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ଧକ-ସଂଜୀବନୀ ଟୀକା 


.। ସ୍ବାମୀ ରାମସୁଖଂ ଦାସ ` 


ସଂସାରରେ ଯେତେ ବିଷୟ, ପଦାଥ୍ଥ, ବିଦ୍ୟା, କଳା ଇତ୍ୟାଦି 
ରହିଛି, ସେସବୁ ନିଶିତରୁପେ ଯେ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ, ତା' 
ନୁହେୋ। ଏକମାତ୍ର ପରମାତ୍ମା ହି ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଜାଣିବାର 
ଯୋଗ୍ଯ। କାହିକି ନା, ସାଂସାରିକ ବିଷୟକୁ ଯେତେ 
ଜାଣିଗଲେ ବି ଜାଣିବା ଆହୁରି ବାକି ରହିବା ଗୁଡ଼ାଏ 
ସାଂସାରିକ ବିଷୟ ଜାଣିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମ-ମରଣରୁ ମୁକ୍ତି 
ମିଳିବ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ପରମାତ୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିଯିବା 
ପରେ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବା ବାକି ରହିବ ନାହି ଏବଂ ଜନ୍ମ- 
ମରଣରୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ମିଳିଯିବ। ସୁତରାଂ ସେହି ଜ୍ଞାତବ୍ଯ 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣି ମନୁଷ୍ଯ ଜିଜ୍ଞାସା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ଉଚିତ। 
ଏଇଥ୍ବରେ ହି ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମର ସାର୍ଥକତା ନିହିତ। 

- ଉକ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଥରୁ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମ୍ଭନେ ନମଃ ॥ 1121 


ସୁୀମଦ୍‌ ` 
ଭଗଟବତରଗୀତ। 


ସଚାତ ସାଧଳ-ସଂଜଳୀବଟମନୀ ଟୀଳା 
(ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ) ବୁ 
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॥ ଶ୍ରୀହରିଃ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରୂପକ ଅନୁପମ ଶାସ୍ତ୍ରର ପ୍ରାକଟ୍ୟ ପରେ ବିଶ୍ଵର ଅନେକ ବିଦ୍ବାନ୍‌ ଓ ଆଗ୍ଟର୍ଯ୍ୟଗଣ ଏହା 
ଉପରେ ଭାଷ୍ୟ କରିଛନ୍ତି। ବିଶ୍ଵରେ ଏପରି ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଗ୍ରଚ୍ତ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଚିତ ହୋଇ ନାହିଁ, ଯାହାର ଏତେ 
ଅଧ୍ଧକ ଭାଷ୍ୟ ଓ ଅନୂବାଦ କରାଯାଇଛି। ଏହାଦ୍ବାରା ଏହି ଗ୍ରନ୍ତର ସାର୍ବ ଭୌମତୃ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । ଗୀତାପ୍ରେସ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାର ପ୍ରଗ୍ଵରର ମାଧ୍ୟମ ହୋଇ ଗୀତାର ଅନେକ ସଂସ୍କରଣ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷାରେ 
ସମାଜକୁ ସମର୍ପିତ କରିଛି । ଏହି ଶୃଙ୍ଖଂଳାରେ ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଦେୟ ସ୍ବାମୀ ଶ୍ରୀରାମସୁଖଦାସ ସାଧକମାନବ୍କୀ କଲ୍ଯାଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ “ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ' ନାମରେ ଏହି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉପାଦେୟ ଟୀକା ହିନ୍ଦୀ ଭାଷାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର 
ଚଉଦ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଏହା ପ୍ରାୟ ୪ ଲକ୍ଷରୁ ଅଧ୍ଧକ ସଂଖ୍ୟାରେ ମୁଦ୍ରିତ ହୋଇ ସାରିଲାଣି । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ ଇଂରାଜୀ, 
ବଙ୍ଗଳା, ଗୁଜୁରାତୀ ଓ ମରାଠୀ ଭାଷାରେ ମଧ୍ୟ ଏହା ଅନୂଦିତ ହୋଇ ପ୍ରାୟ ଏକ ଲକ୍ଷରୁ ଅଧୂକ ସଂଖ୍ୟାରେ ମୁଦ୍ରିତ 
ହୋଇସାରିଛି। 

ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ଭାବ ଗୁଡ଼ିକୁ ଉକଳୀୟ ସାଧକମାନର୍ଜା ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହି 
କଲ୍ୟାଣକାରୀ “ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ' ଟୀକାର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ ପ୍ରକାଶିତ କରାଯାଉଛି | ଏହାର ଅନୁବାଦ କାର୍ଯ୍ୟ ପରମ 
ଶ୍ରଦ୍ଦେୟ ସ୍ଵାମୀ ଶ୍ରୀରାମସୁଖଦାସର୍କ୍‌ ପ୍ରେରଣା ଓ ଆଶୀର୍ବାଦରେ ଶ୍ରୀ ଦୀନବନ୍ଧୁ ବ୍ରହ୍ମଗ୍ଵରୀ ଓ ଶ୍ରୀ ନିରଞ୍ଜନ ପଣ୍ଡା ନିଷ୍ଠାର 
ସହିତ ଅତି ସ୍ଵଳ୍ପ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ପନ୍ନ କରିଛନ୍ତି। ଭାବ ଓ ଭାଷାର ସମନୃୟ ରକ୍ଷା କାର୍ଯ୍ୟରେ ଡଃ ଶ୍ରୀ ରଘୁନାଥ 
ମହାପାତ୍ର ମହୋଦୟ ସହଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। 

ଉକ୍ତ ଗ୍ରନ୍ତଟି ନିକଟ ଅତୀତରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥୁବା “ପରିଶିଷ୍ଟଂ ସମ୍ମିଳିତ “ଂସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ”ର ଅନୁବାଦ | 
ମୂଳ ହିନ୍ଦୀ ଟୀକାରେ ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ ପୂଥକ୍‌ ଭାବରେ ରଖା ନ ଯାଇ ଅନୟ ସହିତ ସମ୍ମିଳିତ କରାଯାଇଥୁବା ସ୍ତଳେ 
ପାଠକମାନଙ୍କ ସୁବିଧା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଅନୂଦିତ ଗ୍ରନ୍ତରେ ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ମୟ ପରେ ପରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ରଭାବେ ମଧ୍ଯ 
ଦିଆଯାଇଛି। 

ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଏହି ଗ୍ରଚ୍ଛର ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାଶନ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ଅହୈତୂକୀ କୂପା ଦ୍ବାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇ ପାରିଛି। ଆମର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ, ପାଠକ-ପାଠିକାମାନେ ଏହି ଗ୍ରଚ୍ଚ ଅଧ୍ୟୟନ କରି ଲାଭାନ୍ଦିତ ହେବେ। 


ଗୀଜ/ନୟନା ପ୍ରହ୍ନାଦ ବ୍ରହ୍ମଗ୍ବରୀ 
ବିଳଯାଦ ¬ ୨୦୫.୬ ଗୀତାପ୍ରେସ, ଗୋରଖପୁର 


॥ ଶ୍ରୀହରିଃ ॥ 
ବିନମ ନିବେଦନ 


ବିଶ୍ଵ ସାହିତ୍ୟରେ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାର ସ୍ଥାନ ଅଦ୍ରିତୀୟ। ଏହା ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ଶ୍ରୀମୁଖନିସ୍ପତ ପରମ 
ରହସ୍ଯମୟୀ ଦିବ୍ଯବାଣୀ। ଭଗବାନ ନିଜେ ଅର୍ଜୁନଗୁ ନିମିତ୍ତ କରି ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୂଷ୍ଯକ୍କୀ କଲ୍ଯାଣ ନିମନ୍ତେ ଏହି 
ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ରତମ ଗ୍ରନ୍ତରେ ଭଗବାନ ତାର୍କ୍ଵ ହୃଦୟର ଏପରି ଅନେକ ବିଲକ୍ଷଣ ଭାବ 
ସନିବେଶିତ କରିଛନ୍ତି, ଯାହାର ଅନ୍ତ ଆଜି ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ କେହି ପାଇ ପାରି ନାହିଁ ଏବଂ ପାଇବା ସମ୍ଭବ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। 

ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଦେୟ ସ୍ବାମୀ ଶ୍ରୀରାମସୁଖଦାସ ଏହି ଅଗାଧ ଗୀତାର୍ଶଣ୍ବବର ଗଭୀରତମ ପ୍ରଦେଶକୁ ଯାଇ ଅନେକ 
ଗୁହ୍ଯତମ ଅମୂଲ୍ଯ ରନ୍ଜ ଖୋଜି ବାହାର କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସାଧକମାନର୍କ୍ଚ କଲ୍ଯାଣାର୍ଥେ ଉଦାର ହୃଦୟରେ ଏହି 
“'ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ” ଟୀକା ମାଧ୍ଯମରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବିତରଣ କରିଛନ୍ତି। ଆମ ଧାରଣାରେ ଗୀତାର ଏହି ଟୀକା 
ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଟୀକା ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ ବିଶେଷତ୍ୁସମ୍ପନ୍ନଧ। ଯଦିଓ ଗୀତାର ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଟୀକାଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଆମର ବିଶେଷ 
ଅଧ୍ଯୟନ ନାହିଁ, ତଥାପି ଏହି ଟୀକାରେ ଆମକୁ କେତୋଟି ଶ୍ମୋକର ଭାବ ନୂତନ ଓ ଅସାଧାରଣ ମନେ ହେଉଛି; 
ଯଥା ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୦ମ, ୧୯ଶ, ୨୦ଶ ଓ ୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକ; ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୯ଶ ଓ ୪୦ଶ ଶ୍ଳୋକ; 
ତୂତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ, ୧୦ମ, ୧୨ଶ, ୧୩ଶ ଓ ୪୩ଶ ଶ୍ଳୋକ; ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୮ଶ ଓ ୩୮ଶ ଶ୍ଳୋକ; 
ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୩ଶ ଓ ୧୪ଶ ଶ୍ମୋକ; ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୦ଶ ଓ ୩୮ଶ ଶ୍ଳୋକ; ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୫ମ 
ଓ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକ; ଅଷ୍ଟ୍ଟମ ଅଧ୍ଯାୟର ୬ଷ୍ଟା ଶ୍ଳୋକ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୩ୟ ଓ ୩୧ଶ ଶ୍ଳୋକ; ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୪୧ଶ ଶ୍ମୋକ୍‌ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୬ଶ, ୨୭ଶ, ୪୫ଶ ଓ ୪୬ଶ ଶ୍ଳୋକ; ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୨ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ମ,୮ ୧୯ଶ, ୨୦ଶ ଓ ୨୧ଶ ଶ୍ମୋକୀ; ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୩ୟ, ୧୨ଶ, 
୧୭ଶ ଓ ୨୨ଶ ଶ୍ଳୋକ; ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୭ମ ଓ ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକ; ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୫ମ ଓ ୨୦ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୭ମ, ୮ମ, ୯ମ ଓ ୧୦ମ ଶ୍ମୋକ; ଅଷ୍ଟ୍ୟଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୭ଶ ଓ ୭୩ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ଇତ୍ଯାଦି। ଯଦି ପାଠକ ଗୀତାକୁ ଗଭୀରଭାବେ ଅଧ୍ୟୟନ କରନ୍ତି ତେବେ ତାଙ୍ଟୂ ମଧ୍ଯ କେତେକ ଶ୍ଵମୋକରେ 
ଆଂଶିକ ନୂତନ ନୂତନ ଭାବ ମିଳି ପାରେ । 

ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ସାଧନାର ତତ୍ତ୍ରକୁ ସରନତାପୂର୍ବକ ପ୍ରତିପାଦିତ କରୁଥୁବା ଗ୍ରଚ୍ତଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାୟ ଅଭାବ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି, ଯନ୍ଦ୍ରାରା ସାଧକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ନ ମିଳିବାରୂ, ସେମାନେ ସାଧନାକ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁତ 
ଅସୁବିଧାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛନ୍ତି। ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପରମାମ୍ରପ୍ରାପ୍ରିର ଅନେକ ସରଳ ସରଳ ଉପାୟରେ ଯୁକ୍ତ, 
ଅନେକ ସାଧକୋପଯୋଗୀ ବିଶେଷ କଥନ ଓ ମାର୍ମିକ କଥନରେ ଅଳଂକୃତ ତଥା ଅତ୍ଯନ୍ତ ସରଳ ଓ ସୁବୋଧ 
ଭାଷାରେ ଲିଖିତ ଏହି ଗ୍ରଚ୍ତ ପ୍ରକାଶନର ସ୍ତାନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମହତ୍ସ୍ଵପୂର୍ଶ । 

ପରମଶ୍ରଦ୍ଧେୟ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଗୀତାର ଏହି ଟୀକା କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ବିଗ୍ବର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଥବା ନିଜର ବିଦ୍ୂତ୍ତା 
ପ୍ରଦର୍ଶନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଲେଖି ନାହାନ୍ତି ବରଂ ସାଧକମାନଙ୍କ ହିତ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖି ଲେଖିଛନ୍ତି। ଦେଶ, ବେଶ, 
ଭାଷା, ମତ ଓ ସମ୍ପଦାୟ ନିର୍ବିଶେଷରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଅଭିଳାଷୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଏହି ଟୀକା 
ସଂଜୀବନୀବୂଟି ସଦୃଶ। ଏହି ଟୀକା ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ଦ୍ବାରା ହିନ୍ଦୁ, ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ, ପାରସୀ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟରଆନନ ଇସଲାମ 
ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଅନୂସରଣକାରୀମାନର୍ଦ୍ୁ, ସେମାନର୍କୀ ନିଜ ନିଜ ମତ ଅନୂସାରେ ଉଦ୍ଧାରର ଉପାୟ ମିଳି 
ପାରିବ। ଏହି ଟୀକାରେ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍ଟ୍ଭ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯର ସିଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ଯଥେଷ୍ଟ ସାମଗ୍ରୀ ଉପଲବୁ ହେବ । 

ପରମଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଭିଳାଷୀ ସମସ୍ତ ଭାଇ ଭଉଣୀରଙ୍ମୂ ବିନମ୍ର ନିବେଦନ ଯେ ସେମାନେ ଏହି ଗ୍ରବ୍ତରନକୁ 
ଅବଶ୍ଯ ମନୋଯୋଗପୂର୍ବକ ପଢ଼ନ୍ତୁ, ବୁଝନ୍ତୁ ଏବଂ ତଦନୂସାରେ ଯଥାସାଧ୍ଯ ଆଚରଣ କରିବା ପାଇଁ ଯନବାନ୍ବ 


ହୁ ଅନ୍ତୁ । 
--- ପ୍ରକାଶକ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 
ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ ପରିଶିଷ୍ଟାର 
ବିନମ୍ର ନିବେଦନ 


ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ, ତାଙ୍କର ସବୁକିଛି ଅନନ୍ତ, ତେବେ ତାଙ୍ଚ୍ଚ ମୁଖାରବିନ୍ଦରୁ ନିଃସ୍ପତ ଗୀତାର ଭାବଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତ 
ହେବ କିପରିଅ ବିଭିନ୍ନ ଆଗ୍ଵ୍ରର୍ଯ୍ୟମାନେ ଗୀତାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଟୀକା ଲେଖିଛନ୍ତି। ସେମାନକ୍କୀ ଟୀକା ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ 
କଲେ ମନୂଷ୍ଯର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେ ଗୀତାର ଅର୍ଥକୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ଆଜି ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଗୀତା 
ଉପରେ ଯେତେ ଟୀକା ଲେଖାଯାଇଛି, ସେ ସବୁକୁ ଏକତ୍ରିତ କଲେ ବି ଗୀତାର ଅର୍ଥ ପୂର୍ଶିରୂପେ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। କୌଣସି କୂଅରୁ ଅସଂଖ୍ୟ ଲୋକ ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ଧରି ପାଣି ପିଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି କୂଅର ଜଳ ଯେପରି ଶେଷ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଅସଂଖ୍ୟ ଟୀକା ଲେଖାଗଲେ ମଧ୍ୟ ଗୀତା ଯଥାବତ୍‌ ରହେ, ତା'ଭାବର ଶେଷସୀମାରେ ପହଞ୍ଚି ହୁଏ 
ନାହିଁ। କୂଅ ପାଣିର ପରିମାଣ ସୀମିତ, କିନ୍ତୁ ଗୀତାର ଭାବ ଅସୀମ। ଗୀତା ବିଷୟରେ ଯେ ଯାହା କିଛି କହେ ସେ 
ପ୍ରକୃତରେ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିର ହିଁ ପରିଚୟ ଦିଏ--“ସବ ଜାନତ ପ୍ରଭୁ ପ୍ରଭୁତା ସୋଶ। ତଦପି କହେଁ ବିନୂ ରହା ନ କୋଭ ॥' 
(ମାନସ, ବାଳ. ୧୩। ୧) | 

ବଡ଼ ବଡ଼ ମୁନିରଷିଗ୍ଚ୍ର ବାଣୀଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ବାଣୀ ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ୍ର ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଟ; କାରଣ ଭଗବାନ ମୁନିରଷିମାନଗ୍କୀର 
ମଧ୍ୟ ଆଦି-- 'ଅହମାଦିହିଁ ଦେବାନାଂ ମହଷୀଣାଂ ଚ ସବିଶଃ' (ଗୀତା ୧୦ | ୨) | ତେଣୁ ମୁନିରଷି ଓ ସବ୍ତମହାମୁା ଯେତେ 
ବଡ଼ ହୋଇଥୂଲେ ବି ଏବଂ ସେମାନର୍ଦ୍ଦାର ବାଣୀ ଯେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥୂଲେ ବି ତାହା ଭଗବାନଙ୍କ ଦିବ୍ଯାତିଦିବ୍ୟ ବାଣୀ 
'ଗୀତା” ସହିତ ସମକକ୍ଷ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ପାଦଚଲା ବାଟକୁ “ପଦ୍ଧତି” କୁହାଯାଏ ଏବଂ ରାଜପଥ ବା ଚଉଡ଼ା ରାସ୍ତାକୁ “ପ୍ରସ୍ଥାନ” କୁହାଯାଏ | ଗୀତା, ଉପନିଷଦ୍‌ 
ଓ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର ଏ ତିନୋଟି “ପ୍ରସ୍ଥାନ; ଅନ୍ଯ ସବୁ ପଦ୍ଧତି। ପ୍ରସ୍ଥାନତ୍ରୟ ମଧ୍ଯରେ ଗୀତା ଅତ୍ଯନ୍ତ ମହତ୍ବ୍ଵପୂର୍ଣଁ୍ କାରଣ 
ଏଥୂରେ ଉପନିଷଦ୍‌ ଓ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରର ସାରାଂଶ ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ। 

ଗୀତା ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦ୍‌ର ସାର, ଅଧୂକନ୍ତୁ ଗୀତାର ତତ୍ତ୍ବ ଉପନିଷଦ୍‌ମାନର୍କୀ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ୃପୂର୍ଣ୍ର । କାର୍ଯ୍ୟରେ 
କାରଣ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ ଗୁଣ ନିହିତ ଉଦାହରଣାର୍ଥ- ଆକାଶରେ କେବଳ `ଶବ୍ଦଂରୂପକ ଗୋଟିଏ ଗୁଣ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଆକାଶର କାର୍ଯ୍ୟ ବାୟୁରେ 'ଶବ୍ଦ' ଓ “ପସ୍ପର୍ଶଂରୂପକ ଦୁଇଟି ଗୁଣ ଥାଏ। 

ବେଦ ଭଗବାନଙ୍କର ନିଃଶ୍ବାସ ଏବଂ ଗୀତା ଭଗବାନଙ୍କର ବାଣୀ । ନିଃଶ୍ବାସ ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ବାହାରେ, କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ଯୋଗସ୍ତ ହୋଇ ଗୀତା କହିଛନ୍ତିଂ। ତେଣୁ ବେଦଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଗୀତା ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । 

ସମସ୍ତ ଦର୍ଶନ ଗୀତାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତକ କିନ୍ତୁ ଗୀତା କୌଣସି ଦର୍ଶନର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ। ଦର୍ଶନଶାସ୍ତ୍ର ଜଗତ, ଜୀବ ଓ 
ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶିଖାଏଁ ମାତ୍ର ଗୀତା ଶିଖାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଅନୁଭବ କରାଏ । 

ଗୀତା କୌଣସି ମତର ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ କରେ ନାହିଁ, ବରଂ କେବଳ ଜୀବମାନଙ୍କ କଲ୍ୟାଣର ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ କରେ। 
ଗୀତାରେ କୌଣସି ମତପାର୍ଥିକ୍ଯ ନାହିଁ, ମତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଟୀକାକାରମାନ କଁ ମଧ୍ୟରେ ଦେଖାଯାଏ। ଗୀତା ଅନୁସାରେ 
ଆଚରଣ କଲେ ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସକର୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ କେବେହେଲେ ବିବାଦ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଗୀତାରେ 
ଭଗବାନ ସାଧକକୁ ସମଗ୍ରପରମାମ୍ବା ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର କରାନ୍ତି । ସଗୁଣ, ନିଗୁଁଣ, ସାକାର, ନିରାକାର, ଦୁଭୁଜ, ଚତୁର୍ଭୂଜ, 


* ନ ଶକ୍ଯ” ତନ୍ଗ୍ୟା ଭୂୟସ୍ତଥା ବକ୍ତୁମଶେଷତଃ ॥ ପରଂ ହି ବ୍ରହ୍ମ କଥୂତଂ ଯୋଗଯୁକ୍ତେନ ତନ୍ମୟା । (ମହାଭାରତ, ଆଶ୍ବ. ୧୬ | ୧୨-୧୩) 
ଭଗବାନ କହିଲେ-- ''ସେ ସମସ୍ତ କଥା ସେହି ରୂପରେ ପୁନର୍ବାର କହିବା ମୋ ପକ୍ଷେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସେତେବେଳେ ମୁଁ ଯୋଗଯୁକ୍ତ 

ହୋଇ ପରମାମ୍ବୃତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥୂୁଲି।” 
ଯୋଯଯୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗରେ ସିତ ହୋଇ ଗୀତା କହିବାର ଅର୍ଥ--ଶ୍ରୋତାର ହିତ କେଉଁଥୂରେ ନିହିତ, ତା'ର ହିତ ପାଇଁ କ'ଣ କହିବା 
ଉଚିତ, ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ ଯିଏ ଶୁଣିବ ବା ପଢ଼ିବ ତା'ର କିପରି ହିତ ହେବ-¬ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ ସାଧକସ ହିତକୁ ଦୃଷ୍ଝ୍୍‌ରେ ରଖି ଗୀତା କୁହାଯାଇଛି | 


(¥) 


ସହସ୍ରଭୁଜ ଆଦି ସମସ୍ତ ରୂପ ସମଗ୍ରପରମାମ୍ବାର୍କ୍ର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ସମଗ୍ରରୂପରେ କୌଣସି ରୂପ ବାଦ୍‌ ଯାଇ ନାହିଁ । ଯାହାର 
ଉପାସନା କଲେ ବି ତାହା ସମଗ୍ରରୂପର ଉପାସନାର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ସମସ୍ତ ଦର୍ଶନ ସମଗ୍ରରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ସୂତରାଂ ସବୁକିଛି 
ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ପରମାମ୍ବାାକ୍ନ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ହିଁ ଗୀତାର ସାର ନିହିତ । 

“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' ହେଉଛି ଗୀତାର ନିର୍ଯାସ। ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ଦୁତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟତୀତ ଦ୍ରିତୀୟ ସତ୍ତାକୁ ସ୍ବୀକୃତି 
ଦେଲେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଉଦୟ ହୁଏ ଏବଂ ଦିତୀୟ ସ୍ଵୀକୃତି ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଗଲେ ନିବୃତ୍ତି ଦୃଢ଼ ହୁଏ । ପ୍ରବୃତ୍ତି ଦୟ ହେବା “ଭୋଗ' 
ଏବଂ ନିବୃତ୍ତି ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହେବା “ଯୋଗ' ଅଟେ | ଗୀତା “ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ା” ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରେ ଏବଂ ଏହାକୁ ମହତ୍ବ 
ଦିଏ। ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟରୂପରେ, କାରଣରୂପରେ, ପ୍ରଭାବରୂପରେ ଓ ସମସ୍ତ ରୂପରେ କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ 
ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଗ୍ବରୋଟି ସ୍ଥାନରେ (୭ମ, ୯ମ, ୧୦ମ ଓ ୧୫ଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ) ତାଙ୍କ 
ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମ (ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର), ସମସ୍ତ ଅଧ୍ୟାମୂ (ଅନନ୍ତ ଯୋନିର ଅନନ୍ତ ଜୀବ), ଅଖିଳ 
କର୍ମ (ଉପ୍ପତ୍ତି, ସିତି, ପ୍ରଳୟାଦି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା, ଅଧ୍ୂଭୂତ (ନିଜର ଶରୀର ସମେତ ପାଞ୍ଚଭୌତିକ ଜଗତ), ଅଧୁଦୈବ 
(ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କର ଅଧ୍ୂଷ୍ଠାତୂ ଦେବତା ସମେତ ବ୍ରହ୍ମାଦି ସମସ୍ତ ଦେବତା) ଓ ଅଧୂଯଜ୍ଞ (ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ବିଷ୍ଣୁ ଓ ତାଙ୍କର 
ସମସ୍ତ ରୂପ) -¬ଏ ସମସ୍ତେ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ (୭ | ୨୯-୩୦) | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ ଓ ସେଥୁରୁ 
ପର ଯାହା କିଛି ଅଛି, ସବୁ ହେଲେ ସେହି ପରମାମ୍ରା-- “ତୁମକ୍ଷରଂ ସଦସତ୍ତସରଂ ଯତ୍' (ଗୀତା ୧୧ | ୩୭) | ନିଜର 
ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ଯୋଗୁଁ ସଂସାର ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି | ରାଗ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଦିତୀୟ ସତ୍ତା ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଛି । ରାଗ ନ ରହିଲେ 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରରର୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ। ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ସବିସ୍ଯ ଗ୍ବହଂ ହୃଦି ସନିବିଷ୍ଟଃ୮ (ଗୀତା 
୧୫। ୧୫) ମୁଁ ହିଁ ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍କ ହୃଦୟରେ ସ୍ଥିତ ଯେଉଁ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନ ରହନ୍ତି, ସେହି ହୃଦୟରେ ରାଗ, 
ଦ୍େଷ, ଅସ୍ଥିରତା ଓ ଅଶାନ୍ତି ମଧ୍ଯ ସୂଷ୍ଟି ହୁଏ। ହୃଦୟରେ ହିଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ହୃଦୟରେ ହିଁ ଦୁଃଖ ଅନୁଭୂତ 
ହୂଏ। ସମୁଦ୍ର ମନ୍ତନ ହେବାରୁ ଯେଉଁଠୂ ବିଷ ବାହାରିଲା ଅମୃତ ମଧ୍ଯ ସେଇଠୁ ବାହାରିଲା। କିନ୍ତୁ ଶିବ ବିଷପାନ କଲା 
ପରେ ହିଁ ଅମୃତ ବାହାରିଲା। ସେହିପରି ରାଗ ଓ ଦ୍ରେଷକୁ ଦୂର କରି ଦେଲା ପରେ ହିଁ ପରମାମ୍ବା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ହେବେ । 
ସକ୍ତମହାମ୍ରାର୍କ ହୃଦୟରେ ରାଗ ଓ ଦ୍ରେଷ ନ ଥାଏ, ତେଣୁ ସେଠାରେ ପରମାମ୍ରା ଥାଆନ୍ତି। 

“ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ରା' ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିବା ହେଉଛି ଉନ୍ମୀଳିତ ନେତ୍ରର ଧ୍ଯାନ । ଏଥୂରେ ଆଖି ବନ୍ଦ ଧ୍ଯାନ)” 
କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, କାନ ବନ୍ଦ (ନାଦାନୁସନ୍ଧାନ) କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ କିମ୍ବା ନାକ ବନ୍ଦ (ପ୍ରାଣାୟାମ) 
କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ଏ ସ୍ରିତିରେ ସଂଯୋଗର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ କି ବିୟୋଗର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, 
ମିଳନର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ କି ବିଚ୍ରେଦର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଯଦି ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ଦଛା, ତାହେଲେ ଦ୍ରିତୀୟ କେହି 
କେଉଁଠୁ ଆସିବ? କିପରି ଆସିବ? 

ଗୀତା “ସମଗ୍ରରୂପ”କୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ, ତେଣୁ ଶରଣାଗତିରେ ହିଁ ଗୀତାର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ହୋଇଛି । ଶରଣାଗତି 
ଦାରା ହିଁ “ସମଗ୍ରରୂପଂର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । ପରମାମ୍ପାକ୍କର ସମଗ୍ରରୂପରେ ସବୁ ରୂପ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସଗୁଣ ହିଁ ମୁଖ୍ଯ । କାରଣ 
ନିର୍ଗୁଣ ମଧ୍ୟ ସଗୁଣର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ନିଗୁଣରେ (ଗୁଣରହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ) ସଗୁଣ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ସଗୁଣକୁ ହିଁ “ସମଗ୍ର” କହିବା ଯଥାର୍ଥ । 

ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ସମଗ୍ର “ଅସଂଶୟଂ ସମଗ୍ର ମାମ୍‌, (ଗୀତା ୭ | ୧) | ଗୀତା ସମଗ୍ର ଭଗବାନବ୍କର 
ବାଣୀ, ତେଣୁ ଗୀତାରେ ସବୁକିଛି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ଯିଏ ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟ୍ଟରେ ଗୀତାକୁ ଦେଖେ, ଗୀତା ତା'ପାଇଁ ସେହିପରି 
ଦେଖାଯାଏ-- ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ଯହମ୍‌' (ଗୀତା ୪ | ୧୧) | 

ଯୋଗ ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନି ପ୍ରକାରର--କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ। ଶରୀର(ଅପରା)କୁ ଆଧାର କରି 
କର୍ମଯୋଗ, ଶରୀରୀ(ପରା) କୁ ଆଧାର କରି ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଏବଂ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ ଉଭୟର ସ୍ବାମୀ ଭଗବାନକୂ ଆଧାର 
କରି ଭକ୍ତିଯୋଗର ସାଧନା କରାଯାଏ । ଭଗବାନ ଗୀତାର ଆରମ୍ଭରେ ପ୍ରଥମେ ଶରୀରୀ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଜ୍ଞାନଯୋଗର 
ଏବଂ ତା'ପରେ ଶରୀର ଉପରେ ଆଧାରିତ କର୍ମଯୋଗର ବର୍ଶ୍ଚିନା କଲେ। ତା'ପରେ ଧ୍ଯାନଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଠନା କଲେ; 
କାରଣ ତାହା ମଧ୍ୟ କଲ୍ୟାଣର ଏକ ସାଧନା । ତା' ପରେ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ବିଶେଷରୂପେ ଭକ୍ତର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ, 
ଯାହା କି ଭଗବାନଙ୍କାର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥୂଲା । ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସଂସାର ପାଇଁ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ନିଜ ପାଇଁ ଏବଂ 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଗ୍ଗ୍ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୁଏ। 


(୩1) 


ଗୀତାରେ ସମତାକୁ 'ଯୋଗ' କୁହାଯାଇଛି-- 'ସମତୃଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୨ | ୪୮) | ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମରେ ହିଁ 
'ଯୋଗ' ଆବଶ୍ଯକ। ଜ୍ଞାନରେ ମଧ୍ଯ ଯୋଗର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ଭକ୍ତିରେ ତ ଯୋଗର ଆଦୌ ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 
ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଂଯୋଗ” ଅଟେ। କର୍ମ ନିଜେ ହେଉଛି ଜଡ଼, ବନ୍ଧନକାରକ ଓ ବିଷୟ; ତେଣୁ ସେଥୂରେ 
ଯୋଗ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ-_ଯୋଗସଃ କୁରୁକମାଣି' (ଗୀତା ୨ | ୪୮) | କର୍ମରେ ଯୋଗ ହିଁ ମୁଖ୍ଯ-¬ ଯୋଗଃ କମିସୁ 
କୌଶଳମ୍‌' (ଗୀତା ୨ | ୫୦) | ଯୋଗ ବ୍ୟତୀତ କର୍ମର କୌଣସି ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ 'ଦୂରେଣ ହ୍ୟବରଂ କମି ବୁଛିଯୋଗାଵନଞ୍ଜୟ' 
(ଗୀତା ୨ | ୪ ୯) | କର୍ତୃତୃ ମଧ୍ୟ କର୍ମ କରିବାରୁ ହିଁ ଆସେ | ତେଣୁ ଗୀତାରେ “ଯୋଗ” ଶବ୍ଦ ବିଶେଷଭାବେ “କର୍ମଯୋଗ'ର 
ବାଚକରୂପେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ଗୀତାର ପୁଣ୍ଫିକାରେ ବ୍ୟବହୃତ “ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରେଂ ପଦର ଅର୍ଥ ମଧ୍ୟ କର୍ମଯୋଗର ଶିକ୍ଷା । 

କର୍ମଯୋଗ ଦୁଇ ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ--କର୍ମବିଭାଗ ଓ ଯୋଗବିଭାଗ | କର୍ମବିଭାଗ ପୂର୍ବାର୍ଵଁ ଏବଂ ଯୋଗବିଭାଗ 
ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ବ। କର୍ମ କରଣସାପେକ୍ଷ ଏବଂ ଯୋଗ କରଣନିରପେକ୍ଷ । କର୍ମବିଭାଗରେ କର୍ତବ୍ୟପରାୟଣତା ମୁଖ୍ଯ ଏବଂ 
ଯୋଗବିଭାଗରେ ସ୍ବାଧୀନତା, ନିର୍ବିକାରତା, ଅସଙ୍ଗତା ଓ ସମତା ମୁଖ୍ଯ। ସଂସାରରେ ଆମର ଯାହା କର୍ତବ୍ଯ, ତାହା 
ଅନ୍ୟର ଅଧୂକାର । ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷର କର୍ତବ୍ୟ ତାହା ପରିବାର, ସମାଜ ଓ ସଂସାରର ଅଧୂକାର | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ 
ଜଣେ ବକ୍ତା ପାଇଁ ଯାହା କର୍ତବ୍ୟ, ତାହା ଶ୍ରୋତାର ଅଧୂକାର ଏବଂ ଶ୍ରୋତା ପାଇଁ ଯାହା କର୍ତବ୍ୟ ତାହା ବକ୍ତାର ଅଧଧକାର । 
ବକ୍ତା ନିଜର ବକ୍ତବ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଶ୍ରୋତାର ଅଧୂକାର ରକ୍ଷା କରେ ଏବଂ ଶ୍ରୋତା ଶ୍ରବଣ ମାଧ୍ୟମରେ ବକ୍ତାର ଅଧୂକାର ରକ୍ଷା 
କରେ। ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗର ଅଧୂକାର ରକ୍ଷା କଲେ ମନୂଷ୍ଯ ରଣମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ ଓଯୋଗଂ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଅଧୂକାର ରକ୍ଷା କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା- ଶରୀର, ବସ୍ତୁ, ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ନିଜର ମନେ ନ 
କରି, ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ରର ମନେକରି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ଚ ସେବାରେ ସମର୍ପଣ କରିଦେବା । 

ସଂସାରରେ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ଆମର ସଂଯୋଗ ହୁଏ | ଯେଉଁଠି ସଂଯୋଗ ହୁଏ, ସେଠାରେ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନର 
ଆବଶ୍ଯକତା ପଡ଼େ । ବସ୍ତୁ ସହିତ ସଂଯୋଗ ହେଲେ ସେଥୂପ୍ରତି ମମତା ନ କରି ତାହାକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଓ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଆମର କର୍ତ୍ବ୍ଯ। ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ସଂଯୋଗ ହେଲେ ତା'ପ୍ରତି ମମତା ନ କରି 
ତା'ର ସେବା କରିବା ଓ ତାକୁ ସୁଖ ଦେବା ଆମର କର୍ତବ୍ଯ। କାମନା ଓ ମମତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ 
ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ହୋଇଥୁବା ସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ ହୋଇଯାଏ ଓ ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ--“ତଂ ବି ଦ୍ୟାଡ଼ 
ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗ  ଯୋଗସଂଜ୍ଞିତମ୍‌' (ଗୀତା ୬ | ୨୩) । ସଂଯୋଗର ତ ବିୟୋଗ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଯୋଗର କଦାପି 
ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ । ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ରାଗ, ଦ୍େଷ, କାମ, କ୍ରୋଧ ଆଦି ବିକାରଗୁଡ଼ିକରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା, ନିର୍ବିକାରତା, ଅସଙ୍ଗତା ଓ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ସମସ୍ତେ ଇଢ୍ଜା କରନ୍ତି, 'ମୁଁ ସର୍ବଦା ବଞ୍ଚି ରହେ, କେବେ ନ ମରେ; ମୁଁ ସବୁକିଛି ଜାଣିଯାଏ, କଦାପି ଅଜ୍ଞାନୀ ହୋଇ 
ନ ରହେ; ମୁଁ ସର୍ବଦା ସୁଖୀ ହୋଇ ରହେ, କେବେ ଦୁଃଖ ନ ପାଏ! ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ଇଢ଼ା ନିଜ ବଳ ଦାରା ବା ସଂସାର 
ଦାରା ପୂର୍ଷଁ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁହ କାରଣ ମନୂଷ୍ଯ ଯାହା ଇଚ୍ଛା କରୂଛି, ସଂସାର ପାଖରେ ତାହା ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ 
ମନୁଷ୍ଯର ଯାହା ଆବଶ୍ୟକ, ତାହା ତାକୁ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ମିଳି ସାରିଛି। ମାତ୍ର ଯେଉଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ 
ହୁଏ ଏବଂ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ମିଳେ ଓ ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯାଏ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆବଶ୍ୟକ ମନେକରି ସେ ଭୁଲ୍‌ କରେ । ଏହା ଏକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ କୌଣସି ସମୟରେ ବି ଆମଠୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ ହୁଏ, ତାହା ସର୍ବଦା ଆମଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ଏବଂ ତାହା 
ବର୍ତମାନ ମଧ୍ୟ ଆମଠାରୁ ପ୍ରଥକ୍‌ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ - ଶରୀର ଆମଠାରୁ ଦିନେ ପ୍ରୂଥକ୍‌ ହେବ, ତେଣୁ ତାହା ସର୍ବଦା 
ଆମଠାରୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ଆମଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇ ରହିଛି। ସେହିପରି ଯାହା (ପରମାମ୍ରରା) କୌଣସି 
ସମୟରେ ଆମଠାରୁ ପ୍ରୁଥକ୍‌ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ସର୍ବଦା ଆମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ୟ ଆମକୁ ପ୍ରାପ୍ର। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସଂସାର ସହିତ ଆମର ବିୟୋଗ ନିତ୍ଯ ଏବଂ ପରମାମ୍ରରାବ୍କ ସହିତ ଆମର ଯୋଗ ନିତ୍ଯ। 

କେତେକ ଆଗ୍ଟରର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଥମେ କର୍ମଯୋଗ, ତା'ପରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ତା'ପରେ ଭକ୍ତିଯୋଗ-ଏହି କ୍ରମ ସ୍ଵୀକାର 
କରନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଆଗ୍ଟ୍‌ରର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଥମେ କର୍ମଯୋଗ, ତା'ପରେ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଓ ତା'ପରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ- ଏପରି 
କ୍ରମ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ପ୍ରଥମେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ତା'ପରେ କର୍ମଯୋଗ ଆଉ ତାଂପରେ ଭକ୍ତିଯୋଗ ବୋଲି 
ସ୍ବୀକାର କରେ, ଗୀତା ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରେ--“ତୟୋଃସୁ କମିସନ୍ତ୍ଯାସାତ଼ କମିଯୋଗୋ 
ବିଶିଷ୍ୟତେ' (୫ | ୨) | କାରଣ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବିନା କମ୍ମଯୋଗର ଆଚରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ - _ 'କମ୍ମିଶୈବ ହି ସଂସିଵିମାସିତା 


(\711|) 


ଜନକାଦୟଃ' (୩ | ୨୦), 'ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କମି ସମଗ୍ର ପ୍ରବିଲୀୟତେ' (୪ | ୨୩), କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗ ବିନା ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଆଚରଣ ହେବା କଥଠିନ- 'ସନ୍ଯାସସୁ ମହାବାହୋ ଦୁଃଖମାପୁମଯୋଗତଃ' (୫ | ୬) | ଶ୍ରୀମଭାଗବତରେ ମଧ୍ଯ କରମାନୁୟରେ 
ପ୍ରଥମେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ତା'ପରେ କର୍ମଯୋଗ ଓ ତା'ପରେ ଭକ୍ତିଯୋଗ କୁହାଯାଇଛିଂ । ଏକ ବିଚିତ୍ର କଥା ହେଲା, 
କମ୍ମିଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗକୁ ଗୀତା ସମକକ୍ଷ ଓ ଲୌକିକ ବୋଲି କହେ--'ଲୋକେସ୍ମିବ୍‌ ଡ଼ିବିଧା ନିଷ୍ଠା....' (୩ | ୩) | କ୍ଷର 
(ଜଗତ୍‌) ଓ ଅକ୍ଷର (ଜୀବ) ଉଭୟ ଲୌକିକ-- 'ଦ଼ାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ାକ୍ଷର ଏବ ଚ' (ଗୀତା ୧୫ | ୧୬), କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ଅଲୌକିକ-¬ 'ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁ ଷସ୍୍ରନ୍ଯଃ (୧୫ । ୧୭) | କର୍ମଯୋଗ କ୍ଷର ଉପରେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଅକ୍ଷର 
ଉପରେ ଆଧାରିତ; ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଉଭୟ ଲୌକିକ। ମାତ୍ର ଭକ୍ତିଯୋଗ ଭଗବାନ ର୍କା ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା ଅଲୌକିକ। 

ଗୀତା ଭକ୍ତିକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ କରେ (୬ । ୪୭) । ଗୀତାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଭକ୍ତି ଦ୍ଦୈତ ଭକ୍ତି ନୁହେଁ, 
ବରଂ ତାହା ଅଦ୍ରେତ ଭକ୍ତି। ପ୍ରକୃତରେ ଜ୍ଞାନରେ ଦ୍ରୈତଭାବ ଏବଂ ଭକ୍ତିରେ ଅଦ୍ରୈତଭାବ ନିହିତ । କାରଣ ଜ୍ଞାନରେ 
ଜଡ଼-ଚେତନ, ଜଗତ-ଜୀବ, ଶରୀର-ଶରୀରୀ, ଅସତ୍‌-ସତ୍‌, ପ୍ରକୃତି-ପୁରୁଷ ପ୍ରଭୂତିର ଦେତଭାବ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଭକିରେ 
କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ଥାଆନ୍ତି-“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯), 'ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | ଭଗବାନ 
ଜ୍ଞାନର ସାଧନା ବଣ୍ଚ୍ିିନା କଲାବେଳେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତି କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି-_ ମୟି ଚାଵବାନନ୍ଯଯୋଗେନ.....' (୧୩ | ୧୦) 
ଏବଂ ଗୁଣାତୀତ ହେବାର ଉପାୟରେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି- “ମାଂ ଚ ଯୋଏବ୍ଯଭିଗ୍ବରେଣ....” 
(୧୪ ୨୬) | ଜ୍ଞାନର ପରାନିଷ୍ଠା ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ପରାଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 'ମଭଳିଂ ଲଭତେ ପରାମ୍‌' (୧୮ | ୫୫) | ଏହି 
ପରାଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣି ହୁଏ, ଦେଖି ହୁଏ ଏବଂ ତାର୍ବ୍ଚଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରି ହୁଏ (୧୧ । ୫୪) | ଭଗବାନ 
ତାର୍ଚ୍ଚ ଭକ୍ତକୁ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି (୧୦। ୧୦-୧୧)। ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ଚ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ସର୍ବୋତ୍ତମ 
ଯୋଗୀ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି--“ସ ମେ ଯୁକ୍ତତମୋ ମତଃ” (୬ | ୪୭), 'ତେ ମେ ଯୁକତତମା ମତାଃ”' (୧୨ | ୨), 'ସ ଯୋଗୀ 
ପରମୋ ମତଃ' (୬ | ୩୨) | ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି-- ଯୁକ ଆସୀତ ମସ୍ରଃ” (୬ | ୧୪) 
କମ୍ମିଯୋଗରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଭକ୍ତି ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି- ଯୁକ୍ତ ଆସୀତ ମସ୍ତରଃ' (୨ । ୬୧) । ଭଗବାନ 
ପ୍ରତ୍ଯେକ ଯୋଗରେ ଭକ୍ତିର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, ଏହା ଭକ୍ତିର ବିଶେଷତୃ। ଅର୍ଜୁନ ଭକ୍ତି ବିଷୟକ ପ୍ରଶ୍ନ କରି ନ 
ଥିଲେ, ତଥାପି ଭଗବାନ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ଭକ୍ତି କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ (୧୮ । ୫୬--୬୬)। ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା “ସମଗ୍ର 
ପରମାମ୍ରାଂର୍କୁ ପ୍ରାପ୍ର କରି ହୁଏ (୭ । ୨୯-୩୦) | 

ଗୀତାର ସପ୍ତମ, ନବମ ଓ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ, ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୬ଶ ରୁ 
୬୬ତମ ଶ୍ଵୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସନ୍ଧିହିତ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମୋତେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଲକ୍ଷଣ ଲାଗୁଛି। ଉପରୋକ୍ତ ସ୍ପାନଗୁଡ଼ିକରେ ଅର୍ଜୁନ 
ଉବାଚ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନ ବିଶେଷ କୃପାପୂର୍ବକ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ କହିଛନ୍ତି । 

ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ ବର୍ଶ୍ଚନାରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବଣ୍ରିନାରେ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ମଧ୍ୟ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ସାଧକ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଯୋଗ ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ତାକୁ ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ମୁକ୍ତି ଓ 
ଭକ୍ତି ଉଭୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । କାରଣ ପରା ଓ ଅପରା ଦୁଇଟିଯାକ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନର୍କ୍ତର । ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପରା ଉପରେ 
ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ ଅପରା ଉପରେ ଆଧାରିତ | ତେଣୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଯୋଗରେ ପୂର୍ଶିତୃ ଲାଭ ହୋଇଗଲେ ତିନୋଟିଯାକ 
ଯୋଗରେ ପୂର୍ଣ୍ଣିଡ଼ ଲାଭ ହୋଇଯାଏ । ମାତ୍ର ଏଥୁରେ ଗୋଟିଏ ସର୍ତ ହେଉଛି ଯେ ସାଧକ ନିଜ ମତକୁ ଜାବୁଡ଼ି ନ ଧରିବା 
ଉଚିତ ଏବଂ ଅନ୍ଯର ମତକୁ ଛୋଟ ମନେକରି ତାହାକୁ ଖଣ୍ଡନ ବା ନିନ୍ଦା ନ କରିବା ଉଚିତ। ନିଜ ମତକୁ ଜାବୁଡ଼ି 
ଧରିଲେ ଏବଂ ଅନ୍ଯ ମତକୁ ଛୋଟ ମନେକରି ଖଣ୍ଚନ ବା ନିନ୍ଦା କଲେ ସାଧକକୁ ହୁଏତ ମୁକ୍ତି (ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନଃ ମିଳିଯାଇ 
ପାରେ, କିନ୍ତୁ ପରାଭକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସମଗ୍ରରୂପ'ର ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 


ଖେ ୨ 


* ଯୋଗାସ୍ତ୍ରୟୋ ମୟା ପ୍ରୋକ୍ତା ନୃଣାଂ ଶ୍ରେୟୋବିଧ୍ଵ୍ୟା। 
ଜ୍ଞାନଂ କର୍ମ ଚ ଭକ୍ତିଶ୍ଡ ନୋପାୟୋଃନ୍ୟୋଃସ୍ତି କୁତ୍ରଚିତ୍‌ ॥ (ଶରୀମଭା. ୧୧ | ୨୦ | ୬) 


ପରିଶିଷ୍ଟା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 


ଶ୍ରୀମ୍୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା ଏପରି ଏକ ଅସାଧାରଣ ଗ୍ରବଚ୍ଚ, ଯାହାର ଅନ୍ତ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ପାଇ ନାହାନ୍ତି, ପାଉ ନାହାନ୍ତି, 
ପାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ ଏବଂ ପାଇବା ସମ୍ଭବ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ। ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ମନନ କଲେ ଏଥୁୂରୁ ନିତ୍ଯ ନବୀନ ଓ 
ବିଲକ୍ଷଣ ଭାବମାନ ପରିସ୍ତୁଟ ହୁଏ। ଗୀତାରେ ଯେତେ ଭାବ ପୂର୍ଣ ହୋଇ ରହିଛି, ସେ ସବୁକୁ ବୂଦି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଗ୍ରହଣ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। ବୁଦ୍ଧି ଯେତିକି ଗ୍ରହଣ କରେ, ମନ ସେତେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ ନାହିଁ | ମନ ଯେତିକି ଗ୍ରହଣ କରେ, 
ସେ ସବୁକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରି ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେତିକି ଭାବ ବ୍ଯକ୍ତ କରି ହୁଏ, ସେତେ ଲେଖି ହୁଏ ନାହିଁ। ଗୀତା ଅସୀମ, କିନ୍ତୁ 
ଗୀତାର ଟୀକା ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ସୀମିତ। ମୋ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଗୀତାର ଯେତିକି ଭାବ ଉଦୟ ହୋଇଥୁଲା, ସେ ସବୁକୁ 
ପ୍ରଥମେ “ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ' ନାମକ ଟୀକାରେ ଲେଖି ଦିଆଯାଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ତା'ପରେ ମଧ୍ଯ ଆହୁରି ବିଗ୍ବର କରିବାରୁ 
ଭଗବତ୍‌କୃପା ଓ ସବ୍ତମହାମ୍ରାକ୍କ କୃପାରୁ ଗୀତାର ନୂତନ ନୂତନ ଭାବ ଉଦୟ ହେଲା। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ତମାନ ପରିଶିଷ୍ଟ 
ଭାବ' ରୂପରେ “ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ' ଟୀକାରେ ସମ୍ମିଳିତ କରାଯାଉଛି | 

'ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ' ଟୀକା ଲେଖିବାବେଳେ ମୋ ବୁଝିବାରେ ନିର୍ଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥିଲା; କାରଣ ମୋ ଅଧ୍ୟୟନରେ 
ନିର୍ଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂଲା ଓ ମୁଁ ସେ ବିଷୟରେ ଅନୂଧ୍ଯାନ ମଧ୍ଯ କରିଥିଲି। କିନ୍ତୁ ନିଶ୍ଫକ୍ଷ ହୋଇ ଗଭୀର ବିଗ୍ବର 
କଲାପରେ ମୋତେ ସେଥୁରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ ସଗୁଣ (ସମଗ୍ର) ସ୍ବରୂପର ଏବଂ ଭକ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଅନୁଭୂତ ହେଲା । କେବଳ 
ନିର୍ଗୁଣକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଲେ ସବୁ ବିଷୟର ଯଥାର୍ଥ ସମାଧାନ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ କେବଳ ସଗୁଣକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଦେଲେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ରହେ ନାହିଁ। ସଗୁଣରେ ହିଁ ସମଗ୍ରରୂପ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ, ନିର୍ଗୁଣରେ ନୁହେଁ। ଭଗବାନ 
ମଧ୍ୟ ସଗୁଣକୁ ହିଁ “ସମଗ୍ର” ନାମରେ କହିଛନ୍ତି-- ଅସଂଶୟଂ ସମଗଂ ମାମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧) | 

ପରିଶିଷ୍ଟ ଲେଖିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ମୋତେ ପୂର୍ଣ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ମିଳି ନାହିଁ ଏବଂ ମୁଁ ଗୀତା ଉପରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ ସ୍ପଗିତ ମଧ୍ୟ କରି 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଭଗବତ୍‌କୃପା ଓ ସବ୍ତମହାମ୍ରାମାନବ୍କୀ କୃପାରୁ ଅନ୍ୟ କେତେ କ'ଣ ଯେ ନୂତନ ନୂତନ ଭାବ 
ଉଦୟ ହେବ, ତାହା ଜଣା ନାହିଁ ତଥାପି ମାନବ ଜୀବନର ପୂର୍ଣ୍ରିତୁ ଯେ ଭକ୍ତି (ପ୍ରେମ) ପ୍ରାପ୍ତିରେ ନିହିତ, ଏଥୁରେ ମୋର 
ତିଳେମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 

ପ୍ରଥମେ “ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ?' (ହିନ୍ଦୀ) ଟୀକାରେ ଶ୍ଳୋକମାନର୍କରର ଅର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁୟପୂର୍ବକ ଦିଆଯାଇ ନ ଥୂବାରୁ 
ସେଥୂରେ କେଉଁଠି କେମିତି ନ୍ଯୁନତା ରହିଯାଇଥୁଲା । ବର୍ତମାନ ଅନୁୟପୂର୍ବକ ଶ୍ମୋକମାନଙ୍କ୍ର ଅର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଲେଖାଯାଇ 
ସେହି ନ୍ଯୁନତା ପୂର୍ଷ୍ କରାଯାଇଛି । ଅନ୍ନୟାଥିିରେ କେଉଁଠି ଅର୍ଥକୁ ଆଧାରିତ କରି ଏବଂ କେଉଁଠି ବାକ୍ଯର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରତିଦୃଷ୍ଟି ଦେଇ ବିଶେଷ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ପରିବର୍ତନ କରାଯାଇଛି । 

ପାଠକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଏବଂ ପରେ ପରିଶିଷ୍ଟରେ) ଦିଆଯାଇଥୁବା ବ୍ଯାଖ୍ଯା ମଧ୍ଯରେ 
କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଲେ, ସେମାନେ ପରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ବ୍ଯାଖ୍ଯାର ଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । 
ଏହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ପ୍ରଥମେ ଲେଖାଯାଇଥୁବା ବିଷୟ ଅପେକ୍ଷା ପରେ ଲେଖାଯାଇଥୁବା ବିଷୟ ଅଧକ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଷ । ଏହି 
ଟୀକା ବିଦୃତ୍ତା ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଲେଖା ନ ଯାଇ ବିଶେଷ କରି ସାଧକମାନଙ୍କ ହିତ ଦୃଶ୍ଚିରୁ ଲେଖାଯାଇଛି । ତେଣୁ ସାଧକମାନର୍କ୍ନର 
ଯେପରି କୌଣସି ଅହିତ ନ ହୁଏ ଏହାକୁ ଲେଖିଲାବେଳେ ସେଥୁୂପ୍ରତି ବିଶେଷ ଦୃଷ୍ଟି ଦିଆଯାଇଛି । 

ସାଧକମାନେ ନିଜର କୌଣସି ମତ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ନ ରଖି ନିଷ୍ଫକକ୍ଷଭାବେ ଏହି ଟୀକାର ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଏବଂ ଏହା 
ଉପରେ ଗଭୀର ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲେ ପ୍ରକୃତ ତତ୍ତ୍ବକୁ ବୁଝି ପାରିବେ ଏବଂ ଯେଉଁ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଏହି ଟୀକାରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ହୋଇ ନାହିଁ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝି ପାରିବେ! 

ବିନୀତ-¬ 
ସ୍ବାମୀ ରାମସୁଖଦାସ 


ଛଶ୍ମାକ ଯଂଖ୍ୟା 


୩୧¬-୩୮ 


୩୯-୫୩ 


୫୪¬୭୨ 


୨୦୨୪ 


୩୦--୩୫ 


॥ ଶ୍ରୀହରିଃ ॥ 


ବିଷୟ ସୂଚୀ 
ବିଷଯ 
ପରାକ୍କଥନ କରତେ ଭଜି 
ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାଯ୍ବ 
ପାଣ୍ଡବ ଓ କୌରବସେନାବ୍କୀ ମୁଖ୍ୟ ମହାରଥୀମାନରଙ୍କର ନାମ ବର୍ଣ୍ଣନା ........ 
(ବିଶେଷ କଥନ 38) 


ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସେନାମାନଙ୍କୀ ଶନ୍ନଂବାଦନର ବର୍ଣ୍ଣନା 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦାରା ସେନା ନିରୀ୍୍ଷଣ ରଥା ଭାଉଜ 

ଅଜୁନଙ୍ଗ ଦ୍ବାରା ଭୀରୁତା, ଶୋକ ଓ ପଶ୍ଵାତ୍ତାପଯୁକ୍ତ ବଚନ କହିବା ତଥା 

ସଞ୍ଚୟକ୍କ ଦ୍ବାରା ଶୋକାବିଷ୍ଟ ଅର୍ଜୁନକ୍କ ଅବସ୍ତାର ବର୍ଣନା 

(ବିଶେଷ କଥନ 59, 65) 

[ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 68, ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 68] 
ଦ୍ର ତୀୟ୍କ୍‌ ଅଧ୍ୟାୟ୍କ୍‌ 

ଅଜୁନଙ୍କ ଭୀରୁତା ବିଷୟରେ ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସଂବାଦର ବର୍ଣ୍ଣନା 

(ବିଶେଷ କଥନ 74) 

ସାଝ୍ଝଯ୍ଯଯୋଗର ବର୍ଣନା .........  ...... _‰%...ଉଜଜଉତଉତତ 

(ବିଶେଷ କଥନ 85, 92; ମାର୍ମିକ କଥନ 94; ବିଶେଷ କଥନ 99, 99, 105, 108; 

ପ୍ରକରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 115) 

କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୁନ୍ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ପ୍ରତିପାଦନ 

(ପ୍ରକରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 123) 

କର୍ମଯୋଗର ବର୍ଶ୍ନା ...........,......... . ..ଜତୃତତତ 

(ସମତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 127; ବିଶେଷ କଥନ 132; ମାର୍ମିକ କଥନ 136; 

ବୁଦ୍ଧି ଓ ସମତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 141) 

ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞକ୍ତ ଲକ୍ଷଣାଦିର ବଣ୍ଚିନା ତ 

(ମାର୍ମିକ କଥନ 164; ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୁ ମୁକ ହେବାର ଉପାୟ 172; 

ବିଶେଷ କଥନ 175) 

[ଡ଼ିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 177; ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 177] 
ତୃ ତୀକ୍କ ଅଧ୍ୟାୟ୍କ୍‌ 

ସାର୍ଝ୍ଯଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କଉ୍ତବ୍ୟଂକର୍ମ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନିରୂପଣ 

(ମାର୍ମିକ କଥନ 183, 185; ବିଶେଷ କଥନ 187; ସାଧନା ସମ୍ନ୍ଦୀୟ 

ମାର୍ମିକ କଥନ 194) 

ଯଜ୍ଞ ଓ ସ୍ପୃଷ୍ଟିଚକ୍ରର ପରମ୍ପରା ସୁରକ୍ଷିତ ରଖିବା ପାଇଁ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବାର 

ଆବଶ୍ୟକତା ନିରୂପଣ ............. .ରଜତତତ 

(ମାର୍ମିକ କଥନ 197; କର୍ତବ୍ୟ ଓ ଅଧୁକାର ସମ୍ାନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥନ 201; 

କର୍ତବ୍ୟ ସମୃନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 204; ମାର୍ମିକ କଥନ 215; 

ବିଶେଷ କଥନ 216, 219; ମାର୍ମିକ କଥନ 221) 

ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନିରୂପଣ ..... 

(ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥନ 223; ବିଶେଷ କଥନ 227; ଗୁଣ ଓ କର୍ମ 

ବିଭାଗକୁ ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଜାଣିବାର ଉପାୟ 239; ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 

ମାର୍ମିକ କଥନ 240; ବିଶେଷ କଥନ 241) 


୭୭୭@୭@@୭@@@®@ @ @ ® ® 


ରାଗ ଓ ଦ଼େଷରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଵଧର୍ମ ଅନୁସାରେ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ........... 


(ଅର୍ପଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 244; କାମନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 245; 
ବିଶେଷ କଥନ 246; ରାଗ ଓ ଦେଷ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହେବାର ଉପାୟ 256; 

ସେବା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥନ 259; ମାର୍ମିକ କଥନ 264; ସ୍ବଧର୍ମ ଓ ପରଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ମାର୍ମିକ କଥନ 266) 


ମପୃଷ୍ଟା ଯଂଖ୍ୟା 


× \/[ --) ୦୯ | 


118--125 


125--150 


150-¬176 


179-¬5195 


195--222 


222--243 


243--267 


ଶ୍ପାଳ ଘଂଖ୍ୟା 


୩୬--୪୩ 


୩୩--୪୨ 


(×) 
ବିଷୟ 
ସମସ୍ତ ପାପର କାରଣଭୂତ “କାମ' କୁ ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ....... 
(କାମନା ସମନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 269; ବିଶେଷ କଥନ 272, 275, 278; 
ମାମିକ କଥନ 283, 285) 
[ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 286; ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 288] 
ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ୍କ୍‌ 


କର୍ମଯୋଗର ପରମ୍ପରା ଏବଂ ଭଗବାନରଙ୍କୀ ଜନ୍ମ ! ତଥା କର୍ମମାନର୍ଗ୍ରର ଦିବ୍ୟତାର ବର୍ଣନା ........... 


(ବିଶେଷ କଥନ 292; ମାର୍ମିକ କଥନ 298; ବିଶେଷ କଥନ 304; 

ଅବତାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 306; ମାର୍ମିକ କଥନ 3୫; ବିଶେଷ କଥନ 321) 

କର୍ମମାନର୍କ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵର ଏବଂ ତଦନୁସାରେ ଯଜ୍ଞମାନର୍କ୍ଚର ବର୍ଣନା ............ 

(ବିଶେଷ କଥନ 329; ମାର୍ମିକ କଥନ 336; ବିଶେଷ କଥନ 345; 

ମାର୍ମିକ କଥନ 347; ବିଶେଷ କଥନ 352) 

ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗର ପ୍ରଶଂସା ତଥା ପ୍ରେରଣା ............ 

(ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତିର ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରକ୍ରିୟା 557; ବିଶେଷ କଥନ 365, 367, 369) 

[ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 372; ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 372] 
ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ୍ବ 


ସାର୍ଝ୍ଯଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ମଧ୍ୟରେ ଏକଡ଼ ପ୍ରତିପାଦନ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗର ପ୍ରଶଂସା ........... 


(ମାର୍ମିକ କଥନ 379; ବିଶେଷ କଥନ 384) 

ସାର୍ଝ୍୍ଯଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ସାଧନାର ପ୍ରକାର ....... 
(ବିଶେଷ କଥନ 388, 393; ମାର୍ମିକ କଥନ 400) 
ଫଳସହିତ ସାର୍ଝ୍ଯଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା 

(ସମତା ସମୂନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 411) 

ଧ୍ୟାନ ଓ ଭକ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନା .......,. .. .....ଜ 
[ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 432; ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ ଛନ୍ଦ 430] 

ଷ୍ଷ୍ପ ଅଧ୍ୟାଯ୍ବବ 

କର୍ମଯୋଗର ବିଷୟ ଓ ଯୋଗାରୂଢ଼ ମନୂଷ୍ୟର ଲକ୍ଷଣ 

(ବିଶେଷ କଥନ 435) 

ଆମ୍ରୋଦ୍ଧାର ନିମନ୍ତେ ପ୍ରେରଣା ଓ ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ରର ଲକ୍ଷଣ ............ 

(ଉଦ୍ଧାର ସମାନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 444; ବିଶେଷ କଥନ 453) 

ଆସନର ବିଧୂ ଓ ଫଳସହିତ ସଗୁଣ-ସାକାର ଧ୍ୟାନର ବର୍ଶ୍ରନା 

(ବିଶେଷ କଥନ 456) 

ନିୟମଗୁଡ଼ିକର ଏବଂ ଫଳସହିତ ସ୍ଵରୂପର ଧ୍ୟାନ ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ରନା ....... 

(ବିଶେଷ କଥନ 464, 466, 469) 

ଫଳସହିତ ନିଗଗୁଣ-ନିରାକାର ଧ୍ୟାନର ବର୍ଶ୍ନା .......,. ............ 

(ଧ୍ୟାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥନ 477; ପରମାମୁ କା ଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରିବାର 

କେତୋଟି ଉପାୟ 482) 

ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀମାନର୍ଗର ଅନୁଭବ .... 

ମନ ନିଗ୍ରହ ବିଷୟରେ.............. ...ତତର 

(ମାର୍ମିକ କଥନ 498) 

ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟର ଗତି ବିଷୟରେ ବର୍ଷ୍ରନା ଓ 3 ଭକ୍ିଯୋଗୀକ୍କର ମହିମା .......... 

(ବିଶେଷ କଥନ 501, 507, 510; ମାର୍ମିକ କଥନ 512; ବିଶେଷ କଥନ 515) 

[ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 517; ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ ଛନ୍ଦ 517] 


ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ୍କ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ରରୂପର ବର୍ଣ୍ଠନା କରିବାକୁ ପ୍ରତିଶୁତି ପ୍ରଦାନ କରିବା ଏବଂ 
ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର ସଂ ସଂଯୋଗରୁ ପ୍ରାଣୀମାନଗ୍ସାର ଉତ୍ୟତ୍ତି ହେବା କଥା କହି ନିଜକୁ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ମୂଳ କାରଣ କହିବା ........... 
(ବିଶେଷ କଥନ 521; ଶରଣାଗତିର ସମାନାର୍ଥକ ଶବ୍ଦ 522; ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ବିଶେଷ କଥନ 525; ବିଶେଷ କଥନ 533) 


@®@® ® ® ® @ @ ® @ ® ® 


ପୃଷ୍ଠା ମଂଖ୍ୟା 


267--287 


289--328 


328--356 


356-¬372 


373--387 


387-¬-402 


402--427 


427--432 


433--443 


443--454 


454--462 


462--475 


475--485 


485--492 


492--499 


499-¬-517 


519--541 


ଶ୍ମାଳ ସଂଖ୍ୟା 


|: ୯ ୨ 


୧୩-¬୧୯ 


୨୦-¬୨୩ 


୨୪-୮୩୦ 


୧୭--୮୨୨ 


୨୩--୨୮ 


(||) 


ବିଷୟ ମ୍ରୃଷ୍ଟା ମଂଖ୍ୟା 

କାରଣରୂପରେ ଭଗବାନକ୍କ୍‌ ବିଭୂତି ଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଠନା 541 --552 
(ବିଶେଷ କଥନ 545, 550) 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣ ହୋଇଥୁବା ଓ ଶରଣ ହୋଇ ନ ଥୁବା ମନୁଷ୍ୟକ୍କର ବର୍ଣନା ........... 552--582 
(ବିଶେଷ କଥନ 558, 564; ମାର୍ମିକ କଥନ 565, 576; ମହାମୁଜ୍ଞର ମହିମା 578) 
ଫଳସହିତ ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉପାସନାର ବର୍ଥିନା ............ 582--588 
(ବିଶେଷ କଥନ 588) 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବକୁ ଜାଣି ନ ଥୁବା ଲୋକସୀର ନିନ୍ଦା ଓ ଜାଣିଥୁବା ଲୋକର୍ଚ୍ବର ପ୍ରଶଂସା ତଥା 
ଭଗବାନଙ୍କ ସମଗ୍ରରୂପର ବଣ୍ରିନା ରା ଚା ରାଜା ଚଜଜତତତ 588--611 
(ବିଶେଷ କଥନ 589, 600; ଭଗବାନବ୍ଢୀ ସମଗ୍ରରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ €©୦4; 
ଅଧ୍ୟାୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 606) 
[ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 612; ସପ୍ମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ପ୍ରଯୁକ ଛନ୍ଦ 612] 
ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ସାରାଂଶ .... __ ........ %..ଜତଜତତ 612 

ଅଷ୍ଟ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ୍ବ 
ଅଜୁନଙ୍କର ସାତଟି ପ୍ରଶ୍ନ ଏବଂ ଭଗବାନକ୍କୀ ଦ୍ବାରା ସେଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ପ୍ରଦାନ ତଥା ସର୍ବଦା 
ତା୍ଗୁ ସ୍ମରଣ କରିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା “ଚା କଉଜଉଜତଜ 615--630 
(ବିଶେଷ କଥନ 619; ମାର୍ମିକ କଥନ 623; ବିଶେଷ କଥନ €25; 
ସ୍ମରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 628) 
ସଗୁଣ-ନିରାକାର, ନିର୍ଗୁଣ-'ନିରାକାର ଓ ସଗୁଣ-ସାକାର ଉପାସନାର ଫଳସହିତ ବର୍ଶନା ........... 630--642 
(ବିଶେଷ କଥନ 639, 641, 641) 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ସମୟସୀମାର ସୂଚନା ଏବଂ ଭଗବାନଙର୍କୀ ମହତ୍ତ୍ଵ ତଥା ଭକ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନା 642--650 
(ବିଶେଷ କଥନ 650) 
ଶୁକୁ ଓ କୃଷ୍ଣ ଗତିର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏବଂ ତାହାକୁ ଜାଣିଥୁବା ଯୋଗୀର ମହିମା .... 650--658 
(ବିଶେଷ କଥନ 654) 
[ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 659; ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ ଛନ୍ଦ 659]........ 

ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ୍କ୍‌ 
ପ୍ରଭାବ ସହିତ ବିଜ୍ଞାନର ବର୍ଣ୍ଣନା ସମ 202 8000050 ଜା ସି 661--675 
(ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 662; ବିଶେଷ କଥନ 667; ମାମିକ କଥନ 672; 
ବିଶେଷ କଥନ 674) 
ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟର ବର୍ଷିନା ଓରଉଜର ଜଉତତତତତା ଜଦତତତତ 676--681 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ତିରସ୍କାର କରୁଥୁବା ଏବଂ ଆସୁରୀ, ରାକ୍ଷସୀ ଓ ମୋହିନୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥୁବା 
ମନୁଷ୍ୟର୍କ୍ର ବିଷୟରେ କଥନ ତଥା ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ଭକ୍ତଜନଙ୍ସ୍ଁ ଭଜନର ବର୍ଶ୍ରନା ......... 682--689 
କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣରୂପରେ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ବିଭୃତିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣନା .......... 689--694 
ଫଳସହିତ ସକାମ ଓ ନିଷ୍ଠାମ ଉପାସନାର ବର୍ଶ୍ଵନା 694--704 
(ବିଶେଷ କଥନ 700, 703) 
ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନନ୍କୁ ଅପିଣ କରିବାର ଫଳ ତଥା ଭକ୍ତିର ଅଧ୍ଧକାରୀମାନଙ୍ଗର 
ଓ ଭକ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନା .............,.. ..  .ୂ.େଉନେକେେ ଜତତରରର 704--733 


(ବିଶେଷ କଥନ 705, 707, 709; ମାର୍ମିକ କଥନ 719; ବିଶେଷ କଥନ 723; 
ମାର୍ମିକ କଥନ 724, 726; ବିଶେଷ କଥନ 730; ସପ୍‌ୁମ ଓ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ ବିଷୟର ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ 731) 
[ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 733; ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛଦ 733] 


ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ସାରାଂଶ ...... ତତ ଓଉତତତଉତ ଉତର 733 
ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ୍କ୍‌ 

ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗ ବିଷୟରେ କଥନ ତଥା ସେ ସବୁକୁ ଜାଣିବାର ମହିମା ବର୍ଶ୍ବନା ..... 735--746 

(ବିଶେଷ କଥନ 742, 744) 

ଫଳସହିତ ଭଗବଭଦ୍କ୍ତି ଓ ଭଗବତ୍‌କୃପାର ପ୍ରଭାବ କଥନ 746--755 

(ବିଶେଷ କଥନ 747, 753) । 

ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ତୁତି ଏବଂ ଯୋଗ ତଥା ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ କହିବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା ........ 755--761 


ଃଶ୍ମାଳ ଘଂଖ୍ୟା 


୧୯--୮୪୨ 


୪୭-¬-୫୦ 


୫୧¬୫୫ 


୧୩-୮¬୨୦ 


୫-- ୧୮ 


(୯11) 
ପୃଷ୍ଠା ଯଂଖ୍ୟା 
761--787 


ବଷୟ 


ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିଜ ବିଭୂତିମାନ୍କ୍ର ଓ ଯୋଗର ବର୍ଶ୍ପନା 

(ବିଶେଷ କଥନ 779, 784) 

[ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 787; ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 787] 
ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ୍କ 

ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗ୍ଦର ପ୍ରାର୍ଥନା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗ୍ୂ 

ଦିବ୍ୟରଷୁ ପ୍ରଦାନ .............. 

(ବିଶେଷ କଥନ 796, 797) 

ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଧ୍ଧତରାଷ୍ଟ୍ବକ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ବିରାଟରୂପର ବର୍ଶ୍ରନା 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ରାରା ବିରାଟରୂପ ଦଶନ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି 

(ବିଶେଷ କଥନ 803; ମାର୍ମିକ କଥନ 808) 

ଭଗବାନଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା ନିଜ ଅତି ଉଗ୍ର ବିରାଟରୂପର ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ........ 

(ବିଶେଷ କଥନ 822) 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦ୍ବାରା ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ତୁତି ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା 

(ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏକାଦଶ ରସ 833) 

(ବିଶେଷ କଥନ 834) 

ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନର ଦୁର୍ଲଭତା ପ୍ରତିପାଦନ ଏବଂ ଭୟଭୀତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 

ଆଶ୍ଵାସନା ପ୍ରଦାନ .............,._ ....ଜଜଡା।। ଉତତତତର 

(ବିଶେଷ କଥନ 837; ସଞାୟ ଓ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ବର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟ କେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଲାନ 841) 

ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପର ମହତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତିପାଦନ ଏବଂ ତାହାର ଦର୍ଶନର ଉପାୟ କଥନ .... 

(ବିଶେଷ କଥନ 848, 850) 

[ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 851; ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 851] 

ଦାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ୍ବ୍‌ 

ସଗୁଣ ଓ ନିଗୁଣ ଉପାସକମାନର୍ସରର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତୃ ନିର୍ଥୟ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ଗ୍ବରୋଟି 

ସାଧନାର ବଶ୍ରିନା 

(ବିଶେଷ କଥନ 861; ବିଶେଷ କଥନ--ସଗୁଣ-ଉପାସନାର ସୁଗମତା ଏବଂ ନିର୍ଗୁଣ-ଉପାସନାର 

କଠିନତା 867;ବିଶେଷ କଥନ 874; ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପରି ସମୃନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 876; 

କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 885; ସାଧନା ସମନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 886) 

ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କ୍‌ ଅଣଗ୍ଵଳିଶଟି ଲକ୍ଷଣର ବର୍ଣ୍ଣନା ..........,,... ............ 

(ମାର୍ମିକ କଥନ 903; ପ୍ରକରଣ ସମୃନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 905) 

[ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 910; ଦଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 910] 
ତ୍ରୟ୍କୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ୍କ୍‌ 

ଭକ୍ତିସହିତ କ୍ଷେତ୍ର, କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ( ଜୀବାମ୍ପା), ଜ୍ଞାନ ଓ ଜ୍ଞେୟ ( ପରମାମୁସ୍‌) ର ବିବେଚନା 

(ମାର୍ମିକ କଥନ 913; ବିଶେଷ କଥନ 920, 922, 926, 934) 

ଜ୍ଞାନ ସହିତ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର ବିବେଚନା .......... 

(ମାର୍ମିକ କଥନ 959) 

[ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 969; ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛଦ 969] 
ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ୍ବ 

ଜ୍ଞାନର ମହିମା ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର ସଂଯୋଗରୁ ଜଗତର ଉପ୍ତତ୍ତି ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ରନା 

ସତ୍ତ୍ଵଵ ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣର ବିବେଚନା .ର.ଉଉରଚା ଜତତତ 

(ବିଶେଷ କଥନ 976, 982; ମାର୍ମିକ କଥନ 988; ବିଶେଷ କଥନ 993, 995) 

ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଉପାୟ ଏବଂ ଗୁଣାତୀତ ପୁରୁଷର୍କୀ ଲକ୍ଷଣ 

(ବିଶେଷ କଥନ 1000) 

[ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 1008; ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛଦ 1008] 
ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ୍ବ 

ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ତଥା ତାହାକୁ ଛେଦନ କରି ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାର ଏବଂ 

ଭଗବଦ୍ଧାମର ବର୍ଶ୍ରନା ....... ମମ 

(ବିଶେଷ କଥନ 1017; ବୈରାଗ୍ୟ ସମୃନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 1018; ସଂସାରରୁ ସମ୍ନ୍ଧ ଛିନ 

କରିବାର କେତୋଟି ସରଳ ଉପାୟ 1020; ବିଶେଷ କଥନ 1025, 1026) 


789--798 


798--802 
802--818 


818--824 


824--836 


836-¬-844 


844--851 


ରବ ଧାନ ୬ ନୋ 853--888 


888--910 


911--946 


946--969 


971-7975 
976--996 


996--1008 


ଶଶ୍ମାଳ ଯଂଖ୍ୟା 
୭--୧୧ 
୧୨--୧୫ 


୧୬-¬-୨୦ 


୨୩-¬-୨୮ 


୪୯-୫୫ 


୫୬--୬୬ 


(1୨ ଧମ 


ବିଷଯ୍‌ ପ୍ରୃଷ୍ଟା ଯଂଖ୍ୟା 
ଜୀବାମ୍ବାର ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ତାହାକୁ ଜାଣୁଥୁବା ଓ ନ ଜାଣୁଥୁବା ଲୋକର୍ସ୍ମୀର ବର୍ଣ୍ଣନା 1030-¬1051 
(ବିଶେଷ କଥନ 1034, 1041, 1042; ମାର୍ମିକ କଥନ 1044, 1047) 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବର ବର୍ଷିନା ଚାଚା ଭକ ଠେ 1051--1060 


(ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 1656; ପ୍ରକରଣ ସମୃନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 1058; 

ମାର୍ମିକ କଥନ 1060) 

କ୍ଷର, ଅକ୍ଷର ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମର ବର୍ଣନା ତଥା ଅଧ୍ୟାୟର ଉପସଂହାର ..... 1060--1070 
(ମାର୍ମିକ କଥନ 1064; ବିଶେଷ କଥନ 1065) 

[ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 1071; ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ ଛନ୍ଦ 1071] 


ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ସାରାାଶ ....ଉର 1071 
ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟ୍ବ 
ଫଳ ସହିତ ଦୈବୀ ଓ ଆସୁରୀ ସମ୍ପତ୍ତିର ବର୍ଣନା .... 1073--1098 
(ମାମିକ କଥନ 1091, 1093) 
ସତ୍‌କର୍ମରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଥୁବା ଆସୁରୀ ସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟସ୍କ ଧାରଣା ବିଷୟରେ କଥନ ......... 1098--1105 
(ବିଶେଷ କଥନ 1103) 
ଆସୁରୀ ସମ୍ପର୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍ଗ ଦୁରାଗ୍ର ଓ ମନୋରଥଗୁଡ଼ିକର ଫଳସହିତ ବର୍ଶ୍ନା .......... 1105--1114 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍ଗ ଦୁର୍ଭାବ ଓ ଦୁର୍ଗତିର ବର୍ଣନା ............ 1114--1120 
(ବିଶେଷ କଥନ 1119) 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଳ ଦୋଷ _କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂ ଅନୁସାରେ 
କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେଣଣା ଚାଚା ଜଦଜତତତତା ତତ 1120--1125 
[ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 1126; ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 1126] 
ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ୍ବ 
ତିନି ପ୍ରକାର ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଏବଂ ଆସୁର ନିଶ୍ଳୟସମ୍ପନ୍ନ ମନୃଷ୍ୟମାନର୍କ୍ର ବର୍ଣ୍ଣନା 1127--1136 
(ମାମିକ କଥନ1130; ବିଶେଷ କଥନ 1136) 
ସାନ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଆହାରୀର ରୂଚି ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ............,.. __ .ତତତ- 1136--1143 
(ପ୍ରକରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 1140; ଭୋଜନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ବିଗ୍ଵାର 1141) 
ଯଜ୍ଞ, ତପ ଓ ଦାନର ତିନୋଟି ଲେଖାଏଁ ପ୍ରଭେଦର ବର୍ଣ୍ଣନା ............... ...ତତଉ- 1143--1161 


(ସାନ୍ତ୍ରିକତାର ଅର୍ଥ 1143; ମାନସିକ ପ୍ରସନ୍ନତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଉପାୟ 1151; ଦାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ବିଶେଷ କଥନ 1159; କର୍ମଫଳ ସମ୍ନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 1159) 


(¥ ତଛତ୍‌' ପ୍ରୟୋଗର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଏବଂ ଅସତ୍‌ କର୍ମର ବର୍ଶିନା ............,.. „. 2 5 1161--1167 
[ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 1168; ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛଦ 1168] 

ଅଷ୍ଟ୍ରାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ୍ବ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ତ୍ୟାଗ ବିଷୟରେ ମତାନ୍ତର ଓ କର୍ମଯୋଗର ବର୍ଶ୍ବନା ........... 1169--1202 
(ମାର୍ମିକ କଥନ 1184; କର୍ମ ସମୃନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 1188) 
ସାଙ୍ଟନ୍ଯଯୋଗର ବର୍ଶ୍ିନା .....__......... .ଜତତତତର 1202--1244 
(ମାର୍ମିକ କଥନ 1214; ବିଶେଷ କଥନ 1223, 1232, 1240, 1241). 
ଭକ୍ତିସହିତ କର୍ମଯୋଗର ବର୍ିନା ରଜଜାଚ୍‌ ଜୃତତତତତା ଉଡ 1244--1268 


(ବିଶେଷ କଥନ 1245; ଗୋରକ୍ଷା ସମ୍ନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 1249; ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 1252; ଜାତି ଜନୁରୁ ମାନିବା ନା କର୍ମରୁ 1252; ବିଶେଷ କଥନ 1258, 1261, 1265) 


ସାର୍୍ୟଯୋଗର ବର୍ଶିନା .....__. ........... 1268--1278 
(ବିଶେଷ କଥନ 1276) 
ଭଗଦବଭକ୍ତିର ବର୍ଶ୍ବନା ....... 38/0୦ ଆସ ଯମ ¿ 1278--1321 


(ପ୍ରେମ ସମ୍ବନ୍ଦୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 1282; ବିଶେଷ କଥନ 1286, 1290, 1292; 
ଶରଣାଗତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 1305; ଶରଣାଗତିର ରହସ୍ଯ 1314) 


(67) 


ଃଶ୍ମାଳ ଯଂଖ୍ୟା ବିଷୟ ପୃଷ୍ଠା ଯଂଖ୍ୟା 
୬୭--୭୮ ଶ୍ରୀମଭଦଭଗବଦଗୀତାର ମହିମା 1321--1342 
(ମାର୍ମିକ କଥନ 1334) 
[ଅଷ୍ଟ୍ଯାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 1343; ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରପୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 1343] 
ଆଜି ୩ ଜଜ ` 1344 
ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ-କୋଶ 1345--1376 
ବିଷୟାନୁକ୍ରମଣିକା...ଁ_.. ............ 1345--1359 
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॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 
କୃଷ୍ଣଂ ବନ୍ଦେ ଜଗଦ୍ନଗୁରୁମ୍‌ 


ପରାକୃତନମଦ୍ନବନ୍ଧଂ ପରଂ ବ୍ରହ୍ମ ନରାକୃତି । ସୌନ୍ଦକ୍ଷ୍ୟସାରସବିସ୍ବଂ ବନ୍ଦେ ନନ୍ଦାମ୍ବଜଂ ମହଃ ॥ 
ପ୍ରପନ୍ନପାରିଜାତାୟ ତୋତ୍ଧବେତ୍ରରୈକପାଣୟେ । ଜ୍ଞାନମୁଦ୍ରାୟ କୃଷ୍ଣାୟ ଗୀତାମୂତଦୁହେ ନମଃ ॥ 
ବସୁଦେବସୁତଂ ଦେବଂ କଂସଗ୍ବଣୂରମଦିନମ୍‌ । ଦେବକୀପରମାନନ୍ଦଂ କୃଷ୍ଣଂ ବନ୍ଦେ ଜଗଦ୍ଧଗୁରୁମ୍‌ ॥ 
୮୮0 01]] [1]] 
ବଂଶୀବି ଭୂଷିତକରାନାବ ନୀର ଦାଭାତ୍‌ 
ପୀତାମ୍ବରାଦରୂଣବିମ୍ବଫଳାଧରୋଷ୍ଟାଡ଼ । 
ପୂର୍ଟେ ଛୁ ସୁନ୍ଦ ରମୁଖାଦର ବିନ୍ଦ ନେ ତ୍ରାତବ 
କୃଷ୍ଣାଡ଼ ପରଂ କିମପି ତତ୍ତ୍ଵବମହଂ ନ ଜାନେ ॥ 
[1]] [1] ] [1] ] 
ଭୀଷ୍ମଦ୍ରୋଣତଟା ଜୟଦ୍ରଥଜଳା ଗାନ୍ଦାରନୀଳୋଇଳା 
ଶଲ୍ଯଗ୍ରାହବତୀ କୃପେଣ ବହନୀ କଣ୍ଡେୈନ ବେଳାକୁଳା। 


ଅଶ୍ଵତ୍ଥାମବିକଣ୍ଟିଘୋରମକରା ଦୁକ୍ଷଯ୍ୟୋଧନାବର୍ତିନୀ 
ସୋତ୍ତୀଣ୍ଟା ଖଳୁ ପାଣ୍ଡବୈ ରଣନଦୀ କୈବର୍ତିକଃ କେଶବଃ ॥ 
001 000 01]] 


ଏକଂ ଶାସ୍ତ୍ର ଦେବକୀପୁତ୍ରଗୀତମେକୋ ଦେବୋ ଦେବକୀପୁତ୍ର ଏବ । 
ଏକୋ ମନ୍ମ୍ରସ୍ତସ୍ଯ ନାମାନି ଯାନି କମାପ୍ଯେକଂ ତସ୍ଯ ଦେବସ୍ୟ ସେବା ॥ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ବଂଶୀଧର ତୋତ୍ତରଧରଂ ନମାମି ମନୋହରଂ ମୋହହରଂ ଚ କୃଷ୍ଵମ୍‌ । 
ମାଳାଧରଂ ଧମ୍ିଧୁରନ୍ଧରଂ ଚ ପାଥିସ୍ଯ ସାରଥ୍ଯକରଂ ଚ ଦେବମ୍‌ ॥ 
କରିବ୍ଯଦୀକ୍ଷାଂ ଚ ସମତୃଶିକ୍ଷାଂ ଜ୍ଞାନସ୍ଯ ଭିକ୍ଷାଂ ଶରଣାଗତିଂ ଚ । 
ଦଦାତି ଗୀତା କରୁଣାଦ୍ରିଭୂତା କୃଷ୍କେନ ଗୀତା ଜଗତୋ ହିତାୟ ॥ 
ସଂଜୀବନୀ ସାଧକଜୀବନୀୟଂ ପ୍ରାପ୍ରିଂ ହରେବୈ ସରଳଂ ବ୍ରବୀତି। 
କରୋତି ଦୂରଂ ପଥୂବିଘ୍ନବାଧାଂ ଦଦାତି ଶୀଘ୍ରଂ ପରମାମ୍ବସିଵିମ୍‌ ॥” 


ଗୀତାର 


ଶ୍ରୀମଦ୍ଗବଦ୍‌ଗୀତାର ମହିମା ଅଗାଧ ଓ ଅସୀମ । ଏହି 
ଗ୍ରନ୍ତ ପ୍ରସ୍ଥାନତ୍ରୟ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ମନୁଷ୍ଯର ଉଦ୍ଧାର 
ପାଇଁ ତିନୋଟି ରାଜପଥକୁ ୯ପ୍ରସ୍ଥାନତ୍ରୟ” ନାମରେ ଅଭିହିତ 
କରାଯାଇଛି । ପ୍ରଥମଟି ବୈ ଦିକ ପ୍ରସ୍ଥାନ, ଏହାକୁ 'ଉପନିଷଦ୍‌' 
କୁହାଯାଏ; ଦ୍ିତୀୟଟି ଦାର୍ଶନିକ ପ୍ରସ୍ଥାନ, ଏହାକୁ `ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର' 
କୁହାଯାଏ ଏବଂ ତୃତୀୟଟି ସ୍ମାଉଁ ପ୍ରସ୍ଥାନନ ଏହାକୁ “ଭଗବଦ୍‌- 
ଗୀତା” କୁହାଯାଏ | ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ମନ୍ତ୍ଵ, ବ୍ରହୁସୂତ୍ରରେ ସୂତ୍ର 
ଏବଂ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ଶ୍ଳୋକ ରହିଛି । ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ 
ଶ୍ଳୋକ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଜ୍ଚୀ ବାଣୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା 
ମନ୍ତ୍ର ଅଟେ। ଏହି ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୃଢ଼ ଅର୍ଥରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥିବାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ସୂତ୍ର ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ 
ପାରେ। ଅଧୂକାରୀ ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ଚ ପାଇଁ “ଉପନି ଷଦ୍‌” ଏବଂ 
ବିଦ୍ବାନ୍‌ ମାନ ର୍କ୍ନ ପାଇଁ 'ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରଂ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ; ମାତ୍ର 
“ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା' ସମସ୍ତର୍ଚ୍ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ | 

ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା ଏକ ଅତୀବ ଅଲୌକିକ ଓ ବିଚିତ୍ର 
ଗ୍ରଚ୍ତ। ସାଧକ ଯେ କୌଣସି ଦେଶ, ବେଶ, ସମୁଦାୟ, 
ବର୍ଣ ଆଶ୍ରମ ଆଦିର ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ତାର୍ଚ 
ପାଇଁ ଏଥୂରେ ସମସ୍ତ ସାଧନୋପଯୋଗୀ ସାମଗ୍ରୀ ମିଳେ । 
ଏହାର କାରଣ, ଏଥୂରେ କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୁଦାୟର 
ନିନ୍ଦା ବା ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇ ନାହିଁ, ବରଂ ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି । ଯାହା ପରିବର୍ତନ ଶୀଳ ପ୍ରକୃତି ଓ 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ପଦାର୍ଥରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଦେଶ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିରେ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର 
ଏକଭାବେ ରହେ, ତାହା ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵ (ପରମାମ୍ବା) | 
ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁଠି ଓ ଯେପରି ରହିଛି, ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵ ସେଇଠି 


ମହମା 
ଓ ସେହିପରି ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ମାତ୍ର ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ରାଗ ଓ ଦ୍ରେଷ ହେବାରୁ 
ତାହା ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ। ରାଗ ଓ ଦ୍େଷରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ମୁକ୍ତ ହେଲେ ସ୍ବତଃ ତାହା ଅନୂଭବ ହୁଏ। 

ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଲୌକିକ । 
ଏହା ଉପରେ ଅନେକ ଟୀକା ରଚିତ ହୋଇ ସାରିଛି ଏବଂ 
ଅନେକ ଟୀକା ରଚିତ ହୋଇଗ୍ରଲିଛି, ତଥାପି ସବ୍ରମହାମ୍ରା 
ଓ ବିଦ୍ବାନ୍‌କ୍କ ମନରେ ଗୀତାର ନୂତନ ନୂତନ ଭାବ ସ୍ୟୁରଣ 
ହୋଇଗ୍ବଲିଛି। ଏହି ରହସ୍ଯମୟୀ ଗ୍ରନ୍ତ ଉପରେ ଯେତେ 
ବିଗ୍ଵର କରାଗଲେ ମଧ୍ୟ ଏହାର ଅନ୍ତ କେହି ପାଇ ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଏହା ଉପରେ ଯେତେ ଅଧୂକ ଗଭୀର ଅନୁଧ୍ୟାନ 
କରାଯାଉଛି, ଏଥୂରୁ ସେତେ ଅଧୂକ ରହସ୍ଯମୟ ବିଷୟ 
ଉପଲବ୍ର ହେଉଛି। ଜଣେ ବିଦ୍ରାନ୍‌ବ କ୍କ ଭାବର ମଧ୍ଯ ଯଦି 
ଶୀଘ୍ର ଅନ୍ତ ମିଳେ ନାହିଁ, ତେବେ ଅନନ୍ତ ନାମରୂପଧାରୀ 
ଭଗବାନର୍କ୍‌ ମୁଖନିଃସ୍ପୃତ ବାଣୀରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବସମୂହର 
ଅନ୍ତ ମିଳନ୍ତା ବା କିପରି? 

ଏହି ଛୋଟ ଗ୍ରବ୍ତଟିରେ ଏତେ ବୈଚିତ୍ର୍ଯ ପରିପୂର୍ଣ ଯେ, 
ନିଜର ବାସ୍ତବ କଲ୍ୟାଣ ଗ୍ବରହୁଥୂବା ମନୁଷ୍ୟ ଯେ କୌଣସି 
ବର୍ଶ୍, ଆଶ୍ରମ/ ଦେଶ, ବେଶ, ସମ୍ପ୍ଦାୟ ଆଦିର ହୋଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ୟ ଏହି ଗ୍ରବ୍ରକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାମାତ୍ରେ ଏଥୂପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ।। ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ଏହି ଗ୍ରଚ୍ଚକୁ ସ୍ଵଳ୍ପମାତ୍ରାରେ ବି ପଠନ- 
ପାଠନ କରେ, ତଥାପି ତାକୁ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଅନେକ 
ସନ୍ତୋଷଜନକ ଉପାୟ ମିଳିଯାଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦର୍ଶନରେ 
ଅଧୂକାରୀ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାନ୍ତି, ମାତ୍ର ଗୀତାର ବିଶେଷତୃ 
ହେଲା, ପ୍ରତ୍ଯେକ କଲ୍ୟାଣକା.୍ଷୀ ମନୁଷ୍ୟ ଏହାର ଅଧୂକାରୀ। 


* “ଯିଏ ହାତରେ ବଂଶୀ ଓ ଗ୍ବବୂକ ଧରିଛନ୍ତି ତଥା ଗଳାରେ ଦିବ୍ଯମାଳା ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯିଏ ପ୍ରାଣୀମାନଚ୍ଚ୍ର ମନ ଓ ମୋହ 
ହରଣକାରୀ,, ସେହି ପାର୍ଥସାରଥୁ ଧର୍ମଧୁରନ୍ଧର ଦିବ୍ୟସ୍ବରୂପ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମୁଁ ପ୍ରଣାମ କରୁଛି ।|'' 
“ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦାରା ଗାୟନ କରାଯାଇଥୁବା କରୁଣାର୍ଦ୍ରଭୂତା ଗୀତା ଜଗତର ହିତ ପାଇଁ କଉ୍ତବ୍ୟଦୀକ୍ଷା, ସମତାଶିକ୍ଷା, ଜ୍ଞାନଭିକ୍ଷା ଓ 


ଶରଣାଗତିର ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରଦାନକାରିଣୀ | ' 


““ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିକୁ ସରଳ କରୁଥୁବା ଓ ସାଧକମାନତ୍କର ଜୀବନ ଏହି “ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ' ସାଧନାପଥର ବାଧାବିଘ୍ନଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରି ଅତି 


ଶୀଘ୍ର ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତିରୂପକ ପରମସିଦ୍ଧି ପ୍ରଦାନ କରେ । ' 


06/11) 


ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଶ୍ନା କରିବା ପାଇଁ, 
ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଏ ସାଧନାକୁ 
ବାରମ୍ବାର କହିବାକୁ ସ୍ସୋଚ କରାଯାଇ ନାହିଁ, ତଥାପି 
ଏହି ଗ୍ରନ୍ତର କଳେବର ବୃଦ୍ଧି ହୋଇ ନାହିଁ। ଏତେ କ୍ଷୁଦ୍ର 
କଳେବରରେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ଯଥାର୍ଥ ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ 
କଲାଭଳି ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଗ୍ରବ୍ତ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । 
ଗୀତାରେ ଏପରି ଭାବରେ ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପାରମାର୍ଥିକ 
କଳାର ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇଛି ଯେ ଆମ୍ରୂକଲ୍ଯାଣର ତୀବ୍ର 
ଅଭିଳାଷସମ୍ପନ୍ନ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପରମାମ୍ଦୁତତ୍ତ୍ବ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ | ଯୁଦ୍ଧ ପରି ଘୋର ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ 
ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରି ପାରେ । ଏଣୁ ଏହାର ସମକକ୍ଷ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଗ୍ରଚ୍ଚ ଥୁବାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉ ନାହିଁ। 

ଗୀତା ଏକ ପ୍ରାସାଦିକ ଗ୍ରନ୍ଚ। ଏହାର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ 


ଏହାକୁ ପାଠ କଲେ ଅତୀବ ବିଚିତ୍ର, ଅଲୌକିକ ଓ ଶାନ୍ତି 


ପ୍ରଦାୟକ ଭାବ ସ୍ତୁରିତ ହୁଏ। ଏହାକୁ ମନଯୋଗପୂର୍ବକ 
ପାଠ କଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତି ମିଳେ । ଏହାର ବିଧ୍ଧ ହେଲା-¬ 
ପ୍ରଥମେ ଗୀତାର ସମସ୍ତ ଶ୍ମୋକ ଅର୍ଥ ସହିତ କଣ୍ଠସ୍ଥ କରିବା 
ଉଚିତ; ପୁନଶ୍ଳ ଏକାନ୍ତରେ ବସି ଗୀତାର ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକ 
“ଯତ୍ର ଯୋଗେଶ୍ବରଃ କୃଷ୍ଣଃ........ ଠାରୁ ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକ 
“ଧମିକ୍ଷେତ୍ରେ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେ.......' ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିନା ପୁସ୍ତକରେ 
ବିପରୀତ କ୍ରମରେ ପାଠ କରାଗଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତି ଲାଭ 
ହୁଏ। ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟହ ସମ୍ପୂଷ୍ଚି ଗୀତା ଥରେ ବା ଅନେକ ଥର 
ପାଠ କରାଯାଏ, ତା'ହେଲେ ଗୀତାର ବିଶେଷ ଅର୍ଥ ୟୁରିତ 
ହୁଏ। ମନରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ଥଲେ, ବାରମ୍ବାର ପାଠ 
କରିବା ଦ୍ବାରା ତାହାର ସମାଧାନ ହୋଇଯାଏ। 

ବାସ୍ତବରେ ଏହି ଗ୍ରନ୍ତର ମହିମା ବର୍ଶିନା କରିବାରେ 
କେହି ସମର୍ଥ ନୂହନ୍ତି। ଅନନ୍ତ ମହିମାଶାଳୀ ଗ୍ରଚ୍ତର ମହିମା 
କିଏ ବା ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ପାରିବ 


ଗୀତାର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ 


ଗୀତା କୌଣସି ବାଦ ଉପରେ ଆଧାରିତ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଦ୍ରୈତ, ଅଦ୍ମୈତ, ବିଶିଷ୍ଟାଦୈତ, ଦେତାଦେତ, ବିଶୁଦ୍ଧାଦେତ, 
ଅଚିନ୍ତ୍ଭେଦାଭେଦ ଆଦି କୌଣସି ବାଦ ଉପରେ, ବା 
କୌଣସି ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ନିଦିଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ଏହା ଅବଲମ୍ବିତ 
ନୁହେଁ। ମନୂୂଷ୍ଯ ଯେ କୌଣସି ବାଦ, ମତ ଓ ସିଦାନ୍ତକୁ 
ମାନୁଥାଉ ପଛେ, ତା'ର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ କଲ୍ୟାଣ 
ହେଉ ଏବଂ ସେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ବି ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ତିରୁ 
ବଞ୍ଚିତ ନ ହେଉ ଏହା ହିଁ ଗୀତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ; କାରଣ 
କେବଳ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ହିଁ ଜୀବଙ୍ଗୁ ମନୁଷ୍ଯଯୋନିରେ ଜନ୍ମ 
ମିଳିଛି। ସଂସାରରେ ଏପରି କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତି ନାହି, 
ଯେଉଁଥୁରେ ମନୁଷ୍ଯର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇ ନ ପାରିବ | କାରଣ 


୬୬୫ ୬୬୯୧ ୯୧ 


ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସମାନରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ତେଣୁ ସାଧକ ସମ୍ମୁଖକୁ ଯେପରି ଓ ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ 
ବି ତାହାକୁ କେବଳ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ। 
ସଦୁପଯୋଗ କରିବାର ଅଥ-¬ ଦୁଃଖଦାୟୀ ପରିସିତି ଆସିଲେ 
ସୁଖେଜ୍ରା ତ୍ୟାଗ କରିବା; ଏବଂ ସୁଖଦାୟୀ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ 
ସୁଖଭୋଗର ଇଢ୍ରା ଓ ତାହାକୁ ସ୍ପାୟୀ ରଖିବାର ଇକ୍ଜା ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ଏବଂ ତାହାକୁ ଅନ୍ୟମାନର୍ଦ୍ଚଵ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
କରିବା। ଏହିପରି ସଦୂପଯୋଗ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଉଭୟ 
ଦୁଃଖଦାୟୀ ଓ ସୁଖଦାୟୀ ପରିସ୍ଥିତିରୁ ଉର୍ଦ୍ବଧକୁ ଉଠିଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ। 

ସୂଷ୍ଟ୍‌ ଆରମ୍ଭରେ ପରମାମ୍ପାକ୍ଦୀ ମନରେ “ମୁଁ ଜଣେ 
ଅନେକରୂପରେ ହୋଇଯାଏ .--ଏପରି ସର୍ସୀଳୁ ଜାତ ହେଲା | 
ଏହି ସଙ୍କଳ୍ପରୂ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବା ହିଁ ପ୍ରେମବୃଦ୍ଧିର ଲୀଳା 
ନିମନ୍ତେ ଓ ପ୍ରେମର ଆଦାନପ୍ରଦାନ ନିମନ୍ତେ ଦୁଇଟି ରୂପରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଶ୍ରୀରାଧା ହୋଇ ପ୍ରକଟ ହେଲେ । ସେ ଦୁହେଁ 


ପରପ୍ପର ଲୀଳା କରିବା ପାଇଁ ଏକ ଖେଳ ରଚନା କଲେ। 


ସେହି ଖେଳ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଭୁକଟ୍ଚ୍ ସଙ୍କ୍ଳ୍ପରୁ ଅନନ୍ତ ଜୀବ 
(ଯେଉଁମାନେ ଅନାଦିକାଳରୁ ଥୂଲେ) ଏବଂ ଖେଳସାମଗ୍ରୀ 
(ଶରୀରାଦି) ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ । ଉଭୟ ପକ୍ଷର ଖେଳାଳୀ ସ୍ବତନ୍ସ୍୍‌ 
ହେଲେ ଯାଇ ଖେଳ ସମ୍ଭବ ହୁଏ। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଜୀବମାନଙ୍କୁ ସ୍ବତନ୍୍ଵତା ପ୍ରଦାନ କଲେ। ସେହି ଖେଳରେ 
ଶ୍ରୀରାଧାକ୍କର କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ରହିଲା, 
ଖେଳରେ ତାଙ୍କୀର ତୃଟି ହେଲା ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ଶ୍ରୀରାଧା 
ଓ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରେମବୃଦ୍ଧିର ଲୀଳା ଗ୍ବଲିଲା। 
ମାତ୍ର ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ ଜୀବ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ସଂଯୋଗଜନିତ 
ସୁଖ ପାଇବା ନିମିତ୍ତ ଖେଳସାମଗ୍ରୀ (ଉତ୍ପତ୍ତି ବିନାଶଶୀଳ 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ପଦାର୍ଥ) ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେଲେ; 
ଫଳରେ ସେମାନେ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ିଗଲେ। 

ଖେଳସାମଗ୍ରୀ କେବଳ ଖେଳ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ସେଗୁଡ଼ିକ 
କାହାରି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ ମାତ୍ର ଜୀବମାନେ ଖେଳ 
ଖେଳିବା ତ ଭୁଲିଗଲେ, ତତ୍‌ସହିତ ପ୍ରାପ୍ତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵତାର 
ଦୁରୂପଯୋଗ କରି ଖେଳସାମଗ୍ରୀକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରାଦିକୁ 
ନିଜର ମାନିଲେ । ସେଥୂପାଇଁ ସେମାନେ ସେହି ପଦାର୍ଥରେ 
ଜଡ଼ିତ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ଭଗବାନବଙ୍କୀ ପ୍ରତି ସମ୍ପୂର୍ଶ 
ବିମୁଖ ହୋଇଗଲେ। ଏବେ ଯଦି ସେହି ଜୀବମାନେ 
ଶରୀରାଦି ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯିବେ, ତା'ହେଲେ ସେମାନେ 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ମହାଦୁଃଖରୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯିବେ । ଅତଏବ ଜୀବଗଣ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ 
ଯେପରି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ସମ୍ମୁଖ ହେବେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅନିତ୍ଯସମ୍ଭନ୍ଧଃ ଅନୁଭବ କରି 
ପାରିବେ, ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାର ଆବିର୍ଭାବ 
ହୋଇଛି । 


(20/11) 


ଗୀତାର ଯୋଗ 


ଗୀତାରେ “ଯୋଗ' ଶବ୍ଦଟିର ଅନେକ ବିଚିତ୍ର ବିଚିତ୍ର 
ଅର୍ଥ ରହିଛି। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରି 
ପାରିବା-¬ 

(୧) 'ଯୁଜିର୍‌ ଯୋଗେ' ଧାତୁରୁ ନିଷ୍ଠାନ୍ନ ଯୋଗ” ଶବ୍ଦ। 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା--ସମସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ବାର୍କଵ ସହିତ ନିତ୍ୟ 
ସମ୍ବନ୍ଧ: ଯଥା-¬ 'ସମତୁଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' ( ୨ | ୪୮) ଇତ୍ୟାଦି | 
ଗୀତାରେ “ଯୋଗ” ଶବ୍ଦ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏହି ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି । 

(୨) ଓଯୁକ୍‌ ସମାଧୌ' ଧାତୁରୁ ନିଷ୍କାନ୍ନତ ଯୋଗ” ଶବ୍ଦ । 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଚିତ୍ତର ସ୍ଥିରତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାଧୂରେ 
ସିତି: ଯଥା-¬ ଯତ୍ରୋପରମତେ ଚିତ୍ତ” ନିରୁଦ୍ଧ" ଯୋଗସେବୟା' 
(୬। ୨୦) ଇତ୍ୟାଦି । 

(୩) ଯୁଜ୍‌ ସଂଯମନେ' ଧାତୁରୁ ନିଷ୍ଠାନ 'ଯୋଗ' ଶବ୍ଦ | 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା--ସଂଯମନ, ସାମର୍ଥ୍ଯ, ପ୍ରଭାବ; ଯଥା-- 
“ପଶ୍ଯ ମେ ଯୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌' (୯ | ୫) ଇତ୍ୟାଦି | 

ଗୀତାରେ ଯେଉଁଠି “ଯୋଗ” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି, 
ସେଠାରେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନୋଟିରୁ ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ ମୁଖ୍ଯ ଓ 
ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ଗୌଣ । ଉଦାହରଣାଥର୍ଥ-- 'ଯୁଜିର୍‌ ଯୋଗେ'ରୁ 
ନିଷ୍ପତ୍ତ ଏଯୋଗ” ଶବ୍ଦରେ ସମତା ସମ୍ବନ୍ଧ) ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ 
ସମତା ଆସିଗଲେ ସ୍ଥିରତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟଂ ସ୍ଵତଃ ଆସିଯାଏ। 
ଯୁକ୍‌ ସମାଧୌଂରୂ ନିଷ୍ଣାନ୍ତ ଯୋଗ” ଶବ୍ଦରେ ସ୍ଥିରତା ମୁଖ୍ଯ 
ଏବଂ ସ୍ଥିରତା ଆସିଗଲେ ସମତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତଃ 
ଆସିଯାଏ ଯୁକ୍‌ ସଂଯମନେ:ରୁ ନିଷ୍ଣଫନ୍ନ ଯୋଗ ଶବ୍ଦରେ ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସିଗଲେ ସମତା ଓ ସ୍ଥିରତା ମଧ୍ଯ 
ସ୍ବତଃ ଆସିଯାଏ। ଏଣୁ ଗୀତାର “ଯୋଗ” ଶବ୍ଦଟିର ଅର୍ଥ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାପକ ଓ ଗୃଢ଼ । 

ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଚିତ୍ତବୃତ୍ି ନିରୋଧକୁ 
“ଯୋଗ” କୁହାଯାଇଛି-_ 'ଯୋଗଶ୍ିତ୍ବୃତ୍ିନିରୋଧଃ” (୧ |୨) 
ଏବଂ ସେହି ଯୋଗର ପରିଣାମ ହେଉଛି ସ୍ବରୂପରେ ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୟର 
ସ୍ଥିତି ହେବା-ତଦା ଦ୍ରଷ୍ଟୁଃ ସ୍ବରୂପେବସାନମ୍‌' (୧ | ୩) | 
ଏହିରୂପେ ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଯୋଗର ଯେଉଁ ପରିଣାମ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି, ତାହାକୁ ଗୀତାରେ ଂଯୋଗ'” କୁହାଯାଇଛି 


(୨। ୪୮; ୬। ୨୩) | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଚିତ୍ତବୃଭିରୁ ସର୍ବଥା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଜ୍ରେଦପୂର୍ବକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସମସ୍ବରୂପରେ ସ୍ବାଭାବିକ 
ସ୍ଥିତିକୁ ଗୀତା ଯୋଗ କହେ। ସେହି ସମତାରେ ସ୍ଥିତି (ନିତ୍ଯଯୋଗ) 
ହେଲାପରେ ଆଉ କେବେ ସେଥୁରୁ ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ବୃତ୍ତିରୂପତା ଓ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ମଧ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ନିରୁଦ୍ଧ 
ହେଲେ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ଅବସ୍ଥା ହୁଏ, ମାତ୍ର ସମତାରେ ସ୍ଥିତି 
ହୋଇଗଲେ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ବୋଧ' ହୁଏ। 'ନିର୍ବିକଳ୍ପ ବୋଧଂ 
ଅବସ୍ପାତୀତ ଓ ସମସ୍ତ ଅବସ୍ପାର ପ୍ରକାଶକ । 

ସମତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିତ୍ୟଯୋଗର ଅନୁଭବ କରାଇବା 
ପାଇଁ ଗୀତାରେ ତିନୋଟି ଯୋଗମାର୍ଟର ବର୍ଶ୍ଵନା କରାଯାଇଛି-- 
କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ। ସ୍ପୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ 
କାରଣଶରୀରର ସଂସାର ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି। ଏ 
ତିନୋଟିକୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସେବାରେ ଲଗାଇବା କର୍ମଯୋଗ, 
ସ୍ବୟଂ ଏଗୁଡ଼ିକରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ହେବା ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମର୍ପିତ 
ହୋଇଯିବା ଭକ୍ତିଯୋଗ । ଏହି ତିନୋଟି ଯୋଗର ସିଵି ନିମନ୍ତେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ନିମନ୍ତେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ତିନୋଟି ଶକ୍ତି 
ପ୍ରାପ୍ର ହୋଇଛି- (୧) କରିବା ଶକ୍ତି (ବଳ), (୨) ଜାଣିବା 
ଶକ୍ତି (ଜ୍ଞାନଂ ଓ (୩) ମାନିବା ଶକ୍ତି (ବିଶ୍ବାସ) । ନିଃସ୍ବାର୍ଥ 
ଭାବରେ ସଂସାରର ସେବା କରିବା ପାଇଁ କରିବା ଶକ୍ତି 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଯାହାକି କର୍ମଯୋଗ; ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ଜାଣିବା ଶକ୍ତି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ଯାହାକି ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ନିଜର ତଥା ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମାନି ସର୍ବଥା ଭଗବାନର୍କ 
ନିକଟରେ ସମପିତ ହେବା ପାଇଁ ମାନିବା ଶକ୍ତି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, 
ଯାହାକି ଭକ୍ତିଯୋଗ । ଯାହାଠାରେ କରିବାର ରୁଚି ଅଧୂକ, 
ସେ କର୍ମଯୋଗର ଅଧ୍ଧକାରୀ । ଯାହାଠାରେ ନିଜକୁ ଜାଣିବାର 
ଜିଜ୍ଞାସା ଅଧ୍ପକ, ସେ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ। ଯାହାର 
ଭଗବାନକ୍ଲୀ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ ଅଧ୍ଯକ, ସେ ଭକ୍ତିଯୋଗର 
ଅଧ୍ଵକାରୀ । ଏହି ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗମାର୍ଟ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଉପାୟ । ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ ଉପାୟ ଏହି ତିନୋଟି ସାଧନାର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ କରିବା ସମସ୍ତ ଉପାୟର 


* ଭଗବାନସ୍କ୍ୀ ଠାରେ ସଂସାରକୁ ଉତ୍ଥ୍ତି, ସ୍ରିତି, ପ୍ରଳୟ ଆଦି କରିବାର ଯେଉଁ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅଛି, ତାହା ଯୋଗୀଙ୍କ ଠାରେ ଆସେ ନାହିଁ - 
'ଜଗଦ୍‌ବ୍ୟାପାରବର୍ଜମ୍‌' (ବୃହୁସୂତ୍ର ୪ | ୪ | ୧୭) | ଯୋଗୀଜୀ ଠାରେ ଯେଉଁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସେ, ତା'ଦୁରା ସେ ସଂସାର ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ କରନ୍ତି 
(ଗୀତା ୫ । ୧୯) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେତେ ପ୍ରକାର ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ପରି ସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 


† ଶୀମଭାଗବତରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 


ଯୋଗାସ୍ତ୍ରୟୋ ମୟା ପ୍ରୋକ୍ତା ନ୍ଣାଂ ଶ୍ରେୟୋ ବିଧୂୟା। ଜ୍ଞାନଂ କର୍ମ ଚ ଭକ୍ତିଶ୍ଡ ନୋପାୟୋଃନ୍ୟୋଃସ୍ତି କୃତ୍ରଚିତ୍‌ ॥ (୧୧। ୨୦। ୬) 
“ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ଗ୍ଵହୁଁଥୁବା ମନୂଷ୍ୟମାନସ୍ନୀ ପାଇଁ ମୁଁ ତିନୋଟି ଯୋଗମାର୍ଗ ଦର୍ଶାଇଛିଚଜ୍ଞାନଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଏହି 


ତିନୋଟି ବ୍ୟତୀତ କଲ୍ୟାଣର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ମାର୍ଟ ନାହିଁ ।'' 
ଅଧ୍ୟାମ୍ଭରାମାୟଣ ଓ ଦେବୀଭାଗବ ତରେ ମଧ୍ୟ ଏହା କଣ୍ତତ ଅଛି-¬ 


(୧) ମାଗାଁସ୍ତ୍ରୟୋ ମୟା ପ୍ରୋକ୍ତାଃ ପୁରା ମୋକ୍ଷାପ୍ରି ସାଧକାଃ । କର୍ମଯୋଗୋ ଜ୍ଞାନଯୋଗୋ ଭକ୍ତିଯୋଗଶ୍ଡ ଶାଶ୍ଵତଃ ॥ (ଅଧ୍ୟାମୂ. ୭ | ୭ | ୫୯) 
( ୨) ମାର୍ଗାସ୍ତ୍ରୟୋ ମେ ବିଖ୍ୟାତା ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତୌ ନଗାଧ୍ୂପ । କର୍ମଯୋଗୋ ଜ୍ଞାନଯୋଗୋ ଭକ୍ତିଯୋଗଶ୍ଟ ସତ୍ତମ ॥ (ଦେବୀ. ୭ | ୩୭ | ୩) 


(00) 


ମୁଖ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ। ତେଣୁ ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବାର 
ପ୍ରଣାଳୀ୮ସାଧନା) ରେ ତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହେ, ମାତ୍ର ଜଡ଼ତାରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେବା ପରେ ସମସ୍ତ ସାଧନା ଏକ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶେଷରେ ସମସ୍ତ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ଏକମାତ୍ର ସମସ୍ବରୂପ 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । ଏହି ସମସ୍ଵରୂପ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ସ୍ଵର 
ପ୍ରାପ୍ରିକୁ ହିଁ ଗୀତାରେ ଂଯୋଗ” କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହାକୁ 
'ନିତ୍ଯଯୋଗ” କୁହାଯାଏ । 

ଗୀତାରେ କେବଳ କର୍ମଯୋଗ, କେବଳ ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ବା କେବଳ ଭକ୍ତିଯୋଗର ଯେ ବର୍ଶ୍ିନା ହୋଇଛି, ତା'ନୁହେଁ| 
ଏଥୂରେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନୋଟି ଯୋଗ ବ୍ଯତୀତ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, 
ତପ, ପ୍ରାଣାୟାମ୮। ଧ୍ଯାନଯୋଗ, ହଠଯୋଗ, ଲୟଯୋଗ 


ସାଧନାର 


ଳୀବନ ଗୋଟିଏ ଥଂଶ ଗଉନ ପଜନାନ୍ଦ୍ରର୍କକ ଏବଂ 
ଥଳ୍ଯ ଥଂଶଟି ଳନ ଉଠଳୁତିଜ / ୦ଚଉନ-ଥଂଶନ ଭାଧାଳରୁ 
6ସ ଦରମାନ୍ତ/ଜ ଇଛା କଳେ ଏବଂ ଜଳଥଂଶନ ଭାଧାଳୁ 
ନ୍ଦ ସଂସ୍ୟୀଜନଜ ଇଚ୍ ଳନ ଏହି ନୂଳଟି କଚ୍ଚା ୪୮ 
ଘରମାନ୍ଦ୍ରୟ୍ାଡ୍ରିଜ କଚ୍ଥ/ ପୂର୍ଞ ନୂୁଏଁ ମାଡ଼ ସଂସାଳିନ ଲଚା 
6କବେ ପୂର୍ଖ ନଦଏ ନାହିଁ/ ୫କତେଳ ସାଂସାକିକ ଇଚ୍ଚ ପୂର୍ଣ 
6ହନଞ୍ୂକ। ଜଳି ୦୧ର୦୮ଜଣ୍ରୁଠଳ ମଧ ବାଣ୍ଡବନେ 
6ସଟଗୁଜ଼ିକନ ନିବୃି ନୂଏ ଲାହ୍ନି ବଂ ସଂସାରର ଥାସଳି 
ଯୋଗୁଁ ନୂଆ ନଆ କାମଲ/ ଲାତ ନୁଏ/ ଉଳୁଉଠନେ ସାଂସାରିକ 
କଚ୍ଚାପୂର୍ଖି ଅର୍ଥାତ଼ ନ୍ଦାଂସାଜିକ ବସ୍ୁଭ୍ରାଥ୍ରି ଜଳଜ ଥଧୀନ ନୁହେ 
ବନ୍ଦଂ ଳର୍ଯମନ ଥଧୀଳ/ ମାଡ ପରନାନ୍ଦ୍ରଭ୍ଡ୍ରି କର୍ମନ ଥଧୀଳ 
ନୁହେଁ / ସ଼ୟୀଜ ଜୀବ୍ର ଅଜିଳାଷମାନେ ପନମାନୁପାଫରି ନାଇଯାଏ / 
ଏହ ଲଜଣ ହେଲ/ ଉତ୍କଳ କର୍ମଜ ଆଦି ଡ ଅନ୍ତ ଥାଏ, 
6ଉଣୁ ଜାରଜ ଫଳ £ ଆଦିଥନନୁକ ନୁଏ / ଆଜଦି-ଥନଦୁକୂ 
କର୍ମ ଜଲ ଥନକିଥଳନ ପରନାନ୍ାକଳ ଭାଦି 6ଯୋଇ ପାରିବ 
କିଦଜିମ ମୀଡ ସାଧକନାନେ ହାୟ ଏପରି ଚୁନିଛନି ଫେ 
କ୍ରିୟ୍ଜ ଭାଧାନଂ୭ୁ ଠେଷନି ସଂସାରିକ ବୁ ପରାଠ୍ତ ନୁଏ 
6ସହିପଳି ପଜମନୁତାତି ନଧ/ ନିୟଜ ଭାଧାନ 6ହୋଇଦିବ 
ଏବଂ ପି ସଂସାନିକ ବସନ ପାରି ନିମନ୍ତେ ରଜୀର 
ଇକିୟ୍ଥ ନନ ଡ ବୁଣିଜ ସଂଗାୟତୀ କେବନକୁ ପଠନ ଦରମାନ୍ପାର୍ରି 
ନିମନ୍ତେ ମଧ ନଦେନିଜଳି ରଜକ ଇଣିଠ୍ଠ ନନା ଚଳି 
ଜତ୍ୟାଦିନ ସହାୟତା ନେବାକୁ ଫଳିବ / ଏଠଥିପାଇଁ ଏପରି 
ଦୀଧଳ ଜଳଚର (ରଜାରକଦ୍ରି। ସହାୟଉତଠନେ ଅଭ୍ଯାସ କଳଜିବ 
ଯଠଳଂ ଯଠନଦୀଂ ପାରମୀର୍ଥଳ ମାର୍ଗନେ ଅଇସକ ନୁଅଳି। 

ଧୀଳଠୋରଏନେ ଦୀର୍ଯଳାଳ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଅଭ କଳି 
କଳି ଥର୍ଥଡ଼ ଦନନାନ୍ର୍ରୁଙ୍କ ଠାଜେ ଚିଜ୍ଞ ନିବିସ୍ଥ କଳି କଳି 
6ଘ6ତବେଳେ ଚିଲ ନିୁଦ୍ଧ ଠନୋଇଠା'ଏ ନ୍ଦେଠତଦେଳେ 
62 ଜେ (ଚିଜ୫ଜ) ସଂସ/ଜନ 6ଜେଣନି ଜଳ ନ ରହିବନ୍ୁ 
ଏବଂ ଉହ ନଜ ହୋଇଥିବ ଠୋରୁ ଫରମାନ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ ୭୭୩୨ 


ଆଦି ସାଧନାର ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି । ଏହାର ମୁଖ୍ଯ 
କାରଣ ହେଲା, ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ଯୁଦ୍ଧ ବିଷୟକ 
ନୂହେଁ। ବରଂ କଲ୍ୟାଣ ବିଷୟକ ଏବଂ ଭଗବାନ ଗୀତା 
କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ କରାଇବା ନୁହେଁ। ଅର୍ଜୁନ 
ନିଜର ନିଶ୍ଚିତ କଲ୍ୟାଣ ଗ୍ବହୁଁଥିଲେ (୨ | ୭; ୩ | ୨, ୫ | ୧) | 
ଏଥୁପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯେତେ କଲ୍ୟାଣକାରକ ସାଧନା ବର୍ଣିତ 
ହୋଇଛି, ସେହି ସାଧନାଗୁଡ଼ିକର ବିଶଦ ବର୍ଷ୍ଚନା ଗୀତାରେ 
ସଂକ୍ଷେପରୂପେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ସେହି ସାଧନାଗୁଡ଼ିକ 
ଯୋଗୁଁ ସାଧକଜଗତରେ ଗୀତା ବିଶେଷଭାବେ ଆଦୃତ । 
ସାଧକ ଯେଉଁ ମତ, ଯେଉଁ ସମ୍ପଦାୟ ଓ ଯେଉଁ ସିଦାନ୍ତକୁ 
ମାନୂଥୂଲେ ବି ଆମ୍ଦୂକଲ୍ଯାଣ ହିଁ ସମସ୍ତବ୍କୀର ଅଭୀଷ୍ଟ । 


ଦୁଇଟି ଶୈଳୀ 


କଳି ନ ପାଜିବ୍ୁ ସଂଜୁ ଜଳ ହୋଇଯାଏ / ଚି 
ଜପଘଜତ £ୋଇରାଠଲେ ସାଧକଳ ଚିନ୍‌ରୁ ଅର୍ଥଚ଼ ଜଳଳଠକୁ 
ସଂ୍ମନ୍ ସନ୍ଷୁର୍ଶ ବିନ୍ଧ ଠନ୮ଇଯଯୟ ଏବଂ ନ୍ଦ ସ୍ଂୟୀନରେ 
ପଜନାୀନ୍ଦୁତଜୁକୁ ଅଳୁଜକ କେ (୭୮୫/ ୬/ ୨୦୮ / ନତ 
୦ ସାଧକ ଥାଜନ୍ତ୍ରଚୁ ହିଁ ଘନମାନୁଙ୍କ ସନିତ କିଜକ 
ସ୍ୃତ୫ନିନ୍ଧ ସନକ ସ୍ୟଳକ କଳି ଏବଂ ଜଳା ସନ୍ଦିତ ନିଜକ 
କିଞ୍ଚିତ ସନ୍୍ରନ ସ୍କ ନ କଜି ସାଧନା କଳେ ଜକୁ 
ବନ୍ଦୁତ ଶୀ ୫ ସହଜେ ପରଜନମାନୂତନ୍ତୁଜ ଥକୁଭବ ନୁଏ /। 

ଏହି ସ୍ରଳ/୫ଜେ ଘଜନୀନ୍ଦୂଜକ୍ମଳ ଫି ରୃନ୍ଦୁଥିବଃ 
ଦାଧକଙ୍କ ପାଇଁ ନ୍ାଧଳର ନୂଳଟି ଜଶୌଳୀ ରହିଛି / ଯୋଉ 
6ଶିଳାଜେ ଅନଃଳନଣ ଭୀଧୀନ/ ଥ(ଏ ଅର୍ଥାତ ଯେଉଥିଜେ 
ଦ୍ଦାଧଳ ନଡ଼ତନ ସଂୟତାେ ସୀଧଳ କରେ ତାହକୁ 
ଳଜଣଯ/6ଘେଷ 6 ଭୈଳ/ˆ ଏକଂ ଯେଉଁ ରୈଳୀନେ ସୂୟଂଜ 
ଭ୍ରାଧାଳ/ ଥାଏ ଥର୍ଥାଚ଼ ଯେଉଁଥିଛନେ ସାଧକ ଆଜନ୍ବରୁ ନହିଁ 
ଜଚ଼ତନ ସହାୟତା ନ ନେଇ ସ୍ୂଂୟଂ ରର ସୀଧନ କଲେ 
ଜହକୁ ଜରଣନିଳୟେଶ ଶୈଳ/' ନୁହାପାଇ ପାଳେ /.ଯ'/ଫି 
ଦ୍ଯାଧଳ/ନକ ନଜଦ୍ଦୟ ଶୈଳମ୮ ନନ ପରଜନମୀନ୍ଦୂତକ୍କୁ ଫି 
କଜଣୀଳିଜପେଷଷତଠନେ ଥର୍ଥାନ଼ ସୁୟୀ୫ଳେ (ଜଢ଼ତରୁ ସନ 
ଛିନ୍ଞ 6ହେକ/ ପର) ଛି ନୁଏ, ଉଥାଫି କଳଣସା6ପ୍ ଶୌଳ/ 
ଥନୁନ୍ଦକଞୀ କେ ଜାହାଜ ଭ୍ରାଭ୍ରି ବିଳନ୍ରଃନେ ନୁଏ ଏଚଂ 
କଜଣୀଳିଜପେଷ ରଶୌଳ/ ଅନୁର କଲେ ଜାହକ ଭାଜି 
ରୀର ନୁଏ / ଦଧଳନ ଏହି ନଇ ଶୈଳ/ ମଧ୍ଯରେ ଗୂରେଟି 
ନଦୂ୫// ଭ୍ରଠଭେଦ ରହିଛି / 

( ୧? କଳଣନଯ/6ପେଜ 6ଶେଳୀନେ ଜଳା (୩ରୀର, 
ଇଦ୍ଦିୟ୍ର ମଳ 6୫ ଚୁଵିଜ। ଆଣଇନ୍ତ ନେବାକୁ ପଠନ କିନୁ 
କରଣନିକପେକ୍ଷ ରଭୌଳଳେ ଳଚଢ଼ତାନକ ଆଣ ନେବୁ 
ପଢ଼ ଲାହିିଁ ବନ୍ଦଂ ନହ଼ତା ସନ୍ଦିତ ଥିବ ସ୍ଥୀକୃତ ସଂଯ୍ନ୍ଞକୁ 
ଛିନ୍ଦ କଳିବକୁ ପଜେ / 

(୨) କଜଳଣନସ/6ପ ଶୌଳୀଳନେ ଏକ ନୁତନ ଥବସା 


ଏ 


ଟ'@ ନୁଏ, କିଛୁ ନଜଣନିରଠପେଳ ଶୌଳୀଜେ ଅବସାଗୁନିଳନ 
ସଦଂଙ୍କକ ବି୫ଳ୍ଛଦ ନେଇ ଅବର୍ସତୀତ ନନ୍ଜଜ ଥନୁକବ ନୁଏ/। 

(7) କଳଣସ/6ଘଣ 6ଶୌନଳୀେଜେ ଦୀକୁତ ଖଳି (ଯି) - 
ରୁଜିକ ଦୀଘ ନୂଏ ନିନ୍ଧୁ ଜଳଣନିନପେଣ ଶୌଳୀନେ ଦରୀଳୁତ 
ଶଳିଟୁଚିଳଠ/ରୁ ସଦ ବିଜଦ ହୋଇ ଦିଧ/ ପନନାନୁତନୁନ 
ଅନୁକବ ହୁଏ /” 

(୪) ଜନଣନୀ/6ପଣ 6 ରୈଳୀଜ ଳକା(ତି ଜଳାଳ ନଦିଵି 
ଲ/ଳ ହୁଏ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଜନଣନିନଘଷ ଶୈଳୀଃନକେ ଜନଉଚ୍ୁ 
ଦନ୍ୟନ ବିଜ ୭ନଲଣଠଲେ, ନିନ ସୁଚୁଠଞନେ ନିତ ନୋଇରଣଲେ 
ଥଥବ/ ଇରବଃନର୍କନ ଶନଣୀପନ୍ତ ୦୮୮ଲଣଲ ଜଳଯଳ 
ଦିବି ଲ/ଜ ହୁଏ / 

ପୀରଞ୍ଜଳଯୋରକର୍ଶନନେ ତ ଠୋଗଜ ଯିବି ପାଇଁ 
କଣଣସୀ/6ଘଣ 6ଣିଳୀକୁ ମହକ୍ତୁ ଦିଆଯାଇଛି କିନ୍ତୁ ରୀତନେ 
ଠୋରନ ଠିବି ପାଇଁ କଳଣନିନଠେଷ ଶୈଳୀକୁ ମହନ୍ତ 
କିଆଯ୍ାଇଛି/ ଘରନମାମାଙ୍କ ୦୦୦୭ ଯଦି ମନ ଲମଜିନଲ/ 
୭୮୫ହଲେ 9 ଠିକ୍‌ ଆଜ କ୍ଷଦି ନ ଲକଜିଲକ ଉଂଂନଳେ 
ଲିଛି 6ନେଲ/ ନାହିଁ ¬ ଏର ଳଜଣଯାଘେଷ ଶୌଳୀ / ପଳନାନ୍/ର 
ଠେ ମନ ଲମ୍ଦୁ କ/ ଳ ଲମଗ୍ଥୁ କେଣନି ଚିନ୍ତ/ ନାହିଁ 
କିକ୍ୁ କ୍ବୟଂ ଘନମ୍ମାମ୍ମୁଙ୍କ ୦ନ ଲଯଣିଦିକ/ ଜଚିତ ଏହା 
କରଣନିରରେଷ 6ଶୈଳ/ / ତାୟର୍ୟ/ 6ନଲ, କରଣନା6ପେଷ 
6ିଳୀଜେ ଫନମାନ୍ଦ୍ରାଙ୍କ ଘୁହିତ ମଳନ ୫ ଚୂବିନଜ ସନ୍ୟନ 
ଥଂଏ ଏକଂ କଳଣନିନପେଷ 6ଶୈଳୀନେ ନଳ ୬ ବୁକିଚୁ 
ଦ୍ମନ ବିଃଚେକପୂର୍ବଳ ସୂୟୀନ ପନନାନ୍ଦ୍ରୀର୍କ ସନଦିତ ସନ 
ଥଂଏ / ଏହି ଳଜଣସା6ଘେ୍ଷ 6େଳାନଜେ ଅଭ ମଜ/ ଳନ 
ଅନୁସାନେ ଦିନ୍ଧି ଲଜ ନୁଏ କିନ୍ତୁ ଜଳଣନିନଘେଷ ରୌଳୀଳକେ 
ଅଚ୍ଯାସନ ଆବଶ୍ୟଳତା ନାହିଁ: କାଳଣ ସୂଂୟୀନ ପଜନାନ୍ୀ 
ସଂହିତ ସୂଂଉଃନ୍ଦିବ ନିତସଯନ (ନିତ୦ୋରୀ) ଅଛି / ଅତଏବ 
ଭରଚନଙ୍କ ହିତ ମନ ମୀଳିବ/ ଅଥକ ନାଣବଳନେ 
ଅଭୟଙ୍କ ଆବଶ୍ଯକତ। ନାହିଁ / ଜଇହଜଣନ୍ସକ୍ରଫ ଚକିବହ 
ପଟେ ସ୍ତ୍ରୀ ଦୁଚୁଷନୁ ନିଳଜ ଦି ମନି 6ଚନେବଂନେ ଜକୁ 
6ଳେଣସି ଅଭ୍ୟାସ କଳିଚକୁ ପଠନ ନାନିଁ/ 6ନ୍ଦନିଘଜି ରନ୍ୟକୁ 
“ଏହ ରଜ୍ଯଂ ଠେଲି କେନ୍ଦି କନ୍ଦିଦଚଲ/ ଦନ ଜାନୁ 


ଜାଣିବ/ ପାଇଁ 6ଲେଣ୍‌ଦି ଅଜସ ଳଳିବକୁ ପଠଳନ ନାହିଁ † / 
କଜଣସୀ6ଘ୍ଷ ଠର୍ଶୀଳୀଃନଜ ନିଳ ପାଇଁ ସଂଧନଳ। (ଲିୟା) 
କଜିବାଳ ଭାଧାଳ/ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଜଳଣୀଳିଜ6ପେଷ 6 ଶୈଳୀ 
ଳାଣିବ/ (ବକିବେଳ) 6୫ ନାଳିବ/(ଜ/ବ)ଳ ଭୀଧାଳ† ଥ4'ଏ/ 

୫ନମ/ଳ ଜଜଜ/ (ଖଜୀଜକାକି) ସହିତ ସୟ ନାହି'-- 
ଏଫପନଜି ଅକୁଇବ ନ ହେଲେ କି ସାଧକ କଂକି ଥାଜୟ୍ନୁ 
ଏହାକୁ ଦ଼ୃଢ଼ଜାପୂର୍ବଳ ମାଳିନିଏଏ ତଂ୫ନଦନେଲେ ଜୁ ଏ 
କଥାର ପନ୍ନା ଅନୁଭବ ନୋଇଠାଏ / ଯେପଳି 6 ନୁଁ ଶନ୍ୟନ 
@ ଶକ 6ମୋରୀ' ବୋଲି ଭନ ଧାରଣା କଳି ବନ୍ଦନକେ 
ଦଜିଥିଲ, 6ନନିଦଳି ନୁ ୩ଜ/ଜ ନୁହୌଥଆ ଶଜକ ମୋ 
ହେ ବଳି ବକ ଧଳଣ/ କଳି ନୁକ୍ତ ନୋଇଠାଏ 
କରଣ ନାଳି ନେଇଥିବ/ କଥାକୁ ନ ମାଳିଳେ ନିଁ ଜାହା 
ଦଳ ନୂଏ/ ଏହି ଥା ରୀତାନେ ଜରବାନ କହିଛି ଫେ 
ଅଜ୍ଞନ/ ନନୁଷ/ ଭଜନ ସନ୍ଦିତ ସନ କଳି ନିଜକୁ ନେଳଠନେ 
6ହଜଣଥିବ/ ଳିୟଟୁନିଳନ ଳର୍ଜ/ ୮ନ6ଜେଳକ୍ଜେ ¬ ଅହଳାଜ- 
କିମୂଢାନୁ/ ନର୍ଜ/ଜନିତି ମଳ6ତ' (?7? / ୨୭) / ନତ ଜ୍ଞନ/ 
ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ ସେହି କିୟର୍ୂଚିନକ ଳର୍ତଃ ମନଳେଳଳନେ 
ନାହିଁକ 6 ନିକ ଳିଞ୍ଚିଚ ଳଜେୈମୀତି ନୂଠଳ ମନ୍ତ 
ଜକୁବିତ଼' (# / /ˆ) / ଜାୟର୍ଘ/ ୫ନଲ/ ଥବାଣକିକଳ ସୀକୃତିକୁ 
ନଳଶ ଳଜିବନୁ ହେଳେ ବାଣକବିକ ସ୍ଥକୁତି କନିବ/ ନିହାତି 
ଜକୁଜ/ / 

ମୁଁ ଛିଜୁ, ମୁଁ ବହୁଳ; ମୁ ସା" ଜତ୍ୟାକି ସ୍ୀକୁତି 
ଏ୫ତ ଚୁଢ଼ ନୋଇଠାଂଏ ଫଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ସ୍ନୀକୃତିକୁ 
ସ୍ଦରୟଂ ଛ6ନ ନାହିଁ: ନଦେପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ ଅଳ କହି ଉକୁ ଛଉ 
ଦାଜିବ ନାହିଁ/ 6ନଦନିପଜି ନୁ ଶଜ୍ନଥ ନୁ କର୍ତା ଆଦି 
ନ୍ଦମ୍ମୀନୁତି ମନଧ# ଏତେ ନୂନ଼ ୋଇଠାଂଏ ଫେ ଜାହା ଛଜିବକ। 
ନ୍ଦାଧଳ ପାଇଁ ଚୁଜ୍ଫନ ବଧା ନୁଏ/ ମତ ଏ ସମୟ ଲୌକିକ 
ନ୍ଦ୍ରୀଚୁତି ଅକଃଂ୨୭ବ ୬ ଥନ୍ଦତ୨ ହୋଇଥିବୁ ଦର୍ବଭଂ ଯାୟୀ 
ନେ ବଜଂ ନ୍ରୀଳ / ଅଳ/ ପଷଜକେ ନୁ ଶଜୀଜ ନୁହେଁ, 
ନୂ ଜନ୍ଚବଃନଳଗ୍ରଜଂ ଅଂକି ସ୍ମକୂର୍ତି ବ/୬ବ © ସତ୍ୟ 
6ହୋଇଣବନୁ ଥରେ ନସ ନୁଏ ନାନି। ନୁଏତ ଜାହା 
ବିନ୍ଦୁତି @@ଲ ପାନେ ବ/ େସୁରୁ ବିନ୍ଦୁତ/ତ୮ ୦୭ଲଇ ଘାରେ । 


* ଯଦି କରଣସାପେକ୍ଷ ଶୈଳୀରେ (ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିନିରୋଧରେ) ସିଧା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ଯାଉଥାଆନ୍ତା, ତା'ହେଲେ ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନର 


“ବିଭୂତିପାଦ' (ଯେଉଁଥୁରେ ସିଵିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଷ୍ନା ହୋଇଛି) ବ୍ଯଥି ହୋଇଯାଆନ୍ତା | କରଣସାପେକ୍ଷ ଶୈଳୀରେ ଯେଉଁ ସବୁ ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 
ସେଗୁଡ଼ିକ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଘ୍ନ ଅଟେ । ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ ମଧ୍ୟ ସେହି ସିଵିଗୁଡ଼ିକୁ ବିଘ୍ନରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି--_'ତେ 
ସମାଧାବୁପସର୍ଟା ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନେ ସିଦ୍ଧୟଃ' (୩ | ୩୭) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ (ସିଛିସମୂହ) ସମାଧୁର ସିଵିରେ ବିଘ୍ସ୍ରୂପ ଏବଂ ବ୍ୟୁତୁଥାନରେ (ବ୍ୟବହାରରେ) 
ସିଦ୍ଧିସ୍ବରୂପ; “ସ୍ଥାନ୍ଯୁପନିମନ୍ନ୍ରଣେ ସଙ୍ଗସ୍ମୟାକରଣଂ ପୁନରନିଷ୍ଟାପ୍ରସଙ୍ଗାତ୍‌' (୩ | ୫୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲୋକପାଳ ଦେବଗଣ (ନିଜ ନିଜ ଲୋକର ଭୋଗ 
ଲାଳସା ଦେଖାଇ) ଡାକିଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ କି ଅଭିମାନ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏପରି କଲେ 
ପୁନର୍ବାର ଅନିଷ୍ଟ (ପତନ) ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । 

7 ବାସ୍ତବରେ ପରମାମ୍ବାର୍କୁ ମାନିବା ଅଥବା ଜାଣିବା ବିଷୟରେ ସଂସାରର କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟ୍ୟନ୍ତ ପୂର୍ଷରୂପେ ଖାପ ଖାଉ ନାହିଁ। ସଂସାରକୁ ମାନିବା 
ଅଥବା ଜାଣିବାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହାୟକ ହୋଉଥୁବାସ୍ତଳେ ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗୁ ମାନିବା ଅଥବା ଜାଣିବାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହାୟକ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପରମାତ୍ମା ସ୍ବୟଂ ଦ୍ବାରା ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ । ଦିତୀୟତଃ, ସଂସାରକୁ ମାନିବା ଅଥବା ଜାଣିବାର ଆରମ୍ଭ ଓ ଅନ୍ତ ହୁଏ, 
କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗୁ ମାନିବା ଅଥବା ଜାଣିବାର ଆରମ୍ଭ ଓ ଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ସଂସାର ସହିତ ଆମ(ସ୍ବୟଂ) ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବାସ୍ଳେ 
ପରମାମ୍ଦରାଙ୍କ୍ର ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନାଦିକାଳରୁ ରହିଛି ଓ ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିବ । 


000) 


ଏଣୁ ରବ ନ୍ଦୀକୂତି ଢ଼ଢ଼ ହୋଇଗଲ ତାହା ଆଜ ଦ୍ନୀକୂତି 
6ଛଇ ଜନ ନାହିଁ ବଳଂ ବକୋଧ(/ଅନୁଜବ)୫ଳ ପଜିଣତ 
6ହଇଯ/ଏ / 

ଯକ୍ୟଫି ରୀତାଠଳେ ଳଳଣସାଘେଶ ଶୈଳୀ ଥୟ 
ବର୍ଶଜନ/ ଳନଯାଇନି (୦ଥ୮୭୪୮/ ୨୪-୮-୮୩୨୦, 7୪୮ 
୬ / ୧୨୦--୨/,¿ /ˆ //-  ୧¢.୬; ୧ / 6 € ଇଜି ଉଥାତି 
ନୁ6//୭୫ଫ ଳଜଣୀଳିରପେ୍ ରୌଳୀଜ ହିଁ ବର୍ଷଳ/ ହୋଇଛି / 
(ଯଥଂ¬ ୨ / ୪୮, ୫୫, 7?/ ୧୭; ୪/୩୨)/,: &# / ୧୨୭ 
ପୁର୍ବାର୍ଦ ୬ / &;  / ୩୦-୨7୧¿ ୧୨ / ୧୨^ ୧୮ / ୬୨, 
୬୬, ୭୩ ଜତ୍ଜ) / ଏହାଜ ଲ/ଜଣଳ ନି ଭରବାନ 
ନ୍ଧୀାଧଳମାନଙ୍କୁ ଶୀଙ୍ଘ ୫ ଛୁରୀମତାପୂର୍ବନ ଜନବଡ଼ପାରରି 
କଲାଇବାୁ କୁହାଳି / ଜିତାୟତ8 ଅର୍ନୁନ ନୂ ଦଳିଛିତିନେ 
ନିଜ ଳଲ୍ଯାଣକ ଜପଠାଣୟ୍ର ଦର୍ୁଜିଛନ୍ତି। 6 ଜାକ କଲ 
ଦୀଇଁ ଜନଣନଜ6ପେଶ ଶୈଳ! ହିଁ ଜପଠୋର/ 6ନୋଇପାଳନ 
ଳଳଣ କଜଣନିଜଠେଷ ଶୈଳୀନେ ନକନୁଷଯ ଠ୦୫୯କ 
ଘଳିସିତିତକେ ସମଣ ଶାଜ୍ତ୍ରକିନ୍ଦିତ କର୍ମ କ୍ଚୁଞଠଜଜେେ ମଧ୍ଯ 
ନିନନ କଲ/(67 କଳଜିଦା6ଳନେ / ଏହି 6ଶୈଳ/ ଥନୁନ/6ଜେ (ବିନ/ 
ଥଭ୍ଯୀସନକେ ମଧ୍ଯଃ ଅର୍ନୁନଙକ୍କକ ମୋହ ନ୍ଥ ୦ନଲଲମ ଏବଂ 
ତାଙ୍କୁ ନୂଡି ଦଙଘ ଠନେଲ/ (୧୮୮ / ୭୩୮ / 


ସାଧନ/ଳଜ କଜଣନିଜନଠେଷ ଶଳା ସଂନମଣଙ୍କ ପାଇଁ 


ଦଂମାନନୁ ଫେ ଜପଣପାରୀ' କାରଣ ଏଥି କଣି ବିଶେଷ 
ପାର, ଦଳିଛିତି ଆକିଜ ଆଂବଶ୍ଯକତ/ ନାନ୍ି/ ଏହି 
6ଖୌଳୀ6ଜ 6କଳେବଳ ଦଜନ/ନ୍ଦୁତାଢଭିଜ ତବ ଅଜିଲଉ 6ନେଲେ 
ତଳ୍ାଳ ଳଢଡ଼ନ୍ଚୁ ମ୍ଫ ଝିନ୍ଞ ନହୋଳ ନିତ୍ଯ 
ପରମାନ୍ତଞୁଳ ଥନୁଦବ ନୁଏ / 6ଦେଦାଳି ଗର୍ଯଳାଳନ ଅନଳ 
6ମାଟିଏ କିଆଦିଲି ଲଠିଜେ ଜି ହୋଇଯାଏ, ଠିକ୍‌ ଯେନିପନି 
କଚ଼ତା ସହିତ ଯେତେ ଦୁନ୍ୂଣୀ (ଅ6ନେଳ କଳକୁ ସନ୍ଦ୍ରନ 
ଠ୦ଳ ବି ଦନନାନ୍ଦ୍ରତାଭିିଜ ଜନ୍ତ ଥଦ୍ଦିଳାଷ ହେଲମମା6ତେ 
ତାହା ନ୍ଥ ଠୋଇଠାଏ/ ସେଠାର ତୀବ୍ର ଅଜିଲାଶ 
କଳଣସା6ଘେଥ ସନାଧୁଠ ରୁ ନଧ୍ଯ 6ଶେନ୍ / ଅନଳ ନିର୍ବିଳନ଼ 
ସମାଧୁୁ ନଧ୍॥ ଚୁ#ଡ଼ିଥାଳ ହୁଏ ବ୍ଯବହାଜିକ ନେତ୍ରକୁ 
ଥାଦିବାକୁ ପଠନ ଥର୍ଥାଚ଼ ସନମାଧୂଳ ମଧ୍ଯ ଥାରନ୍ଦ୍ର ଅନ୍ତ 
ନୁଏ / 60ଷର୍ଘ୍ୟନ୍ ଆଜମା © ଅନ 6ନେଜଥାଏ, ସେ ପର୍ପ୍ୟନ 
କଜ଼ନା ଯଂହିତ ସଂମ୍ନ ଥାଏ / ଜନନ୍ନୁ ସ୍ବ ଛିନ୍ନ ହେଲେ 
ନ୍ାଧଳାନ ଆଜନ୍ଭ ୫ ଅନ୍ତ ନୁଏ କାହିଁ ବନଂ ଫଳନାନ୍ଦ୍ରୀଙ୍କ 
ସହିତ ଳିଜ/୫ଘୀଟ ଥକୁଭବ ହୁଏ” /। 

ବ/୭ବନେ ପଜନୀନ୍ଦୁକ୍କ ୦/୭ୁ ବି୫ୟୋଗ ଳରେ 
ହକ ନାହିଁ ଳି ନେବ/ ସମ୍ବକ ନୁଠହ/ ୫ଳେବଳ ସଂସାର 
ନଦନିତ ସଂ୫୦୮୩ ନୀନିଳେବ/ ହନୁ ପନନାନ୍ତ୍ରୀକକ ୦୮ 
କିଣୟେଜକ ଦଚାୟମାନ େଉଛି। ସଂସାର ସନ୍ଦିତ ନାନଳିଥିବ 


ଯଂଯୋରଙକୁ ୩ କଳିବାମାଃତେ ପଳନମାନ୍ରଜନ୍ତ୍ର ଥଜଲଳାର୍ୟୀ 
ମନୁଛାକୁ ଜଳାଳ ଳିତଯୋର ଅନୁଜବ ନୁଏ ଏବଂ ଦେସଠେ 
ଛିତି ସହାୟ ନୋଇଯା/ଏ / 

କଜଣନ୍ଦଠପଣୀ ଠର୍ଶୈଳଃକେ ନିଁ ଅନ୍ତଃକକଳଣୀ ଶୂବ 
କଜିବ/ଜ ଆବଣଶ୍ଯକତ/ ଜହିଛି ଜନଣୀଳିଜପେ୍ 6ଶେଳୀନେ 
କୁହୈ/ ୫ଫଫଜି ଳଲମ ଜଳ ନୋକଇଣୁିଠଲେ 6ଲେ୮ ତ 
ଭଳ ହୁଏ, ମାତ ଲେର୍ଳ ଜଳ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ, ସେନ୍ଦିପନି 
କଣଳଣୀ (ଅନ୍କନଣ) ଶୁ ହେଲେ କିୟରୁଡ଼ିକ ଶୂ 
6ହାଳ ଘାରେ ନୀ୫ କଉ ଶୁ ନୁଏ ଲାହିଁ/ ଅନଳ 
ସମ୍ଫରନ୍ତ ଛିନତ 6୫ଲ କ୍ଷୀର କର୍ଣ/ ଖୁଦ ହୁଏ କଳ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ସଂନ୍ଦିତ ସମ୍ୟକ ମାନିବ/ ହିଁ ମୂଳ ଅଖୁଵି। 

ନିତୟଭାଢଭ ଘଜନାଣୁକା ସାନିତ ନ/ଂଚନ କିତଠୋର 
ସୁତଃଦିକ: ତେଣୁ ତାକୁ ଭାତ କଳିକ6ନଜେ କଳଣଜ ଅପେଷ/ 
ନ/ହି/ ୫କବଳ 6 ଜିରକୁ ଚୂ ୦୦ଲେ ହେଲ /। 
ଜାମଚନିତନମାଳଯସ6ଜେ କୁହଯାଇଛି ¬ ଯସଂଳନ ସହନ ସୁପ 
ଦଂନୃୂଯଜ/' (6 / ୫/  / ୪) ଅର୍ଥାତ ଜରଚବନ ଖଙ୍ୀଳ ନିଜ 
ଦହନ ସ୍କଚରପକୁ ଆୟତ୍ତ କଲେ, 6୧ଣୁଇଠି କଷି ୦ରଲେ /। 
ଯାହା ଡଓମଚୁ ଆମ ପାନେ ଥାଏ, ତକୁ ନହିଁ ଆଂୟନ୍ତ 
କଲଯୀାଏ ଏବଂ ନ୍ଦ ଦିରକୁ ଦୂସି ୦ଦବମୀେ ଜଣାପ 
60 ଏହ/ ଆ୮ ପୀର୫ଜ ଥଛି/ ଠିକ୍‌ ନଦେନିଦଳି ଚୂକ୍ଜି 
6ଦବମାତେ ନିତଘୋରଜ ଥନୁଜବ ନୁଏ, ନୀତି ସଯସୟନିଳ 
ନୁର୍ୀଜ କାମଳ, ଥାଶା 6୨ ଜୋର ଠୋଟୁ ନ୍ଦ ଦିଗକୁ ଦୁକ 
6ଦବନେ ଏବଂ ଉାହାକୁ ଥକୁଜବ କଜିବନେ କଠିଳତ। 
6ବାଧା ନୁଏ/ ଘେପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ ସଂଂସଃଜିନ ରେର © ସଂଗହ 
ଦିଗକୁ ଦୁଣି ଅଛି ନେପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ ନିଜନ ସୂଚ୍ରଫ ଆଡ଼କୁ ଚୁଷି 
6ଦବ/ଭଳି କୁଜ ସମର୍ଥ ନାନିଁ/ ଯଦି 6କୋଣନ୍ଦି 
କାରଣ ଲେଣନ୍ଦି ବଂ୭ବିଳ ଆଲୋଚନଳାୁ ନେ ଦିନକୁ 
ଦୂଣି ରୂଳିଯାଏଏ ଜଥାଫି ଜରା ସା/ଂୟୀ ଠକ କହିବ ବଳ 
କଠିନ / କାଳଣ ଲାଶବନୁ ଫରରଥଜ ଯେଉଁ ଭିଡ ତୁଜୟନେ 
ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ତହା ଭରଚାନଙ୍କ ଯଂନିତ ିବ/ 2 20-42 
ସଦମ୍ଫକୁ ଚୁଝିବନକୁ ଦିଏ ନାହିଁ: ଆଜ ଯଂିବ/ ଚୁଝି ହୁଏ, 
ତାହା ସାୟୀ ଜହେ ନାନହିଁ/ ନେନି ଜନ୍ଜୁଜ ଅନୁଭବ ପାଇଁ 
ଯଦି ତୀବ୍ର ଅଜିଳାଷ ନାର୍ରତ ହୁଏ, ରଂ୫ନେ ସେନ୍ଦି 
ଥଜିଲାଷ ସଂସାର ଆନଦକଳିକୁ ନ କଳି ପାଜିବ /। 

ରୀଃତକ୍ତ କର୍ମଯୋଗ ଜ୍ଞନଫୋର ୫ ଇଳ୍ିଯୋର 
ତିନଳେଟିପାଳ ନ୍ଧନ/ କଳଣନିରଠପେଣ ଥର୍ଥାଡ଼ ଉହା 
ସ୍ୟଂ ରଜ/ ନୁଏ/ ଏହାର ଲଜଣୀ ଲିୟ' 6 ଫରାର୍ଥ ନିଳଜ 
ନୁହେ ଳି ନିଳ ପାଇଁ ନୁନ୍ନେ ବନଂ 6ଦେଗୁଡ଼ିଳ ଥଳ୍ଯମାଳଗ୍୍ 
ଏବଂ ଥନଳମାଳକ୍ରୀକ ନେବ/ ପାଇଁ ଉଦିକ୍ଥ/ ନୁଂ ଶର 
ନୁହେ ¿ଓ ଶରୀର 6ମୋଳ ନୁହେ ନୁ'ଜରକଳକୀୃଳ © ଭଜବାନ 


ରେ ର୍‌ କମ କାକା 

+ ଜଡ଼ତା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ) ଥିବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ; କାରଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି କଦାପି ଏକରୂପେ ରହେ 
ନାହିଁ। ଏଣୁ ଜଡ଼ତାର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ସମାଧ୍ୃ ଓ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ-_ ଏହି ଦୁଇଟି ଅବସ୍ତା ହୁଏ । ଜଡ଼ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବା ପରେ 'ସହଜାବସ୍ତା୮ ହୁଏ ଏବଂ 
ସନ୍ତମାନେ ଏହାକୁ ହିଁ 'ସହଜ ସମାଧୁ' କହିଛନ୍ତି | ଏଥୁରୁ କେବେ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ ନାହିଁ। 


(0000) 


6ମାଜ-¬ଏହ ଡଳା6ଜେ ବିବବେଳପୂର୍ବଳ କର/ଯାଇଥିବ ବିଲୁଳ | ସୟ ନି' ଜରକ/ଳକଳ ଶଜଣାପଳ ନୁଏ / 


ଥଥବ/ ସ୍ମୀକୁତି ନଜଣନ୍ଦଠପଶ (ଅଭ୍ଯାସ) କୁଠନ୍ଦ୍ର କାହିଁକି 


ରୀତା ଏହି ସଧନଳ-ସଂନମବନଂ ୮୬/୫୦ ୮୯୮୯ 


ନ/ ଏସୂଜେ ଜଜତାନ ସଂମ୍ୟନ ବି୫କଳଦ ନୋକଳ ଯାଇଥାଏ /। କଳଣନିନଠେଷ ରୌଳନକୁ ଦୀଧାନ/ ଦିଆପାଇଛିଂ କଳଣ 
ଅତଏବ କମ୍ମ ଘୋରେ ସୂୁଂୟଂ ନିଁ ଜଳତ ତର କଣରେ । ସ୍ୟଧକମୀନଙ୍କନ ନ୍ଦ ୬ ସହନଠନେ କଲଏ୦୫୮7 ନବକ 
ଜ୍ଞନଘୋରଃନେ ସ୍ରଂୟଂ ନି ସମୟକୁ ନି ଏବଂ ଜଳିଠଯୋରଠନ ଜବନକୁ ଆଣି ଆରଠନେ ଜରି ଏହି ଟୀଳ/ ଲେନ୍ୟଯାଇଛି / 


ଟୀକା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 


ପିଲାବେଳୁ ମୋର ଗୀତା ପ୍ରତି ବିଶେଷ ରୁଚି ରହି 
ଆସିଛି। ଗୀତା ଉପରେ ଗଭୀରଭାବେ ମନନ ଓ ବିଗ୍ବଵର 
କରିବାରୁ ତଥା ଅନେକ ସବ୍ତମହାପୁରୁଷଙ୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗ ଓ ବଚନ 
ଦ୍ବାରା ମୋତେ ଗୀତାର ବିଷୟକୁ ବୁଝିବାରେ ବହୁତ 
ସହାୟତା ମିଳିଛି । ଗୀତାରେ ପରମ ସନ୍ତୋଷଦାୟକ ଅନନ୍ତ 
ବିଚିତ୍ର ବିଚିତ୍ର ଭାବ ପରିପୂର୍ଣ । ସେ ସମସ୍ତ ଭାବକୁ ପୂର୍ଣରୂପେ 
ବୁଝିବା ଓ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ମୋର ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
କେତେକ ଗୀତାପ୍ରେମୀ ସଜ୍ଜନ ବିଶେଷ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶପୂର୍ବକ 
ବାଧ୍ଯ କରିବାରୁ ନିଜକୁ ଓ ଅନ୍ଯମାନକଲୁ ଗୀତାର ମାର୍ମିକ 
ଭାବ ବୋଧ ହେବ। ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଗୀତାର ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ଲେଖାଇବାରେ ମୋର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଲା। 

ସର୍ବପ୍ରଥମେ ମୁଁ କେବଳ ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଲେଖାଇଲି। ଏହାକୁ ସଂବତ୍‌ ୨୦୩୦ ରେ 'ଗୀତାର ଭକ୍ତିଯୋଗ' 
ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ କରାଗଲା। କିଛି ବର୍ଷ ପରେ ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଓ ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖାଇଲି ଏବଂ ତାହା 
ସଂବତ୍‌ ୨୦୩୫ ରେ 'ଗୀତାର ଜ୍ଞାନଯୋଗ' ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ 
କରାଗଲା। ଏହାକୁ ଲେଖାଇବା ପରେ ମନରେ ବିଗ୍ବର 
ଆସିଲା ଯେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ନାମରେ 
ତ ତିନୋଟି ଯୋଗ ରହିଛି, ତେଣୁ ଏହି ତିନୋଟିଯୋଗ 
ଉପରେ ତିନୋଟି ପୁସ୍ତକ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଗଲେ ଭଲ ହୁଅନ୍ତା। 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୂ ପ୍ରଥମେ ଦ୍।ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ବ ଧ୍ୟାଖ୍ଯାକୁ 
ସଂଶୋଧନ ଓ ପରିବର୍ଵିନ କରାଗଲା ଏବଂ ତାହା ସହିତ 
ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ବ୍ଯାଖ୍ଯାକୁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ମିଳିତ କରାଯାଇ 
ସଂବତ୍‌ ୨୦୩୯ ରେ 'ଗୀତାର ଭଳିଯୋଗ' (ଦିତୀୟ ସଂୟରଣ) 
ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ କରାଗଲା । ତା'ପରେ ତୃତୀୟ, ଚତୁର୍ଥ 
ଓ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଲେଖାଇଲି ଏବଂ ଏହାକୁ 
'ଗୀତାର କମିଯୋଗ'” ନାମରେ ଦୁଇ ଖଣ୍ଡରେ ପ୍ରକାଶିତ 
କରାଗଲା। ଏହା ବିଳମ୍ବରେ ସଂବତ୍‌ ୨୦୪୦ ରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହେଲା। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ।ଗୀତାର ଭନ୍ତି ଯୋଗ', ଗୀତାର ଜ୍ଞାନଯୋଗ' 
ଓ “ଗୀତାର କମିଯୋଗ' ପୁସ୍ତକର ଲେଖିବା ଶୈଳୀ ସାମାନ୍ୟ 
ଭିନ୍ନ ଧରଣର ଥୂଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ରମାନୁୟରେ ସମ୍ବନ୍ଧ, ଶ୍ଳୋକ, 
ଭାବାର୍ଥ ଅନ୍ମୟ ଓ ପଦର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଲେଖାଯାଇଥୁଲା। 
ମାତ୍ର ଏହି ତିନୋଟି ପୁସ୍ତକ ପରେ ଲେଖା ଶୈଳୀରେ ପରିବତ୍ତଜନ 
କରି ଦିଆଗଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ରମାନୁୟରେ ସମ୍ବନ୍ଧ, ଶ୍ଳୋକ ଓ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖାଗଲା । ଏଥୂରେ ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ରର ମଧ୍ୟ ପ୍ରେରଣା 


ଥିଲା। ଶୈଳୀ ପରିବର୍ତନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ବିଷୟବସ୍ତୁ 
କିଛି ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଲେଖା ହୋଇ ପାରିବ, 
ପାଠକମାନଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟୟନ ପାଇଁ ଅଧୂକ ସମୟ ଲାଗିବ ନାହିଁ 
ଏବଂ ପୁସ୍ତକ ମଧ୍ଯ ଶୀଘ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ସାଧକମାନବ୍ଚ୍ୀ 
ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚି ଯାଇ ପାରିବ । ଏହି ଶୈଳୀରେ ପ୍ରଥମେ 
ଷୋଡ଼ଶ ଓ ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଲେଖାଇଲି । 
ଏହାକୁ ସଂବତ୍‌ ୨୦୩୯ ରେ “ଗୀତାର ସମ୍ପତ୍ତି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ 
ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ କରାଗଲା | ଏହାପରେ ଅଷ୍ଟ୍ୟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଲେଖାଇଲି ଏବଂ ତାହାକୁ ୨୦୩୯ରେ “ଗୀତାର 
ସାର' ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ କରାଗଲା । 

ଷୋଡ଼ଶ, ସପ୍ତଦଶ ଓ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
ଛପା ସରିବା ପରେ କେହି ଜଣେ କହିଲେ, ଶ୍ଳଣୋକର ଅର୍ଥ 
ରହିଲେ ଭଲ ହେବ; କାରଣ ପ୍ରଥମେ ପାଠକ ଶ୍ଵୋକର ଅର୍ଥ 
ଵୂଝି ପାରିବେ ଏବଂ ପରେ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ବୁଝି ବାକୁ ସୁବିଧା ହେବ । 
ଏଣୁ “ଗୀତାର ସମ୍ପତ୍ତି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା'ଂର ଦିତୀୟ ସଂସ୍କରଣରେ (ସଂବତ୍‌ 
୨୦୪୦ ରେ) ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ ମଧ୍ୟ ଦିଆଗଲା। ଶ୍ଳୋକର 
ଅଥ ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପଦଗୁଡ଼ିକର ବ୍ୟାଖ୍ୟାର କ୍ରମରେ 
ମଧ୍ୟ ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ତନ ହେଲା । ଏହାପରେ ଦଶମ ଓ 
ଏକାଦ ଶ ଅଧ୍ୟାୟର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେ ଖାଇଲି ଏବଂ ଏହାକୁ 
“ଗୀତାର ବି ଭୂତି ଓ ବିଶ୍ବରୂପଦଶିନ' ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ 
କରାଗଲା । ତା' ପରେ ସପ୍ତମ, ଅଷ୍ଟମ ଓ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖାଇଲି ଏବଂ ଏହାକୁ “ଗୀତାର ରାଜବି ଦ୍ୟାଂ 
ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ କରାଗଲା  ତପ୍ଘ୍ଶ୍ଚାତ୍‌ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଲେଖାଇଲି ଏବଂ ଏହାକୁ “ଗୀତାର ଧ୍ୟାନଯୋଗ' 
ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ କରାଗଲା । ଶେଷରେ ପ୍ରଥମ ଓ ଦିତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟ ଲେଖାଇଲି, ଏହା “ଗୀତାର ଆରମ୍ବ' ନାମରେ 
ପ୍ରକାଶିତ କରାଗଲ। । ଏହି ଗ୍ବରୋଟି ପୁସ୍ତକ ସଂବ ତ୍‌ 
୨୦୪ ୧ରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା। 

ଏହିରୂପେ ଭଗବତ୍‌କୂପାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଗୀତାର ଟୀକା 
ଅଲଗା ଅଲଗା ମୋଟ ଦଶଟି ଖଣ୍ଡରେ ଗୀତାପ୍ରେସରୁ 
ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା। ଏଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକାଶନ କାର୍ଯ୍ୟରେ କାଗଜ 
ପ୍ରଭୃତିର କେତେକ ସମସ୍ୟା ଦେଖାଯାଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସସ୍ସଙ୍ଗୀ 
ଭାଇମାନଙ୍କୀ ଉଦ୍ୟମରେ ପ୍ରକାଶନ କାର୍ଯ୍ୟ ଅବ୍ୟାହତ ରହିଲା। 
ଲୋକମାନେ ଏହି ପୁସ୍ତକଗୁଡ଼ିକୁ ଉୟ୍ସାହ ଓ ପ୍ରସନ୍ନତାର 
ସହିତ ସ୍ବୀକାର କଲେ, ଫଳରେ ଅନେକ ପୁସ୍ତକର ଦୁଇ 
ତିନି ସଂସ୍କରଣ ଛପା ହୋଇଗଲା । 


(0011) 


ଏହି ଟୀକା ଗୋଟିଏ ସ୍ତାନରେ ବସି ଲେଖାଯାଇ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଏହାକୁ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରୁ ଅଷ୍ଟ୍ୟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କ୍ରମାନ୍ରସାରେ ମଧ୍ୟ ଲେଖାଯାଇ ନାହିଁ। ଏଥୁପାଇଁ ଏଥୂରେ 
ପୂର୍ବାପର ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେତେକ ବିରୋଧାଭାସ ମିଳିପାରେ, 
ମାତ୍ର ଏହାଦ୍ବାରା ସାଧକମାନଗ୍ତୂ କୌଣସି ଅସୁବିଧା ହେବ 
ନାହିଁ। ସ୍ଥାନେ ଘ୍ରାନେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକର ବିବେଚନାରେ ମଧ୍ୟ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି; କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଯେ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସାଧନା, ଏଥୂରେ 
କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଟୀକା ଲେଖାଇବା ସମୟରେ 
ସାଧକମାନକ୍ଟୀର ଶୀଘ୍ରାତିଶୀଘ୍ର ଲାଭକୁ ଦୃଷ୍ଟ୍ତରେ ରଖି ଟୀକାର 
ଭାଷା, ଶୈଳୀ ଆଦିରେ ପରିବର୍ତନ ହୋଇ ଆସିଛି । 

ଏହି ଟୀକାର ଅନେକ ଶ୍ଳୋକର ବିବେଚନା ଅନ୍ଯ 
ଟୀକାଗୁଡ଼ିକର ବିପରୀତ ହୋଇଛି । ମାତ୍ର ଅନ୍ୟ ଟୀକାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଭୁଲ୍‌ ପ୍ରମାଣିତ କରିବା ଆଦୌ ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୂହେଁ, 
ବରଂ ମୋତେ ନିର୍ବିବାଦରୂପେ ଯେପରି ଯଥାର୍ଥ, ପ୍ରକରଣ- 
ସଙ୍ଗତ, ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ସନ୍ତୋଷଜନକ ଓ ପ୍ରିୟ ଲାଗିଲା, ମୁଁ 
ସେହିପରି ବିବେଚନା କରିଛି। ମୋର ଆଦୌ କାହାରିକୁ 
ନିନ୍ଦା ଓ ପ୍ରଶଂସା କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନାହିଁ। 

ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାର ଅର୍ଥ ଅତ୍ଯନ୍ତ ରହସ୍ଯମୟ । 
ଏହାକୁ ପଠନ-ପାଠନ, ମନନଂଚିନ୍ତନ ଓ ବିଗ୍ରର କଲେ 
ଅତୀବ ବିଚିତ୍ର ଓ ନୂତନ ନୂତନ ଭାବମାନ ପ୍ତୁରିତ ହୁଏ; 
ଫଳରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଚକିତ ହୋଇ ତୃପ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ଟୀକା ଲେଖାଯିବା ସମୟରେ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଭାବଗୁଡ଼ିକୁ 
ଲେଖାଇବାର ବିଗ୍ବର ଆସେ, ସେତେବେଳେ ମନରେ 
ଏପରି ଏକ ବିଚିତ୍ର ବନ୍ଯା ଆସେ ଯେ କେଉଁ ଭାବଗୁଡ଼ିକୁ 
ଲେଖାଇବି ଏବଂ କିପରି ଲେଖାଇବି, ସେ ବିଷୟରେ ମୁଁ 
ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ଷ ଅଯୋଗ୍ୟ ଅନୁଭବ କରେ । ତଥାପି ମୋର 
ସାଥୀ ଓ ଆଦରଣୀୟ ମିତ୍ରମାନର୍ଦ୍ଚ ଆଗ୍ରହ ଯୋଗୁଁ କିଛି 
ଲେଖାଇଦିଏ। ସେମାନେ ସେହି ଭାବଗୁଡ଼ିକୁ ଲେଖି ଦିଅନ୍ତି 
ଏବଂ ସଂଶୋଧନ କରି ପୁସ୍ତକରୂପେ ପ୍ରକାଶିତ କରି ଦିଅନ୍ତି । 
କେବେ ଯଦି ସେହି ପୁସ୍ତକଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖିବାକୁ ପଡ଼େ, 
ମନେହୁଏ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ନ୍ଯୁନତା ରହିଯାଇଛି ଏବଂ 
ସବୁ କଥା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ ଅନେକ କଥା ଛାଡ଼ି 
ହୋଇଯାଇଛି! ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ବାରମ୍ବାର ସଂଶୋଧନ 
ଓ ପରିବର୍ଦନ କାର୍ଯ୍ୟ ଅବ୍ୟାହତ ରହିଲା। ଅତଏବ 
ପାଠକମାନଙ୍ଗୁ ନିବେଦନ ଯେ ସେମାନେ ପୂର୍ବରୁ ଲେଖା 
ଯାଇଥୁବା ବିଷୟ ଅପେକ୍ଷା ପରେ ଲେଖାଯାଇଥୁବା ବିଷୟକୁ 
ଅଧୂକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତୁ ଓ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ । 


ସମ୍ପୂର୍ଣ ଗୀତାର ଟୀକା ଅଲଗା ଅଲଗା ଅନେକ 
ଖଣ୍ଡରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ପୁନରମମୁଁଦ୍ରଣରେ 
ଓ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଏକ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ଅସୁବିଧା 
ହେବାର ଅନୁଭବ କରି ଏବେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଗୀତାର ଟୀକାକୁ 
ଏହି ବନ୍ଧାଇ ପୁସ୍ତକରୂପରେ ପ୍ରକାଶିତ କରାଯାଇଛି । ଏପରି 
କରିବା ପୂର୍ବରୁ ପୂର୍ବ ପ୍ରକାଶିତ ସମସ୍ତ ଟୀକାକୁ ମୁଁ ପୁନର୍ବାର 
ପଢ଼ି ସେଥୁରେ ଆବଶ୍ୟକ ସ୍ପଳେ ସଂଶୋଧନ, ପରିବର୍ତନ 
ଓ ପରିବର୍ଦନ ମଧ୍ୟ କଲି । ତ୍ରୟୋଦଶ ଓ ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ପୁନର୍ବାର ଲେଖାଇଲି । ଭାଷା ଓ ଶୈଳୀକୁ 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରାୟ ସମାନ ରଖିବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରାଯାଇଛି । କେତେକ 
ବିଷୟକୁ ଅନାବଶ୍ୟକ ମନେକରି କାଢ଼ି ଦିଆଯାଇଛି, କେତେକ 
ନୂତନ ବିଷୟ ସଂଯୁକ୍ତ କରି ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ କେତେକ 
ବିଷୟକୁ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ଉଠାଇ ନେଇ ଯଥୋଚିତ 
ସ୍ଥାନରେ ରଖାଯାଇଛି । ଅଧ୍ଵକ ପୁନରୁକ୍ତି ହୋଇଥୁବା ବିଷୟକୁ 
ଯଥାସମ୍ଭବ କାଢ଼ି ଦିଆଯାଇଛି, ମାତ୍ର ସମ୍ପୂର୍ଷଭାବେ ନୂହେଁ। 
ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନୋପଯୋଗୀ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ପୁନଚରୁୂକ୍ତିକୁ 
ସାଧକମାନବ୍କ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ମନେକରି ବାହାର କରି 
ଦିଆଯାଇ ନାହିଁ। ଏହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅନେକ ତ୍ରୁଟି ମଧ୍ଯ 
ରହିଥାଇପାରେ ।। ଏଥୁପାଇଁ ପାଠକ- ମାନଙ୍କୁ ମୋର କରବଦ୍ଧ 
କ୍ଷମାପ୍ରାର୍ଥନା । ତତ୍‌ ସହିତ ସେମାନଙ୍କୁ ମୋର ଅନୁରୋଧ 
ଯେ, ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ସେମାନସୂ ତ୍ରୁଟି ଦୃଙ୍ଟଗୋଚର ହେବ, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଦୟାକରି ସୂଚିତ କରିବେ । ଏହାଦ୍ବାରା ପରବର୍ତୀ 
ସଂସ୍କରଣରେ ସଂଶୋଧନ କରିବାରେ ସୁବିଧା ହେବ। 
ଗୀତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କେତେକ ନୂତନ ବିଷୟର 
ଗବେଷଣାମ୍ରୂକ ନିବନ୍ଧର ଏକ ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଛି 
ଏବଂ ତାହାକୁ “ଗୀତା-ଦଷିଣ' ନାମରେ ପ୍ରକାଶିତ କରାଯାଇଛି | 
ଗୀତା ଉପରେ ମନନ ଓ ବିଗ୍ବର କରିବା ଦ୍ବାରା 
ଏବଂ ଟୀକା ଲେଖାଇବା ଦ୍ବାରା ମୋତେ ବହୁତ ଆଧ୍ୟାମ୍ରିକ 
ଲାଭ ମିଳିଛି ଏବଂ ଗୀତାର ବିଷୟ ବସ୍ତୁ ସ୍ଫଷ୍ଟାରୂପେ ବୁଝା 
ପଡ଼ିଛି। ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଭାଇ ଭଉଣୀ ଯଦି ଏହାକୁ ମନନ 
କରିବେ, ତାଂହେଲେ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯ ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଲାଭ 
ଅବଶ୍ୟ ମିଳିବ--ଏହା ମୋର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଧାରଣା । ଗୀତା 
ଉପରେ ମନନ ଓ ବିଗ୍ବର କଲେ ଯେ ଆଧ୍ୟାମ୍ଥିକ ଉନ୍ନତି 
ହୁଏ, ଏଥୂରେ ମୋର ତିଳେମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 
କୃଷ୍ଣାନୂଗ୍ରହହାୟିକା ସକରୂଣା ଗୀତା ସମାରାଧ୍ସତା 
କମିଜ୍ଞାନ ବିରାଗଭକ୍ତି ରସିକା ମମାଥିସଂଦର୍ଶିକା । 
ସୋଲଣ୍ଠଂ କିଳ ସାଧକୈରନୁ ଦିନଂ ପେପୀୟମାନା ସଦା 
କଲ୍ୟାଣଂ ପରଦେବତେବ ଦିଶତୀ ସଂଜୀବନୀ ବଵିତାମ୍‌ ॥* 


ବିନୀତ -_- 
ସ୍ବାମୀ ରାମସୁଖଦାସ 


* କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ ବୈରାଗ୍ୟ ଓ ଭକ୍ତିରେ ରସାଣିତ ଏହି କରୁଣାମୟୀ ଗୀତାର ଉତ୍ତମରୂପେ ଉପାସନା କଲେ (ମନନ କଲେ, ଗଭୀରଭାବେ 
ଅର୍ଥଗୁଚ଼ିକୂ ବୂଝିଲେ) ଏହା ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣସ୍ପ କୃପା ପ୍ରଦାନ କରେ। ସାଧକମାନକ୍କ ଦ୍ବାରା ଉତ୍ଣ୍ଠାପୂର୍ବକ ବାରମ୍ବାର ଆସ୍ଵାଦନ କରାଯାଉଥୁବା, ଗୀତୋକ୍ତ 
ପଦଗୁଡ଼ିକର ମାର୍ମିକ ଅର୍ଥ ସୂଚିତ କରାଉଥୁବା ଓ ଇଷ୍ଟଦେବର୍କ ପରି କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରଦାନ କରୁଥ୍ବବା ଏହି 'ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ' ନିରନ୍ତର ବୃଦ୍ିପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ।' 
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ଯେଉଁ କରୁଣାସିନ୍ଧୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମୁଖନିଃସ୍ପତ ଗୀତାମ୍ପତ ଜୀବ ପାଇଁ ପରମ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ଓ ମୂତ୍ଯୁର 
ସଂଜୀବନୀ, ସେହି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧୀ ପ୍ରେରଣା, ଆଶ୍ରୟ ଭରସା ଓ ଅବଲମ୍ବନରେ ଏହି “ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ”ର 
ଉକ୍ଳଳୀୟ ଭାଷାନ୍ତରଣ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି। ତାଙ୍ଟ୍ଚ କରୁଣା ବିନା ଏହି ବିଶାଳ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ହେବା କଳ୍ପନାତୀତ । 
ଏଣୁ ତାଙ୍କରି କାର୍ଯ୍ୟ ତାକ୍ପୀ ଚରଣକମଳରେ ସମର୍ପଣ କରିବାରେ ଆମେ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇ ତାଙ୍ଟ୍ଚ ଶ୍ରୀମୁଖର 
ସାମାନ୍ଯ ସ୍ମିତହାସ ହିଁ ଆଶା କରୁ। 


--ଅନୁବାଦକ ଦୃୟ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଓଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମଦଃ ପୂଣ୍ଠିମିଦଂ ପୂର୍ଣ୍ାଡ଼ ପୂର୍ଚିମୁଦଚ୍ଯତେ । 
ପୂଣ୍ଟିସ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣମାଦାୟ ପୃର୍ଠିମେବାବଶିଷ୍ଯତେ ॥ 


ଶ୍ରୀମଦ୍ଗବଦୃଗୀତା 
(ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ ଟୀକା) 


ଗଜାନନଂ ଭୂତଗଣାଦିସେବିତଂ କପିତ୍ଥଜମୃଫଳଗ୍ବରୁଭକ୍ଷଣମ୍‌ । 
ଉମାସୁତଂ ଶୋକବିନାଶକାରକଂ ନମାମି ବିଗଘ୍ନେଶ୍ଵର ପାଦପର୍କୀଜମ୍‌ ॥* 
ଧ୍ୟାନାଭ୍ୟାସବଶୀକୃତେନ ମନସା ତନିଗୁଣଂ ନିଜ୍ତଧ୍ୟଂ 
ଜ୍ୟୋତିଃ କିଞ୍ଚନ ଯୋଗିନୋ ଯଦି ପରଂ ପଶ୍ଯନ୍ତି ପଶ୍ଯନ୍ତୁ ତେ। 
ଅସ୍କାକ ତୁ ତଦେବ ଲୋଚଚଚମକଳକଳ୍କାରାୟ ଭୃୟାଚ୍ଚିରଂ 
କାଳିନ୍ଦୀପୂୁଳିନୋଦରେ କିମପି ଯଦନ୍ତ୍ରୀଳ ମହୋ ଧାବତି ॥ 
ଯାବନ୍ନିରଞ୍ଜନମଜଂ ପୁରୁଷଂ ଜରନ୍ତଂ 

ସଞ୍ଚିନ୍ତୟାମି ନିଖିଳେ ଜଗତି ପସ୍ତୁରନ୍ତମ୍‌। 
ତାବଦ୍ ବଳାତ୍ବ ପୁୂରତି ହନ୍ତ ହୃଦନ୍ତରେ ମେ 

ଗୋପସ୍ଯ କୋଏପି ଶିଶୁରଞ୍ଜନପୁଞ୍ଜମଞ୍ଜଃ ॥” 
ନ ବିଦ୍ୟା ଯେଷାଂ ଶ୍ରୀନି ଶରଣମପୀଷନ୍ତ୍ର ଚ ଗୁଣାଃ 


ପରି ତ୍ୟକ୍ତା ଲୋକୈରପି ବୃଜିନଯୁକ୍ତାଃ ଶ୍ରୁତିଜଡାଃ । 
ଶରଣ୍ୟଯ ଯଂ ତେଃପି ପ୍ରସ୍ପତଗୁଣମାଶ୍ରିତ୍ୟ ସୁଜନା 
ବିମୁକ୍ତାସ୍ତଂ ବନ୍ଦେ ଯଦୁପତିମହଂ କୃଷ୍ଣ ମମଳମ୍‌ ॥§ 


* ଯେ ଗଜମୁଖବିଶିଷ୍ଟ, ଭୂତଗଣ ଆଦିର୍କ୍ଵ ଦାରା ସେବିତ ଏବଂ କଇଁଥ ଓ ଜାମୁ ଫଳକୁ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଢଙ୍ଗରେ ଭକ୍ଷଣ କରନ୍ତି; ଏବଂ ଯେ 
ଶୋକ ବିନାଶକ ଓ ଭଗବତୀ ଉମାବ୍ଥୀ ପୁତ୍ର, ସେହି ବିଘ୍ନେଶ୍ଵର ଗଣେଶଙ୍କ ଚରଣକମଳରେ ମୁଁ ପ୍ରଣାମ କରୁଛି | 

”† ବଶୀକୃତ ମନରେ ଯୋଗୀମାନେ ଧ୍ୟାନ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଗୁଣ ଓ ନିତ୍ଦ୍ଧୟ ପରମଜ୍ୟୋତିକୁ ଦେଖୁଥୁଲେ ଦେଖୁଥାଆନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ଯମୁନାତଟରେ 
ବିଚରଣ କରୁଥୁବା ନୀଳତେଜ ଆମ ଆଖିରେ ଝଲକ ସ୍ପୃଷ୍ଟି କରୁଥାଉ । 

+ ଆହା! ସମଗ ଜଗତରେ ପୁରିତ ନିରଞ୍ଜନ, ଜନ୍ମରହିତ ଓ ପୁରାଣ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ମୁଁ ଯେତେବେଳେ ଚିନ୍ତନ କରୁଛି, ସେତେବେଳେ ମୋ 
ହୃଦୟରେ ଅଞ୍ଜନସମୂହ ସଦୃଶ କୃଷ୍ଣବର୍ଶିର କେହି ଗୋପଶିଶୁ ବଳପୂର୍ବକ ସ୍ଭୁରିତ ହେଉଛି । 

§ ଯାହାଙ୍କ ପାଖରେ ବିଦ୍ୟା ନାହିଁ, ଧନ ନାହିଁ, କୌଣସି ଆଶ୍ରୟ ନାହିଁ; ଯାହାକାର କୌଣସି ଗୁଣ ଓ ବେଦଶାସ୍ତ୍ରର ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ; ସଂସାରର 


* ଶୁମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


ଯସ୍ଯ ଶ୍ରୀକରୁଣାଶ୍ଚିବସ୍ୟ କରୁୂଣାଲେଶେନ ବାଳୋ ଧ୍ରୂବଃ 
ସ୍ବେଷ୍ଠଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ସମାକ୍ଷ୍ୟିଧାମ ସମଗାଦ୍ରକ୍ଟୌଃ ପ୍ୟବିନ୍ଦ କ୍ରି ୟମ୍‌ । 
ଯାତା ମୁଳ୍ରିମଜାମିଳାଦିପତିତାଃ ଶୈଳୋଃପି ପୃୂଜ୍ୟଯୋଃଭବତ୍ବ 
ତଂ ଶ୍ରୀମାଧବମାଶ୍ରିତେଷ୍ଟଦମହହଂ ନିତ୍ଯଂ ଶରଣ୍ଯଂ ଭଜେ ॥” 
ବସୁଦେବସୁତଂ ଦେବଂ କଂସଗ୍ବଣୂରମଦିନମ୍‌ | 
ଦେବକୀପରମାନନ୍ଦଂ କୃଷ୍ଣଂ ବନ୍ଦେ ଜଗଦୁ ଗୁରୁମ୍‌ ॥' 
ନାରାୟଣଣ ନମସ୍କୃତ୍ୟ ନରଂ ଚୈବ ନରୋଜତ୍ତମମ୍‌। 
ଦେବୀ ସରସ୍ବତୀ ବ୍ଯାସଂ ତତୋ ଜୟମୁଦୀରୟେତ୍ବ ॥” 
୫୮ ୫୮ ୫୮ 


ପାରିଭାଷିକ ଶବ୍ଦ 


ଅବ୍ୟବସାୟୀ- ଅନିଶ୍ଚିତ ବିଗ୍ବରଯୁକ୍ତ। 

ଅଭାବ ଅବିଦ୍ୟମାନତା; ଅନୁପସ୍ଥିତି ବିନାଶ। 

ଏକଦେଶୀୟ ¬ଏକଦେଶ(ସ୍ଥାନଃରେ ବା ଏକ ବିଷୟରେ 
ସୀମାବଦ୍ଧ; ସୀମିତ; ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ । 

ଏକନିଶୃୟ- ଏକମାତ୍ର ନିର୍ଣ୍ଣୟ ସିିରୀକୃତ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ଦୃଢ଼ 
ନିର୍ଣ୍ଣୟ। 

ଏକ ରସ--ଉତ୍‌ ଥାନ-ପତନରହିତ ବା ହ୍ାସ-ବୃ ଵିରହିତ. 
ଅବସ୍ଥା। 

ଏକରୂପ--ସମାନରୂପେ; ଏକପ୍ରକାର; ଅପରିବର୍ତନୀୟରୂପ | 

କଲ୍ୟାଣ ମୁକ୍ତି; ପରମହିତ; ଉଦ୍ଧାର | 

କାରଣ-କାର୍ଯ୍ୟର ବା ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳବୀଜ, କାର୍ଯ୍ୟର ମୂଳ 
ହେତୁ । 

କାଯ୍ୟ କାରଣର ସୃଷ୍ଟି କାରଣରୁ ଉମ୍ଭନ୍ନ। 

ଚିତ୍ସଡ଼ଗ୍ରନ୍ତି-ଂଚିତ୍‌ ଓ ଜଡ଼ର ମିଳନ ସ୍ତଳ ଚେତନ ଓ 
ଜଡ଼ର ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୂରୂପକ ଗ୍ରକ୍ତି । 

ଜଗତ-¬(ଗଢୁତୀତି ଜଗତ୍‌) ଯାହା ନିୟତ ଗତି କରୁଛି; 
ନାଶବାନ୍ଵ୍‌ ସୃଷ୍ଟ ସଂସାର । 

ତତ୍ତ୍ବତଃ ତତ୍ତ୍ଵ ବା ମୂଳ କାରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମୋଳିକରୂପେ । 

ତାଦାମ୍ଭ୍ୟ ¬ ଏକାମ୍ପୂଭାବ; ତତ୍‌ ସ୍ବରୂପତା; ଏକ୍ଯ । 


ନିଶ୍ଚୟ ନିର୍ଣ୍ଣୟ। 

ପରି ଢିନ୍ନତା-- ସୀମାବଦ୍ଧତା; ସୀମିତତା; ସସୀମତା | 

ବିକାର--ପରିବର୍ତନରୂପକ କ୍ରିୟା; ଅବସ୍ଥାନ୍ତର | 

ବିଲକ୍ଷଣ--ଅସାଧାରଣ; ବିଶେଷତୃସମ୍ପନୀ ଉକ୍ୁଷ୍ଟ | 

ବୃର୍ତିକ ମନର ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା ପ୍ରବଣତା । 

ବ୍ୟବସାୟୀ--ଏକନିଶୃୟରେ ଉପନୀତ | 

ବ୍ୟବହାର ସମୟ--ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମୟ । 

ବ୍ଯଷ୍ଟି-ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ ଭାବ ବା ଅସ୍ତିତୃତ ସମଷ୍ଟରୁ ପ୍ରୂଥକ୍‌ 
ହୋଇଥୁବା କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ। 

ମମତା-¬ (ମମ4ଂତା) 'ମୋର'ଭାବ; ନିଜର ବୋଲି ଜ୍ଞାନ 

ରାଗ-ଦେଷ- ଅନୁରକ୍ତି ଓ ବିରକ୍ତି ଅନୁରାଗ ଓ ବିରାଗ | 


ସମଗ୍ର, ସମଗ୍ରରୂପ -¬ଜଡ଼-ଚେତନ, ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ସାକାର- 


ନିରାକାର, ସଗୁଣଂନି ଗୁଁଣ ପ୍ରଭୃତି ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟର 

ସମାହାରରୂପକ ଭଗବାନର୍କର ସମଗ୍ରରୂପ । 
ସମଷ୍ଟ୍ର--ସମ୍ୟକ୍‌ ବ୍ୟାପ୍ତିତ ବ୍ଯଷଣ୍ଟର ସମାହାର । 
ସଂସାର-¬ (ସମ୍ୟଗ୍ରୀତ୍ୟା ସରତୀତି ସଂସାରଃ) ବିନାଶ 

ଅଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଥୁବା ଦୃଶ୍ୟବର୍ଗ; ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ, 

ଅବସ୍ଥା ପ୍ରଭୃତି ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସୃଷ୍ଟି । 
ସ୍ବୟ--ନିଜେ; ନିଜର ସ୍ବରୂପ। 


=== 7#୮ === 


ଲୋକେ ଯାହାଙ୍ଗୁ ପାପୀ ମନେକରି ପରିତ୍ୟାଗ କରିଦେଇଛନ୍ତି, ସେପରି ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁ ଶରଣାଗତପାଳକ ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ 
ସନ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଓ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେହି ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ ଗୁଣ ବିଭୂଷିତ ଅମଳାମ୍ବା ଯଦୁନାଥ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମୁଁ ପ୍ରଣାମ କରୁଛି । 
* ଯେଉଁ କରୁଣାସିନ୍ଧୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଵ କରୁଣା କଣିକାରେ ବାଳକ ଧ୍ରୁବ ନିଜର ଅଭୀଷ୍ଟ୍ଟ ଲାଭ କରି ଶ୍ରେଷ୍ଠା ପୁରୂଷକ୍ତାର ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲା, ଦରିଦ୍ର ସୁଦାମା ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପ୍ରାପ୍ର ହେଲା, ଅଜାମିଳ ଆଦି ପାପୀମାନେ ମୁକ୍ତି ଲାଭ କଲେ ଏବଂ ଗୋବର୍ଵନ ପର୍ବତ ମଧ୍ୟ ପୂଜନୀୟ ହେଲା, 
ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଅଭୀଷ୍ଟ ପ୍ରଦାନ କରୁଥୂବା ସେହି ଶରଣ୍ୟ ଭଗବାନ ମାଧବସ୍କୂ ମୁଁ ନିତ୍ୟ ଭଜନ କରୁଛି। 
†ବସୁଦେବର୍ବ୍ଚ ପୁତ୍ର, ଦିବ୍ୟରୂପଧାରୀ, କଂସ ଓ ଗ୍ଵଣୂରସ୍କର ବିନାଶକାରୀ ଏବଂ ଦେବକୀଙ୍କର ପରମ ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁ ଭଗବାନ 


ଶ୍ରୀକୃଦ୍ଫାଲୁ ମୁଁ ବନ୍ଦନା କରୁଛି । 


+ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍ପ ଓ ନରଶ୍ରେଷ୍ଠା ଅର୍ଜୁନର୍କୁ ତଥା ସରସ୍ଵତୀ ଓ ବ୍ୟାସଦେବର୍ମୂ ନମସ୍କାର କରି ମହାଭାରତ କଥନ କରିବା ଉଚିତ। 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ପ୍ରଥମୋଏଧ୍ୟାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ପା୭ବମାନେ ବାରବର୍ଷ ବଳବାନ୍ଦ ଡ ଏକବର୍ଷ ଅଜ୍ଞାତବ୍ କଜିବ/ ପକେ ଦୂର୍ବ ଦରଜିଜ୍ଞଂ ଅକୁଦ୍ଦାଣଳ ୭୮୭ତଣେଳେ କିଳନ 
ଅଧାରାଳ/ ମାଜି୫ଲେ, 6ନ୫ତ6୫କ6ଳ ଅଧାରାଜ/ କା, ବିଲ କୁଳେ ତନ୍କୁ ନୂଚ/ର ଫଜିନିତ ଭୂମି 6ଦେବ/ ପାଇଁ ମଧୟ ନୁର୍ଯ୍ୟୋଧଳ 
ସ୍ମୀଳାଜ କଲେ ନାହିଁ / ୫ତଣୁଁ ଦୀ୭୬ବମାନେ ମାତ। କୁନ୍ଥଙ୍କ ଆଦେଶ ଅକୁଯାଳକେ ଯୁଦ୍ଧ ସ୍ୀଳାଜ କେ ଏହିନ଼ଫେ ପାଇକ © କୋଜବର୍କ 
ମଧ୍ଯଜେ ନ୍ଦୂଵ 6ହେବ/ ହିନ 6ହେଇରଲ/ ଏବଂ 6୍ଦହି ଥୁଯାନେ ଜଦୟଯପଥ ନୁ ପାଇଁ ଘଣୁତ 6ହେଳଲେ / 

ମହର୍ଶି ବେଦବ୍ୟଯଙ୍କର ଅତନୁ ତି ଅନାଧା 6ନୁହ ଥିବାରୁ ନେ ଜା ନିକଟକୁ ଆସି କନିଲେ, ଦୁବ ନେବ/ ଏବଂ ଦୁବେ 
କ୍ଷତ୍ରିୟମାଳଙ୍କକ ମହାସୀହାଳ ନେବ/ ଅବଶମଯ୍ମନ୍ୟାବୟ ଏହାକୁ କେନ୍ଦି ଏଜାଳ ପାରିବେ ନାହିଁ/ ତୁଃମକ୍ଦୁଦ ଦେଖିବାକୁ ଦୃହିଁଲେ ନୁ ଚୁମକୁ 
ଜିବ# ଚୁ 6ଜେଳ ପାଜିବି, ଘଂଳଳଜେ ନୁଣମ ଏଇଠି ଥୀଳ ଜଲଭାବେ ନ୍ଦୂଦଧ 6କେଣି ପାଳିବ /୮୮ ୦ବଦବ୍ୟାଯ୍ଙ୍କ ବଚନ ଶୁଣି ଥୁତକକନ୍ତର 
କହିଲେ, £ ନା/ଜ/ ନନବନ ଥ@ ହୋଇ ରହିଲି, ଏଠି ନୁ ଳନ କୁଳ ସଂହଜକ 6କେଣିବ/କୁ ରୂଠନନ/ ମାଡ଼ ଯୁଦ ଳିପଜି ହେଉଣି, 
ନହି ଯସମାରନନ ଥବଶ୍ଯ ଶୁଣିବୁ ଗଠନ ୮୮ ୫କଦବ୍ୟନ୍ଦ କହିଲେ, ମୁଁ ସଞ୍ଚୟକୁ ଦିବକ଼ୂଞ୍ଜ 6ଦେଇନ୍ଦି, ଯାହା ଯାହାଯ୍ୟନନେ ନ୍ଦାଯୁଦଦକ 
ନୀମ୍ୟ ଘଟଣାବଳ/ ଏବଂ ଦେଳିଳମାଳଙ୍କ ମନ କଥମାମଧ୍ଯ କଣ ପାଳିବ, ଶୁଣ ଦପୀଜିବ କେନି ପୀଜିବ ୫ ନମ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ନୁନକୁ ଖୂୁଣାଲ 
6ଦବ /”' ଏହ/ କନି ବ#ସ6ଦେବ ଦଞ୍ୀୟଙୁ କିବଚୁଖି କନ କଲେ / 

ନିର୍ଦାଜିତ ସମୟେ କୁଚୁଥେଡେ ଯୁଦ୍ଧ ଆଜନ୍ 6ନଲ/ / ଜଣ କିଳ ପର୍ୟ୍ଛ 2୪ ଯୁ୍ଧନଳଳକେ ଜନ୍ଦିଲେ / ପିତାମହ ଜୀ'ୁଙୁ 
ଖଜ/ଯ/ତ ଜଜ/ ଭୂଫଚିତ କଳ/ଫିକ/ ପକେ ସୟ ନଣିନ/ଦୁଜ ଥି ଥୁତର/ରୁଙୁ ଏହି ମାରନ ଶୁଣୀଲଲେ / ଏ ସନାରଜ ଶୁଣ 
ଥିତକାରୁ ଅତ ତୁଃତଚ ହୋକ ବିଲାଫ କଳିବକୁ ଲାଜି୫ଲେ ଏବଂ ନ୪ୟଙୁଁ ଯୁବକ ସନ ବୁଲ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣାଳବକୁ କହିଲେ / ଜଂଖୁପର୍ଚନ 
୨୪୩ ଅଧ୍ୟାୟ ପର୍ୟ୍ୟଳ ସଞ୍ଚୟ ଯୁଦ୍ଧ ସମଯ ସମାକୁଳ ଥତକ/ସକୁଙୁ ଶୁଣ#ଲଲେଂ / ଏ୫ବେ ୨ ୫ଶ ଥଧ/ୟଜ ଆଜନନେ ସଞୀୟଙୁ 
ଆଜକୁ ଦରୁଚନନ- ¬ 


ଧୂତନାକ୍ତ ଜବଚ 
ଧମିକ୍ଷେତ୍ରେ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେ ସମବେତା ଯୁଯୁଛବଃ । 
ମାମକାଃ ପାଣ୍ଡବାଶ୍ଚୈବ କିମକ୍ୂବିତ ସଞ୍ଚୟ॥ ୧॥ 


ଥଲ ଧୁତରାଷ୍ଟା ଉବାଚ ଧୁତରାଷ୍ଟ କହିଲେ; ସଞ୍ଜୟ ହେ ସଞ୍ଜୟ! ; ଧମିକ୍ଷେତ୍ରେଇିଧର୍ମଭୂମି; କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେ-କୁରୁକେତରେ; 
ସମବେତାଃ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥୁବା; ଯୁଯୁହବଃ = ଯୁଦ୍ଧକୁ; ମାମକାଃ ¬ ମୋର; ଚଇ ଓ; ପାଣ୍ଡବାଃ ପାଣ୍ଡୁର୍ଦ୍ର ପୁତ୍ରମାନେ ଏବଇମଧ୍ୟ; 
କିମ୍‌-କ'ଣ; ଅକୁବିତ କଲେ? 


ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର କହିଲ୍ୟୈ ହେ ସଞ୍ଜୟ!+ ଧମିଭୂମି କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୁଦ୍ଧ ଇଚ୍ରା ରଖି ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥୁବା 
ମୋର ଓ ପାଣ୍ଠୁଙ୍କର ପୁତ୍ରମାନେ କ'ଣ କଲେ? 


* ମହାଭାରତରେ ମୋଟ ଅଠରଟି ପର୍ବ ଅଛି। ଏହି ପର୍ବମାନଜ୍କରେ କେତୋଟି ଅବାନ୍ତର ପର୍ବ ମଧ୍ୟ ଅଛି। ତନ୍ମଧ୍ୟରେ (ଭୀଷ୍ମପର୍ବର ଅନ୍ତର୍ଟତ) 
ଏହି “ଶ୍ରୀମ୍ଗବଦ୍‌ଗୀତା ପର୍ବ' ରହିଛି, ଯାହା କି ଭୀଷ୍ମପର୍ବର ୧୩ଶ ଅଧ୍ୟାୟରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ୪ ୨ଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଛି। 
#' “ଧୁତରାଷ୍ଟରଂସଞ୍ଜୟ ସମ୍ବାଦ” ବୈଶଖ୍ାୟନ ଓ ଜନ୍ମେଜୟ ସମ୍ବାଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ 'ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦ' ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ସମ୍ବାଦର 
ଅନ୍ତର୍ଭତ। 


+` ଗବଲ୍ଗଣ ନାମକ ସୃତକା ଠାରୁ ସଞ୍ଜୟ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ସେ ମୁନିକ୍କ ଭଳି ଜ୍ଞାନୀ ଓ ଧର୍ମାମ୍ରା ଥିଲେ-- “ସଞ୍ଜୟୋ ମୁନିକଳୁସୁ 
ଜଜ୍ଞେ ସୂତୋ ଗବଲ୍‌ଗଣାତ୍‌' (ମହାଭାରତ, ଆଦି, ୬୩ ୯ ୭) | ସେ ଧୁତରାଷ୍ୁସର ମନ୍ଚୀ ଥିଲେ। 
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ବ୍ୟା/।¬ 'ଧମିକ୍ଷେତ୍ରେ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଦେବତାମାନେ ଯଜ୍ଞ କରିଥୂଲେ। ରାଜା କୁରୁ ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ 
ତପସ୍ଯା କରିଥୂଲେ। ଯଜ୍ଞାଦି ଧର୍ମମୟ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତଥା ରାଜା କୁରୁର୍କର ତପୋଭୂମି ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏହାକୁ ଧର୍ମଭୂମି କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର କୁହାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ ଧଧିକ୍ଷେତ୍ରେ' ଓ 'କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେ" ପଦଗୁଡ଼ିକରେ 
“.କ୍ଷେତ୍ର' ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାରେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରାର୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ହେଲା, ଏହା ଆମ କୁରୁବଂଶୀମାନଙ୍କ୍ର ଭୂମି | ଏହା କେବଳ 
ଯୁଦ୍ଧଭୂମି ନୁହେଁ, ବରଂ ତୀର୍ଥଭୂମି ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ ପ୍ରାଣୀ 
ଜୀବିତାବସ୍ଥାରେ ପବିତ୍ର କର୍ମ କରି ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରି 
ପାରିବେ । ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ସବୁ ପ୍ରକାର ଲାଭ 
କଥା ବିଗ୍ବର କରି ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ସମ୍ମତି ନେଇ 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଏହି ଭୂମି ସ୍ରିରୀକୃତ ହୋଇଛି । 

ସଂସାରରେ ପ୍ରାୟ ତିନୋଟି କାରଣରୁ କଳହ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ ଭୂମି, ଧନ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ। ଏ ତିନୋଟି ମଧ୍ୟରୁ ରାଜାମାନେ 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଭୂମି ପାଇଁ କଳହ କରନ୍ତି। ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଭୂମି 
ଯୋଗୁଁ ଯୁଦ୍ଧ ହେଉଥୂବା କାରଣରୁ ଂକୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେଂ ଶବ୍ଦ 
ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି। ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରୀର୍ଜ ପୁତ୍ର ଓ ପାଣ୍ଡୁକ୍କୀ 
ପୁତ୍ର ସମସ୍ତେ କୁରୂୁବଂଶର ଅନ୍ତର୍ଗତ । କୁରୁବଂଶୀ ହୋଇଥୁବାରୁ 
କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଜା କୁରୁଙ୍କ୍ବ ଭୂମିରେ ଉଭୟର୍କର 
ସମାନ ଅଧୂକାର ରହିଛି। ତେଣୁ (କୌରବମାନେ 
ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ଭୂମି ନ ଦେବା ଯୋଗୁଁ; 
ଉଭୟପଷ୍ଷ ଭୂମି ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଆସିଛନ୍ତି । 

ନିଜର ଭୂମି ହୋଇଥୁବାରୁ ଉଭୟକ୍କୀ ପାଇଁ 'କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରେ 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ଓ ନ୍ଯାୟସଙ୍ଗଂତ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଆମର ବୈଦିକ ସନାତନ ସଂପ୍କୃତି ଏତେ 
ବିଲକ୍ଷଣ ଯେ, କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେଲେ ଧର୍ମକୁ 
ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି କରାଯାଏ । ଯୁଦ୍ଧରେ ମୃତ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀର 
ଉଦ୍ଧାର ଓ କଲ୍ୟାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯୁଦ୍ଧଭଳି କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ଧର୍ମଭୂମି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୀର୍ଥଭୂମିରେ କରାଯାଏ । ତେଣୁ ଏଠାରେ 
କୁରୂକ୍ଷେତ୍ର ସହିତ “ଧମିକ୍ଷେତ୍ରେ" ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଏଠାରେ ଆରମ୍ଭରେ “ଧମି' ପଦରୁ ଅନ୍ୟ ଏକ ଭାବ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। ଯଦି ଆରମ୍ଭର “ଧମିଂ ପଦରୁ 'ଧର୍‌' ନିଆଯାଏ 
ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଅନ୍ତିମ ଶ୍ଳୋକର 'ମମ' ପଦରୁ 
'ମ' ନିଆଯାଏ, ତା'ହେଲେ ଧମି' ଶବ୍ଦ ଗଠିତ ହୋଇଯାଉଛି | 
ଅତଏବ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ର ଗୀତା ଧର୍ମର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମ ପାଳନ 


* ଶୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


କଲେ ଗୀତାର ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପାଳିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ଗୀତାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ କର୍ତ୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କଲେ ଧର୍ମର 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ହୋଇଯାଏ। 

ଏହି “ଧମିକ୍ଷେତ୍ରେ କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରୌ ପଦରୂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ଯ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ଯେ, କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ଧର୍ମକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ନିଜର ସୁଖ ଓ ଆରାମ ପାଇଁ ନ କରି 
ସମସ୍ତକ୍ତ ହିତ ନିମନ୍ତେ କରିବା ବିଧେୟ ଏବଂ କର୍ତବ୍ଯ- 
ଅକର୍ତବ୍ୟ ବିଷୟରେ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅନୁସରଣ କରିବା ବିଧେୟ 
(ଗୀତା ୧୬| ୨୪) | 

'ସମବେତା ଯୁଯୁସବଃ'-- ରାଜାମାନଙ୍କ ଦାରା ବାରମ୍ବାର 
ସନ୍ଧି ପ୍ରସ୍ତାବ ରଖାଯାଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ମୋର ପୁତ୍ର ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ତାହା ସ୍ବୀକାର କଲା ନାହିଁ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କହିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ବିନା 
ଯୁଦ୍ଧରେ ପାଣ୍ଡବମାନର୍ଦୁ ସୂଚ୍ଯଗ୍ର ପରିମିତ ଭୂମି ଦେବ 
ନାହିଁ ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଟ କହିଦେଲାଂ । ତେଣୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ 
ପାଣ୍ଡବମାନେ ଯୁଦ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କଲେ। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ମୋର ପୁତ୍ର ଓ ପାଣ୍ଡୁବ୍କର ପୁତ୍ର ଯୁଦ୍ଧେଚ୍ଚାରେ ସସୈନ୍ଯ 
ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 

ଉଭୟ ସେନାରଙ୍ଚ୍ପର ଯୁଦ୍ଧେଚ୍ରା ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ୍କର ବିଶେଷ ଇଢ୍ଜା ଥୂଲା। ତାଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ଥିଲା ରାଜ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତରି। ଧର୍ମରେ ହେଉ ବା ଅଧର୍ମରେ ହେଉ, 
ନ୍ୟାୟରେ ହେଉ ବା ଅନ୍ୟାୟରେ ହେଉ, ବିହିତ ରୀତିରେ 
ହେଉ ବା ନିଷିଦ୍ଧ ରୀତିରେ ହେଉ, ରାଜ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ତାଙ୍ସ୍ରର 
ଏକମାତ୍ର ଧ୍ଯେୟ ଥୂଲା। ତେଣୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର୍କ୍ଚ ପକ୍ଷ ହିଁ 
ବିଶେଷରୂପେ ଯୁଯୁସୁ ବା ଯୁଦ୍ଧାକାକ୍ଷୀ ଥୂଲେ। 

ପାଣ୍ଡବମାନେ ଧର୍ମକୁ ଗୁରୁତୃ ଦେଉଥୂଲେ । ସେମାନେ 
ଭାବୁଥ୍ଧୂଲେ -ଆମେ କୋଣସି ପ୍ରକାରେ ଜୀବନନିର୍ବାହ 
କରିନେବୁ ପଛକେ, ନିଜ ଧର୍ମରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରିବୁ 
ନାହିଁ| ଧର୍ମବିରୁଦ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବୁ ନାହିଁ । ଏଥୁପାଇଁ ମହାରାଜ 
ଯୁଧ୍ବଷ୍ତିର ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁ ନ ଥୂଲେ। ମାତ୍ର ଯେଉଁ 
ମାଆର୍ଚ୍ଚ ଆଜ୍ଞାରେ ଗ୍ବରି ଭାଇକ୍ବ ସହିତ ସେ ଦ୍ରୌପଦୀର୍କୁ 
ବିବାହ କରିଥୁଲେ, ସେହି ମାଆକ୍ଚାର ଆଜ୍ଞା ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କର 
ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୋଇଥୁଲ୍ୟ! ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ମାତୃଆଜ୍ଞା 
ପାଳନରୂପକ ଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଯୁଧ୍ଧଷ୍ତିର ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ 
ଇଜ୍ଜା ପ୍ରକାଶ କଲେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଆଦି 


୬ ଯାବଵି ତୀକ୍ଷ୍ମୟା ସୂଚ୍ୟା ବିଧ୍ୟେଦଗ୍ରେଣ କେଶବ । ତାବଦପ୍ୟପରିତ୍ୟାଜ୍ୟଂ ଭୂମେର୍ନଃ ପାଣ୍ଡବାନ୍‌ ପ୍ରତି | (ମହାଭାରତ, ଉଦ୍‌ଯୋଗ. ୧୨୭ | ୨୫) 
7 ମାତା କୁନ୍ତୀ ଭାରି ସହିଷ୍ଣୁ ଥୁଲେ । କଷ୍ଟରୁ ନିସ୍ତାର ପାଇବାର ଇଜ୍ଜା ଏବଂ ସୁଖ, ଆରାମ, ରାଜ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି ପାଇବାର ଆକାଙ୍କ୍ଷା ତାଙ୍କଠାରେ 
ନ ଥୂଲା । ସେ ଏପରି ଜଣେ ଅସାଧାରଣ ମାଆ ଥିଲେ, ଯିଏ କି ଭଗବାନବ୍ସ୍ମ ନିକଟରେ ବିପତ୍ତିକୁ ବରଦାନରୂପେ ମାଗିଥୂଲେ । ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ 
ସୁଖର ଲାଳସା ନ ଥ୍ୂଲା। ମାତ୍ର ତାଙ୍କ ମନରେ ଦୁଇଟି କଥା ପାଇଁ ଗଭୀର ଦୁଃଖ ଥଲା । ପ୍ରଥମତଃ, ରାଜ୍ୟ ପାଇଁ କୌରବ ଓ ପାଣ୍ଡବ ପରପ୍ଫର 


ଶ୍ମୋକ ୧] 


ତ ରାଜ୍ୟ ପାଇଁ ଯୁଯୁସୁ ଥୂଲେ, ମାତ୍ର ପାଣ୍ଡବ ଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ଯୁଯୁସୁ ଏଲେ। 

'ମାମକାଃ ପାଣ୍ଡବାଶ୍ଚୈବ'”--ପାଣ୍ଡବ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍ଦୁ 
(ପିତାଚ୍ର ବଡ଼ ଭାଇ ହୋଇଥୁବାରୁ) ପିତୃତୁଲ୍ୟ ମନେ 
କରୁଥୂୁଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରୁଥୂଲେ। ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର 
ଅନୁଚିତ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ପାଣ୍ଡବ ଉଚିତ-ଅନୁଚିତ 
ବିଗ୍ଵର ନ କରି ତାର୍ଚ୍ଚା ଆଜ୍ଞାକୁ ଶିରୋଧାର୍ଯ୍ଯ କରୁଥୂଲେ। 
ତେଣୁ ଏଠାରେ କୌରବଂ ଓ ପାଣ୍ଡବ ଉଭୟ 'ମାମକାଃ' 
ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ତଥାପି “ପାଣ୍ଡବାଃଂ ପଦ ପୂଥକ୍‌ଭାବେ 
କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରକ୍କ୍ର ନିଜ ପୁତ୍ର ଓ 
ପାଣ୍ଡୁପୁତ୍ରଙ୍କ ପ୍ରତି ସମଭାବ ନ ଥୂଲା । ତାଙ୍କ୍ଵଠାରେ ପକ୍ଷପାତିତା 
ଥୂଲା ଓ ନିଜ ପୁତ୍ରକ୍କ ପ୍ରତି ମୋହ ଥୂଲା । ସେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ଆଦିଙ୍କୁ ତ ନିଜର ମନେ କରୁଥୁଲେ, କିନ୍ଧୁ ପାଣ୍ଡବର୍କୂ 
ନିଜର ମନେକରୁ ନ ଥୂଲେ। ଏହି କାରଣରୁ ସେ ନିଜ 
ପୁତ୍ରକ୍ନ ପାଇଁ “ମାମକାଃ' ଓ ପାଣ୍ୁପୁତ୍ରର୍କନ ପାଇଁ ପାଣ୍ଡ ବାଃ” 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। କାରଣ ଅନ୍ତରର ଭାବ ହିଁ 
ବାଣୀରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ଏହି ଦ୍ରୈତଭାବ ଯୋଗୁଁ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରୀର୍କୁ 
ନିଜ କୁଳ ସଂହାରର ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। 
ଏ କଥାରୁ ସମସ୍ତେ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ସେମାନେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଘରେ, ସାହିରେ, ଗ୍ରାମରେ, 
ପ୍ରଦେଶରେ, ଦେଶରେ, ସମ୍ପଦାୟରେ ଦ୍ଦୈତଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏମାନେ ଆପଣାର ଆଉ ଏମାନେ ପରଂ” ଏପରି ଭାବ 
ରଖିବେ ନାହିଁ। ଦ୍ଦୈତଭାବ ଯୋଗୁଁ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରେମ ଓ ସ୍ନେହ ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ କଳହ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। 

ଏଠାରେ “ପାଣ୍ଡବା॥ଂ ପଦ ସହିତ ଏଏବ'” ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପାଣ୍ଡବମାନେ ତ 
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ବଡ଼ ଧର୍ମାମ୍ରାଃ ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ସେମାନର୍ସ୍ରୀ ପକ୍ଷେ 
ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ରଣଭୂମିକୁ 
ଆସିଗଲେ! ତେବେ ସେମାନେ ସେଠାରେ କ'ଣ କଲେ 

[ମାମକାଃ” ଓ “ପାଣ୍ଡ ବାଃ'₹-= ଏଥୁମଧ୍ୟରୁ 'ମାମକାଃ' 
ପଦର ଉତ୍ତରରେ ପରବର୍ତୀ (୨ୟ) ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ୧୩ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଞ୍ଚୟ କହିବେ ଯେ, ଆପଣଙ୍ବୀ ପୁତ୍ର 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପାଣ୍ଡବ ସେନାକୁ ଦେଖି, ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କୀ 
ମନରେ ପାଣ୍ଡବର୍ବ୍ଚ ପ୍ରତି ଦ୍ରେଷଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ ପାଣ୍ଡବର୍କ୍ଚର ମୁଖ୍ୟ ମୁଖ୍ୟ ସେନାପତି 
ନାମ କହିଲେ। ତାଂପରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ନିଜ ସେନାର 
ମୁଖ୍ୟ ମୁଖ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧାର୍କଜର ନାମ କହି ସେମାନଙ୍କ ରଣକୌଶଳ 
ଆଦିର ପ୍ରଶଂସା କଲେ। ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା 
ପାଇଁ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଉଚ୍ଚସ୍ଵରରେ ଶଝଂ ବାଦନ କଲେ। 
ଶଙଖଂ ବାଦନ ଶୁଣି କୌରବ ସେନାର ଶଙ୍ଖଂ ଆଦି ବାଦ୍ୟଯ 
ବାଜି ଉଠିଲା। ପୁନଶ୍ଟ ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଂପାଣ୍ଡବାଃଃ ପଦର ଉତ୍ତରରେ କହିବେ ଯେ, 
ରଥରେ ବିରାଜମାନ ପାଣ୍ଡବପକ୍ଷୀୟ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣୀ 
ଶଙ୍ଖଂ ବାଦନ କଲେ। ତମ୍ରଶ୍ଵାତ୍‌ ଅର୍ଜୁନ, ଭୀମ, ଯୁଧୂଷ୍ଠିର, 
ନକୁଳ, ସହଦେବ ପ୍ରଭୂତି ନିଜ ନିଜର ଶଝଂ ବଜାଇଲେ । 
ସେହି ଶଙ୍ଖଂଧ୍ଧନିରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନତ୍କ୍ନ ସେନାର ହୃଦୟ ପ୍ରକମ୍ପିତ 
ହୋଇଗଲା। ତା'ପରେ ସଞ୍ଚାୟ ପାଣ୍ଡବର୍କ୍ଚ ବିଷୟରେ କହୁ 
କହୁ ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନର୍କୀର ସମ୍ବାଦ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆରମ୍ଭ କରିଦେବେ | 

'କିମକୁବିତ'-- 'କିମ୍‌' ଶବ୍ଦର ତିନୋଟି ଅର୍ଥ ହୁଏ-- 
ବିକଳ୍ପ, ନିନ୍ଦା (ଆକ୍ଷେପ) ଓ ପ୍ରଶ୍ନ। 

ଯୁଦ୍ଧ ହେଲା କି ନାହିଁ୮ ଏପରି ବିକଳ୍ପ ଏଠାରେ ଗ୍ରହଣୀୟ 


ଲଢ଼ନ୍ତୁ ବା ଯାହା କିଛି କରନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ତାବ୍କ ସ୍ନେହର ପୁତ୍ରବଧୂ ଦ୍ରୌପଦୀକ୍କୁ ରାଜସଭାରେ ଉଲଗ୍ନ କରିବାକୁ ଓ ଅପମାନିତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରି 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦି ଦୁଷ୍ଟମାନେ ଯେଉଁ ଘୃଣିତ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ତାହା ମାନବିକତା ନୁହେଁ | ଏ କଥା ମାତା କୁନ୍ତୀକ୍ମୁ ବହୁତ ବାଧ୍ଧଲା। 

ଦିତୀୟତଃ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍ପ ପାଣ୍ଡବଳ୍କ ତରଫରୁ ସନ୍ଧି ପ୍ରସ୍ତାବ ନେଇ ହସ୍ତିନାପୁର ଆସିବାରୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, ଦୁଃଶାସନ, କର୍ଶ, ଶକୁନି 
ପ୍ରଭୃତି ଭଗବାନଙ୍କୁ ବନ୍ଦି କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କଲେ। ଏ କଥା ଶୁଣି ମାତା କୁନ୍ତୀ ବିଗ୍ଵର କଲେ ଯେ, ଏବେ ଏହି ଦୁଷ୍ଟମାନଜ୍କର ଶୀଘ୍ର ବିନାଶ ହେବା 
ଉଚିତ। କାରଣ ଏମାନେ ବଞ୍ଚି ରହିଲେ ପାପ ବହୁତ ବଢ଼ିଯିବ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ଏମାନକ୍କର ବହୁତ କ୍ଷତି ହେବ | ଏ ଦୁଇଟି କାରଣରୁ ମାତା କୁନ୍ତୀ ନିଜ 


ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୁଲେ । 


* ଯଦିବା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରକ୍କର ପୁତ୍ର ଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୂତି ଓ ପାଣ୍ଡୁର୍କୀର ପୁତ୍ର ଯୁଧ୍ଧଷ୍ତିର ପ୍ରଭୂତି “କୌରବ” ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ତଥାପି ଏହି 
ଶ୍ମୋକରେ ଯୁଧଧଶ୍ଚି ର ଆଦିକ୍କ ପାଇଁ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ “ପାଣ୍ଡବ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୃତିକ୍କା ପାଇଁ “କୌରବ” ଶବ୍ଦ 


ଦିଆଯାଇଛି। 


# ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରକ୍କ ମନରେ ଦ୍ରୈତଭାବ ଥୂଲା ଯେ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୂତି ମୋର ପୁତ୍ର ଏବଂ ଯୁଧ୍ଧଶ୍ଚିର ପ୍ରଭୃତି ମୋର ପୁତ୍ର ନୁହନ୍ତି, ସେମାନେ 


ପାଣ୍ଡୁର୍ଦର ପୁତ୍ର। ଏହି ଦ୍ବୈତଭାବ ହେତୃ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ଭୀମକୁ ବିଷଲଡ଼ୁ ଖୁଆଇ ଜଳରେ ଫିଙ୍ଗି ଦେବା, ଜଉଘରେ ପାଣ୍ଡବର୍କୁ ପୋଡ଼ିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିବା, ଯୁଧିଷ୍ଠି ରଜ୍ସ ସହିତ ଛଳପୂର୍ବକ ଜୁଆ ଖେଳିବା ଓ ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କ ବିନାଶ ନିମନ୍ତେ ସୈନ୍ଯ ସାମନ୍ତ ସହ ବନକୁ ଯିବା ପ୍ରଭୃତି କୁଚେଷ୍ଟ୍ା ସତ୍ତ୍ବେ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକୁ ଧ୍ଦୃତରାଙ୍ଗ୍‌ ଆଦୌ ବାରଣ କଲେ ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ଅନ୍ତରରେ ଭାବନା ଥୁଲା, ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ପାଣ୍ଡବତ୍କର ବିନାଶ ହୋଇଗଲେ, 
ମୋ ପୁତ୍ରମାନତ୍କରର ରାଜ୍ୟ ସୁରକ୍ଷିତ ରହିବ । 


+ ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 'ମାମକାଃ' ଓ 'ପାଣ୍ଡବାଃ' ଶବ୍ଦ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଭାବେ ବର୍ଶ୍ଵନା କରାଯାଇଥୁବାରୁ ସଞ୍ଜୟସ୍କ୍ ଆଗାମୀ ଉକ୍ତିରେ 
'ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଃ' (୧ | ୨) ଓ 'ପାଣ୍ଡବଃ' (୧ | ୧୪) ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି | 


30 । × ଶ୍ରୀମଭଗବତ଼ୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ନୁହେଁ; କାରଣ ଦଶଦିନ ଧରି ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇ ସାରିଛି ଏବଂ | ନୁହେଁ; କାରଣ ଯୁଦ୍ଧ ଗ୍ବଲିଥୂଲା ଏବଂ ଧୂତରାଷ୍ଟୀକ୍କ ମନରେ 
ଭୀଷ୍ମଣୁ ରଥରୁ ଭୂପତିତ କରାଯିବା ପରେ ସଞ୍ଜୟ ହସ୍ତିନାପୁର ¦ ମଧ୍ୟ ଆକ୍ଷେପପୂର୍ବକ ପଗ୍ନରିବାର ଭାବନା ନ ଥଲା । 
ଆସି ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରର୍କୁ ସେଠାକାର ଘଟଣା ଶୁଣାଉଛନ୍ତି। ଏଠାରେ '“କିମ୍‌' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥକୁ ପ୍ରଶ୍ନରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବା 

'ମୋର ଓ ପାଣୁର୍ର ପୁତ୍ରମାନେ ଏ କ'ଣ କଲେ, ¦ ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହେଉଛି | ଛୋଟ-ବଡ଼ ସମସ୍ତ ଘଟଣାବଳୀକୁ 
ଶେଷକୁ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ! ସେମାନେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ ନ କ୍ରମାନ୍ରୟରେ ସବିସ୍ତାର ଓ ସମ୍ଯକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ଥୂଲା”-¬ଏପରି ନିନ୍ଦା ବା ଆକ୍ଷେପ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ ଗ୍ରହଣୀୟ | ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ସଞ୍ଜୟସ୍ତୁଁ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି । 


ଘଜିଣିସ୍ ଭବ- ମୋର ପୁତ୍ର” (ମାମକାଃ) ଓ 'ପାଣ୍ଠୁକ୍ନର ପୁତ୍ର” ( ପାଣ୍ଡ ବାଃ - ଏପରି ମତଭେଦରୁ ହିଁ ରାଗ- 
ଦ୍େଷ ସୂଷ୍ଟି ହେଲା, ଫଳରେ କଳହ ଓ ଅସ୍ଥିରତା ଦେଖାଦେଲା। ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର କ୍ତ ହୃଦୟରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥୁବା ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷର ପରିଣାମରେ କୌରବ ଶହେ ଭାଇଙ୍ସୀ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ ହେଲେ ବଞ୍ଚିଲେ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ପାଣ୍ଡବଙ୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ନିହତ ହେଲେ ନାହିଁ 
ଦହିକୁ ମବ୍ତନ କଲେ ଯେପରି ସେଥୂରେ ଆଲୋଡ଼ନ ସୂଷ୍ଟଂ ହେବାରୁ ଲହୁଣୀ ବାହାରେ, ସେହିପରି “ମାମକାଃ' 
ଓ “ପାଣ୍ଡବାଃଂ ପ୍ରଭେଦରୁ ସୂଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ଆଲୋଡ଼ନ ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନକ୍କ ମନରେ କଲ୍ଯାଣର ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲା, ଫଳରେ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରୂପକ ଲହୁଣୀ ଉଦ୍ଭବ ହେଲା। 
ସାରକଥା ଯେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଜକ୍ଜ ମନରେ ଜାତ ହୋଇଥିବା ଆଲୋଡ଼ନ ଯୋଗୁଁ କଳହ ହେଲା ଏବଂ ଅର୍ଜୁନର୍କୀ 
ମନରେ ଜାତ ହୋଇଥୁବା ଆଲୋଡ଼ନ ଯୋଗୁଁ ଗୀତା ପ୍ରକଟ ହେଲା! 
====- ¬ === 
ଦମ୍ଫନମନ୍ଦ୍ର ହ୍ମୋକ୍ନୁ ସଞ୍ଜୟ ଥୂୁତନେର୍ରୁର୍କ ପଣ୍ଣୂଜ ଜନ ଜେବ। ଥାଜନ୍ଦର କଟୁଛନି / 
ସଞ୍ଜୀୟ ଜବଚ 
©“ © < 
ଦୂଷ୍କ୍ୟା। ତୁ ପାଣ୍ଡବାନୀକ ବ୍ୟୂଢ ଦୁଯ୍ୟୋଧନସ୍ତଦା । 
ଏ 
ଆଗ୍ରଯ୍ୟମୁପସଙ୍ଗମ୍ୟ ରାଜା ବଚନମବ୍ରବୀତୃ ॥ ୨ ॥ 


ଅଂଚକ ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚଚିସଞ୍ଚୟ କହିଲେ ତଦାଠିସେତେବେଳେ; ରାଜା, ଦୁକ୍ଷଯ୍ୟୋଧନଃ¬ରାଜା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ; 
ବ୍ୟୂଦମ୍‌ -ବଜ୍ରବ୍ୟୂହରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ; ପାଣ୍ଡବାନୀକମ୍‌= ପାଣ୍ଡବସେନାକୁ,; ଦୃଷ୍ଟ୍ରାଠିଦେଖି; ତୁ ଏବଂ; ଆଗ୍ୃନ୍ଷ୍ଯମ୍‌ =ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟସ,; 
ଉପସଙ୍ଗମ୍ଯ” ନିକଟକୁ ଯାଇ: ବଚନମ୍‌ ଚବଚନ,; ଅବ୍ରବୀତ଼ୃ କହିଲେ | 


ସଞ୍ଜୟ କହିଲେ--ସେତେବେଳେ ରାଜା ଦୁକ୍ଷ୍ୟୋଧନ ବଜ୍ରବ୍୍ଯୁହରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ପାଣ୍ଡ ବସେନାକୁ ଦେଖି 
ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବକ୍୍ୟିକ୍ନ ନିକଟକୁ ଯାଇ ଏହି ବଚନ କହିଲେ । 


ବଚ ୯ତଦା'-- ଯେତେବେଳେ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ଂଦୃଷ୍ଟାଂ ପାଣ୍ଡବାନୀକଂ ବ୍ଯୂଢମ୍‌'- ବଜ୍ରବ୍ଯୂହରେ 
ସେନା ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇଥୂୁଲେ, ସେହି ସମୟର ଦଣ୍ଡାୟମାନ ପାଣ୍ଡବ ସେନାକୁ ଦେଖିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
କଥା ସଞ୍ଜୟ ଏଠାରେ “ତଦା' ପଦରେ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି । ¦ ପାଣ୍ଡବର୍କ୍ଵ ସେନା ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ ଏବଂ ଏକମନୋଭାବରେ ଠିଆ 
କାରଣ “ୁଦ୍ଧାକାଙ୍କୀ ମୋର ପୁତ୍ରମାନେ ଏବଂ ପାଣ୍ଡୁକ୍କୀର । ହୋଇଥୂଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକ୍କ ସୈନିକମାନକ୍କ ଭିତରେ ଅମେଳ 
ପୁତ୍ରମାନେ କ'ଣ କଲେ''--ଏହି ବିଷୟ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ¦ କିମା ମତପାର୍ଥକ୍ଯ ନ ଥୂଲ୍ଯୀ | ତାଜ୍‌ ପକ୍ଷରେ ଧର୍ମ ଓ ଭଗବାନ 
ଧତରାତ୍ଟ୍ରୀର୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଥିଲେ। ଯାହାତ୍ଗ୍ନ ପକ୍ଷରେ ଧର୍ମ ଓ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 

୬ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ତିନିଥର ଂଦୃଷ୍ଟ୍ରାଂ ( (ଦେଖି) ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି-- ପାଣ୍ଡବ ସେନାକୁ ଦେଖି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଗ୍ପର ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଯିବା (୧ | ୨); କୌରବସେନାକୁ ଦେଖି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଧନୁ ଉଠାଇବା (୧ | ୨୦); ଏବଂ ସ୍ଵଜନମାନରୂ ଦେଖି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମୋହାବିଷ୍ଟା 


ହେବା (୧ | ୨୮) | ଏ ତିନୋଟି ମଧ୍ୟରୁ ଦୁଇଟି 'ଦୃଷ୍ଟ୍ବା' ପରସ୍ତର ସେନା ନିରୀକ୍ଷଣ ନିମନ୍ତେ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ସ୍ଵଜନମାନକକୁ ଦେଖିବା ନିମନ୍ତେ 
ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ଯାହା ଫଳରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଭାବ ବଦଳି ଯାଇଛି । 


#' କୌରବସେନାରେ ମତଭେଦ ଥୁଲା; କାରଣ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, ଦୁଃଶାସନ ପ୍ରଭୃତି ଯୁଦ୍ଧ ଗ୍ବହୁଁଥିବା ବେଳେ ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ, ବିକର୍ଣ୍ ପ୍ରଭୂତି ଯୁଦ୍ଧ 
ଗ୍ବହୁଁ ନ ଥିଲେ । ଯେଉଁଠି ପରସ୍ତ୍ୂର ମଧ୍ୟରେ ମତଭେଦ ଥାଏ, ସେଠାରେ ତେଜ (ପ୍ରଭାବ) ରହେ ନାହିଁ--ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ନିୟମ | 


କାଚ କଟୋରୋ କୁମ୍ଭ ପୟ ମୋତୀ ମିନ୍ତ ଅଦ୍ଞାସ । ତାଲ ଘାଞ୍ଜ ତିରିୟା କଟକ ଫାଟା କରେ ବିନାସ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୩ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ବିରାଜମାନ, ଅନ୍ଯମାନକ୍କ ଉପରେ ତାର୍ଚ୍ଟର ଅଧୂକ ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼େ। ତେଣୁ ସଂଖ୍ୟାରେ କମ୍‌ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ପାଣ୍ଡବ- 
ସେନାର ତେଜ (ପ୍ରଭାବ) ଥୂଲା ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ତାହାର ଖୁବ୍‌ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁଥୁଲା । ଏଣୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ଉପରେ 
ମଧ୍ୟ ପାଣ୍ଡବସେନାର ବଡ଼ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା; ଫଳରେ ସେ 
ଦ୍ରୋଣାଗ୍ଵରର୍ଯ୍ୟକ୍ଜ ପାଖକୁ ଯାଇ ନୀତିଯୁକ୍ତ ଗମ୍ଭୀର ବଚନ କହିଲେ। 

'ରାଜା ଦୁକ୍ଷ୍ୟୋଧନଃ'-_ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନସୂ ରାଜା କହିବାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ର ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକ ପ୍ରତି ସର୍ବାଧୂକ 
ଆମ୍ଦୀୟତା (ମୋହ) ଥୁଲା । ପରମ୍ପରା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ୟ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ଯୁବରାଜ ଥୂଲେ। ସମସ୍ତ ରାଜକାର୍ଯ୍ଯ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ହିଁ 
ଚଳାଉଥୂଲେ, ଧୁତରାଷ୍ଟୀ କେବଳ ନାମକୁ ମାତ୍ର ରାଜା ଥୂଲେ। 
ଯୁଦ୍ଧ ହେବାରେ ମଧ୍ଯ ମୁଖ୍ଯ କାରଣ ଥୂଲେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ । 
ଏସବୁ ଦୃଷ୍ଟରୁ ସଞ୍ଜୟ ଦୁର୍ଯ୍ଯୋଧନକ୍କ୍‌ ପାଇଁ “ରାଜା” ଶବ୍ଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। 

“ଆଗ୍ଟ୍ଯ୍ୟମୁପସଙ୍ଗମ୍ଯ'--ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ଯକ୍ଞ ପାଖକୁ 
ଯିବାରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନୋଟି କାରଣ ଥୂବାର ମନେହୁଏ। 

(୧) ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କ ହୃଦୟରେ ପାଣ୍ଡବର୍କୀ ପ୍ରତି ଦେଷ ଜାତ କରି 
ବିଶେଷତଃ ତାଙ୍କୁ ନିଜ ପକ୍ଷକୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟସକ୍କ ନିକଟକୁ ଗଲେ । 

( ୨) ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଗୁରୁ ହୋଇଥୁବାରୁ ସମ୍ମାନ ଦୃଣ୍ଟିରୁ 
ତାର୍କ୍ଵ ନିକଟକୁ ଯିବା ଉଚିତ ଥୂଲା। 

(୩) ସେନାରେ ମୁଖ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ଯଥାସତ୍ସାନରେ ଉପସ୍ଥିତ 
ରହିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ, ତାହା ନ ହେଲେ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ 
ବିଭ୍ରାଟ ଘଟିବ। ଏଥୁପାଇଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ନିଜେ ଦ୍ରୋଣାର୍ବର୍ଯ୍ୟର୍କ 
ପାଖକୁ ଯିବା ଉଚିତ ଥୂଲା। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ 
ସେନାପତି ଥୂବାରୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ତ ତାର୍ଚ୍ଚ ନିକଟକୁ ଯିବା 
ଉଚିତ ଥୂଲା; ମାତ୍ର ସେ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍ନ ନିକଟକୁ 
କାହିଁକି ଗଲେ? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଦ୍ରୋଣ ଓ ଭୀଷ୍ମ 


ଦୁହେଁ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସମର୍ଥକ ଥୂଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଦୁହେଁ 
ପାଣ୍ଡବ ଓ କୌରବ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସମର୍ଥନ କରୁଥୂଲେ । 
ଏ ଦୁହିଟ୍ଗ୍ପ ମଧ୍ୟରୁ ବି ଦ୍ରୋଣାଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଅଧ୍ଧକ ପ୍ରସନ୍ତ କରାଇବାର 
ଥଲା; କାରଣ ଗୁରୁ ଦୃଷ୍ଟରୁ ତ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କ ସହିତ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ସ୍ନେହ ଥୂଲା, କିନ୍ତୁ କୌଟୁମ୍ବିକ ସ୍ନେହ ନ 
ଥିଲା । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ୍କର ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରତି ବିଶେଷ 
କୃପା ଥୂଲା। ଏଣୁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରାଇବା ପାଇଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯିବା ଉଚିତ ଥୂଲା । ବ୍ଯାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମଧ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଯାହାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ସ୍ନେହ ନ ଥାଏ, ତାର୍ଦୀ 
ଦ୍ବାରା ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ କରାଇବାକୁ ହେଲେ ମନୂଷ୍ଯ 
ତାଙ୍କୁ ଅଧ୍ଧୂକ ଆଦର ଦେଇ ପ୍ରସନ୍ନ କରାଏ । 

ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କୀ ମନରେ ବିଶ୍ଵାସ ଥୂଲା ଯେ, ଭୀଷ୍ମ ମୋର 
ପିତାମହ, ତେଣୁ ତାଙ୍କ୍ଵ ପାଖକୁ ନ ଗଲେ କୌଣସି ଅସୁବିଧା 
ନାହିଁ। ନ ଯିବାରୁ ଯଦି ସେ ଅପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତଥାପି 
ମୁଁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ତାଘଙ୍ଫୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିଦେବି । ଭୀଷ୍ମଙ୍ଚ୍ବ ସହିତ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କରର ଏବଂ ଦୁର୍ଯ୍ୟାଧନକ୍ନ ସହିତ ଭୀଷ୍ମଙ୍କର 
କୋଟୁମ୍ବକିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ସ୍ନେହ ଥୂଲା । ଏହି କାରଣରୁ ପିତାମହ 
ଭୀଷ୍ମ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ ଶବ୍ଟଂ 
ବଜାଇଲେ (୧ | ୧୨) | 

“ବଚନମବ୍ରବୀତ୍‌'-_ ଏଠାରେ କେବଳ ଅବ୍ରବୀତୃ' 
କହିବା ଯଥେଷ୍ଟ ଥୂଲାଚ କାରଣ “ବଚନମ୍‌!' ଅବ୍ରବୀତ୍ବଂ 
କ୍ରିୟାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ବଚନ ହିଁ କହିବେ, 
ବଚନ ଛଡ଼ା ଆଉ କ'ଣ କହିବେ? ତେଣୁ ଏଠାରେ “ବଚନମ୍‌' 
ଶବ୍ଦର ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥଲା, ତଥାପି “ବଚନମ୍‌' ଶବ୍ଦ 
ବ୍ୟବହାର କରିବାର କାରଣ ହେଲା, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ନୀତିଯୁକ୍ତ 
ଓ ଗମ୍ଭୀର ବଚନ କହିଲେ। ଏପରି କହିବାରେ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ଥୂଲା ଯେ, ଏହାଦ୍ବାରା ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କ ମନରେ 
ପାଣ୍ଡବର୍କ୍ ପ୍ରତି ଦେଷ ଜାତ ହେବ ଏବଂ ସେ ମୋ ପକ୍ଷରେ 
ରହି ଉତ୍ତମରୂପେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ, ଫଳରେ ମୋର ବିଜୟ 
ହେବ ଓ ସ୍ବାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ । 


=== 7 = == 
ସୀକ୍ଫଵ୦୦ଣାରୂର୍ୟ୍ୟଙ୍କ ନିଳଟନୁ ଯାଇ କୁର୍ୟ୍ଯୋଧଳ ଯାଂହ/ କହିଲେ, ସଞ୍ଚୟ ତାହା ନିନ୍ଦ ର୍୍ଲୋଳନେ କହୁଛନି ।/ 
ପଶ୍ୟେତାଂ ପାଣ୍ଡୁପୁତ୍ରାଣାମାଗ୍ଭଯ୍ୟଯ ମହତୀଂ ଚମୂମ୍‌। 
ବ୍ୟୁଢାଂ ଦ୍ରୁପଦପୁତ୍ରେଣ ତବ ଶିଷ୍ୟେଣ ଧୀମତା॥ ୩ ॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦ୍ର ଆଗ୍ଟକ୍ୟ ହେ ଆଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟା ; ତବ=ଆପଣଙର୍କୀ; ଧୀମତା ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌: ଶିଷ୍ୟେଣ ଶିଷ୍ୟ; ଦ୍ରୂପଦପୁତ୍ରେଣ-ଦରୁପଦ- 
ପୁତ୍ର ଧୂଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ନ ଦାରା ବ୍ଯଢାମ୍‌ଚବ୍ଯୂହ ରଚନାରେ ଛିଡ଼ା କରାଯାଇଥୁବା; ପାଣ୍ଡୁପୁତ୍ରାଣାମ୍‌ - ପାଣ୍ଡବଚ୍ଚୂର; ଏତାମ୍‌ ଏହି; 


ମହତୀମ୍‌= ବିଶାଳ; ଚମୂମ୍‌ = ସେନାକୁ; ପଶ୍ଯ=ଦେଖନ୍ୁ | 
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* ଶ୍ୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ହେ ଆଗ୍ଵଯ୍ୟି। ଆପଣକ୍ତ ବୂଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଶିଷ୍ଯ ଦ୍ରୁପଦପୁତ୍ର ଧୃଷ୍ଟଦ୍ଯୁମ୍ନ ଦାରା ବ୍ଯୂହରଚନାରେ ଛିଡ଼ା 
କରାଯାଇଥୁବା ଏହି ବିଶାଳ ପାଣ୍ଡବସେନାକୁ ଦେଖନ୍ତୁ । 


ବ୍6/#- ¬ 'ଆଗାଯ୍ୟ' _ ଦୋଣକୀ ` ପାଇଁ ଆଆଗ୍ରର୍ଯ୍ଯ' 
ସମ୍ବୋଧନ ଦେଇଥୁବାରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି, ସତେ ଯେପରି 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ରି ଆପଣ ଆମ କୌରବ ଓ 
ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କର ଆଗ୍ରର୍ଯ୍ୟ। ଶସ୍ତ୍ରବି ଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥୁବାରୁ 
ଆପଣ ସମସ୍ତବ୍କର ଗୁରୁ । ତେଣୁ ଆପଣକ୍କ୍ଵ ମନରେ କାହାରି 
ପ୍ରତି ପକ୍ଷପାତ ବା ଆଗ୍ରହ ନ ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ । 

“ତବ ଶିଷ୍ଯେଣ ଧୀମତା”--ଏହି ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବାରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନବ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ଆପଣ 
ଏତେ ସରଳ ଯେ, ଆପଣକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା 
ଧୂଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ନକୁ ମଧ୍ଯ ଆପଣ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବିଦ୍ଯା ଶିଖାଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଆପଣଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ସେହି ଧୂଷ୍ଟଦ୍ଯୁମ୍ନ ଏତେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 
ଯେ, ସେ ଆପଣଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବିଦ୍ଯା ଶିକ୍ଷା କରିଛି। 

“ହୁପଦପୁତ୍ରେଣ" ¬ ଏହା କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, 
ଆପଣଙ୍କୁ ମାରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ଯାଜ ଓ ଉପଯାଜ ନାମକ 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ ହ଼ବାରା ଦୂପଦ ଯଜ୍ଞ କରାଇଲେ, ଫଳରେ ଧୂଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ନ 
ଜାତ ହେଲା। ସେହି ଦରୂପଦପୁତ୍ର ଧୃଷ୍ଟାଦ୍ୟୁମ୍ନ ଆପଣ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
(ପ୍ରତିପକ୍ଷରେ) ସେନାପତିରୂପେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ । 

ଯଦ୍ୟପି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଏଠାରେ “ଦ୍ରୁପଦପୁତ୍ର' ସ୍ଥାନରେ 
ଧଷ୍ଟାଦ୍ଯୁମ୍” ମଧ୍ୟ କହି ପାରିଥାନ୍ତେ, ତଥାପି ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କର ସହିତ 
ଦ୍ରୂପଦର୍ଗର ଥୂବା ଶତ୍ରୁତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସ୍ମରଣ କରାଇବା 
ପାଇଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଏଠାରେ 'ଦୁପଦପୁତ୍ରେଣ' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
କହିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ଯେ ଏହା ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାର ଉପଯୁକ୍ତ ସମୟ | 

'ପାଣ୍ଠୁପୁତ୍ରାଣାମ୍‌ ଏତାଂ ବ୍ୟୂଢା" ମହତୀଂ' ଚମୂ. ପଶ୍ଯ'-- 
ଦ୍ରୂପଦପୁତ୍ର ଦ୍ବାରା ବ୍ୟୁହାକାରରେ ସୁସଜ଼ରିତ ପାଣ୍ଡବର୍ଚ୍ଚର ଏହି 
ବିଶାଳ ସେନାକୁ ଦେଖନ୍ତୁ । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ ପାଣ୍ଡବର୍କୀ 
ପ୍ରତି ଆପଣ ସ୍ନେହ ରଖୁଥୁଲେ, ସେହିମାନେ ଆଜି ଆପଣଙ୍କ 
ପ୍ରତିପକ୍ଷରେ କେବଳ ଆପଣଙ୍ରୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଜନ୍ମ 


ନେଇଥୂବା ଦ୍ରୁପଦପୁତ୍ରକୁ ସେନାପତି କରାଇ ବ୍ୟୂହ ରଚନା 
କରିବାର ଅଧୂକାର ଦେଇଛନ୍ତି । ଯଦି ପାଣ୍ଡବ ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସ୍ନେହ ରଖୁଥାନ୍ତେ ତେବେ ଆପଣଙ୍ଟୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଜନ୍ମ 
ନେଇଥ୍ୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ତ ଅନ୍ତତଃ ମୁଖ୍ଯ ସେନାପତି କରି ନ 
ଥାନ୍ତେ, ଏତେ ଅଧୂଧକାର ତ ଦେଇ ନ ଥାନ୍ତେ | ମାତ୍ର ସବୁକିଛି 
ଜାଣି ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ତାକୁ ସେନାପତି କରିଛନ୍ତି । 

ଯଦ୍ଯପି କୌରବର୍ଚ୍ଚ ଅପେକ୍ଷା ପାଣ୍ଡବର୍ଚ୍ଚ ସେନା 
ସଂଖ୍ୟାରେ କମ୍‌ ଥୂଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌରବର୍କ୍ଚ ସେନା ଏଗାର 
ଅକ୍ଷୌହିଣୀଂ ହୋଇଥୁବା ସ୍ରଳେ ପାଣ୍ଡବର୍ଚ୍ଚ ସେନା ସାତ 
ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ଥୂଲେ, ତଥାପି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପାଣ୍ଡବର୍କ ସେନାକୁ 
ବିଶାଳ କହୁଛନ୍ତି। ପାଣ୍ଡବକ୍କ ସେନାକୁ ବିଶାଳ କହିବାରେ 
ଦୁଇଟି କାରଣ ଜଣାପଡ଼ୁଛି-¬ 

(୧) ପାଣ୍ଡବସେନା ଏପରି ପ୍ରଣାଳୀରେ ବ୍ଯୂହାକାରରେ 
ସୁସଜ୍ିତ ହୋଇଥିଲେ ଯେ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର୍କୁ କମ୍‌ ସେନା 
ମଧ୍ୟ ଅଧୂକ ପରି ଦେଖାଯାଉଥୂଲା ଏବଂ ( ୨) ପାଣ୍ଡବସେନାର 
ସମସ୍ତ ଯୋଦ୍ଧା ଏକମନୋଭାବର ଥୂଲେ। ଏହି ଏକତା 
ଯୋଗୁଁ ପାଣ୍ଡବର୍କର କମ୍‌ ସେନା ମଧ୍ୟ ବଳ ଓ ଉସ୍ପାହରେ 
ଅଧ୍ଧକ ଜଣା ପଡ଼ୁଥୂିଲେ। ଏପରି ସେନାକୁ ଦେଖାଇ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟଜ୍ମୁ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧ 
ସମୟରେ ଆପଣ ଏହି ସେନାକୁ ସାଧାରଣ ଓ ଛୋଟ 
ମନେ କରିବେ ନାହିଁ। ଆପଣ ବିଶେଷ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ 
କରି ସାବଧାନତାପୂର୍ବକ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ । ପାଣ୍ଡବର୍କ୍ଵ ସେନାପତି 
ଦ୍ରୁପଦପୁତ୍ର ତ ଆପଣର୍କ୍ଚର ଶିଷ୍ଯ, ତାକୁ ପରାଜିତ କରିବା 
ଆପଣଙ୍କ ପାଇଁ ବା କେଉଁ ବଡ଼ କାମା 

'ଏତାଂ ପଶ୍ଯ' କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପାଣ୍ଡବସେନା 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ସମ୍ମୁଖରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ । ଏଣୁ ଆମେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ଜିଣି ପାରିବା, ସେ ବିଷୟରେ ଆପଣ 
ଯଥାଶୀଘ୍ର ନିଷ୍ଫାଭି ନେବା ଉଚିତ। 


=== ® ;( === 
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ଅତ୍ର ଶୂରା ମହେଷ୍ଵାସା ଭୀମାଜୁନସମା ଯୁଧୁ। 


ଯୁଯୁଧାନୋ 


ବିରାଟଶ୍ବ ଦ୍ରୁପଦଶ୍ଡ 


ମହାରଥଃ ॥ ୪ ॥ 


¥ ଏକ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନାରେ ୨୧୮ ୭୦ ଟି ରଥ, ୨୧୮ ୭୦ ଟି ହାତୀ, ୬୫୬ ୧୦ ଟି ଘୋଡ଼ା ଏବଂ ୧୦୯୩୫୦ ଜଣ ପଦାତିକ 


ସୈନିକ ଥାଆନ୍ତି | (ମହାଭାରତ, ଆଦି. ୨ | ୨୩-¬ ୨୬), 


ଶ୍ଳୋକ ୫-୬ × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 33 


= = ଏ 
ଧୂତଷ୍ଟାକେତ୍ୁଶ୍ଳେଳିତାନଃ କାଶରାଜଶ୍ଡ ବୀର୍ଯ୍ୟବାଚ୍‌ । 
ପୁରୁଜିଳୁନ୍ନିଭୋଜଶ୍ଡ ଶୈବ୍ଯଶ୍ଟ ନରପୁଙ୍ଗଂବଃ ॥ ୫ ॥ 
= «+ 
ଯୁଧାମନ୍ଯୁଶ୍ଟ ବିକ୍ରାନ୍ତ ଉତ୍ତମୋଜାଶ୍ଡ ବୀର୍ଯ୍ୟବାଚ୍‌ । 
ସୌଭଦ୍ଵୋ ଦ୍ରୌପଦେୟାଶ୍ଡ ସବି ଏବ ମହାରଥାଃ ॥ ୬॥ 
ଥୟ ଅତ୍ରଏଠାରେ; ଯୁଧୁଯୁଦ୍ଧ କରିବାରେ; ଭୀମାରୁଁ ନସମାଃ=ଭୀମ ଓ ଅର୍ଜୁନଜ୍କୀ ସମକକ୍ଷ; ଶୂରାଃ=ବଡ଼ ବଡ଼ 
ଶୂରବୀର ଅଛନ୍ତି ମହେଷ୍ଵାସାଃ (ସେମାନଙ୍କର) ବଡ଼ ବଡ଼ ଧନୁ ଅଛି; ଚ=ତଥା; ଯୁୂଯୁଧାନଃଯୁଯୁଧାନ (ସାତ୍ଯକି); 
ବିରାଟଃ= ବିରାଟ; ଚ=(ଓ; ମହାରଥଃ= ମହାରଥୀ; ଦୁପଦଃ= ଦୁପଦ,; ଧୁଷ୍ଟକେତୁଃ- ଧୁଷ୍ଟାକେତୁ; ଚ-ଇଓ; ଚେକିତାନଃ= ଚେକିତାନ; 
ଚ=; ବୀଯ୍ଯ୍ୟବାନ୍‌= ପରାକମୀ; କାଶିରାଜଃ--କାଶିରାଜ; ପୁରୁଜିତ୍‌=ପୁରୁଜିତ୍‌; ଚ=ଓ; କୁ ନ୍ିଭୋଜଃ=କୁନିଭୋଜ; ଚ= ତଥା; 
ନରପୁଙ୍ଗବଃ=ନରଶ୍ରେଷ୍ଟ; ଶୈବ୍ୟଃ- ଶୈବ୍ୟ; ବିକ୍ରାନ୍ତଃ-ଂପରାକ୍ରମୀ; ଯୁଧାମନ୍ୟୁଃ-- ଯୁଧାମନ୍ଯୁ; ଚ ଓ; ବୀଯ୍ଷ୍ୟବାଚ୍‌ ¬ ପରାକୁମୀ; 
ଉତ୍ତମୌଜାଃ= ଉତ୍ତମୌଜା; ସୌଭଦ୍ରଃଇସୁଭଦ୍ରାପୁତ୍ର ଅଭିମନ୍ୟୁ ଚ- ଓ; ଦ୍ରୌପଦେୟାଃ=ଦ୍ରୌପଦୀର ପାଞ୍ଚ ପୁତ୍ର ସବୈ, 
ଏବଏ ସମସ୍ତେ; ମହାରଥାଃ= ମହାରଥୀ | 
ଏଠାରେ ପପାଣ୍ଡବର୍କବ ସେନାରେ) ବଡ଼ ବଡ଼ ଶୂରବୀର ଅଛନ୍ତି, ସେମାନର୍କର ବଡ଼ ବଡ଼ ଧନୁ ଅଛି । 
ସେମାନେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ବାରେ ଭୀମ ଓ ଅଜ଼ୁନର୍ଦ୍ଘ ସମକକ୍ଷ । ସେମାନଗତ୍ସ୍ନ ମଧ୍ୟରେ ଯୁଯୁଧାନ (ସାତ୍ୟକି), ରାଜା 
ବିରାଟ, ମହାରଥୀ ଦୁପଦ, ଧୂଷ୍ଟକେତୂକ ଚେକିତାନ ଓ ପରାକ୍ରମୀ କାଶିରାଜ ମଧ୍ୟ ଅଛନ୍ତି । ପୁରୁଜିତ୍‌ ଓ 
କୁନ୍ତୀଭୋଜ -ଏ ଦୁଇଭାଇ ତଥା ନରଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶୈବ୍ଯ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । ପରାକ୍ରମୀ ଯୁଧାମନ୍ଯୁ ଓ ଉତ୍ତମୌଜା 
ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି। ସୁଭଦ୍ରାପୁତ୍ର ଅଭିମନ୍ୟୁ ଓ ଦ୍ରୌପଦୀର ପାଞ୍ଚ ପୁତ୍ର ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । ଏ ସମସ୍ତେ ମହାରଥୀ । 


ବ୍ଯା୍ଜାଅତ୍ର ଶୂରା ମହେଷ୍ଵାସା ଭୀମାଜୁନସମା 
ଯୁଧ୍ଵ---ଯାହା ସାହାଯ୍ଯରେ ଶର ନିକ୍ଷେପ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ 
ଇଷ୍ପାସଂ ବା ଧନୁ କହନ୍ତି। ଯାହାକ୍ଜୀ ପାଖରେ ଏପରି ବଡ଼ 
ବଡ଼ ଇଷ୍ଵାସ ଥାଏ, ସେମାନେ 'ମହେଷ୍ାସ' ଅଟନ୍ି | ତାଘୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ବଡ଼ ଧନୁର ଗୁଣକୁ ଆକର୍ଷଣ କରି ଶର ନିକ୍ଷେପ 
କରିବା ପାଇଁ ଅଧକ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। 
ଜୋର୍‌ କରି ଗୁଣ ଟାଣି ନିକ୍ଷେପ କରାଯାଇଥୁବା ଶର 
ଅଧୂକ ଆଘାତ କରେ।। ଏପରି ବଡ଼ ବଡ଼ ଧନୂ ପାଖରେ 
ଥିବାରୁ ଏ ସମସ୍ତେ ବହୁତ ବଳବାନ୍‌ ଓ ଶୂରବୀର। 
ଏମାନେ ସାଧାରଣ ଯୋଦ୍ଧା ନୁହନ୍ତି । ଯୁଦ୍ଧରେ ଏମାନେ ଭୀମ 
ଓ ଅର୍ଜୁନଜ୍ତର ସମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବଳରେ ଭୀମ ସଦୂଶ ଓ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର କଳାରେ ଅର୍ଜୁନ ସଦୃଶ। 

'ୟୁଯୁଧାନଃ'-_ଯୁଯୁଧାନ (ସାତ୍ୟକି) ନାରାୟଣୀ- 
ସେନାରେ ଥୂଲେ। ସେ ଅର୍ଜୁନ ଠାରୁ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ବିଦ୍ଯା 
ଶିକ୍ଷା କରିଥୂଲେ। ସେଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କୁ 
ନାରାୟଣୀସେନା ଦେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେ କୃତଜ୍ଞ ହୋଇ 
ଅର୍ଜୁନଗୀ ପକ୍ଷରେ ରହିଲେ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପକ୍ଷକୁ ଗଲେ 
ନାହିଁ। ଦ୍ରୋଣାଗ୍ଵ୍‌ର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ମନରେ ଅର୍ଜୁନକ୍କ ପ୍ରତି ଦେଷଭାବ 
ଜାତ କରାଇବା ପାଇଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ମହାରଥୀମାନକ୍କୀ ମଧ୍ୟରୁ 


ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଯୁଯୁଧାନର ନାମ କହିଲେ । 
ତାର୍କବର କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନକୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି 
ତା ଏ ଆପଣକ୍କୀ ଠାରୁ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଗ୍ବଳନାର ବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା 
କଲା ଏବଂ ଆପଣ ତାକୁ ବରଦାନ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ ଯେ 
ସଂସାରରେ ତୁମ ସମାନ ଯେପରି ଅନ୍ଯ କେହି ଧନୁୂର୍ଵର 
ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଂ, ମୁଁ ସେପରି ପ୍ରଯନ଼ କରିବିଂ । 
ଏହିପରି ଆପଣ ତ ଶିଷ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ଉପରେ ଏତେ ସ୍ନେହ 
ରଖିଥୂଲେ, ମାତ୍ର ଦେଖନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନର ଶିଷ୍ଯ ଯୁଯୁଧାନ 
କୃତଜ୍ଞତାପୂର୍ବକ ତାର୍କ୍ଵ ପକ୍ଷରେ ଥୂବାସ୍ସଳେ ଇଏ ଅଅର୍ଜୁନ) 
କୃତଘ୍ନ ହୋଇ ଆପଣଙ୍କର ବିପକ୍ଷରେ ଲଢ଼ିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ! 

।ଯୁଯୁଧାନ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ନିହତ ନ ହୋଇ 
ଯାଦବମାନର୍କ୍ରର ପରପ୍ଫର ଯୁଦ୍ଧରେ ନିହତ ହେଲେ ॥ 

“'ବିରାଟଶୃ'--ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଆମ ପକ୍ଷର ବୀର ସୁଶର୍ମାକୂ 
ଅପମାନିତ କରାଗଲା, ଆପଣଙ୍ଦୁ ସମ୍ମୋହନ ଅସ୍ତ୍ରରେ ମୋହିତ 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିଲା ଏବଂ ଯାହାର୍ଦ୍ଦର ଗାଭମାନର୍ଦୂ ଛାଡ଼ି ଦେଇ 
ଆମକୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଳାୟନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା, ସେହି ରାଜା 
ବିରାଟ ଆପଣଙ୍ବ୍ଟ ପ୍ରତିପକ୍ଷରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ । 

ରାଜା ବିରାଟଙ୍କ ସହିତ ଦ୍ରୋଣାର୍ବର୍ଯ୍ଯକ୍କର ସେମିତି 
କୌଣସି ବୈରଭାବ ବା ଦ଼େଷଭାବ ନ ଥୁଲା, ମାତ୍ର 


« ପ୍ରଯତିଷ୍ୟେ ତଥା କର୍ତ୍ୁ' ଯଥା ନାନ୍ୟୋ ଧନୂର୍ଧରଃ । ତୃସମୋ ଭବିତା ଲୋକେ ସତ୍ୟମେତତ୍‌ ବ୍ରବୀମି ତେ ॥ (ମହାଭାରତ, ଆଦି. ୧୩୧ | ୨୭) 
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ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ବୁଝୁଥୁଲେ, ଯଦି ଯୁଯୁଧାନ ପରେ ମୁଁ ଦୁପଦର 
ନାମ କହିବି, ତା'ହେଲେ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କ ମନରେ ଏପରି 
ଭାବନା ଆସିପାରେ ଯେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ବିରୋଧରେ 
ମୋତେ ଉସୁକାଇ (ପ୍ରବର୍ତାଇ) ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ବିଶେଷଭାବେ 
ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛି ତଥା ମୋ ମନରେ ପାଣ୍ଡବମାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି 
ବୈରଭାବ ଜାତ କରାଉଛି ଏଥୁପାଇଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଦୁପଦଙ୍କର 
ନାମ କହିବା ପୂର୍ବରୁ ବିରାଟଙ୍କ ନାମ କହୁଛନ୍ତି, ଯାହାଫଳରେ 
ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର ଚତୁରତା ବୁଝି ପାରିବେ 
ନାହିଁ ଏବଂ ବିଶେଷଭାବରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ। 

[ଉତ୍ତର, ଶ୍ଵେତ ଓ ଶବ୍ଚଂ ନାମକ ତିନି ପୁତ୍ରବ୍କ ସହିତ 
ରାଜା ବିରାଟ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ନିହତ ହେଲେ । 

“ଦୁପଦଶ୍ଚ ମହାରଥଃଂ-- ଆପଣ ତ ଦ୍ରୁପଦକୁ ପୂର୍ବ 
ମିତ୍ରତାର ସ୍ମରଣ କରାଇଥୂଲେ, କିନ୍ତୁ ସେ ସଭାରେ 
ଆପଣକୁ ଅପମାନିତ କରି କହିଲା, ମୁଁ ରାଜା ଓ ତୁମେ 
ଭିକ୍ଷୁକ ତୃମ ସହିତ ମୋର ମିତ୍ରତା କିପରି ସମ୍ଭବ୮ ” 
ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ବୈରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ 
ସେ ପୁତ୍ର ଜାତ କଲା। ସେହି ମହାରଥୀ ଦ୍ରୁପଦ 
ଆପଣଙ୍କ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ବିପକ୍ଷରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ । 

[ରାଜା ଦ୍ରୁପଦ ଯୁଦ୍ଧରେ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ହସ୍ତରେ ନିହତ 
ହେଲେ । 

ଧୃଷ୍ଟକେତୁଃ--୮ଏ ଧୂଷ୍ଟକେତୂ କେଡ଼େ ମୂର୍ଖ! ଏହାର 
ପିତା ଶିଶୁପାଳକୁ ଯେଉଁ କୃଷ୍ଣ ସଭା ମଝିରେ ମାରିଦେଲା, 
ସେହି କୃଷ୍ଣ ସପକ୍ଷରେ ଏ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଛି । 

[ଧୂଷ୍ଟ୍କେତୂ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କ ହସ୍ତରେ ନିହତ ହେଲେ ॥ 

ଚେକିତାନଃଂ-- ସମସ୍ତ ଯାଦବସେନା ତ ମୋ 
ସପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଅଥଚ ଏଇ ଯାଦବ 
ଚେକିତାନ ପାଣ୍ଡବର୍ଚ୍ଵ ସେନାରେ ଯୋଗ ଦେଇଛି । 

[ଚେକିତାନ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ୍ଵ ହସ୍ତରେ ନିହତ ହେଲେ [ 

“କାଶିରାଜଶୃ ବୀକ୍ଷ୍ଯବାନ୍‌୮-ଏ କାଶିରାଜ ବଡ଼ 
ଶୂରବୀର ଓ ମହାରଥୀ | ଏ ମଧ୍ୟ ପାଣ୍ଡବର୍ଚ୍ଚ ସେନାରେ ସମ୍ମିଳିତ 
ହୋଇଛି । ଏଣୁ ଆପଣ ସାବଧାନ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଥୂବେ, 
କାରଣ ଏ ବଡ଼ ପରାକ୍ରମୀ । 

[କାଶିରାଜ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଲେ । 


“ପୁରୁଜିତ୍ କୁନ୍ତିଭୋଜଶ୍ବ'--ଯଦ୍ଯପି ପୁରୁଜିତ୍‌ ଓ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


କୁନ୍ତିଭୋଜ ଦୁହେଁ କୁନ୍ତୀଜକ୍କୀ ଭାଇ ହିସାବରେ ମୋର ଓ 
ପାଣ୍ଡବମାନର୍କର ମାମୁଁ, ତଥାପି ମନରେ ପକ୍ଷପାତିତା ଥରବାରୁ 
ଏ ଦୁହେଁ ଆମ ବିପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଛନ୍ତି । 

[ପୁରୁଜିତ୍‌ ଓ କୁନ୍ତିଭୋଜ ଦୁହେଁ ଯୁଦ୍ଧରେ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ହସ୍ତରେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଥୂଲେ ॥ 

'ଶୈବ୍ଯଶ୍ୃ ନର ପୁଙ୍ଗବଃ'-- ଏହି ଶୈବ୍ୟ ଯୁଧିଷିି ରର 
ଶ୍ଵଶୁର । ଏ ନରଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ବଡ଼ ବଳବାନ୍‌ ମଧ୍ୟ | ପାରିବାରିକ 
ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ମଧ୍ୟ ଏ ଆମର ସମ୍ପର୍କୀୟ । ମାତ୍ର ଇଏ ପାଣ୍ଡବର୍ଚ୍ଚ 
ପକ୍ଷରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି । 

ଯୁଧାମନ୍ଯୁଶ୍ଚ ବିକ୍ରାନ୍ତ ଉତ୍ତମୌଜାଶ୍ଡ ବୀକ୍ଷ୍ୟବାନ୍‌'-- 
ପାଞ୍ଚାଳ ଦେଶର ଅତି ବଳବାନ୍ବ ତଥା ବୀର ଯୋଦ୍ଧା 
ଯୁଧାମନ୍ଯୁ ଓ ଉତ୍ତମୌଜା, ମୋର ଶତ୍ରୁ ଅର୍ଜୁନର 
ରଥଚକଗୁଡ଼ିକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ନିଯୁକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। 
ଆପଣ ଏମାନର୍ଦ୍ଦା ଆଡ଼କୁ ବି ଦୃଷ୍ଟି ଦେଉଥୂବେ । 

[ରାତ୍ରିରେ ନିଦ୍ରିତ ଅବସ୍ତାରେ ଏ ଦୁହିଙ୍କୁ ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥାମା 
ମାରି ଦେଇଥୁଲା । 

'ସୌଭଦଃ'--ଏ ହେଉଛି କୃଞ୍ନର ଭଉଣୀ ସୁଭଦ୍ରାର 
ପୁଅ ଅଭିମନ୍ୟୁ । ଏ ବଡ଼ ଶୂରବୀର | ଇଏ ଗର୍ଭରେ ହିଁ ଚକ୍ରବ୍ୟୂହ 
ଭେଦ କରିବାର ବିଦ୍ୟା ଶିଖିଛି। ଏଣୁ ଚକ୍ରବ୍ଯୂହ ରଚନା 
ସମୟରେ ଆପଣ ଏହାକୁ ଟିକେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖିଥୂବେ । 

[ଯୁଦ୍ଧରେ ଦୂଃଶାସନର ପୁତ୍ର ଅନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ଗଦା 
ପ୍ରହାର କରିବାରୁ ଏ ନିହତ ହେଲେ । 

'ଦ୍ରୌପଦେୟାଶ୍ୃ'--ଯୁଧୁଷିର, ଭୀମ, ଅର୍ଜୁନ, ନକୁଳ 
ଓ ସହଦେବର୍ବ୍ଚ ଓରସରୁ ଦ୍ରୌପଦୀର୍କ୍ବ ଗର୍ଭରୁ ଯଥାକ୍ରମେ 
ପ୍ରତିବିନ୍ଧ୍ୟଃ ସୁତସୋମ, ଶୁତକର୍ମା, ଶତାନୀକ ଓ ଶୁତସେନ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲେ। ଏ ପାଞ୍ଚଜଣଙ୍ସୁ ଆପଣ ଦେଖନ୍ତୁ । 
ଦ୍ରୌପଦୀ ପୂର୍ଣ ସଭାରେ ମୋତେ ପରିହାସ କରି ମୋ 
ହୃଦୟକୁ ଦଗ୍‌ଧୀଭୂତ କରିଛି, ତା'ର ଏହି ପାଞ୍ଚ ପୂୁତ୍ରର୍ଦୁ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ନିହତ କରି ଆପଣ ପ୍ରତିଶୋଧ ନିଅନ୍ତୁ। 

'ସବି ଏବ ମହାରଥାଃ'--ଏ ସମସ୍ତେ ମହାରଥୀ 
ଅଟନ୍ତି। ଯେ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଶସ୍ତ୍ର ଉଭୟ ବିଦ୍ୟାରେ ପ୍ରବୀଣ 
ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧରେ ଏକୁଟିଆ ଏକାବେଳେ ଦଶହଜାର ଧରନୁର୍ତ୍ବାରୀ 
ଯୋଦ୍ଧାର୍ଟୁ ସଞ୍ଚାଳନ କରି ପାରନ୍ତି ସେହି ବୀର ପୁରୁଷ 
'ମହାରଥୀ' କୁହାଯାଏଂ' | ପାଣ୍ଡବସେନାରେ ଏପରି ବହୁତ 
ମହାରଥୀ ଅଛନ୍ତି। 


=== ` === 


ସୀଯ୍ଂ୦ଇଣାରୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ନନନେ ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ରତି ୧ନଶ ନାତ କଜାଲବ। ପାଇଁ ଏବଂଯୁଦ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ଜମାହ ଦେବ, ପାଇଁ ନୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ପାଞ୍ଞବନନଦେଳାନ ବିଶେଷନୁ ବର୍ଷନ/ କଲେ / ପୁଳଖୁ ନୁର୍ୟ୍ୟୋଧନଙ୍କ ମଳଳେ କିଗୁନ ଆସିଲ ଯେ ଠଠୋଣାରୂର୍ଯ୍ୟ ତ ପାଣ୍ବଳ୍କଳ ଉଣପାତୀ 


* ` ଏକୋ ଦଶସହସ୍ରାଣି ଯୋଧୟେଦ୍‌ ଯସ୍ତୁ ଧନ୍ିନାମ୍‌ | ଶସ୍ତ୍ରଶାସ୍ତ୍ରପ୍ରବୀଣଶ୍ଟ ମହାରଥ ଇତି ସୁତଃ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୭] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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6ତଣୁ 6@ ପୀ୬ବ୦ଯଳ/ର ମହନ୍ୁ ଖୁଣ 6ମୀ6ତ କହି ପାରିଛି 6ଫ.ଯକି ପା୭ବ6ନଳାକ ଏତେ ବିଶେଷନୁ ଜହ୍ଦିଛି, 6ତ୫ବ ତୁଣମ ତର୍କ 
ନତ ସନ୍ଧି କ୍ଟ ନ/ହ ଲାନିକିନ ଏପରି ବିଦ଼ୁଜ ଆସଦିବ/ମାଠନେ ତୁର୍ୟ୍ୟାଧଳ ଏଠି ତିନୋଟି ନହୋୋଳନଜେ ନିଳ 6ଦେଳାକ ବିଶେଷନତ ବର୍ଷାଳ/ 


କଚୁଛନି / 


ଅସ୍ମାକଂ ତୁ ବିଶିଷ୍ଟ ଯେ ତାନ୍ନିବୋଧ ଦ଼ିଜୋତ୍ତମ । 
ନାୟକା ମମ ସୈନ୍ଯସ୍ୟ ସଂଜ୍ଞାଥିଂ ତାଚ୍‌ ବ୍ରବୀମି ତେ ॥ ୭ ॥ 
ଥନନୟ ¬ ଢଡ଼ିଜୋତ୍ତମ-ହେ ଦିିଜୋତ୍ତମ! ; ଅସ୍ଲାକମ୍‌-ଆମ ପକ୍ଷରେ; ତୂୁମଧ୍ୟ ଯେ=ଯେଉଁ; ବିଶିଷ୍ଟାଃ- ମୁଖ୍ୟମାନେ 
ଅଛନ୍ତି; ତାଟ ଚସେମାନକ୍କ ଆଡ଼କୁ: ନିବୋଧ ଧ୍ୟାନ ଦିଅନ୍ତୁ, ତୈ ଆପଣ୍ସ୍ଥ; ସଂଜ୍ଞାଥିମ୍‌ ସ୍ମରଣ କରାଇଦେବା ପାଇଁ; ମମମୋର 
(ଯେଉଁ) ; ସୈନ୍ଯସ୍ଯ, ନାୟକାଃ=ସେନାନାୟକମାନେ ଅଛନ୍ତି; ତାନ୍‌ =ସେମାନକୀ ସନାନ୍ଧରେ; ବ୍ରବୀମି= ମୁଁ କହୁଛି | 


ହେ ଦ଼ିଜୋତ୍ତମ! ଆମପକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ମୁଖ୍ଯ ଯୋଦ୍ଧାମାନେ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନର୍କ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଧ୍ଯାନ 
ଦିଅନ୍ତୁ। ଆପଣଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରାଇ ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ମୁଁ ମୋ ସେନାନାୟକମାନର୍ଚ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହୁଛି । 


ବ୍ଯାନ/୮ଅସ୍କାକଂ ତୁ ବିଶିଷ୍ଟ ଯେ ତାନିବୋଧ 
ଦ଼ିଜୋତ୍ତମ”--ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟଙ୍ସ୍ୂ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ହେ 
ଦିଜଶ୍ରେଷ୍ଠ! ପାଣ୍ଡବସେନାରେ ଯେପରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାରଥୀମାନେ 
ଅଛନ୍ତି ସେହିପରି ଆମ ସେନାରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନବ୍ଦ୍ର 
ଠାରୁ କିଛି କମ୍‌ ବିଶେଷତ଼ ଥୂବା ମହାରଥୀ ନାହାନ୍ତି, 
ବରଂ ସେମାନବ୍କ୍ର ସେନାର ମହାରଥୀମାନର୍କ୍ର ଅପେକ୍ଷା 
ଆମ ସେନାର ମହାରଥୀମାନେ ଅଧୂକ ବିଶେଷତ୍ ସମ୍ପାନ୍ତ। 
ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆପଣ ଜାଣି ରଖନ୍ତୁ । 

ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ “ପଶ୍ଯଂ” ଓ ଏଠାରେ “ନିବୋଧଂ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପାଣ୍ଡବର୍କୀ 
ସେନା ସମ୍ମୁଖରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନକୁ ଦେଖିବା 
ପାଇଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ “ପଶ୍ଯଂ ଦେଖନ୍ତୁ କ୍ରିୟା ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ନିଜ ସେନା ସମ୍ମୁଖରେ ନ ଥୁବାରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ଯସ୍ତ ପଛପଟେ ଥୂବାରୁ ସେମାନର୍ଦ୍ୁୂ 
ଦେଖିବା ପାଇଁ ନ କହି ଧ୍ଯାନ ଦେବା ପାଇଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ନିବୋଧ' ଧ୍ଯାନ ଦିଅନ୍ତୁ କ୍ରିୟା ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 

ନାୟକା ମମ ସୈନ୍ଯସ୍ଯ ସଂଜ୍ଞାଥିଂ ତାଚ୍‌ ବ୍ରବୀମି 
ତେ'--ମୋ ସେନାରେ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁ ସବୁ ବିଶିଷ୍ଟ, ସେନାପତି, 
ସେନାନାୟକ ଓ ମହାରଥୀ ଅଛନ୍ତି, କେବଳ ସେମାନର୍ବୀ 
କଥା ସ୍ମରଣ କରାଇବା ପାଇଁ ଓ ଆପଣଙ୍ସ୍ରର ଦୃଣ୍ଡି ଆକର୍ଷିତ 
କରାଇବା ପାଇଁ ମୁଁ ସେମାନର୍କୀର ନାମ କହୁଛି । 

'ସଂଜ୍ଞାଥିମ୍‌/ ପଦର ତାତ୍ଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆମର ବହୁତ 
ସେନାନାୟକ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନଗ୍କ୍ରର ନାମ ମୁଁ କେତେ ବା 
କହିବି। କେବଳ ସେମାନର୍ଦ୍ର ସୂଚନା ଦେଉଛି; କାରଣ 
ଆପଣ ତ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତକ୍କୂ ଜାଣିଛନ୍ତି । ତ 

ଏହି ଶ୍ମୋକରୁ ଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନକାର ଏପରି ଭାବ ପ୍ରତୀତ 


ହେଉଛି ଯେ, ଆମର ସେନା ମଧ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଦୁର୍ବଳ 
ନୁହନ୍ତି । ତଥାପି ରାଜନୀତି ଦୃଣ୍ଟିରୁ ଶତ୍ଦୂପକ୍ଷ ଯେତେ ଦୁର୍ବଳ 
ଏବଂ ନିଜପକ୍ଷ ଯେତେ ସବଳ ହୋଇଥୁଲେ ବି ଶତୂୂପକ୍ଷକୁ 
ଦୁର୍ବଳ ମନେ କରିବା ସର୍ବଥା ଅନୁଚିତ ଏବଂ ନିଜଠାରେ 
ଉପେକ୍ଷା, ଉଦାସୀନତା ଆଦି ଭାବନାକୁ ମଧ୍ୟ ସ୍ଥାନ ନ ଦେବା 
ଉଚିତ | ଏଣୁ ସାବଧାନ ହେବା ପାଇଁ ମୁଁ ସେମାନର୍କ୍ଚ ସେନା 
ବିଷୟରେ କହିଲି ଏବଂ ବର୍ତମାନ ଆମ ସେନା ବିଷୟରେ 
କହୁଛି। 

ଦିତୀୟ ଭାବଟି ହେଲା, ପାଣ୍ଡବର୍ଚ୍ଚ ସେନାକୁ ଦେଖି 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଉପରେ ବହୁତ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ଚ 
ମନରେ କିଛି ଭୟ ବି ଜାତ ହେଲା। କାରଣ ସଂଖ୍ଯାରେ 
କମ୍‌ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ପାଣ୍ଡବର୍କ୍ଚ ପକ୍ଷରେ ଅନେକ ଧର୍ମାମ୍ରରା 
ଥିଲେ ଓ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ବି ଥୂଲେ। ଯେଉଁ ପକ୍ଷରେ ଧର୍ମ 
ଓ ଭଗବାନ ରହନ୍ତି, ତାହାର ସମସ୍ତର୍ଚ୍ଵ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼େ। ଅତ୍ଯନ୍ତ ପାପୀ ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଷ୍ଟା ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରେ 
ମଧ୍ଯ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, 
ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷଲତା ଆଦି ଉପରେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼େ। ଏହାର କାରଣ, ଧର୍ମ ଓ ଭଗବାନ ନିତ୍ଯ। ଯେତେ 
ଉଚ୍ଚତର ଭୌତିକ ଶକ୍ତି ହୋଇଥୂଲେ ବି ତାହା ଅନିତ୍ଯ । 
ଏଥୂପାଇଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକ୍କ ଉପରେ ପାଣ୍ଡବସେନାର ଖୁବ୍‌ 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା । ମାତ୍ର ତାର୍କମ ଅନ୍ତରରେ ମୁଖ୍ୟରୂପେ ଭୌତିକ 
ବଳର ବିଶ୍ବାସ ଥୂବାରୁ ସେ ଦ୍ରୋଣାର୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍ର ହୃଦୟରେ 
ବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ମାଇବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ। ଆମ ପକ୍ଷରେ 
ଯେତେ ବିଶେଷଡ୍କ ଅଛି, ପାଣ୍ଡବଙ୍ଚ ସେନାରେ ସେତେ 
ନାହିଁ। ଏଣୁ ଆମେ ସେମାନଙ୍ଗ ଉପରେ ସହଜରେ ବିଜୟୀ 
ହୋଇ ପାରିବା। 


ଜ୍ଞ 74୮ ===== 
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ଭବାଟ୍‌ ଭୀଷ୍ମଶ୍ଡ କଣ୍ତିଶ୍ଟ 
ଅଶ୍ଵତୃଥାମା ବିକଣ୍ତିଶ୍ଵ 


± ଶୁମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


କୃପଶ୍ଡ ସମିତିଞ୍ଜୟଃ । 


ସୌମଦତ୍ତିସ୍ତଥୈବ ଚ ॥ ୮ ॥ 


ଅନକ ଭବାଚ୍‌=ଆପଣ; ଚ=3ଓ; ଭୀଷଃ- ପିତାମହ ଭୀଷୁ ଚ ତଥା; କଣିଃକର୍ଶ; ଚ-ଇଓ; ସମିତିଞ୍ଜୟଃ= ସଂଗ୍ରାମ- 
ବିଜୟୀ; କୃପଃ=କୃପାଚାର୍ଯ୍ୟ) ଚ--ଏବଂ; ତଥା, ଏବ=ସେହିପରି; ଅଶ୍ବତ୍‌ ଥାମା=ିଅଶ୍ବତ୍ଥାମା; ବିକଣ୍ଡିଃ=ବିକର୍ଶ; ଚ=ଓ; 


ସୌମଦତ୍ତିଃସୋମଦତ୍ତର୍କୀ ପୁତ୍ର ଭୂରିଶ୍ରବା । 


(ଆମ ସୈନ୍ଯବାହିନୀରେ) ଆପଣ ( ଦ୍ଵୋଣାଗ୍ବ୍ଷ୍ୟ),, ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ, କଣ୍ଠ ଓ ସଂଗ୍ରାମବିଜୟୀ କୃ ପାଗ୍ଚ୍ଯ୍ୟ 
ଅଛନ୍ତି ସେହିପରି ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥାମା, ବିକର୍ଠ୍ ଓ ସୋମଦତ୍ତଙ୍କ ପୁତ୍ର ଭୂରିଶ୍ରବା ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । 


ବଂ 'ଭବାବ୍‌ ଭୀଷଶୃୂ'--ଆପଣ ଓ ପିତାମହ 
ଭୀଷ୍ମ ଦୁହେଁ ବିଶିଷ୍ଟ୍ଟ ପୁରୁଷ। ଆପଣ ଦୁହି୍କର ସମକକ୍ଷ 
ସଂସାରରେ ତୃତୀୟ ବ୍ଯକ୍ତି କେହି ନାହିଁ। ଆପଣ ଦୁହିବ୍କ 
ଭିତରୁ ଯଦି କେହି ଜଣେ ପୂର୍ଶି ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ଯୁଦ୍ଧ 
କରନ୍ତି ତାଂହେଲେ ଦେବତା, ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସ, ମନୁଷ୍ଯ 
ଆଦିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କେହି ଆପଣଙ୍ତ୍ର ସମ୍ମୁଖରେ ତିଷ୍ଚି ବାକୁ 
ସକ୍ଷମ ନୁହନ୍ତି। ଆପଣ ଦୁହି୍ରର ପରାକ୍ରମ ଜଗତରେ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ। ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ତ ଆବାଲ୍ୟଯ ବ୍ରହ୍ମଗ୍ଵରୀ ଏବଂ 
ସେ ଇଚ୍ଚ଼ାମୃତ୍ଯୁର ବର ମଧ୍ଯ ପାଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ 
ଇଚ୍ଛା ବିନା କେହି ତାଙ୍କୁ ମାରି ପାରିବେ ନାହିଁ। 

[ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଧୃଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ନିହତ ହେଲେ ଏବଂ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ନିଜ ଇଜ଼ାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଉତ୍ତରାୟଣ ହେବାପରେ ପ୍ରାଣ ତ୍ୟାଗ କଲେ | 

'କର୍ଟଚଶୃ---କର୍ଷ ତ ବଡ଼ ଶୂରବୀର | ମୋର ବିଶ୍ଵାସ 
ହେଉଛି ଯେ ସେ ଏକୁଟିଆ ପାଣ୍ଡବସେନାଙ୍କୀ ଉପରେ 
ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବେ। ତାର୍ଚ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ ଅର୍ଜୁନ 
ମଧ୍ଯ କିଛି କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଏପରି ସାମର୍ଥ୍ଯବାନ୍ବ 
କର୍ଷ୍ ମଧ୍ଯ ଆମ ପକ୍ଷରେ ଅଛନ୍ତି । 

[କର୍ଶ୍ଚ ମହାଭାରତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦ୍ବାରା ପ୍ରାଣ 
ହରାଇଲେ ॥ 

'କୃପଶ୍ଠ ସମିତିଞ୍ଚୟଃ'--କୃପାଚ୍ର୍ଯ୍ୟକ୍ୀ କଥା କ'ଣ! ସେ 
ତ ଚିରଞ୍ଜୀବୀ,* ଆମର ପରମ ହିତୈଷୀ ଏବଂ ସେ ପାଣ୍ଡବର୍କର 
ସମଗ୍ର ସେନାବାହିନୀ ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରି ପାରିବେ | 

ଯଦ୍ୟପି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଏଠାରେ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ଭୀଷ୍ମକ୍କୀ 
ପରେ କୃପାଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟକ୍କ ନାମ କହିବା ଉଚିତ ଥୂଲା, ତଥାପି 
କୃପାଗ୍ଚର୍ଯ୍ୟଙ୍ପ ଅପେକ୍ଷା କର୍ଶ୍ଵଜ୍ଞ ଉପରେ ତାଙ୍ସ୍ର ଅଧ୍ଧକ ବିଶ୍ବାସ 


ଥୂବାରୁ ମଝିରେ କର୍ଶ୍ବଚ୍କର ନାମ ସ୍ବତଃ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରୁ 
ବାହାରି ପଡ଼ିଲା। ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ଭୀଷ୍ମ ଏହାକୁ କାଳେ 
କୃପାଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଅପମାନ ବୋଲି ବୁଝିନେବେ, ସେଥୁପାଇଁ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ କୃପାଗ୍ନର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପାଇଁ 'ସଂଗ୍ରାମବିଜୟୀ” ବିଶେଷଣ 
ବ୍ଯବହାର କରି ତାଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରାଇବାକୁ ଗ୍ରହ୍ଥୁଛନ୍ତି । 
'ଅଶ୍ଵତ୍ଥାମା"-- ଆପଣ୍କ୍ବର ପୁତ୍ର ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥାମା ମଧ୍ୟ 
ଚିରଞ୍ଜୀବୀ ଏବଂ ସେ ବଡ଼ ଶୂରବୀର । ସେ ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ଅସ୍ତ୍ର- 
ଶସ୍ତ୍ର ଶିକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି । ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର କଳାରେ ସେ ବଡ଼ ଚତୁର । 
'ବିକଣ୍ଠିଶ୍ଚ ସୌମଦର୍ତି ସ୍ତଥୈବ ଚ'-- ଆପଣ ଭାବନ୍ତୁ 
ନାହିଁ ଯେ କେବଳ ପାଣ୍ଡବ ହିଁ ଧର୍ମାମ୍ଚା, ଆମ ପକ୍ଷରେ 
ମଧ୍ଯ ମୋ ଭାଇ ବିକର୍ଣ୍ଣ ବଡ଼ ଧର୍ମାମ୍ରା ଓ ଶୂରବୀର। 
ସେହିପରି ଆମର ପ୍ରପିତାମହ ଶାନ୍ତନୁଙ୍କ୍ଚ ଭାଇ ବାହ୍ଲୀକଟ୍ଗ୍ର 
ପୌତ୍ର ତଥା ସୋମଦତ୍ତର୍କ ପୁତ୍ର ଭୂରିଶ୍ରବା ମଧ୍ଯ ବଡ଼ 
ଧର୍ମାମ୍ରା। ସେ ବିପୁଳ ଦକ୍ଷିଣା ସହିତ ଅନେକ ଯଜ୍ଞ 
କରିଛନ୍ତି। ସେ ବଡ଼ ଶୂରବୀର ଓ ମହାରଥୀ ମଧ୍ଯ। 
[ଯୁଦ୍ଧରେ ବିକର୍ଶ୍ଚ ଭୀମଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଭୂରିଶ୍ରବା 
ସାତ୍ଯକିଚ୍ଚ ଦ୍ବାରା ନିହତ ହେଲେ।॥ 
ଏଠାରେ ଏହି ଶୂରବୀରମାନଙ୍କୀ ନାମ କହିବା ଦ୍ବାରା 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସତେ ଯେପରି କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ, ହେ 
ଆଗ୍ଚର୍ଯ୍ୟା ଆମ ସେନାରେ ଆପଣ, ଭୀଷ୍ମ, କର୍ଣ୍ଵ, କୃପାର୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରଭୂତିକ୍ନ ପରି ମହାପରାକ୍ରମୀ ଶୂରବୀର ପାଣ୍ଡବର୍ଦ୍ 
ସେନାରେ ଦେଖାଯାଉ ନାହାନ୍ତି । ଆମ ସେନାରେ କୃପାର୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥାମା ଦୁହେଁ ଚିରଞ୍ଜୀବୀ, ମାତ୍ର ପାଣ୍ଡବ୍ଚ୍ ସେନାରେ 
ଏପରି କେହି ଜଣେ ମଧ୍ୟ ନାହିଁ। ଆମ ସେନାରେ ଧର୍ମାମ୍ରାର୍ଗର 
ମଧ୍ୟ ଅଭାବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଆମେ ଭୟ କରିବାର କୌଣସି 
କାରଣ ନାହିଁ। 


କଷା ୨୬୮ = 


୭ ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥାମା, ବଳି, ବେଦବ୍ୟାସ, ହନୁମାନ, ବିଭୀଷଣ, କୃପାଚାର୍ଯ୍ୟ, ପରଶୁରାମ ଓ ମାର୍କଣ୍ଡେୟ - ଏହି ଆଠଜଣ ଚିରଞ୍ଜୀବୀ ଅଟନ୍ି | 


ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି-- 


ଅଶଵତଵ ଥାମା ବଳିର୍ବ୍ୟାସୋ ହନୂମାଂଶ୍ଚ ବିଭୀଷଣଃ । କୃପଃ ପରଶୁରାମଶ୍ଳ ସଫପ୍ତୈତେ ଚିରଜୀବିନଃ ॥ (ପଦୁପୁରାଣ, ସୃଷ୍ଟ, ୫୧। ୭) 


ସର୍ଫ୍ରୈତାନ୍‌ ସଂସ୍ମରେନିତ୍ୟଂ 


ମାର୍କଣ୍ଡେୟମଥାଷ୍ଟ୍ମମ୍‌ । ଜୀବେଦ୍‌ ବଷିଶତଂ ସୋଏପି ସବିବ୍ୟାଧ୍ବିବଜିତଃ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୯-୧୦] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ଅନ୍ୟେ ଚ ବହବଃ ଶୂରା ମଦଥୈ ତ୍ୟକ୍ତ ଜୀବିତାଃ । 


ନାନାଶସ୍ତ୍ରପ୍ରହରଣାଃ 


ସବୈ 


ଯୁଦ୍ଧବିଶାର ଦାଃ || ୯ | 


ଥନ଼ନକ୍ଦ -ଅନ୍ୟେ<ିଏମାନଙ୍କ୍ର ବ୍ୟତୀତ ବହବଃ=ଅନେକ; ଶୂରାଃ¬ଶୂରବୀର ଅଛନ୍ତି ମଦଥୈ= (ଯେଉଁମାନେ) 
ମୋ ପାଇଁ; ତ୍ଯକ୍ତ ଜୀବିତାଃଂନିଜ ଜୀବନର ଆଶା ମଧ୍ଯ ଛାଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି; ଚ ଏବଂ; ନାନାଶସ୍ତ୍ରପ୍ରହରଣାଃ--ଂସେମାନେ 
ଅନେକ ପ୍ରକାର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଗ୍ବଳନା କରି ପାରନ୍ତି ସଵୈଳିସମସ୍ତେ ଯୁଦ୍ଧବିଶାର ଦାଃଂଯୁଦ୍ଧ କଳାରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଚତୁର । 


ଏମାନଗ୍କ୍ପ ବ୍ୟତୀତ ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଶୂରବୀର ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ମୋ ପାଇଁ ନିଜ ଜୀବନର 
ଆଶା ମଧ୍ଯ ଛାଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି। ଏବଂ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଚଳାଇବାରେ ତଥା 


ଯୁଦ୍ଧ କଳାରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଚତ୍ରୁର। 


ବ୍ଯାନଯା ଅନ୍ଯେ ଚ ବହବଃ ଶୂରା ମଦଥୈ 
ତ୍ୟକ୍ତ ଜୀବିତା---ମୁଁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ ସେନାର ଯେଉଁ 
ଶୂରବୀରମାନର୍ବ୍ଚୀ ନାମ କହିଲି, ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ବ୍ୟତୀତ ଆମ 
ସେନାରେ ବାହ୍ଲୀକ, ଶଲ୍ଯ, ଭଗଦତ୍ତ, ଜୟଦ୍ରଥ ପ୍ରଭୂତି ବହୁତ 
ବୀର ମହାରଥୀ ଅଛନ୍ତି । ସେମାନେ ମୋର ଭଲ ପାଇଁ, ମୋ 
ସପକ୍ଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ନିଜ ଜୀବନର ଆଶା ଛାଡ଼ି 
ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ମୋର ବିଜୟ ନିମନ୍ତେ ମରିଯିବେ 
ପଛେ, ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେବେ ନାହିଁ । ଆପଣକ୍କ୍ ସମ୍ମୁଖରେ 
ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି କି କୃତଜ୍ଞତା ପ୍ରକାଶ କରିବି? 


'ନାନାଶସ୍ତ୍ରପ୍ରହରଣାଃ ସବୈ ଯୁଦ୍ଧବିଶାର ଦାଃ'--ଏ 
ସମସ୍ତେ ହସ୍ତ ଦ୍ବାରା ଗ୍ବରଳନା କରାଯାଉଥୂବା ଖଡଗ, 
ଗଦା, ତ୍ରିଶୂଳ ଆଦି ନାନାପ୍ରକାର ଶସ୍ତ୍ରକଳାରେ ନିପୁଣ 
ଏବଂ ନିକ୍ଷେପ କରାଯାଉଥୂୁବା ଶର, ତୋମର, ଶକ୍ତି 
ଆଦି ଅସ୍ତ୍ରକଳାରେ ମଧ୍ଯ ନିପୁଣ। କିପରି ଯୁଦ୍ଧ କରିବା 
ଉଚିତ, କେଉଁ ପ୍ରକାରେ, କେଉଁ ପଇଁଁତରାରେ ଓ କେଉଁ 
ଶୈଳୀରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ, ସେନାକୁ କିପରି 
ସୁସଢ୍ରିତ କରିବା ଉଚିତ ଏସବୁ ଯୁଦ୍ଧକଳାରେ ମଧ୍ଯ 
ଏମାନେ ଅତି ପାରଙ୍ଗମ ଓ କୁଶଳ । 


===-=- ¬ == == 


ସ୍ଫ ନୂରର୍ୟ୍ଯାଧଳଙ୍କ ଳଥା ଶୁଣିବା ସଠଃନ୍ସୁ ଠକ୍ତ୍ରାଣାଗୂର୍ଘୟ କିଛି ଜ କହିବୁ ନିନକ ଚନୁଜନଃ କିପଦଂଳ ହେକନତ ଲାଣି 
ନୂର୍ୟ୍ୟୋଧଳଙ୍କ ମନେ କାହା ବିଦୂଜ ଥାଦିଲକ ତାନା ସଞ୍ଜୟ ନିନ୍ଦର ଜ୍ତ୍ରୋଳନେ କହୁଛନି” ା। 


ଅପକ୍ଷ୍ୟାପ୍ରଂ ତଦସ୍କାକଂ ବଳଂ ଭୀଷ୍ମାଭିରକ୍ଷି ତମ୍‌ । 
ପକ୍ଷ୍ୟାପ୍ରଂ ତ଼ିଦମେତେଷାଂ ବଳଂ ଭୀମାଭିରକ୍ଷିତମ୍‌ ॥ ୧୦ ॥ 


ଥଳୟ ¬ ଅସ୍ମାକମ୍‌ଳି ଆମର; ତତ୍‌= ସେହି; ବଳମ୍‌=ସେନା; ଅପର୍ଯ୍ୟାପମ୍‌ =ଅପର୍ଯ୍ୟାପୁ, ଅସମର୍ଥ; ଭୀଷ୍ମା- 
ଭିରକ୍ଷିତମ୍‌- (କାରଣ) ତାହାର ସଂରକ୍ଷକ ଭୀଷ୍ମ: ତୁ ମାତ୍ର; ଏତେଷାମ୍‌ ¬ ଏହି ପାଣ୍ଡବମାନକ୍କର; ଇଦମ୍‌ ଏହି; ବଳମ୍‌ = ସେନା; 
ପକ୍ଷ୍ୟାପ୍ରମ୍‌= ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ରକ ସମର୍ଥ ଭୀମାଭିରକ୍ଷିତମ୍‌-୍‌ (କାରଣ) ଏହାର ସଂରକ୍ଷକ ଭୀମସେନ | 


ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବକ୍୍ଯି ନୀରବ ରହୁଥୂବା ଦେଖି ଦୁଯ୍ୟେଧନ ଭାବିଲେ ଯେ, ପ୍ରକୃତରେ ଆମର ସେହି ସେନା 


ପାଣ୍ଡବବ୍ସପ ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରିବାରେ ଅପକ୍ଷ୍ୟାପ୍ତ, ଅସମଥି କାରଣ ତାହାର ସଂରକ୍ଷକ ହେଉଛନ୍ତି 
(ଉଭୟପକ୍ଷର ସମଥିକ) ଭୀଷ୍ମ। ମାତ୍ର ଏହି ପାଣ୍ଡବକ୍ନ ସେନା ଆମ ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରିବାରେ 
ପକ୍ଷ୍ୟାପ୍ତ ସମଥିଃ କାରଣ ଏହାର ସଂରକ୍ଷକ (ନିଜସେନାର ସମଥିକ) ଭୀମସେନ । 

ବ୍ୟାନ୍ୟା- ଅପଯ୍ଯ୍ୟାପ୍ତଂ ତଦସ୍କାକଂ ବଳଂ ଭୀଷ୍ମାଭି- | ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାଣ୍ଡବସେନାଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଗ୍ବରି ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ଅଧୂକ 
ରକ୍ଷିତମ୍‌'-¬ ଅଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ୟାୟ ଯୋଗୁଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ | ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ପାଣ୍ଡବଜ୍ଞ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ 
ମନରେ ଭୟ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥ୍ପବାରୁ ସେ ନିଜ ସେନା ବିଷୟରେ । ତ ଅସମର୍ଥୀ କାରଣ ଆମ ସେନାରେ ମତଭେଦ ରହିଛି। 
ଚିନ୍ତା କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ଆମ ସେନା ବିଶାଳ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ । ପାଣ୍ଡବକ୍କ ସେନା ପରି ଆମ ସେନାରେ ସେତେ ଏକତା 


* ବ୍ୟାସପ୍ରଦତ୍ତ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟ ଦ୍ବାରା ସଞ୍ଚୟ ସୈନିକମାନଙ୍କ୍‌ ମନୋଗତ କଥାଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣିବାରେ ସମର୍ଥ ଥୂଲେ-- 
ପ୍ରକାଶଂ ବାପ୍ରକାଶଂ ବା ଦିବା ବା ଯଦି ବା ନିଶି। ମନସା ଚିନ୍ତିତମପି ସର୍ବଂ ବେସ୍ୟତି ସଞ୍ଜୟଃ ॥ (ମହାଭାରତ, ଭୀଷୁ, ୨ | ୧୧) 
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(ସଂଗଠନ), ନିର୍ଭୟତା ଓ ନିଃସକୋଚତା ନାହିଁ। ଆମ ସେନାର 
ମୁଖ୍ୟ ସଂରକ୍ଷକ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସମର୍ଥକ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ କୌରବ ଓ ପାଣ୍ଡବ ଉଭୟକ୍ତ ପ୍ରତି ସମର୍ଥନ 
ରହିଛି। ସେ କୃଷ୍ଣଙ୍କର ବଡ଼ ଭକ୍ତ। ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଯୁଧୂଷ୍ଚି ରଜକ 
ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଦରଭାବ ରହିଛି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କର 
ବହୁତ ସ୍ନେହ ଅଛି। ସେ ଆମ ପକ୍ଷରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ 
ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କଗର ମଙ୍ଗଳ ଗ୍ବହାନି । ସେହି ଭୀଷ୍ମ ଆମ ସେନାର 
ମୁଖ୍ୟ ସେନାପତି | ଏପରି ସିତିରେ ଆମ ସେନା ପାଣ୍ଡବସେନାକୁ 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ହେବ କିପରି? ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। 

“ପଯ୍ଯ୍ୟାପ୍ରଂ ଡ଼ିଦମେତେଷାଂ ବଳଂ ଭୀମାଭିରକ୍ଷିତମ୍‌'-- 
ପରନ୍ତୁ ପାଣ୍ଡବସେନା ଆମ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ। କାରଣ ଏମାନବ୍ସ୍ଘ ସେନାରେ ମତଭେଦ ନାହିଁ, 
ବରଂ ସମସ୍ତେ ଏକମତ ହୋଇ ସଙ୍ଗଂଠିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଯେଉଁ 
ଭୀମସେନ ପିଲାବେଳୁ ମୋତେ ହରାଇ ଆସିଛି, ସେ ଏହି 
ସେନାର ସଂରକ୍ଷକ। ସେ ଏକୁଟିଆ, ମୋ ସହିତ ଆମ 
ଶହେ ଭାଇଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
ଆମକୁ ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ ବଦ୍ଧ ପରିକର | ତା'ର ଶରୀର 
ବଜ୍ରପରି ଶକ୍ତ। ତାକୁ ମୁଁ ବିଷ ପିଆଇଥୂଲି, ତଥାପି ସେ 
ମଲା ନାହିଁ । ଏତାଦୂଶ ଭୀମସେନ ପାଣ୍ଡବସେନାର ସଂରକ୍ଷକ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ସେନା ବାସ୍ତବରେ ସମର୍ଥ ଓ ପୂର୍ଶ୍ର । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, ସେନାପତି 
ପଦରେ ଭୀଷ୍ମ ନିଯୁକ୍ତ ଥୂବାରୁ ନିଜ ସେନାର ସଂରକ୍ଷକ 
ହିସାବରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ତାର୍କ୍ଚର ନାମ କହିଲେ; ମାତ୍ର 
ଭୀମସେନ ତ ପାଣ୍ଡବର୍ଚ୍ଚର ସେନାପତି ନ ଥୂଲେ, ପୁଣି 
ପାଣ୍ଡବସେନାର ସଂରକ୍ଷକ ହିସାବରେ ସେ ଭୀମର୍କୀ ନାମ 
କାହିଁକି କହିଲେଥ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ଏବେ ସେନାପତିଙ୍କ କଥା ଚିନ୍ତା କରୁ ନାହାନ୍ତି ବରଂ ଦୁଇ 
ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କାହାର ଶକ୍ତି ଅଧ୍ପକ, ସେ ବିଷୟରେ 
ଚିନ୍ତା କରୁଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ଉପରେ ଭୀମର୍କ୍ବର 
ଶକ୍ତି ଓ ବଳବତ୍ତାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି, ତେଣୁ ସେ ପାଣ୍ଡବସେନାର 
ସଂରକ୍ଷକ ହିସାବରେ ଭୀମର୍ଦ୍ଚର ନାମ କହିଛନ୍ତି । 


× ଶୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଅର୍ଜୁନ କୌରବସେନାକୁ ଦେଖି କାହାରି ପାଖକୁ ନ 
ଯାଇ ହାତରେ ଧନୁ ଉଠାଇଲେ (ଗୀତା ୧ । ୨୦, କିନ୍ତୁ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପାଣ୍ଡବସେନାକୁ ଦେଖି ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କ ପାଖକୁ 
ଗଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ବ୍ୟୂହରଚନାଯୁକ୍ତ ପାଣ୍ଡବସେନାକୁ ଦେଖିବା 
ପାଇଁ କହିଲେ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକ୍‌ 
ହୃଦୟରେ ଭୟ ଥୂଲାଂ। ଭିତରେ ଭୟ ଥ୍ରୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେ 
ଚତୁରତାର ସହ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଛନ୍ତି, 
ତାଟ ପାଣ୍ଡବଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବର୍ତାଇବା ପାଇଁ ଗ୍ରହ୍ଥୁଛନ୍ତି। 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ୍‌ ହୃଦୟରେ ଅଧର୍ମ, ଅନ୍ୟାୟ ଓ ପାପ ରହିଛି | 
ଅନ୍ୟାୟୀ ଓ ପାପୀ କେବେ ନିର୍ଭୟରେ ଓ ସୁଖଶାନ୍ତିରେ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ--ଏହା ନିୟମ ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ହୃଦୟରେ 
ଧର୍ମ ଓ ନ୍ୟାୟ ରହିଛି। ଏଣୁ ଅର୍ଜୁନବ୍ତ ହୃଦୟରେ ନିଜର 
ସ୍ବାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ କରିବାର ଚତୁରତା ନାହିଁ କି ଭୟ ନାହିଁ, ହେଲେ 
ଉସାହ ଓ ବୀରତ଼୍ ଅଛି। ସେଇଥୁପାଇଁ ତ ସେ ବୀରତଡ୍ 
ସହକାରେ ସେନା ନିରୀକ୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି-“ହେ ଅବ୍ଯୁତ! ଦୁଇସେନାଙ୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ 
ମୋ ରଥ ଠିଆ କରନ୍ତୁ”' (୧। ୨୧) | ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯାହାର ଅନ୍ତରରେ ନାଶବାନ୍‌ ଧନ-ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ଆଦର 
ଥାଏ ଏବଂ ଅଧର୍ମ, ଅନ୍ଯାୟ ଓ ଦୁର୍ଭାବନା ଥାଏ, ତା'ଠାରେ 
ବାସ୍ତବିକ ବଳ ନ ଥାଏ। ସେ ଭିତରେ ଫଅ୍ପା, ଆଦୌ 
ନିର୍ଭୟ ନୁହେଁ। ମାତ୍ର ଯା' ହୃଦୟରେ ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନର ଓ 
ଭଗବାନର୍କର ଆଶ୍ରୟ ରହିଛି, ସେ କେବେ ଭୟଭୀତ ହୁଏ 
ନାହିଁ; ତାହାର ବଳ ବାସ୍ତବ । ସେ ସର୍ବଦା ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଓ ନିର୍ଭୟ 
ରହେ। ଅତଏବ ଆମ୍ପୂକଲ୍ୟାଣ ଗ୍ବହ୍ଦୁଥରବା ସାଧକ ଅଧର୍ମ, 
ଅନ୍ୟାୟ ଆଦି ସର୍ବଥା ତ୍ୟାଗ କରି ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍ଚ୍ବର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ଯଥୈ ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା 
ଉଚିତ | ଭୌତିକ ସମ୍ପରିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ଓ ସଂଯୋଗଜନିତ 
ସୁଖର ପ୍ରଲୋଭନରେ ପଡ଼ି କେବେ ଅଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ନେବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏଥୂରେ ମନୂଷ୍ଯର କେବେ ହିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଅହିତ ହିଁ ହୁଏ। 


ଘଂଜିଣିକ୍ଜ ଜମବ--ଅର୍ଜୁନ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରରେ ସୁସଜ଼୍ିତ ନାରାୟଣୀ ସେନାକୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କରି ନିଃଶସ୍ତ୍ର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିଥୂଲ୍ୟେ ଏବଂ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କରି ନାରାୟଣୀ ସେନାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥୂଲେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 


* ` କୌରବସେନାର ଶଃ୍ଝଂ ଆଦି ବାଦ୍ୟ ବାଜିବା ସତ୍ତ୍ବେ ପାଣ୍ଡବସେନା ଉପରେ ତାହାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପାଣ୍ଡବସେନାର 
ଶଟ୍ଂ ବାଜିଲାକ୍ଷଣି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଆଦିତ୍ଗ୍ରର ହୃଦୟ ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲା (୧। ୧୩, ୧୯) | ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଅଧର୍ମ ଓ ଅନ୍ୟାୟର 
ପକ୍ଷ ନେଇଥୁବାରୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୃତିତ୍ଗ୍ଵ ହୃଦୟ ଦୁର୍ବନ ହୋଇ ଯାଇଥଲା ଓ ସେଥୁରେ ଭୟ ବସା ବାନ୍ଧିଥୂଲା। 


 ଏବମୁକ୍ତସ୍ତୁ କୃଷ୍ପେନ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ରୋ ଧନଞ୍ଜୟଃ । 


ଅୟୁଧ୍ୟମାନଂ ସଂଗ୍ରାମେ ବରୟାମାସ କେଶବମ୍‌ ॥ (ମହା. ଉ୍‌ଦ୍ଯୋଗ ୭ | ୨୧) 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧-୧୨] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 39 


ହେଲା, ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନତ୍କୀର ଦୃଷ୍ଟି ବୈଭବ ଉପରେ ଥୁଲା । ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଯାହାର ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ, ତା'ର ହୃଦୟ ବଳବାନ୍‌ ହୋଇଥାଏ; କାରଣ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ବଳ ବାସ୍ତବ । ମାତ୍ର ସାଂସାରିକ 
ବୈଭବ ପ୍ରତି ଯାହାର ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ, ତାଂହୃଦୟ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଥାଏ; କାରଣ ସଂସାରର ବଳ ଅବାସ୍ତବ । 
= ୨ କଲ 
ଦୀକ୍ଧ୨-ଏ୫ବ ଚୁଓର୍ୟ୍ଯାଧନ ଦିତାମହ ଜନଙ୍କ ତ୍ନ କଳିବଯ ପାଇଁ ନିଳ ସଦେଳନନ ସମୟ ମହାଜଥୀମାନଙ୍କୁ କନୁଛଛି 
ଅୟନେଷୁ ଚ ସବୈଷୁ ଯଥାଭାଗମବସିତାଃ । 
ଭୀଷ୍ମମେବାଭିରକ୍ଷନ୍ତୁ ଭବନ୍ତଃ ସବି ଏବ ହି॥ ୧୧॥ 


ଥନୟ ¬ଚ = ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ବାହ୍ୟ ମନରେ ନିଜ ସେନାର ମହାରଥୀମାନକୁଁ କହିଲେ; ଭବ ନଢ8&×= ଆପଣମାନେ; ସବୈ, 
ଏବ= ସମସ୍ତେ; ସବୈଷୁ- ସମସ୍ତ ଅୟନେଷୁଇପ୍ରବେଶଦ଼ାରରେ; ଯଥାଭାଗମ୍‌=ନିଜ ନିଜ ସାନରେ; ଅବସିତାଃ=ଦୃଢ଼ଭାବେ 
ଅବସ୍ଥିତ ହୋଇ; ହି= ନିଶ୍ଚିତରୂପେ; ଭୀଷ୍ମମ୍‌- ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମଙ୍କ୍ୁ” ଏବ ହିଁ; ଅଭିରକ୍ଷନ୍ତୁଚଚତୁର୍ଦିଗରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ | 

ଦୁକ୍ଷ୍ୟୋଧନ ବାହ୍ୟ ମନରେ ନିଜ ସେନାର ମହାରଥୀମାନବ୍କୁ କହିଲେ - ଆପଣମାନେ ସମସ୍ତେ ବ୍ୟୂହର 
ସମସ୍ତ ପ୍ରବେଶଦ଼ାରରେ ନିଜ ନିଜ ସ୍ାନରେ ଦୃଢ଼ଭାବେ ଅବସିତ ହୋଇ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ପିତାମହ ଭାୀଷ୍ମଗ୍ତୁୂ 
ଚତୁଦିଗରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ । 


କ#6/#_“ଅୟନେଷୁ ଚ ସବେଷୁ.......ଭବନ୍ତଃ ସବି | ଯଦି ଶିଖଣ୍ଡୀ ତାକ ସମୁଖକୁ ଆସିଯାଏ, ଭୀଷ୍ମ ତା'”ଉପରକୁ 
ଏବ ହି'--ଯେଉଁ ଯେଉଁ ପ୍ରବେଶଦ଼ବାରରେ ଆପଣମାନର୍ଦ୍ୁ ଶସ୍ତ୍ରାସ୍ତ୍ର ଚଳାଇବେ ନାହିଁ କାରଣ ଶିଖଣ୍ଡୀ ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ 
ନିଯୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି, ଆପଣମାନେ ସେହି ସେହି ପ୍ରବେଶ- ¦ ନାରୀ ଥୂଲା ଏବଂ ଏ ଜନ୍ମରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ନାରୀ ଥୁଲା, 
ଦ୍ବାରରେ ଦୃଢ଼ତାପୂର୍ବକ ରହି ସବୁଦିଗରୁ ସବୁ ପ୍ରକାରେ । ପରେ ପୁରୁଷ ହୋଇଛି । ଏଥୂପାଇଁ ଭୀଷ୍ମ ତାକୁ ନାରୀ ମନେକରନ୍ତି 
ଭୀଷ୍ମର୍ଦୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ । ଏବଂ ସେ ଶିଖଣ୍ଡୀ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା 

“ଭୀଷ୍ମଙ୍କୁ ସବୁ ଦିଗରୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ' କହି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ । କରିଛନ୍ତି । ଶିଖଣ୍ଡୀ ଶିବଚ୍ଚର ବରଦାନ ଦ୍ବାରା ଭୀଷ୍ମଙ୍କୁ ମାରିବା 
ଭୀଷ୍ମଙ୍କ ହୃଦୟର ଭାବକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆଣିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁଛନ୍ତି । । ପାଇଁ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି । ଯଦି ଶିଖଣ୍ଡୀ ଠାରୁ ଭୀଷ୍ମଗ୍ମୂ ରକ୍ଷା କରି 
ଏପରି କହିବାର ଦ୍ରିତୀୟ ଭାବଟି ହେଲା, ଭୀଷ୍ମ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା । ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମାରିଦେବେ, ଫଳରେ 
ସମୟରେ ଯେପରି କୌଣସି ବ୍ଯୂୁହଦ୍ବାର ଦେଇ ଶିଖଣ୍ଡୀ । ଆମର ନିଶ୍ଚୟ ବିଜୟ ହେବ ।। ଏହା ବିଗ୍ବର କରି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ତାଙ୍ଗ୍ସ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସି ନ ଯାଏ, ସେଥୂପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖିବେ । । ସମସ୍ତ ମହାରଥୀର୍ଦ୍ୁ ଭୀଷ୍ମର୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି । 


=== ` ==== 


ସଂ୍୭-୫ଭ୬୩ଣରର୍ଘ୍ୟକକ ନଜବତ/ ଠୋଟୁ ତୁର୍ୟ୍ୟୋଧଳନକଳ ମାନନିଳ ଜଯାହ ଜଳ' ହେର/ 6ଜେଜି ତାଙ୍କୁ ଘସନଳ କଳିବ/ ଜନ୍ଦଶ୍କେ 
ଭୀହ ଯେଉଁ ନନ୍ଦ୍ରେହ-ଯୋହାର୍ଦ ଜଣୀଲଲେ, ଜାହା ନିନ୍ଧୁ ନ୍ନୋଳନେ ସଞୟ ତଳାଶ କନୁଛନି / 


ତସ୍ଯ ସଞ୍ଜନୟଚ୍‌ହଷିଂ କୁରୁବୃଦ୍ଧଃ ପିତାମହଃ । 
ସିଂହନାଦଂ ବିନଦ୍ୟୋଚ୍ଚ୍ରୈଃ ଶଙ୍ଖଂଂ ଦଧ୍ମୌ ପ୍ରତାପବାଟ୍‌ ॥ ୧୨ ॥ 


ଥଳ଼ୟତସ୍ଯଳିତାର୍କର ଏବଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କର) ହଷିମ୍‌ଚି(ହୃଦୟରେ) ହର୍ଷଃ ସଞ୍ଜନୟନ୍ବ ଜାତ କରି; 
ପ୍ରତାପବାନ଼= ପ୍ରଭାବଶାଳୀ; କୁରୁବୃଦ୍ଧଃ=କୁରୁବୃଦ୍ଧ; ପିତାମହଃ= ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ: ସିଂହନାଦମ୍‌, ବିନଦ୍ୟଯ-ସିଂହପରି ଗର୍ଜନ 
କରି; ଉଚ୍ଚୈଃଇ୭ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ; ଶଙଝଂମ୍‌ଚଶଝଂର ଦଧ୍ମୋଚିବଜାଇଲେ । 

ଦୁକ୍ଷ୍ୟୋଧନକ୍ନ ହୃଦୟରେ ହଷି ଜାତ କରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ କୂରୂବୃଦ୍ଧ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ସିଂହ ପରି ଗଜିନ 
କରି ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ ଶଝଂ ବଜାଇଲେ । 


“ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏପରି କହିବାରୁ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର ଧନଞ୍ଜୟ ( ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ସୁସଜ଼ିତ ଏକ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ନାରାୟଣୀ ସେନାକୁ ଛାଡ଼ି) ସଂଗ୍ରାମଭୂମିରେ ଯୁଦ୍ଧ 
ନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞାବଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା ନିଃଶସ୍ତ୍ର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍କୁ ହିଁ (ନିଜର ସହାୟକରୂପେ) ସ୍ଵୀକାର କଲେ।” 


ବ୍ୟ/ଃ୩ 'ତସ୍ୟ ସଞ୍ଜନୟଚ୍‌ ହଷିମ୍‌'-- ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକ୍‌ 
ହୃଦୟରେ ହର୍ଷ ଜାତ କରିବା ଶଖଂ ଧ୍ଵନିର କାର୍ଯ୍ଯ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ ଶଟ୍ଟଂଧ୍ଵନି ତାହାର କାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ପ୍ରଥମେ ଶବ୍ଟାଂଧ୍ଵନିର ବର୍ଣନା ଓ ପରେ ହର୍ଷଜାତ ହେବାର 
ବଣ୍ଠ୍ରିନା ହେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଠାରେ “ଶଙଂ ବଜାଇ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କୁ ହର୍ଷିତ କଲେ' ବୋଲି କହିବା ଉଚିତ | ମାତ୍ର 
ଏଠାରେ ସେପରି ନ କହି କହିଲେ ଯେ ଦଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କୁ ହର୍ଷିତ 
କର ଭୀଷ୍ମ ଶବ୍ଚନ ବଜାଇଲେ' | ଏହାର କାରଣ, ଏପରି କହି 
ସଞ୍ଜୟ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଶଝ୍ଚଂବାଦନ- 
ରୂପକ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଅବଶ୍ୟ ହର୍ଷଜାତ 
ହେବ ।। ଭୀଷ୍ମଙ୍କର ଏହି ପ୍ରଭାବକୁ ସୂଚିତ କରିବା ପାଇଁ ସଞ୍ଜୟ 
“'ପ୍ରତାପବାନଚ୍‌' ବିଶେଷଣ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି | 


'କୁରୁବୃଦ୍ଧ- ଯଦ୍ୟପି କୁରୁବଂଶୀମାନଜ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆୟୁ 


ଦୂଣ୍ଟରୁ ବାହ୍ନୀକ (ଭୀଷ୍ମକ୍ର ପିତା ଶାନ୍ତନୁଜ୍ମଵର ସାନ ଭାଇ) 
ଭୀଷ୍ମର୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧକ ବୃଦ୍ଧ ଥୂଲେ, ତଥାପି କୁରୁବଂଶର 
ସମସ୍ତ ବୃଦ୍ଧର୍ଦ୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଭୀଷ୍ମ ଧର୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ବିଶେଷରୂପେ ଜାଣିଥୁଲେ । ଜ୍ଞାନବୃଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭୀଷ୍ମଗ୍କ 
ପାଇଁ ସଞ୍ଜୟ “କୁରୁବୃଦ୍ଧ୫ଂ ବିଶେଷଣ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । 

“ପ୍ରତାପବାନ୍ଵ”-¬ ଭୀଷ୍ମର୍କ୍ ତ୍ୟାଗର ବଡ଼ ପ୍ରଭାବ ଥୂଲା । 
ସେ କାମିନୀ ଓ କାଞ୍ଚନ ତ୍ୟାଗ କରିଥୁଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ବିବାହ 
କରି ନ ଥୂଲେ ଏବଂ ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯ ସ୍ବୀକାର କରି ନ ଥୂଲେ। 
ଭୀଷ୍ମ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଗ୍ଵଳନାରେ ଅତି ନିପୁଣ ଥୂଲେ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ମଧ୍ଯ ଅଭିଜ୍ଞ ଥୁଲେ । ଲୋକମାନର୍ଚ୍ଚ ଉପରେ ତାର୍ବ୍ଟର ଏହି 
ଦୁଇଟି ଗୁଣର ବହୁତ ପ୍ରଭାବ ଥୂଲା। 

ଭୀଷ୍ମ ଯେତେବେଳେ ଏକୁଟିଆ ନିଜର ଭାଇ 
ବିଚିତ୍ରବୀର୍ଯ୍ୟଙ୍କ୍ି ପାଇଁ କାଶିରାଜାର୍ଜର କନ୍ୟାମାନଙ୍ଗୁ ସ୍ଵୟଂବର 
ସଭାରୁ ନେଇ ଆସିଲେ, ସେତେବେଳେ ସ୍ବୟଂବର ସଭାରେ 


* ଶୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ଏକତ୍ରିତ ସମସ୍ତ କ୍ଷତ୍ରିୟ ତାଙ୍ଟୁ ଆକ୍ରମଣ କଲେ। ମାତ୍ର 
ଭୀଷ୍ମ ଏକୁଟିଆ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରିଦେଲେ | ଭୀଷ୍ମ ଯେଉଁ 
ଗୁରୁକ୍କ ଠାରୁ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଶିକ୍ଷା କରିଥୁଲେ, ସେହି ଗୁରୁ 
ପରଶୁରାମର୍କ୍ଚ ନିକଟରେ ମଧ୍ଯ ସେ ପରାଜୟ ସ୍ବୀକାର 
କଲେ ନାହିଁ। ଏହି ପ୍ରକାରେ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କବ ଉପରେ ତାର୍ବ୍ଦର 
ଶସ୍ତ୍ର ବିଦ୍ୟାର ବଡ଼ ପ୍ରଭାବ ଥରିଲା । 

ଭୀଷ୍ମ ଶରଶଯ୍ଯାରେ ଶୟନ କରିଥୁୂବାବେଳେ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଧର୍ମରାଜ ଯୁଧୁଷ୍ଚି ରଙ୍କୁ କହିଥିଲେ, “' ଆପଣଗକ୍ର 
ଧର୍ମ ବିଷୟରେ ଯଦି କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ଅଛି, ତା'ହେଲେ 
ଭୀଷ୍ମଜ୍କ ଠାରୁ ପଗ୍ଵରି ବୁଝନ୍ତୁ କାରଣ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନର ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଏବେ ଅସ୍ତାଚଳଗାମୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୀଷ୍ମ ଇହଲୋକରୁ ବିଦାୟ 
ନେଉଛନ୍ତିଂ'୮” ଏହିରୂପେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଷୟରେ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୀ ଉପରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରଭାବ ଥୂଲା । 

'ପିତାମହଃ--ଏହି ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ ଜଣାପଡ଼ୁଛି 
ଯେ, ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ଯ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ଗ୍ବତୂର୍ଯ୍ୟଭରା ବାକ୍ଯର 
କୌଣସି ଉତ୍ତର ଦେଲେ ନାହିଁ। ସେ ଜାଣି ପାରିଲେ 
ଯେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଚତୁରତାର ସହ ତାଙ୍କୁ ଠକିବା ପାଇଁ 
ଗ୍ରହୂଛତିଃ ତେଣୁ ସେ ବୂପ୍‌ ରହିଗଲେ। କିନ୍ତୁ ପିତାମହ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଭୀଷ୍ମଙ୍କୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକ୍କ ଚତୁରତାରେ ବାଲ୍ୟ 
ଚପଳତା ଦେଖାଗଲା ।। ଏଣୁ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଦ୍ରୋଣାର୍ବର୍ଯ୍ୟର୍କ 
ପରି ବୂପ୍‌ ନ ରହି ବାଛଲ୍ଯଭାବ ଯୋଗୁଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର୍କୁ 
ହଷିତ କରାଇ ଶବ୍ଖଂ ବଜାଇଲେ। 

“ସିଂହନାଦଂ ବିନଦ୍ୟୋଚ୍ଚ଼ୈଃ ଶଝ୍ଂଂ ଦଧ୍ଗୀ'-- ସିଂହ 
ଗର୍ଜନରେ ହାତୀ ପ୍ରଭୂତି ବଡ଼ ବଡ଼ ପଶୁ ଭୟଭୀତ ହେଲାପରି 
ଏହି ଗର୍ଜନ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତେ ଭୟଭୀତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ ଏବଂ 
ଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଉ ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭୀଷ୍ମ ସିଂହ 
ପରି ଗର୍ଜନ କରି ଉଚ୍ଚସ୍ଵରରେ ଶଝଂ ବଜାଇଲେ। 


ଫଳିଣିଝ୍କ ଭଚଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନ୍କ୍ତ ସହିତ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ଯକ୍କର ବିଦ୍ଯାଦାନ ବିଷୟକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂଲା ଏବଂ ଭୀଷ୍ମଗ୍ବ 
ସହିତ ଜନ୍ମଗତ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଟୁମ୍ବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥିଲା। ଯେଉଁଠି ବିଦ୍ୟାଦାନ ବିଷୟକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ସେଠାରେ ପକ୍ଷପାତ 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ; ମାତ୍ର ଯେଉଁଠାରେ କୌଟୁମ୍ବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ ସେଠାରେ ସ୍ନେହବଶତଃ ପକ୍ଷପାତ ଭାବନା ଜାତ 
ହୁଏ। ଏଣୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ୍ତ୍ମର ଚତୁର ବଚନ ଶୁଣି ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ନୀରବ ରହିଲେ, ଫଳରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍ସ୍ରର ମାନସିକ 
ଉସ୍ସାହ ଭଇ୍ଗଂ ହେଲା। ମାତ୍ର ଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍ଗୁ ଉଦାସ ଯି କୋଟୁମ୍ବିକ ସ୍ନେହ କାରଣରୁ ଭୀଷ୍ମ ଶଝଂଂ ବଜାଇଲେ। 


ନମ୍ବ୭--ଡିତାମହ ଜନକ ଶଳ୍୮ ବ/ଜନଜ ପଣିଣାନମ କ67 ନେଲ, ଜାହ/ ଯଞୀୟ ନିନ୍ଧୁ ନ୍,ଳନଜେ କହୁଛଳି / 
ତତଃ ଶର୍ଝଖଂଶ୍ୃ ଭେକ୍ଷ୍ୟଶ୍ଟ ପଣବାନକ ଗୋମୁଖାଃ । 
ସହସୈବାଭ୍ୟହନ୍ୟନ୍ତ ସ ଶହଦ୍ଦସ୍ତୁମୁଳୋଃଭବତୃ ॥ ୧୩॥ 


* ତସ୍ମିନ୍ନସ୍ତମିତେ ଭୀଷ୍ମେ କୌରବାଣାଂ ଧୁରନ୍ଧରେ । ଜ୍ଞାନାନ୍ୟସ୍ତଂ ଗମିଷ୍ୟନ୍ତି ତସ୍ମାତ୍‌ ତାଂ ଗ୍ଵେଦୟାମ୍ୟହମ୍‌ ॥ (ମହାଭାରତ, ଶାନ୍ତି, ୪୬ | ୨୩) 


ଶ୍ମୋକ ୧୪ 
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ଅ68ନୟଯ ତତଃ = ତା'ପରେ; ଶଖଝାଃ¬ଶର୍ଝଂ; ଚା ଓ; ଭେର୍ଯ୍ୟଃରେରୀ (ନାଗରା); ଚଳ ତଥା; ପଣବାନକ- 
ଗୋମୁଖାଃ ଢୋଲ, ମୃଦଙ୍ଗ, ଶିଙ୍ଗା ଇତ୍ୟାଦି ବାଦ୍ୟ) ସହସା-ଏକସଙ୍କେ; ଏବଟ ହି; ଅଭ୍ୟହନ୍ୟନ୍ତ ବାଜି ଉଠିଲା; ସଃ ସେହି; 


ଶବ୍ଦଃ ଶବ୍ଦ: ତୁମୁଳଃ:ଇଅତି ଭୟର୍କର; ଅଭବତ୍‌ =ହେଲା | 


ତା'ପରେ ଶଝଂ, ଭେରୀ (ନାଗରା), ଢୋଲ, 


ମୂଦଇଂଂ ଶିଙ୍ଗ ଇତ୍ଯାଦି ବାଦ୍ୟ ଏକସଙ୍ଗେ ବାଜି 


ଉଠିଲା। ସେଗୁଡ଼ିକର ସେହି ଶବ୍ଦ ଅତି ଭୟକ୍କର ହେଲା । 


ବ୍ଯାର୍ଯ୮ ତତଃ ଶଟ୍ଚଆଶ୍ଡ ଭେକ୍ଷ୍ଯଶ୍ଡ ପଣବାନକ- 
ଗୋମୁଖାଃଂ--ଯଦ୍ୟପି ଭୀଷ୍ମ ମହାଭାଗ ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭର 
ଘୋଷଣା କରିବା ପାଇଁ ଶଖଂନାଦ କରି ନ ଥୂଲେ, ବରଂ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ଶର୍ଚଂନାଦ କରିଥୁଲେ, 
ତଥାପି କୌରବସେନା ଏହାକୁ ଯୁଦ୍ଧର ଘୋଷଣା ବୋଲି 
ବୁଝିନେଲେ। ତେଣୁ ଭୀଷ୍ମକ୍ତ ଶଙ୍ଖଂ ବାଜିବାକ୍ଷଣି 
କୌରବସେନାର ଶଙ୍ଝଂ ଆଦି ସମସ୍ତ ବାଦ୍ଯ ଏକାବେଳେ 
ବାଜି ଉଠିଲା। 

'ଶଙ୍ଖଂ ସମୁଦ୍ରରୁ ଉପ୍ତନ୍ତର ହୁଏ। ଏହା ଠାକୁରର୍ଦ୍ଚର 
ସେବା-ଂପୂଜାରେ ଓ ଆରତୀ ସମୟରେ ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଏ। ମାଙ୍ଗଳିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ତଥା ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭରେ 
ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ଫୁର୍ଚ୍ଚାଯାଏ। ନାଗରାକୁ “ଭେରୀ” କହନ୍ତି। 
ଏହି ନାଗରା ଲୁହାରେ ତିଆରି ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ମଇଁଷି 
ଚମଡ଼ାରେ ଛାଆ ଯାଇଥାଏ। ଏହା କାଠ ବାଡ଼ିରେ 
ବଜାଯାଏ। ଏହା ମନ୍ଦିରରେ ଓ ରାଜାମାନକ୍ର କିଲ୍ଲାରେ 
ରଖା ଯାଇଥାଏ। ବିଶେଷରୂପେ ଏହା ଉସବ ଓ ମାଙ୍ଗଳିକ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ବଜାଯାଏ। ରାଜ ଦରବାରରେ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟହ 
ବଜା ହୁଏ। ଢୋଲକୁ “ପଣବଂ କହନ୍ତି। ଏହା ଲୁହା ବା 
କାଠରେ ନିର୍ମିତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଛେଳି ଚମଡ଼ାରେ 


ଛାଆ ଯାଇଥାଏ। ହାତରେ ବା କାଠି ସାହାଯ୍ଯରେ 
ଏହାକୁ ବଜାନ୍ତି। ଦେଖିବାକୁ ଢୋଲକି ପରି ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଢୋଲକିଠାରୁ ଆକାରରେ ବଡ଼ା। କାର୍ଯ୍ୟାରମ୍ଭରେ 
ପଣବବାଦ୍ଯ ବଜାଇବାକୁ ଗଣପତି ପୂଜା ସଦୃଶ ଶୁଭ 
ମନେ କରାଯାଏ। ମୂଦଙ୍ଗଂର ନାମ “ଆନକଂ । ଏହାକୁ 
ପଖାଉଜ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି। ଏହା ଦେଖିବାକୁ କାଠ ତିଆରି 
ଢୋଲକି ପରି, ମାଟିରେ ତିଆରି ଏବଂ ଏଥୂରେ ଚମଡ଼ା 
ଛାଆ ଯାଇଥାଏ। ଏହାକୁ ହାତରେ ବଜାନ୍ତି । “ଗୋମୁଖ'କୁ 
ଶିଙ୍ଗା କହନ୍ତି। ଏହା ଆକୃତିରେ ସାପଭଳି ବର୍ଚ୍ଚା ଏବଂ 
ଏହାର ମୁହଁ ଗୋମୁଖ ପରି। ଏହାକୁ ଫୁଝଦ୍ଚି ବଜାଯାଏ। 
'ସହସୈବାଭ୍ଯହନ୍ୟନତ”*-- କୌରବସୈନ୍ୟକ୍ୀର ବହୁତ 
ଉସାହ ଥୂଲା। ସେଥୂପାଇଁ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମଙ୍ଚ୍ଚ ଶଝ୍ଖଂ 
ବାଜିବାମାତ୍ରେ କୌରବସେନାର ସମସ୍ତ ବାଦ୍ୟ ଅନାୟାସରେ 
ଏକ ସଙ୍ଗରେ ବାଜି ଉଠିଲା । ସେଗୁଡ଼ିକ ବାଜିବାରେ ବିଳମ୍ବ 
ହେଲା ନାହିଁ କି ବଜାଇବାକୁ ପରିଶ୍ରମ ମଧ୍ୟ ହେଲା ନାହିଁ । 
“'ସ ଶବ୍ଦସ୍ତୁମୁଳୋଃଭବତ୍---ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗ ଓ 
ମଣ୍ଡଳୀରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥୁବା କୌରବସେନାର ଶବ୍ଝଂଦି 
ବାଦ୍ୟର ଶବ୍ଦ ଅତି ଭୟଙ୍କର ହେଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଶବ୍ଦ ଅତି ଜୋର୍‌ରେ ପ୍ରତିଧ୍ଧନିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା। 


=== ^ ==== 


ନନ୍ଦନ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟଜ ଆଜନ୍ତ୍ରନେ ଥୁତକାକ୍ତ୍ର ସଞ୍ଚୟଙ୍କୁ ଫଟ୍ଜିଥି୫ଲ ଘେ ଯୁଦ୍ଧେ ମୋର ୫ ପାଣ୍ଡୁଙ୍କନ ପୂତ୍ରମାଣଳେ କଣ 
କଣଲେ ଏଣୁ ସଞ୍ଚୟ ୨ୟ ନୋଳ୍ଚୁ ୧୩୮୫ ଖୋଳ ପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ 'ଥୁତକାକୁକ ଦୁତମାନଳେ ଳୀ] କଲେ'' ଏହାର ଜନ ଦେଲେ / ବର୍ତମାନ 
ନିନ୍ଦୁ ନ୍ୋଳଚୁ ''ପାଣୁକଳ ଦୁତମାଣଳ କ'6୫/ କଲେ ' ¬ ଏହାର ଜଜ 6ଦେଉଛଛି / 


ତତଃ ଶ୍ଵେତୈହିୟୈଯ୍ଯୁକ୍ତେ ମହତି ସ୍ଯନ୍ଦନେ ସିତୌ । 


ମାଧବଃ ପାଣ୍ଡବଶ୍ଚୈବ ଦିବ୍ୟୌ ଶଖୈଖ ପ୍ରଦଧ୍ଗତୁଃ ॥ ୧୪ ॥ 


ଥନନ୍ଦ୍ର-ତତଃ¬ତଘ୍ରଶ୍ଚାତ୍‌;- ଶ୍ଵେତୈଃଧବଳ; ହୟୈଃ, ଯୁକ୍ତେ =ଅଶ୍ବଯୁକ; ମହତି ଇମହାନ୍‌; ସ୍ଯନ୍ଦନେଇରଥ ଉପରେ; 
ସିତୌ= ବିରାଜମାନ; ମାଧବଃ=ଲକ୍ଷ୍ମୀପତି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଚ ଓ; ପାଣ୍ଡବଃ ପାଣ୍ଡୁପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନ: ଏବମଧ୍ୟ; ଦିବେମ, 
ଶଙ୍ଚୈ ଦିବ୍ୟ ଶଙ୍ଖ; ପ୍ରଦଧ୍ମତୁଃ ଉଚ୍ଚସ୍ଵବରରେ ବାଦନ କଲେ । 


* କର୍ମକୁ ଅତି ସହଜରେ ପରିସ୍ତୁଟ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁଠାରେ କମ ଆଦିକୁ କର୍ତା କରି ଦିଆଯାଏ, ତାହାକୁ 'କର୍ମକର୍ତୂ' ପ୍ରୟୋଗ କହନି | 
ଯଥା--କେହି କାଠ ଚିରୁଅଛି; ଏହି କର୍ମକୁ ସହଜରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ 'କାଠ ଚିରା ହେଉଅଛି' ଏପରି କୁହାଯାଏ | ସେହିପରି ଏଠାରେ ବାଜା 
ବଜାଇବାକୁ ସହଜରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ଓ ସେନାଙ୍କ ଉସାହ ବଦ୍ଦନ ପାଇଁ, “ବାଜା ବଜା ଗଲା' କହିବା ପରିବର୍ତେ “ବାଜା ବାଜି ଉଠିଲା' ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି। 
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± ଶୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ତତ୍‌ପଶ୍ବାତ୍‌ ଧବଳ ଅଶ୍ଵଯୁକ୍ତ ମହାନ୍‌ ରଥ ଉପରେ ବିରାଜମାନ ଲକ୍ଷ୍ମୀପତି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୂସ୍ଠ ଓ 
ପାଣ୍ତୁପୁତ୍ର ଅଜୁ ନ ମଧ୍ଯ ଉଚ୍ଚସ୍ଵରରେ ଦିବ୍ୟ ଶଙ୍ଖଂ ବାଦନ କଲେ । 


ବ୍ଯାଶା୮ ତତଃ ଶ୍ଵେତୈହିୟୈର୍ଯ୍କ୍ତେ'-- ଚିତ୍ରରଥ 
ଗନ୍ଧର୍ବ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଶହେଟି ଦିବ୍ୟ ଘୋଡ଼ା ଦେଇଥୁଲେ । ଏହି 
ଘୋଡ଼ାମାନର୍କ୍ରର ବିଶେଷତ୍ ଥୂଲା ଯେ, ଏମାନବ୍କୀ ମଧ୍ଯରୁ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଯେତେ ଘୋଡ଼ା ମରିଗଲେ ବି ଏମାନେ ସଂଖ୍ୟାରେ 
ସର୍ବଦା ଶହେ ରହୁଥୁଲେ, କେବେ କମୁ ନ ଥୁଲେ | ଏମାନେ 
ସ୍ବର୍ଗ, ମର୍ତ୍ୟ ଆଦି ସବୁ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଇ ପାରୁଥିଲେ। ଏହି ଶହେ 
ଘୋଡ଼ା ମଧ୍ୟରୁ ଗ୍ବରୋଟି ଅତି ସୁନ୍ଦର ଓ ତାଲିମ୍‌ପ୍ରାପ୍ତ ଧଳା 
ଘୋଡ଼ା ଅର୍ଜୁନକ୍କଵ ରଥରେ ଯୋଗ୍ଵ ହୋଇଥୁଲେ। 

'ମହତି ସ୍ଯନ୍ଦନେ ସିତୌ”--ଯଜ୍ଞରେ ଆହୁତିରୂପେ 
ପ୍ରଦାନ କରାଯାଉଥୁବା ଘୃତ ଭକ୍ଷଣ କରି ଅଗ୍ନିକ୍ତର ଅଜୀର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇଥୁଲା । ସେଥୁପାଇଁ ଅଗ୍ନିଦେବ ଖାଣ୍ଡବବନରୁ ଜଡ଼ିବୁଟି 
ଖାଇ (ଜଳାଇ) ନିଜର ଅଜୀର୍ଣ୍ଣ ଦୂର କରିବାକୁ ଗ୍ରହୁଥିଲେ। 
ମାତ୍ର ଦେବତାମାନେ ଖାଣ୍ଡବବନକୁ ରକ୍ଷା କରୁଥୁବାରୁ 
ସେ ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସଫଳ ହୋଇ ପାରୁ ନ ଥୂଲେ। ସେ 
ଖାଣ୍ତଡବବନକୁ ଜଳାଇବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କଲାବେଳକୁ 
ଇନ୍ଦ୍ର ବର୍ଷା କରି ଅଗ୍ନିକୁ ଲିଭାଇ ଦିଅନ୍ତି। ଶେଷରେ 
ଅଗ୍ନିଦେବ ଅଜୁନଙ୍କ୍ତ ସହାୟତାରେ ସାରା ବନକୁ ଜଳାଇ 
ନିଜର ଅଜୀର୍ଶ୍ର ଦୂର କଲେ ଏବଂ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଅର୍ଜୁନର୍କୁ 
ଏହି ବିଶାଳ ରଥଟି ଦେଇଥୂଲେ। ନଅଟି ବଳଦଗାଡ଼ିରେ 
ଯେତିକି ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଧରି ପାରେ, ସେତିକି ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ତାକ 
ରଥରେ ରହିଥାଏ। ଏହା ସ୍ବର୍ଣ୍ଣ ବିମଣ୍ତଥିତ ଓ ତେଜୋମୟ 
ଥୂଲା। ଏହାର ଚକଗୁଡ଼ିକ ବହୁତ ଦୃଢ଼ ଓ ବିଶାଳ ଥୂଲା 
ତଥା ଧ୍ବଜା ବିଜୁଳିପରି ଝଟକୁଥୂଲା। ଏହି ଧ୍ଵଜା ଏକ 
ଯୋଜନ (ଗ୍ରରି କୋଶ” ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଡ଼ୁଥୂଲା। ଏତେ ଲମ୍ବା 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଏହା ଭାରୀ ହେଉ ନ ଥୂଲା, କେଉଁଠି 
ଅଟକୁ ନ ଥୂଲା କି କେଉଁଠି ବୃକ୍ଷ ଆଦିରେ ଛନ୍ଦି ହେଉ ନ 
ଥୂଲା। ଏହି ଧ୍ଧଜାରେ ହନୁମାନ ବିରାଜମାନ ଥ୍ରଲେ। 

'ସ୍ଥିତୌ କହିବାର ତାତ୍ଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି ସୁନ୍ଦର ଓ 
ତେଜୋମୟ ରଥରେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍ଫ ଓ ତାଙ୍କ୍ମର 
ପ୍ରିୟଭକ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ବିରାଜମାନ ଥୂବାରୁ ଏହାର ଶୋଭା ଓ 
ତେଜ ଆହୁରି ବଢ଼ି ଯାଇଥୂଲା । 

'ମାଧବଃ ପାଣ୍ଡ ବଶ୍ଚେବ'--ଲକ୍ଷ୍ୀୁ 'ମା' କହନ୍ତି ଏବଂ 
“ଧବଂ ଅର୍ଥ ପତି | ଅତଏବ ଲକ୍ଷ୍ମୀପତିଜ୍କର ନାମ '“ମାଧବ' | ଏଠାରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ “ପାଣ୍ଡବ କୁହାଯାଇଛି; କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ପାଣ୍ଡବର୍କୀ 
ମଧ୍ୟରେ ମୁଖ୍ୟ-- 'ପାଣ୍ଡବାନା' ଧନଞ୍ଚୟଃ' (ଗୀତା ୧୦ | ୩୭ | 

ଅର୍ଜୁନ 'ନର' ଅବତାର ଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ “ନାରାୟଣ'କ୍ 


ଅବତାର ଥୂଲେ। ମହାଭାରତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପର୍ବ ଆରମ୍ଭରେ 
ନର ଅଅଥର୍ଜୁନ) ଓ ନାରାୟଣଙ୍କୁ (ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଗଲୟ 
ନମସ୍କାର କରାଯାଇଛି-- 'ନାରାୟଣଂ ନମକ୍ତୃତ୍ଯ ନରଂ ଚୈବ 
ନରୋତ୍ତମମ୍‌' ଏ ଦୃଶ୍ଝିରୁ ପାଣ୍ଡବସେନାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଓ ଅର୍ଜୁନ ଦୁହେଁ ମୁଖ୍ୟ ଥୂଲେ। ସଞ୍ଜୟ ମଧ୍ୟ ଗୀତାର ସମାପ୍ରିରେ 
କହିଛନ୍ତି। “ଯେଉଁଠି ଯୋଗେଶ୍ଵର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ 
ଗାଣ୍ଡୀବଧାରୀ ଅର୍ଜୁନ ଥୂବେ, ସେଠାରେ ଶ୍ରୀ, ବିଜୟ, ବିଭୂତି 
ଓ ଅଟଳ ନୀତି ରହିବେ”” (୧୮ | ୭୮) | 

'ଦିବ୍ଯୌ ଶର୍ବେୌ ପ୍ରଦଧ୍ତୁଃ'- ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ହସ୍ତର ଶଝଂ ତେଜୋମୟ ଓ ଅଲୌକିକ ଥୂଲା। 
ସେହି ଶଙ୍ଖ ଦୁଇଟିକୁ ଦୁହେଁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ ବଜାଇଲେ। 

ଏଠାରେ ସଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ 
କୌରବପକ୍ଷର ମୁଖ୍ୟ ସେନାପତି ହୋଇଥିବାରୁ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ସେ ଶରଙ୍ଟଂ ବଜାଇବା ତ ଉଚିତ, ମାତ୍ର ପାଣ୍ଡବସେନାର 
ମୁଖ୍ୟ ସେନାପତି ଧୂଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ନ ଥାଉଁ ଥାଉଁ ସାରଥୂ ହୋଇଥୁବା 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶଝଂ ବଜାଇଲେ କାହିଁକି? 
ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ସାରଥୂ ହୋଇଥାନ୍ତୁ 
ବା ମହାରଥୀ ହୋଇଥାନ୍ତୁ, ତାର୍କ୍ରର ବିଶେଷତୃ କେବେ 
ଲୁପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ଯେ କୌଣସି ପଦବୀରେ ଥୂଲେ ବି 
ସର୍ବଦା ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇ ରହନ୍ତି। ସେ ଅବ୍ଯୁତ, କେବେ 
ବ୍ୟୁତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ପାଣ୍ଡବସେନାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ହି ମୁଖ୍ୟ ଥିଲେ ଏବଂ ସେ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସଞ୍ଚାଳନ କରୁଥୂୁଲେ। 
ସେ ବାଳକ ଥୂଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ ନନ୍ଦ, ଉପନନ୍ଦ ପ୍ରଭୂତି 
ତା୍କ୍ପ କଥା ମାନୁଥୂଲେ। ସେଥୁପାଇଁ ତ ସେମାନେ ବାଳକ 
କୃଷ୍ଣକ୍କ କଥାରେ ପାରମ୍ପରିକ ଇନ୍ଦ୍ରପୂଜା ଛାଡ଼ି ଗୋବର୍ଦନ 
ପୂଜା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ! ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ 
ଯେ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ, ଯେ କୌଣସି ସ୍ାନରେ ଓ ଯେଉଁଠି 
ବି ରହନ୍ତି, ସେଠାରେ ସେ ମୁଖ୍ୟ ହୋଇ ରହନ୍ତି । ସେଥୂପାଇଁ 
ପାଣ୍ଡବସେନାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ ଶଟ୍ଖଂ ବଜାଇଲେ। 
ଯେ ନିଜେ ଛୋଟ, ଉଚ୍ଚ ପଦରେ ନିଯୁକ୍ତ ହେଲେ ତାକୁ 
ବଡ଼ ମନେ କରାଯାଏ। ଯେ ଉଚ୍ଚ ପଦ ଯୋଗୁଁ ନିଜକୁ 

ବଡ଼ ମନେକରେ, ସେ ନିଜେ ବାସ୍ତବରେ ଛୋଟ। 
ମାତ୍ର ଯେ ନିଜେ ବଡ଼, ସେ ଯେଉଁଠି ରହିଲେ ବି ତାଙ୍ଟ 
ଯୋଗୁଁ ସେହି ପଦ ମଧ୍ଯ ବଡ଼ ହୋଇଯାଏ। ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ସାରଥ୍ଛ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ଏହି ସାରଥୂ 
ପଦ ମଧ୍ଯ ବଡ଼ (ଉଚ୍ଚ। ହୋଇଗଲା। 


=== `; === 


ଶ୍ରୋକ ୧୫-୧୭] 
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ନନ୍ଦର” ଯାଞ୍ଚୟ ଏବେ ଗୁଠନଟି ଶ୍କରୋଳରେ ପୂର୍ବନ୍ତ୍ାଳକୁ ସ୍ସ କଳି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କକ ଶୀର୍ନଂରଃଜଳ କିଷାୟନେ ବର୍ଷନା କ୍୍ୁଛଳି / 


ପାଞ୍ଚଜନ୍ୟ ହୃଷୀକେଶୋ ଦେବଦତ୍ତ” ଧନଞ୍ଜୟଃ । 
ପୌଣ୍ତଂ ଦଧ୍ମୌ ମହାଶଝଂଂ ଭୀମକମାଁ ବୂକୋଦରଃ ॥ ୧୫ ॥ 


ଥନ଼ଙ୍କ ଚହୃଷୀକେଶଃଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ; ପାଞ୍ଚଳନ୍ୟମ୍‌ ଚିପାଞ୍ଚଜନ୍ୟ ନାମକ ଶଟ୍ଚଂ ଧନଞ୍ଜୟଃ୮ଧନଞ୍ଜୟ 
ଅଢଡ଼ୁନ; ଦେବଦତ୍ତମ୍‌ଚ୍ଦେବଦତ୍ତ ନାମକ ଶଝଂ; ଭୀମକମା-ଭୟର୍କ୍ର କର୍ମ କରୁଥିବା; ବୃକୋଦରଃ=ବୃକୋଦର ଭୀମ; 
ପୌଣ୍ଣମ୍‌-ପୌଣ୍ତ୍ର ନାମକ; ମହାଶଟ୍ଚଂମ୍‌ ଚି ମହାଶ୍ଝଂ; ଦଧ୍ଖୌ-ବଜାଇଲେ । 

ଅନ୍ତକ୍ଷାମୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଶ୍ଝ ପାଞ୍ଚଜନ୍ୟ ନାମକ ଶଝଂଂ ତଥା ଧନଞ୍ଜୟ ଅଜୁନ ଦେବଦତ୍ତ ନାମକ 
ଶଙ୍ଖଂ ବଜାଇଲେ ଏବଂ ଭୟର୍ଦ୍ଦର କମି କରୁଥୁବା ବ୍ୃକୋଦର ଭୀମ ପୌଣ୍ତ ନାମକ ମହାଶଟ୍ଚଂ ବଜାଇଲେ । 


ବ୍ୟାର୍[ ¬ ପାଞ୍ଚଜନ୍ୟଂ ହୃଷୀକେ ଶଃ'-- ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନ୍ତର କଥା ଜାଣୁଥୁବା ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପାଣ୍ଡବଳ୍ଚ ପକ୍ଷରେ ଠିଆ ହୋଇ ପପାଞ୍ଚଜନ୍ଯଂ 
ନାମକ ଶଟ୍ଂ ବଜାଇଲେ। ଭଗବାନ ପଞ୍ଚଜନ ନାମକ 
ଶଟଝ୍ଂରୂପଧାରୀ ଦୈତ୍ଯକୁ ମାରି ତାକୁ ଶଙ୍ଟଂରୂପେ ଧାରଣ 
କରିଥୂୁବାରୁ ସେହି ଶଙ୍ଖଂର ନାମ ପପାଞ୍ଚଜନ୍ଯ” ହେଲା । 

ଦେବଦତ୍ତ ଧନଞ୍ଚୟଃ'-- ରାଜସୂୟ ଯଜ୍ଞ ସମୟରେ 
ଅର୍ଜୁନ ଅନେକ ରାଜାତ୍ଗୁ ପରାଜିତ କରି ବହୁତ ଧନ ଏକତ୍ର 
କରିଥୁଲେ। ଏଥୁପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ନାମ 'ଧନଞ୍ଜାୟ' ରହିଲାଂ | 
ନିବାତକବଚ ଆଦି ଦୈତ୍ଯର୍କା ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାବେଳେ 


ଇନ୍ଦ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଂଦେବଦତ୍ତ' ନାମକ ଶଙ୍ଖଂ ଦେଇଥୂଲେ | ଏହି 
ଶଙ୍ଖର ଧ୍ଵନି ଅତି ଉଚ୍ଚ ଓ ଭୟଙ୍କର ଥୂବାରୁ ଶତ୍ରୂପକ୍ଷର ସେନା 
ଥରହର ହୋଇ ଯାଉଥୁଲେ । ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଶଙ୍ଟଂ ବଜାଇଲେ । 
'ପୌଣ୍ତଂ ଦଧ୍ମୌ ମହାଶଙ୍ଖଂଂ ଭୀମକମାଁ ବୃକୋଦରଃ'-- 
ହିଡ଼ିନ୍ବାସୁର, ବକାସୁର, ଜଟାସୁର ଆଦି ଅସୁରଇ୍ଗୂ ତଥା କୀଚକ, 
ଜରାସନ୍ଧ ଆଦି ବଳବାନ୍‌ ବୀରଙ୍ଗୁ ମାରିଥୂବାରୁ ଭୀମସେନର୍କ୍ର 
ନାମ “ଭୀମକର୍ମା' | ତାଙ୍କ ପେଟରେ ଜଠରାଗ୍ନି ଅତିରିକ୍ତ “ବୃକ' 
ନାମକ ଅନ୍ଯ ଏକ ବିଶେଷ ଅଗ୍ନି ଥୂବାରୁ ତାଙ୍କର ନାମ 
'ବୃକୋଦର” | ଏପରି ଭୀମକର୍ମା ବୃକୋଦର ଭୀମ ବୃହତ୍‌ 
ଆକୃତି ବିଶିଷ୍ଟ “ପୌଣ୍ଡ” ନାମକ ଶଙ୍ଟଂ ବଜାଇଲେ । 


===-=- 7 === 


ଅନନ୍ତବିଜୟଂ ରାଜା 
ନକୁଳଃ 


କୁନ୍ତୀପୁତ୍ରୋ 
ସହଦେବଶ୍ଡ ସୁଘୋଷମଣିପୁଷ୍କାକୌ ॥ ୧୬ ॥ 


ଯୁଧ୍ୂଷ୍ଠ ରଃ । 


ଥନୂ୍ୟ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ରଃ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର: ରାଜାିରାଜା; ଯୁଧୂଶ୍ଚି ରଃଯୁଧ୍ତ୍ତି ରର ଅନନ୍ତବିଜୟମ୍‌ଚଅନନ୍ତବିଜୟ ନାମକ ଶଙ୍ଖ 
ନକୁଳଃ=ନକୁଳ; ଚ=ଓ; ସହଦେବଃ= ସହଦେବ; ସୁଘୋଷମଣିପୁ୍ଝାକୌଇ ସୁଘୋଷ ଓ ମଣିପୁଞ୍ଜାକ ନାମକ (ଶର୍ଝଂ ବଜାଇଲେ) | 


କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର ରାଜା ଯୁଧ୍ଶ୍ଚ ର ଅନନ୍ତବିଜୟ ନାମକ ଶଙ୍ଖଂ ବଜାଇଲେ ତଥା ନକୁଳ ଓ ସହଦେବ ସୁଘୋଷ 


ଓ ମଣିପୁଷ୍କାକ ନାମକ ଶଙ୍ଖଟ ବଜାଇଲେ । 


ବ//6/#-- 'ଅନନ୍ତବିଜୟଂ ରାଜା ....... ସୁଘୋଷମଣି- ¦ ଯୁଧୁଷ୍ଠିର ବନବାସ ପୂର୍ବରୁ ନିଜ ଅଧା ରାଜ୍ୟ।(ଇନ୍ଦ୍ରପ୍ରସ୍ ର 


ପୁଷ୍ପ କୌ'-¬ ଅର୍ଜୁନ, ଭୀମ ଓ ଯୁଧୁଣ୍ବର ତିନିହେଁ କୁନ୍ତୀଜ୍କର ରାଜା ଥୂଲେ ଏବଂ ନିୟମାନୁସାରେ ବାରବର୍ଷ ବନବାସ 
ପୁତ୍ର ତଥା ନକୁଳ ଓ ସହଦେବ ଦୁହେଁ ମାଦ୍ରୀଙ୍କ୍ମର ପୁତ୍ର। ଓ ଏକବର୍ଷ ଅଜ୍ଞାତବାସ ପରେ ସେ ରାଜା ହେବାର 
ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ଯୁଧୁଷ୍ଠି ରଜ୍ଜ । ଥୂଲା। “ରାଜା ବିଶେଷଣ ଦେଇ ସଞ୍ଚୟ ଏହା ମଧ୍ୟ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ “କୁନ୍ତୀପୁତ୍ରଂ ବିଶେଷଣ ଦିଆଯାଇଛି । ସଂକେତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ, ଭବିଷ୍ଯତରେ ଧର୍ମରାଜ 
ଯୁଧ୍ବଶ୍ଚିରକ୍ଗୁ “ରାଜା” କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ।| ଯୁଧ୍ରଷ୍ଟିର ହିଁ ସମଗ୍ର ଭୂମଣ୍ଡଳର ରାଜା ହେବେ। 


=== ;# ===== 


କାଶ୍ଯଶ୍ଟ ପରମେଷ୍ଵାସଃ ଶିଖଣ୍ଡୀ ଚ ମହାରଥଃ । 
ଧୂଷ୍ଟାହ୍ୟୁମ୍ରୋ ବିରାଟଶ୍ଟ ସାତ୍ଯକିଶ୍ଟାପରାଜିତଃ ॥ ୧୭॥ 


ସି ଚୀାୂୂଯ୍‌୍‌୍‌ୂ5¬±¬୭ଟ¬ଟ୍¦›,*!±›¬±%%>ଡୃ୫%%?୍‌>୍‌୍‌ୂ7ୃ?”୍‌୍‌ଡୃଡ୍‌୭୧୍‌୯୮୯୮୯୮୮୭୧୮୧୮୭୧୭୧୭୭୦୭ ୭. ର େଯ ଏ 
* ସର୍ବାଞ୍ଜନପଦାଞ୍ଜିଡ଼ା ବିତ୍ତମାଦାୟ କେବଳମ୍‌। ମଧ୍ୟେ ଧନସ୍ୟ ତିଷ୍ଠାମି ତେନାହୂର୍ମାଂ ଧନଞ୍ଜୟମ୍‌ ॥ (ମହାଭାରତ, ବିରାଟ, ୪୪ | ୧୩) 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ଦ୍ରୁପଦୋ ଦ୍ରୌପଦେୟାଶ୍ଡ ସଵିଶଃ ପ୍ୂଥ୍ପବୀପତେ । 
ସୌଭଦ୍ରଶ୍ଡ ମହାବାହୂୁଃ ଶଟ୍ଖଂନ୍‌ ଦଧ୍ଧୁଃ ପୂରଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ॥ ୧୮ ॥ 
ଥନ଼କପୂଥ୍ୂବୀପତେ ହେ ରାଜନ୍‌! ; ପର ମେଷ୍ଟାସଃ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧନୁ ର୍ଦଧାରୀର କାଶ୍ଯଃଂକାଶିରାଜ ଚ= ଓ; 
ମହାରଥଃ= ମହାରଥୀ; ଶିଖଣ୍ଡୀ ¬ ଶିଖଣ୍ଡୀ) ଚ ତଥା; ଧୃଷ୍ଟଦ୍ୟୁମୁଃ- ଧୃଷ୍ଟଦ୍ଯୁମୁର ଚ ଏବଂ; ବିରାଟଃ: ରାଜା ବିରାଟ; ଚ=ଓ; 
ଅପରାଜିତଃ= ଅଜେୟ; ସାତ୍ୟକିଃ=ସାତ୍ୟକି; ଦୁପଦଃ- ରାଜା ଦୁପଦ; ଚ=(ଓ; ଦ୍ରୌପଦେୟାଃ=ଦ୍ୌପଦୀର୍ଜୀର ପାଞ୍ଚପୁତ୍ର; 
ଚ= ତଥା; ମହାବାହୁଃ= ଦୀର୍ଘ ବାହୁବି ଶିଷ୍ଟ; ସୌଭଦ୍ରଃ ସୁଭଦ୍ରାପୁତ୍ର ଅଭିମନ୍ଯୁ; ସବିଶଃ=ସବୁ ଦିଗରୁ; ପୁଥକ୍‌, ପୁଥକ୍‌ = ଭିନ୍ନ 


ଭିନ୍ତ) ଶଟ୍ଟଂନଵଶନ୍ଂ: ଦଧ୍ପୁଃ୭ବଜାଇଲେ। 


ହେ ରାଜବ୍‌ୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧନୁଦ୍ଧାରୀ କାଶିରାଜ/ ମହାରଥୀ ଶିଖଣ୍ଡୀ ଏବଂ ଧୃଷ୍ଟଦ୍ୟୁମ୍ନ, ରାଜା ବିରାଟ, ଅଜେୟ 
ସାତ୍ୟକି, ରାଜା ଦ୍ରୁପଦ ଓ ଦ୍ରୌପଦୀର୍କ୍ମର ପାଞ୍ଚପୁତ୍ର ତଥା ଦୀଘି ବାହୁବିଶିଷ୍ଟ ସୁଭଦ୍ରାପୁତ୍ର ଅଭିମନ୍ଯୁ ଏ 
ସମସ୍ତେ ସବୁ ଦିଗରୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ (ନିଜ ନିଜର) ଶଙଝଖଂ ବଜାଇଲେ । 


ବ୍ୟ “କାଶ୍ୟଶ୍ଚ ପରମେଷ୍ଵାାସଃ....... ଶବ୍ଝଅନ୍‌ ଦଧୁଃ 
ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ମହାରଥୀ ଶିଖଣ୍ଡୀ ବଡ଼ ଶୂରବୀର ଥୂଲେ । 
ଇଏ ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ନାରୀ (କାଶୀରାଜାଙ୍କ୍ରର କନ୍ଯା ଅଅମ୍ବାଂ) 
ଥିଲେ ଏବଂ ଏ ଜନ୍ମରେ ମଧ୍ଯ ରାଜା ଦ୍ରୁପଦର୍କୀର ପୁତ୍ରୀ 
ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁଲେ। ପରେ ଏହି ଶିଖଣ୍ଡୀ ପ୍ୂଣାକର୍ଣ୍ର 
ନାମକ ଯକ୍ଷଠାରୁ ପୁରୁଷତ଼ୃ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପୁରୁଷ ହେଲେ। 
ଭୀଷ୍ମ ଏସବୁ କଥା ଜାଣିଥୁଲେ ଏବଂ ଶିଖଣ୍ଡୀଙ୍ଗୁ ସେ ନାରୀ 
ମନେ କରୁୂଥୂଲେ। ଏହି କାରଣରୁ ସେ ତାର୍ଚ୍ଚ ଉପରକୁ 
ଶର ଚଳାଉ ନ ଥୂଲେ। ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ଅର୍ଜୁନ ଏହାଙ୍କୁ 
ଆଗରେ ରଖି ଭୀଷ୍ମଙ୍କ ଉପରକୁ ଶର ନିକ୍ଷେପ କରି ତାର୍ଦୁ 
ରଥରୂ ତଳକୁ ଖସାଇ ଦେଲେ। 

ଅର୍ଜୁନ୍କର ପୁତ୍ର ଅଭିମନ୍ଯୁ ବହୁତ ଶୂରବୀର 
ଥୂଲେ। ଯୁଦ୍ଧବେଳେ ସେ ଦ୍ରୋଣବ୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ନିମିତ 
ଚକ୍ରବ୍ଯୂହରେ ପ୍ରବେଶ କରି ନିଜର ପରାକ୍ରମ ବଳରେ 
ଅନେକ ବୀରଙ୍ଗୁ ସଂହାର କଲେ । ଶେଷରେ କୌରବସେନାର 


ଛଅ ମହାରଥୀ ମିଶି ଅନ୍ୟଯାୟପୂର୍ବକ ତାର୍ଦୁ ଘେରିଯାଇ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଚଳାଇଲେ। ଦୁଃଶାସନର ପୁତ୍ର ଗଦା ପ୍ରହାର 
କରିବାରୁ ତାର୍ଚ୍ଚପର ମୃତ୍ଯୁ ଘଟିଲା । 

ସଞ୍ଜୟ ଶଟଙ୍ଂବାଦନ ବଣ୍ଣିନାରେ କୌରବସେନାର 
ଶୂରବୀରମାନଙ୍କୀ ମଧ୍ୟରୁ କେବଳ ଭୀଷ୍ମର୍କ୍ଵ ନାମ କହିଥୂଲେ 
ଏବଂ ପାଣ୍ଡବସେନାର ଶୂରବୀରମାନର୍କ୍ଚ ମଧ୍ୟରୁ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଟ ଅଜଜୁନନ ଭୀମ ପ୍ରଭୂତି ଅଠର ଜଣ ବୀରର୍ଚ୍ଚ ନାମ 
କହିଲେ। ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ସଞ୍ଜୟର୍କ୍ନ ମନରେ 
ଅଧର୍ମପକ୍ଷ (କୌରବସେନା) ପ୍ରତି ଆଦର ନାହିଁ । ସେଥୂପାଇଁ 
ସେ ଅଧର୍ମପକ୍ଷର ଅଧ୍ଧକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଉଚିତ ମନେ 
କରୁନାହାନ୍ତି। ତାକ୍କ ମନରେ ଧର୍ମପକ୍ଷ ପାଣ୍ଡବସେନା) 
ପ୍ରତି ଆଦର ଥୂବାରୁ ଏବଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ 
ପାଣ୍ଡବଜ୍ଚ ପ୍ରତି ଆଦରଭାବ ଥୂବାରୁ ସେ ସେମାନର୍ଚ୍ 
ପକ୍ଷର ଅଧୂକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଉଚିତ ମନେ କରୁଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ତାର୍କୁ ଆନନ୍ଦ ମିଳୁଛି। 


====- ^ === 


କଦୀକ୍ତଂ -ଘାଉବନେଲାନ୍କ ଶା୍ନଂବ/ନଳନନ ଳୋଜବନେଳ ନପଃକ ଳି ଦ୍ରଭବ ଦଜିଲ/ ଜାହ/ ନିନ୍ଦୁ ଜ୍କ୍ଥୋକଳନେ କହୁଛନି / 
ସ ଘୋଷୋ ଧାରିରାଷ୍ଟ୍ରାଣାଂ ହୃଦୟାନି ବ୍ୟଦାରୟତ୍ବ । 
ନଭଶ୍ତ ପୂଥୂବୀଂ ଚୈବ ତୁମୁଳୋ ବ୍ଯନୂନାଦୟନ୍‌ ॥ ୧୯॥ 


ଥନନ--୭=ଏବଂ; ସଃ=ସେହି; ତୂମୁଳଃ-ଭୟର୍କର; ଘୋଷଃ=ଶବ୍ଦ ନଭଃ=ଆକାଶ; ଚ=3; ପୁଥୁବୀମ୍‌= ପୁଥୁବୀକୁ; 
ଏବ=ମଧ୍ୟ; ବ୍ଯନୁନାଦୟନ୍‌=କମ୍ପମାନ କରି; ଧାଭିରାଷ୍ବୁଣାମ୍‌= ଅନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ରାଜ୍ୟ ହରଣକାରୀ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦିଜ୍ର; 


ହୃଦୟାନି-ଂହୃଦୟକୂତ ବ୍ୟଦାରୟତ୍‌ଵ=ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ କରିଦେଲା । 


ପାଣ୍ଡବସେନା୍କ୍ର ଶଙ୍ଖର ସେହି ଭୟର୍କ୍ରର ଶବ୍ଦ ଆକାଶ ଓ ପ୍ରୁଥ୍ଧବୀକୂ କମ୍ପମାନ କରି ଅନ୍ୟାୟପୃୂବିକ 
ରାଜ୍ୟ ହରଣକାରୀ ଦୁକ୍ଷ୍ୟୌଧନାଦିଜ୍କର ହୃଦୟକୁ ବିଦୀଣ୍ତ କରିଦେଲା । 


ବ#6//୮- ସ ଘୋଷୋ ଧାଭିରାଷ୍ଟ୍ରାଣା........ତୁମୁଳୋ | ବିଶାଳ, ଗମୀର, ଉଜ୍ଚ ଓ ଭୟଜ୍ବର ହେଲା ଯେ, ତା'ଦାରା 
ବ୍ୟନଦୁ ନାଦୟଚ୍‌'-- ପାଣ୍ଡବସେନାର ସେହି ଶଖଂଧ୍ଵନି ଏତେ ¦ (ଧ୍ଵନି ପ୍ରତିଧ୍ବନିରେ) ପ୍ରଥୂବୀ ଓ ଆକାଶର ମଧ୍ୟଭାଗ କମ୍ପମାନ 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


ହୋଇ ଉଠିଲା ସେହି ଶବ୍ଦରେ ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ରାଜ୍ୟ ହରଣ 
କରିଥୁବା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଆଦିତ୍କ୍ମର ଏବଂ ସେମାନଙ୍ଗ୍ସ ସହାୟତା 
ନିମନ୍ତେ (ସେମାନର୍ଦ୍ଚ ପକ୍ଷରେ) ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥୁବା 
ରାଜାମାନର୍ଦ୍ଦର ହୃଦୟ ବିଦୀର୍ଷଶ୍ର ହୋଇଗଲା । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଦାରା ହୃଦୟ ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ କରାଗଲେ ଯେପରି ପୀଡ଼ା 
ହୁଏ, ଶଙ୍ଖଧ୍ଵନି ଦାରା ସେମାନକ୍କୀ ହୃଦୟରେ ସେହିପରି ପୀଡ଼ା 
ହେଲା। କୌରବର୍ବ୍ଦା ହୃଦୟରେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଉସ୍ସାହ 
ଓ ବଳ ଥୂଲା, ସେହି ଶଳ୍ଚାଂଧ୍ଵନି ତାହାକୁ ଦୁର୍ବଳ କରିଦେଲା, 
ଫଳରେ ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟରେ ପାଣ୍ଡବସେନା ପ୍ରତି ଭୟ 
ଜାତ ହେଲା। 

ସଞ୍ଚୟ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରା୍କୁ ଏ ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣାଉଛନ୍ତି । 
ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସଞ୍ଜୟ ଅଧ୍ପତରାଷ୍ଟ୍ରାର୍କ ପୁତ୍ରକ୍କର ଅଥବା 
ସମ୍ପର୍କୀୟମାନକ୍କର ହୃଦୟ ବିଦୀର୍ଷଶ୍ଚ କରିଦେଲା” କହିବା 
ଶିଷ୍ଟ୍ୟାଗ୍ବରସଙ୍ଗଂତ ଓ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ମନେ ହେଉ ନାହିଁ | ସଞ୍ଜୟ 
ମଧ୍ୟ 'ଧାଉିରାଷ୍ଟ୍ରାଣାମ୍‌' ନ କହି “ତାବକୀନାନାମ୍‌' (ଆପଣକ୍ତର 
ପୁତ୍ରମାନଙ୍କର ଅଥବା ସମ୍ପର୍କୀୟମାନଙ୍କାର) କହି ପାରି ଥାଆନ୍ତେ; 
ଏପରି କହିବା ମଧ୍ଯ ଶିଷ୍ଟାତା। ମାତ୍ର ସେ ତାହା ନ କହି 
ଧଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାଣାମ୍‌'ମ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଏଠାରେ 
“ଧାଉିରାଷ୍ଫରାଣାମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ “ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ 
ରାଜ୍ୟ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି'* ଏପରି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗଂତ 
ଓ ଶିଷ୍ଟାତାପୂର୍ଶ୍ ମନେ ହେଉଛି । ଅନ୍ୟାୟର ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ 
କରୁଥୁବାରୁ ସେମାନବ୍କୀ ହୃଦୟ ବିଦୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲା--ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ମଧ୍ୟ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯୁକ୍ତିସଇ୍ଙତ ମନେ ହେଉଛି। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି, କୌରବର୍ଦ୍ଚ ଏଗାର 
ଅକ୍ଷୌହିଣ୍ୟୀ ସେନାର ଶଝଂ ଆଦି ବାଦ୍ଯ ବାଜିବା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ପାଣ୍ଡବସେନା ଉପରେ ସେହି ଶବ୍ଦର କୌଣସି 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ପାଣ୍ଡବବ୍ଦ୍ଚ ସାତ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ 
ସେନାର ଶଙ୍ଖ ବାଜିବାରୁ ସେହି ଶବ୍ଦରେ କୌରବସେନାର 
ହୃଦୟ ବିଦୀର୍ଶ୍ର କାହିଁକି ହୋଇଗଲା ଏହାର ସମାଧାନ 
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ହେଉଛି, ଯେଉଁମାନକ୍କୀ ହୃଦୟରେ ଅଧର୍ମଃ ପାପ ଓ 
ଅନ୍ୟାୟ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମପୂର୍ବକ ନିଜର 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରନ୍ତି, ସେମାନର୍କୀ ହୃଦୟ ସୁଦୂଢ଼ ଓ 
ଭୟରହିତ ହୋଇଥାଏ। ନ୍ୟାୟ ସପକ୍ଷରେ ଥ୍ରବାରୁ ସେମାନସୀ 
ଠାରେ ଉସାହ ଓ ଶୂରବୀରତା ଥାଏ। ପାଣ୍ଡବମାନେ 
ବନବାସ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ୟ ନ୍ୟାୟ ଓ ଧର୍ମପୂର୍ବକ ରାଜ୍ୟଶାସନ 
କରିଥୁଲେ ଏବଂ ବନବାସ ପରେ ନିୟମ ଅନୂସାରେ 
କୌରବମାନଙ୍କୁ ନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ରାଜ୍ଯ ମାଗିଥୂଲେ। ଏଣୁ 
ସେମାନବ୍କ୍ଵ ହୃଦୟରେ ଭୟ ନ ଥୁଲା, ବରଂ ଉସାହ ଓ 
ଶୂରବୀରତା ଥୂଲା। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପାଣ୍ଡବପକ୍ଷ ଧର୍ମରେ 
ଥିଲେ । ଏଥୁପାଇଁ କୌରବର୍କ୍ଚ ଏଗାର ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନାର 
ବାଦ୍ଯଧ୍ଵନି ପାଣ୍ଡବସେନା ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପକାଇ 
ପାରିଲା ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ଅଧର୍ମ ପାପ, ଅନ୍ଯାୟ 
ଇତ୍ଯାଦି କରନ୍ତି, ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ହୃଦୟ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଦୁର୍ବଳ। ସେମାନର୍କର ହୃଦୟରେ ନିର୍ଭୟତା, ନିଃଶର୍କ୍ବତା 
ନ ଥାଏ। ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ନିଜକୃତ ପାପ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ହିଁ 
ସେମାନର୍ଗୀ ହୃଦୟକୁ ନିର୍ବଳ କରିଦିଏ। ଅଧର୍ମ ଅଧର୍ମୀକୁ 
ବିନାଶ କରେ। ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୂତି ପାଣ୍ଡବମାନକୁ 
ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ମାରିବା ପାଇଁ ଅନେକ ପ୍ରୟାସ କରିଥୂଲେ । 
ସେମାନେ ଛଳ ଓ କପଟ ସାହାଯ୍ୟରେ ଅନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ 
ପାଣ୍ଡବଚ୍କର ରାଜ୍ୟ ଛଡ଼ାଇ ନେଇଥୂଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ 
ବହୁତ କଷ୍ଟ ଦେଇଥୂଲେ । ଏଥୂପାଇଁ ସେମାନର୍କ୍ମର ହୃଦୟ 
ଦୁର୍ବଳ ଓ ନିର୍ବଳ ହୋଇ ସାରିଥୂଲା। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
କୌରବପକ୍ଷ ଅଧର୍ମରେ ଥୂଲେ। ଏଣୁ ପାଣ୍ଡବଙ୍ଦ୍ରର ସାତ 
ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନାର ଶଙ୍ଖଅଧ୍ଵନିରେ ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟ 
ବିଦୀର୍ଚ୍ର ହୋଇଗଲା, ସେମାନକୁ ବହୁତ କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ 
ହେଲା। 

ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରୁ ସାଧକ ସାବଧାନ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ 
ଯେ ତା'ର କାୟମନୋବାକ୍ୟରେ କେବେ ଯେପରି କୌଣସି 


* “ଅନ୍ୟାୟେନ ଧୂତଂ ରାଷ୍ଟ୍ର ଯେସ୍ତେ ଧ୍ଧତରାଷ୍ଟ୍ରା' ଏପରି ବହୁବ୍ରୀହି ସମାସ କରିବା ପରେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରା ଏବ” ଏହି ବିଗ୍ରହରେ ସ୍ବାର୍ଥରେ 
ତଦ୍ଧିତର 'ଅଣ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟ କରାଯାଇଛି, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା “ଧାତ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରା/ ରୂପ ହେଲା । ଏଠାରେ ଷଷ୍ଠୀ ବିଭକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗର ଆବଶ୍ୟକତା ଥୂବାରୁ ଷଷ୍ଟୀରେ 


ଧାର୍ତରାଷ୍ଟ୍ରାଣାମ୍‌' ପ୍ରୟୋଗ କରାଗଲା । 


#' ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଜ୍କ ପକ୍ଷରେ ଏଗାର ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନା ନ ଥାନ୍ତେ; କିନ୍ତୁ ପାଣ୍ତବ ବନବାସ କଲାପରେ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଧର୍ମରାଜ ଯୁଧୁଷ୍ଚି ରସ 


ରାଜ୍ୟଶାସନ ନୀତି ଅନୁସରଣ କଲେ। ଯୁଧ୍ରଶ୍ଚିର ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ବୁଝି ପ୍ରଜାକ୍କୁ ସୂଖ ଦେବା ପାଇଁ ଧର୍ମ ଓ ନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ରାଜ୍ୟଶାସନ କରିବା ପରି, 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ମଧ୍ୟ ନିଜର ରାଜ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରିବା ପାଇଁ ଓ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଜାଙ୍କ ସହିତ ଯୁଧ୍ଧଶ୍ଚ ର୍ସ ଭଳି ବ୍ୟବହାର କଲେ । 
ତେର ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଜାଜ୍ଜ ସହିତ ଉତ୍ତମ ବ୍ୟବହାର କରିବାରୁ ପାଣ୍ଡବ ପକ୍ଷରେ ଥାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ସମର୍ଥନ କରୁଥୁବା ଅନେକ ସେନା ଯୁଦ୍ଧ 
ସମୟରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଗ୍ଗୀ ପକ୍ଷକୁ ଗ୍ଭଲିଗଲେ। ଏହିଭଳି ଉତ୍ତମ ବ୍ୟବହାର ହେତୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍ଗୀ ପକ୍ଷରେ ନଅ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନା ହୋଇଗଲେ 
ଏବଂ ପାଣ୍ଡବତ୍ସୀ ସପକ୍ଷରେ ଥୂବା ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକ୍ସସ୍ପଙ୍ଗର ଏକ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ନାରାୟଣୀ ସେନାକୁ ଓ ମଦ୍ରରାଜ ଶଲ୍ଯଙ୍ଗ୍ର ଏକ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ 
ସେନାକୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଚତୁରତାର ସହିତ ନିଜ ପକ୍ଷକୁ ନେଇଗଲେ। ତେଣୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍ଗୀ ପକ୍ଷରେ ଏଗାର ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ଓ ପାଣ୍ଡବର୍ଗ୍ପ ପକ୍ଷରେ ସାତ 
ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନା ଥୂଲେ। 
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ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅଧର୍ମ ଆଚରଣ ହୋଇ ନ ଯାଏ। ଅନ୍ୟାୟ 
ଓ ଅଧମିଯୁକ୍ତ ଆଚରଣ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯର ହୃଦୟ ଦୁର୍ବଳ 
ହୋଇଯାଏ।। ତା'ହୃଦୟରେ ଭୟ ଜାତ ହୁଏ | ଉଦାହରଣାର୍ଥ-- 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ସେହି ରାବଣ ଯେତେବେଳେ ସୀତାଙ୍କୁ ହରଣ କରିବାକୁ 
ଗଲା, ସେତେବେଳେ ସେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଏପଟ- 
ସେପଟକୁ ଦେଖୁଥିଲା” । ଏଣୁ ସାଧକ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅଧମଯୁକ୍ତ 


ଲର୍କାପତି ରାବଣକୁ ତ୍ରିଲୋକ ଭୟ କରୁଥୂଲା। ମାତ୍ର । ଆଚରଣ ଆଦୌ ନ କରିବା ଉଚିତ । 


ସନ୍ଦ୍ରଂ-୬/୫୭/କ ଥମ 66 ନିଳନ ଦୁତ 6 ପାଣ୍ଡୁର୍କକ ଦୁତ୍ରଙ୍କଂ କିଷୟଠନକେ ଭଞ୍ଜ କଳିସନଳେ / ସଞ୍ଜୀୟ ୨୮ ଶଜ୩୮କଠାୁ 
୧ ୯ଖ ଖୋଳ ପର୍ୟ୍ଳ ଜ/ନାଜ ଜନ 6ଦଣିଲେ / ଏବ ନିନ୍ ଵ୍ନଳନୁ ଯା ଭଣବଜ଼ରୀତ/ ଭାଳଟା/ଜ ଦନ" ଥଜନ୍ୟା ଳନୁଛଳି / 


ଅଥ ବ୍ୟବସିତାନଵ ଦୃଷ୍ଟ୍ଟା ଧାଉଁରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍ଧ କପିଧ୍ଵଜଃ । 
ପ୍ରବୃତ୍ତେ ଶସ୍ତ୍ରସମ୍ପାତେ ଧନୁରୁ ଦ୍ୟମ୍ୟ ପାଣ୍ଡବଃ ॥ ୨୦ ॥ 


ହୃଷୀକେଶ ତଦା ବାକ୍ଯମିଦମାହ ମହୀପତେ । 


ଅନକ ୭ ମହୀପତେ=ହେ ମହୀପତି ଧୁତରାଷ୍ଟ୍! ; ଅଥଇଏବେ; ଶସ୍ତ୍ରସମ୍ପାତେ ଶସ୍ତ୍ର ଚ୍ଳନା ନିମନ୍ତେ; ପ୍ରବୃତ୍ତେ- ପ୍ରସୁତି 
ଗ୍ବଲିଥିଲାଃ ତଦାଠଚିସେତେବେଳେ,; ଧାର୍ଚରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ଚ ଅନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ରାଜ୍ୟ ଧାରଣ କରିଥୁବା ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଏବଂ 
ସେମାନର୍କର ସାଥୀମାନର୍ଦ୍ଦ ବ୍ଯବସିତାନଵଚିବ୍ଯବସ୍ରିତରୂପେ ସମ୍ମୁଖରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇଥୁବାର, ଦୃଷ୍କ୍ରାଠିଦେଖି; 
କପିଧ୍ଵକଃ-କପିଧ୍ଵଜ; ପାଣ୍ଡବଃ= ପାଣ୍ତୁପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନ; ଧନୁଃ- ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁ; ଉଦ୍ୟମ୍ୟ- ଉତ୍ତୋଳନ କରି; ହୁଷୀକେଶମ୍‌- ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣର୍କ୍ତ୍‌ ଇଦମ୍‌ ଏହି; ବାକ୍ୟମ୍‌ଚ୍ଜି ବଚନ: ଆହିକହିଲେ । 

ହେ ମହୀପତି ଧୂତରାଷ୍ଗ୍ରୀ ଯେତେବେଳେ ଶସ୍ତ୍ର ଗ୍ବଳନା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରସ୍ତୁତି ଗ୍ବଲିଥୂିଲା, ସେତେବେଳେ 
ଅନ୍ଯାୟପୂବିକ ରାଜ୍ୟ ଧାରଣ କରିଥୁବା ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଓ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ସାଥୀମାନରଙ୍କୁ ବ୍ଯବସିତରୂପେ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇଥପବାର ଦେଖି କପିଧ୍ଵଜ ପାଣ୍ଡୁପୁତ୍ର ଅଜ଼ୁନ ନିଜର ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁ ଉତ୍ତୋଳନ 


ଏସ୍‌ 


କରି ଉଗବାନ ଶ୍ରାୀକୂସ୍ଫର୍ଜୁ ଏହି ବଚନ କହିଲେ । 


ବ'/9//  'ଅଥ'--ଏହି ପଦର ତାଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏବେ 
ସଞ୍ଜୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମ୍ବାଦରୂପକ “ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା' 
ଆରମ୍ଭ କରୁଛନ୍ତି । ଅଷ୍ଟୀଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୭୪ତମ ଶ୍ଣୋକରେ 
ବ୍ଯବହୃତ “ଇତି” ପଦରେ ଏହି ସମ୍ବାଦ ସମାପ୍ତ ହୋଇଛି । 
ସେହିପରି ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ 
ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୬୬ତମ ଶ୍ମୋକରେ ତାହା ସମାପ୍ତ ହୋଇଛି । 

“ପ୍ରଚବୃତ୍ତେ ଶସ୍ତ୍ରସମ୍ପାତେ--¬ ପ୍ରକୃତରେ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ 
ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭର ଘୋଷଣା ପାଇଁ ଶଙ୍ଖଂ ବଜାଇ ନ ଥୂଲେ, 
ବରଂ କେବଳ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍ଗୁ ପ୍ରସନ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଶଙ୍ଖଂ 
ବଜାଇଥୁଲେ, ତଥାପି କୌରବ ଓ ପାଣ୍ଡବସେନା ଏହାକୁ 
ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭର ଘୋଷଣା ମନେକରି ନିଜ ନିଜର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର 
ଧରି ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲେ । ଏହିରୂପେ ସେନାମାନକୁ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର 


* ସୂନ ବୀଚ ଦସକଂଧର 


ଧାରଣ କରିବାର ଦେଖି ବୀରତ୍କ ସହକାରେ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ 
ନିଜର ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁ ଉଠାଇ ନେଲେ। 

'ବ୍ୟବସିତାନ୍‌ ଧାଉଁରାଷ୍ଟ୍ରାଟ୍‌ ଦୃଷ୍ଟ୍ା--ଏହି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ 
ସଞ୍ଜୟଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ଯେତେବେଳେ ଆପଣ 
ପୁତ୍ର ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପାଣ୍ଡବସେନାକୁ ଦେଖିଲେ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ତରବର ହୋଇ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କ୍ର ପାଖକୁ ଗଲେ। ମାତ୍ର 
ଅର୍ଜୁନ ଯେତେବେଳେ କୌରବ ସେନାକୁ ଦେଖିଲେ, 
ସେତେବେଳେ ତାର୍ବ୍ଵ ହାତ ସିଧା ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁ ଉପରକୁ 
ଗ୍ବଲିଗଲା--“ଧନୁରୁଦ୍ୟମ୍ୟ।/ ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକ୍କୀ ଅନ୍ତରରେ ଭୟ ରହିଛି ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ଅନ୍ତରରେ ନିର୍ଭୟତା, ଉସ୍ାହ ଓ ବୀରତ୍ ରହିଛି। 

'କପିଧ୍ଜଃ'-- ଅର୍ଜୁନର୍ଦ୍ଚ ପାଇଁ 'କପିଧୂଜ” ବିଶେଷଣ 
ଦେଇ ସଞ୍ଚୟ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରୀଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନକ୍କା ରଥର ଧ୍ଵଜାରେ 


ଦେଖା । ଆଵ୍ଧା ନିକଟ ଜତୀ କେଁ ବେଷା॥ 


ଜାକେଁ ଡର ସୁର ଅସୁର ଡେରାହୀ । ନିସି ନ ନୀଦ ଦିନ ଅନ୍ତ ନ ଖାହୀ॥ 
ସୋ ଦସସୀସ ସ୍ବାନ କୀ ନାଉଁ । ଇତ ଉତ ଚିତଇ ଚଲା ଭଉଡ଼ିହାଶି ॥ 
ଇମି କୁପଂଥ ପଗ ଦେତ ଖଗେସା । ରହ ନ ତେଜ ତନ ବୂଦି ବଲ ଲେସା॥ 


(ମାନସ ୩ | ୨୮ | ୪-୫) 


ଶ୍ମୋକ ୨୧-୨୨] 


ବିରାଜମାନ ହନ୍ମୁମାନଙ୍କାର ସ୍ମରଣ କରାଉଛନ୍ତି । ପାଣ୍ଡବମାନର୍କ୍ୀ 
ବନବାସ ସମୟରେ ଦିନେ ପବନ ଅକସ୍ମାତ୍‌ ଏକ ଦିବ୍ଯ 
ସହସ୍ରଦଳ ପଦୁ ଉଡ଼ାଇ ଆଣି ଦ୍ରୌପଦୀତ୍କ୍‌ ଆଗରେ ପକାଇ 
ଦେଲା। ତାହା ଦେଖି ଦ୍ରୌପଦୀ ବହୁତ ଖୁସି ହୋଇଗଲେ 
ଏବଂ ଭୀମସେନର୍ଦୁ କହିଲେ, “ବୀରବର! ଆପଣ ଏପରି 
ବହୁତ ପଡୁ ଆଣି ଦିଅନ୍ତୁ।” ଦ୍ରୌପଦୀର୍କ୍ଚ ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଣ୍ବ କରିବା 
ସକାଶେ ଭୀମସେନ ବାହାରି ପଡ଼ିଲେ। ବାଟରେ 
କଦଳୀବନରେ ହନୁମାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ତାଙ୍କର ଭେଟ ହେଲା। 
ଦୁହିକ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନେକ କଥୋପକଥନ ହେଲା । ଶେଷରେ 
ଭୀମସେନ ବର ମାଗନ୍ତୁ ବୋଲି ହନୁମାନ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ 
କରିବାରୁ ଭୀମସେନ କହିଲେ, ““ମୋ ଉପରେ ଆପଣର୍ଦର 
କୃପା ରହିଥାଉ।”” ତାହା ଶୁଣି ହନୂମାନ କହିଲେ, “ହେ 
ବାୟୁପୁତ୍ରୀ ତୃମେ ଯେତେବେଳେ ଶର ଓ ଶକ୍ତିର ଆଘାତ 
ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଥୁବା ଶତ୍ଦୁମାନଙ୍କ୍‌ ସେନାରେ ପ୍ରବେଶ 
କରି ସିଂହନାଦ କରିବ, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ମୋର ଗର୍ଜନ 
ଦାରା ସେହି ସିଂହନାଦକୁ ଆହୁରି ବଢ଼ାଇ ଦେବି । ଏହାଛଡ଼ା 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଅର୍ଜୁନକ୍କ ରଥର ଧ୍ଵଜାରେ ବସି ଏପରି ଭୟକ୍କୀର ଗର୍ଜନ 
କରିବି ଯେ ତାହା ତୁମ ଶତ୍ରୁମାନର୍କୀର ପ୍ରାଣ ହରଣକାରୀ 
ହେବ, ଫଳରେ ତୁମେ ସହଜରେ ନିଜର ଶତୂମାନକୁୂ 
ମାରି ପାରିବଂ।” ଏହି ପ୍ରକାରେ ଯାହାବ୍ଟୀ ରଥର ଧ୍ଵଜାରେ 
ହନୁମାନ ବିରାଜମାନ, ତାର୍ଚ୍ଦଘର ବିଜୟ ସୁନିଶ୍ଚିତ । 

'ପାଣ୍ଡ ବଃ'-- ଧୁତରାଷ୍ଟା ତାକ ପ୍ରଶ୍ନରେ “ପାଣ୍ଡ ବାଃଂ ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୂଲେ। ଏଣୁ ଧତରାଷ୍ଟ୍ରାଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ପାଣ୍ଡବର୍କୀ 
କଥା ସ୍ମରଣ କରାଇବା ପାଇଁ ସଞ୍ଜୟ (୧ । ୧୪ ରେ ଏବଂ 
ଏଠାରେ) “ପାଣ୍ଡବଃ' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। 

ଦହୃଷୀକେଶଂ ତଦା ବାକ୍ଯମିଦମାହ ମହୀପତେ”-- 
ପାଣ୍ଡବସେନାକୁ ଦେଖି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କୀ 
ନିକଟକୁ ଯାଇ ଗ୍ରତୁର୍ଯ୍ୟଭରା ବଚନ କହିଲେ। କିନ୍ତୁ 
ଅର୍ଜୁନ କୌରବସେନାକୁ ଦେଖି ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁ, ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ତଥା ମନ-ବୁଦିର ପ୍ରେରକ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବୀରତୃପୂର୍ଶ୍, 
ଉସାହବର୍ଵିକ ଓ କର୍ତ୍ବ୍ଯପୂର୍ଣ୍ଚ ( ଆଗକୁ କୁହାଯାଇଥୁବା) 
ବଚନ କହୁଛନ୍ତି। 


ଆ 

ଅର୍ନ୍ଛନ ଜବଚ 
ସେନୟୋରୂଭୟୋମିଧ୍ୟେ ରଥଂ ସ୍ପାପୟ ମେଃବ୍ୟୁତ ॥ ୨୧॥ 
ଯାବଦେତାନ୍ିରୀକ୍ଷେଯହଂ ଯୋଵୁକାମାନବସିତାବଚ୍‌ । 
କୈମିୟା ସହ ଯୋଵବ୍ୟମସ୍ମିନ୍‌ରଣସମୁଦ୍ଯମେ ॥ ୨୨ ॥ 


ଥନଞକ ୮ ଅବ୍ଯୁତଚହେ ଅଵ୍ୟୁତ!ୀ ; ଉଭୟୋଃ= ଦୁଇ; ସେନୟୋଃ=ସେନାର୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ୟେଚିମଧ୍ଯଭାଗରେ; ମେୈଚମୋର; 


ରଥମ୍‌=ରଥକୁ ; ସାପୟ=ରଖନ୍ତୁ; ଯାବତ୍‌ =ଯେପର୍ଯ୍ୟନ; 


ଅହମ୍‌=ମୂ; ଅବ ସିତାଦ୍‌ = ଦଣ୍ଡାୟମାନ; ଏତାନ୍‌ =ଏହି; 


ଯୋଵୁକାମାଦ=ଯୁଦଧାଭିଳାଷୀମାନକୁ; ନିରୀକ୍ଷେ-ଦେଖି ନ ସାରିଛି; ଅସ୍ମିଟ୍‌- ଏହି; ରଣସମୁଦ୍ୟମେ-ଯୁଦ୍ଦରୂପକ ଉଦ୍‌ଯୋଗରେ; 
ମୟା-ମୋତେ; କୈଃ=କେଉଁମାନକ୍; ସହ ସହିତ; ଯୋଦ୍ବ୍ଯମ୍‌ଚିଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ । 
ଅଡଜୁନ କହିଲେ-ହେ ଅବ୍ଯ୍ଯୁତ! ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ଯୁଦ୍ଧାଭିଳାଷୀମାନଙ୍କ୍ର ମଧ୍ଯରୁ ଏହି 


ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ଉଦ୍ମଯୋଗରେ କେଉଁମାନର୍ଦ୍ଚ ସହିତ ମୋତେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହେବ, ଯେପକ୍ଯ୍ଯନ୍ତ ତାହା ମୁଁ ଦେଖି 
ନ ସାରିଛି, ସେପଯ୍ଯିନ୍ତ ଆପଣ ଦୁଇ ସେନାତ୍କ୍ଵ ମଧ୍ଯଭାଗରେ ମୋର ରଥ ରଖନ୍ତୁ । 


ବ୍6//--'ଅବ୍ଯୁତ ସେନୟୋରୁଭୟୋମିଧ୍ୟେ ରଥଂ 
ସ୍ସାପୟ'--ଦୁଇସେନା ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଯେଉଁଠାରେ ମୁଁହାମୁହିଁ 
ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇଥୁଲେ, ସେଠାରେ ଶର ଆଦି ଚଳାଇ 
ପାରିବାଭଳି ଦୁଇ ସେନାବ୍କଚ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ଯବଧାନ ଥ୍ୂଲା। 
ଦୁଇ ସେନାଙ୍କରର ମଧ୍ୟଭାଗ ଦୁଇ ଦିଗରୁ ମଧ୍ୟଭାଗ ଥୂଲା-¬ 
(୧) ସୈନ୍ଯମାନେ ଯେତେ ଓସାରବ୍ୟାପୀ ଠିଆ ହୋଇଥୂଲେ, 
ସେହି ଓସାରର ମଧ୍ୟଭାଗ ଏବଂ (୨) ଉଭୟ ସେନାର୍ବ୍ଦର 
ମଧ୍ୟଭାଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହିଠାରୁ କୌରବସେନା ଯେତିକି ଦୂରରେ 


ଠିଆ ହୋଇଥୂଲେ, ସେତିକି ଦୂରରେ ପାଣ୍ଡବସେନା ମଧ୍ଯ 
ଠିଆ ହୋଇଥୁଲେ। ସେହି ମଧ୍ୟଭାଗରେ ରଥ ଠିଆ କରିବା 
ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ କହୁଛନ୍ତି ଯାହା ଫଳରେ ଦୁଇ 
ସେନାଙ୍ତୁ ସହଜରେ ଦେଖି ହେବ । 
'ସେନୟୋରୁଭୟୋମିଧ୍ଯେ' ପଦ ଗୀତାରେ ତିନିଥର 
ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି--ଏଠାରେ (୧।୨୧ ରେ), ଏହି 
ଅଧ୍ଯାୟର ୨୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଏବଂ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର 
୧୦ମ ଶ୍ମୋକରେ | ତିନିଥର ବ୍ୟବହୃତ ହେବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ 


* ତଦାହଂ ବୂଂହୟିଷ୍ଯାମି ସ୍ଵବରବେଣ ରବଂ ତବ । ବିଜୟସ୍ଯ ଧ୍ଵଜସ୍ପଶ୍ଳ ନାଦାନ୍‌ ମୋକ୍ଷ୍ୟାମି ଦାରୁଣାନ୍‌ ॥ 
ଶତ୍ଦୃଣାଂ ଯେ ପ୍ରାଣହରାଃ ସୁଖଂ ଯେନ ହନିଷ୍ୟଥ । (ମହାଭାରତ, ବନ. ୧୫୧ | ୧୭-୧୮) 
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ହେଲା, ପ୍ରଥମଥର ବ୍ଯବହାରରେ ଅର୍ଜୁନ ଶୂରବୀରତାର | ପ 
ସହିତ ନିଜ ରଥକୁ ଦୁଇ ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ଯଭାଗରେ ଠିଆ 
କରିବାକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି (୧ | ୨୧), ଦିତୀୟଥର 
ବ୍ୟବହାରରେ ଭଗବାନ ଉଭୟ ସେନାବ୍କ୍ ମଧ୍ଯଭାଗରେ 
ରଥ ଠିଆ କରି କୁରୁବଂଶୀମାନକ ଦେଖିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି 
(୧ | ୨୪) ଏବଂ ଶେଷଥର ବ୍ୟବହାରରେ ଭଗବାନ ଉଭୟ 
ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ଯଭାଗରେ ବିଷାଦମଗ୍ନ ଅର୍ଜୁନର୍କୁ ଗୀତାର 
ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ି (୨ । ୧୦) । ଏହିପରି ଭାବରେ ପ୍ରଥମେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଠାରେ ଶୂରବୀରତା ଥୂଲା, ମଝିରେ କୁଟୁମ୍ବମାନକୂ 
ଦେଖି ମୋହ ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧରୁ ଉପରତି ହେଲା ଏବଂ 
ଶେଷରେ ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଗୀତାର ମହାନ୍‌ ଉପଦେଶ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାରୂ ତାବ୍କର ମୋହ ଦୂର ହୋଇଗଲା। ଏଥୁୂରୁ 
ଏହି ନିଷ୍କରର୍ଷି ବାହାରିଲା ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁଠି ଓ ଯେଉଁ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ଅଛି, ସେଠାରେ ସେହି ପରିସ୍ିତିର ସଦୁପଯୋଗ 
କରି ସେ ନିଷ୍କାମ ହୋଇ ପାରିବ ଏବଂ ସେହିଠାରେ ତାକୁ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ପାରିବ । କାରଣ ପରମାମ୍ରରା ସମସ୍ତ 


* ଶୁୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ପରିସ୍ଥିତିରେ ସର୍ବଦା ଏକରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । 
'ଯାବଦେତାନିରୀକ୍ଷେ£ହ'....ରଣସମୁଦ୍ୟମେ -¬ ଦୁଇ 
ସେନାଙ୍କ୍ପ ମଧ୍ୟଭାଗରେ କେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରଥ ଠିଆ 
କରାଯିବ? ଏଥୁନେଇ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧାଭିଳାଷରେ 
କୌରବସେନାରେ ନିଜ ନିଜ ସୈନ୍ୟମାନର୍କୀ ସହିତ ଯୋଗ 
ଦେଇଥୁବା ରାଜାମାନଙସ୍ଫୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ଦେଖି ନ ସାରିଛି, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆପଣ ସେଠାରେ ରଥ ଠିଆ କରନ୍ତୁ । ଏହି 
ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ଉଦ୍‌ଯୋଗରେ ମୋତେ କେଉଁମାନଙ୍କୀ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ହେବ, ସେମାନର୍କ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ କେଉଁମାନେ ମୋର 
ସମକକ୍ଷ, କେଉଁମାନେ ମୋଂଠାରୂ କମ୍‌ ବଳବାନ୍‌ ଓ 
କେଉଁମାନେ ଅଧୂକ ବଳବାନ୍ବ, ସେମାନକୁ ମୁଁ ଟିକେ ଦେଖିନିଏ।| 
ଏଠାରେ “ଯୋଶ୍ଧୁକାମାନଵ' ପଦରେ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 
ଆମେ ସନ୍ଧି ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରିଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ସେମାନର୍ବ୍ର 
ମନରେ ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରବଳ ଇଢ଼ା ଥୂବାରୁ ସେମାନେ ସନ୍ଧି ସ୍ଵୀକାର 
କଲେ ନାହିଁ ଏଣୁ ମୁଁ ଟିକେ ଦେଖିବି ଯେ ସେମାନେ କେତେ 

ବଳ ନେଇ ଯୁଦ କରିବାକୁ ଇଢ଼ରା କରିଛନ୍ତି । 


=== ;^ === 


ଯୋସ୍ଯୟମାନାନବେକ୍ଷେଃ୍ହ ଯ ଏତେହଃତ୍ଵର ସମାଗତାଃ । 


ଧାଉଁରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ଯ 


ଦୁବୁଦ୍ଧେୟ୍‌େ 


ପ୍ରିୟଚିକୀଷିବଃ ॥ ୨୩ ॥ 


ଅନୟ ¬ ଦୁଝୁଵେଃ- ଦୁଷ୍ଟବୁଦି; ଧାଉଁରାଷ୍ସ୍ଯ = ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର; ଯୁଦ୍ଧଇଯୁଦ୍ଧରେ; ପ୍ରିୟଚିକୀଷିବଃ=ହିତାକାକ୍ଷୀ ସାଜି; 


ଯୋସ୍ଯ୍ୟମାନାନ୍‌ଚଯୁଦ୍ଦେଚ଼ାରେ ଉୟାହିତ ହୋଇଥୁବା; 


ଯେଯେଉଁତ ଏତେଏିଏହି ରାଜାମାନେ; ଅତ୍ରଚିଏହି ସେନାରେ; 


ସମାଗତାଃ¬ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି; ଅହମ୍‌ ମୁଁ; ଅବେକ୍ଷେ ଦେଖିବି | 


ଯୁଦ୍ଧରେ ଦୁଷ୍ଟବୂଦି ଦୁକ୍ଯ୍ୟୋଧନର ହିତାକାଂକ୍ଷୀ ସାଜି ଯେଉଁ ରାଜାମାନେ ଯୁଦ୍ଦେଚ୍ଚାରେ ଉସ୍ସାହିତ ହୋଇ 
ଏହି ସେନାରେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ଦେଖିବି । 


ଚ୍ୟୀ୮୦ଧାଉିରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ଯଃ ଦୁଝିଦ୍ଧେକ୍ୟିଦେ ପ୍ରିୟ- 
ଚିକୀଷିବଃ'--ଏଠାରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକୁ ଦୁଷ୍ଟବୁଦିି କହି ଅର୍ଜୁନ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ଥି ଯେ। ଏହି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଆମର 
ବିନାଶ ପାଇଁ ଆଜିଯାଏ ଅନେକ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର କରିଛି । ଆମକୁ 
ଅପମାନିତ କରିବା ପାଇଁ ନାନାପ୍ରକାର ଉଦ୍ୟମ କରିଛି । 
ନିୟମାନୁସାରେ ଓ ନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ଆମେ ଅଧା ରାଜ୍ୟର 
ଅଧୂକାରୀ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ତାହା ମଧ୍ୟ ଏ ଛଡ଼ାଇ ନେବାକୁ 
ଗ୍ରହୁଛି, ଦେବାକୁ ଗ୍ରହୁଁ ନାହିଁ । ଇଏ ଏପରି ଦୁଷ୍ଟବୁଦ୍ଧି ହୋଇଥୁବା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ଏଠାରେ ସମବେତ ରାଜାମାନେ ଯୁଦ୍ଧରେ ଏହାକୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ମିତ୍ରର କର୍ତବ୍ଯ 
ହେଲା, ସେ ମିତ୍ରର ଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ ହିତ ହେବାଭଳି 


କର୍ମ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାକୁ ସେହିପରି ସୁଶିକ୍ଷା 
ଦେବା ଉଚିତ। ମାତ୍ର ଏହି ରାଜାମାନେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର 
ଦୁଷ୍ଟା ବୁଦିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପରିବର୍ତେ ବଢ଼ାଇବାକୁ ଗ୍ରହୁଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଦ୍ବାରା ଯୁଦ୍ଧ କରାଇ, ଯୁଦ୍ଧରେ ତାକୁ 
ସହାୟତା କରି ତାହାର ପତନ ଗ୍ରହୁଛନ୍ତି । ତା୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର କେଉଁଥୂରେ ହିତ ନିହିତ, ତାକୁ ରାଜ୍ୟ କିପରି 
ମିଳିବ ଏବଂ ତା'ର ପରଲୋକ ମଧ୍ୟ କିପରି ସୁଧୁରିବ, 
ଏ କଥା ସେମାନେ ବିଗ୍ବର କରୁ ନାହାନ୍ତି। ଯଦି ଏ 
ରାଜାମାନେ ତାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଥାନ୍ତେ, “ଦେଖ, ଅନତଃ 
ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍ଗୁ ଅଧାରାଜ୍ୟ ଦେଇ ତୁମେ ଅଧାରାଜ୍ୟ ରଖ, 


ତା'ହେଲେ ଦୁର୍ଯ୍ଯୋଧନର ଅଧାରାଜ୍ୟ ରହିଥାନ୍ତା ଏବଂ ତା'ର 


*  ଧାର୍ଭରାଷ୍ଟଂ ପଦର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ହୋଇପାରେ-- ( ୧) ଧୁତରାଷ୍ଟୁକୀ ପୁତ୍ର ବା ସମ୍ପର୍କୀୟ (୨) ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ରାଷ୍ଟ୍ର (ରାଜ୍ୟ) ଅପହର୍ତା| 
ଏଠାରେ ଧାର୍ତ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରସ୍ଯଂ ପଦ ଧୃତରାଷ୍ଟ୍ରୀ୍ପର ପୁତ୍ର ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 


ଶ୍ରୋକ ୨୪-୨୫] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 49 


ପରଲୋକ ମଧ୍ଯ ସୁଧୁରି ଯାଇଥାନ୍ତା। ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ତିଷ୍ଠ ପାରିବେ ନାହିଁ, ନଷ୍ଟା ହୋଇଯିବେ । 

ଯୋସ୍ଯମାନାନବେକ୍ଷେୈେହଂ ଯ ଏତେଃତ୍ର ଯୋସ୍ୟ୍ଯମାନାନ୍‌' କହିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏମାନକୀ 
ସମାଗତାଃ'-- ଏହି ଯୁଦ୍ଧାଭିଳାଷୀମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ଟିକେ ଦେଖୌ | ମନରେ ଯୁଦ ପତି ଅଧୂକ ସ୍ପୃହା ରହିଛି; ଏଣୁ ମୁଁ ଟିକେ 
ଏମାନେ ଅଧର୍ମ ଓ ଅନ୍ୟାୟର ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ କରିଥୂବାରୁ । ଭଲଭାବେ ଦେଖେଁ ଯେ ଏମାନେ କିଏ 

===-=- ¬” ====- 
ସୀନ ଥର୍କ୍କୁନ ଏପଜି ନନ୍ଦିବ! ପଣଜକ ଜଣବାଳ ଳ 67 କଲେ, ସଞୟ ନିନ୍ଦୁ ନୁଳଟି ଜୈ|ଞଚଜେ ଜାହ/ କହୁଛନି / 
ସୟ ଜବଚ 
ଏବମୁକ୍ତୋ ହୃଷୀକେଶୋ ଗୁଡାକେଶେନ ଭାରତ । 


ସେନୟୋରୁଭଯୋମିଧ୍ୟେ ସାପୟିତଡ଼ା ରଥୋତ୍ତମମ୍‌ ॥ ୨୪ ॥ 


ଭୀଷ୍ମଦ୍ରୋଣପ୍ରମୁଖତଃ ସବୈଷାଂ ଚ ମହୀକ୍ଷି ତାମ୍‌ । 
ଉବାଚ ପାଥି ପଶ୍ଶ୍ୈତାନ୍ବ ସମବେତାନ୍‌ କୁରୂନିତି ॥ ୨୫ ॥ 


ଥକ଼କୟ ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚଚସଞ୍ଜାୟ କହିଲେ ଭାରତଚହେ ଭରତବଂଶୀ ରାଜନ୍‌!; ଗୁଡାକେଶେନକନି ଦ୍ରାଜୟୀ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ବାରା; ଏବମ୍‌ ଏପରି; ଉକ୍ଃ- କୁହାଯିବା ପରେ; ହୃଷୀକେଶଃ=ଅନତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଦ୍ା; ଉଭୟୋଃ= ଦୁଇ; 
ସେନୟୋଃସେନାର୍କ୍ର ମଧ୍ୟେଇଁମଧ୍ୟଭାଗରେ; ଭୀଷ୍ମଦ୍ରୋଣପ୍ରମୁଖତଃ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଆଗ୍୍ରର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ରୋଣକ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ; 
ଚ= ତଥା; ସବୈଷାମ୍‌ ¬ସମସ୍ତ; ମହୀକ୍ଷିତାମ୍‌-ରାଜାମାନକ୍କ ସମୁଖରେ; ରଥୋତ୍ତମମ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରଥକୁ; ସାପୟିତା ଠିଆ କରି; 
ଇତି=ଏହିପରି; ଉବାଚ=କହିଲେ; ପାଥି-=ହେ ପାର୍ଥ! ; ଏତାନ୍‌= ଏହି; ସମବେତାନ୍‌= ସମବେତ; କରୂବ୍‌=କୁରୁବଂଶୀମାନର୍ଦ୍ୀ; 


ପଶ୍ୟଦେଖ | 


ସଞ୍ଚୟ କହିଲେ --ହେ ଭରତବଂଶୀ ରାଜନ୍‌! ନିଦ୍ଵାଜୟୀ ଅଜୁନ ଏପରି କହିବା ପରେ ଅନ୍ତକଯାମୀ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୁଇସେନାତ୍ପ୍ର ମଧ୍ୟଭାଗରେ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଆଗ୍ଵନ୍୍ଯି ଦ୍ରୋଣକ୍ତ୍ର ସମ୍ମୁଖରେ ତଥା ସମସ୍ତ ରାଜାର୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରଥକୁ ଠିଆ କରି କହିଲେ, 'ହେ ପାଥି! ଏହି ସମବେତ କୁରୁ ବଂଶୀମାନଙ୍କୁ ଦେଖ |' 


ବ#6// 'ଗୁଡାକେଶେନ' __ 'ଗୁଡାକେଶ' ଶବ୍ଦର 
ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ରହିଛି-- (୧) “ଗୁଡା' ଅର୍ଥ କୁଞ୍ଚିତ ଏବଂ “କେଶ' 
ଅର୍ଥ ବାଳ। ଯାହାର ମୁଣ୍ଡବାଳ କୁଞ୍ଚୁକୁଞ୍ଚିଆ ତାହାର ନାମ 
'ଗୁଡାକେଶ' | (୨) 'ଗୁଡାକା' ଅର୍ଥ ନିଦ୍ରା ଏବଂ ସ୍ବାମୀକୁ 
୍ଶ' କହନ୍ତି। ଯେ ନିଦ୍ରାର ସ୍ବାମୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଦ୍ରାଯିବା ଓ ନ 
ଯିବାରେ ଯେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ତାକୁ “ଗୁଡାକେଶ' କହନି | ଅରଜୁନର୍ଜର 
ବାଳ କୁଞ୍ଚିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ ତାଙ୍କର ନିଦ୍ରା ଉପରେ 
ଆଧୂପତ୍ୟ ଥୂବାରୁ ତାଙ୍କୁ “ଂଗୁଡାକେଶ' କୁହାଯାଇଛି । 

'ଏବମୁକ୍ତଃ୮---ଯେ ନିଦ୍ରା ବା ଆଳସ୍ଯଜନିତ ସୁଖର 
ଓ ବିଷୟଭୋଗର ଦାସ ନ ହୋଇ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର 
ଦାସ (ଭକ୍ତଃ ହୋଇ ରହନ୍ତି, ସେହି ଭକ୍ତର୍କ୍ଚ କଥା 
ଭଗବାନ ଶୁଣନ୍ତିଃ କେବଳ ଯେ ଶୁଣନ୍ତି ତାଂନୂହେଁ, 
ତାଙ୍ଟ୍ରର ଆଜ୍ଞା ମଧ୍ଯ ପାଳନ କରନ୍ତି। ଏଣୁ ନିଜର ସଖା 
ଭକ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ଆଜ୍ଞା ଦେବାରୁ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଦୁଇ ସେନାରଙ୍କ୍ବଚ ମଧ୍ଯଭାଗରେ ତାଙ୍ଦ୍ରର ରଥ ରଖିଲେ। 

'ଦୃଷୀକେଶଃ'-¬ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କର ନାମ 'ହୁଷୀକ' | 


ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣତ୍କ୍ରର ଭଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵାମୀ, ତାଙ୍କୁ ହୃଷୀକେଶ 
କହନ୍ତି। ପୂର୍ବରୁ (୨୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ) ଏବଂ ଏଠାରେ 
“ହୃଷୀକେଶ” କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ମନ, ବୁଝି, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିକ୍ମଧର ପ୍ରେରକ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଜ୍ଞାଦାତା 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଜୁନତଙ୍ଗ୍ର ଆଜ୍ଞାପାଳକ ହୋଇଗଲେ! 
ଅର୍ଜୁନବ୍ତ ପ୍ରତି ଏହା ତାର୍କ୍ରର କେତେ କୂପା! 

'ସେନୟୋରୁଭୟୋମିଧ୍ୟେ ସାପୟିତ଼ା ରଥୋତ୍ତମମ୍‌'- - 
ଦୁଇସେନାଙ୍କ ମଧ୍ଯସ୍ଥଳରେ ଯେଉଁଠି ଖାଲି ସ୍ଥାନ ଥୂଲା, 
ସେଠାରେ ଭଗବାନ ଅଜର୍ଜୁନଙ୍ଚ୍ଧର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରଥକୁ ଠିଆ 
କରିଦେଲେ। 

“'ଭୀଷ୍ମଡ୍ରୋଣପ୍ରମୁଖତଃ ସବୈଷାଂ ଚ ମହୀକ୍ଷିତାମ୍‌'-- 
ଯେଉଁଠାରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୁଟୁମ୍ବ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ, 
ବିଦ୍ୟା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଆଗ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ରୋଣ ଏବଂ କୌରବସେନାର 
ମୁଖ୍ୟ ରାଜାମାନେ ଭଲଭାବେ ଦେଖାଯାଇ ପାରିବେ, 
ସେହି ସ୍ତାନରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅତି ଚତୁରତାର 
ସହିତ ରଥକୁ ରଖିଲେ। 


'ଉବାଚ ପାଥି ପଶୈୟେୈତାଚ୍‌ ସମବେତାବ୍‌ କୁରୂନିତି'-- 
ଧ୍ମତରାଷ୍ଗ୍ରକ୍କରର ପୁତ୍ର ଓ ପାଣ୍ଡୁକ୍ବର ପୁତ୍ର ଉଭୟେ “କୁରୁ' 
ପଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । କାରଣ ଉଭୟେ କୁରୁବଂଶୀ ଅଟନ୍ତି । ଯୁଦ୍ଧ 
ପାଇଁ ଏକତ୍ର ହୋଇଥୁବା ଏହି କୁରୁବଂଶୀମାନଙ୍ଗୁ ଦେଖ' 
କହିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୁରୁବଂଶୀମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ଏହି ଭାବ ଜାତ ହେଉ ଯେ ଆମେ ତ ସମସ୍ତେ 
ଏକା ଏ ପକ୍ଷର ହୋଇଥାନ୍ତୁ ବା ସେ ପକ୍ଷର ହୋଇଥାନ୍ତୁ, 
ଭଲ ହୋଇଥାନ୍ତୁ ବା ମନ୍ଦ ହୋଇଥାନ୍ତୁ, ସଦାଗ୍ଵରୀ ହୋଇଥାନ୍ତୁ 
ବା ଦୁରାଗ୍ବରୀ ହୋଇଥାନ୍ତୁ। ସମସ୍ତେ ତ ଆମର କୁଟୁମ୍ବ। 
ଏପରି ହେଲେ ଅଙର୍ଜୁନଙ୍କର ଲୁକ୍କାୟିତ ମୋହ ଜାଗ୍ରତ ହେବ 
ଏବଂ ମୋହ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଅର୍ଜୁନ ଜିଜ୍ଞାସୁ ହେବେ, 
ଫଳରେ ଅଝର୍ଜୁନସ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କରି ଭାବୀ କଳିଯୁଗର ଜୀବମାନବ୍କୀ 


କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଗୀତାର ମହାନ୍‌ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇ ପାରିବ । 


ଏହି ଭାବନାରେ ଭଗବାନ ଏଠାରେ “ପଶ୍ଶୟୈତାନୁ ସମବେତାନଟ୍‌ 


କୁରୂନ୍' କହିଲେ। ଭଗବାନ ଏଠାରେ 'ପର୍ଶ୍ୟତାନ୍‌ ଧାଉଁରାଷ୍ଟ୍ମାନଵ 


ସମାନିତି” ମଧ୍ଯ କହି ପାରିଥାଆନ୍ତେ; କିନ୍ତୁ ଏପରି କହିଥୂଲେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ଉସାହ ଆସି ଯାଇଥାଆନ୍ତା, 
ଫଳରେ ଗୀତା ପ୍ରାକଟ୍ଯର ଅବସର ମିଳି ନ ଥାନ୍ତା ଏବଂ 
ଅର୍ଜୁନର୍ଦ ହୃଦୟର ଯେଉଁ ପ୍ରସୁପ୍ତ କୌଟୁନ୍ଧିକ ମୋହ ଦୂର 
କରିବାକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ଦାୟିତ଼ୃ ମନେ କରୁଥୂଲେ, 
ତାହା ମଧ୍ୟ ଦୂର ହୋଇପାରି ନ ଥାନ୍ତା । ଯେପରି କୌଣସି 
ବଥ ବାହାରିଲେ ବୈଦ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ତାକୁ ପଗ୍ରଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରନ୍ତି ଏବଂ ପାଚିଗଲେ ଫଟାଇ ଭଲ କରି ଦିଅନ୍ତି, ସେହିପରି 
ଭଗବାନ ଭକ୍ତ ହୃଦୟରେ ଲୁଚି ରହିଥୂବା ମୋହକୁ ପ୍ରଥମେ 
ଜାଗ୍ରତ କରି ତା'ପରେ ତାହାକୁ ଦୂର କରନ୍ତି। ଏଠାରେ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରସୁପ୍ତ ମୋହକୁ “କୁରୂଚ୍‌ ପଶ୍ଯ' 


* ଶୁମଭଗବତଦ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


କହି ଜାଗ୍ରତ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଆଗକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇ 


ଏହାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବେ। 


ଅର୍ଜୁନ କହିଥୂଲେ, ମୁଁ ଏମାନର୍କୁ ଦେଖିବି” 
“'ନିରୀକ୍ଷେଂ (୧। ୨୨) “ଅବେକ୍ଷେ' (୧ | ୨୩୬); ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ 'ଅପଶ୍ଯ' (ତୁମେ ଦେଖ) କହିବାର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥୂଲା। ଭଗବାନ ତ କେବଳ ରଥ 
ଠିଆ କରିଦେଇଥୂଲେ ଚଳିଥାନ୍ତା ତଥାପି ଭଗବାନ ରଥ 
ଠିଆ କରି ଅର୍ଜୁନକ୍କାର ମୋହ ଜାଗ୍ରତ କରିବା ପାଇଁ 
'କୁରୂଦ୍‌ ପଶ୍ଯ' (ଏହି କୁରୂବଂଶୀମାନର୍କୁ ଦେଖ) କହିଲେ। 

କୌଟୁମ୍ବିକ ସ୍ନେହ ଓ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ-¬ଏ ଦୁଇଟି 
ମଧ୍ୟରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି। କୁଟୁମ୍ବ ପ୍ରତି ମମତାଯୁକ୍ତ 
ସ୍ନେହ ହୋଇଗଲେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଅବଗୁଣ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ। ବରଂ ଏଏମାନେ ମୋର” ଏପରି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ। ସେହିପରି ଭକ୍ତ ପ୍ରତି ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ବିଶେଷ ସ୍ନେହ 


“ହୋଇଗଲେ ଭକ୍ତର ଅବଗୁଣ ଆଡ଼କୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 


ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ ନାହିଁ।[ ବରଂ ଏଏ ମୋରଂ--ତାର୍କ୍ମର ଏପରି 
ଭାବନା ରହେ। କୌଟୁମ୍ବିକ ସ୍ମନେହରେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର 
(ଶରୀରାଦିର) ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ଭାବର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 


ଥାଏ। କୌଟୁମ୍ବିକ ସ୍ନେହରେ ମୂଢ଼ତା (“ମୋହ”) ର ଏବଂ 


ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ଆମ୍ବୀୟତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । କୌଟୁମ୍ବିକ 
ସ୍ନେହରେ ଅନ୍ଧକାର ଥାଏ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ଆଲୋକ 
ଥାଏ। କୌଟୁମ୍ବିକ ସ୍ନେହରେ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ତବ୍ଯଵ୍ଯୁତ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ତଲ୍ଲୀନତା ଯୋଗୁଁ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନରେ ବିସ୍ରୁତି ହୋଇଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ କେବେ 
କର୍ତବ୍ୟବ୍ୟୁତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। କୌଟୁମ୍ବିକ ସ୍ନେହରେ କୁଟୁମ୍ବର୍କର 
ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ । 


ୟୟ୭- ପୂର୍ବ୍ଜ୍ରଜୋଳନେ ଜଗର ଥର୍ନ୍ରନଙ୍ଗୁ ନୁଟ୍ରକ୍ମାନଙ୍କୁ ଜେନିକନୁ କନଦି୫ଲେ / ତାଂପଞଜେ କଣ ହେଲ ଜାର ବର୍ଷନା ସଞ୍ଜୟ 


ନିନ୍ମଜେ କ୍ଟୁଛନି / 


ତତ୍ରାପଶ୍ୟତ ସିତାନ୍ନ ପାଥିଃ ପିତୁ ନଥ ପିତାମହାବ୍‌ । 
ଆଗ୍ଟକ୍ଷ୍ୟାନ୍ନାତୁଳାନ୍‌ ଭ୍ରାତୁନ୍‌ ପୁତ୍ରାନ୍‌ ପୌତ୍ରାନ୍‌ ସଖୀଂସ୍ତଥା ॥ ୨ ୬ ॥ 


ଶ୍ବଶୁରାନ୍‌ ସୁହୂଦଶ୍ଚେବ 


ସେନୟୋରୁ ଭୟୋରପି । 


ଥନ଼ୟ୍କ ଅଥଚିତାହା ପରେ; ପାଥିଃ-ପ୍ପଥାନନ୍ଦନ ଅର୍ଜୁନ ତତ୍ରଚସେହିହ ଉଭୟୋଃ-ଦୁଇ;: ଏବସହି; 
ସେନୟୋଃ-= ସେନାରେ; ସିତାନ୍‌=ଉପସିତ; ପିତୃନ୍-ପିତାମାନଗ୍ଲୀ; ପିତାମହାନ୍‌ = ପିତାମହମାନର୍ଦୀ ଆଗ୍ଟକ୍ଯ୍ାନ୍‌ ଆଚ୍ାର୍ଯ୍ୟ- 


ଗଣଙ୍ଟୁୀ 
ତଥା ତଥା; 
ଅପଶ୍ୟତ୍ ଦେ ଖିଲେ | 


ମାତୁଳାନ୍ମାତୁୂଳଗଣଗ୍କୁୱ ଭ୍ରାତ୍ତୁ ନଵଇଭଭ୍ରାତାଗଣ୍କ୍‌ ପୁତ୍ରାଦ୍‌=ପୁତ୍ରଗଣଗ୍ଲୂଃ 
ସଖୀନୁନ୍ଧୁଗଣର୍ଦ୍ୁଚ ଶ୍ଵଶୁରାନିଶ୍ବଶୁରଗଣର୍ତୂଃ ଚ=ଓ 


ପୌତ୍ରାନ୍‌ ¬ ପୌତ୍ରଗଣକ୍କୀ 
ସୁହୃ ଦଃଇସୁହୃଦ୍‌ଗଣର୍ଜ୍ବ;। ଅପି=ମଧ୍ୟ; 


ଶ୍ମୋକ ୨୭-୨୮] 


#* ସାଧକ-ସଂ' ଜୀବନୀ × 


` 


ତା'ପରେ ପୂଥାନନ୍ଦନ ଅଜ଼ୁନ ସେହି ଦୁଇ ସେନାରେ ଉପସିତ ପିତାମାନର୍କୂ ଓ ପିତାମହମାନକ୍ରଁ ତଥା 
ଆଗ୍ଵଯ୍ୟିଗଣ, ମାତ୍ରୂଳଗଣ, ଭ୍ରାତାଗଣ, ପୁତ୍ରଗଣ, ପୌତ୍ରଗଣ, ବନ୍ଧୁଗଣ, ଶ୍ଵବଶୁରଗଣ ଓ ସୁହୃତ୍ବଗଣଙ୍ଗୂ ମଧ୍ଯ 


ଦେଖିଲେ । 

ବ/6// ¬ ତତ୍ରାପଶ୍ଯତୃ.... ସେନୟୋରୁଭୟୋରପି'-- 
ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଅଜୁନଙ୍ଗୁ କହିଲେ ଯେ ରଣଭୂମିରେ 
ଏକତ୍ରିତ କୁରୁବଂଶୀମାନକ୍କୂ ଦେଖଃ ସେତେବେଳେ ଦୁଇ 
ସେନାରେ ଉପସ୍ଥିତ ନିଜର କୁଟୁମ୍ବମାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟି ଗଲା। ସେ ଦେଖିଲେ ଯେ ସେନାରେ ନିଜ ନିଜ ସ୍ଥାନରେ 
ପିତାଙ୍କର ଭାଇ ଭୂରିଶ୍ରବା ପ୍ରଭୂତି ଯୁଦ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ଠିଆ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ଏମାନେ ମଧ୍ୟ ପିତୃତୁଲ୍ୟ । ଭୀଷ୍ମ ଓ ସୋମଦତ୍ତ 
ପ୍ରଭୂତି ପିତାମହ ତଥା ଦ୍ରୋଣ, କୃପ ପ୍ରଭୂତି ଆଗ୍ଚର୍ଯ୍ଯ 
(ବିଦ୍ୟାଗୁରୁ ଓ କୁଳଗୁରୁ) ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । ପୁରୁଜିତ୍‌, 


କୁନ୍ତିଭୋଜ। ଶଲ୍ଯ, ଶକୁନି ପ୍ରଭୂତି ମାମୁଁ ଏବଂ ଭୀମ, 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୂତି ଭାଇ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି। ଅଭିମନ୍ୟୁ, 
ଘଟୋକଚ, ଲକ୍ଷ୍ମଣ (ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ପୁତ୍ର) ପ୍ରଭୂତି ପୁଅ ଓ 
ପୁତୁରାମାନେ ତଥା ଲକ୍ଷ୍ମଣ ପ୍ରଭୂତିକ୍କର ପୁତ୍ର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନାତିମାନେ ମଧ୍ଯ ଉପସ୍ଥିତ ଅଛନ୍ତି। ଅଶ୍ଵତ୍ପାମା ପ୍ରଭୂତି 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ମିତ୍ରମାନେ ଏବଂ ନିଜ ପକ୍ଷର ମିତ୍ରମାନେ 
ମଧ୍ୟ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି । ଦ୍ରୁପଦ, ଶୈବ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି ଶ୍ଵଶୁର ଏବଂ 
ନିଜ ନିଜ ପକ୍ଷର ହିତ ଗ୍ବହୁଥୂବା ସାତ୍ୟକି, କୃତବର୍ମା ପ୍ରଭୃତି 
ନିଃସ୍ଵାର୍ଥପର ସୁହୃଦ ମଧ୍ୟ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । 


=== × === 
ନଦନ୍ଫ୍୫- ନିଜର ସଂମ୍ କୁଟ୍ର୍ଦ୍ରକୁ ୫ଜନ୍ଷିବ ଘଞଜେ ଅର୍କ୍ଜନ କଏ କଲେ, ଜାହୀ ନିନ୍ଦୁ 6ନ୍ତ୍ରୋଳନେ କହୁଛି / 
ତାନ୍ଵସମୀକ୍ଷ୍ୟ ସ କୌନ୍ତେୟଃ ସବାନ୍‌ ବନ୍ଧୃନବସିତାନ୍‌ ॥ ୨୭ ॥ 


କୃପୟା ପରଯାବିଷ୍ଟୋ 


ବିଷୀଦନ୍ନିଦମବ୍ରବୀତ୍‌ । 


ଥକଳ଼କ୍ର ଅବସିତାନ୍‌ଚନିଜ ନିଜ ସ୍ତାନରେ ଉପସ୍ଥିତ; ତାଚ୍‌=ସେହି; ସବିନ୍‌ =ସମସ୍ତ; ବନ୍ଧୂନ୍‌ ବାନ୍ଧବ, 
ସମୀକ୍ଷ୍ୟଚଦେଖିଆ ସଃ୦ସେହିନ କୌନ୍ତେୟଃକୁନ୍ତୀପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ପରୟାଚିଅତ୍ଯନ୍ତଃ କୃପୟା, ଆବିଷ୍ଟଃ୮କାତରଭାବରେ; 
ବିଷୀଦନଵଇବିଷାଦମଗ୍ନ ହୋଇ; ଇଦମ୍‌¬ଏହା; ଅବ୍ରବୀତ୍‌ କହିଲେ | 


ନିଜ ନିଜ ସାନରେ ଉପସିତ ସମସ୍ତ ବାନ୍ଧବର୍ସୁ ଦେଖି କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର ଅଜୁନ ଅତ୍ୟନ୍ତ କାତରଭାବରେ 


ବିଷାଦମଗ୍ନ ହୋଇ ଏହି ବଚନ କହିଲେ । 


କୂ ତାନ୍‌ ସବାନ୍‌ ବନ୍ଧୂନବସିତାନ୍‌ ସମୀକ୍ଷ୍ଯ'-- 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ କଥୂତ ଆମ୍ରୀୟ ସ୍ଵଜନଗ୍ସ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଅର୍ଜୁନ 
ବାହ୍ଲୀକ ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରପିତାମହ; ଧୂୃଷ୍ଟରଦ୍ଯୁମ୍ଳ। ଶିଖଣ୍ଡୀ, ସୁରଥ, 
ପ୍ରଭୂତି ଶାଳକ; ଜୟଦ୍ରଥ ପ୍ରଭୂତି ଭିଣୋଇ ତଥା ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ଆମ୍ରୀୟମାନଙ୍କୁ ଦୁଇ ସେନା ମଧ୍ୟରେ ଦେଖିଲେ। 

“'ସ କୌନ୍ତେୟଃ କୂପୟା ପରଯାବିଶ୍ଟଃ'-- ଏହି 
ପଦଗୁଡ଼ିକରେ “ସ କୌନ୍ତେୟଃ' କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ମାତା କୁନ୍ତୀ ଯାହାଜ୍ଜବ ପାଖକୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଖବର 
ପଠାଇଥୂଲେ ଏବଂ ଯିଏ ବୀରତ୍ୃ ସହକାରେ “ମୋ ସାଥ୍ରେ 
କେଉଁମାନେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ? ' କହି ମୁଖ୍ୟ ମୁଖ୍ଯ ଯୋଦାମାନକୂ 
ଦେଖିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୁଇସେନାବ୍କୀ 
ମଧ୍ଯରେ ରଥ ଛିଡ଼ା କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୂଲେ, ସେହି 
କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ ଅର୍ଜୁନ ଅତ୍ଯନ୍ତ କାତର ହୋଇ ଯାଉଛନ୍ତି! 

ଉଭୟ ସେନାରେ ଜନ୍ମଗତ ଓ ଶିକ୍ଷାଗତ ସମ୍ବନ୍ଧୀମାନ୍ତୁ 
ଦେଖିବାରୁ ଅର୍ଜୁନତ୍କର ମନରେ ବିଗ୍ଵର ଆସିଲା ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରେ 
ଏ ପକ୍ଷର ଲୋକ ମରନ୍ତୁ ବା ସେ ପକ୍ଷର ଲୋକ ମରନ୍ତୁ, 
କ୍ଷତି ତ ଆମର ହିଁ ହେବ! କୁଳ ତ ଆମର ହିଁ ନଷ୍ଟ ହେବ, 


ସମ୍ବନ୍ଧୀ ତ ଆମର ହିଁ ମରିବେ! ଏପରି ବିଗ୍ବର ଆସିବାରୁ 
ଅର୍ଜୁନଜ୍ତର ଯୁଦ୍ଦେଚ୍ଚା ନଷ୍ଟ୍୍‌ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ହୃଦୟରେ 
କାତରତା ଜାତ ହେଲା । ଏହି କାତରତାକୁ ଭଗବାନ ଆଗକୁ 
(୨ । ୨-୩ ରେ) 'କଶୁଳମ୍‌' ଓ 'ହୃଦୟଦୌବିଲ୍ୟମ୍‌' କହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ ( ୨ । ୭ ରେ) “କାପିଣ୍ୟଦୋଷୋପହତସ୍ବଭାବଃ” 


କହି ଏହାକୁ ସ୍ବୀକାର ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି । 


ଅର୍ଜୁନ କାତରତାରେ ଆବିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି 
“କୃପୟାବିଷ୍ଟଃ' । ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ ଏହି କାତରତା 
ପ୍ରଥମରୁ ନ ଥୂଲା, ଏବେ ଆସିଛି | ଏଣୁ ଏହା ଆଗନ୍ତୁକ ଦୋଷ | 


ଆଗନ୍ତୁକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ। 


ମାତ୍ର ଶୂରବୀରତ୍ରା ଅର୍ଜୁନତ୍କା ଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଥ୍ରବାରୁ 
ତାହା ଅବଶ୍ଯ ରହିବ। 

ଅତ୍ୟନ୍ତ କାତରତା କ'ଣ? ବିନା କାରଣରେ ନିନ୍ଦା, 
ତିରସ୍କାର ଓ ଅପମାନ କରୁଥୁବା, ଦୁଃଖ ଦେଉଥିବା, ବୈରଭାବ 
ରଖୁଥୂବା, ବିନାଶ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରୁଥୁବା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, 
ଦୂଃଶାସନ, ଶକୁନି ପ୍ରଭୂତିକ୍ତୁ ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା 
ପାଇଁ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖି ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ 


52 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ମନରେ ବିଗ୍ବର ନ ଆସିବା ତଥା ସେମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରିବାକୁ | (ଗୀତା ୧ | ୩୫, ୪୬) ଏବଂ ସେ କ୍ଷତ୍ରିୟୋଚିତ କରବ୍ଯଂ 
ଉଦ୍ଯମ ନ କରିବା ହି ଅତ୍ଯନ୍ତ କାତରତାରୂପକ ଦୋଷ। । ରୂପକ ସ୍ବଧର୍ମରୁ ବିବ୍ଯୁତ ହେଉଛନ୍ତି। 
ଏଠାରେ ଅଜୁନଙ୍କୁ କାତରତାରୂପକ ଦୋଷ ଏପରି ଆଢ୍ରାଦିତ 'ବିଷୀଦନିଦମବ୍ରବୀତ'-- ଯୁଦ୍ଧର ପରିଣାମରେ କୁଟୁମ୍, 
କରି ଦେଇଛି ଯେ, ତାଙ୍କର ଅନିଷ୍ଟ ଗ୍ବହୁଁଥିବା ଓ ସମୟେ । କୁଳ ଓ ଦେଶର ଅବସ୍ଥା କ'ଣ ହେବ, ତାହା ବିଗ୍ବର କରି ଅର୍ଜୁନ 
ସମୟେ ଅନିଷ୍କ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରୁଥୁବା ଅଧର୍ମୀ ଓ । ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଃଖୀ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ଅବସ୍ତାରେ ସେ ଏହି 
ପାପୀମାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଅର୍ଜୁନବ୍କର କରୁଣା ଜାତ ହେଉଛି ¦ (ପରବର୍ତୀ ଶ୍ମୋକଗୁଡ଼ିକରେ କୁହାଯାଇଥୁବା) ବଚନ କହୁଛନ୍ତି | 
====- ;# ==== 
ଅର୍ଜୁନ ଜବାଚ 

ଦୂୃଷ୍ଟ୍ରେମ ସ୍ଵବଜନଂ କୃଷ୍ଣ ଯୁଯୁସୁଂ ସମୁପସିତମ୍‌ ॥ ୨୮ ॥ 

ସୀଦନ୍ତି ମମ ଗାତ୍ରାଣି ମୁଖଂ ଚ ପରିଶୁଷ୍ଯତି । 

ବେପଥୁଶ୍ଡ ଶରୀରେ ମେ ରୋମହଷଶଶ୍ଡ ଜାୟତେ ॥ ୨୯ ॥ 


ଗାଣ୍ଡୀବଂ ସ୍ରଂସତେ ହସ୍ତାତ୍ତ୍ଵକଚୈବ ପରି ଦହ୍ଯତେ । 


ନ ଚ ଶକ୍ଳୋମ୍ୟବସାତୁ ଭ୍ରମତୀବ ଚ ମେ ମନଃ ॥ ୩୦ ॥ 

ଅନା ଅଜୁନ ଉବାଚ ଅରୁନ କହିଲେ; କୃଷବଇିହେ କୃଷ୍ା! ; ଇମମ୍‌ ଏହି; ଯୁଯୁସୁମ୍‌ - ଯୁଦ୍ଧେଢୁ; ସ୍ଜନମ୍‌ =କୁଟୁମାମାନକ୍‌; 
ସମୁପସିତମ୍‌ଲ ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଥୁବାର,; ଦୃଷ୍ଟ୍ରାଚଦେଖି, ମମ ମୋର; ଗାତ୍ରାଣି= ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ; ସୀଦ ନି ଶିଥୁଳ 
ହୋଇଯାଉଛି; ଚ= ଏବଂ; ମୁଖମ୍‌ଚପାଟି; ପରିଶୁଷ୍ଯତିଚଶୁଖିଯାଉଛି। ଚଚଓ:ଓ ମେଳିମୋରର ଶରୀରେିଶରୀରରେ; 
ବେପଥୁଃ କମ୍ପନ ଜାତ ହେଉଛି; ଚଓ ରୋମହଷିଃ, ଜାୟତେଚିରୋମ ଟାଙ୍ଦୁରି ଉଠୁଛି; ହସ୍ତାତ୍‌ ହାତରୁ; 
ଗାଣ୍ଡୀବମ୍‌ -ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁ; ସ୍ରଂସତେ-ଖସି ପଡ଼ୁଛି; ଚ=ଏବଂ; ଡୃକ୍‌= ଚର୍ମ; ଏବ=ମଧ୍ୟ; ପରିଦହ୍ଯତେପୋଡ଼ି ଯାଉଛି; 
ମେଂମୋର; ମନଃ¬ମନ; ଭ୍ରମତି, ଇବଚଭ୍ରମିତ ହେଲାପରି ଲାଗୁଛି ଚ=ଓଃ ଅବସାତ୍ରମ୍‌-ଠିଆ ହୋଇ ରହିବାକୁ; 
ଚ=ମଧ୍ଯ ନ, ଶକ୍ନୋମିଚ(ମୁଃ ଅସମର୍ଥ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛି । 

ଅଡ଼ୁନ କହିଲେ--'ହେ କୃଷ୍ଣା! ଏହି ଯୁଦ୍ଧେଚ୍ଛୁ କୁଟୁମ୍ବମାନକ୍କୁ ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସିତ ହୋଇଥୁବାର 
ଦେଖି ମୋର ଅଙ୍ଗଗଗୁଡ଼ିକ ଶିଥ୍ୂଳ ହୋଇଯାଉଛି, ପାଟି ଶୁଖିଯାଉଛି, ଶରୀର କମ୍ପି ଉଠୂଛି ଓ ରୋମ ଟାର୍କୁରି 
ଉଠୂଛି। ହାତରୁ ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୂ ଖସି ପଡ଼ୁଛି ଏବଂ ଚମି ମଧ୍ଯ ଦହ୍ଯମାନ ହେଉଛି। ମୋ ମନ ଭ୍ରମିତ 


ହେଲାପରି ଲାଗୁଛି ଏବଂ ମୁଁ ଠିଆ ହୋଇ ରହିବାକୁ ମଧ୍ଯ ଅସମଥି ହୋଇ ପଡ଼ୁଛି । 


ବକ 6// ଦୃଷ୍ଟେମଂ ସ୍ଜନଂ କୁଜ୍ଛ ଯୁଯୁଛୁଂ ସମୁପ- 
ସିତମ୍‌-କୃଣ୍ଝଂ ନାମଟି ଅର୍ଜୁନବ୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ 
ଥୂଲା। ଏହି ସମ୍ଫୋଧନ ଗୀତାରେ ନଅଥର ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ୍ଚମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ସମ୍ବୋଧନ ଏତେଥର ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇ ନାହିଁ । ସେହିପରି 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ଅର୍ଜ୍ଜନକ୍କର “ପାଥିଂ ନାମଟି ବହୁତ 
ଭଲ ଲାଗୁଥୁଲା । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଓ ଅର୍ଜୁନ ପରମ୍ଫର 
କଥାବାର୍ତା ହେଲାବେଳେ ଏହି ନାମ ଧରି ଡକାଡକି 
ହେଉଥୂଲେ ଏବଂ ଏ କଥା ଲୋକରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ଥୂଲା। ଏହି ଦୃଶ୍ଟରୁ ସଞ୍ଚୟ ଗୀତା ଶେଷରେ “କୂନମ୍ଫଂ ଓ 
'ପାଥିଂ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି--'ଯତ୍ର ଯୋଗେଶ୍ବରଃ 
କୃଷ୍ଠୋ ଯତ୍ର ପାଥୌ ଧନୁଵିରଃ' (୧୮ | ୭୮) | 


ଧ୍ମୃତରାଷ୍ଫା ପ୍ରଥମେ “ସମବେତା ଯୁଯୁସ୍ସବଃ' କହିଥୁଲେ 
ଏବଂ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ଯୁଯୁସୁଂ ସମୁପସିତମ୍‌' କହିଛନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁହି୍୍୍ର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି। 
ଧ୍ଧତରାତ୍ଟ୍ରା୍ଦ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୃତି ମୋର ପୁତ୍ର ଏବଂ 
ଯୁଧ୍ଧଶ୍ଚିର ପ୍ରଭୃତି ପାଣ୍ଡୁକ୍କର ପୁତ୍ର ` ଏପରି ଭେଦଭାବ ଥୂବାରୁ 
ସେଠାରେ ସେ 'ମାମକାଃ' ଓ ୯ପାଣ୍ଡବାଃ' କହିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର 
ଅର୍ଜୁନତ୍ଗ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏପରି ଭେଦଭାବ ନ ଥୂବାରୁ ସେ ଏଠାରେ 
'ସ୍ପଳନମ୍‌” କହିଛନ୍ତି ଯାହା କି ଉଭୟ ପକ୍ଷର ଲୋକରୁ 
ଵୁଝାଏ। ଧ୍ମତରାଷ୍ଗଙ୍ଗର ତ ଯୁଦ୍ଧରେ ନିଜ ପୁତ୍ରମାନକ୍କ ମୃତ୍ୟୁ 
ଆଶର୍ସ୍ନାଜନିତ ଭୟ ଓ ଶୋକ ଥୁଲା, କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନଜ୍ମର ଉଭୟ 
ପକ୍ଷର କୁଟୁମ୍ବମାନଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ଆଶଙ୍କାରେ ଶୋକ ହେଉଥୁଲା। 
ସେ ଭାବୁଥିଲେ, ଯେ କୌଣସି ପକ୍ଷର ଯେ କେହି ହୁଅନ୍ତୁ ନା 


ଶ୍ମୋକ ୩୧] 


କାହିଁକି, ସେ ଆମର ହିଁ କୁଟୁମ୍ବ। 

ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 'ଦୃଷ୍ଟ୍ଵା' ପଦ ତିନିଥର ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି-- 
ଦୂଷ୍ଟ୍ା ତୁ ପାଣ୍ଡ ବାନୀକମ୍‌' (୧ । ୨), “ବ୍ଯବସିତାବ୍‌ ଦୃଷ୍ଟ 
ଧାଉଁରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ନଂ (୧। ୨୦) ଏବଂ ଏଠାରେ ଦୃଷ୍ଟ୍ରେମଂ 
ସ୍ବଜନମ୍‌' (୧। ୨୮)। ଏ ତିନୋଟିର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନକ୍କର ଦେଖିବା ତ ଏକ ପ୍ରକାରର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାଙ୍କର କେବଳ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ଭାବନା ଥୂଲା, କିନ୍ତୁ 
ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଦେଖିବା ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ହେଲା। ପ୍ରଥମେ 
ଅର୍ଜୁନ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ବଙ୍କର ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ବୀରତୃ ସହକାରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଧନୁ ଉଠାଇ ଠିଆ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ଏବେ 
ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ଦେଖି କାତର ହେଉଛନ୍ତି, ଯୁଦ୍ଧରୁ ଉପରତ 
ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ଚ ହାତରୁ ଧନୂ ଖସି ପଡୁଛି। 

ଂସୀଦନି ମମ ଗାତ୍ରାଣି.......ଭୂମତୀବ ଚ ମେ ମନଃ”-- 
ଅଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଯୁଦ୍ଧର ଭାବୀ ପରିଣାମକୁ ନେଇ ଚିନ୍ତା ଓ ଦୁଃଖ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ହେଉଛି, ସେହି ଚିନ୍ତା ଓ ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମଗ୍ର ଶରୀର 
ଉପରେ ପଡ଼ୁଛି। ସେହି ପ୍ରଭାବକୁ ୍ଫଷ୍ଟ କରି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ମୋର ହାତ, ପାଦ, ପାଟି ଆଦି ପ୍ରତ୍ଯେକ ଅଙ୍ଗ (ଅବୟବ) ଶିଥୂଳ 
ହୋଇ ପଡ଼ୁଛି! ପାଟି ଶୁଖି ଯାଉଛି, ଫଳରେ କଥା କହିବା ମଧ୍ୟ 
କଷ୍ଟକର ହେଉଛି! ସାରା ଶରୀର ଥରଥର ହୋଇ କମି ଉଠୁଛି! 
ଶରୀରର ସମସ୍ତ ରୋମ ଟାଙ୍କୁରି ଉଠୁଛି! ଯେଉଁ ଗାଣ୍ଡୀବ ଧନୁର 
ଗୁଣ ଟତ୍କାରରେ ଶତ୍ରୁମାନେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଯାଉଥୁଲେ, ତାହା 
ଆଜି ମୋ ହାତରୁ ଖସି ପଡ଼ୁଛି । ଚର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାରା ଶରୀରରେ 
ପୋଡ଼ାଜଳା ହେଉଛି । ମୋର ମନ ଭ୍ରମିତ ହେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ 
ପକ୍ଷେ କ'ଣ କରିବା ଉଚିତ, ତାହା ମୋତେ ଜଣାପଡ଼ୁ ନାହିଁ! 
ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ରଥରେ ଠିଆ ହେବାକୁ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ଅସମର୍ଥ ମନେ 
କରୁଛି! ମୋତେ ଲାଗୁଛି ଯେପରି ମୁଁ ମୂର୍ଚ୍ଚିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଯିବି! 
ଏପରି ଅନର୍ଥକାରକ ଯୁଦ୍ଧରେ ଠିଆ ହୋଇ ରହିବା ମଧ୍ୟ ଏକ 
ପ୍ରକାର ପାପ ମନେ ହେଉଛି । 


====- ¬ ==== 


ନୀନ୍ଦ୍ଵ- ପୂର୍ବ୍ଜରୋକଳେ ଥର୍କ୍କନ ତଙ୍କ ୩ଜମ/ଜନ 6ଣୋଳନନଳିତ ଆଠଟି ଲକ୍ଷଣକ ବର୍ଷନା କଳି ବର୍ତମାନ ଭବ ଦଳିଣୀମନ ସୂଚଳ 


ଶକୁନଳରୁଜିକ ଦୁଣ୍ଜଚୁ ନଦୂଵ ଳଜିକ/ଳ ଅଲୋଚିତ/ କର୍ଶାଛଳି / 
ନିମିତ୍ତାନି ଚ ପଶ୍ୟାମି 


ବିପରୀତାନି କେଶବ । 


ନଚ ଶ୍ରେୟୋଃନୁ ପଶ୍ୟାମି ହତଡ଼ା ସ୍ଵବଜନମାହବେ ॥ ୩୧॥ 


ଥନଳକ୍କ -କେଶବଚହେ କେଶବୀ ନିମିତ୍ତାନିଚିଲକ୍ଷଣ ବା ଶକୁନଗୁଡ଼ିକୁ; ଚମଧ୍ଯଃ ବିପରୀତାନିବିପରୀତ; 
ପଶ୍ୟାମିଚଦେଖୁଛି, ଆହବେ-ଯୁଦ୍ଧରେ; ସ୍ଵଜନମ୍‌=ସ୍ଵଜନମାନକ୍ଦୁ; ହଡ଼ାଠିମାରିନ ଶ୍ରେୟଃ”ଶ୍ରେୟ (ଲାଭ); ଚ=ମଧ୍ୟୀ 


ନ, ଅନୁପଶ୍ଯାମିଇଦେଖୁ ନାହିଁ । 


ହେ କେଶବୀ ମୁଁ ଲକ୍ଷଣ ବା ଶକୁନଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ବିପରୀତ ଦେଖୁଛି ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵଜନମାନକୁ 


ମାରି ଶ୍ରେୟ (ଲାଭ) ମଧ୍ୟ ଦେଖୁ ନାହିଁ । 
ବୟର୮୮୮ “ନିମିତ୍ତାନି ଚ ପଶ୍ୟଯାମି ବି ପରୀତାନି 
କେଶବ'--ହେ କେଶବଂ! ମୁଁ ଶକୁନଗୁଡ଼ିକ୍! ମଧ୍ୟ ବିପରୀତ 
ଦେଖୁଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭରେ 
ମନରେ ଯେତେ ଅଧୂକ ଉଛାହ (ହର୍ଷ) ଥାଏ, ସେହି ଉସାହ 
ସେ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସେତେ ଅଧ୍ଧକ ସଫଳ କରାଏ। କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭରୁ 
ଉଛୟାହ ଭଇ୍ଗଂ ହେଲେ ମନର ସରଲ୍କଳ୍ପ-ବିକଳ୍ପ ଠିକ୍‌ ରହେ 


ନାହିଁ, ଫଳରେ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ ଭଲ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ଏହି ମର୍ମରେ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, ଏବେ ମୋ ଶରୀରର ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ 
ଶିଥୂଳ ହେବା, କମ୍ପନ ହେବା, ପାଟି ଶୁଖିଯିବା ଆଦି ଯେଉଁ ଲକ୍ଷଣ 
ଦେଖାଯାଉଛି, ଏହି ବ୍ୟକିଗତ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ ଭଲ ନୁହେଁ” | 
ତା'ଛଡ଼ା ଆକାଶରୁ ଉଲ୍କାପାତ ହେବା, ଭୂମିକମ୍ପ ହେବା, 
ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନେ ଭୟର୍ଦର ରାବ ଛାଡ଼ିବା, ଚନ୍ଦ୍ରର କଳାଚିହ୍ନ 


* ଚିନ୍ତା ଚିତାସମା ହ୍ୟୁକ୍ତା ବିନ୍ଦୁମାତ୍ରଂ ବିଶେଷତଃ । ସଜୀବଂ ଦହତେ ଚିନ୍ତା ନିଜୀବଂ ଦହତେ ଚିତା ॥ 
“ଚିନ୍ତାକୁ ଚିତା ସମାନ କୁହାଯାଇଛି, କେବଳ ଗୋଟିଏ ବିନ୍ଦୂର (ଅନୁସ୍ଵାରର) ତଫାତ୍‌ | ଚିନ୍ତା ଜୀବିତ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଜଳାଏ ଏବଂ ଚିତା ମୃତ 


ମନୁଷ୍ୟକୁ ଜଳାଏ।'”' 


#' ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ଘଟଣା ଘଟିବାରେ ଶକୁନଗୁଡ଼ିକ କାରଣ ନୁହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଘଟଣାର ନିର୍ମାତା ନୂହନ୍ତି, ବରଂ ଏଗୁଡ଼ିକ ଭାବୀ 


ଘଟଣାର ସୂଚକ। 


ଶକୂନ ସୂଚିତ କରୁଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଶକୂନ ସୂଚିତ କରନ୍ତି ନାହିଁ: କିନ୍ତୁ ସେମାନତ୍ଗର ସ୍ଵାଭାବିକ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଶକୁନ ସୂଚିତ ହୁଏ । 
+ ଯଦ୍ୟପି ଶରୀରରେ ଘଟୁଥିବା ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ଅର୍ଜୁନ ଶକୂନ ମନେ କରୁଛନ୍ତି, ତଥାପି ବସ୍ତୁତଃ ସେଗୁଡ଼ିକ ଶକୁନ ନୂହେଁ, ପ୍ରକୃତରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଶୋକ ଯୋଗୁଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦିରେ ସ୍ପଞ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ବିକାର । 
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ଲିଭିଗଲାପରି ଜଣା ପଡ଼ିବା, ବାଦଲରୁ ରକ୍ତ ବର୍ଷା ହେବା 
ପ୍ରଭୃତି ପୂର୍ବରୁ ଘଟିତ ଶକୁନଗୁଡ଼ିକ ଭଲ ନୁହେଁ । ଏହିପରି 
ବର୍ତମାନ ଓ ପୂର୍ବର ଶକୁନଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖିଲେ ମୋତେ ଉଭୟ 
ଶକୁନଗୁଡ଼ିକ ବିପରୀତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭାବୀ ଅନିଷ୍ଟର ସୂଚକ 
ବୋଲି ମନେ ହେଉଛି। 

“ନ ଚ ଶ୍ରେୟୋଃନୁପଶ୍ୟାମି ହତ଼ା ସ୍ବଵଜନମାହବେ'-- 
ଯୁଦ୍ଧରେ ନିଜର କୁଟୁମ୍ବମାନନ୍ତୁ ମାରିବା ଦ୍ବାରା କୌଣସି ଲାଭ 
ଯେ ହେବ, ଏ କଥା ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ | ଏହି ଯୁଦ୍ଧର ପରିଣାମରେ 
ଇହଲୋକ ତଥା ପରଲୋକ ଉଭୟ ଆମ ପାଇଁ ହିତକାରକ 


± ଶୁମଭଗବତଦୂଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ମନେ ହେଉ ନାହିଁ। ଯିଏ ନିଜର କୁଳନାଶ କରେ, ସେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ପାପୀ । ଏଣୁ କୁଳନାଶ ଦ୍ବାରା ଆମକୁ ପାପ ଲାଗିବ, 
ଫଳରେ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ। 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ “ନିମିତ୍ତାନି ପଶ୍ଯାମିଂ ଓ ଶ୍ରେୟଃ 
ଅନୁପଶ୍ଯାମିଂଂ ଇଏ ଦୁଇଟି ବାକ୍ଯରେ ଅର୍ଜୁନ କହିବାକୁ 
ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ ଶକୁନଗୁଡ଼ିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହେଉ ଅଥବା ନିଜ 
ବିଗ୍ଵର ଦୃଷ୍ଟରୁ ହେଉ, ଉଭୟ ଦିଗରୁ ଯୁଦ୍ଧର ଆରମ୍ଭ ଓ 
ତା'ର ପରିଣାମ ଆମ ପାଇଁ ଓ ସମଗ୍ର ସଂସାର ପାଇଁ 
ହିତକାରକ ମନେ ହେଉ ନାହିଁ। 


=== ୭ € ==ଂଂଂ 
କନ ଯେଉଥିେ ଵୁଦ ଶକୁନ 6କେରଜୀଯାଜ ଲାହିଁ' ଳି 69 6!ୈ6/୦୩@ ନାହିଁ, ନେଳି ଅଳିନଳନଳନ ବିଜୟ ଡା କରିବ 


ପୀଇଁ ଥର୍ନୁନ ନିନ୍ ଜ୍ମଜୋଳଣେ ଥଳିଛା/ ଭଳାଣ କ୍ଠୁଛନି / 


ନ କାଙ୍କ୍ଷେ ବିଜୟ କୃଷ୍ଣ ନଚ ରାଜ୍ୟ ସୁଖାନି ଚ । 


କିଂ ନୋ ରାଜ୍ୟେନ ଗୋବିନ୍ଦ କି 


° ଭୋଗୈଵିବିତେନ ବା ॥ ୩୨ ॥ 
ଅନୟ କୃଷ୍ଟ ହେ କୃସ! (ମୁଁ; ବିଜୟମ୍‌-ବିଜୟ; ନ, କାଙ୍ଷେ=ଗ୍ରହୁଁ ନାହିଁ; ରାଜ୍ୟମ୍‌¬ ରାଜ୍ଯ; 


=ଗ୍ରହୁ ନାହିଁ; 


ଚ=3; ସୁଖାନି ସୁଖ; ନାହୁଁ ନାହିଁ, ଗୋବିନ୍ଦଚିହେ ଗୋବିନ୍ଦ! ; ନଃ ଆମ୍ଭମାନର୍ଦର) ରାଜ୍ୟେନ ରାଜ୍ୟରେ; କିମ୍‌=କି 
ଲାଭ; ଭୋଗୈଃ- ଭୋଗରେ; ବା=ଅଥବା; ଜୀବିତେନ¬ବଞ୍ଚିବାରେ; କିମ୍‌କି ଲାଭନ 


ହେ କୃଷ୍ଣା ମୁଁ ବିଜୟ ଗ୍ବହୂ ନାହିଁ, ରାଜ୍ୟ ଗ୍ବହୂ ନାହିଁ କି 


ନା 


ସୁଖ ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହୂ ନାହିଁ। ହେ ଗୋବିନ୍ଦ! 


୬୫ 


ଆମ୍ଭମାନସଚ୍କର ରାଜ୍ୟରେ କି ଲାଭ ଭୋଗରେ ଅଥବା ବଞ୍ଚିବାରେ କି ଲାଭ? 


© 


ବ୍ା୨୮ ନ କାଙ୍କ୍ଷେ ବିଜୟଂ କୃସ୍ଫ ନ ଚ ରାଜ୍ୟ 
ସୁଖାନି ଚ”-ଧରନ୍ତୁ ଯୁନ୍ତରେ ଆମର ବିଜୟ ହେଲା, 


ତା'ହେଲେ ସାରା ପୁଥୁବୀ ଆମର ରାଜ୍ୟ ହୋଇଯିବ, ଆମ . 


ଅଧୂକାରାଧୀନ ହୋଇଯିବ । ପ୍ୂଥୂବୀପରି ରାଜ୍ୟ ମିଳିଗଲେ 
ଆମକୁ ଅନେକ ପ୍ରକାର ସୁଖ ମିଳିବ। ମାତ୍ର ଏଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରୁ ମୁଁ କିଛି ବି ଗ୍ରହୁଁ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ ମନରେ 
ବିଜୟ, ରାଜ୍ୟ ଓ ସୁଖ କାମନା ନାହିଁ। 

“କିଂ ନୋ ରାଜ୍ୟେନ ଗୋବିଦ କିଂ ଭୋଗୈଜୀବିତେନ 
ବା'--ଯଦି ଆମ ମନରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର (ବିଜୟ, ରାଜ୍ୟ 
ଓ ସୁଖର) କାମନା ନାହିଁ, ତା'ହେଲେ ଯେତେ ବଡ଼ ରାଜ୍ୟ 
ମିଳିଲେ ବି ସେଥୁରେ ଆମର କି ଲାଭନ? ଯେତେ ସୁନ୍ଦର 
ସୁନ୍ଦର ଭୋଗ ମିଳିଲେ ବି ସେଥୂରେ ଆମର କି ଲାଭନ 


ଆମେ କୁଟୁମ୍ବୀମାନଙ୍କୁ ମାରି ଯେତେ ବର୍ଷ ରାଜ୍ଯ ସୂଖ 
ଭୋଗକଲେ ବି ସେଥୂରେ ଆମର କି ଲାଭ ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଭିତରେ ଯଦି ବିଜୟ,: ରାଜ୍ୟ ଓ ଭୋଗର କାମନା, 


ମମତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂବ, ତା'ହେଲେ ସିନା ଏଗୁଡ଼ିକ ସୁଖ 
ଦେଇ ପାରିବ; ମାତ୍ର ଆମ ଭିତରେ ତ ଏଗୁଡ଼ିକର କାମନା 


ନାହିଁ, ପୁଣି ଏଗୁଡ଼ିକ ଆମକୁ କି ସୁଖ ଦେଇ ପାରିବ? 
ଏହି କୁଟୁମ୍ବମାନଙ୍କୁ ମାରି ଆମର ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ, କାରଣ ଯଦି ଆମର କୁଟୁମ୍ବମାନେ ମରିଯିବେ, ଏ 
ରାଜ୍ୟ ଓ ଭୋଗ କାହା କାମରେ ଆସିବ/୮ ରାଜ୍ୟ, ଭୋଗ 
ଆଦି ତ କୁଟୁମ୍ବଙ୍କ ପାଇଁ, ଏମାନେ ଯଦି ମରି ଯାଆନ୍ତି, 


ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଭୋଗ କରିବ କିଏ? ଭୋଗ କଥା ଦୂରରେ 
ଥାଉ, ବରଂ ଆମକୁ ଅଧୂକ ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ ହେବ! 


ହ୍ଞଆାଆ= 71୮ === ୪ ବୁ 


ସମ୍ଫ୍୨-ଅର୍ମ୍କନ କିଳୟ କଥକ ଲାହିଁଳି ଦୃନୁ ନାହଳି (ନଜ ଲଜଣ, ନିନୁ 6 ,ଳକେ କର୍ଶୀଛଛି / 
ଯେଷାମଥୈ କାଂକ୍ଷିତ' ନୋ ରାଜ୍ୟ" ଭୋଗାଃ ସୁଖାନି ଚ'!| 
ତ ଇମେଃବସିତା ଯୁଦ୍ଧେ ପ୍ରାଣାଂସ୍ତ୍ୟକ୍ସ୍‌ା ଧନାନି ଚୀ॥' ୩୩ ॥ 


* ଏଠାରେ ଭୂତ ଓ ବର୍ତମାନର ଶକୁନଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ 'ପଶ୍ୟାମି' କ୍ରିୟା ଓ ଭବିଷ୍ୟତର ପରିଣାମ ୩ ଥରେ “ଅନୁପଶ୍ୟାମି' କ୍ରିୟା 


ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 


ଗକ 


ଶ୍ମୋକ ୩୪-୩୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଥମ ଯେଷାମ୍‌, ଅଥୈ=ଯେଉଁମାନରକୀ ପାଇଁ; ନଃ ଆମେ; ରାଜ୍ୟମ୍‌= ରାଜ୍ୟ; ଭୋଗାଃ= ଭୋଗ; ଚ=3ଓ ସୁଖାନି=ସୂଖ; 
କାଙ୍କିତମ୍‌ ¬ ଚାହୁଁଛୁ; ତେ--ସେହିମାନେ; ଇମେ ଏ ସବୁ; ପ୍ରାଣାନ୍‌= ପ୍ରାଣର; ଚ ଓ; ଧନାନିଇିଧନର ଆଶା, ତ୍ଯକ୍ତାିତ୍ଯାଗ 


କରି; ଯୁଦ୍ଧେଚିଯୁଦ୍ଧରେ ଅବସିତାଃ୮ଉପସ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ପାଇଁ ଆମେ ରାଜ୍ଯ ଭୋଗ ଓ 
ଆଶା ତ୍ୟାଗ କରି ଯୁଦ୍ଧରେ ଉପସିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ବ୮୮୮୯୬ଯେଷାମଥୈ କାଙ୍କ୍ଷିତଂ ନୋ ରାଜ୍ଯଂ 
ଭୋଗାଃ ସୁଖାନି ଚ'-- ଆମେ ରାଜ୍ଯ, ସୁଖ, ଭୋଗ ଆଦି 
ଯାହା କିଛି ଗ୍ବହୁଛୂୁ, ତାହା ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସୁଖ ପାଇଁ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଏହି କୁଟୁମ୍ବ, ପ୍ରିୟଜନ, ମିତ୍ର ପ୍ରଭୂତି କା ପାଇଁ । 

ଆଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟଗଣ, ପିତୃଗଣ, ପିତାମହଗଣ, ପୁତ୍ରଗଣ 
ପ୍ରଭୂତିଙ୍ଗୁ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ମିଳୁ, ସେମାନଚ୍ଚ୍ରର ସେବା 
ହେଉ, ସେମାନେ ପ୍ରସନ୍ନ ରହନ୍ତୁ-ଏ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ହିଁ 
ଆମେ ଯୁଦ୍ଧ କରି ରାଜ୍ଯ ନେବାକୁ ଓ ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀ 
ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ଗ୍ରହୁଛୁ। 

“ତ ଇମେଃବସିତା ଯୁଦ୍ଧେ ପ୍ରାଣାଂସ୍ତ୍ଯକ୍ତ୍ା ଧନାନି 
ଚ'-¬ମାତ୍ର ଏ ସମସ୍ତେ ନିଜ ପ୍ରାଣ ଓ ଧନର ଆଶା ଛାଡ଼ି ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବା ପାଇଁ ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ଏହି ରଣଭୂମିରେ ଉପସ୍ଥିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ଏମାନେ ବିଗ୍ବର କରିଛନ୍ତି, “ଆମର ପ୍ରାଣପ୍ରତି 


ସୁଖ ଗ୍ବରହୂଛୁ, ସେହିମାନେ ହିଁ ନିଜ ପ୍ରାଣ ଓ ଧନର 


ମୋହ ନାହିଁ କି ଧନର ତୃଷ୍ଣା ନାହିଁ, ଆମେ ମରିଯିବୁ ପଛେ, 
ଯୁଦ୍ଧରୁ ହଟିବୁ ନାହିଁ” ଯଦି ଏ ସମସ୍ତେ ମରିଯିବେ, ତେବେ 
ରାଜ୍ୟ କାହା ପାଇଁ ଲୋଡ଼ା? ସୁଖ କାହା ପାଇଁ ଲୋଡ଼ାନ ଧନ 
କାହା ପାଇଁ ଲୋଡ଼ା? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ କାହା ପାଇଁ ଏ ସବୁର 
ଇଚ୍ଛା କରିବୁ? 

ପ୍ରାଣାଂସ୍ତ୍ୟକ୍ସା ଧନାନି ଚଂ ର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ 
ସମସ୍ତେ ପ୍ରାଣ ଓ ଧନର ଆଶା ତ୍ୟାଗ କରି ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଜୀବିତ ରହିବେ ଏବଂ ସେମାନକୁ ଧନ 
ମିଳିବ ଏ ଇଚ୍ଛା ସେମାନେ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଦେଇଛନ୍ତି। 
ଯଦି ସେମାନର୍କୀର ପ୍ରାଣ ଓ ଧନର ଇକଚ୍ରା ଥାଆନ୍ତା, 
ସେମାନେ ମରିବା ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧରେ କାହିଁକି ଠିଆ ହୋଇଥାନ୍ତେ? 
ଅତଏବ ଏଠାରେ ପ୍ରାଣ ଓ ଧନ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ 
ତାହାର ଆଶା ତ୍ଯାଗ କରିବା। 


====- ;[( === 


ସଂ ଥର୍ନ୍ନ ଠେଉଁମାନକ ଘାଇଁ ରାଜ, ରେଟ୍‌ ¿ ସୁନ ଗୃହୁଥିବଲେ, େମାଳକୀଜ ବର୍ଷଳ/ ଳିନ୍ୁ 6 ୋଳନଜେ ଳରୁଛନି / 
ଆଗ୍ଵଯ୍୍ଯୟାଃ ପିତରଃ ପୁତ୍ରାସ୍ତଥୈବ ଚ ପିତାମହାଃ । 
ମାତୁଳାଃ ଶ୍ଵଶୁରାଃ ପୌତ୍ରାଃ ଶ୍ୟାଳାଃ ସମ୍ବନ୍ଧିନସ୍ତଥା ॥ ୩୪ ॥ 


ଏତାନ୍ତ ହନ୍ତୁମିଚ୍ରାମି ଘ୍ନତୋଃଂପି ମଧୁସୂଦନ । 
ଅପି ତ୍ରରେଲୋକ୍ୟରାଜ୍ୟସ୍ୟ ହେତୋଃ କିଂ ନୁ ମହୀକୃତେ ॥ ୩୫ ॥ 


ଅନୁ ୟ-ଆଗ୍ଟକ୍ଯ୍ୟାଃଂ = ଆଗ୍ନର୍ଯ୍ୟମାନେ ପିତରଃପିତାମାନେ; ପୁତ୍ରାଃ=ପୁତ୍ରମାନେ; ଚ-ଓ; ତଥା, ଏବ=ସେହିପରି; 
ପିତାମହାଃ ପିତାମହମାନେ; ମାତୁଳାଃ=ମାମୁଁମାନେ; ଶ୍ବଶୁରାଃ=ଶ୍ବଶୁରମାନେ; ପୌତ୍ରାଃନାତିମାନେ; ଶ୍ଯାଳାଃ--ଶଳାମାନେ; 
ତଥା=ତଥା; ସମ୍ବନ୍ଧିନଃ= ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧୀ, ଘ୍ତଃ, ଅପିିପ୍ରହାର କଲେ ମଧ୍ଯ; ଏତାନୁ=ଏମାନକ୍କୀ; ହନୁମ୍‌=ମାରିବାକୁ; ନ, 
ଇଜ୍କାମି- ମୁଁ ଗ୍ଵହୁଁ ନାହିଁ, ମଧୁସୂଦନ-ଇ-ହେ ମଧୁସୂଦନ! ; ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟରାଜ୍ଯସ୍ଯଙଁତ୍ରିଲୋକର ରାଜ୍ଯ; ହେତୋଃ, ଅପି=ମିଳିଲେ 
ବି (ମୁଁ ଏମାନଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁ ନାହିଁ); ନୁ, ମହୀକୃତେ=ସାମାନ୍ୟ ପୁଥୁବୀ ପାଇଁ; କିମ୍‌=କ”ଣ (ମୁଁ ଏମାନକୂ୍‌ ମାରିବି)? 

ଆଗ୍ଵକ୍୍ି। ପିତା ପୁତ୍ର ଏବଂ ସେହିପରି ପିତାମହ, ମାମ୍ବୁଁ/ ଶ୍ବଶୁର, ନାତି, ଶଳା ତଥା ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧୀ 
ମୋତେ ପ୍ରହାର କଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଏମାନକ୍ୁୁଁ ମାରି ବାକୁ ଗ୍ବହୂ ନାହିଁ । ହେ ମଧୁସୂଦନ! ଏହି ସାମାନ୍ୟ ପୂଥୂବୀ ପାଇଁ 
ମୁଁ ଏମାନଙ୍ଗୁ ମାରିବି କି ମୋତେ ତ୍ରିଲୋକର ରାଜ୍ୟ ମିଳିଲେ ବି ମୁଁ ଏମାନକୁଁ ମାରିବାକୁ ଗ୍ବହୂଁ ନାହିଁ । 


* ୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ପିତ୍ପନଥ ପିତାମହାନ୍‌......... ” କହି ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପିତା ଓ ପିତାମହମାନଗ୍ରୀ ନାମ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ 
ଏଠାରେ ଅଆଗ୍ର୍ଯ୍ୟାଃ ପିତରଃ............ ' କହି ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟମାନକ୍କାର ନାମ କୁହାଯାଇଛି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସେଠାରେ କୌଟୁମ୍ବିକ 
ସ୍ନେହର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୁବାରୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପିତାଜ୍କା ନାମ କୁହାଗଲା ଏବଂ ଏଠାରେ ନ ମାରିବା କଥା ଗ୍ବଲୁଥ୍ୂବାରୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆଦରଣୀୟ ଓ 
ଜୀବର ପରମ ହିତେୈଷୀ ପୂଜ୍ୟ ଆଗ୍ଵ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ବା ଗୁରୁଜନମାନତଙ୍ଗର ନାମ କୁହାଯାଇଛି। 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 
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ବ6୫୩୦୮[ଭଗବାନ ଆଗକୁ ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟର 
୨୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହିବେ ଯେ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ 
ତିନୋଟିଯାକ ନରକର ଦ୍ବାର। ବାସ୍ତବରେ ଏ ତିନୋଟି 
ଏକମାତ୍ର କାମର ହିଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପ। ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିଙ୍କୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ ଏ ତିନୋଟି ଜାତ ହୁଅନ୍ତି। 
କାମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମନାର କ୍ରିୟା ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-ଇଷ୍ଟର 
ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅନିଷ୍ଟ୍ଟର ନିବୃତ୍ତି। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ଇଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଓ ସୁଖ ଭୋଗ କରିବା। 
ସଂଗ୍ରହର ଇଚ୍ଛାକୁ 'ଲୋଭ' କହନ୍ତି ଓ ସୁଖଭୋଗର ଇଢ଼୍ଜାକୁ 
“କାମ” କହନି। ଅନିଷ୍ଟ ନିବୃତ୍ତିରେ ବାଧା ଆସିଲେ କ୍ରୋଧ 
ଜାତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବାଧା 
ପ୍ରଦାନକାରୀ ପ୍ରତି ଅଥବା ଆମର ଅନିଷ୍କକାରୀ ଓ 
ଶରୀରର ବିନାଶକାରୀ ପ୍ରତି କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ, ଫଳରେ 
ଅନିଷ୍କ୍ରକାରୀକୁ ବିନାଶ କରିବାର କ୍ରିୟା ସାଧୂତ ହୁଏ। 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଯୁଦ୍ଧରେ ମନୁଷ୍ଯର ଦୁଇ 
ପ୍ରକାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ଅନିଷ୍ଟ ନିବୃତ୍ତି କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜ “କ୍ରୋଧଂକୁ ସଫଳ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ଇଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଲୋଭ” ପୂରି କରିବା ପାଇଁ | ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନ 
ଏଠାରେ ଏ ଦୁଇଟିକୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ କରୁଛନ୍ତି । 

“ଆଗ୍ଚକ୍୍ୟାଃ ପିତରଃ.......କିଂ ନୁ ମହୀକୃତେ'-_ଯଦି 
ଆମର ଏହି କୁଟୁମ୍ବମାନେ ସେମାନର୍କ୍ାର ଅନିଷ୍ଟ ନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ 
କ୍ରୋଧପରବଶ ହୋଇ ମୋତେ ପ୍ରହାର କରି ମାରିଦେବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, ତଥାପି ମୁଁ ନିଜର ଅନିଷ୍ଟ ନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ କ୍ରୋଧାନ଼ିତ 
ହୋଇ ଏମାନଙ୍ୁ ମାରିବାକୁ ଗ୍ରହେଁନା । ଯଦି ଏମାନେ ଇଷ୍ଟାପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ରାଜ୍ୟ ଲୋଭରେ ପଡ଼ି ମୋତେ ମାରିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି, 
ତଥାପି ମୁଁ ନିଜର ଇଷ୍ଟପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଲୋଭ ପରବଶ ହୋଇ 
ଏମାନଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ଗ୍ରହେଁନା । କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ ମୁଁ ନରକର ଦ୍ବାର ଉନ୍ମକ୍ତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ । 

ଏଠାରେ ଦୁଇଥର ଅଅପି' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ଯଦି ମୁଁ ଏମାନର୍କ୍‌ ସ୍ବାର୍ଥରେ 
ବାଧା ଦେବି ନାହିଁ, ଏମାନେ ମୋତେ ମାରିବେ କାହିଁକି? 
ଧରନ୍ତୁ ମୁଁ ଆଗରୁ ଏମାନର୍ଚ୍ଚ ସ୍ନାଥ୍ଥରେ ବାଧା ଦେଇଛି ବୋଲି 
ଭାବି ଏମାନେ ମୋତେ ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଲେ, 
ତଥାପି (ଘ୍ନତୋଃପି) ମୁଁ ଏମାନଙ୍କୁ ମାରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁନା। 
ଡଦ଼ିତୀୟତଃ, ଏମାନର୍ଜୁ ମାରିଲେ ଯେ ମୋତେ ତିନିଲୋକର 
ରାଜ୍ୟ ମିଳିଯିବ, ଏହା ତ ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଧରାଯାଉ 
ଏମାନଙ୍କୁ ମାରିବାରୁ ମୋତେ ତିନିଲୋକର ରାଜ୍ୟ ମିଳିବ, 
ତଥାପି (ଅପି ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟରାଜ୍ୟସ୍ୟ ହେତୋଃ) ମୁଁ ଏମାନର୍କୂ 


ମାରିବାକୁ ଗ୍ରହେଁନା। 

'ମଧୁସୂଦନ'* ସନ୍ୋଧନର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆପଣ 
ସିନା ଦୈତ୍ଯମାନଙ୍କୁ ମାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଆଗ୍ବଚଯ୍ଯ ଦ୍ରୋଣ ଓ 
ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ପ୍ରଭୃତି କ।ଂଣ ଦୈତ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ 
ଏମାନକ୍ୁ ମାରିବାକୁ ଇଚ୍ରା କରିବିନ ଏମାନେ ତ ଆମର 
ଅତି ନିକଟତମ ସମ୍ବନ୍ଦୀ । 

ଆଗ୍ରରକ୍ଷ୍ଯା- ଏହି କୁଟୁମ୍ବମାନକ୍କୀ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁ 
ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୂତିକ୍କୀ ସହିତ ଆମର ବିଦ୍ଯାଶିକ୍ଷାର ଓ 
ହିତଭାବନାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, ସେପରି ପୂଜ୍ୟ ଆଗ୍ଟଯ୍ଯର୍କ୍ରର 
ସେବା କରିବା ଉଚିତ ନା ସେମାନଙ୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା 
ଉଚିତ? ଆଗ୍ଚର୍ଯ୍ୟକ୍କ ଚରଣରେ ତ ନିଜକୁ ଓ ନିଜର ପ୍ରାଣକୁ 
ସମର୍ପଣ କରିଦେବା ଉଚିତ | ଏହା ହିଁ ଆମ ପାଇଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର । 

'ପିତରଃ'-- ଶରୀର ସମ୍ନ୍ଧଂ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଯେଉଁ ପିତୃତୁଲ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଏଠାରେ ଅଛନ୍ତି, ଆମର ଏହି ଶରୀର ସେମାନଙ୍କୀର ପ୍ରତିରୂପ। 
ଶରୀର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ହୋଇ ଆମେ କ୍ରୋଧ ବା 
ଲୋଭବଶତଃ ନିଜର ସେହି ପିତାମାନଙ୍କୁ କିପରି ମାରିବୁ ୮ 

“ପୁତ୍ରା/--ଆମର ଓ ଆମ ଭାଇମାନର୍କର ପୁଅମାନେ 
ସର୍ବଥା ଆମର ପାଳନୀୟ | ଏମାନେ ଆମ ବିପକ୍ଷରେ ଯାହା କଲେ 
ବି ଏମାନଙ୍କୁ ପାଳନ କରିବା ଆମର ଧର୍ମ | 

“ପିତାମହାଃ- ସେହିପରି ଯେଉଁ ପିତାମହମାନେ ଆମ 
ପିତାଙ୍କର ମଧ୍ୟ ପୂଜ୍ୟ, ସେମାନେ ତ ଆମ ପାଇଁ ପରମପୂଜ୍ୟା 
ସେମାନେ ଆମକୁ ତାଡ଼ନା କରି ପାରନ୍ତି, ମାରି ପାରନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ଦୁଃଖ କଷ୍ଟା ନ ହେବ ଏବଂ ସୁଖ, 
ଆରାମ ଓ ସେବା ମିଳିବ, ସେହିପରି ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଆମର 
କର୍ତବ୍ୟ | 

ମାତୁଳାଃ- ଏ ମାମୁଁମାନେ ଆମର ପାଳନଂ- 
ପୋଷଣକାରିଣୀ ମାଆର୍ଚ୍ଚର ଭାଇ ଅଟନ୍ତି। ଏଣୁ ଏମାନେ 
ମଧ୍ୟ ମାଆର୍କ୍ଵ ପରି ପୂଜନୀୟ। 

'ଶ୍ବଶୁରାଃ--”" ଆମର ଏହି ଶ୍ଵବଶୁରମାନେ ମୋର ଓ ମୋ 
ଭାଇମାନଙ୍କୀ ପନ୍ନୀର୍କର ପିତା ଅଟନ୍ତି । ଏଣୁ ଏମାନେ ଆମ ପାଇଁ 
ମଧ୍ୟ ପିତୃତୁଲ୍ୟ। ଏମାନଗ୍ଲୁ ମୁଁ କିପରି ମାରିବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରିବି? 

'ପୋତ୍ରାଃ-¬ ଆମ ନାତିମାନେ ପୁଅମାନକୁା ଠାରୁ ମଧ୍ୟ 
ଅଧ୍ଧକ ପାଳନପୋଷଣର ଅଧୂକାରୀ। 

'ଶ୍ଯାଳାଃ--” ଆମର ଶାଳକମାନେ ଆମ ପନୀମାନର୍କର 
ପ୍ରିୟ ଭାଇ । ଏମାନର୍ଦୂ ମାରିବା ଉଚିତ ହେବ କିପରି? 

'ସମୃନ୍ଧିନଃ--- ଏଠାରେ ଯେଉଁ ସମ୍ୃନ୍ଧୀମାନେ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଏମାନଗ୍କ୍ପ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ ଯେତେ ସମ୍ବନ୍ଧୀ 
ଅଛନ୍ତି, ସମସ୍ତଙ୍କର ପାଳନପୋଷଣ କରିବା ଉଚିତ । ସେମାନଙ୍କୁ 


* 'ମଧୁ' ନାମକ ଦୈତ୍ୟକୁ ମାରିଥୁବାରୁ ଭଗବାନକ୍କ ନାମ 'ମଧୁସୂଦନ' | 


ଶ୍ଳୋକ ୩୬] 
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ମାରିବା ଅନୁଚିତ । ସେମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ଦ୍ବାରା ଯଦି ଆମକୁ । ମାରିବା ଉଚିତ ହେବ? ସେମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ତ ସର୍ବଥା 
ତ୍ରଲୋକର ରାଜ୍ୟ ମଧ୍ଯ ମିଳେ, ତଥାପି କ'ଣ ସେମାନକ୍ଲ । ଅନୂଚିତ । 


====-= ¬ ==== 


ସୀନ୍ଦ୍ର୭ ପୂର୍ବ୍ଣ୍ରୋଳବଜେ ଥର୍ଚ୍ଥନ ସ୍କୂନଳମାନଙ୍କୁ ନ ମାଳିକା ଚୂଳଟି ଲାଜଣ ଦର୍ଶାଲଳେ / ଏବେ ପଜିଣୀନମ ବୁକୁ 


ସଦ୍ଦୂନନମାନଙ୍କୁ ମାଜିବାର ଥଣନଚିତୟ ଭିପୀଦିତ ଳଟୁଛନି / 


ନିହତ୍ଯ ଧାଉଁରାଷ୍ଟ୍ମାନ୍ନତଃ କା ପ୍ରୀତିଃ ସ୍ଯାଜ୍ଜନାଦିନ । 


ପାପମେବାଶ୍ରୟେଦସ୍ମକାନ୍‌ 


ହଡ଼ୈ ତାନାତତାୟିନଃ ॥ ୩୬ ॥ 


ଥନୟ ଜନାଦିନ=ହେ ଜନାର୍ଦନ ; ଧାରିରାଷ୍ଟାନ୍‌ ¬ ଧୁତରାଷ୍ଟୁରର ସମ୍ାନ୍ଧୀମାନର୍କ; ନିହତ୍ଯମାରି; ନଃ ଆମ୍ନାମାନର୍ଭୃ, 
କାଳକି; ପ୍ରୀତିଃ¬ପ୍ରସନ୍ନତା; ସ୍ଯାତ୍‌ଚି ମିଳିବ: ଏତାନ୍‌ ଏହି; ଆତତାୟିନଃଆତତାୟୀମାନର୍ଦ୍ର ହଡ଼ାଠଚିମାରିଲେ ତ; 
ଅସ୍ମାଟ ¬ଆମକୁ; ପାପମ୍‌ ¬ ପାପ; ଏବ ହିଁ; ଆଶରୟେତ୍‌= ଲାଗିବ | 

ହେ ଜନାଦିନୀ! ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରକ୍କର ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧୀମାନଙ୍କୁ ମାରି ଆମମାନଙ୍କୁ କି ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳିବଂ ଏହି 
ଆତତାୟୀମାନଙ୍କୁ ମାରିଲେ ତ ଆମକୁ ପାପ ଲାଗିବ। 


କ୍ଯା |  “ନିହତ୍ୟ ଧାରଁରାଷ୍ାନଃ.......ହଡୈତା- 
ନାତତାୟିନଃ'-- ଧୃତରାଷ୍ୀଜ୍ଚର ପୁତ୍ରର୍ଜୁ ଓ ସେମାନକାର ସହପୋଗୀ 
ସମସ୍ତ ସୈନିକଙ୍ଦୁ ମାରି ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ଆମକୁ 
କି ପ୍ରସନ୍ତତା ମିଳିବନ ଯଦି ଆମେ କ୍ରୋଧ ବା ଲୋଭର 
ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ସେମାନର୍ଦ୍ଧୀ ମାରିଦେବୁୂ,ଥ ପରେ ସେହି 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଶାନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଆମକୁ କାନ୍ଦିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
“ଆମେ କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ କି ଅନର୍ଥ 
କରିଦେଲୁ' ଭାବି ପଶ୍ଚାତ୍ତାପରେ ଲୁହ ଗଡ଼ାଇବୁ । କୁଟୁମ୍ବାର୍କ 
କଥା ମନେ ପଡ଼ିଲେ ସେମାନର୍ଦ୍ଦର ଅଭାବ ଆମକୁ ବାରମ୍ବାର 
ଆଘାତ ଦେବ। ସେମାନବ୍ଦ୍ଚ ମୃତ୍ଯୁରେ ଶୋକାକୁଳ ଚିତ୍ତ 
ଆମକୁ ଅସହ୍ୟ ଦୁଃଖ ଦେବ । ଏପରି ସିତିରେ କଣ ଆମକୁ 
କେବେ ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳି ପାରିବ? ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏମାନର୍କୁ 
ମାରିଲେ ଆମେ ଜୀବିତ ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମ ଚିତ୍ତରେ 
କେବେ ପ୍ରସନ୍ନତା ଆସିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏମାନଙ୍କୁ ମାରିବା 
ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ପାପ ଲାଗିବ, ତାହା ପରଲୋକରେ ଆମକୁ 
ଭୟର୍କ୍ତର ଦୁଃଖ ଦେବ । 

ଛଅ ଜଣକୁ ଆତତାୟୀ କୁହାଯାଏ -ଯେ ନିଆଁ ଲଗାଏ, 
ଯେ ବିଷ ଦିଏ, ଯେ ଶସ୍ତ୍ର ଧରି ମାରିବାକୁ ଉଦ୍ଯତ ହୁଏ, 
ଯେ ଧନ ଅପହରଣ କରେ, ଯେ ଭୂମି (ରାଜ୍ୟ) ଅପହରଣ 
କରେ ଏବଂ ଯେ ପର ସ୍ତ୍ରୀ ଅପହରଣ କରେଏଂ । ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ଆଦିଙ୍କ ଠାରେ ଏହି ଛଅଟିଯାକ ଲକ୍ଷଣ ଥ୍ୂଲା। ସେମାନେ 


ଲାକ୍ଷାଗୂହରେ ନିଆଁ ଲଗାଇ ପାଣ୍ଡବମାନସ୍ତୁ ମାରିବାକୁ ଗ୍ବହିଥିଲେ। 
ଭୀମସେନଙ୍ଗୁ ବିଷ ଦେଇ ଜଳରେ ଫିଙ୍ଗି ଦେଇଥୁଲେ। ଶସ୍ତ୍ର 
ଧରି ପାଣ୍ଡବମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥୂଲେ। ଦ୍ଯୁତ- 
କ୍ରୀଡ଼ାରେ ଛଳକପଟ କରି ସେମାନେ ପାଣ୍ଡବର୍ଚ୍ରର ଧନ ଓ 
ରାଜ୍ୟ ହରଣ କରିଥୂଲେ। ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଦ୍ରୌପଦୀର୍ଜୁ ସଭା 
ମଝିକୁ ଅଣାଇ 'ମୁଁ ତୋତେ ଜିଣିଛି, ତୁ ମୋର ଦାସୀ ହୋଇଗଲୁ' 
ଆଦି ଭାଷାରେ ବହୁତ ଅପମାନିତ କରିଥୂଲା ଏବଂ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ପ୍ରଭୂତିକ୍କନ ପ୍ରେରଣାରେ ଜୟଦ୍ରଥ ଦ୍ରୌପଦୀର୍କୁ ହରଣ କରି 
ନେଇ ଯାଇଥୂଲା। 

ଶାସ୍ତ୍ର ବଚନ ଅନୁସାରେ ଆତତାୟୀକୁ ହତ୍ଯା 
କଲେ ହତ୍ଯାକାରୀକୁ କୌଣସି ଦୋଷ (ପାପ) ଲାଗେ 
ନାହିଁ ଚଂନାତତାୟିବଧେ ଦୋଷୋ ହନ୍ତୁଭିବତି କଶ୍ଟନ' 
(ମନୁସୁତି ୮ । ୩୫୧) | ମାତ୍ର ଆତତାୟୀର୍ଦୁ ହତ୍ୟା କରିବା 
ଉଚିତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ହତ୍ୟାରୂପକ କ୍ରିୟା ଭଲ ନୁହେଁ । 
ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି ଯେ, କେବେ କାହାରି ପ୍ରତି ହିଂସା 
କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ-- 'ନ ହିଂସ୍ୟାଛବି ଭୂତାନି', ଅହିଂସା 
ପରମଧର୍ମ-- 'ଅହିଂସା ପରମୋ ଧମିଃ୍ଯ |' ତେଣୁ କ୍ରୋଧ ଓ 
ଲୋଭର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଆମେ କୁଟୁନ୍ବମାନଙ୍କ୍‌ ପ୍ରତି ହିଂସା 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବୁ କିପରି? 

ଆତତାୟୀ ହିସାବରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦି ବଧ୍ଯୀ କିନ୍ତୁ 
ଆମର କୁଟୁମ୍ବ ହୋଇଥୂବାରୂୁ ଏମାନଙ୍ଗୁ ମାରିଲେ ଆମକୁ 


* ଅଗ୍ନିଦୋ ଗରଦଶ୍ଳେବ ଶସ୍ତ୍ରପାଣିର୍ଧିନାପହଃ । କ୍ଷେତ୍ରଦାରାପହଉ୍ତା ଚ ଷଡେତେ ହ୍ୟାତତାୟିନଃ ॥ (ବଶିଷ୍ଠାସୁତି ୩ | ୧୯) 
“ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗକାରୀ, ବିଷପରଦାନକାରୀ, ଶସ୍ତ୍ର ଧରି ହତ୍ଯା କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଯତ ବ୍ୟକି, ଧନହରଣକାରୀ, ଜମି ହରଣକାରୀ, ସ୍ତ୍ର 


ଅପହରଣକାରୀ--ଏ ଛଅ ଜଣ ଆତତାୟୀ ଅଟନି | ` 


7 ଆତତାୟୀକୁ ମାରିଦେବା ଉଚିତ--ଏହା ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର ନିର୍ଦେଶ; ଏବଂ କାହାରି ପ୍ରତି ହିଂସା କର ନାହିଁ-- ଏହା ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ନିର୍ଦେଶ | 
ଯେଉଁ ଥୂରେ କିଛି ସ୍ଵାର୍ଥ ଥାଏ, ତାହାକୁ “ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଯେଉଁଥୁରେ କୌଣସି ସ୍ଵାର୍ଥ ନ ଥାଏ, ତାହାକୁ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର' କୁହାଯାଏ | ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର 


58 * ଶୁମଦଭଗବତୂଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 
କକ . ..  _ ଏ ॥ଅ। "ରର 


ପାପ ଲାଗିବ । ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି, ଯେ ନିଜର କୁଳ ନାଶ | ତୁଟାଇ ଦେବା, ଭିନ୍ନେ ହୋଇଯିବା ତ ଠିକ୍‌, କିନ୍ତୁ ମାରିବା 
କରେ, ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପାପୀ--“ସ ଏବ ପାପିଷ୍ଠ ତମୋ ଯଃ | ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ଯଦି ନିଜର ପୁଅ ଆତତାୟୀ ହୋଇଯାଏ, 
କୁଯ୍ୟାତ୍‌ କୂଳନାଶନମ୍‌ ।' ଏଣୁ ଯେଉଁ ଆତତାୟୀମାନେ ନିଜର । ତା'ହେଲେ ତା'ଠାରୁ ସମ୍ପର୍କ ତୃଟାଇ ଦିଆଯାଇ ପାରେ; 
କୁଟୁମ୍ବ, ସେମାନଙ୍କୁ କିପରି ମରାଯିବ? ସେମାନକ୍କୀ ଠାରୁ ସମ୍ପର୍କ । କିନ୍ତୁ ତାକୁ କଣ ମାରି ଦିଆଯାଇ ପାରେନ 

===== ;#୮ === = 


ସୀନ୍ଦଧଂ ଦୂର୍ବଣନ୍ତ୍ରୀଳକେ ନୂଦଧନ ଚୁଣ୍ଠନିଶୀମ କର୍ଣାଲ ଅର୍ନ୍ତନ ଏବ ଯୁଦ୍ଧ କଳିବାକ ଅଳୋରିତୟ ଦର୍ଶାଉଛଳି / 
ତସ୍ମାନ୍ନାହାଁ ବୟ ହନ୍ତୁ ଧାଉଁ ରାଷ୍ଟ୍ାନ୍‌ ସ୍ବବାନ୍ଧ ବାଟ୍‌ । 
ସ୍ବଜନଂ ହି କଥଂ ହତ଼଼ା ସୁଖିନଃ ସ୍ୟାମ ମାଧବ ॥ ୩୭ ॥ 


ଥଂନନ୍ଦ ଚସ୍ମାତ୍‌ ତେଣୁ, ସ୍ବବାନ୍ଧବାନ୍‌ନିଜର ବାନ୍ଧବ; ଧାଉଁରାଷ୍ଟ୍ରାଚ୍‌ = ଧୁତରାଷ୍ଟାକର ସମନ୍ଧୀମାନରୀ; ହନ୍ତୁମ୍‌=ମାରିବା 
ପାଇଁ; ବୟମ୍‌=ଆମେ; ନ, ଅହିଃ=ଯୋଗ୍ୟ ନୋହୁ; ହି--କାରଣ; ମାଧବ=ହେ ମାଧବ! ; ସୁଜନମ୍‌=ନିଜ କୁଟୁମାମାନଗୂ, 
ହତ଼ା=ିମାରି (ଆମେ); କଥମ୍‌=କିପରି; ସୁଖିନଃ=ସୁଖୀ; ସ୍ଯାମ-ହେବୁ? 

ତେଣୁ ନିଜର ବାନ୍ଧିବ ଏହି ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରାକ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧୀମାନକ୍ତ୍ୁ ମାରି ବା ପାଇଁ ଆମେ ଯୋଗ୍ଯ ନୋହ୍ରୁ କାରଣ 
ହେ ମାଧବୀ ନିଜ କୁଟୁମ୍ବମାନଙ୍କୁ ମାରି ଆମେ ସୁଖୀ ହେବୁ କିପରି? 

କ୍ଯା ଚସ୍କାନ୍ନାହା ବୟଂ ହନ୍ତୁଂ ଧାଉିରାଷ୍ଟ୍ରାଦ୍‌ । ଯଦି ଏତେ ଦୁଃଖ ଓ ସନ୍ତାପ ହେଉଛି, ତେବେ କ୍ରୋଧ 
ସ୍ବବାନ୍ଧବାନ୍‌'--ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ (୧ । ୨୮ ରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) ମୁଁ । ଓ ଲୋଭର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଆମେ ଏମାନର୍ଦ୍ଧଁ ମାରିଦେଲେ 
କୁଟୁମ୍ବମାନଙ୍କୁ ନ ମାରିବା ସପକ୍ଷରେ ଯେତେ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପିତ । କେତେ ଦୁଃଖ ନ ହେବ! ଏମାନଙ୍କୁ ମାରି ଆମେ ସୁଖୀ 
କଲି, ଯେତେ ବିଗ୍ଚର ପ୍ରକଟ କଲି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଜାଣି ମଧ୍ଯ । ହେବୁ କିପରି? 
ଆମେ ଏପରି ଅନର୍ଥକାରୀ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବୁ କିପରିମ ଏମାନେ ମୋର ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧୀ- ଏହି ମମତାଜନିତ 
ନିଜର ବାନ୍ଧବ ଏହି ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରାର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧୀମାନକ୍ତୁ ମାରିବାର । ମୋହ ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ନିଜ କ୍ଷତ୍ରିୟୋଚିତ କର୍ତବ୍ଯ ପ୍ରତି 
କାର୍ଯ୍ୟ ଆମ ପାଇଁ ସର୍ବଥା ଅନୁପଯୁକ୍ତ ଓ ଅନୁଚିତ । ଆମଭଳି ¦ ଦୃଣ୍ଝି ଯାଉ ନାହିଁ । ଯେଉଁଠି ମୋହ ହୁଏ, ସେଠାରେ ମନୁଷ୍ଯର 
ଭଲ ଲୋକ ଏପରି ଅନୁଚିତ କାର୍ଯ୍ୟ କିପରି କରିବେ? । ବିବେକ ଦ୍ରୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଏ । ବିବେକ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଗଲେ 

“ସ୍ବଜନଂ ହି କଥଂ ହଡ଼ା ସୁଖିନଃ ସ୍ଯାମ ମାଧବ” ମୋହ ପ୍ରବଳ ହୋଇଯାଏ। ମୋହର ପ୍ରାବଲ୍ଯରୁ ନିଜ 
ହେ ମାଧବ! ଏହି କୁଟୁମ୍ବମାନଙ୍ଗୁ ମାରିବା ଆଶଙ୍କାରେ । କର୍ତବ୍ଯର ସ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ। 

=== ;# ==== 

ସମ୍ଫ୍ରଂ-ରର୍ଜମୀଳନ ଏ୦୦େ ଠଖ 6ନାଳପୀନେ ଯେ ନନୀ ପାଇଁ ଯେପକି ନୂର୍ଯ୍ଯୋଧଲାଦି ନ୍ଦୀଳଳ୍ନ ଯେହିପଳି ଚୁର୍ୟ୍ୟୋଧନାକିଙ୍କ ପାଇଁ 
ତ ତିନ ସୁଜନ / ସଜନ ଚୁଣ଼ଛୁ ନୁଣମା6 ନୁଦ୍ନୁ ନିଚୁଳ ହେବାକୁ ବୃହୁଛ, ଅଥଚ 6ସଦେମା6ନେ ଏ କଥ/ ବିଲୁ ମଧ୍ୟ କ୍ଠୁ ଲାହଳି - 
ଏହାଜ ଲଜଣ ଳ6#”7୮ ଏହାର ନଳଜନ ଅର୍ନୁନ ନିନ୍ଧୁ ନୁଳଟି ୍ଷୋଳ୫ଜେ 6ଦେଜଛଳି / 


ଯଦ୍ଯପ୍ୟେତେ ନ ପଶ୍ଯନ୍ତି ଲୋଭୋପହତଚେତସଃ । 
କୁଳକ୍ଷୟକୃତଂ ଦୋଷଂ ମିତ୍ରଦ୍ରୋହେ ଚ ପାତକମ୍‌ ॥ ୩୮ ॥ 
କଥଂ ନ ଜ୍ଞେୟମସ୍ମକାଭିଃ ପାପାଦସ୍କାନ୍ି ବର୍ତି ତୁମ୍‌ । 
କୁଳକ୍ଷୟକୃତଂ ଦୋଷଂ ପ୍ରପଶ୍ଯଭିଜିନାଦିନ ॥ ୩୯ ॥ 


ଥଅୟ-ଇଯଦ୍ଯପିଚଯଦ୍ଯପ୍ଠ ଲୋଭୋପହତଚେତସଃଚଲୋଭବଶତଃ ବିଗ୍ବରଶୂନ୍ଯ ହୋଇଥୁବା ଏତେଏଏହି 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦ୍‌ିଃ କୁଳକ୍ଷୟକୃତମ୍‌ଚକୂଳନାଶଜନିତୃ ଦୋଷମ୍‌ଚଦୋଷକୁ ଚ=ଓ ମିତ୍ରଦ୍ରୋହେମିତ୍ରଦ୍ରୋହଜନିତ; 
ଅପେକ୍ଷା ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ବଳବାନ୍‌ । ସୁତରାଂ ଶାସ୍ତ୍ରଦୃଷ୍ଟରୁ ଯେଉଁଠି ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରର ବିରୋଧ ଦେଖାଯାଏ, ସେଠାରେ ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର ତ୍ୟାଜ୍ୟ ଓ 


ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଗ୍ରହଣୀୟ-- । । । 
ସ୍ରୁତ୍ୟୋର୍ବି ରୋଧେ ନ୍ୟାୟସ୍ତୁ ବଳବାନ୍‌ ବ୍ୟବହାରତଃ | ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ରାତ୍ତୁ ବଳବ ଦ୍‌ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମିତି ସ୍ଥିତିଃ ॥ (ଯାଜ୍ଞବଳ୍କଧ୍ସୁତି ୨ | ୨ ୧) 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮-୩୯] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


59 


ପାତକମ୍‌ଚିପାପକୁ ନ, ପଶ୍ଯନ୍ତିଂଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି। ଜନାଵିନଚିହେ ଜନାର୍ଦନ!; କୁଳକ୍ଷୟକୃତମ୍‌ଚିକୁଳନାଶଜନିତ; 
ଦୋଷମ୍‌ ଦୋଷକୁ,; ପ୍ରପଶ୍ୟଭିଛ-- ଭଲଭାବରେ ଜାଣିପାରୁଥିବା; ଅସ୍ନାଭିଃ--ଆମୋମାନେ; ଅସ୍ନାତ୍‌= ଏହି; ପାପାତ୍ ପାପରୁ; 
ନିବର୍ଜିତୁମ୍‌ ନିବୃତ୍ତ ହେବାର; ଜ୍ଞେୟମ୍‌-ବିଚାର; କଥମ୍‌, ନ=କାହିଁକି ନ କରିବୁ? 

ଯଦ୍ଯପି ଲୋଭ ହେତୁ ବିବେକ ବିଗ୍ବରଶୂନ୍ଯ ହୋଇଯାଇଥୁବା ଏହି ଦୁକ୍ଷଯ୍ୟୋଧନାଦି କୂଳନାଶଜନିତ 
ଦୋଷକୁ ଓ ମିତ୍ରଦ୍ରୋହଜନିତ ପାପକୁ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି, ତଥାପି ହେ ଜନାଦିନୀ କୁଳନାଶଜନିତ ଦୋଷକୁ 
ଭଲଭାବରେ ଜାଣୁଥ୍ଛଲେ ମଧ୍ୟ ଆମ୍ଭେମାନେ ଏହି ପାପରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବାର ବିଗ୍ବର କାହିଁକି ନ କରି ବୁ? 


ର/#6/# ¬ 'ଯଦ୍ୟପ୍ୟେତେ ନ ପଶ୍ଯନି.....ମିତ୍ଦୋହେ 


ଚ ପାତକମ୍‌'-¬ଏତେ ମିଳିଗଲା, ଆହୁରି ଏତେ ମିଳୁ, ଏମିତି 
ମିଳୁଥାଉ -ଏହିପରି ଧନ, ଜମି, ସମ୍ପଦ, ଆଦର, ପରଶଂସା, 
ପଦ, ଅଧୁକାର ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତି ବୃଦ୍ଧି ହେଉଥୁବା ବୃତ୍ତିକୁ ଲୋଭଂ 
କହନି। ଏହି ଲୋଭବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦି୍କର ବିବେକ- 
ଶକ୍ତି ଲୋପ ହୋଇଯାଇଛି, ଫଳରେ ସେମାନେ ବିଗ୍ଚର କରି 
ପାରୁ ନାହାନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁ ରାଜ୍ୟ ପାଇଁ ସେମାନେ ଏତେ ବଡ଼ 
ପାପ କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, କୁଟୁମ୍ବନାଶ କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, 
ସେହି ରାଜ୍ୟ ସେମାନବ୍କୀ ସାଥୂରେ କେତେ ଦିନ ବା ରହିବ 
ଏବଂ ସେମାନେ ତା'ସାଥୂରେ କେତେ ଦିନ ବା ରହିବେ! 
ସେମାନେ ଥାଉଁ ଥାଉଁ ରାଜ୍ୟ ଗ୍ବଲିଗଲେ ସେମାନବ୍କ୍ତର ଦଶା 
କ'ଣ ହେବ ଏବଂ ରାଜ୍ୟ ଥାଉଁ ଥାଉଁ ସେମାନେ ଗ୍ଵଲିଗଲେ 
ଦଶା କ'ଣ ହେବ୮ ମନୁଷ୍ଯ ସଂଯୋଗରେ ଯେତେ ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କରିଥାଏ, ତାକୁ ବିୟୋଗରେ ସେତେ ଦୁଃଖ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। ବିୟୋଗରେ ଯେତେ ଦୁଃଖ ହୁଏ, 
ସଂଯୋଗରେ ସେତେ ସୁଖ ମିଳେ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଲୋଭ ଘୋଟି ଯାଇଥୁବାରୁ ସେମାନକୁ 
କେବଳ ରାଜ୍ୟ ହିଁ ଦେଖାଯାଉଛି। କୂଳନାଶ ଦ୍ବାରା କେତେ 
ଯେ ଭୟର୍ଦ୍ର ପାପ ହେବ, ତାହା ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖାଯାଉ 
ନାହିଁ। 

ଯୁଦ୍ଧ ହେଲେ ସମୟ, ସମ୍ପତ୍ତି ଓ ଶକ୍ତିର ଅପଚୟ 
ହୁଏ। ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଚିନ୍ତା ଓ ବିପଦ ଆସେ। ଦୁଇ 
ମିତ୍ରକ୍ର ମଧ୍ଯରେ ବି କଳହ ଓ ମନୋମାଳିନ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ । 
ନାନାପ୍ରକାର ମତଭେଦ ଦେଖାଯାଏ। ମତଭେଦ ହେଲେ 
ବୈରଭାବ ଜାତ ହୁଏ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ ଦୁୁପଦ ଓ ଦ୍ରୋଣ 
ଦୁହେଁ ବାଲ୍ୟକାଳରେ ସାଥୀ ଥୂଲେ। ମାତ୍ର ରାଜ୍ୟ ମିଳିବା 
ପରେ ଦ୍ରୂପଦ ଦିନେ ଦ୍ରୋଣଙ୍ଗୁ ଅପମାନିତ କରି ସେହି 
ମିତ୍ରତାକୁ ପଦାଘାତ କଲେ। ଏଥ୍ରରୂ ରାଜା ଦ୍ରୁପଦ ଓ 
ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ଯଜ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ବୈରଭାବ ଜାତ ହେଲା। 
ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ଯ ନିଜ ଅପମାନର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବା ପାଇଁ 
ମୋ ଅଅଥର୍ଜୁନଙ୍କଃ) ଦାରା ରାଜା ଦ୍ରୁପଦଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରାଇ 
ତାର୍କାଠାରୁ ଅଧାରାଜ୍ୟ ନେଇ ଆସିଲେ। ଏଥୂନେଇ ଦ୍ରୁପଦ 


ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ବିନାଶ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏକ ଯଜ୍ଞ କଲେ। 
ସେହି ଯଜ୍ଞରୁ ଧୃଷ୍ଟଦ୍ଯୁମ୍ନ ଓ ଦ୍ରୌପଦୀ ଜନ୍ମ ନେଲେ। ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ମିତ୍ରଚ୍ଜ ସହିତ ବୈରଭାବ ପୋଷଣ କଲେ କେତେ 
ଯେ ପାପ ହେବ, ସେ ଦିଗକୁ ଏମାନେ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି! 


। ବିଶେଷ କଥନ 


ବର୍ତମାନ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଆମ ପାଖରେ ନାହିଁ, 
ସେଗୁଡ଼ିକ ବିନା ମଧ୍ୟ ଆମର କାମ ଚଳୁଛି, ଆମେ ଭଲ 
ଭାବରେ ବଞ୍ଚି ପାରୁଛୁ । ମାତ୍ର ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ମିଳିବାପରେ 
ଯଦି ପୁଣି ଗ୍ବଲିଯାଏ, ତା'ହେଲେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବରେ 
ଅସହ୍ୟ ଦୁଃଖ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ସଂଯୋଗ 
ହୋଇ ବିୟୋଗ ହୋଇଯିବା ଯେତେ ଦୁଃଖପ୍ରଦ, ସେଗୁଡ଼ିକର 
ସଂଯୋଗପୂର୍ବରୁ ଅନୁଭୂତ ହେଉଥୂବା ଅଭାବ ସେତେ ଦୁଃଖପ୍ରଦ 
ନୁହେଁ । ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ପାଖରେ ଯେଉଁ ବଧ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର 
ଅଭାବ ଅନୂଭବ କରେ, ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ଲୋଭ 
ଯୋଗୁଁ ପାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରେ। ବିଗ୍ଵର କରି ଦେଖିଲେ 
ଯେଉଁ ବସ୍ତୁଗୁଡିକର ଏବେ ଅଭାବ ଅଛି, ମଧ୍ଯକାଳରେ ପ୍ରାରବୁ 
ଅନୂସାରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ବି ଶେଷରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବ ହିଁ ହେବ । ଅତଏବ ବସ୍ତୁ ମିଳିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଆମର ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥା ଥୂଲା, ସେହି ଅବସ୍ଥା ହିଁ ରହିଲା । 
ମଧ୍ଯକାଳରେ ଲୋଭ ହେତୁ ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ପାଇବା 
ପାଇଁ କେବଳ ପରିଶ୍ରମ ହିଁ ସାର ହେଲା, କେବଳ ଦୁଃଖ 
ହିଁ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ମଧ୍ୟକାଳରେ ବସ୍ତୁଗୁଡିକର ସଂଯୋଗରୁ 
ଯେଉଁ ଅଳ୍ପ କିଛି.ସୁଖ ମିଳିଲା, ତାହା କେବଳ ଲୋଭ ଯୋଗୁଁ 
ହିଁ ମିଳିଲା। ଯଦି ଅନ୍ତରରେ ଲୋଭରୂପକ ଦୋଷ ନ ଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ସଂଯୋଗରେ ସୁଖ ମିଳନ୍ତା ନାହିଁ। 
ସେହିପରି ମୋହରୂପକ ଦୋଷ ନ ଥୂଲେ କୁଟୁମ୍ବକ୍କ ଠାରୁ 
ସୁଖ ମିଳି ପାରନ୍ତା ନାହିଁ। ଲାଳସାରୂପକ ଦୋଷ ନ ଥୂଲେ 
ସଂଗ୍ରହର ସୁଖ ମିଳି ପାରନ୍ତା ନାହିଁ ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରର 
ସୁଖ କୌଣସି ନା କୌଣସି ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ମିଳେ । କୌଣସି 
ଦୋଷ ନ ଥୂଲେ ସଂସାରରୁ ସୁଖ ମିଳିବା ଅସମ୍ଭବ | ମାତ୍ର 
ଲୋଭ ଯୋଗୁଁ ମନୂଷ୍ୟ ଏପରି ବିଗ୍ବର କରିପାରେ ନାହିଁ। 
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ଏହି ଲୋଭ ତା'ର ବିବେକ ବିଗ୍ବରକୁ ଲୁପ୍ତ କରିଦିଏ। 

'କଥଂ ନ ଜ୍ଞେୟମସ୍ମାଭିଃ.....ପ୍ରପଶ୍ୟଭିଵିନାଦିନ'- _ 
ବର୍ତମାନ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯଦ୍ୟପି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦି 
ନିଜର କୂଳକ୍ଷୟଜନିତ ଦୋଷକୁ ଓ ମିତ୍ରଦ୍ରୋହଜନିତ ପାପକୁ 
ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି, ତଥାପି ଆମେ ତ କୁଳକ୍ଷୟଜନିତ ଅନର୍ଥ 
ପରମ୍ପରା ଦିଗକୁ ଦୃଞ୍ଝ ଦେବା ଉଚିତ [ଯାହାକି ଅର୍ଜୁନ ୪୦ଶ 
ରୂ ୪୪ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ଆମେ 
କୂଳକ୍ଷୟଜନିତ ପାପକୁ ଓ ମିତ୍ରଦ୍ରୋହଜନିତ ଦୋଷକୁ 
ଭଲଭାବେ ଜାଣଥୁୂବାରୁ ଅନ୍ତତଃ ଆମକୁ ତ ଏଥୁରୁ ନିବୃତ୍ତ 
ହେବା ଉଚିତ । ଯଦି ସେହି ମିତ୍ରଗଣ ଆମକୁ ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି, 
ତଥାପି ସେହି ଦୁଃଖ ଆମ ପାଇଁ ଅନିଷ୍ଟ୍କକାରକ ହେବ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଦୁଃଖଯୋଗୁଁ ଆମର ପୂର୍ବପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
ଆମେ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯିବା। କିନ୍ତୁ ଆମ ମନରେ ଯଦି ଦ୍ରୋହ 
ବା ବୈରଭାବ ସୂଣ୍ଟ ହେବ, ତାହା ମୃତ୍ୟୁପରେ ମଧ୍ଯ ଆମ 
ସାଥୂରେ ରହିବ ଏବଂ ଜନ୍ମ ଜନ୍ମାନ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମକୁ ପାପ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରିବ, ଫଳରେ ଆମର ପତନ 
ହେବ। ଏପରି ଅନଥିକାରୀ ଓ ମିତ୍ରଦ୍ରୋହ ଉତ୍ପନ୍ତକାରୀ 
ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ପାପରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ଆମେ କାହିଁକି ବିଗ୍ବର 
ନ କରିବା? ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଗ୍ବର କରି ଆମେ ଏହି ପାପରୁ ନିବୃତ୍ତ 
ହେବା ଉଚିତ। 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ଏଠାରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦିଜ୍କ ଲୋଭ ଆଡ଼କୁ ତ ଅଜ୍ଜୁନଙ୍ଗର 
ଦୃଷ୍ଟ ଯାଉଛି, କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜେ ଯେ କୋଟୁନମ୍ବିକ ସ୍ନେହରେ 
(ମୋହରେ) ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ କହୁଛନ୍ତି, ଏ ଦିଗକୁ ତାଙ୍କ୍ଵର 
ଦୃଷ୍ଟ ଯାଉ ନାହିଁ। ଏହି କାରଣରୁ ସେ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ବୁଝି 
ପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ଏହା ନିୟମ ଯେ, ମନୁଷ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟି ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅନ୍ୟମାନକ୍କୀର ଦୋଷ ଆଡ଼କୁ ୧ ରହିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାକୁ 
ନିଜର ଦୋଷ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଅଭିମାନ ହୁଏ ଯେ 
ଏମାନକ୍କୀ ଠାରେ ଅମୁକ ଦୋଷ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ମୋଂଠାରେ 
ଏହି ଦୋଷ ନାହିଁ। ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ଚିନ୍ତା କରିପାରେ 
ନାହିଁ ଯେ ଏମାନଙ୍କ ଠାରେ ଯେପରି କୌଣସି ଦୋଷ ଅଛି, 
ମୋଂଠାରେ ମଧ୍ୟ ସେପରି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଦୋଷ ଥାଇପାରେ। 
ଯଦି ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଦୋଷ ନ ଥାଏ, ତଥାପି ଅନ୍ୟଯମାନର୍ଦ୍ରୀର 
ଦୋଷ ଦେଖିବା ତ ଗୋଟିଏ ଦୋଷୀ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର 
ଦୋଷ ଦେଖିବା ଏବଂ ନିଜଠାରେ ଭଲପଣର ଅଭିମାନ! 
କରିବା--ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ଦୋଷ ଏକ ସାଥୂରେ ରହନ୍ତି। 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦିକ୍କ ଠାରେ ଦୋଷ ଦେଖାଯାଉଛି 
ଏବଂ ନିଜଠାରେ ଭଲପଣର ଅଭିମାନ ହେଉଛି 
(ଭଲପଣରୂପକ ଅଭିମାନର ଛାୟାରେ ସମସ୍ତ ଦୋଷ 
ରହିଥାଏ), ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ନିଜଠାରେ ମୋହରୂପକ ଦୋଷ 
ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ । 


===-== ¬ ==== 


ଦୀ ଅର୍ନୁନ ନଣୁଥିବ/ କୁଲଷୀୟଜନିତ 6ରୋଷରୁଡିନ କୀ 6ସେଗୁଜିଳକ ଘଳର/ ଏବେ ଦୀଟି ନ୍ନୌ,ଳକେ କହୁଛି / 


କୁଳକ୍ଷୟେ ପ୍ରଣଶ୍ଯନ୍ତି କୁଳଧମାଃ 


ସନାତନାଃ | 


ଧମୈ ନଷ୍ଟେ କୁଳଂ କୃସ୍ଣମଧମୌଃଭିଭବତ୍ଯୁତ ॥ ୪୦ ॥ 


ଅନୟ କୁଳକ୍ଷୟେଚକୁଳକ୍ଷୟ ହେଲେ; ସନାତ ନାଃ=ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ଚଳି ଆସୁଥିବା; କୁଳଧମିଃ=କୁଳଧର୍ମ; 
ପ୍ରଣଶଶ୍ୟନ୍ତିଂନଷ୍ଟଁ ହୋଇଯାଏ; ଉତ¬ ଏବ ; ଧମୈ-= ଧର୍ମ; ନଷ୍ଟୋ୍ିନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଗଲେ; କୃସ୍ଵମ୍‌ସମ୍ପୂର୍ଶ; କୁଳମ୍‌=କୁଳକୁ; 


ଅଧମିଃ=ଅଧର୍ମ; ଅଭିଭବତି =ମାଡ଼ି ବସେ | 


କୁଳକ୍ଷୟ ହେଲେ ପରକ୍ଷରାକ୍ରମେ ଚଳି ଆସୁଥିବା କୂଳଧମି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଧଧମି ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲେ ଅବଶିଷ୍ଟ) ସମ୍ପୃକ୍ତି କୂଳକୁ ଅଧମି ମାଡ଼ି ବସେ । 


ବ୍ଯାନ୍ଯାକୁଳକ୍ଷୟେ ପ୍ରଣଶ୍ଯନ୍ତି କୁଳଧମାଃ 
ସନାତନାଃଂ--ଯୁଦ୍ଧ ହେଲେ ସେଥୂରେ କୁଳକ୍ଷୟ (ବଂଶ 
ହ୍ରାସଃ ହୁଏ। ଯେବେଠାରୁ କୁଳ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, ସେବେଠାରୁ 
କୁଳଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୁଳର ପବିତ୍ର ପରମ୍ପରା, ପବିତ୍ର ରୀତି 
ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାମାନ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ଚଳି ଆସୁଛି। ମାତ୍ର 
ଯେତେବେଳେ କୁଳକ୍ଷୟ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ କୂଳ 
ସହିତ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମ 
ସମୟରେ, ଦୁିଜାତି ସଂସ୍କାର ସମୟରେ, ବିବାହ ସମୟରେ, 


ମୃତ୍ଯୁ ସମୟରେ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କ ପାଇଁ 
କରାଯାଉଥୁବା ସମସ୍ତ ଶ୍ବାସ୍ତ୍ରୀୟ ପବିତ୍ର ରୀତି ନୀତି 
(ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ଜୀବିତ ଓ ' ମୃତାମ୍ା ମନୁଷ୍ଯମାନଜ୍କ ପାଇଁ 
ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ କଲ୍ୟାଣକାରୀ) ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ । ଯଦି କୂଳନାଶ ହୋଇଯିବ, ତେବେ କୁଳର 
ଆଶ୍ରିତ ଧର୍ମ କାହା ଆଶ୍ରୟରେ ରହିବ? 

'ଧମୈ ନଷ୍ଟେ କୂଳଂ କୃସ୍ବମଧମୌଃଭିଭବତ୍ଯୁତ'-- 
କୁଳର ପବିତ୍ର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ପବିତ୍ର ଆଚରଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 


ଶ୍ମୋକ ୪୧-୪୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଧର୍ମପାଳନ ନ କରିବା ଓ ଧର୍ମର ବିପରୀତ କର୍ମ କରିବାରୂପକ 
ଅଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କରଣୀୟ କର୍ମ ନ କରିବା ଓ ଅକରଣୀୟ 
କର୍ମ କରିବାରୂପକ ଅଧର୍ମ ସମ୍ପୂର୍ଶ କୁଳ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ବିସ୍ତାର କରେ। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ଯେ ଯଦି କୁଳ ନଷ୍ଟା ହୋଇଯିବ, 
କୁଳ ରହିବ ନାହିଁ, ତେବେ ଅଧର୍ମ କାହା ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର 
କରିବ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା ଯେଉଁମାନେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ସମର୍ଥ, 
ସେଇମାନେ ହିଁ ଯୁଦ୍ଧରେ ମରିଯାଆନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ନାରୀ ଓ 


ବାଳକମାନେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଅସମର୍ଥ, ସେମାନେ ବଞ୍ଚି ରହନ୍ତି | ସେମାନ 
ଉପରେ ଅଧର୍ମ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରେ । ଯୁଦ୍ଧରେ ଶସ୍ତ୍ର ଓ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଅଭିଜ୍ଞ ଅନୁଭବୀ ପୁରୁଷ ମରିଗଲେ ଅବଶିଷ୍ଟ ଜୀବିତ ରହୁଥ୍ବା 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ସୁଶିଷା ଦେବା ପାଇଁ ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଉପରେ ଶାସନ 
କରିବା ପାଇଁ କେହି ରହନ୍ତି ନାହିଁ। ଫଳରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଆଚରଣ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ଅଭାବରୁ ସେମାନେ ମନଇଜ୍ଜା ଆଚରଣ କରନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ କରଣୀୟ କର୍ମ ଛାଡ଼ି ଅକରଣୀୟ କର୍ମରେ 
ଲିପ୍ତ୍‌ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଧର୍ମ ବ୍ୟାପିଯାଏ । 


====- ; === 


ଅଧମାଭିଭବାତୃକୃଷ୍ଣ 


ପ୍ରଦୁଷ୍ୟନ୍ତି 


କୁଳସ୍ତ୍ରିୟଃ । 


ସ୍ତ୍ରୀଷୁ ଦୁଷ୍ଟାସୁ ବାଷ୍ଟୈ ୟ ଜାୟତେ ବଣ୍ବାସର୍କରରଃ ॥ ୪୧ ॥ 


ଥଲା କୃଷ୍ ହେ କୃଷା! ; ଅଧମାଭିଭବାତ୍‌- ଅଧର୍ମ ଅଧୁକ ବଢ଼ିଗଲେ; କୁଳସ୍ବିୟଃ=କୁଳର ସ୍ତ୍ରୀମାନେ; ପ୍ରଦୁଷ୍ଯନ୍ତି- ଦୂଷିତା 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି; ବାଶ୍ଣ୍ରେୟହେ ବାର୍ଷ୍ଣେୟା ; ସ୍ତ୍ରୀଷୁଇସ୍ତ୍ରୀମାନେ; ଦୁଷ୍ଟାସୁଚଦୂଷିତା ହୋଇଗଲେ; ବଶ୍ଚିସ୍କରଃବର୍ଶ୍ରସର୍କର; 


ଜାୟତେ=ଜାତ ହୁଅନ୍ତି । 


ହେ କୃଷ୍ଣା ଅଧମି ଅଧ୍ଧକ ବଢ଼ିଗଲେ କୁଳର ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଦୂଷିତା ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ହେ ବାଷ୍ଟ୍ରେୟ! 
ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଦୂଷିତା ହୋଇଗଲେ ବଣ୍ଡିସଙ୍କ୍ରର ଜାତ ହୁ ଅନ୍ତି । 


ବ#6// - 'ଅଧମିଭିଭବାତ୍କୃଷ୍........ପ୍ରଦୁଷ୍ଯନ୍ତି 
କୁଳସ୍ଞିୟଃ'--ଧର୍ମପାଳନ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ । 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହେଲେ ବୁଦି ସାତ୍ଵ୍ରିକୀ ହୋଇଯାଏ । 
ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ବୂଦ୍ିରେ କରଣୀୟ ଓ ଅକରଣୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ମାତ୍ର କୁଳରେ ଅଧର୍ମ ବଢ଼ିଗଲେ 
ଆଚରଣ ଅଶୁଦ୍ଧ ହେବାରେ ଲାଗେ, ଫଳରେ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଅନ୍ତଃକରଣ ଅଶୁଦ୍ଧ ହେଲେ ବୁଦି 
ତାମସୀ ହୋଇଯାଏ। ବୁଦି ତାମସୀ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅକର୍ତବ୍ଯକୁ କର୍ତବ୍ଯ ଏବଂ କର୍ତବ୍ୟକୁ ଅକର୍ତବ୍ୟ ମନେକରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ଅନ୍ତରରେ ଶାସ୍ତ୍ରମ୍ଯ୍ୟୟାଦାର ବିପରୀତ ଭାବନା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ଏହିପରି ବିପରୀତ ବୁଦ୍ଧି ଜାତ 
ହେଲେ କୁଳର ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଦୂଷିତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ଯଭିଗ୍ବରିଣୀ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ସ୍ତ୍ରୀଷୁ ଦୁଷ୍ଟାସୁ ବାଷ୍ଫୈୟ ଜାୟତେ ବର୍ଡିସଙ୍କୀରଃ”-- 
ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଦୂଷିତା ହୋଇଗଲେ ବର୍ଣ୍ରସ୍କର ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତିଂ । 
ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବର୍ଷର ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷଙ୍କ ସଙ୍ଗରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହେଉଥୁବା ସନ୍ତାନକୁ “ବର୍ଣ୍ବସଙ୍କର” କହନ୍ତି । 

ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ “କୃଷ୍ଣଂ ସମ୍ବୋଧନ କରି କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଆପଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରୂଥୂବାରୁ “କୃଷ୍ଣଂ ନାମରେ 
ପରିଚିତ । ତେଣୁ ଆପଣ କୁହନ୍ତୁ, ଆମର କୁଳକୁ ଆପଣ କେଉଁ 
ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେଉଁ ଆଡ଼କୁ ନେବେ? 

ବାଷ୍ଫେୟ” ସମ୍ବୋଧନ କରିବାର ଭାବ ହେଲା, 
ଆପଣ ବୃଷ୍ଣପିବଂଶରେ ଅବତାର ନେଇଥୁବାରୁ `ବାଷ୍ଫ୍ରୈୟଂ 
ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ। କିନ୍ତୁ ଆମର କୁଳନାଶ (ବଂଶନାଶ) 
ହୋଇଗଲେ ଆମର ବଂଶଜ କେଉଁ କୁଳର ବୋଲାଇବେ? 
ଅତଏବ କୁଳନାଶ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 


=== `”# ==== 


ସର୍କ୍ୃରୋ ନରକାୟୈବ କୁଳଘ୍ନାନାଂ କୂଳସ୍ଯ ଚ । 
ପତନ୍ତି ପିତରୋ ହ୍ୟେଷାଂ ଲୁପ୍ତପିଣ୍ଡୋଦକକ୍ରିୟାଃ ॥ ୪୨॥ 


ଥଳ଼ୟ ¬ ସପ୍ବରଃ”ବର୍ଣ୍ତସର୍କୂର; କୁଳଘ୍ନାନାମ୍‌ -¬କୁଳଘାତୀମାନଗ; ଚ ଓ; କୁଳସ୍ଯ = କୁଳକୁ, ନରକାୟ, ଏବ --ଂନରକରେ 
ପକାଏ, ଲୁପ୍ତପିଣ୍ଡୋଦକକ୍ରିୟାଃ¬ ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଓ ତର୍ପଣ ନ ମିଳିଲେ; ଏଷାମ୍‌=ଏମାନର୍କର; ପିତରଃ=ପିତୃପୁରୁଷମାନେ; ହି=ମଧ୍ଯ; 


ପତନ୍ତି-ପତିତ ହୁଅନ୍ତି । 


* ପରପ୍ଗର ବିରୁଦ୍ଧ ଧର୍ମର ମିଶ୍ରଣରେ ଯାହା ସ୍ପଣ୍ଟ ହୁଏ, ତାକୁ “ସ୍ତର” କୁହାଯାଏ | କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ ହେଲେ ଧର୍ମସସ୍ତର, ବର୍ଣିସସ୍ସର, 
ଜାତିସଙ୍କର, କୂଳସଙ୍ସର, ବେଶସର୍ଜାର, ଭାଷାସଜୀର, ଆହାରସର୍ଜୀର ପ୍ରଭୃତି ଅନେକ ସଙ୍ଗର ଦୋଷ ଦେଖାଯାଏ। 
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ବଶ୍ଚିସସ୍କରର କୂଳଘାତୀମାନଙ୍କୁ ଓ କୁଳକୁ ନରକଗାମୀ କରେ। ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଓ ତଷିଣ ନ ମିଳିଲେ ଏମାନସ୍ପର 
(କୂଳଘାତୀମାନକ୍କୀର) ପିତୃପୁରୁଷମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜ ସାନରୁ ପତିତ ହୂ ଅନ୍ତି । 


ବ୍ଯ୩୮୦୯ସଙସ୍କ୍ରରୋ ନରକାୟୈବ କୁଳଘ୍ନାନାଂ 
କୁଳସ୍ୟ ଚ'-¬ଭିନ ଭିନ୍ନ ବର୍ଷର ମିଶ୍ରଣରୁ ଜାତ ହୋଇଥୁବା 
ବର୍ଣ୍ବିସକ୍କର (ସନ୍ତାନଃ ଠାରେ ଧାର୍ମିକ ବୁଦ୍ଧି ନ ଥାଏ। ସେ 
ବିନା ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ଜାତ ହୋଇଥୁବାରୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଳନ 
କରେ ନାହିଁ। ତା”ନିଜର କୁଳଧର୍ମ ବୋଲି କିଛି ନ ଥୂବାରୁ 
ସେ ସେଗୁଡ଼ିକୂ ପାଳନ ନ କରି କୁଳଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୁଳମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ବିରୁଦ୍ଧ ଆଚରଣ କରେ। 

ଯେଉଁମାନେ ଯୁଦ୍ଧରେ ନିଜର କୁଳସଂହାର କରିଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ “କୁଳଘାତୀ? କହନ୍ତି । ବର୍ଣସକ୍କର ଏପରି କୁଳଘାତୀ- 
ମାନଙ୍କୁ ନରକକୂ ନେଇଯାଏ କେବଳ କୁଳଘାତୀମାନକ୍ସ୍ଲ ନୁହେଁ, 
ବରଂ କୂଳପରମ୍ପରା ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥୁବାରୁ ସମଗ୍ର କୁଳକୁ 
ମଧ୍ୟ ସେ ନରକକୁ ନେଇଯାଏ। 

“'ପତନ୍ତି ପିତରୋ ହ୍ୟେଷାଂ ଲୁପ୍ତପିଣ୍ଡୋଦକକ୍ରିୟାଃ'¬- 
ନିଜର କୁଳ ନାଶ କରିଥୁବା କୁଳଘାତୀମାନଙ୍କୀର ପିତୃପୁରୁଷକ୍ତୁ 
ବଶ୍ଶିସର୍କର ଦ୍ବାରା ପିଣ୍ଡ ଓ ପାଣି (ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଓ ତର୍ପଣ) ନ ମିଳିବାରୁ 


ସେମାନବ୍କୀର ପତନ ହୁଏ। ପିତୃପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ପିଣ୍ଡ ଓ ପାଣି 
ମିଳୁଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ ସେହି ପୁଣ୍ଯ ପ୍ରଭାବରେ ଉଚ୍ଚ 
ଉଚ୍ଚ ଲୋକରେ ରହନ୍ତି। ମାତ୍ର ପିଣ୍ଡ ଓ ପାଣି ମିଳିବା ବନ୍ଦ 
ହୋଇଗଲେ ସେଠାରୁ ସେମାନର୍କ୍ରର ପତନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ସବୁ ଲୋକରେ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ରହେ ନାହିଁ। 

ପିତୃପୁରୁଷମାନର୍କୁ ପିଣ୍ଡପାଣି ନ ମିଳିବାର କାରଣ 
ହେଲା, ବର୍ଣ୍ରସ୍ବରମାନବ୍କୀର ପୂର୍ବଜ୍କ ପ୍ରତି ଆଦରବୁଦି 
ନ ଥାଏ। ଏହି କାରଣରୁ ସେମାନବ୍କୀ ମନରେ ପିତୁୃପୁରୁଷର୍ବ 
ପାଇଁ ଶ୍ରାଦ୍ଧତର୍ଷଣ କରିବା ଭାବନା ବି ନ ଥାଏ। ଯଦ୍ୟପି 
ଲୋକଲଢ୍ଥା ଭୟରେ ସେମାନେ ଶ୍ରାଦଧଂତର୍ପଣ କରନ୍ତି, 
ତଥାପି ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ଅନୁସାରେ ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରାଦ୍ଧ-ତର୍ପଣ 
କରିବାର ଅଧୂକାର ନ ଥୁବାରୁ ସେହି ପିଣ୍ଡ-ପାଣି 
ପିତୃପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ପିତୃପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ଆଦର, 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂ ଅନୁସାରେ ପିଣ୍ଡ-ପାଣି ନ ମିଳିଲେ 
ସେମାନର୍କୀର ନିଜ ସ୍ଥାନରୁ ପତନ ହୁଏ। 


ମଂଜିିକ୍ତ କ/ବ- ପିତ୍ୂପୁରୂଷମାନକ୍କ ମଧ୍ଯରେ କେତେକ “ଆଜାନ” ପିତୂପୁରୂଷ ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଯ କେତେକ 


ମର୍ତ୍ୟ” ପିତୃପୁରୁଷ ଥାଆନ୍ତି । ପିତୃ ଲୋକରେ ରହୁଥୂବା ପିତୂପୁରୂଷମାନର୍କୁ ଆଜାନ” କୁହାଯାଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ 
ମୂତ ହୋଇ ପିତୂଲୋକକୁ ଯାଇଥୁବା ପିତୂପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ”ମର୍ତ୍ୟଂ କୁହାଯାଏ। ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଓ ତର୍ପଣ ନ ମିଳିଲେ ମର୍ତ୍ଯ 
ପିତୃପୁରୂଷକ୍କର ପତନ ହୁଏ। ଯେଉଁ ମର୍ତ୍ଯ୍ଯ ପିତୃପୁରୂଷ କୁଟୁମ୍ବ ଓ ସନ୍ତାନମାନ୍କ୍ଵ ସହିତ ସମ୍ଭନନ୍ଧ ରଖିଥାନ୍ତି ଏବଂ 
ସେମାନବ୍କ ଠାରୁ ଶ୍ରାଦ୍ଦଦତର୍ପିଣର ଆଶା ରଖିଥାନ୍ତି କେବଳ ସେହିମାନର୍କୀର ପତନ ହୁଏ । 


=== ;# == === 


ଦୋଷୈରେତୈଃ କୁଳପଘ୍ନାନାଂ ବର୍ଣ ସଙ୍କରକାରକୈଃ । 
ଉଛ୍ାଦ୍ୟନ୍ତେ ଜାତିଧମାଃ କୂଳଧମାଶ୍ଡ ଶାଶ୍ଵତାଃ॥ ୪୩ ॥ 


ଅନକ -ଏତୈଃ=ଏହି; ବ ଶି ସଜ୍ଞର କାର କୈଃ=ବର୍ଶ ସଙ୍କର ଉତ୍ତ୍ତିକାରକ; ଦେଷୈଃ=ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ଯୋଗୁଁ; 
କୁଳଘ୍ଳାନାମ୍‌ -କୁଳଘାତୀମାନର୍ଜୀର; ଶାଶ୍ବତାଃ= ସଦାକାଳରୁ ଚଳି ଆସୁଥିବା; କୁଳଧମାଃ=କୁଳଧର୍ମ; ଚ(ଓ; ଜାତିଧମାଃ-  ଜାତିଧର୍ମ; 
ଉୟାଦ୍ୟନ୍ତେଇଁନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଏହି ବର୍ଣ୍ଣ ସଙ୍କର ଉତ୍ସତ୍ତିକାରକ . ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ଯୋଗୁଁ, କୁଳଘାତୀମାନର୍କର ` :ସଦାକାଳରୁ ଚଳି ଆସୁଥୁବା 
କୁଳଧମି ଓ ଜାତିଧମି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


କ୍ଯା ୦ଦୋଷୈରେତୈଃ କୁଳଘ୍ନାନାମ୍‌....... ବର୍ଣ୍ବସତ୍ଗର ଉତ୍ପନ୍ନପକାରକ ଦୋଷଗୁଡ଼ିକରୁ କୁଳଘାତୀମାନର୍ଜ୍ବର 
କୁଳଧମିଶ୍ଟ ଶାଶ୍ବତାଃ--ଯୁଵରେ କୁଳକ୍ଷୟ ହେଲେ କୁଳ | ଜାତିଧର୍ମ (ବର୍ଣଧର୍ମ) ନଷ୍ଟ. ହୋଇଯାଏ। 
ସହିତ ଚଳି ଆସୁଥୁବା କୁଳଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । କୂଳଧର୍ମ ଓ ଜାତିଧର୍ମ କଂଣଂ ଗୋଟିଏ ଜାତିରେ 
କୁଳଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ କୁଳରେ ଅଧର୍ମ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ। ଅଧର୍ମ । କୌଣସି ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କୁଳର ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ଵତନ୍ସଵ 
ବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଦୂଷିତା ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସ୍ତ୍ରୀମାନେ । ପରମ୍ପରା, ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ଆଚରଣ ଥାଏ, ସେ ସବୁକୁ ସେହି 
ଦୂଷିତା ହୋଇଗଲେ ବର୍ଣ୍ଣସଙ୍ଗର ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରକାରେ । କୂଳର “କୁଳଧର୍ମମ କୁହାଯାଏ। ଗୋଟିଏ ଜାତିର ସମସ୍ତ 


ଶ୍ନୋକ ୪୪-୪୫] × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 63 


କୁଳକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ଧର୍ମ ନିର୍ଶୟ କରାଯାଇଛି, ସେ ।| ଶାସ୍ତ୍ରନିୟତ ଓ ସାଧାରଣ ଧର୍ମ । କୁଳଧର୍ମ ଓ ଜାତିଧର୍ମର 
ସବୁକୁ “ଜାତିଧର୍ମ” ଅର୍ଥାତ୍‌ “ବର୍ଣରଧର୍ମଂ କୁହାଯାଏ। ଏହା । ଆଚରଣ କରା ନ ଗଲେ ତାହା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


=== ;# ===== 


ଉସନ୍ତକୂଳଧମାଣାଂ ମନୁଷ୍ଯାଣାଂ ଜନାଦିନ। 
ନରକେଃନିୟତଂ ବାସୋ ଭବତୀତ୍ଯନୁଶୁଶୁମ ॥ ୪୪ ॥ 


ଅନୟ ଜନାଦି ନ ହେ ଜନାର୍ଦନ! ; ଉଛନ୍ତକୁଳଧମିଣାମ୍‌ ଯେଉଁମାନଙ୍କର କୁଳଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ; 
ମନୁଷ୍ଯାଣାମ୍‌-- (ସେହି) ମନୁଷ୍ଯମାନକ୍‌ର; ଅନିୟତମ୍‌ =ବହୁକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନରକେ, ବାସଃଇ=ନରକବାସ; ଭବତି= ହୁଏ; 
ଇତିିବୋଲି; ଅନୁଶୁଶୁମଚଆମେ ଶୁଣି ଆସିଛୁ । 


ହେ ଜନାଦିନା! ଯେଉଁ ମାନଙ୍କର କୂଳଧମି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେହି ମନୂଷ୍ଯମାନଗ୍କ୍ର ବହୁକାଳ ପକ୍ୟ୍ଯନ୍ତ 
ନରକବାସ ହୁଏ ବୋଲି ଆମେ ଶୁଣି ଆସିଛୁ । 


ବ୍ୟୟ 'ଉଛନାକୁଳଧମାଣାମ୍‌.......ଅନୁଶୁଶୁମ*ଂ”-- | ନିନ୍ଦା, ଅପମାନ, ତିରସ୍ାର ମିଳେ ଏବଂ ପରଲୋକରେ 
ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବିବେକ ଦେଇଛନ୍ତି, ନୂତନ କର୍ମ । ଦୁର୍ଗତି ଓ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ସେମାନଙ୍କର ପାପ ହେତୁ 
କରିବାର ଅଧୂକାର ଦେଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏହି ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମ । ସେମାନଙ୍କୁ ବହୁକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନରକଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗିବାକୁ 
କରିବାରେ ବା ନ କରିବାରେ, ଭଲ କରିବାରେ ବା ମନ୍ଦ । ପଡ଼େ। ଏହି କଥା ଆମେ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ବୟୋଜ୍ୟେଷ୍ଠ 
କରିବାରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର। ଏଥୂପାଇଁ ଇଏ ସର୍ବଦା ବିବେକ ଓ । ଗୁରୁଜନମାନକ୍କୀ ଠାରୁ ଶୁଣି ଆସିଛୁ । 
ବିଗ୍ଵରପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ | ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ୟମାନେ 'ମନୂଷ୍ୟାଣାମ୍‌ମଂ ପଦରେ କୁଳପଘାତୀମାନର୍କୁ ଓ 
ସୁଖଭୋଗ ଆଦି ଲୋଭର ବଶବର୍ତ୍ୀ ହୋଇ ନିଜ ବିବେକକୁ ସେମାନଙ୍ଗୀ କୂଳର ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି 
ନିରାଦର କରନ୍ତି ଏବଂ ରାଗ-ଦେଷର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି; ¦ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୁଳଘାତୀମାନକ୍କୀର ପୂର୍ବପୁରୁଷର୍ଦୁ, କୁଳଘାତୀମାନର୍ଦୁ 
ଯାହାଫଳରେ ସେମାନର୍ଟ୍ଟର ଆଚରଣ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ କୁଳ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ¦ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପରବର୍ତୀ ବଂଶଧରମାନକ୍ତୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ବିରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ।। ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ଇହଲୋକରେ ସେମାନଙ୍ସ୍ର । କରାଯାଇଛି । 

===== 7 ===== 
ନ୍କ ଥର୍କ୍କନ ନୁଵଜ ଥଳର୍ଥ ଘରକ୍ଷକ/ ବର୍ଷନା କଳିବଯ ନୂଜ/ ତଙ୍କ ନିଳ ଜପଃରେ କି ତରଭବ ପଳିଲନ ଜାହା ନେ ନିନ୍ଦ୍ 
୍ଜଣଜୋକନେ କହୁଛି / 
୦ < ୦ ଏ 
ଅହୋ ବତ ମହସାପ କଷତ୍ତଠୁ୍‌ ବ୍ଯବସତା ବୟମ୍‌ । 
ଯଦ୍ରାଜ୍ୟସୁଖଲେ।ଭେନ ହନ୍ତୁ ସ୍ବଜନମୁଦ୍ଯତାଃ ॥ ୪୫ ॥ 

ଥନୟ ଅହୋ=ିବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ (ଓ); ବତ=ଦୁଃଖର କଥା ଯେ; ବୟମ୍‌ଇଆମ୍ଭେମାନେ; ମହତ୍ଵ ପାପମ୍‌ଚଘୋର 
ପାପ; କର୍ତୁମ୍‌-କରିବାକୁ, ବ୍ୟବସିତାଃ=ନିଶୃୟ କରିନେଇଛୁ; ଯତ୍‌=ଯାହାକି; ରାଜ୍ୟସୁଖଲୋଭେନ=ରାଜ୍ୟ ଓ ସୁଖ 
ଲୋଭରେ; ସ୍ଵଜନମ୍‌ଇନିଜର ଆମ୍ରୀୟ ସ୍ଵଜନମାନର୍କ; ହନ୍ତୁମ୍‌ଚ୍ମାରିବା ପାଇଁ; ଉଦ୍ୟତାଃ= ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଇଛୁ । 

ବଡ଼ ଆଶ୍ଚକ୍ଷ୍ୟି ଓ ଦୁଃଖର କଥା ଯେ ଆମ୍ଭେମାନେ ଘୋର ପାପ କରି ବାକୁ ନିଶ୍ଚୟ କରିନେଇଛୁୀ ରାଜ୍ୟ 
ଓ ସୁଖ ଲୋଭରେ ନିଜର ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଇଛୁ! 

ବ/%#/ _ 'ଅହୋ ବତ, ;.....ସ୍ଵଜନମୁଦ୍ଯତାଃ'--ଏ | ପୁଣ୍ୟ ବିଷୟରେ ଜାଣୁ | ଏପରି ଜାଣି ମଧ୍ୟ ଅଜ୍ଞ ମନୁଷ୍ୟର 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦି ଦୁଷ୍ଟ ଅଟନ୍ତି। ଏମାନଙ୍କର ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ । ପରି ଆମେମାନେ ଘୋର ପାପ କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଣ୍ଚୟ ବା 
ନାହିଁ। ଏମାନବ୍ଦ ଉପରେ ଲୋଭ ସବାର ହୋଇଛି । ଏଣୁ ¦ ବିଗ୍ବର କରି ନେଇଛୁ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଯୁଦ୍ଧରେ ନିଜର 
ଏମାନେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯିବା କିଛି ବଡ଼ କଥା ନୂହେଁ। । ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଧରି ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ମାତ୍ର ଆମେମାନେ ତ ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ, କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ୟ, ପାପ- | ହୋଇଯାଇଛୁ। ଆମମାନକ୍ୀ ପାଇଁ ଏହା ଅତି ଆଶୂର୍ଯ୍ଯ ଓ 


* ଶୋକାବିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ପରୋକ୍ଷ ଲିଟ୍‌ କ୍ରିୟା “ଅନୁଶୁଶୁମ” ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 
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± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ଟିନା ( ଚା ଜଜ୍‌ ®୍‌₹‰%ହଓଓ‰୍‌୍‌ ୯୯” 


ଦୁଃଖର କଥା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ସର୍ବଥା ଅନୁଚିତ । 

ଆମେ ଯାହା ଜାଣିଛୁ, ଶାସ୍ତ୍ରରୁ ଶୁଣିଛୁ, ଗୁରୁଜନର୍କୀ 
ଠାରୂ ଶିକ୍ଷା ପାଇଛୁ ଏବଂ ନିଜ ଜୀବନକୁ ସୁଧାରିବାର 
ଯେଉଁ ବିଗ୍ବର କରିଛୁ, ସେ ସବୁକୁ ଅନାଦର କରି ଆଜି 
ଆମେ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ପାପ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଥିର କରିଛୁ--ଏହା 
ଘୋର ପାପ- ¬ 'ମହସାପମ୍‌' | 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ “ଅହୋ” ଓ “ବତ” ଦୁଇଟି ପଦ 
ରହିଛି। ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ “ଅହୋ” ପଦଟି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର ବାଚକ। 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ହେଲା, ଯୁଦ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ହେଉଥୂବା ଅନର୍ଥ 
ପରମ୍ପରା ବିଷୟରେ ଜାଣି ମଧ୍ୟ ଆମେମାନେ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
ଘୋର ପାପ କରିବା ପାଇଁ ଦୃଢ଼ନିଶ୍ବୟ କରିଛୁୟ “ବତଂ 
ପଦଟି ଖେଦ ବା ଦୁଃଖର ବାଚକ । ଦୁଃଖର ବିଷୟ ହେଲା, 
କେଇଟା ଦିନର ରାଜ୍ୟ ଓ ସୁଖର ଲୋଭରେ ଆମେ ନିଜର 
କୁଟୁମ୍ବମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଇଛୁ। 

ପାପ କରିବାକୁ ସିର କରିବାରେ ଏବଂ ସ୍ଵଜନମାନକ୍ତୁ 
ମାରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବାରେ କେବଳ ରାଜ୍ଯ ଓ 
ସୂଖର ଲୋଭ ହିଁ କାରଣ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦି 
ଯୁନ୍ଧରେ ଆମର ବିଜୟ ହେବ, ତା'ହେଲେ ଆମକୁ 
ରାଜ୍ଯ ଓ ବୈଭବ ମିଳିଯିବ) ଆମକୁ ଆଦର ସକାର 
ମିଳିବ, ଆମର ମହତ୍ତ୍ଵ ବଢ଼ିଯିବ, ସମଗ୍ର ରାଜ୍ୟ ଉପରେ 
ଆମର ପ୍ରଭାବ ରହିବ, ସବୁଆଡ଼େ ଆମର ଆଦେଶ 
କାମ କରିବ, ଆମ ପାଖରେ ଧନ ହୋଇଯିବା ଦ୍ବାରା 
ଆମେ ମନ ଅନୁସାରେ ଭୋଗ ଓ ସାମଗ୍ରୀ ଏକତ୍ରିତ କରି 
ପାରିବୂଜ ଖୁବ୍‌ ଆରାମ ଓ ସୁଖଭୋଗ କରିବୁ ଇତ୍ଯାଦି-¬ 
ଏହିପରି ରାଜ୍ଯ ଓ ସୁଖର ଲୋଭ ଆମକୁ ଗ୍ରାସ କରିଛି। 
ଆମପରି ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ୍ ପାଇଁ ଏହା ସର୍ବଥା ଅନୁଚିତ । 

ଏହି ଶ୍ଣୋକରେ ଅର୍ଜୁନ କହିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ଯେ, 
ନିଜର ସଦ୍‌ବିଗ୍ରରକୁ ଓ ଜ୍ଞାନକୁ ଆଦର କରିବା ଦ୍ବାରା ହିଁ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଗୁରୁଜନବ୍ତ୍ର ବଚନ ପାଳିତ ହୋଇ ପାରିବ । କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର ସଦ୍‌ବିଗ୍ବରକୁ ନିରାଦର କରେ, 
ସେ ଶାସ୍ତ୍ର, ଗୁରୁଜନ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସଦୁପଦେଶଗୁଡ଼ିକୁ ଶୁଣି 
ମଧ୍ଯ ଧାରଣ କରିପାରେ ନାହିଁ। ନିଜର ସଦ୍‌ବିଗ୍ରରକୁ 
ବାରମ୍ବାର ନିରାଦର ଓ ତିରୟୀର କରିବା ଦ୍ବାରା ସଦ୍‌ବିଗ୍ବର 


ଜାଗ୍ରତ ହେବା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଦୁର୍ଗୁଣଂଦୂରାଗ୍ରରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ବାରଣ କରିବ 
କିଏ? ସେହିପରି ଆମେ ଆମ ଜ୍ଞାନକୁ ଆଦର ନ କଲେ 
ଆମକୁ ଅନର୍ଥ ପରମ୍ପରାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାରୂ ରକ୍ଷା 
କରିବ କିଏ? ଅର୍ଥାତ୍‌ କେହି ରକ୍ଷା କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କ୍ରିୟା ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଜୁନସ୍ଚୀ ଦୃଷ୍ଟି 
ରହିଛି। ସେ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କ୍ରିୟାକୁ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ମନେକରି 
ସେଥୂରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଗ୍ରହ୍ୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଦୋଷ 
କ'ଣ, ସେ ଦିଗକୁ ଅର୍ଜୁନର୍କର ଦୃଷ୍ଟ ନାହିଁ। ଯୁଦ୍ଧରେ କୌଟୁମ୍ନିକ 
ମୋହ, ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ଓ କାମନା ହିଁ ଦୋଷ, କିନ୍ତୁ ଏଥୂପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟ ନ ଯିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ଖେଦ ପ୍ରକାଶ 
କରୁଛନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ଏହା କୌଣସି ବିଗ୍ବରଶୀଳ, ଧର୍ମାମ୍ଳା 
ଓ ଶୂରବୀର କ୍ଷତ୍ରିୟପକ୍ଷେ ଶୋଭନୀୟ ନୁହେଁ। 

ଅର୍ଜୁନ ପୂର୍ବରୁ ୩୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଲୋଭକୁ ହିଁ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦିକ୍ତାର ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାର, କୁଳକ୍ଷୟ 
ଦୋଷର ଓ ମିତ୍ରଦ୍ରୋହରୂପକ ପାପର କାରଣ ବୋଲି 
କହିଲେ; ଏବଂ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ରାଜ୍ଯ ଓ ସୁଖଲୋଭରେ 
ସେ ନିଜେ ପାପ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଅର୍ଜୁନ “ଲୋଭଂ'କୁ ପାପର 
କାରଣ ମନେ କରୁଛନ୍ତି। ତା'ହେଲେ ଆଗକୁ ତୃତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୩୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅନଜ୍ଜୁନ କାହିଁକି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି 
ଯେ, ମନୂଷ୍ଯ ନ ଗ୍ବରହୂଥୁଲେ ମଧ୍ଯ କାହିଁକି ପାପାଚରଣ 
କରେ? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ କୌଟୁମିିକ 
ମୋହ ଯୋଗୁଁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଧର୍ମ ଓ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଅଧର୍ମ ମନେ କରୁଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଠାରେ 
ତାଙ୍କର ଶରୀରାଦିକୁ ଆଧାର କରି କେବଳ ଲୌକିକ 
ଦୃଣ୍ଟି ଥୁବାରୁ ସେ ଯୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ମାରିବାରେ “ଲୋଭଂକୂ 
କାରଣ ମନେ କରୁଛନ୍ତି ମାତ୍ର ଆଗକୁ ଗୀତାର ଉପଦେଶ 
ଶୁଣି ଶୁଣି ତାବ୍ଚ୍ର ମନରେ ନିଜ କଲ୍ଯାଣର ଇଚଢ଼ା ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇଯିବାରୁ (ଗୀତା ୩। ୨) ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି ଯେ, 
କର୍ତବ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରି ଅକର୍ତବ୍ଯରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାରେ 
କିଏ କାରଣ ହୁଏମ ସୁତରାଂ ସେଠାରେ (୩। ୩୬ ରେ) 
ଅର୍ଜୁନ କର୍ତବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଓ ସାଧକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପଗ୍ଵରୁଛନ୍ତି । 


=== 7 ==== 


ଦୀନ୍ଦ୍ଵ- ଆଣ୍ଛୁର୍ମ/ ୨ ନୁଃଜନେ ନିମଗ୍ନ ଥର୍ନୁନ ନିନ୍ଦ୍ର ନ୍ଜ୍ଳନକେ କିନ ଯୂନ୍ତଗୂଜିକନ ଥଳିମ ନିର୍ଷୟ ଖୁଣୀକଛଳି। 


ଯଦି 
ଧାଉିରାଷ୍ଟ୍ରା ରଣେ ହନ୍ଯୁସ୍ତଚ୍ମେ 


ମାମପ୍ରତୀକାରମଶସ୍ତ୍ର 


ଶସ୍ତ୍ରପାଣୟଃ । 
କ୍ଷେମତରଂ ଭବେତ଼॥ ୪୬॥ 


ଥଳୟ--ଯଦି=ଯଦି; ଶସ୍ତ୍ରପାଣୟଃ ହାତରେ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଧରିଥିବା; ଧାଉଁରାଷ୍ଟ୍ରାଃଇଅଧ୍ଧତ ରାଷ୍ଟ୍ରକ୍ଜ ପକ୍ଷର ଲୋକେ; 


ଶ୍ଳୋକ ୪୬] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ରଣେ=ରଣ ପ୍ରାଇଂଣରେ; ଅପ୍ରତୀକାରମ୍‌ = ପ୍ରତିକାରରହିତ; ଅଶସ୍ତ୍ରମ୍‌ଚ (ଓ) ଶସ୍ତ୍ରବିହୀନ: ମାମ୍‌ଚ ମୋତେ; ହନୁ ୁଃ ମାରି 
ଦିଅନି; ତତ୍ ତାହା; ମେ ମୋ ପାଇଁ; କ୍ଷେମତରମ୍‌- ଅତି ହିତକର; ଭବେତ୍‌ ¬ହେବ | 


ଯଦି ହାତରେ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଧରିଥୂୂବା ଏହି ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରୀକ୍ଵ ପକ୍ଷର ଲୋକେ ରଣପ୍ରାଙ୍ଗଣରେ ପ୍ରତିକାରରହିତ 
ଓ ଶସ୍ତ୍ରବିହୀନ ମୋତେ ମାରି ଦିଅନ୍ତି, ତଥାପି ତାହା ମୋ ପାଇଁ ଅତି ହିତକର ହେବ। 


ବ%/# ¬ 'ଯଦି ମାମ୍‌.......କ୍ଷେମତରଂ ଭବେତ୍‌'-- 
ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, ଯଦି ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯିବି, 
ବୋଧହୁଏ ଏହି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦି ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇଯିବେ। ଆମେ ଯଦି କିଛି ଗ୍ବହୂବୁ ନାହିଁ କି ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବୁ ନାହିଁ, ତା'ହେଲେ ଏମାନେ ଯୁଦ୍ କରିବେ କାହିଁକି? 
ଯଦି ଉତ୍ତେଜିତ ହୋଇ ତଥା ହାତରେ ଅସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରି 
ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପକ୍ଷର ଲୋକମାନେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
ମାର୍ଗ ନିଷ୍କାଣ୍ଟକ କରିବାକୁ ଏବଂ ଶତ୍ଦୁ ସମାପ୍ତ କରିବାକୁ 
ବିଗ୍ଵର କରି ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଅନିଜ୍ଛୁକ ଓ ଅସ୍ତ୍ରବିହୀନ ମୋତେ 
ମାରିଦିଅନ୍ତି ତେବେ ସେମାନର୍କୀର ଏହି ହତ୍ଯା ମୋ ପାଇଁ 
ହିତକାରକ ହେବ । ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧରେ ଗୁରୁଜନମାନକ୍ସୁ ମାରି 
ଘୋର ପାପ କରିବାକୁ ଯେଉଁ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଥୂଲି, ସେହି 
ନିର୍ଶରୟରୂପକ ପାପର ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ ହୋଇଯିବ, ସେହି ପାପରୁ 
ମୁଁ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯିବି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦି ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ ନ 
କରିବି, ତା”ହେଲେ ମୁଁ ପାପରୁ ତ୍ରାହି ପାଇଯିବି ଏବଂ 
ମୋର କୁଳ ମଧ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ। 

[ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି ବିଷୟ ବର୍ଣ୍ବନା 
କରେ, ତା'”ନିଜ ଉପରେ ସେହି ବିଷୟର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅର୍ଜୁନ ଏବେ ଯେତେ ଶୋକାବିଷ୍କଟକ ୨୮ଶ 
ଶ୍ମଳୋକରେ କହିବା ଆରମ୍ଭ କଲାବେଳେ ସେ ସେତେ 
ଶୋକାବିଷ୍ଟ ହୋଇ ନ ଥୁଲେ । ପୂର୍ବରୁ ଅଜୁନ ଯୁଦ୍ଧରୁ ଉପରତ 
ହୋଇ ନ ଥଲେ, କିନ୍ତୁ ଶୋକାବିଷ୍ଟ ହୋଇ କହୁ କହୁ 
ଶେଷକୁ ସେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ଉପରତ ହୋଇ ଯାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ଧନୁବାଣ 
ତ୍ୟାଗ କରି ବସି ଯାଉଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ଭାବିଲେ, ଅର୍ଜୁନର୍କୀର 
କହିବାର ଆବେଗ ସମାପ୍ତ ହେବାପରେ ମୁଁ କହିବି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅର୍ଜୁନ କହିବା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ଶୋକ ଅନ୍ତରରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ବାହାରି ଗଲାପରେ ଅର୍ଜୁନବ୍କ ଉପରେ ମୋ ବଚନର ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼ିବ। ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ମଝିରେ କିଛି କହିଲେ ନାହିଁ 


ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ନିଜକୁ ଧର୍ମାମ୍ରା ମନେକରି ଯୁଦ୍ଧରୁ 
ନିବୃତ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଯେତେଗୁଡ଼ିଏ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପିତ କଲେ, 
ସଂସାରରେ ଜଡ଼ିତ ରହିଥୂବା ଲୋକେ ଅଜୁନର୍କୀର ସେହ 
ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଯଥାର୍ଥି ମନେ କରିବେ ଏବଂ ଆଗକୁ ଭଗବାନ 


ଯାହା ବୁଝାଇଛନ୍ତି, ସେ ସବୁକୁ ଯଥାର୍ଥ ମନେ କରିବେ ନାହିଁ! 
ଏହାର କାରଣ, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ସ୍ରିତିରେ ଥାଆନ୍ତି, 
ସେମାନେ ସେହି ସ୍ଥିତି ବା ଶ୍ରେଣୀର କଥାକୁ ହିଁ ଠିକ୍‌ ମନେ 
କରନ୍ତି; ତା'ଠାରୁ ଉଚ୍ଚସ୍ତରର କଥାକୁ ସେମାନେ ବୁଝି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଅର୍ଜୁନକ୍କ୍‌ ଅନ୍ତରରେ କୌଟୁମ୍ବିକ ମୋହ ରହିଛି ଏବଂ 
ସେ ମୋହରେ ଆବିଷ୍ଟ୍ ହୋଇ ଧର୍ମ ଓ ସାଧୁତା ସମ୍ପର୍କରେ 
ଭଲ ଭଲ କଥା କହୁଛନ୍ତି। ଏଣୁ ଯେଉଁ ଲୋକମାନର୍ଦ୍ବ 
ଅନ୍ତରରେ କୌଟୁମ୍ବିକ ମୋହ ରହିଛି, ସେହିମାନଙ୍କୁ ହିଁ ଅର୍ଜୁନର୍କ 
କଥା ଯଥାର୍ଥ ମନେହେବ। ଜୀବର କଲ୍ଯାଣ ଦିଗକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ରହିଛି । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉଚ୍ଚସ୍ତରର 
ଦୃଷ୍କଣକୁ ସେମାନେ (ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିସମ୍ପନ୍ନ ମନୂଷ୍ଯ) ବୁଝି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେମାନେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ କଥାକୁ ଉଚିତ 
ମନେ କରିବେ ନାହିଁ, ବରଂ ଭାବିବେ ଯେ ଅର୍ଜୁନର୍କୀ ପାଇଁ 
ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ପାପରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ ଥୂଲା, କିନ୍ଧୁ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇ ଠିକ୍‌ କଲେ ନାହିଁ! 

ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦ୍ରାରା ଯୁଦ୍ଧ କରାଇ 
ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ତାଙ୍ଫୁ ତାଙ୍କ୍ପ କର୍ତବ୍ଯର ଜ୍ଞାନ କରାଇଛନ୍ତି । 
ଅର୍ଜୁନର୍କୁ କର୍ତବ୍ୟରୂପରେ ଯୁଦ୍ଧ ସ୍ବତଃପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେ ନିଜେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ବିଗ୍ବର କରିଥୁଲେ; ସେ ନିଜେ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥୂଲେ ଏବଂ ନିମନ୍ନ୍ରଣ ଦେଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଆଣିଥୂଲେ। ମାତ୍ର ନିଜର ସେହି ବିଗ୍ବରକୁ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିରେ 
ଅନିଷ୍ଟରକାରକ ମନେକରି ସେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିମୁଖ ହେଉଥୂଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନରୁ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଉଥୂଲେ। 
ଏଥୂନେଇ ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, ତୂମର ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରତି ଅନିଜ୍ଜା 
କେବଳ ମୋହ ମାତ୍ର | ସମୟାନୁସାରେ ଯେଉଁ କର୍ତବ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଛି, ତାହା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ । 

ଜଣେ ବଦ୍ରୀନାରାୟଣ ଯାତ୍ରୀ ରାସ୍ତାରେ ଦିଗଭ୍ରମ 
ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଉତ୍ତରକୁ ଦକ୍ଷିଣ ଦିଗ ଓ 
ଦକ୍ଷିଣକୁ ଉତ୍ତର ଦିଗ ବୋଲି ଭାବି ନେଲେ ଫଳରେ 
ସେ ବଦ୍ରୀନାରାୟଣ ଆଡ଼କୁ ଯିବା ପରିବର୍ତେ ବିପରୀତ 
ଦିଗକୁ ଗ୍ବଲିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ସମ୍ମୁଖରୁ ଜଣେ ଲୋକ 
ଭେଟି ତାଙ୍ଦୁ ପଗ୍ଵରିଲା, ଭାଇ! କୁଆଡ଼େ ଯାଉଛ?” ସେ 
କହିଲେ-¬'ବଦ୍ରୀନାରାୟଣ | ସେ ଲୋକଟି କହିଲା, 
“ଭାଇ! ବଦ୍ରୀନାରାୟଣ ଏଆଡ଼େ ନୁହେଁ, ସେଆଡ଼େ। 


ଆପଣ ତ ବିପରୀତ ଦିଗକୁ ଯାଉଛନ୍ତି!” ପ୍ରକୃତରେ 
ସେହି ଲୋକ ଜଣକ ଯାତ୍ରୀଙ୍ତୁ ବଦ୍ରୀନାରାୟଣ ପଠାଇଲେ 
ନାହିଁ। ବରଂ ତାଙ୍କୁ ଦିଗର ଜ୍ଞାନ କରାଇ ଠିକ୍‌ ବାଟ 
ବତାଇଦେଲେ। ସେହିପରି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାଙ୍ଟ୍ 
କଉ୍ତବ୍ୟର ଜ୍ଞାନ କରାଇଛନ୍ତି, ଯୁଦ୍ଧ କରାଇ ନାହାନ୍ତି। 

ସ୍ଵଜନମାନସ୍ତୂ ଦେଖି ଅର୍ଜୁନ ଭାବିଥୂଲେ, 'ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବି ନାହି'- _ “ନ ଯୋସ୍ଯେ' ( ୨ | ୯), କିନ୍ତୁ ଭଗବାନକୀର 
ଉପଦେଶ ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ ଆଉ ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଂ ନ 
କହି “ଆପଣକୁ ାର ଆଜ୍ଞାପାଳନ କରିବି” କହିଥୁଲେ- 'କରିଷ୍ୟେ 
ବଚନଂ ତବ” (୧୮ । ୭୩) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ତାଙ୍କ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରିବେ ବୋଲି କହିଥୂଲେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍ସ୍ରର ଏହି 
ବଚନରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାକ 
କର୍ତବ୍ଯର ଜ୍ଞାନ କରାଇଛନ୍ତି। 

ବାସ୍ତବରେ ଯୁଦ୍ଧ ହେବା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଥୂଲା; କାରଣ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଆୟୁ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ସାରିଥୂଲା । ଏହାକୁ କେହି 
ଏଡ଼ାଇ ପାରି ନ ଥାନ୍ତେ । ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇବା 
ସମୟରେ ଅର୍ଜୃନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି “ମୁଁ ବର୍ଧିତ କାଳ ଏବଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସଂହାର ପାଇଁ ଏଠାକୁ ଆସିଛି। ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ନ 
କଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ବିପକ୍ଷର ଯୋଦ୍ଧାମାନେ ବଞ୍ଚିବେ ନାହିଁ” 
(୧୧। ୩୨) | ଏଥୁପାଇଁ ଏହି ନରସଂହାର ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ 


* ଶ୍ୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


ଥୂଲା। ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ନରସ ହାର 
ହୋଇଥାଆନ୍ତା। ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ଯୁଦ୍ କରି ନ ଥାନ୍ତେ, ତଥାପି 
ଯୁଧ୍ଧଷ୍ଠିର ଯୁଦ୍ଧ କରିଥାନ୍ତେ । ଯେଉଁ ଯୁଧ୍ରଷ୍ଚି ର ମାଆଜ୍କୀ ଆଜ୍ଞାରେ 
ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍ଗୁ ଭାଇକ୍ରୀ ସହିତ ବିବାହ କରିଥୁଲେ, ସେହି 
ଯୁଧ୍ଧଷ୍ଵି ର ମାଆଙ୍କ ଆଜ୍ଞାରେ ଅବଶ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥାନ୍ତେ । ଭୀମ 
ମଧ୍ୟ କେବେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଇ ନ ଥାନ୍ତେ କାରଣ 
ସେ କୌରବମାନଙ୍କୀ ମାରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିଥୂଲେ। 
ଦ୍ରୌପଦୀ ମଧ୍ୟ କହିଥୁଲେ-_ ଯଦି ମୋ ପତିମାନେ (ପାଣ୍ଡବ) 
କୌରବର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରନ୍ତି, ତେବେ ମୋର ପିତା 
(ଦ୍ରୁପଦ), ଭାଇ ଅଧୂଷ୍ଟାଦ୍ଯୁମ୍ନ) ଓ ମୋର ପାଞ୍ଚପୁତ୍ର ତଥା 
ଅଭିମନ୍ୟୁ କୌରବର୍କ୍ଚ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ'”* | ଏହିପରି 
ଅନେକ କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଯୁଦ୍ଧକୁ ଏଡ଼ାଇବା ସମ୍ଭବ ନ ଥୂଲା। 
ଭବିତବ୍ଯକୁ ଏଡ଼ାଇଦେବା ମନୂଷ୍ଯ ହାତର କଥା 
ନୁହେଁ; ତଥାପି କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରି ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର 
କରିପାରେ ଏବଂ କର୍ତ୍ତବ୍ଯବୁୁତ ହୋଇ ନିଜର ପତନ 
କରିପାରେ। ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ବା 
ଅନିଷ୍ଟ କରିବାରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର। ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକୁ 
କର୍ତବ୍ୟର ଜ୍ଞାନ କରାଇ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି 
ଯେ, ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞା ଅନୁସାରେ କଉ୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା 
ଉଚିତ, ସେଥୁରୁ କେବେ ବିବ୍ଯୁତ ନ ହେବା ଉଚିତ। 


୭୭୭୭ ଭ € ==ଂଂଂ 
ସମ୍ଫ ପୂର୍ର୍ତ୍ତୋଳକେ ଅର୍ନନ ଜାର ନୂଳିଟୁଡିଳନ ନିର୍ଶୟ ଶୂଣମୀଲବକେଳେ / ତଘଣଳଜେ ଅର୍ନ୍ତନ କୀ” କଲେ ତାହା ସଞ୍ଜୟ ନିନ୍ 


ଖ୍ମୌକଳଜେ କହୁଛନ୍ି / 


୪୪୦ ୫ବ/ଚ 
ଏବମୁକ୍ଟାଜୁନଃ ସଖେୟ୍ଯ ରଥୋପସ ଉପାବିଶତ୍ଵ । 


ବିସୂଜ୍ୟ ସଶରଂ ଗ୍ବପଂ 


ଶୋକସ ବିଗ୍ନମାନସଃ ॥ ୪୭ ॥ 


ଅଂଚୟ ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚ=ସଞ୍ଜୟ କହିଲେ; ଏବମ୍‌= ଏପରି; ଉକ୍କା କହି; ଶୋକସଂବିଗ୍‌ମାନସଃ-ଇଶୋକାକୁଳମନା; 
ଅଜ୍ଜିନଃ= ଅର୍ଜୁନ: ସଶରମ୍‌, ଗ୍ବପମ୍‌- ଶର ସହିତ ଧନୁ; ବିସୁଜ୍ୟ=ତ୍ଯାଗ କରି; ସଖ୍ଯେଇିଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ, ରଥୋପସେ-ରଥର 


ମଧ୍ୟଭାଗରେ; ଉପାବିଶତ୍ ବସି ପଡ଼ିଲେ । 


ସଞ୍ଚୟ କହିଲେ- ଏପରି କହି ଶୋକାକୁଳମନା ଅଜ୍ଜିନ ଧନୂବାଣ ତ୍ୟାଗ କରି ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ରଥର 


ମଧ୍ଯଭାଗରେ ବସି ପଡ଼ିଲେ । 


ବ୍ୟା୮- 'ଏବମୁକ୍ଲାଜ଼ୁନଃ...ଶୋକସଂବିଗୁମାନସଃ'-= | ଆଦି ଯୁକ୍ତି ଓ ପ୍ରମାଣ ଦର୍ଶାଇ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶୋକସନ୍ତପ୍ତ ମନରେ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ସମସ୍ତ ଅନର୍ଥର ମୂଳ, ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ଇହଲୋକରେ । ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ପାଇଁ ଦୃଢ଼ ନିର୍ଣୟ କରିନେଲେ। 
କୁଟୁମ୍ବ ନାଶ ହେବ ପରଲୋକରେ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ । ଯେଉଁ ରଣଭୂମିକୁ ସେ ହାତରେ ଧନୁ ଧରି ପ୍ରବଳ ଉସ୍ଥାହର 


» ଯଦି ଭୀମାର୍ଜୁନୌ କୃଷ୍ଣ କୃପଣୌ ସନ୍ଧିକାମୁକୌ । ପିତା ମେ ଯୋସ୍ଯତେ ବୃଦ୍ଧଃ ସହ ପୁତ୍ରୈର୍ମହାରଥୈଃ ॥ 


ପଞ୍ଚ ଚୈବ ମହାବୀର୍ଯ୍ୟାଃ ପୁତ୍ରା 


ମେ ମଧୁସୂଦନ । ଅଭିମନ୍ୟୁଂ 


ପୁରସ୍କୃତ୍ୟ ଯୋସ୍ଯ୍ୟନ୍ତେ କୁରୁଭିଃ ସହ॥ 


(ମହାଭାରତ, ଉଦ୍‌ଯୋଗ, ୮୨ | ୩୭-୩୮) 


ଶ୍ଳୋକ ୪୭ 


ସହ ଆସିଥୁଲେ, ସେହି ରଣଭୂମିରେ ସେ ବାମହସୁାରୁ ଗାଣ୍ଡୀବ 
ଧନୂ ଓ ଦକ୍ଷିଣହସ୍ତରୁ ଶରକୁ ତଳେ ରଖିଦେଲେ ଏବଂ ନିଜେ 
ରଥର ମଧ୍ୟ ଭାଗରେ ବସି ପଡ଼ିଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଇ ସେନାର୍ଦୁ 
ଦେଖିବା ପାଇଁ ଯେଉଁଠି ଠିଆ ହୋଇଥୂଲେ, ସେହିଠାରେ 
ସେ ଶୋକମୁଦ୍ରାରେ ବସି ପଡ଼ିଲେ। 

ଭଗବାନ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଦ୍ରୋଣଙ୍କ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ ରଥ ଠିଆ 
କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କୁରୁବଂଶୀମାନକ୍କୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ କହିବା ଏବଂ 
ସେମାନସ୍ଫକୁ ଦେଖି ଅର୍ଜୁନକ୍କ ଅନ୍ତରର ପ୍ରସୁପ୍ତ ମୋହ ଜାଗ୍ରତ 
ହେବା ହିଁ ଅର୍ଜୁନଚ୍କର ଏହି ଶୋକାକୁଳ ଅବସ୍ଥାର ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ। ମୋହ ଜାଗ୍ରତ ହେବା ପରେ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଆମର କୁଟୁମ୍ବ ମରିଯିବେ । କୁଟୁମ୍ବ ମରିବା ଅତି 
କ୍ଷତିକାରକ। ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦି ତ ଲୋଭ ହେତୁ ଏହି କ୍ଷତି 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଦେଉ ନାହାନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଯୁନ୍ଧରେ କେତେ ଯେ ଅନର୍ଥ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପରମ୍ପରା ଆରମ୍ଭ ହେବ, ସେ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ଦେଇ ଆମେ 
ଏପରି ପାପରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ । ଆମ୍ଭେମାନେ ରାଜ୍ୟ 
ଓ ସୁଖ ଲୋଭରେ କୁଳସଂହାର କରିବା ପାଇଁ ରଣଭୂମିରେ 
ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇ କେତେ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ କରିଛୁ! ଏଣୁ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ 
ଅନିଚ୍ଛୁକ ଓ ଶସ୍ତ୍ରରହିତ ମୋତେ ଯଦି ସମ୍ମୁଖସ୍ତ ଯୋଦ୍ଧାମାନେ 
ମାରି ଦିଅନ୍ତି, ମୋ ପାଇଁ ତାହା ହିତକର ହେବ । ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ମୋହ ଘୋଟି ଯିବାରୁ ସେ ଯୁଦ୍ଧରୁ 
ଉପରତ ହେବାରେ ଏବଂ ନିଜର ମୂତ୍ଯୁରେ ମଧ୍ଯ ହିତ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଶେଷରେ ସେ ମୋହ ଯୋଗୁଁ ଧନୂର୍ବାଣ ତ୍ୟାଗ 
କରି ବିଷାଦମଗ୍ନ ହୋଇ ବସି ପଡ଼ୁଛନ୍ତି। ଏମୋହ”ର ଏତେ 
ମହିମା ଯେ, ଯେଉଁ ଅର୍ଜୁନ ଧନୁ ଉଠାଇ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହେଉଥୂଲେ, ସେହି ଅର୍ଜୁନ ଧନୁକୁ ତଳେ ଥୋଇ ଦେଇ 
ଶୋକରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଛନ୍ତି! 


ଆଚି € ୦୧୭ 
@' ତ୍କିତି ଭ/ମଜରବକରୀତାନୂପନିର୍ୁ ବନ୍ଧୁବିଜ/ୟ/° ଯୋଗଣାଣନ୍କେ ଭୀକୁଷ୍୍ନଯୀକ/6କେର୍କ୍କନକିଷାଜଠୋ6ରୋ 
ଳ/ନମ ଡଥଓ6ମ୮/// ୫ // ¢ // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ଵ ସତ୍ବ ଏହି ଭଗବନ୍ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଢ଼- 
ଗୀତୋପନିଷଦ୍ବରୂପକ ଶ୍ରାକୃଷ୍ଣାଜକୁ ନସଂବାଦରେ “ଅଜୁ ନବିଷାଦଯୋଗ” ନାମକ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟ ପୃଣ୍ଣି ହେଲ। ॥ ୧ ॥ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ ମହର୍ଷି ବେଦବ୍ଯାସବ୍କୀ 
ଦ୍ବାରା ଲିଖିତ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପୁଷ୍କ୍ରିକାରେ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତାର 
ବିଶେଷ ମାହାମ୍ଦ୍ୟ ଓ ପ୍ରଭାବ ପ୍ରକଟ କରାଯାଇଛି । 

(ଓଁ, ତତ୍ବନ ସତବଂ”--ଏ ତିନୋଟି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ 
ପରମାମ୍ପାକ୍କର ପବିତ୍ର ନାମ ଅଟେ। ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଜୀବର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ କଲ୍ଯାଣକାରକ। ଏ ତିନୋଟିର ଉଚ୍ଚାରଣ 
ପରମାମ୍ଦରାକ୍କର ସମ୍ମୁଖ କରାଏ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମର ଅଙ୍ଗବୈଗୁଣ୍ୟ ଦୂର କରେ । ଏଣୁ ଗୀତାର କୌଣସି 
ଅଧ୍ୟାୟ ପାଠ କରିବାବେଳେ ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉଚ୍ଚାରଣରେ 
ଯେଉଁ ତୂଟି ହୋଇଥାଏ, ସେ ସବୁର ପରିମାର୍ଜନା ପାଇଁ 
ଏବଂ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଜ୍ରେଦପୂର୍ବକ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧର 
ସତି ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ଯାୟ ଶେଷରେ “ଓଁ ତସ୍ଥତ୍ବଂ 
ଉଚ୍ଚାରଣ କରାଯାଇଛି। 

ମହର୍ଷି ବେଦବ୍ୟାସ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ “ଓ' ଉଚ୍ଚାରଣ 
କରିବାର ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “ମୋ ରଚନାର ଅଙ୍ଗବୈଗୁଣ୍ୟ 
ଦୂର ହେଉ', “ତତ୍ବ' ଉଚ୍ଚାରଣର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “ମୋ 
ରଚନା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥ ହେଉ' ଏବଂ “ସତ” ଉଚ୍ଚାରଣର 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, .ମୋ ରଚନା ସତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ 
ଫଳଦାୟକ ହେଉ । “ଇତି'--କେବଳ ମୋର ଏତିକି 
ପ୍ରୟୋଜନ। ଏହା ବ୍ଯତୀତ ମୋର ଅନ୍ଯ କୌଣସି 


ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । 

ଯିଏ “ଶ୍ରୀମତ୍'” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବ ଶୋଭାସମ୍ପନ୍ତ ଏବଂ 
ଯାହାବ୍କୀ ଠାରେ ସମସ୍ତ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟକ ଧର୍ମ ଯଶ, ଶ୍ରୀ, ଜ୍ଞାନ 
ଓ ବୈରାଗ୍ଯ--ଏ ଛଅଟି ଭଗ ନିତ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ, ସେହି 
ଭଗବାନଙ୍କ ଶ୍ରୀମୁଖରୂ ନିଃଗ୍ୂତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ 
ଶ୍ରୀମନୂ ଭଗବତ କୁହାଯାଇଛି । 

ମନୂଷ୍ୟ ହଷୋଲ୍ଲାସରେ ଥୂଲାବେଳେ ତା'ମୁଖରୁ ଆପେ 
ଆପେ ଗୀତ ବାହାରି ଆସେ । ଭଗବାନ ଏହାକୁ ଆନନ୍ଦମଗ୍ନ 
ହୋଇ ଗାଇଥୁବାରୁ ଏହାର ନାମ 'ଗୀତା' | ଯଦ୍ୟପି ସଂସ୍କୃତ 
ବ୍ୟାକରଣ ଅନୁସାରେ ଏହାର ନାମ “ଗୀତମ୍‌' ହେବା ଉଚିତ 
ଥୂଲା, ତଥାପି ଏହା ଉପନିଷଦ୍ସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ତ୍ରୀଲିଙ୍ଗ 
ଶବ୍ଦ “ଗୀତା'ର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । 

ଏଥୂରେ ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦ୍‌ର ସାରତତ୍ତ୍ଵ ସଂଗ୍ଧହୀତ 
ଏବଂ ଭଗବଦ୍‌ବାଣୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ସ୍ବୟଂ ମଧ୍ଯ 
ଉପନିଷଦ୍‌ସ୍ଵରୂପ | ତେଣୁ ଏହାକୁ 'ଉପନିଷଦ଼' କୁହାଯାଇଛି | 

ବର୍ଷ୍ଥ ଆଶ୍ରମ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଆଦି ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନନ୍କର କଲ୍ଯାଣକାରିଣୀ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିଦ୍ଯା 
ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାର ନାମ ବ୍ରହମବିଦ୍ୟା।। ଏହି ବ୍ରହ୍ମ- 
ବିଦ୍ୟାସ୍ବରୂପ ଗୀତାରେ କମିଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଧ୍ୟାନଯୋଗ, 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି ସାଧନାଗୁଡ଼ିକର ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇଛି, 


ଵ ଗୀତାର ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୩ଶ ରୁ ୨୭ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ଯ। 


ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ସାଧକକୁ ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍କ୍ର ସହିତ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧର 
ଅନୁଭବ ହେବ । ଏଥୁପାଇଁ ଏହାକୁ 'ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର' କୁହାଯାଇଛି। 

ଏହା ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ 
ଭକ୍ତପ୍ରବର ଅର୍ଜୁନତ୍କର ସମ୍ବାଦ । ଅର୍ଜୁନ ନିଃସତ୍କୋଚରେ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନ ଉଦାରତାପୂର୍ବକ ସେଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର 
ଦେଇଛନ୍ତି। ଏହି ଦୁହି୍କର ଭାବ ଏଥୂରେ ସନ୍ନିବେଶିତ । ଏ 
ଦୁହିର୍କ୍ବ ନାମ ଅନୁସାରେ ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ରର ବିଶେଷ ମହିମା ଥୂବାରୁ 


ଏହାକୁ 'ଶ୍ରୀକୃ ଞ୍ଝାଝୁ ନସମ୍ବାଦଂ ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଇଛି । 


ଏହି ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିଷାଦର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି । ଭଗବାନ ଅଥବା ସବ୍ନକ୍କ୍ର ସାନ୍ନିଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ 
ଏହି ବିଷାଦ ମଧ୍ଯ ସଂସାର ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ଯ ଜାତ କରି 


× ଶୁୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧ 


କଲ୍ଯାଣକାରକ ହୋଇଯାଏ। ଯଦ୍ୟପି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦିକ୍କର 
ମଧ୍ଯ ବିଷାଦ ହୋଇଥୂଲା, ତଥାପି ସେମାନବ୍କୀ ଠାରେ 
ଭଗବଦ୍‌ବିମୁଖତା ଥୂବାରୁ ସେମାନଙ୍କର ବିଷାଦ “ଯୋଗ' 
ହୋଇ ପାରିଲା ନାହିଁ। ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ମୁଖତା ଯୋଗୁଁ କେବଳ 
ଅର୍ଜୁନ୍କର ବିଷାଦ “ଯୋଗ” ହେଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ଭଗବାନ 
ସହିତ ନିତ୍ଯସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୁଭବ କରାଇ ପାରିଲା । ଏଥ୍ପପାଇଁ 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ ଅଅର୍ଜୂନବିଷାଦଯୋଗ' ରଖାଯାଇଛି । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ ପୁଷ୍ପିକା ଦେବାର 
ତାମ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦି ସାଧକ ଗୋଟିଏ ଅଧ୍ୟାୟ ବି ଠିକ୍ଭାବରେ 
ମନନ ଓ ବିଗ୍ଵର କରେ, ତା'ହେଲେ ସେହି ଅଧ୍ୟାୟଟି ଦାରା 
ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯିବ । 


ଫଂଜିଣିଛା ଇ/ବ--ଗୀତାର ପୁଷ୍ପିକାରେ 'ବ୍ରହୁବିଦ୍ୟାୟାମ୍‌', 'ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ୋ' ଓ 'ଶ୍ରୀକୃ ବାଜୁ ନସଂବାଦେ'-¬ ଏ ତିନୋଟି 


ପଦରେ ଏକବଚନ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ 'ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦୃଗୀତାସୁ' ଓ 'ଉପନିଷସୁ'--ଏ ଦୁଇଟି ପଦରେ ବହୁବଚନ ହୋଇଛି | 
ଏପରି ହେବାର କାରଣ, ଭଗବଦ୍‌ବାଣୀରୂପୀ ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା ମଧ୍ଯ ଏକ ଉପନିଷଦ 
ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା” (ଜ୍ଞାନଯୋଗ), “ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର' (କର୍ମଯୋଗ) ଓ 'ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଜୁନସମ୍ବାଦଂ (ଭକ୍ତିଯୋଗ) ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ। 

ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍କୁନସମ୍ବାଦଂର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ଭକ୍ତିରେ ହିଁ ହୋଇଛି । ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନ କିଂକର୍ତବ୍ଯବିମୃଢ଼ 
ହୋଇ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଶରଣାପନ୍ତ ହେଲେ-¬'ଶିଷ୍ଯସ୍ତେ୍ହଂ ଶାଧ୍ଧ ମାଂ ଡ଼ା ପ୍ରପନ୍ତମ୍‌/ (୨। ୭୬ ଏବଂ ଶେଷରେ 
ଭଗବାନ “ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ” ପଦରେ ପୂର୍ଶିରୂପେ ତାଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା କରିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ 
ପୂର୍ଣରପେ ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇଗଲେ--“କରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବ” (୧୮ | ୭୩) | ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ଶ୍ରେୟ(କଲ୍ଯାଣ)ର 
ଉପାୟ ପଗ୍ବରିଥୂିଲେ (୨।୭, ୩।୨, ୫। ୧), ତେଣୁ ଭଗବାନ ଗୀତାରେ “ଜ୍ଞାନଯୋଗ'” ଓ “କର୍ମଯୋଗ”ର ମଧ୍ଯ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। 


=== ¬” === = 


ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ । ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିତ୍ଟ୍ । 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ପ୍ରଥମୋଧଧ୍ଯାୟଃ'ରେ 
ତିନୋଟି, ଧଧ୍ପୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଉବାଚଂ, “ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚ” ଆଦି 
ପଦମାନର୍ଦ୍ପରେ ବାରଟି, ଶ୍ମୋକମାନଙ୍କୂରେ ପାଞ୍ଚ ଶହ 
ଅଠାବନଟି ଏବଂ ପୁଣ୍ଫିକାରେ ତେରଟି ପଦ ରହିଛି । ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ପଦର ସମଥ୍ଟି ପାଞ୍ଚ ଶହ ଛୟାଅଶୀ । 

(୨) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ପ୍ରଥମୋଅଧଧ୍ୟାୟଃ'ରେ 
ସାତଟି, ଧଧ୍ମୂତରାଞ୍”୍ ଉବାଚଂ, “ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚ” ଆଦି 
ପଦମାନବ୍କୀରେ ସତତିରିଶଟି, ଶ୍ନୋକମାନର୍କୀରେ ଏକ ହଜାର 
ପାଞ୍ଚ ଶହ ଗ୍ବରୋଟି ଏବଂ ପୁଣ୍ଫଵିକାରେ ଅଠଗ୍ଵଳିଶଟି ଅକ୍ଷର 
ରହିଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଣ୍ଡି ଏକ 
ହଜାର ପାଞ୍ଚ ଶହ ଛୟାନବେ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ସମସ୍ତ ଶ୍ଳୋକ 


(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଛଅଟି “ଉବାଚ” ରହିଛି-- 
ଗୋଟିଏ “ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରା ଉବାଚଂ, ତିନୋଟି “ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ' 
ଏବଂ ଦୁଇଟି “ଅଜୁନ ଉବାଚ' | 


ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ସତଗ୍ବଳିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୫ମ 
ଓ ୩୩ଶ ଶ୍ଳମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ଓ ୪୩ଶ ଶ୍ମୋକର 
ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 'ରଗଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ର-ବିପୁଳା' 
ଏବଂ ୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ଓ ୯ମ ଶ୍ମଣୋକର 
ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 'ନଗଣ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ନ-ବିପୁଳା' 
ସଂଜ୍ଞାବିଶିଷ୍ଟ ଛନ୍ଦ ରହିଛି। ଅବଶିଷ୍ଟ ବୟାଳିଶଟି ଶ୍ମଣୋକ 
“ପଥ୍ଯାବକ୍ତ' ଅନ୍ୂୁଷ୍କୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଠଯୁକ୍ତ। 


;#୪୫୮)୫୪ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ଦ଼ିତୀୟୋଅଧ୍ୟାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ନୁର୍ତ୍ୟୋଧନ 6କଣାରୁର୍ୟ୍ୟକୁ ଚୁଲନେନାକ କଥ/ କନି୫ଲେ, 6ହେଲେ 6ଭଣାରୁର୍ଘ/ କିଛି କନଦିଲେ ଲାହିଁ: ଫଳଳକେ ଚୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଳ 
ନୁଃ୧ଜେ ଭାର୍ଜଂ ଘଜିଲେ, 6ତଣୁ ଜୁର୍ୟ୍ୟୋଧନଙୁ ଭନ କଳ/କବ/ ପାଇଁ ପିତାମହ ଜନ ଜଳ ସୁଜନେ ଶନଂ ବଳାଳଲେ / ଭାଖୁ' 
ଖର ବ/ଜିଲ/ ପଜେ ଳୋଜବ © ଦୀ୬ବ 6ନଳାଙକ ଜଣବ/କ/ ବାଳି ଜଠିଲ/ / ଜୁପଣୁଚୁ (୨୦ଶ ନ୍ୋଳଠରୁ) ଶୀକୁଷ/ନୁନଯୀକ/କ 


ଆଅ/ଳୟ 6 ନେଲ/ / 


ଥର୍ନ୍ଧଜ ନିନ ଜଥକୁ ଜଭୟ ଦେଲା ମଧ୍ଯରେ କ୍ିକଃ ପାଇଁ ଜରବାନଙ୍କୁ କନ୍ଦିଲଲେ / ଜନବାଳ ଜଭୟ ସୋଲାଙ୍କ 
ନଧ୍ୟଙ୍ଖଳନକେ ଛୁ, ଦେଣ ଥକି ଯନ୍ଧୁତଣଳେ ଳଥ କର୍ନ ନୁଚୁବଣୀନାନଙୁ 6ଚେ୍ଜବ/ ପାଇଁ କନଦିଛଲେ / ଜଜ 6 ଳା ମଧ୍ୟକେ 
ସଦ୍ଦଳନ-ଯନ୍ଦ୍ରନ୍ଧଙ୍କୁ କେନ୍ଦି ଅର୍ନ୍ୁନଙ୍କଠାକେ କୋଟୁନ୍ଧିଳ ମୋହ ନାରରତ େଲକ ପଣିଣାନନ୍ସ୍ମକୁଫ ଅର୍ନୁନ ନୁ! କଳିବଯ ଛାନି ୯କୁବୀାଣ 
ତାଟ କଳି ଜଥଜଳ ନଧ୍ଯଭାରନଜେ ବଦି ଦଳିଲେ / 
ଏହ/ ଦନ ବିଜାଦନଙୁ ଅର୍ନ୍ତନଙ୍କୁ ଜନ୍ବାନ ନୀ” କହିଲେ 6ନ୍ଦ ଳଥା କୁଜକାକ୍ଣଙ୍କୁ ଶୁଣ୍ଲବଃ ପାଇଁ ସଞ୍ଜୟ କ଼ିଜାୟ 
ଅଥୟ ଆଜନା କଟୁଛନି / 


26୫୦ 6@ବ/୭ 
ତଂ ତଥା କୃ ପୟାବିଷ୍ଟାମଶୁପୂଣ୍ଣାକୁ ଳେକ୍ଷଣମ୍‌ । 
ବିଷୀଦନ୍ତମିଦଂ ବାକ୍ୟମୁବାଚ ମଧୁସୂଦନଃ || ୧ ॥ 


ଥକନକକ ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚ=ସଞ୍ଚଜୟ କହିଲେ; ତଥା=ସେହିପରି; କୃପୟାଚିକାତରତାରେ; ଆବିଷ୍ଟରମ୍‌ଚ ଆବି ଷ୍ଟ 
ବିଷୀଦନ୍ତମ୍‌- ବିଷାଦଗ୍ରସ୍ତ (ଓ); ଅଶୁପୂର୍ଣାକୁଳେକ୍ଷଣମ୍‌- ଅଶୁଯୋଗୁଁ ନେତ୍ରର ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି ଅବରୁଦ୍ଧ ହୋଇ ଯାଇଥୁବା; 
ତମ୍‌ସେହି ଅର୍ଜୁନକ୍କ ପ୍ରତି ମଧୁସୂଦନଃ୮ଭଗବାନ ମଧୁସୂଦନ; ଇଦମ୍‌=ଏହି; ବାକ୍ଯମ୍‌ଚି ବଚନ; ଉବାଚ=କହିଲେ । 

ସଞ୍ଜୟ କହିଲେ-¬କାପୁରୁ ଷତାରେ ଆବିଷ୍ଟ, ବିଷାଦଗ୍ରସ୍ତ ଓ ଅଶୁ ଯୋଗୁଁ ନେତ୍ରର ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି ଅବରୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଇଥୁବା ଅଜ୍ଜୁନଙ୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ଭଗବାନ ମଧୁସୂଦନ ଏହି ବଚନ କହିଲେ । 


ବ୮୪୮ ତଂ ତଥା କୂ ପୟାବିଷ୍ଟମ୍‌'--ଂରଥରେ 
ସାରଥୂରୂପେ ବସିଥୁବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୂୁଲେ, 
ହେ ଅବଵ୍ଯୟୁତୀ ମୋ ରଥକୁ ଦୁଇସେନାର୍କ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ 
ରଖନ୍ତୁ: ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ଦେଖି ପାରିବି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରେ କେଉଁମାନେ 
ମୋ ସହିତ ଲଢ଼ିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋଭଳି ଶୂରବୀର ସହିତ 
କେଉଁ ଯୋଦ୍ଧାମାନେ ଲଢ଼ିବା ପାଇଁ ସାହସ ବାନ୍ଧିଛନ୍ତି? 
ନିଜ ମୃତ୍ଯୁ ବିଭିଷିକାକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଖିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ମୋ 
ସହିତ ଲଢ଼ିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର କିପରି ସାହସ ହେଲା? 
ଯେଉଁ ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଏତେ ଉସାହ ଓ ବୀରତ୍ ଥୂଲା, ସେହି 
ଅର୍ଜୁନ ଏବେ ଦୁଇ ସେନାର୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ ନିଜ କୁଟୁନ୍ବଙ୍କୁ 
ଦେଖି ସେମାନର୍କ୍ଚ ମରଣ ଆଶର୍କ୍ଚାରେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ 
ଏତେ ଶୋକାକୁଳ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି ଯେ, ତାଟ୍ଚ୍ଚ ଶରୀର 
ଶିଣୂଳ ହୋଇଯାଉଛି, ପାଟି ଶୁଖି ଯାଉଛି, ଶରୀର କଥି 
ଉଠୁଛି, ଲୋମ ଟାକ୍ଚୁରି ଉଠୁଛି, ହାତରୁ ଧନୁ ଖସିପଡ଼ୁଛି, 


ଚର୍ମ ଜଳିଗଲା ପରି ଲାଗୁଛି, ଠିଆ ହେବା ପାଇଁ ବଳ 
ପାଉ ନାହିଁ ଏବଂ ମନ ମଧ୍ୟ ଭ୍ରମିତ ହେଉଛି । କାହିଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ବୀରତ଼ ସ୍ବଭାବ “ନ ଦୈନ୍ଯଂ ନ ପଳାୟନମ୍‌! ଆଉ କାହିଁ 
କାତରତା ଦୋଷ ହେତୁ ଶୋକାବିଷ୍ଟ ହୋଇ ରଥର 
ମଧ୍ଯଭାଗରେ ବସି ପଡ଼ିବା! ଅତି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ଯାନ୍ତିତ ହୋଇ 
ସଞ୍ଜୟ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ଏହି ଭାବ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି । 

ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ବି ସଞ୍ଜୟ 
ଅର୍ଜୁନକ୍ନ ପାଇଁ “କୃପୟା ପରୟାବିଷ୍ଟଃଃ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି । 

“ଅଶ୍ରୁପୂଣ୍ଠାକୁଳେକ୍ଷଣମ୍‌---ଅର୍ଜୁନସ୍ପ ଭଳି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଯୋଦ୍ଧାକ୍କ ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ କୌଟୁମ୍ଧିକ ମୋହ ଘୋଟି 
ଗଲା ଏବଂ ତାଙ୍କ ନେତ୍ର ଅଶ୍ରୁପୂର୍ଶ ହୋଇଗଲା! ଏତେ 
ଅଶରୁପୂର୍ଣି ହୋଇଗଲା ଯେ, ସେ ନେତ୍ରରେ ଭଲଭାବେ 
ଦେଖି ପାରିଲେ ନାହିଁ। 
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ଂବିଷୀଦନ୍ତମିଦଂ ବାକ୍ଯମୁବାଚ ମଧୁସୂଦନଃ'-- କାତରତା 
ହେତ୍ରୁ ବିଷାଦମଗ୍ନ ଅର୍ଜୁନବ୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ଭଗବାନ ମଧୁସୂଦନ 
ଏହି (ଦିତୀୟ ଓ ତୃତୀୟ ଶ୍ନୋକରେ କଥୁତ) ବଚନ କହିଲେ| 

ଏଠାରେ କେବଳ ବବିଷୀଦନ୍ତମୁବାଚ'” କହିଥୂଲେ 
ଚଳିଥାନ୍ତା “ଇଦଂ ବାକ୍ଯମ୍‌” କହିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନ 
ଥିଲା; କାରଣ `ବାକ୍ୟମ୍‌' ପଦ “ଉବାବଂ କ୍ରିୟାର ଅନ୍ତର୍ଟତ । 
ତଥାପି “ବାକ୍ଯମ୍‌”' ପଦ କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ବଚନ ବା ବାଣୀ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅସାଧାରଣ। 
ଧର୍ମରୂପୀ ପରିଧାନର ଅନ୍ତରାଳରେ ଅର୍ଜୁନତ୍କ୍‌ଠାରେ ଆସିଥୁବା 
କର୍ତବ୍ୟଂତ୍ୟାଗରୂପକ ମନ୍ଦଗୁଣ ଉପରେ ଏହି ଭଗବଦ୍‌ବାଣୀ 


» ଶ୍ରୀମଭଗବଦଵଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଆଘାତ ପ୍ରଦାନକାରୀ। ଏହି ବାଣୀ ଅର୍ଜୁନସ୍କୀ ଯୁଦ୍ଧ 
ନିବୃତ୍ତି ନିଷ୍ାତ୍ତିରେ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟିକାରୀ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନସ 
ନିଜ ଦୋଷ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ କରାଇ ସ୍ବକଲ୍ଯାଣ ଇଚ୍ଜା 
ଜାଗ୍ରତକାରୀ । ଏହି ଗମ୍ଭୀର ଓ ଅର୍ଥଯୁକ୍ତ ବାଣୀ ପ୍ରଭାବରେ 
ହିଁ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଗ୍ଗୀ ଶିଷ୍ୟତ଼ ଗ୍ରହଣ କରି ତାର୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେଲେ (୨।୭) | 

ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ଦ୍ବାରା 'ମଧୁସୂଦନଃ' ପଦ କୁହାଯିବାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 'ମଧୁଂ ନାମକ ଦୈତ୍ଯର ଓ 
ଦୁଷ୍ଟମାନକ୍କ୍ରର ସଂହାରକର୍ତ୍ତା । ତେଣୁ ସେ ଦୁଷ୍ଟା ସ୍ଵଭାବସମ୍ପନ୍ନ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦିକ୍ଧୁ ନାଶ ନ କରି ରହିପାରିବେ ନାହିଁ। 


୦ ଓ 
ସନ୍ଦଂ- ଅର୍ନୁନଙ୍କ ଭୂତି ଜନବାନ ଠେଉଁ ସବୁ କଥା କହିଲେ, ଜାହ/ ଏଠି ଚୁଇଟି ୍ନୋଳଳେ ବର୍ଷତ / 
ଖୀଜରବ/ ନ ବ/ଚ 
କୁତସ୍ତ୍ରା କଶ୍ନମଳମିଦଂ ବିଷମେ ସମୁସସିତମ୍‌ । 


ଅନାକ୍ଯ୍ୟକୁଷ୍ଟାମସ୍ବଗ୍ୟମକୀର୍ଗିକ ରମଜୁନ 
ଅଂନୟ-ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ=ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ଅର୍ଜୁନ=ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; 


| ୨॥ 
ବିଷମେ ଏହି ବିଷମ ସମୟରେ; 


ତା ତୁମକୁ; ଇଦମ୍‌ ¬ଏହି; କଶୁଳମ୍‌ =କାପୁରୁଷତା; କୁତଃ=କେଉଁଠୁ; ସମୁପସିତମ୍‌= ପାପ୍‌ ହେଲା; ଅନାକ୍ଯ୍ଯକୁଷ୍ଟମ୍‌ (ଯାହାକୁ) 

ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ; ଅସ୍ବଗ୍ୟଯମ୍‌ (ଏହା) ସ୍ଵର୍ଗ ପ୍ରଦାୟକ ନୁହେଁ; ଅକୀର୍ତିକରମ୍‌=କୀର୍ତିଦାୟକ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ। 
ଶ୍ରୀଭଗବାନଂ କହିଲେ-_ହେ ଅଜୁଁନ! ଏହି ବିଷମ ସମୟରେ ଏ କାପୁରୁ ଷତା ତୁମକୁ କେଉଁଠୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା, 

ଯାହାକୁ କି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହା ସ୍ବଗି ପ୍ରଦାୟକ ନୁହେଁ ଏବଂ କୀର୍ଜି ଦାୟକ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ । 


କ/6// ଅଜୁ ନ'- ଏହି ସମ୍ବୋଧନ ଦେବାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତୂମ ଅନ୍ତଃକରଣ ସ୍ଵଚ୍ଛ ଓ ନିର୍ମଳ। 
ସୁତରାଂ ତୂମ ସ୍ଵଭାବରେ ଏପରି କାଳିମା ଓ କାପୁରୂଷତା 
ଦେଖାଯିବା ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିପରୀତ କଥା। ତଥାପି ଏହା 
ତୂମଠାରେ କିପରି ଦେଖାଗଲା? 

ଂକୁତସ୍ତ୍ରା କଶ୍ମଳମିଦ' ବିଷମେ ସମୁପସିତମ୍‌'-- ଭଗବାନ 
ଆଶୃର୍ଯ୍ୟାନିତ ହୋଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, ଏପରି ଯୁଦ୍ଧ ଅବସରରେ 


ତୂମଠାରେ ତ ଶୂରବୀରତା ଓ ଉୟଛାହ ଆସିବା କଥା, କିନ୍ତୁ 


ଏହି ଅସମୟରେ ଏ କାପୁରୂଷତା କେଉଁଠୁ ଆସିଲା! 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ-- ନିଜର ଅଜ୍ଞତା 
ହେତୁ ଏବଂ ଅନ୍ୟକୁ ଚେତାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । ଏଠାରେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟପୂର୍ବକ ବଚନ କେବଳ ଅର୍ଜୁନ୍ଗୂ 
ଚେତାଇବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ଯଦ୍ବାରା ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ 


ଦିଗକୁ ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଗ୍ବଲିଯିବ । 

“କୁତଃ' କହିବାର ତାଘପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି କାତରତା- 
ରୂପକ ଦୋଷ ତୂୁମଠାରେ ।ସ୍ବୟଂରେ) ନାହିଁ। ଏହା 
ଆଗନ୍ତୁକ ଦୋଷ ଏବଂ ଏହା ଚିରସ୍ପାୟୀ ମଧ୍ଯ ନୂହେଁ। 

'ସମୁପସିତମ୍‌'--କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି 
କାପୁରୂଷତା ଯେ କେବଳ ତୁମ ଭାବ ଓ ବଚନରେ 
ଆସିଛି ତା'ନୁହେଁ, ବରଂ ତୁମ କ୍ରିୟାରେ ମଧ୍ୟ ଆସିଯାଇଛି 
ଏହା ତୁମକୁ ପୂର୍ଣିରୂପେ ଆଢ଼଼ାଦିତ କରି ଦେଇଛି, ଯକ୍ଦ୍ଵାରା 
ଧନୁର୍ବାଣ ଛାଡ଼ି ତୁମେ ରଥରେ ବସି ପଡ଼ିଛ। 

' ଅନାଯ୍ୟ୍କୁଷ୍ଟାମ୍‌'!-_ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ପୁରୁଷଜ ଠାରେ ଯେଉଁ 
ଭାବ ସ୍ପତ୍ଟ୍‌ ହୁଏ, ତାହା କେବଳ ନିଜ କଲ୍ୟାଣକୁ ନେଇ ହୁଏ। 
ତେଣୁ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଧରେ ଭଗବାନ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦ ମାଧ୍ୟମରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମଠାରେ ଯେଉଁ କାପୁରୁଷତା 


* ଏଠାରେ “ଭଗବାନ' ପଦର “ଭଗ' ଶବ୍ଦରେ ଯେଉଁ 'ମତୃପ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟ କରାଯାଇଛି, ତାହା ନିତ୍ୟଯୋଗରେ କରାଯାଇଛି; କାରଣ ସମଗ୍ର 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ, ଧର୍ମ, ଯଶ, ଶ୍ରୀ, ଜ୍ଞାନ ଓ ବୈରାଗ୍ଯ _ଏହି ଛ'ଟି 'ଭଗ' ଭଗବାନ ଠାରେ ନିତ୍ଯ ବିରାଜମାନ | 


7୮ “ଅନାର୍ଯ୍ୟକୁଷ୍ଟମ୍‌' ପଦରେ ଯେଉଁ 'ନଞ୍‌' ସମାସ ହୋଇଛି, ତାହା 'ଆର୍ଯ୍ୟୈର୍କୁଷ୍ଟମାର୍ଯ୍ୟକୁଷ୍ଠମ୍‌ ଏହି ତୃତୀୟା ସମାସ ପରେ କରିବା 


ଉଚିତ; ଯଥା ¬'ନ. ଆର୍ଯ୍ୟକୁଷ୍ଟମ୍‌ ଅନାର୍ଯ୍ୟଜୁଷ୍ଟାମ୍‌' । ଯଦି “ନଞ୍”ଂ ସମାସ ତୃତୀୟା ସମାସ ପୂର୍ବରୁ କରାଯାଏ ଯେ ”ନ ଆର୍ଯ୍ୟା ଅନାର୍ଯ୍ୟାଃ 
ଅନାର୍ଯ୍ୟୈର୍ଜୁ ଅର୍ଜୁଷ୍ଟମନାର୍ଯ୍ୟକୁଷ୍ଟମ୍‌', ତା ହେଲେ ଏଠାରେ ଏପରି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ଅନାର୍ଯ୍ୟ ପୁରୁଷ ଦ୍ବାରା ଯାହା ଆଚରଣ କରାଯାଏ, 
ତାହା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ନୂହେଁ । 


ଶ୍ମୋକ ୩] 


ଦେଖା ଦେଇଛି, ତାହାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ | 
କାରଣ ଏହି କାତରତାରେ ତୁମ କଲ୍ୟାଣର କଥା ଆଦୌ ନାହିଁ। 
କଲ୍ୟାଣକାକ୍ଷୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଉଭୟ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିରେ 
ନିଜର କଲ୍ୟାଣର ହିଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖନ୍ତି । ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପ୍ରତି 
ସେମାନଙ୍କୀ ଠାରେ କାପୁରୁଷତା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ପରିସ୍ଥିତି 
ଅନୁଯାୟୀ ସେମାନସୁଁ ଯେଉଁ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହାକୁ 
ସେମାନେ କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉତ୍ସାହ ଓ ତତ୍ପରତା- 
ପୂର୍ବକ ପୂର୍ଣ୍ଚଭାବରେ କରନ୍ତି। ତୁମପରି ସେମାନେ କାତର 
ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମରୁ ବିରତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମରୁ ବିରତ ହେବା 
ତୂମପକ୍ଷେ କଲ୍ୟାଣକାରକ ନୁହେଁ | 

'ଅସ୍ଵଗ୍ୟମ୍‌---କଲ୍ୟାଣ କଥା ଛାଡ଼, ଯଦି ସାଂସାରିକ 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ଦେଖାଯାଏ, ତେବେ ସଂସାରରେ ସ୍ବର୍ଗଲୋକ ହିଁ 
ସବୁଠୂ ଉଚ୍ଚ। କିନ୍ତୁ ତୂମର ଏହି ଭୀରୁତା ସ୍ବର୍ଗ ପ୍ରଦାୟକ 
ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୀରୁ ପରି ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବାର 
ଫଳ କେବେ ସ୍ବର୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ନ ପାରେ। 

“ଅକୀର୍ଜିକରମ୍‌'-ଯଦି ସ୍ବର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ବି ନ 
ଥାଏ, ତଥାପି ମହତ୍‌ ପୁରୁଷ ସଂସାରରେ କୀରି ପାଇଁ କାମ 
କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ତୃମର ଏହି ଭୀରୁତା ଇହଲୋକରେ ବି କୀର୍ତି 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ × 71 


(ଯଶ) ଦାୟକ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅପକୀତ୍ତା (ଅପଯଶ) ଦାୟକ | 
ଏଣୁ ତୁମଠାରେ ଭୀରୁତା ଦେଖାଯିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୁହେଁ। 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅଥଅାକ୍ଷ୍ଯକୂଷ୍ଟମ୍‌', “ଅସ୍ବଟ୍ଯମ୍‌' ଓ 
“ଅକୀର୍ଜିକରମ୍‌' ଏପରି କ୍ରମାନୁସାରେ ତିନି ପ୍ରକାର ମନୁଷ୍ୟର 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିଛନ୍ତି (୧) ବିଗ୍ଵରଶୀଳ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ନିଜର 
କଲ୍ୟାଣ ଗ୍ବହାନ୍ତି, କଲ୍ଯାଣ ହିଁ ତାର୍କ୍ମର ଏକମାତ୍ର ଧ୍ୟେୟ ବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। (୨) ପୁଣ୍ୟାମ୍ରାମାନେ ଶୁଭକର୍ମ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵର୍ଟପ୍ରାପ୍ତି 
ଗ୍ଵହାନ୍ତି । ସେମାନେ ସ୍ଵର୍ଟକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତି ଓ ସ୍ବର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । (୩) ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାରକୁ 
ଆଦର କରନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନେ ସଂସାରରେ ନିଜର କୀର୍ତି 
ଗ୍ବରହାନ୍ତି ଏବଂ ତାହାକୁ ନିଜର ଧ୍ୟେୟ ମନେ କରନ୍ତି। 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନୋଟି ପଦ ମାଧ୍ୟମରେ ଭଗବାନ ଅଝଜଜୁନର୍କୁ 
ସାବଧାନ କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମର ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବାର 
ନିଷ୍କାତ୍ତି ବିଗ୍ଵରଶୀଳ ଓ ପୁଣ୍ୟାମ୍ପା ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ୍ରର ଧ୍ୟେୟ ନୁହେଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କଲ୍ୟାଣ ଓ ସ୍ବର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତିକାରକ ନୁହେଁ, ତଥା ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯକ୍କର ମଧ୍ୟ ଧ୍ୟେୟ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୀର୍ତି ପ୍ରଦାୟକ 
ନୁହେଁ। ଏଣୁ ତୂମର ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବାର ଏହି ମୋହଜନିତ 
ନିଷ୍ପତ୍ତି ଅତ୍ଯନ୍ତ ତୂଚ୍ଛଜ ଏହା ତୂମ ପାଇଁ ପତନକାରୀ, 
ଅପକୀର୍ତ୍ରିକାରୀ ଓ ନରକମାର୍ଟ ଉନ୍ମୋଚନକାରୀ । 


=== ¬ === 


ସଦୀକ୍କଂ କାଦୁଚୁଡତ/ ଥାଯିବ/ପ୫କ ଏବ କଣ କଳିବ/ ଜଚିତମ ଏହି କିଜ୍ଞ ନୁଳ କଳିକା ପାଇଁ ଜମବାନ କହୁଛଳି 
କ୍ଲୈବ୍ଯଂ ମା ସ୍ମ ଗମଃ ପାଥି ନୈତତ୍ବଯ୍ୟୁପପଦ୍ୟତେ । 
କ୍ଷୁଦ୍ଵଂ ହୃଦୟଦୌବିଲ୍ଯଂ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ରୋଭିଷ୍ଠା ପରନ୍ତପ ॥ ୩ ॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦର ପାଥିଲହେ ପ୍ରଥାନନ୍ଦନ ଅର୍ଜୁନୀ; କ୍ମୈବ୍ୟମ୍‌ଚଚନପୁଂସକତାନ ମା, ସ୍ମ, ଗମଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅ ନାହିଁ: ତୃୟିତୂମ 
ପକ୍ଷରେ; ଏତତ୍‌-ଇ-ଏହା; ନ, ଉପପଦ୍ୟତେ= ଉଚିତ ନୁହେଁ; ପରନ୍ତପହେ ପରନ୍ତପ! ; କ୍ଷୁଦ୍ରମ୍‌, ହୃଦୟଦୌଵିଲ୍ୟମ୍‌ ହୃଦୟର 
ଏହି ତୁଢ଼୍ ଦୁର୍ବଳତାଃ ତ୍ଯକ୍କ୍ଵାଚତ୍ଯାଗ କରିଠ ଉତ୍ତିଷ୍ଠଇଠିଆ ହୁଅ। 


ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ ଅଜୁନ! ନପୁଂସକତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଅ ନାହିଁ, କାରଣ ତୁମ ପକ୍ଷରେ ଏହା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 
ହେ ପରନ୍ତପା ହୃଦୟର ଏହି ତୂଢଜ୍ଛ ଦୁବିଳତା ତ୍ୟାଗକରି ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ ହୁଅ । 


ବ/୫//୮-ପାଥିଂ*--ମାତ। ପୃଥାର୍ (କୁନ୍ତୀର୍କ । କ୍ଷତ୍ରିୟୋଚିତ ବୀରତୃ ଭାବ ଜାଗ୍ରତ କରାଇବା ପାଇଁ 
ସନ୍ଦେଶର ସ୍ମରଣ କରାଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ । ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନସ୍ତୁ “ପାଥି” ନାମରେ ସମ୍ଭୋଧୂତ କରିଛନ୍ତିଯ। 


* ପୂଥା(କୁନ୍ତୀ) କ୍ର ପୁତ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ ଅଜୁନକ୍ତର ଗୋଟିଏ ନାମ 'ପାଥି' | “ପାର୍ଥ ସନ୍ୋଧନଟି ଅର୍ଜୁନକ ସହିତ ଭଗବାନକର ପ୍ରିୟତା ଓ 
ଘନିଷ୍ଠତାର ଦ୍ୟୋତକ । ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଅଠତିରିଶ ଥର 'ପାଥି' ସମ୍ବୋଧନ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନକ୍କୀ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ସମ୍ବୋଧନ ଅପେକ୍ଷା “ପାର୍ଥ” 
ସନ୍ଦୋଧନଟି ସର୍ବାଧ୍ଵକ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ଏହା ତଳକୁ ସର୍ବାଧ୍ଵକ “'କୌନ୍ତେୟା ସମୋଧନଟି ମୋଟ ଚବିଶ ଥର ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। 

ଭଗବାନଙ୍କର ଅଜୁନଙ୍କୁ କୌଣସି ବିଶେଷ କଥା କହିବାକୁ ଥୂଲେ ବା କୌଣସି ଆଶ୍ଵାସନା ଦେବାକୁ ଥୂଲେ କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କର 
ବିଶେଷରୂପେ ପ୍ରେମଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ, ଭଗବାନ ତାକୁ “ପାର୍ଥ' ବୋଲି ଡାକନ୍ତି । ଏହି ସମ୍ୋୋଧନ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସତେ ଯେପରି ସେ ସ୍ମରଣ 
କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେ ମୋର ପିଉସୀର ((ପୁଥା-କୁନ୍ତୀକ୍ର) ପୁଅ, ତତ୍ସହିତ ମୋର ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତ ଓ ସଖା ମଧ୍ୟ (ଗୀତା ୪ | ୩) | ତେଣୁ ମୁଁ 
ତୂମକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ଓ ସତ୍ୟ କଥା କହୁଛି; ଏବଂ ଯାହା କିଛି କହୁଛି, କେବଳ ତୂମର ହିତ ପାଇଁ କହୁଛି | 


#' କୁନ୍ତୀକ୍କର ସନ୍ଦେଶ ଥୂଲା-- ଏତଦ୍‌ ଧନଞ୍ଜୟୋ ବାଚ୍ୟୋ ନିତ୍ୟୋଦ୍ୟୁକ୍ତୋ ବ୍ସକୋଦରଃ । ଯଦର୍ଥଂ କ୍ଷତ୍ରିୟା ସୂତେ ତସ୍ୟ କାଳୋଃ ୟମାଗତଃ ॥ 


(ମହା. ଉଦ୍‌ଯୋଗ. ୧୩୭ | ୯-୧୦) 
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ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ନିଜର କାପୁରୁଷତା ଯୋଗୁଁ ମାଆର୍ଚ୍ଚର 
ଆଜ୍ଞା ଉଲ୍ଲଘଂନ କରିବା ତୂମପକ୍ଷେ ଉଚିତ ନୂୁହେଁ। 
କେ ବ୍ଯଂ ମା ସ୍ମ ଗମଃ'--କାପୁରୁଷତା ହେତୁ ଅର୍ଜୁନ 
ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବାକୁ ଧର୍ମ ଓ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଅଧର୍ମ ମନେ 
କରୁଥୂଲେ। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ ଚେତାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 
କହୁଛନି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ଧର୍ମ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା 
ନପୁଂସକତା। ତେଣୁ ତୁମେ ନପୁଂସକତା ତ୍ୟାଗ କର। 

'ନୈତତ୍ତ୍ବଯ୍ୟୁପପଦ୍ଯତେ'--ତୁମଠାରେ ଏହି ନପୁଂସକତା 
ଆସିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ କୁନ୍ତୀଙ୍କ ଭଳି ବୀରା କ୍ଷତ୍ରାଣୀ 
ମାତାଙ୍କର ତୁମେ ପୁତ୍ର ଓ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଶୂରବୀର। ଜନ୍ମ 
ଦୂଷକ୍ଟୁରୁ ଓ ପ୍ରକୃତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ତୂମଠାରେ ଏହି 
ନପୁଂସକତା ଶୋଭାପାଏ ନା। 

'ପରନ୍ତପ”--ତୁମେ ନିଜେ ହେଉଛ ୯ପରନ୍ତପଂ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମେ ଶତ୍ରୁଗଣଙ୍ଦୁ ସନ୍ତାପିତ ଓ ଭୀତତ୍ରସ୍ତ କର, 
ଏବେ କଂଣ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଶତ୍ରୂମାନରୁ 
ହଷିତ କରାଇବ? 

ଏକ୍ଷୁଦ୍ରଂ ହୃଦୟଦୌବିଲ୍ଯଂ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ରୋତ୍ତିଷ୍ଠ” -ଏଠାରେ 
ଏୟପୁଦ୍ରମ୍‌/ ପଦର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ରହିଛି--(୧) ହୃଦୟର ଏହି 


„ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଦୁର୍ବଳତା ତୁଜ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ କରାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁକ୍ତି, ସ୍ବର୍ଗ ଅଥବା 
କୀର୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଏ ନାହିଁ। ଯଦି ଏହି ତୂଜ୍ଚତା ତ୍ଯାଗ ନ 
କରିବ, ତୁମେ ନିଜେ ତୁଜକ୍ ହୋଇଯିବ; ଏବଂ ( ୨) ହୃଦୟର 
ଏହି ଦୁର୍ବଳତା ଅତ୍ୟନ୍ତ ତୁଜ୍ଥ। ତୃମପରି ଯୋଦ୍ଧା ପକ୍ଷେ ଏପରି 
ତୁଜ୍ଜ ଦୁର୍ବଳତା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଆଦୌ ଦୁଃସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ । 

'ମୁଁ ଧର୍ମାମା ଏବଂ ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ପାପ କରିବାକୁ ଚାହେଁ 
ନା'¬ତୁମେ ଏପରି ଯାହା ଭାବୂଛ, ତାହା ତମ ହୃଦୟର 
ଦୁର୍ବଳତାମାତ୍ର। ଏହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ 
ହୋଇଯାଆଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କର । 

ଏଠାରେ ଯୁଦ୍ଧ ହିଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ କର୍ତବ୍ଯ 
କର୍ମ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, -ଉଠ, ଠିଆ ହୋଇଯାଅ 
ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କର।। ଅଜୁନବ୍କ 
କର୍ତବ୍ୟ ବିଷୟରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ମନରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ସଦଦହ ନାହିଁ। ସେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ, ସବୁ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଅର୍ଜୁନସ୍ତ 
ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ହିଁ ଏକମାତ୍ର କର୍ତବ୍ଯ। ସେଥୂପାଇଁ 
ସେ ଅଯଥା ଯୁକ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ତାଙ୍କୁ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ ପାଇଁ ଅବିଳମ୍ହେ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ପୂର୍ଶ୍ବ 
ପ୍ରସ୍ତୁତି ସହ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଛିଡ଼ା ହୋଇଯାଅ। 


ମଂଜିଜିନ୍ଥ ଜବ ଭଗବାନ ଆଗକୁ ୩୧ଶ ରୁ ୩୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ବିଷୟକୁ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି | 


=== += ` === 


ସୀନ _ ଥମ ଅଥଧ୍ୟାୟଳକେ ନ୍ଦୁଵ ନ କଳିବ/ ଯପଥକେ ଅର୍ନୁନ ବହୁତ ନଦୁଳି ବଢ଼ି ଥଲେ / £େହି ଯୁଛିରୁଡ଼ିକୁ ଆରେ ରହଣନ 
କଳି ଜରକନ5ନ କାହୁନୁଶରକୁପଳ 6ରେଷ ପାଇଁ ଅଳସ ଥର୍ନୁନଙକୁ 6ନୋଜଜେ ଧନୁ କଲେ ଏବଂ .ନୁଵ ଦାଇଁ ଠିଅ/| 6ହବେକୁ ଅଜେଣ 
6ଭେଲେ / ଏ କଥାନୁ ଅର୍କୁନ ଚି ଳିନ ନୁଳିଗୂତିନନ ସମାଧାନ ଳ ପାଳ ହଠାତ ଜଣ୍ତେନିତ ହେଇ କହି ଜଠିଲେ-- 


ଅର୍ନ୍ନନ ଜବାଚ 
କଥଂ ଭୀଷ୍ମମହ ସର୍ଝ୍ଯେୟେ ଦ୍ରୋଣ ଚ ମଧୁସୂଦନ । 


ଇଷୁଭିଃ ପ୍ରତି 


ଯୋସ୍ଯ୍ୟାମି ପୂଜାହାବରିସୂଦନ ॥ ୪ ॥ 


ଥନ଼ୟ୍ର ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ମଧୁସୂଦନ = ହେ ମଧୁସୂଦନ! ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ସଝେଂ=ରଣଭୂମିରେ; 
ଭୀଷ୍ମମ୍‌-ଭୀଷ୍ମ ଚ=(ଓ; ଦ୍ରୋଣମ୍‌ ଦ୍ରୋଣ; ପ୍ରତିକି ସହିତ; ଇଷୁଭିଃ::ଶର ସାହାଯ୍ଯରେ; କଥମ୍‌= କିପରି; ଯୋସ୍ୟାମି- ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବି; ଅରିସୂଦନ=ହେ ଅରିସୂଦନ! ; ପୂଜାହୌଇିଏ ଦୁହେଁ ପୂଜନୀୟ | 

ଅଜଡ଼ୁନ କହିଲେ --ହେ ମଧୁସୂଦନ! ଶର ଦ଼ାରା ମୁଁ ରଣଭୂମିରେ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଦ୍ରୋଣସ୍ତ ସହିତ କିପରି ଯୁଦ 
କରିବି? ହେ ଅରିସୂଦନ! ଏ ଦୁହେଁ ତ ମୋର ପୂଜନୀୟ । 

ବ/6/# ମଧୁସୂଦନ” ଓ 'ଅରିସୂଦନ'--ଏ ଦୁଇଟି | କୈଟଭ ଆଦି ଦୈତ୍ଯମାନର୍ଚୁ ଆପଣ ମାରିଛନ୍ତି; ଏବଂ 


ସନ୍ବୋଧନ ଦେବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆପଣ ଦୈତ୍ୟ ଓ । ଅକାରଣେ ଦ୍ରେଷ ଭାବ ରଖୁଥୁବା ଓ ଅନିଷ୍ଟ କରୁଥୁବା 
ଶତ୍ପମାନଙ୍କୀର ସଂହାରକ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଦ୍ରୁଷ୍ଟ ସ୍ଵଭାବ ସମ୍ପନ୍ନ । ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆପଣ ମାରିଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ମୋ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଅଧର୍ମୀ ଓ ସଂସାରରେ ଭୟ ସଂଗ୍ବର କରୂଥୂବା ମଧୁଂ। ତ ଆଚରଣଶ୍ରେଷ୍ଠ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଆଗ୍ଟର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ରୋଣ 


““ତୁମେ ଅର୍ଜୁନକୁ ତଥା ସଦାରଣୋଦ୍ୟତ ଭୀମକୁ କହିବ, ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ କ୍ଷତ୍ରିୟମାତା ପୁତ୍ର ଜନ୍ମ କରେ, ଏବେ ସେହି ସମୟ 
ଆସିଯାଇଛି ।'”' 


ଶ୍ମୋକ ୫] 
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ଦଣ୍ଡାୟମାନ । ସେମାନେ ମୋତେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ନେହ କରନ୍ତି 
ଓ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତି। ଏଭଳି ପରମ ହିତୈଷୀ 
ପିତାମହ ଓ ବିଦ୍ଯାଗୁରୁଙ୍କୁ ମୁଁ କିପରି ମାରିବି? 

'କଥ'* ଭୀଷୁମହଂ ସରେ ଦ୍ରୋଣଂ ଚ'-- ମୁଁ କାପୁରୁଷତା 
ହେତୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିମୁଖ ହେଉ ନାହିଁ, ବରଂ ଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ବିମୁଖ ହେଉଛି; କିନ୍ତୁ ଆପଣ କହୁଛନ୍ତି, ଏହି କାପୁରୁଷତା 
ଓ ନପୁଂସକତା ତୁମଠାରେ କେଉଁଠୂ ଆସିଲା! ଆପଣ ଟିକିଏ 
ଚିନ୍ତା କରନ୍ତୁ। ମୁଁ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଆଗ୍ଚର୍ଯ୍ଯ ଦ୍ରୋଣର୍ଚ୍ 
ସଙ୍ଗେ ବାଣ ଦ୍ବାରା କିପରି ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ମହାଭାଗ! ଏହା 
ମୋର କାପୁରୁଷତା ନୁହେଁ । ଯଦି ମୁଁ ମରିବା ପାଇଁ ଡରୁଥାନ୍ତି, 
ତେବେ କାପୁରୁଷତା ହୁଅନ୍ତା। ମୁଁ ମରିବା ପାଇଁ ଡରୁନି, 
ବରଂ ମାରିବା ପାଇଁ ଡରୁଛି। 

ସଂସାରରେ ସାଧାରଣତଃ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମୁଖ୍ଯକଜନ୍ମଗତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଓ ଶିକ୍ଷାଗତ ସମ୍ଭନ୍ଧ। ଜନ୍ମଗତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୂଷ୍ଟୁରୁ ତ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଆମର ପୂଜନୀୟ । 
ବାଲ୍ୟାବସ୍ପାରୁ ମୁଁ ତାଙ୍କ କୋଳରେ ବଢ଼ିଛି । ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥାରେ 
ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ “ବାପା ବାପା' ଡାକୁଥିଲି, ସେ ମୋତେ 
ସ୍ନେହରେ କହୁଥିଲେ, “ମୁଁ ତ ତୋ ବାପାର ମଧ୍ୟ ବାପା!” 
ଏଇଭଳି ସେ ମୋ ପ୍ରତି ଅଗାଧ ପ୍ରେମ ଓ ସ୍ନେହ ରଖି 
ଆସିଛନ୍ତି । ବିଦ୍ୟା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆଗ୍ଟର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ରୋଣ ଆମର ପୂଜନୀୟ । 


ସେ ମୋର ବିଦ୍ୟାଗୁରୁ। ମୋ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଏତେ ସ୍ନେହ ଯେ, 
ସେ ମୋତେ ଯେତିକି ପଢ଼ାଇଛନ୍ତି, ନିଜ ପୁତ୍ର ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥାମାକୁ 
ମଧ୍ୟ ସେତେ ପଢ଼ାଇ ନାହାନ୍ତି। ବ୍ରହ୍ମାସ୍ତ୍ର ଗ୍ବଳନା ସେ ଆମ 
ଦୁହିର୍ଜୁ ଶିଖାଇଲେ, କିନ୍ତୁ ତାହାର ପ୍ରତ୍ୟାକର୍ଷଣ ମୋତେ ହିଁ 
ଶିଖାଇଲେ, ନିଜ ପୁତ୍ରକୁ ନୁହେଁ । ସେ ମୋତେ ବରଦାନ ମଧ୍ୟ 
ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, “ମୋ ଶିଷ୍ଯଗରକ୍ତୀ ମଧ୍ଯରେ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର କଳାରେ 
ତୁମଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ୟ କେହି ନିପୁଣ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ ! 
ଏପରି ପୂଜନୀୟ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଆଗ୍ରର୍ଯ୍ଯ ଦ୍ରୋଣର୍ସବ 
ସମ୍ମୁଖରେ ତ `ତୁ', “ତା” କହିବା ମଧ୍ଯ ତାର୍ଦୁ ହତ୍ଯା କରିବା 
ସମାନ ପାପ, ପୁଣି ହତ୍ଯା କରିବା ଇଚ୍ଜାରେ ସେମାନର୍କା ସହିତ 
ବାଣ ଦାରା ଯୁଦ୍ଧ କରିବା କେତେ ବଡ଼ ପାପ କଥା! 
'ଇଷୁଭିଃ ପ୍ରତି ଯୋସ୍ଷ୍ୟାମି ପୂଜାହୌ'- ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଶ୍ଚିରୁ 
ବଡ଼ ହୋଇଥୁବାରୁ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଆଗ୍ଟରର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ରୋଣ-- 
ଦୁହେଁ ଆଦରଣୀୟ ଓ ପୂଜନୀୟ। ମୋ ଉପରେ 
ସେମାନର୍କ୍ରୀର ପୂର୍ଶ୍ଵ ଅଧ୍ୂୂକାର ରହିଛି। ସେମାନେ ମୋତେ 
ପ୍ରହାର କରି ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ବାଣ ଦ୍ବାରା 
କିପରି ଆଘାତ କରିବି? ସେମାନଟଙ୍କୀ ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦୀ ହୋଇ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ମୋ ପାଇଁ ତ ବଡ଼ ପାପର କଥା! କାରଣ 
ସେ ଦୁହେଁ ମୋର ସେବ୍ୟ ଓ ତତୋଧୂକ ପୂଜ୍ୟ। ଏଭଳି 
ପୂଜ୍ଯଜନଗୁ ମୁଁ କିପରି ବାଣ ଦ୍ବାରା ମାରିବି? 


ଖା 
ସୀନ ପୂର୍ବନ୍ଣ୍ରୋଳନେ ଥର୍କ୍କଳ ଜଣ୍ଞଳିତ ଦୋଳ ଭଇବାନଙ୍କୁ କିଳନ ନିର୍ଷୟ୍ଘ ଜଣାଇ 6କଣଲେ / ଏ୦ବ ଜରବନୂବାଣୀନ ଦବ 
ଫଳିବାକୁ ଥର୍ନ୍କନ ନିଳଜ © ଜବାନ ନିର୍ଶୟକୁ ଯକୁଳନ କଳି କହୁଛନି ¬ 
ଗୁରୂନହଡ଼ା ହି ମହାନୁଭାବାନ୍‌ ଶ୍ରେୟୋ ଭୋକ୍ତୁ ଭେକ୍ଷ୍ୟମପୀହ ଲୋକେ । 
ହତ଼ାଥିକାମାଂସତୁ ଗୁରୂନିହୈବ ଭୁଞ୍ଜୀୟ ଭୋଗାଟ୍‌ ରୁଧୂର ପ୍ରଦିଗ୍‌ଧାଟ୍‌ ॥ ୫ ॥ 
ଥନୟ- ମହାନୁଭାବାନ୍‌=ମହାନୁଭାବ; ଗୁରୂଚ୍‌ଗୁରୁଜନମାନର୍ଜୁ; ଅହତାା ଇନ ମାରି; ଇହ, ଲୋକେଇଁଇହଲୋକରେ; 
ଭୈକ୍ଷ୍ୟମ୍‌ଚିଭିକ୍ଷାନ୍ତ୍ ଭୋକ୍ତୁମ୍‌ଚଭକ୍ଷଣ କରିବା; ଅପି=ମଧ୍ଯ; ଶ୍ରେୟଃ¬ଶ୍ରେଷ୍ଠ୨ ହିକଚିକାରଣ; ଗୁରୂନ୍ଚଗୁରୂଜନମାନକ୍ଲୀ; 
ହତାଠିମାରିର ଇହ=ଏଠାରେ; ରୁଧର ପ୍ରଦିଗ୍‌ଧାନ୍‌=ିରକ୍ତରଞ୍ଜିତ: ଅଥିକାମାନ୍‌ଚିଧନ କାମନାପ୍ରଧାନଃ ଭୋଗାନ୍ଵ¬ିଭୋଗ; 


ଏବ=କେବଳ,; ତୁୂ= ତ; ଭୁଞ୍ଜୀୟ -୩ଉପଭୋଗ କରିବି! 


ମହାନୂଭାବ ଗୁରୂଜନମାନଙ୍ଗୁ ନ ମାରି ଇହଲୋକରେ ମୁଁ ଭିକ୍ଷାନ୍ତ ଭକ୍ଷଣ କରିବାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରୁଛି । 
ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ ମାରି ଏଠାରେ ରକ୍ତ ରଞ୍ଜିତ ତଥା ଧନ କାମନାପ୍ରଧାନ ଭୋଗ ହିଁ ତ କେବଳ ଉପଭୋଗ କରିବି ! 


ବ୍ଯ୮-୮୮ଏହି ଶ୍ଳୋକରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଦ୍ବିତୀୟ 


ଓ ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂବା ବଚନ 


ଅର୍ଜୁନଚ୍ନ୍ର ହୃଦୟରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଉଛି। ତେଣୁ ତାର୍ଦ୍ୀ 


ମନରେ ବିଗ୍ବର ଉଠୁଛି ଯେ ଭୀଷ୍ମଂଃ ଦ୍ରୋଣ ଆଦି 


ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୂ ହତ୍ଯା କରିବା ଧର୍ମସଂଗତ ନୂହେଁ 


ବୋଲି ଜାଣିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଭଗବାନ ନିଃସନ୍ଦେଦରେ ମୋତେ 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି ତେବେ ମୋ ବୁଝିବାରେ 
ହିଁ କିଛି ଭୁଲ୍‌ ରହିଛି! ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ପୂର୍ବଶ୍ନୋକ ଭଳି 
ଉତ୍ତେଜିତ ନ ହୋଇ ଟିକିଏ ନମ୍ର ହୋଇ କହୁଛନ୍ତି । 


'ଗୁରୂନହଢ଼ା...... ଭୈକ୍ଷ୍ଯମପୀହ ଲୋକେ'-- ବର୍ତମାନ 


* ଦିତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 'କୁତଃ' ପଦରେ କହିଥୁଲେ, ତୁମଠାରେ ଏହି ଭୀରୁତା କେଉଁଠୁ ଆସିଲା? ସେହି “କୁତଃ› ପଦ ବଦଳରେ 


ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ 'କଥମ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରି ନିଜ କଥା କହୁଛନ୍ତି | 
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ଅଜଜୁନ ପ୍ରଥମେ ନିଜ ପକ୍ଷରୂ କହୁଛନ୍ତି, ଯଦି ମୁଁ ଭୀଷ୍ମ 


» ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ନରି, ଯଦି ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ ଭାବି ସେମାନେ କୌରବର୍କୀ ପକ୍ଷରେ 


ଦ୍ରୋଣ ପ୍ରଭୂତି ପୂଜ୍ଯଜନତ୍ସୀ ସଙ୍ଗେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ, 
ତେବେ ଦୂର୍ଯ୍ୟୋଧନ ମଧ୍ଯ ଏକୁଟିଆ ମୋ ସଙ୍ଗେ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବ ନାହିଁ। ଏହିଭଳି ଯୁଦ୍ଧ ନ ହେଲେ ରାଜ୍ୟ ମିଳିବ 
ନାହିଁ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ମୋତେ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ମୋ 
ଜୀବନନିବାହ କଠିନ ହୋଇ ପଡ଼ିବ। ଏପରି କି କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ପାଇଁ ନିଷିଦ୍ଧ ଭିକ୍ଷାବୃତ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ଜୀବନନିର୍ବାହ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ି ପାରେ। କିନ୍ତୁ ଗୁରୁଜନଗ୍ଗୁ ମାରିବା ଅପେକ୍ଷା 
ମୁଁ ସେହି କଷ୍ଟଦାୟକ ଭିକ୍ଷାବୃତ୍ତି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରୁଛି। 

“ଇହ ଲୋକେ' କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦିବା 
ଭିକ୍ଷା ମାଗିଲେ ଏହି ସଂସାରରେ ମୋତେ ଅପମାନ ଓ 
ତିରସ୍କାର ମିଳିବ, ଲୋକେ ନିନ୍ଦା କରିବେ, ତଥାପି 
ଗୁରୂଜନଙ୍କୁ ମାରିବା ଅପେକ୍ଷା ଭିକ୍ଷା ମାଗିବା ଶ୍ରେୟସ୍କର । 

“ଅପି” କହିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଗୁରୁଜନମାନର୍କୁ 
ବଧ କରିବା ଓ ଭିକ୍ଷା ମାଗିବା-- ଉଭୟ ମୋ ପକ୍ଷେ 
ନିଷିଦ୍ଧ) କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ ମାରିବା 
ମୋତେ ଅଧୁକ ନିଷିଦ୍ଧ ବୋଲି ମନେହେଉଛି। 

“ହତ଼ାଥିକାମାଂୟୁ........... ରୁଧ୍ଧରପ୍ରଦିଗ୍‌ ଧାନ ଏବେ 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ କଥା ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଯଦି ଆପଣଙ୍କ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରେ, 
ତେବେ ଯୁଦ୍ଧରେ ଗୁରୁଜନମାନର୍ଚ୍ଚ ହତ୍ୟାର ପରିଣାମସ୍ବରୂପ 
ସେମାନଙ୍କ ରକ୍ତରେ ରଞ୍ଜିତ ତଥା ଧନ କାମନାପ୍ରଧାନ 
ଭୋଗ ହିଁ ତ ଉପଭୋଗ କରିବି! ମୋତେ ଖାଲି ଭୋଗ 
ତ ମିଳିବ। ସେହି ଭୋଗ ମିଳିଲେ କ'ଣ ମୋର ମୁକ୍ତି 
ହୋଇଯିବ? କଂଣ ମୋତେ ଶାନ୍ତି ମିଳିଯିବ 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ ଆଦି 
ଗୁରୁଜନ ଧନ ଦ୍ବାରା ହିଁ କୌରବର୍ଚ୍ଚ ପକ୍ଷରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ 
ରହିଥୁଲେ; ତେଣୁ ଏଠାରେ 'ଅଥିକାମାନ୍‌' ପଦଟିକୁ “ଗୁରୁବ୍‌' 
ପଦର ବିଶେଷଣରୂପେ ଧରିନେଲେ ଆପତ୍ତି କ'ଣ? ଏହାର 
ଉତ୍ତର ହେଉଛି ଅଅର୍ଥ କାମୀ ଗୁରୁଜନ'--ଏପରି ଅର୍ଥ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ | ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଓ 
ଆଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ରୋଣ ପ୍ରଭୂତି ଗୁରୁଜନ ଧନକାମୀ ନ ଥୂଲେ, 
ସେମାନେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ବୃଭ୍ତିଭୋଗୀ ଥୂଲେ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର 
ଅନ୍ନ ଖାଉଥୂଲେ। ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧବେଳେ 5 ପକ୍ଷ 


ଠିଆ ହୋଇଥୁଲେ । ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଭୀଷ୍ମ ଦ୍ରୋଣ ପ୍ରଭୂତିକ୍୍ 
ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ 'ମହାନୂଭାବାନ୍‌' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। 
ସୁତରାଂ ଏପରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବସମ୍ହନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍ୁ ଅଥ୍ଥକାମୀ । ବୋଲି 
କିପରି କୁହାଯାଇ ପାରିବ! ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁମାନେ 
ମହାନୂଭାବ, ସେମାନେ ଅର୍ଥକାମୀ ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି; ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ ଅର୍ଥକାମୀ, ସେମାନେ ମହାନୁଭାବ ହୋଇ ନ 
ପାରନ୍ତି। ଅତଏବ ଏଠାରେ ଅଅଥିକାମାନ୍‌' ପଦ “ଭୋଗାଟ୍‌' 
ପଦର ହିଁ ବିଶେଷଣ ହୋଇପାରେ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଦିତୀୟ ଓ ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅଝଜୁନର୍ଚ 
କଲ୍ଯାଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାଙ୍କୁ କାପୁରୁଷତା ତ୍ଯାଗ କରି ଯୂଦ 
ପାଇଁ ଠିଆ ହେବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୁଲେ। କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ 
ବିପରୀତ ବୁଝିଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ବୁଝିଲେ ଯେ, ରାଜ୍ୟ 
ଭୋଗ କରିବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହିଁ ଭଗବାନ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଉଛନ୍ତିଂ। ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଏକମାତ୍ର ମନୋଭାବ 
ଥଲା ଯେ ସେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେ 
ଧନୁର୍ବାଣ ତ୍ୟାଗ କରି ଓ ଶୋକାବିଷ୍ଟ ହୋଇ ରଥ 
ମଝିରେ ବସି ପଡ଼ିଥିଲେ (୧।୪୭); କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
କହିବାରୁ ହିଁ ତାବ୍କ୍ଵ ମନ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଆଡ଼କୁ ଢଳିଲା। 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଭାବ ଥୂଲା ଯେ ଆମେ 
ଧର୍ମକୁ ଜାଣୁ, କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଯ୍ଯୋଧନ ପ୍ରଭୂତି ଧର୍ମ ଜାଣନ୍ତି 
ନାହିଁ/ ତେଣୁ ସେମାନେ ଧନ, ରାଜ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି ଲୋଭରେ 
ପଡ଼ି ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏବେ ସେହି 
କଥା ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ନିଜ ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯଦି 
ମୁଁ ଆପଣର୍କା ଆଜ୍ଞାନୂସାରେ ଯୁଦ୍ଧ କରେ, ତେବେ 
ପରିଣାମସ୍ବଵରୂପ କେବଳ ଗୁରୂଜନର୍କ୍ଚ ରକ୍ତରେ ରଞ୍ଚିତ 
ଧନ, ରାଜ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି ତ ପାଇବି! ଏହିଭଳି ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୂ 
ଯୁଦ୍ଧର ପରିଣାମରେ କେବଳ ମନ୍ଦ ହିଁ ଦେଖାଗଲା। 

ଯେଉଁ ଦୁରୁଁଣ ଦୁର୍ଗୁଣରୂପରେ ଆସେ, ତାହାକୁ ଦୂର 
କରିବା ବହୁତ ସହଜ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଦୁର୍ଗୁଣ ସଦ୍‌ଗୁଣରୂପ 
ଧରି ଆସେ, ତାହାକୁ ଦୂର କରିବା ବଡ଼ କଠିନ ହୁଏ। 
ଯେପରି-¬ ସୀତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ରାବଣ ଓ ହନୁମାନର୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ 
କାଳନେମି ରାକ୍ଷସ ଆସିଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ସୀତା ଓ ହନୁମାନ 


»* କେବଳ ଭୌତିକ ଦି ଦିଗକୁ ଦୃଣ୍ଟି ଥିବା ମନୁଷ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ କଥା ଚିନ୍ତା କରି ପାରେ ନାହିଁ । ଭୌତିକ ପଦାର୍ଥ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ 


ଦୃଷ୍ଟ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଶରୀରାଦି ଭୌତିକ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି, ସେ କୌଟୁନ୍ବିକ ମୋହ ଓ ମମତାରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ 
ଧର୍ମକୁ ମଧ୍ୟ ଭୌତିକ ଦୃଣ୍ଝିରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଭୌତିକ (ପ୍ରାକୃତ) ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅତୀବ ବିଲକ୍ଷଣ ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକ ଦୃଷ୍ଟି ଆଡ଼କୁ ଏବେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନାହିଁ ଅର୍ଥତ୍‌ 
ତା୍ଗ୍‌ ଦୃ୍ଟ ଭୌତିକ ରାଜ୍ୟରୁ ଉର୍ତ୍ଵ୍‌କୁ ଯାଉ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ କୌଟୁନ୍ବିକ ମୋହ ଓ ମମତା ପ୍ରବାହରେ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତରେ 
ତାର୍କ୍ରର କଲ୍ୟାଣ ଗ୍ରହ୍ୁଥିବାବେଳେ ସେ ବୁଝୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇ ଭଗବାନ ମୋତେ ରାଜ୍ୟ ଦେବାକୁ ଗ୍ଵହାନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସେମାନସ୍କୁ ଚିହ୍ନି ପାରି ନ ଥୂଲେ। କାରଣ ସେମାନେ ସାଧୁ । ଓ ଆଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ନଷ୍ଟ ହେବା ଦ୍ବାରା ଲୋକର୍କୀର 


ବେଶଧାରୀ ଥୁଲେ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ୟ- 
କର୍ମ କରିବା ହେଉଛି ମନ୍ଦ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ହେଉଛି 
ଭଲ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅର୍ଜୁନକ୍କ ମନରେ ଧର୍ମ (ହିଂସାତ୍ଯାଗ) ରୂପକ 
ସଦ୍‌ଗୁଣ ବେଶରେ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ତ୍ୟାଗରୂପକ ଦୁର୍ଗୁଣ ଆସିଛି । 
କର୍ତବ୍ୟ ତ୍ୟାଗରୂପକ ଦୁର୍ଗୁଣ ତାଙ୍ଗୁ ଦୁର୍ଗୁଣ ଭଳି ଦେଖାଯାଉ 
ନାହିଁ କାରଣ ତାଙ୍କ୍ପ ଅନ୍ତରରେ ଶରୀରକୁ ନେଇ ମୋହ 
ରହିଛି। ସେଥୁପାଇଁ ଏହି ଦୁଗୁଁଣକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ବି ଜୋର୍‌ ଲଗାଇବାକୁ ପଡ଼ୁଛି ଓ ସମୟ ଲାଗୁଛି। 
ଆଜିକାଲି ସମାଜରେ ଏକତା ବାହାନାରେ ବର୍ଣ୍ 
ଓ ଆଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ଉଠାଇଦେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରାଯାଉଛି। ଏହି ଦୁର୍ଗୁଣ ଏକତାରୂପକ ସଦ୍ଵଗୁଣ ବେଶ 
ଧରି ଆସୁଥୁବାରୁ ଦୁର୍ଗୁଣ ପରି ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ। ବର୍ଣ୍ର 


କେତେ ଯେ ପତନ ହେବ ଓ ସେମାନଙ୍କୀ ଠାରେ କେତେ 
ଯେ ଆସୁରଭାବ ବଢ଼ିଯିବ-¬ଏ ଦିଗକୁ କାହାରି ଦୃଷ୍ଟି 
ଯାଉ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଧନର ବାହାନା କରି ଲୋକେ 
ମିଥ୍ଯା କପଟ, ବେଇମାନି, ଠକାମି, ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା 
ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ ଗୁଡ଼ିକୁ ବି ଦୋଷ ବୋଲି ଜାଣିପାରୁ 
ନାହାନ୍ତି। ଏଠାରେ ଦୁର୍ଗୁଣ ଧର୍ମ ବେଶ ଧରି ଅର୍ଜୁନର୍କୀ 
ଠାରେ ଆସିଥୁବାରୁ ସେ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ, ଆମେ ଭୀଷ୍ମ 
ଦ୍ରୋଣ ପ୍ରଭୂତି ମହାନୂଭାବର୍ଦୁ କିପରି ମାରି ପାରିବୁ? 
କାରଣ ଆମେ ଧର୍ମ ଜାଣୁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ 
ଯାହାକୁ ସଦଵଗୁଣ ମନେ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ପ୍ରକୃତରେ 
ଦୁର୍ଗୁଣ: କିନ୍ଧୁ ସେ ତାହାକୁ ସଦ୍‌ଗୁଣରୂପେ ମାନି ନେଇଥୁବାରୁ, 
ତାହା ଦୁର୍ଗୁଣ ଭଳି ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ । 


ଯି ଭ/ବ--'ମହାନୁଭାବାନ୍‌'-- ଭୀଷୁ, ଦ୍ରୋଣ ଆଦି ଗୁରୁଜନଜ୍କର ଅନୁଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ହୃଦୟର ଭାବ ଅତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଓ ଶୁଦ୍ଧ; କାରଣ ଯୁଦ୍ଧ କରି ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ପକ୍ଷପାତିତା ନାହିଁ । 


_ ଚଯଚଚଙ » € ଚି 
ନୀଙ୍ଗନ ଭରରକାଳଙ୍କ ବରଳଜେ ଏପଳି ବିଶେଷତୁ କହିଛି ଯେ ଜାହା ଥର୍ନୁନଙ୍କ ଅନ୍ତନନେ ଭବ ଫଳାଇ ଗୁଲିଛି ପଂଳନେ ଯୁଦ 
ନ କଜିବ/ ଳିଜଜି ଜଦନଜେ ଅର୍କୁନକଳ ଥଧିଳ ସକେ ହେଉଛି / ଏଜି ଅବହା6ନେ ଅର୍ନୁନ କହୁଛକି - 


ନ ଚୈତଦୃବିହୁଃ କତରନ୍ତୋ ଗରୀୟୋ ଯଦୃବା ଜୟେମ ଯଦି ବା ନୋ ଜୟେଯୟୁଃ | 


ଯାନେବ ହତ଼଼ା ନ ଜିଜୀବିଷାମସ୍ତେଃବସିତାଃ ପ୍ରମୁଖେ ଧାର୍ତିରାଷ୍ଟ୍ରାଃ ॥ ୬ ॥ 


ଥଅନୟ-¬ଏତତ୍‌ (ଆମେ) ଏ କଥା; ଚି; ନ, ବିଡୁଃ=ଜାଣି ନାହୁଁ, ନଃଆମଭମାନଚ୍କ ପାଇଁ (ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଓ ନ 
କରିବା); କତରତ୍‌=ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ କେଉଁଟି; ଗରୀୟଃ= ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ; ଯତ୍‌, ବାଚିଅଥବା (ଆମେ ସେମାନ) ; 
ଜୟେମକଳଜିତିବୁ; ଯଦି, ବାନା; ନଃ= (ସେମାନେ) ଆମକୁ; ଜୟେୟୁଃ=ଜିତିବେ; ଯାନ୍‌=ଯେଉଁମାନର୍କୀ; ହଢ଼ା=ିମାରି 
(ଆମେ) ; ନ, ଜିଜୀବିଷାମଃଇବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଚାହୁଁ ନାହୁଁ; ତେ ସେହି; ଧାଖିରାଷ୍ଟାଃ ଧୁତରାଷ୍ଟୁକ ସଜନମାନେ; ଏବ-ହିଁ; 


ପ୍ରମୁଖେଚ(ଆମ) ସମ୍ମୁଖରେ; ଅବସିତାଃ= ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଆମକୁ ଏହା ବି ଜଣା ନାହିଁ ଯେ, ଆମ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଓ ନ କରିବା-¬ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ କେଉଁ ଟି 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ଜିତିବୂ ନା ସେମାନେ ଆମକୁ ଜିତିବେ। ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ମାରି ଆମେ 
ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଗ୍ବହୁଁ ନାହୁଁ। ସେହି ଧତରାଷ୍ଟ୍ରୀର୍କା ସ୍ଵଳନମାନେ ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ବ#୭//- “ନ ଚୈତଦୃବିହୁଃ କତରନୋ ଗରୀୟଃ”-¬ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବି କି ନ କରିବି--ଏହାର ନିର୍ଶ୍ୟ ମୁଁ କରିପାରୁ 
ନାହିଁ। କାରଣ ଆପଣଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ, 
କିନ୍ତୁ ମୋ ଦୃଷ୍ଟ୍‌ରେ ଗୁରୁଜନଙ୍କ ହତ୍ୟା ପାପ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ଏ ଦୁଇଟି କଥା ଆଖି ଆଗରେ 
ରହିବାରୁ ମୋ ପାଇଁ କେଉଁଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ତାହା ମୁଁ 
ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ। ଏହିରୂପେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ଅର୍ଜୁନର୍ଦ୍ବ 
ହୃଦୟରେ ଭଗବାନର୍ଜୀ ମତ ଓ ନିଜ ମତ, ଦୁଇଟିଯାକ 
ସମକକ୍ଷ ହୋଇଯାଇଛି। 

'ଯଦତ଼ୃବା ଜୟେମ ଯଦି ବା ନୋ ଜୟେୟୁଃ'--ଯଦି 


ଆପଣଙ୍କ ଆଜ୍ଞା ଅନୁସାରେ ଯୁଦ୍ଧ କରାଯାଏ, ତେବେ 
ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ଜିତିବୁ କି ସେମାନେ (ଠଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦି) 
ଆମକୁ ଜିତିବେ- ଏ କଥା ବି ଜଣା ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନକ୍କର ନିଜ ବଳ ଉପରେ ଅବିଶ୍ବାସ 
ନାହିଁ, ବରଂ ଅବିଶ୍ବାସ ଅଛି ଭବିଷ୍ଯତ ଉପରେ; କାରଣ 
ଭବିଷ୍ଯତରେ କ'ଣ ହୋଇପାରେ--ଏ କଥା କାହାକୁ 
କ'ଣ ଜଣା? 

ଯାନେବ ହଡ଼ା ନ ଜିଜୀବିଷାମଃଂ-- ଆମେ ତ 
କୁଟୁମ୍ଭଙ୍କୁ ମାରି ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ବହୁଁ ନାହୁଁ; ପୁଣି 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା, ରାଜ୍ଯ ପାଇ ହୁକୁମ ଚଳାଇବା 
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ତ ବହୁତ ଦୂରର କଥା! ଯଦି ଆମର କୁଟୁମ୍ବ ନିହତ 
ହେବେ, ତେବେ ଆମେ ବଞ୍ଚିରହି କ'ଣ କରିବୁ? ସ୍ବହସ୍ତରେ 
କୁଟୁମ୍ବର୍ଭୁ ନିହତ କରି ଖାଲି ବସି ବସି ଚିନ୍ତା କରିବୁ! 
ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ କରିବା ପାଇଁ ଓ ବିୟୋଗର ଦୁଃଖ 
ଭୋଗିବା ପାଇଁ ଆମେ ବଞ୍ଚିବାକୁ ଗ୍ବହୂୁଁ ନାହୁଁ। 


^ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦଵଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


'ତେତବସିତାଃ ପ୍ରମୁଖେ ଧାରିରାଷ୍ଟ୍ାଃ'-- ଯେଉଁମାନସୂ 


ମାରି ଆମେ ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ଗ୍ରହୁଁ ନାହୁଁ, ସେହି ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରକ୍କ 


ସ୍ବଵଜନମାନେ ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ । ଧ୍ଧତ ରାଷ୍ଗ୍ରାୀ 
ସ୍ବଜନମାନେ ତ ଆମରି କୁଟୁୂମ୍ବ। ସେମାନର୍କୁୀ ମାର 
ଜୀବନ ଧରିବା ଧୂକ୍‌! 


=== € ======-= 
ନୀକ୍ଂ- ନ କର୍ଞବୟ ନିର୍ଷୟନ୍ଦେ ଳିଳକୁ ଅସମର୍ଥ ମନ କଳି ଏଃବ ଥର୍କ୍ନ ବ୍ଯାକୁଳ ଠହାଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡ୍ରାର୍ଥଳନ/ କଟୁଛନି। 


କାପିଣ୍ୟଦୋଷୋପହତସ୍ବଭାବଃ 


ପୂଜ୍ରାମି ତ଼ାଂ 


ଧମିସମ୍ମୃଢଚେ ତାଃ । 


ଯକ୍ଶର୍ରେୟଃ ସ୍ୟାନ୍ନିଶ୍ଚିତଂ ବ୍ରୁହି ତନ୍ମେ ଶିଷ୍ୟସ୍ତେଃହଂ ଶାଧ୍ଧ ମାଂ ଡ଼ାଂ ପ୍ରପନ୍ନମ୍‌ ॥ ୭ ॥ 

ଥନ଼ନ୍ଦ କାପିଣ୍ୟଦୋଷୋପହତସ୍ଵଭାବଃଭୀରୁତାରୂପକ ଦୋଷ ଦ୍ବାରା (ମୋ) ସ୍ଵଭାବ ତିରସ୍ଟୃତ ହୋଇଥୁବାରୁୂ 
(ଏବ); ଧମିସମ୍ମୁଵଚେତାଃ= ଧର୍ମ ବିଷୟରେ ଅନ୍ତଃକରଣ ମୋହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ (ମୁଁ) ; ତ଼ାମ୍‌ ¬ ଆପଣ; ପୁଢୁମି ପାରୁଛି; 
ଯତ୍ବିଯାହାନ ନିଶ୍ଚିତମ୍‌ ନିଶ୍ଚିତ; ଶ୍ରେୟଃ, ସ୍ଯାତ୍‌--କଲ୍ଯାଣକାରକ; ତତ୍‌= ତାହା; ମେ ମୋତେ; ବୃହି=କୁହନୁ; ଅହମ୍‌- ମୁଁ; 


ତେ=ଆପଣର୍କର; ଶିଷ୍ଯଃଚଶିଷ୍ଯକ ତୃ ମ୍‌ -ିଆପଣକ୍କ ଠାରେ ପ୍ରପନ୍ତମ୍‌ଚିଶରଣ ଯାଇଥୁବାରୁୂ; 


ଶାଧୂ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତୁ । 


ମାମ୍‌ = ମୋତେ; 


ଭୀରୂତାରୂପକ ଦୋଷ ଦାରା ମୋ ସ୍ବଭାବ ତିରମ୍ଫୃତ ହୋଇଥ୍ୁବାରୁ ଏବଂ ଧମି ବିଷୟରେ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ମୋହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ପଗ୍ଵରୂଛି, ଯାହା ନିଶ୍ଚିତରୂପେ କଲ୍ଯାଣକାରକ, ତାହା ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ । 
ମୁଁ ଆପଣର୍କର ଶିଷ୍ଯ। ଆପଣଙ୍କର ଠାରେ ଶରଣ ଯାଇଥୁବାରୁ ମୋତେ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତୁ । 


କ//୮ କାପିଣ୍ୟଦୋଷୋପହତସ୍ବଭାବଃ ପୂଜ୍ଥାମି ତ଼ାଂ 
ଧମିସମ୍ମୃଢଚେତାଃ'*--ଯଦ୍ୟପି ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ମନରେ ଯୁଦଵରୁ 
ନିବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରୁ ନ ଥୂଲେ, ତଥାପି 
ପାପରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟ ତାଙ୍କୁ ଦେଖାଯାଉ ନ ଥୂଲା। ତେଣୁ 
ସେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଗ୍ରହୁଥୁଲେ ଏବଂ ନିବୃତ୍ତିକୁ 
କାପୁରୂଷତାରୂପକ ଦୋଷ ମନେ ନ କରି ଗୁଣ ମନେ 
କରୂଥୂଲେ। କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ନିବୃ ଭିକୁ ଭଗବାନ 
କାପୁରୁଷତା ଓ ହୃଦୟର ତୂଢ଼ ଦୁର୍ବଳତା ବୋଲି କହିଲେ । 
ତାଙ୍କର ଏହି ନିଃସନ୍ଦିଗ୍‌ଧ ବଚନ ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ୍ତ୍ନ ମନରେ 
ବିଗ୍ବର ହେଲା, ବୋଧହୁଏ ୟୁଦ୍ଧରୂ ନିବ୍ଛତ୍ତ ହେବା ମୋ 
ପାଇଁ ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଏହା ତ ଏକ ପ୍ରକାରର କାପୁରଷତା, 
ଯାହା ମୋ ସ୍ଵଭାବର ବିରୁଦ୍ଧ କାରଣ ମୋ କ୍ଷାତ୍ର ସ୍ଵବଭାବରେ 
ଦୀନତା ଓ ପଛଛଘୁଞ୍ଚାର ସ୍ପାନ ନାହିଁ ¥ | ଏହିପରି ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଦାରା କଥ୍ୂତ କାପୁରୁଷତାରୂପକ ଦୋଷ ନିଜଠାରେ ଥ୍ୂବାର 
ସ୍ବୀକାର କରି ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, ପ୍ରଥମତଃ 
କାପୁରୂୁଷତାରୂପକ ଦୋଷ ହେତୁ ମୋ କ୍ଷତ୍ରୟସ୍ବଭାବ 
ଏକପ୍ରକାରେ ଦବି ଯାଇଛି; ଦ୍ରିତୀୟତଃ ନିଜ ବୁଦିରେ ମୁଁ 

* ଏଠାରେ 'ଚେତସ୍‌' ଶବ୍ଦ ବୁଦ୍ଧିର ବାଚକ | 

7 ଅର୍ଜୁନସ୍ୟ ପ୍ରତିଜ୍ଞେ ଦ଼େ ନ ଦୈନ୍ଯଂ ନ ପଳାୟନମ୍‌ | 


==‹§ ¿` < 


ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ନିର୍ଣୟ କରିପାରୁ ନାହିଁ। ମୋ ବୁଦିରେ 
ଏତେ ଅଜ୍ଞାନ ଘୋଟି ଯାଇଛି ଯେ ଧର୍ମ ବିଷୟରେ ମୋ 
ବୁଦ୍ଧି କିଛି କାମ କରୁ ନାହିଁ 

ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ 
ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୂୁଲେ, “ହୃଦୟର ତୂଢୁ ଦୁର୍ବଳତା, କାପୁରୁଷତା 
ତ୍ୟାଗ କରି ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇଯାଅ '”' ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ଧର୍ମ (କର୍ତବ୍ୟଃ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ରହିବା କଥା 
ନୁହେଁ । ତଥାପି ସଦେହ ରହିବାର କାରଣ ହେଉଛି, ଏକପଷରେ 
ଯୁଦ୍ଧରେ କୁଟୁମ୍ବ ନାଶ କରିବା ଓ ପୃଜ୍ଯଜନଙ୍କୁ ମାରିବା 
ଅଧର୍ମ (ପାପ ଦେଖାଯାଉଥୂୁବା ବେଳେ, ଅପର-ପକ୍ଷରେ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବା କ୍ଷତ୍ରିୟର ଧର୍ମ ପରି ଦେଖାଯାଉଛି କୁଟୁମ୍ବମାନର୍ସ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବା ଉଚିତ--ଏହିଭଳି ଦୁଇଟି କଥା ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନ 
ଧର୍ମସଂକଟରେ ପଡ଼ିଗଲେ। ଧର୍ମ ନିର୍ଶ୍ୟରେ ତାଙ୍କ ବୁଵି 
କୁଣ୍ଠିତ ହେଲା। ଏପରି ସମୟରେ “'ମୋ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତରେ 
କର୍ତବ୍ୟ କ'ଣ ଆଉ ମୋର ଧର୍ମ କ'ଣ? '' ଏହାର ନିର୍ଶ୍ୟ 
ପାଇଁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପର୍ଵରୁଛନ୍ତି । 

'ଯକ୍ପେୟଃ ସ୍ୟାନିଶ୍ଟିତଂ ବ୍ଦହି ତଚ୍ମେ---ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 


ଶ୍ମୋକ ୭] 


ଦ଼ିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ ଯେ, ଭୀରୂତା 
ହେତୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା ହିଁ ତମର 'ଅନାକ୍ଷ୍ଯିଯୁଷ୍ଟଂ 
ଆଚରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଏପରି ଆଚରଣ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଯେଉଁଥୁରେ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ନିହିତ, ସେମାନେ 
କେବଳ ସେହି ଆଚରଣ କରନ୍ତି। ଏ କଥା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ 
ଭାବିଲେ, ଯାହା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ କରନ୍ତି, ମୁଁ ମଧ୍ୟ ସେଇଆ 
କରିବା ଉଚିତ | ଏହିଭଳି ଅରଜୁନକ୍କ ମନରେ ଆପଣା କଲ୍ୟାଣର 
ଇଚ୍ଛା ଜାଗ୍ରତ ହେବାରୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆମ୍ଦୂକଲ୍ଯାଣ 
କଥା ପଗ୍ନରୂଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁଥୁରେ ମୋର ନିଶ୍ଚିତ କଲ୍ୟାଣ 
ହେବ, ତାହା ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ । 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ହୃଦୟ ବ୍ୟାକୁଳତାରେ ଅସ୍ଥିର (ବିଷାଦଗ୍ରସ୍ତ) 
ହେବାରୁ ଏବଂ ସେ ନିଜ କଲ୍ୟାଣ କଥା ପଗ୍ଚବରିଥୂବାରୁ 
ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଥିତ, ସେହି 
ସ୍ଥିତିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିଲେ ତା'ଅନ୍ତରରେ ନିଜର ପ୍ରକୃତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ବର୍ତମାନ ସ୍ଥିତିରେ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଏ, ସେହି ସ୍ଥିତିରେ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ତାଂଭିତରେ ପ୍ରକୃତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମୂକଲ୍ଯାଣର ଇଚ୍ଛା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। 

ଂଶିଷ୍ୟସ୍ତେଏହମ୍‌'--- ନିଜ କଲ୍ୟାଣର କଥା ପଗ୍ଵରିବାରୁ 
ଅର୍ଜୁନନ୍କ୍ନ ମନରେ ଏ ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହେଲା ଯେ, କଲ୍ୟାଣ 
କଥା ତ ଗୁରୁଙ୍କୁ ପଚରାଯାଏ, ସାରଥ୍ୂକୁ ନୂହେଁ ତେଣୁ 
ଅର୍ଜୁନନ୍କ୍ର ମନରେ ରଥୀପଣର ଯେଉଁ ଭାବନା ଥୂଲା ଏବଂ 
ଯେଉଁଥୂପାଇଁ ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୂଲେ “ହେ 
ଅବ୍ୟୁତ! ମୋ ରଥକୁ ଦୁଇ ସେନାବ୍କୀ ମଝିରେ ଠିଆ କରନ୍ତୁ, 
ସେଇ ଭାବନା ଦୂର ହୋଇଗଲା। ସେ ଆମ୍ରୂକଲ୍ୟାଣ କଥା 
ପଗ୍ଵରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନବ୍କୀର ଶିଷ୍ଯତ୍ୃ ଗ୍ରହଣ କରି କହୁଛନ୍ତି, 
ହେ ମହାଭାଗୀ ମୁଁ ଆପଣଙ୍ଗ୍ରର ଶିଷ୍ଯ, ଶିକ୍ଷା ପାଇବାର 
ପାତ୍ରକୁ ଆପଣ ମୋର କଲ୍ୟାଣ କଥା କହନ୍ତୁ । 

'ଶାଧୂ ମାଂ ତ଼ାଂ ପ୍ରପନ୍ତମା--ଗୁରୁ ସିନା ଉପଦେଶ 
ଦେଇଦେବେ, ଯେଉଁ ମାର୍ଟର ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ ସେହି ମାର୍ଗର 
ଜ୍ଞାନ କରାଇଦେବେ। ଆଲୋକ ଦେଖାଇଦେବେ, ସବୁ 
କଥା କହିଦେବେ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ଶିଷ୍ଯକୁ ତ ସେହି ମାର୍ଗରେ 
ଗ୍ବଲିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଶିଷ୍ଯକୁ ତ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତୁ ଆଉ ମୁଁ ସେହି 
ଅନୁସାରେ ଅନୂଷ୍ଠାନ କରେ ଏକଥା ତ ମୁଁ ଗ୍ବହେଁନା; 
କାରଣ ସେଥିରେ ମୋର କାମ ଚଳିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ନିଜ 
କଲ୍ୟାଣର ଭାର ମୁଁ ନିଜ ଉପରେ କାହିକି ରଖିବି? ଗୁରୁକ୍କୀ 
ଉପରେ ଛାଡ଼ି ନ ଦେବି କାହିଁକି! କେବଳ ମାଆ କ୍ଷୀର 
ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଶିଶୁ ରୋଗରେ ପଡ଼ିଲେ ଯେପରି 
ତାକୁ ଓଁଷଧ ଖାଇବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ମାଆକୁ ତା'ପାଇଁ 
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ଓଁଷଧ ଖାଇବାକୁ ପଡ଼େ, ସେହିପରି ଯଦି ମୁଁ ଗୁରୁର୍କର ପୂର୍ଶ 
ଶରଣାଗତ ହୋଇଯିବି ଓ ତାଙ୍କର ଉପରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିର୍ଭର 
କରିବି, ତେବେ ମୋ କଲ୍ୟାଣର ଦାୟିତ଼ ଗୁରୁର୍ଦ୍ର ଉପରକୁ 
ଆସିଯିବ, ମୋ କଲ୍ୟାଣ ବିଷୟରେ ସ୍ଵୟଂ ଗୁରୁକ୍‌ଁ ହିଁ ଚିନ୍ତା 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ--ଏହିଭାବ ରଖି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 'ମୁଁ 
ଆପଣବ୍କ ଶରଣାଗତ, ମୋତେ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତୁ ।' 

ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ “ତ଼ାଂ ପ୍ରପନ୍ନମ୍‌' ପଦରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ 
ଶରଣ ହେବା କଥା କହୁଛନ୍ତି ସିନା, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ଯଦି ସେ ପୂର୍ଶରୂପେ ଶରଣାପନ୍ତ 
ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତେ, ତେବେ ତାଘଙ୍ଗଟୁ ଏପରି କହିବାକୁ ପଡ଼ି 
ନ ଥାନ୍ତା ଯେ, 'ଶାଧୂ ମାମ୍‌' “ମୋତେ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନୁ'; କାରଣ 
ସମ୍ପୂର୍ଷଶ ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲା ପରେ ଶିଷ୍ୟ ପାଇଁ ନିଜର 
କୌଣସି କର୍ତବ୍ୟ ବାକି ରହେ ନାହିଁ | ଦ୍ରିତୀୟ କଥା, ଆଗକୁ 
ନବମ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ କହିବେ, ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଂ 
'ନ ଯୋସ୍ନଯେ' | ଅର୍ଜୁନଚ୍ଦର ସେହି କଥା ବି ଶରଣାଗତିର 
ବିରୁଦ୍ଧ ମନେ ହେଉଛି। କାରଣ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାପରେ 
ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ବା ନ କରିବି; କ'ଣ କରିବି, କ'ଣ ନ 
କରିବି”-¬ଏ କଥାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ। ଶରଣାଗତକୁ ଏ 
କଥା ଜଣା ନ ଥାଏ ଯେ, ଶରଣ୍ଯ କ'ଣ କରାଇବେ ଆଉ 
କ”ଣ ନ କରାଇବେ। ତା'ର କେବଳ ଗୋଟିଏ ଭାବନା 
ଥାଏ ଯେ, ଏବେ ଶରଣ୍ୟ ଯାହା କରାଇବେ, ମୁଁ ତାହା ହିଁ 
କରିବି। ଅର୍ଜୁନଚ୍କର ଏହି ନ୍ଯୂନତା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ଆଗକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିବା ପାଇଁ ପଡ଼ିଲା-- 'ମାମେକଂ 
ଶରଣଂ ବ୍ରଜ” (୧୮। ୬୬) “କେବଳ ମୋର ଶରଣାଗତ 
ହୋଇଯାଅଂ'। ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ “କରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବଂ 
(୧୮। ୭୩) “ଆପଣା ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବି କହି ପୂର୍ଣ 
ଶରଣାଗତି ସ୍ବୀକାର କଲେ। 

ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ଗ୍ଵରୋଟି କଥା କହିଛନ୍ତି-- 
(୧) “କାପଷିଣ୍ଯଦୋଷୋ............ ଧମିସମ୍ମୂଢଚେତାଃ' (୨) 
ଏକକ୍ଷେୟଃ ସ୍ୟାନିଶ୍ଚିତଂ ବୃହି ତବ୍ମେଂ (୩) “ଶିଷ୍ୟସ୍ତେଃ ହମ୍‌! 
(୪) “ଶାଧୂ ମାଂ ଢ଼ା ପ୍ରପନ୍ତମ୍‌' | ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମ କଥାରେ 
ଅର୍ଜୁନ ଧର୍ମ ବିଷୟରେ ପଗ୍ଵରୁଛନ୍ତି, ଦିତୀୟ କଥାରେ ନିଜର 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି, ତୃତୀୟ କଥାରେ ଶିଷ୍ୟତ୍ୃ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଛନ୍ତି ଓ ଚତୁର୍ଥ କଥାରେ ଶରଣାଗତ ହେଉଛନ୍ତି । 
ଏବେ ଏହି ଗ୍ବରୋଟି କଥା ଉପରେ ବିଗ୍ବରର କରାଯାଉ। 
ପ୍ରଥମ କଥା ଅନୂସାରେ ମନୁଷ୍ଯ ଯାହାକୁ ପଗ୍ଵରେ, ସେ 
କହିବା ବା ନ କହିବାରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର। ଦ୍ରିତୀୟ କଥାନୂସାରେ 
ସେ ଯାହାକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ, ତାଂପାଇଁ କହିବା କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ହୋଇଯାଏ। ତୃତୀୟ କଥାନୂସାରେ ଯାହାର ଶିଷ୍ୟତ୍ୃ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ, ତାରକା ଉପରକୁ ଶିଷ୍ୟର କଲ୍ୟାଣମାର୍ଟ ନିର୍ଦେଶର 
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» ଶ୍ରୀମଦଗବଦ୍ଵଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ବିଶେଷ ଦାୟିତୃ ଆସିଯାଏ । ଚତୂଥି କଥାନୂସାରେ ମନୁଷ୍ଯ । ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ପଡ଼େ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଶରଣାଗତର ଉଦ୍ଧାର 
ଯାହାର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, ସେହି ଶରଣ୍ଯକୁ ଶରଣାଗତର । ପାଇଁ ସ୍ବୟଂ ଶରଣ୍ଯକୁ ଉଦ୍‌ଯୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । 


ସଂ ପୂର୍ବର୍ଜୋାଳବନ ଅର୍ନୁନ ଭରବାଳକଳ ଶଜଣାରତ 6 6ନୋଇଗଣଲ, କିକୁ ମନେ ଭାବିଲେ 6  ଜନବାଳର୍କଜ 6 ଯୁଦ୍ଧ 


୧ ୪୨୧ ନଂ 


କଜ୍ଜାଲବ/ ଜଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଜହିଛି; କିଳୁ ଯୁବ କଳିବ/ ନୁ'ନିଳ ପାଇଁ ଧର୍ମଫୁଛ ମନେ କୁ ଲାହି/ 6ଳ 926ମ 6@େେଳି ଜରି ' କହି ଯୁଦ୍ଧ 


ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ୭୭ଲଣୁଲେ, ସଫଳ ଏବ ବି ଯୁଦ୍ଧ କଳିବ/ ଦାଇଁ କାଳେ ଆଜ୍ଞା ୫ଜଲଣଦେବେ / ନ଼ିତ/ୟତ# ବୋଧହୁଏ ନନ ନୁଦୟର 
ଭାବଣୁଁଜିନୁ ନୁଁ ଦନବାନଙ ସନ୍ଧୁତୀଜ ପୂର୍ଷକୁ୫ଫ ଜଫସାପିତ କଳିଦାଳି ନାହି "ଏ ଚୂଣୁକୁ ଅର୍କୁନ ନିନ୍ଦୂ ୍ମ୍ଜୋଳକେ ଯୁବ ନ କିବା 
ସଂଜ ନିନ ନୁଦୟକ ଥବସାନୁ ଯ୍ପଣ୍ମକୁଠଫେ ବର୍ଷନ/ କଳୁଛନି / 


ନ ହି ପ୍ରପଶ୍ଯାମି ମମାପନୂ ଦ୍ୟାଦ୍ବ ଯ କ୍ରୋକ ମୁଜ୍ରୋଷଣମିନ୍ଦ୍ରି ୟାଣାମ୍‌ । 

ଅବାପ୍ୟ ଭୂମାବସପନ୍ରମୂଦ୍ଧଂ ରାଜ୍ଯ ସୁରାଣାମପି ଗ୍ରଧୂପତ୍ଯମ୍‌ ॥ ୮ ॥ 

ଅନନ୍ଦ ¬ହିଚିକାରଣ; ଭୂମୌ=ପୂଥୂବୀରେ; ରଦ୍ଧମ୍‌-ିଧନଧାନ୍ୟସମ୍ପଦ୍ଧଃ ଅସପନ୍ନମ୍‌ = ଶତ୍ରୁବିହୀନ; ରାଜ୍ଯମ୍‌ ରାଜ୍ୟ; 
ଚ= ତଥା; ସୁରାଣାମ୍‌ ¬ ଦେବଗଣ ା; ଆଧୁପତ୍ୟମ୍‌ ¬ ଆଧୁପତ୍ୟ; ଅବାପ୍ଯ ମିଳିଗଲେ; ଅପି= ମଧ୍ୟ; ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାମ୍‌ଇନ୍ଦ୍ିୟମାନଙ୍କୂ; 
ଉଚ୍କୋଷଣମ୍‌ ଶୁଷ୍ଷ କରାଉଥୁବା; ମମଚିମୋର; ଯତ୍ବଚିଯେଉଁଃ ଶୋକମ୍‌ଚଶୋକ (ତାହା ଯେ); ଅପଦୂଦ୍ଯାତ୍ବ ଚିଦୂର 
ହୋଇଯିବ ଏଏହା ମୁଁ); ନ, ପ୍ରପଶ୍ୟାମିଚିଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ । 


କାରଣ ପରୁଥ୍ୂବୀରେ ଧନଧାନ୍ୟସମୂଦ୍ଧ ଶତ୍ଷୃବିହୀନ ( ନିଷ୍ଠାଣ୍ଟ କଃ ରାଜ୍ୟ ଏବଂ ସ୍ବପଗିରେ ଦେବଗଣଙ୍କ ଆଧୂପତ୍ୟ ମିଳିଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଶୁଷ୍ଝ୍ର କରାଉଥୁବା ମୋର ଏହି ଦୁଃଖ ଯେ ଦୂର ହୋଇଯିବ, ଏହା ମୁଁ ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ। 


କ#/# [ଅର୍ଜୁନ ବିଚାର କରୁଛନି- ଭଗବାନ ବୋଧେ . ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ି (୧ | ୩ ୨-୩୩) | ଏଠାରେ ଅଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 


ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ବିଜୟୀ ହେବ ଓ 
ବିଜୟ ହେଲେ ତାକୁ ରାଜ୍ୟ ମିଳିବ, ଯକ୍ଦ୍ବାରା ତାଂର 
ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ ଦୂର ହୋଇଯିବ ଓ ସନ୍ତୋଷ ମିଳିବ । 
କିନ୍ତୁ ଶୋକ ଯୋଗୁଁ ମୋର ଏପରି ଦଶା ହୋଇଛି ଯେ, 
ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ ପରେ ମଧ୍ଯ ମୋର ଶୋକ ଯେ ଦୂର 
ହୋଇଯିବ ଏ କଥା ମୁଁ ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ |] 


“ଅବାପ୍ୟ ଭୂମାବସପବ୍ରମୂଦ୍ଧଂ ରାଜ୍ୟମ୍‌'- ଯଦି ମୋତେ 


ଧନ-ଧାନ୍ୟ-ସମୂଦ୍ଧ ଓ ନିଷ୍ଠାଣ୍ଡକ ରାଜ୍ୟ ମିଳିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯେଉଁ ରାଜ୍ଯରେ ପ୍ରଜା ବହୁତ ସୁଖୀ, ପ୍ରଜାଙ୍ଚ୍ଚ ପାଖରେ 
ବହୁତ ଧନଂଧାନ୍ୟ ଅଛି, କୌଣସି ପଦାର୍ଥର ଅଭାବ ନାହିଁ 
ଓ ଶତ଼ୂୁ ଉପଦ୍ରବ ନାହିଁ, ସେହିପରି ରାଜ୍ଯ ମିଳିଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ମୋର ଶୋକ ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
“ସୁରାଣାମପି ଗ୍ରଧ୍ୂପତ୍ଯମ୍‌---ଏହି ପ୍ରଥୂବୀର ତୂଢ୍ଜ 
ଭୋଗବିଳାସ ସମ୍ପନ୍ନ ରାଜ୍ଯ କଥା ତ ଛାଡ଼, ଇନ୍ଦ୍ରକ୍କର 
ଦିବ୍ୟ ଭୋଗବିଳାସସମ୍ପନ୍ନ ରାଜ୍ୟ ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ ମୋର 
ଶୋକ, ଜ୍ବାଳା ଓ ଚିନ୍ତା ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟରେ କହିଥୂଲେ--ମୁଁ ବିଜୟ 
ଗ୍ରହୁଁ ନାହିଁ, ରାଜ୍ଯ ଗ୍ବହୁଁ ନାହିଁ କି ସୁଖ ବି ଗ୍ବହୂଁ ନାହିଁ; 
କାରଣ ସେଇ ରାଜ୍ୟରୁ କ'ଣ ମିଳିବନ ସେଇ ଭୋଗରୁ 
କ”ଣ ମିଳିବନ ସେଇ ଜୀବନରୁ କଂଣ ମିଳିବ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ପାଇଁ ଆମେ ରାଜ୍ଯ ଭୋଗ ଓ ସୁଖ 
ଗ୍ବହୁଛୁଃ, ସେହିମାନେ ହିଁ ମରିବା ପାଇଁ ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ 


ପୂଥୂବୀରେ ଧନ-ଧାନ୍ୟ-ସମ୍ପନ୍ନ ଓ ନିଷ୍ଠାଣ୍ଟକ ରାଜ୍ୟ ମିଳିଗଲେ 
ତଥା ଦେବଗଣଙ୍କ୍ର ଆଧୂପତ୍ଯ ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ ମୋର 
ଶୋକ ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ମୁଁ ସେଥୂରେ ସୁଖୀ 
ହୋଇ ପାରିବି ନାହିଁ। ସେଠାରେ (୧।୩୨-୩୩ ରେ) 
କୌଟୁମ୍ବିକ ମମତା ଅଧକ ଥୂବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ 
ହୋଇଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଆମ୍ଦୂକଲ୍ଯାଣ ଭାବ ଜାଗ୍ରତ 
ହେବାରୁ ସେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହେଉଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ସେଠାକାର 
ବିରତି ଓ ଏଠାକାର ବିରତି ମଧ୍ଯରେ ବହୁତ ତଫାତ୍‌ 
ରହିଛି। 

“ନ ହି ପ୍ରପଶ୍ଯାମି ମମାପନୂଦ୍ଯାତୃ ଯଜ଼ୋକମୁକ୍ରୋଷଣ- 
ମିନ୍ଦ୍ରିୟାଣାମ୍‌- ଯଦି କୁଟୁମ୍ବକ୍କ ମରିବା ଆଶର୍ଦ୍ଚାରେ ମୋର 
ଏତେ ଶୋକ ହେଉଛି, ତେବେ ସେମାନେ ମରିଗଲେ 
ମୋତେ କେତେ ଶୋକ ନ ହେବା ଯଦି ରାଜ୍ଯ ପାଇଁ 
ମୋର ଶୋକ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ରାଜ୍ଯ ମିଳିଗଲେ 
ତାହା ଦୂର ହୋଇ ଯାଆନ୍ତା କିନ୍ତୁ କୁଟୁମ୍ବ ନାଶ 
ଆଶର୍କ୍ରାଜନିତ ଶୋକ ରାଜ୍ଯ ମିଳିଲେ କିପରି ଦୂର 
ହେବ? ଶୋକ ଦୂର ହେବା କଥା ଛାଡ଼ନ୍ତୁ, ବରଂ ତାହା 
ଆହୁରି ବଢ଼ିବ; କାରଣ ଯୁଦ୍ଧରେ ଯଦି ସମସ୍ତେ ମରିଯିବେ, 
ତେବେ ପ୍ରାପ୍ତ ରାଜ୍ୟକୁ ଭୋଗ କରିବ କିଏହ ତାହା 
କେଉଁ କାମରେ ଆସିବ/ଃ ତେଣୁ ପ୍ରୁଥୂବୀର ରାଜତୃ ଓ 
ସ୍ବର୍ଗର ଆଧୂପତ୍ଯ ମିଳିଲେ ବି ମୋର ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଶୁଷ୍ଠାକାରୀ ଶୋକ ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 


ଶ୍ଳୋକ ୯-୧୦] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସୀଙ୍ଫ ଠୀନୁତ ଦରର୍ଥମାଳ ନିଳିଗଠଲ ମଧ୍ୟ 6ମାଳ ଶୋକ 6 ଚୁଳ ହୋଇଠିବ, ଏହା ନୁଁ 6ଦର୍ଜିପାନୁ ନାହି ଏହା କନିବାପଠନେ 
ଅର୍ନୁନ କ'67 ଜଲେ, ଜାହାଜ ବର୍ଷନ/ ଯଜ୍ଞୟ ନିଣନ଼ଳ 6ଜ୍ମୋଳନେ କରୁଛଳି / 


୪୮୦ 6@ବ୧/୭ 


ଏବମୁକ୍ତ୍ା ହୃଷୀକେଶଂ 


ଗୁଡାକେଶଃ 


ପରନ୍ତପ । 


ନ ଯୋସ୍ୟ ଇତି ଗୋବିନ୍ଦମୁକ୍ଟ୍ା ତୂଷ୍ଠୀଂ ବଭୂବ ହ ॥ ୯ ॥ 
ଥନୟ ¬ ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚ=ସଞ୍ଜୟ କହିଲେ; ପରନ୍ତପ ହେ ଶତୃତାପନ ଧିତରାଷ୍ବ! ; ଏବମ୍‌ ¬ ଏପରି; ଉକ୍କାକହିସାରି; 
ଗୁଡାକେଶଃ=ନିଦ୍ରାଜୟୀ ଅର୍ଜୁନ: ହୃଷୀକେଶମ୍‌ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଗୋବିନ୍ଦମ୍‌ଚ୍ ଭଗବାନ ଗୋବିନ୍ଦର୍ଦ୍ ନ/ ଯୋଶ୍ଯେ= ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବି ନାହିଁ; ଇତି ବୋଲି; ହ= ଏ ଷ୍ଟରୂପେ; ଉକ୍କାକହି; ତୃଷ୍ଠୀମ୍‌ଚଚୁପ୍‌ତ ବଭୂବ ହୋଇଗଲେ | 
ସଞ୍ଚୟ କହିଲେ --ହେ ଶତୃତାପନ ଧୁତରାଷ୍ଟ୍ୀ! ଏପରି କହିସାରି ନିଦ୍ରାଜୟୀ ଅଜୁଁନ ଅନ୍ତଯାମୀ ଭଗବାନ 
ଗୋବିନ୍ଦର 'ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ” ବୋଲି ସ୍ପାଷ୍ଟରୁପେ କହି ଚୂପ୍‌ ହୋଇଗଲେ । 


ବ୍ୟ6/#- _'ଏବମୁକ୍ତ| ହୁଷୀକେଶମ୍‌........ ବଭୂବ ହ '-- 
ନିଜ ଯୁକ୍ତି ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଯୁକ୍ତିକୁ ଆଖି ଆଗରେ ରଖି 
ବିଗ୍ଵର କରିବା ପରେ, ଅର୍ଜୁନ ଶେଷରେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ପହଞ୍ଚିଲେ ଯେ, ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ଅତିବେଶୀରେ ରାଜ୍ୟ ମିଳିବ, 
ମାନ ଓ ଯଶ ମିଳିବ; କିନ୍ତୁ ମୋ ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ ଶୋକ, 


ଯଦ୍ଯପି ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କର କଥାକୁ ଆଦର କରନ୍ତି 
ଓ ତାକୁ ମାନିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ତଥାପି ଯୁଦ୍ଧ କରିବା କଥାଟି 
ସେ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି । ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ 
ନିଜ ଭିତରର କଥାକୁ ପ୍ପଷ୍ଟରୂପେ କହିଦେଲେ, ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବି ନାହିଁ' | ଏହିଭଳି ଯେତେବେଳେ ସେ ନିଜର ନିର୍ଶ୍ୟ 


ଚିନ୍ତା ଓ ଦୁଃଖ ରହିଛି, ତାହା ଦୂର ହେବ ନାହିଁ । ତେଣୁ । ଭଗବାନର୍କୀ ଆଗରେ ମ୍ଫଷ୍ଟାରୂପେ କହିଦେଲେ, ସେତେବେଳେ 


ଅର୍ଜୁନକ୍ମୁ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ଠିକ୍‌ ମନେହେଲା। 


ଅନ୍ୟ କିଛି କହିବାକୁ ବାକି ନ ଥୂବାରୁ ସେ ବୁପ୍‌ ହୋଇଗଲେ । 


====-== ୨ ======= 
ନମକ ଯୁଦ୍ଧ କଳିବ/ ପାଇଁ ଥର୍ନୁନ ସାନୁ ମଳ/ ଳଜିଃଜେକ/ ଘଳ କୀ7 ହେଲ, ଜାହା ଯଞୟ ଏହି ଜଳୋଳନେ କହୁଛଳି / 


ତମୁବାଚ ହୃଷୀକେଶଃ 


ପ୍ରହସନ୍ତିବ ଭାରତ । 


ସେନୟୋରୂୁଭୟୋମିଧ୍ୟେ ବିଷୀଦନ୍ତମିଦଂ ବଚଃ॥ ୧୦ ॥ 


ଥଲ ଭାରତ-ହେ ଭରତବଂଶୋଭବ ଧୁିତରାଷ୍ବା ; ଉଭୟୋଃ-= ଉଭୟ; ସେନୟୋଃ=ସେନାର୍କ; ମଧ୍ଯେଇମଧ୍ୟଭାଗରେ; 
ବିଷୀଦନ୍ତମ୍‌ ¬ ବିଷାଦମଗ୍ନ (ଅର୍ଜୁନକ୍ଢ ପ୍ରତି) ; ହୃଷୀକେଶଃ=ଭଗବାନ ହୁଷୀକେଶ; ପ୍ରହସନ୍‌, ଇବ=ହସିଲାପରି; ଇଦମ୍‌=ଏହି; 


ବଚଃ=¬ବଚନ; ଉବାଚ ¬ କହିଲେ | 


ହେ ଭରତବଂଶୋଭଦ୍ଭବ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ୀ ଉଭୟ ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ୟଭାଗରେ ବିଷାଦମଗ୍ନ ଅଜ଼ୁନଙ୍କ୍ର ପ୍ରତି ଭଗବାନ 
ହୃଷୀକେଶ ସହାସ୍ଯ ବଦନରେ ଏହି ବଚନ କହିଲେ । 


ବ/6// ¬ 'ତମୁବାଚ ହୁଷୀକେଶଃ....... ବିଷୀଦନମିଦଂ 
ବଚଃ”-୮ଅତି ବୀରତୃ ସହକାରେ ଓ ଉସାହସପୂର୍ବକ, 
ଯୋଦ୍ଧାମାନକ୍ଟୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ଦୁଇ ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ରଥ ଠିଆ କରିବାକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଥୁଲେ । ଏବେ ସେଇ ଦୁଇ 
ସେନାଙ୍ସ୍ ମଧ୍ଯସ୍ତଳରେ ଅର୍ଜୁନ ବିଷାଦମଗ୍ନ ହୋଇଗଲେ! 
ପ୍ରକୃତରେ ଯେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ଆସିଥୂୁଲେ, ତଦନୁସାରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇ ପଡ଼ିବା ତାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ଉଚିତ ଥୂଲା। କିନ୍ତୁ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଛାଡ଼ି ଅର୍ଜୁନ ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକର ଅଧୀନ ହୋଇଗଲେ। 
ତେଣୁ ଉଭୟ ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ୟଭାଗରେ ଶୋକାକୁଳ ଅର୍ଜୁନଙ୍ତୂ 
ଭଗବାନ ଉପଦେଶ ଦେବା ଆରମ୍ଭ କଲେ। 


'ପ୍ରହସନ୍ନିବଂ (ମୃଦୁ ମୂଦୁ ହସିବା ପରି)ର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ଅର୍ଜୁନର୍କୀ ପରିବର୍ତିତ ଭାବ ଦେଖି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାର ଉସାହ ବିଷାଦରେ ପରିଣତ ହେବା ଦେଖି 
ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ହସ ଲାଗିଲା। ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ଅର୍ଜୁନ ଟିକେ 
ଆଗରୁ ( ୨ । ୭ ରେ) କହିଥୂଲେ, ମୁଁ ଆପଣସର ଶରଣାଗତ, 
ମୋତେ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତୁ ର ମୋ ପାଇଁ କ'ଣ କରିବା 
ଉଚିତ କୁହନ୍ତୁ। ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି କି ନ କରିବି--ମୋତେ 
ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତୁ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ମ କିଛି ନ କହୁଣୁ ସେ ନିଜ 
ତରଫରୁ ନିଶ୍ଚୟ କରିଦେଲେ, 'ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ - 
ଏହା ଦେଖି ଭଗବାନଙ୍କୁ ହସ ଲାଗିଲା । କାରଣ ଶରଣାଗତ 


ହେବାପରେ ମୁଁ କ'ଣ କରିବି ଆଉ କ'ଣ ନ କରିବି” 
ଇତ୍ୟାଦି କୌଣସି ବିଗ୍ଵର କରିବାର ଅଧୂକାର ଶରଣାଗତର 
ନ ଥାଏ। ତାଂର କେବଳ ଏତିକି ଅଧୂକାର ଥାଏ ଯେ, 
ଶରଣ୍ୟ ଯାହା କହୁଛନ୍ତି, ସେ ତାହା ହିଁ କରିବ। ଅର୍ଜୁନ 
ଭଗବାନବ୍କ୍ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାପରେ ମୁଁୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଂ 
କହି ଏକ ପ୍ରକାରେ ଶରଣାଗତିରୁ ବିବ୍ଯୁତ ହୋଇଗଲେ। 
ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହସ ଲାଗିଲା। “ଇବଂର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ଜୋର୍‌ରେ ହସ ମାଡୁଥୁିଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ମୁଦୁ 
ମୂଦୂ ହସି କହିଲେ। 

ଯେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ କହିଦେଲେ, "ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି 
ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନକୁ ଏପରି କହିଦେବା ଉଚିତ 
ଥୁଲା ଯେ ତୂମର ଯେପରି ଇଚ୍ଛା, ସେପରି କର-- 'ଯଥେଳୁସି 
ତଥା କୁରୁ” (୧୮। ୬୩)। ପରନ୍ତୁ ଭଗବାନ ବୁଝିଲେ 
ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକରେ ବିକଳ ହେଲାବେଳେ 
ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ନିଶ୍ଚିୟ କରି ନ ପାରିବା ଯୋଗୁଁ କେତେବେଳେ 
କ'ଣ ନାହିଁ କ'ଣ କହି ଦିଏ। ସେହି ଅବସ୍ଥା ଏବେ ଅର୍ଜୁନ୍କର 
ହୋଇଛି । ଅଜ୍ଜୁନଙର୍କ ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ନେହ ଥୁବାରୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ହୃଦୟ କୂପାପ୍ନାବିତ ହୋଇ ଉଠିଲା। କାରଣ ଭଗବାନ 
ସାଧକର କଥା ପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଟି ନ ଦେଇ ଭାବ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ଦିଅନ୍ତି। ତେଣୁ ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ” ଅର୍ଜୁନକ୍ତର ଏହି 
ବଚନ ପ୍ରତି ଭଗବାନ ଦୂତ୍ଟି ନ ଦେଇ (ଆଗାମୀ ଶ୍ମୋକରୁ) 


ଜ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଵଗୀତା ^ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଉପଦେଶ ଦେବା ଆରମ୍ଭ କରୁଛନ୍ତି । 

ଯିଏ ବଚନମାତ୍ରେ ବି ଭଗବାନର୍କୀର ଶରଣାଗତ 
ହୋଇଯାଏ, ଭଗବାନ ତାକୁ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି । ଭଗବାନଟ୍ଵ 
ହୃଦୟରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସତରେ କେତେ ଦୟା! 

ହୃଷୀକେଶ' କହିବାର ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ, ଭଗବାନ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କରର ଅନ୍ତର କଥା ସେ ଜାଣନ୍ତି । ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନଚ୍କ ଭିତରର ଭାବକୁ ଜାଣନ୍ତି ଯେ, ଏବେ ସିନା 
କୌଟୁମ୍ବିକ ମୋହ ଯୋଗୁଁ ଏବଂ ରାଜ୍ୟ ମିଳିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ନିଜ 
ଶୋକ ଦୂର ହେବାର ଦେଖା ନ ଯିବା ଯୋଗୁଁ ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବି ନାହିଁ ବୋଲି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ 
ସେ ନିଜେ ସଚେତନ ହେବେ, ସେତେବେଳେ ଏ କଥା 
ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ମୁଁ ଯେପରି କହିବି, ସେ ସେପରି କରିବେ| 

“ଇଦଂ ବଚଃ ଉବାଚ” ପଦମାନର୍୍ଚୀ ମଧ୍ଯରୁ କେବଳ 
'“ଉବାଚ' ପଦଟି କହିଥିଲେ କାମ ଚଳିଥାନତା; କାରଣ 'ଉବାଚ' 
ପଦର ଅର୍ଥ “ବଚଃ” ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ତେଣୁ “ବଚଃ” ପଦ 
ପୁନରୂକ୍ତିଦୋଷ ଭଳି ମନେ ହେଉଛି। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 
ଏହା ପୁନରୁକ୍ତିଦୋଷ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏଥୁରେ ଏକ ବିଶେଷ 
ଭାବ ଭରି ରହିଛି। ଏବେ ଆଗାମୀ ଶ୍ମୋକଠାରୁ ଭଗବାନ 
ଯେଉଁ ରହସ୍ଯମୟ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକଟ କରି ତାକୁ ସରଳ ଓ 
ସୁବୋଧ ଭାଷାରେ ବୁଝାଇ କହିବେ, ସେହି ଦିଗକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
କରାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ବଚଃ” ପଦ ଦିଆଯାଇଛି। 


ଯଜିଣିକ୍ଥ ଜଂଚଧର୍ମଭୂମି କୁରୁକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ପକ୍ଷରେ କୌରବସେନା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ପାଣ୍ଡବସେନା 


ଦଣ୍ଡାୟମାନ । ଉଭୟ ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ୟଭାଗରେ ଧବଳ ଅଶ୍ଵଯୁକ୍ତ ଗୋଟିଏ ମହାନ୍‌ ରଥ ବିରାଜମାନ । ସେହି ରଥର ସମ୍ମୁଖ 
ଭାଗରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ପଶ୍ଚାଭାଗରେ ଅର୍ଜୁନ ବସିଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର୍କ୍ନ କଲ୍ୟାଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କ୍ରର ଅଲୌକିକ ଉପଦେଶ ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ ଯାଇ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀର 
ବିଭାଗ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 


= =7#( == 


କନ୍ଦ” ୦ଣଲାକିନ୍ଫ ଅର୍ନ୍ନଙ୍କୁ ୫୫ଜ-ନିଚୃକ୍ଜିନ ଜପଠଦେଶ କେର, ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏହି ପ୍ରକରଣ ଆରମ୍ଭ କୁଛନି / 


ର/ଜରବ/ୁବ/ଚ 
ଅଶୋଚ୍ୟାନନୃଶୋଚସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରଜ୍ଞାବାଦାଶ୍ଡ ଭାଷସେ। 
ଗତାସୂନଗତାସୂଂଶ୍ଡ ନାନୂଶୋଚନ୍ତି ପଣ୍ଡିତାଃ॥ ୧୧॥ 


ଥୟ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ-ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ତୃମ୍‌ଚତୃମେ ଅଶୋଚ୍ୟାନ୍‌ଚିଯାହା ପାଇଁ ଶୋକ କରିବା 
ଅନୁଚିତ; ଅନୁଶୋଚଃ= (ତାହା ପାଇଁ) ଶୋକ କରୁଛ; ଚ=ଏବ ; ପ୍ହଜ୍ଞାବାଦାନ୍‌ ¬ ପିତ୍ତ ଭଳି କଥା; ଭାଷସେ କହୁଛ; 
ଗତାସୂନ=ମୃତର୍କ ପାଇଁ; ଚ=ଓ; ଅଗତାସୂନ୍‌=ଜୀବିତର୍କୀ ପାଇଁ; ପଣ୍ଚିତାଃ- ପଣ୍ିତଲୋକେ; ନ, ଅନୁଶୋଚନ୍ତି-ଶୋକ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ--ଯାହା ପାଇଁ ଶୋକ କରି ବା ଅନୁଚିତ, ତୁମେ ତାହା ପାଇଁ ଶୋକ କରୁଛ ଏବଂ 
ପଣ୍ଡିତକ୍ା ଭଳି କଥା କହୁଛ; କିନ୍ତୁ ମୃତ ବା ଜୀବିତଙ୍କ ପାଇଁ ପଣ୍ଡିତଲୋକେ ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 
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ବ#6// [ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ସଂସାରର ପ୍ରାଣୀ 
ଓ ପଦାର୍ଥମାନର୍ଦ୍ୁ ଦୁଇଟି ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରିଦିଏ 
ଯେ, ଏମାନେ ମୋର ଆଉ ଏମାନେ ମୋର ନୂୁହନ୍ରି, 
ଏମାନେ ମୋ ନିଜ କୁଟୁମ୍ବ ଆଉ ଏମାନେ ମୋର କୁଟୁମ୍ବ 
ନୂହନ୍ତି ଏମାନେ ଆମ ବର୍ଣ୍୍ଚର ଆଉ ଏମାନେ ଆମ 
ବର୍ଣ୍ଣର ନୁହନ୍ତି ଏମାନେ ଆମ ଆଶ୍ରମର ଆଉ ଏମାନେ 
ଆମ ଆଶ୍ରମର ନୂହନ୍ତି, ଏମାନେ ଆମ ପକ୍ଷର ଆଉ 
ଏମାନେ ଆମ ପକ୍ଷର ନୁହନ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି। ସେତେବେଳେ 
ସେ ଶୋକାକୁଳ ହୁଏ। ଯେଉଁମାନେ ଆମର, ସେମାନବ୍ଦୀ 
ପ୍ରତି ମମତା, କାମନା, ପ୍ରୀତି ଓ ଆସକ୍ତି ହୁଏ। ଏହି 
ମମତା, କାମନା ପ୍ରଭୂତିରୁ ଶୋକ, ଚିନ୍ତା, ଭୟ, ଉଦ୍‌ବେଗ, 
ଅସ୍ଥିରତା, ସନ୍ତାପ ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ ଜାତ ହୁଏ। ଏପରି 
କୌଣସି ଦୋଷ ବା ଅନର୍ଥ ନାହିଁ, ଯାହା ମମତା, କାମନା 
ଆଦିରୁ ଜାତ ନ ହୁଏ ଏହା ହେଉଛି ସିଦାନ୍ତ। 

ଗୀତାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର କହିଛନ୍ତି ଯେ ମୋ 
ପୁତ୍ରମାନେ ଓ ପାଣ୍ଡୁ ପୁତ୍ରମାନେ ଯୁଦ୍ଧ ଭୂମିରେ କ'ଣ କଲେନ 
ଯଦ୍ଯପି ପାଣ୍ଡବ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର୍ଦୁ ନିଜ ପିତାଙ୍କଠାରୁ ବି ଅଧୂକ 
ଆଦର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଥିଲେ, ତଥାପି ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରୀକ୍କ୍ଵ ମନରେ 
ନିଜ ପୁତ୍ରମାନରଙ୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ମମତା ଥୂଲା। ତେଣୁ ନିଜ ପୁତ୍ର ଓ 
ପାଣ୍ଠୁପୁତ୍ରକ୍କ ମଧ୍ୟରେ ତାର୍କ୍ର ଭେଦଭାବପୂର୍ବକ ପକ୍ଷପାତିତା 
ଥୁଲା ଯେ, ଏମାନେ ମୋର ଆଉ ଏମାନେ ମୋର ନୂହନ୍ରି। 

ଯେଉଁ ମମତା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରର୍ଦ୍ର ଠାରେ ଥୂଲା, ସେହି ମମତା 
ଅର୍ଜୁନଚ୍ତର ଠାରେ ମଧ୍ଯ ଜାତ ହେଲା। କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗରର 
ସେହି ମମତା ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରାଙ୍କ ମମତା ସଙ୍ଗେଂ ସମାନ ନ ଥୂଲା। 
ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରକ୍କ୍ତ ଭଳି ଅର୍ଜୁନକ୍କୀ ଠାରେ ପକ୍ଷପାତ ନ ଥୂଲାଃ 
ତେଣୁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ଵଜନ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି “ଦୃଷ୍ଟ୍ରେମଂ 
ସ୍ବଜନମ୍‌' (୧ | ୨୮), ଏବଂ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଆଦିଙୁଁ ବି ସ୍ଵଜନ 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି--'ସ୍ଵଜନଂ ହି କଥ' ହତ଼ା ସୁଖିନଃ ସ୍ୟାମ 
ମାଧବ' (୧ | ୩୭) | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସମସ୍ତ କୁରୁବଂଶୀର୍କ 
ପ୍ରତି ଅର୍ଜୁନକ୍କର ମମତା ଥୂଲା ଏବଂ ସେଇ ମମତା ଯୋଗୁଁ 
ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ମରଣ ଆଶର୍କ୍କାରେ ତାଙ୍କର ଶୋକ ହେଉଥୂଲା। 
ଏଇ ଶୋକକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନ 
ଗୀତା ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ଯାହା କି ଆଲୋଚ୍ୟ ୧୧ଶ 
ଶ୍ମୋକରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି। ଗୀତାର ଶେଷରେ ଭଗବାନ 
ଏହି ଶୋକକୁ ଅନୁଚିତ ଦର୍ଶୀଇ କହିବେ ଯେ, ତୁମେ 
କେବଳ ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନିଅ, ଶୋକ କର ନାହିଁ--“ମା 
ଶୁଚଃ” (୧୮। ୬୬)। କାରଣ ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟରୁ ହିଁ 
ଶୋକ ହୁଏ। ଅନନ୍ଯ ଭାବରେ ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ 
ତୁମର ଶୋକ, ଚିନ୍ତା ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ଦୂର ହୋଇଯିବ | 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


“ଅଶୋଚ୍ୟାନନୁଶୋଚସ୍ତ୍ରମ'-¬ ସଂସାରରେ ଦୁଇଟି କଥା 
ଦେଖାଯାଏ--ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌, ଶରୀରୀ ଓ ଶରୀର | ଏ 
ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ ଶରୀରୀ ଅବିନାଶୀ ଆଉ ଶରୀର ବିନାଶୀ । 
ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ଅଶୋଚ୍ଯ। ଅବିନାଶୀର ଆଦୌ ବିନାଶ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ତେଣୁ ତା'ପାଇଁ ଶୋକର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ ଏବଂ 
ବିନାଶୀର ବିନାଶ ଅନୁକ୍ଷଣ ହେଉଥାଏ, ତାହା କ୍ଷଣେମାତ୍ର 
ବି ସ୍ସାୟୀରୂପେ ରହେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ତା'ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଶୋକର 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀରୀ ପାଇଁ ଶୋକ 
କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ କି ଶରୀର ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଶୋକ 
କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କେବଳ ଅବିବେକିତା (ମୂର୍ଖତା) 
ହିଁ ଶୋକ ହେବାର ମୂଳ କାରଣ। 

ଜନ୍ମ-ମୃତ୍ୟୁ, ଲାଭ-ହାନି ଇତ୍ୟାଦି ରୂପରେ ଯାହା କିଛି 
ଘ୍ରିତି ମନୁଷ୍ଯ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଛି, ତାହା ପ୍ରାରବ୍‌ ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ 

କୃତ କର୍ମର ଫଳ। ସେହି ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
କେବଳ ମୂର୍ଖତା। କାରଣ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସୁ ବା 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସୁ, ତାହାର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଥମେ ନ ଥୂଲା ଓ ଶେଷରେ ରହିବ 
ନାହିଁ। ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଆରମ୍ଭରେ ଓ ଶେଷରେ ରହେ 
ନାହିଁ, ତାହା ମଝିରେ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି ସ୍ତାୟୀ ରହେ ନାହିଁ। 
ଯଦି ସ୍ତାୟୀ ରହୁଥାନ୍ତା, ତେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତା କିପରି ଆଉ 
ଯଦି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉଛି, ତେବେ ସ୍ଥାୟୀ କିପରି? ଏପରି 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିନାଶଶୀଳ ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ 
ନେଇ ହଷ୍ଷ ବା ଶୋକ କରିବା ଓ ସୁଖୀ ବା ଦୁଃଖୀ ହେବା 
କେବଳ ମୂର୍ଖତା। 

“ପ୍ରଜ୍ଞାବାଦା ଶୃ ଭାଷସେ'- -ଏକପକ୍ଷରେ ତୁମେ ପଣିତର୍ଦୀ 
ଭଳି କଥା ବଖାଣୁଛ ଆଉ ଅପରପକ୍ଷରେ ଶୋକ ବି କରୁଛ! 
ସୁତରାଂ ତୁମେ କେବଳ କଥା ବଖାଣୁଛ; ବାସ୍ତବରେ ତୁମେ 
ପଣ୍ଡିତ ନୁହଁ। କାରଣ ଯେଉଁମାନେ ପଣ୍ଡିତ, ସେମାନେ କେବେ 
କାହା ପାଇଁ ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

'କୁଳନାଶ ହେଲେ କୁଳଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ | ଧର୍ମ 
ନଷ୍ଟ ହେଲେ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଦୂଷିତା ହୋଇଯିବେ, ଫଳରେ 
ବର୍ଣ୍ବସକ୍କର ଜାତ ହେବେ। ସେହି ବର୍ଷ୍ରସଙ୍ଗ୍ର କୁଳଘାତୀମାନର୍କୁ 
ଓ ସେମାନଙ୍କ କୁଳକୁ ନରକକୁ ନେଇଯିବେ। ପିଣ୍ଡ ଓ ପାଣି 
ନ ମିଳିଲେ ସେମାନକ୍ଚ ପିତୃପୁରୁଷମାନଙ୍କ୍ର ମଧ୍ଯ ପତନ 
ହେବ'-ତୂମର ଏହି ପଣ୍ଡତପଣିଆ କଥାରୁ ମଧ୍ଯ ସିଦ୍ଧ 
ହେଉଛି ଯେ, ଶରୀର ନାଶବାନ୍‌ ଓ ଶରୀରୀ ଅବିନାଶୀ। 
ଯଦି ଶରୀରୀ ସ୍ବୟଂ ଅବିନାଶୀ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା, ତେବେ 
କୁଳଘାତୀ ଓ କୁଳ ନରକକୁ ଯିବାର ଭୟ ନ ଥାନ୍ତା ବା 
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ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଵଗୀତା » 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


୮... ....... .  .  _._.‰“_‹__ଖ<<_. ...... . ଢ. 


ପିତୃପୁରୁଷମାନକକ ପତନର ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତା ନ ଥାନ୍ତା। ତୁମକୁ 
କୂଳ ଓ ପତୃପୁରୁଷର୍କର ଚିନ୍ତା ହେଉଥୁବାରୁ ଏବଂ ସେମାନବ୍କୀ 
ପତନ ହେବାର ଭୟ ହେଉଥୁବାରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, 
ଶରୀର ନାଶବାନ୍‌ ଓ ସେଥୁରେ ରହୁଥିବା ଶରୀରୀ ନିତ୍ଯ। 
ଏଣୁ ଶରୀରର ବିନାଶ ପାଇଁ ତୁମେ ଶୋକ କରିବା ଅନୁଚିତ । 
“ଗତାସୂନଗତାସୂଂଶ୍ବ'-¬ ସମସ୍ତକ ପିଣ୍-ପରାଣର ବିୟୋଗ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ସେଥୁମଧ୍ୟରୁ କାହାର ପିଣ୍ଡ-ପ୍ରାଣର ବିୟୋଗ 
ହୋଇଗଲାଣି ତ ଆଉ କାହାର ହେବାକୁ ଯାଉଛି। ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶୋକ କରିବା ଅନୁଚିତ । ତୁମେ ଯେଉଁ 
ଶୋକ କରୁଛ, ଏହା ହେଉଛି ତୂମର ଭୁଲ୍‌। 
ଯେଉଁମାନେ ମରିଯାଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶୋକ 
କରିବା ବିରାଟ ଭୁଲ୍‌ । କାରଣ ମୂତ ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କୀ ନିମନ୍ତେ 
ଶୋକ କରିବାରୁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। 
ଯେପରି ମୂତାମ୍ରରାମାନବ୍କ୍ ପାଇଁ ଦିଆଯାଉଥୁବା ପିଣ୍ଡ-ଜଳ 


ତାଙ୍କୁ ପରଲୋକରେ ମିଳେ, ସେହିପରି ମୂତାମ୍ରା୍କୀ ପାଇଁ 


ଆମେମାନେ ଯେଉଁ କଫଯୁକ୍ତ ଅଶ୍ରୁ ଗଡ଼ାଉ, ତାହା ସେମାନଙ୍କୁ 
ବାଧ୍ଯ ହୋଇ ଖାଇବାକୁ ପଡ଼େଂ। ଯେଉଁମାନେ ଏବେ 
ବଞ୍ଚିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଶୋକ କରିବା ଉଚିତ 


ନୂହେଁ। ସେମାନଙ୍କର ପାଳନପୋଷଣ ଓ ଥଇଥାନ କରିବା 


ଉଚିତ। ସେମାନଙ୍ଗର ଦଶା କଂଣ ହେବ।! ସେମାନଙ୍କ 
ଭରଣପୋଷଣ କିପରି ହେବ! କିଏ ସେମାନର୍ଦ୍ଦଧର ସହାୟତା 


କରିବ! --ଏହିପରି ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ କରିବା ସର୍ବଥା ଅନୁଚିତ; 


କାରଣ ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ କଲେ କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ। 

ମୋ ଶରୀରର ଅଙ୍ଗ ଶିଥୂଳ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛି, ପାଟି 
ଶୁଖି ଯାଉଛି, ଏସବୁ ବିକାର ସ୍ପଣ୍ଡିର ମୂଳ କାରଣ 
ହେଉଛି-ନିଜକୁ ଶରୀର ସହିତ ଏକ ମାନିବା । କାରଣ 
ନିଜକୁ ଶରୀର ସହିତ ଏକ ମାନିବାରୂ ଶରୀରର 
ପାଳନପୋଷଣକାରୀର୍ଜ ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ସେହି ଆମ୍ର୍ରୀୟତା ଯୋଗୁଁ କୁଟୁମ୍ବଲୋକଟଙ୍କ୍ମ ମରଣ ଆଶଙ୍ଗାରୁ 
ଅର୍ଜୁନଚ୍ଚ ମନରେ ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ ହେଉଛି। ଚିନ୍ତା ଓ 
ଶୋକରୁ ହିଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗ୍ ଶରୀରରେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ବିକାର ପ୍ରକାଶ 


ଯଂଳିର୍ଜିଙ୍କ ଭାଚ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ (ଶରୀରଧାରୀ) 


ପାଉଛି । ଏଥୁରେ ଭଗବାନ “ଗତାସୂନ୍‌' ଓ 'ଅଗତାସୂଚ୍‌ କୂ 
ଶୋକର କାରଣ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନଗୀ ପ୍ରାଣ 
ଗ୍ବଲିଯାଇଛି, ସେମାନେ “ଗତାସୂନ୍‌ବ' ଆଉ ଯେଉମାନଙ୍ସୀ 
ପ୍ରାଣ ଯାଇ ନାହିଁ ସେମାନେ “ଅଗତାସୂଚ୍‌' ଅଟନି | 'ପିଣ୍ଠ ଓ 
ଜଳ ନ ମିଳିଲେ ପିତୃପୁରୁଷଙ୍ଗର ପତନ ହୁଏ” ( ୧ | ୪ ୨)-¬ 
ଏହା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର “ଗଡାସୂନୁ'ର ଚିନ୍ତା ଏବଂ 'ଯାହା ପାଇଁ 
ଆମେ ରାଜ୍ୟ, ଭୋଗ ଓ ସୁଖ ଗ୍ରହୁଛୁ, ସେମାନେ ପ୍ରାଣ ଓ 
ଧନ ଆଶା ଛାଡ଼ି ଯୁଦ୍ଧରେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି” (୧ | ୩୩)-¬ 
ଏହା ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗ୍ର “ଅଗତାସୂନୁ'ର ଚିନ୍ତା। ଏ ଦୁଇଟିଯାକ 
ଚିନ୍ତା ଶରୀରକୁ ନେଇ ହେଉଛି; ଅତଏବ ଏ ଦୁଇଟି ଚିନ୍ତା 
ବସ୍ତୁତଃ ଏକ । କାରଣ “ଗତାସୂନ୍‌' ଓ “ଅଗତାସୂନ୍‌' ଦୁହେଁ 
ନାଶବାନ୍‌ ଅଟନ୍ତି । 

'ଗତାସୂଚ' ଓ 'ଅଗତାସୂଚ'-¬ଏ ଦୁହିଗକ୍ ପାଇଁ କରଉଁବ୍ୟ- 
କର୍ମ କରିବା ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ ନୁହେଁ। “ଗତାସୂନ୍‌'କ ପାଇଁ 
ପିଣ୍ଡପାଣି ଦେବା, ଶ୍ରାଦ୍ଧ-ତର୍ଷଣ କରିବା ହେଉଛି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ଏବଂ “ଅଗତାସୂଚ୍‌'ଜ୍ଢ ପାଇଁ ଥଇଥାନର ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିବା ଓ 
ନିର୍ବୀହର ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିବା ହେଉଛି କର୍ତବ୍ଯ। କର୍ତବ୍ଯ 
ଚିନ୍ତାର ବିଷୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ବିଗ୍ରରର ବିଷୟ। 
ବିଗ୍ବର ଦାରା କର୍ତବ୍ଯଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ମାତ୍ର ଚିନ୍ତାରେ ବିଗ୍ବର 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

“ନାନୁଶୋଚନ୍ତୈ ପଣ୍ଡି ତା--- ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ବିବେକବତୀ ବୁଦ୍ଧିର ନାମ ୯ପଣ୍ଡା' | ଯାହାଙ୍କର ସେହି ୯ପଣ୍ଡା' 
ବିକଶିତ ହୋଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଙ୍କର ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ପ୍ଫକଷ୍ଟ 
ବିବେକ ହୋଇଯାଇଛି, ସେମାନେ ପଣ୍ଠିତ | ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ 
ବିଷୟରେ ଏପରି ପଣ୍ଡିତମାନେ ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ; କାରଣ 


_ସତ୍ଵକୁ ସତ୍‌ ମାନିଲେ ଶୋକ ହୁଏ ନାହିଁ କି ଅସତ୍‌କୁ ଅସତ୍‌ 


ମାନିଲେ ବି ଶୋକ ହୁଏ ନାହିଁ । ସ୍ଵୟଂ (ଆମ୍ମା) ସତ୍‌-ସ୍ବରୂପ, 
ଏବଂ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶରୀର ଅସତ୍‌-ସ୍ବରୂପ | ଅସତ୍‌କୁ ସତ୍‌ 
ମାନି ନେବାରୁ ହିଁ ଶୋକ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ଶରୀର ଏହିପରି 
ରହିଥାଉ, ମରି ନ ଯାଉ-¬ଏ କଥାକୁ ନେଇ ଶୋକ ହୁଏ| 
ସତ୍‌କୁ ନେଇ କେବେ ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ପ୍ରଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ । ଦୁହିଜ୍ତ ମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିକର ଅନ୍ୟଟି ସହିତ 


ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଉଭୟତ୍ତ୍ତର ସ୍ଵଭାବ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ । ଗୋଟିଏ ଜଡ଼ ଓ ଅନ୍ୟଟି ଚେତନ । ଗୋଟିଏ ନାଶବାନ୍‌ ଓ 


* ( ୧) ଶ୍ନେଷ୍ମାଶୁ ବାନ୍ଧବୈର୍ମୁକ୍ତଂ ପ୍ରେତୋ ଭୁଙ୍କ୍ତେ ଯତୋଃ ବଶଃ | 


ତସ୍ମାନ୍ନ ରୋଦିତବ୍ୟଂ ହି କ୍ରିୟାଃ କାର୍ଯ୍ୟାଶ୍ଳ ଶକ୍ତିତଃ॥ (ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ଵ ମିତ୍ରଭେଦ ୩୬୫) 
“ନିଜ ବନ୍ଧୁ ବାନ୍ଧବ୍କ ଦାରା ତ୍ୟକ୍ତ କଫଯୁକ୍ତ ଅଶ୍ଦୁ, ମୂତାମ୍ଳାକୁ ବିବଶ ହୋଇ ଖାଇବାକୁ ପଡ଼େ। ତେଣୁ କନ୍ଦାକଟା କରିବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ 


@୬ 


ନିଜ ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ ମୃତାମ୍ବାର ଓର୍ଦ୍ଵଦୈହିକ କ୍ରିୟା କରିବା ଉଚିତ ।'” 


(୨) ମୃତାନାଂ ବାନ୍ଧବା ଯେ ତୂ ମୁଞ୍ଚନ୍ତ୍ଯଶୃୂଣି ଭୂତଳେ। 


ପିବନ୍ତ୍ଯଶୂଣି ତାନ୍ଯଦ୍ଧା ମୂତାଃ ପ୍ରେତାଃ ପରତ୍ର ବୈ ॥ (ସ୍କନ୍ଦପୁରାଣ, ବ୍ରାହ୍ମ, ସେତୁ. ୪୮ । ୪୨) 
““ମୂତାମ୍ବାର୍କଲ ବନ୍ଧୁ ବାନ୍ଧବ ଇହଲୋକରେ ଯେଉଁ ଅଶୁ ଗଡ଼ାନ୍ତି, ତାହାକୁ ପରଲୋକରେ ମୃତାମ୍ବାମାନେ ପିଅନ୍ତି ।” 
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ଅନ୍ଯଟି ଅବିନାଶୀ। ଗୋଟିଏ ବିକାରୀ ଓ ଅନ୍ଯଟି ନିର୍ବିକାର। ଗୋଟିକରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ଓ ଅନ୍ଯଟି 
ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ--“ଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ ଏବାୟମ୍‌' (ଗୀତା ୮ | ୧୯), “'ସଗୈଃପି ନୋପକଜାୟନ୍ତେ 
ପ୍ରଳୟେ ନ ବ୍ୟଥନ୍ତି ଚ' (ଗୀତା ୧୪ | ୨) | 

ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ ଦୁଇଟିଯାକ ଅଶୋଚ୍ୟ। ଶରୀର ନିରନ୍ତର ବିନାଶ ହେଉଥୁବାରୁ ତାହା ପାଇଁ ଶୋକ କରିବା 
ଅସମୀଚୀନ ଏବଂ ଶରୀରୀ କେବେ ବିନାଶ ହେଉ ନ ଥରବାରୁ ତାହା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଶୋକ କରିବା ଅସମୀଚୀନ । ଶୋକ 
କେବଳ ମୂରିତା ଯୋଗୁଁ ହୁଏ। ଶରୀରର ନିରନ୍ତର ସହଜ ନିବୃତ୍ତି ହେଉଛି ଏବଂ ଶରୀରୀ ନିରନ୍ତର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ। 
ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀର ଏହି ପାର୍ଥକ୍ଯକୁ ଜାଣୁଥୁବା ବିବେକୀ ମନୂଷ୍ଯ ମୃତ ବା ଜୀବିତ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପାଇଁ କେବେ 
ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ତାଙ୍କ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପରିବର୍ତନୀୟ ଶରୀରର ବିଭାଗ ପୂଥକ୍‌ ଏବଂ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଶରୀରୀ (ସ୍ଵରୂପର 
ସତ୍ତା) ର ବିଭାଗ ପ୍ରୁଥକ୍‌। 

ଗୀତାର ଉପଦେଶ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀର ପ୍ରଭେଦରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ଅନ୍ଯ ଦାର୍ଶନିକ ଗ୍ରନ୍ତ ତ ଆମ୍ପା ଓ 
ଅନାମ୍ପାକୁ ଇଦମ୍‌ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଵନା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଇଦମ୍‌ରୂପେ ଆମ୍ରା ଓ ଅନାମ୍ପାର ବର୍ଚ୍ଚିନା ନ କରି ସମସ୍ତକ୍କୀ 
ଅନୁଭବର ଅନୁରୂପ ଦେହ-ଦେହୀ, ଶରୀର-ଶରୀରୀର ବର୍ଣ୍ରିନା କରେ। ଏହା ଗୀତାର ବିଶେଷତା! ନିଜର କଲ୍ଯାଣ 
ଗ୍ବହୁଁଥିବା ସାଧକ ପାଇଁ ସର୍ବପ୍ରଥେମେ ମୁଁ କିଏ” ଏହା ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ନିଜର କଲ୍ଯାଣର ଉପାୟ 
ପଗ୍ବରିଛନ୍ତିଯକ୍ର୍ରେୟଃ ସ୍ୟାନ୍ନିଶ୍ତିତଂ ବୃହି ତବ୍ମେଂ ( ୨ । ୭) । ଦେହ ଓ ଦେହୀର ପ୍ରଭେଦ ସ୍ବୀକାର କଲେ ହିଁ କଲ୍ଯାଣ 
ହେବା ସମ୍ଭବ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଂମୁଁ ଦେହ ଅଟେ' ଏହି ଭାବନା ରହିବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତେ ଉପଦେଶ ଶୁଣିଲେ, 
ଶୁଣାଇଲେ ଓ ସାଧନା କଲେ ମଧ୍ଯ କଲ୍ୟାଣ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୂହେଁ, ତାହାକୁ ନିଜର ମନେ କରିବା ଏବଂ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ନିଜର, ତାହାକୁ ନିଜର 
ମନେ ନ କରିବା ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ୍‌। ଯାହା ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଆମ ସହିତ ରହେ ଏବଂ ଆମେ ସର୍ବଦା ଯାହା ସହିତ 
ରହୁ, ତାହା ହିଁ ନିଜର ହୋଇପାରେ। ଶରୀର କ୍ଷଣେମାତ୍ର ଆମ ସହିତ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ର୍ରା ନିରନ୍ତର ଆମ 
ସହିତ ରହନ୍ତି। କାରଣ ସଂସାର ସହିତ ଶରୀରର ସଜାତୀୟତା ରହିଛି ଏବଂ ଆମର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରୀର ପରମାମ୍ପାଟ୍ଚ୍ଵ 
ସହିତ ସଜାତୀୟତା ରହିଛି। ଏଣୁ ଶରୀରକୁ ନିଜର ମନେ କରିବା ଏବଂ ପରମାମ୍ରାଙ୍ଗୁ ନିଜର ମନେ ନ କରିବା 
ବିରାଟ ଭୁଲ୍‌। ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଗୀତାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀର ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସାଧକକୁ ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, ଯାହାର ମୂତ୍ଯୁ ହୁଏ ତାହା ତୂମେ ନୁହଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମେ ଶରୀର ନୁହଁ। 
ତୁମେ ଜ୍ଞାତା ଓ ଶରୀର ଜ୍ଞେୟ (ଜାଣି ହେବାର ଯୋଗ୍ଯ) (ଗୀତା ୧୩। ୧) । ତୂମେ ସର୍ବଦେଶୀୟ--ନିତ୍ୟଃ 
ସବିଗତଃ” (ଗୀତା ୨ | ୨୪), “ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌' (ଗୀତା ୨ | ୧୭), ଶରୀର ଏକଦେଶୀୟ | ତୁମେ ଚିନ୍ମୟ 
ଲୋକର ନିବାସୀ, ଶରୀର ଜଡ଼ ସଂସାରର ନିବାସୀ। ତୁମେ ମୋର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଅଂଶ--“ମମୈବାଂଶୋ 
ଜୀବଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୭), ଶରୀର ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ-¬ 'ମନଃଷଷ୍।ନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସାନିଂ (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | 
ତୂମେ ନିରନ୍ତର ଅମରତ୍କରେ ସ୍ଥିତ, ଶରୀର ନିରନ୍ତର ମୂତ୍ଯୁରେ ସ୍ଥିତ। ଶରୀରର କ୍ଷତିରେ ତୁମର କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର କ୍ଷତି 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଶରୀର ଯୋଗୁଁ ତୂମର ଶୋକ, ଚିନ୍ତା ଭୟ ଆଦି ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 

ଶରୀରୀ କୌଣସି ଶରୀରରେ ଲିପ୍ତ ନୁହେଁ। ଏଣୁ ତାହାକୁ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ କୁହାଯାଇଛି-_ 'ସବିଗତଃ'” (ଗୀତା ୨ | ୨୪), 
'ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌' (୨ | ୧୭) | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକର ସ୍ବରୂପ ସତ୍ତାମାତ୍ର ଅଟେ; ତେଣୁ ବାସ୍ତବରେ ତାହା 
ଶରୀରୀ (ଶରୀରଧାରୀ) ନୁହେଁ, ବରଂ ଅଶରୀରୀ | ଏ ଦୃଶ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ ଏହାକୁ ଅବ୍ଯକ୍ତ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି-'ଅବ୍ଯକ୍ତଃ” 
(୨ । ୨୫), 'ଅବ୍ଯକାଦୀନି ଭୂତାନି” (୨ | ୨୮) | ଶରୀର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟାଶୀଳ ଓ ଅସତ୍‌ | ଅସତ୍ର ସତ୍ତା ବିଦ୍ଯମାନ 
ନାହି-- 'ନାସତୋ ବିଦ୍ୟତେ ଭାବଃ' ( ୨ | ୧୬) | ଯାହାର ସତା ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ, ସେହି ଅସତ୍‌ ଶରୀରକୁ ଆଧାରିତ 
କରି ସାଧକ ଶରୀରୀ (ଶରୀରଧାରୀ) ହୋଇ ପାରିବ କିପରିନ ଅତଏବ ସାଧକ ଶରୀର ନୁହେଁ କି ଶରୀରୀ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ। 
ତଥାପି ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ଭଗବାନ ସାଧକକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ସେହି ସତ୍ତାମାତ୍ର ସ୍ବରୂପକୁ “ଶରୀରୀ” (ଦେହୀ) କହିଛନ୍ତି | 
'ଶରୀରୀ'” ପଦ ସାହାଯ୍ଯରେ ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ ତୂମେ ଶରୀର ନୁହଁ । 

ଆମେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଗ୍ବର କଲାବେଳେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ ସେହିପରି ରହିଥାଏ ଏବଂ ବିଗ୍ବର 
ନ କଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ରହିଥାଏ। ବିଗ୍ବର କରିବା ଦ୍ରାରା ବସ୍ତୁସ୍ଥିତିରେ ତ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ଆସେ ନାହିଁ, 
କିନ୍ସୁ ସାଧକର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ତା'ର ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ସଫଳ ହୋଇଯାଏ । 


ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ବିବେକପ୍ରଧାନ। ଏଣୁ ମୁଁ ଶରୀର ନୂହେଁ” ଏହି ବିବେକ ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ ହିଁ ଉଦୟ ହୋଇ 
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^ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଵଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ପାରିବ। ଶରୀରକୁ ମୁଁ ଓ ମୋର ମନେ କରିବା ମନୁଷ୍ଯବୁଦ୍ଧି ନୁହେଁ। ବରଂ ଏହା ପଶୁବୁଦି। ଏଥୂପାଇଁ ଶ୍ରୀଶୁକଦେବ 


ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତକ୍ତୁ କହିଛନ୍ତି-- 


ତୃଂ ତୂ ରାଜନ୍‌ ମରିଷ୍ୟେତି ପଶୁବୁଦିମିମାଂ ଜହି । 
ନ ଜାତଃ ପ୍ରାଗଭୂତୋଃଦ୍ୟ ଦେହବତ୍ତ୍ଵଂ ନ ନଙ୍କ୍ଷ୍ୟସି ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୨ | ୫ | ୨) 
“ହେ ରାଜନ୍‌! ତୂମେ ମରିଯିବ ବୋଲି ଯାହା ଭାବୁଛ, ସେହି ପଶୂବୁଦ୍ଧି ଏବେ ପରିତ୍ଯାଗ କର । ଶରୀର ଯେପରି 
ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା, ପରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ଏବଂ ଦିନେ ମରିଯିବ, ସେହିପରି ତୁମେ ଯେ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲ, ପରେ ଜନ୍ମ 


ହୋଇଛ ଓ ଦିନେ ମରିଯିବ, ତା'ନୁହେଁ। 


== - # == 
ସନ୍ବ୍ୂଂ- ସଂନ଼-ଜନ୍ସୁ ପାଇଁ ଶାକ କଳିବ/ ଥକୁଚିତ ଲାହିଁନି- ଏହି ଯଜନନ 6ମୀଚଳନ ପାଇଁ ଏବେ ନୁଳଟି ରୋଳ କହୁଛଳି / 
ନ ତ଼େବାହ' ଜାତୁ ନାସ ନ ତୂଂ ନେମେ ଜନାଧୂପାଃ । 
ନ ଚୈବ ନ ଭବିଷ୍ଯାମଃ ସବୈ ବୟମତଃ ପରମ୍‌ ॥ ୧୨॥ 
ଅଳନ୍ଦ ଜାତୁ କୌଣସି କାଳରେ ଯେ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ନ, ଆସମ୍‌=ˆନ ଥିଲି; ତୁମ୍‌ 5 ତୁମେ; ନ=ନ ଥୁଲ; ଇମେ- ଏହି; 
ଜନାଧ୍ବପାଃଂରାଜାମାନେ; ନ=ନ ଥୁଲେ; ନ, ତୂ, ଏବଏ କଥା ବି ନୁହେଁ; ଚ=ଏବଂ; ଅତଃ, ପରମ୍‌ ¬ ଏହାପରେ ଯେ; 
ବୟମ୍‌ଇ-ଅମ୍ଭେମାନେ; ସବୈ ସମସ୍ତେ; ନ, ଭବିଷ୍ୟାମଃ- ରହିବା ନାହିଁ; ଏବ, ନ=ଏ କଥା ବି ନୁହେଁ | 
କୌଣସି କାଳରେ ମୁଁ ନ ଥପଲି, ତୁମେ ନ ଥୂଲ ତଥା ଏହି ରାଜାମାନେ ପେ ନ ଥୁଲେ, ଏ କଥା ନୁହେଁ; ଏବଂ ଏହାପରେ 
(ଉବିଷ୍ୟରେ) ଯେ ଆମେ (ମୁଁ, ତୁମେ ଆଉ ରାଜାମାନେ) ସମସ୍ତେ ରହିବା ନାହିଁ, ଏ କଥା ବି ନୁହେଁ | 


କ/6//1ସଂସାରରେ କେବଳ ଦୁଇଟି ଜିନିଷ 
ରହିଛି--ଶରୀରୀ(ସତ୍‌) ଓ ଶରୀର (ଅସତ୍‌) | ଏ ଦୁଇଟିଯାକ 
ଅଶୋଚ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରୀ (ଶରୀରରେ ଯେ ରହେ) 
ପାଇଁ ଶୋକ ହୋଇ ନ ପାରେ ଏବଂ ଶରୀର ପାଇଁ ମଧ୍ୟ 
ଶୋକ ହୋଇ ନ ପାରେ। କାରଣ ଶରୀରୀର କେବେ 
ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଶରୀର କେବେ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ। ଏ ଦୁଇଟି ପାଇଁ ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ 
ବ୍ୟବହୃତ “ଅଶୋଚ୍ୟାନ୍‌' ପଦକୁ ଏବେ ଶରୀରୀର ନିତ୍ଯତା 
ଓ ଶରୀରର ଅନିତ୍ଯତାରୂପେ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରୁଛନ୍ତି । 

'ନ ଢ଼େବାହଂ ଜାତୁ.......ଜନାଧୃପାଃ'-- ଲୋକର 
ଦୃଷ୍ଟରେ ମୁଁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅବତାର ନେଇ ନ ଥ୍ୁଲି, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ଏହି ରୂପରେ (କୂସ୍ପରୂପରେ) ସମସ୍ତ୍କୀ 
ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ନ ଥୂଲି ଏବଂ ତୂମର ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜନ୍ମ 
ହୋଇ ନ ଥଲା, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମେ ବି ଏହି ରୂପରେ 
(ଅର୍ଜୁନରୂପରେ) ସମସ୍ତସ୍ତ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ନ 
ଥଲ ତଥା ଏ ରାଜାମାନେ ମଧ୍ୟ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜନ୍ମ ହୋଇ 
ନ ଥୂଲେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ ଏହି ରୂପରେ ସମସ୍ତସ୍ଦୀ 
ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ନ ଥୂଲେ। କିନ୍ତୁ ମୁଁ, ତୂମେ 
ଏବଂ ଏହି ରାଜାମାନେ ଏହି ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ନ ହୋଇଥ୍ଛଲେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଥମରୁ ଯେ ନ ଥୂଲେ-ଏ କଥା ନୂହେଁ। 

ଏଠାରେ ଏତିକି କହିଥୂଲେ ଚଳିଥାନ୍ତା ଯେ, 'ମୁଁ, ତୂମେ 
ଏବଂ ଏ ରାଜାମାନେ ପ୍ରଥମରୁ ଥୂଲେ; କିନ୍ତୁ ଏପରି ନ କହି 


ମୁଁ/ ତୁମେ ଏବଂ ଏ ରାଜାମାନେ ଯେ ନ ଥ୍ୂଲେ, ଏ କଥା 
ନୂହେଁ- ଏପରି କୁହାଯାଇଛି। ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, 
“ପ୍ରଥମେ ନ ଥଲେ, ଏ କଥା ନୂୁହେୈ'-¬ଏହା କହିବାରୁ 
“ପ୍ରଥମେ ଆମେ ନିଶ୍ଚୟ ଥୂଲେ'-¬ଏ କଥା ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଉଛି | 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବଦା ନିତ୍ୟ। ଏହାର କେବେ 
ଅଭାବ ନ ଥୂଲା। “ଜାତୁ' କହିବାର ତାପ୍ପରର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ଭୂତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତମାନ କାଳରେ ତଥା କୌଣସି 
ଦେଶ, ପରିସ୍ଥିତି, ଅବସ୍ତା ଘଟଣା, ବସ୍ତୁ ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵର ଅଭାବ ତିଳେମାତ୍ର ବି ହୋଇ ନ ପାରେ। 

ଏଠାରେ “ଅହମ୍‌ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ଭଗବାନ 
ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ କଥା କହିଛନ୍ତି । ଆଗାମୀ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର 
ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି, ““ମୋର 
ଏବଂ ତୂମର ବହୁତ ଜନ୍ମ ହୋଇସାରିଛି; ସେ ସବୁକୁ 
ମୁଁ ଜାଣେ, କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଜାଣ ନାହିଁ'' । ଏହିଭଳି ଭଗବାନ 
ନିଜର ଶଶ୍ବରତ୍ ପ୍ରକଟ କରି ଜୀବମାନକ୍କୀ ଠାରୁ ନିଜକୁ 
ଭିନ୍ନ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଜୀବମାନର୍ଜୀ 
ସହିତ ନିଜର ଏକଡ୍ ଦର୍ଶୀଉଛନ୍ତି। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସେଠାରେ 
(୪।୫ ରେ) ନିଜର ମହତ୍ତ୍ଵ, ବିଶେଷତୃ ପ୍ରକଟ କରିବା 
ଥୁଲା ଭଗବାନର୍କୀର ଅଭିପ୍ରାୟ ଏବଂ ଏଠାରେ ତାତ୍ତ୍ବିକ ଦୃଷ୍ଝରୁ 
ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ବଵକୁ ଜଣାଇବା ହେଉଛି ଭଗବାନର୍ଦ୍ରାର ଅଭିପ୍ରାୟ। 

'ନ ଚୈବ....ବୟମତଃ ପରମ୍‌'-- ଶରୀରମାନର୍କର 
ଏହି ଅବସ୍ଥା ଭବିଷ୍ଯତରେ ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨] 


ଶରୀରମାନେ ମଧ୍ଯ ଦିନେ ରହିବେ ନାହିଁ; ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଆମେ ସବୁ ଯେ ରହିବା ନାହିଁ, ତା' ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ 
ଅବଶ୍ଯ ରହିବା। କାରଣ ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵର କେବେ ଅଭାବ 
ନ ଥୂଲା କି ହେବ ନାହିଁ ମଧ୍ଯ। 

ମୁଁ, ତୁମେ ଓ ରାଜାମାନେ ଯେ ପ୍ରଥମେ ନ ଥୂଲେ, ଏ 
କଥା ନୁହେଁ ଏବଂ ଆଗକୁ ଯେ ରହିବା ନାହିଁ, ଏ କଥା ବି 
ନୂହେଁ -ଏହିଭଳି ଭୂତ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ କଥା ତ ଭଗବାନ 
କହିଦେଲେ; ମାତ୍ର ବର୍ତମାନ କଥା କହିଲେ ନାହିଁ । ଏହାର 
କାରଣ, ଶରୀର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେ ସବୁ ବର୍ଷମାନ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ଦିଶୁଛୁ, ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ତେଣୁ “ଆମେ 
ସବୁ ବର୍ତମାନରେ ଯେ ନାହୁଁ, ଏ କଥା ନୂହେଁଂ--ଏପରି 
କହିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ତାତ୍ତ୍ରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ, 
ଆମେ ସବୁ ବର୍ତ୍ମାନରେ ଅଛୁ ଏବଂ ଶରୀର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବଦଳୁଅଛି-¬ଏପରି ଶରୀରଠାରୁ ଭିନ୍ନତାର ଅନୁଭବ ଆମକୁ 
ବର୍ତମାନରୁ ହିଁ କରି ନେବା ଉଚିତ । ତାଘର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଯେପରି ଭୂତ ଓ ଭବିଷ୍ଯତରେ ନିଜ ସତ୍ତାର ଅଭାବ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ସେହିପରି ବର୍ତମାନରେ ମଧ୍ୟ ନିଜ ସତ୍ତାର ଅଭାବ 
ନାହିଁ କଏ କଥା ଅନୁଭବ କରିବା ଉଚିତ । 

ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ନିଦ୍ରାଯିବା ପୂର୍ବରୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ 
ଯେ, ଏବେ ମୁଁ ଅଛି” ଏବଂ ନିଦ୍ରା ଭାଙ୍ଗିବା ପରେ ବି 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ, ` ଏବେ ମୁଁ ଅଛି', ତେବେ ନିଦ୍ରାବସ୍ାରେ 
ମଧ୍ୟ ଆମେ ଯଥାବତ୍‌ ଥଲେ | କେବଳ ବାହ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ସାମଗ୍ରୀର 
ଅଭାବ ଥୂଲା, ଆମର ଅଭାବ ନ ଥୂଲା। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ମୋର, ତୂମର ଓ ରାଜାମାନଙ୍କର ଏ ଶରୀର ପ୍ରଥମରୁ ନ 
ଥିଲା କି ପରେ ବି ରହିବ ନାହିଁ ତଥା ଏବେ ବି ଶରୀର 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିନାଶ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି; କିନ୍ନୁ ଆମର ସତ୍ତା ପ୍ରଥମରୁ 
ଥୁଲା, ପରେ ରହିବ ଏବଂ ଏବେ ବି ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛି । 

ଆମର ସତ୍ତା କାଳାତୀତ ତତ୍ତ୍ବ: କାରଣ ଆମେ ସେହି 
କାଳର ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୂତ, ଭବିଷ୍ୟତ ଓ ବର୍ତମାନକାଳ 
ଆମ ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଟତ । ସେହି କାଳାତୀତ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ବୁଝାଇବା 
ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ମୋକଟି କହିଛନ୍ତି । 


ମୁଁ, ତୁମେ ଓ ରାଜାମାନେ ପୂର୍ବରୁ ଯେ ନ ଥୂଲେ--ଏ 
କଥା ନୁହେଁ ଆଉ ପରେ ଯେ ରହିବା ନାହିଁ--ଏ କଥା ବି 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ନୁହେଁ, ଏପରି କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯେତେବେଳେ 
ଏ ଶରୀରଗୁଡ଼ିକ ନ ଥୂଲା, ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଆମେ 
ଥୁଲେ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଏସବୁ ଶରୀର ରହିବ ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ରହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏସବୁ ଶରୀର 
ନାଶବାନ୍ବ, କିନ୍ତୁ ଆମେ ଅବିନାଶୀ। “ଏହି ଶରୀରଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରଥମେ ନ ଥୂଲା ଓ ପରେ ରହିବ ନାହି'--ଏ କଥାରୁ 
ଶରୀରର ଅନିତ୍ଯତା ସିଦ୍ଧ ହେଲା ଏବଂ “ଆମେ ପୂର୍ବରୁ 
ଥିଲେ ଓ ପରେ ରହିବା'--ଏଥୁରୁ ସମସ୍ତକ୍କ ସ୍ରୂପର ନିତ୍ୟତା 
ସିଦ୍ଧ ହେଲା। ଏ ଦୁଇଟି କଥାରୁ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହେଉଛି ଯେ, ଯାହା ଆରମ୍ଭରେ ଓ ଶେଷରେ ରହେ, ତାହା 
ମଧ୍ଯରେ ବି ରହେ; ଏବଂ ଯାହା ଆରମ୍ଭରେ ଓ ଶେଷରେ 
ରହେ ନାହିଁ, ତାହା ମଧ୍ଯରେ ବି ରହେ ନାହିଁ। 

ଯାହା ଆରମ୍ଭରେ ଓ ଶେଷରେ ରହେ ନାହିଁ, ତାହା 
ମଧ୍ଯରେ ରହେ ନାହିଁ କିପରି; କାରଣ ତାହା ତ ଆମକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖାଯାଉଛିନ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଯେଉଁ 
ଦୃଷ୍ଟ୍‌ରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ମନ, ବୁଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କ ଦାରା 
ଦୃଶ୍ୟର ଅନୁଭବ ହେଉଛି, ମନ-ବୁଦ୍ି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମେତ ସେହି 
ଦୃଶ୍ଯ ମଧ୍ଯ ଅନୁକ୍ଷଣ ବଦଳୁଛି। ତାହା କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସ୍ଥାୟୀ 
ରହୁ ନାହିଁ। ଏପରି ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ “ସ୍ଵୟ” ଯେତେବେଳେ 
ଦୃଶ୍ଯ ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ୟ କରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଦ୍ରସଷ୍ଟା 
ବା ଦେଖଣାହାରି ହୋଇଯାଏ।। ଯଦି ଦେଖିବାର ସାଧନ 
(ମନ-ବୁଝି-ଇନ୍ଦିୟାଦି) ଏବଂ ଦୃଶ୍ଯ (ମନ-ବୁଦ୍ି-ଇଦ୍ଦିୟମାନକର 
ବିଷୟ) କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି ସ୍ଥାୟୀ ରହେ ନାହିଁ, ତେବେ ଦ୍ରତଷ୍ଟ୍ୟର 
ସ୍ଥାୟିତୃ କିପରି ସିଦ୍ଧ ହେବନ ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦୃଶ୍ଯ ଓ 
ଦର୍ଶନ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ “ଦ୍ରଷ୍ଟାଂ ସଂଜ୍ଞା ହୁଏ। ଦୃଶ୍ଯ ଓ ଦର୍ଶନ 
ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂଲେ, ଦ୍ରଷ୍ଟା ନାମରେ କେହି ରହେ 
ନାହିଁ, ବରଂ ତାହାର ଆଧାରସ୍ବରୂପ ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ରହିଯାଏ । 
ସେହି ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ବକୁ ଆମେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉତ୍ପତ୍ତି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟର 
ଆଧାର ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରତୀତିର ପ୍ରକାଶକ ବୋଲି କହି 
ପାରିବା। କିନ୍ତୁ ଏହି ଆଧାର ଓ ପ୍ରକାଶକ ନାମ ମଧ୍ଯ 
ଆଧେୟ ଓ ପ୍ରକାଶ୍ୟର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ । ଆଧେୟ ଓ ପ୍ରକାଶ୍ଯ 
ନ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାର ସତ୍ତା ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହେ। ଯାହାର 
ଦୃଷ୍ଟି ସେହି ସତ୍ଯଂତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ରହିଛି, ତାକୁ ଶୋକ ହେବ 
କିପରି? ଅର୍ଥାତ୍‌ ହେବ ନାହିଁ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମୁଁ, ତୁମେ ଓ ଏ 
ରାଜାମାନେ ସ୍ବରୂପତଃ ଅଶୋଚ୍ୟ। 


ଘଜିଣିନ୍ତ ଜ୮ବ--ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପରମାମ୍ର୍ରା ଓ ଜୀବାମ୍ପାର ସାଧର୍ମ୍ୟ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି। ଭଗବାନ 


କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ କୃଷ୍ଣରୂପରେ, ତୁମେ ଅର୍ଜୁନରୂପରେ ଏବଂ ଏ ସମସ୍ତେ ରାଜାରୂପରେ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲେ ଓ ପରେ ମଧ୍ଯ 
ଆମେ ରହିବା ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ତାରୂପରେ ଆମେ ସମସ୍ତେ ପୂର୍ବରୁ ଥିଲେ ଏବଂ ପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବା। କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି ମୁଁ, ତୁମେ ଓ ରାଜାମାନେ-¬ଏ ତିନିହେଁ ଶରୀର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ 
ଏକ। ଶରୀର ତ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା ଓ ପରେ ମଧ୍ଯ ରହିବ ନାହିଁ, କିନ୍ଧୁ ସ୍ବରୂପର (ସ୍ଵୟଂର) ସତ୍ତା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ୟ ଥୂଲା, 
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ପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବ ଏବଂ ବର୍ତ୍ତମାନ ସ୍ଵତଃ ରହିଛି। ଏ ସମସ୍ତ ଶରୀର ନ ଥିବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ତା ଥଲା ଏବଂ 
ସମସ୍ତ ଶରୀର ନ ରହିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ତା ରହିବ। ଏକମାତ୍ର ସତ୍ତା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ । 

ମୁଁ। ତୁମେ ଓ ରାଜାମାନେ--ଏପରି କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ପରମାମୂର୍କୀର ସତ୍ତା ଓ ଜୀବର ସତ୍ତା ଏକ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଛନ୍ତି ଓ “ଅଛି' ଉଭୟରେ ଏକମାତ୍ର ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ । 'ମୁଁ” (ଅହମ୍‌) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ 
“ଛି” ହେଉଛି। ଯଦି ମୁଁ” (ଅହମ୍‌) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହେ, ତେବେ ଅଅଛି' ରହିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଅଅଛନ୍ତିଂ ରହିବ। 
ସେହି “ଅଛନ୍ତି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ଆମର ସ୍ବରୂପ ଅଟେ, ଶରୀର ଆମର ସ୍ବରୂପ ନୁହେଁ। ଅତଏବ ଶରୀର ଲାଗି 
ଶୋକ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 

ଅତୀତ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ କାଳର ଘଟଣା ଯେତେ ଦୂରରେ ଥରବାପରି ଜଣା ପଡ଼ୁଛି, ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ସେତିକି 
ଦୂରରେ ଅଛି। ଅତୀତ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ ସହିତ ଯେପରି ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ସେହିପରି ବର୍ତମାନ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଆମର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଯଦି ସମ୍ଭକ୍ଧ ନାହିଁ ତେବେ ଅତୀତ, ବର୍ତମାନ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ କଂଣନ ଏ ତିନୋଟିଯାକ 
କାଳର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଆମର ସ୍ରୂପ ` କାଳାତୀତ । କାଳ ତ ଖଣ୍ଡିତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପ (ସତ୍ତା) ଅଖଣ୍ଡ 
ରହେ। ଶରୀରକୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେ କରିବାରୁ ହି ହିଁ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଜଣାପଡ଼ୁଛି। 
ବାସ୍ତବରେ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତ୍ତମାନ ଆଦୌ ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ! 

ଅନେକ ଯୁଗ ବଦଳିଗଲେ ମଧ୍ୟ ଶରୀରୀ ବଦଳେ ନାହିଁ, ତାହା ଯଥାବତ୍‌ ରହେ; କାରଣ ତାହା ପରମାମୁର୍ଚ୍ର ଅଂଶ ମାତ୍ର 


ଶରୀର ସର୍ବଦା ବଦଳୁଥାଏ, କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି ତାହା ରହେ ନାହିଁ | 


ଦେହିନୋଃସ୍ମିନ୍‌ ଯଥା ଦେହେ କୌମାରଂ ଯୌବନଂ ଜରା । 


ତଥା 


ଦେହାନ୍ତରପ୍ରାପ୍ରିଧୀରସ୍ତତ୍ତ ନ ମୁହ୍ଯତି ॥ ୧୩ ॥ 


ଅମଙ୍କ -ଦେହିନଃଇଦେହଧାରୀର, ଅସ୍ମିନନ ଏହି; ଦେହେ ଇଁ ମନୁଷ୍ୟଯଶରୀରରେ; ଯଥା ଯେପରି; କୌମାରମ୍‌ ବାଲ୍ୟାବସା; 
ଯୌବନମ୍‌-ଯୁବାବସ୍ଥା ଜରା=ବୃ ୍ଧାବସ୍ଥା (ଆସେ); ତଥା=ସେହିପରି; ଦେହାନ୍ତର ପରାପ୍ରିଃ ` ଅନ୍ୟ ଶରୀରପ୍ରାପ୍ରି ହୁଏ; 
ତତ୍ରସେଥୂରେ; ଧୀରଃଇଧୀର ମନୁଷ୍ଯୀ ନ, ମୁହ୍ଯତିଚମୋହିତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଦେହଧାରୀର ଏହି ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ ଯେପରି ବାଲ୍ୟାବସ୍ପା, ଯୁବାବସ୍ପା ଓ ବୂଦ୍ଧାବସ୍ସା ଆସେ, ଅନ୍ୟ 
ଶରୀରର ପ୍ରାପ୍ତି ସେହିପରି ହୁଏ । ସେଥ୍ୂରେ ଧୀର ମନୁଷ୍ଯ ମୋହିତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଚ6// _ 'ଦେହିନୋଃ ସୁନ୍‌ ଯଥା ଦେହେଂ କୌମାରଂ 
ଯୌବନଂ ଜରା'-- ଶରୀରଧାରୀର ଏହି ଶରୀରରେ ପ୍ରଥମେ 
ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥା, ତା'ପରେ ଯୁବାବସ୍ଥା ଓ ତା'ପରେ ବୃଦାବସ୍ଥା 
ଆସୌ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଶରୀରରେ କେବେହେଲେ 
ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ତା ରହେ ନାହିଁ | ସେଥୁରେ ଅନୁକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ 
ହେଉଥାଏ। 

ଏଠାରେ “ଶରୀରଧାରୀର ଏହି ଶରୀରରେ' କହିବାରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଶରୀରୀ ଓ ଶରୀର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। 
ଶରୀରୀ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ଶରୀର ଦୃଶ୍ଯ। ଅତଏବ ବାଲ୍ଯାଦି 
ଅବସ୍ଥାର ଯେଉଁ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ, ତାହା ଶରୀରୀରେ 
ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ତଥା ଦେହାନ୍ତରପ୍ରାପ୍ରି'---ଯେପରି ଶରୀରର କୌମାର, 


ଯୌବନ ଆଦି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ, ସେହିପରି ଦେହାନ୍ତର ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ୟ ଶରୀରର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ସ୍ତୂଳଶରୀର ବାଳକରୁ 
ଯୁବକ ଏବଂ ଯୁବକରୁ ବୃଦ୍ଧ ହେଲେ ଯେପରି ଅବସ୍ଥାର 
ପରିବର୍ତନକୁ ନେଇ କୌଣସି ଶୋକ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ଶରୀରୀ ଗୋଟିଏ ଶରୀରରୁ ଅନ୍ଯ ଶରୀରକୁ ଗଲେ, 
ଏଥୁରେ ଶୋକ ହେବା ଅନୁଚିତ। ଯେପରି ସ୍ତୂଳଶରୀର 
ରହିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କୌମାର, ଯୌବନ ଆଦି ଅବସ୍ଥା 
ଆସେ, ସେହିପରି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣ ଶରୀର ରହିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଦେହାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାଲ୍ୟ ଓ ଯୌବନାଦି 
ଯେପରି ସ୍ତୂଳଂଶରୀରର ଅବସ୍ଥା, ସେହିପରି ଦେହାନ୍ତର 
ପ୍ରାପ୍ତି (ମ୍ପୃତ୍ଯୁପରେ ଅନ୍ୟ ଶରୀର ଧାରଣ) ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ 
କାରଣ-ଶରୀରର ଅବସ୍ଥା । 


* କୌମାର, ଯୌବନ ଓ ବାର୍ଵକ୍ଯ ଅବସ୍ଥା ସମସ୍ତ ଶରୀରଧାରୀର୍ଜା ଶରୀରରେ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଏଠି 'ଅସ୍ିନ୍‌ ଦେହେ' ପଦରେ ଦେହ ଶବ୍ଦଟିକୁ 


ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀରର ବାଚକ ମାନିବା ଉଚିତ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୩] 


ସ୍ତୂଳଶରୀର ରହିବା ସଙ୍ଚୈେ ସଚ୍ଚେ କୌମାର ଆଦି 
ଅବସ୍ଥାର ପରିବର୍ତନ ହୁଏ-ଏହା ତ ପ୍ଭଳ ଦୃଷ୍ଟି ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ଦୂକ୍ଟ୍ରେ ଦେଖାଗଲେ, ଅବସ୍ଥାପରି ମ୍ଭୂଳଶରୀରରେ ମଧ୍ଯ 
ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ। ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାରେ ଯେଉଁ ଶରୀର 
ଥୂଲା, ତାହା ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ ଏପରି 
କୌଣସି ଏକ କ୍ଷଣ ନାହିଁ, ଯେଉଁଥୂରେ ମ୍ତୂଳଶରୀର 
ପରିବର୍ତିତ ହେଉ ନାହିଁ ସେହିପରି ସୃକ୍ଣ୍ଣ ଓ କାରଣଣରୀରରେ 
ବି ଅନୁକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ ହେଉଅଛି, ଯାହାକି ଦେହାନ୍ତରରୂପେ 
ଘ୍ଫାଷ୍ଟଭାବେ ଦେଖାଯାଏଂ । 

ଏଠାରେ ବିଗ୍ରରଣୀୟ ଯେ, ଆମକୁ ସ୍ତୂଳଶରୀରର ତ 
ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଓ କାରଣଶରୀରର ଜ୍ଞାନ ହେଉ 
ନାହିଁ। ଯଦି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀରର ଜ୍ଞାନ ବି ହେଉ ନାହିଁ, 
ତେବେ ତାହାର ପରିବର୍ତ୍ତନର ଜ୍ଞାନ ହେବ କିପରି? ଏହାର 
ଉତ୍ତର ହେଲା, ଯେପରି ସୂଳଶରୀରର ଅବସାମାନର୍କୁ ନେଇ 
ତ୍ପୂଳଶରୀରର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ସେହିପରି ସୃକ୍ଷ୍ ଓ କାରଣଣରୀରର 
ଅବସ୍ପାମାନଙ୍ଗୂ ନେଇ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀରର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ । 
ସ୍ଥୁଳଶରୀରରେ “ଜାଗ୍ରତ” ଅବସ୍ଥା, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରରେ "ସ୍ବପ୍ନ 
ଅବସ୍ଥା ଓ କାରଣଶରୀରରେ ସଦୁଷୁପ୍ରିଂ ଅବସ୍ଥା ହୁଏ। 
ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବପ୍ନରେ ନିଜକୁ ବାଳକ ଦେଖେ, 
ଯୁବାବସ୍ତାରେ ସ୍ବପ୍ନରେ ଯୁବକ ଦେଖେ ଆଉ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ 
ସ୍ବପ୍ନରେ ବୃଦ୍ଧ ଦେଖେ। ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଲା ଯେ, ସୂଳଶରୀର 
ସହିତ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ବି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ। ସୁଷୁପ୍ରି ଅବସ୍ତା 
ବାଲ୍ଯକାଳରେ ଅଧୂକ, ଯୁବାକାଳରେ କମ୍‌ ଆଉ ବୃଦ୍ଧକାଳରେ 
ତା'ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଆହୁରି କମ୍‌ ହୋଇଯାଏ ।। ଏଥ୍ମରୁ କାରଣ- 
ଶରୀରର ପରିବର୍ତନ କଥା ମଧ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି | ଦ଼ିତୀୟତଃ, 
ବାଲ୍ୟାବସ୍ତା ଓ ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ନିଦରୁ ଉଠିବା ପରେ ଶରରୀରେ 
ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରେ ଯେପରି ସତେଜତା ଆସେ, ସେପରି 
ସତେଜତା ବୃଦ୍ଧାବ ସ୍ଥାରେ ବିଶ୍ରାମ ପରେ ଆସେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବାଲ୍ୟାବସ୍ପା ଓ ଯୁବାବସ୍ଥା ପରି ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ ବିଶ୍ରାମ ମିଳେ 
ନାହିଁ। ଏହିରୂପେ ମଧ୍ୟ କାରଣଶରୀରର ପରିବର୍ତନ କଥା 
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ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି । 

ଯାହାକୁ ଦେବତା, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ପ୍ରଭୃତି ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ଶରୀର ମିଳିଛି, ସେହି ଶରୀରରେ (ଦେହାଧ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ) 
ତାକୁ ଅନୂଭବ ହୁଏ ଯେ ଏଇ ଶରୀର ହିଁ ମୁଁ; ତେବେ 
ଏହା ହେଲା ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ପରି ବର୍ତନ । ସେହି ପରି 
କାରଣଶରୀରରେ ସ୍ବଭାବ ଥାଏ, ଯାହାକୁ ସ୍ତୂଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ପ୍ରକୃତି ବୋଲି କହନ୍ତି। ସେହି ପ୍ରକୃତି ଦେବତାମାନର୍କୀର 
ଏକ ପ୍ରକାରର ଓ ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ୍ରର ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାରର | 
ଏହା ହେଲା କାରଣଶରୀରର ପରିବର୍ତନ। 

ଯଦି ଶରୀରୀ(ଦେହୀ)ର ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାନ୍ତା, 
ତାହେଲେ ଅବସ୍ଥା ବଦଳିଗଲେ ମଧ୍ୟ 'ମୁଁ ସେଇ ଅଟେ”'- - 
ଏପରି ଜ୍ଞାନ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଅବସ୍ଥା ବଦଳିବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଏପରି ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ, “ପ୍ରଥମେ ଯିଏ ବାଳକ ଥୂଲା, 
ଯୁବକ ଥୂଲା, ସେଇ ମୁଁ ଏବେ ବି ଅଛି ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଲା, ଶରୀରୀରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବୟଂରେ ଆଦୌ ପରିବର୍ତନ 
ହୋଇ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, ସ୍ତୂଳଶରୀର 
ବଦଳୁଥୂବାର ଜ୍ଞାନ ତ ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ଶରୀରାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲା ପରେ ପୂର୍ବ ଶରୀରର ଜ୍ଞାନ କାହିଁକି ହେଉ ନାହିଁ 
ପୂର୍ବ ଶରୀରର ଜ୍ଞାନ ନ ହେବାର କାରଣ-ପୁୂତ୍ୟୁ ଓ ଜନ୍ମ 
ସମୟରେ ବହୁତ କମ୍ଟା ହୁଏ ଏବଂ ସେହି କଷ୍ଟା ହେତୁ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ପୂର୍ବଜନ୍ମର ସ୍ୁତି ରହେ ନାହିଁ । ଯେପରି ପକ୍ଷାଘାତ 
ରୋଗ ହେଲେ ବା ଅଧୁୂକ ବାର୍ବିକ୍ଯ ଆସିଲେ ବୂଦିରେ 
ପୂର୍ବପରି ସତି ରହେ ନାହିଁ; ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଜନ୍ମ ଓ 
ମୃତ୍ଯୁ ସମୟରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ କଷ୍ଟ ହେବାରୁ ପୂର୍ବଜନ୍ମର ଜ୍ଞାନ 
ରହେ ନାହିଁ $₹। ମାତ୍ର ଯାହାକୁ ମୃତ୍ଯୁ ସମୟରେ ଏପରି 
କଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରର ଅବସ୍ଥାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି ଭଳି 
ଅନାୟାସରେ ଦେହାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ତାଂବୁଦ୍ଧିରେ 
ପୂର୍ବଜନ୍ମର ସୂତି ରହିପାରେଃ । 

ଏବେ ବିଗ୍ବର କରନ୍ତୁ, ଅବସ୍ତାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଯେପରି 


* ଦେହାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ସ୍ତୂଳ ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯାଏ ସତ, କିନ୍ତୁ ମୁକ୍ତି ପୂର୍ବରୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ। ମୁକ୍ତି ନ ହେବା 


ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଓ କାରଣଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ । 


†' ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ “ପ୍ରତ୍ୟଭିଜ୍ଞା' କୁହାଯାଇଛି- 'ତତ୍ତୋଦନ୍ତାବଗାହି ଜ୍ଞାନଂ ପ୍ରତ୍ୟଭିଜ୍ଞା' | 
+` ମିୟିତେ ରୁଦତାଂ ସ୍ବାନାମୁରୁବେ ଦନୟାସ୍ତଧୀଃ | (ଶ୍ରୀମଭା, ୩ | ୩୦ | ୧୮) 
“କ୍ରନ୍ଦନରତ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୀ ଗହଣରେ ମନୂଷ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବେଦନାରେ ଅଚେତ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କରେ ।'” 
ବିନିଷ୍ଟ୍ରାମତି କୃଜ୍ରେଣ ନିରୁଜ୍ଜାସୋ ହତସ୍ରୁତିଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ, ୩ | ୩୧ | ୨୩) 
“ଜନ୍ମ ସମୟରେ ତା'ର ଶ୍ଵାସର ଗତି ରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପୂର୍ବସ୍ରୁତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ।'” 
§ ଯେ ମୂତାଃ ସହସା ମର୍ତ୍ତ୍ୟା ଜାୟନ୍ତେ ସହସା ପୁନଃ । ତେଷାଂ ପୌରାଣିକୋଃଭ୍ୟାସଃ କଞ୍ଚିତ୍‌ କାଳଂ ହି ତିଷ୍ଠତି ॥ 


ତସ୍ମାଳ୍ାତିସ୍ବରା ଲୋକେ ଜାୟନ୍ତେ 


ବୋଧସଂଯୁତାଃ । ତେଷାଂ ବିବର୍ଦ୍ରତାଂ ସଂଜ୍ଞା ସ୍ବପ୍ନବତ୍‌ ସା ପ୍ରଣଶ୍ଯତି ॥ 


(ମହା. ଅନୁଶାସନ. ୧୪୫) 


ଜ୍ଞାନ ରହେ, ଦେହାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତିରେ ସେପରି ଜ୍ଞାନ ସିନା 
ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ “ମୁଁ ଅଛି” ଏହିଭଳି ନିଜ ସତ୍ତାର ଜ୍ଞାନ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ରହେ। ଯେପରି ସୁଷୁପ୍ରିରେ (ଗାଢ଼ ନିଦରେ) 
ନିଜର କିଛି ଜ୍ଞାନ ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଜାଗ୍ରତ ହେଲା ପରେ 
ମନୂଷ୍ଯ କହେ, “ମୁଁ ଏପରି ନିଘୋଡ଼ ନିଦରେ ଶୋଇଲି 
ଯେ, ମୋତେ କିଛି ଜଣା ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ,, ତେବେ “ମୋତେ 
କିଛି ଜଣା ପଡ଼ିଲା ନାହି' -_ଏପରି ଜ୍ଞାନ ତ ହେଉଛି! ଶୋଇବା 
ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ମୁଁ ଥିଲି, ସେଇ ମୁଁ ଉଠିବା ପରେ ବି ଅଛି; 
ତେଣୁ ସୁଷୁପ୍ତି ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ସେଇ ମୁଁ ଥୂଲି--ଏହିଭଳି 
ନିଜ ସତ୍ତାର ଜ୍ଞାନ ଅଖଣ୍ଡଭାବରେ ନିରନ୍ତର ରହେ। 
କେବେ କାହାକୁ ନିଜ ସତ୍ତା ଅଭାବର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଶରୀରଧାରୀର୍ଦ୍ଦ ସତ୍ତାର ଭାବ ଅଖଣ୍ଡରୂପେ ରହେ ବୋଲି 
ସିନା ମୁକ୍ତି ହୁଏ, ଏବଂ ସେ ମୁକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହେ! ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଯଦି ତାଙ୍ଗୁ ଦେହାନ୍ତରର ଜ୍ଞାନ ନ ହୁଏ, ତଥାପି 
ସେ ଯେ ତିନି ଶରୀରରୁ ପୂଥକ୍‌--ଏ କଥାର ଅନୁଭବ 
ଅବଶ୍ୟ ହୁଏ। 

“ଧୀରସ୍ତତ୍ର ନ ମୁହ୍ୟତି'--ଯାହାର୍କୁ ସତ୍-ଅସତ୍ର ବୋଧ 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଵଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


(ଜ୍ଞାନ) ହୋଇଛି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଧୀର | ଏପରି ଧୀର ପୁରୁଷ 
ସେହି ବିଷୟରେ କେବେ ମୋହିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି, ତାର୍କରର 
କେବେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ସେହି 
ଧୀର ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଦେହାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । ଗୁଣସଙ୍ଗ ହିଁ ଉଚଚ- 
ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହେବାର କାରଣ ଏବଂ ଗୁଣରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ ହୋଇଥୁବାରୁ ଧୀର ପୁରୁଷକର୍କୁ ଦେହାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି 
ଆଦୌ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ତତ୍ର” ପଦ ୯ଦେହାନ୍ତରପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟରେ” 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇ ନାହିଁ, ବରଂ “ଦେହ-ଦେହୀ' ବିଷୟରେ 
ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଦେହ କ'ଣ? 
ଦେହୀ କ'ଣ? ପରିବର୍ତନଶୀଳ କ'ଣ? ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ 
କ”ଣ୮ମ ଅନିତ୍ଯ କ'ଣ? ନିତ୍ଯ କ”ଣମ ଅସତ୍‌ କଂଣ?୨ 
ସତ୍‌ କ'ଣ? ବିକାରୀ କଂଣଂ ନିର୍ବିକାରୀ କ'ଣ? --ଏହି 
ବିଷୟରେ ସେ ମୋହିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଦେହ ଓ ଦେହୀ 
ସର୍ବଥା ଭିନ୍ନ - ଏହି କଥାରେ ତାଙ୍କର କେବେ ହେଲେ 
ମୋହ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାର୍କ୍ମର ନିଜ ଅସଙ୍ଗଂତାର ଅଖଣ୍ଡ ଜ୍ଞାନ 
ରହିଥାଏ । 


ଜିନ ଜ/ଚ ଶରୀର କେବେ ଏକରୂପ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସତ୍ତା କେବେ ଅନେକରୂପ ହୁଏ ନାହିଁ। ଶରୀର ଜନ୍ମ 


ହେବାପୂର୍ବରୁ ବି ନ ଥୂଲା, ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ବି ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ୟ ତାହା ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ୁଛି । ବାସ୍ତବରେ 
ଗର୍ଭରେ ପ୍ରବେଶ ହେବାମାତ୍ରେ ମୃତ୍ୟୁର କ୍ରମ (ପରିବର୍ତନ) ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ । ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥା ମରିଗଲେ ଯୁବାବସ୍ସା ଆସେ, 
ଯୁବାବସ୍ଥା ମରିଗଲେ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ଆସେ ଏବଂ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ମରିଗଲେ ଦେହାନ୍ତର-ଅବସ୍ଥା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ୟ ଶରୀରପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । ଏ ସମସ୍ତ 
ଅବସ୍ଥା ଶରୀରର | ବାଳକ, ଯୁବକ ଓ ବୃଦ୍ଧ ତିନୋଟିଯାକ ଅବସ୍ଥା ସ୍ତୂଳଶରୀରର ଏବଂ ଦେହାନ୍ତରପ୍ରାପ୍ତି ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ଓ 
କାରଣଶରୀରର । ମାତ୍ର ସ୍ବରୂପର ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ଏ ସମସ୍ତ ଅବସ୍ଥାରୁ ଅତୀତ । ଅବସ୍ତାମାନ ପରିବର୍ତନ ହୋଇଯାଏ, ହେଲେ ସ୍ବରୂପ 
ଅପରିବର୍ତିତ ରହେ | ଏହିପରି ଭାବରେ ଶରୀର-ବିଭାଗ ଓ ସତ୍ତା-ବିଭାଗକୁ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଜାଣୁଥିବା ତତ୍ସ୍ଵଜ୍ଞ ପୁରୁଷ କେବେ 
କୋଣସି ଅବସ୍ପାରେ ମଧ୍ୟ ମୋହିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଜୀବ ନିଜର କର୍ମଫଳ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ଅନେକ ଯୋନିରେ ଭ୍ରମଣ କରେ, ନରକ ଓ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଏ _ଉକ କଥନରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଗୋଟିକପରେ ଗୋଟିଏ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯାଏ, ସ୍ବର୍ଗ ଓ ନରକ ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯାଏ, କିନ୍ତ 
ସ୍ଵୟଂ (ଶରୀରୀ) ସେହିପରି ରହେ | ଯୋନି ସବୁ (ଶରୀର) ପରିବର୍ତିତ ହେଉଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଜୀବ (ଶରୀରୀ) ଅପରିବର୍ତିତ 
ରହେ | ଜୀବ ଅପରିବର୍ତିତ ରହୁଥିବାରୁ ହିଁ ତ ଅନେକ ଯୋନି ଓ ଅନେକ ଲୋକରେ ଭ୍ରମଣ କରେ। ଯିଏ ଅନେକ ଯୋନି 
ଭ୍ରମଣ କରେ, ସେ ନିଜେ କାହା ସାଥୂରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, କେଉଁଠି ଛନ୍ଦି ହୁଏ ନାହିଁ | ଯଦି ସେ ଲିପୁ ଓ ଛନ୍ଦି ହୋଇଯାଉ 
ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଭୋଗ କରନ୍ତା କିଏ ସ୍ଵର୍ଗ ଓ ନରକକୁ ଯାଆନ୍ତା କିଏ? ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତା କିଏ? 

ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ପ୍ରାପ୍ର ହେବା ଆମର ଧର୍ମ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ଶରୀରର ଧର୍ମ । ଆମର ଆୟୁଷ ଅନାଦି ଓ ଅନନ୍ତ, ସେହି 
ଆୟୁଷର ଅବଧୂରେ ଅନେକ ଶରୀର ଉମ୍ଭନ୍ନ ହେଉଥାଏ ଓ ମରୁଥାଏ । ଯେପରି ଆମେ ଅନେକ ବସ୍ତ୍ର ପରିବର୍ତନ କରୁଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ବସ୍ତ୍ରର ପରିବର୍ତନରେ ଆମେ ପରିବର୍ଶିତ ହୋଇଯାଉ ନାହୁଁ, ବରଂ ପୂର୍ବବତ୍‌ ରହୁଛୁ (ଗୀତା ୨ | ୨୨), ସେହିପରି 
ଅନେକ ଯୋନି ଭ୍ରମଣ କରୁଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଆମର ସତ୍ତା ନିତ୍ୟ ନିରନ୍ତର ଯଥାବତ୍‌ ରହୁଛି । ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆମର ସ୍ବତନ୍ଵ୍ଵତା 
ଓ ଅସଙ୍ଗଂତା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ। ଆମ ଜୀବନ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଶରୀରର ଅଧୀନ ନୁହେଁ | ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଅନେକ 

“ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ସହସା ମୂତ ହୋଇ ସହସା ଜନ୍ୁ ନିଅନି ସେମାନର୍କର ପୁରୁଣା ଅଭ୍ୟାସ ବା ସଂସ୍କାର କିଛି କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ। ତେଣୁ 


ସେମାନେ ଇହଲୋକରେ ପୂର୍ବଜନ୍ମ ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ଜାତିସ୍ମର ବୋଲାନ୍ତି। ବୟସ ବୃଦ୍ଧି ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାର୍କ୍ଗର ପୂର୍ବ ସ୍ରତି 
ସ୍ଵପ୍ନଭଳି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ।'” 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ସେଇ ହିଁ ରହୁଛୁ। ମାତ୍ର ଶରୀର ସହିତ ସଙ୍ଗ ସ୍ଵୀକାର କରିବାରୂ ଅନେକ ଶରୀର 
ଧାରଣ କରୁଛୁ। ସ୍ବୀକୃତ ସଙ୍ଗଂ ତ ସ୍ଥାୟୀ ରହୁ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଆମେ ନୂତନ ନୂତନ ସଙ୍ଗ କରି ଗ୍ବଲୁଛୁ । ଯଦି କୌଣସି ନୂତନ 
ସଙ୍ଗ ନ କରିବା ତେବେ ମୁକ୍ତି (ଅସଙ୍ଗତା) ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । 

=== ^¢ === 


ନଦୀନ୍ଦ”-ଶକ/୭/କି ଅଳିତ/ ବହୁ ନିମଃନେ 6 6ଣୋଳ ନୁଏ, ଜନନ ଳିବୃଜ୍ଞି ଜାଇଁ କହୁଛଛି- 
ମାତ୍ରାସ୍ପଶାସ୍ତୁ କୌନ୍ତେୟ ଶୀତୋଷ୍ଠସୁଖଦୁଃଖଦାଃ | 


ଆଗମାପାୟିନୋଃଏ ନି ତ୍ୟାସ୍ତାସ୍ତି ତିକ୍ଷସ୍ଵ 


ଭାରତ ॥ ୧୪॥ 


ଥନ଼ୟ କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନା ; ମାତ୍ରାସ୍ସଶାଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍କର ବିଷୟ; ତୁତ; ଶୀତୋଶ୍ବସୁଖଦୂଃଖଦାଃ- ଶୀତ 
ଓ ଉତ୍ପା ଦାରା ସୁଖ-ଦୁଃଖ ପ୍ରଦାନକାରୀ: ଆଗମାପାୟିନଃ-- ଆଗମନ-ପ୍ରତ୍ୟାଗମନଶୀଳ; ଅନିତ୍ୟାଃ ଅନିତ୍ୟ; ଭାରତ =ହେ 
ଭରତବଂଶୋଦ୍ଭବ ଅର୍ଜୁନ!।; ତାନ୍ଵ=ିସେ ସବୁକୁ; ତିତିକ୍ଷସ୍ବ-୍ସିସହ୍ଯ କର । 

ହେ କୁନ୍ତୀନଦନ! ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କରର ବିଷୟ (ଜଡ଼ ପଦାଥି), ଶୀତ (ଅନୁକୂଳତା) ଓ ଉଷଶ୍କ (ପ୍ରତିକୂଳତା) 
ଦାରା ସୁଖଂଦୁଃଖ ପ୍ରଦାନ କରେ । ସେଗୁଡ଼ିକର ଯିବା ଆସିବା ଲାଗିଥାଏ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ଅନିତ୍ୟ ମଧ୍ୟ । 
ହେ ଭରତବଂଶୋଭବ ଅଜୁଁନ! ତୁମେ ସେ ସବୁକୁ ସହ୍ଯ କର। 


ବ/6/# _[ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ଯେ, ଏହି ୧୪ଶ 
ଓ ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକ ପୂର୍ବରୁ (୧୧ଶ ରୁ ୧୩ଶ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) 
ଏବଂ ଆଗାମୀ ( ୧ ୬ଶ ରୁ ୩୦ଶ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକରେ 
ଦେହୀ ଓ ଦେହର ପ୍ରସଙ୍ଗଂ ରହିଛି। ତେବେ ମଝିରେ 
ମାତ୍ରାମ୍ପର୍ଶୀର ଏ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକ (ପ୍ରସଙ୍ଗ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଭିନ୍ନ) 
କିପରି ଆସିଲା? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଯେପରି ୧୨ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ ସମସ୍ତ ଜୀବସ୍କ ନିତ୍ଯ-ସ୍ବରୂପ କଥା ବୁଝାଇବା 
ପାଇଁ “କୌଣସି କାଳରେ ଯେ ମୁଁ ନ ଥିଲି ଏ କଥା ନୁହେଁ'-- 
ଏପରି କହି ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସେହି ଜୀବମାନର୍କରର ଶ୍ରେଣୀରେ 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିଦେଲେ, ସେହିପରି ଶରୀରାଦି ସକଳ ପ୍ରାକୃତ 
ପଦାର୍ଥକୁ ଅନିତ୍ୟ, ବିନାଶୀ, ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବୋଲି କହିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ମମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶ” କଥା କହିଛନ୍ତି । 

“ତୁ'--ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵଠାରୁ ଦେହାଦି ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ପୂଥକ୍‌ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ତୁଂ ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଛି। 

ମାତ୍ରାସ୍ବର୍ଶାଃ- -ଯାହାଦ଼ାରା ମାପ ତଉଲ କରାଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଦ଼ାରା ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ସେହି (ଜ୍ଞାନର ସାଧନ) 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ୍ତର ନାମ “ମାତ୍ରା” । ମାତ୍ରାରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯାହାର ସଂଯୋଗ 
ହୁଏ, ତାହାର ନାମ 'ସୁଶି' | ଅତଏବ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ସ୍ପଷ୍ଟିର ସେହିପରି 


ସକଳ ପଦାର୍ଥ ହେଉଛି "”ମାତ୍ରାୟ୍ପର୍ଶାଃ” । 

ଏଠାରେ ମମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶାଃ ପଦରେ କେବଳ ପଦାର୍ଥକୁ 
କାହିଁକି ନିଆଯିବ, ପଦାର୍ଥର ସମ୍ଭଂନ୍ଧକୁ କାହିଁକି ନିଆ ନ 
ଯିବନ ଯଦି ଆମେ ଏଠାରେ ମମାତ୍ରାସ୍ପଶାଃଂ ପଦ ଦ୍ବାରା 
କେବଳ ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ତେବେ 
ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ “ଆଗମାପାୟିନଃ” (ଗମନାଗମନଶୀଳ) 
କହି ପାରିବା ନାହିଁ; କାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧର ସ୍ବୀକୃତି କେବଳ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଦ୍ବାରା ନ ହୋଇ ସ୍ବୟଂ (ଅହମ୍‌) ଦାରା ହୁଏ। 
ସ୍ବୟଂ ନିତ୍ଯ ତେଣୁ ସେଥୂରେ ହେଉଥୁବା ସ୍ବୀକୃତି ବି 
ନିତ୍ୟ ଭଳି ହୋଇଯାଏ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵୟଂ ସେହି ସ୍ବୀକୃତିକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ନ କରେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ସ୍ବୀକୃତି ଅକ୍ଷୁଣ୍ର 
ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଦାର୍ଥର ବିୟୋଗ ହେଲେ ବି, ପଦାର୍ଥ ନ 
ରହିଲେ ବି, ସେହି ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏଂ | ମନେକର 
କୌଣସି ସ୍ତ୍ରୀ ବିଧବା ହୋଇଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ପଗ୍ଵଶ ବର୍ଷ 
ପରେ ମଧ୍ୟ ଯଦି କିଏ କହି ଦିଏ ଯେ, ଏ ଅମୁକର ସ୍ତ୍ରୀ, 
ତେବେ ସେ ସଚେତନ ହୋଇଯାଏ! ଏଥୁୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଲା 
ଯେ, ସମ୍ବନ୍ଧୀ (ପତି) ନ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ତାର୍ଚ୍ଚ ସହିତ 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସର୍ବଦା ରହିଥାଏ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୂ ସେହି 
ସମ୍ଭଂନ୍ଧକୁ ଆଗମାପାୟିନଃ କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ। ଏଣୁ 
ଏଠି ”ମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶା॥ଃ ପଦରେ ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନ ନେଇ 
କେବଳ ପଦାର୍ଥକୁ ନିଆ ଯାଇଛି। 


* ଏହି ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ ଅସ୍ଵୀକୃତିରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜଠାରେ ନ ମାନିବା ଦ୍ବାରା ହିଁ ଦୂର ହୁଏ। ନିଜ ସତ୍‌ସ୍ଵରୂପରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ହୋଇ 
ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; ପରନ୍ତୁ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଅସ୍ଵୀକାର ନ କରି, ଯେତେ ତ୍ୟାଗ କଲେ, ଯେତେ କଷ୍ଟ ଭୋଗିଲେ, ଶରୀରରେ ଯେତେ 
ପରିବର୍ତନ ହେଲେ, ଯେତେ ତପସ୍ୟା କଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଛିନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଯଥାବତ୍‌ ରହେ | 


90 ନ 


ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


୧ ସାଁମିଭଗବଦୂଗୀତାଂଘଂ ଆ ର 


“ଶୀତୋଷ୍ଠସୂଖଦୁଃଖଦାଃ'  _ଏଠାରେ ଶୀତ ଓ ଉଷ୍ଣ 
ଶବ୍ଦ ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାର ବାଚକ । ଯଦି ଏହାର 
ଅର୍ଥ ଥଣ୍ଡା ଓ ଗରମ ବୋଲି ମାନିନେବା, ତେବେ ଏହା 
କେବଳ ତୃଗିନ୍ଦ୍ରିୟ୍‌ଚର୍ମ) ର ବିଷୟ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୀମିତ 
ଅର୍ଥ ବୁଝାଇବ । ତେଣୁ ଶୀତର ଅର୍ଥ ଅନୁକୂଳତା ଓ ଉଷ୍ଠର 
ଅର୍ଥ ପ୍ରତିକୂଳତା ବୁଝିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହେଉଛି। 

ସବୁ ପଦାର୍ଥ ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ଦାରା ସୁଖ- 
ଦୁଃଖ ପ୍ରଦାନ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ ମନୋନୂକୂଳ ବସ୍ତୁ 
ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ରିତି, ଘଟଣା, ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ଯାଦି ମିଳିଲେ 
ସୁଖ ହୁଏ ଏବଂ ମନର ପ୍ରତିକୂଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ୟାଦି ମିଳିଲେ ଦୁଃଖ ହୁଏ । ଏଠାରେ ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା 
ହେଉଛି କାରଣ ଏବଂ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ହେଉଛି କାର୍ଯ୍ୟ | ବସ୍ତୁତଃ 
ପଦାଥିଗୁତ଼ିକରେ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଦେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ| ମନୃଷ୍ୟ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ରଖି ଏଥୁରେ ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା 
ଭାବନା କରେ, ଯେଉଁଥୂପାଇଁ ଏହି ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକ ସୁଖ- 
ଦୁଃଖଦାୟକ ପରି ମନେ ହୁଅନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠି 
“ସୁଖତୁଃଖଦାଃ' କହିଛନ୍ତି | 

ଆଗମାପାୟିନଃ”- _ ସବୁ ପଦାର୍ଥ ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ, ଉପତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ଓ ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗଶୀଳ । ସେଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଥାୟୀ 
ନୁହେଁ; କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ତ୍ତି ପୂର୍ବରୂ ନ ଥୂଲା କି ବିନାଶ 
ପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକ 'ଆଗମାପାୟୀ' | 

“ଅନିତ୍ଯାଃ---ଯଦି କେହି କହେ, ଏସବୁ ଉପ୍ପତ୍ତି 
ପୂର୍ବରୁ ଓ ବିନାଶ ପରେ ରହେ ନାହିଁ ସିନା, ହେଲେ 
ମଧ୍ୟକାଳରେ ତ ରହୁଥିବ? ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ଅନିତ୍ଯ ହୋଇଥୂବାରୂ ଏହା ମଧ୍ଯକାଳରେ ବି ରହେ 
ନାହିଁ; ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବଦଳୁଥାଏ । ଏତେ ଦ୍ରୁତଗତିରେ ବଦଳୁଥାଏ 
ଯେ, ଏକାରୂପରେ ତାକୁ କେହି ଦୁଇଥର ଦେଖି ପାରିବ 
ନାହିଁ କାରଣ ପ୍ରଥମ ମୁହୂର୍ତରେ ଯେପରି ଥୂଲା, ଦ୍ରିତୀୟ 
ମୁହୂର୍ତରେ ସେପରି ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ତାହାକୁ ଅନିତ୍ଯାଃ' କହିଛନ୍ତି । 

କେବଳ ଏହି ପଦାର୍ଥ ଯେ ଅନିତ୍ୟ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ତା'ନୁହେଁ; ବରଂ ଯାହାଦ଼ାରା ସେହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 


ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି, ସେଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ମଧ୍ଯ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ସେମାନର୍ଗର ପରିବର୍ତନକୁ କିପରି ଜାଣିବା 
ଯେପରି ଦିନସାରା କାମ କରି କରି ସ ଧ୍ଯାବେଳକୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୃତିରେ କ୍କାନ୍ତି ଆସିଯାଥ ଏବ ସକାଳେ 
ନିଦରୁ ଉଠିଲା ପରେ ଯେଉଁ ସତେଜତା ଆସିଥ୍ୁଲା ତାହା 
ସଂଧ୍ଯା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ ନାହିଁ, ପୁନଶ୍ଳ ଶୋଇବାକୁ ପଡ଼େ, 
ଫଳରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୀର କ୍ଲାନ୍ତି ଦୂର ହୋଇ ସତେଜତା 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ; ଏବଂ ଯେପରି ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
କ୍ମାନ୍ତି ଆସୁଥାଏ, ସେହିପରି ନିଦ୍ରାବସ୍ସାରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ସତେଜତା 
ଆସୁଥାଏ । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୃତିରେ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି । 

[ଏଠାରେ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥକୁ ସ୍ତୂଳରୂପେ “ଆଗମାପାୟିନଃ' 
ଏବଂ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପେ “ଅନିତ୍ୟାଃ' କୁହାଯାଇଛି | ଅନିତ୍ୟଠାରୁ ମଧ୍ୟ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଆଗାମୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହାକୁ “ଅସତ଼' 
କହିବେ ଏବଂ ପୂର୍ବରୁ ବର୍ଣ୍ରିତ ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵକୁ 'ସତୃ' କହିବେ | 

ତ଼ାଂସ୍ତିତିକ୍ଷସ୍ଵ- ଯେତେ ମାତ୍ରାସ୍ପର୍ଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ- 
ମାନକ୍କର ବିଷୟ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକର ସଂପ୍କାର୍ଶରେ 
ଆସିବାରୂ ଏହା ଅନୂକୂଳ ଓ ଏହା ପ୍ରତିକୂଳ”-¬ଏପରି 
ଜ୍ଞାନ ହେବା ଦୋଷାବହ ନୂହେଁ, ବରଂ ତାହାକୁ ନେଇ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗ-ଦ୍ଦେଷ, ହର୍ଠ-ଶୋକ ଇତ୍ୟାଦି ବିକାର 
ସ୍ପଷ୍ଟି ହେବା ହିଁ ଦୋଷାବହ। ଅତଏବ ଅନୂକୂଳତା ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳତାର ଜ୍ଞାନ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ରାଗ-ଦ୍େଷାଦି ବିକାର 
ଜାତ ହେବାକୁ ନ ଦେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାତ୍ରାମ୍ଫର୍ଶରେ ନିର୍ବିକାର 
ରହିବା ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସହ୍ଯ କରିବା। ଏହି ସହିବାକୁ ହିଁ 
ଭଗବାନ ତତିତିକ୍ଷସ୍ବଂ” କହିଛନ୍ତି। 

ଦିତୀୟ ଭାବ ହେଉଛି, ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଅନ୍ତଃକରଣ 
ପ୍ରଭୃତିର କ୍ରିୟା ଓ ଅବମ୍ପାଗୁଡ଼ିକର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଏବଂ ଶେଷ 
ହୁଏ ତଥା ସେଗୁଡ଼ିକର ଭାବ ହୁଏ ଓ ଅଭାବ ହୁଏ। ସେହି 
କ୍ରିୟା ଓ ଅବସ୍ଥା ଆଦି ତରମଠାରେ ନାହିଁ; କାରଣ ତୂମେ 
ତାହାର ଜ୍ଞାତା ଓ ତା'ଠାରୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ । ତୁମେ ସ୍ବୟଂ ଯଥାବତ୍‌ 
ରହୁଛ। ଏଣୁ ସେହି କ୍ରିୟା ଓ ଅବସ୍ପାଗୁଡ଼ିକରେ ତୁମେ ନିର୍ବିକାର 
ରୁହ। ସେଥୂରେ ନିର୍ବିକାର ରହିବା ହିଁ ତିତିକ୍ଷା। 


ଘଜିଜିଜ୍ଜ ଭ/ବ-- ଶରୀର ଯେପରି କେବେ ଏକରୂପେ ରହେ ନାହିଁ, ପରତିକ୍ଷଣ ବଦଳୁଥାଏ, ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ 


ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଜାଣି ହେଉଥୁବା ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥି (ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ କେବେ ଏକରୂପେ ରହେ ନାହିଁ, ତାହାର 
ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ ଲାଗି ରହିଥାଏ । ଆମେ ଇଢ୍ଜା କରୁଥୁବା ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ସଂଯୋଗରୁ ସୁଖ ମିଳେ ଏବଂ ବିୟୋଗରେ ଦୁଃଖ 
ଅନୁଭବ ହୁଏ । ଇଜ୍ଜା ନ କରୁଥୁବା ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ବିୟୋଗରୁ ସୁଖ ମିଳେ ଏବଂ ସଂଯୋଗରେ ଦୁଃଖ ଅନୁଭବ ହୁଏ । ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ୟ ଗମନାଗମନଶୀଳ ଓ ଅନିତ୍ୟ ସେହିପରି ଯେଉଁମାନର୍କୀ ସାହାଯ୍ୟରେ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣି ହୁଏ, ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଓ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ମଧ୍ୟ ଗମନାଗମନଶୀଳ ଓ ଅନିତ୍ୟ ତଥା ପଦାର୍ଥରୁ ହେଉଥୁବା ସୁଖଦୁଃଖ ମଧ୍ୟ ଗମନାଗମନଶୀଳ ଓ ଅନିତ୍ୟ ମାତ୍ର 
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ସ୍ବୟଂ ସଦା ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ୟମାନ, ନିର୍ବିକାର ଓ ନିତ୍ଯ | ତେଣୁ ଏ ସବୁକୁ ସହ୍ୟ କରିନେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ସବୁର ସଂଯୋଗ- 
ବିୟୋଗରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ନ ହୋଇ ନିର୍ବିକାର ରହିବା ଉଚିତ | ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଦୁଇଟିଯାକ ଭିନା ଭିନ, କିନ୍ତୁ ଏ ସବୁର ଦ୍ରସ୍ଦା ଜଣେ 
ଏବଂ ସେ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ପୂଥକ୍‌ (ନିର୍ବିକାର) | ପରିବର୍ତନଶୀଳକୁ ଦେଖିଲେ ସ୍ଵୟଂ (ସ୍ବରୂପ) ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ (ନିର୍ବିକାର) ବୋଲି 
ସ୍ବତଃ ଅନୁଭବ ହୁଏ । 
” ଏଠାରେ `ଶୀତଂ ଶବ୍ଦ ଅନୂକୂଳତାର ଏବଂ ଷ୍କ ଶବ୍ଦ ପ୍ରତିକୂଳତାର ବାଚକ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅଧ୍ଧକ ଶୀତ 
ହେଲେ ବୃକ୍ଷ ଶୁଖି ଯାଏ ଏବଂ ଅଧକ ଗରମ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ବୃକ୍ଷ ଶୁଖି ଯାଏଁ ଏଣୁ ଶୀତ ଓ ଗରମ ଦୁଇଟିଯାକ 
ପରିଣାମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମାନ । ସେହିପରି ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ମଧ୍ଯ ସମାନ । ସୁତରାଂ ଭଗବାନ ଏହି ଦୁଇଟିକୁ 
ସହ୍ଯ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ଉର୍ଦ୍ଦୁକୁ ଉଠିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି । 

ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ହର୍ପ-ଶୋକ, ରାଗ-ଦେଷ, କାମ-କ୍ରୋଧ ଆଦି ଗମନାଗମନଶୀଳ ଓ ପରିବର୍ତନୀୟ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ (ସ୍ବରୂପ) 
ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। ସାଧକ ସ୍ବୟଂକୁ ଦେଖିବା ପରିବର୍ତ୍ତେ ପରିବର୍ତନୀୟ ଅବସ୍ତାକୁ ଦେଖି ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ କରୁଛି । ସେ ଅବସ୍ଥାକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରୁଛି, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁ ନାହିଁ। ଅବସ୍ଥା ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା ଏବଂ ପରେ ମଧ୍ଯ ରହିବ ନାହିଁ; ତେଣୁ 
ମଝିରେ ଦେଖାଯାଉଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ତାହା ନାହିଁ। ମାତ୍ର ସ୍ବୟଂରେ ଆଦି, ଅନ୍ତ ଓ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ଅବସ୍ଥା କେବେ ଏକରୂପ 
ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ କେବେ ଅନେକରୂପ ହୁଏ ନାହିଁ । ଯାହା ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ବି ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ଯାହା (ବୁଦ୍ଧି) ଦାରା 
ଦେଖାଯାଏ ତାହା ବି ଅବସ୍ଥା। ଦୃଶ୍ଯ ମଧ୍ଯ ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ଦ୍ରଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ ଅବସ୍ତା। ସ୍ବୟଂରେ ଦୃଶ୍ଯ ନାହିଁ କି ଦ୍ରତ୍ଟା ନାହିଁ; 
ଜ୍ଞେୟ ନାହିଁ କି ଜ୍ଞାତା ନାହିଁ। ଏହି ଦୃଶ୍ଯ, ଦ୍ରଷ୍ଟା ଆଦି ସବୁକିଛି ଅବସ୍ତାର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଦୃଶ୍ଯ ଓ ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ଯା ତ ରହିବ ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ରହିବ। ଅବସ୍ଥା ତ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ଅବଶ୍ଯ ରହିବ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “ଦୃଶ୍ଯ” ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହେବାରୁ ସ୍ବୟଂ ଦ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲାଏ। ଯଦି ଦୃଶ୍ଯ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ନ ରହେ, ତେବେ ସ୍ବୟଂ ରହିବ, ମାତ୍ର ତାହାର ନାମ 
ଂଦ୍ରଷ୍ଟୀ” ହେବ ନାହିଁ। ସେହିପରି “ଶରୀର” ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ହେବାରୁ ସ୍ବୟଂ (ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା) 'ଶରୀରୀ” ବୋଲାଏ। ଯଦି 
ଶରୀର” ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହେ ତେବେ ସ୍ବୟଂ ରହିବ, ମାତ୍ର ତାହାର ନାମ “ଶରୀରୀ? ହେବ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୩ | ୧) | 
ଏଣୁ ଭଗବାନ କେବଳ ମନ୍ଷ୍ଯକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ “ଶରୀରୀ? ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। 

=== × == 

ସ୍ବ _ଦୁର୍ବନ୍ଛଞ}ାଳନେ ମାତାଯୟର୍ଶରୁୂଜିଳଜ ଚିତି କଥା କହିଛନି / 6ନେନି ଜିଜିଶ/ ନ/ଜ/ ଳୀ୫7 6ନବ--ଏ କଥା! ଲିନୁନକୁ 

ଜ୍ଜ୍ଜୋଳଜେ କହୁଛନ୍ି / 
ଯଂ ହି ନ ବ୍ୟଥୟନ୍ତ୍ୟେତେ ପୁରୁଷଂ ପୁରୁଷଷିଭ । 
ସମଦୁଃଖସୁଖ ଧୀର ସୌୋଏମୂୃତତ଼ାୟ କଳ୍ପତେ॥ ୧୫॥ 


ଥନୟ-ହିଇିକାରଣ; ପୁରୁଷଷିଭ=ହେ ପୁରୁଷଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନ! ; ସମଦୁଃଖସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମଭାବାପଜ,; 
ଯମ୍‌= ଯେଉଁ; ଧାରମ୍‌=ବୁଦଵିମାନ୍‌; ପୁରୁଷମ୍‌= ମନୁଷ୍ଯକୁ, ଏତେ=ଏହି ମାତ୍ରାସୁର୍ଶ; ନ, ବ୍ୟଥୟନ୍ତିବ୍ଯଥୂତ କରି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ; ସଃସେ; ଅମୁତତୃ଼ାୟ-ଅମର ହେବା ପାଇଁ; କଳୁତେ=ସମର୍ଥ ହୋଇଯାଏ | 

କାରଣ ହେ ପୁରୁଷଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଜୁନ! ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମଭାବାପନ୍ତ ଯେଉଁ ବୁଦି ମାନ୍‌ ମନୂଷ୍ୟକୁ ଏହି ମାତ୍ରାୟ୍ଫଣଶି 
(ପଦାଥି) ବ୍ଯଥ୍ୂତ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ଅମର ହେବା ପାଇଁ ସମଥି ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତୃ ଅମର ହୋଇଯାଏ । 


ମ୍‌ ଳୀ ୭ ` 


ବ#୭/#-ପୂରୁ ଷଷିଭ'- ଯେଉଁ ପରିସିତି କେବେ 'ସମଦୁଃଖସୁଖ" ଧୀରମ୍‌'- ଧୀର ମନୁଷ୍ୟ ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ 
ବଦଳି ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାକୁ ବଦଳାଇବା ଅସମ୍ଭବ, । ସମଭାବ ରଖନ୍ତି। ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଅନ୍ତଃକରଣର ବୃତ୍ତି 
ମନୂଷ୍ଯ ପ୍ରାୟ ତାହାକୁ ବଦଳାଇବା ପାଇଁ ବିଗ୍ବର କରେ। । ଦ୍ବାରା ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ ଦେଖାଯାଏ । ସୁଖଦୁଃଖ ଭୋଗିବାରେ 
ଯୁଦ୍ଧରୂପୀ ପରିସ୍ିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାରୂ ତାହାକୁ ବଦଳାଇବାର । ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ହେଉଛି କାରଣ, ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରେ 
ବିଗ୍ବର ନ କରି ଅର୍ଜୁନ ନିଜ କଲ୍ଯାଣର ବିଗ୍ବର କଲେ। ସ୍ରିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ହିଁ ସେ କାରଣ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୩। 
ଏହିପରି କଲ୍ଯାଣର ବିଗ୍ବର କରିବା ହେଉଛି ମନୂଷ୍ଯଙ୍କ୍ନ ୨୦୨୧)। ସେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ, 
ମଧ୍ଯରେ ଅର୍ଜୁନର୍କାର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତୃ। ସୁଖଂଦୁଃଖର ଭୋଗୀ ବୋଲି କେହି ରହେ ନାହିଁ। ନିଜ 
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ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେଲେ, ସେ ସୁଖଂଦୁଃଖରେ ସ୍ବତଃ 
ସମଭାବାପନ୍ନତ ହୋଇଯାଏ। 

ଯଂ ହି ନ ବ୍ୟଥୟନ୍ତ୍ୟେତେ ପୁରୁ ଷମ୍‌'- ଧୀର 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ଏହି ମାତ୍ରାୟ୍ଫର୍ଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ 
ବ୍ୟଥ୍ୁତ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ସଂଯୋଗରୁ ହେଉଥୁବା 
ସୁଖ ବି ବ୍ୟଥା ଓ ତାହାର ବିୟୋଗରୁ ହେଉଥୁବା ଦୁଃଖ ବି 
ବ୍ଯଥା। କିନ୍ତୁ ଯାହାର ଦୂଷ୍ଝ ସମତା ଆଡ଼କୁ ରହିଛି, ତାକୁ 
ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ କରିପାରେ ନାହିଁ। ସମତା ଆଡ଼କୁ 
ଦୃଷ୍ଟ ରହିଲେ ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା କାରଣରୁ ସୁଖ-ଦୁଃଖର 
ଜ୍ଞାନ ତ ହୁଏ, କିନ୍ସୁ ତାହାକୁ ଭୋଗ ନ କରିବାରୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସେହି ସୁଖ-ଦୁଃଖର ସ୍ପାୟୀ ସଂୟ୍କାର ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଏହିଭଳି 
ସୁଖ-ଦୂୁଃଖର ସଂସ୍କାର ନ ପଡ଼ିବାରୁ ସେ ବ୍ୟଥୂତ ହୁଏ ନାହିଁ | 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସୁଖ-ଦୁଃଖର ଜ୍ଞାନ ହେବା 
ସତ୍ତ୍ବେ ସେ ସ୍ବୟଂ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ସୋଃମୁତତ଼ାୟ କଳୃତେ'- ଏହିପରି ଧୀର ମନୁଷ୍ୟ 
ଅମରତ଼ ପାଇଁ ଯୋଗ୍ଯ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅମରତ୍ 
ଲାଭର ସାମର୍ଥ୍ଯ ତା”ଠାରେ ଆସିଯାଏ। ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ 
ଯୋଗ୍ୟତା ଆସିବାରୁ ସେ ଅମର ହୋଇଯାଏ, ଏଣୂରେ 
ବିଳମ୍ବର ଅବକାଶ ନାହିଁ। କାରଣ ସେ ତ ସ୍ବତଃ ଅମର । 
କେବଳ ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକର ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗକୁ ନିଜର 
ବିକାର ମାନିନେଇ ସେ ଭୁଲ୍‌ କରିଥୁଲା। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଏହି ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ସୁଖଂଦୁଃଖ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ମିଳି 
ନାହିଁ, ବରଂ ସୁଖ-ଦୁଃଖରୁ ଉର୍ଵବକୁ ଉଠି ଏପରି ଏକ ମହାନ୍‌ 
ଆନନ୍ଦ ଓ ପରମ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ମିଳିଛି, 
ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ଓ ସୁଖଶାନ୍ତି ପାଇବା ପରେ ଆଉ କିଛି 
ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୬। ୨୨” । ଯଦି 
ଅନୂକୂଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିରେ ଅଥବା 
ତାହାର ସମ୍ଭାବନାରେ ଆମେ ସୁଖୀ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ 
ଭିତରେ ଅନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଆଦିକୁ ପାଇବାର କାମନା, 
ଲୋଲୁପତା ରହିବ, ତେବେ ଆମେ ଅନୁକୂଳତାର 
ସଦୁପଯୋଗ କରିପାରିବା ନାହିଁ | ଅନୁକୂଳତାକୁ ସଦୁପଯୋଗ 
କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ଶକ୍ତି ଆମକୁ ମିଳି ପାରିବ ନାହିଁ। 
କାରଣ ସେହି ଶକ୍ତି ଅନୁକୂଳତା ଭୋଗ କରିବାରେ ଖର୍ଚ୍ଚ 
ହୋଇଯିବ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ଅନୁୂକୂଳତାର ସଦୁପଯୋଗ ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ, କେବଳ ଭୋଗ ହିଁ ହେବ । ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି 
ପ୍ରତିକୂଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, ଘଟଣା, କ୍ରିୟା ଇତ୍ୟାଦିରେ ଅଥବା 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଶଙ୍କାରେ ଯଦି ଆମେ ଦୁଃଖୀ ହେବା, 


* ଶ୍ରୀମଭ୍ଭଗବଦ୍ଵଗୀତା ^ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ତେବେ ପ୍ରତିକୂଳତାର ସଦୁପଯୋଗ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; 
ବରଂ ଭୋଗ ହୋଇଯିବ । ଦୁଃଖ ସହନର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆମଠାରେ 
ରହିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଆମେ ପ୍ରତିକୂଳତା ଭୋଗରେ ବାନ୍ଧି 
ହୋଇଯିବା ଏବଂ ଦୁଃଖୀ ହେଉଥୁବା । 
ଯଦି ଅନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସିତି, ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦର 
ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ସୁଖସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ସୁଖସୁବିଧା ପାଇଁ 
ଆମେ ଉପଯୋଗ କରିବା ଏବଂ ସେଥୂରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା, 
ତା'ହେଲେ ଏହା ଅନୁକୂଳତାର ଭୋଗ ହେବ । କିନ୍ୁ ନିର୍ବାହବୁଦି 
ରଖି ଉପଯୋଗ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେହି ସୁଖ ସାମଗ୍ରୀକୁ 
ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତନ୍ତ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କଲେ, ତାହା 
ଅନୁକୂଳତାର ସଦୁପଯୋଗ ହେବ । ଅତଏବ ସୁଖସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକ 
ଦୁଃଖୀମାନର୍କ୍ପର ବୋଲି ବୁଝି ନିଅନ୍ତୁ । ଏଥୁରେ ଦୁଃଖୀମାନବ୍କ୍ର 
ଭାଗ ରହିଛି । ଧରାଯାଉ ଆମେ ଲକ୍ଷପତି; ତେଣୁ ଲକ୍ଷପତି 
ହେବାର ସୁଖ ମିଳେ ଓ ଅଭିମାନ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏହା 
ସେତେବେଳେ ହୁଏ, ଯେତେବେଳେ ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ଅନ୍ୟ 
କେହି ଲକ୍ଷପତି ନ ଥାନ୍ତି। ଯଦି ଆମ ଦେଖିବା ଶୁଣିବାରେ, 
ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ସମସ୍ତେ କୋଟିପତି ହୋଇଥାନ୍ତି, ତେବେ 
କ'ଣ ଲକ୍ଷପତି ହେବାର ସୁଖ ଆମକୁ ମିଳିବନ ଆଦୌ 
ନୂହେଁ। ଅତଏବ ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ ଓ ଦରିଦ୍ରମାନେ ହିଁ ଆମକୁ 


ଲକ୍ଷପତି ହେବାର ସୁଖ ଦେଇଛନ୍ତି। ଯଦି ପ୍ରାପ୍ତ ସୁଖସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକୁ 
। ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତକ୍ଜ ସେବାରେ ନ ଲଗାଇ ନିଜେ ସେଥ୍ୁରୁ ସୁଖ 


ଭୋଗିବା, ତେବେ ଆମେ କୃତପଘ୍ନ ହେବା। ଏଇଥୂରୁ ହିଁ 
ସମସ୍ତ ଅନଥ ସ୍ପୃଣ୍ଟି ହୁଏ। ଆମ ପାଖରେ ଥୁବା ସୁଖସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକ 
ଦୁଃଖୀମାନଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଦତ୍ତ । ସୁତରାଂ ସେ ସବୁକୁ ଦୁଃଖୀମାନଗ୍ସ 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଆମର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ। 
ପ୍ରତିକୂଳତାର ସଦୁପଯୋଗ କିପରି କରିବା, ତା'ଉପରେ 
ଏବେ ବିଗ୍ବର କରାଯାଉ । ସୁଖର ଇଚ୍ଜା ଓ ଆଶା ହିଁ ଦୁଃଖର 
କାରଣ | ଯେତେବେଳେ ଆମ ଭିତରେ ସୁଖର ଇଢ଼ା ଥାଏ, 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସେତେବେଳେ ଦୁଃଖଦାୟୀ ହୁଏ। ଯଦି 
ଆମେ ସାବଧାନ ହୋଇ ଅନ୍ଧକୂଳତାର ଇଢ୍ରା ଓ ସୁଖର 
ଆଶା ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା, ତା'ହେଲେ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଆମକୁ ଦୁଃଖୀ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଆମକୁ ଦୁଃଖୀ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ -ଅତି ପିତା ଓଁଷଧ ଖାଇଲେ ମଧ୍ଯ 
ରୋଗୀକୁ ଦୁଃଖ ହୂଏ ନାହିଁ ବରଂ “ଓଁଷଧ ଦ୍ବାରା ମୋର 
ରୋଗ ଦୂର ହୋଇଯିବଂ ଭାବି ସେ ଖୁସି ହୁଏ। ସେହିପରି 
ଧର କାହା ପାଦରେ କଣ୍ଟା ଫୁଟି ଯାଇଛି। କଣ୍ଟାକଢ଼ାଳି 
ଛୁଞ୍ଚିରେ ପାଦ ଖୋଳିଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟ ହୁଏ। ସେହି କଷ୍ଟରେ 


ସେ ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଏ କିନ୍ଧୁ କଣ୍ଟାକଢ଼ାଳିକୁ କେବେ 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 
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କହେ ନାହିଁ ଯେ, ତୁମେ ଛାଡ଼ିଦିଅ, କଣ୍ଟା କାଢ଼ ନାହିଁ। 
କଣ୍ଟା ବାହାରିଗଲେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ କଷ୍ଟ ଦୂର ହୋଇଯିବ 
ଭାବି ସେ ସେହି କଷ୍ଟକୁ ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ ସହିନିଏ । ଏହିଭଳି 
ସୁଖ ଇଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ କରି ଦୁଃଖ ଓ ପୀଡ଼ାକୁ ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ 
ସହିନେବା ହିଁ ପ୍ରତିକୂଳତାର ସଦୁପଯୋଗ ଯଦି ସେ ତିକ୍ତ 
ଓଁଷଧ ଖାଇବାରେ ଓ କଣ୍ଟା କାଢ଼ିବାର କଷ୍ଟରେ ଦୁଃଖୀ 
ହୁଏ, ତେବେ ଏହା ହେବ ପ୍ରତିକୂଳତାର ଭୋଗ, ଯନ୍ଦ୍ଵାରା 
ତାକୁ ଭୟର୍କ୍ରର ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

ଯଦି ଆମେ ସୁଖଂଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଥୁବା, ତେବେ 
ଭବିଷ୍ଯତରେ ଆମକୁ ଭୋଗଯୋନି ମିଳିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବର୍ଟ, 
ନରକ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ। କାରଣ ଏହି ସ୍ବର୍ଗ ଓ 
ନରକ ହିଁ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାର ସ୍ତାନ | ଯଦି ଆମେ ସୁଖ- 
ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଥୁବା, ସୁଖ-ଦୂୁଃଖରେ ସମଭାବ ରଖିବା 
ନାହିଁ, ତହିଁରୁ ଉର୍ଦ୍ବକୁ ଉଠିବା ନାହିଁ। ତାଂହେଲେ ଆମେ 
ମୁକ୍ତିର ପାତ୍ର ହେବା କିପରିନ ହୋଇ ପାରିବା ନାହିଁ। 

୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, ସାଂସାରିକ 


ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା ଦ୍ବାରା ସୁଖ-ଦୁଃଖ 
ଦିଅନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଗମନାଗମନଶୀଳ ତଥା ଅପ୍ପାୟୀ, କାରଣ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଅନିତ୍ଯ ଓ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର। ସେଗୁଡ଼ିକ ମିଳିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେଗୁଡ଼ିକର ବିନାଶ ହେବା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ; 
ସଂଯୋଗ ହେବା ମାତ୍ରେ ବିୟୋଗ ହେବା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ। 
ସେସବୁ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା, ପରେ ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ଅନୁକ୍ଷଣ ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁୂଛି। ସେ ସବୂକୁ 
ଉପଭୋଗ କରି ଖାଲି ଆମେ ନିଜର ସ୍ବଭାବ ଖରାପ 
କରିଦେଉଛେ, ସୁଖଂଦୁଃଖର ଭୋଗୀ ହୋଇ ଯାଉଛେ। 
ସୁଖଂଦୁଃଖର ଭୋଗୀ ହୋଇ ଆମେ ଭୋଗଯୋନିର ପାତ୍ର 
ହେବାକୁ ଯାଉଛେ, ତେବେ ଆମକୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିବ କିପରି? 
ଆମର ତ ଭୁକ୍ତିର (ଭୋଗର) ରୁଚି ରହିଛି, ଭଗବାନ 
ଆମକୁ ମୁକ୍ତ ଦେବେ କିପରି? 

ଏହିଭଳି ଆମେ ସୁଖଂ-ଦୁଃଖକୁ ଉପଭୋଗ ନ କରି 
ତାହାର ସଦୂପଯୋଗ କଲେ ଆମେ ସୁଖଂଦୁଃଖରୁ ଉର୍ତ୍ବକୁ 
ଉଠିଯିବା ଏବଂ ମହାନ୍‌ ଆନନ୍ଦ ଅନୂଭବ କରିବା। 


ଘିଣିନ୍ଜ ଜବ ସତ୍ତା ହିଁ ସ୍ବରୂପ। ସତ୍ତାରେ କୌଣସି ବ୍ଯଥା ନାହିଁ। ଶରୀରରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ମନେ କରିବାରୁ 


ବ୍ଯଥା ଜାତ ହୁଏ। ଏଣୁ ଶରୀରରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ସ୍ବୀକାର କରି କୌଣସି ମନୂଷ୍ଯ ବ୍ଯଥାରହିତ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ବ୍ୟଥାରହିତ ହେବାର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ପ୍ରିୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ହର୍ଷିତ ନ ହେବା ଏବଂ ଅପ୍ରିୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ 
ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ନ ହେବା (ଗୀତା ୫ | ୨୦) | ବ୍ୟଥାରହିତ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ୟର ବୁଦ୍ଧି ସିର ହୋଇଯାଏ-- 'ସିର ବୁଛ୍ବିର ସମ୍ମୃଢଃ' 
(ଗୀତା ୫ | ୨୦) | 

ସୁଖଦାୟୀ ଓ ଦୁଃଖଦାୟୀ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବା ହିଁ ବ୍ଯଥ୍ୂତ ହେବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ । ସୁଖୀଂଦୁଃଖୀ ହେବା 
ସୁଖଂଦୁଃଖର ଭୋଗ। ଭୋଗୀ ବ୍ଯକ୍ତି କେବେ ସୁଖୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ସାଧକ ସୁଖ-ଦୁଃଖର ଭୋଗ କରିବା 
ଅନୁଚିତ, ବରଂ ସୁଖ-ଦୁଃଖର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ । ସୁଖଦାୟୀ ଓ ଦୁଃଖଦାୟୀ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରାରବୁ ଅନୂସାରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ମନେକରି ତାହାର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ପ୍ରକୃତ ପୁରୁଷାର୍ଥ । ଏହି 
ପୁରୂଷାର୍ଥ ସାହାଯ୍ୟରେ ଅମରତ୍ନ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା ଓ ସେବା କରିବା ସୁଖର ସଦୂପଯୋଗ 
ଏବଂ ସୁଖେଢ଼ା ତ୍ଯାଗ କରିବା ଦୁଃଖର ସଦୂପଯୋଗ। ଦୂଃଖର ସଦୁପଯୋଗ କଲେ ସାଧକ ଦ୍ରୁଃଖର କାରଣ 
ବିଷୟରେ ଅନ୍ଲେଷଣ କରେ। ସୁଖେଢ଼ରା ହିଁ ଦୁଃଖର କାରଣ--ଯେ ହି ସଂସ୍ଫମୃଶିଜା ଭୋଗା ଦୁଃଖଯୋନୟ ଏବ ତେ 
(ଗୀତା ୫। ୨୨)। ସୁଖଂଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଥୁବା ଭୋଗୀ ମନୂଷ୍ୟର ପତନ ହୁଏ ଏବଂ ସୁଖ-ଦୂଃଖର ସଦୁପଯୋଗ 
କରୁଥୁବା ଯୋଗୀ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖରୁ ଉତ୍ଧ୍ଧିକୁ ଉଠି ଅମରତୃ ଅନୂଭବ କରନ୍ତି। 


ସ୍ଵ ଏଫପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ ଯର 6ଜେହନ-୦ଦନହୀନ ବିଶବେଚଳ/ ହୋଇଛି ଜହାଳୁ ଭଗବାନ ଭିନ୍ନ ଶନ୍ଦନେ ଏବ ଚିଣନନି ଶ୍ଲ୍ଲୋଳରେ 
କହୁଛନି / 
ନାସତୋ ବିଦ୍ୟତେ ଭାବୋ ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ । 
ଉଭୟୋରପି ଦୃଷ୍ଟୋଃନ୍ତସ୍ତ୍ରନୟୋସ୍ତତ୍ତ୍ବ ଦର୍ଶିଭିଃ ॥ ୧୬ ॥ 


ଅଲୟ--ଅସତଃ=ଅସତ୍ର; ଭାବଃ= ଭାବ; ନ, ବିଦ୍ୟତେ ବିଦ୍ୟମାନ ନାହିଁ; ତୃ=ଏବଂ; ସତଃ=ସତ୍‌୍ର; ଅଭାବଝ ଅଭାବ; 
ନ, ବିଦ୍ୟତେବିଦ୍ୟମାନ ନାହିଁ; ତତ୍ତ୍ଵଦ ଶିଭିଃ- ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ମହାପୁରୁଷଗଣ, ଅନୟୋଃ= ଏ; ଉଭୟୋଃ= ଦୁଇଟିର; ଅପି ହିଁ; 
ଅନ୍ତଃ ତତ୍ତ୍ବ: ଦୃଣ୍ଟଃ ଦେଖିଛନ୍ତି । 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


୩ ୩୩୩୩  ...................................... = = = =  ପପଙଫ ପପ ଫ ମ ୯ 
ଅସତ୍ଵର ଭାବ ଏସତ୍ତା) ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ ଏବଂ ସତ୍ବର ଅଭାବ ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ । ତତ୍ତ୍ଵ ଦଶ୍ୀ 
ମହାପୁରୂୁ ଷଗଣ ଏ ଦୁଇଟିର ତତ୍ତ୍ଵ ଦେଖିଛନ୍ତି ଅଥାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି । 


ବ୧//୮ଏଠାରେ (ପୂର୍ବାର୍ଵରେ୨ ଭଗବାନ “ଭୂ 


ସତ୍ତାୟାମ୍‌ (ଭାବଃ, ଅଭାବଃ), “ଅସ୍‌ ଭୁବି' (ଅସତଃ, 
ସତଃ) ଏବଂ 'ବିଦୃ ସତ୍ତାୟାମ୍‌' ( ବିଦ୍ୟତେ) _ ଏହି ତିନୋଟି 
ସତ୍ତାବାଚକ ଧାତୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଇବା ହିଁ ଏହି ତିନୋଟି ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । 
“ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବଃ”--ଜନ୍ମ ହେବା ପୂର୍ବରୁ 
ଶରୀର ନ ଥୂଲା, ମରିବାପରେ ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ବର୍ତମାନ 
ବି ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଏହାର ଅଭାବ ହେଉଛି। ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଏହି ଶରୀର ଭୃତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତମାନ ତିନିକାଳରେ 
କେବେ ଭାବରୂପେ ରହୁ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏହା ଅସତ୍‌ | ଏହିଭଳି 
ଏ ସଂସାରର ମଧ୍ଯ ଭାବ ସତ୍ତା) ନାହିଁ, ତେଣୁ ଏହା ବି 
ଅସତ୍‌ । ଶରୀର ତ ସଂସାରର ଏକ ଛୋଟ ନମୁନା | ଶରୀରର 
ପରିବର୍ତନରୁ ଏହି ଅନୁଭବ ହେଉଛି ଯେ ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ପୂର୍ବରୁ ଏହାର ଅଭାବ ଥୂଲା, ପରେ 
ଅଭାବ ହେବ ଆଉ ଏବେ ମଧ୍ୟ ଅଭାବ ହେଉଛି। 
କାଳରୂପୀ ଅଗ୍ନିରେ ସାରା ସଂସାର କାଠଭଳି ନିରନ୍ତର 
ଜଳୁଅଛି। କାଠ ଜଳିଲେ ଅଙ୍ଗାର ଓ ପାଉଁଶ ଅବଶେଷ 
ରହେ; କିନ୍ତୁ କାଳରୂପୀ ଅଗ୍ନି ସଂସାରକୁ ଏପରି ଭାବରେ 
ଜଳାଏ ଯେ ଅଙ୍ଗର ବା ପାଉଁଶ କିଛିହେଲେ ଅବଶେଷ 
ରହେ ନାହିଁ। ତାହା ସଂସାରକୁ ପୂର୍ଶରୂପେ ଅଭାବ କରିଦିଏ । 
ତେଣୁ ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 
“ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ'--ସତ୍‌ ବସୁର ଅଭାବ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେହ ଉତ୍ଭନ୍ନ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ୟ ଦେହୀ ଥୂଲା, 
ଦେହ ନଷ୍ଟ ହେବାପରେ ମଧ୍ୟ ଦେହୀ ରହିବ ଏବଂ ବର୍ତମାନ 
ଦେହ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଦେହୀ ସେଥୂରେ 
ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। ଏହି ରୀତିରେ ସଂସାର ଉମ୍ଭନ୍ନ ହେବା ପୂର୍ବରୁ 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ଥିଲା, ସଂସାରର ଅଭାବ ହେବା ପରେ 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ରହିବ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ସଂସାରର ପରିବର୍ତନ 
ହେଉଥୂଲେ ବି ପରମାମ୍ଦୃତତ୍ତ୍ଵ ସେଥ୍ୂରେ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛି । 


ସଂସାରକୁ (ଗୋଟିଏ ରୂପରେ) ଆମେ ଥରେମାତ୍ର ଦେଖି 
ପାରିବା, ଦୁଇଥର ନୁହେଁ। କାରଣ ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 


ବିଦ୍ଯମାନ, ଯାହା କି 


ପରିବର୍ତନଶୀଳ; ତେଣୁ ଗୋଟିଏ ମୁହୂର୍ତ ପୂର୍ବରୁ ବସ୍ତୁ ` ଯେପରି 
ଥଲା, ପରବର୍ତୀ ମୁହୂର୍ତରେ ତାହା ସେହିପରି ରହେ ନାହିଁ। 
ଯେପରି--ସିନେମା ଦେଖିବାବେଳେ ପରଦା ଉପରେ ଦୃଶ୍ୟ 
ସ୍ଥିର ଦେଖାଯାଏ; ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତରେ ସେଥୁରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ । ଯନ୍ତ୍ଵ ଉପରେ ଫିଲ୍ମ ତୀବ୍ର ଗତିରେ 
ଘୂରିବା ଯୋଗୁଁ ଉକ୍ତ ପରିବର୍ତନ ଏତେ ଶୀଘ୍ର ହୁଏ ଯେ, 
ଆମ ଆଖି ତାହାକୁ ଧରିପାରେ ନାହିଁ“ । ଏହାଠାରୁ ଅଧକ 
ମାର୍ମିକ କଥା ହେଉଛି, ବାସ୍ତବରେ ସଂସାର ଥରେମାତ୍ର ବି 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। କାରଣ ଯେଉଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି କରଣ ଦ୍ବାରା ଆମେ ସଂସାରକୁ ଦେଖୁ ଓ 
ଅନୁଭବ କରୁ, ସେହି କରଣ ବି ସଂସାରର । ଅତଏବ 
ସଂସାର ଦାରା ହିଁ ସଂସାର ଦେଖାଯାଉଛି । ଯେଉଁ ସ୍ବରୂପ, 
ଶରୀର ଓ ସଂସାରଠାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧରହିତ, ସେହି ସ୍ବରୂପରେ 
ସଂସାର କେବେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ସ୍ବରୂପରେ ସଂସାର ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ହିଁ ସଂସାର ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, 
ସ୍ବରୂପର ସଂସାର ସଙ୍ଗେ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 

ଦିତୀୟ କଥା, ସଂସାରର (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦିର। ବିନା ସହାୟତାରେ ଚେତନ ସ୍ବରୂପ 
କିଛି କରିପାରେ ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଲା ଯେ, ସବୁ 
କ୍ରିୟା ସଂସାରରେ ହେଉଛି, ସ୍ବରୂପରେ ନୁହେଁ। କ୍ରିୟା 
ସଙ୍ଗେଂ ସ୍ବରୂପର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 

କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସଂସାରର ସ୍ବରୂପ। ସ୍ବରୂପର 
କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବାରୂ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ସମେତ ସମଗ୍ର ସଂସାରର 
ଅଭାବ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । କେବଳ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ଭାବ (ସତ୍ତା) 
ନିର୍ଲିପ୍ରରୂପେ ସବୁରି ଆଧାର ଓ 
ପ୍ରକାଶକ । 

'ଉଭୟୋରପି ଦୃଷ୍ଟୋଅନ୍ତ ସ୍ଵ ନୟୋସ୍ତତ୍ତ୍ଵ ଦଶଶିଭିଃ' --- 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷମାନେ ଏ ଦୁଇଟିର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ 
ବା ଦେହୀ-ଦେହର ତତ୍ତ୍ବକୁ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ତାହାର ` ସାରାଶ ବାହାର କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଏକମାତ୍ର ସତ୍‌- 
ତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ। 


* ନିତ୍ୟଦା ହ୍ୟଙ୍ଗ ଭୂତାନି ଭବନ୍ତି ନ ଭବନ୍ତି ଚ । କାଳେନାଲକ୍ଷ୍ୟବେଗେନ ସୃକ୍ଷ୍ମତ୍ମାତ୍ତନ୍ତ ଦୃଶ୍ୟତେ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୨ | ୪୨) 
“ଯଦ୍ୟପି ଅନୁକ୍ଷଣ ଶରୀରଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶ ହେଉଛି, ତଥାପି କାଳର ଗତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକରେ 


ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ହେଉଥୁବା ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶ ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ।” 
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ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁର ତତ୍ତ୍ଵ ବି ସତ୍‌ ଏବଂ ସତ୍‌ ବସ୍ତୁର ତତ୍ତ୍ବ ସତ୍‌-ରୂପେ ଯିଏ ଅଛି, ତାହାର କେବେ ଅଭାବ . ହେବ 
ବି ସତ୍‌ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକମାତ୍ର 'ସତ୍‌' ହିଁ ଦୁଇଟିଯାକର ତତ୍ତ୍ବ | | ନାହିଁ। ତେଣୁ ଶୋକ କରିବା ତୁମର ଅଜ୍ଞତା । 
ଭାବରୂପେ ଦୁଇଟିଯାକ ତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ଏକ । ସୁତରାଂ ସତ୍‌ ୧୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଯେଉଁମାନେ 
ଓ ଅସତ୍‌-¬ଏ ଦୁଇଟିର ତତ୍ତନ୍ବକୁ ଜାଣିଥୁବା ମହାପୁରୁଷବ୍ଦ୍ର । ମରିଯାଇଛନ୍ତି ଆଉ ଯେଉଁମାନେ ଜୀବିତ ଅଛନ୍ତି, ଉଭୟର୍ଦଜୀ 
ଏକମାତ୍ର ସତ୍ଵ-ତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ଜ୍ଞେୟ। ଅସତ୍‌ର ଯେଉଁ ସତ୍ତା । ପାଇଁ ପଣ୍ତଡିଜଜନ ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ୧୨ଶ ଓ 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ତାହା ବସ୍ତୁତଃ ସତ୍ବ-ତତ୍ତ୍ଵର ସତ୍ତା।। ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଦେହୀର ନିତ୍ଯତା ବର୍ଣ୍ରିନା କରାଯାଇ 
ସତ୍‌ର ସତ୍ତାରୁ ହିଁ ଅସତ୍‌ ସତ୍ତାବାନ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି। ଏହି । ତହିଁରେ “ଧୀର” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ୧୪ଶ ଓ 
ସତ୍‌କୁ “ପରା ପ୍ରକୃତି” (ଗୀତା ୭ | ୫), 'କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ' (ଗୀତା | ୧୫ଶ ଶ୍ନୋକରେ ସଂସାରର ଅନିତ୍ୟତା ବର୍ଥିନା କରାଯାଇ 
୧୩ | ୧-୨), 'ପୁରୁଷ' (ଗୀତା ୧୩ | ୧୯) ଏବଂ “ଅକ୍ଷର” ¦ ସେଥିରେ “ଧୀର' ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ସେହିପରି 
(ଗୀତା ୧୫। ୧୬) ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି; ତଥା ଅସତ୍‌କୁ । ଏଠାରେ (୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ) ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ବିବେଚନା 
'ଅପରା ପ୍ରକୃତ, 'କେତ', 'ପ୍ରକୃତ' ଓ କ୍ଷର' ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି | | କରାଯାଇ `ତତ୍ତ୍ବଦର୍ଶୀ* ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି | ଏହି 

ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ଶରୀର ସକାଶେ ଶୋକ କରୁଛନ୍ତି ଯେ,। ଶ୍ମୋକମାନକ୍କରେ ପଣ୍ଡିତ୍‌ ଧୀର ଓ ତତ୍ତ୍ଵଦଶୀ ପଦ 
ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ସମସ୍ତେ ମରିଯିବେ । ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, । ଦେବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ବିବେକବାନ୍‌ ଓ ବୁଦିମାନ୍‌ 
ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ କଂଣ ଏମାନେ ମରିବେ ନାହିଁ୮ ଅସତ୍‌ । ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଶୋକ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି ଶୋକ ହୁଏ, ତେବେ 


କ୍‌ 


ଅବଶ୍ଯ ମରିବ ଏବଂ ନିରନ୍ତର ମରୂଛି ମଧ୍ଯ। ଏଥୂରେ । ସେମାନେ ବିବେକୀ ନୂହନ୍ତି କି ବୁଦିିମାନ୍‌ ନୁହନ୍ତି । 


ଘିଣିନ୍କ ଜ/ବ- ସତ୍ତାମାତ୍ରକେ ଂସତ୍‌” ଏବଂ ସତ୍ତା ବ୍ଯତୀତ ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯ (କ୍ରିୟା ଓ 
ପଦାର୍ଥ) “ଅସତ୍‌” ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ଉଭୟର ତତ୍ତ୍ଵ ଦେଖିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସତ୍ତାରେ ଯାହାଙ୍ଟଦୁ ନିଜର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଇଛି, ତାର୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ (ଅନୂଭବରେ) ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା 
ଆଦୌ ବିଦ୍ୟମାନ ନାହିଁ ଏବଂ ସତ୍‌ର ଅଭାବ ଆଦୌ ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ସତ୍ତା (ସତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵ) ବ୍ୟତୀତ 
ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ। 

ଭଗବାନ ୧୪ଶ ଓ ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଶରୀରର ଯେଉଁ ଅନିତ୍ଯତା ବିଷୟରେ ବର୍ଣନା କରିଥୁଲେ, ତାହାକୁ 
ଏଠାରେ “ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବଃ'” ପଦରେ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ୧୨ଶ ଓ ୧୩ଶ ଶ୍ଵମୋକରେ ଶରୀରୀର ଯେଉଁ 
ନିତ୍ଯତା ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥୁଲେ, ତାହାକୁ ଏଠାରେ “ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ” ପଦରେ କହିଛନ୍ତି । 

'ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବୋ ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ”-- ଏହି ଷୋହଳଟି ଅକ୍ଷରରେ ସମସ୍ତ ବେଦ, ପୁରାଣ 
ଓ ଶାସ୍ତ୍ରର ସାରାଂଶ ନିହିତ! ଅସତ୍‌ ଓ ସତ୍‌ଵ-¬ଏ ଦୁଇଟିକୁ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ, କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର, ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ, 
ଅନିତ୍ଯ ଓ ନିତ୍ଯ, ନାଶବାନ୍‌ ଓ ଅବିନାଶୀ ଆଦି ଅନେକ ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି। ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, 
ବୁଝିବା, ଚିନ୍ତନ କରିବା, ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯାହା କିଛି ବି ଅନ୍ତଭ୍ଭୁକ୍ତ ସେସବୂ “ଅସତ୍‌' । ଯାହା ଦ୍ବାରା ଆମେ 
ଦେଖୁଛେ, ଶୁଣୁଛେ ଓ ଚିନ୍ତନ ଇତ୍ୟାଦି କରୂଛେ, ସେସବୁ ମଧ୍ଯ “ଅସତ୍‌” ଏବଂ ଯାହା ଦିଶୁଛି ତାହା ମଧ୍ଯ “ଅସତ୍‌ । 

ଏହି ଶ୍ମୋକାର୍ଵିରେ (ଷୋହଳଟି ଅକ୍ଷରରେ) ତିନୋଟି ଧାତୁର ପ୍ରୟୋଗ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ-- 

(୧) “ଭୂ ସତ୍ତାୟାମ୍‌'-¬ ଯଥା, 'ଅଭାବଃ' ଓ “ଭାବଃ' | 

(୨) “ଅସ୍‌ ଭୁବି'-- ଯଥା, 'ଅସତଃ' ଓ “ସତଃଂ | 

(୩) 'ବିଡ଼ୃ ସତ୍ତାୟାମ୍‌:--- ଯଥା, 'ବିଦ୍ୟତେ' ଓ “ନ ବିଦ୍ଯତେ' | 

ଯଦ୍ଯପି ଏହି ତିନୋଟିଯାକ ଧାତୂର ଏକମାତ୍ର ମୂଳ ଅର୍ଥ `ସତ୍ତା', ତଥାପି ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପେ ଏହି ତିନୋଟି ନିଜ ନିଜର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ଅର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି ଯଥା-ଂଭୂଂ ଧାତୁର ଅର୍ଥ ଉତ୍ପତ୍ତି, “ଅସ୍‌' ଧାତୂର ଅର୍ଥ “ସତ୍ତା” (ଅସ୍ତିତୃଃ ଏବଂ “ବିଢୃଂ 
ଧାତୁର ଅର୍ଥ `ବିଦ୍ଯମାନତା । 

'ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବଃ'” ପଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି--“ଅସତଃ ଭାବଃ ନ ବିଦ୍ଯତେ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା 
ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ, ବରଂ ଅସତ୍‌ର ଅଭାବ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ; କାରଣ ଏହାର ନିରନ୍ତର ଅଭାବ ପରିବର୍ତନ) ହେଉଅଛି। 


* 'ନାନୁଶୋଚନି ପଣ୍ଚିତାଃ' (୨ | ୧୧), 'ଧୀରସ୍ତ୍ର ନ ମୁହ୍ଯତି” (୨ | ୧୩), “ସମଦୁଃଖସୁଖଂ ଧୀରମ୍‌' ( ୨ | ୧୫)--ଏହି ତିନୋଟି 
ସ୍ସାନରେ ଯାହାଙ୍କୁ 'ପଣ୍ଡିତ' ଓ 'ଧୀର' କୁହାଯାଇଛି, ତାକୁ ହିଁ ଏଠାରେ ତତ୍ତ୍ବଦର୍ଶୀ' କୁହାଯାଇଛି | 


ଠି ନ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଵବଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 
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ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ବିଦ୍ୟମାନ ନାହିଁ । ଅସତ୍‌ ଉପସ୍ଥିତ ନୁହେଁ, ପ୍ରାପ୍ତ ନୁହେଁ ଓ ସ୍ଥିତ ନୁହେଁ। ଯାହା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତାହାର 
ବିନାଶ ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ। ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାକ୍ଷଣି ସେହି ବସ୍ତୁର ବିନାଶକ୍ରମ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ। ଏତେ ଶୀଘ୍ର ତାହାର 
ବିନାଶ ହୁଏ ଯେ, ତାହାକୁ ଦ୍ରିତୀୟ ଥର ପାଇଁ ପୂର୍ବପରି ଦେଖି ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଥରେ ଦେଖିସାରିବା ପରେ ଆଉ 
ପୂର୍ବ ସିତିରେ ତାହାକୁ ଦେଖି ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି ଅଭାବ ହୁଏ, ତାହାର ସର୍ବଦା ଅଭାବ ହୁଏ-- 
ଏହା ହିଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ। ଅତଏବ ସଂସାରର ସର୍ବଦା ଅଭାବ ହିଁ ଅଛି। ସଂସାରକୁ ଯେତେ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲେ ବି 
ବାସ୍ତବରେ ତାହା ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ। ଅସତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ନୁହେଁ। କେବେହେଲେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ ଓ କେବେହେଲେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ନାହିଁ। ଅସତ୍ଵବ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

“ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ' ପଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି-““ସତଃ ଅଭାବଃ ନ ବିଦ୍ଯତେ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍‌ର ଅଭାବ 
ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ, ବରଂ ସତର ଭାବ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନଃ କାରଣ ଏହାର କେବେ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯାହାର ଅଭାବ 
ହୋଇଯାଏ, ତାହାକୁ ସତ୍‌ କୁହାଯିବ ନାହିଁ। ସତର ସତ୍ତା ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ। ସତ୍‌ ନିରନ୍ତର ବର୍ତମାନ, ନିରନ୍ତର 
ଉପସ୍ଥିତ, ନିରନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତ ଓ ନିରନ୍ତର ସିତ ଅଟେ। କୌଣସି ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, କ୍ରିୟା, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି, 
ଅବସ୍ଥା ଆଦିରେ ସତ୍‌ର ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ। ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ ଆଦି ତ ଅସତ୍ଵ (ଅଭାବସ୍ବରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ), କିନ୍ତୁ ସତ୍‌ ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ ରହେ। ସେଥୂରେ କେବେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଓ ନ୍ଯୂନତା ଆସେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସତ୍ର ' ସର୍ବଦା ଭାବ ରହିଛି। ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଯେତେ ଅସ୍ବୀକାର ଓ ଉପେକ୍ଷା 
କଲେ ବି, ସେଥୂୁରୁ ଯେତେ ବିମୁଖ ହେଲେ ବି, ତାହାକୁ ଯେତେ ତିରସ୍କାର କଲେ ବି, ତାହାକୁ ଯେତେ ଯୁକ୍ତିଦାରା 
ଖଣ୍ଡନ କଲେ ବି, ବାସ୍ତବରେ ତାହାର ଅଭାବ କଦାପି ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ। ସତ୍‌ର ଅଭାବ ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 
ସତ୍‌ର ଅଭାବ କେବେହେଲେ କେହି କରି ପାରିବ ନାହିଁ (ଗୀତା ୨ । ୧୭”) । 

ଉଭୟୋରମପି ଦୃଷ୍ଟଃ”-ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ମହାପୁରୁଷମାନେ ସତ୍ତତ୍ତ୍ଵକୁ ସୃଷ୍ଟି କରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ଦେଖିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅନୂଭବ କରିଛନ୍ତି। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟଁ ହେଲା, ଅସତ୍‌ର ଅଭାବ ଓ ସତ୍‌ର ଭାବ--ଏହି ଦୁଇଟିର ତତ୍ତ୍ଵ (ନିଷ୍କର୍ଷ) ଜାଣିଥୂବା 
ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ। ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ଏକମାତ୍ର ସତ୍‌-ତତ୍ତ୍ଵକୁ ହିଁ ଦେଖନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବତଃ ସ୍ଵାଭାବିକ ଏକ “ସତ୍ଯ ତତ୍ତ୍ବ'ର 
ଅନୂଭବ କରନ୍ତୈ। ଅସତ୍‌ର ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ସତ୍‌ ଏବଂ ସତ୍‌ର ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ସତ୍‌--ଏ କଥା ଜାଣିଯିବା ପରେ ସେହି 
ମହାପୁରୂଷର୍ଚ୍ଚ ଦୂଷ୍ଟିରେ ଏକ “ସତ୍‌-ତତ୍ତ୍ଵଂ' ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କାହାରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ଆଦୌ ରହେ ନାହିଁ। 

ଅସତ୍ବର ସତ୍ତା ବିଦ୍ଯମାନ ନ ଥୂବାରୁ ତାହାର ଅଭାବ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଏବଂ ସତ୍‌ର ଅଭାବ ବିଦ୍ୟମାନ ନ 
ଥୂବାରୂ ତାହାର ଭାବ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା । ସାରାଂଶ ହେଉଛି, ଅସତ୍‌ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ, କେବଳ ସତ୍‌ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ। 
ସେହି ସତ୍ବଂତତ୍ତ୍ଵରେ ଦେହ ଓ ଦେହୀର ବିଭାଗ ନାହିଁ। 

ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିବେକ ରହିଥାଏ । ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଗଲେ ସେହି ବିବେକ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । “ଉଭୟୋରଗପି ଦୃଷ୍ଟୋଃନ୍ତସ୍ତ୍ରନୟୋସ୍ତତ୍ତ୍ଵ ଦଶିଭିଃଂ ଉକ୍ତି ମଧ୍ୟରୁ ଉଭୟୋରପି'”ରେ ବିବେକ 
ରହିଛି, “ଅନ୍ତଃ“ରେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ରହିଛି ଏବଂ “ଦୃଷ୍ଟଃଂରେ କେବଳ ଅନୂଭବ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ତା ଅବଶେଷ ରହିଛି। ଏକମାତ୍ର ସତ୍ତା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ ଏହା 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗର ସର୍ବୋପରି ସିଦ୍ାନ୍ତ । 

ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ନାହିଁ -ଏହା ମଧ୍ୟ ସତ୍ୟ ଏବଂ ସତ୍‌ର ଅଭାବ ନାହିଁ-¬ଏହା ମଧ୍ୟ ସତ୍ୟ। ସତ୍ୟକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରିବା ସାଧକର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ । ଅନୂଭବ ହେଉ ବା ନ ହେଉ, ସାଧକକୁ “ସତ୍ଯଂ' ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ହିଁ ହେବ। 
'ବିଦ୍ଯମାନ'” (ସତ୍ଯଃକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଏବଂ “ଅବିଦ୍ଯମାନ'” (ଅସତ୍ଯ।)କୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ ବେଦାନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସମସ୍ତ ବେଦର ନିଷ୍ଠାର୍ଷ । 

ସଂସାରରେ ଭାବ ଓ ଅଭାବ ଦୁଇଟିଯାକ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଅଅଭାବଂ ହିଁ ମୁଖ୍ଯରୂପେ ଦେଖାଯାଇ ଥାଏ। 
ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ଠାରେ ଭାବ ଓ ଅଭାବ ଦୁଇଟିଯାକ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ “ଭାବଂ ହିଁ ମୁଖ୍ଯରୂପେ ଥାଏ। ସଂସାରରେ 
ଭାବ ଓ ଅଭାବ ଅଅଭାବଂର ଅନ୍ତର୍ଟତ ଏବଂ ପରମାମ୍ଦରାର୍ଦ୍ର ଠାରେ ଭାବ ଓ ଅଭାବ “ଭାବଂ ର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ପ୍ରକାରାନ୍ତରରେ 
ସଂସାରରେ ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ ନିତ୍ୟ ବିୟୋଗ'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ପରମାମ୍ପାଜ୍ଚ ଠାରେ ଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ (ମିଳନ 
ଓ ବିରହ) ନିତ୍ଯଯୋଗ”ର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଅତଏବ ସଂସାରରେ ଅଭାବ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ ଏବଂ ପରମାମ୍ପରାଙ୍କ ଠାରେ ଭାବ 
ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ । 


=== 7 === 
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ସ୍ଫ ତ @ ଅନ୍ତୁ ଳା” ୪ କଥ( ଏଠିକ ଜୁଇଜି 6ଜ୍ଳଳଜେ କହୁଛି / 
ଅବିନାଶି ତୁ ତଦବବିଦ୍ଧି ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌। 


ବିନାଶମବ୍ୟୟସ୍ଯାସ୍ଯ ନ 


କଶ୍ଚିତୃକତ୍ତରମହିତି ॥ ୧୭ ॥ 


ଅନୟ ଅବିନାଶୀ-ଅବିନାଶୀ; ତୁତ; ତତ୍‌= ତାହାକୁ; ବିଛି-ଁଜାଣ) ଯେନ=ଯାହାଦୁାରା; ଇଦମ୍‌ ଏହି; ସବିମ୍‌ ¬ସାରା 
(ସଂସାର); ତତମ୍‌=ବ୍ଯାପୁ; ଅସ୍ଯ=ଏହି; ଅବ୍ୟୟସ୍ଯ=ଅବିନାଶୀର; ବିନାଶମ୍‌ ବିନାଶ; କଶ୍ତିତୃଚକେହିହେଲେ; ନ, 


କତ୍ତୁମ୍‌, ଅହିତିଚକରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ଯାହାହ଼ାରା ଏ ସାରା ସଂସାର ବ୍ୟାପ୍ତ, ତାହାକୁ ତୁମେ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଜାଣ । କେହିହେଲେ ଏହି 


ଅବିନାଶୀର ବିନାଶ କରି ପାରନ୍ତୈ ନାହିଁ । 

ବ//6// _'ଅବିନାଶୀ ତୁ ତଡ଼ବିଵି'- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ 
ଯେଉଁ ସତ୍‌ଵ-ଅସତ୍‌ କଥା କୁହାଯାଇଥୁଲା, ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ 
ପ୍ରଥମେ “ସତ୍ବ'ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିବା ସକାଶେ ଏଠାରେ “ତୁ' 
ପଦ ଦିଆଯାଇଛି। 

ସେହି ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ତୁମେ ବୁଝ”-¬ଏପରି କହି 
ଭଗବାନ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵରକୁ ପରୋକ୍ଷ କହିଛନ୍ତି। ପରୋକ୍ଷ 
କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଇଦମ୍‌ରୂପେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଏହି 
ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ସେହି ପରୋକ୍ଷ ତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ବ୍ଯାପ୍ତ ଓ 
ପରିପୂର୍ଶ । ବାସ୍ତବରେ ଯାହା ପରିପୂର୍ଣ, ତାହା 'ବିଦ୍ଯମାନ' 
ଏବଂ ଯାହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା “ଅବିଦ୍ଯମାନ' । 

ଏଠି 'ତତ୍‌' ପଦ ଦାରା ସତ୍‌-ତତ୍ତ୍ନକୁ ପରୋକ୍ଷ ରୀତିରେ 
କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ବହୁତ ଦୂର; 
ମାତ୍ର ତାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଷୟ ହୋଇ ନ 
ଥୂବାରୁ, ତାହାକୁ ପରୋକ୍ଷ ରୀତିରେ କୁହାଯାଇଛି । 

ଯେନ ସବିମିଦ' ତତମ୍‌'*- ଯାହାକୁ ପରୋକ୍ଷ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ। ଏ ସାରା 
ସଂସାର ସେହି ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ବ ଦାରା ବ୍ଯାପ୍ତ ହୋଇଛି । 
ଯେପରି ସୁନାରେ ତିଆରି ଗହଣାରେ ସୁନା, ଲ୍ରୁହାରେ 


ତିଆରି ଅସ୍ତ୍ରଂଶସ୍ତ୍ରରେ ଲୁହା, ମାଟିରେ ତିଆରି ପାତ୍ରରେ 
ମାଟି ଏବଂ ଜଳରୁ ସ୍ପୃଷ୍ଟା ବରଫରେ ଜଳ ବ୍ୟାପ୍ତ 
ହୋଇଛି, ସେହିପରି ସଂସାରରେ ସେହି ସତୃ୍‌ତତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ଯାପ୍ତ 
ହୋଇ ରହିଛି। ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ସଂସାରରେ 
ଏକମାତ୍ର ସେହି ସତ୍ଵତତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ଜ୍ଞେୟ। 

'ବିନାଶମବ୍ଯୟସ୍ଯାସ୍ଯ ନ କଶ୍ତିତ୍‌ କତ୍ତ୍ରିମହିତିଂ- 
ଏହି ଶରୀରୀ ହେଉଛି ଅବ୍ଯୟ୍ଯଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ । ଏହି 
ଅବିନାଶୀକୁ କେହି ବିନାଶ କରିପାରିବେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର 
ଶରୀର ବିନାଶୀ; କାରଣ ଏହା ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ବିନାଶ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି। ଏହି ବିନାଶୀର ବିନାଶକୁ କେହି ରୋକି 
ପାରିବେ ନାହିଁ। ତୂମେ ଭାବୁଛ ଯେ, ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ 
ଏମାନେ ମରିବେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କର ବା ନ 
କର, ଏହି ଅବିନାଶୀ ଓ ବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ଵରେ କିଛି ପରିବର୍ତନ 
ହେବ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ ଅବଶ୍ୟ ରହିବ ଏବଂ 
ବିନାଶୀର ଅବଶ୍ଯ ବିନାଶ ହେବ। 

ଏଠାରେ “ଅସ୍ଯ' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ସତ୍‌ତତ୍ଵ୍ବକୁ 
“ଇଦମ୍‌'ରୂପେ କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶରୀରରେ ଯେଉଁ ସତ୍ତା ଦେଖାଯାଉଛି, 


* ଯେନ ସର୍ବମିଦଂ ତତମ୍‌'--ଏହି ପଦ ଗୀତାରେ ତିନିଥର ବ୍ଯବହୁତ ହୋଇଛି | ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ଏଠାରେ (୨ । ୧୭ ରେ) ଏହି ପଦ 


ଶରୀରୀ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ। ଏହାର ଅର୍ଥ -ଏହି ଶରୀରୀ ଦ୍ବାରା ଏ ସାରା ସଂସାର ବ୍ୟାପ୍ତ । ଏହି କଥାଟି ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୁହାଯାଇଛି । ଦିତୀୟ 
ଥର ଏହି ପଦ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୨ଶ ଶ୍ଳମୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ସେଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଯେଉଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ଦାରା ଏ ସାରା ସଂସାର 
ବ୍ୟାପ୍ତ ସେ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତିରେ ମିଳନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଭକ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନା ଥିବାରୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦ ଭଶ୍ଵରକ୍କା ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ। ତୃତୀୟ ଥର ଏହି ପଦ ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୪ ୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ସେଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଯାହାର୍କୀ ଦାରା ସାରା ସଂସାର ବ୍ୟାପ୍ତ, ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ ନିଜ ନିଜ କର୍ମ ଦାରା 
ତାଜୁଁ ପୂଜା କରନ୍ତୁ । ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରାଯାଇଛି । 

ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୁଥି ଶ୍ଳୋକରେ ରାଜବିଦ୍ୟା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ “ମୟା ତତମିଦଂ ସର୍ବମ୍‌' ପଦମାନରକୀରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ସାରା ସଂସାର ମୋ ଦ୍ବାରା ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ଏହିଭଳି ତିନୋଟି ସ୍ଥାନରେ 'ଯେନ' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ସେହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ପରୋକ୍ଷରୂପେ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଗୋଟିଏ ସ୍ପାନରେ ଅସ୍ମତ୍‌' ଶବ୍ଦ ମୟା' ବ୍ଯବହାର କରି ସ୍ବୟ' ଭଗବାନ ଅପରୋକ୍ଷରୂପେ ନିଜ କଥା କହିଛନ୍ତି । 

ଏ ଭଗବାନ ଗୀତାରେ ସ୍ତାନେ ସ୍ପାନେ ଶରୀରୀକୁ ମଧ୍ୟ ଅବ୍ୟ ୟ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜକୁ ୮ ମଧ୍ୟ ଅବ୍ୟୟ କହିଛନ୍ତି । ସ୍ବରୂପତଃ ଦୁହେଁ ଅବ୍ୟୟ 


ହୋଇଥୂଲେ ବି ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜର ଅଧୀନ କରି (ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵତାପୂର୍ବକ) ପ୍ରକଟ ଓ ଅନ୍ତର୍ଦାନ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଶରୀରୀ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ 
ହୋଇ ଜନ୍ମ ନେଉଥାଏ ଓ ମରୁଥାଏ; କାରଣ ଇଏ ଶରୀରକୁ ନିଜର ବୋଲି ମାନିଛି । 
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ତାହା ସତ୍‌ଵତତ୍ତ୍ଵର ସତ୍ତା। ଏ ଶରୀର ମୋର ଏବଂ ମୁଁ, ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଭଗବାନ ଏଠାରେ “ଅସ୍ଯ' ପଦ ବ୍ଯବହାର 
ଶରୀରଧାରୀ'-_ନିଜ ସତ୍ତାର ଏପରି ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି, କରିଛନ୍ତି।| 


ମଂଜିଜିଜ ଭ/ବ- ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆମେ କହୁଛେ, “ଏହା ମନୁଷ୍ଯ ଅଟେ, ଏହା ପଶୁ ଅଟେ, ଏହା ବୃକ୍ଷ ଅଟେ, 
ଏହା ଘର ଅଟେ” ଇତ୍ୟାଦି । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ମନୁଷ୍ଯ, ପଶୁ, ବୃକ୍ଷ, ଘର ଇତ୍ଯାଦି ତ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥିଲେ, ପରେ ରହିବେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ବର୍ତମାନ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛନ୍ତି, କିନ୍ଧୁ ଅଟେ” (ବା ଅଛି) ରୂପରେ ଯେଉଁ ସତ୍ତା ରହିଛି ତାହା ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ 
ରହୁଅଛି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “ମନୁଷ୍ଯ, ପଶୁ, ବୃକ୍ଷ, ଘର” ଇତ୍ୟାଦି ତ ସଂସାର (ଅସତ୍‌), କିନ୍ତୁ '“ଅଟେ' (ବା ଅଛି) ହେଉଛି 
ଅବିନାଶୀ ଆମତ୍ମୂତତ୍ତ୍ବ (ସତ୍‌) | ତେଣୁ “ମନୁଷ୍ଯ, ପଶୁ, ବୃକ୍ଷ, ଘର” ଇତ୍ୟାଦି ତ ଭିନ୍ା ଭିନ୍ନ, କିନ୍ଧୁ ଏ ସବୁରେ “ଅଟେ” (ବା ଅଛି) 
ସମାନ ଭାବରେ ରହିଛି । ସେହିପରି ମୁଁ ମନୁଷ୍ଯ ଅଟେ, ମୁଁ ପଶୁ ଅଟେ, ମୁଁ ଦେବତା ଅଟେ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଶରୀର ତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ, 
କିନ୍ତୁ ଅଟେ` ବା “ଅଛି” ସମାନ ଭାବରେ ବିଦ୍ଯମାନ | 
ଏଠାରେ ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌ଂ/ ଜୀବାମ୍ପା ପାଇଁ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୨ଶ ଓ 
ଅଷ୍ଟ୍ରାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଏହାର ତାହ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି, 
ସର୍ବବ୍ଯାପକ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ସହିତ ଜୀବାମ୍ପାର ସାଧର୍ମ୍ୟ ରହିଛି । ଏଣୁ ପରମାମ୍ରା ଯେପରି ସଂସାରରୁ ଅସଙ୍ଗ, ସେହିପରି 
ଜୀବାମ୍ରା ମଧ୍ୟ ସଂସାରରୁ ସ୍ଵତଃ ଅସଙ୍ଗ-- 'ଅସଙ୍ଗୋ ହ୍ୟୟଂ ପୁରୁଷଃ'” (ବୃହଦା. ୪ | ୩ | ୧୫), “ଦେହେସୁିଚ୍‌ପୁରୁଷଃ 
ପରଃ” (ଗୀତା ୧୩। ୨୨) | ଜୀବାମ୍ରା କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଶରୀରରେ ଆବଦ୍ଧ ନୁହେଁ। ସେ କୌଣସି ଶରୀର ସହିତ 
ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଏହି ଅସଙ୍ଗତା ଅନୁଭବ ନ ହେଉଥୁବାରୁ ହିଁ ଜନ୍ମମରଣ ହେଉଛି। 
==: = = 
ଅନ୍ତବନ୍ତ ଇମେ ଦେହା ନିତ୍ଯସ୍ଯୟୋକ୍ତାଃ ଶରୀରିଣଃ । 
ଅନାଶନୋଅପ୍ରମେୟସ୍ୟ ତସ୍ମପାଡ଼ ଯୁଧ୍ଯସ୍ଵ ଭାରତ ॥ ୧୮ ॥ 


ଅଂନକ୍ର କି ଅନାଶିନଃଇଅବିନାଶୀ; ଅପ୍ରମେୟସ୍ଯଇ ଅପ୍ରମେୟ; ନିତ୍ଯସ୍ଯଚନିତ୍ଯସ୍ତିତ୍ତ ଶରୀରିଣଃଚଏହି ଶରୀରୀର 
ଇମେ=ଏ; ଦେହାଃ=ଦେହଗୁଡ଼ିକୁ; ଅନ୍ତବନ୍ତଃ-ନଶ୍ବର; ଉକ୍ତଃ-କୁହାଯାଇଛି; ତସ୍ମାତ୍‌ଦ୍ତେଣୁ, ଭାରତ=ହେ ଅର୍ଜୁନା! 


(ତୁମେ); ଯୁଧ୍ଯସ୍ର ଯୁଦ୍ଧ କର | 


ଅବିନାଶୀ, ଅପ୍ରମେୟ ଓ ନିତ୍ଯସ୍ିିତ ଏହି ଶରୀରୀର ଦେହଗୁଡ଼ିକୁ ନଶ୍ଵର କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ହେ 


ଅଞ୍ଜୁନା ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କର। 

ଚ#6/+- “ଅନାଶିନଃ'- କୌଣସି କାଳରେ, କୌଣସି 
କାରଣରୁ, କେବେ କିଜଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ମଧ୍ୟ ଯେଉଁଥୁରେ ପରିବର୍ତନ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ଯାହା ଅକ୍ଷୁଷ୍ତ ରହେ, ଯାହାର ଅଭାବ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ତାହାର ନାମ “ଅନାଶୀଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ । 

“ଅପ୍ରମେୟସ୍ଯ'--ଯାହା ପ୍ରମେୟର (ପ୍ରମାଣର) ବିଷୟ 
ନୁହେଁ, ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଯାହା ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକ୍କ୍ରର ବିଷୟ 
ନୁହେଁ, ତାହାକୁ “ଅପ୍ରମେୟ'” କହନ୍ତି । 

ଯେଉଁଥୂରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ପ୍ରମାଣ ନୂହନ୍ତି, 
ସେଥୂରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସନ୍ତ-ମହାପୁରୂଷ ହିଁ ପ୍ରମାଣ। 
ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁମାନକ୍କ ପାଇଁ ହିଁ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସନ୍ତ-ମହାପୁରୁଷମାନେ 
ପ୍ରମାଣ ହୁଅନ୍ତି। ଯାହାର ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସବ୍ଚର୍କ୍ଚ ପ୍ରତି 


ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅଛି, ସେ ସେହି ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସନ୍ତକ୍ଚ ବଚନକୁ 


ସ୍ଵୀକାର କରେ। ତେଣୁ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ କେବଳ ଶ୍ରଦ୍ଧାର 
ବିଷୟଂ, ପ୍ରମାଣର ବିଷୟ ନୂୁହେଁ। 

ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସବ୍ତ କାହାକୁ ବାଧ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ତୁମେ 
ଆମ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା କର। ଶ୍ରଦ୍ଧା କରିବା ଓ ନ କରିବାରେ 
ମନୂଷ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ବର। ସେ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସଚ୍ତକ୍ନ ବଚନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା କଲେ 
ତା'ପାଇଁ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ବିଷୟ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ କଲେ 
ତା'ପାଇଁ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ବିଷୟ ନୁହେଁ। 

“ନିତ୍ଯସ୍ଯସ-ଏହା ଚିରନ୍ତନ। କୌଣସି ସମୟରେ 
ଏହା ଯେ ରହେ ନାହିଁ, ଏ କଥା ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା 
ସର୍ବଦା ରହେ। 

'ଅନ୍ତବନ୍ତ ଇମେ ଦେହା ଉକ୍ତାଃ ଶରୀରି ଣଃ'--ଏହି 
ଅବିନାଶୀ, ଅପ୍ରମେୟ, ନିତ୍ଯ ଶରୀରୀର ସାରା ସଂସାରରେ 


* ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ତାରେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ବିଷୟ, କିନ୍ତୁ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୂଭବ ହୋଇଗଲା ପରେ ଏହା ଆଉ ଶ୍ରଦ୍ଧାର 


ବିଷୟ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ। 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


ଯେତେ ଶରୀର ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ କୁହାଯାଇଛି।। ସିଛ୍ଧିରେ ରଖିଦେଇ କହେ, ମୁଁ ସିଦ୍ଧ: ନିଜକୁ ଶରୀରରେ 


ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ଅନ୍ତ ହେଉଛି। ଅନ୍ତ ଛଡ଼ା ସେଗୁଡ଼ିକରେ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ; 
କେବଳ ଅନ୍ତ ହିଁ ସାର। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦମାନଚ୍କରେ ଶରୀରୀ ପାଇଁ ଏକବଚନ 
ଏବଂ ଶରୀର ପାଇଁ ବହୁବଚନ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । ଏହାର 
ପ୍ରଥମ କାରଣ ହେଉଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ମ୍ଭୂଳ, ସୃକ୍ଷୁ ଓ 
କାରଣ-- ତିନୋଟି ଶରୀର ଅଛି | ଦିତୀୟ କାରଣ ହେଉଛି, 
ସଂସାରରେ ସମସ୍ତ ଶରୀରରେ ଗୋଟିଏ ଶରୀରୀ ପରିବ୍ୟାପ୍ର । 
ଆଗାମୀ ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ୟ ଏହାକୁ “ସବିଗତଃ' ପଦ 
ବ୍ୟବହାର କରି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ବୋଲି ବୁଝାଇବେ । ଏ ଶରୀରୀ 
ଅବିନାଶୀ ଏବଂ ଏହାର ତଥାକଥୂତ ସମସ୍ତ ଶରୀର ନାଶବାନ୍‌ । 
ଅବିନାଶୀର ଯେପରି କେହି ବିନାଶ କରିପାରେ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ନାଶବାନ୍ବକୁ କେହି ଅବିନାଶୀ କରି ପାରିବ 
ନାହିଁ। ନାଶବାନ୍‌ର ବିନାଶଶୀଳତା ନିତ୍ୟ ରହିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାହାର ଅବଶ୍ଯ ବିନାଶ ହେବ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଏଠାରେ ଅଅନ୍ତବନ୍ତ ଇମେ ଦେହାଃ' କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ଏହି ଦୃଶ୍ଯମାନ ଦେହ ସବୁ ନାଶବାନ୍‌ | 
କିନ୍ତୁ ଏ ଦେହ କାହାରମହ “ନିତ୍ଯସ୍ଯ', “ଅନାଶିନଃ”--ଏ 
ଦେହ ନିତ୍ୟର, ଅବିନାଶୀର | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅବିନାଶୀ 
ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ଏହାକୁ ନିଜର ବୋଲି ମାନି ନେଇଛି। ନିଜର 
ମାନିବାର ଅର୍ଥ ନିଜକୁ ଶରୀରରେ ରଖି ଦେଇଛି ଓ 
ଶରୀରକୁ ନିଜଠାରେ ରଖି ନେଇଛି। ନିଜକୁ ଶରୀରରେ 
ରଖିବାରୁ “ଅହଂଭାବ” ଅର୍ଥାତ୍‌ “ମୁଁଂଭାବ ଜାତ ହେଲା, 
ଏବଂ ଶରୀରକୁ ନିଜଠାରେ ରଖି ଦେବାରୁ “ମମତାଂ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ .ମୋର”ଭାବ ଜାତ ହେଲା। 

ଏ ନିଜେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥରେ ନିଜକୁ ରଖୁଥାଏ, 
ସେହି ସବୁ ପଦାର୍ଥରେ “ମୁଁ ଭାବ ଜାତ ହେଉଥାଏ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ନିଜକୁ ଧନରେ ରଖିଦେଇ କହେ, 
ମୁଁ ଧନୀ, ରାଜ୍ୟରେ ରଖିଦେଇ କହେ, ମୁଁ ରାଜାଂ; 
ବିଦ୍ୟାରେ ରଖିଦେଇ କହେ, ମୁଁ ବିଦ୍ବାନ୍‌”;) ନିଜକୁ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ରଖିଦେଇ କହେ, ମୁଁ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌”; ନିଜକୁ 


ରଖିଦେଇ କହେ, ମୁଁ ଶରୀର”; ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି । 

ଏ ନିଜେ ଯେଉଁ ସବୁ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜଠାରେ ରଖେ, 
ସେସବୁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଏମୋରଂଭାବ ଜାତ ହୁଏ; ଯଥା-- 
କୁଟୁମ୍ବକୁ ନିଜଠାରେ ରଖି କହେ, “କୁଟୁମ୍ବ ମୋର”; ଧନକୁ 
ନିଜଠାରେ ରଖି କହେ, “ଧନ ମୋର'; ବୁଦିକୁ ନିଜଠାରେ 
ରଖି କହେ, “ବୁଦ୍ଧି ମୋର”; ଶରୀରକୁ ନିଜଠାରେ ରଖି 
କହେ, “ଶରୀର ମୋର”; ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ଯାଦି । 

ଜଡ଼ତା ସହିତ “ମୁଁ” ଓ “ମୋରଂ'ଭାବ ହେବାରୁ 
ସମସ୍ତ ବିକାର ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଶରୀର 
ଏବଂ ମୁଁ (ସ୍ବୟଂ) ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଏହି ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ 
ଦେବାରୁ ସବୁ ବିକାର ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି । ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ 
ଏହି ବିବେକକୁ ଆଦର ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି, ସେମାନେ 
ପଣ୍ଡିତ । ଏପରି ପଣ୍ଡିତଜନ କେବେ ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ; 
କାରଣ ସତ୍‌ ହିଁ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ହିଁ ଅସତ୍‌ ବୋଲି 
ସେମାନଙ୍କୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଅନୂଭବ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ। 

ତସ୍କାତବଂ ଯୟୁଧ୍ଯସ୍ବ- ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନର୍ଦ୍ୁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ସତ୍‌-ଅସତ୍‌କୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝି ତୂମେ 
ଯୁଦ୍ଧ କର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କର। ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଶରୀର ବିନାଶୀ ଓ ଶରୀରୀ ଅବିନାଶୀ। ଉଭୟ 
ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶୋକ ନିରର୍ଥକ । ଅତଏବ 
ଶୋକ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଯୁଦ୍ଧ କର। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଏହି ୧ ୭ଶ ଓ ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକ ଦୁଇଟିରେ ବିଶେଷଭାବେ 
ସତ୍‌-ତତ୍ତ୍ବର ବିବେଚନା କରାଯାଇଛି; କାରଣ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ସତ୍‌-ତତ୍ତ୍ବର ବୋଧ କରାଇବା ଭଗବାନର୍ସ୍ରର ଏକମାତ୍ର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ସତ୍‌ର ବୋଧ ହୋଇଗଲେ, ସ୍ବତଃ ଅସତ୍‌ର ନିବୃତ୍ତି 
ହୋଇଯାଏ ଆଉ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସନ୍ଦେହ ରହେ ନାହିଁ। 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ସତ୍‌ର ଅନୁଭବ କରି ନିଃସନ୍ଦେହରେ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ। ଏହି ବିବେଚନାରୁ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହେଉଛି ଯେ, ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗରେ କୌଣସି 
ବିଶେଷ ବର୍ଣ୍ଣ ବା ଆଶ୍ରମର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ନିଜ 
କଲ୍ଯାଣ ନିମନ୍ତେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ବା କର୍ମଯୋଗ ଅନୁଷ୍ଠାନ 


* ଏଠାରେ ତସ୍ମାତ୍‌' ପଦଟି, . ଯୁକ୍ତି ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି; ଯଦି ଯୁକ୍ତି ବୁଝି ହୋଇଗଲା, ତେବେ ଯୁଦ୍ଧ କର । ଏହିପରି 
ଗୀତାରେ “ତସ୍ମାତ୍‌' ପଦର ପ୍ରୟୋଗ ପ୍ରାୟ ପ୍ରକରଣ ଶେଷରେ ଅଥବା ଯୁକ୍ତି ଶେଷରେ କରାଯାଇଛି। ଯଥା ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୦ଶ, 
ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ, ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୭ମ ତଥା ୨୭୭ଶ ପ୍ରଭୂତି ଶ୍ଳୋକରେ ତସ୍ମାତ୍‌' ପଦ ପ୍ରକରଣ ଶେଷରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି; 
ଏବଂ ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୫ଶ, ୨୭ଶ, ୩୭ଶ ଓ ୬୮ତମ ତଥା ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୩ଶ ପ୍ରଭୂତି ଶ୍ମୋକରେ “ତସ୍ମାତ୍‌” ପଦ 


ଯୁକ୍ତି ସମାପ୍ତି ପାଇଁ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 
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(ଆଚରଣ) କରିବାରେ ମନୁଷ୍ୟର ପୂର୍ଣ୍ର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵତା ରହିଛି । 
କିନ୍ତୁ ବ୍ୟାବହାରିକ କର୍ମ କରିବାରେ ବର୍ଷ ଓ ଆଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଧାନର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି, ସେଇଥୁପାଇଁ 
ଏଠାରେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଅନୁସାରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍ର ବିବେଚନା 
କରି ଭଗବାନ ଯୁଦ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ 
ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି। 

ଆଗାମୀ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଯେଉଁଠି ଜ୍ଞାନ 


ସାଧନାର ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ବି 'ଅସକ୍ତି- 
ରନଭିଷ୍ଵଙ୍ଗଃ ପୁତ୍ରଦାରଗ୍ପହାଦିଷୁ' (୧୩ । ୯) କହି ପୁତ୍ର, 


» ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ସ୍ତ୍ରୀ ଘର ଆଦି ପ୍ରତି ଆସକ୍ତିର ନିଷେଧ କରିଛନ୍ତି। ଯଦି 
କେବଳ ସନ୍ନତ୍ଯାସୀମାନେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ 
ହୋଇଥାନ୍ତେ, ତେବେ ପୁତ୍ର, ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ଘର ପ୍ରଭୂତିରେ 
ଆସକ୍ତିରହିତ ହେବା ପାଇଁ କହିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନ 
ଥିଲା; କାରଣ ସନ୍ତ୍ଯାସୀର ପୁତ୍ର, ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରଭୂତି ନ ଥାନ୍ତି । 

ଏହିପରି ଗୀତା ଉପରେ ବିଗ୍ରର କଲେ ପ୍ରମାଣିତ 
ହୁଏ ଯେ, ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଦୁଇଟିଯାକ ପରମାମୁ- 
ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସ୍ଵତନ୍ସ୍ସ ସାଧନା। ଏହା କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣ ଓ 
ଆଶ୍ରମ ଉପରେ ଆଦୌ ଆଧାରିତ ନୂହେଁ। 


ଘଜିଣିଵ କ/ବ--ଭଗବାନ ତାଜ ଉପଦେଶ ଆରମ୍ଭରେ “ଗତାସୂନ୍‌' (ମୁତ) ଓ “ଅଗତାସୂଚ୍‌' (ଜୀବିତ) ଉଭୟ ପ୍ରାଣୀ 


ଅଶୋଚ୍ୟ ବୋଲି କହିଲେ। ପୁନଶ୍ଡ ୧ ୨ଶ ଓ ୧୩ଶ ଶ୍ଣୋକରେ 'ଗତାସୂନୁ' କୁ ଅଶୋଚ୍ୟ କହିବା ପାଇଁ “ସତ୍‌” (ନିତ୍ଯ) ର ବର୍ଶନା 
କଲେ ଏବଂ ୧୪ଶ ଓ ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ଅଗତାସୂନୁ'କୁ ଅଶୋଚ୍ୟ କହିବା ପାଇଁ “ଅସତ୍‌” (ଅନିତ୍ଯ) ର ବର୍ଶିନା କଲେ | ତା'ପରେ 
୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ଉଭୟର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। ପୁନଶ୍ଝ ୧୭ଶ ଓ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ମୁଖ୍ୟରୂପେ ସତ୍‌ର ଭାବ ଓ 
ଅସତ୍‌ର ଅଭାବ ବିଷୟରେ ବିବେଚନା କରି ଗୋଟିଏ ପ୍ରକରଣ ପୂର୍ଣ୍ଣ କଲେ। 
ଯଦ୍ଯପି କେବଳ ଆମ୍ରରାର ଭାବ ଅଧସ୍ତିତୂଃ ରହିଛି, ଶରୀରର ଭାବ ନାହିଁ, ତଥାପି ମନୁଷ୍ଯ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ପ୍ରଥମେ 
ଶରୀରକୁ ଦେଖୁଛି ଏବଂ ତା'ପରେ ସେଥୁରେ ଆମ୍ରରାକୁ ଦେଖୁଛି। ପ୍ରଥମେ ଆକୃତିକୁ ଦେଖି ତା'ପରେ ଭାବକୁ ଦେଖୁଛି। 
ଉପରେ ଦିଆ ଯାଇଥୁବା ପ୍ରଲେପ କେତେ ଦିନ ବା ରହିବମ ସାଧକ ବିଗ୍ରର କରିବା ଉଚିତ ଯେ, ଆମ୍ରା ପ୍ରଥମେ 
ଥିଲା ନା ଶରୀର ପ୍ରଥମେ ଥୂଲାମ ବିଗ୍ରର କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଆମ୍ରା ପ୍ରଥମେ ଏବଂ ଶରୀର ପରେ; ଭାବ ପ୍ରଥମେ, 
ଏବଂ ଆକୃତି ପରେ। ତେଣୁ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରଥମେ ଭାବରୂପକ ଆମ୍ରା ଆଡ଼କୁ ଯିବା ଉଚିତ, ଶରୀର ଆଡ଼କୁ ନୁହେଁ। 
=== #( === 
ସମ୍ଗଂ୭ ୭ ଖ୮ଜକମକୁ ଅକିଲାଶୀ ଦୋଳି ଜାଣିବ ଦୁଝୁଷଙ୍କ କଥା ଦୂର୍ବ ନନ୍ଜୌଳ ପର୍ଷ୍ୟନ୍ତ କୁହାଯାଇଛି / ଏ୦ବ ଦେହି କଥାକୁ ଅନୁୟ 
© କ#ଜିଜେଳ ଜୀତିଜେ ଚୁକ଼ ଳଜିବ/ ପାଇଁ, ଶଳ/କ/କୁ ଅବିଲାଶ/ ବଳି ନ କାଣିସବ/ ଦୁଚୁଇର କଥ/ ନିନ୍ୁ ୋଳକେ କହୁଛଳି / 


ଯ ଏନଂ ବେଉି ହନ୍ତାରଂ ଯଶ୍ତୈନଂ ମନ୍ୟତେ ହତମ୍‌ । 
ଉଭୌ ତୌ ନ ବିଜାନୀତୋ ନାୟଂ ହନ୍ତି ନ ହନ୍ୟତେ ॥ ୧୯ ॥ 
ଅନୟ ଯଃ = ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; ଏନମ୍‌- ଏହାକୁ; ହନ୍ତାରମ୍‌ = ହତ୍ଯାକାରୀ: ବେଭିଂମନେକରେ; ଚ=ଏବଂ; ଯଃ=ଯେଉଁ 
ମନୁଷ୍ଯ; ଏନମ୍‌= ଏହାକୁ; ହତମ୍‌ଚ ମରଣଶୀଳ; ମନ୍ୟତେଇ୍ମନେକରେ; ତୌ, ଉଭୌ=ସେ ଦୁହେଁ; ନ, ବିଜାନୀତଃଇ=ଜାଣନି 
ନାହିଁ? ଅୟମ୍‌ଚିଏ; ନ, ହନ୍ତିଂମାରେ ନାହିଁ ନନ ହନ୍ୟତେିମରେ ନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଏହି ଅବିନାଶୀ ଶରୀରୀକୁ ହତ୍ଯାକାରୀ ମନେକରେ ଏବଂ ଯିଏ ଏହାକୁ ମରଣଶୀଳ 
ମନେକରେ, ସେ ଦୁହେଁ ଏହାକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ କାରଣ ଏ ମାରେ ନାହିଁ କି ମରେ ନାହିଁ। 
ବ୨୮୮୮ଯ ଏନଂଂ ବେଉଖି ହନ୍ତାରମ୍‌'-- ଏହି । ସେହିପରି ଏହି ଶରୀରୀ ଶରୀର ବିନା ସ୍ବୟଂ କିଛି କରିପାରେ 
ଶରୀରୀକୁ ଯିଏ ହତ୍ଯାକାରୀ ମନେକରେ; ସେ ଠିକ୍‌ ଜାଣେ ନାହିଁ । ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସବୂ 
ନାହିଁ। କାରଣ ଶରୀରୀଠାରେ କର୍ତାପଣ ନାହିଁ। କୌଣସି । କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହେଉଛି ବୋଲି ଯିଏ ଅନୁଭବ କରେ, ସେ 


କାରିଗର ଯେତେ ଚତୂର ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, ଯନ୍ତ୍ରପାତି । ଶରୀରୀର ଅକତ୍ତାପଣକୁ ଅନୁଭବ କରେ (୧୩| ୨୯) | 
ବିନା ଯେପରି ସେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ ନାହିଁ, । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀରୀଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଶରୀର 


* ଏଠାରେ ‹ଏନମ୍‌' ପଦ ଅନୁଦେଶରେ ବ୍ୟବହୁତ | ଯାହାର ପ୍ରଥମେ ବର୍ଶିନା ହୋଇଛି, ତାହାକୁ ପୁନର୍ବାର କହିବା ହେଉଛି 'ଅନ଼ାଦେଶ' | 
ପ୍ରଥମେ ୧୭ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ଏକ ବିଷୟକୁ ନେଇ 'ଅସ୍ଯ' ପଦରେ ଯାହାର (ତତ୍ତ୍ର) ବର୍ଶିନା ହୋଇଛି, ଏଠି ଅନ୍ଯ ବିଷୟକୁ ନେଇ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵକୂ 
ଦିତୀୟ ଥର କହୁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଏଠାରେ “ଏନମ୍‌' ପଦ ଦିଆଯାଇଛି | 


ଶ୍ମୋକ ୨୦] 


ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ କରି ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ି ଏ ନିଜକୁ ଶରୀର 
ଦ଼ାରା ଅନୁଷ୍ଠିତ କ୍ରିୟାର କର୍ତା ମନେକରେ । ଶରୀର ସହିତ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଯୋଡ଼ିଲେ ଶରୀରୀ କୌଣସି କ୍ରିୟାର କର୍ତୀ 
ନୁହେଁ। 

'ଯଶ୍ଵେନଂ ମନ୍ୟତେ ହତମ୍‌' _ -ଯେ ଏହାକୁ ମରଣଶୀଳ 
ମନେକରେ, ସେ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଜାଣେ ନାହିଁ। 
ଯେପରି ଏ ଶରୀରୀ ବିନାଶକାରୀ ନୁହେଁ, ସେହିପରି 
ବିନାଶଶୀଳ ମଧ୍ଯ ନୂହେଁଚ କାରଣ ଏହାଠାରେ କେବେ 
କୌଣସି ବିକୃତି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁଥୂରେ ବିକୃତି 
ଆସେ, ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ଉତତ୍ତି-ବିନାଶଶୀଳ, 
ସେ ହିଁ ମରିପାରେ। 

'ଉଭୌ ତୌ ନ ବିଜାନୀତୋ ନାୟଂ ହନ୍ତି ନ 
ହନ୍ୟତେ'-¬ସେ ଦୁହେଁ ଜାଣନି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ଏହି 
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ଶରୀରୀକୁ ହତ୍ୟାକାରୀ ମନେକରେ, ସେ ବି ଠିକ୍‌ ଜାଣେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଯେ ଏହାକୁ ମରଣଶୀଳ ମନେକରେ, ସେ ବି ଏହାକୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣେ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ, ଯିଏ ଏହି ଶରୀରୀକୁ 
ହତ୍ଯାକାରୀ ଓ ମରଣଶୀଳ ଉଭୟ ମନେକରେ, କ'ଣ 
ସେ ଠିକ୍‌ କଥା ଜାଣୈ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ସେ ମଧ୍ୟ 
ଠିକ୍‌ କଥା ଜାଣି ନାହିଁ। ଏହି ଶରୀରୀ ବାସ୍ତବରେ ଏପରି 
ନୁହେଁ। ଏହା ନାଶକାରୀ ନୁହେଁ କି ନଷ୍ଟାଶୀଳ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ । 
ଏହା ନିର୍ବିକାରରୂପେ ଅନୂକ୍ଷଣ ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। ସୁତରାଂ 
ଏହି ଶରୀରୀ ପାଇଁ ଶୋକ କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ଅର୍ଜୁନକ୍ତ ସମ୍ମୁଖରେ ଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଥୂବାରୁ ଏଠି 
ଶରୀରୀକୁ ମରିବା ଓ ମାରିବା କ୍ରିୟାରୁ ରହିତ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି। ବସ୍ତୁତଃ ଏହା ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାରୁ ରହିତ। 


ଘଜିରିନ୍ନ ଭ/ବ- ଏହି ଶରୀରୀ କାହାକୁ ମାରେ ନାହିଁ କି କାହା ଦାରା ମରେ ନାହିଁ --ଏପରି କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଶରୀରୀ କୌଣସି କ୍ରିୟାର କର୍ତା ନୁହେଁ କି କର୍ମ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ ତଥା ଏଥୁରେ କୌଣସି ବିକାର ମଧ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ମନୂୃଷ୍ୟ 
ଶରୀରଭଳି ଶରୀରୀକୁ ମଧ୍ୟ ହତ୍ୟାକାରୀ ଓ ମରଣଶୀଳ ମନେ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ, ଏଥୂରେ ସ୍ଥିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଅବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି । 


=== ^ = = 


ଦମ _ଶଜ୍ଳ/ କାନିଳି ମଳଣଶୀଳ ନୁହେ ଜ/'ଳ ନଜ@ଜ6ଳନେ କହୁଛଳି-- 
ନ ଜାୟତେ ମିୟତେ ବା କଦାଚିନ୍ତାୟଂ ଭୂତ୍ବା ଭବିତା ବା ନ ଭୂୟଃ । 


ଅଜୋ ନିତ୍ୟଃ ଶାଶ୍ବତୋଃୟ ପୁରାଣୋ ନ ହନ୍ୟତେ ହନ୍ୟଯମାନେ ଶରୀରେ ॥ ୨୦ ॥ 

ଥନୟଙଇ ଅୟମ୍‌=ଏହି ଶରୀରୀ; କଦାଚିତ୍‌ଦିକେବେ; ନ, ଜାୟତେ=ଜନୁ ହୁଏ ନାହିଁ; ବା=କିମା; ନ, ମିୟତେ= ମରେ 
ନାହିଁ; ବା=ତଥା; ଭୂତାିଉପନା ହୋଇ; ଭୂୟଃ=ପୁନର୍ବାର; ଭବିତା, ନ=ହୁଏ ନାହିଁ; ଅୟମ୍‌=ଏହା; ଅକଃ=ଜନୁରହିତ; 
ନିତ୍ୟଃ¬ନିତ୍ୟ; ଶାଶ୍ଵତଃ¬ଶାଶ୍ବତ; ପୁରାଣଃପୁରାଣ (ଅନାଦି) ; ଶରୀରେ ଚଁଶରୀରକୁ; ହନ୍ୟମାନେଚଁମାରିଦେଲେ ମଧ୍ୟ 


ନ, ହନ୍ଯତେ-ମରେ ନାହିଁ। 


ଏହି ଶରୀରୀ କେବେ ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ କି ମରେ ନାହିଁ ତଥା ଏହା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ପୁନବାର ହୁଏ ନାହିଁ । 
ଏହା ଜଚ୍ମରହିତ, ନିତ୍ଯ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ପୁରାଣ (ଅନାଦି) ଅଟେ । ଶରୀରକୁ ମାରିଦେଲେ ମଧ୍ୟ ଏ ମରେ ନାହିଁ । 


ବୟର/୮ [ଶରୀରରେ ଛଅଟି ବିକାର ହୁଏ ଉମ୍ନ୍ତ 


ହେବା, ସତ୍ତାବାନ୍‌ ଦେଖାଯିବା, ବଦଳିବା, ବଢ଼ିବା, କ୍ଷୟ | 


ହେବା ଓ ବିନାଶ ହେବାଂ । ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି ଶରୀରୀ ଉକ୍ତ ଛଅ ବିକାରରୁ 
ରହିତ୍ୟ 

'ନ ଜାୟତେ ମିୟତେ ବା କଦାଚିନ'-¬ଶରୀର ଉନ 


ହେଲାପରି ଏହି ଶରୀରୀ କେବେହେଲେ ଉପ୍ଥନ୍ନତ ହେଉ 


ନାହିଁ। ଏହା ଶାଶ୍ଵତ। ଶରୀରୀକୁ ନିଜର ଅଂଶ ବୋଲି କହି 
ଭଗବାନ ଏହାକୁ “ସନାତନ” କହିଛନ୍ତି--“ମମୈବାଂଶୋ 
ଜୀବଲୋକେ ଜୀବଭୂତଃ ସନାତନଃ' (୧୫ | ୭) | 


ଏହି ଶରୀରୀ କଦାପି ମରେ ନାହିଁ। ଯିଏ ଜନ୍ମ ହୁଏ, 


ସେ ମରେ; ଏବଂ ଯେଉଁଠି ପିଣ୍ଡ-ପ୍ରାଣର ବିୟୋଗ ହୁଏ, 


* ଜାୟତେଃସ୍ତି ବିପରିଣମତେ ବର୍ଵତେଃପକ୍ଷୀୟତେ ବିନଶ୍ୟତି | (ନିରୁକ୍ତ ୧ | ୧ | ୨) 


#' ଶରୀରୀ ଉତ୍ପନ ହୁଏ ନାହିଁ-- 'ନ ଜାୟତେ', 'ଅଜଃ'; ଉପ ହୋଇ ବିକାରଯୁକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ -_ 'ଅୟଂ ଭୃତା ଭବିତା ବା ନ ଭୂୟଃ”; ଏହା 
ବଦଳେ ନାହିଁ-- 'ଶାଶ୍ବତଃ'; ଏହା ବଢ଼େ ନାହି-¬ 'ପୁରାଣଃ'; ଏହା କ୍ଷୀଣ ହୁଏ ନାହି-- 'ନିତ୍ଯଃ'; ଏବଂ ଏହା ମରେ ନାହିଁ--'ନ ମିୟତେ', 'ନ 


ହନ୍ୟତେ ହନ୍ୟମାନେ ଶରୀରେ | 


102 


ସେଇଠି ହିଁ “ମିୟତେ'ର ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ | ଶରୀରରେ ପିଣ୍ଡ- 
ପ୍ରାଣର ବିୟୋଗ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଶରୀରୀରେ ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହା ଅକ୍ଷୁଣ୍ଚ ରହେ। ଏହାର କେବେ ମରଣ 
ହୁଏ ନାହିଁ। 

ବିକାରଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ଏ ଦୁଇଟି 
ବିକାର ମୁଖ୍ଯଃ ଏଣୁ ଭଗବାନ ଶରୀରୀକୁ ବିକାରରହିତ 
ବୋଲି ଦୁଇଥର କହିଛନ୍ତି। ଯଥା-ଂଯାହାକୁ ପ୍ରଥମେ “ନ 
ଜାୟତେ' କହିଲେ, ପୁନଶ୍ହ ତାହାକୁ “ଅଜଃ' କହିଲେ; 
ଏବଂ ଯାହାକୁ “ନ ମ୍ରିୟତେ' କହିଲେ, ପୁନଶ୍ଡ ତାହାକୁ “ନ 
ହନ୍ଯତେ ହନ୍ଯମାନେ ଶରୀରେ” କହିଲେ। 

ଂ'ଅୟଂ ଭୂତୁା ଭବିତା ବା ନ ଭୂୟଃ'-¬ ଏହି ଅବିନାଶୀ 
ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ କେବେ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ପୁନଶ୍ଡ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ସ୍ଵତଃ ନିର୍ବିକାର। ଯେପରି, ଗର୍ଭ ସଞ୍ଚାର 
ହେଲା ପରେ ଶିଶୁର ସତ୍ତା ହୁଏ। ସେ ଗର୍ଭକୁ ନ ଆସିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର ସତ୍ତା କେହି ମାନିପାରେ ନାହିଁ ଯେ, “ଏ 
ଏକ ଶିଶୁଂ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଞ୍ଚାର ହେବାପରେ ଯାଇ 
ଶିଶୁର ସତ୍ତା ହୁଏ; କାରଣ ସେହି ବିକାରୀ ସତ୍ତାର ଆଦି 
ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଏହି ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵର ସତ୍ତା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଓ 
ନିର୍ବିକାର ଏହି ଅବିକାରୀ ସତ୍ତାର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ନାହିଁ। 

“ଅଅଜଃ”--ଏହି ଶରୀରୀ କେବେ ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ତେଣୁ ଏହାକୁ “ଅଜଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମରହିତ କୁହାଯାଇଛି । 

“ନିତ୍ଯଃ--ଏହି ଶରୀରୀ ଚିରସ୍ଥାୟୀ ତେଣୁ କେବେ 
ଏହାର ଅବକ୍ଷୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତ୍ପାୟୀ ଓ ଅନିତ୍ୟ ବସ୍ତୁରେ 
ହିଁ ଅବକ୍ଷୟ ହୁଏ। ଅଧା ପରମାୟୁ ବିତିଲାପରେ ଶରୀର 
କ୍ଷୟ ହେବାରେ ଲାଗେ, ବଳ ଓ କଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କର ଶକ୍ତି 
କମିବାକୁ ଲାଗେ । ଏହିଭଳି ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଇତ୍ୟାଦିର ଅବକ୍ଷୟ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଶରୀରୀର ଅବକ୍ଷୟ ହୁଏ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା ^ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ନାହିଁ। ଏହି ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵରେ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର ବି ନ୍ଯୂନତା 
ଆସେ ନାହିଁ। 

'ଶାଶ୍ବତଃ---ଏହି ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ନିରନ୍ତର ଏକରୂପ ଓ 
ଏକପ୍ରକାର ରହେ। ଏଥୂରେ ଅବସ୍ଥାର ପରିବର୍ତନ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା କେବେ ବଦଳେ ନାହିଁ । ବଦଳିବାର 
ଯୋଗ୍ୟତା ଏଥୂରେ ନାହିଁ। 

“ପୁରାଣଃ'-- ଏହି ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ବ ପୁରାଣ (ପୁରାତନ) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନାଦି ଅଟେ। ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଏତେ ପୁରାତନ ଯେ, 
ଏହା କେବେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇ ନାହିଁ । ଉତ୍ପନ୍ନଶୀଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ପୁରୁଣା ହୋଇଯାଏ, 
ତାହା ଆଉ ବର୍ବିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ନଷ୍ଟ, ହେବାକୁ ଲାଗେ; 
କିନ୍ତୁ ଏହା ତ ଅନୂପନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵ ଏଥୂରେ ବୃଦ୍ଧିରୂପକ ବିକାର 
ସମ୍ଭବ କିପରି କେବଳ ଉତ୍ପନ୍ନଶୀଳ ବସ୍ତୁରେ ହିଁ ବୃଦ୍ଧିରୂପକ 
ବିକାର ହୁଏ, ଏହି ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵରେ ବିକାର ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ନ ହନ୍ଯତେ ହନ୍ଯମାନେ ଶରୀରେ”--ଶରୀରର 
ବିନାଶ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅବିନାଶୀ ଶରୀରୀର ବିନାଶ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ଏଠାରେ 'ଶରୀରେ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା, ଏହି ଶରୀର ନଷ୍ଟା.ଶୀଳ | ଏହି ନଷ୍ଵାଶୀଳ ଶରୀରରେ 
ହିଁ ଛ'ଟି ବିକାର ହୁଏ, ଶରୀରୀରେ ନୁହେଁ। 

ଏହି ପଦମାନବଙ୍କୂରେ ଭଗବାନ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀର 
ଯେପରି ସ୍ପଷ୍ଟ ବଣ୍ରିନା କରିଛନ୍ତି। ସେପରି ସ୍ପଷ୍ଟ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଗୀତାର ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସ୍ପାନରେ ହୋଇ ନାହିଁ। 

ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧରେ କୁଟୁମ୍ବକ୍କ ମରଣ ହେବା ଆଶଙ୍କାରେ 
ବହୁତ ଶୋକ କରୁଥୂଲେ। ସେହି ଶୋକ ଦୂର କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଶରୀରର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ 
ମଧ୍ୟ ଶରୀରୀର ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାର ଅଭାବ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଶୋକ କରିବା ଅନୁଚିତ। 


ମଂଜି ଭ/ବ--ଆମର (ସ୍ଵୟଂର) ଓ ଶରୀରର ସ୍ଵଭାବ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନ। ଆମେ ଶରୀର ସହିତ ଲିପ୍ତ ନୋହୁଁ କି ଜଡ଼ିତ 
ନୋହୁଁ । ଶରୀର ଆମ ସହିତ ଲିପ୍ତ ନୁହେଁ କି ଜଡ଼ିତ ନୁହେଁ। ଏଣୁ ଶରୀର ନ ରହିଲେ ମଧ୍ୟ ଆମର କୌଣସି କ୍ଷତି ହେବ ନାହିଁ। 
ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଅନେକ ଶରୀର ଧାରଣ କରି ଛାଡ଼ି ସାରିଲେଣି, ହେଲେ ଆମ ସତ୍ତାରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସିଛି କି? 
ଆମର କିଛି କ୍ଷତି ହୋଇଛି କିନା ଆମେ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛେଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ ଏବାୟଂ ଭୂତ଼ା ଭୃତ଼ା ପ୍ରଲୀୟତେ” (ଗୀତା 
୮ | ୧୯) | ସେହିପରି ଏହି ଶରୀର ନଷ୍ଟ, ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ଯଥାବତ୍‌ ରହିବା | 

ହସ୍ତ, ପଦ, ନାସିକା ଆଦି ଯେପରି ଶରୀରର ଅଙ୍ଗ, ଶରୀର ଶରୀରୀ(ସ୍ବୟ') ର ସେପରି ଅଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ| ଯାହା 
ପ୍ରବହମାନ ଓ ବିକାରୀ ତାହା 'ଅଇଂଂ ହୋଇ ନ ପାରେ [° କଫ, ମୂତ୍ର ଆଦି ପ୍ବହମାନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ ଘାଆ, ବଥ ଆଦି 
ବିକାରୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ଯେପରି ସେଗୁଡ଼ିକ ଶରୀରର 'ଅଇଂ' ନୁହନ୍ତି, ସେହିପରି ଶରୀର ପ୍ରବହମାନ (ପରିବର୍ତନଶୀଳ) ଓ 


ବିକାରୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶରୀରୀର ଅଙ୍ଗ ନୁହେଁ । 


=== 7#( ==== 


* ଅଦ୍ରବଂ ମୂର୍ରିମତ୍‌ ସ୍ଵାଙ୍ଗଂ ପ୍ରାଣିସ୍ସମବିକାରଜମ୍‌ । ଅତତ୍‌ ତ୍ସଂ ତତ୍ର 


ଦୃଷ୍ଟଂ ଚ ତେନ ଚେତ୍ତତ୍ତଥାଯୁତମ୍‌ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୨୧-୨୨] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ସନ୍ବ୍ୂ୭- ଏହି ଶଜ/କ/ କାହାକୁ ନତ କଳେ ନାହିଁକି ନିନେ ନତ ହୁଏ ଲାନିଂରେଲି ଜମଦନ ୧ ୯୩ 6 ,ଳଳେ କହିଥିଲେ / 
ଏସ ମଧରୁ ଏ ହତ ନୁଏ ଲ/ହି ବୋଳି ୨୦୩ 6ଛମ[ଳେଳଜେ କନିଲେ, ଏକେ ଏ ଲାନାକୁ ନତ" କଳେ ନାହିଁ 6ରୋଲି ନିନ୍ୁ ଜୋଳକେ କହୁଛନି / 


ବେଦାବିନାଶିନଂ ନିତ୍ଯ ଯ ଏନମଜମବ୍ଯୟମ୍‌ । 
କଥଂ ସ ପୁରୁଷଃ ପାଥି କଂ ଘାତୟତି ହନ୍ତି କମ୍‌ ॥ ୨୧॥ 
ଅନ୍ୟ ପାଥିିହେ ପ୍ରଥାନନ୍ଦନ! ; ଯଃ-ଯେଉଁ; ପୁରୁଷଃ୮ମନୂଷ୍ଯଃ ଏନମ୍‌ଚିଏହି ଶରୀରୀକୂ: ଅବିନାଶିନମ୍‌ଅବିନାଶୀ; 


ନିତ୍ୟମ୍‌ ନିତ୍ୟ ଅଜମ୍‌ଚିଜନ୍ମରହିତ ଅବ୍ୟୟମ୍‌ଚିଅବ୍ୟୟ ବେଦ=ଜାଣେ; ସଃ¬ସେ; କଥମ୍‌=କିପରି; କମ୍‌=କାହାକୁ,; 
ହନତିଚିମାରିବ (ଓ); କମ୍‌ (କିପରି) କାହାକୁ; ଘାତୟତି=ମରାଇବ? 


ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ଶରୀରୀକୁ ଅବିନାଶୀ, ନିତ୍ଯ, ଜନଚ୍ମରହିତ ଓ ଅବ୍ଯୟ ବୋଲି 
ଜାଣେ, ସେ କିପରି କାହାକୁ ମାରିବ ଓ କିପରି କାହାକୁ ମରାଇବ? 


ବ//6/# ¬“ବେଦାବିନାଶିନମ୍‌........ ଘାତୟତି ହନ୍ତୈ 
କମ୍‌” -ଏହି ଶରୀରୀର କେବେ ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ଏଥୂରେ କେବେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ, ଏହା 
କେବେ ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ ଓ ଏଥୂରେ କେବେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାରର ନ୍ଯୂନତା ଆସେ ନାହିଁ--ଏହା ଯିଏ ଠିକ୍ଭାବେ 
ଅନୁଭବ କରେ, ସେହି ପୁରୁଷ କାହାକୁ କିପରି ମାରିବ 
ଓ ମରାଇବଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ୟକୁ ମାରିବା ଓ ମରାଇବାରେ 
ସେହି ପୁରୁଷର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ସେ କୌଣସି 
କ୍ରିୟାର କର୍ତା ବା କାରୟିତା ହୋଇ ନ ପାରେ। 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଶରୀରୀକୁ ଅଅିନାଶୀ', 'ନିତ୍ଯ', 
“ଅଜ” ଓ ଅବ୍ଯୟ' ବୋଲି କହି ଏହାକୁ ଛଂଟି ବିକାରରୁ 
ରହିତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଯଥା-¬ 'ଅବିନାଶୀ' କହି ମୁତୁୟୁ- 
ରୂପକ ବିକାରରୁ, ନିତ୍ଯ” କହି ଅବସ୍ତାନ୍ତର ଓ ବର୍ଵନରୂପକ 
ବିକାରରୁ, “ଅଜ' କହି ଜନ୍ମ ଓ ଜନ୍ମର ପରବର୍ତୀ ସତ୍ତା- 
ରୂପକ ବିକାରରୁ ଏବଂ “ଅବ୍ୟୟ' କହି କ୍ଷୟରୂପକ ବିକାରରୁ 
ରହିତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । କୌଣସି କ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ଶରୀରୀରେ 


ଲେଶମାତ୍ର କୌଣସି ବିକାର ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ନ ହନ୍ଯତେ ହନ୍ଯମାନେ ଶରୀରେ” ଓ “କଂ 
ଘାତୟତି ହନ୍ତି କମ୍‌” -ଏହି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଯଦି 
ଶରୀରୀକୁ କର୍ତୀ (ହତ୍ଯାକାରୀ) ଓ କର୍ମ (ହତ) ନୁହେଁ 
ବୋଲି କହିବା ଭଗବାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂଲା, ତେବେ 
କରିବା ଓ କରାଇବା କଥା ନ କହି ସେ ମରିବା ଓ 
ମାରିବା କଥା କାହିଁକି କହିଲେ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, 
ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରସଙ୍ଗ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଶରୀରୀ ହତ୍ଯାକାରୀ ନୂହେଁ 
ବୋଲି କହିବା ଆବଶ୍ଯକ, କାରଣ ଏଥୁରେ କର୍ତ୍ରାପଣ 
ନାହିଁ। ଯଦି ଶରୀରୀ ହତ୍ଯାକାରୀ ବା କତ୍ତା ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ। ତେବେ ଏହା ନିହତର ବିଷୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ରିୟାର 
ବିଷୟ (କର୍ମଃ କିପରି ହୋଇପାରିବଃ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଏହି ଶରୀରୀ କୌଣସି କ୍ରିୟାର କତ୍ତା ଓ କର୍ମ ହୋଇ 
ପାରେ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ହତ୍ଯା କରିବାରେ ଓ ହତ 
ହେବାରେ ଶୋକ କରିବା ଅନୂଚିତ, ବରଂ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଆଜ୍ଞାନୂସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । 


ଘଜିଣିଝ ଭ/ବ- ଉପନାଶୀଳ ବସୁ ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ. ହୋଇଯାଏ, ତାହାକୁ ନଷ୍ଟ, କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ| ମାତ୍ର ଯେଉଁ ବସୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା କେବେ ନଷ୍ଟ୍‌ଂ ହୁଏ ନାହିଁ। ଆମେ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଶରୀର ଧାରଣ କଲେ, କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଶରୀର ଆମ 
ସଙ୍ଗରେ ରହିଲା ନାହିଁ କି ଆମେ କୌଣସି ଶରୀର ସଙ୍ଗଂରେ ରହିଲେ ନାହିଁ। ଆମେ ଯଥାବତ୍‌ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିଲେ। ଅନ୍ଯ 
ଶରୀରମାନଙ୍କାରେ ଏ କଥାକୁ ଜାଣିବାର ବିବେକଶକ୍ତି ନ ଥୁଲା, କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ଯଶରୀରରେ ହିଁ ଏହି ବିବେକ ଶକ୍ତି ମିଳିଛି । ଆମେ 
ଯଦି ଏ କଥାକୁ ଜାଣୁ ନାହେଁ, ତେବେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବିବେକର ଅନାଦର କରୁଛେ | 
=== × == 


ନୀନ୍ଫ୍ରଣ-- ପୂର୍ବନ୍ତ୍ଟୋଳମାଳଙ୍କଣନ ଦେହୀନ ନିର୍ବିଳାଜତ/ ବିଷୟକ ଠେଉଁ ବର୍ଷଳା ହୋଇଛି, ଏହି ନାଳରେ ଚୁଜ୍ଫାନ୍ତ ନାର 


ତାହାଜ ବର୍ଷନ/ କ୍ଠୁଛଳି / 


ବାସାଂସି ଜୀଣ୍ଡାନି ଯଥା ବିହାୟ ନବାନି ଗୂହ୍‌ଣାତି ନରୋଃପରାଣି । 


ତଥା ଶରୀରାଣି ବିହାୟ ଜୀଣ୍ଣାନ୍ଯନ୍ଯାନି ସଂଯାତି ନବାନି ଦେହୀ॥ ୨୨ ॥ 
ଅଁଳୟକ ¬ ନରଃ= ମନୁଷ୍ଯ; ଯଥା=ଯେପରି, ଜୀଣ୍ତାନି=ଜୀର୍ଶୂ; ବାସାଂସିବସ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକୁ  ବିହାୟ- ପରିତ୍ୟାଗ କରି; 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଅପରାଣି=ଅନ୍ୟ; ନବାନି=ନୁତନ (ବସ୍ତ) ; ଗୁହ୍‌୍ଣାତି-ଂ ପରିଧାନ କରେ; ତଥା=ସେହିପରି; ଦେହୀ= ଦେହୀ; କୀଣ୍ଟାନି= ପୁରାତନ; 
ଶରୀରାଣି=ଶରୀରଗୁଡ଼ିକୁ; ବିହାୟ- ତ୍ୟାଗ କରି; ଅନ୍ୟାନିଇଅନ୍ଯ; ନବାନି-ନୂତନ (ଶରୀରକୁ) ସଂଯାତି=ଗ୍ଲିଯାଏ | 

ଜୀଣ୍ଟି ବସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ମନୁଷ୍ୟ ଯେପରି ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରେ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଦେହୀ 
ପୁରାତନ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରି ଅନ୍ୟ ନୂତନ ଶରୀରକୁ ଗ୍ବଲି ଯାଏ । 


ବ//6/# _'ବାସାଂସି ଜୀର୍ଣ୍ରାନି........ସଂଯାତି ନବାନି 
ଦେହୀ'--ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ସୂତ୍ରରୂପେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଦେହାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟରେ ଧୀର ପୁରୁଷ 
ଶୋକ କରନ୍ତୈ ନାହିଁ। ସେହି କଥାକୁ ଏବେ ଉଦାହରଣ 
ଦେଇ ସ୍ପୃଷ୍ଟରୂପେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯେପରି ପୁରାତନ ବସ୍ତ୍ର 
ପରିବର୍ତନ କଲେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଶୋକ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ଶରୀରର ପରିବର୍ତନ ହେଲେ ଶୋକ ହେବା ଅନୁଚିତ । 

ମନୂଷ୍ଯମାନେ ହିଁ ବସ୍ତ୍ର ପରିବର୍ତନ କରନ୍ତି, ପଶୁ- 
ପକ୍ଷୀ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ବସ୍ତ୍ର ପରିବର୍ତନର 
ଉଦାହରଣରେ 'ନରଃ” ପଦ ଦେଇଛନ୍ତି | ଏଠାରେ 'ନରଃ” 
ପଦଟି ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମର ବାଚକ ଏବଂ ଏଥୁରେ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁରୁଷ, 
ବାଳକ, ବାଳିକା, ଯୁବକ, ବୃଦ୍ଧ ସମସ୍ତେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 

ମନୂଷ୍ଯ ପୁରାତନ ବସ୍ତ୍ର ପରିତ୍ୟାଗ କରି ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର 
ଧାରଣ କଲାପରି, ଏହି ଦେହୀ ଜୀର୍ଚର ଶରୀରମାନକ୍କୁ ତ୍ଯାଗ 
କରି ନୂତନ ଶରୀର ଧାରଣ କରେ | ପୁରୁଣା ଶରୀର ଛାଡ଼ିବାକୁ 
“ମୃତ୍ଯୁ” କହନ୍ତି ଓ ନୂଆ ଶରୀର ଧାରଣ କରିବାକୁ “ଜନ୍ମ 
କହନ୍ତି । ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେହୀ ପୁରୁଣା 
ଶରୀର ପରିତ୍ଯାଗ କରି, କର୍ମାନୁସାରେ ବା ଅନ୍ତକାଳୀନ 
ଚିନ୍ତନ ଅନୁସାରେ ନୂଆ ନୂଆ ଶରୀର ପାଉଥାଏ। 

ଏଠାରେ ବହୁବଚନ ସୂଚକ ଂଶରୀରାଣିଂ ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀରୀକୁ ନିଜ 
ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପର ଯଥାର୍ଥ ବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଶରୀରୀ ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଶରୀର ଧାରଣ କରୁଥାଏ। 
ଅଦ୍ଯାବଧୂ ସେ କେତେ ଯେ ଶରୀର ଧାରଣ କଲାଣି, 
ତାହାର ଗଣନା ଅସମ୍ଭବ। ଏହି କଥାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖି 
“ଶରୀରାଣିଂ ପଦରେ ବହୁବଚନ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି 
ତଥା ସକଳ ଜୀବର୍ଦୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ 
ଂଦେହୀ' ପଦପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ଏହି ଶ୍ମୋକର ପୂର୍ବାର୍ଦ୍ରେ ଜୀର୍ଷ ବସ୍ତ୍ର ଓ ଉତ୍ତରାର୍ଵରେ 
ଜୀର୍ଣ୍ଣ ଶରୀର କଥା କହିଛନ୍ତି । ଜୀର୍ଣ୍ଣ ବସ୍ତ୍ରର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଶରୀର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କିପରି ଲାଗୁ ହେବ” କାରଣ ଶିଶୁ ଓ ଯୁବକମାନର୍କ୍ଚର 
ଶରୀର ମଧ୍ଯ ମରିଯାଏ। କେବଳ ବୃଦ୍ଧମାନର୍କର ଜୀର୍ଣ୍ଣ । ପ୍ର 


ଶରୀର ଯେ ମରିଯାଏ, ଏ କଥା ତ ନୁହେଁ! ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଉଛି, ଆୟୁ ସରିଗଲେ ଶରୀର ମରେ ଏବଂ ଆୟୁ 
ସମାପ୍ତି ହେବାର ଅର୍ଥ ଶରୀର ଜୀର୍ଣ୍ଚ ହେବାଂ । ଶରୀର 
ଶିଶୁର ହେଉ, ଯୁବକର ହେଉ ବା ବୃଦ୍ଧର ହେଉ, ଆୟୁ 
ସରିଲେ ସେ ସବୁକୁ ଜୀର୍ଣ୍ଣ କୁହାଯିବ। 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଯଥା'” ଓ “ଯଥା ପଦ 
ବ୍ଯବହାର କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମନୂଷ୍ଯ ପୁରାତନ ବସ୍ତ୍ର 
ଛାଡ଼ି ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କଲାପରି ଦେହୀ ପୁରାତନ 
ଶରୀର ଛାଡ଼ି ନୂତନ ଶରୀରକୁ ଗ୍ରଲିଯାଏ। ଏଠାରେ ଏକ 
ସଦେହ ହେଉଛି। ଯେପରି କୁମାର, ଯୁବକ ଓ ଦୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା 
ଆପେ ଆପେ ହୁଏ, ସେହିପରି ଦେହାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଆପେ ଆପେ ହୁଏ (୯ ୨। ୧୩) | ତେଣୁ ଏଠାରେ ଯଥାଂ 
(ଯେପରି) ଓ “ତଥା' (ସେପରି) କହିବା ଯଥାର୍ଥ, କିନ୍ତୁ 
ପୁରୁଣା ବସ୍ତ୍ର ତ୍ଯାଗ କରି ନୂଆ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରିବାରେ 
ମନୂଷ୍ଯର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵବତା ଥିବା ବେଳେ ପୁରୁଣା ଶରୀର ଛାଡ଼ି 
ନୂଆ ଶରୀର ଧାରଣ କରିବାରେ ଦେହୀର ସ୍ବତନ୍ସ୍ଵତା ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଏଠାରେ ଯଥା” ଓ “ତଥା” ପ୍ରୟୋଗର ଯଥାର୍ଥତା 
କ'ଣ? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଏଠାରେ ସ୍ବତନ୍ସ୍ଵତା ଓ 
ପରତନ୍ନ୍ବତା କଥା କହିବା ଭଗବାନର୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଶରୀରର ବିୟୋଗରେ ହେଉଥୁବା ଶୋକ ଦୂର 
କରିବା ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୁରୁଣା ବସ୍ତ୍ର ତ୍ୟାଗ କରି ନୂଆ 
ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କଲେ ମଧ୍ୟ ଯେପରି ବସ୍ତ୍ରଧାରୀ ଅପରିବର୍ତିତ 
ରହେ, ସେହିପରି ପୁରୁଣା ଶରୀର ଛାଡ଼ି ନୂଆ ଶରୀରକୁ 
ଗଲେ ମଧ୍ୟ ଦେହୀ ନିଲ୍ଲିପ୍ତରୂପେ ଅପରିବର୍ତିତ ରହେ; 
ସୁତରାଂ ଶୋକ କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ। ଏହି 
ଦୃଷ୍କରୂ ଉକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟ୍ନ୍ତଟି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ । 
ଅନ୍ୟ ଏକ ସନ୍ଦେହ ହେଲା, ପୁରୁଣା ବସ୍ତ୍ର ତ୍ଯାଗ 
କରି ନୂଆ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କଲେ ସୁଖ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ପୁରୁଣା 
ଶରୀର ଛାଡ଼ି ନୂଆ ଶରୀର ଧାରଣ କଲେ ଦୁଃଖ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ଏଠାରେ ୮ଯଥା' ଓ “ତଥା' କିପରି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟଃ ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଲା, ଶରୀରର ମୂତ୍ଯୁରେ ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ହୁଏ, ତାହା 
ପ୍ରକୃତରେ ମୃତ୍ୟୁ ଯୋଗୁଁ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ଜା 


* ବିବେକ-ବିଗାରପୂର୍ବକ ଦେଖିଲେ, ଆୟୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ସରି ସରି ଯାଉଛି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଶରୀର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଜୀର୍ଣ ହେଉଛି ଓ ମରୁଅଛି | ଏହା 
କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସିର ରହୁ ନାହିଁ। ଯୁବକ ହେଲେ ବାଲ୍ୟାବସ୍ପା ମରିଯାଏ । ତେଣୁ ବସ୍ତୁତଃ ବାଲ୍ୟାବସ୍ପା ଅନୂକ୍ଷଣ ମରୁଅଛି। ସେ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ନ ଥୂବାରୂ 
ଅବିରତ ଘଟୁଥୁବା ମୃତ୍ୟୁ ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯାଉ ନାହିଁ । ଏହା ବାସ୍ତବରେ ଅଚେତନତା । 


ଶ୍ଳୋକ ୨୨] 


ଯୋଗୁଁ ହୁଏ । 'ମୁଁ ବଞ୍ଚି ରହେ ଭିତରେ ଏପରି ବଞ୍ଚିବାର 
ଇଚ୍ଥା ଥାଇ ମରିବାକୁ ପଡ଼ିଲେ ଦୁଃଖ ହୁଏ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଏକାମ୍ରୂତା କରି ନେଇଥୁବାରୁ 
ଶରୀରର ମୃତ୍ୟୁକୁ ନିଜର ମୃତ୍ୟୁ ବୋଲି ଭାବି ଦୁଃଖୀ ହୁଏ । 
ମାତ୍ର ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଯିଏ ନିଜର ଏକାମ୍ଦୁତା କରେ ନାହିଁ, 
ମୂତ୍ଯୁରେ ତାକୁ ଦୁଃଖ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ! 
ବସ୍ତ୍ର ସଙ୍ଗେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ଏକାମୂତା କରି ନ ଥରବାରୁ 
ବସ୍ତ୍ର ବଦଳାଇଲେ ତାକୁ ଦୁଃଖ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ତା'ର ବିବେକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଜାଗ୍ରତ ରହେ ଯେ, ମୁଁ ଏବଂ ବସ୍ତ୍ର 
ଦୁହେଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। ପରନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ଶିଶୁର ପୁରୁଣା ବସ୍ତ୍ରୀ 
ବଦଳାଇ ତାକୁ ନୂଆ ବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧାଇଲେ ସେ କାଦେ | ଶିଶୁର 
ମୂର୍ଖିତା ଓ ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ତା'ର ଏ ଦୁଃଖ ହୁଏ | ଏହି 
ମୂର୍ିତା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ୮ଯଥା' ଓ 
“ତଥା' ପଦ ସହିତ ବସ୍ତ୍ରର ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ଏଠାରେ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରିବାରେ ତ ଭଗବାନ 'ଗୃହ୍‌ଣାତି' 
(ଧାରଣ କରେ) କ୍ରିୟା ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି; କିନ୍ଧୁ ଶରୀର 
ଧାରଣ କରିବାରେ 'ସଂଯାତି' (ଯାଏ) କ୍ରିୟା ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରିଛନ୍ତି । ସେ ଏପରି କ୍ରିୟାଭେଦ କାହିଁକି କରିଛନ୍ତି ଲୌକିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓ ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ ଏପରି ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ 
ସ୍ଥାନରେ ଥାଇ ବସ୍ତ୍ର ପରିବର୍ତନ କରେ, କିନ୍ତୁ ଦେହାନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲେ ଦେହୀକୁ ସେହି ସେହି ଶରୀରକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼େ। ଏହି 
ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଭଗବାନ କ୍ରିୟାଭେଦ କରିଛନ୍ତି । 


ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌ଂ 
(୨ | ୧୭), “ନିତ୍ଯଃ ସବିଗତଃ ସାଣୁଃ' ( ୨ | ୨୪୨) ପ୍ରଭୂତି 
ପଦରେ ଦେହୀକୁ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ, ନିତ୍ୟ, ସର୍ବଗତ ଓ ସ୍ଥିର 
ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 'ସଂଯାତି ନବାନି ଦେହୀ' 
(୨ । ୨୨), 'ଶରୀରଂ ଯଦବାପ୍ନୋତି” (୧୫ | ୮) ପ୍ରଭୂତି 
ପଦରେ ଦେହୀର ଅନ୍ୟ ଶରୀଚର ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କହିଛନ୍ତି। 
ଯିଏ ଏପରି ସର୍ବଗତ ଓ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ର, ତାହାର ଗମନାଗମନ 
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କିପରି ସମ୍ଭବନ କାରଣ, ଏହି ସ୍ଭାନରୁ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନକୁ ଯିବାକୁ 
“ଗମନ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସ୍ତାନରୁ ଏହି ସ୍ଥାନକୁ ଆସିବାକୁ 
“ଆଗମନ” କୁହାଯାଏ କିନ୍ତୁ ଦେହୀ ବିଷୟରେ ତ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ 
କଥା ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୁହେ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, କେହି 
ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାରୁ ଯୁବାବସ୍ଥାକୁ ଆସିଲେ ସେ କହେ, 'ମୁଁ ଯୁବକ 
ହୋଇଗଲି | କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁତଃ ସେ ନିଜେ ଯୁବକ ହୋଇ 
ନାହିଁ, ବରଂ ତା'ର ଶରୀର ଯୁବକ ହୋଇଛି | ବାଲ୍ଯାବସ୍ତାରେ 
ସେ ଯିଏ ଥୂଲା, ଏବେ ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେହି 
ଅଛି; କିନ୍ତୁ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ର୍ଯ ହେତୁ ଶରୀରର 
ପରିବର୍ତନକୁ ସେ ନିଜଠାରେ ଆରୋପିତ କରେ। ସେହିପରି 
ଗମନାଗମନ ବସ୍ତୁତଃ ଶରୀରର ଧର୍ମ, କିନ୍ତୁ ଶରୀର ସହିତ 
ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ ଥିବାରୁ ସେ ନିଜଠାରେ ଗମନାଗମନକୁ ଆରୋପିତ 
କରି ନିଏ। ପ୍ରକୃତରେ ଦେହୀ କେଉଁଠିକି ଯାଏ ନାହିଁ କି 
ଆସେ ନାହିଁ, କେବଳ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ପଥ୍ୟ୍ ଯୋଗୁଁ 
ସେ ଗମନାଗମନ କରିବାପରି ଜଣାପଡ଼େ। 

ଏବେ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି ଯେ, ଅନାଦିକାଳରୁ 
ଗ୍ବଲି ଆସୁଥୁବା ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ କ'ଣ? ଉତ୍ତର ହେଲା-- 
କର୍ମ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗିବା ପାଇଁ, ଜ୍ଞାନ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ ଏବଂ ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି 
ବିମୁଖତା ହେତୂ ଜନ୍ମମରଣ ହୁଏ। ଏ ତିନୋଟି କାରଣ 
ଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ଜନ୍ମମରଣର ମୁଖ୍ୟ କାରଣଟି ହେଉଛି ଜୀବ 
ଦାରା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାର ଦୁରୁପଯୋଗ । ତା'ହେଲେ 
ଏହି ଜନ୍ମମରଣ ଦୂର ହେବ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ ସ୍ବତନ୍ସ୍ଵତାର 
ସଦୁପଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଜନ୍ମମରଣ ଦୂର ହୋଇଯିବ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସ୍ବାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କର୍ମ କରିବାରୁ ଯେଉଁ ଜନ୍ମମରଣ 
ହୋଇଛି, ସ୍ବାର୍ଥ ତ୍ୟାଗକରି ଅନ୍ଯ ହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ 
ତାହା ଦୂର ହୋଇଯିବ। ନିଜ ଜ୍ଞାନର ଅନାଦରଂ ହେତୁ 
ଯେଉଁ ଜନ୍ମମରଣ ହୋଇଛି, ଜ୍ଞାନର ଆଦର କଲେ ତାହା 
ଦୂର ହୋଇଯିବ । ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେବାରୁ ଯେଉଁ 
ଜନ୍ମମରଣ ହୋଇଛି, ଭଗବାନର୍କ୍ସ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଗଲେ, 
ତାହା ଦୂର ହୋଇଯିବ । 


ଘଂଜିଣିନ୍ଝ ଇ/ବ--ମନୁଷ୍ଯ ନୂତନ ନୂତନ ବସ୍ତୁ ପାଇବାକୁ କାମନା କରୁଥୂବାରୁ ଭଗବାନ ତାକୁ ନୂତନ ନୂତନ ବସ୍ତୁ 
(ଶରୀରାଦି ସାମଗ୍ରୀଃ। ଦେଉଥାନ୍ତି। ଶରୀର ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ଭଗବାନ ତାକୁ ନୂତନ ଶରୀର ଦିଅନ୍ତି । ଅତଏବ ନୂତନ 
କାମନା ହିଁ ଜନ୍ମଂମରଣର କାରଣ | ନୂତନ ନୂତନ କାମନା କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନୂତନ ନୂତନ ବସ୍ତୁ 
ମିଳୁଥୁବ। ମନୁଷ୍ୟର ଇଚ୍ଜାଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ନାମକ ଦୁଇଟି ଶକ୍ତି ଅଛି । ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଥାଇ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ନଙ୍ଝ୍ଜ ହୋଇଗଲେ 
ନୂତନ ଜନ୍ମ ମିଳେ। ଯଦି ଇଚ଼୍ଲାଶକ୍ତି ନ ରହେ, ତେବେ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। 

^ ନିଜ କୁ ଅନାଦର କରିବାର ଅର୍ଥ ଜାଣିବା ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ ନ କରିବା। ଯେପରି-- ସତ କହିବା ଠିକ୍‌ ଓ ମିଛ କହିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ 
ବୋଲି ଜାଣି ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାର୍ଥ ସକାଶେ ଆମେ ମିଛ କହି ଦେଉଛେ। କେହି ଆମକୁ ସୁଖ ଦେଲେ ଭଲ ଲାଗୁଛି ଓ ଦୁଃଖ ଦେଲେ ଖରାପ ଲାଗୁଛି-- 


ଏପରି ଜାଣି ମଧ୍ୟ ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ ଅନ୍ୟକୁ ଦୁଃଖ ଦେଉଛେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆମେ ଜାଣୁଛେ ଯେ, ଶରୀରାଦି ବିନାଶଶୀଳ, ସିତିଶୀଳ ନୁହେଁ, 
ତଥାପି ତା'ପ୍ରତି ମୋହ ଓ ମମତା କରି ବସୁଛେ | ବସ୍ତୁତଃ ଏହା ହିଁ ନିଜ ଅନୁଭବର ଅନାଦର | 
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କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟ୍ୟନ୍ତ କିଛି ଅଂଶରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହୁଏ, ସମ୍ପୂର୍ଣ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଜୀଣ୍ରିବସ୍ତ୍ର ପରିତ୍ଯାଗ କରି 
ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରିବାର ଦୃଷ୍ଟାାନ୍ତଟି କେବଳ ଏତିକି ଅଂଶରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ଅନେକ ବସ୍ତ୍ର ପରିବର୍ତନ 
କରୁଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଯେପରି ନିଜେ ଏକ ରହିଥାଏ, ସେହିପରି ସ୍ବୟଂ ଅନେକ ଯୋନିରେ ଅନେକ ଶରୀର ଧାରଣ କଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏକ (ସେ ହିଁ) ରହିଥାଏ। ଯେପରି ପୁରାତନ ବସ୍ତ୍ର ପରିତ୍ୟାଗ କଲେ ଆମେ ମରିଯାଉ ନାହେଁ ଏବଂ ନୂତନ 
ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କଲେ ଆମେ ଜନ୍ମ ହେଉ ନାହେଁ, ସେହିପରି ପୁରାତନ ଶରୀର ପରିତ୍ୟାଗ କଲେ ଆମେ ମରିଯାଉ 
ନାହେଁ ଏବଂ ନୂତନ ଶରୀର ଧାରଣ କଲେ ଆମେ ଜନ୍ମ ହେଉ ନାହିେଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀର ମରୂଛି, ଆମେ 
ମରୁ ନାହେଁ। ଯଦି ଆମେ ମରୁଥାନ୍ତେ। ତେବେ ପାପପୁଣ୍ୟର ଫଳ କିଏ ଭୋଗନ୍ତାମ ଅନ୍ଯ ଯୋନିକୁ କିଏ ଯାଆନ୍ତାଂ 
ବନ୍ଧନରେ କିଏ ପଡ଼ନ୍ତାନ ମୁକ୍ତ କିଏ ହୁଅନ୍ତା 
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ଢଡଲଣଜକେ ବର୍ଷନ/ ଳନୁଛନି / 


ନୈନଂ ଛିନ୍ଦନ୍ତି ଶସ୍ତ୍ରାଣି ନୈନଂ ଦହତି ପାବକଃ । 
ନ ଚୈନଂ କ୍ସେଦୟନ୍ତ୍ୟାପୋ ନ ଶୋଷୟତି ମାରୁତଃ ॥ ୨୩ ॥ 


ଥକ ବଶସ୍ତ୍ରାଣିଚଶସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଏନମ୍‌ ଏହାକୁ; ନ, 


ଛିନନ୍ତିଂଛେଦନ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ; ପାବକଃଅଗ୍ନି; 


ଏନମ୍‌= ଏହାକୁ; ନ, ଦହତି=ଦହନ କରିପାରେ ନାହିଁ; ଆପଃ=ଜଳ; ଏନମ୍‌= ଏହାକୁ; ନ, କେଦୟନ୍ତିସିକ କରିପାରେ 
ନାହିଁ। ଚିଏବଂ; ମାରୂତଃ¬ବାୟୁ ନଃ ଶୋଷୟତି=ଗଶୁଷ୍ଟ କରିପାରେ ନାହିଁ । 

ଶସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଏହି ଶରୀରୀକୁ ଛେଦନ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ଅଗ୍ନି ଏହାକୁ ଦହନ କରି ପାରେ ନାହିଁ, ଜଳ 
ଏହାକୁ ସିକ୍ତ କରି ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ବାୟୁ ଏହାକୁ ଶୁଷ୍କା କରି ପାରେ ନାହିଁ । 


ବକ #6/// ¬ “ନୈନଂ ଛିନ୍ଦନି ଶସ୍ତ୍ରାଣି---ଏହି ଶରୀରୀକୁ 
ଶସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଛେଦନ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ; କାରଣ ପ୍ରାକୃତ 
ଶସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ସେ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ସବୁ ଶସ୍ତ୍ର ପ୍ନଥୂବୀ-ତତ୍ତ୍ଵରୂ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ପ୍ରଥୂବୀ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଏହି ଶରୀରୀଠାରେ କୌଣସି ବିକାର ସୃଷ୍ଟ କରି 
ପାରେ ନାହିଁ। କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ବିକୃତି କରିବା ତ 
ଦୂରର କଥା, ପୁଥୁବୀ-ତତ୍ତ୍ଵ ଏହି ଶରୀରୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ବି 
ପାରିବ ନାହିଁ । 

“ନୈନଂ ଦହତି ପାବକଃ'--ଅଗ୍ନି ଏହି ଶରୀରୀକୁ 
ଦହନ କରି ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ଅଗ୍ନି ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପହଞ୍ଚି ପାରେ ନାହିଁ। ଯଦି ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ପାରେ 
ନାହିଁ, ତେବେ ତାହାକୁ ଦହନ କରିବ କିପରିନ ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଅଗ୍ନି-ତତ୍ତ୍ଵ ଏହି ଶରୀରୀଠାରେ ଆଦୌ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 

'ନ ଚୈନଂ କଲେ ଦୟନ୍ତ୍ୟାପ”- ଜଳ ଏହାକୁ ସିକ୍ତ 
କରିପାରେ ନାହିଁ; କାରଣ ଜଳ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ପାରେ 
ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜଳ-ତତ୍ତ୍ଵ ସେହି ଶରୀରୀଠାରେ 
ଆଦୌ କୌଣସି ବିକାର ଉପ୍ପନ୍ନ କରି ପାରେ ନାହିଁ। 

'ନ ଶୋଷୟତି ମାରୂତଃ”--ବାୟୁ ଏହାକୁ ଶୁଷ୍କ କରି 


ପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଶରୀରୀକୁ ଶୁଖାଇବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ବାୟୁର ନାହିଁ; କାରଣ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବାୟୁ ପହଞ୍ଚି ପାରେ 
ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବାୟୁ-ତତ୍ତ୍ଵ ଏହି ଶରୀରୀଠାରେ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିକୃତି ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର କରି ପାରେ ନାହିଁ। 

ପ୍ରଥୁବୀ୬ ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ ଓ ଆକାଶ--ଏହି 
ପାଞ୍ଚୋଟିକୁ ମହାଭୂତ କୁହାଯାଏ । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମ ଗ୍ଵରୋଟି 
ମହାଭୂତ ଏହି ଶରୀରୀଠାରେ କୌଣସି ବିକୃତି କରି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପଞ୍ଚମ ମହାଭୂତ 
ଆକାଶର କୌଣସି ଚର୍ଚ୍ଚା କରି ନାହାନ୍ତି। ଏହାର କାରଣ 
କୌଣସି କ୍ରିୟା କରିବାର ଶକ୍ତି ଆକାଶର ନାହିଁ କ୍ରିୟା 
(ବିକୃତି) କରିବାର ଶକ୍ତି କେବଳ ଏ ଗ୍ଵରୋଟି ମହାଭୂତର୍ଜର 
ଅଛି। ଆକାଶ ସବୁକୁ ଅବକାଶ ଦିଏ ମାତ୍ର। 

ପ୍ରଥ୍ୂୁବୀ, ଜଳ, ତେଜ ଓ ବାୟୁ-¬ଏହି ଗ୍ଵରୋଟି ତତ୍ତ୍ଵ 
ଆକାଶରୂ ଉତ୍ଧନ୍ତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିଜର କାରଣଭୂତ 
ଆକାଶରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ବିକାର ଉପ୍ଥନ୍ନ କରି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ପୂଥୂବୀ। ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଓ ବାୟୁ 
ଯଥାକ୍ରମେ ଆକାଶକୁ ଛେଦନ, ସିକ୍ତ, ଦହନ ଓ ଶୁଷଶ୍ଟ 
କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି ଗ୍ବରି ତତ୍ତ୍ଵ ନିଜ କାରଣଭୂତ 
ଆକାଶର, ଆକାଶର କାରଣଭୂତ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵର ଏବଂ 


ଶ୍ମୋକ ୨୪] 
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ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵର କାରଣଭୂତ ପ୍ରକୃତିର ମଧ୍ୟ କୌଣସି କ୍ଷତି 
କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ତେବେ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ଶରୀରୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏସବୁ ପହଞ୍ଚିବେ କିପରି? ଏହି ଗୁଣଯୁକ୍ତ ପଦାର୍ଥ 
ନିର୍ଗୁଣ-ତତ୍ତ୍ଵରେ ପହଞ୍ଚି ପାରିବେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୩ | ୩୧) | 
ଶରୀରୀ ହେଉଛି ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ | ପୂଥୁବୀ ପ୍ରଭୃତି ଗ୍ବରି ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଏଥୂୁରୁ ସତ୍ତା ଓ ୟ୍ତଭୂର୍ତି ମିଳିଥାଏ । ଯେଉଁଥୂରୁ ଏହି ଗ୍ଵରୋଟିକୁ 
ସତ୍ତା ଓ ୟ୍ତୂର୍ତି ମିଳୁଛି, ତାହାକୁ ଏସବୁ ବିକୃତ କରି ପାରିବେ 
କିପରି? ଏହି ଶରୀରୀ ସର୍ବବ୍ଯାପକ ଏବଂ ପ୍ୂଥୂବୀ ଆଦି ଗ୍ବରି 
ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟାପ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ବ୍ୟାପ୍ୟ ବସ୍ତୁ ବ୍ୟାପକର 
କିପରି କ୍ଷତି କରି ପାରିବେମ ତାହାର କ୍ଷତି କରିବା ଅସମ୍ଭବ । 
ଏଠାରେ ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗ୍ବରଲିଛି। “ଏ ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧୀ 


ମରିଯିବେ'--ଏ କଥାକୁ ନେଇ ଅର୍ଜୁନ ଶୋକ କରୁଛନ୍ତି। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏମାନେ କିପରି ମରିଯିବେମ 
ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର କ୍ରିୟା ପହଞ୍ଚି ବି ପାରେ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶସ୍ତ୍ର ଦାରା ଶରୀର କଟିଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ଶରୀରୀ କଟେ ନାହିଁ। ଅଗ୍ନ୍ଯସ୍ତ୍ର ଦ୍ଵାରା ଶରୀର ଜଳିଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ଶରୀରୀ ଜଳେ ନାହିଁ। ବରୁଣାସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ଶରୀର 
ଓଦା ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ଶରୀରୀ ଓଦା ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ 
ବାୟବ୍ଯାସ୍ତ୍ର ଦାରା ଶରୀର ଶୁଖିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଶରୀରୀ 
ଶୁଖେ ନାହିଁ। ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ଶରୀର 
ମଲେ ମଧ୍ଯ ଶରୀରୀ ମରେ ନାହିଁ, ତାହା ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହେ । 
ସୁତରାଂ ଏ କଥାରେ ଶୋକ କରିବା ତୁମର ଅଜ୍ଞତାମାତ୍ର। 


ଘଜିିଙ୍କ ଭ/ବ ଆମେ କହୁଛେ “ଶରୀର ଅଛି', ତାହେଲେ ପରିବର୍ତନ ଶରୀରରେ ହୁଏ, 'ଅଛି' ବା ଶରୀରୀରେ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣାର୍ଥ-_ “କାଠ ଅଛି', ସୁତରାଂ ବିକୃତି କାଠରେ ହୁଏ, 'ଅଛି'ରେ ହୁଏ ନାହିଁ। କାଠ କଟିଯାଇ ପାରେ, 
ହେଲେ ଅଅଛି' କଟେ ନାହିଁ | କାଠ ଜଳିଯାଏ, ହେଲେ ଅଛି' ଜଳେ ନାହିଁ | କାଠ ଓଦା ହୋଇଯାଏ, ହେଲେ ଅଅଛି' ଓଦା 
ହୁଏ ନାହିଁ। କାଠ ଶୁଖିଯାଏ, ହେଲେ ଅଅଛି' ଶୁଖେ ନାହିଁ। କାଠ କେବେହେଲେ ଏକରୂପ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ଅଛି” 


କେବେହେଲେ ଅନେକରୂପ ହୁଏ ନାହିଁ। 


==7#^ = = 


ଅଜ୍ରେଦ୍ୟୋୟ୍ରମଦାହ୍ୟୋୟମକ୍ଲେଦ୍ୟୋ।ଶୋଷ୍ୟ ଏବ ଚ । 
ନିତ୍ଯଃ ସବିଗତଃ ସାଣୁରଚଳୋଃୟଂ ସନାତନଃ॥ ୨୪ ॥ 


ଅନୟ -ଅୟମ୍‌=ଏହି ଶରୀରୀକୁ; ଅଢ଼େଦ୍ଯଃ-ଛେଦନ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ; ଅୟମ୍‌= ଏହାକୁ; ଅଦାହ୍ଯଃ- ଜଳାଯାଇ 
ପାରେ ନାହିଁ; ଅକ୍ଲେଦ୍ଯଃଚିଆର୍ଦ୍ଧ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ, ଚଚଓ; ଅଶୋଷ୍ଯଃଃ ଏବଶୁଷ୍ଟଠା କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ; 
ଅୟମ୍‌=ଏହା; ନିତ୍ୟଃ=ନିତ୍ୟ: ସବିଗତଃ=ସର୍ବବ୍ୟାପୀଃ ଅଚଳଃ= ଅଚଳ; ସାଣୁଃ ସାଣୁ; ସନାତନଃ ଅନାଦି | 

ଏହି ଶରୀରୀକୁ ଛେଦନ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ, ଜଳାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ, ଆଦ୍ରି କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ 
ଓ ଶୁଷ୍ଟା କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ। କାରଣ ଏହା ନିତ୍ଯ, ସବିବ୍ଯାପୀ। ଅଚଳ, ସାଣୁ ଓ ଅନାଦି । 


ବ୍ୟ ଶସ୍ତ୍ର ପ୍ରଭୂତି ଏହି ଶରୀରୀଠାରେ କାହିଁକି 
ବିକାର ଉତମ୍ପନ୍ତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ତାହା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
କହୁଛନ୍ତି ॥ 

“ଅକ୍ରେଦ୍ୟୋଃୟମ୍‌' ଶସ୍ତ୍ର ଏହି ଶରୀରୀକୁ ଛେଦନ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ଶସ୍ତ୍ରର 
ଅଭାବ ଅଛି ବା ଶସ୍ତ୍ର ଗ୍ବଳନାକାରୀ ଅଯୋଗ୍ଯ,ଃ ବରଂ 
ଏହାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଛେଦନରୂପକ କ୍ରିୟା ଶରୀରୀଠାରେ 
ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହା ଅଢ୍ରେଦ୍ଯ। 

ଶସ୍ତ୍ର କଥା ଛାଡ଼, ମନ୍ଦ୍ଟ ଶାପ ଇତ୍ଯାଦି ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ 
ଏହି ଶରୀରୀର ଛେଦନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଯାଜ୍ଞବଳ୍କ୍ୟଗ୍କ୍‌ 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ନ ଦେଇ ପାରିବାରୁ ତାର୍କ୍ଚ ଶାପରେ 
ଶାକଲ୍ୟଙଗ୍ଗ୍‌ ମୁଣ୍ଡ କଟିଗଲା (ବୃହଦାରଣ୍ୟକ.,) | ଏହିପ୍ରକାରେ 
ଦେହ ତ ମନ୍ତ୍ଵ ବା ବାଣୀ ଦ୍ବାରା କଟିଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ 


ଦେହୀ ସର୍ବଥା ଅଢ଼ରେଦ୍ଯ। 

“ଅଦାହ୍ୟୋଃୟମ୍‌' _`ଏହି ଶରୀରୀ ଅଦାହ୍ଯଃ କାରଣ 
ଏଥୁରେ ଜଳିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ନାହିଁ | ଅଗ୍ନି ତ ଦୂରର କଥା, 
ମନ୍ତ୍ର ଶାପ ଇତ୍ୟାଦିରେ ବି ଏହି ଦେହୀ ଜଳି ପାରେ 
ନାହିଁ। ଦମୟନ୍ତୀଙ୍କ ଶାପରୂ ବିନା ଅଗ୍ନିରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯାଧ 
ଜଳି ଭସ୍ମ ହୋଇ ଯାଇଥୁଲା। ଯାହା ଦାହ୍ୟ ତାହା ଏହି 
ପ୍ରକାର ଅଗ୍ନି, ଶାପ ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ରାରା ଜଳିପାରେ । ଦେହୀରେ 
ଦହନ-କ୍ରିୟା ଆଦୌ ପ୍ରବେଶ କରି ପାରେ ନାହିଁ। 

“ଅକ୍େ ଦ୍ଯଃ---ଏ ଦେହୀ ଅକ୍ସେଦ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଥୂରେ 
ଆର୍ଦ୍ର ହେବାର ଯୋଗ୍ଯତା ନାହିଁ। ଜଳ, ମନ୍ତ୍ର ଶାପ, 
ଓଷଧ୍ଧ ପ୍ରଭୂତି ଦ୍ରାରା ଏହା ଆର୍ଦ୍ର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ଯେ ଂମାଲକୋଶ” ରାଗ ଗାଇଲେ 
ପଥର ପାଣି ହୋଇଯାଏ ଚନ୍ଦ୍ରକୁ ଦେଖି ଚନ୍ଦ୍ରକାନ୍ତମଣି 
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ତରଳି ଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଦେହୀ ରାଗବରରାଗିଣୀ ଦ୍ବାରା ଆର୍ଦ୍ର 
ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ। 

“ଅଅଶୋଷ୍ଯଃଂ-ଏ ଦେହୀ ଅଶୋଷ୍ଯ। ଏହା ଏପରି 
ବସ୍ତୁ ନୂହେଁ, ଯାହାକୁ ବାୟୁ ଶୁଷ୍ଟ କରି ପାରିବ; କାରଣ 
ଏଥୂରେ ଶୋଷଣଂକ୍ରିୟା ପ୍ରବେଶ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 
ବାୟୁ ଦ୍ବାରା ଓ ମନ୍ତ୍ର ଶାପ, ଓଷଧ୍ଧ ପ୍ରଭୂତି ଦ୍ବାରା ଦେହୀ 
ଶୁଖି ପାରେ ନାହିଁ। ଅଗସ୍ତ୍ଯ ମୁନି ସମୁଦ୍ରକୁ ଶୋଷଣ 
କରିନେଲେ ସିନା, ଏ ଶରୀରୀକୁ ନିଜ ଶକ୍ତି ବଳରେ 
କେହି ଶୋଷଣ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 

'ଏବ ଚ'--ବିନାଶର ସମ୍ଭାବନାକୁ ନେଇ ଅର୍ଜୁନ ଶୋକ 
କରୁଥୂଲେ । ତେଣୁ ଶରୀରୀକୁ ଅଢ୍ଛେଦ୍ୟ, ଅଦାହ୍ଯ, ଅକେଦ୍ୟ 
ଓ ଅଶୋଷ୍ଯ କହିସାରି ଭଗବାନ 'ଏବ ଚ” ପଦ ଦ୍ବାରା 
ବିଶେଷ ଗୁରୁତୃ ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି ଶରୀରୀ ଏହିଭଳି 
ଗୁଣସମ୍ପନ୍ତ | ଏଥୁରେ କୌଣସି କ୍ରିୟା ପ୍ରବେଶ କରି ପାରେ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏ ଶରୀରୀ ଶୋକର ବିଷୟ ନୁହେଁ। 

ଂନିତ୍ୟଃ--ଦେହୀ ନିତ୍ଯ ଅଟେ | ଏହା କୌଣସି ସମୟରେ 
ଯେ ନ ଥୁଲା ଏବଂ କୌଣସି ସମୟରେ ଯେ ରହିବ ନାହିଁ--ଏ 
କଥା ନୁହେଁ; ଏହା ନିରନ୍ତର ଯଥାବତ୍‌ ରହେ | 

'ସବିଗତଃ'- ଦେହୀ ଯଦି ସବୁ ସମୟରେ ଯଥାବତ୍‌ 
ରହୁଛି, ତେବେ ସେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ତ ରହୁଥୂବଂ 
ଏହାର ଉତ୍ତରରେ କହୁଛନ୍ତି, ଏ ଦେହୀ ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି, 
ବସ୍ତୁ, ଶରୀର ଇତ୍ଯାଦିରେ ସମାନରୂପରେ ବିରାଜମାନ। 

“ଅଚଳଃ'”-ଯଦି ଏ ସର୍ବଗତ, ତେବେ କୌଣସି 
ସ୍ଥାନକୁ ଗମନାଗମନ ତ କରୁଥୂବ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ 
କହୁଛନ୍ତି ଏ ଦେହୀ ସ୍ଥିର ସ୍ବଭାବସମ୍ପନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଥୂରେ 
କେବେ ଗମନାଗମନରୂପକ କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ସାଣୁଃ--ଏହା ସିର ଏବଂ ଏହା କେଉଁଠିକି ଯା'ଆସ 
କରେ ନାହିଁ -ଏ କଥା ତ ସତ, କିନ୍ତୁ ଏଥୂରେ କମ୍ପନ ତ 
ହେଉଥୂବ? ଯେପରି ବୃକ୍ଷ କୁଆଡ଼େ ଯା'ଆସ ନ କରି 
ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରେ ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଦୋହଲୁ ଥାଏ, ସେହିପରି 
ଏଥୂରେ (ଦେହୀରେ) ମଧ୍ୟ ଦୋହଲିବା କ୍ରିୟା ତ ହେଉଥୁବ? 
ଏହାର ଉତ୍ତରରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହା ସ୍ାଣୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଥୁରେ 
କେବେ ଦୋଳନ କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


'ସନାତନଃ'- ଦେହୀ ଅଚଳ ଓ ସାଣୁ ¬ଏ କଥା ସତ; 
କିନ୍ତୁ ଏହା କେବେ ତ ଜାତ ହେଉଥୂୁବ୮; ଏହାର ଉତ୍ତରରେ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହା ସନାତନ, ଅନାଦି ଓ ପୁରାଣ। ଏ 
କୌଣସି ସମୟରେ ଯେ ନ ଥୂଲା, ସେ କଥା ନୁହେଁ 


ବିଶେଷ କଥନ 


ସଂସାର ଅନିତ୍ଯ, କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସିର ରହେ ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଶାଶ୍ବତ, ଯେଉଁଥୂରେ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର ବି 
ପରିବର୍ତନ ହେଉ ନାହିଁ, ସେହି ଦେହୀ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି 
ଆକର୍ଷଣ କରାଇବା “ଂନିତ୍ଯଃ” ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 

ଦୃଶ୍ୟ, ଶ୍ରାବ୍ୟ, ପାଠ୍ୟ ଓ ବୋଧଗମ୍ୟ ହେଉଥୁବା ପ୍ରାକୃତ 
ସଂସାରରେ ସର୍ବ ତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ୍ଵ ହୋଇଥୁବା ତତ୍ତ୍ବ ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
କରାଇବା ହେଉଛି “ସବିଗତଃ'” ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 

ସଂସାରରେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତି 
ଚଳାୟମାନ । ସେହି ଚଳାୟମାନଙ୍କୀ ଠାରେ ଥରୁବା ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ବ 
ନିଜ ସ୍ବରୂପରୁ କେବେ ଚଳାୟମାନ (ବିଚଳିତ) ହୁଏ ନାହିଁ, 
ତା' ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଆକଷିତ କରାଇବା 'ଅଚଳଃ' ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ସଂସାରରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
କ୍ରିୟା ବା ପରିବର୍ତନ ହେଉଅଛି । ଏତାଦୃଶ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ସଂସାରରେ କ୍ରିୟାରହିତ, ପରିବର୍ତନରହିତ ଓ ସ୍ଥାୟୀ 
ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଛି, ତା” ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରିବା “ସ୍ପାଣୁଃ ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 

ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ଉତ୍ପନ୍ନ୍ର ଓ ନଷ୍ଟାଶୀଳ। 
ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଥମେ ନ ଥୂଲା ଓ ପରେ ବି ରହିବ ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ କି ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ 
ତଥା ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ଥୂଲା ଓ ପରେ ସର୍ବଦା ରହିବ, ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵ (ଦେହୀ) ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଇବା ପାଇଁ “ସନାତନଃ' 
ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପାଞ୍ଚଗୋଟି ବିଶେଷଣର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଯ୍ଯୁ ଥୂଲେ ବି ଏବଂ 
ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ ଉଭୟ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ଅନୁଭବ ହେଉ 
ନ ଥୂଲେ ବି ଶରୀରୀ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ଏକରୂପ ଓ 
ଏକରସ ରହେ। 


ଘଜିଣିଜ୍ଞ ଇବ ସବି ଗତଃ'-_ସ୍ୟଂ ଦେହଗତ ନୁହେଁ, ଏହା ସର୍ବଗତ | ଏପରି ଅନୁଭବ ହେବା ହିଁ ଜୀବନ୍ୁଳ୍ି| 
ସଂସାରରେ ଶରୀର ରହୁଥିବା ପରି ଆମେ ଶରୀରରେ ରହୁ ନାହେଁ | ଶରୀର ସହିତ ଆମର କେବେହେଲେ ମିଳନ ହୋଇ ନାହିଁ, 
ହେଉ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ | ଶରୀର ଆମଠାରୁ ବହୁତ ଦୂରରେ ! ମାତ୍ର କାମନା, ମମତା ଓ ତାଦାମ୍୍ଯୂ 


ଯୋଗୁଁ ଆମକୁ ଶରୀର ସହିତ ଏକତ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି । 


ବାସ୍ତବରେ ଶରୀରୀ ପାଇଁ ଶରୀରର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। ଶରୀର ବିନା ମଧ୍ୟ ଶରୀରୀ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦରେ ରହିପାରେ। 


=== 7 ' === 


ଶ୍ମୋକ ୨୫-୨୬] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଅବ୍ୟକ୍ତୋୟମଚିନ୍ତ୍ୟୋୟମବିକାକ୍ଷ୍ୟୋଃୟମୁଚ୍ୟତେ । 


ତସ୍ମାଦେବଂ ବିଦିତଡ୍ରେନଂ 


ନାନୁଶୋଚି ତୁମହିସି ॥ ୨୫ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ¬ ଅୟମ୍‌-ଏହି ଦେହୀ; ଅବ୍ଯକତଃ- ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ: ଅୟମ୍‌ ଏହା; ଅଚିନ୍ତ୍ଯଃ”ଚିନ୍ତନର 
ବିଷୟ ନୁହେଁ; ଅୟମ୍‌=ଏହା (କୁ); ଅବିକାର୍ଯ୍ୟଃ- ନିର୍ବିକାର) ଉଚ୍ୟତେ= କୁହାଯାଏ; ତସ୍ନାତୃଦତେଣୁ; ଏନମ୍‌=ଏ ଦେହୀକୁ; 
ଏବମ୍‌=ଏପରି; ବିଦିତ଼ା=ିଜାଣି; ଅନୁଶୋଚିତୁ ମ୍‌ ¬ ଶୋକ; ନ, ଅହିସି-କରିବା ଅନୁଚିତ | 

ଏ ଦେହୀ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟ ଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ, ଏହା ଚିନ୍ତନର ବିଷୟ ନୂହେଁ । ଏହାକୁ ନିର୍ବିକାର କୁହାଯାଏ । 
ତେଣୁ ଏ ଦେହୀକୁ ଏପରି ଜାଣି ଶୋକ କରି ବା ଅନୁଚିତ । 


ବ୍ୟନ୮/୮ ଅବ୍ୟକ୍ରୋୟମ୍‌- `ଶରୀର ଓ ସଂସାର 
ଯେପରି ସତ୍ୂଳରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ, ଏହି ଶରୀରୀ ସେହିପରି 
ସ୍ତୂଳରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଏହା ଘପ୍ଭୁଳ ସ୍ପଷ୍ଟିର 
ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ । 

'ଅଚିନ୍ତ୍ୟୋୟମ୍‌' _ ମନ, ବୁଦି ପ୍ରଭୂତି ଦୃଷ୍ଟ ଗୋଚର 
ନ ହେଲେ ବି ଆମେ ସେଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତନ କରିପାରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ଚିନ୍ତନର ବିଷୟ | ମାତ୍ର ଦେହୀ ଚିନ୍ତନର 
ବିଷୟ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏହା ସୃକ୍ଷ୍ମ ସୃଷ୍ଟିର ଉର୍ଦ୍ବରେ । 

'ଅବିକାକ୍ଯ୍ୟୋଃୟମୁଚ୍ୟତେ'--ଏ ଦେହୀକୁ ବିକାର- 
ରହିତ କୁହାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଥୂରେ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର ବି 
ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ସବୁରି କାରଣ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି, 
ସେହି କାରଣଭୂତ ପ୍ରକୃତିରେ ମଧ୍ଯ ବିକୃତି ହୁଏ। ମାତ୍ର 
ଦେହୀ କାରଣଂସ୍ପଷ୍ଟରୁ ରହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଥୂରେ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିକୃତି ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଏଠାରେ ୨୪ଶ ଓ ୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅଢ଼େଦ୍ଯ, 
ଅଦାହ୍ଯ, ଅକ୍ନେଦ୍ଯ। ଅଶୋଷ୍ଯ, ଅଚଳ, ଅବ୍ଯକ୍ତ, ଅଚିନ୍ତ୍ଯ 
ଓ ଅବିକାର୍ଯ୍ଯ ଏହି ଆଠଟି ନାସ୍ତିବାଚକ ବିଶେଷଣ 
ଦାରା ଏବଂ ନିତ୍ଯ, ସର୍ବଗତ, ସ୍ତାଣୁ ଓ ସନାତନ-¬ଏହି 
ଗ୍ବରୋଟି ଅସ୍ତିବାଚକ ବିଶେଷଣ ଦ୍ବାରା ଦେହୀର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ଏହା ଅନିର୍ବଚନୀୟ । ଯାହାଠାରୁ 
ବଚନ ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି। ସେହି ଦେହୀକୁ ବଚନ 
ଆଦି କିପରି ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରିବେ? ତେଣୁ ଦେହୀକୁ 
ଏହିରୂପେ ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ ଏହାର ବର୍ଷ୍ରନା କରିବା। 

'ତସ୍ମକାଦେବଂ ବିଦିଢଡ଼ୈନଂ ନାନୂଶୋଚିତୁମହିସି”'-- 
ତେଣୁ ଏ ଦେହୀକୁ ଅକ୍ରେଦ୍ୟ, ଅଶୋଷ୍ଯ, ନିତ୍ଯ, ସନାତନ, 
ଅବିକାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୂତିରୂପେ ଜାଣିଗଲେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଅନୁଭବ 
କଲେ ତୂମର ଆଉ ଶୋକ ହେବ ନାହିଁ। 


7×₹ ୯ କକ 
ସଦନ୍ଦ୍ର୨- କି ଶଜ/ଜ/କୁ ନିର୍ବିନଜ ନ ନାଳି ବିଳଳ/ ମନ କଳଯାଏ (ଯାହାକି ଦିାନ ବିଛୁଦ), ତଥାଫି ଶୋଳ କଳିକ/ କଥା 


ନୁହ ଏ କଥ/ ଏଠବ ଦୁଇଟି 6ନ୍କ୍ୁଳଳେ କହୁଛନି / 


ଅଥ ଚୈନଂ ନିତ୍ଯଜାତଂ ନିତ୍ୟଂ 


ବା ମନ୍ୟସେ ମୂତମ୍‌ | 


ତଥାପି ତୁଂ ମହାବାହୋ ନୈବଂ ଶୋଚିତୁମହିସି॥ ୨୬ ॥ 


ଅଂନକ୍ଧ  ମହାବାହୋଳିହେ ମହାବାହୁ! ¡ ଅଥ=ଯଦି; 


ଏନମ୍‌=ଏହି ଦେହୀକୂ; ନିତ୍ୟଜାତମ୍‌ ନିତ୍ଯ ଜନ୍ମଶୀଳ; 


ବାଳକିମ୍ବାଃ ନିତ୍ୟମ୍‌ଚିନିତ୍ୟ ମୂତମ୍‌ଚ୍ମମରଣଶୀଳତ; ଚ=ମଧ୍ଯଃ ମନ୍ଯସେଇମାନୁଥାଅ; ତଥାପିତଥାପି; ତୃମ୍‌ିତୁମେ; 
ଏବମ୍‌=ଏପରି; ଶୋଚିତୁମ୍‌- ଶୋକ; ନ, ଅହିସି=କରିବା ଅନୁଚିତ | 
ହେ ମହାବାହୁ! ଯଦି ତୁମେ ଏହି ଦେହୀକୁ ନିତ୍ୟ ଜଚ୍ମଶୀଳ କିମ୍ବା ନିତ୍ୟ ମରଣଶୀଳ ମାନୁଥାଅ, ତଥାପି 


ତୁମେ ଏପରି ଶୋକ କରି ବା ଅନୁଚିତ । 


କ//6//- “ଅଥ ଚୈନଂ.......... ଶୋଚିତୁମହିସି'- | ଜନ୍ମଶୀଳ ଓ ନିତ୍ଯ ମରଣଶୀଳ, ତେବେ ବି ତୂମେ 


ଭଗବାନ ଏଠାରେ ପକ୍ଷାନ୍ତରରେ “ଅଥ ଚ' ଓ “ମନ୍ୟସେ' 
ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି କହୁଛନ୍ତି, ଯଦିବା ଏହା ସତ୍ଯ ଓ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ଦେହୀ କୌଣସି ସମୟରେ ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ 
କି ମରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୨। ୨୦), ତଥାପି ଯଦି ତୂମେ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିରୁଦ୍ଧ କଥା ମାନିନିଅ ଯେ, ଦେହୀ ନିତ୍ଯ 


ଶୋକ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। କାରଣ ଯିଏ ଜନ୍ମ ହୁଏ, 
ସେ ଅବଶ୍ୟ ମରେ ଆଉ ଯିଏ ମରେ ସେ ଅବଶ୍ୟ ଜନ୍ମ 
ହୂୁଏ--ଏହି ନିୟମକୁ କେହି ଏଡ଼ାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 


ମଞ୍ଜିକୁ ମାଟିରେ ପୋତି ଦେଲେ ତାହା ଅଟ୍ଟୁରିତ ହୁଏ 


ଏବଂ ସେହି ଅର୍ଦ୍ୁର କ୍ରମଶଃ ବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ବୃକ୍ଷରେ ପରିଣତ 
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ହୁଏ। ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଦେଖିଲେ, ସେହି ମଞ୍ଜିଟି କ'ଣ କୌଣସି 
ମୂହୁର୍ତରେ ବି ଏକରୂପେ ଥୂଲା? ମାଟିରେ ତାହା ନିଜର 
କଠିନ ରୂପ ତ୍ୟାଗ କରି କୋମଳରୂପ ଧରିଲା, ତା'ପରେ 
କୋମଳରୂପ ଛାଡ଼ି ଅର୍ଗୁରରୂପ ଧରିଲା, ତା'ପରେ ଅର୍ଦୂରରୂପ 
ଛାଡ଼ି ବୃକ୍ଷରୂପ ଧରିଲା ଓ ପରିଶେଷରେ ଆଯୁ ସମାପ୍ତ 
ହେବାରୁ ତାହା ଶୁଖିଗଲା। ଏହି କ୍ରମରେ ବୀଜ କ୍ଷଣେମାତ୍ର 
ଏକରୂପେ ରହୁ ନାହିଁ, ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବଦଳୁଅଛି। ଯଦି ବୀଜ 
କ୍ଷଣେମାତ୍ର ଏକରୂପେ ରହୁଥାନ୍ତା, ତେବେ ବୃକ୍ଷର ଶୁଖିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରିୟା କିପରି ହୋଇଥାନ୍ତା ସେ ପ୍ରଥମ ରୂପକୁ 
ଛାଡ଼ିଲା- ଏହା ତା'ର ମରଣ ଏବଂ ଦିତୀୟ ରୂପ ଧାରଣ 


» ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


କଲା--ଏହା ତାର ଜନ୍ମ | ଏହିପରି ସେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ମରୁଥୂଲା 
ଓ ଜନ୍ମ ହେଉଥୁଲା । ଏହି ଶରୀରଟି ଠିକ୍‌ ସେହି ବୀଜପରି | 
ବହୁତ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପେ ବୀର୍ଯ୍ୟକୀଟ ରଜ ସହିତ ମିଶିଲା। ତାହା 
ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଶିଶୁରୂପ ହେଲା ଓ ଜନ୍ମ ନେଲା। ଜନ୍ମ ପରେ 
ବଢ଼ିଗ୍ବଲିଲା ଏବଂ ତା' ପରେ କ୍ରମଶଃ କ୍ଷୀଣ ହୋଇ ଶେଷରେ 
ମରିଗଲା । ଏହିଭଳି ଶରୀର କ୍ଷଣେମାତ୍ର ଏକରୂପେ ନ ରହି 
ବଦଳୁଥୁଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଜନ୍ମମ୍ୃତ୍ୟୁ ହେଉଥୂଲା। 

ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଯଦି ତୁମେ ଶରୀରୀକୁ ଶରୀର 
ଭଳି ନିତ୍ଯ ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ ମାନୁଥାଅ, ତେବେ ବି ଏହା 
ଶୋକର ବିଷୟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 


===== ;×# === 


= ,୍‌୍‌ 


ଜାତସ୍ୟ ହି ଧ୍ରୁବୋ ମୂତ୍ଯୁଧ୍ରିବଂ ଜନ୍ମ ମୂତସ୍ଯ ଚ । 
ତସ୍ମାଦପରିହାଯ୍ୟୈେଅଥୈ ନ ତୂଂ ଶୋଚିତୁମହିସି॥ ୨୭ ॥ 
ଥନ଼ୟହିଚିକାରଣତ ଜାତସ୍ଯଚଯିଏ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ତାହାର; ମୃତ୍ଯୁଃ-ମ୍ୃୃତ୍ଯୁଠୁ ଧ୍ରବଃ୮ସୁନିଶ୍ଚିତ ଚ ଏବ; 


ମୂତସ୍ୟ-ଯିଏ ମରିଛି ତା'ର; ଜନ୍ମ=ଜନ୍ୁ; ଧୁବମ୍‌  ସୁନିଶିତ; 


ତସ୍ମାତୃଚ ତେଣୁ; ଅପରିହାଯ୍ୟେ (ଏହାର) ପରିହାର ହୋଇ 


ପାରିବ ନାହିଁ, ଅଥୈଚିଏ ବିଷୟରେ; ଡ଼ମ୍‌ଚତୂମେ ଶୋଚିତୁମ୍‌ଚଶୋକ; ନ, ଅହିସି=ିକରିବା ଅନୁଚିତ । 
କାରଣ ଯିଏ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ତା'ର ମୃତ୍ୟୁ ସୁନିଶ୍ଚିତ ଏବଂ ଯିଏ ମରିଛି, ତା'ର ଜନ୍ମ ମଧ୍ଯ ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଜନ୍ମ 
ମରଣ ପ୍ରବାହର ପରିହାର ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତୁମେ ଏ ବିଷୟରେ ଶୋକ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 


= 


କ୍ଯନ୮୮୦୯ଜାତସ୍ଯ ହି ଧ୍ୂବୋ ମୂତ୍ଯୁଧ୍ରିବଂ ଜନ୍ମ 
ମୃତସ୍ୟ ଚ'”- ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକାନୁସାରେ ଶରୀରୀକୁ ଯଦି 
ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ ବୋଲି ମାନି ନିଆଯାଏ, ତେବେ ବି 
ତାହା ଶୋକର ବିଷୟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। କାରଣ 
ଯାହାର ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ତାହାର ମରଣ ସୁନିଶ୍ଚିତ ଆଉ 
ଯିଏ ମରିଯାଇଛି, ତାଂର ଜନ୍ମ ସୁନିଶ୍ଚିତ । 

'ତସ୍ମାଦପରି ହାଯୌୟୟୈଃଥୈ ନ ତୁୂଂ ଶୋଚିତୁମହିସି”'- ¬ 
ତେଣୁ କେହିହେଲେ ଏହି ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ଯୁରୂପକ ପ୍ରବାହକୁ 
ଏଡ଼ାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ; କାରଣ ଏଥୂରେ କାହାରି ତିଳେମାତ୍ର 
ଆଧୂପତ୍ଯ ଚଳେ ନାହିଁ। ଏହି ଜନ୍ମମୃତ୍ଯୁରୂପକ ପ୍ରବାହ 
ଅନାଦିକାଳରୁ ଗ୍ବଲି ଆସୁଛି ଏବଂ ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଗ୍ବଟଲୁଥୁବ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତୁମେ ଶୋକ କରିବା ଉଚିତ 
ନୂହେଁ। 

ଧ୍ୂତରାଷ୍ଟ୍ରକ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି, ତେଣୁ 
ନିଶ୍ଚୟ ମରିବେ। ତୁମ ପାଖରେ ଏପରି କୌଣସି 
ଉପାୟ ନାହିଁ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ତୂମେ ତାଙ୍କୁ ବଞ୍ଚାଇ ପାରିବ। 
ଯେଉଁମାନେ ମରିବେ, ସେମାନେ ନିଶ୍ଚୟ ଜନ୍ମ ହେବେ। 
ତାକୁ ମଧ୍ଯ ତୁମେ ରୋକି ପାରିବ ନାହିଁ, ତେବେ ଶୋକ 
କାହିଁକି? 


ଶୋକ ଉସୀକା କୀଜିୟେ, ଜୋ ଅନହୋନୀ ହୋୟ। 

ଅନହୋନୀ ହୋତୀ ନହୀ, ହୋନୀ ହୈ ସୋ ହୋୟ॥ 

[ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ହେବାର ନ ଥୂଲା, କିନ୍ତୁ ହୋଇଗଲା, 
ସେଥୁପାଇଁ ଶୋକ କରାଯାଇ ପାରେ । ମାତ୍ର ଯାହା ହେବାର 
ନ ଥାଏ, ତାହା ତ କେବେ ହୁଏ ନାହିଁ, ପୁଣି ଶୋକ କାହିଁକିନ] 

ଏ କଥା ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ ହୋଇଛନ୍ତି 
ମାନେ ଅସ୍ତ ନିଶ୍ଚୟ ହେବେ ଏବଂ ଅସ୍ତ ହେବେ ମାନେ 
ଉଦୟ ନିଶ୍ଚୟ ହେବେ। ତେଣୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅସ୍ତ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ କରେ ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ହେ ଅର୍ଜୁନା 
ଯଦି ତୁମେ ଭାବୁଛ ଯେ, ଶରୀର ସମେତ ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ 
ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ମରିଯିବେ, `. ତେବେ ସେମାନେ ପୁଣି ଶରୀର 
ଧରି ମଧ୍ୟ ଜନ୍ମ ହେବେ । ସୁତରାଂ ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ୟ ଶୋକ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନ ଉକ୍ତ ଦୁଇଟି (୨ ୬ଶ ଓ ୨୭ଶ”) ଶ୍ମୋକରେ 
ଯେଉଁ କଥା କହିଛନ୍ତି, ତାହା ଭଗବାନର୍କର ବାସ୍ତବିକ ସିଦାନ୍ତ 
ନୂହେଁ। ତେଣୁ ଅଥ ଚ” ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ଭଗବାନ 
ବିପରୀତ (ଶରୀର-ଶରୀରୀକୁ ଅଭିନ୍ନ ମାନୂଥୂବା) ପକ୍ଷର 
କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ, ବାସ୍ତବରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏପରି ହୋଇ ନ 
ଥଲେ ବି ଯଦି ତୁମେ ଏପରି ମାନୂଥାଅ, ତଥାପି ଶୋଳ 
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କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। କରିବା ମୃତ୍ୟୁ ଏବଂ ଦିତୀୟ ରୂପକୁ ଧାରଣ କରିବା ଜନ୍ମ। 

ଏ ଦୁଇଟି ଶ୍ମୋକର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ସଂସାରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ¦ ଏହିଭଳି ଯିଏ ଜନ୍ମ ହୁଏ, ତା'ର ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ ଏବଂ ଯାହାର 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥୂୁବାରୁ ଗୋଟିଏ ରୂପ । ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ, ତାହାର ପୁଣି ଜନ୍ମ ହୁଏ ଏହି ପ୍ରବାହ ଅନବରତ 
ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟ ରୂପ ଧାରଣ କରୁଥାଏ। ପ୍ରଥମ ରୂପକୁ ତ୍ଯାଗ ଗ୍ରଲୁଥାଏ। ତେବେ ଏଥୂରେ ଶୋକ କରିବାର କ'ଣ ଅଛି? 


ଘଜିରିନ୍ଣ ଜ/ବ-- କୌଣସି ପ୍ରିୟଜନର ମୃତ୍ଯୁ ହୋଇଗଲେ, ଧନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ମନୂଷ୍ଯ ଶୋକାକୁଳ ହୋଇ 
ପଡ଼େ। ସେହିପରି ଭବିଷ୍ୟତକୁ ଆଧାର କରି ଚିନ୍ତା ହୁଏ ଯେ, ସ୍ତ୍ରୀ ମରିଗଲେ କ'ଣ ହେବ, ପୁତ୍ର ମରିଗଲେ କ'ଣ ହେବ, 
ଇତ୍ଯାଦି। ଏହି ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟି ହୁଏ। ସଂସାରରେ ପରିବର୍ତନ ଘଟିବା ଓ 
ପରିସ୍ଥିତି ବଦଳିବା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ। ପରିସ୍ଥିତି ନ ବଦଳିଲେ ସଂସାର ପରିଗ୍ରଳିତ ହେବ କିପରିମ ମନୂଷ୍ଯ ବାଳକରୁ ଯୁବକ 
ହେବ କିପରି? ମୂର୍ଖ ବିଦ୍ବାନ୍‌ ହେବ କିପରି ରୋଗୀ ନୀରୋଗ ହେବ କିପରିଃଂ ବୀଜ ବୃକ୍ଷରେ ପରିଣତ ହେବ କିପରିହ? 
ପରିବର୍ତନ ବିନା ସଂସାର ସ୍ଥିର ଚିତ୍ରଭଳି ହୋଇଯିବ! ବାସ୍ତବରେ ମରଣଶୀଳ ଓପରିବର୍ତନଶୀଳ) ହିଁ ମରେ, ସ୍ଥିତିଶୀଳ 
କେବେ ମରେ ନାହିଁ। ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୁଭବ ଯେ, ମୃତ୍ଯୁ ହୋଇଗଲେ ଶରୀର ଏହିଠାରେ ପଡ଼ି ରହେ, କିନ୍ତୁ 
ଶରୀରର ମାଲିକ (ଏଜୀବାମ୍ରା। ବାହାରି ଯାଏ। ଏହି ଅନୁଭବକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲେ ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ ହେବ ନାହିଁ। ବାଳିର 
ମୃତ୍ୟୁପରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ଏହି ଅନୁଭବ ଆଡ଼କୁ ତାରାର୍ଜାର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷିତ କରାଇଛନ୍ତି-- 
ତାରା ବିକଲ ଦେଖି ରଗଘୁରାୟା । ଦୀଦ୍ଵହ ଗ୍ଯାନ ହରି ଲୀଚହୀ ମାୟା॥ 
ଛିତି ଜଲ ପାଞ୍କ ଗଗନ ସମାୀରା । ପଂଚ ରଚିତ ଅତି ଅଧମ ସରୀରା॥ 
ପ୍ରଗଟ ସୋ ତଳୁ ତତ୍ବ ଆଗେଁ ସୋଞ୍ଚା । ଜୀଵ ନିତ୍ଯ କେହି ଲଗି ତୁମ୍‌ହ ରୋଵା॥ 
ଉପଜା ଗ୍ଯାନ ଚରନ ତବ ଲାଗୀ । ଲୀବ୍‌ଵହେସି ପରମ ଭଗତି ବର ମାଗୀ।॥ 
(ମାନସ, କିଷ୍ଠାନ୍ଧା. ୧୧ | ୨-୩) 
[ଅର୍ଥ -ତାରା ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଥୁବାର ଦେଖି ପ୍ରଭୁ ରଘୁନାଥ ତାକୁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କଲେ ଓ ତା'ର ମାୟା (ଅଜ୍ଞାନ) 
ହରଣ କଲେ। ସେ କହିଲେକପ୍ପଥୂବୀ, ଜଳ, ଅଗ୍ନି, ବାୟୁ ଓ ଆକାଶ ନାମକ ପଞ୍ଚତତ୍ତ୍ଵରେ ଗଠିତ ଏହି ଅଧମ ଶରୀର 
ତୁମ ଆଗରେ ଶୋଇ ରହିଛି ଏବଂ ଜୀବ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନିତ୍ଯ। ପୁଣି ତୂମେ କାହା ପାଇଁ କାନ୍ଦୁଛ/ ଏହା ଶୁଣି 
ତାରାର ଜ୍ଞାନ ଉଦୟ ହେଲା ଏବଂ ସେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ରର ଚରଣରେ ପଡ଼ିଯାଇ ପରମଭକ୍ତିର ବର ମାଗିଲା । 
ବିଗ୍ବର କରିବା ଆବଶ୍ଯକ ଯେ, ଯଦି ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଶରୀର ମଧ୍ଯ ରହିଲା 
ନାହିଁ ତେବେ ମୋର ଏହି ଶରୀର ରହିବ କିପରି? ଯଦି ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଶରୀର ମୁଁ ଓ ମୋର” ହୋଇ ରହିଲା 
ନାହିଁ। ତେବେ ମୋର ଏହି ଶରୀର ମୁଁ ଓ ମୋର” ହୋଇ ରହିବ କିପରି? ଏହି ବିବେକ ମନୂଷ୍ଯଶରୀରରେ ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇ ପାରିବ, ଅନ୍ଯ ଶରୀରମାନର୍ଦ୍ଧରେ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
== 7# = = 
ସନ ପୂର୍ବ ନଲଟି ଶଖ୍ୋଳନେ ପାନନ (2 @ା ନ ବିନୁ) ଳଥ/ କହିଯ/ଜି ଏବ ଭଗବାନ ନିନ୍ୁ 6ଖୋୋଳନକେ ସାଧାରଣ ନୁଣି୍ୁ 
କଯୁଛନି / 
ଅବ୍ଯକ୍ତାଦୀନି ଭୂତାନି ବ୍ଯକ୍ତମଧ୍ୟାନି ଭାରତ । 
ଅବ୍ଯକ୍ତନିଧନାନ୍ୟେବ ତତ୍ଵ କା ପରିଦେବନା।॥ ୨୮ ॥ 


ଅନୟ ”'ଭାରତ ¬ ହେ ଭାରତୀ! ; ଭୂତାନି ସକଳ ପ୍ରାଣୀ; ଅବ୍ୟକ୍ତାଦୀନି ଜନ୍ମ ପୂର୍ବରୁ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଥୂଲେ; ଅବ୍ଯକ୍ତ- 
ନିଧନାନି=ମୃତ୍ୟଯୁପରେ ଅବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯିବେ; ବ୍ୟକମଧ୍ୟାନି, ଏବ-ଂକେବଳ ମଧ୍ଯକାଳରେ ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତଭଳି ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି; 
ତତ୍ରଚଏଥୁରେ ପରିଦେବନା, କାଠିଶୋକ କରିବାର କ'ଣ ଅଛି? 


ହେ ଭାରତୀ ଜନ୍ମ ପୂବଵିରୂ ସକଳ ପ୍ରାଣୀ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଥୂଲେ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ମଧ୍ୟ ଅବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯିବେ, 
କେବଳ ମଧ୍ୟକାଳରେ ହିଁ ବ୍ଯକ୍ତ ଭଳି ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି ଏଥୁରେ ଶୋକ କରିବାର କଂଣ ଅଛି? 


ବ୍ୟାୟ/'ଅବ୍ଯକ୍ତାଦୀନି ଭୂତାନି" ଦେଖା ଯାଉଥୁବା, | (ଶରୀର ଇତ୍ୟାଦି) ଜନ୍ମ ପୂର୍ବରୁ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଥୁଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶୁଣା ଯାଉଥୂବା ଓ ଜାଣି ହେଉଥ୍ଛବା ସକଳ ପ୍ରାଣୀ ଦେଖାଯାଉ ନ ଥୂଲେ। 
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“ଅବ୍ୟକ୍ତ ନିଧନାନ୍ୟେବ'--ମୃତ୍ୟୁପରେ ଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏମାନେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
“ଭାବଂକୁ ଗ୍ବଲିଯିବେ, ଦେଖାଯିବେ ନାହିଁ। 

“ବ୍ୟକ୍ତ ମଧ୍ୟାନି- ୭ ସକଳ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ୟକାଳରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜନ୍ମପରେ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ପୂର୍ବରୁ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି। ଯେପରି 
ଶୋଇବା ପୂର୍ବରୁ ସ୍ଵପ୍ନ ନ ଥାଏ ଓ ଜାଗିବାପରେ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଵପ୍ନ ରହେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଏ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଶରୀରର 
ପ୍ରଥମରୁ ଅଭାବ ଥୂଲା ଓ ପରେ ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ରହିବ । 
କିନ୍ତୁ ମଧ୍ଯକାଳରେ ଭାବ ପରି ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଏଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବ ହେଉଛି । 


× ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


“ତତ୍ର କା ପରି ଦେବନା'-¬ଏହା ଏକ ସିଦାନ୍ତ ଯେ, 
ଯାହା ଆଦି ଓ ଅନ୍ତରେ ରହେ ନାହିଁ, ତାହା ମଧ୍ଯକାଳରେ 
ବି ରହେ ନାହିଁ*। ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ମର ଶରୀର ପ୍ରଥମରୁ 
ନ ଥୂଲା ଓ ପରେ ରହିବ ନାହିଁ; ତେଣୁ ବାସ୍ତବରେ 
ତାହା ମଧ୍ଯକାଳରେ ବି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଶରୀରୀ ପ୍ରଥମରୁ 
ଥୁଲା ଏବଂ ପରେ ବି ରହିବ । ତେଣୁ ତାହା ମଧ୍ଯକାଳରେ 
ବି ରହିବ। ଏଥୂରୁ ଏହି ନିଷ୍ଠାର୍ଷ ବାହାରିଲା ଯେ, 
ଶରୀରର ସର୍ବଦା ଅଭାବ ଅଛି ଏବଂ ଶରୀରୀର 
କେବେହେଲେ ଅଭାବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଉଭୟକ୍ତକୀ ପାଇଁ 
ଶୋକ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ। 


ଘି ିକ୍କ ଭ/ବ- ଯାହା ଆଦି ଓ ଅନ୍ତରେ ନାହିଁ, ତାହାର “ଅସ୍ତିତଂ ଆଦୌ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହା ଆଦି ଓ ଅନ୍ତରେ 
ଅଛି, ତାହାର ଅଧସ୍ତିତୃ” ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ରହିଛ୍ୟ। ଯାହାର ଆଦୌ ଅସ୍ତିତୃ ନାହିଁ ତାହା ହେଉଛି “ଅସତଵ” (ଶରୀର) 
ଏବଂ ଯାହାର ଅଧ୍ତିତୂ” ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ରହିଛି ତାହା ହେଉଛି ସତ୍‌ (ଶରୀରୀ) । ଅସତ୍‌ ସହିତ ଆମର ନିତ୍ଯ ବିୟୋଗ 


ଏବଂ ସତ୍‌ ସହିତ ନିତ୍ଯ ଯୋଗ ରହିଛି। 


=== 70; = = 

ନୀଙ୍” ଏ୪୫କ ଜରବକନ ଶଜନୀନ ଅଲ୍ୌଳିକତ/ ବର୍ଷନ/ କଠୁଛନି / 

ଆଶୃକ୍ଯ୍ୟବତ୍ପଶ୍ୟତି କଶ୍ଵିଦେନମାଶ୍ଚକ୍ଯ୍ୟିବହୃବବଦତି ତଥୈବ ଗ୍ବନ୍ଯଃ । 

ଆଶ୍ୃଯ୍ଯ୍ୟିବଢ୍ଚୈନମନ୍ୟଃ ଶୂଣୋତି ଶୁତ଼ାପ୍ୟେନଂ ବେଦ ନ ଚୈବ କଶ୍ଚିତ଼॥ ୨୯॥ 

ଅନୟ କଶରତୃ କେହି; ଏନମ୍‌-ଏ ଶରୀରୀକୁ; ଆଶ୍କ୍ୟ୍ଯବତୃ-ଆଶୃର୍ଯ୍ୟପରି ପଶ୍ଯତିଇଦେଖେ; ଚ ଏବଂ; ତଥା, 
ଏବ=ସେଇଭଳି; ଅନ୍ଯଃ=ଆଉ (କେହି) ; ଆଶୃନ୍ଷ୍ଯବତୃ- ଆଶୂର୍ଯ୍ୟପରି; ବଦତିବର୍ଶ୍ନା କରେ; ଚ ତଥା; ଅନ୍ଯଃ- ଅନ୍ଯ 
(କେହି) ; ଏନମ୍‌- ଏହାକୁ; ଆଶ୍ୃନ୍୍ଯବତୃ=ଆଶୂର୍ଯ୍ୟପରି; ଶୂଣୋତି-ଶୁଣେ; ଚଏବଂ; ଏନମ୍‌= ଏହାକୁ; ଶୁଢ଼ା, ଅପି=ଶୁଣି 
କରି ମଧ୍ଯ କଣଶ୍ଚିତୂ, ଏବଚକେହି ନ, ବେଦ=ଜାଣେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ଦୁର୍ବିଜ୍ଞେୟ । 

କେହି ଏ ଶରୀରୀକୁ ଆଶ୍ଚକ୍ୟ୍ଯିପରି ଦେଖେ ବା ଅନୂଭବ କରେ । ସେଇଭଳି ଆଉ କେହି ଏହାକୁ 
ଆଶ୍ୃକ୍ଯ୍ୟପରି ବଣ୍ଟି ନା କରେ ତଥା ଅନ୍ୟ କେହି ଏହାକୁ ଆଶ୍କ୍ଷ୍ୟପରି ଶୁଣେ ଏବଂ ଏହାକୁ ଶୁଣିକରି ମଧ୍ୟ କେହି 


ଜାଣେ ନାହିଁ ଅଥାତ଼୍ ଏହା ଦୁର୍ବିଜ୍ଞେୟ । 


ବୟ6/#-_'ଆଶୃଯିୟବତ୍‌ ପଶ୍ଯତି କଶ୍ଚିଦେନମ୍‌'__ | ନାହିଁ। କାରଣ ଅନ୍ୟ ବସୁଗୁଡ଼ିକୁ ଇଦମ୍‌୍ରୂପେ ('ଏହା' 


କେତେକ ଏହି ଦେହୀକୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ପରି ଜାଣନ୍ତି । ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ଅନ୍ଯ ବସ୍ତୁକୁ ଯେପରି ଦେଖି ହୁଏ, ପଢ଼ି ହୁଏ, 
ଶୁଣି ହୁଏ ଓ ଜାଣି ହୁଏ, ଦେହୀକୁ ସେହିପରି ଜାଣି ହୁଏ 


ବୋଲି ସୂଚିତ କରି) ଜାଣି ହୁଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ଜାଣିବାର 
ବିଷୟ; କିନ୍ତୁ ଦେହୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦିର ବିଷୟ 
ନୁହେଁ । ଏହାକୁ କେବଳ ସ୍ବୟଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଜାଣି 


* ଆଦାବନ୍ତେ ଚ ଯନ୍ତରାସ୍ତି ବର୍ତମାନେଏ ପି ତତ୍ତଥା | (ମାଣ୍ଡକ୍ୟକାରିକା ୪ | ୩୧) | 
#' (୧) ଯସୁ ଯସ୍ୟାଦିରନ୍ତଶୃ ସ ବୈ ମଧ୍ଯଂ ଚ ତସ୍ୟ ସନ୍‌ | (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୪ | ୧୭) 
“ଯାହାର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତରେ ଯିଏ ରହିଥାଏ, ମଝିରେ ମଧ୍ୟ ସେ ହିଁ ରହିଥାଏ ଏବଂ ତାହା ହିଁ ସତ୍ୟ |'' 


( ୨) ଆଦ୍ୟନ୍ତୟୋରସ୍ୟ ଯଦେବ କେବଳଂ କାଳଶ୍ଡ୍‌ ହେତୃଶ୍ଡ ତଦେବ ମଧ୍ୟେ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୨୮ | ୧୮) 
“(ଏ ସଂସାରର ଆରମ୍ଭରେ ଯିଏ ଥୁଲେ ଏବଂ ଶେଷରେ ଯିଏ ରହିବେ ତଥା ଯିଏ ଏହାର ମୂଳ କାରଣ ଓ ପ୍ରକାଶକ, ସେହି ପରମାସ୍ବା 


ମଝିରେ ବି ଅଛନ୍ତି ।” 


(୩) ନ ଯତ୍‌ ପୁରସ୍ତାଦୁତ ଯନ୍ତ୍ର ପଶ୍ଚାଚ୍ଧଧ୍ୟେ ଚ ତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟପଦେଶମାତ୍ରମ୍‌ | (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୨୮ | ୨୧) 
“ଯାହା ଉତ୍ତ୍ତି ପୂର୍ବରୁ ନ ଥିଲା ଏବଂ ପ୍ରଳୟପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ, ତାହା ମଝିରେ ମଧ୍ୟ ନାହିଁ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ, ତାହା 


କେବଳ କଳ୍ପନାମାତ୍ର, ନାମକୁ ମାତ୍ର।” 


ଶ୍ମୋକ ୨୯] 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ହୁଏ। ନିଜ ଦ୍ବାରା ହେଉଥୂୁବା ଅନୁଭବ ଲୌକିକ ଜ୍ଞାନ 
ପରି ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଲକ୍ଷଣ। 

“ପଶ୍ୟତି' ପଦର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ଅଛି; ଯଥା--ନେତ୍ରରେ 
ଦେଖିବା ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ଦାରା ସ୍ବୟଂକୁ ଜାଣିବା। ଏଠାରେ 
“'ପଶ୍ଯତିଂ ପଦଟି ସ୍ବୟଂ ଦ୍ବାରା ସ୍ବୟଂକୁ ଜାଣିବା ଅର୍ଥରେ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି (ଗୀତା ୨। ୫୫; ୬। ୨୦ ଇତ୍ୟାଦି) | 

ଯେଉଁଠି ନେତ୍ରାଦି କରଣଦ୍ରାରା ଦେଖିବା (ଜାଣିବା) 
କ୍ରିୟା ହୁଏ, ସେଠାରେ ଦ୍ରଷ୍ଟା (ଦର୍ଶନକାରୀ), ଦୃଶ୍ଯ 
(ଦର୍ଶନୀୟ ବସ୍ତୁ) ଓ ଦର୍ଶନ (ଦର୍ଶନ ଶକ୍ତି) ଏ ତିନୋଟି 
ଆବଶ୍ଯକ। ଏ ତିନୋଟି ଦ୍ବାରା ହିଁ ସାଂସାରିକ ଦେଖିବା 
କ୍ରିୟା ବା ଜାଣିବା କ୍ରିୟା ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂକୁ ଜାଣିବାରେ 
ଏ ତିନୋଟିର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବୟଂର ଜ୍ଞାନ 
କରଣଂସାପେକ୍ଷ ନୁହେଁ। ସ୍ବୟଂର ଜ୍ଞାନ ସ୍ବୟଂ ଦାରା ହିଁ 
ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ଜ୍ଞାନ କରଣ-ନିରପେକ୍ଷ ଅଟେ । ମୁଁ 
ଅଛିଂ ନିଜ ଅସ୍ତିତୃର ଏହି ଜ୍ଞାନ (ଅନୂଭବ) ପାଇଁ 
କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ବା କରଣର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 
ନିଜର ଏହି ଅଧସ୍ତିତୃକୁ “ଇଦମ୍‌' ରୂପେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୃଶ୍ୟରୂପେ 
ଆମେ ଦେଖି ପାରିବା ନାହିଁ। ଏହାର ଅନୁଭବ ସ୍ବୟଂକୁ 
ହିଁ ହୁଏ। ଏହି ଜ୍ଞାନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନିତ ବା ବୁଦ୍ଧିଜନିତ ନୁହେଁ । 
ତେଣୁ ସ୍ଵୟଂ (ନିଜ) କୁ ଜାଣିବା ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ପରି ହୋଇଥାଏ । 

ଅନ୍ଧାର ଘରେ ଆମେ କୌଣସି ପଦାର୍ଥକୁ ଆଣିବାକୁ 
ଗଲେ, ଆଲୋକ ଓ ନେତ୍ର ଆବଶ୍ୟକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ଧାରଘରେ 
ଆଲୋକ ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ ସେହି ପଦାର୍ଥକୁ ନେତ୍ରରେ 
ଦେଖିଲେ ଯାଇ ତାକୁ ଆଣି ପାରିବା। କିନ୍ତୁ କୌଣସି ପ୍ରଜ୍ଜଳିତ 
ଦୀପକୁ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଆମକୁ ଅନ୍ୟ ଦୀପର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପଡ଼େ ନାହିଁ; କାରଣ ଦୀପ ସ୍ବୟଂ ଆଲୋକ ଅଟେ। ସେ 
ନିଜେ ନିଜକୁ ଆଲୋକିତ କରେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ନିଜ 
ସ୍ବରୂପକୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରକାଶ ବା ଆଲୋକର 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ; କାରଣ ଏ ଦେହୀ (ସ୍ବରୂପ) ସ୍ବୟଂପ୍ରକାଶ 
ଅଟେ। ସେ ନିଜ ଦ୍ବାରା ହିଁ ନିଜକୁ ଜାଣେ। 

ସ୍ପୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ ଓ କାରଣ ଏପରି ତିନୋଟି ଶରୀର ଅଛି | 
'ସ୍ଥୂଳଶରୀର' ଅନ୍ତ ଓ ଜଳ ଦ୍ବାରା ଗଠିତ ହୋଇଛି । ଏହା 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କର ବିଷୟ। ଏଇ ସତ୍ପୂଳଶରୀର ଭିତରେ ପଞ୍ଚ- 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ, ପଞ୍ଚକର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ, ପଞ୍ଚପ୍ରାଣ୬ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଏହି 
ସତରଟି ତତ୍ତ୍ଵରେ ଗଠିତ ଗୋଟିଏ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ରହିଛି। 
ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କର ବିଷୟ ନୁହେଁ, ଏହା ବୁଦ୍ଧିର 
ବିଷୟ। ଯାହା ବୁଦ୍ଧିର ବି ବିଷୟ ନୁହେଁ ଏବଂ ଯେଉଁଥୁରେ 
ପ୍ରକୃତି ବା ସ୍ଵଭାବ ରହେ, ତାହା ହେଉଛି “କାରଣଶରୀର' | 
ଏହି ତିନୋଟି ଶରୀର ଉପରେ ବିଗ୍ଵର କଲେ ଜଣାଯାଏ 


ଯେ, ଏହି ସୂଳଶରୀର ଆମର ସ୍ବରୂପ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏହା 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବଦଳୁଛି ଓ ଦୃଶ୍ୟ ହେଉଛି। ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ମଧ୍ଯ 
ବଦଳୁଛି ଓ ଜାଣି ହେଉଛି; ତେଣୁ ତାହା ମଧ୍ଯ ଆମର 
ସ୍ବରୂପ ନୁହେଁ । କାରଣଶରୀର ପ୍ରକୃତିସ୍ଵରୂପ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ 
ଦେହୀ (ସ୍ବରୂପ) ପ୍ରକୃତିରୁ ମଧ୍ୟ ଅତୀତ; ତେଣୁ କାରଣ- 
ଶରୀର ମଧ୍ଯ ଆମର ସ୍ବରୂପ ନୂୁହେଁ। ଦେହୀ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଛାଡ଼ି ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ତିତ ହୋଇଗଲେ ସେ ନିଜ ଦ୍ବାରା 
ନିଜକୁ ଜାଣିପାରେ । ଏହି ଜାଣିବା (ଅନୁଭବ) ସାଂସାରିକ 
ବସ୍ତୁମାନର୍କୁ ଜାଣିବାଠାରୁ ଅତି ବିଲକ୍ଷଣ। ଏଣୁ ଏହାକୁ 
“ଆଶ୍ବକ୍ଷ୍ୟିବତ ପଶ୍ୟତି” କୁହାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, କୃଚିତ୍‌ କେହି ଜଣେ 
ନିଜକୁ ଅନୁଭବ କରେ--'କଶ୍ଵିତୃ' ଏବଂ ଆଗାମୀ ସପମ ଅଧ୍ୟାୟର 
ତୂତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଯେ, କୁଚିତ୍‌ କେହି ଜଣେ 
ମୋତେ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣେ--କଶ୍ତିଚ୍ଲାଂ ବେଭି ତତ୍ତ୍ଵତଃ |' ଏହି 
ପଦମାନଙ୍କାରୁ ଜଣା ପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଏହି ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତବ୍କୁ ଜାଣିବା 
ବଡ଼ କଠିନ ଓ ଦୁର୍ଲଭ କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏ କଥା ନୁହେଁ | ଏହି 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିବା କଠିନ ନୁହେଁ କି ଦୁର୍ଲଭ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵର ବାସ୍ତବ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ତତ୍ତ୍ଵାଭିଳାଷୀର୍କ୍ଵ ସଂଖ୍ୟା କମ୍‌ | ଏହି 
ସ୍ଵବଳ୍ପତାର କାରଣ ହେଉଛି ଜିଜ୍ଞାସାର ଅଭାବ । 

'ଆଶ୍ଚଯ୍ୟିବହୃବଦତି ତଥୈବ ଗ୍ବନ୍ଯଃ”- ସେହିପରି 
ଅନ୍ୟ କେହି ଏ ଦେହୀକୁ ଆଶୂ୍ଯ୍ୟଭଳି ବର୍ଣନା କରେ; 
କାରଣ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ବାଣୀର ବିଷୟ ନୂହେଁ। ଯାହାଦ୍ବାରା 
ବାଣୀ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ, ସେହି ବାଣୀ ତାକୁ କିପରି ବର୍ଶ୍ବନା 
କରି ପାରିବ? ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷ ଏହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଶାଖାଚନ୍ଦ୍ରନ୍ଯାୟ ପରି ବାଣୀ ଦ୍ବାରା 
କେବଳ ତାହାକୁ ସକ୍ସକୌତ କରନ୍ତି ମାତ୍ର; ଯଦ୍ଦ୍ବାରା 
ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କର ଏ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ଆକଷିତ ହୁଏ । ସୁତରାଂ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ପରି ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଏ । 

ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ଅନ୍ଯଃଃ ପଦଟିର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ 
ଯେ, ଜାଣିବା ବ୍ଯକ୍ତିଠାରୁ କହିବା ବ୍ଯକ୍ତି ଭିନ୍ନ କାରଣ ଯିଏ 
ନିଜେ ନ ଜାଣେ, ସେ ବର୍ଣ୍ଚନା କଣ କରିବନ ଅତଏବ ଏ 
ପଦଟିର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯେତେ ଜାଣିବା ବ୍ୟକ୍ତି ଅଛନ୍ତି ତାଙ୍କ 
ଭିତରୁ କେହି ଜଣେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିପାରେ । କାରଣ ସବୁ 
ଅନୂଭବୀ ତତ୍ଵସଜ୍ଞ ମହାପୁରୂଷ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ବିବେଚନା 
କରି ଶ୍ରୋତାମାନକ୍କୁ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚାଇ ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ସନ୍ଦେହ ଓ ତର୍କରଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଶରୂପେ 
ସମାଧାନ କରିବାର କ୍ଷମତା ତାଙ୍କର ନ ଥାଏ। ତେଣୁ 
ବର୍ଣ୍ନାକାରୀକ୍କ ବିଲକ୍ଷଣ କ୍ଷମତାକୁ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ହିଁ 
ଏହି “ଅନ୍ଯଃଂ ପଦଟି ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 


114 


' ଆଶ୍ୃକଯ୍ଯିବଢୈନମନ୍ଯଃ ଶୃଣୋତି'-_ଅନ୍ଯ କେହି ଏ 
ଦେହୀକୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ପରି ଶୁଣେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଶାସ୍ତ୍ର ଓ 
ଲୋକଂ-ଲୋକାନ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେତେ କଥା ଶ୍ରୋତା 
ଜାଣିଥାଏ, ତା'ଠାରୁ ଏ ଦେହୀ ବିଷୟକ କଥା ବିଲକ୍ଷଣ 
ମନେ ହୁଏ। କାରଣ ସେ ଅନ୍ୟ ଯାହା କିଛି ଶୁଣିଛି, ସେସବୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ବିଷୟ। କିନ୍ତୁ ଦେହୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିର 
ବିଷୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିକ୍ ବିଷୟର ପ୍ରକାଶକ | 
ଅତଃ ଦେହୀର ବିଲକ୍ଷଣ କଥାକୁ ସେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ପରି ଶୁଣେ। 

ଏଠାରେ “ଅନ୍ୟଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି 
ଜାଣୁଥୁବା ଓ କହୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିଠାରୁ ଶୁଣୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତି (ତତ୍ତ୍ଵ 
ଜିଜ୍ଞାସୁ) ଭିନ୍ତ। 

ଶଶୁଡତ଼ାପ୍ଯେନନ ବେଦ ନ ଚୈବ କଣ୍ତିତ୍'- ଏହାକୁ 
ଶୁଣିକରି ମଧ୍ଯ କେହି ଜାଣେ ନାହିଁ। ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ 
ନୁହେଁ ଯେ, ଯିଏ ଶୁଣିନେଲା ସେ ଆଉ ଜାଣିବ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଏହାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, କେବଳ ଶୁଣି ଏହାକୁ 
କେହିଁହେଲେ ଜାଣି ପାରେ ନାହିଁ । ଶୂଣିବ।ପରେ 
ଯେତେବେଳେ ସେ ନିଜେ ସେଥ୍ୂତରେ ସ୍ଥିତ ହେବ, 
ସେତେବେଳେ ଯାଇ ସେ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ଜାଣିବଂ 

ଯଦି କେହି କହେ ଯେ, ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଗୁରୁଜନର୍କ୍ଘ ଠାରୁ 
ଶୁଣିଲେ ତ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ତେବେ ଏଠାରେ ଂ"ଶୁଣିକରି ମଧ୍ଯ 
କେହି ଜାଣେ ନାହିଁ କାହିଁକି କୁହାଯାଇଛିନ ଏ ବିଷୟରେ 
ଟିକିଏ ଗଭୀରଭାବେ ବିଗ୍ବର କରି ଦେଖନ୍ତୁ ଶାସ୍ତ୍ର ନିଜେ 
ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତି ଶ୍ରଵା ଜାତ କରାନ୍ତି ନାହିଁ, ଏବଂ ଗୁରୁଜନ ନିଜେ 
ନିଜ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜାତ କରାନ୍ତି ନାହିଁ। ସାଧକ ନିଜେ ହିଁ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଗୁରୁଜନଙ୍କ ଉପରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ କରେ, 
ନିଜେ ମଧ୍ଯ ତାର୍ଚ୍ପର ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ। ଯଦି ନିଜେ ସମ୍ମୁଖ ନ 
ହୋଇ ଜ୍ଞାନ ହେଉଥାନ୍ତା, ତେବେ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନର୍କର 
ତ ବହୁତ ଅବତାର ହୋଇଛି, ଅନେକ ଅସାଧାରଣ ଜୀବନ୍ୁକ୍ତ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ମହାପୁରୁଷ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନକ୍କୀ ସମ୍ମୁଖରେ କେହି ଅଜ୍ଞାନୀ 
ହୋଇ ରହି ନ ଥାନ୍ତେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ତତ୍ଵ୍ଵଜ୍ଞାନ ହୋଇ 
ଯାଇଥାନ୍ତା! କିନ୍ତୁ ଏପରି ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ବିଶ୍ଵାସପୂର୍ବକ ଶୁଣିଲେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ନିମନ୍ତେ 
ସହାୟତା ମିଳେ ସତ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ହିଁ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ହୁଏ। ସୁତରାଂ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନକୁ ଅସମ୍ଭବ କହିବା ଉପ୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହାକୁ କରଣ-ନିରପେକ୍ଷ 
କହିବା ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ଜାଣିବା ପାଇଁ ମନୂଷ୍ୟଯ 
ଯେ କୌଣସି ରୀତିରେ ପ୍ରଯନ଼ କରୁ ନା କାହିଁକି, ଶେଷରେ 
ନିଜଦ଼ାରା ହିଁ ନିଜକୁ ଜାଣିବ। ଶ୍ରବଣ, ମନନ ପ୍ରଭୂତି 
ସାଧନକୁ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ପରମ୍ପରାଗତ ସାଧନ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବିକ ବୋଧ କରଣ- 
ନିରପେକ୍ଷ ଅଟେ (ନିଜ ଦ୍ବାରା ହିଁ ହୁଏ) । 

ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ଜାଣିବା କ'ଣମ ଗୋଟିଏ ହେଲା 
କରିବା”, ଦିତୀୟଟି ହେଲା 'ଦେଖିବା' ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ହେଲା 
“ଜାଣିବା'। କରିବା, ଦେଖିବା ଓ ଜାଣିବାରେ ଯଥାକ୍ରମେ 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ, ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ସ୍ବୟଂର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। 

ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦାରା ଜାଣି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଦେଖି 
ହୁଏ, ଯାହାକି ବ୍ୟବହାରୋପଯୋଗୀ। ସ୍ବୟଂ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ 
ଜାଣିବା ହୁଏ, ତାହା ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ପ୍ରଥମତଃ ଶରୀର ଓ 
ସଂସାର ସହିତ ସର୍ବଦା ମୋର ଭିନ୍ନତା ରହିଛି ଏବଂ ଦ୍ରିତୀୟତଃ 
ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ସ ସହିତ ସର୍ବଦା ମୋର ଅଭିନ୍ନତା ରହିଛି । ଅନ୍ୟ 
ରୂପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ 
ସହିତ ମୋର ତିଳେମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ଏବଂ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଚ୍ସ ସହିତ ମୋର ନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। 
ଏପରି ଜାଣିନେଲା ପରେ ସ୍ଵତଃ ଅନୁଭବ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ସେହି ଅନୂଭବର ବର୍ଶ୍ରିନା ବାଣୀରେ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ସେଠାରେ ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ୟ ନୀରବ ହୋଇଯାଏ। 


ମଂଜିଜିନ୍ଥ ଭ/ବ-କେବଳ ଶୁଣିବା ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଭ୍ଯାସ ଦ୍ବାରା ଏହି ଶରୀରୀକୁ ଜାଣି ପାରିବା ନାହିଁ। ମାତ୍ର 


ଜିଜ୍ଞାସାପୂର୍ବକ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ଅନୁଭବୀ ମହାପୁରୂଷ୍କୀ ଠାରୁ ଶୁଣି ଜାଣି ପାରିବା-- ଯତତାମପି ସିଦ୍ଧାନାଂ କଣ୍ତିନ୍ମାଂ ବେଉି 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ' (ଗୀତା ୭ | ୩) | “ଆଶ୍ଚକ୍ଷ୍ଯବହୃବଦତି ତଥୈବ ଗ୍ବନ୍ଯଃ” କହିବାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତତ୍ତ୍ନ'ଅନୁଭବୀମାନର୍ଜୀ 
ମଧ୍ଯରୁ ବି କେହି ଜଣେ ଏହାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିପାରେ । ସମସ୍ତ ଅନୁଭବୀ ପୁରୁଷ ଏହାର ବର୍ଣ୍ରନା କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଯେପରି କେବଳ ଶୁଣିଦେବା ମାତ୍ରେ ବିବାହ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ, ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷ ପରସ୍ପରକୁ ପତି ଓ ପନ୍ନୀ ରୂପରେ 
ସ୍ଵୀକାର କଲେ ଯାଇ ବିବାହ ହୁଏ, ସେହିପରି କେବଳ ଶୁଣିବା ମାତ୍ରେ କୌଣସି ମନୂଷ୍ଯ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣି ପାରିବ 
* ନିଜ ଦାରା ନିଜକୁ ଜାଣିବା କଥା ଗୀତାରେ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା-- 
(୧) ଆମ୍ବନ୍ୟେବାମ୍ଦୂନା ତୃଷ୍ଟଃ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞସ୍ତଦୋଚ୍ୟତେ । ( ୨ | ୫୫) 
( ୨) ଯସ୍ତ୍ରାମ୍ପରତିରେବ ସ୍ୟାଦାମ୍ପୃତୃ ପ୍ରଶ୍ଟ ମାନବଃ । ଆମ୍ବନ୍ୟେବ ଚ ସନ୍ତୁଷ୍ଟସ୍ତସ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟଂ ନ ବିଦ୍ୟତେ ॥ (୩ | ୧୭) 
(୩) ଯତ୍ର ଚୈବାମ୍ବନାମ୍ପାନଂ ପଶ୍ୟନ୍ାମ୍ପନି ତୃଷ୍ୟତି | (୬ | ୨୦) 
(୪) ଯତନ୍ତୋ ଯୋଗିନଶ୍ଳୈନଂ ପଶ୍ୟନ୍ତ୍ୟାମୂନ୍ୟବସ୍ଥିତମ୍‌ | (୧୫ | ୧୧) 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦] _ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ନାହିଁ, ଶୁଣିବାପରେ ଯେତେବେଳେ ସେ ସ୍ବୟଂ ତାହାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବ କିମ୍ବା ସେଥୂରେ ସରିତ ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ 
ସ୍ବୟଂ ତାହାକୁ ଜାଣିବ । କେବଳ ଶୁଣିଦେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଜ୍ଞାନ କଥା ଶିଖିଯାଇ ପାରେ, ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୁ ଶୁଣାଇ ଦେଇପାରେ, 
ଲେଖିଦେଇ ପାରେ, ପ୍ରବଚନ ଦେଇପାରେ, ବିବେଚନା କରି ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଅନୁଭବ କରି ପାରିବ ନାହିଁ । 

କେବଳ ଶୁଣିଦେଲେ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣି ପାରିବା ନାହିଁ, ବରଂ ଶୁଣିକରି ତଦନୁସାରେ ଉପାସନା କଲେ ଜାଣି 
ପାରିବା-¬ 'ଶୁତ଼ାନ୍ଯେଭ୍ୟ ଉପାସତେ.....' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୫) | ପରମାମୂତତ୍ତବର ବର୍ଷିନା କରୁଥିବା ବ୍ଯକି ଯଦି ଅନୁଭବୀ 
ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ଶ୍ରୋତା ଯଦି ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁ ହୋଇଥାନ୍ତି ତେବେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହୋଇପାରେ । 


=== ;#¿ === 


ନଦୀ ୦କହ © 6ଜହ/ ବିଷୟକ ୋଇଁ ପ୍ରସନଂ ଏପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ ଗୂଳିଥିଲକ ଏହି ଶ୍ମ୍ରୋକନେ ତାରଭାନ ନଫସଂହାର କରୁଛନି। 
ଦେହୀ ନିତ୍ୟମବଧ୍ୟୋଃୟଂ ଦେହେ ସବିସ୍ୟ ଭାରତ । 
ତସ୍ମାସବାଣି ଭୂତାନି ନ ଡ଼ଂ ଶୋଚିତୁମହିସି ॥ ୩୦ ॥ 


ଥନଳ଼ଙ୍କ ` ଭାରତଚିହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନ! ; ସବିସ୍ଯ ସମସ୍ତ; ହେହେ ଦେହରେ; ଅୟମ୍‌= ଏହି; ଦେହୀ ଦେହୀ; 
ନିତ୍ୟମ୍‌- ନିତ୍ୟ: ଅବଧ୍ୟଃ- ଅବଧ୍ୟ; ତସ୍ମାତୃ-ିତେଣୁ; ସବିାଣି- ସମସ୍ତ: ଭୂତାନି ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କ ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ 
ପାଇଁ; ତୂମ୍‌ଚତୁମେ। ଶୋଚିତୁମ୍‌-ଶୋକ; ନ, ଅହିସିକିକରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଝଜ୍ଜିନ! ସମସ୍ତର୍କ୍ଵ ଦେହରେ ଏ ଦେହୀ ନିତ୍ଯ ଅବଧ୍ଯ। ତେଣୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କ ପାଇଁ 


ଅର୍ଥାତ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପାଇଁ ତୁମେ ଶୋକ କରିବା 


ବ#6//_ “ଦେହୀ ନିତ୍ୟମବଧ୍ଯୋଃୟ" ଦେହେ ସବିସ୍ୟ 
ଭାରତ'--ମନୁଷ୍ଯୟ, ଦେବତା, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ 
ପ୍ରଭୂତି ସାବର ଓ ଜଇଂମ ସକଳ ପ୍ରାଣୀଜ୍କୀ ଶରୀରରେ 
ଦେହୀ ନିତ୍ଯ ଅବଧ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ। 

“ଅବଧ୍ୟଃ' ଶବ୍ଦର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ଅଛି-- (୧) ବଧ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ (୨) ବଧ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଗାଭ ଅବଧ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ 
ମଧ୍ଯ ଗାଭକୁ ମାରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଗାଭକୁ 
ମାରିଲେ ବହୁତ ଦୋଷ ହୁଏ, ପାପ ଲାଗେ। କିନ୍ତୁ ଦେହୀ 
ବିଷୟରେ “ଦେହୀକୁ ବଧ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ¬ଏ 
ଅର୍ଥ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା--ଦେହୀର 
ବଧ (ବିନାଶ) କଦାପି କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ ଓ କେହିହେଲେ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ 
'ବିନାଶମବ୍ୟୟସ୍ୟାସ୍ୟ ନ କଶ୍ଚିତ୍‌ କ୍ଥୁଁମହିତି' (୨ | ୧୭) | 

'ତସ୍କାତ୍‌ ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି ନ ତଂ ଶୋଚିତୁମହିସି'- - 
ତେଣୁ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ନିମନ୍ତେ ତୁମେ ଶୋକ କରିବା 


ଉଚିତ ନୂହେଁ; କାହିଁକି ନା, ଏହି ଦେହୀର ବିନାଶ 


କେବେ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ବିନାଶୀ ଦେହ 
କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସ୍ଥିର ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ 'ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି" ପଦ ଦୁଇଟିରେ ବହୁବଚନ 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି। ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବା 
ଏପରି ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପାଇଁ 


ଉଚିତ ନୁହେଁ। 


ଶୋକ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

ଶରୀର ବିନାଶୀ; ତା'ର ସ୍ଵଭାବ ନାଶବାନ୍ବ। ତାହା 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି । କିନ୍ତୁ ନିଜ ନିତ୍ୟସ୍ବରୂପର କେବେ 
ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି ଏହି ବାସ୍ତବିକତାକୁ ଜାଣି 
ନିଆଯାଏ, ତେବେ ଶୋକ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 


ପ୍ରକରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଏଠାରେ ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କଥ୍ପତ ପ୍ରକରଣଟି ବିଶେଷତଃ ଦେହୀ-ଦେହ, ନିତ୍ଯ-ଅନିତ୍ଯ, 
ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ଅବିନାଶୀ-ବିନାଶୀର ବିବେକ ନିମନ୍ତେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏ ଦୁଇଟିକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦର୍ଶୀଇବା ନିମନ୍ତେ ହିଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ଦେହୀ ଓ ଦେହ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିବେକ ନ 
ହୋଇଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ପ୍ରଭୂତି କୌଣସି ଯୋଗ ସାଧୂତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
କେବଳ ଏତିକି ନୂହେଁ, ସ୍ବର୍ଗୀଦି ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ଦେହୀ-ଦେହର ପ୍ରଭେଦ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ | କାରଣ ଦେହଠାରୁ 
ଦେହୀ ଅଲଗା ନ ହେଲେ, ଦେହର ମୂତ୍ୟୁପରେ ସ୍ବର୍ଗକୁ 
ଯିବ କିଏ? ଅତଏବ ଅଦ୍ନୈତବାଦୀ, ଦ୍ରୈତବାଦୀ ବା ଯେ 
କୌଣସି ମତର ବି ଯେତେ ଆସ୍ତିକ ଦାର୍ଶନିକ ଅଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀର ପ୍ରଭେଦକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରନ୍ତି । ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସେହି ପ୍ରଭେଦକୁ ପ୍ଫଷ୍ଟ କରିବାକୁ 


୬ 


ଗ୍ଵହୁଛନ୍ତି। 
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ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ କଥା କହିଛନ୍ତି, 
ତାହା ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନୁଭବର କଥା । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ଦେହ ବଦଳେ ଓ ଦେହୀ ବଦଳେ ନାହିଁ। ଯଦି ଦେହୀ 
ବଦଳୁଥାନ୍ତା, ଦେହର ପରିବର୍ତନକୁ କିଏ ଜାଣନ୍ତାମ ପ୍ରଥମେ 
ବାଲ୍ଯାବସ୍ଥା ଥୂଲା, ପୁଣି ଯୌବନ ଆସିଲା, କେବେ ବ୍ଯାଧୂ 
ଆସିଲା ତ କେବେ ବ୍ୟାଧୂ ଦୂରେଇ ଗଲା-¬ ଏହିଭଳି ଅବସ୍ଥା 
ବଦଳିଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସେହି ଅବସ୍ଥାକୁ ଜାଣୁଥୁବା ଦେହୀ ପୂର୍ବବତ୍‌ 
ଅପରିବର୍ତିତ ରହେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ-- 
ଏ ଦୁହେଁ କେବେ ଏକ ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି । ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କର 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ । ତେଣୁ ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ଆମ୍ରାା-ଅନାମ୍ବା, 
ବ୍ରହ୍ମ ଜୀବ, ପ୍ରକୃତି-ପୁରୁଷ, ଜଡ଼-ଚେତନ, ମାୟା-ଅବିଦ୍ଯା 
ପ୍ରଭୂତି ଦାର୍ଶନିକ ଶବ୍ଦ ଭଗବାନ ପ୍ରୟୋଗ କରି ନାହାନ୍ତିଂ 
କାରଣ ଲୋକେ ଦାର୍ଶନିକ କଥାକୁ କେବଳ ଶିଖିବା ଓ 
ପଢ଼ିବାର ବିଷୟ ବୋଲି ମାନି ନେଇଛନ୍ତି। ଏ କଥାକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖି ଭଗବାନ ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ଦାର୍ଶନିକ ଶବ୍ଦ 
ପ୍ରୟୋଗ ନ କରି, ଦେହ-ଦେହୀ, ଶରୀର-ଶରୀରୀ, ଅସତ୍‌- 


# ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ସତ୍‌, ବିନାଶୀ-ଅବିନାଶୀ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଯିଏ 
ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଜାଣିଯାଏ, ତା'ର 
କେବେ ତିଳେମାତ୍ର ବି ଶୋକ ଜାତ ହୁଏ ନାହ । ଯଏ 
କେବଳ ଦାର୍ଶନିକ କଥାକୁ ଶିଖେ, ତା'ର ଶୋକ ଦୂର 
ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଏକପକ୍ଷରେ ଷଡ଼ଦର୍ଶନର ଅଧ୍ୟୟନ ଏବଂ ଅପରପକ୍ଷେ 
ଅନୁଭବ। ଏ ଦୁଇଟି କଥା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ଏଥରେ 
ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି। ଅଧ୍ଯୟନରେ ବ୍ରହ୍ମ, ଭଶ୍ଵର, 
ଜୀବ, ପ୍ରକୃତି ଓ ସଂସାର ସବୂକିଛି ଜ୍ଞାନର ବିଷୟ ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାଠକ ଜ୍ଞାତା ହୁଏ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମ, ଭଶ୍ଵର ପ୍ରଭୃତି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଷୟ ହୁଅନ୍ତି। ପାଠକ ଜ୍ଞାନ 
ବର୍ଦନ ଗ୍ବର୍ହେଁ ବିଦ୍ଯାସଂଗ୍ରହ ଗ୍ରହେଁ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସାଧକ 
ମୁମୁକ୍ଷୁ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଭକ୍ତ ସେ ଅନୂଭବ କରିବା ପାଇଁ 
ଗ୍ବହେଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ଓ ସଂସାରଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟାଇ 
ନିଜେ ନିଜକୁ ଜାଣି ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ଅଭିନ୍ତତା ଅନୂଭବ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ଭଶ୍ଵରଜ୍ଚ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। 


ଫଳଜିଣିଝ୍ଜ ଉଚ ଭଗବାନ ୧୧ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଦେହଂଦେହୀର ବିବେକ ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ବନା 
କରିଛନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ଭଗବାନ ବ୍ରହ୍ମ-ଜୀବ, ପ୍ରକୃତି-ପୁରୁଷ, ଜଡ଼ଂଚେତନ, ମାୟା-ଅବିଦ୍ଯା, ଆମ୍ରା-ଅନାମ୍ରା ଆଦି 
କୌଣସି ଦାର୍ଶନିକ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ନାହାନ୍ତି। ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ଏହାକୁ କେବଳ ପଢ଼ିବା 
ଭିତରେ ସୀମିତ ନ ରଖି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶିଖିବାର ବିଷୟ ନ କରି ଅନୁଭବର ବିଷୟ ଭାବେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ସେ ପ୍ରମାଣିତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ ଦେହ-ଦେହୀର ପାର୍ଥକ୍ଯ ବିଷୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ଅନୁଭବ କରି ପାରିବ। 
ଏଥୂପାଇଁ ପାଠ ପଢ଼ିବା ବା ଯୋଗ୍ଯ ପାତ୍ର ହେବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । 

ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ନିଜ ଶରୀର ପ୍ରତି ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ବିବେକ ପ୍ରୟୋଗ କରେ, ସେ ସାଧକ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯଦି 
ତାହାକୁ ସଂସାର ପ୍ରତି ପ୍ରୟୋଗ କରେ, ତେବେ ବିଦ୍ବାନ୍‌ ହୋଇଯାଏ। ନିଜକୁ ପୂଥକ୍‌ ରଖି ସଂସାରରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍ର 
ବିବେକ କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯ ବାଚକ (ଶିଖିଥ୍ୂବା) ଜ୍ଞାନୀ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ତାକୁ ଅନୁଭବ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ନିଜ 
ଶରୀର ପ୍ରତି ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ବିବେକ ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ବାସ୍ତବିକ (ଅନୁଭବୀ) ଜ୍ଞାନୀ ହୋଇ ପାରିବ । ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସଂସାର ପ୍ରତି ସତ୍‌-ଅସତ୍‌୍ର ବିବେକ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା କେବଳ ପାଣ୍ିିତ୍ୟ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଗୀତା 
ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଦାର୍ଶନିକ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ନ କରି ଦେହ-ଦେହୀ, ଶରୀର-ଶରୀରୀ 
ଇତ୍ୟାଦି ସାଧାରଣ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ ସଂସାରରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ବିଗ୍ରରକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ନିଜକୁ ପୂଥକ୍‌ ରଖି ନିଜକୁ ଜ୍ଞାନର ଅଧୂକାରୀ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ନିଜଠାରେ ଦେହ-ଦେହୀର ବିଗ୍ରର ପ୍ରୟୋଗ 
କଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧ୍ୂକାରୀ ହୁଏ । ଅନୁଭବ ପାଇଁ ଦେହ-ଦେହୀର ବିବେଚନା ଉପଯୋଗୀ ଏବଂ 
ଶିଖିବା ପାଇଁ ତତ୍ତ୍ଵର ବିବେଚନା ଉପଯୋଗୀ । ଏଣୁ ସାଧକ ଯଦି ଅନୂଭବ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ତା'ହେଲେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ନିଜକୁ ଶରୀରଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଅନୁଭବ କରିବା ଉଚିତ । ସେ ଅନୁଭବ କରିବା ଉଚିତ ଯେ, ଶରୀର ସମ୍ବଂନ୍ଧରୂ ଶରୀରୀ 
ପୂଥକ୍‌ ଏବଂ ଶରୀରୀ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଶରୀର ପ୍ରୁଥକ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ ଶରୀର ନୁହେଁ' | ସେ ଯେତେ ସତ୍ୟତା, ଦୃଢ଼ତା, ବିଶ୍ବାସପୂର୍ବକ 
ଓ ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବରେ ଶରୀରର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ସ୍ବୀକାର କରିଛି, ସେତିକି ସତ୍ଯତା, ଦୃଢ଼ତା ଓ ବିଶ୍ଵାସପୂର୍ବକ 
ନିଃସନ୍ଦେହଭାବରେ ସ୍ବଂୟର (ସ୍ବରୂପର) ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରୁ ଏବଂ ଅନୁଭବ କରୁ। 

ଶରୀର କେବଳ କର୍ମ କରିବାର ଏକ ସାଧନ ଏବଂ କର୍ମ କେବଳ ସଂସାର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଯେପରି କୌଣସି 


୧ ଯଦିବା ଏହି ପ୍ରକରଣରେ (୧୫ଶ ଓ ୨୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ) ଦୁଇଥର 'ପୁରୁଷ' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି, ତଥାପି ତାହା ଦାର୍ଶନିକ 
'ପ୍ରକୃତି-ପୁରୁଷ' ଅର୍ଥରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ନ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ହିଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 
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ଲେଖକ ଲେଖିବା କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାବେଳେ ଲେଖନୀ ବ୍ଯବହାର କରେ ଏବଂ ସେଥୁରୁ ନିବୁତ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ଲେଖନୀକୁ ଯଥାସ୍ଥାନରେ ରଖିଦିଏ, ସେହିପରି ସାଧକ କର୍ମ କଲାବେଳେ ଶରୀରକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ 
କର୍ମ ସମାପ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ଶରୀରକୁ ଯଥାବତ୍‌ ରଖିଦେଇ ସେଥୂରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । କାରଣ ଯଦି ଆମେ 
କିଛି ନ କରିବା, ତେବେ ଶରୀରର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। 

ଜାଣିଥୁବା ଅସତ୍‌କୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ସାଧକ ପାଇଁ ନିତାନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଶଚ। ସାଧକ ଜାଣିଥୂବା ଅସତ୍‌କୂ ତ୍ଯାଗ 
କରିଦେଲେ ତାହାର ସାଧନା ସହଜ ଓ ସୁଗମ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଶୀଘ୍ର ସିଦ୍ଧି ଲାଭ ହେବ । ସାଧକର ନିଜ ସାଧ୍ୟ 
ପ୍ରତି ଥିବା ପ୍ରିୟ ଭାବକୁ ସାଧନା କୁହାଯାଏ। ସେହି ପ୍ରିୟଭାବ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଯୋଗ୍ଯତା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଆଦି ଦ୍ବାରା 
କିମ୍ବା କୌଣସି ଅଭ୍ଯାସ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସାଧ୍ଯ ପ୍ରତି ଆମ୍ରୀୟତା ହେଲେ ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ସାଧକ 
ଯାହାକୁ ଆମ୍ରୀୟ ମନେକରେ, ତା'ପ୍ରତି ସ୍ଵତଃ ତାହାର ପ୍ରିୟଭାବ ଜାତ ହୁଏ। ମାତ୍ର ଯେଉଁଥୂରେ ନିମ୍ନ ଗ୍ବରୋଟି ଲକ୍ଷଣ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ତାଂ ପ୍ରତି ପ୍ରକୃତ ଆମ୍ରୀୟତା ହୁଏ-- 

(୧) ଯାହା ସହିତ ଆମର ସାଧର୍ମ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବରୂପଗତ ଏକତା ଥାଏ । 

(୨) ଯାହା ସହିତ ଆମର ଅଚିଚଢ଼ିନ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ । 

(୩) ଯାହାଠାରୁ ଆମେ କେବେ କିଛି ଗ୍ବହୂଁ ନ ଥାଉ। 

(୪) ଯାହାକୁ ଆମେ ନିଜର ସର୍ବସ୍ଵ ଅର୍ପଣ କରିଦେଇ ପାରୁ। 

ଏହି ଗ୍ବରୋଟି କଥା କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅବିଚ୍ଚିନ୍ନ 
ନୁହେଁ ଏବଂ ତାହା ସହିତ ଆମର ସ୍ବରୂପଗତ ଏକତା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନୀୟ ସହିତ ସର୍ବଦା 
ଅପରିବର୍ତନୀୟର ଏକତୃ ହୋଇ ପାରିବ କିପରିମ ଶରୀର ସହିତ ଆମର ଯେଉଁ ଏକତ ଦେଖାଯାଉଛି ତାହା ବାସ୍ତବ 
ନୁହେଁ, ସ୍ବୀକୃତ। ସ୍ବୀକୃତ ଏକତୂ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ତାସ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯାହାଜ୍ଜୀ ସହିତ ଆମର ଏକତ୍ର 
ସ୍ବୀକୃତ ତା ବ୍ର ସେବା କରାଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ଧୁ ତାର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଆମ୍ପୀୟତା ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଜାଣିଥୁବା ଅସତ୍‌କୁ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ବିବେକବିରୋଧୀ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଆବଶ୍ଯକ । 
ଯାହା ସହିତ ଆମର ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ କି ସ୍ବରୂପଗତ ଏକତା ନାହିଁ, ତାହାକୁ ନିଜର ଓ ନିଜପାଇଁ ମନେ କରିବା 
ହିଁ ବିବେକବିରୋଧୀ ସମ୍ବନ୍ଧ। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶରୀରକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ କରିବା ବିବେକବିରୋଧୀ ସମ୍ବନ୍ଧ । 
ବିବେକବିରୋଧୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ସାଧନା ସିଦ୍ଧ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି 
କେହି ଯେତେ ତପ କଲେ ବି, ସମାଧୂସ୍ତ ହୋଇଗଲେ ବି, ଲୋକ-ଲୋକାନ୍ତରରେ ଭ୍ରମଣ କରି ଆସିଲେ ବି 
ତାହାର ମୋହ ନଷ୍ଟା ହେବ ନାହିଁ କି ତାକୁ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। ବିବେକବିରୋଧୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବାମାତ୍ରେ 
ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏଣୁ ବିବେକବିରୋଧୀ ସମ୍ବନ୍ଧୀ ତ୍ଯାଗ ନ କଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସାଧକ ଶାନ୍ତିରେ ବସି ରହିବା ଅନୁଚିତ। ଆମେ ଶରୀର ସହିତ ସ୍ବୀକାର କରିଥୂବା ବିବେକବିରୋଧୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ 
ନ କଲେ ବି ଶରୀର ଅବଶ୍ଯ ଆମକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବ। ଯିଏ ଆମକୁ ଅବଶ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରିବ, ତାହାକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରିବାରେ ଅସୁବିଧା କ'ଣ? ଏଣୁ ଯେ କୌଣସି ମାର୍ଗର ଯେ କୌଣସି ସାଧକ ହୋଇ ଥାଆନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ତାଙ୍କୁ 
ଏହି ସତ୍ଯ ଅବଶ୍ଯ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେ “ଶରୀର ମୁଁ ନୂହେଁ। ଶରୀର ମୋର ନୁହେଁ ଏବଂ ଶରୀର ମୋ 
ପାଇଁ ନୁହେଁ। କାରଣ ମୁଁ ଅଶରୀରୀ, ମୋର ସ୍ବରୂପ ଅବ୍ଯକ୍ତ। 

ସାଧକ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର ସହିତ “ମୁଁ ଓ ମୋର' ଭାବର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତେ ସାଧନା କଲେ 
ବି ସିଦ୍ଧି ଲାଭ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସାଧକ ଶୁଭକର୍ମରେ, ସାର୍ଥକ ଚିନ୍ତନରେ ଓ ସ୍ଥିତିର ଆସକ୍ତିରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହେ। 
ସେ ଯଜ୍ଞ ତପ, ଦାନ ଆଦି ବଡ଼ ବଡ଼ ଶୁଭ କର୍ମ କଲେ ବି, ଆମ୍ରା ବା ପରମାମ୍ରରଙ୍କର ଚିନ୍ତନ କଲେ ବି ଅଥବା 
ସମାଧୂସ୍ତ ହୋଇଗଲେ ବି ତାହାର ବନ୍ଧନ ସର୍ବଥା ଦୂରୀଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ, ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା 
ହିଁ ମୂଳ ବନ୍ଧନ ଓ ଦୋଷ। ଏଇଥୂରୁ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଜାତ ହୁଏ। ଯଦି ସାଧକର ଶରୀର ସହିତ ମାନିଥିୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାଂଦ଼ବାରା ଅଶୁଭ କର୍ମ ତ ଆଦୌ ହେବ ନାହିଁ, ଏପରି କି ଶୁଭକର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ତାଂର 
ଆସନ୍ତି ରହିବ ନାହିଁ। ତାଂଦ଼ାରା ନିରର୍ଥିକ ଚିନ୍ତନ ତ ଆଦୌ ହେବ ନାହିଁ, ସାର୍ଥକ ଚିନ୍ତନରେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଆସକ୍ତି 
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{ଅଧ୍ୟାୟ ` 9 


ରହିବ ନାହିଁ। ତାଂଠାରେ ଚଞ୍ଚଳତା ତ ଆଦୌ ରହିବ ନାହିଁ, ସମାଧ୍ଧ, ସ୍ଥିରତା କିମ୍ବା ନିର୍ବିକଳ୍ପ ସିତିରେ ମଧ୍ଯ ତା'ର 
ଆସକ୍ତି ରହିବ ନାହିଁ। ଏହିରୂପେ ମ୍ୂଳଶରୀରର କର୍ମରେ, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ଚିନ୍ତନରେ ଏବଂ କାରଣଶରୀରର ସିରତାରେ 
ଆସକ୍ତି ନ ରହିଲେ ତା'ର ସାଧନା ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ସତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ 
ଏଣୁ ଭଗବାନ ତାରଙ୍ସ୍ଚ ଉପଦେଶର ଆରମ୍ଭରେ ଶରୀରଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ବିଚ୍ଛେଦ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶରୀର ଓ 


ଶରୀରୀର ବିବେକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 


===-- £ === 


ସନ୍ୟ୍୭-ଥର୍ନୁନକ୍' ନମନ6ଜେ କୁଟୁନନନକ ମଳ ଆଜଣଙକାଜ 6ଣୋଳ ଥୁଲ/ ଏବଂ ଗୁନୁଳନଙ୍କୁ ମ/ଜିବାଳନିତ ପାଳନ ଦୟ ଥିଲ 
କୁଟ୍ରସ୍ବନଳଙ୍କଂ ବିଶୟାର ୦ନୋଇଗଠନେ ଓନମାନଙ୍କ ଅଜବନେ ର ଜେଜିବକୁ ଦଳିବ- ଏହ ଠଲ/ 6ଶୋକ ଏଚବଂ ଦାଫ େନ 
ଦଳ6ଲେ/କଳଜେ ଳଜଳକ ଯକୁଣ/' 6ଭଜିବାକୁ ଜଳିବ _ ଏହ/ ଥିଲ/ ଜୟ / 6ତଣୁ ଥର୍ନୁନଙ୍କ ୫ଶ୩କ ଚୁଳ କଳିକ/ ଯଳ6ଶେ ଭରବାଳ € ୧ଶ 
ରଜ୍ଜୋଳ୍‌କୁ 6ମୀଟିଏ ଭଳଜଣ ଆଜନ୍' କଳି ୩୦୩ 6ଵୌଳ6ଜେ 6ଶଷ କଲେ ଏବଂ ବର୍ଞମାନ ଉର ଜୟ ଚଳ କଳିବ/ ପାଇଁ ନ୍ାତଧର୍ମ 


ବିଷୟଳ ଏହି କଳଳଣଙି ଆଜନ୍ କରୁଛନି / 
ସ୍ବଧମିମପି ଗ୍ବବେକ୍ଷ୍ଯ 


ନ 


ବିକମ୍ପିତୁ ମହିସି । 


ଧମ୍ୟାଦ୍ଧି ଯୁଦ୍ଧାକ୍ତେୟୋଃନ୍ୟତ୍‌ କ୍ଷତ୍ରିୟସ୍ୟ ନ ବିଦ୍ୟତେ ॥ ୩୧ ॥ 
ଥୟ ୭ ଏବଂ; ସୁଧମିମ୍‌ନିଜର କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମକୁ, ଅବେକ୍ଷ୍ୟ ଦେଖି; ଅପି ମଧ୍ଯ; ବିକମ୍ଷିତୁମ୍‌= ବିକମ୍ିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମରୁ ବିଚଳିତ; ନ, ଅହିସି-ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; ହି-କାରଣ; ଧମ୍ଯାତୃ-ଧର୍ମମୟ; ଯୁଦ୍ଧାତୃଟଯୁଦ୍ରୁ ବଳି; 
କ୍ଷତ୍ରିୟସ୍ଯକ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁଥ ଅନ୍ଯତ୍ନକ ଅନ୍ଯ କୌଣସି; ଶ୍ରେୟଃକଲ୍ଯାଣକାରକ କର୍ମ; ନ, ବିଦ୍ୟତେନାହିଁ । 
ନିଜର କ୍ଷାତ୍ରଧମିକୁ ଦେଖି ମଧ୍ୟ ତୁମେ ବିକକ୍ଷିତ ଅର୍ଥାତ କଉ୍ତିବ୍ୟଂକମିରୁ ବିଚଳିତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; 
କାରଣ ଧମିମୟ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବଳି କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ ଅନ୍ଯ କୌଣସି କଲ୍ଯାଣକାରକ କମି ନାହିଁ । 


ବୟର/୩୦୮ପ୍ରଥମେ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଯୁଦ୍ଧର ଲାଭ 
ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ରନା କରୁଛନ୍ତି । 

'ସୁଧମିମପି ଗ୍ବବେଷ୍ଯ ନ ବିକକ୍ଷିତୁମହିସି'- ଏ ଜୀବାମା 
ନିଜେ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଅଂଶ । ଏ ଯେତେବେଳେ ଶରୀର ସହିତ 
ତାଦାମ୍ର୍ୟ କରିନିଏ, ସେତେବେଳେ ସ୍ଵ”କୁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ନିଜକୁ 
ଯାହା କିଛି (ଯେଉଁ ଶ୍ରେଣୀର) ମାନିନିଏ, ତାହାର କର୍ତବ୍ଯକୁ 
ସ୍ବଧର୍ମ” କୁହାଯାଏ। ଯଦି କେହି ନିଜକୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, 
ବୈଶ୍ୟ ବା ଶୂଦ୍ର ବୋଲି ମାନିନିଏ, ତେବେ ନିଜ ବର୍ଣ୍ରୋଚିତ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ତାହାର ସ୍ବଧର୍ମ। ଯିଏ ନିଜକୁ 
ଶିକ୍ଷକ ବା ସେବକ ମନେକରେ, ଶିକ୍ଷକ ବା ସେବକର 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ତା'ର ସ୍ଵଧର୍ମ । ଯିଏ ନିଜକୁ କାହାରି 
ପିତା ବା ପୁତ୍ର ମନେକରେ, ପୁତ୍ର ବା ପିତାଙ୍କ ପ୍ରତି ବିହିତ 
କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା ତାଂର ସ୍ବଧର୍ମ । 

କ୍ଷତ୍ରିୟଜ୍ଞ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମକୁ ଏଠାରେ “ଧର୍ମ” କୁହାଯାଇଛିଂ । 
ଯୁଦ୍ଧରୁ ପଛଘୁଞ୍ଚା ନ ଦେବା କ୍ଷତ୍ରିୟର ପ୍ରଧାନ କର୍ତବ୍ଯ। 
ଅର୍ଜୁନ କ୍ଷତ୍ରିୟ ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତାଙ୍କର ସ୍ଵଧର୍ମ । ଏଥୁପାଇଁ 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଦେଖିଲେ ମଧ୍ଯ କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ 
ଅନୁସାରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତୁମର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ । ନିଜ କର୍ତବ୍ୟରୁ 
ତୂମେ କେବେହେଲେ ବିମୁଖ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 

ଧମ୍ୟାଦ୍ଧି ଯୁଦ୍ଧାକ୍ରରେୟୋଃନ୍ଯତ୍‌ କ୍ଷତ୍ରିୟସ୍ୟ ନ 
ବିଦ୍ୟତେ'--ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧଠାରୁ ବଳି କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି କଲ୍ଯାଣକାରକ କର୍ମ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ନିମନ୍ତେ କ୍ଷତ୍ରିୟର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ପ୍ରଧାନ କର୍ମ 
(ଗୀତା ୧୮।୪୩)। [ସେହିପରି ବ୍ରାହ୍ମଣ, ବୈଶ୍ଯ ଓ 
ଶୃଦ୍ରକ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ନିଜ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି କଲ୍ୟାଣକାରୀ କର୍ମ ନାହିଁ ॥। 

ଅର୍ଜୁନ ୭ମ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥୁଲେ, ଆପଣ 
ମୋ ପାଇଁ ନିଶ୍ଚିତ ଶ୍ରେୟ(କଲ୍ଯାଣ) ର କଥା କହନ୍ତୁ । 
ତାହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ନିଜ ଧର୍ମ 
ପାଳନରେ ହିଁ ଶ୍ରେୟ ନିହିତ । କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସ୍ଵଧର୍ମତ୍ୟାଗ 
କଲ୍ୟାଣକାରକ ନୂହେଁ। ତେଣୁ ତୁମେ ନିଜର ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
ସ୍ବଧମରୁ ବିମୁଖ ହେବା ଅନୁଚିତ । 


* ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯେଉଁଠି (୧୮ | ୪୨--୪୮ ରେ) ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ର କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ବିଷୟରେ ବର୍ଣନା ହୋଇଛି, ସେଠି ମଝିରେ ଧର୍ମ 
ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ୟ ଅଛି--'ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ସ୍ବଧର୍ମୌ ବିଗୁଣଃ ପରଧର୍ମୀତ୍‌ ସ୍ଵନଧଷ୍ଠି ତାତ୍‌' ( ୧୮ । ୪୭) | ଏଥୁରୁ “କର୍ମ' ଓ “ଧର୍ମ ଶବ୍ଦ ସମାନାର୍ଥକ 


ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି। 
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ଶ୍ମୋକ ୩୨] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ଘଟଣିଣିନ୍ଥ ଭ/ବ ଦେହ-ଦେହୀର ବିବେକ ବର୍ଷ୍ଚିନା କରିସାରି ଭଗବାନ ବର୍ତମାନ ଠାରୁ ୩୮ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେହୀର ସ୍ବଧର୍ମ (କର୍ତବ୍ଯଃ ପାଳନ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି କାରଣ ଦେହ-ଦେହୀର ବିବେକ 
ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ହୁ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଦେହର ସଦୁପଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଓ ସ୍ବଧର୍ମପାଳନ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ ପାରେ। ବିବେକରେ ଜଜାଣିବା' ମୁଖ୍ଯ ଓ ସ୍ବଧର୍ମପାଳନରେ “କରିବା” ମୁଖ୍ଯ। ଯଦିବା ବ୍ଯବହାର ଓ 
ପରମାର୍ଥରେଜ ଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ ସର୍ବତ୍ର ଉପଯୋଗୀ ହେଉଥୁବା ବିବେକ ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ ମୁଖ୍ଯ, ତଥାପି 
ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଦେହ-ଦେହୀର ବିବେକକୁ ବୁଝି ପାରେ ନାହିଁ, ତା'ପାଇଁ ଭଗବାନ ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ କଥା କହୁଛନ୍ତି, 
ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ସେ କେବଳ ବାବଚକଜ୍ଞାନୀ ନ ହୋଇ ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ଵ ଅନୂଭବ କରି ପାରିବ । 

ତାମ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ବ୍ଵକୁ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତୀକ୍ଷ୍ମ ବୂଦି ଓ ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ଯ 
ନ ଥୁବାରୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, ସେ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ରକୁ ଜାଣିପାରେ କାରଣ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଯେଉଁ ଅନୁଭବ ହୁଏ, କର୍ମଯୋଗରେ ମଧ୍ଯ ତାହା ହୋଇପାରେ ଗୀତା ୫ । ୪-୫ । 

ଅର୍ଜୁନ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଥିଲେ, ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହି ପ୍ରକରଣରେ କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ କଥା କହିଛନ୍ତି। ପ୍ରକୃତରେ ଏଠାରେ 
କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ ଗ୍ନରୋଟିଯାକ ବର୍ଣ୍ଣର ଉପଲକ୍ଷଣ। ଏଥୂପାଇଁ ବ୍ରାହ୍ମଣାଦି ଅନ୍ଯ ବର୍ଷ୍ଣମାନେ ମଧ୍ଯ ଏଥୂରୁ ନିଜ ନିଜର ଧର୍ମ 
(କର୍ତବ୍ଯ) ବୁଝିଯିବା ଉଚିତ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୨--୪୪) | 

[ଏସ୍ଵବଧର୍ମଂ/କୁ ହିଁ ସ୍ଵଭାବଜ କର୍ମ/ ସହଜ କର୍ମ, ସ୍ବକର୍ମ ଆଦି ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି (ଗୀତା ୧୮। 
୪୧୪୮) । ସ୍ବାର୍ଥ ଅଭିମାନ ଓ ଫଳେଢ୍ରା ତ୍ଯାଗ କରି ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ରର ହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ସ୍ବଧର୍ମ ଅଟେ। 
ସ୍ବଧର୍ମପାଳନ ହିଁ କର୍ମଯୋଗ । 


===== × === 


ଯଦୃକ୍ରୟା ଗ୍ଵେପପନ୍ତଂ ସ୍ଵଗିଦ୍ବାରମପାବୂ ତମ୍‌ । 
ସୁଖିନଃ କ୍ଷତ୍ରିୟାଃ ପାଥି ଲଭନ୍ତେ ଯୁଦ୍ଧମୀଦୂଶମ୍‌ ॥ ୩୨ ॥ 


ଅନକ ଯଦୃକ୍କୟା-ଆପେ ଆପେ, ଉପପନ୍ନମ୍‌ଚପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥବା (ଯୁଦ୍ଧ ଚମଧ୍ଯଃ ଅପାବୂତମ୍‌ଚଉନ୍ମୁକ୍ତ: 
ସ୍ବଗିଡ଼ାରମ୍‌ ସ୍ଵର୍ଗହାର ଅଟେ; ପାଥିଲିହେ ପୁଥାନନ୍ଦନ! ; ଭଦୃଶମ୍‌=(ଯେଉଁମାନକ୍‌) ଏପରି; ଯୁଦ୍ଧମ୍‌-ଯୁଦ୍ଧ ଲ ଭନ୍ତେ-ପ୍ାପ 


ହୁଏ; କ୍ଷତ୍ରିୟାଃ- (ସେହି) କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ। ସୁଖିନଃ¬ବଡ଼ ସୁଖୀ । 
ଆପେ ଆପେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ୟ ଉଚ୍ଛୁକ୍ତ ସ୍ବପଗିର ଦରାର ଅଟେ। ହେ ପ୍ଥାନନ୍ଦନ! 
ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଏପରି ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ସେହି କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ବଡ଼ ସୁଖୀ । 


ବ୍ଯାର୍ଯାଯଦୃଜ୍ରୟା ଗ୍ଵେପପନ୍ନଂ ସ୍ଵଗିଦ୍ାର- 
ମପାବୃତମ୍‌'--ଜୁଆ ଖେଳରେ ପାଣ୍ତବର୍କୀ ସହିତ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ 
ସର୍ତ ରଖିଥିଲେ, “ଯଦି ଏଥୁରେ ଆପଣମାନେ ହାରି ଯିବେ, 
ଆପଣମାନଙ୍କୁ ବାର ବର୍ଷ ବନବାସ ଓ ଏକ ବର୍ଷ ଅଜ୍ଞାତବାସ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ତେର ବର୍ଷ ପରେ ଆପଣମାନକୁ 
ଆପଣଙ୍କୀ ରାଜ୍ୟ ମିଳିଯିବ । କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାତବାସ ବେଳେ ଯଦି 
ଆମେ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଖୋଜି ପାଇଯାଉ, ତା'ହେଲେ 
ଆପଣମାନକୁଁ ପୁନର୍ବାର ବାର ବର୍ଷ ବନବାସ ଭୋଗିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ।୮” ଜୁଆ ଖେଳରେ ହାରିଯିବାରୁ ସତ୍ତ୍ରାନ୍ୁସାରେ 
ପାଣ୍ଡବମାନେ ବାର ବର୍ଷ ବନବାସ ଓ ଏକ ବର୍ଷ ଅଜ୍ଞାତବାସ 
ଭୋଗ କଲେ। ତତ୍‌ପଶ୍ଚାତ୍‌ ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ 
ନିଜ ରାଜ୍ୟ ମାଗିଲେ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ କହିଲେ, “ମୁଁ ବିନା 


ଯୁଦ୍ଧରେ ସୂଚ୍ଯଗ୍ର ପରିମିତ ଭୂମି ମଧ୍ଯ ଦେବି ନାହିଁ।” 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଏପରି କହିବା ପରେ ମଧ୍ୟ ପାଣ୍ଡବର୍କ୍କ ପକ୍ଷରୁ 
ବାରମ୍ବାର ସନ୍ଧି ପ୍ରସ୍ତାବ ରଖାଗଲା, କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସେହି 
ସନ୍ଧି ପ୍ରସ୍ତାବ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନସ୍ଭୂ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି ଯୁଦ୍ଧ ତୁମମାନଙ୍କୁ ଆପେ ଆପେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । ସ୍ଵତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ଯେଉଁ କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୀରତୃ ସହକାରେ ଲଢ଼ି ମୃତ୍ଯୁ ବରଣ 
କରେ, ତା'ପାଇଁ ସ୍ବର୍ଗଦ଼ାର ଉନ୍ମକ୍ତ ରହିଥାଏ। 

'ସୁଖିନଃ କ୍ଷତ୍ରିୟାଃ ପାଥି ଲଭନ୍ତେ ଯୁଦ୍ଧମୀଦୃଶମ୍‌'- - 
ଏପରି ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧ ଯେଉଁମାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି, ସେହି 
କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ବଡ଼ ସୁଖୀ। ଏଠାରେ ସୁଖୀ କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ସ୍ଵକର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବାରେ ଯେଉଁ ସୁଖ 
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ଅଛି, ସେହି ସୁଖ ସାଂସାରିକ ଭୋଗବିଳାସରେ ନାହିଁ।। ଯେଉଁମାନକ୍କୂ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନର ଅବସର ମିଳିଛି, 
ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସାଂସାରିକ ଭୋଗରୁ ସୁଖ ମିଳେ। | ସେମାନଙ୍କୁ ବଡ଼ ଭାଗ୍ୟବାନ ମନେ କରିବା ଉଚିତ । 
==== ×‰ === 


ଦୀୟନ-¬ଠଦୁୀ୍ବ ନ କଲେ କଳ ୩7 ନ୍ତି ନୁଏ ଏ କଥ( ଏବେ ଗକେଟି ୍ଞଳଳକେ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛନି / 
ଅଥ ଚେତ୍ଚ୍ଵମିମଂ ଧମ୍ିଂ ସଙ୍ଗାମଂ ନ କରିପଷ୍ଯସି । 
ତତଃ ସ୍ବଧମିଂ କୀତ୍ତିଂ ଚ ହିତ଼ା ପାପମବାପ୍‌ସ୍ଯସି ॥ ୩୩ ॥ 


ଥଳନୁୟ--ଅଥ=ଏବେ; ଚେତୃ ଯଦି; ତୃମ୍ଳଦତୁ ମେ; ଇମମ୍‌=ଏହି; ଧମ୍ୟମ୍‌=ଧର୍ମମୟ; ସଂଗ୍ରାମମ୍‌=ଯୂଦ; ନ, 
କରିଷ୍ଯସିଇନ କରିବ; ତତଃ= ତା'ହେଲେ; ସ୍ବଧମିମ୍‌ ନିଜର ଧର୍ମ; ଚ ଓ; କୀର୍ଖିମ୍‌=କୀରି; ହିଡ଼ା-ିତ୍ଯାଗ କରି; ପାପମ୍‌, 
ଅବାପ୍‌ସ୍ୟସି -ପାପଭାଗୀ ହେବ | 

ଏବେ ଯଦି ତୁମେ ଏହି ଧମିମୟ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବ, ତା'ହେଲେ ନିଜର ଧମି ଓ କୀର୍ଖି ତ୍ୟାଗ 
କରି ପାପଭାଗୀ ହେବ । 

ବ/6/// _'ଅଥ ଚେତ୍୍‌ମିମଂ..... ପାପମବାପ୍ସ୍ଯସି' __ | କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମ ତ୍ଯାଗ କଲେ ତୁମକୁ ପାପ ଲାଗିବ ଓ 
ଏଠାରେ “ଅଥ' ଅବ୍ଯୟ ପଦଟି ପକ୍ଷାନ୍ତରରେ ଓ “ଚେତ୍ବ' । ତୁମର କୀର୍ତି ମଧ୍ଯ ନାଶ ହେବ। 
ଅବ୍ୟୟ ପଦଟି ସମ୍ଭାବନା ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୂବା ଧର୍ମରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ ତ୍ଯାଗ 
ଏହାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯୁଦ୍ଧ ନ କରି ତୁମେ ରହି କରି ତୁମେ କରିବ କଂଣଂ ନିଜ ଧର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବାରୂ 
ପାରିବ ନାହିଁ।, ନିଜ କ୍ଷତ୍ରିୟ ସ୍ପଭାବର ପରବଶ ହୋଇ। ତମକୁ ପରଧର୍ମ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଏହାଦ୍ବାରା 
ଅବଶ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ କରିବ (ଗୀତା ୧୮ | ୬୦), ତଥାପି ଯଦି ତୁମକୁ ପାପ ଲାଗିବ | ଯୁଦ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କଲେ ଲୋକେ ଭାବିବେ 
ତୁମେ ଏପରି ନିଶ୍ଚୟ କର ଯେ, ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ, ¦ ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ଭଳି ବୀର ମଧ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁ ଆଶଙ୍କାରେ ଭୟଭୀତ 
ତେବେ ଏହାଦ୍ବାରା କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମର ଉପେକ୍ଷା ହେବ । । ହୋଇଗଲା! ଏଥୂରେ ତରୁମର କୀଉି ନଷ୍ଟ ହେବ। 


== £ = 
ଅକୀର୍ଭିଂ ଗ୍ରପି ଭୂତାନି କଥୟିଷ୍ଯନ୍ତି ତେଃବ୍ଯୟାମ୍‌ । 
ସମ୍ବାବିତସ୍ୟ ଗ୍ବକୀର୍ତ୍ରିମରଣାଦତି ରିଚ୍ୟତେ ॥ ୩୪ ॥ 


ଅନୟ-ଚ୭=ଏବଂ; ' ଭୂତାନିଇସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଅପିଚିମଧ୍ଯଅ ତେଚିତୃମର; ଅବ୍ୟୟାମ୍‌ ଅକ୍ଷୟ; ଅକୀଉିମ୍‌--ଅପକୀରଁ; 
କଥୟିଷ୍ୟନ୍ତି-ଗାନ କରିବେ; ଅକୀରିଃ=ଅପକୀରି; ସମ୍ବାବିତସ୍ଯ ସମ୍ମାନିତ ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ; ମରଣାତୃ=ମୃତ୍ୟୁଠାରୁ; ଚ ମଧ୍ୟ; 
ଅତିରିଚ୍ୟତେ -ଅଧୁକ ଦୁଃଖଦାୟୀ ହୋଇଥାଏ । 


ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ୟ ତୁମର ଅକ୍ଷୟ ଅପକୀର୍ତି ଗାନ କରିବେ। ଏହି ଅପକୀଉ୍ତି ସମ୍ମାନିତ ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ 
ମୃତ୍ୟୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧକ ଦୁଃଖଦାୟୀ ହୋଇଥାଏ । 


ବୟ୮୮୮୯ଅକୀର୍ତିଂ ଗ୍ବପି ଭୂତାନି କଥଯିଷ୍ୟନ୍ତି । ଯାହା କି ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ ଜଣା ନ ଥୂଲା, ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି । 
ତେ ବ୍ୟୟାମ୍‌' ମନୁଷ୍ଯ, ଦେବତା, ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସ ପ୍ରଭୂତି 'ତେ' କହିବାର ଭାବ ହେଲା, ସ୍ଵର୍ଗ, ମର୍ତ୍ଯ ଓ ପାତାଳ 
ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ତୁମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ତୃମ। ଲୋକରେ ତୁମର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ 
ସହିତ ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଚର ଶତୃତା ବା ମିତ୍ରତା ନାହିଁ, ସେହିପରି । ଏବେ ତୁମର ଅପକୀରି ବ୍ୟାପିଯିବ । “ଅବ୍ଯୟାମ୍‌' କହିବାର 
ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ୟ ତୁମର ଅପକୀର୍ତି ଓ ଅପଯଶ ଗାଇ । ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଶ୍ରେଷ୍ଠତୃ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେଉଁ ଲୋକ ଯେତେ 
ବୁଲିବେ ଯେ ଦେଖା ଅର୍ଜୁନ ଏପରି ଭୀରୁ ଥୂଲା ଯେ, ନିଜ । ଅଧୂକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ, ତାହାର କୀର୍ତି ଓ ଅପକୀରଭି 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଧର୍ମରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଗଲା । ସେ କେଡ଼େ ବୀର ଥ୍ୂଲା, | ମଧ୍ୟ ସେତେ ଅଧୁକ ସ୍ତାୟୀ ହୋଇଥାଏ | 
କିନ୍ତୁ ଯୁଦ୍ଧ ଅବସରରେ ତା'ର କାପୁରୁଷତା ଜାତ ହେଲା, “ସମ୍ଭାବିତସ୍ୟ ଗ୍ଧକୀର୍ଭି ମିର ଣାଦତିରି ଚ୍ଯତେ'- ଏହି 


ଶ୍ମୋକ ୩୫-୩୬] × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 121 
କଙ୍କ ସା ୟି ୭ ୮୮୧ ୦” ୃଚା ସଚ କକ କକ 


ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵଁରେ ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଦାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କର । ଦୁଃଖଦାୟୀ ହୋଇଥାଏ। କାରଣ ଯାହାର ଆୟୁ ସମାପ୍ତ 
ନିନ୍ଦା ହେବା କଥା ଭଗବାନ କହିସାରି ଏବେ ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଵରେ ହେଲା, ସେ ମରିଗଲା; ସେ କୌଣସି ଅପରାଧ ତ କରି 
ସମସ୍ତ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ସାଧାରଣ କଥା କହୁଛନ୍ତି। ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ଧର୍ମମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ କଉ୍ତବ୍ଯରୁ 
ସାଂସାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯିଏ ଶ୍ରେଷ୍ଟ ଲୋକେ ଯାହାଙ୍କୁ ବ୍ଯୁତ ହେବାରୁ ଅପକୀର୍ତି ହେଲା। ଶ୍ରେଷ୍ଠା ସମ୍ବୋଧୂତ 
ଉଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖନ୍ତି, ସେପରି ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ଯଦି ଅପକୀର୍ତି। ମନୂଷ୍ୟ ଯଦି କର୍ତବ୍ଯବ୍ଯୁତ ହୁଏ, ତାହାର ଅପଯଶ 
ହୁଏ, ତାହା ତାଙ୍ଚ୍ପ ପାଇଁ ମରଣଠାରୂ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ । ବହୁତ ବ୍ଯାପିଯାଏ । 
===-= ୮ == 


ଭୟାଦ୍ରଣାଦୁପରତଂ ମଂସ୍ଯନ୍ତେ ତ଼ାଂ ମହାରଥାଃ । 
ଯେଷାଂ ଚ ତୂଂ ବହୁମତୋ ଭୃତ଼ା ଯାସ୍ୟସି ଲାଘବମ୍‌ ॥ ୩୫ ॥ 


ଅଳୟ୭ଚ=ତଥା; ମହାରଥାଃ୭ମହାରଥୀମାନେ; ତ଼ାମ୍‌ ତୁମେ) ଭୟାତ୍ରଚକିଭୟ ହେତ୍ର; ରଣାତ୍ଯୁଦ୍ଧରୂ; 
ଉପରତମ୍‌ ବିରତ ହେଲ ବୋଲି); ମଂସ୍ଯନ୍ତେଚଭାବିବେ୨ ଯେଷାମ୍‌-ଯେଉଁମାନଙ୍କୀ (ଧାରଣାରେ); ଢ଼ୁମ୍‌ ¬ ତୁମେ; 
ବହୁମତଃ= ମାନ୍ୟଗଣ୍ୟ; ଭୂତ଼ା-ହୋଇଥୁଲ (ସେହିମାନର୍କ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ) ¡ ଲ।ଘବମ୍‌ ¬ (ତୁମେ) ନଗଣ୍ଯ; ଯାସ୍ଯସି-ହୋଇଯିବ | 


ତୁମେ ଭୟ ହେତୁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହେଲ ବୋଲି ମହାରଥୀମାନେ ଭାବିବେ । ଯେଉଁମାନଗ୍କ୍ର ଧାରଣାରେ 
ତୁମେ ମାନ୍ୟଗଣ୍ୟ ହୋଇଥୂଲ, ଏବେ ସେହିମାନର୍ଦ୍ଚ ଦୂକ୍ଟଁିରେ ତୁମେ ନଗଣ୍ୟ ହୋଇଯିବ । 


କ୮୮୦ଭୟାଦ୍ରଣାଦୂପରତଂ ମଂସ୍ଯନ୍ତେ ତ଼ାଂ । କାରଣ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା କ୍ଷତ୍ରିୟର ଧର୍ମ। ସେ କେବଳ 
ମହାରଥାଃ ତୁମେ କେବଳ ଆମ୍ରୂକଲ୍ଯାଣ ନିମନ୍ତେ ମୃତ୍ଯୁ ଭୟରେ ହିଁ ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଛି । 
ଯୁଦ୍ଦରୁ ବିରତ ହୋଇଛ ବୋଲି ଭାବୂଛ, କିନ୍ତୁ ସତରେ 'ଯେଷାଂ ଚ ତୁ' ବହୁମତୋ ଭୂତ୍ଵା ଯାସ୍ୟସି ଲାଘବମ୍‌'-- 
ଯଦି ଏ କଥା ହୋଇଥାନ୍ତା ଏବଂ ତୁମେ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧକୁ । ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ଯଃ କୃପାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକଚ ଶଲ୍ଯ ପ୍ରଭୂତି ବଡ଼ ବଡ଼ 
ପାପ ମନେକରୁ ଥାଆନ୍ତ, ତେବେ ପ୍ରଥମରୁ ଏକାନ୍ତରେ । ମହାରଥୀର୍କା ଦୃଷ୍ଟିରେ ତୁମେ ମାନ୍ଯଗଣ୍ଯ ହୋଇ ସାରିଛ 
ରହି ଭଜନ ସ୍ମରଣ କରୁଥାନ୍ତ ଓ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ତୁମର । ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି ଯେ, ଏକା ଅର୍ଜୁନ ହିଁ ଯୁଦ୍ଧ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ଏକାନ୍ତରେ ନ ରହି କରିବାରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୀର । ସେ ଅନେକ ଦୈତ୍ଯ, ଦେବତା 
ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଛ। ଏବେ ତୁମେ ଯୁଦରୁ | ଓ ଗନ୍ଧର୍ବ ପ୍ରଭୂତିଙ୍ଗୁ ଯୁନ୍ଧରେ ପରାଜିତ କରିଛି। ଏବେ 
ନିବୃତ୍ତ ହେଲେ ବଡ଼ ବଡ଼ ମହାରଥୀଗଣ ଭାବିବେ ଯେ, । ଯଦି ତୂମେ ଯୁଦ୍ଧରୂ ନିବ୍ଧତ୍ତ ହେବ, ସେହି ମହାରଥୀର୍ଦ୍ୀ 
ମୂତ୍ଯୁ ଭୟରେ ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧରୂ ନିବ୍ଦତ୍ତ ହେଲା। ସେ ଧର୍ମ । ସମ୍ମୁଖରେ ତୁମେ ଲଘୁତା ତୁଚ୍ଛତା) ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବିଗ୍ବର କରିଥୂଲେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା । ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତୁମେ ପତିତ ହୋଇଯିବ । 

=== ^ = = 


ଅବାଚ୍ଯବାଦାଂଶ୍ଡ ବହୁଚ ବଦିଷ୍ଯନ୍ତି ତବାହିତାଃ । 
ନିନ୍ଦନ୍ତସ୍ତବ ସାମଥ୍ଯି ତତୋ ଦୁଃଖତରଂ ନୂ କିମ୍‌ ॥ ୩୬॥ 
ଥନନ୍ୟ ¬ ତବ=ତୂମର; ଅହିତାଃ=ଶତୃଗଣ; ତବ ତୁମ; ସାମଥ୍ୟିମ୍‌- ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ; ନିନ୍ଦନ୍ତଃ ନିନ୍ଦା କରି; ବହୁଚ = ବହୁତ; 
ଅବାଚ୍ୟବାଦାନୃଚ ଅକଥନୀୟ ବଚନ; ଚ=ମଧ୍ଯ; ବଦିଷ୍ଯନ୍ତି-କହିବେ; ତତଃ ତାହାଠାରୁ; ଦୁଃଖତରମ୍‌ ¬ ବଳି ଆଉ ଦୁଃଖର 
କଥା; ନୂ, କିମ୍‌ଚିକ'ଣ ହେବ? 
ତୁମର ଶତ୍ରୁଗଣ ତୁମ ସାମଥ୍ୟିକୁ ନିନ୍ଦା କରି ବହୃତ ଅକଥନୀୟ ବଚନ କହିବେ । ତାହାଠାରୁ ବଳି ଆଉ 
ଦୁଃଖର କଥା କ'ଣ ହେବ? 


ବ//6//-_ 'ଅବାଚ୍ୟବାଦା ଶୃ.............. ନିନ୍ଦନ୍ତସ୍ତବ । ତମେ ଶତୂତା ନ ରଖିଲେ ମଧ୍ୟ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, ଦୁଃଶାସନ, 
ସାମଥ୍ୟମ୍‌'-- ଅହିତକାରୀ ବା ଶତ୍ୁକୁ “ଅହିତ' କୁହାଯାଏ | କର୍ଣ୍ ପ୍ରଭୂତି ଶତୃମାନେ ତୁମ ସଙ୍ଗେ ବୈରଭାବ ରଖି 
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ତୂମର ଅହିତ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ତୁମର ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ 
ଜାଣନ୍ତି ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ବଡ଼ ଯୋଦ୍ଧା । ଏପରି ଜାଣିବା ସତ୍ତ୍ବେ 
ସେମାନେ ତୂମର ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ନିନ୍ଦା କରିବେ ଯେ, “ସେ 
ତ ଗୋଟେ ନପୁଂସକ। ଦେଖା ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ସେ 
ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଇ ପଳାଇ ଗଲା ନା! ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ ସେ 
କ'ଣ ତିଷ୍ଠ ପାରି ଥାଆନ୍ତାନ ସେ କ'ଣ ଆମ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ 
କରି ପାରି ଥାଆନ୍ତା୮”” ଏହିଭଳି ତୁମକୁ ଦୁଃଖୀ କରିବା 
ପାଇଁ, ତୁମ ହୃଦୟ ଦଗ୍‌ଧୀଭୂତ କରିବା ପାଇଁ କେତେ 
କ'ଣ ଯେ ଅକଥ୍ୟ ବଚନ କହିବେ ତାର ହିସାବ ନାହିଁ। 
ସେମାନଙ୍କ କଟୁ ବାକ୍ଯକୁ ତୁମେ କିପରି ସହିବହ7 
“ତତୋ ଦହୁଃଖତରଂ ନୁ କିମ୍‌'--ଏହାଠାରୁ ବଳି 
ଆଉ ଦୁଃଖର ବିଷୟ କ”ଣ ହୋଇପାରେ? ସାଧାରଣତଃ 


» ଶ୍ରୀାମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ଡ଼ୂଢ୍ର ବ୍ଯକ୍ତି ଦ୍ରାରା ତିରସ୍କୃତ 
ହେଲେ ସେ ତାହା ସହିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜ 
ଯୋଗ୍ଯତା ଓ ବୀରତ଼ ଠାରୁ ଅଧୂକ ଦୁଃସାହସିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରି ମୃତ୍ଯୁକୁ ବରଣ କରିନିଏ। ସେହିପରି 
ଶତ୍ରୁମାନବ୍ତ୍ର ଦାରା ଅନୁଚିତ ଭାବରେ ତୁମର ତିରସ୍କାର 
ହେଲେ, ତାହାକୁ ତୁମେ ସହି ପାରିବ ନାହିଁ, ଫଳରେ 
ଉତ୍ତେଜିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଡେଇଁ ପଡ଼ିବ। ତମେ 
ଯୁଦ୍ଧ ନ କରି ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। ବର୍ତମାନ ସିନା 
ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହେଉଛ, କିନ୍ତୁ ସମୟ ଆସିଲେ 
ଯେତେବେଳେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଡେଇଁ ପଡ଼ିବ, ସେତେବେଳେ 
ତୁମର କେଡ଼େ ନିନ୍ଦା ହେବ! ସେହି ନିନ୍ଦାକୁ ତୂମେ 
ସହିବ କିପରି? 


==== ;# === 


ସ୍ର” ପୂର୍ବକ ଗୁଜୋଟି 6ଖ୍ମୋଳକେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କଳିକ/@ ନ୍ତି ବିଷୟକେ କହିଯ/ଜି ବର୍ଞମାନ ଜଳବନ ନ୍ଦୁଵ କଳିବଜ ଲ/ଭ 


ବିଷୟଜେ କହୁଛଳି / 


ହତୋ ବା ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସି ସ୍ବଗିଂ ଜିତ଼ା ବା ଭୋକ୍ଷ୍ୟସେ ମହୀମ୍‌ | 
ତସ୍ମାଦୁତିଷ୍ତା କୌନ୍ତେୟ ଯୁଦ୍ଧାୟ କୃତନିଶ୍ଚୟଃ ॥ ୩୭॥ 


ଥନଙ ବା=ଯଦି; ହତଃ=ନିହତ ହେବ; ସ୍ବଗିମ୍‌= (ତୁମକୁ) ସ୍ବର୍ଗ; ପ୍ରାପ୍ସ୍ଯସିଚିପ୍ରାପୂ ହେବ; ବା ଯଦି; ଜିତା ଜିତିଯିବ; 
ମହୀମ୍‌= ପୁଥୁବୀ-ରାଜ୍ୟ; ଭୋକ୍ଷ୍ଯସେଇଭୋଗ କରିବ; ତସ୍ମାତୃ-ିତେଣୁ; କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ; ଯୁଦ୍ଧାୟ-ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ; 


କୃତନିଶୂୟଃ¬ନିଶୃୟ କରି; ଉତ୍ତିଷ୍ଠଇଠିଆ ହୁଅ । 


ଯଦି ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧରେ ନିହତ ହେବ, ତୁମକୁ ସ୍ବଗି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଆଉ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧରେ ଜିତିଯିବ, ତେବେ 
ପୂଥ୍ୂୁବୀ“ଂରାଜ୍ୟ ଭୋଗ କରିବ। ତେଣୁ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ନିଶ୍ଚୟ କରି ଠିଆ ହୁଅ । 


ବ/୩୮୮୮ହତୋ ବା ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ଯସି ସ୍ବଗିଂ ଜିତ଼ା ବା 
ଭୋକ୍ଷ୍ୟସେ ମହୀମ୍‌'--ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଅର୍ଜୁନ କହିଥୂଲେ, “ଆମକୁ ଏ କଥା ମଧ୍ଯ ଜଣା ନାହିଁ 
ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରେ ଆମେ ବିଜୟୀ ହେବୁ କି ସେମାନେ ବିଜୟୀ 
ହେବେ।” ଅର୍ଜୁନକ୍କର ସେହି ସନ୍ଦେଦକୁ ନେଇ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି କହୁଛନ୍ତି, ଯଦି ଯୁଦ୍ଧରେ ତୂମେ କର୍ଣ୍ 
ପ୍ରଭୂତିକ୍ନ ଦାରା ନିହତ ହେବ, ତେବେ ସ୍ବର୍ଗ ଲାଭ କରିବ 
ଆଉ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧରେ ବିଜୟୀ ହେବ, ତେବେ ତୁମେ ଏଠାରେ 
ପୂଥ୍ୁବୀ-ରାଜ୍ୟ ଭୋଗ କରିବ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯୁଦ୍ଧ କଲେ 
ତୂମର ଦୂୁଇଆଡୁ ଲାଭ ଆଉ ନ କଲେ ଦୁଇଆଡ଼ୁ କ୍ଷତି। 
ଏଣୁ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ । 

ସ୍ମାଦୁତ୍ତିଷ୍ତ କୌନ୍ତେୟ ୟଯୁଦ୍ଧାୟ କୃତନିଶ୍ବୟଃ”- 
ଏଠାରେ “କୌନ୍ତେୟ' ସମ୍ବୋଧନ କରି ଭଗବାନ କହିବାକୁ 
ଗ୍ଵହାନ୍ତି, ମୁଁ ସନ୍ଧି ପ୍ରସ୍ତାବ ନେଇ ଯେତେବେଳେ କୌରବର୍କୀ 
ନିକଟକୁ ଯାଇଥୁଲି, ସେତେବେଳେ ମାତା କୁନ୍ତୀ ତୃମ ପାଖକୁ 


ଏହି ସନ୍ଦେଶ ପଠାଇ ଥ୍ରଲେ ଯେ, ତୂମେ ଯୁଦ୍ଧ କର | ତେଣୁ 
ଯୁଦ୍ଧରୂ ନିବୃତ୍ତ ହେବା ତୁମ ପକ୍ଷେ ଅନୁଚିତ, ବରଂ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ନିଶ୍ଚୟ କରି ଠିଆ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । 

ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଥିର କରିଥୁଲେ ଏବଂ 
ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ। ଅର୍ଜୁନଚ୍ଚଚ ମନରେ ସନ୍ଦେହ 
ଜାତ ହେଲା, ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଠିକ୍‌ ନା ନ କରିବା ଠିକ୍‌ଂ? 
ସେହି ସନ୍ଦେହ ମୋଚନ କରିବାକୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
କହୁଛନ୍ତି, ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଟୟ କରିନିଅ, ଏଥୂରେ 
ସଦେହ ରଖ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ରର ଏହି ଅଭିପ୍ରାୟ ଥୂବାପରି 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର 
ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ ଉୟାହ ଓ 
ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ ତାହା ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । ମନୂଷ୍ୟର 


ମନୂଷ୍ୟତା କେବଳ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ହିଁ ନିହିତ । 


ଶ୍ମୋକ ୩୮] 


*×* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଘଂଜିଣିସ୍ତ ଭ/ବ ଧର୍ମ ପାଳନ କଲେ ଇହଲୋକରେ ଓ ପରଲୋକରେ ମଙ୍ଗଳ ହୁଏ। ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ ଓ ଅକର୍ତବ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କଲେ ଇହଲୋକରେ ସଫଳତା ମିଳେ ଏବଂ ପରଲୋକରେ ମଧ୍ଯ ସଫଳତା ମିଳେ। 


୪ ==ଂଂ ===ଂଂ 


ସୁଖଦୁଃଖେ ସମେ କୃତ଼ା ଲାଭାଲାଭୌ ଜୟାଜୟୌ । 


ତତୋ ଯୁଵଦ୍ଧାୟ ଯୁଜ୍ୟସ୍ବ 


ନୈବଂ ପାପମବାପ୍୍‌ସ୍ୟସି ॥ ୩୮ ॥ 


ଅଳ଼ୟ -ଜୟାଜୟୌଳିଜୟ-ପରାଜୟ; ଲ।ଭାଲ।ଭୌ=ଲାଭ-କ୍ଷତି; ସୁଖଦୁଃଖେ=ସୁଖ-ଦୁଃଖକୁ; ସମେ =ସମାନ; 
କୃଡ଼ା=କରି; ତତଃ= ତା'ପରେ; ଯୁଦ୍ଧାୟ-ଯୁଦ୍ଧରେ; ଯୁଜ୍ୟସବି ମନୋନିବେଶ କର; ଏବମ୍‌= ଏହିଭଳି (ଯୁଦ୍ଧ କଲେ); ପାପମ୍‌, 


ନ, ଅବାପ୍ସ୍ଯସି- (ତୁମେ) ପାପଭାଗୀ ହେବ ନାହି | 


ଜୟ-ପରାଜୟ, ଲାଭ-କ୍ଷତି ଓ ସୁଖ-ଦୁଃଖକୁ ସମାନ ମନେ କରି ଯୁଦ୍ଧରେ ମନୋନିବେଶ କର | ଏଇଭଳି 


ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ତୁମେ ପାପଭାଗୀ ହେବ ନାହିଁ। 


ବ୍ୟ6//ଅର୍ଜୁନକାର ଆଶର୍କା ଥୁଲା ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରେ 
କୁଟୁମ୍ବଜନର୍କୁ ହତ୍ୟା କଲେ ପାପ ହେବ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ପାପର କାରଣ ଯୁଦ୍ଧ ନୂହେଁ, ବରଂ 
ନିଜର କାମନା ହିଁ ପାପର କାରଣ। ତେଣୁ କାମନା 
ତ୍ଯାଗ କରି ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇଯାଅ । 

'ସୁଖଦୁଃଖେ ସମେ......ତତୋ ଯୁଦ୍ଧାୟ ୟୁଜ୍ୟସ୍ବ'- ¬ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଜୟ ଓ ପରାଜୟ ହୁଏ, ଜୟ- 
ପରାଜୟର ପରିଣାମ ହୁଏ ଲାଭ ଓ କ୍ଷତି ତଥା ଲାଭ ଓ 
କ୍ଷତିର ପରିଣାମ ହୁଏ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ। ଜୟ-ପରାଜୟ ଓ 
ଲାଭଂକ୍ଷତିରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ। ହେବା ତ୍ରମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନୁହେଁ । ତୁମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହ୍ରେଉଛି ଏଥୁରେ ସମଭାବ ରଖି 
ସ୍ବକର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା । 

ଯୁଦ୍ଧରେ ଜୟ-ପରାଜୟ, ଲାଭଂକ୍ଷତି ଓ ସୁଖ-ଦୁଃଖ 
ଅବଶ୍ୟ ହେବ। ତେଣୁ ତୁମେ ପ୍ରଥମରୁ ଏହି ବିଗ୍ଵର କର 
ଯେ, ମୋ ପାଇଁ କେବଳ ସ୍ପକର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା 
ଉଚିତ, ଜୟ-ପରାଜୟ ଆଦିରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ 
ନାହିଁ। ତା'ଂହେଲେ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ପାପ ହେବ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସାଂସାରିକ ବନ୍ଧନ ହେବ ନାହିଁ। 

ଉଭୟ ସକାମ ଓ ନିଷ୍ଠାମ ଭାବ ଦୃଷ୍ଟରୁ ସ୍ବକର୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଯାହାର ସକାମ ଭାବ ଅଛି, 
ସେ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବାରେ ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ତପ୍ତରତାପୂର୍ବକ ସ୍ବକର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
କରିବା ଉଚିତ। ଯାହାର ନିଷ୍ଫାମ ଭାବ ରହିଛି ଓ ଯିଏ 
ସ୍ବକଲ୍ଯାଣ ଗ୍ବହେଁ। ସେ ମଧ୍ୟ ତତ୍ପରତାପୂର୍ବକ ସ୍ବକର୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ। 

ସୁଖ ଆସିଲେ ଭଲ ଲାଗେ ଓ ଗ୍ବଲିଗଲେ ଖରାପ 
ଲାଗେ ତଥା ଦୁଃଖ ଆସିଲେ ଖରାପ ଲାଗେ ଓ ଗ୍ବଲିଗଲେ 


ଭଲ ଲାଗେ। ତେଣୁ ଏଥୂରେ କିଏ ଭଲ ଆଉ କିଏ ମନ୍ଦନ 
ଦୁଇଟିଯାକ ସମାନ । ଏହି ପ୍ରକାରେ ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମବୁଦି 
ରଖି, ତୁମେ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । 

ସୁଖ ଲୋଭରେ ତୁମର କୌଣସି କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ନ ହେଉ ଓ ଦୁଃଖ ଭୟରେ କୌଣସି କର୍ମରୁ ନିବୃତ୍ତି ନ 
ହେଉ। ଶାସ୍ତ୍ରାନୁସାରେ ତୁମର କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି 
ହେଉ (ଗୀତା ୧୬| ୨୪) | 

'ନୈବଂ ପାପମବାପ୍ସ୍ୟଯସି'-_-ଏଠାରେ ବ୍ଯବହୁତ 
“ପାପ' ଶବ୍ଦଟି ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ ଉଭୟର ବାଚକ । ଏହାର 
ଫଳଓସ୍ବର୍ଗ ଓ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତିରୂପକ ବନ୍ଧନ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା 
ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ କଲ୍ଯାଣରୁ ବଞ୍ଚିତ ହୋଇ ବାରମ୍ବାର 
ଜନ୍ମମରଣ ଲାଭ କରୂଥାଏ। ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ହେ 
ଅର୍ଜୁନୀ ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
କଲେ ତୁମକୁ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ ବାନ୍ଧି ପାରିବ ନାହିଁ। 


ପ୍ରକରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


୩୧ଶ ଶ୍ମୋକଠାରୁ ୩୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଠଗୋଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କେତୋଟି ବିଚିତ୍ର ଭାବ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି; ଯଥା-- 

(୧) ବକ୍ତୃତା ଦେବା ଅଥବା କୌଣସି କଥା ବୂଝାଇବା 
ପାଇଁ ଯେଉଁ କଳା ଆବଶ୍ୟକ ତାହା ଭଗବାନ ଏହି ଆଠୋଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ଯଦି କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରିବା ଓ 
ଅକର୍ତବ୍ୟ ନ କରିବା ବିଷୟରେ କାହାକୁ ବକ୍ତବ୍ୟ ଦେବାକୁ 
ପଡ଼େ, ତେବେ ପ୍ରଥମେ ବିଧୂ, ମଝିରେ ନିଷେଧ ଓ ଶେଷରେ 
ପୁଣି ବିଧ୍ବର ବର୍ଣନା କରି ବକ୍ତବ୍ୟ ଶେଷ କରିବା ଉଚିତ । 
ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ ପ୍ରଥମେ ୩୧ଶ ଓ ୩୨ଶ (ଦୁଇଟି) 
ଶ୍ମୋକରେ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବାର ଲାଭ ବିଷୟରେ କହିଲେ 
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ଏବଂ ମଝିରେ ୩୩ଶ ରୁ ୩୬ଶ ପଯ୍ୟନ୍ତ (ଗ୍ରୋଟି) ଶ୍ଳୋକରେ 
କତ୍ତବ୍ଯଂକମ ନ କରିବାର କ୍ଷତି ବିଷୟରେ କହିଲେ ଓ 
ପରିଶେଷରେ ୩୭ଶ ଓ ୩୮ ଶ (ଦୁଇଟି) ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ କରିବାର ଲାଭ ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ବନା କରି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ। 

(୨) ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ଯେଉଁ 
ଯୁକ୍ତି ଦର୍ଶାଇଥିଲେ, ଭଗବାନ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଏହି ଆଠଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ ସମାଧାନ କରିଛନ୍ତି । ଯଥା- ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି-- 
ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାରେ କଲ୍ୟାଣ ଦେଖୁ ନାହିଁ (୧ | ୩୧), 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି--କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧଠାରୁ ବଳି 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି କଲ୍ୟାଣକର ସାଧନା ନାହିଁ ( ୨ | ୩୧) | 
ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯୁଦ୍ଧ କରି ଆମେ ସୁଖୀ ହେବୁ କିପରି? 
(୧| ୩୭), ଭଗବାନ କହୁଛନି- ଯେଉଁ କ୍ଷତ୍ରିୟଜ୍ଧୁ ଏପରି 
ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ସେମାନେ ହିଁ ସୁଖୀ (୨ | ୩୨) | ଅର୍ଜୁନ 
କହୁଛନିି-ଯୁଦ୍ଧର ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ନରକପ୍ରାପ୍ତରି ହେବ 
(୧ | ୪୪), ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ି--ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ସ୍ଵଗଗପରାପ୍ରି ହେବ 
(୨। ୩୨, ୩୭) | ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ପାପ 
ଲାଗିବ (୧ | ୩୬), ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି-ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ 
ପାପ ଲାଗିବ (୨ | ୩୩) | ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯୁଦ୍ଧ କଲେ 
ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଧର୍ମନାଶ ହେବ (୧ । ୪୦), ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ ଧର୍ମନାଶ ହେବ ( ୨ | ୩୩) | 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


(୩) ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ଘୋର କର୍ମ ଛାଡ଼ି ଭିକ୍ଷା ଦ୍ବାରା 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବା ମୋ ପାଇଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର” ( ୨ | ୫) 
ଏହା ଥୂଲା ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଇଚ୍ଛା, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧ 
ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ ୯୨ । ୩୮) । ଉଦ୍ଧବର୍କଚ୍ଚ ମନରେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ୀ ସଙ୍ଗରେ ରହିବାର ଇଢ଼ା ଥୂଲା, ତାର୍ଜୁ ଭଗବାନ 
ଉତ୍ତରାଖଣ୍ଡରେ ତପ କରିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ (ଶ୍ରୀମଭା, 
୧୧।୨୯।୪୧)। ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ନିଜ 
ମନର ଇଢ଼ା ନ ଛାଡ଼ିଲେ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହି 
ଇଚ୍ଛା ଯେଉଁ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଉ ପଛେ, ତାହା ଉଦ୍ଧାର 
କରାଇ ଦିଏ ନାହିଁ। 

(୪) ଭଗବାନ ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର ଦ୍ବିତୀୟ ଓ ତୃତୀୟ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ କଥା ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଥୂଲେ, ତାହାକୁ 
ଏଠାରେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ କହିଛନ୍ତି। ଯଥା--ସେଠାରେ 
ଅନାନ୍ଷ୍ଯଜୂଷ୍ଟମ୍‌/ କହିଥିଲା ବେଳେ ଏଠାରେ ଧଧ୍ଯାଦଧି 
ଯୁଦ୍ଧାକ୍ରେୟୋଃନ୍ଯତ୍ବଂ କହିଛନ୍ତି। ସେଠାରେ ଅଅସ୍ବଗ୍ଯିମ୍‌' 
କହିଥୁଲା ବେଳେ ଏଠାରେ 'ସ୍ବଗିଦାରମପାବୂତମ୍‌' କହିଛନ୍ତି । 
ସେଠାରେ ଅଅକକୀର୍ତିକରମ୍‌' କହିଥୂଲା ବେଳେ ଏଠାରେ 
“'ଅକୀତ୍ତିଂ ଗ୍ବପି ଭୂତାନି କଥୟିଷ୍ଯନ୍ତି ତେ ବ୍ଯୟାମ୍‌ଂ 
କହିଲେ। ସେଠାରେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୂଲେ-- 
“ତ୍ୟକ୍କୋଭିଷ୍ଠା ପରନ୍ତପ,, ଏବଂ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ 
ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି- “ତତୋ ଯୁଦ୍ଧାୟ ଯୁଜ୍ଯସ୍ଵ' । 


ଘଳିଜିଗ୍ଣ ଜ/ବ-ଗୀତା ବ୍ଯାବହାରିକ (ସାମାଜିକ) କ୍ଷେତ୍ର ପାଇଁ ବିଲକ୍ଷଣ ପାରମାର୍ଥିକ କଳାର ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ 


କରେ, ଯକ୍ବ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ରହି ତଥା ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ସବୁ ପ୍ରକାର କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ 


ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରି ପାରିବ । ଅନ୍ୟ ଗ୍ରଚ୍ତମାନେ ପ୍ରାୟ କହନ୍ତି ଯେ ଯଦି ଆପଣ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହାନ୍ତି। ସବୁକିଛି ପରିତ୍ୟାଗ କରି ସାଧୁ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତୁ, ଏକାନ୍ତ ସ୍ତାନକୁ ଗ୍ବଲି ଯାଆନ୍ତୁ କାରଣ ବ୍ଯବହାର ଓ 
ପରମାର୍ଥ ଦୁଇଟିଯାକର ଏକ ସଙ୍ଗଂରେ ଆଚରଣ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ମାତ୍ର ଗୀତା କହେ, ଆପଣ ଯେଉଁଠି ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁ 
ମତ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛନ୍ତି ଯେଉଁ ଧର୍ମଃ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ବର୍ଷ ଆଶ୍ରମ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ସ୍ବୀକାର କରୁଛନ୍ତି, ତାହାକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରି ଗୀତା ଅନୁସାରେ ପରିଗ୍ରଳିତ ହେଲେ କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯିବ। ଏକାନ୍ତ ସ୍ତାନରେ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି 
ସାଧନା କରିବା ଦ୍ବାରା ରଷିଂମୁନିମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୁଲା, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଗୀତା ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ 
କଲେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ। ସିଵି-ଅସିଵିିରେ ସମ ରହି ନିଷ୍ଠାମଭାବପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବା ହିଁ ଗୀତା 
ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରିବା। 

ଯୁଦ୍ଧଠାରୂ ବଳି ଘୋର ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରବ୍ଛରତି ଆଉ କଂଣ ହୋଇ ପାରେ” ଯଦି ଯୁଦ୍ଧପରି ଘୋର ପରିସ୍ଥିତି ଓ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରିପାରେ, ତେବେ ଏପରି କେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅଛି, ଯେଉଁଥୂରେ 
ରହି ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରି ପାରିବ ନାହିଁ୮ ଗୀତାର ମତ ଯେ, ଏକାନ୍ତରେ ବସି ଧ୍ଯାନସ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
କଲ୍ଯାଣ ହୋଇ ପାରିବ (ଗୀତା ୬ । ୧୦--୧୩) ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ମଧ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ ହୋଇ ପାରିବ। 

ଅର୍ଜୁନ ସ୍ଵର୍ଗ ଗ୍ବହୁଁ ନ ଥୂଲେ କି ରାଜ୍ଯ ଗ୍ବହୁଁ ନ ଥୂଲେ (ଗୀତା ୧ । ୩୨, ୩୫; ୨ | ୮) | ସେ କେବଳ ଯୁଦ୍ଧର 
ପାପରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ଗ୍ରହୂଥୂଲେ (ଗୀତା ୧। ୩୬, ୩୯, ୪୫) । ତେଣୁ ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି, ଯଦି 
ତୂମେ ସ୍ବର୍ଗ ଓ ରାଜ୍ୟ ଗ୍ବହୂଁ ନାହଁ କିନ୍ତୁ ପାପରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ଗ୍ବହୂଛ, ତା”ହେଲେ ତୂମେ ସମତାପୂର୍ବକ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କର; ତେଣିକି ତୂମକୁ ପାପ ଲାଗିବ ନାହିଁ-- “'ନୈବଂ ପାପମବାପ୍‌ସ୍ୟସି' | ପାପ ଲାଗିବାରେ ଯୁଦ 
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କାରଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ବିଷମତା (ପକ୍ଷପାତ), କାମନା, ସ୍ବାର୍ଥ ଅହଂକାର ହିଁ ଏହାର କାରଣ। ଯୁଦ୍ଧ ତ ତୁମର କର୍ତବ୍ୟ 
(ଧର୍ମ।। କର୍ତବ୍ୟ ନ କଲେ ଓ ଅକର୍ତବ୍ଯ କଲେ ପାପ ଲାଗେ। 

ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସତେ ଯେପରି କହିଲେ ଯେ, ଯଦି ତୁମେ ରାଜ୍ଯ ଓ ସ୍ବର୍ଗ ଲାଭ ଗ୍ବରହୁଥାଅ, 
ତଥାପି ତୂମ ପାଇଁ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯଦି ତୂମେ ରାଜ୍ଯ ଓ 
ସ୍ଵର୍ଗ ଲାଭ ଗ୍ବହୁଁ ନ ଥାଅ, ତଥାପି ତୁମ ପାଇଁ ସମତାପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ। ତାଘ୍ର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
କୌଣସି ସିତିରେ ବି ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 

== ;# == 
ନନ୍ଦ” ୭ଭରବାନ ଏଠବ ଦୁଇଟି ନ୍ୌଜନେ ପୂର୍ବଃନ୍ତ୍ରୀଳବର୍ଞିତ ଯମଜ କଥା ଶୁଣିବ ପାଇଁ ଆନ୍ଞ୍ 6ଦଦ/ ଯଠନ୍ୀ ସଃନ୍ଦ ତାହାଳ 


ମହିମ/ ବର୍ଷନ/ କରୁଛନି / 


ଏଷା ତେଃ ଭିହିତା ସାଙ୍ଖ୍ୟେ ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗେ ଡ଼ି ମାଂ ଶୂଣୁ । 
ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ଯୁକ୍ତୋ ଯୟା ପାଥି କମିବନ୍ଧଂ ପ୍ରହାସ୍ଯସି ॥ ୩୯ ॥ 
ଅନନ୍ଦ୍ର”ପାଥିଚିହେ ପାର୍ଥ ଏଷାିଏହିର ବୂଦିଃସମବୂ୍ଧିର ତେକତୁୁମ ପାଇଁ ସାଖେୟ=ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ; 
ଅଭିହିତା କୁହାଗଲା; ତୁ-ଏବଂ; ଇମାମ୍‌ ¬ (ଏବେ) ଏହାକୁ; ଯୋଗେକର୍ମଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ; ଶୃଣୁ ଶୁଣ; ଯୟା=ଯେଉଁ; 
ବୁଦ୍ଧ୍ୟା-ସମବୁଦ୍ଧିରେ; ଯୁକ୍ତଃଯୁକ୍ତ ହୋଇ (ତୁମେ) ; କମିବନ୍ଧମ୍‌ ¬କର୍ମବନ୍ଧନ; ପ୍ରହାସ୍ଯସିକିତ୍ଯାଗ କରିଦେବ । 
ହେ ପାଥି ଯେଉଁ ସମବୂଵିରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ତୁମେ କମିବନ୍ଧିନ ତ୍ଯାଗ କରିଦେବ, ସେହି ସମବୂଵି ତୁମ 
ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ କୁହାଗଲା, ଏବେ ତୁମେ ଏହାକୁ କମିଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗଂରେ ଶୁଣ । 


ବ/୮୮୮ଏଷା ତେଏଭିହିତା ସାଙ୍ଖ୍ଯେ ବୁଦ୍ଧିର୍ଯୋଗେ 
ଡ଼ିମାଂ ଶୃଣୁ"- ଏଠାରେ “ତୁ' ପଦଟି ପୂର୍ବ ପ୍ରକରଣରୁ ସମ୍ନ୍ଧ 
ବିଚ୍ରେଦ କରିବା ପାଇଁ ଦିଆଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଥମେ ସାଂଖ୍ଯ 
ପ୍ରକରଣ କହିସାରି, ଏବେ ଯୋଗ ପ୍ରକରଣ କହୁଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ “ଏଷା' ପଦ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ କଥୂତ ସମବୁଦି 
ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ। ଆଗରୁ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ ଏହି ସମବୁଦିର 
ବର୍ଣ୍ଣନା (୧ ୧ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) ଭଲ ଭାବରେ 
କରାଯାଇଛି। ଦେହ-ଦେହୀ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯଥାଯଥ ବିବେକ 
ହୋଇଗଲେ, ସମତାରେ ନିଜର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ। ଦେହ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ଥ୍ୂବାରୁ ବିଷମତା ଆସେ । ସାଂଖ୍ୟ- 
ଯୋଗରେ ଏହି ପ୍ରକାର ସମବୁଦ୍ଧିର ବର୍ଶନା ହୋଇଛି । ବର୍ତମାନ 
ସେହି ସମବୁଦ୍ଧିକୁ ତୂମେ କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ ଶୁଣ। 

“ଇମାମ୍‌'ର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, କର୍ମଯୋଗରେ ଏହି 
ସମବୁଦିି କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଏହାର ସ୍ବରୂପ କ'ଣ, ଏହାର 
ମହିମା କ'ଣ? ଏହି ବୁଦ୍ଧିକୁ ଭଗବାନ ଯୋଗ ବିଷୟରେ 
ଶୁଣିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି । 

'ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ଯୁଜ୍ତୋ ଯୟା ପାଥି କମିବନ୍ଧଂ ପ୍ରହାସ୍ଯସି”'-- 
ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ପାପ ଲାଗିବ ବୋଲି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଆଶକବ୍କା 
ଥିଲା (୧ | ୩୬, ୪୫) | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କ ମତରେ କର୍ମରେ 
ବିଷମବୁଦ୍ଧି (ରାଗ-ଂଡହେଷଃ ହେଲେ ପାପ ଲାଗେ, ସମବୁଦଵି 
ହେଲେ ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ। ସଂସାରରେ ଅନେକ ପାପ- 


ପୁଣ୍ୟ କ୍ରିୟା ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଆମକୁ ପାପ ଲାଗେ 
ନାହିଁହଁ କାରଣ ସେଥୁରେ ଆମର ସମବୁଦି ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେଥୁରେ ଆମର କୋଣସି ପକ୍ଷପାତ, ଆଗ୍ରହ, ରାଗ-ଦେଷ 
ରହେ ନାହିଁ । ସେହିପରି ତୂମେ ସମବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ ହେଲେ, ଏହି 
କର୍ମ ମଧ୍ଯ ତୂମ ପାଇଁ ବନ୍ଧନକାରକ ହେବ ନାହିଁ। 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୭ମ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ 
କଲ୍ୟାଣ କଥା ପଗ୍ନରିଥୂଲେ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କଲ୍ୟାଣର 
ମୁଖ୍ଯ ମୁଖ୍ଯ ସାଧନା ଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଷ୍ିନା କରୁଛନ୍ତି। ପ୍ରଥମେ 
ଭଗବାନ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ସାଧନା କହି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
କରିବା ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୂତୃ ଦେଲେ ଯେ, କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ପାଇଁ ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବଳି ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଶ୍ରେୟସ୍କର 
ସାଧନା ନାହିଁ ( ୨ | ୩୧) | ପୁନଶୃ କହିଲେ, ସମବୁଦିଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ (୯୨ । ୩୮) | 
ଏବେ ସେହି ସମବୂଦିକୁ କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି। 

କର୍ମଯୋଗୀ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ ସକଳ କର୍ମ କରନ୍ତି-- 
'ଲୋକସଂଗ୍ରହମେବାପି ସମ୍ପଶ୍ଯଚ୍‌ କର୍ତ୍ରିମହିସିଂ (ଗୀତା 
୩।୨୦)। ଲୋକସଂଗ୍ରହ (ଲୋକଶିକ୍ଷା) ପାଇଁ କର୍ମ 
କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦା ସୁରକ୍ଷିତ 
ରଖିବା ପାଇଁ, ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅସତ୍‌ପବ୍ଚାରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି 
ସତ୍‌ଵପବ୍ତାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରିବା ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ସମତା 
ପ୍ରାପ୍ତି ସହଜ ହୋଇଯାଏ । ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ କର୍ମଯୋଗୀ 
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ସହଜରେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ଏହି (୩୯ଶ) ଶ୍ମୋକଟି ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପରେ ଦିଆଯିବା 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେ ହେଉଛି ଏବଂ ସେଠାରେ ଦେବା ମଧ୍ଯ 
ଉଚିତ ଥୂଲା; କାରଣ ଏହି ଶ୍ଳମୋକରେ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି। ପ୍ରଥମେ ୧୧ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ' ଦ୍ବାରା ନିଷ୍ଠା (ସମତା) ବିଷୟରେ 
କହିଲେ ଏବଂ ଏବେ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ନିଷ୍ଠା (ସମତା) 
ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଏଠାରେ ୩୧ଶ ଠାରୁ ୩୮ଶ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଠଟି ଶ୍ଳୋକ ଦେବା ଅସଙ୍ଗଂତ ମନେ ହେଉଛି । 
ତଥାପି ଏହି ଆଠଟି ଶ୍ଳୋକ ଦେବାର କାରଣ ହେଉଛି, 
କର୍ମଯୋଗର ସମତା କହିବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ କର୍ତବ୍ୟ କ'ଣ 
ଓ ଅକର୍ତବ୍ୟ କ'ଣ, ଅର୍ଜୁନକୀ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା କର୍ତବ୍ୟ 


» ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


କି ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା କର୍ତବ୍ୟ--ଏହି ବିଷୟ ବର୍ଶିନା ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ। ତେଣୁ କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯର ବର୍ଶିନା କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଆଠଟି ଶ୍ଳୋକ (୨ | ୩୧-- 
୩୮) କହିସାରିଲା ପରେ ସମତା କଥା କହିଲେ । ତାମ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ପ୍ରଥମେ ୧୧ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସତ୍‌- 
ଅସତ୍‌ର ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ସମତା ବିଷୟରେ କହିଲେ ଯେ, 
ସତ୍‌ ସର୍ବଦା ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ସର୍ବଦା ଅସତ୍‌ । ଏଥୂରେ 
କେହି କିଛି ପରିବର୍ତନ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ପୁନଶ୍ଚ ୩୧ 
ରୂ ୩୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯ କଥା କହି, 
ଏବେ ୩୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅକର୍ତବ୍ଯ ତ୍ଯାଗ ଓ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନପୂର୍ବକ କର୍ମର ସିଦ୍ଧି-ଅସିବନ୍ଧିରେ ଓ ଫଳର ପ୍ରାପ୍ରି- 
ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ସମ ରହିବା ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ରନା କରୁଛନ୍ତି। 


ଘଳିଶିନ୍ରୁ ଭବ କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ତ୍ବ୍ୟବିଜ୍ଞାନ ଓ ଯୋଗବିଜ୍ଞାନ ନାମକ ଦୁଇଟି ବିଭାଗ ଅଛି। ଭଗବାନ 


୩୧ଶ ରୁ ୩୭ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ତବ୍ଯବିଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କହି କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କଲେ କି ଲାଭ ଓ ନ କଲେ କି 
କ୍ଷତି ହୁଏ, ତାହା ବର୍ଶିନା କରିଛନ୍ତି। ବର୍ତାମାନଠାରୁ ୫୩ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯୋଗବିଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି। 

ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ ସମତା କଥା କହିଛନ୍ତି, ତାହା ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଉଭୟ ସାଧନା ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରେ । ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀର ବିଭାଗକୁ ଜାଣି ଶରୀର-ବିଭାଗରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବା “ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ' 
ଏବଂ କର୍ତବ୍ୟ ଓ ଅକର୍ତବବ୍ୟ ବିଭାଗକୁ ଜାଣି ଅକର୍ତବ୍ଯଂବିଭାଗକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଏବଂ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା 
'କର୍ମଯୋଗ”। ମନୁଷ୍ଯ ଉଭୟ ସାଧନା ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସାଧନାର ଅନୂଷ୍ଠାନ କରି ଏହି ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିନେବା ଉଚିତ। କାରଣ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

ଗୋଟିଏ ହେଉଛି-- ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର (ପୂର୍ବମୀମାଂସା) ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ମୋକ୍ଷଶାସ୍ତ୍ର (ଉତ୍ତର ମୀମାଂସା) । ଏଠାରେ ୩୧ଶ 
ରୂ ୩୭ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ବିଷୟରେ ଏବଂ ୩୯ଶ ରୂ ୫୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ମୋକ୍ଷଶାସ୍ତ୍ର ବିଷୟରେ 
ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି। ଧର୍ମ ଦାରା ଲୌକିକ ଓ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଉଭୟ ପ୍ରକାର ଉନ୍ନତି ହୁଏଂ । ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ ମୁଖ୍ଯ। ଧର୍ମ କୁହ ବା କର୍ତବ୍ଯ କୁହ, ଏକା କଥା। 

କରଣୀୟ କର୍ମ ନ କରିବା ମଧ୍ଯ ଅକର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ଅକରଣୀୟ କର୍ମ କରିବା ମଧ୍ଯ ଅକର୍ତବ୍ଯ। ଯେଉଁଥୂରେ 
ନିଜର ସୁଖେଢ଼ା ତ୍ଯାଗ କରି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦିଆଯାଏ ଏବଂ ଯେଉଁଥୁରେ ନିଜର ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ହିତ ନିହିତ 
ତାହାକୁ “କର୍ତବ୍ଯଂ କହନ୍ତି। କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ ସ୍ବତଃ ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରି ମନୁଷ୍ଯ 
ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୬ । ୩) । ଯୋଗପ୍ରାପ୍ରି ହୋଇଗଲେ ତତ୍ଵ୍ଵଜ୍ଞାନ ସ୍ଵତଃ ହୋଇଯାଏ, ଯାହା କି 
କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ପରିଣାମ (ଗୀତା ୫ | ୪-୫) | 


=== `#0୮ ==== 


ନେହାଭିକ୍ଵମନାଶୋଃସ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟବାୟୋ ନ ବିଦ୍ଯୟତେ । 
ସ୍ବଳ୍ପମପ୍ୟସ୍ୟ ଧମିସ୍ୟ ତ୍ରାୟତେ ମହତୋ ଭୟାତ଼ ॥ ୪୦ ॥ 


ଥୟ -ରଇହ=ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ; ଅସ୍ଯ=ଏହି ସମବୁଵିରୂପକ; ଧମିସ୍ୟ ଧର୍ମର; ଅଭିକୃମନାଶଃ= ଆରମ୍ଭର ନାଶ; 
ନ, ଅସି=ହୁଏ ନାହିଁ; ପ୍ରତ୍ୟବାୟଃକଂବିପରୀତ ଫଳ (ମଧ୍ୟ) ; ନ, ବିଦ୍ୟତେ=ହୁଏ ନାହିଁ; ସୁଳୁମ୍‌ସ୍ବଳୁ; ଅପି (ଅନୁଷ୍ଠାନ) 
ମଧ୍ୟ ମହତଃ, ଭୟାତ୍ରଚ୍ିମହାଭୟରୁ; ତ୍ରାୟତେ-ରକ୍ଷା କରେ । 


* ଯତୋଃଭ୍ୟୁଦୟନିଃଶ୍ରେୟସସିଵିଃ ସ ଧର୍ମଃ (ବୈଶେଷିକ. ୧ | ୩) 


ଶ୍ମୋକ ୪୦ 
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ମନୂଷ୍ଯଲେ।କରେ ଏହି ସମବୁଦଧିରୂପକ ଧମି ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲେ ସେହି ଆରମ୍ଭର ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ଏହାର ବିପରୀତ ଫଳ ମଧ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହାର ସ୍ଵଳ୍ପ ଅନୂଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ (ଜବ୍ମମୃତ୍ଯୁରୂପକ) ମହାଭୟରୁ 


ରକ୍ଷା କରେ। 


ବ୍6//- ¬ “ନେହାଭିକୃମନାଶୋଃ9'--ଏହି ସମବୁଦି 
(ସମତା) କେବଳ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲେ, ସେହି ଆରମ୍ଭର 
ମଧ୍ଯ ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ। ମନରେ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତି 
କରିବାର ଲାଳସା ବା ଉଳ୍ଣ୍ବା ହେବା ହିଁ ଏହି ସମତାର 
ଆରମ୍ଭ। ଏହି ଆରମ୍ଭର କେବେ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ; 
କାରଣ ସତ୍ୟ ବସ୍ତୁର ଲାଳସା ମଧ୍ୟ ସତ୍ୟ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । 

ଏଠାରେ “ଇହଂ' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି, ଏହି 
ମନୂଷ୍ଯଲୋକରେ କେବଳ ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ସମବୁଦ୍ଧି ଲାଭ 
କରିବାର ଅଧୂକାରୀ। ମନୂଷ୍ଯ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତେ 
ଭୋଗଯୋନି ହୋଇଥୁବାରୁ ସେହି ଯୋନି ମାନ କ୍କ୍ପରେ 
ବିଷମତା (ରାଗ-ଦ୍େଷ) ନାଶ କରିବାର ଅବସର ନାହିଁ; 
କାରଣ ଭୋଗ କେବଳ ରାଗଂଦ଼େଷପୂର୍ବକ ହୁଏ। ଯଦି 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ନାହିଁ, ତେବେ ତାହା ଭୋଗ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ, ବରଂ ସାଧନା ହିଁ ହେବ। 

'ପ୍ରତ୍ୟବାୟୋ ନ ବିଦ୍ଯତେ'”--ସକାମଭାବରେ 
କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମରେ ଯଦି ମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ ଓ ଯଜ୍ଞବିଧୂ 
ପ୍ରଭୂତିରେ କୌଣସି ନ୍ଯୂନତା ରିହଯାଏ, ତେବେ ତାହାର 
ବିପରୀତ ଫଳ ମିଳେ। ଧରାଯାଉ କେହି ପୁତ୍ରଵପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ପୁତ୍ରେଷ୍ଟିଯଜ୍ଞ କରୁଛି । ସେଥୁରେ କୌଣସି ବିଧ୍ଧବିଧାନରେ ତୁଟି 
ହେଲେ ପୁତ୍ର ଜନ୍ମ ହେବା ତ ଦୂରର କଥା, ଓଲଟା ଘରେ 
କାହାର ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ । ଏତେ ବିପରୀତ ଫଳ 
ନ ହେଲେ ବି ହୁଏତ ବିକଳାଙ୍ଗ ପୁତ୍ର ଜାତ ହୋଇପାରେ! 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ସମବୁଦ୍ଧି ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବାକୁ ପ୍ରଯନ 
କରେ, ତା'ପ୍ରଯନ ଓ ଅନୁଷ୍ଠାନର ଫଳ କେବେ ବିପରୀତ 
ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ସେହି ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ଫଳେଚ୍ରା ନ ଥାଏ । 
ଫଳେଳ୍ଛା ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମତା ଆସେ ନାହିଁ ଏବଂ ସମତା 
ଆସିଲେ ଫଳେଚ୍ରା ରହେ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ତାଙ୍କ ଅନୁଷ୍ଠାନର 
ଆଦୌ ବିପରୀତ ଫଳ ହୁଏ ନାହିଁ କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

ବିପରୀତ ଫଳ କ'ଣ , ସଂସାରରେ ବିଷମତା ହେବା 
ହିଁ ବିପରୀତ ଫଳ। କୌଣସି ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ରାଗ ହେବା ଓ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଦ୍ରେଷ ହେବା 
ହେଉଛି ବିଷମତା । ଏହି ବିଷମ୍‌ତା ସକାଶେ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ 
ବନ୍ଧନ ହୁଏ। ପରନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ୟାଠାରେ ସମତା ଆସିଗଲେ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ନ ରହିଲେ 
ବିଷମତା ରହେ ନାହିଁ, ଏଣୁ ତାହାର ବିପରୀତ ଫଳ 
ହେବାର କୌଣସି କାରଣ ବି ନାହିଁ। 


'ସୁଳୁମପ୍ୟସ୍ୟ ଧମିସ୍ୟ ତ୍ରାୟତେ ମହତୋ ଭୟାତ'-- 
ଯଦି ଏହି ସମବୁଦିରୂପକ ଧର୍ମ ସ୍ଵଳ୍ପ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ଜୀବନରେ ଓ ଆଚରଣରେ କିଜ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ସମତା ଆସିଯାଏ, 
ତାହା ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ମହାଭୟରୁ ରକ୍ଷା କରେ | ସକାମକର୍ମ 
ଫଳ ଦେଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ପରି ଏହି ସମତା ଧନ- 
ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି କୌଣସି ଫଳ ଦେଇ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାଶବାନ୍‌ ଧନ-ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାପ୍ତି ଏହାର ଫଳ 
ନୁହେଁ। ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ୟକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସିତି ଆଦି ପ୍ରତି ଯେତିକି ସମତା ଆସେ, 
ସେତିକି ସମତା ଅଟଳ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ସମତା 
କେବେହେଲେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟର ସାଧନା ଅବସ୍ଥାରେ ଯେତିକି ସମତା ଆସେ, 
ଯେତିକି ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ଆସେ, ସ୍ବର୍ଗାଦି ଉଚ୍ଚଲୋକରେ 
ବହୁତ ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖ ଭୋଗିଲେ ଏବଂ ମର୍ତ୍ୟଲୋକରେ 
ଧନବାନ୍ବକ୍ତ ଘରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ନଷ୍ଟା ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୬ | ୪୧, ୪୪) | ଏହି ସମତା ଓ 
ସାଧନସାମଗ୍ରୀ କେବେ ହେଲେ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି ଖ 
ର୍ଚ୍ଚ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଯଥାବତ୍‌ ସୁରକ୍ଷିତ ରହି ଥାଏ; କାରଣ 
ଏହା ସତ୍‌ ଓ ଚିରସ୍ପାୟୀ । 

“ଧମି” ଦୁଇ ପକାରର-- (୧) ଦାନ କରିବା, ଜଳଛତ୍ର ଓ 
ଅନ୍ତଛତ୍ର ଖୋଲିବା ଭଳି ପରୋପକାର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଏବଂ 
( ୨) ବର୍ଣରାଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ ନିଜର ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ତ୍ବ୍ୟ-କର୍ମ 
ତତ୍ପରତାପୂର୍ବକ ପାଳନ କରିବା । ଏହି ଧର୍ମକୁ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ 
ପାଳନ କଲେ ସମତାରୂପକ ଧର୍ମ ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ; କାହିଁକି 
ନା, ଏହି ସମତାରୂପକ ଧର୍ମ ହେଉଛି ସ୍ବୟଂର ଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ବରୂପ। ଏଇଥ୍ୂପାଇଁ ଏଠାରେ ସମବୁଦ୍ିକୁ ଧର୍ମ କୁହାଯାଇଛି । 


ସମତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଲୋକମାନର୍ବ୍ରର ଦୃଢ଼ ଧାରଣା ଯେ, ମନ ଲାଗିଲେ 
ଯାଇ ଭଜନଂସ୍ମରଣ ହୁଏ, ମନ ନ ଲାଗିଲେ ଖାଲି ରାମ 
ରାମ କରି ଲାଭ-କଂଣଂ କିନ୍ତୁ “ଗୀତା” ଦୃଷ୍ଟିରେ ମନ 
ଲାଗିବାଟା କିଛି ବଡ଼ କଥା ନୂହେଁ। “ଗୀତା” ଅନୁସାରେ 
ବଡ଼ କଥା ହେଉଛି ସମତା। ଅନ୍ଯ ଲକ୍ଷଣ ଆସୁ ବା ନ 
ଆସୁ, ଯାହାର ସମତା ଆସିଗଲା, ତାହାକୁ ଗୀତା ସିଦ୍ଧ 
ବୋଲି କହିଦିଏ। ଯାହାଠାରେ ସବୁ ଲକ୍ଷଣ ଆସିଥୂଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ସମତା ଆସି ନାହିଁ, ଗୀତା ତାକୁ ସିଦ୍ଧ କହେ ନାହିଁ। 
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= 


ସମତା ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--ଅନ୍ତଃକରଣର ସମତା ଓ | ସମତା କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । କଲ୍ୟାଣ ବ୍ଯତୀତ ଏହି 
ସ୍ବରୂପର ସମତା। ସମରୂପ ପରମାମ୍ବା ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶି।। ସମତାର ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଫଳ ନାହିଁ । 
ସେହି ସମରୂପ ପରମାମ୍ବରାଙ୍କ ଠାରେ ଯିଏ ସ୍ମିତ ହୋଇଗଲା, ମନୂଷ୍ଯ ତପ, ଦାନ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ ଇତ୍ୟାଦି ଯେ କୌଣସି 
ସେ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ଜିଣିଗଲା ଓ ଜୀବନ୍ଧିକ୍ତ ହୋଇଗଲା। । ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ କରୁ ପଛେ, ତାହା ଫଳ ଦେଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ; 
ଅନ୍ତଃକରଣର ସମତା ଦ୍ବାରା ହିଁ ଏହାର ପରିଚୟ ମିଳେ କିନ୍ତୁ ସାଧନା କରି କରି ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାମାନ୍ୟ ସମତା 
(ଗୀତା ୫।୧୯)। ସିଵି-ଅସିଵିରେ ସମ ରହିବା ହିଁ । (ନିର୍ବିକାରତା) ଆସିଗଲେ ତାହା କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ଅନ୍ତଃକରଣର ସମତା (୯୨ । ୪୮) । ପ୍ରଶଂସା ହେଉ ବା ¦ ବରଂ କଲ୍ୟାଣ କରିଦିଏ। ଏଥୁପାଇଁ ସାଧନା ମାର୍ଟରେ ସମତା 
ନିନ୍ଦା ହେଉ, କାର୍ଯ୍ୟ ସଫଳ ହେଉ ବା ଅସଫଳ ହେଉ, | ଯେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ମନର ଏକାଗ୍ରତା ସେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୂହେଁ। 
ଲକ୍ଷେ ଟକବ୍କା ମିଳିଯାଉ ବା ଗ୍ବଲିଯାଉ, କିନ୍ତୁ ତଦ୍ଦ୍ବାରା । ମନ ଏକାଗ୍ର ହେଲେ ସିଵି ମିଳି ପାରେ, କିନ୍ତୁ କଲ୍ଯାଣ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ କୌଣସି ଅସ୍ଥିରତା ନ ଆସ୍ଲୀ ସୁଖ-ଦୁଃଖ, । ହୁଏ ନାହିଁ | କିନ୍ତୁ ସମତା ଆସିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାର-ବନ୍ଧନରୁ 
ହର୍ଠି-ଶୋକ ଇତ୍ଯାଦି ନ ହେଉ (ଗୀତା ୫ । ୨୦) | ଏହି ¦ ସୁଖପୂର୍ବକ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୫ | ୩) | 


ମଜିଜିନ୍ଣ ଉଚ -ଚ୮୩୯ଶ ଓ ୪୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ସମତାର ଗ୍ବରୋଟି ମହିମା କହିଛନ୍ତି 
(୧) “କମିବନ୍ଧଂ ପ୍ରହାସ୍ଯସିଂ-- ସମତା ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
(୨) “ନେହାଭିକ୍ରମନାଶୋଃସ୍ତି-ଂ- ଏହାର ଆରମ୍ଭର ମଧ୍ଯ ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ । 
(୩) “ପ୍ରତ୍ୟବାୟୋ ନ ବିଦ୍ଯତେ'-- ଏହି ଅନୁଷ୍ଠାନର ବିପରୀତ ଫଳ ମଧ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ। 
(୪) “ସ୍ବଳ୍ପମପ୍ୟସ୍ୟ ଧମିସ୍ଯ ତ୍ରାୟତେ ମହତୋ ଭୟାତ୍ବ”-- ଏହାର ସ୍ବଳ୍ପ ଅନୂଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମମ୍ୃତ୍ଯୁରୂପକ 
ମହାଭୟରୁ ରକ୍ଷା କରେ। 

ଯଦ୍ୟପି ପ୍ରଥମ ଉକ୍ତିରେ ଅନ୍ଯ ତିନୋଟି ଉକ୍ତି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ, ତଥାପି ଏଗୁଡ଼ିକରେ ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି; ଯଥା-- 

(୧) ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ସାଧାରଣଭାବେ କହିଲେ ଯେ ସମତାଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ଗୁଣସଙ୍ଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ସମତା 
ଆସିଗଲେ ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ, ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ଯେପରି ସଂସାରରେ ଅନେକ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆମର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବାରୁ 
ସେଗୁଡିକ ଆମକୁ ବାନ୍ଧିପାରନ୍ତି ନାହିଁହ ସେହିପରି ସମତାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ଏହି ଶରୀରରେ ହେଉଥୁବା କର୍ମ ସହିତ 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ। 

(୨) ସମତା କେବଳ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତାପ୍ରାପ୍ରିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଗଲେ 
ସେହି ଆରମ୍ଭର କେବେ ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ଅବିନାଶୀର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ମଧ୍ଯ ଅବିନାଶୀ ହିଁ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ 
ନାଶବାନ୍ଵର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ମଧ୍ଯ ନାଶବାନ୍‌ଵ ହି ହୋଇଥାଏ । ନାଶବାନ୍ବଵର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସଦୈବ ବିନାଶ (ପତନ) କରିବା, 
କିନ୍ତୁ ସମତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସଦୈବ କଲ୍ୟାଣ କରିବା- 'ଜିଜ୍ଞାସୁରପି ଯୋଗସ୍ୟ ଶବ୍ଦବ୍ରହୁାତିବତ୍ତିତେଂ (ଗୀତା ୬ | ୪୪) | 

(୩) ସମତା ଅନୂଷ୍ଠାନର ବିପରୀତ ଫଳ ହୁଏ ନାହିଁ । ସକାମଭାବରେ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମରେ ଯଦି ମନ୍ତ୍ବୋଚ୍ଚାରଣ, 
ଅନୁଷ୍ଠାନର ବିଧ୍ଵ ପ୍ରଭୂତିରେ କୌଣସି ତୁଟି ରହିଯାଏ, ତାହା ବିପରୀତ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେଂଂ | ମାତ୍ର ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ବା ଜୀବନରେ 

£ କଥୁତ ଅଛି ଯେ, ତୃଷ୍ଟା ଇନ୍ଦ୍ରକୁ ମାରିବାରେ ସମର୍ଥ ପୁତ୍ରଟିଏ ପାଇବା ପାଇଁ ଏକ ଯଜ୍ଞ କଲେ। ସେହି ଯଜ୍ଞରେ ରଷିମାନେ “ଇନ୍ଦ୍ରଶତୂଂ 
ବିବର୍ଦବସ୍ଵଂ ମନ୍ତ୍ଵ ପଢ଼ି ଆହୁତି ଦେଲେ । “କଇନ୍ଦ୍ରଶତ୍ଦୁ' ଶବ୍ଦରେ ଷଜ୍ତରୀତତ୍‌ପୁରୁଷ ସମାସ ହେଲେ ତାହାର ଅର୍ଥ ହେବ-- “ ଇନ୍ଦ୍ରସ୍ୟ ଶତ୍ରୁଃ' ( ଇନ୍ଦ୍ରର ଶତ୍ରୁ) 
ଏବଂ ବହୁବ୍ରୀହି ସମାସ ହେଲେ ଅର୍ଥ ହେବ-_ 'ଇନ୍ଦ୍ରଃ ଶତୂର୍ଯସ୍ୟ' (ଯାହାର ଶତୃ ଇନ୍ଦ୍ର । ସମାସରେ ପ୍ରଭେଦ ସ୍ତବାରୁ ସ୍ଵରରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଭେଦ 
ହୋଇଯାଏ । ଷଷ୍ଠୀତତ୍‌ପୁରୁଷ ସମାସବି ଶିଷ୍ଟ “ଇନ୍ଦ୍ରଶଡ଼ଂ ଶବ୍ଦର ଉଚ୍ଚାରଣ ଅନ୍ତ୍ୟୋଦାତ୍ତ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶେଷ ଅକ୍ଷର “ତୂ' ର ଉଚ୍ଚାରଣ ଉଦାତ୍ତ 
ସ୍ଵରରେ ହେବ; ଏବଂ ବ୍ରହୁବ୍ରୀହି ସମାସବି ଶିଷ୍ଟ “ଇନ୍ଦ୍ରଶତୂୁଂ ଶବ୍ଦର ଉଚ୍ଚାରଣ ଆଦ୍ୟୋଦାତ୍ତ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଥମ ଅକ୍ଷର “ଇ'ର ଉଚ୍ଚାରଣ ଉଦାଉ 
ସ୍ଵରରେ ହେବ । ଷଷ୍ଟୀତତ୍‌ପୁରୁଷ ସମାସବି ଶିଷ୍ଟା “ଇନ୍ଦ୍ରଶତ୍ଦୁ' ଶବ୍ଦଟିକୁ ଅନ୍ତ୍ୟୋଦାତ୍ତରେ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବା ତ ରଷିମାନଙ୍କାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂଲା, କିନ୍ତୁ 


ସେମାନେ ତାହାକୁ ଆଦ୍ୟୋଦାତ୍ତରେ ଉଚ୍ଚାରଣ କଲେ। ଏହିପରି ସ୍ବରଗତ ପ୍ରଭେଦ ହେବାରୁ ମନ୍ଟ୍ଵୋଚ୍ଚାରଣର ଫଳ ବିପରୀତ ହେଲା, ଯାହା 
ଫଳରେ ଇନ୍ଦ୍ର ହିଁ ତୃଷ୍ଟୀଙ୍କ ପୁତ୍ର (ବୃତ୍ରାସୁର/ ର ମୃତ୍ୟୁର କାରଣ ହେଲେ! ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି-- 


ମନ୍ତ୍ରୋ ହୀନଃ ସ୍ଵରତୋ ବର୍ଣ୍ରତୋ ବା ମିଥ୍ୟାପ୍ରଯୁକ୍ତୋ ନ ତମର୍ଥମାହ । 
ସ ବାଗ୍‌ବଜ୍ରୋ ଯଜମାନଂ ହିନସ୍ତି ଯଥେନ୍ଦ୍ରଶତ୍ୁଃ ସ୍ଵରତୋଃ ପରାଧାତ୍‌ ॥ ( ପାଣିନୀୟଶିକ୍ଷା) 
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ଯେତିକି ସମତା ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ, ସେଥୁରେ ଯଦି ବ୍ଯବହାର ପ୍ରଭୂତିରେ କୌଣସି ତୂଟି ରହିଯାଏ, ତଥାପି ତାହାର ଫଳ ବିପରୀତ 
(ବନ୍ଧନକାରକ) ହୁଏ ନାହିଁ| ଯେପରି-- ଆମର କୌଣସି ଗ୍ରାକର ଅନ୍ଧାରରେ ଲଣନ ଲଗାଇବା ସମୟରେ କେବେ ତା'ହାତ ବାଜି 
ଲଣ୍ଠନ ପଡ଼ି ଭାଙ୍ଗିଗଲେ ଆମେ ତା'ଉପରେ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଉ | ମାତ୍ର ସେହି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଆମଠାରୁ କିଛି ଗ୍ରହୂଁ ନ ଥୁବା କୌଣସି ମିତ୍ର 
ହାତରୁ ଲଣ୍ଠନ ପଡ଼ି ଭାଇଁଁଗଲେ ଆମେ ତା'ଉପରେ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ, ହୋଇ ନ ଥାଉ, ବରଂ ଆଶ୍ବାସନା ଦେଇ କହୁ ଯେ, ଆମ ହାତରେ 
ବି ତ ଏମିତି କେତେ କ'ଣ ଭାଇଁଂଯାଏ, ତୁମ ହାତରେ ଭାଇଁଂଗଲା ତ କ'ଣ ହେଲା? କିଛି ଦୁଃଖ କର ନାହିଁ | ସୁତରାଂ ଯିଏ 
ସକାମଭାବରେ କର୍ମ କରେ ତାହାର କର୍ମର ଫଳ ବିପରୀତ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ଗୁ ଯିଏ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଫଳ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ ତାହାର 
ଅନୁଷ୍ଠାନର ବିପରୀତ ଫଳ ମିଳିବ କିପରି? କଦାପି ନୁହେଁ। 

(୪) ସ୍ଵଳ୍ପମାତ୍ରାରେ ବି ସମତାର ଅନୁଷ୍ଠାନ ହୋଇଗଲେ, ସମଭାବନା ଆସିଗଲେ ତାହା ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ମହାଭୟରୁ ରକ୍ଷା 
କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କଲ୍ୟାଣ କରେ । ସକାମକର୍ମ ଫଳ ଦେଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ପରି ଏହି ସ୍ଵଳ୍ପମାତ୍ରାର ସମତା ଫଳ ଦେଇ ନଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ବରଂ ଏହା କେବଳ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୁଏ | ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଆଦି ଶୁଭକର୍ମ ସକାମଭାବରେ କରାଗଲେ 
ନାଶବାନ୍‌ ଫଳ (ଧନ, ସହ୍ଭି ଓ ସ୍ବର୍ଗାଦି)ଃ ମିଳେ ଏବଂ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କରାଗଲେ ଅବିନାଶୀ ଫଳ (ମୋକ୍ଷ) ମିଳେ | ଏହିରୂପେ 
ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଆଦି ଶୁଭକର୍ମର ଦୁଇଟି ଲେଖାଏଁ ଫଳ ହେଉଥିଲେହେଁ ସମତାର ଏକମାତ୍ର ଫଳ 'କଲ୍ୟାଣ' ହିଁ ହୁଏ | କେହି 
ପଥୂକ ରାସ୍ତାରେ ଗ୍ବଲୁ ଗ୍ବରୁ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଅଟକି ଗଲେ ବା ଶୋଇ ପଡ଼ିଲେ ତାକୁ ଯେପରି ପୁଣି ରାସ୍ତା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଥାନରୁ ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ଯେତେ ବାଟ ଗ୍ଵଲି ଆସିଥୁଲା ସେତିକି ରାସ୍ତା ତା'ପାଇଁ କମିଯାଏ, ସେହିପରି ଜୀବନରେ ଯେତିକି 
ସମତା ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି ତାହା କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ | 

ସ୍ବଳ୍ପମପ୍ୟସ୍ଯ ଧମିସ୍ଯ ତ୍ରାୟତେ ମହତୋ ଭୟାତ୍ବ'-- ନିଷ୍କାମଭାବ ସ୍ଵଳ୍ପ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସତ୍ଯ ଏବଂ 
ଭୟ ପ୍ରବଳ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଅସତ୍ଯ। ଶହେ କିଲୋ ତୂଳାକୁ ପୋଡ଼ିବା ପାଇଁ ଶହେ କିଲୋ ଅଗ୍ନି 
ଆବଶ୍ଯକ ହୁଏ ନାହିଁ। ତୂଳା ଶହେ କିଲୋ ହୋଇଥାଉ ବା ହଜାରେ କିଲୋ ହୋଇଥାଉ, ତାହାକୁ ପୋଡ଼ିବା ପାଇଁ 
ଗୋଟିଏ ଦିଆସିଲି କାଠି ଯଥେଷ୍ଟ। ଗୋଟିଏ ଦିଆସିଲି କାଠିରେ ନିଆଁ ଲଗାଇବା ମାତ୍ରେ ସେହି ତୂଳା ନିଜେ 
ଦିଆସିଲି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଗ୍ନି ହୋଇଯିବ । ସେହି ତୂଳା ନିଜେ ଦିଆସିଲିକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । ଅଗ୍ନି ଏଠାରେ ତୂଳାର ସାଙ୍ଗ 
ହେବ ନାହିଁ, ବରଂ ତୂଳା ନିଜେ ଜ୍ବଳନଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅଗ୍ନିର ସାଇଂଂ ପାଲଟି ଯିବ । ସେହିଭଳି ଅସଙ୍ଗଂତା ହେଉଛି 
ଅଗ୍ନି ଏବଂ ସଂସାର ହେଉଛି ତୂଳା। ସଂସାରରୁ ଅସଙ୍ଗ ହେବାମାତ୍ରେ ସଂସାର ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ; କାରଣ ମୂଳତଃ 
ସଂସାରର କୌଣସି ସତ୍ତା ନ ଥୂବାରୁ ତା'ସହିତ କଦାପି ସଙ୍ଟଂ ହୋଇ ନ ଥୂଲା। 

ତ୍ୟାଗ ଯେତେ ସ୍ଵଳୁ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସତ୍‌ ଏବଂ କ୍ରିୟା ଯେତେ ବଡ଼ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଅସତ୍‌ । କ୍ରିୟାର ଅନ୍ତ ରହିଛି, ମାତ୍ର 
ତ୍ୟାଗ ଅନନ୍ତ | ତେଣୁ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଆଦି କ୍ରିୟା ତ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୮ | ୨ ୮); କିନ୍ତୁ ତ୍ୟାଗ 
କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ- 'ତ୍ୟାଗାଢ଼ାନିରନନ୍ତରମ୍‌' (ଗୀତା ୧ ୨ | ୧ ୨) | ଏକମାତ୍ର ଅହମ୍‌ ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟ 
ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଅହମ୍‌ ହିଁ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରିଛି (ଗୀତା ୭ | ୫) | 

ଯେତେ କୁଟା ଥୂଲେ ବି ନିଆଁ ଆଗରେ କଂଣ ତାହା ତିଷ୍ଠି ପାରିବନ ଯେତେ କିଟିକିଟିଆ ଅନ୍ଦାର ଘୋଟିଥୂଲେ ବି 
ଆଲୋକ ଆଗରେ କଂଣ ତାହା ରହି ପାରିବ? ଅନ୍ଦାର ଓ ଆଲୋକ ଭିତରେ ଯୁଦ୍ଧ ହେଲେ ଅନ୍ଧାର କଂଣ ଜିତିଯିବ” 
ସେହିପରି ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ଭିତରେ ଯୁଦ୍ଧ ହେଲେ ଅଜ୍ଞାନ କ'ଣ ଜିତିଯିବମ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମହାଭୟ ମଧ୍ଯ କ'ଣ ଅଭୟ ସମ୍ମୁଖରେ 
ତିଶ୍ଚି ରହି ପାରିବନ ସମତା ସ୍ବଳ୍ପ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ପୂର୍ଣ ଏବଂ ଭୟ ପ୍ରବଳ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ । 
ସ୍ଵଳ୍ପ ସମତା ମଧ୍ୟ ମହାନ୍ତ: କାରଣ ତାହା ବାସ୍ତବ ଏବଂ ମହାଭୟ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵଳ୍ (ସତ୍ତାହୀନ) ; କାରଣ ତାହା ଅବାସ୍ତବ | 

ସମତା ବା ନିଷ୍ଠାମଭାବକୁ 'ସ୍ବଳ୍ପଂ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ କଂଣନ ନିଷ୍ଠାମଭାବ ତ ମହାନ୍ଵ, କିନ୍ତୁ ଆମ ବୁଦ୍ଧିରେ 
ଓ ଅନୁଭବରେ ଅଳ୍ପ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହାକୁ ସ୍ଵଳ୍ପ କୁହାଯାଇଛି। ବାସ୍ତବରେ ଆମର ବୁଦି ହିଁ ସ୍ଵଳ୍ପ, 
ସମତା ସ୍ଵଳ୍ପ ନୁହେଁ। ସେ ଦିଗକୁ ଆମର ଦୂଣ୍ଝ କମ୍‌ ଯାଇଛି। ତେଣୁ ନ୍ଯୂନତା ଆମ ଦୂଷ୍ଟର, ତତ୍ତ୍ଵରେ ନ୍ଯୂନତା 
ନାହିଁ। ସେହିପରି ଅସତ୍‌କୁ ଆମେ ଅଧୁକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇଦେଲେ ବୋଲି ଯେ ଅସତ୍‌ ମହାନ୍‌ ହୋଇଗଲା ତାଂ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଆମର ମହତ୍ତ୍ଵ ହି ମହାନ୍‌ ହେଲା। ଯଦି ଆମେ ସତକୁ ଅଧ୍ଵକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବା, ତେବେ ସତ୍‌ ମହାନ୍‌ ହୋଇଯିବ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ମହତ୍ତ୍ଵ ଆମକୁ ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଅସତ୍ଵକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଲେ ତାହା ସ୍ବଳ୍ପ ହୋଇଯିବ । 
ଅସତ୍‌ ମହାନ୍‌ ହୋଇଥାଉ ବା ସ୍ବଳ୍ପ ହୋଇଥାଉ, ବାସ୍ତବରେ ତାହାର ସତ୍ତା ନାହିଁ--“ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବଃଂ 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଏବଂ ସତ୍‌ ମହାନ୍‌ ହୋଇଥାଉ ବା ସ୍ବଳ୍ପ ହୋଇଥାଉ, ତାହାର ସତ୍ତା ନିତ୍ଯଓନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ-¬ନାଭାବୋ 
ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ' । ଏଥୂପାଇଁ ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅଣୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଣୁ ଏବଂ ମହାନଵଠାରୁ ମଧ୍ଯ ମହାନ୍‌ 
କୁହାଯାଇଛି-- “ଅଣୋରଣୀୟାନ୍‌ ମହତୋ ମହୀୟାନ୍‌' (କଠ, ୧। ୨ | ୨୦; ଶ୍ଵେତାଶ୍ବତର, ୩ | ୨୦) 


=== ;# ==== 


ସନଵ-¬୩7୯ଣ 6ଖ୍ଳଃଜେ ଜନଳବାନ 60 ସମ୍ବୁଵିକୁ ରକ ଖୁଣିବ/ ପାଇଁ କନ୍ଦିଥିଚଲେ, ଜାହାକୁ ଦାଢ ଳଜିବ/ଜ ଜୟା 


ନିନ୍ଧୁ ଶୋଳନେ କହୁଛଛି / 
ବ୍ୟବସାୟାମ୍ବିକା 


ବୁଦ୍ଧିରେକେହ 


କୁରୁନନ୍ଦନ । 


ବହୁଶାଖା ହ୍ଯନନ୍ତାଶ୍ଟ ବୁଦ୍ଧୟୋ ୫ବ୍ଯବସାୟିନାମ୍‌ ॥ ୪୧ ॥ 


ଥନୟ-କୁରୁନନ୍ଦନ=ହେ କୁରୁନନ୍ଦନ! ; ଇହ ଏହି ବିଷୟରେ; ବ୍ଯବସାୟାମ୍ିକା, ବୁଦଧିଃ=ବ୍ଯବସାୟାମୁକା ବୁଦି; 
ଏକା=ଏକ ହିଁ (ହୋଇଥାଏ) ; ଅବ୍ୟବସାୟିନାମ୍‌ = ଅବ୍ୟବସାୟୀ ମନୁଷ୍ୟର; ବୁଦ୍ଧୟଃ ବୁ ଝିଗୁଡ଼ିକ; ଅନ ନ୍ବାଃ ଅନନ; 


ଚ=ଓ; ବହୁଶାଖାବହୁଶାଖାବିଶିଷ୍ଠତ, ହିିଁହିଁ (ହୋଇଥାଏ) | 


ହେ କୁରୁନନ୍ଦନ! ଏହି ସମବୁଵି ପ୍ରାପ୍ରି ବିଷୟରେ ବ୍ଯବସାୟାମ୍ବିକା(ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବିକାଃ ବୂଦ୍ଧି ଏକ ହିଁ 
ହୋଇଥାଏ। ଅବ୍ଯବସାୟୀ ମନୁଷ୍ଯକ୍ଚ୍ରର ବୁଦ୍ଧିଗୁଡ଼ିକ ଅନନ୍ତ ଓ ବହୁଶାଖାବିଶିଷ୍ଟଂ ହୋଇଥାଏ । 


ବ୍6/#- _'ବ୍ୟବସାୟାମ୍ବିକା ବୁହିରେକେହ କୁରୁନନ୍ଦନ'-¬ 
ଯେଉଁ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକର୍କର ଧ୍ୟେୟ 
(ଲକ୍ଷ୍ୟ, ସେହି ସମତା ପରମାମୁଆର୍ଢର ସ୍ଵରୂପ | ଅନ୍ତଃକରଣର 
ସମତା, ସେହି ପରମାମ୍ୂସ୍ବରୂପ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ । 
ଅନ୍ତଃକରଣର ସମତାରେ ସଂସାରର ଅନୁରାଗ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । 
ସେହି ଅନୁରାଗ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଅଥବା ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଏକନିଶ୍ବୟ (ଦୃଢ଼ ନିର୍ଶ୍ୟ) 
ହୁଏ, ତାହାର ନାମ ବ୍ୟବସାୟାନ୍ତିକା ବୁଦ୍ଧି | ବ୍ୟବସାୟାମ୍ବିକା 
ବୁଦ୍ଧି ଏକ ହେବାର କାରଣ କ'ଣ? କାରଣ, ଏଥୁରେ ସାଂସାରିକ 
ବସ୍ତୁ, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦି କାମନାର ତ୍ୟାଗ ହୁଏ । ଧନ କାମନାର 
ତ୍ଯାଗ ହେଉ ବା ମାନଂ-ସମ୍ମାନ କାମନାର ତ୍ୟାଗ ହେଉ, 
ତ୍ଯାଗ ହେଉଛି ଏକ । କିନ୍ତୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ଅନେକ 
ଜିନିଷ ରହିଛି; କାରଣ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଜିନିଷ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ | କେବଳ ମିଷ୍କ୍ୟନ୍ତ ହିଁ ଅ ନେକ ଆକାର 
ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ । ତେଣୁ ଏଗୁଡ଼ିକର କାମନା ମଧ୍ଯ 
ଅନେକ ଓ ଅନନ୍ତ। 

ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ (ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ମୋକ) ଓ 
ଭକ୍ତିଯୋଗ (୯ । ୩୦) ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବ୍ୟବସାୟାମ୍ଥିକା ବୁଦ୍ଧିର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବ୍ଯବସାୟାମ୍ବିକା 
ବୁଦ୍ଧିର ବର୍ଷ୍ନା ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ 


ପ୍ରଥମେ ସ୍ବରୂପବୋଧ ହୁଏ ଏବଂ ପରିଣାମରେ ବୁଦି ସ୍ବତଃ 
ଏକନିଶ୍ଟୟାମ୍ଭିକା ହୋଇଯାଏ; ମାତ୍ର କର୍ମଯୋଗ ତଥା 
ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ପ୍ରଥମେ ବୁ ଵି ଏକନିଶ୍ଟୟାମ୍ପିକା ହୁଏ ଓ ପରେ 
ସ୍ବରୂପବୋଧ ହୁଏ। ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଜ୍ଞାନ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ 
ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଏକନିଶ୍ଟୟ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ। 

“ବହୁଶାଖା ହ୍ଯନନ୍ତାଶ୍ଟ ବୁଦ୍ଧୟୋଃ ବ୍ୟବସାୟିନାମ୍‌'-- 
ଯାହାର୍କବ ଭିତରେ ସକାମ ଭାବ ରହିଥାଏ ଏବଂ ଯିଏ ଭୋଗ 
ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଆସକ୍ତ, ସେମାନେ ଅବ୍ଯବସାୟୀ । କାମନା 
ସକାଶେ ଏହି ମନୁଷ୍ୟଗକ୍କର ବୁଦ୍ଧି ଅନନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି 
ବୂଦ୍ଧିଗୁଡ଼ିକ ଅନନ୍ତ ଶାଖାବି ଶିଷ୍ଟ୍ଟ ହୋଇଥାଏ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ବୁଦ୍ଧିରେ ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତ ଶାଖା ଥାଏ । ଯେପରି ପୁତ୍ର 
ପ୍ରାପ୍ତି କରିବା ହେଲା ଗୋଟିଏ ବୁ ଦି ଏବଂ ପୁତ୍ର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
କେଉଁ ଓଁଷଧ ସେବନ କରିବି, କେଉଁ ମନ୍ବ ଜପ କରିବି, 
କେଉଁ ଅନୁଷ୍ଠାନ (ପୂଜାପାଠ) କରିବି, କେଉଁ ସବ୍|ରକ୍ତଠାରୁ 
ଆଶୀର୍ବୀଦ ନେବି ଇତ୍ୟାଦି ଉପାୟଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ସେହି 
ବୁଦ୍ଧିର ଅନନ୍ତ ଶାଖା । ସେହିପରି ଧନପ୍ରାପ୍ତି କରିବା ହେଲା 
ଗୋଟିଏ ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଧନପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବି, ଗ୍ବକିରି 
କରିବି, ଡକାୟତି କରିବି, ପ୍ରତାରଣା କରିବି, ଠକାମି କରିବି 
ଇତ୍ୟାଦି ଉପାୟଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ସେହି ବୁଦ୍ଧିର ଅନନ୍ତ ଶାଖା। 
ଏଭଳି ମନୁଷ୍ୟଗ୍ଦ ବୁଦ୍ଧିରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ନିଶ୍ଚୟ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଘଜିଣିଙ୍ଜ ଭବ--ବାସ୍ତବିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି ଏକ। ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଏକ ହୋଇ ନାହିଁ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅନନ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯର ଅନେକ ଶାଖା ରହିଥାଏ । ତାହାର 
କାମନା ଅନନ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ଯେକ କାମନାପୂର୍ତି ପାଇଁ ଉପାୟ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ହୋଇଥାଏ। 


== `# ==== 
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ସଂମ୍ବ୭ ଅବଥବନ୍ଦୀୟୀ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର ଚୁଣି ଅନନ୍ତ ନୁଏ କାହିଁଳିମ ଏହାନ କାରଣ ଏବେ ଚିଲି ଜଭ୍ମୋଳନେ କନ୍ୁଛଳି।/ 
ଯାମିମାଂ ପୁଣ୍ଫିତାଂ ବାଚଂ ପ୍ରବଦନ୍ତ୍ଯବିପଶ୍ଚିତଃ । 
ବେଦବାଦରତାଃ ପାଥି ନାନ୍ୟଦସ୍ତୀତି ବାଦିନଃ॥ ୪୨॥ 


କାମାମ୍ମାନଃ ସ୍ଵଗିପରା ଜନ୍ମକମିଫଳପ୍ରଦାମ୍‌ । 
କ୍ରିୟାବିଶେଷବହୂଳାଂ ଭୋଗୈଶ୍ବକ୍ଷ୍ୟଗତିଂ ପ୍ରତି ॥ ୪୩ ॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦପାଥିହେ ପୂଥାନନ୍ଦନା ; କାମାମ୍ବାନଃ-ଯେଉଁମାନେ କାମନାରେ ତନ୍ମୟ ହୋଇଛନ୍ତି; ସ୍ବଗିପରାଃ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଶ୍ରେଷ୍ା 
ମନେ କରୁଛନ୍ତି; ବେଦବାଦରତାଃ=ବେଦ ବଶ୍ରିତ ସକାମ କର୍ମରେ ପ୍ରୀତି ରଖିଛନ୍ତି; ଅନ୍ୟତୃଚ (ଭୋଗ ବ୍ଯତୀତ) ଆଉ କିଛି; 
ନ, ଅସି=ନାହି; ଇତି ବୋଲି; ବାଦିନଃ=କହୁଛନ୍ି; ଅବିପଶ୍ଚିତଃ- (ସେହି) ଅବିବେକୀ ମନୁଷ୍ୟମାନେ; ଇମାମ୍‌ ଏହି ପ୍ରକାରର; 
ଯାମ୍‌- ଯେଉଁ; ପୁଣ୍ଣୁତାମ୍‌_ପୁଣ୍ଜୁତ; ବାଚମ୍‌- ବାଣୀ; ପ୍ରବଦନି-କହନି; ଜନ୍ନକମିଫଳପରଦାମ୍‌= (ତାହା) ଜନ୍ରୂପକ କର୍ମଫଳ ଦିଏ; 
ଭୋଗେଶ୍ଵନ୍ଷ୍ୟଗତିମ୍‌, ପ୍ରତିକିଭୋଗ ଓ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ; କ୍ରିୟାବିଶେଷବହୃଳାମ୍‌ ଅନେକ କ୍ରିୟାର ବର୍ଶ୍ରନା କରେ । 

ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନା ଯେଉଁମାନେ କାମନାରେ ତନ୍ମୟ ହୋଇଛନ୍ତି, ସ୍ବଗିକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରୁଛନ୍ତି ବେଦ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ସକାମ କମିରେ ପ୍ରୀତି ରଖିଛନ୍ରି, ଭୋଗ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି, ସେହି 
ଅବିବେକୀ ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ପ୍ରକାରର ଯେଉଁ ପୁଶ୍ମିତ (ଶୋଭାଯୁକ୍ତ) ବାଣୀ କହନ୍ତି, ତାହା ଜନ୍ମରୂପକ କମିଫଳ 


ପ୍ରଦାନ କରେ ତଥା ଭୋଗ ଓ ଏାଶ୍ଵକ୍ଷ୍ଯି ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଅନେକ କ୍ରିୟାର ବଣ୍ଡିନା କରେ। 


ବ6/// ¬ 'କାମାମ଼ାନଃ'-- ସେମାନେ କାମନାରେ ଏତେ 
ଜଡ଼ିତ ରହନ୍ତି ଯେ, ସେମାନେ ନିଜେ କାମନାସ୍ବରୂପ ପାଲଟି 
ଯାଆନ୍ତି। କାମନା ଓ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ସେମାନଙ୍କୁ କୌଣସି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ, କାମନା 
ବିନା ମନୁଷ୍ଯ ବଞ୍ଚି ପାରିବ ନାହିଁ, କାମନା ବିନା କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ, କାମନା ବିନା ମନୁଷ୍ଯ ପଥର 
ପରି ଜଡ଼ ହୋଇଯାଏ, ତାହାର ଚେତନା ବି ରହେ ନାହିଁ । 
ଏପରି ଭାବନାଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ “କାମାତ୍ମାନଃ' ଅଟନ୍ତୈ। 

ସ୍ବୟଂ (ଜୀବାମ୍ରୁଃ ଅନବରତ ଯଥାବତ୍‌ ରହେ, 
ସେଥୂରେ କେବେ ହ୍ରାସଂବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ କାମନା 
ଆସେ ଓ ଗ୍ବଲିଯାଏ ତଥା ତାହାର ହ୍ରାସ ଓ ବୁଦ୍ଧି ହୁଏ। 
ସ୍ଵୟଂ ହେଉଛି ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଅଂଶ, କିନ୍ତୁ କାମନା ସଂସାରର 
ଅଂଶକୁ ନେଇ ହୁଏ। ଅତଏବ ସ୍ବୟଂ ଓ କାମନା--ଏ 
ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନତା ମାତ୍ର କାମନାରେ ଜଡ଼ିତ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କୁ 
ନିଜ ସ୍ବରୂପର ଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ସ୍ଗିପରାଃ'-¬ ସ୍ବର୍ଗରେ ଅତୀବ ସୁନ୍ଦର ଦିବ୍ଯ ଭୋଗ 
ମିଳେ, ତେଣୁ ସେମାନକ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟରେ ସ୍ବର୍ଗ ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଏବଂ ସେମାନେ ସେହି ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତିର ଚେଷ୍ଟାରେ ହିଁ ରାତି- 
ଦିନ ଲାଗି ରହନ୍ୈ। 

ଯେଉଁମାନେ ବେଦରେ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ବର୍ଣ୍ରିତ ସ୍ବର୍ଗୀଦି 
ଲୋକରେ ଆସ୍ପା ରଖିଛନ୍ତି, ଏଠି “ସ୍ଵଗିପରାଃଂ ପଦରେ 
ସେହି ମନୂଷ୍ଯର୍ଚ୍ଚ କଥା କୁହାଯାଇଛି। 


'ବେଦବାଦରତାଃ ପାଥି ନାନ୍ୟଦସ୍ତୀତି ବାଦିନଃ'-- 
ସେମାନେ ବେଦ ବର୍ଷିତ ସକାମ କର୍ମରେ ପ୍ରୀତି ରଖନ୍ତି। 
ବେଦର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଭୋଗ ଓ ସ୍ବର୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତି ବୋଲି 
ସେମାନେ ମାନନ୍ତି, ତେଣୁ ସେମାନେ “ବେଦବାଦର ତାଃ' | 
ସେମାନବ୍କ୍ର ଧାରଣାରେ ପାର୍ଥ୍ରବ ଓ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଭୋଗ ବ୍ଯତୀତ 
ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନବ୍କ୍ ଦୂଷ୍ଟରେ ଭୋଗ 
ବ୍ଯତୀତ ପରମାତ୍ର୍ରା, ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ମୁକ୍ତି, ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ 
ପ୍ରଭୂତି କିଛି ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଭୋଗରେ 
ଜଡ଼ିତ ରହନ୍ତି। ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ଯ। 

ଯାମିମାଂ ପୁଷ୍ଣତାଂ ବାଚଂ ପ୍ରବଦନ୍ତ୍ଯବିପଶ୍ଚିତଃ”-- 
ଯେଉଁମାନର୍କୀ ଠାରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ନିତ୍ଯ-ଅନିତ୍ଯ, ଅବିନାଶୀ- 
ବିନାଶୀର ବିବେକ ନାହିଁ, ସେହି ଅବିବେକୀ ମନୁଷ୍ଯ 
ସଂସାର ଓ ଭୋଗର ବର୍ଣ୍ରନା ଥୁବା ଶୋଭାଯୁକ୍ତ ବେଦବାଣୀ 
କହନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ପପୂର୍ଗୃତାମ୍‌' କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଯେଉଁ ବାଣୀରେ ଭୋଗ ଓ ଏାଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯର ବର୍ଶ୍ବନା 
ହୋଇଛି, ତାହା କେବଳ ଫୁଲ ଓ ପତ୍ର, ଫଳ ନୁହେଁ। 
ଫଳରୁ ତୃପ୍ତି ମିଳେ, ପତ୍ରପୁତ୍ଗାର ଶୋଭାରୁ ତୃପ୍ତି 
ମିଳେ ନାହିଁ। ସେହି ବାଣୀ ସ୍ଥାୟୀ ଫଳ ପ୍ରଦାୟକ 
ନୁହେଁ। ସେହି ବାଣୀର ଫଳ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଭୋଗ, ଯାହା 
କେବଳ ଦେଖିବାକୁ ସୁନ୍ଦର, ସେଥୂରେ ସ୍ଥାୟିତ଼ ନାହିଁ। 
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'ଜନ୍ୁକମିଫଳପ୍ରଦାମ୍‌'-- ସେହି ପୁଷ୍ପିତ ବାଣୀ ଜନ୍ମରୂପକ 
କର୍ମଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ, କାରଣ ସେଥ୍ରରେ ପାର୍ଥବ 
ଭୋଗକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦିଆଯାଇଛି। ସେହି ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ହିଁ ପୁନର୍ଜନ୍ମର କାରଣ (ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | 

'କ୍ରିୟାବିଶେଷବହୁଳାଂ ଭୋଗେଶ୍ବକ୍ଷ୍ଯଗତିଂ ପ୍ରତି'-- 
ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସେହି ପୁଷ୍ପିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଶୋଭାଯୁକ୍ତ ବାଣୀ ଯେଉଁ ସକାମ ଅନୁଷ୍ଠାନର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରେ, ସେଥୂରେ କ୍ରିୟାର ବହୁଳତା ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି 
ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ବିଧ୍ୂବିଧାନ ଥାଏ ଏବଂ 
ସେଥୁରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପଡ଼େ, ତଥା ଶରୀରାଦି ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ଅଧକ ପରିଶ୍ରମ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୧୮ । ୨୪, | 


=== ¬( === 


ଭୋଗେଶ୍ଵୟ୍ୟିପ୍ରସକ୍ତାନାଂ 


ତୟାପହୃ ତଚେ ତସାମ୍‌ | 


ବ୍ଯବସାୟାମ୍ବିକା ବୁଦ୍ଧିଃ ସମାଧୌ ନ ବିଧୀୟତେ ॥ ୪୪ ॥ 


ଅନନ୍ଦ୍ରଂତୟାଚସେହି ପୁଷ୍ପିତ ବାଣୀ ଦ୍ବାରା ଅପହୃ ତଚେତସାମ୍‌ଚିଯାହାର୍କ୍ରର ଅନ୍ତଃକରଣ ଅପହୃତ ହୋଇଛି; 
ଭୋଗେଶ୍ବକ୍ଷ୍ୟପ୍ରସକ୍ତାନାମ୍‌- (ଯେଉଁମାନେ) ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତ: ସମାଧୌ= (ସେମାନଙ୍କର) ପରମାମ୍ବାଙ୍ଚ୍ଵ 
ପ୍ରତି ବ୍ୟବସାୟାମ୍ବିକା-ିଏକନିଶ୍ଟୟାମ୍ପିକା; ବୁଦିଃ=ବୁଦି; ନ, ବିଧୀୟତେ= ହୁଏ ନାହିଁ | 

ସେହି ପୁଶ୍ମତ ବାଣୀ ଦ୍ବାରା ଯାହାଙ୍ସ୍ରର ଅନ୍ତଃକରଣ ଅପହୃତ ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ ଭୋଗ ଆଡ଼କୁ 
ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ବକ୍ଷ୍ୟିରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆସକ୍ତ, ସେହି ମନୁଷ୍ଯମାନଗ୍କ୍ରର 


ପରମାମ୍ବାର୍କ ପ୍ରତି ଏକ ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବିକା ବୁଦ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ । 


ବ#/6#/- -“ତୟାପହୁ ତଚେତସାମ୍‌'-- ପୂର୍ବ ଶ୍ନୋକରେ 
ବର୍ଶିତ ପୁଷ୍୍ରିତ ବାଣୀ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁମାନ୍କର ଚିତ୍ତ ଅପହୃତ 
ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବର୍ଗରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁଖ ଅଛି, ଦିବ୍ଯ 
ନନ୍ଦନବନ ଅଛି, ଅପ୍‌ସରାମାନେ ଅଛନ୍ତି, ଅମ୍ପତ ଅଛି-- 
ଏଭଳି ବାଣୀ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁମାନର୍ଦ୍ଦର ଚିତ୍ତ ସେହି ଭୋଗ 
ଆଡ଼କୁ ଆକୂୃଷ୍ଟା ହୋଇଯାଇଛି । 

“ଭୋଗେଶ୍ଯ୍ଯ୍ଯପ୍ରସକ୍ତାନାମ୍‌'-- ଶବ୍ଦ, ସୂର୍ଶ, ରୂପ, ରସ 
ଓ ଗନ୍ଧ -ଏଇ ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟରୁ ତଥା ଶାରୀରିକ ଆରାମ, 
ମାନ ଓ ନାମର ବଡ଼ିମା ପ୍ରଭୂତିରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବାର 
ନାମ “ଭୋଗ'”। ଭୋଗ ସକାଶେ ସଂଗ୍ରହ କରାଯାଉଥୁୂବା 
ପଦାର୍ଥ, ଟଜ୍କାପଇସା, ଘରବାଡ଼ି ଇତ୍ୟାଦିର ନାମ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ' | 
ଏହି ଭୋଗ ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ଯାହା୍କାର ଆସକ୍ତି, ପ୍ରିୟଭାବ 
ଓ ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି, ଏଥୂରେ ଯାହାଙ୍କର ମହତ୍ବଵ ବୁଦି 
ରହିଛି, ସେମାନକୁ 'ଭୋଗେଶ୍ବନ୍ୟିପ୍ରସକାନାମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି | 

ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଭୋଗ ଓ ଏାୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ବୁଡ଼ି 
ରହନ୍ତି, ସେମାନେ ଆସୁରୀ ସମ୍ପତ୍ତିସମ୍ପନ୍ଧ। ପ୍ରାଣର ନାମ 
“'ଅସୁ' ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ସେହି ପ୍ରାଣକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖିବା 
ପାଇଁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ସେହି ପ୍ରାଣପୋଷଣପରାୟଣ ଲୋକଙ୍କର 
ନାମ “ଅସୁର' | ସେମାନେ ଶରୀରକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ପାର୍ଥ୍ବ 


ଅଥବା ସ୍ବର୍ଗୀୟ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ଗ୍ବାହାନ୍ତିଂ । 
ବ୍ଯବସାୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧିଃ ସମାଧୌ ନ ବିଧୀୟତେ'-- 
ଯାହା ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମର ବାସ୍ତବିକ ଧ୍ଯେୟ, ଯେଉଁଥୂପାଇଁ 
ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି, ସେହି ପରମାମ୍ାର୍ଦ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ-¬ଏପରି ବ୍ଯବସାୟାମ୍ରିକା ବୁଦ୍ଧି ସେହି ଲୋକଗ୍ଚ୍ର 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟଁ ହେଲା, ଯେଉଁ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରାଯାଇ ସାରିଛି, ଯେଉଁ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରାଯାଇ 
ପାରେ, ଯେଉଁ ଭୋଗ ବିଷୟରେ ଶୁଣାଯାଇଛି ଏବଂ ଯେଉଁ 
ଭୋଗ ବିଷୟରେ ଶୁଣାଯାଇ ପାରିବ, ସେହି ସବୁର ସଂସ୍ୟା୍‌ର 
ଯୋଗୁଁ ବୁଦ୍ଧିରେ ମଳିନତା ଆସେ, ସେହି ମଳିନତା ଯୋଗୁଁ 
ସଂସାରରୁ ସର୍ବଥା ବିରକ୍ତ ହୋଇ କେବଳ ପରମାମ୍ବାଟ୍ଗ 
ଅଭିମୁଖୀ ହେବାର ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଟୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହିପରି 
ଅନେକ ସାଂସାରିକ ବିଦ୍ୟା, କଳା ପ୍ରଭୂତି ସଂଗ୍ରହ କରି ମୁଁ 
ବିଦ୍ବାନ୍‌', 'ମୁଁ ସବୁ ଜାଣିଛି `ଏହିପରି ଯେଉଁ ଅଭିମାନଜନିତ 
ସୁଖଭୋଗ ହୁଏ, ସେଥୂରେ ଆସକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର୍କର ମଧ୍ଯ 
ପରମାମ୍ସପ୍ରାପ୍ରିର ଏକନିଶ୍ବୟ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ପରମଦନୟାଳୁ ପ୍ରଭୁ କୃପାକରି ଏହି ମନୁଷ୍ୟଶରୀରରେ 


5 ଏଠି ଯେଉଁ ରାଜସୀ ମନୃଷ୍ୟର୍କାର ବର୍ଣ୍ଣନା ହେଉଛି, ସେମାନଜ୍କ୍‌ କଥା ଭଗବାନ ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ୟର୍ଜାର 


ଆ ୧ ୮. ୨୭୫ 


ବର୍ଷନା କଲାବେଳେ “କାମୋପଭୋଗପରମା ଏତାବଦିତି ନିଶ୍ଚିତାଃ' (୧୬ | ୧୧); 'ପରସକାଃ କାମ ଭୋଗେଷୁ (୧୬ ୧୬) ପ୍ରଭୁତି ପଦମାନସ୍‌ରେ 
କହିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ଗ୍ଵହାନ୍ତି। ସେମାନେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ । 


ଶ୍ମୋକ ୪୫] 


ଏପରି ଏକ ଅସାଧାରଣ ବିବେକ ଶକ୍ତି ଦେଇଛନ୍ତି, 
ଯଦ୍ବାରା ସେ ସୁଖଂ-ଦୂଃଖରୁ ଉର୍ଧ୍ବରେ ରହି ନିଜର ଉଦ୍ଧାର 
କରି ପାରିବ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଆପଣାର କରି ପାରିବା! ଏଇଥୁୂରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମର 
ସାର୍ଥକତା ନିହିତ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରଭୁପ୍ରଦତ୍ତ ବିବେକ ଶକ୍ତିର 
ଅନାଦର କରି ନାଶବାନ୍‌ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇଯିବା ପଶୁବୁଦ୍ଧି। କାରଣ ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ ମଧ୍ୟ ଭୋଗରେ 
ବୁଡ଼ି ରହିଛନ୍ତି। ଯଦି ସେମାନଙ୍କର ପରି ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ 
ଭୋଗରେ ବୁଡ଼ି ରହିବ, ତେବେ ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ ଓ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣ ରହିଲା? 

ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ ଭୋଗଯୋନି ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନର୍ଚ୍ବ 
ସମ୍ମୁଖରେ କର୍ତବ୍ଯର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ 
କେବଳ ନିଜ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରି ନିଜର ଉଦ୍ଧାର 
କରିବା ପାଇଁ ମିଳିଛି, ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ପାଇଁ ନୂହେଁ। 
ତେଣୁ ମନ୍ୂଷ୍ଯ ସମ୍ମୁଖକୁ ଯାହା କିଛି ଅନୂକୂଳଂପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ସେ ସବୁ ସାଧନସାମଗ୍ରୀ, ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀ 
ନୁହେଁ। ଯିଏ ଏ ସବୁକୁ ଭୋଗ୍ଯସାମଗ୍ରୀ ମନେକରେ, 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ତାଂର ନିଶ୍ଚୟାମ୍ପିକା ବୂଦ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ। 

ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ ହେବାରେ ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥ ବାଧା ଦିଏ ନାହିଁ, ବରଂ ବର୍ତମାନରେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଥୁବା ଭୋଗର ମହତ୍ବ ହିଁ ବାଧା ଦିଏ। 
ଭୋଗର ମହତ୍ତ୍ଵ ଯେତେ ବାଧକ ହୁଏ ଭୋଗ ସେତେ 
ବାଧକ ହୁଏନା। ବାଧକ ହେବାରେ ନିଜର ରୂଚି ଓ 
ମନର ସଂକଳ୍ପ ହେଉଛି ମୁଖ୍ଯ। ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ରୁଚି 
ରଖି ଯଦି କେହି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ। ତେବେ 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତୁ ତ ଦୂରର କଥା, ତାର୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ 
ଏକନିଶ୍ବୟ ମଧ୍ଯ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ । କାରଣ ଯେଉଁଠି 
ପରମାମ୍ରରାଚ୍ତ ଅଭିମୁଖୀ ହେବାର ରୂଚି ରହିଛି, ସେଠି 
ଭୋଗର ରୁଚି ମଧ୍ୟ ରହିଛି। ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ତଥା 
ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆରାମରେ ରୁଚି ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହିହେଲେ 
ଏକନିଶ୍ବୟ କରି ପରମାମ୍ରରାବ୍ଟ୍ଚ ପ୍ରତି ମନ ଦେଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ କାରଣ ତାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ଭୋଗର ରୁଚି ଦ୍ବାରା 
ଅପହୃତ ହୋଇଛି; ତାହାର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହରେ ନିୟୋଜିତ ହୋଇଯାଇଛି। 


ଘଜିରିନ୍ତୁ ଜ/ଂକଆମୂକଲ୍ଯାଣରେ ଯଦି କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଥାଏ, ତାହା ହେଉଛି ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ବର୍ଯ୍ଯର 
(ସଂଗ୍ରହର) ଇଚ୍ଜା। ଜାଲରେ ପଡ଼ିଥୁବା ମାଛ ଯେପରି ଆଗକୁ ଯାଇପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ 
ଜଡ଼ିତ ମନୁଷ୍ଯର ଦୃଷ୍ଟି ପରମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଆସକ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯ ପରମାମ୍ଦୂପ୍ରାପ୍ତିର ନିଶ୍ବଟୟ ମଧ୍ଯ କରିପାରେ ନାହିଁ । 

ଯିଏ ସଂସାରକୁ ସତ୍ଯ ମନେ କରୁଛି, ତା'ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗ ଶୀଘ୍ର ସିଦ୍ଧିପ୍ରଦ। କର୍ମଯୋଗୀ ତାର୍ଚ୍ଚୀ କର୍ତବ୍ଯ କର୍ମ 
ଦ୍ବାରା ସଂସାରର ସେବା କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କେବଳ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ହିତ ନିମନ୍ତେ କରନ୍ତି। 
ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସୁଖରେ ସୁଖୀ ବା ପ୍ରସନ୍ନ ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ବା କରୁଣିତ ହୁଅନ୍ତି । ଅନ୍ଯମାନକୁ 
ସୁଖୀ ଦେଖି ପ୍ରସନ୍ନ ହେବାରୁ ତାର୍ଜଠାରେ “ଭୋଗଂର ଇକ୍ଥଛା ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୁ ଦୁଃଖୀ ଦେଖି କରୁଣିତ 
ହେବାରୁ ତାର୍କବଠାରେ “ସଂଗ୍ରହ”ର ଇଚ଼଼୍ା ରହେ ନାହିଁ” । 


ସ୍କ ୭୦ଲେଣନି ଳଥାକୁ ଘନିଦୁଝ୍ା ଳଜିବ/କୁ ୦୭୧୦ଲେ, 946ମେ ନୁଳ ପଥକୁ ସନ୍ଧୁଜ୫ଳ ଜର ତ/'ଯଜେ ଘଳିଫୁର ନଯାଏ / 
ଏଠା ଜେ ଜନବାଳ ଳିଜ୍ଜାନଭାବକୁ ଘଜିଦୁଝ କଳିବନକୁ ବୃହୁଛନି/ 6ତଣୁ ପୂବୌଳୁ ଚିନେ/ଟି 6ନୁୋଳନେ ସକାନୀ ଫୁନୁଷାକ ବର୍ଷଳ/ ଳଳି 
ଏବ ନିନ୍ଧୁ ୋଳନେ ନିଜ୍ଞ୍‌ନ 6ହେବ/କୁ ୦୭6୮ 6ଦେଜଛନ୍- 


ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟବିଷୟା ବେଦା ନିସ୍ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟୋ ଭବାଙ୍କୁନ । 
ନିହିନ୍ଦ୍ରୋ ନିତ୍ଯସତ୍ତ୍ଵସୋ ନିକ୍ଷୋଗକ୍ଷେମ ଆମ୍ପୃବାଚ୍‌ ॥ ୪୫ ॥ 
ଥନୂନ୍ ବେଦାଃଇବେଦସମୂହ,; ତ୍ରୈଗୁଣ୍ୟବିଷୟାଃଇତିନି ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ହିଁ ବର୍ଷନା କରନ୍ତି; ଅଜ୍ଜୁନହେ ଅର୍ଜୁନ! ; 
ନିସ୍ତ୍ରେଗୁଣ୍ୟଃ= ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ; ଭବ ହୋଇଯାଅ, ନିଦ୍ବିନ୍ଦ୍‌=- ରାଗ-ଦେଷାଦି ଦୁନ୍ଦୁରୁ ରହିତ (ହୋଇଯାଅ); ନିତ୍ୟସତ୍ତ୍ସଃନିତ୍ୟସତ୍ତ 


୭ 5 ୦ + ¬ = ` ୬. ୦ ୭ ` ଟ ୬ =¬ ୦ ୯ ୬୯୦୦ ୮୩୨୯ ୦୧୮୦ କଳ ୦ 5୨ 

* ତ୍ୟାଗ ଦ୍ବାରା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସେବା ସମ୍ଭବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଇଜ୍ଜା ସମ୍ପୂର୍ଷ ନ୍ଝ୍ମ ହୋଇଗଲେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସେବା ହୁଏ, ନଚେତ୍‌ 
ଦେଖାଣିଆ ସେବା ହୁଏ। ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତ ସେବାର (ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ କରିବାର) ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୂଲେ ଦେଖାଣିଆ ସେବା ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତ ସେବାରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ। 
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¥ ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ ଠାରେ ସିତ (ହୋଇଯାଅ); ନିକ୍ଷୋଗକ୍ଷେମଯୋଗକ୍ଷେମର ଅଭିଳାଷ ମଧ୍ଯ ରଖ ନାହିଁ; ଆମ୍ବବାନ୍‌=ପରମାମୂ- 


ପରାୟଣ (ହୋଇଯାଅ) । 


ବେଦସମୂହ ତିନି ଗୁଣର କାକ୍ଷ୍ଯକୁ ହିଁ ବର୍ଟିନା କରନ୍ତି ହେ ଅଜ୍ଜୁନୀ ତୁମେ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହୋଇଯାଅ, 
ରାଗ-ଦ଼େଷାଦି ଦୁନ୍ଦ୍ୁରୁ ରହିତ ହୋଇଯାଅ, ନିରନ୍ତର ନିତ୍ଯସତ୍ତ୍ଵ ପରମାତ୍ମାର୍କୀ ଠାରେ ସିତ ହୋଇଯାଅ, 
ଯୋଗକ୍ଷେମର ଅଭିଳାଷ ମଧ୍ଯ ରଖ ନାହିଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ବପରାୟଣ ହୋଇଯାଅ । 


ବ#6/#-'ତେଗୁଣ୍ୟବିଷୟା ବେଦାଃ'--ତିନି ଗୁଣ 
ଓ ତିନି ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ବର୍ଗୀଦି ଭୋଗଭୂମି ବିଷୟରେ 
ବେଦର ଯେଉଁ ଅଂଶରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି, ଏଠାରେ ବେଦର 
ସେହି ଅଂଶ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି। 

ବେଦକୁ ନିନ୍ଦା କରିବା ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନୂହେଁ, ବରଂ ନିଷ୍ଠାମଭାବର ମହିମା କହିବା ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ | 
ସାଧାରଣତଃ 'ହୀରା'ର ବର୍ଣ୍ଚନା କରିବାକୁ ହେଲେ “କାଚ'ର 
ବର୍ଣନା ବି କରାଯାଏ। କାଚକୁ ନିନ୍ଦା କରିବା ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ହୀରାର ମହିମା ବୁଝାଇବା ଏହାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ସେହିପରି ଏଠାରେ ନିଷ୍ଠାମଭାବର ମହିମା 
ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ବେଦୋକ୍ତ ସକାମଭାବର ବର୍ଶ୍ିନା କରାଯାଇଛି, 
ନିନ୍ଦା କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ। ବେଦ କେବଳ ତିନି ଗୁଣର 
କାର୍ଯ୍ୟଭୂତ ସଂସାରର ଯେ ବର୍ଣ୍ଚନା କରନ୍ତି, ଏ କଥା ନୁହେଁ; 
ବେଦରେ ପରମାମ୍ରରରଚ୍ଚ୍ଚ ବିଷୟରେ ଓ ତାଙ୍ଦୁ ପାଇବାର 
ସାଧନା ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଷ୍ିିତ ହୋଇଛି । 

ନିସ୍ତ୍ରେଗୁଣ୍ୟୋ ଭବାଜୁଁନଂ-ଚହେ ଅର୍ଜୁନ! ତୂମେ 
ତ୍ରିଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଏହି ସଂସାରର ଇଢ୍ରା ତ୍ୟାଗ କରି 
ଅସଂସାରୀ ହୋଇଯାଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରୁ ଉତ୍ଦ୍ଵି୍‌କୁ ଉଠିଯାଅ। 

ନିଢିନ୍ଦ୍ରଃ୮୮ସଂସାରରୁ ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିବାକୁ ହେଲେ, 
ରାଗଂ-ଦ୍ବେଷ ଆଦି ଦୁନ୍ଦ୍ରରୂ ମୁକ୍ତ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ; 
କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ମନୁଷ୍ୟର ଶତ୍ରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ସଂସାରରେ ମୋହିତ କରାନ୍ତି (୩ । ୩୪) * | 
ତେଣୁ ତୂମେ ସକଳ ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ବରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଅ। 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନସକୁ ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ୍ର ହେବା ପାଇଁ 
କାହିଁକି ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି/ ଏହାର କାରଣ, ଦୁନ୍ଦ୍ରରୁ ମୋହ 
ଜାତ ହୁଏ ଓ ସଂସାର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହୁଏ | ଗୀତା (୭ | ୨୭) | 
ମାତ୍ର ସାଧକ ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ୍ର ହେଲେ ଦୃଢ଼ଭାବେ ଭଜନ କରିପାରେ 


(ଗୀତା ୭ | ୨୮) | ନିର୍ଦୁନ୍ଦ୍ବ ହୋଇଗଲେ ସାଧକ ସୁଖପୂର୍ବକ 
ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୫ । ୩ । 
ନିର୍ଦ୍ରନ୍ଦ୍ର ହେଲେ ମୂଢ଼ତା ଗ୍ବଲିଯାଏ (ଗୀତା ୧୫ | ୫) । 
ନିର୍ଦ୍ଦବନ୍ଦ୍୍‌ ହେଲେ ସାଧକ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ (ଗୀତା ୪ | ୨୨) | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ନିର୍ଦନ୍ଦ୍ଵ 


ହେଲେ ଯାଇ ସାଧକର ସାଧନା ଦୃଢ଼ ହୁଏ। ତେଣୁ 


ଭଗବାନ ନିର୍ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ଵ ହେବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି । 
ଦିତୀୟ କଥା, ସଂସାରରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି 
ଆଦି ପ୍ରତି ରାଗ ହେଲେ ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତି 
ଦ୍ରେଷ ହେବ-¬ଏହା ଏକ ନିୟମ | ଏପରି ହେଲେ ଭଗବାନହ୍ଚ 
ପ୍ରତି ଉପେକ୍ଷା ହେବ--ଏହା ବି ଏକ ପ୍ରକାର ଦ଼େଷ। ମାତ୍ର 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ସାଧକର ପ୍ରେମ ହେଲେ, ସଂସାର ପ୍ରତି 
ଦ୍େଷ ହେବ ନାହିଁ, ବରଂ ସଂସାରରୁ ଉପରତି ହୋଇଯିବ। 
ଉପରତି ହେବାର ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରତି 
ସାଧକର ଦ଼େଷ ହେବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଉପେକ୍ଷା ହେବ | ଉପେକ୍ଷା 
ପରେ ଉଦାସୀନତା ଓ ଉଦାସୀନତା ପରେ ଉପରତି ହେବ। 
ଉପରତି ହେଲେ ରାଗଂଦ଼େଷ ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ। 
ଏହି କ୍ରମରେ ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବରେ ଦେଖିଲେ, ଉପେକ୍ଷାରେ ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷର ସଂସ୍କାର (ପ୍ରଭାବ) ରହେ, ଉଦାସୀନତାରେ ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷର ସତ୍ତା ରହେ, କିନ୍ତୁ ଉପରତିରେ ରାଗ-ଦ଼େଷର 
ସଂସ୍କାର ରହେ ନାହିଁ କି ସତ୍ତା ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ; ବରଂ 
ରାଗ-ଦେଷର ସର୍ବଥା ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ। 
'ନିତ୍ୟସତ୍ତ୍ବସଃ--- ନିତ୍ଯ ସ୍ତାୟୀ ଓ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ 
ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କ୍ର ଠାରେ ତୂମେ ନିରନ୍ତର ସ୍ରିତ ରୂହ- ଏହା ହିଁ 
ଦୁନ୍ଦ୍ରରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ। 
'ନିର୍ଯୋଗକ୍ଷେମଃଃ#-- ତୁମେ ଯୋଗ ଓ କ୍ଷେମର+ 
ଇଜ୍ଜା ବି ରଖ ନାହିଁ; କାରଣ ଯେଉଁମାନେ ମତ୍‌ ପରାୟଣ 


* ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ ବା ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁରେ ଦ୍ବୈତଭାବ ହେବା ହିଁ 'ଦୁନ୍ଦ୍ବ' । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବିଷୟ ଓ ବସ୍ତୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ, ସେଠାରେ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ହୁଏ 
ନାହିଁ; ଯଥା-- 'ପକୃତି' ଓ “ପୁରୁଷ', “ଜଡ଼' ଓ 'ଚେତନ'-¬ ଦୁଇଟିକୁ ପୁଥକ୍‌ ପୁଥକ୍‌ ବୁଝିବା ଦୁନ୍ଦ୍‌୍‌ ନୁହେଁ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ 
ହୋଇ ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗ ସମ୍ମୁଖ ହେବା ଦନ୍ଦ୍ଵ ନୁହେଁ । କିନ୍ତୁ କେବଳ ସଂସାରରେ ଦ୍ରୈତ ଭାବ (ରାଗ-ଦେଷ, ହର୍ଷ-ଶୋକ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଆଦି) ହେଲେ ଦୂନ୍ଦ୍ଵ 


ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ସେଥୁରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। 


7 ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର ପ୍ରାପ୍ରିକୁ ଓଯୋଗ” କୁହାଯାଏ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର ରକ୍ଷାକୁ “କ୍ଷେମ' କୁହାଯାଏ | 
+ ଯଦିବା ଏହା କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରକରଣ, ତଥାପି ଏଠାରେ “ନିର୍ଯୋଗକ୍ଷେମଧ ପଦଟିକୁ ଭକ୍ତିଯୋଗର ବାଚକ ବୋଲି ମାନିବା ଠିକ୍‌ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୬ × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 135 


ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଯୋଗ ଓ କ୍ଷେମ ନିଜେ ମୁଁ ବହନ 
କରେ (ଗୀତା ୯ | ୨୨) | 


“ଆମ୍ବବାନ୍‌'-_ ତୁମେ କେବଳ ପରମାମୁପରାୟଣ ହୁଅ 
ଏବଂ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ହିଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖ । 


ଫଳି ଶିସ୍ତ ଭବ ନିଦ୍ଦିନ୍ଦ୍ରଂ-- ବାସ୍ତବରେ ଜଡ଼ଂଚେତନ, ସତ୍‌ଵ-ଅସତ୍ବ, ନିତ୍ଯଂଅନିତ୍ଯଃ ନାଶବାନ୍‌-ଅବିନାଶୀ 
ଆଦିର ପ୍ରଭେଦ ମଧ୍ଯ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ର। ଯୋଗ ଓ କ୍ଷେମର ଅଭିଳାଷ ମଧ୍ଯ ଦୁନ୍ଦ୍ବ। ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାରୁ “ସବୁକିଛି କେବଳ 
ଭଗବାନ” ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ ଯଦି ସବୁକିଛି ଭଗବାନ, ତେବେ ଜଡ଼-ଚେତନ ଆଦିର ଦ୍ୁନ୍ଦ 
ରହିବ କିପରି ଅମ୍ପତ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ଉଭୟକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- “ଅମୃତଂ 
ଚୈବ ମୃତ୍ୟୁଶ୍ଟ ସଦସଚ୍ଚାହମନୁନ' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | 


===-=- ;#^ === 


ଦ@- ଜଳ ରୁଣୁ ଜହି © ନିର୍ଭକୁ ଇତ#କି 6ହାଇରଠଲେ କା67 6ହେବ--ଏହ/ ନିନୁ 6 ,ଳ6ନେ କହୁଛଳି / 
ଯାବାନଥି ଉଦପାନେ ସବିତଃ ସଂପୁତୋଦକେ। 
ତାବାନ୍ବ ସବୈଷୁ ବେଦେଷୁ ବ୍ରାହ୍ମଣସ୍ଯ ବିଜାନତଃ ॥ ୪୬ ॥ 


ଥଳୟ- ସବିତଃ=ସବୁ ଦିଗରୁ; ସଂପୁୁତୋଦକେ=ପରିପୂର୍ଶ୍ ମହାନ୍‌ ଜଳାଶୟକୁ (ପାଇବା ପରେ) ; ଉଦପାନେ=ଛୋଟ 
ଗାଡ଼ିଆର ଜଳରେ; ଯାବାଚ ଯେତିକି; ଅଥିଃ= ପ୍ରୟୋଜନ; ବିଜାନତଃ=ବେଦ ଓ ଶାସ୍ତରମାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣୁଥୁବା; 
ବ୍ରାହ୍ମଣସ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀକ୍କରର ସବୈଷୁସମସ୍ତଃ ବେଦେଷୁ ବେଦରେ; ତାବାନ୍‌=ସେତିକି (ପ୍ରୟୋଜନ) ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି 


ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ। 


ସବୁଦିଗରୁ ପରିପୂଣ୍ଠି ମହାଦ୍‌ ଜଳାଶୟକୁ ପାଇବା ପରେ ଛୋଟ ଗାଡ଼ିଆର ଜଳରେ ମନୁଷ୍ୟର ଯେତିକି 
ପ୍ରୟୋଜନ ଅର୍ଥାତ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ, ବେଦ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣୁଥୁବା ବ୍ରହୁଜ୍ଞାନୀତ୍କର 
ସମସ୍ତ ବେଦରେ ସେତିକି ପ୍ରୟୋଜନ ଅର୍ଥାତ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ। 


ବ୍ଯା୮/୮୮୭ଯାବାନଥି ଉଦପାନେ ସବିତଃ 
ସମ୍ପୁତୋଦକେ'-- ଜଳପୂର୍ଶ, ସ୍ଵଢ଼, ନିର୍ମଳ ବୃହତ୍‌ ସରୋବର 
ମିଳିଗଲେ ମନୁଷ୍ଯର ଛୋଟ ଛୋଟ ଜଳାଶୟରେ କୌଣସି 
ଆବଶ୍ଯକତା ରହେ ନାହିଁ। କାରଣ ଛୋଟ ଜଳାଶୟରେ 
ହାତଗୋଡ଼ ଧୋଇଲେ, ପାଣି ସ୍ନାନ ପାଇଁ ଅନୁପଯୋଗୀ 
ହୋଇଯାଏ, ସ୍ନାନ କଲେ ତାହା ବସ୍ତ୍ର ଧୋଇବା ପାଇଁ 
ଅନୁପଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ, ଯଦି ସେଥୁରେ ବସ୍ତ୍ର ଧୁଆଯାଏ, 
ତାହା ପିଇବା ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ବୃହତ୍‌ ସରୋବରରେ ଯାହା କିଛି କଲେ ବି ସେଥୁରେ 
କିଛି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ସ୍ବକ୍ରତା, 
ନିର୍ମଳତା। ପବିତ୍ରତା ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହେ। 

'ତାବାନଚ୍‌ ସବୈଷୁ ବେଦେଷୁ ବ୍ରାହୁଣସ୍ୟ ବିଜାନତଃ'-- 
ସେହିପରି ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ମହାପୁରୁଷକ୍କା ପାଇଁ ବେଦ 
ବର୍ଣ୍ରିତ ଯଜ୍ଞ ଦାନନ ତପ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ ଆଦି ପୁଣ୍ଯକାରୀ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ସେମାନଙ୍ଗ ପାଇଁ ଏହି ପୁଣ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ଛୋଟ ଛୋଟ 


ଜଳାଶୟ ପରି ହୋଇଯାଆନ୍ରି । ଏହିପରି ଦୃଷ୍ଟ୍ୟନ୍ତ ଆଗାମୀ 
୭୦ତମ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ଯ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ, ସେହି ଜ୍ଞାନୀ 
ମହାପୁରୂଷ ସମୁଦ୍ର ପରି ଗମ୍ଭୀର ହୋଇଥାନ୍ତି। ତାର୍ଚ୍ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଯେତେ ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀ ଆସିଲେ ମଧ୍ୟ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ତାର୍କୁଠାରେ କୌଣସି ବିକୃତି ଜାତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଯିଏ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଜାଣନ୍ତି ଏବଂ ବେଦ ତଥା 
ଶାସ୍ତ୍ରର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣନ୍ତି/ ସେହି ମହାପୁରୂଷଙ୍କ ପାଇଁ ଏଠାରେ 
ବ୍ରାହୃଣସ୍ଯ ବିଜାନତଃ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି । 

“ତାବାଦ୍‌' କହିବାର ତାଘପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପରମାମୂତତ୍ତବ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାପରେ ସେ ତିନି ଗୁଣରୁ ରହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
ଓ ନିର୍ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ଵ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାତ୍ମୀଠାରେ ରାଗ-ଦେଷ 
ଇତ୍ୟାଦି ରହେ ନାହିଁ। ସେ ନିତ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ନିଯୋୌଗକ୍ଷେମ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାର୍କୀଠାରେ ଏପରି ଭାବ ରହେ ନାହିଁ ଯେ, କୌଣସି ବସ୍ତୁ 
ମିଳୁ ବା ମିଳିଥୂବା ବସ୍ତୁର ରକ୍ଷା ହେଉ। ସେ ସର୍ବଦା 
ପରମାମ୍ରୂପରାୟଣ ରହନ୍ତି । 


ଆ ଚଟ୍‌ _ _{ୈୀୂୀ'‰'‰‰%‰୮”‰‹: ‰'‹‹ୀୈ*“®ˆ®‹‹‰୫›ଠ୮ଫ(›%ି2ୁିୁୈୌି!ˆ_ୂ>ଉ>-±-୪୯୯‰%®‰୮୭. 
ମନେ ହେଉଛି। କାରଣ ଭଗବାନ ଅଜୁନଙ୍ଗୁ ସ୍ପାନେ ସ୍ଥାନେ ଭକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭକ୍ତରୂପେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି 
(୪। ୩) | ଭଗବାନ ନିଜକୁ ଭକମାନକୀର ଯୋଗକ୍ଷେମ ବହନକାରୀ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି (୯ | ୨୨) | 
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* ଶରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଫଜିଣିନ୍ତ ଇ/ବ-ସାଂସାରିକ ଭୋଗର ଅନ୍ତ ନାହିଁ। ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଅନନ୍ତ ପ୍ରକାରର ଭୋଗ ରହିଛି। ମାତ୍ର 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ, ସେଥୂରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଗଲେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି କାମନା 


ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ। ମାତ୍ର ସେ ସବୁକୁ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ, ନିଷ୍ଠାମ ହୋଇଗଲେ ସେ ସବୂର ଅନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
=== ;£ = = 


ସଂ୍୭-୩୨୦୯ଶ 6 ଜ୍ମାଳାଵଳ ଜଗବାନ ୋଉଁ ସନ୍ବୁଵି (ସମତା) କିଷୟେଳକେ ଶୁଣିବ/ ପାଇଁ ଅର୍ନୁନଙ୍କୁ ନିର୍ଦେଶ 6ଦେଲଣଲେ, ଏବେ 
ନିଏନ୍ଳ ହୌ ଳ6ଜେ ଜାହାଜ ଭାଭି ନିମଃନ କର୍ମ ନିଜବ/କୁ ଳିର୍ଭଶ 6ଦେଉଛଛି / 


କମିଣ୍ଯେବାଧ୍ୂକାରସ୍ତେ ମା ଫଳେଷୁ କ ଦାଚନ । 
ମା କମିଫଳହେତୁର୍ଭରୁମା ତେ ସଙ୍ଗେ ଓସ୍ତ୍ରକମିଣି ॥ ୪୭ ॥ 
ଥନନ୍ଦ କମିଣି¬କର୍ତବ୍ଯକର୍ମ କରିବାରେ; ଏବ ହିଁ, ତେଇିତୁମର; ଅଧୁକାରଃ=ଅଧୁକାର ଅଛି; ଫଳେଷୁ ଫଳରେ; 
କଦାଚନ= ଆଦୌ) ମା= ନୁହେଁ; କମିଫଳହେତୁଃ= (ତୁମେ) କର୍ମଫଳର ହେତୁ; ମା, ଭୂଃ ହୁଅ ନାହିଁ, ତେଇିତୁମର; ଅକର୍ମଣି କର୍ମ 
ନ କରିବା ପ୍ରତି (ମଧ୍ଯ); ସଙ୍ଗଃ୦ଆସକ୍ତି ମା, ଅସ୍ତୁଚିନ ହେଉ । 
କତିବ୍ଯଂକମି କରିବାରେ ହିଁ ତୁମର ଅଧୂକାର ଅଛି, ଫଳରେ ଆଦୌ ଅଧୂକାର ନାହିଁ। ତେଣୁ ତୁମେ 
କମିଫଳର ହେତୁ ହୁଅ ନାହିଁ ଏବଂ କମି ନ କରିବା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ତୁମର ଆସକ୍ତି ନ ହେଉ । 


କ୍// କମିଣ୍ଯେବାଧୃକାରସ୍ତେ'-- ପାପ ହୋଇଥୁବା 
କଉଁବ୍ୟ-କର୍ମ ପାଳନ କରିବାରେ ହିଁ ତୁମର ଅଧୁକାର ଅଛି | 
ଏଥୁରେ ତୁମେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର। ମନୁଷ୍ୟ ହେଉଛି କର୍ମଯୋନି । ମନୁଷ୍ଯ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଯୋନି ନୂତନ କର୍ମ କରିବାରେ 
ସକ୍ଷମ ନୁହେଁ । ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ ଆଦି ଜଙ୍ଗଂମ ପ୍ରାଣୀ ଓ ବୃକ୍ଷ-ଲତା 
ଆଦି ସ୍ଥାବର ପ୍ରାଣୀ ନୂତନ କର୍ମ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଦେବତା ପ୍ରଭୂତି ନୂତନ କର୍ମ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ, କିନ୍ତୁ 
ସେମାନେ କେବଳ ପୂର୍ବକୃତ ଯଜ୍ଞ, ଦାନାଦି ଶୁଭ କର୍ମର 
ଫଳ ଭୋଗିବାରେ ବ୍ଯସ୍ତ। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବିଧାନ ଅନୁସାରେ 
ମନୂଷ୍ଯର୍କ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବାର ସାମଗ୍ରୀ ସେମାନେ ଦେଇ 
ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ କେବଳ ସୁଖଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ରହିବାରୁ ନିଜେ 
ନୂତନ କର୍ମ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ନାରକୀୟ ଜୀବମାନେ 
ମଧ୍ୟ ଭୋଗଯୋନି ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ନିଜ ଦୁଷ୍କର୍ମର ଫଳ 
ଭୋଗନ୍ତି, ନୂତନ କର୍ମ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ନୂତନ କର୍ମ 
କରିବାର ଅଧ୍ଧକାର କେବଳ ମନୁଷ୍ୟର ଅଛି | ସେବାରୂପକ 
ନୂତନ କର୍ମ କରି କେବଳ ନିଜର ଉଦାର କରିବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଏହି ଅନ୍ତିମ ମନୂଷ୍ଯୟଜନ୍ମଟି ଦେଇଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଯିବ, ଏବଂ ଯଦି 
କର୍ମ ନ କରି ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦରେ ବୁଡ଼ି ରହିବ ତା'ହେଲେ 
ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୂବ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ୁଥୂବ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, କେବଳ ସେବାରୂପକ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରିବାରେ ହିଁ ତୁମର ଅଧୂକାର ଅଛି। 

ଏକବଚନ ସୂଚକ 'କମିଣି' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ଯେ ଦେଶ, କାଳ, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଚିତି ପ୍ରଭୂତି 


ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନୁଷ୍ଯ ସମ୍ମୁଖରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ, କୌଣସି ଏକ ସମୟରେ ଜଣେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଗୋଟିଏ କର୍ମ ତପ୍ତରତାପୂର୍ବକ କରି ପାରିବ | ଯଥା-- କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଓ ଦାନ ଦେବା 
ଇତ୍ଯାଦି କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମର ବିଧାନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବର୍ତ୍ତମାନ 
ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ସେ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ୟ- 
କର୍ମ ହିଁ କରି ପାରିବେ, ଦାନାଦି କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରି ପାରିବେ 


ନାହି । 
ମାର୍ମିକ କଥନ 


ପୁରାତନ କର୍ମର ଫଳଭୋଗ ଏବଂ ନୂତନ ପୁରୁଷାର୍ଥ-- 
ଏ ଦୁଇଟି ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ଦେଖାଯାଏ। ଅନ୍ଯ ଯୋନି- 
ମାନଙ୍କରେ କେବଳ ପୁରୁଣା କର୍ମର ଫଳଭୋଗ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ଦେବତା ଓ ବ୍ରହୁଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋନି ଭୋଗଯୋନି ଅଟନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନର୍ଦ୍ 
ପାଇଁ 'ଏଏପରି କର ଓ ଏପରି କର ନାହିଂ--ଏହି ବିଧାନ 
ନାହିଁ। ପଶୁଂପକ୍ଷୀ୨ କୀଟ-ପତଙ୍ଗଂ ଆଦି ଯାହା କିଛି କର୍ମ 
କରନ, ତାହା ବି ସେମାନକର ଫଳଭୋଗ | କାରଣ ସେମାନର୍ଦ 
ଦାରା କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ପ୍ରାରବ୍‌ଧ ଅନୁସାରେ ପ୍ରଥମରୁ 
ହି ବିଧାନ କରାଯାଇଛି । ସେମାନଗ୍କ୍ଚ ଜୀବନରେ ଯାହା କିଛି 
ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଭୋଗ ହୁଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ 
ଫଳଭୋଗର ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ। ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମ କେବଳ ନୂତନ ପୁରୁଷାଥ 
ନମନ୍ତେ ମଳଛ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ସେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି ପାରିବ। 

ମନୁଷ୍ଯଯୋନିରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ସୁଯୋଗ ରହିଛି 


ଶ୍ଳୋକ ୪୭] 


ପ୍ରଥମତଃ ମନୂଷ୍ଯ ସମ୍ମୁଖକୁ ପୁରୁଣା କର୍ମର ଫଳରୂପେ 
ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଇଏ 
ନୂଆ ପୁରୁଷାର୍ଥ (ନୂତନ କର୍ମ) କରେ। ନୂତନ କର୍ମାନୁସାରେ 
ହିଁ ଏହାର ଭବିଷ୍ଯତ ନିର୍ମିତ ହୁଏ। ଅତଏବ ଶାସ୍ତ୍ର, ସନ୍ତ- 
ମହାପୁରୂଷର୍କର ବିଧ୍ଧ ଓ ନିଷେଧ, ରାଜ୍ୟ ଆଦିର ଶାସନ 
କେବଳ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାରଣ ମନୂଷ୍ଯଠାରେ 
ପୁରୁଷାର୍ଥର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓ ନୂତନ କର୍ମ କରିବାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵତା 
ରହିଛି। ମାତ୍ର ପୂର୍ବ କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ଆସନ୍ନ ଅନୁକୂଳ- 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ବଦଳାଇବାରେ ଇଏ ପରତନ୍ତବ୍‌। 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମ କରିବାରେ ସ୍ବତନ୍ସ୍ 
ଏବଂ ଫଳପ୍ରାପ୍ତିରେ ପରତନ୍ତ୍ର। କିନ୍ତୁ ଅନୁକୂଳତା ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳତାରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ କରି 
ମନୂଷ୍ଯ ତାହାକୁ ନିଜ ଉଦ୍ଧାରର ସାଧନସାମଗ୍ରୀରେ ପରିଣତ 
କରି ପାରେ; କାରଣ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଏହି 
ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି। ତେଣୁ ଏଥୂରେ ନୂତନ ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ମଧ୍ୟ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଓ ପୁରାତନ କର୍ମର ଫଳରୂପେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ହିଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ଏଥୂରେ ବୁଝିବାର ଏକ ବିଶେଷ କଥା ହେଉଛି ଯେ, 
ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନରେ ପ୍ରାରବ୍‌ଧ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ଶୁଭ ଓ 
ଅଶୁଭ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ତାହାକୁ ସେ ସୁଖଦାୟୀ ଓ 
ଦୁଃଖଦାୟୀ ମାନିନେଇ ପାରେ, କିନ୍ଧୁ ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିବାକୁ 
ଗଲେ ସେହି ପରିସ୍ଥିତିରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବା କର୍ମର 
ଫଳ ନୁହେଁ, ବରଂ ମୂର୍ଖିତାର ଫଳ। କାରଣ ପରିସ୍ଥିତି 
ବାହାରେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଏବଂ ସେ ନିଜେ ସେଥୁରେ ସୁଖୀ- 
ଦୁଃଖୀ ହୁଏ। ସେହି ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ କରି 
ମନୁଷ୍ଯ ସୁଖଂଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା ହୁଏ। ଯଦି ସେ ପରିସ୍ଥିତି 
ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ୟ ନ କରି ତାହାର ସଦୁପଯୋଗ କରିବ, 
ସେହି ପରିସ୍ଥିତି ତାହାର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ସାଧନସାମଗ୍ରୀ 
ପାଲଟିଯିବ। ଅନ୍ୟର ସେବା କରିବା ହେଉଛି ସୁଖଦାୟୀ 
ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ ଏବଂ ସୁଖଭୋଗର ଇଢ଼ା ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ହେଉଛି ଦୁଃଖଦାୟୀ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୂପଯୋଗ । 
ଦୁଃଖଦାୟୀ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ, ମନୁଷ୍ୟ କେବେହେଲେ 
ବିଚଳିତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ବିଗ୍ବର କରିବା 
ଉଚିତ ଯେ, ମୁଁ ପ୍ରଥମରୁ ସୁଖ ଭୋଗର ଇଢ଼ା କରି ପାପ 


କରିଥୁଲି, ଏବେ ସେହି ପାପ ଦୁଃଖଦାୟୀ ପରିସ୍ତିତିରୂପେ 
ଆସି କ୍ଷୟିତ ହେଉଅଛି। ଏଥୂରେ ଗୋଟିଏ ଲାଭ ହେଉଛି 


* ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଯେ, ସେହି ପାପର ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ ହୋଇଯାଉଛି ଏବଂ ମୁଁ ବିଶୁଦ୍ଧ 
ହେଉଛି। ଦ୍ରିତୀୟ ଲାଭଟି ହେଲା ମୋତେ ଶିକ୍ଷା ମିଳୁଛି 
ଯେ, ଯଦି ମୁଁ ସୁଖଭୋଗ ନିମନ୍ତେ ପାପ କରିବି, ତେବେ 
ଆଗକୁ ଏହି ପ୍ରକାର ଦୁଃଖଦାୟୀ ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯ ଆସିବ । 
ତେଣୁ ସୁଖଭୋଗ ଇଚ୍ଜାରେ ଆଉ ମୁଁ କୌଣସି କାମ କରିବି 
ନାହିଁ/ ବରଂ କେବଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ହିତ ନିମନ୍ତେ କାମ 
କରିବି। 

ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ୮ କୀଟ-ପତଙ୍ଗଂ ଆଦି 
ଯୋନିରେ ପୁରାତନ କର୍ମର ଫଳ ଓ ନୂତନ କର୍ମ ଦୁଇଟିଯାକ 
ଭୋଗରୂପ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ପୁରାତନ କର୍ମର ଫଳ ଓ 
ନୂତନ କର୍ମ (ପୁରୁଷାର୍ଥ ଉଦ୍ଧାରର ସାଧନ । 

'ମା ଫଳେଷୁ କଦାଚନ'-- ଫଳରେ ତୁମର ଆଦୌ 
ଅଧୂକାର ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ତୁମର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତା 
ନାହିଁ, କାରଣ ଫଳର ବିଧାନ ମୋ ଅଧୀନ | ତେଣୁ ଫଳେଚ୍ଚା 
ନ ରଖି କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କର । ଫଳେଚ୍ଥା ରଖି କର୍ମ କଲେ, 
ତୁମେ ସେଥୁରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ--“ଫଳେ ସକ୍ତୋ 
ନିବଧ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୫ । ୧୨) । ଭୋକ୍ତୃତୃ ଉପରେ ହିଁ 
କର୍ତ୍ତୃତୃ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋକ୍ତତୃ ଯୋଗୁଁ ହିଁ କର୍ତ୍ତୃତୃ 
ଆସେ । ଫଳେଜ୍ରା ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ କର୍ତ୍ତୃତୁ ନ ରହିଲେ ମନୂଷ୍ୟ କର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ ଆବଦ୍ଧ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହାର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ ଫଳେଢ୍ଚା ଓ 
ଭୋକ୍ତତୃ ହେତୁ ଯେତେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଛିଂ, କର୍ତ୍ତୃତୂ ହେତୁ 
ସେତେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ନାହିଁ। 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ସମସ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିମାନକ୍କୀ 
ସଙ୍ଗଂଠନରୁ ହିଁ ହୁଏ । ପଦାର୍ଥ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିମାନଚ୍କରର ସଂଗଠନ 
ବିନା ସ୍ବୟଂ (ଜୀବାମ୍ରୁଃ କୌଣସି କର୍ମ କରିପାରେ ନାହିଁ 
ଏମାନଙ୍କ ସଂଗଠନ ଦ୍ବାରା ଅନୁଷ୍ଠିତ କର୍ମର ଫଳକୁ ନିଜ 
ପାଇଁ ଆଶା କରିବା ସାଧୁତା ନୂହେଁ। ଏଣୁ କର୍ମର 
ଫଳେଢ଼ା ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ ହିତକାରକ ନୁହେଁ। 

“ଫଳରେ ତୁମର ଅଧୁକାର ନାହିଁ'--ଏଥୁରୁ ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହେଉଛି ଯେ, ଫଳ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ନ ରଖିବାରେ 
ମନୂଷ୍ଯ ସ୍ବତନ୍ତ୍ନ ଓ ସବଳ। ଏଥୂରେ ସେ ପରାଧୀନ ବା 
ନିର୍ବଳ ନୁହେଁ। 

ବହୁବଚନ ସୂଚକ “ଫଳେଷୁ' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ମନୂଷ୍ଯ ଗୋଟିଏ କର୍ମ କରେ, କିନ୍ତୁ 
ତହିଁରୁ ଅନେକ ଫଳ ଆଶା କରେ | ଯଥା- ମୁଁ ଅମୁକ କର୍ମ 


୯ ± ୦୦ ଏ ୭ ୮ ୬”୬୮ୃ୭” ୭ ଏ ୧୭ ୦୬୭ ° 55 ଖଲ ମ୬ମଵା୬୬୬୬ୂଵ୭୭ୂୂଵଵଵଵନଵ୬୫୬ଯ୧୧୧୧୧୭- 

* ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଭୋକ୍ତୃତୃ (ଫଳେକ୍ତା, ଫଳାସକ୍ତ) ଅଧକ ଥୁବାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି, ତତ୍ଵ୍ଵଜ୍ଞାନ, ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି ଆଦିରେ କର୍ମକୁ କାରଣ 
ବୋଲି ଭାବେ । ପ୍ରକୃତରେ ଏସବୁ କର୍ମ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ଭାବ ଓ ବୋଧ ଉପରେ ହିଁ ନିର୍ଭର କରେ। ଅପ୍ରାପ୍ତ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାପ୍ତି 
ତ କର୍ମ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ, କିନ୍ତୁ ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି କର୍ମ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ନୁହେଁ । 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


କରୁଛି; ତେଣୁ ସେଥୂରୁ ମୋତେ ପୁଣ୍ଯ ମିଳୁ, ସଂସାରରେ 
ମୋର କୀର୍ତି ହେଉ, ଲୋକେ ମୋତେ ଭଲ ବୋଲି କହନ୍ତୁ, 
ମୋତେ ଆଦରସକଳାର କରନ୍ତୁ, ମୋତେ ଏତେ ଧନ ମିଳୁ 
ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । 

ନିଷ୍ଠାମ ହେବାର ଉପାୟ-¬(୧) କାମନା ଜାତ 
ହେଲେ ଅଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, କାମନା ପୂରଣ ହେଲେ 
ପରତନ୍ତ୍ଵବତା ଓ ପୂରଣ ନ ହେଲେ ଦୁଃଖ ହୁଏ ତଥା 
କାମନାପୂର୍ତିରୁ ସୁଖ ଅନୂଭବ କଲେ ନୂଆ କାମନା ଜାତ 
ହୁଏ ଏବଂ ସକାମ ଭାବପୂର୍ବକ ନୂଆ ନୂଆ କର୍ମ କରିବାର 
ରୂଚି ବଢ଼ିଗ୍ସଲେ-ଏ କଥାକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝିଗଲେ 
ନିଷ୍କାମ ଭାବ ସ୍ବତଃ ଉଦୟ ହୁଏ। 

(୨) କର୍ମ ନିତ୍ୟ ନୁହେଁ, କାରଣ ତାହାର ଆଦି ଓ 
ଅନ୍ତ ଅଛି ଏବଂ ସେହି କର୍ମର ଫଳ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯ ନୁହେଁ, 
କାରଣ ତାହାର ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ ଅଛି। କିନ୍ଧୁ ସ୍ଵୟଂ 
ନିତ୍ଯ। ଅନିତ୍ଯ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ଦ୍ବାରା ନିତ୍ଯ ସ୍ବରୂପକୁ 
କୌଣସି ଲାଭ ମିଳେ ନାହିଁ । ଏ କଥା ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବୁଝିଗଲେ 
ନିଷ୍କାମତା ଆସିଯାଏ । ନିଷ୍କାମତା ଆସିଲେ ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ତୂଟିଯାଏ ଓ ପରମାମ୍ୂତତ୍ବ୍ବର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 

କର୍ମରେ ନିଷ୍କାମ ହେବା ପାଇଁ ସାଧକଠାରେ ଦୃଢ଼ 
ବିବେକ ଓ ସେବାଭାବ ରହିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ; କାରଣ 
ଏ ଦୁଇଟି ଥୂଲେ କର୍ମଯୋଗ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଆଚରିତ ହେବ; 
ନଚେତ୍‌ “କର୍ମ” ହେବ ସିନା, ଂଯୋଗ'” ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜ ସୁସସ୍ବାଚ୍ଚଛନ୍ଦ୍ୟ ତ୍ଯାଗରେ 
ବିବେକ ର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଅନ୍ୟକୁ ସୁଝସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟ 
ଦେବାରେ `ସେବାଭାବଂର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିବା ଉଚିତ । 

“ମା କମିଫଳହେତୁର୍ଭୂଃ--ତୁମେ କର୍ମଫଳର ହେତୁ 
(କାରଣ) ମଧ୍ୟ ହୁଅ ନାହିଁ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ସହିତ ତିଳେମାତ୍ର 
ବି ମମତା ରହିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ; ଏଥୂରେ ମମତା 
ରହିଲେ ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମଫଳର ହେତୁ ହୋଇଯାଏ। ଆଗାମୀ 
ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 
ଶରୀର, ମନ, ବୁଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସହିତ “କେବଳୈଃ' ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ବୁଝାଇଛନ୍ତି ଯେ, ଶରୀରାଦି ସହିତ 
କେବେହେଲେ ମମତା ରଖିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

ଶୁଭ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ ଫଳେଢ଼୍ଛା ନ ଥୂଲେ ବି “ମୋ 
ଦ୍ବାରା କାହାରି ଉପକାର ହେଲା, କାହାର ହିତ ହେଲା, 
କାହାକୁ ସୁଖ ମିଳିଲା'--ଏପରି ଭାବ ଆସିବା ହିଁ କର୍ମଫଳର 
ହେତୁ ହେବା। ଏପରି ଭାବ ଉଦୟ ହେଲେ, ଶୁଭ କର୍ମ 
ସହିତ ଓ ମନଂବୁଦ୍ିି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, 


ଯାହା କି ଅସତର ସଙ୍ଗ । ବାସ୍ତବରେ ଅନ୍ତଃକରଣ, ବହିଃକରଣ 
ଓ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆମର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 
ସମଷ୍ଟିସଂସାର ସହିତ ଏଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ଭନ୍ଧ ଅଛି | ଯେପରି, 
ଅନ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଅନ୍ଯ କାହାରି ହିତ ହେଲେ ସେଥୁରେ 
ଆମେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୂ ନାହେଁ କି ନିଜକୁ ନିମିତ୍ତ 
ମନେକରୁ ନାହେଁ, ସେହିପରି ନିଜର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର 
ଦାରା କାହାର ହିତ ସାଧୂତ ହେଲେ ସେଥୁରେ ନିଜକୁ 
ନିମିତ୍ତ ମାନିବା ଅନୁଚିତ। ଯଦି ଆମେ ନିଜକୁ କୌଣସି 
କ୍ରିୟାର ନିମିତ୍ତ ବା ହେତୁ ବୋଲି ମାନିବା ନାହିଁ, ତା'ହେଲେ 
କର୍ମଫଳର ହେତୁ ମଧ୍ୟ ହେବା ନାହିଁ। 

'ମା ତେ ସଙ୍ଗୋଃସ୍ତ୍ରକମିଣିଂ-- କର୍ମ ନ କରିବା ପ୍ରତି 
ମଧ୍ୟ ତୁମର ଆସକ୍ତି ହେବା ଅନୁଚିତ । କର୍ମ ନ କରିବା 
ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହେଲେ ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ ପ୍ରଭୂତି ଦେଖାଯିବ। 
କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତି ରହିଲେ ଯେପରି ବନ୍ଧନ ହୁଏ, କର୍ମ 
ନ କରି ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦରେ ବୁଡ଼ି ରହିଲେ ସେହିପରି 
ବନ୍ଧନ ହୁଏ କାରଣ ଆଳସ୍ଯପ୍ରମାଦରେ ମଧ୍ଯ ଏକ 
ପ୍ରକାର ଭୋଗ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୂୁରୁ ବି କିଛି ସୁଖ ମିଳେ, 
ଯାହା କି ତମୋଗୁଣର ନିଦର୍ଶନ- _ ' ନିଦ୍ାଳସ୍ଯପ୍ରମାଦୋତୃଥଂ 
ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌ୀ (ଗୀତା ୧୮ । ୩୯) ଏବଂ ତାହାର 
ଫଳ ଅଧୋଗତି--“ଅଧୋ ଗଢ୍ରନ୍ତି ତାମସାଃଂ (ଗୀତା 
୧୪॥। ୧୮) | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁଠି ରାଗ ବା ଆସନ୍ତି 
ହେବ, ସେଠାରେ ବନ୍ଧନ ସୁନିଶ୍ଚିତ “କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ 
ସଦସଦ୍ବ ଯୋନିଜନ୍ନସୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | 

କର୍ମରହିତ ହେଲେ ମୋତେ ଲୌକିକ ଲାଭ ମିଳିବ, 
ସଂସାରରେ ମୋର ପ୍ରସିଦ୍ଧି ବିସ୍ତାର ହେବ--ଏପରି କୌଣସି 
ସାଂସାରିକ ପ୍ରୟୋଜନ ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; ଏବଂ ସମାଧୂସ୍ଥ 
ହୋଇଗଲେ ଆଧ୍ୟାମ୍ତିକ ତତ୍ତ୍ଵରେ ମୋର ସ୍ଥିତି ହେବ 
ଏପରି କୌଣସି ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ପ୍ରୟୋଜନ ରହିବା ମଧ୍ଯ 
ଉଚିତ ନୁହେଁ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “କର୍ମ ନ କଲେ ସାଂସାରିକ 
ଓ ପାରମାଥ୍ଥିକ ଉନ୍ନତି ହେବ'--ଏହା ମଧ୍ୟ କର୍ମ ନ କରିବାର 
ଆସକ୍ତି; କାରଣ ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵ କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବାରୁ 
ଅତୀତ । 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ରୀ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା, ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ଥିତି, ଅବସ୍ଥା ଓ ସୂଳ-ସୃକ୍ୟୁ"କାରଣଶରୀର ଠାରୁ ସାଧକ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ଉଚିତ। ଏମାନଗ୍ଦ୍ଘ ସହିତ ତିଳେମାତ୍ର 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 

ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକର ଗ୍ଵରୋଟି ଚରଣରେ ଗ୍ବରୋଟି 
କଥା କୁହାଯାଇଛି- (୧) କେବଳ କର୍ମ କରିବାରେ ହିଁ 


ଶ୍ମୋକ ୪୮] 


ତୂମର ଅଧ୍ଵକାର ଅଛି, (୨୨ ଫଳରେ ଆଦୌ ତୁମର 
ଅଧ୍ଧକାର ନାହିଁ, (୩) ତୁମେ କର୍ମଫଳର ହେତୁ ହୁଅ 
ନାହିଁ ଏବଂ (୪) କର୍ମ ନ କରିବା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ତୂମର 
ଆସକ୍ତି ନ ହେଉ । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମ ଓ ଚତୁର୍ଥ ଚରଣର 
କଥା ଏକା ପ୍ରକାରର ଏବଂ ଦିତୀୟ ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣର 
କଥା ଏକା ପ୍ରକାରର । ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ କର୍ମ କରିବାର 
ଅଧ୍ଧକାର କଥା କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଚତୁର୍ଥ ଚରଣରେ କର୍ମ ନ 
କରିବାର ଆସକ୍ତିକୁ ବାରଣ କରିଛନ୍ତି। ଦିତୀୟ ଚରଣରେ 
ଫଳେଢ଼ାର ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 
ଫଳର ହେତୁ ହେବାକୁ ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି। 

ଏହାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମ ନ କରିବା ପ୍ରତି ରୁଚି 


ଘି ଣିକ୍ଣ ଭ/ବ- ଗୋଟିଏ ହେଲା କର୍ମ-ବିଭାଗ ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ଫଳଂବିଭାଗ । କର୍ମ-ବିଭାଗରେ 
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ହେଲେ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ ଆଦି ଓତାମସୀ ବୃତ୍ତି” ସହିତ 
ତୁମର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯିବ। କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସହିତ 
ସମ୍ପର୍କ ରଖିଲେ, “ରାଜସୀ ବୃତ୍ତି ସହିତ ତୁମର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଯିବ । ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ, କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ଇତ୍ୟାଦି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖିବାରୁ ଯେଉଁ ବିବେକଜନିତ ସୁଖ, 
ପ୍ରକାଶ ଓ ଜ୍ଞାନ ମିଳେ, ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରଖିଲେ “ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୃତ୍ତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯିବ। ଏ 
ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ଯୁର କାରଣ । ଏଣୁ କର୍ମ, କର୍ମଫଳ 
ଓ ଏଗୁଡ଼ିକର ତ୍ଯାଗଜନିତ ସୁଖ ସହିତ ସାଧକ ଆଦୌ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖୁ, ଏଥୁରେ ରାଗ ବା ଆସକ୍ତି ନ କରୁ। କର୍ମ 
କରି ମଧ୍ଯ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖିବା ହିଁ କର୍ମଯୋଗ । 


ହିଁ ମନୁଷ୍ଯର 


ଅଧୂକାର ରହିଛି, ଫଳ-ବିଭାଗରେ ନୁହେଁ | କାରଣ କର୍ମ-ବିଭାଗ (କରିବା) ନୂତନ ପୁରୁଷାର୍ଥ ହୋଇଥୁବାରୁ ମନୁଷ୍ଯର 
ଅଧୀନ ଏବଂ ଫଳଂବିଭାଗ ହେବା) ପୂର୍ବକୃତ କର୍ମର ଭୋଗ ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରାରବ୍ୁର ଅଧୀନ । କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 


ମନୂଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁ ସବୁ ସାଧନସାମଗ୍ରୀ (ବସ୍ତୁ, 
ସଦୁପଯୋଗ କରିବା, 


ଯୋଗ୍ଯତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ) ମିଳିଛି, ତାହା “ପ୍ରାରବ୍ରୁଂ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ ନ କରି, ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚର ଓ ଅନ୍ଯମାନବ୍ଳ୍ରୀ ପାଇଁ 


ମନେକରି ସେମାନଙ୍ବ୍ଟ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ହେଉଛି ପୂରୁଷାର୍ଥଂ । 
ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ଯମାନବ୍କ ଅଧ୍ଧକାର ରକ୍ଷା କରିବା ଏବଂ କର୍ମଫଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ଅଧୂକାର ତ୍ଯାଗ 


କରିବା କର୍ମଯୋଗର ମୂଳମନ୍ତ୍ର। ଅନ୍ଯମାନବ୍କରର ଅଧ୍ଵକାର ରକ୍ଷା କଲେ ପୁରାତନ ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ନିଜର 
ଅଧୂକାର ତ୍ଯାଗ କଲେ ନୂତନ ଆସକ୍ତି ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହିରୂପେ ପୁରାତନ ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଓ ନୂତନ 
ଆସକ୍ତି ଜାତ ନ ହେଲେ କର୍ମଯୋଗୀ ବୀତରାଗ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି। ବୀତରାଗ ହୋଇଗଲେ ତାଙ୍କୁ ତତ୍ତୃକଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ। କାରଣ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ନାଶବାନ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଥୁବା ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ହିଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ-- 
ରାଗୋ ଲି ଇଂମବୋଧସ୍ୟ ଚିତ୍ତବ୍ୟାୟାମଭୂମିଷୁ । କୂତଃ ଶାତୃବଲ ତା ତସ୍ୟ ଯସ୍ୟାଗ୍ନିଃ କୋଟରେ ତରୋଃ ॥ 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା ପ୍ରତି ମନରେ ଥୂବା ରାଗ ଓ ଆକର୍ଷଣ ହିଁ ଅଜ୍ଞାନର ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷଣ। 
କୌଣସି ବୃକ୍ଷ କୋରଡ଼ରେ ନିଆଁ ଲାଗିଗଲେ ଯେପରି ବୃକ୍ଷର ସବୂଜିମା ରହେ ନାହିଁ, ତାହା ଶୁଖିଯାଏ, ସେହିପରି 


୬୫୧୧ ୬୭୭୧ ଓ 


ଯାହା ହୃଦୟରେ ଆସକ୍ତିରୂପୀ ନିଆଁ ଜଳୁଛି, ତାକୁ ଶାନ୍ତି ମିଳି ପାରିବ ନାହିଁ। 
ମା 


ନନ୍କଵ- ପୂର୍ବନନ୍ଣ୍ଳୋଳତନେ କର୍ନ କଜିବ/ ନିମଣନ୍ତ ଆଦେଶ ୦ଦଲନ୍ଦ୍ୟାନି ଏଠବ ଜରରକ ଲର୍ମ କଳି ମଧୟ ଯମ କନିରାନ ଉଣାଳୀ 
ବିଷୟେ କଯୁଛଛି / 
ଯୋଗସ୍ପଃ କୁରୁ କମ୍ମାଣି ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ଵା ଧନଞ୍ଜୟ । 
ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ ସମୋ ଭୂତ଼ା ସମତୂଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ ॥ ୪୮ ॥ 
ଥଳନ଼କ୍ଦ ¬ଧନଞ୍ଜୟଇହେ ଧନଞ୍ଜୟ! ; ସଙ୍ଗଂମ୍‌ = ଆସକ୍ି; ତ୍ଯକୃାିତ୍ଯାଗ କରି; ସିଦ୍ଯାସିଦ୍ଯୋଃସିଦି-ଅସିଵିରେ; 
ସମଃ=ସମ; ଭୂତ! ଇହୋଇ; ଯୋଗସଃ=ଯୋଗସ ହୋଇ; କମାଣି=କର୍ମ; କୁରୁଦକର; ସମତୃମ୍‌= ସମତାକୁ; ଯୋଗଃ- ଯୋଗ; 
ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 


ହେ ଧନଞ୍ଜୟା ତୁମେ ଆସନ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି, ସିଦ୍ଦିଅସିଛିରେ ସମ ହୋଇ, ଯୋଗସ୍ସ ହୋଇ କମ୍ମି କର; 
କାରଣ ସମତାକୁ ହିଁ ଯୋଗ କୁହାଯାଏ । 
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ବ //6///- ¬ 'ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍୍‌।'-- କୌଣସି କର୍ମରେ, 
କର୍ମଫଳରେ, ସାନ, କାଳ, ଘଟଣା, ପରିସିତି, ଅନ୍ତଃକରଣ, 
ବହିଃକରଣ ଆଦି ପ୍ରାକୃତ ବସ୍ତୁରେ ତୁମର ଆସକ୍ତି ନ 
ହେଲେ ତୁମେ ନିଲିପ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କରି ପାରିବ। ଯଦି 
ତୂମେ କର୍ମ ବା ଫଳ କୌଣସିଟିରେ ଜଡ଼ିତ ହେବ, 
ତେବେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ହେବ କିପରିନ ନିର୍ଲିପ୍ପ ନ ହେଲେ 
ସେହି କର୍ମ ମୁକ୍ତିଦାୟକ ହେବ କିପରି? 

ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଦୋୋଃ ସମୋ ଭୂତ଼ା'-- ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗର 
ପରିଣାମ କ'ଣ ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମଭାବ ହେବା ହିଁ 
ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗର ପରିଣାମ। 

କର୍ମ ପୂର୍ଣ ହେବା ବା ଅପୂର୍ଥ ରହିବା, ସାଂସାରିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାହାର ଫଳ ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ହେବା, ସେହି 
କର୍ମ କଲେ ଆଦରଂତନିରାଦର ଓ ପ୍ରଶଂସାଂନିନ୍ଦା ମିଳିବା, 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହେବା ଅଥବା ନ ହେବା ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ 
ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଦ୍ଧି ଅଛି, ସେଥୁରେ ସମ ରହିବା ଉଚିତଂ । 

କେବଳ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ, କର୍ମ 
ପୂରା ହେଉ ବା ନ ହେଉ, ଫଳପ୍ରାପ୍ତରି ହେଉ ବା ନ 
ହେଉ, ନିଜର ମୁକ୍ତି ହେଉ ବା ନ ହେଉ; ସେଥୂପ୍ରତି 
କର୍ମଯୋଗୀ ସମତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଷ୍କାମଭାବ ରଖିବା ଉଚିତ । 
ସାଧକକୁ ଅସଙ୍ଗଂତାର ଅନୁଭବ ହେଉ ନ ଥୂଲେ ବି ତଥା 
ତା'ଠାରେ ସମତା ଆସି ନ ଥ୍ରୂଲେ ବି, ଅସଙ୍ଗତା ଓ 
ସମତା ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିବା ଉଚିତ। 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପରିଶେଷରେ ସଫଳ ହୁଏ। ସାଧନରୂପକ 
ସମତାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣର ସମତାରୁ ସାଧ୍ଯରୂପକ 
ସମତା ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ “ତଦା ଯୋଗମବାପ୍‌ସ୍ୟସି' 
(୨ | ୫୩) | 

'ଯୋଗସଃ କୁରୁ କର୍ମାଣି'-- ସିଵି ଓ ଅସିଵିରେ ସମ 
ହେବା ପରେ, ସେହି ସମତାରେ ନିରନ୍ତର ଅଟଳ ସ୍ଥିତ 
ରହିବା ହିଁ “ଂଯୋଗସ୍ଥ! ହେବା | ସାଧାରଣତଃ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ 
ଆରମ୍ଭରେ ଗଣେଶଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ, ହେଲେ କାର୍ଯ୍ୟ 


ସମୟରେ ସେହି ପୂଜନ ଅବ୍ୟାହତ ରଖାଯାଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୁୃଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଏ କଥା ସେପରି ନୁହେଁ। ଏ କଥାକୁ କେହି ଏମିତି ନ 
ବୁଝନ୍ତୁ ଯେ, ଆରମ୍ଭରେ ମୁଁ ଥରେ ସିଦ୍ଧି-ଅସିଦ୍ିରେ ସମ 
ହୋଇଗଲି ଆଉ ଏବେ ସେହି ସମତାକୁ ଅନୁକ୍ଷଣ ସାଥ୍ଗରେ 
ରଖିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ଏବେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ କଲେ 
ଚଳିବ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ସମତାରେ ସର୍ବଦା 
ସ୍ଥିତ ହୋଇ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । 

'ସମତୁଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ଯତେ'-- ସମତା ହିଁ “ଯୋଗ' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତା ହେଉଛି ପରମାମ୍ରାର୍କର ସ୍ବରୂପ। ସେହି 
ସମତା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ନିରନ୍ତର ରହିବା ଉଚିତ | ଆଗାମୀ 
ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୯ଶ ଶ୍୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିବେ, 
“ଯାହାର୍କ୍ମ ମନ ସମତାରେ ସ୍ରିତ ହୋଇଯାଇଛି, ସେମାନେ 
ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ ସଂସାରକୁ ଜୟ କରିଛନ୍ତି; କାରଣ 
ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ନିର୍ଦୋଷ ଓ ସମ, ତେଣୁ ସେମାନେ 
ବ୍ରହ୍ମରେ ସ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି ।” 

“ସମତାର ନାମ ଯୋଗ””- ଏହା ହେଲା ଯୋଗର 
ପରିଭାଷା। ଏହି କଥା ମଧ୍ଯ ଆଗାମୀ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର 
୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କହିବେ, “ଯେଉଁଥୁରେ ଦୁଃଖସଂଯୋଗର 
ବିୟୋଗ ହୁଏ, ତାହାର ନାମ ଯୋଗ” | ବସ୍ତୁତଃ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ 
ପରିଭାଷା ଏକ । ଯାଦୁ କୁଣ୍ଡେଇ ହେଲେ ସୁଖ ମିଳେ ଓ 
ଜଳାପୋଡ଼ା କଲେ ଦୁଃଖ ମିଳେ; କିନ୍ତୁ ରୋଗ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଯେପରି ଦୁଇଟିଯାକ ଦୁଃଖସ୍ବରୂପ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସଂସାର 
ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ହେଉଥୁବା ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଦୁଇଟିଯାକ ବଧ୍ତୁତଃ 
ଦୁଃଖସ୍ଵରୂପ । ଏଭଳି ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦର ନାମ ହିଁ 
“ଦୁଃଖସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ' | ସୁତରାଂ ଦୁଃଖସଂଯୋଗର 
ବିୟୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖ-ଦୁଃଖରୁ ରହିତ ହେବା କଥା କୁହାଯାଉ 
ବା ସିଦ୍ଧିଅଅସିଦ୍ଧିରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖଂଦୁଃଖରେ ସମ ହେବା 
କଥା କୁହାଯାଉ, ଦୁଇଟିଯାକ ଏକା କଥା। 

ଏହି ଶ୍ମଳୋକର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ 
କାରଣଶରୀରରେ ଘଟିତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କେବଳ ସେବାରୂପେ 
ସଂସାର ପାଇଁ ହିଁ କରିବା ଉଚିତ, ନିଜ ପାଇଁ ନୂହେଁ। 
ଏହିପରି କଲେ ଯାଇ ସମତା ଆସିବ। 


* ଏହି ବିଷୟରେ ଶ୍ରୀଶର୍କାରାଗ୍ଟର୍ଯ୍ୟ (ଗୀତା ୨ । ୪୮ ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି) କହିଛନ୍ତି-” ଯୋଗସ୍ତଃ ସନ୍‌ କୁରୁ କର୍ମାଣି କେବଳମୀଶ୍ଵରା୍ଥଂ 


ତତ୍ରାପୀଶ୍ଵରୋ ମେ ତୁଷ୍ୟତ଼୍ିତି ସଙ୍ଗଂ ତ୍ୟକ୍ସ୍ତା ଧନଞାୟୀ ଫଳତୃସ୍ଫାଶୂନ୍ୟେନ କ୍ରିୟମାଣେ କର୍ମାଣି ସତ୍ଵ୍ଵଶୁଦିଜା ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ଲକ୍ଷଣା ସିଦଦିସ୍ତଦ୍‌ ବିପର୍ଯ୍ୟୟଜା 
ଅସିଦ୍ଧିସ୍ତୟୋଃ ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଦ୍ୟୋରପି ସମସ୍ତୁଲ୍ୟୋ ଭୂତ୍ା କୁରୁ କର୍ମାଣି । କୋଃସୌ ଯୋଗୋ ଯତ୍ରସ୍ତଃ କୁବ୍ବିତ୍ୟୁକ୍ତମିଦମେବ ତତ୍‌ ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ ସମତୃଂ 
ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' | 


“ହେ ଧନଞ୍ଜୟ! ଯୋଗରେ ସିତ ହୋଇ କେବଳ ଶଶ୍ବରସ୍‌ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କର | ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ 'ଭଶ୍ବର ମୋ ଉପରେ ପସନ୍ ହୁଅନୁ' 
ଏହି ସଙ୍ଗ ବା କାମନା ତ୍ୟାଗ କରି କର୍ମ କର । ଫଳତୃଷ୍ପାରହିତ ପୁରୁଷ ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରାଗଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ । ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦିରୁ ଜାତ 
ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ହେଉଛି ସିଦ୍ଧି ଏବଂ ଏହାର ବିପରୀତ (ଞ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ନ ହେବା), ଅସିଵି | ଏହି ସିଦ୍ଧି'ଅସିଵିରେ ସମ ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଭୟକୁ ସମ ଜ୍ଞାନ 
କରି କର୍ମ କର। ଯେଉଁଥୁରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି, ତାହା କେଉଁ ଯୋଗମ ଏହି ସିଵି ଓ ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମ ହେବାକୁ ହିଁ ଯୋଗ 
କହନ୍ତି ।” 


ଶ୍ଳୋକ ୪୮] 


ବୁଦ୍ଧି ଓ ସମତା ସମୃନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ବୁଦ୍ଧି ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ଅବ୍ଯବସାୟାମ୍ପିକା ଓ 
ବ୍ଯବସାୟାମ୍ପିକା। ଯେଉଁଥୁରେ ସାଂସାରିକ ସୁଖ, ଭୋଗ, 
ଆରାମ, ମାନ, ବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଥାଏ, ତାହା “ଅବ୍ଯବସାୟାମ୍ବିକା'” ବୁଦ୍ଧି (ଗୀତା ୨ । ୪୪) । 
ଯେଉଁଥୂରେ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ନିଜ କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ତିର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥାଏ, ତାହା `ବ୍ଯବସାୟାମ୍ରକା' ବୁଝି (ଗୀତା ୨ | ୪୧) | 
ଅବ୍ଯବସାୟାମ୍ଭିକା ବୁଛି ଅନନ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ 
ବ୍ଯବସାୟାମ୍ଭିକା ବୂହି ଏକ ହୋଇଥାଏ। ଯାହାର ବୁଦି 
ଅବ୍ଯବସାୟାମ୍ଭିକ୍ା ସେ ନିଜେ ଅବ୍ଯବସାୟୀ 
(ଅବ୍ୟବସିତ) -¬ 'ବୁଦ୍ଧୟୋଃବ୍ୟବସାୟିନାମ୍‌' (୨ | ୪୧) 
ତଥା ସେ ସଂସାରୀ। ଯାହାର ବୁଝି ବ୍ଯବସାୟାମ୍ବିକା, ସେ 
ନିଜେ ବ୍ଯବସାୟୀ (ବ୍ଯବସିତ)--“ବ୍ୟବସିତୋ ହି ସଃଂ 
(୯।୩୦) ତଥା ସେ ସାଧକ। 

ସମତା ମଧ୍ୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--ସାଧନରୂପକ ସମତା 
ଓ ସାଧ୍ୟରୂପକ ସମତା । ସାଧନରୂପକ ସମତା ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଓ ସାଧ୍ଯରୂପକ ସମତା ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵର । ସିଦ୍ଧିଅଅସିଦ୍ଧିରେ 
ଓ ଅନୁକୂଳତା-ଂପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରଭୂତିରେ ସମ ରହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ନ ହେବା ସାଧନରୂପକ 
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ହୋଇଛି। ଏହି ସାଧନରୂପକ ସମତାରୁ ଯେଉଁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଦ 
ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ସାଧ୍ଯରୂପକ ସମତା ଅଟେ। 
ଏହାର ବର୍ଣ୍ଚନା ଚଳିତ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
'ତଦା ଯୋଗମବାପ୍‌ସ୍ଯସି” ପଦରେ କରାଯାଇଛି । 
ଏବେ ଏହି ଗ୍ରରୋଟି ଭେଦକୁ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରେ 
ବୁଝନ୍ତୁ -ଜଣେ ସଂସାରୀ, ଅନ୍ଯ ଜଣେ ସାଧକ; ଗୋଟିଏ 
ସାଧନ, ଅପରଟି ସାଧ୍ଯ। କେବଳ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରିବା ଓ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ସେ 
ସଂସାରୀ । ତାହାର ଏକ-ବ୍ୟବସାୟାମ୍ବିକା ବୁଦି ହୁଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ କାମନାରୂପୀ ଶାଫାଯୁକ୍ତ ଅନନ୍ତ ବୁଦ୍ଧି ହୁଏ। 
“ଯାହା ହୋଇଯାଉ ପଛେ, ମୋତେ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବାକୁ ହେବ”-¬ଏପରି ନିଶ୍ଚୟ କରିଥୁବା ସାଧକର୍ଚ୍ଚର 
ବ୍ୟବସାୟାମ୍ବିକା ବୁଦ୍ଧି ହୁଏ । ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏପରି 
ସାଧକର୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ସିଦି-ଅସିଝି, ଲାଭ-ହାନି, ଅନୁକୂଳ-ପରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେଥୂରେ ସମ 
ରହନି, ରାଗ-ଦେଷ କରନି ନାହିଁ | ଏହି ସାଧନରୂପକ ସମତା 
ଦାରା ସେ ସଂସାରର ଉର୍ତ୍ବିକୁ ଉଠି ଯାଆନ୍ତି 'ଇହୈବ ତୈଜିତଃ 
ସର୍ଗୋ ଯେଷାଂ ସାମ୍ୟେ ସିତଂ ମନଃ' (ଗୀତା ୫ । ୧୯ ର 
ପୂର୍ବୀର୍ଵି।। ସାଧନରୂପକ ସମତା ଦ୍ବାରା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସମସ୍ବରୂପ 
ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ _“ନି୍ଦୌଷଂ ହି ସମଂ ବ୍ରହୁ 


ସମତା ଅଟେ। ଗୀତାରେ ଏହାର ବର୍ଥ୍ରନା ବହୁବାର । ତମ୍କାଡୃବ୍ରହ୍ମଣି ତେ ସିତାଃ' (ଗୀତା ୫ | ୧୯ ର ଉତ୍ତରାର୍ଝ) | 


ମଂଜଣିନ୍ଜ ଭ/ବ--ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଚିତ୍ତବୃ ଭିନିରୋଧରୂପକ ସାଧନାକୁ “ଯୋଗ” କୁହାଯାଇଛି-- 
'ଯୋଗଶ୍ତିତ୍ତବୃତ୍ତିନିରୋଧଃ (୧ । ୨) । ଏହି ଯୋଗର ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଦ୍ରତ୍ଟ୍ୟାର ସ୍ବରୂପରେ ମ୍ରିତି ହୋଇଯାଏ--ତଦା 
ଦ୍ରଷ୍ଟୁଃ ସ୍ବରୂପେବସ୍ସାନମ୍‌' (୧ । ୩ । ଏହି ପ୍ରକାରେ ପାତଞ୍ଚଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ କଥୂତ ଯୋଗର ପରିଣାମକୁ ଗୀତା 
ଯୋଗ” କହେ--'ସମତୁଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ', ତଂ ବିଦ୍ଯାଦହୃଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗୀ ଯୋଗସଂଜ୍ଞିତମ୍‌' (୬ | ୨୩) | 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିମାନଙ୍କରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦପୂର୍ବକ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସମ-ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ସ୍ିତିକୁ ଗୀତା 
ଯୋଗ' ବୋଲି କହେ। ଏହି ଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତାରେ ଥରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ ଏଥୂରୁ ଆଉ କେବେ ବିୟୋଗ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ଯୁତ୍ଵଥାନ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହାକୁ “ନିତ୍ଯଯୋଗ' ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ। ଚିତ୍ତବୃର୍ରିମାନ ନିରୂଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ 
ତ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ଅବସ୍ଥା” ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସମତାରେ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ରିତିର ଅନୁଭବ ହେଲେ 'ନିର୍ବିକଳ୍ପ ବୋଧ' (ସହଜାବସ୍ଥା) 
ହୁଏ। ନିର୍ବିକଳ୍ପ ବୋଧ କୌଣସି ଅବସ୍ଥା ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ସମସ୍ତ ଅବସ୍ଥାରୁ ଅତୀତ, ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକାଶକ ଏବଂ 
ସମସ୍ତ ଯୋଗ ଓ ସାଧନାର ଫଳ । ଅବସ୍ଥା ତ ସବିକଳ୍ପ ଓ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ବୋଧ କେବଳ ନିର୍ବିକଳ୍ପ 
ହିଁ ହୁଏ। ଏହିରୂପେ ଗୀତାର ଯୋଗ ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନର ଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଲକ୍ଷଣ। 

ଯାହାର ବୃଶତ୍ଜି ମୂଢ଼ ନୂହେଁ କି କ୍ଷିପ୍ତ ନୂହେଁ। ବରଂ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ସେ ହିଁ ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ। ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାକୁ ଇକ୍ମା କରୁଥୁବା ସବୁ ମନୂୂଷ୍ଯ ଗୀତୋକ୍ତ ଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ । 
କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ, ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଇ କେବଳ ଏହି ଯୋଗକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଇଜ୍ଜା କରନ୍ତି ସେହି ଯୋଗଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ଯ ବେଦ ବର୍ଣ୍ରିତ ସକାମ 
କର୍ମକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଆନ୍ତି-ଜିଜ୍ଞାସୁରପି ଯୋଗସ୍ଯ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମାତିବଭିତେଂ (ଗୀତା ୬ । ୪୪) | 
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± ଶରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ସନ 7 ୯ଶ £ ୪୮୩ ଏ! ପର୍ୟ୍ନ ଘୋଜଉଁ ଯମ୍ବୁଵିକ ବର୍ଷନ/ ହୋଇଛି ନହି ସମ୍ଚୁଦ୍ଵି ସଲାମ ଳର୍ମ ଥେପେଥ 6ଣେଣା 


6 ବାଲି ଏହି ନ୍ଥଞୌଳନେ କହୁଛନି / 
ଦୂରେଣ ହ୍ଯବରଂ କମି 


ବୁଝଵିଯୋଗାଦ୍ଧନଞ୍ଚୟ | 


ବୁଦ୍ଧୌ ଶରଣମନ଼ିକ୍ର କୃପଣାଃ ଫଳହେତବଃ ॥ ୪ ୯ ॥ 
ଥନନ୍ଦ ବୁଦ୍ଧିଯୋଗାତୃବୁ ଵଵିଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା; କମି ସକାମକର୍ମ; ଦୁରେଣ= ଅତ୍ୟନ୍ତ: ଅବରମ୍‌= ନିକୃଷ୍ତ ଧନଞ୍ଚୟ-ହେ 
ଧନଞ୍ଜୟ! ; ବୁଦ୍ଧୌଇିବୁ ଵିରର ଶରଣମ୍‌ = ଆଶୟ; ଅନୁିକୁ-ନିଅ, ହିଇ କାରଣ) ଫଳହେତବଃ= ଫଳର ହେତୁ ହେଉଥୁବା 


ମନୁଷ୍ଯ; କୃପଣାଃ= ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୀନ । 


ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ (ସମତା) ଅପେକ୍ଷା ସକାମକମି ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିକୃଷ୍ଟ । ତେଣୁ ହେ ଧନଞ୍ଚୟ! ତୁମେ ବୁଦିର 
(ସମତାର) ଆଶ୍ରୟ ନିଅ: କାରଣ ଫଳର ହେତୁ ହେଉଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୀନ । 


ବ୍ର/  _'ଦୁରେଣ ହ୍ୟବରଂ କମି ବୁଵିଯୋଗାତ୍‌'-- 
ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତା ଅପେକ୍ଷା ସକାମଭାବରେ କର୍ମ 
କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିକୃଷ୍ଟ । କାରଣ କର୍ମ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଓ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ ତଥା ସେହି କର୍ମଫଳର ମଧ୍ଯ ସଂଯୋଗ ଓ 
ବିୟୋଗ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯୋଗ (ସମତା) ନିତ୍ଯ; ତାହାର 
କେବେ ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେଥୁରେ କୌଣସି ବିକୃତି 
ଆସେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସମତା ଅପେକ୍ଷା ସକାମକର୍ମ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ନିକୃଷ୍ଟ। 

ସମସ୍ତ କର୍ମରେ ସମତା ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ସମତା ବିନା 
ଜୀବମାନେ କର୍ମ କରୁଥୂୁବାରୁ ସେମାନେ ତାହାର ପରିଣାମରେ 
ଜନ୍ମମରଣ ପାଉଥାନ୍ତି ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଥାନ୍ତି । ସମତା ବିହୀନ 
କର୍ମରେ ଉଦ୍ଧାର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ନାହିଁ। ସମତା ହିଁ 
କର୍ମରେ କୁଶଳତା | କର୍ମରେ ସମତା ନ ଆସିଲେ ଶରୀରରେ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ଆସିବ ଏବଂ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା 
ହେବା ହିଁ ପଶୁବୁଦ୍ଧି। ଭାଗବତରେ ରାଜା ପରୀକ୍ଷିତର୍କୁ ଶୁକଦେବ 
କହିଛନ୍ତି--“ତୂଂ ତୁ ରାଜନ୍‌ ମରିଷ୍ୟେତି ପଶୁବୁଦ୍ଧି ମିମାଂ ଜହି ।' 
(୧୨ | ୫ | ୨) ଅର୍ଥାତ୍‌ ହେ ରାଜନ୍‌! ତୁମେ ମୁଁ ମରିଯିବି” 
ଏହି ପଶୁବୁଦ୍ଧି ଛାଡ଼ି ଦିଅ । 

'ଦୂରେଣ' କହିବାର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି 


ଆଲୋକ ଓ ଅନ୍ଧକାର କଦାପି ସମକକ୍ଷ ହୋଇ ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ସେହିପରି ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଓ ସକାମକର୍ମ ମଧ୍ୟ କଦାପି 
ସମକକ୍ଷ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଏଇ ଦୁଇଟିରେ ଦିନରାତି 
ଭଳି ପାର୍ଥିକ୍ଯ ରହିଛି। ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ପରମାମ୍ରାକ୍ରୁ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରାଏ ଓ ସକାମ କର୍ମ ଜନ୍ମମରଣ ପ୍ରଦାନ କରେ। 

'ବୂଦ୍ଦୌ ଶରଣମନିକ୍ର'”--ତୂମେ ବୁଦ୍ଧିର (ସମତାର) 
ଶରଣ ନିଅ। ସମତାରେ ଅନବରତ ସ୍ଥିତ ରହିବା ହିଁ 
ତା'ର ଶରଣ ଯିବା। ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ରହିଲେ ତ୍ରୁମକୁ 
ସ୍ବରୂପରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହେବ । 

'କୃପଣାଃ ଫଳହେତବଃ'”-- କର୍ମ ଫଳର ହେତୁ ହେବା 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିକୃଷ୍ଟ। କର୍ମଫଳର ହେତୁ ହେବାର ଅର୍ଥ-- 
କର୍ମ, କର୍ମଫଳ, କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ଓ ଶରୀରାଦି କରଣ ସହିତ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା। ତେଣୁ ଭଗବାନ ୪୭ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ମା କମିଫଳହେତୂୁର୍ତି୫ଃଂ କହି କର୍ମଫଳର 
ହେତୁ ହେବା ପାଇଁ ବାରଣ କରିଛନ୍ତି। 

କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳର ବିଭାଗ ଅଲଗା ଏବଂ ଯେଉଁ 
ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ରହିତ ତା'ର ବିଭାଗ ଅଲଗା। 
ଯଦି ସେହି ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ଅନିତ୍ଯ କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରିତ ହୁଏ, 
ତେବେ ଏହାପରି ନିକୃଷ୍ଟତା ଆଉ କ'ଣ ହୋଇପାରେ 


ଫର୍ଚିଳିଙ୍କ ଜ/ଂଚ- ଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିକୃଷ୍ଟ ଅର୍ଥାତ୍‌ କଲ୍ଯାଣକାରକ ନୁହେଁ । ଯେପରି ପର୍ବତଠାରୂ 


ଅଣୁର ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ବହୁତ ଦୂର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପର୍ବତ ନିକଟରେ ଅଣୁ ରଖି ଉଭୟର ତୂଳନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ଯୋଗଠାରୁ କର୍ମର ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ବହୁତ ଦୂର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗ ଓ କର୍ମର ତୂଳନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
କର୍ମରେ ଯୋଗ ହିଁ କୁଶଳତା--ଯୋଗଃ କମିସୁ କୌଶଳମ୍‌' (ଗୀତା ୨। ୫୦), ଏଣୁ ଯୋଗ ବିନା କର୍ମ ନିକୃଷ୍ଟ, 
ନିରର୍ଥକଂ ଓ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ--“କମିଣା ବଧ୍ୟତେ ଜନ୍ତୁଃ' । 

କର୍ମଯୋଗରେ “କର୍ମ” କରଣସାପେକ୍ଷ, କିନ୍ତୁ ଯୋଗ” କରଣନିରପେକ୍ଷ । ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି କର୍ମଦ୍ଧାରା ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ 


* ଯୋଗ ବିନା କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନ ଉଭୟ ନିରର୍ଥକ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତି ନିରର୍ଥିକ ନୁହେଁ। ଭକ୍ତିରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ; ଏଣୁ ଭଗବାନ 
ସ୍ଵୟଂ ଭକ୍ତକୁ ଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି- “ଦଦାମି ବୁଵଧିଯୋଗଂ ତମ୍‌' (ଗୀତା ୧୦ | ୧୦) | 
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ସେବା ଓ ତ୍ୟାଗ ଦ୍ବାରା ହୁଏ। ଏଣୁ କର୍ମଯୋଗ କର୍ମ ନୁହେଁ। କର୍ମଯୋଗ କରଣନିରପେକ୍ଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକପ୍ରଧାନ 
ସାଧନା। ଯଦି ସେବା ଓ ତ୍ୟାଗର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନ ଥାଏ, ତେବେ କେବଳ କର୍ମ ହେବ, କର୍ମଯୋଗ ହେବ ନାହିଁ। 

ସମତା ତ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରାଏ, କିନ୍ତୁ ସକାମକର୍ମ ଜନ୍ମମରଣ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଏଣୁ ସାଧକ କେବଳ ସମତାର 
ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ, ସମତାରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ ରହିବା ଉଚିତ। ସମତାରେ ମ୍ରିତ ହୋଇଗଲେ ସେ ଦୀନ ହୋଇ ରହିବ 
ନାହିଁ, ବରଂ କୃତକୃତ୍ୟ, ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ଓ ପ୍ରାପ୍ତପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ହୋଇଯିବ। ମାତ୍ର ଯିଏ ସକାମଭାବରେ (ନିଜ ପାଇଁ) କର୍ମ 
କରେ, ସେ ସବିଦା ଦୀନ ଓ ବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହେ। 

ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ ପାଇଁ ତିନୋଟି ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି-ବୂୁଦ୍ଧିଥ ଯୋଗ ଓ ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ। କର୍ମଯୋଗରେ 
କର୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନ ଥାଏ, ବରଂ ଯୋଗର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ଯୋଗ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ବୂଦିିଯୋଗ ତିନୋଟିଯାକର ଅର୍ଥ ସମାନ । 
କର୍ମଯୋଗରେ ବ୍ଯବସାୟାମ୍ବିକା ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବାରୁ ଏହାକୁ “ବୁଦ୍ଧିଂ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ବିବେକପୂର୍ବକ ତ୍ଯାଗର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଂଯୋଗ'” ବା `ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ'” କୁହାଯାଇଛି। 

ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ମନର ଓ କର୍ମଯୋଗରେ ବୁଝଵିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ମନନିରୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ଥିରତା ଓ ଚଞ୍ଚଳତାରୂପକ 
ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ବହୁତ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲାଗି ରହିଥାଏ; କାରଣ ଏଥୂରେ ସାଧକ ସଂସାରରୁ ମନକୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଵ ଠାରେ 
ନିବେଶ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। ମନକୁ ସଂସାରରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିଦେଲେ ବି ସଂସାରର ସତ୍ତା ରହିଥାଏ। ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ହେଉଛି, 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନରେ ଅନ୍ୟର ସତ୍ତା ଅଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନ ସମ୍ପୂର୍ଷ ନିରୋଧ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ସମାଧୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚିଗଲେ 
ମଧ୍ୟ ସମାଧ୍ଧ ଓ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ--ଏ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହେଉଥାଏ। ମାତ୍ର ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥିବାରୁ କର୍ମଯୋଗରେ ବିବେକର 
ଭୂମିକା ମୁଖ୍ୟ ହୋଇ ରହେ | ବିବେକରେ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ଉଭୟ ରହିଥାଏ | କର୍ମଯୋଗୀ ଅସତ୍‌ ବଧୁଗୁଡ଼ିକୁ ସେବାସାମଗ୍ରୀ 
ମନେକରି ଅନ୍ୟମାନବ୍କ୍ଵ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରନ୍ତୈ, ଯାହା ଫଳରେ ଶୀଘ୍ର ଓ ସହଜରେ ଅସତ୍‌ର ତ୍ୟାଗ ହୋଇଯାଏ। 

ମନର ନିରୋଧ ନିରନ୍ତର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ବରଂ ସମୟେ ସମୟେ ଓ ଏକାନ୍ତରେ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ 
ବ୍ଯବସାୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଛିର ଏକନିଶ୍ବୟ ନିରନ୍ତର ରହେ। 
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ନଦୀକ୍ଦ୍ଂ ପୂର୍ବ୍ଣ୍ଜୋଳଃନେ ୦ ବୁଦ୍ଧିନ ଆଣ୍ଡ 6ଳବଯ କଥା କହିଲେ, ଏଠେ ନିଠମନ୍୍ରାକ୍ତ 6ଜ୍କ୍ଵୋଳନନେ ଦେହି ଆଣୟକ ଦଳ 

ବର୍ଷାଳ/ କ୍ୁଛନି / 
ବୁଦ୍ଧଯୁକ୍ତୋ ଜହାତୀହ ଉଭେ ସୁୂକୃୂ ତ ଦୁଷ୍ଡୃତେ । 
ତସ୍ମାହ଼୍ଯୋଗାୟ ଯୁଜ୍ୟସ୍ଵ ଯୋଗଃ କମିସୁ କୌଶଳମ୍‌ ॥ ୫୦ ॥ 


ଅନୟ ¬ ବୁଵିଯୁକ୍ତଃ ¬ ସମବୁଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ: ଇହ ଏଠାରେ; ସୁକୃତଦୁଷ୍ଟୃତେଇ୍ପୁଣ୍ୟ ଓ ପାପ୍‌; ଉଭେ=ଉଭୟକୁ;, 
ଜହାତି= ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ; ତସ୍ମନାତୃଳତେଣୁ; ଯୋଗାୟ, ଯୁଜ୍ୟସ୍ବ-ିଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଯହଶୀଳ ହୁଅ: ଯୋଗଃ=ଯୋଗ (ହି); 
କମିସୁ=କର୍ମରେ; କୌଶଳମ୍‌ =କୁଶଳତା | 

ସମବୁଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ନ ମନୁଷ୍ୟ ଏଠାରେ ଜୀବିତ ଅବସ୍ତାରେ ହିଁ ପୁଣ୍ୟ ଓ ପାପ, ଉଭୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଦିଏ । 
ତେଣୁ ତୁମେ ଯୋଗ (ସମତା) ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଯନ୍ରଶୀଳ ହୁଅ, କାରଣ ଯୋଗ ହିଁ କମିରେ କୁଶଳତା । 


ବ୍ଯା୍ଯାଂବୁଦିଯୁକ୍ତୋ ଜହାତୀହ ଉଭେ ସୁକୂୃତ- 


ଦୁଷ୍ଟୁ ତେ--- ସମତାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ 


ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ 
ଲାଗେ ନାହିଁ, ସେ ଏଥୁରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଯେପରି ସଂସାରରେ 
ପାପପୁଣ୍ୟ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାତ୍ବ୍ରାଙ୍ଗୁ ତାହା 
ଲାଗେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଯିଏ ସମତାରେ ନିରନ୍ତର ସ୍ଥିତ 
ରହେ, ତାକୁ ପାପପୁଣ୍ୟ ଲାଗେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୨ | ୩୮) | 

ସମତା ଏପରି ଏକ ବିଦ୍ୟା, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ 


ସଂସାରରେ ରହି ମଧ୍ଯ ସଂସାରରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିପାରେ। 
ଯେପରି ପଦୁପତ୍ର ଜଳରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ଜଳରେ ରହୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଜଳରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହି, ସେହିପରି ସମତାଯୁକ୍ତ 
ପୁରୁଷ ସଂସାରରେ ରହୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସଂସାରରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ରହେ। ପାପପୁଣ୍ୟ ତାହାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
ସେଥୁରୂ ଅସଙ୍ଗଂ ରହେ। 

ବାସ୍ତବରେ ସ୍ବୟଂ (ଚେତନ ସ୍ବରୂପ) ପାପପୁଣ୍ଯରୁ 
ମୁକ୍ତ । କେବଳ ଶରୀରାଦି ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
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ଯୋଡ଼ିବାରୁ ହିଁ ପାପପୁଣ୍ଯ ଲାଗୁଛି। ଯଦି ସ୍ବୟଂ ଅସତ୍‌ 
ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଯୋଡ଼ିବ, ତା'ହେଲେ ଆକାଶପରି 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବ ଏହାକୁ ପାପପୁଣ୍ଯ ଲାଗିବ ନାହିଁ। 

'ତସ୍ମାହ୍‌ ଯୋଗାୟ ଯୁଜ୍ୟସ୍ବ"--- ତେଣୁ ତୁମେ ଯୋଗରେ 
ଯୁକ୍ତ ହୁଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରନ୍ତର ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ରରୁହ। 
ପ୍ରକୃତରେ ସମତା ତୁମର ସ୍ବରୂପ। ତେଣୁ ତୁମେ ଅବିରତ 
ସମତାରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ ଅଛ। କେବଳ ରାଗଂଦ୍ବେଷ ଯୋଗୁଁ 
ତୂମକୁ ସେହି ସମତାର ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ। ତୂମେ 
ଯଦି ସର୍ବଦା ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ରହୁ ନ ଥାନ୍ତ ସୁଖ ଓ 
ଦୁଃଖ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ଜ୍ଞାନ ହୁଅନ୍ତା କିପରି? 
ତୁମକୁ ଏ ଦୁଇଟିର ଜ୍ଞାନ ହେବାର ଅର୍ଥ ତୁମେ ଏଗୁଡ଼ିକର 
ଆସିବା-ଯିବାରେ ସଦା ସମରୂପେ ସ୍ଥିତ ରହୁଛ। ଏହି 
ସମତାକୁ ତୂମେ ଅନୁଭବ କର। 

ଯୋଗଃ କମିସୁ କୌଶଳମ୍‌'-- କର୍ମରେ ଯୋଗ ହିଁ 
କୁଶଳତା ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମର ସିଦ୍ଧି ବା ଅସିଦ୍ଦିରେ ଓ ସେହି 
କର୍ମଫଳର ପ୍ରାପ୍ତି ବା ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ସମ ରହିବା ହେଉଛି 
କର୍ମରେ କୁଶଳତା। ଯୋଗ ବ୍ଯତୀତ ଉମ୍ଭତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
କର୍ମରେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ମହତ୍ତସ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଚ ତଥ୍ଯ ନାହିଁ। 

ଏହି ପଦମାନଙ୍କୀରେ ଭଗବାନ ଯୋଗର ପରିଭାଷା 
କହି ନାହାନ୍ତି ବରଂ ଯୋଗର ମହିମା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ଯଦି 


#* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଏହି ପଦକୁ “କର୍ମରେ କୂଶଳତା ହିଁ ଯୋଗ ଅଟେ'- 
ଏପରି ଅର୍ଥ କରାଯାଏ, ତେବେ ଆପତ୍ତି କ'”ଣହ ଯଦି 
ଏପରି ଅର୍ଥ କରାଯିବ, ତା'ହେଲେ ଯିଏ କୁଶଳତାପୂର୍ବକ, 
ସାବଧାନ ହୋଇ ଗ୍ରେରି କରୁଛି, ତାହାର ସେହି ଗ୍ନେରିରୂପକ 
କର୍ମ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ ହୋଇଯିବ । ସୁତରାଂ ଏପରି ଅର୍ଥ 
କରିବା ଅନୁଚିତ। କେହି କହିପାରେ ଯେ, ବିହିତ କର୍ମ 
କୁଶଳତାପୂର୍ବକ କରିବାକୁ ଆମେ ଯୋଗ ବୋଲି ବୁବୁଛୁ, 
କିନ୍ତୁ ଏପରି ବୁଝିଲେ ମନୁଷ୍ଯ କୁଶଳତାପୂର୍ବକ ପୂର୍ଶରାଙ୍ଗ 
କରିଥୁବା କର୍ମଫଳରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯିବ, ଫଳରେ ତାହାର 
ସ୍ଥିତି ସମତାରେ ରହିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ “କର୍ମରେ ଯୋଗ 
ହିଁ କୁଶଳତା'-__ଏପରି ଅର୍ଥ ଏଠାରେ ଗ୍ରହଣୀୟ | କାରଣ 
କର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସମତା ରହେ, 
ସେ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରେ ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଉତପ୍ଭତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ କର୍ମ କରି ସମ ରହିବା ହିଁ କୁଶଳତା 
ଓ ଏହା ହିଁ ବୁଦ୍ଦିମତ୍ତା । 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ପୂର୍ବ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଓ ଏହି ଶ୍ଳୋକର 
ପୂବୀର୍ଵିରେ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ(ସମତା)ର ପ୍ରସଙ୍ଗ ରହିଛି, 
କୁଶଳତାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ନୁହେଁ। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ “କର୍ମରେ ଯୋଗ 
ହିଁ କୁଶଳତା'-¬ ଏହି ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପ୍ରସଙ୍ଗାନୁସାରେ 


ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ। 


ଘଂଜିଜିଙ୍କ ଭ/ଂଚ-ଆଲୋଚ୍ଯ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ ଂଯୋଗଃ କମିସୁ କୌଶଳମ୍‌” ପଦ ବିଷୟରେ ବିଗ୍ବର 


କଲେ ଏହାର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ହୋଇପାରେ-- 


(୧) “କମିସୁ କୌଶଳଂ ଯୋଗଃଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମରେ କୁଶଳତା ହିଁ ଯୋଗ । 
(୨) “କମିସୁ ଯୋଗଃ କୌଶଳମ୍‌ଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମରେ ଯୋଗ ହିଁ କୁଶଳତା। 
ଯଦି ପ୍ରଥମ ଅର୍ଥଟି ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ଯେ “କର୍ମରେ କୁଶଳତା ହିଁ ଯୋଗ', ତେବେ ଯିଏ ଅତ୍ୟନ୍ତ କୁଶଳତା ଓ 


ସାବଧାନତାପୂର୍ବକ ଗ୍ଵେରି, ଠକାମି ଆଦି କରୁଛି, ତାହାର କର୍ମ “ଯୋଗ” ହୋଇଯିବ! ମାତ୍ର ଏପରି ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ ଏବଂ ଏଠାରେ ନିଷିଦ୍ଦକର୍ମର ପ୍ରସଙ୍ଗଂ ମଧ୍ଯ ଗ୍ବଲିନାହିଁ। ଯଦି ଏଠାରେ ଶୁଭକର୍ମ କୁଶଳତାପୂର୍ବକ 
କରିବାର ନାମ ଯୋଗ” ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ମନୁଷ୍ଯ କୁଶଳତାପୂର୍ବକ ପୂର୍ଶ୍ରା୍ଗଂ କରିଥୁବା ଶୁଭକର୍ମର 
ଫଳରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯିବ--“ଫଳେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେ' (ଗୀତା ୫ | ୧୨) | ତା'ର ସମତାରେ ସ୍ିତି ରହିବ ନାହିଁ 
କି ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ନାଶ ହେବ ନାହିଁ। 

ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି-- କମିଣା ବଧ୍ୟତେ ଜନ୍ତୁଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ୟ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। ଅତଃ ଯେଉଁ କର୍ମ 
ସ୍ଵବଭାବତଃ ବନ୍ଧନକାରକ, ତାହା ମୁକ୍ତି ପ୍ରଦାୟକ ହୋଇଯିବା ହିଁ କର୍ମରେ କୂଶଳତା। ଯୋଗ ବା ସମତା ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି 
ମିଳେ, କର୍ମରେ କୁଶଳତା ଦାରା ନୁହେଁ। ଯୋଗସମତା) ର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ନାହିଁ। ମାତ୍ର କର୍ମ ଯେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ହୋଇଥୂଲେ ବି ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି ଏବଂ ସେହି କର୍ମଫଳଗୁଡ଼ିକର ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ ମଧ୍ଯ ହୁଏ। 
ଯାହାର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି ଏବଂ ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ ହେଉଛି, ତାହା ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି ମିଳିବ କିପରି? ନାଶବାନ୍‌ 
ଦାରା ଅବିନାଶୀର ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରିନ ସମତା ପରମାମ୍ବାର୍କୀର ସ୍ବରୂପ “ନିଦୋଷଂ ହି ସମଂ ବ୍ରହୁ' (ଗୀତା 
୫।୧୯)। ଏଣୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ଯୋଗର, କର୍ମର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ। 

ଯଦି ପ୍ରଥମ ଅର୍ଥଟି ଠିକ୍‌ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ମଧ୍ଯ ସମତା ଓ ନିଷ୍ଠାମଭାବକୁ “କୁଶଳତାର 
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ଅନ୍ତର୍ଗତ କରିବାକୁ ହେବ। ଯଦି କର୍ମରେ କୁଶଳତା ହିଁ ଯୋଗ, ତେବେ ସେହି କୁଶଳତା କ'ଣମ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ 
କହିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେ ଯୋଗ (ସମତା) ହିଁ କୁଶଳତା। ଏପରି ସ୍ଥଳେ “କର୍ମରେ ଯୋଗ ହିଁ କୂଶଳତା' ଏପରି ସିଧା 
ଅର୍ଥ କଲେ ଅସୁବିଧା କ'ଣ? ଯେହେତୁ “ଯୋଗଃ କମ୍ିସୁ କୌଶଳମ୍‌” ପଦରେ “ଯୋଗ” ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇସାରିଛି, 
ତେଣୁ “କୂଶଳତା'ର ଅର୍ଥ ଯୋଗ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅନାବଶ୍ଯକ! 

ଚଳିତ ପ୍ରକରଣ ଉପରେ ବିଗ୍ବର କରି ଦେଖିଲେ ଏବେ ଯୋଗ(ସମତା)ର ପ୍ରକରଣ ଗ୍ବଲିଛି, କର୍ମରେ 
କୂଶଳତାର ପ୍ରକରଣ ଗ୍ବଲି ନାହିଁ। ଭଗବାନ “ଂସମତୁୂଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' କହି ଯୋଗର ସଂଜ୍ଞା ମଧ୍ଯ କହି ସାରିଛନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ଯୋଗ ହିଁ ଗ୍ରହଣୀୟ, କର୍ମରେ କୁଶଳତା ନୁହେଁ। ଯୋଗ ହିଁ କର୍ମରେ କୁଶଳତା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ହୃଦୟରେ ସମତା ରହିବା ଓ ରାଗଂଦ୍ରେଷ ଜାତ ନ ହେବା ହିଁ କର୍ମରେ କୁଶଳତା। ସୁତରାଂ 
ଯୋଗଃ କମିସୁ କୌଶଳମ୍‌' ଯୋଗର ସଂଜ୍ଞା ନୁହେଁ ବରଂ ଯୋଗର ମହିମା। 

ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵ୍ବରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ ଯେ ସମତାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ ଉଭୟରୁ ରହିତ 
ହୋଇଯାଏ। ଯଦି ମନୂଷ୍ଯ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ ଉଭୟରୁ ରହିତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଆଉ କେଉଁ କର୍ମ ବାକି ରହିଲା 
ଯେ କୁଶଳତାପୂର୍ବକ କରାଯିବ? ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯରୁ ରହିତ ହେବାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ସେ କୌଣସି କ୍ରିୟା କରେ 
ନାହିଁ) କାରଣ କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ କଦାପି କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି କର୍ମ ନ କରି ରହି ପାରିବ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ । ୫) | ସୁତରାଂ 
ଏଠାରେ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ ଉଭୟରୁ ରହିତ ହେବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ତାହାର ଫଳରୁ ରହିତ ମ୍‌ମୁକ୍ତଃ ହେବା। ଆଗକୁ 
୫୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ “ଫଳଂ ତ୍ଯକ୍କବାଂ ପଦରେ ଫଳ ତ୍ଯାଗ କଥା କହିଛନ୍ତି। 

ଗୀତାର ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ଦଶମ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ “କୁଶଳ” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ସେଠାରେ 
ସକାମଭାବରେ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ “ଅକୁଶଳ କର୍ମ”ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ନିଷ୍ଟାମଭାବରେ 
କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ “କୁଶଳ କର୍ମ'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 

ଅକୁଶଳ ଓ କୁଶଳ କର୍ମର ତ ଆଦିଂଅନ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଯୋଗର ଆଦିଅଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ରାଗ ଓ ଦ଼େଷ ହିଁ 
ବନ୍ଧନକାରକ, କୁଶଳ ଓ ଅକୁଶଳ କର୍ମ ନୂହେଁ। ଅତଏବ ରାଗପୂର୍ବକ କରାଯାଉଥୂବା କର୍ମ ଯେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ହୋଇଥୁଲେ ବି ତାହା ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ସେହି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ବ୍ରହ୍ମଲୋକପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରୁ ଲେଉଟି 
ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୮। ୧୬)। ଏଣୁ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଅକୁଶଳ କର୍ମ ଦ୍ରେଷପୂର୍ବକ ତ୍ଯାଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ 
କୁଶଳ କର୍ମର ଆଚରଣ ରାଗପୂର୍ବକ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ତ୍ଯାଗୀ, ବରଦ୍ଧିମାନ୍‌ନ ସନ୍ଦେହରହିତ ଓ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ (ଗୀତା ୧୮ । ୧୦) । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ବିବେଚନାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, 'ଯୋଗଃ କମିସୁ କୌଶଳମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ “କର୍ମରେ ଯୋଗ ହିଁ 
କୁଶଳତା' ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ। ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି-- 
ଯୋଗସଃ କୁରୁ କମାଣି'” (୨। ୪୮) । ତାଘ୍ଘ୍ଯ୍ଯ ହେଲା, କର୍ମର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ, ସବୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଯୋଗ ବା 
ସମତାର। ଏଣୁ କର୍ମରେ ଯୋଗ ହିଁ କୁଶଳତା। ^ 

ଦନ୍ୟ୍ୟକ-- ପୂର୍ବନ୍ଣ୍ଜୋଳକୁ ଦୁଛ୍ ନଜିବ/ ପାଇଁ ଭଗବନ ନିଠନ୍ଦ୍ରୀକ୍ତ ଜ୍ଲ୍ରୋକଳେ ଜଇହଜଣ 6ଦେଉଛନି / 

କମିଜଂ ବୁଦିଯୁକ୍ତା ହି ଫଳଂ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ରା ମନୀଷିଣଃ । 
ଜନ୍ମବନ୍ଧବିନିମୁିକ୍ତାଃ ପଦଂ ଗଢ୍ରନ୍ତ୍ୟନାମୟମ୍‌ ॥ ୫୧॥ 

ଥନ଼ୟହିଚିକାରଣ; ବୁଵିଯୁକ୍ତାଃ ସମତାଯୁକ୍ତ। ମନୀଷିଣଃଚମନୀଷୀ ସାଧକମାନେ; କମ୍ମିଜମ୍‌=କର୍ମଜନିତ; 
ଫଳମ୍‌=ଫଳକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ, ତ୍ୟକ୍କ୍ାଚିତ୍ଯାଗ କରି; ଜଚ୍ମବନ୍ଧବିନିମ୍ବୁକ୍ତାଃଜନ୍ମରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ; 
ଅନାମୟମ୍‌= ନିର୍ବିକାର: ପଦମ୍‌= ପଦକୁ; ଗଢନ- ପାପ୍‌ ହୁଅନି | 

କାରଣ ସମତାଯୁକ୍ତ ମନୀଷୀ ସାଧକମାନେ କମିଜନିତ ଫଳକୁ ଅଥାତ୍ନ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି 
ଜବ୍ମରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନିର୍ବିକାର ପଦକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି । 
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ବ୍ଯାଂ୮୦କମିଜଂ ବୁଦିଯୁକ୍ତା ହି ଫଳଂ ତ୍ଯକ୍ତ୍ରା 
ମନୀଷିଣଃ'--ଯେଉଁମାନେ ସମତାଯୁକ, ସେମାନେ ପ୍ରକୃତ 
ମନୀଷୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌। ଅଷ୍ଟ୍ୟାଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୦ମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅକୁଶଳ କର୍ମରେ ଦ୍ରେଷ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ କୁଶଳ 
କର୍ମରେ ରାଗ କରେ ନାହିଁ, ସେ ହିଁ ମେଧାବୀ (ବୁଦିମାନ୍‌) | 

କର୍ମ ଅବଶ୍ଯ ଫଳରୂପରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ସେହି 
ଫଳକୁ କେହି ତ୍ୟାଗ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଧରାଯାଉ ନିଷ୍କାମ 
ଭାବରେ କେହି କ୍ଷେତରେ ବିହନ ବୁଣିଲା, ତେବେ କ'ଣ 
ଫସଲ ହେବ ନାହିଁ୮? ବୁଣାଯାଇଛି ମାନେ ନିଶ୍ଝୟ ଅମଳ 
ହେବ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କେହି ନିଷ୍ଟକାମଭାବରେ କର୍ମ କଲେ, 
ତା'ର ଫଳ ଅବଶ୍ଯ ମିଳିବ; ମାତ୍ର ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ 
ହେବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ କର୍ମଜନିତ ଫଳ ତ୍ଯାଗ 
କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା--କର୍ମଜନିତ ଫଳର ଇଢ଼ା, କାମନା, 
ମମତା ଓ ବାସନା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଏଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ 
ସମସ୍ତେ ସମର୍ଥ । 

ଂଜନ୍ମବନ୍ଧ ବିନିମ୍କ୍ତାଃ-- ସମତାଯୁକ୍ତ ମନୀଷୀ ସାଧକ 
ଜନ୍ମରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ସମତାରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ ସେମାନବ୍କ ଠାରେ ରାଗ-ଦ଼େଷ, କାମନା, 
ବାସନା ଓ ମମତା ପ୍ରଭୂତି ଦୋଷ ତିଳେମାତ୍ର ରହେ 
ନାହିଁ୮ ତେଣୁ ସେମାନର୍ବ୍ଧୀ ପୁନର୍ଜନ୍ମର କାରଣ ବି ରହେ 
ନାହିଁ। ସେମାନେ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ସବୁଦିନ 
ପାଇଁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 

“ପଦଂ ଗଳ୍ଛନ୍ତ୍ଯନାମୟମ୍‌--- ରୋଗର ନାମ “ଆମୟ' | 
ରୋଗ ଏକ ବିକାର ଅଟେ। ଯେଉଁଥୂରେ ତିଳେମାତ୍ର ବି 
କୌଣସି ବିକାର ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହାକୁ “ଅନାମୟଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିର୍ବିକାର କହନ୍ତି । ସମତାଯୁକ୍ତ ମନୀଷୀଗଣ ଏପରି ନିର୍ବିକାର 
ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ନିର୍ବିକାର ପଦକୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
୫ମ ଶ୍ମୋକରେ “ଅବ୍ଯୟ ପଦ” ଓ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର 


ମଂଳିଣିନ୍ଜୁ ଭଚ-କର୍ମରେ ଯୋଗ (ସମତା) 
ପଦ ଦାରା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 


+ ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା # 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


୫ ୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ଶାଶ୍ବତ ଅବ୍ୟୟ ପଦ' ନାମରେ ନାମିତ 
କରାଯାଇଛି। 

ସତ୍ତୃଗୁଣକୁ ଗୀତାରେ ଅନାମୟ କୁହାଯାଇଥ୍ତଲେ 
ମଧ୍ଯ (୧୪। ୬) ବାସ୍ତବରେ ନିଜ ସ୍ବରୂପ ଅଥବା 
ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ଅନାମୟ ନିର୍ବିକାର କାରଣ ତାହା 
ଗୁଣାତୀତ ତତ୍ତ୍ଵ ଯାହାକୁ ପାଇବା ପରେ ଆଉ କେବେ 
ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ପରମାମ୍ବ 
ତତ୍ବ୍ଵପ୍ରାପ୍ରର କାରଣ ହୋଇଥୂବାରୁ ଭଗବାନ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣକୁ 
ମଧ୍ୟ ଅନାମୟ କହି ଦେଲେ। 

ଅନାମୟ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବାର ଅର୍ଥ କ'ଣ ପ୍ରକୃତି 
ବିକାରଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ (ଶରୀର ଓ 
ସଂସାର) ମଧ୍ଯ ବିକାରଶୀଳ। ସ୍ବୟଂ ଆମ୍ରା) ନିର୍ବିକାର 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବିକାରୀ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ବ୍ଯ 
କରିଥୂବାରୁ ଇଏ ନିଜକୁ ବିକାରୀ ମାନିନିଏ। ଇଏ 
ଯେତେବେଳେ ଶରୀର ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଦକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରିଦିଏ, ସେତେବେଳେ ଏହାକୁ ନିଜର ନିର୍ବିକାର ସ୍ବରୂପ 
ସହଜରେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଏହି ସ୍ବାଭାବିକ ନିର୍ବିକାରତାକୁ 
ଅନୂଭବ କରିବାକୁ ହିଁ ଏଠାରେ ଅନାମୟ ପଦର ପ୍ରାପ୍ତି 
କୁହାଯାଇଛି । 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବହୁବଚନ ସୂଚକ ` ବୂଵିଯୁକ୍ତାଃ ଓ 

'ମନୀଷିଣଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁମାନେ 
ବି ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ହୁଅନ୍ତି, ସେ ସମସ୍ତେ ଅନାମୟ ପଦ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। କେହି ସେମାନର୍କ ଭିତରୁ ବାକି ରହନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସମତା ହେଉଛି ଅନାମୟ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତିର ଅମୋଘ ଉପାୟ। 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥ 
ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ନିର୍ବିକାରତାର ଅନୁଭବ 
ହୁଏ । ଏଥ୍ୂପାଇଁ କୌଣସି ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ; 
କାରଣ ସେହି ନିର୍ବିକାରତାକୁ ନିର୍ମାଣ କରିବାକୁ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ, ତାହା ସ୍ବତଃ ଓ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ରହିଛି। 


ହି କୁଶଳତା କାହିଁକି୮--ଏହାର କାରଣ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ହିଂ 


ସାନ୍ଵ୍ରିକ କର୍ମର ଫଳ ନିର୍ମଳ, ରାଜସ କର୍ମର ଫଳ ଦୁଃଖ ଏବଂ ତାମସ କର୍ମର ଫଳ ମୃଢ଼ତା (ଗୀତା 
୧୪। ୧୬) | ସମତାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର ଫଳକୁ ତ୍ଯାଗ କରିଦିଅନ୍ତି। କର୍ମଜନିତ ଫଳ ତ୍ୟାଗର ଦୁଇଟି 
ଅର୍ଥ ରହିଛି ଫଳେଚ଼୍ା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଏବଂ କର୍ମଫଳସ୍ବରୂପ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ସୁଖୀ- 


ଦୁଃଖୀ ନ ହେବା। 


ବାସ୍ତବରେ ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ସମଗ୍ର ସଂସାର କର୍ମଫଳ ଅଟେ। ପ୍ରତ୍ଯେକ ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁ କର୍ମଫଳ | ଏଣୁ 
ସଂସାରରେ କର୍ମଫଳ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ଆଉ କୌଣସି ରହେ ନାହିଁ। 


'ମନୀଷୀ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ବୁ ଵିମାନ୍‌ । ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକ ଅନୂ ସାରେ ସମତାପୂର୍ବକ କର୍ମ କରିବା 


ସ ବୂଦ୍ଧିମାନ୍‌ ମନୂଷ୍ୟେଷୁ' (ଗୀତା ୪ | ୧୮) | 


ହିଁ ବୁଦ୍ଧିତ୍ା- ' 


'ପଦଂ ଗଢୁନ୍ତ୍ୟନାମୟମ୍‌' _'ଗଢ଼ନି' ପଦର ତିନୋଟି ଅର୍ଥ ରହିଛି--(୧) ଜ୍ଞାନ ହେବା, (୨) ଗମନ କରିବା 


ଶ୍ଳୋକ ୫୨] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଏବଂ (୩) ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା। ଏଠାରେ ନିର୍ବିକାର ପଦପ୍ରାପ୍ତିର ଅର୍ଥ “ନିଜେ ଜନ୍ମମରଣରୁ ରହିତ ବୋଲି ଜ୍ଞାନ ହେବା 
ଏବଂ ନିର୍ବିକାର ପଦ ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ବୋଲି ଜ୍ଞାନ ହେବା। କାରଣ ନିତ୍ଯନିବୃତ୍ତର ହିଁ ନିବୃ୍ଥି ହୁଏ ଏବଂ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତର 


ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 


ଏହି ଶ୍ମୋକରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ କର୍ମଯୋଗ ମୁକ୍ତି ବା କଲ୍ୟଯାଣପ୍ରାପ୍ତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାଧନ । କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା 


ସଂସାରର ନିବୃତ୍ତି ଓ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ରି କ ଉଭୟ ହୋଇଯାଏ । 
== ^ = = 


ସଂ୍୭-ପୁର୍ବଜଞୌଳଃଜେ କଣ ଅନଳମୟ ଦଳ ଭାଭିଜ ଳମ କଣ”, ଏଠିବ ଦୁଇଟି #୍ଜୋୌଳଳଜେ କହୁଛଛି / 


ଯଦା ତେ ମୋହକଲିଳଂ 


ବୁଦ୍ଧିବ୍ୟତିତରିଷ୍ୟତି । 


ଗନ୍ତାସି ନିବୈଦଂ ଶ୍ରୋତବ୍ୟସ୍ଯ ଶ୍ରୁତସ୍ଯ ଚ ॥ ୫୨॥ 


ଥଲ଼ଙ୍କ ୭ଯଦାଚଯେତେବେଳେ; ତେ ତୁମର; ବୁଵିଃ- ବୁଧି; ମୋହକଲିଳମ୍‌ ¬ ମୋହରୂପକ ପର୍ବକୁ; ବ୍ଯତିତରିଷ୍ଯତିଚଭଲ 
ଭାବରେ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ; ତଦାଚିସେତେବେଳେ (ତୁମେ); ଶୁତସ୍ଯ=ଶୁତ; ଚ=ଓ; ଶ୍ରୋତବ୍ୟସ୍ଯ=ଶରୋତବ୍ୟରୁ; 


ନିଵୈଦମ୍‌- ବୈରାଗ୍ୟ; ଗନ୍ତାସି- ପ୍ରାପ୍‌ ହେବ | 


ଯେତେବେଳେ ତୁମର ବୁଦ୍ଧି ମୋହରୂପକ ପର୍କ୍କକୁ ଭଲ ଭାବରେ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ, ସେତେବେଳେ ତୁମେ 


ଶୁତ ଓ ଶ୍ରୋତବ୍ୟ ଭୋଗରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 


ବ୮୮୮୭ଯଦା ତେ ମୋହକଲି ଳଂ ବୁଦଵି ବ୍ଯିତି- 
ତରିଷ୍ୟତି'-- ଶରୀର ସହିତ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ରଖିବା 
ତଥା ଶରୀର ସଅ୍ପର୍କିତ ମାତା-ପିତା, ଭାଇ-ଭାଉଜ, ସ୍ତ୍ରୀ- 
ପୁତ୍ର, ବସ୍ତୁ ଓ ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିରେ ମମତା ରଖିବା “ମୋହ” 
ଅଟେ। କାରଣ ଏହି ଶରୀରାଦିରେ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା 
ନାହିଁ, କେବଳ ଆମେ ମାନି ନେଇଛେ। ଅନୁକୂଳ ପଦାର୍ଥ, 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା 
ପ୍ରତିକୂଳ ପଦାର୍ଥ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ 
ହେବା ଏବଂ ସଂସାରରେ ବା ପରିବାରରେ ବିଷମତା, ପକ୍ଷପାତ, 
ମାରର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ବିକାର ଉପ୍ଥନ୍ତ୍ର ହେବା ପ୍ରଭୂତି “କଲିଳ” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପର୍କ୍ଚ ଅଟେ । ଏହି ମୋହରୂପକ ପର୍ସରେ ବୁଦି ନିମଗ୍ନ 
ହେଲା ପରେ ମନୁଷ୍ୟ କିଂକର୍ତବ୍ୟବିମୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ | ତାକୁ 
କିଛି ଉପାୟ ଦିଶେ ନାହିଁ। 

ସ୍ବୟଂ ଚେତନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଶରୀରାଦି ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥରେ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା କରି ତା'ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନିଏ। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ସେ (ସ୍ବୟଂ) ଯେଉଁ 
ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼େ, ସେହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ 
ତା'ସହିତ ସର୍ବଦା ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସର୍ବଦା ରହି ପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ମୋହ 
ଯୋଗୁଁ ଏ ଦିଗକୁ ତାହାର ଦୃଣ୍ଟି ଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଅନେକ ପ୍ରକାର ନୂଆ ନୂଆ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ଯୋଡ଼ି ସେ ସଂସାରରେ 
ଅଧ୍ଣକରୁ ଅଧ୍ନକ ଛନ୍ଦି ହେଉଥାଏ । ଯଦି କୌଣସି ବାଟୋଇ 
ଗନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚିବା ପୂର୍ବରୁ ଅଧା ରାସ୍ତାରେ ଅଟକି 
ଯାଇ ଖେଳକୂଦ ଓ ହସିଖୁସିରେ ନିଜର ସମୟ ବିତାଇ 


ଦିଏ, ତେବେ ସେ ତା'ର ଗନ୍ତବ୍ୟସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚି ପାରେ 
ନାହିଁ। ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ଏଠାକାର ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ 
ସଂଗ୍ରହରେ ଓ ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ତଥା 
ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିବାର ପ୍ରଭୂତିରେ ମମତା କରି ସେଥୂରୁ ସୁଖ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ଲାଗିଯାଏ | ଏହା ହିଁ ବୁଦ୍ଧିର ମୋହରୂପକ 
ପର୍ଚ୍ଚରେ ନିମଗ୍ନ ହେବା ଅଟେ। 

ଶରୀରରେ ଅହ ଭାବ ଓ ମମତା କରି ତଥା ପରିବାର 
ପ୍ରତି ମମତା କରି ଆମେ କଂଣ ଏଠାରେ ବସି ରହିବାକୁ 
ଆସିଛୁ? ଏଥୂରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇ ବାସ୍ତବିକ ଉନ୍ତତି ରୂ 
(କଲ୍ଯାଣରୁଃ ବଞ୍ଚିତ ହେବା କ'ଣ ଆମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ? 
ଏଥୂରେ ଛନ୍ଦି ନ ହୋଇ ଆମେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରିବୁ-¬ 
ଏପରି ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଳଚୟ କରିବା ହିଁ ମୋହରୂପକ ପର୍ଚରୁ 
ବୂଦ୍ଧିର ଉତ୍ବଥାନ। କାରଣ ଏପରି ଦୂଢ଼ନିଶ୍ଟୟ ହେଲେ 
ବୁଦ୍ଧି ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହିଯିବ ନାହି, 
ସଂସାର ସହିତ ଜଡ଼ିତ ହେବ ନାହିଁ। 

ମୋହରୂପକ ପର୍ଚ୍ଚରୁ ତରିବା ପାଇଁ ଦୁଇଟି ଉପାୟ 
ଅଛି-ବିବେକ ଓ ସେବା। ବିବେକ ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
୨।୧୧-୩୦ ରେ ହୋଇଛି) ପ୍ରଖର ଥୂଲେ, ତାହା 
ଅସତ୍‌ ବିଷୟରୁ ଅରୁଚି ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର କରାଏ। ଅନ୍ଯମାନର୍ଦୂ 
ସେବା କରିବା ଓ ସୁଖ ଦେବାର ଉତ୍କଣ୍ଠା ମନରେ ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲେ, ନିଜର ସୁଖ ଓ ଆରାମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ 
ଶକ୍ତି ଆସିଯାଏ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବାର ଭାବ ଯେତିକି 
ପ୍ରବଳ ହେବ, ସେତିକି ମାତ୍ରାରେ ନିଜର ସୁଖେଢ଼ା ପରିତ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇପାରିବ। ଯେପରି ଗୁରୁଙ୍କ ପାଇଁ ଶିଷ୍ଯର, ମାତା- 
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ପିତାଙ୍କ ପାଇଁ ପୁତ୍ରର ମାଲିକ ପାଇଁ ସେବକର ସୁଖ 
ଦେବାର ଇଢ଼ା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ନିଜ ସୁଖ-ଆରାମର 
ଇଚ୍ଛା ସ୍ବତଃ ସହଜରେ ଦୂର ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି 
ସଂସାରର ସେବା କରିବାକୁ ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ, 
କର୍ମଯୋଗୀର ଅନ୍ତରରେ ନିଜ ସୁଖଭୋଗର ଇଚ୍ରା ସ୍ଵତଃ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବର ଦାରା ଭୋଗେଢ୍ରା ନଷ୍ଟ କରିବା 
ଟିକେ କଠିନ ହୁଏ। ବିବେକ ବିଗ୍ବର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୃଢ଼ ହୋଇ 
ନ ଥୂଲେ, ଭୋଗ ସମ୍ମୁଖକୁ ନ ଆସିଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି 
ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବର କାମ ଦିଏ । ଭୋଗ ସାମନାକୁ ଆସିଲେ, 
ତାକୁ ଦେଖି ସାଧକ ସାଧାରଣତଃ ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଏ। 
କିନ୍ତୁ ସେବାଭାବଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିର ସମ୍ମୁଖକୁ ଯେତେ ସୁନ୍ଦର 
ସୁନ୍ଦର ଭୋଗ ଆସିଲେ ବି ସେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ୟର ସେବାରେ 
ଲଗାଇଦିଏ। ତେଣୁ ତାହାର ନିଜ ସୁଖ ଓ ଆରାମର ଇଚ୍ଜା 
ସହଜରେ ଦୂର ହୋଇଯାଏ।। ଏଥୂଯୋଗୁଁ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ 
ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ (୫ | ୨), ସୁଗମ (୫ | ୩) ଓ 
ଶୀଘ୍ର ସିଦ୍ଧିପ୍ରଦ (୫। ୬) ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି। 

“ତଦା ଗନ୍ତାସି ନିବୈଦଂ ଶ୍ରୋତବ୍ୟସ୍ୟ ଶୁତସ୍ୟ ଚ'-- 
ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେ ଭୋଗ ବିଷୟରେ ଶୁଣିଛି, ଉପଭୋଗ 
କରିଛି ଓ ଭଲଭାବେ ଅନୁଭବ କରିଛି, ସେ ସମସ୍ତ ଭୋଗ 
ଏଠାରେ 'ଶୁତସ୍ୟ' ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ, ବ୍ରହ୍ମଲୋକ 
ପ୍ରଭୂତିର ଯେତେ ଭୋଗ ବିଷୟରେ ଶୁଣାଯାଇ ପାରେ, 
ସେସବୁ ଏଠାରେ ଶଶ୍ରୋତବ୍ଯସ୍ଯଂଂ ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 
ଯେତେବେଳେ ତୁମର ବୁଦ୍ଧି ମୋହରୂପକ ପର୍ଚ୍ଚକୁ ତରିଯିବ, 
ସେତେବେଳେ ଏହି ଂଶୁତ' (ଏହିକ) ଓ `ଶ୍ରୋତବ୍ଯଂ 


* ଶରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


(ପାରଲୌକିକ) ଭୋଗବିଳାସ ପ୍ରତି ତୂମର ବୈରାଗ୍ୟ 
ଆସିଯିବ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବୁଦ୍ଧି ମୋହକଲିଳକୁ ତରିଗଲା 
ପରେ ସେଥୁରେ ଏହି ପ୍ରଖର ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବର ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇଯାଏ ଯେ ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବଦଳୁ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ମୁଁ 
ପୂର୍ବପରି ରହିଛି, ଅତଏବ ଏହି ସଂସାରରୁ ମୋତେ ଶାନ୍ତି 
ମିଳିବ କିପରିନ ମୋର ଅଭାବ ଦୂର ହେବ କିପରି? 
ସେତେବେଳେ ଯାଇ `ଶ୍ରୁତ' ଓ 'ଶ୍ରୋତବ୍ୟ' ବିଷୟ ପ୍ରତି 
ସ୍ବତଃ ବୈରାଗ୍ୟ ଆସିବ । 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ `'ଶୁତଂ ସ୍ପାନରେ ଭୁକ୍ତ ଓ 'ଶ୍ରୋତବ୍ୟ' 
ସ୍ଥାନରେ ଭୋକ୍ତବ୍ଯ କହିପାରି ଥାଆନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ ଏପରି ନ 
କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ସଂସାରରେ ସମସ୍ତ ପରୋକ୍ଷ 
ଓ ଅପରୋକ୍ଷ ବିଷୟର ଆକର୍ଷଣ ଶୁଣିବାରୁ ହିଁ ହୋଇଥାଏ। 
ତେଣୁ ଏଥୂରେ ଶୁଣିବା ହେଉଛି ମୁଖ୍ଯ। ସଂସାରରୁ ଓ 
ବିଷୟରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ଯେଉଁଠି ଜ୍ଞାନମାର୍ଟ ଓ ଭକ୍ତିମାର୍ଗର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ 'ଶ୍ରବଣଂକୁ ମୁଖ୍ଯ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରରେ ଓ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ର ଠାରେ ଆସକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଶୁଣିବା ହେଉଛି 
ମୁଖ୍ୟ । 

ଏଠାରେ “ଯଦା' ଓ “ତଦା' କହିବାର ଅଭିପାୟ ହେଲା, 
“ଶ୍ରୁତଂ ଓ 'ଶ୍ରୋତବ୍ୟଂ ବିଷୟପ୍ରତି ଏତେ ବର୍ଷ, ଏତେ ମାସ 
କିମ୍ବା ଏତେ ଦିନ ପରେ ଯେ ବୈରାଗ୍ଯ ହେବ-¬ଏପରି 
କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ, ବରଂ ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ତରେ ବୁଦଵି 
ମୋହକଲିଳକୁ ତରିଯିବ, ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ “ଶୁତ'” ଓ 
ଶ୍ରୋତବ୍ଯଂ ବିଷୟରୁ ଏବଂ ଭୋଗରୁ ବୈରାଗ୍ଯ ଜାତ 
ହେବ। ଏଥୁରେ ବିଳମ୍ବର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। 
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ଶ୍ରୁତିବିପ୍ରତିପନ୍ନା ତେ ଯଦା ସାସ୍ଯତି ନିଶ୍ଚଳା । 


ସମାଧାବଚଳା ବୁଦିସ୍ତଦା 


ଯୋଗମବାପ୍ସ୍ୟସି ॥ ୫୩ ॥ 


ଅନନ୍ଦ୍ର-ଯଦାଚଯେତେବେଳେ], ଶୁଡିବିପ୍ରତିପନ୍ତାଚିଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମତଭେଦରେ ବିଚଳିତ; ତେ ତୁମର; ବୁଦିଃ=ବୁଦି; 
ନିଶ୍ଚଳାଚିନିଶ୍ବଳ ସାସ୍ଯତିଂ ହୋଇଯିବ (ଏବଂ୨। ସମାଧୌଳିପରମାମ୍ପାକ୍ଚ ଠାରେ। ଅଚଳାଚିଅଚଳ (ହୋଇଯିବ); 
ତଦା= ସେତେବେଳେ; ଯୋଗମ୍‌ ଯୋଗ, ଅବାପ୍ସ୍ଯସି= ପରାପୁ ହେବ | 

ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମତଭେଦରେ ବିଚଳିତ ତୁମର ବୁଦ୍ଧି ଯେତେବେଳେ ନିଶ୍ବଳ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ପରମାତମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ବ ଠାରେ 
ଅଚଳ ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ ତୁମେ ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ବ୍ଯ୧୩୦୮ଲୌକିକ ମୋହରୂପକ ପର୍ଚ୍ଚକୁ ତରିଗଲା 


'ଶ୍ରୁତିବିପ୍ରତିପନା ତେ.....ତଦା ଯୋଗମବାପ୍ସ୍ୟସି'-- 


ପରେ ମଧ୍ଯ ନାନାପ୍ରକାର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମତଭେଦକୁ ନେଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ ଏହି ଶୁତିବିପ୍ରତିପତ୍ତି (ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମତଭେଦ 
ଯେଉଁ ମୋହ ହୁଏ, ତାହାକୁ ତରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏହି ¦ ବିଷୟକ ଦୁନ୍ଦ୍ବ। ରହିଛି ଯେ, ନିଜ ଗୁରୁଜନ ଓ କୁଟୁମ୍ବଲୋକର୍ସୂ 


ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛନ୍ତି । 


ବିନାଶ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଏବଂ ନିଜ କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ ତ୍ଯାଗ 


* ଏଠାରେ 'ଶୁତସ୍ଯ' ଓ 'ଶ୍ରୋତବ୍ୟସ୍ଯ' ପଦ ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ, ସ୍ତୂର୍ଶ, ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧ--ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି ବିଷୟର ଉପଲକ୍ଷଣ। 


ଶ୍ମୋକ ୫୩ ] 


କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ମଧ୍ଯ ଉଚିତ ନୂହେଁ। 
ଏକପକ୍ଷରେ କୁଟୁମ୍ବଲୋକର୍କର ରକ୍ଷା ଏବଂ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ ପାଳନ ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ଯଦି କୁଟୁନ୍ବକ୍କର ରକ୍ଷା କରାଯାଏ, 
ତେବେ ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଆଉ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ ହୁଏ, 
ତେବେ କୁଟୁମ୍ବକ୍କର ରକ୍ଷା ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଏ ଦୁଇଟି 
କଥାରେ ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଶୁତିବିପ୍ରତିପତ୍ତି ରହିଛି, ଫଳରେ ତାଙ୍କର 
ବୁଦ୍ଧି ବିଚଳିତ ହେଉଛି।* ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମତଭେଦରେ 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ନିଶ୍ବଳ କରିବାକୁ ଏବଂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟରେ 
ବୁଦିିକୁ ଅଚଳ କରିବାକୁ ଭଗବାନ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛନ୍ତି । 

ପ୍ରଥମେ ସାଧକର ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ଯେ ସାଂସାରିକ 
ବ୍ଯବହାର ଠିକ୍‌ ଭାବେ କରିବା ଉଚିତ ନା ପରମାମ୍ବାଇ୍ଦୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଚିତ? ତା”ପରେ ସେ ନିର୍ଶ୍ରୟ କରେ ଯେ 
ସଂସାରଠାରୁ କିଛି ନ ନେଇ ମୋତେ କେବଳ ସଂସାରର 
ସେବା କରିବାକୁ ହେବ। ଏପରି ନିର୍ଶ୍ରୟ କରିବା ମାତ୍ରେ 
ସାଧକର ଭୋଗରୁ ଉପରତି ହୁଏ ଓ ବୈରାଗ୍ଯ ଜାତ 
ହେବାକୁ ଲାଗେ। ଏହାପରେ ଯେତେବେଳେ ସାଧକ 
ପରମାମ୍ଦରାଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ସମ୍ମୁଖରେ ସାଧ୍ୟ 
ଓ ସାଧନ ବିଷୟକ ନାନାପ୍ରକାର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମତଭେଦ ଉପସ୍ଥିତ 
ହୁଏ। ଫଳରେ ତାକୁ କେଉଁ ସାଧ୍ଯକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ ଓ କେଉଁ ସାଧନପଦ୍ଧତିର ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ 
ହେବ, ଏହା ନିର୍ଶୟ କରିବା ତା'ପକ୍ଷେ ବଡ଼ କଠିନ ହୋଇଯାଏ | 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଦ୍ବାରା ନିଜର ରୁଚି, 
ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ୟତାର ନିର୍ଶ୍ରୟ କରିନିଏ ଅଥବା 
ନିର୍ଶୟ ନ କରି ପାରି ଭଗବାନର୍କୀ ଶରଣ ଯାଇ ତାଙ୍କୁ 
ଆତୂର ହୋଇ ଡାକେ, ସେତେବେଳେ ଭଗବତ୍‌କୂପାରୁ 
ତାହାର ବୁଦ୍ଧି ନିଶ୍ଚଳ ହୋଇଯାଏ। ଦ୍ରିତୀୟତଃ ସବୁ ଶାସ୍ତ୍ର, 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଆଦିରେ ଜୀବ, ସଂସାର ଓ ପରମାମ୍ରରା ¬ ତିନିର୍କୁ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଏ ବିଷୟରେ 
ବିଗ୍ଵର କରାଗଲେ ଜୀବର ସ୍ବରୂପ ଯେପରି ହେଉ ପଛେ, 
ମୁଁ ହେଉଛି ଜୀବ'-¬-ଏଥୁରେ ସମସ୍ତେ ଏକମତ; ସଂସାରର 
ସ୍ବରୂପ ଯେପରି ହେଉ ପଛେ, 'ସଂସାରକୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ ହେବ'-¬ 
ଏଥୂରେ ସମସ୍ତେ ଏକମତ ଏବଂ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ସ୍ବରୂପ ଯେପରି 
ହେଉ ପଛେ, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ”-¬ଏଥୂରେ 
ସମସ୍ତେ ଏକମତ । ଏହିପରି ନିର୍ଶ୍ୟ କଲେ ସାଧକର ବୁଝି 
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ନିଶ୍ଚଳ ହୋଇଯାଏ। ମୋତେ କେବଳ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବାକୁ ହେବ--ଏଇଭଳି ଦୃଢ଼ନିଶୃୟ କଲେ ବୁଦ୍ଧି ଅଚଳ 
(ଏକନିଷ) ହୋଇଯାଏ; ଫଳରେ ସାଧକ ସହଜରେ ଯୋଗ 
ବା ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗେ ନିତ୍ଯଯୋଗକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ନିର୍କୟରେ ଅଥବା ନିଜ କଲ୍ଯାଣର 
ନିଶ୍ଚୟରେ ଯେତିକି ଉଣା ରହେ, ସେତିକି ବିଳମ୍ବ ହୁଏ । 
କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇଟିରେ ବୁଦ୍ଧି ଅଚଳ ଓ ନିଶ୍ଚଳ ହୋଇଗଲେ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ ସଙ୍ଗେ ନିତ୍ୟଯୋଗର ଅନୂଭବ ହୁଏ। 
ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରିବା ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି 'ନିଶ୍ଚଳ' 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ, ଯାହା କି ଷଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ଳଣୋକରେ 
'ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗମ୍‌' ପଦରେ ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି; 
ଏବଂ ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଚ୍ଚ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବା ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି 'ଅଚଳ' 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ, ଯାହାକି ଦୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୮ଶ ଶ୍ଣୋକରେ 
'ସମତୃଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' ପଦରେ ବର୍ଶନା କରାଯାଇଛି | 
ଏଠାରେ “ତଦା ଯୋଗମବାପ୍‌ସ୍ଯସି'” ପଦରେ ଯେଉଁ 
ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେହି ଯୋଗ ଏପରି ନୁହେଁ 
ଯେ ପ୍ରଥମେ ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ଚ ଠାରୁ ବିୟୋଗ ଥୂଲା, ଏବେ 
ତାହା ଦୂର ହୋଇଯିବାରୁ ଯୋଗ ହୋଇଗଲା । ପ୍ରକୃତରେ 
ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ସଙ୍ଗେ ଭ୍ରମବଶତଃ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧର ବିୟୋଗ 
ହେବା ହିଁ 'ଯୋଗ'” ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯର ସଦାକାଳରୁ ଯେଉଁ 
ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଥିତି (ପରମାମ୍ପା ଚ୍ଚ ସହିତ ନିତ୍ଯଯୋଗ) ଅଛି, 
ସେହି ସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଥିତ ହେବାକୁ ଯୋଗ” କୁହାଯାଏ। ସେହି 
ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଥିତି ଏତେ ବିଲକ୍ଷଣ ଯେ, ସେଥୂରୁ କେବେ 
ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସଂଯୋଗ, 
ବିୟୋଗ, ଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି କୌଣସି ଶବ୍ଦ ସେଥୂରେ ଲାଗୁ 
ହୁଏ ନାହିଁ । କେବଳ ଅସତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧର ତ୍ୟାଗକୁ 
ହି ଏଠାରେ ଯୋଗ ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି । ବାସ୍ତବରେ ଏହି 
ଯୋଗ ହେଉଛି ନିତ୍ୟଯୋଗର ବାଚକ । ଏହି ନିତ୍ୟ ଯୋଗର 
ଅନୂଭବ କର୍ମ (ସେବା) ଦ୍ବାରା କରାଗଲେ “କର୍ମଯୋଗ”, 
ବିବେକ-ବିଗ୍ଵର ଦ୍ବାରା କରାଗଲେ “ଜ୍ଞାନଯୋଗ”, ପ୍ରେମ 
ଦାରା କରାଗଲେ “ଭକ୍ତିଯୋଗଂ, ସଂସାରର ଲୟଚିନ୍ତନ 
ଦାରା କରାଗଲେ “ଲୟଯୋଗ', ପ୍ରାଣାୟାମ ଦାରା କରାଗଲେ 
“ହଠଯୋଗ'” ଓ ଯମଂନିୟମ ଆଦି ଅଷ୍ଟ୍ୟାଙ୍ଗଯୋଗ ଦ୍ବାରା 


କରାଗଲେ ଅଅଷ୍ଟାଇ୍ଗ ଯୋଗ' ବୋଲାଏ। 


* ଜାଲ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-¬ ସଂସାରୀ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ । ସଂସାରରେ ମୋହରୂପୀ ପର୍ବରେ ପଡ଼ିଯିବା ହିଁ ସଂସାରୀ ଜାଲରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯିବା ଏବଂ 


ଶାସ୍ତ୍ର ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, ଦ଼ୈତ, ଅଡ଼ୈତ ଆଦି ଅନେକ ମତ-ମତାନ୍ତରରେ ବଣା ହେବା ହିଁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଜାଲରେ ପଡ଼ିବା । ସଂସାରୀ ଜାଲ ଶହେ ଗ୍ରାମ୍‌ ଅଡ଼ୁଆ 
ସୃତା ସଙ୍ଗେ ସମାନ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଜାଲ ଶହେ କିଲୋ ଅଡ଼ୁଆ ସୂତା ସଙ୍ଗେଂ ସମାନ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ସଂସାରୀ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ଜାଲରେ ବୁଦି ନିଶ୍ଵଳ (ଏକନିଶ୍ଟୟାମ୍ବିକାଃ ହେବା ଉଚିତ ଏବଂ ପରମାମ୍ବରାର୍କ ଠାରେ ବୁଦ୍ଧି ଅଚଳ ହେବା ଉଚିତ ଯେ, ଯାହା ହେଉ ପଛେ, ମୋତେ 
କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ହେବ । 
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ଫଜିଣିଖ୍ନ ଭ/ବ--ମୋହ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-- “ମୋହକଲିଳ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂସାରିକ ମୋହ ଏବଂ ଶଶୁତିବିପତିପଭି' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ (ଦାର୍ଶନିକଃ ମୋହ। ଶରୀର, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ରଚ ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିରେ ଅନୁରାଗ ହେବା “ସାଂସାରିକ ମୋହ' ଏବଂ 
ଦ୍ରୈତ, ଅଦ୍ମୈତ, ବିଶିଷ୍ଟାଡ଼ୈତ, ଦ୍ଦେତାଦ୍ଦୈତ ଆଦି ଦାର୍ଶନିକ ମତଭେଦରେ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯିବା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମୋହଂ' । ଏ 
ଦୁଇଟିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ମନୁଷ୍ୟର ଭୋଗରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ସିର ହୋଇଯାଏ।। ବୁଦ୍ଧି ସ୍ଥିର ହୋଇଗଲେ 
ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାଙ୍କ ଠାରୁ ଦୂରଡ଼ର ଅବସାନ ଘଟେ ଏବଂ ସମୀପତା ହୁଏ | କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ସମୀପତା ହୁଏ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦାରା ଅଭେଦ ହୁଏ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦାରା ଅଭିନ୍ନତା ହୁଏ । କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକର ସିଦ୍ଧି ହୋଇଗଲେ ସାଧକ ଉଭୟର ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି କରିନିଏ (ଗୀତା ୫ | ୪-୫, | 

ମନୁଷ୍ଯର କେବଳ ଆମ୍ୂକଲ୍ଯାଣର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଲେ ଏବଂ ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି, କୁଟୁମ୍ବ, ପରିବାର ଆଦିର୍କ୍ଚ ସହିତ 
କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ ସେ ସାଂସାରିକ ମୋହକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ। ବହି ପଢ଼ିବା ଓ ଶାସ୍ତ୍ର କଥା 
ଶିଖିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ରହି କେବଳ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୂଭବ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଲେ ସେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମୋହକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଯାଏ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ ସାଂସାରିକ ମୋହର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରଖିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ କି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ (ଦାର୍ଶନିକ) 
ମତଭେଦର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରଖିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ମତ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଆଦିର ପକ୍ଷ ନେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 
ଏପରି ହେଲେ ସେ ଯୋଗର, ମୁକ୍ତିର ଅଥବା ଭକ୍ତିର ଅଧ୍ୂକାରୀ ହୋଇଯାଏ। ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ଅଧୂକାରର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 

==- ^ = = 
ଠୁ ସ୍ୟ” ୫୫ମହକଳିଳ ¿ ଖୁଚିକିଡଚିଘ ଜି ନୁଜ ହବ ପଂଳନେ ଠୋରପ୍ା ନୋଇଥିବା ସିନ ଚୁବିତଦୁନ୍ତ ପୁଚୁଷ ସମ୍ଵନେ 
ଥଳୁନ ଡଦତ୍ଜ କ୍ମଛନି / 
ଅର୍ଜୁଳ ଜବଚ 
ସିତପ୍ରଜ୍ଞସ୍ଯ କା ଭାଷା ସମାଧୂସସ୍ୟ କେଶବ । 
ସିତଧୀଃ କିଂ ପ୍ରଭାଷେତ କିମାସୀତ ବ୍ରଜେତ କିମ୍‌ ॥ ୫୪ ॥ 


ଅଂଚୟଅଡ଼ିନ ଉବାଚଳିଅର୍ଜୁନ କହିଲେ କେଶବ=ହେ କେଶବ! ; ସମାଧୂସସ୍ଯ=ପରମାମାଜୀ ଠାରେ ସିତ; 
ସିତ ପ୍ରଜ୍ଞସ୍ୟ ସ୍ଥିରବୁ ଵିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର) କା, ଭାଷାଦିଲକ୍ଷଣ କ'ଣ; ସିତଧୀଃ=ସିରବୁ ଵିଯୁକ ମନୁଷ୍ଯ; କିମ୍‌=କିପରି; 
ପ୍ରଭାଷେତ କହେ; କିମ୍‌¬=କିପରି; ଆସୀତ=ବସେ (ଓ); କିମ୍‌ କିପରି; ବ୍ରଜେତ=ଚାଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟବହାର କରେ? 

ଅଡ଼ୁନ କହିଲେ-ହେ କେଶବ! ପରମାତ୍ବ୍ରାଙ୍ନ୍ର ଠାରେ ସିତ ସିର ବୁଦିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ? 


ସେହି ସିର ବୂଵିଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ୟ କିପରି କହେ, କିପରି 

କ//୦୮ଏ୦ଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟରେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ରରିଛନ୍ତି। ତାଂପୂର୍ବରୁ ତାଜ୍କ ମନରେ କର୍ମ 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସନ୍ଦେହ ଜାତ ହୋଇଥୂୁଲା (୨ | ୪୭-¬ 
୫୦)। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ୫୨ଶ ଓ ୫୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
କହିଲେ, ଯେତେବେଳେ ତୁମ ବୁଦଵି ଶୁତିବିପ୍ରତିପତ୍ତି ଓ 
ମୋହକଲିଳକୁ ତରିଯିବ। ସେତେବେଳେ ତୂରମେ ଯୋଗ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। ଏ କଥା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନଚ୍ଗ ମନରେ ସଂଶୟ 
ଜାତ ହେଲା ଯେ, ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତ ଓ 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ହୋଇଯିବି, ସେତେବେଳେ ମୋର ଲକ୍ଷଣ 
କିପରି ହେବନ ତେଣୁ ନିଜ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂଶୟକୁ ଅର୍ଜୁନ 
ପ୍ରଥମେ ପଗ୍ରରିଲେ ଏବଂ କର୍ମ ତଥା ବୂଦି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯେଉଁ ଦିତୀୟ ସଂଶୟଟି ଥୁଲା, 


ବସେ ଓ କିପରି ଗ୍ବଲେ ଅଥାତ଼ ବ୍ୟବହାର କରେ 


ତାହାକୁ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା ହେବା ପରେ (୩। 
୧-୮୨ ରେ) ପଗ୍ଵରିଲେ୮ ଯଦି ଏହି ୫୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଅର୍ଜୁନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥାନ୍ତେ ତେବେ 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟକ ପ୍ରଶ୍ନ ବହୁତ ପଛକୁ ରହି ଯାଇଥାନ୍ତା । 
'ସମାଧୂୃସସ୍ଯ'*- ପରମାମୂପାପ୍‌ୁ ମନୁ ଷ୍ୟଜ ପାଇଁ 
ଏଠାରେ “ସମାଧ୍ସସଂ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 
'ସିତପ୍ରଜ୍ଞସ୍ଯ"-- ଏହି ପଦଟି ସାଧକ ଓ ସିଦ୍ଧ ଉଭୟର୍ଦ୍ଦର 
ବାଚକ | ଯାହାର ବିଗ୍ବର ସୁଦୃଢ଼, ଯିଏ ସାଧନାରୁ କେବେ 
ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସାଧକ ମଧ୍ଯ ସ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ 
(ସ୍ଥିର ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ)। ଏବଂ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହେବାରୁ 
ଯାହାର ବୂଦ୍ଧି ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଇଛି, ସେହିପରି ସିଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞା। ଅତଏବ ଏଠାରେ ସାଧକ ଓ ସିଦ୍ଧ ଉଭୟ 


ନା ୩୩ 
* ଏଠାରେ '“ସମାଧୁ' ପଦ ପରମାମ୍ବାସ୍ସର ବାଚକ | ଏହାକୁ ପୂବରୁ ୪୪ଶ ଶ୍ଲୋକରେ “ସମାଧୌ ନ ବିଧୀୟତେ ପଦଗୁଡ଼ିକରେ କହିଛନ୍ି| 


ଶ୍ମୋକ ୫୫] 


'ସିତପ୍ରଜ୍ଞଂ ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଆଗରୁ ୪୧ଶ ରୁ ୪୫ଶ ଓ 
୪୭ଶ ରୂ ୫୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକମାନଙ୍କର 
ବର୍ଥନା ହୋଇଛି ତେଣୁ ଆଗାମୀ ଶ୍ମୋକଗୁଡ଼ିକରେ 
ସିଦ୍ଦମାନକ୍ନୀ ଲକ୍ଷଣରେ ସାଧକମାନର୍ଚ୍ଚର ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ଯେ, ଅର୍ଜୁନ “ସମାଧୂସସ୍ଯ' 
ପଦରେ ସିଦି ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞକ୍ନ କଥା ପଗ୍ନରିଥୁବା ସ୍ଖଥଳେ ଭଗବାନ 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞଳ୍ଞ ଲକ୍ଷଣରେ ସାଧକମାନର୍ଗୀ କଥା କାହିଁକି କହିଲେ? 
ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସାଧକକ୍କୀର ପ୍ରାୟ 
ସାଧନା ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ କର୍ମରୁ ଉପରତି ହୋଇଯାଏ ସିଦ୍ଧ 
ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ବିଶେଷ ଭାବେ କର୍ମରୁ ଉପରତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସାଧକମାନର୍କର ମଧ୍ୟ ସାଧନା ଅବସ୍ଥାରେ ଜପ, 
ଧ୍ଯାନ, ସସ୍ସଙ୍ଗ ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଆଦି ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ 
କରିବାରେ ବହୁଳ ରୁଚି ଦେଖାଯାଏ। ସିଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥାରେ ତ 
ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ ବିଶେଷ ଭାବେ ହୁଏ । ଏହିରୂପେ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ଉଭୟଙ୍କର ସାଧନା ଓ ସିଦ୍ଧ 
ଅବସ୍ଥାରେ ତ ଅନ୍ତର ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର 
ସାଧନା ଓ ସିଦ୍ଧ ଅବସ୍ତାରେ ଅନ୍ତର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 
ତାଙ୍କର ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାରେ କର୍ମ କରିବାର ପ୍ରବାହ ଯଥାବତ୍‌ 


#×* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଗ୍ବଲିଥାଏ। କାରଣ ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ତାର୍ଦ୍ଦର କର୍ମ କରିବାର 
ପ୍ରବାହ ଥାଏ ଏବଂ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାରେ ମଧ୍ଯ କମ ହଁ 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ସିଦଵର୍କୀ ଲକ୍ଷଣ 
କହିଲାବେଳେ, ସାଧକ ଯେପରି ସିଦ୍ଧ ହୋଇ ପାରିବ, 
ସେହି ସାଧନା ବିଷୟରେ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ସିଦ୍ଧ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି ସେମାନର୍କବର ଲକ୍ଷଣ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି । 

“କା ଭାଷା'*-- ପରମାମଆର୍ ଠାରେ ସିତ ସିର ବୁଦିଯୁକ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯକ୍କର ବର୍ଷ୍ଚନା କେଉଁ ବାଣୀରେ କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାକ୍ର ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ (ଏହାର ଉତ୍ତର ଭଗବାନ 
ଆଗାମୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଦେଇଛନ୍ତି। 

'ସିତଧୀଃ କିଂ ପ୍ରଭାଷେତ'-- ସେହି ସ୍ଥିର ବୁଦିଯୁକ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯ କିପରି କହେଃ (ଏହାର ଉତ୍ତର ଭଗବାନ 
୫୬ଶ ଓ ୫୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଦେଇଛନ୍ତି । 

'କିମାସୀତ'-- ସେ କିପରି ବସେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରୁ 
ସେ କିପରି ଉପରତ ହୁଏନ ଏଏହାର ଉତ୍ତର ଭଗବାନ 
୫୮ଶ ରୂ ୬୩ତମ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି । 

'ବ୍ରଜେତ କିମ୍‌'-- ସେ କିପରି ଗ୍ରାଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କିପରି 
ବ୍ଯବହାର କରେ? (ଏହାର ଉତ୍ତର ଭଗବାନ ୬୪ତମ 
ଶ୍ମୋକଠାରୁ ୭୧ତମ ଶ୍ଵୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି । 


===-= `; === = 


ନ୍ଦକ୍ଖ୨ଏ୦୫ବ ଜବାନ ନିନ୍ଦ୍ର ନ୍ଜୋଳଳେ ଅର୍କ୍ୂନଙ୍କ ଭୂଥମ ଠଞ୍ମକ ଜନ ଦେଉଛନି। 
ଖ/ଜନବକୁବ/ଚ 
=“ «* 
ପ୍ରଜହାତି ଯଦା କାମାଟ୍‌ ସବାନ୍‌ ପାଥି ମନୋଗତାବ୍‌ । 


ଆମ୍ବନ୍ଯେବାମ୍ବନା ତୁଷ୍ଠାଃ 


ସ୍ରିତ ପ୍ରଜ୍ଞସ୍ତଦୋଚ୍ୟତେ ॥ ୫୫ ॥ 


ଥନ଼ୟ୮ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ପାଥି=ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ; ଯଦାଚଯେତେବେଳେ (ସାଧକ) ; ମନୋ- 
ଗତାନ=ମନୋଗତ; ସବିନ୍‌= ସମସ୍ତ: କାମାନ୍‌= କାମନାକୁ; ପ୍ରଜହାତି=ପୂର୍ଶିରୂପେ ତ୍ଯାଗ କରିଦିଏ (ଏବଂ); ଆମୁନା=ନିଜ 
ଦାରା; ଆମ୍ବନିଇଁନିଜଠାରେ; ଏବ ହି; ତୁଷ୍ଟଃ୮ସନ୍ନୁଡ୍ଠ,' ରହେ; ତଦାଇଳିସେତେବେଳେ (ତାହାକୁ); ସିତପ୍ଞଃ- ସିତପଜ୍ଞ; 


ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ - ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନୀ ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ମନୋଗତ ସମସ୍ତ କାମନାକୁ ପୂର୍ଣୁରୂପେ 
ତ୍ଯାଗ କରିଦିଏ ଏବଂ ନିଜ ଦ଼଼ାରା ନିଜଠାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ, ସେତେବେଳେ ତାହାକୁ ସିତପ୍ରଜ୍ଞ କୁହାଯାଏ । 


ବୟ୩୩୮୮ଏହା ଗୀତାର ଏକ ଶୈଳୀ ଯେ ସାଧକ 
ଯେଉଁ ସାଧନା (କର୍ମଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି) ଦ୍ବାରା 
ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ, ସେହି ସାଧନା ଦ୍ବାରା ତାଂର ପୂର୍ଣ୍ଣତା 
କଥା ବର୍ଣନା କରାଯାଏ। ଯଥା--ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ସାଧକ 
ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି ଭାବି 
ଅନନ୍ୟ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଉପାସନା କରେ (୧୨ । ୬); 
ଜ “କୟା ଭାଷୟା (ବାଣ୍ୟା) ଭାଷ୍ଯତ ଇତି ଭାଷା' | 


ତେଣୁ ସିଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ଵ ପ୍ରତି ଦବେଷରହିତ 
ହୋଇଯାଏ (୧୨ | ୧୩) | ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ସାଧକ ନିଜକୁ 
ଗୁଣରୁ ସର୍ବଥା ଅସଂଲଗ୍ନ ଓ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଅନୁଭବ କରେ 
(୧୪ ।୧୯); ତେଣୁ ସିଦ୍ଧାବସ୍ତାରେ ସେ ସମସ୍ତ ଗୁଣରୁ 
ସବଥା ଅତୀତ ହୋଇଯାଏ ( ୧୪ | ୨ ୨-- ୨୫) | ସେହିପରି 
କର୍ମଯୋଗରେ କାମନା ତ୍ୟାଗକୁ ମୁଖ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି; 
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ତେଣୁ ସିଦ୍ଧାବସ୍ତାରେ କର୍ମଯୋଗୀ ସକଳ କାମନା ତ୍ଯାଗ 
କରିଦିଏ ବୋଲି ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି । 

'ପ୍ରଜହାତି ଯଦା କାମାଦଵ ସର୍ବାନ୍‌ ପାଥି ମନୋ- 
ଗତାଚ୍‌'--ଏହି ପଦମାନର୍ଚ୍ବର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାମନା 
ସ୍ବୟଂରେ ନାହିଁ କି ମନରେ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। କାମନା ଆସେ 
ଓ ଗ୍ବଲିଯାଏ, କିନ୍ଧୁ ସ୍ବୟଂ ନିରନ୍ତର ରହେ ଅତଏବ 
ସ୍ବୟଂରେ କାମନା ହେବ କିପରିନ ମନ ଏକ କରଣ ଏବଂ 
ସେଥୂରେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା କାମନା ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ 
ସେଥୁରେ ଆସେ--'ମନୋଗତାନ୍‌'; ତେଣୁ ମନରେ ମଧ୍ୟ 
କାମନା ହେବ କିପରି ମାତ୍ର ଶରୀର-ଭଇନ୍ଦ୍ରିୟଂମନଂବୁଦ୍ଧି 
ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟ କରିଥୁବାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ମନୋଗତ କାମନାକୁ 
ନିଜଠାରେ ଆରୋପ କରେ। 

“ଜହାତି” କ୍ରିୟା ସହିତ “ପ୍ର” ଉପସର୍ଗ ଦେବାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ ପୂର୍ଣିରୂପେ ସମସ୍ତ କାମନା 
ତ୍ଯାଗ କରିଦିଏ, ତା'ଠାରେ ତିଳେମାତ୍ର କୌଣସି କାମନାର 
ଅଂଶ ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। 

ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ କେବେ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ ନାହିଁ କି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବା ବସ୍ତୁକୁ ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ ନାହିଁ। 
ଯାହା ନିଜର ନୁହେଁ କିନ୍ତୁ ଭ୍ରମବଶତଃ ଯାହାକୁ ନିଜର 


ବୋଲି ମାନି ନିଆଯାଇଛି, ତାହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ । 


ନିଜଠାରେ କାମନା ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ନିଜଠାରେ ତାହାକୁ 
ମାନି ନିଆଯାଇଛି। 'ଅପ୍ରଜହାତିଂ ପଦରେ ଏହି ମାନି 
ନେଇଥୁବା ଧାରଣାକୁ ହିଁ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ କାମାଟୁ ଶବ୍ଦ ବହୁବଚନ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ସବ୍ବାନ 
ପଦ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତଃ ତଥାପି “ସବାନ୍‌” ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, କୌଣସି କାମନା ନ ରହୁ ଏବଂ 
କୌଣସି କାମନାର କିଛି ଅଂଶ ମଧ୍ୟ ଅବଶେଷ ନ ରହୁ | 

“ଆମ୍ପନ୍ୟେବାମ୍ବନା ତୁଷ୍ଟଃ--- ସେ ଯେଉଁ ସମୟରେ 
ସମସ୍ତ କାମନା ତ୍ଯାଗ କରିଦିଏ ଏବଂ ନିଜ ଦ୍ବାରା 
ନିଜଠାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜଠାରେ ସହଜ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରେ। 

ସନ୍ତୋଷ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର- ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ସନ୍ତୋଷ 
ଗୂଣ ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ହେଉଛି ସ୍ବରୂପଭୂତ ସନ୍ତୋଷ । 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଛା ନ ହେବା ସନ୍ତୋଷ 
ଗୁଣ ଏବଂ ସ୍ଵବୟଂରେ ଅସନ୍ତୋଷର ଅତ୍ଯନ୍ତାଭାବ ହେବା 
ସ୍ବରୂପଭୂତ ସନ୍ତୋଷ। ଏହି ସ୍ବରୂପଭୂତ ସନ୍ତୋଷ ସ୍ବତଃ 
ସର୍ବଦା ଥାଏ। ଏଥୂପାଇଁ କୌଣସି ଅଭ୍ଯାସ ବା ବିଗ୍ବର 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ସ୍ବରୂପଭୂତ ସନ୍ତୋଷରେ ପ୍ରଜ୍ଞା 
(ବୁଦ୍ଧି) ସ୍ବତଃ ସ୍ଥିର ରହେ। 


+ ଶୁମଭଗବଦ଼ଗୀତା # 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


' ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞସ୍ତଦୋଚ୍ୟତେ'-¬ ସ୍ଵୟଂ (ଜୀବାମ଼ା) ବହୁଶାଖା- 
ଯୁକ୍ତ ଅନନ୍ତ କାମନାକୁ ନିଜଠାରେ ଆରୋପିତ କରୁଥୁଲା 
ବେଳେ ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁତଃ ନିଜଠାରେ କାମନା ନ ଥଲା ଏବ ସେ 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ଥିଲା । କିନ୍ତୁ ନିଜଠାରେ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ଆରୋପିତ 
କରିବା ଫଳରେ ବୁଦି ସ୍ଥିର ନ ଥୂବାରୂ ସେତେବେଳେ 
ତାହାକୁ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ କୁହାଯାଉ ନ ଥୂଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ନିଜ 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଚତାର ଅନୁଭବ ହେଉ ନ ଥୂଲା । ଏବେ ସେ ନିଜର 
ସମସ୍ତ କାମନା ତ୍ଯାଗ କରିଦେବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମନାର 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସ୍ଥିତି ନ ମାନିବାରୁ ତାହାକୁ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ କୁହାଗଲା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ନିଜ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞତାର ଅନୂଭବ ହେଲା। 

ସାଧକ ତ ବୁଦିକୁ ସ୍ଥିର କରେ, କିନ୍ତୁ କାମନା ସକମ୍ୂର୍ଣ୍ 
ତ୍ଯାଗ ହୋଇଗଲା ପରେ ବୁଦଵିକୁ ସ୍ଥିର କରିବାକୁ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ, ତାହା ସ୍ବତଃ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ। 

କର୍ମଯୋଗରେ ସାଧକର କର୍ମ ସହିତ ଅଧୂକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହେ। ସେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାରେ ମଧ୍ଯ କର୍ମ ହିଁ 
କାରଣ-- 'ଆରୁରୁକ୍ଷୋମୁନେର୍ଯୋଗଂ କମି କାରଣମୁଚ୍ୟତେ' 
(ଗୀତା ୬ | ୩) | ତେଣୁ ସାଧନାବସ୍ତାରେ ଓ ସିଦ୍ଧାବସ୍ପାରେ 
ମଧ୍ଯ କର୍ମ ସହିତ କର୍ମଯୋଗୀର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ। 
ସିଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ କର୍ମଯୋଗୀ ଦ୍ବାରା ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୂସାରେ 
କର୍ମ ହୁଏ, ଯାହା କି ଅନ୍ଯମାନବ୍କୀ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ସ୍ବରୂପ 
(ଗୀତା ୩ | ୨୧) | ଏହି କଥା ଭଗବାନ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହେ 
ଏବଂ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି ମଧ୍ୟ କର୍ମ କରେ-_“କମିଣ୍ୟକମି ଯଃ 
ପଶ୍ୟେଦକମିଣି ଚ କମ୍ପି ଯଃ” (୪ | ୧୮) | 

ଭଗବାନ ୫୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧିର 
ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି--ସଂସାରରୁ ନିବୃତ୍ତ 
ହେବା ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି ନିଶ୍ଚଳ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ପରମାମ୍ପୂର୍ସ୍ଵ 
ଠାରେ ଯୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି ଅଚଳ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ “ନିଶ୍ଚଳ' କହି ସଂସାରର ତ୍ୟାଗ କଥା କହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ “ଅଚଳ' କହି ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ଵ ଠାରେ ସ୍ଥିତି କଥା କହିଛନ୍ି। 
ଉକ୍ତ ଦୁଇଟି ବିଷୟରେ ଏଠାରେ “ଯଦା'ଓ “ତଦା' ପଦରେ 


କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଯେତେବେଳେ ସାଧକ କାମନାରୁ ସର୍ବଥା 


ରହିତ ହୋଇଯାଏ ଓ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ହିଁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ, 
ସେତେବେଳେ ତାହାକୁ ଘିତପ୍ରଜ୍ଞ କୁହାଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
କାମନାର ଅଂଶ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସାଧକ ବୋଲାଏ ଏବଂ 
କାମନାର ସର୍ବଥା ଅଭାବ ହୋଇଗଲେ ସେ ସିଦ୍ଧ ବୋଲାଏ। 
ଉକ୍ତ ଦୁଇଟି କଥାକୁ ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଶେଷ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କହିଛନ୍ତି¦ ଯଥା-- ଏଠାରେ “ ପ୍ରଜହାତି ଯଦା କାମାନ୍‌ 
ସର୍ବାନ୍‌ଂ ପଦମାନଙ୍ଗରେ ସଂସାରର ତ୍ଯାଗ କଥା ଓ 


ଶ୍ମୋକ ୫୬] 


'ଆମତ୍ବନ୍ୟେବାମ୍ବନା ତୁଷ୍ଫଃ' ପଦମାନଜ୍କରେ ପରମାମ୍ପାଜ୍କ ଠାରେ 
ସ୍ଥିତି କଥା କହିଛନ୍ତି । 

୫୬ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଭାଗରେ (ତିନୋଟି ଚରଣରେ) 
ସଂସାରର ତ୍ୟାଗ କଥା ଓ “ସିତଧୀମ୍ିନିଃ' ପଦରେ ପରମାମୁକରୀ 
ଠାରେ ସ୍ଥିତି କଥା କହିଛନ୍ତି। ୫୭ଶ ଓ ୫୮ଶ ଶ୍ଳଣୋକରେ 
ପ୍ରଥମେ ସଂସାରର ତ୍ଯାଗ କଥା ଏବଂ ପରେ “ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା 
ପ୍ରତିର୍ଚଵ ତାଂ ପଦରେ ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍କ ଠାରେ ସ୍ଥିତି କଥା କହିଛନ୍ତି । 
୫୯ତମ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଭାଗରେ ସଂସାରର ତ୍ଯାଗ ଓ 
'ପରଂ ଦୃଷ୍ଟ୍ବା' ପଦରେ ପରମାମଆଙ୍ଢ ଠାରେ ସତି କଥା କହିଛନ୍ତି | 
୬୦ ଓ ୬୧ତମ ଶ୍ଵୋକରେ ପ୍ରଥମେ ସଂସାରର ତ୍ଯାଗ 
ଏବଂ ଯୁକ୍ତ ଆସୀତ ମସ୍ତରଃ' ଆଦି ପଦମାନର୍୍ଦରେ ପରମାମୂାଚ୍ଚୀ 
ଠାରେ ସ୍ଥିତି କଥା କହିଛନ୍ତି। ୬୨ ରୂ ୬୫ତମ ଶ୍ଣୋକଯାଏ 
ପ୍ରଥମେ ସଂସାରର ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ପରେ ବ`ବୁଦ୍ଧିଃ ପକ୍ଷ୍ୟବତିଷ୍ଠ ତେ' 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପଦରେ ପରମାତ୍ବରାର୍କ୍‌ ଠାରେ ସିତି କଥା କହିଛନ୍ତି । ୬୬ ରୁ 
୬୮ ତମ ଶ୍ଳୋକଯାଏ ପ୍ରଥମେ ସଂସାରର ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ପରେ 
“ତସ୍ଯ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଶ୍ଚ ତାଂ ପଦରେ ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ଠାରେ ସ୍ଥିତି 
କଥା କହିଛନ୍ତି। ୬୯ ତମ ଶ୍ମୋକରେ ଯା ନିଶା ସବିଭୂତାନାମ୍‌' 
ତଥା ୮ଯସ୍ୟାଂ ଜାଗ୍ରତି ଭୂତାନି” ପଦମାନଙ୍କରେ ସଂସାରର 
ତ୍ୟାଗ କଥା କହିଛନ୍ତି ଏବଂ “ତସ୍ୟାଂ ଜାଗର ସଯମୀ' ତଥା 
“ସା ନିଶା ପଶ୍ୟତୋ ମୁନେଃ' ପଦମାନର୍ଦଚରେ ପରମାମ୍ରାର୍ଦବୀ 
ଠାରେ ସ୍ଥିତି କଥା କହିଛନ୍ତି। ୭୦ତମ ଓ ୭୧ତମ ଶ୍ଳୋକରେ 
ପ୍ରଥମେ ସଂସାରର ତ୍ଯାଗ କଥା କହିଛନ୍ତି ଏବଂ “ସ 
ଶାନ୍ତିମଧ୍ଗଳ୍ଛତିଂ ପଦରେ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ସ୍ଥିତି କଥା 
କହିଛନ୍ତି । ୭ ୨ତମ ଶ୍ଳୋକରେ “ନୈନାଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ବିମୁହ୍ୟତି' 
ପଦରେ ସଂସାରର ତ୍ଯାଗ ଓ ବବ୍ରହୁନିର୍ବାଣମୂକ୍ଛତିଂ ଆଦି 
ପଦମାନବଙ୍କରେ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ସ୍ଥିତି କଥା କହିଛନ୍ତି । 


ଘି ଭ/ବ-¬ବୁ ଵିର ସିରତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନୁଷ୍ଯମାନର୍ଦୁ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକଳଆ କରାଯାଇ ପାରେ ଅସର ବୁଦିଯୁକ୍ତ 
ଓ ସ୍ତିର ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ। ଭଗବାନ ଅସ୍ଥିର ବୁଦିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟସ୍କ ବିଷୟରେ ୪୧ଶ ରୁ ୪୪ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କହିଛନ୍ତି, ଏବେ 
୫୫ଶ ରୁ ୭୧ତମ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଥିର ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟକ୍କ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ସାଂସାରିକ 
ଅଭିରୂଚି ତ୍ୟାଗ କରି ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ସ୍ଥିର ବୁଦିଯୁକ୍ତ କୁହାଯାଏ । 

ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମାମ୍ର୍ର, ତା'ର ବୁଦ୍ଧି ଏକନିଶୃୟାମୁକା ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ପରମାମା ମଧ୍ଯ ଏକ ଅଟନି | ମାତ୍ର ସଂସାର 
ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ତା'ର ବୁଦ୍ଧି ଅସଂଖ୍ୟ କାମନାଯୁକତ ହୋଇଥାଏ; କାରଣ ସାଂସାରିକ ବସୁ ଅସଂଖ୍ୟ (ଗୀତା ୨ | ୪୧) | 

ସମତାପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି ସିର ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ। ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ ତ ମନର ସ୍ଥିରତା 


(ବୃତ୍ତିନିରୋଧ) କୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ବୁଦ୍ଧିର ସ୍ଥିରତା (ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯର ଦୃଢ଼ତା) କୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । 
କାରଣ କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ତିରେ ବୁଦ୍ଧି ସିର ହେବାର ଯେତେ ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି, ମନ ସ୍ଥିର ହେବାର ସେତେ ମହତ୍ଵ ନାହିଁ। 
ମନ ସ୍ତରିର ହୋଇଗଲେ ଲୌକିକ ସିଛଦିମାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ବୁଦି ସ୍ଥିର ହୋଇଗଲେ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସିଦ୍ଧି 
(କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ତିଃ ହୁଏ, କର୍ମଯୋଗରେ ବୁଦ୍ଧିର ସ୍ଥିରତା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ। ଯଦି ମନ ମ୍ରିର ହେବ ତେବେ କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ- 
କର୍ମ କରିବେ କିପରି? ମନ ସ୍ଥିର ହେଲେ ତ ବାହ୍ଯ କ୍ରିୟା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ! ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ(୯ସମତା) ରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି “ଯୋଗସଃ କୁରୁ କମାଣି' (୨ | ୪୮) | 

'ପ୍ରଜହାତି' ଓ “କାମାନଚ୍ସବାନ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାମନା ଆଦୌ ନ ରହୁ, 
କାମନା ଦୂରୀଭୂତ ହେଉ। କାରଣ କାମନା ହିଁ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିରେ ମୁଖ୍ଯ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । 


=== (୮ === 


ପର୍ଣ୍ରପେ 


&@&୮ &=“ 


ଦନ୍ଦ୍”--ଏ୫ବ ନୁଇଟି 6ଜ୍ଣ୍ଜୋଳଃେ ସିଜଇକ୍ଞ କିପଜି କହ ଏହି କିତାୟ ଭଞ୍ଜଳ ଜଜ ଦେ୬ଛନି । 


ଦୁଃଖେଷ୍ଵନୂଦ୍ବବିଗ୍ଧଗମନାଃ ସୁଖେଷୁ ବିଗତଦପ୍ଗହଃ । 
ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧଃ ସିତଧୀମ୍ମୁନିରୁଚ୍ୟତେ ॥ ୫୬ ॥ 


ଥନୟ-  ଦୁଃଖେଷୁ ଦୁଃଖ ମିଳିଲେ; ଅନୁଦୁବିଗ୍ମନା-ଯାହା ମନରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ (ଏବଂ); ସୁଖେଷୁ= ସୁଖ 
ମିଳିଲେ; ବିଗତସ୍କୃହଃଚଯାହା ମନରେ ସ୍ପୃହା ଆସେ ନାହିଁ; ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧଃଯିଏ ରାଗ, ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ମୁକ୍ତ 
(ସେହି) ; ମୁନିଃଇମନନଶୀଳ ମନୁଷ୍ୟକୁ; ସିତଧୀଃ¬ ସିରବୁଦି; ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 

ଦୁଃଖ ମିଳିଲେ ଯାହା ମନରେ ଉଦ୍ବେଗ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସୁଖ ମିଳିଲେ ଯାହା ମନରେ ସ୍ପୃହା ଆସେ 
ନାହିଁ ତଥା ଯିଏ ରାଗ (ଆସନ୍ତି), ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧରୂ ମୁକ୍ତ, ସେହି ମନନଶୀଳ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସିରବୁଦି କୁହାଯାଏ । 
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ବ6/#[ସିତପରଜ୍ଞ କିପରି କହେ'- ଅର୍ଜୁନ ଏହିପରି 
କ୍ରିୟାପ୍ରଧାନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥୁଲେ, କିନ୍ଧୁ ଭଗବାନ ଭାବପ୍ରଧାନ 
ଉତ୍ତର ଦେଉଛନ୍ତି କାରଣ କ୍ରିୟାରେ ଭାବ ହିଁ ମୁଖ୍ଯ। 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଭାବପୂର୍ବକ ହୁଏ। ଭାବ ବଦଳି ଗଲେ 
କ୍ରିୟା ବଦଳି ଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାହ୍ୟ ଦୃଷ୍ଝରେ କ୍ରିୟା ସେହିପରି 
ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ତାହା ସେପରି ରହେ 
ନାହିଁ। ଏହି ଭାବ କଥା ହିଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି 

“ଦୁଃଖେଷ୍ଵନୂତୃବିଗ୍ନମନାଃ'- ଦୁଃଖର ସମାବନାରେ ଓ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ମଧ୍ଯ ଯାହା ମନରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ଜାତ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରୁଥୁବା ସମୟରେ ସେଥୂରେ 
ବାଧା ଆସିଲେ, ନିନ୍ଦା-ଅଅପମାନ ହେଲେ, କର୍ମଫଳ 
ପ୍ରତିକୂଳ ହେଲେ କିମ୍ବା ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ପ୍ରତିକୂଳତା ଆସିଲେ 
ମଧ୍ଯ ତା'ମନରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଅନ୍ୟର ହିତ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା; କର୍ମକୁ ପୂର୍ଶୀାଙ୍ଗ 
କରିବା କର୍ମଫଳରେ କେବେ ଆସକ୍ତି, ମମତା, କାମନା 
ପ୍ରଭୃତି ନ ହେବା ପାଇଁ ସାବଧାନ ରହିବା ହିଁ କର୍ମଯୋଗୀର୍କୀ 
ମନରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ଓ ଅସ୍ତିରତା ନ ଆସିବାର କାରଣ। 
ଏପରି କରିବାରୁ ତାଙ୍ସୀ ମନରେ ଏକ ପ୍ରକାର ପ୍ରସନ୍ନତା 
ଆସେ, ସେହି ପ୍ରସନ୍ନତା ଯୋଗୁଁ ଯେତେ ପ୍ରତିକୂଳତା 
ଆସିଲେ ବି ତାର୍କ୍ଚ ମନରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ସୁଖେଷୁ ବିଗତପ୍ପୁହଃ'-- ସୁଖ ସମାାବନାରେ ଓ ତାହାର 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ମଧ୍ଯ ଯାହାର ପ୍ଫହା ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅତିଶୀଘ୍ର କର୍ମ ପୂର୍ଷାଇଂ ହେଲେ, ତାଳାଳିକ ଆଦର ଓ 
ପ୍ରଶଂସା ମିଳିଲେ, ଅନୁକୂଳ ଫଳ ମିଳିଲେ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ଅନୂକୂଳତା ଆସିଲେ ବି ଯାହାର ମନରେ ସ୍ପୃହା ଆସେ 
ନାହିଁ ଯେ ଏହି ପରିସ୍ଥିତି ସର୍ବଦା ରହିଥାଉ ଓ ସର୍ବଦା 
ମିଳୁଥାଉ', ତା”ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅନୂକୂଳତାର କୌଣସି 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 

“ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧଃ'-- ମନରେ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର 
ଯେଉଁ ଆକର୍ଷଣ ଅର୍ଚଚିତ ହୋଇଯାଏ, ତାହାକୁ “ରାଗ” 
କହନ୍ତି। ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଯଦି ରାଗ ଥାଏ, ତେବେ କୌଣସି 
ସବଳ ବ୍ଯକ୍ତି ତାହାକୁ ନଷ୍ଟ କଲେ, ସେଥୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ କରାଇଲେ, ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଘ୍ନ ସୃଷ୍ଟ 
କଲେ, ମନରେ “ଭୟଂ ଜାତ ହୁଏ। ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ନିର୍ବଳ 
ହୋଇଥୂଲେ ମନରେ “କ୍ରୋଧ' ଜାତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯାହା 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦହୃଗୀତା # 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ହୃଦୟରେ ଅନ୍ୟକୁ ସୁଖ ଦେବାର, ଅନ୍ଯର ହିତ କରିବାର 
ଓ ସେବା କରିବାର ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ତାହାର ରାଗ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ରାଗ ଦୂର ହୋଇଗଲେ, 
ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧ ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ରାଗ, ଭୟ ଓ 
କ୍ରୋଧରୁ ସେ ସର୍ବଥା ରହିତ ହୋଇଯାଏ। 
ଆଂଶିକରୂପେ ଉଦ୍‌ବେଗ, ସ୍ପୃହା, ରାଗ, ଭୟ 
କ୍ରୋଧ ଥରବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସାଧକ ବୋଲାଏ | ଏଥୂରୁ ସ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସେ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 
[କାମନା, ବାସନା ପ୍ରଭୂତି “ରାଗଂର ହିଁ ସ୍ବରୂପ। 
କେବଳ ବାସନାର ତାରତମ୍ୟ ଅନୁସାରେ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ନାମ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନତୀଃ ଯଥା--ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଲୁକ୍କାୟିତ ରାଗର 
ନାମ `ବାସନା' । ସେହି ବାସନାର ଅନ୍ୟ ନାମ “ଆସକ୍ତି' 
ବା ପ୍ରିୟଭାବ। “ମୋତେ ଅମୁକ ବସ୍ତୁ ମିଳୁ”-¬ଏପରି 
ଇଚ୍ଛାର ନାମ “କାମନା' | କାମନା ପୂର୍ଶ୍ ହେବାର ସମ୍ଭାବନାର 
ନାମ “ଆଶାଂ। କାମନା ପୂର୍ଷ ହେଲା ପରେ ବି ପଦାର୍ଥ 
ବୃଦ୍ଧି ହେବାର ଇଚ୍ଛା ଓ ଅଧୂକ ମିଳିବାର ଇଚ୍ଛାର ନାମ 
“ଲୋଭ'। ଲୋଭର ମାତ୍ରା ଅଧୂକ ବଢ଼ିଗଲେ, ତାକୁ 
ତୃଷ୍ପାଂ କୁହାଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଉତପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଥୁବା ଆକର୍ଷଣ ଓ ମହତ୍ତ୍ବବୁଦ୍ଧିକୁ କାମନା, 
ବାସନା ପ୍ରଭୂତି ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଏ । 
'ସିତଧୀମୁନିରୁଚ୍ୟତେ'-- ଏତାଦୃଶ ମନନଶୀଳ କର୍ମ- 
ଯୋଗୀଙର୍କ୍ରର ବୁଦ୍ଧି ସ୍ଥିର ଓ ଅଟଳ ହୋଇଯାଏ । ମୁନି” ଶବ୍ଦଟି 
ବାଣୀ ସହ ସମ୍ପର୍କିତ ତେଣୁ ଭଗବାନ “କିଂ ପ୍ରଭାଷେତ'ର 
ଉତ୍ତରରେ ମୁନି' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 
ମୁନିଂ ଶବ୍ଦ କେବଳ ବାଣୀ ଉପରେ ଅବଲମ୍ବିତ ନୂହେଁ। 
ତେଣୁ ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଭଗବାନ “ମୌନଂ ଶବ୍ଦର 
ପ୍ରୟୋଗ ବାଚିକ ତପରେ ନ କରି ମାନସିକ ତପରେ 
କରିଛନ୍ତି (୧୭ | ୧୬) | 
କର୍ମଯୋଗର ପ୍ରକରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଠାରେ 
ମନନଶୀଳ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦୁ ମୁନି କୁହାଯାଇଛି। ମନରେ 
କୌଣସି କାମନା ଓ ଆସକ୍ତି ନ ଆସୁ--ଏହି ସାବଧାନତାର 
ମନନ ହିଁ ମନନଶୀଳତାର ଅର୍ଥ। ଅବିରତ ଅନାସକ୍ତ 
ରହିବା ହିଁ ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀକ୍କର ସାବଧାନତା କାରଣ 
ସାଧକ ଅବସ୍ତାରେ ତାଙ୍କର ଏହିପରି ସାବଧାନତା ରହିଥୁବାରୁ 


ସେ ପରମାମ୍ବାାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି (ଗୀତା ୩ । ୧୯) | 


ଓ 
ମର୍ଣ୍ 


୮୬ 


=== ; ==== 


* ଗୀତାରେ ଯେଉଁଠି ବି ଅର୍ଜୁନ କ୍ରିୟାପ୍ରଧାନ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ବସରିଛନ୍ତି। ଭଗବାନ ତାହାର ଭାବ ଓ ବୋଧପ୍ରଧାନ ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି । କାରଣ 
କ୍ରିୟାରେ ଭାବ ଓ ବୋଧ ହେଉଛି ମୁଖ୍ଯ। ଭାବ ଓ ବୋଧ ଅନୁସାରେ ହିଁ କ୍ରିୟା ହୁଏ। ଯଥା- ଅର୍ଜୁନ ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପଗ୍ଵରିଲେ ଯେ, 
ଗୁଣାତୀତ ପୁରୁଷର ଆଚରଣ କିପରି? ଭଗବାନ ଭାବପ୍ରଧାନ ଉତ୍ତର ଦେଲେ ଯେ, ତାହାର ଆଚରଣ ସମତାପୂର୍ବକ ହୋଇଥାଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୫୭] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଯଃ ସବିତ୍ରାନଭିସ୍ନେହସ୍ତତ୍ତତ୍‌ଵ ପ୍ରାପ୍ୟ ଶୁଭାଶୁଭମ୍‌ । 
ନାଭିନନ୍ଦତି ନ ଦେଶ୍ଟ ତସ୍ଯ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଶ୍ଚତା॥ ୫୭ ॥ 
ଥନୂନ୍ଦର ସବିତ୍ରସର୍ବତ୍ରତ ଅନଭିସ୍କେହଃ-ଅନାସକ୍ତ; ଯଃ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; ତତୃ, ତତୃ=ସେହି ସେହି; ଶୂଭାଶୂୁଭମ୍‌ ¬ ଶୁଭ- 
ଅଶୁଭକୃ ପ୍ରାପ୍ୟ=ପ୍ରାପ୍ତ କରି; ନ, ଅଭିନନ୍ଦତି-ହର୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ (କି); ନ, ଡ଼େଷ୍ଟକିଦେଷ କରେ ନାହିଁ; ତସ୍ୟଯ=ିତାହାର; 


ପ୍ରଜ୍ଞା ବୁ ଦ୍ଧି; ପ୍ରତିଶ୍ଚ ତା ସିର । 


ସବିତ୍ର ଅନାସକ୍ତ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ସେହି ସେହି ଶୁଭଅଶୁଭକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ହର୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ କି ଦ଼େଷ 


କରେ ନାହିଁ, ତାହାର ବୁଦି ସିର । 


ବ#6// ପୂର୍ବ ଶୋକରେ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ନିର୍ବିକାର ରହିବା କଥା ଭଗବାନ କହିଲେ। ବର୍ତମାନ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମାନୂସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ସମ ଓ ନିର୍ବିକାର ରହିବା କଥା କହୁଛନ୍ତି । 

ଯଃ ସବିତ୍ରାନଭିସ୍କେହଃ'-_- ଯିଏ ସବୁ ବିଷୟରେ ସ୍ନେହ 
ରହିତ ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ନିଜର ବୋଲାଉଥୁବା 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ସ୍ତ୍ରୀ ପୁତ୍ର, ଘର, ଧନ ଇତ୍ୟାଦି 
କାହାରିଠାରେ ଯାହାର ଆସକ୍ତି ଓ ଆକର୍ଷଣ ନାହିଁ। 

ବସ୍ତୁ ପ୍ରଭୂତି ଠିକ୍‌ ଅଛି ତ ମୁଁ ଠିକ୍‌ ଅଛି, ସେସବୁ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲା ମାନେ ମୁଁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲି, ଧନ ଆସିବାରୁ 
ମୁଁ ବଡ଼ ହୋଇଗଲି ଆଉ ଧନ ଗ୍ବଲିଗଲା ତ ମୁଁ ମଲି'-- 
ବସ୍ତୁ ଆଦିରେ ଏକାମ୍ରରତା ଭଳି ଏ ଯେଉଁ ସ୍ନେହ ଅଛି, 
ତାହାର ନାମ ଅଭିସ୍ନେହ' | ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ କର୍ମଯୋଗୀର କୌଣସି 
ବସ୍ତୁରେ ଏହି ଅଭିସ୍ନେହ ଆଦୌ ନ ଥାଏ। ବାହ୍ଯଭାବେ 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ଯାଦିର ସଂଯୋଗ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେ ଅନ୍ତରରେ ପୂର୍ଣ ଭାବରେ ନିଲିପ୍ତ ରହେ। 

'ତତ୍ତତ଼ପ୍ରାପ୍ୟ ଶୁଭାଶୁଭଂ ନାଭିନନ୍ଦତି ନ ଦେଶ୍ଠି”-- 
ସେହି ମନୁଷ୍ଯ ସମ୍ମୁଖକୁ ପ୍ରାରବ୍‌ଧବଶତଃ ଶୁଭ-ଅଶୁଭ, 
ଶୋଭନୀୟ-ଅଶୋଭନୀୟ, ଭଲ-ମନ୍ଦ, ଅନୁକୂଳଂ-ପରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ, ସେ ଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ 
ଅଭିନନ୍ଦିତ ହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ 
ଦ୍ରେଷ କରେ ନାହିଁ। 

ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ମନରେ ଯେଉଁ ପ୍ରସନ୍ନତା 
ଆସେ ଏବଂ ବାଣୀରେ ଯେଉଁ ପ୍ରସନ୍ନତା ପ୍ରକାଶିତ କରାଯାଏ 
ତଥା ବାହ୍ଯ ରୂପରେ ଯେଉଁ ଉସବ କରାଯାଏ, ସେସବୁ 
ହେଉଛି ସେହି ପରିସ୍ଥିତିର ଅଭିନନ୍ଦନ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସିତିକୁ ନେଇ ମନରେ ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ଓ ବିଷାଦ 
ହୁଏ ଯେ, ଏହା କିପରି ଓ କାହିଁକି ଆସିଲା! ଏହା ନ 
ହୋଇଥୂୁଲେ ଭଲ ହୋଇଥାନ୍ତା, ଏହା ଶୀଘ୍ର ଗ୍ବଲିଗଲେ 
ଭଲ--ଏସବୁ ହେଉଛି ସେହି ପରି ସ୍ଥିତି ସହିତ ଦ୍ବେଷ 
କରିବା। ସର୍ବତ୍ର ସ୍ନେହରହିତ, ନିଲିପ ମନୁଷ୍ଯ ଅନୁକୂଳତାକୁ 


ଅଭିନନ୍ଦନ ଜଣାଏ ନାହିଁ କି ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରତି ଦ୍ବେଷ କରେ 
ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାହାକୁ ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ, ଭଲ- 
ମନ୍ଦ, ପରିସ୍ଥିତି ମିଳେ ସତ, କିନ୍ତୁ ତା'ଅନ୍ତରରେ ସର୍ବଦା 
ନିର୍ଲିପ୍ତତା ରହିଥାଏ । 

“ତତ, ତତ୍ଵ କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ 
ଯେଉଁ ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା 
ପ୍ରଭୂତିରେ ବିକାର ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ ଏବଂ 
ଯେଉଁଥୂରେ ସାଧାରଣ ଲୋକର୍କର ବିକାର ହୁଏ, ସେହି 
ସେହି ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ବସ୍ତୁ ଆଦି ଯେଉଁଠି, ଯେବେ 
ଓ ଯେଉଁଭଳି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ବି ତାର ସେଥୂପ୍ରତି 
ଅଭିନନ୍ଦନ ବା ଦ୍ରେଷ ଭାବ ଆସେ ନାହିଁ। 

“ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠ ତା ତାହାର ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ, 
ଏକରସ ଓ ଏକରୂପ ଅଟେ। ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ତାହାର 
ଯେଉଁ ବ୍ଯବସାୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧି ଥୂଲା, ତାହା ବର୍ତ୍ତମାନ 
ପରମାମ୍ବାଚ୍ଚ ଠାରେ ଅଚଳ ଓ ଅଟଳ ହୋଇ ଯାଇଛି। 
ତା'ବୁଦ୍ଧିରେ ଏହି ବିବେକ ପୂର୍ଶିରୂପେ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଇଛି 
ଯେ, ସଂସାରର ଭଲମନ୍ଦ ସହିତ ପ୍ରକୃତରେ ମୋର କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। କାରଣ ଏହି ଭଲମଦ୍ଦ ଅବସର ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
କିନ୍ତୁ ମୋର ସ୍ଵରୂପ ଅପରିବର୍ତନୀୟ; ଅତଏବ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ସଙ୍ଗେ ଅପରିବର୍ତନୀୟର ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବ କିପରି? 

ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ବରୂପରେ କିଛି ନୂଆ ଘଟଣା ଘଟେ ନାହିଁ 
କି ଶରୀର-ଇନ୍ଦ୍ରିଏମନ-ବୁଦ୍ଧିରେ କିଛି ନୂଆ ଘଟଣା ଘଟେ 
ନାହିଁ। କାରଣ ନିଜର ସ୍ବରୂପରେ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର 
କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ତଥା 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ବଦଳୁଥାଏ । 
ତେବେ ନୂଆ ପାର୍ଥିକ୍ଯ କେଉଁଠି ହୁଏ? ଶରୀର ସଙ୍ଗେ 
ତାଦାମ୍୍ୟ ହେବାରୁ ବୁଦ୍ଧିରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହୁଏ। ଏହି ତାଦାମ୍ପ୍ଯୟୂ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ବୁଦ୍ଧିର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅପସରି ଯାଏ ଏବଂ 
ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଯାଏ । 

ଅନ୍ଯ ଭାବଟି ହେଲା, କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ବୁଦି 
ଯେତେ ପ୍ରଖର ହେଉ ପଛେ ଏବଂ ସେ ନିଜ ବୁଦିରେ 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ପରମାମ୍ରାବ୍କ ବିଷୟରେ ଯେତେ ବିଗ୍ବର କରୁ ପଛେ, ସେ । ହେଉଛି ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କ ଠାରେ ବୁଦି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା। 


ପରମାମ୍ରାଙ୍ଗୁ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 
କାରଣ ବୁଦ୍ଧି ସୀମିତ ଏବଂ ପରମାମ୍ପା ଅସୀମ ତଥା 
ଅନନ୍ତ। କିନ୍ଗୁ ସେହି ଅସୀମ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ନ ଠାରେ ବୁଝି 
ଲୀନ ହୋଇଗଲେ, ସେହି ସୀମିତ ବୁଦ୍ଧିରେ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଦ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ--ଏହା 


କର୍ମଯୋଗୀ କ୍ରିୟାଶୀଳ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ୫୬ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ କ୍ରିୟାର ସିଦ୍ଧି-ଅସିଦ୍ଧିରେ ନିଃସ୍ଫୁହ ଓ ଉଦ୍‌ବେଗ- 
ରହିତ ହେବାକୁ କହିଥୂଲେ ଏବଂ ଏହି ଶ୍ଳମୋକରେ 
ପ୍ରାରବୃବଶତଃ ସ୍ବତଃପ୍ରାପ୍ତ ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଅଭିନନ୍ଦନ ଓ ଦ୍ରେଷ ନ କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି। 


=== -=-- ^ === 


ଦି ତଭଜ୍ଞ ନିପଜି ବନ ' ଏବ ଜରବାନ ନିଠନନୁୀକୁ 6 ଳେ ଏହି ତୁତାୟ ଭଳ ଜଜ 6ଦେବ/ ଆଜନ୍ୟ କ୍ନୁଛଛି। 
ଯଦା ସଂହରତେ ଗ୍ରୟଂ କୂମୌଃଙ୍ଗାନୀବ ସବିଶଃ । 


ଇନ୍ଦ୍ରି ୟାଣୀନ୍ଦ୍ରି ୟାଥୈଭ୍ୟସ୍ତସ୍ୟ 


ପଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠତା॥ ୫୮ ॥ 


ଥଳୟ- ଇବ, ଚି ଯେପରି; କୂମିଃ କଇଁଛ; ଅଙ୍ଗାନି= ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକୁ, ସବିଶଃ ସବୁ ଆଡ଼ୁ, ସଂହରତେ= ସଂକୁଚିତ 
କରିନିଏ (ସେହିପରି), ଯଦା-ିଯେତେବେଳେ; ଅୟମ୍‌= ଏହି (କର୍ମଯୋଗୀ) ; ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଭ୍ଯଃଇଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହର ବିଷୟରୁ, 
ଇନ୍ଦ୍ରି ୟାଣି=ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୂ (ସର୍ବ ଥା ସଂକୁଚିତ ବା ନିବୃତ୍ତ କରିନିଏ, ସେତେବେଳେ); ତସ୍ଯ= ତାହାର; ପହ୍ଞାବୁଢି; 


ପ୍ରତିଶ୍ଚ ତା ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ। 


କଇଁଛ ନିଜର ଅଙ୍ଗଂଗୁଡ଼ିକୁ ସବୁଆଡ଼ୁ ସଂକୁଚିତ କରିନେଲ। ପରି କମିଯୋଗୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହର ବିଷୟରୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିଯମାନକ୍ଗୁ ଯେତେବେଳେ ସବିଥା ସଂକୁଚିତ (ନିବୃତ୍ତ) କରିନିଏ, ସେତେବେଳେ ତାହାର ବୂଵି ସିର 


ହୋଇଯାଏ । 


ବ୍/6///  _'ଯେଦା ସଂହରତେ........ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠ ତା'-- 
ଏଠାରେ କଇଁଛର ଉଦାହରଣ ଦେବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
କଇଁଛ ଗ୍ରଲିଲା ବେଳେ ତାହାର ଗ୍ଵରୋଟି ଗୋଡ଼, ଗୋଟିଏ 
ଲାଞ୍ଜ ଓ ଗୋଟିଏ ମୁଣ୍ଡ- ଏଇ ଛଂଟି ଅଇଗଂ ଦେଖାଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ନିଜ ଅଇଂସମୂହକୁ ସଂକୁଚିତ କରିଦେଲେ କେବଳ 
ତାହାର ପିଠି ଦେଖାଯାଏ। ସେହିପରି ଘ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ପଞ୍ଚେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଓ ମନ-¬ଏ ଛଂ ଟିକୁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରାଇ 
ନିଏ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ସହିତ ଯଦି ତାହାର ତିଳେମାତ୍ର ବି ମାନସିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ତେବେ ସେ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ନୁହେଁ। 

ଏଠାରେ “ସଂହରତେ' କ୍ରିୟା ଦେବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଉଛି ଯେ, ସେହି ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୁ 
ଉପସଂହାର କରି ନିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରେ ମଧ୍ୟ ସେ ବିଷୟ 
ଚିନ୍ତନ କରେ ନାହିଁ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଂଯଦା' ପଦ ତ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି; 
କିନ୍ତୁ ““ତତାଂ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇ ନାହିଁ। ଯଦ୍ଯପି 
ଯତ୍ତଦୋନ୍ନିତ୍ଯସମ୍ବନ୍ଧଧଂ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁଠି “ଯଦାଂ 
ଥାଏ, ସେଠାରେ “ତଦା'” ଉହ୍ଯ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଅର୍ଥୀତ୍‌ “ତଦାଂ ପଦଟି ଂଯଦା' ପଦର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ତଥାପି ଏଠାରେ “ତଦାଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ ନ 
କରିବାର ଏକ ବିଶେଷ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହ 


ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ତତ୍ତ୍ଵର ଯେଉଁ ଅନୁଭବ ହୁଏ, ତାହା କାଳର ଅଧୀନ ବା 
କାଳର ସୀମାନ୍ତର୍ଗତ ନୂହେଁ। ସେହି ଅନୂଭବ କୌଣସି 
କ୍ରିୟା ବା ତ୍ୟାଗର ଫଳ ନୂହେଁ। ତାହା ଉମ୍ଭନ୍ନଶୀଳ 
ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ କାଳବାଚକ “ତଦା' ପଦ ପ୍ରୟୋଗର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଅନ୍ୟ 
ବସ୍ତୁର ଅଧୀନ ହୋଇଥାଏ, “ତଦା' ପଦ ସେଇଠି ଆବଶ୍ୟକ 
ହୁଏ; ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଆକାଶରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ଆଖି ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ ସୂର୍ଯ୍ଯ ଦେଖାଯାନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ 
ଆଖି ଖୋଲିଲେ ସୂର୍ଯ୍ଯ ଦେଖାଯାନ୍ତି। ମାତ୍ର ଏଠାରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତୀ ସହିତ ଆଖିର କାର୍ଯ୍ଯଂକକାରଣଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଆଖି ଖୋଲିଲେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ସୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ 
ପ୍ରଥମରୁ ସେହିପରି ଅଛନ୍ତି। ଆଖି ବନ୍ଦ କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ସେ ଯେପରି ଥଲେ, ଆଖି ବନ୍ଦ କରିବା ପରେ ମଧ୍ୟ ସେ 
ସେପରି ଅଛନ୍ତି। କେବଳ ଆଖି ବନ୍ଦ କରିବାରୁ ଆମେ 
ତାଙ୍କୁ ଦେଖିପାରୁ ନ ଥୂଲେ। ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ 
ସମସ୍ତ ବିଷୟରୁ ନିବୃୂତ୍ତ କଲାପରେ ସ୍ପତଃସିଦ 
ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ଵର ଯେଉଁ ଅନୁଭବ ହେଲା, ତାହା ମନ 
ସମେତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୀର ବିଷୟ ନୁହେଁ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଭୋଗ (ବିଷୟ) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଓ ଭୋଗ 


ଶ୍ମୋକ ୫୯] 
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ଉପଭୋଗ କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେହି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ତତ୍ତ୍ଵ ସେହିପରି | ତାହା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସେହି ପରଦା ଦୂର 
ରହେ। କିନ୍ତୁ ଭୋଗ ସହିତ ସମ୍ଭବନ୍ଧରୂପକ ପରଦା ରହିଥୁବାରୁ । ହେବାମାତ୍ରେ ତାହା ଅନୂଭୂତ ହୁଏ। 


===-= × === 


ସୟ  ଇଢ଼ିୟମାନେ 6କେବଳ ବିଜୟଚୁ ନିଗୁଳ ନୋଇଠିବ/ ଯିଭକ୍ଞକ ଲଇଷଣ ନୁ5ନ ୪ କଥା ନିନ୍ଦୁ 6ଖଳନଜେ କହୁଛି / 


ବିଷୟା 


ବିନିବର୍ତିନ୍ତେ ନିରାହାରସ୍ୟ 


ଦେହିନଃ । 


୦ ୦ ===“ ତ ଏ 
ରସବଜିଂ ରସୋଃଅପ୍ୟସ୍ୟ ପରଂ ଦୃଷ୍ଟ୍ା ନିବତ୍ତିତେ ॥ ୫୯ ॥ 

ଥନଳ଼୍କ ନିରାହାରସ୍ୟନିରାହାରୀ; ଦେହିନଃ= ମନୁଷ୍ୟର; ବିଷୟାଃ= ବିଷୟ; ବିନିବର୍ିନ୍ତେଇଁନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ ସତ; 
ରସବଜିମ୍‌=ରସ ନିବୃତ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ (ମାତ୍ର); ପରମ୍‌ = ପରମାମୁତତ୍ତ୍ବର; ଦୃଷ୍ଟ୍ରା: ଅନୁଭବ ହୋଇଥୁବାରୁ; ଅସ୍ଯ= ଏହି 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ମନୁଷ୍ୟର: ରସଃ-ରସ; ଅପି ମଧ୍ୟ; ନିବଭିତେ=ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ | 

ନିରାହାରୀ (ବିଷୟସମୂହରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍କୁ ନିବୃତ୍ତ କରିଥୁବା) ମନୁଷ୍ୟର ବିଷୟ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ ସତ, କିନ୍ତୁ 
ରସ ନିବୃତ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ମାତ୍ର ପରମାତ୍ମତତ୍ତ୍ବର ଅନୁଭବ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ସିତପ୍ରଜ୍ଞ ମନୁଷ୍ୟର ରସ ମଧ୍ଯ 
ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅଥାତ୍ବ ସଂସାର ପ୍ରତି ତା'ର ରସବୁଦି ରହେ ନାହିଁ। 


ବ୮୮୮୯ବିଷୟା ବିନିବର୍ତିନ୍ତେ ନିରାହାରସ୍ଯ 
ଦେହିନଃ ରସବଜିମ୍‌'-- ମନୁଷ୍ଯ ଦୁଇଟି ରୀତିରେ ନିରାହାର 
ହୋଇଥାଏ-¬ (୧) ନିଜ ଇଜ୍ରାରେ ଭୋଜନ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
କିମ୍ବା ଅସୁସ୍ତତା ହେତୁ ଭୋଜନ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଏବଂ 
(୨) ସମସ୍ତ ବିଷୟ ତ୍ଯାଗ କରି ଏକାନ୍ତରେ ବସିବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ବିଷୟରୁ ନିବ୍ଧତ୍ତ କରାଇବା। 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିଥୁବା ସାଧକ 
ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତନିରାହାରସ୍ଯ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ରୋଗୀ ଭାବୁଥାଏ, କ'ଣ କରିବି, ପଦାର୍ଥ ସେବନ 
କରିବା ପାଇଁ ତ ଶରୀରରେ ସାମର୍ଥ୍ଯ ନାହିଁ, ଏଥୂରେ ମୁଁ 
ପରାଧୀନ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସୁସ୍ତ ହୋଇଗଲେ, ଶରୀରରେ ଶକ୍ତି 
ଆସିଗଲେ ପଦାର୍ଥ ସେବନ କରିବି । ଏହିଭଳି ତା' ଅନ୍ତରରେ 
ରସବୁଦ୍ଧି ଥାଏ। ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ 
କରାଇଲେ ବିଷୟ ତ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସାଧକର 
ଭିତରେ ରହିଥୂବା ରସବୁଵି ବା ସୁଖବୁଦି ଶୀଘ୍ର ନିବୃତ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ । 

ଯେଉଁମାନଙ୍ସ୍ରର ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ବିଷୟରେ ଅନୁରାଗ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ଯବାନ୍‌, ସେହି 


ସାଧକମାନର୍କର ରସବୁଦି ସାଧନାବସ୍ପାରେ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ୟ ନ ଥାଇ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ସାଧନା କରୁଥୁବା 
ସାଧକମାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଏ କଥା କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ବିଷୟକୁ 
ତ୍ୟାଗ କଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ରସବିୁବଵି ନିବୃତ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 
'ରସୋଃପ୍ଯସ୍ଯ ପରଂ ଦୃଷ୍ଟା ନିବର୍ତିତେ'-- ପରମାମୁରକୂ 
ଅନୁଭବ କରିବା ପରେ ଏହି ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞର ରସବୁଦି ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। ରସବୁଦ୍ଦି ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଯେ ସେ 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ହୋଇଯାଏ ଏପରି ନିୟମ ନାହିଁ| ମାତ୍ର ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ 
ହେଲେ ରସବୁଦଵି ରହେ ନାହିଁ--ଏହା ସୁନିଶ୍ତିତ । 
'ରସୋଃପ୍ଯସ୍ଯଂଯପଦର ନିର୍ଯାସ ଯେ, ସାଧକର 
ଅହଂଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ' ପଣରେ ରସବୁଵଦି ରହେ | ଏହି ରସବୁଵି 
ସ୍ତୂଳରୂପେ ଆସକ୍ତି ରୂପ ଧାରଣ କରେ। ସୁତରାଂ ସାଧକ 
ନିଜ ଅହଂଭାବରୂ ଏହି ରସବୂଦିକୁ ବାହାର କରିଦେବା 
ଉଚିତ। ସେ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଉଚିତ ଯେ ସେ ନିଷ୍ଠାମ। 
ଆସକ୍ତି ବା କାମନା କରିବା ତା'ର କାମ ନୁହେଁ | ଏହିଭଳି 
ନିଷ୍କାମ ଭାବ ଆସିଲେ ଅଥବା ନିଷ୍କାମ ହେବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲେ ରସବୁଦି ରହେ ନାହିଁ, ଏବଂ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵର 
ଅନୁଭବ ହେଲେ ରସ ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


ଘଜିଣିଙ୍ତ ଭ/ବ-- ଭୋଗର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ବ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରିବାରୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଏକ ସୃକ୍ଷ୍ମ 


ଆକର୍ଷଣ, ପ୍ରିୟତା ଓ ମଧୁରତା ଜାତ ହୁଏ, ତାହାକୁ “ରସ' କହନ୍ତି। କୌଣସି ଲୋଭୀ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଟର୍ଚା ଏବଂ କାମୁକକୁ 
ସ୍ତ୍ରୀ ମିଳିଗଲେ ତା' ଅନ୍ତରରେ ଯେଉଁ ପ୍ରଫୁଲୁତା ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ହିଁ “ରସ' । ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କଲାପରେ ମନୁଷ୍ଯ 
କହେ "ଖୁବ୍‌ ମଜା ଲାଗିଲା'--ଏହା ହେଉଛି ସେହି ରସର ସ୍ରୁତି। ଏହି ରସ ଅହମ୍‌ରେ ଓଚିଚ୍ଞଡ଼ ଗ୍ରଚ୍ଥିରେ) ରହେ। 
ଏହାର ସ୍ତୂଳରୂପ ରାଗ ବା ସୁଖାସକ୍ତି। 

ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖରେ ରସବୁଦି ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ (କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି) ନିକଟରେ 
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ପରାଧୀନତା ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ରସବୁଦ୍ଧି ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ପରାଧୀନତା ସମ୍ପୂର୍ଣ ଲୋପ ପାଇଯାଏ, 
ଭୋଗରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ସୁଖର ପରବଶତା ରହେ ନାହିଁ, ଅନ୍ତରରେ ଭୋଗର ଦାସଡ୍କ ରହେ ନାହିଁ। 

ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଭୋଗର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଥାଏ ଭୋଗରେ ରସବୁଦଵି ରହିଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରମାମ୍ବାନୂଭୂତିର ଅଲୌକିକ ରସ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ପରମାମ୍ପାନୂଭୂତିର ଅଲୌକିକ ରସ କଥା 
ଦୂରେ ଥାଉ, ଏହି ନିଶ୍ଚୟ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ ଯେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଆମର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ (ଗୀତା 
୨।୪୪)। ବାହ୍ଯଭାବରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ବିଷୟରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗ ପରିତ୍ଯାଗ 
କରିଦେଲେ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତରରେ ରସବୁଦି ରହିଥାଏ। ତତ୍ସ୍ଵବୋଧ ହୋଇଗଲେ ଏହି ରସବୁଦଵି ଶୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ--'ପରଂ ଦୃଷ୍ଟ ନିବର୍ତିତେ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେତେବେଳେ ସଂସାରଠାରୁ ନିଜର ଭିନ୍ନତା ଏବଂ 
ପରମାମ୍ରାକ୍କ ଠାରୁ ନିଜର ଅଭିନ୍ତତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ନାଶବାନ୍ବ (ସଂଯୋଗଜନିତ) ରସର ନିବୃଶ୍ତି 
ହୋଇଯାଏ। ନାଶବାନ୍‌ ରସର ନିବ୍ଧତ୍ତି ହୋଇଗଲେ ଅବିନାଶୀ ଅଅଖଣ୍ଡ) ରସ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 

ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହେବା ପରେ ରସ ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ ହେବା ତ ସ୍ବାଭାବିକ, ତତ୍ତ୍ଵବବୋଧ ହେବା ପୂର୍ବରୂ ମଧ୍ଯ ତାହାକୁ 
ଉପେକ୍ଷା କରିବା ଦ୍ବାରା ଏବଂ ବିଗ୍ବର, ସତ୍ବସଙ୍ଗଂ ଓ ସନ୍ତକୃପା ଦ୍ବାରା ରସ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇପାରେ। ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ୍ଞ 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କର ରସବୁଦ୍ଧି ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ସାରିଛି, ତାବ୍ଚ୍ରୀ ସଙ୍ଗ ଲାଭରୁ ମଧ୍ଯ ରସ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇପାରେ । 

କମ୍ମିଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ତିନୋଟିଯାକ ସାଧନା ଦାରା ନାଶବାନ୍‌ର ରସ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । କର୍ମଯୋଗରେ 
ସେବାର ରସ, ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ତତ୍ତ୍ବ ଅନୁଭବର ରସ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ପ୍ରେମରସ ଯେତେ ମାତ୍ରାରେ ବୃଦି ପାଏ, 
ନାଶବାନ୍ଵର ରସ ସ୍ଵତଃ ସେତେ ମାତ୍ରାରେ ନିବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଯେପରି ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥାରେ କଣ୍ଢେଇରୁ ରସ ମିଳୁଥୁଲା, 
କିନ୍ତୁ ଟିକେ ବଡ଼ ହୋଇଗଲା ପରେ ଯେତେବେଳେ ଟଙ୍କାରୁ ରସ ମିଳିବାକୁ ଲାଗିଲା, ସେତେବେଳେ କଣ୍ଢେଇର ରସ 
ଛାଏଁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲା; ସେହିପରି ସାଧନାରୁ ରସ ଅନୁଭବ ହେଲେ ଭୋଗର ରସ ସ୍ବତଃ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ରସବୂଦି ଥାଇ ଭୋଗପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ମନୂଷ୍ଯର ଚିତ୍ତ ଦ୍ରବିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ଭୋଗର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ରସବୁଦ୍ି ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯିବା ପରେ ଯଦି ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ତେବେ ତତ୍ତବ୍ବଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷର୍ଚ୍ଚ ଚିତ୍ତରେ 
କିଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର ବିକାର ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୨। ୭୦)। ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଏପରି କୌଣସି ବୃଭ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ଯଦ୍ଦ୍ରାରା ଭୋଗ ତାଜ୍ମୂ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକଷିତ କରି ପାରିବ। କୌଣସି ପଶୁ ଆଗରେ ଟରଙ୍ଚ୍ଦା ବ୍ଯାଗ୍‌ଟିଏ ରଖିଦେଲେ 
ତା'ର ଲୋଭବୃତ୍ତି ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସୁନ୍ଦର ସ୍ତ୍ରୀକୁ ଦେଖି କାମବୃତ୍ତି ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। ପଶୁ ତ ଟଙ୍କା ଓ ସ୍ତ୍ରୀକୁ 
ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ଟତ୍କାକୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣନ୍ତି (ଗୀତା ୨ | ୬୯), ତଥାପି 
ତାଙ୍କଠାରେ ଲୋଭବୃତ୍ତି ଓ କାମବୃତ୍ତି ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେପରି ଆମେ ଅଙ୍ଗୁଳି ସାହାଯ୍ୟରେ ଶରୀରର କୌଣସି 
ଅଙ୍ଗଂକୁ କୁଣ୍ଡାଇଲେ କୁଣ୍ଡାଇହେବା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ, ଅଥଚ ଅଙ୍ଗୁଳିରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ କି ବିକୃତି 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍ନ ଦ୍ବାରା ବିଷୟ ସେବନ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞଙ୍କ ଚିତ୍ତରେ କୌଣସି 
ବିକାର ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ ସେ ଯଥାବତ୍‌ ନିର୍ବିକାର ରହନ୍ତି। କାରଣ ରସବୁଦ୍ଧି ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଥୁବାରୁ ସେ ନିଜ 
ସୁଖ ପାଇଁ କୌଣସି ବିଷୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ତାର୍କ୍ରର ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରବ୍ତ୍ତି ଅନ୍ଯମାନକ୍କୀ ହିତ ଓ ସୁଖ ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ବିଷୟର ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ଯ ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ କରାଯାଇଥୁଲେ ପତନକାରକ ହୁଏ (ଗୀତା ୨ । ୬୨-୬୩) କିନ୍ତୁ 
ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ କରାଯାଇ ନ ଥୂଲେ ବିଷୟର ସେବନ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୨ | ୬୪-୬୫) | 

ନାଶବାନ୍‌ର ରସ ତାଳକାଳିକ । ତାହା ଅଧ୍ଵକ ସମୟ ରହେ ନାହିଁ। ସ୍ତ୍ରୀ। ଟତ୍କା ପ୍ରଭୂତି ମିଳିଲାବେଳେ ଯେତେ 
ରସ ଅନୂଭୂତ ହୁଏ, ତାହା ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ରହେ ନାହିଁ। ଖାଦ୍ୟ ମିଳିଲାବେଳେ ଯେତେ ରସ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, 
ତାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାସ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବେଳେ କମି କମି ଶେଷରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରତି ଅରୁଚି 
ହୋଇଯାଏ! ମାତ୍ର ଅବିନାଶୀ ରସ କେବେ କମି ଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଯଥାବତ୍‌ (ଅଖଣ୍ଡ) ରହେ । ନାଶବାନ୍‌ ରସ 
ଉପଭୋଗର ପରିଣାମରେ ଜଡ଼ତା, ଅଭାବ, ଶୋକ, ରୋଗ, ଭୟ, ଉଦ୍‌ବେଗ ଆଦି ନାନାପ୍ରକାର ବିକାର ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ। ଏହି ବିକାରଗୁଡ଼ିକରୁ ଭୋଗୀ ମନୂଷ୍ଯ ତ୍ରାହି ପାଏ ନାହିଁ କାରଣ ଏହା ଭୋଗର ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ ପରିଣାମ । ଏଣୁ 
ଭଗବାନ ଦୁଃଖ ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି-- 'ଦୁଃଖଦୋଷାନୁଦଶିନମ୍‌' (ଗୀତା ୧୩| ୮) | କାମାଦି ଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଗଲେ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ ଆମ୍ପୂକଲ୍ଯାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଆଚରଣ କରିପାରେ (ଗୀତା ୧୬। ୨୧-୨୨)। 


== 70 === 
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ସଦୀମ୍ଵ ଜନ ନିଶୂନ୍ ନ ହେଲେ ଅହୁବିଧ/ କଣ ଏ କଥା ନିନ୍ଦ ନ୍ଲୋୋଳକେ କହୁଛି / 
ଯତତୋ ହ୍ଯପି କୌନ୍ତେୟ ପୁରୁଷସ୍ୟ ବିପଶ୍ଚିତଃ । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରମାଥୀନି ହରନ୍ତି ପ୍ରସଭଂ ମନଃ ॥ ୬୦ ॥ 


ଥନୟହିଚିକାରଣ କୌନ୍ତେୟଚିହେ 


କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ; 


ଯତତଃ=ପ୍ରଯନଶୀଳ ବିପଶ୍ଚିତଃି ଦ୍ବାନ୍‌ 


ପୁରୁଷସ୍ୟ-ମନୁଷ୍ୟର୍କରର ଅପି-ମଧ୍ଯଃ ପ୍ରମାଥୀନିଚିପ୍ରମଥନଶୀଳ; ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣିଚିଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ। ମନଃ (ତାର୍କଃ ମନକୁ 


ପ୍ରସଭମ୍‌ = ବଳପୂର୍ବକ; ହରନ୍ତି-ହରଣ କରିନି ଅନି | 


କାରଣ, ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ!ୀ (ରସବୁଦ୍ି ଥୂବାରୁଃ ପ୍ରମଥନଶୀଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ପ୍ରଯନ୍ଧଶୀଳ ବି ଦ୍ବାଟ୍‌ 
ମନୂଷ୍ଯକ୍କର ମନକୁ ମଧ୍ଯ ବଳପୂବିକ ହରଣ କରି ନିଅନ୍ତି । 


ବ//6/#- 'ଯତତୋ ହ୍ଯପି.......... ପ୍ରସଭଂ ମନଃ'* _- 
ଯିଏ ନିଜେ ଯନ କରେ, ସାଧନା କରେ, ସକଳ କାର୍ଯ୍ଯ 
ବିବେକପୂର୍ବକ କରେ, ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ କରେ, 
ଅନ୍ୟର ହିତ, ସୁଖ ଓ କଲ୍ୟାଣର ଭାବନା ରଖି ତଦନୁସାରେ 
କ୍ରିୟା କରେ; ଯିଏ ନିଜେ କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯ ଓ ସାର- 
ଅସାର ଜାଣିପାରେ ଏବଂ କେଉଁ କେଉଁ କର୍ମର ପରିଣାମ 
କ'ଣ ହେବ ତାହା ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣେ, ସେହି ବିଦ୍ମାନ୍‌ 
ପୁରୁଷ ପାଇଁ ଏଠାରେ 'ଯତତୋ ହ୍ଯପି ପୁରୁ ଷସ୍ୟ ବିପଶ୍ଚିତଃ' 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଏପରି ପ୍ରଯନଶୀଳ ବିଦ୍ରାନ୍‌ 
ପୁରୁଷର ମନକୁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରମଥନଶୀଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବଳପୂର୍ବକ 
ହରଣ କରି ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ନିଅନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ହୋଇଯାଏ, ଆକୃଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। ବୁଦ୍ଧି ସର୍ବଥା ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ (ସିତ) 


ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିରେ ସଂସାରର କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର 
ସତ୍ତା, ବିଷୟେନ୍ଦ୍ରିୟ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ସୁଖ, ଓ ଭୁକ୍ତ 
ଭୋଗର ସଂସ୍କାର ଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧନପରାୟଣ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 
ବିବେକୀ ପୁରୁଷର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ମଧ୍ୟ ପୂର୍ଣଶ୍ଣଭାବେ ବଶୀଭୂତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଭୁକ୍ତ ଭୋଗର ସଂୟ୍ଫାର ହେତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗୀର 
ବିଷୟ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ମନ ଓ ବୁଦଵିକୁ 
ବଳପୂର୍ବକ ବିଷୟ ଦିଗକୁ ଟାଣି ନିଅନ୍ତି। ବିଷୟ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିବାରୁ ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଇଥୁବା ଅନେକ 
ରଷିମାନର୍କ୍ରର ଉଦାହରଣ ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ଏଣୁ “ମୋ 
ଇନ୍ଦ୍ରିଯମାନେ ବଶରେ ଅଛନ୍ତିଂ ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ ସାଧକ 
କେବେ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ୩୮ ଏବଂ ମୁଁ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ହୋଇଯାଇଛି” ଏପରି ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ କେବେ କରିବା 
ଉଚିତ ନୂହେଁ। 


ର । ଭ $€ (........................ 
ସୀଯ୍ଫ ପୂର୍ବ୍ଣ୍ଣୋଳଣନେ କନ୍ଦିତଲ ଯେ ଜନ୍ଦଚୁଵି ଜନ୍ଦିଥିବନୁ ଇଦ୍ଦିୟମାନେ ଉଯନରୀଳ ବିଜନ୍ନର୍କକ ମଳକୁ ମଧ୍ଯ ହଳଣୀ କଳି 
ନିଅଛି ପଂଳନେ ଜାଙ୍ ଚୁଝି ଘନନାନ୍ଦୁକ' ୦୫ଜ ଦଚିଜିତ ନୁଏ ନାହିଁ / ତେଣୁ ଜସ୍ଚୁଦିକୁ କିପଜି ଚୁଳ ଳଳି ହେବ, ଜାହାଳ ଜପୀୟ ନିନୁ 


ନ୍ଖ୍ଜଳନେ କହୁଛି / 


ତାନି ସବାଣି ସଂଯମ୍ୟ ଯୁକ୍ତ ଆସୀତ ମଧ୍ତରଃ । 


ନ 


ବଶେ ହ 


ଯସ୍ଯେନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ତସ୍ୟ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠତା॥ ୬୧॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦର ଯୁକ୍ତଃଇକର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ; ତାନି, ସବାଣିସେ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ଦ୍ଃ ସଂଯମ୍ଯଚିବଶୀଭୂତ କରି; 
ମତ୍ସରଃଂମତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇ; ଆସୀତବସିବା ଉଚିତ; ହିକାରଣ; ଯସ୍ଯଯାହାରୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ; 
ବଶେ=ବଶୀଭୂତ; ତସ୍ୟ= ତାହାର; ପହ୍ଞା-ବୁଦି; ପ୍ରତିଶ୍ବ ତା= ସିର | 


» ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଗ୍ଟୁ “ପ୍ରମାଥୀନିଂ କହିଛନ୍ତି ଓ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ମନକୁ “ପ୍ରମାଥୁଂ କହିଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନ ଉଭୟେ ପ୍ରମଥନଶୀଳ ଅଟନ୍ତି । ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନକୁ ହରଣ କରି ନିଏ ଏବଂ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଆଗାମୀ 
୬୭ତମ ଶ୍ଳଣୋକରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମନ ବୁଦ୍ଧିକୁ ହରଣ ନିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଠାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଗ୍ମର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଓ ସେଠାରେ ମନର ପ୍ରାବଲ୍ଯ 
ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ ଉଭୟଙ୍କୁ ସ:ଯମ କରିବା ଉଚିତ, ତେବେ ଯାଇ ସେ ସଂଯମୀ ହୋଇ ପାରିବ | 

7 ମାତ୍ରା ସ୍ଵସ୍ରା ଦୁହିତ୍ରା ବା ନ ବିବିକ୍ତାସନୋ ଭବେତ୍‌ । ବଳବାନିନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମୋ ବିଦାଂସମପି କର୍ଷତି ॥ (ମନୁ. ୨ | ୨୧୫) 
'ମାଆ, ଭଉଣୀ କିମ୍‌ା ଝିଅ ସଇଂରେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ କେବେ ଏକାନ୍ତରେ ବସିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ ବଳବାନ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବିଦ଼ାନ୍‌କୁ 


ମଧ୍ୟ ନିଜ ବଶୀଭୂତ କରି ଦିଅନ୍ତି ।”' 
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± ଶୀମଭଗବଡତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


କମିଯୋଗୀ ସାଧକ ସେ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକ୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରି ମତ୍ପରାୟଣ ହୋଇ ବସିବା ଉଚିତ; କାରଣ 


ଯାହାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବଶୀଭୂତ, ତାହାର ବୂଵି ସିର । 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା “ତାନି ସର୍ବାଣି ସଂଯମ୍ୟ ଯୁକ୍ତ ଆସୀତ 
ମସ୍ସରଃ'-- ବଳପୂର୍ବକ ମନ ହରଣକାରୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ 
ବଶ କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଜାଗ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କୁ କେବେ 
ବିଷୟରେ ବିଚଳିତ ହେବାକୁ ନ ଦେଇ ସ୍ଵୟଂ ମତ୍‌ପରାୟଣ 
ହୋଇଯାଅ। ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୁ 
ବଶ କଲାବେଳେ, ତାଂଠାରେ ନିଜ ବଳର ଅଭିମାନ 
ରହେ ଯେ, ମୁଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କୁ୍‌ ନିଜ ବଶରେ ରଖିଛି । 
ଏହି ଅଭିମାନ ସାଧକକୁ ଉନ୍ତତି କରିବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ 
ଏବଂ ତାକୁ ଭଗବାନବ୍କ୍ର ଠାରୁ ବିମୁଖ କରାଇ ଦିଏ। ଏଣୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ସଂଯମ କରିବାରେ ସାଧକ କଦାପି ନିଜ 
ବଳର ଅଭିମାନ ନ କରି, ଏହା ନିଜ ଉଦ୍ବଯୋଗର 
କାରଣ ବୋଲି ନ ଭାବି, କେବଳ ଭଗବତ୍‌କୂପାକୁ 
କାରଣ ବୋଲି ମନେକରୁ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯମରେ ତାକୁ 
ଯେଉଁ ସଫଳତା ମିଳିଛି, ତାହା କେବଳ ଭଗବତ୍‌କୂପା 
ବୋଲି ଅନୁଭବ କରୁ । ଏହିଭଳି କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ 
ହୋଇଗଲେ ତାହାର ସାଧନା ସଫଳ ହୋଇଯାଏ। 

ଏଠାରେ 'ମସ୍ତରଃ” କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ମାନବଶରୀର 
ମିଳିବା, ସାଧନାରେ ଅଭିରୁଚି ହେବା, ସାଧନାରତ ହେବା, 
ସାଧନା ସିଦ୍ଧ ହେବା-ଏସବୁ ଭଗବାନର୍ବ୍ଧୀ କୃପା ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ। କିନ୍ତୁ ଅଭିମାନ ହେତୁ ଏ ଦିଗକୁ ମନୁଷ୍ଯର 
ଦୃଷ୍ଟ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଯାଏ । କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦ ଠାରେ କର୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଥାଏ ଏବଂ ସେଥୂରେ ସେ ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥକୁ ଦେଖନ୍ତି । 
ତେଣୁ ବିଶେଷ କୃପା କରି ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକକୁ 
ମଧ୍ଯ ତାର୍କୀ ପ୍ରତି ଅନୂରକ୍ତ ହେବାକୁ କହିଛନ୍ତି । 

ଭଗବତ୍ଵପରାୟଣ ହେବାର ତାପ୍ତ୍ଯ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନକ୍କୀ 
ପ୍ରତି ଏହି ମହତ୍ତ୍ଵବୂଦ୍ଦି ହେଉ ଯେ। କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ 


ମୋର ଆଉ ମୁଁ ଭଗବାନର୍କୀର; ସଂସାର ମୋର ନୁହେଁ କି ମୁଁ 
ସଂସାରର ନୁହେଁ। କାରଣ ମୋ ସହିତ ସବିଦା ଭଗବାନ ରହୁଛନ୍ତି; 
ସଂସାର ମୋ ସଙ୍ଗଂରେ ସବୁବେଳେ ରହୁ ନାହିଁ । ଏହିଭଳି 
ସାଧକର ମୁଁ ଭାବଂ' କେବଳ ଭଗବାନଙୀ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେଉ | 
କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରକରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଠାରେ କର୍ମଯୋଗ 
ଅନୁସାରେ ଉପାୟ କହିବା ଭଗବାନବ୍କୀ ପକ୍ଷେ ଉଚିତ 
ଥୂଲା। କିନ୍ତୁ ଗୀତା ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ ଜଣା ପଡ଼େ ଯେ, 
ସାଧନାର ସଫଳତାରେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣତା ହିଁ 
କାରଣ। ତେଣୁ ଗୀତାରେ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣତାର ବହୁତ 
ମହିମା ଗାନ କରାଯାଇଛି । ଯଥା- ସମସ୍ତ ଯୋଗୀର୍କା ମଧ୍ୟରେ 
ମତ୍‌ ପରାୟଣ ହୋଇ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ମୋର ଭଜନ 
କରୁଥୂବା ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ (୬। ୪୭) ଇତ୍ୟାଦି । 

“ବଶେ ହି ଯସ୍ୟେ୍କ୍ରିୟାଣି ତସ୍ଯ ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠ ତା'-- 
ପୂର୍ବରୁ ୫୯ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ବିଷୟରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞତା ଆସେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଯାହାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବଶୀଭୂତ, ସେ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ। ଏହାର 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି ସେଠାରେ (୨।୫୯ ରେ) ବିଷୟରୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନ ଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେଲେ ବି ଭିତରେ 
ରସବୁଦ୍ଧି ରହିଛି, ତେଣୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ବଶୀଭୂତ ହୋଇ 
ନାହାନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ବଶୀଭୂତ ଓ ତାହାର ରସବୁଦି ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି। 
ଅତଏବ ବିଷୟରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ 
ଯେ ସେ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ହୋଇଯିବ, ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ; କାରଣ 
ତା'ଠାରେ ରସବୁଦ୍ଧି ରହି ଥାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ 
ହେଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଅବଶ୍ଯ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯିବେ। 


ଘଂଜିଜିଝ୍ର ଜବ କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ “ମସ୍ଭରଃ' ପଦରେ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ହେବାକୂ 


କହିଛନ୍ତି। ଏହା ହିଁ ଭକ୍ତିର ବିଶେଷତୃ । ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ ନ ହେଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସମ୍ପୂର୍ଶ ବଶୀଭୂତ ହେବା କଠିନ। 

କର୍ମଯୋଗରେ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ ଏବଂ ତ୍ଯାଗରୁ ଶାନ୍ତି ଓ ସୁଖ ମିଳେ। କିନ୍ତୁ ଏହା ପ୍ରାପ୍ତିଂର ସୁଖ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଦୁଃଖ (ଅଶାନ୍ତି) ନାଶର ସୁଖ । ଭକ୍ତିରେ ପ୍ରାପ୍ତିଂର ସୁଖ ମିଳେ। ଭକ୍ତ୍‌(ପ୍ରେମଧ ର ସୁଖ ନ ମିଳିବାଯାଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ 
ସମ୍ପୂର୍ଷ ବଶୀଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଦରିତୀୟତଃ କର୍ମଯୋଗରେ ବୈରାଗ୍ଯ ପ୍ରବଳ ହେଲେ ଯାଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବଶୀଭୂତ 
ହୁଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଭନ୍ତିରେ (ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ ହୋଇଯିବାରୁ) ସ୍ଵଳ୍ପ ବୈରାଗ୍ୟ ସାହାଯ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ରି। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ “ମସ୍ସରଃ' ପଦ ଦି କରିଛନ୍ତି । 

ସୀନ୍ଦ୍” ଭରବନ଼ଫରାୟଣ ହେଳେ ଇକିନ୍ ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଜନ୍ଦଚୁଵି 6 ନିଚୃତ୍ଞ ହୋଇଠିବ, କିନ୍ତୁ ଜରବଡ଼ପରାୟଣ ନଳ ହେଳେ 
ଳ# ନୁଏ ୪ କଥ/ ନିଣୁ/ଳ ଚଳଟି ଛଲ ଥଞ6ଜେ କହୁଛନି / 


ଶ୍ମୋକ ୬୨-୬୩] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଧ୍ୟାୟତୋ ବିଷୟାନ୍‌ ପୁ.ସଃ ସଙ୍ଗସ୍ତେଷ୍ପଜାୟତେ | 
ସଙ୍ଗାସଞ୍ଚାୟତେ କାମଃ କାମାତ଼ କ୍ରୋଧୋଃଭିଜାୟତେ ॥ ୬୨ ॥ 


କ୍ରୋଧାଉବତି ସମ୍ମୋହଃ ସମ୍ମୋହାତ଼୍ ସୂତି ବିଭ୍ରମଃ । 
ସ୍ରତିଭ୍ରଶାଦବବୁଦ୍ଧିନାଶୋ ବୁଦ୍ଧିନାଶାତ୍ବ ପ୍ରଣଶ୍ଯତି ॥ ୬୩ ॥ 
ଥନ଼ୟ ¬ ବିଷୟାନ୍‌ ¬ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ; ଧ୍ୟାୟତଃଚିନ୍ନ କରୁଥିବା; ପୂଂସଃ ମନୁଷ୍ଯର; ତେଷୁଚିସେହି ବିଷୟ ପ୍ରତି; 
ସଙ୍ଗଃ- ଆସକ୍ତି; ଉପଜାୟତେ = ଜାତ ହୁଏ; ସଙ୍ଗାତୃଳ ଆସକିରୁ; କାମଃ କାମନା; ସଞ୍ଜାୟତେ ଜାତ ହୁଏ; କାମାତୃ¬କାମନାରୁ; 
କ୍ରୋଧଃକ୍ରୋଧ: ଅଭିଜାୟତେ ଜାତ ହୁଏ; କ୍ରୋଧାତୃ-କ୍ରୋଧରୁ; ସମ୍ମୋହଃ - ସମ୍ମୋହ; ଭବତି ଜାତ ହୁଏ; ସଜ୍ମୋହାତୃଚ ସନମ୍ମୋହରୁ; 
ସ୍ରତି ବିଭ୍ରମଃଇସୁତି ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଏ; ସ୍ରୁତିଭ୍ରଂଶାତୃସୂତି ଭ୍ରଷ୍ଟ ହେଲେ; ବୂଦିନାଶଃ¬ବୁଦିିନାଶ ହୁଏ; ବୁଦିନାଶାତ୍ର ବୁ ଦ୍ଦିନାଶ 


ହେଲେ, ପ୍ରଣଶ୍ୟତି ¬ ( ମନୁଷ୍ଯର) ପତନ ହୁଏ । 


ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ କରୁଥ୍ବା ମନୂଷ୍ୟଯର ସେହି ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଜାତ ହୁଏ। ଆସକ୍ତିରୁ କାମନା, 
କାମନାରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୂଷ୍ଟି ହେଲେ କ୍ରୋଧ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ସମ୍ମୋହ (ମୂଢ଼ଭାବ) ଜାତ ହୁଏ । ସମ୍ମୋହରୁ ସ୍ରୁତି 
ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଏ। ସୂତି ଭ୍ରଷ୍ଟ ହେଲେ ବୁଦ୍ଧିନାଶ ହୁଏ ଏବଂ ବୂଦ୍ଧିନାଶ ହେଲେ ମନୂଷ୍ଯର ପତନ ହୁଏ । 


ବୟ6/#-_'ଧ୍ୟାୟତୋ ବିଷୟାଚ୍‌ ପୁଂ'ସଃ ସଙ୍ଗସ୍ରେଷୀ- 
ପଜାୟତେ'-- ଭଗବତ୍ପରାୟଣ ନ ହେବାରୁ ଭଗବଚ୍ଚିନନ 
ହେବା ପରିବର୍ତେ ବିଷୟଚିନ୍ତନ ହୁଏ। କାରଣ ଜୀବର 
ଗୋଟିଏ ପଟରେ ପରମାମ୍ରରା ଓ ଅନ୍ୟ ପଟରେ ସଂସାର । 
ସେ ଯେତେବେଳେ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ଆଶ୍ରା ଛାଡ଼ି ଦିଏ, 
ସେତେବେଳେ ସଂସାରର ଆଶ୍ରା ନେଇ ସଂସାରଚିନ୍ତନ କରେ; 
କାରଣ ସଂସାର ବିନା ତା'ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଚିନ୍ତନର 
ବିଷୟ ନ ଥାଏ। ଏହିପରି ଚିନ୍ତନ କରି କରି ସେହି ବିଷୟରେ 
ମନୁଷ୍ଯର ଆସକ୍ତି, ଅନୁରାଗ ଓ ପ୍ରୀତି ଜାତ ହୁଏ । ଆସକ୍ତି 
ଜାତ ହେବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ସେହି ବିଷୟକୁ ଉପଭୋଗ କରେ । 
ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ଶାରୀରିକ ହେଉ ବା ମାନସିକ ହେଉ, 
ତହିଁରୁ ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳେ, ତାହାଦ୍ବାରା ବିଷୟ ପ୍ରତି ପ୍ରୀତି 
ଜାତ ହୁଏ। ପ୍ରୀତି ହେବାରୁ ବାରମ୍ବାର ତାହାର ଚିନ୍ତନ 
ହେଁବାକୁ ଲାଗେ। ତେଣିକି ସେ ସେହି ବିଷୟ ଉପଭୋଗ 
କରୁ ବା ନ କରୁ, କିନ୍ତୁ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଅବଶ୍ଯ 
ଉପନନ୍ତ ହୁଏ--ଏହା ନିୟମ। 

'ସଙ୍ଗାସଞ୍ଚାୟତେ କାମଃ”-- ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ଉତ୍ସନ୍ତ୍ର ହେଲେ, ସେହି ବିଷୟକୁ (ଭୋଗକୁ) ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ କାମନା ଜାତ ହୁଏ ଯେ, ମୋତେ ଅମୁକ 
ଭୋଗ ଓ ଭୋଗ୍ୟପଦାଥି ମିଳୁ । 

'କାମାତୃ କ୍ରୋଧୋଃଭିଜାୟତେ'-¬ କାମନାର ଅନୁକୂଳ 
ପଦାର୍ଥ ମିଳିଲେ “ଲୋଭ' ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ କାମନାପୂର୍ତିର 
ସମ୍ଭାବନା ଥୂବାବେଳେ କେହି ସେଥୂରେ ବାଧା ଦେଲେ 
ତାଂପ୍ରତି କ୍ରୋଧୀ ଜାତ ହୁଏ । 

କାମନା ଏପରି ଏକ ବିଚିତ୍ର ଭାବ, ଯେଉଁଥୂରେ ବାଧା 


ପଡ଼ିଲେ କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ। ବର୍ଷି, ଆଶ୍ରମ, ଗୁଣ, ଯୋଗ୍ୟତା 
ପ୍ରଭୂତିକୁ ନେଇ ନିଜଠାରେ ଭଲପଣିଆର ଯେଉଁ ଅଭିମାନ 
ଥାଏ, ସେହି ଅଭିମାନରେ ମଧ୍ୟ ନିଜ ଆଦର-ସମ୍ମାନ ଆଦିର 
କାମନା ରହେ; କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସେହି କାମନାରେ 
ବାଧା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲେ କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ। 

“କାମନା” ରଜୋଗୁଣୀ ବୃତ୍ତି “ସମ୍ମୋହ” ତମୋଗୁଣୀ 
ବୃତ୍ତି ଏବଂ “କ୍ରୋଧଂ ହେଉଛି ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣର 
ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ବୃତ୍ତି। 

କେବେ କୌଣସି କଥାକୁ ନେଇ କ୍ରୋଧ ଆସିଲେ, 
ତା'ମୂଳରେ କେଉଁଠି ନା କେଉଁଠି ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ଅବଶ୍ୟ 
ଥାଏ । ଯଥା¬ ନୀତି ଓ ନ୍ୟାୟର ବିରୂଦ୍ଧାଚରଣକାରୀକୁ ଦେଖି 
ଯଦି କ୍ରୋଧ ଆସୁଛି, ତେବେ ନୀତି ଓ ନ୍ଯାୟ ପ୍ରତି ରାଗ 
ରହିଛି। ଅପମାନ ଓ ତିରସ୍କାର କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ଯଦି 
କ୍ରୋଧ ଆସୁଛି, ତାଂହେଲେ ମାନ ଓ ସକାରରେ ରାଗ 
ରହିଛି। ନିନ୍ଦୁକ ପ୍ରତି କ୍ରୋଧ ଆସିବାର ଅର୍ଥ ପ୍ରଶଂସା ପ୍ରତି 
ରାଗ ରହିଛି। ଦୋଷାରୋପଣକାରୀ ପ୍ରତି କ୍ରୋଧ ଆସିବା 
ଅର୍ଥ ନିର୍ଦୋଷତାରୂପକ ଅଭିମାନରେ ରାଗ ରହିଛି । 

'କ୍ରୋଧାଭବତି ସମ୍ମାହଃ'--କ୍ରୋଧରୁ ସମ୍ମୋହ ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୂଢ଼ଭାବ ବ୍ୟାପିଯାଏ। ବସ୍ତୁତଃ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ 
କାମ, କ୍ରୋଧ୍ଚ ଲୋଭ ଓ ମମତା-ଏ ଗ୍ବରୋଟିରୁ ହିଁ 
ସମ୍ମୋହ ଜାତ ହୁଏ। 

(୧) କାମ ଯୋଗୁଁ ଯେଉଁ ସମ୍ମୋହ ହୁଏ, ସେଥୂରେ 
ବିବେକ ଶକ୍ତି ଢାଙ୍କି ହୋଇ ଯିବାରୂ ମନୁଷ୍ଯ କାମନାର 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଅକାର୍ଯ୍ୟ କରି ବସେ। 

(୨) କ୍ରୋଧ ଯୋଗୁଁ ଯେଉଁ ସମ୍ମୋହ ହୁଏ, ସେଥୂରେ 
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ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ମିତ୍ର ତଥା ପୂଜ୍ଯଜନଙ୍ଗୁ ମଧ୍ଯ ଓଲଟା-ସିଧା 
କଥା କହି ଦିଏ ଏବଂ ଅନୁଚିତ ବ୍ଯବହାର ମଧ୍ଯ କରେ। 
(୩) ଲୋଭରୁ ଯେଉଁ ସମ୍ମୋହ ହୁଏ, ସେଥୂରେ 
ମନୁଷ୍ୟର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ, ଧର୍ମାଧର୍ମ ପ୍ରଭୂତି ବିଚାର ରହେ ନାହିଁ, 
ଏବଂ ସେ କପଟ କରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଠକିବାକୁ ଲାଗେ। 
(୪) ମମତାରୁ ଯେଉଁ ସମ୍ଞମୋହ ହୁଏ, ସେଥୂରେ 
ସମଭାବ ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ପକ୍ଷପାତିତା ଜାତ ହୁଏ। 
ଯଦି କାମ, କ୍ରୋଧ ଲୋଭ ଓ ମମତା--ଏଇ 
ଗ୍ବରୋଟିରୁ ସମ୍ମୋହ ହୁଏ, ତେବେ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
କେବଳ କ୍ରୋଧ ନାମଟି କାହିଁକି କହିଛନ୍ତି ଗଭୀରଭାବେ 
ଦେଖିଲେ, କାମ, ଲୋଭ ଓ ମମତା-¬ଏଥୁରେ ନିଜ 
ସୁଖଭୋଗ ଓ ସ୍ବାର୍ଥବୃତ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ କ୍ରୋଧରେ 
ଅନ୍ଯର ଅନିଷ୍ଟ କରିବାର ବୃତ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ଥାଏ। ତେଣୁ 
କ୍ରୋଧଜନିତ ସମ୍ମୋହ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ମମତାଜନିତ 
ସମ୍ମୋହଠାରୁ ବି ଅଧୂକ ଭୟଙ୍କର । ଏହି ଦୃଶ୍ଚଝିରୁ କେବଳ 
କ୍ରୋଧରୁ ସମ୍ମୋହ ହେବା କଥା ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି। 
“ସମ୍ଞୋହାତ୍ ସ୍ମୃତି ବିଭ୍ରମଃ'-¬ ମୂଢ଼ତା ବ୍ୟାପିଗଲେ 
ସତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସଦ୍‌ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା 


¥ ଶ୍ରୀମ୍ଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଯେଉଁ ନିଶ୍ଚୟ କରାଯାଇଥୂଲା ଯେ, “ମୋତେ ଏପରି 
କାମ କରିବାକୁ ହେବ, ଏପରି ସାଧନା କରିବାକୁ ହେବ, 
ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ହେବ” ସେହି ସ୍ମୃତି ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ, ତାହା ବିସ୍ରୁତ ହୋଇଯାଏ । 

'ସୁତିଭୁଶାତୃବୁଦ୍ଧି ନାଶ - ¬ ସୁତି ନତ ହୋଇଗଲେ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୂବା ବିବେକ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ନୂତନ ବିଗ୍ବର କରିବାର ଶକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ। 

“ବୁଦଛିନାଶାତ୍‌ ପ୍ରଣଶ୍ଯତି-- ବିବେକ ଲୁପ ହୋଇଗଲେ 
ମନୂଷ୍ଯର ନିଜ ସ୍ରିତିରୁ ପତନ ହୁଏ । ଏଣୁ ଏହି ପତନରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ ସାଧକର୍ଜୁ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ 
ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ | ବିଷୟର ଚିନ୍ତନରୁ ରାଗ, ରାଗରୁ 
କାମ, କାମରୁ କ୍ରୋଧ, କ୍ରୋଧରୁ ସମ୍ମୋହ, ସମ୍ମୋହରୁ ସୁତିନାଶ, 
ସ୍ରତିନାଶରୁ ବୁଦ୍ଧିନାଶ ଓ ବୁଦ୍ଧିନାଶରୁ ପତନ ହେବାର 
ଯେଉଁ କ୍ରମ ଏଠାରେ ବର୍ଶ୍ଚନା କରାଯାଇଛି, ତାହାର ବିବେଚନା 
କରିବାରେ ହୁଏତ ବିଳମ୍ବ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ବୃତ୍ତି 
ଜାତ ହେବାଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯର ପତନ ହେବାରେ ବିଳମ୍ବ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ତରଙ୍ଗଂ ପରି ଏ ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତି ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ 
ସୂପଷ୍ଟ୍ି ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯର ପତନ କରାଇ ଦିଏ । 


===-== ` == == 


ସଦଂମ୍ଫ ନ ସିତଠନ୍କଧା ନିଫଜି ଗୂଠଲୈନ' ଏବ ଜଣବାନଳ ନିନ୍ଦ ଜ୍ମରୋଳନେ ଏହି ଚରୁର୍ଥ ଭ୍ଜୀନ ଜକଳ େଉଛନି। 


ରାଗଦେଷବିଯୁକ୍ତେସ୍ତୁ 
ଆମ୍ପୂବଶ୍ୟେର୍ବିଧେୟାତ୍ବା 


ବିଷୟାନିନ୍ଦ୍ରି ୟେଶ୍ବରଟ୍‌ । 


ପ୍ରସାଦମଧ୍ଧଗଜ୍ଛତି ॥ ୬୪ ॥ 


ପ୍ରସାଦେ ସଵିଦୁଃଖାନାଂ ହାନିରସ୍ୟୋପଜାୟତେ । 


ପ୍ରସନ୍ତଚେତସୋ ହ୍ଯାଶୁ ବୁଦ୍ଧିଃ ପଯ୍ଯ୍ଯବତିଷ୍ଠ ତେ ॥ ୬୫ ॥ 


ଅନ୍ତୁ କିନ୍ତୁ, ବିଧେୟାମ୍ବନାଦିବ ଶୀଭୂତ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକତ (କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ) ; ରାଗଦେଷବିଯୁକ୍ତେଃ ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷରହିତ ହୋଇ; ଆତ୍ମବଶ୍ୟେୈଃଇନିଜ ଅଧୀନରେ ଥରୁବା; ଇନ୍ଦ୍ରିୟୈଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣତ୍କ୍ଵ ଦ୍ବାରା ବିଷୟାନ୍‌, ଚରଚ୍‌¬ ବିଷୟ 
ସେବନ କରି ମଧ୍ୟୀ ପ୍ରସାଦମ୍‌-ନିର୍ମଳତା; ଅଧ୍ଗଳତି ପାପ ହୁଏ; ପ୍ରସାଦେ ନିର୍ମଳତା ପାପ ହେଲାପରେ; ଅସ୍ଯ=ସାଧକର; 
ସବିଦୁଃଖାନାମ୍‌ _ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ; ହାନିଛ-ନାଶ; ଉପଜାୟତେ = ହୋଇଯାଏ (ଏବଂ ଏପରି) ; ପ୍ରସନ୍ନଚେତସଃ-ଇ ଶୁଦ୍ଧଚିତ୍ତ ସାଧକର; 
ବୁଦିଃ=ବୁଵଝି; ହି-ଁନିଃସନ୍ଦେହରେ; ଆଶୁ= ଅତି ଶୀଘ୍ର, ପକ୍ଷ୍ଯବତିଷ୍ଠ ତେ -(ପରମାମୁାସ ଠାରେ) ସିର ହୋଇଯାଏ | 

କିନ୍ତୁ ବଶୀଭୂତ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ କମିଯୋଗୀ ସାଧକ ନିଜ ଅଧୀନରେ ଥବା ରାଗ-ଦେଷରହିତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍କ 
ଦାରା ବିଷୟ ସେବନ କରି ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତଃକରଣର ନିମିଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ନିମିଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ପରେ 
ସାଧକର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ନାଶ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏପରି ଶୁଦଝଦଚିତ୍ତ ସାଧକର ବୁଦ୍ଧି ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଅତି ଶୀଘ୍ର 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଠାରେ ସିର ହୋଇଯାଏ । 

କ6/#- ¬ 'ତୁ'-¬ ପୂର୍ବଶୋୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, | କଲେ ଉତ୍ଥାନ ହୁଏ। ସେଠାରେ ବୁଦିନାଶ କଥା ଏବଂ 
ଆସକ୍ତି ଥାଇ ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ କଲେ ପତନ ହୁଏ ଏବଂ । ଏଠାରେ ବୁଦ୍ଧି ପରମାମ୍ର୍ରାକ୍ତ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ହେବା କଥା 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଆସକ୍ତି ନ ରଖି ବିଷୟ ସେବନ । କହିଲେ। ଏହିପରି ପୂର୍ବକଥୂତ ବିଷୟ ଓ ଏଠାକାର 


ଶ୍ମୋକ ୬୪-୬୫] 
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ବିଷୟ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ୨ତୁ' 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 

“ବିଧେୟାମ୍ବା-- ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣ ନିଜ ବଶରେ 
ରହିବା ଉଚିତ | ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ବଶୀଭୂତ ନ କଲେ, କର୍ମଯୋଗ 
ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ କର୍ମ କଲାବେଳେ ବିଷୟ ପ୍ରତି 
ଅନୁରାଗ ହେବାର ଓ ପତନ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହେ । 
ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ପାଇଁ 
ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ନିଜ ବଶରେ ରଖିବା ଆବଶ୍ୟକ | କର୍ମଯୋଗୀ 
ପାଇଁ ଏହାର ବିଶେଷ ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି। 

“ଆମ୍ବବଶ୍ୟୈଃ ରାଗଦ଼େଷବିଯୁକ୍ତେଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟେଃ'-- 
'ବିଧେୟାମ୍ବା' ପଦଟି ଯେପରି ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ବଶ କରିବା 
ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, ସେହିପରି 'ଆମୃୂବଶୈଃ' ପଦଟି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍ଦୁ ବଶ କରିବା ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 
ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମୟରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ 
ନିଜର ବଶୀଭୂତ ହେବା ଉଚିତ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବଶୀଭୂତ 
ହେବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ରାଗ-ଦ୍ବେଷରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ସୁତରାଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦାରା କୌଣସି ବିଷୟର ଗ୍ରହଣ 
ରାଗପୂର୍ବକ ନ ହେଉ ଏବଂ କୌଣସି ବିଷୟର ତ୍ଯାଗ 
ଦ଼େଷପୂର୍ବକ ନ ହେଉ | ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନ୍କ ଠାରେ ରାଗ-ଦ୍େଷ 
ଜାତ ହେବାକୁ ନ ଦେବାର ଯେତିକି ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି, ବିଷୟ 
ଗ୍ରହଣ ଓ ତ୍ୟାଗର ସେତେ ମହତ୍ଵ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତୃତୀୟ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ସାଧକଙ୍କୁ ସାବଧାନ ହେବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, “ପ୍ରତ୍ଯେକ ଇଦିୟର ବିଷୟରେ 
ରାଗ ଓ ଦ଼େଷ ରହିଛି, ସାଧକ ଏହାର ବଶୀଭୂତ ନ ହେଉ; 
କାରଣ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ସାଧକର ଶତ୍ରୁ | ' ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର 
ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ““ଯେଉଁ ସାଧକ 
ରାଗ-ଦ଼େଷାଦି ଦୃନ୍ଦ୍ରଶୂନ୍ଯ ହୋଇଯାଏ, ସେ ସୁଖପୂର୍ବକ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ।'' 


“ବିଷୟାବ୍‌ ଚରଚୁ'-- ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ନିଜ ଦାରା 


ବଶୀଭୂତ ଏବଂ ଯାହାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ରାଗ-ଦେଷରୁ ରହିତ 
ତଥା ନିଜ ଦ୍ବାରା ବଶୀକୃତ, ସେହି ସାଧକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନ୍କୀ 
ଦାରା ତ ବିଷୟ ସେବନ ଅଅର୍ଥୀତ୍‌ ସବୁ ପ୍ରକାର ବ୍ୟବହାର) 
କରେ, କିନ୍ତୁ ବିଷୟ ଭୋଗ କରେ ନାହିଁ। ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ 
ବିଷୟ ସେବନ କରିବା ହିଁ ପତନର କାରଣ। ଏହି 
ଭୋଗବୁଵିକୁ ବାରଣ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ `'ବିଧେୟାମ୍ବା', 
'ଆମ୍ପବଶ୍ଯୈଃଂ ଇତ୍ଯାଦି ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 
'ପ୍ରସାଦମଧୂଗଜ୍ରତି"-- ରାଗ-ଡହେଷରହିତ ହୋଇ ବିଷୟ 
ସେବନ କଲେ ସାଧକ ଅନ୍ତଃକରଣର ପ୍ରସନ୍ନତା (ସ୍ଵକ୍ତା) 
ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। ଏହି ପ୍ରସନ୍ତତା ହେଉଛି ମାନସିକ ତପ 


(ଗୀତା ୧୭।୧୬), ଯାହା କି ଶାରୀରିକ ଓ ବାଚିକ 
ତପଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତେଣୁ ସାଧକ ରାଗପୂର୍ବକ ବିଷୟ 
ସେବନ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ କି ଦ୍ବେଷପୂର୍ବକ ବିଷୟ 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ କାରଣ ରାଗ ଓ ଦ୍ବେଷ 
ଦାରା ହିଁ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ । 
ରାଗ-ଦେଷରହିତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍ଦ୍ଚ ଦାରା ବିଷୟ ସେବନ 
କଲେ ଯେଉଁ ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳେ, ତାହାକୁ ଯଦି ଉପଭୋଗ 
କରା ନ ଯାଏ ଏବଂ ତା'ସହିତ ଯଦି ସଙ୍ଗଂ କରା ନ ଯାଏ, 
ତେବେ ସେହି ପ୍ରସନ୍ନତା ପରମାମ୍ଦପ୍ରାପ୍ତି କରାଇ ଦିଏ । 

“ପ୍ରସାଦେ ସବିହୁଃଖାନାଂ ହାନିରସ୍ୟୋପଜାୟତେ'-- 
ଚିତ୍ତରେ ପ୍ରସନ୍ନତା (ସ୍ଵଚ୍ଛତା) ଆସିଲେ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଦୁଃଖ ରହେ ନାହିଁ। କାରଣ 
ରାଗ ହେବାରୁ ଚିତ୍ତ ବିଷଣ୍ଠ ହୁଏ। ଚିତ୍ତ ବିଷଶ୍ର ହେବାମାତ୍ରେ 
କାମନା ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ କାମନାରୁ ସବୁ ଦୁଃଖ ଜାତ 
ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ରାଗ ଦୂର ହୋଇ ଗଲେ ଚିତ୍ତରେ ପ୍ରସନ୍ନତା 
ଆସେ । ସେହି ପ୍ରସନ୍ନତାରୁ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇଯାଏ । 

ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ଓ 
ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହୁଏ ଏବଂ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସୁଖ ଲିପ୍‌ସାରୁ ହୁଏ | ବିଷଣ୍ରତା ଯୋଗୁଁ ସୁଖ ଲିପ୍‌ସା 
ଜାତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ ବିଷଣ୍ରତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 
ବିଷଶ୍ରତା ଦୂର ହୋଇଗଲେ ସୁଖ ଲିପ୍‌ସା ରହେ ନାହିଁ। 
ସୁଖ ଲିପ୍‌ସା ନ ରହିଲେ, ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ନ୍ଦ 
ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ, ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଅଭାବ 
ହୋଇଯାଏ--“ସବିଦୁଃଖାନାଂ ହାନିଃ' | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ପ୍ରସନ୍ନତା ଯୋଗୁଁ ଦୁଇଟି କଥା ହୁଏ--ସଂସାରଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ଼େଦ ହୁଏ ଓ ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍ସ୍ଚ ଠାରେ ବୁଦ୍ଧି ସ୍ରିର ହୁଏ। ଏହି 
କଥା ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ୫୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ନିଶ୍ଚଳା” ଓ 
“ଅଚଳା' ପଦ ଗୁଡ଼ିକରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ତା'ବୁଦ୍ଧି ସଂସାରରେ 
ନିଶ୍ଚଳ ଓ ପରମାମ୍ରରାର୍ନ୍ର ଠାରେ ଅଚଳ ହୋଇଯାଏ। 

ଏଠାରେ 'ସବିଦୁଃଖାନାଂ ହାନିଃ' ର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, 
ତା'ସମ୍ମୁଖକୁ କୌଣସି ଦୁଃଖଦାୟୀ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିବ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା କର୍ମାନୁସାରେ ତାଂସମ୍ମୁଖକୁ 
ଦୁଃଖଦାୟୀ ଘଟଣା ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିପାରେ, କିନ୍ତୁ ତା' ଅନ୍ତଃ- 
କରଣରେ ଦୁଃଖ, ସନ୍ତାପ, ଅସ୍ଥିରତା ପ୍ରଭୂତି ବିକୃତି 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ପ୍ରସନ୍ତଚେତସୋ ହ୍ୟାଶୁ ବୁଦିଃ ପକ୍ଷ୍ୟବତିଷ୍ଠ ତେ'-- ପ୍ରସନ୍ନ 
ସ୍ଵଚ୍ଜା ଚିତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ବୁଦ୍ଧି ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ପରମାମ୍ଦାଙ୍କ୍ର ଠାରେ ସିର 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧକ ସ୍ଵୟଂ ପରମାମତ୍ଦୁର୍କା ଠାରେ ସ୍ଥିର 
ହୋଇଯାଏ, ତା' ବୁଦ୍ଧିରେ ତିଳେମାତ୍ର ସଦେହ ରହେ ନାହିଁ। 


ଭଗବଦ୍‌ବିଷୟକ ପ୍ରସନ୍ନତା ବା ବ୍ୟାକୁଳତା ମଧ୍ୟରୁ 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଯଦି ଅଧୂକ ବଢ଼ିଯାଏ, ତେବେ ତାହା 
ଅତିଶୀଘ୍ର ପରମାମ୍ଦୂପ୍ରାପ୍ତି କରାଇ ଦିଏ । ଭଗବାନର୍କ୍ଵ ନିକଟକୁ 
ଯାଉଥୂବା ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ମାତା-ପିତା, ଭାଇ, 
ପତି ପ୍ରଭୂତି ଅଟକାଇ କବାଟ କିଳିଦେବାରୁ ଭଗବାନରବ୍ଦ୍ର 
ସହ ମିଳନ ପାଇଁ ଗୋପୀମାନବ୍କ୍ର ଯେଉଁ ବ୍ଯାକୁଳତା 
ଜାତ ହେଲା, ତାହାଦ୍ବାରା ସେମାନଙ୍କର ରଜୋଗୁଣ ଓ 
ତମୋଗୁଣ ନଷ୍ଟା ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଭଗବାନର୍କୀ ଚିନ୍ତନ 
କରିବାରୁ ଯେଉଁ ପ୍ରସନ୍ନତା ଜାତ ହେଲା, ତଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ 
ସତ୍ତ୍ଗୁଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଗୁଣସଙ୍ଗରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସେମାନେ ଶରୀର ଛାଡ଼ି ସେଇଠି ସର୍ବପ୍ରଥମେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭେଟିଲେଂ | କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ ବିଷୟ ସକାଶେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ବିଷଶ୍ରତା ହୁଏ, ତଦ୍ଦ୍ରାରା ଭୋଗର 
ସଂସ୍କାର ଦୃଢ଼ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରବନ୍ଧନ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ। 
ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ବିଷଣ୍ରତାକୁ ନେଇ ସଂସାରରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଥୁବା 
ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଏହାର ଉଦାହରଣ । 

ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ବ୍ୟାକୁଳତା (ବିଷଣ୍ରତା) ରେ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଦ୍ରବିତ ହୋଇଯାଏ । ଯେପରି ତରଳ ମହମରେ ରଙ୍ଗ ଢାଳି- 
ଦେଲେ ସେହି ରଙ୍ଗ ତ୍ପାୟୀ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଦ୍ରବିତ ହେବାପରେ ସେଥୂରେ ଯେଉଁ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଦୀୟ 
ଅଥବା ସାଂସାରିକ ଭାବ ଆସେ, ତାହା ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇଯାଏ। 
ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇଗଲେ ସେହି ଭାବ ଉତ୍‌ଥାନ ବା ପତନର 
କାରଣ ହୁଏ। ତେଣୁ ସାଧକ ପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ପ୍ରସନ୍ନ ଏବଂ 
ଅପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 


ମଂଜିଶିନ୍କୁ ଭ/ଂବ- ଭୋଗ ଓ ଯୋଗ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି। ରାଗ-ଦ୍ବେଷଯୁକ୍ତ “ଭୋଗୀ” ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି କେବଳ 
ବିଷୟର ଚିନ୍ତନ କରେ, ତଥାପି ତାହାର ପତନ ହୋଇଯାଏ ଅଓଗୀତା ୨ । ୬୨-୬୩୮ | ମାତ୍ର ରାଗ-ଦ୍ବେଷରହିତ 
ଯୋଗୀ” ବିଷୟ ସେବନ କଲେ ବି ତାର୍ଚ୍ଚର ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସେ ପରମାମ୍ରାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 

ରାଗ-ଦେଷରହିତ ମନୂଷ୍ଯ ଭୋଗବୁଦଧିରେ ବିଷୟଚିନ୍ତନ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖ (ରସ) 


ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ କାରଣ ଏହା ତାଙ୍ଗରର ଧ୍ୟେୟ ନୁହେଁ। ସେ ଭୋଗକୁ ରାଗପୂର୍ବକ ଉପଯୋଗ ନ କରି 
ତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ଉପଯୋଗ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୩। ୩୪)। ତେଣୁ ତାର୍କ୍ଵର ଅନ୍ତଃକରଣ ନିର୍ମଳ ହୋଇଯାଏ। ତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ 
ଭୋଗୋପଭୋଗ ପ୍ରକୃତରେ ଭୋଗ ନୂହେଁ। ଲୋକମାନର୍ଚ୍ଟୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାର୍ଚ୍ଚ ଦାରା ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ହେଉଥୁଲା ପରି 
ଦେଖାଯାଏ, ତେଣୁ ଏଠାରେ “ବିଷୟାନ୍ବ ଚରନ୍ଵ' ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 
ରାଗ-ଦେଷରହିତ ହୋଇଗଲେ ଫ୯ପ୍ରସାଦ' ଲାଭ ହୁଏ। ସର୍ବଦା ପ୍ରସନ୍ତତା ରହିବା, କେବେ ବିଷଣ୍ରତା ଓ ନିରସତା 
ଜାତ ନ ହେବା ହିଁ “ପ୍ରସାଦ” । ଏହି “ପ୍ରସାଦ' ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବି ସନ୍ତୁଙ୍ଟକ୍‌ ନ ହେଲେ, ଏହାକୁ ଉପଭୋଗ ନ କଲେ ଅତିଶୀଘ୍ର 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
===== ;/ == == 
ନ୍ଦଙ୍ଦ୭- ପୂର୍ବ ନୂଳଟି 6ଜ୍ଞ୍ରୋଳବନେ ବର୍ଶିତ ବିଷୟକୁ ଏବେ ନଟି ଶ୍ଣ୍ରୋଳକେ ବୟତିରେକ ଜୀତିନେ ଦୂଣ୍ତ କରୁଛନି। 
ନାସ୍ତି ବୂଦ୍ଧିରଯୁକ୍ତସ୍ଯ ନ ଗ୍ବଯୁକ୍ତସ୍ଯ ଭାବନା । 
ନ ଗ୍ବରଭାବୟତଃ ଶାନ୍ତିରଶାନ୍ତସ୍ଯ କୁତଃ ସୁଖମ୍‌ ॥ ୬୬॥ 


ଥନଙ୍ଫ ଅଯୁକ୍ତ ସ୍ଯକିଯାହାର ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସଂଯତ ନୂହନ୍ତି ସେପରି ମନୁଷ୍ଯର; ବୁଦିଃ (ବ୍ଯବସାୟାମ୍ପିକା) 
ବୁଝି; ନ, ଅସ=ହୁଏ ନାହିଁ; ଚ ଏବଂ; ଅଯୁକ ସ୍ୟ ୭ସେହି ଅଯୁକ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ; ଭାବନା=ନିଷ୍ୟାମଭାବ ଅଥବା କର୍ତବ୍ଯ- 
ପରାୟଣତାର ଭାବନା; ନ=ରହେ ନାହିଁ; ଅଭାବୟତଃ=ନିଷ୍ଠାମଭାବ ନ ରହିଲେ; ଶାନ୍ତିଃ ଶାନ୍ତି; ନ ମିଳେ ନାହିଁ; 
ଚ=ପୁଣି; ଅଶାନ୍ତସ୍ୟଚିଶାନ୍ତିରହିତ ମନୁଷ୍ଯକୁ; ସୁଖମ୍‌ ସୁଖ; କୁତଃ=କିପରି ମିଳିବ? 

ଯାହାର ମନ ଓ ଭଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସଂଯତ ନୂହନ୍ତି ସେପରି ମନୂଷ୍ଯର ବ୍ଯବସାୟାମ୍ବିକା ବୁଦ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ। 


= ¿= .< 


୬ ଅନ୍ତର୍ଟ୍ପହଗତାଃ କାଶ୍ଚିଦ୍‌ ଗୋପ୍ଯୋଃଲବୁବିନିର୍ଗମାଃ । କୃସ୍ଣାଂ 
ଦୁଃସହପ୍ରେଷ୍ଠ ବିରହତୀବ୍ରତାପଧୁତାଶୁଭାଃ 
ତମେବ ପରମାମ୍ବ୍ରାନଂ ଜାରବରଦ୍ଧ୍ଯାପି 


ତଭ୍ଭାବନାଯୁକ୍ତା ଦଧ୍ୟୁର୍ମୀଳିତଲୋଚନାଃ ॥ 
। ଧ୍ୟାନପ୍ରାପ୍ତାଵ୍ୟୁତାଶ୍ମେଷନିର୍ବୃତ୍ୟା କ୍ଷୀଣମଙ୍ଗଳାଃ ॥ 
ସଙ୍ଗଂତାଃ। ଜହୁଗୁଣମୟଂ ଦେହଂ ସଦ୍ଯଃ ପ୍ରକ୍ଷୀଣବନ୍ଧନାଃ ॥ 


। (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୦ | ୨୯ | ୯-¬୧୧) 
(ଏହି ଶ୍ମୋକଗୁଡ଼ିକର ବିସ୍ତୃତ ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପାଇଁ ଗୀତାପ୍ରେସ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକାଶିତ “ଅଲୌକିକ ପ୍ରେମ” ପୁସ୍ତକ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ଯ।) 


ଶ୍ମୋକ ୬୭] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 165 


ବ୍ୟବସାୟାମ୍ବିକା ବୁଦ୍ଧି ନ ହେବାରୁ ସେହି ଅଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ନିଷ୍କାମଭାବ ଅଥବା କଉଁବ୍ୟ ପରାୟଣତାର 
ଭାବନା ରହେ ନାହିଁ । ଏହି ଭାବନା ନ ରହିଲେ ତାକୁ ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ । ଶାନ୍ତିରହିତ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସୁଖ କିପରି 


ମିଳିବନ 

ବ/6// ¬[ଏହା କର୍ମଯୋଗର ବିଷୟ | କର୍ମଯୋଗରେ 
ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍ତୁ ସଂଯମ କରିବା ହେଉଛି ମୁଖ୍ଯ। 
ବିବେକପୂର୍ବକ ସଂଯମ ନ କଲେ, କାମନା ନଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ। କାମନା ନଷ୍ଟ ନ ହେଲେ, ବୁଦି ସ୍ରିର ରହେ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ପ୍ରଥମେ ମନ ଓ କଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ 
ସଂଯମ କରିବା ଉଚିତ। କିନ୍ତୁ ଯାହାର ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସଂଯତ ନୂହେଁ, ତାହାରି କଥା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି । 

“ନାସ୍ତି ବୁଦ୍ଧିରଯୁକ୍ତ ସ୍ୟ - ଯାହାର ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ 
ସଂଯତ ନୂହନ୍ତି। ସେପରି ଅଯୁକ୍ତ (ଅସଂଯତ) ପୁରୁଷର 
'ମୋତେ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ହେବ”*-- 
ଏହି ନିଶ୍ଚୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ‡ କାରଣ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସଂଯତ ନ ହେବାରୁ ସେ ଉମ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲିପ୍ତ ରହେ। ସେ କେବେ ମାନ 
ଗ୍ରହୁଁଥାଏ ତ କେବେ ସୁଖଂସୁବିଧା ଗ୍ବହୁଥାଏ, କେବେ ଧନ 
ଗ୍ବହେଁ ତ ଆଉ କେବେ ଭୋଗ ଗ୍ବହେଁ--ଏହିପରି ତା'ଭିତରେ 
ଅନେକ ପ୍ରକାର କାମନା ହେଉଥାଏ। ତେଣୁ ତାହାର ବୁଝି 
ଏକନିଶ୍ଟୟାମ୍ପିକା ହୁଏ ନାହିଁ। 


'ନ ଗ୍ବଯୁକ୍ତ ସ୍ଯ ଭାବନା'-- ଯାହାର ବୁଦ୍ଧି ବ୍ୟବସାୟାମ୍ରିକା 
ନୁହେଁ, ତା'ର ଏପରି ଭାବନା ହୁଏ ନାହିଁ ଯେ, “ମୋତେ 
କେବଳ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ 
ଫଳେଚ୍ଛା, କାମନା, ଆସକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ 
ହେବା।' ନିଜର ଧ୍ୟେୟ ସ୍ରିରୀକୃତ ନ ହେବା ହିଁ ଏପରି 
ଭାବନା ନ ହେବାରେ ମୁଖ୍ଯ କାରଣ। 

'ନ ଗ୍ବଭାବୟତଃ ଶାନ୍ତିଃ--ଯିଏ କର୍ତବ୍ଯପରାୟଣ 
ନୁହେଁ, ତାକୁ ଶାନ୍ତି ମିଳିପାରେ ନାହିଁ । ଯଦି ସାଧୁ, ଶିକ୍ଷକ, 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ, ଶୂଦ୍ର ପ୍ରଭୂତି ନିଜ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟରେ 
ତତ୍ପର ନ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ତାଙ୍କୁ ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ | କାରଣ 
ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନରେ ଦୃଢ଼ତା ନ ରହିଲେ ଅଶାନ୍ତି 
ଜନ୍ମେ। 

'ଅଶାନ୍ତସ୍ଯ କୁତଃ ସୁଖମ୍‌'-- ଯିଏ ଅଶାନୋ, ସେ ସୁଖୀ 
ହେବ କିପରି? କାରଣ ତା” ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ଅସ୍ଥିର 
ରହେ। ତାକୁ ଯେତେ ବାହ୍ଯ ଅନୂକୂଳ ଭୋଗ ଆଦି 
ମିଳିଲେ ମଧ୍ଯ, ତା' ହୃଦୟର ଅସ୍ଥିରତା ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସୁଖୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 


===-= ` === = 


ଦମ୍କ୭--ଅଦଠୁଳ୍ତ ଦୁଚୁଷନ ଚୁଵି ଏକନିଶୂୟାନିନ/ ନ 6ହେବଳ କରଣ ନିନା 68 /ନଜେ କହୁଛଳି / 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣା ହି ଚରତାଂ ଯନ୍ମନୋଃନୁ ବିଧୀୟତେ । 


ତଦସ୍ଯ ହରତି ପ୍ରଜ୍ଞାଂ 


ବାୟୁନାବମିବାମ୍ବସି ॥ ୬୭ ॥ 


ଅନୟ ହି କାରଣ ଚରତାମ୍‌ = ବିଚରଣଶୀଳ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାମ୍‌ଚିଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ୍ର ମଧ୍ୟରୁ (ଗୋଟିଏ ବି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ); 
ଯତ୍ରଚଯେଉଁଠ ମନଃ=ମନକୁତ ଅନୁବିଧୀୟତେଚନିଜର ଅନୂଗାମୀ କରିନିଏ; ତତ୍ନଇସେହି ମନ; ଅମ୍ବସିଚିଜଳରେ; 
ନାବମ୍‌-ନୌକାକୁ; ବାୟୁ, ଇବ=ବାୟୁ ହରଣ କଲା ପରି; ଅସ୍ୟ= ଏହାର, ପହଜ୍ଞାମ୍‌ ¬ବୁଦ୍ଧିକୃ୍‌ ହରତିଇଁହରଣ କରିନିଏ 
ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରେ ବିଚରଣଶୀଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗ୍ର ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ବି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଯଦି ମନକୁ ନିଜର 
ଅନୁଗାମୀ କରିନିଏ, ଏକମାତ୍ର ସେହି ମନହିଁ ଜଳରେ ନୌକାକୁ ବାୟୁ ହରଣ କଲା ପରି ବୂଦିକୁ ହରଣ 


କରିନିଏ। 

ବ#6/// ¬ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଏହି ଜନ୍ମ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
ନିମନ୍ତେ ମିଳିଛି। ଯାହା ହୋଇଯାଉ ପଛେ, ମୋତେ କେବଳ 
ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ରି କରିବାକୁ ହେବ'-¬-ଏପରି ନିଜର ଧ୍ୟେୟ ଦୃଢ଼ 
ହେବା ଉଚିତ । ଧ୍ୟେୟ ଦୃଢ଼ ହେଲେ ସାଧକର ଅହଂଭାବରୁ 


ଭୋଗର ମହତ୍ତ୍ଵ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଭୋଗର ମହତ୍ତ୍ଵ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲେ ବ୍ଯବସାୟାମ୍ବିକା ବୂଦି ଦୃଢ଼ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ 
ବ୍ୟବସାୟାମ୍ବିକା ବୁଦ୍ଧି ଦୃଢ଼ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହାର ଦଶା 
କ'ଣ ହୁଏ, ଏଠାରେ ତାହା ବର୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି | 


* ଅହଂଭାବ (ମୁଁ.ଭାବ) ପରିବର୍ତିତ ନ ହେଲେ ଇଦ୍ଦ୍ିୟଗଣ ବଶୀଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ୍ମୁ ବଶୀଭୂତ ନ କଲେ ଏକିଶ୍ଟୟାମ୍ବିକାବୁଦ୍ଧି 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି ଅହଂଭାବ ପରିବଭିତ ହୋଇଯାଏ ଯେ 'ମୁଁ ସାଧକ ଏବଂ ସାଧନ କରିବା ମୋର ଏକମାତ୍ର କାମ', ତେବେ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆପେ 
ଆପେ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବଶୀଭୂତ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ| 
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' ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାଂ ହି ଚରତାଂ ଯନ୍ମନୋଃନୁବିଧୀୟତେ'*- - 
ସାଧକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁ ପ୍ରକାର ବ୍ୟବହାର କଲାବେଳେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କ୍ ସମ୍ମୁଖକୁ ସେମାନଙ୍କର ନିଜ ନିଜ ବିଷୟ 
ଆସିଯାଏ। ସେଥୁୂମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ନିଜ ବିଷୟ 
ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ହୁଏ, ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଟି ମନକୁ ନିଜର ଅନୁଗାମୀ 
କରିନିଏ, ମନକୁ ନିଜ ସାଥୀ କରିନିଏ। ଏଣୁ ମନ ସେହି 
ବିଷୟର ସୁଖ ଭୋଗରେ ଲାଗିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରେ ସୁଖବୁଵି 
ଓ ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ଜାତ ହୁଏ, ମନରେ ସେହି ବିଷୟର ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଅବ୍ବିତ ହୋଇଯାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ଭୋଜନ ସମୟରେ 
କୌଣସି ପଦାର୍ଥର ସ୍ବାଦ ମିଳିଲେ, ରସନେନ୍ଦ୍ରିୟ ତହିଁରେ 
ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ; ଫଳରେ ରସନେନ୍ଦ୍ରିୟ ମନକୁ ଆକର୍ଷିତ 
କରେ। ମନ ସେହି ସ୍ବଵାଦରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଏ ଓ ଖୁସି ହୁଏ । 

“ତଦସ୍ୟ ହରତି ପ୍ରଜ୍ଞାମ୍‌--- ମନରେ ବିଷୟର ମହତ୍ବ 
ଅର୍ଦିତ ହୋଇଗଲେ, ଏକା ସେହି ମନ ହିଁ ସାଧକର ବୁଦିକୁ 
ହରଣ କରିନିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧକଠାରେ କର୍ତବ୍ୟପରାୟଣତା 
ନ ରହି ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ଜାତ ହୁଏ। ସେଇ ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ଯୋଗୁଁ 
ସାଧକଠାରେ “ମୋତେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ହେବ”-- 
ଏହି ବ୍ଯବସାୟାମ୍ପିକା ବୁଦିି ରହେ ନାହିଁ। ଏ ବିଷୟରେ 
ବିବେଚନା କରିବାକୁ ତ ବିଳମ୍ବ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧି 
ବିଚଳିତ ହେବାରେ ବିଳମ୍ବ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ମନକୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିଜର ଅନୁଗାମୀ କରିବାକ୍ଷଣି ମନରେ ଭୋଗବୁଝଵ୍ଧି 
ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ସେହିକ୍ଷଣି ବୁଦ୍ଧି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

'ବାୟୁର୍ନାବମିବାମ୍ବସି--- ସେହି ବୁଦ୍ଧି କିପରି ଅପହୃତ 
ହୁଏ ତାହା ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୂପେ ବୁଝାଉଛନ୍ତି ଯେ ଜଳରେ ଭାସମାନ 


ମଂଳରିକ୍ର ଭ/ଚବ--ଏ୦ଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ନୌକାକୁ ବାୟୁ ହରଣ କଲାପରି ମନ ବୂଦ୍ଧିକୁ ହରଣ 
କରିନିଏ। ଯେପରି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ନୌକାରେ ନଦୀ ବା 
ସମୁଦ୍ର ପାରି ହୋଇ ନିଜ ଗନ୍ତବ୍ଯ ସ୍ଥାନକୁ ଯିବାବେଳେ 
ବିପରୀତ ବାୟୁ ପ୍ରବାହିତ ହେଲେ ତାହା ସେହି ନୋକାକୁ 
ଗନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ଥାନରୁ ବିପରୀତ ଦିଗକୁ ନେଇଯାଏ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ସାଧକ ବ୍ଯବସାୟାମ୍ପିକା ବୁଵିରୂପକ ନୌକାରୂଢ଼ ହୋଇ 
ସଂସାର ସାଗରକୁ ପାରି ହୋଇ ପରମାମ୍ରରାଭିମୁଖୀ ହେଲାବେଳେ 
ଯଦି ଗୋଟିଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନକୁ ନିଜ ଅନୁଗାମୀ କରିନିଏ, 
ତେବେ ସେହି ମନଟି ବୂଦିିରୂପକ ନୌକାକୁ ହରଣ କରିନିଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଏ । ଫଳରେ ସାଧକର 
ବିଷୟ ପ୍ରତି ସୁଖବୁଦ୍ଧି ଓ ବ୍ୟବହାରୋପଯୋଗୀ ପଦାଥ୍ଥରେ 
ମହତ୍ଵ୍ଵବୁଦ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 

ବାୟୁ ନୌକାକୁ ଦୁଇଟି ରୀତିରେ ବିଚଳିତ କରେ-- 
ନୌକାକୁ ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ କରିଦିଏ ଅଥବା ଜଳରେ ବୁଡ଼ାଇ ଦିଏ। 
କିନ୍ତୁ ନାବିକ ଚତୁର ହୋଇଥୁଲେ, ସେ ବାୟୁର କ୍ରିୟାକୁ 
ନିଜ ଅନୁକୂଳ କରିଦିଏ, ଯାହାଦୁାରା ବାୟୁ ନୌକାକୁ ମାର୍ଗରୁ 
ବିବଵ୍ଯୁତ କରି ପାରେ ନାହିଁ, ବରଂ ତାକୁ ଗନ୍ତବ୍ଯ ସ୍ପାନରେ 
ପହଞ୍ଚିବାରେ ସହାୟତା କରେ ।। ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାନୁଗାମୀ 
ମନ ବୂଦ୍ଧିକୁ ଦୁଇଟି ରୀତିରେ ବିଚଳିତ କରେ--ପରମାମୂ- 
ପ୍ରାପ୍ତିର ନିଶ୍ଚୟକୁ ନିଷ୍ଟ୍ରିୟ କରି ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ଉମ୍ଭନ୍ତର କରେ 
ଅଥବା ନିଷିଦ୍ଧ ଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ କରାଇ ପତନ କରାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଯାହାର ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବଶୀଭୂତ, ତାହାର ବୁଦିକୁ 
ମନ ବିଚଳିତ କରି ପାରେ ନାହିଁ, ବରଂ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ସହାୟତା କରେ (୨ | ୬୪-୬୫) | 


ଯେ ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ “ଯତ୍ରଂ ଓ “ତତଂ 


ପଦରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ମନକୁ କାହିଁକି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବୁଦ୍ଧିର ହରଣକାରୀ 
ବୋଲି କୁହା ନ ଯାଇ ମନକୁ ବୂଦ୍ଧିର ହରଣକାରୀ ବୋଲି କାହିଁକି କୁହାଯାଇଛିନ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଚଳିତ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୬୦ତମ ଶ୍ମୋକରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ମନର ହରଣକାରୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର 
୪୨ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣବ୍ଗ୍ଚ ଠାରୁ ମନକୁ ଓ ମନଠାରୁ ବୂଦ୍ିକୁ ପର ସସୃକ୍ଷ୍ମ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ବଳବାନ୍ଵ) କୁହାଯାଇଛି। 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ମନକୁ ଏବଂ ମନ ବୁଦ୍ଧିକୁ ହରଣ କରିନିଏ । ଦ଼ିତୀୟତଃ ବୁଦିକୁ ହରଣ 


* ଏହି ଶ୍ମୋକର ପୂର୍ବାର୍ଧରେ କର୍ମକର୍ତ୍ତ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଏହା କର୍ତ୍ତବାଚ୍ୟ ଥୂଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ଚରତାମ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାମ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମ୍‌ ଯତ୍‌ ମନଃ 
ଅନୁବିଦଧାତି' ଏପରି ବାକ୍ୟ ଥୂଲା | ଏହି ବାକ୍ୟରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ କର୍ତା ଓ ମନ କର୍ମ ଥୂଲା । କିନ୍ତୁ ବାକ୍ୟ ସରଳ କରିବା ପାଇଁ ଯେତେବେଳେ 'କର୍ମକର୍ତ୍ତ 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମକୁ କର୍ତା କରି ଦିଆଯାଏ, ସେତେବେଳେ କର୍ତ୍ତାକୁ କର୍ମବଦ୍‌ଭାବ କରାଯାଏ। ଏହାଦ୍ବାରା କର୍ମକୁ ନେଇ ହେଉଥୂବା 
କାର୍ଯ୍ୟଗୁଡ଼ିକ କର୍ତାକୁ ନେଇ ହୁଏ । ଏଠାରେ ମନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦର୍ଶୀଇବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିନା ମନ ସବୁକିଛି କରେ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ 
କର୍ମରୂପକ ମନକୁ କର୍ତ୍ତା କରାଯାଇଛି । ମନ ପ୍ରଥମପୁରୁଷ ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରଥମପୁରୁଷ “ଅନୁବିଧୀୟତେ' କ୍ରିୟାର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । ଏବେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଯେଉଁ କର୍ତ୍ତୃବାଚ୍ୟର କର୍ତା ଥୂଲା, ତାହାର ଆବଶ୍ୟକତା ନ ରହିବାରୁ ବାଦ୍‌ ହୋଇଗଲା, ଫଳରେ ପୂରା ବାକ୍ୟଟି ହେଲା- 'ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାଂ ହି ଚରତାଂ 
ଯନ୍ନନୋଃନୁବିଧୀୟତେ' ଯାହା କି ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଶ୍ମୋକରେ ଅଛି । ଏହି କର୍ମକର୍ତ୍ତ ପ୍ରୟୋଗର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବିଚରଣ କରୁଥୁବା ବିଷୟ 
ମଧ୍ୟରୁ ମନ ଯଦି କୌଣସି ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ହୋଇଯାଏ ଓ ସେଥୂରୁ ରସ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଲାଗେ, ତା'ହେଲେ ଏକା ସେହି ମନ ହିଁ ବୁଵିକୁ 
ହରଣ କରିନିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରେ ବିଷୟ ଭୋଗର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଆସିଯାଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୬୮] 
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କରିବା ବିଷୟରେ ମନ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ନୂହନ୍ତି। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସହିତ ମନ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ 
ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ନିଜ ବିଷୟର ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ _“ଅଧୁଷ୍ଠାୟ ମନଶ୍ଚାୟଂ ବିଷୟାନୁପସେବତେ' 
(ଗୀତା ୧୫ | ୯) | ଶ୍ରୀମଭାଗବତରେ ଦତ୍ତାତ୍ରେୟ କହିଛନ୍ତି-- 

ତଦୈବମାମ୍ବନ୍ୟବରୁଦ୍ଧଚିତ୍ତୋ ନ ବେଦ କିଞ୍ଚିତ ବହିରନ୍ତରଂ ବା। 

ଯଥେଷୁକାରୋ ନୂପତିଂ ବ୍ରଜନ୍ତମିଷୌ ଗତାମ୍ବା ନ ଦଦଶି ପାଶ୍ଵେୈ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୧ । ୯ | ୧୩) 

“ଯାହାର ଚିତ୍ତ କେବଳ ଆମ୍ରରାରେ ନିରୂଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ତାକୁ ବାହ୍ଯ ଓ ଆଭ୍ଯନ୍ତର କେଉଁଠି କୌଣସି ପଦାର୍ଥର 
ଆଭାସ ମିଳେ ନାହିଁ। ମୁଁ ଦେଖୁଥୂଲି ଜଣେ ଶର ତିଆରି କରୁଥୂବା କାରିଗର ଶର ତିଆରି କରିବାରେ ଏତେ ନିମଗ୍ନ 
ଥୂଲା ଯେ ତା'ପାଖ ଦେଇ ସସୈନ୍ଯ ରାଜପଟୁଆର ଗଲା, ଅଥଚ ତାକୁ କିଛି ଜଣା ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ।” 

ଶର ତିଆରି କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ମଧ୍ଯ ଥୂଲା ଏବଂ ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟ ଶବ୍ଦ ମଧ୍ଯ ଥୂଲା, କିନ୍ତୁ ସେ 
ଦିଗକୁ ମନ ନ ଥୂବାରୁ ତାକୁ କିଛି ଶୁଭିଲା ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ ରହିବାରୁ ହିଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଫୂ 
ନିଜ ନିଜ ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍ନ ସାଇଂରେ ମନ ନ ଥୂଲେ ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୁ ନିଜ ନିଜ ବିଷୟର ମଧ୍ଯ 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ, ପୁଣି ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବୁଦ୍ଧିକୁ ହରଣ କରିବେ ବା କିପରି? ଏହା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 

=== ^ = == 


ସନ୍ଦ୍ର୭-ପୂର୍ବ୍ମ୍ରୋଳନେ ଥଠୁକ୍ତ ଦୁଚୁଷକ ନିଶୂୟାନ୍ଦରିଳଚୁନି ନା ୫୮କଳ କରଣ ଦିଷୟଃନେ କହିଲେ / ଏଠବ ନ୍ଦୁକ୍ତ ପୁଚୁଷକ ନିତି 


ବର୍ଷଳ/ କଜିବ/ ନିମେ ଏହି 6ୌଳଟି କନୁଛନି 


ତସ୍ମାହ୍ୃପଯସ୍ୟ ମହାବାହୋ ନିଗ୍ଧହୀତାନି ସବିଶଃ । 


ଇନ୍ଦ୍ରି ୟାଣୀନ୍ଦ୍ରି ୟାଥୈଭ୍ୟସ୍ତସ୍ୟ 


ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଷ୍ଠ ତା॥ ୬୮ ॥ 


ଅନନ୍ୟ ତସ୍କାତଚତେଣୁ। ମହାବାହୋଚହେ ମହାବାହ୍ବଃଃ ଯସ୍ଯଚିଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯର; ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି¬ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ; 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଭ୍ୟଃ-ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କୀ ବିଷୟରୁ; ସଵିଶଃସର୍ବଥା; ନିଗ୍ଧହୀତାନି-ନିଗ୍ହୀତ: ତସ୍ଯତାହାର; ପ୍ରଜ୍ଞା-ବୁଢି; 


ପ୍ରତିଶ୍ଚ ତା ସ୍ପିର ଅଟେ । 


ତେଣୁ ହେ ମହାବାହୁ! ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କ ବିଷୟରୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ସବିଥା ନିଗ୍ଧହୀତ 


(ବଶୀକୃତ), ତାହାର ବୁଦ୍ଧି ସିର ଅଟେ । 


ବୟ6///- _ ତସ୍ମାହୃଯସ୍ୟ,. ... ପ୍ରଜ୍ଞା ପ୍ରତିଶି ତା- ୬୦ ତମ 
ଶ୍ମୋକଠାରୁ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକୁ ବଶୀଭୂତ କରିବାର 
ଯେଉଁ ବିଷୟ ଗ୍ବଲିଅଛି, ତାହାର ଉପସଂହାର କରି `ତସ୍ମାତୃ' 
ପଦରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯାହାର ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରେ 
ସଂସାରର ଆକର୍ଷଣ ନାହିଁ, ତାହାର ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । 

ଏଠାରେ “ସବିଶଃ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ତାଘର୍ଯ୍ଯ 
ହେଉଛି, ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ମିଶି ଚଳିଲେ ଅଥବା ଏକାନ୍ତରେ 
ଚିନ୍ତନ କଲେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ଅବସ୍ପାରେ ତା'ର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ 
ଭୋଗରେ ବା ବିଷୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ବ୍ୟବହାରିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେତେ ବିଷୟ ତା” ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଲେ ବି 
ତାକୁ ବିଚଳିତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ତାଂମନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସହିତ ମିଶି ମଧ୍ଯ ତା” ବୁଦ୍ଧିକୁ ବିଚଳିତ କରି ପାରେ 
ନାହିଁ। ଯେପରି ପର୍ବତକୁ କେହି ହଲାଇ ପାରେ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ତା” ବୁଦ୍ଧିରେ ଏତେ ଦୃଢ଼ତା ଆସିଯାଏ ଯେ, 
ତାହାର ମନ କେବେ ତାକୁ ବିଚଳିତ କରିପାରେ ନାହିଁ। 


କାରଣ ତା” ମନରେ ବିଷୟର ମହତ୍ଵ ନାହିଁ। 

'ନିଗୂହୀତାନି' ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବିଷୟରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ 
ପୂର୍ଣ୍ଣିଭାବେ ସଂଯତ ହୋଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଷୟରେ ସାଧକର 
ଲେଶମାତ୍ର ରାଗ, ଆସକ୍ତି ବା ଆକର୍ଷଣ ନାହିଁ । ଯେପରି 
ସାପର ଦାନ୍ତ ଭାଇଁଂ ଦେଲେ ତା'ର ଆଉ ବିଷ ରହେ 
ନାହିଁ। ସେ କାହାକୁ କାମୁଡ଼ି ଦେଲେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷରୁ ରହିତ କରି ଦେବାର ଅର୍ଥ ସେମାନଙ୍କ ବିଷଦାନ୍ତ 
ଝାଡ଼ି ଦେବା। ସାଧକକୁ ପତନ ମାର୍ଟକୁ ନେଇଯିବା ଭଳି 
ଶକ୍ତି ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଚ୍କର ଆଉ ରହେ ନାହିଁ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲ।, ସାଧକ ଦୃଢ଼ 
ନିଶ୍ଚୟ କରି ନେବା ଉଚିତ ଯେ, “ମୋର ଲକ୍ଷ୍ଯ କେବଳ 
ପରମାମ୍ସରପ୍ରାପ୍ତ୍ରି ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ମୋର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ/ ଯଦି ସାଧକଠାରେ ଏହିପରି ସାବଧାନତା 
ସର୍ବଦା ରହେ, ତାହାର ବୁଦି ସ୍ରିର ହୋଇଯିବ। 


== ;#( ===== 
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* ଶରୀମଭଗବତ଼ୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


ସଂନ୍୍ଵ- ସଂଫତରେଭିୟ ମନୁଷ୍ୟ ୨ ଯାଧାରଣ ମନୁଶ୍ୟଙ୍କ ମାଧ୍ଯଠର ପାର୍ଥଳ/ କୀଏ କଥା ନିନ୍ଦର ୍ମ୍ରୋଳକେ କହୁଛଳି ।/ 
ଯା ନିଶା ସବିଭୂତାନାଂ ତସ୍ଯାଂ ଜାଗର୍ଖି ସଂଯମୀ । 
ଯସ୍ୟାଂ ଜାଗ୍ରତି ଭୂତାନି ସା ନିଶା ପଶ୍ୟତୋ ମୁନେଃ ॥ ୬୯ ॥ 


ଥନନ୍ଦ  ସବିଭୂତାନାମ୍‌-ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୀର; ଯା-ଯାହା; ନିଶା ରାତ୍ରି; ତସ୍ୟାମ୍‌ଇ ସେଥୁରେ; ସଂଯମୀ=ସଂଯମୀ ମନୁଷ୍ଯ; 
ଜାଗର୍ତିକଜାଗ୍ରତ ରହନ୍ତି (ଏବ); ଯସ୍ୟାମ୍‌ - ଯେଉଁଥିରେ; ଭୂତାନି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ; ଜାଗ୍ରତିକିଜାଗ୍ରତ ରହନ୍ତି; ସା= ତାହା; 


ମୁନେଃ= ମୁନିଙ୍କ ପଶ୍ଯତଃ= ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିଶା ରାତ୍ରି | 


ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଯାହା ରାତ୍ରି (ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖତା), ସେଥୁରେ ସଂଯମୀ ମନୁଷ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ରହନ୍ତି 


ଏବଂ ଯେଉଁଥୂରେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ରହନ୍ତି 
ଦୃଷ୍ଟରେ ତାହା ରାତ୍ରି । 


କ#6/#- ଯା ନିଶା ସବିଭୂତାନାମ୍‌'-- ଯେଉଁମାନକ୍‌ର 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଓ ମନ ବଶୀଭୂତ ନୁହନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଭୋଗାସକ୍ତ, 
ସେମାନେ ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍‌ ବିଷୟରେ ସୁପ୍ତ । ପରମାମ୍ରା କ'ଣ? 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ କ'ଣ/ ଆମେ ଦୁଃଖ କାହିଁକି ପାଉଛୁ? ସନ୍ତାପ ଓ 
କ୍ଵଳନ କାହିଁକି ହେଉଛି? ଆମେ ଯାହା ସବୁ କରୁଛୁ, ତାହାର 
ପରିଣାମ କ'ଣ ହେବ୮୨-¬ଏସବୁ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେବା 
ହିଁ ରାତ୍ରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନର୍କ୍ର ପାଇଁ ଅନ୍ଧାର । 

ଏଠାରେ “ଭୂତାନାମ୍‌' କହିବାର ତାତ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ଦିନଯାକ ଚରାବୁଲା କଲାପରି, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଦିନରାତି ଖାଇବା-ପିଇବାରେ, ସୁଖଂଆରାମରେ, ଭୋଗ- 
ସଂଗ୍ରହରେ ଓ ଧନ ଉପାର୍ଜନରେ ଲାଗିଥାନ୍ତି, ସେମାନବ୍କ୍ଚର 
ଗଣନା ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ସହିତ ହୁଏ । କାରଣ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵରୂ 
ବିମୁଖ ହୋଇଥୁବାରୁ ପଶୁପକ୍ଷୀ ଓ ସେହି ମନୂଷ୍ୟଙ୍କ୍ବ ମଧ୍ୟରେ 
କୌଣସି ଅନ୍ତର ନାହିଁ। ଉଭୟେ ପରମାମ୍ରାର୍କ ବିଷୟରେ 
ସୁପ୍ର। ମନୂଷ୍ଯ ଓ ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯଦି କୌଣସି 
ଅନ୍ତର ଥାଏ, ତାହା ହେଉଛି ଏତିକି ଯେ ପଶୂପକ୍ଷୀ 
ଆଦିର୍ଚ୍ଚଠାରେ ବିବେକ ଶକ୍ତି ଏତେ ଜାଗ୍ରତ ନ ଥୁବାରୁ 
ସେମାନେ ଚରାବୁଲାରେ ବ୍ୟସ୍ତଥାନ୍ତି। ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯଠାରେ 
ଭଗବତ୍‌କୂପାରୁ ସେହି ବିବେକ ଶକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ଥୂବାରୁ 
ସେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ, ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସେବା ଓ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରି ପାରିବ । କିନ୍ତୁ ସେହି ବିବେକ ଶକ୍ତିର 
ଦୁରୁପଯୋଗ କରି ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରିବାରେ ଓ ସେ 
ସବୁକୁ ଭୋଗ କରିବାରେ ଲାଗିଯାଏ, ଫଳରେ ସେ 
ସଂସାର ପାଇଁ ପଶୁମାନର୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧକ ଦରୁଃଖଦାୟୀ 
ହୁଏ । ବିଚରା ପଶୁପକ୍ଷୀକ୍କର ଯେତିକିରେ ପେଟ ପୂରିଯାଏ, 
ସେମାନେ ସେତିକି ଖାଆନ୍ତି। ସେମାନେ ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ: କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁଠି ଯାହା କିଛି ମିଳେ କାମରେ 
ଆସୁ ବା ନ ଆସୁ, ସେ ତାକୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ପକାଏ ଏବଂ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ୟ କାମରେ ଆସିବାରେ ବାଧାଦିଏ। 


(ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ମାତିଥାନ୍ରି), ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାତା ମୁନିଗ୍ବ 


'ତସ୍ଯାଂ ଜାଗର୍ତି ସଂଯମୀ”--ମନୁୂଷ୍ୟଗ୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ରାତ୍ରି 
ହୋଇଥିବା ବେଳେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ପରମାମ୍ପାର୍ଚ୍ଚ 
ଦିଗରୁ ଓ କଲ୍ଯାଣ ଦିଗରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଥୁବା ବେଳେ 
ସଂଯମୀ ମନୁଷ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ ରହେ । ଯିଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନକୁ 
ବଶୀଭୂତ କରିଛି, ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଆସକ୍ତ ନୂହେଁ, 
ପରମାମ୍ର୍ରା ଯାହାର ଏକମାତ୍ର ଧ୍ୟେୟ, ସେ ହେଉଛି ସଂଯମୀ 
ମନୂଷ୍ଯ। ପରମାମୂତତ୍ବକୁ, ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ ଓ ସଂସାରକୁ 
ଯଥାଥିରୂପେ ଜାଣିବା ହିଁ ତାହାର ରାତ୍ରିରେ ଜାଗ୍ରତ ରହିବାର 
ଅର୍ଥ| 

ଯଯସ୍ଯାଂ ଜାଗ୍ରତି ଭୂତାନିଂ-- ଯେଉଁମାନେ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହରେ ସାବଧାନ ରହନ୍ତି, ପଇସା-ପଇସାକର ହିସାବ 
ରଖନ୍ତି ଜମିବାଡ଼ିର ଏକ ଏକ ଇଞ୍ଚ କଥା ମଧ୍ଯ ମନେ 
ରଖନ୍ତି, ନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ହେଉ ବା ଅନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ହେଉ 
ଯେତେ ଅଧୂକ ଟର୍ଚ୍ଚା ମିଳେ, ସେଥୁରେ ସେମାନେ ସେତେ 
ଅଧୂକ ଖୁସି ହୋଇଯାନ୍ତି ଯେ, ଯାହା ହେଉ ମୁଁ ଏତେ ଧନ 
ସଂଗ୍ରହ କଲି, ମୋତେ ଏତେ ଲାଭ ମିଳି ଗଲା' ଇତ୍ୟାଦି। 
ଏହିପରି ସେମାନେ ସାଂସାରିକ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର ଭୋଗ ଏକତ୍ରିତ 
କରିବାରେ ଏବଂ ଆଦରସକାର, ମାନବଡ଼ିମା ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବାରେ ହିଁ ଲାଗିଥାନ୍ତି, ଏସବୁ ବିଷୟରେ ଅତି ସାବଧାନ 
ରହନ୍ତି। ଏହା ହେଉଛି ସେମାନର୍ଦ୍ଚାର ଜାଗ୍ରତ ରହିବା। 

“ସା ନିଶା ପଶ୍ଯତୋ ମୁନେଃ”--ଯେଉଁ ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥକୁ ଉପଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ କରିବାରେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ 
ନିଜକୁ ବଡ଼ ବୂଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଓ ଚତୁର ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ସେଥୂରେ ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି, ସଂସାର ଓ ପରମାମ୍ପୃତତ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାତା 
ମନନଶୀଳ ସଯମୀ ମନୁଷ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହା ରାତ୍ରି ସଦୃଶ 
ଅଥାତ୍‌ ଘୋର ଅନ୍ଧକାର । ପିଲାମାନେ ଖେଳିଲାବେଳେ 
ଛୋଟ ଛୋଟ ପଥର ଓ ନାଲି ନୀଳ କାଚ ଖଣ୍ଡକୁ ନେଇ 
ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ ଝଗଡ଼ା କରନ୍ତି । ଯଦି ସେଗୁଡ଼ିକ ମିଳିଯାଏ, 
ତେବେ ମୁଁ ବହୁତ ଲାଭ କରିଛି” ବୋଲି ଭାବି ଖୁସି 


ଶ୍ମୋକ ୬୯] 


ହୁଅନ୍ତି ଆଉ ନ ମିଳିଲେ “ମୋର ବହୁତ କ୍ଷତି ହୋଇ 
ଗଲା” ବୋଲି ଭାବି ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯାହା ମନରେ 
ପଥର ଓ ଭଙ୍ଗା କାଚ ପ୍ରଭୂତିର ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ, ସେପରି 
ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତି ଜାଣେ ଯେ, ଏହି କାଚ ଓ ପଥର ମିଳିଲେ 
ଲାଭ କ'ଣ ଆଉ ନ ମିଳିଲେ କ୍ଷତି କ'ଣ? ଏ ପିଲାମାନକୁ 
କାଚ ଓ ପଥର ମିଳିଗଲେ ବି, ତାହା କେତେଦିନ ତାର୍ଦ୍ଵ 
ପାଖରେ ରହିବ୮ ଭୋଗସଂଗ୍ରହରତ ମନୁଷ୍ଯ ଭୋଗସଂଗ୍ରହ 
ପାଇଁ ଝଗଡ଼ାଝାଟି, ମିଥ୍ଯା, କପଟ, ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା ଆଦି 
କରନ୍ତି ଏବଂ ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀ ସଂଗ୍ରହ କରି ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଓ 
ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି ଯେ। 'ମୁଁ ବହୁତ ଲାଭ ଉଠେଇଲି। କିନ୍ତୁ 
ସଂସାରକୁ ଓ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଜାଣିଥିବା ମନନଶୀଳ ସଂଯମୀ 
ମନୂଷ୍ଯ ପରିଷ୍ଠାର ଦେଖେ ଯେ ଭୋଗ, ଆଦର-ସଳାର, 
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ରଖି ପାରିବ? ଏହି ଭୋଗରୁୂ ଉମ୍ପନ୍ନ ବୃତ୍ତି କେତେ ଦିନ 
ଯାଏ ରହିବ”? ଏହିଭଳି ପ୍ରାଣୀମାନର୍ଦ୍ଚରର ଜାଗରଣ ସେହି 
ସଂଯମୀ ମନୁଷ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରାତ୍ରି ସହିତ ସମାନ । 

ସେହି ମନନଶୀଳ ସଂଯମୀ ମନୁଷ୍ୟ ପରମାମ୍ବାର୍କ୍, ନିଜ 
ସ୍ବରୂପକୁ, ସଂସାରର ପରିଣାମକୁ ଜାଣେ ଆଉ ଏହା ମଧ୍ୟ 
ଭଲ ଭାବେ ଜାଣେ ଯେ, କେଉଁ ପଦାର୍ଥ କାହା ହିତରେ 
ଲାଗି ପାରିବ ଓ ଏହାଦ୍ରାରା ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗ୍ମ କେତେ ଲାଭ 
ମିଳିବ । ସେ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଯଥୋଚିତ ସଦୂପଯୋଗ କରେ 
ଓ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ଯର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରେ। 

ଯଦି ଆମର ଦୃଶ୍ଟିଦୋଷ ଥାଏ, ତେବେ ଆକାଶକୁ 
ଗ୍ବହିଲେ ତାହା ଜାଲଜାଲୁଆ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ଆଖି ବନ୍ଦ 
କରିବା ପରେ ମଧ୍ୟ ମୟୂର ପୁଢ଼୍ତ ଭଳି ଜାଲ ଦେଖାଯାଏ । 


କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ୟ ଆମ ବୁଦଵିରେ ଦୃଢ଼ନିଶ୍ୟ 
ରହିଥାଏ ଯେ, ଆକାଶରେ ଜାଲ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ଦ୍ବାରା ସଂସାର ଦେଖା ଗଲେ ମଧ୍ୟ ମନନଶୀଳ 
ସଂଯମୀ ମନୂଷ୍ଯର ବୁଦ୍ଧିରେ ଅଟଳ ନିଶ୍ଚୟ ରହେ ଯେ 
ପ୍ରକୃତରେ ସଂସାର ନାହିଁ, କେବଳ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି । 


ସୁଖଂଆରାମ ଇତ୍ଯାଦି ମିଳିଗଲା ତ କ'ଣ ହୋଇଗଲା? 
ବହୁତ ଖାଇପିଇ ଭଲ ଭଲ ବେଶଭୂଷା ଧାରଣ କଲା ତ 
କ'ଣ ହୋଇଗଲା[? ଏଣୁରୁ ମନୁଷ୍ଯକୁ କ'ଣ ଲାଭ ମିଳିଲା 
ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ କ'ଣ ବା ତା” ସଙ୍ଗରେ ଯିବ? ସେ 
କେତେ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବା ଏହି ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକୁ ସାଥୂରେ 


ଘଜିଣିଶ୍ଜ ଜ/ବ-ଚ ସାଂସାରିକ ମନୂଷ୍ଯ ଦିନରାତି ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି, ତାହାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି, 
ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅତି ସାବଧାନ ଓ ନିପୁଣ ହୁଅନ୍ତି, ନାନାନାପ୍ରକାର କଳାକୌଶଳ ଶିକ୍ଷା କରନ୍ତି, ବିବିଧ ଆବିଷ୍କାର 
କରନ୍ତି, ଲୌକିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ନିଜର ଉନ୍ନତି ମନେ କରନ୍ତି, ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର ମହିମା ଗାନ କରନ୍ତି, ସର୍ବଦା ଜୀବିତ 
ରହି ସୁଖ ଭୋଗିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ତପସ୍ଯା କରନ୍ତି, ଦେବଗଣର୍କ୍ରର ଉପାସନା କରନ୍ତି, ମନ୍ତ୍ରଜପ କରନ୍ତି 
ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ମାତ୍ର ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ, ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତ ସାଧକର୍କୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହା ସମ୍ପୂର୍ଶ ରାତି, ଅନ୍ଧକାରମୟ; 
ଏବଂ ତାହାର ସାମାନ୍ୟ ବି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ। ତାଙ୍କ୍ପ ଦୃଷ୍ଟୂରେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମଗ୍ର ସଂସାର ଅବିଦ୍ୟମାନ-- “ନାସତୋ 
ବିଦ୍ୟତେ ଭାବଃ” (ଗୀତା ୨ । ୧୬), “ଆବ୍ରହ୍ୁଭୁବନାଲ୍ଲେ।କାଃ ପୁନରାବର୍ଜିନୋଃଜୁ ନ” (ଗୀତା ୮ | ୧୬) | ସଂସାରୀ 
ଲୋକେ ସଂସାରରେ ଳଲିପ୍ର ରହନ୍ତି ଏବଂ ଏହା ହିଁ ସବୁକିଛି ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି-- “ନାନ୍ଯଦସ୍ତୀତି ବାଦିନଃ' (ଗୀତା 
୨ | ୪୨), “'କାମୋପଭୋଗପରମା ଏତାବଦିତି ନିଶ୍ଚିତାଃ' (ଗୀତା ୧୬ | ୧୧) | ପାରମାଥ୍ଥରକ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ସେମାନର୍କର 
ବୁଦ୍ଧି ଯାଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପାରମାର୍ଥୁକ ସାଧକ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ବିଷୟ ଜାଣିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେଂ ସଂସାରକୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣନ୍ତି, ତେଣୁ 
ତାବ୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ 'ପଶ୍ୟତଃ। ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି। ସଂସାରୀ ଲୋକେ ତ କେବଳ ରାତିକୁ ଦେଖନ୍ତି, ଦିନକୁ ଦେଖନ୍ତି 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଯୋଗୀ ଦିନକୁ ଦେଖିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ରାତିକୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତି। ଏହା ହିଁ ଏ ଦୁହିଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ -ଜଣେ ବାଳକ କେବଳ ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥାକୁ ଦେଖେ, ଯୁବାବସ୍ଥାକୁ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଜଣେ ବୂଦ 
ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ସହିତ ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥା ଓ ଯୁବାବସ୍ପାକୁ ମଧ୍ୟ ଦେଖିପାରେ! ଟର୍କ୍ା ଏକତ୍ର କରୁଥୂବା ମନୂଷ୍ଯ ଟଙ୍କାର ତ୍ୟାଗ କଥା 
ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଟଙ୍କା ତ୍ୟାଗ କରିଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ଟଙ୍କା ଏକତ୍ର କଥା ଜାଣିପାରେ ଓ ତ୍ୟାଗ କଥା ମଧ୍ୟ ଜାଣିପାରେ । 
ଏହା ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ସଂସାରରେ ଜଡ଼ିତ ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାରକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ସଂସାରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ହେଲେ ସେ 
ସଂସାରକୁ ଜାଣି ପାରିବ; କାରଣ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ସଂସାରଠାରୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ । ସେହିପରି ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ 
ମନୁଷ୍ଯ ପରମାମ୍ରରାଗୁଁ ଜାଣି ପାରିବ: କାରଣ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ସହିତ ଅଭିନ୍ତ। 

ଯିଏ 'ଅଛି'ରେ ସିତ, ସେ 'ଅଛି' ଓ ନାହି ଉଭୟକୁ ଜାଣିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଯିଏ ନାହିଁଂ'ରେ ସ୍ଥିତ, ସେ 'ନାହିଂକୁ ବି 
ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ନାହିଁ' ର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, ପୁଣି “ଅଛି'କୁ କିପରି ଜାଣି ପାରିବ? 
ଏହା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ତା'ଠାରେ ଜାଣିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ନାହିଁ । 'ଅଛି'କୁ ଜାଣୁଥୁିବା ମନୁଷ୍ଯର ନାହିଂ କୁ ମାନୂଥୂବା 
ମନୁଷ୍ଯ ସହିତ ବିରୋଧ ନ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ 'ନାହିଁ' କୁ ମାନୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯର “ଅଛି' କୁ ଜାଣୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ସହିତ ବିରୋଧ ଥାଏ | 
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* ଶ୍ରୀମତ୍ଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ '୨ 


ସ୍ବର” ମଳନଶୀଳ ସଂଯମୀ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସଂସାଳ ରାତି ଯତ଼ଣ ୦କ୮ଯାଏ/ ଏଥକୁ ଣ 6୦ ଯେ କଣୀ 6 ସଂସାରିକ 


ଦରର୍ଥର ସନ୍ଷର୍କଣଳେ ଆନେ ନାହିଁନ ଯାକି ନା ଥାୟ୍କ ଉଳ ନୀବନଳିର୍ଁନ ନିପଳି ନୁଏ 


ଏ କଣାଳ ବିବେଚଳ/ ନିମଃନ ନିନଯ଼ୀକଳ 6ନ୍୩#ଳଟି କହୁଛନି / 
ଆପୃଯ୍ୟିମାଣମଚଳପ୍ରତିଷ୍ଠାଂ 


ସମୁଦ୍ରମାପଃ 


2 ଆଜ .ଯକି ଅନନ, ଉନ ହିଠି କିଫଳି ରହେ 


ପ୍ରବିଶନ୍ତି ଯଦ଼ ବତ୍ବ। 


ତଦ୍ବବଳ୍ପାମା ଯଂ ପ୍ରବିଶନ୍ତି ସବୈ ସ ଶାନ୍ତିମାପ୍ନୋତି ନ କାମକାମୀ ॥ ୭୦ ॥ 

ଥୟ ଯତୁୃବତୃଳପେପରି; ଆପଃ-- (ସମସ ନଦୀର) ଜଳ; ଆପୃମ୍ଯ୍ଯମାଣମ୍‌-ଚତୁର୍ଦିଗରୁ ଜଳ ପରିପୂର୍ଶି; ସମୁଦ୍ରମ୍‌= ସମୁଦ୍ରରେ; 
ପ୍ରବିଶନ୍ତିଚଆସି ମିଶେ (କିନ୍ତୁ) ; ଅଚଳପ୍ରତିଷ୍ଠ ମ୍‌- (ସମୁଦ୍ର ନିଜ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ) ଅଚଳ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ରହେ; ତତୃବତୃ= ସେହିପରି; 
ସବୈ=ସମସ୍ତର କାମାଃ-ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ; ଯମ୍‌--ଯେଉଁ ସଂଯମୀ ମନୁଷ୍ଯକୁ (ବିକାର ଉପନ୍ ନ କରି); ପ୍ବିଶନ୍ିି- ପାପ ହୁଏ; 
ସଃ=ସେହି ମନୁଷ୍ୟ, ଶାନ୍ତିମ୍‌ଚ-ଁ ପରମଶାନ୍ତି ଆପ୍ନୋତି- ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ:¦ କାମକାମୀ, ନ--ଭୋଗକାମୀ ମନୁଷ୍ୟ ନୁହେଁ | 

ଯେପରି ସମସ୍ତ ନଦୀର ଜଳ ଚତୁଦ୍ଦିଗରୁ ଜଳ ପରିପୃଣ୍ଠି ସମୁଦ୍ରରେ ଆସି ମିଶେ, କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ର ନିଜ 
ମକ୍ଷ୍ୟାଦାରେ ଅଚଳ-ପ୍ରତିଶ୍ଚଚତ ରହେ, ସେହିପରି ସମସ୍ତ ଭୋଗ୍ୟପଦାଥି ମିଳି ମଧ୍ୟ ଯେଉଁ ସଂଯମୀ ମନୂଷ୍ୟଠାରେ 
ବିକାର ଜଚବ୍ମାଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ।ଃ ସେହି ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ପରମଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ, ଭୋଗକାମୀ ମନୁଷ୍ୟ ନୂହେଁ। 


ବ୍ୟ “ଆପୂଯିୟିମାଣମଚଳପ୍ରତିଷଠଂ ସମୁଦ୍ମାପଃ 
ପ୍ରବିଶନ୍ତି ଯଦ୍ଵବତ଼'-- ବର୍ଷାରତୁରେ ନଦନଦୀରେ ଜଳ 
ବଢ଼ିଯାଏ) କେତେକ ନଦୀରେ ବଢ଼ି ଆସେ। ସେହି 
ଜଳରାଶି ଚତୂର୍ଦିଗରୁ ଆସି ଜଳପୂର୍ଶ ସମୁଦ୍ରରେ ମିଶେ। 
କିନ୍ତୁ ସମୁଦ୍ର ବଢ଼େ ନାହିଁ, ନିଜ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ରହେ କିନ୍ତୁ 
ଗ୍ରୀଷ୍ମରୂତୁରେ ନଦନଦୀର ଜଳ ବହୁତ କମି ଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ସମୁଦ୍ର କମେ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନଦନଦୀରେ ଜଳ 
ଅଧୂକ ଆସିଲେ, କମ୍‌ ଆସିଲେ ବା ନ ଆସିଲେ ତଥା 
ବଡ଼ବାନଳ ।(ସମୁଦ୍ରୋତ୍‌ଥୂତ ଅଗ୍ନି) ଓ ସୂର୍ଯ୍ଯନ୍କର ଦ୍ବାରା 
ଜଳ ଶୋଷଣ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସମୁଦ୍ରରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ବଢ଼େ ନାହିଁ କି କମେ ନାହିଁ। 
ସେ ନଦନଦୀର ଜଳକୁ ଅପେକ୍ଷା କରେ ନାହିଁ। ସେ 
ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ ଭରପୂର ରହେ, ନିଜ ମର୍ଯ୍ୟାଦା କେବେ 
ଲଘଂନ କରେ ନାହିଁ। 

'ତଡ଼ବତୂ କାମାଂ ଯଂ ପ୍ରବିଶନ୍ତି ସବୈ ସ 
ଶାନ୍ତିମାପ୍ନୋତିଂ- ସେହିପରି ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଭୋଗ 
ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିଥୁବା ସଂଯମୀ ପୁରୁଷକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 
ଏବଂ ତା”ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ, କିନ୍ତୁ ତାହା ତା'ର ତଥାକଥୂତ 
ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସୁଖଂଦୁରଃଖରୂପକ ବିକାର 
ସୂଷ୍ଟି କରିପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ ପରମଶାନ୍ତି ଲାଭ 
କରେ। ତାକୁ ଯେଉଁ ଶାନ୍ତି ମିଳେ, ତାହା ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ 
ଯୋଗୁଁ ମିଳେ, ପଦାର୍ଥ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୨ | ୪୬) | 

ଏଠାରେ ସମୁଦ୍ର ଓ ନଦୀ ଜଳର ଦୃଷ୍ଟ୍ନ୍ତଟି ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ 
ସଂଯମୀ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ପୂର୍ଶ୍ରରୂପେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନୁହେଁ। କାରଣ 
ସମୁଦ୍ରଜଳ ଓ ନଦୀଜଳର ସଜାତୀୟତା ଅଛି ଅର୍ଥୀତ୍‌ 


ଯେଉଁ ଜଳ ସମୁଦ୍ରରେ ଅଛି, ସେହି ଜାତିର ଜଳ ମଧ୍ଯ 
ନଦନଦୀରେ ଆସୁଛି ଏବଂ ନଦନଦୀରେ ଆସୁଥିବା ଜଳ 
ହିଁ ସମୁଦ୍ରରେ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ଓ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ୍ଯପଦାର୍ଥରେ ଏତେ ପାର୍ଥିକ୍ଯ ଅଛି ଯେ, ତାକୁ 
ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ରାତି-ଦିନ, ଆକାଶଂପାତାଳ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ମଧ୍ଯ ଉପଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ। କାରଣ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ, ସେହି ତତ୍ଵ ହେଉଛି ଚେତନ, ନିତ୍ଯ, 
ସତ୍ଯଃ ଅସୀମ ଓ ଅନନ୍ତ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ 
ହେଉଛି ଜଡ଼, ଅନିତ୍ଯ, ଅସତ୍‌, ସୀମିତ ଓ ନାଶବାନ୍ବ। 

ଦ୍ରିତୀୟ ପାର୍ଥକ୍ଯ ହେଲା, ସମୁଦ୍ରରେ ନଦନଦୀର 
ଜଳ ପହଞ୍ଚି ପାରେ, କିନ୍ତୁ ସ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ, 
ସେଠାରେ ଏହି ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥ ପହଞ୍ଚି 
ପାରେ ନାହିଁ, ତାହା ତ କେବଳ ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ଓ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ପାରେ । ଏଣୁ ସମୁଦ୍ରର 
ଦୂଷ୍ଟ୍ାନ୍ତଟି କେବଳ ତା” ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ସ୍ଥିତିକୁ 
ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଦିଆଯାଇଛି। ତା'ର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପକୁ 
ବୁଝାଇବା ପାଇଁ କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ନାହିଁ। 

“ନ କାମକାମୀ'”--ଯାହାକ୍ଜ ମନରେ ଭୋଗ ଓ 
ପଦାର୍ଥର କାମନା ଅଛି, ଯେଉଁମାନେ ପଦାର୍ଥକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦିଅନ୍ତି ପଦାଥ ଆଡ଼କୁ ଯେଉଁମାନର୍ଦ୍ଦାର ଦୃଷ୍ଟ ରହିଛି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଯେତେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥ ମିଳିଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ତୃପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ କି କାମନା, ବ୍ଯଥା, 
ସନ୍ତାପ ଇତ୍ୟାଦି ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ; ପୁଣି ସେମାନକୁ ଶାନ୍ତି 
ମିଳିବ କିପରି କାରଣ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ଚେତନ 
ସ୍ବରୂପର ତୃପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। 


» ଏଠାରେ “କାମାଃ' ପଦଟି କାମନାର ବାଚକ ନୁହେଁ, ଏହା କାମ୍ୟ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥର ବାଚକ | 


ଶ୍ମୋକ ୭୧] ×‰ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 171 


ମଂଜିରିନ୍ଣ ଭ/ବ--ନିଜଠାରେ କାମନା ଥୂବାରୁ ହିଁ ଏ ସଂସାର ଜଡ଼ଭଳି ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ନଚେତ୍‌ ଏହା ଚିନ୍ମୟ 
ପରମାମ୍ବା-¬ 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯), “ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ 
କାମନାରହିତ ହୋଇଯାଏ, ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ତା'ପ୍ରତି ପ୍ରସନ୍ନ ରହନ୍ତି । ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବାର ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି, ସେହି 
ନିଷ୍କାମ ମହାପୁରୂଷ୍ଚ ନିକଟକୁ ତାଙ୍ଚ୍ଚର ଆବଶ୍ଯକ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସ୍ବତଃ ଆସେ। ତାଙ୍ଚ୍ଵ ନିକଟକୁ ଆସି ସାର୍ଥକ ହେବା 


ପାଇଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଲାଳାୟିତ ହୁଅନ୍ତି। ମାତ୍ର କାମନା ନ ଥୂବାରୁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ବା ନ ହେଲେ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ 


କୌଣସି ବିକାର ୪ହର୍ଷାଦି) ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାଙ୍ଟ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବସ୍ତୁର କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ (ମହତ୍ତ) 


ନ 


ବ ନ ଥାଏ। 


ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ କାମନାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବସ୍ତୁ ମିଳୁ ବା ନ ମିଳୁ, ତା'ଅନ୍ତରରେ ସର୍ବଦା ଅଶାନ୍ତି ଲାଗି ରହିଥାଏ । 


କନ ଯଉ କିପଳି ରୂଳେନା"- ଏବ ନିନ୍ଦୁ ଓନ୍ମୋଳନେ ଏହି ଭଣଟିଜ ଜଜନ ନଜପସଂହାନର କଚୁଛନି। 
ବିହାୟ କାମାନ୍‌ ଯଃ ସବାଚ୍‌ ପୁମାଂଶ୍ବରତି ନିଃଞ୍ଫ ହଃ । 


ନିରହର୍କାରଃ 
ପୁମାନ୍‌ ¬ ମନୁଷ୍ଯ; 


ନିମିମୋ 
ଅନୟ ଯଃ ଯେଉଁ; 


ସ ଶାନ୍ତିମଧୂଗଳ୍ଛତି ॥ ୭୧ ॥ 
ସବିନ୍‌ ସମସ୍ତ; 


କାମାନ୍‌ଚିକାମନାଃ ବିହାୟ୍ଯାଗପୂର୍ବକ; 


ନିଃମ୍ପ୍ୃହଃ=ନିଃସ୍ପୃହନଁ ନିମିମଃ¬ନିର୍ମମ (ଓ) ; ନିରହଂକାରଃ:--ନିରହଂକାର ହୋଇ; ଚରତି-ବିଚରଣ କରେ; ସଃ=ସେ; 


ଶାନ୍ତିମ୍‌-ଶାନ୍ତି ଅଧୂଗଢ୍ତି-ଲାଭ କରେ | 


ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ସମସ୍ତ କାମନା ତ୍ୟାଗପୂବିକ ନିଃସ୍କୃହ,ହ ନିମିମ ଓ ନିରହଂକାର ହୋଇ ବିଚରଣ କରେ, 


ସେ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ। 


ବ#6//_“ ବିହାୟ କାମାନ୍‌ ଯଃ ସବାବ୍‌ ପୁମାଂଶ୍ୃରତି 
ନିଃସ୍ତ୍ମ ହଃ--- ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର ଇଚ୍ଛାକୁ “କାମନା' କହନ୍ତି । 
ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ସମସ୍ତ କାମନା ତ୍ୟାଗ କରି ଦିଅନ୍ରି । 
କାମନା ତ୍ଯାଗ କରି ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ଶରୀରନିବ୍ବାହ 
ନିମନ୍ତେ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତିର 
ଯେଉଁ ଆବଶ୍ଯକତା ଦେଖାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନନିବାଁହ 
ପାଇଁ ପ୍ରାପ୍ତ ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ଆଦିର ଯେଉଁ ଆବଶ୍ଯକତା 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ତାହାର ନାମ ଦ୍ପହାଂ। ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ପୁରୁଷ 
ଏହି ପ୍ପୃହାକୁ ମଧ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରି ଦିଅନ୍ତି । କାରଣ ଯେଉଁଥୂପାଇଁ 
ଏ ଶରୀର ମିଳିଥୂଲା ଏବଂ ଯାହା ଆବଶ୍ଯକ ଥୂଲା, ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲା ଓ ଆବଶ୍ୟକତା ପୂର୍ଶ ହୋଇଗଲା। 
ଏବେ ଶରୀର ରହୁ ବା ନ ରହୁ, ଶରୀରନିର୍ବାହ ହେଉ 
ବା ନ ହେଉ--¬ଏ ଦିଗରୁ ସେ ବେପରୁଆ ହୋଇଯାଆନି | 
ଏହା ତାରଙ୍କୀର ନିଃଷ୍ଫୁହତା । 

ନିଃସ୍ପୃହ ହେବାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ସେ ନିର୍ବାହ ବସୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ସେବନ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ନିର୍ବାହ ବସ୍ତୁର ସେବନ କରନ୍ତି, 
ପଥ୍ଯ କୁପଥ୍ଯ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଧ୍ୟାନ ରଖନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଥମେ 
ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଯେପରି ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁଲେ, 
ଏବେ ବି ସେହିପରି ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି ତଥାପି ଶରୀର 
ରହୁ ବା ନ ରହୁ, ଜୀବନନିର୍ବୀହ ବସ୍ତୁ ମିଳୁ ବା ନ ମିଳୁ-¬ 
ଏ ବିଷୟରେ ତାର୍ଗ୍ରର କୌଣସି ଖାତିରି ନ ଥାଏ। 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୫୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ପ୍ରଜହାତି ଯଦା 
କାମାଚ୍‌ ସର୍ବାନ୍‌' ପଦଗୁଡ଼ିକରେ କାମନା ତ୍ୟାଗ ବିଷୟରେ 
ଯେଉଁ କଥା କହିଥୂଲେ, ଏଠି “ବିହାୟ କାମାନ୍ଵ ଯଃ 
ସର୍ବାନ୍‌ଂ ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ସେହି କଥା କହିଛନ୍ତି। ତାହ୍ର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ସମସ୍ତ କାମନା ତ୍ଯାଗ ନ କରି କର୍ମଯୋଗରେ 
କେହି ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ) କାରଣ କାମନା 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସଂସାର ସଙ୍ଗେଂ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ି ହୋଇଛି । 
କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଚ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ 
ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଦଂ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। 

'ନିମିମଃ'-- ସିତପରଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ପୂର୍ଷୂଭାବରେ ମମତା 
ତ୍ଯାଗ କରି ଦିଅନ୍ତି। ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର 
ମନେକରେ ତାହା ବାସ୍ତବରେ ନିଜର ନୂହେଁ, ବରଂ 
ତାହା ସଂସାରରୁ ମିଳିଛି। ମିଳିଥୂବା ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ବୋଲି 
ମାନିବା ଭ୍ରମ। ଏହି ଭ୍ରମ ଦୂର ହୋଇଗଲେ ଘ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ 
ମହାପୁରୁଷ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ/ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦି 
ପ୍ରତି ମମତାରହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

'ନିରହକାରଃ'--''ମୁଁ ହେଉଛି ଏ ଶରୀର'--ଶରୀର 
ସଙ୍ଗେ ଏପରି ତାଦାମ୍ପ୍ୟଭାବକୁ ଅହଂକାର କହନ୍ତି । ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞଙ୍କୀ 
ଠାରେ ଏହି ଅହଂକାର ରହେ ନାହିଁ| କୌଣସି ଏକ ପ୍ରକାଶ 
(ଜ୍ଞାନ) ଦ୍ବାରା ହିଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଵି ଇତ୍ୟାଦି ଦୃଶ୍ୟ 
ହେଉଛି ଏବଂ 'ମୁଁ.ଭାବ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ଏକ ପରକାଶ ଦାରା 
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ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି। ସୁତରାଂ ପ୍ରକାଶ ଦୃଷ୍ଝୂରୁ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂଭାବ ('ମୁଁଂ-ଭାବ) ପ୍ରଭୂତି 
ଦୃଶ୍ୟ। ଦୃଶ୍ଯଠାରୁ ଦ୍ରଷ୍ଟା ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଅଲଗା ହୋଇଥାଏ । 
ଏପରି ଅନୁଭବ ହେଲେ ସ୍ବିତପ୍ରଜ୍ଞ ନିରହଂକାର ହୋଇଯାଏ। 

“ସ ଶାବିମଧ୍ବଗଜ୍ରତି'-- ସିତପ୍ରାଜ୍ଞ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରନ୍ତି | 
କାମନା, ପ୍ପୃହାହ ମମତା ଓ ଅହଂଭାବ ବିବର୍ଜିତ ହେଲା 
ପରେ ଯେ ଶାନି ଆସେ-¬ଏ କଥା ନୁହେଁ, ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଶାନ୍ତି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । କେବଳ ଉମ୍ଭନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ୍ଶୀଳ 
ବସ୍ତୁରେ ସୁଖ ଭୋଗର କାମନା ରଖିବାରୁ ଏବଂ ସେଥୂରେ 
ମମତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବାରୁ ହିଁ ଅଶାନ୍ତି ହୁଏ। ସଂସାରର 
କାମନା, ମପ୍ଫୃହା, ମମତା ଓ ଅହଂଭାବ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ଲୋପ 
ପାଇଗଲେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଶାନ୍ତିର ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କଥୂତ କାମନା, ପ୍ପୃହା, ମମତା ଓ 
ଅହଂଭାବ ମଧ୍ଯରୁ ଅହଂଭାବ ହେଉଛି ମୁଖ୍ଯ। କେବଳ 
ଅହଂଭାବକୁ ବର୍ଜନ କରିଦେଲେ, ସବୁ ବର୍ଜିତ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି “ମୁଁ” ଭାବ ନ ରହିବ, ତେବେ 'ମୋର' ଭାବ 
ରହିବ କିପରି? ଆଉ କାମନା କିଏ କରିବ ଓ କଂଣ ପାଇଁ ବା 
କରିବ? 

ଯଦି “ନିରହର୍କାରଃ” କହିବାମାତ୍ରେ କାମନା ଆଦିର 
ତ୍ଯାଗ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ କାମନା 
ଆଦି ତ୍ଯାଗର ବର୍ଣଶ୍ରିନା କାହିଁକି କରାଗଲାଂ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଲା କାମନା, ମ୍ଫୃହା, ମମତା ଓ ଅହଂଭାବ ମଧ୍ଯରେ 
କାମନା ହେଉଛି ପୂଳ | କାମନାଠାରୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ପ୍ଫୃହା, ପ୍ପୃହାଠାରୁ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ମମତା ଓ ମମତାଠାରୁ ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅହଂଭାବ । ତେଣୁ ସାଧକ 
ପ୍ରଥମେ କାମନା, ସ୍ପୃହା ଓ ମମତା ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ 
ଅହଂଭାବର ତ୍ଯାଗ ତା'ଂପକ୍ଷେ ସହଜ ହୋଇଯିବ । 

ଶାସ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରଥମେ କାମନା ତ୍ଯାଗ, ତା'ପରେ 
ପ୍ପୁହା ମମତା ଓ ଅହଂକାର ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ କୁହାଯାଏ। 
ମାତ୍ର ସାଧକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରଥମେ ମମତା ତ୍ଯାଗ ଓ ତା'ପରେ 
କାମନା, ପ୍ପୃହା ଓ ଅହଂକାର ତ୍ଯାଗ କରିବା ଠିକ୍‌ ହେବ। 
ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁରେ ମମତା ହୁଏ ଏବଂ ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ପାଇଁ 
କାମନା ହୁଏ। ସର୍ବପ୍ରଥମେ ମମତା ତ୍ଯାଗ କରିବା ସହଜ 
ହୁଏ। ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ମମତା କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଯାଏ। ପ୍ରଥମେ 
ମମତା ତ୍ୟାଗ କଲେ ନିଷ୍କାମ ହେବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଆସିଯାଏ, 
କାମନା ତ୍ୟାଗ କଲେ ନିଃଃମ୍ଫୁହ ହେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସିଯାଏ 
ଏବଂ ପ୍ଟୃହା ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ନିରହଂକାର ହେବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସିଯାଏ। ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଦୃୂଷ୍ଝୂକୋଣର ଅନୁସରଣ 
କଲେ ମନୂଷ୍ଯ ପଣ୍ଡିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାଧକ 


± ଶମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ :୨ 


ଦୂଷ୍ଟିକୋଣର ଅନୁସରଣ କଲେ ତାକୁ ଅନୂଭବ ହୁଏ। 


ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ 


କମିଯୋଗ ଦୃଶ୍ଟରୁ--“ମୋର କିଛି ନୁହେଁ:; କାରଣ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା, ଅବସ୍ତା ପ୍ରଭୂତି 
ଉପରେ ମୋର ସ୍ପତନ୍ତ୍ଵ ଅଧୂକାର ନାହିଁ । ଯେହେତୁ ମୋର 
କିଛି ନୁହେଁ, ତେଣୁ “ମୋର କିଛି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ”; କାରଣ 
ଯଦି ଶରୀର ମୋର ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ମୋର ଅନ୍ନ, 
ଜଳ, ବସ୍ତ୍ର ଆଦିର ଆବଶ୍ଯକତା ଥାଆନ୍ତା କିନ୍ତୁ ଯଦି 
ଶରୀର ମୋର ନୁହେଁ, ତେବେ ମୋର କିଛି ଆବଶ୍ଯକ 
ନାହିଁ। ଯଦି ମୋର କିଛି ନୁହେଁ ଓ ମୋର କିଛି ଆବଶ୍ୟକ 
ନାହିଁ, ତେବେ “ମୁଁ ବୋଲି କ'ଣ ରହିଲା? କୌଣସି ବସ୍ତୁ, 
ଶରୀର, ସ୍ଥିତି ଆଦିକୁ ଧରି ରଖିଲେ ହିଁ “ମୁଁ ହୁଏ । 

ମୋର ବୋଲାଉଥୁବା ଶରୀରାଦିର ସଂସାର ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନ ସମ୍ଭନ୍ଧ ରହିଛି। ତେଣୁ ଏହି ଶରୀର ଦ୍ବାରା ଯାହା 
କିଛି କରିବାର ଅଛି, ତାହା କେବଳ ସଂସାରର ହିତ 
ଲାଗି ହେବା ଉଚିତ୍‌ କାରଣ ମୋର କିଛି ଆବଶ୍ଯକ 
ନାହିଁ। ଏପରି ଭାବ ଆସିଲେ ମୁଁ ର ଏକଦେଶୀୟତା 
(ସର୍କ୍ବୀର୍ଣତାଃ ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀ 
ଅହଭାବରୁ ଓ ମମତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟରୁ-¬ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ମୁଁ ଅଛି' 
ଏପରି ନିଜ ସ୍ବରୂପର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ତା ଅଅସ୍ତିତୃ)ର ଜ୍ଞାନ 
ଥାଏ। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ “ମୁଁ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଏବଂ ଅଅି' 
ହେଉଛି ସତ୍ତା। ଏହି 'ଅଛିଂ କେବଳ ମୁଁ” ଉପରେ ହିଁ 
ଆଧାରିତ। ଯଦି “ମୁଁ” ନ ରହେ, ତେବେ ଅଅଛି” ରହିବ 
ନାହିଁ? ବରଂ “ଅଛନ୍ତି” ରହିବ। 

ମୁଁ ଅଛି,, “ଆପଣ ଅଛନ୍ତି,, “ଇଏ ଅଛନ୍ତି”, “ସିଏ 
ଅଛନ୍ତି- ଏ ଗ୍ବରୋଟିଯାକ ଦେଶ, କାଳ ଓ ପାତ୍ର ଉପରେ 
ଆଧାରିତ। ଯଦି ଏ ଗ୍ବରୋଟିକୁ ନ ଧରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେଶ, 
କାଳ ଓ ପାତ୍ରକୁ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବା, ତେବେ କେବଳ 
ଅଛନ୍ତି” ହିଁ ରହିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଅଛନ୍ତିଂରେ ହିଁ ସ୍ରିତି ହେବ। 
'ଅଛନ୍ତିଂରେ ସ୍ଥିତି ହୋଇଗଲେ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ଅହଂଭାବ 
ଓ ମମତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ଭନ୍ତି ଯୋଗ ଦୃଣ୍ଟ୍‌ରୁ-- ଯାହାକୁ ଆମେ 'ମୁଁ" ଓ 'ମୋର' 
ବୋଲି କହୁଛେ, ତାହା ଭଗବାନର୍ଚର | ମୋର ବୋଲାଉଥୁବା 
ବସ୍ତୁରେ ମୋର ତିଳେମାତ୍ର ଅଧୃକାର ନାହିଁ; ବରଂ ପ୍ରଭୁର୍ଜର 
ପୂରା ଅଧ୍ଧକାର ଅଛି। ସେ ଯେଉଁଭଳି ବସ୍ତୁକୁ ରଖନ୍ତି ଓ 
ରଖିବାକୁ ଗ୍ଵହାନ୍ତି। ତାହା ସେହିଭଳି ରହେ। ସୁତରାଂ ସବୁକିଛି 
ପ୍ରଭୁକ୍କା। ଏ ସବୁକୁ ପ୍ରଭୁକ୍ଦ୍ଵ ସେବାରେ ଲଗାଇବି। ମୋ 


/ 
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ପାଖରେ ଯେଉଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ରହିଛି, । ଭାବ ହେଲେ, ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୁ ମୁକ୍ତ 
ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ତାର୍ଚ୍ରର ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର । ଏପରି । ହୋଇଯାଏ । 


ଘଜିଣିଷ ଭ/ବ--ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ 'ସୋଃମୁତତ଼ାୟ କଳୁତେ' (୨ | ୧୫) କହି ଜ୍ଞାନଯୋଗର ସିଵି ବା ପୂର୍ଶିତା 
କଥା କହିଥୂଲେ, ଏବେ “ସ ଶାନ୍ତିମଧୂଗଚ୍ଛତିଂ କହି କର୍ମଯୋଗର ସିଝି କଥା କହୁଛନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଚିନ୍ନମୟତାରେ 
(ସ୍ବରୂପରେ) ସ୍ରିତି ହେଲେ ଅମ୍ପତପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ଜଡ଼ତା (ଅହଂଭାବ) ତ୍ଯାଗ କଲେ ଶାନ୍ତିପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । 

ଅହଂଭାବ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଛି, ବାସ୍ତବରେ ଏହା ନାହିଁ। ଯଦି ଥାଆନ୍ତାଃ ତେବେ ଆମେ କେବେ 
ନିରହଂକାର ହୋଇ ପାରନ୍ତେ ନାହିଁ ଏବଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ନିରହଂକାର ହେବା ପାଇଁ କହି ନ ଥାନ୍ତେ। ଭଗବାନ 
'ନିରହଂକାର” ହେବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି ମାନେ ଆମେ ଅହଂକାରରହିତ ହୋଇ ପାରିବା । ଏହା ମଧ୍ୟ ଆମର ଅନୂଭବ 
ଯେ ବାସ୍ତବରେ ସ୍ଵରୂପ ଅହଂକାରରହିତ | ସୁଷୁପ୍ରି ସମୟରେ ଅହମ୍‌ର ଅଭାବ ଓ ସ୍ବୟଂ (ନିଜ ସତ୍ତା) ର ଭାବ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। ତାହା ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିଲାପରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ବୋଧ ହୁଏ। ସୁଷୁପ୍ରିରେ ଅହମ୍‌ ଅବିଦ୍ଯାରେ ଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ରହେ। ତେଣୁ ସୁଷୁପ୍ରିରୁ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ତାକୁ ଆସିଲେ (ତାହାର ସ୍ରତିକୁ ନେଇ) ଆମେ କହୁ, 
ମୁଁ ଏମିତି ସୁଖରେ ଶୋଇଲି ଯେ ମୋତେ କିଛି ଜଣା ନ ଥୁଲା। ଏହି ସ୍ରୁତିରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, ସୁଖ ଅନୁଭବକାରୀ 
ଏବଂ “କିଛି ଜଣା ନ ଥୂଲା'” ଏ କଥାର ବର୍ଶ୍ରନାକାରୀ ଅବଶ୍ଯ ଥୂଲା। ନ ହେଲେ କାହାକୁ ସୁଖ ଅନୂଭବ ହେଲା 
ଏବଂ “କିଛି ଜଣା ନ ଥୂଲା'” ବୋଲି କିଏ ଜାଣିଲା? ସୁତରାଂ “କିଛି ଜଣା ନ ଥୂଲା'”--ଏହା ହେଉଛି ଅହମ୍‌ର ଅଭାବ 
ସ୍ଥିତି ଏବଂ ଯାହାକୁ ଏହି ସ୍ରିତିର ଜ୍ଞାନ ହେଲା, ସେ ହେଉଛି ଅହଂକାରରହିତ ସ୍ବରୂପ। 

କୌଣସି ମହିଳାଙ୍ଗ୍ରର ନୋଥ କୂଅରେ ପଡ଼ିଗଲା। ତାହାକୁ ବାହାର କରିବା ପାଇଁ ଜଣେ ବୁଡ଼ାଳି କୂଅରେ 
ବୁଡ଼ିଲା ଏବଂ ପାଣି ଭିତରେ ନୋଥଟିକୁ ଖୋଜିବାକୁ ଲାଗିଲା। ଖୋଜି ଖୋଜି ହଠାତ୍‌ ନୋଥଟିକୁ ପାଇଯିବା ପରେ 
ବହୁତ ଖୁସି ହେଲା। ମାତ୍ର ସେତେବେଳେ ସେ କିଛି କହି ପାରିଲା ନାହିଁ; କାରଣ ବାଣୀ (ଅଗ୍ନି) ଓ ଜଳ ପରସ୍ପର 
ବିରୋଧୀ। ପାଣିରୁ ବାହାରିବା ପରେ ହିଁ ସେ “ନୋଥ ମିଳିଗଲା” ବୋଲି କହି ପାରିଲା । ସେହିପରି ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ଥାରେ 
ଅହମ୍‌ ଲୀନ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ସୁଖ ଅନୁଭବ କରେ, କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରି ପାରେ ନାହିଁ, କାରଣ 
ସେତେବେଳେ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବାର କୌଣସି ସାଧନ ନ ଥ୍ରଲା। ସୁଷୁପ୍ରତିରୁ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିଲେ ହିଁ ତାହାର ସୁଷ୍ୁପ୍ରି 
ସୁଖର ସ୍ରୁତି ଆସେ। ସ୍ରତି ଅନୁଭବଜନିତ-¬“ଅନୁଭବଜନ୍ୟ' ଜ୍ଞାନ' ସୁତିଃ' | 

ଏହିପରି ସୁଷୁପ୍ତିରେ ଅହମ୍‌ର ଅଭାବ ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ନିଜର ଅଭାବ କାହାକୁ କେବେ ଅନୁଭବ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଅହଂକାର ଆମ ବିନା ରହି ପାରିବ ନାହିଁ, ହେଲେ ଆମେ (ସ୍ବୟଂ) ଅହଂକାର ବିନା ରହି ପାରିବା ଏବଂ 
ରହୁଛେ ମଧ୍ୟ | ଆମର ସ୍ବରୂପ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତାମାତ୍ର । ଏହି ନିତ୍ୟସତ୍ତା ପାଇଁ କାହାରି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତକ୍କୂ 
ନିତ୍ୟସତ୍ତାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଯଦି ଆମେ ଅହମ୍‌ଠାରୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତେ ଏବଂ ଅହଂକାରରୂପ ହୋଇଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ତାରେ ଅହଂକାର ଲୀନ ହୋଇଗଲେ ଆମେ ମଧ୍ୟ ରହନ୍ତେ ନାହିଁ । ଅତଏବ ଅହଂକାର ବିନା ମଧ୍ୟ 
ଆମର ସତ୍ତା ରହୁଥୁବାର ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା। ଜାଗ୍ରତ ଓ ସ୍ବପ୍ନରେ ଅହମ୍‌ ପ୍ରକଟରୂପେ ରହେ ଏବଂ ସୁଷୁପ୍ତିରେ ଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଆମେ ସ୍ବୟଂ ନିରନ୍ତର ରହୁ । ଯାହା ପ୍ରକଟ ଓ ଲୀନ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ହିଁ ଆମର ସ୍ବରୂପ। 

କାମନା ପରିତ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସୁଦ୍ଧା ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ କିଛି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ ଆଦିର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହେ। ଏହାକୁ “ତ୍ପହା' କହନ୍ତି। ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷକ୍କ ଠାରେ ଜୀବନନିର୍ବାହର ଆବଶ୍ଯକତା କଥା କଂଣ କହିବା, 
ଶରୀରର ମଧ୍ୟ ଆବଶ୍ୟକତା ରହେ ନାହିଁ। କାରଣ ଶରୀରର ଆବଶ୍ଯକତା ହିଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପରାଧୀନ କରେ। ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ସ୍ବୀକାର କରେ, ସେତେବେଳେ ଆବଶ୍ଯକତା ଜାତ ହୁଏ। 
କର୍ମଯୋଗୀ କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ୨ ବରଂ ସଂସାରର ଓ ସଂସାର ପାଇଁ ମନେ 
କରନ୍ତି। ତେଣୁ ତାଜ୍ଚୀ ପାଇଁ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ। 

'କାମନା' ଓ 'ଜ୍ପୃହା' ଦୁଇଟିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ତାତ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପାଇବାକୁ କାମନା ନ ହେଉ 
ଏବଂ ଶରୀରନିର୍ବାହର କାମନା (ଶରୀରର ଆବଶ୍ଯକତା) ମଧ୍ଯ ନ ହେଉ। କାରଣ ନିର୍ବାହର କାମନା ମଧ୍ଯ 
ସୁଖଭୋଗ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଶାନ୍ତି, ମୁକ୍ତି ଏପରି କି ତତ୍ତ୍ବାନ୍ଞାନ ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଇଜ୍ରା ମଧ୍ଯ କାମନା! 
ଅତଏବ ନିଷ୍ଠାମ ଭାବରେ ମୁକ୍ତିର କାମନା ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ପାଇବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 
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+ ଶୁମଭଗବଡ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ .୨ 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅପରାପ୍ରକୃତି ତ୍ୟାଜ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ଜୀବ ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ 
(ଜଗତକୁ) ଧରି ରଖିଛି--'ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଷ୍ୟିତେ ଜଗତ୍ବଂ (ଗୀତା ୭ | ୫) । ଏଣୁ ନିରହଂକାର ହୋଇଗଲେ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତି ପରିତ୍ଯାଗ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଜୀବ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ସବୁକିଛି ପରିତ୍ଯାଗ 


= 


ହୋଇଗଲେ ବି ଅହଂକାର ରହିଯାଇ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଅହଂକାର ଗ୍ବଲିଗଲେ ସବୁକିଛି ଗ୍ରଲିଯାଏ । 
===-= ` ===== 


ସମନ ¬ କ/ନନ/ ସୁନ, ମମତା © ଅହଭବ୍ୁ ନୂନ୍ତ ୧ଲ/ ଘଃଜେ ଜନକ ହିତି ଳ#”] ନୁଏ୪୯୪ମକ ବର୍ଷଳ/ ନନ୍ଦ ଖ୍ୋଳଳେ 


କଳି ଏହି ବିଜ୍ଞୟନ ଜଫସ'ଂହାଳ ଳଚୁଛନି / 


ଏଷା ବ୍ରାହ୍ମୀ ସିତିଃ ପାଥି ନୈନାଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ବିମୁହ୍ଯତି । 


ସିତ଼ାସ୍ୟାମନ୍ତକାଳେ ପି 


ବ୍ରହ୍ମନି ବାଣମୂତ୍ଛତି ॥ ୭ ୨ ॥ 


ଥନନ୍ଦର ପାଥିଚିହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ; ଏଷା= ଏହା; ବ୍ରାହ୍ମୀ, ସିତିଃଇ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସିତିଃ ଏନାମ୍‌¬ଏହାକୁ; ପ୍ରାପ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ 
(କେବେ କେହି); ନ, ବିମୁହ୍ୟତିଇ= ମୋହିତ ହୁଏ ନାହିଁ; ଅସ୍ଯାମ୍‌ - ଏହି ସିତିରେ; ଅନ୍ତକାଳେ-ଅନ୍କାଳରେ; ଅପି=ମଧ୍ୟ; 
ସିଡ଼ାଚସ଼ିତ ହୋଇଗଲେ; ବ୍ରହୁନିବାଣମ୍‌ ନିର୍ବାଣବ୍ରହୁ; ରଜ଼ତି-ପ୍ରାପ୍ରି ହୁଏ | 


ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ଏହା ବ୍ରାହ୍ମୀ ସିତି। ଏହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ କେବେ କେହି ମୋହିତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ସିତିରେ ସିତ ହୋଇଗଲେ 


ବୟ୮୮୦ଏଷା ବ୍ରାହ୍ନୀ ସିତିଃ ପାଥିଂ--ଏହା ବ୍ରାହ୍ମୀ 
ସ୍ଥିତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ପୁରୁଷର ସ୍ଥିତି । ଅହଂକାରରହିତ 
ହୋଇଗଲା ପରେ ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯର ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସ୍ବତଃ ତାହାର ବ୍ରହ୍ମରେ 
ସ୍ଥିତି ହୁଏ। ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥୂବାରୁ ହିଁ 
ତାହାର ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ଥୂଲା। ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ 
ଯୋଗୀର ନିଜର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସିତି ରହେ ନାହିଁ। 

ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମୀପତାର ବାଚକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଠାରେ 'ଏଷା' 
ପଦଟି ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ କଥୂତ “ବିହାୟ କାମାନ୍‌ଂ, ' ନିଃସ୍ସୁହଃ', 
ନିମିମଃ' ଓ “ନିରହକ୍ଞାରଃ' ପଦମାନକୂ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଉଛି | 

ତୂମ ବୁଦ୍ଧି ମୋହକଲିଳ ଓ ଶୁଡତିବି ପ୍ରତି ପତ୍ତିରୁ 
ତରିଗଲେ, ତୂମେ ଯୋଗପ୍ରାପ୍ରତ ହେବ'-ଭଗବାନର୍କୀ ମୁଖରୁ 
ଏହା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନଙ୍କ୍ନ ମନରେ ଜିଜ୍ଞାସା ହେଲା ଯେ, ସେହି 
ସ୍ଥିତି କିପରି ଏହାକୁ ନେଇ ଅର୍ଜୁନ ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟରେ 
ଗ୍ଵରୋଟି ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ସରିଲେ। ସେହି ଗ୍ବରୋଟି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
ଦେଇ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସେହି ସ୍ଥିତି କଥା କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ତାହା ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାହା 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ଥିତି ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୂରେ ବ୍ଯକ୍ତିଡ଼ ରହେ 
ନାହିଁ। ତାହା ନିତ୍ଯଯୋଗର ପ୍ରାପ୍ତି। ସେଥୁରେ ଏକମାତ୍ର 
ତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ଥାଏ। ଏହି ବିଷୟ ପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ କେନ୍ଦ୍ରିତ 


ନିବାଣ (ଶାନ୍ତ) ବ୍ରହ଼ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 


କରାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ପାଥି' ସମ୍ବୋଧନ ଦିଆଯାଇଛି। 
'ନୈନାଂ ପ୍ରାପ୍ଯ ବିମୁହ୍ଯତିଂ୮ ଶରୀରରେ ଅହଂକାର 
ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋହିତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। 
ଅହଂକାରରହିତ ହୋଇ ବ୍ରହ୍ମରେ ନିଜର ସ୍ରିତି ଅନୂଭବ 
ହୋଇଗଲେ, ବ୍ଯକଳ୍ତିତୃ ନଷ୍ଟ ହେବା କାରଣରୁ ଆଉ 
କେବେ ମୋହିତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହେ ନାହିଁ। 
ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌କୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ନ ଜାଣିବା ହେଉଛି 
ମୋହ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସ୍ବୟଂ ସତ୍‌ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଅସତ୍‌ 
ସହିତ ନିଜର ଏକତ୍ସ ମାନିବା ହିଁ ମୋହ । ସାଧକ 
ଅସତ୍‌କୁ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ଜାଣି ନେଲେ, ଅସତ୍‌ ଠାରୁ ତାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏଂ ଏବଂ ସତ୍‌ରେ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ 
ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଏହି ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ ହେଲେ ଆଉ 
କେବେ ମୋହ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୪ | ୩୫) | 
'ସିଡ଼ାସ୍ଯାମନ୍ତକାଳେଃପି ବ୍ରହୁନିର୍ବାଣମୂକ୍ରତି--- କେବଳ 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ହିଁ ଏହି ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହି ସୁଯୋଗ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ଯେତେ 
ସାଧାରଣ ଓ ଯେତେ ପାପୀ ବ୍ଯକ୍ତି ହେଉ ପଛେ, ଯଦି ସେ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି 
ଅନୂଭବ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ତାଠାରୁ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିକ୍ରେଦ କରେ, ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ନିର୍ବାଣ (ଶାନ୍ତ) ବ୍ରହ୍ମର 


* ` ଅସତ୍‌କୁ ଜାଣିନେଲେ ତାହାର ନିବୃତ୍ତି ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଅସତ୍ର ସ୍ବତନ୍ ସତ୍ତା ନାହ । ସତ୍‌ରୁ ହଁ ଅସତ୍‌କୁ ସତ୍ତା ମିଳେ । ଯଦି ଅସତ୍‌କୂ 
ଜାଣିନେଲା ପରେ ତାହାର ନିବୃତ୍ତି ନ ହେଲା, ତେବେ ବସ୍ତୁତଃ ଆମେ ଅସତ୍‌କୁ ଜାଣି ନାହେ, କେବଳ ଶିଖିଯାଇଛେ | ଶିଖାଣିଆ ଜ୍ଞାନ ଦାରା ଅସତ୍ର 


ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ମନରେ ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ରହିଥାଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୭୨] 


ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ) ସେ ଜନ୍ମମରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । ଏଇଭଳି 
କଥା ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୦ଶ ଶ୍ଵମୋକରେ 
କହିଛନ୍ତ ଯେ “ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ଅଧୂଭୂତ, ଅଧୁଦୈବ 
ଓ ଅଧୂଯଜ୍ଞ ¬ ପ୍ରୟାଣକାଳରେ ମଧ୍ୟ ଯିଏ ମୋତେ ଏହିରୂପେ 
ଜାଣିନିଏ, ସେ ମୋତେ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ'' | ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ 
କହିଛନ୍ତି “ଅନ୍ତକାଳରେ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରୁ କରୁ 
କେହି ପ୍ରାଣ ତ୍ଯାଗ କଲେ, ସେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ; 
ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ” । 

ଦ୍ରିତୀୟ କଥା, ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦମାନଙ୍ଗରେ ଭଗବାନ 
ସେହି ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ରିତିର ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି 
ସ୍ଥିତିରେ ଯଦି ଅନ୍ତକାଳରେ ବି କେହି ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ସେ ଶାନ୍ତବ୍ରହ୍ୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଯେପରି ସମବୁଦ୍ଧି ବିଷୟରେ 
ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ ଯେ, ଏହାର ସ୍ବଳ୍ପ ଅନୁଷ୍ଠାନ ମଧ୍ଯ 
ମହାଭୟରୁ ରକ୍ଷା କରିଦିଏ ( ୨ | ୪୦), ସେହିପରି ଏଠାରେ 
ମଧ୍ଯ କହୁଛନ୍ତି, ଅନ୍ତକାଳରେ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ହୋଇଗଲେ, 
ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରିନ୍ ହୋଇଗଲେ ନିବାଣ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ। ଏହି ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହେବାରେ ଜଡ଼ତା ପ୍ରତି ଥୂବା 
ରାଗ ହିଁ ବାଧକ । ଯଦି ଏହି ରାଗ (ଆସକ୍ତି) କେହି ଅନ୍ତକାଳରେ 
ମଧ୍ୟ ଛାଡ଼ିଦିଏ, ତେବେ ତାହାକୁ ନିଜର ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ବାସ୍ତବିକ 
ସ୍ଥିତିର ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, ଯେଉଁ ଅନୁଭବ 
ସାରା ଜୀବନରେ ହୋଇ ନାହି, ତାହା ଅନ୍ତକାଳରେ 
କିପରି ହେବନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁସ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ସାଧକର ବୁଦି 
ସୁସ୍ଥ ଥାଏ, ବିଗ୍ବର ଶକ୍ତି ଥାଏ ଓ ସାବଧାନତା ମଧ୍ଯ ଥାଏ, 
ତେଣୁ ସେ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ କରି ପାରିବ। କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ପ୍ରାଣ ଯିବା ସମୟରେ ବୁଦିି ବିକଳ ହୁଏ, 
ସାବଧାନତା ରହେ ନାହିଁ। ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ବ୍ରାହ୍ମୀ 
ସ୍ଥିତିର ଅନୁଭବ ହେବ କିପରିନ ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଲା, ମୃତ୍ଯୁ ସମୟରେ ପ୍ରାଣ ଗଲାବେଳେ ଶରୀର 
ପ୍ରଭୂତିରୁ ସ୍ଵତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୁଏ । ଯଦି ସେତେବେଳେ 
ସେହି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ 
ସହଜରେ ସେହି ସ୍ଥିତିର ଅନୁଭବ ହୁଏ। କାରଣ ନିର୍ବିକଳ୍ପ 
ଅବସ୍ଥାର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି ବିବେକ ଆଦି ଆବଶ୍ୟକ, 
କିନ୍ତୁ ଅବସ୍ତାତୀତ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିରେ କେବଳ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହିଁ 
ଆବଶ୍ୟକଂ । ସେହି ଲକ୍ଷ୍ଯ ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସରୁ ହେଉ, କୌଣସି 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଶୁଭ ସଂସ୍କାରରୁ ହେଉ ଅଥବା ଭଗବାନ କିମ୍ବା କୌଣସି 
ସନ୍ତକ୍କ ଅହୈତୂକୀ କୃପାଯୋଗୁଁ ହେଉ; ସେ ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହେବାମାତ୍ରେ ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ । 

ଏଠି “ଅପି' ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନତକାଳ ପୂର୍ବରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ସ୍ଥିତିରେ ସରିତ ହୋଇଗଲେ ସେ 
ତ ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ ହୋଇଯାଏ; କିନ୍ତୁ ଯଦି ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ୟ ଏହି 
ସ୍ତିତି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେହି ନିର୍ମମ ଓ ନିରହଙ୍କାର ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ବି ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଏହି ସ୍ଥିତି ତଳାଳ ଆସେ। ଏଥୂପାଇଁ ଅଭ୍ୟାସ, ଧ୍ଯାନ ଓ 
ସମାଧୂର ତିଳେମାତ୍ର ବି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 

ଭଗବାନ ଏଠି କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରକରଣରେ ବ ବ୍ରହୁନିର୍ବାଣମ୍‌' 
ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି। ଏହାର ତାଘ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀଙ୍କୁ ନିର୍ବାଣ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲା ପରି (ଗୀତା 
୫। ୨୪--୨୬) କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ନିର୍ବାଣ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ । ଏହି କଥା ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଞ୍ଚମ ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ସାଂଖ୍ୟଯଯୋଗୀର୍କ ଦାରା ଯେଉଁ ସ୍ଥାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ, 
କର୍ମଯୋଗୀର୍କ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ସେହି ସ୍ଥାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ--ଏପରି ଦୁଇଟି ପଦାର୍ଥ ଅଛି | ସକଳ 
ପ୍ରାଣୀକ୍ର ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି ଚେତନ, କିନ୍ତୁ ସେ ଜଡ଼ ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗଂ ହୋଇଛି। ଜଡ଼ ଆଡ଼କୁ ଆକଷିତ ହେବା ହିଁ ପତନ 
ଆଡ଼କୁ ଯିବା ଏବଂ ଚିନ୍ନୟ ଆଡ଼କୁ ଯିବା ହିଁ ଉତ୍‌ଥାନ 
ଦିଗକୁ ଯିବା ବା ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରିବା । ଜଡ଼ତା ଆଡ଼କୁ 
ଯିବାରେ “ମୋହଂର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର 
ଅଭିମୁଖୀ ହେବାରେ `ବିବେକଂର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। 

ବୁଝିବା ପାଇଁ ମୋହ ଓ ବିବେକର ଦୁଇଟି ଲେଖାଏଁ 
ବିଭାଗ କରାଯାଇ ପାରେ-¬(୧) ଅହଂଭାବଯୁକ୍ତ ଓ 
ମମତାଯୁକ୍ତ ମୋହ ଏବଂ କାମନାଯୁକ୍ତ ମୋହ (୨) ସତ୍‌- 
ଅସତ୍‌ର ବିବେକ ଏବଂ କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ୟର ବିବେକ । 

ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁହୁ ଶରୀରାଦିରେ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା 
କରିବା ହେଲା ଅହଂଭାବଯୁକ୍ତ ଓ ମମତାଯୁକ୍ତ ମୋହ; 
ଏବଂ ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ) ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିର କାମନା 
କରିବା ହେଲା କାମନାଯୁକ୍ତ ମୋହ । ଶରୀରୀ (ଶରୀରରେ 
ଯେ ରହେ) ଅଲଗା ଓ ଶରୀର ଅଲଗା, ଶରୀରୀ ସତ୍‌ 
ଓ ଶରୀର ଅସତ୍‌, ଶରୀରୀ ଚେତନ ଓ ଶରୀର ଜଡ଼-- 


୦୧୬୮” ଏ ୦ ୮୦ %%%୩ ୦ = ± 77:95. 55... % = 5 ୧ =. ˆ _ =. ....;.. 

* ନିର୍ବିକଳ୍ପଅବସ୍ପା ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଅଭ୍ୟାସ, ବିଗ୍ଭର, ନିଦିଧ୍ୟାସନ ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, କିନ୍ତୁ ନିର୍ବିକଳ୍ପବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତିର (ଅବସ୍ତାତୀତ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସିତିରେ) 
ବୃଦ୍ଧି କାମ କରେ ନାହିଁ। ସେଥୁରେ ବୁଦ୍ଧି ଅକାମୀ ହୋଇଯାଏ। କାରଣ ନିର୍ବିକଳ୍ପବୋଧ କରଣ-ନିରପେକ୍ଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରେ କରଣର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥାଏ । କରଣଣୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହେବା ହିଁ ବୋଧପ୍ରାପ୍ତିର କାରଣ। 
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+ ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୨ 


2୨୦7 ଆମା ଚା ୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ ୫... = 


ଏହାକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ପ୍ରଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ ଜାଣିବା ହେଉଛି ସତ୍ବ- 
ଅସତ୍‌ର ବିବେକ ଏବଂ କର୍ତବ୍ୟ କ'ଣ, ଅକର୍ତାବ୍ୟ କ'ଣ, 
ଧର୍ମ କ'ଣ, ଅଧର୍ମ କ'ଣ--ଏ କଥାକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝି 
ତଦନ୍ଦୁସାରେ କର୍ତବ୍ଯ କରିବା ଓ ଅକର୍ତ୍ତବ୍ଯ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ହେଉଛି କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ୟର ବିବେକ। 
ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ୍ନ ପରି ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ଠାରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ମୋହ ଦେଖାଯାଇଥୁଲା। 
ଅହ ଭାବକୁ ନେଇ “ଆମେ ଦୋଷପଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣୁଥୁବା। 
ଧର୍ମୀମ୍ରୀ” ଏବଂ ମମତାକୁ ନେଇ ଏଇ କୁଟୁମ୍ବଲୋକେ 
ମରିଯିବେ”ଅର୍ଜୁନକ୍ନ ଠାରେ ଏହି ଅହଂଭାବଯୁକ୍ତ ଓ 
ମମତାଯୁକ୍ତ ମୋହ ହୋଇଥୁଲା। “ଆମକୁ ପାପ ନ ଲାଗୁ, 
କୂଳନାଶଜନିତ ଦୋଷ ନ ଲାଗୁ, ମିତ୍ରଦ୍ରୋହଜନିତ 
ପାପ ନ ଲାଗୁ, ନରକ ଯିବାକୁ ନ ପଡୁ, ପିଡୂପୁରୁଷର୍କ 
ପତନ ନ ହେଉଂ--ଏସବୁ କାମନାଯୁକ୍ତ ମୋହ । 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ମୋହ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ବିବେକ 
କଥା କହିଛନ୍ତି ଶରୀରୀ-ଶରୀରର ବିବେକ ବା ସତ୍‌- 
ଅସତ୍‌ର ବିବେକ (୨। ୧୧--୩୦) ଏବଂ କର୍ତବ୍ୟ- 
ଅକର୍ତବ୍ୟର ବିବେକ (୨ | ୩୧--୫୩) | 
ଶରୀରୀ-ଶରୀରର ବିବେକ କଥା କହି ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି, ମୁଁ। ତୁମେ ଓ ରାଜାମାନେ ପୂର୍ବରୁ ଯେ ନ 
ଥୂଲେ- ଏ କଥା ନୁହେଁ ଏବଂ ଆଗକୁ ଆମେମାନେ ଯେ 
ରହିବା ନାହିଁ--ଏ କଥା ବି ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ ସମସ୍ତେ 
ପୂର୍ବରୁ ଥିଲେ ଏବଂ ପରେ ବି ରହିବା। ମାତ୍ର ଏ ଶରୀର 


ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା ଓ ପରେ ବି ରହିବ ନାହିଁ ତଥା ମଝିରେ 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବଦଳୁଛି। ଯେପରି ଶରୀରରେ କୌମାର, 
ଯୌବନ ଓ ବାର୍ଦ୍ଧକ୍ୟ ଅବସ୍ପାର ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି ଏବଂ 
ଯେପରି ମନୁଷ୍ଯ ପୁରାତନ ବସ୍ତ୍ର ଛାଡ଼ି ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର 
ଧାରଣ କରୁଛି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଜୀବ ପ୍ରଥମ ଶରୀରକୁ 
ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟ ଶରୀର ଧାରଣ କରୁଛି। ଏହା ତ ଅକାଟ୍ୟ 
ନିୟମ, ଏଥୂରେ ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ କରିବାର କ'ଣ ଅଛି? 

କର୍ତବ୍ଯଅଅକର୍ତବ୍ୟର ବିବେକ କଥା କହି ଭଗବାନ 
କହିଲେ ଯେ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧଠାରୂ ବଳି ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଧର୍ମ ନାହିଁ। ଅନାୟାସରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ ସ୍ଵଗ୍ଗପ୍ରାପ୍ତିର 
ଉନ୍ମକ୍ତଦ୍ାର। ତୁମେ ଯୁଦ୍ଦରୂପକ ଧର୍ମ ପାଳନ ନ କଲେ 
ତୂମକୁ ପାପ ଲାଗିବ। ଯଦି ତୂମେ ଜୟ-ପରାଜୟ, 
ଲାଭ-ହାନି ଓ ସୁଖ-ଦୁଃଖକୁ ସମ ମନେକରି ଯୁଦ୍ଧ କରିବ, 
ତୁମକୁ ପାପ ଲାଗିବ ନାହିଁ। କର୍ତବ୍ଯ କର୍ମ କରିବାରେ ହିଁ 
ତୁମର ଅଧୂକାର ଅଛି, ଫଳରେ କେବେହେଲେ ନୂହେଁ। 
ତୁମେ କର୍ମଫଳର ହେତୁ ମଧ୍ୟ ହୁଅ ନାହିଁ ଏବଂ କର୍ମ ନ 
କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ତୂମର ଆସକ୍ତି ନ ହେଉ। ସାରାଂଶ 
ହେଲା, କର୍ମର ସିଛଧି-ଅସିଵିରେ ସମ ହୋଇ ଏବଂ ସମତାରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇ କର୍ମ କର; କାରଣ ସମତା ହିଁ ଯୋଗ । ଯେଉଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ସମବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କରେ, ସେ ଜୀବିତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ଯେତେବେଳେ ତୁମ ବୂଦ୍ଧି ମୋହରୂପକ ପର୍ସ୍ରକୁ 
ଓ ଶ୍ରୁତିବିପ୍ରତିପତ୍ତିକୁ ତରିଯିବ ସେତେବେଳେ ତୂମେ 
ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ଘଜିଣିଞ୍ ଭ/ବ--ନିର୍ମମ ଓ ନିରହଂକାର ହୋଇଗଲେ ସାଧକର ଅସତ୍‌ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସତ୍‌ରେ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମରେ ତାକୁ ନିଜର ସ୍ଵତଃ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଏହାକୁ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି” କହନ୍ତି । ଏହି ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି ଲାଭ 
କଲେ ଶରୀରର ମାଲିକ ବୋଲି କେହି ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରକୁ ମୁଁ ଓ ମୋର କହିବା ପାଇଁ କେହି ରହେ ନାହିଁ, 
ବ୍ୟକ୍ତିଡ଼ୁ ଲୋପ ପାଇଯାଏ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଆମ ସିତି ଅହଂକାରର ଆଶ୍ରିତ ନୁହେଁ। ଅହଂକାର ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ 
ଆମର ସ୍ଥିତି ରହେ; ଏହାକୁ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି କହନ୍ତି। ଥରେ ସେହି ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତି (ନିତ୍ୟଯୋଗ) ର ଅନୁଭବ ହୋଇଗଲେ 
ଆଉ କେବେ ମୋହ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୪ | ୩୫) | ଯଦି ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ନିର୍ମମ ଓ ନିରହଂକାର 
ହୋଇ ବ୍ରାହ୍ମୀ ସ୍ଥିତିର ଅନୁଭବ କରିନିଏ, ତେବେ ତାକୁ ତଳାଳ ନିର୍ବାଣ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ନିର୍ମମ ଓ ନିରହଂକାର ହୋଇଗଲେ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ବା ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହୋଇଯାଏ। ଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ମମତାରହିତ, 
କାମନାରହିତ ଓ କର୍ତ୍ତୃତୃରହିତ ହୋଇଯାଏ। ଅହମ୍‌ ଯୋଗୁଁ ଜୀବ ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରିଛି-¬ “ଅହଂକାର ବିମୃଢାମା 
କଉାଁହମିତି ମନ୍ୟତେ' (୩ | ୨୭), 'ଜୀବଭୂତାଂ ମହାବାହୋ ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ୟ୍ଯତେ ଜଗତ' (ଗୀତା ୭ | ୫) | ସେ ଯଦି 
ଅହଂକାର ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ, ତେବେ ଆଉ ଜଗତ ବୋଲି କିଛି ରହିବ ନାହିଁ। ବ୍ରହୁପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ଯଦି ଭକ୍ତିର 
ସଂସ୍କାର ଥାଏ, ତେବେ) ସମଗ୍ର ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କୀର ପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ଵତଃ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ଣା ବ୍ରହ୍ମର ହିଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା। 

'ମୋର କିଛି ନୁହେଁ ଏହା ସ୍ବୀକାର କଲେ ମନୂଷ୍ଯ ନିର୍ମମଂ ହୋଇଯାଏ, “ମୋର କିଛି ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ” 
ଏହା ସ୍ବୀକାର କଲେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଷ୍ଠାମଂ ହୋଇଯାଏ। “ମୋତେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ” ଏହା ସ୍ଵୀକାର 
କଲେ ମନୁଷ୍ଯ “ନିରହକାର” ହୋଇଯାଏ। 


=== ¬” ==== 


ଶ୍ମୋକ ୭୨] 
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୪ ତଛଦିତି ଖୀମଭରବନ଼ରୀତାନ୍ଦୂପଳିଶଛ୍ୁ ଚ୍ରନୂବିଦୟାୟଂ ଠୋରଣାଣକ୍ତ୍ର ଶୀକୃଷମର୍୍ତନସୀକାଦେ 
ସୀା୫//୦୫୦/୫ର/୮ ଳ/ମୀ ିଶ/୫9/୫୯/#,ୟ୫ // ୨ // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ଵ, ସତ୍‌'--ଏହି ଭଗବନ୍ତାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତୋପନିଷଦ୍‌ ରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ୍ାଝ୍ଧୁ ନସଂବାଦରେ “ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ' ନାମକ ଡ଼ି ତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ପୂଣ୍ଠି ହେଲା ॥ ୨ ॥ 


କର୍ମଯୋଗ, ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ 
ସାଧନାରେ ବିବେକର ବିଶେଷ ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । 
ସାଂଖ୍ଯଯୋଗରେ ଏହି ବିବେକର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଅଛି ଏବଂ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରୁ ହିଁ ଭଗବାନ ନିଜ ଉପଦେଶ ଆରମ୍ଭ 
କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ନାମ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ 
ରଖାଯାଇଛି। 


ଦ଼ିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର “ଅଥ ଡ଼ିତୀୟୋଧଧ୍ୟଯାୟଃଂରେ 
ତିନୋଟି, “ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚଂ”, “ଶ୍ରୀଭଗବାନୂବାଚ” ଆଦି 
ପଦରେ ଚଉଦଟି, ଶ୍ମଳୋକମାନଜ୍ଦ୍ରେ ନଅ ଶହ ସତାବନଟି 
ଏବଂ ପୁଣ୍ଫିକାରେ ତେରଟି ପଦ ଅଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ସମସ୍ତ ପଦମାନଙ୍ଗକରର ସମଞ୍ଚଝଁ ନଅ ଶହ ସତାଅଶୀ। 

(୨) ଉକ୍ତ ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ଡ଼ିତୀୟୋଃଧ୍ଯାୟଃଂରେ 
ସାତଟି, “ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚ', “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ଆଦି ପଦ- 
ମାନଙ୍କରେ ପରଁଗ୍ବଳିଶଟି, ଶ୍ଳୋକମାନଙ୍କରେ ଦୁଇ ହଜାର 
ଗ୍ବରି ଶହ ତିନୋଟି ଏବଂ ପୁଶ୍ଫିକାରେ ପଇଁଗ୍ବଳିଶଟି ଅକ୍ଷର 
ଅଛି । ଏହିରୂପେ ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରମାନଙ୍ଗର ସମଞ୍ଚ୍‌ ଦୁଇ ହଜାର 
ପାଞ୍ଚ ଶହ। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ବାସ୍ତରିଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ 
୫ମ, ୭ମ, ୮ମ, ୨୦ଶ, ୨୨ଶ ଓ ୭୦ତମ--ଏହି ଛଂଟି 
ଶ୍ମୋକ ଚଉରାଳିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିତ୍ଟ। ୬ଞ୍ ଶ୍ମୋକରେ ଛୟାଳିଶଟି 
ଅକ୍ଷର ଓ ୨୯ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ପର୍ଁଗ୍ଵଳିଶଟି ଅକ୍ଷର ଅଛି। 
ଅବଶିଷ୍ଟ ଚଉଷଠିଟି ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିତ୍ଟ । 


(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ସାତଟି ଉବାଚ ରହିଛି। 
ଦୁଇଟି “ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚ', ତିନୋଟି “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ଓ 
ଦୁଇଟି “ଅଜୁନ ଉବାଚ' । 


ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ବାସ୍ତରିଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୫ମ, 
୬ଷୀ, ୭ମ, ୮ମ, ୨୦ଶ, ୨୨ଶ, ୨୯ଶ ଓ ୭୦ତମ-¬ 
ଏହି ଆଠୋଟି ଶ୍ଳୋକ “ଉପଜାତି” ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟ। ଦିତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୫୨ଶ ଓ ୬୦ତମ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ 
'ନଗଣ” ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ-ବିପୁଳା'; ୧୨ଶ, ୨ ୬ଶ 
ଓ ୩୨ଶ ଶ୍ନଣୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ରଗଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ର-ବିପୁଳା; ୩୬ଶ ଓ ୫୬ଶ ଶ୍ଳୋକର 
ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ଭଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ଭ- 
ବିପୂଳାହୀ ୭୧ତମ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ଏବଂ 
୩୧ଶ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ ”ମଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୂ “ମ-ବିପୁଳା; ୪୬ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ '”ସଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ସଂବିପୁଳା'; 
୩୫ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ନଗଣ'ଂ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂବାରୁ “ଜାତିପକ୍ଷ-ବିପୁଳା; ଏବଂ ୪୭ଶ 
ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ଭଗଣ' ତଥା ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 
'ନଗଣ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ସଂକୀର୍ଣ୍ତ-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାଯୁକ୍ତ 
ଛନ୍ଦ ଅଛି। ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଣଗ୍ବଵଶଟି ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ଯାବକ୍ତ 
ଅନୂଷ୍ଟୁପଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଠଯୁକ୍ତ। 
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॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ତୃତୀୟୋଏଧ୍ୟାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


୭ୀମୀଉରବନଜ଼ରୀତାଳ ଜପଦଜେଶ ଡ6ତ୍/ଳକ ନନୁଷ୍ଯକ ଅନୁଦବ ନପଠକେ ଆଧାଜିତ / ଏହି କିବ/ ଜପଦେଶ (୨ / ୧୧ ଭ/ 
ଆଜନ୍ବଢର କଜ୍ିି ଯର୍ବପ୍ରଥ୫ମ ଭଗବାନ ଯ୍ପକ୍ଜ କଳିଛଛି ଫକ ଶକ ୨ ଶଜକ/ ଫଳମ୍ନନ ସର୍ବଥ ଭିକ / ଶଳ୮ଜ ଅନଳିତଃ ଥସଂନନ, 
ଏକଣଜେଶୀୟ 6 ନାଶବାନୁ ଥ/ ଶର/ର/ ନିନ/ ନୁ ସର୍ବକ॥#ଘ୮ 6 ଅବିଲାଶ// ନାଶବନୁ ବହୁଜନ ବିନାଶ 67 ତୁ ନ 
6ହଦ/ ଏବଂ ଥବିଲାଶ/ ବହୁଳ ଥବିନାଣିତ/ 6ଦନ୍ଧି ତାହାକୁ ସାଂୟୀ ନିବଃ ପାଇଁ ଇଚ୍ ନ କଳଜିବନକୁ ଓବିବେଳୀ କୁହାଯାଏ 
କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାଳଯୋର 6 ଭଳିଯୋଗ- 66 ଟିପାଳ ଯୋରୀମାର୍ଗଠଜେ କିଚବେଳଳ ବହୁତ ଆବଶ୍ଯକତ/ ରହିଛି / ୁଁ ଶଜ/ଜଠୁ 
ନ୍ାକ୍ମୂର୍ଖ ଜିନ ଏହି କିବେଳ ଜକଣ 6ହେଲେ ଯାଳ ନୁଳିଜ ଅଜିଳାର ଲାଇନ ନୁଏ। ନୁୂଳି କଥା ନୁନେ ଥାନ ଏଫାଳି ନି ସ୍ର୍ଗଭାତ୍ରିନ 
ଥଭିଳାଷ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଶନନଠକୁ ଜିନ୍ନ ମଃନେଳଲେ କ୍ଷୀଇ ନୁଏ/ ଜଣ ଜମବନ ତଙ୍କ ନପଠକଶ ଥାଜନ୍ର କଜିବକୁ ଯାଇ 
ନ୍ର୍ବତଥମେ ବିବେଳଳକ ବର୍ଷନ/ କଳଜିଛଳି / 

ରୀତ/ଜ ନପର୍ଦୁ୍ୟୁଛ ବି୫ବେଳ-ଭଳଜଣଟି କ଼ିତ(ୟ ¿ଧ/ୟର ୧ € ଶ 6ଜ୍ୟୌଙକରୁ ଆଜମା 6୫ହ/ଇ 7୦ 6ନା/ଳନଜେ ସମାଜ 
ହେଇଛି / ଜଳ ବିବେକ ଭଳଜଣ6ଜେ ଜରଚ/ନ ଆନୁ, ଅନନ, ଭକୁତି, ଦୁଝୁଷ, ବୁନୁ, ଅବିକ#, ଣୁଜ, ଜବ, ଳର, 
ମାୟା, ଡକ଼ତି କଲେଣି କା୍ଶନିଳ ଶବ୍ଦ ପ୍ରଃୟୀର କଳି ନାହାନ୍ତି ବଳଂ ସମ ଯଜଳଭାବ ଚୁଝି ପାଜିବଃଭଳି ବର୍ଷନ 
କଜିଛନି / ଏହାଜ ଜ/ୟର୍ୟ/ 6£ଲ/ ୁଷ୍ୟନ/ତ୍ରଳେ ପନମାନୁତ/ିଜ ଅଧିକାନ/ ଳ/ଜଣ 6କେବଳ ଦଳନାନ୍ୁାଭ ନିନଃନେ 
ନି" ନନୁଷ୍ଶର/ଜ ନିଳିଛି/ ଅତଏବ ଜପର୍ପୁୟୁଛୁ ବି୫ବଳକୁ ମହନ୍ତ ୫କଇ ଫଃତୟକ ନନୁଷ୍ୟ ଦଳନାନ୍ଦୟ କଳି ପୀଜିବେ / 

ଏହି ଭଳଜଣ6ନେ ଇରବ/ନ ଚୁଵିଂ ଶନ୍ଦ ନଧ୍ୟ ଠ69/ କଳି ନହାଳି / ବହୁତ ନିତ/-ଅନଳିତ, ସଂଚ଼ଥନଂତ, ଅବିନାଶ" 
କିଲାଶ/ © ଶରଳ/କ/ଶରୀଜକୁ ପୁଥକ୍‌ ପୁଥକ୍‌ ଚୁର୍ନିବ/ ପାଇଁ କି୫ଞକେଳଂଜ ଆବଶ୍ଯକତ/ ଥଛି, ଚୁଵି'ଳ ନୁହେ/ କିବେଳ ଚୁଵିଠାକୁ 
6 ରଣ / ଯେକି ଡକୁତି © ଦୁଚୁଷ ଥଳାକି (ଗୀତ/ ୧୩ / ୧୯), 6ଦେନିଫକି ଏ ଚୁନିକଜ ଭିନକତ/ କର୍ଶାଜଣବ/ ବିଶବେଳ ନଧ୍/ 
ଅଲ,/କି / ଏହି ବିବେକ ଚୁର୍ଵିଜଜେ ଭଳାଶ ଠାଏ / ଭଗବନୁତଦନ ଏହି ବିବେଳ ଢ66/କ ପାଣୀଙୁ ନିତ/ାଘ / ପରୁଯ୍୮ ଥ// 
ନା['ଦ/ © ଅର୍ନୀଜ୍ୟଜ ଭିନତ/ ଲଣନି / ଚୁହଲତ/ମାଳନକନ ନଧ୍ୟ &୭/-ଗ୩ଜମ, ଥନୁକୁଳତ/ଘପତିକୁଳତ/ଜ ଜ୍ଞନ ଥ/ଏ / ବୁର୍ଵିଧାନ 
6ହାଇଥିବା(କୁ ନନୁଷ୍ୟକୁ ଏହି ବିଚକେଳ ବିଶେଷଭାବନେ ଦାସ / ପଖୁପଲୀ ଆଦିକ' ଠାଠଳ 6ଳେବଳ ନୀ/ବନନିବହ ପାଇଁ ଜଳପଭାରଥ 
ବିଷୟକ ବିବେଳ ଥାଏ, ଳିକୁ ମନୁଷୟ ନିଳ ବିବେକ କୁଜ ଳକ୍ୁମକଣକରଘଳ ବନ୍ଧନ୍ନୁ ସଚୁଦିନ ପାଇଁ ନୁକ୍ତ ନେଇ ଶୀଣ୍ମତ ଶାଳି 
ଲକ ଳଳଜି ପାରିବ / ଏହ ନନୁଷ୍ୟକୁ କ୍ତ ବିଶଦେଳକ ବିଶେଷ / 

ବି୫ବକଳ ଲଗ୍ରତ ହଲ ଥର୍ଥୀନ଼ ଶଳୀକ ଓ ଶରୀର ଭିନ୍ନତଃ ଥକୁଭୂତ ହେଳେ ନିଳନ ଜଥାକଣ୍ଜତ ଶନୀନ-ଇଢ୍ିୟଂ- 
ମଳଂଚୁଵି ସାନିଳିତ ସୀସାନନ ସ୍ଫ ସର୍ବଥା ବିଛିନ୍ନ ୧ମ୮ଇଯାଂଏ ଏବଂ ଏହା ନିଁ ବାଣ୍ଡବ / ଏହାପଓିନ ଚୁଵି ଶୁ ତଥା ଯମ 
6 ହୋଇଯାଏ ଥର୍ଥନୁ ଚୁଦ୍ଵିନ ବିଷମଭାବ କୁଜ ହୋଇଯାଏ / 

କର୍ମନଯେଗଠନେ ଏକଳିନ୍ତ୍ଟୟ/ ଚୁନ ଦ୍ରାଧାନଃ ଅଛି କ୨ବସୀୟ୍ାନ୍ଦନଯ ଚ଼ୁଣିଂଳେଣଳହୀ (ରୀତମ ୨ / ୪୦୬୬ / 
ନନୁଷ୍ୟଜ ଆନ୍ୁକଲ୍ଯା7 ଥଥବ/ ପନନାନ୍ତାଙ ନିନଃନେ ଯଦି ଏକଳିଶୁୟ 6ହେଇଠାଂଏ, 6ତ6କେ ଅଥନୁକୁଳତ/ @ ଭତିକୁଳତ/ ଜକୁ 
ବାଧ/ କିଏ ଲାହି ଏବଂ କିଛି ନ କଳି ମଧ୍ୟ ତ/'@ ଚୁଵି ସୁତ୬ ସମ 6ହାଇଯାଏ / ଚୁର୍ବିନନେଯୀସାନର ନହଳୁ, ଆକର୍ଷଣ © ଡିୟ9 
ସିବାପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ ଚୁଵିକୁ ଯମ କଜିବ/ ପାଇଁ ନୁହାଯା'ଏ / ଏକଳିଶୁୟ/ଯିଳ/ ଚୁ ୫ନ/ଇଫିକ/ ପଣ ସୀସାରର ନହଳୁ ଆକର୍ଷଣ ୫ 
ଢିୟନୁ ବତ# ନାଶ ହେବ/କୁ ଲକ / 6ଭେରୀ © ସୀଗହଜ ଥଆସଳି ଏପଫଳି ନି୍ତ୍ୁୟାନିଳ ଚୁଣି 6୧କ6ଜେ ବଳ ଭଜିବନ୍ଧକ ବେଲି 
କୁହଠାଇଛି (ରୀ/ ୨ / ୪୪୬ / 


ଓ ଵଵ୬ଵ୬ଵ୧୮୬୦୭୭୭ୂୂଲଲ୧୭ଯ›//ଷଫଵ?”୮୮୮୮୫୫ଵଵ୫୫୦୦୬୭୦୮୮୧%୮୧୧୧୧୧୦୮୧୧ୌ୮ୌୈ୧ୈୃ୮ୁ୮ୁୁ£ୁ%% ୪୬୭୮..." 
* ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ ବିବେକର, ଭକ୍ିଯୋଗରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ଵାସର ଏବଂ କମଯୋଗରେ ନିଶ୍ଟୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। କର୍ମଯୋଗରେ 


ବିବେକ ତଥା ଶ୍ରଦ୍ଧାଂବିଶ୍ଵାସ ଯେ ନ ଥାଏ, ସେ କଥା ନୂହେଁ; କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ଏକନିଶ୍ଟୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧି ହିଁ ମୁଖ୍ୟ। ସେହିପରି ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ 
ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ମଧ୍ୟ ଏକନିଶ୍ବୟାମ୍ପିକା ବୂଦ୍ଧି ଥାଏ । 


180 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ-୩ 
ର ୮ ୮ ର୍୍୍ଚ୍ଚ୍କ୍କରରବଧତବକକ୍କତ୍ତୁୃୁୃହୁହୁ଼ଁ ଚା “୭ 


ଏହିଭଳି ଭାବେ ଳର୍ମଘୋରଜକେ ନିଶ୍ଣୁୟାନ଼୍ିଳ ଚୁଢିକ ଅତୟନ୍ତ ଆବଶ୍ଯଳତ। ଦର୍ଖାଲବଃ ପନ ଭଙ୍ବାନ ଥର୍ନୁଳଗୁ 
ସୀମଭା/ବଦୂର୍ବଳ କର୍ତ୍ବ/-ଳର୍ମ କଳିବକୁ ବିଶଶେଷନୁଠଫେ କହିଛନି; (ଥା 'ଳର୍ମ୩୩ବଧୁଳ/କ69!' (୨ / ୪୭), 6ଯୀରସ? ନୁଚୁ 
କର୍ମୀଣି' (୨ / ୪୮୮) ତୁମଚ କର୍ମ କଳିବ6ଳଜେ ହିଁ ଅଧିଳାଳ ଅଛି, ' ତୁମ ସମତାଃଜେ ସିତ ହୋଇ କର୍ମ କଳ ' / ଜନୁସଂହିତ 
ଏହ/ ମଧ୍ଯ କହିଛନି 60, ତୁଃଳେଣଂ ହଃବଜଂ ଳର୍ଯ ଚୁଣିଘୋଗୀନୁ ' (୨ / ୪୯) ଚୁଦିଘୋର (ଯମ) ୦(ୁ ଯଳାମକର୍ମ ଅତୟନ 
ଚୁଳ / ଜ/'ଘପଣଜ କହିଛନି- ¬ ରୁଵେୈ ଶଳଣମକନିଳ' (୨ / ୪୯), ରୁଣିପୁନେ/ ଜନ/ତାନ ଜଣକ ଦୁକୁତ୍ତକୁତେ / ଚମନଯୋଗୀଙ 
ନ୍ଦୂଳ୍ଯକ୍ଗ ୮୮୩୬ ଜମ୍ମୁ ୦ଳାଶଳନୁ /' (୨ / ୫୦) ତୁଣମ ସମରବୁଦ୍ଵିକ ଆଶୟ ନିଅ, ସମମନାପୂର୍କକ କର୍ମ କନ୍ଦ ପୁନୁଶ 
ଦୀଂଫ 6 ଦୁଣ// ଜଭୟକୁ ଏ୦ଜେ ନୀବିତ ଅବହାଳନେ ନିଁ ୨#ର କଳିଦିଏ, 6ତଣୁ ତୁମ ନମତାଭାକ ପାଳ ଭନ କଳ: କାଳଣ 
ନମତ/ ହିଁ ଜର୍ମଠଜେ କୁଶଳତ/ /” 


ଭଥମ୍‌ଚୁ ଅର୍ନୁନଙ୍କ ନନଜେ ନ୍ଦୁଵ ନ କଳିବ/ଜ ଜଣନଶ୍ୟ ଥିଲ// ତଡଥମୀ ଥଧୟରକ 77୧ ଖ ଜଳଳେ ଅର୍ନୁନ କହିଛି 
ଯୁଦ୍ଧେ ନିନ କୁଳଯୀହାକଳ କଳିବାନେ ନୁ କିଳନ ନିତ ଦେ ନାହିଁକି କଳ ର 6ଶେଠୟୌନୁଫମୀୟୀନି ନ୍ତ ସ୍ୂଳନମାଂହେ / ପୁଳଣ୍ଣ 
୪୮୫ଶ 6 ଥ/ନ6ଜେ କହନିଛନି ` /ୟ/ ବଢ ଦୁଃନ/୭ କଥା, ଆଠନାନାନେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 6ହୋଇ ୯ ଦୁଵୁୁଫଳ ମହାପାଫ କଳିକୁ 
ହସୁ ହୋଇଛୁ ¬ ଅନା ବଚ ନହୟୀଫଂ ଳର୍ଜୁ ˆ ବ/ବନିତ/ ବୟନ୍‌' / ତ//୦୫ଜ ଜିତ/ୟ ଅଧାଯ ୫ମ ଲୋକରେ ଥର୍ନୁନ 
କହିଛନଳି ନୁ ଭିଜାନ ଭଣଣ ଳଳିବ/ 6ଭେନ୍ୀ ମନ ଳଳଚୁଛି ଯୁଦ ଳଜିବ/ ୧ୁୌ ` 6 6ୟୋ/ ଭେକୁ ˆ ଭୈଶ୍ୟମଯୀହ 6ଲେ/6ଳେ 
ଏବଂ ୯ମ୍‌ ନ୍ତ୍ରୋଳଣନେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଜ୍ଞା ଉଦ୍ଜିନ୍ତ୍ର ମଳନ୍ତମୀ ୮୨/୩7 ବିଚୁଦନେ କିନନ ନିର୍ଷୟ ଶୁଣ୍ମୀଳ ଦେଇଛନ୍ତି ନୁ ଯୁଦ୍ଧ 
କଜିବି ନାହିଂ ଳ 60/6£//' (ର୮୫/ ୨ / ' / 

ନିଜ ନ ରତି ଆନ୍ଦଳ୍ି ଜନ୍ଦିନଲେ ଭୌତ। ବକ୍ତାଙ୍କ ନପଠକେଶନ ଭାବକୁ ଠିନ୍‌ଭବେ ବୁଝିପାଜେ ନାହି/ ନିଳକ ଯୁବ ନ 
କଜ୍ିବମ) ନତ ପ୍ରତି ଥାସଳି ଥିବୁ ଅର୍ନ୍ଜନ ମଧ୍ଯ ନପର୍ଦ୍ୟୁକ୍ତ ଡଳଜଣ୫ଜ ଭରବାଳଙ୍କ ବରଳନ ଅଜିଭ୍ରୀୟ ଠିକ୍‌ଭଦେ ବୂଝି 
ପୀଜିଲେ ନାହିଁ: ଘଂଳନଜେ ଭରବାନଙ୍କ ବଚନ ଥର୍ନୁନଙ୍କୁ ନିଶିତ ଜଳି ନଣାପଳିଲ/ / ୦ତଣ ଜମବଳର୍କନ ଅଜିପ୍ରୟଯ କଣ ଏବଂ 
6 ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ନଲ/¢ ଲିମଃନେ 6କରଁ ଯାଧନାଟିକୁ 6 ୭ ବଲି କନ୍ଧୁଛନି ଏହାକୁ ଜନନୀ ନାଜ/ ଯୁ ଳନର/ଇର/ ପାଇଁ 
ଅର୍ଜନ ନିନନ୍ଦ୍ରୀକ୍ତ କୂଇଟି ଜ୍ଲୌଳନେ ତାଙ୍କୁ ଉମ କ୍ଟୁଛଳି ।/ 


ଅର୍ନ୍କଜ ଜବଚ 
ଜ୍ୟାୟସୀ ଚେତ଼ କମିଣସ୍ତେ ମତା ବୁଦିଜିନାଦିନ । 
ତତ଼ କିଂ କମିଣି ଘୋରେ ମାଂ ନିୟୋଜୟସି କେଶବ ॥ ୧॥ 


ବ୍ଯାମିଶ୍ରେଣବ ବାକ୍ଯେନ ବରଦ୍ଧିଂ ମୋହୟସୀବ ମେ । 
ତଦେକଂ ବଦ ନିଶ୍ଚିତ୍ୟ ଯେନ ଶ୍ରେୟୋଃହମାପୁୟାମ୍‌ ॥ ୨ ॥ 


ଥନୟ--ଅଳୁନ ଉବାଚ=ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ଜନାଦିନ=ହେ ଜନାର୍ଦନ! ; ବେତ୍=ିଯଦି; ତେଇିଆପଣ; କମିଣଃ=କର୍ମ 
ଅପେକ୍ଷା; ବୂଦିଃବୁଦ୍ଧି(ଜ୍ଞାନ। କୁ ଜ୍ୟାୟସୀଶ୍ରେଷ୍ଟ; ମତାଚ୍ମମନେ କରନ୍ତି। ତତ୍‌ଚିତେବେ। କେଶବ=ିହେ କେଶବୀ ; 
ମାମ୍‌ଚ୍ମୋତେ ଘୋରେ=ଘୋର,; କମିଣି=କର୍ମରେ; କିମ୍‌=କାହିଁକି; ନିୟୋଜୟସି-ନିୟୋଜିତ କରୁଛନ୍ି; ବ୍ଯାମିଶ୍ରେଣ, 
ଇବ= (ଆପଣ ନିଜର) ମିଶିତ ଭଳି; ବାକ୍ୟେନ=ବଚନ ଦାରା; ମେ, ବୁଛିମ୍‌ =ମୋ ବୁଝିକୁ; ମୋହୟସି, ଇବ ମୋହିତପାୟ 
କରୁଛନ୍ତି ନିଶ୍ଚିତ୍ୟକସ୍ଥିର କରିଥ ତତ୍ବଚସେହିଃ ଏକମ୍‌ଚଗୋଟିଏ କଥା; ବଦ=କହନ୍ତୁ। ଯେନ”ଯକ୍ଦ୍ଵାରା୨ ଅହମ୍‌ ମୁଁ 
ଶ୍ରେୟଃ= କଲ୍ୟାଣ; ଆପୁୟାମ୍‌- ପ୍ରାପ୍ତ ହେବି । 

ଅର୍ଜ୍ଜନ କହିଲେ--ହେ ଜନାଵିନା ଯଦି ଆପଣ କମି ଅପେକ୍ଷା ବୁଦ୍ଧି(ଜ୍ଞାନଃ କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତି, 
ତେବେ ହେ କେଶବା ମୋତେ ଘୋର କମିରେ କାହିଁକି ନିୟୋଜିତ କରୁଛନ୍ତିନ ଆପଣ ନିଜର ମିଶ୍ରିତ ବଚନ 
ଦ଼ାରା ମୋ ବୁଦିକୁ ମୋହିତପ୍ରାୟ କରୁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଆପଣ ସିର କରି ଗୋଟିଏ କଥା କୁହନ୍ତୁ, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ମୋର 
କଲ୍ୟାଣ ହେବ । 


ଶ୍ମୋକ ୧-୨] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ବ#6/#  _'“ଜନାଦିନ'--ଏହି ପଦରେ ଅର୍ଜୁନ ସତେ 
ଯେପରି ଏହି ଭାବ ବ୍ଯକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି ହେ କୃଷ୍ଣ ଆପଣ 
ସମସ୍ତର୍କୀର ଅଭିଳାଷ ପୂର୍ଷଶ୍ଵ କରନ୍ତି ତେଣୁ ମୋ ଅଭିଳାଷ 
ମଧ୍ଯ ଅବଶ୍ଯ ପୂରଣ କରିବେ। 

'ଜ୍ଯାୟସୀ ଚେତ଼ କଖିଣସ୍ତେ........ ନିୟୋଜୟସି 
କେଶବ'-¬ ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ତଃକରଣର ଏକ ଦୁର୍ବଳତା ହେଲା, 
ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କରି ଉତ୍ତରରୂପେ ମଧ୍ୟ ବକ୍ତାଜ୍କ ଠାରୁ ନିଜ 
ଭାବନା ଅଥବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସମର୍ଥନ ଆଶା କରେ। ବକ୍ତାର୍ଚ୍ଵ 
ନିଦୈଶ ମନୋନୂକୂଳ ହେଉ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ହେଉ, ତାହାକୁ 
ପାଳନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ହିଁ ଶୂରବୀରତା 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସବୁ ହେଉଛି ଦୁର୍ବଳତା ବା ଭୀରୂତା, ତେଣୁ 
ଏହାକୁ (ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମର୍ଥିନର ଆଶାକୁ) ଦୁର୍ବଳତା 
କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ଦୁର୍ବଳତା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରତିକୂଳତା 
ସହିବାରେ କଠିନତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ସେ ପ୍ରତିକୂଳତା 
ସହି ନ ପାରିଲେ ଭଲପଣିଆର ବେଶ ଧାରଣ କରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଲପଣର ରୂପ ଧାରଣ କରି ମନ୍ଦ ଆସିଯାଏ। 
ଯେଉଁ ମନ୍ଦ ଭଲ ରୂପ ଧାରଣ କରି ଆସେ, ତାକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଅତି କଠିନ ହୁଏ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଠାରେ ମଧ୍ଯ ହିଂସା- 
ତ୍ୟାଗରୂପକ ଭଲପଣିଆ ବେଶରେ କର୍ତବ୍ଯ-ତ୍ଯାଗରୂପକ 
ମନ୍ଦଗୁଣ ଆସିଛି । ତେଣୁ ସେ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଜ୍ଞାନକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବୁଛନ୍ତି । ଏଥୁପାଇଁ ସେ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି, 
“ଯଦି ଆପଣ କର୍ମଠାରୁ ଜ୍ଞାନକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତି, 
ତେବେ ମୋତେ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ଘୋର କର୍ମରେ ନିୟୋଜିତ 
କରୁଛନ୍ତି କାହିଁକି? '' 

ଭଗବାନ ଦ଼ି ତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
'ବୁଛିକୋଗେ' ପଦ ଦୁାରା ସମବୁଦି (ସମତା) କଥା କହିଥୁଲେ; 
କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ ତାହାକୁ “ଜ୍ଞାନ ବୋଲି ବୁଝିନେଲେ। ଏଣୁ 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, ହେ ଜନାର୍ଦନୀ ଆପଣ ପ୍ରଥମେ 
କହିଲେ, “'ମୁଁ ସାଝଯୋଗରେ ଏହି ସମବୁଦି କହିଦେଲି, 
ଏବେ ତୁମେ ଏହାକୁ ଯୋଗ ବିଷୟରେ ଶୁଣ। ଏ ବୁଦିରେ 
ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ତୂମେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ ।” କିନ୍ତୁ 
ଜ୍ଞାନ ହେଲେ ଯାଇ କର୍ମବନ୍ଧିନ ତୂଟିବ। ଆପଣ ଏ କଥା 
ମଧ୍ୟ କହିଲେ ଯେ “ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନଠାରୁ କର୍ମ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିକୃଷ୍ଟ”''” ( ୨ | ୪୯) | ଯଦି ଆପଣକୀ ମତାନୁସାରେ 
କର୍ମଠାରୂ ଜ୍ଞାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଉତ୍ତମ ତେବେ ମୋତେ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଯଜ୍ଞ ଦାନ ତପ ପ୍ରଭୂତି ଶୁଭକର୍ମରେ ମଧ୍ଯ 
ଲଗାଇବା ଉଚିତ ନୂହେଁ, କେବଳ ଜ୍ଞାନରେ ଲଗାଇବା 
ଉଚିତ। କିନ୍ତୁ ଓଲଟା ଆପଣ ମୋତେ ଦିନ ସାରା ନରସଂହାର 
କରିବା ପାଇଁ ପଡ଼ୁଥୂବା ଯୁଦ୍ଧଭଳି ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ର କର୍ମରେ 
କାହିଁକି ଲଗାଉଛନ୍ତି? 


ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନକ୍କ ମନରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ଉସାହ 
ଥୂଲା ଏବଂ ସେ ସେଥୂରେ ଉସାହିତ ହୋଇ ଭଗବାନସୁ 
କହିଲେ, “ହେ ଅବ୍ଯୁତ! ଦୁଇ ସେନାର୍ବ୍ଚ ମଧ୍ଯଭାଗରେ 
ମୋ ରଥ ରଖନ୍ତୁ, ଯନ୍ଦ୍ଵାରା ମୁଁ ଦେଖି ପାରିବି ଯେ, କେଉଁମାନେ 
ମୋଂସଙ୍ଗରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ସମକକ୍ଷ।” କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
ଯେତେବେଳେ ଉଭୟ ସେନାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ 
ତଥା ରାଜାମାନର୍କ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ ରଥ ଠିଆ କରି କହିଲେ, 
“ତୁମେ ଏହି କୁରୁବଂଶୀମାନ୍କୁ ଦେଖ”, ସେତେବେଳେ 
ଅର୍ଜୁନକ୍କର କୌଟୁମ୍ଧିକ ମୋହ ଜାଗ୍ରତ ହେଲା। ମୋହ 
ଜାଗ୍ରତ ହେବାରୁ ତାଙ୍କ ବୁଦ୍ଧି ଯୁଦ୍ଦରୁ ଓ କର୍ମରୁ ଉପରତ 
ହୋଇ ଜ୍ଞାନ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଗଲା; କାରଣ ଜ୍ଞାନରେ ଯୁଦ୍ଧପରି 
କ୍ର କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ 
କହୁଛନ୍ତି ମୋତେ ଆପଣ ଘୋର କର୍ମରେ କାହିଁକି ନିୟୋଜିତ 
କରୁଛନ୍ତି? 

ଏଠାରେ 'ବୁଦଧିଃ' ପଦଟିକୁ “ଜ୍ଞାନ' ଅର୍ଥରେ ନିଆଯାଇଛି | 
ଯଦି ଏଠି 'ବୁଦିଃ' ପଦର ଅର୍ଥ 'ସମବୁଦଵି” (ସମତା) ଗ୍ରହଣ 
କରିବା, ତେବେ ବବ୍ଯାମିଶ୍ର'” (ମିଶ୍ରିତଃ ପଦର ଯଥାର୍ଥତା 
ରହିବ ନାହିଁ; କାରଣ ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୮ଶ ଶ୍ଳଣୋକରେ 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନନ୍ମୁ ଯୋଗରେ (ସମତାରେ) ସ୍ଥିତ ହୋଇ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି । ଯଦି ଅର୍ଜୁନକ୍କ୍‌ ଧାରଣାରେ 
ସନ୍ଦେହଜନକ ଦୁଇଟି କଥା ରହିବ, ତେବେ ଯାଇ `ବ୍ୟାମିଶ୍ର 
ବଚନ' ପଦ ଯଥାର୍ଥ ହେବ ଏବଂ ତା'ପରେ ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ସମ୍ଭବ 
ହେବ ଯେ, “ଯଦି ଆପଣଙ୍କ ମତରେ କର୍ମଠାରୁ ଜ୍ଞାନ 
ଶ୍ରେଷ୍ଟ ତେବେ ମୋତେ ଘୋର କର୍ମରେ କାହିଁକି 
ଲଗାଉଛନ୍ତି୮”” ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଭଗବାନ ଆଗକୁ ଅର୍ଜୁନର୍ଦ୍ବ 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠା କଥା କହିବେ ଯେ, 
ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଜ୍ଞାନୀମାନର୍ଦ୍ଚର ନିଷ୍ଠା ହୁଏ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗରେ 
ଯୋଗୀମାନର୍କ୍ରର ନିଷ୍ଠା ହୁଏ। ଏଥୂରୁ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ପ୍ରଶ୍ନରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ବୁଦ୍ଧିଃଂ ପଦର ଅର୍ଥ “ଜ୍ଞାନ' ବୋଲି ବୁଝିବା 
ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ମନେହେଉଛି । 

ଯେ କୌଣସି ସାଧକ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ପଗ୍ଵରିଲେ ନିଜ 
ପ୍ରଶ୍ନର ବାସ୍ତବିକ ଉତ୍ତର ପାଇପାରେ । ଆକ୍ଷେପପୂର୍ବକ 
ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ସଠିକ ଉତ୍ତର ପାଇବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 
ଅର୍ଜୁନବ୍ମର ଭଗବାନଗ୍କ୍ ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ର ଶ୍ରଦ୍ଧା ରହିଛି, 
ତେଣୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ମରୁ ଏହି ଭାବ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଯେ, 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିର୍ଦେଶରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ 
ଯୁଦ୍ଧଭଳି ଘୋର କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ। 

ବ୍ଯାମିଶ୍ରେଣବ ବାକ୍ଯେନ ବୁଦ୍ଧିଂ ମୋହୟସୀବ 
ମେ'--ଏହି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଅର୍ଜୁନସ୍ାର ଅଭିପାୟ ହେଲା, 
କେବେ ଆପଣ କହୁଛନ୍ତି ଯେ କର୍ମ କର-- କୁରୁ କର୍ମାଣି' 


182 


(୨।୪୮) ପୁଣି କେବେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଜ୍ଞାନର ଆଶ୍ରୟ 
ନିଅ-¬“ବୁଦ୍ଧୌ ଶରଣମନିକ଼' (୨ | ୪୯) | ଆପଣାର 
ଏହି ମିଶ୍ରିତ ବଚନରେ ମୋ ବୁଦ୍ଧି ମୋହିତପ୍ରାୟ ହୋଇଯାଉଛି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ବୁଝିପାରୁନି ଯେ ମୋ ପାଇଁ କର୍ମ 
କରିବା ଉଚିତ କି ଜ୍ଞାନର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ। 
ଏଠାରେ ଦୁଇଥର “ଇବଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ବାରା 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଅଜୁଁନଙ୍କ୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥୁବାର ଜଣାପଡ଼ୁଛି। 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେତୁ ଭଗବାନକ୍କୀ ବଚନକୁ ଅର୍ଜୁନ ଠିକ୍‌ ବୋଲି 
ମାନୁଛନି ଏବଂ ଏ କଥା ବି ବୁଝୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ତାର୍କ୍ଵ 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ମୋହିତ କରୁ ନାହାନ୍ତି । ତଥାପି ଭଗବାନଙ୍କ୍ଵ ବଚନକୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝି ନ ଥୂବାରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ ବଚନ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ-୩ 


ମିଶ୍ରିତଭଳି ଲାଗୁଛି ଏବଂ ତାର୍କୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, “ଭଗବାନ 
ନିଜ ବଚନରେ ମୋ ବୁଦିକୁ ମୋହିତପ୍ରାୟ କରୁଛନ୍ତିଂ। 
ଯଦି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବୁଦ୍ଧିକୁ ମୋହିତ କରୁଥାନ୍ତେ, ତେବେ 
ଅର୍ଜୁନକ୍କର ମୋହ ଦୂର କରିଥାନ୍ତା କିଏ? 

“ତଦେକଂ ବଦ ନିଶ୍ତିତ୍ଯ ଯେନ ଶ୍ରେୟୋଃହ- 
ମାପୁୟାମ୍‌:- କର୍ମ କଲେ ଅଥବା ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ 
ମୋର କଲ୍ଯାଣ ହେବ, ଆପଣ ସ୍ଥିର କରି ମୋତେ 
ଗୋଟିଏ କଥା କହନ୍ତୁ। ମୁଁ ପ୍ରଥମରୁ ମଧ୍ଯ କହିଥୂଲି, 
ଯେଉଁଥିରେ ମୋର ନିଶ୍ଚିତ କଲ୍ଯାଣ ହେବ, ସେହି କଥା 
ମୋତେ କହନ୍ତୁ “ଯକ୍ଷ୍ରେୟଃ ସ୍ଯାନ୍ନିଶ୍ତିତଂ ବ୍ରୂହି ତନ୍ମେ 
(୨।୭) ଏବଂ ଏବେ ବି ମୁଁ ସେହି କଥା କହୁଛି। 


ମଂଜିର୍ଶଣ୍ଜ ଭବ-ସଂସାରର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମର ଘୋରତା ବା ସୌମ୍ୟତା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 
ସଂସାରର ସତ୍ତ୍ରା ସ୍ଵୀକାର କଲେ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ ରହି କର୍ମ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ରହେ। ନିଜ କଉ୍ତବ୍ଯ ପ୍ରତି 


ଦୂଷ୍ଟୁ ରହିଲେ କର୍ମ ଘୋର ବା ସୌମ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 
====- ୨୫ === 


ନୀଙନ୭--ଏ୪୭ବ ତିଟି (ତୁତ/ୟ, ଚଢୁର୍ଥ 6 ଜଞ୍ଞମ) ନୋୌ/ଳଜେ ଜବାନ ଅର୍କୁନକ '୭/ 6665 କ ବ/6ଳେନ ' (ନିଣିତ 


ବଚଳ/) ଛ ଜନ୍ତନଳ ଜେଉଜନି । 


ଖ/ଜଜବ/କ ବ/ଚ 
ଲୋକେଃସ୍ମିଚ୍‌ ଦିବିଧା ନିଷ୍ଠା ପୁରା ପ୍ରୋକ୍ତା ମୟାନଘ । । 
ଜ୍ଞାନଯୋଗେନ ସାଙ୍୍ଯାନାଂ କମିଯୋଗେନ ଯୋଗିନାମ୍‌ ॥ ୩ ॥ 


ଅଂତ ଶ୍ରୀଭଗବାନୂବାଚଚଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ଅନଘହେ ନିଷ୍ପାପ ଅର୍ଜୁନ! ; ଅସ୍ମିନ୍‌- ଏହି; ଲୋକେ ମନୁଷ୍ଯ- 
ଲୋକରେ], ଡ଼ିବିଧା-ଦୁଇପ୍ରକାର; ନିଷ୍ଠାଚିନିଷ୍ଠା ମୟାମୋ ଦାରା; ପୁରା=ପୂର୍ବରୁ; ପ୍ରୋକ୍ତା-କୁହାଯାଇଛି (ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ); 
ସାଙ୍ଖ୍ୟାନାମ୍‌ _ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍ଗର; ଜ୍ଞାନଯୋଗେନ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ (ଏବଂ) ; ଯୋଗିନାମ୍‌ ¬ ଯୋଗୀମାନର୍ଚର; କମିଯୋଗେନ=କର୍ମ- 


ଯୋଗରେ ନିଷ୍ଠା ହୁଏ) । 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ--ହେ ନିଷ୍ଠାପ ଅଜୁ ନ! ଏହି ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ନିଷ୍ଠ। ଅଛି ବୋଲି 
ପୂବିରୁ ମୁଁ କହିସାରିଛି । ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ଜ୍ଞାନୀମାନକ୍କାର ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ନିଷ୍ଠା ହୁଏ ଏବଂ ଯୋଗୀମାନତ୍କ୍ର କମିଯୋଗରେ 


ନିଷ୍ଠା ହୁଏ । 
ଚ୮୮୦୮ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଗ୍ବରହୁଁ ନ ଥୂଲେ, 


ତେଣୁ ସେ ସମତାବାଚକ ବୁଵି' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥକୁ “ଜ୍ଞାନ” । 


ଇଚ୍ଛା ହେଲାପରେ ସାଧକର ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 
'ଲୋକେଏ ସ୍‌ ଦିବିଧା ନିଷ୍। ପୁରା ପ୍ରୋକା। ମୟା'-- 


ବୋଲି ବୁଝିନେଲେ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ `ବୁଦ୍ଧି” ଓ । ଏଠାରେ “ଲୋକେ' ପଦର ଅର୍ଥ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ବୋଲି 
ବୁଦ୍ଦିଯୋଗଂ ଶବ୍ଦ ଦ୍ବାରା ସମତାର ବର୍ଣ୍ଠନା କରିଥୁଲେ । ବୁଝିବା ଉଚିତ କାରଣ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ-- 


(୨।୩୯, ୪୯ ଇତ୍ଯାଦି); ସୁତରାଂ” ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ ଉଭୟ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ସମତାର ବର୍ଣ୍ରନା କରୁଛନ୍ତି 

'ଅନଘ'--ନିଜର ଶ୍ରେୟ ବା କଲ୍ୟାଣ କଥା ପର୍ାାରିବା 
ହିଁ ଅର୍ଜୁନକ୍କର ନିଶଷ୍ଫାପତାଃ କାରଣ ଆମ୍ଦୂକଲ୍ଯାଣର ତୀବ୍ର 


ଉଭୟ ପ୍ରକାର ସାଧନା କରିବାର ଏବଂ ସାଧକ ହେବାର 
ଅଧ୍ଧକାର ମନୂଷ୍ୟଶରୀରରେ । ହିଁ ମିଳିଛି | 

' ନିଷ୍ଠା! ର ଅର୍ଥ ସମଭାବରେ ସ୍ିତି | ଏହାକୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଓ କର୍ମଯୋଗ--ଉଭୟ ପ୍ରକାରେ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ। 


ଏ ଦୁଇଟି ଯୋଗକୁ ଅଲଗା ଅଲଗା ବିଭାଗ କରିବା ପାଇଁ 


ଶ୍ମୋକ ୩ 


ଭଗବାନ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ଏହି ସମବୁଦିକୁ ମୁଁ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ବିଷୟରେ କହିଲି 
(୧୧ଶ ରୂ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବେ ଏହାକୁ 
କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ (୩୯ଶ ଠାରୁ ୫୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) 
ଶୁଣ-¬ 

'ଏଷା ତେଃଭିହି ତା ସାଙ୍ଖ୍ଯେ ବୁଦି ର୍ଯୋଗେ ତ଼ି ମାଂ ଶୃଣୁ |' 

'ପୁରା' ପଦର ଅର୍ଥ 'ଅନାଦିକାଳ' ହୋଇପାରେ ଏବଂ 
'ବର୍ତମାନର କିଛି ସମୟ ପୂର୍ବେ' ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ | ଏଠାରେ 
ଏହି ପଦଟିର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ବର୍ତ୍ତମାନର କିଛି ସମୟ ପୂର୍ବେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ, ଯେଉଁଥୂରୁ ଅର୍ଜୁନକ୍କୀର ସଦେହ 
ଜାତ ହୋଇଛି । ଯଦିବା ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠା କଥା ପୂର୍ବ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ପୂଥକ୍‌ ପ୍ୂଥକ୍‌ ଭାବେ କୁହାଯାଇଛି, ତଥାପି କୌଣସି 
ନିଷ୍ଠାରେ ମଧ୍ଯ କର୍ମଯୋଗ କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠା କଥା କହିଛନ୍ତି-- 
ସାଂଖ୍ଯନିଷ୍ଠା (ଜ୍ଞାନଯୋଗ) ଓ ଯୋଗନିଷ୍ଠା (କର୍ମଯୋଗ) । 
ଯେପରି ଇହଲୋକରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ନିଷ୍ଠା ଅଛି-- 
'ଲୋକେସ୍ମିଚ୍‌ ଡ଼ିବିଧା ନିଷ୍ଠ/,, ସେହିପରି ଇହଲୋକରେ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର ପୁରୂଷ ମଧ୍ୟ ଅଛନ୍ତି-ଦ଼ାବିମୌ ପୁରୁଷୌ 
ଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୧୬); ସେମାନେ ହେଲେ-କ୍ଷର 
(ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାର) ଏବଂ ଅକ୍ଷର ଅଅଥଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପ) । 
କ୍ଷରର ସିଵି-ଅସିଵିରେ, ପ୍ରାପ୍ରି-ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ସମ ରହିବା 
ହେଉଛି “କର୍ମଯୋଗ, ଏବଂ କ୍ଷରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଅକ୍ଷରରେ 
ସ୍ଥିତ ହେବା ହେଉଛି “ଜ୍ଞାନଯୋଗ' | ମାତ୍ର କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରରୁ 
ଉତ୍ତମ ପୁରୂଷ ତ ଅନ୍ୟ କେହି, ଯାହାଙ୍କୁ ପରମାମ୍ରରା 
କୁହାଯାଏ-- 'ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁ ଷସ୍ତ୍ରନ୍ଯଃ ପରମାମ୍େତ୍ଯୁଦାହୁତଃ' 
(୧୫ | ୧୭) | ସେହି ପରମାମୁ| କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ 
ଉତ୍ତମ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବେଦରେ ସେ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' 
ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ (୧୫ | ୧୮) | ଏହି ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ନିକଟରେ 
ସର୍ବଭାବରେ ଶରଣ ଯିବା ହିଁ “ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠା' ( ଭକ୍ତିଯୋଗ) । 
ଏଣୁ କର୍ମଯୋଗ କ୍ଷରପ୍ରଧାନ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଅକ୍ଷର ପ୍ରଧାନ 
ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ ପରମାମୂପ୍ରଧାନଂ | 

ସାଂଖ୍ଯନିଷ୍ଠା ଓ ଯୋଗନିଷ୍ଠା--ଏ ଦୁଇଟି ସାଧକର୍ଚ୍ଚର 
ସ୍ବଂ ନିଷ୍ଠା କିନ୍ତୁ ଭଗବନିିଷ୍ଠା ସାଧକର୍କ୍ପର “ସ୍ବ” ନିଷ୍ଠା 
ନୁହେଁ। କାରଣ ସାଂଖ୍ଯନିଷ୍ଠା ଓ ଯୋଗନିଷ୍ଠାରେ ସାଧକକୁ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ମୁଁ ଅଛି' ଓ “ସଂସାର ଅଛି' ବୋଲି ଅନୁଭବ ହୁଏ, ଏଣୁ 
ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟାଇ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ରିତ ହୁଏ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀ ସଂସାରର ବସଧୁକୁ (ଶରୀରାଦିକୁ) 
ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ତହିଁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୂଟାଇ ଦିଏ 
କିନ୍ତୁ ଭଗବନ୍ନତିଷ୍ୟାରେ ସାଧକକୁ ପ୍ରଥମେ “ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି” 
ବୋଲି ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ ସତ, କିନ୍ଧୁ ତା'ର ବିଶ୍ବାସ 
ଥାଏ ଯେ ସ୍ବରୂପ ଓ ସଂସାରଠାରୁ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ଅଲୌକିକ 
ତତ୍ତ୍ଵ (ଭଗବାନ) ଅଛି। ତେଣୁ ସେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସପୂର୍ବକ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଜକୁ ଭଗବାନବ୍କ୍ ନିକଟରେ 
ସମର୍ପିତ କରିଦିଏ | ଅତଏବ ସାଂଖ୍ୟନିଷ୍ଠା ଓ ଯୋଗନିଷ୍ଠାରେ 
“ଜାଣିବା' (ବିବେକ) ହେଉଛି ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ଭଗବନ୍ିଷ୍ଠାରେ 
“ମାନିବା” (ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ) ହେଉଛି ମୁଖ୍ଯ । 

ଜାଣିବା ଓ ମାନିବାରେ କୌଣସି ଅନ୍ତର ନାହିଁ । 
ଂଜାଣିବା' ଯେପରି ସଦ୍ଦେହରହିତ (ଦୃଢ଼), “ମାନିବା” ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି ସନ୍ଦେହରହିତ । ମାନିଥୂବା କଥାରେ ବିଗ୍ରରର 
ସମ୍ଭାବନା ନ ଥାଏ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ- “ଅମୁକ ମୋର 
ମାଆ'-¬ଏହା କେବଳ ମାନି ନିଆ ଯାଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଏଥୁରେ 
କେବେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ନାହିଁ, ଜିଜ୍ଞାସା ହୁଏ ନାହିଁ କି କେବେ 
ବିଗ୍ବର କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଗୀତାର ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଯେଉଁଠି ଜାଣିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାକୁ 
ମାନିବା ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ | ସେହିପରି ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଓ କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରକରଣରେ ଯେଉଁ ମାନିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, 
ତାକୁ ଜାଣିବା ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । 

ସାଂଖ୍ଯନିଷ୍ଟା ଓ ଯୋଗନିଷ୍ଠା ହେଉଛି ସାଧନ ସାଧ୍ଯ 
ଏବଂ ତାହା ସାଧକ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠା 
ସାଧନସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ । ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠାରେ ସାଧକ ଭଗବାନବ୍ଳ୍ୀ 
ଉପରେ ଓ ତାଙ୍କର କୃପା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। 

ଗୀତାରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି; ଯଥା-¬ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଥମେ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠାର 
ବର୍ଷ୍ଥନା କରି ପୁନଶ୍ଚ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ମୟି ସର୍ବାଣି 
କର୍ମାଣି ସନ୍୍ୟସ୍ଯ ପଦରେ ଭକ୍ତିର ବର୍ଷଶ୍ରନା କରାଯାଇଛି, 
ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
୧୦ମ ଶ୍ମୋକରେ ବ`ବ୍ରହୁଣ୍ୟାଧାୟ କର୍ମାଣି" ଏବଂ ଶେଷରେ 
'ଭୋକ୍ତାରଂ ଯଜ୍ଞତପସାମ୍‌...... ଆଦି ପଦରେ ଭକ୍ତିର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ଇତ୍ଯାଦି । 

“ଜ୍ଞାନଯୋଗେନ ସାହ୍ଜ୍ଯ୍ଯାନାମ୍‌'-- 'ପ୍ରକୃତିଜନିତ ସମସ୍ତ 


୬ ବସ୍ତୁତଃ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଉଭୟ ଯୋଗ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛିଃ କାରଣ ଉଭୟର ବିଧାୟକ ଭଗବାନ। 
କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ କଲ୍ୟାଣ ହେବାର ବିଧାନ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା କରାଯାଇଛି । ତେଣୁ ଉଭୟ କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଭଗବାନକ୍କୀ 
ମତ (ସିଦ୍ଧାନ୍ତ) ପାଳନ କରନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କୁ ଠାରେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣତା ନ ଥାଏ। 
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ଗୁଣ ହିଁ ଗୁଣରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଗୁଣରେ ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ୍ରେ ହେଉଛି (ଗୀତା ୩ | ୨୮) ଏବଂ ମୋର 
ଏମାନକ୍କୀ ସହିତ କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଂ- ଏପରି ବୁଝି ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟାରୁ କତ୍ତ୍ୁଡ଼ାଭିମାନ ସର୍ବଥା ତ୍ୟାଗ କରିଦେବାର ନାମ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୂସାରେ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ, (ସେହି କର୍ମ ତଥା କମଫଳରେ) 
କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗକରି ତାହା ସମ୍ପାଦନ 
କରିବା ତଥା କର୍ମର ସିଦ୍ଧି ଅସିଛିରେ ସମ ରହିବାର ନାମ 


“ଜ୍ଞାନଯୋଗ' | 
ଗୀତୋପଦେଶ ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ 
(ଜ୍ଞାନଯୋଗ) ବର୍ଣିନା କରି ନାଶବାନ୍‌ ଶରୀର ଓ ଅବିନାଶୀ 
ଶରୀରୀର ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି, ଯାହାକୁ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ 
ନାମରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି (ଗୀତା ୨ । ୧୬) । 
'କମିଯୋଗେନ ଯୋଗିନାମ୍‌'--ବର୍ଣ୍, ଆଶ୍ରମ, ସ୍ଵଭାବ 


'କର୍ମଯୋଗ' | 

ଭଗବାନ ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୭ଶ ଓ ୪୮ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ ମୁଖ୍ଯରୂପେ କର୍ମଯୋଗର ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି । 
ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ୪୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ କର୍ମଯୋଗର ସିଵାନ୍ତ 
କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ୪୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ କର୍ମଯୋଗ ଅନୁଷ୍ଠାନର 
ବିଧ କୁହାଯାଇଛି। 


ଘଜିଶିଙ୍ତ ଭବ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦୁଇଟିଯାକ ନିଷ୍ଠା ଲୋକରେ ଦେଖାଯାଉଥୂୁବାରୁ “ଲୌକିକ' 
ଅଟେ--'ଲୋକେଏଃସୁଟ୍‌ ଦୁବିଧା ନିଷ୍ଠ।'।। କର୍ମଯୋଗରେ କ୍ଷରଂ(ସଂସାର)ର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ 
“ଅକ୍ଷର” (ଜୀବାମ୍ପାଃ ର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ମଧ୍ଯ ଲୌକିକ--ଂଦ଼ାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଟାକ୍ଷର 
ଏବ ଚ” (ଗୀତା ୧୫।୧୬)। ଏଣୁ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦୁଇଟିଯାକ ଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା। 
ଜୀବ ଓ ଜଗତକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେବାରୁ ହିଁ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠା ହୋଇଛି। ଯଦି ଜୀବ ଓ ଜଗତକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ନ 
ଦେଇ କେବଳ ପରମାମ୍ରାକ୍ଟୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠା ହେବ ନାହିଁ, ବରଂ କେବଳ ଅଲୌକିକ 
ଭଗବନ୍ତିଷ୍ଠା (ଭକ୍ତି) ହେବ । 
ଲୌକିକ ନିଷ୍ଠାରେ (କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ) ସାଧକର ଉଦ୍ୟମ ପ୍ରଧାନ । ସାଧକ ସାଧନାରେ ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥକୁ 
କାରଣ ମନେକରେ | ମାତ୍ର ସେ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଟର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ସାଧନା କରେ, ନିଜର ଉଦ୍ୟମକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଏ 
ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ତା'ର ନିଷ୍ଠା ଅଲୌକିକ ହୋଇଯାଏ | କାରଣ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଲେ ସବୁକିଛି ଅଲୌକିକ 
ହୋଇଯାଏ ଭଗବାନଙ୍କୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ହେବାଯାଏ ସବୁକିଛି ଲୌକିକ ହୋଇ ରହେ । 
କାହାକୁ ମନ୍ଦ ନ ଭାବିବା, କାହାର ମନ୍ଦ ନ ଗ୍ବହିବା ଏବଂ କାହାର ମନ୍ଦ ନ କରିବା ଏ ତିନୋଟିକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କଲେ “କର୍ମଯୋଗ” ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ। ମୋର କିଛି ନୁହେଁ, ମୋର କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ, ମୋର ନିଜ ପାଇଁ 
କିଛି କରିବାର ନାହିଁ--ଏହି ସତ୍ୟକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଲେ “ଜ୍ଞାନଯୋଗ” ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ । 
=== #( = = 
ନ କମ୍ମିଣାମନାରମ୍ଭାନ୍ତୈଷ୍ଠାମ୍ୟିଂ ପୁରୁଷୋଃ ଶୁତେ | 
ନ ଚ ସନ୍ନଧ୍ଯସନାଦେବ ସିଦ୍ଦିଂ ସମଧୂଗଢଜ୍ଛତି ॥ ୪ ॥ 


ଥନ଼ୟ-ପୁରୁଷଃ=ମନୁଷ୍ଯ; କମିଣାମ୍‌, ଅନାରମ୍ଭାତ୍‌= କର୍ମାରମା ନ କଲେ, ନୈଷ୍କମ୍ଯମ୍‌ନିଷ୍ଠର୍ମତା; ନ, ଅଶୁତେ- ଅନୁଭବ 
କରେ ନାହିଁ; ଚ=ଏବଂ; ସନ୍୍ଯସନାତ୍‌ଦକେବଳ (କର୍ମ) ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ; ଏବଏ ହି; ସିଵିମ୍‌-ସିଝି; ନ, ସମଧୂଗଳୁତି-ପ୍ାପ୍‌ 
ହୁଏ ନାହିଁ। 

ମନୁଷ୍ଯ କମ୍ମାରମ୍ଭ ନ କଲେ ନିଷ୍କରମିତା ଅନୁଭବ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ କେବଳ କମି ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ 
ସିଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 

କ/6// ନ କମ୍ମିଣାମନାରମ୍ଭାନୈଶ୍ଠମ୍ଯିଂ ପୁରୁଷୋଃ- | କାରଣ ନିଷ୍ଷାମଭାବରେ କର୍ମ କଲେ ହିଁ କର୍ମଯୋଗରେ ସିଵି 
ଶୁତେ'--କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ମ କରିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ¦ ହୁଏଂ | କର୍ମ ନ କଲେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଏହି ସିଵି ମିଳିପାରେ ନାହିଁ। 
_ ` ଛନ ୟାଗରେ ଆରୁଢ଼ ହେବା ପାଇଁ ଓ ସମତା ପ୍ରାପରି ପାଇଁ ଇଢ଼ା ରଖୁଥିବା ବ୍ୟନ୍ତି ପାଇଁ (କର୍ମଯୋଗ ଦୃଣ୍ଢରୁ) ନିକ୍କାମଭାବରେ କର୍ମ କରିବା 


ଆବଶ୍ୟକ 'ଆରୁରୁକ୍ଷୋର୍ମୁନେର୍ଯୋଗଂ କର୍ମକାରଣମୁଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୬ | ୩) | ଯଦି ସେ କର୍ମ ନ କରେ, ତେବେ ତାକୁ କିପରି ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ 
ସେ ସିଵି-ଅସିଦଧିରେ ସମ ରହିଲା କି ବିଚଳିତ ହୋଇଗଲା୮ 


ଶ୍ଳୋକ ୪] 


*×* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରହିଥୁବା କର୍ମ କରିବାର 
ଆବେଗ ଶାନ୍ତ କରିବା ପାଇଁ କାମନାତ୍ୟାଗପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । କାମନା ରଖି କର୍ମ କଲେ 
ଆବେଗ ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ। 

ନୈଷ୍ଠାମ୍ୟମ୍‌ ଅଶୁତେଂ ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣକାରୀ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ 
ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଯେଉଁ ସ୍ଥିତିରେ ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମ 
ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ସେହି ସ୍ଥିତିକୁ “ନୈଷ୍ଠାର୍ମ୍ଯଂ କହନ୍ତି । 

ଯେପରି ମଞ୍ଚକୁ ଭାଜି ଦେଲେ ବା ସିଝାଇ ଦେଲେ 
ତାହାର ଅର୍ଦୁୂରୋଦ୍‌ ଗମ ଶକ୍ତି ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି 
କାମନାରହିତ ହୋଇ କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମରେ ଫଳ ଦେବାର 
ଶକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ। ଏଣୁ ନିଷ୍କାମ ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମରେ ଜନ୍ମ- 
ମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରାଇବାର ଶକ୍ତି ନ ଥାଏ। 

ଯଦି ସମସ୍ତ କର୍ମ ନିଜ ପାଇଁ ନ କରି ଅନ୍ଯମାନର୍ବୀ 
ସେବା ନିମନ୍ତେ କରାଯାଏ, ତେବେ କାମନା ତ୍ୟାଗ ସମ୍ଭବ; 
କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି ଏବଂ 
ନିଜ(ସ୍ଵରୂପ) ର ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ନ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି। ନିଜ 
ସହିତ କର୍ମର ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ 
କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କାମନା ତ୍ୟାଗ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ କାମନା 
ତ୍ୟାଗ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନୈଷ୍ଠାର୍ମ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। 

“ନ ଚ ସନ୍ନ୍ଯସନାଦେବ ସିଵିଂ ସମଧ୍ବଗଜ୍ଛତି'-¬ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵିରେ ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟରୁ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, କର୍ମ ଆରମ୍ଭ ନ କଲେ କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କୁ ନୈଷ୍ଠାର୍ମ୍ଯ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଵିରେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ 
ଦୃଷ୍ଟରୁ କହିଛନ୍ତି ଯେ। କେବଳ କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ 
କରିଦେଲେ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀଙ୍କୁ ସିଦ୍ଧି ବା ନୈଷ୍ଠାମ୍ମ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସିଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସେ କତ୍ତ୍ୃତ୍ (ଅହଂଭାବ) 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ। ଅତଏବ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍କୀ 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରିବା ମୁଖ୍ଯ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଅହଂଭାବ ତ୍ୟାଗ କରିବା ମୁଖ୍ୟ। 

ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ କର୍ମ କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ କେତେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତ୍ୟାଗ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗରେ 
ସିଦ୍ଦିପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ (ଗୀତା ୬ | ୩) | 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଶ୍ରୀମଉ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା ମନୁଷ୍ୟକୁ ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପରମାର୍ଥସିଛ୍ଧିର କୌଶଳ ଶିଖାଏ। ଗୀତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରାଇବା, ଛଡ଼ାଇବା ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 


କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ--ଉଭୟ ସାଧନାରେ କର୍ମ 
କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି । 

ଏହା ସ୍ବାଭାବିକ କଥା ଯେ, ଯେତେବେଳେ ସାଧକ 
ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ଗ୍ରହେଁ, ସେତେବେଳେ ତା'ର ସାଂସାରିକ 
କର୍ମରୁ ଅରୁଚି ହୁଏ ଏବଂ ସେ ତାହାକୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ । 
ଏହି କାରଣରୁ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ କର୍ମରୁ ବିରତ ହୋଇ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ପଗ୍ଵରୁଛନ୍ତି ଯଦି ସମତା ହିଁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ 
କର୍ମଯୋଗ ଉଭୟ ପ୍ରକାର ସାଧନାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ତେବେ 
କର୍ମ କରିବା କଥା ଆପଣ କାହିଁକି କହୁଛନ୍ତିନ ଯୁଦ୍ଧପରି 
ଘୋର କର୍ମରେ ମୋତେ କାହିଁକି ଲଗାଉଛନ୍ତି? କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ଉଭୟ ପ୍ରକାର ସାଧନାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି; ଯଥା-- କର୍ମଯୋଗରେ 'ଯୋଗସଃ 
କୁରୁ କର୍ମାଣି” (ଗୀତା ୨। ୪୮) ଏବଂ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗରେ 
“ତସ୍ମାଦ୍ଯୁଧ୍ୟସ୍ଵ ଭାରତ” (ଗୀତା ୨ | ୧୮) | ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ହେଉଛି, କର୍ମ ଛଡ଼ାଇବା ନୁହେଁ, ବରଂ କର୍ମ କରାଇବା 
ଭଗବାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ଅବଶ୍ୟ ଭଗବାନ କର୍ମରେ ଥୂବା 
ବିଷାକ୍ତ ଅଂଶ, ଯଥା--କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ 
କରି କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି । 

କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ତହିଁରୁ 
ସାଧକ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । 
କର୍ମଯୋଗୀ ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଝି, ପଦାର୍ଥ ଆଦିକୁ ସଂସାରର ବସ୍ତୁ 
ମନେକରି ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ କର୍ମ 
ତଥା ପଦାର୍ଥ ସହିତ ନିଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି 
ନାହିଁ (ଗୀତା ୫ । ୧୧) । ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ସତ୍‌ବ-ଅସତ୍‌ 
ବିବେକର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବା ଯୋଗୁଁ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଭାବନ୍ତି ଯେ, 
ଗୁଣରେ ହିଁ ଗୁଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିରେ କର୍ମ ହେଉଛି। କର୍ମ ସହିତ ମୋର 
ଲେଶମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ | ୨୮; ୫ | ୮-୯) | 

ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ସାଧକର୍କର ଅନୁଭବ ଯେ, କଲ୍ଯାଣର 
ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ହେବାମାତ୍ରେ କର୍ମ, ପଦାର୍ଥ ଓ 
ବ୍ୟକ୍ତିକ୍ନ ଠାରୁ (ପରିବାରରୁ) ସେମାନଙ୍କର ଅରୁଚି ହେବାକୁ 
ଲାଗେ। କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ଦେହ ସଙ୍ଗେ ଘନିଷ୍ଠ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୁବାରୂ ସେହି ଅରୂଚି ବାସ୍ତବରେ ଆରାମ ଓ 
ବିଶ୍ରାମର ଇଚ୍ଛା ଅଟେ। ଏହି ଆରାମ ଓ ବିଶ୍ରାମ ଇଚ୍ଜା ହିଁ 
ସାଧକର ଉନ୍ନତିରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ। ସାଧକ ମନରେ ଏହି 
ଧାରଣା ଥାଏ ଯେ କର୍ମ, ପଦାର୍ଥ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସ୍ବରୂପତଃ 
ତ୍ୟାଗ କଲାପରେ ହିଁ ଆମେ ପାରମାର୍ଥକ ମାର୍ଟରେ ବଢ଼ି 


ପାରିବା। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ ନ 
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କରି ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଥୂବା ଆସକ୍ତିକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟଯକ। ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ଯ ବିନା ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ 
ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବା କଠିନ। କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗରେ 
ବୈରାଗ୍ୟ ଉଣା ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ କେବଳ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
କର୍ମ କଲେ ସହଜରେ ଆସକ୍ତି ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 
ଏକାନ୍ତରେ ରହି ସାଧନା କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ଗୀତା ଆଦର 
କରେ, କିନ୍କୁ ଏକାନ୍ତରେ ସାନ୍ଥ୍ଵିକ ପୁରୁଷ ସାଧନ ଓ ଭଜନରେ 
ସମୟ ବିତାଉଥୁବାବେଳେ ରାଜସ ପୁରୁଷ ସଲ୍କଳ୍ପ ଓ 
ବିକଳ୍ପରେ ତଥା ତାମସ ପୁରୁଷ ନିଦ୍ରା-ଆଳସ୍ଯ-ପ୍ରମାଦରେ 
ନିଜର ସମୟ ବିତାଏ ଏବଂ ଏହା ପତନକାରକ। ଏକାନ୍ତ 
ପ୍ରତି ସାଧକର ରୁଚି ରହିବା ତ ଭଲ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂସାରିକ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କର୍ମ ତ୍ଯାଗକରି ପାରମାଣ୍ଡିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ତାହାର ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ, କିନ୍ତୁ କର୍ତବ୍ୟରୂପେ ଯେଉଁ କର୍ମ ସମ୍ମୁଖକୁ 
ଆସେ, ତାହାକୁ ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ କରିବା ଉଚିତ | ସେଥୂରେ 
ସାଧକର ଅନୁରାଗ ହେବା ଅନୁଚିତ । ଜନସମାଜ ପ୍ରତି ବା 
କର୍ମହୀନତା ପ୍ରତି ତାହାର ଅନୁରାଗ ହେବା ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ। 
କେଉଁଠି ହେଲେ ଅନୁରାଗ ନ ରହିଲେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ସାଧକର 
କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ । ବସ୍ତୁତଃ ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନରେ ଶରୀରର ସ୍ଥିତିକୁ 
ଏକାନ୍ତ ମାନିନେବା ଭ୍ରମ; କାରଣ ଶରୀର ହେଉଛି ସଂସାରର 
ଏକ ଅଂଶ। ସୁତରାଂ ଶରୀରଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହେବାର 
ଅର୍ଥ, ତହିଁରେ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ନ ରହିବା ଏବଂ ଏହା 
ହିଁ ବାସ୍ତବ ଏକାନ୍ତ । 


ମଂଜିରିନ୍ମୁ ଇ/ଦ-ଯାହା ନିଜର, ନିଜଠାରେ ଅଛି ଓ ବର୍ତ୍ତମାନରେ ଅଛି, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି କୌଣସି କ୍ରିୟା 


ଦାରା ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ତାହା କେବେ ଅପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ। ଆମେ କିଛି କଲେ ଯାଇ ତତ୍ତ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ 
ଏ ଭାବନା ଦେହାଭିମାନକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରେ। ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟାର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଓ ଶେଷ ହୁଏ; ତେଣୁ ଯାହା 
ଅବିଦ୍ଯମାନ ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତି କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ହେବ। ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀଠାରେ କ୍ରିୟା 
କରିବାର ଆବେଗ ରହିଥାଏ, ଯାହା କି ତାକୁ କ୍ରିୟାରହିତ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। କ୍ରିୟା କରିବାର ଆବେଗ ଶାନ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଉପାୟ ହେଲା ଯାହା କରିବା ଅନୁଚିତ, ତାହା ନ କରିବା ଏବଂ ଯାହା କରିବା ଉଚିତ, 
ତାହା ନିର୍ମମ ଓ ନିଷ୍କାମ ହୋଇ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରି ସବୁ କେବଳ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ କରିବା। 
ନିଜ ପାଇଁ କଲେ କ୍ରିୟାର ଆବେଗ ଆଦୌ ସମାପ୍ତ ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ନିତ୍ଯ ଏବଂ କର୍ମ ଅନିତ୍ଯ। 
ତେଣୁ ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ କ୍ରିୟାର ଆବେଗ ଶାନ୍ତ ହୋଇ ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 


ହୋଇଯିବ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ ଆଦିରେ ବିଦ୍ଯମାନ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରକଟିତ ହେବ, ତାହା ଅନୁଭୂତ ହେବ। 
==-=-- 7 ( === 


ନ ହି କଶ୍ଚିତ୍ କ୍ଷଣମପି ଜାତୁ ତିତ୍ଠା ତ୍ୟକମିକୃତ୍ । 
କାକ୍ଷ୍ୟତେ ହ୍ଯବଶଃ କମି ସବିଃ ପ୍ରକୃତିଜୈଶ୍ରିଣୈଃ ॥ ୫ ॥ 


ଅନୟ କଶ୍ଚିତୃତ କୌଣସି ହିଚିବି (ମନୂଷ୍ଯଃ ଜାତୃକକୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ; କ୍ଷଣମ୍‌ ଅପିକ୍ଷଣେମାତ୍ର ମଧ୍ଯ 
ଅକମିକୃତ୍‌- କର୍ମ ନ କରି; ନ, ତିଷ୍ଠତିଇରହିପାରେ ନାହିଁ, ହିଚିକାରଣ,) ଅବଶଃ=ପରବଶ ହୋଇଥୁବା; ସଵିଃ- ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଦ୍ରାରା; ପ୍ରକୃତିଜୈଃ=ପ୍ରକୃତିଜନିତ; ଗୁଣୈଃ= ଗୁଣ; କମି=କର୍ମ; କାଯ୍ଯତେ-କରାଏ | 

କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି ଅବସାରେ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ମଧ୍ଯ କମି ନ କରି ରହିପାରେ ନାହିଁ; କାରଣ 
(ପ୍ରକୃତିର) ପରବଶ ହୋଇଥୁବା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ ହିଁ କମି କରାଏ । 


ବ୍ଯାା୮୦୯ନ ହି କଣ୍ଚିତ୍‌ କ୍ଷଣମପି ଜାତୁ ତିଷ୍ଠ ତ୍ଯ । ନାହିଁ। ଯଦିବା ନିଜର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ସହିତ ଜ୍ଞାନୀର 


କମିକୃତ୍‌'- କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ-¬ 
କୌଣସି ମାର୍ଗରେ ସାଧକ କର୍ମ ନ କରି ରହି ପାରିବ 
ନାହିଁ। ଏଠି “କଣଶ୍ଚିତ୍‌',, କ୍ଷଣମ୍‌, ଓ “ଜାତୁ” ତିନୋଟିଯାକ 
ପଦ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ “କଶ୍ଚିତ୍ବଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଜ୍ଞାନୀ ହୋଇଥାଉ ବା ଅଜ୍ଞାନୀ 
ହୋଇଥାଉ, କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ ନ କରି ରହିପାରେ 


କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ, ତଥାପି ତାଙ୍କର ବୋଲାଉଥୁବା 
ଶରୀରରେ ଅନୁକ୍ଷଣ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ। କ୍ଷଣମ୍‌” ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଯଦ୍ଯପି ମନୂଷ୍ଯ ମୁଁ 
ଅନୁକ୍ଷଣ କର୍ମ କରୁଛି' ଏପରି ଭାବେ ନାହିଁ, ତଥାପି ଶରୀର 
ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୂଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି କର୍ମ 
ନ କରି ରହିପାରେ ନାହିଁ। “ଜାତୁଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି 


ଶ୍ମୋକ ୫] 
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ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ବପ୍ନ, ସୁଷୁପ୍ତି, ମୂର୍ଜଜା ପ୍ରଭୂତି 
କୌଣସି ଅବସ୍ତାରେ ବି ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମ ନ କରି ରହିପାରେ 
ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଳଵୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଵରେ 
'ଅଅବଶଃ'” ପଦରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାକୁ କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ପ୍ରକୃତି ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ସାଧକ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବା ଠିକ୍‌ 
ନୁହେଁ। ଯାହାକିଛି ବିହିତକର୍ମ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ, ତାହାକୁ 
କେବଳ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୀ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରିଦେବା ଉଚିତ । 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁବାରୁ ସାଧକ ଆଦୌ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। 

ଅଧୂକାଂଶ ମନୂଷ୍ଯ କେବଳ ସମୂଳଶରୀରର କ୍ରିୟାକୁ 
କର୍ମ ମନେ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଗୀତା ମାନସିକ କ୍ରିୟାକୁ ମଧ୍ଯ 
କର୍ମ ମନେକରେ। ଶାରୀରିକ, ବାଚିକ ଓ ମାନସିକଭାବେ 
ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ଗୀତା କର୍ମ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର 
କରେ-- “ଶରୀର ବାଙ୍ମନୋଭିକ୍ଷିତୃ୍କମି ପାାରଭତେ ନରଃଂ 
(ଗୀତା୧୮ | ୧୫) | ଯେଉଁ ଶାରୀରିକ ଅଥବା ମାନସିକ କ୍ରିୟା 
ସହିତ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ସମ୍ଭନ୍ଧ ରଖେ, କେବଳ ସେହି କ୍ରିୟା 
କର୍ମ ହୋଇ ତାକୁ ବାନ୍ଧି ଦିଏ, ଅନ୍ୟ କ୍ରିୟା ନୁହେଁ। 

ସାଧାରଣତଃ ପିଲାଛୁଆଚ୍ଚ୍ଚ ପାଳନପୋଷଣ ତଥା 
ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବ୍ୟବସାୟ, ଗ୍ରାକିରି, ଅଧ୍ୟାପନା ପ୍ରଭୂତିକୁ 
ଲୋକେ କର୍ମ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଖିଆପିଆ, ଗ୍ବଲବୁଲ, 
ଚିନ୍ତନ ପ୍ରଭୂତି ଅନ୍ଯାନ୍ଯ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ କର୍ମ ବୋଲି 
ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ। ଏଇଥୂପାଇଁ କେତେକ ଲୋକେ ବ୍ଯବସାୟ 
ଆଦି କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଇ ମାନି ନିଅନ୍ତି ଯେ ମୁଁ କର୍ମ 
କରୁ ନାହିଁ।” କିନ୍ତୁ ଏହା ସେମାନର୍କ୍ରର ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ। 
ଶରୀରନିବୀହ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସ୍ତୂଳଶରୀରର କ୍ରିୟା ନିଦ୍ରା, 
ଚିନ୍ତନ ପ୍ରଭୂତି ସୃଷ୍ଣଶରୀରର କ୍ରିୟା ଏବଂ ସମାଧ୍ ପ୍ରଭୂତି 
କାରଣଶରୀରର କ୍ରିୟା--ସବୁକିଛି “କର୍ମ।। ଶରୀରରେ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତୃ ଥରବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର ଦାରା ହେଉଥୂୁବା 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା “କର୍ମ” ପଦବାଚ୍ୟ। ଶରୀର ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତି କେବେ ଅକ୍ରିୟ ନୂହେଁ। ସୁତରାଂ ମନୁଷ୍ଯ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅବସ୍ତାରେ ଥାଉ ବା ନିବ୍ଧୁତ୍ତି ଅବସ୍ତାରେ ଥାଉ, 
ଶରୀରରେ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତୂୃ ରଖି କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ 
କୌଣସି ଅବସ୍ତାରେ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି କର୍ମ ନ କରି 
ରହିପାରେ ନାହିଁ। 

'କାକ୍ଷ୍ଯତେ ହ୍ଯବଶଃ କମି ସବିଃ ପ୍ରକୃତିଜୈଗୁଣୈଃ'-- 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ ହିଁ (ପ୍ରକୃତିରଃ ପରବଶ ପ୍ରାଣୀମାନଗ୍ଦୀ 
ଦାରା କର୍ମ କରାଏ। ପରବଶ “ହେଲାପରେ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ 
ଦାରା କର୍ମ କରାଯାଏ; କାରଣ ପ୍ରକ୍ତତି ଓ ତାହାର ଗୁଣ 


ନିରନ୍ତର କ୍ରିୟାଶୀଳ (ଗୀତା ୩ | ୨୭; ୧୩ | ୨୯) | ଆମ୍ା 
ସ୍ବୟଂ ଅକ୍ରିୟ, ଅସଙ୍ଗ, ଅବିନାଶୀ, ନିର୍ବିକାର ତଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ହୋଇଥୂଲେ ବି ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ତାହାର 
କାର୍ଯ୍ୟରୁ ସୁଖ ଗ୍ବହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷୁ ଓ କାରଣଶରୀର 
ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ି 
ତହିଁରୁ ସୁଖ ଗ୍ବହେଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ 
ରହେ (ଗୀତା ୧୪ | ୫) | ଏହି ପରବଶତା କଥା ଏଠାରେ 
“ଅବଶଃ'” ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି | ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୮ମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଏବଂ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ଯୋଗୁଁ ପରବଶ 
ହୋଇଥୁବା ଜୀବର୍କ ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରାଯିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 

ସ୍ଵଭାବ ସ୍ପଞ୍ଟି ହୁଏ ବୃଭିରୁ, ବୃତ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଗୁଣରୁ 
ଏବଂ ଗୁଣ ଜାତ ହୁଏ ପ୍ରକୃତିରୁ | ଅତଏବ ସ୍ଵବଭାବର ପରବଶ 
କୂହ, ଗୁଣର ପରବଶ କୁହ ବା ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ କୁହ, 
ସବୁ ଏକା କଥା। ବସ୍ତୁତଃ ସବୁରି ମୂଳରେ ପ୍ରକୃତିଜନିତ 
ପଦାର୍ଥର ପରବଶତା ଥାଏ। ଏହି ପରବଶତାରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ 
ପରବଶଶତା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ପ୍ରକୃତିଜନିତ ପଦାଥିର ପରବଶତାକୁ 
ହିଁ କେଉଁଠି କାଳର, କେଉଁଠି ସ୍ବଭାବର, କେଉଁଠି କର୍ମର 
ଆଉ କେଉଁଠି ଗୁଣର ପରବଶତା ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଏହି ଜୀବ ପ୍ରକୃତି ଓ ତା'ର ଗୁଣରୁ 
ଅତୀତ ନ ହେଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓ ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତି ନ କଲା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୁଣ୍‌ କାଳ, ସ୍ଵଭାବ ଆଦିର ଅବଶ (ପରବଶ) 
ହୋଇ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମାନୁଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ ରହୁଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କେବେ ଗୁଣ ଓ କାଳର ପରବଶ ହୋଇ ରହେ ତ ଆଉ 
କେବେ ଭୋଗ ଓ ସ୍ବଭାବର ପରବଶ ହୋଇ ରହେ, 
ଆଦୌ ସ୍ବବଶ ।(ସ୍ବତନ୍କ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ । ତାଂଛଡ଼ା 
ସେ ପରିସ୍ଥିତି, ବ୍ଯକ୍ତି, ସ୍ତ୍ରୀ ପୁତ୍ର ଧନ, ଗ୍ପହ ଆଦିର ମଧ୍ଯ 
ପରବଶ ହୋଇ ରହେ । କିନ୍ତୁ ନିଜ ଗୁଣାତୀତ ସ୍ବରୂପର 
ଅଥବା ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୂଭବ କଲାପରେ, ତାହାର 
ଏହି ପରବଶତା ଆଉ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 


ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ପ୍ରକୃତିର ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ଥାଏ--ସକ୍ରିୟ (ସୂଳ) ଓ 
ଅକ୍ରିୟ (ସୃକ୍ଷ୍ୁ) । କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ହେଉଛି ସକ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥା 
ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ ନ କରିବା (ନିଦ୍ରା ଆଦି) ଅକ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥା। 
ବାସ୍ତବରେ ଅକ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ଅକ୍ରିୟ 
ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ସେଥୁରେ ସୃକ୍ଷୁରୂପେ ସକ୍ରିୟତା ଥାଏ। 
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ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬କୌଣସି ନିଦ୍ରିତ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସ୍ଵତଃ ନିଦ 
ଭାଇଁଁବା ପୂର୍ବରୁ ଉଠାଇ ଦେଲେ ସେ କହେ ଯେ, ମୋତେ 
କଞ୍ଚା ନିଦରୁ ଉଠାଇଦେଲ। ଏଣୁରୁ ପଘ୍ଫଷ୍ଟ ହେଲା, ନିଦ୍ରାପରି 
ଅକ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ୟ ନିଦ୍ରା ପରିପକୃ ହେବାର କ୍ରିୟା 
ଗ୍ବଲିଥାଏ। ମାତ୍ର ନିଦ୍ରା ପୂର୍ଣ୍ଣହେବା ପରେ ମନୁଷ୍ଯ ଛାଏଁ 
ଉଠିଲେ ଏ କଥା କହେ ନାହିଁ; କାରଣ ନିଦ୍ରା ପରିପକ୍ସ 
ହୋଇଗଲା। ଏହିପରି ସମାଧୂ, ପ୍ରଳୟ, ମହାପ୍ରଳୟ ପ୍ରଭୂତି 
ଅବସ୍ପାରେ ମଧ୍ୟ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପେ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ । 

ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରକୃତିର କେବେ ଅକ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥା ହୁଏ 
ନାହିଁ) କାରଣ ତାହା ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ସ୍ଵୟଂ 
ଆମ୍ରାରେ କର୍ତ୍ତୁତୃ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି 
ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିଥୂବାରୁ ସେ ପ୍ରକୂତିର 
ପରବଶ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ପରବଶତା ହେତୁ ସ୍ବୟଂ 
ଅକତ୍ତା ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ କତ୍ତା ମନେ କରୁଥାଏ। 
ପ୍ରକୃତରେ ଆମ୍ପାରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନରୂପକ କ୍ରିୟା 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେପରି ପ୍ରକୃତି ଦାରା ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟିର କ୍ରିୟା 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ହେଉଥାଏ, ସେହିପରି ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା 
ବାଳକ, ଯୁବକ ଆଦି ଅବସ୍ଥା, ପାଚନକ୍ରିୟା, ଶ୍ଵାସପ୍ରଶ୍ଵାସ 
ଓ ଦେଖିବାଏଶୁଣିବା ପ୍ରଭୂତି କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 


* ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ହେଉଥାଏ। କିନ୍ଧୁ ଜୀବାମ୍ଫରା ନିଜକୁ କେତେକ କିୟାର 
କତ୍ତା ମନେକରି ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। 

ପ୍ରକୃତି ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ, କିନ୍ତୁ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପରେ 
କେବେ କୌଣସି ପରିବର୍ତ୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ 
ପ୍ରାକୃତିକ ପଦାର୍ଥର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ । କେବଳ 
ଅନୁକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳତାର ସମଷ୍ଟି ହେଉଛି ପଦାର୍ଥ। 
ପଦାର୍ଥ ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ 
କେବେହେଲେ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି କର୍ମ ନ କରି ରହିପାରେ 
ନାହିଁ। ସାଧକ ଯଦି ଏହି ବାସ୍ତବିକତାକୁ ଅନୁଭବ କରିନିଏ 
ଯେ, ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପଦାର୍ଥରେ ହେଉଛି ଏବଂ ପଦାର୍ଥ 
ସଙ୍ଗେ ମୋର ତିଳେମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ତେବେ ସେ 
ପରବଶତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ। କର୍ମଯୋଗୀ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପଦାର୍ଥର କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି 
ତ୍ଯାଗ କରି ଏହି ପରବଶତା ଦୂର କରି ଦିଅନ୍ତି। 

ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଳଵୋକରେ ଯେଉଁ କଥା କହିଛନ୍ତି, 
ସେହି କଥା ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି 
କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ-- 
'ନ ହି ଦେହଭୂତା ଶକ୍ଯଂ ତ୍ଯକ୍ତୁଂ କର୍ମାଣ୍ୟଶେଷତଃଂ । 


ଯଂଜିଣିସ୍ଥ ଭବ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା କେବଳ ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ହେଉଥାଏ। ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ଯୂ ସ୍ବୀକାର 


କରିବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣସମୂହର ଅଧୀନ ହୋଇଯାଏ--“ଅବଶଃ' ଏବଂ କ୍ରିୟା ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ। ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିଥୂବା କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ବପ୍ନ, ସୁଷୁପ୍ରି, ମୂର୍ଚ୍ଚା ସମାଧ୍ୃ 
ତଥା ସର୍ଗ, ମହାସର୍ଗ, ପ୍ରଳୟ, ମହାପ୍ରଳୟ ଆଦି କୌଣସି ଅବସ୍ତାରେ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି କର୍ମ ନ କରି ରହିପାରେ ନାହିଁ। 

ସୁଷୁପ୍ରି। ମୂଚ୍ଚା ଓ ସମାଧ୍ୟ ଅବସ୍ତାରେ କ୍ରିୟା କିପରି ହେଉଥାଏଂ ମନୁଷ୍ଯ ନିଦ୍ରା ଯାଇଥୁବା ସମୟରେ ମଝିରେ 
କେହି ତାକୁ ଉଠାଇଦେଲେ ସେ କହେ ମୋତେ କଞ୍ଚା ନିଦଟାରୁ ଉଠାଇ ଦେଲ! ଏଥୂରୁୂ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ 
ସୁଷୁପ୍ରି ସମୟରେ ବି ନିଦ୍ରା ପରିପକୁ ହେବାର କ୍ରିୟା ଗ୍ବଲିଥାଏ। ସେହିପରି ମୂଚ୍ଚ୍ଚା ଓ ସମାଧୂ ସମୟରେ ମଧ୍ୟ କ୍ରିୟା 
ହେଉଥାଏ । ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଏହି କ୍ରିୟାକୁ “ପରିଣାମ” ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି* | 'ପରିଣାମ'ର ଅର୍ଥ 
ହେଉଛି ପରିବର୍ତ୍ତନର କ୍ରମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବଦଳିବାର ପ୍ରବାହ୍ୟ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମାଧ୍ର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରୁ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ। ଯଦି କ୍ରିୟା ହେଉ ନ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ବ୍ୟଯୁତ୍‌ଥାନ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। ସମାଧ୍ୂ ସମୟରେ 
ପରିଣାମ ହୁଏ ଏବଂ ସମାଧୂ ଶେଷରେ ବ୍ୟଯୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ। 

ସହଜାବସ୍ଥା ବା ସହଜ ସମାଧ୍ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ଅବସ୍ଥାଠାରୁ ଅତୀତ । ଯେଉଁଥୂରେ ଆଦୌ ଏକ୍ରିୟା ନାହିଁ, କ୍ରିୟା 
ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ୟ ନାହିଁ, ସେହି ସ୍ବରୂପର ସହଜାବସ୍ତା ହୁଏ। ତେଣୁ ସହଜାବସ୍ତାରେ ପରିଣାମ ଓ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ 
ଆଦୌ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି-ବିଭାଗରେ ହିଁ ହେଉଛି, ସ୍ବରୂପ-ବିଭାଗରେ ନୁହେଁ। 


* ବ୍ୟୁତ୍‌ ଥାନନିରୋଧସଂସ୍କାରୟୋର ଭିଭବ ପ୍ରାଦୂର୍ଭାବୌ ନି ରୋଧକ୍ଷଣଚିତ୍ତାନ୍ରୟୋ ନିରୋଧପରି ଣାମଃ ॥ ୯ ॥ ସର୍ବାର୍ଥତୈକାଗ୍ରତୟୋଃ 
କ୍ଷୟୋଦୟୌ ଚିତ୍ତସ୍ଯ ସମାଧ୍ଯପରିଣାମଃ ॥ ୧ ୧ ॥ ତତଃ ପୁନଃ ଶାନ୍ତୋଦିତୌ ତୂଲ୍ୟପ୍ରତ୍ୟୟୌ ଚିତ୍ତସ୍ୟୈକାଗ୍ରତାପରିଣାମଃ ॥ ୧୨ ॥ (ବିଭୂତିପାଦ) 

† ଅଥ କୋଃୟଂ ପରିଣାମଃ? ଅବସିତସ୍ଯ ଦ୍ରବ୍ଯସ୍ୟ ପୂର୍ବ ଧର୍ମନିବୃ ତ୍ତୌ ଧର୍ମାନ୍ତରୋପ୍ତ୍ତିଃ ପରିଣାମଃ (ଯୋଗଦର୍ଶନ, ବିଭୂତି. ୧୩ର 
ବ୍ୟାସଭାଷ୍ୟ) “ଏହି ପରିଣାମ କ'ଣ? ଅବସିତ ଦ୍ରବ୍ଯର ପୂର୍ବ ଧର୍ମ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ଉତ୍ଭତ୍ତି (ଅବସ୍ତାନ୍ତର) ହେବା ହିଁ ପରିଣାମ ।'' 


ଶ୍ଳୋକ ୬] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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'କାକ୍ଷ୍ୟିତେ ହ୍ଯବଶଃ କମିଂ--କର୍ମ କରିବାରେ ତ ଆମେ ପରତନ୍ତ୍ବା କିନ୍ତୁ ସେଥୂରେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ କରିବା ବା 


ନ କରିବାରେ ଆମେ ସ୍ବତନ୍ସ୍ବ। 


=== = ;# === 


ସଂ୍ଧଵ--ପୁର୍ବଳୁନଳଜେ କୁହାଯାଇଛି ଠେ କଲେଣି ମକୁଷ/ 6କକେ 2୍ଷଣଣେମାତ ବି କର୍ମ ଳ କଳି ଜନ୍ଦିପାଳଜେ ନାହିଁ / ଏସ 
ଯନଦ୍ହ ହେକେପା6ଜେ 6ଫ କନ୍ଦିୟରଣଙ୍କ ଲିୟାକୁ ନଠତୂର୍ବକ ଲିଜେଥା କଳି ମଧ(/ ନକୁ ନ ଳିଳକୁ ଅଳିୟ ନାଳି ପୀଜିବ/ ଏହାର 


ନୀମାଧାନ ଏହି କଳେ ଳନୁଛନି 


କମୈନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ସଂଯମ୍ଯ ଯ ଆସ୍ତେ ମନସା ସ୍ମରଚ୍‌। 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଥାନ୍‌ ବିମୂଢାମ୍ବା ମିଥ୍ଯାଗ୍ସରଃ ସ ଉଚ୍ଯତେ ॥ ୬ ॥ 


ଥୟ ଯଃ ଯେ; କମୈନ୍ଦ୍ରିୟାଣିକର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟମାନଗ୍ରୀ 


ସଂଯମ୍ୟ-(ହଠପୂର୍ବକ) ନିରୋଧ କରି; ମନସା=ିମନରେ; 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଥାନ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୂ; ସ୍ମରନ୍‌ ଚିନ୍ତନ କରି; ଆସ୍ତେଇଁବସିଥାଏ; ସଃ ସେହି; ବିମୂଢାମ଼ା= ମୂଢ଼ବୁଦିଯୁକ୍ୁ 


ମନୁଷ୍ଯ; ମିଥ୍ୟାଗ୍ବରଃ ମିଥ୍ୟାଗ୍ଵରୀଃ ଉଚ୍ୟତେ ବୋଲାଏ | 


ଯେ କମୈନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗୁ (ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିକଇକୁଃ ହଠପୂବିକ ନିରୋଧ କରି ମନରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କ ବିଷୟ 
ଚିନ୍ତନ କରୁଥାଏ, ସେହି ମୂଢ଼ବୁଦିଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ମିଥ୍ୟାଗ୍ସରୀ ବୋଲାଏ । 


ବ/6/#- _'କମୈନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ସଂଯମ୍ଯ ମିଥ୍ୟାଗ୍ଵରଃ 
ସ ଉଚ୍ୟତେ'--ଏଠାରେ 'କମୈନ୍ଦ୍ରିୟାଣିଂ ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ 
କେବଳ ପାଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ (ବାକ୍‌, ପାଣି, ପାଦ, ପାୟୁ ଓ 
ଉପସ୍ସଃ ନୁହେଁ, ବରଂ ପାଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏଶ୍ରୋତ୍ର, ତକ୍‌, 
ନେତ୍ର, ରସନା ଓ ଘ୍ରାଣ) ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ: କାରଣ 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ବିନା କେବଳ କର୍ମେ୍ରିିୟ ଦାରା କର୍ମ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ। ତା'ଛଡ଼ା କେବଳ ହସ୍ତ, ପଦ ଆଦି କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଂଯମ କରି ଚକ୍ଷୁ, କର୍ଣ୍ର ଆଦି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଯମ 
ନ କଲେ ପୂର୍ଣ୍ିରୂପେ ମିଥ୍ୟାଗ୍ବର ମଧ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ହେଉ ନାହିଁ। 

ଗୀତାରେ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକୁ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକର 
ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ ବୋଲି ମାନି ନିଆଯାଇଛି। ତେଣୁ ଗୀତାରେ 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଶବ୍ଦ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ “ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ' ଶବ୍ଦ ନାହିଁ। 
ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ ଓ ୯ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଦେଖିବା, 
ଶୁଣିବା ପ୍ରଭୃତି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର କ୍ରିୟାକୁ ମଧ୍ଯ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟର 
କ୍ରିୟା ସହିତ ସମ୍ମିଳିତ କରାଯାଇଛି, ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି ଯେ ଗୀତା ଜ୍ଞାନେଦ୍ରିୟଙ୍ଦୂୁ ମଧ୍ୟ କର୍ମେଦ୍ରିୟ ମନେକରେ । 
ଗୀତା ମନର କ୍ରିୟାକୁ ମଧ୍ଯ କର୍ମ ମନେକରେ--'ଶରୀର- 
ବାଙ୍ମନୋଭିକ୍ଷିତୃକମି ପ୍ରାରଭତେ ନରଃ' (୧୮ | ୧୫) | 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରକୃତି କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ କ୍ରିୟାଶୀଳ। 

ଯଦ୍ଯପି “ସଂଯମ୍ଯ” ପଦର ଅର୍ଥ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବରେ ସଂଯମ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବଶୀଭୂତ 
କରିବା, ତଥାପି ଏଠାରେ ଏହାର ଅର୍ଥ ଏପରି ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଜୁ ହଠପୂର୍ବକ ବାହ୍ୟଭାବେ 
ନିରୋଧ କରିବା। କାରଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍ତୁ ବଶ କଲାପରେ 


ତାହାକୁ ମିଥ୍ଯାଗ୍ଵର କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ। 

ମୂଢ଼ ବୁଵିଯୁକ୍ତ (ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ବିବେକଶୂନ୍ଯ) ମନୁଷ୍ଯ 
ବାହ୍ୟଭାବେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହର କ୍ରିୟାକୁ ହଠପୂର୍ବକ ରୋକିଦିଏ 
ସତ, କିନ୍ତୁ ମନରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗୀର ବିଷୟଚିନ୍ତନ କରୁଥାଏ 
ଏବଂ ଏହି ସ୍ଥିତିକୁ କ୍ରିୟା ରହିତ ବୋଲି ବୁଝିନିଏ। ତେଣୁ 
ସେ ମିଥ୍ୟାଗ୍ରରୀ ବୋଲାଏ । 

ଯଦ୍ଯପି ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ୍ରର ବିଷୟକୁ ବାହ୍ଯଭାବେ 
ତ୍ଯାଗ କରି ମୁଁ କର୍ମ କରୁ ନାହିଁ” ବୋଲି ବୁଝୁଛି, ତଥାପି 
ସେ ଏପରି ଅବସ୍ତାରେ ବାସ୍ତବରେ କର୍ମରହିତ ହୋଇ 
ନାହିଁ। କାରଣ ବାହ୍ଯଭାବେ କ୍ରିୟାରହିତ ପରି 
ଦେଖାଯାଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅହଂକାର, ମମତା ଓ କାମନା 
ଯୋଗୁଁ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ବିଷୟଚିନ୍ତନରୂପେ ବିଷୟଭୋଗରୂପକ 
କର୍ମ ହେଉଥାଏ। 

ସାଂସାରିକ ଭୋଗକୁ ବାହ୍ଯଭାବେ ଓ ମାନସିକ ଭାବେ 
ଉପଭୋଗ କରାଯାଇ ପାରେ । ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ବାହ୍ୟଭାବେ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଭୋଗର ଯେପରି 
ସଂସ୍କାର (ପ୍ରଭାବ) ପଡ଼େ, ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ଭୋଗର ଚିନ୍ତନ 
କଲେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ସଂସ୍କାର ପଡ଼େ। ମନୁଷ୍ୟ ବିଗ୍ବର, 
ଲୋକଲଚ୍ଛା ଓ ବ୍ଯବହାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବାହ୍ଯଭୋଗ ତ୍ଯାଗ 
କରିପାରେ, କିନ୍ତୁ ମାନସିକ ଭାବେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗରେ 
କୌଣସି ବାହ୍ୟ ବାଧା ଆସେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ସେ ମାନସିକ 
ଭାବରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରେ ଏବଂ ମିଥ୍ୟା ଅଭିମାନ 
କରେ ଯେ, ମୁଁ ଭୋଗ ତ୍ଯାଗ କରିଛି। ମାନସିକ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗରେ ବିଶେଷ କ୍ଷତି ହୁଏ; କାରଣ ତାହାକୁ ସେବନ 
କରିବା ପାଇଁ ବିଶେଷ ସୁଯୋଗ ମିଳେ। ଏଣୁ ସାଧକ 
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ଯେପରି ବାହ୍ଯଭୋଗରୁ ନିଜକୁ ଦୂରେଇ ରଖେ ଓ ତାହା 
ତ୍ଯାଗ କରେ, ସେହିପରି ମାନସିକ ଭୋଗଚିନ୍ତନକୁ ମଧ୍ଯ 
ସାବଧାନ ହୋଇ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ। 

ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵରୂପତଃ କର୍ମତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଗ୍ଵହାନ୍ତି, 
ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପଗ୍ବରୂଛନ୍ତି। “ଆପଣ ମୋତେ ଘୋର 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଅହଂଭାବ, ମମତା, 
ଆସକ୍ତି, କାମନା ଇତ୍ଯାଦି ରଖି କେବଳ ବାହ୍ଯଭାବେ 
କର୍ମତ୍ୟାଗକୁ ନିଜର କ୍ରିୟାଶୂନ୍ୟତା ବୋଲି ମାନୁଥାଏ, ତାହାର 
ଆଚରଣ ମିଥ୍ଯା।”' ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସାଧକ କର୍ମକୁ 

ସ୍ଵବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରିବର୍ତେ କାମନା ଓ ଆସକ୍ତି ଶୂନ୍ୟ 
କର୍ମରେ କାହିଁକି ନିୟୋଜିତ କରୁଛନ୍ତି୮”” ଉତ୍ତରରେ । ହୋଇ ତମ୍ପରତାପୂର୍ବକ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । 


ଘଜିଣିବ୍ର ୭/ବ- ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ବାହ୍ୟଭାବେ ଭୋଗାଯାଇ ପାରେ ଏବଂ ମନରେ ମଧ୍ଯ ଭୋଗାଯାଇ ପାରେ। 
ବାହ୍ୟଭାବେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ଏବଂ ମନରେ ଭୋଗଚିନ୍ତନର ରସ ।ଓସୁଖ) ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦୁଇଟିଯାକରେ 
କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ। ବାହ୍ଯଭାବରେ ଅନୁରାଗପୂର୍ବକ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କଲେ ଯେପରି ସଂସ୍କାର ପଡ଼େ, ମନରେ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରେ ଭୋଗଚିନ୍ତନର ରସ ଗ୍ରହଣ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସଂସ୍କାର ପଡ଼େ। 
ଭୋଗର ସ୍ମରଣ ହେଲେ ତାହାର ସ୍ମରଣରୁ ଯଦି ଆମେ ରସ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା, ତେବେ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ବିତିଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ଭୋଗ ପୂର୍ବପରି ନିତ୍ଯ ନୂତନ ରହିଥୂବ। ଏଣୁ ଭୋଗର ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ଯ ଏକ ନୂତନ ପ୍ରକାରର ଭୋଗକୁ ଜନ୍ମ 
ଦିଏ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ମନରେ ଭୋଗଚିନ୍ତନର ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କଲେ ବିଶେଷ କ୍ଷତି ହୁଏ। ଲୋକ ଲଢ଼ାରେ, 
ଆଚରଣରେ ଅସୁବିଧା ହେବା ଭୟରେ ମନୁଷ୍ଯ ବାହ୍ଯଭୋଗକୁ ତ ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ, କିନ୍ତୁ ମନ ଦ୍ରାରା ଭୋଗ: 
ଭୋଗିବାରେ କୌଣସି ବାହ୍ଯ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନ ଥୂବାରୁ ମନରେ ଭୋଗ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ଅଧୂକ ସୁଯୋଗ ମିଳେ। 
ଅତଏବ ମନରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ସାଧକ ପକ୍ଷେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ଷତିକାରକ। ବାସ୍ତବରେ ମନରୂ ଭୋଗ 
ପରତ୍ଯାଗ କରିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ତ୍ଯାଗ (ଗୀତା ୨ । ୬୪୨” । 

===-= 7 === 

ସଦୀ୍ଗଂ ଚତୁର୍ଥ ଝ୍ଲୋବନନନେ ଜଗବାନ କର୍ମଫୋର © ସାମ/ଯୋଗ ଭୟ ଚୁଖିଛୁ କର୍ମତ#ର ଅଳଲ/ବର୍ୟଳ ବେ/ଲି କହିଲେ / ପୁନଶୁ 
ପଞ୍ଚମ ନ୍ତ୍ରୋଳନେ କହିଲେ ଠଫ୍ଫେ କଣି ମନୁଷ ଳେ କ୦୩୮ାତ୍ର ବି କର୍ମ ନ କଳି ଜନ୍ଦିପାଳନେ ନାହିଁ। ଛଣ ନ୍ଥୋଥନନେ ହଠପୂର୍ବଳ 
ଇଢ୍ଚିୟ଼ରଣର୍କର ନିୟାକୁ ନିଜେଧା କରି ନିଜକୁ ଳିୟାଜନ୍ଦିତ ନାନୁଥିବା ବିକଳ ଅଂଚନଣ ଯିଥଆଏ୨"୮ ରେଳି କହିଲେ / ଏଞଥୁରୁ ଦିବ ହେଉଛି 
ଯଂ କର୍ମକୁ ସୂନ୍ରଫତଂଃ ତୟାର କଜିବଯ ରା୍ବିକ କର୍ମତାର ନୁଣହୈଃ/ ଅତଏବ ଏହି ନ୍ଜୌନାଳବନେ ଜରବାନ ରଯସକିକ ତରଳ ପଟଳିଚକ୍ୟ୍ର 
6ଦେଉଛନ୍ / 

=` = = ¦: ଏ ଏ 
ଯସ୍ତ୍ରିନ୍ନୟାଣି ମନସା ନିୟମ୍ଯାରଭତେଃଜୁନ । 
କମୈନ୍ଦ୍ରିୟୈଃ କମିଯୋଗମସକ୍ତଃ ସ ବିଶିଷ୍ଯତେ ॥ ୭ ॥ 


== ¡¦ 


ଅନୟ- ତୂ =କିନୁ; ଅଛୁନ=ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ଯଃଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; ମନସା=ମନ ଦାରା; ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣିଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନସୁ 
ନିୟମ୍ୟ ସଂଯତ କରି; ଅସକ୍ଃ- ଆସକୁରହିତ ହୋଇ; କମୈନ୍ଦ୍ରିୟୈଃକର୍ମୈନ୍ଦ୍ରିୟମାନରୀ ଦାରା; କମିଯୋଗମ୍‌= କର୍ମଯୋଗ; 
ଆରଭତେ -ଆଚରଣ କରେ; ସଃ=ସେ; ବିଶିଷ୍ୟତେ ଶ୍ରୋଷ୍ | 

କିନ୍ତୁ ହେ ଅର୍ଜୁନୀ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ମନ ଦାରା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗୁ ସଂଯତ କରି, ଆସକ୍ତିରହିତ ହୋଇ 
(ନିଷ୍ଫାମ ଭାବେ) କମୈନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍ତ (ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦାରା କମିଯୋଗ ଆଚରଣ କରେ, ସେ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 


ବ6/#--'ତୁ"--ଅନାସକ ହୋଇ ଯେ କର୍ମ କରନି, 
ସେ କେବଳ ମିଥ୍‌୍ୟାଗ୍ଵରୀର୍କ୍ଚ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୁହନ୍ତି, ବରଂ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍ଦ୍ଚ ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଏହା ସୂଗ୍ବଇବା 
ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତୁ” ପଦ ଦିଆଯାଇଛି। 

'ଅଜୁନ'-- 'ଅର୍ଜୁନ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ 'ସ୍ଵଢୂ' | ଏଠି ଭଗବାନ 
'ଅଜୁଁନ' ସନ୍ନୋଧନ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମର 
ଅନ୍ତଃକରଣ ନିର୍ମଳ; ତେଣୁ ତୂମ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ ବିଷୟକ ଏହି ସନ୍ଦେହ ଆସିଲା କିପରିନ ଅତଏବ 


ଏହି ସନ୍ଦେହ ତୂମଠାରେ ସିର ହୋଇ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଯସ୍ତ୍ରିନ୍ଦିୟାଣି ମନସା ନିୟମ୍ଯ”-- ଏଠାରେ “ମନସାଂ 
ପଦଟି ସମସ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣର (ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଚିତ୍ତ ଓ 
ଅହ କାରର) ବାଚକ ଏବଂ “ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି' ପଦଟି ୬ଷ୍ ଶ୍ମୋକରେ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ '"କମୈଦ୍ରିୟାଣିଣ" ପଦ ପରି ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବାଚକ। 

ମନରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ବଶ କରିବାର ତାମୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ବିବେକବତୀ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସହିତ ସ୍ବୟଂର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ” ବୋଲି ଅନୁଭବ 


ଶ୍ମୋକ ୭] 
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କରିବା। ମନ ଦ୍ବାରା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍ଦ୍ୁ ସଂଯମ କଲେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ସ୍ବତନ୍ସ୍ଵ ଇକଜ୍ରା ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁଠି ଲଗାଇବାକୁ ଗ୍ବହିବା ସେଠି ଲାଗିଯିବେ 
ଓ ଯେଉଁଠୂ ହଟାଇବାକୁ ଗ୍ରହିଁବା, ସେଠାରୁ ହଟିଯିବେ। 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମମତା (( ମୋର' ଭାବ) ନ ରହିଲେ 
ସେମାନେ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୧ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ ନିମନ୍ତେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବଶ 
କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି-- 'ସବିକମିଫଳତ୍ୟାଗଂ ତତଃ କୁରୁ 
ଯତାମ୍ବବାନ୍ବ।' ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବଶୀକୃତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ହିଁ କର୍ମଯୋଗ ଆଚରିତ ହୁଏ । 
ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ “ସଂଯମ୍ୟଯଂ ପଦରେ 
ମିଥ୍ଯାଗ୍ସର ବିଷୟରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ ହଠପୂର୍ବକ ରୋକିବା 
କଥା କହିଥୂଲେ; କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଂନିୟମ୍ଯଂ ପଦରେ 
ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦାନୁ ସାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା 
କଥା (ନିଷିଵକର୍ମରୁ ନିବୃତ୍ତ କରାଇ ସେମାନକୁୂ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ 
କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମରେ ଲଗାଇବା କଥା) କହିଛନ୍ତି। ନିୟନ୍ସ୍ଵଣ 
କଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯମ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ହୋଇଯାଏ। 
“ଅସକ୍ତଃ---ଦୁଇଟି ସ୍ଥାନରେ ଆସକ୍ତି ହୁଏ-¬ (୧) 
କର୍ମରେ ଏବଂ ( ୨) କର୍ମଫଳରେ | ଆସକ୍ତିରେ ହିଁ ସମସ୍ତ 
ଦୋଷ ଥାଏ, କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରେ ନୂହେଁ। ଆସକ୍ତି ଥୁଲେ 
ଯୋଗସିଦି ହୁଏ ନାହିଁ। ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କଲେ ଯାଇ 
ଯୋଗସିଦି ହୁଏ। ତେଣୁ ସାଧକ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ ନ କରି 
ସେଥୂରେ ଥୂବ। ଆସକ୍ତ ତ୍ଯାଗ କରିବ। ଉଚି ତ। 
ଆସକ୍ତିରହିତ ହୋଇ ସାବଧାନତା ଓ ତପ୍ରରତାପୂର୍ବକ 
କର୍ତବ୍ଯକକର୍ମ ଆଚରଣ ନ କଲେ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ମୋର” ଅଥବା “ମୋ ପାଇଁ” ନ 
ମାନି କେବଳ ସଂସାରର ଓ ସଂସାର ପାଇଁ ମାନିବ ଏବଂ 
ସଂସାରର ହିତ ନିମନ୍ତେ ତପ୍ପର ହୋଇ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
ଆଚରଣ କରିବ, ସେତେବେଳେ ସେ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ 
ପାରିବ। ଯଦି ସେ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ମ ନ କରି 
କେବଳ ଅନ୍ୟର ହିତ ନିମନ୍ତେ ସବୁ କର୍ମ କରେ, 
ତେବେ ତାହାର ଫଳାସକ୍ତି ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦାରା ସମ୍ପାଦିତ ସାଧାରଣ କ୍ରିୟାଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ଚିନ୍ତନ ତଥା ସମାଧୂ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର 
ଆମ ସ୍ଵରୂପ ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ (ଗୀତା ୫ | ୧୧) | 
କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପତଃ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଜୀବାମ୍ପା ନିଜେ 
ଆସକ୍ତି କରି ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼େ। 
କର୍ମଯୋଗୀର ବାସ୍ତବିକ ମହିମା ଆସକ୍ତିରହିତ 


ି୍‌ୱ ୬ “୧୫ ୧ 


ହେବାରେ ହି ନିହିତ। ଆସକ୍ତିରହିତ ହେବାର ଅର୍ଥ 


କର୍ମର କୌଣସି ଫଳ ପ୍ରତି ଆକାଂକ୍ଷା ନ ରଖିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେଥୂରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯିବା। 

ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ କାମନା ସିଵି ନିମନ୍ତେ 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ସାଧକ ଆସକ୍ତି 
ତ୍ଯାଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। 
ଏହିପରି ସାଧକକୁ ଏଠି “ଅସକ୍ତଃ'” କୁହାଯାଇଛି । 

ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଓ କର୍ମଯୋଗୀ ଉଭୟେ ଫଳେଚ୍ଛା ଓ 
ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରୁଥୁିଲେ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା 
କର୍ମଯୋଗ ସହଜ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ; କାରଣ କର୍ମଯୋଗୀକୁ 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସାଧନାର ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥୁବାସ୍ଥଳେ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀକୁ ଦେହାଭିମାନ ତଥା କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର 
ଆସକ୍ତି ଦୂର କରିବା ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗର (ନିଷ୍କାମଭାବରେ 
କର୍ମ କରିବାର) ଆବଶ୍ୟକତା ରହେ (୫ | ୬; ୧୫ | ୧୧) | 
କର୍ମଯୋଗରେ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ ମୁଖ୍ୟ | ଏହାଦ୍ବାରା କର୍ମଯୋଗୀକୁ 
ସମବୁଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, କର୍ମ 
ତ୍ଯାଗ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ବରଂ ଅନାସକ୍ତ 
ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟଯକ। 

କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ ବା ଅନୂଚିତ--ଏ 
ଦିଗକୁ ଦେଖିବା ଗୀତାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ। ଗୀତା ଅନୁସାରେ 
କମୀସକ୍ତି (ଦେ।ଷ ହୋଇଥୂୁବାରୂ) ତ୍ଯାଜ୍ୟ ଅଟେ । 
କର୍ମଯୋଗରେ “କର୍ମ' ସର୍ବଦା ଅନ୍ଯର ହିତ ପାଇଁ ହୁଏ 
ଏବଂ “ଯୋଗ” ନିଜ ପାଇଁ ହୁଏ। ଅର୍ଜୁନ କର୍ମକୁ ନିଜ 
ପାଇଁ” ମାନୂଥୂବାରୁ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ତାଙ୍ମୁ ଘୋର 
ଭଳି ଦେଖାଯାଉଛି । ଏଥୂନେଇ ଭଗବାନ ସ୍ପଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଆସକ୍ତି ହେଉଛି “ଘୋର, କର୍ମ ଘୋର ନୁହେଁ। 

'କମୈକନ୍ଦ୍ରିୟେଃ କମିଯୋଗମ୍‌ ଆରଭତେ'--ଯେପରି 
ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି' ପଦଟି 
ଦଶଟିଯାକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବାଚକ, ସେହିପରି ଏଠି “କମୈଦ୍ରିୟୈଃଂ 
ପଦଟି ଦଶଟିଯାକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବାଚକ ବୋଲି ବୁଝିବା 
ଉଚିତ | ଯଦି “କମୈଦ୍ଦ୍ିୟୈଃଂ' ପଦରେ କେବଳ ହସ୍ତ, ପାଦ 
ଆଦିକୁ ନିଆଯାଏ, ତେବେ ଦର୍ଶନ, ଶ୍ରବଣ ଓ ବିଗ୍ଵର ନ 
କଲେ କର୍ମ କିପରି ହେବ? ଅତଏବ ଏଠାରେ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଓ ବହିଃକରଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ବୋଲି ମାନି 
ନିଆଯାଇଛି, କାରଣ ଏମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା କର୍ମ ହୁଏ । 

କର୍ମ ନିଜ ପାଇଁ ନ କରି ପରହିତ ପାଇଁ କରାଗଲେ 
ତାହାକୁ କର୍ମଯୋଗ କୁହାଯାଏ। ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ, 
କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ ନ କରି ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ, 
କର୍ମ ତଥା କର୍ମଫଳର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ହୁଏ 
ଏବଂ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସେହି ଭଗବାନକ୍ବ ସହିତ ହୁଏ, 
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ଯାହାଙ୍କ୍ଵ ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ଚିରନ୍ତନ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ 
ଦେଶ, କାଳ, ପରିସିତି ଆଦି ଅନୁସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ ନିଃସ୍ବାର୍ଥି ଭାବରେ କରିବା ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗର 
ଆରମ୍ଭ। କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-- 

(୧) ଅନ୍ତରରେ କର୍ମ କରିବାର ଆବେଗ, ଆସକ୍ତି ଓ 
ରୁଚି ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରିବା ଯେଉଁମାନବ୍କର 
ମୁଖ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସେହି ସାଧକମାନଙ୍କୀ ନିମନ୍ତେ ନୂତନ କର୍ମ 
ଆରମ୍ଭ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ସେମାନର୍ଦ୍ଘ ପାଇଁ 
କେବଳ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ତିତିର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 

(୨) ଯେଉଁମାନକ୍କର ଆମ୍ପୂକଲ୍ଯାଣର ଇଢ଼ା ମୁଖ୍ୟ 
ନୂହେଁ, କିନ୍ତୁ ସଂସାରର ସେବା କରିବା, ସଂସାରକୁ ସୁଖ 
ଦେବା ତଥା ସମାଜ ସଂସ୍କାର କରିବାରେ ଅଧୂକ ରୁଚି 
ଅଛି, ସେହି ସାଧକଟ୍ଚ୍ଚ ମନରେ ଆସେ ଯେ, ଅମୁକ ଅମୁକ 
କାମ କଲେ ଅନେକ ଲୋକଙ୍କର ସେବା ହୋଇ ପାରିବ 
ଓ ସମାଜସଂସ୍କାର ହୋଇ ପାରିବ, ଇତ୍ୟାଦି । ଏମାନେ 
ନୂତନ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କଲେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ଆପତ୍ତି ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ କେବଳ ଆସକ୍ତି ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ନୂତନ କର୍ମ 
ଆରମ୍ଭ କରାଯିବା ଉଚିତ । 

ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଅରୁନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିର 
ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି କାରଣ ଅର୍ଜୁନର୍କର 
ମନରେ ନିଜ କଲ୍ୟାଣର ଇଢ଼ା ମୁଖ୍ୟ ଥୁଲା (ଗୀତା ୨ | ୭; 
୩ | ୨; ୫ | ୧) | 


* ଆଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ସ ବିଶିଷ୍ଯତେଂ--ଯେ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ 
କରି ସମସ୍ତଙ୍କ ହିତ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। 
ତା'ର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ପ୍ରବାହ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ହେବାରୁ 
ତା”ଠାରେ ସ୍ବତଃ ଅସଙ୍ଗଂତା ଆସିଯାଏ । 

ସାଧକର ଆମ୍ରୂକଲ୍ୟାଣ ଇଜ୍ଥା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ, ସେ 
କର୍ମକୁ ସାଧନାରେ ବିଘ୍ନ ମନେକରି ସେଥୂରୂ ଉପରାମ 
ହେବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମ କରିବା ଦୋଷାବହ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସେଥୂରେ ସକାମଭାବ ରଖିବା ଦୋଷାବହ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ବାହ୍ଯଭାବେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯମ 
କରି ଭିତରେ ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ କରୁଥୁବା ମିଥ୍ୟାଗ୍ରରୀ ପୁରୁଷ 
ଅପେକ୍ଷା ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ଅନ୍ୟର ହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ 
କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ବସ୍ତୁତଃ ମିଥ୍ୟାଗ୍ରୀ ପୁରୁଷ ଅପେକ୍ଷା 
ସ୍ବର୍ଗାଦି ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସକାମଭାବପୂର୍ବକ କର୍ମ ଆଚରଣକାରୀ 
ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତା'ହେଲେ ଅନ୍ଯର କଲ୍ୟାଣ ନିମନ୍ତେ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ମ କରୁଥୂବା କର୍ମଯୋଗୀ ଯେ ଶ୍ରେଷ୍ଠା, 
ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ କ”ଣ? ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଅର୍ଜୁନ 
ଯେତେବେଳେ ସନ୍ତ୍ଯାସ ଓ ଯୋଗ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କିଏ 
ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ, ସେତେବେଳେ ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ 
ଉଭୟକୁ କଲ୍ଯାଣକାରୀ କହି କର୍ମସନ୍ନ୍ଯାସ ଅପେକ୍ଷା 
କର୍ମଯୋଗକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କହିଲେ । ସେହି ଦୃଷ୍ଟରୁ ଏଠାରେ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ବାର୍ଥିଭାବ ତ୍ଯାଗ କରି ଅନ୍ଯର ହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ 
କରୁଥୂବା କର୍ମଯୋଗୀର୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କୁହାଯାଇଛି । 


ଘିର୍ଜିନ୍ତ ଜ/ଚ-୮ଆମ୍ବକଲ୍ଯାଣର ଇଚ୍ଛା ଉଦାର ସ୍ବଭାବ ଏବଂ ହୃଦୟରେ କରୁଣା ଜାତ ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍ଵ 
ଅନ୍ଯମାନଗ୍କ୍ର ସୁଖରେ ସୁଖୀ (ପ୍ରସନ୍ନଃ ଓ ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ (କରୁଣିତଃ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ ହୁଏ। 
କର୍ମଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ ହୋଇଗଲେ କର୍ମଯୋଗ ସହଜରେ ଆଚରିତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 

କର୍ମଯୋଗରେ ଦୁଇଟି ବିଭାଗ ରହିଛି- ଗୋଟିଏ “କର୍ମ” (କର୍ତବ୍ଯଃ ବିଭାଗ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି “ଯୋଗ” ବିଭାଗ। 


ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ଯୋଗ୍ୟତାର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଏବଂ ଅନ୍ୟଯମାନର୍ଚ୍ଚର ସେବା କରିବା କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ଅଟେ। 
କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ଦ୍ବାରା ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ ହୋଇଯିବା ହିଁ ଯୋଗ ଅଟେ। କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ସଂସାର ସହିତ ଏବଂ ଯୋଗର ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । 

ନ୍ଦୟ୍୭-୭ରୀ୫ତ/ ନିଳନ ରୌଳ/ ଥକୁଯା୫ଜ 946ମ ଦକୁତ ବିଷୟକ ବିଶବେଚଳ/ କଣନେ / ଘଜେ ପାଳନ କଜିବଳ ଲାଢଓନ 
କଜ୍ିବାନ 6 କିଷୟନେ ଳେ ଏକଂ ଜ/'ପଜେ ପୀଳଳ କଳିବାନୁ ଆଜ୍ଞା ଜିଏ / ଏଠା ମଧ୍ୟ ଭଗବନ ଥର୍କୁନଙ୍ (୫ମାଚେ ଯୋଜନ 
କର୍ମେ କାହିଁଳି ଲଗାଜଛଚି/) ୩ ଜନ 6ଜେଳ 94ଠ6ନେ କର୍ନ ଜମ ନର୍ବଥ' ଥସମ୍ବ 6ବେଳି କହିଛଳି / ଦୁଳନ୍ତୁ ନ୍ମକ୍ରୁପତଃ ନର୍ମ 
ତ# ଳଳି ନଳନେ ବିଷୟ ଚିନା ଜଳିକନୁ ନିଥ#ରୁଜ କୋଳି ଳହି କିଜାମଭ/ବରନେ କର୍ମ କଟୁଥୁବ/ ନନୁଷ୍ୟକୁ େଣ୍ଥ କହିଛନି / ଏଠେ 
ଜମଗବାନ ନିନ୍ଧୁ ଜ୍ମ୍ଜୋଳଣଳେ ଜଜନୁୟାନେ ଳର୍ଞବୟ-କର୍ମ ଜଜିବ/କୁ ଆଜ୍ଞା! 6ଜଛଳି / 


ନିୟତଂ କୁରୁ କମ୍ପି ତଂ କମି ଜ୍ୟାୟୋ ହ୍ଯକମିଣଃ । 
ଶରୀରଯାତ୍ରାପି ଚ ତେ ନ ପ୍ରସିଦ୍ଧ୍ଯେଦକମ୍ିଣଃ॥ ୮ ॥ 
ଅନୟ ଚୁଇତୁମେ; ନିୟତମ୍‌= ଶାସ୍ତରବିଧୁସମ୍ମତ; କମି=କର୍ତାବ୍ଯ-କର୍ମ; କୁରୁ-ିକର; ହି-କାରଣ; ଅକମିଣଃ-କର୍ମ 


ଶ୍ମୋକ ୮] 
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ନ କରିବା ଅପେକ୍ଷା; କମ୍ମିଠିକର୍ମ କରିବା ଜ୍ଯାୟଃ=ଗଶ୍ରେଷ୍ଠଠୁ ଚ୭ଏବଂନ ଅକମ୍ପିଣଃଚକର୍ମ ନ କଲେ; ତେ=ତୁମରୀ 
ଶରୀରଯାତ୍ରା ¬ ଶରୀରନିର୍ବାହ; ଅପି ମଧ୍ୟ; ନ, ପ୍ରସିଦ୍ଯେତ ସିଦ୍ଧ ହେବ ନାହିଁ | 

ତୁମେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ସମ୍ମତ କର୍ତିବ୍ୟଁକମି କର; କାରଣ କମି ନ କରି ବା ଅପେକ୍ଷା କମି କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ 
କମି ନ କଲେ ତୁମର ଶରୀରନିର୍ବାହ ମଧ୍ୟ ସିଦ୍ଧ (ସଫଳ) ହେବ ନାହିଁ । 


କ6// _'ନିୟତଂ କୁରୁ କମି ତୁମ୍‌'-¬ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବିହିତ 
ଓ ନିୟତ-- ଦୁଇ ପ୍ରକାର କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି | 
ବିହିତକର୍ମର ଅର୍ଥ ସାଧାରଣରୂପେ ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞାରୂପକ କର୍ମ; 
ଯଥାବବ୍ରତ, ଉପବାସ, ଉପାସନା ଇତ୍ୟାଦି । ଉକ୍ତ ସମସ୍ତ 
ବିହିତକର୍ମ ପୂର୍ଷରୂପେ ପାଳନ କରିବା ଜଣକ ପକ୍ଷେ କଷ୍ଟକର, 
କିନ୍ତୁ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସୁଗମ । ମିଛ କହିବା, 
ଗ୍ଵେରି କରିବା, ହିଂସା କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ 
କଲେ ଯେତେ ଲାଭ, ବିହିତ କର୍ମ ନ କଲେ ସେତେ 
ଦୋଷ ନୁହେଁ। ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ବର୍ଜିତ ହୋଇଗଲେ ବିହିତ 
କର୍ମ ସ୍ଵତଃ ହେବାକୁ ଲାଗେ | ନିୟତକର୍ମର ଅର୍ଥ ହେଲା-- 
ବର୍ଣ୍ଣ, ଆଶ୍ରମ, ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ 
କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ¡ ଯଥା- ଭୋଜନ କରିବା, ବ୍ୟବସାୟ କରିବା, 
ଘର ତୋଳିବା ଓ ବାଟବଣା ପଥୂକକୁ ବାଟ ଦେଖାଇବା 
ଇତ୍ୟାଦି । 

କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଝରୁ ବର୍ଷୁଧର୍ମନୁକୂଳ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ 
କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ସେହି କର୍ମ ଘୋର ହୋଇଥାଉ 
ବା ସୌମ୍ୟ ହୋଇଥାଉ, ତାହା ନିୟତକର୍ମ ଅଟେ | ଏଠାରେ 
'ନିୟତଂ କୁରୁ କମି” ପଦରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନି, 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ହୋଇଥୂବାରୁ ନିଜ ବର୍ଶିଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ପରିସ୍ତିତିରୂପେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ ହେଉଛି ତୁମର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୩) | 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ନିମନ୍ତେ ଯୁଦ୍ଦରୂପକ ହିଂସାମରକ କର୍ମ ଘୋର 
ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ଘୋର ନୁହେଁ, ବରଂ 
ତାଂନିମନ୍ତେ ତାହା ନିୟତ କର୍ମ। ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ସ୍ଵଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତୁମ 
ପାଇଁ ନିୟତକର୍ମ-- 'ସ୍ଧମିମପି ଚାବେକ୍ଷ୍ଯ ନ ବିକକ୍ଷିତୁମହସି' 
(୨। ୩୧) | ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ଵଧର୍ମ ଓ ନିୟତକର୍ମ ଦୁଇଟିଯାକ 
ସମାନ । ଯଦ୍ୟପି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦିକ୍କୀ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ 
ଅନୁସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ମ, ତଥାପି ତାହା ଅନ୍ୟାୟଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ନିୟତକର୍ମଠାରୁ ଭିନ୍ତ୍ର କାରଣ ସେମାନେ ଯୁଦ୍ଧ କରି 
ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ରାଜ୍ୟ ଛଡ଼ାଇ ନେବାକୁ ଗ୍ବରହୁଛନ୍ତି। ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଏ ଯୁଦ୍ଧ ନିୟତ ତଥା ଧର୍ମଯୁକ୍ତ କର୍ମ ନୁହେଁ। 

'କମି ଜ୍ୟାୟୋ ହ୍ଯକମିଣଃ'--ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଅଅଥର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନରେ) ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ଜ୍ୟାୟସୀ” ପଦର 
ଉତ୍ତର ଭଗବାନ ଏଠାରେ “ଜ୍ୟାୟଃ' ପଦରେ ଦେଉଛନ୍ତି। 


କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଜ୍ଞାନ ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ତେବେ ମୋତେ ଘୋର କର୍ମରେ 
କାହିଁକି ନିୟୋଜିତ କରୁଛନ୍ତି୮୮” ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, “ମୋ ମତରେ କର୍ମ ନ କରିବା ଅପେକ୍ଷା 
କର୍ମ କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ।” ଏହିପରି ଯୁଦ୍ଦରୂପକ ଘୋର କର୍ମରୁ 
ନିବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବିଗ୍ଵର ଥୁବାବେଳେ, ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
ନିୟତକର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇବା ହେଉଛି ଭଗବାନବ୍ଚ୍ 
ବିଗ୍ଵର । ଏଥୁପାଇଁ ଆଗକୁ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି, ଦୋଷଯୁକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସହଜ (ନିୟତ) କର୍ମ 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ଅନୂଚିତ--“ସହଜଂ କମ୍ମି କୌନ୍ତେୟ 
ସଦୋଷମପି ନ ତ୍ଯଜେତ଼' (୧୮ | ୪୮); କାରଣ ତାହା 
ତ୍ଯାଗ କଲେ ଦୋଷ ଲାଗେ ଏବଂ କର୍ମ ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଏଣୁ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ ଅପେକ୍ଷା ନିୟତକର୍ମ 
କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ମଧ୍ୟ 
ଆହୁରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ) କାରଣ ଏପରି କଲେ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
ହୋଇଯାଏ। ଏଣୁ ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଳମୋକର ପୂବୀର୍ଵରେ 
ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ନିୟତକର୍ମ କରିବାକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଇ ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଧରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, କର୍ମ ନ କଲେ ତୁମର 
ଜୀବନନିବ୍ବୀହ ମଧ୍ୟ ହେବ ନାହିଁ । 

'କମି ଜ୍ୟାୟୋ ହ୍ଯକମିଣଃ' ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ। ଏ କଥା ଭଗବାନ “ମା 
ତେ ସଙ୍ଗୋଃସ୍ତ୍ରକମିଣିଂ (ଗୀତା ୨। ୪୭) ପଦରେ 
ସ୍ମୃଷ୍ଟ୍‌ଭାବେ କହିଛନ୍ତି “ହେ ଅର୍ଜୁନୀ କର୍ମ ନ କରିବାରେ 
ତୂମର ଆସକ୍ତି ନ ହେଉ।” କାରଣ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମରୁ 
ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଉଥୁବା ମନୂଷ୍ୟ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ ଓ ନିଦ୍ରାରେ 
ନିଜର ବହୁମୂଲ୍ଯ ସମୟ ନଷ୍ଟ କରିଦେବ ଅଥବା 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବ, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ତାହାର ପତନ ହେବ। 

ସ୍ବରୂପତଃ କର୍ମତ୍ଯାଗ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମ କରି ତହିଁରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାରଣ ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମ କରୁ 
ବା ନ କରୁ, କାମନା, ବାସନା, ଫଳାସକ୍ତି, ପକ୍ଷପାତ 
ପ୍ରଭୂତି କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ଦିଅନ୍ତି। କାମନା 
ପ୍ରଭୁତି ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ 
କଲେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅତି ସହଜ ହୋଇଯାଏ। 

'ଶରୀରଯାତ୍ରାପି ଚ ତେ ନ ପ୍ରସିଦ୍ଧେଦକମ୍ମିଣଃ”'-- 
ଅର୍ଜୁନବ୍ପର ମନରେ ଏହି ଭାବ ଜାତ ହୋଇଥୁଲା ଯେ, କର୍ମ 


ସେଠାରେ ଅର୍ଜୁନସ୍କୀ ପ୍ରଶ୍ନ ଥିଲା ¬ “ଯଦି ଆପଣଗ୍କ ମତରେ । ନ କଲେ ସେଥୁରୁ ସ୍ଵତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୃଟିଯିବ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
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± ଶ୍ୀମଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ନାନାପ୍ରକାର ଯୁକ୍ତି ଦାରା ତାଙ୍କୁ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ 
କରୁଛନ୍ତି। ସେହି ଯୁକ୍ତି ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ଯୁକ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ହେ ଅର୍ଜୁନ! ତୁମକୁ ଅବଶ୍ଯ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଅନ୍ୟ କଥା ଛାଡ଼, କର୍ମ ନ କଲେ 
ତୁମ ଶରୀରନିର୍ବାହ (ଖିଆପିଆ) ମଧ୍ୟ ଅସମ୍ଭବ ହୋଇଯିବ | 

ଯେପରି ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ବିବେକ ଦ୍ବାରା ସଂସାରରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିହ୍ରର ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି କର୍ମଯୋଗରେ 
ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ଚିନ୍ନ 
ହୋଇଯାଏ । ଅତଏବ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗୀକୁ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଛୋଟ ମାନିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। କର୍ମଯୋଗୀ 
ଶରୀରକୁ ସଂସାରର ଭାବି ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦିଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ପ୍ରତି ତା'ର କୌଣସି ଆମ୍ୀୟତା ରହେ ନାହିଁ| 
ସେ ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଣ ଓ କାରଣଶରୀରର ଯଥାକ୍ରମେ ମୂଳ, ସୃକ୍ଷୁ ଓ 
କାରଣସଂସାର ସହିତ ଏକତ଼ୁ ଅଛି ବୋଲି ମନେକରେ], ମାତ୍ର 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ବ୍ରହ୍ୁ ସହିତ ନିଜର ଏକତ଼ ଅଛି ବୋଲି ମନେକରେ | 
ଏହିପରି କର୍ମଯୋଗୀ ଜଡ଼-ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଏକତୃ ଅଛି ବୋଲି 
ମନେକରେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଚେତନ-ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଏକଡ଼ ଅଛି 
ବୋଲି ମନେକରେ। 


ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ନ ମନରେ କର୍ମ ପ୍ରତି ଅରୁଚି ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାର୍କ୍ନ ମନରେ କର୍ମ କରିବାର ଇଢ଼ଜା ନାହିଁ। କେବଳ 
ଅର୍ଜୁନ ନୂହନ୍ତି ପାରମାର୍ଥରକ ମାର୍ଗର ଅନ୍ଯ ସାଧକମାନେ 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରାୟ ଏ ବିଷୟରେ ଭୁଲ୍‌ କରନ୍ତି । ଯଦ୍ୟପି ସାଧନାରେ 
ସେମାନଙ୍କର ରୂଚି ଥାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ସାଧନା କରୁଥାନ୍ତି, 
ତଥାପି ସେମାନେ ସାଧନାର ପ୍ରଧାନ ବାଧକ ମନୋନୂକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି, ଅନୁକୂଳତା ଓ ସୁଖବୁଦ୍ଧିକୁ ମଧ୍ୟ ରଖିଥାନ୍ତି । 

ଯେଉଁ ସାଧକ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତିରେ ସୁଗମତା ଖୋଜୁଥାଏ 
ଏବଂ ଶୀଘ୍ର ପାଇବାକୁ ଗ୍ରହ୍ୁୁଥାଏ, ସେ ବାସ୍ତବରେ ସୁଖାସକ୍ତ, 
ସାଧନାପ୍ରେମୀ ନୁହେଁ। ଯିଏ ସହଜରେ ତତ୍ସ୍ଵପ୍ରାପ୍ରି ଗ୍ବହେଁ, 
ତାକୁ କଠିନତା ସହିବାକୁ ପଡ଼େ ଏବଂ ଯିଏ ଶୀଘ୍ର 
ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ଗ୍ବହେହ ତାଂର ବିଳମ୍ବ ହୁଏ। ସୁଗମତା ଓ 
ଶୀଘ୍ରତା ଇଢଜ୍ଥା କରୁଥୁବା ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟ “ସାଧନା' ଉପରେ 
ନ ରହି 'ଫଳ' ଉପରକୁ ଗ୍ରାଲିଯିବାରୁ ସାଧନାରେ ନୈରାଶ୍ଯ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଓ ସାଧ୍ଯପ୍ରାପ୍ରିରେ ବିଳମ୍ବ ଘଟେ। “ଯାହା 
ହେଉ ପଛେ, ମୋତେ କେବଳ ତତ୍ଵ୍‌ଵପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ 
ହେବ'”-ଯାହାର ଏପରି ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅଛି, ତାହାର 
ସୁଗମତା ଓ ଶୀଘ୍ରତା ଆଡ଼କୁ ଦୃଶ୍ଝ ଯାଏ ନାହିଁ। ତପ୍ପରତାର 
ସହ କାର୍ଯ୍ୟରତ ମନସ୍ବୀ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ର 


କରିବା ପାଇଁ ଯଦି ଅଣ୍ଟାଭିଡ଼ି ଲାଗିଯାଏ ତେବେ ସେ 
ସୁଖ ଦୁଃଖ ଆଡ଼କୁ ଦେଖେ ନାହିଁ-- 'ମନସ୍ନୀ କାର୍ଯ୍ୟାର୍ଥୀ ନ 
ଗଣୟତି ଦୁଃଖଂ ନ ଚ ସୁଖମ୍‌' (ଭର୍ତ୍ତହରିନୀତିଶତକ) । 
ସାଧକ କଥା କଂଣ କହିବା, ଜଣେ ସାଧାରଣ ଲୋଭୀ 
ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟ ଦୁଃଖ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ । ପ୍ରାୟ ଦେଖାଯାଏ, 
ଝାଳ ବାହାରୂଥୂଲେ, ଭୋକ ବା ଶୋଷ ଲାଗୁଥୁଲେ, 
ଏପରି କି ଝାଡ଼ା ଲାଗୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି କିଣାବିକା ଭଲ 
ଗ୍ବଲିଥାଥ୍ଟ ତେବେ ଲୋଭୀ ବ୍ଯବସାୟୀ ସବୁ କଷ୍ଟ 
ସହିନିଏ। ଠିକ୍‌ ସେହି ଲୋଭୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଭଳି ସାଧ୍ଯରେ 
ସାଧକର ନିଷ୍ଠା ରହିବା ଉଚିତ। ସାଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ବିନା ଶାନ୍ତି 
ନ ମିଳୁ, ଜୀବନ ବୋଝ ପରି ଲାଗୁ, ଖାଇବା, ପିଇବା, 
ଆରାମ ଆଦି କିଛିହେଲେ ଭଲ ନ ଲାଗୁ ଏବଂ ହୃଦୟରେ 
ସାଧନା ପ୍ରତି ଆଦର ଓ ତପ୍ଥରତା ରହୁ! ସାଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରିବାକୁ ଉଲଳଣ୍ଠା ହେଲେ ବିଳମ୍ବ ଅସହ୍ଯ ହୁଏ ସତ, 
କିନ୍ତୁ ତାହା ଶୀଘ୍ର ପ୍ରାପ୍ତି ହେଉ ଏପରି ଇଢ଼ା ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଉଚଲଣ୍ଠା ଓ ଶୀଘ୍ର ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି। 
ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ସାଧନା କରୁଥୁବା ସାଧକ ସାଧନାରେ ସୁଖ ଭୋଗ 
କରେ ଏବଂ ତହିଁରେ ବିଳମ୍ବ ବା ବାଧା ଆସିଲେ ତା'ର କ୍ରୋଧ 
ଆସେ। ସେ ସାଧନାକୁ ଦୋଷ ଦିଏ । ଆଦର ଓ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ 
ସାଧନା କରୁଥୁବା ସାଧକ ସାଧନାରେ ବିଳମ୍ବ ବା ବାଧା ଆସିଲେ 
ବିକଳ ହୋଇ ଉଠେ ଏବଂ ତାହାର ଉକ୍ଣ୍ବା ଆହୁରି ବେଶୀ 
ବଢ଼ଯାଏ। ଏହା ହେଉଛି ଶୀଘ୍ରତା ଓ ଉକ୍ଣ୍ଠା ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ତର । 
ଶୀଘ୍ରତାରେ ସାଧକ ମନରେ ସୁଖ ସୁବିଧାର ଇଚ୍ଛା ରହେ ଯେ, 
ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ଶୀଘ୍ର ହୋଇଗଲେ ପଛକୁ ଆରାମ କରିବି! ଏଭଳି 
ଭାବରେ ଫଳ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି ରହିଲେ, ସାଧନା ପ୍ରତି ଆଦର 
କମିଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଉଳ୍ଣ୍ଠାରେ ସାଧକ ନିଜ ସାଧନାକୁ ହିଁ ସୁଖପ୍ରଦ 
ଭାବେ । ସେ ଭାବେ ଯେ, ସାଧନା ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କରିବା ଭଳି 
ଭଲ କାମ କଂଣ ଅଛି୮ ଏଣୁ ସହଜରେ ହେଉ ବା କଠିନରେ 
ହେଉ, ଶୀଘ୍ର ହେଉ ବା ବିଳମ୍ବରେ ହେଉ, ମୋତେ ଏ କାମ 
(ସାଧନା) କରିବାକୁ ହିଁ ହେବ । ସାଧନାରେ ତାହାର ପୂର୍ଣ୍ଣଶକ୍ତି 
ଲାଗିଯିବାରୁ, ତାହାକୁ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ଶୀଘ୍ର ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଶୀଘ୍ର 
ସିଦ୍ଧି ଗ୍ବହୁୁଥିବା ସାଧକ ସାଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଳମ୍ବ ହେଲେ ନିରାଶ 
ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ । ଅତଏବ ସାଧକ, ସାଧ୍ୟଠାରୁ ସାଧନାକୁ 
ଅଧ୍ଧକ ଆଦର ଦେବା ଉଚିତୀ ମାତା ପାର୍ବତୀ କହିଛନ୍ତି-- 
'ଜନୁ କୋଟି ଲଗି ରଗର ହମାରୀ | ` ବରଉଁ ସଂଭୂ ନ ତ ରହଉଁ କୁଆରୀ | 
ତଜଉଁ ନ ନାରଦ କର ଉପଦେସୂ । ଆପୁ କହହିଁ ସତ ବାର ମହେସ ॥ 
(ମାନସ ୧ | ୮୧|୩) 
[ଅର୍ଥ -ମାତା ପାର୍ବତୀ କହୁଛନ୍ତି, “କୋଟି କୋଟି ଜନ୍ୁ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋର ଏହି ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଅଟଳ ରହିବ ଯେ ମୁଁ କେବଳ 


ଶ୍ମୋକ ୯] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଶିବର୍କୁ ବରଣ କରିବି, ନଚେତ୍‌ କୁମାରୀ ହୋଇ ରହିବି | ସ୍ଵୟଂ 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କରି 


ଶିବ ଯଦି ଶହେଥର ମୋତେ ମନା କରନ୍ତି, ତଥାପି ମୁଁ ନାରଦକ୍ର । ସାଧକମାନକ୍କୁ ସାବଧାନ କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, ସେମାନେ 


ଉପଦେଶ ଉଲ୍ଲଘଂନ କରିବି ନାହିଁ।”] 


ସେମାନଙ୍କୀ ସାଧନାରେ ମୁଖ୍ୟ ବାଧକ ହେଉଥୁବା ଅନୂକୂଳତା 


ମାତା ପାର୍ବତୀଙ୍କ୍ତ ଭାବନାରେ ଶୀଘ୍ରତା ନାହିଁ। ସେ । ଓ ସୁଖବୁଦ୍ଧିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ତତ୍ପର ହୋଇ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
ସାଧ୍ଯଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସାଧନାକୁ ଅଧୂକ ଆଦର ଦେଇଛନ୍ତି। । କରିବାରେ ଲାଗିଯିବା ଉଚିତ । 


ଘଜଣିନ୍କ ଭବ ନିଷ୍ଠମଭାବରେ କର୍ମରତ କର୍ମଯୋଗୀ କେବଳ ସ୍ବରୂପତଃ 


କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରୁ ଥବା 


ମନୁଷ୍ଯଠାରୁ ଅଥବା ସକାମଭାବରେ କର୍ମ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯଠାରୁ ଯେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତା' ନୁହେଁ, ବରଂ ସେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ--“ତୟୋସ୍ତୁ କମ୍ମିସନ୍ନ୍ୟାସାଡ୍‌ କମିଯୋଗୋ ବିଶିଷ୍ଯତେଂ (ଗୀତା ୫।୨) । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଚଳିତ 
ପ୍ରକରଣରେ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଅଧୂକ ଗୁରୁତୃ ଦେଇଛନ୍ତି। 


ସନକ ପୂର୍ବ୍ୋୋଳବନେ ଭଗବାନ କହିଲେ, କର୍ମ ଳ କଲେ ଶଜୀ/ଜନିବୀହ ମଧ୍ୟ 6ହେଦ ଲାହିଁ/ ଏଥ୬ୁକୁ ମାଣ 6ହେଲି ଫେ 
କର୍ମ କଜିବ/ ଳିଯାତି ଆବଶ୍ୟକ / କିଳୁ ଳର୍ମ ଜଳେ 6 ନକୁଷ/ ବନି 6ହୋଇଯା'ଏ- - (ଳର୍ମଣ/ କଧଃ୫ତ ଳନୁଃ, 666େ ବନଞଳ୍ଚୁ ନୁଳୁ 
6ହେବ/ ପାଇଁ କ'#7 କଳିବ/କୁ 6ନବ, ଜ/ହ/ ନିନ୍ମୁ କେ ଜରଚକ/ନ କହୁଛି / 


ଯଜ୍ଞାଥାଡତ଼ କମିଣୋଃନ୍ୟତ୍ର ଲେ।କୋଃୟଂ କମ୍ିିବନ୍ଧନଃ । 
ତଦଥିଂ କମି କୌନ୍ତେୟ ମୁକ୍ତ ସଙ୍ଗଃ ସମାଚର ॥ ୯ ॥ 
ଥନନ୍ଦର ଯଜ୍ଞାଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞ ନିମନ୍ତେ କରାଯାଉଥୂବା; କମିଣଃ=କର୍ମ ବ୍ଯତୀତ; ଅନ୍ୟତ୍ରଚିଅନ୍ଯ କର୍ମରେ (ନିୟୋଜିତ); 


ଅୟମ୍‌= ଏହି; ଲୋକଃ= ମନୁଷ୍ୟସମୁଦାୟ; କମିବନ୍ଧନଃ- କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ (ତେଣୁ) ; କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ; 
ମୁକ୍ତସଙ୍ଗଧଂଂଅନାସକ୍ତ ହୋଇ; ତଦଥିମ୍‌=ସେହି ଯଜ୍ଞ ନିମନ୍ତେ; କମି=କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ। ସମାଚର=କର | 


ଯଜ୍ଞ (କଉ୍ତିବ୍ୟ ପାଳନ) ନିମନ୍ତେ କରାଯାଉଥୂବା କମି ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ (ନିଜ ପାଇଁ କରାଯାଉଥୂବା) 
କମିରେ ନିୟୋଜିତ ମନୂଷ୍ଯସମୁଦାୟ ତହିଁରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ, ତେଣୁ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ତୁମେ ଅନାସକ୍ତ 


ହୋଇ ଯଜ୍ଞ ନିମନ୍ତେ କମି କର। 


ବର ଯଜ୍ଞାର୍ଥାତ଼ କମିଣୋଃ ନ୍ୟତ୍ର--- ଗୀତାନୁସାରେ 
କର୍ତବ୍ୟମାତ୍ରକେ ଯଜ୍ଞ” | ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ହୋମ, ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା, 
ବ୍ରତ, ବେଦାଧ୍ୟୟନ ଆଦି ସମସ୍ତ ଶାରୀରିକ, ବ୍ଯାବହାରିକ 
ଓ ପାରମାର୍ଥିକ କ୍ରିୟା ଯଜ୍ଞ” ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । କର୍ତବ୍ଯ 
ମନେକରି କରାଯାଉଥୁବା ବ୍ଯବସାୟ, ଗ୍ବକିରି, ଅଧ୍ଯୟନ 
ପ୍ରଭୃତି ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମର ନାମ ମଧ୍ଯ ଯଜ୍ଞ । 
ଅନ୍ୟକୁ ସୁଖ ଦେବା ପାଇଁ ତଥା ଅନ୍ୟର ହିତ ପାଇଁ ଯେଉଁ 
କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେସବୁ ଯଜ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ' | ଯଜ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ କଲେ 
ଆସକ୍ତି ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଧ୍ବଂସ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୪ । ୨୩) ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି କର୍ମ ନିଜେ ବନ୍ଧନକାରକ ନ ହେବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେ 
ପୂର୍ବସଞ୍ଚିତ କର୍ମସମୂହକୁ ମଧ୍ଯ ଭସ୍ମ କରିଦିଏ। 

ବସ୍ତୁତଃ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ରିତି ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅନୁସାରେ 
ହୁଏ, କ୍ରିୟା ଅନୂସାରେ ନୁହେଁ। ଧନ ରୋଜଗାର କରିବା 
ବ୍ୟବସାୟୀର ପ୍ରଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୂବାରୁ ବାସ୍ତବରେ ଧନରେ 


ହିଁ ତାହାର ସ୍ଥିତି ଥାଏ ଏବଂ ଦୋକାନ ବନ୍ଦ କରିବାମାତ୍ରେ 
ଧନ ଆଡ଼କୁ ତା'ର ବୃତ୍ତି ଗ୍ବଲିଯାଏ। ସେହିପରି ଯଜ୍ଞାର୍ଥ 
କର୍ମ କରୂଥୂୁବା ସମୟରେ କର୍ମଯୋଗୀର ସ୍ଥିତି ନିଜର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମାମ୍ରରାବ୍କ ଠାରେ ହିଁ ରହେ ଏବଂ କର୍ମ ସମାପ୍ତ 
କରିବାମାତ୍ରେ ତା'ର ବୃତ୍ତି ପରମାମ୍ରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ। 

ସବୁ ବର୍ଣ୍ଠ ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କର୍ମ ରହିଛି। କୌଣସି 
ଏକ ବର୍ଣ୍ଠ ପାଇଁ କୌଣସି ଏକ କର୍ମ ସ୍ବଧର୍ମ ହେଉଥୂବା 
ସ୍ଥଳେ ଅନ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣ ପାଇଁ ତାହା ପରଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଅନ୍ୟତ୍ର 
କର୍ମ”; ଯଥା-ଭିକ୍ଷାନ୍ତରେ ଜୀବନନିବୀଁହ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପାଇଁ 
ସ୍ବଧର୍ମ, କିନ୍ତୁ କ୍ଷତ୍ରିୟ ନିମନ୍ତେ ପରଧର୍ମ। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ବଧର୍ମ ଏବଂ 
ସକାମଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ପରଧର୍ମ । ଯେତେ ବି ସକାମ 
ଓ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ଅଛି, ସେସବୁ “ଅନ୍ୟତ୍ର କର୍ମ” ଶ୍ରେଣୀର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ନିଜ ସୁଖ, ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆରାମ ଆଦି ନିମନ୍ତେ 
ଯେତେ କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟତ୍ର କର୍ମ'* | 


5» ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ସକାମଭାବ ରହେ ଏବଂ ସକାମଭାବ ରହିଲେ ନିଷିଦକର୍ମ ହେବାର ଯଥେଷ୍ଟ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ | 
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ସୁତରାଂ ସବୂଠୁ ଛୋଟ ଓ ସବୁଠୁ ବଡ଼ ଯାହା ବି କର୍ମ 
କରାଯାଏ, ତହିଁରେ ସାଧକ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ ଯେ, 
କେବେ କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥ ଭାବନାରେ କର୍ମ ହେଉ ନାହିଁ ତା 
ଯେ ନିରନ୍ତର ସାବଧାନ ରହେ, ତାହାକୁ ସାଧକ କହନ୍ତି। 
ତେଣୁ ସାଧକ ନିଜ ସାଧନା ପ୍ରତି ସାବଧାନ ଓ ଜାଗ୍ରତ 
ରହିବା ଉଚିତ। 

“ଅନ୍ୟତ୍ର କର୍ମ” ବିଷୟରେ ଦୁଇଟି ଗୃଢ଼ ରହସ୍ଯ-- 

(୧) କୌଣସି ଆଗନ୍ତୁକଙ୍କ୍‌ ପ୍ରତି ଯଦି କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ 
ଆସନ୍ତୁ, ବସନ୍ତୁ” ଇତ୍ୟାଦି ଆଦରସୂଚକ ଶବ୍ଦ ବାହ୍ୟଭାବେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭିତରେ ନିଜଠାରେ ଭଦ୍ରତା ଆରୋପ 
କରନ୍ତି ଅଥବା “ଏପରି କହିଲେ ଆଗନ୍ତୁକ ବ୍ଯକ୍ତି ମୋତେ 
ଭଲ ଭାବିବେ'-¬ଏପରି ବିଗ୍ଵର କରି ଆଦର ଦେଖାନ୍ି, 
ତେବେ ଏହା ପଛରେ ସ୍ବାର୍ଥ ଭାବନା ଲୁଚି ରହିଥୂବାରୁ 
ଏହା ମଧ୍ଯ “ଅନ୍ୟତ୍ର କର୍ମ”, ଯଜ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ ନୁହେଁ। 

(୨) ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ସଭା ପ୍ରଭୂତିରେ ଯଦି କୌଣସି 
ବ୍ଯକ୍ତି ମନରେ ଏପରି ଭାବ ରଖି ପ୍ରଶ୍ନ କରେ ଯେ, ବକ୍ତା 
ଏବଂ ଶ୍ରୋତାଗଣ ମୋତେ ଜ୍ଞାନୀ ବୋଲି ବୁଝିବେ ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ମୋର ଭଲ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବ, ତେବେ 
ଏହା ମଧ୍ୟ ଅଅନ୍ୟତ୍ର କର୍ମ, ଯଜ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ ନୁହେଁ। 

ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ସାଧକ କର୍ମ କରୁ, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ 
ସ୍ବାଥିଥ/ କାମନା ଇତ୍ଯାଦି ଭାବ ନ ରଖୁ। କର୍ମ ନିଷିଦ୍ଧ 
ନୂହେଁ, ବରଂ ସକାମଭାବ ନିଷିଦ୍ଧ। 

ସାଧକ ଭୋଗ ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତି ଇଜ୍ଚାରେ କୌଣସି 
କର୍ମ କରିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ ଏପରି ଇଚ୍ଛାରେ ଭୋଗାସକ୍ତି 
ଓ କାମନା ରହୁଥୂବାରୁ କର୍ମଯୋଗର ଆଚରଣ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ। ନିର୍ବାହବୂଦ୍ଦିରେ କର୍ମ କଲେ ବି ସେଥୁରେ ବଞ୍ଚିବାର 
କାମନା ରହୁଥିବାରୁ ନିର୍ବାହବୂଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଜ୍ଯ ଅଟେ। 
ସାଧକ କେବଳ ସାଧନାବୁଵିରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ କର୍ମ କରିବା 
ଉଚିତ। ଯେ ନିଜର ମୁକ୍ତି ନିମନ୍ତେ ମଧ୍ଯ କର୍ମ ନ କରି 
କେବଳ ପରହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ, ସେ ହେଉଛି ଉତ୍ତମ 
ସାଧକ । କାରଣ ଅନ୍ୟର ହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କଲେ ଯାଇ 
ନିଜର ହିତ ହୁଏ, ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ହିତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ପରହିତରେ ହିଁ ନିଜର ହିତ ନିହିତ । ପରହିତଠାରୁ 
ନିଜ ହିତକୁ ଭିନ୍ନ ମନେ କରିବା ଭୁଲ୍‌। ତେଣୁ ଲୌକିକ 
ବା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଯାହା କିଛି କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେସବୁ 
କେବଳ ଲୋକହିତାର୍ଥେ ହେବା ଉଚିତ । 

ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ତ ସ୍ଵଭାବତଃ 
ବନ୍ଧନକାରକ, ଏପରି କି ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ହିତ ପାଇଁ 
କରାଯାଉଥୂୁବା କର୍ମ ମଧ୍ଯ ବକ୍ଷନକାରକ। କେବଳ ନିଜ 
ହିତ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ରହିଲେ ବ୍ଯକ୍ତିଡତ଼ ବଜାୟ ରହେ । ଅନ୍ଯ 


× ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କଥା ଛାଡ଼, ଏପରି କି ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ଚିନ୍ତନ ଓ ସମାଧୁୂ ମଧ୍ଯ 
କେବଳ ଲୋକହିତ ନିମନ୍ତେ କରିବା ଉଚିତ । ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା ମ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀରରେ ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ନିଜ ପାଇଁ ନ କରି ସଂସାର ନିମନ୍ତେ କରିବା 
ବିଧେୟ । “କର୍ମ” ସଂସାର ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ ସଂସାରରୁ 
ସମ୍ବଭନ୍ଧଦ ବିକ୍ରେଦ ହେଲେ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ସଙ୍ଗେ ଯେଉଁ 
'ଯୋଗ' ହୁଏ, ତାହା ନିଜ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଠ। ଏହାର ନାମ-- 
କର୍ମଯୋଗ” | 

'ଲୋକୋଏୟେଂ କମ୍ିବନ୍ଧନଃ'-- ପ୍ରଧାନତଃ ମନୁଷ୍ୟର 
ହିଁ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ (ଯଜ୍ଞ) କରିବାର ଅଧ୍ଧକାର ଅଛି । ଆଗକୁ 
ସୃଷ୍ଟିଚକ୍ର ପ୍ରସଙ୍ଗରେ (୩ । ୧୪-¬ ୧ ୬ ରେ) ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 
ଏହା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କୀର ହିତ କରିବା ଓ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା ଯାହାର ଦଦବ୍ଦେଶ୍ଯ, ତାଂଦ୍ନାରା 
ସ୍ବତଃ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ହୁଏ। ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି ପରହିତ ନିମନ୍ତେ 
କର୍ମ ନ କରି କେବଳ ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ, 
ତେବେ ସେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। 

ଆସକ୍ତି ଓ ସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ହିଁ ବନ୍ଧନର 
କାରଣ | ଏସବୁ ନ ରହିଲେ ସ୍ଵତଃ ସମସ୍ତର୍କ୍ଘ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କର୍ମ ହୁଏ । ଭାବ ଯୋଗୁଁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ, କ୍ରିୟା ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ। 
ମନୂଷ୍ୟ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ କର୍ମରେ ରଖୁଥୂୁବା 
ଆସକ୍ତି ଓ ସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ ହିଁ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 

'ତଦଥିଂ କମି କୌନ୍ତେୟ ମୁକ୍ତ ସଙ୍ଗଃ ସମାଚର'-- 
ଏଠି 'ମୁକ୍ତ ସଙ୍ଗଃ' କହିବାରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା--କର୍ମରେ, ପଦାର୍ଥରେ ତଥା ଶରୀର, ମନ, ବୁଵି 
ପ୍ରଭୃତି କର୍ମ`ସାମଗ୍ରୀରେ ଆସକ୍ତି ରହିଲେ ବନ୍ଧନ ହୁଏ। 
ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ଥୁଲେ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ଓ ସୁଗ୍ବରୂରୂପେ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି 
ନ ରହିଲେ ପରହିତ ଲାଗି ସ୍ବତଃ କର୍ତବ୍ଯ କର୍ମ ଆଚରିତ 
ହୁଏ ଏବଂ ଯଦି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ର ହୋଇ ନ ଥାଏ, 
ତେବେ ସ୍ବତଃ ନିର୍ବିକଳ୍ପତାରେ ଓ ସ୍ବରୂପରେ ସିତି ହୁଏ। 
ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ନିରନ୍ତର ସାଧନା ଗ୍ବଲୁରହେ ଏବଂ ଅସାଧନା 
କଦାପି ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦ ଯୋଗୁଁ ନିୟତକର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୂ 
“ତାମସ ତ୍ଯାଗ' କୁହାଯାଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୭), ଏବଂ ଏହାର 
ଫଳ ହେଉଛି ମୃଢ଼ତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୂଢ଼ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତି-_'ଅଜ୍ଞାନଂ 
ତମସଃ ଫଳମ୍‌' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୬) | ଦୁଃଖ ମନେକରି କର୍ମ 
ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ରାଜସ ତ୍ୟାଗ କୁହାଯାଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୮), 
ଏବଂ ଏହାର ଫଳ ହେଉଛି ଦୁଃଖ-- 'ରଜସସୁ ଫଳଂ ଦୁଃଖମ୍‌' 
(ଗୀତା ୧୪ | ୧୬) | ତେଣୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୂ କର୍ମ 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ନ କହି ସ୍ଵାର୍ଥ ମମତା, ଫଳାସକ୍ତି, କାମନା, 


ଶ୍ମୋକ ୯] 
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ବାସନା, ପକ୍ଷପାତିତା ପ୍ରଭୂତିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ 
ଅନୁସାରେ ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ ଉସାହପୂର୍ବକ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି, ଯାହା କି “ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ଯାଗ” 
ଅଟେ (ଗୀତା ୧୮ । ୯)। ଆଗକୁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, 
“ମୋ ପାଇଁ କିଛି କରିବା ବାକି ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ 
ସାବଧାନ ହୋଇ କର୍ମ କରୁଛି”' (୩ | ୨୨-୨୩) | 

କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବାରେ ଦୁଇଟି କାରଣରୁ ଶିଥୂଳତା 
ଆସେ--(୧) ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି ସେ ପ୍ରଥମେ 
ଫଳେଚ୍ଛା ରଖି ପରେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। ସେ 
ଯେତେବେଳେ ଦେଖେ ଯେ କର୍ମଯୋଗ ଅନୁସାରେ 
ଫଳେଚ୍ଛା ରଖିବା ଅନୁଚିତ, ସେତେବେଳେ ସେ ଭାବେ 
ମୁଁ କର୍ମ କାହିଁକି କରିବିଂ' (୨) କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କଲାପରେ 
ଯେତେବେଳେ ତାକୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ତାହାର ଫଳ ବିପରୀତ 
ହେବ, ସେତେବେଳେ ସେ ବିଗ୍ରର କରେ, “ଭଲ କର୍ମ 
କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯଦି ବିପରୀତ ଫଳ ମିଳିବ, ତେବେ ମୁଁ 
କର୍ମ କାହିଁକି କରିବି?” 

କର୍ମଯୋଗୀ କୌଣସି କାମନା କରେ ନାହିଁ କି 
କୌଣସି ନାଶବାନ୍‌ ଫଳ ଗ୍ରହେଁ ନାହିଁ। ସେ କେବଳ 
ସଂସାରର ହିତକୁ ଆଖି ଆଗରେ ରଖି କର୍ତ୍ବ୍ଯ-କର୍ମ 
କରିଗ୍ବଲେ। ଏହି ଦୁଇଟି କାରଣ ଯୋଗୁଁ ତା'ର କର୍ମରେ 
ଶିଥୂଳତା ଆସିପାରେ ନାହିଁ। 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ମନୂଷ୍ଯର ପ୍ରାୟ ଏପରି ସ୍ବଭାବ ହୋଇଗଲାଣି ଯେ, 
ଯେଉଁଥୂରେ ତାକୁ ସ୍ବାର୍ଥ ଦେଖାଯାଏ, ସେହି କର୍ମଟିକୁ ସେ 
ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ କରେ। ମାତ୍ର ସେହି କର୍ମ ତା' ପାଇଁ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ। ଅତଏବ ଏହି ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା 
ପାଇଁ ତା'ପକ୍ଷେ କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ କରିବା ନିହାତି 
ଆବଶ୍ୟକ। 

କର୍ମଯୋଗରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କେବଳ ପରହିତ ପାଇଁ 
କରାଯାଏ, ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ। କେଉଁମାନେ “ପର”? -¬ଏ 
କଥା ମଧ୍ୟ ବୁଝିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ନିଜ ଶରୀର ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ “ପର'; ଏପରି 
କି ନିଜର ତଥାକଥୂତ ପ୍ୂଳଶରୀର, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର (ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 


ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପ୍ରାଣ ଓ କାରଣଶରୀର (ଯେଉଁଥୁରେ ସ୍ବୀକୃତ 
“ଅହମ୍‌' ଅଛି) ମଧ୍ଯ ସ୍ବୟଂଠାରୁ “ପର”*। କାରଣ ସ୍ବୟଂ 
(ଜୀବାମ୍ରାଃ ଚେତନ ପରମାମ୍ରରାକ୍କର ଅଂଶ ଏବଂ ଶରୀରାଦି 
ପଦାର୍ଥ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ। ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଜଡ଼ରେ ହୁଏ 
ଓ ଜଡ଼ ପାଇଁ ହୁଏ। ଚେତନରେ ଓ ଚେତନ ପାଇଁ କୌଣସି 
କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ “କରିବା' କଦାପି ନିଜ ପାଇଁ 
ନୂହେଁ, କଦାପି ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ| ମାତ୍ର 
ସଂସାରରୁ ମିଳିଥୂବା ଶରୀରାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥକୁ ଚେତନ 
ଯେତିକି ଅଂଶରେ 'ମୁଁ',, “ମୋର” ଓ “ମୋ ପାଇଁ' ମାନିନିଏ, 
ତା'ର ସେତିକି ଅଂଶରେ “ନିଜ ପାଇଁ' କରିବାର ସ୍ଵଭାବ 
ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ।। ସୁତରାଂ ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ 
ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ସହଜରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
ଶରୀରର ଅବସ୍ଥା (ବାଳକ, ଯୁବକ ଆଦି) ବଦଳି 
ଯାଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 'ମୁଁ ସେହି ଅଟେ'-¬ଏହିରୂପେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀକୁ ନିଜର ସ୍ପାୟୀ ସତ୍ତାର ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଏହି 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ସତ୍ତା (ନିଜ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ର ପରମାମ୍ରାଙ୍କୀ 
ସହିତ ସ୍ବତଃ ଏକତ ଅଛି ଏବଂ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିର ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବତଃ 
ଏକତ ଅଛି। ଆମ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ କ୍ରିୟା କରାଯାଏ, ତାହା 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ଦ୍ବାରା ହିଁ କରାଯାଏ; କାରଣ ପ୍ରକୂତି 
ଓ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଅଛି, ସ୍ବୟଂ (ସ୍ବରୂପ) ସହିତ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଶରୀରର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିନା ଆମେ କୌଣସି କ୍ରିୟା କରି ପାରିବା ନାହିଁ । 
ଏଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଆମକୁ ନିଜ 
ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ; ଯାହାକିଛି କରିବାର ଅଛି, 
ତାହା କେବଳ ସଂସାର ପାଇଁ। କାରଣ ଯେ ନିଜେ 
କରିପାରେ, “କରିବା” ତା'ପାଇଁ ଲାଗୁ ହୁଏ। ଯେ କିଛି 
କରିପାରେ ନାହିଁ, ତା'ପାଇଁ କିରବାର ବିଧାନ ନାହିଁ। 
ଯାହାକିଛି କରାଯାଏ, ସଂସାରର ସହାୟତାରେ ହିଁ କରାଯାଏ | 
ସୁତରାଂ “କରିବା” ସଂସାର ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଜନୀୟ। ନିଜ 
ପାଇଁ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ-- 
ଯଜ୍ଞାର୍ଥାହ୍୍‌ କମିଣୋଃନ୍ୟତ୍ର ଲୋକୋଃୟଂ କମି ବନ୍ଧନଃ ।' 
ବିନାଶୀ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବ୍ରୁଵି ଆଦି ସହିତ ଆମର ଅବିନାଶୀ ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ 


* ସଂସାର ଯେପରି “ପର', ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୂଦି ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 'ପର' ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜଠାରୁ ଭିନ | ଏମାନଙ୍କୁ ନିଜର ନ ଭାବି 
କର୍ମଯୋଗୀ ଏମାନଙ୍କର ବି ସେବା କରେ। ଶରୀରକୁ ନିଦ୍ରାଳୁ, ଆଳସୀ, ପ୍ରମାଦୀ, ନିଷ୍ଠର୍ମା ଓ ଭୋଗୀ ହେବାକୁ ନ ଦେବା ହିଁ 'ଶରୀର'ର ସେବା | 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ସାଂସାରିକ ଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ହେବାକୁ ନ ଦେବା ହିଁ “ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କର' ସେବା | ଅନ୍ୟର ଅହିତ ଚିନ୍ତନ, ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ ତଥା ବ୍ୟର୍ଥ 
ଚିନ୍ତନରେ ମନକୁ ଲାଗିବାକୁ ନ ଦେବା ହିଁ 'ମନ'ର ସେବା! ବୁଦିକୁ ଅନ୍ଯମାନର୍କର କର୍ତବ୍ୟ ବିଗ୍ଵର କରିବା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ନ ଦେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଏ 
କ'ଣ କରୁଛି ନ କରୁଛି--ଏ କଥା ଭାବିବାକୁ ନ ଦେବା ହିଁ 'ବୁଦ୍ଧି'ଂର ସେବା | ପକୃତରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଵିରେ ମମତା ଓ ଆସକ୍ି 


ନ ରଖିବା ହେଉଛି ଏମାନକବ୍କୀର ସବୁଠୁ ବଡ଼ ସେବା । 


198 × ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 
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ସ୍ବରୂପର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ତେଣୁ ନିଜର ଓ ନିଜ । ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ; ଏଣୁ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ। 
ପାଇଁ କିଛି ନୂହେଁ। ଶରୀରାଦିର ସହାୟତା ବିନା ଆମେ । ଏହିଭଳି ଯେତେବେଳେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କିଛି କରି ପାରିବା ନାହିଁ, ତେଣୁ ନିଜ ପାଇଁ ଆମର କିଛି। ବିଚ୍ରିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ ଯାହା କି ବାସ୍ତବ), ସେତେବେଳେ 
କରିବାର ନାହିଁ। ନିଜ ସତ୍‌ଵସ୍ବରୂପରେ କେବେ କୌଣସି ଜ୍ଞାନର ସଂସ୍କାର ଥୂଲେ ସ୍ବରୂପର ସାକ୍ଷାଳାର ହୁଏ ଏବଂ 
ଅଭାବ ନ ଥାଏ; ଏବଂ ଅଭାବ ନ ଥୂଲେ କୌଣସି ଇଢ୍ରଜା । ଭକ୍ତିର ସଂକ୍କାର ଥ୍ଧଲେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ଉଦୟ ହୁଏ। 


ଘଂିଜିନ୍ତା କ/ବ- ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ କଲେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ,¥ ବରଂ “ଅନ୍ଯ କର୍ମ” କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ 
କଲେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ (ଗୀତା ୩। ୧୩)। ଅତଏବ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରିବା ହିଁ “ଯ୍ଞାଥାତ୍ କମିଣୋଃନ୍ୟତ୍ର 
ଲୋକୋଃୟଂ କମିବନ୍ଧନଃ” ପଦଗୁଡ଼ିକର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ। 

ମନୂଷ୍ଯ ସଂସାରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଶରୀର, ବସ୍ତୁ) ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ଯେତେବେଳେ ସଂସାର ସେବାରେ 
ନିୟୋଜିତ କରିଦେବ ଏବଂ ପ୍ରତିବଦଳରେ କିଛି ଆଶା କରିବ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ସେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ପାରିବ । କାରଣ ଆମେ ବାସ୍ତବରେ ଯାହା ଗ୍ବହୁଁଛେ, ସଂସାର ଆମକୁ ସେହି ବସ୍ତୁ ଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଆମେ ଗ୍ବହ୍ୁଛେ 
ସୁଖ, ଅମରତା, ନିଶ୍ଚିନ୍ତତା, ନିର୍ଭୟତା ଓ ସ୍ବାଧୀନତା । ମାତ୍ର ଏସବୁ ଆମକୁ ସଂସାରରୁ ମିଳିବ ନାହିଁ, ବରଂ ସଂସାରରୁ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେଲେ ମିଳିବ। ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବାକୁ ହେଲେ ସଂସାରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀକୁ ସଂସାର 
ସେବାରେ ହିଁ ସମପିତ କରିଦେବା ଆବଶ୍ଯକ। ପକ 


ନନ୍ଦ ପୂର୍ବ୍ଣରୋଳଃଜେ ଜର୍ଚବାଳ କନ୍ଦିଲଲେ ଫକ ଯ୍ଞ (କର୍ଷବ-ଳର୍ମଃ ବଃତ/ତ ଥଳଏ କର୍ମ ବନକକଳ / ଅତଏବ ଏହି 
ବନ୍ଧଳଚୁ ମୁକ୍ତ ନେବା ପାଇଁ କର୍ମକୁ ସ୍ମୃତ୍ରୁଫତ ତଟ ନ କଳି କର୍ଷ୍ବ୍ଚୁଵିଚନେ କର୍ମ କ୍ଦିକବ/ ଆଂକଶୟଳ / ଏବେ କର୍ମ କଜିବାନର 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଫୁଝି ଳଜିବ/ ପାଇଁ ଆଜ 6ଜଳେତ/ଟି ଜ/ଜଣୀ ଜରୀଜଛଛି / 


ସହଯଜ୍ଞାଃ ପ୍ରଜାଃ ସୂଷ୍ଟ୍ୟା ପୁରୋବାଚ ପ୍ରଜାପତିଃ । 
ଅନେନ ପ୍ରସବିଷ୍ଯଧ୍ଵମେଷ ବୋଏ୍ତ୍ରିଷ୍ଟକାମଧୁକ୍‌ ॥ ୧୦ ॥ 


ଦେବାନ୍‌ ଭାବୟତାନେନ ତେ ଦେବା ଭାବୟନ୍ତୁ ବଃ । 
ପରମ୍ପାର ଭାବୟନ୍ତଃ ଶ୍ରେୟଃ ପରମବାପ୍‌ସ୍ୟଥ॥ ୧୧॥ 


ଅଂଚୟ ପ୍ରଜାପତିଃ-ପ୍ରଜାପତି ବ୍ରହ୍ମାଃ ପୁରାଠିସ୍ପଶ୍ଟି ଆରମ୍ଭରେ ସହଯଜ୍ଞାଃ¬କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମର ବିଧାନସହ; 
ପ୍ରଜାଃଇପ୍ରଜାମାନର୍କ୍ଦ: ସୂୃଷ୍ଟ୍ରାଚସସର୍ଜନା କରିଥ ଉବାଚଳକହିଲେ ୯ତୂମ୍ଭେମାନେଠ ଅନେନଏହି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ଦାରା; 
ପ୍ରସବିଷ୍ୟଧ୍ଵମ୍‌ - ସମସ୍ତଜ୍କର ବୃଦ୍ଧି କର ଏଷଃ= ଏହା; ବଃ=ତୁମାମାନକୀ ପାଇଁ; ଇଷ୍ଟକାମଧୁକ୍‌, ଅସୁ--କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନର 
ଆବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରଦାନକାରୀ ହେଉଁ ଅନେନଏହାଦ୍ବାରା (ତୁମ୍ଭେମାନେ) ; ଦେବାନ୍‌=ଦେବତାମାନର୍; ଭାବୟତ=ଉନ୍ନତ 
କର; ତେ=ସେହି; ଦେବାଃ-ଦେବଗଣୀ ବଃତୂମ୍ଭମାନଙ୍ଗୁ ଭାବୟନ୍ତୁନ ଉନ୍ନତ କରନ୍ତୁ ପରସ୍କରମ୍‌ପରପ୍ପରଗ୍ଗର; 
ଭାବୟନ୍ତଃ- ଉନ୍ନତି କରି (ତୁମ୍ଭେମାନେ) ; ପରମ୍‌, ଶ୍ରେୟଃ ପରମକଲ୍ଯାଣ; ଅବାପ୍ସ୍ୟଥ= ପାପ ହେବ | 

ସୃଷ୍ଟ ଆରମ୍ବରେ ପ୍ରଜାପତି ବ୍ରହ୍ମା କଉିବ୍ୟ"କମିର ବିଧାନସହ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ (ମନୁଷ୍ୟ ଆଦି) ସଜ୍ଜିନା କରି 
ସେମାନଙ୍କୁ (ପ୍ରଧାନତଃ ମନୃଷ୍ୟନ୍ଦୂ କହିଲେ, ତୁମ୍ଭେମାନେ ଏହି କଉଁବ୍ୟ ଡ଼ାରା ସମସ୍ତସ୍କ୍ର ବୃଦ୍ଧି କର ଏବଂ 
ଏହି କରଉଁବ୍ୟ-କମିରୂପକ ଯଜ୍ଞ ତୁମ୍ଭମାନକ୍ଧ ପାଇଁ କଉିବ୍ୟ ପାଳନର ଆବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରଦାନକାରୀ ହେଉ। 
ନିଜ କଭିବ୍ଯ-କମି ଦ୍ରାରା ତୁମ୍ଭେମାନେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଉନ୍ନତ କର ଏବଂ ଦେବଗଣ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ଦ଼ାରା 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଉନ୍ନତ କରନ୍ତୁ। ଏହିଭଳି ପର ସ୍ହାରକ୍ତର ଉନ୍ନତି କରି ତୁମ୍ଭେମାନେ ପରମକଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ବ୍ଯ୍ାସହଯଜ୍ଞାଃ ପ୍ରଜାଃ ସୃଷ୍ଟ୍ଟା ପୁରୋବାଚ । ସ୍ବାମୀ ତେଣୁ ନିଜ କଉ୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେ 
ପ୍ରଜାପତିଃ'-- ବ୍ରହ଼ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରଜାଙ୍ସର (ସୃଷ୍ଟିର) ସ୍ରଷ୍ଟା ଏବଂ | ପ୍ରଜାକ୍କ ରକ୍ଷା ତଥା ସେମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ବିଗ୍ବର କରୁଥାନ୍ତି 


ଶ୍ମୋକ ୧୦-୧୧] 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ × 
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ଯିଏ ଯାହାକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ, ତାହାକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ତା”ଂର 
କର୍ତବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ। ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ସର୍ଜନା କରନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ସୁରକ୍ଷାରେ ତପ୍ଦର ରହି ସର୍ବଦା ସେମାନଗ୍ସ୍ୀର 
ହିତ କଥା ଭାବୁଥାଆନ୍ତି । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ “ପ୍ରଜାପତି” କୁହାଯାଏ | 

ସ୍ପଷ୍ଟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ଗ ଆରମ୍ଭରେ ବ୍ରହ୍ମା କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମର 
ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ବିବେକସମ୍ପନ୍ନ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ ସୂଷ୍ଟି କଲେ*ଂ । 
ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ ମନୁଷ୍ଯ 
ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ତିତିକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବାର ବିବେକ ପ୍ରଦାନ କରି 
ସେ ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ଜନା କଲେ। 

ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ବିଗ୍ବର କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, 
ବୃକ୍ଷ ଆଦିର୍କଵ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ପରୋପକାର (କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ)” ହୁଏ କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ତ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ଅସାଧାରଣ 
ବିବେକ-ଶକ୍ତି ମିଳିଛି। ସେ ଯଦି ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଇ ଅକର୍ତବ୍ଯ ନ କରେ, ତେବେ ତାଂ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ 
ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବରେ ଲୋକହିତାର୍ଥ କର୍ମ ହୋଇପାରିବ । 

ଦେବତା, ରଷି, ପିତୃଗଣ, ମନୁଷ୍ୟ ତଥା ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, 
ବୃକ୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ “ପ୍ରଜାଂ ନାମରେ ପରିଚିତ । 
ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଯୋଗ୍ଯତା, ଅଧୂକାର ଓ 
ସାଧନାର ବିଶେଷଦଡ଼ ଥୂବାରୁ, ତା'ଉପରେ ଅନ୍ୟ ପରାଣୀମାନର୍ଦୀ 
ପାଳନର ଦାୟିତ଼ ନ୍ଯସ୍ତ। ଏଣୁ ଏଠାରେ “ପ୍ରଜାଃଂ ପଦ 
ବିଶେଷତଃ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। 

କର୍ମଯୋଗ ଅନାଦିକାଳରୁ ଚଳି ଆସୁଛି। ଚତୁ ଥି 
ଅଧ୍ଯାୟର ୩ୟ ଶ୍ଳୋକରେ “ପୁରାତନଃ'” ପଦରେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, “ଯାହା ମୁଁ ତୁମକୁ କହିଲି, ସେହି 
କର୍ମଯୋଗ ବହୁକାଳରୁ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ହୋଇଯାଇଥୁଲା।'” 
ସେହି କଥାକୁ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ “ପୁରା” ପଦ ଦ୍ବାରା ଭିନ୍ନ 
ଶୈଳୀରେ କହୁଛନ୍ତି, “କେବଳ ମୁଁ ନୁହେଁ, ବ୍ରହ୍ମା ମଧ୍ଯ 
ସର୍ଗ ଆରମ୍ଭରେ କର୍ତ୍ତବ୍ଯସହ ପ୍ରଜାର୍କୁ ସର୍ଜନା କରି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ସେହି କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଇଥୂୁଲେ।” ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗ ୧ନିଃସ୍ବାର୍ଥ 


ଭାବରେ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା) ର ପରମ୍ପରା ଅନାଦିକାଳରୁ 
ଚଳି ଆସୁଛି। ଏହା କୌଣସି ନୂଆ କଥା ନୁହେଁ । 

ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ ( ୨୪ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଯେତେ ସାଧନା କୁହାଯାଇଛି, ସେ 
ସବୁକୁ “ଯଜ୍ଞ' ନାମ ଦିଆଯାଇଛି; ଯଥା-¬ ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞ, ତପଯଜ୍ଞ, 
ଯୋଗପକଜ୍ଞ, ପ୍ରାଣାୟାମ ଇତ୍ଯାଦି । ସାଧାରଣତଃ ଯଜ୍ଞ ଶବ୍ଦ 
ହୋମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କ୍ରିୟାକୁ ବୁଝାଏ। ପରନ୍ତୁ ଗୀତାର ଯଜ୍ଞ 
ଶବ୍ଦଟି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ବାଚକ। ନିଜ ବର୍ଣ୍ଣ, 
ଆଶ୍ରମ, ଧର୍ମ, ଜାତି, ସ୍ଵଭାବ, ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁସାରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ଯଜ୍ଞ' ର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ପରହିତ ଭାବନାରେ 
ଆଚରିତ ସମସ୍ତ କର୍ମ ମଧ୍ୟ ଯଜ୍ଞ” | ଏହି ଯଜ୍ଞ (କର୍ତବ୍ୟ) ର 
ଦାୟିତୃ ମନୂଷ୍ଯ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ । 

ଂଅନେନ ପ୍ରସବିଷ୍ଯଧ୍ଵମେଷ ବୋଏୟଧ୍ତ୍ରିଷ୍ଟକାମଧୁକ୍‌ '†-- 
ବ୍ରହ୍ମା ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, ତୁମେମାନେ ନିଜ ନିଜ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ- 
ପାଳନ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପୁଷ୍ଟ କର, ଉନ୍ନତ କର । ଏପରି 
କରିବା ଦାରା ତୁମମାନକ୍କୁ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବାର ଉପଯୋଗୀ 
ସାମଗ୍ରୀ ମିଳୁଥୁବ, କେବେ ଅଭାବ ହେବ ନାହିଁ। 

ଅର୍ଜୁନକ୍କର କର୍ମ ନ କରିବାର ରୁଚିକୁ ଦୂର କରିବା 
ସକାଶେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ପ୍ରଜାପତି ବ୍ରହ୍ମାକ୍କ ବଚନରୁ 
ମଧ୍ୟ ତୂମେ କର୍ତ୍ବ୍ଯ-କର୍ମ ଶିକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ । ଅନ୍ୟର 
ହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କଲେ, ତୁମର ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ 
ଉନ୍ନତି ହୋଇପାରିବ । 

ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କେବଳ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କର୍ମ କଲେ, ମନୁଷ୍ୟ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସକାମ ଭାବରେ 
କର୍ମ କଲେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ। ଆଲୋଚ୍ୟ ପ୍ରକରଣରେ 
ନିଷ୍ଟାମଭାବ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ତବ୍ୟ-ଂକର୍ମର ବିବେଚନା ଗ୍ବଵଲିଛି। 
ସୁତରାଂ ଏଠାରେ “ଇଷ୍ଟକାମ” ପଦର ଅର୍ଥ “ଇଚ୍ଛିତ ଭୋଗ 
ଓ ସାମଗ୍ରୀ” (ଯାହାକି ସକାମ ଭାବର ସୂଚକ) ବୁଝିବା 
ଉଚିତ ମନେ ହେଉ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଏହି ପଦର ଅର୍ଥ ଯଜ୍ଞ 
(କର୍ତବ୍ୟ"କର୍ମ) କରିବାର ଆବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ | 

କର୍ମଯୋଗୀ ଅନ୍ୟର ସେବା ଓ ହିତ କରିବା ନିମନ୍ତେ 


* ଏଠାରେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଭଗବାନକ୍‌ ଆଜ୍ଞାରେ ଏବଂ ତାରକ ଶକ୍ତି ବଳରେ ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରଜାସ୍ପଷ୍ଟ କରନ୍ତି । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ପଷ୍ଟିର ମୂଳ 


ରଚୟିତା ଭଗବାନ (ଗୀତା ୪ | ୧୩; ୧୭| ୨୩) | 


7 “ଇଷ୍ଟ ଶବ୍ଦଟି 'ଯଜ୍‌' ଧାତୂରେ କୃଦନ୍ତ 'କ' ପ୍ରତ୍ୟୟ ହେବାରୁ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛି, ଯାହାକି ଯଜ୍ଞର (କର୍ତାବ୍ଯ"କର୍ମର) ବାଚକ ଏବଂ “କାମ' 
ଶବ୍ଦଟି “କମୁ' ଧାତୁରେ “ଅଣ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟ ହେବାରୁ ସୃ ହୋଇଛି ଏବଂ ଏହା ପଦାର୍ଥ(ସାମଗ୍ରୀ) ର ବାଚକ | 


+ ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ଯଜ୍ଞ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କର୍ମରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସକାମ କର୍ମରେ ନିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ ଏବଂ 
ଆଗାମୀ ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଯିଏ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସକାମଭାବରେ କର୍ମ କରେ, ସେହି ପାପୀ କେବଳ ପାପ 
ଭକ୍ଷଣ କରେ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ପୂର୍ବୀପର ଶ୍ଳୋକ ଦେଖିଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ଉଭୟ ସ୍ତାନରେ ସକାମଭାବ ତ୍ୟାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ମଝିରେ 
(୧୦ମ, ୧୧ଶ ଓ ୧୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ) ମଧ୍ୟ ସକାମଭାବ ତ୍ଯାଗ କଥା କୁହାଯିବା ଉଚିତ | ଯଦି ଏଠାରେ “ଇଷ୍ଟକାମ' ପଦର ଅର୍ଥ 'ଇଢ଼ିତ 
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ସର୍ବଦା ତତ୍ପର ରହେ। ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ମାଜ୍ଜ ବି ଧାନାନୁ ସାରେ 
ଅନ୍ଯର ସେବା। ନିମନ୍ତେ ସାମଗ୍ରୀ, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ନିଜ 
ଶରୀରନିର୍ବାହର ଆବଶ୍ୟକ ବସ୍ତୁ ତାହାର କେବେ ଅଭାବ 
ରହେ ନାହିଁ। ତାକୁ ଉପଯୋଗୀ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସହଜରେ 
ମିଳେ। ବ୍ରହ୍ମାନ୍ପ ବିଧାନ ଅନୁସାରେ ଯାହାକୁ ଯାହା କିଛି 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନର ସାମଗ୍ରୀ ମିଳିଛି, ତାହା କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ 
ନିମନ୍ତେ ଯଥେଷ୍ଟ। କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ସାମଗ୍ରୀ କେବେ କାହା 
ପାଖରେ କମ୍‌ ନ ଥାଏ। ବ୍ରହ୍ମାକ୍କ ବିଧାନରେ କେବେ ତ୍ରୁଟି 
ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ସେ କର୍ତ୍ତବ୍ଯଂକର୍ମର ବିଧାନ ସିର 
କରିଥୁବାରୂୁ, କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ସାମଗ୍ରୀ 
ଦେବା ତାଙ୍ଗର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। 

ପ୍ରକୃତରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ନିମନ୍ତେ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର 
ମିଳି ନାହି-ଏଏହି ତନ କର ଫଲ ବିଷୟ ନ ଭାଭ'” 
(ମାନସ ୭।୪୪। ୧) | ତେଣୁ “ସାଂସାରିକ ସୁଖ ଭୋଗ 
କର” ବୋଲି କୌଣସି ସତ୍ଵଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆଜ୍ଞା ବା ବିଧାନ 
ନାହିଁ। ସମାଜ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵକ୍ଥନ୍ଦରେ ଭୋଗ ଭୋଗିବା ପାଇଁ 
ଆଜ୍ଞା ଦିଏ ନାହିଁ ବରଂ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସମାଜ ଅନ୍ଯର ହିତ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ଆଜ୍ଞା ଦିଅନ୍ତି। ପିତା ପାଇଁ ପୁତ୍ରର 
ପାଳନପୋଷଣ କରିବାର ବିଧାନ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ପୁତ୍ରଠାରୁ 
ସେବା ଗ୍ରହଣ କରିବାର ବିଧାନ ନାହିଁ। ପୁତ୍ର, ପନୀ ଆଦି 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସମ୍ପର୍କୀୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଏହି ଉକ୍ତି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । 

କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କ୍ରର ସର୍ବ ଦା ଦେବାର ଭାବନା ଥାଏ, 
ନେବାର ଭାବନା ନ ଥାଏ; କାରଣ ନେବାର ଭାବନା 
ବନ୍ଧନକାରକ | ନେବାର ଭାବନା ରଖିଲେ କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ତିରେ 
ବାଧା ଉପୁଜିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ମଧ୍ୟ 
ବାଧା ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ । ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନୁଭବ ଯେ, ନେବାକୁ 
ଗ୍ରହ୍ଧୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କେହି ଦେବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ। ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ମା 
କହୁଛନ୍ତି, କିଛି ନ ଗ୍ବରହିଁ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଭାବରେ କର୍ତ୍ବ୍ଯ-କର୍ମ 
କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ଉନ୍ନତି (କଲ୍ଯାଣ) କରି ପାରିବ। 

ଂଦେବାନ୍‌ ଭାବୟତାନେନ'- ଏଠାରେ 'ଦେବ' ଶବ୍ଦଟି 
ଉପଲକ୍ଷଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ, ଦେବତା, ରଷି, ପିତୃ- 
ପୁରୁଷ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଏହି ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି 
ବୁଝିବା ଉଚିତ । ନିଜ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଦାରା ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୁୂ 
ସୁଖ ଦେବା କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ରର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ତେଣୁ 
ଏଠାରେ ବ୍ରହ୍ମା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଉନ୍ନତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନୂଷ୍ଯକୁ 
ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମରୂପକ ଯଜ୍ଞ ପାଳନର ଆଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି। 
ନିଜ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କଲେ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵତଃ କଲ୍ୟାଣ 
ହୁଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୫) | ମନୁଷ୍ୟକୁ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ପାଳନ 


* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି କାରଣ ସେ ହିଁ ଏହି ଉପଦେଶ 
ପ୍ରାପ୍ତିର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧୂୂକାରୀ। ମନୂଷ୍ଯକୁ ହିଁ କର୍ମ କରିବାର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳିଛି । ତେଣୁ ସେ ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତାର ସଦୁପଯୋଗ 
କରିବା ଉଚିତ । 

'ତେ ଦେବା ଭାବୟନ୍ତୁ ବଃ”- ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଆଦିରେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଫୁଲ ଫଳ ଧରେ ସତ କିନ୍ତୁ ଖତ ଓ 
ପାଣି ଦିଆଗଲେ ସେଥୁରେ ଫୁଲ ଫଳ ଅଧୂକ ଧରେ । 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଯଜନ ଓ ପୂଜନ କଲେ ଦେବଗଣଙର୍ବ୍ଦର 
ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ଯ ବିଶେଷରୂପେ 
ନ୍ଯାୟପ୍ରଦ ହୁଏ। ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ଦେବଗଣକ୍କୀର ଯଜନ-ପୂଜନ ନ କରେ, ତେବେ ସେମାନର୍ଦୁ 
ପୁଷ୍ଟି ମିଳେ ନାହିଁ, ଫଳରେ ସେମାନବ୍କର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ 
ଅବହେଳା ଦେଖାଯାଏ। କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନରେ ଅବହେଳା 
ହେବାରୁ ସଂସାରରେ ବିପ୍ନବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନାବ୍ଭଷ୍ଟ ଓ ଅତିବୃଷ୍ଟ 
ହୁଏ। 

'ପରମ୍ପରଂ ଭାବୟନ୍ତଃ--- ଏହି ପଦର ଅର୍ଥ ନୂହେଁ 
ଯେ, ଅନ୍ଯମାନେ ଆମର ସେବା କଲେ ଯାଇ ଆମେ 
ସେମାନର୍ବ୍ଦଧର ସେବା କରିବୁ; ବରଂ ଏହାକୁ ଏପରି ବୁଝିବା 
ଉଚିତ ଯେ, ଅନ୍ଯମାନେ ଆମର ସେବା କରନ୍ତୁ ବା ନ 
କରନ୍ତୁ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଆମେ ସେମାନର୍କ୍ର ସେବା 
କରିବା ଉଚିତ | କିଏ କ'ଣ କରୁଛି ବା ନ କରୁଛି, ଆମକୁ 
ସୁଖ ଦେଉଛି ବା ଦୁଃଖ ଦେଉଛି, ସେଥୁରେ ଆମର କୌଣସି 
ପ୍ରୟୋଜନ ନ ରହିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଅନ୍ୟର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ଦେଖୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ କର୍ତବ୍ଯରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇଯାଏ। 
ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ତାହାର ପତନ ହୁଏ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରାଇବା ମଧ୍ୟ ଆମର ଅଧୂକାର ନୁହେଁ। 
ଆମକୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ହିତ ନିମନ୍ତେ କେବଳ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖ 
ଦେବାକୁ ହେବ। ସେବା କରିବାବେଳେ ନିଜର ବୁଦି, 
ସାମର୍ଥ୍ଯ ସମୟ ଓ ସାମଗ୍ରୀକୁ ନିଜ ପାଇଁ ଆଦୌ ସଞ୍ଚୟ 
କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। ଏପରି କଲେ ଯାଇ ଜଡଡ଼ରୁୂ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହେବ। 

ପିତା-ମାତା, ସ୍ତ୍ରୀପୁତ୍ରଥ ଭାଇଇଭାଉଜ ଆଦି ଆମର 
ଯେତେ ସାଂସାରିକ ସମ୍ପର୍କୀୟ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ସେବା 
କରିବା ବିଧେୟ। ଏ ସମ୍ପର୍କ ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ ନୁହେଁ। 
ଯାହାବ୍ଚ୍ା ସହିତ ଆମର ଯେପରି ସମ୍ପର୍କ ଅଛି, ସେହି 
ଅନୁସାରେ ସେମାନଙ୍କର ସେବା କରିବା, ମର୍ଯ୍ୟାଦାନୁସାରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା ଆମର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ। ସେମାନର୍ଦ୍ବ 


ପଦାର୍ଥ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ (ପ୍ରକରଣ ବିରୂଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୂ) ତୂଟି ହେବ; କାରଣ ଇଢ଼ିତ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ଭଗବାନଙ୍କ ମତରେ ବନ୍ଧନକାରକ । ଅତଏବ “ଇଷ୍ଟକାମ' ପଦର ଅଥ 'କଉଁବ୍ୟ ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ୟକୀୟ ସାମଗ୍ରୀ, | 


ଶ୍ମୋକ ୧୦-୧୧] 


ଠାରୁ କୌଣସି ଆଶା ରଖିବା ଓ ସେମାନବ୍କ୍ଚ ଉପରେ 
ନିଜର ଅଧୂକାର ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବା ଆମର ମସ୍ତବଡ଼ 
ଭୁଲ୍‌। ଆମେ ସେମାନର୍ଦ୍ଚ ନିକଟରେ ରଣୀ ଏବଂ ରଣ 
ପରିଶୋଧ ପାଇଁ ଏଠାରେ ଆମେ ଜନ୍ମ ହୋଇଛୁ। ଏଣୁ 
ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବ ରେ ସମ୍ପର୍କୀୟକ୍କର ସେବ। କରି ରଣ 
ପରିଶୋଧ କରିବା ଆମର ସର୍ବପ୍ରଥମ କର୍ତବ୍ଯ ହେବା 
ଆବଶ୍ଯକ। ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା କରିବାକୁ ହେବ କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ସେବାର ଦାୟିତୃ ଆମ ଉପରେ ଅଛି, 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସେମାନବ୍କୀର ସେବା କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ଏହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ-ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, 
ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ଯାଦି ନିଜର ନୁହେଁ ଏବଂ ନିଜପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ। ଏଣୁ ନିଜ ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କଲେ ସ୍ବତଃ 
ପରମ୍ପଫୂରର ଉନ୍ନତି ହେବ। 


କଉଁବ୍ୟ ଓ ଅଧୂକାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥନ 


ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ କଉ୍ତବ୍ୟ ପାଳନପୂର୍ବକ ଅନ୍ୟର ଅଧୂକାର 
ରକ୍ଷା କଲେ କର୍ମଯୋଗ ଆଚରିତ ହୁଏ। ପିତାଂମାତାର୍ଚ୍ଚ 
ସେବା କରିବା ପୁତ୍ରର କର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ତାହା ପାଇବା ପିତା- 
ମାତାଙ୍ଟ୍ଟର ଅଧୂକାର । ଯାହା ଅନ୍ୟର ଅଧୂକାର, ତାହା ଆମର 
କର୍ତବ୍ଯ। ଏଣୁ ଅନ୍ଯର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ ଦେଇ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନପୂର୍ବକ ଅନ୍ଯର 
ଅଧୂକାର ରକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ । ଅନ୍ୟର କର୍ତବ୍ୟ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟ ଦେଲେ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜେ କର୍ତବ୍ଯଦ୍ର୍ୟୁତ ହୋଇଯାଏ; 
କାରଣ ଅନ୍ୟର କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ଦେଖିବା ଆମର କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ନୂହେଁ। 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଅନ୍ଯମାନକ୍କରର ହିତ କରିବା ଆମର 
କର୍ତବ୍ୟ ହୋଇଥୁବାବେଳେ ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ଚର ତାହା ଅଧୂକାର । 
ଯଦିବା ଅଧୂକାର କର୍ତବ୍ଯର ଅଧୀନ, ତଥାପି ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ 
ଅଧୂକାର ଦେଖିବା ପରିବର୍ତେ ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଉଚିତ। କେବଳ ଅନ୍ୟର ଅଧୁକାର ରକ୍ଷା ପାଇଁ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନୀୟ । ଅନ୍ୟର କର୍ତବ୍ୟ ଦେଖିବା ତଥା ନିଜର ଅଧୂକାର 
ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବା ଲୋକ ଓ ପରଲୋକ ପାଇଁ ଘୋର 
ପତନକାରୀ | ଆଜିକାଲି ପରିବାରରେ ଓ ସମାଜରେ ଯେଉଁ 
ଅଶାନ୍ତି, କଳହ, ସଂଘର୍ଷ ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହାର ମୂଳକାରଣ 
ହେଲା--ଲୋକେ କେବଳ ନିଜର ଅଧୂୁକାର ଦାବି କରୁଛନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରୁ ନାହାନ୍ତି! ତେଣୁ ପ୍ରଜାପତି 
ବ୍ରହ୍ମା ଦେବତା ଓ ମନୂଷ୍ଯର୍ତୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, 
ପରମ୍ଫରର ହିତ କରିବା ତୁମମାନର୍କର କର୍ତବ୍ୟ । 

ଶ୍ରେୟଃ ପରମବାପ୍ସ୍ୟଥ'-- ପ୍ରାୟ ଲୋକର୍କର ଧାରଣା 
ଯେ, ଏହି ପରମ କଲ୍ଯାଣ ପ୍ରାପ୍ତ କଥାଟି କେବଳ 
ଅତିଶୟୋକ୍ତି, ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଏହା ଭୁଲ୍‌ ଧାରଣା। 
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ଏଥୂରେ କାହାର କିଛି ସଦଦେହ ଥୂଲେ ସେ ନିଜେ ଆଚରଣ 
କରି ଦେଖି ପାରନ୍ତି । ଯେପରି ବନ୍ଧକ ପକାଇଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର 
ବନ୍ଧକ ଦ୍ରବ୍ୟ ତାକୁ ଫେରାଇ ଦେବା ପରେ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି 
ସହିତ ଏବଂ ବନ୍ଧକ ଦ୍ରବ୍ଯ ସହିତ ଆମର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସଂସାରର ବସୁକୁ ସଂସାର ସେବାରେ 
ଲଗାଇ ଦେଲେ ସଂସାର ସହିତ ଓ ସେହି ବସ୍ତୁ ସହିତ 
ଆମର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ । ସଂସାର ଠାରୁ ସ୍ବୀକୃତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବାପରେ ଚିନ୍ମୟତାର ଅନୁଭବ ହୁଏ । ଏଣୁ 
ପ୍ରଜାପତି ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ବଚନରେ ଅତିଶୟୋକ୍ତିର କଳ୍ପନା କରିବା 
ଅନୁଚିତ । 

ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମ ସମାପ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ--ଏହା 
ହେଉଛି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ। ଯେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରେ ନାହିଁ, ସେ 
କୃତକୃତ୍ୟ ହୋଇଯାଏ। ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କଲେ ପାପ 
ଆଚରଣ ମଧ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ କାମନା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ପାପ 
ଆଚରଣ ହୁଏ (୩। ୩୭” | କଲ୍ୟାଣାକାକ୍ଷୀ ସାଧକ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ଫଳେଚ୍ଜା ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମରେ ତତପ୍ଭର ହେଲେ କଲ୍ୟାଣ ଆପେ ଆପେ ହୋଇଯିବ। 

ନିଜର କାମନା ତ୍ଯାଗ କଲେ ସାରା ସଂସାରର ହିତ 
ହୁଏ। ଯେ ନିଜ କାମନାପୂର୍ତି ନିମନ୍ତେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରେ, ସେ ନିଜର ହିଂସା (ପତନ) କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକଙ୍କର ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ “ହିଂସା” କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦିଏ । ଭୋଗେଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟବନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଦେଖି 
ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ ମନୂୂଷ୍ଯ ମନରେ ଭୋଗ ଓ ସାମଗ୍ରୀ ଅଭାବରୁ 
ଦୂଃଖ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ । ଏହିଭଳିଭାବରେ ନିଜେ ସୁଖ 
ଭୋଗୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି କେବେ ହିଂସାରହିତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ | 
ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ପାରମାଥ୍ରିକ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣକାରୀକୁ ଦେଖି 
ଅନ୍ୟମାନସତୁ ସ୍ଵତଃ ଶାନ୍ତି ମିଳେ କାରଣ ପାରମାର୍ଥିକ ସମ୍ପୂରି 
ଉପରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମାନ ଅଧୂକାର ଅଛି | ସାରାଂଶ ହେଲା, 
ମନୂଷ୍ୟ କାମନା ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି ଯଦି ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରେ, ତେବେ ବ୍ରହ୍ମାକ୍କ ବଚନ ଅନୁସାରେ ତାଂର 
ପରମ କଲ୍ୟାଣ ଅବଶ୍ୟ ହେବ; ଏଥୂରେ ସହେହ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ପରମ କଲ୍ଯାଣ ହେବା କଥା ମନୁଷ୍ଯଗ୍କୀ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୂହେଁ। କାରଣ 
ଦେବଯୋନି ଆମ୍ରୂକଲ୍ଯାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ମିଳେ ନାହିଁ। 
ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ କର୍ମ କରେ, ସେହି କର୍ମାନୂସାରେ ଫଳ 
ଦେବା, କର୍ମ କରିବାର ସାମଗ୍ରୀ ଦେବା ତଥା ନିଜ ନିଜ 
ଶୁଭକର୍ମର ଫଳ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ଦେବଯୋନି ମିଳେ। 
ସେମାନେ ଯେ କେବଳ ନିଷ୍ଟାମ କର୍ମ କରିବାର ସାମଗ୍ରୀ 
ଦିଅନ୍ତି, ତା' ନୁହେଁ। ସେମାନକ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କାହାଠାରେ ଯଦି 
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¬ ୮  .. .  . .  . .  - ----------------ଙ- ଙ  -  ଙଙଙ ଙ ଙ କ.ଙଙଙକଙଙଙଙଙ  -ଙ--ଙ---ଙ-ଙଙଙଙ 


କଲ୍ୟାଣର ଇଢ଼ା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ତେବେ ତାବ୍କ୍କର କଲ୍ୟାଣ । ଦେବତାମାନଙ୍କର ପାଇଁ (ଯେଉଁମାନେ କି ପୁଣ୍ଯଯୋନି) ମନା 
ହେବାରେ ମନା ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି କେହି ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ¦ ହୋଇ ପାରିବ କିପରି/ନ କିନ୍ତୁ ଭୋଗ ଭୋଗିବା ଦେବଗଣଙ୍ଗର 


ଗ୍ବହେଁ, ତେବେ ସେ କରିପାରେ। ଯଦି ସବୁଠୁ ପାପୀ ମନୁଷ୍ୟକୁ ¦ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନର୍କୀର ପ୍ରାୟ ଆମ୍ରକଲ୍ୟାଣର 
ମଧ୍ଯ ନିଜ ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ମନା ନାହିଁ, ତେବେ । ଇଢ୍ରା ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ମଂଜିଜିକ୍ଣ ଭ/ବ- ମନୁଷ୍ଯ ହେଉଛି କର୍ମଯୋନି। ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି, ଦେବତା, ନାରକୀୟ ଜୀବ ଆଦି 
ହେଉଛନ୍ତି ଭୋଗଯୋନି। ସକାମ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଆନ୍ତି। ତେଣୁ 
ଦେବଗଣଙ୍କର ନିଷ୍କାମଭାବ ନ ଥାଏ। ସେମାନେ କେବଳ ନିଜର ଦାୟିତ୍ ପାଳନ କରି କାର୍ଯ୍ୟ ତୁଲାନ୍ତି । ଏଥୂପାଇଁ 
ଏଠାରେ ମନୁୂଷ୍ଯକ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ହିଁ କଲ୍ଯାଣ କଥା କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । 

ମୁକ୍ତି ସ୍ବାଭାବିକ ଏବଂ ବନ୍ଧନ ଅସ୍ବାଭାବିକ । ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ଆମ୍ୂକଲ୍ଯାଣ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ତେଣୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରେ, ତା'ର କଲ୍ୟାଣ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ-- “ପର ସୁରଂ ଭାବୟନ୍ତଃ ଶ୍ରେୟଃ ପରମବାପ୍ସ୍ଯଥ' | 
କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ କୌଣସି ନୂତନ କର୍ମ କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ, ବରଂ ଆମେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରୁଛେ ତାହା ସ୍ବା୍ଥ, 
ଅଭିମାନ ଓ ଫଳେଚ୍ଜା ତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ଅନ୍ଯମାନକ୍କର ହିତ ପାଇଁ କଲେ କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯିବ। ନିଷ୍କାମଭାବ ବିନା ମଧ୍ଯ 
କେବଳ ସ୍ବକର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କଲେ ସ୍ବାଗ୍ାାଦି ପୁଣ୍ଯଲୋକମାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ବଡ଼ ବଡ଼ ଯଜ୍ଞ କଲେ ଯେଉଁ ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ, କ୍ଷତ୍ରିୟ କେବଳ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁଦ୍ଧ କରି ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ। 

ଦେବତା ଓ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ପରମପ୍ଫରର ହିତ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମା ଯେପରି କହିଛନ୍ତି, ସେହିପରି ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ଯ 
ପରଯ୍ଫପରର ହିତ କରିବା ପାଇଁ ଉକ୍ତ କଥନ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ। ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ଚ ପରମ୍ପରର ହିତ ନିମନ୍ତେ 
ନିଜ ନିଜର କର୍ତ୍ରବ୍ଯଂକକର୍ମ କଲେ ପରମ କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ। 

ସ୍ପଷ୍ଟିରଚନା ଏପରି ବିଚିତ୍ର ଶୈଳୀରେ ହୋଇଛି ଯେ ଏଥୂରେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି (ବସ୍ତୁ ଓ କ୍ରିୟା) ନାହିଁ, ସବୁକିଛି 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ-- “ଇଦଂ ବ୍ରହୁଣେ ନ ମମ' | ପତିବ୍ରତା ନାରୀ ପତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍କ ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ । ସ୍ତ୍ରୀର ଅଙ୍ଗ 
ପୁରୁଷକୁ ସୁଖ ଦିଏ, ସ୍ତ୍ରୀକୁ ସୁଖ ଦିଏ ନାହିଁ | ପୁରୁଷର ଅଙ୍ଗ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ସୁଖ ଦିଏ, ପୁରୁଷକୁ ଦିଏ ନାହିଁ | ମାଆ କ୍ଷୀର ଶିଶୁ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, 
ମାଆ ପାଇଁ ନୁହେଁ ଏବଂ ଶିଶୁର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ମାଆକୁ ସୁଖ ଦିଏ, ଶିଶୁକୁ ନୁହେଁ | ପିତା-ମାତା ସନ୍ତାନ ପାଇଁ ଏବଂ ସନ୍ତାନ ପିତା- 
ମାତାଙ୍କ ପାଇଁ । ଶ୍ରୋତା ବକ୍ତାଙ୍ଗ୍ଟ ପାଇଁ ଏବଂ ବକ୍ତା ଶ୍ରୋତାଙ୍କ ପାଇଁ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜେ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସୁଖ 
ଦିଅ। ସ୍ପଷ୍ଟିରଚନା ଭୋଗ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ହୋଇ ନାହିଁ, ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ହୋଇଛି । ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ କରି 
ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ମର ହିତ କରି ପାରିବେ । ତେଣୁ ଦେବତାମାନର୍କୀ ଭିତରେ ନାରଦର୍ଚ୍ଚ ପରି ରଷି ହୋଇଛନ୍ତି । ଯଦିବା ଭଗବାନଙ୍ସର 
ପକ୍ଷରୁ କାହାକୁ ବାରଣ ନାହିଁ, ତଥାପି କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ତିର ପ୍ରଧାନ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଧ୍ଧକାରୀ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟ । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, ଆମେ ସିନା ଅନ୍ୟଯମାନର୍କ୍ରର ଭଲ କରିବା, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯମାନେ ଯଦି ଆମର 
ଭଲ ନ କରି ମନ୍ଦ କରନ୍ତି, ତେବେ “୯ପରସ୍ଫାରଂ ଭାବୟନ୍ତଃଂ କିପରି ହେବ/ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଆମେ ଯଦି 
ଅନ୍ଯମାନର୍କରର ଭଲ କରୂଛେ, ତେବେ ଅନ୍ଯମାନେ କଦାପି ଆମର ମନ୍ଦ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ ସେମାନବ୍କ୍ଧ ଠାରେ 
ଆମର ମନ୍ଦ କରିବା ଭଳି ସାମର୍ଥ୍ଯ ରହିବ ନାହିଁ! ଯଦି ମନ୍ଦ କରି ଦିଅନ୍ତି, ପରେ ପଶ୍ଵାତ୍ତାପ କରିବେ । ସେମାନେ 
ଆମର ମନ୍ଦ କଲେ ଅନ୍ୟ କେହି ଆମର ଭଲ କରିବ ଓ ଆମ ପ୍ରତି ସହାନୂଭୂତିଶୀଳ ହୋଇଯିବ । ବାସ୍ତବରେ 
କାହାରି ପ୍ରତି ମନ୍ଦ କରିବାର ବିଧାନ କେଉଁଠାରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। ମନୂଷ୍ଯ ନିଜେ ଦ୍ବେଷ ଯୋଗୁଁ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ମନ୍ଦ କରେ । “ପରସଯ୍ଫରଂ ଭାବୟନ୍ତଃ ମାନବିକତା ଅଟେ। ଏହା ନ ଥ୍ରବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ ଦୁଃଖ ପାଉଛି। 


=== ୨# === 


ଇଷ୍ଟାନ୍‌ ଭୋଗାଟ୍‌ ହି ବୋ ଦେବା ଦାସ୍ୟନ୍ତେ ଯଜ୍ଞଭାବିତାଃ । 
ତୈଦିତ୍ତାନପ୍ରଦାୟୈଭ୍ୟୋ ଯୋ ଭୁଙ୍‌କ୍ତେ ସ୍ତେନ ଏବ ସଃ ॥ ୧୨ ॥ 


ଅନୟ ଯଜ୍ଞଭାବିତାଃଂଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ପୁଷ୍ଟ ହୋଇ ଦେବାଃ-ଦେବଗଣ; ହିମଧ୍ଯଃ ବଃତୂୁମ୍ଭମାନକ୍ଲୀ ଇଷ୍ଟ୍ାଟ୍‌ 
ଭୋଗାନଵ=କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନର ଆବଶ୍ଯକ ସାମଗ୍ରୀ, ଦାସ୍ଯନ୍ତେଇଦେଉଥୁବେ; ତୈଃସେହି ଦେବଗଣ, ଦତ୍ତାନଵ= ପ୍ରଦାନ 
କରିଥୁବା ସାମଗ୍ରୀକୁ; ଏଭ୍ୟଃ= ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର; ଅପ୍ରଦାୟ ସେବାରେ ନ ଲଗାଇ; ଯଃ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; ଭୁଙ୍କେ-- ଉପଭୋଗ 
କରେ; ସଃ¬ସେ; ସ୍ତେନଃ, ଏବ=ଅବଶ୍ୟ ଚୋର | 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଯଜ୍ଞ ଦାରା ପୁଷ୍ଟ ହୋଇ ଦେବଗଣ ମଧ୍ୟ ତୁମ୍ବମାନସ୍ତୁ (ନ ମାଗିଲେ ସୁଦ୍ଧା) କଉ୍ତିବ୍ୟ ପାଳନର ଆବଶ୍ୟକ 
ସାମଗ୍ରୀ ଦେଉଥୁବେ । ସେହି ଦେବଗଣଙ୍କ ଠାରୁ ମିଳିଥୂବା ସାମଗ୍ରୀକୁ ଅନ୍ୟମାନନ୍କ୍ମ ସେବାରେ ନ ଲଗାଇ 
ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ୟ ନିଜେ ଉପଭୋଗ କରେ, ସେ ଅବଶ୍ୟ ଗ୍ଵେର । 


ବ#%6/#  'ଇଷ୍ଟାନ୍‌ ଭୋଗାଚ୍‌ ହି ବୋ ଦେବା ଦାସ୍ଯନେ 
ଯଜ୍ଞଭାବିତାଃ'-- ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ “ଇଷ୍ଟଭୋଗ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ 
ଇଚ୍ଛିତ ପଦାର୍ଥ ହୋଇ ନ ପାରେ । କାରଣ ପୂର୍ବ (୧୧ଶ) 
ଶ୍ଳୋକରେ ପରମ କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି 
ଏବଂ ସେଇଥୂପାଇଁ ଏହି (୧୨ ଶ” ଶ୍ଳୋକଟି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ଭୋଗେଚ୍ଜା ଥାଇ କେବେ ପରମ କଲ୍ୟାଣ ହୋଇ ନ ପାରେ । 
ସୁତରାଂ ଏଠାରେ “ଇଷ୍ଟ ଶବ୍ଦ “ଯଜ୍‌” ଧାତୁରୁ ନିଷ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥୂବାରୁ ଏବଂ “ଭୋଗ'* ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଆବଶ୍ଯକ 
ସାମଗ୍ରୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦର ଅର୍ଥ ହେବ-- 
ସେହି ଦେବଗଣ ତୁମମାନଙ୍ଟୁ ଯଜ୍ଞ (କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ) କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ ଯୋଗାଇ ଦେବେ। 

ଏଠାରେ ଯଜ୍ଞଭାବିତାଃ ଦେବାଃ' ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଦେବଗଣ ତ ନିଜ ଅଧୁକାର ମନେକରି ମନୁଖଷ୍ୟର୍ଦୁ 
ଆବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି, କେବଳ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ 
ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ସମ୍ପାଦନ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ତୈଦିତ୍ତାନପ୍ରଦାୟୈଭ୍ୟା ଯୋ ଭୁଙ୍୍‌କ୍ତେଂ-- 
ଦେବଗଣଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମା “ତେ ଦେବାଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି; କାରଣ ତାର୍କ୍ଚ ସମୁଖରେ ମନୁଷ୍ଯ ଥିଲେ, ଦେବଗଣ 
ନ ଥୂଲେ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ “ଏଭ୍ୟଃ” ପଦ (ଯାହା “ଇଦମ୍‌ଂ 
ଶବ୍ଦରୁ ନିଷ୍ପାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ଯାହା କି ସମୀପତାର 
ଦ୍ଯୟୋତକ। ଭଗବାନର୍କ୍ଚା ପାଇଁ ସବୁକିଛି ସମୀପ (ଗୀତା 
୭।୨୬)। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଏହିଠାରୁ 
ଭଗବାନକ୍କ୍ର ବଚନ ଆରମ୍ଭ ହେଉଛି। 

ଏଠାରେ “ଭୁଙ୍‌କ୍ତେ ¥ ପଦର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଭୋଜନ 
କରିବା ନୁହେଁ, ବରଂ ଶରୀରନିର୍ବାହର ସମସ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ 
ସାମଗ୍ରୀକୁ (ଖାଦ୍ଯ, ବସ୍ତ୍ର ବାସଗ୍ରହ, ଧନ ଇତ୍ୟାଦିକୁ) ନିଜ 
ସୁଖ ପାଇଁ ଉପଯୋଗ କରିବା ଏହି ପଦର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ। 

ପିତା-ମାତାଙ୍କ୍‌ ଠାରୁ ଏହି ଶରୀର ମିଳିଛି ଏବଂ ଏହାର 
ପାଳନପୋଷଣ ମଧ୍ୟ ସେମାନର୍କୀ ଦ୍ବାରା ହୋଇଛି । ଗୁରୁଜନଙ୍କ 
ଠାରୁ ବିଦ୍ୟା ମିଳିଛି। ଦେବଗଣ ସମସ୍ତକ୍ଭୂ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମର 
ସାମଗ୍ରୀ ଦିଅନ୍ତି ଓ ରଷିଗଣ ଜ୍ଞାନ ଦି ଅନ୍ତି । ପିତୃ ପୁରୁଷ 
ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ ସୁଖମସୁବିଧାର ଉପାୟ ବତାଇଦି ଅନ୍ତି । ପଶୁପକ୍ଷୀ, 


ବୃକ୍ଷଲତା ଆଦି ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗ ସୁଖରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପିତ 
କରି ଦିଅନ୍ତି (ଯଦ୍ୟପି ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ନ ଥାଏ ଯେ 
ଆମେ ପରୋପକାର କରୁଛୁ, ତଥାପି ସେମାନଙ୍କୀ ଦାରା 
ସ୍ଵତଃ ଅନ୍ଯର ଉପକାର ହୁଏ) । ଏହିପରି ଆମ ପାଖରେ 
ଥୂବା ବଳ, ଯୋଗ୍ୟତା, ପଦ, ଅଧୁକାର, ଧନ, ସମ୍ପଭି ସବୁକିଛି 
ସାମଗ୍ରୀ ଆମକୁ ଅନ୍ୟମାନର୍ଚ୍ବ ଠାରୁ ମିଳିଛି । ତେଣୁ ଏ ସବୁକୁ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ରର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ । 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦି ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଆମକୁ 
ସଂସାରରୁ ମିଳିଛି । ଏସବୁ ନିଜର ନୂହନ୍ତି କି କଦାପି ନିଜର 
ହେବେ ନାହିଁ ମଧ୍ୟ । ତେଣୁ ଏ ସବୁକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ଭାବି 
ଏମାନର୍କୀଠାରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବନ୍ଧନ । ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଠାରୁ 
ଆମକୁ ଏହି ପଦାର୍ଥ ମିଳିଛି, ଏ ସବୁକୁ ସେମାନତ୍କୀର ବୋଲି 
ବିଗ୍ଵର କରି ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ ସେମାନଙ୍କ୍ମ ସେବାରେ ଲଗାଇ 
ଦେବା ହିଁ ଏହି ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ସରଳ ଉପାୟ | ଏହା 
ଆମର ପରମ କର୍ତବ୍ୟ । 

ପ୍ରାୟ ସାଧକମାନଙ୍ଗୀର ଧାରଣା ଯେ, ଯଦି ଆମେ ସଂସାରର 
ସେବା କରିବୁ, ସେଥୁରେ ଆମର ଆସକ୍ତି ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
ଆମେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯିବୁ! କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ବଚନରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି ଯେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ପାଇବାର ଭାବ ହିଁ ବନ୍ଧନର 
କାରଣ। ତେଣୁ ପାଇବାର ଆଶା ଛାଡ଼ି ଦେବଗଣଙବ୍କ୍ରୀ ପରି 
ଅନ୍ୟମାନକଗୁ ସୁଖ ଦେବା ମନୁଷ୍ୟର ପରମ କର୍ତବ୍ୟ | 

କର୍ମଯୋଗ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ, ସାମର୍ଥ୍ଯ, 
ସମୟ ଓ ବୂଦିର ସଦୁପଯୋଗ କରିବାର ବିଧାନ ଅଛି । 
ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀଠାରୁ ଅଧ୍ଧପକ (ନୂତନ ସାମଗ୍ରୀର) କାମନା 
କରିବା କର୍ମଯୋଗ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୂଦ୍ଧ। ଏଣୁ ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ପରହିତରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ । 
ଅଧ୍ଧକ ସାମଗ୍ରୀର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । ଏହା ଯୁକ୍ତି ସଙ୍ଗଂତ 
କଥା ଯେ, ଯାହାର ଯେତିକି ଶକ୍ତି, ତା'ଠାରୁ ସେତିକି 
ଆଶା କରାଯାଏ; ତା'ହେଲେ ଭଗବାନ ଅଥବା ଦେବଗଣ 
ତାଂଠାରୁ ଅଧୂକ ଆଶା କରିବେ କିପରିଂ? 

'ସ୍ତେନ ଏବ ସଃ'--ଏଠାରେ “ସଃ ସ୍ତେନଃ' ପଦରେ 


ଏକବଚନ କରିବାର ତାସହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 


ଲକ୍କି ୦ 2 29 = 5*%= ୦ ୦ = ©. ୨ ୦ ୁ ୧୭୦୦ ୭ ଵଵ ା£୧ମ୮ 
» ଭୁଜ୍‌ ପାଳନାଭ୍ଯବହାରୟୋଃ' (ସିଵାନ୍ତକୌମୁଦୀ ୧୫୪୮) -¬ “ଭୁଜ୍‌' ଧାତୁର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ଅଛି. ପାଳନ ଓ ଭକ୍ଷଣ। ଏଠାରେ 


'ପାଳନ ଅଥି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ମନେ ହେଉଛି | 


#' ଏଠାରେ 'ଭୁଙ୍କ୍ତେ' ପଦଟି ଅନବନାଥିକ “'ଭୁଜ୍‌' ଧାତୁରୁ ନିଷ୍କାର ହୋଇଛି | ଅନବନର ଅର୍ଥ ହେଲା- ଭକ୍ଷଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜ କାମରେ 


ଲଗାଇବା। 
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ପାଳନ ନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ୟମାନର୍ବ୍ଧର ପ୍ରାପ୍ୟ ସାମଗ୍ରୀର 
(ଅନ୍ତ, ଜଳ, ବସ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦିର) ଭାଗ ସେମାନକ୍କ୍‌ ନ ଦେଇ 
ଏକୁଟିଆ ନିଜେ ଭୋଗ କରେ। ଏଣୁ ସେ ଗ୍ରେର ଅଟେ। 

ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ ସେମାନ୍କର ଭାଗ ନ 
ଦେଇ ନିଜେ ଏକୁଟିଆ ଉପଭୋଗ କରେ ସେ ତ ଅବଶ୍ଯ 
ଗ୍ବେର, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଯେତିକି ଅଂଶରେ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ 
ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସାମଗ୍ରୀକୁ ସେବାରେ ଲଗାଇ 
ପ୍ରତିବଦଳରେ ମାନ, ବଡ଼ାଇ ପ୍ରଭୂତି ଗ୍ବରହେଁ ସେ ମଧ୍ଯ 
ସେତିକି ଅଂଶରେ ଗ୍ରେର । ଏତାଦୃଶ ମନୁଷ୍ୟର୍କ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣ 
କେବେ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ଶାନ୍ତ ରହି ପାରେ ନାହିଁ। 

ଏହି ବ୍ଯଷ୍ଟ ଶରୀର କଦାପି ସମଣ୍ଚି ସଂସାରଠାରୁ 
ଅଲଗା ନୁହେଁ କି ଅଲଗା ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ 
ସମଞ୍ବିର ଅଂଶକୁ ହିଁ ବ୍ଯଷ୍ଟ କୁହାଯାଏ । ବ୍ଯଷ୍ଟି (ଶରୀର) କୁ 
ନିଜର ମାନିବା ଏବଂ ସମଣ୍ଚି (ସଂସାର)କୁ ନିଜର ନ 


ମାନିବା ହିଁ ରାଗ-ଦ୍େଷ ଆଦି ଦୁନ୍ଦ୍ବର କାରଣ ଏବଂ ଏହା ହିଁ 


ଅହଂକାର, ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ବା ବିଷମତାଂ । କର୍ମଯୋଗରେ ଏସବୁ 
(ରାଗ ଦ୍ବେଷ ଆଦି) ସହଜରେ ଦୂର ହୋଇଯାଏ । କାରଣ 
କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ରର ଧାରଣା ଯେ, ମୁଁ ଯାହା କିଛି କରୁଛି, ସେସବୁ 
ନିଜ ପାଇଁ କରୁ ନାହିଁ, ବରଂ ସଂସାର ପାଇଁ କରୁଛି । ଏଥୁରେ 
ଏକ ମାର୍ମିକ କଥା ହେଲା, କର୍ମଯୋଗୀ ନିଜ କଲ୍ୟାଣ 
ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି କର୍ମ ନ କରି ସଂସାରର କଲ୍ଯାଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ସମସ୍ତ କର୍ମ କରନ୍ତି । ସମସ୍ତଙ୍କ କଲ୍ୟାଣରୁ ନିଜ 
କଲ୍ୟାଣକୁ ଭିନ୍ନ ମାନିବା ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ଓ ବିଷମତା 
ଜନ୍ମ ନିଏ ଏବଂ ଏହା ସାଧକର ଉନ୍ନତିରେ ବାଧକ | ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦି ଯାହାକିଛି ଆମ ପାଖରେ ଅଛି, 
ସେସବୁ ଆମକୁ ସ 'ସାରରୁ ମିଳିଛି । ସଂସାରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ 
କେବଳ ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ସିଦ୍ଧିରେ ଲଗାଇବା ସାଧୁତା ନୂହେଁ। 


କଭିବ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ମନୂଷ୍ଯର କଲ୍ୟାଣ କରିବା ହିନ୍ଦୁସଂକ୍ଟୃତିର ଏକମାତ୍ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବ୍ରହ୍ମା (ସୂପଣ୍ଟି ପ୍ରାରମ୍ଭରେ) 
ମନୁଷ୍ଯର୍ଦୁ ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ ନିଜ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ 
ଦ୍ବାରା ପରସ୍ପରକୁ ସୁଖ ଦେବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୁଲେ 
(ଗୀତା ୩ | ୧୦) | 

ପରିବାରରେ ଭାଇ, ଭଉଣୀ, ମାଆ ସଭିଏଁ କର୍ମ 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ କରନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ 
କାମନା, ମମତା, ଆସକ୍ି, ସ୍ଵାଥ୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ 


* ଶୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କର୍ମ କରନ୍ତି । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ 
ଲାଭ ହେବା ପରିବର୍ତେ କ୍ଷତି ହୁଏ। ସ୍ବାର୍ଥିର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବାରୁ ଇହଲୋକରେ ସଂଘଷ୍, 
ମାରପିଟ, ଭର୍ଷ୍ଯା ଇତ୍ଯାଦି ହୁଏ ଏବଂ ପରଲୋକରେ ଦୁର୍ଗତି 
ହୁଏ। ଅନ୍ଯର ସେବା କରି ପ୍ରତିବଦଳରେ କିଛି ଆଶା 
କଲେ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିକ୍କ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 
କୌଣସି କର୍ମ ସହିତ ସ୍ବାର୍ଥଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ସେହି 
କର୍ମ ତୁଚ୍ର ଓ ବନ୍ଧନକାରକ ହୋଇଯାଏ । ସ୍ବାର୍ଥପର ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ସଂସାରରେ କେହି ଭଲ କହେ ନାହିଁ ପାଇବାକୁ ଗ୍ରହ୍ଦୁଥବା 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କେହି ଦେବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ। ପ୍ରାୟ ଦେଖାଯାଏ 
ଯେ, ଘରେ ମଧ୍ଯ ରାଗୀ (ଆସକ୍ତ) ଓ ଭୋଗୀ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରୁ 
ଦ୍ରବ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ଲୁଗ୍ସଇ ରଖାଯାଏ । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଆମ ପାଖରେ 
ଥିବା ବୁଦ୍ଧି, ସମୟ, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ସାମଗ୍ରୀ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ଯର 
ସେବା କଲେ ତ ନିଶ୍ଚିତ କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ, ତାଂଛଡ଼ା ବସ୍ତୁ, 
ଆରାମ, ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆଦର, ସକାର ଆଦି ନ ଚ୍ଚାହୁଁଥିଲେ 
ମଧ୍ୟ ମିଳେ । କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀର୍କର ମାନ-ବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦିର 
ଇଜ୍ଜା ନ ଥାଏ; କାରଣ ଏ ସବୁର ଇଚ୍ଛା ଓ ସୁଖଭୋଗ 
ବନ୍ଧନକାରକ | 
'ମୋତେ ସୁଖ ମିଳୁ'-¬କେବଳ ଏହି ଅଭିଳାଷରୁ ହିଁ 
ମନୁଷ୍ଯ କର୍ତବ୍ଯବ୍ଯଯୁତ ଓ ପତିତ ହୁଏ। ଏଣୁ କର୍ମଯୋଗୀ 
ସର୍ବଦା ଏହି ଭାବ ରଖିବା ଉଚିତ ଯେ ଅଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସୁଖ 
ମିଳୁ'। ଘରେ ପିତା-ମାତା, ଭାଇ-ଭଉଣୀ, ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁତ୍ର ଆଦି 
ଯେତେ ସଦସ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ସମସ୍ତେ ପରଯ୍ଫରର ହିତ ଚିନ୍ତା 
କରିବା ଉଚିତ | ସାଧାରଣତଃ ସେବକ :ମୁଁ ସେବା କରୁଛି', 
“ମୁଁ ଜିନିଷ ଦେଉଛି” ବୋଲି ମିଥ୍ଯା ଅଭିମାନ କରେ, ଏହା 
ତା'ର ଭୁଲ୍‌ | ବସ୍ତୁତଃ ସେବକ ସେବ୍ୟର ବସୁ ହିଁ ସେବ୍ଯକୁ 
ଦିଏ। ଯେପରି ମାଆକ୍ଷୀର ତା'ନିଜ ପାଇଁ ନ ହୋଇ ଶିଶୁ 
ପାଇଁ ହୋଇଥାଏ, ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟ ପାଖରେ ଥୁବା ସମସ୍ତ 
ସାମଗ୍ରୀ ନିଜ ପାଇଁ ନ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ହୋଇଥାଏ। 
ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀରେ ମମତା କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ 
ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମାନିବାର ଅଧୂକାର ନାହିଁ। ମମତା 
କଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ ସର୍ବଦା ରହିବ ନାହିଁ, କେବଳ 
ମମତାରୂପକ ବନ୍ଧନ ହିଁ ରହିଯିବ । ତେଣୁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର 
ଭାବି ଯେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜେ ଉପଭୋଗ କରେ, ଭଗବାନ 
ତାକୁ ଗ୍ବଵେର ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 
ଦେବତା, ରଷି, ପିତୃପୁରୁଷ, ପଶୁପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷଲତା 
ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଵଭାବତଃ ପରୋପକାରୀ । ଏମାନଙ୍କଠାରୁ ସହଯୋଗ 


* ଆମ୍ମାପି ଗ୍ଟୟଂ ନ ମମ ସର୍ବୀ ବା ପୂଥୁବୀ ମମ ॥ (ମହା, ଆଶ୍ବମେଧୁକ, ୩୨ | ୧୧) 
“ଏ ଶରୀର ମଧ୍ୟ ମୋର ନୁହେଁ ଅଥବା ସମଗ୍ର ପ୍ରଥୂବୀ ହିଁ ମୋର | 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


ପାଉସ୍ରଜବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଏମାନଙ୍କର ପାଖରେ ରଣୀ। ଏହି 
ରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ପଞ୍ଚମହାଯଜ୍ଞର (ର୍‌ଷିଯଜ୍ଞ, 
ଦେବଯଜ୍ଞ, ଭୂତଯଜ୍ଞ, ପିତ୍ୂଯଜ୍ଞ ଓ ମନୁଷ୍ଯଯଜ୍ଞର) ବିଧାନ 
ରହିଛି। ବୁଦ୍ଧିପୂର୍ବକ ସମସ୍ତକ୍କୂ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ଦ୍ବାରା ତୃପ୍ତ 
କରି ପାରିବା ଭଳି ଏକମାତ୍ର ପ୍ରାଣୀ ହେଉଛି ମନୂଷ୍ଯ । 
ଅତଏବ ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ସବୁଠୁ ଅଧୂକ ଦାୟିତ୍ ରହିଛି । 
ତାକୁ ଏପରି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତା ମିଳିଛି, ଯାହାର ସଦୁପଯୋଗ 
କରି ସେ ପରମ ଶ୍ରେୟ ଲାଭ କରି ପାରିବ। 

ଦେବଗଣ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସେମାନଙ୍କର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ କରନ୍ତୈ। ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ନ 
କରେ, ତେବେ କେବଳ ଦେବତାଙ୍କର ମଧ୍ଯରେ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ତ୍ରିଲୋକରେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ରୂଝଂଳା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏଏଁ ଫଳରେ 
ଅତିବୃଷ୍ଟିଅ ଅନାବୃଣ୍ଟୂକ ଭୂକମ୍ପ, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାକୃତିକ 
ପ୍ରକୋପ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ (ଗୀତା ୩ । ୨୩- 
୨୪ ରେ) କହିଛନ୍ତି, “ଯଦି ମୁଁ ସାବଧାନ ହୋଇ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ ନ କରିବି, ତେବେ ସମସ୍େ ନଷ୍ଟାଭରଷ୍ଟ, ହୋଇଯିବେ |” 
ଯେପରି ଚଳନ୍ତା ଶଗଡ଼ର ଗୋଟିଏ ଚକ ଖଣ୍ଡିତ ହୋଇଗଲେ 
ପୂରା ଶଗଡ଼ଟି ଝୁର୍ଦିଯାଏ, ସେହିପରି ଗତିଶୀଳ ସୁଷଣ୍ଝିଚକ୍ରରେ 
ଯଦି ଜଣେ ମଧ୍ଯ କର୍ତବ୍ଯବ୍ଯୁତ ହୁଏ, ତେବେ ସାରା 
ସୂଷ୍ଟି ଉପରେ ତାହାର ବିପରୀତ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। 
ଅପରପକ୍ଷରେ ଶରୀରର ଗୋଟିଏ ପୀଡ଼ିତ ଅଙ୍ଗ ସୁସ୍ଥ 
ହେଲାପରେ ଯେପରି ସାରା ଶରୀରର ହିତ ହୁଏ, ସେହିପରି 
ଠିକ୍‌ଭାବରେ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ 
ଦାରା ସାରା ସୂଶ୍ଚିର ହିତ ସ୍ଵତଃ ହୁଏ। 

ପ୍ରଜାପତି ବ୍ରହ୍ମା ଦେବତା ଓ ମନୂଷ୍ଯକ୍ମୁ ନିଜ ନିଜର 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି। ଦେବଗଣ 
ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ଚଳନ୍ତି। କେବଳ ମନୂଷ୍ଯ 
ନିଜ ମୂର୍ଖିତା ଯୋଗୁଁ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଭଇଂ କରୁଛି। ଅନ୍ଯର 
ସେବା ପାଇଁ ତାକୁ ଯେଉଁ ସାମଗ୍ରୀ ମିଳିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ସେ ନିଜର ଅଧୂକାର ସାବ୍ୟସ୍ତ କରୁଛି। ଅନନ୍ତ 
ଜନ୍ମର କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ମିଳିଛି କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ସେ ଦୁରୂପଯୋଗ କରି 
କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରେ ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି କରୁଛି। 
ଫଳସ୍ବରୂପ ନୂତନ ବନ୍ଧନ ଉସ୍ଥନ୍ତ କରି ସେ ନିଜେ 
ସେଥୂରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯିବା ସଙ୍ଚେଂ ସ୍ଚେଂ ଆଗକୁ ଅନନ୍ତ 
ଜନ୍ମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାର କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଛି। 
ଏଣୁ ମନୂଷ୍ଯକୁ ମିଳିଥୂବା ସାମଗ୍ରୀ ଦ୍ବାରା ସେ ତ୍ରିଲୋକର 
ସେବା କରିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ସେ ଭଗବାନ, 
ଦେବତା, ରଷି, ପିତୃପୁରୂଷ ଓ ମନୂଷ୍ଯ ଆଦି ସକଳ 
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ପ୍ରାଣୀକ୍ଚୀ ସେବାରେ ଲଗାଇବା ଉଚିତ । 

ନ୍ଦ୫ଜହ-ଯାହା କିଛି ସାମଗ୍ରୀ ମିଳିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଅନ୍ୟମାନତ୍କ୍ରୀ ସେବାରେ ଲଗାଇଦେଲେ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର 
ଜୀବନନିର୍ବାହ ହେବ କିପରିନମ 

ସଦଂମାଧାନ ବସ୍ତୁତଃ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଏକତ୍ ସ୍ବୀକାର 
କରିବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରକୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମାନିବାରୁ 
ଏହି ସନ୍ଦେହ ଉପ୍ଥନ୍ନ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ ଶରୀର 
ସଙ୍ଗେ ନିଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ7 ବରଂ 
ଏହାକୁ ସଂସାରର ଓ ସଂସାର ପାଇଁ ମନେକରି ସଂସାର 
ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତି। ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପ ଉପରେ 
ତାଙ୍ଦ୍ରର ଦୃଷ୍ଟି ରହେ, ସଂସାର ଉପରେ ନୁହେଁ । ଶରୀର 
ଉପରେ ଯାହାର ଦୃଷଣ୍ଚି ଥାଏ, ସେ ଏପରି ସନ୍ଦେହ କରେ 
ଯେ, କର୍ମଯୋଗୀର୍କର ଜୀବନନିର୍ବାହ ହେବ କିପରିହ୨ 

ଭୋଗେଚ୍ଛା ଥରବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ଚା ଓ ମରଣର 
ଭୟ ଥାଏ । କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ବର ଭୋଗେଢ୍ରା ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅନ୍ୟମାନର୍କୀ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗୀ ନିଜ ଜୀବନକୁ ଖାତିରି 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ତାକ୍କ ମନରେ କେବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ 
ଯେ, ମୋ ଜୀବନନିର୍ବାହ ହେବ କିପରି)? ବସ୍ତୁତଃ ଯାହାର୍କୀ 
ହୃଦୟରେ ସଂସାରର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ସଂସାର ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ କରେ।। ତେଣୁ ସଂସାର ସ୍ବତଃ ତାର୍ଦ୍ଦ 
ନିବୀହର ବ୍ଯବସ୍ଥା କରେ । 

ଯଦି ପରୋପକାର ନିମନ୍ତେ ସମର୍ପିତ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, 
ପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷ) ଲତା ଆଦି ସମସ୍ତ ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀର୍କବ 
ଜୀବନନିର୍ବାହର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅଛି, ତେବେ କ'ଣ ଶରୀର ସମେତ 
ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀକୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହିତରେ ବ୍ୟୟ କରିଥବା ମନୁଷ୍ଯର 
ଜୀବନନିର୍ବାହ ପାଇଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାହିଁ? ଏ କଥା କ'ଣ ସମ୍ଭବ? 

ସମସ୍ତଙ୍କର ପାଳନକତ୍ତା ଭଗବାନଙ୍କର ଅସୀମ କୃପାରୁ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୁ ସମାନରୂପେ ଜୀବନନିବୀହର ସାମଗ୍ରୀ 
ମିଳିଛି। ସମସ୍ତକ୍ତ ସମ୍ମୁଖରେ ଏହାର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦୃଷ୍ଟ୍ନ୍ତ 
ବିଦ୍ଯମାନ। ମାଆ ଶରୀରରେ ଯେଉଁଠି କେବଳ ରକ୍ତ 
ଥାଏ, ସେଠି ମଧ୍ଯ ଶିଶୁର ଜୀବନନିର୍ବାହ ପାଇଁ ମଧୁର ଓ 
ପୁଣ୍ଟିକର ଦୂଗ୍‌ଧ ସ୍ଵତଃ ଉତ୍ଭନ୍ତର ହୁଏ । ଏଣୁ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ 
ହେଉ ବା ପ୍ରାରବ୍‌ ଧରୁ ହେଉ, ଜୀବନନି ବୀହସାମଗ୍ରୀ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ଅବଶ୍ଯ ମିଳେ। ଏ ବିଷୟରେ ସନ୍ଦେହ, ଚିନ୍ତା, 
ଶୋକ ଓ ବିଗ୍ବର ଆସିବା ଅନୁଚିତ । ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚା ରାଜ୍ୟରେ 
ଯଦି ସବୁଠୁ ପାପୀ ଓ ନାସ୍ତିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ମଧ୍ୟ ଜୀବନନି ବୀହ 
ହେଉଛି, ତେବେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କାର ଜୀବନନିର୍ବୀହରେ ବାଧା 
କ'ଣ? ଅତଏବ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ କରିବା ହିଁ ଭୁଲ୍‌। 
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* ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଘର ଶ୍ର କ/ବ -ଯଜ୍ଞଭାବିତାଃଂ ପଦର ଅର୍ଥଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ପୁଷ୍ଟକ ପୂଜିତ ଓ ସଂବର୍ଵିତ। ତ୍ରିଲୋକ ଦୁଣ୍ଟିରୁ 
ମନୂଷ୍ୟ ମଧ୍ୟଲୋକରେ ଥ୍ରବାରୁ ସେ ଉର୍ତ୍ବି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅଧଃ ସମସ୍ତ ଲୋକର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ପୁଷ୍ଟ କରି ପାରିବ । ସମସ୍ତର୍କର 
ହିତ କରିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମଧ୍ଯଲୋକରେ ରଖାଯାଇଛି। ଏଣୁ ମନୁଷ୍ଯ କଲ୍ଯାଣପ୍ରାପ୍ତି ର ଅଧ୍ଧକାରୀ । 


ସଂନ- ୯ 6ଜଳୁଜଳଃଜେ ଭଗବାନ ଯଜ୍ଞ ପାଇଁ ଅକୁଣ୍ଞୂତ କର୍ମ ବନ୍ନଳାଳକ ନୁହେ? କହି ଯଜ୍ଞ ଲିମଃନେ କର୍ମ ଳଜିବକୁ ଆଜ୍ଞା 
6ଦଲଲେ / ହି ଆଜ୍ଞାକୁ ବନ୍ଧୁକ ବଚନ ଜ/ର/ ଦୁଖ ଳି ¿(୮ 6 ଳେ କଣ ନିଜ ବଚଳ ସହିତ ଏହାଜ ଏକତ ଦର୍ଶୀଇବ/ ଢନ୍ଦଂ 
ଯନେଂ ଏହି 6ଛ୍ୋକଳଜେ ଯଜ୍ଞ (ଳର୍ଜବ/-କର୍ମଃ କଳିବ/ © ନ କଳିବ/ଜ ପଂଳ କିଷୟଳକେ ଯଣଯନୁେ ଆଳେ/ଚନ/ କୁଛନି / 


ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାଶିନଃ ସନ୍ତୋ ମୁଚ୍ୟନ୍ତେ ସବିକିଳ୍‌ ବିଷୈଃ । 
ଭୁଞ୍ଚତେ ତେ ଡ଼ଘଂ ପାପା ଯେ ପଚନ୍ତ୍ଯାମ୍ବକାରଣାତ ॥ ୧୩ ॥ 


ଥନନ୍ୟ- ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାଶିନଃଯଞ୍ଞାବଶେଷ ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା; ସନ୍ତଃ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୁଷ୍ଯ ସବିକିଳ୍‌ ବିଷୈଃ ସମସ୍ତ ପାପରୁ; 
ମୁଚ୍ୟନ୍ତେଇୁମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି; ତୂ କିନ୍ତୁ ଯେଯେଉଁମାନେ; ଆମ୍କାରଣାତ୍‌କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ; ପଚନ୍ତିଇ ପାକ କରନି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁ କର୍ମ କରନ୍ତି; ତେଇସେହି; ପାପାଃ--ପାପୀ ଲୋକେ; ଅଘମ୍‌ = ପାପ; ଭୁଞ୍ଜତେଇଭକ୍ଷଣ କରନି | 

ଯଜ୍ଞାବଶେଷ (ଯୋଗ) ଅନୂଭବ କରୁଥିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୂଷ୍ଯ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ ପାକ କରନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍ ନିଜ ପାଇଁ ସବୁ କମି କରନ୍ତି, ସେହି ପାପୀ ଲୋକେ 


କେବଳ ପାପ ଭକ୍ଷଣ କରନ୍ତି । 


କ#6/#- _ ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାଶିନଃ ସନ୍ତଃ'- ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ 
ବିଧୂବିଧାନପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କଲେ ଯଜ୍ଞାବଶେଷ- 
ରୂପେ) ଯୋଗ ବା ସମତା ଅବଶେଷ ରହେ। ସଂସାରରୁ 
ମିଳିଥୁବା ସାମଗ୍ରୀ ଦ୍ବାରା କର୍ମ ହୁଏ -ଏହା ହେଉଛି 
କର୍ମଯୋଗର ମୁଖ୍ଯ କଥା। ତେଣୁ ସଂସାର ସେବାରେ 
ଲଗାଇଦେବା ପରେ ସେହି କର୍ମ ଯଜ୍ଞ' ହୋଇଯାଏ। ଯଜ୍ଞ 
ସମ୍ପନ୍ତ ହେବା ପରେ ବଳକା “ଯୋଗ ନିଜ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ହୁଏ। ଏହି ଯୋଗ (ସମତା) ହିଁ ଯଜ୍ଞାବଶେଷ, ଯାହାକୁ 
ଭଗବାନ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ “ଅମୃତ” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
“ଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମୃତଭୁଜଃ” (୪ | ୩୧) | 

'ମୁଚ୍ଯନ୍ତେ ସବିକିଳ୍‌ ବିଷୈଃ'-- ଏଠାରେ “କିଳ୍‌ ବିଷୈଃ' 
ପଦଟି ବହୁବଚନ ସୂଚକ । ଏହାର ଅର୍ଥ “ସମସ୍ତ ପାପରୁ ବା 
ସମସ୍ତ ବନ୍ଧନରୁ” | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଏହି ପଦ ସହିତ 'ସବି' 
ପଦ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି, ଯାହାର ବିଶେଷ ତାହର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯଜ୍ଞାବଶେଷ ଅନୁଭବ କଲେ ମନୁଷ୍ଯର କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ବନ୍ଧନ ରହେ ନାହିଁ। ତାହାର ସମସ୍ତ କର୍ମ (ସଞ୍ଚିତ, 
ପ୍ରାରବ୍‌ଧ ଓ କ୍ରିୟମାଣ) ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏଂ (ଗୀତା 
୪। ୨୩)। ସମସ୍ତ କର୍ମ ବିଲୀନ ହେଲେ ତାକୁ ସନାତନ 


ବ୍ରହ୍ମର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ (ଗୀତା ୪ | ୩୧) | 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୯ମ ଶ୍ଳମୋକରେ ଭଗବାନ ଯଜ୍ଞାର୍ଥ 
କର୍ମ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କର୍ମକୁ ବନ୍ଧନକାରକ କହିଲେ ଏବଂ 
ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯଜ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ କରୁଥୁବା 
ମନୂଷ୍ଯର ସମସ୍ତ କର୍ମ ବିଲୀନ ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 
ଉକ୍ତ ଦୁଇଟି ଶ୍ମୋକରେ (୩ । ୯ ଓ ୪ । ୨୩ରେ)” ବର୍ଣିତ 
ବିଷୟ ଏଠାରେ “ସବିକିଳ୍‌ ବିଷୈଃ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଜ୍ଞାବଶେଷ ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ 
ସମସ୍ତ ବନ୍ଧନରୂପକ କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ପାପକର୍ମ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହେବା ତ ସ୍ବାଭାବିକ, ଏପରି କି 


ସକାମଭାବଯୁକ୍ତ ପୁଣ୍ଯକର୍ମ ମଧ୍ଯ (ଫଳଦାୟକ ହେତୃ) 


ବନ୍ଧନକାରକ । ଯଜ୍ଞାବଶେଷ (ସମତା) ଅନୁଭବ କଲାପରେ 
ଉଭୟ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ କର୍ମ ରହେ ନାହିଁ--`ବୁଦିଯୁକ୍ତୋ 
ଜହାତୀହ ଉଭେ ସୁକ୍ୃ ତଦୁଷ୍ଟୃତେ' (ଗୀତା ୨ | ୫୦) | 
ଏବେ ବିଗ୍ଵରଣୀୟ ଯେ, ବନ୍ଧନର ପ୍ରକୃତ କାରଣ କ'ଣ? 
“ଏପରି ହେଉ ଓ ଏପରି ନ ହେଉଂ--ଏହି କାମନା ହିଁ 
ବନ୍ଧନର କାରଣ। ଏହି କାମନା ହିଁ ସମସ୍ତ ପାପର ମୂଳ (ଗୀତା 
୩ । ୩୭) | ଅତଏବ କାମନା ତ୍ୟାଗ କରିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । 


» କାମନା ନ ରହିଲେ ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ଶରୀର ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାରବ୍ଛାନ୍ରସାରେ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ତିତି ଆସେ, କିନ୍ତୁ 
ସେଥୂରେ ମନୁଷ୍ୟ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ଉପରେ ସେହି ପରିସ୍ଥିତିର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ -ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରାରବ୍ଛ କର୍ମର 
ବିଲୀନ ହେବା। ଫଳେଚ଼ଜା ନ ରହିଲେ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳଦାୟକ ହୁଏ ନାହିଁ --ଏହା ହେଉଛି କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମର ବିଲୀନ 


ହେବା। 


ଶ୍ମୋକ ୧୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ବାସ୍ତବରେ କାମନାର କୋଣସି ସ୍ବତନ୍କ୍ଵ ସତ୍ତା 
ନାହିଁ। କାମନା ଅଭାବରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂରେ 
(ସତ୍‌ସ୍ବରୂପରେ) କେବେ କୌଣସି ଅଭାବ ନାହିଁ କି 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଏଣୁ '“ସ୍ବୟଂଂରେ କାମନା ନାହିଁ। 
କେବଳ ଭ୍ରମବଶତଃ ଶରୀରାଦି ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ସଙ୍ଗେ 
ନିଜର ଏକତ୍ସ ମାନିନେଇ ମନୂଷ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବକୁ 
ନିଜର ଅଭାବ ବୋଲି ଧରିନିଏ ଏବଂ ସେହି ଅଭାବର 
ପୂର୍ତି ନିମନ୍ତେ ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥର କାମନା କରେ। ସାଧକ 
ଏ କଥା ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଦେବା ଉଚିତ ଯେ, ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ 
କ୍ରିୟାରୁ କେବଳ ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁ ହିଁ ମିଳିବ । 
ଉପ୍ପରି-ବିନାଶଶୀଳ ପଦାଥଥରେ ମନୁଷ୍ଯର ଅଭାବ କଦାପି 
ପୂରଣ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଏହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା 
ଅଭାବପୂର୍ତି ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ନ ଥୂବାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକର 
କାମନା କରିବା ମଧ୍ୟ ଭୁଲ୍‌ । ଠିକ୍‌ଭାବେ ଏପରି ବିଗ୍ରର 
କଲେ କାମନା ନିବୃତ୍ତି ସହଜ ହୋଇପାରିବ। 

ନିଜର ତଥାକଥୂତ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ କେବେ ବି 
ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ର ସେବାରେ 
ଲଗାଇ ଦେଲେ ଏସବୁ ପଦାର୍ଥରୁୂ ସ୍ବତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ 
ହୋଇଯାଏ, ଫଳରେ ଅବିଳମ୍ବେ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ବୋଧ 
ହୁଏ। ଆଉ କୌଣସି ଅଭାବ ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ଯାହା 
ମନରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଅଭାବର ଧାରଣା (କାମନା) 
ରହେ ନାହିଁ, ସେହି ମନୂଷ୍ଯ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

ଯେ ପଚନ୍ତ୍ଯାମୂକାରଣାତ୍‌'-- ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ଆଶା 
କରିବାର ଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵାର୍ଥ, କାମନା, ମମତା, ଆସକି ଏବଂ 
ନିଜର ଭଲପଣ ଦେଖାଇ ହେବାର ଭାବ ଅଆମ୍ପୂକାରଣାତ୍ଂ 
ପଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ସ୍ଵାର୍ଥ ବୁଦ୍ଧି ଯେତେ ଅଧୂକ 
ହୁଏ, ସେ ସେତେ ଅଧୁକ ପାପୀ ହୋଇଯାଏ | 

ଏଠାରେ ଓପଚନ୍ତିଂ ପଦଟି ଉପଲକ୍ଷକମାତ୍ର, ଏହାର 
ଅର୍ଥ କେବଳ ରାନ୍ଧିବା” ନୁହେଁ, ବରଂ ଖାଇବା, ପିଇବା, 
ଗ୍ବଲବୁଲ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ କ୍ରିୟାର 
ସଫଳତା ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 

ସ୍ବାର୍ଥପର ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ପାଇଁ ବା ଅନ୍ଯମାନର୍କ ପାଇଁ 
ରନ୍ଧନ (କାର୍ଯ୍ୟ) କଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ସେ ନିଜ ପାଇଁ 
ରନ୍ଧନ କରେ। ଅପରପକ୍ଷେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର ସାଧକ ନିଜର 
ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ପାଇଁ ବା ଅନ୍ୟଯମାନକରୀ ପାଇଁ ରନ୍ଧନ 


କଲେ ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁତଃ ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୀ ପାଇଁ ହିଁ ରନ୍ଧନ 
କରେ । ସଂସାରରୁ ମିଳିଥୂବା ସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକୁ ସଂ ସାରସେବାରେ 
ନ ଲଗାଇ ନିଜ ସୁଖଭୋଗରେ ଲଗାଇବା ଅର୍ଥ ନିଜ ପାଇଁ 
ରନ୍ଧନ କରିବା । ସଂସାରର କ୍ଷୁଦ୍ରାତିକ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ ଏହି ଶରୀରକୁ 
ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ କରିବା ମହାପାପ । କିନ୍ତୁ 
ଶରୀରକୁ ନିଜର ନ ଭାବି ଆବଶ୍ଯକତାନୁସାରେ ଅନ୍ତ, 
ଜଳ, ବସ୍ତୁ ପ୍ରଭୂତି ଦେବା ଏବଂ ଏହାକୁ ଆଳସୀ, ପ୍ରମାଦୀ 
ଓ ଭୋଗୀ ହେବାକୁ ନ ଦେବା ହେଉଛି ଶରୀରର ସେବା। 
ଏହାଦ୍ବାରା ଶରୀର ପ୍ରତି ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ। 

ମନୂଷ୍ଯକୁ ନିଜ କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ, 
କିନ୍ତୁ ସେ କରିଥୁବା କର୍ମର ପ୍ରଭାବ ସାରା ସଂସାର 
ଉପରେ ପଡ଼େ। ନିଜ ପାଇଁ' କର୍ମ କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯ 
କର୍ତବ୍ଯବୁଯୁତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ କର୍ତ୍ତବ୍ଯବ୍ୟୁତ ହେଲେ 
ଦେଶରେ ଦୁଭିକ୍ଷ, ମହାମାରୀ, ମୃତ୍ଯୁ ଇତ୍ଯାଦି ମହାକଷ୍ଟ 
ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ। ସୁତରାଂ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ 
କରିବା, ନ ମାନିବା ଓ ନ ଗ୍ବହିଁବା ଉଚିତ । 

କର୍ମଫଳର ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟଶୀଳ ବସ୍ତୁର) ଆଶ୍ରୟ 
ନେବା ନିଜ ପାଇଁ ରନ୍ଧନ”ର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଷଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ମୋକରେ “ଅନାଶ୍ରିତଃ କମିଫଳମ୍‌' 
ପଦରେ କର୍ମଯୋଗୀକୁ କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେବା ପାଇଁ 
କହିଛନ୍ତି । ସମ୍ପୂର୍ଷ ଅନାଶ୍ରିତ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ପାଇଁ 
କିଛି କରେ ନାହିଁ, ଯଦ୍ଦ୍ାରା ସେ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ । 

'ଭୁଞ୍ଜଚତେ ତେ ତୃଘ' ପାପାଃ-_ଏହି ପଦରେ ଭଗବାନ 
ନିଜ ପାଇଁ” କର୍ମ କରୁଥୂବା ମନୁଷ୍ଯର୍ମୁ ଭଦ୍ର ଭାଷାରେ 
ନିନ୍ଦା କରିଛନ୍ତି। ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରି ସେ ଏତେ ପାପ 
ଠୂଳ କରେ ଯେ ଚରଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଓ ନରକ ଯନ୍ସ୍ଵଣା 
ଭୋଗିଲା ପରେ ବି ତାହା ଶେଷ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସଞ୍ଚିତରୂପେ 
ବାକି ରହେ | ମନୁଷ୍ୟଯୋନି ଏପରି ଏକ ଅଦ୍ଭୁତ କୃଷିକ୍ଷେତ୍ର, 
ଯେଉଁଥୁରେ ପାପ ବା ପୁଣ୍ୟ ଯାହା ବି ବିହନ ବୁଣାଯାଏ, 
ତାହା ଅନେକ ଜନ୍ମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଫଳ ଦିଏଂ । ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅବିଳମ୍ବେ ଏହି ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ଉଚିତ ଯେ, “ମୁଁ ଆଉ 
ପାପ (ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ) କରିବି ନାହିଁ।' ଏପରି ନିଶ୍ବୟରେ 
ଅସାଧାରଣ ଶକ୍ତି ନିହିତ। ବାସ୍ତବ କଥା ହେଲା-- 
ପରାମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ ହେବାର ଦୂଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇଗଲେ ପାପ 
କର୍ମ ହେବା ସ୍ଵତଃ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ। 


ଘଜିଜିଣ୍ସ ଭ/ବ--ମନୁଷ୍ଯ ପାଖରେ ଶରୀର, ଯୋଗ୍ଯତା, ପଦ, ଅଧୂକାର, ବିଦ୍ଯା, ବଳ ଆଦି ଯାହାକିଛି ଅଛି, 
ସବୁ ତାକୁ ମିଳିଛି ଓ ଗ୍ବଲିଯିବ। ଏଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ସେବା ପାଇଁ 


* ପ୍ରକୃତରେ ମନୂୃଷ୍ୟଜନ୍ମ ସବୁ ଜନ୍ମର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଜନ୍ମ । ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ତି କରିନିଏ, ତେବେ ଏହା ତା'ର ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମ ଆଉ 


ଯଦି ନ କରେ, ତେବେ ଏହା ତା'ର ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମର ଆଦି ଜନ୍ମ। 
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ଉଦ୍ଦିଷ୍କା। ଏହି କଥାଟିରେ ଆମ ଭାରତୀୟ ସଂପ୍କୃତିର ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ର। ଆମ ଶରୀରର ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ 
ଯେପରି ଶରୀରର ହିତ ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ରଶୀଳ, ସେହିପରି ସଂସାରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାରର ହିତ ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ନଶୀଳ 
ହେବା ବିଧେୟ। କୌଣସି ମନୂଷ୍ଯ ଯେକୌଣସି ଦେଶ, ବେଶ, ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ ଇତ୍ୟାଦିର ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, 
ସେ ନିଜ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସେବା କରି ଅତି ସହଜରେ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରି ପାରିବ । 

ଆମର ସମସ୍ତ ବିଶେଷତ୍ ଅନ୍ୟମାନକ୍ରୀ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ। ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ଏପରି କରନ୍ତି, 
ତେବେ ଆଉ ବଦ୍ଧ ହୋଇ କେହି ରହିବେ ନାହିଁ, ସମସ୍ତେ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ। ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିଦେଲେ ନିଜର ତ କିଛି ଖର୍ଚ୍ଚ ହେଲା ନାହିଁ, ମାତ୍ର କଲ୍ଯାଣ ମାଗଣାରେ ହୋଇଗଲା! 
ଏହା ବ୍ଯତୀତ କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ଆଉ କିଛି କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ଆମ ପାଖରେ ଯେତିକି ଅଛି, ତାହାକୁ 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବାର ଦାୟିତୂ ଆମ ଉପରେ ନ୍ଯସ୍ତ, ଏହାଠାରୂ ଅଧୂକ ଦାୟିତୃ ଆମ ଉପରେ ନାହିଁ। 
ମନୁଷ୍ଯ ଏହାଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ କରିବା ପାଇଁ ଅସମର୍ଥ । ଆମ ପାଖରେ ଯେତିକି ବସ୍ତୁ, ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ ରହିଛି, ସେ 
ସବୁକୁ ପୂର୍ଣରୂପେ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିଦେଲେ କଲ୍ୟାଣ ମଧ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ିରୂପେ ହେବ। 

ବାସ୍ତବରେ ଶରୀର ସଂସାର କାମରେ ଲାଗେ, ନିଜ କାମରେ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏହା ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ | କୌଣସି 
କାମ କରିବାକୁ ହେଲେ ଶରୀର ଆବଶ୍ଯକ ହୁଏ। ଯଦି କିଛି କରା ନ ଯାଏ, ତେବେ ଶରୀରର ଆବଶ୍ଯକତା 
କ”ଣ? ସୁତରାଂ ଶରୀର ଦ୍ବାରା ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବା ଦୋଷାବହ। ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ଦ୍ରାରା ଆମେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି 
କରି ପାରିବା ନାହିଁ, ତାହାଦ଼ାରା କେବଳ ସଂସାରର ସେବା କରି ପାରିବା। ଶରୀର ସଂସାରର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏହାଦ୍ବାରା ଯାହା କିଛି ହେବ, ସବୁ ସଂସାର ପାଇଁ ହେବ। ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସଂସାରରୁ ଉର୍ତ୍ବକୁ ଯାଇ 
ପାରିବେ ନାହିଁ କି ଏମାନବ୍କ୍ର ଠାରୁ ସଂସାରକୁ ପୂଥକ୍‌ କରି ହେବ ନାହିଁ। ଏଣୁ ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା 
ମାନବିକତା ନୁହେଁ, ଏହା ଆସୁରୀ ସ୍ବଭାବ। ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀର ହିତ ପାଇଁ କାମ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ହିଁ 
ପ୍ରକୃତ ମନୁଷ୍ଯ। ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ କର୍ମରତ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ପାପ ଭକ୍ଷଣ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଦା ଦୁଃଖୀ ରହେ 
ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ହିତ ପାଇଁ କର୍ମରତ ମନୂଷ୍ଯ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସୁଖୀ 
ହୋଇଯାଏ ଯଓଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମ୍ପତଭୂଜୋ ଯାନ୍ତି ବ୍ରହୁ ସନାତନମ୍‌' (ଗୀତା ୪ । ୩୧”) । 

=== × = _= 

ଦୀଙ୍ଗ୭-6ମୀ6ତ ଯୋଜନ କର୍ମେ ନିଃୟେଜିତ କକୁଛନି ଲାନିଳିନା'' ଅର୍ନୁନକ ଏହି ତଳ ଜନେ ରବ ଅନଳ 
କଣ ଦରୀଇବ/ ଯଠନଂ ସନ ନିକ ଜନୁଲଟି ହୋନେ ମୁଝିଚଳନଜ ଦୁର ନିମନ୍ ନଧଯ ଯନ୍ଞ୍ (କର୍ତବ୨-କର୍ମଃ କଦ୍ଦିବାନ 
ଆଂଚଶ୍ୟଳତ/ ପଡିପ/ନ କଣୁଛଛି / 


ଅନ୍ତାଭବନ୍ତି ଭୂତାନି ପଜିନ୍ଯାଦନ୍ନସମ୍ଭବଃ । 


ଯଜ୍ଞାଭବତି ପଜିନ୍ଯୋ ଯଜ୍ଞଃ କମିସମୁଉଭବଃ॥ ୧୪॥ 
କମ୍ପି ବ୍ରହ୍ନୋଭବଂ ବିଦି ବ୍ରହ୍ନାକ୍ଷରସମୁଭବମ୍‌ । 
ତସ୍ମାୟବିଗତଂ ବ୍ରହ୍ମ ନିତ୍ଯଂ ଯଜ୍ଞେ ପ୍ରତିଶ୍ଚ ତମ୍‌ ॥ ୧୫॥ 
ଅଳନ଼ୟ-ଭୂତ।ନି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ; ଅନ୍ନାତ୍‌ ଚିଅନ୍ତରୁତ ଭବ ନ୍ତଁଉପନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅନ୍ତସମ୍ଭବବଃଅନ୍ତର ଉପ୍ତତ୍ତି; 
ପଜିନ୍ୟାତ୍‌=ବର୍ଷାରୁ ହୁଏ; ପଜିନ୍ଯଃ ବର୍ଷା; ଯଜ୍ଞାତ୍‌ଦଯଜ୍ଞରୁ, ଭବତି= ହୁଏ; ଯଜ୍ଞଃ ଯଜ୍ଞ; କମିସମୁଭବଃ=କର୍ମରୁ ନିଷ୍ପନ୍ନ 
ହୁଏ; କମି=କର୍ମ; ବ୍ରହନୋଭବମ୍‌ ¬ ବେଦରୁ ଉତିନା ହୋଇଛି ବୋଲି; ବିଵି=ଜାଣ; ବ୍ରହୁ-ଚିବେଦ; ଅକ୍ଷର ସମୁଭବମ୍‌- ଅକ୍ଷର 
ବ୍ରହ୍ମରୁ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି; ତସ୍ମାତ୍‌ଳିତେଣୁରୁ ସଵିଗତମ୍‌= ସର୍ବବ୍ୟାପୀ; ବ୍ରହ୍ମିପରମାମ୍ରାନ ଯଜ୍ଞେଇଯଜ୍ଞରେ; ନିତ୍ଯମ୍‌-ନିତ୍ୟ; 
ପ୍ରତିଶ୍ଵ ତମ୍‌ ସ୍ଥିତ । 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଅନ୍ତରୁ ଉସ୍ସନ୍ତ ହୂଅନ୍ତି, ଅନ୍ତ ବର୍ଷାରୁ ଉସନ୍ତ ହୁଏ, ବର୍ଷା ଯଜ୍ଞରୁ ହୁଏ ଓ ଯଜ୍ଞ କମ୍ବିରୂ 
ନିଷ୍କନ୍ନ ହୂଏ। କମି ବେଦରୁ ଉସ୍ତନ୍ତ ହୋଇଛି ଏବଂ ବେଦ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମରୁ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ତୁମେ 
ଜାଣିରଖ। ତେଣୁ ସବଵିବ୍ଯାପୀ ପରମାମ୍ବା ଯଜ୍ଞରେ (କର୍ତିବ୍ଯଂକମିରେ) ନିତ୍ଯ ସିତ। 


ଶ୍ମୋକ ୧୪-୧୫] 


ବ//6/#/  _'ଅନାଭବନ୍ଠତି ଭୂତାନି---ଜୀବନ ଧାରଣ 
ନିମନ୍ତେ ଯାହା ଭକ୍ଷଣ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ 'ଅନ'* କୁହାଯାଏ | 
ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀର ଯାହା ଖାଦ୍ଯ ତଥା ଯାହା ଗ୍ରହଣ 
କଲେ ଶରୀରର ଉଧ୍ପତ୍ତି ଭରଣ ଓ ପୋଷଣ ହୁଏ, 
ତାହାକୁ ଏଠାରେ “ଅନ” କୁହାଯାଇଛି। ଯେଉଁ କୀଟମାନେ 
ମାଟିଖାଇ ବଞ୍ଚନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମାଟି ହେଉଛି ଅନ୍ତ। 
ଜରାୟୁଜ ।(ମନୂଷ୍ଯ, ପଶୁ ଇତ୍ଯାଦି), ଉଭ୍ଭିଜ୍ଜ 
(ବୃକ୍ଷାଦିର ଅଣ୍ଡଜ (ପକ୍ଷୀ, ସର୍ପ, ପିକ୍ପୁଡ଼ି ଇତ୍ଯାଦି) ଏବଂ 
ସ୍ଵେଦଜ (ଉକୁଣି ଆଦି)-¬ଏହି ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ପ୍ରାଣୀ 
ଅନ୍ତରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ନ ଖାଇ ବଞ୍ଚି ରହନ୍ତ୍ଯ । 
'ପଜିନ୍ଯାଦନନସମ୍ଭବଃ'-_ ସମସ ଖାଦ୍ଯ ପଦାର୍ଥ ଜଳ 
ଦ଼ାରା ଉମ୍ଭନ୍ନ ହୁଏ। ଘାସ, କୁଶ ଓ ଶସ୍ଯ ପ୍ରଭୂତି ତ ଜଳ 
ଦାରା ଉତପ୍ପନ୍ତର ହୁଏ, ଏପରି କି ମାଟି ଉତ୍ପତ୍ତିର କାରଣ 
ମଧ୍ୟ ଜଳ। ଅନ୍ତ ଜଳ, ବସ୍ତ୍ର, ବାସଗ୍ପହ ଇତ୍ଯାଦି 
ଶରୀରନିର୍ବାହ ସାମଗ୍ରୀ ସ୍ତୂଳରୂପେ ବା ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପେ ଜଳ 
ସହିତ ସମ୍ପରକ୍ତ ଏବଂ ବର୍ଷୀ ହେଉଛି ଜଳର ଆଧାର । 
ଯଜ୍ଞାଭବତି ପଜିନ୍ଯଃ--ମୁଖ୍ଯତଃ “ଯଜ୍ଞ” ଶବ୍ଦଟି 
ଆହୁତି ପ୍ରଦାନରୂପକ କ୍ରିୟାର ବାଚକ । କିନ୍ତୁ ଗୀତାର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ କର୍ମଯୋଗର ଚଳିତ ପ୍ରକରଣ ଅନୁସାରେ 
ଏଠାରେ ଯଜ୍ଞଂ ଶବ୍ଦ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମର ଉପଲକ୍ଷକ । 
ତ୍ୟାଗ ହିଁ ଯଜ୍ଞରେ ମୁଖ୍ଯ। ଆହୁତିରେ ଅନ୍ନ, ଘିଅ ପ୍ରଭୂତି 
ପଦାର୍ଥର ତ୍ଯାଗ ହୁଏ, ଦାନ ଦେଲେ ଦାନ ସାମଗ୍ରୀର 
ତ୍ଯାଗ ହୁଥ ତପ କଲେ ନିଜ ସୁଖଭୋଗର ଏବଂ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କଲେ ସ୍ବାର୍ଥି ଓ ଆରାମର ତ୍ଯାଗ ହୁଏ। 
ସୁତରାଂ ଯଜ୍ଞଂ' ଶବ୍ଦଟି ଯଜ୍ଞ (ହୋମ), ଦାନ, ତପ ପ୍ରଭୂତି 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ଉପଲକ୍ଷକ । 
ବୃହଦାରଣ୍ଯକ ଉପନିଷଦରେ ଏକ କଥା ଅଛି। 
ପ୍ରଜାପତି ବ୍ରହ୍ମା ଦେବତା, ମନୂଷ୍ଯ ଓ ଅସୁରମାନର୍ଗୁୂ 
ରଚନା କରି ସେମାନର୍ଦୂ “ଦ” ଅକ୍ଷରଟି ଉପଦେଶ 
ଦେଲେ। ଦେବଗଣଙ୍କ ପାଖରେ ପ୍ରବୂର ଭୋଗ୍ୟ ସାମଗ୍ରୀ 
ଥୂବାରୁ “ଦ” ଅକ୍ଷରଟିକୁ ସେମାନେ “ଦମନ କର” ବୋଲି 
ବୁଝିଲେ। ମନୂଷ୍ୟର୍କ୍ର ସଂଗ୍ରହପ୍ରବୃତ୍ତି ଅଧ୍ଯକ ଥୁବାରୁ “ଦ' 
ଅକ୍ଷରଟିକୁ ସେମାନେ “ଦାନ କର” ବୋଲି ବୂଝିଲେ। 
ଅସୁରର୍କା ଠାରେ ହିଂସାଭାବ ଅଧ୍ଧକ ଥ୍ରବାରୂ ସେମାନେ 
'ଦ' ଅକ୍ଷରଟିକୁ “ଦୟା କର” ବୋଲି ବୁଝିଲେ । ଏହିଭଳି 
ଦେବ, ମାନବ ଓ ଦାନବର୍ଦୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଉପଦେଶର 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


209 


ଅର୍ଥ ହେଲା ପରହିତ କରିବା। ବର୍ଷା ସମୟରେ ମେଘର 
'ଦ-ଦ-ଂଦ'” ଗର୍ଜନ ଆଜି ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମାଜ୍ଚ ଉପଦେଶରୂପେ 
(ଦମନ କର, ଦାନ କର, ଦୟା କର) କର୍ତ୍ବ୍ଯ-କର୍ମର 
ସ୍ମରଣ କରାଉଛି (ବୃହଦାରଣ୍ଯକ ୫ | ୨ | ୧-¬୩) | 

ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ପାଳନ କଲେ ବର୍ଷା ହେବ କିପରି? 
ବଚନ ଅପେକ୍ଷା ନିଜ ଆଚରଣର ପ୍ରଭାବ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଅନ୍ଯମାନକ୍କୀ ଉପରେ ଅଧୂକ ପଡ଼େ ଯଦୃଯଦାଚରତି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ତଉ୍ପଦେବେତରୋ ଜନଃ' (ଗୀତା ୩ | ୨ ୧) | ମନୁଷ୍ୟ 
ନିଜ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ, ତାହାର ପ୍ରଭାବ 
ଦେବଗଣର୍କୀ ଉପରେ ମଧ୍ୟ ପଡ଼ିବ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ସେମାନେ 
ସେମାନଙ୍କର କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବେ ଓ ବର୍ଷା କରିବେ 
(ଗୀତା ୩। ୧୧)। ଏ ବିଷୟରେ ଏକ କାହାଣୀ ଅଛି। 
ଗ୍ବରିଜଣ ଚଷାପୁଅ ଥୂଲେ। ଆଷାଢ଼ ମାସ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ବର୍ଷା ନ ହେବା ଦେଖି ସେମାନେ ବିଗ୍ରର କଲେ, ହଳ 
ବୁଲାଇବାର ସମୟ ଆସିଗଲା, ହେଲେ ବର୍ଷୀ ନ ହେଲା 
ନାହିଁ, ଗ୍ବଲ ଆମେ ଆମର କର୍ତବ୍ଯ କରିଦେବା । ଏପରି 
ଭାବି ସେମାନେ ବିଲରେ ହଳ ବୁଲାଇବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ। 
ସେମାନଙ୍କୁ ହଳ କରିବାର ଦେଖି ମୟୂରମାନେ ଭାବିଲେ-- 
କଥା କ'ଣୀ ବର୍ଷୀ ତ ହେଉନି, ପୁଣି ଏମାନେ ହଳ କରୁଛନ୍ତି 
କାହିଁକି ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିଲେ ଯେ, ଏମାନେ 
ନିଜ ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରୂଛନ୍ତି/ ସେତେବେଳେ 
ସେମାନେ ଭାବିଲେ ଆମେ ଆମ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନରେ 
ପଛେଇବା କାହିଁକିମ ଏପରି ଭାବି ମୟୂରମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଡାକ ଛାଡ଼ିଲେ। ମୟୂରମାନଙ୍କ ଡାକ ଶୁଣି ମେଘ ଭାବିଲା, 
ମୋ ଗର୍ଜନ ନ ଶୁଣି ମଧ୍ଯ ମୟୂରମାନେ କିପରି ରଡ଼ି 
ଛାଡ଼ୁଛନ୍ତିନ ସବୁ କଥା ଜଣାପଡ଼ିଲା ପରେ ସେ ବିଗ୍ବଵର 
କଲା, ମୁଁ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯରୁ ପଛେଇଯିବି କାହିଁକି ତେଣୁ 
ସେ ମଧ୍ଯ ଗର୍ଜନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା। ମେଘର ଗର୍ଜନ 
ଶୁଣି ଇନ୍ଦ୍ର ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେଲୋ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଜଣାପଡ଼ିଲା 
ଯେ, ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରୁଛନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ସେ ମଧ୍ୟ ଭାବିଲେ, ମୁଁ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନରେ ପଛେଇବି କାହିଁକି?” ଏପରି ଭାବି ଇନ୍ଦ୍ର ମଧ୍ଯ 
ବର୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ମେଘକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ। 

'ଯଜ୍ଞଃ କମିସମୁଭବଃ”-_ ନିଷ୍ଠାମଭାବପୂର୍ବକ ଆଚରିତ 
ସମସ୍ତ ଲୌକିକ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିହିତକର୍ମର ନାମ ଯଜ୍ଞ” । 
ବ୍ରହ୍ମଗ୍ବରୀକ୍କା ପାଇଁ ଅଗ୍ନିହୋତ୍ର କରିବା “ଯଜ୍ଞ | ସେହିପରି 


* ଅଦ ଭକ୍ଷଣେ' ଧାତୁରେ “କ୍ତ' ପ୍ରତ୍ୟୟ କଲେ “ଅଦୋଃନବେ' (ଅଷ୍ଟ, ୩ ୨ | ୬୮) ସୃତ୍ର ନିପାତନରେ 'ଅନ' ଶବ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ, 
ନଚେତ୍‌ 'ଅଦୋ ଜପ୍ଧର୍ଲ୍ପି କିତି...' ଅନୁସାରେ (ଅଷ୍ଟା ୨ | ୪ | ୩୬) 'ଜଗ୍ଧ' ଶବ୍ଦ ହୋଇଯିବ।| 
7 ଅନାଦ୍ଧ୍ୟେବ ଖଳ୍ପିମାନି ଭୂତାନି ଜାୟନ୍ତେ । ଅନ୍ତେନ ଜାତାନି ଜୀବନ୍ତି” (ତୈତ୍ତିରୀୟୋପନିଷଦ୍‌ ୩। ୨) | 
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ନାରୀମାନକ୍କ୍‌ ପାଇଁ ରୋଷେଇ କରିବା ଯଜ୍ଞଂ* । ଲୋକଙ୍କ 
ହିତ ନିମନ୍ତେ ବୈଦ୍ୟକାର୍ଯ୍ୟ କରିବା କବିରାଜ ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ । 
ସେହିପରି ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ନିଜ ଅଧ୍ଯୟନକୁ ଏବଂ ବ୍ଯବସାୟୀ 
ନିଜ ବ୍ଯବସାୟକୁ (ଯଦି ତାହା କେବଳ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କରାଯାଏ) ଯଜ୍ଞ” ବୋଲି ମାନି ପାରନ୍ତି। 
ବର୍ଣ୍ୟ ଆଶ୍ରମ ଦେଶ, କାଳ, ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୂସାରେ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କରାଯାଉଥୁବା ସମସ୍ତ ବିହିତ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ ଯଯଜ୍ଞ' ସ୍ବରୂପ | ଯଜ୍ଞ ଯେଉଁପରି ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, 
ତାହା କ୍ରିୟାଜନିତ। 

କେତେକ ମାରାମୂକ ବିଷକୁ ମଧ୍ଯ ବୈଦ୍ଯମାନେ 
ଶୋଧନ କରି ଓୀଷଧରୂପେ ପ୍ରୟୋଗ କରନ୍ତୈ। ବହୁ 
ଅସାଧ୍ଯ ରୋଗକୁ ଦୂର କରିବାରେ ସେହି ବିଶୋଧୂତ 
ବିଷ ଅମୃତ ସଦୃଶ କାମ ଦିଏ। ସେହିପରି କାମନା, 
ମମତା, ଆସକ୍ତି, ପକ୍ଷପାତ, ବିଷମତା, ସ୍ବାର୍ଥ/ ଅଭିମାନ-- 
ଏଗୁଡ଼ିକ କର୍ମରେ ବିଷ ସଦୃଶ। କର୍ମରୁ ଏହି ବିଷାକ୍ତ 
ଅଂଶକୁ ବାହାର କରିଦେଲେ, ତାହା ଅମ୍ପତମୟ ହୋଇ 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ମହାବ୍ୟାଧୂକୁ ଦୂର କରିପାରେ | ଏହିପରି 
ଅମ୍ପତମୟ କର୍ମକୁ ଯଜ୍ଞ” କୁହାଯାଏ । 

“କମି ବ୍ରହ୍ମୋଭବଂ ବିଦି'--ବେଦ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
କରିବାର ବିଧୂ ଶିଖାନ୍ତି (ଗୀତା ୪। ୩୨)। ବେଦରୁ 
ମନୁଷ୍ଯକୁ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନର ଜ୍ଞାନ ମିଳେ, ତେଣୁ କର୍ମ 
ବେଦରୁ ଉଦ୍ଭବ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 

ରକ୍‌ ଆଦି ଗ୍ଵରି ବେଦ ସମେତ ସ୍ରୁତି, ପୁରାଣ, ଇତିହାସ 
(ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ) ଏବଂ ବି ଭିନ୍ନ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର 
ଆଗ୍ଚର୍ଯ୍ୟମାନର୍କ ଅନୁଭବ-ବାଣୀ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ବେଦାନୁକୂଳ 
ସତ୍‌ଶାସ୍ତ୍ରକୁ 'ବେଦ' ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଉଚିତ । 

ଂବ୍ରହ୍ନାକ୍ଷର ସମୁଉବମ୍‌---ଏଠାରେ 'ଚବ୍ରହ୍ମ” ବେଦର 
ବାଚକ। ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ରରାବକ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ବେଦ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୭ | ୨୩) | ଅତଏବ ସବୁରି 
ମୂଳ ହେଉଛନ୍ତି ପରମାମ୍ବ୍ରା। 

ପରମାମ୍ରରାବ୍କ ଠାରୁ ବେଦ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି। ବେଦ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନର ବିଧୂ ଶିଖାନ୍ତି । ମନୁଷ୍ଯ ବିଧ୍ଧପୂର୍ବକ ସେହି 


± ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରନ୍ତି । କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ପାଳନ କଲେ ଯଜ୍ଞ 
ସମ୍ପାଦିତ ହୁଏ ଏବଂ ଯଜ୍ଞରୂ ବର୍ଷୀ ହୁଏ। ବର୍ଷୀରୁ ଅନ୍ନ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଅନ୍ନରୁ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସେହି 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ମନୂଷ୍ଯ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ପାଳନ କରି 
ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତ୍ୟି।। ଏହିଭଳି ସ୍ପଷ୍ଟିଚକ୍ର ଗ୍ବଲୁଅଛି । 

'ତସ୍କାତୃ ସବିଗତଂ ବ୍ରହୁ ନିତ୍ୟଂ ଯଜ୍ଞେ ପ୍ରତିଷ୍ଠ ତମ୍‌'-- 
ଏଠାରେ `ବ୍ୃହ୍ମ” ପଦ ଅକ୍ଷରର (ସଗୁଣ-ନି ରାକାର 
ପରମାମ୍ଦାଚ୍ତର) ବାଚକ । ଅତ ଏବ ପରମାମ୍ରା ସର୍ବ ଗତ 
(ସର୍ବବ୍ୟାପୀ), ବେଦ ନୁହନ୍ତି | 

ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ପରମାତମ୍ରା ବିଶେଷରୂପେ 
ଯଜ୍ଞ” (କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ) ରେ ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଯମାନ। ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯେଉଁଠି ନିଷ୍ଠାମ ଭାବରେ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
କରାଯାଏ, ସେଠାରେ ପରମାମ୍ର଼ା ବିଦ୍ଯମାନ ଥାଆନ୍ତି | ସୁତରାଂ 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ଗ୍ବହ୍ଦୁଥିବା ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କୁ 
ସହଜରେ ପାଇ ପାରିବେ--'ସ୍ବକମିଣା ତମଭ୍ୟବ୍ୟ ସିଵିଂ 
ବିନ୍ଦତି ମାନବଃ” (ଗୀତା ୧୮ । ୪୬, | 

ନଦଂଦେଯ ଯଦି ପରମାମ୍ର୍ରା ସର୍ବବ୍ଯାପୀ” ତେବେ ସେ 
କେବଳ ଯଜ୍ଞରେ ନିତ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠ ତ ବୋଲି କାହିଁକି କୁହାଗଲା? 
କ'ଣ ସେ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ନିତ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ନୁହଁନ୍ତି 

ନମାଧାନ-ପରମାମ୍ରରା ସର୍ବତ୍ର ସମାନଭାବେ ନିତ୍ଯ 
ବିଦ୍ୟମାନ । ସେ ଅନିତ୍ୟ ଓ ଏକଦେଶୀୟ ନୁହନ୍ତି। ତେଣୁ 
ତାର୍ଜୁ ଏଠାରେ “ସର୍ବଗତ' କୁହାଯାଇଛି । ଯଜ୍ଞ (କର୍ତବ୍ଯ 
କର୍ମଃରେ ନିତ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଚିତ କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯଜ୍ଞ 
ହେଉଛି ତାର୍ଦୂ ଉପଲବ୍‌ଧ୍ଧ କରିବାର ସ୍ଥାନ। ମାଟିତଳେ 
ସର୍ବତ୍ର ଜଳ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା କୂଅ ଆଦିରେ ଉପଲବ୍‌ଧ 
ହୁଏ, ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ନୂହେଁ। ପାଇପ୍‌ର ସବୁଆଡ଼େ ଜଳ 
ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ପାଇପ୍‌ର ମୁହଁରୁ ହିଁ ଉପଲବ୍‌ଧ ହୁଏ। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସର୍ବଗତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ବା 
ଯଜ୍ଞରେ ଉପଲବ୍‌ ଧ ହୁଅନ୍ତି । 

ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ତଥା ଜଡ଼ତା (ଶରୀରାଦି) 
ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେଲେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାମ୍ପାଙ୍ଗ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବାଧା ଉପୁଜେ। ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ କେବଳ 
ପରହିତ ଲାଗି କଉ୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କଲେ ଏହି ବାଧା ଦୂର 


* ବୈବାହିକୋ ବିଧୂଃ ସ୍ତ୍ରୀଣାଂ ସଂସ୍କାରୋ ବୈଦିକଃ ସ୍ଥୁତଃ | ପତିସେବା ଗୁରୌ ବାସୋ ଗରହାର୍ଥୋଃଗ୍ନିପରିକ୍ରିୟା ॥ (ମନୁସୁତି ୨ । ୬୭) 


“ନାରୀମାନଗ୍କ ନିମନ୍ତେ ବୈବାହିକ ବିଧ୍ଧ ପାଳନ କରିବା ହିଁ ବୈଦିକ ସଂସ୍କାର (ଯଜ୍ଞୋପବିତ), ପତିସେବା ହିଁ ଗୁରୁକୁଳବାସ 


(ବେଦାଧ୍ୟୟନ) ଏବଂ ଗୃହକାର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ଅଗ୍ନିହୋତ୍ର (ଯଜ୍ଞ) '' | 


7 ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟେତର ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵତଃ ଯଜ୍ଞ (ପରୋପକାର) ହେଉଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ବୁଦି ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କେବଳ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗ କରି ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ କରିପାରେ, କାରଣ ଏହି ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ଅଧ୍ଧକାର କେବଳ 


ମନୁଷ୍ଯର ଅଛି। 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିତ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ର୍ା ସ୍ବତଃ ଅନୁଭୂତ | ଗ୍ବରହୁଥିବା ଅର୍ଜୁନକ୍ତୁ ଅନେକ ଯୁକ୍ତି ଦ୍ରାରା କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ 
ହୁଅନ୍ତି। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହେବାକୁ । କରିବା ପାଇଁ ବିଶେଷଭାବେ କହୁଛନ୍ତି । 


====-= ;# === 


ସ୍ଫ ସୁ୍ମଚଳ ଅନୁନାେ ଗୂଳିବ/ ଅର୍ଥୀନ଼ ଜିଳଜନକ କର୍ଞବୟ ପାଳନ କଳିବାନ କାନ୍ଦିନ଼ ମକୁଷ ପଠନ କ୍ୟ ା/୦୭ଣ ଯେଉଁ 
ମନୁ ନିଜନ କର୍ଷ୍ବ# ପାଳନ କରୁ ନ/ନି, ଜଜବ/ନ ଏହି 6ନ୍ଳଜେ ଜ/ହ/ଜ ଲିକ/ କଟୁଛନି / 


ଏବଂ ପ୍ରବର୍ଝିତଂ ଚକ୍ରଂ ନାନୁବର୍ତିୟତୀହ ଯଃ । 


ଅଘାୟୁରିନ୍ଦ୍ରିୟାରାମୋ ମୋଘଂ 


ପାଥି ସ ଜୀବତି॥ ୧୬॥ 


ଥନୟ- ର୍ଥ ହେ ପାର୍ଥ! ; ଯଃ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ) ଇହ ଇହଲୋକରେ; ଏବମ୍‌= ଏପରି, ପ୍ରବର୍ତିତମ୍‌= (ପରମ୍ପରାକରମେ) 
ପ୍ରଚଳିତ; ଚକ୍ରମ୍‌ସୃଷ୍ଟିଚକ୍ରତ ନ/ ଅନୁବରିୟତିଁ ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରେ ନାହିଁ; ସଃ ସେହି; ଇନ୍ଦ୍ରିୟାରାମଃ= ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକୀ 
ଦ୍ବାରା ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା; ଅଘାୟୁଃ=ଅଘାୟୁ ମନୁଷ୍ଯ; ମୋଘମ୍‌ = (ସଂସାରରେ) ଅକାରଣେ; ଜୀବତି ବଞ୍ଚିରହେ | 
ହେ ପାଥି! ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଇହଲୋକରେ ପରକ୍ପାରାକ୍ରମେ ପ୍ରଚଳିତ ଏହି ସୃଷ୍ଟିଚକ୍ର ଅନୁସାରେ 
ଆଚରଣ କରେ ନାହିଁ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଚ୍ନର ହାରା ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା ସେହି ଅଘାୟୁ (ପାପୀ) ମନୃଷ୍ଯ 


ସଂସାରରେ ଅକାରଣେ ବଞ୍ଚିରହେ । 


କ୍6// 'ପାଥ ନବମ ଶ୍ମୋକରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ- 
ଥୁବା ପ୍ରକରଣର ଉପସଂହାର କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ “ପାର୍ଥ ସନ୍ରୋଧନ କରି ସତେ ଅବା 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେ ସେହି ପ୍ରଥାକୁନ୍ତୀ) ଜ୍ଞ ପୁତ୍ର ଯିଏ 
ଆଜୀବନ କଷ୍ଟ ସହି ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିଥୂଲେ। 
ଅତଏବ ତୁମ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ କର୍ତବ୍ୟର ଅବହେଳା ହେବା 
ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ | ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧକୁ ତୁମେ ଘୋର କର୍ମ କହୁଛ, ତାହା 
ତୁମ ପାଇଁ ଘୋର କର୍ମ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ଯଜ୍ଞ (କର୍ତବ୍ୟ) | 
ତାହାକୁ ପାଳନ କରିବା ହିଁ ସୂଷ୍ଟିଚକ୍ର ଅନୂସାରେ ଗ୍ବଲିବା 
ଏବଂ ପାଳନ ନ କରିବା ହିଁ ସୃଷ୍ଟିଚକ୍ରର ନିୟମ ଭଙ୍ଗ କରିବା । 

“ଏବଂ ପ୍ରବର୍ତିତଂ ଚକ୍ରଂ ନାନୁବଭିୟତୀହ ଯଃ”-- 
ରଥଚକର କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶଟିଏ ଭାଇଁଂଗଲେ ଯେପରି ରଥର 
ସମସ୍ତ ଅଂଶ ଏବଂ ତହିଁରେ ବସିଥୂବା ରଥୀ ଓ ସାରଥୂ 
ଝୁଙ୍କି ଯାଆନ୍ତି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ୧୪ଶ ଓ 
୧୫ଶ ଶ୍ଶୋକରେ ବର୍ଶିତ ସୂଷ୍ଟିଚକ୍ର ଅନୁସାରେ ଚଳେ 
ନାହିଁ। ସେ ସମସ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ସଞ୍ଚାଳନରେ ବାଧା ଉପୁଜାଏ । 

ସଂସାର ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ଦୁହେଁ ଅଲଗା (ବିଜାତୀୟ) ନୁହନ୍ତି | 
ଯେପରି ଶରୀରର ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍କଂ ସହିତ ଓ ଅଙ୍ଗଂପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗଂର 
ଶରୀର ସହିତ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ଅଛି, ସେହିପରି ସଂସାରର 
ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିର ସଂସାର ସହିତ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଅଛି। ଯଦି ବ୍ଯକ୍ତି କାମନା, ମମତା, ଆସକ୍ତି ଓ ଅହଂଭାବ 
ତ୍ୟାଗ କରି ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରେ, ତେବେ ସାରା 
ସୃଷ୍ଟିକୁ ସ୍ବତଃ ସୁଖ ମିଳେ । 


'ଇନ୍ଦ୍ରିୟାରାମଃ-- ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ କାମନା, ମମତା, 
ଆସକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଗ୍ଗ୍ଚ ଦ୍ବାରା 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରେ, ତାହାକୁ ଏଠାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାରାମ 
(ଭୋଗରେ ରମଣକାର)!) କୁହାଯାଇଛି । ଏପରି ମନୁଷ୍ୟ 
ପଶୁଠାରୁ ବି ନୀଚ; କାରଣ ପଶୁ ନୂତନ ପାପ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ବରଂ ସେମାନେ ପୂର୍ବକୃତ ପାପର ଫଳ ଭୋଗ କରି 
ନିର୍ମଳତା ଅଭିମୁଖେ ଗତି କରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାରାମ 
ମନୂଷ୍ଯ ନୂତନ ପାପ କରି ପତନର ଅଭିମୁଖୀ ହେବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସ୍ପୃଷ୍ଟଚକ୍ରରେ ବାଧା ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ଏବଂ 
ସାରା ସୃଷ୍ଟିକୁ ଦୁଃଖ ଦିଏ । 

“ଘାୟୁଃ'--ସୃଷ୍ଟଚକ୍ର ଅନୁସାରେ ଚଳୁ ନ ଥୂବା 
ମନୁଷ୍ଯର ଆୟୁ ଓ ଜୀବନ କେବଳ ପାପମୟ। କାରଣ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଭୋଗ ଭୋଗୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ହିଂସାରୂପକ 
ପାପରୁ ରକ୍ଷା ପାଇପାରେ ନାହିଁ। ସ୍ବାର୍ଥିପର/ ଅଭିମାନୀ ଓ 
ଭୋଗଂସଂଗ୍ରହକାରୀ ମନୁଷ୍ଯ ଦାରା ଅନ୍ଯର ଅହିତ ହୁଏ 
ତେଣୁ ଏପରି ମନୁୂଷ୍ଯର୍କ ଜୀବନ ପାପମୟ। ଗୋସ୍ଵାମୀ 
ତୂଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି-- 

ପର ଦ୍ରୋହୀ ପର ଦାର ରତ ପର ଧନ ପର ଅପବାଦ । 
ତେ ନର ପୀଞ୍ପର ପାପମୟ ଦେହ ଧର୍ରେଁ ମନୂଜାଦ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୩୯) 

[ଅର୍ଥ -ଯେଉଁମାନେ ପରଦ୍ରୋହୀ, ପରଦାରରତ, 
ପରଧନ ଓ ପର ଅପବାଦରେ ଆସକ୍ତ, ସେହି ପାମର ଓ 
ପାପମୟ ମନୁଷ୍ଯ ନରଦେହଧାରୀ ରାକ୍ଷସ ଅଟନ୍ତି । 


212 


'ମୋଘଂ ପାଥି ସ ଜୀବତି'--କର୍ତବ୍ଯବ୍ୟୁତ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ସଭ୍ୟ ଭାଷାରେ ନିନ୍ଦା ବା ତାଡ଼ନା କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ସଂସାରରେ ଏପରି ମନୁଷ୍ଯର ଜୀବନ ବ୍ୟଗ୍ଥ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେ ମରିଗଲେ ଭଲ! ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରି ସ୍ପଷ୍ଝ୍ଭକୁ ସୁଖ ଦେଇ ନ ପାରିଲେ ବି ଅନ୍ତତଃ 
ଦୂଃଖ ତ ଦେଇ ନ ଥାନ୍ତା! ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀରାମକ୍କ ବନବାସ 
ସମୟରେ ଅଯୋଧ୍ୟାବାସୀ ଚିତ୍ରକୂଟ ଆସିବାର ଦେଖି କୋହୁ, 
କିରାତ ଆଦି ବନବାସୀମାନେ ସେମାନଙ୍ଗୁ କହିଥୂଲେ, 
“ଆମେ ଆପଣଙ୍କ ବସ୍ତ୍ର ଓ ବାସନକୁସନ ଗ୍ରେରି କରୁ ନାହୁଁ, 
ଏହା ହିଁ ଆମର ବଡ଼ ସେବା'--'ୟହ ହମାରି ଅତି ବଡ଼ି 
ସେଜଵକାଭ । ଲେହିଁ ନ ବାସନ ବସନ ଗ୍ଵରେରାଶ୍ଚ ॥ (ମାନସ 
୨।୨୫୧। ୨)। ସେହିପରି ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ 
କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ତତଃ ସ୍ପଷ୍ଚିଚକ୍ରରେ ବାଧା ନ ଦେବା 
ଉଚିତ; ଏହା ସେମାନର୍କ୍ରର ବଡ଼ ସେବା। 

ସୂଷ୍ଟିଚକ୍ର ଅନୁସାରେ ଚଳୁ ନ ଥ୍ରୂବା ମନୁଷ୍ଯକୁ 


± ଶୁମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ '“ସ୍ତେନ ଏବ ସଃ” (୩। ୧୨) “ସେ 
ହେଉଛି ଗ୍ଵେର” ଏବଂ “ଭୁଞ୍ଜତେ ତେ ଡ଼ଘମ୍‌' (୩ | ୧୩) 
'ସେମାନେ ପାପ ଭକ୍ଷଣ କରନ୍ତିଂ ବୋଲି କହିଲେ | ଏବେ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସେମାନସ୍ପ୍‌ “ଅଘାୟୁରିନ୍ଦ୍ରିୟାରାମଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପାପାୟୁ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାରାମ କହି ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ 
ଧାରଣ ବ୍ଯର୍ଥ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି। 

ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୂଳସୀଦାସ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି-¬ 
ତେଜ କୂସାନୁ ରୋଷ ମହିଷେସା । ଅଘ ଅଞ୍ଗୁନ ଧନ ଧନୀ ଧନେସା ॥ 
ଉଦୟ କେତ ସମ ହିତ ସବହୀ କେ । କୁଂଭକରନ ସମ ସୋଦ୍ତ ନୀକେ ॥ 

(ମାନସ ୧ | ୪|୩) 

[ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତାପିତ କରିବାରେ 
ଅଗ୍ନି ସମାନ ଏବଂ କ୍ରୋଧରେ ଯମରାଜ ସମାନ, ପାପ ଓ 
ଅବଗୁଣରୂପକ ଧନରେ କୁବେର ସମାନ, ସମସ୍ତର୍କର ହିତକୁ 
ନାଶ କରିବାରେ ବର୍ଶିଷ୍ଫୁ କେତୁ ସମାନ, ସେମାନେ କୁମ୍କର୍ଣ୍ 
ଭଳି ଶୋଇ ରହିବା ଭଲ । 


ଘଂଜିଶିଷ୍ଜ କ/କ- ନବମ ଶ୍ମୋକରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ତାହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 


ନିଃସ୍ବାର୍ଥିଭାବରେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ସେବା କରିବା। 


= £ = = 


ସୀଙ୍କନ ଯୀସାନରୁ ସ୍ଦ୍ର ବି୫କକ କଜିବ/ ପାଇଁ 60 ନିଳ କର୍ଥବ/ ପାଳନ କଳେ ନାହିଁ, ପୂର୍ବ ନ୍ତ୍ରଳନନେ ଜାହକୁ ଜଳା 
କନଯକ୍ଷୀଇଛି। କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଳର୍ଞକଥ ପାଳନ କଳି ନୀସାନକୁ ସଂମ୍ମନ କି୫କକ କଳିଛନ୍ତି ଭର୍ଚବ/ଳ ଏବ ଦୁଇଟି ଓ୍କ୍ଥୋଳନେ ଯେହି 


ମହ/ଦୁଚୁଦର୍କ ଯିତିନ ବର୍ଷନ/ କୁଛଳି / 
ଯସ୍ତ୍ରାମୂରତିରେବ 


ସ୍ୟାଦାମୃୃତୃ ପ୍ରଶ୍ଚ 


ମାନବଃ | 


ଆମ୍ପନ୍ଯେବ ଚ ସନ୍ତୁଷ୍ଟାସ୍ତସ୍ୟ କାଯ୍ୟିଂ ନ ବିଦ୍ଯତେ ॥ ୧୭ ॥ 


ଅନୟ- ତୂ କିନ୍ତୁ, ଯଃଯେଉଁ;ତ ମାନବଃ=ମନୁଷ୍ଯ; ଆମ୍ବରତିଃ/ ଏବ ନିଜଠାରେ ହିଁ ରମଣ କରେ; ଚ¬ ଏବ; 
ଆମ୍ମୃତୃପ୍ତଃନିଜଠାରେ ହିଁ ତୃପ୍ତ ଚ=ଓ; ଆମ୍ନି-ନିଜଠାରେ; ଏବ ହିଁ; ସନ୍ତୁଷ୍ଟାଃ= ସନ୍ନୁଷ୍; ସ୍ଯାତ୍‌- ରହେ; ତସ୍ଯ= ତା'ପାଇଁ; 


କାର୍ଯ୍ୟମଚକକୌଣସି କର୍ତବ୍ୟ ନ, ବିଦ୍ଯତେନାହିଁ। 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜଠାରେ ହିଁ ରମଣ କରେ ଏବଂ ନିଜଠାରେ ହିଁ ତୂପ୍ତ ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ, 


ତାଂପାଇଁ କୌଣସି କଉ୍ଚିବ୍ଯ ନାହିଁ । 


ବ#/ ¬ଯସ୍ତ୍ରାମୂରତିରେବ........ଚ ସନ୍ତୁଷ୍ଟସ୍ତସ୍ଯ' 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ବର୍ଷିତ ସ୍ବକର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରୁଥୁବା 
ମନୂଷ୍ଯକ୍ତ ଅପେକ୍ଷା କର୍ତ୍ରବ୍ଯଂକର୍ମ ଦାରା ସିଵିପ୍ରାପ୍ତ 
ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ଉତ୍କର୍ଷ ଦର୍ଶୀଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତୁ' ପଦ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାର ସଙ୍ଗେଂ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥୂୁବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ୍କ ଭୋଗରେ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର ପରିବାର 
ଆଦିରେ “ରତି” (ପ୍ରୀତି) କରେ, ଭୋଜନରେ (ଅନ୍ନଜଳରେ) 


ତୃପ୍ତ, ହୁଏ ଏବଂ ଧନରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ” ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏଥୂରେ 
ତାହାର ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି କେବେ ପୂର୍ଶ୍ଵ ହୁଏ ନାହିଁ 
କିମ୍ବା ଅବିରତ ରହେ ନାହିଁ। କାରଣ ସଂସାର ଜଡ଼, 
ନାଶବାନ୍‌ ଓ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୁବାବେଳେ 
ସ୍ବୟଂ ସଦା ଚେତନ, ଅବିନାଶୀ ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବୟଂର ଲେଶମାତ୍ର ବି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସଂସାରରୁ “ସ୍ବୟଂ”କୁ ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି ଓ 
ସନ୍ମୁଣ୍ଟି ମିଳିବ କିପରି? 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟର ସଂସାର ପ୍ରତି ସର୍ବଦା ପ୍ରୀତି ରହେ 
ନାହିଁ--ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନୁଭବର କଥା | ବିବାହ ସମୟରେ 
ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷର ପରମ୍ଫର ପ୍ରତି ଯେଉଁ ପ୍ରୀତି ବା ଆକର୍ଷଣ 
ଥାଏ, ତାହା ଗୋଟିଏ ବା ଦୁଇଟି ସନ୍ତାନ ହେବା ପରେ 
ରହେ ନାହିଁ। କେହି କେହି ସ୍ତ୍ରୀ ନିଜ ବୃଦ୍ଧ ପତିର୍ଚୁ ଏପରି 
ମଧ୍ଯ କହିଦିଅନ୍ତି ଯେ ““'ଏ ବୁଢ଼ାଟା ମରିଗଲେ ଭଲ! ”” 
ଭୋଜନ କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ କିଛି ସମୟ ପାଇଁ “ତୃପ୍ରିଂ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ଧନ ପ୍ରାପ୍ତି ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁ “ସନ୍ତୁଷ୍ଟି” 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ତାହା କ୍ଷଣିକମାତ୍ର । କାରଣ ଧନ ଲାଳସା 
ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଗ୍ବଲେ। ତେଣୁ ନିରନ୍ତର ଅଭାବ ଲାଗି ରହେ। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରରେ ପ୍ରୀତି, ତୃପରି ଓ ସନ୍ନୁଷ୍ଟ କଦାପି 
ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହିଁ। 

ବସ୍ତୁତଃ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁରେ ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି 
ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ, କେବଳ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଯଦି 
ହେଉଥାନ୍ତା, ତେବେ ପୁନଶ୍ଡ ଅପ୍ରୀତି, ଅତୂପ୍ତି ଏବଂ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ । ସ୍ଵରୂପରେ ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । 
ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି ସତ୍‌। ସତ୍‌ରେ କେବେ କୌଣସି ଅଭାବ 
ନ ଥାଏ-- 'ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ' (ଗୀତା ୨ | ୧୬) 
ଏବଂ ଅଭାବ ବିନା କୌଣସି କାମନା ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ସ୍ବରୂପରେ ନିଷ୍ଠାମତା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। କିନ୍ତୁ ଜୀବ 
ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ 
ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଜିକୁ ସଂସାରରେ ଖୋଜିବୂୁଲେ ଏବଂ 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର କାମନା କରେ। ମନୁଷ୍ଯ କାମନା 
କରିବା ପରେ ଯେତେବେଳେ ବସ୍ତୁ ମିଳିଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ମନ ଭିତରେ ଥୁବା କାମନା ବାହାରିଯାଏ। ଅନ୍ୟ କାମନା 
ଜାତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ କିଛିକ୍ଷଣ ପାଇଁ ତା'ର ନିଷ୍କାମ ଅବସ୍ଥା 
ଆସିଯାଏ ଏବଂ ତହିଁରୁ ତାକୁ ସୁଖ ମିଳେ। ସେହି ସୁଖକୁ 
ସେ ଭ୍ରମବଶତଃ ସାଂସାରିକ ବଧ୍ଚୁରୁ ମିଳିଛି ବୋଲି ଭାବିନିଏ 
ତଥା ତାହାକୁ ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ବୋଲି କହେ । ଯଦି 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ରିରୁ ସୁଖ ମିଳୁଥାନ୍ତା ତେବେ ସେହି ବସ୍ତୁ ମିଳିବା 
ପରେ ଓ ତାହା ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖ ମଧ୍ୟ ଅବିରତ ରହୁଥାନ୍ତା; 
ଦୁଃଖ କେବେ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ କିମ୍ବା ବସ୍ତୁର ପୁନଃ କାମନା 
ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁରୁ କେବେହେଲେ 
ପୂର୍ଣ (ଚିରତ୍ସାୟୀ) ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ପ୍ରାପ୍ର ହେଉ ନ 
ଥ୍ୂବାରୁ ତଥା ସଂସାର ସଙ୍ଗେଂ ମମତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହୁଥରବାରୁ 
ସେ ପୁନଃ ନୂଆ ନୂଆ କାମନା କରେ। କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହେଲେ ନିଜଠାରେ ଅଭାବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ କାମ୍ୟ 
ବସ୍ତୁ ମିଳିଲା ପରେ ନିଜଠାରେ ପରାଧୀନତା ଅନୂଭୂତ 
ହୁଏ। ଏଣୁ କାମନାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବଦା ଦୁଃଖୀ ରହେ। 

ଏଠାରେ ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷଣ କରାଯାଇ ପାରେ ଯେ, 


ସାଧକ ନିଷ୍ଠାମତାକୁ ସେହି ସୁଖର ମୂଳକାରଣ ଏବଂ 
କାମନାକୁ ଦୁଃଖର ମୂଳକାରଣ ବୋଲି ଭାବେ, କିନ୍ତୁ 
ସଂସାରାସକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ସୁଖ ଏବଂ ବସ୍ତୁ 
ଅପ୍ରାପ୍ରିକୁ ଦୁଃଖ ବୋଲି ଭାବେ। ଯଦି ଆସକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ 
ମଧ୍ଯ ସାଧକ ପରି ଯଥାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିବ, ତେବେ 
ତାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ନିଷ୍ଠାମତା ଅନୁଭବ ହୋଇପାରେ । 

ସକାମ ମନୁୂଷ୍ଯର୍କୁ କର୍ମଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି-- 'କମିଯୋଗସୁ କାମିନାମ୍‌' (ଶ୍ରୀମଭା, 
୧୧।୨୦।୭)। ସକାମ ମନୁଷ୍ୟକ୍କର ସଂସାରରେ ହିଁ 
ପ୍ରୀତି ତୂପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ହୁଏ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ସିଦଧିପ୍ରାପ୍ର ମହାପୁରୁଷତ୍ପ୍ଚ ସ୍ରିତିର ବର୍ଷ୍ଚନା କରିବାକୁ ଯାଇ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁକ୍ଝି ସକାମ 
ମନୁଷ୍ଯକ୍କ ପରି ସଂସାରରେ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ନିଜଠାରେ 
(ସ୍ବରୂପରେ) ହୁଏ, ଯାହା କି ସ୍ବତଃସିଦ (ଗୀତା ୨ | ୫୫) | 

ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରୀତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନ ହୋଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ୟ ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧ ହେତୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହୋଇଗଲେ ଏକମାତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵରେ 


=<. 


(ସ୍ବରୂପରେ) ହିଁ ସେହି ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି ଓ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ହୁଏ। 

ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଦୁଇଥର ଏବଂ ଆଗାମୀ 
(୧୮ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ ଥରେ “ଏବଂ” ଓ “ଚ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, କର୍ମଯୋଗୀର୍କୀର ପ୍ରୀତି, 
ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟରେ କୌଣସି ଉଣା ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯର ଆବଶ୍ଯକତା ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ 
(ଗୀତା ୬ | ୨୨) | 

“ତସ୍ୟ କାଯ୍ୟିଂ ନ ବିଦ୍ୟତେ'-- ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ ବିଧାନ 
କରାଯାଇଥୁବା ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି, 
ପରମ କଲ୍ୟାଣସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତି। ଯେକୌଣସି 
ସାଧନା (କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ) ଦ୍ବାରା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସିଦ୍ଧି ହେଲାପରେ ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ କିଛି ବି 
କରିବା, ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ, ଏହା 
ହେଲା ମନୂଷ୍ଯ ଜୀବନର ପରମ ସଫଳତା । 

ମନୂଷ୍ଯର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପରେ ତିଳେମାତ୍ର ଅଭାବ 
ନ ଥୂଲେ ବି, ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ନିଜଠାରେ 
ଅଭାବ ଆରୋପ କରି, ଶରୀରକୁ 'ମୁଁ' ଓ 'ମୋର' ମାନି 
'ନିଜ ପାଇଁ' କର୍ମ କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ପାଇଁ କର୍ତବ୍ଯ ବାକି 
ରହେ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ସେ ନିଜ ପାଇଁ' କିଛି ନ କରି “ଅନ୍ଯମାନକୀ 
ପାଇଁ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି ଓ ପରାଣ ପାଇଁ; 
ମାତା, ପିତା, ସ୍ତ୍ରୀ ପୁତ୍ର ଓ ପରିବାର ପାଇଁ; ସମାଜ ପାଇଁ; 
ଦେଶ ପାଇଁ ଏବଂ ଜଗତ ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରେ, 
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ତା ହେଲେ ସଂସାରରୁ ତାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିର ହୋଇଗଲେ ତା'ର ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି 
କଉ୍ତବ୍ଯ ବାକି ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ ସ୍ବରୂପରେ କୌଣସି 
କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। ଯାହାକିଛି କ୍ରିୟା ହୁଏ, ତାହା ସଂସାର 
ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଓ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ଦାରା ହିଁ ହୁଏ| ଅତଏବ ଯାହାର 
ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ତା'ପାଇଁ କର୍ତବ୍ୟ ରହିଛି | 
ଯଦି କିଛି ନା କିଛି ପାଇବାର କାମନା ଥାଏ, ତେବେ 
କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ; ଏବଂ ଅଭାବରୁ ହିଁ କାମନା ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ। ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷକ୍କର କେବେ କୌଣସି ଅଭାବ ନ 
ଥାଏ, ତେଣୁ ତାଙ୍କ ପାଇଁ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥାଏ। 
କର୍ମଯୋଗରେ ସିଵିପ୍ରାପ୍ତ ମହାପୁରୂଷଙ୍କର ଆମ୍ରୂ- 
ସ୍ବରୂପରେ ଯେତେବେଳେ ରତି, ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ନୁଷ୍ଟି ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ କୃତକୃତ୍ୟ ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ଓ ପ୍ରାପ୍ରପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ 


* ଶୁମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଫଳରେ ସେ ବିଧୂଂନିଷେଧରୁ ଉର୍ତ୍ବକୁ 
ଉଠିଯାଆନ୍ତରୈ । ଯଦିବା ତାର୍କୀ ଉପରେ ଶାସ୍ତ୍ରର ଶାସନ ଚଳେ 
ନାହିଁ, ତଥାପି ତାର୍ଚ୍ଚର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଶାସ୍ତ୍ରାନୂକୂଳ ଓ ଅନ୍ଯମାନକ୍କ୍ର ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ହୋଇଥାଏ। 

ଏଠାରେ ତସ୍ୟ କାକ୍ଷ୍ୟଂ ନ ବିଦ୍ୟତେ' ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ନୁହେଁ ଯେ, ସେହି ମହାପୁରୁଷର୍ବ୍ଚ ଦ୍ବାରା କୌଣସି କ୍ରିୟା 
ହୁଏ ନାହିଁ। କିଛି କରିବାକୁ ବାକି ନ ଥୂଲେ ବି ସେହି 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ ସ୍ବତଃ କ୍ରିୟା 
ହୁଏ। ଯେପରି ଆଖି ପଲକ ପଡ଼ିବା, ଶ୍ଵାସପ୍ରଶ୍ଵାସ ଗ୍ବଲିବା, 
ଖାଦ୍ୟ ଜୀର୍ଣ୍ଣ ହେବା ପ୍ରଭୂତି କ୍ରିୟା ସ୍ଵତଃ (ପ୍ରକୃତିରେ) ହୁଏ, 
ସେହିପରି ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରାନୂକୂଳ 
ଆଦର୍ଶରୂପକ କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ (କର୍ତ୍ତତାଭିମାନ ନ ଥୁବାରୁ) 


ସ୍ବତଃ ହୁଏ । 


ଘିଣିସ୍ଫ ଭ/ବ--କର୍ମଯୋଗୀ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥଭାବରେ କେବଳ ସଂସାରର ସେବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରନ୍ତି । ଯେପରି 
ଗଙ୍ଗଂଜଳରେ ଗଙ୍ଗାଙ୍ଦୁ ପୂଜା କରାଯାଏ, ସେହିପରି ସଂସାରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହମ୍‌କୁ ସଂସାର 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିଦେଲେ ବିନ୍ମୟ ସ୍ବରୂପ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହିଯାଏ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗୀଙର୍କୀର ପ୍ରୀତି, ତୃପ୍ତି ଓ 


ଏ 


ସନ୍ତୁଷ୍ଟି କେବଳ ସ୍ବରୂପରେ ହୁଏ। 


ସାଂସାରିକ ବିଧ ଓ ନିଷେଧ ଦୁଇଟିଯାକ ବସ୍ତୁତଃ ନିଷେଧ ଅଟେ; କାରଣ ଏ ଦୁଇଟି ରହିବ ନାହିଁ | ଏଣୁ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଚ୍ରିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ନ ପାଇଁ କୌଣସି ବିଧୂ ବା ନିଷେଧ ରହେ ନାହିଁ-- “ତସ୍ୟ କାର୍ଯ୍ଯ" ନ ବିଦ୍ଯତେ' | 


ନୈବ ତସ୍ଯ କୃତେନାଥୋ ନାକୃତେନେହ କଶ୍ବନ । 


ନ ଗ୍ବସ୍ଯ ସବିଭୂତେଷୁ 


କଶ୍ଚିଦଥିବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃ ॥ ୧୮ ॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦରତସ୍ୟିସେହି ମହାପରୁଷର୍କ୍ତରର ଇହିଏହି ସଂସାରରେ; କୃତେନ=କର୍ମ କରିବାରେ; କଶ୍ନ=କୌଣସି; 
ଅଥିଃ, ନଚପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ (କି); ଅକ୍ତତେନଚକର୍ମ ନ କରିବାରେ ଏବ, ନିମଧ୍ଯ (କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ) ନ 
ଥାଏ; ଚ= ଏବଂ; ସବିଭୂତେଷୁଲସମସ୍ତ ପରାଣୀଜ୍କ ସହିତ; ଅସ୍ଯଏହାର୍କର; କଶ୍ଵିତ୍‌=କିଞ୍ଚିନାତ୍ର ବି; ଅଥିବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃସ୍ଵାର୍ଥଗତ 


ସମ୍ଭନ୍ଧ୍୍‌ ନନ ଥାଏ। 


ସେହି (କମିଯୋଗ ଦ଼ାରା ସିଵିପ୍ରାପ୍ତ) ମହାପୁରୁଷକ୍କର ଏହି ସଂସାରରେ କୌଣସି କମ୍ପି କରିବାରେ 
ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ କି କୌଣସି କମି ନ କରି ବାରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ, ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ସହିତ 
(କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ସଙ୍ଗେ” ତାର୍ଗ୍ପର କିଞ୍ଚିଚ୍ମାତ୍ର ବି ସ୍ବାଥିଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ । 


ବ#୧//-ନୈବ ତସ୍ୟ କୃତେନାଥିଃ'-- ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ଯର କିଛି ନା କିଛି କରିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଥାଏ । କୌଣସି 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଏହି ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଉଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାହାର ନିଜ ପାଇଁ 'କରିବା' ବାକି ଥାଏ | ନିଜର କିଛି ପାଇବାର 
ଇଚ୍ଜା ଥୂବା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ | ସେହି ଇଚ୍ଜାର 
ନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 

କର୍ମ ଦୁଇ ପ୍ରକାରେ କରାଯାଏ। କାମନାପୂର୍ତି ପାଇଁ 


ଏବଂ କାମନାନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ । ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ କାମନାପୂର୍ତି 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ କାମନାନିବୃଭତି 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରନ୍ତି। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସିଵିପ୍ରାପ୍ତ 
ମହାପୁରୂଷଙ୍କରର କୌଣସି କାମନା ନ ଥୂରବାରୂ କୌଣସି 
କର୍ତବ୍ଯ ସହିତ ତାଙ୍ଗ୍ରର ଲେଶମାତ୍ର ବି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ। 
ତାଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା ନିଃସ୍ଵାର୍ଥିଭାବରେ ସାରା ସ୍ପଷ୍ଟ୍ର ହିତ ନିମନ୍ତେ 
ସ୍ବତଃ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ହୁଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୮] 


କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା ମହାପୁରୁଷର୍କର 
କର୍ମ ସହିତ ନିଜ ପାଇଁ (ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସୁଖସ୍ବାଚ୍ଚନ୍ଦ୍ୟ ପାଇଁ) 
କୋଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ। ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ 
ପଦାର୍ଥ, ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଅନ୍ତଃକରଣ ଆଦି ସବୁ କିଛି 
ସଂସାରର ଏବଂ ସଂସାରରୁ ମିଳିଛି; ସେଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ନୂହେଁ। ଏଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ରାରା କେବଳ ସଂସାରର ହିତ 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ, ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ। ସଂସାରର 
ସହାୟତା ବିନା କୌଣସି କର୍ମ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଏହାଛଡ଼ା ସମଷ୍ଟି ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ର ସାମଗ୍ରୀର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ନିଜ ସଙ୍ଗେ ନୂହେଁ। ତେଣୁ ନିଜର ବୋଲି 
କିଛି ନାହିଁ। ସମଷ୍ଚି କଦାପି ବ୍ୟଣ୍ଚି ପାଇଁ ହୋଇ ନ ପାରେ । 
ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ସକାଶେ ସମଷ୍ଫଭକୁ ଉପଯୋଗ କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ -ଏହା ତା'ର ଭୁଲ୍‌। ଏଥୂପାଇଁ ତାକୁ ଶାନ୍ତି ମିଳେ 
ନାହିଁ। ଯଦି ସେ ଶରୀର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ସମଷ୍ଟି ନିମନ୍ତେ ଉପଯୋଗ କରିବ, ତେବେ ତାକୁ ପରମ 
ଶାନ୍ତି ମିଳିପାରିବ । କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ର 
ବିଶେଷତୃ ହେଉଛି, ତାର୍ଚ୍ଚର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦି, ପଦାର୍ଥ ଆଦିର ଉପଯୋଗ ସଂସାର ଲାଗି 
ହୁଏ। ତେଣୁ ଶରୀରାଦିର କ୍ରିୟା ସହିତ ତାଙ୍କର କୌଣସି 
ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ । ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେହି ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ନିମନ୍ତେ ଆଦର୍ଶରୂପକ ଉତ୍ତମ କର୍ମ ହୁଏ। ଏହା ସିଦାନ୍ତ 
ଯେ, କର୍ମ କରିବାରେ ଯାହାର ପ୍ରୟୋଜନ ଥାଏ, ତା' ଦାରା 
ଆଦର୍ଶ କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ନାକୃତେନେହ କଶ୍ଟନ'--ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରେ 
ଏବଂ ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ ଆଦିରେ ରୁଚି ରଖେ, ସେ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ ନାହିଁ, କାରଣ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ ଓ ଆରାମ 
ପ୍ରଭୂତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ତାମସ ସୁଖରେ ତାହାର ପ୍ରୟୋଜନ ଥାଏ 
(ଗୀତା ୧୮ | ୩୯) | କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖରୁ 
ମଧ୍ଯ ଉର୍ଦ୍ବ୍ଵକୁ ଗ୍ବଲିଯାଇଛନ୍ଥି, ସେ ତାମସ ସୁଖରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହୋଇ ପାରିବେ କିପରି? ଶରୀରାଦି ସହିତ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଲେଶମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବାରୁ ଆଳସ୍ଯ, ଆରାମ ଇତ୍ୟାଦିରେ 


ରୁଚି ରହିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ। 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ମାର୍ମିକ କଥନ 


ପ୍ରାୟ ସାଧକ କର୍ମ ନ କିରବାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି। 
ସେମାନେ କର୍ମରୁ ଉପରତ ହୋଇ ସମାଧୂରେ ସ୍ଥିତ 
ହେବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯାହା ଫଳରେ କୌଣସି ଚିନ୍ତନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। ଏହା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଲାଭପ୍ରଦ, କିନ୍ତୁ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୂହେଁ। ଯଦିବା ପ୍ରବୃତ୍ତି (କରିବା) ଅପେକ୍ଷା 
ନିବୃତ୍ତି (ନ କରିବା) ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ତଥାପି ଏହା ତତ୍ତ୍ଵ ନୁହେଁ। 

ପ୍ରବୃତ୍ତି କକରିବା) ଓ ନିବୃତ୍ତି (ଏନ କରିବା) ଉଭୟ 
ପ୍ରକୃତି ରାଜ୍ୟରେ ହୁଏ । ଏପରି କି ନିର୍ବିକଳ୍ପ ସମାଧ୍ଧ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତି ରାଜ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ଗତ; କାରଣ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ସମାଧ୍ଧରୁ ମଧ୍ୟ 
ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ହେଉଛି-¬ 
'ପ୍ରକଷୈଣ କରଣଂ (ଭାବେ ଲ୍ୟୁଟ୍‌) ଇତି ପ୍ରକୃତିଃ', ଏବଂ 
କ୍ରିୟା ନ ହେଲେ ବ୍ଯୁତ୍‌ ଥାନ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଅତଏବ 
ଗ୍ବଲିବା, ବୁଲିବା, ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା ପ୍ରଭୂତି କ୍ରି ୟାଭଳି 
ଶୋଇବା, ବସିବା, ଠିଆହେବା, ମୂଚ୍ଚ଼ିତ ହେବା, ମୌନ 
ହେବା ଓ ସମାଧୂସ୍ଥ ହେବା ମଧ୍ୟ କ୍ରିୟାଂ । ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵରେ 
(ଚେତନ ସ୍ବରୂପରେ)” ପ୍ରବୃତ୍ତି ନାହିଁ କି ନିବୃତ୍ତି ନାହିଁ । 
ତାହା ଉଭୟ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିର ନିଲିପ୍ତ ପ୍ରକାଶକ । 

ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟ୍‌ ହେବାରୁ (ଶରୀରକୁ ନେଇ) 
'କରିବା' ଓ “ନ କରିବା'-¬ଏହି ଦୁଇଟି ବିଭାଗ (ଦୁନ୍ଦ୍ଵ) 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ବସ୍ତୁତଃ “କରିବା” ଓ “ନ କରିବା” ଦୁଇଟିଯାକ 
ଏକ ଜାତିର। ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂଲେ “ନ କରିବା' 
ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁତଃ “କରିବା” ଅଟେ । “ଗଳ୍ପତି” (ଯାଉଛି) ଭଳି 
“ତିଷ୍ଠତିଂ (ଠିଆ ହୋଇଛି) ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ କ୍ରିୟା। ସ୍ତୂଳ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯଦ୍ୟପି “ଗକ୍ରତି' ରେ ସ୍ପଷ୍ଟାରୂପେ କ୍ରିୟା ଦେଖାଯାଏ 
ଏବଂ ଓତିଷ୍ଠ ତିଂରେ କ୍ରିୟା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ତଥାପି ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିଲେ, ଯେଉଁ ଶରୀରରେ ଯିବା! କ୍ରିୟା 
ହେଉଥାଏ ସେହିଥୂରେ ୯ଠିଆ ହେବା କ୍ରିୟା ବି ହେଉଛି। 
ଏହିଭଳି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ଯ “କରିବା” ଓ “ନ କରିବା'-¬ 
ଉଭୟରେ ହି କ୍ରିୟା ନିହିତ। ଅତଏବ ସ୍ୂଳରୂପେ କ୍ରିୟା 
ଦେଖାଯିବା (ପ୍ରବୃତ୍ତି) ଯେପରି ପ୍ରକୃତିରେ ହୁଏ, ସେହିପରି 
ସ୍ଥୁଳ ଦୃଷ୍ଟରେ କ୍ରିୟା ଦେଖା ନ ଯିବା ନିବୃତ୍ତି) ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରକୃତିରେ ହୁଏ। ଯାହାର୍କବର ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରେ 


* ପ୍ରକୃତି ନିରନ୍ତର କ୍ରିୟାଶୀଳ, ତେଣୁ ତା' ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ କୌଣସି ଅବସ୍ତାରେ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି କର୍ମ ନ କରି ରହିପାରେ 


ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ | ୫; ୧୮ | ୧୧), ଅତଏବ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ନ୍ଧଂ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାଧୂ ମଧ୍ୟ କର୍ମ ଅଟେ | କାରଣ ସମାଧୂରେ ସମାଧୁ ଓ 
ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ-¬ଏ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ । ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହେଲେ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ “ସହଜ ସମାଧୁ' ବା “ସହଜାବସ୍ଥା' ହୁଏ 
ଏବଂ ସେଥୂରୁ କେବେ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅବସ୍ତାଭେଦ କେବଳ ପ୍ରକୃତିରେ ଅଛି, ସ୍ବରୂପରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସହଜାବସ୍ଥାକୁ ସବୌତ୍ତମ 
କୁହାଯାଇଛି-- 'ଉତ୍ତମା ସହଜାବ ସ୍ତା ମଧ୍ୟମା ଧ୍ୟାନଧାରଣା | କନିଷ୍ଠା ଶାସ୍ତ୍ରଚିନ୍ତା ଚ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାଧଧମାଃଧମା ॥' 
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ଭୌତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକ ତଥା ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ, ସେହି ମହାପୁରୁଷ୍କୀର 
'କରିବା' ଓ 'ନ କରିବା'ରେ କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥ ନ ଥାଏ। 

ଜଡ଼ତା ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୁଲେ କରିବା ଓ ନ କରିବାର 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ କାରଣ ଜଡ଼ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିନା କୌଣସି କ୍ରିୟା 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ସେହି ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ପର ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ତୂଟିଯାଏ ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିରୁ ଅତୀତ ସହଜନିବୃତ୍ତ- 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ ସିତି ଅନୁଭବ ହୁଏ। 
ତେଣୁ ସାଧକ ପକ୍ଷେ ଜଡ଼ତାରୁ (ଶରୀର ପ୍ରତି ଥୂବା ଅହଂଭାବ 
ଓ ମମତାରୁ। ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟାଇବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ତତ୍ତ୍ଵ 
ତ ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ । 

“ନ ଗ୍ଵସ୍ୟ ସବିଭୂତେଷୁ କଶ୍ଚିଦଥିବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃ'-- ଶରୀର 
ତଥା ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ଲେଶମାତ୍ର ବି ସ୍ବାର୍ଥଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ଥୂବାରୁ ସେହି ମହାପୁରୁଷର୍କର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସ୍ଵତଃ ପରହିତ 
ନିମନ୍ତେ ହୁଏ। ଯେପରି ଶରୀରର ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗଂ ଶରୀରର 
ହିତ ସାଧନାରେ ସ୍ବତଃ ଲାଗି ପଡ଼ନ୍ତି, ଠିକ୍‌ ସେହି ପରି 
ସେହି ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ତର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର (ଯାହା ସଂସାରର 
କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଙ୍ଗ) ସ୍ବତଃ ସଂସାର ହିତରେ ଲାଗି ରହେ। ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଭାବ ଓ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସଂସାରର ହିତ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | ଯେପରି 
ନିଜ ହାତରେ ନିଜ ମୁହଁ ଧୋଇଲେ ଅନ୍ତରରେ ସ୍ବାଣ୍ଥ, 
ପ୍ରତ୍ଯୁପକାର ବା ଅଭିମାନ ଭାବନା ଆସେ ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି ନିଜର ତଥାକଥ୍ୂତ ଶରୀର ଦ୍ବାରା ସଂସାରର 
ହିତସାଧନ ହେଲେ ସେହି ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ସ୍ବାର୍ଥ, 
ପ୍ରତ୍ଯୁପକାର ବା ଅଭିମାନ ଭାବନା ଆସେ ନାହିଁ। 


ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁ ଷଙ୍ଗ । 


ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କହିଥୂଲେ ଯେ, ତାର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ କୌଣସି 
କର୍ତବ୍ଯ ନାହିଁ ““ତସ୍ଯ କାକ୍ଷ୍ଯଂ ନ ବିଦ୍ଯତେ'। ତାହାର 
କାରଣ ଦର୍ଶାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭଗବାନ ଆଲୋଚ୍ୟ 


ଶ୍ଳୋକରେ ସେହି ମହାପୁରୂଷଟ୍ଗ ପାଇଁ ତିନୋଟି କଥା 


କହିଛନ୍ତିକ-(୧) କର୍ମ କରିବାରେ ତାଙ୍ଗ୍ରର କୌଣସି 
ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ, (୨) କର୍ମ ନ କରିବାରେ ମଧ୍ୟ 
ତାଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ (୩) 
କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ତାର୍ଟ୍ଘର ଲେଶମାତ୍ର ବି 
ସ୍ବାର୍ଥଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଛି ପାଇବାରେ 
ତାଙ୍ଚ୍ଚର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ। 

ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ବରୂପର କରିବା କିମ୍ବା ନ କରିବାରେ 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ ଏବଂ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ତଥା 
ବସ୍ତୁ ସହିତ କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ନାହିଁ, କାରଣ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପ 
ଦାରା କୌଣସି କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। ଯାହା ବି କ୍ରିୟା ହୁଏ, 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ସବୁ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିଜନିତ: ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ହୁଏ। 
ତେଣୁ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ବିଧାନ ନାହିଁ। 

ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ କରିବାର ଆସକ୍ତି, ପାଇବାର 
ଇଚ୍ଛା, ବଞ୍ଚିବାର ଆଶା ଓ ମରଣର ଭୟ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତା'ଉପରେ କର୍ତବ୍ୟର ଭାର ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯାହାର କୌଣସି 
କ୍ରିୟା କରିବା କିମ୍ବା କ୍ରିୟା ନ କରିବାର ଆସକ୍ତି ନାହିଁ, କୌଣସି 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ପାଇବାର ଇଢ୍ରା ନାହିଁ, ବଞ୍ଚି ରହିବାର ଆଶା 
ନାହିଁ କି ମୃତ୍ୟୁର ଭୟ ମଧ୍ୟ ନାହି, ତାହାକୁ କର୍ତବ୍ୟ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ତା'ଦୁାରା ସ୍ବତଃ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ ହେଉଥାଏ। 
ଯେଉଁଠି ଅକର୍ତବ୍ୟ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି, ସେଠି କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରେରଣା ଦିଆଯାଏ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଗୀତାରେ ଏକ ଶୈଳୀ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ଯେ, ଭଗବାନ 
ବିଭିନ୍ନ ସାଧନା ଦାରା ପରମାମ୍ଦାଭିମୁଖୀ ସାଧକଙ୍କୀର ବିଭିନ୍ନ 
ଲକ୍ଷଣ ଅନୁସାରେ ହିଁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ରର 
ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କରନ୍ତି। ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ୧୭ଶ ଓ 
୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଉକ୍ତ ଶୈଳୀର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି। 

ଯେଉଁ ସାଧନା ଯେଉଁଠୂ ପ୍ରାରମ୍ଭ ହୁଏ, ଶେଷରେ ତାହା 
ସେଇଠି ସମାପ୍ତ ହୁଏ । ଯଦ୍ୟପି ଗୀତାର କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରକରଣ 
ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, 
ତଥାପି କର୍ମଯୋଗର ମୁଖ୍ୟ ସାଧନାର ବିବେଚନା ଦ୍ରିତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୪୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ କରାଯାଇଛି । ସେହି ଶ୍ଳଣୋକର 
ଗ୍ବରୋଟି ଚରଣରେ ନିମ୍ନମତେ କୁହାଯାଇଛି-- 

୧) କମିଣ୍ୟେବାଧ୍ଧକାରସ୍ତେ (କର୍ମ କରିବାରେ ହିଁ 
ତୁମର ଅଧୂକାର ଅଛି) । 

(୨) ମା ଫଳେଷୁ କଦାଚନ (କର୍ମଫଳରେ ତୁମର 
ଆଦୌ ଅଧୂକାର ନାହିଁ” । 

(୩) ମା କମିଫଳହେତୂର୍ଭିଃ (ତୁମେ କର୍ମଫଳର 
ହେତୁ ହୁଅ ନାହି । 

(୪) ମା ତେ ସଙ୍ଗୋଃସ୍ତ୍ରକମିଣି (କର୍ମ ନ କରିବାରେ 
ତୁମର ଆସକ୍ତି ନ ହେଉ) । 

ଆଲୋଚ୍ୟ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସାଧନାର 
ସିଦ୍ଧି କଥା ହିଁ କୁହାଯାଇଛି। ସେଠାରେ (୨।୪୭ ରେ) 
ଦିତୀୟ ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ ସାଧକଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଯାହା 
କୁହାଯାଇଛି, ସେହି କଥା ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଵରେ 
ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୂଷବ୍କ୍ ନିମନ୍ତେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀ ବା ପଦାର୍ଥ ସଙ୍ଗେ ତାବ୍ଦ୍ରର କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥଗତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ। ସେଠାରେ ପ୍ରଥମ ଓ ଚତୁର୍ଥ 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


ଚରଣରେ ସାଧକଙ୍ଟ ନିମନ୍ତେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ସେହି 
କଥା ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଦରେ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍ବବ 
ନିମନ୍ତେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, କର୍ମ କରିବାରେ ବା ନ 
କରିବାରେ ତାରଙ୍ଚଟ୍ରର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ। ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ୧୭ଶ ଓ ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷକ୍କ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକର ହିଁ ବର୍ଷ୍ଚନା କରାଯାଇଛି । 

କର୍ମଯୋଗର ସାଧନା ଦୃଷ୍ଟରୁ ବସ୍ତୁତଃ ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକଟି 
ପ୍ରଥମେ ଓ ୧୭ଶ ଶ୍ମୋକଟି ପରେ ଆସିବା କଥା; କାରଣ 
ଯେତେବେଳେ କର୍ମଯୋଗରେ ସିଦିପ୍ରାପ୍ତ ମହାପୁରୁ ଷର୍କ୍ଗର 
କର୍ମ କରିବା ଅଥବା ନ କରିବାରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ 
ରହେ ନାହିଁ ତଥା ତାଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ 
ଆଦୌ ସ୍ବାର୍ଥଗତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ତାର୍କ୍ଵର 
ନିଜଠାରେ ହିଁ ରତି, ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ୧୬ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 'ମୋଘଂ ପାଥି ସ ଜୀବତି' ପଦଗୁଡ଼ିକରେ 
କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ନ କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ରର ଜୀବନ ବୂଥା 
ବୋଲି କହିଥୂବାରୁ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯଃ ତୁ' ପଦରେ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୂଷ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ନ କଲେ 
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ମଧ୍ୟ ତାତ୍ସୀ ଜୀବନ ନିରର୍ଥକ ନୁହେଁ, ବରଂ ସମ୍ପୂର୍ଣ ସାର୍ଥକ । 
ସେ ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପୂର୍ଣ କରି ସାରି ଥୂବାରୁ 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଆଉ କିଛି କରିବା ବାକି ନାହିଁ। 

ଯେଉଁ ସ୍ଥିତିରେ କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ ବାକି ରହେ ନାହିଁ, 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ ତତ୍ପର ହୋଇ କର୍ତ୍ତବ୍ୟଂକର୍ମ କଲେ ସେହି 
ସ୍ଥିତିକୁ ଅତି ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବସ୍ତାରେ 
ପାଇପାରେ; କାରଣ ତାହା ପାଇବା ପାଇଁ ସମସ୍ତେ ସ୍ବତନ୍କ୍‌ 
ଓ ଅଧୂକାରୀ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ କର୍ତବ୍ଯର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ କର୍ତବ୍ଯ ନିହିତ । 
କେବଳ ସୁଖାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ଭୁଲିଯାଏ । 
ଯଦି ସେ ନିଷ୍ଟାମଭାବରେ ଅନ୍ଯର ସେବା କରି ନିଜ 
ସୁଖାସକ୍ତିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ, ତେବେ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସେ ପରମଶାନ୍ତି ଲାଭ କରି ପାରିବ । ଏହି 
ପରମଶାନ୍ତି ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମାନ ଅଧୂଧକାର 
ଅଛି। ସଂସାରର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପଦାର୍ଥ, ପଦ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସମାନଭାବେ ମିଳିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; କିନ୍ତୁ ପରମଶାନ୍ତି 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନରୂପରେ ହିଁ ମିଳେ। 


ଘଂଜିରଣିଝ୍ୁ ଭ/ବ-- ସଂସାରରେ “କରିବା' ଓ 'ନ କରିବା' ଦୁଇଟିଯାକ ସାପେକ୍ଷ । ଏଣୁ “ମୋର କିଛି କରିବାର 


ନାହିଁ” ଭାବନା ମଧ୍ଯ “କରିବା'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ମାତ୍ର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରେ ନନ କରିବା” ନିରପେକ୍ଷ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ ଅଟେ। 
କାରଣ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତାର କ୍ରିୟା କରିବା ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧଂ ନ ଥାଏ କିମ୍ବା ନ କରିବା ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ଥାଏ। ସେଥୁପାଇଁ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା କର୍ମଯୋଗୀ ମହାପୁରୂଷଙ୍କ୍ମର କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ 
ନାହିଁ, କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ କି କୌଣସି କ୍ରିୟା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ--“ଯୋଃବତିଷ୍ଠ ତି 
ନେଙ୍ଗତେ' (ଗୀତା ୧୪ । ୨୩) | ତାର୍ଦ୍ଚୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏକ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ନ ଥାଏ । 
=== ;# = == 

ସଂୟଂଂ ପୂର୍ବ ତୁଇଟି 6ନ୍ମୋଳଳେ ବର୍ଶିତ ମହାପୁଚୁଦଙ୍କ ନିତିକୁ ପଙ୍କ କଳିବ/ ନିମନ୍ତେ ଯାଧଳ କିଫଳି ସଧଳ। କଳିଚ/ ଜଚିତ, 

ତ/ହ/ ଜନବ/ନ ଏହି 6 /କଜେ କହୁଛନି / 


ତସ୍ମାଦସକ୍ତଃ ସତତଂ କାକ୍ଷ୍ଯଂ କମି ସମାଚର । 
ଅସକ୍ତୋ ହ୍ଯାଚରନ୍‌ କମ୍ପି ପରମାପ୍ନୋତି ପୂରୁଷଃ ॥ ୧୯ ॥ 
ଥନ଼ୟ-ତସ୍ମାତ୍‌-ତେଣ୍ୁୁ ସତତମ୍‌=ିନିରନ୍ତରର ଅସକ୍ତଃ୮ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ; କାର୍ଯ୍ୟମ୍‌, କମି=କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ; 
ସମାଚର=ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ ଆଚରଣ କର; ହି=କାରଣ; ଅସକ୍ଃ=ଅନାସକ୍ତିପୂର୍ବକ; କମି ଇିକର୍ମ)/ ଆଚରନ୍‌ କରି; ପୂରୁଷଃ-ମନୁଷଃ; 
ପରମ୍‌ ପରମାମ୍ବାର୍କ୍‌; ଆପ୍ନୋତି ପାପ ହୁଏ । 
ତେଣୁ ତୁମେ ନିରନ୍ତର ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ସୁଗ୍ଵରୂରୂପେ କ୍ତିବ୍ୟକମି ଆଚରଣ କର, କାରଣ ଅନାସନ୍ତି ପୂଵିକ 
କମି କରି ମନୁଷ୍ଯ ପରମାତ୍ବରାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ବ୍ଯାଶୀୀ୮ତସ୍ମାଦସକ୍ତଃ ସତତଂ କାକ୍ଷ୍ଯଂ କମି । ପୂର୍ବଶ୍ମନୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ 


ସମାଚର'--ପୂର୍ବଶ୍ମୋକ ସହିତ ଏହି ଶ୍ମୋକର ସମ୍ବନ୍ଧଂ। କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷ୍ବୀ 
ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ତସ୍ମାତ଼' ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ¡ ଦ୍ବାରା ଲୋକ-ସଂଗ୍ରହାର୍ଥ କ୍ରିୟା ସ୍ଵତଃ ହୁଏ। ଏଣୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
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ମଧ୍ଯ ସେହିପରି (ନିଷ୍ଟାମଭାବରେ) କର୍ତ୍ତବ୍ଯକକର୍ମ କରି 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେବା ନିମନ୍ତେ ତସ୍କାତ୍ଵଂ 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ବା 'ସ୍ଵଂ ପାଇଁ କର୍ମ 
କରିବା ଓ ନ କରିବାରେ ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ କର୍ମ ସର୍ବଦା 
'ପର' ପାଇଁ (ଅନ୍ଯମାନକ୍କ୍‌ ପାଇଁ) କରାଯାଏ, 'ସୁ” ପାଇଁ 
ନୂହେଁ। ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କଲେ କର୍ମ କରିବାର 
ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ରିତି ହୋଇଯାଏ । 
ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ବିଜାତୀୟ (ଜଡ଼) ପଦାର୍ଥ 
ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣକୁ “ଆସକ୍ତି” କୁହାଯାଏ | ଆସକ୍ତିରହିତ ହେବା 
ପାଇଁ ଆସକ୍ତିର କାରଣ ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ । ମୁଁ ଶରୀର' 
ଓ 'ଶରୀର ମୋର'-¬ଏପରି ଭାବିବାରୁ ଶରୀରାଦି ନାଶବାନ୍‌ 
ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅକ୍କଷିତ ହୋଇଯାଏ । 
ଏଇଥୂଯୋଗୁଁ ନାଶବାନ୍‌୍‌ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରେ ଆସକ୍ତି ହୁଏ । 
ଆସକ୍ତି ହିଁ ପତନକାରକ, କର୍ମ ନୁହେଁ। ଆସକ୍ତି 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଵି ପ୍ରଭୂତି 
ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ମନେକରି ନିଜର ସୁସସ୍ବାଚଢ଼ନ୍ଦ୍ଯ 
ପାଇଁ ନାନାପ୍ରକାର କର୍ମ କରେ। ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ଜଡ଼ତା 
ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ମନୂଷ୍ଯ ପାଇଁ ବାରମ୍ବାର 
ଜନ୍ମମୃତ୍ଯୁର କାରଣ ହୁଏ--“କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ଯ 
ସଦସତୃଯୋନିଜନଚ୍ଗସୁ” (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ଅନାସକ୍ତ 
ହୋଇ କର୍ମ କଲେ ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
ଅନାସକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ପ୍ରାଣୀମାନ୍କର ହିତ 
ହେଉଥୁବାସ୍ତଳେ ଆସକ୍ତ ମନୂଷ୍ୟ ଅନ୍ୟର ହିତ କରିପାରେ 
ନାହିଁ। ଅନାସକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ସକଳ କର୍ମ କେବଳ ପରହିତ 
ନିମନ୍ତେ ହୁଏ । 
ସଂସାରରୁ ମିଳିଥୁବା ସାମଗ୍ରୀ (ଶରୀରାଦି) ଦ୍ବାରା ଆମେ 
ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରିଛେ । ସେ ସବୁକୁ ନିଜର 
ସୁଖ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲଗାଇଛେ | ତେଣୁ ଆମ ଉପରେ 
ସଂସାରର ରଣ ଅଛି; ତାହା ପରିଶୋଧ କରିବା ପାଇଁ 
କେବଳ ସଂସାରର ହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ନିଜ ପାଇଁ (ଫଳ କାମନା ରଖି) କର୍ମ କରିବା ଦ୍ବାରା 
ପୁରୁଣା ରଣ ଶୁଝିବା ପରିବର୍ତେ ଆହୁରି ନୂଆ ରଣ ବଢ଼ିଯାଏ । 
ରଣମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ବାରମ୍ବାର ସଂସାରକୁ ଆସିବାକୁ 
ପଡ଼େ। କେବଳ ପରହିତ ଲାଗି ସମସ୍ତ କର୍ମ କଲେ ପୁରୁଣା 
ରଣ ଶୁଝିଯାଏ ଏବଂ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କଲେ ଓ କିଛି ନ 
ଗ୍ବହିଁଲେ ନୂଆ ରଣ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହିଭଳି ଯଦି 
ପୁରୁଣା ରଣ ଶୁଝିଯାଏ ଏବଂ ନୂଆ ରଣ ନ ହୁଏ, ତା ହେଲେ 
ବନ୍ଧନର କୌଣସି କାରଣ ନ ଥୁବାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କୌଣସି କର୍ମ ନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଆସକ୍ତି 
(ଅନ୍ତଃକରଣରେ) ନିରନ୍ତର ରହେ, ତେଣୁ ଭଗବାନ “ସତତମ୍‌ 
ଅସକ୍ତଃ' ପଦରେ ନିରନ୍ତର ଅନାସକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି । 
ମୁଁ କେଉଁଠି ଆସକ୍ତ ହେବି ନାହିଁ'--ସାଧକ ଏହି ଜାଗୃତି 
ନିରନ୍ତର ରଖିବା ଉଚିତ । ନିରନ୍ତର ଅନାସକ୍ତ ରହ ମଧ୍ଯ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଥିବା ବିହିତକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ କର୍ତବ୍ୟ ମନେ କରି 
କରିଦେବା ଉଚିତ--ଏହା ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦର ଭାବାର୍ଥ | 

ବସ୍ତୁତଃ କାହାରି ଅନ୍ତଃକରଣରେ ନିରନ୍ତର ଆସକ୍ତି 
ରହେ ନାହିଁ। ଯଦି ସଂସାର ନିରନ୍ତର ରହିପାରୁ ନାହିଁ, 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବଦଳିଯାଉଛି, ତେବେ ତାହାର ଆସକ୍ତି ନିରନ୍ତର 
ରହିବ କିପରିମ ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ସ୍ବୀକୃତ “ଅହମ୍‌ ସାଥ୍ୂରେ 
ଆସକ୍ତି ନିରନ୍ତର ଥୂଲାଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 

ଯାହା କରି ପାରିବା ଏବଂ ଯାହା ଅବଶ୍ଯ କରିବା 
ଉଚିତ, ତାହାକୁ “କାର୍ଷ୍ଯମ୍‌' ବା କର୍ତ୍ତବ୍ଯ କୁହାଯାଏ। 
ପ୍ରକାରାନ୍ତରରେ କହିଲେ-- ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ତ୍ଯାଗ କରି ପରହିତ 
କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅନୁସାରେ ଅନ୍ଯମାନଗ୍ସର 
ଶାସ୍ତ୍ରସମ୍ମତ ନ୍ଯାଯ୍ଯ ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ କରିବାର ଅର୍ଥ 
କର୍ତବ୍ୟ । ଏହିଭଳି ପରହିତ ସହିତ କର୍ତବ୍ୟର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। 

କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ସମସ୍ତେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଓ ସମର୍ଥ; କେହି 
ପରାଧୀନ ଓ ଅସମର୍ଥ ନୁହନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରମାଦ ଓ ଆଳସ୍ୟ 
ଯୋଗୁଁ ଅକର୍ତବ୍ଯ କରିବାର ମନ୍ଦ ଅଭ୍ୟାସ ହୋଇଯିବାରୁ 
ତଥା ଫଳେଚ୍ଜା ଥୂବାରୁ ବର୍ତମାନରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଠିନ 
ମନେହୁଏ, ଅନ୍ୟଥା କଉ୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ପରି ଆଉ କିଛି ସୁଗମ 
କାର୍ଯ୍ୟ ନାହିଁ। ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ହିଁ କର୍ତବ୍ଯର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୁଏ। ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଵତନ୍ସ୍ଵଭାବେ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରିପାରେ । କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କଲେ ଯାଇ ଆସକ୍ତି 
ଦୂର ହୁଏ। ଅକର୍ତବ୍ଯ କଲେ ତଥା କର୍ତ୍ରବ୍ଯ ନ କଲେ 
ଆସକ୍ତି ଆହୁରି ବଢ଼ିଯାଏ। କର୍ତବ୍ୟ ବା ପରହିତ ନିମନ୍ତେ 
କର୍ମ କଲେ ବର୍ତମାନର ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
କିଛି ନ ଗ୍ବହିଲେ ଭବିଷ୍ଯତର ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

“'ସମାଚର' ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଅତି ସାବଧାନ 
ହୋଇ, ଉସାହ ଓ ତପ୍ଥରତା ସହକାରେ ବିଧୂପୂର୍ବକ 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ | କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ସାମାନ୍ୟ 
ଅସାବଧାନ ହେଲେ କର୍ମଯୋଗ ସିଵିରେ ବାଧା ଆସିପାରେ। 

ବର୍ଶ୍ଥ, ଆଶ୍ରମ, ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ) ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ 
ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ତବ୍ୟ ନିର୍ଦେଶିତ 
ହୋଇଛି, ସମୟାନୁସାରେ ତା'ପାଇଁ ତାହା “ସହଜ କର୍ମ | 
ସହଜ କର୍ମରେ କୌଣସି ଦୋଷ ଦେଖାଗଲେ ବି ତାହାକୁ 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ (ଗୀତା ୧୮ । ୪୮); କାରଣ 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସହଜ କର୍ମ କରୁଥୂବା ମନୁଷ୍ଯ ପାପଭାଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ | ସେବାରେ (ସେମାନବ୍କୀର ଭାବି) ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତି। ତେଣୁ 


(ଗୀତା ୧୮।୪୭)। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସତେ 
ଯେପରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଯୁଦ୍ଧ (ଘୋର ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେ ବି) ତୁମ ପାଇଁ ସହଜ 
କର୍ମ ଘୋର କର୍ମ ନୂହେଁ। ତେଣୁ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଥିବା 
ସହଜ କର୍ମ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କରିବା ଉଚିତ । ଅନାସକ୍ତ 
ହେଲେ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଜୀବ ମନୂଷ୍ଯଯୋନିରେ ଜନ୍ମନେଲେ ତାକୁ ଶରୀର, 
ଧନ ଓ ଘରଦ୍ବାର ଆଦି ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ ମିଳେ ଏବଂ ସେ 
ଏଠାରୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ, ସବୁ ସାମଗ୍ରୀ ଏଇଠାରେ ହିଁ ରହିଯାଏ। 
ଏହି ସରଳ କଥାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଶରୀରାଦି 
ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ ମିଳିଛି, ଏସବୁ ନିଜର ନୂହେଁ। ମନୁଷ୍ଯ 
କାର୍ଯ୍ୟାଳୟକୁ କାମ କରିବା ପାଇଁ ଗଲେ ତାକୁ ଚଉକି, 
ଟେବୁଲ, କାଗଜପତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟର 
କାମ କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ମିଳେ, ନିଜର ଭାବି ଘରକୁ ନେବା 
ପାଇଁ ନୁହେଁ। ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟକୁ ସଂସାରରେ ଶରୀରାଦି 
ସାମଗ୍ରୀ ମିଳିଛି ସଂସାରର କାମ ଏସେବା) କରିବାକୁ, 
ନିଜର ମାନିବାକୁ ନୂହେଁ। ତତ୍ପରତା ଓ ଉଛାହପୂର୍ବକ 
କାମ କଲେ, ପ୍ରତିବଦଳରେ କାର୍ଯ୍ୟକତ୍ତୀକୁ ବେତନ 
ମିଳେ। କାମ ହୁଏ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟର ଏବଂ ବେତନ ହୁଏ 
ନିଜର। ସେହିଭଳି ସଂସାର ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କଲେ, 
ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯୋଗ (ପରମାମ୍ବାଚ୍କୀ 
ସହିତ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ) ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। “କର୍ମ” ଓ “ଯୋଗ” 
ମିଶି କର୍ମଯୋଗ ହୁଏ। କର୍ମ ସଂସାର ନିମନ୍ତେ ଓ ଯୋଗ 
ନିଜ ନିମନ୍ତେ ହୁଏ। ଏହି ଯୋଗ ହିଁ ବେତନ। 

ସଂସାର ହେଲା ସାଧନା କ୍ଷେତ୍ର । ଏଠି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାମଗ୍ରୀ 
ସାଧନା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମିଳିଛି, ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ନୁହେଁ। ସଂସାରର ସାମଗ୍ରୀ ନିଜର ନୂହେଁ କି ନିଜ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ 
ନୁହେଁ। ନିଜର ବସ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ମିଳିଗଲା ପରେ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପାଇବାର ଇଢ଼ା ରହେ ନାହିଁ (ଗୀତା 
୬ | ୨୨) | କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ଯେତେ ମିଳିଲେ ବି ପାଇବାର 
ଇଜ୍ଜା କେବେ ସମାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ | 

ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ଭାବିନିଏ, ତେବେ ସେ ନିଜ ଭୁଲ୍‌ ଯୋଗୁଁ ବାନ୍ଦି 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଦୂର କରିବାକୁ କର୍ମଯୋଗ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ସୁଗମ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉପାୟ। କର୍ମଯୋଗୀ କୌଣସି 


ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବି ସବୁ ଅନ୍ୟମାନବ୍କ 


ସେ ଖୁବ୍‌ ସହଜରେ ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
କର୍ମ ତ ସମସ୍ତେ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର କର୍ମ 
ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଧର କର୍ମରେ ବହୁତ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି | ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯ (କର୍ମୀ) ଆସକ୍ତିକଅ ମମତା, କାମନା ରଖି କର୍ମ 
କରୁଥୁବାବେଳେ କର୍ମଯୋଗୀ ସେ ସବୁକୁ ତ୍ୟାଗ କରି କର୍ମ 
କରନ୍ତି। କର୍ମୀଚ୍ର କର୍ମପ୍ରବାହ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
କର୍ମଯୋଗୀର୍କର କର୍ମପ୍ରବାହ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ହୁଏ । ତେଣୁ କର୍ମା 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ନ୍ତି ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
“ଅସକ୍ତୋ ହ୍ୟାଚରନ୍‌ କମି'-- ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ ଆସକ୍ରିପୂର୍ବକ 
ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଯୋଡ଼େ, ସଂସାର ଯୋଡ଼େ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ସଂସାରର ହିତ ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରି 
ପ୍ରତିବଦଳରେ କୌଣସି ଫଳ ନ ଗ୍ବହିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ଯର 
କର୍ତବ୍ୟ। ଏହିପରି ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର କିଛି 
ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ ବୋଲି ଭାବି ସଂସାର ହିତ ନିମନ୍ତେ 
କର୍ମ କଲେ ସଂସାରରୁ ସ୍ବତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୂଟିଯାଏ। 
କର୍ମଯୋଗୀ ସଂସାରର ସେବା କରି ବର୍ତମାନ ବସ୍ତୁଠାରୁ 
ଏବଂ କିଛି ନ ଗ୍ବହିଁ ଭବିଷ୍ୟତ ବସ୍ତୁଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରନ୍ତି । 
ମେଳା ବା ଯାତ୍ରାରେ ସ୍ବେଚ୍ଛାସେବୀମାନେ ନିଜ 
କର୍ତବ୍ଯ ମନେକରି ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କର ସେବା କରନ୍ତି ଏବଂ 
ପ୍ରତିବଦଳରେ କିଛି ଆଶା କରନ୍ତୈ ନାହିଁ। ଶୋଇବା 
ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କ୍ରର କାହା କଥା ମନେପଡ଼େ ନାହିଁ, 
କାରଣ ସେବା କରିବା ସମୟରେ ସେମାନେ କାହାଠାରୁ 
କିଛି ଆଶା କରି ନ ଥୂଲେ। ଏହିପରି ଯେ ସେବାଭାବରେ 
ପରହିତ ଲାଗି କର୍ମ କରେ, ଅଥଚ କାହାଠାରୁ ମାନ, 
ବଡ଼ିମା ଇତ୍ଯାଦି କିଛି ହେଲେ ଆଶା କରେ ନାହି, 
ତାହାର ସଂସାର ମନେ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ସେ ସହଜରେ 
ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
କର୍ମ ତ ସମସ୍ତେ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଅନାସକ୍ତ 
ହୋଇ ପରହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାହା 
କର୍ମଯୋଗ ହୁଏ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ତବ୍ୟ-ଂକର୍ମ କଲେ ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ 
ହୋଇପାରେ--ଧମି ତେଁ ବିରତି' (ମାନସ ୩ | ୧୬ | ୧) | 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ କଲେ ଆସକ୍ତି କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । 
“ପରମାପ୍ନୋତି ପୂରୂ ଷଃ୮-- ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ “ପରମ୍‌' ପଦରେ ସାଂଖ୍ଯ- 
ଯୋଗୀର୍କ୍ଧର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କଥା କହିଲା ପରି ଏଠାରେ 
ଂ“ପରମ୍‌' ପଦରେ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କଥା 
କହୁଛନ୍ତି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ (ରୁଚି, ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଯୋଗ୍ୟତାନୁସାରେ) କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବା ଭକ୍ତିଯୋଗ 
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ଯେକୌଣସି ମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କରୁଥାଉ ପଛେ, ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ବରା ହିଁ ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ (ଗୀତା ୫ । ୪-୫) | ଯାହାର 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିକଳ୍ପ ସନ୍ଦେହ ଓ ନୈରାଶ୍ଯ ନ ଥାଏ; ଯିଏ 
ସର୍ବଦା, ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ ଏବଂ ଯିଏ ସମସ୍ତ୍ର ଆପଣାର; 
ତଥା ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ବରୁ କେହି କଦାପି ତିଳେମାତ୍ର ଅଲଗା 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରାପ୍ତ, 
ତାହା ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ହୋଇପାରେ। 

ସଦହକର୍ତ୍ତତ୍ାଭିମାନ ନାଶ ନ ହେଲେ ଯଦି 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ, ତେବେ କର୍ମରତ 
କର୍ମଯୋଗୀର କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ ନାଶ ହେବ କିପରିହ? 

ସମାଧାନ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
କରେ। ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ ରହିବା 
ସ୍ବାଭାବିକ । କର୍ମଯୋଗୀ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କ୍ରିୟା କରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, 
ପଦାର୍ଥ, ଟର୍କାପଇସା ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା କିଛି ମିଳିଛି, ତାହା 
ସଂସାରର, ନିଜର ନୁହେଁ। ଯଥାସମୟରେ ସେ ସାମଗ୍ରୀ, 
ସମୟ, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଆଦିକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇଦିଅନ୍ତି । 
ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ମଧ୍ଯ କର୍ମଯୋଗୀ ଭାବନଚ୍ତି, 
ମୁଁ ସଂସାରର ବସ୍ତୁ ହିଁ ସଂସାରସେବାରେ ଲଗାଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯାହାର୍ଚ୍ଚର ସେବା ହେଉଛି, ସାମଗ୍ରୀ, ସମୟ, ସ୍ବାର୍ଥ ଆଦି 
ସବୁକିଛି ତାଙ୍କରି” ଏପରି ସ୍ବୀକାର କଲେ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ 
ରହେ ନାହିଁ। 

ଭୋକ୍ତୃତ୍ ହିଁ କର୍ତ୍ତୃତ୍ରର କାରଣ । କର୍ମଯୋଗୀ କଦାପି 
ଭୋଗ ଆଶା ରଖି କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଭୋଗାକାଂ୍ଷୀ 


ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମଯୋଗୀ ନୁହେଁ। ମନୂଷ୍ଯ ହାତ ଓ ମୁହଁ 


ଉଭୟକୁ ନିଜର ଅଭିନ୍ନ ଅଙ୍ଗ ମାନୂଥୂବାରୁ ହାତରେ 
ମୁହଁ ଧୋଇଲେ ମୁଁ ଉପକାର କଲି' ବୋଲି ସେ ଭାବେ 
ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କର୍ମଯୋଗୀ ନିଜ ଶରୀରକୁ 
ସଂସାରର ଅଙ୍ଗ” ମନେ କରୁଥୂବାରୁ, ଅଙ୍ଗ ଅଙ୍ଗୀର ସେବା 
କଲେ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ କର୍ତ୍ତତ଼ାଭିମାନ କିପରି ଆସିବ? 
ଏହା ସାଧାରଣ ନିୟମ ଯେ, ଯେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ନେଇ 
ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ, କର୍ମ ସମାପ୍ତ ହେଲେ ସେ 
ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। । ବ୍ୟବସାୟୀ ଧନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ଯବସାୟ କରୁଥୂବାରୁ ଦୋକାନ ବନ୍ଦ 
କଲାମାତ୍ରେ ସ୍ଵତଃ ତା' ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଟ୍ଚାପଇସା ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ 
ଏବଂ ସେ ଟଙ୍କା ଗଣିବାରେ ଲାଗେ । ଆଜି କେଉଁ କେଉଁ 
ଗ୍ରାହକ ଆସିଥୂଲେ ଆଉ ସେମାନେ କେଉଁ ଜାତିର ଥୂଲେ, 
ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ସେଆଡ଼କୁ ଯାଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଗ୍ରାହକର୍ଜୀ 
ଠାରେ ତା'ର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ। ସଂସାରର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖି କର୍ମ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାରରେ ଯେତେ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ତଲ୍ଲୀନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାର ସଂସାର ସହିତ ଏକତ୍ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ; କାରଣ ବସ୍ତୁତଃ ସଂସାର ସହିତ ଏକଡ୍ 
ନାହିଁ। ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ଜଡ଼ ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଥଳେ 'ସ୍ଵୟଂଂ (ନିଜ ସ୍ବରୂପ) ହେଉଛି ଅଚଳ ଓ ଚେତନ। 
ସାଧକକୁ ଅନୁଭବ ହେଉ ବା ନ ହେଉ, ପରମାମ୍ରାର୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ରଖି କର୍ମ କରୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିର ପରମାମ୍ରା୍କ ସହିତ ଏକତ୍ସ 
ହୋଇଯାଏ, କାରଣ ପରମାମ୍ରାର୍କୀ ସହିତ “ସ୍ୟ” ର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଦ 
(ତାଜ୍ଟ୍ଵିକ ଏକତୃ ଅଛି । ଏହିଭଳି କର୍ତା ଯଦି ନଜେ 'କର୍ତବ୍ଯ' 
ହୋଇ ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ (ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ) ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ । 
କର୍ମଯୋଗୀ ଯେଉଁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ରୂପକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପାଇଁ 
କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେଥୁରେ (ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବରେ) କର୍ତ୍ତୃତାଭିମାନ 
ବା କର୍ତ୍ତୃତ୍ ନାହିଁ। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟାର ଆରମ୍ଭ ଓ 
ଶେଷରେ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସଙ୍ଗେ ଏକଡ଼ ଅନୂଭବ ହେବାରୁ 
କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର କର୍ତ୍ତୃତବାଭିମାନ ରହେ ନାହିଁ । 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ 
ଅଛି। କୌଣସି କର୍ମ ନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ 
କାହାରି କର୍ତ୍ତତୃ ମଧ୍ଯ ଅବିରତ ରହେ ନାହିଁ, କର୍ମ ସମାପ୍ତ 
ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କର୍ତ୍ତୃ ମଧ୍ୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଭ୍ରମବଶତଃ ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି କ୍ରିୟା କଲାବେଳେ 
ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାର କର୍ତା ଭାବେ ଏବଂ ନ କଲାବେଳେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ କତ୍ତା ଭାବେ। ଏହିଭଳି ନିଜକୁ ନିରନ୍ତର 
କତ୍ତା ମାନୂଥୂବାରୁ ତା'ର କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ ନାଶ ହେବା 
ପରିବର୍ତେ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ। କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ବକ୍ତୃତା 
ଦେବା ସମୟରେ ତ ନିଜକୁ ବକ୍ତା ମନେକରେ, କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ବକ୍ତା ମାନୁଥବାରୁ ତାହାର 
କର୍ତ୍ତ଼ାଭିମାନ ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ। ନିଜକୁ ସର୍ବଦା ବକ୍ତା 
ମାନୂଥୂବାରୁ ତା'ଂମନରେ ଭାବନା ଆସେ, "ଶ୍ରୋତା ମୋର 
ସେବା କରନ୍ତୁ, ମୋତେ ଆଦର କରନ୍ତୁ, ମୋର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପୂର୍ଣ କରନ୍ତୁ, ଏବଂ 'ମୁଁ ଏହି ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ରିକ୍କ ମେଳରେ 
କିପରି ବସିବି, ମୁଁ ଏହି ସାଧାରଣ କାମ କିପରି କରିବି” 
ଇତ୍ଯାଦି। ଏହିପରି ବକ୍ତୃତାରୂପକ କର୍ମ ସହିତ ତା'ର 
ନିରନ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ। ବକ୍ତୃତାରୂପକ କର୍ମରୁ ଧନ, 
ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆରାମ ପ୍ରଭୂତି କିଛି ନା କିଛି ପାଇବାର 
ଇଜ୍ଜା ହି ଏହାର କାରଣ। ଯଦି ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ପାଇବାର 
ଇଜ୍ଜା ନ ରହେ, ତେବେ କର୍ତା କେବଳ କର୍ମ କରିବାରେ 
ହିଁ ସୀମିତ ରହିବ ଏବଂ କର୍ମ ସମାପ୍ତ ହେଲେ କର୍ତୃତୃ ନିଜ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯିବ। 


ଭୋଜନ କରିବା ସମୟରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ଭୋକ୍ତା 
ମନେକରେ, ଭୋଜନ କରିବା ପରେ ନୁହେଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


*× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କର୍ମଯୋଗୀ କ୍ରିୟା କରୁଥୁବା ସମୟରେ ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାର 
କତ୍ତୀ ମାନନ୍ତି ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ନୁହେଁ। ଧରାଯାଉ ବକ୍ତା 
ହେଉଛନ୍ତି ଜଣେ କର୍ମଯୋଗୀ ଏବଂ ତାଙ୍ଗୀର ବହୁତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଯଦି କେବେ ବକ୍ସୃତା ଶୁଣିବାକୁ ପଡ଼େ, ତେବେ 
ସେ ଯେଉଁଠି ପାରେ ସେଠି ବସି ଆରାମରେ ବକ୍ସତା ଶୁଣି 
ପାରିବେ । ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ଆଦର ବା ଆସନ 
ଲୋଡ଼ା ନ ଥାଏ; କାରଣ ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜକୁ 
ବକ୍ତା ମନେ ନ କରି ଶ୍ରୋତା ମନେ କରନ୍ତି। ଯଦି ବକ୍ତୃତା 
ଦେବା ପରେ ତାଙ୍ଫୂ ଘର ଓଳେଇବା କାମ ମିଳେ, ତେବେ 
ସେ ଯେପରି ତପ୍ପର ହୋଇ ବକ୍ତୃତା ଦେଉଥୁଲେ, ସେହିପରି 
ତତ୍ପର ହୋଇ ଘର ଓଳାଇବାରେ ଲାଗିଯାଆନ୍ରି। ତାର୍ଚ୍ବ 
ମନରେ ଟିକିଏ ବି ସଂକୋଚ ଆସେ ନାହିଁ “ମୁଁ ଏତେ ବଡ଼ 
ବକ୍ତା ହୋଇ ଘର ଓଳେଇବା ଭଳି ତୂଢ୍ଚ କାମ କିପରି 
କ୍ରିବି।! ଲୋକେ କ'ଣ କହିବେ! ମୋ ସମ୍ମାନ ମାଟିରେ 
ମିଶିଯିବ,'' ଇତ୍ୟାଦି | ବକୁତା ଦେବା ସମୟରେ ସେ ନିଜକୁ 
ବକ୍ତା, କଥା ଶ୍ରବଣ ସମୟରେ ଶ୍ରୋତା ଏବଂ ଘର ଓଳେଇବା 
ସମୟରେ ଝାଡ଼୍‌ଦାର ମନେକରନ୍ତୈ। ତେଣୁ ତା କ୍କ୍ର 
କର୍ତ୍ରୁତ଼ାଭିମାନ ନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ। ଏହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ 
ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ, ସର୍ବଦା ବଦଳୁଥାଏ, 
ତାହାର ଅସ୍ତିତୃ ବାସ୍ତବରେ ନ ଥାଏ ଏବଂ ତାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମଧ୍ଯ ନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ। ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଡ଼କୁ ଦ୍ୁଣ୍ଟି 
ଯିବାମାତ୍ରେ ସାଧକକୁ ବାସ୍ତବିକତାର (କର୍ତ୍ତ୍ବାଭିମାନରହିତ 
ସ୍ବରୂପର) ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ। 

ନାଟକରେ ଅଭିନେତା ଅଭିନୟ କଲାପରି କର୍ମଯୋଗୀ 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କରନ୍ତି । ହରିଶ୍ୃଦ୍ଦ୍ର ନାଟକରେ ହରିଶ୍ଡନ୍ଦ୍ର ଅଭିନୟ 
କେବଳ ନାଟକ ପାଇଁ ହୋଇଥାଏ; ନାଟକ ସମାପ୍ତ 
ହେବାମାତ୍ରେ ଅଭିନୟ ମଧ୍ୟ ସମାପ୍ର ହୋଇଯାଏ ସେହିପରି 
କର୍ମଯୋଗୀର୍ଜୀର କର୍ତ୍ତୃତ୍ ମଧ୍ଯ ଅଭିନୟ ଭଳି କେବଳ 
କ୍ରିୟା କରୁଥୂବାଯାଏ ସୀମିତ “ରହେ । ଯେପରି ହରିଶ୍ଚନ୍ଦ୍ର 
ଅଭିନୟ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ସେହି ଭୂମିକାରେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାର କତ୍ତୀ (ପ୍ରକ୍ୃତ 
ହରିଶ୍ଡୃଦ୍ଦ୍ଘ ମନେକରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି କର୍ମଯୋଗୀ ସମସ୍ତ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାର କର୍ତା 
ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ। କର୍ମଯୋଗୀ ଅଭିନୟ ପରି ଶରୀରାଦି 
ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବି (ସଂସାରର 
ମନେକରି) ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତି। ତେଣୁ 
କର୍ମଯୋଗୀର୍କୀ ଠାରେ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ। 

କର୍ମଯୋଗୀ ଯେପରି ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତତୁ ଆରୋପ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେହିପରି ପିତା, ମାତା, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର ଭାଇ, 


ଭାଉଜ ଆଦିଙ୍ବ୍ଟ ସହିତ ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଦ ନିରନ୍ତର 
ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। କେବଳ ସେବା କଲାବେଳେ ସେମାନବ୍କୀ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ (ସେବା କରିବା ପାଇଁ) ରଖନ୍ତି । ଯଦି କେହି 
କାହାର ପତି, ତେବେ ସେ କେବଳ ପନ୍ହ ପାଇଁ ହିଁ ପତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପନ୍ନୀ କର୍କଶା, କୁରୂପା ଓ କଳିହୁଡ଼ୀ ହେଲେ ବି, 
ଯେହେତୁ ସେ ତାକୁ ପନୀରୂପେ ସ୍ବୀକାର କରିଛି, ତେଣୁ 
ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ଅନୁସାରେ ତା'ର ଭରଣପୋଷଣ 
କରିବା ତାହାର କର୍ତବ୍ଯ। ପନ୍ନୀ ମାନୁ ବା ନ ମାନର, ପତି 
ହିସାବରେ ସେ ତାକୁ ଭଲ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ଉଚିତ । ସବୁବେଳେ 
ନିଜକୁ ପତି ବୋଲି ଭାବିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ 
ସେ ଯେ ପନ୍ନୀ ଥୂଲା ଆଉ ପରଜନ୍ମରେ ବି ସେ ପଚଟ୍ୀ 
ହୋଇ ରହିବ, ଏହାର ନିର୍ଦିଷ୍ଟୁତା କଂଣ/୮ ଏବେ ବି ସେ 
କାହାର ମାଆ, କାହାର ଝିଅ, କାହାର ଭଉଣୀ, କାହାର 
ଭାଉଜ ଆଉ କାହାର ନଣନ୍ଦ। ସେ ସର୍ବଦା ପନ୍ୀ ନୁହେଁ। 
ଏପରି ବୁଝିନେଲେ ତାଂଠାରୁ ସୁଖ ପାଇବାର ଇକ୍ରା ଦୂର 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ “କେବଳ ଭରଣ ପୋଷଣ (ସେବା) ନିମନ୍ତେ 
ସେ ପନ୍ନୀ' ଏହି ଭାବନା ଦୂଢ଼ ହୋଇଯିବ । ସେହିପରି 
କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କୁ ସଂସାରରେ ପିତା, ପୁତ୍ର, ପତି, ଭାଇ ଆଦିରୂପରେ 
ଯେଉଁ ଅଭିନୟ ମିଳିଛି, ତାହା ସେ ଠିକ୍‌ଭାବେ ସମ୍ପାଦନ 
କରନ୍ତି । ଅନ୍ୟମାନେ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରୁଛନ୍ତି କି ନାହିଁ, 
ସେହି ଦିଗକୁ ସେ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ । ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ 
ଥୂବାରୁ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ କର୍ତବ୍ଯ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ଏବଂ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ କର୍ତବ୍ଯ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଗଲେ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ 
କରଉ୍ତବ୍ୟରୁ ଵ୍ୟୁତ ହୋଇଯାଏ । ଅନ୍ୟର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ଦେଖିବା 
ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ନୁହେଁ। 

କର୍ମଯୋଗୀ ଯେପରି ସଂସାରର ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କ ସହିତ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, ସେହିପରି ବର୍ଣ ଆଶ୍ରମ, 
ଜାତି, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ମଧ୍ଯ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନିରନ୍ତର ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ନିରନ୍ତର 
ନ ଥାଏ, ତାହାର ଅବିଦ୍ଯମାନତା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। ତେଣୁ 
କର୍ମଯୋଗୀର୍କର କର୍ତ୍ତୃତାଭିମାନ ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


କର୍ତ୍ତୃତବୃରହିତ ପରମାମ୍ରରାବ୍କ ସହିତ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀର 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଏକତୃ ରହିଛି। ସାଧକ ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ପ୍ରତି 
ଧ୍ଯାନ ନ ଦେବା ହିଁ ତାହାର ଭୁଲ୍‌। 

ଦୋଳି ଯେତେ ବେଗରେ ଆଗ ପଛ ହେଲେ ବି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଥର ସମସ୍ଥିତିକୁ ଆସେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୋଳି ଯେଉଁଠାରୁ 
ବନ୍ଧା ହୋଇଥାଏ, (ଆଗପଛ ହେବାବେଳେ) ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଥର ସେହି ସିଧା ଦେଇ ଅତିକ୍ରମ କରେ; ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
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କ୍ରିୟାର ସମାପ୍ରିରେ ଅକ୍ରିୟ ଅବତ୍ପା (ସମତା) ଆସେ । ଅନ୍ୟ 
ପ୍ରକାରେ କହିଲେ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ସଙ୍କଳ୍ପ ଓ ବିକଳ୍ପର ମଝିରେ 
ଏବଂ ପ୍ରଥମ କ୍ରିୟା ସମାପ୍ତ ହେବା ପରେ ଓ ଦ୍ରିତୀୟ କ୍ରିୟା 
ଆରମ୍ଭ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ମଝିରେ ସମତା ଅବଶ୍ୟ ରହେ। 
ଦ଼ିତୀୟତଃ, ସୃକ୍ମ ଦୂଷ୍ଣରେ ଦେଖିଲେ, ଦୋଳି ଝୁଲୁଥୁବା- 
ବେଳେ ମଧ୍ଯ (ବିଷମ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ବି) ନିରନ୍ତର 
ସମତାରେ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୋଳି ଆଗପଛ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ 
(ବନ୍ଧା ହୋଇଥୁବା ସ୍ସାନରୁ) ସର୍ବଦା ସିଧାଭାବେ ରହିଥାଏ । 
ଏହିଭଳି ଜୀବ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାରେ ସମତାରେ ସ୍ଥିତ 
ରହେ। ପରମାମ୍ରରାର୍କ ସଙ୍ଗେ ନିରନ୍ତର ତାହାର ଏକତ ଥାଏ । 
କ୍ରିୟା କଲାବେଳେ ସମତାରେ ସ୍ଥିତି ଦେଖାଯାଉ ନ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ସମତା ଥାଏ। ଯଦି କେହି ଏହା ଅନୂଭବ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ତେବେ କ୍ରିୟା ସମାପ୍ତ ହେବାପରେ (ଏହି 
ସମତା) ଅନୁଭବ କରିପାରେ। ଯଦି ସାଧକ ଏ ବିଷୟରେ 
ନିରନ୍ତର ସାବଧାନ ରହେ, ତେବେ ସ୍ଥାୟୀ ସମତା ବା କର୍ତୃତୃ- 
ରହିତ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଏକତା ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ । 
ସ୍ବୀକୃତ କତ୍ତୁଡ଼ାଭିମାନର ବିନାଶ ପାଇଁ ପ୍ରତୀତି ଓ 
ପ୍ରାପ୍ତର ପ୍ରଭେଦ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଯାହା ଦେଖାଯାଏ, 
କିନ୍ତୁ ମିଳେ ନାହିଁ, ତାହାକୁ “ପ୍ରତୀତିଂ କୁହାଯାଏ ଏବଂ 
ଯାହା ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ତାହାକୁ ଫ"ପ୍ରାପ୍ର” 
କୁହାଯାଏ। ଦୃଶ୍ଯ, ଶ୍ରାବ୍ଯ ଓ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ସଂସାର ହେଉଛି ଫପ୍ରତୀତି” ଏବଂ ସର୍ବ ତ୍ର ପରି ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପରମାମ୍ରୁତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି 'ପ୍ରାପ୍ର।। ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ବ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମାଠାରୁ 
ପିକ୍ପୁଡି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତର୍କୁ ସମାନରୂପେ ` ସ୍ଵତଃପ୍ରାପ୍ର । 
ଇଦମ୍‌ରୂପେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ପ୍ରତୀତିର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଭାବ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩: 


ହେଉଛି । ଦୃଶ୍ୟମାତ୍ରକେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଦୃଶ୍ୟରେ ଲୀନ ହେଉଛି। 
ଯାହାଦ୍ବାରା ପ୍ରତୀତି ହେଉଛି, ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ “ପ୍ରତୀତି।। ନିତ୍ଯ ଅଚଳ “ସ୍ବୟଂ କୁ ପ୍ରତୀତି 
ପ୍ରାପ୍ତ ନୁହେଁ। ସର୍ବଦା ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ପରମାମ୍ୃତତ୍ତ୍ଵ. 
“ସ୍ବୟଂକୁ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ। ଅତଏବ “ପ୍ରତୀତି” ଅଭାବସ୍ବରୂପ 
ଏବଂ “ପ୍ରାପ୍ରଂ ଭାବସ୍ବରୂପ-”“ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବୋ 
ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃଂ (ଗୀତା ୨ | ୧୬, | 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା “ପ୍ରତୀତି” । କ୍ରିୟାମାତ୍ରକେ 
ଅକ୍ରିୟତାରେ ଲୀନ ହୁଏ । ସକଳ କ୍ରିୟାର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତରେ 
ସହଜ (ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ) ଅକ୍ରିୟ ତତ୍ତ୍ବ ବିଦ୍ଯମାନ। ଯାହା ଆଦି 
ଓ ଅନ୍ତରେ ଥାଏ, ତାହା ମଧ୍ଯରେ ବି ଥାଏ ଏହା ସିଦାନ୍ତ। 
ଏଣୁ କ୍ରିୟା ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଅଖଣ୍ଡ ଓ ସହଜ ଅକ୍ରିୟ ତତ୍ତ୍ବ 
ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ ରହେ । ସେହି ସହଜ ଅକ୍ରିୟ ତତ୍ତ୍ଵ 
(ଚେତନ-ସ୍ବରୂପ ଅଥବା ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ) ଅକ୍ରିୟ ଓ ସକ୍ରିୟ: 
ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାର ପ୍ରକାଶକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି 
(କରିବା ଓ ନ କରିବାର) ଉର୍୍ବରେ | 

ପ୍ରତୀତି (ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା) 
ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ହିଁ 
ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ଆସକ୍ତି 
ନାଶ ହେବାମାତ୍ରେ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ। ଅତଏବ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ପ୍ରତୀତିକୁ (ନିଜର 
ତଥାକଥୂତ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ) ପ୍ରତୀତି (ସଂସାର)ର 
ସେବାରେ ନିୟୋଜିତ କଲେ ପ୍ରତୀତିର (ଶରୀରାଦି 
ପଦାର୍ଥର) ପ୍ରବାହ ପ୍ରତୀତି (ସଂସାର) ଆଡ଼କୁ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ସ୍ବତଃ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ। ଅବଶେଷ ରହିଯାଏ। 
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ସୀନ ଅନଳସନ୍ତ ହୋଳ କର୍ମ କଳି ଅର୍ଥୀଚ଼ ନିଳ ପାଇଁ କୋଣୀଦି କର୍ମ ନ କଳି କଣ କେନି ପରନୀନ୍ଦ୍ରୀଙ୍କୁ ପରାଫୁ ଠହୋଇଛନିନ 


ଢନବ/5 ଏହି ଖ୍ମୋଳନେ ଏହା ନ୍କ ଦେଉଛନ୍ତି । 


କମ୍ପିଣୈବ ହି ସଂସିଵଦିମାସିତା 


ଜନକାଦୟଃ | 


= ଏ =“ 
ଲୋକସଙ୍ଗଂହମେବାପି ସମ୍ପଶ୍ଯନ୍‌ କର୍ତ୍ରମହିସି॥ ୨୦॥ 
ଅନକ ଜନକାଦୟଃଇରାଜା ଜନକର୍କ୍ ପରି ଅନେକ ମହାପୁରୁଷ; ହି=ମଧ୍ଯ; କମିଣା=କର୍ମ (କର୍ମଯୋଗ) ଦାରା; 
ଏବ ହିଁ; ସଂସିଦିମ୍‌-ପରମସିଵି; ଆସିତାଃ= ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ (ତେଣୁ); ଲୋକସଂଗ୍ରହମ୍‌=ଲୋକସଂଗ୍ରହ; ସମ୍ପଶ୍ଯବ୍‌, 
ଅପି-ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ (ତୁମେ); କର୍ଚିୁମ୍‌ଚିକର୍ମ କରିବା ଏବ=ହିଁ; ଅହିସି- ଉଚିତ । ° 
ରାଜା ଜନକର୍କ୍ଵ ପରି ଅନେକ ମହାପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ କମି (କମିଯୋଗ) ଦାରା ହିଁ ପରମସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥୂଲେ । ତେଣୁ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ଦୃଷଣ୍ଟରୁ ମଧ୍ୟ ତୁମେ (ନିଶ୍ଝଵାମ ଭାବରେ) କମି ଅବଶ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ। 


ମ୍‌ 


ବ୩୮୮୮୯“କମ୍ିଣୈବ ହି ସଂସିଦିମାସିତା ଜନକା- । ବାଚକଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ଯଦି ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ 
ଦୟଃ'-- 'ଆଦି' ପଦଟିକୁ 'ପ୍ରଭୂତି' ତଥା 'ପ୍ରକାରଂ ଉଭୟର | 'ଆଦି' ପଦଟିକୁ 'ପ୍ରଭୂତିଂର ବାଚକ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 


ଶ୍ମୋକ ୨୦ 
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କରାଯାଏ, ତେବେ “ଜନାକାଦୟଃ' ପଦର ଅର୍ଥ ହେବ-- 
ଯେଉଁମାନବ୍ଦ୍ନ ଆଦିରେ (ସର୍ବପ୍ରଥମରେ) ରାଜା ଜନକ 
ଅଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଜା ଜନକ ଓ ତାଙ୍କ ପରେ ହୋଇଥୁବା 
ମହାପୁରୂଷଗଣ । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଏପରି ଅର୍ଥ କରିବା 
ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହେଉ ନାହିଁ; କାରଣ ରାଜା ଜନକକ୍କୀ 
ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ମହାପୁରୁଷ କର୍ମ କରି ପରମସିଦି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ; ଯଥା-- ସୂର୍ଯ୍ୟ, ବୈବସ୍ବତ ମନୁ, ରାଜା 
ଇକ୍ଷ୍ମାକୁ ପ୍ରଭୂତି (ଗୀତା ୪ । ୧-୨)। ତେଣୁ ଏଠାରେ 
“ଆଦି” ପଦକୁ “ପ୍ରକାରଂର ବାଚକ ମାନିବା ଉଚିତ; ଏବଂ 
ଏହି ଅନୁସାରେ “ଜନକାଦୟଃ” ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା-- 
ରାଜା ଜନକର୍କ୍ଚ ପରି ଗୂହସ୍ପାଶ୍ରମରେ ରହି ନିଷ୍କାମଭାବରେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପରମସିବଵି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥବା ମହାପୁରୂଷଗଣ, ଯେଉଁମାନେ କି ରାଜା 
ଜନକର୍ଚ୍ଚ ପୂର୍ବରୁ ତଥା ପରେ (ଆଜିଯାଏ) ହୋଇଛନ୍ତି। 

କର୍ମଯୋଗ ହେଉଛି ବହୁ ପୁରାତନ ଯୋଗ। ରାଜା 
ଜନକର୍କା ପରି ଅନେକ ମହାପୁରୁଷ ଏହି କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍ଗୁ ପାଇଛନ୍ତି । ବର୍ତମାନ ତଥା ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ୟ 
ଯଦି କେହି କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ର୍ରାର୍ଗୁ ପାଇବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, 
ତେବେ ସେ ପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରାକୃତ ବସ୍ତୁଗୁଡିକୁ (ଶରୀରାଦିକୁ) କଦାପି 
ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମାନିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। କାରଣ 
ବସ୍ତୁତଃ ସେଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ନୁହେଁ କି ନିଜ ପାଇଁ ବି ନୁହେଁ | 
ସେସବୁ ସଂସାରର ଓ ସଂସାର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ୍। ଏହି 
ବାସ୍ତବିକତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ସଂସାରଗୁ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍କୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଂସାର ସେବାରେ ନିୟୋଜିତ କରିଦେଲେ, ସହଜରେ 
ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହୋଇ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ। 
ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗ ଯେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର ସୁଗମ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ 
ସ୍ଵତନ୍କ୍ଵ ସାଧନା, ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 

ପୂର୍ବଶ୍ମୋକର “ଅସକ୍ତୋ ହ୍ୟାଚରନ୍‌ କମି” ପଦ ସହିତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ସହିତ ଏଠାରେ “କମିଣା 
ଏବଂ ପଦର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି କାରଣ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ 
କଲେ ହିଁ ମନୂଷ୍ୟ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଏ, କେବଳ କର୍ମ କଲେ 
ନୁହେଁ। କେବଳ କର୍ମ କଲେ ପ୍ରାଣୀ.ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ-- 'କମିଣା 
ବଧ୍ୟତେ ଜନ୍ତୁଃ' (ମହା. ଶାନ୍ତି, ୨୪୧ | ୭) | 

ଗୀତାର ଏହା ଏକ ଶୈଳୀ ଯେ, ଭଗବାନ ପୂର୍ବ- 
ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ରିତ ବିଷୟର ମୁଖ୍ଯ କଥାକୁ (ଯାହା ସାଧକ 
ପାଇଁ ବିଶେଷ ଉପଯୋଗୀ) ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ସଂକ୍ଷେପରେ 
କହି ଦିଅନ୍ତି। ସେହି ଶୈଳୀ ଅନୁସାରେ ପୂର୍ବ (୧୯ଶ) 
ଶ୍ଳୋକରେ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇ, 
ଏହି (୨୦ଶ) ଶ୍ମୋକରେ ସେହି କଥାକୁ “କମିଣା ଏବଂ 


ପଦରେ ସଂକ୍ଷେପରେ କହୁଛନ୍ତି। ସେହିଭଳି ଦ୍ବାଦଶ 
ଅଧ୍ଯାୟର ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣିତ ବିଷୟର ସାରକଥା 
ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ପୁନଶ୍ଟ ସଂକ୍ଷେପରେ “ମଯ୍ୟାବେଶିତ- 
ଚେତସାମ୍‌' (ମଦ୍‌ଗତଚିତ୍ତ ଭକ୍ତ) ପଦରେ କହିବେ | 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ “କମିଣା ଏବ' ସ୍ଥାନରେ ଏଯୋଗେନ 
ଏବଂ ମଧ୍ଯ କହି ପାରିଥାନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଆଗ୍ରହ ଥୂବାରୁ ତଥା 
(ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କରାଯାଉଥୁବା) କର୍ମପ୍ରସଙ୍ଗ ଗ୍ବଲିଥୁବାରୁ 
'କମିଣା ଏବ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ଅତଏବ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକ 
ଅନୁଯାୟୀ ଅନାସକ୍ତ କର୍ମଯୋଗ ହିଁ ଏହି ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ । 
ବାସ୍ତବରେ ଜଡ଼ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଚିନ୍ନମୟ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ 
ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କଲେ ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ 
ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ର ଅନୁଭବର ସମସ୍ତ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଦୂର ହୋଇଯାଏ; 
ଫଳରେ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ୍ର ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ପରମାମ୍ପା୍ନୁ ଅନୁଭବ 
କରି ହୁଏ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବର ସମସ୍ତ 
ପ୍ରତିବନ୍ଦକ ଦୂର କରାଯାଉଥୁବାରୁ ଏଠାରେ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ପରମସିଦ୍ଧି (ପରମାମ୍ରୁତତ୍ତ୍ଵ) ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ରି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥନ 


ମନୁଷ୍ୟ ସାଧାରଣତଃ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାପ୍ତି ପରି 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କୁ ମଧ୍ୟ କର୍ମଜନିତ ଭାବି ନିଅନ୍ତି । ସେମାନେ 
ବିଗ୍ଵର କରନ୍ତି, କୌଣସି ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ଭେଟିବାକୁ 
ହେଲେ ଯଦି ଏତେ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ତେବେ 
ଅନନ୍ତକୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡନାୟକ ପରମାମ୍ରରାବ୍କ ସଙ୍ଗେ ଭେଟିବାକୁ 
ହେଲେ କେତେ ପରିଶ୍ରମ (ତପ, ବ୍ରତ ଆଦି) କରିବାକୁ 
ନ ପଡ଼ିବ! ବସ୍ତୁତଃ ଏହା ହିଁ ସାଧକର ସବୁଠୁ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ । 

ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମର କର୍ମ ସଙ୍ଗେ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରହିଛି। 
ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯକୁ “କର୍ମସଙ୍ଗଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ “କର୍ମାସକ୍ତ” 
କୁହାଯାଇଛି-- 'ରଜସି ପ୍ରଳୟଂ ଗଢ଼ା କମିସଙ୍କିଷୁ ଜାୟତେ 
(ଗୀତା ୧୪ | ୧୫) | ଏଥୁପାଇଁ କର୍ମରେ ମନୁଷ୍ଯର ବିଶେଷ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ସେ ଅଭୀଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ପାଇବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ। ପ୍ରାରବୁ ଅନୁକୂଳ ହେଲେ ସେ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଅଭୀଷ୍ଟ୍ 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟ ପାଇଯାଏ; ଫଳରେ ତାହାର ଧାରଣା 
ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ ଯେ କର୍ମ କଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ମିଳୁଛି 
ଓ ମିଳି ପାରିବ। ପରମାମ୍ରରଙ୍କ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ତାହାର 
ସେହିପରି ଧାରଣା ରହିଯାଏ ଏବଂ ସେ ଚେତନ ପରମାମ୍ବରାର୍ଲୁ 
ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ପାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ। କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ। ଏ କଥା 
ଗଭୀରଭାବେ ବୁଝିବା ଉଚିତ । 
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କର୍ମ ଦ୍ବାରା ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁ (ସଂସାର) ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 
ଅବିନାଶୀ ବସ୍ତୁ (ପରମାମ୍ରାଃ) ନୁହେଁ; କାରଣ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ନାଶବାନ୍‌ବର (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଆଦି) ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ହେଉଥୁବାସ୍ତଳେ ପରମାମ୍ପ ପ୍ରାପ୍ତି ନାଶବାନ୍‌ ରୂ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିକ୍ରେଦ ହେଲାପରେ ହୁଏ। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ଅଛି। ତେଣୁ 
କର୍ମର ଫଳରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟାଶୀଳ । 
ଯାହା ଦେଶ, କାଳାଦି ଦୃଷ୍ଝରୁ ଦୂର ବା ଅପ୍ରାପ୍ର, କର୍ମ 
ଦ଼ାରା ସେହି ବସ୍ତୁର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଦେଶ, କାଳ ଆଦିରେ ସୀମିତ, ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଏବଂ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ । ତେଣୁ ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତି କର୍ମସାଧ୍ୟ । 
କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରା ସବୁ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ (ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ,ଂ ଉପତ୍ତିବିନାଶରହିତ ତଥା 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ । ଏଣୁ ତାଟ୍ପୁ ପାଇବା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ, କର୍ମସାଧ୍ୟ 
ନୁହେଁ। ଏଥୂପାଇଁ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତି 
ନ ହେଉଥୁବାସ୍ତଳେ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଚିନ୍ତନ ମୁଖ୍ଯ । 
ଅତି ନିକଟବତ୍ତ୍ୀ ବସ୍ତୁ ଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା ମିଳିପାରେ । ପ୍ରକୃତରେ 
ଚିନ୍ତନରୂପକ କ୍ରିୟା ଦାରା ମଧ୍ଯ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଅନ୍ଯ (ସାଂସାରିକ) ଚିନ୍ତନ ତ୍ଯାଗ କରିବାରେ ହିଁ 
ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରିବ।ର ସାର୍ଥକତା ନିହିତ । 
ସଂସାରଚିନ୍ତନ ସର୍ବଥା ଦୂର ହେବାମାତ୍ରେ ନି ତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ 
ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ। 

ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାମ୍ରା ଓ ଆମ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ଯବଧାନ 
ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଯେଉଁ 'ମୁଁ' ଭାବଠାରୁ ଆମେ 
ନିଜର ବ୍ଯବଧାନ ସ୍ବୀକାର କରୁ ନାହୁଁ, ତାହାଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ପରମାମ୍ର୍ରା ଆହୁରି ନିକଟବତ୍ତୀ । 'ମୁଁଂଭାବ ତ ପରିଛଚ୍ଛିନ୍ତ 
(ସଂକୀର୍ଣ)', କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ପା ପରିଚ୍ଛିନ୍ନ ନୂହନ୍ତି । ଏତାଦୃଶ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ସମୀପସ୍ଥ ଓ ନି ତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ବାର୍କୁ ଅନୂ ଭବ 
କରିବାରେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁପ୍ରାପ୍ତିର ନିୟମ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ଯୁକ୍ତିତର୍କ କରିବା ଅର୍ଥ ନିଜକୁ ପ୍ରତାରଣା କରିବା। 

କେବଳ ଇଚ଼୍ଛାମାତ୍ରେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ; 
କିନ୍ତୁ ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷମାତ୍ରେ ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କୀ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 
ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ହେବାରେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସ ଗ୍ରହର 
ଇଚ୍ଛା ହିଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ, ଅନ୍ଯ କିଛି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନାହିଁ। ଯଦି 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ 
ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ପରମାମ୍ଦରାର୍କ ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ । 

ମନୁଷ୍ୟଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କର୍ମ କରିବା, କର୍ମର ଫଳ 
ଭୋଗ କରିବା ନୁହେଁ । ଯେତେବେଳେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ 


× ଶ୍ୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ସାଧକ ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସ ଗ୍ରହର ଇଚ୍ଜା 
ତ୍ୟାଗପୂର୍ବକ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ 
ରହିବା ଉଚିତ। ବସ୍ତୁତଃ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଛଡ଼ା ମନୂଷ୍ଯ 
ଜୀବନର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । କେବଳ ଏହି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ଜାଣି ତାହାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଏଠାରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ଫଳେଳ୍ରାର ପ୍ରଭେଦ ବୁଝିବା 
ଆବଶ୍ୟଯକ। ନିତ୍ଯ ପରମାମ୍ୂତତ୍ବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ” ହୁଏ ଏବଂ ଅନିତ୍ଯ (ଉମପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ) 
ପଦାର୍ଥକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ “ଫଳେଚକ୍ଥା' ହୁଏ। ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ପୂର୍ଣ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଫଳେକ୍ଚା ନାଶ ହୁଏ। ସ୍ବରୂପବୋଧ ଓ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି, ଦୁଇଟିଯାକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଫଳ ନୁହେଁ। 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ କରାଯାଉଥୂବା କର୍ମ ସକାମ 
ନୁହେଁ। ଏଣୁ ନିଷ୍କାମ ପୁରୁଷର (କର୍ମଯୋଗୀର) ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ନେଇ ହୁଏ, ଫଳେଢ଼ାକୁ ନେଇ ନୂହେଁ। 
କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ମ(ଜଡ଼ତା)ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ଢ୍ରେଦ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମ କରାଯାଏ। 
ସକାମ ପୁରୁଷ ଫଳେଚ୍ରା ରଖି ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରୁଥୁବା 
ସ୍ଥଳେ, କର୍ମଯୋଗୀ ଫଳେଢ୍ତା ତ୍ଯାଗ କରି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର 
ପାଇଁ କର୍ମ (ସେବା) କରେ। କର୍ମ ହିଁ ଫଳରୂପରେ 
ପରିଣତ ହୁଏ। ଅତଏବ କର୍ମରୁ ହିଁ ଫଳର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ। 
କମ ସହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ। ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ 
କେବଳ ପରହିତ ଲାଗି କର୍ମ କଲେ “ପରମାମ୍ରରା ଦୂରରେ 
ଅଛନ୍ତିଂ ଏହି ଧାରଣା ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 
'ଲୋକସଂଗହମେବାପି ସମ୍ପଶ୍ଯଚ୍‌ କର୍ତ୍‌ମହିସି'- - 
'ଲୋକ' ଶବ୍ଦର ତିନୋଟି ଅର୍ଥ ଅଛି--(୧) ମନୁଷ୍ୟଲୋକ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭୁବନ (୨) ସେହି ଲୋକରେ ରହୁଥିବା ପ୍ରାଣୀ, 
ଏବଂ (୩) ଶାସ୍ତ୍ର (ବେଦ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଶାସ୍ତ୍ର । 
ମନୂଷ୍ଯଲୋକର, ସେଥୂରେ ରହୁଥ୍ରବା ପ୍ରାଣୀମାନ କ୍ର 
ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍ଗୀର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ ଆଚରଣ 
(ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା) ହେବା ହିଁ “ଲୋକସଂଗ୍ରହ' | 
ଲୋକସଂଗ୍ରହର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା-- ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ, ଲୋକମାନର୍କୁ ଅସତ୍‌ରୁ ବିମୁଖ କରାଇ 
ସତ୍‌ର ସମ୍ମୁଖ କରାଇବା ନିମିତ୍ତ ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ କର୍ମ 
କରିବା। ଏହାକୁ ଗୀତାରେ ଯଯ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ” କୁହାଯାଇଛି। 
ନିଜର ଆଚରଣ ଏବଂ ବଚନ ଦ୍ବାରା ଲୋକମାନଲ୍ଲୂ 
ଅସତ୍‌ରୂ ବିମୁଖ କରାଇ ସତ୍‌ ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ କରାଇବା 


+ ଦେସ କାଲ ଦିସି ବିଦିସିହୁ ମାହୀ | କହହୁ ସୋ କହୀ ଜହୀ ପ୍ରଭୁ ନାହୀ ॥ (ମାନସ ୧। ୧୮୫ | ୩) 


ଶ୍ମୋକ ୨୧] 


ଏକ ମହତ୍‌ ସେବା | ସତ୍‌ର ସମ୍ମୁଖ ହେଲେ ଲୋକମାନର୍କର 
ଆଚରଣ ମାଜିତ ହୁଏ ଓ ସେମାନର୍ଦ୍ଧର ଉଦ୍ଧାର ହୁଏ। 

ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ସ୍ଵକର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
କରିବା ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନୁହେଁ। କେହି ଦେଖନ୍ତୁ ବା ନ 
ଦେଖନ୍ତୁ ଲୋକମର୍ଯ୍ଯାଦା ଅନୁସାରେ ନିଜ ନିଜ ୯ବର୍ଣ୍, 
ଆଶ୍ରମ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁସାରେ) କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
କଲେ ସ୍ବତଃ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ହୁଏ। 

କୌଣସି କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ଛୋଟ ବା ବଡ଼ ନୁହେଁ || କର୍ତବ୍ୟ 
ମନେକରି (ସେବା ଭାବରେ) କର୍ମ କଲେ, ଅତି ଛୋଟ ଓ 
ଅତି ବଡ଼ କର୍ମ ମଧ୍ଯ ସମାନ । ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି, 
ଅବସର, ବର୍ଣ୍ି, ଆଶ୍ରମ, ସମ୍ପ୍ଦାୟ ଆଦି ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ସମ୍ମୁଖସ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ହେଉଛି ବଡ଼ କର୍ମ । 
କର୍ମର ସ୍ବରୂପ ଓ ଫଳ ଦୃଷ୍ଟରୁ ହିଁ କର୍ମ ଛୋଟ ବା ବଡ଼, 
ଘୋର ବା ସୌମ୍ୟ ଜଣାପଡ଼େ* | ଫଳେଜ୍ଥା ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସିଦ୍ଧିରେ ସହାୟକ ହୁଏ। ତେଣୁ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରାଇବାରେ ଛୋଟ ଓ ବଡ଼ 
ସବୁ କର୍ମ ସମାନ । 

ଅନ୍ଯର ସହାୟତା ବିନା କୌଣସି ମନୁ ଷ୍ଯର 
ଜୀବନଯାପନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ମାତା-ପିତାଙ୍କ୍ଧ ଠାରୁ ଶରୀର 
ମିଳେ ଏବଂ ବିଦ୍ୟା, ଯୋଗ୍ୟତା, ଶିକ୍ଷା ପଭୂତି ଗୁରୁଜନମାନକୀ 
ଠାରୁ ମିଳେ । ଆମେ ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ଅନ୍ନ ଅନ୍ୟମାନର୍ବ୍ବ 
ଦ୍ବାରା ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଯାଇଥାଏ; ବ୍ଯବହାର କରୁଥୁବା ବସ୍ତ୍ରୀ, 
ବାସଗ୍ପହ ଓ ସଡ଼କ ଇତ୍ୟାଦି ଅନ୍ୟଯମାନବ୍ବ୍ରୀ ଦ୍ବାରା ତିଆରି 
କରାଯାଇଥାଏ। ଏହିଭଳି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର ଜୀବନନିର୍ବାହ 
ଅନ୍ୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ 
ଉପରେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ରଣ ଅଛି। ତାହାର ପରିଶୋଧ 
ପାଇଁ ନିଃସ୍ବାର୍ଥିଭାବରେ ଯଥାଶକ୍ତି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ରର ସେବା 
(ହିତ) କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ନିଜର ତଥାକଣୂତ ଶରୀରାଦି 
ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥକୁ ତିଳେମାତ୍ର ବି ନିଜର ଓ 
ନିଜ ପାଇଁ ମନେ ନ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ରଣମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ଏ 


ମଘଜିରିସ୍ତ ଜ/ବ ଏଠାରେ ବ୍ଯବହୃତ “କମିଣୈବ ହି ସଂସିଦିମାସିତାଃଂ ପଦରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, 
କର୍ମଯୋଗ ମୁକ୍ତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାଧନ ଅଟେ। ଜନକାଦି ରାଜାମାନେ ମଧ୍ଯ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ହିଁ ପରମସିଛି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଛନ୍ତି କାରଣ ସେମାନେ କେବଳ ଅନ୍ୟମାନବ୍କ୍ତର ସେବା ପାଇଁ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା ପାଇଁ ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ 


କରୁଥୁଲେ, ନିଜ ପାଇଁ ନୂହେଁ। 


'ଲୋକସଂଗ୍ରହମେବାପି ସମ୍ପଶ୍ଯନ୍‌ କର୍ଚୁମହିସିଂ ପଦର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତୁମେ ମଧ୍ଯ ଜଗତରେ କର୍ମଯୋଗର 
ଏହି ଆଦର୍ଶ ସ୍ତାପନ କରିବା ଉଚିତ ଯେ “କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ କଲେ ପରମସିବି ପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ବାଭାବିକ” । 
== 7 = = 
ନମ କର୍ମ କଳେ 6ଲ/ଳସ ୭ ହ କିଦଳକି ନୁଏ ଏହି ନୋୌମଥ/ଳ6ନଜେ ଜଳବ/ନ ଜ/ହ/ଜ ବିବେଚଳ/! କରୁଛନି / 


ଯଦୃଯଦାଚରତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ତତ୍ପଦେବେତରୋ 


ଜନଃ । 


୦ „ଏ 
ସ ଯତ଼୍ ପ୍ରମାଣ କୁର୍ରୁତେ ଲୋକସ୍ତଦନୂବତ୍ତତେ॥ ୨୧॥ 
ଥନ଼- ଶ୍ରେଷ୍ଠଃଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୁଷ୍ୟ ଯତ, ଯତ୍‌ଦିଯେଉଁ ଯେଉଁ ଆଚରତି- ଆଚରଣ କରନ୍ତି ଇତରଃ, ଜନଃ= ଅନ୍ୟ 
ମନୁଷ୍ଯମାନେ; ତତ୍‌, ତତ୍ଳସେହି ସେହି; ଏବ=ହି (ଆଚରଣ କରନି); ସଃ=ସେ; ଯତ୍‌=ଯାହା କିଛି; ପ୍ରମାଣମ୍‌ = ପ୍ରମାଣ; 
କୁରୁତେଇକରି ଦିଅନ୍ତି। ଲୋକଃ=ଅନ୍ୟମାନେ; ତତ୍‌, ଅନୁବଭିତେଚତଦନୂସାରେ ଆଚରଣ କରନ୍ତି । 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଆଚରଣ କରନ୍ତି, ଅନ୍ଯ ମନୂଷ୍ୟମାନେ ସେହି ସେହି ଆଚରଣ କରନ୍ତି । 
ସେ ଯାହା କିଛି ପ୍ରମାଣ କରି ଦିଅନ୍ତି, ଅନ୍ୟମାନେ ତଦନୂସାରେ ଆଚରଣ କରନ୍ତି । 


ବୟ/6/#- _'ଯଦୃଯଦାଚରତି ଶ୍ରୋଷ୍ଠ ସ୍ତ୍ତଦେବେତରୋ 
ଜନଃଂ- -ଯେ ସଂସାର (ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ) କୁ ଏବଂ “ସ୍ବୟଂ 
(ନିଜ ସ୍ବରୂପ)କୁ ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଜାଣନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଠା 
ପୁରୁଷ। ତାଙ୍ଗୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଵି, ଧନ, କୁଟୁମା ଇତ୍ୟାଦି ସଂସାରର, ନିଜର ନୁହେଁ | 


କେବଳ ସେତିକି ନୁହେ, ସେହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୂଷ ତ୍ୟାଗ, 
ବୈରାଗ୍ୟ, ପ୍ରେମ, ଜ୍ଞାନ/ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଆଦିକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର 
ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ; କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେ 
କଲେ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ଏହା ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ରିରେ 
ବାଧକ | ମୁଁ. ତ୍ୟାଗୀ, 'ମୁଁ ବୈରାଗୀ”, 'ମୁଁ ସେବକ', ମୁଁ 


* ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- କର୍ମର ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଝାଡ଼ୁଦେବା ଛୋଟକର୍ମ ଓ ବକ୍ତୃତା ଦେବା ବଡ଼କର୍ମ ଭଳି ଜଣାପଡ଼େ ଏବଂ କର୍ମଫଳ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କମ୍‌ ଦାନ କଲେ କମ୍‌ ପୁଣ୍ୟ ଓ ଅଧ୍ଧକ ଦାନ କଲେ ଅଧୂକ ପୁଣ୍ୟ ହୁଏ ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ। 
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ଭକ୍ତ' ପ୍ରଭୃତି ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିତୃକୁ ପୁଷ୍ଟ କରୁଥୁବା 
ଯୋଗୁଁ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତିରେ ବାଧକ ହୁଅନ୍ତି । ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷଙ୍କ ଠାରେ 
(ଜଡ଼ତା ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହେଉଥୁବା) “ବ୍ଯଷ୍ଟ ଅହଂକାର” ଆଦୌ 
ନ ଥାଏ, କେବଳ ବ୍ଯବହାର ନିମନ୍ତେ “ସମଷ୍ଟି ଅହଂକାର” 
ଥାଏ ଏବଂ ତାହା ସଂସାର ସେବାରେ ଲାଗି ରହେ; କାରଣ 
ଅହଂକାର ବି ସଂସାରର (ଗୀତା ୭ | ୪; ୧୩।| ୫) | 

ସଂସାରରୁ ମିଳିଥୁବା ଶରୀର, ଧନ, ପରିବାର, ପଦ, 
ଯୋଗ୍ୟତା, ଅଧୂକାର ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ସଦୁପଯୋଗ 
କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରହିତରେ ଲଗାଇବା ପାଇଁ ମିଳିଛି; 
ଉପଭୋଗ ବା ନିଜର ଅଧ୍କାର ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ନୁହେଁ। ଯେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେକରି 
ଉପଭୋଗ କରେ, ଭଗବାନ ତାକୁ ଗ୍ରେର କହିଛନି-_ 'ଯୋ 
ଭୁଙ୍କ୍ତେ ସ୍ତେନ ଏବ ସଃ” (ଗୀତା ୩। ୧୨) । ଏସବୁ 
ପଦାର୍ଥ ସମତ୍ଚିର, କେବେହେଲେ ବ୍ୟଷ୍ଟ୍ବର ନୁହେଁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଏହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆମର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 
ଶ୍ରେଞ୍ଚ ପୁରୁଷକ୍କ୍ର ତଥାକଥୂୂତ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ (ସଂସାରର 
ହୋଇଥୁବାରୂ) ସ୍ବତଃ ସଂସାର ସେବାରେ ଲାଗିଯାଏ। 
ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତରେ ତାଙ୍କର ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ । 

ଦେବା' ଭାବରୁ ସମାଜରେ ଏକ୍ୟ ସ୍ତାପିତ ହୁଏ ଓ ପ୍ରେମ 
ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଏବଂ “ନେବା' ଭାବରୁ ସଂଘର୍ଷ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ | “ଦେବା' 
ଭାବ ଉଦ୍ଧାରକାରକ ଏବଂ “ନେବା” ଭାବ ପତନକାରକ । 
ଶରୀରକୁ ମୁଁ, “ମୋର” ବା “ମୋ ପାଇଁ” ମନେକଲେ 'ନେବା' 
ଭାବ ଉପ୍ତନ୍ନ ହୁଏ । ଶରୀର ସଙ୍ଗେ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବା 
ଯୋଗୁଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷକ୍କର ଲେଶମାତ୍ର ବି “ନେବା' ଭାବ ନ 
ଥାଏ। ତେଣୁ ତାଙ୍ଗର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ପରହିତକାରୀ ହୁଏ । ଏପରି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷଙ୍କର ଦର୍ଶନ, ସ୍ପର୍ଶ, ବାର୍ତାଳାପ, ଚିନ୍ତନ ଇତ୍ୟାଦି 
ଦ଼ାରା ଲୋକମାନର୍ଚ୍ଦର ସ୍ଵତଃ ମଙ୍ଗଳ ହୁଏ । କେବଳ ଏତିକି 
ନୁହେଁ, ତାଙ୍ଗ୍ପ ଶରୀରକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ବହୁଥୂବା ବାୟୁ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ହିତ ହୁଏ। 

ଏପରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ¬ (୧) ଅବଧୂତ 
ଶ୍ରେଣୀର ଏବଂ ( ୨) ଆଗ୍ଚରର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀର | ଅବଧୂତ ଶ୍ରେଣୀର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ କେବଳ ଅବଧୂତମାନର୍କୀ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ, 
ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍ଲୀ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ନୁହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଆଗ୍ବର୍ଯ୍ଯ 
ଶ୍ରେଣୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ । ଯାହାବ୍ସୀ 
ଆଚରଣ ସର୍ବଦା ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଅନୁକୂଳ, ଏଠାରେ 
ସେହି ଆଗ୍ଟ୍ରର୍ଯ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷକ୍କ କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି। କେହି ଦେଖନ୍ତୁ ବା ନ ଦେଖନ୍ତୁ, ଅହଂଭାବ 
ଓ ମମତା ନ ଥୁବା ଯୋଗୁଁ ତାର୍ଚ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
କର୍ତବ୍ଯ ପାଳିତ ହୁଏ। ଜଇଂଂଲରେ ଯେଉଁ ପୁଷ୍ପା ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ହୋଇ ମଉଳି ଝଡ଼ିଯାଏ, ତାକୁ କେହି ଦେଖି ନ ପାରିଲେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜ ସୁଗନ୍ଧରେ ତାହା ଚତୁର୍ଦିଗ ମହକାଇ ଦୁରଁ୍ଧ 
ନାଶ କରିଦିଏ। ସେହିପରି କେହି ବୁଝନ୍ତୁ ବା ନ ବୁଝନ୍ତୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷଜ୍କ ଦାରା (ପରହିତ ନିମନ୍ତେ ଅସୀମ ଭାବ 
ଥୂବାରୁ) ସାରା ସଂସାରର ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ବହୁତ ଉପକାର 
ସାଧ୍ତ ହୁଏ; କାରଣ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ (ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା। 
ନାଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଦାରା 
ସଂସାରର ସ୍ବତଃ ହିତ ସାଧନ ହୁଏ ସେହି ପାଳନ ଶକ୍ତି 
ସହିତ ତାରବ୍କ୍ଵର ଏକତୂ ହୋଇଯାଏ । 
ଯେପରି ଶରୀରର ଅଙ୍ଗଟୁଡ଼ିକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୂୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ଶରୀର ଏକ ଅଟେ ୯ଯଥା-¬କୌଣସି 
ଅଙ୍ଗରେ ପୀଡ଼ା ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ତାହାକୁ ନିଜର ପୀଡ଼ା 
ବୋଲି ଭାବେ), ସେହିପରି ସଂସାରର ସକଳ ପ୍ରାଣୀ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅଟନ୍ତି । ଯେପରି ଶରୀରର 
କୌଣସି ପୀଡ଼ିତ ଅଙ୍ଗ ସୁସ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସାରା ଶରୀରର 
ହିତ ହୁଏ, ସେହିପରି ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ରହି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ, ସମୟ, 
ପରିସ୍ଥିତି ଆଦି ଅନୁସାରେ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରୁଥୁବା 
ମନୁଷ୍ଯ ଦାରା ସାରା ସଂସାରର ହିତ ସ୍ବତଃ ହୁଏ। 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷନ୍କ୍‌ ଆଚରଣ ଓ ବଚନର ପ୍ରଭାବ ( ସ୍ତୂଳ 
ଶରୀରରେ ହେଉଥୁବାରୁ) ସତ୍ତୂଳଭାବେ ପଡ଼େ ଏବଂ ତାହା 
ସୀମିତ | କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଭାବର ପ୍ରଭାବ ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବେ ପଡ଼େ ଏବଂ 
ତାହା ଅସୀମ | କାରଣ “କ୍ରିୟା” ସୀମିତ, କିନ୍ନୁ ଭାବ 'ଅସୀମ' | 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଯେଉଁ ଭାବ ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରନି, 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ସେହି ଭାବର ବହୁତ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। ନିଜ 
ବର୍ଶ୍ଚି, ଆଶ୍ରମ/ ସଧ୍ପଦାୟ ଆଦିର ଆଚରଣକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ପାଳନ 
କରୁଥୁବାରୁ ଅନ୍ୟ ବର୍ଣ୍ରି, ଆଶ୍ରମ/ ସମ୍ପ୍ଦାୟ ଆଦିର ଲୋକଙ୍କ 
ଉପରେ ତାଙ୍କ ବଚନର ପ୍ରଭାବ ବିଶେଷଭାବେ ପଡ଼େ। 
ଯଦିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୂଷ୍ୟ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି ଆଚରଣ 


କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ କର୍ତ୍ତୃଡ଼ାଭିମାନ ମଧ୍ଯ ନ 


ଥାଏ, ତଥାପି ଲୋକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ ଆଚରଣ କରୁଥୁବାର 
ଦେଖାଯାଉଥ୍ୁବାରୁ ଏଠାରେ “ଆଚରତି: କ୍ରିୟା ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଛି। ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପକାର ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵତଃ 
କ୍ରିୟା ହୁଏ। ନିଜର କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥ ନ ଥୂବାରୁ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଛୋଟ ବଡ଼ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ସ୍ଵତଃ ପରହିତକାରୀ 
ହୋଇଥାଏ। ଯଦ୍ଯପି ତାଙ୍କର ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ନ 
ଥାଏ--ତସ୍ୟ କାକ୍ଯ୍ୟଂ ନ ବିଦ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୩ | ୧୭) 
ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ବଠାରେ କରିବାର ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ ¬ 
“'ନିମିମୋ ନିରହଂକାରଃ” (ଗୀତା ୨ । ୭୧), ତଥାପି 
ତାଙ୍ଟୀ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵତଃ ସୁଗ୍ବରୂରୂପେ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳିତ ହୁଏ। 


ଶ୍ନୋକ ୨୧] 


ଏହିଭଳି ତାର୍ବ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବେ ଲୋକସଂଗ୍ରହ 


ହେଉଥାଏ | 
ବିଶେଷ କଥନ 


ପ୍ରାୟ ଦେଖାଯାଏ ଯେଉଁ ସମାଜ, ସମ୍ପଦାୟ, ଜାତି, 
ବର୍ଣ୍ଥ ଆଶ୍ରମ ଆଦିରେ ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୁଷ୍ଯରୂପେ 
ପରିଗଣିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନଙ୍ଗୁ ଲୋକେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ମନେକରି ଆଦର ଦୃଷଣ୍ଝରେ ଦେଖନ୍ତି, ସେମାନବ୍କ ଆଚରଣ 
ଅନୁସାରେ ସେହି ସମାଜ, ସମ୍ପଦାୟ, ଜାତି ଆଦିର 
ଲୋକେ ଆଚରଣ କରିଥାଆନ୍ତି। 

ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଧନ ଓ ପଦବୀର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂବାରୁ 
ଲୋକେ ଅଧକ ଧନବାନ୍‌୍‌ (ଲକ୍ଷପତି, କୋଟିପତି) ତଥା 
ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ (ନେତା, ମନ୍ତ୍ରୀ ଆଦି) ବ୍ଯକ୍ତିର୍ତୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ବହୁତ ଆଦର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖନ୍ତି । 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜଡ଼ ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି, 
ସେମାନେ ବାସ୍ତବରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୂହନ୍ତି କି ସେମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଯାହାକୁ ସେମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି 
ଭାବନ୍ତି, ସେ ପ୍ରକୃତରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୂହେଁ। ଯଦି ସେମାନବ୍କୀ 
ହୃଦୟରେ ଧନର ଅଧୂକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି, ତେବେ ସେମାନର୍ଦୀ 
ଉପରେ ଧନଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ: ଯଥା-¬ଗ୍ବେର 
ଉପରେ ଗ୍ବେରଙ୍କ ସର୍ଦୀରର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। ପ୍ରକୃତରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଲୋକେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନୂଥୂବାରୁ 
ସେହି ଧନୀ ତଥା ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତିକ୍କର ଆଚରଣ ସମାଜରେ 
ସ୍ବତଃ ପ୍ରଗ୍ଵରିତ ହୋଇଯାଏ। ଧନ ଯୋଗୁଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗଣ୍ଯ 
ହେଉଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିମାନେ ଯେଉଁ ସବୁ ଉପାୟରେ ଧନ 
ରୋଜଗାର କରନ୍ତି ଓ ଜମା କରନ୍ତି, ତାହା ଯେତେ ଗୁପ୍ତ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସମାଜରେ ସେହି ଉପାୟଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଗ୍ବଵର 
ସ୍ଵତଃ ହୋଇଯାଏ । ଏଇଥୂପାଇଁ ପାଠଶାଳାରେ ଦୁର୍ଗୁଣ ଶିକ୍ଷା 
ଦିଆଯାଉ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆଜିକାଲି ମିଛ, କପଟ, 
ବେଇମାନି, ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା, ଗ୍ବେରି ଇତ୍ଯାଦି ସମାଜରେ 
ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରୁଛି। 

ବଡ଼ ଦୁଃଖ ଓ ବିସ୍ମୟର କଥା ହେଲା, ଆଜିକାଲି 
ଲୋକେ ଜଣେ ଲକ୍ଷପତିକୁ ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରୁଛନ୍ତି, 
ଅଥଚ ପ୍ରତିଦିନ ଲକ୍ଷେ. ଭଗବନ୍ନାମ ଜପ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରୁ ନାହାନ୍ତି। ସେମାନେ ଭାବୁ ନାହାନ୍ତି ଯେ, 
ଲକ୍ଷପତି ମରିଗଲେ ଗୋଟିଏ କାଣି କଉଡ଼ି ମଧ୍ୟ ତା” ସାଥୂରେ 
ଯିବ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଜଣେ ଭଗବନ୍ନତାମ ଜପ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ମରିଗଲେ ସମସ୍ତ ଭଗବନ୍ନାମରୂପକ ଧନ ତା' ସାଥୁରେ ଯିବ, 
ଗୋଟିଏ ନାମ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଛାଡ଼ି ରହିବ ନାହିଁ। 

ନିଜ ନିଜ ସ୍ତାନ ବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୁଖ୍ଯ ବୋଲାଉଥୂବା 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଅଧ୍ୟାପକ, ବକ୍ତା, ଆଗ୍ଚାର୍ଯ୍ୟ, ଗୁରୁ, ନେତା, ଶାସକ, ମହନ, 
କଥାବାଚକ, ପୂଜାରୀ ଆଦି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ ନିଜ ଆଚରଣ 
ପ୍ରତି ବିଶେଷ ସାବ ଧାନ ରହିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆବ ଶ୍ଯକ । 
ଏହାଦ୍ବାରା ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ନ ଉପରେ ଭଲ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବ । 
ସେହିଭଳି ପରି ବାରର ମୁଖ୍ୟ ବ୍କ୍ତି ଜନ ସଦ ସ୍ୟମାନେ 
ଆଦର୍ଶରୂପେ ଦେଖୁଥୂିବାରୁ ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଆଚରଣରେ 
ପୂର୍ଣ ସାବଧାନତା ଅବଲମ୍ବନ କରିବା ଉଚିତ | ରେଳଗାଡ଼ି 
ଗ୍ବଳକର୍କ୍ଚ ପରି ମୁଖ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ନଞ ଉପରେ ଅଧକ ଦାୟିତ୍କ 
ରହିଛି। ଯାତ୍ରୀମାନେ ରେଳଗାଡ଼ିରେ ଶୋଇପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ଗ୍ବଳକକୁ ସର୍ବଦା ଜାଗ୍ରତ ରହିବାକୁ ପଡ଼େ । ତା'ର ସାମାନ୍ୟ 
ଅସାବଧାନତାରେ ଦୁର୍ଘଟଣା ଘଟିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । 
ତେଣୁ ସଂସାରରେ ନିଜ ନିଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରେଞ୍ଠା ମାନ୍ୟଗଣ୍ଯ 
ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିଜ୍ଧୁ ନିଜ ଆଚରଣ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ସଚେତନ 
ହେବାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି । 

'ସ ଯତୃପ୍ରମାଣଂ କୁରୁତେ ଲୋକସ୍ତଦନୁବତ୍ତିତେ'-- 
ଯାହାର୍କ୍ଵ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କାମନା, ମମତା, ଆସକ୍ତି, ସ୍ବାର୍ଥ, 
ପକ୍ଷପାତ ଆଦି ଦୋଷ ନାହିଁ ଏବଂ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥକୁ 
ମହତ୍ଵ୍ଵ ଦେବା ତଥା କିଛି ପାଇବାର ଭାବ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ମନୁଷ୍ଯକ୍କ ବଚନର ପ୍ରଭାବ ସ୍ବତଃ ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗ୍ୀ ଉପରେ 
ପଡ଼େ। ତେଣୁ ଲୋକେ ତାର୍ବ୍ଚ ବଚନାନୁସାରେ ଆଚରଣ 
କରିବାରେ ଲାଗିଯାଆନ୍ରୈ। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ, ଯଦି ଆଚରଣ କଥା 
କୂହାଗଲା, ତେବେ ପ୍ରମାଣ କଥା କହିବାର ଆବଶ୍ଯକତା 
କ'ଣ; ଆଉ ଯଦି ପ୍ରମାଣ କଥା କୁହାଗଲା, ତେବେ ଆଚରଣ 
କଥା କହିବାର ଆବଶ୍ୟକତା କ'ଣ? ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଲା, ଯଦ୍ଯପି ଆଚରଣ ମୁଖ୍ଯ, ତଥାପି ଜଣଙ୍ତ୍ୀ ଦାରା 
ସବୁ ବର୍ଶି, ଆଶ୍ରମ/ ସମ୍ପିଦାୟ ଆଦି ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ 
ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଏଣୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ରଚ ଆଶ୍ରମ 
ଆଦିରେ ଥାଆନ୍ତି, ତଦନୂସାରେ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ଆଚରଣ 
କରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ବର୍ଶ୍ଚ, ଆଶ୍ରମ, ସମ୍ପ୍ନଦାୟର ଲୋକମାନର୍କୀ 
ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ସେ ନିଜ ବଚନ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ର, ଇତିହାସ 
ପ୍ରଭୂତିର ପ୍ରମାଣ ଦ୍ବାରା ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତି ଯେ, ନିଜ ପାଇଁ କିଛି 
ନ କରି ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ ଭାବନା ରଖି ନିଜ ନିଜ (ବର୍ଣ, 
ଆଶ୍ରମ ଓ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଅନୁସାରେ) କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା 
କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ତିର ସହଜ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠା ସାଧନ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୫) | 
ତାଙ୍କ ବଚନରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ବର୍ଣ୍ର, ଆଶ୍ରମ ଓ 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଲୋକେ ନିଜ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି। ଯଦ୍ୟପି ଆଚରଣର କ୍ଷେତ୍ର ସୀମିତ ଏବଂ ପ୍ରମାଣ 
(ବଚନ) ର କ୍ଷେତ୍ର ବିସ୍ତୃତ, ତଥାପି ଭଗବାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷଗ୍ଗୀ 
ଆଚରଣ ବିଷୟରେ ପାଞ୍ଚଟି ପଦ--'ଯତୃ', 'ଯତ୍', 'ତତ୍‌', 
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“ତତବଂ ଓ (ବିଶେଷଭାବେ) 'ଏବ'” ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି, ତାଳ୍କା ଆଚରଣର ପାଞ୍ଚଗୁଣ (ଅଧୁକ) 
ପ୍ରଭାବ ସମାଜ ଉପରେ ପଡ଼େ ଏବଂ ପ୍ରମାଣ ବିଷୟରେ 
ଦୁଇଟି ପଦ-¬ 'ଯତୃ' ଓ “ତତ୍' ଦେବାର ଅଭିପାୟ ହେଉଛି, 
ପ୍ରମାଣର ମାତ୍ର ଦୁଇଗୁଣ (ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌) ପ୍ରଭାବ ସମାଜ 
ଉପରେ ପଡ଼େ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ପାଳନ ଉପରେ ବିଶେଷ 
ଗୁରୁତୃ ଦେଇଛନ୍ତି। 

ଯଦି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ନିଜ ବର୍ଣ୍ରଥ ଆଶ୍ରମ ଆଦି 
ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ ନ କରି କେବଳ ପ୍ରମାଣ ଦିଅନ୍ତି, 
ତେବେ ଲୋକମାନଙ୍କ୍ଘ ଉପରେ ତାହାର ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। ଲୋକମାନେ ଭାବି ପାରନ୍ତି ଯେ “ଏହି କଥା 
କେବଳ କହିବା ଓ ଶୁଣିବା ଭିତରେ ସୀମିତ; କାରଣ 
ବକ୍ତା ତ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରୁ ନାହାନ୍ତି! ”' 
ଏପରି ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଲୋକମାନର୍କ୍ରର ନିଜ ନିଜର 
କର୍ତବ୍ୟ ପ୍ରତି ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଅରୁଚି ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । 
ତେଣୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ନିଜେ ଆଚରଣ କରିବା ଓ ପ୍ରମାଣ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରିବା ଦାରା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସେମାନ କା 
କର୍ତବ୍ୟରେ ନିୟୋଜିତ କରାଇ ସେମାନର୍କ୍ରର ହିତ କରନ୍ତ । 

ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଆଦର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖନ୍ତି, 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ତାଙ୍କ ଆଚରଣକୁ ସେହିମାନେ ହିଁ ଅନୁବର୍ତନ (ଅନୁସରଣ) 
କରନ୍ତି। ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ତାକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଭାବେ ନାହିଁ, ସେ ତାଙ୍କୁ ଆଚରଣ ଓ ବଚନ 
ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଆଜିକାଲି ପାରମାର୍ଥିକ (ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ) ଭାବର 
ଅନେକ ପ୍ରଗ୍ଵରକ ଦେଖାଯାଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଲୋକମାନବ୍କ୍ର 
ଉପରେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚୀ ଭାବର ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁଛି। 
ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ପ୍ରାୟ ବକ୍ତା ଯେପରି କହନ୍ତି, ନିଜେ 
ସେପରି ପୂର୍ଷ୍ଷଭାବେ ଆଚରଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ନିଜେ ଆଚରଣ 
କରି କୁହାଯାଉଥୂୁବା କଥା ଗୁଳିଭରା ବନ୍ଧୁକ ସହିତ ସମାନ, 
ଯାହା ଶବ୍ଦ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆଘାତ ମଧ୍ଯ ଦିଏ। 
ଅପରପକ୍ଷେ ଆଚରଣ ନ କରି କୁହାଯାଉଥୁବା କଥା କେବଳ 
ବାରୂଦ ଭରା ବନ୍ଧୁକ ସହିତ ସମାନ, ଯାହା ଖାଲି ଶବ୍ଦ 
କରି ବୁପ୍‌ ହୋଇଯାଏ । ଅବଶ୍ୟ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ କଥା ନିରର୍ଥକ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା କିଛି ନା କିଛି ପ୍ରଭାବ ପକାଏ । ଭଗବତ୍‌ 
ଚର୍ଚ୍ଚା, କଥା-କୀର୍ତନ ଆଦିର ପ୍ରଭାବ ସମସ୍ତଙ୍କ ଉପରେ କିଛି 
ନା କିଛି ପଡ଼େ। ଯଦି ଶ୍ରୋତାର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥାଏ ଓ 
ସେମାନେ ସାଧନା କରିବାକୁ ଗ୍ରହୁଥାନ୍ତି ବା କରୁଥାନ୍ତି, ତେବେ 
ସେମାନର୍କ୍ଚ ଉପରେ (ନିଜ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସାଧନାରେ ରୁଚି ହେତୃ) 
ବଚନର ପ୍ରଭାବ ଅଧୂକ ପଡ଼େ। 


== / = = 
ସ୍ଫ ଜରକ/ନଳ ଏବେ ତିନି 6 ଜୁନ ଳଜେ ନିଳଜ ଜଦ/ହଜଣ 6ଜେଳ ଲେ/କନ୍ହ ବିଷୟ [କୁ ଫୁସ ଳକୁଛଳି / 
ନ ମେ ପାଥାସ୍ତି କଉିବ୍ଯଂ ତ୍ରିଷୁ ଲୋକେଷୁ କିଞ୍ଚନ । 


ନାନବାପ୍ତମବାପ୍ରବ୍ୟଂ ବର୍ତି 


ଏବ ଚ କମଥିଣି॥ ୨୨॥ 


ଥୟ ପାଥି-ହେ ପାର୍ଥ! ; ମେଇିମୋର,; ତ୍ରିଷୁ, ଲୋକେଷୁଇିତିନିଲୋକରେ; କିଞ୍ଚନ=କୌଣସି; କଭିବ୍ୟମ୍‌=କର୍ତବ୍ୟ; 
ନ, ଅସତି=ନାହିଁ; ଚ=ଓ; ଅବାପିବ୍ଯମ୍‌=ପାପୁବ୍ଯ ବସ୍ତୁ ଅନବାପିମ୍‌, ନ=ଅପାପ ନାହିଁ; କମିଣି- (ତଥାପି ମୁଁ) କର୍ତବ୍ଯ- 


କର୍ମରେ; ଏବ ହିଁ; ବଭୈ=ଲାଗିଛି | 


ହେ ପାଥି! ମୋର ତିନିଲୋକରେ କୌଣସି କଖିବ୍ୟ ନାହିଁ କି କୌଣସି ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଅପ୍ରାପ୍ତ ନାହିଁ, 


ତଥାପି ମୁଁ କଉିବ୍ଯ-କମିରେ ଲାଗିଛି । 


ବୟନ ମେ ପାର୍ଥାସି.............. ନାନବାପ୍ତ- 
ମବାପ୍ତବ୍ୟମ୍‌--- ଭଗବାନ କୌଣସି ଏକ ଲୋକରେ ସୀମିତ 
ନୁହନ୍ତି ତେଣୁ ସେ ତିନିଲୋକରେ ନିଜର କୌଣସି 
କର୍ତବ୍ୟ ନ ଥୂବା କଥା କହୁଛନ୍ତି । 

ଭଗବାନଙ୍ଗ ନିମନ୍ତେ ତ୍ରିଲୋକରେ କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ 
ବାକି ନାହିଁ; କାରଣ ତାର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ କିଛି ବି ପାଇବା ବାକି 
ନାହିଁ। କିଛି ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ସମସ୍ତେ (ମନୂଷ୍ଯ, 
ପଶୁ ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ୟାଦି) କର୍ମ କରନ୍ତି। ଭଗବାନ ଉପ୍ୟ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦରେ ଏକ ବିଚିତ୍ର କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ “କିଛି ବି 


କରିବାକୁ ଓ ପାଇବାକୁ ବାକି ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ କର୍ମ 
କରୁଛି! ' 

ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ ନ ଥୂଲେ ବି କେବଳ 
ଅନ୍ୟମାନସ୍କ୍ର ହିତ ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅବତାର ନିଅନ୍ତି ଏବଂ 
ସାଧୁ ପୁରୁଷଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର, ପାପୀମାନର୍କ୍ତର ବିନାଶ ଓ ଧର୍ମ 
ସଂସ୍ଥାପନା ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୪ | ୮) | ଅବତାର 
ଛଡ଼ା ଭଗବାନଙ୍କର ସୂପଷ୍ଟ୍ ରଚନା ମଧ୍ୟ ଜୀବମାନଗ୍ଗର କଲ୍ୟାଣ 
ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ବର୍ଗଲୋକ ପୁଣ୍ଯକର୍ମର ଫଳ ଭୋଗ 
କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ତଥା ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଓ ନରକ 


ଶ୍ମୋକ ୨୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପାପକର୍ମର ଫଳ ଭୋଗ କରାଇବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ପାପ 
ଓ ପୁଣ୍ଯରୁ ଉର୍ଵକୁ ଉଠି ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରିବା ପାଇଁ 
ମନୃଷ୍ୟଜନ୍ମ ମିଳିଛି । ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କଲେ ହିଁ 
କଲ୍ଯାଣ ସମ୍ଭବ ହେବ। ମନୁଷ୍ଯ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସୂୂଳଶରୀରର ଂକ୍ରିୟାଂ, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର “ଚିନ୍ତନଂ ଓ 
କାରଣଶରୀରର 'ସ୍ଥିରତା' ସବୁକିଛି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ହିତ ପାଇଁ 
କରିବା ଉଚିତ, ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ। କାରଣ ଯେଉଁ ମୂଳ, 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀର ଦ୍ବାରା ସବୁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ସଂସାରର, ନିଜର ନୁହେଁ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗୀ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀକୁ 
(ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ବାସ୍ତବରେ ସଂସାରର) ସଂସାରର ମନେ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସେ ସବୁକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତି । 
ଯଦି ମନୂଷ୍ଯ ସଂସାରର ବସ୍ତୁକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ନ 
ଲଗାଇ ନିଜ ସେବାରେ ଲଗାଏ, ତେବେ ସେ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ 
କରେ। ସଂସାରର ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ମାନି ନେବାରୁ ଫଳେଜ୍ରା 
ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ କର୍ମ ହୁଏ। ଏହିରୂପେ 
ମନୁଷ୍ୟ କିଛି ପାଇବା ଇଜ୍ଥାରେ କର୍ମ କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା” 
ପାଇଁ କର୍ତବ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ “କରିବା' ବାକି ରହେ । 
ଗଭୀରଭାବରେ ବିଗ୍ବର କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, 
ମନୁଷ୍ଯର ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ ନାହିଁ କାରଣ 
ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ବସ୍ତୁ (ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ) ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ଏବଂ ସ୍ବୟଂ 
ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯ। କିନ୍ତୁ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ଅନିତ୍ଯ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ | ଅନିତ୍ୟର (କର୍ମ ଓ ଫଳର) 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନିତ୍ଯ (ସ୍ବୟଂ ସହିତ କିପରି ସମ୍ଭବ! କର୍ମର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଂପର” (ଶରୀର ଓ ସଂସାର) ସହିତ ରହିଛି, 'ସ୍ବଂ 
ସହିତ ନୁହେଁ। କର୍ମ ସର୍ବଦା “ପର' ଦାରା ଓ 'ପର' ପାଇଁ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ। ଯଦି 
ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ ନାହିଁ ତେବେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ କର୍ତବ୍ଯ ସମ୍ଭବ କିପରି! 
କର୍ମଯୋଗରେ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷଜ୍କ ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୧୭ଶ ଓ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କ ନିମନ୍ତେ କୌଣସି କର୍ତବ୍ୟ ନାହିଁ; 
କାରଣ ସେମାନଙ୍କର ରତି, ତୃପ୍ତି ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ନିଜଠାରେ 
ହିଁ ହୁଏ। ତେଣୁ ସଂସାରରେ କରିବା ଅଥବା ନ କରିବାରେ 
ତାଙତ୍ର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ ତଥା କୌଣସି 


ମଳିନିନ୍କୁ ଭବ-ଚ-ମହାଭାରତରେ ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ବ 


କହିଛନି-- 


ପ୍ରାଣୀ ସହିତ ତାଙ୍କ୍ପର ତିଳେମାତ୍ର ବି ସ୍ବାର୍ଥଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ଥାଏ। ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେହି ମହାପୁରୂଷ ଲୋକସଂଗ୍ରହାର୍ଥେ 
କର୍ମ କରନ୍ତି। ଏଠାରେ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ନିଜ ପାଇଁ 
କହୁଛନ୍ତି, କୌଣସି କର୍ତବ୍ୟ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏବଂ କିଛି 
ପାଇବାକୁ ବାକି ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଲୋକସଂଗ୍ରହାରେ 
କର୍ମ କରୁଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞ ମହାପୁରୂଷଗ୍କ୍ଚର 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଏକତ ରହିଛି-- ମମ ସାଧମିୟମାଗତାଃ' 
(ଗୀତା ୧୪।୨)। ଭଗବାନ ଯେପରି ତ୍ରିଲୋକରେ 
ଆଦର୍ଶ ପୁରୁଷ (ଗୀତା ୩ | ୨୩; ୪ | ୧୧), ସେହିପରି 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟ ସଂସାରରେ ଆଦର୍ଶ (ଗୀତା ୩ | ୨୫) | 

'ବଉି ଏବ ଚ କଥିଣି”--ଏଠାରେ 'ଏଏବ'” ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବାରେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
“ମୁଁ ଉସ୍ସାହ ଓ ତତ୍ପରତାର ସହିତ, ଆଳସ୍ଯରହିତ ଓ 
ସାବଧାନ ହୋଇ ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରୁଛି | କର୍ମ 
ତ୍ଯାଗ କରୁ ନାହିଁ କି ଉପେକ୍ଷା କରୁ ନାହିଁ।” 

ଯେପରି ରେଳ ଇଞ୍ଚିନ୍‌ ଗ୍ବରଲିଲେ ସେଥୂରେ ସଯୁକ୍ତ 
ଡବାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଗ୍ବଲେ, ସେହିପରି ଭଗବାନ ଓ ସବଚବ୍ଚ- 
ମହାପୁରୁଷ (ଯାହାଙ୍କର କରିବା ଓ ପାଇବାର ଇକଜ଼୍ଜା ନାହିଁ) 
ଇଞ୍ଜିନ୍‌ ଭଳି କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରନ୍ତି। ଫଳରେ ଅନ୍ଯମାନେ 
ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । ଅନ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯଙ୍ଚ୍ଗର କରିବା 
ଓ ପାଇବାର ଇଢ଼ା ଥାଏ। ସେହି ଇଚ୍ଜା ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କଲେ ଦୂର ହୁଏ। ଯଦି ଭଗବାନ ଓ ସନ୍ତ.- 
ମହାପୁରୁଷ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ନ କରିବେ, ତେବେ ଅନ୍ୟମାନେ 
ମଧ୍ୟ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବେ ନାହିଁ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ସେମାନର୍ଦୀ 
ଠାରେ ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ ଦେଖାଯିବ ଏବଂ ସେମାନେ 
ଅକର୍ତବ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇଯିବେ! ଏପରି ହେଲେ ସେମାନର୍ଦୀ 
ଇଚ୍ଛା ନାଶ ହେବ କିପରି! ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ହିତ ନିମନ୍ତେ 
ଭଗବାନ ଓ ସନ୍ଚତ ମହାପୁରୁଷର୍ଦ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ହୁଏ। 

ଭଗବାନ ସର୍ବ ଦା କର୍ତବ୍ୟପରାୟଣ ରହନ୍ତି। ସେ 
କେବେ କର୍ତବ୍ୟବ୍ୟୁତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏଣୁ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ 
ସାଧକ ମଧ୍ୟ କେବେ କର୍ତବ୍ୟବ୍ୟୁତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 
କର୍ତବ୍ୟବ୍ଯୁତ ହେଲେ ସାଧକ ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବରୁ 
ବଞ୍ଚିତ ହୁଏ। ନିତ୍ୟ କର୍ତବ୍ୟପରାୟଣ ହେଲେ ସାଧକକୁ 
ସହଜରେ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହୋଇପାରେ। 


ତିନିଲୋକର କର୍ତବ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉତ୍ତର୍କୀ ରଷିଙ୍ଦୁ ମଧ୍ଯ 


ଧମିସଂରକ୍ଷଣାଥାୟ ଧମିସଂସାପନାୟ ଚ । ତୈ ସ୍ତେବୈଷୈଶ୍ଟ ରୂପେଶ୍ହ ତ୍ରିଷୁ ଲୋକେଷୁ ଭାରିବ ॥ 


(ମହା. ଆଶ. ୫୪ | ୧୩-୧୪) 
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± ଶ୍ୀମଦଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


“'ମୁଁ ଧର୍ମର ରକ୍ଷା ଓ ସ୍ପାପନା କରିବା ନିମନ୍ତେ ତିନିଲୋକରେ ଅନେକ ଯୋନିରେ ଅବତାର ଧାରଣ କରି 
ସେହି ସେହି ରୂପ ଓ ବେଶ ଦ୍ବାରା ତଦନୂରୂପ ବ୍ୟବହାର କରେ।” 


=== `;#( === = 


ଯଦି ହ୍ଯହଂ ନ ବ୍ଭୈୟଂ ଜାତୁ କମିଣ୍ୟତନ୍ଦ୍ରି ତଃ । 
ମମ ବଢଞ୍ଗାନୂବର୍ତିନ୍ତେ ମନୂଷ୍ଯାଃ ପାଥି ସଵିଶଃ॥ ୨୩ ॥ 


ଉସ୍ସୀଦେୟୁରିମେ ଲୋକା ନ କୁଯ୍ୟ୍ୟାଂ କମି ଚେ ଦହମ୍‌ । 
ସର୍କରସ୍ଯ ଚ କରା ସ୍ଯାମୁପହନ୍ୟଯାମିମାଃ ପ୍ରଜାଃ॥ ୨୪ ॥ 


ଥଅଳୟ-ହିିକାରଣ; ପାଥିଇହେ ପାର୍ଥ! ; ଯଦିଇଯଦି; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ଜାତୁଚକଦାଚିତ୍‌; ଅତନ୍ଦ୍ରିତସାବଧାନ ହୋଇ; 
କମିଣିକର୍ତବ୍ୟଂକର୍ମ। ନନ ବଭୈୟମ୍‌-ନ କରେ (ତେବେ ବଡ଼ କ୍ଷତି ହେବ; କାରଣ) ; ମନୁଷ୍ଯାଃମନୁଷ୍ଯମାନେ; 
ସବିଶଃ=ସର୍ବଭାବରେ; ମମ-ମୋର ହିଁ; ବର୍ତ୍ଠିମାର୍ଟ; ଅନୁବଭିନ୍ତେଇ ଅନୁସରଣ କରନି; ଚେତ୍‌=ଯଦି; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ; କମି=କର୍ମ; 
ନ, କୁଯ୍ଯ୍ୟାମ -ନ କରେ; ଇମେ=ଏହି; ଲୋକାଃ=ଲୋକମାନେ; ଉସ୍ୀଦେୟୁଃ=ନଷ୍ଟାଭରଷ୍ଟଠ ହୋଇଯିବେ; ଚ= ଏବଂ (ମୁଁ); 
ସସ୍ତ୍ର ସ୍ବର୍ଣ୍ଣ ସଂକରତାର; କର୍ତା -ଉପନାକାରୀ (ତଥା); ଇମାଃ=ଏହି; ପରଜାଃ=ସମସ୍ତ ପ୍ରଜାକୀର; ଉପହ ନ୍ଯାମ୍‌, 


ସ୍ୟାମ୍‌ଚିବିନାଶକାରୀ ହୋଇଯିବି | 


ହେ ପାଥି! ଯଦି ମୁଁ କଦାଚିତ୍‌ ସାବଧାନ ହୋଇ କଉଁବ୍ୟ-କମି ନ କରେ (ତେବେ ବଡ଼ କ୍ଷତି ହେବ; କାରଣ) 
ମନୂଷ୍ୟମାନେ ସବିଭାବରେ ମୋର ମାଟି ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । ଯଦି ମୁଁ କମି ନ କରିବି, ତେବେ ଲୋକେ ନଷ୍ଟଭ୍ରଷ୍ଟ 
ହୋଇଯିବେ ଏବଂ ମୁଁ ବର୍ଣ୍ଣ ସକ୍କରତାର ଉତ୍ତନ୍ତକାରୀ ତଥା ସମସ୍ତ ପ୍ରଜାତ୍କର ବିନାଶକାରୀ ହୋଇଯି ବି । 


ବ୫୮୮୮୨୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅନ୍ୟ 
ରୀତିରେ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନର ଆବଶ୍ଯକତା ପ୍ରତିପାଦନ 
କଲେ ଏବଂ ଏହି ଶ୍ମଣୋକରେ ବ୍ଯତିରେକ ରୀତିରେ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରିବାର କ୍ଷତି ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି । 

ଯଦି ହ୍ୟହଂ ନ ବଉୈୟଂ ଜାତୁ କମିଣ୍ୟତତ୍ଦ୍ରିତଃ'-- 
ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଵଂଵଖି ଏବ ଚ କମିଣି' ପଦକୁ ପୁଷ୍ଟା 
କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ହି' ପଦ ଦିଆଯାଇଛି। 

ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ସାବଧାନ ହୋଇ କର୍ତ୍ବ୍ଯ- 
କର୍ମ ଯେ କରିବି ନାହିଁ, ଏ କଥା ଅସମ୍ଭବ; ତଥାପି ଯଦି 
ଏପରି ମାନି ନିଆଯାଏ” ଯେ ମୁଁ କର୍ମ ନ କରିବି--ଏହି 
ଅର୍ଥରେ ଭଗବାନ ଏଠି ଯଦି ଯାତୁ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 


ଅତନ୍ଦ୍ରି ତଃ ପଦର ତାତ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆଳସ୍ଯ ଓ 


ପ୍ରମାଦ ନ କରି ସାବଧାନ ହୋଇ ତପ୍ଥରତାପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ୟ- 
କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । ସାବଧାନ ହୋଇ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ନ 
କଲେ ମନୂଷ୍ଯ ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ 
ନିଜର ଅମୂଲ୍ଯ ଜୀବନ ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ। 

କର୍ମରେ ଶିଥ୍ୂଳତା (ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦ) ନ ଆଣି 
ସାବଧାନ ଓ ତପ୍ଥରତାପୂର୍ବକ କର୍ମ କଲେ ତହିଁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ ହୋଇଯାଏ। ଯେପରି ବୃକ୍ଷର ଶକ୍ତ ଡାଳ ସହଜରେ 


୬. 


ଭାଙ୍ଗିଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଅଧାଭଙ୍ଗା ଡାଳଟି ସହଜରେ ଭାଙ୍ଗ 


ନାହିଁ, ସେହିପରି ସାବଧାନ ଓ ତତ୍ପର ହୋଇ କର୍ମ କଲେ 
ତହିଁରୂ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଆଳସ୍ଯ ଓ 
ପ୍ରମାଦପୂର୍ବକ କର୍ମ କଲେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ସମାଚର” ପଦ ଏବଂ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ଅଅତତ୍ଦ୍ରିତଂଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 

ଯଦି କୌଣସି କର୍ମ ବାରମ୍ବାର ମନେପଡ଼େ, ତେବେ 
ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, କର୍ମ କରିବାରେ କୌଣସି ତ୍ରୁଟି 
(କାମନା, ଆସକି, ଅପୂର୍ଣିତା, ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ, ଉପେକ୍ଷା 
ଇତ୍ଯାଦି) ହୋଇଛି, ଫଳରେ ସେହି କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ଼ିନ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ। କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ନ ହୋଇ ନ 
ଥୂବାରୂ ପୂର୍ବକୃତ କର୍ମ ବିଷୟରେ ସ୍ମରଣ ହୁଏ। 

ମମ ବଞ୍ଜାନୂବଭିନ୍ତେ ମନୁଷ୍ଯାଃ ପାଥି ସଵିଶଃ'-- 
ଏହି ପଦମାନଗଙ୍ଗରେ ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ ମୋର ମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ବାସ୍ତବରେ ମନୂଷ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ। ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ଆଦର୍ଶ 
ମନେ ନ କରି ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦବଶତଃ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ, କେବଳ ଅଧ୍ଧକାର ଗ୍ବହାନ୍ତି/ ସେମାନେ ଆକୃତିରେ 
ମନୂଷ୍ୟ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତରେ ମନୁଷ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ ନୂହନ୍ତି। 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୨୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଥୂଲେ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୂରୂଷକ୍ପା ଆଚରଣ ଓ ପ୍ରମାଣକୂ 


ଶ୍ମୋକ ୨୩-୨୪ 


ସମସ୍ତେ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି, ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବଭାବରେ ମୋର ମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ 
କରନ୍ତି। ଏହାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ତ 
କେବଳ ଗୋଟିଏ ଲୋକରେ (ମନୂଷ୍ଯଲୋକରେ) ଆଦର୍ଶ 
ପୁରୁଷ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ତିନିଲୋକରେ ଆଦର୍ଶ ପୁରୁଷ । 

ମନୂଷ୍ଯ ସଂସାରରେ କିପରି ରହିବ ତାହା ଶିକ୍ଷା 
ଦେବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ମନୂଷ୍ଯଲୋକରେ ଅବତାର 
ନିଅନ୍ତି। ସଂସାରରେ ନିଜ ପାଇଁ ରହିବା ଅନୁଚିତ--ଏହା 
ହେଉଛି ସଂସାରରେ ରହିବାର ବିଦ୍ଯା। ସଂସାରରୂପକ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଆମେ କାମନା, ମମତା, ସ୍ବାର୍ଥ ଇତ୍ଯାଦି 
ତ୍ଯାଗ କରି ପରହିତ ଲାଗି କର୍ମ କରିବା ଶିଖି ପାରିବା 
ଏବଂ ତଦନୁସାରେ କର୍ମ କରି ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି 
ପାରିବା। ସଂସାରର ପ୍ରତ୍ଯେକ ସମ୍ପର୍କୀୟ ପରମ୍ଫାରର 
ସେବା (ହିତ) କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ତେଣୁ ପିତା, ପୁତ୍ର, 
ପତି, ପନୀ, ଭାଇ, ଭଉଣୀ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ଜଣେ 
ଅନ୍ଯର ଅଧୂକାର ରକ୍ଷା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନିଜ 
ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରନ୍ତୁ ଏବଂ ପରମ୍ଫୂରର କଲ୍ୟାଣ 
ମାର୍ଗରେ ସହଯୋଗୀ ହୁଅନ୍ତୁ। 

'ଉଛୀଦେୟୁରିମେ ଲୋକା ନ କୁୟଯ୍ଯାଂ କମି ଚେଦହମ୍‌'- - 
ଭଗବାନ ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକର “ଯଦି ହ୍ୟହଂ ନ ବଭୈୟଂ ଜାତୁ 
କମ୍ମିଣ୍ୟତନ୍ଦ୍ରିତ” ପଦରେ କର୍ମରେ ସାବଧାନତା ଅବଲମ୍ବନ 
ନ କରିବା ଦ୍ବାରା ହେଉଥୂବା କ୍ଷତି ବିଷୟରେ କହିଲେ 
ଏବଂ ଏହି (୨୪ଶ) ଶ୍ଳୋକର ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ କର୍ମ ନ 
କରିବା ଦ୍ବାରା ହେଉଥୂବା କ୍ଷତି ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି। 

ଭଗବାନ ଯେ କର୍ତ୍ବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବେ ନାହିଁ, ଏହା 
ଅସମ୍ଭବ, ତଥାପି ଏଠାରେ “ଚେତ୍‌' ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ଅର୍ଥ 
ହେଲା--ଯଦି ଏପରି ମାନି ନିଆଯାଏ।। 

ଆଲୋଚ୍ୟ ପଦର ତାହର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, କର୍ମ ନ 
କରିବାରେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯର ଆସକ୍ତି ହେବା କଥା ନୁହେଁ-- 
ମା ତେ ସଙ୍ଗୋଃସ୍ତ୍ରକମିଣି” (ଗୀତା ୨।୪୭)। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ନିଜ ଉଦାହରଣ ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି, “ମୋ ପାଇଁ 
କିଛି ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ନ ଥୂଲେ ବି ମୁଁ କର୍ମ କରୁଛି। ଯଦି ମୁଁ 
(ଯେଉଁ ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ ଆଦିରେ ଜନ୍ମ ନେଇଛି, ତଦନୁସାରେ) 
ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରିବି, ତେବେ ସମସ୍ତେ 
ନଷ୍ଟଭ୍ରୁଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନ୍କୀର ପତନ ହେବ।'' 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କାରଣ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କଲେ ମନୂଷ୍ଯମାନର୍କୀ ଠାରେ 
ତାମସ ଭାବ ଆସିଯାଏ, ଫଳରେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଅଧୋଗତି 
ହୁଏ--“ଅଧୋ ଗଢ୍ପନ୍ତି ତାମସାଃ' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୮ ) | 

ଭଗବାନ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟରେ ଆଦର୍ଶପୁରୂଷ ଏବଂ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀ ତାଙ୍କର ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । ଯଦି ଭଗବାନ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ ନ କରନ୍ତି, ତେବେ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ କେହି ନିଜ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବେ ନାହିଁ | କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କଲେ 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ପତନ ହେବ । 

“ସଙ୍କରସ୍ଯ ଚ କର୍ତା ସ୍ଯାମୁପହନ୍ଯାମିମାଃ ପ୍ରଜାଃ”-- 
ମୁଁ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ନ କଲେ ସମସ୍ତେ ନଷ୍ଟ୍ଟଭ୍ରଷ୍ଟ୍ ହୋଇଯିବେ 
ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନକ୍କ୍ୀ ନଷ୍ଟାର କାରଣ ହୋଇଯିବି- ଏହା 
ସର୍ବଥା ଅସମ୍ଭବ | 

ଦୁଇଟି ପରସ୍ପର ବିରୂଦ୍ଧ ଧର୍ମଭାବ)ର ମିଳନକୁ 
“ସଙ୍କର” କୁହାଯାଏ । 

ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୦ଶ ଓ ୪ ୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ 
କହିଥୂଲେ, “'ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ କୁଳ ନାଶ ହୋଇଯିବ | କୁଳ 
ନାଶ ହେଲେ ସନାତନ କୁଳଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ଧର୍ମ 
ନଷ୍ଟ ହେଲେ ସମସ୍ତ କୁଳରେ ପାପ ବ୍ଯାପିଯାଏ; ପାପ 
ଅଧ୍ଧକ ବଢ଼ିଗଲେ କୁଳାଙ୍ଗଂନାମାନେ ଦୂଷିତା ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
ଏବଂ ସେମାନେ ଦୂଷିତା ହେଲେ ବର୍ଶ୍ରସଙ୍କର ଜାତ ହୁଅନ୍ତି ।” 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଅର୍ଜୁନତ୍କ୍ର ଧାରଣା ଥୂଲା, ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ବର୍ଣ୍ରସର୍କରତା 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବଂ । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଏହାର ବିପରୀତ 
କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କଲେ 
ବର୍ଣ୍ସଜ୍କୂରତା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ। ଏହି ବିଷୟରେ ଭଗବାନ 
ନିଜର ମତ ଦେଉଛନ୍ତି, ମୁଁ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ନ କଲେ କର୍ମ, 
ଧର୍ମ, ଉପାସନା, ବର୍ଶ୍ର, ଆଶ୍ରମ/ ଜାତି ଇତ୍ୟାଦି ସବୁଠାରେ 
ସ୍ଵତଃ ସର୍କରତା ଦେଖାଯିବ । ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ନ କରିବାରୁ ହି ସର୍ଚ୍ଚରତା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସତେ ଯେପରି କହୁଛି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧ କଲେ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କଲେ ତୁମେ 
ବର୍ଣ୍ବସକ୍କ୍‌ରତାର ଉତ୍ପନ୍ତକାରୀ ହେବ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


୨୨ଶ, ୨୩ଶ ଓ ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନର୍କ ମୂଳ 
ପ୍ରଶ୍ନ ମୋତେ ଘୋର କର୍ମରେ କାହିଁକି ଲଗାଉଛନ୍ତି) ର 


ତ ଜସ୍‌ସଇ‰୍‌ 0 ମି = ×= = = ଏ = => ; ଏ 
ଜ୍ଞ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ଅନୂସାରେ ବ ଯଦ ବଗ୍ବଵର କରାଯାଏ, ତଥାପ କତ୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ନ କରିବା ହି ପ୍ରକୃତରେ ବଶ୍ରସର୍ଜୀରତାର କାରଣ । 


ଯୁଦ୍ଧରେ କୁଳନାଶ ଯୋଗୁଁ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଦୂଷିତା ହେବାର ଅର୍ଥ ସେମାନେ ସ୍ଵକର୍ତବ୍ୟରୁ ବ୍ୟୁତ ହେବା ଏବଂ କର୍ତବ୍ୟଵ୍ୟୁତ ହେଲେ ବର୍ଶ୍ସକ୍କରତା ଆସେ । 
ଯଦି ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଏପରି ଭାବିବେ, “ଆମ ପତିମାନେ ଯୁଵରୂପକ କତ୍ବ୍ୟ ପାଳନ କରି ପ୍ରାଣ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ, ଅଥଚ କର୍ତବ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କଲେ 
ନାହିଁ; ତା'ହେଲେ ଆମେ କାହିଁକି ନିଜର କଉଁବ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରିବୁ? ' ତେବେ ସେମାନେ କର୍ତବ୍ଯବ୍ୟୁତ ହେବେ ନାହିଁ। କର୍ତବ୍ୟବ୍ଯୁତ ନ ହେଲେ 
ସେମାନକ୍କାର ସତୀତୃ ସୁରକ୍ଷିତ ରହିବ, ଫଳରେ ବର୍ଶ୍ରିସକ୍କାରତା ଆସିବ ନାହିଁ। 
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ଉତ୍ତରରେ ନିଜ ଉଦାହରଣ ଦେଇ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, | ମୁଁ ଆଜି ତୁମର ସାରଥୂ ହୋଇଛି ଏବଂ ସ୍ବୀକାର କରିଥବା 
ମୁଁ ଯେ କେବଳ ତୁମକୁ କର୍ମରେ ଲଗାଉଛି ତାଂନୁହେଁ, | କଉ୍ତବ୍ୟକୁ ସାବଧାନ ହୋଇ ତପରତାପୂର୍ବକ ପାଳନ କରୁଛି। 
ବରଂ ତ୍ରିଲୋକରେ ମୋ ପାଇଁ କିଛି କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ଓ ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ। ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟରେ ମୋର ଏହି କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବ; 
ନ ଥୂଲେ ବି ମୁଁ ନିଜେ ମଧ୍ଯ କର୍ମରେ ଲାଗିଛି। କାରଣ ମୁଁ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟରେ ଆଦର୍ଶପୁରୁଷ । ସମସ୍ତେ ମୋ ମାର୍ଗର 

ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସୃଗ୍ଵଇ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି । ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । ତୁମେ ମଧ୍ଯ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମକୁ ଉପେକ୍ଷା 
ଅବତାରରେ ଆମେ ଦୁହେଁ ନିଜେ ନିଜେ ସ୍ଵୀକାର କରି, ତୁମେ ¦ ନ କରି ମୋ ଭଳି ସାବଧାନ ଓ ତପର ହୋଇ ତାହା ପାଳନ 
ରଥୀ ହୋଇଛ ଏବଂ ମୁଁ ସାରଥ୍ ହୋଇଛି । କ୍ଷତ୍ରିୟ ହୋଇ ମଧ୍ୟ । କରିବା ଉଚିତ । 

=== × = _- 

ସଂୟ୍୭ ପୁର୍ବ ଚିଛଳ/ଟି ଖୋଳ ଭରବ/ନ 60 ଲିନେ ଯାବଧାଳ ହୋଇ ଳର୍ମ ଳନୁଛନି ବେଲି କନ୍ଦିଲେ, ସେହିପନି 

ନିଣନ଼୍ାକ ନୁଲଟି ୋଳଳକେ ଜ୍ଞନ/ ମହାଦୁନୁଷଶଙକୁ ଯାବଧାନ ହୋକ କର୍ମ କଳିବ/କୁ 6967 6ଜେଛଛି / 


ସକ୍ତାଃ କମିଣ୍ଯବିଦ଼ାଂସୋ ଯଥା କୁବିନ୍ତି ଭାରତ । 
କୁଯ୍ୟାତ଼ ବି ଦାଂସ୍ତଥାସକ୍ତ ଶ୍ତି କୀଷୁର୍ଲେକସଙ୍ଗହମ୍‌ ॥ ୨୫ ॥ 
ନ ବୁଦ୍ଧିଭେଦଂ ଜନୟେଦଜ୍ଞାନାଂ କମିସଙ୍ଗିନାମ୍‌ । 
ଜୋଷୟେସବିକମାଣି ବିଦ୍ବାନବଯୁକ୍ତଃ ସମାଚରନ୍‌ ॥ ୨୬ ॥ 


ଥଲଳଙ୍କ -ଭାରତ¬ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନା ; କମିଣି, ସକ୍ଃ କର୍ମାସକ; ଅବିଦା'ସଃ- ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ୟ; ଯଥା-ଯେପରି; 
କୁବିନ୍ତିଚ (କର୍ମ) କରନ୍ତି; ଅସକ୍ତଃ-ଅନାସକ୍ତ; ବିଡ଼ାନ୍‌  ତତ୍ତ୍ଵନ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ (ମଧ୍ୟ) ; ଲୋକସଂଗ୍ରହମ୍‌, ଚିକୀଷୁଃ--ଲୋକସଂଗ୍ହାଞ୍ଥେ; 
ତଥା=ସେହିପରି, କୃକଯ୍ଷଯ୍ଯାତ୍‌- (କର୍ମ) କରନ୍ତୁ: ଯୁକ୍ତଃ ସାବଧାନ; ବିଡ଼ାନଵ=ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ; କମିସଙ୍ଗିନାମ୍‌ କର୍ମାସକ୍ତ, 
ଅଜ୍ଞାନାମ୍‌ _ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ; ବୁଦିିଭେଦମ୍‌ ବୁଦ୍ଧିରେ ଭ୍ରମ୍‌ ନ, ଜନୟେତ୍‌-ଉପନା ନ କରନ୍ତୁ (ବରଂ ନିଜେ) ; ସଵିକମାଣି ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ସମାଚରନ୍‌=ଠିକ୍ଭାବରେ କରିବା ସ୍୍ସେ ସଇେଂ; ଜୋଷୟେତ୍‌= (ଅନ୍ଯମାନର୍କ ଦାରା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି) କରାନୁ | 


ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଝୁୁନୀ କର୍ମାସକ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୂଷ୍ୟ ଯେଉଁପରି କମି କରନ୍ତି, ଅନାସକ୍ତ ତତ୍ବବକ୍ଞ 
ମହାପୁରୂଷ ମଧ୍ୟ ଲୋକସଂଗ୍ରହାଥୈ ସେହିପରି କମି କରନ୍ତି । ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁ ଷ କମାସକ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯଗ୍ନ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ଭ୍ରମ ଉସ୍ତନ୍ନ ନ କରନ୍ତୁ, ବରଂ ନିଜେ ସମସ୍ତ କମି ଠିକ୍‌ ଭାବରେ କରି ବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ନ 
ଡ଼ାରା ମଧ୍ୟ ସେହିପରି କରାନ୍ତୁ । 


ବୟ୩୮୦ସକ୍ତାଃ କମ୍ମିଣ୍ୟବିଦରଂସୋ ଯଥା କୁବିନ୍ତି। ନ କରି ସାବଧାନ ଓ ତପ୍ତର ହୋଇ ଯଥୋଚିତ ବିଧୂରେ 
ଭାରତ'--ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟକ୍କର ଶାସ୍ତ୍ର, ଶାସ୍ତ୍ରପଵତି, ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ | କର୍ମ କରନ୍ତି) କାରଣ ଏମାନକ୍ର ଧାରଣା ଥାଏ ଯେ କର୍ମରେ 
ଶୁଭକର୍ମ ଏବଂ ତାହାର ଫଳରେ ପୂର୍ଣ୍ର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି; । ତୁଟି ରହିଲେ ଫଳ ମଧ୍ୟ ଖରାପ ହେବ । ଭଗବାନ ଏମାନଙସ୍ସବ 
ଯେଉଁମାନେ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ନୁହନ୍ତି କି ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ନୂହନ୍ତି, କିନ୍ତୁ କର୍ମ, ¦ କର୍ମ କରିବା ରୀତିକୁ ଆଦର୍ଶ ମନେକରନ୍ତି। ତେଣୁ ସେ 
ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥରେ ଆସକ୍ତ, ସେହି ମନୁଷ୍ଯମାନଗ୍ସୀ ପାଇଁ । ଅନାସକ୍ତ ବିଦବାନ୍‌ମାନଙ୍କୁଁ ମଧ୍ୟ ଏହି ବିଧ୍ଧରେ ଲୋକସଂଗ୍ରହାଥୈ 
ଏଠାରେ “ସକ୍ତାଃଂ, “ଅବିଦ଼ାଂସଃଂ, ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । । କର୍ମ କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛନ୍ତି । 
ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଭ ହୋଇଥୁିଲେ ମଧ୍ଯ କେବଳ କାମନା ଥୂବା ଯୋଗୁଁ 'କୁର୍ଯ୍ୟାଦ୍‌ ବି ଦ଼ାଂସ୍ତଥାସକ୍ତ ଶ୍ଟି କୀର୍ଷୁଲେ ।କସଂଗ୍ରହମ୍‌'-- 
ଏମାନଙ୍କୁ ଅବିଦ୍ବାନ୍‌ (ଅଜ୍ଞାନୀ) କୁହାଯାଇଛି । ଏମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରାଞ୍ଚ । ଯେଉଁମାନକ୍କୀର କାମନା, ମମତା, ଆସକି, ବାସନା, ପକ୍ଷପାତ, 
ସତ, କିନ୍ତୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ନୁହନ୍ତି । ଏମାନେ କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ । ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତି ନାହିଁ କି ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ସହିତ ତିଳେମାତ୍ର 
କରୁଥୁବାରୁ ଅଜ୍ଞାନୀ ବୋଲାନ୍ତି । ଆକର୍ଷଣ ନାହିଁ, ସେହି ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷକ୍କ ନିମନ୍ତେ ଏଠାରେ 

ଏପରି ଅବିଦ୍ବାନ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ କେବେ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ । “ଅସକ୍ତଃ, ବିଦ଼ାନ୍‌' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି | 


ୟା ( ବଚ 
* ଯଦ୍ୟପି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ର ହେବା ପରେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ଓ କମଯୋଗୀ ଉଭୟ ଏକ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୫ | ୪-୫), ତଥାପି 
ସାଧନାବସ୍ତାରେ ଦୁହିତ୍ଦ୍ରର ସାଧନା ପ୍ରଣାଳୀରେ ଅନ୍ତର ଥୂବାରୁୂ ସିଦ୍ଧାବସ୍ତାରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନକ୍କୀ ଲକ୍ଷଣ ଓ ସ୍ବଭାବରେ କିଛି ଅନ୍ତର ଥାଏ। 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫-୨୬] 


୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ଲୋକସ ଗ୍ରହମେବାପି ସମ୍ପରଶ୍ୟନ୍‌' 
କୂହାଯିବା ପରେ ୨୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯାହା ବ୍ଯାଖ୍ଯା 
କରାଯାଇଥୁଲା ସେହି କଥାକୁ ଏଠାରେ “ଲୋକସଂଗ୍ରହଂ 
ଚିକୀଷ୫ଃ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 

ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୂଷ୍ଯଜ୍ଚର (ଅନାସକ୍ତ ବିଦ୍ବାନ୍‌ଙ୍କର) ସମସ୍ତ 
ଆଚରଣ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଯଜ୍ଞ ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସୁରକ୍ଷା 
ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ଭୋଗୀ, ଲେ।ଭୀ ଓ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯକ୍କର ଯଥାକ୍ରମେ ଭୋଗ, ଧନ ଓ କୁଟୁମ୍ବରେ ରତି 
(ପ୍ରୀତି ହେଲାପରି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ପର ପ୍ରାଣୀମାନ ୍କ୍ 
ହିତରେ ପ୍ରୀତି ହୁଏ। ତାଙ୍ଚ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏହି ଭାବନା 
ରହେ ନାହିଁ ଯେ, 'ମୁଁ ଲୋକ ହିତ କରୁଛି”, ବରଂ ତାର୍ଚ୍ବ 
ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ଲୋକହିତ ହୁଏ। ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥରୁ ସର୍ବଥା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଇଥୁବାରୁ ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍ବୀ 
ତଥାକଥୂତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ 
'ଲୋକସଂଗ୍ରହ” ପଦର “ଲୋକ' ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 

ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଦ୍ୁ ଏହି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷମାନେ ଲୋକ- 
ସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ ଇଜ୍ଜୁକ ଭଳି ଦେଖାଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 
ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ଲୋକସଂଗ୍ରହର ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ। 
କାରଣ ସଂସାରରୁ ମିଳିଥୂବା ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, 
ପଦାର୍ଥ ପଦ, ଅଧୂକାର, ଯୋଗ୍ଯତା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରଭୂତିକୁ 
ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ବି ସେମାନେ କେବେ ନିଜର ଓ ନିଜ 
ପାଇଁ ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ,/ ବରଂ ସଂସାରର ସେବା ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି ଏବଂ ଏହା ହିଁ ଯଥାର୍ଥ । ସେହି 
ଅଭ୍ଯାସ ଥରୂବାରୁ ସିଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
ତଥାକଥୂତ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ସ୍ବତଃ କୌଣସି ଇଢ଼୍ଜା ବିନା 
ସଂସାର ସେବାରେ ଲାଗିଯାଆନ୍ରି। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଯଯଥା' ଓ “ତଥା' ପଦ ଦୁଇଟି କର୍ମ 
କରିବାର ପ୍ରକାର ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ତାପ୍ଥର୍ଯ୍ଯ 
ହେଉଛି, ଯେପରି ଅଜ୍ଞାନୀ (ସକାମ) ପୁରୁଷ ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ 
ଲାଗି ସାବଧାନ ଓ ତତ୍ପର ହୋଇ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେହିପରି 
ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟ ଲୋକସଂଗ୍ରହାର୍ଥେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ୟର ହିତ 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ। ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଚ୍କର ହିତ ଭାବନା ରଖି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୌକିକ ଓ ବୈଦିକ 
କର୍ତବ୍ୟ"କର୍ମ ଆଚରଣ କରିବା ଉଚିତ | ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ 
ହେଉ--ଏହି ଭାବନା ରଖି କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ 
ସଂସାରରେ ସ୍ଵତଃ ମହତ୍‌ଭାବ ପ୍ରଗ୍ବରିତ ହୁଏ । 

ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଫଳଲାଭ ଆଶାରେ ସାବଧାନ ଓ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ତତ୍ପର ହୋଇ ବିଧୂପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରେ, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ଫଳରେ ଆସକ୍ତି ନ ଥାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କୀ ନିମନ୍ତେ 
କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ, ଫଳରେ ତାଙ୍ସୀ ଦ୍ବାରା 
କର୍ମର ଉପେକ୍ଷା ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ | ଏଣୁ ଭଗବାନ 
କର୍ମ କରିବା ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନୀ 
(ସକାମ) ପୁରୁଷର୍ଦ୍ଚ ଭଳି କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି । 

୨୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ ବିଦ୍ବାନ୍‌ଙ୍କୁ '“ଆଦଶି' କୁହାଯାଇଥୁଲା, 
କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ତାଙ୍କୁ “ଅନୁଗାମୀ” କୁହାଯାଇଛି ତାହୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ବିଦ଼ାନ୍‌ପୁରୁଷ ଆଦର୍ଶ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଅନୁଗାମୀ ହୁଅନ୍ତୁ, 
ତାଙ୍ଚ୍ଚ ଦାରା ସ୍ବତଃ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ହେଉଥାଏ । ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀରାମ ପ୍ରଜାର୍କୁ ଉପଦେଶ ବି ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ପିତୃ ଆଜ୍ଞା 
ପାଳନ କରି ବନବାସ ବି କରନ୍ତି। ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାରେ 
ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଲୋକସଂଗ୍ରହ ହୁଏ; କାରଣ କର୍ମ କରିବା ଓ 
ନ କରିବାରେ ତାର୍ଚ୍ଚର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ। 

ଏହି ମହାପୁରୁଷ ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି 
ଆସକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍ଦୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖାଯାଉ ବା ନ ଯାଉ, ବିଦ୍ବାନ୍‌ 
ପୁରୁଷ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ତ୍ବ୍ୟ-କର୍ମ କଲେ ଆସକ୍ତ ପୁରୁଷର୍କୀ 
ଅନ୍ତରରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ସେମାନଙ୍କୀ କର୍ମର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। ଏହା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯର ନିଷ୍କାମଭାବର ପ୍ରଭାବ ଅନ୍ଯମାନର୍ବୀ 
ଉପରେ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ପଡ଼େ । କେବଳ ମନୁଷ୍ୟଙ୍ଗ୍ମ ଉପରେ 
ନୂହେଁ, ବରଂ ପଶୁ ପକ୍ଷୀକ୍କ ଉପରେ ମଧ୍ୟ ଅନାସକ୍ତ ବିଦ୍ବାନ୍‌ର୍ଜୀ 
ଭାବ ଓ ଆଚରଣର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ମନୁଷ୍ଯ ନିଷ୍କାମଭାବରେ ବିହିତକର୍ମ ନ କଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତା'ର ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରୁ ନିସ୍ତାର ନାହିଁ। ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ 
କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ କୃତକୃତ୍ୟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତା'ର “କରିବା” ସମାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। “ସ୍ବୟଂ ଚିରସ୍ଥାୟୀ 
ତଥା କର୍ମ ଓ କର୍ମର ଫଳ ନଷ୍ଟଶୀଳ । ଅତଏବ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୂଷ୍ଯ ସ୍ବାର୍ଥତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ (ନିଜ ପାଇଁ ନ କରି କେବଳ 
ପରହିତ ପାଇଁ) କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥକୁ ମୂଲ୍ଯବାନ୍‌ ମନେକରି ବାରୁ ହିଁ 
କର୍ମଯୋଗ (ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ) ପାଳନ କଠିନ 
ଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। “କାହାରିଠାରୁ କିଛି ଆଶା ନ କରି 
ଆମକୁ କେବଳ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରିବାକୁ 
ହେବ”-¬ଏ କଥା ଯଦି ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ଆଜି 
ମଧ୍ଯ କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ ସହଜ ହୋଇଯିବ। 


୦ ୦୦୭୭ ୭୧ ୧ ୧୧୫୮୫୮୧୫୮୧୮୫୮୮୫୧୮୧୧୧୧୭୧୫୭୮୭୮୧୧ଟ୍‌ଚୂଚା ୦୮ ୫ ୫ ଚ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀରଙ୍ଗର କର୍ମରୁ ବିଶେଷ ଉପରତି ଦେଖାଯାଏ; କିନ୍ତୁ କମଯୋଗୀବ୍କୀର କମରେ ବିଶେଷ ତପ୍ଥରତା ଥାଏ; କାରଣ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମରୁ କର୍ମ 
କରିବାର ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଯାଇଥାଏ। ଏହି ଅନ୍ତର ମଧ୍ୟ କୀ ଭୀ ଦେଖାଯାଏ । 
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ବାସ୍ତବରେ ପଦାର୍ଥର _ ମହତ୍ଵ ନାହିଁ, ବରଂ ଆଚରଣର 
(ତାହାର ଉପଯୋଗର) ହିଁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି। ଯେତେବେଳେ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିବ ନାହିଁ‡ ଆଚରଣର 
ମହତ୍ତ୍ଵ ସେତେବେଳେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବ । କୌଣସି ପଦାର୍ଥ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ; କେବଳ ଉପଯୋଗ ନିମନ୍ତେ ତାହା 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ। ପଦାର୍ଥକୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମାନିବାରୁ ହି ପରହିତ 
ନିମିତ୍ତ ତାହା ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ କଷ୍ଟବୋଧ ହୁଏ । କୌଣସି 
କ୍ରିୟା ବା ପଦାର୍ଥ ବନ୍ଧନକାରକ ନୂହେଁ, ତାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ । 

ବିଦବାନ୍‌ପୁରୂଷବ୍କ ଦାରା ମଧ୍ଯ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏପରି ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ତାଙ୍ଚ୍ଧଠାରେ 
ମୁଁ ଲୋକସଂଗ୍ରହ କରୁଛି” ଏହି ଅଭିମାନ ରହେ ନାହିଁ। 
ଏହାର କାରଣ ଶରୀର, ଇନ୍ଦିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ବିଦ୍ୟା, ଯୋଗ୍ଯତା, 
ପଦ ଇତ୍ଯାଦି ସବୁକିଛି ସଂସାରର ଏବଂ ତାହା ସଂସାରରୁ 
ମିଳିଛି। ସଂସାରରୁ ମିଳିଥୁବା ସାମଗ୍ରୀକୁ ସଂସାର ସେବାରେ 
ଲଗାଇଦେବା ସଚ୍ଚୋଟତା । ଏସବୁ ସାମଗ୍ରୀକୁ ସଚ୍ଚୋଟଭାବରେ 
ଓ ସାଧୁତାସହକାରେ ସଂସାରକୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ଉଚିତ | 
ଏହି ଅର୍ପଣ କୌଣସି ବିଚିତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ। ଧରାଯାଉ କେହି 
ଆମ ପାଖରେ କିଛି ଟର୍ଚ୍ଚା ବନ୍ଧକ ରଖିଲେ ଏବଂ କିଛିଦିନ 
ପରେ ସେ ମାଗିବାରୁ ଆମେ ତାଙ୍ଚ୍ଟୀ ଟର୍କା ଫେରାଇ ଦେଲେ; 
ତେବେ ଆମେ କଂଣ ବା ବଡ଼ କାମ କଲେ? ଅବଶ୍ଯ 
ଆମ ଦାୟିତ଼ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲା, ଆମେ ରଣମୁକ୍ତ 
ହୋଇଗଲେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସଂସାରର ବସ୍ତୁ ସଂସାରକୁ 
ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ ଆମର ଦାୟିତ଼ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ଆମେ ରଣମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣ ବନ୍ଧନରୁ 
ସବୁଦିନ ପାଇଁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଉ । ତେଣୁ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ 
ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇବାକୁ ଦାନପୁଣ୍ୟ ନ ଭାବି ମୁଣ୍ଡରୂ 
ବୋଝ ଓହ୍ାଇଗଲା ବୋଲି ଭାବିବା ଉଚିତ । 

'ନ ବୂଵିଭେଦ........ ବିଡ଼ାନ୍ଯୁଙଃ ସମାଚରନଚ୍‌ -¬ 
୨୫ଶ ଶ୍ନଵୋକରେ ଅସକ୍ତଃ, ବିଦାନ୍‌' ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଯାହାର୍କୀ 
କଥା କୁହାଯାଇଥୂଲା, ସେହି ଅନାସକ୍ତ ବିଦ୍ବାନ୍‌ବର୍କୁ ଏଠାରେ 
ଯୁକ୍ତଃଃ ବିଡ଼ାନ୍‌ଂ ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 

ଯାହାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସମତ୍ର 
ଅଛି, ଯାହାର୍ବ୍ଚର ସ୍ଥିତି ନିର୍ବିକାର ଓ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ବଶୀଭୂତ ତଥା ଯାହାର୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମାଟି, ପଥର ଓ ସୁନା 
ସବୁକିଛି ସମାନ, ସେହିପରି ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୂଷ ହିଁ 
ଯୁକ୍ତଃଃ ବିଡ଼ାନ୍‌ଂ ପଦବାଚ୍ଯ (ଗୀତା ୬ । ୮ ) । 

୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ସକ୍ତାଃ, ଅବିଦ଼ାଂସଃ' ପଦଗୁଡ଼ିକ 
ଦ୍ବାରା ଯାହାଙ୍ଗର ବର୍ଣ୍ଵନା ହୋଇଛି, ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମରେ 
ଆସକ୍ତ ସେହି ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଏହି ୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


'କରିସର୍ଇଂନାମ୍‌, ଅଜ୍ଞାନାମ୍‌' ପଦଗୂଡ଼ିକ ଦାରା ସୂଚିତ 
କରାଯାଇଛି। 

ନିଜ ପାଇଁ (ସୁଖଭୋଗ, ମାନ, ବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ) ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ କରୁଥୂବାରୂ ସେହି ପୁରୁଷର୍ଗୁ 
'କର୍ମସଙ୍ଗଂ ଓ “ଅଜ୍ଞାନୀ” କୁହାଯାଇଛି । 

ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷକ୍କ ଉପରେ ବିଶେଷ ଦାୟିତ୍ ରହିଛି; 
କାରଣ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଅନ୍ୟମାନେ ତାର୍କୁ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ବିଦ୍ବାନ୍‌ର୍କୂ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି 
ଯେ, ସେମାନେ ଏପରି କୌଣସି ଆଚରଣ କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ ବା ଏପରି କୌଣସି କଥା କହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, 
ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ଅଜ୍ଞାନୀ (କାମନାଯୁକ୍ତ) ପୁରୁଷଙ୍କର ବର୍ତମାନ ସ୍ଥିତିରୁ 
ପତନ ଘଟିବ । ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ବର୍ତମାନ ଯେଉଁ ସ୍ଥିତିରେ 
ଅଛନ୍ତି, ସେଥୁରୁ ସେମାନକୁ ବିଚଳିତ କରିବା (ପତିତ କରିବା) 
ଅର୍ଥ ସେମାନର୍କ୍ଧ ଠାରେ 'ବୁଦ୍ଧିଭେଦ' ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା | ଅତଃ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ ଭାବନା ରଖି ବିଦ୍ବାନ୍‌ ନିଜ ବର୍ଷ୍ରାଶ୍ରମ-ଧର୍ମ 
ଅନୁସାରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମ ଆଚରଣ କରିବା ଉଚିତ, 
ଯାହା ଫଳରେ ଅନ୍ୟାମାନଙ୍କୀ ମଧ୍ୟ ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରିବାର ପ୍ରେରଣା ମିଳିବ । ସମାଜ ଓ ପରିବାରର 
ମୁଖ୍ୟ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। ସେମାନେ 
ମଧ୍ୟ ସାବଧାନ ହୋଇ ନିଜ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ ସୁଗ୍ଵରୁରୂପେ 
ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ସମାଜ ଓ ପରିବାର ଉପରେ 
ଉତ୍ତମ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବ । 

ବୁଦ୍ଧିଭେଦ ଉପ୍ପନ୍ତ କରିବାର କେତୋଟି ଉଦାହରଣ 
ନିମ୍ନରେ ଦିଆଯାଉଛି-- 

(୧) “କର୍ମରେ କ'ଣ ଅଛି? କର୍ମ କରି ଜୀବ 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ; କର୍ମ ଅତି ନିକୃଷ୍ଟ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରି 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗର ଅନୁସରଣ କରିବା ଭଲ'”-- ଏଭଳି ଉପଦେଶ 
ଦେବା ଅଥବା ନିଜ ଆଚରଣ ଏବଂ ବଚନ ଦ୍ବାରା 
ଅନ୍ଯମାନର୍କର ଅନ୍ତରରେ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ପ୍ରତି ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ଅବିଶ୍ବାସ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା। 

) “ଯୁଆଡ଼େ ଦେଖିବେ, ସିଆଡ଼େ ସ୍ବାର୍ଥ ସ୍ବାର୍ଥ 
ବିନା କେହି ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ; ସ୍ବାର୍ଥ ଲାଗି ସମସ୍ତେ କର୍ମ 
କରନ୍ତି। ମନୂଷ୍ଯ କୌଣସି କର୍ମ କଲାମାତ୍ରେ ଫଳେଚ୍ଚଛା 
ଅବଶ୍ଯ ରହେ; ଫଳେଢ୍ରା ନ ରହିଲେ ସେ କର୍ମ କରିବ 
କାହିଁକି” -ଏଏଭଳି ଉପଦେଶ ଦେବା। 

(୩) “ଫଳେଢ଼ରା ରଖି (ନିଜ ପାଇଁ) କର୍ମ କଲେ 
(ଫଳଭୋଗିବା ପାଇଁ) ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼େ”'-- 
ଏଭଳି ଉପଦେଶ ଦେବା। 

ଏହିଭଳି ଉପଦେଶ ଦେଲେ କାମନାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯଗ୍ପର 
କର୍ମଫଳ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହେ ନାହିଁ; ଫଳରେ ସେମାନର୍ଜ୍ବର 


ଶ୍ମୋକ ୨୫-୨୬] 


ଫଳାସକ୍ତି ତ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, ଏଣେ ଶୁଭକର୍ମ ବି ପରିତ୍ୟକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। ଆସକ୍ତି ହିଁ ବନ୍ଧନର କାରଣ, କର୍ମ ନୁହେଁ। 
ଅତଏବ ଲୋକମାନଙ୍କ ଠାରେ ବୁଦ୍ଧିଭେଦ ଉତ୍ପନ୍ନ ନ କରି 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ପୁରୁଷ ନିଜ ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମ ଧର୍ମାନୁସାରେ ସ୍ବୟଂ କର୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସେହିଭଳି 
କରାଇବା ଉଚିତ। ସେମାନେ ନିଜ ଆଚରଣ ଓ ବଚନ 
ଦାରା ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ବୁଦ୍ଧିରେ ଭ୍ରମ ସୃଷ୍ଟ ନ କରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ବର୍ତମାନ ସ୍ଥିତିରୁ କ୍ରମଶଃ ଉର୍ଦ୍ଵ୍୍‌କୁ ଉଠାଇବା ଉଚିତ । ଅଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷ ବର୍ତମାନ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମ କରୁଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ପୁରୁଷ ପ୍ରଶଂସା କରନ୍ତୁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
କର୍ମରେ ଥୂବା ତୂଟି ବିଷୟରେ ଅବଗତ କରାଇଦିଅନ୍ତୁ, 
ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ତୃଟି ଦୂର କରି ସେମାନେ ଠିକ୍୍‌ଭାବେ ବିଧୂପୂର୍ବକ 
କର୍ମ କରି ପାରିବେ । ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ଏହା ମଧ୍ୟ ଉପଦେଶ 
ଦେବା ଉଚିତ ଯେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ପୂଜାପାଠ ଇତ୍ୟାଦି ଶୁଭକର୍ମ 
କରିବା ବହୁତ ଭଲ, କିନ୍ତୁ ସେହି କର୍ମରେ ଫଳେଚ୍ଢା ରଖିବା 
ଭଲ ନୁହେଁ। ହୀରା ବଦଳରେ ପଥର କିଣିବା ବୁଦ୍ଦିମତ୍ତା 
ନୂହେଁ। ତେଣୁ ସକାମଭାବ ତ୍ଯାଗ କରି ଶୁଭକର୍ମ କଲେ 
ଅତିଶୀଘ୍ର ଲାଭ ମିଳିବ । ଏହିଭଳି ସକାମଭାବରୁ ନିଷ୍କାମଭାବ 
ଆଡ଼କୁ ଯିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେବା ବୁଦ୍ଧିଭେଦ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଏହା ବାସ୍ତବିକତା । 

ଉପାସନା ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞପୁରୁଷ ବୁଦ୍ଧିଭେଦ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ପ୍ରାୟ ଲୋକ କହି ଦିଅନ୍ତି 
ଯେ, ନାମଜପ କରିବାବେଳେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ମନ ନ 
ଲାଗିଲେ ନାମଜପ ବ୍ୟଧ୍ଥ। କିନ୍ଧୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞପପୁରୁଷ ଏପରି ନ 
କହି, ବରଂ ଉପଦେଶ ଦେବା ଉଚିତ ଯେ, ନାମଜପ 
କେବେ ବ୍ୟର୍ଥ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି କିଛିଟା 
ଭାବ ଥୂବାରୁ ହିଁ ନାମଜପ ହୁଏ । ଭାବ ନ ଥୂଲେ ନାମଜପରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତଏବ ନାମଜପ ଆଦୌ ତ୍ୟାଜ୍ଯ 
ନୁହେଁ। ମଳୁଞ,'6ଚ/ ଚନୁଁ ଜିଣି ଦିଂଜେ ୟହ 6ଚ/ ସୁନିଜନ 
ନଂହିଂ୮-ଏପରି କୁହାଯିବାର ମଧ୍ଯ ଅର୍ଥ ହେଲା, ମନ ନ 
ଲାଗିଲେ 'ସୁମିରଣ' (ସୁରଣ) ହୁଏ ନାହିଁ ସିନା, କିନ୍ତୁ “ଜପ” 
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ନିଶ୍ଚିତ ହୁଏ। ଅବଶ୍ଯ ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ, ମନ ଲଗାଇ 
ଧ୍ୟାନପୂର୍ବକ ନାମ ଜପ କଲେ ଶୀଘ୍ର ଲାଭ ମିଳେ। 
କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଗୁଣରହିତ ନୂହେଁ | ପ୍ରତ୍ୟେକର୍କୀ 
ଠାରେ କିଛି ନା କିଛି ଗୁଣ ଥାଏ। ତେଣୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୂଷ 
ଯଦି କେବେ କାହାକୁ ଉନ୍ନତି ନିମନ୍ତେ) କିଛି ଶିକ୍ଷା 
ଦେବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। କୌଣସି କଥା ବୁଝାଇବାକୁ ଗ୍ବାହାନ୍ତି, 
ତେବେ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିର ନିନ୍ଦା ବା ଅପମାନ ନ କରି 
ତା' ଗୁଣର ପ୍ରଶଂସା କରନ୍ତୁ | ଗୁଣ ପ୍ରଶଂସା ସହିତ ଆଦରପୂର୍ବକ 
ଯାହା ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯିବ, ତା”ଉପରେ ସେହି ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼ିବ। ସମାଜ ଓ ପରିବାରର ମୁଖ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ପ୍ରଣାଳୀରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷାଦେବା ଉଚିତ । 
“ସମାଚରନ୍‌' ଓ “ଜୋଷୟେତ଼ଂ ପଦରେ ଭଗବାନ 
ବିଦ୍ାନ୍ବର୍ଦୁ ଦୁଇଟି ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି (୧) ନିଜେ ସାବଧାନ 
ହୋଇ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ତବ୍ଯ କର୍ମ ଠିକ୍‌ଭାବେ କରନ୍ତୁ 
ଏବଂ (୯୨) କର୍ମାସକ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି କର୍ମ କରାନ୍ତୁ। ଲୋକ ଦେଖାଣିଆ କର୍ମ 
କରିବା “ଦମ୍ଭ;; ଏବଂ ତାହା ପତନକାରକ ଆସୁରୀସମ୍ପଭିର 
ଲକ୍ଷଣ (ଗୀତା ୧୬ । ୪) । ଏଣୁ ଭଗବାନ ଲୋକସଂଗ୍ରହ 
ନିମନ୍ତେ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି, 
ଲୋକଙ୍କୁ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ନୂହେଁ। 
କର୍ମରେ ନିଜର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥୂଲେ ବି 
ତତ୍୍ବଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ସୁଗ୍ଵରୁରୂପେ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା 
ଉଚିତ । ଏହାଦ୍ବାରା କର୍ମାସକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର୍କ୍ର ନିଷ୍ଟାମ କର୍ମ ପ୍ରତି 
ମହତ୍ବ୍ଵବବୂଦ୍ଧି ଜାଗ୍ରତ ହେବ ଏବଂ ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ନିଷ୍ଠାମ- 
ଭାବରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ଲାଗିବେ ।। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି 
ମହାପୁରୂଷଙ୍କ୍ରର ଅନାସକ୍ତ ଆଚରଣ ଦେଖି ଅନ୍ୟମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଆଚରଣ କରିବାକୁ ପ୍ରଯନ୍ରଶୀଳ ହେବେ । 
ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ କର୍ମାସକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍ଦୁ ଆଦର ସହକାରେ 
ବୁଝାଇ ଶୁଝାଇ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମରୁ ସ୍ବରୂପତଃ 
ନିବୃତ୍ତ କରାନ୍ତୁ ଏବଂ ବିହିତକର୍ମରୁ ସକାମଭାବ ତ୍ଯାଗ 
କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଦିଅନ୍ତୁ। 


ଘଳିଣିଜ୍ତ କ/ବତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ଓ ଭଗବାନ ଦୁହିର୍କାଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ଏ ଦୁହେଁ 
ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରି କେବଳ ଲୋକସଂଗ୍ରହାର୍ଥେ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରନ୍ତି। ସାଧକ ମଧ୍ଯ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି 
କରିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ ତାଂ ସ୍ଵରୂପରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ନାହିଁ। ଲୋକମାନଙ୍ଗୁ ଅସତ୍ମାର୍ଗରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ସନ୍ମାର୍ଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
କରିବାକୁ ଲୋକସଂଗ୍ରହ କହନ୍ତି। ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରିବା ଲୋକସଂଗ୍ରହର ଉପାୟ। ମାତ୍ର ସାଧକ ନିଜ 
ହୃଦୟରେ ତାଂ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରିବାର ଭାବନା ରଖିବା ଉଚିତ। ସେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରୁ ନାହିଁ ବୋଲି 


ଲୋକମାନଙ୍କୁ କହିବାର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । 
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* ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ସନକ କଜ୍ଞାଳ/ ୫ ଅଜ୍ଞାଳୟଙ୍କ ମାଧ୍ୟଠନେ ଓୁବଃ ୍ରଠଦକୁ ଭଗବାନ ଏହି ଜ୍ମଳୋଳନେ ଚୁନା୦ଛଳି। 
ପ୍ରକୃତେଃ କ୍ରିୟମାଣାନି ଗୁଣୈଃ କମ୍ାଣି ସଵିଶଃ । 


ଅହସ୍କାର ବିମୂଢାମ୍ବ଼ା 
ଅନନ୍ଦ୍ରକମାଣିଚିସମସ୍ତ କର୍ମ; 


କଉଁାଁହମିତି 
ସବଵିଶଃ=ସର୍ବତୋଭାବେ; 


ମନ୍ୟତେ ॥ ୨୭ ॥ 


ପ୍ରକୃତେଃଚପ୍ରକୃତିରୂର ଗୁଣୈଃ-ଗୁଣ ଦ୍ବାରା 


କ୍ରିୟମାଣାନିକିକରାଯାଉଛି (କିନ୍ତୁ); ଅହଂକାର ବିମୂଢାମ୍ବା- ଅହଂକାରରେ ମୋହିତ ଅନ୍ତଃକରଠଯୁକ୍ତ (ଅଜ୍ଞାନୀ) ମନୂଷ୍ଯ, 
ଅହମ୍‌= ମୁଁ, କଉା କର୍ତା ଇତି-ଏପରି; ମନ୍ୟତେ-ମନେକରେ | 

ସମସ୍ତ କମି ସବିତୋଭାବେ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣମାନର୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା କରାଯାଉଛି; କିନ୍ତୁ ଅହଂକାରରେ ମୋହିତ 
ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ 'ମୁଁ କର୍ଭୀ'/ ବୋଲି ମନେକରେ | 


ବ୍ଯାରା୮ ପ୍ରକୃତେଃ କ୍ରିୟମାଣାନି ଗୁଣୈଃ କର୍ମାଣି 
ସବିଶଃ'--ଯେଉଁ ସମଷ୍ଚିଶକର ଦୁାରା ଶରୀର, ବୃକ୍ଷ ପଭୂତିର 
ସର୍ଜନା ହୁଏ, ହ୍ରାସ ଓ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ, ଗଙ୍ଗା ପ୍ରଭୂତି ନଦୀ 
ପ୍ରବାହିତ ହୁଅନ୍ତି, ଗ୍ପହାଦି ପଦାର୍ଥରେ ପରିବର୍ତନ ଘଟେ, 
ସେହି ସମଷ୍ଡିଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯର ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, 
ଖାଇବା, ପିଇବା ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ହୁଏ। ମନୁଷ୍ଯ 
ଅହଂକାରରେ ମୋହିତ ହୋଇ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ଏକମାତ୍ର 
ସମଷ୍ଟିଶକ୍ତି ଦାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାକୁ ଦୁଇ ଭାଗ କରିଦିଏ-¬ 
(୧) ଶରୀର ଗଠନ ହେବା ଓ ଭୋଜନ ଜୀର୍ଣ୍ଣ ହେବା 
ପ୍ରଭୂତି ସ୍ବତଃ ସମ୍ପାଦିତ କ୍ରିୟା ଏବଂ (୨) ଦେଖିବା, 
ଶୁଣିବା ଓ ଭୋଜନ କରିବା ପ୍ରଭୂତି ଜ୍ଞାନପୂର୍ବକ ସମ୍ପାଦିତ 
କ୍ରିୟା। ଜ୍ଞାନପୂର୍ବକ ସମ୍ପାଦିତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ମନୂ ଷ୍ଯ 
ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ନିଜେ କରେ ବୋଲି ମନେକରେ। 

ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣର (ସତ୍ତ୍୍‌, ରଜ ଓ ତମ)ର କାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ମନ, ବୁଦି, ଅହଂକାର, ପଞ୍ଚମହାଭୂତ, ଦଶ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ୍ରର ଶବ୍ଦାଦି ପଞ୍ଚବିଷୟକୁ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ କୁହାଯାଏ। ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ଭଗବାନ 
ମପ୍ମମଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା (ସମଷ୍ଟିର ହେଉ ବା 
ବ୍ୟଞ୍ଟିର ହେଉ) ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ ଦ୍ବାରା କରାଯାଉଛି, ସ୍ବରୂପ 
ଦ଼ାରା ନୂହେଁ। 

ଅହଂକାର ବିମୂଢାମ୍ବା'-¬ 'ଅହ'କାର' ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଏକ ବୃତ୍ତି। “ସ୍ବୟଂ (ସ୍ଵରୂପ) ସେହି ବୃତ୍ତିର ଜ୍ଞାତା। କିନ୍ତୁ 
ଭ୍ରମବଶତଃ 'ସ୍ବୟଂଂକୁ ସେହି ବୃତ୍ତି ସହିତ ମିଶାଇବାରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ବୃତ୍ତିକୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମାନିବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ 


ବିମୂଢ଼ାମ୍ରା ବୋଲାଏ । 

ଶରୀର ଯେପରି 'ଇଦମ୍‌' (ଏହି), ସେହିପରି ଅହଂକାର 
ମଧ୍ଯ “ଇଦମ୍‌' । “ଇଦମ୍‌” (ଏହି) କେବେ ଅଅହମ୍‌' (ମୁ) 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ--ଏହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଭ୍ରମବଶତଃ “ଇଦମ୍‌' କୁ “ଅହମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ଏହି' କୁ 'ମୁଁ 
ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିନିଏ, ସେତେବେଳେ ସେ “ଅହଂକାର- 
ବିମୂଢାମ୍ବାଂ ବୋଲାଏ। ଏହି ସ୍ବୀକୃତ ଅହଂକାର ଉଦ୍ଯମ 
ଦାରା ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ଉଦ୍ୟମରେ ମଧ୍ୟ ଅହଂକାର 
ନିହିତ। ଅସ୍ବୀକୃତି ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ “ନ ମାନିବା” ଦାରା 
ସ୍ବୀକୃତ ଅହଂକାର ନଷ୍ଟ ହୁଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


'ଅହମ୍‌' ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-- 

(୧) ବାସ୍ତବିକ (ଆଧାରରୂପକ) 'ଅହମ୍‌'*; ଯଥା-- 
ମୁଁ ଅଛି” (ନିଜର ସତ୍ତାମାତ୍ର) । 

(୨) ଅବାସ୍ତବିକ (ସ୍ବୀକୃତ) “ଅହମ୍‌”; ଯଥା--'ମୁଁ 
ଶରୀର' | 

“ବାସ୍ତବିକ ଅହମ୍‌' ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ନିତ୍ୟ ତଥା “ଅବାସ୍ତବିକ 
ଅହମ୍‌' ଅସ୍ବାଭାବିକ ଓ ଅନିତ୍ଯ। ଏଣୁ “ବାସ୍ତବିକ ଅହମ୍‌' 
ବିସ୍ଥୁତ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାହା ନାଶ ହେବା ଅସମ୍ଭବ; 
ଏବଂ “ଅବାସ୍ତବିକ ଅହମ୍‌” ପ୍ରତୀତ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ତାହା ତିଷ୍ଠି ରହିବା ଅସମ୍ଭବ । ମନୁଷ୍ଯର ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ ଯେ, 
ସେ `ବାସ୍ତବିକ ଅହମ୍‌' (ନିଜ ସ୍ବରୂପ) କୁ ଭୁଲିଯାଇ 'ଅବାସ୍ତବିକ 
ଅହମ୍‌' ('ମୁଁ ଶରୀର')କୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ମାନିନିଏ। 


୦ ୦ ତ ଓ ଲି ଓ ୦୧ ୦୦ ୩ ୩ ୦୦ କଲ ଏକକ 
* ଯାହାକୁ ଏଠାରେ `ବାସ୍ତବିକ ଅହମ୍‌ କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ଅହମ୍‌ ନୁହେଁ, ତାହା ହେଉଛି ସତ୍‌ ଓ ଚିତ୍ଵରୂପକ ତତ୍ତ୍ଵ। 


ତାକୁ 'ବାସ୍ତବିକ ଅହମ୍‌' କୁହାଯିବାର କାରଣ ହେଲା, 'ଅବାସ୍ତବିକ ଅହମ୍‌' ବଦଳୁଥୁବା ସଳେ ତାହା କେବେ ବଦଳେ ନାହିଁ | ଯେପରି କେହି 
ନିରକ୍ଷର ବ୍ୟକ୍ତି କହେ, 'ମୁଁ ପାଠସାଠ ପଢ଼ି ନାହିଁ, ମୁଁ ମୂର୍' ଏବଂ ସେହି ବ୍ୟକି ପାଠ ପଢ଼ିବା ପରେ କହେ, "ମୁଁ ବିଦ୍‌, ମୁଁ ପାଠୁଆ | ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
'ଅହମ୍‌' ବଦଳୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ସତ୍ତା ('ମୁଁ') ବଦଳିଲା ନାହିଁ | ସ୍ବୀକୃତ 'ଅହମ୍‌' ସହିତ ସର୍ବଦା ରହୁଥିବାରୁ ସେହି ସତ୍ତାକୁ “ବାସ୍ତବିକ ଅହମ୍‌' 
କୂହାଯାଏ। ସ୍ବୀକୃତ “ଅହମ୍‌'ର ସଙ୍ଗ ନାଶ ହେବାମାତ୍ରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଠାରୁ ଦୃଷ୍ଟ ଅପସରିଯିବା ମାତ୍ରେ ବାସ୍ତବିକ ଅହମ୍‌' ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ 
ହୋଇଯାଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୨୭] 


'କର୍ତୀହମିତି ମନ୍ଯତେଂ--ଯଦ୍ୟପି ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ସର୍ବତୋଭାବେ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ ଦ୍ବାରା କରାଯାଏ, 
ତଥାପି ଅହଂକାରରେ ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ମୋହିତ, 
ସେହି ଅଜ୍ଞ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜକୁ କେତେକ କର୍ମର କତ୍ତୀ 
ମନେକରେ। କାରଣ ସେ ଅହଂକାରକୁ ହିଁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ 
ବୋଲି ମାନିନେଇ ଥାଏ। ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଆଦିରେ “ମୁଁଂଭାବ କରେ ଏବଂ 
ନିଜକୁ ସେହି ଶରୀରାଦି କ୍ରିୟାର କତ୍ତୀ ମନେକରେ। 
ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ଏପରି ବିପରୀତ ଧାରଣା କରିଛି, ତେଣୁ 
ସେ ନିଜେ ହିଁ ଏହାକୁ ଦୂର କରି ପାରିବ । ବିବେକ- 
ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ଏହି ଧାରଣାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବା ହିଁ 
ଏହାକୁ ଦୂର କରିବାର ଉପାୟ। କାରଣ ସ୍ବୀକୃତି ଦ୍ବାରା 
ହିଁ ସ୍ବୀକୃତି ଦୂର କରାଯାଇପାରେ । 

ଗୋଟିଏ ହେଲା “କରିବା” ଓ ଅନ୍ୟଟି ହେଲା “ନ 
କରିବା' | “କରିବା' ଭଳି 'ନ କରିବା' ମଧ୍ୟ ଏକ କ୍ରିୟା।| 
ଶୋଇବା, ଉଠିବା, ବସିବା, ଗ୍ରଲିବା, ସମାଧୂସ୍ତ ହେବା 
ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି କ୍ରିୟା। ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହୁଏ । 
ସ୍ବୟଂ (ଚେତନ ସ୍ଵରୂପ) ରେ କରିବା ଓ ନ କରିବାର ସ୍ଥାନ 
ନାହିଁ, କାରଣ ସେ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ଉର୍ଦ୍ଵ୍ବରେ । ସେ ଅକ୍ରତିୟ ଓ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରକାଶକ । ଯଦି “ସ୍ବୟଂ”ରେ କ୍ରିୟା ହେଉଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ସେ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର (ଶରୀରାଦିରେ ପରିବର୍ତନରୂପକ 
କ୍ରିୟାର) ଜ୍ଞାତା ହୁଅନ୍ତା କିପରି ଯେଉଁଠି “ଅହମ୍‌' (ମୁ 
ଥାଏ, ସେଠାରେ କରିବା ଓ ନ କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ। 
'ଅହମ୍‌' ନ ରହିଲେ କ୍ରିୟା ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ 
ନାହିଁ। କରିବା ଓ ନ କରିବା ଯାହାଦ୍ବାରା ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ, 
ସେହି ଅକ୍ରିୟ ତତ୍ତ୍ଵରେ (ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ) ହି ମନୂଷ୍ଯର 
ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ରିତି ରହିଛି। ମାତ୍ର “ଅହମ୍‌' ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ପ୍ରକୃତିରେ ଘଟିତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ 
କରିନିଏ। ପ୍ରକୃତି (ଜଡ଼) ସଙ୍ଗେ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ହିଁ 
'ଅହମ୍‌' କୁହାଯାଏ | 


ଯେପରି ସମୁଦ୍ରର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ତରଙ୍ଗଂ ଓ 
ସମୁଦ୍ରର ସଜାତୀୟତା ଅଛି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ତରଇଗଂ ଯେଉଁ 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ * 
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ଜାତିର ସମୁଦ୍ର ମଧ୍ଯ ସେହି ଜାତିର, ସେହିପରି ସଂସାରର 
ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶରୀରର ସଂସାର ସହିତ ସଜାତୀୟତା 
ଅଛି। ମନୂଷ୍ଯ ସଂସାରକୁ “ମୁଁ” ମାନେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ଶରୀରକୁ ମୁଁ ମାନିନିଏ। 

ସମୁଦ୍ର ବିନା ଯେପରି ତରଇଂର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ସ 
ଅସ୍ତିଡ଼ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସଂସାର ବିନା ଶରୀରର କୌଣସି 
ସ୍ବତନ୍କ ଅସ୍ତିଡ଼଼ ନାହିଁ ଅହଂକାରରେ ବି ମୋହିତ 
ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀରକୁ 'ମୁଁ” (ନିଜର ସ୍ବରୂପ) 
ବୋଲି ମାନି ନେବାରୁ ତାଂଠାରେ ନାନାପ୍ରକାର କାମନା 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ; ଯଥା ମୋତେ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର, ଧନ ଇତ୍ଯାଦି 
ମିଳୁଳୁ ଲୋକେ ମୋତେ ଭଲ କହନ୍ତୁ, ମୋତେ ଆଦର 
ଓ ସମ୍ମାନ କରନ୍ତୁ, ମୋ ମନୋନୂକୂଳ ହୁଅନ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦି । 
ତା'ର ଏ ଦିଗକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଯାଏ ନାହିଁ ଯେ, ସେ ଶରୀରକୁ 
ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେକରି ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଇଛି 
ଆଉ ଏବେ କାମନା କରି ବନ୍ଧନକୁ ଆହୁରି ଦୃଢ଼ୀଭୂତ 
କରୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ଘୋର ବିପତ୍ତିରେ ପକାଉଛି। 

ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ମୁଁ (ସ୍ବୟଂ) ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣରୁ 
ଅତୀତ” ବୋଲି ଅନୂଭବ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସାଧକ 
ଏପରି ମାନିନିଏ, ତେବେ ତାହାକୁ ସେହିପରି ଅନୂଭବ 
ହୋଇଯାଏ। ପ୍ରଥମେ ଯେପରି ସେ ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା କରି 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଥାଏ, ସେହିପରି ବାସ୍ତବ ଧାରଣା କରିବାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଏହା ସିଦ୍ଦାନ୍ତ ଯେ ମାନିଥୂୁବା 
କଥାକୁ ନ ମାନିଲେ ତାହାର ଅଧିତୃ ରହେ ନାହିଁ। ଏହି 
କଥାକୁ ଭଗବାନ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ଅଷ୍ଟମ ଶ୍ମଣୋକରେ 
'ନେୈବ କିଞ୍ଚିତ୍‌ କରୋମୀତି ଯୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌' 
ପଦର “ମନ୍ୟେତ' ପଦରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ 
କତ୍ତୀଁରୂପକ ଅବାସ୍ତବ ଧାରଣା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ମୁଁ 
କିଛିହେଲେ କରୁ ନାହିଁ' ରୂପକ ବାସ୍ତବ ଧାରଣା କରିବାକୁ 
ହେବ। 

“ମୁଁ ଶରୀର, ମୁଁ କତ୍ତୀ” ଇତ୍ଯାଦି ଅସତ୍ୟ ଭାବନା 
ଯଦି ଏତେ ଦୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ ଯେ ତାହାର ତ୍ୟାଗ ଦୁଷ୍ଟାର 
ମନେହୁଏ, ତେବେ ମୁଁ ଶରୀର ନୁହେଁ, ମୁଁ ଅକରତ୍ତୀ' ଭଳି 
ସତ୍ଯ ଭାବନା ଦୃଢ଼ ନ ହେବ କିପରି ଥରେ ଦୃଢ଼ 
ହେଲାପରେ ଆଉ ତାହା ନଷ୍ଟ ହେବ କିପରି 


ଘିଣିଣ୍ଣ ଉ/ବ- ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଜଡ଼ବିଭାଗରେ ହେଉଛି । ଚେତନ-ବିଭାଗରେ କେବେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି କୌଣସି କ୍ରିୟା ହେଉ 
ନାହିଁ। ଅହଂକାରରେ ଅନ୍ତଃକରଣ ମୋହିତ ହୋଇଯାଇଥୁବାରୁ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ କର୍ତା ମନେକରେ । ଅହଂକାରରେ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ମୋହିତ ହେବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି-_ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଅହମ୍‌ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅହମ୍‌କୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେକରି ତାହକୁ ମୁଁ ବୋଲି ମାନିନେବା | ଏହାକୁ ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କହନ୍ତି । 

ନିଜକୁ ଯିଏ କର୍ତା ମନେକରେ, ସେ ଚେତନ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ ଅହମ୍‌କୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି 
ମାନିନିଏ। ତାତ୍ଘର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅହମ୍‌କୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେ କରୁଥୁବା ଏବଂ ନିଜକୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମନେ କରୁଥୁବା “ସ୍ବୟଂ 


238 × ଶୁମଭଗବଡ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 
୮ଜୂ..._..‰‰..ଚ ଚ। ଶ୍ରାମଭଗବଦୂଗୀିତାଂ ୯୯୩୩ 


ପରମାମ୍ବରାର୍କୀର ହିଁ ଅଂଶ। ସେହି ସ୍ବୟଂରେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ଧ ଆସିବା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୧୩ । ୨୯) । ବାସ୍ତବରେ 
ସ୍ବୟଂ କେବେ ବି ଶରୀର ସହିତ ମିଶି ପାରିବ ନାହି-““ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ୟତେ' 
(ଗୀତା ୧୩। ୩୧), କିନ୍କୁ ମନୁଷ୍ଯ ମିଶି ଯାଇଛି ବୋଲି ମାନିନିଏ-- 'କଭାହମିତି ମନ୍ୟତେ' | ବସ୍ତୁତଃ ତାଦାମ୍ଯୁ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ତାହା କେବଳ ମାନି ନିଆଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସ୍ବୟଂ କେବେ କର୍ତ୍ରା ହୁଏ ନାହିଁ,/ କେବଳ ଅବିବେକପୂର୍ବକ 
ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ସ୍ଵୀକାର କରେ--'ମନ୍ଯତେ' | ନିଜକୁ କର୍ତା ମନେ କରିବାମାତ୍ରେ ତା' ଉପରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଧ୍ଵ 
ଓ ନିଷେଧ ଲାଗୁ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ କର୍ମଫଳର ଭୋକ୍ତା ହେବାକୁ ପଡ଼େ। 

ସ୍ବରୂପ (ସ୍ବୟଂ ରେ କୌଣସି କ୍ରିୟା ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି କିଛି ଶୂନ୍ୟସ୍ଥାନ ଥାଏ, ସେଠାରେ ହିଁ କ୍ରିୟା ହୁଏ । ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିଦା 
ସ୍ବରୂପରେ କ୍ରିୟା କିପରି ହୋଇ ପାରିବଂଅ କିନ୍ତୁ ନିଜକୁ କର୍ତା ମାନିନେବାରୁ ସେ ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ କ୍ରିୟା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ତାପନ କରେ, ସେହି କ୍ରିୟା ତା” ପାଇଁ ଫଳଜନକ “କର୍ମ” ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାହାର ଫଳ ତାକୁ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। 
କାରଣ କର୍ତା ହିଁ ଭୋକ୍ତା ହୁଏ। 

ସ୍ବରୂପର କୌଣସି କାରକ ସହିତ ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସ୍ବରୂପରେ ଲେଶମାତ୍ର କର୍ତ୍ତୃତ଼ ନାହିଁ। କର୍ତ୍ତୃତୂର 
ବିଭାଗ ସମ୍ପୂର୍ଣ ପୂଥକ୍‌। ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେବତା, ମନୂଷ୍ଯ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସ ଇତ୍ଯାଦି ଅନେକ ଯୋନିରେ 
ଯେତେ ବି କର୍ମ କରାଯାଇଛି, ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି କର୍ମ ସ୍ବରୂପ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ନାହିଁ ଏବଂ କୌଣସି ଶରୀର ମଧ୍ଯ 
ସ୍ବରୂପ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ନାହିଁ। କାରଣ କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥର (ଶରୀରର) ବିଭାଗ ପୂଥକ୍‌ ଏବଂ ସ୍ବରୂପର ବିଭାଗ ପ୍ରୁଥକ୍‌। 
ମାତ୍ର ଏହି ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। 

“କରିବା' ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅହଂକାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ; କାରଣ ଅହଂକାର (କର୍ତାଭାବ) ବିନା “କରିବା” ସମ୍ଭବ 
ହୁଏ ନାହିଁ। କରିବାର ଭାବ ରହିଲେ କର୍ତ୍ତୃଡ଼ାଭିମାନ ଛାଏଁ ଆସିଯାଏ। କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନରୁ “କରିବା” ହୁଏ ଏବଂ କରିବା 
ଦାରା କତ୍ତ୍ରୁଡ଼ାଭିମାନ ପୁଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ଏଣୁ ସାଧନା କରି କରି ସାଧକ କେବେ ହେଲେ ଅହଂକାରରହିତ ହୋଇ 
ପାରେ ନାହିଁ। ଅହଂକାରପୂର୍ବକ କରାଯାଉଥୂବା କର୍ମ କେବେ ବି କଲ୍ୟାଣ କରିପାରେ ନାହିଁ; କାରଣ ସମସ୍ତ ଅନର୍ଥ ଓ 
ଜନ୍ମମରଣର ମୂଳ ହେଉଛି ଅହଂକାର | ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କଲେ ଅହଂକାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଗ୍ର 
ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏଣୁ ସାଧକ କ୍ରିୟାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଇ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବା ଉଚିତ। 
ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲେ ତାହା ସ୍ବତଃ ସ୍ପୃଷ୍ଟରୁ ସ୍ପଷ୍ଟତର ହୁଏ ଏବଂ ସାଧକକୁ ମାର୍ଗ ଦର୍ଶନ କରାଉଥାଏ । ପରବର୍ତୀକାଳରେ 
ଉକ୍ତ ବିବେକ ହିଁ ତତ୍ଵ୍ଵଜ୍ଞାନରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । 


== ;# == 


ତତ୍ତ୍ଵବବିତ୍ତୁ ମହାବାହୋ ଗୁଣକମିବିଭାଗୟୋଃ । 
ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବର୍ତିନ୍ତ ଇତି ମତ଼ା ନ ସଜ୍ଞତେ॥ ୨୮ ॥ 
ଅନୟ ତୁ କିନ୍ତୁ ମହାବାହୋିହେ ମହାବାହୁ! ; ଗୁଣକମିବିଭାଗୟୋଃ=ଗୁଣ-ବିଭାଗ ଓ କର୍ମ-ବିଭାଗକୁ, ତତ୍ତ୍ବବିୃ=ତତ୍ତୃତଃ 
ଜାଣୁଥୁବା ମହାପୁରୁଷ; ଗୁଣାଃ=ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ (ହି); ଗୂଣେଷୂୁ=ଗୁଣରେ,; ବର୍ତିନ୍ତେଇଁସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି; ଇତି-ବୋଲି; 
ମଢ଼ାଚିମନେକରି (ତହିଁରେ); ନ, ସହଥତେ= ଆସକ୍ତ ହୁଅନି ନାହିଁ | 
କିନ୍ତୁ ହେ ମହାବାହୁ! ଗୁଣ-ଂବିଭାଗ ଓ କମି-ବିଭାଗକୂ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣୁଥୂବା ମହାପୁରୂଷ “ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ହିଁ ଗୁଣରେ ସବୁ କାକ୍ଷ୍ଯ କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ମନେକରି ତହିଁରେ ଆସକ୍ତ ହୂଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଚ୍ଯାନଯାତତ୍ତ୍ଵବବିଭ୍ରୁ ମହାବାହୋ ଗୁଣକମିଂ । ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ବିକା। ତେଣୁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦି, ପ୍ରାଣ, 
ବିଭାଗୟୋଃ'- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ବର୍ଶିତ “ଅହ କାର ବିମୃଦଢାମ୍ା' ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ଯାଦି ସବୁକିଛି ଗୁଣମୟ। ଏହାକୁ ଗୁଣ 
(ଅହଂକାରରେ ବିମୋହିତ ଅନ୍ତଃକରଠଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ) ଠାରୁ । ବିଭାଗ. କୁହାଯାଏ। ଏଥରେ (ଶରୀରାଦିରେ) ଘଟିତ 
ତତ୍ତ୍ଵନ୍ଧ ମହାପୁରୁଷକ୍କୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଭିନ୍ନ ଓ ଅଲୌକିକ ଦର୍ଶୀଇବା କ୍ରିୟାକୁ “କମ ବିଭାଗ” କୁହାଯାଏ । 
ପାଇଁ ଏଠାରେ ତୁ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ନିରନ୍ତର 
ସତ୍ତ୍୍‌, ରଜ ଓ ତମ--ଏ ତିନୋଟି ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ | ପରିବତ୍ତନଶୀଳ | ପଦାଥ ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ୍ଶୀଳ ତଥା କ୍ରିୟା ଆଦି 
ଅଟେ। ତିନି ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ ସାରା ସ୍ପ୍ଚି । ଓ ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ। ଏହାକୁ ଯଥାର୍ଥ ଅନୂଭବ କରିବା ହିଁ ଗୁଣ ଓ 


ଶ୍ମୋକ ୨୮] 


କର୍ମର ବିଭାଗକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବା ଅଟେ । ଚେତନ (ସ୍ଵରୂପ ରେ 
କେବେ କୌଣସି କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ 
ନିର୍ବିକାର ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର କୌଣସି ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ଓ 
କ୍ରିୟା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ। ଏପରି ଯଥାଯଥ ଅନୁଭବ 
କରିବା ହିଁ ଚେତନକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବା । 

ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଏହି ଗୁଣ-ବିଭାଗ ଓ କର୍ମ-ବିଭାଗ 
ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେଲେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଯାଏ। 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବନ୍ଧନର ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହେଉଛି ୯ଅଜ୍ଞାନ', 
କିନ୍ତୁ ସାଧକ ଦୃତ୍ଝୁରୁ “ରାଗ” (ଆସକ୍ତି) ହିଁ ଏହାର ପ୍ରଧାନ 
କାରଣ | “ଅବିବେକ'ରୁ ରାଗ ସୁଷ୍ଟ ହୁଏ। ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲେ ରାଗ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଏହି ବିବେକ 
ବିଶେଷରୂପେ ରହିଛି। କେବଳ ଏହାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ 
ଜାଗ୍ରତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏଣୁ ସାଧକ (ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ 
କରି) ବିଶେଷଭାବେ ରାଗ ନାଶ କରିବା ଉଚିତ। 

ତତ୍ତ୍ଵାକାଙଭ୍କ୍ଷୀ ସାଧକ ମଧ୍ଯ ଯଦି ଗୁଣ (ପଦାର୍ଥ) 
ଏବଂ କର୍ମ (କ୍ରିୟା) ସହିତ ନିଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ରଖେ, ତେବେ ସେ ମଧ୍ୟ ଗୁଣ-ବିଭାଗ ଓ କର୍ମ-ବିଭାଗକୁ 
ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଜାଣି ଯାଏ। ଗୁଣ-ବିଭାଗ ଓ କର୍ମ-ବିଭାଗକୁ 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବା ଏବଂ “ସ୍ବୟ”କୁ (ଚେତନ ସ୍ବରୂପକୁ) 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବା- ଉଭୟର ଫଳ ସମାନ । 


ଗୁଣ ଓ କମି ବିଭାଗକୁ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣିବାର ଉପାୟ 


(୧)--ଶରୀରରେ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ଚେତନତତ୍ତ୍ବ (ସ୍ବରୂପ) 
ସର୍ବଥା ଅକ୍ରିୟ ଓ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହେ (ଗୀତା ୧୩। ୩୧) | 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟକୁ (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି ଇତ୍ୟାଦିକୁ) 
'ଇଦମ୍‌' (ଏହି) କୁହାଯାଏ | 'ଇଦମ୍‌' କେବେ 'ଅହମ୍‌' (ମୁଁ) 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଯଦି ଏହି” (ଶରୀରାଦି) 'ମୁଁ' ନୁହେଁ, 
ତେବେ ଏହି'”ରେ ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟା “ମୋର” ହେଲା 
କିପରି? ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ “ସ୍ବୟଂ” ଏମାନକ୍‌ 
ଠାରୁ ଅସମ୍ବଦ୍ଧ ଓ ନିର୍ଲିପ୍ର। ଏମାନକ୍କର ଠାରେ ହେଉଥୁବା 
କ୍ରିୟାର କରତ୍ତୀ “ସ୍ବୟଂ” କିପରି ହେବ? ଏହିପରି ନିଜକୁ 
ଯିଏ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଅନୂଭବ କରେ, ସେ 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବସ୍ତାରେ ଂନୈବ 
କିଞ୍ଥିତକରୋମୀତିଂ (ଗୀତା ୫। ୮) “ମୁଁ କିଛି ବି କରୁ 
ନାହି-- ଏହିପରି ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ ନିଜକୁ କ୍ରିୟାଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ଅନୂଭବ କରିବା। 

(୨)-- ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, ଖାଇବା, ପିଇବା ଇତ୍ୟାଦି 


< ` ଅନୁଭୂତବିଷୟାସମ୍ମମୋଷଃ ସୁତିଃ । (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୧ | ୧୧) 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସବୁକିଛି “କ୍ରିୟା' ଏବଂ ଦେଖିବା, ଶୁଣିବାର ବିଷୟ ତଥା 
ଖାଇବା, ପିଇବାର ସାମଗ୍ରୀ ସବୁକିଛି “ପଦାଥି' | କ୍ରିୟା ଓ 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ (ଆଖି, କାନ, ପାଟି) 
ଦାରା ଜାଣୁ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ “ମନ” ଦାରା, ମନକୁ `ବୁଦି” 
ଦାରା ଏବଂ ବୁଦିକୁ ସ୍ବୀକୃତ “ଅହମ୍‌” (ମୁଁପଣ) ଦ୍ବାରା 
ଜାଣିପାରୁ । ଏହି “ଅହମ୍‌' ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ସର୍ବବ୍ଯାପକ ପ୍ରକାଶ 
(ଚେତନ) ଦ୍ବାରା ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି । ସେହି ସର୍ବବ୍ୟାପକ 
ପ୍ରକାଶ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଜ୍ଞାତା, ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର । 

“'ଅହମ୍‌”ରୂ ଅତୀତ ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ (ଚେତନକୁ) 
ଜାଣିବା କିପରିନ ନିଘୋଡ଼ ନିଦରେ ଯଦ୍ଯପି ବୁଦ୍ଧି 
ଅବିଦ୍ଯାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ତଥାପି ମନୁଷ୍ଯ ଉଠିବା 
ପରେ କହେ, ମୁଁ ବହୁତ ଆରାମରେ ଶୋଇଲି | ଉଠିବା 
ପରେ ମୁଁ ଅଛି' ବୋଲି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ । ଏଥୂରୁ 
ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି, ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ତାରେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସତ୍ତା 
ଥୂଲା। ଯଦି ନ ଥାନ୍ତା ତେବେ (ମୁଁ ଆରାମରେ ଶୋଇଲି; 
ମୋତେ କିଛି ଜଣା ନ ଥୂଲା” ଏପରି ଜ୍ଞାନ ବା ସ୍ରତି 
ହେଉ ନ ଥାନ୍ତା | ସତି ଅନୁଭବଜନ୍ୟଂ । ଅତଏବ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବସ୍ଥାରେ ନିଜ ସତ୍ତା( ଅସ୍ତିତୃଃ ର ଅଖଣ୍ଡ ଅନୁଭବ 
ହୁଏ। କେବେ ନିଜର ଅପିତୃ ବିହୀନତା (ମୁଁଂ ନାହିଁ) 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବୀକୃତ “ଅହମ୍‌ଂଠାରୁ 
('ମୁଁ'ପଣରୁ) ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼େଦ କରି ନିଜ ସ୍ବରୂପ (“ସତ୍ତା') ର 
ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ କୁହାଯାଏ । 

ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଆମର 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି। ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରକୂତି 
ସହିତ ବାସ୍ତବରେ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ କେବଳ ମାନି 
ନିଆଯାଇଛି। ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ କଲେ, ତାହାକୁ “ଜ୍ଞାନଯୋଗ” କୁହାଯାଏ; ଏବଂ 
ପରହିତାର୍ଥୈ କର୍ମ କରି ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଛିନ୍ତ କଲେ, 
ତାହାକୁ “କର୍ମଯୋଗ” କୁହାଯାଏ। ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ 
ହେବା ପରେ ହିଁ ଯୋଗ” (ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ଵ ସଙ୍ଗେ ନିତ୍ଯ 
ସମ୍ବନ୍ଦର ଅନୁଭବ) ହୁଏ, ନଚେତ୍‌ କେବଳ “ଜ୍ଞାନ” ବା 
'କର୍ମ' ହୁଏ। ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରି ପରମାମ୍ପା୍ଚଚ 
ସଙ୍ଗେ ଥୂବା ନିଜର ନିତ୍ୟ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ଯେ ଜାଣିପାରେ, ସେ 
“ତତ୍ବ୍ଵବି ତ୍‌” | 

ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବଞ୍ଚିନ୍ତେଂ--ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣରୁ 
ଉପ୍ନ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଵଦି 
ପ୍ରଭୂତିକୁ ମଧ୍ୟ ”ଗୁଣ' କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଏମାନର୍ବୀ ଦ୍ବାରା 
ସମସ୍ତ କମ ହୁଏ। ଅବିବେକ ହେତୁ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ ଏହି 
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ଗୁଣ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ ଏବଂ ନିଜକୁ ସେଥୂରେ 
ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାର କତ୍ତା ମନେକରେଂ । କିନ୍ତୁ “ସ୍ଵୟଂ” 
(ଚେତନ)ରେ ନିଜର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ରିତି ଅନୁଭବ ହେଲେ 
ମୁଁ କତ୍ତା” ଏପରି ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ରେଳଇଞ୍ଚିନ୍‌ ଗ୍ବଲିଲାବେଳେ ସେଥୁରେ କ୍ରିୟା ହୁଏ; 
କିନ୍ତୁ ଗ୍ଵଳକ ଓ ଇଞ୍ଜନ୍‌ ଉଭୟର ସହାୟତାରେ ଟାଣିବା 
ଶକ୍ତି ଉପନ୍ତ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତରେ ଇଞ୍ଜନ୍୍‌ର ଟାଣିବା ଶକ୍ତି 
ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ବଳକ ତାହାକୁ ପରିଗ୍ବଳିତ କଲେ ସେ ତା'ର 
ଗନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ସାନରେ ପହଞ୍ଚିପାରେ। ଇଞ୍ଜନ୍ଵରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ନ ଥୂବାରୂ ତାଂପାଇଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ-ମନଂବୁ ଦଦିସମ୍ପନ୍ନତ ଏକ 
ଗ୍ବଳକ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ । ମନୁଷ୍ଯ ପାଖରେ ଶରୀରରୂପକ 
ଇଞ୍ଚଜନ୍‌ ଥୂବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସଞ୍ଚାଳନ ପାଇଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ ରହିଛି। ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଓ ବୁଦି ଏକ 
ସର୍ବବ୍ୟାପକ ପ୍ରକାଶ (ଚେତନ)ରୁ ସତ୍ତା ଓ ୟ୍ପୂର୍ରି ପାଇ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି। ବୁଦ୍ଧିରେ ସର୍ବବ୍ୟାପକ 
ପ୍ରକାଶ (ଜ୍ଞାନ) ର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ପଡ଼େ, ବୁଦ୍ଧିର ଜ୍ଞାନକୁ ମନ 
ଗ୍ରହଣ କରେ, ମନର ଜ୍ଞାନକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି 
ଓ ତା'ପରେ ଶରୀରରୂପକ ଇଞ୍ଚିନ୍‌ ସଞ୍ଚାଳିତ ହୁଏ | ବୁଦି, 
ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଶରୀର--ଏସବୁ “ଗୁଣ' ଅଟନ୍ତି ଏବଂ 
ଏମାନର୍ଚ୍ର ପ୍ରକାଶକ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଏମାନଙ୍କୁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ପୂର୍ତି 
ଦେଉଥୁବା ସ୍ବୟଂ” ଏହି ଗୁଣମାନର୍କରୁ ଅସମ୍ବଦ୍ଧ ଓ ନିଲଲିପ୍ତ । 
ତେଣୁ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଗୁଣରେ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି । 
ସମସ୍ତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷକ୍ଚ ଆଚରଣକୁ ଅନୁସରଣ 
କରନ୍ତି। ତେଣୁ ଜ୍ଞାନୀପୁରୂଷତ୍କ ଲୋକସଂଗ୍ରହର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ମହାପୁରୂଷ ଯେପରି 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଗୁଣରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ବୋଲି ଅନୁଭବ 
କରି ସେଥୂରେ ଆସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିହ ସାଧକ ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି ସ୍ବୀକାର କରି ସେଥୂରେ ଆସକ୍ତ ହେବା ଅନୁଚିତ । 


ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାମିକ କଥନ 


ସଜାତୀୟତାରେ ହିଁ ସର୍ବଦା ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ; ଯଥା-¬ 
କର୍ଣ୍ର ଶବ୍ଦରେ, ତୃକ୍‌ର ସ୍ପର୍ଶରେ, ନେତ୍ରର ରୂପରେ, 
ଜିହ୍ନାର ରସରେ ଏବଂ ନାସିକାର ଗନ୍ଧରେ ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ । 
ପଞ୍ଚେଦ୍ଦରରିୟର ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରେ ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ । ଗୋଟିଏ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଅନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନତ୍ଗୀ ବିଷୟ ପ୍ରତି କଦାପି ଆକର୍ଷଣ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଜାତୀୟତା ହିଁ ଗୋଟିଏ 
ବସ୍ତୁର ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣର ମୂଳ କାରଣ। 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା ** 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଆକର୍ଷଣ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ସିଦ୍ଧି କେବଳ 
ସଜାତୀୟତାରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ । ବିଜାତୀୟ ବସ୍ତୁରେ ଆକର୍ଷଣ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ସିଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସଜାତୀୟତା ହେତୁ ଆକର୍ଷଣ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ସିଦ୍ଧି 'ପ୍ରକୃତି”ରେ ହିଁ ହୁଏ | ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ଠାରେ 
ବିଜାତୀୟ ପ୍ରକୃତିର (ଜଡ଼ର) ଯେଉଁ ଆକର୍ଷଣ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଛି ସେଥୁରେ ବି ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ହିଁ ପ୍ରକୃତି 
ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହେଉଛି। କରିବା ଏବଂ ଭୋଗିବା କ୍ରିୟା 
ପ୍ରକୃତିରେ ହୁଏ, ପୁରୁଷଠାରେ ନୁହେଁ। ପୁରୂଷ ସର୍ବଦା 
ନିର୍ବିକାର ନିତ୍ୟ ଅଚଳ ତଥା ଏକରସ ରହେ। 

ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଶରୀରରେ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ପୁରୁଷ କିଛି 
କରେ ନାହିଁ କି ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ = 'ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ 
ନ କରୋତି ନ ଲିପ୍ୟତେ' | କେବଳ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ” ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ କରିଥୁବାରୁ ହିଁ ପୁରୁଷକୁ 
ସୁଖ ଦୁଃଖ ଭୋକ୍ତୃତୃରେ ହେତୁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି-- 
“ପୁରୁ ଷଃ ସୁଖଦୁଃଖାନାଂ ଭୋକ୍ୁ ଡ଼େ ହେତୁରୁଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା 
୧୩।୨୦) ଏବଂ ଫପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃତିସୋ ହି ଭୁଙ୍‌କ୍ତେ 
ପ୍ରକୃ ତିଜାନ୍‌ ଗୁଣାନ୍‌' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯଦ୍ଯପି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା, କ୍ରିୟାର ସିଛ୍ଧି ଓ ଆକର୍ଷଣ କେବଳ 
ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଥାଏ, ତଥାପି ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ପ୍ଯୟୂ 
ଥୂବାରୁ ପୁରୂଷ ନିଜକୁ “ମୁଁ ସୁଖୀ”, 'ମୁଁ ଦୁଃଖୀ” ମନେକରି 
ଭୋକ୍ତୃତୂର ହେତୁ ହୁଏ, କାରଣ ସୁଖୀ ବା ଦୁଃଖୀ ହେବାର 
ଅନୁଭବ ପ୍ରକୃତିରେ (ଜଡ଼ରେ) ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତି (ଜଡ଼) ବିନା କେବଳ ପୁରୂଷ (ଚେତନ) 
ସୁଖ ବା ଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ପ୍ରକୃତି ପରି ପରିବର୍ତନରୂପକ କ୍ରିୟା ବା ବିକାର 
ପୁରୁଷଠାରେ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ବା ନ ମାନିବାର 
ଯୋଗ୍ୟତା ଅବଶ୍ୟ ଅଛି । ପୁରୁଷ ପଥର ପରି ଜଡ଼ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ। ଯଦି ପୁରୁଷଠାରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ବା 
ନ ମାନିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ନଥାନ୍ତା, ତେବେ ସେ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନନ୍ତା କିପରି ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମାନି ତାହାର କ୍ରିୟାକୁ ନିଜଠାରେ ଆରୋପ କରୁଥାନ୍ତା 
କିପରି? ନିଜେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ତତ଼ ସ୍ବୀକାର କରୁଥାନ୍ତା 
କିପରିମ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ବା ନ ମାନିବା ଏକ ପ୍ରକାର 
“ଭାବ”, କ୍ରିୟା ନୁହେଁ। 


ପୁରୁଷର ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବା ବା ନ ଯୋଡ଼ିବାର ଯୋଗ୍ୟତା 


୨୦୦ ୨୧୨୮ 7୧." ୦୦୦ "୭ ୦ ବନ ¬ ୬ ‡ ¦ 5. 55 © ସଂ ୧୧ ର୍କ 
ଧୁ ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ ବାଣୀ ହେଉଛି ୯ପଦାଥି', କହିବାର ପ୍ବୃଭି : କ୍ରିୟା' ଏବଂ “କହିବା' ରୂପକ କାର୍ଯ୍ୟ ସମଣ୍ଟି ଶକ୍ତି ଦାରା ହେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁଣ 
ହିଁ ଗୁଣରେ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି; କିନ୍ଜୁ ମନୁଷ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେକରି ନିଜେ 'କତ୍ତାଂ ହୋଇଯାଉଛି | 


ଶ୍ନୋକ ୨୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ତ ଅଛି, କିନ୍ତୁ କ୍ରିୟା କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ନାହିଁ | ଯେଉଁଥୁରେ 
ପରିବର୍ତନ (ବିକାର) ହୁଏ, ସେଇଥୁରେ ହିଁ କ୍ରିୟା କରିବାର 
ଯୋଗ୍ଯତା ଥାଏ। ପୁରୁଷଠାରେ ପରିବର୍ତନର ସ୍ବଭାବ ନ 
ଥୂବାସ୍ତଳେ ପ୍ରକୃତିର ପରିବର୍ତନର ସ୍ବଭାବ ଅଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ସ୍ବାଭାବିକ। ତେଣୁ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିଥୁବାରୁ ହିଁ ପୁରୁଷ ନିଜଠାରେ କ୍ରିୟା ସ୍ବୀକାର 
କରେ-- 'କର୍ତାହମିତି ମନ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୩ | ୨୭) | 

ପୁରୁଷଠାରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ନ ହେବା ତା'ର 
ଅସାମର୍ଥ୍ଯ ବା ନ୍ୟୁନତା ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ତା'ର ମହତ୍ତ୍। 
ସେ ନିରନ୍ତର ଏକରସ ଓ ଏକରୂପ ରହେ। ବରଫରେ 
ଗରମ ହେବାର ସ୍ବଭାବ ବା ଯୋଗ୍ୟତା ନ ଥରୂବା ପରି 
ପୁରୁଷଠାରେ ପରିବର୍ତନ ହେବାର ସ୍ଵଭାବ ନ ଥାଏ। 
ପରିବର୍ତନରୂପକ କ୍ରିୟା ହେବା ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵଭାବ, ପୁରୁଷର 
ନୁହେଁ। ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ମାନିବାର 
ପୂର୍ଶ ଯୋଗ୍ଯତା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ସ୍ବତନ୍ସ୍ଵତା ପୁରୁଷର ଅଛି; 
କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ମୂଳତଃ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ 

ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଶରୀରକୁ 
ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେକରେ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ସେହି 
ଅଂଶରେ (ସଜାତୀୟ ପ୍ରକୃତିର) ଆକର୍ଷଣ, କ୍ରିୟା ଓ କ୍ରିୟାର 
ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । ଏଠାରେ “ଗୁଣାଃ ଗୁଣେଷୁ ବର୍ଜିନ୍ତେଂ ପଦରେ 
ଏ କଥାକୁ ସର୍ବ୍ଦରେତ କରାଯାଇଛି। ଗୁଣରେ ନିଜ ସ୍ଥିତି 
ସ୍ବୀକାର କରି ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ | ପ୍ରକୃତରେ 
ସୁଖଂଦୁଃଖର କୌଣସି ଭିନ୍ନ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଗୁଣ ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ମନ୍ଧକୁ ବିଢ୍ରେଦ କରିବା ପାଇଁ 
ବିଶେଷ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଛନ୍ତି । 

ତାତ୍ତ୍ରିକ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଦେଖିଲେ, ପ୍ରଥମରୁ (ସଦାକାଳରୁ) 
ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ଅଛି। କେବଳ ଭ୍ରମବଶତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । ଅତଏବ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଅସ୍ଵୀକାର 
କରି କେବଳ ”ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଗୁଣରେ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଛନ୍ତି ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ । 

'ଇତି ମତ଼ା ନ ସଜ୍ଜତେ'--ଏଠାରେ 'ମତ଼ା' ପଦଟି 
'ଜାଣିବା' ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି | ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ 
ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷକୁ (ଜଡ଼ ଓ ଚେତନକୁ) ସ୍ଵତଃ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି। ତେଣୁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣରେ ସେ ଆସକ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଭଗବାନ “ମତ଼ାଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସତେ 
ଯେପରି ସାଧକମାନକ୍ଲୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ କରନ୍ତୁ 


ଏବଂ ସେଥୂରେ ଆସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦ ସାଧନା ପ୍ରଣାଳୀରେ 
ଏକତୃ ନ ଥାଏ। କର୍ମଯୋଗୀ ଗୁଣ (ଶରୀରାଦି) ସହିତ 
ସ୍ବୀକୃତ ଏକତୂକୁ ବିଲୋପ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, 
ସେଥୁପାଇଁ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ “କମିଯୋଗସ୍ତୁ କାମିନାମ୍‌' 
(୧୧। ୨୦। ୭) କୁହାଯାଇଛି। ସେ ଦୃଶ୍ଟରୂ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ୟ କର୍ମଯୋଗୀର୍କର ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ଼ ଦେଇ ଗୀତାରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ 
କହିଛନ୍ତି, “କର୍ମୀରମ୍ଭ ନ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଷ୍ଠାମତା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ'' (ଗୀତା ୩ | ୪), ““ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାକୁ ଗ୍ରାହୁଁଥିବା 
ମନନଶୀଳ ମନୁଷ୍ୟ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ହିଁ ଯୋଗାରୂଢ଼ 
ହେବାରେ କାରଣ” (ଗୀତା ୬ | ୩) | କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ ତ 
କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ନିଜ ପାଇଁ ନ କରି ପରହିତ ପାଇଁ କରନ୍ତି। 
ତେଣୁ ସେ ସେହି କର୍ମର ଭୋକ୍ତା ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଭୋକ୍ତା ନ 
ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋକ୍ତୃତୃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବତଃ କର୍ତ୍ତୃତୃ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କେବଳ ଫଳ ନିମନ୍ତେ 
ହିଁ କର୍ତାଠାରେ କତ୍ତୀଭାବ ଥାଏ। ଫଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ 
ରହିଲେ, କତ୍ତୀଭାବ ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ବାସ୍ତବରେ 
କର୍ମଯୋଗୀ ମଧ୍ୟ କର୍ତା ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 

ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍କୀ ଠାରେ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଥାଏ। ସେ “।ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଗୁଣରେ କାର୍ଯ୍ଯ 
କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ଅନୁଭବ କରି ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାର 
କତ୍ତା ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି କଥା ଭଗବାନ ଆଗକୁ 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହିବେ ଯେ, 
ଯିଏ ସମସ୍ତ କର୍ମ ସର୍ବତୋଭାବେ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବାର 
ଦେଖେ ଏବଂ “ସ୍ବୟଂ (ଆମ୍ରା)। କୁ ଅକତ୍ତା ଦେଖେ, ସେ 
ଯଥାର୍ଥ ଦେଖେ। ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ଏହି ପ୍ରକାରେ କର୍ତ୍ତୁତୃ 
ନାଶ କରନ୍ତି । କର୍ତ୍ୃତ୍ୃର ବିନାଶ ହେଲେ ସ୍ଵତଃ ଭୋକ୍ତୃତୃର 
ବିନାଶ ହୁଏ। 

ଭଗବାନ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ କେତେକ 
ଦୂଷ୍ଟୁରୁ ଏବଂ କେତେକ ଉଦାହରଣ ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରିବା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ୃ ଦେଇଛନ୍ତି; ଯଥା-_ ““ଜନକାଦି ମହାପୁରୁଷ 
ମଧ୍ଯ ନିଷ୍ଟାମଭାବରେ କର୍ମ କରି ପରମସିଦି ଲାଭ 
କରିଛନ୍ତି'' (୩ | ୨୦); “ମୁଁ. ମଧ୍ଯ କର୍ମ କରୁଛି”” (୩ | ୨୨); 
“୍ଞାନୀପୁରୂଷ ମଧ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନୀକ୍କୀ ଭଳି ଲୋକସଂଗ୍ରହାର୍ଥେ 
କର୍ମ କରନ୍ତି'' (୩ | ୨୫-୨ ୬) | ଏଥୁରୁ ସିଛ ହେଉଛି ଯେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୃଷଣ୍ଟୁରୁ କର୍ମ କରିବା ହିଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର । 


242 × ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଫଂଜିଣିଙ୍ଖ ଉ/ଚ--ଯେ ଅହଂକାରରେ ମୋହିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ `ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌' ଅଟନ୍ତି । ଏହି ତତ୍ତ୍ବବିତ୍‌ର୍ଗୂ ଦ୍ରିତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ `ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ” କୁହାଯାଇଛି । ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ ଗୁଣ-ବିଭାଗ ଓ କର୍ମ-ବିଭାଗରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ଓ 
କ୍ରିୟାରୁ ସଞ୍ପୃଶ୍ଷ ଅତୀତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 
ସାଧକର ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ “ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌'ଅ ହୋଇପାରେ ନାହଁ। କାରଣ ସଂସାର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି କେହି ସଂସାରକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ଏହା ଏକ ନିୟମ ଯେ, ସଂସାରରୁ ପୂର୍ଶରୂପେ ଅଲଗା ହେଲେ 
ହିଁ ସଂସାରକୁ ଜାଣି ହୁଏ। ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ପରମାମ୍ପରାଚ୍ଚ ଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ କେହି କେବେ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ୍‌ ଜାଣିପାରେ 
ନାହିଁ। କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ସଂସାରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ପରମାମ୍ପାଜ୍ଚ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ। ଶରୀରର ସଂସାର ସହିତ 
ଏବଂ ଆମର ।ସ୍ବୟଂର) ପରମାମ୍ବରାର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଏକତ ରହିଛି । 
===- × === 


ପ୍ରକୃତେଗୁଣସମ୍ମୂୃଝାଃ ସଜ୍ଜନ୍ତେ ଗୁଣକମିସ୍‌ । 
ତାନକୃସ୍ଣବିଦୋ ମନ୍ଦାଚ୍‌ କୃସ୍ଣବିନ୍ନ ବିଗ୍ରଳୟେତ଼୍ ॥ ୨୯ ॥ 


ଥନନ୍ଦ୍ରସପ୍ରକୃତେଃ¬ପ୍ରକୃତିଜନିତ; ଗୁଣସମ୍ମୂଦାଃ-ଗୁଣରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମୋହିତ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯଃ ଗୁଣକମିସୁଳିଗୁଣ ଓ 
କର୍ମରେ; ସଜ୍ନ୍ତେଇଁଆସକ୍ ରହନି; ତାନ୍‌ ସେହି; ଅକୃଶ୍ନବିଦଃ= ପୂର୍ଷରୂପେ ଜାଣି ନ ଥୁବା; ମଦାନ୍‌ = ମଦବୁଵିଯୁକ ଅଜ୍ଞାନୀମାନଗୂ 


କୃସ୍ଣବିଡ଼ପୂର୍ଷରୂପେ ଜାଣିଥୁବା ଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ୟଃ ନ, ବିଗ୍ବଳୟେତୃଁବିଚଳିତ ନ କରିବା ଉଚିତ । 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ ଦାରା ଅତ୍ୟନ୍ତ ମୋହିତ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ ଗୁଣ ଓ କମ୍ମିରେ ଆସକ୍ତ ରହନ୍ତି । ଅଳ୍ପଜ୍ଞ 
ତଥା ମନ୍ଦବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ ସେହି ଅଜ୍ଞାନୀମାନଗ୍ଲୁ ପୂଣ୍ଣିରୂପେ ଜାଣିଥୂବା ଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ୟ ବିଚଳିତ ନ କରିବା ଉଚିତ। 


ବର ପ୍ରକୃତେଶୁଣସମ୍ମୃଢାଃ ସନ୍ନନ୍ତେ ଗୁଣକମିସୁ'-- 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ସତ୍ତ୍ବ, ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବନ୍ଧନରେ 
ପକାନ୍ତି । ସୁଖାସକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନାସକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ, କର୍ମାସକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ରଜୋଗୁଣ ଏବଂ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ ଓ ନିଦ୍ରା ଦ୍ବାରା 
ତମୋଗୁଣ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବାନ୍ଦିଦିଏ (ଗୀତା ୧୪ | ୬-¬୮) | 
ଯେଉଁ ଅଜ୍ଞାନୀମାନେ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣରେ ବିମୋହିତ 
ହୋଇଥୁଲେ ବି ଶାସ୍ତ୍ରରେ, ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମରେ ତଥା 
କର୍ମଫଳରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ 
ସେମାନର୍କୀର ବର୍ଶ୍ରିନା କରାଯାଇଛି । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୨୫ଶ 
ଓ ୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ସକ୍ତାଃ, ଅବି ଦୁ।୮ସଃ” ଏବଂ 
କମିସଇ୍ଗଂନାମ୍‌, ଅଜ୍ଞାନାମ୍‌/ ନାମରେ ସେହି ଅଜ୍ଞାନୀ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ବର୍ଥନା ହୋଇଛି। ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ 
ଭୋଗର କାମନା ହେତୁ ସେମାନେ ପଦାର୍ଥ ଓ କର୍ମରେ 
ଆସକ୍ତ ରହନ୍ତି। ଏଇଥୂପାଇଁ ସେମାନେ ଏଥର ଉର୍ତ୍ବିକୁ 
ଉଠିବା କଥା ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅଜ୍ଞାନୀ କହିଛନ୍ତି । 

“ତାନ କୃକ୍ଣ୍ପବିଦୋ ମନ୍ଦାନ୍‌'-- ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ ଶୁଭକର୍ମ 
ତ କରନି, କିନ୍ଧୁ ତାହା କେବଳ ଅସ୍ଥାୟୀ ଓ ନାଶବାନ୍‌ 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କରନ୍ତି। ଧନାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ପଦାର୍ଥରେ 
ସେମାନେ ମମତା ରଖନ୍ତି ଏବଂ ଅପ୍ରାପ୍ତ ପଦାର୍ଥର କାମନା 
କରନ୍ତି। ମମତା ଓ କାମନାରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ 
ସେମାନେ ଗୁଣ (ପଦାର୍ଥ) ଓ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ପୂର୍ଷରୂପେ 


ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ବିଧ୍ମପକୁ ତ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ଜାଣନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଗୁଣ ଓ କର୍ମର 
ତତ୍ତ୍ବକୁ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ଜାଣି ନ ଥୁବାରୂ ସେମାନକୁ 
ଅକ୍ସ୍ପବିଦଃ (ଅଳ୍ପଜ୍ଞ। ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ତଥା 
ସଂଗ୍ରହରେ ରୂଚି ଥୂବାରୁ “ମନ୍ଦାଟଵ' (ମନ୍ଦବୁଦ୍ଧି) କୁହାଯାଇଛି। 

'କୃଷ୍ଣବିନ୍ନ ବିଗ୍ବଳୟେତ'--ଗୁଣ ଓ କର୍ମ-ବିଭାଗକୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିଥୂୁବା ସେହି କାମନା ଓ ମମତାରହିତ 
ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ପୂର୍ବବର୍ଶିତ (ସକାମଭାବପୂର୍ବକ ଶୁଭକର୍ମ 
କରୁଥୁବା) ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ଶୁଭକର୍ମରୁ ବିଚଳିତ ନ କରିବା 
ଉଚିତ; କାରଣ ଏପରି କଲେ ମନ୍ଦବୁଦ୍ଧି ମନୁଷ୍ଯମାନେ 
ବର୍ତମାନର ସ୍ରିତିରୁ ପତିତ ହେବେ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୨୫ଶ 
ଓ ୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 'ଅସକ୍ତଃ, ବିଦ଼ାନ୍‌ ଓ ଯୁକ୍ତଃ, ବିଦ଼ାନ୍‌ 
ନାମରେ ଏହି ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର୍ଚ୍ଚର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। 

ଭଗବାନ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷଙ୍କୁ ୨୫ଶ ଶ୍ମୋକର 
'କୁକ୍ଯ୍ୟାଦ' ପଦରେ ସ୍ଵୟଂ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ତଥା ୨୬ଶ 
ଶ୍ଳୋକର “ଜୋଷୟେତ୍ଵ' ପଦରେ ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଗ୍କ ଦାରା 
ସେହିପରି କର୍ମ କରାଇବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୂୁଲେ। କିନ୍ତୁ 
ଏଠି ଭଗବାନ “ନ ବିଗ୍ବଳୟେତ୍'ଂ ପଦରେ ସେପରି ଆଜ୍ଞା 
ନ ଦେଇ ସାମାନ୍ୟ କୋହଳ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ 
ନିଜେ ନ କଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତତଃ ନିଜ ସକ୍କେତ, ବଚନ ଓ 
କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଅଜ୍ଞାନୀମାନମମୁ ବିଚଳିତ ନ କରନ୍ତୁ। କାରଣ 


ଶ୍ମୋକ ୩୦] 


ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷକ୍କ ଉପରେ ଭଗବାନ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର କଟକଣା 
ରଖନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନଙ୍କର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ଦ୍ବାରା 
ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଲୋକସଂଗ୍ରହାର୍ଥ କ୍ରିୟା ହୁଏଂ । 

ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ କର୍ମଯୋଗୀ ହୋଇଥାନ୍ତୁ ବା 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ହୋଇଥାନ୍ତୁ, ସମସ୍ତ କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ୟ କର୍ମ 
ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସ୍ବତଃ ତାଙ୍ଟ୍ରର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଏହା ବାସ୍ତବରେ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା। 

ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୂଷ୍ଯ ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଶୁଭକର୍ମ 
କରନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏମାନଙ୍କୁ ବିଚଳିତ ନ କରିବା 
ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ମହାପୁରୂଷ ନିଜ 
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ସକ୍କୌତ, ବଚନ ଓ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଏପରି କୌଣସି ଭାବ 
ପ୍ରକାଶ ନ କରିବା ଉଚିତ, ଯକ୍ଦ୍ବାରା ସକାମ ପୁରୂଷର୍କୀର 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମରେ ଅଶ୍ରଦ୍ଧା, ଅବିଶ୍ବାସ ବା ଅରୁଚି 
ଜାତ ହେବ ଏବଂ ସେମାନେ କର୍ମତ୍ଯାଗ କରିଦେବେ । 
କାରଣ ଏପରି କଲେ ସେମାନଙ୍କର ପତନ 
ହୋଇଯାଇପାରେ। ଅତଏବ ଏପରି ସକାମ ପୁରୁଷର୍ଭୁ 
କେବଳ ସକାମ ଭାବରୁ ବିଚଳିତ କରିବା ଉଚିତ, 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମରୁ ନୁହେଁ। ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସକାମଭାବରୁ ବିଚଳିତ କରିବା 
ଉଚିତ ଓ ଆବଶ୍ଯକ ମଧ୍ଯ । 


ଘିଣିସ୍କ ଭବ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥିଲେ, ମୋତେ ଘୋର କର୍ମରେ କାହିଁକି ନିୟୋଜିତ କରୂଛନ୍ତିନ ଭଗବାନ 
ଏହାର ଉତ୍ତର ଅନେକ ପ୍ରକାରରେ ଦେଉଛନ୍ତି। ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ ଘୋର କର୍ମରେ ନିୟୋଜିତ କରିବା 
.ତାର୍କୀର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ, ବରଂ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରାଇବା ତାର୍କ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବା 


ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


===== #¿ === 


ନମ୍ଫ୭- ୦୦୩ କର୍ମେ ନକୁଷ/ ବଃଜି ହେଇଯାଏ, ଯେନି କର୍ମ 6 କର୍ମଫଳାନଳିନୁ ନୁଳ 6ହବ/ ପାଇଁ କ'67 କଳିବ/ ଜଚିତ, 


ତାହ/ ଜନବ/ନ ଏହି 6ହ,/ଳଜେ କହୁଛଛି / 


ମୟି ସବାଣି କମାଣି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯାଧ୍ଯାମ୍ପଚେତସା । 


ନିରାଶୀର୍ନିମିମୋ ଭୃତ୍ଵା 


ଯୁଧ୍ଯସ୍ଵ ବିଗତଜ୍ଜସରଃ ॥ ୩୦ ॥ 


ଥନ଼ୟଙ ଅଧ୍ଯାମ୍ବଚେତସା- (ତୁମେ) ବିବେକବତୀ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା; ସବାଣି= ସମସ୍ତ; କମାଣି-=କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ; ମୟିଇଁମୋତେ; 
ସନ୍ତ୍ଯସ୍ଯକିଅର୍ପଣ କରି; ନିରାଶୀଃ=କାମନାରହିତ; ନିମିମଃ=ମମତାରହିତ (ଓ) ; ବିଗତକ୍ରଃ=ସନାପରହିତ; ଭୂତ଼ା = ହୋଇ; 


ଯୁଧ୍ୟସ୍ନ୍୍ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କର । 


ତୁମେ ବିବେକବତୀ ବୁଦ୍ଧି ଦ଼ାରା ସମସ୍ତ କର୍ତିବ୍ଯକମି ମୋତେ ଅପିଣ କରି କାମନା, ମମତା ଓ 


ସନ୍ତାପରହିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କଖିବ୍ଯ-କମି କର । 


ବ୮୮୦ ମୟି ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯାଧ୍ଯାମୃ 
ଚେତସାଃ'-- ପ୍ରାୟ ସାଧକମାନକୀର ଧାରଣା ଯେ, କର୍ମରୁ 
ବନ୍ଧନ ହୁଏ ଏବଂ କର୍ମ ନ କରି କେହି ରହିପାରେ ନାହିଁ; 
ସୁତରାଂ କର୍ମ କଲାମାତ୍ରେ ମୁଁ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିବି! ଏଣୁ 
କର୍ମ କିପରି କଲେ ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ ହେବା ପରିବର୍ତେ 
ମୁକ୍ତିଦାୟକ ହେବ, ସେ କଥା ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ତୁମେ ଅଧ୍ଯାମୂଚିତ୍ତରେ (ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବରଯୁକ୍ତ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ) ସମସ୍ତ କର୍ତ୍ତବ୍ୟଂକର୍ମ ମୋତେ ଅର୍ପଣ 
କରିଦିଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ନିଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 


ସ୍ଵୀକାର କର ନାହିଁ। କାରଣ ପ୍ରକୃତରେ ସଂସାରର ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟାରେ କେବଳ ମୋ ଶକ୍ତି ହିଁ କାମ କରୁଛି । ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ମୋର ଏବଂ ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ 
ମୋର। ତେଣୁ “ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂ ଭଗବାନ 
ଆପଣାର'--ଗଭୀରଭାବେ ଏହା ବିଗ୍ରାର କରି ଯଦି ତୂମେ 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବ, ତେବେ କର୍ମ ତୁମ ପାଇଁ ବନ୍ଧନକାରକ 
ହେବା ପରିବର୍ତେ ଉଦ୍ଧାରକାରକ ହୋଇଯିବ । 

ସମସ୍ତେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବରୁଦି, ପଦାଥ୍ଥି ଆଦି ଉପରେ ନିଜର କୌଣସି ଅଧୂକାର 


୨୦୦ ୦୦ ୯ ର ଏ ୦ ଏ ୦ ୦ ୦ ଏ ଏ ` ` "= ` ` ୯୯୯୪ 
« କ୍ରିୟା ଓ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି। କ୍ରିୟା ସହିତ 'ମୁଁ କର୍ତୀ' ଏପରି ଅହଂଭାବ ରହିଲେ, ସେହି କ୍ରିୟା “କର୍ମ' ପାଲଟିଯାଏ ଏବଂ 


ତାହାର ତିନିପ୍ରକାର ଫଳ ମିଳେ ଇଷ୍ଟ, ଅନିଷ୍ଟ. ଓ ମିଶ୍ରିତ (ଗୀତା ୧୮ | ୧୨) | କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଠି “ମୁଁ କର୍ତା ନୁହେଁ, ଏ ଭାବ ରହେ, ସେଠାରେ 
ସେହି କ୍ରିୟା କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଫଳଦାୟକ ହୁଏ ନାହିଁ। ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷକ୍ା ଦ୍ବାରା ଫଳଦାୟକ କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ କେବଳ କ୍ରିୟା 
(ଚେଷ୍ଟା) ହୁଏ (ଗୀତା ୩ | ୩୩ | 
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କାମ କରେ ନାହିଁ । ଏସବୁ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର-_ 'ପ୍ରକୃତିସାନି” 
ଏବଂ “ସ୍ବୟଂ” ପରମାମ୍ପାର୍କ୍ର-- 'ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ 
(ଗୀତା ୧୫ | ୭) | ତେଣୁ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ସହିତ ଭୁଲ୍ରେ 
ମାନିଥୂବା ଆମ୍ରୀୟତା ଦୂର କରି ସେ ସବୁକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ମାନିବା (ଯାହା ସତ୍ୟ) ହିଁ “ଅର୍ପଣ” କରିବା। ବିବେକକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ପଦାର୍ଥ ଓ କର୍ମ ସହିତ ନିଜ ମୂର୍ଖତାରୁ 
ମାନିଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ହିଁ ଅର୍ପଣ କରିବାର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ । 

“ଅଧ୍ୟାମୂଚେତସା' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ବାରେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ତର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଯେ କୌଣସି ମାର୍ଟର 
ସାଧକ ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଲୌକିକ ନ ହୋଇ ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକ ହେବା ଉଚିତ । ବସ୍ତୁତଃ 
ସବୁବେଳେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବା ଆବଶ୍ଯକତା ନିତ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵ 
(ଅଧ୍ଯାମୂତତ୍ତ୍ବ)ର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ହୁଏ ଏବଂ କାମନା ସର୍ବଦା 
ଅନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ (ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁୟର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ହୁଏ। ସାଧକ “ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯଂପରାୟଣ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ, 
“'କାମନା'ପରାୟଣ ନୁହେଁ। ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯପରାୟଣ ସାଧକର 
ଅନ୍ତଃକରଣ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ରବରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 

ବୈଜ୍ଞାନିକ ବା ଦାର୍ଶନିକ କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟ କୋଣରୁ 
ମଧ୍ଯ ଶରୀର ନିଜର ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ବସ୍ତୁତଃ ଏସବୁ ପଦାର୍ଥ ନିଜର ନୁହେଁ କି ନିଜ ପାଇଁ 
ନୂହେଁ। ଏଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ 
ମିଳିଛି । ନିଜର ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ କାହାରି 
ଆଧ୍ରପତ୍ଯ ଚଳେ ନାହିଁ । ସାରା ସଂସାର ପରମାମ୍ରରାର୍କର; 
କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଭୁଲ୍‌ରେ ପରମାମ୍ରରାବ୍କ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ମନେକରେ, 
ଫଳରେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ। ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା 
ଏହି ଭୂଲ୍‌ ଦୂର କରି ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ କର୍ମକୁ ଅଧ୍ୟାମ୍ପୃତତ୍ତ୍ବ 
(ପରମାମ୍ବରାର୍କ) ର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ ଅଧ୍ୟାମୂଚିତ୍ତ 
ଦ଼ାରା ସେସବୁ ଅର୍ପଣ କରିବାର ଅର୍ଥ । 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଅଅଧ୍ଯାମ୍ବଚେତସା' ପଦଟି ମୁଖ୍ଯ । 
ତାଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅବିବେକ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଉତ୍ଭତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ଶରୀର (ସଂସାର) ନିଜର ଭଳି ଦେଖାଯାଏ। ବିବେକ ଓ 
ବିଗ୍ଵରପୂର୍ବକ ଦେଖିଲେ ଶରୀର ବା ସଂସାର ନିଜର ଭଳି 
ମନେ ହେବ ନାହିଁ; କେବଳ ଏକ ଅବିନାଶୀ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ 
ହିଁ ନିଜର ବୋଲି ମନେ ହେବ। ସଂସାରକୁ ନିଜର ମନେ 
କରିବା ହିଁ ପତନ ଓ ନିଜର ମନେ ନ କରିବା ହିଁ ଉତ୍ଥାନ-¬ 

ଡ୍ଯକ୍ଷରସ୍ତୁ ଭବେବ୍‌ ମୃତ୍ୟୁସ୍ତ୍ରୀକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ଶାଶ୍ବତମ୍‌ । 

ମମେତି ଚ ଭବେଟ୍‌ମୂତ୍ଯୁନି ମମେତି ଚ ଶାଶ୍ବତମ୍‌ ॥ 
(ମହା, ଶାଚି, ୧୩ | ୪; ଆଶ୍ବମେଧୁକ, ୫୧ | ୨୯) 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୁୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ .୩ 


“ଦୁଇ ଅଷରବିଶିଷ୍ଟ 'ମମ' (ଏହା ମୋର ¬ ଏହି ଭାବ) 
ମୃତ୍ଯୁ ଅଟେ ଏବଂ ତିନି ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ “ନ ମମ (ଏହା 
ମୋର ନୂୁହେଁ--ଏହି ଭାବ) ଅମୃତ-_ ସନାତନ ବ୍ରହୁ ଅଟେ | ' 


ଅଖଷିଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବାନ ମୟି ସର୍ବାଣି କର୍ମାଣି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯଂ ପଦରେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅର୍ଯଣ କରିବା କଥା କହିବାର କାରଣ ହେଲା-¬ 
ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ କରଣ (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ 
ପ୍ରାଣ, ଉପକରଣ (କର୍ମ କରିବାର ଉପଯୋଗୀ ସାମଗ୍ରୀ) ଏବଂ 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଭ୍ରମବଶତଃ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ସ୍ବୀକାର 
କରିଛି, ତାହା କେବେ ତା'ର ନ ଥିଲା, ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ 
କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଉତପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁ ସହିତ 
ଅବିନାଶୀର ସମ୍ବନ୍ଧ କ'ଣ? “କର୍ମ' ସଂସାରକୁ ଅର୍ପଣ କର, 
ପ୍ରକୃତିକୁ ଅର୍ପଣ କର, ବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅପଣ କର, ସବୁର 
ପରିଣାମ ସମାନ; କାରଣ ସଂସାର ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଏବଂ ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରକୃତିର ସ୍ବାମୀ। ଏହି ଦୂଷ୍ଟରୁ 
ଉଭୟ ପ୍ରକୃତି ଓ ସଂସାର ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର । ଅତଏବ ମୁଁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂ ମୋର ତଥାକଥୂତ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ରର” ଏହି ଭାବନାରେ ସବୁକିଛି ଭଗବା ନର୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୂୁରୁ ନିଜର ମମତା 
ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରି ନେବା ଉଚିତ | ଏପରି କଲାପରେ ସାଧକକୁ 
ସଂସାରଠାରୁ ଓ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରୂ କିଛିହେଲେ ଆଶା 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ) କାରଣ ତାହାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ଭଗବାନ ଆପେ ଆପେ ଯୋଗାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଅର୍ପଣ କଲାପରେ 
ଆଉ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ନିଜର ପରି ପ୍ରତୀତ ହେବା 
ଉଚିତ ନରୁହେଁ। ଯଦି ନିଜର ପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ତେବେ 
ପ୍ରକୃତ ଅର୍ପିଣ ହୋଇ ନାହିଁ। ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ବିବେକ 
ଓ ବିଗ୍ବରଯୁକ୍ତ ଚିତ୍ତରେ ଅର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି। 
ଏହାଦ଼ାରା ଏସବୁ ପଦାର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କର, ମୋର କଦାପି 
ନୁହେଁ -ଏପରି ବାସ୍ତବିକତାର ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ। 

ଭଗବଦ୍‌ ଅର୍ପଣ ଏତେ ବିଲକ୍ଷଣ ଯେ, କୌଣସି ପ୍ରକାରେ 
(ବିରକ୍ତ ହୋଇ ମଧ୍ୟ) ଅର୍ପଣ କଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଲାଭଦାୟକ 
ହୁଏ। କର୍ମ ଓ ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୁହେଁ। କର୍ମ କରିବା ପରେ 
ମଧ୍ୟ ତାହା ଅପିଣ କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ପଦାର୍ଥ ଓ କର୍ମରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେଲେ ଯାଇ ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ପଣ ସମ୍ଭବ ହୁଏ। 
ଯେତେବେଳେ ଏ କଥା ଠିକ୍‌ଭାବେ ଅନୂଭବ ହୁଏ ଯେ, 
କରଣ (ଶରୀରାଦି), ଉପକରଣ `ˆ(ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ), 
କର୍ମ ଓ “ସ୍ବୟଂଂ ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କର, ସେତେବେଳେ 
ପଦାର୍ଥ ଓ କର୍ମରୁ ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ ହୁଏ। ସାଧକମାନର୍ଚ୍ଵର 


ଶ୍ମୋକ ୩୦] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପ୍ରାୟ ଏହି ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ ଯେ ସେମାନେ ଉପକରଣକୁ ତ 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର ବୋଲି ମାନିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
“କରଣ ଓ ସ୍ବୟଂ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କୀର”--ଏ ଦିଗକୁ ଧ୍ୟାନ 
ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି କାରଣରୁ ସେମାନର୍ଚ୍ଦର ଅର୍ପଣ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ 
ରହିଯାଏ। ଅତଏବ ସାଧକ କରଣ, ଉପକରଣ, କ୍ରିୟା ଓ 
ସ୍ବୟଂ”, ସବୁକିଛି ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନକ୍କର ବୋଲି ମାନିନେବା 
ଉଚିତ । ଏଗୁଡ଼ିକ ବସ୍ତୁତଃ ତାଙ୍କର । 

କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରିଦେବା 
ଅର୍ପଣ ନୂୁହେଁ। ଭଗବାନଙ୍କ ବସ୍ତୁକୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ମାନିବା 
ବାସ୍ତବିକ ଅପିଣ। ଯିଏ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେକରି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରେ, ପ୍ରତିବଦଳରେ ଭଗବାନ 
ତାକୁ ବହୁତ ବସ୍ତୁ ଦିଅନ୍ତି। ଭୂମିରେ ଯେତିକି ବୀଜ 
ବପନ କରାଯାଏ, ଭୂମି ତା'କୁ ବହୁଗୁଣ କରିଦିଏ କିନ୍ତୁ 
ବହୁଗୁଣ ହେଲେ ବି ତାହା ସୀମିତ । କିନ୍ତୁ ଯିଏ ବକ୍ଧୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜର ନ ଭାବି (ଭଗବାନର୍କ୍ରର ମନେକରି) ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରେ, ଭଗବାନ ନିଜକୁ ତାଂନିକଟରେ ଅପିତ 
କରି ଦିଅନ୍ତି ଓ ତା'ନିକଟରେ ରଣୀ ହୋଇ ରହନ୍ତି। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେକରି ଅର୍ପଣ 
କଲେ ଅଥଅନ୍ତଃକରଣରେ ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂବାରୁ) ସେହି 
ବସ୍ତୁର ମୂଲ୍ଯ ବସ୍ତୁରୂପରେ ମିଳେ ଏବଂ ନିଜର ନ ମାନି 
ଅର୍ପଣ କଲେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ମିଳନ୍ତି। 

ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ପଣ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନ ଅତି ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି । 
ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଅର୍ପଣ କଲେ ଭଗବାନଙୁ କିଛି 
ସହାୟତା ମିଳେ; ବରଂ ଅର୍ପଣକାରୀ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୁଏ ଏବଂ ଭଗବାନ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି। ଯେତେବେଳେ 
କୌଣସି ଶିଶୁ ଅଗଣାରେ ପଡ଼ିଥୂୁବା ଗୋଟିଏ ଗ୍ବବି 
ଉଠାଇ ନେଇ ତାଂ ବାପାଙ୍ଦୁଁ ଦିଏ, ସେତେବେଳେ ବାପା 
ବହୁତ ଖୁସି ହୋଇ ତା'ର ଦୀର୍ଘ ଜୀବନ କାମନା କରନ୍ତି। 
ଶିଶୁ ଅଗଣା ଓ ଗ୍ବବି ସବୁକିଛି ବାପାଚ୍କ୍ଚର ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଗ୍ବବି ପାଇ ବାପା ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି। ବସ୍ତୁତଃ ଗ୍ବବି 
ସକାଶେ ବାପା ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ଶିଶୁର ପ୍ରଦାନ 
କରିବା ଭାବ ଦେଖି ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି। ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି ସମସ୍ତ 
ପଦାର୍ଥ ଶରୀର ତଥା ଶରୀରୀ (ସ୍ବୟଂ) ଭଗବାନଙ୍କର । 
ସେଥୂରୂ ଆମ୍ବୀୟତା ଦୂର କରିବା ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୂ 
ଅର୍ପଣ କରିବାର ଭାବ ଦେଖି ସେ (ଭଗବାନ ପ୍ରସନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି ଓ ତାନିକଟରେ ରଣୀ ହୋଇ ରହନ୍ତି। 


କାମନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ପରମାମ୍ରା ମନୂଷ୍ୟର ଶରୀରକୁ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ଢଙ୍ଗରେ 
ଗଢ଼ିଛନ୍ତି। ମନୂଷ୍ଯର ଜୀବନନିର୍ବୀହ ଓ ସାଧନା ପାଇଁ 


ସାଧ୍‌ ୨୭୭୧ ୬ 


ଆବଶ୍ଯକ ସାମଗ୍ରୀ ତାକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ପରିମାଣରେ ମିଳିଛି। 
ତା'”ଠାରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବିବେକ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ । 
ସେହି ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡିକୁ 
ଯଥୋଚିତ ଉପଯୋଗ ନ କରେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେକରି 
ନିଜ ପାଇଁ ଉପଯୋଗ କରେ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ବକ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି 
ମମତା ତଥା ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର କାମନା କରେ, ତା'ହେଲେ 
ସେ ଜନ୍ମ-ମରଣ ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ବର୍ତମାନ 
ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା, ଯୋଗ୍ଯତା, ଶକ୍ତି, 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ପ୍ରାଣ, ବୁଝି ଇତ୍ଯାଦି ମିଳିଥୂବାର 
ଦେଖାଯାଉଛି, ସେସବୁ ପୂର୍ବରୁ ଆମ ପାଖରେ ନ ଥୂଲା କି 
ପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ। ସେସବୁ କେବେ ଏକରୂପରେ 
ରହେ ନାହିଁ, ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବଦଳୁଥାଏ, ଏହି ବାସ୍ତବିକତାକୁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଜାଣେ । ମନୁଷ୍ୟ ଯେପରି ଜାଣେ ସେହିପରି ମାନିନେଇ 
ଯଦି ଆଚରଣ କରିବ, ତେବେ ତା'ର ଉଦ୍ଧାର ହେବାରେ 
ତିଳେମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଯେପରି ଜାଣେ, ସେହିପରି 
ମାନିବାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର 
ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ମାନିବା, ତାହାର ଆଶ୍ରିତ ନ ହେବା ଏବଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ତା'ର ଅଧୀନତା ସ୍ବୀକାର ନ 
କରିବା। ପଦାର୍ଥକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବା ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ । ତାହାର 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ନିଜକୁ କୃତାର୍ଥ ମନେ କରିବା ହିଁ ଘୋର ବନ୍ଧନ। 
ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ ନୂଆ ନୂଆ କାମନା 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। କାମନା ସମସ୍ତ ପାପ, ତାପ, ଦୁଃଖ, ଅନଥ୍ଥ, 
ଓ ନରକ ପ୍ରଭୂତିର ମୂଳ କାରଣ । କାମନା କଲେ ପଦାର୍ଥ 
ମିଳେ ନାହିଁ; ଯଦିବା ପ୍ରାରବ୍‌ଧବଶତଃ ମିଳିଯାଏ, ତେବେ 
ତାହା ତିଷ୍ଠି ରହେ ନାହିଁ। ପଦାର୍ଥ ଅସ୍ଥାୟୀ ଏବଂ “ସ୍ବୟଂ 
ସ୍ଥାୟୀ। ଅତଏବ କାମନା ତ୍ଯାଗ କରି ମନୁଷ୍ଯ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, କାମନା ନ 
ରହିଲେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେବ କିପରି ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଲା, କାମନାପୂର୍ତି ଓ କାମନାନିବୃଭି ଉଭୟ ପାଇଁ କର୍ମରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ। ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯ କାମନାପୂର୍ତି ନିମନ୍ତେ 
ଏବଂ ସାଧକ ଆମ୍ପଶୁଦି ନିମନ୍ତେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି 
(ଗୀତା ୫ | ୧୧) | ବସ୍ତୁତଃ କର୍ମରେ ପରବୃଭି କାମନାପୂର୍ତି 
ପାଇଁ ନ ହୋଇ କାମନାନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ ହେବା ଉଚିତ। 

ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ସଫଳତା ପାଇଁ ହିଁ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର 
ମିଳିଛି। ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସଫଳ ହୋଇଗଲେ ଆଉ କିଛି 
କରିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ (ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ପରମାତ୍ବାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରାପ୍ତିକୁଃ) ଭୁଲି 
ଯାଇଛନ୍ତି, ସେହିମାନେ କାମନାପୂର୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୂଅନ୍ତି। ଏପରି ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭଗବାନ “କୃପଣଂ 
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(ଦୀନ ବା ଦୟାର ପାତ୍ର) ବୋଲି କହିଛନ୍ତି 'କୃପଣାଃ 
ଫଳହେତବଃ' (ଗୀତା ୨। ୪ ୯) | ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଯେଉଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି (କାମନାନି ବୃତ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
'ମନୀଷୀ' (ବୁଵିମାନ୍‌ ବା ଜ୍ଞାନୀ) କହିଛନ୍ତି-- 'ଫଳଂ ତ୍ଯକ୍କ୍‌। 
ମନୀଷିଣଃ' (ଗୀତା ୨ | ୫୧) | ସେବା, ସ୍ବରୂପବୋଧ ଓ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଚା କାମନା ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଜ୍ରା ହିଁ କାମନା । 
ଅତଏବ କାମନା ନ କଲେ କର୍ମରେ ଯେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ 
ନାହିଁ, ଏହା ବୁଝିବା ଭୁଲ୍‌। ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ନିମନ୍ତେ 
ମଧ୍ୟ ସୁଗ୍ବରୂରୂପେ କର୍ମ କରାଯାଇପାରେ। 

ନିଜ ଅଂଶୀ ପରମାତ୍ବରାବ୍କ୍ର ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ସଂସାର 
(ଜଡ଼ତା) ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେବାରୁ ହିଁ କାମନା 
ଓ ଆବଶ୍ଯକତାର ଉପ୍ପତ୍ତି ହୁଏ। ସଂସାରଠାରୁ ସ୍ବୀକୃତ 
ସମ୍ଭନ୍ଥ ତ୍ୟାଗ ହୋଇଗଲେ ଆବଶ୍ଯକତ। ପୂରଣ 
ହୋଇଯାଏ ଓ କାମନା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

“'ନିରାଶୀନିମିମୋ ଭୂତ଼ା ଯୁଧ୍ୟସ୍ଵ ବିଗତଳୁରଃ'- ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥ (କର୍ମସାମଗ୍ରୀ। ଭଗବଦ୍‌ ଅର୍ପଣ କରିବା 
ପରେ ମଧ୍ଯ କାମନା, ମମତା ଓ ସନ୍ତାପର କିଛି ଅଂଶ 
ଅବଶେଷ ରହିଯାଏ । ଧରାଯାଉ ଆମେ କାହାକୁ ଗୋଟିଏ 
ପୁସ୍ତକ ଦେଲେ। ସେ ପୁସ୍ତକ ପଢୁୁଥିବାର ଦେଖି ଆମ 
ମନରେ ଯଦି ଭାବନା ଆସେ ଯେ, ସେ ମୋ ପୁସ୍ତକଟି 
ପଢ଼ୁଛି, ତେବେ ତାହା ହେଉଛି ଆଂଶିକ ମମତା ଏବଂ ଏହା 
ପୁସ୍ତକ ଦେବାପରେ ମଧ୍ୟ ଅବଶେଷ ରହେ |! ଏହି ଅଂଶକୁ 
ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକ୍ଦୂ କହୁଛନ୍ତି, 
ତୂମେ ନୂତନ ବସ୍ତୁର “କାମନା' କର ନାହିଁ, ପ୍ରାପ୍ର ବସ୍ତୁରେ 
'ମମତା' କର ନାହିଁ ଏବଂ ନଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି “ସନ୍ତାପଂ କର 
ନାହିଁ। କାମନା, ମମତା ଓ ସନ୍ତାପର ସାମାନ୍ୟ ଅଂଶ ମଧ୍ୟ 
ନ ରହିବା ହିଁ ମୋତେ ସବୁକିଛି ଅର୍ପଣ କରିବାର ମାପକାଠି | 

ସବୁକିଛି ଭଗବଦ୍‌ ଅର୍ପଣ କଲାପରେ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁ 
ସାଧକମାନର୍କର ପୂର୍ବ ସଂସ୍କାରବଶତଃ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥରେ 
କାମନା, ମମତା ଓ ସନ୍ତାପ ଦେଖାଯାଏ, ସେମାନେ 
କେବେ ନିରାଶ ହେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ । କାରଣ ଯାହାଠାରେ 
କାମନା ଦେଖାଯାଏ, ସେ ହିଁ କାମନାରହିତ ହୁଏ | ଯାହାଠାରେ 
ମମତା ଦେଖାଯାଏ, ସେ ହିଁ ମମତାରହିତ, ହୁଏ | ଯାହାଠାରେ 
ସନ୍ତାପ ଦେଖାଯାଏ, ସେ ହିଁ ସନ୍ତାପରହିତ ହୁଏ। ଯେ 
ଦେହକୁ “ଅହମ୍‌' (ମୁଁ। ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିଛି, ସେ ହିଁ 
ବିଦେହ (ଅହଂଭାବରହିତ) ହୁଏ। ସୁତରାଂ ମନୁଷ୍ୟମାତ୍ରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଗୀତାରେ କେବଳ ଏଇଠି ହିଁ '“ଜ୍ସର” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇଛି । କୌଟୁମ୍ବିକ ସ୍ନେହ ହେତୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ସନ୍ତାପ ହେବାତ୍ର 
ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। ତେଣୁ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବା 
ସମୟରେ ବିଶେଷ ସାବଧାନ ରହିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 
'ବିଗତକୂରଃ” ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 
ତୁମେ ସନ୍ତାପ ରହିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ଯଂ-କର୍ମ 
କର। 

ଅର୍ଜୁନକ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଥୂବାରୁ 
ଭଗବାନ ଯୁଧ୍ଯସ୍ବଂ ପଦରେ ତାଘଙ୍ଘୂ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଉଛନ୍ତି । ଏଥୁରେ ଯୁଦ୍ଧ କରାଇବା ଭଗବାନର୍କାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ନୁହେଁ, ବରଂ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରାଇବା ତାର୍କ୍ରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 
ଅତଏବ ଯଥାସମୟରେ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତ୍ତବ୍ଯକକର୍ମକୁ ସାଧକ 
ନିଷ୍କାମ, ନିର୍ମମ ତଥା ନିଃସନ୍ତାପ ହୋଇ ଭଗବଦର୍ପଣବୁଦ୍ଧିରେ 
କରିବା ଉଚିତ । ତାହାର ପରିଣାମ ସ।ଏସିଦି ବା ଅସିଵି) 
ଆଡ଼କୁ ଦେଖିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ | ସିଝି-ଅସିଝି, ଅନୁକୂଳତା- 
ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ସମ ରହିବା ହିଁ “ବିଗତଜ୍ଵର” ହେବା 
କାରଣ ଅନୁକୂଳତାରୁ ହେଉଥୁବା ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାରୁ 
ହେଉଥୁବା ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନତା ହିଁ ହିଁ ଜ୍ବର (ସନ୍ତାପ) ଅଟେ । ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷ, ହର୍ଷିଂଶୋକ, କାମଂକ୍ରୋଧାଦି ବିକାର ମଧ୍ଯ ଜ୍ଵର। 
ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ, ରାଗଂଦ୍ରେଷ, ଚିନ୍ତା, ଉଦ୍ବବେଗ 
ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ ସବୁ ମାନସିକ ବିକୃତି (ବିକାର) ରହିଛି, 
ସେସବୁ “ଜ୍ଵର” ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକରୁ ରହିତ ହେବା ହିଁ 
“'ବିଗତଜ୍ସରଃ” ପଦର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଯେତେବେଳେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ସାଧକର ଏକମାତ୍ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ପାଖରେ ଥୁବା 
ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ (ବସ୍ତୁ, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି) ସାଧନସ୍ବରୂପ 
(ସାଧନସାମଗ୍ରୀ। ହୋଇଯାଏ। ସେହି ସାମଗ୍ରୀରେ ଭଲ 
ମନ୍ଦର ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ। ଅତଏବ ସାମଗ୍ରୀ ଯାହା ଓ 
ଯେପରି ହେଉ ପଛେ, ତାହାକୁ ସେହିପରି ଭଗବାନକୂ 
ଅର୍ପଣ କରିବା ଉଚିତ। ଭଗବାନ ଯେପରି ଦେଇଛନ୍ତି, 
ସେହିପରି ତାଙ୍ଟୁ ଫେରାଇ ଦେବା ଉଚିତ। 

ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭଗବଦ୍‌ ଅର୍ପଣ କଲ୍ଲାପରେ ମଧ୍ୟ ନିଜଠାରେ 
ଯେଉଁ କାମନା, ମମତା ଓ ସନ୍ତାପ, ` ପୃତୀତ ହୁଏ, ତାହା ମଧ୍ୟ 
ଭଗବାନର୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ବିଧେୟ। ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କଲେ ଅର୍ପଣକାରୀ ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠ ହୋତ୍ତଯାଏ। 


ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାରେ କର୍ମ ହେତୁ ବୋଲି 


କାମନା, ମମତା ଓ ସନ୍ତାପରହିତ ହେବାରେ ପୂର୍ଣ ଅଧୁକାରୀ | | କୁହାଯାଇଛି-- 'ଆରୁରୁକ୍ଷୋମୁନେକ୍ଷୋଗଂ କମି କାରଣମୁଚାତେ 


ଶ୍ମୋକ ୩୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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(ଗୀତା ୬ | ୩) | କଉ୍ବ୍ଯ-କର୍ମ କଲେ ସାଧକକୁ ଜଣାପଡ଼େ 
ଯେ, ତା'ର କେଉଠି କ'ଣ ତୃଟି (କାମନା, ମମତା ପରଭୂତି) 
ଅଛି।* ତେଣୁ ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୨ଶ ଶ୍ଳଣୋକରେ ଧ୍ୟାନ 
ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ (କର୍ମଯୋଗ) ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି; କାରଣ ଧ୍ୟାନରେ ସାଧକର ଦୃଣ୍ଝ ବିଶେଷରୂପେ 
ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ପ୍ରତି ରହେ ଏବଂ ସେ ଧ୍ୟେୟରେ ମନ 
ଲାଗିବାକୁ ହିଁ ଧ୍ୟାନର ସଫଳତା ବୋଲି ମନେକରେ । 
କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ କର୍ମ କରେ, ସେତେବେଳେ 
ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ ତୁଟି (କାମନା, ମମତା 
ଆଦି) ଦିଗକୁ ତାହାର ଦୂଣ୍ଡ ଯାଏ। ତେଣୁ ଆଲୋଚ୍ୟ 
ଶ୍ମୋକର ଯୁଧ୍ୟସ୍ବଂ” ପଦରେ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବାକୁ ଭଗବାନ 
ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି। 

ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯେପରି 
ଭଗବାନ ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମ ହୋଇ କର୍୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୂଲେ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏଠାରେ 
(୩୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ) ନିଷ୍ଠାମ, ନିର୍ମମ ଓ ନିଃସନ୍ତାପ 
ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ ବା କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି । 
ଯଦି ଯୁଦ୍ଧଭଳି ଘୋର (କ୍ରୂର) କର୍ମ ମଧ୍ଯ ସମଭାବ ରଖି 
କରାଯାଇପାରେ, ତେବେ ସମଭାବ ରଖି କରାଯାଇ ନ 
ପାରିବା ଭଳି ଏପରି ଆଉ କେଉଁ କର୍ମ ଅଛିନ “ଶରୀର 


ମୁଁ ନୁହେଁ। ମୋର ନୁହେଁ ଓ ମୋ ପାଇଁ ନୂହେଁ' ଏହି 
ବାସ୍ତବିକ ଧାରଣା ହେଲେ ଯାଇ ସମଭାବ ଆସେ। 

ଯେତେବେଳେ ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସଂସାର ନ ହୋଇ 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ପା ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ ପାଳନ ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ସାଧକ ଯେତେ କର୍ତବ୍ୟପରାୟଣ ହୁଏ, କାମନା, ମମତା, 
ଆସକ୍ତି ପ୍ରଭୂତି ଦୋଷ ସେତେ ଦୂରେଇଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ 
ସମତାରେ ନିଜର ସ୍ଵାଭାବିକ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହୁଏ । ସମତାରେ 
ନିଜର ସ୍ଥିତି ପୂର୍ଣ ରୂପେ ଅନୂଭୂତ ହେବାମାତ୍ରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସହିତ 
ଏକତୃ ହୋଇଯାଏ। ଏହା ନିୟମ ଯେ, ନିଜ ପାଇଁ କିଛି 
ପାଇବାର ଇଚ଼୍ରା ନ ରହିଲେ “ଅହମ୍‌” (ବ୍ଯକ୍ତିତୃଃ ସ୍ବତଃ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରେୟ (କଲ୍ୟାଣ) ତ ଗ୍ବହୁଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଯୁଦ୍ଧଦରୂପକ 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମରୁ ବିରତ ହୋଇ ଶ୍ରେୟ ଗ୍ବହୁଁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ 
ନିଜର ଶ୍ରେୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପଗ୍ଵନରିଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ତାର୍ଦ୍ଲୁ 
ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି କାରଣ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କର୍ମଯୋଗରେ ମଧ୍ୟ ଶ୍ରେୟପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ 
ଭକ୍ତଯୋଗରେ ମଧ୍ୟ ଶ୍ରେୟପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । 


ମଂଜିଣିନ୍ଝ ଜ/ବ-୮ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ଅନେକ ପ୍ରକାରରେ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ଚ ପ୍ରଶ୍ନ ମୋତେ ଘୋର କର୍ମରେ କାହିଁକି 
ନିୟୋଜିତ କରୁଛନ୍ତି॥ଃ ର ଉତ୍ତର ଦେଲେ। ବର୍ତମାନ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠା ଅନୁସାରେ କର୍ମ କରିବାର 


ପ୍ରଣାଳୀ ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି। 


“ସମସ୍ତ କର୍ମ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କର” କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ 


ନ କରି ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ମନେ କରିବା ଉଚିତ । କାରଣ ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ସମଗ୍ର ଏବଂ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥ (ଅଧୂଭୂତ) ସେହି ସମଗ୍ର ଭଗବାନର୍କୀର ଅନ୍ତର୍ଗତ (ଗୀତା ୭ । ୨୯-୩୦) | ସମଗ୍ର ଭଗବାନର୍ଳୀ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ “ମୟି” ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 
ଏହି ଶ୍ଳୋକର “ମୟି ସବାଣି କମାଣି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯଂ ପଦରେ ଭକ୍ତିଯୋଗ, “ଅଧ୍ଯାମ୍ବଚେତସାଂ ପଦରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଓ ନିରାଶୀନ୍ନିମିମୋ ଭୂତ଼ା ଯୁଧ୍ଯସ୍ଵ ବିଗତକ୍ସର୫ଂ ପଦରେ କର୍ମଯୋଗ କଥା ବର୍ଷ୍ିିତ ହୋଇଛି । 
=== 7 === 
ନନ୍ଦର ପୂର୍ବନ୍ମ୍ଟୋଳବନେ ନିଳ ମତ (ସି୍ଧାନ୍ତ। ୫ଜଲ ଯୀଜିକ/ ପଞଜ ଏ୫ବ ଭଗବା ତୁଇଟି ନ୍କ୍ଥୋଳନେ ତାହାକୁ ସୁଚୂନୁ 
କଠୁଛନି / 
ଯେ ମେ ମତମିଦଂ ନିତ୍ଯମନୁତିଷ୍ଠନ୍ତି ମାନବାଃ । 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବନ୍ତୋଂନସୂୟନ୍ତୋ ମୁଚ୍ୟନ୍ତେ ତେଃପି କମିଭିଃ॥ ୩୧॥ 


ଥନ଼ୟ-ଯେ=ଯେଉଁ;, ମାନବାଃ=ମନୁଷ୍ଯମାନେ; ଅନ ସୂୟନ୍ତ ଦୋଷଦୃଷ୍ରହିତ ହୋଇ; ଶରଵାବନ୍ତଃ- ଶଦଵାପୂର୍ବକ; 


୭ ଧରାଯାଉ କେହି କୌଣସି ସେବାସମିତିରେ ମନଲଗାଇ ସେବା କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି । କେହି ଆଦର କଲେ ବା ପୁରସ୍କାର ଦେଲେ, ଯଦି ତାକୁ 
ସେଥୂରୁ ରସ ମିଳେ, ତେବେ ତାହା ହେଉଛି ତା'ର ନ୍ଯୁନତା | କର୍ମ କଲେ ଯାଇ ଏପରି ନ୍ଯୁନତା ଧରାପଡ଼େ | 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ମେ=ମୋର, ଇଦମ୍‌= ଏହି; ମତମ୍‌ ମତକୁ; ନିତ୍ୟମ୍‌-ସର୍ବଦା; ଅନୁତିଶ୍ଠନତି:ˆଅନୁସରଣ କରନ୍ତି; ତେଳିସେମାନେ; ଅପି=ମଧ୍ୟ; 
କମିଭିଃ-ସମସ୍ତ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ; ମୁଚ୍ଯନ୍ତେଇମୁକତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | 

ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ଦୋଷଦୃଶ୍ଳ ରହିତ ହୋଇ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂଵିକ ସଵିଦା ମୋର ଏହି (ପୂବିଶ୍ମୋକରେ ବଣ୍ଚିତ) 
ମତ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତ କମିବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ବ୍ାନ/# ¬ 'ଯେ ମେ ମତମିଦ',....... ଶ୍ରଦ୍ଧାବନ୍ତୋଃନ- 
ସୂୟନ୍ତୋଂ- କୌଣସି ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ, ଧର୍ମ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ 
ଆଦିର କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ 
ଗ୍ବହେହ ତେବେ ସେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସରଣ କରିବା 
ଉଚିତ। ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପଦାର୍ଥ, କର୍ମ 
ଇତ୍ଯାଦି କିଛି ହେଲେ ନିଜର ନୁହେଁ ବୋଲି ଜାଣିଥୂବା 
ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 

ଯେଉଁମାନକ୍କର ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ମତ 
ପ୍ରତି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଭଳି ନିଃସନ୍ଦେହ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପୂଜ୍ଯଭାବ 
ରହିଛି, ସେମାନଙ୍କୁ 'ଶ୍ରଦ୍ଧାବନ୍ତଃ କୁହାଯାଇଛି । 

“ଶରୀରାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ମନେ ନ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ”--ଏହି 
ବାସ୍ତବିକତା ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେଲେ ଜଡ଼ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ସୁଗମ ହୋଇଯାଏ। 

ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ସାଧକ ହିଁ ସତ୍‌ଶାସ୍ତ୍ର, ସତ୍‌ଚର୍ଚ୍ଚା ଓ ସସ୍ସଙ୍ଗଂର 
କଥା ଶୁଣେ ଏବଂ ତଦନୁସାରେ ଆଚରଣ କରେ । 

ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ମିଳିଛି । ଏଣୁ 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ପାଇବାର ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ହେଲେ 
ସାଧକଠାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ତତ୍ପରତା, ସଂଯତେନ୍ଦ୍ରିୟତା ସ୍ଵତଃ 
ଆସିଯାଏ। ଏଥୂପାଇଁ ସାଧକ ମୁଖ୍ଯତଃ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର 
ଅଭିଳାଷକୁ ହିଁ ତୀବ୍ର କରିବା ଉଚିତ । 

ପୂର୍ବ (୩୦ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜର ଯେଉଁ 
ମତ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥୁଲେ, ସେଥୁରେ ଦୋଷଦର୍ଶନ ନ କରିବା 
ପାଇଁ ଏଠି 'ଅନସୂୟନ୍ତଃ' ପଦ ଦିଆଯାଇଛି | ଗୁଣରେ ଦୋଷ 
ଦେଖିବାକୁ “ଅସୂୟା' କହନି | ଅସୂୟା (ଦୋଷଦୂୃଣୁ) ବିହୀନ 
ମନୂଷ୍ୟର୍କୁ ଏଠାରେ “ଅନସୂୟନ୍ତଃ' କୁହାଯାଇଛି | 

ଯେଉଁଠି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥାଏ, ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ କେତେକାଂଶରେ 
ଦୋଷଦୂଷ୍ଟ ରହିପାରେ । ଏଣୁ ଭଗବାନ `ଶ୍ରଦ୍ଧାବନ୍ତଃ ପଦ 
ସହିତ “ଅନସୂୟନ୍ତଃ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ଦୋଷଦୃଷ୍ଟରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ରହିତ (ପୂର୍ଣ ଶ୍ରଵାବାନ୍‌ଃ ହେବା 
ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି । ଗୀତା ଶ୍ରବଣର ମାହାମ୍ର୍ୟ ବୁଝାଇବାବେଳେ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 'ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନନସୂୟଶ୍ଡ' (ଗୀତା ୧୮ | ୭ ୧) 
ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍ଗୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଓ 
ଦୋଷଦୂଷ୍ଟରହିତ ହେବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି। 


“'ଭଗବାନରକ୍କୀ ମତ ତ ବହୁତ ଭଲ, ହେଲେ ସେ 
ବହୁତ ଆମ୍ପଶ୍ନାଘା ଓ ଅଭିମାନର କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ମୋତେ ସବୁକିଛି ଅର୍ପଣ କରିଦିଅ' କିମ୍ବା “ଏହି ମତଟି ତ 
ଭଲ, ହେଲେ ଯେଉଁ କର୍ମ ଜଡ଼ ଓ ବନ୍ଧନକାରକ 
ତା'ଦୁାରା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କିପରି ହେବ୮”'-- ଏହିପରି ବିଭିନା 
ଦୁର୍ଭାବନା ଉଦୟ ହେବା ହିଁ ଭଗବାନର୍କୀ ମତରେ 
ଦୋଷଦର୍ଶନ କରିବା। ସାଧକ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ଓ 
ତାବ୍ଚ ମତରେ ଦୋଷଦର୍ଶନ କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ବାସ୍ତବରେ ସବୁକିଛି ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ଯ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ସେ ସବୁକୁ ନିଜର ମନେକରି ତହିରେ 
ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମମତା ଓ କାମନାର ବଶବର୍ତୀ 
ହୋଇ ଦୁଃଖ ପାଉଥାଏ । ଏହି ଆମ୍ରୀୟତା ତ୍ଯାଗ କରାଇ 
ମନୂଷ୍ଯର ଉଦ୍ଧାର ନିମନ୍ତେ, ତାକୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସୁଖୀ 
କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ କୃପାପୂର୍ବକ ସବୁକିଛି 
ତାଙ୍କୁ ଅପିଣ କରିବା କଥା କହିଛନ୍ତି। ଏଣୁ ଏ ବିଷୟରେ 
ଦୋଷଦର୍ଶନ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ନିଜର କୌଣସି 
ଅପୂର୍ଚିତା ଏବଂ ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥୂଲେ ବି ଭଗବାନ 
କେବଳ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କୀ କଲ୍ଯାଣାର୍ଥେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ତାଙ୍କୁ 
ଅପପଣ କରିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି। ଏହା ଭଗବାନ କ୍ର 
ପରମ ସୌହାର୍ଦ, କାରୁଣ୍ଯ ଓ ବାସଲ୍ଯ ଭାବ। 

ଭଗବାନଙର୍କୀ ମତ ହିଁ ସଂସାରରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ” ରୂପେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ସର୍ବୋତ୍ତମ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଏଠାରେ 'ମତମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି | ନିଜର 
ସହଜ ସରଳତା ଓ ନିରଭିମାନତା ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ।ମତ' ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । କେହି ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁ ବାନ 
କରୁ, ଏହି ମତ ବା ସିଦାନ୍ତ ତ୍ରିକାଳରେ ଏକାପରି ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏଥୁରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ 'ନିତ୍ୟମ୍‌' ପଦଟି 'ମତମ୍‌' ପଦର ବିଶେଷଣ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା 'ଅନୁତିଷ୍ଠ ନି' ପଦର ବିଶେଷଣ | କାରଣ 
ଭଗବାନ ନିତ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ନିତ୍ୟ । ଭଗବାନଙ୍କ ମତ ବି ନିତ୍ୟ । ଭଗବାନର୍କ 
ମତ ହିଁ ସବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ। ଯେଉଁ ମତ କେବେ ବିଲୁପ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ହିଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୂପେ ପରିଗଣିତ ହୁଏ | ଅତଏବ 
ଭଗବାନକ୍କୀ ମତ ନିତ୍ୟ ଏବଂ ତାହାର ଅନୁଷ୍ଠାନ (ଆଚରଣ) 
ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯ। ଏଣୁ ଏଠାରେ କ୍ରିୟାବିଶେଷଣ “ନିତ୍ଯମ୍‌ଂ 


ଶ୍ମୋକ ୩୧] 
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ଦେବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି--ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ମତରେ ଆସ୍ଥା 
ରଖି) ନିରନ୍ତର ସ୍ଥିତ ରହିବା ଓ ତଦନୁସାରେ ଆଚରଣ 
କରିବା। 

ଙ୍କ ଭଗବାନଙ୍କ ମତ କ”ଣ ଏବଂ ତାହା ସର୍ବଦା 
ଆଚରଣ କରିବା କିପରିଂ 

ଜନ୍ତ୍ଚ କୌଣସି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୁହେଁ--ଏହା 
ହେଉଛି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ମତ । ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଝି, 
ପ୍ରାଣ, ଧନ, ସମ୍ପତି, ପଦାର୍ଥ, ଏପରି କି ସଂସାର ବି ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ। ତେଣୁ ଏହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ସଂସାର ସହିତ ଏକତ 
ଅଛି ତଥା ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ “ସ୍ବୟଂଂର 
ପରମାମ୍ରରାବ୍ଦ ସହିତ ଏକତ ଅଛି। ଏଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଏଗୁଡ଼ିକର ଉପଯୋଗର ଅଧୂକାର ହେଉଛି 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ । ଅଧୂକନ୍ତୁ ସଦ୍‌ଗୁଣ, ସଦାଗ୍ବର, ତ୍ଯାଗ, ବୈରାଗ୍ଯ, 
ଦୟା, କ୍ଷମା ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ, ଏସବୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର । ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି କାରକ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନରଙ୍ବ୍ଧର । ଯଦି ସଦ୍‌ଗୁଣ, 
ସଦାଗ୍ବର ପ୍ରଭୂତି ଆମର ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ଆମର ପୂର୍ତି ଅଧୂକାର ଥାଆନ୍ତା ଓ ଆମ ସମ୍ମତି 
ବିନା ଅନ୍ଯ କାହାକୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ମିଳନ୍ତା ନାହିଁ । ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜର ମାନିବାରୁ ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଏହା 
ଆସୁରୀସମ୍ପର୍ତିର ମୂଳ। 

ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ନିଜର ଭାବିଲେ ଏବଂ 
ତାହାକୁ ପାଇବା ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ବନ୍ଧନ ହୁଏ । ଶରୀରାଦି 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ତ “ନିଜର” ନୁହେଁ, ଏପରି କି “ନିଜ ପାଇଁ' ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ । ଯଦି ଏଗୁଡ଼ିକ ନିଜ ପାଇଁ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ଥରେ 
ମିଳିଗଲେ ଆମକୁ ତୃପ୍ତି ବା ସନ୍ତୋଷ ମିଳନ୍ତା ଓ ପୂର୍ଣ୍ରିତା 
ଅନୁଭବ ହୁଅନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ଯେତେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ମିଳିଲେ ମଧ୍ୟ 
କେବେ ତୃପ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। ଯାହା ପ୍ରକୃତରେ ଆମ ନିଜର, 
ସେହି ବସ୍ତୁ (ଭଗବାନ) ମିଳିଲେ ତୃପ୍ତି ବା ପୂର୍ଷ୍ତା ଅନୁଭବ 
ହୁଏ। ନିଜର ପ୍ରକୃତ ବସ୍ତୁ ମିଳିଗଲେ, ସ୍ବପ୍ନରେ ମଧ୍ଯ ଆଉ କିଛି 
ପାଇବାର ଇଢ୍ଜା ରହେ ନାହିଁ। ଯେପରି ସଂସାରରେ ସମସ୍ତ 
ପୁତ୍ରବତୀ ନାରୀ ମାଆ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ଶିଶୁ 
ସମସ୍ତକ୍ତ ପାଖରୁ ସନ୍ତୁଞ୍ଝି ପାଏ ନାହିଁ, କେବଳ ନିଜ ମାଆ 
ପାଖରୁ ସନ୍ତୁଣ୍ଝି ପାଏ, ସେହିପରି ନିଜ ବସ୍ତୁ ନ ମିଳିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ପାଏ ନାହିଁ। ପାଇବାର ଇଢ୍ରା ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ନିଜର ବସ୍ତୁ ମିଳି ନାହିଁ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ନିଜର ମାନିନେଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେଗୁଡ଼ିକ ବାସ୍ତବରେ 
ନିଜର ନୁହେଁ; ସେଥୁପାଇଁ ତୃପ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। ଅତଏବ କୌଣସି 
ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୂହେଁ କି ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ। 


ଶରୀରାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ନିଜ ସାଥୂରେ 
ଆଣି ନ ଥୂଲେ କି ନିଜ ସାଥୂରେ ନେଇଯାଇ ପାରିବା 
ନାହିଁ। ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଆମଠାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକର 
ବିୟୋଗ ହେଉଛି। ବର୍ତମାନ ଯାହା ନିଜର ପରି ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅନ୍ୟ ହିତରେ ଲଗାଇବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନିଜର ଅଧୂକାର 
ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ। ଏଣୁ ପ୍ରାପ୍ତ ବଧ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଦୂପଯୋଗ କରିବାରେ ଆମର ଅଧୂକାର ଅଛି, ନିଜର 
ମାନିବାରେ ନୁହେଁ। ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଏ ବଧ୍ଧୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ଏପରି ଉଦାରତାପୂର୍ବକ ଓ ଏପରି ଭାବରେ ଦେଇଛନ୍ତି 
ଯେ, ସେଗୁଡ଼ିକ ତାକୁ ନିଜର ପରି ଦେଖାଯାଏ। ଏହି 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମାନିବା ହିଁ ଭଗବାନର୍କ୍ବ ଉଦାରତାର 
ଦୁରୁପଯୋଗ କରିବା। ନିଜର ନ ହୋଇଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ମନୂଷ୍ଯ ଉକ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମାନି 
ନେଇଛି। ସେହି ଭୁଲ୍‌କୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସାଧକ 
ଅଧ୍ଯାମୂଚିତ୍ତରେ ଗଭୀର ବିଗ୍ରର କରି ଭଗବାନଙ୍ଦ୍ୁ ସେ 
ସବୁକୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୁଲ୍‌ରେ ମାନି 
ନେଇଥୁବା ଆମ୍ରୀୟତା ଦୂର କରିନେବା ଉଚିତ । 

ଯେଉଁ ସାଧକର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅଧ୍ଯାମୂତତ୍ତ୍ଵ 
ପ୍ରାପ୍ତ ସେ ଯଦି ଗଭୀରଭାବେ ବିଗ୍ରର କରେ, ତେବେ 
ତାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହେବ ଯେ, କୌଣସି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ନିଜର ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ବିୟୋଗଶୀଳ | ଶରୀର, ପଦ, 
ଅଧୂକାର, ଶିକ୍ଷା, ଯୋଗ୍ଯତା ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା 
କିଛି ମିଳିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ସଂସାରରୁ ଓ ସଂସାର ପାଇଁ ମିଳିଛି | 
ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ସଂସାର(କାର୍ଯ୍ୟ) ର ମାନୁଥାନ୍ତୁ ବା ପ୍ରକୃତି 
(କାରଣ) ର ମାନୁଥାନ୍ତୁ ଅଥବା ଭଗବାନ ସ୍ବାମୀ) ଜ୍ବର ମାନୂଥାନ୍ତୁ, 
ସାରକଥା ହେଲା, ସେସବୁ ନିଜର ନୂହେଁ। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ 
ନିଜର ନୁହେଁ, ତାହା ନିଜ ପାଇଁ ହୋଇ ପାରିବ କିପରି? 

ସାଧକ କୌଣସି `ବସ୍ତୁଂକୁ ନିଜର ମାନିବା ଉଚିତ 
ନୂହେଁ। ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି “କର୍ମ” କରିବା ବି ଉଚିତ 
ନୂହେଁ । ନିଜ ପାଇଁ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ 
ହୁଏ (ଗୀତା ୩। ୯) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞ (ନିଷ୍ଟାମଭାବପୂର୍ବକ 
ପରହିତ ନିମନ୍ତେ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ) ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
(ନିଜ ପାଇଁ କରାଯାଉଥୁବା) କର୍ମ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ବନ୍ଧନକାରକ 
ହୁଏ। ଯଜ୍ଞ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରୁଥୁବା ସାଧକର ସମସ୍ତ କର୍ମ, 
ଏପରି କି ସଞ୍ଚିତକର୍ମ ମଧ୍ଯ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା 
୪।୨୩)। ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର 
(ସ୍ବାମୀ “ସବିଲୋକମହେଶ୍ବରମ୍‌' (ଗୀତା ୫ | ୨୯) | 
ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାମୀ ମାନିନେବାମାତ୍ରେ ପ୍ରକୃତ 
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ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ଭୁଲିଯାଏ କାରଣ ସେ ନିଜକୁ ଯେଉଁ ସବୁ ବସ୍ତୁର 
ସ୍ଵାମୀ ମନେକରେ, ତାହାର ସେହି ବସୁୁଗୁଡ଼ିକର ଚିନ୍ତନ 
ହୁଏ। ଏଣୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ସ୍ବାମୀ ବୋଲି 
ବୁଝି ସାଧକ ସଂସାରରେ ସେବକ ପରି ରହିବା ଉଚିତ । 
ନିଜ ସ୍ବାମୀଙ୍ଦ୍ରର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେବକ 
କେବେ ନିଜକୁ ସ୍ବାମୀ ମନେକରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସାଧକ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତିକୁ ନିଜର ନ 
ମାନିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭଗବାନଙ୍କର ମାନି, ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ, କର୍ମରେ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହେବା ଉଚିତ | 
ନିଜେ ସ୍ବାମୀପଣର ଅଭିମାନ କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ସର୍ବସ୍ଵ ଭଗବଦର୍ପଣ କରିବା ପରେ ଲାଭ କ୍ଷତି, ମାନ 
ଅପମାନ, ସୁଖ ଦୁଃଖ ଯାହା କିଛି ଆସିଲେ ବି ସାଧକ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନର୍କର ମାନନ୍ତୁ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ନିଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖନ୍ତୁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ତବ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 


ଘଂଜଣିିସ୍ଜ ଭ/ବ--ଭଗବାନଙ୍କ ମତ ହିଁ ବାସ୍ତବିକ ଓ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ତ ୬୭୧୭ ୨୮୭ 


ପରିସ୍ଥିତିର ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ, ତେଣୁ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁଯାୟୀ 
ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରି ଗ୍ବଲିବା ଉଚିତ | ଏହା 
ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ମତ ଅନୁସରଣ କରିବାର ଅର୍ଥ | 
'ମୂଚ୍ୟନ୍ତେ ତେଃପି କମ୍ମିଭିଃ-- ଭଗବାନ ସତେ 
ଯେପରି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ମୋତେ ସର୍ବସ୍ବ ଅର୍ପଣ 
କରି କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ମୁଁ ତୂମକୁ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ 
ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛି, ତେଣୁ ତାହା ପାଳନ କଲେ ତୂମ 
ମୁକ୍ତିରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନକୁ ମୁଁ 
ଏପରି ସ୍ପଷ୍ଟ ଆଜ୍ଞା ଦେଉ ନାହିଁ,୨ ସେମାନେ ଯଦି ଏହି 
ମତ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ନ ମାନି କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
କରିବା) ଅନୁସରଣ କରିବେ, ତେବେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ । କାରଣ ଏହି ମତଟି ଏତେ ବିଲକ୍ଷଣ 
ଯେ, କେହି ମୋତେ ମାନୁ ବା ନ ମାନୁ, କେବଳ ଏହି 
ମତର ଅନୁସରଣ କରିବା ଦ୍ବାରା ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ “ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏବଂ ଏଥୁରେ ସମସ୍ତ ମତ ମତାନ୍ତର 


ଅନ୍ତଭ୍ଭୁକ୍ର। ତଥାପି ଭଗବାନ ଅଭିମାନ ନ କରି ଅତି ସରଳତା ଓ ନମ୍ଭତାପୂର୍ବକ ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଂ୩ମତ'” ବୋଲି 


କହିଛନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ହୋଇ ନିଜ ମତଟିକୁ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି। 


ଭଗବାନ ନିଜର କିମ୍ବା ଅନ୍ଯ କାହା ମତର ପକ୍ଷ ଗ୍ରହଣ କରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ନିଷ୍ଠୃକ୍ଷ 


ମତ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୁହେଁ, ତାହା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ନିଜର ମତ ବ୍ଯକ୍ତ କରି ପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ତାହା ସମସ୍ତେ ମାନିବାକୁ ବାଧ୍ୟ । ଏଣୁ ଗୁରୁ ଓ ଶିଷ୍ୟକ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ହୁଏତ ମତପାଥିକ୍ୟ ରହିପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। ରଷି, ମୁନି ଓ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ନିଜ ମତକୁ ମଧ୍ୟ “ସିଦ୍ଧାନ୍ତ” ବୋଲି କହି ଦିଅନ୍ତି; 
ମାତ୍ର ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ “ମତ” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ରଷି, ମୁନି, ଦାର୍ଶନିକ, ଆଗ୍ଟର୍ଯ୍ଯ ଆଦିକ ମତରେ ତ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ (ମତଭେଦ) ରହେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ମତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ କୌଣସି ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ। 
== = = 
ଯେ ତ଼େତଦଭ୍ୟସୂୟନ୍ତୋ ନାନୂତିଷ୍ଠନ୍ତି ମେ ମତମ୍‌ | 
ସବିଜ୍ଞାନବିମୂଢାଂସ୍ଥାନ୍‌ ବିଦି ନଷ୍ଟାନଚେତସଃ॥ ୩୨ ॥ 


ଥନୟ-ତୁ=କିନ୍ତୁ ଯେଇଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ମେଳିମୋର; ଏତଡ଼ ଏହି; ମତମ୍‌=ମତ ପତି; ଅଭ୍ୟସୂୟନ୍ତଃ- ଦୋଷଦୃଷ୍ି 
କରି; ନ, ଅନୁତିଷ୍ଠନିଇଁପାଳନ କରନି ନାହିଁ; ତାନ୍‌=ସେହି; ସବିଜ୍ଞାନବିମୂଢାନ୍‌ = ସର୍ବଜ୍ଞାନବିମୂଢ଼ ଅଚେ ତସଃ-= ଅବିବେକୀ 


ମନୁଷ୍ଯ; ନଷ୍ଟାନୂଦନଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି; ବିଦ୍ଧିଚଜାଣ । 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ମୋର ଏହି ମତ ପ୍ରତି ଦୋଷଦୂଷ୍ଟଝି କରି ଏହାକୁ ପାଳନ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେହି 
ସବିଜ୍ଞାନବିମୂଢ଼ ଅବିବେକୀ ମନୂଷ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ଜାଣ ଅଥାତୃ ସେମାନଙ୍କର ପତନ ଅବଶ୍ୟମ୍ବାବୀ 


କ୍ଯାୀଯା” ଂଯେ ତ଼େତଦଭ୍ଯସୂୟନ୍ତୋ ନାନୂତିଷ୍ଠ ନ୍ତି 
ମେ ମତମ୍‌'--୩୦ଶ ଶ୍ଳମୋକରେ ବର୍ଶ୍ଚିତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅନୁସରଣକାରୀର୍ଚ୍ର ଲାଭ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ୩୧ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯିବା ପରେ, ଏବେ ତଦନୁସାରେ ଆଚରଣ 
ନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ତର ପାର୍ଥକ୍ଯ ଦର୍ଶୀଇବା ପାଇଁ 
ଏଠାରେ “ତୁ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। 


“ଯେପରି ସଂସାରରେ ସମସ୍ତ ସ୍ବାର୍ଥପର ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର 
ଲାଭ ଗ୍ବହାନ୍ତି/ ସେହିପରି ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଗ୍ବହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ସମସ୍ତେ ମୋତେ ସକଳ କର୍ମ ଅର୍ପଣ କରିଦିଅନ୍ତୁ ଏବଂ 
ମୋତେ ସ୍ବାମୀ ବୋଲି ମାନନ୍ତୁ'--ଏହିପରି ଭାବିବା ହିଁ 
“ଭଗବାନଂବ୍କ ପ୍ରତି ଦୋଷାରୋପ କରିବା। 

“କାମନା ବିନା ସଂସାର କାର୍ଯ୍ୟ ଚଳିବ କିପରିମ ମମତା 


ଶ୍ମୋକ ୩୩ 


ସମ୍ପୂର୍ଶ ତ୍ୟାଗ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; ରାଗ-ଦ଼େଷାଦି ବିକାରରୁ 
ରହିତ ହେବା ଅସମ୍ଭବ'--ଏହିଭଳି ମାନିବା ହିଁ ଭଗବାନର୍କ 
'ମତ' ପ୍ରତି ଦୋଷାରୋପ କରିବା। 

ଯେଉଁ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହାସକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଶରୀରାଦି 
ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେକରନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ନିଜ ପାଇଁ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ମତ 
ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଯାପନ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

'ସବିଜ୍ଞାନବିମୂଢାନ୍‌ ତାନ୍‌ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ମତ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ସାଂସାରିକ ଜ୍ଞାନରେ (ବିଦ୍ଯା, କଳା ଇତ୍ୟାଦିରେ) ମୋହିତ 
ହୋଇ ରହନ୍ତୈ। ସେମାନେ ମୋଟର ଗାଡ଼ି, ଉଡ଼ାଜାହାଜ, 
ରେଡ଼ିଓ, ଟେଲିଭିଜନ୍‌ ଇତ୍ଯାଦି ଆବିଷ୍ଟକାରରେ ଏବଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକର କଳାକୌଶଳ ଜାଣିବାରେ ତଥା ନୂଆ ନୂଆ 
ଆବିଷ୍ଟ୍ଲାର କରିବାରେ ମହି ରହନ୍ତି । ସନ୍ତରଣ, ଗୃହନିର୍ମାଣ, 
ଶିଳ୍ପକଳା, ମନ୍ତ୍ର ଯନ୍ତ୍ର ତନ୍ବ ଇତ୍ୟାଦି ଜାଣିବାରେ ତଥା 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ଚମଳାରିତା ଦେଖାଇବାରେ; ଦେଶ 
ବିଦେଶର ଭାଷା, ଲିପି, ଗ୍ବଲିଚଳନ, ଖାଦ୍ଯପେୟ କଥା 
ଜାଣିବାରେ ନିମଜିତ ରହନ୍ତୈ। ସେମାନେ ନିଃସନ୍ଦେହ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଯେ, ଏହା ହିଁ ସବୁକିଛି' (ଗୀତା ୧୬ | ୧୧) | 
ଏପରି ଲୋକଙ୍ଗୁ ଏଠାରେ ସର୍ବଜ୍ଞାନବିମୂଢ଼ କୁହାଯାଇଛି । 

“'ଅଚେତସଃ”--ଭଗବାନଜବ୍କୀ ମତ ଅନୁସରଣ ନ 
କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ୟଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ସାର-ଅସାର, 
ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ, ବନ୍ଧନ-ମୋକ୍ଷ ଇତ୍ଯାଦି ପାରମାର୍ଥ୍ବକ ଜ୍ଞାନ 
(ବିବେକ) ମଧ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍ସ୍ଘ ଠାରେ ଚେତନା 
ନ ଥାଏ, ସେମାନେ ପଶୁ ଭଳି ଅଜ୍ଞାନରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥାନ୍ତି । 
ସେମାନେ ବ୍ୟର୍ଥ ଆଶା, ବ୍ଯର୍ଥ କର୍ମ ଏବଂ ବ୍ୟଥ ଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ 
ବିକ୍ଷିପ୍ତଚିତ୍ତ ମୃଢ଼ ମନୂଷ୍ଯ-“ ଂମୋଘାଶା ମୋଘକର୍ମୀଣୋ 
ମୋଘଜ୍ଞାନା ବିଚେତସଃ'” (ଗୀତା ୯ | ୧୨, | 

ବିଦ୍ଧି ନଷ୍ଟାନ୍‌ '--ମନୁ ଷ୍ୟଶରୀର ପାଇ ମଧ୍ଯ 
ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନବ୍କୀ ମତାନୂସାରେ ଚଳନ୍ତି ନାହିଁ, 
ସେମାନେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେମାନେ ଜନ୍ମମରଣଚକ୍ରରେ ଘୃରୁଥୂବେ । 

ମନୂଷ୍ୟଜୀବନରେ ଅନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁକ୍ତିର ସମ୍ଭାବନା 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଥାଏ (ଗୀତା ୮ | ୫) | ତେଣୁ ଏବେ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ମତ ଅନୁସରଣ କରୁ ନାହାନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ସସ୍ସଙ୍ଗ ଆଦି ପ୍ରଭାବରୁ ଭଗବାନଙ୍କ ମତ ଅନୁସରଣ କରି 
ପାରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାଦ୍ବାରା ସେମାନର୍କୀର ମୁକ୍ତି ହୋଇପାରେ । 
କିନ୍ତୁ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯଦି ସେମାନର୍କ୍ରର ବର୍ତମାନପରି ଭାବ 
ରହେ, ତେବେ ସେମାନେ ୯ଭଗବତୁ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚିତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ) ନଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । 
ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଏପରି ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ ପାଇଁ “ନଷ୍ଟାନ୍‌ ବିଵି' 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। 

ଭଗବାନଙ୍କ ମତ ଅନୁସରଣ ନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ 
ରାଗ ବା ଦ଼େଷପୂର୍ବକ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରେ। ରାଗ ଓ 
ଦ୍ରେଷ ମନୁଷ୍ୟର ଘୋର ଶତ୍ରୁ-¬ 'ତୌ ହ୍ଯସ୍ଯ ପରି ପବ୍ରିନୌ' 
(ଗୀତା ୩ । ୩୪) । ନାଶବାନ୍‌ ହୋଇଥୁବାରୁ ପଦାର୍ଥ ଓ 
କର୍ମ ତ ସର୍ବଦା କାହା ସାଥୂରେ ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷପୂର୍ବକ କର୍ମ କରିଥୂବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ ତାଦାମ୍ର୍ୟ ମମତା 
ଓ କାମନା ଦ୍ବାରା ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ବାରମ୍ବାର ନୀଚଯୋନି 
ଓ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥାଏ। ତେଣୁ ଏପରି ମନୁଷ୍ୟ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଲେ । 

୩୧ଶ ଓ ୩୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, ““'ମୋ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସରଣ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅନୁସରଣ ନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯର ପତନ 
ହୁଏ।'””' ଏହାର ନିର୍ଯାସ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନକୁ ମାନୁ ବା 
ନ ମାନୁ, ଏଥୁରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ର କୌଣସି ଆପତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ 
ସେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚା ମତ ଏସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅବଶ୍ଯ ପାଳନ କରିବା 
ଉଚିତ | ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ଆଜ୍ଞା । ଯଦି ସେ ଏପରି ନ କରେ, 
ତେବେ ତା'ର ପତନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ | ଯଦି ସାଧକ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ସହିତ ତାର୍କ୍ବ ମତ ମଧ୍ୟ ଅନୁସରଣ କରେ, 
ତେବେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ତାଂନିକଟରେ ସମର୍ପଣ 
କରିଦେବେ । ଭଗବାନଙ୍ୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କରି ସେ ଯଦି କେବଳ 
ତାବ୍କୀ ମତ ଅନୁସରଣ କରେ, ତେବେ ଭଗବାନ ତାକୁ ଉଦାର 
କରିଦେବେ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ବୀକାର 
କରେ, ତାକୁ 'ପ୍ରେମ' ମିଳେ ଏବଂ ଯିଏ କେବଳ ତାଙ୍କ ମତ 
ଅନୁସରଣ କରେ, ତାକୁ "ମୁକତି' ମିଳେ | 


=== # ୩୭୭୭ 
ନୀନ୍ଧକ ଭରବାଳଙ୍କ ମତକୁସାନେ କର୍ମ ନ କଲେ ନନୁଶ୍ୟର ତଳ ନୁଏ କାହିଁକିନା କିଠନାକ୍ତ ନ୍ତ୍ରୋଳଣଳ ଏହାଳ ଜନ୍ତର 


6ଦଣଛଛି / 5 
ସଦୃଶଂ ଚେଷ୍ଟ୍ୟତେ ସ୍ବସ୍ଯାଃ 


ପ୍ରକୃତିଂ ଯାନ୍ରି ଭୂତାନି ନିଗ୍ରହଃ କି 


ପ୍ରକୃ ତେଜ୍ଞାନବାନପି । 
କିଂ କରିଷ୍ଯତି ॥ ୩୩ ॥ 
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× ଶୁୀମଭଗବତୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଥଳନ୍ଦ ଭୂତାନି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ; ପ୍ରକୃତିମ୍‌= ପ୍ରକୃତିକୁ; ଯାନ୍ତି ପାପ ହୁଅନି; ଜ୍ଞାନବାନ୍‌= ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ; ଅପି=ମଧ୍ୟ; 
ସ୍ବସ୍ୟାଃ-ନିଜର; ପ୍ରକୃତେଃ= ପ୍ରକୃତି ସଦୃଶମ୍‌ ¬ ଅନୁସାରେ; ଚେଷ୍ଟତେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନି; ନିଗ୍ହହଃ୮ (ତେବେ ଏଥୁରେ କାହାର) 


ନିଗ୍ରହ; କିମ୍‌-କ'ଣ; କରିଷ୍ଯତି କରିବ? 


ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅଥାତ୍ବ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ କାକ୍ଷ୍ଯ କରନ୍ତି। ଏପରି କି ଜ୍ଞାନୀ 
ମହାପୁରୁଷ ମଧ୍ୟ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ କାକ୍ଷ୍ୟ କରନ୍ତି, ତେବେ ଏଥୂରେ କାହାର ନିଗ୍ରହ କ'ଣ କାମ କରିବ? 


ବନୀ “ପ୍ରକୃତିଂ ଯାନ୍ତି ଭୂତାନିଂ-- ସ୍ଵଭାବ ବା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁଂ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି ସମସ୍ତ କର୍ମ କରାଯାଏ। 
ସ୍ବଭାବ ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ରାଗ-ଦେଷରହିତ ଏବଂ ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷଯୁକ୍ତ । ଧରାଯାଉ ରାସ୍ତାରେ ଗ୍ବଲୁଥୁବାବେଳେ କୌଣସି 
ବିଜ୍ଞାପନ ଆମ ଆଖିରେ ପଡ଼ିବାରୁ ଆମେ ପଢ଼ିଦେଲେ, 
ତେବେ ସେହି ବିଜ୍ଞାପନକୁ ଆମେ ରାଗଂଦ଼େଷ ବା ସିଦ୍ାନ୍ତ 
ଅନୂଯାୟୀ ପଢ଼ି ନାହେଁ, ବରଂ ରାଗ-ଦ୍ରେଷରହିତ ସ୍ବଭାବ 
ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ପଢ଼ିବା କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା। କୌଣସି ବନ୍ଧୁଙ୍କ 
ପତ୍ର ପାଇଲେ ଆମେ ରାଗପୂର୍ବକ ପଢ଼ୁଛେ ଏବଂ ଶତ୍ରୁର 
ପତ୍ର ପାଇଲେ ଦ୍ବେଷପୂର୍ବକ ପଢୁଛେ। ତେବେ ଏହି 
ପଢ଼ିବା କାର୍ଯ୍ୟ ରାଗ-ଦ୍େଷଯୁକ୍ତ ସ୍ବଭାବ ଦ୍ବାରା ହେଲା। 
ଗୀତା, ରାମାୟଣ ପ୍ରଭୂତି ସତ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ର ପଢ଼ିବା ହେଲା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ ପଢ଼ିବା। ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏଣୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କାର୍ଯ୍ଯ 
କରିବା ମଧ୍ଯ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୂମୋଦିତ କାର୍ଯ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 

ଏହିଭଳି ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, ଶୁଂଘିବା, ସ୍ପର୍ଶ କରିବା 
ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସ୍ବଭାବ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ 
ହୁଏ। ରାଗ-ଦ୍ବେଷରହିତ ସ୍ଵଭାବ ଦୋଷାବହ ନୂହେ, 
ବରଂ ରାଗଂଦ୍େଷଯୁକ୍ତ ସ୍ବଭାବ ଦୋଷାବହ । ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷପୂର୍ବକ ଯେଉଁ କ୍ରିୟା ହୁଏ, ତାହା ମନୁଷ୍ଯକୁ ବାନ୍ଧି 
ଦିଏ: କାରଣ ଏହାଦ୍ବାରା ସ୍ବଭାବ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 
ଅପରପକ୍ଷେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତପୂର୍ବକ ଯେଉଁ କ୍ରିୟା ହୁଏ, ତାହା 
ଉଦ୍ଧାରକାରକ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଏହାଦ୍ବାରା ସ୍ଵଭାବ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ। ସ୍ବଭାବ ଅଶୁଦ୍ଧ ହେବାରୁ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ଥୂବା 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। ସ୍ଵଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହେଲେ 
ସଂସାର ସହିତ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସହଜରେ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 

କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନ ନ ଥୂବାରୁ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍ଚ୍ଚର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ତାବ୍ର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ 
ହୁଏ। ପରମାମ୍ରରାକାଙ୍କ୍ଷୀ ସାଧକର୍କୀର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଅନୁସାରେ ହୁଏ। ଲୋଭୀ ପୁରୁଷ ଯେପରି ସର୍ବଦା କ୍ଷତି 
ପ୍ରତି ସାବଧାନ ଥାଏ, ସାଧକ ସେହିପରି ରାଗଂ-ଦ୍େଷପୂର୍ବକ 


କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ସାବଧାନ ଥାଏ। ଏପରି ସାବଧାନ ରହିଲେ 
ସାଧକର ସ୍ବଭାବ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ପରିଣାମରେ ସେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରକୃତ ଦ୍ମ।ର। 
ହେଉଥୂଲେ ବି ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର କର୍ତା 
ମନେକରେ (ଗୀତା ୩ | ୨୭) | ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୁଥୁବାରୁ ରାଗ-ଦ଼େଷ ଉତ୍ଦନ୍ନ ହୁଏ ଓ ପରିଣାମରେ 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନ ହୁଏ। ଯେଉଁ ସାଧକ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ, ସେ ନିଜକୁ ସର୍ବଦା 
ଅକତ୍ତା ଦେଖେ (ଗୀତା ୧୩। ୨୯) | 

ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ହିଁ ସ୍ଵଭାବର 
ପ୍ରଧାନ ଦୋଷ। ସ୍ବଭାବରେ ରାଗ ଥରୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଶୁଦ୍ଧ 
କର୍ମ ହେଉଥାଏ। ଏଣୁ ସାଧକ ନିମନ୍ତେ ରାଗ ହିଁ ବନ୍ଧନର 
ମୁଖ୍ଯ କାରଣ। 

ରାଗ ସ୍ବୀକୃତ “ଅହମ୍‌'ରେ ରହେ ଏବଂ ମନ, ବୁଦି, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନବ୍ସ୍ପ ବିଷୟରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । 

'ଅହମ୍‌' ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-- 

(୧) ଚେତନ ଦ୍ବାରା ଜଡ଼ ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ଉତପ୍ପନ୍ତ ତାଦାମ୍୍ରୂପକ “ଅହମ୍‌' | 

(୨) ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର ଧାତୁ ରୂପକ “ଅହମ୍‌'-¬ 
'ମହାଭୂତାନ୍ଯହଂକାରଃ' (ଗୀତା ୧୩ | ୫) | 

ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର ଧାତୃରୂପକ “ଅହମ୍‌'ରେ କୌଣସି ଦୋଷ 
ନାହିଁ, କାରଣ ସେହି “ଅହମ୍‌' ମନ, ବୁଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପରି 
ଗୋଟିଏ କରଣ ମାତ୍ର। ସ୍ବୀକୃତ “ଅହମ୍‌'ରେ ହିଁ ସମସ୍ତ 
ଦୋଷ ରହିଛି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ୍ର ତାଦାମ୍୍ରୂପକ “ଅହମ୍‌' 
ସମ୍ପୂର୍ଶ ନଷ୍ଟ୍୍‌ ହୋଇଯାଇଥାଏ। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ତଥାକଥୂତ 
ଶରୀର ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିର ଧାତୃରୂପକ 
'ଅହମ୍‌'ରେ ହିଁ ହୁଏ। ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ଏହି ଧାତୃରୂପକ “ଅହମ୍‌' ରେ ହିଁ ହେଉଛି; କିନ୍ତୁ ଜଡ଼ 
ଶରୀରକୁ 'ମୁଁ' ଓ 'ମୋର' ମାନୁଥୁବା ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ସେହି 


୩ ଯାହା ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଭଗବାନକ୍ରୀ ଆଜ୍ଞାନୁକୂଳ, ତାହାକୁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କୁହାଯାଏ । ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଭଗବାନଗ୍ଗ୍ର ଆଜ୍ଞାର ବିପରୀତ ମତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୂପେ ଗଣ୍ୟ 


ନୂହେଁ। 


ଶ୍ମୋକ ୩୩ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମାନିନିଏ, ଫଳରେ 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ। କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ମାନିଲେ ହିଁ ରାଗ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏଂ । 

“ସଦୃଶଂ ଚେଷ୍ଟାତେ ସ୍ବସ୍ୟାଃ ପ୍ରକୃ ତେର୍ଞାନବାନପି'- _ 
ଯଦ୍ଯପି ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗଂ-ଦ୍ବେଷ ନ ଥୁବାରୁ ଜ୍ଞାନୀ 
ମହାପୁରୂଷଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ନିର୍ଦୋଷ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେ 
ପ୍ରକୃତିର ବଶୀଭୂତ ନୂହନ୍ତି, ତଥାପି ନିଜ ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ) 
ଅନୂସାରେ ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟ୍ୟ କରନ୍ତି। ଯଥା- ଇଂରାଜି ଭାଷା 
ନ ଜାଣିଥୂବା କୌଣସି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷର୍କୁ ଯଦି ଇଂରାଜି 
କହିବାକୁ କୁହାଯାଏ, ତେବେ ସେ କହିପାରିବେ ନାହିଁ। 
ସେ ଯେଉଁ ଭାଷା ଜାଣନ୍ତି ସେହି ଭାଷା ହିଁ କହିବେ। 

ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ବଶୀଭୂତ କରି ଯେଉଁ 
ଯୋନିରେ ଅବତାର ନିଅନ୍ତି, ସେ ସେହି ଯୋନିର ସ୍ବଭାବ 
ଅନୁସାରେ କ୍ରିୟା କରନ୍ତି ଯଥା ଭଗବାନ ରାମ ଓ 
କୃଷ୍ଣରୂପରେ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଧାରଣ କରି ତଥା ମୟସ୍ଥ୍ଯ, 
କଚ୍ଛପ, ବରାହ ଇତ୍ଯାଦି ଅବତାର ଧାରଣ କରି, ସେହି 
ସେହି ଶରୀର ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍କ୍‌ ଅବତାରୀ ଶରୀରରେ ମଧ୍ୟ 
ବର୍ଷ୍ର ଓ ଯୋନି ଅନୂସାରେ ସ୍ଵଭାବର ଭିନ୍ନତା ଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ପରବଶତା ନ ଥାଏ। ଏହିପରି ଯେଉଁ ମହାପୁରୁ ଷର୍କର 
ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହୋଇଯାଇଛି, ସେମାନକ୍କ ଠାରେ 
ସ୍ବଭାବଗତ ଭିନ୍ନତା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପରବଶତା ନ ଥାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇ 
ନାହିଁ, ସେମାନର୍କ୍‌ ଠାରେ ସ୍ବଭାବଗତ ଭିନ୍ନତା ଓ ପରବଶତା 
ଉଭୟ ଥାଏ। 

ଏଠାରେ 'ସ୍ବସ୍ୟାଃ' ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍କୀ 
ପ୍ରକୃତି ନିର୍ଦୋଷ। ସେ ପ୍ରକୃତିର ବଶରେ ନ ଥାନ୍ତି, ବରଂ ପ୍ରକୃତି 
ତାଙ୍କ ବଶରେ ଥାଏ। କର୍ତ୍ତୃଡ଼ାଭିମାନ ଓ ସ୍ଵାର୍ଥବୁଦ୍ଧି ହିଁ କର୍ମଫଳ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ମୂଳ ବୀଜ। ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍କର କର୍ତ୍ୃତ଼ାଭିମାନ 
ଓ ସ୍ବାର୍ଥବୁଦି ନ ଥାଏ। ତାଙ୍କ ଦାରା କେବଳ ଚେଷ୍ଟ୍ଟା (କ୍ରିୟା) 
ହୁଏ । କର୍ମ ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ, ଚେଷ୍ଟ୍ୟ ବା କ୍ରିୟା ବନ୍ଧନକାରକ 
ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ “ଚେଷ୍ଟତେ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। 
ତାଙ୍ଗୀ ସ୍ବଭାବ ଏତେ ଶୁଦ୍ଧ ଯେ, ତାଙ୍କ ଦାରା ହେଉଥୁବା ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପବିତ୍ର ଏବଂ ସାଧକମାନର୍କୀ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ 
ହୋଇଥାଏ। 

ପୂର୍ବଜନ୍ମ ଓ ବର୍ତମାନ ଜନ୍ମର ସଂସ୍କାର, ପିତା ମାତାର୍ଚଵ 
ସଂସ୍କାର, ବର୍ତମାନର ସଇଂଂ, ଶିକ୍ଷା, ବାତାବରଣ, ଅଧ୍ୟୟନ, 


ଉପାସନା, ଚିନ୍ତନ, କ୍ରିୟା, ଭାବ ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁଯାୟୀ ସ୍ଵଭାବ 
ଗଠିତ ହୁଏ। ଏହି ସ୍ଵଭାବ ସମସ୍ତଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ଏହାକୁ ନିର୍ଦୋଷ କରିବାରେ ସମସ୍ତେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ବ। ଜ୍ଞାନୀ 
ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ଠାରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ବଭାବର ଭିନ୍ନତା 
ଥାଏ। ଚେତନରେ ଭିନ୍ନତା ନ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି 
(ସ୍ବଭାବ) ରେ ସ୍ବାଭାବିକ ଭିନ୍ନତା ଥାଏ । ପ୍ରକୃତି ବିଷମ । 
ଯେପରି ଜାତି ଏକ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଆତ୍ମ ପ୍ରଭୂତି 
ବୃକ୍ଷରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ପ୍ରଭେଦ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି 
ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ) ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍କୀ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତିଗତ ପ୍ରଭେଦ ଥାଏ । 

ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍ଦ୍ଚ ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ (ରାଗ-ଦେଷରହିତ) 
ହୋଇଥୂବାରୁ ସେ ପ୍ରକୃତିର ବଶୀଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଅପରପକ୍ଷେ ଅଶୁଦ୍ଧ (ରାଗଂଦ୍ନେଷ) ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ 
ନିଜକୂୃତ ପରବଶତା ହେତୁ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ କର୍ମ କରନ୍ତି। 

“ନିଗ୍ରହଃ କିଂ କରିଷ୍ୟତି'--ଯାହାର୍ଜରର ସ୍ଵଭାବ ଅତୀବ 
ପବିତ୍ର ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତାଙ୍କ୍ପ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଯଦି ନିଜ ସ୍ବଭାବ 
ଅନୁସାରେ ହୁଏ, ତେବେ ଅଶୁଝ (ରାଗ-ଦେଷ) ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯଙ୍ଚ୍ରର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ ହେବା 
ସ୍ବଵଭାବିକ। ଏ ବିଷୟରେ ହଠ ଅନିଗ୍ରହ) କିଛି କାମ 
କରିବ ନାହିଁ। ଯାହାର ଯେପରି ସ୍ବଭାବ, ତାକୁ ସେହି 
ଅନୂସାରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ସ୍ବଭାବ ଅଶୁଦ୍ଧ 
ଥୂଲେ, ତାହା ମନୁଷ୍ଯକୁ ଅଶୁଭକର୍ମରେ ଲଗାଇବ ଏବଂ 
ଶୁଦ୍ଧ ଥୂଲେ, ଶୁଭକର୍ମରେ ଲଗାଇବ। 

ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ହଠପୂର୍ବକ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ବହୁଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ତାର୍ଜୁ କହୁଛନ୍ତି। ତୂମ ସ୍ବଭାବ ବଳପୂର୍ବକ ତମକୁ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ନିୟୋଜିତ କରିବ”-"ପ୍ରକୃତିସ୍ତ୍ରା" ନିଯୋକ୍ଷ୍ୟତି' 
(୧୮। ୫୯); କାରଣ ତୁମ ସ୍ଵଭାବରେ କ୍ଷାତ୍ର କର୍ମ (ଯୁଦ୍ଧ 
ଆଦି) କରିବାର ଅଭ୍ଯାସ ରହିଛି। ତେଣୁ ସ୍ବଭାବଜନିତ 
କର୍ମରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ତୁମେ ପରବଶ ହୋଇ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଣୁରେ ତୁମର ହଠ କାମ ଦେବ 
ନାହିଁ -- 'କରିଷ୍ୟସ୍ଯବଶୋଃପି ତତ” (୧୮ | ୬୦) | 

ଯେପରି ଘଣ୍ଟା ପ୍ରତି ଶହେ ମାଇଲ୍‌ ବେଗରେ ଗ୍ବଲୁଥୂବା 
ଗାଡ଼ି ନିଜ ନିର୍ଦାରିତ କ୍ଷମତାରୁ ଅଧ୍ଧକ ଯାଇପାରେ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍କା ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ନିଜ ଶୁଦ୍ଧ 
ପ୍ରକୃତିର ବିପରୀତ କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। ଯାହାଙ୍ଗରର ପ୍ରକୃତି 
ଅଶୁଦ୍ଧ, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ଖରାପ ଗାଡ଼ି ସହିତ ସମାନ । 


୨୦୦୦ "୦୦୯.୩ ୩୩" ୦ ୦ ଜଣକ ୦୦ "୩ = ୨ ୧୯ "୯: ""-"୯ଙ%୯“୦"*-7=-0 55 "୭୭୩ ୭୦୧୭୨ଭକକ 
« ଶରୀରର ବୃଦଵି, ପରିବର୍ତନ ପ୍ରଭୂତି କ୍ରିୟା ପରି ଶରୀରନିର୍ବୀହ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ' ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷ ଥୂବାରୂ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ଏହି (ବ୍ୟାବହାରିକ) କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ରାଗ-ଦ଼େଷ ନ ଥୁବାରୁ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 
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ଖରାପ ଗାଡ଼ିକୁ ସଜାଡ଼ିବାର ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ୟ ଉପାୟ ହେଲା-- 
(୧) ଗାଡ଼ିକୁ ନିଜେ ସଜାଡ଼ିବା ଏବଂ (୨) ଗ୍ଯାରେଜ୍‌କୁ 
ନେବା। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତିକୁ ସଜାଡ଼ିବାର 
ଦୂଇଟି ମୁଖ୍ୟ ଉପାୟ ହେଲା-- (୧) ରାଗ-ଦେଷରହିତ 
ହୋଇ କର୍ମ କରିବା (୩ । ୩୪) ଏବଂ (୨) ଭଗବାନକ୍‌ୀ 
ଶରଣାଗତ ହୋଇଯିବା (ଗୀତା ୧୮। ୬୨) | ଯଦି ଗାଡ଼ି 
ଠିକ୍‌ ଗ୍ବଲୁଛି, ତେବେ ଆମେ ଗାଡ଼ିର ଅଧୀନ ନୋହୁଁ, କିନ୍ଧୁ 
ଗାଡ଼ି ଯଦି ଖରାପ ତେବେ ଆମେ ଗାଡ଼ିର ଅଧୀନ । ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି ପ୍ରକୃତି ଶୁଦ୍ଧ ଥୂବାରୁ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ତାହାର 
ବଶୀଭୂତ ହୁଅନି ନାହିଁ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ତାହାର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 
ଯାହାଙ୍କ ବୁଦ୍ଧିରେ ଜଡ଼ତା (ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ) 
ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି, ସେ ଯେତେ ବଡ଼ ବିଦ୍ରାନ୍‌ ହୁଅନ୍ତୁ ନା 
କାହିଁକି, ତାଙ୍କର ପତନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ଯାହାର୍କ୍ଚ ବୁ ଵିରେ 
ଜଡଢ଼ତା ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ ଓ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ଯାହାଙ୍କର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ସେ ବିଦ୍ବାନ୍‌ ନ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଉତ୍‌ଥାନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ 
ଥାଇ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଯାହାର୍ଦ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, 
ସେମାନର୍ଗ୍ଗର ସମସ୍ତ ଭାବ, ବିଗ୍ବର, କର୍ମ ପ୍ରଭୂତି ଉନ୍ନତିରେ 
ସହାୟକ ହୁଏ | ଅତଏବ ସାଧକ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖିବା ଉଚିତ ଏବଂ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ସିଦି 
ପାଇଁ ରାଗ-ଦେଷରହିତ ହୋଇ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା 
ଉଚିତ। ପ୍ରାପ୍ତ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର. ଓ ନିଜ ପାଇଁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ନ ମାନି ପରହିତରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଦ୍ବାରା ଏବଂ 
ପ୍ରତିବଦଳରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୀ ଠାରୁ କିଛି ନ ଗ୍ବହିବା ଦ୍ବାରା 
ସହଜରେ ରାଗ-ଦ୍ଲେଷରହିତ ହେବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ। 
ପ୍ରକୃତିର ବଶୀଭୂତ ନ ହେବା ପାଇଁ ସାଧକ କୌଣସି 
ଆଦର୍ଶକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । 
ଆଦର୍ଶ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ହୋଇପାରେ-¬(୧) ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ମତ (ସିଦ୍ଧାନ୍ତ) ଏବଂ ( ୨) ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଆଚରଣ । 
ଆଦର୍ଶକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି କର୍ମ କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯଗକ୍ଳର 
ପ୍ରକୃତି ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ବୂ- 
ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଆଦର୍ଶକୁ ସମ୍ମୁଖରେ 
ନ ରଖି କର୍ମ କରୁଥୂବା ମନୁଷ୍ୟ ରାଗ-ଦ଼େଷପୂର୍ବକ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ କରେ, ଫଳରେ ରାଗଂଦ଼େଷ ପରିପୁଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ 
ତାହାର ପତନ ହୁଏ-- 'ନଷ୍ଟାଚ୍‌ ବିଛି' (ଗୀତା ୩ | ୩୨) | 
ନଦୀର ପ୍ରବାହକୁ ଆମେ ବାନ୍ଧି ପାରିବା ନାହିଁ ସତ, 
କିନ୍ତୁ ଘାଇ ଖୋଳି ଜଳପ୍ରବାହର ଦିଗ ପରିବର୍ତନ କରିଦେଇ 
ପାରିବା; ସେହିପରି କର୍ମପ୍ରବାହକୁ ରୋକି ନ ପାରିଲେ 
ମଧ୍ୟ ତା'ର ପ୍ରବାହର ପଥ ପରିବର୍ତନ କରିଦେଇ ପାରିବା | 
ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ କେବଳ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା 
ହିଁ କର୍ମପ୍ରବାହର ପଥ ପରିବର୍ତନ କରିବା। ନିଜ ପାଇଁ 
କିଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର ବି କର୍ମ କଲେ କର୍ମପ୍ରବାହର ଦିଗ ପରିବର୍ତନ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କେବଳ ଅନ୍ଯମାନର୍ଗ୍ଗର 
ହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ କର୍ମର ପ୍ରବାହ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ 
ଗ୍ବଲିଯାଏ ଏବଂ ସାଧକ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


ମଂଜିଜିନ୍କ ଜଂଚ- ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍ଟ୍ଚ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ ଆଚରଣ କରନ୍ତି। କାରଣ କରଣ 
ବିନା କେହି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ (ଆଚରଣ) କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଯେପରି କୌଣସି ଶିକ୍ଷକ ବାଳକର ସ୍ତରକୁ ଆସି 
ତାକୁ ବର୍ଷିମାଳା (କ, ଖ, ଗ) ଶିଖାନ୍ତି। ସେହିପରି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କା ସ୍ତରକୁ ଆସି ତାଙ୍କୁ 


ବୁଝାନ୍ତି ଓ ସେହିପରି ଆଚରଣ କରନ୍ତି । 


ଚେଞ୍ଟତେ' ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ତାଙ୍କ ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ ସ୍ଵତଃ 
କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ । ବୃକ୍ଷର ପତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ହଲିଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଦାରା ଯେପରି କୌଣସି ଫଳଜନକ କର୍ମ (ପାପ ବା ପୁଣ୍ୟ) 
ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନ ନ ଥୂବାରୁ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷକ୍କ ଦ୍ବାରା କୌଣସି ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ହିତରେ ନିୟୋଜିତ ରହନ୍ତି; କାରଣ ସାଧନାବସ୍ତାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ର 


ହିତ କରିବା ତାଙ୍କର ସ୍ବଭାବରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଥାଏ--'ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ' (ଗୀତା ୫ | ୨୫; ୧୨ | ୪) | 
ସେଥୂପାଇଁ କିଛି କରିବା, ଜାଣିବା ଓ ପାଇବାକୁ ବାକି ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ କରିବା ତାଙ୍କର ସ୍ବଭାବ । 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ହିତ କରି କରି ଯେତେବେଳେ ସଂସାରୁ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ସମ୍ପୂର୍ଷ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାର୍ଝୁ 
ଆଉ ହିତ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ପୂର୍ବଅଭ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କର ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ଅନ୍ଯମାନକ୍କାର ହିତ ହୁଏ। 
=== ୨ == == 
ସନ୍ଦ୍ର୨- ୫୭୫ ନକୁ ନିଳ ଦକୃିକୁ ନେଇ ଳଳ୍ ନୁଏଂ ଣୁ ତକୁ ନିଳ ଦ୍ରକୂତି ଥକୁୟନକେ କର୍ନ କଳିବନକୁ ପକ । 
ଏଥିପୀଳ ଜଣକ ନିନ୍ଦୁ ନ୍ଲୋଳନେ ଦକୁଠିନୁ ଖୂବ ନଳିବନ ନପାୟ ବତାଜଛନି / 


ଶ୍ମୋକ ୩୪] 
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ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ୟେନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ୟାଥୈ ରାଗଦ଼େଷୌ ବ୍ୟବସିତୌ । 
ତୟୋନି ବଶମାଗଢ୍ରେତ୍ତୌ ହ୍ଯସ୍ଯ ପରିପବ୍ତିନୌ॥ ୩୪ ॥ 


ଥନ଼ୟ- ଇନ୍ଦ୍ରି ୟସ୍ଯଚିଇନ୍ଦ୍ରିୟର। ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ଯକ ଅଥୈଠଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଥ୍ଥରେଥ ରାଗଡ଼େଷୌି(ମନୁଷ୍ଯର) ରାଗ ଓ ଦେଷ; 
ବ୍ୟବସିତୌ-ବ୍ୟବସ୍ଥାନୁସାରେ ଅବସ୍ଥିତ: ତୟୋଃ=(ମନୁଷ୍ୟଃ ଏ ଦୁଇଟିର; ବଶମ୍‌ = ବଶୀଭୂତ; ନ, ଆଗଢ଼େତୃ- ହେବା 
ଅନୁଚିତ; ହିଇିକାରଣ; ତୌ=ଏ ଦୁଇଟି; ଅସ୍ଯ ଏହାର; ପରିପଚ୍ତିନୌ=ବିଘକାରୀ ଶତୃ ଅଟନ୍ି।| 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଥିରେ (ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରେ) ମନୂଷ୍ୟର ରାଗ ଓ ଦ୍ରେଷ 
ବ୍ୟବସାନୁସାରେ (ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ ନେଇ) ଅବସିତ । ମନୂଷ୍ଯ ଏ ଦୁଇଟିର ବଶୀଭୂତ ହେବା 
ଅନୂଚିତ କାରଣ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ତାହାର ପାରମାଥ୍ରିକ ମାଖିରେ ବିଘ୍ନକାରୀ ଶତ୍ରୁ ଅଟନ୍ତି । 


ବ୍ଯାନ୍ଯା ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ଯେନ୍ଦ୍ରିସସ୍ୟାଥୈ ରାଗଦରେଷୌ 
ବ୍ୟବସିତୌ'-¬- ପ୍ରତ୍ୟେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରେ 
ରାଗ-ଦ୍ରେଷର ଭିନ୍ନତା ଥୂବା କଥା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ 
ଏଠାରେ “ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ଯ ପଦଟି ଦୁଇଥର ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୀର ଶ୍ରୋତ୍ର, ତୃକ୍‌, ନେତ୍ର, 
ରସନା ଓ ଘ୍ରାଣର) ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ବିଷୟ (ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, 
ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ) ରେ ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ଧାରଣା 
ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯର ରାଗ-ଦେଷ ରହେ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟ 
ପ୍ରତି ଅନୁକୂଳତା ଭାବ ରହିଲେ ମନୂଷ୍ଯର ସେହି ବିଷୟ 
ପ୍ରତି “ରାଗ” ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳତା ଭାବ ରହିଲେ 
ସେଥୂପ୍ରତି ଦ୍ବେଷ ହୁଏ। 

ପ୍ରକୃତରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍ତୀ ବିଷୟରେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ନ 
ଥାଏ। ଯଦି ବିଷୟରେ ରାଗଂଦ୍ବେଷ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ 
ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନରୂପେ ପ୍ରିୟ ବା ଅପ୍ରିୟ 
ଲାଗନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ସେପରି ହୁଏ ନାହିଁ। ବର୍ଷା କୃଷକକୁ ପ୍ରିୟ 
ଲାଗେ, କିନ୍ତୁ କୁମ୍ଭାରକୁ ଅପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ଜଣକୁ ମଧ୍ଯ 
କୌଣସି ବିଷୟ ସର୍ବଦା ପ୍ରିୟ ବା ଅପ୍ରିୟ ଲାଗେ ନାହିଁ। 
ଗ୍ରୀଷ୍ମ ରତୂରେ ଥଣ୍ଡା ପବନ ଭଲ ଲାଗେ, କିନ୍ତୁ ଶୀତ 
ରତୂରେ ଖରାପ ଲାଗେ। ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ ବିଷୟ ନିଜ 
ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ଧାରଣା ଅନୁସାରେ ପ୍ରିୟ ବା 
ଅପ୍ରିୟ ଲାଗେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ବିଷୟରେ ଅନୂକୂଳ ବା 
ପ୍ରତିକୂଳ ଭାବ ପୋଷଣ କରି ତାହାକୁ ଭଲ ବା ମନ୍ଦ 
ମନେକରେ ଓ ତହିଁରେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ କରେ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ରାଗଂଦ଼େଷକୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ନିଜ ନିଜ 
ବିଷୟରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ଵୀକୃତ “ଅହମ୍‌' ('ମୁଁ' ଭାବ) ରେ ହିଁ ରାଗ- 
ଦ୍େଷ ରହେଂ । ଶରୀର ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ 'ଅହମ୍‌' 
କୁହାଯାଏ। ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ରାଗ- 


ଦ୍ରେଷ ରହେ ଏବଂ ସେହି ରାଗ-ଦ଼େଷ ବୁଦ୍ଧି, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 
୩୭ଶ ରୁ ୪୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ଏହି ରାଗ ଓ 
ଦ୍ରେଷକୁ “କାମ” ଓ “କ୍ରୋଧ” ନାମରେ କହିଛନ୍ତି। କାମ ଓ 
କ୍ରୋଧ ହିଁ ରାଗ ଓ ଦ୍ରେଷର ସ୍ତୂଳରୂପ। ଭଗବାନ ୪୦ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି, ଏହି “କାମ' ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦିରେ 
ରହେ । ବିଷୟ ପରି ଏଗୁଡ଼ିକରେ (ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଝିରେ) 
'କାମ' ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ଏଗୁଡ଼ିକୁ “କାମ'ର 
ନିବାସ ସ୍ଥାନ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ବିଷୟରେ ଯେପରି ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ କେବଳ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ମଧ୍ୟ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧି କେବଳ କର୍ମ କରିବାର କରଣ (ଯନ୍ତ୍ର, । ଏ ସବୁରେ 
କାମ-କ୍ରୋଧ ଅଥବା ରାଗ-ଦେଷ କେଉଁଠୁ ଆସିବନ ଅଧୁକନୁ 
ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୫୯ ତମ ଶ୍ମଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦାରା ବିଷୟ ସେବନ ନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯଗ୍କର 
ବିଷୟ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ ସତ, କିନ୍ଧୁ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଥୂବା 
ରାଗ ନିବୃତ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ରାଗ ପରମାମ୍ପରାଙ୍ଗ୍ତ ସାକ୍ଷାକାର 
ହେବାପରେ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

'ତୟୋନି ବଶମାଗଢକ୍ଳରେତ'-_ଏହି ପଦରେ ସାଧକମାନକୂୁ 
ଭଗବାନ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ରାଗ-ଦେଷର ବୃଭି 
ଉପ୍ପନ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ଯରୁ କେବେ 
ନିରାଶ ହେବା ଅନୁଚିତ ଏବଂ ରାଗ-ଦେଷ ବୃରିର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ ସେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ବା ନିବୃତ୍ତ ହେବା 
ଅନୂଚିତ। ଶାସ୍ତ୍ରାନୂସାରେ ତାହାର କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା 
ନିବୃତ୍ତି ହେବା ଆବଶ୍ୟକ (ଗୀତା ୧ ୬ | ୨୪୨୬) | ଯଦି ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷକୁ ନେଇ ସାଧକର କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ, 
ତେବେ ବୂଝିବାକୁ ହେବ ଯେ, ସାଧକ ରାଗ-ଦେଷର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଇଛି। ରାଗପୂର୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା ନିବୃତ୍ତି ହେଲେ 


୭ ଭଗବାନ “ରସବର୍ଜଂ ରସୋଏପ୍ଯସ୍ଯ” (ଗୀତା ୨। ୫୯) ପଦର “ଅସ୍ଯ' ପଦରେ ନିର୍ଦେଶ କରିଛନ୍ତି ଯେ ସ୍ଵୀକୃତ ଅହମ୍‌ରେ 


(ସାଧକଠାରେ) ରାଗ-ଦେଷ ଥାଏ। 
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ରାଗ” ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ଦେଷପୂର୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା ନିବୃତ୍ତି 
ହେଲେ ଦ଼େଷଂ ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ। ରାଗ-ଦ୍େଷ ପୁଷ୍ଟ ହେଲେ 
ପରିଣାମରେ ତାହାର ପତନ ହୁଏ। 

ସାଧକ ସଂସାର କାର୍ଯ୍ୟ ଛାଡ଼ି ଭଜନରେ ମନ ଦେଲେ 
ଅନେକ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ସାଂସାରିକ ପ୍ୟୁରଣ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, 
ଫଳରେ ସେ ବ୍ଯତିବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇପଡ଼େ। ଏଠାରେ ସତେ 
ଯେପରି ଭଗବାନ ସାଧକମାନଙ୍ଗୁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛନ୍ତି 
ଯେ ସେମାନେ ଏହି ପୁୁରଣରେ ବ୍ୟତିବ୍ୟସ୍ତ ହେବା ଅନୁଚିତ । 
ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ପ୍ଫୁରଣଗୁଡ଼ିକର ସତ୍ତା ନାହିଁ, କାରଣ ଏସବୁ 
ଉପନନ୍ତ ହୁଏ। ଯାହା ଉପନ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ନଷ୍ଟ ହେବା 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ବିଗ୍ଵର କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ୟ୍ତୟୁରଣଗୁଡ଼ିକ 
ଆସୁ ନାହିଁ, ବରଂ ଗ୍ବଲି ଯାଉଛି । ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
ସମୟରେ ଅବକାଶ ନ ମିଳିବାରୁ ପ୍ତୁରଣଗୁଡ଼ିକ ଦବି 
ରହିଥାଏ ଏବଂ ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଛାଡ଼ିବାମାତ୍ରେ ଅବକାଶ 
ମିଳିବାରୁ ପୁରାତନ ସଂସ୍କାରଗୁଡିକ ପୁରଣରୂପ ଧରି ବାହାରିବାକୁ 
ଲାଗେ। ଏଣୁ ସାଧକ ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ପ୍ତୁରଣ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ 
ରାଗଂଦ୍ରେଷ କରିବା ଅନୁଚିତ; ବରଂ ସାବଧାନତାପୂର୍ବକ 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ନିଜେ ନିଲିପ୍ତ ରହିବା ଉଚିତ । 
ଏହିରୂପେ ସେ ପଦାର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ବିଷୟ ଆଦିରେ ମଧ୍ଯ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ କରିବା ଅନୁଚିତ । 


ରାଗ ଓ ଦେଷ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହେବାର ଉପାୟ 


ରାଗ-ଦ଼େଷର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ କର୍ମ କଲେ, ରାଗ- 
ଦ୍େଷ ପୁଷ୍ଟ (ପ୍ରବଳ) ହୁଏ ଏବଂ ତାହା ଅଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତିର 
(ସ୍ଵବଭାବର) ରୂପ ଧାରଣ କରେ।। ପ୍ରକୃତି ଅଶୁଦ୍ଧ ହେଲେ 
ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼େ | ଏପରି ଅଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତିର 
ଅଧୀନତାରେ ହେଉଥୁବା କର୍ମ ମନୂଷ୍ୟକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ । 
ଏଣୁ ରାଗ-ଦବେଷର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ କୌଣସି କର୍ମରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ବା ନିବୃତ୍ତ ନ ହେବା ହିଁ ରାଗଂ-ଦ୍େଷରୁ ନିବୃତ୍ତ 
ହେବାର ଉପାୟ । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନ କହି ସାରିଛନ୍ତି, 
ଯିଏ ମୋ ମତ ଅନୁସରଣ କରେ, ସେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୩ | ୩୧) | ତେଣୁ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ବୃତ୍ତିର 
ବଶୀଭୂତ ନ ହୋଇ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଘଚ ମତାନୁସାରେ କର୍ମ କଲେ 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ସହଜରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ।  ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଏବଂ ନିଜକୁ ସାଧକ ସର୍ବ ତୋଭାବେ 
ଭଗବଦର୍ପଣ କରୁ ଏବଂ ବିଗ୍ବର କରୁ ଯେ “କର୍ମ ମୋ 
ପାଇଁ ନୂହେଁ, ତାହା ଭଗବାନର୍କର ପାଇଁ; ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 


× ଶୁୀମଭଗବତଡଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ମନ, ବୁଦି ପ୍ରଭୂତି ଯାହା ଦ୍ରାରା କର୍ମ ହେଉଛି ତାହା 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଧର: ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କୀର ।” ଏପରି 
ଭାବି ନିଷ୍କାମ, ନିର୍ମମ ଓ ନିଃସନ୍ତାପ ହୋଇ କର୍ମ କଲେ 
ରାଗ-ଦେଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ | ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ମତ ଓ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଦୃଷ୍ଟରେ ରଖି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ବା 
ନିବୃତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ। 

ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଶରୀର ସ୍ପଷ୍ଟିର 
ଏକ ଅଂଶ। ଶରୀର ପ୍ରତି ମମତା ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହିଁ ରାଗ ଓ 
ଦ୍ରେଷ ହେଉଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ରୁଚି ବା ଅରୁଚି 
ଅନୁସାରେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ ଓ ତ୍ୟାଗ କରେ । ଏହି ରୁଚି 
ଓ ଅରୁଚି ରାଗ-ଦ୍ରେଷର ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପ । ରାଗ-ଦ଼େଷପୂବକ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ଓ ନିବୃତ୍ତି ହେଲେ ରାଗଦଦ୍ରେଷ ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ କିନ୍ତୁ ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞା 
ଅନୁସାରେ କୌଣସି କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ବା ନିବୃତ୍ତ ହେଲେ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ । କାରଣ ଶାସ୍ତ୍ରାନୂ ସାରେ 
ଗ୍ବଲିଲେ ନିଜ ରୁଚି ଓ ଅରୁଚିର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। 
ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନବିହୀନ ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ ବେଦବ୍ଯାସ କହିଛନ୍ତି 

ଶ୍ରୁୟତାଂ ଧମିସବି ସ୍ଵଂ ଶୁଢଡ଼ା ଚୈ ବାବଧାର୍ଯ୍ୟତାମ୍‌ । 

ଆମ୍ବନଃ ପ୍ରତିକୂଳାନି ପରେଷାଂ ନ ସମାଚରେଡ୍‌ ॥ 

(ପହୁପୁରାଣ, ସୁଷ୍ଟ, ୧୯ | ୩୫୫-୫୬) 

“ହେ ମାନବୀ ତୁମ୍ଭେମାନେ ଧର୍ମର ସାରକଥା ଶୁଣ 
ଏବଂ ଶୁଣି ଏହାକୁ ଧାରଣ କର--ଯାହା ଆମେ ନିଜ ପ୍ରତି 
ନ ଗ୍ବହୁଛେ, ତାହା ଅନ୍ଯ ପ୍ରତି କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ।” 

ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ସମ୍ମାନ 
ଦିଅନ୍ତି। ସେହି ଦୃଣ୍ଝରୁ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଶ୍ରାଦ୍ଧରେ ପିଣ୍ଡଦାନ 
କରିବାବେଳେ ପିତାର୍ବ୍ଘର ହାତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖାଯାଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ କୁଶ ଉପରେ ପିଣ୍ଡଦାନ 
କଲେ (ମହାଭାରତ, ଅନୁଶାସନ, ୮୪ | ୧୫--୨୦) | 
ଅତଏବ ସାଧକ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞାନୁସାରେ କରିବା 
ଉଚିତ | 

ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ବହୂଥୂବା ସାଧକର 
କର୍ମ କରିବାବେଳେ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣ ଆବଶ୍ଯକ, କିନ୍ତୁ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷରହିତ ମହାପୁରୁଷର୍କଚ ଅନ୍ତଃକରଣ ଏତେ ଶୁଦ୍ଧ 
ଓ ନିର୍ମଳ ହୋଇଥାଏ ଯେ, ସେ ପାଠ ପଢ଼ିଥାନ୍ତୁ ବା ନ 
ପଢ଼ିଥାନ୍ତୁ ତାର୍କୀ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ବତଃ ବେଦର ମର୍ମ 
ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃଛକରଣରେ ଯେଉଁ ଭାବ 
ଉଦୟ ହୁଏ, ତାହା ଶାସ୍ତ୍ରାନୂକୂଳ ହୋଇଥାଏଂ । ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ସମ୍ପୃଷ୍ଚି ଅଭାବ ହୋଇ ଯାଇଥୁବାରୁ ସେହି 
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* ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ କେବେ ଧର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରେ ନାହିଁ, ତାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ମଧ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ | ରାଜା ଦୁଷ୍ୟନ୍ତକ୍କ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 


ମହାକବି କାଳିଦାସ ଲେଖିଛନ୍ତି-- 


ଶ୍ମୋକ ୩୪ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ମହାପୁରୂଷର୍ଚ୍ଚ ଦ୍ବାରା ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ଆଦୌ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ତାଙ୍କ ସ୍ବଭାବ ସ୍ବତଃ ଶାସ୍ତ୍ରାନୂକୂଳ ହୋଇଯାଏ । 
ଏଇଥୂପାଇଁ ଏପରି ମହାପୁରୂଷକ୍କ ଆଚରଣ ଓ ବଚନ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ହୁଏ (ଗୀତା ୩। ୨୧) | ତାଙ୍କ 
ଆଚରଣ ଓ ବଚନ ଅନୁସରଣ କରିବା ଦ୍ବାରା ସାଧକର 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

କେତେକ ଲୋକ ଭାବନ୍ତୈ, ରାଗ-ଦେଷ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଧର୍ମଃ ତେଣୁ ତାହା ନାଶ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । କିନ୍ତୁ ଏ କଥା 
ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ନୂହେଁ। ବସ୍ତୁତଃ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଆଗନ୍ତୁକ ବିକାର, ଧର୍ମ ନୁହେଁ। ଯଦି ତାହା ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଧର୍ମ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଜାଗ୍ରତ ଥୂଲାବେଳେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ରହୁଥାନ୍ତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ସର୍ବଦା 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଥାନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ତାହା ସର୍ବଦା ପ୍ରତୀତ ନ 
ହୋଇ ସମୟେ ସମୟେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ସାଧନା କଲେ 
ରାଗ-ଦେଷ କମି କମି ଆସେ--ଏହା ସାଧକମାନର୍କ୍ଚର 
ଅନୁଭବ। ଯାହା କମୁଅଛି, ତାହାର ବିନାଶ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । 
ଏଥୂରୁ ମଧ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, ରାଗ-ଦେଷ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଧର୍ମ ନୁହେଁ। ଭଗବାନ ରାଗ-ଦ୍େଷକୁ “ମନୋଗତ” 
କହିଛନ୍ତି. “କାମାନଚ୍‌ ସର୍ବାନ୍‌ ପାଥି ମନୋଗତାଚ୍‌' (ଗୀତା 
୨। ୫୫) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ମନରେ ଆସେ, ସର୍ବଦା ରହେ 
ନାହିଁ। ତା'ଛଡ଼ା ଭଗବାନ ରାଗ-ଦ୍ରେଷକୁ ବିକାର ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୩। ୬) ଏବଂ ପ୍ରିୟ ଓ ଅପ୍ରିୟର 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଚିତ୍ତ ସର୍ବଦା ସମ ରହିବାକୁ ସାଧନା କହିଛନ୍ତି 
(ଗୀତା ୧୩ | ୯) | ଯଦି ରାଗ-ଦେଷ ଅନ୍ତଃକରଣର ଧର୍ମ 
ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ଏହି ସମଚିତ୍ତତାରୂପକ ସାଧନା 
ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। ଧର୍ମ ସ୍ଥାୟୀ ଏବଂ ବିକାର ଅସ୍ଥାୟୀ । 
ବିକାର ଆସେ ଓ ଗ୍ବଲିଯାଏ। ରାଗ-ଦ୍େଷ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଆଗନ୍ତୁକ ବିକାର; ତେଣୁ ତାହା ଦୂର କରିବା ସମ୍ଭବ । 

ପ୍ରକୃତି (ଜଡ଼) ଓ ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ଉଭୟ ଭିନ୍ତ 
ଭିନ୍ନ ଓ ଏ ଦୁଇଟିର ବିବେକ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। ପୁରୁଷ ଏହି 
ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଇ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଶରୀର ସହିତ 
ଏକତୃ ସ୍ଥାପନ କରେ ଏବଂ ନିଜକୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମନେକରେ । 
ଏହି ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ତାଦାମ୍ୟ୍ୟୁକୁ ହିଁ “ଅହମ୍‌' କୁହାଯାଏ 
ଏବଂ ଏଥୂରେ ହିଁ ରାଗ-ଦ଼େଷ ରହିଥାଏ। ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 


'ଅହମ୍‌'ରେ ରାଗ-ଦେଷ ରହେ ଏବଂ ରାଗ-ଦେଷ ହେତୁ 
ଅହମ୍‌' ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ। ଏହି ରାଗ-ଦ୍ଲେଷ ବୁଦିରେ ପ୍ରତୀତ 
ହେବା ଦ୍ବାରା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସଂକ୍ରାନ୍ତ ନିଜ ଧାରଣା ପ୍ରିୟ ଲାଗେ 
ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଧାରଣା ଅପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ଏହି ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ମନରେ ପ୍ରତୀତ ହେଲେ, ମନର ଅନୁକୂଳ କଥା 
ପ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ କଥା ଅପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ଯେତେବେଳେ 
ଏହି ରାଗ-ଦ଼େଷ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଅନୁକୂଳ 
ବିଷୟ ପ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ବିଷୟ ଅପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ଉକ୍ତ 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ବିଷୟରେ (ଶବ୍ଦ, ସ୍ତୂର୍ଶ, ରୂପ, 
ରସ ଓ ଗନ୍ଧରେ) ନିଜର ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ଭାବନାକୁ 
ନେଇ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଅତଏବ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ଗ୍ରବ୍ତିରୂପକ 
ଅହଂଭାବ ('ମୁ”)) ନାଶ ହେବାପରେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ଆଦୌ 
ରହେ ନାହିଁ) କାରଣ ଅହଂଭାବ ଉପରେ ହିଁ ରାଗ-ଦ୍େଷ 
ତିଷ୍ଠ ରହିଛି। 

“ମୁଁ ସେବକ, ମୁଁ ଜିଜ୍ଞାସୁ, ମୁଁ ଭକ _ ଏହି ସେବକ, 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଭକ୍ତ ଯେଉଁ “ମୁଁଂ ରେ ରହେ, ସେହି 'ମୁଁ'ରେ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ମଧ୍ୟ ରହେ । ରାଗ-ଦ୍େଷ କେବଳ ଜଡ଼ରେ 
ରହେ ନାହିଁ କି କେବଳ ଚେତନରେ ରହେ ନାହିଁ, ତାହା 
ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ରହେ। ଜଡ଼ ଓ 
ଚେତନର ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ଭନ୍ଧରେ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ରାଗ 
ଦ୍ରେଷ ମୁଖ୍ୟତଃ ଜଡ଼ରେ ହିଁ ରହେ। ଜଡ଼-ଚେତନର 
ତାଦାମ୍୍ୟରେ ଜଡ଼ର ଆକର୍ଷଣ ଜଡ଼ଅଂଶ ପ୍ରତି ହେଉଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାଦାମ୍ର୍ୟ ଯୋଗୁଁ ତାହା ଚେତନରେ ଦୃଶ୍ଯମାନ 
ହୁଏ। ଜଡ଼ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହେବାକୁ ରାଗ କୁହାଯାଏ। 
ଅତଏବ ଯଦି ସାଧକ ଶରୀରକୁ (ଜଡ଼କୁ) ନିଜର ସ୍ବରୂପ 
ବୋଲି ଭାବିନିଏ, ତେବେ ରାଗଂଦ୍ମେଷ ଦୂର କରିବା 
ତାଂପକ୍ଷେ ଦୁଷ୍କର ବୋଧ ହୁଏ। ମାତ୍ର ନିଜ ଚେତନସ୍ବରୂପ 
ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ରହିଲେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ଦୂର କରିବା ଦୁଷ୍ଟର 
ବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ରାଗଂଦ଼େଷ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନୁହେଁ, 
ତାହା ଜଡ଼ (ଅସତ୍ଵ) ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । 

ଯଦି ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, ଭଜନ, ଧ୍ଯାନ ଇତ୍ଯାଦିରେ “ରାଗ” 
ହେବ, ତେବେ ସଂସାର ପ୍ରତି ଦ଼େଷ ହେବ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମ” 
ହେଲେ ଦ଼େଷ ହେବ ନାହିଁ, ବରଂ ସଂସାର ପ୍ରତି ଉପେକ୍ଷା 
(ବିମୁଖତା) ହେବ* | ସଂସାରର କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ 


ସତାଂ ହି ସନ୍ଦେହପଦେଷୁ ବସ୍ତୁଷୁ ପ୍ରମାଣମନ୍ତଃକରଣପ୍ରବ୍ଧତ୍ତୟଃ ॥ (ଅଭିଜ୍ଞାନଶାକୁନ୍ତଳମ୍‌ ୧ | ୨୧) | 
(ଯେଉଁଠି ସନ୍ଦେହ ହୁଏ, ସେଠାରେ ସତ୍ପୁରୁଷରା ଅନ୍ତଃକରଣର ପ୍ରବୃତିି ହିଁ ପ୍ରମାଣ।'” 
* ସାଧକର ସସଙ୍ଗ ଆଦିରେ ରାଗ ଅଛି କି ପ୍ରେମ ଅଛି, ତାହା ଉକ୍ତ ଉଦାହରଣରୁ ଜାଣି ହେବ--ସସଙ୍ଗ, ଭଜନ, ଧ୍ୟାନ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
କେହି ବାଧା ଦେଲେ ତା ପ୍ରତି ଯଦି କ୍ରୋଧ ଆସେ, ତେବେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ତା'ର ସସର୍ଗଂଦିରେ “ରାଗ' ଅଛି ଏବଂ (ତା'ଉପରେ କ୍ରୋଧ 
ଆସିବା ପରିବର୍ତେ) ଯଦି ବ୍ୟାକୁଳତା ଆସେ, ତେବେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ସସସଙ୍ଗଦିରେ ତା'ର 'ପ୍ରେମ' ଅଛି | ନିଜ ଦୃଢ଼ତାରେ ନ୍ଯୁନତା ଥୂବାରୁ ହିଁ 
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'ରାଗ ହେଲେ, ଅନ୍ଯ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଦ଼େଷ ହୁଏ କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନବ୍ବ୍ଧୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହେଲେ, ସଂସାରରୁ ବୈରାଗ୍ଯ 
ହୁଏ | ବୈରାଗ୍ୟ ହେଲେ ସଂସାରରୁ ସୁଖ ପାଇବାର ଭାବନା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ବତଃ ସଂସାରର ସେବା ହୁଏ । 
ଫଳରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସମେତ “ଅହମ୍‌' 
ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ସଂସାର ସେବାରେ ଲାଗିଯାଏ। ପରିଣାମସ୍ବରୂପ 
ଶରୀରାଦିରୁ ଓ “ଅହମ୍‌'ରୁ ମଧ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ତହିଁରେ ଥୂବା ରାଗ-ଦ଼େଷ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

ସ୍ବଭାବ ଅଥବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ନେଇ ମନୁଷ୍ଯର କ୍ରିୟା 
ହୁଏ। ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ନେଇ କର୍ମ କରିବାର ଅର୍ଥ କେବଳ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଉନ୍ନତି ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା। ସ୍ବଭାବ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାର -ରାଗ-ଦ଼େଷରହିତ (ଶୁଦ୍ଧଃ ଓ ରାଗଦଦ଼େଷଯୁକ୍ତ 
(ଅଶୁଦ୍ଧ)ଃ । ଆମେ ସ୍ବଭାବକୁ ନାଶ କରି ପାରିବା ନାହିଁ 
ସତ, କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଗ-ଦେଷରହିତ କରି 
ପାରିବା। ଗଙ୍ଗା ପ୍ରବାହକୁ ରୋକିବାକୁ ହେଲେ, ତାହାର 
ଉପତ୍ତିସ୍ଥଳ ଗଙ୍ଗୋତ୍ରୀ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ ଉଚ୍ଚ ବନ୍ଧ ବାନ୍ଧିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ, ଯାହା କି ଦୁୁଷ୍କର। ତେଣୁ ଗଙ୍ଗାରୁ କେନାଲ 
ଖୋଳି ଜଳ ପ୍ରବାହର ଦିଗ ପରିବର୍ତନ କରାଯାଇ 
ପାରେ | ଏହିରୂପେ ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମପ୍ରବାହକୁ ଆମେ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନାଶ କରି ପାରିବା ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ପରିବର୍ତନ କରି 
ପାରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ରାଗ-ଦ଼େଷରହିତ କରି ପାରିବା-- 
ଏହା ହେଉଛି ଗୀତାର ମାର୍ମିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । ରାଗ-ଦ୍ରେଷକୁ 
ନେଇ ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାରେ ରାଗ ଓ ଦ୍ଦେଷ ଯେତେ 
ବାଧକ ହୁଏ, ପ୍ରବୃର୍ତି ଓ ନିବୃରି ସେତେ ବାଧକ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ରାଗଂଦ୍ରେଷର ତ୍ୟାଗୀକୁ ପ୍ରକୃତ 
ତ୍ୟାଗୀ କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮ | ୧୦) | ରାଗ-ଦହ଼େଷ ଆଡ଼କୁ 
ସାଧକର ପ୍ରାୟ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ ତେଣୁ ତାହାର ରାଗ- 
ଦ଼େଷପୂର୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ। ରାଗ-ଦେଷରହିତ 
ହେବା ନିମନ୍ତେ ସାଧକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖି ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା କରିବା ଉଚିତ। ଏପରି କଲେ ତାର ସ୍ବଭାବ 
ଆପେ ଆପେ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଅନୁରୂପ ହୋଇଯିବ । 

ରାଗଂଦ୍ଲେଷଯୁକ୍ତ ପ୍ଟୁରଣ ସ୍ପଷ୍ଝୁ ହେବା ପରେ ଯଦି 
ତଦନୁସାରେ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତେବେ ରାଗ-ଦେଷ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ 
ହୁଏ ଏବଂ ତଦନୁସାରେ କର୍ମ ନ କରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ 


* ଶୀୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କର୍ମ କଲେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
ମନର ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ ପଘ୍ଭୁରଣ ପ୍ରତି ରାଗ-ଦ୍େଷ ହେବା 
ଅନୁଚିତ । ସାଧକ ନିଜ ମନରେ ପ୍ୟୁରିତ ପ୍ଭୁରଣକୁ ନିଜଠାରେ 
ଆରୋପ ନ କରୁ, ତା'ସହିତ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖୁ, 
ତାହାକୁ ସମର୍ଥନ ନ କରୁ କି ବିରୋଧ ନ କରୁ । 
ଯଦି ସାଧକ ରାଗଂଦ୍ବେଷ ଦୂର କରିବାରେ ନିଜକୁ 
ଅସମର୍ଥ ମନେକରେ, ତେବେ ସେ ସର୍ବ ସମର୍ଥ ପରମ 
ସୁହୃଦ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ । ତାର୍କୀ 
କୃପାରୁ ତା'ର ରାଗ-ଦେଷ ଦୂର ହୋଇଯିବ (ଗୀତା ୭ | ୧୪) 
ଏବଂ ତାକୁ ପରମ ଶାନ୍ତି ମିଳିବ (ଗୀତା ୧୮ । ୬୨) | 
ସ୍ବୀକୃତ “ଅଅହମ୍‌' ସମେତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଵି, 
ପ୍ରାଣ ଓ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ସବୁ କିଛି ଭଗବାନବ୍କର-- 
ଏପରି ସ୍ବୀକାର କରିବା ହି ଭଗବାନ କ୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେବା। ଭଗବା ନଙ୍କୀ ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମନ୍ତେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ସାମଗ୍ରୀ ଦ୍ବାରା ଭଗବଦ୍‌ଜନର୍ଚ୍ଚ ସେବା କରିବା ଉଚିତ ଓ 
ପ୍ରତିବଦଳରେ କିଛି ଆଶା ନ କରିବା ଉଚିତ | ପ୍ରତିବଦଳରେ 
କିଛି ଆଶା ରଖିଲେ ଜଡ଼ତା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହେ। 
ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ ସଂସାରର ସେବା କରିବା ହିଁ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ନାଶ କରିବାର ଅବ୍ଯୟର୍ଥ ଉପାୟ। ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ଓ କାରଣଶରୀରଠାରୁ ଅଅହମ୍‌'” ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଯାହାକିଛି ନିଜ 
ପାଖରେ ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ 
ଦେବା ଉଚିତ, କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ବସ୍ତୁତଃ ସଂସାରରୁ 
ଅଭିନ୍ତ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାରଠାରୁ ଭିନ୍ନ (ନିଜର) ମାନିବା 
ହେଉଛି ବନ୍ଧନ। ସ୍ତୂଳଶରୀର ଦ୍ବାରା କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର 
ସୁଖ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର ଦ୍ବାରା ଚିନ୍ତନର ସୁଖ ଏବଂ କାରଣଶରୀର 
ଦାରା ସ୍ଥିରତାର ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 
ବସ୍ତୁତଃ ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ। 
ଏହି ତନ କର ଫଲ ବିଷୟ ନ ଭାଵ । 
(ମାନସ ୭ | ୪୪ | ୧) 
ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଯେଉଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତି ଦ୍ବାରା ସେବା ହେଉଛି, ସେସବୁ ସଂସାରର 
ହିଁ ଅଂଶ। ଯଦି ସଂସାର ବି ନିଜର ନୁହେଁ, ତେବେ ତାହାର 
ଅଂଶ ନିଜର ହେବ କିପରିନ ଏହି ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ 
ନିଜର ମନେକଲେ ପ୍ରକୃତ ସେବା ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ; 


ସାଧନା ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ନିଜଠାରେ ଦୃଢ଼ତାର ନ୍ୟୂନତା ଅନୁଭବ କରି ସାଧକ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ପଡ଼େ । ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ, 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଇତ୍ୟାଦିର ବ୍ଯକ୍ତି ଆମକୁ ଖରାପ ଲାଗିଲେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ନିଜ ଧର୍ମ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଆଦିରେ ଆମର ରାଗ' 


ରହିଛି। 


ପ୍ରକୃତରେ ସସ୍ଚଙ୍ଗ, ଭଜନ, ଧ୍ୟାନ ଆଦିରେ ରାଗ ହେବା ମଧ୍ୟ ସେତେ ଖରାପ ନୁହେଁ; କାରଣ ଯେପରି ହେଉ ନା କାହିଁକି, ଭଗବାନର୍କୀ 
ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହେବା ଶ୍ରେୟସ୍କର-- 'ତସ୍ନାତ୍‌ କେନାପ୍ୟୁପାୟେନ ମନଃ କୃଷ୍ତେ ନିବେଶୟେତ୍‌ (ଶ୍ରୀମଭା. ୭ | ୧ | ୩୧) 


ଶ୍ରୋକ ୩୪] 


କାରଣ ନିଜର ବୋଲି ମାନିଲେ ମମତା ଓ ସ୍ବାର୍ଥଭାବ 
ଜାତ ହୁଏ। ଅତଏବ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ସେବା କରାଯାଉଛି, 
ଏ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନକ୍କୀର ମନେ କରିବା ଉଚିତ। 
ଭକ୍ତ ଯେପରି ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମନେକରି ତାଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି ତୃ ଦୀୟଂ ବସ୍ତୁ ଗୋବିନ୍ଦ ତୂଭ୍ୟମେବ 
ସମପିୟେଂ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କର୍ମଯୋଗୀ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଂସାରର ମନେକରି ସଂସାରକୁ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି। 


ସେବା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଯେ ନିଜ ପାଇଁ କେବେ କିଛି ନ ଗ୍ବହେଁ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି 
ହିଁ ସେବା କରିପାରେ। ସେବା କରିବା ନିମନ୍ତେ ଧନାଦି 
ପଦାର୍ଥ ଗ୍ବହିଁବା ତ କାମନା, ଏପରି କି ସେବା କରିବାର 
ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ କାମନା; କାରଣ ସେବା କରିବାର ଇଢ଼ା 
ହେବାରୁ ହିଁ ଧନାଦି ପଦାର୍ଥର କାମନା ହୁଏ। ତେଣୁ ଅବସର 
ବା ସୁଯୋଗ ମିଳିଲେ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ଥୂଲେ ସେବା କରିବା 
ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ ସେବା ପାଇଁ କାମନା କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ଅନ୍ୟକୁ ସୁଖ ଦେଇ ସୁଖୀ ହେବା, “ମୋ ଦ୍ବାରା 
ଲୋକଙ୍କୁ ସୁଖ ମିଳୁଛି” ଏପରି ଭାବନା ରଖିବା, ସେବା 
ପ୍ରତିବଦଳରେ ସାମାନ୍ୟ ବି ମାନ ବଡ଼ିମା ଗ୍ବହିଁବା ଓ ମାନ 
ବଡ଼ିମା ମିଳିଲେ ଖୁସି ହେବା ପ୍ରଭୃତି ବାସ୍ତବରେ ଭୋଗ, 
ସେବା ନୁହେଁ । କାରଣ ଏପରି କଲେ ସେବା ସୁଖଭୋଗରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେବା ନିଜ ସୁଖ ନିମନ୍ତେ 
ହୋଇଯାଏ । ସେବା କରି ଯଦି କିଞ୍ଚିତ୍‌ମାତ୍ର ବି ସୁଖ ନିଆଯାଏ, 
ତେବେ ତାହା ଧନାଦି ପଦାର୍ଥରେ ମହତ୍ତ୍ଵବୁଦ୍ଧି ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ, 
ଯଦ୍ଦ୍ବାରା କ୍ରମଶଃ ମମତା ଓ କାମନାର ଉମ୍ପତ୍ତି ହୁଏ। 

ମୁଁ କାହାକୁ କିଛି ଦେଉଛି” ଯାହାର ଏପରି ଭାବ 
ଅଛି, ତାକୁ ଏ କଥା ବୁଝା ପଡ଼େ ନାହିଁ ଏବଂ କେହି ତାକୁ 
ବୁଝାଇ ମଧ୍ଯ ପାରେ ନାହିଁ ଯେ ଯାହାର୍ବ୍ରର ସେବା 
କରାଯାଉଛି, ସେବା ଉପଯୋଗୀ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ହିଁ 
ସେହିମାନଙ୍ଗର । ସେମାନବ୍କ୍ରର ବସ୍ତୁ ଯଦି ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଦେଇଦେଲେ, ତେବେ ପ୍ରତିବଦଳରେ କିଛି ପାଇବାର 
ଅଧ୍ୂୁକାର ଆମର କେଉଁଠୁ ଆସିଲା? ସେମାନ ର୍ର 
ବନ୍ଧକଦ୍ରବ୍ୟ ସେମାନକୁ ଫେରାଇ ଦେଇ କି ଉପକାର 
ବା କରାଗଲା? ନିଜ ହାତରେ ନିଜ ମୁଁହ ଧୋଇଲେ 
ଆମେ କଂଣ ପ୍ରତିବଦଳରେ କିଛି ଗ୍ବହୂୁଛେଂ 

ନଦହ ସେବା ତ ଧନାଦି ବସ୍ତୁ ଦାରା ହିଁ ହୁଏ। 
ବସ୍ତୁ ବିନା ସେବା ହେବ କିପରିହ ସେବା କରିବା ପାଇଁ 
ବସ୍ତୁର ଇଢ଼ା ନ କରିବାର ତାହ୍ର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ? 

ନମ୍ମାଧାଳ- ସୂଳ ବସ୍ତୁ ଦାରା ସେବା କରିବା ତ ବହୁତ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସ୍ଭୂଳ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ । ବାସ୍ତବରେ ସେବା ହେଉଛି ଭାବ, କର୍ମ ନୁହେଁ। 
କର୍ମରୁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ ଓ ସେବାରୁ ମୁକ୍ତି ହୁଏ । ସେବାଭାବ ହେଲେ 
ନିଜ ପାଖରେ ଥରୂବା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଆପେ ଆପେ ସେବାରେ 
ଲାଗିଯାଏ। ଭାବ ଥୂଲେ ନିଜ ପାଖରେ ଯେତିକି ବସ୍ତୁ ଥାଏ, 
ତାହାଦ୍ବାରା ପୂର୍ଣ୍ଣ ସେବା ହୋଇଯାଏ । ଏଣୁ ଆଉ ଅଧୂକ ବସ୍ତୁ 
ଇଜ୍ଜା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 

ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ଵବବୁଦି ନ ରହିଲେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସେବା ସମ୍ଭବ 
ହୁଏ । ଯାହାର ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ମହତ୍ଵ୍ଵବବୁଦ୍ଧି ନାହିଁ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ସ୍ୂଳ 
ବସ୍ତୁ ଦ୍ବାରା ସେବା କରି ପାରିବ । ବସ୍ତୁରେ ମହତ୍ଵ୍ବବୂଦ୍ଧି ରଖି 
ସେବା କଲେ, ସେବା କରିବାର ଅଭିମାନ ଆସେ। କେହି 
ଜାଣନ୍ତୁ ବା ନ ଜାଣନ୍ତୁ, ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବସ୍ତୁର ମହତ୍ବ 
ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେବକଠାରେ ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ଅବଶ୍ୟ ରହିଥାଏ | 

ପ୍ରକୃତରେ ଭାବ ଦ୍ବାରା ହିଁ ସେବା ହୁଏ, ବସ୍ତୁ ଦ୍ବାରା 
ନୂହେଁ। ବସ୍ତୁ ଦାରା କେବଳ କର୍ମ ହୁଏ, ସେବା ନୂହେଁ। 
ଏଣୁ କେବଳ ବସ୍ତୁ ଦେଇଦେବା ସେବା ନୂହେଁ । ଦୋକାନୀ 
ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁ ଦିଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତିବଦଳରେ ନେବାର ଭାବନା 
ଥୂବାରୂ ତଦ୍ଦ୍ବାରା ତାଂର ପୁଣ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେହିପରି 
ପ୍ରଜାଗଣ ରାଜାଙ୍କୁ କରରୂପେ ଧନ ଦେଉଥୁୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ତାହା ଦାନ ବୋଲାଏ ନାହିଁ। କାହାକୁ ଜଳ ପିଆଇଲା 
ପରେ ମୁଁ ତାକୁ ଜଳ ପିଆଇବାରୁ ସେ ସୁଖୀ ହେଲା' 
ଏପରି ଭାବନା ରଖିବା ମଧ୍ଯ ଦୋକାନଦାରି । ଆମେ 
ମାନ ବଡ଼ିମା ଗ୍ବହୂ ନ ଥୂଲେ ବି ଯଦି “ଜଳ ପିଆଇଲେ 
ପୁଣ୍ୟ ହେବ” ଅଥବା “ଦାନ ଦେଲେ ପୁଣ୍ଯ ହେବ”-¬ 
ଏପରି ଭାବନା ଥାଏ, ତେବେ ଫଳସହିତ ସମ୍ନ୍ଦ ରହୁଥିବାରୁ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜଳ, ଧନ ଇତ୍ୟାଦି ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ବ ଅର୍ଜିତ 
ହୋଇଯାଏ। ଜାଣ ବା ନ ଜାଣ, ବସ୍ତୁର ମହତ୍ଵ୍ଵ ଅର୍କ୍ଚିତ 
ହୋଇଗଲେ ବାସ୍ତବିକ ସେବା ହୋଇପାରେ ନାହିଁ; ବରଂ 
ନେବାର ଭାବ ଥୂବାରୁ ତା' ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯାଏ | ଅତଏବ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଦାନ ପୁଣ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅନ୍ଯର ସେବାରେ 
ଲଗାଇବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେହି ବସୁଗୁଡ଼ିକରୁ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରିବା ଉଚିତ । 

ବାସ୍ତବରେ ଯିଏ ବସ୍ତୁର ଅଧ୍ୂକାରୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି 
ବସ୍ତୁଟି ଯାହାର, ତାକୁ ହିଁ ଆମ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ବସ୍ତୁ ମିଳି 
ପାରିବ। ତାକୁ ତା' ବସ୍ତୁ ଦେଇଦେଲେ ଆମ ଉପରେ ଥ୍ରୁବା 
ରଣର ପରିଶୋଧ ହୋଇଯାଏ। କାହାର ଯଦି କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ଆମଠାରୂ ଅଧୂକ ଆବଶ୍ୟକ, ତେବେ ସେ ବ୍ଯକ୍ତି 
ସେହି ବସ୍ତୁର ଅଧ୍ଧକାରୀ । ଅନ୍ୟମାନେ କେବଳ ସେମାନର୍ଦ୍ବୀ 
ଅଧ୍ଧକାରର ବସ୍ତୁ ହିଁ ନିଅନ୍ତି। ଆମ ଅଧ୍ଧକାରର ବସ୍ତୁ ସେମାନେ 
ନେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 
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ଏଠାରେ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ କଥା ହେଲା, ନିର୍ମଳ 
ହୃଦୟରେ ଅନ୍ୟର ସେବା କଲେ, ସେବ୍ଯୟ (ଯାହାର ସେବା 
କରାଯାଏ) ହୃଦୟରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ସେବାଭାବ 
ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ନିର୍ମଳ ହୃଦୟରେ ସେବା କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ତ୍ପୂଳଦୃଷ୍ଟରେ ତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ସେବ୍ୟର ସେବାରେ ଲଗାଏ, 
କିନ୍ତୁ ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଦୃଙ୍ଟରେ ଦେଖିଲେ ସେ ସେବ୍ଯ ହୃଦୟରେ 
ସେବା ଭାବ ଜାଗ୍ରତ କରେ। ଯଦି ସେବ୍ଯ ହୃଦୟରେ 
ସେବାଭାବ ଜାଗ୍ରତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ସାଧକ ବୁଝିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ଯେ, ତା' ସେବା କରିବାରେ କିଛି ତୁଟି (ନିଜ 
ପାଇଁ କିଛି ପାଇବାର ଇଜ୍ଜା) ରହିଛି । ଅତଏବ ସାଧକ ଏହି 
ବିଷୟରେ ବିଶେଷ ସାବଧାନ ହୋଇ ଅନ୍ଯର ସେବା 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନିଜ ତୃଟିଗୁଡ଼ିକୁ ଖୋଜି ଦୂର 
କରିଦେବା ଉଚିତ | “ଅନ୍ୟମାନେ ମୋତେ ଭଲ କହନ୍ତୁ'-¬ 
ସେବା କରି ଏପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖିବା ଆଦୌ ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ। 
ଏପରି ଭାବ ଆସିବାମାତ୍ରେ ତାହା ଦୂର କରିଦେବା ଉଚିତ; 
କାରଣ ତାହା ଅଭିମାନ ବୃଦ୍ଧି କରେ। 

ପ୍ରତ୍ଯେକ ସାଧକ ପାଇଁ ସଂସାର କେବଳ କର୍ଷବ୍ଯ 
ପାଳନର କ୍ଷେତ୍ର, ସୁଖୀ ବା ଦୁଃଖୀ ହେବାର କ୍ଷେତ୍ର ନୂହେଁ । 
ସଂସାର କେବଳ ସେବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ସଂସାରରେ ସାଧକ 
କେବଳ ସେବା ହିଁ କରିବା ଉଚିତ । ସେବା କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସାଧକ ଭାବିବା ଉଚିତ, 'ମୋ ଦାରା କାହାରି 
ତିଳେମାତ୍ର ବି ଅହିତ ନ ହେଉ' | ସଂସାରରେ କେତେକ 
ପ୍ରାଣୀ ଦୁଃଖୀ ତ ଆଉ କେତେକ ପ୍ରାଣୀ ସୁଖୀ । ଦୁଃଖୀ ପ୍ରାଣୀଙ୍ଲୂ 
ଦେଖି ଦୁଃଖୀ ହେବା ଓ ସୁଖୀ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଦେଖି ସୁଖୀ ହେବା 
ମଧ୍ଯ ସେବା; କାରଣ ଏହାଦ୍ବାରା ଉଭୟ ଦୁଃଖୀ ଓ ସୁଖୀ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍ମୁ ସୁଖ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଏବଂ ସେମାନର୍ଜୁ ବଳ ମିଳେ 
ଯେ, ସେମାନଙ୍କୀର ବି କେହି ସାଥୀ ଅଛନ୍ତି! ଯଦି କେହି 
ଦୁଃଖୀ ଅଛି, ତେବେ ତା'ର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ଭାବନାରେ 
ଆମେ ମଧ୍ୟ ହୃଦୟର ସହିତ ଦୁଃଖୀ ହେବା ଉଚିତ । ତାଂ 
ସହିତ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ବାର୍ତାଳାପ କରି ତାକୁ ବୁଝାଇବା ଉଚିତ 
ଯେ, “ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ବିବ୍ରତ ହେବା କଥା 
ନୁହେଁ; ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ର, ରାଜା ନଳ ଓ ହରିଶ୍ଚୃଦ୍ର ଆଦି 
ମହାନ୍‌ ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଏପରି ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଥୁଲା; 
ଆଜିକାଲି ତ ଅନେକ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ତୂମଠାରୁ ଆହୁରି 
ଦୁଃଖୀ ଅଛନ୍ତି ମୋ ଦାରା ଯଦି କିଛି କାମ ହୋଇ ପାରିବ, 
ତେବେ କୁହ;'”' ଇତ୍ୟାଦି। ଏପରି କହିଲେ ସେ ଖୁସି 
ହୋଇଯିବ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସୁଖୀ ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ମିଶି ଆମେ 
ବି ହୃଦୟରେ ସୁଖୀ ହେବା ଉଚିତ ଯେ, ଯାହା ହେଉ ବହୁତ 
ଭଲ ହେଲା। ଏପରି କଲେ ସେ ଖୁସି ହୋଇଯିବ । ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ଆମେ ଦୁଃଖୀ ଓ ସୁଖୀ ଉଭୟର୍ଦ୍ଦର ସେବା କରି 
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ପାରିବା। ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀ ଦୁଃଖ ଓ ସୁଖରେ ସହମତ ହୋଇ 
ଆମେ ଅନ୍ୟମାନସ୍କୁ ସୁଖ ଦେଇ ପାରିବା | କେବଳ ନିରନ୍ତର 
ପରହିତ ଭାବନା ରଖିବା ଆବଶ୍ଯକ। ଯେଉଁମାନେ 
ପରଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ଓ ପରସୁଖରେ ସୁଖୀ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ 
ପ୍ରକୃତରେ ସନ୍ତ। ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୃୁଳସୀଦାସ ସନ୍ତ୍ତ୍କୀର ଲକ୍ଷଣ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କହିଛନ୍ତି “ପର ଦୁଖ ଦୁଖ ସୁଖ ସୁଖ ଦେଖେ 
ପର' (ମାନସ ୭ | ୩୮ | ୧) | 

ଏଠାରେ ସଦେହ ହୁଏ, ଯଦି ଆମେ ଏମିତି ପରଦୁଃଖରେ 
ଦୁଃଖୀ ହେଉଥୂୁବା, ତେବେ ଆମ ଦୁଃଖ ତ କେବେ ଦୂର 
ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ସଂସାରରେ ତ ଅଧୂକାଶ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଦୁଃଖୀ ମିଳିବେ। ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଆମ ଉପରେ 
ଦୁଃଖ ପଡ଼ିଲେ ଆମେ ଯେପରି ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରୁଛେ, ସେହିପରି ଅନ୍ଯକୁ ଦୁଃଖୀ ଦେଖିଲେ 
ନିଜ ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ ତାହାର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରଯନ କରିବା ଉଚିତ । ତା'”ର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ଆନ୍ତରିକ ଭାବନା ରହିବା ଉଚିତ । ଅତଏବ ପରଦୁଃଖରେ 
ଦୁଃଖୀ ହେବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦୁଃଖୀର ଦୁଃଖ ଦୂର 
କରିବାର ଭାବ ରଖିବା ଓ ପ୍ରଯନ଼ କରିବା, ଏହାଦ୍ବାରା 
ଆମକୁ ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳିବ, ଦୁଃଖ ନୂହେଁ। ପରଦୁଃଖରେ 
ଦୁଃଖୀ ହେଲେ ଆମ ପାଖରେ ଥରବା ଶକ୍ତି, ଯୋଗ୍ୟତା, 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତି ସ୍ଵତଃ ପରଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାରେ ଲାଗିଯିବ। 
ଦୁଃଖୀକୁ ସୁଖୀ କରିଦେବା ଆମ ହାତର କଥା ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ 
ତାହାର ଦୂଃଖ ଦୂର କରିବା ସକାଶେ ନିଜ ସୁଖସାମଗ୍ରୀକୁ 
ତା'ସେବାରେ ଲଗାଇଦେବା ଆମ ହାତର କଥା। ସୁଖସାମଗ୍ରୀ 
ତ୍ଯାଗ କଲେ ତକାଳ ଶାନ୍ତି ମିଳେ। 

ସେବା କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା--ସୁଖ ଦେବା | ସାଧକର 
“ମା କଶ୍ଟିଦ୍ ଦୁଃଖଭାଗ୍‌ଭବେତ୍‌' (କାହାରିକୁ ଲେଶମାତ୍ର 
ଦୁଃଖ ନ ହେଉ) ଭାବ ରହିଲେ, ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖ ଦିଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତକ୍କର ସେବା କରେ । ସାଧକ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖୀ 
କରି ନ ପାରୁ ପଛେ, ସୁଖୀ କରିବାର ଭାବ ତ ରଖି 
ପାରିବ! ଭାବ ରଖିବାରେ ସମସ୍ତେ ସ୍ବାଧୀନ। ଏଥୂରେ 
କେହି ପରାଧୀନ ନୁହନ୍ତି। ତେଣୁ ସେବାରେ ଧନାଦି ପଦାର୍ଥର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ ବରଂ ସେବାଭାବର ଆବଶ୍ଯକତା 
ଅଛି। କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଯେତେ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ସୀମିତ। ସୀମିତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ସେବା 
ହୁଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ସୀମିତ । ତେବେ ସୀମିତ ସେବା ଦ୍ବାରା 
ଅସୀମ ତତ୍ତ୍ଵ (ପରମାମ୍ବର) ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ କିପରି? କିନ୍ତୁ ଭାବ 
ହେଉଛି ଅସୀମ । ଅସୀମ ଭାବ ଦ୍ବାରା ସେବା ମଧ୍ୟ ଅସୀମ 
ହୁଏ ଏବଂ ଅସୀମ ସେବା ଦ୍ବାରା ଅସୀମ ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ହୂଏ। 
ତେଣୁ ସେବାଭାବଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିର କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ କମ୍‌ 


ଶ୍ମୋକ ୩୪ 


ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ସେବା କମ୍‌ ବୋଲି ମନେ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ) କାରଣ ତାହାର ଭାବ ଅସୀମ। 

ଯଦ୍ଯପି ସାଧକର କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କ୍ଷେତ୍ର ସୀମିତ, 
ତଥାପି ସେହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଯେଉଁମାନର୍କ୍ଚ ସଂପ୍ପର୍ଶରେ 
ଆସେ, ସେମାନର୍ଦ୍ଚ ମଧ୍ଯରୁ ସେ ସୁଖୀକୁ ଦେଖି ସୁଖୀ ଓ 
ଦୁଃଖୀକୁ ଦେଖି ଦୁଃଖୀ ହୁଏ। ଯେ ପଦାର୍ଥ, ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିକୁ ନିଜର ମନେକରେ ନାହିଁ, 
କେବଳ ସେ ହିଁ ଅନ୍ୟର ସୁଖରେ ସୁଖୀ ଓ ଅନ୍ୟର 
ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ହୋଇପାରେ । ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ନିଜର ନୁହେଁ କି ନିଜ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ-- 
ଏହା ହେଉଛି ବାସ୍ତବିକତା। ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, 
ଯୋଗ୍ୟତା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି କିଛି ବି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ। 
କେହି ଯେତେ ଧନୀ ହୋଇଥାଉ ବା ଯେତେ ଦରିଦ୍ର 
ହୋଇଥାଉ, ଯେତେ ପାଠୁଆ ହୋଇଥାଉ ବା ଯେତେ ମୂର୍ଖ 
ହୋଇଥାଉ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ଦେଶ, କାଳାଦି 
ସହିତ ଭ୍ରମବଶତଃ ସ୍ବୀକୃତ ଆମ୍ପୀୟତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବ । 
ତ୍ଯାଗ କରିବାରେ ସମସ୍ତେ ସ୍ବାଧୀନ ଓ ସମର୍ଥ । 

ପ୍ରକୃତ ସେବକର ମନୋବୃଭ୍ତି ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁ ଆଡ଼କୁ 
ଆଦୌ ଯାଏ ନାହିଁ; କାରଣ ତାଂଅନ୍ତଃକରଣରେ ବସ୍ତୁର 
ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ। ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଥୂବାରୁ ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ (ନିଜରଃ ପରି ମନେ 
ହୁଏ । ସାଧକ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ମାନିନେବା ଉଚିତ ଯେ 'ବଧୁଗୁଡ଼ିକ 
ମୋର ନୁହେଁ କି ମୋ ପାଇଁ ନୁହେଁ।' ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ 
ନିଜ ପାଇଁ ମନେକଲେ ଭୋଗ ହୁଏ, ସେବା ନୂହେଁ। ଏଣୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବି ସେବ୍ୟର ମନେ 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ସେଇଂ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କଲେ ରାଗ- 
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ଦ୍ଦେଷ ସହଜରେ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 

'ତୌ ହ୍ଯସ୍ଯ ପରିପଚ୍ତିନୌ”-- ପାରମାର୍ଥିକ ମାର୍ଗରେ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ହିଁ ସାଧକର ସାଧନାସମ୍ପତ୍ତି ହରଣକାରୀ 
ମୁଖ୍ଯ ଶତ୍ୁ। ଅଥଚ ଏ ଦିଗକୁ ସାଧକ ପ୍ରାୟ ଦୃଣ୍ଟି ଦିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ସାଧନା କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସାଧକର ଯେତିକି 
ଆଧ୍ଯାମ୍ପଭିକ ଉନ୍ନତି ହେବା କଥା, ସେତିକି ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଅଧୂକାଂଶ ସାଧକଙ୍କ୍ରର ଅଭିଯୋଗ ଯେ, ମନ ଲାଗୁ ନାହିଁ; 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ରାଗଂଦ୍ବେଷ ଯେତେ ବାଧକ, ମନ ନ 
ଲାଗିବା ସେତେ ବାଧକ ନୂହେଁ। ଏଣୁ ସାଧକ ମନର 
ଏକାଗ୍ରତା ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଇ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ତାନରେ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଦେଖାଯାଏ, ସେହି ସେହି ସ୍ଥାନରୁ ତାହାକୁ 
ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଦୂର କରିଦେବା ଉଚିତ । ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଦୂର 
କରିଦେଲେ ମନ ମଧ୍ଯ ସହଜରେ ଲାଗିଯିବ । 

ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ହାତର କଥା ନୁହେଁ, 
କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ରାଗ-ଂଦ୍େଷପୂର୍ବକ କରିବା ଓ ନ କରିବା 
ପୂରାପୂରି ନିଜ ହାତର କଥା। ଯାହା ସାଧକ କରି ପାରିବ, 
ତାହା କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି । ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି, ରାଗ-ଦ୍ବେଷଯୁକ୍ତ ସ୍ଟୁରଣ ଉପ୍ପନ୍ତ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ତଦନୂସାରେ କର୍ମ କର ନାହିଁ; କାରଣ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଗରେ ଲୁଣ୍ଠନକାରୀ। ଏପରି କରିବାରେ 
ସାଧକ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର। ବସ୍ତୁତଃ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ 
ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାକୁ ସାଧକ ନିଜଠାରେ ଆରୋପିତ 
କରି ସତ୍ତା ଦିଏ ଏବଂ ତଦନୁସାରେ କର୍ମ କରେ, ଫଳରେ 
ତାହା ଦୂରୀଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି ସାଧକ ନିଜଠାରେ 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ଆରୋପ ନ କରିବ ଏବଂ ତଦନୁସାରେ କର୍ମ 


ନ କରିବ, ତେବେ ତାହା ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟା ହୋଇଯିବ । 


ଘଜିଣିଝ ଭ/ବ--ଅନ୍ୟକୁ ସୁଖଂଦୁଃଖର କାରଣ ମନେ କରିବା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ରାଗ-ଦେଷ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ 


ଯାହାକୁ ସୁଖଦାୟକ ମନେକରୁ ତା' ପ୍ରତି ରାଗ ହୁଏ ଏବଂ ଯାହାକୁ ଦୁଃଖଦାୟକ ମନେକରୁ ତାଂପ୍ରତି ଦ୍ରେଷ ହୁଏ। 
ଏଣୁ ରାଗ-ଦ୍େଷ ନିଜର ଭୁଲ୍‌ରୁ ସ୍ପଷ୍ଟି ହୁଏ, ଏଥୂରେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ । ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଯୋଗୁଁ ସଂସାର 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ, ବରଂ ଜଡ଼ ଓ ନାଶବାନ୍‌ ଦେଖାଯାଉଛି। ଯଦି ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ନ ରହେ, ତେବେ 
ଜଡ଼ତୃ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ, ସବୁ କିଛି ଚିନ୍ମୟ ପରମାମ୍ରା-” “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ । ୧୯) | 

ଯଦିବା ମନ ଓ ବୂଦ୍ଧିରେ ରାଗ, ଦ଼େଷାଦି କୌଣସି ବିକାର ସୃଣ୍ଝି ହୋଇଗଲା, ତାହାର ବଶୀଭୂତ ହେବା ଅନୁଚିତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତଦନୁସାରେ କୌଣସି ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା କରିବା ଅନୁଚିତ। ତାହାର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ କ୍ରିୟା କଲେ ସେହି ଦୋଷ 
ଦୃଢ଼ ହୋଇଯିବ । ଅପରପକ୍ଷେ ତାହାର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ କ୍ରିୟା ନ କଲେ ନୂତନ ଉସାହ ଜାତ ହେବ । ଉଦାହରଣାର୍ଥ-- 
କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଆମକୁ ଦି' ପଦ ଟାଣୁଆ କଥା କହିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯଦି ଆମର କ୍ରୋଧ ଜାତ ହେଲା ନାହିଁ, ତେବେ ହୃଦୟରେ 
ଉସାହ ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ଦେଖାଦେବ ଯେ, ଯାହାହେଉ ଆଜି ମୁଁ ରକ୍ଷା ପାଇଗଲି! କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟ ମନେ ନ 
କରି ଭଗବାନଙ୍କ କୃପା ଅନୂଭବ କରି ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ ପ୍ରଭୁଗ୍ଚଚ କୃପାରୁ ଆଜି ମୁଁ ରକ୍ଷା ପାଇଗଲି ନ ହେଲେ 
କ୍ରୋଧର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଇ ଥାଆନ୍ତି। ଏହିପରି ଭାବରେ ସାଧକକୁ କେବେ କୌଣସି ଦୋଷ ଦେଖାଗଲେ ସେ 
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ତାହାର ବଶୀଭୂତ ନ ହେଉ ଏବଂ ତାହାକୁ ନିଜଠାରେ ସ୍ଵୀକାର ନ କରୁ । ଯଦି ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ନିଜଠାରେ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ 
ନିଜର ସତ୍ତା ରହିଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ଅବଶ୍ୟ ରହନ୍ତା। ମାତ୍ର ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବ ଯେ ଆମେ ତ ନିରନ୍ତର ରହୁ, 
ହେଲେ ରାଗଂଦ଼େଷ ନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ଆସେ ଓ ଗ୍ରଲିଯାଏ । ସତ୍ତାରୂପକ “ସ୍ଵୟଂଂରେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ଆସିବା 
ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କାରଣ ଆମେ (ସ୍ବୟଂ) ଅଲଗା ଓ ରାଗଂ-ଦ୍ରେଷ ଅଲଗା। ଯାହାକୁ ରାଗଂଦ୍ରେଷ ଆସୁଥ୍ୁବା ଓ 
ଯାଉଥୂବାର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ସେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ । ସୁତରାଂ ରାଗ-ଦ୍େଷ ଆମଠାରୁ ମଧ୍ୟ ପୂଥକ୍‌ ଏବଂ ଯେଉଁ ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଆଦିରେ ଏହା ଦେଖାଯାଉଛି, ସେହି ମନ, ବୁଦି ଆଦିରୁ ମଧ୍ୟ ଏହା ପୂଥକ୍‌- _'ମନୋଗତାବ୍‌' (ଗୀତା ୨ | ୫୫, | 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟସ୍ଯେଦ୍ରିୟସ୍ଯାଥୈ ରାଗଡ଼େଷୌ ବ୍ଯବସିତୌଂ” ପଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନୂକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା 
କୌଣସିଟିରେ ରାଗ ନ କରନ୍ତୁ, ବରଂ ତାହାର ସଦୁପଯୋଗ କରନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ଗର 
ସେବା କରନ୍ତୁ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ଅନୁକୂଳତାର ଇଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତୁ । “'ତୟୋନି ବଶମାଗଢ୍ରେତବ' ପଦର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଅନୂକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ। ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବାର ଅର୍ଥ ଫଳାସକ୍ତ 


ହେବା ଏବଂ ଫଳାସକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ-- “ଫଳେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେ'” (ଗୀତା ୫ | ୧୨୬ | 
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ଦନ _ଟ-୍ଳଷଜ ବଣବର୍ଞୀ ନ ନହୋଇ କ 67 କଜିବ/ ଜଚିତ ଆଜ କ 67 ଳ ଳଳଜିବ/ ଜଚିତ--ଏ୪ହାଜ ନଜଜ ଜବାନ 


ନିନ୍ଦୁ ହ୍ଜ୍ରୋଜଃଜେ ଜଳି । 


ଶ୍ରେୟାଟ୍‌ ସ୍ବଧମୌ ବିଗୁଣଃ ପରଧମାତ୍ ସ୍ବନୁଷ୍ଠ ତାତ । 
ସ୍ବଧମୈ ନିଧନଂ ଶ୍ରେୟଃ ପରଧମୌ ଭୟାବହଃ ॥ ୩୫ ॥ 


ଅୟ ¬ କ୍କକୂ୍ଚାନ ଉତ୍ତମରୂପେ ଆଚରିତ; 
ସ୍ଵଧମିଃ ସ୍ଵଧର୍ମ; 
ପରଧମିଃ ପରଧର୍ମ; ଭୟାବହଃ = ଭୟାବହ | 


ପରଧମିାତ୍ଚ୍ଚପରଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା; 
ଶ୍ରେୟାନ଼ ¬ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ; ସ୍ବଧମୟୈ=ସ୍ଵଧର୍ମରେ; ନିଧନମ୍‌ = ନିଧନ; 


ବିଗୁଣଃ= ସ୍ଵଳୁ ଗୁଣଯୁକ୍ତ; 
ଶ୍ରେୟଃଂକଲ୍ୟାଣକାରକ ଏ କିନ୍ଗୁ); 


ଉତ୍ତମରୂପେ ଆଚରିତ ପରଧମି ଅପେକ୍ଷା ସ୍ବଳ୍ପଗୁଣଯୁକ୍ତ ସ୍ବଧମି ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସ୍ଵଧମିରେ ନିଧନ ବରଂ 


କଲ୍ୟାଣକାରକ, କିନ୍ତୁ ପରଧମି ଭୟାବହ | 


ଚୟ୍୍ମାୟ୮ଶ୍ରେୟାନଵଂ ସ୍ବଧର୍ମୋ ବିଗୁଣଃ ପରଧର୍ମାତ୍ର 
ସ୍ପନୁଶ୍ଚ ତାତ ଅନ୍ୟ ବର୍ଷ, ଆଶ୍ରମ ପ୍ରଭୃତିର ଧର୍ମ (କର୍ତବ୍ୟ) 
ବାହ୍ୟଦୃଷ୍ଟରୁ ଯେତେ ଗୁଣସମ୍ପନ୍ତ ହୋଇଥାଉ, ତାହା ପାଳନ 
କରିବା ଯେତେ ସରଳ ହୋଇଥାଉ, ପାଳନ କରିବାରେ ମନ 
ଲାଗୁଥାଉ, ଧନସମ୍ପତ୍ି ଓ ମାନ ବଡ଼ିମା ମିଳିବା ସଙ୍ସେଂ ସଙ୍ଗେ 
ଆଜୀବନ ସୁଖ ଓ ସୁବିଧା ମିଳୁଥାଉ, ତଥାପି ସେହି ପରଧର୍ମ 
ନିଜ ପାଇଁ ବିହିତ କର୍ମ ହୋଇ ନ ଥୂବାରୁ ପରିଣାମରେ ତାହା 
ଭୟପ୍ରଦ (ଦୁଃଖପ୍ରଦ) ହୁଏ । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ନିଜର ବର୍ଣ୍ଚ, ଆଶ୍ରମ 
ପ୍ରଭୂତିର ଧର୍ମ ବାହ୍ୟଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେତେ ସ୍ଵଳ୍ପଗୁଣଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଉ, 
ତାହାର ପାଳନ ଯେତେ କଠିନ ହୋଇଥାଉ, ପାଳନ କରିବାରେ 
ମନ ଲାଗୁ ନ ଥାଉ ଏବଂ ଧନ, ବୈଭବ, ସୁଖ, ସୁବିଧା, ମାନ, 
ବଡ଼ିମା ଇତ୍ଯାଦି ନ ମିଳିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାହା ପାଳନ 
କରିବାରେ ଜୀବନ ସାରା କଷ୍ଟ ସହିବାକୁ ପଡ଼ୁଥାଉ, ତଥାପି 
ସେହି ସ୍ଵଧର୍ମକୁ ନିଷ୍ଫାମଭାବରେ ପାଳନ କଲେ ପରିଣାମରେ 


ତାହା କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ ହୁଏ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ 
ନିଜ ଧର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ନିଷ୍ଠାମ, ନିର୍ମମ 
ଓ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ। 
ମନୂଷ୍ଯପକ୍ଷେ ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ସହଜ। 
କର୍ମାନୁସାରେ ହିଁ ମନୃଷ୍ୟର “ଜନ୍ମ ହୁଏ ଏବଂ ଜନ୍ମାନୁସାରେ 
ଭଗବାନ “କର୍ମ” ନିୟତ (ବିଧାନ) କରନ୍ତି (ଗୀତା 
୧୮।୪୧)। ତେଣୁ ନିଜ ନିଜର ନିୟତ କର୍ମ ପାଳନ 
କଲେ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୫) | ଅତଏବ 
ଦୋଷଯୁକ୍ତ ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ନିୟତ କର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ବଧର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ (ଗୀତା ୧୮ । ୪୮) । 
ଯୁଦ୍ଧ ଅପେକ୍ଷା ଭିକ୍ଷାନ୍ତରେ ଜୀବନନିର୍ବୀହ କରିବାକୁ 
ଅର୍ଜୁନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରୁଛନ୍ତି (ଗୀତା ୨। ୫)। କିନ୍ତୁ 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି ଅର୍ଜୁନକୁ ବୁଝାଉଛନ୍ତି, 


ଲ?‡୍୍‌୍‌୍‌ଚ୍‌ଵଚନ3ନଠଚ୍‌ଚ ୪ ୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ ଧଧ “ 
* ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମୂଳ ପ୍ରଶ୍ନରେ ଥୁବା “ଜ୍ୟାୟସୀ' ଶବ୍ଦ (୩। ୧) ଏବଂ ଏଠାରେ ଥବା 'ଶ୍ରେୟାନ୍‌' ଶବ୍ଦ, ଦୂଇଟିଯାକ ସମାନ। ଏଥୂରୂ 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଭଗବାନ ମୁଖ୍ୟତଃ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୂୁନଙ୍କ୍ଚ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଶ୍ନୋକ ୩୫] 


ଭିକ୍ଷାରରେ ଜୀବନନିର୍ବାହ କରିବା ଭିକ୍ଷୁକ ନିମନ୍ତେ 
ସ୍ଵଧର୍ମ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତୁମ ନିମନ୍ତେ ତାହା ପରଧର୍ମ 
କାରଣ ତୁମେ ଭିକ୍ଷୁକ ନୁହଁ, ତୁମେ ଗରହସ୍ତ କ୍ଷତ୍ରିୟ। ପ୍ରଥମ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ପାପ ଲାଗିବ ବୋଲି 
ଅର୍ଜୁନ ଯେତେବେଳେ କହିଲେ--“ପାପମେବାଶୟେତ୍‌' 
(୧।୩୬), ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଲେ, 
ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ ତୁମେ ସ୍ବଧର୍ମ ଓ କୀର୍ତି ହରାଇ 
ପାପଭାଗୀ ହେବ (୯ ୨ | ୩୩) | ପୁନଶ୍ଚ ଭଗବାନ କହିଲେ 
ଯେ, ଜୟ-ପରାଜୟ, ଲାଭକ.କ୍ଷତି ଓ ସୁଖ-ଦୁଃଖକୁ ସମଜ୍ଞାନ 
କରି ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଗ-ଦେେଷରହିତ ହୋଇ ସ୍ବକର୍ତବ୍ୟ 
(ସ୍ଵଧର୍ମ)। ପାଳନ କଲେ ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ (୨ | ୩୮) | 
ଅଷ୍ଟ୍ଲାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ସେହି କଥା କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ସ୍ବଭାବ ନିୟତ ସ୍ବଧର୍ମରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ କରୁଥୁବା 
ମନୁଷ୍ଯ ପାପଭାଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୭) | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନରେ କେବଳ ରାଗଂ-ଦ଼େଷ ଥୂଲେ ହିଁ 
ପାପ ଲାଗେ, ଅନ୍ୟଥା ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ| ରାଗ-ଦେଷରହିତ 
ହୋଇ ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନ କଲେ “ସମତା' (ଯୋଗ) 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ସମତା ଅନୁଭୂତ ହେଲେ ଦୁଃଖ ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୬। ୨୩) | ତେଣୁ ଭଗବାନ ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷରହିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା 
ଉପରେ ବାରମ୍ଭାର ଗୁରୁତୃ ଦେଉଛନ୍ତି। 

ସତେ ଯେପରି ଭଗବାନ ଅଜଜୁନକ୍କୁ ବୁଝାଉଛନ୍ତି ଯେ, 
କ୍ଷତ୍ରିୟକୂଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ଓ କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ତୁମର ସ୍ବଧର୍ମ (କର୍ତବ୍ଯଃ । ଏଣୁ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ଜୟ-ପରାଜୟ, ଲାଭ-କ୍ଷତି ଓ ସୁଖ-ଦୁଃଖକୁ ସମଜ୍ଞାନ କରି 
ନିଜ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କ୍ରିୟାର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ବୋଲି 
ବୁଝିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କେବଳ କର୍ମାସକ୍ତି ନାଶ କରିବା 
ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ | ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, 
ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦି କେବଳ ସ୍ଵକର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 

ବର୍ଣ୍ରଥ ଆଶ୍ରମ ପ୍ରଭୂତି ଅନୁସାରେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ 
ନିଜ ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ହିଁ "ସ୍ବଧର୍ମ” । 
ଆସ୍ତିକଲୋକେ ଯାହାକୁ ଅଧର୍ମ” କହନ୍ତି, ତାହାର ନାମ 
କର୍ତବ୍ଯଂ। ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା ଯାହା, ସ୍ବକର୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ କରିବା ମଧ୍ଯ ସେଇଆ। 

ଯାହା ଆମେ ସହଜରେ କରି ପାରିବା, ଯାହା 
କରିବା ଉଚିତ ଓ ଯାହା କଲେ ପ୍ରାପ୍ତବ୍ଯ ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ, ତାହାକୁ କର୍ତବ୍ଯ କୁହାଯାଏ। ଧର୍ମ ପାଳନ ବହୁତ 
ସହଜ, କାରଣ ତାହା କର୍ତବ୍ଯ। ଏହା ନିୟମ ଯେ, 
କେବଳ ନିଜ ଧର୍ମର ଯଥାଯଥ ପାଳନ କଲେ ମନୁଷ୍ଯର 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ବୈରାଗ୍ଯ ଜାତ ହୁଏ--ଧମି ତେଁ ବିରତି..... (ମାନସ 
୩। ୧୬। ୧)। କେବଳ କର୍ତବ୍ୟଜ୍ଞାନ କରି ଧର୍ମ ପାଳନ 
କଲେ କର୍ମପ୍ରବାହ ପ୍ରକୃତି ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ ଏବଂ କର୍ମ 
ସହିତ ନିଜର ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରହେ ନାହିଁ। 

ବର୍ଣ୍ଟଅ ଆଶ୍ରମ ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତକ୍କୀର ନିଜ 
ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ (ସ୍ବଧର୍ମଃ କଲ୍ଯାଣପ୍ରଦ। ଅନ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣ, 
ଆଶ୍ରମ ପ୍ରଭୂତିର କର୍ତବ୍ଯକୁ ଦେଖିଲେ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ 
ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ମନେହୁଏ; ଯଥା-- ବ୍ରାହ୍ମଣର 
କର୍ତବ୍ୟ (ଶମ, ଦମ, ତପ, କ୍ଷମା ଆଦି) ଅପେକ୍ଷା 
କ୍ଷତ୍ରିୟର କର୍ତବ୍ୟରେ (ଯୁଦ୍ଧାଦିରେ) ଅହିଂସାଦି ଗୁଣର 
ନ୍ଯୂନତା ଦେଖାଯାଏ। ତେଣୁ ଏଠାରେ “ବିଗୁଣଃଂ ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ୟର କର୍ତବ୍ୟ ତୂଳନାରେ 
ନିଜର କର୍ତ୍ବ୍ଯ ସ୍ବଳ୍ପ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
କଲ୍ଯାଣକାରକ। ଅତଏବ କଦାପି ନିଜ କର୍ଷବ୍ଯ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 

ବର୍ଣ୍ଚ, ଆଶ୍ରମ ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁସାରେ ବାହ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କର୍ମ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ (ଘୋର ବା ସୌମ୍ୟ) ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତିରୂପକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସର୍ବଥା ଏକ । ପରମାମ୍ଦୂପ୍ରାପ୍ତିର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ଥୂଲେ ତଥା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥର 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂଲେ ହିଁ କର୍ମ ଘୋର ବା ସୌମ୍ୟ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 

'ସ୍ଵଧମୈ ନିଧନଂ ଶ୍ରେୟଃ”--ସ୍ଵଧର୍ମ ପାଳନରେ ଯଦି 
ସର୍ବଦା ସୁଖ, ଆରାମ, ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି, ମାନ, ବଡ଼ିମା, 
ଆଦର, ସଵାର ପ୍ରଭୂତି ମିଳୁଥାନ୍ତାଃ ତେବେ ଆଜିକାଲି 
ବହୁତ ଧର୍ମାମ୍ପା ଦେଖିବାକୁ ମିଳୁଥାନ୍ତେ। ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ 
ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରାଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା 
ଭଗବାନ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କରାଯାଏ | 
ଅତଏବ ସ୍ଵଧର୍ମ ଅଥବା କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ଯଦି ସ୍ବାଭାବିକ 
ଭାବେ କୌଣସି କଷ୍ଟା ଆସେ, ତେବେ ତାହା ମଧ୍ଯ 
ଉତ୍‌ଥାନକାରକ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତରେ ତାହା କଷ୍ଟ ନୂହେଁ, 
ବରଂ ତାହା ତପ । ତପ ଅପେକ୍ଷା ସେହି କଷ୍ଟାରେ ମଧ୍ଯ 
ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଉନ୍ନତି ହୁଏ । କାରଣ ତପ ନିଜ ପାଇଁ କରାଯାଉଥୁବା 
ସ୍ତଳେ କର୍ତବ୍ଯ ଅନ୍ଯ ପାଇଁ କରାଯାଏ। ସ୍ବତଃପ୍ରାପ୍ତ 
କଷ୍ଟସହନରୂପକ ତପ ଯେତେ ଲାଭଦାୟକ, ଜାଣତରେ 
କରାଯାଉଥୁବା ତପ ସେତେ ଲାଭଦାୟକ ନୁହେଁ | ଯେଉଁମାନେ 
ସ୍ଵବଧର୍ମ ପାଳନରେ କଷ୍ଟ ସହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ସ୍ଵଧର୍ମ 
ପାଳନ କରି ପ୍ରାଣ ତ୍ଯାଗ କରିଛନ୍ତି, ସେହି ଧର୍ମାମ୍ାମାନେ 
ଆଜି ଅମର ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି। ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟରେ ମଧ୍ଯ 
କଷ୍ଟା ଆସିଲେ ଯେଉଁମାନେ ନିଜ ଧର୍ମ (କର୍ତବ୍) ରେ ଅଟଳ 
ରହନ୍ତି, ସେମାନକ୍କର ପ୍ରଶଂସା ଓ ଗୌରବ ବହୁତ ବଢ଼ିଯାଏ । 


264 


ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ 
କଷ୍ଟ ସହିଛନ୍ତି। ବାରମ୍ବାର ଜେଲ୍‌ ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଫାଶୀ 
ଖୁଣ୍ଟଢରେ ଝୁଲିଛନ୍ରି, ଏବେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ବହୁତ 
ପ୍ରଶଂସା ଓ ମହିମାଗାନ କରାଯାଉଛି। ଅପରପକ୍ଷେ ମନ୍ଦ 
କର୍ମ କରି ଜେଲ୍‌ ଯାଇଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ର ସବୁଆଡ଼େ ନିନ୍ଦା 
କରାଯାଉଛି। ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ ସ୍ବଧର୍ମ 
ପାଳନ କରିବାରେ କଷ୍ଟ ଆସିଲେ, ଏପରି କି ମୂତ୍ଯୁ 
ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ଇହଲୋକରେ ପ୍ରଶଂସା ମିଳେ ଓ 
ପରଲୋକରେ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ। 

ସ୍ବଧର୍ମରତ ମନୂଷ୍ଯକ୍ବର ଦୃଷ୍ଟ ଧର୍ମ ଉପରେ ରହେ । 
ଧର୍ମ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟ ଥୂବାରୁ ଧର୍ମ ସହିତ ତାର୍ଚ୍ଚର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହେ। ତେଣୁ ଧର୍ମ ପାଳନ କରି ଯଦି ମୃତ୍ଯୁ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ତାର୍ଦ୍ଦର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଏ। 

ନଦଂଦେହ-ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ କରି ମୃତ୍ଯୁ ବରଣ କଲେ 
ଯେ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ, ଏ କଥା କିପରି ମାନିବାନଠ 

ନ୍ମାଧାନ ଗୀତା ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ବାଣୀ; 
ତେଣୁ ଏଥୂରେ ସଦେହର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ଏହା 
ଚର୍ମଚକ୍ଷୁର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବିଷୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ବିଶ୍ଵାସର ବିଷୟ। ତଥାପି ଏ ବିଷୟରେ କେତୋଟି କଥା 
କୁହାଯାଇପାରେ । 

୧-ଯେଉଁ କଥା ଆମକୁ ଜଣା ନାହିଁ, ତାହା ଶାସ୍ତ୍ରରୁ 
ଜଣାପଡ଼େ* | ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି--ଯିଏ ଧର୍ମକୁ ରକ୍ଷା କରେ, ଧର୍ମ 
ତାହାକୁ ରକ୍ଷା କରେ (କଲ୍ଯାଣ କରେ)--'ଧର୍ମୋ ରକ୍ଷତି 
ରକ୍ଷିତଃ' (ମନୁସୁତି ୮ | ୧୫) | ଏଣୁ ଧର୍ମ ପାଳନ କରୁଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତିର କଲ୍ୟାଣ କରିବାର ଦାୟିତୃ ଧର୍ମ ଉପରେ ଏବଂ ଧର୍ମର 
ଉପଦେଷ୍ଟା ଭଗବାନ, ବେଦ, ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ମୁନି ରଷିଜ୍କ ଉପରେ 
ଥାଏ। ଏମାନଙ୍କୀ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ହିଁ ତା'ର କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ | ଆମ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି ଯେ, ପାତିବ୍ରତ୍ଯ ଧର୍ମ ପାଳନ କଲେ ସ୍ତ୍ରୀର 
କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ; ଏପରିସ୍ଥଳେ ପତିର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଯେ ସ୍ତ୍ରୀର 
କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ତା'ନୁହେଁ, ବରଂ ପାତିବ୍ରତ୍ୟଧର୍ମର ଆଜ୍ଞାଦାତା 
ଭଗବାନ, ବେଦ, ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରଭୂତିଜ୍ଦର ଶକ୍ତି ଦାରା ହିଁ ତା'ର 
କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ, ବେଦ, ଶାସ୍ତ, ମୁନି, ରଷି ଓ ସବ୍ଚ ମହାପୁରୁଷର୍ଜୀର 
ଆଜ୍ଞା ଅଛି, ତେଣୁ ଧର୍ମ ପାଳନ କରି ମୃତ୍ଯୁବରଣ କଲେ 


* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦୃଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ସେମାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ବଳରେ ଧର୍ମପାଳନକାରୀର କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ, 
ଏଥୂରେ ତିଳେମାତ୍ର ସଦେହ ନାହିଁ । 

୨--ଇତିହାସ ଓ ପୁରାଣରୁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି 
ଯେ ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନକାରୀର କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ । ଯଥା-¬ରାଜା 
ହରିଶ୍ଛୃଦ୍ର ଅନେକ କଷ୍ଟ ନିନ୍ଦା/ ଅପମାନ ଇତ୍ଯାଦି ସହ୍ଯ 
କରି ନିଜ “ସତ୍ଯ' ଧର୍ମରୁ ବିଚଳିତ ହୋଇ ନ ଥୂବାରୁ ସେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରଜାଙ୍ସ ସହ ପରମଧାମକୁ ଗଲ୍ୟୌ ଏବଂ ଏବେ 
ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କର ବହୁତ ପ୍ରଶଂସା ଓ ମହିମା ଗାନ କରାଯାଉଛି । 

୩--ଏବେ ମଧ୍ଯ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅନେକ 
ସତ୍ଯଘଟଣା ପଢ଼ିବାକୁ, ଦେଖିବାକୁ ଓ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳୁଛି, 
ଯଦ୍ବ୍ବାରା ମୃତ୍ୟୁ ପରବତ୍ତୀକାଳୀନ ସଦ୍‌ଗତି ଓ ଦୁର୍ଗତି 
ବିଷୟରେ ଜଣାପଡ଼ୁଛି? । 

୪--ନିଃସ୍ଵାର୍ଥଭାବରେ ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ଯଥାରୀତି 
ପାଳନ କଲେ ଆସ୍ତିକ ବ୍ଯକ୍ତି କଂଣ, ପରଲୋକ ଓ 
ପୁନର୍ଜନ୍ମ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ନ ଥୁବା ନାସ୍ତିକ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଚିତ୍ତରେ ମଧ୍ୟ ସାତ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରସନ୍ନତା ଆସେ। ଉକ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନତା 
କଲ୍ଯାଣର ଦ୍ଯୋତକତ କାରଣ “ପରମଶାନ୍ତି” ହେଉଛି 
କଲ୍ଯାଣର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପ। ସୁତରାଂ ନିଜ ଅନୁଭବରୁ 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଅକର୍ତବ୍ୟ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ପରିତ୍ୟାଗ 
କରି କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ। 


ସ୍ବୟଂ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ 
କରିବା, ଭଗବାନର୍କୁ ନିଜର ମନେ କରିବା, ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ନିଜର ନ ମାନିବା, ନିଜକୁ ଜିଜ୍ଞାସୁ 
ମନେ କରିବା ଓ ନିଜକୁ ସେବକ ମନେ କରିବା ହିଁ ବାସ୍ତବିକ 
ସ୍ଵଧର୍ମ' । ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମ, ସ୍ବୟଂର ଧର୍ମ, ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧିର ଧର୍ମ ନୂହେଁ। ବର୍ଷ୍ଥ ଆଶ୍ରମ ଶରୀରାଦିକୁ ନେଇ 
ଆଉ ଯେତେ ସବୁ ଧର୍ମ ଅଛି, ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵଧର୍ମ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତରେ ପରଧର୍ମ । 
କାରଣ ସେହି ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ସ୍ବୀକ୍ସତ, ସ୍ବୟଂର ନୁହେଁ। ଏହି 
ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଅନ୍ୟର ସାହାଯ୍ଯ ଆବଶ୍ଯକ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏଥରେ ପରତନ୍ସ୍ଵତା ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯାହା ନିଜର ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମ, 
ସେଥୂରେ କାହାରି ସାହାଯ୍ୟର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


* ଅନେକସଂଶୟୋଢ଼େଦି ପରୋକ୍ଷାର୍ଥସ୍ୟ ଦର୍ଶକମ୍‌ । ସର୍ବସ୍ଯ ଲୋଚନଂ ଶାସ୍ତ୍ରଂ ଯସ୍ୟ ନାସ୍ତ୍ୟନ୍ଧ ଏବ ସଃ । 
“ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ର ଅନେକ ସଦେହ ମୋଚନ କରେ ଏବଂ ପରୋକ୍ଷ (ଅପତ୍ୟକ୍ଷ) ବିଷୟ ଦର୍ଶାଇଦିଏ, ତାହା ସମସ୍ତସ୍ତର ନେତ୍ର। ତେଣୁ 


ଯାହାର ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, ସେ ଅନ୍ଧ |'' 
7 ମାର୍କଣ୍ଡେୟପୁରାଣ, ଦେବୀଭାଗବତ ପ୍ରଭୂତି ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 


+  “ଳଲ୍ଯାଣ' ମାସିକ ପତ୍ରିକା ୪୩ଶ ବର୍ଷ (୧୯ ୬୮) ର ବିଶେଷାର୍କ୍‌ 'ପରଲୋକ ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ମାକ' ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ଯ | 


ଶ୍ନୋକ ୩୫] 


ସେଥୁରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵତା ଥାଏ। କେବଳ ସ୍ବୟଂ ହିଁ ପ୍ରେମୀ, ଜିଜ୍ଞାସୁ 
ଓ ସେବକ ହୁଏ । ଅତଏବ ପ୍ରେମୀ ପ୍ରେମ ହୋଇ ପ୍ରେମାମ୍ପଦ 
ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଏ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଜିଜ୍ଞାସା ହୋଇ ଜ୍ଞାତବ୍ୟତତ୍ତ୍ବ 
ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେବକ ସେବା ହୋଇ 
ସେବ୍ଯ ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ସାଧକ ସାଧନା ସହିତ ଏକ ହୋଇ ସାଧ୍ୟସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ । 

ପରମାମ୍ରାକାଂକ୍ଷୀ ସାଧକର ଧନ, ମାନ, ଆଦର, 
ପ୍ରଶଂସା, ଆରାମ ପ୍ରଭୂତି ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା ନ ଥାଏ । 
ତେଣୁ ଧନ, ମାନ ଇତ୍ୟାଦି ନ ମିଳିଲେ ତା'ର କୌଣସି 
ଚିନ୍ତା ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ପ୍ରାରବୃବଶତଃ ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରସନ୍ନତା ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ 
ତା'ର ଏକମାତ୍ର ଧ୍ଯେୟ, ଧନାଦି ପ୍ରାପ୍ରି ନୁହେଁ | କର୍ତବ୍ୟରୂପେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ତାଂଦାରା ସୁଗ୍ରରୁରୂପେ ଓ 
ପବିତ୍ରତାପୂର୍ବକ ସମ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହାର ସମସ୍ତ କର୍ମ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ 
ହୁଏ। ଯେପରି ଧନପ୍ରାପ୍ତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୂବାରୂ ବ୍ଯବସାୟୀ ସୁଖ 
ତ୍ଯାଗ କରି କଷ୍ଟ ସହ୍ଯ କରେ ଏବଂ ରୋଗୀ ରୋମମୁକ୍ତ 
ହେବା ପାଇଁ ଅପରେସନକୁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରସନ୍ତଚିତ୍ତରେ ସହ୍ଯ 
କରେ, ସେହିପରି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂବାରୁ 
ସଂସାରରେ ପରାଜୟ, ହାନି, କଷ୍ଟ ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରସନ୍ନତା 
ରହେ। ଅନୁକୂଳ, ପ୍ରତିକୂଳ ଆଦି ପରିସ୍ଥିତି ତା'ପାଇଁ 
ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ହୋଇଯାଏ । 

ସାଧକ ନିଜ କଲ୍ୟାଣର ଦୃଢ଼ନିଶ୍ବୟ କରି ସ୍ବଧର୍ମ 
(ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ) ପାଳନରେ ଯଦି ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ 
ନିୟୋଜିତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଯେତେ କଷ୍ଟ, ଦୁଃଖ, 
ଜଟିଳତା ଆଦି ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଧର୍ମରୁ ବିଚଳିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ। କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ସେହି ଦୁଃଖ ଓ କଷ୍ଟ 
ତା'ପାଇଁ ତପସ୍ଯାସ୍ବରୂପ ତଥା ପ୍ରସନ୍ନତାଦାୟକ ହୋଇଯାଏ | 

ଶରୀରକୁ “ମୁଁ ଓ “ମୋର” ମନେ କରିବାରୁ ହିଁ 
ସଂସାର ପ୍ରତି ରାଗ ଓ ଦ୍ଲେଷ ହୁଏ। ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ହେଲେ 
ମନୂଷ୍ଯର ସ୍ଵଧର୍ମ ଓ ପରଧର୍ମ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ରହେ ନାହିଁ। 
ଯଦି ଶରୀର ମୁଁ (ସ୍ବରୂପ) ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ମୁଁ 
ରହୁଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର ମଧ୍ଯ ରହୁଥାନ୍ତା ଏବଂ ଶରୀର 
ନ ରହିଲେ ମୁଁ” ମଧ୍ଯ ରହନ୍ତା ନାହିଁ। ଯଦି ଶରୀର 
'ମୋର' ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ତାକୁ ପାଇବା ପରେ ଆଉ 
କିଛି ପାଇବାର ଇଚ୍ଜା ହେଉ ନ ଥାନ୍ତା। ଇଜ୍ରା ରହୁଥବାରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ପ୍ରକୃତରେ “ମୋର” (ନିଜର) ବସ୍ତୁ 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମିଳି ନାହିଁ ଏବଂ ମିଳିଥୂବା ବସ୍ତୁ (ଶରୀରାଦି) 
'ମୋର'” ନୂହେଁ। ଶରୀରକୁ ଆମେ ସାଥ୍ୂରେ ଆଣି ନ 
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ଥିଲେ, ସାଥୂରେ ନେଇ ପାରିବା ନାହିଁ କି ଇଚ୍ଜାନୁସାରେ 
ପରିବର୍ତନ କରି ପାରିବା ନାହିଁ; ତେବେ ଏହା “ମୋର” 
ହେଲା କିପରିହ ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଶରୀର ମୁଁ ନୁହେଁ ଓ 
ମୋର ନୂହେଁ'ର ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ସବୁ ସାଧକର୍କ୍ଚ ଠାରେ 
ଥିଲେ ବି ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ମହତ୍ଵ୍ବ ନ ଦେବାରୁ ସେମାନର୍ଦ୍ଧର 
ରାଗ-ଦ୍େଷ ନାଶ ହେଉ ନାହିଁ | ଯଦି କଦାଚିତ୍‌ ଶରୀରରେ 
'ମୁଁ ଓ ମୋର”ଭାବ ଦେଖାଯାଏ, ତେବେ ସାଧକ ତାହାକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଇ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବା ଉଚିତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଶରୀର ମୁଁ ନୁହେଁ ଓ ମୋର ନୁହେଁ'--ଏଥୁରେ 
ଦୃଢ଼ ରହିବା ଉଚିତ । ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଲେ 
ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵର ବୋଧ ହୁଏ। ବୋଧ ହେଲାପରେ ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ରହେ ନାହିଁ । ରାଗ-ଦେଷ ନ ରହିଲେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସ୍ଵଧର୍ମ ଓ ପରଧର୍ମ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ସ୍ଵତଃ ଉଦୟ ହୁଏ ଏବଂ 
ତଦନୁସାରେ ସ୍ବତଃ ଆଚରଣ ହୁଏ। 

'ପରଧର୍ମୋ ଭୟାବହଃ'-- ପରଧର୍ମ ପାଳନ ଏବେ 
ସହଜ ମନେ ହେଉଥୁଲେ ବି ସିଦାନ୍ତ ଅନୂ ଯାୟୀ 
ପରିଣାମରେ ତାହା ଭୟାବ ହ। ମନୁଷ୍ଯ “ସ୍ବାର୍ଥଭାବ” 
ତ୍ଯାଗ କରି ପରହିତ ପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ କଲେ 
ତା'ପାଇଁ ଭୟର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ । 

ନଦଃକହ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୨ଶ, ୪୩ଶ ଓ 
୪୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯଥାକ୍ରମେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ 
ଓ ଶୃଦ୍ରଙ୍କ ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ରିନା କରି ୪୭ 
ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵ୍ତରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଏହି କଥା (ଶ୍ରେୟାଚ୍‌ 
ସ୍ବଧର୍ମୋ ବିଗୁଣଃ ପରଧର୍ମାତ୍‌ ସ୍ବନୁ ଞ୍ଚ ତାତ) କହିଛନ୍ତି । 
ଏଠାରେ (ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ) ଯଦି ଅନ୍ୟର ସ୍ବାଭାବିକ 
କର୍ମକୁ ଭୟାବହ କୁହାଯାଇଛି, ତେବେ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
୪୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କଥୂତ ବ୍ରାହ୍ମଣର “ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମଂ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ କ୍ଷତ୍ରିୟାଦିରକ୍ଜଃ) ପାଇଁ ଭୟାବହ ହେବା 
କଥା, କିନ୍ତୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ତାହା ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି କିପରିମ 

ଦମୀଧାଳ--ମନନିଗ ବହ, ଇନ୍ଦିିୟଦମନ ଇତ୍ଯାଦି “ସାଧାରଣ 
ଧର୍ମ' ଅଟେ (ଗୀତା ୧୩ | ୭--୧୧; ୧୬ | ୧--୩) | 
ଏହା ସମସ୍ତର୍କ୍ଵ ପାଇଁ ପାଳନୀୟ କାରଣ ଏହା ସମସ୍ତକ୍କର 
ସ୍ଵବଧର୍ମ । ଏହି ସାଧାରଣ ଧର୍ମ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପାଇଁ “ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ” 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ ପାଳନ କରିବାରେ ତାଙ୍କୀ ପରିଶ୍ରମ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ବର୍ଣ ପାଇଁ ଏହାକୁ ପାଳନ 
କରିବାରେ କିଛି ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼ିପାରେ । ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ ଓ 
ସାଧାରଣ ଧର୍ମ ଉଭୟ 'ସ୍ଵଧର୍ମ' ର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ସାଧାରଣ ଧର୍ମ 
ବ୍ୟତୀତ ନିଜ ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମରେ ପାପ ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁତଃ ସେଥୁରେ ପାପ ନ ଥାଏ; ଯେପରି--କେବଳ 
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କର୍ତବ୍ୟ ମନେକରି ।ସ୍ବାର୍ଥ। ଦ୍େଷ ଆଦି ବିନା) 
ଶୂରବୀରତାପୂର୍ବକ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା କ୍ଷତ୍ରିୟର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ 
ହୋଇଥୂୁବାରୁ, ସେଥୁରେ ପାପ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ବାସ୍ତବରେ ପାପ ନ ଥାଏ-- 'ସ୍ଵଭାବନିୟତଂ କମି କୁଏବିନାପ୍ନୋତି 
କିଳ୍‌ ବିଷମ୍‌' (ଗୀତା ୧୮ | ୪୭) | 

ସାଧାରଣ ଧର୍ମ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ 
(ପରଧର୍ମଃ ଭୟାବହ; କାରଣ ତାହା ଆଚରଣ କରିବା 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଵ ଏବଂ ଅନ୍ଯର ଜୀବିକା ଅପହରଣକାରୀ 
ମଧ୍ଯ। ପରଧର୍ମ ଭୟାବହ ହେବାର କାରଣ, ତାହା 
ପାଳନ କଲେ ପାପ ଲାଗେ ଏବଂ ତାହା ସ୍ଥାନବିଶେଷ 
ନରକ ଓ ଯୋନିବିଶେଷ ନରକରୂପକ ଭୟ ପ୍ରଦାନ 
କରେ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ସତେ ଅବା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଭିକ୍ଷାନ୍ତରେ ଜୀବନନିବୀହ କରିବା ହିଁ ଅନ୍ଯର 
ଜୀବିକା ହରଣ କରିବା ଏବଂ ତାହା କ୍ଷତ୍ରିୟ ନିମନ୍ତେ 
ନିଷିଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ତୂମ ପାଇଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଯୁଦ୍ଧରୂପେ ସ୍ବତଃପ୍ରାପ୍ତ ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମର ପାଳନ ତୁମ 
ପାଇଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର । 


ସ୍ବଧମି ଓ ପରଧମି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥନ 


ପରମାମ୍ରା ଓ ତାର୍କର ଅଂଶ (ଝଜୀବାମ୍ପା। “ସ୍ବୟଂ” 
ଅଟେ ତଥା ପ୍ରକୃତି ଓ ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ (ଶରୀର ଓ ସଂସାର) 
“ପର” ଅଟେ। ସ୍ବୟଂର ଧର୍ମକୁ “ସ୍ବଧର୍ମ” ଓ ପରର ଧର୍ମକୁ 
'ପରଧର୍ମ” କୁହାଯାଏ। ଅତଏବ ସୃକ୍ଷ୍ମଦୃଷ୍ଣରୁ ଦେଖିଲେ 
ନିର୍ବିକାରତା, ନିର୍ଦୋଷତା, ଅବିନାଶିତା, ନିତ୍ୟତା, ନିଷ୍କାମତା, 
ନିର୍ମମତା ଇତ୍ଯାଦି ସ୍ବୟଂର ଯେତେ ଧର୍ମ ଅଛି, ସେସବୁ 
ସ୍ଵଧର୍ମ । ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା, ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ରହିବା, ବଦଳିଯିବା, 
ବୃଦ୍ଧି ହେବା, କ୍ଷୀଣ ହେବା, ନଷ୍ଟ ହେବାଂ ଏବଂ ଭୋଗ- 
ସଂଗ୍ରହର ଇଚ୍ଛା ତଥା ମାନ-ବଡ଼ିମାର ଇଜ୍ଜା ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ 
ଶାରୀରିକ ଓ ସାଂସାରିକ ଧର୍ମ ଅଛି, ସେସବୁ 'ପରଧର୍ମ'-- 
'ସଂସାରଧର୍ମେର ବିମୁହ୍ଯମାନଃ” (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୨ | ୪୯) | 
ସ୍ବୟଂରେ କେବେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ, ତେଣୁ 
ତାହାର ବିନାଶ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଶରୀରରେ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ 
ହୁଏ, ତେଣୁ ତାହାର ବିନାଶ ଅଛି। ଏହି ଦୃଷ୍ଝରୁ ସ୍ଵଧର୍ମ 
ଅବିନାଶୀ ଓ ପରଧର୍ମ ନାଶବାନ୍‌। 

ତ୍ୟାଗ (କର୍ମଯୋଗ), ବୋଧ (ଜ୍ଞାନଯୋଗ) ଓ ପ୍ରେମ 
(ଭକ୍ତିଯୋଗ) ଏ ତିନୋଟି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ଵଧର୍ମ | 
ସ୍ବଧର୍ମରେ ଅଭ୍ଯାସ ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ, କାରଣ ଅଭ୍ୟାସ 
ଶରୀର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହୁଏ ଏବଂ ଶରୀର ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ହେଉଥୁବା 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ସବୁକିଛି ପରଧର୍ମ ପଦବାଚ୍ୟ । 

ଯୋଗୀ ହେବା ସ୍ଵଧର୍ମ ଏବଂ ଭୋଗୀ ହେବା ପରଧର୍ମ | 
ନିର୍ଲିପ୍ସ ରହିବା ସୁଧର୍ମ ଓ ଲିପ୍ତ ହେବା ପରଧର୍ମ । ସେବା 
କରିବା ସ୍ବଧର୍ମ ଓ କିଛି ଆଶା କରିବା ପରଧର୍ମ। ପ୍ରେମୀ 
ହେବା ସ୍ଵଧର୍ମ ଓ ରାଗୀ (ଆସକ୍ତ) ହେବା ପରଧର୍ମ | ନିଷ୍ଠାମ, 
ନିର୍ମମ ଓ ଅନାସକ୍ତ ହେବା ସ୍ବଧର୍ମ ଏବଂ କାମନା, ମମତା 
ଓ ଆସକ୍ତି କରିବା ପରଧର୍ମ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରକୃତିର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିନା (ସ୍ବୟଂରେ) ଯାହା କିଛି ହୁଏ, ତାହା 'ସ୍ଵଧର୍ମ' 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଯାହା କିଛି ହୁଏ, ତାହା “ପରଧର୍ମ | 
ସ୍ଵଧର୍ମ ଚିନ୍ମୟ-ଧର୍ମ ଏବଂ ପରଧର୍ମ ଜଡ଼-ଧର୍ମ | 

ପରମାମ୍ପାର୍କ ଅଂଶ (ଶରୀରୀ) ହେଉଛି ସ୍ବ” ଏବଂ 
ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ (ଶରୀର) ହେଉଛି “ପରଂ | “ସ୍ବଂର ଦୁଇଟି 
ଅର୍ଥ ଅଛି--ଗୋଟିଏ ହେଲା 'ସ୍ବୟଂଂ ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ହେଲା 
“ସ୍ଵକୀୟ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ପରା। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିଜ ସ୍ଵରୂପ 
ବୋଧର ଇଢ଼ା ଓ ସ୍ଵକୀୟ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା-- 
ଦୁଇଟିଯାକ 'ସ୍ଵଧର୍ମ” । 

ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ର ଧର୍ମ ହେଲା, ସ୍ବତଃସିଦି ସ୍ବାଭାବିକ 
ସ୍ଥିତି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମ ହେଲା, ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ବାଭାବିକ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳତା | ପୁରୁଷର ଧର୍ମ 'ସ୍ବଧର୍ମ' ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର 
ଧର୍ମ “ପରଧର୍ମ' | 

ମନୂଷ୍ୟର ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଜା ହୁଏ--ସାଂସାରିକ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ଆମ୍ଦୂକଲ୍ଯାଣର ଇଚ୍ଛା। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର 
ଇଚ୍ଛା “ପରଧର୍ମ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରର ଧର୍ମ କାରଣ ଅସତ୍‌ 
ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବାରୁ ହିଁ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର 
ଇଚ୍ଛା ହୁଏ। ଆମୂୂକଲ୍ୟାଣର ଇଜ୍ଜା ହେଉଛି 'ସ୍ଵଧର୍ମ'; କାରଣ 
ପରମାମ୍ମାବଚ୍ତ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ବୟଂରେ ପରମାମ୍ରାର୍କୁ 
ପାଇବାର ଇଢ଼ା ହୁଏ, ସଂସାରର ଇକ୍ଜା ହୁଏ ନାହିଁ । 

ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନରେ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର କାରଣ ଆମ୍ୂ- 
କଲ୍ୟାଣ କରିବାରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି ଇତ୍ୟାଦିର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକରୁ ବିମୁଖ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । କିନ୍ତୁ ପରଧର୍ମ ପାଳନରେ ମନୁଷ୍ୟ ପରତନ୍କ୍ବୀ 
କାରଣ ସେଥୁରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ଦେଶ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦିର ଆବ ଶ୍ୟକତା ଅଛି । 
ଶରୀରାଦିର ସହାୟତା ବିନା ପରଧର୍ମ ପାଳନ ଅସମ୍ଭବ। 

ସ୍ବୟଂ ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଅଂଶ ଏବଂ ଶରୀର ସଂସାରର 
ଅଂଶା। ମନୂଷ୍ଯ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ନିଜର ମାନିନେଲେ, ତାହା 
ତା' ପାଇଁ “ସ୍ଵଧର୍ମ' ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଶରୀର ଓ ସଂସାରକୁ 


* ` “'ଜାୟତେଃ ସି ବିପରିଣମତେ ବର୍ଵତେପକ୍ଷୀୟତେ ବିନଶ୍ୟତି..,' (ନିରୁକ ୧ | ୧ | ୨) | 


ଶ୍ମୋକ ୩୬] 


ନିଜର ମାନିନେଲେ, ତାହା ତା'ପାଇଁ “ପରଧର୍ମ' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶରୀର-ଧର୍ମ ହୋଇଯାଏ। ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀର ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ମାନି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସାଧନା କଲେ 
ସେହି ସାଧନା ତା'ପାଇଁ 'ସ୍ବଧର୍ମ' ହୋଇଯାଏ | ଯେଉଁ ସାଧନା 
ନିଜ ସ୍ବରୂପର ଏବଂ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ପାଜ୍କର ଅନୁଭବ 
କରାଏ, ତାହା 'ସ୍ବଧର୍ମ' ଏବଂ ଯେଉଁ କର୍ମ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ 
ନେଇଯାଏ, ତାହା “ପରଧର୍ମ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୁ କର୍ମଯୋଗ, 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ, ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗମାର୍ଟ ମନୁଷ୍ୟ 
ପାଇଁ “ସ୍ଵଧର୍ମ' | ଅପରପକ୍ଷେ ଶରୀର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ନ୍ଦଂ 
ମାନି ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲିପ୍ତ ହେବା ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ 
'ପରଧର୍ମ' | 

ସ୍ୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀର ଦ୍ବାରା କରାଯାଉଥୁବା 
ତୀର୍ଥ ବ୍ରତ ଦାନ, ତପ, ଚିନ୍ତନ, ଧ୍ଯାନ, ସମାଧୂ ଇତ୍ଯାଦି 
ସମସ୍ତ ଶୁଭକର୍ମ ସକାମଭାବରେ ନିଜ ପାଇଁ କଲେ, 
ତାହା “ପରଧର୍ମ' ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ଅନ୍ଯ 
ପାଇଁ କଲେ, ତାହା 'ସ୍ବଧର୍ମ” ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ସ୍ବରୂପ 
ହେଉଛି ନିଷ୍କାମ, ମାତ୍ର ସକାମଭାବ ପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ 
ଆସେ। ତେଣୁ କାମନା ହେଲାମାତ୍ରେ ତାହା ପରଧର୍ମ 
ହୋଇଯାଏ। ସ୍ଵଧର୍ମ ମୁକ୍ତିଦାୟକ ଓ ପରଧର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ । 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


267 


ପରଧର୍ମରୁ ବିମୁଖ ହେବା ଏବଂ ସ୍ଵଧର୍ମର ସମ୍ମୁଖ ହେବା 
ମନୂଷ୍ଯର ପ୍ରଧାନ କାମ। କେବଳ ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ଏପରି 
କରିପାରେ । ସ୍ଵଧର୍ମର ସିଝି ନିମନ୍ତେ ମନୂଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଛି । 
ଅନ୍ୟ ଯୋନିରେ ତଥା ସ୍ଵର୍ଗାଦି ଭୋଗପ୍ରଧାନ ଲୋକରେ ମଧ୍ୟ 
ପରଧର୍ମ ଅଛି । ସ୍ବଧର୍ମରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ସବଳ, ସୁପାତ୍ର 
ଓ ସ୍ବାଧୀନ ତଥା ପରଧର୍ମରେ ନିର୍ବଳ, ଅପାତ୍ର ଓ ପରାଧୀନ | 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ବସ୍ତୁ ପାଇଁ କାମନା କଲେ ଅଭାବର ଦୁଃଖ ହୁଏ 
ଏବଂ ବସ୍ତୁ ମିଳିଲେ, ତାହାର ପରାଧୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼େ; ଏହା 
ହେଲା “ପରଧର୍ମ' | କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର କାମନା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଅଭାବ ଓ ପରାଧୀନତା ସବୁଦିନ ପାଇଁ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ; ଏହାହେଲା ସସ୍ବଧର୍ମ”। ସ୍ବଧର୍ମରେ ସିତ 
ରହିବାରେ ଯେତେ କଷ୍ଟ ଆସିଲେ ବି, ଏପରି କି ମୃତ୍ୟୁ 
ହୋଇଗଲେ ବି ତାହା କଲ୍ୟାଣକାରକ । କିନ୍ତୁ ପରଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ସୁଖସୁବିଧା ମିଳିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଭୟାବହ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା 
ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣଚକ୍ରରେ ପକାଏ । 

ସଂସାରରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଥୂୁବା ଦୁଃଖ, ଶୋକ, 
ଚିନ୍ତା ପ୍ରଭୂତିର ମୂଳ କାରଣ ପରଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ । ପରଧର୍ମର 
ଆଶ୍ରା ଛାଡ଼ି ସ୍ବଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ଚିରକାଳ ପାଇଁ 
ଅଖଣ୍ଡ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ। 


ମରି ଣି ଭ/ବ-ସାଧକ ଜନ୍ମ ଓ କର୍ମ ଅନୁସାରେ 'ସ୍ବଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ଯାହା ମନେକରେ, ତାହାର ଧର୍ମ 


(କର୍ତବ୍ଯ) ତା' ପାଇଁ ସ୍ଵଧର୍ମ ଏବଂ ଯାହା ତା' ପାଇଁ ନିଷିଦ୍ଧ, ତାହା “ପରଧର୍ମ' | ଧରାଯାଉ ସାଧକ ନିଜକୁ କୌଣସି ବର୍ଷ ଓ 
ଆଶ୍ରମର ମନେ କରୁଛି। ତେବେ ସେହି ବର୍ଣ୍ଠ ଓ ଆଶ୍ରମର ଧର୍ମ ତା'ପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ ହେବ। ସେ ନିଜକୁ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀ ବା 
ଅଧ୍ୟାପକ ମନେ କରୁଥୁଲେ ପଢ଼ିବା ବା ପଢ଼ାଇବା ତା'ପାଇଁ ସ୍ଵଧର୍ମ । ସେ ନିଜକୁ ଯଦି ସେବକ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ବା ଭକ୍ତ ମନେ 
କରୁଥାଏ, ତେବେ ସେବା, ଜିଜ୍ଞାସା ବା ଭକ୍ତି ତା'ପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ । ଯେଉଁଥୁରେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ଅହିତ ଓ ଅନିଷ୍ଟ ଭାବନା 
ନିହିତ, ସେହିପରି ଗ୍ବେରି, ହିଂସା ଆଦି କର୍ମ କାହାରି ପାଇଁ ବି ସ୍ଵଧର୍ମ ନୂହେଁ, ବରଂ ତାହା କୁଧର୍ମ ବା ଅଧର୍ମଂ । 

ନିଷ୍ଠକାମଭାବରେ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ନ ହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା (କର୍ମଯୋଗ) ସ୍ବଧର୍ମ ଅଟେ। ସ୍ବଧର୍ମକୁ ହିଁ ଗୀତାରେ 
ସହଜ କର୍ମ, ସ୍ବକର୍ମ ଓ ସ୍ଵଭାବଜ କର୍ମ ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି। 

କର୍ତବ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବା ମଧ୍ୟ ଅକର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରିବା ମଧ୍ୟ ଅକର୍ତବ୍ଯ (ଗୀତା ୨ | ୩୩) | 

===- 7 = 

ସୀକ୍ଫକ ନ୍ୁଧର୍ମ କଲ୍ଯାଣୀଫଦ ଏକଂ ଫଳଧର୍ମ ଭୟବହୀ ଏ କଥା ଲଣି ମଧ୍ୟ ନନୁଷୟ ନ୍ୁଧର୍ମନେ ଦୂ ହୁଏ ନାହିଁ କାହିଁକିନ 

ଏଥିଣନଲ ଥର୍ନୁନ ଦଖ୍ମ କ୍ଠୁଛନି / 


ଥର୍ନ୍ଛନ ଜରଚ 
ଅଥ କେନ ପ୍ରଯୁକ୍ତୋୟ' ପାପଂ ଚରତି ପୂରୁଷଃ । 
ଅନିଚ୍ଛନ୍ନପି ବାଷ୍ଡ୍ରେୟ ବଳାଦିବ ନିୟୋଜିତଃ॥ ୩୬॥ 


* ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ କୁଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ ଓ ପରଧର୍ମ--ଏ ତିନୋଟି ରହିଥାଏ | ଅନ୍ୟମାନକ୍ତର ଅନିଷ୍ଟ ଭାବନା, କୂଟନୀତି ଆଦି ଧର୍ମରେ 
କୁଧର୍ମ' । ଯଜ୍ଞରେ ପଶୁବଳି ଆଦି ଧର୍ମରେ ଅଧର୍ମ' । ଯାହା ନିଜ ପାଇଁ ନିଷିଦ୍ଧ, ସେପରି ଅନ୍ଯମାନକା ବର୍ଣ୍,, ଆଶ୍ରମ ଆଦିର ଧର୍ମ “ଧର୍ମରେ ପରଧର୍ମ' 
ଅଟେ। କୁଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ ଓ ପରଧର୍ମ ଦାରା କଲ୍ୟାଣ ହୂଏ ନାହିଁ । ଯେଉଁଥୂରେ ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ବର୍ଜିତ ହୁଏ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ 


ଅନ୍ୟମାନଙ୍ଗର ହିତ ହୁଏ, ସେହି ଧର୍ମ ଦାରା କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ | 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଥୟ ଅଜୁନ ଉବାଚ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ବାଞ୍ଟରେୟହେ ବାର୍ଷ୍େୟ! ; ଅଥ=ପୁଣି; ଅୟମ୍‌=ଏହି; ପୂରୁଷଃ= ମନୁଷ୍ଯ; 
ଅନିଜ୍ଜନଵ, ଅପି=ଅନିଜ୍ଜା ସତ୍ତ୍ବେ ବଳାତୃ-ବଳପୂର୍ବକ; ନିୟୋଜିତଃ, ଇବ-ନିୟୋଜିତ କଲାପରି; କେନ=କାହା ଦ଼ାରା; 
ପ୍ରଯୁକ୍ତଃ- ପ୍ରେରିତ ହୋଇ; ପାପମ୍‌, ଚରତିଚିପାପାଚରଣ କରେ? 


ଅନଜୁନ କହିଲେ ହେ ବାଶ୍ଣ୍ରେୟା ଅନିକ୍କା ସତ୍ତ୍ଵେ ବଳପୂବିକ ନିୟୋଜିତ କଲାପରି କାହା ଢଡ଼ାରା 


ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯ ପାପାଚରଣ କରେ? 

ବ6/# ¬ 'ଅଥ କେନ ପ୍ରଯୁକ୍ରୋୟ'.......ବଳାଦିବ 
ନିୟୋଜିତଃ'୮--ଯଦୁକୁଳରେ “ବୃଞ୍ଣିଂ ନାମକ ଏକ ବଂଶ 
ଥୂଲା। ସେହି ବୃଷ୍ଫିବଂଶରେ ଅବତାର ଧାରଣ କରିଥୁବାରୁ 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣକ୍କର ଗୋଟିଏ ନାମ ` ବାର୍ଷ୍ଟୈୟଂ । ପୂର୍ବ- 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନର ପ୍ରଶଂସା କଲେ। 
ଧର୍ମ “ବର୍ଷ୍”ଂ ଓ “କୁଳ” ଅନୁସାରେ ହୋଇଥାଏ; ତେଣୁ 
ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ କୁଳ (ବଂଶ) ନାମରେ ସନମ୍ହୋଧୂତ କରି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି। 

ବିଗ୍ଵରଶୀଳ ମନୁଷ୍ୟ ପାପ କରିବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ ନାହିଁ, କାରଣ 
ପାପର ପରିଣାମ ଦୁଃଖ ଏବଂ ଦୁଃଖ କେହି ଗ୍ଵହାନ୍ତି ନାହିଁ | 

ଏଠାରେ ଅଧଅନିଚ୍ଛନ୍‌” ପଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହର ଇଢ଼଼ା ତ୍ୟାଗ ନୁହେଁ, ବରଂ ପାପ କରିବାର ଇଢ଼ା 
ତ୍ଯାଗ କାରଣ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଇଚ୍ରା ହିଁ ସମସ୍ତ 
ପାପର ମୂଳ ଏବଂ ତାହା ନ ରହିଲେ ପାପ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ବିଗ୍ଵରଶୀଳ ମନୁଷ୍ଯ ପାପ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ 
ସତ, କିନ୍ତୁ ଭିତରେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଇଢ଼ା 
ଥୂବାରୂୁ ସେ କରଣୀୟ କର୍ମ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ 
ଅକରଣୀୟ ପାପ କର୍ମ କରି ବସନ୍ତି। 

“ଅନିଚ୍ଛନ୍ଵ' ପଦର ବଳବତ୍ତା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ 
“ବଳାଦିବ ନିୟୋଜିତଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି | ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ପାପ ମନୋବୃଶ୍ତି ଉମ୍ଭନ୍ନ ହେଲେ ବିଗ୍ବରଶୀଳ 
ପୁରୁଷ ତାହାକୁ ପାପ ବୋଲି ଜାଣି, ତାଂଠାରୁ ଦୂରେଇ 
ରହିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ, ତଥାପି ସେ ତହିଁରେ ଏପରି ଲିପ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଯେ ସତେ ଯେପରି କେହି ତାକୁ ବଳପୂର୍ବକ 
ପାପରେ ନିୟୋଜିତ କରୁଛି। ଏଥୂରୁ ବୁଝାପଡ଼ୁଛି ଯେ, 
ପାପରେ ନିୟୋଜିତ କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି ଏକ ବଳବାନ୍‌ 
କାରଣ ଅଛି। 

ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାର ମୂଳକାରଣ ହେଲା-- 'କାମ' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂସାରିକ ସୁଖଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର କାମନା | ଏ ଦିଗକୁ 
ଦୂଷ୍ଟ ନ ଥୂବାରୁ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ ଯେ କିଏ ପାପ 
କରାଉଛି । ସେ ଭାବେ, ମୁଁ ଜାଣିବୁଝି ପାପରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବାକୁ 
ଗ୍ବହ୍ଦୂଥିବା ସ୍ବଳେ, ମୋତେ କେହି ବଳପୂର୍ବକ ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
କରାଉଛି; ଯେପରି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ କହିଛନ୍ତି-- 


ଜାନାମି ଧମିଂ ନ ଚ ମେ ପ୍ରବୃତ୍ତିର୍ଜାନାମ୍ୟଧମିଂ ନ ଚ ମେ ନିବୃତ୍ତିଃ । 
କେନାପି ଦେବେନ ଦହୃଦି ସିତେନ ଯଥା ନିଯୁକ୍ତୋଃସ୍ମି ତଥା କରୋମି ॥ 
(ଗର୍ଟସଂହିତା, ଅଶ୍ବମେଧ. ୫୦ | ୩୬) 

“ମୁଁ ଧର୍ମ ଜାଣେ, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ମୋର ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ହେଉ ନାହିଁ ଏବଂ ଅଧର୍ମ ବି ଜାଣେ, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରୁ ମୋର 
ନିବୃତ୍ତି ହେଉ ନାହିଁ। କୌଣସି ଦେବତା ମୋ ହୃଦୟରେ 
ଥାଇ ମୋତେ ଯେପରି କରାଉଛନ୍ତି, ମୁଁ ସେପରି କରୁଛି ।” 

ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଯେଉଁ “ଦେବତା' କଥା କହିଛନ୍ତି, ତାହା 
ହେଉଛି “କାମ' (ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଇଚ୍ଛା) । ଏହି କାମ 
ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯ ବିଗ୍ରରପୂର୍ବକ ଜାଣି ପାରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମ 
ପାଳନ ଓ ଅଧର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ। 

“କେନ ପ୍ରଯୁକ୍ତୋୟ ପାପ' ଚରତି' ପଦଗୁଡ଼ିକରେ 
ମଧ୍ଯ “ଅନିକ୍ଛଟ୍‌ଂ ପଦର ବଳବତ୍ତା ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବିଗ୍ବରବାନ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ପାପ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ କେହି ତାକୁ ବଳପୂର୍ବକ 
ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଏ। ସେଇ ଅନ୍ଯ ଜଣକ କିଏ୮୧-- 
ଏହା ହିଁ ଅର୍ଜୁନର୍କ ପ୍ରଶ୍ନ। 

ଭଗବାନ ଆଗରୁ ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଲେ ଯେ, 
ରାଗ ଓ ଦ଼େଷ (କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପଃ ସାଧକର 
ଘୋର ଶତ୍ରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ଦୁଇଟି ପାପର କାରଣ। ମାତ୍ର ଏ 
କଥା ସାଧାରଣଭାବେ କୁହାଯାଇଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ତାହାକୁ 
ବୁଝି ପାରିଲେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ମନୁଷ୍ଯ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ପାପ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁ ନ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ କାହା ଦ୍ବାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ପାପାଚରଣ କରେ? 

ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗ ପ୍ରଶ୍ନର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା (୩୧ଶ ରୁ 
୩୫ଶ ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରେ ବର୍ଣ୍ଠିତ) ଅଶ୍ରଦ୍ଧା, ଅସୂୟା, 
ଦୁଷ୍ଟଚିତ୍ତତା, ମୂଢ଼ତା, ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ)ର ପରବଶତା, 
ରାଗଂ-ଦ୍ନେଷ, ସ୍ବଧର୍ମରେ ଅରୁଚି ଓ ପରଧର୍ମରେ ରୁଚି-- 
ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ କେଉଁ କାରଣଟି, ମନୁଷ୍ୟ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ 
ଗ୍ରହୁଁ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଏ? 
ତା'ଛଡ଼ା ଶଶ୍ଵର, ପ୍ରାରବୁ, ଯୁଗ, ପରିସିତି, କର୍ମ, କୁସଙ୍ଗ, 
ସମାଜ, ଗ୍ବଲିଚଳନ, ସରକାରୀ ନିୟମ ପ୍ରଭୂତିରୁ କେଉଁ 
କାରଣଟି ମନୁୂଷ୍ଯକୁ ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଏ? 


== ୨୨୮ === 
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୯ ୧୧୯୮”୮ଚସ°ସ__°”°“ଚଝଚଚୂଠଠଵଠସଯିଧକ ସାବ ଚଚୂୁ୍‌ୁୁୁୁଃ ୫ 6୧୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୭ 


ସନ୍ଦ୍ଵ-୪୫ବ ଭରବ/ନ ଏହି 6ଶ୍ଣ୍ଣୋଳଳେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଡରଶ୍ମଳନ ଜନନ ୧େଣଛନି /। 
ଖୀଜନବ/ୁ /ଚ 
କାମ ଏଷ କ୍ରୋଧ ଏଷ ରଜୋଗୁଣସମୁଭବଃ । 
ମହାଶନୋ ମହାପାପ୍ନା ବିଦ୍ଧ୍ୟେନମିହ ବୈରିଣମ୍‌ ॥ ୩୭ ॥ 


ଥଳ୍ଘକ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ) ରଜୋଗୁଣସମୁଦବଃ୮ରଜୋଗୁଣରୁ ଉଦ୍ଭବ; ଏଷଃ= ଏହି; କାମଃ କାମ 
ଅଥାତ୍‌ କାମନା (ହିଁ ପାପର କାରଣ); ଏଷଃ=ଏହି କାମନା; କ୍ରୋଧଃ= କ୍ରୋଧ ଅଟେ; ମହାଶନଃ= (ଏହା) ସବଗାସୀ (ଓ); 
ମହାପାପ୍ଳାଚ୍ରମହାପାପୀ ଇହ ଏ ବିଷୟରେ (ତୁମେ); ଏନମ୍‌ ଏହାକୁ; ବୈରିଣମ୍‌= ଶତୃ; ବିଵି ଜାଣ | 

ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ - ରଜୋଗୁଣରୁ ଉଦ୍ଭବ ଏହି କାମ ଅଥାତ଼଼ କାମନା ହିଁ ପାପର କାରଣ । ଏହି କାମ 


ହିଁ କ୍ରୋଧରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ଏହା ସବିଗ୍ରାସୀ ଓ ମହାପାପୀ । ଏ ବିଷୟରେ ତୁମେ ଏହାକୁ ଶତ୍ରୁ ବୋଲି 
ଜାଣ । 


ବ6/# _“ରଜୋଗୁଣସମୁଭବଃ'--ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
୭ମ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିବେ ଯେ ତୃଷ୍ଣା (କାମନା) ଓ 
ଆସକ୍ତିରୁ ରଜୋଗୁଣ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି 
ରଜୋଗୁଣରୁ କାମ ଉଦ୍ଭବ ହୁଏ।। ଏଥୁରୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ରାଗ( ଆସକ୍ତି) ରୁ କାମ ଉଭବ ହୁଏ ଏବଂ କାମରୁ ରାଗ ବୃଦ୍ଧି 
ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ସୁଖଦାୟୀ 
ମନେ କରିବାରୁ ରାଗ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଫଳରେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ । ତତ୍ପଶ୍ଚାତ୍‌ ସେହି 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ତହିଁରୁ ସୁଖ ପାଇବା 
ପାଇଁ କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହଏ। ପୁନଃ କାମନାରୁ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ରାଗ 
ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ। ଏହି କ୍ରମ ଗ୍ବଲୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପାପ କର୍ମରୁ ସମ୍ପୂର୍ଷ 
ନିବୃତ୍ତି ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । 

“କାମ ଏଷ କ୍ରୋଧ ଏଷଃ'”--“ମୋ ମନ ଅନୁସାରେ 
ହେଉ'--ଏହା ହିଁ କାମଂ ବା କାମନା | ଉପରତି-ବିନାଶଶୀଳ 
ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହର ଇଜ୍ରା, ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖେଜ୍ରା ଓ 
ସୁଖାସକ୍ତି ହେଉଛି “କାମ'”ର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପ | କେଉଁଠି 
'କାମ'ର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଆଉ କେଉଁଠି କ୍ରୋଧର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ ପାପ କର୍ମ କରାଯାଉଥୁବାର ଦୃଷ୍ଟି ଗୋଚର ହୁଏ। ଏ 
ଦୁଇଟି ଦ୍ବାରା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପାପ କର୍ମ ହୁଏ। ତେଣୁ ଦୁଇଟି 
ପଦ ଦିଆଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ “କାମ” ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଉତ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର କାମନା, ପ୍ରିୟତୃ ଓ ଆକର୍ଷଣ 
ହିଁ ସମସ୍ତ ପାପର ମୂଳ୍ୟ/ । କାମନାରେ ବାଧା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲେ, । ନୂହେଁ। ଏହାର କାରଣ ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥର 
ତାହା କ୍ରୋଧରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏକମାତ୍ର ¦ କାମନା କେବେ ପୂର୍ଣ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ; କିନ୍ତୁ 

* “ଇଦଂ ମେ ସ୍ୟାଦିଦଂ ମେ ସ୍ୟାଦିତୀଢ଼ା କାମଶବ୍ଦିତା' (ମୋତେ ଏହା ମିଳୁ, ମୋତେ ଏହା ମିଳୁ'-- ଏହି ଇଢାକୁ “କାମ' କୁହାଯାଏ |) 


#' ଯଦ୍ୟପି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବା ଓ ଭଗବାନସ୍ନ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେବା ମଧ୍ୟ ପାପର ହେତୂ ତଥାପି ଏଠାରେ 'କାମ'”କୁ 
ହିଁ ପାପର ହେତୃ କୂହାଯିବାର କାରଣ ହେଲା, ଏହି (ତୃତୀୟ) ଅଧ୍ୟାୟଟି “କର୍ମଯୋଗ' ଏବଂ କର୍ମଯୋଗର ପଧାନ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଲା କାମନା ନାଶ 
କରିବା। 

+ “ଜିମି ପ୍ରତି ଲାଭ ଲୋଭ ଅଧୁକାଭ' (ମାନସ ୧ | ୧୮୦ | ୧; ୬|। ୧୦୨| ୧) | 


କାମନାକୁ ହିଁ ପାପର ମୂଳ ବୋଲି କହିବା ପାଇଁ ଉପ୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦରେ ଏକବଚବନ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । କାମନାପୂର୍ତି ହେଲେ 
ଲୋଭ ଉମ୍ପନ୍ନ ହୁଏ+ ଏବଂ କାମନାରେ ବାଧା ସୂତ୍ଟି ହେଲେ 
ବାଧା ପ୍ରଦାନକାରୀ ପ୍ରତି “କ୍ରୋଧ” ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ବାଧା 
ପ୍ରଦାନକାରୀ ଯଦି ନିଜଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ବଳବାନ୍‌ ହୋଇଥାଏ, 
ତେବେ “କ୍ରୋଧ” ଜାତ ନ ହୋଇ “ଭୟଂ ଜାତ ହୁଏ। 
ତେଣୁ ଗୀତାରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ କାମନା ଓ କ୍ରୋଧ ସହିତ 
ଭୟ କଥା ବି କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା-¬ ' ବିତରାଗଭୟକ୍ରୋଧାଃ'” 
(୪ | ୧୦) ଓ 'ବିଗତେକଢ଼ାଭୟକୋଧଃ'” (୫ | ୨୮) | 


କାମନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


କାମନା ହିଁ ସମସ୍ତ ପାପ, ସନ୍ତାପ ଦୁଃଖ ଆଦିର 
ମୂଳ। କାମନାଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଜାଗ୍ରତରେ ସୁଖ ମିଳିବା ତ 
ଦୂରର କଥା, ସ୍ବପ୍ନରେ ମଧ୍ଯ ସୁଖ ମିଳେ ନାହିଁ “କାମ 
ଅଛତ ସୁଖ ସପନେହୂ ନାହୀ' (ମାନସ ୭ । ୯୦ । ୧) 
'ଗ୍ରହିବା କଥା ନ ହେବା ଆଉ ନ ଗ୍ବହିଁବା କଥା 
ହେବା'--ଏହାକୁ ହିଁ ଦୁଃଖ କହନି | ଯଦି 'ଗ୍ବହିଁବା" ଓ 'ନ 
ଗ୍ବହିବାକୁ' ଛାଡ଼ିଦେବା। ତେବେ ଦୁଃଖର ସ୍ଥାନ କାହିଁ! 

ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥର ଇଜ୍ଜାକୁ ହିଁ କାମନା କୁହାଯାଏ । 
ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ପାଇବାର ଇଜ୍ରା କାମନାପରି 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ତାହା କାମନା 
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± ଶୁୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଇଢ୍ଜା (ପରମାମ୍ସପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ) ପୂର୍ଣ୍ର 
ହୋଇଯାଏ। ଦ଼ିତୀୟତଃ, ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ ପାଇଁ 
କାମନା ହୁଏ, କିନ୍ଧୁ ପରମାମ୍ରା ନିଜ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ। 
ଏହିରୂପେ ସେବା (କର୍ମଯୋଗ), ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ (ଜ୍ଞାନଯୋଗ) 
ଓ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ (ଭକ୍ତିଯୋଗ) ର ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ କାମନା 
ନୂହେଁ। ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଚା ହିଁ ଜୀବନର 
ବାସ୍ତବିକ ଆବଶ୍ଯକତା। ଜୀବ ପାଇଁ ପରମାମ୍ରାର୍କାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଥୁବା ସ୍ତଳେ ବିବେକ ଢାଙ୍କି ହୋଇ ଯାଇଥୁବାରୁ 
ସେ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥର କାମନା କରୁଛି। 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇ ପାରେ ଯେ, କାମନା ନ କଲେ 
ସଂସାରର କାମ ଚଳିବ କିପରି? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, 
ସଂସାରର କାମ ବସ୍ତୁ ଓ କ୍ରିୟା ଦାରା ଗ୍ରଲେ, ମନର 
କାମନା ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ କର୍ମ ପୂର୍ବକୃତ (ପ୍ରାରବୁଃ ହୋଇଥାଉ 
ବା ବର୍ତମାନକୃତ (ଉଦ୍‌ଯୋଗ) ହୋଇଥାଉ ତାହା ସହିତ 
ବସ୍ତୁର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। କର୍ମ ବାହ୍ୟଭାବରେ ହୁଏ ଏବଂ 
କାମନା ଅନ୍ତରରେ ହୁଏ। ବାହ୍ୟକର୍ମର ଫଳ ମଧ୍ୟ (ବସ୍ତୁ, 
ପରିସ୍ଥିତି ଆଦି ରୂପରେ) ବାହ୍ୟଭାବରେ ମିଳେ। 

ଫଳ (ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦି) ସହିତ କାମନାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଆଦୌ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ କର୍ମର ଅଧୀନ, ତାହା 
କାମନା ଦ୍ବାରା ମିଳିବ କିପରି ସଂସାରରେ ଦେଖାଯାଏ 
ଯେ, ଧନର କାମନା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନର୍ଦ୍ଦୀର 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ । କେବଳ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷର୍କୀ 
ଛଡ଼ା ସମସ୍ତେ ବଞ୍ଚିବାର କାମନା ରଖି ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ୁଛନ୍ତି । 
କାମନା କର ବା ନ କର, ଯେଉଁ ଫଳ ମିଳିବାର ଅଛି, 
ତାହା ଅବଶ୍ୟ ମିଳିବ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାମନା କର ବା 
ନ କର, ଯାହା ହେବାର ଥୂବ ଅବଶ୍ଯ ହେବ ଏବଂ ଯାହା 
ହେବାର ନ ଥୂବ କେବେ ହେବ ନାହିଁ | କାମନା ନ କଲେ 
ମଧ୍ଯ ଯେପରି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, କାମନା ନ 
କଲେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିବ | ରୋଗର 
କାମନା ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ରୋଗ ଆସେ ଏବଂ ନୀରୋଗତାର 
କାମନା ନ କଲେ ମଧ୍ଯ ନୀରୋଗତା ରହେ। ନିନ୍ଦା ଓ 
ଅପମାନର କାମନା ନ କଲେ ମଧ୍ଯ ନିନ୍ଦା ଓ ଅପମାନ 
ମିଳୁଛି ଏବଂ ମାନ ପ୍ରଶଂସା ନ ଗ୍ଵହିଁଲେ ମଧ୍ୟ ମାନ ପ୍ରଶଂସା 
ମିଳୁଛି। ପ୍ରତିକୂଳ ପ୍ରରିସ୍ଥିତି ଯେପରି କର୍ମର ହିଁ ଫଳ, ଅନୁକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟ ସେହିପରି କର୍ମର ଫଳ | ତେଣୁ ବସ୍ତୁ, ପରିସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ଯାଦି ମିଳିବା ବା ନ ମିଳିବାର ସମ୍ବନ୍ଧ କର୍ମ ସହିତ 
ରହିଛି, କାମନା ସହିତ ନୂହେଁ। 

ଉଭୟ ତାଳାଳିକ ସୁଖ ଓ ଭାବୀ ସୁଖ ପାଇଁ କାମନା 
ହୁଏ । ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି ତାଳାଳିକ ସୁଖର 


କାମନା ଏବଂ କର୍ମଫଳପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ଭାବୀ ସୁଖର କାମନା । 


ଦୁଇଟିଯାକ କାମନାରେ କେବଳ ଦୁଃଖ ହିଁ ମିଳେ । କାମନା 
ଯେ କେବଳ ବର୍ତ୍ତମାନରେ ଦୁଃଖ ଦିଏ ତାଂନୂହେଁ, ବରଂ 
ଭାବୀ ଜନ୍ମର କାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା ଭବିଷ୍ଯତରେ 
ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ଦିଏ। ଏଣୁ ଦୁଇଟିଯାକ କାମନା ତ୍ୟାଜ୍ଯ । 

କର୍ମ ଓ ବିକର୍ମ (ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମଃ କେବଳ କାମନା 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ହୁଏ। କାମନା ଯୋଗୁଁ “କର୍ମ” ହୁଏ ଏବଂ 
କାମନା ଅଧୂକ ବଢ଼ିଗଲେ `ବିକର୍ମ” ହୁଏ। କାମନା ହେତୁ 
ଅସତ୍‌ରେ ଆସକ୍ତି ଦୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ। କାମନା ନ ରହିଲେ 
ଅସତ୍‌ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହୋଇଯାଏ । 

କାମନା ଉମ୍ଭନ୍ନ ହେବା ପୂର୍ବ ରୂ ଆମେ ଯେଉଁ 
ଅବସ୍ତାରେ ଥୂଲେ, କାମନା ପୂର୍ଣ ହେଲାପରେ ଆମେ 
ସେହି ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିଯାଉଁ। ଧରାଯାଉ କାହା ମନରେ 
କାମନା ହେଲା, “ମୋତେ ଶହେ ଟଙ୍କ ମିଳନ୍ତା କି!” ଏହା 
ପୂର୍ବରୁ ତା'ଂମନରେ ଶହେ ଟର୍ଚ୍ଚା ପାଇବାର କାମନା ନ 
ଥୂଲାଃ ତେଣୁ ଅନୁଭବରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, କାମନା 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ଶହେ ଟଙ୍କାର କାମନା ଉତ୍ରନ୍ତ୍ର ନ ହୋଇଥୁବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଷ୍କାମତା” ସ୍ଥିତି ଥିଲା। ଚେଷ୍ଟା କଲେ ଯଦି 
ପ୍ରାରବ୍ୃବଶତଃ ଶହେ ଟର୍ଚ୍ଚା ମିଳିଯାଏଥ, ତେବେ ପୁନଃ 
ପୂର୍ବ ପରି ନିଷ୍କାମତା” ସ୍ଥିତି ଆସିଯାଏ। କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ 
ସୁଖାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସେହି ସ୍ଥିତି ତିଷ୍ଠି ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଆହୁରି ନୂଆ କାମନା ଉତପ୍ଥନ୍ତ ହୁଏ ଯେ, “ମୋତେ 
ହଜାରେ ଟଙ୍ଚ୍କା ମିଳନ୍ତା କି!” ଏହିରୂପେ କାମନା ପୂରଣ 
ହୁଏ ନାହିଁ କି ପୂର୍ଣ୍ଣ ତୃପ୍ତି ବି ମିଳେ ନାହିଁ। କେବଳ 
ପରିଶ୍ରମ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ମିଳେ ନାହିଁ 

“କାମ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର କାମନା ତ୍ଯାଗ 
କରିବା କଠିନ ନୂହେଁ। ଟିକିଏ ଗଭୀର ବିଗ୍ବର କରନ୍ତୁ, 
ପ୍ରକୃତରେ କାମନା ଛାଡ଼ି ହେଉ ନାହିଁ କି ତାହା ତିଷ୍ଠି ରହୁ 
ନାହିଁ୮ ଆପଣମାନଙ୍କୁ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ, ପ୍ରକୃତରେ କାମନା 
ତିଷ୍ଠ ରହୁ ନାହିଁ। ତାହା ନିରନ୍ତର ନଷ୍ଟ ହେଉଛି; 
କିନ୍ତୁ ମନୂୂଷ୍ୟ ନୂଆ ନୂଆ କାମନା କରି ତାହାକୁ ଉଦଵଜୀବିତ 
ରଖୁଛି। କାମନା ଉତ୍ନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ଉତ୍ନ୍ନ୍ରଶୀଳ ବସ୍ତୁର 
ବିନାଶ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ତେଣୁ କାମନା ସ୍ଵତଃ ନାଶ ହେଉଛି । 
ଯଦି ମନୂଷ୍ଯ ନୂତନ କାମନା ନ କରିବ, ତେବେ ପୁରାତନ 
କାମନା କେବେ ପୂର୍ଣ ହୋଇ ନାଶ ହୋଇଯିବ ତ ଆଉ 
କେବେ ପୂର୍ଶ ନ ହୋଇ ନାଶ ହୋଇଯିବ। 

ସମସ୍ତଙ୍କର ପାଇଁ ଓ ସବୁଦିନ ପାଇଁ କାମନାପୂର୍ତି ହୁଏ 
ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ କାମନା ତ୍ଯାଗ ସମସ୍ତଙ୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଓ ସବୁଦିନ 
ପାଇଁ ହୋଇପାରେ । କାରଣ କାମନା ଅନିତ୍ଯ ଏବଂ 
ଅନିତ୍ଯର ତ୍ଯାଗ ନିତ୍ଯ। ପ୍ରକୃତରେ ନିଷ୍କାମ ହେବାରେ 
ଅସୁବିଧା କ'ଣ? ଆମେ ନିର୍ମମ ହେଉ ନାହେୈ, ଏହା ହିଁ 


ଶ୍ମୋକ ୩୭] 


ଅସୁବିଧା। ଯଦି ଆମେ ନିର୍ମମ ହୋଇଯିବା, ତେବେ 
ନଷ୍ଟ୍ଵାମ ହେବାର ଶକ୍ତି ଆସିଯିବ ଏବଂ ନିଷ୍କାମ ହୋଇଗଲେ 
ଅସଙ୍ଗ ହେବାର ଶକ୍ତି ଆସିଯିବ। ନିର୍ମମତା, ନିଷ୍କାମତା 
ଓ ଅସଙ୍ଗଂତା ଆସିଗଲେ ନିର୍ବିକାରତା, ଶାନ୍ତି ଓ ସ୍ବାଧୀନତା 
ସ୍ବତଃ ଆସିଯାଏ। 

ଏକ ମାର୍ମିକ କଥା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତୁ ଆମେ କାମନା 
ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ବଡ଼ କଠିନ ମନେ କରୁଛେ। ବିଗ୍ଵର କରନ୍ତୁ, 
ଯଦି କାମନା ତ୍ୟାଗ କରିବା କଠିନ, ତେବେ କାମନା ପୂରଣ 
କରିବା କ'ଣ ସହଜ? ଆଜିଯାଏ ସଂସାରରେ କାହାରି ସମସ୍ତ 
କାମନା ପୂରଣ ହୋଇ ନାହିଁ । ଆମ କଥା କିଏ ପଗ୍ରରେ, 
ଭଗବାନଙ୍କ ବାପା( ଦଶରଥ) କ୍ବାର ମଧ୍ୟ ସବୁ କାମନା ପୂରଣ 
ହୋଇ ନାହିଁ। ଏଣୁ କାମନାପୂର୍ତି ଅସମ୍ଭବ । କିନ୍ତୁ କାମନାତ୍ୟାଗ 
ଅସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଯଦି ଆମେ ଭାବୁଛେ ଯେ, କାମନାତ୍ଯାଗ 
କଠିନ, ତେବେ ଏହି କଠିନ କଥା ମଧ୍ଯ ଅସମ୍ଭବ କଥା 
(କାମନାପୂର୍ତି) ଠାରୁ ସହଜ | କାମନା ତ ଛାଡ଼ି ହୋଇ ପାରିବ; 
କିନ୍ତୁ କାମନା ପୂରଣ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଅତଏବ କାମନାପୂର୍ତି 
ଅପେଷ୍ଷା କାମନା ତ୍ୟାଗ କରିବା ସହଜ | ଆମର ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି 
ଯେ, ନ କରି ପାରିବା ଭଳି କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଆମେ ଚେଷ୍ଟା 
କରୁଛେ ଏବଂ କରି ପାରିବା ଭଳି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁ ନାହେଁ | ଏଣୁ 
ସାଧକ କାମନା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ତାହା ସେ କରି 
ପାରିବ । କାମନାକୁ ଗ୍ବରି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ-¬ 

(୧) ଶରୀରନିବୀହର ଆବଶ୍ଯକ କାମନା ପୂର୍ଶ୍ର 
କରି ଦିଅନ୍ତୁ ।* 

(୨) ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଓ ନ୍ଯାୟଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ଯେଉଁ କାମନା ପୂରଣ କରିବା ଆମ ସାମର୍ଥ୍ୟର ବହିର୍ଭୂତ, 
ତାହା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି ଦୂର କରି ଦିଅନ୍ତୁ 

(୩) ଯାହା ନ୍ଯାୟଯୁକ୍ତକ ହିତକାରୀ ଏବଂ ଆମ 
ସାମର୍ଥ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସେହି କାମନା ପୂର୍ଣ୍ଣ 
କରି ଦିଅନ୍ତୁ। ଅନ୍ଯମାନର୍କରର ସେହି କାମନା ପୂରଣ 
କରିଦେଲେ ଆମଠାରେ କାମନା ତ୍ୟାଗର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଆସିଯିବ । 


^ ଉକ୍ତ କାମନାରେ ଗ୍ବରୋଟି କଥାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି-- 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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(୪) ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନି ପ୍ରକାର କାମନା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
ସମସ୍ତ କାମନାକୁ ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ବିନାଶ କରି ଦିଅନ୍ତୁ । 

'ମହାଶନୋ ମହାପାପ୍ନା'-- ପୂଜା-ଉପଗାର ଓ ଅନୁନୟ- 
ବିନୟ ଦାରା କେତେକ ଶତ୍ରୁ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
“କାମ” ଏପରି ଏକ ଶତ୍ରୁ, ଯେ କି କୌଣସି ଉପାୟରେ 
ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି କାମ କେବେ ତୃପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ 
ବୁଝୈ ନ କାମ ଅଗିନି ତୁଲ ସୀ କହୂ, ବିଷୟ-ଭୋଗ ବହୁ ଘୀ ତେ ॥ 

(ବିନୟପତ୍ରିକା ୧୯୮) 

[ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଷୟଭୋଗରୂପକ ଘୃତ ଦ୍ବାରା କାମରୂପକ 
ଅଗ୍ନି କଦାପି ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ॥ 

ଯେପରି ଧନ ମିଳିଲେ ଧନ କାମନା ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ, 
ସେହିପରି ଯେତେ ବିଷୟ ଭୋଗ ମିଳେ, ସେତେ କାମନା 
ବଢ଼ିଗ୍ସଲେ। ତେଣୁ କାମନାକୁ 'ମହାଶନଃ' କୁହାଯାଇଛି । 

କାମନା ହିଁ ସମସ୍ତ ପାପର କାରଣ | କାମନା ଯୋଗୁଁ 
ହିଁ ଗ୍ବେରି, ଡକାୟତି, ହିଂସା ଆଦି ସମସ୍ତ ପାପ ହୁଏ। 
ତେଣୁ କାମନାକୁ ”ମହାପାପ୍ଳା' କୁହାଯାଇଛି । 

କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାମାତ୍ରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟରୁ, 
ନିଜ ସ୍ବରୂପରୁ ଓ ନିଜ ଇଷ୍ଟା(ଭଗବାନ)” ଜ୍ଦଠାରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାରର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ । 
ନାଶବାନ୍‌ର ସମ୍ମୁଖ ହେଲେ ପାପ ହୁଏ ଏବଂ ପାପ 
ଯୋଗୁଁ ନରକ ତଥା ନୀଚ ଯୋନି ମିଳେ। 

ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖର କାମନାରୁ ହିଁ ସଂସାର ସତ୍ଯ 
ଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ସ୍ଥିର ଦେଖାଯାଏ। ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥକୁ 
ସ୍ଥିର ମନେ କରିବାରୁ ହିଁ ହିଁ ମନୂଷ୍ଯ ତା'ଦ଼ାରା ସୁଖ ଭୋଗ 
କରେ ଏବଂ ତାକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରେ । ସୁଖଭୋଗ 
ସମୟରେ ସଂସାରର ନଶ୍ବରତା ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ ନାହିଁ 
ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯ ଭୋଗକୁ ଓ ନିଜକୁ ସ୍ଥିର ଦେଖେୈ। ଯାହା 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ମରୁଅଛି ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି, ସେହି ସଂସାରରୁ ସୁଖ 
ଭୋଗିବାର ଇଚ୍ଛା ହେବ କିପରି? “ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 


(୧) ଯେଉଁ କାମନା ବର୍ତମାନ ଉପନା ହୋଇଛି (ଯଥା-- ଭୋକ ଲାଗିଲେ ଭୋଜନର କାମନା) | 
( ୨) ଯାହାକୁ ପୂରଣ କରିବାର ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ବର୍ତମାନ ଉପଲବ୍ୁ | 


(୩) ଯାହା ପୂରଣ ନ କଲେ ଜୀବନଧାରଣ ଅସମ ବ | 


(୪) ଯାହାକୁ ପୂର୍ଣ କଲେ ନିଜର ଓ ଅନ୍ୟମାନସ୍ର ଅହିତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
--ଏହିଭଳି କେବଳ ଶରୀରନିବ୍ବୀହର ଆବଶ୍ୟକ କାମନା ପୂରଣ କରିଦେବା ଉଚିତ | ଆବଶ୍ୟକ କାମନା ପୂରଣ କରିଦେଲେ 
ଅନାବଶ୍ୟକ କାମନା ତ୍ୟାଗ ପାଇଁ ବଳ ଆସିଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଆବଶ୍ୟକ କାମନା ପୂର୍ତିରୁ ସୁଖ ନେବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ ତହିଁରୁ ସୁଖ ନେଲେ ନୂଆ ନୂଆ 


କାମନା ଉତ୍ସନ୍ତ ହେବ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର କେବେ ଅନ୍ତ ହେବ ନାହିଁ। 


7” ଉଦାହରଣସ୍ରୁପ-¬ 'ସଂସାରରେ ଅନ୍ଯାୟ ଓ ଅତ୍ୟାଗ୍ବର ' ନ ହେଉ'--ଏହି ତୀବ୍ର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କାମନା ନ୍ୟାୟଯୁକ୍ତ ହେଲେହେଁ ନିଜ 
ସାମର୍ଥ୍ୟର ବହିର୍ଭୂତ। ତେଣୁ ଏପରି କାମନା ଭଗବାନର୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । ଏହି ଭଗବଦର୍ପିତ କାମନା ଭବିଷ୍ୟତରେ 


(ଭଗବାନ ଗ୍ବହିଲେ) ପୂର୍ଣ ହୋଇଯାଏ। 
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ମରୁଅଛି' ଏହି ଜ୍ଞାନର ତିରସ୍କାର କରିବାରୁ ହିଁ ସାଂସାରିକ 
ସୁଖଭୋଗର ଇଢ଼ା ହେଉଛି । ସିନେମାରେ ପାଚିଲା ଅଙ୍ଗୁର 
କୋଳି ଦେଖିଲେ ବି ତାକୁ ଖାଇବା ପାଇଁ ଇଢ୍ଜା ହୁଏ 
ନାହିଁ, ଯଦି ହୁଏ, ତେବେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଆମେ 
ତାକୁ ସିର ବୋଲି ମାନିନେଲେ ।| ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାରକୁ 
ସ୍ତିର ମାନିନେଲେ ପ୍ରକୃତରେ ସିର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ 
ବା ନିଜସ୍ବରୂପ ଆଡ଼କୁ ଦୂଞ୍ଝ ଯାଏ ନାହିଁ। ସେ ଦିଗକୁ 
ଦୂଷ୍ଟ ନ ଯିବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ସେଥୂରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ନାଶବାନ୍‌ 
ସୁଖ ଭୋଗର ଫାନ୍ଧରେ ପଡ଼ିଯାଏ। ଏଣୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି ଯେ, ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ବରୁ ବିମୁଖ ନ ହୋଇ 
କୌଣସି ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ରାଗପୂର୍ବକ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ପରମାତ୍ବ୍ରାଙ୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହେବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । 

ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ରଖି ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ହିଂସାରୂପକ ପାପରୁ ରକ୍ଷା ପାଇପାରେ 
ନାହିଁ। ସେ ନିଜର ହିଂସା (ପତନ) କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଘ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ହିଂସା କରେ। ଯଦି କୌଣସି 
ମନୂଷ୍ଯ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରି ତହିଁରୁ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରେ, ତେବେ ତାକୁ ଦେଖି ନିର୍ଵନ ବ୍ଯକ୍ତି ହୃଦୟରେ 
ଧନ ଓ ଭୋଗସାମଗ୍ରୀ ଅଭାବର ଦୁଃଖ ହୁଏ, ଏହା 
ହେଉଛି ତାଂପ୍ରତି ହିଂସା। ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ସେ 
ନିଜର ମଧ୍ଯ ପତନ କରେ; କାରଣ ସ୍ବୟଂ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ 
ଚେତନ ଅଂଶ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଜଡ଼(ଧନ)କୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଉଥୂବାରୂ ସେ ବସ୍ତୁତଃ ଜଡ଼ର ଦାସ ହୋଇଯାଏ, 
ଫଳରେ ତାହାର ପତନ ହୁଏ। ସଂସାରର ସମସ୍ତ 
ଭୋଗ୍ଯପଦାର୍ଥ ସୀମିତ; ଏଣୁ ମନୂଷ୍ଯ ଯେତିକି ଅଧୂକ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରେ, ସେତିକି ଭୋଗ ଅନ୍ଯମାନବ୍କୀ 
ଭାଗରୂ କମି ଆସେ। ଅବଶ୍ଯ, ଶରୀରନିବୀହ ପାଇଁ 
ପଦାର୍ଥ ଉପଯୋଗ କଲେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ । 
ଶରୀରନିର୍ବାହ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି । 
ନିଜ ମାତା, ପିତା, ଗୁରୁ, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର, ବୃଦ୍ଧ ଇତ୍ଯାଦିଗଫୁ 
ପ୍ରଥମେ ଶରୀରନିବୀହର ପଦାର୍ଥ ଦେଇସାରି ପରେ 
ନିଜେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । 

ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ନିଜର ପତନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁର 
ଦୁରୁପଯୋଗ କରି ତାହାକୁ ନଷ୍ଟ କରେ ଏବଂ ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ ପ୍ରତି ହିଂସା କରେ | କିନ୍ତୁ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷର୍ଦୀ 
ପାଇଁ ଏ କଥା ଲାଗୁ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାଙ୍ଟ୍ଚ ଦ୍ବାରା ହିଂସାରୂପକ 
ପାପ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ତାର୍କ୍ଵଠାରେ ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ନ ଥାଏ 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଡ଼ଗୀତା *‹ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଏବଂ ତାଙ୍କ ଦାରା ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ନିର୍ବୀହ ନିମନ୍ତେ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କ୍ରିୟା ହୁଏ (ଗୀତା ୪ । ୨୧; ୧୮ | ୧୭) | 
ସେହି ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ବ୍ୟବହାରରେ ଆସୁଥିବା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର 
ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ବିକାଶ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍କନ ପାଖରେ 
ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ସଦୁପଯୋଗ ହେବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ସାର୍ଥକ 
ହୋଇଯାଏ ସଂସାରରେ ସେହି ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ରର ତଥାକଥ୍ପତ 


ଶରୀର ଥରୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାର୍କ୍ନ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାଣୀମାନର୍ଚ୍ଚର 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଉପକାର ସାଧୂତ ହୁଏ । 
ଶରୀରନିବ୍ବାହର ଆବଶ୍ଯକତା “ମହାଶନଃ” ଓ 


'ମହାପାପ୍ନା' ନୁହେଁ। କାରଣ ଶରୀରନିର୍ବାହର ଆବଶ୍ୟକତା 
“କାମନା” ନୂହେଁ। ଭୋଜନ କଲେ ଯେପରି କ୍ଷୁଧା ଦୂର 
ହୁଏ, ସେହିପରି ଆବଶ୍ୟଯକତାର ପୂର୍ତି ହୁଏ । ମାତ୍ର କାମନା 
ବଢ଼ି ଗ୍ବଲେ । 

'ବିଦ୍ଯେନମିହ ବୈରିଣମ୍‌'--ବାସ୍ତବରେ ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥର କାମନା ପରିତ୍ଯକ୍ତ ହେଲା ପରେ ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ମାତ୍ର ମନୂଷ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ପଦାର୍ଥରୁ 
ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି ମିଳେ ବୋଲି ମନେକରେ । ମନୁଷ୍ୟ ପଦାର୍ଥର 
କାମନାକୁ ସୁଖର କାରଣ ମନେକରି ତାହାକୁ ନିଜର ମିତ୍ର 
ଓ ହିତୈଷୀ ମାନି ନେଇଛି। ଏହି ଭ୍ରମ ଧାରଣା ଯୋଗୁଁ 
କାମନା କେବେ ଦୂର ହେଉ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ଏହି କାମନା ମିତ୍ର ନୂହେଁ; ଏହାକୁ 
ନିଜର ଶତ୍ରୁ ବୋଲି ଜାଣ । କାମନା ମନୂଷ୍ଯର ବିବେକକୁ 
ଆଢ୍ରାଦିତ କରି ତାକୁ ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇଦିଏ। 
ଏଇଥୂପାଇଁ କାମନା ମନୁଷ୍ଯର ବୈରୀ । 

ସଂସାରର ସମସ୍ତ ପାପ, ଦୁଃଖ, ନରକ ଇତ୍ୟାଦିର ମୂଳରେ 
ଏକମାତ୍ର କାମନା ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ । ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ 
ଯେଉଁଠି ଯାହାକୁ ଯାହା କିଛି ଦୁଃଖ ମିଳେ, ତାହାର ମୂଳ 
କାରଣ ହେଉଛି ଅସତ୍‌ର କାମନା। କାମନାରୁ ସବୁ ପ୍ରକାର 
ଦୁଃଖ ହୁଏ; ଏଥୂରୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସୁଖ ମିଳେ ନାହିଁ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


କାମକୁ ନଷ୍ଟ କରିବାର ପ୍ରଧାନ ଓ ସରଳ ଉପାୟ 
ହେଲାଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ସେବା କରିବା, ସେମାନକ୍ଟୁ ସୁଖ 
ଦେବା। ଅନ୍ୟ ଦେହଧାରୀମାନେ ତ ଅଅନ୍ଯ'”, ଏପରି କି 
ନିଜର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ପ୍ରାଣ 
ମଧ୍ଯ “ଅନ୍ଯ'। ତେଣୁ ଏମାନଙ୍କର ନିର୍ବାହ ମଧ୍ଯ ସେବା 
ବ୍ରୁଵିରେ କରିଦେବା ଉଚିତ, ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ ନୁହେଁ। 
ଏଗୁଡ଼ିକରୁ ସୁଖ ନେବା ଅନୂଚିତ। 

କର୍ମଯୋଗରେ ସ୍ତୂଳଶରୀର ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟା', 
ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରରେ ହେଉଥୁବା “ଚିନ୍ତନ' ଏବଂ କାରଣଶରୀରରେ 


ଶ୍ମୋକ ୩୭] 


ହେଉଥୂୁବା “ସ୍ତିରତା', ତିନୋଟିଯାକ ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ସଂସାର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟା। କାରଣ ସ୍ତୂଳଶରୀରର 
ସ୍ତୂଳସଂସାର ସହିତ, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ସୃକ୍ଷ୍ମସଂସାର ସହିତ ଓ 
କାରଣଶରୀରର କାରଣସଂସାର ସହିତ ଏକତ୍ସ ରହିଛି । 
ଏଣୁ ଶରୀର, ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ଦାରା ଅନ୍ଯମାନ ସତୀର 
ସେବା କରିବା ଭଲ, କିନ୍ତୁ ନିଜଠାରେ ସେବକପଣର 
ଅଭିମାନ କରିବା ଭଲ ନୁହେଁ। ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ଦ୍ବାରା ପରହିତ 
ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ, କିନ୍ଧୁ ସେଥୁରୁ ସୁଖ ନେବା ଅନୁଚିତ | 
କାରଣଶରୀର ଦ୍ବାରା ସିର ହେବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ ସିରତାର 
ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅନୂଚିତଂ । ଏହିଭଳି ସୁଖ ଗ୍ରହଣ ନ 
କଲେ ଫଳାସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଫଳାସକ୍ତି ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲେ କର୍ମାସକ୍ତି ସହଜରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

“ମୋ ଆଦେଶ କାମ କରୁ, ଅମୁକ ବ୍ଯକି ମୋ ଆଜ୍ଞାରେ 
ଗ୍ବଲୁ, ଅମୁକ ବସ୍ତୁ ମୋ କାମରେ ଆସୁ, ମୋ କଥା ରହୁ'-- 
ଏସବୁ କାମନାର ହିଁ ସ୍ଵରୂପ । ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ (ଅସତ୍‌) 
ସଂସାରରୁ କିଛି ଗ୍ରହଣ କରିବାର କାମନା ମହାଅନର୍ଥକାରୀ । 
ଅନ୍ଯର ନ୍ଯାଯ୍ଯ କାମନା (ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ଅନ୍ଯର ହିତ ହେବ 
ଏବଂ ଯାହା ପୂର୍ଷି କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆମର ଅଛି) ପୂରଣ 
କଲେ ନିଜଠାରେ କାମନା ତ୍ୟାଗର ବଳ ଆସିଯାଏ। 
ଅନ୍ୟର କାମନା ପୂର୍ଶ୍ର ନ କରି ପାରିଲେ ମଧ୍ୟ ହୃଦୟରେ 
ପୂର୍ଣ କରିବାର ଭାବ ରହିବା ଉଚିତ । 

ତାଦାମ୍୍ୟ୍‌ ବା ଅହଂଭାବ (ନିଜକୁ ଶରୀର ମାନିବା), ମମତା 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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(ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ମାନିବା) ଓ କାମନା (କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ପାଇବାର ଇକ୍ଜା)--ଏହି ତିନୋଟି ପାଇଁ ହିଁ ଜୀବ 
ସଂସାରରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ ।। ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୁରୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ରତା, ମମତାରୁ 
ବିକାର ଓ କାମନାରୁ ଅଶାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । କାମନା ତ୍ଯାଗରୁ 
ମମତା ଓ ମମତା ତ୍ୟାଗରୁ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଦୃଷ୍ଟୁରୁ କର୍ମଯୋଗୀ ଏମାନଙ୍କ ଭିତରୁ କାହାରି ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି, ଅହମ୍‌, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ଯାଦି କାହାରିକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଓ ନିଜ 
ପାଇଁ ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ଏହି ଶରୀରାଦିକୁ କେବଳ 
ସଂସାରର ଏବଂ ସଂସାରର ସେବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି 
ମନେ କରନ୍ତି ଓ ଏହା ହିଁ ବାସ୍ତବ । 

କାହାରିକୁ ଦୁଃଖ ନ ଦେବାର ଭାବ ଉଦୟ ହେଲେ, 
ସେବା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ। ଅତଏବ “କାହାରିକୁ ଦୁଃଖ ନ 
ହେଉ'--ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏପରି ଭାବ ନିରନ୍ତର 
ରହିବା ଉଚିତ । ଭୁଲ୍‌ରେ ଯଦି ନିଜ ଯୋଗୁଁ କାହାକୁ ଦୁଃଖ ହୁଏ, 
ତେବେ ତାକୁ କ୍ଷମା ମାଗିବା ଉଚିତ । ସେ କ୍ଷମା ନ କଲେ ମଧ୍ୟ 
କୌଣସି ଆପତ୍ତି ନାହିଁ । ନିର୍ମଳ ହୃଦୟରେ ଯିଏ କ୍ଷମା ମାଗେ, 
ଭଗବାନଙ୍କର ପକ୍ଷରୁ ତାହାକୁ ସ୍ବତଃ କ୍ଷମା ମିଳିଯାଏ । ସେବା 
କରିବାରେ ସାଧକ ସର୍ବଦା ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ସେବା ପ୍ରତିବଦଳରେ ଯେପରି ତାହାର କୌଣସି ନେବାର 
ଭାବନା ନ ଆସେ ଏହିଭଳି ସେବା କଲେ କାମରୂପକ ଶତ୍ରୁ 
ସହଜରେ ବିନଷ୍ଟ ହୁଏ । 


ମଂଜିଣିସ୍ଥ ଭବ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାରୁ ସୁଖ ଆଶା କରିବାର ନାମ “କାମ'। ଏହି କାମରୂପକ ଗୋଟିଏ 
ଦୋଷରେ ଅନନ୍ତ ଦୋଷ, ଅନନ୍ତ ବିକାର ଓ ଅନନ୍ତ ପାପ ପୂରି ରହିଛି। ଏଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ହୃଦୟରେ କାମ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 


ସେ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ନିର୍ଦୋଷ, ନିର୍ବିକାର ଓ ନିଶ୍ଫାପ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ 


୪୪୬ ¿ଏବ 


କିଛି ଆଶା କଲେ ଦୁର୍ଗୁଣ ଆସେ । 


ଯେ କାହାଠାରୁ କିଛି ଆଶା କରେ ନାହିଁ, ସେ ଦୁର୍ଗୁଣରହିତ ହୋଇଯାଏ। 
କର୍ମଫଳ ତିନିପ୍ରକାର ଇଷ୍ଟ, ଅନିଷ୍ଟ ଓ ମିଶ୍ର (ଗୀତା ୧୮ । ୧୨)। ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ଂକୀମଂର ଫଳ କେବଳ 


ଅନିଷ୍ଟ ହିଁ ହୁଏ । 


ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ପ୍ରାରବ୍ର ଯୋଗୁଁ ହୁଏ ନାହିଁ? ବରଂ “କାମ' ଯୋଗୁଁ ହୁଏ । ପ୍ରାରବ୍ୃବଶତଃ (ଫଳଭୋଗ ପାଇଁ) 
କର୍ମ କରିବାର ବୃତ୍ତି ଜାତ ହେବ, କିନ୍ଧୁ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ହେବ ନାହିଁ କାରଣ ପ୍ରାରବ୍ଧର ଫଳ ଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ 


ନିଷିନ୍ଦ ଆଚରଣର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। 


ଂ'କାମ' ରଜୋଗୁଣରୁ ଉସ୍ସନ୍ତ ହୁଏ। ଏଣୁ ପାପର କାରଣ ହେଉଛି ରଜୋଗୁଣ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ତମୋଗୁଣ । 


ସମସ୍ତ ପାପ ରଜୋଗୁଣରୁ ଉତ୍ଘନ୍ତ ହୁଏ। 


=== × === 


ଦାୟ ଏହା ପାଫୀ ଏପରି ଲାଣି ମଧ୍ଃ ନନୁଷ/ ପାପଠକେ ତଟୁକ ହୋଇଯା'ଏ / ଅତଏବ ଜକ  ଜ୍ଞନନ ଦଭାବ ଆଚଳଣ 
ଜପଃଜେ ନ ଦଜିବ/ଜ ଳଜଣ ଳୀଣ ଜାହ/ ଗବ ଏଠବ ନୂଇଟି ନ୍କ୍ଜୌୋଳନେ କହୁଛି । 


୦ ଓ ଓ ୍‌ ଵ୭୭୫‰୫8୫8୫୧୮୧୭୦୭୮୭୮ ୭୧ ୧ଫ୧୫୧ଘ୍‌୍‌୍‌୦୬ଠ୫୧.. 
* ସେବା, ପରହିତ ଚିନ୍ତନ, ସିରତା ଇତ୍ୟାଦିରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଏବଂ ତାହାକୁ ସ୍ଥାୟୀ ରଖିବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରିବା ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ପୃତତ୍ତ୍ବ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବାଧକ (ଗୀତା ୧ ୪ | ୬) । ତେଣୁ ସାଧକ ସାତ୍୍ଵିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଗୁଣରୁ ଅସଙ୍ଗ ହେବା ଉଚିତ; କାରଣ 'ସ୍ବରୂପ' ହେଉଛି ଅସଙ୍ଗ | 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବତୁଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଧୂମେନାବ୍ରିୟତେ ବହ୍ନିକ୍ଷିଥାଦଶୋ ମଳେନ ଚ । 
ଯଥୋଳ୍‌ବେନାବୃତୋ ଗର୍ଭସ୍ତଥା ତେନେଦମାବୃତମ୍‌ ॥ ୩୮ ॥ 
ଥନୟ- ଯଥା=ଯେପରି; ଧୂମେନ=ଧୂଅଆଁ ଦୁାରା; ବହୁଃଅଗି; ଚ-ଓ; ମଳେନ=ମଳି ଦୁାରା; ଆଦଶିଃ= ଦର୍ପଣ; 
ଆବ୍ରିୟତେଇଚିଆବୃତ ହୋଇଯାଏ (ଏବଂ); ଯଥା-ଯେପରି; ଉଳ୍ବେନ= ଜରାୟୁ ଦାରା; ଗଭିଃ= ଗର୍ଭ, ଆବୃତଃ= ଆବୃତ 
ହୋଇଥାଏ; ତଥା=ସେହିପରି; ତେନ=ସେହି କାମନା ଦାରା; ଇଦମ୍‌= ଏହି (ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକ) ; ଆବୃତମ୍‌ = ଆବୃତ 


ହୋଇଛି । 


ଯେପରି ଧୂଆଁ ଦାରା ଅଗ୍ନି ଓ ମଳି ଦାରା ଦଷିଣ ଆବୃତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯେପରି ଜରାୟୁ ଦାରା ଗର୍ଭ 
ଆବ୍ରତ ହୋଇ ରହେ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କାମନା ଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ଆବୂତ ହୋଇଛି । 


ବ୍ୟାନ ` (ଧୂମେନାବ୍ରିୟତେ ବହୁଃ'-- ଧୂଆଁ ଦାରା 
ଅଗ୍ନି ଆବୃତ ହୋଇ ରହିଲା ପରି କାମନା ଦ୍ବାରା 
ମନୁଷ୍ଯର ବିବେକ ଆବୃତ ହୋଇ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା 
ମ୍ଫାଷ୍ଟରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ବିବେକ ବୂଦ୍ଧିରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ବୁଦ୍ଧି ତିନି ପ୍ରକାର-¬ 
ସାନ୍ତ୍ରିଚୀ ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ। ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ବୁଦ୍ଧିରେ କର୍ତବ୍ଯ- 
ଅକର୍ତବ୍ୟର ଯଥାଯଥ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ରାଜସୀ ବୁଦିରେ କର୍ତବ୍ଯ- 
ଅକର୍ତବ୍ୟର ଯଥାଯଥ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ତାମସୀ ବୁଦ୍ଧିରେ 
ସବୁ କଥାର ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୩୦-- 
୩ ୨) । କାମନା ଜାତ ହେଲେ ସାତ୍ତ୍ଵିକୀ ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ୟ ଧୂଆଁରେ ଅଗ୍ନି 
ଆଚ୍ଛାଦିତ ହେବା ପରି ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ରାଜସୀ 
ଓ ତାମସୀ ବୁଦ୍ଧି କଥା କ'ଣ କହିବା! 

ସାଂସାରିକ ଇଚ଼଼ା ଜାତ ହେବାମାତ୍ରେ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ 
ମାର୍ଗରେ ଧୂଆଁ ଘୋଟିଯାଏ। ଏ ଅବସ୍ଥାରେ ସାବଧାନ ନ 
ହେଲେ, କାମନା ଅଧୂକ ବଢ଼ିଯାଏ। କାମନା ବଢ଼ିଗଲେ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଗ ଅନ୍ଦକାରମୟ ହୋଇଯାଏ । 

ଉପ୍ୟପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଜଡ଼ ବଧ୍ୟୁଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରିୟତୃ, 
ମହତ୍ତ୍ଵ, ସୁଖ, ସୌଦଦର୍ଯ୍ୟ, ବିଶେଷତୃ ପ୍ରଭୂତି ଦେଖାଯିବାରୁ 
ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ କାମନା ଜାତ ହୁଏ । ମୂଳତଃ ଏହି 
କାମନା ହିଁ ବିବେକକୁ ଢାର୍ଜିଦିଏ । ଅନ୍ୟ ଶରୀର ଅପେକ୍ଷା 
ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ ବିବେକ ବିଶେଷରୂପେ ପ୍ରକଟିତ; 
କିନ୍ତୁ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର କାମନା ଯୋଗୁଁ ସେହି ବିବେକ 
ଅକାମୀ ହୋଇଯାଏ। କାମନା ଜାତ ହେବାମାତ୍ରେ ବିବେକ 
ଅମ୍ଫପୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଧୂଆଁରେ ଆଢ଼ାଦିତ ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ଅଗ୍ନି ଯେପରି ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ, ସେହିପରି 
ସାଧକ ଯଦି କାମନା ସ୍ପଣ୍ଡ ହେବାମାତ୍ରେ ସାବ ଧାନ 
ହୋଇଯିବ, ତେବେ ତାର ବିବେକ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରିବ । 

ପ୍ରଥମାବସ୍ଥାରେ କାମନା ନଷ୍ଟ୍‌ କରିବାର ସରଳ ଉପାୟ 
ହେଉଛି, କାମନା ଉପ୍ୟନ୍ନ ହେବାମାତ୍ରେ ସାଧକମାନେ ବିଗ୍ବର 
କରିବା ଉଚିତ, ““ଆମେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ କାମନା କରୁଛୁ, 


ତାହା ଚିରସ୍ପାୟୀ ନୁହେଁ। ପୂର୍ବରୁ ତାହା ଆମ ସାଥ୍ୂରେ ନ 
ଥିଲା ଓ ପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ମଧ୍ୟକାଳରେ ବି 
ସେହି ବସ୍ତୁର ଆମଠାରୁ ନିରନ୍ତର ବିୟୋଗ ହେଉଛି ।” 
ଏପରି ବିଗ୍ରର କଲେ କାମନା ରହେ ନାହିଁ। 

ଯଥାଦର୍ଶୋ ମଳେନ ଚ'--ଯେପରି ମଳି ଦାରା ଦର୍ପଣ 
ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଗଲା ପରେ ସେଥୁରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ, ସେହିପରି କାମନାର ବେଗ ବଢ଼ିଗଲା ପରେ "ମୁଁ ସାଧକ; 
ମୋ ପାଇଁ ଏହା କର୍ତବ୍ୟ ଓ ଏହା ଅକର୍ତବ୍ଯୟ'-_ଏ ଜ୍ଞାନ ରହେ 
ନାହିଁ। ଅନ୍ତଃକରଣରେ ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁଗୁଡିକର ମହତ୍ତ୍ଵ ବଢ଼ିପିବାରୁ 
ମନୂଷ୍ୟ ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ କାମନା 
କରେ। ଏହି କାମନା ଯେତେ ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ, ମନୁଷ୍ଯର ସେତେ 
ପତନ ହୁଏ। 

ପ୍ରକୃତରେ ବସ୍ତୁର କୌଣସି ମହତ୍ସ୍ଵ ନାହିଁ, ମହତ୍ତ୍ଵ 
ହେଉଛି ତାହାର ଉପଯୋଗର । ଅର୍ଥ, ବିଦ୍ୟା, ବଳ 
ଇତ୍ୟାଦିର କୌଣସି ମହତ୍ଵ୍ବ ନାହିଁ, ମହତ୍ତ୍ଵ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ସଦୁପଯୋଗରେ ହିଁ ନିହିତ--ଏ କଥା ବୁଝିଗଲେ ଆଉ 
କାମନା ରହେ ନାହିଁ। ଯେତିକି ବସ୍ତୁ ଆମ ପାଖରେ ଅଛି, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବାର ଦାୟିତୃ ଆମ ଉପରେ 
ନ୍ଯସ୍ତ। ସେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ୍‌ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ, 
ଅଧୂକ କାମନା କଲେ ଲାଭ କଂଣ କାହିଁକି ନା, 
କେବଳ କାମନା କରିଦେଲେ ବସ୍ତୁ ମିଳିଯାଏ ନାହିଁ। 

ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ଵ ଯେତେ କମ୍‌ ହେବ, 
ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପରମାମ୍ବରାର୍ଚ୍ଚର ମହତ୍ତ୍ଵ ସେତେ 
ବୃଦ୍ଧି ପାଇବ। ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ପୂର୍ଷ୍ଚ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲେ ପରମାମ୍ରରାର୍ଦୁ ଅନୁଭବ କରି ହେବ ଏବଂ 
କାମନା ସମ୍ପୂର୍ଶ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। 

'ଯଥୋଳ୍‌ବେ ନାବୃତୋ ଗଭିଃ'-- ଦର୍ପଣ ଉପରେ ମଳି 
ବସିଗଲେ ସେଥୁରେ ମୁହଁ ସିନା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 
ଏହା ଯେ ଏକ ଦର୍ପଣ'--ଏ ଜ୍ଞାନେ ରହେ | ଯେପରି 
ଜରାୟୁ ଦ୍ବାରା ଆବୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଗର୍ଭରେ ପୁଅ ଅଛି 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮] 


ବା ଝିଅ ଅଛି ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେହିପରି କାମନାର 
ତୃତୀୟାବସ୍ପାରେ କର୍ତବ୍ଯଂଅକର୍ତବ୍ଯର ଜ୍ଞାନ ରହେ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଆଚ୍ରାଦିତ ହୋଇଯାଏ। ବିବେକ 
ଆଜ୍ରାଦିତ ହୋଇଗଲେ କାମନାର ବେଗ ବଢ଼ିଯାଏ। 

କାମନାରେ ବିଘ୍ନ ଘଟିଲେ କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ 
କ୍ରୋଧରୂ ସମ୍ମୋହ ଜାତ ହୁଏ। ସମ୍ମୋହରୁ ବୁଦି ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। ବୁଝି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ମନୂଷ୍ଯ କରଣୀୟ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ ମିଥ୍ଯା, କପଟ, ବେଇମାନି, 
ଅନ୍ଯାୟ, ପାପ, ଅତ୍ଯାଗ୍ଵର ଇତ୍ୟାଦି ଅକରଣୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। ଏପରି ଲୋକମାନର୍ଚ୍ ଭଗବାନ 
'ମନୁଷ୍ଯ' କହିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଗ୍ରାହାନି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଷୋଡ଼ଶ 
ଅଧ୍ଯାୟରେ ଯେଉଁଠି ଏପରି ଲୋକଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି, 
ସେଠାରେ ଭଗବାନ (୮ମ ରୁ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) 
କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯବାଚକ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ନାହାନ୍ତି। 
ସ୍ବଗୀଭିଳାଷୀ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ “କାମାତ୍ମାନଃ” 
(ଗୀତା ୨। ୪୩) କହିଛନ୍ତିଃ କାରଣ ଏମାନେ କାମନାର 
ସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଇ ଥାଆନ୍ତି। କାମନା ସହିତ ତଦାକାର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସଂସାର ସୁଖରୁ ବଳି ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି 
ସେମାନର୍କାର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ (ଗୀତା ୧୬ | ୧୧) | 

[ଯଦ୍ୟପି କାମନାର ତୃତୀୟାବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟି ନିଜ 
: ବାସ୍ତବିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ (ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି) ଆଡ଼କୁ ଯାଏ ନାହିଁ, ତଥାପି 
କୌଣସି ପୂର୍ବସଂସ୍କାର, ବର୍ତମାନର କୌଣସି ଉତ୍ତମ ସଙ୍ଗଂ ଅଥବା 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣରୁ ତା'ର ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇଗଲେ ତା'ର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇପାରେ || 

“ତଥା ତେନେଦମାବୃତମ୍‌'- ଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ 
ଏକମାତ୍ର କାମନା ଦ୍ବାରା ହିଁ ବିବେକ ଆଢ଼୍ରାଦିତ ହେବା 
ବିଷୟରେ ତିନୋଟି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି। ଏଣୁ ଉପ୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦର ତାଘ୍ପରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏକମାତ୍ର କାମନା ଦାରା ବିବେକ 
ଆତ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯିବାରୁ କାମର ତିନୋଟି ଅବସ୍ଥା ପ୍ରବୃଦ୍ଧ 
ହୁଏ| 

କାମନା ଜାତ ହେଲେ ଉକ୍ତ ତିନୋଟି ଅବସ୍ଥା 
ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ହୁଏ। ଯେଉଁମାନେ କାମନାକୁ ସୁଖର 
କାରଣ ମନେକରି ତାହାର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ତାହାକୁ 
ତ୍ଯାଜ୍ୟ ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ କାମନାକୁ ଚିହ୍ନି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ମାତ୍ର ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ରୂଚିସମ୍ପନ୍ତ ସାଧକ 
କାମନାକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଚିହ୍ନି ପାରନ୍ତି। ଯିଏ କାମନାକୁ 
ଚିହ୍ନିପାରେ। ସେ ହିଁ ତାକୁ ବିନାଶ କରିପାରେ। 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ କାମନା ନାଶ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ହିଁ ଭଗବାନ ତାହାର ତିନୋଟି ଅବସ୍ଥାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଆଗକୁ ୪୧ଶ ଓ ୪୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଏହାକୁ ନାଶ 


* ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ * 
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କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେବେ | ବସ୍ତୁତଃ କାମନା ଜାତ ହେବାପରେ 
ଖୁବ୍‌ ଦ୍ରୁତଗତିରେ ତାହାର ବୃଦ୍ଧି ଘଟେ । ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନୋଟି 
ଅବସ୍ଥାର ବର୍ଶ୍ରିନା କରିବା ପାଇଁ ହୁଏତ ସମୟ ଲାଗିପାରେ, 
କିନ୍ତୁ କାମନା ବୃଦ୍ଧିରେ ଆଦୌ ସମୟ ଲାଗେ ନାହିଁ। 
କାମନା ବୃଦ୍ଧି ହେବାମାତ୍ରେ ଅନର୍ଥପରମ୍ପରା ବଢ଼ି ଗ୍ରଲେ । 
ସମସ୍ତ ପାପ, ସନ୍ତାପ ଦୁଃଖ ଇତ୍ଯାଦି କେବଳ କାମନା 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ହୁଏ। ଅତଏବ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ 
ରଖିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କାମନା ଉପ୍ଥନ୍ତ ହେବାକୁ ପ୍ରଶ୍ରୟ 
ଦେବା ଅନୁଚିତ | ଯଦି କଦାଚିତ୍‌ କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ତାକୁ ପ୍ରଥମ ବା ଦିତୀୟ ଅବସ୍ଥାରେ ନଷ୍ଟ କରିଦେବା 
ଉଚିତ। ତୃତୀୟ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିବାକୁ ତାକୁ କେବେ ବି 
ସୁଯୋଗ ନ ଦେବା ଉଚିତ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଧୂଆଁ ଦେଖାଗଲା ମାତ୍ରେ ସେଠାରେ ଅଗ୍ନି ଥୂବାର 
ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏଁ କାରଣ ନିଆଁ ନ ଥୂଲେ ଧୂଆଁ କେଉଁଠୁ 
ଆସିବ? ଯେପରି ଧୂଆଁରେ ଆଢ୍ରାଦିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଅଗ୍ନି 
ଥାଏ, ମଳି ଜମିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଦର୍ପଣ ଥାଏ ଏବଂ ଜରାୟୁ 
ଦ୍ବାରା ଆବୃତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଗର୍ଭ ଥାଏ, ସେହିପରି 
କାମ ଦାରା ଆବୃତ ହୋଇଥୂଲେ ବି ବିବେକ ।(କର୍ତବ୍ଯ 
ଓ ଅକର୍ତବ୍ଯର ଜ୍ଞାନ) ସମସ୍ତଙ୍କର ଠାରେ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
କାମନା ଯୋଗୁଁ ତାହା ଉପଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 

ଶାସ୍ତ୍ରାନୁ ସାରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରେ ତିନୋଟି ଦୋଷ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରୂପରେ ଦେଖାଦିଏ । ସେ ତିନୋଟି ହେଲା-¬ 
ମଳ, ବିକ୍ଷେପ ଓ ଆବରଣ। ଏ ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ଅସତ୍‌ 
(ସଂସାର) ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଜାତ ହୁଏ। କାମନା ଯୋଗୁଁ ଅସତ୍‌ 
ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ। ଅତଏବ କାମନା ହି ମୂଳ ଦୋଷ। 
କାମନା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନାଶ ହେବାମାତ୍ରେ ଅସତ୍‌ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
ହୋଇଯାଏ। ଅସତ୍‌ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବାମାତ୍ରେ ସମସ୍ତ 
ଦୋଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବିବେକ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । 

ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥକୁ ନାଶବାନ୍ବ୍‌ ଜାଣି ମଧ୍ୟ ତାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେବା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରେ ମୁଖ୍ଯ ବିଘ୍ନ। ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ନାଶବାନ୍ଵ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ସତ୍ୟ, ସୁନ୍ଦର ଓ ସୁଖଦ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଳ, 
ବିକ୍ଷେପ ଓ ଆବରଣ ଦୋଷ ରହେ ଏ ତିନୋଟି ମଧ୍ୟରୁ 
ମଳଦୋଷ ଅଧୂକ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । କାମନା ହିଁ ମଳଦୋଷ(ପାପ) ର 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ; କାହିଁକି ନା, ସମସ୍ତ ପାପ କେବଳ କାମନାରୁ 
ହିଁ ଜାତ ହୁଏ । ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିନିଏ 
'ମୁଁ ଆଉ ପାପ କରିବି ନାହି,, ସେତେବେଳେ ସବୁ ଦୋଷର 
ମୂଳୋତଘ୍ଘାଟନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମଳଦୋଷ ଦୂର ହେବାକୁ 
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ଲାଗେ । ପୂର୍ଣ ନିଷ୍ଟ୍ୟାମ ହୋଇଗଲେ ମଳଦୋଷ ସର୍ବତୋଭାବେ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

ଶ୍ରୀମତ୍ଭାଗବତରେ ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗକୁ କାମନାଯୁକ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯଚ୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣର ଉପାୟ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
'କମିଯୋଗସ୍ତୁ କାମିନାମ୍‌' (୧୧। ୨୦।୭)। ତେଣୁ 
କାମନାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ କଲ୍ଯାଣ ବିଷୟରେ ନିରାଶ 
ହେବା ଅନୂଚିତ; କାରଣ ଯାହାଠାରେ କାମନା ଆସିଛି, 
ସେ ହିଁ ନିଷ୍କାମ ହେବ । କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଅତି ସହଜରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


କାମନା ନାଶ ହୋଇଯାଏ । ସବୂଠୂ ଛୋଟ ଓ ସବୁଦୁ ବଡ଼, 
ପ୍ରତ୍ଯେକ ଲୌକିକ ବା ପାରମାର୍ଥ୍ରକ କ୍ରିୟା କରିବାରେ 
ଯଦି ସାଧକ ସାବଧାନ ହୋଇଯାଏ ଯେ ମୁଁ କାହିଁକି କରୁଛି 
ଓ କିପରି କରୁଛି”, ତେବେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯିବ। 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଦିଗକୁ ଅବିରତ ଦୃଶ୍ଳ ରହିଲେ ଅଶୁଭ କର୍ମ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାକିଛି ଶୁଭ କର୍ମ ହୁଏ, ତାହାକୁ ଆସକ୍ତି ଓ 
ଫଳେଳ୍ରା ତ୍ୟାଗ କରି କରିବାରୁ ନିଷ୍କାମତା ଅନୁଭବ ହୁଏ 
ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯର କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯାଏ । 


ଘଜିଣିଣ୍ଜ କ/ବ-ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିରେ କାମନା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିବକ୍ଷକ । ଯେପରି କୌଣସି ଜଳପୂର୍ଣ୍ର କଳସୀରୁ 


ଜଳ ଖାଲି କରିବା ଏବଂ ସେଥୁରେ ଆକାଶ ପୂର୍ଣ୍ର କରିବା ଦୁଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ପରି ଜଣାପଡ଼ୁଥୁିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଦୁଇଟି 
କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ବରଂ କେବଳ ଜଳ ଖାଲି କରିବାରୂପକ ଗୋଟିଏ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଦେଲେ ଆକାଶ ଆପେ ଆପେ ପ୍ରବେଶ 
କରିଯାଏ; ସେହିପରି କାମନା ତ୍ଯାଗ ଓ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଦୁଇଟି କାର୍ଯ୍ୟ ନୂହେଁ। କାମନା ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ 
ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ଵତଃ ହୋଇଯିବ। କେବଳ କାମନା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ପରମାମ୍ର୍ରା ଅପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଛନ୍ତି। 


=== 7 === 


ଆବୃତଂ ଜ୍ଞାନମେତେନ ଜ୍ଞାନିନୋ ନିତ୍ଯବୈରିଣା । 
କାମରୂପେଣ କୌନ୍ତେୟ ଦୁଷ୍ଟ୍ଵାରେଣାନଳେନ ଚ ॥ ୩୯ ॥ 


ଅଂଚୟ ¬କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ; ଏତେନ ଏହି; ଅନଳେନ = ଅଗ୍ି ସଦୃଶ; ଦୁଷ୍ଷ୍ୁରେଣ ଦୁଖ୍ବୂ୍‌ରଣୀୟ; ଚ ଏବ; 
ଜ୍ଞାନିନ: ବିବେକୀମାନଙ୍କ୍ର;: କାମରୂପେଣ=କାମନାରୂପକ,; ନିତ୍ୟବୈରିଣା=ନିତ୍ୟବୈରୀ ଦାରା; ଜ୍ଞାନମ୍‌¬ (ମନୁଷ୍ଯର) ଜ୍ଞାନ; 


ଆବୃତମ୍‌ ଆଢ଼ାଦିତ ହୋଇଛି । 


ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ଅଗ୍ନି ସଦୃଶ ଦୁଷ୍ମ୍୍‌ରଣୀୟ ଏବଂ ବିବେକୀମାନର୍କ୍ଚର ନିତ୍ୟ ବୈରୀ ଏହି କାମନା ଦାରା 


ମନୂଷ୍ଯର ଜ୍ଞାନ ଅଥାତ଼ ବିବେକ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଛି । 


ବୟ୧୮୮୯ଏତେନ”--୩୭ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ଭଗବାନ 
କାମନାକୁ ପାପର ପ୍ରଧାନ କାରଣ ବୋଲି କହିଥୂଲେ । ସେହି 
କାମନା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ 'ଏତେନ' ପଦ ଦିଆଯାଇଛି । 

ଂଦୁଷ୍ଟୁରେଣାନଳେନ ଚ'-- ଅଗ୍ନିରେ ଘୃତାହୁତି ଦେଲେ 
ଯେପରି ଅଗ୍ନି କେବେ ତୃପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ଅଧ୍ଧକ 
ହୁ ହୁ ହୋଇ ଜଳେ, ସେହିପରି କାମନାର ଅନୂକୂଳ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କଲେ କାମନା କେବେ ତୃଷ୍ତ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ବରଂ ଅଧୂକାଧୂକ ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗେଂ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ, ଅଗ୍ନିଭଳି କାମନା ତାହାକୁ ଖାଇଯାଏ । 

ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର କାମନା କେବେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଯେତେ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ମିଳୁଥାଏ, ସେତେ ତୃଷ୍ଣା 
ବଢୁଥାଏ। ଜଡ଼ ପ୍ରତି କାମନା ହେଉଥୁବାରୁ ଜଡ଼ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଆସି କାମନା କେବେ ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଅଧୂକାଧ୍ଵକ 
ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ। ସନ୍ତ ସୁନ୍ଦରଦାସ ଲେଖିଛନ୍ତି-- 


ଜୋ ଦସ ବୀସ ପଗ୍ଵସ ଭୟେ ସତ, ହୋଇ ହଜାର ତୋ ଲାଖ ମିଗୈଗୀ | 
କୋଟି ଅରବୁ ବ ଖର ବୁ ବ ଅସ ଖ୍ୟ, ପୂଥ୍ଵୀପତି ହୋନ କୀ ଗ୍ଵହ ଜଗୈଗୀ ॥ 
ସ୍ବଗି ପତାଲ କୋ ରାଜ କରୌ, ତୃଷ୍ଣା ଅଘକୀ ଅତି ଆଗ ଲ ଗୈଗୀ । 
'ସୂନ୍ଦର' ଏକ ସ'ତୋଷ ବିନା ସଠ, ତେରୀ ତୋ ଭୂଖ କଭୀ ନ ଭଗୈଗୀ || 

ଶହେ ଟର୍ଚ୍ଚା ମିଳିଲେ ହଜାରେ ଟର୍ଚ୍ଚା ପାଇବାର 
ତୂସ୍ଫା ଜାତ ହୁଏ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ନଅ ଶହ 
ଟଙ୍କା କ୍ଷତି ହୋଇଛି। ହଜାରେ ଟଙ୍ଗା ମିଳିଲେ ଏକାଥରେ 
ଦଶହଜାର ଟଙ୍କା ପାଇବାର ତୃଷ୍ଣା ଜାତ ହୁଏ, ଏହାର ଅର୍ଥ 
ନଅ ହଜାର ଟର୍ଚ୍ଚା କ୍ଷତି ହୋଇଛି। ଦଶହଜାର ଟଙ୍ଗା 
ମିଳିଲେ, ଏକାଥରେ ଲକ୍ଷେ ଟଙ୍କା ପାଇବାର ତୃଷ୍ଣା ଜାତ 
ହୁଏ; ଏହା ହେଲା ନବେ ହଜାର ଟକ୍କାର କ୍ଷତି। ଲକ୍ଷେ 
ଟଙ୍ଗା ମିଳିବା ପରେ ଦଶ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କାରେ ଆଉ ତୃପ୍ତି ମିଳେ 
ନାହିଁ। ବରଂ ଏକାଥରେ କୋଟିଏ ଟଙଗ୍ସଗ୍ଲାର କାମନା ଜାତ 
ହୁଏ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ଅନେଶତ ଲକ୍ଷ ଟର୍ଦ୍ବା 


* ନ ଜାତ କାମଃ କାମାନାମୁପଭୋଗେନ ଶାମ୍ୟତି | ହବିଷା କୃଷ୍ଣବମ୍ମ୍ରୈବ ଭୂୟ ଏବାଭିବର୍ଦତେ ॥ 


(ଶୀମଭା, ୯ | ୧୯ | ୧୪; ମନୁସୁତି ୨ | ୯୪) 


ଶ୍ନୋକ ୩୯] 
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କ୍ଷତି ହୋଇଛି। ମନୂଷ୍ଯର ଭ୍ରମ ଧାରଣା ହୁଏ ଯେ, ଲାଭ 
ବଢ଼ି ଯାଇଛି; କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ କ୍ଷତି ବଢ଼ି ଯାଇଛି। ଯେତେ 
ଧନ ମିଳେ, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସେତେ ବଢ଼େ । ଯାହାର ଧନତୃଷ୍ଣା 
ନାହିଁ, ବାସ୍ତବରେ ତା'ର ହିଁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦୂର ହୁଏ । 
ଗ୍ଵହ ଗୟୀ ଚିନ୍ତା ମିଟୀ, ମନୁଆଁ ବେପରଵାହ । 
ଜିନକୋ କଛୂ ନ ଗ୍ରହିୟେ। ସୋ ସାହନପତି ସାହ ॥ 

[ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆକାଙ୍କ୍ଷା ନାଶ ହୋଇଗଲେ ଚିନ୍ତା ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମନ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଯାହାର କିଛି 
ଆକାଡ୍କ୍ଷା ନାହିଁ। ସେ ତ ରାଜାମାନଙ୍କର ରାଜା । 

ବାସ୍ତବରେ ଧନର କାମନା ଯେତେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ, ଧନ 
ସେତେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନୂୁହେଁ। ଧନର କାମନା ଧନୀଠାରେ 
ଜାତ ହେଉ ବା ନିର୍ଵନଠାରେ ଜାତ ହେଉ, ତାହା ଦୁହିର୍ଦୁ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତୁରୁ ବଞ୍ଚିତ କରାଇଦିଏ। କାହାର କାମନା 
କେବେ ପୂର୍ଶ ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବାଭଳି 
ଜିନିଷ ନୂୁହେଁ। କାମନା ନଷ୍ଟ ହେଲେ ହିଁ କାମନାରହିତ 
ହେବା ସମ୍ଭବ । 

“କାମରୂପେଣ'--ଜଡ଼ ସମ୍ବନ୍ଧଜନିତ ସୁଖର ଇଚଢ୍ଜାକୁ 
ହିଁ “କାମ' କୁହାଯାଏ। ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାରରେ ସାମାନ୍ୟ 
ମହତ୍ତ୍ଵବୁଦ୍ଧି ହେବା ମଧ୍ଯ “କାମ” ଅଟେ। 

ଅପ୍ରାପ୍ରକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଇଚ୍ଛା ହେଉଛି “କାମନା' | 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଦବି ରହିଥୁବା ସୃକ୍ଷ୍ମ କାମନାକୁ “ବାସନା' 
କୁହାଯାଏ। ବସ୍ତୁର ଆବଶ୍ୟକତା ପ୍ରତୀତ ହେବା “କ୍ଫୁହା' । 
ବସ୍ତୁରେ ସୌଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରିୟତ଼ ବୋଧ ହେବା “ଆସକ୍ରିଂ । 
ବସ୍ତୁ ମିଳିବାର ସମ୍ଭାବନା ରଖିବା “ଆଶା' | ଆହୁରି ଅଧୁକ 
ବସ୍ତୁ ମିଳୁ: ଏହା ହେଲା “ଲୋଭଂ ବା ତୃସ୍ତା'। ବସ୍ତୁର 
ଇଚ୍ଛା ଅଧୂକ ବଢ଼ିଗଲେ ଯାଚନା' ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ଏସବୁ 
ଏକମାତ୍ର “କାମଂର ହିଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପ। 

“ଜ୍ଞାନିନୋ ନିତ୍ୟବୈରି ଣା'-- ଏଠାରେ 'ଜ୍ଞାନିନଃ' ପଦ 
ସାଧନାରତ ବିବେକଶୀଳ ସାଧକମାନଙ୍କୀ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । 
ବିବେକବାନ୍‌ ସାଧକ ହିଁ ଏହି କାମରୂପକ ବୈରୀକୂ ଚିହ୍ନି 
ପାରନ୍ତି ଏବଂ ଏହାକୁ ନାଶ କରନ୍ତି। ସାଧନାହୀନ ଲୋକେ 
ଏହାକୁ ଚିହ୍ନି ନ ପାରି ସୁଖଦାୟୀ ମନେ କରନ୍ତି। 

ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଏହି କାମ ବିବେକଶୀଳ 
ସାଧକମାନର୍କୀର ନିତ୍ୟ ବୈରୀ । କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାମାତ୍ରେ 
ବିବେକଶୀଳ ସାଧକ ବିଗ୍ବର କରନ୍ତୈ ଯେ, ଏବେ କିଛି ନା 
କିଛି ବିପଦ ନିଶ୍ଚିତ ଆସିବୀ କାମନାରେ ସଂସାରର ମହତ୍ଵ 
ଓ ଆଶ୍ରୟ ଥାଏ ଓ ଏହା ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଗରେ ଘୋର 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । ପରିଣାମରେ ତ କାମନା ସମସ୍ତଙୂ ଦୁଃଖ ଦିଏ, 
କିନ୍ତୁ ବିବେକୀ ସାଧକଙ୍ଗୁ ତାହା ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦିଏ । 
ତେଣୁ ଏହା ସାଧକମାନଙ୍କୀର ନିତ୍ଯ (ନିରନ୍ତର) ବୈରୀ । 


ଭୋଗାସକ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ଏହି କାମନା ମିତ୍ର ପରି 
ଜଣାପଡ଼େ; କାରଣ କାମନା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଭୋଗରେ ସୁଖ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। କାମନା ନ ଥୂଲେ ଭୋଗ ପଦାର୍ଥ ସୁଖ 
ଦେଇପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପରିଣାମରେ କାମନା ଦୁଃଖ, 
ସନ୍ତାପ୍୍‌ କାରାଗାର, ନରକ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାପ୍ତି କରାଏ । 
ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହି କାମନା ଅଜ୍ଞାନୀମାନବ୍କୀ ପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯବୈରୀ। ମାତ୍ର ବିବେକଶୀଳ ସାଧକମାନେ 
ଏହି ବୈରୀ ପ୍ରତି ସଚେତନ ରହୁଥିବା ସ୍ତଳେ ଅଜ୍ଞାନୀମାନେ 
ସଚେତନ ରହନ୍ତି ନାହିଁ। 

“ଆବୃତଂ ଜ୍ଞାନମ୍‌'-- ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଠାରେ ବିବେକ 
ଅଛି। ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ୟାଦି ମନୁଷ୍ୟେତର ଯୋନିରେ ଉକ୍ତ 
ବିବେକ ବିକଶିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା କେବଳ ଜୀବନନିର୍ବାହ 
ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ ରହେ | ମନୁଷ୍ଯଠାରେ କାମନା ନ ରହିଲେ 
ବିବେକ ବିକଶିତ ହୋଇପାରେ; କାରଣ କାମନା ଯୋଗୁଁ 
ହିଁ ମନୁଷ୍ଯର ବିବେକ ଆଢ୍ରାଦିତ ହୋଇ ରହେ । ବିବେକ 
ଆଢ୍ରାଦିତ ଥୂବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ ତା”ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ; କାରଣ କାମନା 
ତାକୁ ଚିନ୍ନୟତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଜଡ଼ତତ୍ତ୍ଵରେ ହିଁ ଜଡ଼ିତ କରି ରଖେ। 

ନିଜକୁ କେହି ଅପ୍ରିୟ ଓ ଅସତ୍ଯ କଥା କହିଲେ 
ଖରାପ ଲାଗେ ଏବଂ ପ୍ରିୟ ଓ ସତ୍ୟ କଥା କହିଲେ ଭଲ 
ଲାଗେ। ଏଥୁରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି, ଭଲ-ମନ୍ଦ, ସଦ୍‌ଗୁଣ-ଦୁର୍ଗୁଣ, 
କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ୟ ଆଦିର ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକ ସମସ୍ତର୍କୀ 
ଠାରେ ଅଛି। ତଥାପି ମନୁଷ୍ଯ ଅପ୍ରିୟ ଓ ଅସତ୍ଯ କହେ, 
ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରେ ନାହିଁ; ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି 
କାମନା ତା' ବିବେକକୁ ଆଢ଼ାଦିତ କରି ଦେଇଥାଏ । 

“ତ୍ଯାଗରେ ହିଁ ସୁଖ ନିହିତ”--ଏହି ଜ୍ଞାନ କାମନା 


ଯୋଗୁଁ ହିଁ କାମ କରେ ନାହିଁ। ଅନୂକୂଳ ଭୋଗ୍ଯପଦାର୍ଥ 


ପ୍ରାପ୍ତିରେ ସୁଖ ମିଳେ ବୋଲି ମନୁଷ୍ଯକୁ ଜଣାପଡ଼େ; କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତରେ ତାହାର ତ୍ଯୟାଗରେ ହିଁ ସୁଖ ମିଳେ। ଜାଗ୍ରତ ଓ 
ସ୍ବପ୍ନାବସ୍ତାରେ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥର ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ 
ଉଭୟ ମିଳେ ବୋଲି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ କିନ୍ତୁ 
ସୁଷୁପ୍ତିରେ (ଗାଢ଼ ନିଦ୍ରାରେ) ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥର ଲେଶମାତ୍ର 
ସ୍ରୁତି ନ ଥୂବାରୁ କେବଳ ସୁଖ ଅନୂଭବ ହୁଏ, ଦୁଃଖ 
ନୂହେଁ। ଏଥୁପାଇଁ ଗାଢ଼ ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠିବାପରେ ବ୍ୟକ୍ତି କହେ, 
'ମୁଁ ଅତି ସୁଖରେ ଶୋଇଲି | ତା'ଛଡ଼ା ଜାଗ୍ରତ ଓ ସ୍ବପ୍ନରେ 
କ୍କାନ୍ତି ଆସୁଥୁବା ସ୍ତଳେ ସୁଷୁପ୍ତିରେ କ୍କାନ୍ତି ଦୂର ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ସତେଜତା ଆସେ। ଏଣ୍ୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, 
ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ତ୍ୟାଗରେ ହିଁ ସୁଖ ନିହିତ । 
ଧନର କାମନା ହେବାମାତ୍ରେ ମନ ଧନକାମନାକୁ 
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ଜାବୁଡ଼ି ଧରେ। ଯଦି ବାହାରୁ ଧନ ମିଳିଯାଏ, ତେବେ ମନ 
ଧରି ରଖିଥୁବା ଧନର କାମନା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସୁଖ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଏହି ସୁଖ ଧନପ୍ରାପ୍ତି ଯୋଗୁଁ ହେଲା ନାହିଁ, 
ବରଂ ମନ ଧରି ରଖିଥୁବା ଧନର କାମନା ଦୂର ହୋଇଯିବାରୁ 
ହିଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହେଲା। ଯଦି ଧନ ମିଳିବାରୁ ସୁଖ 
ହେଉଥାନ୍ତା, ତେବେ ସେହି ଧନ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖ କଦାପି 
ଆସନ୍ତା ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଧନ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ଆସେ। 

ମନୁଷ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁର କାମନା କଲେ, ସେ ପରାଧୀନ 
ହୋଇଯାଏ ।। ଧରାଯାଉ ତା'ମନରେ ଗୋଟିଏ ଘଣ୍ଟା ପାଇବାର 
କାମନା ଜାତ ହେଲା। କାମନା ଜାତ ହେବାକ୍ଷଣି ତାକୁ 
ଘଣ୍ଟା ଅଭାବର ଦୁଃଖ ହୁଏ, ତେବେ ଏହା ହେଲା ଘଣ୍ଟାର 
ପରାଧୀନତା। ସେ ବିଗ୍ବର କରେ, ଟର୍ଦା ମିଳିଗଲେ ଏବେ 
ଗୋଟିଏ ଘଣ୍ଟା କିଣି ପକାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଟଙ୍କା ଯୋଗୁଁ 
ନିଜକୁ ସ୍ଵାଧୀନ ମନେକରେ ଏବଂ ଟର୍କ୍କା ଅଭାବରୁ ପରାଧୀନ 
ମନେକରେ। ଏହି ଧାରଣା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୁଲ୍‌। ପ୍ରକୃତରେ ଟଟ୍ଚା 
ମିଳିବାରୁ ସେ ଘଣ୍ଟାର ଆଉ ପରାଧୀନ ହେଲା ନାହିଁ ସିନା, 
କିନ୍ତୁ ଟଚ୍ଚାର ପରାଧୀନ ହୋଇଗଲା; କାରଣ ଟର୍ଚ୍ଚା ମଧ୍ଯ 
“ପର”, “ସ୍‌” ନୁହେଁ | ଯେପରି ବସୁର କାମନା ହେବାରୁ ସେ 
ବସ୍ତୁର ପରାଧୀନ ହୋଇଥୁଲା, ସେହିପରି ଟର୍ଚ୍ଚାର କାମନା 
ହେବାରୁ ଟଙ୍କାର ପରାଧୀନ ହୋଇଗଲା । ପରାଧୀନ ତା 
ପୂର୍ବବତ୍‌ ରହିଲା! କାମନା ଦ୍ବାରା ବିବେକ ଆଢ଼୍ରାଦିତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ମନୂଷ୍ଯକୁ ବସ୍ତୁର ପରାଧୀନତା ତ ଅନୁଭବ 
ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଟକ୍କାର ପରାଧୀନତା ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ; ବରଂ 
ଟଙ୍କା ଯୋଗୁଁ ସେ ସ୍ବାଧୀନତା ଅନୂଭବ କରେ। ଯେଉଁ 
ପରାଧୀନତା ସ୍ବାଧୀନତାରୂପେ ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ଦୂର 
ହେବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ । 

ସଂସାର କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର । ଶରୀର, ଧନସମ୍ପତ୍ତି, ଜମିବାଡ଼ି 
ଇତ୍ୟାଦି ଯେତେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ଅଛି, ସବୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବିନାଶ ଦିଗକୁ ଗତି କରୁଛି ଏବଂ ଆମଠାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ବିୟୋଗ ହେଉଛି। ମାତ୍ର ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ସମୟରେ 
ସେହି କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁରତାର ଜ୍ଞାନ ଜାଗ୍ରତ ରହେ ନାହିଁ । 
ପଦାର୍ଥକୁ ନିତ୍ୟ ଓ ସ୍ଥିର ମନେ ନ କଲେ ସୁଖଭୋଗ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯ କଥା କ'ଣ 
କହିବା, ସାଧକ ମଧ୍ଯ ଭୋଗକୁ ନିତ୍ଯ ଓ ସ୍ଥିର ମାନିନେବା 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ମାତ୍ରେ ସେଥୂରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇଯାଏ।। କାମନା ଦ୍ବାରା 
ବିବେକ ଆଜ୍ରାଦିତ ହୋଇଗଲେ ଏହିପରି ବନ୍ଧନ ହୁଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ମନୂଷ୍ଯକୁ ସବୁ ଦିନ ପାଇଁ ମହାନ୍‌ କରି ଗଢ଼ିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ କାମନାକୁ ଓନିତ୍ଯବେରୀ” କହି 
ତା'ଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହିବା ପାଇଁ ସାବଧାନ କରି ଦେଇଛନ୍ତି; 
କାରଣ କାମନା ହିଁ ସମସ୍ତ ପାପ ଓ ଦୁଃଖର ମୂଳ କାରଣ। 
ଜଣେ ଲୋକ ତାଂସ୍ତ୍ରୀକୁ ଖୋଜୁଥୂଲା। ଲୋକମାନେ 
ପଗ୍ରଵରିଲେ-ତୁମ ସ୍ତ୍ରୀର ନାଆଁ କ'ଣନ ସେ କହିଲା-- 
ଫଜିତ । ପୁଣି ସେମାନେ ପଗ୍ବରିଲେ ତୁମ ନାଆଁ କ'ଣ? 
ସେ କହିଲା--ମୋ ନାଆଁ ବଦମାସ୍‌ | ଲୋକେ କହିଲେ-- 
ତା'ହେଲେ ବ୍ଯସ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ? ସେ ବଡ଼ ପତିବ୍ରତା, 
ଆପେ ଆପେ ଆସିଯିବ! କାରଣ ବଦମାସ୍‌କୁ ଅବଶ୍ୟ 
ଫଂଜିତ (ବଦନାମି) ମିଳେ । ସେହିପରି ସାଂସାରିକ ନାଶବାନ୍୍‌ 
ଭୋଗର କାମନା କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ପାଖକୁ ଦୁଃଖ ଆପେ 
ଆପେ ଆସିଯାଏ। 

ମନୂଷ୍ଯ ଦୁଃଖରୁ ତ ନିସ୍ତାର ପାଇବାକୁ ଗ୍ରହେଁ, ହେଲେ 
ଦୁଃଖର କାରଣ “କାମ' (କାମନା) କୁ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ | କାମନା 
ଥୂଲେ ସ୍ବପ୍ନରେ ବି ସୁଖ ମିଳେ ନାହିଁ-- “କାମ ଅଛତ ସୁଖ 
ସପନେହୁୂ ନାହୀ (ମାନସ ୭ । ୯୦ | ୧) । ଭଗବାନ 
“ଅନଳେନ, ଦୁଷ୍ଟୁରେଣ' ପଦରେ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି ଯେ, ଭୋଗ 
ଓ ପଦାଥି ଦ୍ବାରା କାମନା କେବେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେତେ 
ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥ ମିଳୁଥାଏ, କାମନା ସେତେ ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ; 
କାମନା ଯେତେ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ, ସେତେ ଅଭାବ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ଅଭାବ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ମନୂଷ୍ୟ ପାପ 
କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। ଧନର କାମନା ଉତ୍ୟନ୍ତ୍ର ହେଲେ ଧନ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ମନୁଷ୍ୟ ନ୍ଯାୟ-ଅନ୍ଯୟାୟ ବିଗ୍ରର କରେ ନାହିଁ। 
ପୁନଶ୍ଚ କାମନା ଅଧ୍ଧକ ବଢ଼ିଗଲେ (ଦ଼ିତୀୟାବସ୍ସାରେ) ସେ 
ଗ୍ବେରି, ଡକାୟତି ପ୍ରଭୂତିରେ ଲାଗିଯାଏ। ଆହୁରି ଅଧୂକ 
କାମନା ବଢ଼ିଗଲେ (ତୃତୀୟାବସ୍ଥାରେ) ସେ ଧନ ପାଇଁ 
ଅନ୍ୟମାନସ୍ତୂ ଜୀବନରୁ ବି ମାରିଦିଏ । ଏହିରୂପେ ନାଶବାନ୍‌ 
ସୁଖର କାମନା କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକ 
ଉଭୟକୁ ଅତୀବ ଦୁଃଖମୟ କରିଦିଏ । 


ମଂଜିଜିନ୍ଗ ଜ/ବ-ସାଧନାରେ ମୁଖ୍ଯ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଛି ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖର କାମନା। ସାଧନା ମାର୍ଗରେ 


ବହୁତ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି କାମନା ପ୍ରତିବନ୍ଧକରୂପେ ରହେ। ସାଧକ ଯେଉଁଠି ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରେ, ସେଠାରେ 
ଅଟକିଯାଏ; ଏପରି କି ସମାଧୂର ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଅଟକିଯାଏଂ । ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖର କାମନା ବା ଆସକ୍ତି 


ଫି ଖ୍‌ ସ୍‌ ପକ ଵାଵ‰#§#8ୃଵୃଵ)ୃେନ%୬୍‌ୃ‰୧୩୯୩ 
*  ଭୋଗଗୁଡ଼ିକର ସୁଖ ସଂଯୋଗଜନିତ ଏବଂ ସମାଧୁସୁଖ ବିୟୋଗଜନିତ | ସ'ଯୋଗଜନିତ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କଲେ ପତନ ହୁଏ ଏବଂ 
ବିୟୋଗଜନିତ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କଲେ ସାଧକ ଅଟକିଯାଏ | 


ଶ୍ମୋକ ୪୦] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ମଧ୍ୟ ବନ୍ଧନକାରକ--ସୁଖସଙ୍ଗେନ ବଧ୍ାତି' (ଗୀତା ୧୪ | ୬)* | ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖର 
କାମନା ବିବେକୀ ସାଧକମାନର୍କ୍ରର ନିତ୍ଯ ଶତ୍ରୁ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି -ଂନ ତେଷୁ ରମତେ ବୁଧଃ' (ଗୀତା ୫ | ୨୨୬, 
ଦୁଃଖମେବ ସବିଂ ବିବେକିନଃ' (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୧୫) | 
=== × = = 
ନମ୍ଂ ଲେଣଂସି ଶନୁନୁ ମାଜିବାକୁ ୭୮ନେ ଥମ ଜଂଜ ବାସସାନ ଯୀମ୍ଞଠନେ ମଳ 6ନବା ଆବଶ୍ଯକ ଏଠି ଜଗବାନ ଏହି 
6ଖ୍ଜୌଳନଜେ ଜ୍ଞନ/ମ/ନରକଳ ନିତ୫ବେଳ/ କାମଳ ବ/ସହାନ ସମେ କହୁଛନି-- 


ଇନ୍ଦ୍ରୟାଣି ମନୋ 


ବୁଦ୍ଧିର ସ୍ୟାଧ୍ବଷ୍ଟ।ନମୁଚ୍ୟତେ । 


ଏତୈର୍ବିମୋହୟତ୍ୟେଷ ଜ୍ଞାନମାବୃତ୍ଯ ଦେହିନମ୍‌ ॥ ୪୦ ॥ 
ଥୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣିଚିଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ) ମନଃ ମନ (ଓ); ବୁଵିଃ ବୁଝି; ଅସ୍ଯ ଏହି କାମନାର; ଅଧୁଷାଠାନମ୍‌ ¬ ବାସସ୍ାନ 
(ବୋଲି); ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଇଛି; ଏଷଃ--ଏହି କାମନା; ଏତୈଃ=ଏମାନର୍ଦଢ ଦାରା; ଜ୍ଞାନମ୍‌= ଜ୍ଞାନକୁ, ଆବୃତ୍ୟ= ଆଢୁାଦିତ 
କରି; ଦେହିନମ୍‌ =ଦେହାଭିମାନୀ ମନୁଷ୍ଯକୁ, ବିମୋହୟତି ମୋହିତ କରିଦିଏ | 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ, ମନ ଓ ବୂଦ୍ଧି କାମନାର ବାସସାନ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଏହି କାମନା ଏମାନର୍ଚ୍ଚ ଡ଼ାରା 
(ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦି ଦ୍ବାରା) ଜ୍ଞାନକୁ ଆଜ୍ରାଦିତ କରି ଦେହାଭିମାନୀ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମୋହିତ କରି ଦିଏ । 


ବ୍ଯାନ//୮ “ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ମନୋ ବୁଦିରସ୍ୟାଧ୍ଷ୍ଟ।ନ- 
ମୁଚ୍ୟତେ'--“କାମ' ପାଞ୍ଚଟି ସ୍ଥାନରେ ଦେଖାଯାଏ-¬ ( ୧) 
ପଦାଥିରେ (ଗୀତା ୩ । ୩୪), (୨) ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍ବରେ, 
(୩) ମନରେ, (୪) ବୁଝିରେ ଏବଂ (୫) ସ୍ବୀକୃତ ଅହମ୍‌ 
(“ମୁଁ”) ରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କତ୍ତାରେ (ଗୀତା ୨ । ୫୯) । ଉକ୍ତ 
ପାଞ୍ଚଟି ସ୍ଥାନରେ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ 
ସ୍ବୀକୃତ “ଅହମ୍‌'ରେ (ଚିଜଡଡଗ୍ରନ୍ଥିରେ। ହିଁ କାମ ରହେ। 
ମାତ୍ର ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପାଞ୍ଚଟି ସାନରେ ଦେଖା ଦେଉଥୁବାରୁ ଏ 
ସବୁକୁ କାମର ବାସସ୍ଥାନ କୁହାଯାଇଛି । 

ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦି ଦୁାରା ହୁଏ | 
ଏଗୁଡ଼ିକ କର୍ମ କରିବାର ସାଧନ ଅଟନ୍ତୈ । ଯଦି ଏଗୁଡ଼ିକରେ 
କାମ ରହେ, ତେବେ ସେ କେବେ  ପାରମାଣ୍ଡିକ କର୍ମ କରିବାକୁ 
ସୁଯୋଗ ଦିଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗୀ ନିଷ୍କାମ, ନିର୍ମମ ଓ 
ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦି ଦ୍ବାରା 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଝି ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୫ | ୧୧) | 

ବସ୍ତୁତଃ ଅହମ୍‌ (ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ତାଦାମ୍ଥୟଯୟୟ ରେ 
ହିଁ କାମ ରହେ । ଅହମ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ' ଭାବ କେବଳ ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଇଛି । 'ମୁଁ ଅମୁକ ବର୍ଣ, ଜାତି ଓ ସଞ୍ପିଦାୟର'-¬ଏହା 
କେବଳ ମାନି ନିଆଯାଇଛି । କେବଳ ମାନିବା ଛଡ଼ା ଏହାର 


ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ନାହିଁ। ଏହି ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ହିଁ 


କାମନା ରହେ। କାମନାରୁ ହିଁ ସବୁ ପାପ ହୁଏ। ଫଳ 


ଭୋଗାଇସାରି ପାପ ତ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ “ଅହମ୍‌ ରୁ 
କାମନା ଦୂର ନ ହେବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନୂଆ ନୂଆ ପାପ ହେଉଥାଏ । 
ତେଣୁ କାମନା ହିଁ ଜୀବକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ । ମହାଭାରତରେ 
ଅଛି-¬ 


କାମବନ୍ଧନମେବୈକଂ ନାନ୍ୟଯଦସ୍ତୀହ ବନ୍ଦଂନମ୍‌ । 
କାମବନ୍ଧନମୁକ୍ତୋ ହି ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଳ୍ପତେ ॥ 
(ଶାନ୍ିପର୍ବ ୨୫୧ | ୭) 


“ସଂସାରରେ କେବଳ କାମନା ହିଁ ଏକମାତ୍ର ବନ୍ଧନ, 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବନ୍ଧନ ନାହିଁ। ଯେ କାମନାର ବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତ, ସେ ବ୍ରହ୍ମଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଯାଏ।'” 

'ଏତୈର୍ବିମୋହୟତ୍ୟେଷ ଜ୍ଞାନମାବୃତ୍ୟ ଦେହିନମ୍‌'-- 
କାମନା ଯୋଗୁଁ ମନୂଷ୍ଯ କରଣୀୟ କାର୍ଯ୍ଯ ନ କରି 
ଅକରଣୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବସେ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଦେହାଭିମାନୀ 
ପୁରୁଷକୁ କାମନା ମୋହିତ କରିଦିଏ । 

ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, କାମରୁ 
କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ--“କାମାତ୍‌ କ୍ରୋଧୋଃଭି ଜାୟତେ” 
(୨। ୬୨) ଏବଂ କ୍ରୋଧରୁ ସମ୍ମୋହ (ଅତ୍ୟନ୍ତ ମୂଢ଼ଭାବ) 
ଜାତ ହୁଏ ¬ 'କ୍ରୋଧାଭବତି ସମ୍ମୋହଃ' ( ୨ | ୬୩) | ଏଥୁରୁ 
ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, କାମନାରେ ବାଧା ପଡ଼ିଲେ କ୍ରୋଧ 
ଉପ୍ନ୍ତ ହୁଏ। ଯଦି କାମନାରେ ବାଧା ନ ପଡ଼େ, ତେବେ 
କାମନାରୁ ଲୋଭ ଏବଂ ଲୋଭରୁ ସମ୍ମୋହ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ? । 


* ସାନ୍ଵ୍ଵିକ ସୁଖର ଆସକ୍ତି ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ତି ମାର୍ଗିରେ ପ୍ରତିରୋଧ ସ୍ପଞ୍ଝ୍ି କରେ ଏବଂ ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖର ଆସକ୍ତି ପତନ କରେ । 
୩ ରାଗାତ୍‌ କାମଃ ପ୍ରଭବତି କାମାଲ୍ଲୋଭୋଃ ଭିଜାୟତେ । ଲୋଭାଉବତି ସମ୍ମୋହଃ ସମ୍ମୋହାତ୍‌ ସ୍ରୁତିବିଭ୍ରମଃ ॥ 
ସ୍ରୁତିଭ୍ରଂଶାଦ୍‌ ବୁଦ୍ଧିନାଶୋ ବୁଦ୍ଧିନାଶାତ୍‌ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି ॥ (ମାର୍କଣ୍ଡେୟପୁରାଣ ୩ | ୭୧-୭୨) 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବତଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାମନା ଅନୁସାରେ ପଦାର୍ଥ ନ ମିଳିଲେ 
“କ୍ରୋଧୀ ଉପନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ମିଳିଗଲେ “ଲୋଭ” ଉମ୍ଭନ୍ତ 
ହୁଏ; ସେଥୂରୂ ପୁଣି “ମୋହ” ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। କାମନା 
ରଜୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ମୋହ ତମୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ | 
ଉଭୟ ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ପାଖାପାଖି ରହନ୍ରୈଂ । 
ଅତଏବ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ ଓ ମୋହ ପାଖାପାଖି 
ରହଚି। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା କାମ ଦେହାଭିମାନୀ 
ପୁରୁଷକୁ ମୋହିତ କରିଦିଏ। ଏହି ପ୍ରକାରେ “କାମ” 
ରଜୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ତମୋଗୁଣର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏ'ମୋହଂରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ। 

କାମନା ଜାତ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଦାରା ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରେ । ପ୍ରଥମତଃ 
ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ମିଳେ ନାହିଁ ଆଉ ଯଦି ବା ମିଳିଯାଏ, ତାହା 
ତିଷ୍ଠି ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ତାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ସେ ମନରେ ନାନାପ୍ରକାର କାମନା କରେ। 
ତାହାକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ବୁଦିରେ ନାନାପ୍ରକାର ଉପାୟ 
ଚିନ୍ତା କରେ। ଏହି କ୍ରମରେ କାମନା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ 
ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖର ପ୍ରଲୋଭନରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରେ। 
ତା'ପରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ମନକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷଣ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନ ମିଳିମିଶି ବୁଦିକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଟାଣି 
ନିଅନ୍ରି। ଏହିଭଳି କାମ ଦେହାଭିମାନୀର ଜ୍ଞାନକୁ ଆଢ଼ାଦିତ 
କରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ତାକୁ ମୋହିତ କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପତନରୂପକ ଗର୍ତରେ ପକାଇଦିଏ | 

ଏହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ଉତ୍ତମ ସେବକକୁ ଯଦି ମାଲିକ 
ତିରସ୍କାର କରି ତଡ଼ିଦିଏ, ତାକୁ ଆଉ ଉତ୍ତମ ସେବକ 


ମିଳନ୍ତି ନାହିଁ। ସେହିପରି ଉତ୍ତମ ମାଲିକକୁ ଯଦି ସେବକ 
ତିରସ୍କାର କରେ, ତାକୁ ଆଉ ଉତ୍ତମ ମାଲିକ ମିଳନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଏହି ନିୟମାନୁସାରେ ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
ନ କରି ଶରୀରକୁ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ 
ଲଗାଇଦିଏ, ତାକୁ ଆଉ ମନୁୂଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିବ ନାହିଁ। 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଅଶୁଦ୍ଧ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଉତ୍ତମ ବସ୍ତୁକୁ ମଧ୍ୟ 
ତିରସ୍କାର କରେ ଏବଂ କାମନା ଯୋଗୁଁ ଅନ୍ତଃକରଣ ଅଶୁଭ୍ଧ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ କାମନା ନାଶ କରିବା ଉଚିତ। 

'ଦେହିନମ୍‌ ବିମୋହୟତି'--ଏହି ପଦର ତାଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
କାମ କେବଳ ଦେହାଭିମାନୀ ପୁରୁଷକୁ ହିଁ ମୋହିତ କରେ। 
ଶରୀରକୁ ମୁଁ” ଓ “ମୋର” ମନେ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ଦେହାଭିମାନୀ । ଭଗବାନ ଉପଦେଶ ଆରମ୍ଭ କରି ଦେହ 
(ଶରୀର) ଓ ଦେହୀ (ଶରୀରୀ ବା ଆମ୍ରା) ବିଷୟରେ ବିବେଚନା 
କରିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୨ | ୧୧-¬୩୦) | ଦେହ ଓ ଦେହୀ ଭିନ୍ା 
ଭିନ୍ନ ବୋଲି ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବ । କାମନା ଜ୍ଞାନକୁ ଆଚ୍ଜାଦିତ 
କରି ଦେହାଭିମାନୀକୁ (ଦେହ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
କରୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ) ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ, ଦେହୀକୁ (ଶୁଦ୍ଧ 
ସ୍ବରୂପକୁ) ନୁହେଁ। ଯେ ଦେହ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
କରେ ନାହିଁ, ତାକୁ ଏହା ବାନ୍ଦିପାରେ ନାହିଁ । ଦେହକୁ 'ମୁଁ', 
'ମୋର” ଓ 'ମୋ ପାଇଁ' ମନେ କରିବାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଉପରଭି- 
ବିନାଶଶୀଳ ଜଡ଼ ବସ୍ତୁକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ: ଫଳରେ ତା'ଠାରେ 
ଜଡ଼ତ୍ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ଉତ୍ନ୍ତ ହୁଏ । ଅନୁରାଗ ଉତ୍ତନ୍ନ୍ର ହେଲେ 
ଜଡ଼ତ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ଜଡତ୍ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହେଲେ କାମନା ଉପ୍ଥନ୍ତ ହୁଏ। କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲେ 
ଜୀବ ମୋହିତ ହୋଇ ସଂସାର ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। 


===- ୨ ==== 


୍ଵ୍‌ 


ସଦୀଙ୍କ୨ଏ୦୫କ ତିନେଟି 6ନ୍ଜ୍ଜଜାଳଃଜେ ଜରବ/ନ କାନକୁ ବିଳାଶ କନିବନ ଜପାୟ ବତ୍ଲବ/ ସନ ସଃନେଂ ଜାହକୁ ବିନାଶ 


କଜିବ/ନକୁ ଆ୍ଞ/ 6୬୬ଛି / 
ତସ୍ମାତ୍ତ୍ବ ମନ୍ଦ୍ରିୟାଣ୍ୟାଦୋୌ 


ନିୟମ୍ୟ 


ଭରତଷିଭ। 


ପାପ୍ନାନଂ ପ୍ରଜହି ହ୍ଯେନଂ ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନନାଶନମ୍‌ ॥ ୪୧॥ 
ଥନ଼ନ୍ଦରତସ୍ମାତୃଚ୨ତେଣୁ) ଭରତଶିଭଚଁହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନା ତୂମ୍‌ ତୁମେ ଆଦୌସସର୍ବପ୍ରଥମେ; 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣିଇଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଜ୍ୁତ; ନିୟମ୍ୟ ¬” ବଶୀଭୂତ କରି; ଏନମ୍‌- ଏହି; ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନନାଶନମ୍‌ ¬ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନର ବିନାଶକାରୀ; 
ପାପ୍ନାନମ୍‌ ଚି ମହାପାପୀ କାମକୁ: ହି=ିଅବଶ୍ୟ; ପ୍ରଜହିଚିବଳପୂର୍ବକ ବିନାଶ କର । 
ତେଣୁ ହେ ଭରତଦଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଵୁନ! ତୁମେ ସବିପ୍ରଥମେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରି ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନର 
ବିନାଶକାରୀ ମହାପାପୀ କାମକୁ ଅବଶ୍ଯ ବଳପୂବିକ ବିନାଶ କର । 


* ` ତମୋଗୁଣ, ରଜୋଗୁଣ ଓ ସତ୍ବଗୁଣ, ତିନୋଟି ମଧ୍ୟରେ ଯଥାକ୍ରମେ (୧, ୧୦ ଏବଂ ୧୦୦ ସଂଖ୍ଯାଭଳି) ଦଶ ଗୁଣ ଅନ୍ତର ରହିଛି | 
ତଥାପି ତମୋଗୁଣ ( ୧) ଠାରୁ ରଜୋଗୁଣ (୧୦) ନିକଟ ଏବଂ ସତ୍ତ୍ଗୁଣ (୧୦୦) ଏ ଦୁଇଟିଯାକରୁ ଦୂରରେ ଅବସୁିତ | 


ଶ୍ମୋକ ୪୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଚ୍ୟ6// ¬ 'ତସ୍ମାତ୍୍‌ ମିନ୍ଦି ୟାଣ୍ୟାଦୋୌ ନିୟମ୍ୟ 
ଭରତଷିଭ'-_ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍ଗୁ ବଶୀଭୂତ କରିବାର ଅର୍ଥ 
ସେମାନକୁ ଭୋଗ-ବୁଦ୍ଧିପୂର୍ବକ ବିଷୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ 
ନ ଦେଇ କେବଳ ନିର୍ବାହଂବୁଦ୍ଧିରେ ବା ସାଧନା-ବୁଦିରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ପ୍ରଶିକ୍ଷିତ କରିବା। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କର ରାଗପୂର୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ନ 
ହେଉ ଓ ଦେଷପୂର୍ବକ ନିବୃତ୍ତି ନ ହେଉ (ଗୀତା ୧୮ | ୧୦) | 
ରାଗପୂର୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ଦ୍େଷପୂର୍ବକ ନିବୃତ୍ତି ହେଲେ ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନ ଗ୍ଵରହ୍ଦରଥିଲେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ପତନ ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଏ। ତେଣୁ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ବା 
କର୍ତବ୍ଯ ଓ ଅକର୍ତବ୍ଯ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ର ହିଁ ପ୍ରମାଣ 
(ଗୀତା ୧ ୬ । ୨୪୨) | ଶାସ୍ତ୍ରାନୁସାରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ଓ 
ଅକର୍ତବ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କଲେ ଇଦ୍ରିୟଗଣ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

'କାମ”କୁ ବିନାଶ କରିବାକୁ ହେଲେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଜୁ ନିୟମନ କରିବାକୁ ହୁଏ ବୋଲି କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା-- ମନୁଷ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବଶୀଭୂତ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, 
ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ତା'ର ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି 
ନ ଗଲେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୂଭବ ନ ହେଲେ “କାମ' 
ସର୍ବଥା ବିନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କ୍ପ ଦ୍ବାରା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଉଥୁବାରୁ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କ ବିଷୟରେ ହିଁ ଜଡ଼ିତ 
ହୋଇଯାଏ, ଫଳରେ ତାଂଠାରେ ସେହି ବିଷୟ ପ୍ରତି 
କାମନା ଜାତ ହୁଏ। କାମନା ରଖି କର୍ମ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
ପୂର୍ଣ୍ଟଭାବେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍କର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ତାହାର ପତନ ଘଟେ। ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ 
ବଶୀଭୂତ କରି ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରେ, 
ତାହାର ଶୀଘ୍ର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଏ। 

“ଏନମ୍‌ ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନନାଶନମ୍‌'-¬ 'ଜ୍ଞାନଂ ପଦକୁ ମଧ୍ୟ 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଜ୍ଞାନ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ; ଏବଂ ଏହି 
ଅର୍ଥରେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମର ଅନ୍ତର୍ଗତ 'ଜ୍ଞାନମ୍‌' 
ପଦଟି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଜ୍ଞାନ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି (ଗୀତା 
୧୮ । ୪୨) | ମାତ୍ର ଏଠାକାର ପ୍ରସଙ୍ଗାନୁସାରେ “ଜ୍ଞାନ”କୁ 
ବିବେକ (କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜାଣିବା) 
ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ମନେ ହେଉଛି । ବବିଜ୍ଞାନ' 
ପଦର ଅର୍ଥ ବିଶେଷ ଜ୍ଞାନ ବା ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ (ଅନୂଭବ ଜ୍ଞାନ, 
ଅସଲି ଜ୍ଞାନ ବା ବୋଧ।/ । 

ବିବେକ ଓ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ଉଭୟ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ଅନୁଭବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ବିବେକର ଅନୁଭବ ଅଛି। 
ଏହି ବିବେକ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ବିଶେଷଭାବେ ଅଛି। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ପ୍ରଶ୍ନ (ମନୁଷ୍ୟ ଅନିଚ୍ଛା ସତ୍ତ୍ଵେ କାହିଁକି ପାପ କରେ?) ରେ 


ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ଅନିକ୍ଛନ୍ନପିଂ ପଦରୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, 
ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ବିବେକ ଅଛି ଏବଂ ସେହି ବିବେକ ଦ୍ବାରା 
ସେ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟକୁ ଜାଣି ପାରୁଛି ଏବଂ ପାପ କରିବାକୁ 
ଗ୍ରହୁଁ ନାହିଁ। ବିବେକ ନ ଥୂଲେ ପାପରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବାର 
ଇଜ୍ଜା ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। "କାମ' ସେହି ବିବେକକୁ ଆବୃତ କରିଦିଏ 
ଏବଂ ତାହାକୁ ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ । 

ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଭବିଷ୍ୟତ ଉପରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିଣାମ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି ରଖି ସମସ୍ତ କର୍ମ କରେ । 
କିନ୍ତୁ କାମ' ଦାରା ବିବେକ ଆଢ଼ାଦିତ ହୋଇଗଲେ ପରିଣାମ 
ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ, ଫଳରେ ସେ ପାପ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। 

ଯେଉଁ ବିବେକର ଅନୁଭବ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ହେଉଛି, ସେହି 
ବିବେକକୁ ଯଦି ଏହି “କାମ' ଜାଗ୍ରତ ହେବା ପାଇଁ ଦେଉ ନାହିଁ, 
ତେବେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ଅନୁଭବ ସମସ୍ତକ୍କର ନାହିଁ, ସେହି 
ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ “କାମ” ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ଦେବ କିପରିମ ତେଣୁ 
ଏଠାରେ 'କାମଂକୁ ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ଓ ବିଜ୍ଞାନ (ବୋଧ) ଉଭୟର 
ବିନାଶକାରୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 

ପ୍ରକୃତରେ “କାମ' ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନକୁ ବିନାଶ (ଅଭାବ) 
କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ସେ ଦୁଇଟିକୁ ଆଢ୍ରାଦିତ କରିଦିଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକଟିତ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। ସେହି ଆଜ୍ରାଦନ 
କରିବାକୁ ଏଠାରେ ବିନାଶ କରିବା କୁହାଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ 
ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତରେ ନଷ୍ଟ 
ହୁଏ କେବଳ “କାମଂ। ଯେପରି ନେତ୍ର ସମ୍ମୁଖକୁ ବାଦଲ 
ଆସିଗଲେ `ବାଦଲ ସୂର୍ଯ୍ୟର୍କୁ ଆଢ଼୍ରାଦିତ କରିଦେଲା' ବୋଲି 
କୁହାଗଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ତାହା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଆଢ୍ରାଦିତ 
କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ଆମ ନେତ୍ରକୁ ଆଢ଼୍ରାଦିତ କରିଦିଏ, 
ସେହିପରି “କାମନା ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନକୁ ଆଜ୍ରାଦିତ କରିଦେଲା” 
ବୋଲି କୁହାଗଲେ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଆଢ଼ାଦିତ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ବରଂ “ବୁଦ୍ଦିଂ ଆଚ୍ରାଦିତ ହୋଇଯାଏ । 

“'ପାପ୍ନାନଂ ହି ପ୍ରଜହିଂ- କାମନା ସମସ୍ତ ପାପର 
ମୂଳ । କାମନା ଜାତ ହେବାମାତ୍ରେ ପାପ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଥାଏ। ପରବତ୍ତୀ ସମୟରେ କାମନା ବିବେକକୁ ଆବୃତ 
କରି ମନୂଷ୍ଯକୁ ଅନ୍ଧ କରିଦିଏ। ଏହାଦ୍ବାରା ତାହାର 
ପାପଂପୁଣ୍ୟର ଜ୍ଞାନ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ପାପରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ପରିଣାମରେ ତାହାର ଘୋର ପତନ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କାମନାକୁ ମହାପାପୀ କହି ତାକୁ 
ମାରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି। 

'ଗୃହସ୍ତ ଜୀବନ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ, ସାଧୁ ହୋଇଯିବି, ଏକାନ୍ତ 
ସ୍ତାନକୁ ଗ୍ବଲିଯିବିଂ ଏପରି ବିଗ୍ବର କରି ମନୁଷ୍ୟ କାର୍ଯ୍ଯ 
ପରିବର୍ତନ କରିବାକୁ ତ ଗ୍ବହେଁ, କିନ୍ତୁ ସବୁ ସମସ୍ଯାର 
ଅସଲ କାରଣ “କାମନାକୂ' ଛାଡ଼େ ନାହିଁ କି ଛାଡ଼ିବାକୁ 
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ବିଗ୍ବର ମଧ୍ଯ କରେ ନାହିଁ। ଯଦି ସେ କାମନା ଛାଡ଼ିଦିଏ, 
ତେବେ ସବୂ କଥା ଆପେ ଆପେ ଠିକ୍‌ ହୋଇଯିବ । ମନୁଷ୍ୟ 
ବଞ୍ଚିବାର କାମନା ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କାମନା ରଖି ମରିଗଲେ, 
ସେଇ କାମନାଗୁଡ଼ିକ ତା'ର ଭାବୀ ଜନ୍ମର କାରଣ ହୁଅନ୍ରି। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯର କାମନା ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ 
ଜନ୍ମଂମରଣ ବନ୍ଦନରେ ପଡ଼ି ରହେ। କାମନା କେବଳ 
ବନ୍ଧନ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାମରେ ଆସେ ନାହିଁ। 

ମନୁଷ୍ଯର ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହେଲେ ତା'ର 
କାମନା ଉହ୍ପନ୍ତ ହୁଏ । କାମନା ଉତ୍ଭନ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ବିବେକ- 
ଦୃଷ୍ଟ ନିଷ୍ଟପୟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ-ଦୃଷ୍ଟ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ବିସ୍ତାର 
କରେ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ମନୂଷ୍ଯକୁ କେବଳ ଶବ୍ଦାଦି 
ବିଷୟସୁଖରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାନ୍ତି । ପଶୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ମଧ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସୁଖପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୀମିତ । କାମନା ଦ୍ବାରା ବିବେକ 
ଆବୃତ ହୋଇଯିବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନିତ ସୁଖ ପାଇଁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା *× 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ପଦାର୍ଥର କାମନା କରେ ଏବଂ ପଦାର୍ଥ ପାଇଁ ଟର୍କଚାପଇସାର 
କାମନା କରେ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ତା'ଦୃଷ୍ଟି କ୍ରମଶଃ 
ଟଙ୍କାପଇସାରୁ ଟର୍କାପଇସାର ହିସାବ (ସଂଗ୍ରହ) ଆଡ଼କୁ 
ଗ୍ବଲିଯାଏ। ପୁନଶ୍ଳ ସେ ଟତ୍କାପଇସାର ପରିମାଣ ବୃଦିଂ 
କରିବାରେ ଲାଗିପଡ଼େ | କେବଳ ଜୀବନନିବାୌହ ନିମନ୍ତେ: 
ଆବଶ୍ଯକ ଅର୍ଥଠାରୁ ଅଧୂକ ସଂଗ୍ରହ ପତନକାରକ ଏବଂ 
ସଂଗ୍ରହ ଅପେକ୍ଷା ଟଙ୍କାପଇସାର ପରିମାଣ ବୃଦ୍ଧିର ଇଢ୍ଜା 
ଘୋର ପତନକାରକ। ପରିମାଣ ବଢ଼ାଇବା ପାଇଁ ସେ 
ମିଥ୍ୟା, କପଟ, ପ୍ରତାରଣା, ଗ୍ଚେରି ପ୍ରଭୂତି ପାପକର୍ମ କରିବାକୁ 
କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରେ ନାହିଁ। ପରିମାଣ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଗଲେ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଳ କାରଣ ଅଭିମାନ ମୁଣ୍ଡ ଟେକେ। 
ଏହିରୂପେ କାମନା ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯ ଘୋର ପତନ ଆଡ଼କୁ 
ଗ୍ବଲିଯାଏ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହି ମହାପାପୀ “କାମ'କୁ ସମୂଳେ 
ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି । 


= =× = = 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପରାଣ୍ୟାହୁରିନ୍ଦ୍ରିୟେଭ୍ଯଃ ପରଂ ମନଃ । 
ମନସସ୍ତୁ ପରା ବୁଦ୍ଧିଯୌ ବୁଦ୍ଧଦେଃ ପରତସ୍ତୁ ସଃ॥ ୪୨॥ 


ଏବଂ ବୁଦ୍ଧେଃ ପରଂ ବୁଦ୍ଧା ସଂସ୍ତଭ୍ୟାମ୍ବାନମାମ୍ମନା । 
ଜହି ଶତ୍ପୁ” ମହାବାହୋ କାମରୂପ ଦୁରାସଦମ୍‌ ॥ ୪୩ ॥ 


ଅନ୍ୟର ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣିଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ (ସୂୂଳଶରୀର ଅପେକ୍ଷା); ପରାଣିଚିପର; ଆହୁଃକୁହାଯାଏ; ଇନ୍ଦ୍ରି ୟେଭ୍ଯଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ- 
ମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା; ମନଃ ମନ ହେଉଛି; ପରମ୍‌ ଚପର; ମନସଃ=ମନ ଅପେକ୍ଷା; ତୁ=ମଧ୍ଯ; ବୁଦିଃ¬ବୁଵି; ପରାିପର 
(ଏବ); ଯଃ ଯିଏ; ବୁଦଧେଃ¬ବୁଵି ଅପେକ୍ଷା; ତୁଇମଧ୍ୟ; ପରତଃ= ପର; ସଃ ସେ ହେଉଛି କାମ; ଏବମ୍‌ଇଏହିପକାରେ; 
ବୁଦେଃ¬ବୁଝିରୁ; ପରମ୍‌= ପର (କାମ) କୁ; ବୁଦ୍ଵା=ଜାଣି; ଆମ୍ୂନା=ନିଜ ଦାରା; ଆମ୍ବାନମ୍‌ ନିଜକୁ; ସଂସ୍ତଭ୍ବଶୀଭୂତ କରି; 
ମହାବାହୋ= ହେ ମହାବାହୁ! ; କାମରୂପମ୍‌ =କାମରୂପକ; ଦୁରାସଦମ୍‌ ¬ଦୁଜୟ; ଶତୃମ୍‌ ¬ଶତୃକୁ; ଜହି ମାରି ଦିଅ | 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ୍‌ (ସୂଳଶରୀର ଅପେକ୍ଷା) ପର (ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ସବଳ, ପ୍ରକାଶକ, ବ୍ଯାପକ ତଥା ସୃକ୍ଷ୍ମ) କୁହାଯାଏ । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଚ୍ଦ୍ର ଅପେକ୍ଷା ମନ ହେଉଛି ପର, ମନ ଅପେକ୍ଷା ବୁଦ୍ଧି ହେଉଛି ପର ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ଅପେକ୍ଷା ସେ 
(କାମ) ହେଉଛି ପର । ଏହିପ୍ରକାରେ ବୁଦଧିରୁ ପର (କାମ)କୁ ଜାଣି, ନିଜ ଦହାରା ନିଜକୁ ବଶୀଭୂତ କରି ହେ 
ମହାବାହୁ! ତୁମେ କାମରୂପକ ଏହି ଦୁଜିୟ ଶତ୍ରୁକୁ ମାରି ଦିଅ। 

ବ/#//- 'ଇନ୍ଦ୍ିୟାଣି ପରାଣ୍ଯାହୁଃ--- ଶରୀର ଅଥବା | ବିଷୟ ବ୍ୟାପ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଷୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଅନ୍ତର୍ଗତ, କିନ୍ତୁ 


ବିଷୟଠାରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଦାରା ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ବିଷୟ ଦ୍ବାରା ଇନ୍ଦ୍ରିୟର 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ। ବିଷୟ ବିହୁନେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ରହି ପାରେ, 
କିନ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିହୁନେ ବିଷୟର ସତ୍ତା ସିଦ୍ଦ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ବିଷୟରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିବାର ଶକ୍ତି ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଯଥାବତ୍‌ 
ରହେ, କିନ୍ତୁ ବିଷୟ ବଦଳିଯାଏ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବ୍ୟାପକ ଏବଂ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୁହେଁ। ବିଷୟ ଅପେକ୍ଷା 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସୃକ୍ଷ୍ଣଅ ଅତଏବ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଅପେକ୍ଷା 
ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ସବଳ, ବ୍ଯାପକ, ସୃକ୍ଷ୍ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକାଶକ | 

'ଇନ୍ଦ୍ରିୟେଭ୍ଯଃ ପରଂ ମନଃ'--ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ମନକୁ 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ଧୁ ମନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ଜାଣେ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କବ 


ମଧ୍ଯରୁ ବି ପ୍ରତ୍ଯେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ କେବଳ ନିଜ ନିଜ 
ବିଷୟକୁ ହିଁ ଜାଣନ୍ତି, ଅନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର ବିଷୟକୁ ଜାଣି 


ଶ୍ନୋକ ୪୨-୪୩] 


ପାରନ୍ତି ନାହିଁ| ଯଥା--କାନ କେବଳ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟତୀତ ପଘ୍ଗର୍ଶ, 
ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ ତୃକ୍‌ କେବଳ 
ଘ୍ଫାଶ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ ବିଷୟକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ; ସେହିପରି 
ନେତ୍ର, ରସନା ଓ ନାସିକା ଯଥାକ୍ରମେ ରୂପ, ରସ ଗନ୍ଧ 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯର ବିଷୟକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ମନ 
ପାଞ୍ଚଟିଯାକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ବିଷୟକୁ ଜାଣେ। 
ଅତଏବ ମନ ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ୍ଚ ଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, 
ସବଳ, ବ୍ଯାପକ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରକାଶକ । 

'ମନସସ୍ତୁ ପରା ବୂଦ୍ଧିଃ--ମନ ବୁଦଵିକୁ ଜାଣେ ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧି ମନକୁ ଜାଣେ। ମନ କିପରି ଅଛି, ଶାନ୍ତ ଅଛି କି 
ବ୍ୟାକୁଳ, ଶୁଦ କି ଅଶୁଦ୍ଧ, ଏ କଥା ବୁହି ଜାଣେ | ଇନ୍ଦିୟଗଣ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ କାମ କରୁଛନ୍ତି କି ନାହିଁ--ଏହା ମଧ୍ଯ ବୁଝି 
ଜାଣେ; ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ବୁଦ୍ଧି ମନକୁ, ତା'ର ସକ୍କଳ୍ପକୁ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ଓ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ବିଷୟକୁ ଜାଣେ। ତେଣୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନଠାରୁ ମଧ୍ୟ ବୁଦ୍ଧି ହେଉଛି 
ପର ଶୃଶ୍ରେଷ୍ଟ, ବଳବାନ୍‌, ପ୍ରକାଶକ, ବ୍ଯାପକ ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମ) । 

ଯଃ ବୂଦ୍ଧେଃ ପରତସ୍ତୁ ସଃ”--ବୁଦ୍ଦିର ସ୍ଵାମୀ ହେଉଛି 
“ଅହମ୍‌' | ତେଣୁ ସେ କହେ-- 'ମୋର ବୁଦି' | ବୁଵି କରଣ 
ଓ “ଅହମ୍‌' କତ୍ତୀ। କରଣ ପରତନ୍ତ୍ର କିନ୍ତୁ କର୍ତା ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ। 
ସେହି 'ଅହମ୍‌'ର ଜଡ଼-ଅଂଶରେ 'କାମ' ରହେ | ଜଡ଼-ଅଂଶ 
ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ ଥୂବାରୁ ସେହି “କାମ' ସ୍ବରୂପ (ଚେତନ) ରେ 
ଥୂଲାଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 

ପ୍ରକୃତରେ “ଅହମ୍‌'ରେ ହିଁ କାମ ରହେ; କାରଣ ଅହମ୍‌ 
ଭୋଗେଢ଼ା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା 
ହୁଏ। ଭୋକ୍ତା, ଭୋଗ ଓ ଭୋଗ୍ୟ-¬ଏ ତିନୋଟିର ସଜାତୀୟତା 
(ଜାତିଗତ ଏକତା) ରହିଛି | ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଜାତୀୟତା 
ନ ଥୂଲେ ଭୋକ୍ତାର ଭୋଗ୍ୟଯ ପ୍ରତି କାମନା ବା ଆକର୍ଷଣ 
ହୋଇପାରନ୍ତା ନାହିଁ । ଯେ ଭୋକ୍ତାପଣର ପ୍ରକାଶକ, ଯାହାର 
ପ୍ରକାଶରେ ଭୋକ୍ତା, ଭୋଗ ଓ ଭୋଗ୍ୟ ତିନୋଟିଯାକ ସିଦ୍ଧ 
ହୁଏ, ସେହି ପରମ ପ୍ରକାଶକ (ଶୁଦ୍ଧ ଚେତନ) ରେ “କାମ' 
ନାହିଁ। “ଅହମ୍‌' ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁକିଛି ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ। ସେହି 
“ଅହମ୍‌' ଠାରୁ ବି ଉର୍ଦ୍ଵ୍୍‌ରେ ରହିଛି ପରମାମ୍ବାର୍କ ଅଂଶ “ସ୍ଵୟଂ । 
ଏହି ସ୍ବୟଂ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦଦି ଓ ଅହମ୍‌ର ଆଶ୍ରୟ, 
ଆଧାର, କାରଣ ଓ ପ୍ରେରକ ତଥା ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ବଳବାନ୍‌, 
ପ୍ରକାଶକ, ବ୍ଯାପକ ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅଟେ। 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଜଡ଼ ୯ପ୍ରକୃତି।ର ଅଂଶ ହିଁ ସୂଖ ଓ ଦୁଃଖରୂପେ 
ପରିଣତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖ-ଦୁଃଖରୂପକ ବିକୃତି ଜଡ଼ରେ 
ହିଁ ହୁଏ। ଚେତନରେ ବିକୃତିର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଚେତନ ହେଉଛି ବିକୃତିର ଜ୍ଞାତା। ମାତ୍ର ଜଡ଼ ସହିତ 
ତାଦାମ୍ର୍ୟ ଥୂୁବାରୁ ଚେତନ ସୁଖଂଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚେତନ ହିଁ ସୁଖୀ-ଦୂଃଖୀ ହୁଏ। କେବଳ ଜଡ଼ 
ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବା ଅସମ୍ଭବ | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଚେତନ 
“ଅହମ୍‌'ର ଜଡ଼ଅଂଶ ସହିତ ତାଦାମ୍ଯ୍ଯ କରିବାରୁ ସେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ “ମୂଁ ଭୋକ୍ତା” ବୋଲି ମାନନିଏ। 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ସାକ୍ଷାକାର ହେବାମାତ୍ରେ ରସବୁଵି ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ--'ରସୋଃପ୍ଯସ୍ଯ ପରଂ ଦୃଷ୍ଟା ନିବରତ୍ତତେ' 
(ଗୀତା ୨।୫୯)। ଏଥୂରେ “ଅସ୍ଯ'” ପଦଟି ଭୋକ୍ତା 
ବୋଲାଉଥୂୁବା “ଅହମ୍‌'ର ବାଚକ ଏବଂ “ପରମ୍‌' ପଦଟି 
ଭୋକ୍ତାପଣରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ପରମାମ୍ରାଜ୍ଚର ବାଚକ। ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵର ଜ୍ଞାନ ହେଲେ ରସ ଅର୍ଥାତ୍‌ “କାମ” ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। ସୁଖ ନିମନ୍ତେ କାମନା ହେଉଥୁବାସ୍ଥତଳେ 
ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି ସହଜ ସୁଖରାଶି। ଏଣୁ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବର 
ଅନୁଭବ ହେଲେ “କାମ” (ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖେଚ୍ରା) 
ସର୍ବଦା ଓ ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


ସ୍ଥୂଳଶରୀରକୁ “ବିଷୟ', ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ “ବହିଃକରଣ' 
ଏବଂ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ “ଅନ୍ତଃକରଣ' କୁହାଯାଏ | ସୂଜଶରୀର- 
ଠାରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ପର ଏ୍‌ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ସବଳ, ପ୍ରକାଶକ, ବ୍ଯାପକ 
ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମ), ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୀ ଠାରୁ ବୁଦ୍ଧି ପର । ବୁଦ୍ଧିଠାରୁ 'ଅହମ୍‌' 
ପର। ଏହି ଅହମ୍‌ ହେଉଛି କର୍ତା । “ଅହମ୍‌' (କତ୍ତୀ)ରେ 
“କାମ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲୌକିକ ଇଚ୍ଛା ଥାଏ। 

ନିଜର ସତ୍ତା ଅଧସ୍ତିତୃଃ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ସ୍ବରୂପ 
ହେଉଛି ଚେତନ, ନିର୍ବିକାର ଓ ସତ୍‌-ଚିତ୍‌-ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ | 
ସେ ଜଡ଼ ପପ୍ରକୃତିଜନିତ ଶରୀର) ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ଯୂ 
କରିନେଲେ “ଅହମ୍‌' ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ସ୍ବରୂପ କର୍ତୀ 
ପାଲଟିଯାଏ। କତ୍ତାରେ ଗୋଟିଏ ଜଡ଼ଅଂଶ ଥାଏ ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ଚେତନ-ଅଂଶ ଥାଏ। ଜଡ଼ଅଂଶର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ 
ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଏବଂ ଚେତନ-ଅଂଶର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ 
ପରମାମ୍ର୍ରାକ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷଣ ହୁଏଂ । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 


* ଜଡ଼-ଚେତନର ତାଦାମ୍ଯୁ ଓ ଆକର୍ଷଣ ବିଷୟରେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଏକ ଦୃଷ୍ଟ୍ୟନ୍ତ ଦିଆଯାଇପାରେ । ଅଗ୍ନି ସହିତ କୌଣସି ଗ୍ଵରିକୋଣିଆ 


ଲୁହାର ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧେ ହେଲେ, ଲୁହାରେ ଦାହିକା ଶକ୍ତି ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଦହନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୁଏ; ଏବଂ ଅଗ୍ନି ଗ୍ବରିକୋଣିଆ 
ନ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଗ୍ଵରିକୋଣିଆ ପରି ହୋଇଯାଏ । ଅଗ୍ନି ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ୍‌ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ବୁନ୍ବକ ଆଡ଼କୁ ଲୌହ ଅଂଶ ହିଁ ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ, ଅଗ୍ନି 
ନୂହେଁ; କାରଣ ବୂମ୍ବକ ସହିତ ଲୁହାର ସଜାତୀୟତା ରହିଛି । ଅଗ୍ନି ନିଜର ସଜାତୀୟ ନିରାକାର ଅଗ୍ନି-ତତ୍ବ୍ବ ପ୍ରତି ହିଁ ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ, ତେଣୁ ସେ ସ୍ବତଃ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହିଭଳି ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ତାଦାମ୍ର୍ୟରେ ଜଡ଼-ଅଂଶ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଏବଂ ଚେତନ ଅଂଶ ପରମାତ୍ବ୍ରାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ । 
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କତ୍ତାଠାରେ ଜଡ଼-ଅଂଶର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ଲୌକିକ (ସାଂସାରିକ) 
ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ଚେତନ-ଅଂଶର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ 
(ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର) ଇଜ୍ରଜା ରହିଥାଏ । ଜଡ଼-ଅଂଶ ନଷ୍ଟାଶୀଳ 
ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଲୌକିକ ଇଢ଼ା ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟାଶୀଳ ଏବଂ 
ଚେତନ-ଅଂଶ ସ୍ପାୟୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ପାରମାର୍ଥିକ ଇଚ୍ଛାର 
ପୂର୍ତି ସମ୍ଭବ। ଲୌକିକ ଇଚ୍ଛା (କାମନା)ର ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ 
ଏବଂ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଇଜ୍ରାର (ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର 
ଇଚ୍ଛା, ସ୍ବରୂପବୋଧର ଜିଜ୍ଞାସା, ଏବଂ ପ୍ରେମପିପାସାର) 
ପୂର୍ତି ହୁଏ। ଲୌକିକ ଇଚ୍ଛା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ତିଷ୍ଠି ପାରେ ନାହିଁ। ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଇତ୍ଜା ସୁପ୍ତ ହୋଇପାରେ, 
କିନ୍ତୁ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ଲୌକିକ ଇଢ୍ଜା ଅବାସ୍ତବ 
ଏବଂ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଇଚ୍ଚା ବାସ୍ତବ। ତେଣୁ ସାଧକ ଲୌକିକ 
ଇଢ଼଼ାର ପୂର୍ତି ପାଇଁ ଆଶା ରଖିବା ଏବଂ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଇଚ୍ଜା 
ପୂର୍ତିରେ ନିରାଶ ହେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

ପ୍ରକୃତରେ ମନୁଷ୍ଯର ଏକମାତ୍ର ଇଜ୍ରା ହେଉଛି ନିଜର 
ଅଶୀ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା। ମାତ୍ର ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହେବାରୁ ଉକ୍ତ ଇକ୍କାଟି ଦୁଇ ଭାଗ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଡ଼ ବା ସଂସାର ଦ୍ବାରା ନିଜ ବାସ୍ତବିକ 
ଇଢ଼ାର ପୂର୍ତି ପାଇଁ ଜଡ଼-ଂପଦାର୍ଥର କାମନା କରେ । ଏହା 
ହେଉଛି ତା'ର ଭୁଲ୍‌ | ଲୌକିକ ଇଚ୍ଛା “ପରଧର୍ମ' ଓ ପାରମାର୍ଥିକ 
ଇଚ୍ଜା 'ସ୍ଵଧର୍ମ' । ସାଧକଠାରେ ଉଭୟ ଲୌକିକ ଓ ପାରମା୍ଥରକ 
ଇଚ୍ଛା ରହିବାରୁ ଦରନ୍ଦ୍ଵ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। ଦୂନ୍ଦ୍ର ରହିବାରୁ ଭଜନ, 
ଧ୍ୟାନ, ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଆଦି ସମୟରେ ସାଧକ ମନରେ ପାରମାଣ୍ଥକ 
ଇଢ଼ା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ଯ ସମୟରେ ସେହି ଇଜ୍ଜା 
ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଏ ଓ ଲୌକିକ (ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ) ଇଚ୍ଜା 
ସବଳ ହେଇ ଉଠେ । ଲୌକିକ ଇଚ଼୍ା ରହିଲେ ସାଧକର 
ସାଧନା କରିବାର ନିଶ୍ଚୟ ସ୍ତାୟୀ ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହିଁ। 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଇଚ୍ଛା ଜାଗ୍ରତ ନ ହେଲେ ସାଧକର ଉତ୍ତରତି 
ହୁଏ ନାହିଁ। ପରମାମ୍ପୂପ୍ରାପ୍ତି ସାଧକର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇଗଲେ ଉକ୍ତ ଦୁନ୍ଦ୍ର ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାଧକର 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଇଚ୍ଜା ତୀବ୍ର ହୁଏ । ଏକମାତ୍ର ପାରମାର୍ଥକ ଇଢ୍ଜା 
ତୀବ୍ର ହେଲେ ସାଧକ ସହଜରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରେ (ଗୀତା 
୫। ୩) । ତେଣୁ ଲୌକିକ ଓ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଇଚ୍ଜା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଦୁନ୍ଦ୍ର ଦୂର କରିବା ସାଧକ ପକ୍ଷେ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । 

ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପରେ ନିଜ ଅଂଶୀ ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କୀ ଆଡ଼କୁ 
ସ୍ବତଃ ଏକ ଆକର୍ଷଣ ବା ରୁଚି ଥାଏ। ତାହାକୁ “ପ୍ରେମ' 
କହନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ସେ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନିଏ, 
ସେତେବେଳେ ଏହି ଫପ୍ରେମ' ସୁପ୍ର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ କାମ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। “କାମ” ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ପ୍ରେମ” ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ନ ହେବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “କାମ” ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଜଡ଼-ଅଂଶର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ ଯାହାଠାରେ 
ସାଂସାରିକ ଭୋଗେକ୍ଛା (କାମ) ଥାଏ, ତା'ଠାରେ ଚେତନ- 
ଅଂଶର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଇଜ୍ଜା ମଧ୍ୟ ଥାଏ । ଅତଏବ 
“କାମର ନିବାସ ପ୍ରକୃତରେ ଜଡ଼-ଅଂଶରେ ହେଲେହେଁ 
ତାହା କେବଳ ଚେତନ-ଅଂଶର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ସମ୍ଭବ । 
ଚେତନର ସମ୍ବନ୍ଧ ତୂଟିଯିବାମାତ୍ରେ “କାମ' ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଚେତନ ଦ୍ବାରା ଜଡ଼ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ 
କରିବାମାତ୍ରେ ଜଡ଼-ଂଚେତନର ତାଦାମ୍ଯ୍ୟୁରୂପକ “ଅହମ୍‌' 
ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ ଏବଂ “ଅହମ୍‌'” ନଷ୍ଟା ହେବାମାତ୍ରେ “କାମ' 
ମଧ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

'ଅହମ୍‌'ର ଜଡ଼-ଅଂଶରେ ହିଁ “କାମ' ରହିଥାଏ | ଏହାର 
ପ୍ରମାଣ ହେଲା, “ଦୃଶ୍ୟମାନ ସଂସାର, ତାକୁ ଦେଖୁଥୁବା 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଏବଂ ଏହି ସବୁକୁ ଦେଖୁଥିବା ଭୋକ୍ତା'-_ 
ଏ ତିନୋଟିରେ ଯଦି ସଜାତୀୟତା ୯ଧାତୂଗତ ଏକତା) ନ 
ଥାନ୍ତା, ତେବେ ଭୋକ୍ତାର ଭୋଗ୍ୟ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ; 
କାରଣ ଆକର୍ଷଣ ସଜାତୀୟତାରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ, ବିଜାତୀୟତାରେ 
ନୁହେଁ । ଯଥା--ନେତ୍ରର ରୂପ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ, ଶବ ପ୍ରତି 
ନୂହେଁ। ଏହି ନିୟମ ସବୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର୍କ୍ଵ ପ୍ରତି ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ । ବୁଦ୍ଧିର 
ମଧ୍ଯ ବୁଝିବା ବିଷୟ ପ୍ରତି (ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବର ପ୍ରତି) 
ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ, ଶବ୍ଦାଦି ବିଷୟ ପ୍ରତି ହୁଏ ନାହିଁ । (ଯଦିବା 
ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ, ତେବେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ହୁଏ) । 
ସେହିପରି ସ୍ଵୟଂ (ଚେତନ) ର ପରମାମ୍ରର୍କ୍ଵ ସହିତ ତତ୍ତ୍ଵଗତ 
ଏକତା ରହିଥୁବାରୁ, ସ୍ବୟଂର ପରମାମ୍ରାର୍କ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ | 
ଜଡ଼-ଅଂଶକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ତ୍ୟାଗ କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ ସହିତ ସ୍ଵୀକୃତ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସମ୍ପୂୃଷ୍ଚ ବିଚ୍ଛେଦ କଲେ ଉକ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵଗତ ଏକତା 
ଅନୁଭବ ହୁଏ । ଅନୁଭବ ହେବାମାତ୍ରେ ପ୍ରେମ” ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। 
'ପ୍ରେମଂରେ ଜଡ଼ତା (ଅସତ୍‌) ର ଅଂଶ ଆଦୌ ରହେ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ତାର ସର୍ବଥା ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ। 

ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵ (ସମଷ୍ଟ ବୁଦ୍ଧି) ର ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅଶ ହେଉଛି “କାରଣଶରୀର' | ଏହି 'କାରଣଶରୀର' 
ହିଁ “ଅହମ୍‌'ର ଜଡ଼-ଅଂଶ ଅଟେ। କାରଣଶରୀରରେ ହିଁ 
“'କାମ' ରହେ। କାରଣଶରୀର ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ପ୍ୁ ଥୂବାରୁ 
ସ୍ବୟଂରେ “କାମ' ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । “ତାଦାମ୍ଯୁ' ନାଶ ହୋଇଗଲେ 
କାମବିହୀନ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭବ ହୁଏ । ସ୍ଵରୂପର ଅନୁଭବ 
ହେଲେ “କାମ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

'ବଂ ବୁଦ୍ଧେଃ ପରଂ ବୁଦ୍ବା'--ଶରୀର ଅପେକ୍ଷା 


ଚେତନ-ଅଂଶ ପରମାମ୍ବରାଙ୍ସ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ ହେଲେ ଜଡ଼-ଅଂଶ ଅପସରିଯାଏ; କାରଣ ଜଡ଼ ଅନିତ୍ୟ | କିନ୍ସୁ ଜଡ଼-ଅଂଶ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ 


ହେଲେ ବି ଚେତନ ଅଂଶ ଅପସରିଯାଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଚେତନ ନିତ୍ୟ | 


ଶ୍ମୋକ ୪୨-୪୩ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ପର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍ତ ଅପେକ୍ଷା ମନ ପର, ମନ 
ଅପେକ୍ଷା ବୁଦ୍ଧି ପର ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ଅପେକ୍ଷା “କାମ” ପର 
ବୋଲି ପୂର୍ବରୂ କୁହାଯାଇଛି। ଏବେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ 
ବୁଦ୍ଧିଠାରୁ ପର “କାମ'କୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ହେଲା, ଏହି “କାମ' “ଅହମ୍‌'ରେ ରହେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ 
“କାମ' ନାହିଁ। ଯଦି ସ୍ବରୂପରେ “କାମ” ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ 
ତାହା କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। ନାଶବାନ୍‌ ଜଡ଼ ସହିତ 
ତାଦାମ୍୍ୟ କରିବାରୁ ହିଁ କାମ ଉତ୍ପନ୍ତ ହୁଏ। ସେହି ତାଦାମ୍ପ୍ୟରେ 
ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ ଅଂଶରେ ହିଁ “କାମ” ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପରେ 
ଥୂବାଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ବୁଦ୍ଧିଠାରୁ ଉପରେ ରହୁଥୁବା ଏହି 
'କାମଂକୁ ଚିହ୍ନି ତାକୁ ବିନାଶ କରିବା ଉଚିତ । 

'ସଂସ୍ତଭ୍ୟାମ୍ବାନମାମୂନା'-_ 'ଅହମ୍‌' ବୁଵିଠାରୁ ଉର୍ଵ୍ବରେ | 
ସେହି “ଅହମ୍‌'ରେ ରହୁଥିବା “କାମ'କୁ ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ 
ନିଜ ଦାରା ନିଜକୁ ବଶୀଭୂତ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ସହିତ ଅଥବା 
ନିଜ ଅଂଶୀ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ଷଷ୍ଟା ଅଧ୍ୟାୟର ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକର “ଉଦ୍ଧରେ ଦାମ୍ପୂନାମ୍ପାନମ୍‌' 
ପଦରେ ଏବଂ ଷଷ୍ଠୀ ଶ୍ଳୋକରେ “ଯେନାମ୍ବ୍ବେ ବାମ୍ବନା ଜିତଃ” 
ପଦରେ ମଧ୍ୟ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି। 

ସ୍ବରୂପ (ସ୍ବୟଂ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାଚ୍ୟୀର ଅଂଶ ଏବଂ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି ସଂସାରର ଅଂଶ । ଯେତେବେଳେ 
ସ୍ବରୂପ ନିଜ ଅଂଶୀ ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ପ୍ରକୃତି 
(ସଂସାର) ର ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ଠାରେ କାମନା 
ଜାତ ହୁଏ। କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଅଭାବରୁ ଏବଂ ଅଭାବ 
ଉପନନ୍ତ ହୁଏ ସଂସାର ସମ୍ଭବନ୍ଧଦରୁୂରୁ କାରଣ ସଂସାର 
ଅଭାବସ୍ବରୂପ--“ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବଃ'” (ଗୀତା 
୨ । ୧୬) | ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହେବାମାତ୍ରେ କାମନାର 
ବିନାଶ ଘଟେ; କାରଣ ସ୍ବରୂପରେ ଅଭାବ ନାହିଁ-- “ନାଭାବୋ 
ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ' (ଗୀତା ୨ । ୧୬, | 

ପରମାମ୍ରରାବ୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ସଂସାର ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେଲେ ବି ନିଜ ଅଂଶୀ ପରମାମ୍ବାକ୍କ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ପାଇଁ ଜୀବର ବାସ୍ତବ ଇଜ଼୍ଜା (ଆବଶ୍ୟକତା) ରହିଥାଏ | 'ମୁଁ 
ସଦା ବଞ୍ଚି ରହେଁ; ମୁଁ ସବୁକିଛି ଜାଣିଯାଏଁ; ମୁଁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ 
ସୁଖୀ ହୋଇଯାଏଁ' - ଏହିରୂପେ ସେ ପଏକୃତରେ ସତ୍‌-ଚିତ୍‌- 
ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ବରାସ୍କର ଇଜ୍ରା କରେ, କିନ୍ତୁ ସଂସାର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିଥୁବାରୁ ସେ ଭ୍ରମବଶତଃ ଏହି ଇଚ୍ଜାଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଂସାର ମାଧ୍ୟମରେ ପୂର୍ଶ୍ଚ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ--ଏହା ହେଉଛି 
'କାମ' । ଏହି 'କାମ' କେବେ ପୂରଣ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ | 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ତେଣୁ ଏହାକୁ ଅବଶ୍ଯ ନାଶ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

ଯେ ସଂସାର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିଛି, 
କେବଳ ସେ ହିଁ ତାକୁ ତୂୁଟାଇ ପାରିବ। ତେଣୁ ନିଜ 
ଦ୍ବାରା ସଂସାରରୁ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରି କାମକୁ 
ମାରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି । 

ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ସଂଯତ କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି 
ଅଭ୍ୟାସର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ; କାରଣ ସଂସାର (ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି) ର ସହାୟତା ନେଲେ ହିଁ ଅଭ୍ୟାସ 
ହୁଏ । ଅଭ୍ୟାସରେ ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନନ୍ଧର ସହାୟତା ନେବାକୁ 
ପଡ଼େ। ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତି ବା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ସଂସାରର ସହାୟତାରେ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସଂସାରର 
ତ୍ୟାଗରେ (ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କଲେ) ସ୍ବତଃ ହୁଏ । 


ଚେତନ ଜଡ଼ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେଲେ, 
ତାଂଠାରେ ସାଂସାରିକ ଓ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଉଭୟ ପ୍ରକାରର 
ଇଜ୍ରା ଦେଖାଯାଏ। ଜଡ଼ ସାଥୂରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେବାରୁ 
ଜୀବର ଗୋଟିଏ ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ ଯେ, ସେ ସତ୍‌-ଚିତ୍‌- 
ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରୂପକ ଇଚ୍ଛା ବା ଅଭିଳାଷକୁ 
ସଂସାର ଦ୍ବାରା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର 
କାମନା କରେ। ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ତା'ର ଏ ଦୁଇଟିଯାକ 
ଇଚ୍ଛା (ସ୍ବରୂପ ବୋଧ ବିନା) କେବେ ଲୋପ ପାଏ ନାହିଁ। 

ସଂସାରକୁ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ସଂସାରଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ ପରମାମ୍ରାଙ୍ଗୁ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ 
ପରମାମ୍ରରାଚ୍ଚ୍ର ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ; କାରଣ 
ବାସ୍ତବରେ “ସ୍ବୟ”ର ସଂସାରଠାରୁ ଭିନ୍ନତା ଓ ପରମାମ୍ରାର୍କୀ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ଅଛି । ସାଂସାରିକ ଇଢ୍ଜା କରିବାରୁ “ସ୍ବୟଂ” 
ସଂସାର ସହିତ ନିଜର ଅଭିନ୍ତତା ବା ସମୀପତା ମାନିନିଏ, 
କିନ୍ତୁ ତାହା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; ଏବଂ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୀ 
ଇଚ୍ଛା କରିବାରୁ “ସ୍ଵୟଂ ପରମାମ୍ଦରାବ୍କ୍ର ଠାରୁ ନିଜର ଭିନ୍ନତା 
ବା ଦୂରତ୍ (ବିମୁଖତା) ମାନିନିଏ, ଏହା ବି ସମ୍ଭବ 
ନୂହେଁ। ଅବଶ୍ଯ ସାଂସାରିକ ଇଜ୍ଜା ନାଶ କରିବା ପାଇଁ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଇଜ୍ଜା କରିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ । ପାରମାର୍ଥ୍ବକ 
ଇଚ୍ଛା ତୀବ୍ବ ହୋଇଗଲେ ଲୌକିକ ଇଚ୍ଜା ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। ଲୌକିକ ଇଜ୍ଜା ସମ୍ପୂର୍ଶ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ ଇଚ୍ଜା ପୂର୍ଣ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ଅନୁଭବ କରିହ୍ୁଏଂତ: କାରଣ ବାସ୍ତବରେ 
ପରମାମ୍ବ୍ା ସର୍ବଦା ଓ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ, କିନ୍ତୁ ଲୌକିକ 


€ ଯଦା ସର୍ବେ ପ୍ରମୁଚ୍ୟନ୍ତେ କାମା ଯେଏ ସ୍ୟ ହୃଦି ଶ୍ରିତାଃ। ଅଥ ମର୍ତ୍ୟ୍ୟୋଃମ୍ପତୋ ଭବତ୍ୟତ୍ର ବ୍ରହ୍ମ ସମଶ୍ରୁତେ। 


(କଠ, ୨ | ୩ | ୧୪; ବୃହଦା., ୪ | ୪ | ୭) 


ନ 


ଇକ୍ଥା ଥୂବାରୁ ତାର୍ଜୁ ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ଜହି ଶତ୍ପୁ” ମହାବାହୋ କାମରୂପଂ ଦୁରାସଦମ୍‌'-- 
“'ମହାବ।ହୋ'ର ଅର୍ଥ ହେଲ। ବିଶାଳ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ବାହୁବିଶିଷ୍ଟ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୃରବୀର । ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ '.ମହାବାହୋ' 
କହି ଭଗବାନ ସୂଚିତ କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ଏହି 
'କାମ'ରୂପକ ଶତୂକୁ ଦମନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ।| 

ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି କାମକୁ ବିନଷ୍ଟ କରିବା 
କଷ୍ଟ ସାଧ୍ଯ। ଏହି “କାମ” ବିଶିଷ୍ଟ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତି କ୍ର 
ବିବେକକୁ ମଧ୍ୟ ଆଢ୍ରାଦିତ କରି ସେମାନଙ୍କୁ କର୍ତବ୍ଯବ୍ଯୁତ 
କରିଦିଏ, ଫଳରେ ସେମାନର୍କ୍ରର ପତନ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ଏହାକୁ ଦୁର୍ଜୟ ଶତ୍ରୁ କହିଛନ୍ତି। 

'କାମ'କୁ ଦୁର୍ଜୟ ଶତ୍ରୁ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ତା'ପ୍ରତି ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ, ତାକୁ ଦୁର୍ଜୟ ମନେକରି 
ନିରାଶ ହେବା ଏପରି କଥନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ। 

କାମନାର ଉତ୍ପତ୍ତି, ପୂର୍ତି, ଅପୂର୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ, 
ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାମନା ଉପ୍ପତ୍ତି ବିନାଶଶୀଳ । ସ୍ବୟଂ 
ନିରନ୍ତର ରହେ ଏବଂ କାମନାର ଉମ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶ 
କଥା ଜାଣେ। କାମନାରୁ ସେ ସହଜରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଜ୍ଚରେଦ 
କରି ପାରିବ; କାରଣ ବାସ୍ତବରେ କାମନା ସହିତ ତାଂର 
ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସାଧକ କାମନା ପ୍ରତି ଭୟଭୀତ 

ଅନୂଚିତ। ଯଦି ସାଧକର ନିଜ କଲ୍ଯାଘପ୍ରାପ୍ରି 
ପାଇଁ ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏଂ, ତେବେ ସେ “କାମଂକୁ 
ସହଜରେ ମାରି ପାରିବ । 

କାମନା ତ୍ଯାଗ କରିବାରେ ଅଥବା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରେ 
ସମସ୍ତେ ସ୍ବତନ୍କ୍ଟ ଅଧ୍ୂକାରୀ୬ ଯୋଗ୍ଯ ଓ ସମର୍ଥ କିନ୍ତୁ 
କାମନାପୂର୍ତିରେ କେହି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧକାରୀ, ଯୋଗ୍ୟ ଓ ସମର୍ଥ 
ନୁହନ୍ତି । କାରଣ କାମନା ପୂର୍ଶ୍ରି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ପରମାମ୍ସା୍ୁ 
ପାଇବା ପାଇଁ ହିଁ ପରମାମ୍ରା ମାନବଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି | ତେଣୁ 
କାମନା ତ୍ୟାଗ କଠିନ ନୁହେଁ । ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ କାମନା ତ୍ଯାଗ କଠିନ ମନେ ହେଉଛି। 


* ଶୀୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩: 


ସୁଖ(ଅନୁକୂଳତା) ର କାମନା ଛଡ଼ାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ବେଳେ 
ବେଳେ ଦୁଃଖ (ପ୍ରତିକୂଳତା) ପଠାଇ ସତେ ଯେପରି କହନ୍ତି, 
ତୂମେ ସୁଖର କାମନା କର ନାହିଁ; କାମନା କଲେ ଦୁଃଖ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର କାମନା କରି ମନୁଷ୍ଯ: 
ଦୁଃଖରୁ ନିସ୍ତାର ପାଇପାରେ ନାହିଁ -ଏହା ଏକ ନିୟମ | କାହିଁକି: 
ନା, ସଂଯୋଗଜନିତ ଭୋଗ ହିଁ ଦୁଃଖର କାରଣ (ଗୀତା 
୫।୨୨)| 

ସ୍ବୟଂ” (ସ୍ବରୂପ) ରେ ଅନନ୍ତ ବଳ ନିହିତ । ତାହାଠାରୁ 
ସତ୍ତା ଓ ବଳ ପାଇ ବୁଦଵି, ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସତ୍ତାବାନ୍‌ ଓ ବଳବାନ୍‌ 
ହୁଅନ୍ତି । ମାତ୍ର ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ ସେ ନିଜ ବଳକୁ 
ଭୁଲି ଯାଉଛି ଏବଂ ନିଜକୁ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଅଧୀନ 
ମନେକରୁଛି । ଅତଏବ “କାମଂରୂପକ ଶତ୍ରୁକୁ ମାରିବା ପାଇଁ 
ନିଜକୁ ଓ ନିଜ ବଳକୁ ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ | 

“କାମ” ଜଡ଼ରେ ଓ ଜଡ଼ ସମ୍ବନ୍ଧରୂ ହି ହୁଏ ୮ 
ତାଦାମ୍୍ୟ ଯୋଗୁଁ ତାହା ସ୍ବୟଂରେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଜଡ଼ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂଲେ, “କାମ”ର କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ। 
ଅତଏବ ଏଠାରେ “କାମଂକୁ ମାରିବାର ଅର୍ଥ “କାମଂର 
ଅବିଦ୍ଯମାନତା ଦର୍ଶାଇବା। ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ ଯଦି “କାମ” 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ କାମନାର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରି ତାକୁ ନାଶ 
କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟୀ କରିବା, ତେବେ ତାହା ଦୁଷ୍ଟର 
ହେବ। କାରଣ ବସ୍ତୁତଃ କାମନାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। 
କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ଉତ୍ପନ୍ନଶୀଳ ବସ୍ତୁର ବିନାଶ 
ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ। ନୂତନ କାମନା ନ କଲେ ପୁରାତନ 
କାମନା ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟା ହୋଇଯିବ। ଅତଏବ କାମନା ନାଶ 
କରିବାର ଅର୍ଥ ନୂତନ କାମନା ନ କରିବା। 

ଶରୀରାଦି ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥକୁ ମୁଁ”, “ମୋର” ଓ 
'ମୋ ପାଇଁ' ମନେ କରିବାରୁ ହିଁ ନିଜଠାରେ ନ୍ୟଯୁନତା 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଭ୍ରମବଶତଃ ମନୁଷ୍ଯ ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ସେହି ନ୍ଯୂନତା ପୂରଣ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, 
ତେଣୁ ସେ ସେଗୁଡ଼ିକର କାମନା କରେ। ପ୍ରକୃତରେ 


“ସାଧକ ହୃଦୟରେ ସ୍ଥିତ ସମସ୍ତ କାମନା ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ମରଣଧର୍ମୀ ମନୂଷ୍ଯ ଅମ୍ବର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏଇଠି 


(ମନୁଷ୍ୟଶରୀରରେ ହିଁ ପୂର୍ଶ୍ରଭାବେ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଅନୁଭବ କରେ।'” 


ବିମୁଞ୍ଚତି ଯଦା କାମାନ୍‌ ମାନବୋ ମନସି ସିତାନ୍‌ । ତର୍ହ୍ୟୈବ ପୁଣ୍ଡରୀକାକ୍ଷ ଭଗବତ୍ତ୍ବାୟ କଳ୍ପତେ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୭ | ୧୦ | ୯) 
“ହେ କମଳନୟନ! ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ମନସ୍ଥ ସମସ୍ତ କାମନା ପରିତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପକୁ 


ପ୍ରାପ୍ତ କରେ।'” 


* ସର୍ବଦା ଅବିନାଶୀ (ଚେତନତତ୍ତବ ବା ପରମାମ୍ବାଃ ପ୍ରତି ହିଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବା ଲକ୍ଷ୍ଯ ହୁଏ, ନାଶବାନ୍‌ (ସଂସାର! ପ୍ରତି ନୁହେଁ । ନାଶବାନ୍‌ ପ୍ରତି 
କାମନା ହୁଏ, ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ । ଯାହା ମନୂଷ୍ଯ ନିରନ୍ତର ଗ୍ଵହେଁ, ତାହାକୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ କହନ୍ତି । ଶରୀରକୁ ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ କରି ଦିଆଗଲେ ମଧ୍ୟ, ସେ 
କେବଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଗ୍ଵହେଁ । ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅବଶ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ କାମନା ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ନାଶ ହୁଏ' । ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସର୍ବଦା ଏକ ରହେ, 


କିନ୍ତୁ କାମନା ବଦଳୁଥାଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୪୨-୪୩] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା କାହାରି ନ୍ଯୁନତା 
ପୂରଣ ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ ମଧ୍ୟ: କାରଣ ପଦାର୍ଥ ନାଶବାନ୍‌ ଓ ସ୍ଵୟଂ ଅବିନାଶୀ । 
ସ୍ବୟଂ ଅବିନାଶୀ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ କାମନା 
କଲେ ଲାଭ ତ କିଛି ମିଳେ ନାହିଁ, ହେଲେ କ୍ଷତି କିଛି 
ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କାମନାକୁ ଶତ୍ରୁ 
କହିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାକୁ ମାରିବାକୁ ଆଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । 

କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଏହି କାମନା ସହଜରେ ବିନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ; କାରଣ କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ସଂସାରର ଛୋଟ 
ବା ବଡ଼ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖି 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ କରେ, କାମନାପୂର୍ତି ପାଇଁ ନୁହେଁ | ସେ 
ପରହିତ ଓ ପରସୁଖ ପାଇଁ ନିଷ୍ଟକାମଭାବରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
କ୍ରିୟା କରେ, ନିଜ ପାଇଁ କେବେ କିଛି କରେ ନାହିଁ। ସେ 
ଜାଣେ ଯେ, ତା'ପାଖରେ ଯେଉଁ ସମୟ, ବୁଦି, ସାମଗ୍ରୀ ଓ 


ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଛି, ସେସବୁ ତା'”ନିଜର ନୂହେଁ, ବରଂ ମିଳିଛି 
ଏବଂ ଦିନେ ଗ୍ବରଲିଯିବ। ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ନିଜର ନ 
ଭାବି ନିଃସ୍ବାର୍ଥିପର ଭାବରେ (ସଂସାରର ମନେକରି) ସଂସାର 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରେ।। ନିଜ ପାଖରେ କିଛି ନ ରଖି 
ତାହାକୁ ପୂର୍ଣୂରୂପେ ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇଦିଏ । ନିଜର 
ନ ମାନିଲେ ଯାଇ ତାହା ପୂର୍ଶିରୂପେ ସଂସାର ସେବାରେ 
ଲାଗିପାରେ, ନ ହେଲେ ଲାଗିପାରେ ନାହିଁ। 
କର୍ମଯୋଗୀ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରେ ନାହିଁ, କିଛି 
ଗ୍ରହେଁ ନାହିଁ କି ନିଜର ବୋଲି କିଛି ଭାବେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ତା'ର କାମନା ସହଜରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। କାମନା 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ର 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ନିଜଠାରେ ନିଜକୁ ପାଇ କୃତକୃତ୍ୟ, 
ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ଓ ପ୍ରାପ୍ତପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା' ପାଇଁ 
କିଛି ଜାଣିବା, ପାଇବା ଓ କରିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 


ମଜିରିନ୍ତ ଭ/ବ- ଭଗବାନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ନାମ ତ ଉଲ଼େଖ କରିଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଅଅହମ୍‌'ର ନାମ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହାନ୍ତି। ଅହମ୍‌ ବୁଦ୍ଧିଠାରୁ ପର। ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ବୁଦ୍ଧି ପରେ 
ଅହମ୍‌ କଥା କହିଛନ୍ତି 'ଭୂମିରାପୋଃନଳୋ ବାୟୁଃ ଖଂ ମନୋ ବୂୁଦିରେବ ଚ । ଅହଂକାର ଇତୀୟଂ ମେ......... ' | 
ତେଣୁ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ “ସଃ” ପଦରେ ଅହମ୍‌ରେ ରହୁଥୁବା “କାମ” ଗ୍ରହଣୀୟ । 

ଆମ୍ପସାକ୍ଷାକାର ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅହମ୍‌ରେ କାମ ରହେ। ଆମ୍ଦୂସାକ୍ଷାକାର ହୋଇଗଲେ ଅହମ୍‌ରେ କାମ ରହେ 
ନାହିଁ-ଂପରଂ ଦୃଷ୍ଟ୍ା ନିବତ୍ତିତେ (ଗୀତା ୨। ୫୯) । ଆମ୍ରରା ବା ସ୍ବରୂପରେ ତ ସୁଖ ନିହିତ, କିନ୍ତୁ କାମନା ଯୋଗୁଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଜଡ଼ତାକୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରି ସେଥୂୁରୁ ସୁଖ ଆଶା କରେ। ଜଡ଼ତା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କାମ” ରହେ, ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ସମ୍ପୂର୍ଷ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ପ୍ରେମ” ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । 

“'କାମ' ନିଜଠାରେ ରହିଛି--'ରସୋଃପ୍ୟସ୍ଯ" (ଗୀତା ୨ | ୫୯) | ନିଜଠାରେ ଥୁବାଯୋଗୁଁ “କାମ ଆମ ପାଇଁ 
ପ୍ରତିବନ୍କକ ହେଉଛି। ଯଦି ତାହା ନିଜଠାରେ ନ ଥାନ୍ତା, ପର (ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଦିଧଠାରେ ଥାଆନ୍ତା ତେବେ ଆମର 
ଅସୁବିଧା କ'ଣ? ନିଜଠାରେ କାମ ଥୂବାରୁ ହିଁ ସ୍ବୟଂ ସୁଖୀ ଓ ଦୁଃଖୀ ହେଉଛି, କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ହେଉଛି। ବାସ୍ତବରେ 
ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ କାମ ଆମଠାରେ ଅଛି ବୋଲି ଆମେ ସ୍ବୀକାର କରି ନେଇଛୁ, କିନ୍ତୁ ସତରେ ତାହା ଆମଠାରେ 
ନାହିଁ। ସେଇଥୂପାଇଁ ତ ତାହା ଦୂର ହୁଏ। ସୁତରାଂ” କାମ ଆମଠାରେ ଅଛି ସତ, ହେଲେ ତାହା ସ୍ଵୀକୂୃତ। 

ଅହମ୍‌ରେ ଥ୍ରୁବା ବସ୍ତୁକୁ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜଠାରେ ସ୍ବୀକାର କରିନିଏ। ଆମେ ନିଜଠାରେ ଅହମୁକୁ ସ୍ବୀକାର କରିଛୁ 
ଏବଂ ସେହି ଅହମ୍‌ରେ କାମ ରହିଛି । ଏଣୁ ଅହମ୍‌ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅହମ୍‌ର ସଜାତୀୟ ଆକର୍ଷଣ “କାମ' ରହିଥାଏ ଏବଂ 
ଅହମ୍‌ ନ ରହିଲେ ସ୍ବୟଂର ସଜାତୀୟ ଆକର୍ଷଣ 'ପ୍ରେମ” ରହିଥାଏ। କାମରେ ସଂସାର ପ୍ରତି ଏବଂ ପ୍ରେମରେ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ। 

ସମଗ୍ର ତ୍ରିଲୋକ ଓ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ବିଷୟ” ଅଟେ। ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍କର ଏକ ଅଂଶରେ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିମଯାନେ ମନର ଏକ ଅଂଶରେ, ମନ ବୁଦ୍ଧିର ଏକ ଅଂଶରେ, ବୁଦ୍ଧି ଅଅମ୍‌ର ଏକ ଅଂଶରେ ଏବଂ ଅହମ୍‌ 
ଚେତନ ।(ସ୍ବରୂପ) ର ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ରିତ। ତେଣୁ ଚେତନ ଅତୀବ ମହାନ୍‌ । ସମଗ୍ର ତ୍ରିଲୋକ ଓ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ 
ଏହି ଚେତନର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ମାତ୍ର ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଗୋଟିଏ ଅଂଶ ଅହମ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ସାପନ କରିବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଛୋଟ (ସଂକୀର୍ଣ୍ଃ ମନେକରେ! 


=== ୨ === 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା *‹ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୩ 


@ ଉଛ ଜିତି ଶୀମଭରବନ଼ରୀତନ୍ଦୂଦୀନିଶନୁ ବନୁକିଜ୍ଯାୟଂ ଠୋରଣାଣକ୍ତ୍ କୀକୁଷ୍ତ୍ରନସୀକନଦେ 
କର୍ମଘ/6ରା/ ନାମୀ ନୁତୀ୍ୟୋ୧///ୟ୬ // 7? // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ବକ ସତ୍ବ ଏହି ଭଗବନ୍ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବତୃଗୀତୋପନିଷଦୃରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍କାଜୁଲୁ ନସଂବାଦରେ “କମ୍ମିଯୋଗ” ନାମକ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ପୃର୍ଣି ହେଲା॥ ୩ ॥ 


ଏହି ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ନାମ “କର୍ମଯୋଗ”; କାରଣ 
ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ କର୍ମଯୋଗର ଯେତେ ବିଶଦ ବର୍ଣ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି, ଗୀତାର ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଅଧ୍ୟାୟରେ ସେତେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା ନାହିଁ। 


ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ତୃତୀୟୋଃଧ୍ଯାୟଃ”ରେ 
ତିନୋଟି “ଅଵୁନ ଉବାଚ' ଆଦିରେ ଆଠଟି, ଶ୍ମୋକମାନକ୍କରେ 
ପାଞ୍ଚ ଶହ ବୟାଳିଶଟି ଏବଂ ପୁଷ୍ପିକାରେ ତେରଟି ପଦ 
ଅଛି। ଏହିପରି ସମସ୍ତ ପଦର ସମଥ୍ଟି ପାଞ୍ଚ ଶହ ଛଅଷଠି । 

(୨) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର “ଅଥ ତୃତୀୟୋଃଧ୍ଯାୟଃ'ରେ 
ସାତୋଟି “ଅଜୁନ ଉବାଚ” ଆଦି ପଦରେ ଛବିଶଟି, 
ଶ୍ମୋକମାନଙ୍କରେ ଏକ ହଜାର ତିନି ଶହ ଛସ୍ତରିଟି ଏବଂ 
ପୁଷ୍ପିକାରେ ପଇଁଗ୍ବଳିଶଟି ଅକ୍ଷର ଅଛି । ଏହିରୂପେ ସମସ୍ତ 
ଅକ୍ଷରର ସମଣଞ୍ଚି ଏକ ହଜାର ଗ୍ରରି ଶହ ଚଉବନ । ଏହି 
ଅଧ୍ଯାୟର ସମସ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ୍ । 


(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଗ୍ରରୋଟି ଉବାଚ ଅଛି-- 
ଦୁଇଟି 'ଅଵୁନ ଉବାଚ' ଏବଂ ଦୁଇଟି 'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ' | 


ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ତେୟାଳିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୧ମ 
ଓ ୩୭ଶ ଶ୍ନଣୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ତଥା ୧୧ଶ 
ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 'ରଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
'ର-ବିପୁଳାତ: ୫ମ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ନଗଣ'ଂ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ-ବିପୁଳାତ ୧୯ଶ, ୨୬ଶ ଓ 
୩୫ଶ ଶ୍ଳଣୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ତଥା ୮ମ ଓ ୨୧ଶ 
ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ ଭଗଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
'ଭ-ବିପୁଳାତ ଏବଂ ୭ମ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ 
ନଗଣ” ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ରଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ସଂକୀଣ୍ଫି-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ ରହିଛି। 
ଅବଶିଷ୍ଟ ତେତିଶଟି ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ୟାବକ୍ତ' ଅନୁଷ୍କୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର 
ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ। 


+ + + 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ଚତୁଥୋଃଧ୍ୟାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ଖୀଜଜବାନ ଜ଼ିତ/ୟ ଅଧ/ୟକ 7? 6ଜ୍ନୌଳ6ଳକେ କନ୍ି୫ଲେ 6ଯ, ଜ୍ଞଞଯୋର6କ ଳିନ କିବେଳ ଥନୁଯାଳେ ବିଦ୍ଦୂନପୂର୍ବଳ 
ଯାଧନ/ କଲେ 6୦ ସଂବୁଵି ଠା ହୁଏ, ତାହା ନୁଣମ କର୍ମଠୋର ବିଷୟଣ6ଜେ ଖୁଣ ଅର୍ଥନୁ କର୍ମରେ ନିନ୍ଞା/ମଭାବପୂର୍ବଳ 
ପଜନିତା6 କର୍ଞକ/-କର୍ମ ଜଲେ ସମଚବୁଵି କିଳି ଭାଇ ନୁଏ, ଜାହା ଶୁଣ- ଏହା 6ତଭିନିତ/ ଯା'୫୧// ଚୁଣିର୍ୟେତଶେ ନିମ ଶଣୁ' / 
କର୍ମଠୋରନକ ବର୍ଷଳ/ ଳଜିବ/ ଯମାୟ6ନେ ଉନଳାକୁଯାଳେ ଅର୍ନୁନ ଡଖୁୀ କଳିବ/କୁ ଯିତୟନ୍ଞକ ଲଣଣ ବିଷୟେ ଳନି ଅଧ୍ଯୟିକୁ 
ପୂର୍ଶ ଳଲେ / 

ତୃତ/ୟ ଅଧ୍ାୟଜ ଥଆଜନ୍ଠନେ ଅର୍ନୁନ ଭର କଳିଥିବେ ଯକି ଆପଣ ନତନକୁନାଳଜେ ଚୁଝି 6୭୭ 6ତ6ବେ ଆପଣ 6ମାତେ 
ନ୍ଦାଜ କର୍ମନେ ଲାହିଳି ଲଗୀଜଛଳି? ' ଏହାଜ ଜଜ 6ଜେରକୁ ଯାଳ ଜବାନ ୪୬ ଖଖ୍ୋକ୍ନୁ ୨୯ଣ ଖୋଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲଲାଳାନେ 
କର୍ଞବ#-କର୍ମ ଜଜିକ/ଜ ଆବଶ୍ୟକତ/ ତତିଦ/ଜନ କଳିକ/ ସଳେଂ ସନ ମାତ କଣଲ 6ଫ କର୍ଥବ/-ଳର୍ମ କଳେ ନିଁ ଯମନ୍‌ବୁଝି 
ତାଙ୍ ହୁଏ / ଦୁଳଶୁ ୨୨୦୭ ଵଷ ଳେ ଜନବନ୍ିନ/ ଅନୁଯାଳକେ କର୍ଞବ/-ଳର୍ମ କଳିବଜ ବିଥି' ସନେ କନି୫ଲେ ଫେ ବିଚେଳପୂର୍ବଳ 
ଯଂମ୍ଭ କର୍ମ 6ମୀତେ ଅର୍ପଣ କଳି ଜଥ/ ନିଜ୍ଞାମ, ନିର୍ମମ © ଲିଃସନ୍ନାଫ ହୋଳ ଶୀକ୍କିନିତ କର୍ଞବ/-କର୍ମ ଜଜିବ/ ଜଚିତ / କର୍ଞକ/- 
କର୍ମଜ ଜକ ବିଧିକୁ ନିଜଜ ମତୀ 6ବୋଳି କହି ଜନବାଳ ??୧ଣ @ 77 ୨ଣ ନୋ[ଳଳକେ ଅନୁଯୟ © ବତିଜେଳ ଜ/ତିଜେ ଳିଳ ମତକୁ 
ଦିଫୁଝୁ ଳେ ଏବଂ ୨୨୫୩ 6 #ଳଳଜେ ଜକୁ ବିଧି ପାଳନ ଜପକେ ବିଶେଷ ଗୁକୁତୁ 6ଜେଳ କହିଳେ ନେ ଳିଳ କର୍ଷବ# ଦଳନ 
କଜି ନୁଚୁ/କଳଣ କରିକ/ ମଧ୍/ 6୭ ୟଜ- ଚସୁଧଣମ୍ମ ଳିଧଳଂ 6୭ଘ#' / ଏ କଥା ଜପଳନେ ଅର୍କୁନ ??୬୩ 6ନହୋମଅ'ଳଳଜେ ଡୃଣ୍ଣ 
କଲେ 6 ନନୁଷ/ 6 ଗୁହୁଥି୫ଲ ନଧ/ କାହା ନଜ/ 6ଜିତ ହୋଇ ପାଫ (ଅଳର୍ଜବ// କେନ ଏହାଳ ଜଳକନେ ଭଜବଳ କାମଂ 
ଥର୍ଥୀନ଼ୁ ଲାମଳାକୁ ଯମ ପାଫ 6 ଅଳର୍ଥନ କଳଣ 6ବୋଲି କନ୍ଦି ଫପଜିଶେଷ୨କେ ଲାମନୁଷଳ ଶୁକୁ ନିନନତ କଜିବ/ ଫାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
6କଲେ / 

ଯଦିକ' ତୁତୀୟ ଅଧ୍ୟୟନ ??୭ଶ ନଜ୍ୟୋକ୍ନ ଜନରନ ଥବିଜାମ ରତିନଜେ ଜେଣ ଜେଇ ଆସୁଛନ୍ି ଉଥାଦି ୪୩/୫୩ ଖୋଳନେ 
ଅର୍ନ୍ରନଙ୍କ ଶୂଳ ଜଳଜ ଦମାର ଯୋଇଦିବନୁ ମହର୍ଶି ୫ବଦଦ୍ଯାସ୍ ତୃତୀୟ ଥଧ୍ଯାୟ ଯସମାସ୍ର କଳି ଚଢୁର୍ଥ ଅଧ୍ଯାଯ ଆଜନ୍ତ୍ର କଳିରେଲେ / 
ଏଠଥୁଚୁ ମଣନ ହେଉଛି ଅର୍ନୁଳଙ୍କ ଭଶୁଳ ଜନ ସମାର ନେରା ପଠନ କିଛି ଯମ ପାଇଁ ଜନରଳ ଚୁଦ୍ନ କହି ଯାଇଛନି ଏବଂ କିତାୟ 
ଅଧ୍ୟାୟଜ ୪୭୩ © ୪୮୮୩ 6ଜ୍କୋଳ୍ନୁ ବର୍ଷ ବଲିଥିର ଳର୍ମଯୋରକ ବିଷୟ [କୁ ଚ୍ତୁର୍ଥ ଅଧ#ଯଳ ଭଥମଂନ୍୍ଵୋଳନନେ ଲମନ୍‌ଂ ଭଜେ 
ଦୁଳର୍କୂଜ ଥାଜନ୍ଦ୍ର କ୍ରୁଛଛି / ଅତଏବ ଚନୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ପରିଣିଜ୍ ନୁ ଗହଣୀୟ / 

କର୍ମଘୋରଜେ ତୁଇଟି ଲଥ/ ଠଧାଳ-¬ (୧)କର୍ଞବ'କର୍ମନ ଆଚରଣ ଏବଂ (୨) କର୍ଞବ/-କର୍ମ ବିଷୟେ ଜ୍ଞନ ଲାଭ ! ଥର୍କୁନ 
କର୍ମକୁ ନ୍ମନ୍ୁଫତ# ୟାର କଳିର, ପାଇଁ ବୃନୁଥି୫ଲ, ଣୁ ତୃତୀୟ ଅଧୟାୟକ ଆଜମ୍ଭନେ ନ୍ଦ ଜରରାନଙ୍କୁ କନିବଲେ ଆପଣ ମୋତେ 
ହୋ କର୍ମେ କାହିଁକି ଲଣାଛଳି? ' 6ନ ଚତୁଝୁଚୁ ତୁତାୟ ଅଧ୍ଯାୟନେ ଜଳବନ ଲଲସଳାଳେ ଳର୍ଞବକ/-କର୍ମ ଆଚଳଣଜପ6ନ 
ବିଶେଷ ଟୁନୁନୁ 6ଜେବ/ ଯଣନଂ ସନ" କର୍ମୋର ଚୁର୍ନିକ/ ପାଇଁ 6ଳେଜେଟି ଜାଣକୁିଳ କଥା କହିଲେ: କିନ୍ତୁ ଚତୁର୍ଥ ଥଧ୍ଯାୟନେ 
କର୍ଯଘୋଟ ସୀୟଦ/ୟ କୁଳ ଦିଲ ଜନେ ବିଶେଷ ଗୁଚୁନୁ 6ଜେଳ କର୍ବୟ/-କର୍ମ କଳିବ/ଜ ଆବଶ୍ୟକତ/ ଙତିପୀକନ ଳଳିଛଛି / 
ଜାୟର୍ଘ/ 6£ଲ/ ତୁତ 6 ଚନୁର୍ଥ ଜଭୟ' ଥଧ୍ଃୟ6ନଜେ ଜପର୍ପ୍ୟୁଛ ତୁଇଟିପାଳ କିଷୟ ବର୍ଷନ/ କଳଯୋଳଥଲେ ନଧ୍ୟ ନୁଜାୟ 
ଅଧ୍ୟାୟ କର୍ଞବ/-ଳର୍ମ ଆଚଜଣଜ ଭାଧାନ/ ରହିଛି ଏବଂ ଚନୁର୍ଥ ଅଧ୍ଯାୟେଜେ କର୍ଷ୍ବ/-କର୍ମ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନପାଭଜ ପଧାନ 
କହିଛି '66@ ଜମ 9 ର୍ନ ଯକ୍ଜ୍ଞନ/ 6ମୋନ୍ୟସେଶୁର/ତୀ (୪୮/ ୧୬) / 

60 କର୍ଯଘୋଟ ଥଲାଦି ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଭୂମଞଳ6ଜେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାତ! ଅଭାଚ୍ତୁ ବନୁଧୁଳାଳ୍ତୁ ଲହଭାୟ ହୋଇଯାଇଥିଲା 
6ଦେହି କର୍ମଠୋରୀଜ ବର୍ଶଳ/ ଦୁଳ# ଆଜନ୍ୟା ଳଜିବ/କୁ ଯାଲ ଭଗବାନ ଥମ ଜିନଲେଟି ନ୍ୋଳନେ କର୍ମୋରର ପଳନର/ କହିବ, 
ନ୫ଛଂ ସ6ନଦେଂ ଜଃହ/ ଥଳ/କି ବୋଳି ଦନାଞ୫୫ କଚୁଛଛି / 
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* ଶ୍ୁୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ରବ କୁ /ଚ 
ଇମଂ ବିବସ୍ବତେ ଯୋଗଂ ପ୍ରୋକ୍ତ ବାନହମବ୍ୟୟମ୍‌ । 
ବିବସ୍ବାନ୍‌ ମନବେ ପ୍ରାହ ମନୁରିକ୍ଷ୍ଵାକବେଃବ୍ରବୀତ୍‌ ॥ ୧ ॥ 
ଥଲା ଶାଭଗବାନୁବାଚ = ଶଭଗବାନ କହିଲେ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ଇମମ୍‌ ଏହି; ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବିନାଶୀ; ଯୋଗମ୍‌ -ଯୋଗ 
(କର୍ମଯୋଗ) କୁ; ବିବସ୍ବତେ ସୂର୍ଯ୍ୟ; ପ୍ରୋଳ ବାନ୍‌ କହିଥୁଲି; ବିବସ୍ବାନ୍‌ = ସୂର୍ଯ୍ୟ) ମନବେ ମନୁର୍କ; ପ୍ରାହ - କହିଲେ (ଏବ); 
ମନୁଃ=ମନୁ; ଇକ୍ଷ୍ମାକବେ-ରାଜା ଇକ୍ଷ୍ମାକୁର୍ଜୁୱ ଅବ୍ରବୀତବିକହିଲେ। 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ--ମୁଁ ଏହି ଅବିନାଶୀ ଯୋଗ (କମିଯୋଗ?' ସୃକ୍ଷ୍ଯଙ୍କୁ କହିଥଲି । ସୂକ୍ୟ୍ୟି ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର 
ବୈବସ୍ବତ ମନୁର୍ଦୁ ଏବଂ ମନୁ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ର ରାଜା ଇକ୍ଷ୍ମାକୁଙ୍କୁ କହିଲେ । 


ବ#6///--'ଇମ` ବିବସ୍ତେ ଯୋଗଂ ପ୍ରୋକ ବାନହମ- 
ବ୍ଯୟମ୍‌-- ଭଗବାନ ଯେଉଁ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ମନୁ ଓ ଇକ୍ଷ୍ମାକୁ 
ରାଜାଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଗ୍ରହସ୍ଥ 
ଥିଲେ ଏବଂ ଗରୂହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ରହି କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ପରମସିବଵି ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥୁଲେ । ଏଣୁ ପୂର୍ବପ୍ରକରଣ ଅନୁସାରେ 
ଓ ରାଜପରମ୍ପରା ଅନୁସାରେ ଏଠାକାର “ଇମମ୍‌, ଅବ୍ୟୟମ୍‌, 
ଯୋଗମ୍‌' ପଦର ତାପହୂର୍ଯ୍ୟ “କର୍ମଯୋଗ” ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଉଚିତ ମନେ ହେଉଛି। 

ଯଦ୍ଯପି ପୁରାଣ ଓ ଉପନିଷଦ୍‌ ପ୍ରଭୂତିରେ ମଧ୍ଯ 
କର୍ମଯୋଗର ବର୍ଶ୍ରନା ହୋଇଛି, ତଥାପି ଗୀତୋକ୍ତ କର୍ମଯୋଗ 
ପରି ତାହା ପୂର୍ଶି ଓ ବିସ୍ତୃତ ନୁହେଁ। ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ବିବିଧ 
ଯୁକ୍ତି ଦାରା କର୍ମପୋଗକୁ ସରଳ ଓ ପୂର୍ଶାଙ୍ଗଭାବରେ ଆଲୋଚନା 
କରିଛନ୍ତି। କର୍ମଯୋଗର ଏତେ ବିଶଦ ବର୍ଷ୍ରିନା ପୁରାଣ ଓ 
ଉପନିଷଦ୍‌ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । 

ଭଗବାନ ନିତ୍ଯ ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ଚର ଅଂଶ ଜୀବାମ୍ରା ବି 
ନିତ୍ଯ ତଥା ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ନିତ୍ଯ। 
ଏଣୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସମସ୍ତ ମାର୍ଗ (ଯୋଗମାଗ୍ଗ, ଜ୍ଞାନମାର୍ଟ, 
ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ପ୍ରଭୂତି) ମଧ୍ୟ ନିତ୍ୟଂ । ଏଠି “ଅଅବ୍ୟୟମ୍‌' ପଦରେ 
ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗର ନିତ୍ୟତା ପ୍ରତିପାଦନ କରୁଛନ୍ତି । 

ପରମାମ୍ପାଳ୍ତପ ସହିତ ଜୀବର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧ 
(ନିତ୍ୟଯୋଗ) ରହିଛି | ଯେପରି ପତିବ୍ରତାକୁ ପତି୍ଚ୍ରର ହେବା 
ପାଇଁ କିଛି କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, କାରଣ ସେ ସ୍ବତଃ 
ପତିର୍କର, ସେହିପରି ସାଧକକୁ ପରମାମ୍ରା୍ଦ୍ରର ହେବା ପାଇଁ 
କିଛି କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ; କାରଣ ସେ ସ୍ଵତଃ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କାର । 
ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ ଅନିତ୍ୟ କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ଘଟଣା 
ପ୍ରଭୂତି ସହିତ ସେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, ସେତେବେଳେ 
ତାକୁ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାର୍କ ସହିତ ନିଜର 
ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଅନିତ୍ଯ ସହିତ 


ମାନି ନେଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଛିନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗୀ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଝି ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ସଂସାରର 
ଭାବି ସଂସାରସେବାରେ ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତି। ସେ ଭାବନ୍ତି, 
ଯେପରି କ୍ଷୁଦ୍ର ଧୂଳିକଣାଟିଏ ମଧ୍ଯ ବିଶାଳ ପୂଥୂବୀର ଏକ 
ଅଂଶ, ସେହିପରି ଏ ଶରୀର ମଧ୍ୟ ବିଶାଳ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଏକ 
ଅଂଶ। ଏପରି ମନେକଲେ “କର୍ମ” ସଂସାର ପାଇଁ ହେବ, 
କିନ୍ତୁ ଯୋଗ” (ନିତ୍ଯଯୋଗ) ନିଜ ପାଇଁ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ । 

'ବିବସ୍ବତେ ପ୍ରୋକ୍ତ ବାନ୍‌ ପଦରେ ଭଗବାନ 
ସାଧକମାନର୍ଦୁ ସତେ ଯେପରି ସୂଚିତ କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅବିରାମ ଗତିରେ ଗ୍ବଲୁଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଲୋକିତ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ରହୁଛନ୍ତି। ସେହିପରି ସାଧକ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୂସାରେ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ (ଗୀତା ୩ | ୧୯) ଏବଂ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ କର୍ମଯୋଗର ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ଲୋକସଂଗ୍ରହ 
କରିଗ୍ବଲିବା ଉଚିତ; କିନ୍ତୁ ନିଜେ ସେଥୁରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ (ନିଷ୍ଠାମ, 
ନିର୍ମମ ଓ ଅନାସକ୍ତ) ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ସୂଷ୍ଟଁରେ ସମସ୍ତକ୍କର ଆଦି ହେଉଛନ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ଯ। ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ପୂର୍ବକାଳରେ ଯେପରି ଥୂଲେ, ସ୍ପଞ୍ଚ ରଚନା ସମୟରେ 
ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପ୍ରକଟ ହେଲେ--'ସୂକ୍ୟ୍ଯାଚନ୍ଦମସୌ 
ଧାତା ଯଥାପୂବିମକଳ୍ପୟତଵ' । ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଦି ସେହି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ଭଗବାନ ଅବିନାଶୀ କର୍ମଯୋଗର ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ। 
ଏଥ୍ୁରୂ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା, ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଦି ଗୁରୁ 
ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ ମଧ୍ୟ ଅନାଦି । ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି 
ଅର୍ଜୁନକୁଁ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ତୁମକୁ ଯେଉଁ କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ 
କହୁଛି, ତାହା ଆଜିକାଲିର କୌଣସି ନୂଆ କଥା ନୂହେଁ। 
ଯେଉଁ ଯୋଗ ସ୍ପୃଷ୍ଟି ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନାଦିକାଳରୁ ଅଛି, 
ସେହି ଯୋଗ ବିଷୟରେ ମୁଁ ତୁମକୁ କହୁଛି। 


* ଗୀତାର ଅଷ୍ଟ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ଶୁକ୍ମ ଓ କୃସ୍ଫ ଉଭୟ ଗତିକୁ ମଧ୍ୟ ନିତ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଶୁକୁକୁଦ୍ଫୋ ଗତୀ ହ୍ୟେତେ ଜଗତଃ 


ଶାଶ୍ଵତେ ମତେ' (ଗୀତା ୮ | ୨୬) | 


ଶ୍ମୋକ ୧] 


ମ୩୍ଖ୍କ୮ ଭଗବାନ ସ୍ପଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଗ୍ତୁ 
କମଯୋଗର ଉପଦେଶ କାହିଁକି ଦେଇଥୂଲେ? 
ଜଜ୍କ-¬(୧) ଭଗବାନ ସୃଷ୍ଟର ଆରମ୍ଭରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
କର୍ମଯୋଗର ବାସ୍ତବିକ ଅଧୂକାରୀ ମନେକରି ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ତାଦ୍ଦୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୂୁଲେ। 

(୨) ସୂପଷ୍ଟରେ ଯିଏ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, 
ତାହାଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଏ; ଯେପରି କି ସଷ୍ଟ ଆରମ୍ଭରେ 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ପିତାମହ ବ୍ରହ୍ମା ଉପଦେଶ ଦେଇଥୂଲେ 
(ଗୀତା ୩ | ୧୦) | ଉପଦେଶ ଦେବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା-- 
କର୍ତବ୍ୟର ବୋଧ କରାଇବା । ସଷ୍ଟରେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟସ୍କର ଉପତ୍ତି ହୋଇଥୂୁଲା, ତା”ପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟନ୍କ ଠାରୁ 
ସମସ୍ତ ଲୋକ ଉମ୍ପନ୍ତ ହେଲା। ସମସ୍ତକ୍କର ଉତ୍ରନ୍ତ୍ରକାରୀଂ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ କର୍ମଯୋଗ ଉପଦେଶ ଦେବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ତାଙ୍ଚ୍ଚୀ ଦାରା ଉତ୍ପନ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟ ପାଇଁ 
ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ କର୍ମଯୋଗକୁ ସୁଲଭ କରାଇବା। 

(୩) ସୂର୍ଯ୍ୟ ସମଗ୍ର ଜଗତର ନେତ୍ର। ତାଙ୍ଟ୍ଚ ଦ୍ବାରା 
ସମସ୍ତର୍କୁ ଜ୍ଞାନ ମିଳେ ଏବଂ ସେ ଉଦିତ ହେଲେ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀ ଜାଗ୍ରତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ନିଜ କର୍ମରେ ଲାଗି 
ପଡ଼ନ୍ତି । ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ କର୍ତବ୍ୟପରାୟଣତାର 
ଶିକ୍ଷା ମିଳେ । ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ଜଗତର ଆମ୍ଛା କୁହାଯାଇଛି-- 
ସୂକ୍ୟ୍ୟ ଆମ୍ବା ଜଗତସ୍ତସୁଷଶ୍ଟ ୩ ଅତଏବ ସୂର୍ଯ୍ୟର୍କୂ ଯେଉଁ 
ଉପଦେଶ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ତାହା ସ୍ବତଃ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବ। ଏ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଭଗବାନ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ଦୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ। 

ବସ୍ତୁତଃ ନାରାୟଣ ରୂପରେ ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ ଏବଂ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ରୂପରେ ଉପଦେଶ ଗ୍ରହଣ ଜଗନାଗଟ୍ୟସୂତ୍ରଧାର 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ପର ଏକ ଲୀଳା ବୋଲି ବୁଝି ବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତାହା 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସଂସାର ହିତ ପାଇଁ ଅତି ଆବଶ୍ୟକ ଥୁଲା । ଅର୍ଜୁନ ମହାଜ୍ଞାନୀ 
ନର-ରଷିଜ୍କର ଅବତାର ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ 
ତାଙ୍କୁ ଯେପରି ଉପଦେଶ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ପଡ଼ିଲା, ସେହିପରି ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ ସୂର୍ଯ୍ଯକୟୁ 
ଉପଦେଶ ଦେଲେ, ଯାହାଫଳରେ ସଂସାରର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପକାର 
ହୋଇଛି, ହେଉଛି ଓ ହେଉଥୁବ ମଧ୍ୟ | 

“'ବିବସ୍ବାଚ୍‌ ମନବେ ପ୍ରାହ ମନୁରିକ୍ଷ୍ାାକବେଏ ବ୍ରବୀତୃ'-- 
କର୍ମଯୋଗ ଗୂହସ୍ତମାନର୍ଗ୍ଗର ମୁଖ୍ୟ ବିଦ୍ୟା । ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ, ଗୂହତ୍ସ, 
ବାନପ୍ରସ୍ଥ ଓ ସନ୍ନ୍ୟାସ _ଏ ଗ୍ଵରୋଟି ଆଶ୍ରମ ମଧ୍ୟରୁ ଗ୍ଦହତ୍ପାଶ୍ରମ 
ହେଉଛି ମୁଖ୍ୟ; କାରଣ ଗୂହଘ୍ପାଶ୍ରମରୁ ହିଁ ଅନ୍ୟ ଆଶ୍ରମ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ ଏବଂ ପୋଷଣ ହୁଏ | ମନୁଷ୍ୟ ଗ୍ଧହସ୍ପାଶ୍ରମରେ ରହି ନିଜ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ ସହଜରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି କରି 
ପାରିବ। ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ତାକୁ ଆଶ୍ରମ ପରିବର୍ତନ 
କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ | ଭଗବାନ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ମନୁ, ଇକ୍ଷ୍ାକୁ 
ପ୍ରଭୂତି ରାଜାଚ୍କର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, କଳ୍ପ 
ଆରମ୍ଭରେ ଗୂହତ୍ତମାନେ ହିଁ କର୍ମଯୋଗର ବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା କଲେ 
ଏବଂ ଗହସ୍ପାଶ୍ରମରେ ରହି ସେମାନେ କାମନା ନାଶ କରି 
ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି କଲେ। ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃମ୍ପ ଏବଂ 
ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ଗ୍ପହସ୍ତ ଥୂଲେ । ଅତଏବ ଭଗବାନ ଅଜୁନର୍ଚ୍ବ 
ମାଧ୍ୟମରେ ସତେ ଯେପରି ସମସ୍ତ ଗ୍ଦହସ୍ପମାନଙ୍କୁ ଚେତାବନୀ 
(ଉପଦେଶ) ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେମାନେ ନିଜର ଗୁହବିଦ୍ଯା 
“କର୍ମଯୋଗ' ପାଳନ କରି, ଗୁହରେ ଥାଇ ପରମାମୁ ପାଇ 
ପାରିବ, ତୂମେ ଅନ୍ୟ କୁଆଡ଼େ ଯିବା ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ । 

ଗ୍ପହସ୍ତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ 
(ଯୁଦ୍ଧ) ଛାଡ଼ି ଭିକ୍ଷାତ୍ତରେ ଜୀବନଯାପନ କରିବାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ମନେ କରୁଥୂଲେ (ଗୀତା ୨ । ୫) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ପୂକଲ୍ଯାଣ 
ପାଇଁ ଗ୍ଦୂହସ୍ତାଶ୍ରମ ଅପେକ୍ଷା ସନ୍ନ୍ୟାସଆଶ୍ରମକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ 


* ଶାସ୍ତ୍ରରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ `ସବିତା' କୁହାଯାଇଛି, ଯାହାର ଅର୍ଥ ଉସ୍ନ୍ତକାରୀ | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ସୃଷ୍ଟିର କାରଣରୂପେ 


ସ୍ବୀକାର କରେ। 
† ମହାଭାରତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉପଲକ୍ଷେ କୁହାଯାଇଛି-- 


ତୂଂ ଭାନୋ ଜଗତତଶୃକ୍ଷୁସ୍ତ୍ରମାମ୍ରା 


ସର୍ବଦେହିନାମ୍‌ । ତୃଂ ଯୋନିଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ତମାଗ୍ରରଃ କ୍ରିୟାବତାମ୍‌ ॥ 
ତୂଂ ଗତିଃ ସର୍ବସାଂଖ୍ୟାନାଂ ଯୋଗିନାଂ ତୃଂ ପରାୟଣମ୍‌ । ଅନାବ୍ଧତାର୍ଗଳଦ଼ବାରଂ ତୃଂ 


ଗତିସ୍ତ୍ରଂ ମୁମୁକ୍ଷତାମ୍‌ ॥ 


ତୃୟା ସନ୍ଧାର୍ଯ୍ୟତେ ଲୋକସ୍ତ୍ରୟା ଲୋକଃ ପ୍ରକାଶ୍ଯତେ । ତୃୟା ପବିତ୍ରୀକ୍ରିୟତେ ନିର୍ବ୍ଯାଜଂ ପାଲ୍ଯତେ ତୃୟା॥ 


(ବନପର୍ବ ୩ | ୩୬--୩୮) 


“ହ୍ରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଦେବୀ ଆପଣ ସମଗ୍ର ଜଗତର ନେତ୍ର ତଥା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆମ୍ପା। ଆପଣ ହିଁ ସମସ୍ତ ଜୀବର୍କ୍ରର ଉତ୍ୟତ୍ତିସ୍ଥାନ ଓ 


କର୍ମାନୁଷ୍ଠାନରତ ବ୍ୟକ୍ତିଜ୍ଵାର ସଦାଗ୍ଵର (ପ୍ରେରକ) ।' 


“ସମସ୍ତ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍ସର ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟସ୍ଥାନ ମଧ୍ଯ ଆପଣ। ଆପଣ ହିଁ ସମସ୍ତ କର୍ମଯୋଗୀଙ୍ଗ୍ର ଆଶ୍ରୟ । ଆପଣ ହି ମୋକ୍ଷର ଉନ୍ମୁକ୍ତ 


ଦ୍ବାର ଏବଂ ଆପଣ ହିଁ ମୁମୁକ୍ଷୁମାନବ୍କର ଗତି ।” 


“ଆପଣ ହିଁ ସମଗ ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରନି। ଆପଣକ ଆଲୋକରେ ଏ ସଂସାର ଆଲୋକିତ ହେଉଛି | ଆପଣ ହିଁ ଏହି ସଂସାରକୁ 
ପବିତ୍ର କରନ୍ତି ଏବଂ ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ବାରା ନିଃସ୍ଵାଥଧିଭାବରେ ଏହାର ପାଳନ ହେଉଛି।'” 
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କରୁଥୂଲେ। ତେଣୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ସତେ ଯେପରି 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ବି ରାଜପରିବାରର ଜଣେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗ୍ଦହସ୍ତ । କର୍ମଯୋଗ ତୂମ ଘରର ମୁଖ୍ୟ ବିଦ୍ୟା, ତେଣୁ 
ଏହାର ପାଳନ ତୁମ ପାଇଁ ଶ୍ରେୟସ୍କର । ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନେ ଯେଉଁ 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ କର୍ମଯୋଗୀ 
ଗ୍ପହସ୍ତପାଶ୍ରମରେ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵବଭାବେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ । 
କର୍ମଯୋଗ ତ ଗଧହସତ୍ସମାନକ୍କର ମୁଖ୍ୟ ବିଦ୍ୟା, କିନ୍ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ 
ପ୍ରଭୂତି ଅନ୍ଯ ଆଶ୍ରମର ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଏହାକୁ ପାଳନ କରି 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବେ। ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିର 
ସଦୁପଯୋଗ ହିଁ କର୍ମଯୋଗ | ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ୍ର, ଆଶ୍ରମ, 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଦେଶ, କାଳ ପ୍ରଭୂତିରେ କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ 
କରାଯାଇ ପାରିବ। 

କୌଣସି ବିଦ୍ୟାରେ ଶ୍ରେଷ୍ଟ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇଥୁବା 
ପୁରୁଷଙ୍କର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଗଲେ ସେହି ବିଦ୍ୟାର ମହିମା 
ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ, ଯାହାଫଳରେ ଅନ୍ୟ ଲୋକେ ମଧ୍ୟ ତଦନୁସାରେ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୋସାହିତ ହୁଅନ୍ତି। ଯେଉଁମାନଙ୍କର ହୃଦୟରେ 
ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି, ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଶାଳୀ ରାଜାଙ୍କର ଅଧକ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ । ସେଥୂପାଇଁ 
ଭଗବାନ ସମଷ୍ଟି ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ବିଦ୍ଯମାନ ସୂର୍ଯ୍ଯକ୍କର ତଥା ମନୁ 
ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ରାଜାଙ୍କର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରି କର୍ମଯୋଗ 
ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛନ୍ତି । 


କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରେ ରାଗ (ଆସକ୍ତ) ହେଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲେ କର୍ମଯୋଗ 
ହେବା ଅସମ୍ଭବ । ଗ୍ଦହସ୍ପାଶ୍ରମରେ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗରୁ ଅରୂଚି (ଉପରତି ବା କାମନାନାଶ”) ହୁଏ। 
ନିୟମ ଏହା ଯେ କୌଣସି ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କଲେ ବି 
ପରିଶେଷରେ ସେଥୁରୁ ଅରୁଚି ଅବଶ୍ୟ ହୁଏ। ଆରମ୍ଭରେ 
ଭୋଗ ପ୍ରତି ଯେତେ ରୂଚି (କାମନା) ଥାଏ, ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କଲାବେଳେ ସେତେ ରହେ ନାହିଁ। ଏହି 
ରୂଚି କ୍ରମଶଃ କମି କମି ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ମିଠେଇ 
ଖାଇବା ପୂର୍ବରୁ ଯେତେ ରୁଚିଥାଏ, ଖାଇବା ପରେ 
ସେତେ ରୁଚି ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ରୁଚି କମି କମି 
ପରିଶେଷରେ ସେଥୁରୁ ଅରୁଚି ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ୟର 
ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ ଯେ, ସେ ସେହି ଅରୁଚିକୁ ମହତ୍ଵ୍ଵ ଦେଇ 
ତାହାକୁ ସ୍ତାୟୀ କରେ ନାହିଁ। ଅରୁଚିକୁ ସେ ତୃପ୍ତି (ଫଳ) 
ବୋଲି ଭାବେ। କିନ୍ଧୁ ପ୍ରକୃତରେ ଅରୁଚିରେ କ୍ଳାନ୍ତି ଆସେ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବାର ଶକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

ଯେଉଁ ରୁଚି ବା କାମନା କେବେ ବି ଲୋପ ପାଏ, 


* ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ତାହା ବାସ୍ତବରେ ସ୍ବୟଂର ରୂଚି ନୂହେଁ। ଯେଉଁଥଥୂରୁୂ 
କେବେ ବି ଅରୁଚି ହୁଏ, ତା'ସସ୍ଚେଂ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ। ଯାହା ସହିତ ଆମର ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, 
ସେହି ସତ୍‌ସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ଵର ଅଭିମୁଖୀ ହେବାରେ 
କେବେ ଅରୁଚି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ରୁଚି ବଢ଼ୁଥାଏ । ଏପରି 
କି ପରମାମ୍ପୂତତ୍ବ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ପରେ ମଧ୍ୟ 'ପ୍ରେମ'ରୂପରେ 
ରୂଚି ବଢ଼ୁଥାଏ। “ସ୍ବୟଂ ସତ୍‌ସ୍ଵରୂପ, ତେଣୁ ସ୍ବୟଂର 
ଅଭାବ ହେଉ ଏପରି ରୁଚି କାହାର ହୁଏ ନାହିଁ। 

କର୍ମମ୮ କରଣ (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଇତ୍ଯାଦି) ଓ 
ଉପକରଣ ଫ୯ପଦାର୍ଥ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମୋପଯୋଗୀ ସାମଗ୍ରୀ), 
ତିନୋଟିଯାକ ଉମ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ । ପୁଣି ସେଥୁରୁ ପାପ୍ତ 
ଫଳ ନିତ୍ଯ ହେବ କିପରି” ତାହା ନିଶ୍ଟୟ ନାଶବାନ୍‌ 
ହେବ। ଅବିନାଶୀ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଯେଉଁ ତୂପ୍ତି ମିଳେ, 
ତାହା ନାଶବାନ୍‌ ଫଳପ୍ରାପ୍ତିରେ ମିଳିବ କିପରିମ ତେଣୁ 
ସାଧକ କର୍ମ। କରଣ ଓ ଉପକରଣ ତିନୋଟିଯାକରୁୂ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରିଦେବା ଉଚିତ। ଯେତେବେଳେ 
ସାଧକ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରିବ, କିଛି ନ ଗ୍ବରହିବ ଏବଂ 
କାହାକୁ ନିଜର ବୋଲି ନ ମାନିବ, ବରଂ ନିଜର 
ତଥାକଥୂତ କର୍ମ, କରଣ ଓ ଉପକରଣରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାରର ମନେକରି 
ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇଦେବ, ସେତେବେଳେ ଏହି 
ତିନୋଟିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ ହେବ । 

କର୍ମ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ କର୍ମଯୋଗୀର କର୍ମରେ କାମନା, 
ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସେଥୂରେ ପ୍ରୀତି ଓ 
ତପ୍ପରତା ହୁଏ। କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ଅପବିତ୍ର 
କରେ ଏବଂ ପ୍ରୀତି ଓ ତତ୍ପରତା ପବିତ୍ର କରେ । କାମନା, 
ମମତା ଓ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ କୌଣସି କର୍ମ କଲେ ନିଜର 
ପତନ ହୁଏ ଓ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ତଥା ସେହି 
କର୍ମର ବାରମ୍ବାର ସ୍ମରଣ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି କର୍ମ 
ସାଥୁରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯାଏ। ମାତ୍ର ପ୍ରୀତି ଓ ତତ୍ଭରତାପୂର୍ବକ 
କର୍ମ କଲେ ନିଜର ଉନ୍ତତି ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ସଦୁପଯୋଗ ହୁଏ, ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ସେହି କର୍ମର ବାରମ୍ବାର ସ୍ମରଣ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହୋଇଯାଏ। କର୍ମରୁ 
ପୂର୍ଣରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହୋଇଗଲେ ନି ତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ 
'ସ୍ବରୂପଂ ବା ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵବର ଅନୂଭବ ହୁଏ। 

ଯେ କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ହେଉ ନା କାହିଁକି, ସେ ଏହା 
ସହଜରେ ସ୍ବୀକାର କରି ପାରିବ ଯେ “ମୋ ପାଖରେ ଯାହା 
କିଛି ଅଛି ତାହା ମୋର ନୁହେଁ, ବରଂ କାହାଠାରୁ ମିଳିଛି।' 
ଶରୀର ପିତା ମାତାଙ୍କ ଠାରୁ ଏବଂ ବିଦ୍ୟା, ଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରଭୂତି 


ଶ୍ମୋକ ୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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୬୫ ଥିବ ୨୬ & 


ଗୁରୁଜନଙ୍କ ଠାରୁ ମିଳିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ୍ଵ ସହାୟତାରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଜୀବନଯାତ୍ରା ଗ୍ରଲୁଛି। ଯେତେ ବଡ଼ ଧନୀ 
ହୋଇଥୂୁଲେ ବି ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଵ ସହାୟତା ବିନା ତାଂର 
ଜୀବନଯାତ୍ରା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଅନ୍ଯମାନବ୍କ୍ର ଠାରୁ ଆମେ 
ନେଇଛେ, ତେଣୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦେବା, ଅନ୍ଯମାନର୍କର ସେବା 
ଓ ସହାୟତା କରିବା ଆମର ପରମ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ । ଏହାର ନାମ 
କର୍ମଯୋଗ । ମନୁଷ୍ଯମାତ୍ରକେ ଏହା ପାଳନ କରିପାରିବ । 
ଏହାର ପାଳନରେ କେବେ ଲେଶମାତ୍ର ବି ଅସମର୍ଥତା ଓ 
ପରାଧୀନତା ନାହିଁ। 

ଯାହା ଆମେ ସହଜରେ କରି ପାରିବା, ଯାହା 
ଅବଶ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା କରଣୀୟ ଏବଂ 
ଯାହା କଲେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ସିଵି ସୁନିଶ୍ଚିତ, ତାହା ହେଉଛି 
କର୍ତବ୍ଯ। ଯାହା କରିବା ଅସମ୍ଭବ, ତାହା କରିବାର 
ଦାୟିତୃ କାହା ଉପରେ ନାହିଁ . ଏବଂ ଯାହା ଅକରଣୀୟ, 
ତାହା କରିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଅକରଣୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନ କଲେ ସ୍ବତଃ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଅବସ୍ଥା ହୁଏ- ନିର୍ବିକଳ୍ପ 
ଅବସ୍ଥା ଅର୍ଥୀତ୍‌ କିଛି ନ କରିବାର ଅବସ୍ଥା ଅଥବା 
କେବଳ କରଣୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଅବସ୍ଥା । 

କର୍ତବ୍ଯ ସର୍ବଦା ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ଏବଂ ପରହିତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରାଯାଏ। ସକାମଭାବରେ ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ, ତେଣୁ ତାହା କରିବା ଅନୂଚିତ। 
ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରହିତ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଏହା ଫଳ କାମନାରହିତ ହୋଇଥାଏ। ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରହିତ 
ଚେଷ୍ଟା ପାଗଳମାନଙ୍କ୍ର ଠାରେ ହିଁ ଦେଖାଯାଏ। ଫଳ ଓ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି। ଫଳ ଉଧମ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନିତ୍ଯ। ଯେଉଁ 
ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମ 
ମିଳିଛି, ତାହା ହେଉଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
ନ କରିବା ଯୋଗୁଁ. ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ। 
ସକାମଭାବ, ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ ପ୍ରଭୂତି ରହିବାରୁ କର୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନରେ କଠିନତା ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି। 

ବସ୍ତୁତଃ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନରେ କିଛି ପରିଶ୍ରମ ନାହିଁ। 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ସହଜ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ; କାରଣ ତାହା ସ୍ବଧର୍ମ । 


ଅହଂଭାବ, ମମତା, ଆସକ୍ତି ଓ କାମନାଯୁକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ 
କରିବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ପାଇଁ' କର୍ମ କରିବାରୁ ପରିଶ୍ରମ 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ରାଜସ କର୍ମକୁ 
ପରିଶ୍ରମଯୁକ୍ତ କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮ | ୨୪, | 

ଯେପରି ଭଗବାନଙ୍କର ଦ୍ବାରା ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍ଦ୍ଦର ହିତ 
ହୁଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନଙର୍ଚୀ ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ହିତ 
ସାଧନରେ ନିରନ୍ତର ଲାଗିଥାଏ । ଆକାଶବାଣୀ କେନ୍ଦ୍ର ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରେରିତ ଧ୍ଵନିତରଙ୍ଗ ଗ୍ବରିଆଡ଼େ ବ୍ୟାପି ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ଯେପରି ଧ୍ଵନିତରଙ୍ଗଂ ସହିତ ଏକଡ଼ ଥୂବା ବେତାରଯନ୍ସ୍ରର 
ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଶ୍ସା ସକ୍କଳେତ ଉପରେ ଶୁଣାଯାଏ, ସେହିପରି 
କର୍ମଯୋଗୀ ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ତ୍ଯାଗ କରି କେବଳ ସଂସାରର 
ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କଲେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ହିତୈଷିଣୀ ଶକ୍ତି ସହିତ ତାହାର ଏକତୃ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ତାଂକର୍ମରେ ଅଲୌକିକତା ଆସିଯାଏ । ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ 
ଶକ୍ତି ସହିତ ଏକତୃ ହୋଇଥୁବାରୁ ତା”ଠାରେ ଭଗବତ୍‌ 
ଶକ୍ତି କାମ କରେ ଏବଂ ସେହି ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ହିଁ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ହିତ ହୁଏ। ତେଣୁ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବାରେ କୌଣସି ବାଧା 
ଆସେ ନାହିଁ କି ପରିଶ୍ରମ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

କର୍ମଯୋଗରେ ପରାଶ୍ରୟର ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ଯକତା 
ନାହିଁ। ଯେମିତି ପରିସ୍ଥିତି ମିଳୁଛି, ସେଇଥୂରେ ହିଁ 
କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ | କର୍ମଯୋଗ ଅନୁସାରେ 
ଅନ୍ଯର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଆବଶ୍ଯକସ୍ଥଳେ ସହାୟତା କରିବା 
ହିଁ “ସେବା' | ଧରାଯାଉ ଜଣକର ଗାଡ଼ି ଖରାପ ହୋଇଯାଇଛି 
ଏବଂ ସେ ତାକୁ ଠେଲିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି, ତେବେ 
ଆମେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ସହାୟତା କରିବା ଉଚିତ । ତାହା 
ହେବ ଆମର `ସେବା' । ଯିଏ ଜାଣି ବୁଝି କାର୍ଯ୍ୟ ଖୋଜି 
ଖୋଜି ସେବା କରେ, ସେ କର୍ମ କରେ, ସେବା ନୁହେଁ; 
କାରଣ ଏପରି କଲେ ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପାରମାଥ୍ରିକ ନ 
ହୋଇ ଲୌକିକ ହୋଇଯାଏ। ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁଯାୟୀ ଯାହା 
କରାଯାଏ, ତାହା ସେବା | କର୍ମଯୋଗୀ ପରିସ୍ିତି ପରିବର୍ତନ 
କରେ ନାହିଁ କି ପରିସ୍ଥିତି ଖୋଜି ବୁଲେ ନାହିଁ। ସେ 
କେବଳ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ କରେ। ପ୍ରାପ୍ତ 
ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୂପଯୋଗ ହିଁ କର୍ମଯୋଗ । 


୯ ୧ 


ଏବଂ ପରଆମ୍ାରାପ୍ରାପ୍ରମିମଂ 


ରାଜଷିୟୋ ବିଦୁଃ । 


ସ କାଳେନେହ ମହତା ଯୋଗୋ ନତ୍ଟାଃ ପରନ୍ତପ॥ ୨ ॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦ୍ରଇପରନ୍ତପଇଁହେ ପରନ୍ତପା ; ଏବମ୍‌ ଏହିପରି; ପରମ୍ପରାପ୍ରାପ୍ତମ୍‌-ି ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ପ୍ରାପ୍ତ ଇମମ୍‌ ଏହି 
କର୍ମଯୋଗକୁ; ରାଜଶିୟଃ ରାଜର୍ଷିମାନେ; ବିଦୁଃ ଜାଣିଲେ (କିନ୍ତୁ§ ; ମହତା, କାଳେନ- ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଅତିବାହିତ ହୋଇଯିବାରୁ; 
ସଃ=ସେହି ଯୋଗଃ-ଯୋଗ; ଇହଏହି ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ; ନଷ୍ଟଃ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ହୋଇଗଲା। 
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± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ହେ ପରନ୍ତପ! ଏହିପରି ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ଏହି କମିଯୋଗକୁ ରାଜଷ୍ଷିମାନେ ଜାଣିଲେ । କିନ୍ତୁ 
ଦୀଘିସମୟ ଅତିବାହିତ ହୋଇଯିବାରୁ ସେହି ଯୋଗ ମନୂଷ୍ୟଲୋକରେ ଲୁମଯ୍ତପ୍ରାୟ ହୋଇଗଲା । 


ବ୍ଯାର୍ଯ୍ଯ୮““ଏବଂ ପରଆ୍ପାରାପ୍ରାପ୍ରମିମଂ ରାଜଷିୟୋ 
ବିହୁଃ”'-_ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ମନୁ, ଇକ୍ଷ୍ମାକୁ ପଭୂତି ରାଜାମାନେ କର୍ମଯୋଗକୁ 
ଉତ୍ତମରୂପେ ଜାଣି ନିଜେ ଆଚରଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଦାରା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି କରାଇଥୂଲେ । ଏହି 
କ୍ରମରେ ରାଜଷିିମାନବ୍କ ମଧ୍ଯରେ କର୍ମଯୋଗର ପରମ୍ପରା 
ଗ୍ବଲିଲା। ରାଜା ବା କ୍ଷତ୍ରିୟମାନର୍କର ଏହା ମୁଖ୍ଯ ବିଦ୍ଯା; 
ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଜା ଏ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହେବା 
ଉଚିତ। ପରିବାର, ସମାଜ, ଗ୍ରାମ ଇତ୍ୟାଦିର ମୁଖ୍ୟ ବ୍ଯକରିମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ବିଦ୍ଯା ଅବଶ୍ଯ ଜାଣିବା ଉଚିତ । 
ପ୍ରାଚୀନକାଳରେ କର୍ମଯୋଗ ଜାଣିଥୂବା ରାଜାଗଣ 
ରାଜ୍ୟ ଓ ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ ନ ହୋଇ ସୁଗ୍ରରୂରୂପେ 
ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୂଲେ। ପ୍ରଜାଗଣଚ୍ଚ୍ଚ ହିତରେ ତାଙ୍କର 
ସ୍ବତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଉଥୂଲା। ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶୀ ରାଜାମାନ କୀ 
ବିଷୟରେ ମହାକବି କାଳିଦାସ ଲେଖିଛନ୍ତି-- 
ପ୍ରଜାନାମେବ ଭୂତ୍ଯଥିଂ ସ ତାଭ୍ୟୋ ବଳିମଗ୍ରହୀତ୍‌ । 
ସହସ୍ରଗୃଣମୁତ୍‌ ସ୍ରକ୍ଦୁମାଦ ତ୍ତେ ହି ରସଂ ରବଵିଃ॥ 
(ରଘୁବଂଶ ୧ | ୧୮) 
“ଯେପରି ସହସ୍ରଗୁଣା କରି ବରଷିବା ପାଇଁ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ପୂଥୂୁବୀରୂ ଜଳ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ସେହିପରି ରାଜାଗଣ ନିଜ 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ହିତ ନିମନ୍ତେ ସେମାନର୍କୀ ଠାରୁ କର ନିଅନ୍ତି ।” 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ରାଜାଗଣ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ଠାରୁ କର 
ଇତ୍ୟାଦି ରୂପରେ ଯେଉଁ ଧନ ନେଉଥୂଲେ, ତାହା ସେମାନେ 
ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ଖର୍ଚ୍ଚ ନ କରି ପ୍ରଜାମାନଙ୍କ ହିତ ସାଧନରେ 
ଲଗାଇ ଦେଉଥୁଲେ । ନିଜର ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ସେମାନେ 
ପୂଥକ୍ଭାବେ କୃଷି କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୃତି କରାଉଥୂଲେ । କର୍ମଯୋଗ 
ପାଳନ କରୁଥୂବାରୂ ସେମାନର୍ଚ୍ୁ ଅସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ 
ଭକ୍ତି ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ଥୂଲା। ଏହି କାରଣରୁ ପ୍ରାଚୀନକାଳରେ 
ବଡ଼ ବଡ଼ ରଷି ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସେହି ରାଜାମାନର୍ଜୀ 
ପାଖକୁ ଯାଉଥୂଲେ। ଶ୍ରୀବେଦବ୍ଯାସଙ୍କୀ ପୁତ୍ର ଶୁକଦେବ 
ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ରାଜର୍ଷି ଜନକଙ୍କ୍ ପାଖକୁ ଯାଇଥୂଲେ । 
ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ଉପନିଷଦ୍‌ର ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ମଧ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣନା 


ଅଛି ୟେ, ବ୍ରହ୍ୁବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଷଡ଼ ରଷି ଏକସଙ୍ଗେ 
ମହାରାଜା ଅଶ୍ଵପତିଙ୍କୀ ପାଖକୁ ଯାଇଥୂଲେଂ । 

ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଜନକାଦି 
ରାଜାବ୍ଦୁ ଏବଂ ଏଠାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ମନୂ, ଇକ୍ଷ୍ମାକୁ ପ୍ରଭୂତି 
ରାଜାର୍କୁ କର୍ମଯୋଗୀ ବୋଲି କହି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ସତେ ଯେପରି ସୂଗ୍ରଇ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ଗୂହସ୍ଥ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ହିସାବରେ ମଧ୍ୟ ନିଜ ପୂର୍ବଜଙ୍କ୍ନ (ବଂଶପରମ୍ପରା) ଅନୁସାରେ 
କର୍ମଯୋଗ ଅବଶ୍ଯ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ (ଗୀତା 
୪ | ୧୫) | ତା'ଛଡ଼ା ନିଜ ବଂଶଗତ ବିଦ୍ଯା (କର୍ମଯୋଗର 
ବିଦ୍ୟା) ନିଜଠାରେ ସହଜରେ ଆସେ, ତେଣୁ ଏହା 
ତୂମଠାରେ ଆସିବା ଉଚିତ । 

'ସ କାଳେନେହ ମହତା ଯୋଗୋ ନତଷ୍ଟଃ'-- ପରମାମା 
ନିତ୍ୟ ଏବଂ ତାଙ୍ଗୀ ଦ୍ବାରା ସ୍ଥିରୀକୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ କର୍ମଯୋଗ, 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ ଇତ୍ଯାଦି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସମସ୍ତ 
ସାଧନା ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯ। ତେଣୁ ଏ ସବୁର କେବେ ବିନାଶ 
ହୁଏ ନାହିଁ -- 'ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ'” (ଗୀତା ୨ | ୧୬) | 
ଏସବୂ ଆଚରଣରେ ଦେଖାଯାଉ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯ 
ରହେ । ତେଣୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ନଷ୍ଟଃ'” ପଦର ଅର୍ଥ ବିନାଶ 
ନୂହେଁ, ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ଲୁପ୍ତ ବା ଅପ୍ରକଟ ହେବା। 

ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମଯୋଗକୁ “ଅବ୍ଯୟମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅବିନାଶୀ କୁହାଯାଇଛି। ଏଣୁ ଏଠାରେ “ନଷ୍ଟଃଂ ପଦର 
ଅର୍ଥ ଯଦି କର୍ମଯୋଗର ବିନାଶ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା, 
ତେବେ ଦୁଇଆଡ଼ୁ ବୈପରୀତ୍ୟ ହେବ ଯେ, ଯଦି କର୍ମଯୋଗ 
ଅବିନାଶୀ, ତେବେ ତାହାର ବିନାଶ ହେଲା କିପରିଂ 
ଏବଂ ଯଦି ତାହାର ବିନାଶ ହୋଇଗଲା, ତେବେ ତାହା 
ଅବିନାଶୀ ହେଲା କିପରିନ ତାଂଛଡ଼ା ଆଗାମୀ (ତୂତୀୟ) 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗକୁ ପୁନଶ୍ଟ ପ୍ରକଟ କରିବା 
କଥା କହିଛନ୍ତି। ଯଦି ତାହାର ବିନାଶ ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ପୁନଶ୍ଟ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା। ଭଗବାନଙ୍କ 
ବଚନରେ ଏପରି ବୈପରୀତ୍ଯ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 
ଅତଏବ ଏଠାରେ “ଇହ ନଷ୍ଟଃ' ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 


» ସେହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମହାରାଜା ଅଶ୍ଵପତିକ୍କର ନିମ୍ନୋକ୍ତ ବଚନ ଧ୍ୟାନୋପଯୋଗୀ-- 
ନ ମେ ସ୍ତେନୋ ଜନପଦେ ନ କଦର୍ଯ୍ୟୋ ନ ମଦ୍ୟପଃ । ନାନାହିତାଗ୍ନିର୍ନାବିଦ୍ବାନ୍ତ ସ୍ଵୈରୀ ସ୍ବୈରିଣୀ କୁତଃ ॥ 


(ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ, ୫ | ୧୧।| ୫) 


“'ମୋ ରାଜ୍ୟରେ କୌଣସି ଗ୍ବଵେର, କୃପଣ, ମଦ୍ୟପ, ଅନାହିତାଗ୍ନି (ଅଗ୍ନିହୋତ୍ର ନ କରୁଥିବା ବ୍ଯକି) ଓ ଅବିଦୁନ୍‌ ନାହାନି ତଥା କେହି 
ପରସ୍ତ୍ରୀଗାମୀ ମଧ୍ୟ ନାହାନ୍ତି, ତେବେ କୂଳଟା ସ୍ତ୍ରୀ (ବେଶ୍ୟା) କୁଆଡ଼ୁ ଆସିବେ? ' 


ଶ୍ମୋକ ୩] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ଇହଲୋକରେ ଯୋଗତତ୍ତ୍‌ ସମ୍ବଳିତ ଗ୍ରଚ୍ଚ, ତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଅଭିଜ୍ଞ ବ୍ଯକ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଯୋଗର ଆଚରଣକାରୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ପୁରୁଷର୍ଦ୍ଚର ପ୍ରାୟ ଅଭାବ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଛି। 

ସାଧାରଣତଃ ସମୟ ପ୍ରବାହ ଅନୁସାରେ ପରମ୍ପରାଗତ 
କଥା ଓ ଆଚରଣରେ ସ୍ବତଃ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସିଯାଏ । ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, କଳୁ ଆରମ୍ଭରେ ମୁଁ ଏହି କର୍ମଯୋଗ ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ 
କହିଥୂଲି ଏବଂ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ରାଜର୍ଷିଗଣ ଏହାକୁ ଜାଣିଲେ। 
କ୍ରମେ ଏଥୂରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଦେଲା ଏବଂ ଦୀର୍ଘ ଦିନ 
ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇଯିବାରୁ ମନୁଷ୍ଯଲୋକରେ ଏହା ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ 
ହୋଇଗଲା।। ଏଥୂପାଇଁ ବର୍ତମାନ ସମୟରେ କର୍ମଯୋଗର 
ବିଷୟ ଶୁଣିବାକୁ ଓ ଦେଖିବାକୁ କୃଚିତ୍‌ ମିଳେ। 

କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ 
ତାହାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ (ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରିବା) ସଦୈବ 
ବିଦ୍ୟମାନ; କାରଣ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କରୁଥଲେ 
କୌଣସି ଯୋଗ (ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ ଆଦି) ନିରନ୍ତର 
ସାଧନା କରାଯାଇ ପାରନ୍ତା ନାହିଁ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ଅବଶ୍ଯ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ବିବେକ 
ଦ୍ବାରା କର୍ମକୁ ନାଶବାନ୍‌ ମନେକରି ସେଥୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ କରୁଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ କର୍ମକୁ ଭଗବାନର୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରି ସେଥୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରେ । ଅତଏବ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ଉଭୟେ କର୍ମଯୋଗ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ନ କରନ୍ତୁ ପଛେ, ସେମାନଙ୍କୁ କର୍ମଯୋଗର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅବଶ୍ଯ 
ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବର୍ତମାନ 
କର୍ମଯୋଗ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ହୋଇଯାଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ । 


ବସ୍ତୁତଃ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ କର୍ମଯୋଗରେ “କର୍ମ” 
ଲୁପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ, ବରଂ (କର୍ମର ପ୍ରବାହ ନିଜ ଆଡ଼କୁ 
ହୋଇଥୂବାରୁଃ କେବଳ “ଯୋଗ” ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ସାଧକମାନଙ୍ସୀର ଦୃଢ଼ ଧାରଣା ଯେ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ 
ଯେପରି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ମିଳେ, ସେହିପରି ପରମାମ୍ରା ମଧ୍ଯ 
କର୍ମ ଦ୍ବାରା ମିଳି ପାରିବେ। ଏପରି ଭୁଲ୍‌ ଧାରଣା ଯୋଗୁଁ 
“ପରମାମ୍ରା ଯେ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ର” ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ପ୍ରତି 
ସେମାନଙ୍କୀର ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ ନାହିଁ। “କର୍ମ” ସଦୈବ ସଂସାର 
ପାଇଁ ଏବଂ “ଯୋଗ' ସଦୈବ ନିଜ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । “ଯୋଗ' 
ପାଇଁ କର୍ମର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ; ତାହା ସ୍ବତଃସିଦଦଂ । 
ଯୋଗ' ପାଇଁ କର୍ମର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ବୋଲି ମାନିବା 
ହିଁ ଂଯୋଗ' ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ହେବା। 

ମନୂଷ୍ଯଶରୀର କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚର ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ସେବା କରିବା ପାଇଁ 
ମିଳିଛି। କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ଯ ଆଜି ନିଜର ସୁଖସୁବିଧା, ସମ୍ମାନ 
ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ରାତିଦିନ ଲାଗିଛି। ସ୍ବାର୍ଥଭାବନାର 
ପ୍ରାବଲ୍ଯ ଥୂବାରୁ ଅନ୍ଯର ସେବା ଦିଗକୁ ତାଂର ଦୃଷ୍ଟି 
ମଧ୍ୟ ନାହିଁ। ଅତଏବ ଯେଉଁଥୂପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଛି, 
ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଭୁଲିଯିବା ହିଁ କର୍ମଯୋଗ ଲୁପ୍ତ ହେବା। 

ସେବା ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ ପଶୁପକ୍ଷୀଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ମାନବ, ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁଷ, ରଷି, ସବ୍ତମହାମ୍ରା ଏପରି 
କି ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ବଶୀଭୂତ କରିପାରେ ମାତ୍ର 
ସେବାଭାବକୁ ଭୁଲିଯାଇ ମନୂଷ୍ୟ ନିଜେ ଭୋଗର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଇଛି, ଯାହାକି ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତିର 
କାରଣ। ଏହା ହିଁ କର୍ମଯୋଗର ଲୁପ୍ତତା। 


=== × = 

ସ ଏବାୟ' ମୟା ତେଞଦ୍ୟ ଯୋଗଃ ପ୍ରୋକ୍ତଃ ପୁରାତନଃ । 

ଭକ୍ତୋଃସି ମେ ସଖା ଚେତି ରହସ୍ୟ ହ୍ୟଯେତଦୁତ୍ତମମ୍‌ ॥ ୩ ॥ 
ଥନନକ୍ଦ ୭ ମେଳି(ତୁମେ) ମୋର; ଭକୁଃ ଭକ; ଚ- ଏବଂ; ସଖା, ଅସି- ପ୍ରିୟ ସଖା; ଇତି=ିତେଣୁ; ସଃ, ଏବ= ସେହି; 


ଅୟମ୍‌= ଏହି; ପୁରାତନଃ= ପୁରାତନ; ଯୋଗଃ=ଯୋଗ,; ଅଦ୍ୟ=ଆଜି; ମୟା= ମୋ ଦାରା; ତେ ତୁମକୁ; ପ୍ରୋକଃ କୁହାଗଲା; 
ହିଇକାରଣ; ଏତତ୍‌= ଏହା; ଉତ୍ତମମ୍‌ ଅତି ଉତ୍ତମ; ରହସ୍ଯମ୍‌ ¬ ରହସ୍ୟ | 


ତୁମେ ମୋର ଭକ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରିୟ ସଖା, ତେଣୁ ସେହି ପୁରାତନ ଯୋଗ ଆଜି ମୁଁ ତୁମକୁ କହିଲି; 


କାରଣ ଏହା ଅତି ଉତ୍ତମ ରହସ୍ଯ। 


* ଲୋକହିତାର୍ଥେ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ (ସ୍ଵଧର୍ମ) ପାଳନ କଲେ 'ଯୋଗ' ସିଦି ହୁଏ; ତେଣୁ ଏହି 'କରିବା' ମଧ୍ୟ ନ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'କରିବା'କୁ 
ସମାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ-- “ଆରୁରୁକ୍ଷୋର୍ମୁନେର୍ଯୋଗଂ କର୍ମ କାରଣମୁଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୬ | ୩) | “କରିବାର ପବୃତ୍ତି' ନାଶ କରିବା ପାଇଁ ହିଁ କେବଳ 
ସେବାଭାବ ରଖି କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । ସକାମଭାବରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ “କରିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
କର୍ମ କଲେ “କରିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି' ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ୟମାନଗ୍କ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ “କରିବା' ସମାପୁ ହୁଏ ଏବଂ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ 
କଲେ 'କରିବା' ବାକି ରହେ। 'କରିବା' ସମାପୁ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 'ଯୋଗ' ର ଅନୁଭବ ହୁଏ | 
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। ବ୍ଯ/୩୮ଭକ୍ତୋଃସି ମେ ସଖା ଚେତିଂ-- ପ୍ରଥମରୁ 
ହିଁ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ପ୍ରିୟ ସଖା ମନେ କରୁଥୂଲେ 
(ଗୀତା ୧୧| ୪୧-୪୨), କିନ୍ତୁ ସେ ଏବେ (ଗୀତା 
୨।୭ରେ) ଭକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବର ସଖାଭକ୍ତ 
ଅର୍ଜୁନ ଏବେ ଦାସ୍ଯଭକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଆଦେଶ ବା 
ଉପଦେଶ ଦାସକୁ କିମ୍ବା ଶିଷ୍ଯକୁ ଦିଆଯାଏ, ସଖାକୁ 
ନୂହେଁ। ଅର୍ଜୂନ ଭଗବାନଜ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାରୁ 
ଭଗବାନଙ୍ଦ୍ରର ଉପଦେଶ ପ୍ରଦାନ ଆରମ୍ଭ ହେଲା। 

ସଖା ନିକଟରେ ମଧ୍ଯ ଯାହା ଅପ୍ରକାଶ୍ଯ ତାହା 
ଶରଣାଗତ ଶିଷ୍ଯ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକାଶ କରି ଦିଆଯାଏ। 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି ମୁଁ ଆପଣକ୍କୀର ଶିଷ୍ଯ, 
ଆପଣଙ୍କର ଶରଣାଗତ, ମୋତେ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତୁ । ଏଥୂପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରିଦେଲେ, 
ରହସ୍ଯ ଖୋଲି ଦେଲେ। 

ଅଜଜୁନର୍କର ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ନେହ ଥୂଲା, 
ସେଥୁପାଇଁ ସେ ବୈଭବ ଓ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ସୁସଜ୍ଜିତ 'ନାରାୟଣୀ 
ସେନା”କୁ ଅନାଦର କରି ନିଃଶସ୍ତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର 
“ସାରଥୂଂରୂପେ ସ୍ବୀକାର କରିଥୂଲେ।” 

ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବଧ୍ୟୁଗୁଡ଼ିକୁ (ଯାହା 
କି ନିଜର ନୁହେଁ) ତ ନିଜର ମାନନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
(ଯିଏ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ନିଜର) ନିଜର ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସେମାନେ ବୈଭବଶାଳୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନ ଦେଖି ତାବ୍ଚ୍ର 
ବୈଭବ ଆଡ଼କୁ ଦୂଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି। ବୈଭବକୁ ସତ୍ଯ ମନେ 
କରିବାରୁ ସେମାନଙ୍କୀ ବୁଝି ଏତେ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଯେ, 
ସେମାନେ “ଭଗବାନ ନାହାନ୍ତି” ବୋଲି ମଧ୍ୟ ମାନି ନିଅନ୍ତି 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ସେମାନର୍କରର ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ 
ନାହିଁ। କେତେକ ତ କେବଳ ବୈଭବ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଭଜନ କରନ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ପାଇବାକୁ 
ଗ୍ଂହିଁଲେ ବୈଭବ ମିଳିଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ବୈ ଭବ 
ପାଇବାକୁ ଇଢ୍ରା କଲେ ଭଗବାନ ମିଳନ୍ତି ନାହିଁ । ବୈଭବ 
ଭକ୍ତଜନର୍କୀ ଚରଣରେ ଲୋଟୁଥାଏ। ପ୍ରକୃତ ଭକ୍ତ ବୈଭବ 
ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଭଜନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


(ନାରାୟଣୀ ସେନା) ତ୍ଯାଗ କରି କେବଳ ଭଗବାନଙର୍ଦୁଁ 
ସ୍ଵୀକାର କଲେ, ତେଣୁ ଯୁଦ୍କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭୀଷ୍ମ ଦ୍ରୋଣ, 
ଯୁଧ୍ରଣ୍ତିର ପ୍ରଭୃତି ମହାପୁରୁଷ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଗୀତାର ମହାନ୍‌ 
ଦିବ୍ୟ ଉପଦେଶ କେବଳ ଅଭଜ୍ଜୁନଙ୍କୁ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା 
ଏବଂ ପରେ ତାଙ୍କୀ ରାଜ୍ଯ ମଧ୍ଯ ମିଳିଲା! 

“'ସ ଏବାୟଂ ମୟା ତେଃଦ୍ଯ ଯୋଗଃ ପ୍ରୋକ୍ତଃ 
ପୂରାତନଃ'-- ଏହି ପଦମାନଙ୍ଦର ତାପର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ, ମୁଁ 
ପୂର୍ଣରୂପେ କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ କହିଦେଲି, ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯାହା କିଛି କହିଲି, ତାହା ପୂର୍ଶି | ଆଗକୁ ଭଗବାନର୍ସୀ 
ଜନ୍ମ ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବାରୁ ଭଗବାନ ଉତ୍ତରରେ 
ପୁନଶ୍ଝ ସେହି କର୍ମଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି । 

ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ସୃଷ୍ଟିର ଆରମ୍ଭରେ ମୁଁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ଯେଉଁ କର୍ମଯୋଗ କହିଥୂଲି, ତାହା ଆଜି ତୁମକୁ କହିଲି । 
ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଅତିବାହିତ ହୋଇଯିବାରୁ ସେହି ଯୋଗ 
ଅପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଇଥୁଲା ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ୟ ଅପ୍ରକଟ ଥୂଲି । 
ବର୍ତମାନ ମୁଁ ଅବତାର ଧାରଣକରି ପ୍ରକଟ ହେବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ କର୍ମଯୋଗକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକଟ କଲି । ଅନାଦିକାଳରୁ 
ଯେଉଁ କର୍ମଯୋଗ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କୁ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିଆସୁଛି, 
ତାହା ଆଜି ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବ। 

“ରହସ୍ଯଂ ହ୍ୟଯେତଦୁତ୍ତମମ୍‌'-- ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
୬ ୬ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ୍ତ ସମ୍ମୁଖରେ ଯେପରି 
'ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ' କଥା ପ୍ରକାଶ କରି କହିଛନ୍ତି, 'ତୁମେ ମୋର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଅ, ମୁଁ ତୁମକୁ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ 
କରିଦେବି,” ସେହିପରି ଏଠାରେ ୨ଉତ୍ାମ ରହସ୍ଯ” ପ୍ରକାଶ 
କରି କହୁଛନ୍ତି, “ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ମୁଁ ହିଁ ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଉପଦେଶ 
ଦେଇଥୂଲି ଏବଂ ଆଜି ତୂମକୁ ମଧ୍ଯ ଉପଦେଶ ଦେଉଛି! 

ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି, ତୁମ 
ସାରଥ୍ୁ ହୋଇ ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭରେ 
ମୁଁ ସୂର୍ଯ୍ୟଣ୍ତୁ ଯେଉଁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁଲି, ଆଜି ତୁମକୁ 
ମଧ୍ୟ ସେହି ଉପଦେଶ ଦେଉଛି। ମୁଁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ସେହି ଉପଦେଷ୍ଟା, 
ଏବେ ମୁଁ ଅବତାର ଧାରଣ କରି ଗୁପ୍ତଭାବେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି-- 
ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ରହସ୍ଯପୃର୍ଶି କଥା। ଏ ରହସ୍ଯକୁ ମୁଁ ଆଜି 


ବୈଭବର ଇଢ଼ା କରନ୍ତି ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦୁ । ତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ ବ୍ଯକ୍ତ କରୁଛି, କାରଣ ତୁମେ ମୋର ଭକ୍ତ 


ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ଼ା କରନ୍ତି। ବୈଭବ ଇଢ଼ୁକ ମନୁଷ୍ଯ 
ବୈଭବର ଭକ୍ତ (ଦାସ) ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବଦାକାଙ୍କ୍ଷୀ 
ବ୍ଯକ୍ତି ଭଗବାନଙ୍ଗୀର ଭକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନ ବୈ ଭବ 


ଓ ପ୍ରିୟ ସଖା ମଧ୍ୟ । 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟକ୍କ୍‌ କଥା ଦୂରରେ ଥାଉ, ସାଧକର୍ଚ୍ର 
ମଧ୍ୟ ଉପଦେଶ ଆଡ଼କୁ ଯେତେ ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ, ଉପଦେଷ୍ଟଙ୍କ 


କା ଏବମୁକ୍ତସ୍ତୁ କୃଷ୍ଣେନ କୂନ୍ତୀପୁତ୍ରୋ ଧନଞ୍ଜାୟଃ । ଅଯୁଧ୍ୟମାନ“ ସଂଗ୍ରାମେ ବରୟାମାସ କେଶବମ୍‌ ॥ (ମହାଭାରତ, ଉଦ୍‌ଯୋଗ, ୭ | ୨୧) 


“ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ କଥା କହିବାରୁ କୂନ୍ତୀପୁତ୍ର ଧନଞ୍ଜୟ ରଣଭୂମିରେ (ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରରେ ସୁସଜ୍ଜିତ ଏକ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ନାରାୟଣୀ ସେନାକୁ ଛାଡ଼ି) 
ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବାକୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞାବଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା ନିଃଶସ୍ତ୍ର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍ଗୁ (ନିଜର ସହାୟକରୂପେ) ମନୋନୟନ କଲେ।'” 


ଶ୍ମୋକ ୩] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆଡ଼କୁ ସେତେ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ପଢ଼ା 
ଶୁଣା କଲେ ଉପଦିଷ୍ଟ “ଯୋଗ ପ୍ରତି ତ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଉପଦେଷ୍ଟ୍ୟ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍କ ଯେ ଆଦି ନାରାୟଣ, ଏ 
କଥା ଆଡ଼କୁ ପ୍ରାୟ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁ କଥା 
ସାଧାରଣଭାବେ ଧରି ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ରହସ୍ଯମୟ । 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ 'ରହସ୍ଯମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା ନିଜର 
ପରିଚୟ ଦେଉଛନ୍ତି। ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକର 
ଦୃଷ୍ଟ ସର୍ବତୋଭାବେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ରହିବା ଉଚିତ । 

ନିଜକୁ “ଆଦି ଉପଦେଷ୍ଟା' କହି ଭଗବାନ ସତେ 
ଯେପରି ସମସ୍ତର୍ମୁ ଜଣାଇ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ସେ ହିଁ ମାନବ 
ଜାତିର “ଗୁରୁ। ନାଟକରେ ଅଭିନୟ କରୁଥୂବାବେଳେ 
ମନୁଷ୍ଯ ଦର୍ଶକମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜର ବାସ୍ତବ ସ୍ବରୂପ 
ପ୍ରକାଶ କରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଆମ୍ପୀୟର୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ପ୍ରକାଶ ବି କରିଦେଇ ପାରେ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟଯାବତାର 
ଧାରଣ କରିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଚ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ 
ନିଜର ଭଶ୍ଵରଭାବ ପ୍ରକଟ କରିଦେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋପନୀୟ 
କଥା ମଧ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଦେଲେ । ଏହା ହିଁ ଉତ୍ତମ ରହସ୍ୟ | 

କର୍ମଯୋଗ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ତମ ରହସ୍ଯଭାବେ ଗ୍ରହଣୀୟ। 
ଯେଉଁ କର୍ମଦ଼ାରା ଜୀବ ବାନ୍ଧି ହୁଏ (କମିଣା ବଧ୍ଯତେ 
ଜନ୍ତୁଃ ସେହି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ତା'ର ମୁକ୍ତି ହୋଇଯାଏ--ଏହା 
ହେଉଛି ଉତ୍ତମ ରହସ୍ଯ। ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ମନେକରି 
ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ବନ୍ଧନ ହୁଏ ଏବଂ ନିଜର ନ 
ଭାବି (ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ମନେକରି) କେବଳ ପରହିତ 
ପାଇଁ ନିଃସ୍ବାର୍ଥିଭାବପୂର୍ବକ ସେବା କଲେ ମୁକ୍ତି ମିଳେ। 
ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା, ଧନବତ୍ତା ଓ ନିର୍ଵନତା, 
ସୁସ୍ଥତା ଓ ରୂଗ୍‌ଣତା ଆଦି ଯେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ବି 
ସ୍ବତନ୍ଵ୍ଵତାପୂର୍ବକ କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ କରାଯାଇ ପାରିବ। 
କର୍ମଯୋଗରେ ରହସ୍ୟ ବିଷୟକ ତିନୋଟି କଥା ମୁଖ୍ଯ-¬ 

(୧) ମୋର କିଛି ନୂହେଁ। କାରଣ, ମୋର ସ୍ବରୂପ 
ସତ୍‌ (ଅବିନାଶୀ) ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ଅସତ୍‌ 
(ନାଶବାନ୍‌ୱ ତେବେ ଅସତ୍‌ ମୋର ହେବ କିପରିଂ? 
ନିତ୍ଯ ସହିତ ଅନିତ୍ଯର ସମ୍ଭନ୍ଧ ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି 

(୨) ମୋର କିଛି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । କାରଣ, ସ୍ବରୂପରେ 
(ସତ୍‌ରେ) କେବେ ଅପୂର୍ତି ବା ଅଭାବ ନାହିଁ, ତେବେ କେଉଁ 
ବସ୍ତୁର କାମନା କରିବି? ଅନୁସ୍ଥନ୍ନ ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ଵ ପାଇଁ 
ଉତ୍ୟନ୍ନଶୀଳ ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁ କାମରେ ଆସିବ କିପରି? 

(୩) ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ । ଏହାର ପ୍ରଥମ 
କାରଣ ହେଲା, ସ୍ବୟଂ ହେଉଛି ଚେତନ ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦ ଅଂଶ 
ଏବଂ କର୍ମ ହେଉଛି ଜଡ଼। ସ୍ବୟଂ ନିରନ୍ତର ରହୁଥୂବାସ୍ପଳେ 
କର୍ମ ତଥା କର୍ମଫଳର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ ନିଜ 


ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
ସତ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତରରେ ତାହାର ସଙ୍ଗ” (ଆସକ୍ତି) ରହିଯାଏ, 
ଯାହାକି ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ-¬ 'କାରଣ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ 
ସଦସଦ୍ଵଯୋନିଜନଚ୍ଗସୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧, | 

ଦିତୀୟ କାରଣ ହେଲା, ଯିଏ କିଛି କରିପାରେ, 
ତା'ଉପରେ ହିଁ “କରିବା'ର ଦାୟିତୃ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଠାରେ 
ଯୋଗ୍ଯତା ଥାଏ ଏବଂ ଯିଏ କିଛି ପାଇବା ପାଇଁ ଆଶା 
କରେ ତା'ଉପରେ କରିବାର ଦାୟିତ୍ ଥାଏ। ନିଷ୍ଠ୍ରୟ, 
ନିର୍ବିକାର) ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ପୂର୍ଶ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଚେତନ ସ୍ବରୂପ ଶରୀରର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିନା କିଛି କରିପାରେ 
ନାହିଁ; ତେଣୁ ଏହା ସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ, ସ୍ବରୂପକୁ ନିଜ ପାଇଁ 
କିଛି କରିବାର ନାହିଁ। 

ତୃତୀୟ କାରଣ ହେଲା, ସ୍ବରୂପ ସତ୍‌ ଓ ପୂର୍ଣ୍ର ତେଣୁ 
ସେଥୁରେ କେବେ ନ୍ଯୁନତା ଆସେ ନାହିଁ କି ଆସିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ୟ ନାହିଁ -¬ “ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ'” (ଗୀତା 
୨ । ୧୬) | ନ୍ୟୂନତା ନ ଆସିବାରୁ ସେଥୁରେ କିଛି ପାଇବାର 
ଇଜ୍ରା ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ ସ୍ବରୂପ 
ଉପରେ “କରିବା'ର ଦାୟିତ଼ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ନିଜ ପାଇଁ 
ତା'ର କିଛି କରିବାର ନାହିଁ। 

କର୍ମଯୋଗରେ “କର୍ମ” ହୁଏ ସଂସାର ପାଇଁ ଏବଂ 
ଯୋଗଂ ହୁଏ ନିଜ ପାଇଁ କିନ୍ତୁ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ 
ଯୋଗ” ଅନୂଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। କର୍ମପ୍ରବାହ ପୂର୍ଶରୂପେ 
ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଗ୍ରଲିଗଲେ ଂଯୋଗ'” ଅନୁଭୂତ ହେବ । 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପଦାର୍ଥ, ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି 
ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା କିଛି ଆମ ପାଖରେ ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ସଂସାରର ଓ ସଂସାରରୁ ଅଭିନ୍ତ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାର 
ସେବାରେ ହିଁ ଲଗାଇ ଦେବା ଉଚିତ। ପଦାର୍ଥ ଓ 
କ୍ରିୟାରୂପକ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ହିଁ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । ଏହା 
ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗ। କର୍ମଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ 
କରିବାର ଆସକ୍ତି, ପାଇବାର ଲାଳସା, ବଞ୍ଚିବାର ଇଢ଼ା 
ଓ ମୃତ୍ଯୁର ଭୟ ନାଶ ହୋଇଯାଏ। 

ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକରେ ସମସ୍ତେ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟର୍କର ସେହି କର୍ମ ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ଥାଏ, ସେହିପରି “ସ୍ବୟଂ (ଚେତନ)ର ପ୍ରକାଶରେ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ “ସ୍ବୟଂଂ ର ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ। କର୍ମ ଜଡ଼ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଥଳେ ସ୍ଵବୟା' ଚେତନ ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ। ମାତ୍ର “ସ୍ଵୟଂ” 
ଭ୍ରମବଶତଃ ସେହି ପଦାର୍ଥ ଓ କର୍ମ ସହିତ ସାମାନ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ 
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ସ୍ବୀକାର କଲେ ସେହି କର୍ମ ତାକୁ ଅବଶ୍ଯ ବାନ୍ଧିଦିଏ। 

ନିୟତକର୍ମ ଆଦୌ ତ୍ୟାଗ ନ କରିବା ତଥା ନିୟତ 
ସମୟରେ କାର୍ଯ୍ୟତତ୍ରର ରହିବା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଏକ ବିଶେଷତ୍ । 
କର୍ମଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ପରି ନିୟତ ସମୟରେ ନିଜର 
ନିୟତ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ତମ୍ଭର ରହେ। 

କର୍ମଯୋଗୀକ୍କ ଦାରା ଯଦି ଠିକ୍‌ଭାବେ କର୍ମଯୋଗ 
ପାଳନ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାବ୍ଦ୍ର ଜ୍ଞାନର ସଂସ୍କାର ଥୂଲେ 
ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ଭକ୍ତିର ସଂୟ୍କାର ଥୁଲେ, ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ। କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ କଲେ କେବଳ ନିଜର ହିତ 
ନୂହେଁ। ବରଂ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ମଧ୍ୟ ପରମହିତ ସାଧନ 
ହୁଏ। ଲୋକେ ଦେଖନ୍ତୁ ବା ନ ଦେଖନ୍ତୁ, ବୁଝନ୍ତୁ ବା ନ 
ବୁଝନ୍ତୁ, ମାନନ୍ତୁ ବା ନ ମାନନ୍ତୁ, ଠିକ୍‌ଭାବେ ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ କଲେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୀ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା 
ସ୍ବତଃ ମିଳେ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ୍ରର ସେବା ମଧ୍ଯ ହୁଏ । 


ଭଗବାନ ଗୀତୋପଦେଶ ଆରମ୍ଭ କରି ଦିତୀୟ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ଅନୁଭବ (ବିବେକ) ବିଷୟରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। ଏହା କେବଳ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ୍ର ନୁହେଁ, ବରଂ 
ପ୍ରତ୍ଯେକ ଜୀବର ଅନୁଭବ; କାରଣ ମୁଁ ଅଛିଂ” ଏପରି 
ନିଜ ସତ୍ତାର ଅନୁଭବ ସମସ୍ତ ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର 
ଅଛି। ବୃକ୍ଷ, ପର୍ବତ ଆଦିକୁ ମଧ୍ଯ ଏହା ଅନୂଭବ ହୁଏ, 
କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ବ୍ଯକ୍ତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ 
ଠାରେ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବେ ଦେଖାଯାଏ ।। ସେମାନେ ନିଜ 
ସତ୍ତାକୁ ନେଇ ଲଢ଼ାଇ କରନ୍ତି । ଯଦି ନିଜ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ସ୍୍‌ 
ସତ୍ତା ଅନୂଭବ ହେଉ ନ ଥାନ୍ତା, ତେବେ ସେମାନେ 
ଲଢ଼ାଇ କରନ୍ତେ କାହିଁ କିମ ଏହା ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯର 
ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୁଭବ; କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜର ଅନୂଭବ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ଦିଏ ନାହିଁ କି ତାହାକୁ ଆଦର କରେ ନାହିଁ। ଏହି 
ଅନୁଭବକୁ ହିଁ ବିବେକ ବା ନିଜଂକ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ। ଉକ୍ତ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବିବେକ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ସ୍ବତଃ ରହିଛି । 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏଥୁରେ ଅନୁଭୂତ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତିଜନିତ । ଶାସ୍ତ୍ର ପଢ଼ାଶୁଣା 
କରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଦାରା ଯେଉଁ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଜ୍ଞାନ 
ଆହରଣ କରାଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାରେ ପ୍ରକୃତିଜନିତ | 
ଏହି ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଜ୍ଞାନ ଅପେକ୍ଷା ପରମାମ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ବିଲକ୍ଷଣ। ତେଣୁ ସେହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ଆମ୍ପଜ୍ଞାନ (ସ୍ଵୟଂରୁ ହେଉଥୁବା 


* ଶ୍ରୀମଭ୍ଭଗବଦ୍ଗୀତା × 


_ [ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଜ୍ଞାନ) ଦାରା ହିଁ ଜାଣି ହୁଏ। ଆମ୍ଦରଜ୍ଞାନକୁ ମହତ୍ଵ୍ଵ ଦେଲେ 
ମୁଁ କିଏ, ମୋର କିଏ, ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ କ'ଣ, ପକୃତି ଓ 
ପରମାମ୍ରା କ'ଣ? '- -ଏସବୁ କଥା ଜାଣିବାର ଶକ୍ି ଆସେ | 
ଉକ୍ତ ବିବେକ କର୍ମଯୋଗରେ ମଧ୍ଯ କାମ ଦିଏ ଏହା ହିଁ 
ମାର୍ମିକ ବିଷୟ। 

କର୍ମଯୋଗରେ ବିବେକ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଦୁଇଟି କଥା ମୁଖ୍ୟ-- 
(୧) ନିଜ ସତ୍ତା (ମୁଁ ଅଛି) ରେ କୌଣସି ସଦେହ ନ ହେବା 
ଏବଂ (୯୨) ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁରେ ନିଜର ଅଧୂକାର ସାବ୍ଯସ୍ତ ନ 
କରିବା; କାରଣ ତାହା ପ୍ରଥମରୁ ନ ଥୂଲା ଓ ପରେ ମଧ୍ଯ 
ରହିବ ନାହିଁ। ଆମେ (ସ୍ବୟଂ) ନିରନ୍ତର ରହୁଛେ, ମାତ୍ର 
ପ୍ରାପ୍ତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ତିତ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକର ନିରନ୍ତର ବିୟୋଗ 
ହେଉଛି | କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଓ ସମାପ୍ତି ହେଲାପରି ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଫଳର ମଧ୍ୟ ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ ହୁଏ। ତେଣୁ କର୍ମ ଓ 
ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧ ସଂସାର ସହିତ ଅଛି, ସ୍ବୟଂ ସହିତ ନୁହେଁ। 
ଏହିଭଳି ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେବାମାତ୍ରେ କାମନା ନାଶ 
ହୋଇଯାଏ କାମନା ନାଶ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିଷ୍ଟାମତା 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗ ପୂର୍ଶୁରୂପେ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 

କାମନା ଦ୍ବାରା ବିବେକ ଆଚ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା 
୩।୩୮-୩୯”)। ସ୍ବାର୍ଥବୁଦି, ଭୋଗବୁଦି ଓ ସଂଗ୍ରହବୁଦି 
ରଖିବାରୁ ମନୂଷ୍ୟ ଠିକ୍‌ଭାବେ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ନିର୍ଶ୍ପୟ କରିପାରେ 
ନାହିଁ। ସେ ସମସ୍ଯାକୁ ସମସ୍ଯା ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ହିଁ ସମାଧାନ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ 
ଏବଂ ସେଇଥୂପାଇଁ ସେ ବର୍ତମାନର ପରିସ୍ଥିତିକୁ ବଦଳାଇବା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରେ । କିନ୍ତୁ ପରିସ୍ଥିତି ପରିବର୍ତନ କରିବା 
ନିଜ ହାତର କଥା ନୁହେଁ, ତେଣୁ ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ 
ହେବା ପରିବର୍ତେ ଅଧ୍ଧକାଧ୍ଵକ ଜଞ୍ଜାଳ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ । ବିବେକ 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଯେତେବେଳେ ସ୍ବାଥ୍ଥବୁଦ୍ଧି, ଭୋଗବୁଦି ଓ 
ସଂଗ୍ରହବୁଦ୍ଧି ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ନିଜର 
କର୍ତବ୍ୟ ବୋଧ ହୁଏ ଏବଂ ସମସ୍ତ ସମସ୍ଯାର ସମାଧାନ 
ସ୍ବତଃ ହୋଇଯାଏ । 

ବାହ୍ଯ ପରିସ୍ଥିତି କର୍ମାନୂସାରେ ନିର୍ମିତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାହା ହେଉଛି କର୍ମର ଫଳ | ଧନବତ୍ତା, ନିର୍ଵନତା, ନିନ୍ଦା, 
ସ୍ତୁତି ଆଦର, ନିରାଦର, ଯଶ, ଅପଯଶ, ଲାଭ, ହାନି, 
ଜନ୍ମ/ଂ ମରଣ, ସୁସ୍ତତା, ରୁଗ୍ମତା ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି 
କର୍ମର ଅଧୀନ ।* ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ଅନୁକୂଳ 
ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ; କିନ୍ତୁ ତା'ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ନିଜର ମନେକରି ସୁଖୀ- 


* ସୁନହୁ ଭରତ ଭାଵୀ ପ୍ରବଲ ବିଲଖି କହେଉ ମୁନିନାଥ | ହାନି ଲାଭୁ ଜୀବନୁ ମରନୁ ଜସୁ ଅପଜସୁ ବିଧ ହାଥ || (ମାନସ ୨ | ୧୭୧) 


ଶ୍ମୋକ ୪ 


ଦୁଃଖୀ ହେବା ମୂର୍ଖତା। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନୂକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା କର୍ମର ଫଳ ଏବଂ 
ସେଥ୍ରରେ ସୁଖୀ ଦୁଃଖୀ ହେବା ନିଜ ଅଜ୍ଞତା ବା ମୂର୍ଖତାର 
ଫଳ। କମଫଳ ନାଶ କରିବା ତ ନିଜ ହାତର କଥା 
ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ମୂଖିତା ଦୂର କରିବା ନିଜ ହାତର କଥା। 
ଯାହାକୁ ଦୂର କରି ପାରିବା, ସେହି ମୂର୍ଖତା ଦୂର କରିବା 
ପରିବର୍ତେ ଯାହାର ପରିବର୍ତ୍ତନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ସେହି 
ପରିସିତିର ପରିବର୍ତନ ପାଇଁ ଆମେ ଉଦ୍ୟମ କରୁଛେ-- 
ଏହା ବିରାଟ ଭୁଲ୍‌! ତେଣୁ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଇ ଅଜ୍ଞାନ ଦୂର କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅନୂକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ କରି ସେଥୁରୁ ଉର୍ତ୍ବବକୁ 
ଉଠିଯିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । ଯେଉଁ 
ବ୍ଯକ୍ତି କୌଣସି ପରିସ୍ରିତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଯୋଡ଼ି 
ତାହାର ସଦୁପଯୋଗ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀର ସେବା କରେ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖେଜ୍ରା କରେ ନାହିଁ, ସେ 
ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ସହଜରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ଯେଉଁ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ମନୁଷ୍ୟ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ, ତାହା 
ପୂର୍ବକୃତ ଅଶୁଭ (ପାପ) କର୍ମର ଫଳ । ପାପକର୍ମ ସର୍ବଥା 
ଅକରଣୀୟ। ସ୍ବପ୍ନରେ ମଧ୍ଯ କାହାକୁ କଷ୍ଟ ହେଲାଭଳି 
କର୍ମ କରିବା ଅନୁଚିତ। ବର୍ତମାନ ନୂତନ ପାପ ନ କଲେ 
ମଧ୍ୟ ପୁରାତନ ପାପକର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ଆସିଲେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଚିନ୍ତା, ଶୋକ, ଭୟ ଇତ୍ୟାଦି 


ଦେଖାଯାଏ । ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକକୁ 
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ଆମେ ଅଧୂକ ପରିଚିତ ମନେ କରିଛେ। କୌଣସି ଗାଭ 
ଅନ୍ଯକୁ ବିକ୍ରୟ କରି ଦିଆଯାଇଥୂଲେ ଅଧୂକ ପରିଚୟ 
ହେତୁ ସେ ବାରମ୍ବାର ପୂର୍ବ ସ୍ଥାନକୁ ଫେରି ଆସେ; ତାକୁ 
ବାରମ୍ବାର ନୂତନ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେଲେ, ସେ ଆଉ 
ଫେରେ ନାହିଁ ସେହିପରି ବର୍ତମାନରୁ ଦୃଢ଼ ବିଗ୍ବର କରି 
ନିଅନ୍ତୁ ଯେ, ଉତପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରଖି ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକ କରିବା ଭୁଲ୍‌, ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଆଉ 
ଆମେ କରିବୁ ନାହିଁ। ଏପରି ବିଗ୍ବର କଲେ ଚିନ୍ତା ଓ 
ଶୋକ ପାଖ ମାଡ଼ିବେ ନାହିଁ। 

ବିବେକ ପୂର୍ଶରୂପେ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
କର୍ମଯୋଗୀର ଏକନିଶ୍ଟୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧି ରହେ ଯେ, ଯାହା 
ନିଜର ନୂହେଁ, ତାଂଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସାଂସାରିକ ସୁଖ ଉପଭୋଗ ନ କରି କେବଳ 
ସେବା କରିବା ଉଚିତ। ଉକ୍ତ ନିଶ୍ଚୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗୁଁ 
ତା” ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାଂସାରିକ ସୁଖର ମହତ୍ଵ୍ବ ରହେ 
ନାହିଁ। ତାକୁ କେହି ଭୋଗରେ ସୁଖ ଅଛି ବୋଲି କହି 
ଭ୍ରମରେ ପକାଇପାରେ ନାହିଁ। ଏହି ଏକନିଶ୍ୃୟକୁ ଅଟଳ 
ରଖିବାରୁ ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯାଏ। ସୟଙ୍ଗଂ ଓ 
ସ୍ବାଧ୍ଯାୟରୁ ଏପରି ନିଶ୍ଚୟାମ୍ବିକା ବୁଦ୍ଧିକୁ ବଳ ମିଳେ। 
ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ଅନ୍ତତଃ ଏହି କଲ୍ୟାଣକାରୀ 
ନିଶ୍ଚୟ ଅବଶ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ | ଏପରି ନିଶ୍ଚୟ କରିବାରେ 
ସମସ୍ତେ ସ୍ବାଧୀନ କେହି ପରାଧୀନ ନୂହନ୍ତି। ଏଥୂରେ 
କିଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର କାହାରି ସହାୟତାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ; କାରଣ 
ଏଥୂରେ “ସ୍ବୟଂ” ହେଉଛି ବଳବାନ୍‌। 


=== ;#( === 


ନୀକ୍ଦଵ ୮ ସୁ ଠଜନ୍ଦ୍ରଣନ ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଜପଠଦଶ ଠଦେଇସ୍ଥିଲି ଏବଂ ଆଜି ନୁମ୍ମକୁ ମଧ୍ଯ ଉପଦେଶ ଦେଉଛି ଏହା 
ଖୂଣି ଅର୍ନ୍ତନଙ୍କ ନଳନଜେ ନିଜ୍ଞାଯୟଂ ନାର୍ରତ ୭ନଲ/ ୦ଫ ଯେଉଁ ଭରକାନ ଭାକ଼ୂସ୍ଥ ଏବେ ଠମା ସନ୍ଧୁରାନେ ବିରଳମାନ ସେ ଚୁନ 
ଥାନନ୍ଦ୍ରଠନ ସୂର୍ୟ୍ୟନୁୁ କିଫ୍ୂକି ଜପଠଦଶ କଣଲନ 6ତଣୁ ଏ କଥା ପ୍ରସ୍ଥନୁଠଫ ଚୁଝିବ। ପାଇଁ ନିନ୍ଦ୍ ଜ୍ଜୋଳନେ ଅର୍ଜ୍ଜନ ଭଙ୍ବାନଙ୍କୁ 


ଫରୁନୁଛନି ¬ 


ଅର୍ଜ୍ଜନ ଜରାଚ 
ଅପରଂ ଭବତୋ ଜନ୍ମ ପରଂ ଜନ୍ମ ବିବସ୍ବତଃ । 


କଥମେତଦ଼ ବିଜାନୀୟାଂ 


ତୂମାଦୌ ପ୍ରୋକ୍ତ ବାନିତି ॥ ୪ ॥ 


ଥନନ୍ଦ୍ ଅନୁୁନ ଉବାଚ= ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ, ଭବତଃ=ଆପଣକୀ,; ଜନ୍ମ=ଜନୁ (ତ); ଅପରମ୍‌-ଏବେ ହୋଇଛି 
(ଏବଂ ବିବସ୍ବତଃସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତତା ଜନ୍ମଳିଜନ୍ମଂ ପରମ୍‌ଚବହୁତ ପୂର୍ବରୁ ହୋଇଛି ତେଣୁ); ତୃମ୍‌ଇଆପଣ ହି; 
ଆଦୌକିସ୍ପଣ୍ଟ ଆରମ୍ଭରେ ( ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁଃ; ଏତତ୍‌- ଏହି ଯୋଗ; ପ୍ରୋକ ବାନ୍‌ କହିଥିଲେ; ଇତି-ବୋଲି (ମୁଁ); କଥମ୍‌=କିପରି; 


ବିଜାନୀୟାମ୍‌= ଜାଣିବି ? 


ଅଜୁନ କହିଲେ--ଆପଣକ୍ତ ଜନ୍ମ ତ ଏବେ ହୋଇଛି ଏବଂ ସୃକ୍ୟ୍ୟ୍ଗ୍ର ଜନ୍ମ ତ ବହୁତ ପୂଵିରୁ ହୋଇଛି, 
ତେଣୁ ଆପଣ ହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଆରମ୍ଭରେ ସୃଯ୍ଯିକ୍ତୁ ଏହି ଯୋଗ ବିଷୟରେ କହିଥ୍ଲେ ବୋଲି ମୁଁ କିପରି ଜାଣିବି? 
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କ6/୮/୮୭ଅପରଂ ଭବତୋ ଜନ୍ମ ପରଂ ଜନ୍ମ 
ବିବସ୍ବତଃ'-- ଆପଣଗକର ଜନ୍ମ ତ ଏବେ କିଛି ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ 
ବସୁଦେବର୍କ୍ଚ ଘରେ ହୋଇଛି, କିନ୍ଧୁ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ଜନ୍ମ ସୃଷ୍ଟି 
ଆରମ୍ଭରେ ହୋଇଥୁଲା। ତେଣୁ ଆପଣ ସୂର୍ଯ୍ୟନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗ 
ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ କିପରି 

ଅର୍ଜୁନବ୍କର ଉକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନରେ ତର୍କ ବା ଆକ୍ଷେପ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଅଛି କେବଳ ଜିଜ୍ଞାସା। ସେ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଜନ୍ମ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ରହସ୍ଯକୁ ସହଜରେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରୁଛନ୍ତିଃ କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ଜନ୍ମ ସମ୍ଭନ୍ଧୀୟ ରହସ୍ଯ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାରେ କେବଳ ନିଜେ ଭଗବାନ ହିଁ ସମର୍ଥ । 

ଂକଥମେତଡଦବିଜାନୀୟାଂ ତୃମାଦୌ ପ୍ରୋକ୍ତ ବାନିତି'-- 
ଆପଣ ହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଆରମ୍ଭରେ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୂଲେ ବୋଲି 


× ଶ୍ୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ମୁଁ କିପରି ଜାଣିବି? ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ସୂର୍ଯ୍ୟଣ୍ତୁ ଉପଦେଶ ଦେବା ପରେ ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶର ମନୁ, 
ଇକ୍ଷ୍ମାକୁ ଆଦି) ଅନେକ ପିଢ଼ି ବିତିଗଲାଣି ଏବଂ ଆପଣଙ୍ଲ୍ 
ଅବତାର ଏବେ ହୋଇଛି; ତେଣୁ ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭରେ ଆପଣ 
କିପରି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥଲେ-¬ସେ କଥା ମୁଁ 
ମ୍ପୃଷ୍ଟ୍ଭାବେ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ରରହ୍ୁଁଛି । ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏବେ ମଧ୍ୟ ବିଦ୍ୟମାନ, 
ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଏବେ ବି ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଇ ପାରେ 1! କିନ୍ଧୁ 
ଆପଣ ସୂର୍ଯ୍ୟମ୍ମୁ ଉପଦେଶ ଦେବାର ପରବର୍ତୀକାଳୀନ 
ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶର ପରମ୍ପରା ମଧ୍ୟ ବର୍ଶ୍ରିନା କଲେ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି ଯେ ଆପଣ ଏବେ ସୂର୍ଯ୍ଯକ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇ 
ନାହାନ୍ତି। ତାଂହେଲେ ଆପଣ କଳ୍ପ ଆରମ୍ଭରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ କିପରି? 


=== 9 = == 


ସୀ ଅର୍କ୍ୂନଙ୍କ ଭଣ ଜକଣ ନିନ ଅବତାର ହକ ପଳିଭଳାଶ କଳିବଃ ପାଇଁ ଜରଚବନ ଭଥଣନେ ନିଜ ଦର୍ବ୍ଞତାଳ 


କିନ୍ନ୍‌କର୍ଣନ କରାଳି / 


ର/ରବ /ଚ 
ବହୂନି ମେ ବ୍ଯତୀତାନି ଜନ୍ମାନି ତବ ଗ୍ବହଜ୍ୁନ। 
ତାନ୍ଯହଂ ବେଦ ସବାଣି ନ ତୂଂ ବେତ଼ଥ ପରନ୍ତପ ॥ ୫ ॥ 
ଥୟ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ=ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ପରନ୍ତପ, ଅଜ୍ଜୁନଚିହେ ପରନ୍ତପ ଅର୍ଜୁନ; ତବିତୁମର; 
ଚ=3ଓ; ମେ=ମୋର,; ବହୁନି ଅନେକ, ଜନ୍ମାନି-=ଜନୁ; ବ୍ଯତୀତାନି- ବିତିଗଲାଣି; ତାନି, ସବାଣି=ସେ ସବୁକୁ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; 
ବେଦକଜାଣେ ଏକିନ୍ଗ୍ୟୁଃ ତୃମ୍‌ଲଚଡୁମେ। ନ, ବେତ୍‌ଥଜାଣ ନାହିଁ। 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ- ହେ ପରନ୍ତପ ଅଜୁନୀ ତୁମର ଓ ମୋର ଅନେକ ଜନ୍ମ ବିତିଗଲାଣି। ସେ 


ସବୂକୁ ମୁଁ ଜାଣେ, କିନ୍ତୁ ତୁମେ ଜାଣ ନାହିଁ । 


କୟ୮୮୮ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକୁୁ । ଜିଜ୍ଞାସା ହେଲେ ବକ୍ତା ନିଜକୁ ଗୁପ୍ତ ରଖି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ନିଜର ଭକ୍ତ ଓ ପ୍ରିୟ ସଖା କହିଥୂବାରୁ ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ । ତେଣୁ ସବ୍ତ-ମହାମ୍ରା ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ମୁଖରେ 
ଅଜୁନ ନିଃସତ୍କୋଚ ହୋଇ ନିଜ ହୃଦୟର କଥା ପଗ୍ନରିଲେ। ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରିପାରନ୍ତିଂ ¬] 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଧୀ ଜନ୍ମରହସ୍ୟ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ମନରେ । ଗୃଢ଼ଉ ତତ୍ତ୍ବ ନ ସାଧୁ ଦୂରାଞ୍ଛହିଁ। ଆରତ ଅଧ୍ଧକାରୀ ଜହଁ ପାଵ୍ଚହିଁ ॥ 


ପ୍ରବଳ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାତ ହୋଇଛି, ତେଣୁ ମିତ୍ରତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜର ଜନ୍ମରହସ୍ଯ ଉନ୍ୋଚନ 


(ମାନସ ୧ | ୧୧୦| ୧) 
'ବହୂନି ମେ ବ୍ଯତୀତାନି ଜନ୍ମାନି ତବ ଗ୍ବଜ୍ଭୁନ'-- 


କରୁଛନ୍ତି। ଏହା ଏକ ନିୟମ ଯେ, ଶ୍ରୋତାର୍ଚଟ୍ର ପ୍ରବଳ । ସମୟାନୁସାରେ ମୋର ଓ ତୁମର ଅନେକ ଜନ୍ମ ହୋଇସାରିଛି। 


* ସନ୍ତ-ମହାମ୍ବା ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଲୁଗ୍ଵଇ ରଖନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଗରେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ପରନ୍ତୁ ନିମ୍ନୋକ୍ତ ତିନୋଟି ଅବସ୍ଥାରେ 


ସେ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରି ଦିଅନ୍ତି-- 


୧--ଯଦି କୌଣସି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ବ୍ୟକ୍ତି ତା ଙ୍ଗ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ ଏବଂ ତା' ମନରେ ତାଙ୍କୁ (ସଚ୍ଚତ-ମହାମ୍ବାଦ୍ଦୁ) ଜାଣିବାର ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ 


ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 


୨--ଯଦି ତାଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରେମୀଜନଙ୍କାର ମୃତ୍ୟୁସମୟ ଆସେ । 
୩--ଯେତେବେଳେ ସଚ୍ଚ-ମହାମ୍ାଜ୍ଚର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ଛାଡ଼ିବାର ସମୟ ଆସେ । 
ସବ୍ତ-ମହାମ୍ବାର୍ଗ୍ର ପ୍ରତି ସେତେ ବେଶୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଯିଏ ତାଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଆଦର କରେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦିତୀୟ ଓ ତୃତୀୟ ଅବସର ଆସିଲେ ସଚ୍ଚ-ମହାମ୍ବ୍ା ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଆଗରେ ମଧ୍ୟ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରି ଦିଅନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


କିନ୍ତୁ ମୋର ଜନ୍ମ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର (ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଆଗାମୀ 
୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ହେବ) ଏବଂ ତୂମର (ଜୀବର) ଜନ୍ମ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରର (ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ 
ଏବଂ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୧ଶ ଓ ୨୬ଶ ଶ୍ଣୋକରେ 
ହେବ) । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୋର ଓ ତୁମର ବହୁତ ଜନ୍ମ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର। 

ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନ କହିଥୂଲେ, ମୁଁ (ଭଗବାନ), ତୁମେ ଓ ରାଜାମାନେ 
(ଜୀବ) ଯେ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲେ ଆଉ ପରେ ଯେ ରହିବା 
ନାହିଁ, ସେ କଥା ନୁହେଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ ଓ 
ତାଙ୍କର ଅଂଶ ଜୀବାମ୍ପା ଉଭୟ ଅନାଦି ଓ ନିତ୍ଯ। 

'ତାନ୍ଯହଂ ବେଦ ସର୍ବାଣିଂ--ସଂସାରରେ ଏପରି 
କେତେକ “ଜାତିସ୍ମର” ଜୀବ ମଧ୍ୟ ଥାଆନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ପୂର୍ବଜନ୍ମର ଜ୍ଞାନ ଥାଏ। ଯେଉଁମାନେ ସାଧନା କରି ସିଦ୍ଧ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଯୁଞ୍ଜାନ ଯୋଗୀ” ବୋଲାନ୍ତି । 
ସାଧନାରେ ଅଭ୍ଯାସ କରି କରି ସେମାନଙ୍କୀ ବୃତ୍ତି ଏତେ 
ସକ୍ରିୟ ହୋଇଯାଏ ଯେ, ସେମାନେ ଯେଉଁଠି ବୃତି 
ନିବେଶ କରନ୍ତି, ସେଠାକାର ଜ୍ଞାନ ସେମାନର୍ଦ୍ୁ ଲାଭ 
ହୁଏ। ଏତାଦୃଶ ଯୋଗୀ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମାପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ନିଜର 
ବିଗତ ଜନ୍ମ କଥା ଜାଣିପାରନ୍ତି, ସମସ୍ତ ଜନ୍ମର ନୂହେଁ। 
ମାତ୍ର ଭଗବାନ ଯୁକ୍ତଯୋଗୀ” । ସେ ସାଧନା ବିନା ସବୁକିଛି 
ଜାଣି ପାରନ୍ତି। ସେ ନିତ୍ଯଯୋଗୀ। ବିଗତ ଜନ୍ମ କଥା 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ତାରଙ୍ଟୁ ବୃତ୍ତି ଲଗାଇବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, 
ବରଂ ତାରଙ୍ଚ୍ରଠାରେ ଜୀବର ଓ ନିଜର ସମସ୍ତ ଜନ୍ମର ଜ୍ଞାନ 
ସ୍ବାଭାବିକରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ। ତାଟ୍ଚ୍ଚ ଜ୍ଞାନରେ ଅତୀତ, 
ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତମାନର ପ୍ରଭେଦ ନ ଥାଏ। ତାବ୍ଚ୍ବ 
ଅଖଣ୍ଡଜ୍ଞାନରେ ସର୍ବଦା ସବୁକିଛି ବର୍ତମାନ ହୋଇଥାଏ 
(ଗୀତା ୭ | ୨୬) | ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଦେଶ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦିରେ ପୂର୍ଣ୍ିରୂପେ 
ବିରାଜମାନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୂରୁ ସେ ଅତୀତ। 

['ସେ ସବୁକୁ ମୁଁ ଜାଣେ ¬ ଭଗବାନଜ୍କର ଏହି ବଚନ 
ଯୋଗୁଁ ସାଧକ ବିଶେଷ ଆନନ୍ଦିତ ହେବା କଥା ଯେ, 
ଆମେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତଗିତ୍‌ ଭଗବାନ 
ଆମକୁ ନିରନ୍ତର ଦେଖୁଛନ୍ତି। ଆମେ ଯେପରି ହୋଇଥାଉ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପଛେ, ଭଗବାନଙ୍କର ଜ୍ଞାତସାରରେ ଅଛୁ!। 

'ନ ଡୁଂ ବେତୃଥ ପରନ୍ତପ'--ଅନ୍ାଃକରଣରେ ନାଶବାନ୍‌ 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଥୁବାରୁ ଅନେକ ଜନ୍ମ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଣି ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଥୂଯୋଗୁଁ ମନୂଷ୍ଯର ଜ୍ଞାନ 
ବିକଶିତ ହେଉ ନାହିଁ। ଅର୍ଜୁନଚ୍ଚ ମନରେ ନାଶବାନ୍‌ 
ପଦାର୍ଥ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ଞ ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂଲା, ତେଣୁ ସେ 
କୁଟୁମ୍ବଲୋକଟ୍କ୍ଚ ମୃତ୍ଯୁ ଆଶର୍ଚ୍ଦାରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଇଢ଼ା 
ପ୍ରକାଶ କରୁ ନ ଥୂଲେ । ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଅର୍ଜୁନ କହିଥୂଲେ, “ଯୋହାଜ୍ଜୀ ସକାଶେ ଆମ ମନରେ 
ରାଜ୍ଯ, ଭୋଗ ଓ ସୁଖେଚ୍ଚା ରହିଛି, ସେହି କୁଟୁମ୍ବଲୋକେ 
ପ୍ରାଣ ଓ ଧନ ଆଶା ଛାଡ଼ି ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି ।”' 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ରାଜ୍ଯଃ ଭୋଗ ଓ 
ସୁଖ ଗ୍ବହୁଁଥିଲେ । ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥର କାମନା ଥୂବା ଯୋଗୁଁ 
ସେ ନିଜର ଅନେକ ପୂର୍ବଜନ୍ମ ବିଷୟରେ ଜାଣି ନ ଥୂଲେ। 

ମମତା ଓ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ନିଜ ସୁଖଭୋଗ ଓ ଆରାମ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଧନାଦି ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ “ପରିଗ୍ରହଂ' 
କୁହାଯାଏ । ପରିଗ୍ରହ ସର୍ବଥା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ 
ସୁଖ, ଆରାମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ ନ 
କରିବା “ଅପରିଗ୍ରହ” ଅଟେ। ଅପରିଗ୍ରହ ଦୂଢ଼ ହେଲେ 
ପୂର୍ବର ଅନେକ ଜନ୍ମ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନୋଦୟ ହୁଏ-- 

“ଅପରି ଗ୍ରହସୈକ୍ଷ୍ୟୈ ଜନ୍ମକଥନ୍ତାସଂବୋଧଃଂ | 

(ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୩୯) 
ସଂସାର (କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ) ସର୍ବଦା ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଓ ଅସତ୍‌; ତେଣୁ ସେଥୂରେ ଅଭାବ ୯ନୁ ନ ତା) 
ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ। ଅଭାବରୂପକ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଯୋଡ଼ିବାରୂ ମନୂଷ୍ଯକୁ ନିଜଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ପ୍ରତୀତ 
ହୁଏ। ଅଭାବ ପ୍ରତୀତ ହେବାରୁ ତା”ର କାମନା ଜାତ 
ହୁଏ ଯେ ଅଭାବ ପୂରଣ ହୋଇଯାଉ ଏବଂ ନୂଆ ନୂଆ 
ପଦାର୍ଥ ମିଳୁ। ଏହି କାମନାପୂର୍ତିରେ ସେ ଦିନରାତି 
ଲାଗିଥାଏ। କିନ୍ତୁ କାମନାପୂର୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କାମନା 
ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟ ଚେତନାଶୂନ୍ୟ ପରି ହୋଇଯାଏ । ଏପରି 
ମନୁଷ୍ଯର ଅନେକ ଜନ୍ମର ଜ୍ଞାନ କଥା କ”ଣ, ବର୍ତମାନ 
ସେ କଂଣ କରୁଛି ଓ କଂଣ କରିବା ଉଚିତ ଏହି 
କର୍ତବ୍ଯଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। 


=== 0 = 


ନନ୍ଦର” ଫୂର୍ବର୍ମ୍ରୋଳଚଜ ଜନବଳ କହିଲେ, ମାକ ଡ ନୁନକ ବହୁଳ କଳକୁ ବିଜିନୀଲଣିଂ। ଏବେ ନିନ୍ଦ ଣର୍ଜ୍ଜୋ6ଃେ ଜନନ 


ଳିଳ ଳକୁ (ଅବଜାଜ)ଜ 6ବଚିଛି/ ଙଳାଶ କନୁଛଳି / 


ଅଜୋଏପି ସନ୍ନବ୍ଯୟାମ୍ବା ଭୂତାନାମୀଶ୍ବରୋଃପି ସନ୍‌ । 


ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ବାମଧୃଷ୍ଠାୟ 


ସମ୍ଭବାମ୍ୟାମୂମାୟୟା ॥ ୬ ॥ 
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ଅନୟ ଅକଃ= (ମୁ) ଅଜ (ଓ); 


± ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


ଅବ୍ୟୟାମ୍ପା-ିଅବିନାଶୀସ୍ବରୂପ; 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ସନ୍ୁ, ଅପିଚହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 


ଭୂତାନାମ୍‌= ପ୍ରାଣୀମାନକ୍୍‌ରର ଵଶ୍ଵରଃଭଶ୍ଵର; ସନ୍ଵ, ଅପିଠଁହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ବାମ୍‌ ନିଜ; ପ୍ରକୃତିମ୍‌ପ୍ରକୃତିକୂ; 
ଅଧ୍ଧଣ୍ଢାୟ-- ଅଧୀନ କରି; ଆମ୍ବମାୟୟାଇନିଜର ଯୋଗମାୟାବଳରେ,; ସମ୍ବବାମି=ପରକଟ ହୁଏ | 
ମୁଁ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀସ୍ବରୂପ ହୋଇଥ୍ବଲେ ମଧ୍ୟ ତଥା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍ଜୀର ଶଶ୍ଵର ହୋଇଥ୍ୁଲେ ମଧ୍ୟ ନିଜ 


ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧୀନ କରି ନିଜର ଯୋଗମାୟା ବଳରେ 


ବ6/୮୨ଏହା ଷଷ୍ଠୀ ଶ୍ଳୋକ ଏବଂ ଏଥୂରେ ଛଂଟି 
କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଅଜ, ଅବ୍ଯୟ ଓ ଶଶ୍ଵର-- 
ଏ ତିନୋଟି କଥା ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ”; ପ୍ରକୃତି ଓ 
ଯୋଗମାୟା-¬ଏ ଦୁଇଟି ଭଗବାନର୍ଦ୍ ଶକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଏବଂ ଗୋଟିଏ କଥା ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରାକଟ୍ଯ ସମ୍ଭନ୍ଧରେ ॥ 

“ଅଜୋଏପି ସନ୍ତବ୍ଯୟାମ୍ପା"--ଉକ୍ତ ପଦରେ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି, ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ୟଙ୍କ୍ବ ପରି ମୋର ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ମନୂଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରି ମୃତ୍ଯୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଅଜନ୍ମଜାଂ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକଟ ହୁଏ ଏବଂ 
“ଅବିନାଶୀ” ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହୁଏ। ପ୍ରକଟ 
ହେବା ଓ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହେବା ମୋର ଅଲୌକିକ ଲୀଳାମାତ୍ର। 

ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଜନ୍ମପୂର୍ବରୁ ଅପ୍ରକଟ (ଅବ୍ଯକ୍ତ)ଃ ଥୂଲେ 
ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁପରେ ମଧ୍ୟ ଅପ୍ରକଟ (ଅବ୍ଯକ୍ତଃ ହୋଇଯିବେ, 
କେବଳ ମଝିରେ ହିଁ ପ୍ରକଟ (ବ୍ଯକ୍ତଃ ହୋଇଛନ୍ତି (ଗୀତା 
୨।୨୮); କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ପରି ସର୍ବଦା ପ୍ରକଟ 
ରହନ୍ତି । ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଉଦୟ ପୂର୍ବରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଥିଲେ ଏବଂ 
ଅସ୍ତ ଯିବାପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛନ୍ତି 
ଓ ରହିବେ ମଧ୍ୟ । ସ୍ଥାନବିଶେଷର ଲୋକଙ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ 
ଉଦୟ ଓ ଅସ୍ତ ହେବାପରି ଜଣା ପଡ଼ନ୍ତି । ସେହିପରି କେବଳ 
ଲୋକମାନର୍ଦ୍ଦା ଦୃଷ୍ଟିରେ ହିଁ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ଓ ଅପ୍ରକଟ 
ହୁଅନ୍ତି । ବାସ୍ତବଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଭଗବାନ ସର୍ବଦା ପ୍ରକଟ ରହନ୍ତି । 


ପ୍ରକଟ ହୁଏ । 


ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଯେପରି କର୍ମର ପରତନ୍ସ୍ଵ ହୋଇ 
ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଭଗବାନର୍କ୍ରୀ ଜନ୍ମ ସେପରି ହୁଏ 
ନାହିଁ। କର୍ମର ପରତନ୍ତ୍ଵ ହୋଇ ଜନ୍ମ ନେଲେ ପ୍ରାଣୀକୁ 
ଆୟୁ ଏବଂ ସୁଖ-ଦୁଃଖରୂପକ ଭୋଗ--ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ। ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଏ ଦୁଇଟି ନ ଥାଏ। 

ଅନ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତି ଶିଶୁ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ କ୍ରମଶଃ 
ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଯୁବକ ଓ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ର ହୋଇ ପରିଶେଷରେ 
ମୃତ୍ଯୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କନ ଠାରେ ଏପରି 
ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ଅବତାର ଧାରଣ କରି 
ବାଲ୍ଯଲୀଳା କରନ୍ତି ଏବଂ କିଶୋରଅବସ୍ଥା (ପନ୍ଦରବର୍ଷ) 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୃଦ୍ଧଦିପ୍ରାପ୍ତିର ଲୀଳା କରନ୍ତି । କିଶୋରଅବସ୍ଥାରେ 
ପଦାର୍ପଣ କରିବାପରେ ସେ ନିତ୍ଯ କିଶୋର ରହନ୍ତି। 
ଶହ ଶହ ବର୍ଷ ବିତିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ସେହିପରି 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟସ୍ବରୂପ ହୋଇ ରହନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନର୍କୀ 
ଚିତ୍ରପଟରେ କେଉଁଠି ନିଶଦାଢ଼ି ଥୂବାର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ 
(ଆଜିକାଲି ଯଦି କେହି କରି ଦିଅନ୍ତି ତାହା ଭିନ୍ନ 
କଥା!) । ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭଳି ଭଗବାନଙ୍କର ଜନ୍ମ ନାହିଁ, 
ପରିବର୍ତନ ନାହିଁ କି ମୃତ୍ୟୁ ନାହିଁ। 

“ଭୂତାନାମୀଶ୍ବରୋଃପି ସଚ୍‌'-¬ ପରାଣୀମାନକର ଏକମାତ୍ର 
ଭଶ୍ଵର (ମହାନ୍‌ ଶାସକ) ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଅବତାର 
ସମୟରେ ଛୋଟ ବାଳକରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ବାଳକରୂପ 


* ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ନିଜର ଅଜ, ଅବ୍ୟୟ ଓ ଭଶ୍ବର-¬ଏହି ତିନୋଟି ରୂପକୁ ଜାଣିବା ଓ ନ ଜାଣିବା କଥା କହିଛନ୍ି; ଯଥା-- 


୧--“ଅଜ'ଂସବରୂପକୁ ଜାଣିବା କଥା-¬ 


ଯୋ ମାମଜମନାଦିଂ ଚ ବେଭି ଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌ | ଅସମ୍ମୃଢ଼ଃ ସ ମର୍ତ୍ଞ୍ୟେଷୁ ସର୍ବପାପୈଃ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ ॥ (୧୦ | ୩) 


ନ ଜାଣିବା କଥା-- 


ମୂଢୋଃୟଂ ନାଭିଜାନାତି ଲୋକୋ ମାମଜମବ୍ୟୟମ୍‌ | (୭ | ୨୫) 


୨-¬ଅବ୍ୟୟ'ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣିବା କଥା-¬ 
ଭଜନ୍ତ୍ୟନନ୍ୟମନସୋ ଜ୍ଞାତ଼ା ଭୂତାଦିମବ୍ୟୟମ୍‌ || (୯ | ୧୩) 
ନ ଜାଣିବା କଥା-¬ 

ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମାବ୍ୟୟମନୁତ୍ତମମ୍‌ ॥ (୭ | ୨୪) 
୩--“ଭଶ୍ବର'ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣିବା କଥା-¬ 


ଭୋକ୍ତାରଂ ଯଜ୍ଞତପସାଂ ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌ । ସୁହୃଦଂ ସର୍ବଭୂତାନାଂ ଜ୍ଞାତ୍ା ମାଂ ଶାନ୍ତିମୂଢ଼ତି ॥ (୫ । ୨ ୯) 


ନ ଜାଣିବା କଥା-- 


ଅବଜାନନ୍ତୈ ମାଂ ମୂଢା ମାନୂଷୀଂ ତନ୍ମୁମାଶ୍ରିତମ୍‌ । ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମ ଭୂତମହେଶ୍ଵରମ୍‌ ॥ (୯ | ୧୧) 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


*× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଧାରଣ କଲେ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ ଶଶ୍ଵରଭାବରେ (ଶାସକତୃରେ) 
ସାମାନ୍ଯ ବି ନ୍ଯୂନତା ଆସେ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଛଂଦିନର ହୋଇଥୂଲାବେଳେ ସେ ପୂତନା ରାକ୍ଷସୀକୁ 
ମାରଦେଲେ। ପୃତନାର ଶରୀର ଅଢ଼େଇ ଯୋଜନ ବ୍ୟାପୀ 
ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟର୍ଦ୍ଦର ଥିଲା । ଯଦି ତାର୍ଦ୍ବଦଠାରେ ଭଶ୍ଵରଭାବ 
ନ ଥାନ୍ତା ସେ ଛ'ଦିନର ହୋଇଥୁୂଲାବେଳେ ପୂତାନାକୁ 
ମାରି ଥାଆନ୍ତେ କିପରି ଭଗବାନ ତିନି ମାସର 
ହୋଇଥୂୁବାବେଳେ ଶକଟାସୁରକୁ, ଏକବର୍ଷ ବୟସରେ 
ତୃଣାବର୍ତକୁ ଏବଂ ପାଞ୍ଚବର୍ଷ ବୟସରେ ଅଘାସୁରକୁ ବଧ 
କରିଥୁଲେ । ଏହି ପ୍ରକାରେ ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 
ଅନେକ ରାକ୍ଷସଙ୍ଗୁ ବଧ କରିଦେଲେ । ସାତ ବର୍ଷର ହୋଇଥୁବା 
ବେଳେ ସେ କାଣି ଆଙ୍ଗୁଠିରେ ଗୋବର୍ଦ୍ଧନ ପର୍ବତ ଧାରଣ 
କରିଥୁଲେ! 

ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଭଶଶ୍ଵର ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଅବତାର 
ସମୟରେ ଭଗବାନ ଅତି ଛୋଟ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଛୋଟ 


ଛୋଟ କାର୍ଯ୍ଯ ମଧ୍ଯ କରଚନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ଏହା ହିଁ 


ଭଗବାନର୍କୀର ଭଗବତ୍ତା । ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନତ୍କ୍ପ ରଥ ଗ୍ଵଳନା 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାର୍ଟ୍ପର ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରନ୍ତି, 
ତଥାପି ଅର୍ଜୁନଚ୍ଚ ଉପରେ ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ 
ଉପରେ ଭଗବାନରବ୍କ୍ରର ଭଶ୍ଵରଭାବ ଯଥାବତ୍‌ ଥାଏ। 
ସାରଥୂ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ସେ ଅର୍ଜୁନର୍ଦୁ ଗୀତାରୂପକ ମହାନ୍‌ 
ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ପିତା ଦଶରଥଙ୍କ 
ଆଜ୍ଞା ଉଲୁଘଂନ ନ କରି ଚଉଦବର୍ଷ ବନଗାମୀ ହୋଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଦଶରଥ ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ପ୍ରାଣୀବ୍ଚ୍ଚ ଉପରେ 
ଭଗବାନରଙ୍କ୍ରର ଭଶ୍ଵରଭାବ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛି। 

“ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ବାମଧ୍ବଷ୍ଠାୟ"-¬ ଭଗବାନର୍କର ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତି 
ସତ୍ତ୍ବ ରଜ ଓ ତମୋଗୁଣରୁ ଅତୀତ। ଏହି ଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତି 
ଭଗବାନର୍କୀର ସ୍ଵକୀୟ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦମୟସ୍ବରୂପ। ଏହାକୁ 
ସନ୍ଧିନୀ ଶକ୍ତି, ସମ୍ବିତ ଶକ୍ତି ଓ ଆହ଼ାଦିନୀ ଶକ୍ତି କହନ୍ତିଂ । 
ଏହାକୁ ଚିନ୍ମୟ ଶକ୍ତି, କୃପା ଶକ୍ତି ଆଦି ନାମରେ ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଏ। ରାଧ୍ୟ ଓ ସୀତା ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ ଏହି ଶକ୍ତିର 
ସ୍ବରୂପ। ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରୁଥୁବା 
ଭକ୍ତିଂ ଓ 'ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାଂ ମଧ୍ଯ ଏହି ଶକ୍ତିର ସ୍ବରୂପ । 

ଯେପରି ଅଗ୍ନିରେ ପ୍ରକାଶିକା ଓ ଦାହିକା ନାମକ 
ଦୁଇଟି ଶକ୍ତି ଅଛି, ସେହିପରି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ୍କୀର 
ଏକ ଶକ୍ତି। ଅଗ୍ନିର ପ୍ରକାଶିକା ଶକ୍ତି ଅନ୍ଧକାର ଦୂରୀଭୂତ 


କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରକାଶ (ଆଲୋକ) ଦିଏ ଓ ଭୟ 
ନାଶ କରେ।। ଦାହିକା ଶକ୍ତି ଜଳାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବସ୍ତୁ 
ପରିପାକ କରେ ଏବଂ ଥଣ୍ଡା ଦୂର କରେ। ଏ ଦୁଇ ଶକ୍ତି 
ଅଗ୍ନିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ କି ଅଭିନ୍ନ ମଧ୍ଯ । ନୁହେଁ । ଭିନ୍ନ ନୂହେଁ 
କହିବାର କାରଣ, ତାହା ଅଗ୍ନିସ୍ଵରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ଅଗ୍ନିଠାରୁ 
ପ୍ରଥକ୍‌ କରାଯାଇ ନ ପାରେ ଏବଂ ଅଭିନ୍ନ ନୂହେଁ କହିବାର 
କାରଣ, ଅଗ୍ନି ଥିଲେ ମଧ୍ୟ ମନ୍ତ୍ନ ଓ ଓଁଷଧ ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରୟୋଗ 
ଦାରା ଅଗ୍ନିର ଦାହିକା ଶକ୍ତିକୁ ସ୍ତମ୍ଭନ କରାଯାଇ ପାରେ । 
ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ଠାରେ ଥୂବା ଶକ୍ତିକୁ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ବା ଅଭିନ୍ନ କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ । 

ଯେପରି ଦିଆସିଲିରେ ଅଗ୍ନିର ସତ୍ତା ସର୍ବଦା ରହୁଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହାର ପ୍ରକାଶିକା ଓ ଦାହିକା ଶକ୍ତି ଗୁପ୍ତଭାବେ 
ଥାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନ ସବୁ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିରେ ସର୍ବଦା ରହୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାର୍ଦ୍ଚର ଶକ୍ତି 
ଗୁପ୍ତଭାବେ ଥାଏ। ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ଅଧୂଷ୍ଠିତ କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜର ବଶୀଭୂତ କରି ତାଂଦ୍ବାରା ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ପ୍ରକଟ 
ହୁଅନ୍ତି। ଯେପରି ଅଗ୍ନି ନିଜ ପ୍ରକାଶିକା ଓ ଦାହିକା ଶକ୍ତିକୁ 
ନେଇ ପ୍ରକଟ ନ ହେଲାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଦା ବିଦ୍ଯମାନ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭଗବାନ ନିଜ 
ଶକ୍ତିକୁ ନେଇ ପ୍ରକଟ ନ ହେବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅବିରତ ରହୁଥିଲେ 
ମଧ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହୁଅନି ନାହିଁ । 

ରାଧା, ସୀତା, ରୂକ୍ଷିଣୀ ପ୍ରଭୂତି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵକୀୟ 
ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି ଅଟନ୍ତି। ଭଗବାନ ସର୍ବତ୍ର ସାଧାରଣ ଭାବେ 
ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ 
ଯେତେବେଳେ କିଛି କରନ୍ତି, ନିଜ ଦିବ୍ୟ ଶକ୍ତିକୁ ନେଇ ହିଁ 
କରନ୍ତି । ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଭଗବାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଦଭୁତ ଲୀଳାମାନ 
କରନ୍ତି। ତାର୍ଚ୍ଚ ଲୀଳାଗୁଡ଼ିକ ଏତେ ବିଚିତ୍ର ଓ ଅଲୌକିକ 
ଯେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପଠନ-ପାଠନ, ଶ୍ରବଣ ଓ କୀର୍ତନ କରି 
ମଧ୍ୟ ଜୀବ ପରମ ପବିତ୍ର ହୋଇ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରେ। 

ନିଗୁଣ ଉପାସନାରେ ସେହି ଶକ୍ତି ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ଯା” 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସଗୁଣ ଉପାସନାରେ ତାହା ଭକ୍ତିରୂପ 
ଧାରଣ କରେ। ଜୀବ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୀର ହିଁ ଅଂଶ। 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ରହିଥୂବା ମମତା ଦୂର କରି ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଭଗବାନଟ୍ଗୀ ପ୍ରତି ଥୂବା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ବାସ୍ତବ ଆମ୍ରୀୟତା 
ଜାଗ୍ରତ କରେ, ସେତେବେଳେ ତାଂଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଶକ୍ତି ଭକ୍ତିରୂପେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। ସେହି ଭକ୍ତି ଏତେ 


» ସନ୍ଧିନୀ ଶକ୍ତି “ସତ୍‌-ସରୂପା, ସଂବିତ୍‌ ଶକ ଚିତ୍‌'-ସ୍ବରୂପା ଓ ଆହୁଦିନୀ ଶକି “ଆନନ୍ଦ' ସ୍ରୂପା ଅଟେ | 

# ଅବତାର ଧାରଣ କଲାବେଳେ ଭଗବାନ ନିଜର ଶୁଦି ପ୍ରକୃତିରୂପକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ସହିତ ଅବତରିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଅବତାର ସମୟରେ 
ଏହି ଶକ୍ତିମାନ୍କୀ ଦ୍ବାରା କାମ କରାନ୍ତି। ଶ୍ରୀରାଧା ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅନୁଗାମିନୀ ସଖୀମାନେ ଶକ୍ତିସ୍ଵରୂପା ଓ 
ଭକ୍ତିପ୍ରଦାୟିନୀ । ଭକ୍ତିହୀନ ମନୁଷ୍ୟ ଏମାନର୍ଗୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଓ ଶ୍ରୀରାଧାର୍ବ୍ଵ କୃପାରୁ ହିଁ ଏମାନଙ୍କୁ ଜାଣି ହୁଏ । 
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ବିଲକ୍ଷଣ ଯେ, ତାହା ନିରାକାର ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ 
ସାକାରରୂପେ ପ୍ରକଟ କରିଦିଏ, ଭଗବାନର୍କ୍‌ ମଧ୍ୟ ଆକଷିତ 
କରିଦିଏ। ସେହି ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। 

ବିରହ ଓ ମିଳନ, ଭଗବଭକ୍ତିରୂପକ ଶକ୍ତିର ଦୁଇଟି 
ରୂପ। ଭଗବାନ ବିରହ ଦିଅନ୍ତିଂ ଏବଂ ମିଳନ ବି ଦିଅନ୍ତି । 
ଭଗବାନ ବିରହ ଘଟାଇଲେ ଭକ୍ତ ତାର୍ବ୍ଚ ବିହୁନେ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୋଇଯାଏ। ବ୍ୟାକୁଳତାରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି 
ଭସ୍ମ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଆନ୍ରି। 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ପ୍ରଥମେ ଉ୍୍ଟ ଜିଜ୍ଞାସାରୂପେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ (ଯାହାଫଳରେ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ବିନା ସାଧକ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ) ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ଯାରୂପେ ଜୀବର ଅଜ୍ଞାନ 
ନାଶ କରି ତାହାର ବାସ୍ତବ ସ୍ବରୂପକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ। 
ଭଗବାନ ବିରହରୂପରେ ପଠାଉଥୁବା ଦିବ୍ୟଶକ୍ତି ଏହାଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ବିଲକ୍ଷଣ। ଭଗବାନ କିପରି ମିଳିବେ, କେଉଁଠି 
ମିଳିବେ, କ'ଣ କରିବି, କୁଆଡ଼େ ଯିବି-¬ଏପରି ବ୍ଯାକୁଳତା 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ତାହା ସମସ୍ତ ପାପ ନାଶ କରି ଭଗବାନର୍ବୁ 
ସାକାରରୂପରେ ପ୍ରକଟ କରାଏ। ବ୍ଯାକୁଳତାରେ ଯେତେ 
ଶୀଘ୍ର ସାଧନାରେ ସିଦ୍ଧି ଲାଭ ହୁଏ, ବିବେକ-ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ 
ସାଧନାରେ ସେତେ ଶୀଘ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବାନ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ନାନାପ୍ରକାରର ଅଲୌକିକ ଲୀଳା କରନ୍ତି। ଅଗ୍ନି 
ଯେପରି ନିଜେ କିଛି କରେ ନାହିଁ; ତା'ର ପ୍ରକାଶିକା ଶକ୍ତି 
ପ୍ରକାଶ ବା ଆଲୋକ ଦିଏ ଓ ଦାହିକା ଶକ୍ତି ଜଳାଏ, 
ସେହିପରି ଭଗବାନ ନିଜେ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସବୁ କାମ 
ତାଙ୍ଦ୍ରର ଦିବ୍ଯଶକ୍ତି କରୁଥାଏ। ଶାସ୍ତ୍ରରେ କଥୂତ ଅଛି-- 
ଦିନେ ମାତା ସୀତା କହିଲେ, “ରାବଣ ବଧ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ମୁଁ କରିଛି, ଭଗବାନ (ରାମଚନ୍ଦ୍ର) କିଛି କରି ନାହାନ୍ତି | 

ମନୁଷ୍ଯ ଓ ମନୁଷ୍ଯର ଶକ୍ତ ଥୂବାପରି ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି 
ଓ ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ଅଛି । ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ବା ଅଭିନ୍ନ କହି ପାରିବା ନାହିଁ । ମନୂଷ୍ଯଠାରେ ଥୂବା ଶକ୍ତିକୁ 
ସେ ପୂଥକ୍‌ଭାବେ ଦେଖାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ ତାହା 
ତା'ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ । ମନୁଷ୍ୟ ରହୁଥୂବା ସ୍ଥଳେ ତା' ଶକ୍ତିର 
ହ୍ରାସ ଓ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟଝୁରୁ ମନୁଷ୍ୟର ଶକ୍ତି ତା' ସହିତ 
ଏକ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ସହିତ ତାହା ଏକ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ତାହା ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ବରୂପ ସହିତ 
ସମଭାବରେ ରହୁଥାନ୍ତା, ହ୍ରାସ ବା ବୃଦ୍ଧି ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। ଅତଏବ 
ଭଗବାନ ଓ ତାଙ୍କୀ ଶକ୍ତିକୁ ଭିନ୍ନ କି ଅଭିନ୍ନ ମଧ୍ୟ କହି ପାରିବା 
ନାହିଁ। ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଭିନ୍ନ କହି ନାହାନ୍ତି କି ଅଭିନ୍ନ ମଧ୍ଯ 
କହି ନାହାନ୍ତି । ସେହି ଶକ୍ତି ଅନିର୍ବଚନୀୟ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣା୍କ୍‌ 
ଉପାସକବୃନ୍ଦ ସେହି ଶକ୍ତିକୁ “ଶ୍ରୀରାଧା” ବୋଲି କହନ୍ତି । 
ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଯେପରି ଦୁଇ ଜଣ, ଶ୍ରୀକୃଜ୍ଣ ଓ ଶ୍ରୀରାଧା 
ସେପରି ନୁହନ୍ତି । ଜ୍ଞାନମାର୍ଟରେ ଦ୍ରୈତ ଅର୍ଦ୍ରୈତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଦୁଇ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଏକ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭକ୍ତି ମାର୍ଗରେ 
ଅଦ୍ରୈତ ଦ୍ରୈତ ହୁଏ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଏକ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ 
ହୋଇଯାଏ। ଜୀବ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଏକ ହୋଇଯିବାକୁ “ଜ୍ଞାନ” 
ଏବଂ ଏକମାତ୍ର ବ୍ରହ୍ୁ ହିଁ ଦୁଇ ହୋଇଯିବାକୁ “ଭକ୍ତି” କୁହାଯାଏ | 
ଏକ ଅଦ୍ଧୈତତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ପ୍ରେମଲୀଳା କରିବା ପାଇଁ, ପ୍ରେମ 
ଆସ୍ବାଦନ କରିବା ପାଇଁ ଓ ସମସ୍ତ ଜୀବର୍ଦୁ ପ୍ରେମାନନ୍ଦ 
ଦେବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଶ୍ରୀରାଧା ଉଭୟ ରୂପ ଧାରଣ କରି 
ପ୍ରକଟ ହୁଏ / ଦୁଇଟି ରୂପ ଧରିଥ୍ୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ କିଏ ବଡ଼ ଓ କିଏ ଛୋଟ, କିଏ ପ୍ରେମୀ ଆଉ କିଏ 
ପ୍ରେମାମ୍ପଦଦଏହା ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। ଉଭୟେ ଉଭୟଙ୍କ 
ଠାରୁ ବଳି ଅଲୌକିକ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହୁଅନ୍ତି । ଉଭୟ ଉଭୟକର୍କ 
ପ୍ରତି ଆକଷିତ ହୁଅନ୍ତି। ରାଧାର୍ଜୁ ଦେଖି ଭଗବାନ ଓ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖି ରାଧା ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । ଉଭୟର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରେମଲୀଳା 
ଦ୍ବାରା ରସ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ। ଏହାକୁ ରାସ କୁହାଯାଏ । 
ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ଅନନ୍ତ ଓ ଅପାର । ତାଙ୍କ ଦିବ୍ଯଶକ୍ତିରେ 
ଏଶ୍ଵପ୍ଯଶକ୍ତି ଥାଏ ଏବଂ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଥାଏ। ଏଶ୍ଵପ୍ପ୍ୟଶକ୍ତି 
ଦାରା ଭଗବାନ ଏପରି ବିଚିତ୍ର ଓ ମହାନ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ କରନି, 
ଯାହା ଅନ୍ଯ କେହି କରିପାରିବେ ନାହିଁ। ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି 
ହେତୁ ତାରଙ୍ଚ୍ବଠାରେ ଯେଉଁ ସବୁ ମହତ୍ତା, ବିଲକ୍ଷଣତା, 
ଅଲୌକିକତା ଦେଖାଯାଏ, ତାହା କେବଳ ତାଙ୍କ ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କାହାଠାରେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ କି ଶୁଣାଯାଏ ନାହିଁ। 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତିରେ ଭଗବାନ ନିଜର ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଭୁଲି ଯାଆନ୍ତି । 
ଯେଉଁ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ମୁଗ୍ଧ କରେ, ସେଥୁରେ 
ଏକ ପ୍ରକାର ମଧୁରତା ଓ ପ୍ରିୟତୃ ଥା, ଫଳରେ ଭଗବାନ 
ମଧୁର ଓ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି। ଭଗବାନ ଗୋପବାଳକମାନଙ୍ବ୍ର 
ସଙ୍ଗରେ ଖେଳିଲାବେଳେ ମାଧୁର୍ଯ୍ଯଶକ୍ତି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥାଏ। 
ଯଦି ସେତେବେଳେ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ପ୍ରକାଶ ପାଇବ, ତା'ହେଲେ 


ସବୁ ଖେଳ ବିଗିଡ଼ିଯିବ ଗୋପାଳ ପୁଅମାନେ ଡରିଯିବେ 


* ସଚ୍ଚମାନଙ୍କ୍ପ ବାଣୀରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ-¬ 'ଦରିୟା ହରି କିରପା କରୀ, ବିରହା ଦିୟା ପଠାୟ ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ କୃପା କରି ମୋ ପାଇଁ 


ବିରହ ପଠାଇଲେ! 


#' ଯେୟଂ ରାଧା ଯଶ୍ଚ କୃଷ୍ଠୋ ରସାବ୍‌ ଧ୍ଧର୍ଦେହଶ୍ଚୈକଃ କ୍ରୀଡ଼ନାର୍ଥଂ ଦ଼ିଧାଭୂତ୍‌ । (ଶ୍ରୀରାଧାତାପନୀୟୋପନିଷଦ୍‌) ` 
““ରସସାଗର ଶ୍ରୀରାଧା ଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦୁହେଁ ଏକ, ମାତ୍ର ଲୀଳା ନିମନ୍ତେ ଦୁଇଟି ରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି।'' 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


ଏବଂ ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଖେଳି ପାରିବେ ନାହିଁ । ସେହିପରି 
ଭଗବାନ କେଉଁଠି ମିତ୍ରରୂପେ, କେଉଁଠି ପୁତ୍ରରୂପେ ଏବଂ 
କେଉଁଠି ପତିରୂପେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ଗୁପ୍ତ ହୋଇ ରହେ ଏବଂ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଥାଏ।। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ ଭକ୍ତଗଣଙ୍କ୍ଵ ଭାବ 
ଅନୁସାରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଆନନ୍ଦ ଦେବା ପାଇଁ ନିଜ ଏୀଣଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ- 
ଶକ୍ତିକୁ ଗୁପ୍ତ ରଖି ମାଧୂର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି । 

ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ପ୍ରକଟ ହେଲାବେଳେ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି 
ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ ନାହିଁ କି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ପ୍ରକଟ ହେଲାବେଳେ 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ମାଧୁର୍ପ୍ୟଭାବ 
ପ୍ରତି କୌଣସି ସଦେହ ଜାତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଲୀଳାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଗା 
ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ ଖୋଜିବାରେ ଲାଗିଲେ। କିନ୍ତୁ “ବାଛୁରୀ 
ଗଲେ କୁଆଡ଼େ”? ଏ ସନ୍ଦେହ ହେବାରୁ ଏାର୍ରର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୀ ବ୍ରହ୍ମା ନେଇ 
ଯାଇଛନ୍ତି ବୋଲି ଭଗବାନ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଜାଣି ପାରିଲେ । 
ଭଗବାନରଙ୍କୀ ଠାରେ ଗୋଟିଏ ସୌଦର୍ଯ୍ୟଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଥାଏ, 
ଯ୍ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ତାର୍କ୍ଵ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସୌଦ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦର୍ଶନ କରି ମଥୁରାପୁରବାସିନୀ 

ଅଙ୍ଗଂନାମାନେ ପରପ୍ଫର କୁହାକୁହି ହୁଅନ୍ତି- 

ଗୋପ୍ୟସ୍ତପଃ କିମଚରନ୍‌ ଯଦମୁଷ୍ୟ ରୂପଂ 
ଲାବଣ୍ୟସାର ମସମୋର୍ତ୍ବ୍‌ ମନ ନ୍ୟସିଦ୍ଧମ୍‌ । 

ଦୃଗ୍‌ଭିଃ ପିବନ୍ତ୍ଯନୁ ସବାଭିନବ` ଦୁରାପ- 
ମେକାନ୍ତଧାମ ଯଶସଃ ଶ୍ରିୟ ଏଶ୍ଵରସ୍ଯ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦ | ୪୪ | ୧୪) 
“ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣକ୍କ ରୂପ ସମସ୍ତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର 
ସାର, ସୃଷ୍ଟିରେ ତାର୍କ୍ବ ରୂପ ସଦୃଶ କାହାରି ରୂପ ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। ବସ୍ତ୍ରାଳକ୍ରାର ବ। ସାଜ ସଜ୍ଜା ତାର 
ରୂପସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ । 
ସେହି ରୂପମାଧୁରୀକୁ ଯେତେ ଦର୍ଶନ କଲେ ବି ମନ 
ତୂପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁହ କାରଣ ତାହା ନିତ୍ଯ ନବୀନ ରୂପ 
ଧାରଣ କରୁଥାଏ। ସମସ୍ତ ଯଶ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ 
ତାଙ୍କ ରୂପର ଆଶ୍ରିତ। ସେହି ରୂପର ଦର୍ଶନ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଦୁର୍ଲଭ। ଜଣାନାହିଁ। ଗୋପାଇଂନାମାନେ କେଉଁ ତପସ୍ୟା 
କରିଥୁଲେ, ଯାହାଫଳରେ ସେମାନେ ନେତ୍ରରୂପକ ପାତ୍ରରେ 

ସର୍ବଦା ସେହି ରୂପମାଧୁରୀ ପାନ କରୁଛନ୍ତି! ” 


ଶ୍ରୀଶୁକଦେବ କହିଛନ୍ତି 
ନିରୀକ୍ଷ୍ଯ ତାବୁତ୍ତମପୂରୂଷୌ ଜନା 
ମଞ୍ଚସିତା ନାଗରରାଷ୍ଟ୍ରକା ଦୂପ। 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପ୍ରହ ଷିବେଗୋଳଳି ତେକ୍ଷ ଣାନନାଃ 
ପପୁନି ତୃପ୍ତା ନୟନୈସ୍ତଦାନନମ୍‌ ॥ 
ପିବନ୍ତ ଇବ ଚକ୍ଷୁଭ୍ୟାଂ ଲିହନ୍ତ ଇବ ଜିହ୍ମୟା । 
ଜିଘ୍ରନ୍ତ ଇବ ନାସାଭ୍ୟାଂ ଶ୍ମିଷ୍ୟନ୍ତ ଇବ ବାହୁ ଭିଃ ॥ 
(ଶମଭା,. ୧୦ | ୪୩ | ୨୦-୨୧) 
“ହେ ପରୀକ୍ଷିତ! ମଞ୍ଚାସୀନ ସମସ୍ତ ମଥୁରା ନାଗରିକ 
ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଜନସମୁଦାୟ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍ଫ 
ଓ ବଳରାମଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ଏତେ ପ୍ରସନ୍ତ ହେଲେ ଯେ, 
ସେମାନଙ୍କୀ ନେତ୍ର ଓ ମୁଖକମଳ ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ ହେବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଉଳଣ୍ଠାରେ ପରିପୂର୍ଶ୍ଵ ହୋଇଗଲା । ସେମାନେ ନେତ୍ର 
ଦ଼ାରା ତାଙ୍କ ରୂପମାଧୁରୀ ଯେତେ ପାନ କଲେ ବି ତୃପ୍ତ 
ହେଉ ନ ଥୂଲେ; ସତେ ଯେପରି ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ନେତ୍ରରେ 
ପିଇ ଯାଉଛନ୍ତି, ଜିହ୍ନାରେ ଗ୍ବରଟୁ ଅଛନ୍ତି, ନାସିକାରେ ଶୁଂଘୁ 
ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ବାହୁବନ୍ଧନରେ ରଖି ଆଲିଙ୍ଗଂନ କରୁଛନ୍ତି! '” 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମର୍କ୍ର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦର୍ଶନ କରି ବିଦେହ 
ରାଜା ଜନକ ମଧ୍ଯ ବିଦେହ ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ତାଙ୍ଦ୍ରର ଦେହ ଧାରଣା ରହିଲା ନାହିଁ-- 
ମୂରତି ମଧୁର ମନୋହର ଦେଖୀ । ଭୟଉ ବିଦେହୂ ବିଦେହୂ ବିସେଷୀ ॥ 
(ମାନସ ୧ | ୨୧୫ | ୪) 
ଏବଂ ସେ କହି ଉଠିଲେ-- 
ସହଜ ବିରାଗରୂପ ମନୁ ମୋରା | ଥକିତ ହୋତ ଜିମି ଚଂଦ ଚକୋରା || 
(ମାନସ ୧ | ୨୧୬ | ୨) 
[ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚନ୍ଦ୍ରକୁ ଦେଖି ଚକୋର ଯେପରି ମୁଗ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ, ମୋର ବୈରାଗ୍ଯସ୍ବରୂପ ମନ ମଧ୍ଯ ଏହାର୍ଦୁ 
ଦେଖି ମୁଗ୍ଧ ହୋଇଯାଉଛି ॥ 
ବନବାସୀ କୋହୁ କିରାତମାନେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙର୍କ୍ମର 
ରୂପମାଧୁରୀ ଦର୍ଶନ କରି ମୁଗ୍ଧ ହୋଇଗଲେ-- 
କରହିଁ ଜୋହାରୁ ଭେଁଟ ଧରି ଆଗେ | ପ୍ରଭୁହି ବିଲୋକହିଁ ଅତି ଅନୁରାଗେ || 
ଚିତ୍ର ଲିଖେ ଜନୁ ଜହଁ ତହଁ ଠାଢ଼େ । ପୁଲକ ସରୀର ନୟନ ଜଲ ବାଢ଼େ॥ 
(ମାନସ ୨ | ୧୩୫ | ୩) 
[ଅର୍ଥ “କୋହୁ କିରାତମାନେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମବ୍ବ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଭେଟି ରଖିଦେଇ ପ୍ରଣାମ କରି ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଅନୂରାଗ ସହିତ ପ୍ରଭୁର୍ଦୁ ଦର୍ଶନ କରୁଛନ୍ତି। ସେମାନେ 
ମୁଗ୍ଧ ହୋଇ ଚିତ୍ରପ୍ରତିମା ସଦୂଶ ନିଶ୍ଚଳ ଭାବରେ ଠିଆ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ସେମାନ ଚ୍ତରର ଶରୀର ପୁଲକିତ ହେବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନେତ୍ରରେ ପ୍ରେମାଶୁର ବନ୍ୟା ଆସୁଛି । 
ପ୍ରେମୀଜନଙ୍କୀ କଥା କ'ଣ, ଶତ୍ୁଭାବ-ସମ୍ପନ୍ନ ରାକ୍ଷସ 
ଖର ଓ ଦୂଷଣ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ରୂପସୌଦରର୍ଯ୍ୟ ଦର୍ଶନ 
କରି ଚକିତ ହୋଇ କହି ଉଠିଲେ-- 
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ନାଗ ଅସୁର ସୁର ନର ମୁନି ଜେତେ । ଦେଖେ ଜିତେ ହତେ ହମ କେତେ ॥ 
ହମ ଉରି ଜନ୍ମ ସୁନହୂ ସବ ଭାଭ । ଦେଖୀ ନହିଁ ଅସି ସୁଂଦରତାଶ୍ ॥ 
(ମାନସ ୩ | ୧୯ | ୨) 
[ଅଥ-- “ହେ ଭାଇମାନେ ଶୁଣ, ଆମେ କେତେ ପେ ନାଗ, 
ଅସୁର, ଦେବତା, ମନୁଷ୍ୟ ଓ ମୁନିର୍କୁ ଦେଖିଛେ, ବିଜୟ କରିଛେ 
ଓ ମାରିଛେ, ତା'ର ହିସାବ ନାହିଁ, ହେଲେ ସାରା ଜୀବନରେ 
ଆମେ ଏପରି ସୌଦର୍ଯ୍ୟ କେଉଁଠି ଦେଖି ନାହେଁ।'”] 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନବ୍କୀ ଦିବ୍ଯ ସୌଦର୍ଯ୍ଯରେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରେମୀ, ବିରକ୍ତ, ଜ୍ଞାନୀ, ମୂର୍ଚିଚ ଶତକ ଏପରି କି 
ଅସୁର ଓ ରାକ୍ଷସଙ୍ଦ୍ଵ ମନ ମଧ୍ଯ ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଯାଏ । 
“ସମ୍ଭବାମ୍ୟାମୂମାୟୟା'--ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ 
ହୋଇଥୁବ। ମନୂ ଷ୍ଯଙ୍କ୍ତ ସମ୍ମୁଖରେ ଭଗବାନ ନିଜ 
ଯୋଗମାୟା ଦ୍ବାରା ଲୁକ୍କାୟିତ ରହନ୍ତି। ସେମାନର୍କୁ ସେ 
ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯଙ୍ଚ୍ଚ ଭଳି ଦେଖା ଯାଆନ୍ତି। ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେତେ ଅଧୂକ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀର ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ, ତା' ସମ୍ମୁଖରେ 
ଭଗବାନ ସେତେ ଅଧୂକ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି। ଏହି ଯୋଗମାୟା 
ସାହାଯ୍ଯରେ ଭଗବାନ ଅତି ଅଦଭୁତ ଲୀଳାମାନ କରନ୍ରୈଂ । 
ଭଗବଦ୍‌ବିମୁଖ ଅଜ୍ଞ ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ ଦୁଇଟି 
ପରଦା ଥାଏ--ଗୋଟିଏ ହେଲା ମୂଢ଼ତାରୂପକ ପରଦା 
ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଯୋଗମାୟାର ପରଦା (ଗୀତା ୭ । ୨୫, | 
ଭଗବାନଙ୍ଗର ପ୍ରଭାବ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜ 
ମୂଢ଼ତା ହେତୁ ସେ ତାହା ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ; ଯେପରି-¬ 
ଦ୍ରୌପଦୀର୍ଗ୍ଗର ବସ୍ତ୍ର ହରଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦୁଃଶାସନ 
ନିଜର ପୂର୍ଶ ବଳ ଖଟାଇଲା, ତା'ବାହୂ ଥକି ପଡ଼ିଲା, 
କିନ୍ତୁ ଶାଢ଼ୀ ଶେଷ ହେଲା ନାହିଁ 
ଦ୍ରୁପଦ ସୁତା ନିର ବଲ ଭଇ ତା ଦିନ, ତଜି ଆୟେ ନିଜ ଧାମ | 
ଦୁସ୍ତଵବାସନ କୀ ଭୁଜା ଥକିତ ଭଣ, ବସନ-ରୂପ ଭଏ ସ୍ୟାମ ॥ 


--ଏହିଭଳି ଭାବରେ ସଭା ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 


ରୂପରେ ନିଜର ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକଟ କଲେ । କିନ୍ତୁ ନିଜର ମୂର୍ଖତା 
ହେତୁ ଦୁଃଶାସନ, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, କର୍ଶ ଇତ୍ୟାଦିଜ୍କ ଉପରେ 
ଏ ଘଟଣାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ । ସେମାନେ ଜାଣି 
ପାରିଲେ ନାହିଁ ଯେ ଦ୍ରୌପଦୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକିବାରୁ 
ତାଙ୍କଠାରେ ଏତେ ଚମଳାରିତା ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା! 'ଗୋଟିଏ 
ନାରୀର ଆମେମାନେ ବସ୍ତ୍ରହରଣ କରି ପାରିଲେ ନାହି, 


+ ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ତେବେ ଆଉ କ'ଣ କରି ପାରିବା! '-¬ଏ ଦିଗକୁ ସେମାନର୍କ୍ଚର 
ଦୃଷ୍ଟ ବି ଗଲା ନାହିଁ। ଭଗବାନର୍କୀର ପ୍ରଭାବ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବରେ 
ପ୍ରକଟିତ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେମାନେ ତାହା ଜାଣି ପାରିଲେ ନାହିଁ। 

ଜୀବ ନିଜର ମୂଢ଼ତା (ଅଜ୍ଞାନ) ଦୂର କରିଦେଲେ, 
ତାକୁ ଆମ୍ପରସ୍ବରୂପ ବା ପରମାତ୍ମୂୃତତ୍ତ୍ଵ ବୋଧ ହୋଇପାରେ, 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ମିଳେ ନାହିଁ † । ଭଗବାନ ନିଜ 
ଯୋଗମାୟାର ପରଦା ଦୂରୀଭୂତ କଲେ ଯାଇ ତାଙ୍କୀ ଦର୍ଶନ 
ମିଳେ। ନିଜର ଅଜ୍ଞାନ ନାଶ କରିବା ଜୀବ ହାତର କଥା, 
କିନ୍ତୁ ଯୋଗମାୟାକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବା ତା'ହାତର କଥା ନୁହେଁ 
ଯଦି ସେ ସର୍ବତୋଭାବେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଭଗବାନ ନିଜ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ତାହାର 
ଅଜ୍ଞାନ ନାଶ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାକୁ ଦର୍ଶନ ଦେଇ 
ପାରନ୍ତି । 

ଭଗବାନ ଯେତେ ଲୀଳା କରନ୍ତୈ, ସେସବୁ ଯୋଗମାୟାର 
ଆଶ୍ରୟରେ ହିଁ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ତାର୍କ୍ଚ ଲୀଳାର ଦର୍ଶନ ଓ 
ଅନୁଭବ କରାଯାଇପାରେ । ଯଦି ସେ ଯୋଗମାୟାର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଉ ନଥାନ୍ତେ, ତାର୍ଚ୍ଚ ଲୀଳାକୁ କେହି କେବେ ଦେଖି 
ପାରନ୍ତେ ନାହିଁ କି ଆସ୍ବାଦନ କରି ପାରନ୍ତେ ନାହିଁ । 


ଅବତାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଅବତାରର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବା। ସର୍ବତ୍ର 
ପରିପୂର୍ଣ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ରା ନିଜର ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତଙ୍କ 
ଇଜ୍ଜାପୂର୍ତି ନିମନ୍ତେ ବିଶେଷ କୃପାପୂର୍ବକ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଓ ଛୋଟରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ଅନ୍ୟ 
ଲୋକଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ବା ମହତ୍ତ୍ବ ବଡ଼ ହେଲେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ପ୍ରଭାବ ବା ମହତ୍ତ୍ଵ ଛୋଟ ହେବାରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ । ଅପାର, ଅନନ୍ତ ଓ ଅସୀମ ହୋଇ ମଧ୍ୟ 
ଛୋଟରୂପ ଧାରଣ କରିବା ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ବୈଚିତ୍ର୍ଯ। 
ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ଧାରଣ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ 
ପର୍ବତ ଉଠାଇ ଦେବାରୁ ”ଗିରିଧାରୀ'” ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ 
ହୋଇଗଲେ! ଯେଉଁ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତିଟି ରୋମରେ ଅନନ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସରିବ, ଗୋଟିଏ ପର୍ବତ ଉଠାଇ ଦେବା ତାତ୍କପକ୍ଷେ 
କୌଣସି ବଡ଼ କଥା ନୂହେଁ, ଏହା ଅତି ସାମାନ୍ୟ କଥା। କିନ୍ତୁ 
ସାମାନ୍ୟ କଥାରେ ବି ଭଗବାନ ବଡ଼ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଏହିଭଳି 


» ଯୋଗମାୟାର ଆଶ୍ରୟରେ ହିଁ ଭଗବାନ ରାସଲୀଳା କରନ୍ତି-- 


ଭଗବାନପି ତା ରାତ୍ରୀଃ ଶରଦୋତ୍‌ଫୁଲୁମଲୁିକାଃ । ବୀକ୍ଷ୍ୟ ରନ୍ତୁ' ମନଶ୍ଳକ୍ରେ ଯୋଗମାୟାମୁପାଶ୍ରିତଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦ | ୨୯ | ୧) 
# ସ୍ଵବରୂପବୋଧ ହୋଇଗଲେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ହୋଇଯିବ, ଏପରି କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭଗବଦ୍ଦର୍ଶନ ହୋଇଗଲେ 


ସ୍ବରୂପବୋଧ ମଧ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ତେଣୁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 


ମମ ଦରସନ ଫଲ ପରମ ଅନୂପା। ଜୀଵ ପାଦ ନିଜ ସହଜ ସରୂପା ॥ (ମାନସ ୩ | ୩୬ | ୫) 
+ ରୋମ ରୋମ ପ୍ରତି ଲାଗେ କୋଟି କୋଟି ବ୍ରହୁଂଡ। (ମାନସ ୧ | ୨୦୧) 


ଶ୍ମୋକ ୭] 


ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ହିଁ ଭଗବାନର୍ବ୍ଧର ବିଶେଷତ୍କ 
ନିହିତ। 

ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଯେଉଁ ସ୍ରିତିରେ ଅଛନ୍ତି, ସେହି ସ୍ତରକୁ 
ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ଭଗବାନ ସେହିପରି ଲୀଳା କରନ୍ତି । ସେ 
ଅତି ଭୋଳା ସ୍ବଭାବର ସାଧାରଣ ବାଳକ ହୋଇ ଲୀଳା 
କରନ୍ତି । ଗୋପାଳପୁଅର୍କ୍ଵ ସାଥ୍ଁରେ ଖେଳିଲାବେଳେ ଭଗବାନ 
ହାରି ଯାଆନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଜିତି ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ହୁଅନି 
ସବାର ଏବଂ ଭଗବାନ ହୁଅନ୍ତି ଘୋଡ଼ା! ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର 
ବିଶେଷ ମହାନତା। 

ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନୀ ମହାମ୍ପା ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରଭାବ ଜାଣଚ୍ତି, 
ସେମାନେ ତାଙ୍କ ସ୍ବରୂପରେ ମଗ୍ନ ରହନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ 
ଅଜ୍ଞବାଳକ ପରି ସେ ଯେଉଁ ଲୀଳା କରନ୍ତୈ, ତାହା ଭକ୍ତମାନକୁ 
ଅତି ବିଚିତ୍ର ଓ ମଧୁର ଲାଗେ। ସେଠାରେ ଜ୍ଞାନୀମାନର୍କ୍ଚର 
ଜ୍ଞାନ ପରାଜିତ ହୋଇଯାଏ। ଜ୍ଞାନୀ ଶିରୋମଣି ବ୍ରହ୍ମା ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଲୀଳା ଦର୍ଶନ କରି ଭ୍ରମିତ ହୋଇଗଲେ! ବଡ଼ 
ବଡ଼ ରଷି, ମୁନି, ଯୋଗୀ, ତପସ୍ଵୀ, ସବ୍ତମହାମୁ ମଧ୍ଯ ତାର 
ଲୀଳାର ରହସ୍ଯ ଜାଣି ନ ପାରି ନିର୍ବାକ୍‌ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । 
ଭଗବାନ କୃପା କରି ଯେଉଁ ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଜଣାଇବାକୁ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଗ୍ବହାନ୍ର କେବଳ ସେଇମାନେ ହିଁ ତାର୍ଚ୍ଚ ଲୀଳାର ତତ୍ତ୍ଵ 
ଜାଣିପାରନ୍ତିଂଂ ସୋଇ ଜାନଇ ଜେହି ଦେହୂୁ ଜନାଭ” 
(ମାନସ ୨।୧୨୭।୨)। ଗୋଗ୍ରରଣ ସମୟରେ 
ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କୀ ସଙ୍ଗେ ଖେଳୁ ଖେଳୁ ଭଗବାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି। ବଡ଼ ବଡ଼ ରାକ୍ଷସର୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ନିମିଷକ ମଧ୍ୟରେ ମାରି ଦିଅନ୍ତି । ଛୋଟ ବାଳକ ହୋଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ୟ ତାର୍ଜାର ପ୍ରଭାବ ଯଥାବତ୍‌ ରହେ । 

କୌଣସି ବିଦ୍ବାନ୍‌ ଯଦି କୌଣସି ବାଳକକୁ ବର୍ଣ୍ରମାଳା 
ଶିଖାନ୍ତିଃ ତେବେ ସେ ବାଳକର ହାତ ଧରି ତାଂଦ୍ାରା “କ 
ଖ ଗଜ ଲେଖାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନିଜେ ଉଚ୍ଚାରଣ 
କରନ୍ତି। ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ବିଦ୍ବାନ୍ଵ ଜଣକ ନିଜେ 
ବର୍ଣ୍ରମାଳା ଶିଖୁଛନ୍ତି। ବାଳକଟି ସହଜରେ ଶିଖି ପାରିବା 
ପାଇଁ ସେ କେବଳ ବାଳକସ୍ତରକୁ ଆସି ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ରିମାତ୍ର । 
ସେହିପରି ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡନାୟକ ଭଗବାନ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ସ୍ତରକୁ ଆସି ଆମଭଳି ରୂପଧାରଣ କରି ଆମକୁ ଶିକ୍ଷା 
ଦିଅନ୍ତି। ସେ ଅଲୌକିକ ଓ ଅତ୍ଯଭୁତ ଲୀଳା କରନ୍ତି। 
ସେହି ଲୀଳାମାନ ପଠନ, ଶ୍ରବଣ, କୀର୍ତନ/ ଭଜନ କରି 
ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନର୍କ୍ରର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଏ। 


ମଂଜିଜିସ୍ଥ ଭ/ଦ-ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତିର ସହାୟତାରେ କ୍ରିୟା (ଲୀଳା) କରନ୍ତି। ତେଣୁ ସୀତା କହିଛନ୍ତି, ମୁଁ ହିଁ 
ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛି, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ କିଛି କରି ନାହାନ୍ତି” (ଅଧ୍ୟାମୂରାମାୟଣ, ବାଳ, ୧ | ୩୨--୪୩) | ମାତ୍ର ଭଗବାନ 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟପରି ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ-- “ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ଵାମଧୁଷ୍ବ|ୟ” | କାରଣ ଭଗବାନର୍ଚଚ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତି “ପର” 
ନୂହେଁ, ବରଂ ତାଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ (ଗୀତା ୭ | ୪-୫) | ପକୃତିସ ମନୁଷ୍ଯ ସମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହେବା ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଲକ୍ଷ୍ଯ, 
ତେଣୁ ସେ ପ୍ରକୃତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ଯାହାଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ପାରନ୍ତି । 
ସମ୍କନଏ୫ବ ଜଣବାନଳ ନିନ୍ଦୂ ର୍ମ୍ରୋକନେ ନିଳ ଅବତାରନ ସଂମନ୍ର ବିଷୟଠନେ କହୁଛନି। 
=“ = == . 
ଯଦା ଯଦା ହି ଧମିସ୍ଯ ଗ୍ଳାନିଭିବତି ଭାରତ । 
ଅଭ୍ୟୁତ୍ଥାନମଧମିସ୍ୟ ତଦାତ୍ମାନ ସୂଜାମ୍ୟହମ୍‌ ॥ ୭ ॥ 


ଅନୟ ଚଭାରତଚହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନ!; ଯଦା, ଯଦାଚଯେଉଁ ଯେଉଁ ସମୟରେ; ଧମିସ୍ଯ=ଧର୍ମର; 
ଗ୍ମାନିଃଛଁହାନି (ଓ) ; ଅଧମିସ୍ଯ=ିଅଧର୍ମର; ଅଭ୍ୟୁତ୍ଥାନମ୍‌ ବୃଦ୍ଧି ଭବତି=ହୁଏ; ତଦା-ସେତେବେଳେ; ହି= ହିଁ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ; 
ଆମ୍ବାନମ୍‌ ନିଜକୁ; ସୂଜାମିଇପ୍ରକଟ କରେ | 
ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଜୁନା ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଧମିର ହାନି ହୁଏ ଓ ଅଧମି ବୂଵି ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ହିଁ ମୁଁ ନିଜକୁ ସାକାରରୂପରେ ପ୍ରକଟ କରେ । 
ବ୍/୧//- ଯଦା ଯଦା ହି ଧମିସ୍ୟ...... ଅଭ୍ୟୁତୃଥାନମ- | ହିଁ ଧର୍ମର ହାନି ଓ ଅଧର୍ମ ବୃଦ୍ଧିର ପରିଚୟ | 
ଧନିସ୍ୟ'- ଭଗବତ୍ପ୍ରେମୀ, ଧର୍ମାମୁ, ସଦାଗ୍ରୀ, ନିରପରାଧ ଯଦା ଯଦା' ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯେଉଁ ଯେଉଁ 


ଓ ନିର୍ବଳ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ ଉପରେ ନାସ୍ତିକ, ପାପୀ, ଦୁରାଗ୍ବରୀ 
ଓ ବଳବାନ୍‌ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କର ଅତ୍ଯାଗ୍ଵର ବଢ଼ିଯିବା ତଥା 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ଵରର ସ୍ଵଳ୍ପତା 
ଦେଖାଯିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଦୁରୁଁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵରର ବଢ଼ିଗ୍ଵଲିବା 


ସମୟରେ ଆବଶ୍ଯକତା ପଡ଼େ, ସେହି ସେହି ସମୟରେ 
ଭଗବାନ ଅବତାର ଧାରଣ କରନ୍ତି। ଗୋଟିଏ ଯୁଗରେ 
ମଧ୍ଯ ଯେତେ ଥର ଆବଶ୍ଯକତା ଓ ଅବସର ଆସେ, 
ସେତେ ଥର ଭଗବାନ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ପାରନ୍ରି। 
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ସମୁଦ୍ରମନ୍ତନ ବେଳେ ଭଗବାନ ଅଜିତରୂପରେ ସମୁଦ୍ରମବ୍ରନ 
କରିବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେ କଚ୍ଛପରୂପ ଧରି ମନ୍ଦରାଚଳକୁ 
ଧାରଣ କଲେ ଏବଂ ସହସ୍ରବାହୁରୂପେ ମନ୍ଦ ରାଚଳକୁ 
ଉପରୁ ଗ୍ବପି ରଖିଲେ। ପୁନଶ୍ଚ ଦେବଗଣଙ୍କୁ ଅମ୍ପତ 
ବାଣ୍ଟିବା ପାଇଁ ମୋହିନୀରୂପ ଧାରଣ କଲେ। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ଭଗବାନ ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଅନେକରୂପ ଧାରଣ କରିଥୁଲେ । 

ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହିଁ ଅଧର୍ମ ବୃଦ୍ଧି ଓ 
ଧର୍ମ ହ୍ରାସ ହେବାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ। ଯେପରି ମାତା ଓ 
ପିତାଙ୍କ୍ନ ଠାରୁ ଶରୀର ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ, ସେହିପରି ପ୍ରକୃତି ଓ 
ପରମାମ୍ବା ଉଭୟକ୍କୀ ଠାରୁ ସୂଷ୍ଟିରଚନା ହୁଏ । ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ 
ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତିତ 
ହୁଏ, କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି ଏକରୂପେ ରହେ ନାହିଁ | ପରମାମ୍ରା ଓ 
ତାଙ୍କର ଅଂଶ ଜୀବାମ୍ରା ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ନିରନ୍ତର ରହନ୍ତି, ତାଙ୍କଠାରେ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର ବି ପରିବର୍ତନ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି ଜୀବ ଅନିତ୍ଯ ଓ ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରୁ ସୁଖ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ରଖେ ଏବଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାପ୍ତିରେ ସୁଖ ମନେକରେ, ତେବେ ତା'ର 
ଅଧୋପତନ ହୁଏ। ଲୋକମାନର୍ଚ୍ଚର ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରତି ଯେତେ ଆସକ୍ତି ବଢ଼ିଗ୍ସଲେ, ସମାଜରେ ସେତେ 
ଅଧର୍ମ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ ଏବଂ ଅଧର୍ମ ଯେତେ ଅଧୂକ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ, 
ସମାଜରେ ସେତେ ଅଧୂକ ପାପାଚରଣ, କଳହ, ବିଦ୍ରୋହ 
ପ୍ରଭୂତି ଦୋଷ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ । 

ସତ୍ଯ, ତ୍ରେତା, ଦ୍ାପର, କଳି-ଏ ଗ୍ବରୋଟି ଯୁଗ 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଏଥୂରେ କ୍ରମଶଃ ଧର୍ମ 
ହ୍ରାସ ପାଇଛି । ସତ୍ୟଯୁଗରେ ଧର୍ମ ଗ୍ଵରି ପାଦ, ତ୍ରେତାଯୁଗରେ 
ତିନି ପାଦ, ଦବାପରଯୁଗରେ ଦୁଇ ପାଦ ଏବଂ କଳିଯୁଗରେ 
ଏକ ପାଦ ରହେ। ଯୁଗ ମର୍ଯ୍ୟାଦାଠାରୁ ଧର୍ମ ଅଧକ ହ୍ରାସ 
ହୋଇଗଲେ ଭଗବାନ ପୁନଃ ଧର୍ମ ସ୍ଥାପନା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। 

“ତଦାମ୍ବାନଂ ସୂଜାମ୍ୟହମ୍‌'--“ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସମୟରେ 
ଧର୍ମର ହାନି ଓ ଅଧର୍ମ ବୃଦ୍ଧି ହୁଥ୫ ସେହି ସେହି ସମୟରେ 
ଭଗବାନ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ଅତଏବ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନ--ଧର୍ମସ୍ତାପନା ଓ 
ଅଧର୍ମ ନାଶ। 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଧର୍ମ ହ୍ରାସ ଓ ଅଧର୍ମ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲେ ଲୋକମାନବ୍କର 
ଅଧର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ। ଅଧର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଲେ ସ୍ଵତଃ 
ପତନ ହୁଏ। ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ପରମ 
ସୁହୃଦ୍‌ । ତେଣୁ ଲୋକମାନର୍କୁ ପତନୋନ୍ଗୁଖୀ ହେବାରୁ 
ନିବୃତ୍ତ କରାଇବା ପାଇଁ ସେ ଅବତାର ଧାରଣ କରନ୍ତି। 

କର୍ମରେ ସକାମଭାବ ଜାତ ହେବା ହିଁ ଧର୍ମର ହାନି 
ଏବଂ ନିଜ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯରୂ ଚ୍ୟ୍ୟୁତ ହୋଇ ନିଷିଦ୍ଧ 
ଆଚରଣ କରିବା ହିଁ ଅଧର୍ମର ଅଭ୍ୟୁତ୍ରାନ! “କାମ' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କାମନା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତ ଅଧର୍ମ, ପାପ, ଅନ୍ଯାୟ ପ୍ରଭୂତି 
ହୁଏ (ଗୀତା ୩।୩୭)। ଏଣୁ ଏହି “କାମ'”କୁ ବିନାଶ 
କରିବା ପାଇଁ ତଥା ନିଷ୍ଠାମଭାବର ପ୍ରଗ୍ରର କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, ବର୍ତ୍ତମାନ 
ସମୟରେ ଧର୍ମ ହ୍ରାସ ଓ ଅଧର୍ମ ବୃଦ୍ଧି ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଭଗବାନ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରୁ ନାହାନ୍ତି କାହିଁ କି? 
ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଯୁଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏବେ ଭଗବାନ 
ଅବତାର ହେବା ପରି ସମୟ ଆସି ନାହିଁ। ତ୍ରେତାଯୁଗରେ 
ରାକ୍ଷସଗଣ ମୁନିରଷିଙ୍ଦୁ ଖାଇ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ହାଡ଼ ଗଦା 
କରି ଦେଇଥୁଲେ। ଏବେ ତ ତ୍ରେତାଯୁଗଠାରୁ ଆହୁରି 
ନିକୃଷ୍ଟ କଳିଯୁଗ ଗ୍ବଲିଛି, ତଥାପି ଧର୍ମାମ୍ପା ପୁରୁଷ ବଞ୍ଚିଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କୁ କେହି ମାରୁ ନାହାନ୍ତି। ଦରିତୀୟତଃ ଧର୍ମ ହ୍ରାସ 
ଓ ଅଧର୍ମ ବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ଭଗବାନ କଁ ଆଜ୍ଞାନୁ ସାରେ 
ସନ୍ତମହାମ୍ରା ପୂଥୂବୀ ପୂଷ୍ଚ ରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଅନ୍ତି ବା ଏଠାରେ 
କୌଣସି ବିଶେଷ ସାଧକ ଆବିର୍ଭାବ ହୋଇ ଧର୍ମସ୍ଥାପନା 
କରନ୍ତି। ବେଳେ ବେଳେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତ କାରକମହାପୁରୁଷ 
ମଧ୍ଯ ସଂସାରର ଉଦ୍ଧାର ନିମିତ୍ତ ଆସନ୍ତି। ସାଧକ ଓ ସଚ୍ଛ 


ମହାପୁରୂଷ ଯେଉଁ ସ୍ତାନରେ ରହନ୍ତି ସେଠାରେ ଅଧର୍ମ 


ଅଧ୍ଧକ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସ୍ବତଃ ଧର୍ମସ୍ତାପନା ହୁଏ । 

ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ଓ ସବଚ୍ଚମହାମ୍ପାର୍ଗୁ ମଧ୍ଯ 
ଲୋକେ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନବକ୍କୁ ବିନାଶ କରିବା 
ଆରମ୍ଭ କରି ଦିଅନ୍ତି, ଧର୍ମ ପ୍ରଗ୍ଵରକ ପ୍ରାୟ ରହନ୍ତି ନାହିଁ 
ତଥା ଯୁଗାନୁସାରେ ଯେପରି ଧର୍ମ ରହିବା କଥା ତାଂଠାରୁ 
ଅଧ୍ଧକ ହ୍ରାସ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। 


ହା ୨୬୮ ମାମା 


ନନ୍ଦ ଦୂର୍ବନ୍ତ୍ରୋଳନନ ନିନ ଥବଜାନନ ମନ୍ଦର ବିଶୟନେ ବର୍ଷନା କଳି ଏ୨ବ ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ଅକତାଜକ ୨ୟୋଳନୀୟତା 


ନୀକ୍ୟ୨୦୭ କନ୍ଦୁଛଳି / 


ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୂନାଂ ବିନାଶାୟ ଚ ଦୁଷ୍କତାମ୍‌ । 
ଧମିସଂସାପନାଥାୟ ସମ୍ବବାମି ଯୁଗେ ଯୁଗେ॥ ୮ ॥ 
ଥନନ୍ଦ୍ର”ସାଧୂନାମ୍‌ ¬ ସାଧୁ (ଭକ୍ତ) ଜନର୍ଜୁୱ ପରିତ୍ରାଣାୟଇରକ୍ଷା କରିବା ନିମିତ୍ତ; ଦୁଷ୍ତୃତାମ୍‌= ପାପାଗ୍ଵରୀମାନବକ୍କ 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ବିନାଶାୟ¬ବିନାଶ କରିବା ନିମିତ୍ତ: ଚ¬ଏବ'; ଧମିସଂସାପନାଥାୟ =ଉତ୍ତମରୂପେ ଧର୍ମସ୍ଥାପନା କରିବା ନିମିତ୍ତ (ମୁଁ); 


ଯୁଗେ, ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଯୁଗେ; ସମ୍ବଭବାମି- ପ୍ରକଟ ହେଉଥାଏ | 


ସାଧୁ(ଭକ୍ତ)। ଜନଗରୂ ରକ୍ଷା କରିବା, ପାପାଗ୍ଵରୀମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରିବା ଏବଂ ଉତ୍ତମରୂପେ ଧମିସ୍ପାପନା 
କରିବା ନିମିତ୍ତ ମୁଁ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ପ୍ରକଟ ହେଉଥାଏ । 


ବ6/# “ପରି ତ୍ରାଣାୟ ସାଧୂନାମ୍‌'-- ସାଧୁ ମନୁଷ୍ଯକୀ 
ଦାରା ହିଁ ଅଧର୍ମନାଶ ଓ ଧର୍ମର ପ୍ରଗ୍ଵର ହୁଏ, ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର 
ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଣ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 

ପରହିତ କରିବା ଯେଉଁମାନଟ୍ସ୍ରର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନବ୍କୀ ନାମ, ରୂପ, ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ 
ଲୀଳା ପ୍ରଭୂତିକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ସ୍ମରଣ, କୀର୍ତନ 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜନ ସମାଜରେ ପ୍ରଗ୍ନର ଓ ପ୍ରସାର 
କରନ୍ତି ସେହି ଭଗବଦ୍‌ ଆଶ୍ରିତ ଭକ୍ତମାନର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ 
'ସାଧୂନାମ୍‌' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଯାହାର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ସେ 
ହେଉଛି ସାଧୁଂ, ଅପରପକ୍ଷେ ନାଶବାନ୍ବ୍‌ ସଂସାର ଯାହାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ସେ ହେଉଛି ଅସାଧୁ। 

ଅସତ୍‌ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବସ୍ତକୁ ସତ୍ୟ ମନେକରି 
ତାକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେବାରୁ କାମନା ଜାତ ହୁଏ । କାମନା ଯେତେ 
ମାତ୍ରାରେ ନାଶ ହୁଏ, ସାଧୁତା ସେତିକି ମାତ୍ରାରେ ପ୍ରକାଶ 
ପାଏ ଏବଂ କାମନା ଯେତେ ମାତ୍ରାରେ ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ, ସାଧୁତା 
ସେତିକି ମାତ୍ରାରେ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । କାରଣ କାମନା ହିଁ 
ଅସାଧୁତାର ଏକମାତ୍ର ମୂଳପିଣ୍ଡ । ସାଧୁତା ଦ୍ରାରା ନିଜର ଉଦ୍ଧାର 
ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଲୋକମାନର୍ବ୍ବର ସ୍ଵତଃ ଉପକାର ହୁଏ | 

ସାଧୁ ପୁରୁଷଙ୍କର ଭାବ ଓ କ୍ରିୟାରେ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, 
ବୃକ୍ଷ, ପର୍ବତ, ମନୁଷ୍ଯ, ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁଷ, ରଷି, ମୁନି 
ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତର୍ଗ୍ରର ହିତ ନିହିତ-¬ 
ହେତୁ ରହିତ ଜଗ ଜୁଗ ଉପକାରୀ | ତୁମ୍ହ ତୁମ୍ହାର ସେଵକ ଅସୁରାରୀ || 

(ମାନସ ୭ | ୪୭ | ୩) 

ସାଧୁ ମନୂଷ୍ଯଙ୍କ ଅନ୍ତରର ଭାବନା ବିଷୟରେ ଅବଗତ 
ହେଲେ ଲୋକେ ତାର୍ଚ୍ଚ ଚରଣର ଦାସ ହୋଇଯିବେ। 
ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଦୁଷ୍ଟାଲୋକଟତ୍ସ୍ମ ମନୋଭାବ ବି ଷୟରେ 
ଅବଗତ ହେଲେ ସେମାନର୍ଦ୍ଦର କେତେ ଯେ ଦୁର୍ଦଶା 
ହେବ, ତାହା କଳ୍ପନା. କରି ହେବ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇପାରେ, ଯଦି ଭଗବାନ ସାଧୁ 
ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତିଃ ତେବେ ଆଜିର ସଂସାରରେ 
ସାଧୁ ପୁରୁଷ ଦୁଃଖ ପାଉଛନ୍ତି କାହିଁକିମ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଲା, ସାଧୁ ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଅର୍ଥ ହେଉଛି 


ସେମାନର୍ଗ୍ଧର ଭାବ ରକ୍ଷା କରିବା; ଶରୀର, ଧନସମ୍ପତ୍ରି, 
ମାନବଡ଼ିମା ଇତ୍ଯାଦି ରକ୍ଷା କରିବା ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ। 
ସାଧୁ ପୁରୁଷମାନେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଭଗବାନ 
ମଧ୍ୟ ଏ ବଧ୍ୟୁଗୁଡ଼ିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ„ କାରଣ ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ ହିଁ ଅସାଧୁତା ଜାତ ହୁଏ । 

ଭକ୍ତକ୍କ ମନରେ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ 
ଥାଏ କି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ଥାଏ; ସେଇଥୁପାଇଁ ହିଁ ସେମାନେ 
ଭକ୍ତ ପଦବାଚ୍ଯ। ଭକ୍ତଜନ ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ୯ ଦୁଃଖଦାୟୀ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ) ଅଧକ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି କାରଣ ପ୍ରତିକୂଳତାରେ 
ଯେତେ ଆଧ୍ୟାମ୍ଥିକ ଉନ୍ନତି ହୁଏ, ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧନାରେ 
ସେତେ ହୁଏ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁତଃ ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିକୂଳତାରେ 
ବୃଦ୍ଧି ପାଏ। ସାଂସାରିକ ଅନୁରାଗ, ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ପତନ 
ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ସେହି ଅନୁରାଗ ଧ୍ବଂସ ହୁଏ। 
ଅତଏବ ଭଗବାନ ଭକ୍ତନଜନର୍କ୍ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରେରିତ 
କରିବା ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ଭକ୍ତମାନର୍ଚ୍ଧର ରକ୍ଷା । 

'ବିନାଶାୟ ଚ ଦୁଷ୍ଟୃତାମ୍‌'-- ଦୁଷ୍ଟା ମନୁଷ୍ଯ ଅଧର୍ମ 
ପ୍ରଗ୍ବର ଓ ଧର୍ମନାଶ କରନ୍ତି ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ବିନାଶ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଅବତରିତ ହୁଅନ୍ରି। 

କାମନାର ଆଧୂକ୍ଯ ଯୋଗୁଁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ମିଥ୍ଯା, 
କପଟ, ବେଇମାନି ଇତ୍ୟାଦି ଦୁର୍ଗୁଣ ଦୁରାଗ୍ଵରରେ ଜଡ଼ିତ, 
ଯେଉଁମାନେ ନିରପରାଧ, ସଦ୍‌ଗୁଣୀ ଓ ସଦାଗ୍ବରୀ ସାଧୁମାନର୍କୀ 
ଉପରେ ଅତ୍ୟାଗ୍ବର କରନ୍ତି, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଅହିତ କରନି, 
ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ବିଷୟରେ ଅନଭିଜ୍ଞ, ଭଗବାନ 
ଓ ବେଦଶାସ୍ତ୍ରକୁ ବିରୋଧ କରିବା ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଦର ସ୍ବଭାବ, 
ସେହିପରି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିରେ ଜଡ଼ିତ ଦୁରାଗ୍ବରୀ ମନୁଷ୍ଯଗ୍ଦୀ 
ପାଇଁ ଏଠାରେ ୯ଦୁଷ୍ଟୁତାମ୍‌' ପଦ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ 
ହୋଇ ଏହି ଦୁଷ୍ଟ ମନୂଷ୍ଯଙ୍ଗୁ ସଂହାର କରନ୍ତି । 

ନ୍ଦ୫କଜନଭଗବାନ ତ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ 
ଏବଂ ତାଙ୍ଗୀର କେହି ଶତ୍ରୁ ନାହାନ୍ତି, ( ସମୋଃହଂ ସଵିଭୂତେଷୁ 
ନ ମେ ଦେଷ୍ଯଃ' (ଗୀତା ୯।୨୯), ତେବେ ସେ 
ଦୁଷ୍କବଲୋକଙ୍କୁ ବିନାଶ କରନ୍ତି କାହିଁକିନ 

ନମ୍ମାଧାଳ ”ସକଳ ପ୍ରାଣୀ୍ଚ୍ର ପରମ ସୁହୁଦ୍‌ ହୋଇ- 
ସ୍ପବାରୂ ଭଗବାନଙ୍କର କେହି ଶତ୍ରୁ ନୂହନ୍ତି ସତ, କିନ୍ତୁ 
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ଯିଏ ଭକ୍ତଜନର୍ଦ୍ବ ପ୍ରତି ଅପରାଧ କରେ, ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ର 
ଶତୃ ହୁଏ-¬ 
ସୁନୁ ସୁରେସ ରଘୁନାଥ ସୁଭାଉ । ନିଜ ଅପରାଧ ରିସାହିଁ ନ କାଉ ॥ 
ଜୋ ଅପରାଧୁ ଭଗତ କର କରଭ | ରାମ ରୋଷ ପାଵକ ସୋ ଜରଵ | 
(ମାନସ ୨ | ୨୧୮ | ୨-୩) 

[ଅର୍ଥ “ହେ ଦେବରାଜ! ରଘୁନାଥର୍କର ସ୍ଵଭାବ 
ବିଷୟରେ ଶୁଣ। ତାଙ୍ବ୍ନ ପ୍ରତି କେହି ଅପରାଧ କଲେ ସେ 
ରୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ତା୍କ୍ଵ ଭକ୍ତ ପ୍ରତି କେହି ଅପରାଧ 
କଲେ, ସେହି ଅପରାଧୀ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ କ୍ରୋଧାଗ୍ନିରେ ଜଳିଯାଏ।''] 

ଭଗବାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ନାମ ହେଉଛି “ଭକ୍ତ ଭକ୍ତି ମାଟୁ' 
(ଶୀମଭା, ୧୦ | ୮୬ | ୫୯) | ତେଣୁ ଯେଉଁ ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକେ 
ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଯାତନା ଦିଅନ୍ତି, ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ସେମାନବକ୍ଦୁୂ 
ସଂହାର କରନ୍ତି। ଭକ୍ତଜନ ପାପ ବିନାଶ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ଭଗବାନ ପାପୀମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରନ୍ତି। 

ସାଧୁମାନଙ୍କୁ ପରିତ୍ରାଣ କରିବାରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର 
ଯେତିକି କୃପା ନିହିତ, ଦୁଷ୍ଟାଲୋକର୍କୁ ବିନାଶ କରିବାରେ 
ମଧ୍ଯ ସେତିକି କୂପା ନିହିତଂ। ସେମାନଙ୍କୁ ବିନାଶ କରି 
ଭଗବାନ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର କରନ୍ତି। 

ସନ୍ତମହାମ୍ରା ଧର୍ମସ୍ଥାପନା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଦୁଷ୍ଟାଲୋକର୍କୁ 
ବିନାଶ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେପରି ସାଧାରଣ ବ୍ଯାଣ୍ଡେଜ୍‌ ବା 
ଅପରେସନ୍‌ କମ୍ପାଉଣ୍ଡର କରେ, କିନ୍ତୁ ବଡ଼ ଅପରେସନ୍‌ 
ପଡ଼ିଲେ ଡାକ୍ତର ଅନ୍ୟ କାହା ଦ୍ବାରା ନ କରାଇ ନିଜେ 
କରନ୍ତି, ସେହିପରି ଭଗବାନ ଦୁଷ୍ଟଲୋକମାନଙ୍କର ବିନାଶ 
କାର୍ଯ୍ୟ ନିଜ ହାତରେ ରଖନ୍ତି। 

ମାତା ଓ ପିତା ସମାନଭାବରେ ପୁତ୍ରର ହିତ କାମନା 
କରନ୍ତି । ପୁତ୍ର ପାଠ ନ ପଢ଼ିଲେ ଓ ଚଗଲାମି ନ ଛାଡ଼ିଲେ ପିତା 
ତାକୁ ମାରଧର କରନ୍ତି। ଯଦି ସେ ଡରିଯାଏ, ତେବେ ମାଆ 
ମାରିବା ପାଇଁ ପିତାଙ୍କୁ ବାରଣ କରନ୍ତି । ମାଆ ପତିବ୍ରତା, ପତିର୍କୀର 
ଅନୁସରଣ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ହେଲେ ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ପତି 
ମାରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ସେ ମଧ୍ୟ ଦି'ଗ୍ରପୁଡ଼ା ଦେବେ । ଯଦି ଏପରି 
କରାଯାଏ, ବିଚରା ପିଲାଟି ଯିବ କୁଆଡ଼େ ପିଲାକୁ ରକ୍ଷା 
କଲେ ତାଙ୍କୀର ପ୍ରାତିବ୍ରତ୍ଯ ଧର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ 
ବାସ୍ତବରେ ପିତା ମଧ୍ୟ ପୁତ୍ରକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ନାହିଁ, 
ବରଂ ତା'ର ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ରାହାନ୍ତି । 


± ଶ୍ୀମଭଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଏହିଭଳି ଭଗବାନ ପିତା ସଦୂଶ ଏବଂ ଭକ୍ତ ମାତା ସଦୃଶ । 
ଉଭୟେ ଭଗବାନ ଓ ସନ୍ତମହାମ୍ର଼ା ମନୂଷ୍ୟଗ୍ଭୁ ବୁଝାନ୍ତି । ତଥାପି 
ସେମାନେ ନିଜର ଦୁଷ୍ଟାମି ନ ଛାଡ଼ିଲେ ସେମାନଙ୍କର ବିନାଶ 
ପାଇଁ ଭଗବାନର୍ଜୁ ଅବତାର ଧାରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ଯଦି 
ସେମାନେ ନିଜର ଦୁଷ୍ଟାମି ଛାଡ଼ି ଦେବେ, ତେବେ ଭଗବାନର୍କୁୂ 
ଅବତାର ଧାରଣ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । 

ନିର୍ଗୁଣବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରକୃତି, ମାୟା, ଅଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦିର ବିରୋଧୀ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସେମାନର୍ବ୍ଟର ସତ୍ତା ଓ ସ୍ତୂର୍ରିଦାୟକ ତଥା 
ପୋଷକ। ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରକୃତି, ମାୟା ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ଯାହାକିଛି ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅଛି, ତାହା ନିର୍ଗୁଣବ୍ରହ୍ମର । ସଗୁଣ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ କୌଣସି ଜୀବ ସହିତ ଦ୍ରେଷ, ଶତ୍ରୁତା ବା ବିରୋଧ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ସମାନଭାବେ ସମସ୍ତକ୍କୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି 
ଓ ସେମାନକ୍କ୍ରର ପୋଷଣ କରନ୍ତି । କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ 
ଭଗବାନର୍ଳୀ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରଥ୍ୁବୀ ମଧ୍ୟ ରହିବା ପାଇଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସମାନ ସ୍ଥାନ ଦେଉଛି । ତା”ଠାରେ ପକ୍ଷପାତ ନାହିଁ ଯେ ସେ 
ମହାମ୍ପାର୍ଦୁ ଅଧ୍ୂକ ସ୍ଥାନ ଦେବ, ଦୁଷ୍ଟକୁ ଦେବ ନାହିଁ। 
ସେହିପରି ଅନ୍ତ ସମାନଭାବରେ ସମସ୍ତଙ୍କର କ୍ଷୁଧା ଦୂର 
କରେ, ଜଳ ସମାନଭାବରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ତୂଷା ନିବାରଣ 
କରେ, ବାୟୁ ସମାନଭାବରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରାଣବାୟୁ ପ୍ରଦାନ 
କରେ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ସମସ୍ତକ୍ୁ ସମାନ ଆଲୋକ ଦିଏ ଇତ୍ୟାଦି। 
ଯଦି ପ୍ରୁଥୂବୀ, ଅନ୍ତ, ଜଳ ପ୍ରଭୂତି ଦୁଷ୍ଟା ଲୋକମାନଙ୍ଗୁ ସ୍ଥାନ, 
ଅନ୍ନ, ଜଳ ପ୍ରଭୂତି ଯୋଗାଇବା ବନ୍ଦ କରିଦେବେ, ତା'ହେଲେ 
ସେମାନେ ବଞ୍ଚି ପାରିବେ ନାହିଁ | ଯଦି ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ବିଧାନାନୁସାରେ 
ପରିଗ୍ବଳିତ ପ୍ରଥୂବୀ୨ ଅନ୍ନ ଜଳ, ବାୟୁ, ସୂର୍ଯ୍ଯ ଆଦି 
ଠାରେ ମଧ୍ୟ ଏତେ ଉଦାରତା ଓ ସମତା ରହିଛି, ତେବେ 
ଏ ବିଧାନର ବିଧାୟକ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ କେତେ ଅତୁଳନୀୟ 
ଉଦାରତା ଓ ସମତା ନ ଥୂବ! ସେ ତ ଉଦାରତାର 
ଭଣ୍ଡାର । ଯଦି ବିଧାୟକ (ଭଗବାନ) ଓ ତାଙ୍କୀ ବିଧାନ ପ୍ରତି 
ସାମାନ୍ଯ ବି ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରାଯାଏ, ତା”ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଭାବବିହ୍ମଳ ହୋଇପଡ଼ିବ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ 
ତା'ର ପ୍ରେମଡୋରି ବାନ୍ଧି ହୋଇଯିବ! 

ଭଗବାନର୍କୀର ଦୁଷ୍ଟା ଲୋକମାନଙ୍କ୍ଚ ସହିତ ବିରୋଧ 
ନାହିଁ, ବିରୋଧ ଅଛି ସେମାନଙ୍କ ଦୁଷ୍କର୍ମ ସହିତ କାରଣ 
ସେହି ଦୁଷ୍କର୍ମ ସଂସାରର ତଥା ସେହି ଦୁଷ୍ଟଲୋକର୍ଜ୍ର 


* ୧--'ଅରିହୁକ ଅନଭଲ କୀନ୍ହ ନ ରାମା' (ମାନସ ୨ | ୧୮୩ | ୩) 
୨--ଯେ ଯେ ହତାଶ୍ଚକ୍ରଧରେଣ ରାଜଂସ୍ତ୍ରେଲୋକ୍ୟନାଥେନ ଜନାର୍ଦନେନ । 
ତେ ତେ ଗତା ବିଷ୍ଣପୁପୁରୀଂ ପ୍ରଯାତାଃ କ୍ରୋଧୋଃ ପି ଦେବସ୍ଯ ବରେଣ ତୁଲ୍ୟଃ ॥ (ପାଣ୍ଡବଗୀତା) 
“ହେ ରାଜନ୍‌! ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯାଧୂପତି ଚକ୍ରଧାରୀ ଭଗବାନ ଜନାର୍ଦନକ୍କ ହସ୍ତରେ ଯେଉଁମାନେ ନିହତ ହେଲେ, ସେମାନେ ସମସ୍େ ବିଷ୍ଫୂଲୋକ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ । ଏହି ଦେବସ୍କ୍ତର କ୍ରୋଧ ମଧ୍ୟ ବରଦାନ ସଦୃଶ କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ।'”” 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


ମଧ୍ୟ ଅହିତ କରେ । ଭଗବାନ ସର୍ବ ସୁହୃଦ୍‌ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେ ସଂସାରର ତଥା ଦୁଷ୍ଟଲୋକର୍କ୍ଵର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ସେମାନର୍ଗୂ ବିନାଶ କରନ୍ତି। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ 
ଦୁଷ୍ଟକ୍ବଲୋକେ ନିହତ ହୁଅନ୍ତି ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ 
ଧାମକୁ ପଠାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଏହା ଭଗବାନତ୍କ୍ରର କେତେ ଅନୁପମ 
ଉଦାରତା ନୁହେଁ ସତେ! 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ, ଆମେ ପାପକର୍ମରେ ରତ 
ହେଲେ କ'ଣ ଆମକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଣ୍ର 
ହେବେ୮ ଯଦି ଏପରି ହୁଏ, ତେବେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଠ ଦ୍ବାରା 
ନିହତ ହେଲେ ଆମର ତ କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯିବ । ପୁଣି ଏତେ 
ଶ୍ରମ ଓ ସଂଯମର ଆବଶ୍ଯକତା ଥୂବା ସଦ୍‌ଗୁଣ ସଦାଗ୍ଵର 
ପାଳନ କରିବା କାହିଁକି? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ପ୍ରକୃତରେ 
ଯେଉଁମାନର୍ଦ୍ୁ ଅନ୍ଯ କେହି ମାରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେହି 
ପାପୀମାନର୍କ୍ର ସଂହାର ନିମନ୍ତେ ହିଁ ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 
ଦିତୀୟତଃ ଯେତିକି ଶୁଭକର୍ମ କରିବା ସେତିକି ପୁଣ୍ୟ ସଞ୍ଚିତ 
ହେବ। ଅଶୁଭକର୍ମ କରୁଥୁବା ବେଳେ ଯଦି ମରିଗଲେ ବା 
ଅନ୍ୟ କେହି ମାରିଦେଲା, ତେବେ ଦୁର୍ଦଶା ହେବ! ଭଗବାନବ୍ୀ 
ହାତରେ ମରି ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ଅଭିଳାଷ ପୂର୍ଣ ହେବ ନାହିଁ 
ତେଣୁ ଆଦୌ ଅଶୁଭକର୍ମ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

“ଧମିସଂସାପନାର୍ଥୀୟ'--ନିଷ୍ଠାମଭାବର ଉପଦେଶ ଓ 
ଆଦେଶ ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାହାର ପ୍ରଗ୍ଚର କରିବା 
ହେଉଛି ଧର୍ମସତ୍ସାପନା । କାରଣ ନିଷ୍ଟାମଭାବର ସ୍ଵଳ୍ପତା ଯୋଗୁଁ 
ଏବଂ ଅସତ୍‌ବସ୍ତୁର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରି ତାକୁ ମହତ୍ଵ 
ଦେବା ହେତୁ ଅଧର୍ମ ବଢ଼େ, ଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ଦରୁଷ୍ଟ 
ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ 
କରି ଆଚରଣ ଦ୍ବାରା ନିଷ୍କାମଭାବର ପ୍ରଗ୍ନର କରନ୍ତି। 
ନିଷ୍କାମଭାବର ପ୍ରଗ୍ଵର କଲେ ଧର୍ମସ୍ଥାପନା ସ୍ଵତଃ ହୋଇଯାଏ । 

ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନଂ (ଗୀତା 
୧୪ | ୨୭) | ତେଣୁ ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମର ସଂସ୍ଥାପନା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଅନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଧର୍ମ କେବେ 
ଲୋପ ପାଏ ନାହିଁ; କେବଳ ହ୍ରାସ ହୁଏ। ଧର୍ମ ହ୍ରାସ 
ପାଇଲେ ଭଗବାନ ପୁନଶ୍ଚ ତାହାକୁ ଉତ୍ତମରୂପେ ସ୍ଥାପନ 
କରନି (ଗୀତା ୪ | ୧-¬୩) | 

'ସମ୍ଭବାମି ଯୁଗେ ୟୂଗେ'-- ପ୍ରୟୋଜନ ହେଲେ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୈ। 
ଗୋଟିଏ ଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ ଯେତେଥର ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ, 
ସେତେଥର ଭଗବାନ ଅବଦୀର୍ଣ୍ର ହୁଅନ୍ତି । "କାରକ ପୁରୂଷ”# 
ଓ ସନ୍ତମହାମ୍ପାକ୍କ ରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଅବତାର 
ହୁଏ। ଭଗବାନ ଓ କାରକ ପୂରୂଷର୍କ୍ରର ଅବ ତାର 
'ନୈମିତ୍ତିକଂ, କିନ୍ତୁ ସନ୍ତମହାମ୍ରାକ୍କ ଅବତାର ”ନିତ୍ଯଂ । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ଜାତ ହୋଇପାରେ ଯେ ଭଗବାନ 
ତ ସବ୍ବସମଥ୍ଥ, ତେବେ ସାଧୁ ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ରକ୍ଷା, ଦୁଷ୍ଟାମାନର୍ଦ 
ବିନାଶ ଓ ଧର୍ମ ସ୍ଥାପନା କଂଣ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ ନ କରି 
ସେ କରି ପାରନ୍ତେ ନାହିଁ୮ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, 
ଅବତୀର୍ଶ୍ର ନ ହୋଇ ଯେ ଭଗବାନ ଏସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବେ 
ନାହିଁ, ସେ କଥା ନୁହେଁ | ଯଦିବା ଭଗବାନ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ 
ନ କରି ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରିବେ ଓ କରୁଛନ୍ତି ମଧ୍ଯ, 
ତଥାପି ଜୀବମାନଙ୍କ ଉପରେ କୃପା କରି ସେମାନଙ୍କର 
ପରମ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଶ୍ତ ହୁଅନ୍ତି+ । 
ଅବତାର ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ, ସ୍ପର୍ଶ, ବାର୍ତାଳାପ 
ଇତ୍ୟାଦି ମାଧ୍ଯମରେ ଏବଂ ଭବିଷ୍ଯତରେ ତାର୍ଚ୍ଦର ଦିବ୍ଯ 
ଲୀଳା ଶ୍ରବଣ, ଚିନ୍ତନ ଓ ଧ୍ଯାନ ଦ୍ବାରା ତଥା ତାର୍ଚ୍ବୀ 
ଉପଦେଶାନୁସାରେ ଆଚରଣ କରିବା ଦ୍ବାରା ଜୀବମାନର୍କ୍ଚର 
ଉଦ୍ଧାର ସହଜ ହୋଇଯାଏ | ଲୋକମାନର୍କୀର ଏପରି ଉଦ୍ଧାର 
ହେଉ, ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଶ୍ର ହୋଇ 
ଏକ ପରମ୍ପରା ପ୍ରବର୍ତିତ କରନ୍ତି। 

ଭଗବାନ ଚ୍କରର ଏପରି କେତେକ ଭକ୍ତ ଅଛନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ ତାର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ରହିବା ପାଇଁ ଓ ଖେଳାଖେଳି 
କରିବା ପାଇଁ ଇଢ୍ତା କରନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କର ଇଜ୍ଜା ପୂରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନର୍ବ୍ବ 
ଭଳି ରୂପ ଧାରଣ କରି ଖେଳ ଖେଳନ୍ତି। 

ଯେଉଁ ଯୁଗରେ ଯେତେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପ୍ରୟୋଜନ 
ହୁଏ, ଭଗବାନ ସେ ଅନୁସାରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି 
ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରନ୍ତି। ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନବ୍ସୀ 
ଅବତାରରେ ତ ପ୍ରଭେଦ ଥାଏ, କିନ୍ଧୁ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନର୍ସୀ 
ଠାରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନ ଥାଏ। ସମସ୍ତ ଅବତାରରେ 
ଭଗବାନ ପୂର୍ଣ୍ଚ ଓ ପୂର୍ଷଭାବରେ ବିଦ୍ଯମାନ। 

ଭଗବାନର୍କା ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ନାହିଁ କି କିଛି 


«+ (୧) 'ଶୁତି ସେତୁ ପାଲକ ରାମ ତୁମ୍ହ' (ମାନସ ୨ | ୧୨୬) 


( ୨) 'ଧର୍ମସ୍ଯ ପ୍ରଭୁରଚ୍ୟୁତଃ (ମହାଭାରତ, ଅନୁ. ୧୪୯ | ୧୩୭) 


/ ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷ ଭଗବାନକୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବଦ୍ଵଧାମରେ ବିରାଜମାନ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନକୁ “କାରକପୁରୁଷ' 
କୁହାଯାଏ। _ 
+ ଅନୁଗ୍ରହାୟ ଭୂତାନାଂ ମାନ୍ରୂଷ' ଦେହମାସ୍ରିତଃ । ଭଜତେ ତାଦୃଶୀଃ କ୍ରୀଡା ଯାଃ ଶୁତ଼ା ତମ୍ପରୋ ଭବେତ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦ | ୩୩ | ୩୭) 
“ଭଗବାନ ଜୀବର୍କ ପ୍ରତି ବିଶେଷ କୃପା କରିବା ନିମନ୍ତେ ନିଜକୁ ମନୁଷ୍ଯ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ କରନ୍ତି ଏବଂ ଯାହା ଶୁଣି ଜୀବ 
ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇ ପାରିବ, ସେପରି ବିଚିତ୍ର ଲୀଳାମାନ କରବ୍ତି |'' 
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ପାଇବାର ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ | ୨ ୨), ତଥାପି ସେ ସମୟାନୁସାରେ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି କେବଳ ସଂସାରର ହିତ ନିମନ୍ତେ 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟ କେବଳ ପରହିତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ | 

ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ଳୋକାନ୍ତର୍ଗତ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ 
ମନୁଷ୍ଯମାନବ୍କରର ଜନ୍ମ ଓ ନିଜ ଜନ୍ମ (ଅବତାର) ମଧ୍ୟରେ 
ତିନୋଟି ବଡ଼ ପ୍ରଭେଦ ଦଶ୍ଶାଇଛନ୍ତି-- 

(୧) ଜାଣିବାରେ ପ୍ରଭେଦ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଓ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବହୁତ ଜନ୍ମ ହୋଇ ସାରିଛି। ସେ ସବୁକୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ଜାଣେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଜାଣନ୍ତି (୪ । ୫) । 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


(୨) ଜନ୍ମରେ ପ୍ରଭେଦ ମନୂଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତିବଶ ହୋଇ, 
ନିଜ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଜିତ ପାପପୁଣ୍ଯର ଫଳ ଭୋଗିବା ପାଇଁ 
ଏବଂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତରି କରିବା ପାଇଁ ଜନ୍ମ ନିଏ କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧୀନ କରି ସ୍ବାଧୀନତାପୂର୍ବକ ନିଜ 
ଯୋଗମାୟା ଦ୍ବାରା ସ୍ବୟଂ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି (୪ । ୬) । 

(୩) କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ--କାମନାପୂର୍ତି ମନ୍ଦଷ୍ଯ- 
ଜନ୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧାରଣତଃ 
ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର କାମନାପୂର୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରେ; 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ କେବଳ ଜୀବମାନଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି (୪ | ୭-୮) | 


+ + + 


ସମ୍ବଂ ଚଚୁର୍ଥ ୍ଜୋଳନେ ଳଞ୍ଜତ ଥର୍ନୁଳଙ୍କ ଡଶ୍ମନ ଜନ୍ତଜଳକେ ଜଜବାଳ ତାଙ୍କ ନକୁଳ କିବା ସମ୍ପର୍କନେ ବର୍ଷଳଯ କଲେ /। ବର୍ଞମୀଳ କିନ 
ପଞ୍ଚୁ ନିଜ୍ଞା୍‌ମାଳର୍ମଳ (ଳର୍ମଘୋଗଜ) ତଳୁ କହିକ/ ଜନ୍ଦଶ୍ଯଳେ ନେ ଳିଜ ନକୁଳ ଦିବ୍ୟତଯ ଦର୍ଶାଇବା ଯନ୍େଂ ସନ ନିଳ କର୍ମ ଦିବ୍ୟତା ନଣିବାର 


ମାହନୁ'/ ମଧ କହୁଛନ୍ି / 


ଜନୁ କମି ଚ ମେ ଦିବ୍ୟମେବଂ ଯୋ ବେଉି ତତ୍ତ୍ବତଃ । 
ତ୍ଯକ୍ତା ଦେହଂ ପୁନଜିନ୍ନ ନୈତି ମାମେତି ସୋଃଜୁନ।॥ ୯ ॥ 
ଥଲୟ-ଅଜୁନଇହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ମେଇମୋର; ଜନୁ-=ଜନୁ; ଚ ଓ; କର୍ମ କର୍ମ; ଦିବ୍ଯମ୍‌ଚଦିବ୍ୟ ଯଃ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; 
ତତ୍ତ୍ବତତତ୍ତ୍ବୃତଃ: ଏବମ୍‌ ଏ କଥା; ବେଭି= ଜାଣିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରେ; ସଃ=ସେ; ଦେହମ୍‌ = ଦେହ; 
ତ୍ୟକ୍ତ୍ରାଚ-ତ୍ୟାଗ କରି; ପୁନଃ, ଜବ୍ୁଳିପୁନର୍ଜନ୍ତ ନ, ଏତି ପାପ ହୁଏ ନାହିଁ (ବରଂ); ମାମ୍‌ଚମୋତେ; ଏତି-ପ୍ାପ୍ର ହୁଏ। 
ହେ ଅଜୁନୀ ମୋର ଜନ୍ମ ଓ କମି ଦିବ୍ଯ। ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଏ କଥା (ମୋର ଜନ୍ମ ଓ କମିକୁ) 
ଜାଣିଯାଏ ଅର୍ଥାତ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରେ, ସେ ଦେହ ତ୍ଯାଗ କରି ଆଉ ପୁଜକଜିନ୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, 


ବରଂ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ବୟ/୮୦୯ଜନ୍ମ କମି ଚ ମେ ଦିବ୍ଯମ୍‌---ଭଗବାନ 
ଜନ୍ମମୃତ୍ଯୁରୂ ସର୍ବଥା ଉର୍ଦ୍ିରେ ସେ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ । 
ତାଙ୍କର ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଧାରଣ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କ ପରି 
ନୂୁହେଁ। ସେ କୃପାକରି ପ୍ରତ୍ଯେକ ଜୀବର୍ଚ୍ଚ ହିତ ନିମନ୍ତେ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତାପୂର୍ବକ ମନୁଷ୍ଯାଦିରୂପରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣର ଲୀଳା 
କରନ୍ତି। ତାଙ୍ଚ୍ଚର ଜନ୍ମ କର୍ମବଶ ନୂହେଁ। ସେ ନିଜ 
ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଶରୀର ଧାରଣ କରନ୍ତିଂ । 

ଜୀବର୍ଚ୍ଚ ଶରୀର ଯେପରି ହାଡ଼ ମାଂସରେ ତିଆରି, 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଦା ସାକାର ବିଗ୍ରହ ସେପରି ନୁହେଁ । ଜୀବମାନର୍କୀର 
ଶରୀର ପାପପୁଣ୍ଯମୟ, ଅନିତ୍ଯ, ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ, ଲୌକିକ, 
ବିକାରୀ ଓ ପାଞ୍ଚଭୌତିକ ଅଟେ ଏବଂ ତାହା ରଜ ବୀର୍ଯ୍ୟରୁ 


* (୧) ନିଜ ଇଢ଼ୀ ପ୍ରଭୁ ଅଵଛତରଇ' (ମାନସ ୪ | ୨୬) 


ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କୀ ବିଗ୍ରହ ପାପପୁଣ୍ଯରହିତ, 
ନିତ୍ୟ ଅନାମୟ, ଅଲୌକିକ, ବିକାରରହିତ, ପରମଦିବ୍ଯ 
ଏବଂ ତାହା ପ୍ରକଟ ହୁଏ। ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଜୀବର୍କ୍ଚ ଅପେକ୍ଷା 
ଦେବଗଣଙ୍ସୀ ଶରୀର ମଧ୍ୟ ଦିବ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀର 
ତାହାଠାରୁ ଆହୁରି ବିଲକ୍ଷଣ ଏବଂ ତାହାକୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ 
ଦେବଗଣ ମଧ୍ୟ ସର୍ବଦା ଲାଳାୟିତ (ଗୀତା ୧୧ । ୫୨) | 

ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ଶ୍ରୀରାମ ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣରୂପରେ 
ଧରାଧାମରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ, ସେତେବେଳେ ମାତା 
କୌଶଲ୍ୟା ଓ ଦେବକୀର୍କ ଗର୍ଭରୁ ସେ ଜାତ ହୋଇ ନ 
ଥଲେ । ପ୍ରଥମେ ସେ ମାଆଙ୍କୁ ନିଜ ଶଙ୍ଖ-ଚକ୍ର-ଗଦା-ପଦୁଧାରୀ 
ସ୍ବରୂପର ଦଶନ ଦେଲେ, ପୁନଶ୍ଚ ମାଆର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରାର୍ଥନା ସ୍ବୀକାର 


( 
(୨) ବିପ୍ର ଧେନୁ ସୁର ସଂତ ହିତ ଲୀନ୍ଵହ ମନୁଜ ଅବତାର । ନିଜ ଇଢ଼ା ନିର୍ମିତ ତନୁ ମାୟା ଗୁନ ଗୋ ପାର || (ମାନସ ୧ | ୧୯୨) 
( 


୩) ଭକ୍ତ ଉଦ୍ଧବ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି-- 


ତୂଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରମଂ ବ୍ୟୋମ ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃତେଃ ପରଃ । ଅବତୀର୍ଣ୍ରୋଃସି ଭଗବନ୍‌ ସ୍ଵେଜ୍ରୋପାତ୍ତପୂଥଗ୍‌ବପୁଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୧୧ | ୨୮) 
““ଆପଣ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ପୁରଷୋତ୍ତମ ଓ ଚିଦାକାଶସ୍ବରୂପ ବ୍ରହ୍ମ ଅଟନ୍ତି । ତଥାପି ଆପଣ ସ୍ଵବଇଜ୍ଜାରେ ଏହି ଭିନ୍ନ ଶରୀର ଧାରଣ କରି 


ଅବତୀର୍ଣ୍ଚ ହୋଇଛନ୍ତି ।” 


ଶ୍ମୋକ ୯] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କରି ବାଳକରୂପରେ ଲୀଳା କଲେ। ଶ୍ରୀରାମବ୍କୀ ଜନ୍ମ- 
ଚରତରେ ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୂଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି-- 
ଭଏ ପ୍ରଗଟ କୃପାଲା ଦୀନଦୟାଲା କୌସଲ୍ୟା ହିତକାରୀ । 
ହରଷିତ ମହତାରୀ ମୁନି ମନ ହାରୀ ଅଦୁତ ରୂପ ବିଗ୍ବରୀ॥ 
ଲୋଚନ ଅଭିରାମା ତ ନୂ ଘନସ୍ୟାମା ନିଜ ଆୟୁଧ ଭୁଜ ଗ୍ବରୀ । 
ଭୂଷନ ବନମାଲା ନୟନ ବିସାଲା ସୋଭାସିଧୁ ଖରାରୀ॥ 
୬ ଏ * × ଏ 
ମାତା ପୁନି ବୋଲୀ ସୋ ମତି ଡୋଲୀ ତଜହୁ ତାତ ୟହ ରୂପା । 
କୀଜୈ ସିସୁଲୀଲା ଅତି ପ୍ରିୟସୀଲା ୟହ ସୁଖ ପରମ ଅନୂପା ॥ 
ସୁନି ବଚନ ସୁଜାନା ରୋଦନ ଠାନା ହୋଇ ବାଲକ ସୁରଭୂପା । 
[ଅର୍ଥ -ଦୀନଦୟାଳୁ, କୌଶଲ୍ଯା ହିତକାରୀ, ମୁନିମନ 
ହରଣକାରୀ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରକଟ ହେବା ଦେଖି 
ମାତା କୌଶଲ୍ୟା ପୁଲକିତ ହୋଇ ଉଠିଲେ । ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ନିଳଜୀମୂୃତ ପରି ସୁନ୍ଦର କାନ୍ତିରେ ନେତ୍ର ବିମୋହିତ 
ହୋଇଯାଉଥୁଲା । ସେ ଚତୁର୍ଭୁଜରେ ଶବ୍ଟଂ, ଚକ୍ର, ଗଦା ଓ 
ପଦହୁ ଧାରଣ କରିଥୂଲେ ତଥା ଦିବ୍ୟ ଆଭୂଷଣ ଓ ବନମାଳ 
ପରିଧାନ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ନେତ୍ର ବିଶାଳ ଥୂଲା । ଏହିପରି 
ଶୋଭାସାଗର ତଥା ଖରହନ୍ତକ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହେଲେ... 
ମାତାଙ୍କର ପୂର୍ବ ବୁହି ବଦଳିଯିବାରୁ ସେ କହିଲେ--ହେ 
ପୁତ୍ର! ଏହି ରୂପ ସମ୍ବରଣ କରି ଏଥର ବାଲ୍ୟଲୀଳା ଆରମ୍ଭ 
କର। ମୋ ପାଇଁ ବାଲ୍ୟଲୀଳାର ସୁଖ ପରମ ଅନୁପମ ହେବ । 
ମାତାଙ୍କ କଥା ଶୁଣି ପ୍ରଭୁ ଶିଶୁରୂପ ହୋଇ କ୍ରନ୍ଦନ କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ ॥ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣକ୍ତ ଜନ୍ମଚରିତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି-¬ 
ଉପସଂହର ବିଶ୍ବାମ୍ପୂନ୍ନଦୋ ରୂ ପମଲୌକି କମ୍‌ | 
ଶଙ୍ଖଂଚକ୍ରଗଦାପଦୁଶ୍ରିୟା ଜୁଷ୍ଟଂ ଚତୁଭ୍ଭୁଜମ୍‌ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୦ | ୩| ୩୦) 
ମାତା ଦେବକୀ କହିଲେ-- 'ବିଶ୍ବାମୂନ୍‌! ଶଝଂ, ଚକ, 
ଗଦା ଓ ପଦୁରେ ସୁଶୋଭିତ ନିଜର ଚତୁର୍ଭୁଜସମ୍ପନ୍ନ 
ଅଲୌକିକ ଦିବ୍ୟ ରୂପକୁ ଏବେ ସମ୍ବରଣ କରନ୍ତୁ |” ତା'ପରେ 
ମାତା ପିତା ଦେଖୁ ଦେଖୁ ଭଗବାନ ନିଜ ମାୟା ଦ୍ବାରା ତକାଳ 
ଏକ ସାଧାରଣ ଶିଶୁରୂପ ଧାରଣ କଲେଓିତ୍ରୋଃ 
ସମ୍ପଶ୍ୟତୋଃ ସଦ୍ୟୋ ବଭୂବ ପ୍ରାକୃତଃ ଶିଶୁଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭଦା, 
୧୦। ୩ | ୪୬) 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ସ୍ବଧାମ ପ୍ରସ୍ଥାନ କଲାବେଳେ 
ଅନ୍ତର୍ତାନ ହୋଇଗଲେ। ସାଧାରଣ ଜୀବର୍ଚ୍ଚ ଶରୀରପରି 
ତାର୍ଚ୍ଚ ଶରୀର ଏଠାରେ ରହିଲା ନାହିଁ, ବରଂ ସେ 
ସଶରୀରେ ନିଜ ଧାମକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ-¬ 
ପିତାମହବଚଃ ଶ୍ରୁତ୍ବା ବିନିଶ୍ଚିତ୍ୟ ମହାମତିଃ । 
ବିବେଶ ବୈଷ୍ଳବଂ ତେଜଃ ସଶରୀରଃ ସହାନୁଜଃ ॥ 
(ବାଲୁୀକିରାମାୟଣ, ଉତ୍ତର, ୧୧୦| ୧୨) 


“ମହାମତି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ପିତାମହ ବ୍ରହ୍ମାର୍ଦ୍ଵ 
ବଚନ ଶୁଣି ଏବଂ ତଦନୁସାରେ ସ୍ଥିର କରି, ତିନିଭାଇଙ୍କୀ 
ସମେତ ସଶରୀରେ ବୈଶଦ୍ଫାବ ତେଜରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ। ' 

ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ମାକ୍କ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି-¬ 

ଲୋକାଭିରାମାଂ ସ୍ବତ ନୂଂ ଧାର ଣାଧ୍ୟାନମଙ୍ଗଂଳମ୍‌ | 
ଯୋଗଧାରଣୟାଗ୍ନେୟାଦଗ୍‌ଧ୍ଵା ଧାମାବିଶତ୍‌ ସ୍ଵକମ୍‌ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୩୧ | ୬) 

“ଧ୍ଲାରଣା ଓ ଧ୍ଯାନ ନିମନ୍ତେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମଇଂଳମୟ 
ନିଜର ସେହି ଲୋକାଭିରାମା ମୋହିନୀ ମୂର୍ତିକୁ ଯୋଗଧାରଣା- 
ଜନିତ ଅଗ୍ନି ଦ୍ବାରା ଭସ୍ମ ନ କରି, ଭଗବାନ ସଶରୀରେ 
ସ୍ବଧାମରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ ।' 

ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ବିଗ୍ରହ (ଦିବ୍ୟ ଶରୀର) ବିଷୟରେ 
ମହାମୁନି ବାଲ୍ଲୀକି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମର୍ଦ୍ଧ କହିଛନ୍ତି 
ଚିଦାନଂଦମୟ ଦେହ ତୁ ମ୍‌ହାରୀ । ବିଗତ ବିକାର ଜାନ ଅଧୂକାରୀ ॥ 
ନର ତନୁ ଧରେହୁୂ ସଂତ ସୁର କାଜା । କହହୂ କରହୂ ଜସ ପ୍ରାକୃତ ରାଜା ॥ 

(ମାନସ ୨ | ୧୨୭ | ୩) 
[ଅର୍ଥ -ଯେଉଁମାନେ ଆପଣଙ୍କୁ ଜାଣିବାର ଅଧୂକାରୀ, 
ସେହିମାନେ ହିଁ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଆପଣର୍ଜବର ଦେହ ଚିଦାନନ୍ଦମୟ 
ଓ ବିକାରରହିତ । ଆପଣ ଦେବତା ଓ ସନ୍ତମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନିମିତ୍ତ ଦିବ୍ୟ ନରତନୁ ଧାରଣ କରି ପ୍ରାକୃତ ଶରୀରଧାରୀ 
ରାଜାର୍କ୍ଚ ପରି ଲୀଳା କରୁଛନ୍ତି । 
ଏକଦା ସନକାଦି ରଷି ବୈକୁଣ୍ଠ ଧାମରେ ପ୍ରବେଶ 
କଲାବେଳେ ଦ୍ବାରପାଳ ସେମାନକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପାଇଁ 
ବାରଣ କଲେ, ତେଣୁ ସେମାନେ ଅଭିଶାପ ଦେଲେ। ନିଜ 
ଅନୁଚରଙ୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସନକାଦି୍କ୍ରର ଅପମାନ ହେବାର ଜାଣି 
ଭଗବାନ ନିଜେ ସେଠାକୁ ଆସିଲେ। ସେ ସମୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ସନକାଦିଙ୍କ୍କର ଅତି ଚମଳାର ସ୍ଥିତି 
ହେଲା। ସେମାନେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚା ଚରଣାରବିନ୍ଦରେ ପ୍ରଣାମ 
କଲେ-¬- 
ତସ୍ୟାର ବିନ୍ଦ ନୟନସ୍ୟ ପଦାର ବିନ୍ଦ- 
କିଞ୍ଜଳ୍‌ କମିଶ୍ରତୁଳସୀମକରନ୍ଦ ବାୟୁଃ 

ଅନ୍ତଗିତଃ ସ୍ଵବିବରେଣ ଚକାର ତେଷାଂ 
ସଂକ୍ଷୋଭମକ୍ଷରକୁଷାମପି ଚିତ୍ତତନ୍ନୋଃ ॥ 
(ଶମଭା, ୩ | ୧୫ | ୪୩) 

“ପ୍ରଣାମ କରିବାରୁ, କମଳନେତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣ- 
କମଳର ପରାଗମିଶ୍ରିତ ତୂଳସୀ ମଞ୍ଚରୀର ସୁଗନ୍ଦଯୁକ୍ତ 
ବାୟୁ ସେମାନଙ୍କ ନାସାରନ୍ଧ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରି, ସେହି 
ଅକ୍ଷର ପରମାମ୍ରରବ୍କୀ ଠାରେ ନିତ୍ଯସ୍ଥିତ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍ଜୀ 
ଚିତ୍ତ ଓ ଶରୀରକୁ ମଧ୍ଯ ବିକ୍ଷୁବୁ କରିଦେଲା।” 

ଶବ୍ଦାଦି ବିଷୟ ମଧ୍ଯରୁ ଗନ୍ଧରେ ମନକୁ ଆକୃଷ୍ଟ 
କଲାଭଳି ଏତେ ଅସାଧାରଣ ଶକ୍ତି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କ 
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ଚରଣକମଳର ଗନ୍ଧ ଦ୍ବାରା ନିରନ୍ତର ପରମାମ୍ୂସ୍ବରୂପରେ 
ମଗ୍ନ ସନକାଦିର୍କ୍ୀ ଚିତ୍ତରେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ବାଞ୍ଚଲ୍ଯ ଖେଳିଗଲା; 
କାରଣ ତାହା ପୂଣୂବୀର ବିକାରରୂପକ ଗନ୍ଧ ନ ଥୁଲା, 
ତାହା ଥୂଲା ଦିବ୍ଯଗନ୍ଧ। ସେହିପରି ଭଗବାନରବ୍ଦ୍ର ବିଗ୍ରହର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ (ବସ୍ତ୍ରାଳକ୍କାର ଆୟୁଧ ଇତ୍ଯାଦି) ଦିବ୍ଯ, 
ଚିନ୍ମୟ ଓ ବିଲକ୍ଷଣ। 

ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳାର ଶ୍ରବଣ, ପଠନ, କୀର୍ତନ ସ୍ମରଣ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ଅନ୍ତଃକରଣ ନିର୍ମଳ ଓ ପବିତ୍ର ହୁଏ ଏବଂ 
ଅଜ୍ଞାନ ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏହା ଭଗବାନର୍କୀ କର୍ମର ଦିବ୍ୟତା । 
ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ ଶଙ୍କର, ବ୍ରହ୍ଲା, ସନକାଦି ରଷି, ଦେବର୍ଷି ନାରଦ 
ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ ତାର୍କବ ଲୀଳା ଗାନ କରି ଓ ଶ୍ରବଣ କରି ମୁଗ୍ଧ 
ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି। ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଣ୍ଚ ହୋଇ ଯେଉଁ ଯେଉଁ 
ସ୍ଥାନରେ ଲୀଳା କରିଥୂଲେ, ଆସ୍ତିକଭାବରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ସେଠାରେ ବସବାସ କଲେ ଏବଂ ସେହି 
ସ୍ଥାନଗୁଡ଼ିକୁ ଦର୍ଶିନ କଲେ ମଧ୍ଯ ମନୂଷ୍ଯର କଲ୍ଯାଣ 
ହୁଏ। ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର୍କୀ କଲ୍ୟାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ଲୀଳା କରନ୍ତି; ତେଣୁ ତାର୍ଚ୍ଵ ଲୀଳା- 
ଚରିତ୍ରର ପଠନ-ପାଠନ ଓ ଶ୍ରବଣଂ-ଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ମନୁଷ୍ଯର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସଫଳ ହୋଇଯାଏ। 

ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ କେବଳ ତାର୍୍ୀ 


ଜନ୍ମଂ ବିଷୟରେ ପଗ୍ଵରିଥୂଲେ; କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ । 


ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ନରି ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ “କର୍ମ' ବିଷୟରେ 
କହୁଛନ୍ତି। ଏ କଥାରୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି “ମୋର କର୍ମ ଯେପରି ଦିବ୍ଯ, ତୁମର କର୍ମ 
ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଦିବ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ।! ମନୂଷ୍ଯର ଜନ୍ମ 
ସିନା ଦିବ୍ଯ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତା'ର କର୍ମ 
ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଦିବ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ; କାରଣ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ହିଁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଛି । ଯୋଗ ଦ୍ବାରା କର୍ମରେ ଦିବ୍ୟତା 
(ଶୁଦିଃ) ଆସେ | ଯେଉଁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ, 
ସେଗୁଡ଼ିକରେ ଦିବ୍ୟତା ଆସିଗଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ ମୁକ୍ତିଦାୟକ 
ହୋଇଯାଆଡ୍ରି। କର୍ମ ଦିବ୍ଯ (ଫଳେଚ୍ଛା/ ମମତା ଓ 
ଆସକ୍ତିରହିତ)ଃ ହେଲେ ପ୍ରଥମତଃ କର୍ତା ସେହି କର୍ମରେ 
ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ; ଦ଼ିତୀୟତଃ ସେ ପୂର୍ବକୃତ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି 
ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ; ତୃତୀୟତଃ 
ତାଂଦ଼ାରା ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମରେ ଅନ୍ଯମାନର୍କରର ମଧ୍ଯ ସ୍ବତଃ 
ହିତ ହୁଏ । 

ଗଭୀରଭାବେ ବିଗ୍ଵର କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଉପୁତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବାରୁ ହିଁ କର୍ମରେ 
ମଳିନତା ଆସେ ଏବଂ ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ। 
ବିନାଶୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିବାରୁ ଅନ୍ତଃକରଣ, 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥ ମଳିନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବିନାଶୀ ସହିତ 
ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୂର ହୋଇଗଲେ ଏସବୁ 
ସ୍ବତଃ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ। ଅତଏବ ବିନାଶୀ ସହିତ 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ମୂଳ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । 

ଏବଂ ଯୋ ବେଉି ତତ୍ବତଃ'--ଅଜନ୍ମା, ଅବିନାଶୀ 
ତଥା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜ୍ତୀର ଭଶ୍ଵର ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ଜୀବର୍ଚ୍ଚ ହିତ ନିମନ୍ତେ ନିଜ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧୀନ କରି 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ବରଭାବେ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ମନୁଷ୍ଯାଦି ରୂପରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ 
ହୁଅନ୍ତି_ଏହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବା ହିଁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ଦିବ୍ଯତାକୁ ଜାଣିବା । 

ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଅକର୍ତୀ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କୁଠାରେ କତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ ନାହିଁ (ଗୀତା ୪ | ୧୩) 
ଏବଂ କୌଣସି କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ତାରଙ୍ଚ୍ଚର ପ୍ଫୃହା (ଫଳେଳ୍ରା) 
ନାହିଁ (ଗୀତା ୪। ୧୪)--ଏହି ତତ୍ତ୍ରକୁ ଜାଣିବା ହିଁ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ କର୍ମର ଦିବ୍ଯତାକୁ ଜାଣିବା । 

ଯେପରି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଜନ୍ମ ହେବାରେ ଜୀବସ୍ଝୀ ପ୍ରତି 
ହିତୈଷିତା ଓ କର୍ମ ପ୍ରତି ନିର୍ଲିପ୍ରୁତା ନିହିତ, ସେହିପରି 
ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ ବି ଜୀବମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହିତୈଷିତା ଓ 
କର୍ମରୁ ନିର୍ଲିପ୍ରତା ଆସିବା ଉଚିତ । ବାସ୍ତବରେ ଏହିପରି 
ଭାବ ହେବା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଜନ୍ମ ଓ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା । 

“ତ୍ୟକ୍ସ୍ଟା ଦେହଂ ପୁନଜିନ୍ଗ ନୈତି'-- ଭଗବାନବ୍କ୍‌ ପାଇଁ 
ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯରେ କିଛି କରିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ନାହିଁ 
(ଗୀତା ୩। ୨୨); ତଥାପି ସେ କେବଳ ଜୀବମାନର୍ଚ୍ଚର 
ଉଦ୍ଧାର ନିମନ୍ତେ କୃପା କରି ଧରାଧାମରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ ହୁଅନ୍ତି 
ଏବଂ ନାନାପ୍ରକାର ଅଲୌକିକ ଲୀଳା କରନ୍ତୈ । ସେହି ସବୁ 
ଅଲୌକିକ ଲୀଳାର କୀର୍ତନ, ଶ୍ରବଣ, ପଠନ, ପାଠନ ଓ 
ସ୍ମରଣ କଲେ ତାରବ୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ। ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଲେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

ବାସ୍ତବରେ କର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ ନୁହେଁ | କର୍ମରେ ଯେଉଁ 
ବନ୍ଧନଶକ୍ତି (କାମନା) ଅଛି, ତାହା କେବଳ ମନୁଷ୍ୟ ଦାରା 
ସ୍ପଷ୍ଟ । କାମନାପୂର୍ତି ନିମନ୍ତେ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ 
କରିବାରୁ ହିଁ ମନୂୃଷ୍ଯ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । କାମନା 
ଯେତେ ବଢ଼େ, ସେ ପାପକର୍ମରେ ସେତେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। 
ଏହି ଉପାୟରେ ତାର କର୍ମ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମଳିନ ହୋଇଯାଏ, 
ଫଳରେ ସେ ବାରମ୍ବାର ନୀଚ ଯୋନିରେ ଓ ନରକରେ 
ପଡ଼େ। ସେ ଯଦି ଅନ୍ଯମାନରଙ୍ଗ୍ରର ସେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ମ କରେ, ତେବେ ତା' କର୍ମରେ ଦିବ୍ୟତା 
ଓ ଅଲୌକିକତା ଆସିବାରେ ଲାଗେ। କାମନା ପୂର୍ଶ୍ିରୂପେ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ତାହାର କର୍ମ ଦିବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ଶ୍ମୋକ ୯] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ, ଫଳରେ ତା'ର ପୁନର୍ଜନ୍ମର 
ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ। 

'ମାମେତି ସୋଃଜୁନ'--ନାଶବାନ୍‌ କର୍ମସହିତ ସମନ 
ରଖିବାରୁ ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ପା ମଧ୍ୟ ଅପ୍ରାପ୍ତଭଳି ପ୍ରତୀୟମାନ 
ହୁଅନ୍ତି। ନିଷ୍ଢାମଭାବରେ କେବଳ ପରହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କଲେ, କର୍ମପ୍ରବାହ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ 
ଏବଂ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ପାର୍କୁ ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ। 

ଜୀବର୍କ୍‌ ଉପରେ ଅଶେଷ କୃପା କରିବା ହିଁ ଭଗବାନର୍କ୍ୀ 
ଜନ୍ମର ଏକମାତ୍ର କାରଣ । ଭଗବାନଙ୍କର ଜନ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏହି 
ଦିବ୍ୟତାକୁ ଜାଣିଲେ, ତାର୍କର ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏଂ । ଭକ୍ତିରେ 
ଭଗବାନ ମିଳନ୍ତି। ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ କର୍ମର ଦିବ୍ଯତା ଜାଣିବା 
ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମ ମଧ୍ୟ ଦିବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା 
ବନ୍ଧନକାରକ ହେବା ପରିବର୍ତେ ନିଜ ପାଇଁ ତଥା ଅନ୍ୟମାନର୍ବ୍ବ 
ପାଇଁ କଲ୍ଯାଣକାରକ ହୁଏ, ଫଳରେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ଼ରେଦ ହୋଇ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ। 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ସମସ୍ତ କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଓ ସମାପ୍ତି ହୁଏ (ଏବଂ 
କର୍ମଫଳରୂପେ ଯାହା କିଛି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ମଧ୍ୟ ଅନିତ୍ୟ 
ଓ ନାଶବାନ୍ଵ)। କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ (ଜୀବାମ୍ପଃୁ ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଯମାନ 
ରହେ। ଏ ଦୃଷ୍ଟରୁ ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ଵୟଂର କର୍ମ ସହିତ କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, କେବଳ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି । ତେଣୁ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତା”ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ 
ବୋଲି ଅନୁଭବ କଲେ କର୍ମରେ ଦିବ୍ଯତା ଆସେ । ଏହା 
ହେଉଛି କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ଏବଂ ଏହା ହିଁ କର୍ମଯୋଗ! 

କ୍ରିୟାଶୀଳ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୁ ଥୂବାରୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ମନୁଷ୍ୟଠାରେ କର୍ମ କରିବାର ଆବେଗ ଥାଏ। ସେ କ୍ଷଣେମାତ୍ର 
ବି କର୍ମ ନ କରି ରହିପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩। ୫) । ସେ 
ଦେଖେ ଯେ, କର୍ମ କରିବା ଯୋଗୁଁ ସଂସାରରେ ସଫଳତା 
ମିଳିଛି । ଏହି କାରଣରୁ ସେ କର୍ମ ଦାରା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ୟ 
ଗ୍ଵହେଁ; କିନ୍ତୁ ଏହା ତା'ର ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ | ନାଶବାନ୍‌ କର୍ମ ଦାରା 
ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁ ମିଳିପାରେ, ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରା ମିଳନି ନାହି | 


କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କଲେ ଅବିନାଶୀ ତତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
କର୍ମଯୋଗ ଦାରା (ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯଃ ସହଜରେ 
କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ । କର୍ମଯୋଗରେ ପ୍ଭୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ 
କାରଣଶରୀର ଦ୍ବାରା ଘଟିତ ସମସ୍ତ କର୍ମ ନିଷ୍କାମଭାବରେ 
କେବଳ ସଂସାର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହେଉଥୁବାରୁ କର୍ମର 
ପ୍ରବାହ ସଂସାର ଦିଗକୁ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ କର୍ମରୁ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ତୁଟିଯାଏ। 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ “ମାମ୍‌ ଏତି” ପଦରେ ଏହି ଭାବ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ବହୂଛି, ସେହି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
( ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତଃ । ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ତତ୍ତ୍ଵ ପାଇଁ କରିବାର କ'ଣ ଅଛି? 
ଯାହା ପ୍ରାପ୍ତ, ତାକୁ ପୁଣି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ କାହିଁ ^ ଅପ୍ରାପ୍ତ 
ବସ୍ତୁର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ସେହି ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଗୋଟିଏ ହେଲା “ଉତ୍ପତ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ହେଲା 
“ଅଅନ୍ନେଷଣ'। ଯାହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ, ଯାହା ପ୍ରଥମେ 
ଅଭାବ ଥୂଲା ଓ ପରେ ଅଭାବ ହୋଇଯିବ, ତାହାର 
ଉତ୍ପତ୍ତି ହୁଏ। ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଯାହାର ସ୍ବତନ୍କ୍ଵ ସତ୍ତା ଅଛି, 
ଯାହା ପ୍ରଥମରୁ ଅଛି ଓ ପରେ ବି ରହିବ କିନ୍ତୁ କ୍ରିୟା ଓ 
ପଦାର୍ଥରୂପକ ସଂସାରକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବା କାରଣରୁ ଯାହା 
ଲୁକ୍କାୟିତ ହୋଇଯାଇଛି, ତାହାର ଅନ୍ନେଷଣ କରାଯାଏ । 
ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସେବାରେ 
ବିନିଯୋଗ କରେ, ତେବେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୂପକ ସଂସାରରୁ 
ସ୍ଵତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟିଯାଏ ଏବଂ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବକୁ 
ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ। ଏହା ହିଁ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତର ଅନ୍େଷଣ। 

କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ନ କରି ଆଳସ୍ୟ ପ୍ରମାଦରେ ବୁଡ଼ି ରହିବା 
ଯୋଗୁଁ ଏବଂ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରି ଫଳ ଆଶା ରଖିବା ଯୋଗୁଁ 
ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବାରେ ବିଘ୍ନ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 
ଫଳେଚ୍ରା ନ ରଖି ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ର ସେବାରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
କରିବା ଦ୍ବାରା ଏହି ବିଘ୍ନ ସହଜରେ ଦୂର ହୋଇପାରେ । 
ଫଳେଜ୍ରା ନ ରଖି କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କଲେ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ 
ହୁଏ । କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହେବାମାତ୍ରେ ଆମର ପରମାମ୍ପାର୍କ 
ସହିତ ଥୁବା ନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 


ମଜିଣିନ୍ଣ ଭବ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କେବଳ ଅନ୍ଯମାନବକ୍କୀ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ (ସେବା) କଲେ କିମ୍ବା 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ (ପୂଜା) କଲେ ସେହି କର୍ମ ଦିବ୍ୟ ଓ ମୁକ୍ତିଦାୟକ ହୁଏ। ମାତ୍ର କାମନାପୂର୍ବକ ନିଜ 
ପାଇଁ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ମଳିନ ଓ ବନ୍ଧିନକାରକ ହୋଇଯାଏ। 

କର୍ମରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ନ ରହିବା ହିଁ ଦିବ୍ୟତା। ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ ନ କଲେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ରହେ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନଙ୍ଗର .ସବୂଠୁ ଛୋଟ ଓ ସବୁଦୁ ବଡ଼ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା "ଲୀଳା" ଅଟେ | ଲୀଳାରେ ଭଗବାନ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯଗ୍ 


* ଉମା ରାମ ସୁଭାଉ ଜେହିଁ ଜାନା । ତାହି ଭଜନୂ ତଜି ଭାଞ ନ ଆନା ॥ (ମାନସ ୫ | ୩୪ | ୨) 


316 × ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 
ଖା ମଖ୫୬^୬୧ା ୫” ଓ ୦୫୦୧ ୫ ୭୫୧୧” 


ପରି କ୍ରିୟା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି (ଗୀତା୪ । ୧୩) । ଭଗବାନବ୍କୀର ଲୀଳା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦିବ୍ଯ। ଏହି ଦିବ୍ଯତା 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦିବ୍ୟତାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅସାଧାରଣ । ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦିବ୍ୟତା ମନୁଷ୍ଯଗ୍କ୍ଚ ଦିବ୍ଯତା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଧକ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସାପେକ୍ଷ ଓ ସୀମିତ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରର ଦିବ୍ୟତା ନିରପେକ୍ଷ ଓ ଅସୀମ। ଯଦିବା ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ, ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ଓ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମୀ 
ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ ଦିବ୍ୟ, ତଥାପି ସେଗୁଡ଼ିକ ଭଗବଲ୍ଲୀଳା ସହିତ ସମାନ ନୁହେଁ | ଭଗବାନର୍କୀର ସାଧାରଣ 
ଲୀଳା ମଧ୍ୟ ଅତୀବ ଅଲୌକିକ । ଉଦାହରଣାର୍ଥ--ଭଗବାନଙ୍କ୍ର ରାସଲୀଳା ଲୌକିକ ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେହେଁ ତାହା ପଢ଼ିଲେ 
ଓ ଶୁଣିଲେ ସାଧକର କାମବୃତ୍ତି ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଯାଏ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୦ । ୩୩ | ୪୦) | 

ଏହି ଜଗତ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଦର ଆଦି ଅବତାର-- “ଆଦ୍ଯୟୋଃବତାରଃ ପୁରୁଷଃ ପରସ୍ଯ' (ଶ୍ରୀମଭା. ୨ | ୬ | ୪୧) | 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ ହିଁ ଜଗତ ରୂପରେ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଭୋଗାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଜଗତକୁ ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ 
ସ୍ବୀକାର ନ କରି ନାଶବାନ୍‌ ଜଗତରୂପେ ଧାରଣ କରିଛି-- “ଜୀବଭୂତାଂ ମହାବାହୋ ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଯ୍ଯତେ ଜଗତ଼' (ଗୀତା 
୭ | ୫) । ଏହି ଧାରଣାର ଦୂରୀକରଣ ପାଇଁ ସାଧକ ଦୃଢ଼ତାପୂର୍ବକ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଉଚିତ ଯେ, ଯାହାକିଛି ଦେଖାଯାଉଛି, ସବୁ 
ଭଗବାନଙ୍କୀର ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ଯାହାକିଛି ହେଉଛି, ସବୁ ଭଗବାନର୍୍ଚର ଲୀଳା | ଏପରି ସ୍ବୀକାର କଲେ ଜଗତ ଜଗତରୂପରେ ରହିବ 
ନାହିଁ ଏବଂ “ଭଗବାନବ୍କ ବ୍ଯତୀତ କିଛି ନାହିଁ" ବୋଲି ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ | ଅନ୍ୟପ୍ରକାରେ କହିଲେ ସଂସାର ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହିଯିବେ। କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟାକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳା ମନେ କଲେ ଭୋଗସକ୍ତି ଓ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ରହିବ ନାହିଁ। ଭୋଗାସକ୍ତି ନାଶ ହୋଇଗଲେ ଯେଉଁ 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଆଗରୁ ଲୌକିକ ଦେଖାଯାଉଥୁଲା, ସେଗୁଡ଼ିକ ଅଲୌକିକ ଭଗବଲ୍ଲୀଳାସ୍ବରୂପ ଦେଖାଯିବ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଆଗରୁ 
ଭୋଗାସକ୍ତି ଥୁଲା, ସେଠାରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହେବ । 

ଭଗବାନ ଯେପରି ରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତି, ତଦନୁରୂପ ଲୀଳା କରନ୍ତିଂ । ସେ ଅର୍ଚ୍ଚାବତାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୂର୍ଜିରୂପ ଧାରଣ 
କଲେ ମୂର୍ତିପରି ଅଚଳ ରହିବାର ଲୀଳା କରନ୍ତି । ସେ ଯଦି ଅଚଳ ନ ରହିବେ, ତାହା ଅର୍ଚ୍ଚାବତାର ହେବ କିପରି ଭଗବାନ 
ରାମ, କୃଞ୍ପ ଆଦି ରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ମସ୍ଯ, କଚ୍ଛପ ଆଦି ରୂପ ମଧ୍ୟ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି । ସେ ଯେପରି ରୂପ ଧାରଣ 
କରିଥିଲେ, ସେହିପରି ଲୀଳା କଲେ | ଭଗବାନ ବରାହ ଅବତାରରେ ଶୂକର ହୋଇ ଲୀଳା କଲେ ଏବଂ ବାମନ ଅବତାରରେ 
ବ୍ରହ୍ମଗ୍ବରୀ ବ୍ରାହୁଣ ହୋଇ ଲୀଳା କଲେ। ଏଥୂରୁ ସାଧକ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଏବେ ବି ଯାହାକିଛି ହେଉଛି, ସେସବୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଟର ଲୀଳା! 

=== £ = = 
ସୀନ ୦୦ର୍ମମାନେ ଜମଗରାଳଙ୍କ ନକୁ 6 କର୍ମନ କିକତଃ କିଷୟନେ ଲାଣଳି। େମାଣଳେ କେଉଁ ଲକ୍ଷଣନୁକ୍ତ ଏନ ବର୍ଷନା 

ନିନ଼ୋଳ ଖଥୋଳନେ କଟୁଛି / 


ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧା ମନ୍ମୟା ମାମୁପାଶ୍ରିତାଃ 
ବହବୋ ଜ୍ଞାନତପସା ପୂତା ମଭାବମାଗତାଃ ॥ ୧୦॥ 


୬ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉତ୍ତର୍କ ରଷିର୍କୁ କହିଛନ୍ତି-- 

ଧର୍ମସଂରକ୍ଷଣାର୍ଥାୟ ଧର୍ମସଂସ୍ଥାପନାୟ ଚ। 

ତୈସ୍ତୈର୍ବେଷୈଶ୍ଡ ରୂପୈଶ୍ଟ ତ୍ରିଷୁ ଲୋକେଷୁ ଭାର୍ଟଗବ ॥ (ମହାଭାରତ, ଆଶ୍ଵ, ୫୪ । ୧୩-୧୪) 

“ମୁଁ ଧର୍ମରକ୍ଷା ଓ ଧର୍ମସାପନା ନିମିତ୍ତ ତ୍ିଲୋକରେ ଅନେକ ଯୋନିରେ ଅବତାର ଧାରଣ କରି ସେହି ସେହି ରୂପ ଓ ବେଶରେ ତଦନୁରୂପ 
ଆଚରଣ କରେ।'' 

ଯଦା ତୃହଂ ଦେବଯୋନୌ ବତର୍ତଜୋମି ଭୂଗୁନନ୍ଦନ । ତଦାହଂ ଦେବବତ୍‌ ସର୍ବମାଚରାମି ନ ସଂଶୟଃ॥ 

ଯଦା ଗନ୍ଧର୍ବଯୋନୌ ବା ବଞ୍ତାମି ଭୂଗୁନନ୍ଦନ । ତଦା ଗନ୍ଧର୍ବବତ୍‌ ସର୍ବମାଚରାମି ନ ସଂଶୟଃ॥ 

ନାଗଯୋନୌ ଯଦା ଚୈବ ତଦା ବର୍ତ୍ତାମି ନାଗବତ୍‌ । ଯକ୍ଷରାକ୍ଷସଯୋନ୍ଯୋଷ୍ତୁ ଯଥାବଦ୍‌ ବିଚରାମ୍ଯହମ୍‌ ॥ 

(ମହା. ଆଶ୍. ୫୪ | ୧୭- ୧୯) 

“ହେ ଭୂଗୁନନ୍ଦନ! ମୁଁ ଦେବଯୋନିରେ ଅବତୀର୍ଶ୍ର ହେଲେ ଦେବଗଣଙୀ ଭଳି ସମସ୍ତ ଆଗ୍ନର ବିଗ୍ବର ପାଳନ କରେ, ଏଥୁରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ସଂଶୟ ନାହିଁ।” 

“ମୁଁ ଗନ୍ଧର୍ବଶରୀରରେ ଅବତୀର୍ଶ୍ ହେଲେ ମୋର ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାର ଓ ଆଗ୍ଚର ବିଗ୍ଳ୍ର ଗନ୍ଧର୍ବକ୍କା ସମାନ ହୁଏ, ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ।'' 

““'ମୁଁ ନାଗଶରୀର ଧାରଣ କଲେ ନାଗଗଣଙ୍ୀ ଭଳି ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାର କରେ, ଯକ୍ଷ ଓ ରାକ୍ଷସଜ୍କା ଶରୀର ଧାରଣ କଲେ, ମୁଁ ସେମାନର୍କର 
ଆଗ୍ଵର ବିଗ୍ବରକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ପାଳନ କରେ।'”' 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଅନୁନୟ ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧାଃ-ରାଗ, ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ସର୍ବଥା ରହିତ; ମନ୍ଲୟାଃମୋ'ଠାରେ ତଲ୍ୀନଚିତତ: 
ମାମ୍‌ - ମୋର, ଉପାଶ୍ରିତାଃ- ଆଶ୍ରିତ (ତଥା) ; ଜ୍ଞାନତପସା=ଜ୍ଞାନରୂପକ ତପଦ଼ାରା; ପୂତାଃ= ପବିତ୍ର ହୋଇଥୁବା; ବହବଃ-୮ ଅନେକ 
(ଭକ୍ତ); ମଭାବମ୍‌ ¬ ମୋର ସ୍ବରୂପକୂତ ଆଗତାଃ- ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ରାଗ (ଆସକ୍ତି), ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧ ବିବର୍ଜିତ୍‌ କେବଳ ମୋଂଠାରେ ତଲ୍ଲୀନଚିତ୍ତ। ମୋର ଆଶ୍ରିତ ତଥା 
ଜ୍ଞାନରୂପକ ତପରେ ପବିତ୍ର ହୋଇଥୁବା ଅନେକ ଭକ୍ତ ମୋର ଭାବ ଅର୍ଥାତ୍ବ ସ୍ବରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ବ୍ୟର//- ¬ “ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧାଃ'-- ପରମାମୁାଆକା ପ୍ରତି 
ବିମୁଖ ହେଲେ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି “ରାଗ' (ଆସକ୍ତି) 
ହୁଏ। ରାଗରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁରେ “ମମତା' ହେବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁର “କାମନା” ଜାତ ହୁଏ। ପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ “ଲୋଭ” ଜାତ ହୁଏ, ଏବଂ ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତିରେ 
ବାଧା ପଡ଼ିଲେ (ବାଧା ପ୍ରଦାନକାରୀ ପ୍ରତି) “କ୍ରୋଧ” ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୁଏ। ବାଧା ଦେଉଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜଠାରୁ ବଳବାନ୍‌ ହୋଇଥୂଲେ, 
ତା'ଉପରେ ନିଜର ଆଧୂପତ୍ୟ ଚଳୁ ନ ଥୂଲେ ତଥା 
ତା'ଦୁାରା ଅନିଷ୍ଟ ହେବାର ଆଶର୍ବ୍ବା ଥିଲେ ତା'ପ୍ରତି “ଭୟ' 
ଜାତ ହୁଏ। ଏହିପରି ଏକମାତ୍ର ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି 
ରାଗ ହେବାରୁ ଭୟ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମମତା, କାମନା 
ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ରାଗ ଦୂର ହେଲେ 
ଏସବୁ ଦୋଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ପାଇଁ 
ମନେ ନ କରି, କେବଳ ଅନ୍ଯମାନର୍ଦ୍ଚର ଓ ଅନ୍ୟଯମାନବ୍ଳୀ 
ପାଇଁ ବୋଲି ମନେ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନର୍ବ୍ଚର 
ସେବା କଲେ ରାଗ ଦୂର ହୁଏ। ପ୍ରକୃତରେ ପଦାର୍ଥ ଓ 
କ୍ରିୟା ସହିତ ଆମର ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନର୍ଦ୍ରର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ସେ କେବଳ ଆମ୍ଭମାନର୍ଚ୍ରର କଲ୍ଯାଣ ନିମିତ୍ତ ଅବତାର 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ସେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପରମ ସୁହୃଦ୍‌ ଏବଂ 
ତାର୍ଦ୍ଚର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଜୀବ୍କ କଲ୍ୟାଣ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ଭଗବାନରଙ୍ଦ୍ଚର ଏହି ପରମ ସୁହ୍ୃଦଭାବ ଉପରେ ଦୃଢ଼ 
ବିଶ୍ଵାସ ହେଲେ ତାବ୍କୀ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ। ଭଗବାନସ୍ସୀ 
ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହେଲେ, ସଂସାରର ଆକର୍ଷଣ (ରାଗ) 
ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ବାଲ୍ଯାବସ୍ଥତାରେ ବାଳକମାନର୍ବ୍ଛର 
କାଚ ଓ ପଥର ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଥାଏ ଏବଂ ତାକୁ ନେଇ 
ସେମାନେ ଖେଳନ୍ତି । ଖେଳିବାବେଳେ ସେମାନେ ପରଯପ୍ଫର 
ମଧ୍ଯରେ କାଚ ଓ ପଥର ପାଇଁ ଝଗଡ଼ା କରିବସନ୍ତି। 
ଜଣେ କହେ ଏସବୁ ମୋର, ଅନ୍ୟ ଜଣେ କହେ ଏସବୁ 
ମୋର। ରାସ୍ତା କଡ଼ରେ ପଡ଼ିଥୁବା ଅନାବଶ୍ଯକ କାଚ 


ପଥରରେ ସେମାନଙ୍କୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଖାଯାଏ। ମାତ୍ର ସେମାନେ 
ବଡ଼ ହୋଇଗଲେ, କାଚ ପଥରରୁ ସେମାନବ୍କର ଆକର୍ଷଣ 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଟର୍ଚବ୍ଦାପଇସା ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଜାତ 
ହୁଏ। ଟତ୍କାପଇସାରେ ଆକର୍ଷଣ ହେଲେ ସେମାନର୍କୁ 
କାଚ ପଥର ବା ଖେଳଣାରେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । 
ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟର ପରମାମ୍ବ୍ାର୍କ୍ର ପ୍ରତି ଡୋରି ଲାଗିଗଲେ, 
ତା”ପାଇଁ ସାଂସାରିକ ଟତ୍କାପଇସା ଓ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ 
ଆକର୍ଷକ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ତୁଢ଼ 
ହୋଇଯାଏ।। ସଂସାର ପ୍ରତି ତା” ଅନ୍ତରରେ ରହିଥୂବା 
ଆକର୍ଷଣ ବା ରାଗ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ରାଗ ନାଶ 
ହେବାମାତ୍ରେ ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ 
ଏ ଦୁଇଟି କେବଳ ରାଗ ଉପରେ ହିଁ ଅବଲନ୍ବିତ। 

'ମବ୍ମୟାଃ'-- ଭଗବାନର୍ଦ ଜନୁ ଓ କର୍ମର ଦିବ୍ଯତାକୁ 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଗଲେ, ମନୁଷ୍ଯର ଭଗବାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି ପ୍ରୀତି 
ଜାତ ହୁଏ। ସେ ଭଗବାନର୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ସେ ନିଜେ ୮ମବ୍ମୟାଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବନ୍ମୟ ହୋଇଯାଏ। 

ସାଂସାରିକ ଭୋଗରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି, 
ସେମାନେ ଭୋଗକାମନାରେ ତନ୍ମୟ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି-- 
“କାମାମ୍ମବାନଃ (ଗୀତା ୨। ୪୩) ଏବଂ ଯେଉଁମାନର୍କ୍ଚର 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି, ସେମାନେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଵୀ 
ଠାରେ ତନ୍ମୟ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି-- 'ତବ୍ମୟାଃ' (ନାରଦଭକ୍ତି ସୂତ୍ର 
୭୦)। ସେମାନେ ଅନବରତ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ହିଁ 
ତଲ୍ଲୀନ ରହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ବିଗ୍ଵର ଓ ଆଚରଣ ଆଦିରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ପ୍ରେମର ଆଧୂକ୍ଯ ହେତୁ 
ସେମାନେ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି, ସତେ ଯେପରି 
ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। 

'ମାମୁପାଶ୍ରିତା/__“ବୀତରାଗଭୟକ୍ରୋଧାଃ'ରେ ସଂସାରରୁ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ପଫେଦ ହେବା କଥା ଏବଂ ”ମଚ୍ଗୟାଃ 
ମାମ୍‌ ଉପାଶ୍ରିତା॥ଃଂରେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ତଲ୍ଲୀନ 


* ଗତିସ୍ମିତପ୍ରେକ୍ଷଣଭାଷଣାଦିଷୁ ପ୍ରିୟାଃ ପ୍ରିୟସ୍ୟ ପ୍ରତିରୂଢମୂର୍ତୟଃ । 
ଅସାବହଂ ତ଼ିତ୍ୟବଳାସ୍ତଦାମ୍ବିକା ¢ ନ୍ୟବେଦିଷୁଃ କୃଷ୍ଣ ବିହାରବିଭ୍ରମାଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା୧୧୦ | ୩୦ | ୩) 
“ନିଜ ପ୍ରିୟତମ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଜ୍ ଗ୍ଵଳି ଚଳଣ, ହାସ ବିଳାସ, ଚାହାଣି, ବଚନ ଆଦି ଦୃଷ୍ଟରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣସ୍ତାର ପ୍ରିୟତମା ଗୋପୀମାନେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଭଳି ହୋଇଗଲେ; ସେମାନବ୍ବ୍ଘ ଶରୀରରେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଗତିବିଧ୍ଧ ଦେଖାଗଲା, ସେହି ଭାବଭଙ୍ଗୀ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା। ସେମାନେ ନିଜକୁ 
ପୂର୍ଣରୂପେ ଭୁଲିଯାଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍ବରୂପା ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଲୀଳାଖେଳାକୁ ଅନୁକରଣ କରି ମୁଁ ହିଁ କୃଷ୍ଫଂ ବୋଲି କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ।'” 
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ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। 

କୌଣସି ଏକ ଆଶ୍ରୟ ବିନା ମନୁଷ୍ୟ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅଂଶ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ 
ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରେ, ମାତ୍ର ସେହି ଆଶ୍ରୟ ତିଷ୍ଠି 
ରହେ ନାହିଁ, ନଷ୍ଟ, ହୋଇଯାଏ | ଧନାଦି ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥର 
ଆଶ୍ରୟ ପତନକାରକ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେ, ଶୁଭକର୍ମ 
କରିବା ପାଇଁ ନିଶ୍ଚୟ କରୁଥୁବା ବୁଦ୍ଧିର ଆଶ୍ରୟ, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ କରୁଥୁବା ସାଧନାର ଆଶ୍ରୟ ତଥା ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ 
ତ୍ୟାଗର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ରିରେ ବିଳମ୍ବ 
ହୁଏ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବ ସ୍ବୟଂ (ସ୍ବରୂପତଃ) ଭଗବାନବ୍କୀର 
ଆଶ୍ରିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ତା'ର ପରାଧୀନତା ଦୂର 
ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ଦୁଃଖ ପାଉଥାଏ । 

ସାଂସାରିକ ଜୀବନରେ ମନୁଷ୍ୟର ଆକର୍ଷଣ ଓ ଆଶ୍ରୟ 
ଭିନ୍ତ ଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ହୁଏ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ମନୁଷ୍ଯର 
ସ୍ତ୍ରୀ ପୁତ୍ର ଆଦିକ୍କ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଥାଏ, ମାତ୍ର ସେ ଆଶ୍ରୟ 
ନିଏ ବଡ଼ମାନର୍ବ୍ରର। ପରନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତନ୍ମୟ 
ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ଯର ଆକର୍ଷଣ ଓ ଆଶ୍ରୟ ଉଭୟ 
ଭଗବାନ ହିଁ ହୋଇଥାନ୍ତି କାରଣ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ 
ତା'ପାଇଁ ସବୁଠୂ ପ୍ରିୟ ଓ ସବୁଠୁ ବଡ଼। 

“ବହବୋ ଜ୍ଞାନତପସା ପୃତା ମଭାବମାଗତାଃ”-- 
ଯଦ୍ୟପି ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ (ସାଂଖ୍ୟନିଷ୍ଠା ଦ୍ବାରା) ମଧ୍ଯ ମନୂଷ୍ଯ 
ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ, ତଥାପି ଏଠାରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ଜନ୍ମ ଓ 
କର୍ମର ଦିବ୍ଯତାକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବାକୁ “ଜ୍ଞାନ” କୁହାଯାଇଛି । 
ସେହି ଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ଯରେ ମନୂଷ୍ଯ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ 
କାରଣ ଭଗବାନ ଅତୀବ ପବିତ୍ର-- 'ପବିତ୍ରାଣାଂ ପବିତ୍ରଂ 
ଯଃ”। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ବତଃ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ ପବିତ୍ରତା ବିଦ୍ୟମାନ “ “ଚେତନ ଅମଲ 
ସହଜ ସୁଖ ରାସୀ” (ମାନସ ୭ | ୧୧୭ | ୧) | ନାଶବାନ୍‌ 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆପଣାର କରିବାରୁ 
ଜୀବ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥର 
ମମତା ହିଁ ମଳ ଅଅପବିତ୍ରତା)୬। ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦୀ ଜନ୍ମ ଓ 
କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ଦ୍ବାରା ଯେତେବେଳେ ନାଶବାନ୍‌ 
ପଦାର୍ଥର ଆକର୍ଷଣ ଓ ମମତା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ସମସ୍ତ ମଳିନତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଜୀବ ପରମ 
ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ। 

କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗ୍ବଲିଥୂବାରୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ 
ବ୍ୟବହୃତ “ଜ୍ଞାନ' ଶବ୍ଦଟି କର୍ମଯୋଗର ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥରେ ମଧ୍ୟ 
ଗ୍ରହଣୀୟ । ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ପଦ, ଯୋଗ୍ୟତା, 


× ଶ୍ୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଅଧୂକାର, ଧନ, ଜମିବାଡ଼ି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସ ସାରର 
ଓ ସଂସାର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟକ ତାହା ନିଜର ନୂହେଁ କି ନିଜ 
ପାଇଁ ନୁହେଁ ଏହା ହିଁ କର୍ମଯୋଗର ଜ୍ଞାନ || ସ୍ଵୟଂ (ସ୍ବରୂପ) 
ନିତ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ତା”ସହିତ ଏହି ଅନିତ୍ୟ ବସକ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ 
ତିଶ୍ଚି ରହିବ କିପରି ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ତା'ର କାମରେ ଆସିବ 
କିପରି? ଶରୀରାଦି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଜନ୍ମ ପୂର୍ବରୁ ଆମ ସଙ୍ଗଂରେ 
ନ ଥୂଲା, ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ବି ରହିବ ନାହିଁ ତଥା ଏବେ ମଧ୍ୟ 
ଆମଠାରୁ ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିଢ୍ଚିନ୍ତ ହେଉଛି। ଏହି 
ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବାର ଅଧୂକାର ରହିଛି, 
ନିଜର ମାନିବାର ଅଧୂକାର ନାହିଁ । ଏ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସଂସାରର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା 
ଉଚିତ | ଏହା ହେଉଛି ସେଗୁଡ଼ିକର ସଦୁପଯୋଗ | ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ କରିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ବନ୍ଧନ 
ବା ଅପବିତ୍ରତା। 

ଏହି ପ୍ରକାରେ ନାଶବାନ୍‌ ବଧ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ 
ପାଇଁ ସ୍ଵୀକାର ନ କରିବା ହିଁ “ଜ୍ଞାନତପ” | ଏହା ସାହାଯ୍ଯରେ 
ମନୂଷ୍ଯ ପରମ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ। ଯେତେସବୂ ତପ 
ଅଛି, ସବୁଠାରୁ “ଜ୍ଞାନତପ' ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ | ଏହି ଜ୍ଞାନତପ 
ସାହାଯ୍ଯରେ ଜଡ଼ ସହିତ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ମନୂଷ୍ଯ ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
କରୁଥୂୁବାଯାଏ ଜ୍ଞାନତପ ସାହାଯ୍ଯରେ ଜଡ଼ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
କଲେ ସେ ଯେତେ ପବିତ୍ର ହୁଏ, ଅନ୍ଯ ତପସ୍ଯା ଦ୍ବାରା 
ସେତେ ପବିତ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ଜ୍ଞାନତପ ସାହାଯ୍ଯରେ 
ପବିତ୍ର ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଭାବ (ସତ୍ତା) କୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଭଗବାନ ଯେପରି ନିରନ୍ତର ରହନ୍ତି, ସେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ତାର୍କ୍ଵଠାରେ ନିରନ୍ତର ରହେ; ଯେପରି ଭଗବାନ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ 
ନିର୍ବିକାର ରହନ୍ତି, ସେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ନିର୍ବିକାର 
ରହେ; ଯେପରି ଭଗବାନଙର୍ଦୀ ପାଇଁ କିଛି କରିବା ବାକି ନ 
ଥାଏ, ସେହିପରି ତା'ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କିଛି କରିବା ବାକି ରହେ 
ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ଦାରା ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବଦ୍ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ (ଗୀତା ୧୪ | ୧୯) | 

ଆଗରୁ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ଭକ୍ତ ଜ୍ଞାନତପ ଦ୍ବାରା ପବିତ୍ର 
ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍ଗୀ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏଣୁ ସାଧକ ଏବେ 
ହିଁ ଜ୍ଞାନତପ ଦ୍ବାରା ପବିତ୍ର ହୋଇ ଭଗବାନସ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିନେବା ଉଚିତ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ସମସ୍ତେ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର କେହି ପରତନ୍ତ୍ଵ ନୂହନ୍ତି। କାରଣ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର 
କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


====୩୭୩ 8 ` == 


¥ (ମମତା ମଲ ଜରି ଜାଇ' (ମାନସ ୭ | ୧୧୭କ); 'ମମତାମେଧ୍ଯଦୂଷିତଃ' (ଯୋଗବାସିଷା ୬ | ୨ | ୫୩ | ୧୧) 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସମ୍ଫ୍ର୭୮ଜକ୍କଳ କିବତାଜ ବର୍ଷନଳ ଯସମାପ୍ର ନଳି ଏବ ଳର୍ମଜ ଦିବ୨ତ/ ବିଷୟନତେ ବର୍ଷଳ/ ଆଜନ୍ଦ୍ର କରୁଛନି। 


ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ | 
ମମ ବମ୍ଚରନୂବତ୍ତିନ୍ତେ ମନୁଷ୍ଯାଃ ପାଥି ସବିଶଃ॥ ୧୧॥ 


ଥୟ ପାଥି-ହେ ପୁଥାନଦନା ; ଯେ-ଯେଉଁ ଭକମାନେ; ଯଥା-ଯେପରି; ମାମ୍‌= ମୋର; ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେଇଁଶରଣାପନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି; ଅହମ୍‌ ମୁଁ) ତାନ୍‌ = ସେମାନକୁ; ତଥା, ଏବ ସେହିପରି; ଭଜାମି=ଆଶ୍ରୟ ଦିଏ (କାରଣ); ମନୁଷ୍ୟାଃ= ସମସ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯ ସଵିଶଃ¬ସର୍ବଭାବରେ; ମମ=ମୋର,; ବଞକ୍ଷି-ମାର୍ଟ ଅନୁବଭିନ୍ତେଇଁଅନୁସରଣ କରନି | 
ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନୀ ଯେଉଁ ଭକ୍ତମାନେ ଯେପରି ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୂଅନ୍ତି, ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସେହିପରି 
ଆଶ୍ରୟ ଦିଏ; କାରଣ ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ସଵିଭାବରେ ମୋର ମାଖି ଅନୂସରଣ କରନ୍ତି । 


ବ//ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ 
ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌---ଭକ୍ତ ଯେଉଁ ଭାବ ରଖି, ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବୀକାର କରିଥଅ ଯେପରି ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, 
ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ତାକୁ ସେହି ଭାବରେ, ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଓ ସେପରି ଆଶ୍ରୟ ଦିଅନ୍ତି। ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍ଦୁ ନିଜର 
ଗୁରୁ ବୋଲି ଭାବିଲେ ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁରୂ; ଶିଷ୍ୟ ମନେକଲେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶିଷ୍ୟ ପିତା-ମାତା ମନେକଲେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପିତା- 
ମାତା; ପୁତ୍ର ମନେକଲେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁତ୍ର ଭାଇ ମନେକଲେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାଇ ସଖା ମନେକଲେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଖା ଓ ଗ୍ବକର 
ମନେକଲେ ଶ୍ରେଷ୍ଠା ଗ୍ଵରକର ମଧ୍ଯ ହୋଇଯାଆନ୍ି। ଭକ୍ତ 
ଯଦି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ବିରହରେ ବ୍ଯାକୁଳ ହୋଇ ପଡ଼େ, 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତ ବିନା ବ୍ଯାକୁଳ ହୋଇ ଉଠନ୍ତି। 

ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଭଗବାନର୍କା ପ୍ରତି ସଖାଭାବ ଥୂଲା ଏବଂ 
ସେ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ସାରଥୁ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୂଥୂଲେ ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ସଖାଭାବରେ ତାଙ୍କର ସାରଥ ହେଲେ। ବିଶ୍ଵାମିତ୍ର 
ରଷି ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ନିଜର ଶିଷ୍ୟ ମନେ କରୁଥୂଲେ, 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାତବ୍ଚ୍ଚାର ଶିଷ୍ଯ ହେଲେ । ଏହପରି 
ଭଗବାନ ଭକ୍ତଙ୍କର ଯେପରି ଶ୍ରଦ୍ଧା ବିଶ୍ଵାସ ଦେଖନ୍ତି, ସେ 
ସେହିପରି ହୋଇ ଯାଆନ୍ରି। ଏହା ତାର୍ଚ୍ଚର ସ୍ବଭାବ । 

ଅଖିଳ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତପତି ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଦ୍ବାରା 
ସୃଷ୍ଟ ମନୂଷ୍ଯକ୍କର ଭାବନା ଅନୁସାରେ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି । 
ସତରେ ଏହା ତାର୍ଦ୍ଦର କେତେ ଅସାମାନ୍ୟ ଉଦାରତା, 
ଦୟାଳୁତା ଓ ଆମ୍ରୀୟତା! 

ଏହି ପ୍ରକରଣରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଭଗବାନ 
ବିଶେଷଭାବରେ ଭକ୍ତମାନବ୍କ୍ର ପାଇଁ ହିଁ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଅନ୍ତି । 
ଭକ୍ତଗଣ ଯେଉଁ ଭାବନା ରଖି, ଯେଉଁ ରୂପରେ ଭଗବାନର୍ଦ 
ସେବାପୂଜା କରିବାକୁ ଇଢ଼ରା କରନ୍ତି, ସେମାନଗ୍କ୍ଚ ପାଇଁ 
ଭଗବାନଇ୍ଭୂ ସେହି ରୂପରେ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 


ପଡ଼େ। ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ବର୍ଣ୍ରିତ ଅଛି. “ଏକାକୀ ନ ରମତେ' 
(ବୃହଦାରଣ୍ୟକ, ୧ | ୪ | ୩) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକୁଟିଆ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ମନ ଲାଗିଲା ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେ ନିଜେ ଅନେକରୂପରେ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଖେଳ ଖେଳିଲେ। ଭକ୍ତଗଣଙ୍କ ମନରେ 
ଯଦି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଖେଳିବା ପାଇଁ ଲାଳସା ଜାଗି 
ଉଠେ, ତା'ହେଲେ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍ଗୀ ସହିତ ଖେଳିବା 
(ଲୀଳା କରିବା) ନିମନ୍ତେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଅନ୍ତି। ଯଦି ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନକ୍କ ବିରହରେ ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ତେବେ 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତଙ୍କ୍ପ ବିନା ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ପ୍ରକାରବାଚକ ଯଥା' ଓ “ତଥାଂ 
ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ “ସମ୍ଭନ୍ଧଂ। “ଭାବ” ଓ “ଉଳଣ୍ଠା” ବୋଲି 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ। ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଅନେକ 
ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏ ଦୁହିରଟ୍ଚଟ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ ବହୁତ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି। ତାହା ହେଲା, ଭଗବାନ ଭକ୍ତକ୍ତୀ 
ପ୍ରଣାଳୀରେ ଗ୍ବଲନ୍ତି ନାହିଁ।7 ବରଂ ନିଜ ପ୍ରଣାଳୀ (ଶକ୍ତି) 
ଅନୁସାରେ ଗ୍ବଲନ୍ତିଂ। ଭଗବାନ ସର୍ବତ୍ର ବି ଦ୍ଯମାନ, 
ସର୍ବସମର୍ଥ, ସର୍ବଜ୍ଞଢ୫ ପରମ ସୁହୃଦ୍‌ ଓ ସତ୍ୟସକ୍କଳ୍ପ । ଭକ୍ତ 
କେବଳ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶକ୍ତି ଲଗାଇ ଦେଲେ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ର ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 
ସାଧକ ନିଜେ ହିଁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସ୍ପଷ୍ଟ 
କରେ; କାରଣ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ନିମନ୍ତେ ଲବ୍‌ଧ ବୁଦ୍ଧି, ସାମଗ୍ରୀ, 
ସମୟ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ନିଜର ମନେକରି ସେ ତାକୁ ପୂର୍ଶିରୂପେ 
ବିନିଯୋଗ କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ନିଜ ପାଖରେ ବଞ୍ଚାଇ 
ରଖେ। ଯଦି ସେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେ ନ କରି 
ପୂର୍ଶ୍ଵଭାବେ ବିନିଯୋଗ କରିଦେବ, ତେବେ ତାକୁ ଅତିଶୀଘ୍ର 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ । ବୁଦ୍ଧି ଓ ସାମଗ୍ରୀ ଇତ୍ୟାଦି ତା'ର 
ନିଜର ନୁହେଁ, ତାହା ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ମିଳିଛି ଓ ଭଗବାନଙ୍କର | 
ଏଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଭାବିବା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । 


* ଦରିୟା ଦୂଷଣ ଦାସ ମୈଁ, ନହୀ ରାମ ମେଁ ଦୋଷ | ଜନ ଗ୍ଵଲେ ଇକ ପୀଞଡ଼ୋ, ହରି ଗ୍ବଲେ ସୌ କୋସ ॥ 
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ସାଧକ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଅଂଶ। ସେ ନିଜେ 
ନିଜକୁ ଭଗବାନବ୍କ ଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ବୋଲି ଧାରଣା କରିଛି, 
ଭଗବାନ କରି ନାହାନ୍ତୈ। 
ଭକ୍ତି (ପ୍ରେମଃ କର୍ମଜନିତ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି 
ସାଧନାର ଫଳ ନୂହେଁ। ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାଗତକୁ 
ସ୍ବତଃ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଦାସ୍ଯଃ ସଖ୍ଯଃ ବାସଲ୍ଯ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ 
ଇତ୍ଯାଦି ଭାବ ମଧ୍ଯରେ ଶରଣାଗତି ଭାବ ସବୌତ୍ତମ। 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି, ତୂମେ 
ନିଜର ସର୍ବସ୍ଵ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦଲେ, ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ନିଜର ସର୍ବସ୍ବ ତୂମକୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବି ଏବଂ ତୁମେ 
ନିଜକୁ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ, ମୁଁ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ 
ତୁମ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରିଦେବି। ସତରେ ଏହା 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର କେତେ ସହଜ ଓ ଶସ୍ତା ସଉଦା! 
ନିଜକୁ ଭଗବତ୍‌ଚରଣରେ ଅର୍ପଣ କରିବାପରେ ଭଗବାନ 
ଭକ୍ତର ପୂର୍ବ ତୂଟିଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ମରଣ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ 
ସାଧକ ହୃଦୟର ବର୍ତମାନର ଦୃଢ଼ଭାବକୁ ହିଁ ଦେଖନ୍ତି-- 
ରହତି ନ ପ୍ରଭୁ ଚିତ ଚୂକ କିଏ କୀ। 
କରତ ସୁରତି ସୟ ବାର ହିଏ କୀ॥ 
(ମାନସ, ୧ | ୨୯ | ୩) 
ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଦ୍ଧୈତ-ଅଦ୍ରେତ, ସଗୁଣଂନି ଗୁଁଣ, 
ସାଯୁଜ୍ଯଂସାମୀପ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଷୟ ବର୍ଶ୍ଵନା 
କରାଯାଇ ନାହିଁ। କେବଳ ଭଗବାନଙର୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ଆମ୍ପୀୟତାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଏଠାରେ କରାଯାଇଛି | ୯ମ ଶ୍ମଳୋକରେ ଭଗବାନକ୍କୀ 
ଜନ୍ମ ଓ କର୍ମର ଦିବ୍ଯତା ଜାଣିବା ଦ୍ବାରା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେବା କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଥୂୁବା ପରି ଏଠାରେ 
ଆମ୍ପୀୟତା ଦ୍ବାରା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । 
“କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର ଏବଂ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର; 
ଅନ୍ଯ କେହି ମୋର ନୂହେ କି ମୁଁ ଅନ୍ଯ କାହାରି 
ନୂହେଁ- ଏହି ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍ଟକୀ ପ୍ରତି ଆମ୍ଜରୀୟତା 
ସ୍ଵୀକାର କଲେ ଅତିଶୀଘ୍ର ଓ ସହଜରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି 
ହୁଏ। ବୁଝିହେଉ ବା ନ ହେଉ, ସାଧକ କେବଳ 
ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଆମ୍ର୍ରୀୟତା କରିବା ଉଚିତ (ଯାହା କି 
ବାସ୍ତବଃ। ସ୍ବୀକାର କରିନେଲେ ଯଦି ସଂସାରର ମିଥ୍ୟା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ସତ୍ଯଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ତେବେ ଭଗବାନର୍ଦବୀ 
ସହିତ ଅନାଦିକାଳରୁ ଥୂବା ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ଅନୂ ଭବ 
ହେବ ନାହିଁ କାହିଁକିନ ଅବଶ୍ଯ ଅନୁଭବ ହେବ । 


୫ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


କହ ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର 
କରେ, ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତା'”ସହିତ ସେହିପରି ବ୍ଯବହାର 
କରନ୍ତି ତେବେ ଯଦି କେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦ୍ରେଷ, ଶତ୍ରୁତା 
ଇତ୍ଯାଦି ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରେ, ତେବେ ଭଗବାନ କ'ଣ 
ତା'ସହିତ ସେହିପରି (ଦେଷାଦି) ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରିବେ? 

ନୀମାଧାନ ଏଠାରେ 'ପ୍ରପଦାନ୍ତେ' ପଦରେ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ପ୍ରପତ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରଣାଗତି ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି; ଏହା 
ଦ୍ବେଷ, ଶତ୍ରୁତା ଇତ୍ଯାଦିର ବିଷୟ ନୂହେଁ। ତେଣୁ ଏ 
ବିଷୟରେ ସନ୍ଦେହର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ତଥାପି ଏ ବିଷୟରେ 
ଟିକିଏ ବିଗ୍ବର କରାଯାଉ। ଭଗବାନ ସ୍ବୀକାର କରିବାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା କଲ୍ୟାଣ କରିବା। ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ 
ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରେ, ଭଗବାନ ତା'ସହିତ ସେହିପରି 
ବ୍ୟବହାର କରି ପରିଶେଷରେ ତା'ର କଲ୍ୟାଣ କରନ୍ତିଂ । 
ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ମର ପରମ ସୁହୂୃଦ୍‌ (ଗୀତା 
୫।୨୯)। ତେଣୁ ଯାହା ପାଇଁ ଯେଉଁ କଥା ହିତକର, 
ଭଗବାନ ତାଂପାଇଁ ସେହିପରି ବ୍ଯବସ୍ଥା କରନ୍ତି। 
ଶତ୍ରୁତା ଓ ଦ୍ରେଷଭାବ ରଖୁଥୁବା ମନୁୂଷ୍ଯର୍କରର ଯେପରି 
କଲ୍ୟାଣ ହେବ, ଭଗବାନ ସେହିପରି କରନ୍ତି | [ଶତୃତା ଓ 
ଦ୍ରେଷଭାବ ରଖୁଥୂବା ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର କ”ଣ ବା 
କ୍ଷତି କରି ପକାଇବେ? ] ରାମରଦ୍ର ଅଙ୍ଗଦକୁ ରାବଣ ଦରବାରକୁ 
ପଠାଇବାବେଳେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର କହିଲେ, “ଯେଉଁଥିରେ ଆମର 
କାର୍ଯ୍ୟ ହାସଲ ହେବ ଓ ରାବଣର ମଧ୍ୟ ହିତ ହେବ, ତାକୁ 
ସେହି କଥା କହିବ'”--“କାଳୁ ହମାର ତାସୁ ହିତ ହୋଭଂ” 
(ମାନସ, ୬ | ୧୭| ୪) | 

ଭଗବାନଙ୍କ ସୁହୃଦ୍‌୍‌ଭାବ କଥା କ”ଣ କହିବା, ଏପରି 
କି ଭକ୍ତମାନେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାଣୀର୍କାର ସୁହୃଦ୍‌ ଅଟନ୍ତି-ସୁହୁ ଦଃ 
ସବିଦେହି ନାମ୍‌' (ଶ୍ରୀମଭା. ୩ | ୨୫ | ୨୧) | ଯଦି ଭକ୍ତ 
ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ କାହାର ତିଳେମାତ୍ର ବି ଅହିତ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା କାହାର ଅହିତ ହେବ କିପରିନ 
ଭଗବାନର୍ଜଚ ସହିତ ଯେପରି ଭାବ ରଖି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଉ ନା କାହିଁକି, ତାହା ଅବଶ୍ଯ କଲ୍ଯାଣକାରକ 
ହୁଏ; କାରଣ ଭଗବାନ ପରମ ଦୟାଳୁ, ପରମ ସୁହୃଦ୍‌ ଓ 
ଚିନ୍ମୟ। ବୈଶାଖ ମାସରେ ଗଙ୍ଗା ସ୍ନାନ କରାଯାଉ ବା 
ମାଘ ମାସରେ କରାଯାଉ--ଉଭୟର ଫଳ ସମାନ, ମାତ୍ର 
ବୈଶାଖ ସ୍ନାନ ଭଳି ମାଘ ସ୍ନାନରେ ସୁଖ ମିଳେ ନାହିଁ। 
ସେହିପରି ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମ ସହକାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ 


* କାମାଦ୍‌ ଦ଼େଷାଦ୍‌ ଭୟାତ୍‌ ସ୍ନେହାଦ୍‌ ଯଥା ଭକ୍ତ୍ୟେଶ୍ଵରେ ମନଃ । ଆବେଶ୍ୟ ତଦଘଂ ହିତ୍ଘା ବହବସ୍ତଦ୍୍‌ଗତିଂ ଗତାଃ ॥ 


(ଶ୍ରୀମଭା, ୭ | ୧ | ୨୯) 


“ଭକ୍ତ ଯେପରି ଭକ୍ତିରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ି, ଅନେକ ମନୁଷ୍ଯ ସେହିପରି କାମରେ, ଦ୍ରେଷରେ, ଭୟରେ ଓ ସ୍ନେହଭାବରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ନିଜ ମନ ସଂଯୁକ୍ତ କରି ଏବଂ ନିଜର ସମସ୍ତ ପାପ ନାଶ କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ।” 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଯେପରି ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, 
ସେପରି ଆନନ୍ଦ ଶତ୍ରୁତା ଓ ଦ୍ବେଷଭାବପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବୀକାର କରୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। 

ମମ ବଢଞ୍ଗାନୂବତ୍ତିନ୍ତେ ମନୁଷ୍ଯାଃ ପାଥି ସଵିଶଃ'-- 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଯେପରି ଆଚରଣ କରନ୍ତି, ଅନ୍ଯମାନେ 
ମଧ୍ଯ ତାହାର ଅନୁକରଣ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୩ । ୨୧” । 
ଭଗବାନ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଟ, ତେଣୁ ସମସ୍ତେ ତାର୍ଚ୍ଚର ମାର୍ଗ 
ଅନୁସରଣ କରନ୍ତୈ। ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକର 
ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ରେ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି। 

ସାଧକ ଭଗବାନରଙ୍କ୍ଟ ସହିତ ଯେପରି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
କରେ, ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତା'ସହିତ ସେହିପରି ସମ୍ବନ୍ଧ 
କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିଥାନ୍ତି। ମହାରାଜା ଦଶରଥ 
ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ରର୍କୁ ପୁତ୍ରଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରିଥୂଲେ, 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ଦର ଉତ୍ତମ ପୁତ୍ର ହୋଇଗଲେ ଏବଂ 
ସର୍ବସମର୍ଥ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ “ପିତା” ଦଶରଥଗଜ୍ଚ୍ଚ ବଚନ 
ଉଲୁଘଂନ କରିବାରେ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ମନେ କରୁଥୁଲେ* | 
ଏହିଭଳି ଆଚରଣ କରି ଭଗବାନ ଏହି ରହସ୍ଯ ପ୍ରକାଶ 
କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯଦି ସଂସାରରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୂଣ୍ଝରୁ ତୁମର 
କାହା ପ୍ରତି ସ୍ମେହ ରହିଛି, ତେବେ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁମେ 
ମୋ ସହିତ ସ୍ବୀକାର କର। ମାଆ ପ୍ରତି ସ୍ନେହ ଥୂଲେ 
ମୋତେ ନିଜର ମାଆ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କର, ପିତାର୍୍ଵ 
ପ୍ରତି ସ୍ନେହ ଥୂଲେ ମୋତେ ନିଜର ପିତା ମନେକର; 
ପୁତ୍ର ପ୍ରତି ସ୍ନେହ ଥିଲେ ମୋତେ ନିଜର ପୁତ୍ରଭାବେ 
ସ୍ଵୀକାର କର। ଏପରି ସ୍ବୀକାର କଲେ, ମୋ ପ୍ରତି ବାସ୍ତବ 
ସ୍ନେହ ଜାଗି ଉଠିବ ଏବଂ ମୁଁ ସହଜରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବି । 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଭଗବାନ ନିଜର ଆଚରଣ ଦ୍ବାରା ଶିକ୍ଷା 
ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ମୋ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରୁଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ମୁଁ ଯେପରି ଯଥାଯୋଗ୍ଯ ବ୍ଯବହାର କରେ, 
ତୁମେ ସେହିପରି ତୂମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରୁଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ସେହିପରି ହୋଇଯାଅ । ଯଥା--ପିତା-ମାତାର୍କଵୀ 
ପାଇଁ ସୁପୁତ୍ର ହୁଅ, ପନ୍ନୀ ପାଇଁ ସୁଯୋଗ୍ୟ ପତି ହୁଅ, ଭଉଣୀ 
ପାଇଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାଇ ହୁଅ, ଇତ୍ଯାଦି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରତିବଦଳରେ 
ସେମାନବ୍ସୀ ଠାରୁ କିଛି ଆଶା ରଖ ନାହିଁ। କିଛି ପାଇବା 
ଆଶାରେ ପିତାୀମାତାର୍ଦ୍ଦ ନିଜର ନ ଭାବି କେବଳ ସେବା 


କରିବା ପାଇଁ ନିଜର ଭାବ। ଏ କଥା ସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କରିବା। ନିରଭିମାନ ହୋଇ 
ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସେବା କଲେ ଅତିଶୀଘ୍ର 
ଅନ୍ଯମାନକ୍କୀ ଠାରୁ ମମତା ତୁଟିଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍ଦୀ 
ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ଫଳରେ ଭଗବାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ନିରହଂକାରପୂର୍ବକ ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ ଯାହା ପ୍ରତି ପ୍ରେମ 
କରାଗଲେ ବି ତାହା ସ୍ବତଃ ପ୍ରେମମୟ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି 
ସମର୍ପିତ ହୋଇଯାଏ । ନିଜର ଅହଂକାର ଓ ସ୍ବାର୍ଥ ଭାବନା 
ହିଁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟ କରେ । ଏଥୂପାଇଁ 
ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରେମଭାବ ସୀମିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହି 
ଅହଂକାରାଦିକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ପ୍ରେମଭାବ ବ୍ୟାପକ 
ହୁଏ । ପ୍ରେମଭାବ ବ୍ୟାପକ ହେଲେ, ସେ ସ୍ଵୀକାର କରିଥୁବା 
ଅସତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ସ୍ବାଭାବିକ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ଉଠେ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର ପରମାତ୍ରରାର୍କ୍୍‌ ସହିତ ସ୍ଵତଃ ନିତ୍ୟସମ୍ବନ୍ଦ 
ରହିଛି (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | କିନ୍ତୁ ଜୀବ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନ 
ଜାଣି ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ସ୍ବୀକାର କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିରହେ। ତାହାର ଏହି 
ବନ୍ଧନ ଦୁଇଆଡ଼ୁ ହୁଏ--ପ୍ରଥମତଃ ଭଗବାନର୍କ୍ରୀ ସହିତ 
ଥୂବା ନିତ୍ଯସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ସେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ; ଦରିତୀୟତଃ 
ପ୍ରକୃତରେ ଯାହା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ତା' ସହିତ ନିତ୍ୟସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରେ । ଯଦି ଜୀବ “ଯେ ଯଥା ମାଂ 
ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ' ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଜାଣିଯାଏ, 
ତା'ହେଲେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ର ସହିତ ନିଜର ନିତ୍ଯସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି 
ବୋଲି ତାକୁ ଅନୂଭବ ହୁଏ। 

ଭଗବାନଙ୍କର ନିତ୍ଯସମ୍ବନ୍ଧ ସହିତ ପରିଚିତ ହେବା 
ହିଁ ତାଙ୍୍ଚର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା । ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ଭକ୍ତ 
ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ନିର୍ଭୟ ନିଃଶୋକ ଓ ନିଃଶଙ୍କ ହୋଇଯାଏ। ପୁଣି 
ତାଂଦ଼ାରା ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ଆଜ୍ଞାବିରୁଦ୍ଧ କୌଣସି କ୍ରିୟା ହେବ 
କିପରିମ ତାହାର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଭଗବାନବ୍କର ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ 
ହୁଏ-- ମମ ବଢତ୍କିନୁବର୍ତନ୍ତେ' | 


ଘଂଜିଣିନ୍ଜ ଭ/ବ--ଏ ସଂସାର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ଯିଏ ଏହାକୁ ଯେପରି ଦେଖେ, ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ 
ତା'ପାଇଁ ସେହି ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଆନି | ଆମେ ନିଜକୁ ଶରୀର ମନେକରି ନିଜ ପାଇଁ ଅନେକ ବସୁ ଆବଶ୍ୟକ ମନେ 


» ଅହଂ ହି ବଚନାଦ୍‌ ରାଜ୍ଞଃ ପତେୟମପି ପାବକେ | ଭକ୍ଷୟେୟଂ ବିଷଂ ତୀକ୍ଷ୍ମ” ପତେୟମପି ଗ୍ବର୍ଣ୍ରବେ ॥ 


(ବାଲୁୀକି. ଅଯୋଧ୍ୟା, ୧୮ | ୨୮-୨୯) 


ଶ୍ରୀରାମ କହିଲେ-¬ ''ମୁଁ ମହାରାଜା( ପିତା) କ୍‌ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ଅଗ୍ନିରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରବେଶ କରିପାରେ, ତୀକ୍ଷୁ ବିଷ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ଷଣ କରିପାରେ 


ଏବଂ ସମୁଦ୍ରକୁ ମଧ୍ୟ ଲମ୍ହଂ ଦେଇ ପାରେ।'' 
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କରୁଥୂୁବାରୁ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁଥୂବାରୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ରୂପରେ ଆମ ସମ୍ମୁଖକୁ 
ଆସନ୍ତି । ଆମେ ଅସତ୍‌ରେ ସ୍ରିତ ହୋଇ ଦେଖୁଥୂବାରୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଅସତ୍‌ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି । ପିଲାମାନେ ଖେଳଣା 
ଗ୍ବହୁଥୁବାରୁ ବାପା ଯେପରି ପଇସା ଖର୍ଚ୍ଚ କରି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଖେଳଣା ଆଣନ୍ତି, ସେହିପରି ଆମେ ଯାହା ଗ୍ରହୁଛେ, ସେହି 
ରୂପ ଧରି ପରମ ଦୟାଳୁ ଭଗବାନ (ସ୍ଵୟଂ ସର୍ବଦା ଏକରୂପେ ରହୁଥୂଲେ ବି) ଆମ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସନ୍ତି। ଯଦି ଆମେ ଭୋଗ 
କାମନା ନ କରନ୍ତେ, ଭଗବାନଙ୍କୁ କାହିଁକି ଭୋଗ ରୂପରେ ଆସିବାକୁ ପଡ଼ନ୍ତାମ କୃତ୍ରିମ ରୂପ କାହିଁକି ଧାରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ନ୍ତାନ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ ସ୍ବଭାବରେ ଂଯଥା' ଓ “ତଥା” ଭାବ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଜୀବ ପ୍ରତି ତାଙ୍ଚ୍ରର କୃପା ଅପାର; ଜୀବ 
କେଉଁଠି ଆଉ ଭଗବାନ କେଉଁଠି! ଅଭିମାନ ବ୍ଯତୀତ ଜୀବର ଆଉ କି ସାମର୍ଥ୍ଯ ବା ଅଛି? ତଥାପି ଜୀବର 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହେଲେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ମଧ୍ଯ ଜୀବ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହୁଏ! ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ବିଦୁରାଣୀ ନିଜକୁ 
ଭୁଲିଯାଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ନିଜକୁ ଭୁଲିଗଲେ ଏବଂ କଦଳୀ ଗ୍ରେପା ଖାଇ ଖାଇ ଆନନ୍ଦରେ ମଗ୍ନ ହୋଇଗଲେ! 
ଭଗବାନଙ୍କର ଯଯଥା ଓ ତଥା” ବ୍ଯବହାର କେବଳ କ୍ରିୟାରେ ଥାଏ, ଭାବରେ ନୁହେଁ। ସବୁଠୂ ଆଡ୍ତିକ ବ୍ଯକ୍ତି 
ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କର ଯେତିକି କୃପା ଓ ସ୍ନେହ ରହିଥାଏ, ସବୁଠୁ ନାସ୍ତିକ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ସେତିକି 
କୃପା ଓ ସ୍ନେହ ରହିଥାଏ। ଏଣୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଯଥା ଓ ତଥା” ବ୍ଯବହାରରେ ସ୍ବାର୍ଥ ଭାବନା ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ତାର୍ଚ୍ଚର 
ମହାନତା! ଜୀବ କେଉଁଠି ଆଉ ଭଗବାନ କେଉଁଠି! ତଥାପି ସେ ଜୀବକୁ ନିଜର ମିତ୍ର ମନେ କରନ୍ତି, ତାକୁ ନିଜର 
ସମତୂଲ କରନ୍ତି! ଭଗବାନ ନିଜକୁ ବଡ଼ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହା ତାର୍କ୍ବର ମହାନତା । 
=== × === 
ସୀଙ୍ଦ”- ପୂର୍ବ୍ମ୍ରୋଳଣନ ଜନବାଳ କନ୍ଦିଲେକ ଠିଏ ମୋ ଠେଇଁ ଭାବନେ ସ୍ୀଳାକ କଳେ, ନୁଁ ମଧ୍ଯ ତଳୁ ଦେହି ଭାବନେ 
ସ୍ତ୍ୀଳୀଜ କଳେ ଥର୍ଥନ଼ 6ନୀ୫ତ ପାଲବ/ ଅତି ସହଳ © ସଜଳ /” ଏପରି ହୋଇଣ ଲେନେ ଜମବାନର୍କ ଆଣୟ ହଣ କଳଳି 
ନାହିଁ ଲାନିନି _ଏ୪ହାଜ କାଳଣ ଏହି ୍ୋଳନକେ ଦରୀନଳଛଳି / 


କାଙ୍‌କ୍ଷନ୍ତଃ କମିଣାଂ ସିଦ୍ଧିଂ ଯଜନ୍ତ ଇହ ଦେବତାଃ । 
କ୍ଷିପ୍ରଂ ହି ମାନୁଷେ ଲୋକେ ସିଦିଉ୍ଭିବତି କମିଜା॥ ୧୨॥ 
ଅଂଲୟ-_କମିଣାମ୍‌ =କର୍ମମାନକୀର; ସିଵିମ୍‌=ସିଵି (ଫଳ) ; କାଙ୍କ୍ଷନ୍ତଃ-ଇ ଇଢ଼ା କରୁଥିବା (ମନୁଷ୍ଯ); ଦେବତାଃ=ଦେବ- 
ଗଣଙ୍କ୍ର; ଯଜନ୍ତେଇଁ ଉପାସନା କରନ୍ତି; ହିଇଁକାରଣ; ଇହଏହି; ମାନୁଷେ, ଲୋକେ =ମନୁଷ୍ଯଲୋକରେ; କମିଜା=କର୍ମଜନିତ; 
ସିଦିଃ ସିଝି; କ୍ଷିପ୍ରମଚ଼ଶୀଘ୍ର ଭବତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
କମିଜନିତ ସିଛି (ଫଳ) ଇଚ୍ଢା କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯ ଦେବଗଣଙ୍କ୍ରର ଉପାସନା କରନ୍ତି କାରଣ 
ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ କମ୍ିଜନିତ ସିଵି ଶୀଘ୍ର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


କର କାଙ୍କ୍ଷନ୍ତଃ କମ୍ମିଣାଂ ସିଦ୍ଧିଂ ଯଜନ୍ତ ଇହ 
ଦେବତାଃ'--ମନୁଷ୍ଯକୁ ନୂତନ କର୍ମ କରିବାର ଅଧୂକାର 
ମିଳିଛି। କର୍ମ କଲେ ସଫଳତା ମିଳୁଥୁବାର ପ୍ରତ୍ୟଷ ଦେଖାଯାଏ । 
ଏହି କାରଣରୁ ସମସ୍ତର୍କ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏ କଥା ଦୃଢ଼ୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଇଛି ଯେ କର୍ମ ନ କଲେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ମିଳେ 
ନାହିଁ । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁଭଳି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ମଧ୍ଯ କର୍ମ (ତପ, ଧ୍ଯାନ, ସମାଧୂ ଇତ୍ଯାଦି) ଦାରା ହୁଏ । 
ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି କାମନା ଥୂବା ହେତୁ ସେମାନଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟ ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ଆଡ଼କୁ ଯାଏ ନାହିଁ ଯେ, ସାଂସାରିକ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ କର୍ମଜନିତ, ସଂକୀର୍ଷଥ୍ଥ ଆମକୁ ନିତ୍ଯଅପ୍ରାପ୍ର, 
ଆମଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକର 


ଭଗବାନ କର୍ମଜନିତ ନୂହନ୍ତି । ସେ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ, ଆମକୁ 
ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ, ଆମଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ। ତେଣୁ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିର ନିୟମ କାମ 
କରେ ନାହିଁ। ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କେବଳ ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ 
ଦାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ। ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ନ ହେବାର 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ଭୋଗର କାମନା। 
ଭଗବାନ ପିତା ସଦୃଶ ଏବଂ ଦେବଗଣ ଦୋକାନୀ ସଦୃଶ । 
ଦୋକାନୀ ବସ୍ତୁ ନ ଦେଲେ, ତା'ର ପଇସା ନେବାର ଅଧୁକାର 
ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ପିତାର୍କର ପଇସା ନେବାର ଅଧୂକାର ଥବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ବସ୍ତୁ ଦେବାର ଅଧ୍ଵକାର ମଧ୍ଯ ଅଛି। ପିତାର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନେବା ପାଇଁ ପୁତ୍ରକୁ ମୂଲ୍ୟ ଦେବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ; 


ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କର୍ମ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି। କିନ୍ତୁ । କିନ୍ତୁ ଦୋକାନୀଠାରୁ ବସ୍ତୁ ନେବାକୁ ହେଲେ ମୂଲ୍ଯ ଦେବାକୁ 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 
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ପଡ଼େ। ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ କିଛି ପାଇବାକୁ ହେଲେ 
କୌଣସି ମୂଲ୍ୟ ଦେବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଦେବଗଣ 
ଠାରୁ କିଛି ପାଇବାକୁ ହେଲେ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ପଡ଼େ। 
ଦୋକାନୀଠାରୁ ପୁଅ ପଇସା ଦେଇ ଦିଆସିଲି, ଛୁରି ଇତ୍ୟାଦି 
କ୍ଷତକାରକ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟ କିଣିପାରେ; କିନ୍ଧୁ ସେ ଯଦି ପିତାରଲୁ 
ଏପରି କ୍ଷତିକାରକ ବସ୍ତୁ ମାଗିବ, ତେବେ ସେ ତାକୁ ବସ୍ତୁ ତ 
ଦେବେ ନାହିଁ, ଏଣେ ପଇସା ବି ନେଇଯିବେ | ଯେଉଁଥୁରେ 
ବାଳକର ମଙ୍ଗଳ ନିହିତ, ପିତା ସେହି ବସୁ ଦେବେ | ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ଦେବଗଣ ନିଜ ଉପାସକମାନଙ୍କୁ (ସେମାନର୍କ୍ର 
ଉପାସନା ପୂର୍ଣ୍ାଇଂଂ ହେଲେ) ହିତ ଅହିତ ବିଗ୍ବର ନ କରି 
ସେମାନଙ୍କର ଇପ୍‌ସିତ ବସ୍ତୁ ଦିଅନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ପରମପିତା ଭଗବାନ 
ନିଜ ଭକ୍ତଜନଙ୍କୁ ନିଜ ଇଜ୍ରାନୂସାରେ ବସ୍ତୁ ଦିଅନ୍ତି, ଯନ୍ଦ୍ଵାରା 
ସେମାନର୍କ୍ରର ପରମ ହିତ ହୁଏ। ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ 
ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି, ମମତା ଓ କାମନା ଥୁବାରୁ ଅଳ୍ପ ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ସୁହୃଦ୍‌ଭାବକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ତେଣୁ 
ସେମାନେ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ଦେବଗଣଙ୍କର ଉପାସନା କରନ୍ତି 
(ଗୀତା ୭ | ୨୨-୨୩; ୯ | ୨୩-୨୪) | 

କ୍ଷିପ୍ରଂ ହି ମାନୂଷେ ଲୋକେ ସିଦିଭ୍ଭିବତି କମିଜା'-- 
ଏହି ମନୂଷ୍ଯଲୋକ ହେଉଛି କର୍ମଭୂମି- 'କର୍ମାନୁବନ୍ଧୀନି 
ମନୁଷ୍ୟଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୨) | ଏହା ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ 
ସମସ୍ତ ଲୋକ (ସ୍ବର୍ଗ ନରକାଦି) ଭୋଗଭୂମି । ମନ୍ଦୁଷ୍ଯ- 
ଲୋକରେ ମଧ୍ୟ ନୂତନ କର୍ମ କରିବାର ଅଧୂକାର କେବଳ 
ମନୁଷ୍ଯର ରହିଛି, ପଶୁପକ୍ଷୀ ଆଦିର୍କ୍ରର ନାହିଁ। ମନୂଷ୍ଯ- 
ଶରୀରରେ ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମର ଫଳ ହିଁ ଲୋକ ଓ 
ପରଲୋକରେ ଭୋଗ କରାଯାଏ। 

ମନୁଷ୍ଯଲୋକରେ କର୍ମାସକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ବାସ କରନ୍ତି-- 
'କମିସଙଇ୍ଗଷୁ ଜାୟତେ' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୫) | କର୍ମୀସକ୍ି 
ହେତୁ ସେମାନେ କର୍ମଜନିତ ସିଦି ପ୍ରତି ଲାଳାୟିତ ରହନ୍ତି । 
କର୍ମଜନିତ ସିଦି ଶୀଘ୍ର ମିଳୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଚିରସ୍ଥାୟୀ 
ନୂୁହେଁ। ଯଦି କର୍ମର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି, ତେବେ ସେଥୁରୁ 
ମିଳୁଥୁବା ସିଦ୍ଧି ଚିରସ୍ଥାୟୀ ହେବ କିପରିନ ଅତଏବ ନାଶବାନ୍‌ 
କର୍ମର ଫଳ ମଧ୍ୟ ନାଶବାନ୍‌ । କାମନାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର୍ଜର 
ଶୀଘ୍ର ମିଳୁଥୂବା ଫଳ ପ୍ରତି ତ ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ, କିନ୍ତୁ ତାହାର 
ନଶ୍ଵରତା ପ୍ରତି ଦୂଞ୍ଝ ଯାଏ ନାହିଁ। ବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ ପୂର୍ଣ୍ରୀଙ୍ଗ 
କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମର ଫଳ ଦେବଗଣଙ୍କ ଠାରୁ ଶୀଘ୍ର ମିଳିଯାଏ । 
ତେଣୁ ସେମାନେ ଦେବତାମାନଗ୍ଗ୍ରର ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇ 
ସେମାନକୁ ଆରାଧନା କରନ୍ତି | କର୍ମଜନିତ ସିଦ୍ଧି ଗ୍ଵହୁଥୂବାରୁ 
ସେମାନେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ପରିଣାମରେ 
ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଭ୍ରମଣ କରୁଥାନ୍ତି । 


ବାସ୍ତବ ସିଦ୍ଧି କର୍ମଜନିତ ନୂହେଁ। ବାସ୍ତବ ସିଦି 
ହେଉଛି “ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତରି' । ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗର ସାଧନା ମଧ୍ଯ 
କର୍ମଜନିତ ନୁହେଁ। କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଯୋଗ ସିଦ୍ଦ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହେଲେ ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। 

ଦେହ କର୍ମ କଲେ ହିଁ “କର୍ମଯୋଗ” ସିଦ୍ଧ ହୁଏ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି--'ଆରୁ ରୁ କ୍ଷୋର୍ମୂନେକ୍ଷୋଗଂ କମି 
କାରଣମୁଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୬ | ୩), ତା'ହେଲେ କର୍ମଯୋଗ 
କର୍ମଜନିତ ନୁହେଁ କିପରି? 

ସମ୍ମାଧାଳ-ଂକର୍ମଯୋଗ ସାଧନାରେ କର୍ମରୂ ଓ 
କର୍ମସାମଗ୍ରୀରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ 
କରାଯାଏ । ଯୋଗ (ପରମାମ୍ବାର୍କର ନିତ୍ୟସମ୍ବନ୍ଧ) ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଓ 
ସ୍ବାଭାବିକ। ଏଣୁ ଯୋଗ ବା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କର୍ମଜନିତ 
ନୁହେଁ। ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ସାଧନାରୂପେ କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ବିଧାନ ହିଁ 
ସତ୍ୟ। କୌଣସି କର୍ମ ଯଦି ସତ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଏ, 
ତେବେ ତାହାର ପରିଣାମ ସତ୍‌ ହେବାରୁ ସେହି କର୍ମର 
ନାମ ମଧ୍ଯ ସତ୍‌ ହୋଇଯାଏ--ଂକମି ଚୈବ ତଦଥୀୟଂ 
ସଦିତ୍ୟେବାଭିଧୀୟତେ' (ଗୀତା ୧୭ | ୨୭) | 

ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରୁଥୁବାରୁ ହିଁ "ଯୋଗ' (ପରମାମାର୍ଦୀ 
ସହିତ ନିତ୍ଯଯୋଗ) ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। କର୍ମଯୋଗ 
ସାଧନାରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ପାଇଁ କରାଯାଏ, 
ନିଜ ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ନୁହେଁ 
“'କମିଣ୍ଯେବାଧ୍ୂକାରସ୍ତେ ମା ଫଳେଷୁ କଦାଚନ'” (ଗୀତା 
୨।୪୭)। ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡ଼େ (ଗୀତା ୩।୯) ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚୀ ପାଇଁ କର୍ମ 
କଲେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୪ | ୨୩) | କର୍ମଯୋଗରେ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଭ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କଲେ କର୍ମ ଓ 
କର୍ମଫଳରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୁଏ, ଯାହା କି ଯୋଗ” 
ଅନୁଭବ କରାଇବାର କାରଣ। 

କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ “ପର” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୂଦି, ପଦାର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ତି ଦେଶ କାଳ ଇତ୍ଯାଦିର 
ସାହାଯ୍ଯ ନେବାକୁ ପଡ଼େ। “ପର”ର ସହାୟତା ନେବା ହିଁ 
ପରତନ୍ତ୍ରତା। ସ୍ବରୂପ ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। ସେଥୂରେ କେବେ 
କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାହାକୁ ଅନୁଭବ 
କରିବା ପାଇଁ “ପର” ବୋଲାଉଥୁବା ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥର 
ସହଯୋଗର ଲେଶମାତ୍ର ବି ଅପେକ୍ଷା ଓ ଆବଶ୍ଯକତା 
ନାହିଁ। “ପର” ସହିତ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
ହେଲେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 
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ସନ୍ଦ୍୧ ଅସମ ନ୍ଲୁଜାଳଳଜେ ନିଳ ଅବତାରଳନ ଜନ୍ଦେଶୟ ବର୍ଷା କଳି ନବ ଏ୍କ୍ରୋନନଳେ ଜରଚାନ ନିଳ କର୍ମ କିକ9/ ବିଷୟେ 
ଜଳାଣିବାଜ ନାହାନୁ/ ଚର୍ଷନ/ ଜଲେ / କର୍ମନଳିତ ଯିବି ଘୃନିବ/ତୁ ନିଂକର୍ମଠଜ ଅକିବ/ତ/ (ମଳିନତ/) ଥାଏୟ / ନୁତକ/° ଲର୍ମଜେ କିବୟତ/ 
(ପବିତତ/) ଳିପଳି ଥାନ, ନ/ହ/ ଜଣୀଳବ/ ଲିମଃନ ବର୍ଞମ/ନ ଜରବ/ନ ଳିନ କର୍ମ କିବତ/ ନମକ 6@ ବିଶେଷଭ/ବଜେ ବଷଳ/ 


କ୍ରୁଛନି / 
ଗ୍ବତୁବିଷ୍ଟ୍ୟିଂ ମୟା ସୃଷ୍ଟଂ ଗୁଣକମିବିଭାଗଶଃ । 
ତସ୍ଯ କଉଁାରମପି ମାଂ ବିଦ୍ଧ୍ୟକତ୍ତାରମବ୍ଯୟମ୍‌ ॥ ୧୩ ॥ 
ନ ମାଂ କମାଣି ଲିମ୍ପନ୍ତି ନ ମେ କମିଫଳେ ସ୍ପହା। 
ଇତି ମାଂ ଯୋଃଭିଜାନାତି କମିଭିନି ସ ବଧ୍ଯତେ ॥ ୧୪॥ 
ଥନୟ- ମୟା=ମୋ ଦାରା; ଗୁଣକମିବିଭାଗଶଃଇ ଗୁଣ ଓ କର୍ମର ବିଭାଗପୂର୍ବକ; ଗତୃଵିଶ୍ୟଯମ୍‌ ଗଚାରିବର୍ଶ ସଷ୍ଟମ୍‌-- ରଚନା 
କରାଯାଇଛି; ତସ୍ଯ= ତାହାର; କର୍ାଁରମ୍‌, ଅପି=କର୍ତା ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ; ଅବ୍ୟୟମ୍‌, ମାମ୍‌ଳି ଅବ୍ୟୟ ପରମେଶ୍ବର ମୋତେ; 
ଅକଉ୍ାରମ୍‌ ଅକର୍ତା; ବିଦିଇଁଜାଣ (କାରଣ) ; କମିଫଳେ=କର୍ମଫଳରେ; ମେ= ମୋର, ସ୍ପୃହା, ନ=ସହା ନାହିଁ (ତେଣୁ); 
ମାମ୍‌ ¬ମୋତେ; କମାଣି=କର୍ମଗୁଡ଼ିକ; ନ, ଲି ମ୍ପ€=ଲିପୁ କରିପାରନି ନାହିଁ; ଇତି-ଏହିଭଳି; ଯଃ ଯିଏ; ମାମ୍‌= ମୋତେ; 
ଅଭିଜାନାତି=ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଜାଣିଯାଏ; ସଃ ସେ (ମଧ୍ଯ) ; କମିଭିଃ-ଇକର୍ମମାନକରେ; ନ, ବଧ୍ୟତେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ | 
ମୋ ଦାରା ଗୁଣ ଓ କମିର ବିଭାଗପୂବିକ ଗ୍ବରିବଣ୍ଠ ରଚନା କରାଯାଇଛି । ତାହାର ।ସୂଷ୍ଟ ରଚନା 
ଆଦିର) କର୍ତା ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ଅଥାତ୍ବ ଅବ୍ଯୟ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ତୁମେ ଅକର୍ତା ବୋଲି ଜାଣ। 
କାରଣ କମିଫଳରେ ମୋର ସ୍ପୃହା ନ ଥ୍ପବାରୁ ମୋତେ କମି ଲିପ୍ତ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଏହିଭଳି ଯିଏ ମୋତେ 


ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଯାଏ, ସେ ମଧ୍ଯ କମିବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 


ବୟ ଗ୍ରତୁବି୍ଫ୍ୟଂଂ ମୟା ସ୍ପୃଷ୍ଟଂ ଗୁଣକମି- 
ବିଭାଗଶଃ'--ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତ କର୍ମାନୁସାରେ ସତ୍ତ୍‌, ରଜ ଓ 
ତମୋଗୁଣର ନ୍ୟୁନାଧ୍ୂକତା ରହିଥାଏ | ସୂପଷ୍ଟିରଚନା ସମୟରେ 
ସେହି ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, 
ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ର ଏହି ଗ୍ବରି ବର୍ଷ ରଚନା କରନ୍ତ୍ଯ । 
ମନୂଷ୍ଯକ୍କ ଛଡ଼ା ଦେବତା, ପିତୂପୁରୁଷ, ତିର୍ଯ୍ୟକ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି 
ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଯୋନିର ପ୍ରାଣୀର୍ଜୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଗୁଣ ଓ 
କର୍ମାନୁସାରେ ସ୍ପୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ଏଥୁରେ ଭଗବାନର୍କ୍ଗର ତିଳେମାତ୍ର 
ବିଷମତା ନ ଥାଏ । 

'ଗ୍ରତୁବିଣ୍ର୍ୟମ୍‌/ ପଦଟି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଉପଲକ୍ଷକ । 
ଏହାର ଅର୍ଥ, କେବଳ ମନୁଷ୍ଯ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାରର ନୂହନ୍ତି, 
ବରଂ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷ ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ଯ ଗ୍ବରି ବର୍ଣ୍ତରେ 
ବିଭାଜିତ। ପକ୍ଷୀମାନବ୍କ୍ ମଧ୍ୟରେ ପାରା ଆଦି ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
ବାଜ ପକ୍ଷୀ ଆଦି କ୍ଷତ୍ରିୟ ଚିଲ ପ୍ରଭୂତି ବୈଶ୍ଯ ଓ କାଉ 
ପ୍ରଭୂତି ଶୃଦ୍ର ଅଟନ୍ତି। ସେହିପରି ବୃକ୍ଷମାନ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଓସ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ରାହ୍ମଣ, ନିମ୍ବ ପ୍ରଭୂତି କ୍ଷତ୍ରିୟ କଇଁଆ 


(ତେନ୍ତୁଳିଵ ଆଦି ବୈଶ୍ଯ ଓ ବବୁଲ ଇତ୍ୟାଦି ଶୃଦ୍ର 
ଶ୍ରେଣୀର । ମାତ୍ର ଏଠାରେ 'ଗ୍ବତୁବିଣ୍ଟ୍ୟମ୍‌/ ପଦରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ହିଁ ଗ୍ରହଣୀୟ କାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ବର୍ଷଶ୍ଚ ବିଭାଗକୁ ଜାଣି 
ତଦନୁସାରେ କର୍ମ କରି ପାରିବ । କର୍ମ କରିବାର ଅଧୂକାର 
କେବଳ ମନୁଷ୍ଯର ରହିଛି। 

ମୁଁ ଗ୍ଵରି ବରଷ୍ଚି ରଚନା କରିଛିଂ କହି ଭଗବାନ ଏହି 
ଭାବ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରଥମତଃ ସମସ୍ତେ ମୋର ଅଂଶ; 
ଦ଼ିତୀୟତଃ ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍କାର ସୁହୃଦ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୁଁ ସେମାନର୍କୀ 
ହିତ ପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଟ୍ଟ ରଖେ। ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଏମାନେ ଦେବଗଣକ୍କର 
ଅଂଶ ନୂହନ୍ତି କି ଦେବଗଣ ଏମାନଙ୍କର ସୁହୂଦ୍‌ ନୂହନ୍ତି। 
ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ବର୍ଣ୍ରାନୁସାରେ ସମସ୍ତ କର୍ତ୍ବ୍ଯ-କର୍ମ 
ଦ୍ବାରା ମୋର ପୂଜନ କରୁ (ଗୀତା ୧୮ । ୪୬) | 

'ତସ୍ୟ କର୍ତାରମପି ମାଂ ବିଦ୍ଧ୍ୟକର୍ତାରମବ୍ୟୟମ୍‌'-- କର୍ମ 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ କର୍ତ୍ୃତବାଭିମାନରହିତ ହେବା କଥା ଦର୍ଶାଇବା 
ପାଇଁ ଏଠାରେ ଅଅକର୍ତାରମ୍‌' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ସୃଷ୍ଟିର 
ରଚନା, ପାଳନ, ସଂହାର ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୁଥୁଲେ 


* “ଚତ୍ାରୋ ବର୍ଶ୍ରାଶ୍ଚାତୂର୍ବର୍ଣ୍ୟମ୍‌/ ଏଠାରେ “ଚତୂର୍ବର୍ଣ୍ରାଦୀନାଂ ସ୍ଵାର୍ଥେ ଉପସଂଖ୍ୟାନମ୍‌' ଏହି ବାର୍ଜିକ ଯୋଗେ ସ୍ବାର୍ଥରେ 'ଷ୍ଯଞ୍୍‌ ପ୍ରତ୍ୟୟ” 


କରାଯାଇଛି। 


7 ସତ୍ଵ୍ବଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓ ସତ୍ତ୍ବଗୂଣର ଗୌଣତାରୁ କ୍ଷତ୍ରିୟର୍ମୁୂକ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଓ 
ତମୋଗୁଣର ଗୌଣତାରୁ ବୈଶ୍ୟଗ୍କୁ ଏବଂ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ଶୃଦ୍ରଙ୍ଗୂ ସ୍ପଣ୍ଢ୍୍‌ କରାଯାଇଛି । 


ଶ୍ମୋକ ୧୩-୧୪ 


ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ସେଥୁରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ଅତୀତ ଓ ନିର୍ଲିପ୍ତ । 

ସୂଷ୍ଟ୍ରଚନାରେ ଭଗବାନ ହିଁ ଉପାଦାନ କାରଣ ଓ 
ନିମିତ୍ତ କାରଣ ମାଟିପାତ୍ର ନିର୍ମାଣ ହେବାରେ ମାଟି ଉପାଦାନ 
କାରଣ ଓ କୁମ୍ଭାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ। ମାଟିପାତ୍ର ତିଆରି 
କରିବାରେ ମାଟି ଖର୍ଚ୍ଚ (ବ୍ୟୟ) ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
କୂମ୍ଭାରର ଶକ୍ତି ହ୍ରାସ ହୁଏ, ସେ ଥକିଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସୃଷ୍ଟ- 
ରଚନାରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ବାର କିଛି ହେଲେ ବ୍ଯୟ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ସେ ଯଥାବତ୍‌ ରହନ୍ି। ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ “ଅବ୍ୟୟମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି | 

ଭଗବାନବ୍କୀ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବ ମଧ୍ୟ ଅବ୍ୟୟ । 
ବିଗ୍ବର କରି ଦେଖିଲେ, ଶରୀରାଦି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ସଂସାରର 
ଓ ସଂସାରରୁ ମିଳିଛି। ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାର ସେବାରେ 
ଲଗାଇଦେଲେ ନିଜର କଂଣ ଖର୍ଚ୍ଚ ହେଲାମହ ଆମେ ତ 
(ସ୍ବରୂପତଃଃ ଅବ୍ଯୟ ରହିଲେ । ସାଧକ ଯଦି ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ ନ କରେ, ତେବେ 
ତାକୁ ନିଜ ଅବ୍ଯୟତାର ଅନୂଭବ ହେବ। 

ଏଠାରେ “ବିଦ୍ି' ପଦରେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୀ କର୍ମର 
ଦିବ୍ୟତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି । କର୍ମ 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ କର୍ମ, କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ଓ କର୍ମଫଳରେ 
ନିଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିବା ହିଁ କର୍ମର ଦିବ୍ଯତା। 

“ନ ମାଂ କର୍ମାଣି ଲିକ୍ପନ୍ତି ନ ମେ କମ୍ିଫଳେ 
ମ୍ପ ହା-ବିଶ୍ଵରଚନା ଆଦି ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସେହି କର୍ମ ସହିତ ତିଳେମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ। ତାଙ୍ଚ୍ଚ କର୍ମରେ ବିଷମତା, ପକ୍ଷପାତିତା ଇତ୍ଯାଦି 
ଦୋଷର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। କର୍ମଫଳରେ ତାଙ୍କର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି 
ଆସକ୍ତି, ମମତା ଓ କାମନା ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେହି କର୍ମ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲିପ୍ତ କରେ ନାହିଁ। 

ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ କର୍ମର ଫଳ। 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଯେପରି ମୋର କର୍ମଫଳରେ ସ୍ପୃହା 
ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ତୂମର ମଧ୍ଯ କର୍ମଫଳରେ ସ୍ପୃହା 
ହେବା ଅନୁଚିତ । କର୍ମଫଳରେ ପ୍ଫୃହା ନ ରହିଲେ, ସମସ୍ତ 
କର୍ମ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ତୁମେ ସେଥୁରେ ବାନ୍ଧି ହେବ ନାହିଁ । 

ପୂର୍ବ (୧୩ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, 
““ସୂପଷ୍ଟିଂରଚନାଦି ସମସ୍ତ କର୍ମର କର୍ତା ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ମୁଁ ଅକତ୍ତୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ'ଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ବାଭିମାନ ନାହିଁ” 
ଏବଂ ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଲେ, ““କର୍ମଫଳରେ 
ମୋର ସ୍ପୃହା ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ମୋଂଠାରେ ଭୋକ୍ସତ୍ବାଭିମାନ 
ମଧ୍ଯ ନାହିଁ”।। ଅତଏବ ସାଧକ ମଧ୍ଯ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ମୁକ୍ତ 
ହେବା ଆବଶ୍ଯକ। ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ କରି କେବଳ 


ଅନ୍ଯମାନଙ୍କା ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ସତ୍ 
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ରହେ ନାହିଁ କର୍ତ୍ତୃତ୍ ଓ ଭୋକ୍ତତ଼ ହିଁ ସଂସାର । ତେଣୁ ଏ 
ଦୁଇଟି ନ ରହିଲେ ମୁକ୍ତି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ । 

“ଇତି ମାଂ ଯୋଃଭିଜାନାତି”--ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ 
କାମନା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ, ଉପିରତି-ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି 
ତା'ର ଦୃଷ୍ଟ ରହେ | ଉପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ (ଅନିତ୍ଯ) ପଦାର୍ଥ 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରହିବାରୁ ସେ ନିତ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ତତ୍ଵ୍ଵତଃ 
ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ । ସମସ୍ତ କାମନା ନାଶ ହୋଇ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ବତଃ ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ । 
ଭଗବାନକଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଗଲେ ମନୂଷ୍ଯ ଜାଣିପାରେ ଯେ, 
ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ପରମ ସୁହ୍ୂଦ୍‌, ତେଣୁ ତାର୍ଦ୍ବ 
ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କେବଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ହିତ 
ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ଭଗବାନ ଜୀବକୁ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି; ମାତ୍ର ସେ କଥା 
ନ ବୁଝିବାରୁ ଜୀବ କର୍ମ ସହିତ ନୂଆ ନୂଆ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର 
କରି ଅଧୂକାଧୂକ ବନ୍ଧନ ସୃଷ୍ଟି କରୁଛି । କର୍ତାଭାବ ଓ ଫଳେଡ଼ଜା 
ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କେବଳ କୂପା କରି ଜୀବକୁ 
କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ଓ ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟରଚନା 
କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏପରି ସୁହୃଦ୍‌ ବୋଲି ଜାଣିଲେ 
ମନୂଷ୍ଯ ତାଙ୍କ୍ଵ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଯାଏ-- 
ଉମା ରାମ ସୁଭାଉ ଜେହିଁ ଜାନା । ତାହି ଭଜନୂ ତଜି ଭାଞ ନ ଆନା ॥ 

(ମାନସ ୫ | ୩୪ | ୨) 

[ଅର୍ଥ “ହେ ପାର୍ବତୀ। ରାମଙ୍କର ସ୍ଵଭାବକୁ ଯିଏ 
ଜାଣିଯାଏ, ତା'ମନରେ ତାର୍କ୍ଚ ଭଜନ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଭାବନା ଆସେ ନାହିଁ] 

'କମିଭିନି ସ ବଧ୍ଯତେ'--ଭଗବାନର୍କ୍ଚ କର୍ମ ତ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଦିବ୍ଯ, ସବ୍ତମହାମ୍ପାର୍ଚ୍ଚ କର୍ମ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ଯ 
ହୋଇଯାଏ।। ପ୍ରକୃତରେ କେବଳ ସବ୍ଥମହାମ୍ରରା ନୁହନ୍ତି, ବରଂ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ କର୍ମକୁ ଦିବ୍ଯ କରି ପାରିବ । 
କର୍ମରେ ମଳିନତା (କାମନା, ମମତା, ଆସକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି) 
ଦେଖାଦେଲେ, ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ। ମଳିନତା ଦୂର 
ହେବା ଦ୍ବାରା କର୍ମ ଯେତେବେଳେ ଦିବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ତାହା ମନୁଷ୍ଯକୁ ବାନ୍ଧି ପାରେ ନାହିଁ। 
କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ, ସେହି କର୍ମ କତ୍ତାକୁ ଓ ଅନ୍ଯମାନରୂ 
ମଧ୍ଯ (ତଦନୁସାରେ ଆଚରଣ କଲେ) ମୁକ୍ତ କରିଦିଏ। 

ନିଜ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଦିବ୍ୟ କରିବାକୁ ହେଲେ ସଂସାରରୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବି (ସଂସାରର 
ଓ ସଂସାର ପାଇଁ ମନେକରି) ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
କରିଦେବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ବିଗ୍ବର କରିବା କଥା ଯେ, ଆମ ପାଖରେ ଶରୀରାଦି 
ଯେତେ ବି ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ନିଜ 
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ସାଥ୍ରେ ଆଣି ନ ଥୂଲେ କି ଗଲାବେଳେ ନିଜ ସାଥୂରେ 
ନେଇ ପାରିବା ନାହିଁ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ଇଢ୍ରାନୁସାରେ 
ପରିବର୍ତିତ କରି ପାରିବା ନାହିଁ କି ରଖି ପାରିବା ନାହିଁ 
ଅର୍ଥତ୍‌ ସେସବୁ ଉପରେ ଆମର କୌଣସି ଆଧୂପତ୍ଯ 
ନାହିଁ। ଏହି ଦୃଷ୍ଝରୁ ଜନ୍ମ-ଜନ୍ମାନ୍ତରରୁ ସାଥୂରେ ରହିଥୁବା 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀର ମଧ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ମଧ୍ଯ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ। ସେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ନୁହେଁ । ସେଗୁଡ଼ିକ ମିଳିଗଲେ 
ମଧ୍ଯ “ଆହୁରି ମିଳୁ” ବୋଲି ଇଚ୍ଛା ହୁଏ। ଯଦି ସେ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ନିଜ ପାଇଁ ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ ଆଉ 
ପାଇବାର ଇଢ଼ା ରହନ୍ତା ନାହିଁ । ଏ କଥା ବାସ୍ତବ ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁଗୁଡିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ କରିବା 
କେତେ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌! ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଯେଉଁ 
ଆମତ୍ମୀୟତା ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଦୂପଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ନିଜର 
ଅଧ୍ଧକାର ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ। 

ଆମେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସେବା କରିବା ପାଇଁ ସମସ୍ତେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦତୂଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଆମ ନିଜର, ମାତ୍ର ଆମେ ସେବା ପାଇବା ପାଇଁ କେହି 
ଆମ ନିଜର ନୁହନ୍ତି। ସଂସାର କଥା ଛାଡ଼, କିଛି ପାଇବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ନିଜର ନୁହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଠାରୁ ମଧ୍ଯ କିଛି ନେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ନିଜକୁ 
ତାକ୍କୀ ଚରଣରେ ସମର୍ପିତ କରିଦେବା ଉଚିତ । ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ ଆମ ପାଇଁ ହିତକର ଓ ଆମର ଉପଯୋଗୀ, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନ ମାଗିଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଅଧ୍ଧକ ପରିମାଣରେ 
ଦେଇଛନ୍ତି, କିଛି ଉଣା କରି ନାହାନ୍ତି | ଆମର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ 
ଭଗବାନ ଯେତିକି ବୁଝୁଛନ୍ତି, ଆମେ ସେତିକି ବୂଝି 
ପାରିବା ନାହିଁ, କାରଣ ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି ଉଦାରତାର 
ଉୟ। ତାଙ୍କ୍ସ ସମ୍ମୁଖରେ ଆମର ବୁଦିମଷତ୍ତା ଅତ୍ଯନ୍ତ ସ୍ବଳ୍ପ । 
ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ଆଉ କଂଣ ମାଗିବାର ଅଛି)? ଯାହାକିଛି 
ଆମକୁ ମିଳିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ । 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବି ନିଷ୍ଠାମଭାବପୂର୍ବକ 
ପରହିତରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ହିଁ ବସ୍ତୁର ସଦୁପଯୋଗ । 
ଏପରି କଲେ କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ପରମାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ରାଙର୍କୁ ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ। 


ଯଜିଜିନ୍କ କ/ବ- ଯେପରି ସ୍ପଷ୍ଟିରଚନାଦି କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଅକର୍ତ୍ତୃତୃ ସୁରକ୍ଷିତ (ଯଥାବତ୍ବ) 
ରହିଥାଏ, ସେହିପରି ଜୀବର ମଧ୍ଯ ସ୍ବରୂପତଃ ଅକର୍ତ୍ତୃତ ସୁରକ୍ଷିତ ରହିଛି ଂଶରୀରସ୍ରୋ।ପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି 
ନ ଲିପ୍ଯତେ'” (ଗୀତା ୧୩।୩୧) | ମାତ୍ର ସେ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ସ୍ଵୀକାର କରି ନେଇଛି-- 
“ଅହଂକାରବିମୂଢାମ୍ବା କର୍ତାହମିତି ମନ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୩ | ୨୭) | 

କର୍ମ, କ୍ରିୟା ଓ ଲୀଳା ତିନୋଟିଯାକ ଏକାପରି ଦେଖାଯାଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଚ ଭିନ୍ନ । ଯେଉଁ କ୍ରିୟା 


୧ ୬୯୧୭ ୨୧୫ 


କର୍ତ୍ତଡ଼ାଭିମାନପୂର୍ବକ କରାଯାଏ ଏବଂ ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଦାନ କରେ, ତାହାକୁ “କର୍ମ” କୁହାଯାଏ। 
ଯାହା କର୍ତ୍ତୃଡ଼ାଭିମାନପୂର୍ବକ କରାଯାଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଫଳଦାୟକ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା “କ୍ରିୟା” ଅଟେ ଯଥା ଶ୍ଵାସ ପ୍ରଶ୍ଵାସ 
ଗ୍ବଲିବା/ ଆଖି ଖୋଲିବା ଓ ବନ୍ଦ ହେବା, ନାଡ଼ି ସଂଗ୍ରଳନ ହେବା, ହୃତ୍‌ସ୍ପନ୍ଦନ ହେବା ଇତ୍ୟାଦି। ଯେଉଁ କ୍ରିୟା 
କର୍ତ୍ତୁତ୍ାଭିମାନ ଓ ଫଳେଢ୍ଥାବିହୀନ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଦିବ୍ଯ ତଥା ସମଗ୍ର ଜଗତର ହିତକାରୀ, ତାହାକୁ “ଲୀଳାଂ 
କହନ୍ତି। ସାଂସାରିକ ଲୋକଙ୍କ ଦ୍ବାରା “କର୍ମ” ହୁଏ, ମୁକ୍ତ ମହାପୁରୂଷର୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା “କ୍ରିୟା” ହୁଏଂ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଦାରା 
'ଲୀଳା' ହୁଏ-_ “ଲୋକବର୍ରୁ ଲୀଳାକୈବଲ୍ଯମ୍‌' (ବ୍ରହୁସୂତ୍ର ୨। ୧। ୩୩) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ବୋଲି କିଛି ନ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଯେପରି ତାହା ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍ସ୍ର ସୂଶ୍ଚିରଚନାଦି କାର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ଲୀଳାମାତ୍ର। ତାହ୍ପର୍ଯ୍ 
ହେଲା, ଭଗବାନ କର୍ତା ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଲୀଳାରେ କର୍ତା ପରି ଦେଖାଯାଆନ୍ତି। 
ଗ୍ରତୁବିଣ୍ଟର୍ୟଂ ମୟା ସୃଷ୍ଟଂ ଗୁଣକମିବିଭାଗଶଃ” ପଦରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଜନ୍ମାନୁସାରେ ହିଁ ଗୀତା ଜାତି 
ସ୍ବୀକାର କରେ। ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣରେ ଯେଉଁ ଜାତିର ପିତା ମାତାଙ୍କ୍ଚ ଠାରୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ତାକୁ ଆଧାର 
କରି ତାଂର ଜାତି ନିର୍ଶିତ ହୂୁଏ। “ଜାତି” ଶବ୍ଦଟି “ଜନୀ ପ୍ରାହୁତ୍ଭାବେଂ ଧାତୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଏବଂ ତାହା ଜନ୍ମରୁ ଜାତି 
ଧରାଯାଏ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରୁଛି | କର୍ମରୁ “କୃତି” ଶବ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ଯାହା କି 'ତୁକୃଞ୍‌ କରଣେ' ଧାତୁରୁ ନିଷ୍ପାନ୍| ଅବଶ୍ଯ 
ଏ କଥା ସତ ଯେ ଜାତିର ପୂର୍ଣ୍ରରକ୍ଷା ତଦନୁସାରେ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କଲେ ହିଁ ହୁଏ। 
=== 7# == 

ୟୀଙ୍ଫକ ପୂର୍ବନ୍ଣ୍ରୋଳଵନ ଜଣବାଳ ନିଳନ ଜଦାହକଣୀ ଜଲକାନି ଏଠବ ନିନ୍ଧ ଯ୍୍ରୌଳନେ ନୁମୁଝୁ ଫୁଚୁଷଙ୍କ ଜରାନନଣ ଦେଲ 
ଅର୍ନୁନଙ୍କୁ ନିନ୍ନ୍ୟନାଭାବନେ ଳର୍ଞବ/ ପଳଳ କଜିବ/ କିମଳେ ଆଜ୍ଞା ୧େଉଛନି । 

* ଏହାକୁ ଗୀତାରେ `ଚେଷ୍ଟ୍ୟ' ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି-- 'ସଦୃଶଂ ଚେଷ୍ଟତେ' (୩ | ୩୩) 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଏବଂ ଜ୍ଞାତ଼ା କୃତଂ କମ୍ପି ପୂର୍ବେରପି ମୁମୁକ୍ଷୁଭିଃ । 
କୁରୂ କର୍ମେବ ତସ୍କାତ୍ତ୍ଵଂ ପୂର୍ବେଃ ପୂବିତରଂ କୃତମ୍‌ ॥ ୧୫ ॥ 
ଥନ଼ନ୍ଦ ¬ ପୂରୈଃ ପୂର୍ବକାଳରେ; ମୁମୁକ୍ଷୁଭିଃମୁମୁକ୍ଷୁମାନେ; ଅପିଇମଧ୍ୟ; ଏବମ୍‌ ଏପରି; ଜ୍ଞାଡ଼ା=ିଜାଣି; କମି=କର୍ମ; 
କୃତମ୍‌ କରି ଯାଇଛନ୍ତି; ତସ୍ମାତ୍‌-ିଏଣୁ; ତୃମ୍‌-ତୁମେ (ମଧ୍ଯ); ପୂର୍ବୈଃ=ପୂର୍ବଜକା ଦୁାରା; ପୂବ୍ବିତରମ୍‌ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ; 
କୃତମ୍‌ -କରାଯାଇଥୁବା; କମି=କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ; ଏବ ହିଁ; କୁରୁ-କର | 
ପୂବିକାଳର ମୁମୁକ୍ଷୁମାନେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ଜାଣି କମ୍ପି କରି ଯାଇଛନ୍ତି ଏଣୁ ତୁମେ ମଧ୍ଯ ପୂବିଜଗ୍କ ଦାରା 
ବହୁପୂବିରୁ କରାଯାଇଥ୍ବବା କମିଗୁଡ଼ିକୁ (ସେମାନ୍କା ପରି) କର । 


ବ୮୮*୮୯ମ ଶ୍ଵୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜ କର୍ମର 
ଦିବ୍ଯତା ସମ୍ଭନ୍ଧୀୟ ଯେଉଁ ପ୍ରସଙ୍ଗଂ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ, 
ତାହାର ଏବେ ଉପସଂହାର କରୁଛନ୍ତି । 

ଏବଂ ଜ୍ଞାତ଼ା କୃତଂ କମି ପୂର୍ବୈରପି ମୁମୁକ୍ଷୁଭିଃ' 
ଅର୍ଜୁନ ମୁମୁକ୍ଷୁ ଥିଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ଗ୍ରହ୍ଥୁଥୂଲେ। 
ଯୁଦ୍ଧରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରିବାରେ ତାଙ୍କୁ ନିଜର 
କଲ୍ଯାଣ ଦେଖାଯାଉ ନ ଥୂଲା, ବରଂ ସେ ତାହାକୁ 
ଘୋରକର୍ମ ମନେକରି ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ବହ୍ଦୁଥିଲେ 
(ଗୀତା ୩। ୧) । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପୂର୍ବକାଳର 
ମୁମୁକ୍ଷୁ ପୁରୁଷକ୍କୁ ଉଦାହରଣ ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରି କଲ୍ଯାଣପ୍ରାପ୍ରି 
କରିଥୁଲେ, ତେଣୁ ତୂମେ ମଧ୍ଯ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଭଳି ନିଜର 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ। 

ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଜନକାଦିର୍କୀର 
ଉଦାହରଣ ଦେଇ ତଥା ଆଲୋଚ୍ୟ ୧ଚତୂଥ୍ଥ) ଅଧ୍ୟାୟର 
୧ମ ଓ ୨ୟ ଶ୍ଳମୋକରେ ବିବସ୍ବାନ୍‌, ମନୂ, ଇକ୍ଷ୍ମାକୁ 
ଆଦିବ୍୍ରର ଉଦାହରଣ ଦେଇ ଭଗବାନ ଯେଉଁ କଥା 
କହିଥୂଲେ, ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ସେହି କଥା କହୁଛନ୍ତି। 

ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରସିଦି ଅଛି ଯେ ମୁମୁକ୍ଷା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ 
କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ; କାରଣ ମୁମୁକ୍ଷା 


ଜାଗ୍ରତ ହେବାପରେ ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମର ଅଧୂକାରୀ ହୋଇ: 


ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ଜ୍ଞାନର ଅଧୂକାରୀ ହୋଇଯାଏ” । କିନ୍ତୁ 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “'ମୁମୁଷୁମାନେ ମଧ୍ଯ କର୍ମଯୋଗର 
ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣି କର୍ମ କରିଛନ୍ତି, ତେଣୁ ମୁମୁକ୍ଷା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଅନୂଚିତ, ବରଂ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିଗ୍ବଲିବା ଉଚିତ।'” 
କର୍ମଯୋଗର ତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି--କର୍ମ କରୁଥୁବା ବେଳେ 
ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ରହିବା ଓ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ କର୍ମ 


କରିବା। କର୍ମ ସଂସାର ପାଇଁ ଓ ଯୋଗ ନିଜ ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବା ଦୁଇଟିଯାକ ଅବସ୍ତପାମାତ୍ର। 
ଏଣୁ ପ୍ରବୃତ୍ତି (କର୍ମ କରିବା) ଓ ନିବୃତ୍ତି (କର୍ମ ନ କରିବା) 
ଉଭୟ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିର ଉର୍ଦ୍ବ୍‌କୂ 
ଉଠିଯିବା ହେଉଛି ଯୋଗ, ଯାହା କି ପୂର୍ଷଶି ନିବୃଭ୍ଥି। ପୂର୍ଶ୍ 
ନିବୃତ୍ତି କୌଣସି ଅବସ୍ଥା ନୁହେଁ। 

୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ, “କର୍ମଫଳରେ 
ମୋର ପ୍ପ୍ବହା ନ ଥୁବାରୁ କର୍ମ ମୋତେ ବାନ୍ଧି ପାରେ ନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ କରିବାର ଏହି ବିଦ୍ଯା(କର୍ମଯୋଗ) କୁ 
ଜାଣି ଫଳେଚ୍ଚା ତ୍ଯାଗ କରି କର୍ମ କରେ, ସେ ମଧ୍ଯ କର୍ମ 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ; କାରଣ ଫଳେଚ୍ଚଛା ହେତୁ ହିଁ ମନୂୃଷ୍ୟ 
ବନ୍ଧନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ” “ଫଳେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେଂ” 
୯ଗୀତା ୫।୧୨)। ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ନିଜ ସୁସସୁବିଧା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅଥବା ଧନ, ମାନ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା, ସ୍ବର୍ଗ ଇତ୍ଯାଦି 
ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମ କରେ, ତେବେ ସେହି କର୍ମ ତାକୁ 
ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ (ଗୀତା ୩ | ୯) | ଯଦି ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ସଂସାର । ନୁହେଁ ଏବଂ ଯଦି ସେ ସଂସାରରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୁଛି, ତେବେ 
ସେହି କର୍ମ ତାକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୪ | ୨୩) | 
କାରଣ ଅନ୍ୟମାନକବ୍କୀ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ, କର୍ମପ୍ରବାହ ସଂସାର 
ଆଡ଼କୁ ହୋଇଯିବା ଫଳରେ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ (ଅନୁରାଗ) 
ନାଶ ହୁଏ ଏବଂ ଫଳେଚ୍ଛା ନ ଥୂବାରୁ ନୂତନ ସମ୍ବନ୍ଧ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ ନାହିଁ। 

'କୁରୁ କମୈବ ତସ୍ମାତ୍ତଵ୍‌' ପୂବୈଃ ପୂବିତରଂ କୃତମ୍‌'-- 
ଏହି ପଦମାନଙ୍କ୍ରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଗୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି 
ଯେ, ତୁମେ ମୁମୁକ୍ଷୁ, ତେଣୁ ଯେପରି ପୂର୍ବକାଳର ମୁମୁକ୍ଷୁମାନେ 
ଲୋକହିତାଥୈ କର୍ମ କରିଛନ୍ତି ସେହିପରି ତୁମେ ମଧ୍ଯ 
ସଂସାରର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କର। 


* ତାବତ୍‌ କର୍ମାଣି କୁବୀତ ନ ନିର୍ବିଦ୍ୟେତ ଯାବତା । ମଳଥାଶ୍ରବଣାଦୌ ବା ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯାବନ୍ତର ଜାୟତେ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୦। ୯) 
“ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୈରାଗ୍ୟ ହୋଇ ନାହିଁ କିମ୍ବା ମୋ (ଭଗବାନକ୍କର) କଥା ଶ୍ରବଣ ପ୍ରଭୂତିରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜାତ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମ 


କରିବା ଉଚିତ | ' 
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ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ କର୍ମସାମଗ୍ରୀ 
ଆମଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଓ ସଂସାର ସହିତ ଅଭିନ୍ନ । ସେସବୁ ସଂସାରର 
ଓ ସଂସାର ସେବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ 
ନିଜର ଭାବି ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ନିଜ ସାଥୂରେ କର୍ମର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ସାପିତ ହୋଇଯାଏ। ଯଦି ସମସ୍ତ କର୍ମ କେବଳ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଅନ୍ଯମାନବ୍କୀ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରାଯାଏ, ତେବେ 
ଆମ ସହିତ କର୍ମର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ। କର୍ମରୁ ସର୍ବଥା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହେଲେ “ଯୋଗ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ସହିତ 
ଆମର ଅନାଦିକାଳରୁ ଥୁବା ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧର ଅନୁଭବ 
ହୁଏ। 


ଘଣିଣିବ୍ର ଇ/ବ--୮୧୩ଶ ଓ ୧୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କର୍ତ୍ତୂଡ଼ାଭିମାନ ଓ ଫଳେଚ୍ଛାରହିତ ହୋଇ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ରଚନାଦି କର୍ମ କରୁଥୂବାରୁ ସେହି କର୍ମ ତାଟ୍ମୂ ବାନ୍ଧି ପାରେ ନାହିଁ ବୋଲି କହିଲେ। ଏଠାରେ ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ମୁମୁକ୍ଷୁମାନେ ମଧ୍ଯ ଏହିପରି କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନ ଓ ଫଳେଢ୍ରା ତ୍ଯାଗ କରି କର୍ମ କରିଛନ୍ତି। କର୍ତ୍ୃତ୍ବାଭିମାନ ଓ ଫଳେଚ୍ଜା 
ରହିବାରୁ ହିଁ କର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ। ଏଣୁ ତୁମେ ମଧ୍ଯ ସେମାନର୍କ୍ଚ ପରି କର୍ମ କର । 
ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ପ୍ରଥମେ କର୍ତ୍ତୃତାଭିମାନ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ ଏବଂ ପରେ ଫଳେଚ୍ଛା ସ୍ଵତଃ ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
କର୍ମଯୋଗରେ ପ୍ରଥମେ ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ ଏବଂ ପରେ ସହଜରେ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ ପରିତ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
=== ^ = = 
ସମ୍ଫ୍ର”--ପୂର୍ବନ୍ତ୍ରୋଳନନେ କଂ ଜ୍ଞ଼ନ/ ନତ କର୍ମ ଘଦମାନଗ୍କନଳେ କର୍ମନୁ ଜାଣିବାକୁ ନୁହାଯାଇଥିଲ। / ଏ୨କ ଭଣଚାଳ ନିନ୍ନ 
ଜ୍ଞ୍ଜୋଳଃେ କର୍ମକୁ ତକ୍ଜୁଉ୨୮ ଜାଣିବାଜ ଠରଳନଣ ଆରନ୍ଦ୍ର କରୁଛନି। 


କିଂ କମି କିମକମ୍ମୈତି କବୟୋଃ ପ୍ୟତ୍ର ମୋହି ତାଃ । 
ତତ୍ତେ କମି ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାତ଼ା ମୋକ୍ଷ୍ୟସେଃ ଶୁଭାତ଼ ॥ ୧ ୬ ॥ 
ଅନୟ _କମି=କର୍ମ; କିମ୍‌ଇିକ'ଣ (ଏବଂ); ଅକମି=ଅକର୍ମ; କିମ୍‌-କ'ଣ; ଇତି=ଏପରି; ଅତ୍ରଚିଏ ବିଷୟରେ; 
କବୟଃ-ବିଦୁାନ୍‌; ଅପିଇଁମଧ୍ୟ) ମୋହିତାଃ-ମୋହିତ ହୋଇଯାଆନି (ତେଣୁ); ତତୃ=ସେହି; କମି=କର୍ମତତ୍ତୃ; ତେ ତୁମକୁ; 
ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମିଚିସମ୍ୟକ୍‌ଭାବେ କହିବି; ଯତୃ=ିଯାହା; ଜ୍ଞାତା ଇଁ ଜାଣିଲେ (ତୁମେ) ; ଅଶୁଭାତୃ=ଅଶୁଭରୁ; ମୋକ୍ଷ୍ଯସେ ଇମୁକ ହୋଇଯିବ | 
କମ୍ପି କ'ଣ ଏବଂ ଅକମି କ'ଣ-_ଏ ବିଷୟରେ ବିଦାନ୍‌ ମଧ୍ୟ ମୋହିତ ହୋଇଯାଆନି | ଏଣୁ ଯେଉଁ କମିର 
ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିଲେ ତୁମେ ଅଶୁଭ (ସଂସାରବନ୍ଧନ) ରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ, ତାହା ମୁଁ ତୁମକୁ ସମ୍ୟକ୍‌ ଭାବେ କହିବି | 


ଚ#@୩// କିଂ କମି'-- ମନୁଷ୍ୟ ସାଧାରଣତଃ ଶରୀର 
ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ହିଁ କର୍ମ ବୋଲି ଭାବେ 
ଏବଂ ଶରୀର ଓ ଭଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଅକ୍ରିୟତାକୁ ଅକର୍ମ ବୋଲି 
ଭାବେ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନ ଦ୍ବାରା 
ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ କର୍ମ ମନେ କରନ୍ତି--“ଶରୀର- 
ବାଙ୍ମନୋଭିକ୍ଷିତୃକମି ପ୍ରାରଭତେ ନରଃ' (ଗୀତା ୧୮ | ୧୫) | 

ଭାବ ଅନୁସାରେ ହିଁ କର୍ମର ସଂଜ୍ଞା ହୁଏ। ଭାବର 
ପରିବର୍ତନ ହେଲେ କର୍ମର ସଂଜ୍ଞା ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ତ୍ତିତ 
ହୋଇଯାଏ। କର୍ମ ସ୍ବରୂପତଃ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଯଦି କର୍ତାର ରାଜସିକ ବା ତାମସିକ ଭାବ ରହିଛି, 
ତେବେ ସେହି କର୍ମ ମଧ୍ୟ ରାଜସ ବା ତାମସ ହୋଇଯାଏ। 
ଧରାଯାଉ ଜଣେ ଦେବୀ-ଉପାସନାରୂପକ କର୍ମ କରୁଛି; 
ତା'ହେଲେ ଏହା ସ୍ବରୂପତଃ ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ମ । ମାତ୍ର କର୍ତା 
ସେହି କର୍ମକୁ ଯଦି କୌଣସି କାମନା ପୂରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
କରୁଥାଏ, ତେବେ ତାହା ରାଜସ ହୁଏ ଏବଂ ଯଦି କାହାରି 
ଅନିଷ୍ଟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରୁଥାଏ, ତେବେ ସେହି କର୍ମ 


ତାମସ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ଯଦି କର୍ତାର ଅନ୍ତରରେ 
ଫଳେଚ୍ଛା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ନାହିଁ, ତେବେ ତାଂଦ୍ବାରା 
ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା “ଅକର୍ମ' ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏପରି କର୍ମର ଫଳ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, କେବଳ ବାହ୍ଯ କ୍ରିୟା କରିବା ଅଥବା ନ କରିବା 
ଦାରା କର୍ମର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପ ସମ୍ଭନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏ ବିଷୟରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ, ବିଦ଼ାନ୍‌ ମଧ୍ଯ 
ମୋହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ବିଷୟରେ 
ଯଥାର୍ଥ ନିର୍ଶ୍ରୟ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେଉଁ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ 
ସେମାନେ କେବଳ କର୍ମ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି, ସେସବୁ କର୍ମ 
ହୋଇପାରେ, ଅକର୍ମ ହୋଇପାରେ ଓ ବିକର୍ମ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ; କାରଣ କର୍ତାର ଭାବାନୂସାରେ କର୍ମର 
ସ୍ବରୂପ ବଦଳିଯାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମ କ'ଣ, ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ 
ହୁଏ କାହିଁକି, କିପରି ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ, ସେଥୁରୁ କିପରି 
ମୁକ୍ତି ମିଳିବ- ଏସବୁ କଥା ମୁଁ ବବେଚନା କରିବି; ଏବଂ 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


ତାହା ବୁଝି ସେହି ଅନୁସାରେ କର୍ମ କଲେ କର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ 
ହେବ ନାହିଁ। 

ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ ମମତା, ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେବ଼ା 
ରହିଛି, ତେବେ କର୍ମ ନ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ କର୍ମ 
ହିଁ ହେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମରେ ଲିପ୍ତୂତା ରହିଛି । ମମତା, 
ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଚକ୍ଛା ନ ରଖି ଯେତେ କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତରେ ତାହା କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ କର୍ମରେ 
ନିର୍ଲିପ୍ରତା ରହେ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ତ୍ତା ଯଦି ନିର୍ଲିପ୍ର, 
ତେବେ କରିବା ଓ ନ କରିବା ଉଭୟ ଅଅକର୍ମ”; କିନ୍ତୁ 
କତ୍ତା ଯଦି ଲିପ୍ର, ତେବେ କରିବା ଓ ନ କରିବା ଉଭୟ 
'କର୍ମ” ଏବଂ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ବନ୍ଧନକାରକ ମଧ୍ଯ । 

'କିମକମୈତି'-- ଭଗବାନ କର୍ମର ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି କର୍ମ ଓ ଅକର୍ମ | କର୍ମ ଦାରା ଜୀବ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡ଼େ ଏବଂ ଅକର୍ମ ଦ୍ବାରା ଅଅନ୍ଯମାନର୍କ ପାଇଁ କର୍ମ 
କଲେ) ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

କର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଅକର୍ମ ନୁହେଁ | ମୋହପୂର୍ବକ 
କରାଯାଇଥୂବା ତ୍ୟାଗକୁ ଭଗବାନ “ତାମସ' ତ୍ୟାଗ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮। ୭) । ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ ଭୟରେ 
କର୍ମତ୍ୟାଗକୁ “ରାଜସ” ତ୍ୟାଗ କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮ | ୮) | 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ତ୍ୟାଗରେ କର୍ମ ସ୍ବରୂପତଃ ବର୍ଜନ କରାଗଲେ 
ମଧ୍ୟ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। କର୍ମରୁ ଫଳେଚ୍ଛା ଓ 
ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ଯାଗ କରିଦେବା ହିଁ “ସାତ୍ତ୍ଵିକ” ତ୍ୟାଗ (ଗୀତା 
୧୮। ୯) | ସାନ୍ଶ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗରେ ସ୍ଵରୂପତଃ କର୍ମ କରିବା ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରକୃତରେ ଅକର୍ମ; କାରଣ ସାତ୍ଥ୍ରିକ ତ୍ୟାଗରେ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । ଅତଏବ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେଥୁରୁ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ଅକର୍ମ । 

ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ବିଦ୍ାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ଅକର୍ମ କଂଣ--ଏ ବିଷୟରେ 
ମୋହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ତେଣୁ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ଦ୍ବାରା 
କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବା ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଜୀବ 
ବନ୍ଧନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ବୁଝିଗଲେ କର୍ମ ଓ 
ଅକର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ବୁଝି ହୋଇଯିବ । ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ମ 
ନ କରିବାକୁ କଲ୍ଯାଣକାରକ ମନେ କରୁଥୂଲେ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, କେବଳ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ତୁମର ଅକର୍ମ ଅବସ୍ଥା (ବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତି) ହେବ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ | ୪), ବରଂ ଯୁଦ୍ଧ କରି ତୁମେ 
ଅକର୍ମ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ (ଗୀତା ୨। ୩୮); ତେଣୁ 
ଅକର୍ମ କ'ଣ--ଏ ତତ୍ତବ ତୁମେ ବୁଝ | 

ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି କର୍ମ କରିବା ଅଥବା କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ଅକର୍ମ ଅବସ୍ଥା। 

'କବୟୋଃଅପ୍ୟତ୍ର ମୋହିତାଃ'-- ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟର 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ଠାରେ କର୍ମ ଓ ଅକର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ନିର୍ଶୟ କରିବା ଭଳି ଶକ୍ତି 
ନ ଥାଏ। ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ବିଦ୍ାନ୍ନ ମଧ୍ୟ ଏ ବିଷୟରେ ଭୁଲ୍‌ କରି 
ବସନ୍ତି। କର୍ମ ଓ ଅକର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାରେ ସେମାନର୍ଦ୍ଦାର 
ବୁଦ୍ଧି ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମଯୋଗ 
ଦାରା ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା ତତ୍ତବ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ବା ଭଗବାନ 
ହି ଏହାର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣନ୍ତି । 

ତତ୍ତେ କମି ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି- ଜୀବ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ହିଁ 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ, ତେଣୁ ସେ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ହିଁ ମୁକ୍ତ 
ହେବ। ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, କର୍ମ କରୁଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ଯେପରି ବନ୍ଧନକାରକ ହେବ ନାହିଁ, ମୁଁ 
ତୁମକୁ କର୍ମର ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ କହିବି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ତୂମେ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯାହା ସାହାଯ୍ଯରେ 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ, ମୁଁ କର୍ମ 
କରିବାର ସେହି ବିଦ୍ଯା (କୌଶଳ) ତୁମକୁ କହିବି । 

କର୍ମ କରିବାର ଦୁଇଟି ମାର୍ଟ ରହିଛି--ପ୍ରବୃତ୍ତିମାର୍ଗ ଓ 
ନିବୃତ୍ତିମାର୍ଗ। ପ୍ରବୃତ୍ତିମାର୍କୁ “କର୍ମ କରିବା” କହନ୍ତି ଓ 
ନିବୃତ୍ତିମାର୍ଗକୁ କର୍ମ ନ କରିବା” କହନ୍ତି। ଏ ଦୁଇଟିଯାକ 
ମାର୍ଗ ବନ୍ଧନକାରକ ନୁହେଁ। ପ୍ରବୃତ୍ତିମାର୍ଗ ହେଉ ବା 
ନିବୃତ୍ତିମାର୍ଗ ହେଉ ପ୍ରକୃତରେ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି 
ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ । ଯଦି କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ନାହିଁ, 
ତେବେ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରବୃତ୍ତିମାର୍ଗ ଓ ନିବୃତ୍ତିମାର୍ଗ ଉଭୟରୁ 
ସ୍ଵତଃ ମୁକ୍ତ। ଏ କଥା ବୁଝିବା ହିଁ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ବୁଝିବା । 

ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
'ଯୋଗଃ କମିସୁ କୌଶଳମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ “କର୍ମରେ ଯୋଗ ହିଁ 
କୁଶଳତା'” କହି କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ବର୍ଣନା କଲେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ବାସ୍ତବିକ ଉପାୟ 
ହେଉଛି ଯଯୋଗଂ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତା। କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ ସେହି 
ତତ୍ଵ୍ଵକୁ ଧାରଣ କରି ନ ପାରିବା ହେତୁ ଭଗବାନ ତାହାକୁ 
ପୁନଃ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରତଶୁତି ଦେଉଛନ୍ତି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


କର୍ମଯୋଗ କର୍ମ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ସେବା। 
ସେବାରେ ତ୍ୟାଗର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। ସେବା ଓ ତ୍ଯାଗ 
କର୍ମ ନୂହେଁ। ଏ ଦୁଇଟିରେ ବିବେକର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। 

ଆମ ପାଖରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦି 
ଯେତେ ବସ୍ତୁ ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ମିଳିଛି ଓ ଦିନେ ଗ୍ବଲିଯିବ। 
ମିଳିଥୂୁବା ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ମନେ କରିବାର ଅଧୂକାର 
ଆମର ନାହିଁ। ସଂସାରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ 
ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବାର ଅଧୂକାର 
ଆମର ରହିଛି। ପ୍ରକୃତରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ନିଜର, ତାହାର 
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(ସ୍ବରୂପ ବା ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍କର) ତ୍ୟାଗ ଅସମ୍ଭବ ଏବଂ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୁହେଁ, ତାହାର (ଶରୀର ବା ସଂସାରର) 
ତ୍ଯାଗ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। ଏଣୁ ଯାହା ନିଜର ହୋଇ ନ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଭ୍ରମବଶତଃ ଆମେ ନିଜର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର 
କରିଛେ, ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ଼ୀୟତାରୂପକ 
ସ୍ବୀକୃତିକୁ ହିଁ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୂହେଁ, ତାହାକୁ ନିଜର ମନେ ନ କରିବାକୁ 
ତ୍ଯାଗ କୁହାଯିବ କିପରିନ ଏହା ତ ବିବେକ। 

କର୍ମସାମଗ୍ରୀ (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦି ଇତ୍ଯାଦି) 
ନିଜର ନୁହେଁ କି ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ। ବରଂ ସେ ସବୁ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗର ଓ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ସଂସାର 
ସହିତ ସେଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। ସ୍ବୟଂ ସହିତ 
ସେଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ କାରଣ ସ୍ବୟଂ 
ନିରନ୍ତର ନିର୍ବିକାର ଓ ଏକରସ ରହୁଥିବା ସ୍ଥଳେ କର୍ମସାମଗ୍ରୀ 
ପ୍ରଥମେ ଆମ ପାଖରେ ନ ଥୂଲା, ପରେ ରହିବ ନାହିଁ 
ଏବଂ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକର ନିରନ୍ତର ବିୟୋଗ 
ହେଉଛି। ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ଯ କରାଯାଏ, 
ତାହା ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ। 
ଏଥୂରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଗୃଢ଼ତତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି। ତାହା ହେଲା, 
କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ବିନା କୌଣସି କର୍ମ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଯେତେ 
ଭଲ ଲେଖକ ହୋଇଥାଉ ପଛେ, କାଳି, କଲମ ଓ 
କାଗଜ ବିନା ସେ କିଛି ଲେଖି ପାରିବ ନାହିଁ। କର୍ମସାମଗ୍ରୀ 
ବିନା କିଛି କରାଯାଇ ପାରୁ ନ ଥୂବାରୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ଯେ, ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ, କାରଣ 
କର୍ମସାମଗ୍ରୀର ସମ୍ବକ୍ଧଂ ସଂସାର ସହିତ ରହିଛି, ନିଜ ସହିତ 
ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ଓ କର୍ମ ସର୍ବଦା ପରହିତ 
ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ ଲୋକେ ଏହାକୁ ସେବା କୁହନ୍ତି। 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ବସ୍ତୁ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ମିଳିଲା, ତେବେ ଏଥୂରେ 
ସେବା ହେଲା କିପରି? ଏହା ତ କେବଳ ବିବେକ। 

ଏହି ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା ଉଭୟ ବିବେକସାଧ୍ୟ, 
କର୍ମସାଧ୍ଯ ନୂହେଁ। ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୂହେଁ, ତାହା 
ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ରର ଓ ଅନ୍ୟମାନର୍ସ୍ଭ ସେବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ଏହା ହେଉଛି ବିବେକ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗ ମୂଳତଃ କର୍ମ 
ନୁହେଁ। ବରଂ ତାହା ବିବେକ । 

ବିବେକ କୌଣସି କର୍ମର ଫଳ ନୁହେଁ, ବରଂ ସକଳ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ତାହା ଅନାଦିକାଳରୁ ସ୍ବତଃପ୍ରାପ୍ର। ଯଦି ବିବେକ 
କୌଣସି ଶୁଭ କର୍ମର ଫଳ ହୋଇ ଥାଆନ୍ତା, ବିବେକ 
ବିନା ସେହି ଶୁଭ କର୍ମ କରିଥାନ୍ତା କିଏଂ ବିବେକ ଦ୍ବାରା 
ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜାଣେ ତଥା 
ଅଶୁଭ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରି ଶୁଭ କର୍ମ କରେ। ଏଣୁ ବିବେକ 


× ଶୁମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଶୁଭ କର୍ମର କାରଣ, କାର୍ଯ୍ୟ ନୂହେଁ। ବିବେକ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ହୋଇଥିବାରୁ କର୍ମଯୋଗ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଦ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେଥୁରେ 
ପରିଶ୍ରମର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ସେହିଭଳି ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ନିଜର ଅସଙ୍ଗ ସ୍ଵରୂପ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଭଗବାନବ୍କୀ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 

'ଯଜ୍ଜ୍ଞାତାା ମୋକ୍ଷ୍ଯସେଃ ଶୁଭାତ' ଜୀବ ନିଜେ ଶୁଭ 
ଏବଂ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାର ଅଶୁଭ। ଜୀବ ନିଜେ 
ପରମାମ୍ଦରାଚ୍ଚ ଅଂଶ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ବିମୁଖ 
ହୋଇ ସଂସାରରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇଯାଇଛି । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ଯାହାକୁ ଜାଣି କର୍ମ କଲେ, ତୂମେ ଅଶୁଭରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମ- 
ମରଣରୂପକ ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ, ମୁଁ ସେହି 
କର୍ମତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଶ୍ବନା କରିବି । 

[ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମକୁ ଜାଣିବାର ଯେଉଁ ପ୍ରକରଣ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, ୩୨ଶ ଶ୍ଳୋକର ଏବଂ ଜ୍ଞାତଡ୍। 
ବିମୋକ୍ଷ୍ୟସେଂ ପଦରେ ତାହାର ଉପସଂହାର କରାଯାଇଛି | 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


କର୍ମଯୋଗର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି-- “କର୍ମ” ସଂସାର ପାଇଁ 
ଓ ଯୋଗ ନିଜ ପାଇଁ ଉଦିକ୍ଟ, | କର୍ମର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ରହିଛି-- 
କରିବା ଓ ନ କରିବା। କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବା-- 
ଦୁଇଟିଯାକ ପ୍ରାକୃତ ଅବସ୍ଥା । ଏ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ତାରେ ଅହଂଭାବ 
ରହିଥାଏ। କର୍ମ କଲାବେଳେ “କାର୍ଯ୍ୟ” ରୂପରେ ଅହଂଭାବ 
ରହୁଥୁବା ସ୍ଥଳେ କର୍ମ ନ କଲାବେଳେ “କାରଣ” ରୂପରେ 
ଅହଂଭାବ ରହେ। ଅହଂଭାବ ଥ୍ରୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ ଏବଂ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅହଂଭାବ ରହିଥାଏ। ମାତ୍ର “ଯୋଗ” ଏ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥାରୁ 
ଅତୀତ। ସେହି ଯୋଗ ଅନୂଭବ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ଅହଂଭାବରହିତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | ଅହଂଭାବରହିତ ହେବାର 
ଉପାୟ ହେଲା--କର୍ମ କଲାବେଳେ ଅଥବା ନ କଲାବେଳେ 
ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ରହିବା ଏବଂ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ରହି କର୍ମ 
କରିବା ଅଥବା ନ କରିବା। ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମ କରିବା 
ଓ ନ କରିବା ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାରେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ଉଚିତ-- 
'ଯୋଗସଃ କୁରୁ କର୍ମାଣି' (ଗୀତା ୨ | ୪୮) | 

କର୍ମ କଲେ ସଂସାରରେ ଓ କର୍ମ ନ କଲେ 
ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍ଦ୍ଚ ଠାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ଏପରି ଭାବନା ରଖି 
ସଂସାରରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନରେ ଧ୍ୟାନସ୍ଥ ଓ 
ସମାଧୂସ୍ତ ହେବା ମଧ୍ଯ କର୍ମ କରିବା। ଭବିଷ୍ଯତରେ 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି କରିବାର ଭାବ ରଖି ଏକାନ୍ତ ସ୍ସାନରେ 
ଧ୍ୟାନସ୍ତ ଓ ସମାଧ୍ଧସ୍ତ ହେବା ମଧ୍ଯ କର୍ମର ସୃକ୍ଷ୍ମ ରୂପ। 
ଏଠାରେ “କରିବା'”କୁ ଆଧାରିତ କରି ଭବି ଷ୍ଯତରେ 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] 


ପରମାମ୍ପତତ୍ବ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଆଶା ରହୁଥୂବାରୁ ଏହା 
କର୍ମର ସୃକ୍ଷ୍ମ ରୂପ। ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ କରିବା ଓ ନ କରିବା-- 
ଉଭୟରୁ ଅତୀତ । 

ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯାହା ଜାଣିଗଲେ ତକଳାଳ 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ମୁଁ ସେହି କର୍ମତତ୍ତ୍ଵ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିବି। ପରମାମ୍ଦରତତ୍ତ୍ଵ ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦୟ, ମନ, ବୁଦି, ପ୍ରାଣ ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ସମାନଭାବେ ପରିପୂର୍ଣ ଥୂବାରୁ ଏହାର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ଭବିଷ୍ୟତର ଅପେକ୍ଷା ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁଠାରେ ନିଜର 
ସ୍ଥିତି ମନେ କରୁଥାଏ, ପରମାମ୍ବା ସେହିଠାରେ ହିଁ ଅଛନ୍ତି । 
କର୍ମ କଲାବେଳେ ଓ ନ କଲାବେଳେ ଉଭୟ ଅବସ୍ାରେ 
ଆମ ସହିତ ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ବ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ଯଥାବତ୍‌ ରହେ । 


*×* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କେବଳ ପ୍ରକୃତିଜନିତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମାନିବା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ତାହା ଅନୁଭୂତ ହେଉ ନାହିଁ। 

ଅହଂଭାବ ସ୍ତୂଳରୂପରେ (କର୍ମ କରିବା ସହିତ) ଥାଉ 
ଅଥବା ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପରେ (କର୍ମ ନ କରିବା ସହିତ) ଥାଉ, ତାହା 
ସାଧନା ଉପରେ ପ୍ରତିକୂଳ ପ୍ରଭାବ ପକାଏ | ଅହଂଭାବପୂର୍ବକ 
କରାଯାଇଥୁବା ସାଧନା ଓ ସାଧନାର ଅଭିମାନ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅହଂଭାବ ନାଶ ହେବା ପରିବର୍ଷେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ । 

ମୁଁ କରୁଛିଂ ଏଥୁରେ ଯେପରି ଅହଂଭାବ ରହିଛି, 
ମୁଁ କରୁ ନାହିଁ”ରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅହଂଭାବ ରହିଛି । 
ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କଲେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ପ୍ରତ୍ଯେକ କର୍ମ 
ସଂସାରର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କଲେ ଅହଂଭାବ ସଂସାରରେ 
ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 


==== ;×# <===ଂ- 
ସ୍ଫ ବର୍ଞମାନ କର୍ମଜ ନ୍ଧ ନାଣିବ/ ପାଇଁ ଭଜରକନଳନ ୦୭ଣ୮ 6ଜକେଜଛଳି / 


କମିଣୋ ହ୍ୟପି ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଚ ବିକମିଣଃ । 
ଅକମ୍ିଣଶୃ ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଯଂ ଗହନା କମ୍ିିଣୋ ଗତିଃ॥ ୧୭॥ 


ଥନନୟ-କମିଣଃ କର୍ମର (ତତ୍ତ୍ଵ): ଅପିଇ-ମଧ୍ୟ) ବୋଦ୍ଧବ୍ଯମ୍‌ଚ୍ିଜାଣିବା ଉଚିତ: ଚ=ଏବଂ; ଅକମିଣଃ=ଅକର୍ମର 
(ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ, ବୋଦ୍ଧବ୍ଯମ୍‌ଚିଜାଣିବା ଉଚିତ ଚ=ତଥା; ବିକମିଣଃ=ବିକର୍ମର (ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯଃ୍ତ ବୋଦ୍ଧବ୍ଯମ୍‌ଜାଣିବା 
ଉଚିତ; ହି କାରଣ; କମିଣଃ= କର୍ମର; ଗତିଃ=ଗତି; ଗହନା=ିଅତି ଗହନ | 
କମିର ତତ୍ତ୍ବ ମଧ୍ଯ ଜାଣିବା ଉଚିତ, ଅକମିର ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଜାଣିବା ଉଚିତ ଏବଂ ବିକମ୍ିର ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ 
ଜାଣିବା ଉଚିତ କାରଣ କମିର ଗତି (ତତ୍ତ୍ଵ) ଅତି ଗହନ ଅଥାଡ଼ ବୁଝିବା ଦୁଷ୍ଟାର । 


ବ୮/୮୮୯କମିଣୋ ହ୍ଯପି ବୋଦ୍ଧବ୍ଯମ୍‌ଂ-¬ କର୍ମ 
କରିବା ସମୟରେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ହିଁ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଜାଣିବା। ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ପରବତ୍ତୀ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକର 
'କମ୍ମିଣ୍ଯକମ୍ମ ଯଃ ପଶ୍ଯୟେତବଂ ପଦମାନକ୍କ୍ରେ କରାଯାଇଛି | 

କର୍ମ ସ୍ବରୂପତଃ ଏକାଭଳି ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଭାବ ଅନୁସାରେ ତହିଁରେ ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ 
ହୋଇଯାଏ କର୍ମ, ଅକର୍ମ ଓ ବିକର୍ମ। ସକାମଭାବରେ 
କରାଯାଉଥୁବା ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କ୍ରିୟା “କର୍ମଂରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ। ଫଳେଚ଼୍ରା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ରହିତ ହୋଇ 
କେବଳ ପରହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ “ଅକର୍ମ' 
ହୋଇଯାଏ। ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 'ବିକର୍ମ”; ଏପରି 
କି ବିହିତ କର୍ମ ମଧ୍ଯ ଯଦି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀର ଅହିତ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅଥବା ଅନ୍ୟମାନକ୍ଗୁ ଦୁଃଖ ଦେବାଉ ଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କରାଯାଏ, ତେବେ ତାହା ମଧ୍ୟ 'ବିକର୍ମ'ରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ | 


“ଅକମିଣଶ୍ୃ ବୋଦବ୍ଯମ୍‌'ଂ-- ନିର୍ଲିପୂ ରହି କର୍ମ କରିବା 
ହିଁ ଅକର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା । ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ପରବର୍ତୀ ୧୮ଶ 
ଶ୍ମୋକର “ଅକମିଣି ଚ କମି ଯଃ' ପଦମାନର୍କରେ କରାଯାଇଛି | 

'ବୋଦ୍ଧବ୍ଯଂ ଚ ବିକମ୍ିଣଃ'--କାମନାରୁ କର୍ମ ହୁଏ| 
କାମନା ଅଧୂକ ବଢ଼ିଗଲେ ବିକର୍ମ (ପାପକର୍ମ) ହୁଏ । 

ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି “ଯଦି ଯୁଦ୍ଧଭଳି ହିଂସାଯୁକ୍ତ ଓ ଘୋର କର୍ମ 
ମଧ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞାନୁସାରେ ଓ ସମତାପୂର୍ବକ (ଜୟ-ପରାଜୟ, 
ଲାଭ-କ୍ଷତି ଓ ସୁଖଂଦୁଃଖକୁ ସମାନ ମନେକରି) କରାଯାଏ, 
ତେବେ ପାପ ଲାଗିବ ନାହିଁ।” ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମତାପୂର୍ବକ 
କରାଯାଉଥୂବା କର୍ମ ବିକର୍ମଭଳି ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ତାହା “ଅକର୍ମ” ହୋଇଯାଏ? 

ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମର ନାମ 'ବିକର୍ମ' । କାମନା ହିଁ ବିକର୍ମ 
ହେବାର ମୂଳ କାରଣ (ଗୀତା ୩ | ୩୬-୩୭) * | ଅତଏବ 


* ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯେଉଁଠି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଷୟକ ବର୍ଷନା ହୋଇଛି, ସେଠାରେ ୮ମ ରୁ ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “କାମ' ଶବ୍ଦ 
ମୋଟ ନଅ ଥର ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ “କାମ' ଅଥାତ୍‌ କାମନା ହିଁ ସମସ୍ତ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି(ବିକର୍ମ) ର କାରଣ। 
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ବିକର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି “କାମନା”; ଏବଂ ବିକର୍ମର ତତ୍ତବକୁ 
ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି--ବିକର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ତଥା ତାହାର ମୂଳ କାରଣ କାମନାକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା। 

'ଗହନା କମିଣୋ ଗତିଃ”-_କେଉଁ କର୍ମ ମୁକିଦାୟକ 
ଏବଂ କେଉଁ କର୍ମ ବନ୍ଦଧନକାରକ, ତାହା ନିର୍ଶ୍ୟ କରିବା 
ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠିନ। କର୍ମ କ”ଣ, ଅକର୍ମ କ”ଣ ଓ ବିକର୍ମ 
କ”ଣ--ଏହାର ଯଥାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାରେ ବଡ଼ ବଡ଼ 
ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ବିଦ୍ାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ମନେ କରନ୍ତି। 
ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ଏହି ତତ୍ତ୍ରକୁ ଜାଣି ନ ଥୂବାରୁ ନିଜର 
ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମକୁ ଘୋର କର୍ମ ବୋଲି ଭାବୁଛନ୍ତି । 
ତେଣୁ କର୍ମର ଗତି (ଜ୍ଞାନ ବା ତତ୍ତ୍ଵ) ଅତୀବ ଗହନ । 

୦କହ-¬ଏହି (୧୭ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
'ବୋଦ୍ଧବ୍ୟଂ ଚ ବିକମିଣଃ୨ ପଦରେ କହିଲେ ଯେ, 
ବିକର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଜାଣିବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ ୧୯ଶ ଠାରୁ 
୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷିତ ପ୍ରକରଣରେ ଭଗବାନ 
“'ବିକର୍ମ” ବିଷୟରେ ତ କିଛି କହି ନାହାନ୍ତି। ତେବେ 
କେବଳ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ବିକର୍ମ କଥା କାହିଁକି କହିଲେ? 

ଦମ୍ମାଧୀଳ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକଠାରୂ ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷିତ ପ୍ରକରଣରେ ଭଗବାନ ମୁଖ୍ୟରୂପେ “କର୍ମରେ 
ଅକର୍ମ' ଦେଖିବା କଥା କହିଛନ୍ତି, ଯାହାଦ଼ାରା କର୍ମ ଅକର୍ମରେ 
ପରିଣତ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନ 
ହେବ ନାହିଁ। ବିକର୍ମ ହେଉଛି କର୍ମର ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିକଟବର୍ତୀ; 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା *‹ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


=& 


କାହିଁକି ନା, କର୍ମରେ କାମନା ହେବା ହିଁ ବିକର୍ମର ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ। ତେଣୁ ଏଠାରେ କାମନା ତ୍ଯାଗ କରାଇବା ପାଇଁ 
ତଥା ବିକର୍ମକୁ ନିକୃଷ୍ଟ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 'ବିକର୍ମ'ର 
ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। 

ଯେଉଁ କାମନାରୁ “କର୍ମ” ହୁଏ, ସେହି କାମନା ଅଧୂକ 
ବଢ଼ିଗଲେ “ବିକର୍ମ” ହେବାକୁ ଲାଗେ। କିନ୍ତୁ କାମନା 
ନଷ୍ଟା ହୋଇଗଲେ ସମସ୍ତ କର୍ମ “ଅକର୍ମ” ହୋଇଯାଏ । 
ଏହି ପ୍ରକରଣର ମୁଖ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି ଅଅକର୍ମ” 
ବିଷୟରେ ଜାଣିବା। କାମନା ନାଶ ହେଲେ ଅଅକର୍ମ” 
ହୁଏ। କାମନା ନାଶ ହୋଇଗଲେ ବିକର୍ମ ଆଦୌ ହେଉ 
ନ ଥୂବାରୁ ବିକର୍ମ ବିବେଚନାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଏ ପ୍ରକରଣରେ ବିକର୍ମ କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। 
ଦ୍ରିତୀୟତଃ ପାପଜନକ ଓ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତିକାରକ ହୋଇଥୁବା 
ହେତୁ ବିକର୍ମ ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଜ୍ଯ। ତେଣୁ ତାହାକୁ ସବିସ୍ତାର 
ବର୍ଷନା କରାଯାଇ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ବିକର୍ମର ମୂଳ କାରଣ 
“କାମନା” ତ୍ଯାଗ କରିବା କଥା ଏ ପ୍ରକରଣରେ ବିଶେଷ 
ଭାବେ କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା-¬ 'କାମସର୍କଳୁବଜିତାଃ” (୪ | ୧୯), 
ତ୍ଯକ୍ସ୍ଵା କମିଫଳାସଇଗଂମ୍‌ଂ (୪ । ୨୦), “ନିରାଶୀଃ' 
(୪।୨୧), “ସମଃ ସିଦ୍ଧାବସିଵୌ ଚ'” (୪ | ୨୨), 
'ଗତସଙ୍ଗସ୍ଯ', 'ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ” (୪ | ୨୩) | 

ଏହିରୂପେ ବିକର୍ମର ମୂଳ କାରଣ “କାମନା'ର ତ୍ଯାଗ 
କଥା ବର୍ଣ୍ଚନା କରିବା ପାଇଁ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ବିକର୍ମ 
ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି । 


ଘଳିଜିକ୍ଜ ଜ/ଚ ଆମ ପାଇଁ ଓ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ, ବର୍ତମାନରେ ଓ ପରିଣାମରେ କେଉଁ କର୍ମର କି ଫଳ 
ମିଳିବ ତାହା ବୁଝିବା ଅତୀବ ଦୁଷ୍ଟର। ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି କର୍ମ ନିଜ ପାଇଁ ହିତ ମନେକରି କରେ ସିନା, କିନ୍ତୁ 
ହୋଇଯାଏ ଅହିତା ସେ ଲାଭ ପାଇଁ କରେ, କିନ୍ତୁ ହୋଇଯାଏ କ୍ଷତି! ସେ ସୁଖ ପାଇଁ କରେ, କିନ୍ତୁ ମିଳେ ଦୁଃଖ! 
କାରଣ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ ଓ ଫଳେଚ୍ଛା (ସୁଖାସକ୍ତି) ଥୂବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମର ଗତି ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ। 


== = = 


ନମ୍ଫୂ୨-ଏ୦୫ବ ଜମଚାନ କର୍ମଜ ତଜ୍ଜକୁ ଜାଣିଥିବ ମନୁଷ୍ୟକ ପଣୀସା କଟୁଛନି ।/ 


କମ୍ପିଣ୍ଯୟଳଜମି ଯଃ ପଶ୍ୟେଦକମିଣି ଚ କମି ଯଃ । 
ସ ବୂଵିମାନ୍ନନୁଷ୍ୟେଷୁ ସ ଯୁକ୍ତଃ କୃସ୍ଣକମିକୃତ୍‌ ॥ ୧୮ ॥ 
ଥନୁୟ- ଯଃ=ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; କମ୍ିଣି-ିକର୍ମରେ, ଅକମି=ଅକର୍ମ; ପଶ୍ୟେତୃଳଦେଖେ; ଚ=ଏବଂ; ଯଃ=ଯିଏ; 
ଅକମିଣି=ଅକର୍ମରେ; କର୍ମ=କର୍ମ (ଦେଖେ) ; ମନୁଷ୍ୟେଷୁଇମନୁଷ୍ଯମାନକ୍କ ମଧ୍ଯରେ; ସଃ=ସେ; ବୁଦିମାନ୍‌=ବୁଦିମାନ୍‌; 
ସଃ=ସେ; ଯୁକତଃ=ଯୋଗୀ (ଓ); କୃସ୍ବକମିକୃତ୍‌=ସର୍ବକର୍ମକାରୀ | 
ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ କମିରେ ଅକମି ଦେଖେ ଏବଂ ଅକମିରେ କମି ଦେଖେ, ମନୂଷ୍ଯଜ୍ନ୍ର ମଧ୍ୟରେ ସେ 
ହିଁ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଯୋଗୀ ଓ ସବି କମିକାରୀ (କୃତକୃତ୍ୟ । 


ବ୍#6/#--କମିଣ୍ୟକମି ଯଃ ପଶ୍ୟେତ୍'-- କର୍ମ କରିବା | ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା ନିବୃତ୍ତି ନ କରିବା 
ତଥା ନ କରିବା ସମୟରେ ସେଥ୍ୁରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା । ହିଁ କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଦେଖିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ । “ମୁଁ ଅମୁକ କର୍ମ 


ଶ୍ମୋକ ୧୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କରୁଛି, ଏହି କର୍ମର ଅମୁକ ଫଳ ମୋତେ ମିଳୁ'-_ଏପରି | ବସୁ ଦେଉଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୋକାନ ଗ୍ରଲୁ ରହିବ, ବନ୍ଦ 
ଭାବନା ରଖି କର୍ମ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। । ହେବ ନାହିଁ। 


ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ଥୂବାରୁ ତା'ର ଫଳର 
ମଧ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ଅଛି। କିନ୍ଗୁ ଜୀବ ନିଜେ ନିତ୍ଯଂ- 
ନିରନ୍ତର ରହେ। ଏ ଦୃଷ୍ଟରରୁ ଯଦ୍ୟପି ପରିବର୍ତନଶୀଳ କର୍ମ 
ଓ କର୍ମଫଳ ସହିତ ଜୀବର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ତଥାପି 
ଫଳେଢ଼ା ହେତୁ ସେ ସେଥୂରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି, କର୍ମଫଳରେ ମୋର 
ସ୍ପୃହା ନ ଥୂବାରୁ କର୍ମ ମୋତେ ବାନ୍ଧିପାରେ ନାହିଁ। ଫଳ 
ପ୍ରତି ଥୁବା ସ୍ପୃହା ବା ଇଚ୍ଛା ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ-- ଫଳେ 
ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ୟତେ” (ଗୀତା ୫ | ୧୨) | 

ଫଳେକ୍ଥା ନ ରଖିଲେ ନୂତନ ଆସକ୍ତି ଜାତ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କଲେ, ପୁରାତନ 
ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଯାଏ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ରାଗରୂପକ 
ବନ୍ଧନ ନ ରହିବାରୁ ସାଧକ ବୀତରାଗ ହୋଇଯାଏ । ବୀତରାଗ 
ହୋଇଗଲେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ। 

କର୍ମାନୁବନ୍ଧ ହେତୁ ଜୀବର ଜନ୍ମ ହୁଏ। ଆମେ ଯେଉଁ 
ପରିବାରରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛେ, ସେହି ପରିବାରର 
ସଦସ୍ଯମାନଙ୍ଗ ସହିତ ଆମର ର୍‌ଣାନୁବନ୍ଧ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆମକୁ କାହାର ରଣ ପରିଶୋଧ କରିବାକୁ ହେବ ତ 
କାହାଠାରୁ ଆଦାୟ କରିବାକୁ ହେବ । ଅନେକ ଜନ୍ମରେ 
ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତିଜ୍କ ଠାରୁ ନେଇଛେ ଏବଂ ଅନେକଙ୍କୁ ଦେଇଛେ। 
ଦେବା ଓ ନେବାର ଏପରି ବ୍ଯବହାର ଅନେକ ଜନ୍ମରୁ 
ଚଳି ଆସୁଛି। ଏହାକୁ ସ୍ତପଗିତ ନ କଲେ, ଜନ୍ମମରଣରୁ 
ତ୍ରାହି ମିଳିବ ନାହିଁ। ଏହାକୁ ସ୍ତଗିତ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ଆଉ କାହାଠାରୁ ନେବା ଅନୁଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ଅଧ୍ଧକାର 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ସଙ୍ଚେ ସଙ୍ଚେ ଆମ ଉପରେ ଯେଉଁମାନର୍କର 
ଅଧ୍ଧକାର ଅଛି, ସେମାନର୍ଦ୍ଚର ସେବା କରିବା ଉଚିତ । 
ଏହିପରି ନୂତନ ରଣ ଗ୍ରହଣ ନ କରି ପୂର୍ବର୍‌ଣ (ଅନ୍ୟମାନର୍କୀ 
ପାଇଁ କର୍ମ କରି) ପରିଶୋଧ କରିଦେଲେ ରଣାନୂବାନ୍ଧ 
(ଦେବା ଓ ନେବାର ବ୍ଯବହାର) ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣରୁ ତ୍ରାହି ମିଳିଯିବ (ଗୀତା ୪ | ୨୩) | 
ଧରାଯାଉ କୌଣସି ଦୋକାନୀ ନିଜ ବ୍ଯବସାୟ ବନ୍ଦ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବହୂୁଛି, ତେବେ ତାକୁ ଦୁଇଟି କାମ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ-- ପ୍ରଥମତଃ, ଯାହାକୁ ଦେବାର ଅଛି, ତାକୁ ଦେଇଦେବ 
ଏବଂ ଯାହାଠାରୁ ଯାହା ନେବାର ଅଛି, ତାହା ନେଇଯିବ 
ଅଥବା ଛାଡ଼ିଦେବ। ଏପରି କଲେଯାଇ ତା'ଦୋକାନ ବନ୍ଦ 
ହୋଇ ପାରିବ। ଯଦି ସେ ବିଗ୍ବଵର କରେ ଯେ ଯାହା 
ନେବାର ଅଛି ସବୁଯାକ ନେବି, ତେବେ ଦୋକାନ ବନ୍ଦ 
ହେବ ନାହିଁ। କାରଣ ସେ ନେବା ଆଶାରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 


ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କଲେ ଓ ନ ଗ୍ବହିଲେ ଅସଙ୍ଗଂତା 
ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। କରଣ (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, 
ପ୍ରାଣ) ଓ ଉପକରଣ (କର୍ମ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ) 
ହେଉଛି ସଂସାରର । ସେସବୁ ନିଜର ନୂହେଁ, ବରଂ 
ସଂସାରର ସେବା କରିବା ପାଇଁ ମିଳିଛି। ତେଣୁ ସମସ୍ତ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ (ସେବା, ଭଜନ, ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ଏପରି କି 
ସମାଧୂ ମଧ୍ୟଃ କେବଳ ସଂସାରର ହିତ ନିମନ୍ତେ କଲେ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମର ପ୍ରବାହ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ ଏବଂ 
ସାଧକ ନିଜେ ଅସଙ୍ଗ ଓ ନିର୍ଲିପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହା 
ହେଉଛି କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଦେଖିବା। 

ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ କର୍ମ କରିବା ଓ 
ନ କରିବା ଉଭୟକୁ “କର୍ମ” କୁହାଯିବ। ତେଣୁ କର୍ମ 
କରିବା ଓ ନ କରିବା ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାରେ କର୍ମଯୋଗୀ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ଉଚିତ । କର୍ମ କରିବା ସମୟରେ ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ରହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା “କର୍ମ କଲେ ମୋତେ ଭଲ ଫଳ 
ମିଳିବ, ଲାଭ ମିଳିବ, ସିଦ୍ଧି ମିଳିବ ଲୋକେ ମୋତେ 
ପ୍ରଶଂସା କରିବେ, ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ ଭୋଗ 
ଓ ପଦାର୍ଥ ମିଳିବ”--ଏହିପରି କୌଣସି ଇଢ଼ା ଅର୍ଦୁରିତ ନ 
ହେବା। ସେହିପରି କର୍ମ ନ କରିବା ସମୟରେ ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ରହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା “କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କଲେ ମାନ, 
ଆଦର, ଭୋଗ, ଶାରୀରିକ ଆରାମ ଇତ୍ଯାଦି ମିଳିବ”-- 
ଏପରି ଲେଶମାତ୍ର ବି କୌଣସି ଇଚ୍ଛା ଜାଗ୍ରତ ନ ହେବା। 

ଦୂଃଖମୟ ମନେକରି ଓ ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟା ଭୟରେ 
କର୍ମ ନ କରିବା ରାଜସ ତ୍ଯାଗ ଅଟେ ଏବଂ ମୋହ, 
ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ ଯୋଗୁଁ କର୍ମ ନ କରିବା ତାମସ ତ୍ଯାଗ 
ଅଟେ। ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ତ୍ୟାଗ ସର୍ବଥା ତ୍ୟାଜ୍ୟ | ତା'ଛଡ଼ା 
ଯଦି ନିଜର ଉଚ୍ଚତର ସ୍ଥିତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଓ ସମାଧୂର 
ସୂଖ ନେବା ଅଥବା ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତିର ଆନନ୍ଦ ଉପଭାଗ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ, ତେବେ 
ସେହି ତ୍ୟାଗରେ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହୁଏ ନାହିଁ । 
କାରଣ କର୍ମ ନ କରିବା ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ଥବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହେ । ପ୍ରକୃତିରୁ ପୂର୍ଶରୂପେ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେଲେ, କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ କରିବା ଓ ନ 
କରିବା ଅବସ୍ଥାରେ ଯଥାବତ୍‌ ନିର୍ଲିପ୍ର ରହେ। 

“ଅକମିଣି ଚ କମି ଯଃ'-- ଅକର୍ମରେ କର୍ମ ଦେଖିବାର 
ଅର୍ଥ, ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି କର୍ମ କରିବା ବା ନ କରିବା । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବା ସମୟରେ ନିତ୍ଯ- 
ନିରନ୍ତର ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ଯ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଲେ, ତାଂ'ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି (କରିବା) ଓ 
ନିବୃତ୍ତ ନନ କରିବା) ଉଭୟ ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ। କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ତ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରୁ ନିବୃତ୍ତି 
ହୁଏ। କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀର୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି କେବଳ 
ସଂସାରର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିର୍ଲିପ୍ତତାପୂର୍ବକ ହୁଏ । 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିରେ ତାବ୍କର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ 
ଥାଏ--'ନୈବ ତସ୍ୟ କୃତେନାର୍ଥୋ ନାକୃତେନେହ କଶ୍ଟନ' 
(ଗୀତା ୩। ୧୮)। ଯଦି ପ୍ରୟୋଜନ ଥାଏ, ତେବେ ସେ 
କର୍ମଯୋଗୀ ନୁହନ୍ତି ବରଂ କେବଳ କର୍ମୀ ଅଟନ୍ତି। 

ସାଧକ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିଥୁବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କମ୍ମି କରିବାକୁ ନିଜର ସାଂସାରିକ ଉନ୍ନତି ଏବଂ 
କର୍ମ ନ କରିବାକୁ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଉନ୍ନତି ବୋଲି ଭାବେ । 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ଦୁଇଟିଯାକ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଅଟେ; କାରଣ ଦୁଇଟିରେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ । 
ଗ୍ବଲିବା ବୁଲିବା, ଖାଇବା ପିଇବା ଇତ୍ଯାଦି ଯେପରି 
ସ୍ଥୂଳଶରୀରର କ୍ରିୟା, ସେହିପରି ଏକାନ୍ତ ସ୍ତାନରେ ବସି 
ରହିବା, ଚିନ୍ତନ କରିବା, ଧ୍ଯାନସ୍ତ ହେବା ଇତ୍ଯାଦି 
ସୃକ୍ଷ୍ମଣଗରୀରର କ୍ରିୟା ଏବଂ ସମାଧୂସ୍ଥ ହେବା କାରଣଶରୀରର 
କ୍ରିୟା। ତେଣୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି ଲୋକସଂଗ୍ରହାର୍ଥେ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । ଏହା ହିଁ ଅକର୍ମରେ କର୍ମ । ଏ କଥା 
ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୮ଶ ଶ୍ମୋକର “ଯୋଗସ୍ସଃ କୁରୁ 
କର୍ମାଣି” (ଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ କର୍ମ 
କର) ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। 

ସାଂସାରିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ଦୁଇଟିଯାକ “କର୍ମ” | 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ବା ନିବୃତ୍ତି ସମୟରେ ନିଲ୍ଲିପ୍ର ରହିବା ଏବଂ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି ପ୍ରବୃତ୍ତ ବା ନିବୃତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ । ଏହିପରି 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ଉଭୟରେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ହିଁ “ଯୋଗ' | 
ଏହାକୁ କର୍ମଯୋଗ କୁହାଯାଏ । 

ଦେହ କର୍ମ କଲାବେଳେ ବା ନ କଲାବେଳେ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ଏବଂ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି କର୍ମ କିରବା ବା ନ 
କରିବା--ଏ ଦୁଇଟିରେ ଅଅକର୍ମ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ନିଲିପ୍ତା 
ହିଁ ସାର ତେବେ ଭଗବାନ କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଓ ଅକର୍ମରେ 
କର୍ମ ଦେଖିବା--ଏ ଦୁଇଟି କଥା କାହିଁକି କହିଲେନ 

ସନାଧାନ _ କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଓ ଅକର୍ମରେ କର୍ମ'--ଏ 
ଦୁଇଟିରେ ଏକମାତ୍ର ନିର୍ଲିପ୍ତତା ହିଁ ସାର ହୋଇଥୂୁଲେ ବି 
ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ (କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଦେଖିବାରେ) କର୍ମ 
କଲାବେଳେ ବା ନ କଲାବେଳେ-ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାରେ 
ରହୁଥୂବା ନିର୍ଲିପ୍ରତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି ଏବଂ ଦ୍ବିତୀୟ 
ଚରଣରେ ଅଅକର୍ମରେ କର୍ମ ଦେଖିବାରେ) ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି 
କର୍ମ କରିବା କିମ୍ବା ନ କରିବାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 


ହେଲା, ନିର୍ଲିପ୍ରତା ନିଜ ପାଇଁ ଏବଂ କର୍ମ ସଂସାର ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାରଣ ନିର୍ଲିପ୍ତତାର ସମ୍ବନ୍ଧ “ସ୍ବଂ (ସ୍ଵରୂପ) ସହିତ 
ରହିଛି ଏବଂ କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବାର ସମ୍ବନ୍ଧ “ପର” 
(ଶରୀର ଓ ସଂସାର) ସହିତ ରହିଛି। ତେଣୁ ନିର୍ଲିପ୍ତତା 
ସ୍ବଧର୍ମ ଏବଂ କର୍ମ କରିବା ବା ନ କରିବା ପରଧର୍ମ। ଏ 
ଦୁଇଟିର ବିଭାଗକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଵ ଭିନ୍ନ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇଟି କଥା କହିଛନ୍ତି । 

କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଓ ଅକର୍ମରେ କର୍ମ-ଏ ଦୁଇଟି 
କର୍ମଯୋଗର ବିଷୟ | ଏହାର ତାଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରକୃତିଠାରୁ 
ପୂର୍ଶୂରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେଉ ଅର୍ଥୀତ୍‌ କରିବା ଓ ନ 
କରିବାରେ ନିଜର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ରହୁ ଏବଂ 
କରିବା ବା ନ କରିବା କେବଳ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ 
ହେଉ। କର୍ମ କରିବା ସମୟରେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ଏବଂ 
ନିର୍ଲିପ୍ଣ ରହି ମଧ୍ୟ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା--ଏ 
ଦୁଇଟି ହେଉଛି ଗୀତାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ । 

ପ୍ରବୃତ୍ତି କକରିବା) ଓ ନିବୃତ୍ତି (ନ କରିବା) ପ୍ରକୂତି 
ରାଜ୍ୟରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତି ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିର ଆଦିଅନ୍ତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ 
ଏଥୂରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ ପରମନିବୃତ୍ତତତ୍ବ୍ଵର ବା ନିଜ ସ୍ଵରୂପର 
କେବେ ଆଦିଂଅଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ 
ନିବୃତ୍ତିର ଆରମ୍ଭରେ ରହେ, ଶେଷରେ ରହେ ତଥା ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଓ ନିବୃତ୍ତି ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଯଥାବତ୍‌ ରହେ | ତାହା ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଓ ନିବୃତ୍ତିର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର । ତେଣୁ ସେଥୁରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ନାହିଁ କି ନିବୃତ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ବୁଝିବା ନିମନ୍ତେ ଏବଂ 
ସେଥୂରେ ସ୍ରିତ ହୋଇ ଲୋକ ସଂଗ୍ରହାର୍ଥ ।ଯଜ୍ଞାର୍ଥଃ କର୍ମ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏଠାରେ କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଓ ଅକର୍ମରେ 
କର୍ମ--ଏ ଦୁଇଟି କଥା କୁହାଯାଇଛି । 

'ସ ବୁଦଛିମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟେଷୁ-- ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ଅକର୍ମରେ 
କର୍ମ ଓ କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଦେଖେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁକ୍ଷଣ ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ରହେ, ସେ ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମତତ୍ତ୍ବର ଜ୍ଞାତା। ବ୍ୟକ୍ତି ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର 
ମନେ କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ ବୁଝି ନାହିଁ ବୋଲି 
ଜାଣିବାକୁ ହେବ। 

ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗୁ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ପରମାମ୍ରରର୍କ୍ନ ସହିତ 


ନିଜର ଅଭିନ୍ନତତା ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ସଂସାରକୁ 


ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ସଂସାରଠାରୁ (କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥଠାରୁ) 
ନିଜ ଭିନ୍ତତାର ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେବ। ପ୍ରକୃତରେ 
ଆମେ ଓସ୍ବରୂପ ଦୃଶ୍ଫରୁଃ) ପରମାମ୍ରରାରଚ୍ଦ୍ଚ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ଓ 
ସଂସାରଠାରୁ ଭିନ୍ନ । ଅତଏବ କର୍ମରୁ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ହୋଇ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ । “କର୍ମ 
ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ମୁଁ (ସ୍ଵୟଂ ଜୀବ) ଶାଶ୍ବତ; 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ଏଣୁ ସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟରୁ ମୁଁ କର୍ମରୁ ନିଲିପ୍ର- ଏହି ବାସ୍ତବିକତାର 
ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ “ଜାଣିବା” । ବାସ୍ତବିକତାର ମୂଳରେ 
ନ ପହଞ୍ଚିଲେ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରିଂ 

ଅଳନ୍ଧୁ ଓ କଳା ଘରେ ପ୍ରବେଶ କରି ମଧ୍ୟ 
କଳାରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ଯେପରି ସାଧାରଣ ବୁଦିମାନ୍‌ 
ପକ୍ଷେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ସେହିପରି ସମସ୍ତ କର୍ତ୍ବ୍ଯ-କର୍ମ 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ କର୍ମରୁ ସର୍ବଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ସାଧାରଣ 
ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ର ଆୟତ୍ତାଧୀନ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏପରି 
କର୍ମଯୋଗୀଙ୍ଗୁ ମନୁଷ୍ଯର୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ ବୁଦିମାନ୍‌ କହିଛନ୍ତି। 
ଅଷ୍ଟ୍ୟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୦ମ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କୁ “ମେଧାବୀ” (ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌) କହିଛନ୍ତି । 

ଆଲୋଚ୍ୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
କର୍ମ, ଅକର୍ମ ଓ ବିକର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ବୁଝିବା ପାଇଁ କହିଥୂଲେ। 
ଏଠାରେ ”ମନୁଷ୍ୟଯେଷୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯିଏ କର୍ମରେ 
ଅକର୍ମ ଓ ଅକର୍ମରେ କର୍ମ ତତ୍ତ୍ବକୁ ଜାଣିଗଲା, ସେ 
ସବୁକିଛି ଜାଣିଗଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ହୋଇଗଲା । 

'ସ ଯୁକ୍ତଃ--କର୍ମଯୋଗୀ ସିଵି ଓ ଅସିଵିରେ ସମ 
ରହନ୍ତି। କର୍ମଫଳ ମିଳୁ ବା ନ ମିଳୁ, ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ 
କେବେ ବିଷମତା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ; କାରଣ ସେ ପୂର୍ଣ୍ତରୂପେ 
ଫଳେଢ଼ା ତ୍ଯାଗ କରି ଦେଇଥାଆନ୍ତି। ସମତାର ନାମ 
ଯୋଗଂ। ସେ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି; 
ତେଣୁ ସେ ଯୋଗୀ ଅଟନ୍ରି। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ପରମାମ୍ରରାର୍କ ସହିତ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ନିତ୍ଯଯୋଗ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ କରିବା ହେତୁ ନିତ୍ୟଯୋଗକୁ ଭୁଲି ଯାଇଛି ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 


ହେଲା, ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ ପରମାମ୍ବା୍କୀ 
ସହିତ ଥୁବା ନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଭୁଲିଯିବା । କର୍ମଯୋଗୀ ଫଳେଳ୍ଜା, 
ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ଯାଗ କରି କେବଳ ଅନ୍ୟମାନବ୍ଳୀ 
ପାଇଁ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରନ୍ତି | ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ତାଙ୍ଗ୍ରର ଜଡ଼ 
ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ପର୍କ ତୂଟିଯାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ପରମାମତ୍ବ୍ରାର୍କୀ 
ସହିତ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅନୁଭବ ହୁଏ। ତେଣୁ ତାର 
ଯୋଗୀ କୁହାଯାଇଛି। 

ଯୁକ୍ତ ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର 
ଯୋଗ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ସେ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନେଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
ପ୍ରାପ୍ରପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । 

'କୃଷ୍ନକମିକୃତୃ'--_ କିଛି “ପାଇବା' ବାକି ଥିବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କରିବା” ବାକି ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କିଛି ପାଇବାର ଇଚ୍ଜା 
ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରିବାର ଆସକ୍ତି ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ | 

ନାଶବାନ୍‌ କର୍ମର ଫଳ ମଧ୍ଯ ନାଶବାନ୍‌ । ନାଶବାନ୍‌ 
ଫଳର ଇଚ଼ା ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ (କର୍ମ) କରିବା ସମାପ୍ତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଯଦି ନାଶବାନ୍‌ରୁ ପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରିନ୍ନ 
ହୋଇ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରୂପକ ଅବିନାଶୀ ଫଳ ଲାଭ ହୁଏ, 
ତେବେ “କରିବା” ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀର୍କର କର୍ମ କରିବା ତଥା କର୍ମ ନ 
କରିବାରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ। ଏତାଦୃଶ 
କର୍ମଯୋଗୀ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରି ସାରିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍ଚ୍ଚ 
ପାଇଁ ଆଉ କିଛି କରିବା ବାକି ନାହିଁ, ସେ କୃତକୂତ୍ଯ 
ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି। 

କରିବା, ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ନ ଥୁବାରୁ 
କମ୍ମଯୋଗୀ ଅଶୁଭ ସଂସାରବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
(ଗୀତା ୪ | ୧୬, ୩୨) | 


ମଂଜିଜିଙ୍କ ଜଂଦ- ଗୋଟିଏ ହେଉଛି କର୍ମ ବିଭାଗ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଅକର୍ମ ବିଭାଗ। ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରେ ଅକର୍ମ 


ହିଁ ସାରତତ୍ତ୍ଵବ। ଏଣୁ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଦେଖନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି ଏବଂ ଅକର୍ମରେ 
କର୍ମ ଦେଖନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି କର୍ମ କରନ୍ତି ତାସ୍ପ୍ର ପାଇଁ କିଛି କରିବା, ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 
ଯେପରି କୌଣସି କର୍ମ ଆରମ୍ଭରେ ଗଣେଶ ପୂଜା କରିଦିଆଯାଏ, କର୍ମ କରିବାବେଳେ ଥରକୁ ଥର ଗଣେଶପୂଜନ କରାଯାଏ 
ନାହଁ, ସେହିପରି କର୍ମ ଆରମ୍ଭରେ ଥରେ ନିର୍ଲିପ ହୋଇଗଲେ ଯେ ସେହି ନିର୍ଲିପରତା ସବୁବେଳ ପାଇଁ ରଖିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ, ଏପରି ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ସେହି ନିର୍ଲିପ୍ରତାକୁ ସ୍ାୟୀ ରଖିବା ଆବଶ୍ୟକ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇଟି କଥା କହିଛନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜଠାରେ ଆଦୌ ଲିପ୍ତତା (ଫଳେଚ୍ଚା ଓ କର୍ତ୍ତତ଼ାଭିମାନ) ରହିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ଉଚିତ । 

ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, କର୍ମ ନ କରିବା ଅପେକ୍ଷା କର୍ମ କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ-- 
'କମି ଜ୍ୟାୟୋ ହ୍ୟକମିଣଃ' ଏବଂ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, କର୍ମ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ୟ ଅକର୍ମ (ଅକର୍ତୃତୃ) ଦେଖିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଏବଂ ଏପରି ଦେଖୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ କିଛି କରିବା, ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ଏଥ୍ମରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, 


ମନୃଷ୍ୟଠାରେ ଫଳେଢ଼ା ଓ କର୍ତ୍ତୃତ୍ବାଭିମାନ ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏ ଦୁଇଟି ଯୋଗୁଁ ହିଁ ମନୂଷ୍ୟ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ। 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ସଂ୍ଗ୍ଵ- ଜରବାନ ଏଠବ ଦୁଇଟି 6ନ୍ତ୍ରୋଳଜେ ଳର୍ମଃକେ ଅଳର୍ମ ଓ ଥଳର୍ମନେ କର୍ମ 6ଦେୁଠୁକମ ଥଥୀନ଼ କର୍ମକ ଜନ୍ଥ ନାଣିସବା 


ଦିଦ୍ଧ କର୍ଯଘୋରୀ ମହାପୁଚୁଶଙ୍କ ଯେ ବର୍ଷନଃ କରୁଛନ୍ତି । 
ଯସ୍ଯ ସବୈ ସମାରମ୍ବାଃ 


କାମସକ୍କୀଳୁ ବର୍ଜି ତାଃ । 


ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଦଗ୍‌ଧକମାଣଂ ତମାହୁଃ ପଣ୍ଚିତଂ ବୁଧାଃ ॥ ୧୯ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ଯସ୍ୟଯାହାର; ସବୈ=ସମସ୍ତ; ସମାରମ୍ବାଃ--କର୍ମର ଆରମ୍ଭ କାମସଂକଳ୍ ବର୍ଜି ତାଃଇଁ ସଂକଳ୍ପ ଓ କାମନାରୁ 
ମୁକ୍ତ: ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଦଗ୍ଧକମାଣମ୍‌ ଯାହାର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଜ୍ଞାନରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଭସ୍ମ ହୋଇ ସାରିଛି; ତମ୍‌= ତାକୁ; ବୁଧାଃଜ୍ଞାନୀଜନ; 


ପଣ୍ଡିତମ୍‌ -ପଣିତ; ଆହୁଃ= କହନି | 


ଯାହାର ସମସ୍ତ କମିର ଆରମ୍ଭ ସଙ୍କଳ୍ପ ଓ କାମନାରୁ ମୁକ୍ତ ତଥା ଯାହାର ସମସ୍ତ କମି ଜ୍ଞାନରୂପକ 
ଅଗ୍ନିରେ ଭସ୍ମ ହୋଇସାରିଛି, ତାକୁ ଜ୍ଞାନୀଜନ ମଧ୍ଯ ପଣ୍ଡିତ (ବୁଦିମାନ୍ଵ) କହନ୍ତି । 


ବୟ୫୮୩୮୮ଯସ୍ୟ ସବୈ ସମାରମ୍ଭାଃ କାମସକ୍କାଳ୍ପ- 
ବଜିତାଃଂ“୫--ବାରମ୍ବାର ବିଷୟ ଚିନ୍ତା ହେଲେ, ବିଷୟ 
କଥା ବାରମ୍ବାର ମନେ ପଡ଼ିଲେ, ସେହି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ୟରେ “ଏ ବିଷୟଟି ଭଲ, ବ୍ୟବହାର୍ଯ୍ୟ, ଜୀବନୋପଯୋଗୀ 
ଓ ସୁଖଦାୟକ' ଏହିପରି ଯେଉଁ ମହତ୍ତ୍ଵବବୁଦ୍ଧି ହୁଏ, ତାହାକୁ 
ସଙ୍କଳ୍ପ” କୁହାଯାଏ। ଯେତେବେଳେ ଏ ବିଷୟ ଓ ପଦାର୍ଥ 
ଆମ ପାଇଁ ଭଲ ନୁହେଁ, କ୍ଷତିକାରକ, ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା 
ଆସେ, ସେତେବେଳେ ଏହାକୁ 'ବିକଳୁ' କୁହାଯାଏ | ବୁଝିିରେ 
ଏପରି ସଙ୍କଳ୍ପବିକଳ୍ପ ଗ୍ରଲିଥାଏ। ବିକଳ୍ପ ନଷ୍ଟ ହୋଇ 
କେବଳ ସଙ୍କଳ୍ପ ରହିଗଲେ, “ଏ ବିଷୟ ଓ ପଦାର୍ଥ ମୋତେ 
ମିଳୁ, ଏହା ମୋର ହୋଇଯାଉ'-¬ଏହିପରି ତାକୁ ପାଇବା 
ପାଇଁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେଉଁ ଇଢ଼ା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ତାହାକୁ 
'କାମ' (କାମନା) କହନି | କର୍ମଯୋଗରେ ସିଵିଲାଭ କରିଥୁବା 


ମହାପୁରୂଷଙ୍କ୍ତ ଠାରେ ସର୍ଚ୍ଚଳ୍ପ ଓ କାମନା ରହେ ନାହିଁ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ କାମନାର କାରଣ 'ସର୍କଳ୍ପଂ ରହେ 
ନାହିଁ କି ସଙ୍ଗଳ୍ପର କାର୍ଯ୍ୟ କାମନା ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ କର୍ମ ସଙ୍କଳ୍ପବର୍ଜିତ ଓ 
କାମନାଶୂନ୍ୟ ହୋଇଯାଏ। 

ସର୍ଦ୍ପଳ୍ପ ଓ କାମନା--ଏ ଦୁଇଟି କର୍ମର ବୀଜ ଅଟେ | 
ସଙ୍କଳ୍ପ ଓ କାମନା ନ ରହିଲେ କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ | ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କୀ 
ଠାରେ ସଙ୍କଳ୍ପ ଓ କାମନା ନ ଥୁବାରୁ ତାଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା 
ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ । ଲୋକ- 
ସଂଗ୍ରହାର୍ଥେ ଓ କର୍ତବ୍ୟ ପରମ୍ପରାର ସୁରକ୍ଷା ନିମିତ୍ତ ତାର୍ଦ୍ୀ 


ଦାରା ସମସ୍ତ କର୍ମ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେହି 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକରୁ ସ୍ବତଃ ସର୍ବଥା ନିଲ୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। 

ଭଗବାନ କେଉଁଠି ସର୍କ୍ଚଳୁ ତ୍ୟାଗ ଉପରେ (୬ | ୪), 
କେଉଁଠି କାମନା ତ୍ୟାଗ ଉପରେ ( ୨ | ୫୫) ଏବଂ କେଉଁଠି 
ସର୍ଦ୍ଦଳୁ ଓ କାମନା ଉଭୟର ତ୍ୟାଗ ଉପରେ ଗୁରୁତୃ ଦେଇଛନ୍ତି 
(୬। ୨୪-୨୫) | ଯେଉଁଠି କେବଳ ସର୍ବ୍ବଳୁ ତ୍ଯାଗ କଥା 
କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ କାମନା ତ୍ଯାଗ କଥା ଏବଂ ଯେଉଁଠି 
କେବଳ କାମନା ତ୍ୟାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ 
ସଙ୍କଳ୍ପ ତ୍ଯାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ; 
କାହିଁକି ନା, “ସର୍ଚ୍ଚଳୁଂ କାମନାର କାରଣ ଏବଂ “କାମନା” 
ସଙ୍କଳ୍ପର କାର୍ଯ୍ଯ। ତାସ୍ତର୍ଯ୍ୟଁ ହେଲା, ସାଧକ ସମସ୍ତ ସଙ୍କଳ୍ପ 
ଓ କାମନା ତ୍ଯାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ। 

ମୋଟର ଗାଡ଼ିର ଗ୍ବରୋଟି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ-- 

(୧)- ଗାଡ଼ି ଗ୍ୟାରେଜରେ ଠିଆ ହୋଇଥୁବାବେଳେ 
ଇଞ୍ଚିନ୍‌ ଗ୍ବଲେ ନାହିଁ କି ଚକ ଗଡ଼େ ନାହିଁ। (୨)-ରଗାଡ଼ି 
ଚଲାଇବାକୁ ଗ୍ବବି ମୋଡ଼ିଲେ ଇଞ୍ଚିନ୍‌ ଗ୍ବରଲେ ସତ, କିନ୍ତୁ 
ଚକ ଗଡ଼େ ନାହିଁ। (୩)--ଗାଡ଼ି ଚଳାଇଲେ ଇଞ୍ଚିନ୍‌ 
ଗ୍ବଲିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଚଟେ ଚକ ମଧ୍ଯ ଗଡ଼ିବାକୁ ଲାଗେ। 
(୪)- ନିରାପଦ ଗଡ଼ାଣିଆ ରାସ୍ତା ପଡ଼ିଲେ ଇଞ୍ଜିନ୍‌ ବନ୍ଦ 
କରିଦିଆଯାଏ, ହେଲେ ଚକ ଗଡ଼ୁଥାଏ। ମନୁଷ୍ୟର ମଧ୍ୟ 
ଏହିପରି ଗ୍ବରୋଟି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ-- 

(୧)-¬କାମନା ହୁଏ ନାହିଁ କି କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। 
(୨)- କାମନା ହେଉଥାଏ, କିନ୍ତୁ କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। 
(୩)--କାମନା ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କର୍ମ ମଧ୍ୟ ହେଉଥାଏ। 


¥ ଯେଉଁଠି ଉଭୟ ପଦର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ, ସେଠାରେ "ଦୁନ୍ଦ୍ବ ସମାସ' ହୁଏ | ଏଠାରେ “ସର୍ବଳୁ” ଓ “କାମ' ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦ ନିଜ ନିଜ 


ଅର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟରୁ ପ୍ରଧାନ। ତେଣୁ ଏଠାରେ 'ସଙ୍କଳ୍ପାଶ୍ଟ କାମାଶ୍ବ'_ ଏପରି ଦୃନ୍ଦ୍ରସମାସ ହେବାରୁ 'ସସ୍ସଳୁକାମାଃ' ରୂପ ହେଲା। କିନ୍ତୁ ଦୁନ୍ଦ୍୍‌ ସମାସରେ ଯେଉଁ 
ପଦରେ କମ୍‌ ସ୍ଵରବର୍ଣ୍ଚ ଥାଏ, ତାହା ପ୍ରଥମେ ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ । ଏଠାରେ ବି “କାମ' ଶବ୍ଦରେ କମ୍‌ ସ୍ବରବର୍ଣ୍ଚ ଥିବାରୁ ତାହା ପ୍ରଥମେ ରଖାଯାଇଛି; 


ସେଥୁପାଇଁ “କାମସଙ୍ବଳୁଃ' ରୂପ ହେଲା | ଏବେ 'କାମସର୍ବଳେର୍ବଜିତା' ଏଭଳି ତୃତୀୟା ସମାସ କରିବାରୁ ପୂରା ପଦଟି 'କାମସକ୍‌ଳୁବର୍ଜିତାଃ' 
ହେଲା। 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 
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(୪)-¬କାମନା ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ କର୍ମ ହେଉଥାଏ। 
ମୋଟର ଗାଡ଼ିର ସର୍ବୋତ୍ତମ (ଚତୁ ର୍ଥ) ଅବସ୍ଥା 
ହେଲା ଇଞ୍ଚିନ୍‌ ନ ଗ୍ବଲୁ, କିନ୍ତୁ ଚକ ଗଡ଼ୁଥାଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତେଲ ଖର୍ଚ୍ଚ ନ ହେଉ, ଏଣେ ରାସ୍ତା ଅତିକ୍ରମ ହୋଇଯାଉ। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନୂଷ୍ଯର ସବୌତ୍ତମ ଅବସ୍ଥା ହେଲା 
କାମନା ନ ହେଉ, କିନ୍ତୁ କର୍ମ ହେଉଥାଉ । ଏପରି 
ଅବସ୍ତାସମ୍ପନ୍ନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଜ୍ଞାନୀଜନ ମଧ୍ଯ ପଣ୍ଡିତ କହନ୍ତି। 

'ସମାରମ୍ବାଃ'* ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, କର୍ମଯୋଗରେ 
ସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥୁବା ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ଯେକ କର୍ମ 
ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ, ଯଥାଯଥଭାବରେ ଓ ତପ୍ତରତାପୂର୍ବକ ସମ୍ପାଦିତ 
ହୁଏ। ଅନ୍ଯ ଏକ ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ତାର୍ଚ୍ଚର ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ଶାସ୍ତ୍ରସମ୍ମତ ହୋଇଥାଏ। ତାଙ୍କ୍ଵ ଦ୍ବାରା କେବଳ କରଣୀୟ 
କର୍ମ ହୁଏ। ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ଅହିତ ହେବାଭଳି କର୍ମ ତାଙ୍କ 
ଦାରା ଆଦୌ ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ସବୈ' ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ତାର୍ଦ୍ଚ ଦାରା ସମ୍ପାଦିତ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ସର୍କଳ୍ପଶୂନ୍ଯ ଓ କାମନାରହିତ ହୋଇଥାଏ। 
କୌଣସି କର୍ମ ସକ୍କବଳ୍ପପୂର୍ବକ ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରାତଃକାଳର 
ଶଯ୍ୟାତ୍ୟାଗଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ରାତ୍ରିର ଶୟନକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଗାଧୁଆ ପାଧୁଆ, ଖିଆପିଆ, ପୂଜାପାଠ, ଜପ, ଚିନ୍ତନ, 
ଧ୍ୟାନ, ସମାଧୂ ଇତ୍ୟାଦି କୌଣସି ଶରୀରନିବ୍ବାହ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
କର୍ମରେ ତାଙ୍କର ସର୍କାଳ୍ପ ଓ କାମନା ନ ଥାଏ। 

“ସ୍ଞାନାଗ୍ନିଦଗ୍ଧକର୍ମାଣମ୍‌'__ କର୍ମର ସମ୍ବନ୍ଧ “'ପର' (ଶରୀର 
ଓ ସଂସାର) ସହିତ ରହିଛି, 'ସ୍ଵ' (ସ୍ବରୂପ) ସହିତ କର୍ମର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁହ କାରଣ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ ଓ ସମାପ୍ତ ହେଉଥୂୁବା 
ସ୍ଥଳେ ସ୍ଵରୂପ ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ ନିର୍ବିକାର ରହେ। ଏହି 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିବା ହିଁ “ଜ୍ଞାନ' । ଏହି ଜ୍ଞାନରୂପକ 
ଅଗ୍ନିରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭସ୍ମୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କର୍ମରେ ଫଳଦାୟକ (ବନ୍ଧନ) ଶକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ 
(ଗୀତା ୪ | ୧୬, ୩୨) | 

ପ୍ରକୃତରେ ଶରୀର ଓ କ୍ରିୟା, ଦୁଇଟିଯାକ ସଂସାର 
ସହିତ ଅଭିନ୍ନ। ମାତ୍ର ସ୍ବୟଂ ସଂସାରରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୂୁଲେ 
ମଧ୍ୟ ଭ୍ରମବଶତଃ ଏମାନବ୍କ୍ଲ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିଛି । 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କ୍ରର ତାଙ୍କ ତଥାକଥ୍ରତ ଶରୀର ସହିତ କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ ତଥାପି ଯେପରି ସାରା ସଂସାରରେ 


ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସେହିପରି ତାର୍କ୍ରୀର ତଥାକଥୂତ 
ଶରୀର ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ କର୍ମ ହେଉଥାଏ। ଏହିଭଳି କର୍ମରୁ 
ନିର୍ଲିପ୍ରତା ଅନୁଭବ ହେଲେ, ସେହି ମହାପୁରୁଷଜ୍କର କେବଳ 
ବର୍ତମାନର କର୍ମ ନୁହେଁ, ବରଂ ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ ମଧ୍ୟ ସମୂଳେ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ପ୍ରାରବ୍ୁ କର୍ମ କେବଳ ଅନୁକୂଳ ବା 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସି ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଫଳରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ ତାହାର 
ଭୋକ୍ତା ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ପ୍ରାରବୁ କର୍ମ ମଧ୍ୟ କେବଳ ଅସପ୍ପାୟୀ ପରିସ୍ଥିତି 
ଉପ୍ନ୍ତ କରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

'ତମାହୁଃ ପଣ୍ଡିତଂ ବୁଧାଃ--ଯିଏ କର୍ମକୁ ସ୍ଵରୂପତଃ 
ତ୍ଯାଗ କରି ପରମାମ୍ବରାର୍କ ପ୍ରତି ଅନୂରକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ସେହି ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ ବୁଝିବା ସହଜ, କିନ୍ତୁ ଯିଏ କର୍ମରେ 
ତିଳେମାତ୍ର ଲିପ୍ତ ନ ହୋଇ ତପ୍ଦରତାପୂର୍ବକ କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି, 
ତାଙ୍କୁ ବୁଝିବା ବଡ଼ କଠିନ । ସନ୍ତ୍କ ବାଣୀରେ ଅଛି-- 

ତ୍ୟାଗୀ ଶୋଭା ଜଗତ ମେଁ କରତା ହୈ ସବ କୋୟ । 
ହରିୟା ଗୂହସୀ ସଂତକା ଭେଦୀ ବିରଲା ହୋୟ ॥ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରେ (ବାହ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରିଥୁବା) ତ୍ୟାଗୀ 
ପୁରୂଷଙ୍କ ମହିମା ତ ସମସ୍ତେ ଗାନ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ଗ୍ହସ୍ପାଶ୍ରମରେ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ନିଲ୍ଲିପ୍ତ 
ରହୁଥୂବା (ଭିତରୁ ତ୍ଯାଗ କରିଥୁବା) ପୁରୁଷଙ୍କୁ ବୁଝିବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ବିରଳ । 

ଯେପରି ପଦୁପତ୍ର ଜଳରୁ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୋଇ ଜଳରେ 
ରହୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଜଳରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମଯୋନିରେ (ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ) ଜାତ 
ହୋଇ କର୍ମମୟ ଜଗତରେ କର୍ମ କରୁୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ#। କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ନ ହେବା 
କୌଣସି ସାଧାରଣ ବୁଦିମାନ୍‌ ପୁରୂଷର କାମ ନୂହେଁ। 
ଆଗରୁ ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ସେହି କର୍ମଯୋଗୀର୍କୁ 
'ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌” କହିଥିଲେ ଏବଂ ଏଠାରେ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତାଙ୍ଗୁ ଜ୍ଞାନୀଜନ ମଧ୍ଯ ପଣ୍ଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ କହନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏପରି କର୍ମଯୋଗୀ 
ପଣ୍ଡିତମାନର୍କ୍ନ ମଧ୍ଯରେ ବି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପଣ୍ଡିତ ଓ ଜ୍ଞାନୀମାନର୍କୀ 
ମଧ୍ଯରେ ବି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନୀଂ । 


^ ଏଠାରେ `ସମାରମ୍ଭାଃ' ପଦଟି ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀଙ୍ସ ରାଗ-ଦେଷବର୍ଜିତ ସାଙ୍ଗୋପାଙ୍ଗ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବାଚକ; ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୨ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଆରମ୍ଭ, ପଦର ବାଚକ ନୁହେଁ । ଏହାର କାରଣ ସେଠାରେ ଫ୯ପ୍ରବୃତ୍ତି' ଓ “ଆରମ୍ଭ _ଏ ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି; ତେଣୁ 
ସେଠାରେ କତ୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅଟେ ତଥା ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂଆ ନୂଆ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରିବା 'ଆରମ୍ଭ' ଅଟେ। 
#' ନିବୂତ୍ତିରପି ମୂଢସ୍ୟ ପ୍ରବୂ ଭିରୁପଜାୟତେ । ପ୍ରବୃତ୍ତିରପି ଧୀରସ୍ୟ ନିବ୍ଦତ୍ତିଫଳଦାୟିନୀ ॥ (ଅଷ୍ଟାବକ୍ରଗୀତା ୧୮ । ୬୧) 
“ଅଜ୍ଞାନୀମାନବ୍କର ନିବୃତ୍ତି ମଧ୍ୟ ପ୍ରବୃତ୍ତି ସୃଣ୍ଟ କରେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷଙ୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି ମଧ୍ୟ ନିବୃତ୍ତିରୂପକ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ।'' 
+ ଗୃହେଷୁ ପଣିତାଃ କେଚିତ୍‌ କେଚିନ୍‌ମୂର୍ଭେଷୁ ପଣ୍ଡିତାଃ । ସଭାୟାଂ ପଣ୍ଡିତାଃ କେଚିତ୍‌ କେଚିସ୍ଥଣ୍ଡିତପଣ୍ଜି ତାଃ ॥ 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ତ୍ଯକ୍ତା କମିଫଳାସଙ୍ଗଂ ନିତ୍ଯତୃପ୍ତୋ ନିରାଶ୍ରୟଃ । 


କମିଣ୍ଯଭିପ୍ରବୃତ୍ତୋ।ପି ନୈବ 


କିଞ୍ଚିଜଛକରୋତି ସଃ॥ ୨୦ ॥ 


ଥନୟ--କମିଫଳାସଙ୍ଗମ୍‌- (ଯେ) କର୍ମର ଓ ଫଳର ଆସସକ୍୍ା; ତ୍ଯକ୍ତା ପରିତ୍ୟାଗ କରି; ନିରାଶ୍ରୟଃ¬ ଆଶରୟରହିତ 
(ଓ); ` ନିତ୍ୟତୃପ୍ଃଚସଦାତୃପୁୀ ` ସଃ ସେ;  କମିଣିକର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ; ଅଭିପରବୃତ୍ତଃଇଉତ୍ମରୂପେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ; 
ଅପି=ମଧ୍ୟୀ କିଞ୍ଚିତ୍‌ ଏବ କିଛି ହେଲେ; ନ, କରୋତି କରେ ନାହିଁ | 

ଯେ କମିର ଓ ଫଳର ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଆଶ୍ରୟରହିତ ଓ ସଦାତୃପ୍ତ। ସେ ଉତ୍ତମରୂପେ କମିରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥୁୂଲେ ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁତଃ କିଛି କରେ ନାହିଁ । 


ବ #/6/#/- _ ତ୍ୟକଳ୍‌। କମିଫଳାସଙ୍ଗମ୍‌'-- ଯଦି କର୍ମ 
କରିବା ସମୟରେ କର୍ତ୍ତାର ଭାବନା ରହେ ଯେ 'ଶରୀରାଦି 
କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ମୋର, ମୁଁ କର୍ମ କରୁଛି, କର୍ମ ମୋର ଓ ମୋ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତଥା ଏହାର ଅମୁକ ଫଳ ମୋତେ ମିଳିବା 
ଉଚିତ”, ତେବେ ସେ କର୍ମଫଳର କାରଣ ହୋଇଯାଏ। 
କର୍ମଯୋଗରେ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷଙ୍ଗୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ ପ୍ରାକୃତ 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ତା୍କ୍ପର ସମ୍ବନ୍ଧଂ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
କର୍ମସାମଗ୍ରୀରେ, କର୍ମରେ ଓ କର୍ମଫଳରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଆସକ୍ତି 
ନ ରହିବା ଯୋଗୁଁ ସେ କର୍ମଫଳର କାରଣ ହୁଅନି ନାହିଁ। 

ସୈନ୍ଯସାମନ୍ତ ବିଜୟ ଅଭିଳାଷରେ ଯୁଦ୍ଧ କରନ୍ତି। 
ସେମାନେ ବିଜୟ ଲାଭ କଲେ ବିଜୟ ସୈନ୍ଯମାନର୍ଦ୍ଧର 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ରାଜାଙ୍ଚ୍ର ହୁଏ; କାରଣ ରାଜା ହିଁ ସୈନ୍ଯ- 
ସାମନ୍ତଙ୍କର ଜୀବନନିର୍ବାହର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଥୁଲେ; ସେମାନକୁ 
ଯୁଦ୍ଧଂସାମଗ୍ରୀ ଯୋଗାଇ ଦେଇଥୂଲେ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ 
ପ୍ରେରଣା ଦେଇଥୁଲେ । ସୈନ୍ୟସାମନ୍ତ ମଧ୍ୟ ରାଜାଙ୍କ ବିଜୟ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିଥୁଲେ | ସେହିପରି ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ାପନ କରିବାରୁ ହିଁ ଜୀବ ସେସବୁ 
ଦ୍ବାରା କରାଯାଉଥୂବା କର୍ମର ଫଳଭାଗୀ ହୁଏ । 

କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ସହିତ କିଜଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବାରୁ 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କର କର୍ମଫଳ ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ | 

ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମଫଳ ସହିତ ସ୍ଵରୂପର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ। ସ୍ବରୂପ ଚେତନ, ଅବିନାଶୀ ଓ ନିର୍ବିକାର ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଥଳେ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ଜଡ଼, ବିକାରୀ ତଥା ଆଦି- 
ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ। ସ୍ବରୂପ ସହିତ ସର୍ବଦା କୌଣସି କର୍ମ ବା ଫଳ 
ରହେ ନାହିଁ। ଏହିଭଳି ଯଦ୍ୟପି କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସଙ୍ସେଂ 
ଜୀବର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ତଥାପି ଜୀବ ଭ୍ରମବଶତଃ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିଛି। ଏହି ସ୍ବୀକୃତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ବନ୍ଧନର ମୂଳ କାରଣ। ଯଦି ଏ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ, ତେବେ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସଙ୍ଗେ ତା'ର 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିର୍ଲିପ୍ରତା ଥୁବାର ଅନୁଭବ ହେବ। 

'ନିରାଶ୍ରୟଃଂ-- ସ୍ଥାନନ କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପରିସ୍ଥିତି 


ଇତ୍ଯାଦିର କିଜଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବାକୁ ହିଁ 
'ନିରାଶ୍ରୟ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଶ୍ରୟରହିତ ହେବା କୁହାଯାଏ | ଯେତେ 
ବଡ଼ ଧନୀ, ରାଜା ବା ମହାରାଜା ହୋଇ ଥାଆନ୍ତୁ ପଛେ, 
ତାଙ୍କୁ ସ୍ଥାନନ/ କାଳ ଇତ୍ଯାଦିର ଆଶ୍ରିତ ହେବାକୁ ପଡ଼େ। 
ମାତ୍ର କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷ ସ୍ରାନ, କାଳ 
ଇତ୍ୟାଦିର କୌଣସି ଆଶ୍ରୟକୁ ମନରେ ସ୍ଥାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଆଶ୍ରୟ ମିଳୁ ବା ନ ମିଳୁ, ତାଙ୍କୁ ଏ ବିଷୟରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ଚିନ୍ତା ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ ନିରାଶ୍ରୟ ହୋଇଥାଆନ୍ରି। 

ନି ତ୍ୟତୃ ପ୍ରଃ-- ପରମାମ଼ାଜ୍ମର ସନ।ତ ନ ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବ (ଆମ୍ରରା) ସତ୍‌-ସ୍ବରୂପ ଅଟେ । ସତ୍‌ର 
କେବେ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ-- “'ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ' 
(ଗୀତା ୨। ୧୬) । କିନ୍ତୁ ସେ ଅସତ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ କରିବାରୂ ତାକୁ ନିଜଠାରେ ଅଭାବ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ନ୍ଯୂନତା ଅନୁଭବ ହୁଏ। ସେହି ଅଭାବ ପୂରଣ ପାଇଁ ସେ 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର କାମନା କରିବାରେ ଲାଗେ। 
ଇଚ଼୍ଢିତ ବସ୍ତୁ ମିଳିଲେ ଏକ ପ୍ରକାର ତୃପ୍ତି ମିଳେ, ମାତ୍ର 
ତାହା ସ୍ଥାୟୀ ରହେ ନାହିଁ। ସଂସାରର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି) ପରିସ଼ିତି ଆଦି ଯେତେବେଳେ ସର୍ବଦା ଅଭାବ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି, ସେତେବେଳେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରିତ 
ତୃପ୍ତି ସ୍ଥାୟୀ ହେବ କିପରି ଅତଏବ ଉପ୍ଭତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରି ତାହାର 
ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବକୁ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ନିତ୍ୟତୃପ୍ରିର 
ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। 

କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷ ନିରାଶ୍ରୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଂସାର-ଆଶ୍ରୟ ବିବର୍ଜିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କୁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ନିତ୍ୟତୃପ୍ତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୭ଶ ଶ୍ମୋକର 
“ଆମ୍ପୃତୃପ୍ରଃ ପଦରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ନିତ୍ୟଯତୃପ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି । 

'କମିଣ୍ୟଭିପ୍ରବୃତ୍ତୋଃପି ନୈବ କିଞ୍ଚିକ୍ରରୋତି ସଃ'- - 
'ଅଭିପ୍ରବୃତ୍ତଃ ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି, କର୍ମଯୋଗ 
ଦ଼ାରା ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କରର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଯଥାଯଥ 
ପ୍ରଣାଳୀରେ ହୁଏ; କାରଣ କର୍ମଫଳରେ ତାଙ୍କୀର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 


ଶ୍ମୋକ ୨୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଆସକ୍ତି ନ ଥାଏ। ତାରଙ୍ଚ୍ରର ସମସ୍ତ କର୍ମ କେବଳ ସଂସାରର 
ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ହୁଏ। 

ଯାହାର କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତି ରହିଛି, ସେ ଉତ୍ତମ- 
ରୂପେ କର୍ମ କରି ପାରେ ନାହିଁ, କାରଣ ଫଳ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ କର୍ମ କଲାବେଳେ ଫଳ ଚିନ୍ତାରେ ତା'ର 
ଶକ୍ତି ଅପଚୟ ହୁଏ, ଫଳରେ ତାର ଶକ୍ତି କର୍ମ କରିବାରେ 
ପୂର୍ଷରୂପେ ଉପଯୋଗ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 

'ଅପି' ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ସୁଗ୍ରବରୁରୂପେ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି କର୍ମ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, କାରଣ ସର୍ବତୋଭାବେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଥୁବାରୁ କର୍ମ ତାଙ୍କୁ ପ୍ପୂର୍ଶ 
କରିପାରେ ନାହିଁ ତାଙ୍କ୍ପର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ । 

ଯଦି ସେ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ, ପୁଣି କର୍ମଫଳରେ ସେ 


ବାନ୍ଧି ହେବେ କିପରି? ତେଣୁ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର 
୧୨ଶ ଶ୍ଳମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗୀ 
କର୍ମଯୋଗୀର୍କୁ କେଉଁଠି ହେଲେ କର୍ମଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ-- 
“ନ ତୁ ସନ୍ନ୍ଯାସିନାଂ କୃଚିତ' | 

ପ୍ରକୃତି ନିରନ୍ତର କ୍ରିୟାଶୀଳ। ତେଣୁ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ 
(କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ କର୍ମ ନ 
କଲେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । 
ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂଲେ, ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ କିଛି କରେ ନାହିଁ। କର୍ମଯୋଗରେ ସିଦି 
ପ୍ରାପ୍ତ ମହାପୁରୁଷର୍କର ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ ସହିତ କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ, ତେଣୁ ସେ ଲୋକହିତାର୍ଥେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ଘିଣିସ୍ନ ଭ/ବ--ମନୁଷ୍ଯଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ କରୁଥାଏ ଏବଂ ନ କରୁଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ କରୁଥାଏ। ମାତ୍ର କତ୍ତୁତୃଶୂନ୍ଯ ହୋଇଗଲେ ସେ କଦାପି କିଛି କରେ ନାହିଁ। 
=== ;#¿ === 
ସମ୍ୂଂ-- ୧ ୯ଣଶ @ ୨୦୩ ଖୋଳ କର୍ମଘୋର6ଜକେ ସି ନହାଫୁଚୁଷର୍କନ କର୍ମକୁ ନିର୍ଳିଙ୍ରୁତଃ ବିଷୟନେ ବର୍ଷଶଳଃ କଳିୟୀାକି 
ବର୍ଞମ୍ମାଳ ଭଗବନ ୨୧ଖ ଜ୍ଞ୍ଜୋଳରେ ନିଚୂକିପନାୟଣ ୨୦୨୨ଖଣ ଏଜ୍ଞ୍ରୋଳନେ ଦ୍ରଚୂକ୍ଞିପଜଃୟଣ କର୍ମଘୋରୀ ଯାଧକର୍କନ କର୍ମଚ୍ର 


ନିର୍ନିଘ୍ୂତ/ ବିଷୟଜେ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛନି / 
ନିରାଶୀର୍ଯ ତଚି ତ୍ତାମ୍ବରା 


ତ୍ୟକ୍ତ ସଵିପରି ଗ୍ରହଃ । 


ଶାରୀରଂ କେବଳଂ କମି କୁବିନ୍ନାପ୍ନୋତି କିଳ୍‌ବିଷମ୍‌ ॥ ୨୧॥ 
ଥର ଯତଚିତ୍ତାମ୍ବାଚିଯାହର୍କାର ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ଉତ୍ତମରୂପେ ବଶୀଭୂତ; ତ୍ଯକ୍ତସଵିପରି ଗ୍ରହଃଯେ ସମସ୍ତ 
ସଂଗ୍ରହ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଦେଇଛନ୍ତି (ସେପରି) ; ନିରାଶୀଃ= ଇଢ଼ାରହିତ (କର୍ମଯୋଗୀ) ; କେବଳମ୍‌ ¬ କେବଳ; ଶାରୀରମ୍‌ ¬ ଶରୀର 
ସମୃନ୍ଧୀୟ; କମି, କୁ ଵିଚ୍‌= କର୍ମ କରୁଥିଲେ (ମଧ୍ଯ); କିଳ୍‌ ବିଷମ୍‌, ନ, ଆପ୍ନୋତି-= ପାପଭାଗୀ ହୁଅନି ନାହିଁ। 
ଯାହାର୍କର ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ଉତ୍ତମରୂପେ ବଶୀଭୂତ, ଯେ ସମସ୍ତ ସଂଗ୍ରହ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଦେଇଛନ୍ତି, 
ସେପରି ଇତ୍କାରହିତ କମିଯୋଗୀ କେବଳ ଶରୀର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କମି କରୁଥୁୂଲେ ମଧ୍ୟ ପାପଭାଗୀ ହୂ ଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


ବ//6/- 'ଯତଚିତ୍ତାମ଼ା'-¬ ସାଂସାରିକ ଅଶା ବା ଇଢ଼ା 
ଥବା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଇତ୍ୟାଦି ବଶୀଭୂତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଆଲୋଚ୍ଯ ଶ୍ଳୋକରେ “ନିରାଶୀଃ' ପଦରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଜାର ଆଶା ବା ଇଚ୍ଛା ରହେ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାଙ୍ଗୀର ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ସ୍ଵତଃ ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ରହନ୍ତି । ଏସବୁ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତାଙ୍କ ଦାରା ବ୍ଯର୍ଥ ଚେଷ୍ଟ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ତ୍ୟକ୍ତ ସଵିପରି ଗ୍ରହଃ'-- କର୍ମଯୋଗୀ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ 
ହୋଇଥୂଲେ ସେ ସମସ୍ତ ଭୋଗସାମଗ୍ରୀର ସଂଗ୍ରହ ସ୍ଵରୂପତଃ 
ତ୍ୟାଗ କରି ଦିଅନ୍ତି। ସେ ଯଦି ଗ୍ହସ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି, ତେବେ 
ଭୋଗବୁଦଧି ରଖି (ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ) କୌଣସି ପଦାର୍ଥ 
ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଥୁବା ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀକୁ 


ସେ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବି, ସଂସାରର ଓ ସଂସାର 
ପାଇଁ ମନେ କରନ୍ତି ତଥା ସଂସାର ହିତରେ ସେହି ସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକୁ 
ଉପଯୋଗ କରନ୍ତୈ। ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ ସଂଗ୍ରହ ନ କରିବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ । 

[ଏପରି ନିବୃତ୍ତିପ୍ରଧାନ ଶ୍ଳୋକ ଗୀତାରେ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି 
ନାହିଁ। ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୦ମ ଶ୍ଳମୋକରେ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀର୍କୀ 
ପାଇଁ ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୫୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍କୀ ପାଇଁ ପରିଗ୍ରହ ତ୍ୟାଗ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ମାତ୍ର ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ତାଂଠାରୁ ଆହୁରି ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର 
ତ୍ୟାଗ କଥା “ତ୍ୟକ୍ତ ସଵିପରିଗ୍ରହ/' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି; 
କାରଣ 'ପରିଗ୍ରହ' ସହିତ “ତ୍ୟକ୍ତ” ପଦ କେବଳ ଏହିଠାରେ 
ହିଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ 
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ଭକ୍ତଯୋଗୀର୍ଦ୍ଵ ପାଇଁ “ଅନିକେତଃ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି, 
କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ତାହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ବାସସ୍ଥାନ ପ୍ରତି 
ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ନ ହେବା । 

“ନିରାଶୀଃ୮--କର୍ମଯୋଗୀଜ୍କ ଠାରେ ଆଶା, କାମନା, 
ପ୍ପହା, ବାସନା ଇତ୍ଯାଦି ରହେ ନାହିଁ। ସେ ଯେ କେବଳ 
ବାହ୍ଯଭାବେ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ତ୍ଯାଗ କରନ୍ତି ତାଂ'ନୁହେଁ, 
ବରଂ ସେ ଅନ୍ତରରୁ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଆଶା ବା ଇଚ୍ଜା 
ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଦିଅନ୍ତି। ଆଶା ବା ଇଢ଼ା ପୂର୍ଣ୍ରୂପେ 
ପରିତ୍ଯକ୍ତ ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ 
ତାବ୍ଟର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ। 

'ଶାରୀରଂ କେବଳଂ କମି କୁ ବିଚ୍‌' _'ଶାରୀରଂ କମି' 
(ଶରୀର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ) ର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ହୁଏ; ଯଥା- ଶରୀର 
ଦାରା ହେଉଥୁବା କର୍ମ ଏବଂ ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ କରାଯାଉଥୁବା 
କର୍ମ । ଶରୀର ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବା କର୍ମ କଥା ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର 
୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି। ତାହାର ତାମର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, 'ସମସ୍ତ କର୍ମ କେବଳ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଦାରା ହେଉଛି, ମୋର ତା' ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହି 
ଏପରି ସ୍ବୀକାର କରି କର୍ମଯୋଗୀ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦଝି ନିମନ୍ତେ 
କର୍ମ କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏଠାକାର ଶ୍ମୋକଟି ନିବୃତ୍ତିପ୍ରଧାନ। ଏଠାରେ 
ଉପର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ପଦର ଅର୍ଥ “କେବଳ ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ 
କରାଯାଉଥୁବା ଆବଶ୍ୟକ କର୍ମ” (ଖିଆପିଆ କରିବା, ଗାଧୁଆ 
ପାଧୁଆ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି) ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ 
ମନେ ହେଉଛି। ନିବୃତିିପରାୟଣ କର୍ମଯୋଗୀ କେବଳ 
ଶରୀର ନିର୍ବାହୋପଯୋଗୀ କର୍ମ କରନ୍ତି । 

'ନାପ୍ନୋତି କିଳ୍‌ବିଷମ୍‌--ଯେ କର୍ମ କରିବା ଓ ନ 
କରିବାରେ ନିଜର କିଜଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ, ସେ ପାପଭାଗୀ 
ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ । ଆଶାରହିତ 
କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବାରେ ନିଜର କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ନ ଥୂବା ଯୋଗୁଁ ପାପଭାଗୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାଙ୍ଗ୍ଗର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । 

ନିବୃତ୍ତିପରାୟଣ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ କର୍ମଯୋଗୀ କେବେ 
ଆଳସ୍ଯଂ-ପ୍ରମାଦରେ ସମୟ ଅତିବାହିତ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଆଳସ୍ୟ-ପ୍ରମାଦର ମଧ୍ୟ ଉପଭୋଗ ହୁଏ | ଏକାନ୍ତସ୍ସାନରେ 
ଶୋଇ ରହିଲେ ଆଳସ୍ୟର ଉପଭୋଗ ହୁଏ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଦ୍ଧ 
ତଥା ନିରର୍ଥକ କର୍ମ କଲେ ପ୍ରମାଦର ଉପଭୋଗ ହୁଏ। 
ଏହି ଭାବରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅବସ୍ତାରେ ଆଳସ୍ଯଜନିତ ସୁଖ 
ଏବଂ ନିବୃତ୍ତି ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରମାଦଜନିତ ସୁଖ ଉପଭୋଗ 
ହୋଇପାରେ । ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦ ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟ ପାପଭାଗୀ 
ହୁଏ। ସ୍ଵଳ୍ପ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିବୃତ୍ତିପରାୟଣ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ମା 


କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ ଠାରେ କିଜଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦ 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ତାର୍କ୍ଵଠାରେ ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦର ସ୍ଥାନ 
ନ ଥୂବାରୁ “କିଳ୍‌ବିଷମ୍‌ ନ ଆପ୍ନୋତି' କହିବା ନିରର୍ଥକ । 
ସେ ଯତବିତ୍ତାମ୍ବରା' ଅଟନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍କର ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ସଂଯତ । ତେଣୁ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ ଆଳସ୍ଯ, 
ପ୍ରମାଦ ଇତ୍ୟାଦି ଆସେ ନାହିଁ । ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀ ତ୍ୟାଗ କରି 
ଆଶା, କାମନା, ମମତା ଇତ୍ୟାଦିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତାଙ୍କ୍ଵ ଦାରା ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ । 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ, ଯଦି ତାର୍ଦ୍ଚ ଦାରା ପାପକ୍ରିୟା 
ହୁଏ ନାହିଁ, ତେବେ ସେ ପାପଭାଗୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ବୋଲି 
କାହିକି କୁହାଯାଇଛିନ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ରିୟାର ଆରମ୍ଭରେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ କିଛି ଦୋଷ (ପାପ) 
ଥାଏ--'ସର୍ବାରମ୍ବା ହି ଦୋଷେଣ ଧୂମେନାଗ୍ଲିରି ବାବୃତାଃ” 
(ଗୀତା ୧୮। ୪୮) | ପ୍ରକୃତରେ ଅସତ୍‌ର ସଙ୍ଗ ହେତୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ହେତୁ ପାପ ଲାଗେ। 
କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କ୍ନ ଠାରେ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ନ ଥାଏ 
କିମ୍ବା କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି କରିବା ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନୁହେଁ। ତେଣୁ ତାଙ୍କ୍ବର କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବାରେ 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ତାଙ୍କୁ କର୍ମରେ 
ଥୂବା ଆନୁଷଙ୍ଗିକ ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ କି ଶାସ୍ତ୍ରବି ହିତ 
କର୍ମକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବାର ପାପ ମଧ୍ଯ ଲାଗେ ନାହିଁ। 

ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ, ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଭଗବାନ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ବି (ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କର୍ତବ୍ୟ 
ବାକି ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ) ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା 
ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛନ୍ତି (୩ । ୨୫-୨୬”) | ନିଜ ପାଇଁ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, “ତ୍ରିଲୋକରେ କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ 
ଓ ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ବାକି ନ ଥୂଲେ ବି ମୁଁ ସାବଧାନ ହୋଇ କର୍ମ 
କରୁଛି' (୩ | ୨୨-¬ ୨୪) | ତେବେ କେବଳ ଶରୀରନିର୍ବାହ 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରୁଥୁବା କର୍ମଯୋଗୀଙ୍ଗୁ କଂଣ ଲୋକସଂଗ୍ରହ 
ତ୍ଯାଗର ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହିଁ/ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, 
କାମନା, ମମତା ଇତ୍ଯାଦି ନ ଥୁବା ହେତୁ ତାଙ୍ଲୁ କୌଣସି 
ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଯଦ୍ୟପି ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଠାରେ 
ଓ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ କାମନା, ମମତା ଇତ୍ଯାଦି ଦୋଷ 
ନ ଥାଏ, ତଥାପି ସେମାନେ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ 
କରନ୍ତି। ଏହା ସେମାନର୍କୀର ଦୟା ବା କୃପା। ପ୍ରକୃତରେ 
ସେମାନେ ଲୋକସଂଗ୍ରହ କରିବା ଓ ନ କରିବାରେ ସର୍ବଥା 
ସ୍ବଵତନ୍କ୍ଟା ସେମାନଜ୍ତୀ ଉପରେ କୌଣସି ଦାୟିତ୍ୁ 
ନାହିଁ (ଗୀତା ୩। ୧୮)। ବାସ୍ତବରେ ନିବୃତ୍ତିପରାୟଣ 


ଶ୍ମୋକ ୨୨] 


ସାଧକମାନର୍କ୍ର ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାରର ଲୋକସଂଗ୍ରହ । 
ଲୋକସ ଗ୍ରହ କରାଯାଏ ନାହିଁ, ତାହା ସ୍ବତଃ ହୁଏ । 
ଏବେ ତୃତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିପାରେ ଯେ, ଭଗବାନ ତୃତୀୟ 
'ଅଧ୍ୟାୟର ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ କେବଳ ନିଜ ଶରୀର ପୋଷଣ 
କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପାପୀ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ଶରୀରନିର୍ବାହ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପାପଭାଗୀ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏ ଦୁଇଟି କଥାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ କିପରି ଏହାର 
ଉତ୍ତର ହେଲା, ଭୋଗବୁଵି ଥୁବାପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଏବଂ କର୍ମ ତଥା 
ପଦାର୍ଥରେ ଆସକ୍ତି ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମ କଲେ ପାପ ଲାଗେ 
ଏବଂ କର୍ମ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ପାପ ଲାଗେ; ତେଣୁ ସେଠାରେ 


“ପଚନ୍ତି ଆମ୍ବକାରଣାତବ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ 


କର୍ମଯୋଗୀର୍କୀ ଠାରେ ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ନ ଥାଏ କି କର୍ମ ତଥା 
ପଦାଥିରେ ତାର୍କ୍ପର ଆସକ୍ତି ନ ଥାଏ; ତେଣୁ ସର୍ବତୋଭାବେ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ଥିବା ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କୁ କର୍ମ କରିବା କିମ୍ବା ନ କରିବାରେ 
କିଞ୍ଚିନ୍ପାତ୍ର ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ। 

ହକ” ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ଯଦି ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍କ୍ଚ ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଏ, ତେବେ ଆପତ୍ତି କ'ଣ; 
କାରଣ ଏଥୂରେ ବର୍ଶ୍ରିତ ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ ତ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍ଦ୍ର 
ଠାରେ ବି ଦେଖାଯାଏ? 
` ଜନ୍ତଜ ପ୍ରଥମ କଥା ହେଲା, ଏବେ ଏଠାରେ 


କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗ୍ବଲିଛି; ତେଣୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ମୁଖ୍ୟରୂପେ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କ୍ଘ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ଦ୍ରିତୀୟତଃଃ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ 
ନିଜକୁ କତ୍ତା ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତାଙ୍କର “ମୁଁ କିଛି କରୁ 
ନାହିଁ” (ଗୀତା ୫। ୮) ଏହି ବିବେକ ପ୍ପତ୍ଟ୍ଭାବେ ଜାଗ୍ରତ 
ରହେ; ତାହାହେଲେ ତାଙ୍କର ପାଇଁ “କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ପାପଭାଗୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ” କହିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ କିପରି? 

କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକଙ୍କ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ ବିବେକ ସେତେ 
ପ୍ଫାଷ୍ଟ ଜାଗ୍ରତ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇଥାନ୍ତି 
ଯେ, ମୋର କିଛି ନୁହେଁ; ମୋ ପାଇଁ କିଛି ଆବଶ୍ଯକ 
ନାହିଁ ଏବଂ ମୋ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ।” ଏ 
ତିନୋଟି କଥା ତାରଙ୍କ୍ଚ ଭିତରେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରୁ ନିଲ୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। 

ସାଧାରଣତଃ ଲୋକରଙ୍କ୍ଫର ଧାରଣା ଯେ, କର୍ମଯୋଗୀ 
ଗ୍ରହସ୍ପାଶ୍ରମେରେ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ।ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ) 
ସନ୍ନ୍ୟାସାଶ୍ରମରେ ରହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏପରି କୌଣସି 
ନିୟମ ନାହିଁ। କେହି ଗ୍ରହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ଥାଆନ୍ତୁ ବା 
ସନ୍ନ୍ଯାସାଶ୍ରମରେ ଥାଆନ୍ତୁ ଯାହାର୍କ୍ବର ଘ୍ଫଷ୍ଟ୍‌ ବିବେକ ରହିଛି 
ଯେ ମୁଁ ଶରୀରଠାରୁ ଭିନ୍ନ', ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ । 
ଯାହାଙ୍ଗ୍ଧ ଠାରେ ଏତେ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନୋଟି କଥା ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଇଛି, ସେ 
ଗ୍ଘହତ୍ସପାଶ୍ରମରେ ଥାଆନ୍ତୁ ବା ସନ୍ନ୍ଯାସାଶ୍ରମରେ ଥାଆନ୍ତୁ, ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି କର୍ମଯୋଗୀ । 


===-= ;#୮ === 


ଯଦୂଜ୍ରାଲ।ଭସନ୍ତୁଷ୍ଟ୍ଯେ 


ଦୁନ୍ଦ୍ରାତୀତୋ 


ବିମରଃ | 


ସମଃ ସିଦ୍ଧାବସିଦ୍ଦୌ ଚ କୃତ଼ାପି ନ ନିବଧ୍ଯତେ ॥ ୨୨॥ 


୬୭୭୧ ୨୫ ୬୭ ୨ 


ଥଯ ଦୃ ଜ଼ାଲାଭସନ୍ତୁଷ୍ଟଝ” (ଯେଉଁ କର୍ମଯୋଗୀ ଫଳେଚ୍ଛା ବିନା) ଆପେ ଆପେ ଯାହାକିଛି ମିଳିଯାଏ ସେଥୂରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ ବିମସରଃରଭର୍ଷ୍ୟାରହିତ; ଦୃନ୍ଦ୍ଵାତୀତଃ”ଦୃନ୍ଦ୍ବରହିତ: ସିଦ୍ଦୌଇସିଦି ଚ ଓ; ଅସିଵୌ=ଅସିଵିରେ; 
ସମଃ=ସମଭାବସମ୍ପନ୍ନ (ସେ); କୃତ଼ା=ି(କର୍ମ) କରୁଥୁଲେ, ଅପିଳିମଧ୍ୟ) ନ, ନିବଧ୍ୟତୋନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ| 


ଯେଉଁ କମିଯୋଗୀ ଫଳେଚ୍ରା ବିନା ଆପେ ଆପେ ଯାହାକିଛି ମିଳିଯାଏ ସେଥ୍ପରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ ଏବଂ 
ଯିଏ ଭଷ୍ଯାରହିତ, ଦୂନ୍ଦ୍ରାତୀତ ତଥା ସିଦ୍ଧିଅସିଛ୍ିିରେ ସମଭାବସମ୍ପନ୍ନଃ ସେ କମ୍ପି କରୁଥ୍ୂଲେ ମଧ୍ଯ ତହିଁରେ 


ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ। 
ବ୍ୟ୍ୟଃ--ଯଦୃକ୍ରାଲାଭସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ”-- କର୍ମଯୋଗୀ ନିଷ୍କାମ- 
ଭାବରେ ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରନ୍ତି। 
ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ଥୂବାରୁ ପରିଣାମରେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁକୂଳତା 
ପ୍ରତିକୂଳତା,। ଲାଭଂକ୍ଷତି, ମାନଂଅପମାନ, ପ୍ରଶଂସାଂନିନ୍ଦା 
ଇତ୍ୟାଦି ଯାହା କିଛି ମିଳେ, ସେଥୁରେ ତାର୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
କୌଣସି ଅସନ୍ତୋଷ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେ ଯଦି ବ୍ୟବସାୟ 
କରୁଛନ୍ତି ତେବେ ବ୍ଯବସାୟରେ ଲାଭ ବା କ୍ଷତି ହେଲେ 


ତାର୍କୀ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ତା'ର କୌଣସି ପ୍ରକାର ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ। ସେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସମାନଭାବେ 
ସନ୍ତୁଞ୍ଟ୍‌ ରହନ୍ତି କାରଣ ତାଙ୍ଚ୍ ମନରେ ଫଳେଚ୍ରା ନ ଥାଏ । 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବ୍ୟବସାୟରେ ତାଙ୍କୁ ଲାଭ ଓ କ୍ଷତିର 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ଏବଂ ସେ ତଦନୁସାରେ ଯଥୋଚିତ ଚେଷ୍ଟା ବି 
କରନ୍ତି: କିନ୍ତୁ ପରିଣାମରେ ସେ ସୁଖୀ ବା ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଯଦି ସାଧକର ଅନ୍ତଃ-କରଣରେ କଦାଚିତ୍‌ ଅନୁକୂଳତା 
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ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାର କିଛି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଯାଏ, ତଥାପି ସେ 
ବିବ୍ରତ ହେବା ଅନୁଚିତ: କାରଣ ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସେହି ପ୍ରଭାବ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, ତାହା ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ବ୍ଯବହୃତ “ଲାଭ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ 
ପ୍ରାପ୍ତି। ଏହି ଦୂଷ୍ଟୁରୁ କେବଳ ଲାଭ ବା ଅନୁକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେବା “ଲାଭ” ନୁହେଁ, ବରଂ ଲାଭକ୍ଷତି, ଅନୁକୂଳତା- 
ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରଭୂତି ଯାହା କିଛି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି, ସେସବୁ 
'“ଲାଭ' ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଟତ। 

'ବିମସ୍ସରଃ'-- କର୍ମଯୋଗୀ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ସହିତ 
ନିଜର ଏକତ୍ସ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି-- “ସବି ଭୂତାମୃଭୂତାମ୍ବା' 
(ଗୀତା ୫। ୭)। ତେଣୁ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ 
ପ୍ରତି କିଞ୍ଚିଚ୍ପାତ୍ର ବି ଭର୍ଷ୍ୟାଭାବ ରହେ ନାହିଁ। 

ବିମସ୍ମରଃ' ପଦ ପୂଥକ୍‌ଭାବେ ବ୍ଯବହାର କରିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ଯେପରି କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ଭର୍ଷ୍ୟାଭାବ ଜାତ ନ ହେବ, ସେ ବିଷୟରେ 
କର୍ମଯୋଗୀ ବିଶେଷ ସାବଧାନ ରହନ୍ତି । କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଅନୁଷ୍ଠି ତ ହୁଏ । ଯଦି ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ କିଜ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ଭର୍ଷ୍ୟାଭାବ 
ରହେ, ତେବେ ତାର୍ଚ୍ଚର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ହିତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଭର୍ଷ୍ଯାରୂପକ ଦୋଷ ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ। ଧରାଯାଉ ଦୁଇଜଣ 
ଦୋକାନୀରଙ୍କ୍ମର ପରଯ୍ପର ମଧ୍ୟରେ ମିତ୍ରତା ଅଛି । ସେଥୂମଧ୍ୟରୁ 
ଜଣଙ୍କ୍ମର ଦୋକାନ ଭଲ ଗ୍ରଲିଲେ ଅନ୍ଯଜଣର୍କଚ୍ଚ ମନରେ 
ସାମାନ୍ଯ ଭର୍ଷ୍ୟା ଜାତ ହୁଏ ଯେ, ତା” ଦୋକାନ ଭଲ 
ଗ୍ବରଲିଲାନ ହେଲେ ମୋ ଦୋକାନ ମାନ୍ଦା ହୋଇଗଲା। 
ଏହି ଇର୍ଷ୍ଯାରୂପକ ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ମିତ୍ର ମିତ୍ର ଭିତରେ 
ଜଣେ ଅନ୍ୟର ଉନ୍ନତି ସହି ପାରେ ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି 
ପରଯ୍ପୂର ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରେମ, ଏକଡ଼ ଓ ମିତ୍ରତା ରହିଛି, 
ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ଯଦି ଭର୍ଷ୍ଯାରୂପକ ଦୋଷ ଆସିଯାଉଛି, 
ତେବେ ଯେଉଁଠି ଶତୃତା, ଭିନ୍ନତା ଇତ୍ଯାଦି ରହିଛି, 
ସେଠାକାର କଥା କଂଣ କହିବା ତେଣୁ ସାଧକ ଏହି 
ଦୋଷରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ବିଶେଷ ସାବଧାନତା 
ଅବଲମ୍ବନ କରିବା ଉଚିତ । 

ଂଦୁନ୍ଦ୍ରାତୀତଃ-- କର୍ମଯୋଗୀ ଲାଭ-କ୍ଷତି, ମାନ-ଅପମାନ, 
ପ୍ରଶଂସା-ନିନ୍ଦା, ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ପ୍ରଭୂତି 
ଦୁଦ୍ବରୁ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ଥୁବାରୁ ତାର୍କୀ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏହି ଦ୍ଦ୍ଧଜନିତ 
ରାଗ-ଦ଼େଷ, ହର୍ଷ-ଶୋକ ଆଦି ବିକାର ଉହିନ ହୁଏ ନାହିଁ | 

ଦୂନ୍ଦ୍ଵ ଅନେକ ପ୍ରକାରର; ଯଥା--ଭଗବାନର୍ବୀର ସଗୁଣ- 
ସାକାରରୂପ ଠିକ୍‌ ନା ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ରୂପ ଠିକ୍‌, 


± ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଅଦ୍ମୈତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଠିକ୍‌ ନା ଦ୍ରୈତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଠିକ୍‌, ଭଗବାନବ୍କୀ 
ପ୍ରତି ମନ ଲାଗିଲା କି ନାହିଁ, ଏକାନ୍ତ ସ୍ତାନ ମିଳିଲା କି 
ନାହିଁ, ଶାନ୍ତି ମିଳିଲା କି ନାହିଁ, ସିଝି ମିଳିଲା କି ନାହିଁ 
ଇତ୍ଯାଦି। ଏସବୁ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ ସାଧକ 
ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ବ ହୁଏ। ଯେପରି ନିକିତି ଗୋଟିଏ ପଟକୁ ଢଳିଗଲେ 
ଓଜନ ସମାନ ହେଲା ବୋଲି ଧରାଯାଏ ନାହିଂ, ସେହିପରି 
ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ କୌଣସି ଦିଗକୁ ଆକର୍ଷଣ 
ଥୂଲେ, ତାକୁ ଦୁନ୍ଦ୍ରାତୀତ କୁହାଯିବ ନାହିଁ। 

କର୍ମଯୋଗୀ ସମସ୍ତ ଦୃନ୍ଦ୍ରୁ ଉର୍ଦ୍ବ୍ବରେ ଥୁବା ଯୋଗୁଁ ସୁଖପୂର୍ବକ 
ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୫ | ୩) | 

'ସମଃ ସିଦ୍ଧାବସିଦ୍ଦୌ ଚ'--କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
ନିର୍ବିଘ୍ନରେ ପୂର୍ଶରାଙ୍ଚ ହେବାକୁ ସିଵିି କୁହାଯାଏ ଏବଂ 
କୌଣସି ବାଧାବିଘ୍ନ ହେତୁ ପୂର୍ଶ୍ରାଙ୍ଗ ନ ହେବାକୁ ଅସିଵି 
କୁହାଯାଏ । କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା 'ସିଦି” ଅଟେ ଓ ପ୍ରାପ୍ତ 
ନ ହେବା ଅଧିଵି” ଅଟେ। ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଦ୍ଧିରେ ରାଗ- 
ଦ୍ଦେଷ, ହର୍ଷଠଂଶୋକ ଇତ୍ଯାଦି ବିକାର ଉତ୍ଥନ୍ତ୍ର ନ ହେବା 
ହିଁ ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମ ରହିବା। ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟ 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ୪୮ଶ ଶ୍ଳୋକର 'ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ ସମୋ ଭୂୃତ଼ାଂ 
ପଦମାନର୍ଚ୍ଚରେ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି । 

ନିଜର କିଛି ନୁହେଁ, ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ଆବଶ୍ଯକ 


ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁଂ-ଏ 
ତିନୋଟି କଥାର ଯଥାଯଥ ଅନୁଭବ ହେଲେ, ସିଦ୍ଧି ଓ 


ଅସିଦିରେ ପୂର୍ଷରୂପେ ସମତା ଆସିଯିବ । 

'କୃଡ଼ାପି ନ ନିବଧ୍ଯତେ'-- ଏଠାରେ “କୃତ଼ା ଅପି' 
ପଦର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ 
ଯଦି ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ ତେବେ କର୍ମ ନ କଲାବେଳେ 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିବାର ପ୍ରଶ୍ନ କାହି ସେ ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାରେ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। 

ଶରୀରନିର୍ବାହ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରୁଥୁବା କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦ 
ପରି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ସକଳ କର୍ମ କରୁଥବା କର୍ମଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ 
କର୍ମବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ । 

ବାସ୍ତବରେ କର୍ମଯୋଗ ଅନୁସାରେ କର୍ମ କରିବା, 
ଅଧୂକ କରିବା, କମ୍‌ କରିବା ଅଥବା ନ କରିବା, ବନ୍ଧନ 
ବା ମୁକ୍ତିର କାରଣ ନୂହେଁ। ,କର୍ମ ସହିତ ଥୂବା ଲିପ୍ତତା 
ହିଁ ବନ୍ଧନର କାରଣ ଏବଂ ନିର୍ଲିପ୍ତରତା ମୁକ୍ତିର କାରଣ। 
ଯେପରି ରଇଂମଞ୍ଚରେ ଜଣେ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ଓ ଅନ୍ୟଜଣେ 
ଇନ୍ଦ୍ରଜିତ ହୋଇ ଅଭିନୟ କରନ୍ତି ଏବଂ ଉଭୟେ ନିଜ 
ନିଜ ଅଭିନୟକୁ ସୁଗ୍ବରୂରୂପେ କରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୂରୁ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତରେ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ବା 
ଇନ୍ଦ୍ରଜିତ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କର୍ମଯୋଗୀ 


ଶ୍ନୋକ ୨୩] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ନିଜ ବର୍ଣ୍ରି, ଆଶ୍ରମ ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁସାରେ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
କରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଂସହିତ 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଶାଶ୍ବତ ସ୍ବରୂପ 
ସହିତ ତାର୍କ୍ରର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ, ନଶ୍ଵର ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ। ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ 
କର୍ମ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 

ବିଗ୍ଵରପୂର୍ବକ ଦେଖିଲେ, ସମତା ସ୍ବତଃ ବି ଦ୍ଯମାନ । 


ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ଅନୁଭବ ଯେ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଆମେ ଯେପରି ରହୁଛେ, ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ୟ ସେପରି 


ରହୁଛେ। ଯଦି ଆମେ ସେପରି (ଏକରୂପେ]) ରହୁ ନ ଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ (ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ) ପରିସ୍ଥିତିର 
ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ କିପରି ହୁଅନ୍ତା ଏଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା ଯେ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ହିଁ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ, ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ନୂହେଁ | 
ତେଣୁ ପରିସ୍ଥିତି ବଦଳିଗଲେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେ 
ସମ (ଯଥାବତ୍ବ) ରହୁଛେ । ଆମର ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ, ପରିସ୍ଥିତି 
ଦିଗକୁ ତ ଆମେ ଦୃଶ୍ଚି ଦେଉଛେ, ହେଲେ ସ୍ବରୂପ ଦିଗକୁ 
ଦୃଷ୍ଟ ଦେଉ ନାହେଁ । ନିଜ ସମ ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେବାରୁ 
ଆଗନ୍ତୁକ ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ମିଶି ଆମେ ସୁଖୀଦୁଃଖୀ ହେଉଛେ । 


ଲକ ୭ 


ଦନ୍ଧୂ୭-ତୃତା(ୟ ଥଧାଃୟଜ ୮ 6 ଳନ ପୂର୍ବାର୍ଶ୍ଚନ ଜଗକ/ନ 'ବଜ#ତିଜେଳ ଡଣୀଳ/'6@ କହିଥିଲେ %@ ନ# ବଣଞତ/ତ 
ଥଳ୍ୟଯ ଳର୍ମ ନନୁଷକୁ ବନ୍ନନଜେ ପଳ/ଏ / ବର୍ଞମାନ ୨୩୩ 6 ଳନ ଜଜକାର୍ଦକେ 6ନେହି ଜଥାଳୁ ଅୁୟ 96୩ଳ/୮୦ନ@ କହୁଛନଳି / 


ଗତସଙ୍ଗସ୍ୟ 
ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ 


ମୁକ୍ତସ୍ଯ 


ଜ୍ଞାନାବସିତଚେ ତସଃ | 
କମି ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ॥ ୨୩॥ 


ଥକ -ଗତସଙ୍ଗଂସ୍ୟ-ଯାହାଙ୍କର ଆସକ୍ତି ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି; ମୁକ୍ତସ୍ୟଚ୍ଯେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି; 
ଜ୍ଞାନାବସିତଚେତସଃଯାହାର୍କ୍ରର ବୁଦ୍ଧି ସ୍ବରୂପର ଜ୍ଞାନରେ ଅବସ୍ଥିତ; ଯଜ୍ଞାୟ¬ଯଜ୍ଞ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ଆଚରତଃକର୍ମରତ 
(ଏପରି) ମନୁଷ୍ୟକ୍କର; ସମଗ୍ରମ୍‌ ସମସ୍ତ; କମି=ିକର୍ମ; ପ୍ରବିଲୀୟତେଇଁ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ | 
ଯାହାଙ୍ଦ୍ରର ଆସନ୍ତି ସବିଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି, ଯେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ସ୍ବରୂ ପଭୂତ 
ଜ୍ଞାନରେ ଅବସିତ, କେବଳ ଯଜ୍ଞ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କମିରତ ଏପରି ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର ସମସ୍ତ କମ୍ମି ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 


ବକ୮୮୮ ଗୀତାରେ କେବଳ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ହିଁ 
କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ ବିଲୀନ ହେବା କଥା 
କୁହାଯାଇଛି, ତେଣୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି କର୍ମଯୋଗର ମୁଖ୍ଯ 
ଶ୍ମୋକ। ସେହିପରି ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୬ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗର ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୬୬ତମ ଶ୍ଳୋକ 
ଭକ୍ତିଯୋଗର ମୁଖ୍ଯ ଶ୍ଳୋକ ଅଟେ । 

'ଗତସଙ୍ଗସ୍ଯ'-_ କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି 
ଓ ବ୍ଯକ୍ତିମାନସ୍ଗ୍ତ ପ୍ରତି ଥୁବା ଆସକ୍ତି ଓ ଆକର୍ଷଣ ହିଁ 
ପ୍ରକୃତରେ ବନ୍ଧନକାରକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣଦାୟକ (ଗୀତା 
୧୩।୨୧)। ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ତ୍ୟାଗ କରି କେବଳ ଜନହିତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଓ ଲୋକସଂଗ୍ରହାର୍ଥେ କର୍ମ କରୁ ଥୂବାରୁ 
କର୍ମଯୋଗୀ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାବ୍ରର ଆସକ୍ତି ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ଵରୂପ ଦୃଣ୍ଟୁରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଅସଙ୍ଗ ¬ 'ଅସଙ୍ଗୋ 
ହ୍ୟୟଂ ପୁରୁଷଃ' (ବୃହଦାରଣ୍ୟକ, ୪ | ୩ | ୧୫) | ଅସଙ୍ଗ 
ହୋଇଥୂୁଲେହେଁ ସୁଖେଢ଼ା ଯୋଗୁଁ ସେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ସେଗୁଡ଼ିକରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । 


'ମୋ ମନୋନୂକୂଳ ହେଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଯାହା ଗ୍ରହୁଛି, 
ତାହା ହେଉ; ଯାହା ନ ଗ୍ରହୁଛି, ତାହା ନ ହେଉ'-- 
ଏହିପରି ଭାବନା ଥୁବାପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସଙ୍ଗଂ ବ ଢ଼ି ଗ୍ବଲେ । 
ପ୍ରକୃତରେ ଯାହା ହେବାର ଅଛି, ତାହା ହେଉଛି। ଇଚ଼ା 
କର ବା ନ କର, ଯାହା ହେବାର ଅଛି, ତାହା ଅବଶ୍ଯ 
ହେବ; ଏବଂ ଯାହା ହେବାର ନାହିଁ, ତାହା ଆଦୌ 
ହେବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ମନସ୍କାମନା କରି ମନୁଷ୍ଯ ଅଯଥା 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ୁଛି ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଛି। 

କର୍ମଯୋଗୀ ସଂସାରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ଶରୀରାଦି 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ ନ କରି 
ସଂସାରର ମନେକରନ୍ତି ଏବଂ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
କରନ୍ତି। ଏହା ଫଳରେ ବସ୍ତୁ ଓ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରବାହ 
ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ ଏବଂ ନିଜର ଅସଙ୍ଗ ସ୍ବରୂପ 
ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ ରହେ। 

କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କ୍ର “ଅହମ୍‌' ମଧ୍ଯ ସେବାରେ ଲାଗିଯାଏ। 
ତାମ୍ଭ୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାର୍କ୍ର ଅନ୍ତରରେ ମୁଁ ସେବକ” ଏହି 
ଭାବନା ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ । “ମୁଁ ସେବକ” ଏହି ଭାବନା 
ମନୁଷ୍ଯକୁ ସେବକପଣର ଅଭିମାନରେ ବାନ୍ଧି ଦିଏ। 
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ସେବାସାମଗ୍ରୀ ସହିତ ଆମ୍ରରୀୟତା ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେବକପଣର 
ଅଭିମାନ ହୁଏ । ସେବା ଉପଯୋଗୀ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସେବ୍ଯର, 
ତା'ବସ୍ତୁ ତାକୁ ଦେଇଦେବା ଦ୍ବାରା କି ସେବା ହେଲା? 
ବରଂ ଆମେ ସେଥୁରୃ୍‌ୂ ରଣମୁକ୍ତ ହେଲେ । ଅତ ଏବ 
ସେବକ ନ ରହି କେବଳ ସେବା ରହିବା ଉଚିତ |। ଏପରି 
ଭାବନା ଆସିବା ଉଚିତ ଯେ, ଆମେ ସେବା ପ୍ରତିବଦଳରେ 
ଧନ, ମାନ, ବଡଢ଼ିମା, ପଦ, ଅଧୂକାର ଇତ୍ଯାଦି କିଛି 
ନେବୁ ନାହିଁ କାରଣ ସେସବୁ ଉପରେ ଆମର ଅଧୂକାର 
ନାହିଁ। ସେ ସବୁକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ହେଉଛି ଅନଧୂକାର 
ଚେଷ୍ଟା। “ଲୋକେ ମୋତେ ସେବକ ବୋଲି କହନ୍ଗ'-- 
ଏପରି ଭାବନା ମଧ୍ଯ ରହିବା ଅନୁଚିତ; ଯଦି କେହି 
କହନ୍ତି ତେବେ ସେଥୂରେ ପ୍ରସନ୍ତ ହେବା ଅନୁଚିତ । 
ଏହିପରି ଭାବରେ ସାଂସାରିକ ବଧସ୍ୟୁଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାର 
ସେବାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିନିଯୋଗ କଲେ, ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ପ୍ରସନ୍ତତା ଜାତ ହେବ। ସେହି ପ୍ରସନ୍ତତାର ଉପଭୋଗ 
କରା ନ ଗଲେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଅସଙ୍ଗତା ଅନୁଭୂତ ହେବ । 

ମୁକ୍ତସ୍ଯଂ “ଯାହା ନିଜ ସ୍ବରୂପଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ଭ ଭିନ୍ନ, 
ସେହି କ୍ରିୟା ଓ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନେଇଥୂବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡ଼େ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରାଧୀନ ହୋଇଯାଏ । କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ 
ଦାରା ସ୍ବୀକୃତ (ଅବାସ୍ତବିକ) ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିନଷ୍ଟ ହେଲେ 
କର୍ମଯୋଗୀ ସର୍ବଥା ଅସଙ୍ଗଅ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଅସଙ୍ଗ 
ହେବାମାତ୍ରେ ସେ ସର୍ବତୋଭାବେ ମୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବାଧୀନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

ଜ୍ଞାନାବସିତଚେତସଃ”-ଯାହାର୍କ୍ଚ ବୁଦ୍ଧିରେ ସ୍ବରୂପର 
ଜ୍ଞାନ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ଜାଗ୍ରତ ରହେ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଜ୍ଞାନାବସିତଚେତସଃ” । ସ୍ବରୂପର ଜ୍ଞାନ ହେବାମାତ୍ରେ 
ତାର୍ଚ୍ଚର ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ, ଯାହା କି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 

ବସ୍ତୁତଃ ଜ୍ଞାନ ସଂସାରର ହିଁ ହୁଏ, ସ୍ବରୂପର ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ସ୍ବରୂପ ସ୍ବତଃ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ। କ୍ରିୟା ଓ 
ପଦାର୍ଥର ବିଭାଗ ଭିନ୍ନ ଓ ସ୍ବରୂପର ବିଭାଗ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ବରୂପ ସହିତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । 
କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଜଡ଼ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ସ୍ଵରୂପ ଚେତନ । 
କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରକାଶ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପ ପ୍ରକାଶକ । ଏହି 
ପ୍ରକାରେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସ୍ବରୂପଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବୋଲି 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ଅନୁଭବ ହେବାମାତ୍ରେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୂପକ 
ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଅସଙ୍ଗଂ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା *‹ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ସ୍ବରୂପରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

'ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କମ୍ପି ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ'-- ଜ୍ଞାର୍ଥ 
କର୍ମ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ହିଁ “କର୍ମରେ 
ଅକର୍ମ” ଦେଖିବାର ଏକ ଭିନ୍ନ ରୂପ । ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ 
କେବଳ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ଯଜ୍ଞଂ” ଅଟେ। 
ଯଜ୍ଞ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ ନ କରି 
ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ-- 
ଯଜ୍ଞାର୍ଥାନ୍ଵ୍‌ କମିଣୋଃନ୍ଯତ୍ର ଲେ।କୋଃୟଂ କମ୍ମିବନ୍ଧନଃ' 
(ଗୀତା ୩ | ୯) | 

କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ 
କ୍ରିୟା ଯେପରି ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତକ ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଆଦିଅଅନ୍ତଯୁକ୍ତ। କ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା ଓ 
ଶେଷ ହେବାପରେ ରହିବି ନାହିଁ; ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା 
ଯେ, ତାହା ମଝିରେ ବି ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପଦାର୍ଥ 
ଉତ୍ୟନ୍ନ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା ଓ ନଷ୍ଟ ହେବା ପରେ ମଧ୍ଯ 
ରହିବ ନାହିଁ; ଅତଏବ ପ୍ରାମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ତାହା 
ମଧ୍ଯକାଳରେ ବି ନାହିଁ। ଏହା ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ, ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ ଆଦ୍ଯ ଓ ପ୍ରାନ୍ତରେ ନ ଥାଏ, ତାହା ମଧ୍ଯରେ 
(ବର୍ତମାନରେ) ବି ନ ଥାଏଂ। ଚେତନସ୍ବରୂପର ଆଦି ଓ 
ଅନ୍ତ ନାହିଁ, ତାହା ସଦା ଅକ୍ରିୟରୂପେ ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ସେହି ଚେତନଂତତ୍ତ୍ଵ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରକାଶକ। ଏ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ସେ ଏସବୁ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
କରେ, ସେତେବେଳେ ବନ୍ଧିନରେ ପଡ଼େ। ଫଳେଢ଼ା ତ୍ୟାଗ 
କରି କେବଳ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ହିଁ ଏହି 
ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ। 

ସଂସାରରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର କ୍ରିୟା ହେଉଛି ଏବଂ 
ଅନେକ ପ୍ରକାର ପଦାର୍ଥ ରହିଛି। ମାତ୍ର ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ 
କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ଆସକ୍ତି, ମମତା ଓ କାମନାପୂର୍ବକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, ସେ ସେହି କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଦାରା 
ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। କର୍ମଯୋଗୀ କାମନା, ମମତା ଓ 
ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି କେବଳ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ କରୁଥୂବାରୁ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ପଦାର୍ଥକୁ ଅନ୍ଯମାନଗ୍ସ୍ର 
ଭାବି ସେମାନର୍କ୍ଚ ସେବାରେ ନିୟୋଜିତ କରୁଣଥୁବାରୁ 
ତାର୍ଜର ସମସ୍ତ (କ୍ରିୟମାଣ, ସଞ୍ଚିତ ଓ ପ୍ରାରବୁ) କର୍ମ 
ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ କର୍ମଠାରୁ ନିଜର 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଅସଙ୍ଗତା ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । 


» ଆଦାବନ୍ତେ ଚ ଯନ୍ତରାସ୍ତି ବର୍ତମାନେଃ ପି ତଉଥା ॥ (ମାଣ୍ଡକ୍ଯକାରିକା ୪ | ୩୧) 


ଶ୍ମୋକ ୨୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ବିଶେଷ କଥନ 


_ ୯୧) କର୍ତା, କରଣ ଓ କର୍ମ--ଏ ତିନିହେଁ ମିଶିଲେ 
କର୍ମସଞ୍ଚୟ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୮ । ୧୮) । କରଣ ଓ କର୍ମ 
ଦୁଇଟିଯାକ କତ୍ତାର ଅଧୀନ ହୋଇଥୁବାରୁ କର୍ତ୍ତୃତୁ ବିନା 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସଂଗ୍ରହ ହେବ ନାହିଁ। ଅତଏବ କର୍ମସଞ୍ଚୟର 
ମୁଖ୍ଯ ହେତୂ ହେଲା କର୍ତ୍ତୁତୃ। 

ବିଗ୍ଵରପୂର୍ବକ ଦେଖିଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, କିଛି ପାଇବା 
ଆଶାରୁ ହିଁ କରିବାର ଇଢ଼ା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଫଳରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ। କର୍ତ୍ତତୁ ହେତୁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ । ମନୁଷ୍ଯ କିଛି 
ପାଇବା ଆଶାରେ କର୍ମ କଲେ କର୍ତ୍ତୁତୃ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ । 
କର୍ମଯୋଗୀ ଇଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ କରି କେବଳ ଯଜ୍ଞ ନିମନ୍ତେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରୁଥିବାରୁ ତାର୍କ୍ତର କର୍ତ୍ତୃତୃ 
ଅନ୍ୟମାନବ୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିନିଯୋଗ ହୁଏ, ଫଳରେ ସେ 
ଅସଙ୍ଗତା ଅନୁଭବ କରନ୍। ତେଣୁ ତାର୍ଦ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସଞ୍ଚୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଆଧାର (କର୍ତ୍ତୃତୂଃ ନ 
ରହିଲେ କର୍ମ କେଉଁଠି ତିଷ୍ଠି ରହିବ” 

କର୍ମଯୋଗରେ “ମମତା” (“ମୋରଂଭାବ) ତ୍ଯାଗ 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ “ଅହଂଭାବ” (।ମୁଁ'ଭାବ) ତ୍ଯାଗର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି। ମମତା ବର୍ଜିତ ହେଲେ ଅହଂଭାବ 
ଏବଂ ଅହଂଭାବ ବର୍ଜିତ ହେଲେ ମମତା ସ୍ବତଃ ବର୍ଜିତ 
ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗରେ ପ୍ରଥମେ ”ମମତାଂ 
ଓ ପରେ “ଅହଂଭାବ” ଦୂର ହୁଏଂ, ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ 
ପ୍ରଥମେ “ଅହଂଭାବ”ଂ ଓ ପରେ ”ମମତା' ଦୂର ହୁଏ। 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ଦୂର ହେଲେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃ 
ମଧ୍ଯ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ। 

କର୍ମଯୋଗୀ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ କି ଗ୍ବାହାନ୍ତି 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ କର୍ମଫଳର ଭୋକ୍ତା ହୂଅନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଧରାଯାଉ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଦଣ୍ଡ 
ଭୋଗିବାର ଅଛି। କିନ୍ଧୁ ସେ ମରିଗଲେ ତାଂର ସମସ୍ତ 
ଦଣ୍ଡ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବା ବ୍ୟକ୍ତି 


ଯଦି ରହିଲା ନାହିଁ, ତେବେ ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବ କିଏଂ 
ସେହିପରି କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ରର ଭୋକ୍ତତ଼ୃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଯେହେତୁ ଭୋକ୍ତା 
ରହିଲା ନାହିଁ, କର୍ମଫଳ ଭୋଗିବ କିଏଂ? 

(୨) ଚଳିତ ଅଧ୍ଯାୟର ନବମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଥୂଲେ, “ମୋ ଜନ୍ମ ଓ କର୍ମର ଦିବ୍ଯତାକୁ ଯେଉଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵ ସହକାରେ ଜାଣେ, ସେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ।'” ଜନ୍ମ ତ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ଦିବ୍ଯ କିନ୍ତୁ 
କର୍ମ ସକଳ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର (ସେମାନେ କରିବାକୁ ଗ୍ବହିଁଲେ) 
ଦିବ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ । ଏଣୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୪ଶ ଶ୍ଣୋକରେ 
ଭଗବାନ ନିଜ କର୍ମର ଦିବ୍ଯତା ବିଷୟରେ କହିଲେ ଯେ, 
କର୍ମଫଳରେ ମୋର ଆସକ୍ତି ନ ଥୂବାରୁ କର୍ମ ମୋତେ 
ଲିପ୍ତ କରିପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହିଭଳି କର୍ମତତ୍ତ୍ଵକୁ ବୁଝି ଯିଏ କର୍ମ କରେ, 
ତାହାର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ। ପୁନଶ୍ୃ ୧୫ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ କହିଲେ ଯେ, ମୁମୁକ୍ଷୁଗଣ ମଧ୍ଯ ଏହି ତତ୍ତ୍ରକୁ 
ଜାଣି କର୍ମ କରିଛନ୍ତି । ତତ୍ଦଶ୍ଭାତ୍‌ ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ବିଷୟରେ କହିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲେ ଏବଂ 
୧୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହିଲେ ଯେ, କର୍ମ, ବିକର୍ମ ଓ ଅକର୍ମର 
ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ଉଚିତ । ପୁନଶ୍ଡ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ମୁଖ୍ୟରୂପେ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ (ଅକର୍ମ ବା ନିର୍ଲିପ୍ରତା) ବିଷୟରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। 

କାମନା ଯୋଗୁଁ “କର୍ମ” ହୁଏ, କାମନା ବଢ଼ିଗଲେ `ବିକର୍ମ' 
ହୁଏ ଏବଂ କାମନା ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଅଅକର୍ମ' 
ହୁଏ। ପ୍ରକୃତରେ ଏହି (୧ ୬ଶ ଠାରୁ ୩୨ଶ ଶ୍ନୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) 
ପ୍ରକରଣର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଅଅକର୍ମ' ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିବା। ତେଣୁ ଭଗବାନ ୧୯ଶ ଠାରୁ ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମ ଓ ବିକର୍ମର ମୂଳ କାରଣ 
“କାମନା'କୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି ତଥା “ଅକର୍ମ'ର 
ବର୍ଣ୍ରନା କରିଛନ୍ତ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ୩୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଏହି ପ୍ରକରଣଟିର ଉପସଂହାର କରିଛନ୍ତି । 


ମଜିଜିଵା ଭ/ବ-_ କ୍ରିୟା, “କର୍ମ ଓ “କର୍ମଯୋଗ” ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି | ଶରୀର ବାଳକରୁ ଯୁବକ ହୁଏ ଏବଂ 
ଯୁବକରୁ ବୃଦ୍ଧ ହୁଏ ¬ଏହା 'କ୍ରିୟା' ଅଟେ | କ୍ରିୟାରେ ପାପ ହୁଏ ନାହିଁ, ପୁଣ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ, ବନ୍ଧନ ହୁଏ ନାହିଁ କି ମୁକ୍ତି ବି 
ଅଖ ଆଥଅଥଅଘଥଧ | ଧବନଉ|ଆୈଇାମାସଆସଆ⁄ନ%ସହସଇେଇେଇ୭୍‌େ୍‌େ୍‌  ଚ୍‌ତତତତସ ବସେ ସ୍‌ ୍‌୍‌୍‌୍‌ ଜଜ ଜଜ ଜଜ ଜା ୩ 9 9 9 9 99 9 9ˆ>ଉ 
* ଅହଂଭାବରେ ମଧ୍ୟ ମମତା ରହିଥାଏ; ଯଥା-- ମୋର ଅହଂକାର | ଏଣୁ କର୍ମଯୋଗରେ ମମତା ସମ୍ପୂର୍ଶ ପରିତ୍ଯାଗ ହୋଇଗଲେ ଅହଂଭାବ 

ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ମମତା ରହେ ନାହିଁ। ଅହଂଭାବ (କହିବା ନିମନ୍ତେ) କେବଳ ସଂସାରର ସେବା ପାଇଁ ରହେ। 


#' ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ କାମନା ତ୍ୟାଗ କଥା ଏହି ପଦମାନର୍କରେ କୁହାଯାଇଛି- 'କାମସର୍କଳୁବର୍ଜିତାଃ' (୪ | ୧୯); 'ତ୍ଯକ୍ତା କର୍ମଫଳାସଙଇଗଂମ୍‌' 
(୪ । ୨୦); 'ନିରାଶୀଃ”' (୪ | ୨ ୧); 'ଯଦୃଢ଼ାଲାଭସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ' (୪ | ୨୨); ଏବଂ “ଗତସଙ୍ଗସ୍ଯ' (୪ | ୨୩) | 
ଅକର୍ମ କଥା ଏହି ପଦମାନର୍କରେ କୁହାଯାଇଛି- 'ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଦଗ୍ଧକର୍ମାଣମ୍‌' (୪ | ୧୯); “ନୈବ କିଞ୍ଚିକରୋତି ସଃ” (୪ ୨୦); 'କର୍ମ 
କୂର୍ବନ୍ନାପ୍ନୋତି କିଳ୍‌ବିଷମ୍‌' (୪ । ୨୧); 'କୃତାପି ନ ନିବଧ୍ୟତେ' (୪ | ୨୨) ଏବଂ “କର୍ମ ସମଗ୍ର ପ୍ରବିଲୀୟତେ' (୪ | ୨୩) | 


346 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ହୁଏ ନାହିଁ । ଗଙ୍ଗଂର ପ୍ରବାହ ଏକ କ୍ରିୟା। ଏଣୁ କେହି ସେଥୁରେ ବୁଡ଼ି ମରିଗଲେ ବା ତା' ଜଳ ଦ୍ବାରା କୃଷି ଆଦି କୌଣସି 
ପରୋପକାର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ ଗଙ୍ଗାକୁ ପାପ ବା ପୁଣ୍ୟ ଲାଗେ ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ କ୍ରିୟା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି କର୍ତ୍ତା 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ପାଇଁ କ୍ରିୟା କରେ, ସେତେବେଳେ ସେହି କ୍ରିୟା ଫଳଜନକ “କର୍ମ' ହୋଇଯାଏ | କର୍ମ ଯୋଗୁଁ ବନ୍ଧନ 
ହୁଏ-¬ 'ଯଜ୍ଞାଥାତୃ କମିଣୋଃ ନ୍ୟଯତ୍ର ଲେ।କୋଃୟଂ କମିବନ୍ଦନଃ' (ଗୀତା ୩ | ୯) | କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରି ଯେତେବେଳେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ ପରହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ, ସେତେବେଳେ ତାହା 
'କର୍ମଯୋଗ' ହୁଏ | କର୍ମଯୋଗ ଦାରା ବନ୍ଧନ ଛିନା ହୁଏ-- 'ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କମି ସମଗ୍ର ପ୍ରବିଲୀୟତେ' | ବନ୍ଧନ ଛିନ୍ନ ହେଲେ 
ଯୋଗ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ସହିତ ନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧର ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ । 
ଉକ୍ତ ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକଟି କର୍ମଯୋଗର ମୁଖ୍ଯ ଶ୍ଳୋକ । ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଃ ସବିକମ୍ାଣି ଭସ୍ମସାତ୍ କୁରୂତେ” 
(୪। ୩୭) ପଦମାନଙ୍କରେ ଯେପରି ଜ୍ଞାନାଗ୍ନି ଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନଯୋଗୀଙ୍କୀର ସମସ୍ତ ପାପ ଭସ୍ମ ହେବା କଥା କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 'ଅହଂ 
ତ଼ା ସବିପାପେଭ୍ୟୋ ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ଯାମିଂ (୧୮। ୬୬) ପଦମାନକ୍କରେ ଯେପରି ଭକ୍ତଙ୍କର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ ହେବା କଥା 
କହିଛନ୍ତି, ସେହିପରି ଏହି ଶ୍ମୋକରେ “ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କମ୍ମି ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ' ପଦମାନର୍ଚ୍ରେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ (ପାପ) ନଷ୍ଟ ହେବା କଥା କହିଛନ୍ତି । 
=== × = _= 

ଦୀ୍ଦଂଫୂର୍ବଃନ୍ଜ୍ରୋନକ ଜମବାନ କହିଲେ ଯଜ୍ଞ କିମଃନ୍ତ କର୍ମ ଳେ ସମ କର୍ମ ବିଲଳ ନୋଇଠାଏ / ଯାଧକନମାନର୍କନ 
ଚୁଚି ବିଶାସ ୬ ଯୋର୍ୟତାନେ ଭିନ୍ନତଃ ଠୋଟୁ ଯାଧଳା ମଧ ବିବିଧ ପଳାକନ ହୁଏ / ଣୁ ଏ୫ବ ସୀତଟି ଶଜ୍କୋଳନେ ୮୨୪୩ 
୭(! ୩୦୩ ଜ୍ଞ୍ଜୋଳ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତଃ ଭନବାନ ଜିନ ଜିନ୍ନ ଫଳନ ସାଧନାକୁ କ୍ରପଃନେ ବର୍ଷନା କଟୁଛନି। 


ବ୍ରହ୍ମାପିଣଂ ବ୍ରହ୍ମ ହବିବ୍ରିହ୍ନାଗ୍ଲୌ ବ୍ରହ୍ମଣା ହୃତମ୍‌। 
ବ୍ରହ୍ନେବ ତେନ ଗନ୍ତବ୍ଯଂ ବ୍ରହ୍ମକମିସମାଧ୍ୂୂନା ॥ ୨୪ ॥ 
ଥୟ ଅପିଣମ୍‌= (ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞରେ) ଅର୍ପଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁକ୍‌, ସୁବାଦି ଅର୍ପଣପାତ୍ର (ମଧ୍ଯ); ବ୍ରହୁବରହୁ; ହବିଃ-¬ ହବ୍ୟ 
ପଦାର୍ଥ (ମଧ୍ଯ); ବ୍ରହ୍ମବବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହ୍ମଣାଠବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ କର୍ତାର୍କ୍ନ ଦ୍ବାରା ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ଲୌଚିବ୍ରହ୍ମରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ; ହୃତମ୍‌ ଆହୁତି 
ପ୍ରଦାନରୂପକ କ୍ରିୟା (ମଧ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମ) ; ବ୍ରହ୍ମକମିସମାଧ୍ଵନା (ଏପରି ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନରତ) ଯେଉଁ ମନୁୂଷ୍ଯଗ୍ଜରର ବ୍ରହ୍ମରେ ହିଁ କର୍ମ- 
ସମାଧୂୂ ହୋଇଛି; ତେନ ତାର୍କ୍ମଦ୍ରାରା; ଗନ୍ତବ୍ଯମ୍‌ଚପ୍ରାପ୍ରବ୍ଯ (ଫଳ ମଧ୍ଯ; ବ୍ରହ୍ମ ଏବ ବ୍ରହ୍ମ । 
ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞରେ ଅଷିଣ ଅଥାତ୍ ସ୍ପକ୍‌, ସ୍ପବାଦି ଅପିଣପାତ୍ର ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମକୁ ହବ୍ଯ ପଦାଥି ଅଥାତ୍ବ ତିଳ, 
ଯବ, ଘିଅ ଆଦି ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ କର୍ତା୍କ ଦାରା ବ୍ରହୂରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ପ୍ରଦାନରୂପକ 
କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ବ୍ରହୁୂ (ଏପରି ଯଜ୍ଞାନୂଷ୍ଠାନରତ) ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯର୍କରର ବ୍ରହୂରେ ହିଁ କମି-ସମାଧ୍ ହୋଇଛି, ତାର୍କୀ 
ଦ଼ାରା ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ଫଳ ମଧ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମ। 


ବ#6// {ଯଜ୍ଞରେ ଆହୁତିର ପରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି | ଆହୁତି 
ଅଗ୍ନିସ୍ବରୂପ ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଗ୍ନି ବ୍ୟତୀତ ହବ୍ଯ 


'କର୍ମଯୋଗ'ର ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ର। କାରଣ ଭଗବାନ ଚଳିତ 
ପ୍ରକରଣର ଉପକ୍ରମରେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତେ କମି ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି 


ପଦାର୍ଥର କୌଣସି ଭିନ୍ନ ସତ୍ତା ନ ରହିଲେ ତାହା ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ 
ହୁଏ । ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ସାଧନା ସାଧ୍ୟରୂପ ହୋଇଗଲେ 
ତାହା ଯଜ୍ଞଂରେ ପରିଣତ ହୁଏ। 

ଯେତେ ସବୁ ଯଜ୍ଞ ରହିଛି, ସେଥୁରେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର 
ଅନୁଭବ କରିବା କୌଣସି ଭାବନା (କଳ୍ପନା) ନୂହେଁ, 
ବରଂ ତାହା ବାସ୍ତବ । ଭାବନା ତ କେବଳ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର 
ହିଁ କରାଯାଇ ପାରେ। 

ଆଲୋଚ୍ୟ ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ ବିଷୟକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେସବୁ 


ଯଜ୍ଜ୍ଞାତ଼ା ମୋକ୍ଷ୍ୟସେଃ ଶୁଭାତ୍' (୪ । ୧୬) କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଉପସଂହାରରେ ମଧ୍ୟ '“କମ୍ମିଜାଟ୍‌ ବିଦ୍ଧି ତାଟ୍‌ ସର୍ବାନେବଂ 
ଜ୍ଞାଡ଼ା ବିମୋକ୍ଷ୍ୟସେଂ (୪ । ୩୨) କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ମଝିରେ 
ମଧ୍ଯ “ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କମି ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ' 
(୪।୨୩) କହିଛନ୍ତି। ଏହାର ସାରାଂଶ ହେଲା|), 
ଯଜ୍ଞକରତ୍ତୀ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ “ଅକର୍ମ' ହୋଇଯାଏ। କେବଳ 
ଯଜ୍ଞ ପରମ୍ପରାର ସୁରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ଯଜ୍ଞ କଲେ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଏସବୁ ଯଜ୍ଞରେ “କର୍ମରେ 
ଅକର୍ମ'” ଦେଖିବା ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪] 


ବ୍ରହ୍ମାପିଣଂ ବ୍ରହୁ ହବିଃ୮--ଯେଉଁ ପାତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦିଆଯାଏ, ସେହି ସ୍ଥୁକ୍‌, ସ୍ବ, ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ଏଠାରେ ଅଅଷିଣମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା ଦର୍ଶୀଯାଇଛି -- “'ଅଷ୍ୟିତେ 
ଅନେନ ଇତି ଅଷିଣମ୍‌' | ସେହି ଅର୍ପଣକୁ ବ୍ରହ୍ୁସ୍ଵରୂପ ମନେ 
କରନ୍ତୁ । 

ରାଶି, ଯବ, ଘିଅ ଇତ୍ୟାଦି ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥ ଦାରା ହବନ 
କରାଯାଏ, ସେସବୁ ହବ୍ୟ ପଦାର୍ଥକୁ ବ୍ରହୁସ୍ଵରୂପ ଭାବନ୍ତୁ । 

ବ୍ରହ୍ନାଗ୍ନୌ ବ୍ରହୁୂଣା ହୃତମ୍‌:-- ଆହୁତି ପ୍ରଦାନକାରୀ 
ମଧ୍ୟ ବ୍ରହ୍ୁ (ଗୀତା ୧୩ |୨), ଯେଉଁଥୁରେ ଆହୁତି ଦିଆଯାଏ, 
ସେହି ଅଗ୍ନି ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ଆହୁତି ପ୍ରଦାନରୂପକ 
କ୍ରିୟାକୁ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହୂ ମନେ କରନ୍ତୁ। 

ବ୍ରହ୍ମକମିସମାଧ୍ପନା- - ଯେପରି ହୋମ କରୁ ଥୁବା 
ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ରୁବ, ହବ୍ଯ ପଦାର୍ଥ, ଅଗ୍ନି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ 
ମନେକରେ, ସେହିପରି ଯିଏ ପ୍ରତ୍ଯେକ କର୍ମରେ କର୍ତା, 
କରଣ, କର୍ମ ଓ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥକୁ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି, ସେହି ପୁରୁଷର୍କ୍ଚର ବ୍ରହ୍ମରେ ହିଁ କର୍ମ-ସମାଧ୍ୂ 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରେ ବ୍ରହ୍ମବୁଦି 
ରଖନ୍ତି। ତାର୍କ୍ଵ ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ । 
ବ୍ରହ୍ମ ଛଡ଼ା କର୍ମର କୌଣସି ଭିନ୍ନ ସ୍ବରୂପ ରହେ ନାହିଁ। 

'ବ୍ରହ୍ନୈବ ତେନ ଗନ୍ତବ୍ଯମ୍‌'-- ଏକମାତ୍ର ବ୍ରହ୍ମରେ ହିଁ 
କର୍ମ“ସମାଧୂ ହେବାରୁ ଯାହାଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ 
ହୋଇଯାଏ, ତାଙ୍କୁ ଫଳସ୍ବରୂପ ନିଃସଦେହରେ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ। ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବ୍ରହ୍ମ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କାହରି ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ 
ସତ୍ତା ରହେ ନାହି। 

ଉକ୍ତ ଶ୍ଳୋକଟିକୁ ସଜ୍ଜପନମାନେ ଭୋଜନ କରିବା 
ସମୟରେ ପାଠ କରନ୍ତି, ଫଳରେ ଭୋଜନରୂପକ କର୍ମ 
ମଧ୍ୟ ଯଜ୍ଞ ହୋଇଯାଏ । ଭୋଜନରୂପକ କର୍ମରେ ବ୍ରହୁବୁଦ୍ଧି 
କରିବାର କେତୋଟି ବିଷୟ ନିମ୍ନରେ ଦିଆଯାଉଛି-- 

(୧) ଯାହା ଦାରା ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ, ସେହି ହାତ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ରହ୍ପସ୍ବରୂପ-_ *ସବିତଃ ପାଣିପାଦଂ ତତୃ' (ଗୀତା ୧୩ | ୧୩) | 

(୨) ଭୋଜ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ-¬ 'ଅହମେ- 
ବାଜ୍ୟମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୧୬ | 

(୩) ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ¬ 
'ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | 

(୪) ଜଠରାଗ୍ନି ମଧ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ-¬ “ଅହଂ ବୈଶ୍ଵାନରଃ' 
(ଗୀତା ୧୫ | ୧୪) | 

(୫) ଭୋଜନରୂପକ କ୍ରିୟା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଠରାଗ୍ନିରେ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଅନ୍ତ ଆହୁତି ପ୍ରଦାନରୂପକ କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ 
'ଅହଂ ହୁତମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୧୬) | 

(୬) ଏହି ପ୍ରକାରେ ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ 
ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ଫଳ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ- ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମୂତଭୁଜୋ 
ଯାନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ ସନାତନମ୍‌' (ଗୀତା ୪ | ୩୧”) । 


କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ହିଁ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ସଂସାରର 
ସ୍ବରୂପ। ବାସ୍ତବ ଦୂଷ୍ଟିରେ ଦେଖିଲେ, ପ୍ରକୃତି ବା ସଂସାର 
କେବଳ କ୍ରିୟାରୂପ ଅଟେଂଂ। ପଦାର୍ଥ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି ସ୍ଥିର 
ରହେ ନାହିଁ; ସେଥୂରେ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ। 
ଅତଏବ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ କେବଳ ପରିବର୍ତନରୂପକ କ୍ରିୟାର 
ସମଷ୍ଚିମାତ୍ର । କେବଳ “ଅନୁରାଗ” ହେତୁ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଖାଯାଏ। ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ବିନାଶାଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛି। 
ସୁତରାଂ ସଂସାର ଅଭାବସ୍ବରୂପ । ଯାହାର ସତ୍ତାରୁ ଅଭାବରୂପକ 
ସଂସାର ମଧ୍ୟ ସତ୍ତାବାନ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, କେବଳ ସେହି 
ଅକ୍ତିୟଂତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ରହୂ ହିଁ ଭାବରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ । ସଂସାରର 
ନଶ୍ଵରତା ବିଷୟରେ ଆମେ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରେ ବୁଝି ପାରିବା-¬ 

ସଂସାରର ତିନୋଟି ଅବସ୍ଥା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଉମତ୍ରତ୍ତି, 
ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟ। ବସ୍ତୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, କିଛି ସମୟ ରହେ ଓ 
ପରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଅଥବା ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ନିଏ, ବଡ଼ 
ହୁଏ ଓ ପରିଶେଷରେ ମୃତ୍ଯୁ ମୁଖରେ ପଡ଼େ। ଏ ବିଷୟରେ 
ଗଭୀର ବିଗ୍ବର କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଏହା କେବଳ 
ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ପ୍ରଳୟର କ୍ରମ; ଏଥୂରେ ବଧ୍ତୁତଃ ସ୍ଥିତି ନାହିଁ । 
ଧରାଯାଉ କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯର ପୂର୍ଶ୍ର ଆୟୁ ପଗ୍ଵଶ ବର୍ଷ । 
ଯଦି ସେଥୂୁରୂ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷ ବିତିଗଲା, ତାଂହେଲେ ଆଉ 
ତିରିଶ ବର୍ଷ ଆୟୁ ରହିଲା। ଆଉ ଟିକିଏ ଗଭୀର ବିଗ୍ବର 
କଲେ, କେବଳ ପ୍ରଳୟ ଏବିନାଶ) ହିଁ ହେଉଛି, ଆଦୌ 
ଉତ୍ପତ୍ତି ହେଉ ନାହିଁ । ଯେତିକି ବର୍ଷ ଆୟୁ ବିତିଗଲା, 
ସେତିକି ବର୍ଷ ମନୁଷ୍ଯ ମରିଗଲା। ଏ ଦୃଷ୍ଟରୁ ମନୂଷ୍ଯ 
ଅନୂକ୍ଷଣ ମରୁଅଛି, ତାଂଜୀବନ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ମୃତ୍ଯୁମୁଖରେ 
ପଡ଼ୁଛି। ଦୃଶ୍ଯ ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଦୃଶ୍ଯ ଆଡ଼କୁ ଗତି 
କରୁଛି। ଅଭାବର ନାମ ପ୍ରଳୟ; ତେଣୁ ଏକମାତ୍ର ଅଭାବ 
ହିଁ ବାକି ରହିଲା। ଅଭାବର ସତ୍ତା ଭାବରୂପକ ବ୍ରହ୍ମ 
ଉପରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି। ଏଣୁ ଭାବରୂପେ ଏକ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ 
ଅବଶେଷ ରହିଲା--“ସବିଂ ଖଳିଦଂ ବ୍ରହୁଂ' (ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ. 
୩ | ୧୪ | ୧); “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯) | 
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« ପ୍ରକର୍ଷେଣ କରଣଂ (ଭାବେ ଲ୍ୟୁଟ୍‌) ଇତି ପ୍ରକୃତିଃ। ସମ୍ୟଗ୍‌ରୀତ୍ୟା ସରତୀତି ସଂସାରଃ । 


* ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଦୈବମେବାପରେ ଯଜ୍ଞଂ ଯୋଗିନଃ ପକ୍ଷ୍ୟୁପାସତେ । 


ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ନାବପରେ ଯଜ୍ଞଂ 


ଯଜ୍ଞେନୈବୋପନଜୂହୁତି ॥ ୨୫ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ଅପରେ =ଅନ୍ଯ; ଯୋଗିନଃ=ଯୋଗୀଜନ; ଦୈବମ୍‌ ¬ଦୈବ; ଯଜ୍ଞମ୍‌=ଯଜ୍ଞ; ଏବ ହିଁ; ପକ୍ୟୁପାସତେ = ଅନୁଷ୍ାନ 
କରନ୍ତି ଅପରେଚିଆଉ କେତେକ ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ନୌିବ୍ରହରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଯଜ୍ଞେନି(ବିଗ୍ଵରରୂପକ) ଯଜ୍ଞ ଦାରା; ଏବ ହି; 
ଯଜ୍ଞମ୍‌- (ଜୀବାମ଼ାରୂପକ) ଯଜ୍ଞର; ଉପକୁହୁତି ଆହୁତି ଦିଅନ୍ି | 


ଅନ୍ଯ ଯୋଗୀଜନ ଦୈବ (ଭଗବଦଷିଣରୂପକ) 


ଯୋଗୀଜନ ବ୍ରହ୍ମରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ବିଗ୍ରରରୂପକ ଯଜ୍ଞ 


ବ6/# _“ ଦୈବମେବାପରେ ଯଜ୍ଞଂ ଯୋଗିନଃ ପ୍ୟ୍ୟଯୁ- 
ପାସତେ'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ରହ୍ୁଦର୍ଶନ- 
ରୂପକ ଯଜ୍ଞ କରୁଥୁବା ସାଧକର୍କ୍‌ ବିଷୟରେ ବର୍ଷଶ୍ରିନା କଲେ । 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ “ଅପରେ' ପଦରେ ତାକ୍ଚାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ଯଜ୍ଞ କରୁଥୁବା ସାଧକମାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହୁଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ “ଯୋଗିନଃ” ପଦ ଯଜ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ କରୁଥୁବା 
ନିଷ୍କାମ ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

କ୍ରିୟା ଓ ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ମନେ ନ କରି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ଓ ଭଗବାନର୍କ୍ ପାଇଁ ମନେ କରିବା ହିଁ “ଦୈବଯଜ୍ଞଂ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଭଗବଦର୍ପଣରୂପକ ଯଜ୍ଞ। ଭଗବାନ ହେଉଛନ୍ତି 
ଦେବାଧୂଦେବ; ତେଣୁ ସବୁକିଛି ତାର୍କ ଚରଣରେ ଅର୍ପଣ 
କରିବା ହିଁ ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ଦୈବଯଜ୍ଞ”ର ତାହର୍ଯ୍ୟ। 


ଯାଜ୍ଞର ଅନୁଷ୍ଠାନ କରନ୍ତି ଏବଂ ଆଉ କେତେକ 
ଦାରା ହିଁ ଜୀବାମ୍ବାରୂପକ ଯଜ୍ଞର ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି । 


କୌଣସି କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରେ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଆସକ୍ତି, 
ମମତା ଓ କାମନା ନ ରଖି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର 
ମନେ କରିବା ହିଁ ଦୈବଯଜ୍ଞର ଉତ୍ତମରୂପେ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
କରିବା। 

ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ନାବପରରେ ଯଜ୍ଞଂ ଯଜ୍ଞେନୈବୋପକୂହୃତି”-¬ 
ଏହି ଶ୍ନଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵବରେ ବଣ୍ଚିତ ଦୈବଯଜ୍ଞଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ଏକ ଯଜ୍ଞର ବର୍ଶ୍ରିନା କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏଠାରେ “ଅପରେ' 
ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ଜଡ଼ ସହିତ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟ କରିଥୁବାରୁ ଚେତନକୁ ଜୀବାମ୍ରା 
କୁହାଯାଏ । ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବ୍ରପୂର୍ବକ ଜଡ଼ରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିମୁଖ 
ହୋଇ ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯିବାକୁ ଏଠାରେ 
ଯଜ୍ଞଂ କୁହାଯାଇଛି। ଲୀନ ହେବାର ଅର୍ଥ--ପରମାମ୍ରାଙ୍କଚ 
ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନିଜର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ରଖିବା । 


ମଂଳିରଜିନ୍କ ଭବ ବ୍ରହ୍ନମାଗ୍ନାବପରେ ଯଜ୍ଞଂ ଯଜ୍ଞେନୈବୋପଜୂହ୍ମତିଂର ଏପରି ଆଉ ଏକ ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇ ପାରେ ଯେ, ଅନ୍ଯ ଯୋଗୀଜନ ସଂସାରଭୂପୀ ବ୍ରହ୍ମର ସେବା ପାଇଁ କେବଳ ଲୋକସଂଗ୍ରହରୂପକ ଯଜ୍ଞ 
ଦୃଷ୍ଟରୂ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମରୂପକ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞାଥ୍ଥ କର୍ମ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୩ । ୯, ୪ | ୨୩) | 


=== ^ = = 


ଶ୍ରୋତ୍ରାଦୀନୀନ୍ଦ୍ରି ୟାଣ୍ୟନ୍ୟେ 
ଶବ୍ଦାଦୀନ୍୍‌ ବିଷୟାନନ୍ୟ 


ଅନୂ୍ଦ ”ଅନ୍ୟେଇଅନ୍ୟ (କେତେକ ଯୋଗୀ; 


ସଂଯମାଗ୍ନିଷୁ ଜୁହ୍ୂତି । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଗ୍ଲଷୁ ଜୂହୃତି॥ ୨୬॥ 


ଶ୍ରୋତ୍ରାଦୀନିଚଶ୍ରୋତ୍ରାଦିଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣିଂସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର୍ଦରୀ 


ସଂଯମାଗ୍ନିଷୁ୭ସଂଯମରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ; କୁହ୍ମତିଚଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି ଅନ୍ଯେଳଆଉ କେତେକ; ଶବ୍ଦାଦୀଚୁଶବ୍ଦାଦି; 
ବିଷୟାନୂ=ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ; ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଗ୍ନିଷୁଚଁଇନ୍ଦ୍ରିୟରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ; କୂହ୍ବତି- ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି । 

ଅନ୍ଯ କେତେକ ଯୋଗୀ ଶ୍ରୋତ୍ରାଦି ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟନ୍ଦୁ ସଂଯମରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଆଉ 
କେତେକ ଯୋଗୀ ଶବାଦି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି । 


କ୍6///-'ଶ୍ରୋତ୍ରାଦୀନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣ୍ୟନ୍ୟେ ସଂଯମାଗ୍ନିଷୁ । ପାଞ୍ଚଟି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରେ (ଯଥାକ୍ରମେ ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, 
ଜୁହୃତି୮-- ଏଠାରେ ସଂଯମରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ । ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଦରେ) ଆଦୌ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ | 
ଆହୁତି ଦେବାକୁ “ଜ୍ଞ କୁହାଯାଇଛି । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏକାନ୍ତ | ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ସଂଯମସ୍ବରୂପ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ | 


ସମୟରେ ଶ୍ରୋତ୍ର, ତୃକ୍‌, ନେତ୍ର, ରସନା ଓ ଘ୍ରାଣ--ଏହି 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାରରୁ ରାଗ ବା ଆସକ୍ତି 


ଶ୍ମୋକ ୨୭] 
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ସର୍ବଥା ଅଭାବ ହୋଇଗଲେ, ପୂର୍ଶ ସଂଯମ ହେଲା 
ବୋଲି ବୂଝିବାକୁ ହେବ (ଗୀତା ୨ | ୫୮-୫୯, ୬୮) | 

ଶବ୍ଦାଦୀନ୍‌ ବିଷୟାନନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଗ୍ନିଷୁ କୁହୃତି”-- 
ଶବ୍ଦ, ପ୍ଫର୍ଶ, ରୂପ ରସ ଓ ଗନ୍ଧ--ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟକୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ହବନ କଲେ, ତାହା ଯଜ୍ଞ ହୋଇଯାଏ । 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବ୍ଯାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୀ 
ସହିତ ବିଷୟର ସମ୍ପର୍କ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍କୀ 
ଠାରେ କୌଣସି ବିକାର ଜାତ ହେବା ଅନୁଚିତ । (ଗୀତା 
୨। ୬୪-୬୫)। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ରାଗ-ଦେଷରହିତ ହେବା 
ଉଚିତ | ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ୍୍‌ ଠାରେ ରାଗ-ଦ଼େଷ ଜାତ କରିବାଭଳି 
ଶକ୍ତି ବିଷୟମାନର୍ଦ୍ପରେ ନ ରହିବା ଉଚିତ । 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଷିତ ଉଭୟ ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ରାଗ 
ବା ଆସକ୍ତି ସମ୍ପୂର୍ଶି ନକ୍ଟ୍ଲ ହୋଇଗଲେ ସିଦ୍ଧିଲାଭ ( ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି) 


ହୁଏ । ରାଗ ବା ଆସକ୍ତିକୁ ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ଏହି ଦୁଇ 
ପ୍ରକାର ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଯଜ୍ଞରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି-- 

ପ୍ରଥମ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସାଧକ ଏକାନ୍ତ ସମୟରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ ସଂଯମ କରେ। ବିବେକ, ବିଗ୍ବର, ଜପ, 
ଧ୍ୟାନ ଇତ୍ଯାଦି ସାହାଯ୍ଯରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ସଂଯତ ହୁଅନ୍ତି । 
ପୂର୍ଷସଂଯତ ହେବାପରେ ଯେତେବେଳେ ରାଗ ସମୂଳେ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଏକାନ୍ତରେ ଓ ବ୍ୟାବହାରିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ସ୍ତିତି ସମାନ ରହେ । 

ଦିତୀୟ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସାଧକ ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ରାଗ-ଦ୍ରେଷରହିତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଟୀ ଦ୍ବାରା ବ୍ୟବହାର କରୁଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାରରୁ ରାଗଂଦ୍ରେଷ ଦୂର 
କରିଦିଅନ୍ତରି। ରାଗ ଦୂର ହୋଇଗଲେ ଏକାନ୍ତରେ ଓ 
ବ୍ଯାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାର୍ଚ୍ଚର ସ୍ଥିତି ସମାନ ରହେ। 


== = £ == 
ସବାଣୀନ୍ଦ୍ରିକମାଣି ପ୍ରାଣକମାଣି ଚାପରେ । 
ଆତମ୍ମସଂଯମଯୋଗାଗ୍ନୌ ଜୂହ୍ତି ଜ୍ଞାନଦୀପିତେ॥ ୨୭॥ 


ଥନ଼ଙ୍କ -ଅପରେଚିଅନ୍ଯ (କେତେକ ଯୋଗୀ); ସବାଣି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟକମାଣିଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ; ଚ ଓ; 
ପ୍ରାଣକମାଣି ¬ ପ୍ରାଣମାନର୍କର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁଁ ଜ୍ଞାନଦୀପିତେ=ଜ୍ଞାନରୁ ପ୍ରକାଶିତ: ଆମ୍ବସଂଯମଯୋଗାଗ୍ନୌ ଆମ୍ରୂସଂଯମଯୋଗ 
(ସମାଧୂଯୋଗ) ରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ; କୁହ୍ବତିଚିଆହୁତି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । 

ଅନ୍ଯ କେତେକ ଯୋଗୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଓ ପ୍ରାଣମାନର୍ବ୍ଧର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଜ୍ଞାନରୂ ପ୍ରକାଶିତ 
ଆମ୍ପୂସଂଯମଯୋଗ (ସମାଧ୍ଧଯୋଗ) ରୂପକ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । 


କ/6//_'ସର୍ବାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟକର୍ମାଣି ପ୍ରାଣକର୍ମାଣି 
ଗ୍ଵବପରେଂ-୮-ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସମାଧ୍ଧକୁ ଯଜ୍ଞ ଆଖ୍ଯା 
ଦିଆଯାଇଛି । କେତେକ ଯୋଗୀ ଦଶେନ୍ଦ୍ରିୟର କ୍ରିୟାସମୂହକୁ 
ସମାଧୂରେ ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମାଧ୍ସ 
ଅବସ୍ଥାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିସହିତ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ (ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଓ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟଃଂ ର କ୍ରିୟା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ 
ସମ୍ପୂର୍ଶ ନିଶ୍ବଳ ଓ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 

ସମାଧୂରୂପକ ଯଜ୍ଞରେ ପଞ୍ଚପ୍ରାଣର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ 
ହବନରେ ସମର୍ପିତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାଧ୍ଧ ଅବସ୍ତାରେ 
ପ୍ରାଣମାନର୍କୀର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ। 
ସମାଧୂ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରାଣମାନର୍କ୍ରର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଦୁଇଟି 
ଉପାୟରେ ବନ୍ଦ କରାଯାଇ ପାରେ-¬- 

ପ୍ରଥମ ଉପାୟ ଅନୁସାରେ ହଠଯୋଗ ସମାଧୂରେ 
ପ୍ରାଣସମୂହକୁ ରୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ କୁମ୍ଭକ କରାଯାଏ । କୁମ୍ଭକ 
କରିବାର ଅଭ୍ୟାସ ବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ପ୍ରାଣ ରୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, 
ଏବଂ ତାହା ଘଣ୍ଟା ଘଣ୍ଟା ଧରି, ଏପରି କି ଦିନ ଦିନ ଧରି ମଧ୍ୟ 


ରହିପାରେ। ବେଇଂଂମାନେ ନିଜର ଆୟୁ ବୃଦ୍ଧି କଲାପରି 
ଏହି ପ୍ରାଣାୟାମ ଦ୍ବାରା ଆୟୁ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ । ବେଙ୍ଗମାନେ ବର୍ଷାର 
ଜଳପ୍ରବାହ ଦ୍ବାରା ମାଟି ଓ ବାଲିରେ ପୋତି ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ବର୍ଷା କାଳ ବିତିଗଲେ ବେଙ୍ଗଂମାନେ ଶୁଖି ଯାଇଥୁବା ମାଟି 
ଭିତରେ ଶୁଖିଗଲାଭଳି ନିସ୍ତବ୍ରୁ ହୋଇ ପଡ଼ି ଥାଆନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାଣର ଗତି ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ। ପୁନଶ୍ଛ ବର୍ଷା 
ହୋଇ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଜଳବିନ୍ଦୁ ପଡ଼ିଲେ, ସେମାନକ୍କର 
ପ୍ରାଣ ସଞ୍ଚାଳିତ ହୁଏ, ଏବଂ ସେମାନେ ରାବ ଛାଡ଼ନ୍ତି । 

ଅନ୍ଯ ଉପାୟଟି ହେଉଛି ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବା। 
ମନ ପୃର୍ଶ୍ରୂପେ ଏକାଗ୍ର ହେଲେ ଆପେ ଆପେ ପ୍ରାଣସମୂହର 
ଗତି ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ। 

“ଜ୍ଞାନଦୀପିତେ'-- ସମାଧୁ ଓ ନିଦରାବସା ଉଭୟ ଅବସ୍ତାରେ 
କାରଣଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ; ତେଣୁ ବାହ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଉଭୟର ଅବସ୍ଥା ସମାନଭଳି ମନେ ହୁଏ। ଏଠାରେ 
ଂଜ୍ଞାନଦୀପିତେଂ ପଦରେ ସମାଧୁ ଓ ନିଦ୍ରା ମଧ୍ୟରେ ଭିନ୍ନତା 
ଦର୍ଶୀଇ ଦିଆଯାଇଛି । ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବାହ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟରୁ ସମାନ 
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ଦେଖାଯାଉଥୁୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଧୂ ସମୟରେ ଏକ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ, ଏପରି ଜ୍ଞାନ 
ଜାଗ୍ରତ ରହୁଥୂବା ସ୍ପଳେ ନିଦ୍ରାବତ୍ସାରେ ବୃତ୍ତିସମୂହ ଅବିଦ୍ୟାରେ 
ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ସମାଧ୍ଧ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରାଣସମୂହର ଗତି 
ବନ୍ଦ ହେଉଥୁୂବା ସ୍ତଳେ ନିଦ୍ରାବସ୍ପାରେ ପ୍ରାସସମୂହର ଗତି 
ଗ୍ବଲୁ ରହିଥାଏ। ତେଣୁ ନିଦ ଲାଗିଲେ ସମାଧୂ ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ଆମ୍ବସ'ଯମଯୋଗାଗ୍ନୌୋ କୁହୁତି'-- ଚିତ୍ବୃତ୍ତିନିରୋଧ- 


* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ରୂପକ ଯଜ୍ଞ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାଧ୍ରୂପକ ଯଜ୍ଞ କରୁଥୁବା ଯୋଗୀଜନ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ପ୍ରାଣସମୂହର କ୍ରିୟାକୁ ସମାଧ୍ରଯୋଗରୂପକ 
ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ମନ ଓ ବରଦ୍ଧି ସମେତ 
ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରାଣର କ୍ରିୟାକୁ ବନ୍ଦ କରି ସମାଧୂରେ 
ସ୍ଥିତ ହୁଅନ୍ତି। ସମାଧ୍ୟ ଅବସ୍ଥାରେ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରାଣ 
ନିଜର ଚଞ୍ଚଳତା ହରାଇ ବସନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ଏକ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ଜ୍ଞାନ ହିଁ ଜାଗ୍ରତ ରହେ। 


== = ;#[ = = 
ଦ୍ରବ୍ୟଯଜ୍ଞାସ୍ତପୋଯଜ୍ଞା ଯୋଗମଜ୍ଞାସ୍ତଥାପରେ | 
ସ୍ବାଧ୍ୟାୟଜ୍ଞାନଯଜ୍ଷାଶ୍ଡ୍‌ ଯତୟଃ ସଂଶିତକ୍ରତାଃ ॥ ୨୮ ॥ 


ଥନନମୟ୍କ ୭ଅପରେିକେତେକ; ସଂଶିତବ୍ରତାଃ=ତୀକ୍ଷ୍ୁବ୍ରତ ଆଚରଣ କରୂଥୂବା; ଯତୟଃ¬ପ୍ରଯନଶୀଳ ସାଧକ; 
ଦ୍ରବ୍ୟଯଜ୍ଞାଃ ଦ୍ରବ୍ୟମୟ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି। ତପୋଯଜ୍ଞାଃଂ (ଆଉ କେତେକ) ତପୋଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି ତଥାଚିଏବଂ (କେତେକ); 
ଯୋଗଯଜ୍ଞାଃ--ଯୋଗଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି ଚଚିତଥା (ଅନ୍ୟ କେତେକ)? ସ୍ବାଧ୍ୟାୟଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞାଃ ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟରୂପକ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି | 

ତୀକ୍ଷ୍ମ ବ୍ରତ ଆଚରଣ କରୁଥୁବା କେତେକ ପ୍ରଯନ୍ରଶୀଳ ସାଧକ ଦ୍ରବ୍ଯମୟ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି କେତେକ ତପୋଯଜ୍ଞ 
କରନ୍ତି ଏବଂ କେତେକ ଯୋଗମଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି ତଥା ଅନ୍ଯ କେତେକ ସ୍ବାଧ୍ଯାୟରୂପକ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି । 


ବ#6//  'ଯତୟଃ ସଂ ଶିତବ୍ରତାଃ'-- ଅହିଂସା, ସତ୍ଯ, 
ଅସ୍ତେୟ (ଗ୍ରେରି ନ କରିବା), ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅପରିଗ୍ରହ 
(ଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସଂଗ୍ରହ ନ କରିବା)-¬ଏ ପାଞ୍ଚଟି 
ଯମ” ଅଟେ।*, ଏହାକୁ ମହାବ୍ରତ” ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ। 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହି ମହାବ୍ରତର ଭୂରି ପ୍ରଶଂସା ଓ ମହିମା ଗାନ 
କରାଯାଇଛି । ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଯାଉ-- 
ଏହା ହିଁ ଉକ୍ତ ବ୍ରତର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ। ଏହି ବ୍ରତ ଆଚରଣକାରୀ 
ସାଧକମାନକ୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏଠି 'ସଂଶିତବ୍ରତାଃ୨ ପଦ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ତା'ଛଡ଼ା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣିତ ଗ୍ଵରୋଟି 
ଯଜ୍ଞରେ ଯେଉଁ ସବୁ ପାଳନୀୟ ବ୍ରତ ବା ନିୟମ ରହିଛି, 
ସେଥୂରେ ଦୂଢ଼ବ୍ରତ ହୋଇ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କରୁଥୁବା 
ଲୋକେ '“ସଂଶିତବ୍ରତାଃ' ଅଟନ୍ତି | ନିଜ ନିଜ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନରେ 
ପ୍ରଯନଶୀଳ ଥୂବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଂଯତୟଃ' କୁହାଯାଇଛି । 

“ସଂଶିତବ୍ରତାଃଂ ପଦ ସହିତ ୯“ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞାଃ', 
“ତପୋଯଜ୍ଞାଃ', “ଯୋଗଯଜ୍ଞାଃ' ଓ 'ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞାଃ' ଭଳି) .ଯଜ୍ଞାଃ' 
ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇ ନ ଥୂବା ଯୋଗୁଁ ଏହାକୁ ସ୍ବତନ୍ସ୍ବ 
ଯଜ୍ଞଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ। 

“ଂଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞାଃ--- ସମାଜର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କୂଅ, 
ପୋଖରୀ, ମନ୍ଦିର, ଧର୍ମଶାଳା ଇତ୍ଯାଦି ନିର୍ମାଣ କରିବା, 
ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ତ ଜଳ, ବସ୍ତ୍ର, ଓଁଷଧ, 
ପୁସ୍ତକ ଇତ୍ଯାଦି ଯୋଗାଇଦେବା, ଦାନ ଦେବା ପ୍ରଭୂତି 


“ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞଂ ଅଟେ। ଦ୍ରବ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ (ସ୍ଥୂଳ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣ 
ଶରୀର ସମେତ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥକୁ) ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ନ ଭାବି ନିଃସ୍ବାର୍ଥିଭଲାବରେ ସଂସାରର ମନେକରି ସଂସାର 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କଲେ ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। 

ଶରୀରାଦି ଯେତିକି ବସ୍ତୁ ଆମ ପାଖରେ ଅଛି, ତାହା 
ଦାରା ଯଜ୍ଞ ହୋଇ ପାରିବ, ଅଧକ ଗ୍ବରହିଁବାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ନାହିଁ। ଏକ ବାଳକ ଦ୍ବାରା ଯେତିକି କାର୍ଯ୍ଯ ସମ୍ଭବ, 
ମନୂଷ୍ଯ ତା'ଠାରୁ ସେତିକି ଆଶା ରଖେ ପୁଣି ସର୍ବଜ୍ଞ 
ଭଗବାନ ତଥା ସଂସାର ଆମଠାରୁ ଆମ ସାମର୍ଥ୍ଯରୁ ଅଧୂକ 
ଆଶା କରିବେ କିପରିହ? 

“ତପୋଯଜ୍ଞାଃ”--ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ (ସ୍ଵଧର୍ମମ ପାଳନ 
ସମୟରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ପ୍ରତିକୂଳତା ଓ କଠିନତା ଆସେ, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଖୁସି ମନରେ ସହ୍ୟ କରିବା ହେଉଛି “ତପୋଯଜ୍ଞ | 
ଲୋକହିତାଥୈ ଏକାଦଶୀ ଆଦି ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବା, 
ମୌନବ୍ରତ କରିବା ମଧ୍ୟ “ତପୋଯଜ୍ଞ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ତପସ୍ଯାରୂପକ 
ଯଜ୍ଞ ଅଟେ। ଅତୀବ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, 
ଘଟଣା ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସାଧକ ପ୍ରସନ୍ତଚିତ୍ତରେ 
ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ କର୍ତ୍ତବ୍ଯରୁ 
ଆଦୌ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ତେବେ ତାହା ସବୁଠୁ ବଡ଼ 
ଓ ତଳ୍କାଳ ସିଦ୍ଧିଦାୟକ ତପସ୍ଯା। 

ଗୀ ଯାକର କାଠି କୁଟା, ଅଳିଆ ଆବର୍ଜନା ଏକ 


୪ ଅହିଂସାସତ୍ୟାସ୍ତେୟବ୍ରହ୍ଚର୍ଯ୍ୟାପରି ଗ୍ରହା ଯମାଃ ॥ (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୩୦) 


ଶ୍ମୋକ ୨୯-୩୦] 


ସ୍ଥାନରେ ଜମା ହୋଇଗଲେ ଘୂଣା ଲାଗେ, କିନ୍ତୁ ସେହି 


ଅଳିଆ ଆବର୍ଜନା ଜମିରେ ପକାଇଲେ, ତାହା ଜମି ପାଇଁ 


ଖତରୂପରେ ଅତି ଉପଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ପ୍ରତିକୂଳତା ଖରାପ ଲାଗୁଛି ଏବଂ ଆମେ ତାକୁ ଅଳିଆ 
ଆବର୍ଜନା ପରି ଫିଇଁଂ ଦେଉଛେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଉ ନାହେଁ; କିନ୍ତୁ ସେହି ପ୍ରତିକୂଳତା ନିଜ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ ପାଇଁ ସବୌତ୍ତମ ସାମଗ୍ରୀ। ଅତଏବ ସବୁଠୁ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସହର୍ଷ ସହ୍ୟ କରିବାଭଳି ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ତପ ନାହିଁ । ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଥୂବାରୁ 
ଅନୁକୂଳତା ଭଲ ଲାଗେ ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ଖରାପ ଲାଗେ। 
ଏହି କାରଣରୁ ପ୍ରତିକୂଳତାର ମହତ୍ଵ ବୁଝି ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଯୋଗଯଜ୍ଞାସ୍ତଥାପରେ" ଏଠାରେ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ସମତୃକୁ “ଯୋଗ” କୁହାଯାଇଛି। କାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଶ ଓ ଅପୂର୍ଣ୍ର 
ହେବାରେ, ଫଳର ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ୬ ଅନୁକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ, ନିନ୍ଦା ଓ ପ୍ରଶଂସାରେ, ଆଦର ଓ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ନିରାଦରରେ ସମ ରହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଆଲୋଡ଼ନ, 
ହର୍ଷ ଓ ଶୋକ, ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଇତ୍ଯାଦି ଜାତ ନ ହେବା 
ହି ସମତୃ । ଏହିପରି ସମ ରହିବାକୁ 'ଯୋଗଯଜ୍ଞ' କୁହାଯାଏ | 

'ସ୍ବାଧ୍ୟାୟଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞାା- - କେବଳ ଜନହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଗୀତା, ରାମାୟଣ, ଭାଗବତ ଓ ବେଦ, ଉପନିଷଦ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି 
ଯଥାଧୂକାର ମନଯୋଗପୂର୍ବକ ପଠନ ପାଠନ କରିବା, 
ନିଜ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ତଥା ଜୀବନର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ଇତ୍ଯାଦି 
“ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଂ ପଦବାଚ୍ୟ । 

ଗୀତାର ଶେଷରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ““ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଏହି ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବ, ତା' ଦାରା ମୁଁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ 
ପୂଜା ପାଇବି--ଏହା ହେଉଛି ମୋର ମତ” (୧୮ | ୭୦) | 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୀତା ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା “କଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଂ 
ଅଟେ। ଗୀତାର ଗୃଢ଼ଭାବ ମଧ୍ୟରେ ଗଭୀର ପ୍ରବେଶ କରି 
ବିଗ୍ଵର କରିବା, ତାହାର ଭାବାର୍ଥ ବୁଝିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନଶୀଳ 
ହେବା ପ୍ରଭୂତି ସ୍ବାଧ୍ୟାୟରୂପକ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଅଟେ । 


= ×( = = 
ଅପାନେ ଜୂହ୍ୃତି ପ୍ରାଣଂ ପ୍ରାଣୈପାନ' ତଥାପରେ । 


ପ୍ରାଣାପାନଗତୀ ରୂଦ୍ଧ୍ଵା 


ପ୍ରାଣାୟାମପରାୟଣାଃ ॥ ୨୯ ॥ 


ଅପରେ ନିୟତାହାରାଃ ପ୍ରାଣାନ୍‌ ପ୍ରାଣେଷୁ ଜୁହ୍ନତି । 


ସବୈଃପ୍ଯୟେତେ ଯଜ୍ଞବିଦୋ 


ଯଜ୍ଞକ୍ଷପିତକଳୁଷାଃ ॥ ୩୦ ॥ 


ଅନୟ ଅପରେ ଅନ୍ୟ କେତେକ, ପ୍ରାଣାୟାମପରାୟଣାଃ=ପ୍ରାଣାୟାମପରାୟଣ ଯୋଗୀ; ଅପାନେ-ଅପାନରେ; 
ପ୍ରାଣମ୍‌ଚିପ୍ରାଣକୁ (ପୂରକ କରି); ପ୍ରାଣାପାନଗତୀଚିପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନର ଗତିକୁ; ରୂୃଦ୍ବା୍ିରୁଦ୍ଧ କରି; ପ୍ରାଣେ-ପ୍ରାଣରେ; 


ଅପାନମ୍‌=ଅପାନକୁୂ; କୁହୁତିଇ=ଆହୁତି ଦିଅନି; ତଥା=ତଥା; 


ଅପରେ=ଅନ୍ୟ କେତେକ, ନିୟତାହାରାଃ=ନିୟତାହାରୀ; 


ପ୍ରାଣାନ୍‌ ¬ ପ୍ରାଣମାନ ର୍କ; ପ୍ରାଣେଷୁଳିପ୍ରାଣମାନ୍କୂରେ ଜୂୁହ୍ତତିଚଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି। ଏତୈଚଇଏ; ସବୈ, ଅପି ସମସ୍ତେ; 
ଯଜ୍ଞକ୍ଷପିତକଳଷାଃଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ପାପ ବିନାଶକାରୀ (ଏବ); ଯଜ୍ଞବିଦଃଯଜ୍ଞର ଜ୍ଞାତା | 

ଅନ୍ୟ କେତେକ ପ୍ରାଣାୟାମପରାୟଣ ଯୋଗୀ ଅପାନରେ ପ୍ରାଣବାୟୁକୁ ପୂରକ କରି, ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନର 
ଗତିକୁ ରୁଦ୍ଧ (କୁମ୍ଭକଃ କରି ପ୍ରାଣରେ ଅପାନକୁ ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି ବା ରେଚକ କରନ୍ତି ତଥା ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ନିୟମିତ ଆହାର କରୁଥୁବା ଯୋଗୀ ପ୍ରାଣମାନକ୍କୁ ପ୍ରାଣମାନଙ୍କରେ ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି। ଏ ସମସ୍ତ ସାଧକ ଯଜ୍ଞ 


ଦ଼ାରା ପାପ ନାଶ କରନ୍ତି ଏବଂ ଯଜ୍ଞକୁ ଜାଣନ୍ତି । 

ବ//6// ¬“ଅପାନେ କୁହୁତି............. ପ୍ରାଣାୟାମ- 
ପରାୟଣାଃ'*-- ପ୍ରାଣର ବାସସାନ ହୃଦୟ (ଉପରିଭାଗରେ) 
ତଥା ଅପାନର ବାସସ୍ଥାନ ଗୁହ୍ଯଦ଼ାର (ନିମ୍ନଭାଗରେ)।/ | 
ନିଃଶ୍ବାସ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମୟରେ ବାୟୁର ଗତି ଉର୍ତ୍ବମୁଖୀ 
ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ ସମୟରେ ଅଧୋମୁଖୀ ହୁଏ । 


ଶ୍ଵାସ ନିଷ୍କାସନ “ପ୍ରାଣ'ର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ 
'ଅପାନଂର କାର୍ଯ୍ୟ। ଯୋଗୀଜନ ପ୍ରଥମେ ବାହାରର ବାୟୁ 
ବାମ ନାସିକା (ବନ୍ଦ୍ରନାଡ଼ୀ। ଦ୍ବାରା ଭିତରକୁ ନିଅନ୍ତି । ସେହି 
ବାୟୁ ହୃଦୟସ୍ଥ ପ୍ରାଣବାୟୁକୁ ସଙ୍ଗରେ ଧରି ନାଭି ବାଟ 
ଦେଇ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଅପାନରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। 


୭ ୍ତିଦୁିୈ`ୁ`ୁ99ୁ‹ୁ9୫ ଓଃ ୦ ୦୦୮୧୧ୈ୧୧୧୧୮କ୮କ୭୮୮୭୮୭୮୮୮୭ ୦ ଚା 
* ଏହି (୨୯ଶ) ଶ୍ମୋକରେ 'ଅପରେ' କର୍ତା ଓ 'କୁହୁତି' କ୍ରିୟା ଥରେ ଲେଖାଏଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି; ତେଣୁ ଏଠାରେ ପୂରକ, କୁମ୍ଭକ 
ଓ ରେଚକପୂର୍ବକ କରାଯାଉଥୂବା ପ୍ରାଣାୟାମରୂପକ ଯଜ୍ଞ ଏକ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 


7 ହୃଦି ପ୍ରାଣଃ ସିତୋ ନିତ୍ୟମପାନୋ ଗୁଦମଣ୍ଡଳେ (ଯୋଗବୂଡ଼ାମଣ୍ୟୁପନିଷଦ୍‌ ୨୩) 
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± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଏହାକୁ “ପୂରକ” କହନ୍ତି। ତା'ପରେ ସେମାନେ ପ୍ରାଣ ଓ | ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେମାନଙ୍କୀ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 


ଅପାନ ଉଭୟ ବାୟୁର ଗତିକୁ ବନ୍ଦ କରି ଦିଅନ୍ରି। 
ସେତେବେଳେ ନିଃଶ୍ଵାସ-ପ୍ରଶ୍ଵାସ କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହାକୁ 
'କୁମ୍ଭକଂ କହନ୍ତି। ତା'ପରେ ସେମାନେ ଭିତରେ ଥ୍ରୁବା 
ବାୟୁକୁ ଦକ୍ଷିଣ ନାସିକା (ସୂର୍ଯ୍ୟନାଡ଼ୀଃ ଦ୍ବାରା ବାହାରକୁ 
ବାହାର କରନ୍ତୈ। ସେହି ବାୟୁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରାଣ ତଥା 
ଅପାନ ବାୟୁକୁ ସାଥୂରେ ଧରି ବାହାରକୁ ବାହାରି ଆସେ। 
ଏହାକୁ ହିଁ ପ୍ରାଣବାୟୁରେ ଅପାନ ବାୟୁକୁ ଆହୁତି ଦେବା 
କୁହାଯାଏ । ଏହାକୁ “ରେଚକ' କହନି | ଭଗବାନର୍କର ଚାରୋଟି 
ନାମ ଜପ କରି ପୂରକ, ଷୋହଳଟି ନାମରେ କୁମ୍ଭକ ଓ 
ଆଠଟି ନାମରେ ରେଚକ କ୍ରିୟା କରାଯାଏ। 

ଏହି କ୍ରମରେ ଯୋଗୀଜନ ପ୍ରଥମେ ଚନ୍ଦ୍ରନାଡ଼ୀରେ 
ପୂରକ, ତା”ପରେ କୁମ୍ଭକ ଏବଂ ଶେଷରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ନାଡ଼ୀରେ 
ରେଚକ କରନ୍ତୈ। ତତ୍ପଶ୍ଚାତ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟନାଡ଼ୀରେ ପୂରକ, ତା'ପରେ 
କୂମ୍ଭକ ଓ ଶେଷରେ ଚନ୍ଦ୍ରନାଡ଼ୀରେ ରେଚକ କରନ୍ତି। 
ଏହିଭଳି ବାରମ୍ବାର ପୂରକ, କୁମ୍ଭକ ଓ ରେଚକ କରିବା 
ହିଁ ପ୍ରାଣାୟାମରୂପକ ଯଜ୍ଞ। ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ନିଷ୍ଠାମଭାବପୂର୍ବକ ପ୍ରାଣାୟାମପରାୟଣ ହେଲେ ସମସ୍ତ 
ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

“ଅପରେ ନିୟତାହାରାଃ ପ୍ରାଣାଚ୍‌ ପ୍ରାଣେଷୁ କୁହୁତି'-- 
ଯଥୋଚିତ ଆହାର ବିହାର କରୁଥୁବା ସାଧକ ହିଁ ପ୍ରାଣସମୂହକୁ 
ପ୍ରାଣରେ ଆହୁତି ଦେଇପାରେ। ଅତ୍ଯଧୂକ ବା ଅତ୍ଯଳ୍ପ 
ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ନିରାହାରୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଏହି 
ପ୍ରାଣାୟାମ କରିପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୬ | ୧୬-୧୭) | 

ପ୍ରାଣସମୂହକୁ ପ୍ରାଣରେ ଆହୁତି ଦେବାର ଅର୍ଥ ହେଲା-- 
ପ୍ରାଣକୁ ପ୍ରାଣରେ ଓ ଅପାନକୁ ଅପାନରେ ଆହୁତି ଦେବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନକୁ ନିଜ ନିଜ ସ୍ଥାନରେ ରୁଦ୍ଧ 
କରିଦେବା, ଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ ବା ତ୍ଯାଗ ନ କରିବା । ଏହାକୁ 
ସ୍ତମ୍ଭବୃତ୍ତିଂ ପ୍ରାଣାୟାମ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ। ଏହି ପ୍ରାଣାୟାମ 
ସାହାଯ୍ଯରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ଶାନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ 
ସମସ୍ତ ପାପ ଭସ୍ମ ହୋଇଯାଏ । କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ପ୍ରାଣାୟାମ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ନିର୍ମଳ 
ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି ହୁଏ । 

'ସବୈଃପ୍ୟେତେ ଯଜ୍ଞବିଦୋ ଯଜ୍ଞକ୍ଷପିତକଳୁଷାଃ'-- 
୨୪ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ମୋକର ପୂର୍ବାର୍ଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷିତ ସମସ୍ତ 
ଯଜ୍ଞର ଅନୁଷ୍ଠାନ କରୁଥୁବା ସାଧକମାନର୍ଗ୍ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ 
'ସବୈଃପ୍ୟେତେ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ସେହି ସବୁ ଯଜ୍ଞ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ କରୁଥୂବାରୁ ସେମାନର୍କ୍ବର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ ହେବା 


ଯେଉଁମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ 
କେବଳ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ସେମାନେ ଯଯ୍ଞବିତ୍ଵ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞ-ତତ୍ବ୍ଵର ଜ୍ଞାତା । କର୍ମରୁ 
ପୂର୍ଣୂରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେଲେ ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ 
ହୁଏ। ଯେଉଁମାନେ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରରା୍ମୁ ଅନୁଭବ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞ ନ କରି ଲୋକ ଓ ପରଲୋକର 
(ସ୍ବର୍ଗାଦିଲୋକର) ବିନାଶୀ ଭୋଗପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଜ୍ଞ 
କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଯଜ୍ଞର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । ବିନାଶୀ 
ପଦାର୍ଥର କାମନା ହିଁ ବନ୍ଧନର ମୂଳ କାରଣ-_'ଗତାଗତଂ 
କାମକାମା ଲଭନ୍ତେ' (ଗୀତା ୯ । ୨୧) । ଏଣୁ ମନରେ 
କାମନା ବାସନା ରଖି ପରିଗଶ୍ରମପୂର୍ବକ ବଡ଼ ବଡ଼ ଯଜ୍ଞ 
କଲେ ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନ ଛିନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ 
ମିଟୀ ନ ମନକୀ ବାସନା, ନୌ ତତ ଭୟେ ନ ନାସ। 
ତୂଲସୀ କେତେ ପଚ ମୁୟେ, ଦେ ଦେ ତନ କୋ ତ୍ରାସ॥ 

[“ଅର୍ଥୀତ୍ବ ମନର ବାସନା ନାଶ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଶରୀରକୁ ଯେତେ କଷ୍ଟ ଦେଲେ ମଧ୍ୟ କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ।”] 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଯଜ୍ଞ କରିବା ସମୟରେ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ପ୍ରଦାନ 
କରାଯାଏ। ହବ୍ଯ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଥମେ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ପୂଥକ୍‌ 
ରୂପ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଆହୁତି ଦେବାପରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଭିନ୍ନ 
ରୂପ ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଅଗ୍ନିସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ । 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଯେଉଁ ସାଧନା- 
ସମୂହକୁ ଯଜ୍ଞରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେଥୁରେ ଆହୁତି 
ଦେବାର ଅଥ ହେଲା, ହବ୍ଯ ବସଧ୍ୟୁଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା 
ନ ରହୁ, ସବୁକିଛି ସ୍ଵାହା ହୋଇଯାଉ ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବତନ୍ସ୍‌ 
ସତ୍ତା ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆହୁତି ଦିଆଯାଇ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ ହୋଇ ନାହିଁ। 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କର୍ମର 
ତତ୍ତ୍ଵ (କର୍ମରେ ଅକର୍ମ) ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଷ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି । କର୍ମ 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୂରେ ବାନ୍ଧି ନ ହେବା ହିଁ କର୍ମର 
ପ୍ରକୃତ ତତ୍ତ୍ତ୍‌ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ ହିଁ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ନ ହେବାର 
ଏକ ଉପାୟ। ଯେପରି ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦେଲେ ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁ ସ୍ଵାହା ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଜନହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ କର୍ମ ସ୍ଵାହା ହୋଇଯାଏ-- 'ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ 
କମ୍ମି ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ'” (ଗୀତା ୪ | ୨୩) | 

ନିଷ୍ଟ୍ୟାମଭାବପୂର୍ବକ କେବଳ ଜନହିତ ନିମନ୍ତେ ସମ୍ପାଦିତ 


* ଗୀତାଧ୍ୟୟନଶୀଳସ୍ଯ ପ୍ରାଣାୟାମପରସ୍ୟ ଚ | ନୈବ ସନ୍ତି ହି ପାପାନି ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତାନି ଚ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୨୯-୩୦] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାଧାରଣ କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କାରକ ହୁଏ । 
କିନ୍ତୁ ସକାମଭାବପୂର୍ବକ ସମ୍ପାଦିତ ସବୁଠୂ ବଡ଼ ବଡ଼ କର୍ମ 
ଦାରା ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ ଉତ୍ଭତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ପଦାଥି ପ୍ରତି ଥୂବା କାମନା ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ । 
ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାରୂପକ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବାରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ପଦାର୍ଥ ପାଇବାର ଓ କର୍ମ କରିବାର 
ଆସକ୍ତ ରହିଥାଏ। ସେ ଭାବେ, ମୋତେ କିଛି ନା କିଛି 
ମିଳୁଥାଉ ଏବଂ ମୁଁ କିଛି ନା କିଛି କରୁଥାଏଁ | ଏହାକୁ “ପାଇବାର 
କାମନା' ଓ “କରିବାର ଆବେଗ' କହନ୍ରି। 

ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ପାଇବାର ଯେଉଁ କାମନା ରହିଛି, ତାହା 
ପ୍ରକୃତରେ ନିଜର ଅଂଶୀ ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗୁ ପାଇବାର ଆକାଙ୍କ୍ଷା; 
କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ସଂସାର ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ସେହି ଆକାଙ୍କ୍ଷାକୁ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ 
ଦାରା ପୂରଣ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରେ। ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥ ବିନାଶୀ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ଜୀବ ଅବିନାଶୀ । ଅବିନାଶୀର 
ଆକାଙ୍କ୍ଷା ବିନାଶୀ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ପୂର୍ଣ ହେବ କିପରି? 


କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାରର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ଠାରେ 
ପାଇବାର ଇଚଢ୍ରଜା ରହିଥାଏ । ମନୂଷ୍ଯଠାରେ ପାଇବାର ଇଚ୍ଜା 
ଥିବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମ କରିବାର ଆବେଗ ରହେ ! ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ତରରେ ପାଇବା ଇଢଜ୍ଜା ଓ କରିବାର 
ଆବେଗ ରହିଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଜନ୍ମମରଣରୁ ତ୍ରାହି ମିଳେ ନାହିଁ। କିଛି 
ପାଇବାର କାମନା ନ ରଖି କେବଳ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ 
କର୍ମ କରିବା ହିଁ ଜନ୍ମମରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ। 
ଏହାକୁ ଲୋକସଂଗ୍ରହ, ଯଜ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ। ଲୋକହିତାର୍ଥ କର୍ମ 
ଇତ୍ଯାଦି କୁହାଯାଇଛି । 

କେବଳ ଅନ୍ଯମାନବ୍କୀ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ 
କଲେ ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରିନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ଅସଙ୍ଗତା 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଯଦି କେବଳ ଭଗବତୁ୍‌ପ୍ରୀତ୍ଯର୍ଥେ କର୍ମ 
କରାଯାଏ, ତେବେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇ 
ଅସଙ୍ଗଂତା ଅନୂଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ତତ୍‌ ସହିତ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ବିଲକ୍ଷଣ “ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ' ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ଘଜିଣିକ୍ଥ ଜବ ନିଃସ୍ଵାଥ୍ଥଭାବରେ କେବଳ ପରହିତ ନିମିତ୍ତ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବାକୁ ଯଜ୍ଞ” କହନ୍ତି। ଯଜ୍ଞ 
ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ। ୨୪ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ 
୧୨ ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରର-- 

(୧) ବ୍ରହୁଯଜ୍ଞପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରେ କର୍ତା, କରଣ, କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତିକୁ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ଅନୁଭବ କରିବା । 

( ୨) ଭଗବଦଖିଣରୂପକ ଯଜ୍ଞ-- ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥକୁ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନର୍ୀ ପାଇଁ ମନେ କରିବା | 

(୩) ଅଭିନ୍ନତାରୂପକ ଯଜ୍ଞ-- ଅସତ୍‌ରୁ ସମ୍ପୂଷ୍ଷ ବିମୁଖ ହୋଇ ପରମାମ୍ର୍ରାଗ୍ସର ସହିତ ଲୀନ ହୋଇଯିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ପରମାମ୍ଦରାବ୍କ ଠାରୁ ନିଜର ଭିନ୍ନ ସତ୍ତା ନ ରଖିବା। 


[କର୍ତିବ୍ୟକମିରୂପକ ଯଜ୍ଞ-- କେବଳ ପରହିତ ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ତ୍ବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା | 
(୪) ସଂଯମରୂପକ ଯଜ୍ଞ--ଏକାନ୍ତରେ ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ବିଷୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ନ ଦେବା। 
(୫) ବିଷୟ-ହବନରୂପକ ଯଜ୍ଞ--କାର୍ଯ୍ୟ କଲାବେଳେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍କର ବିଷୟ ସହିତ ସଂଯୋଗ ହେଲେ 
ବି ସେଥୁରେ ରାଗ ବା ଦ଼େଷ ଜାତ ହେବାକୁ ସୁଯୋଗ ନ ଦେବା (ଗୀତା ୨। ୬୪-୬୫,) | 
(୬) ସମାଧ୍ନରୂପକ ଯଜ୍ଞ--ମନ, ବୁଦ୍ଧି ସମେତ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରାଣର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିରୋଧ କରି ଜ୍ଞାନରୁ 


ପ୍ରକାଶିତ ସମାଧ୍ଧରେ ସ୍ରିତ ହେବା। 


(୭) ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞ--ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ନିସ୍ବାର୍ଥିଭାବରେ ଅନ୍ଯମାନକ୍କରର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା। 

(୮) ତପୋଯଜ୍ଞ--ସ୍ଵକର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେଉଥୁବା ବାଧାବିଘ୍ନକୁ ପ୍ରସନ୍ନତତାପୂର୍ବକ ସହ୍ଯ କରିବା। 
(୯) ଯୋଗଯଜ୍ଞ--କାର୍ଯ୍ୟର ସିଦ୍ଦିଅସିଵ୍ଧିରେ ଓ ଫଳର ପ୍ରାପ୍ତି-ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ସମ ରହିବା । 

(୧୦) ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟରୂପକ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ-- ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ହିତ ପାଇଁ ସତ୍‌ଶାସ୍ତ୍ର ପଠନ, ପାଠନ ଓ ନାମଜପ ଆଦି କରିବା। 
(୧୧) ପ୍ରାଣାୟାମରୂପକ ଯଜ୍ଞ--ପୂରକ, କୁମ୍ଭକ ଓ ରେଚକ କ୍ରମରେ ପ୍ରାଣାୟାମ କରିବା। 

(୧୨) ସ୍ତମ୍ବବୃତ୍ତି (ଚତୁଥି) ପ୍ରାଣାୟାମରୂପକ ଯଜ୍ଞ” ନିୟମିତ ଆହାର କରି ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନକୁ ନିଜ ନିଜ 


ସ୍ଥାନରେ ନିରୁଦ୍ଧ କରିବା। 


--ଏସବୁ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଯେ, ଆମର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଯଜ୍ଞସ୍ବରୂପ ହେବା ଉଚିତ। ତେବେ ଯାଇ 
ଜୀବନ ସଫଳ ହେବ। ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆମକୁ ନିଜ ପାଇଁ କଛି କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ 
ଆମର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। କ୍ରିୟା ଓ ପଦାଥରୁ ଅତୀତ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ସହିତ ହିଁ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। 


====- × === 
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× ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ସ୍ୟ ୨ ୪୩ 6ଖ୍ଳଚୁ ?୦ଣ 6ଜ୍ଳୋକଳ ଦୂବୀର୍ଵ ପର୍ୟ୍ନ୍ ଭଗବନ ସନୁକାୟ ରଜ ଦଳାନ ଯଜ୍ଞ ବିଷୟେ ବର୍ଷନ/ କଲେ 
ଏବଂ #7୦୩ 6ଜ୍ନୌଳନଜ ଜଜକାନର୍ଦଜକେ ଯଜ୍ଞ ଜଳୁଥିବା ଯାଧଳମାନଙ୍କନ ପ୍ରଶୀସା/ କଲେ / ଏବ ଜଣଂବାନ ନିଏନ୍ଦ୍ରୀକ୍ତ ଲ୍ୌନକେ ଯନ୍ଞ 
କଲେ କ'ଣ ଲଞଜ ଆଜ ନ ଳଲେ କଣ ନ୍ଧତି ନ୍ଦ ବିଷୟନେ ବର୍ଷନଃ କଟ୍ୁଛଳି। 


ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମ୍ପତଭୂଜୋ ଯାନ 


ବ୍ରହ୍ମ ସନାତନମ୍‌ । 


ନାୟଂ ଲୋକୋଃସ୍ତ୍ାଯଜ୍ଞସ୍ଯ କୁତୋଃନ୍ୟଃ କୂରୁସତ୍ତମ ॥ ୩୧ ॥ 
ଅନୟ କୁରୁ ସତ୍ତମ-ିହେ କୁଗୁଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନ! ; ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମୂତଭୁଜଃ୮ଯଜ୍ଞାବଶେଷ ଅମ୍ପତ ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା 
ମନୁଷ୍ଯ ସନାତନମ୍‌ ସନାତନ; ବ୍ରହ୍ମ ଚିପରବ୍ରହ୍ମ ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ୁା ଯାନ୍ତିଚପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଅଯଜ୍ଞସ୍ଯଚିଯଜ୍ଞ ନ କରୁଥୁବା 
ମନୁଷ୍ଯକ୍ତ ପାଇଁ ଅୟମ୍‌, ଲୋକଃ=ଇହଲୋକ (ମଧ୍ୟ); ନ, ଅସି (ସୁଖଦାୟକ) ନୁହେଁ; ଅନ୍ଯଃ= (ପୁଣି) ପରଲୋକ; 


କୁତଃ=(ସୁଖଦାୟକ) ହେବ କିପରି? 


ହେ କୁରୂଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଵୁନୀ ଯଜ୍ଞାବଶେଷ ଅମୂତ ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ସନାତନ ପରରବ୍ରହ୍ମ 
ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଯଜ୍ଞ ନ କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯକ୍କ ପାଇଁ ଇହଲୋକ ମଧ୍ଯ ସୁଖଦାୟକ ନୁହେଁ, ପୁଣି 


ପରଲୋକ ସୁଖଦାୟକ ହେବ କିପରି? 


ବ୍ୟ ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମୂତଭୁଜୋ ଯାନ୍ତି ବ୍ରହୁ ସନାତନମ୍‌'-¬ 
ଯଜ୍ଞ କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଷ୍ଠକାମଭାବପୂର୍ବକ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ସୁଖ 
ଦେଲେ ସମତୁ ଅନୂଭବ ହୁଏ। ଏହା ହେଉଛି ଯଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟ 
ଅମୃତ” ଅନୂଭବ କରିବା। ଅମ୍ପତ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଅମରତା 
ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ସନାତନ ପରବ୍ରହ୍ମ ପରମାମ୍ବାର୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା ୩ । ୧୩) | 

ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଅମର | ନଷ୍ଟାଶୀଳ ବସ୍ତୁ ସହିତ 
ସଙ୍ଗ କରିବା ହେତୁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମୃତ୍ଯୁର ଅନୂଭବ ହେଉଛି। 
ଏସବୁ ବସ୍ତୁକୁ ସଂସାର ହିତରେ ବିନିଯୋଗ କରି ମନୁଷ୍ୟ ଅସଙ୍ଗ 
ହୋଇଗଲେ ତାକୁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଅମରତଡ଼ ଅନୁଭବ ହୁଏ | 

ପ୍ରତ୍ଯେକ କର୍ତବ୍ୟ କେବଳ କର୍ତବ୍ଯ ମନେକରି 
କରାଗଲେ, ତାହା ଯଜ୍ଞରେ ପରିଣତ ହୁଏ। କେବଳ 
ପରହିତ ନିମନ୍ତେ ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମ ହିଁ କର୍ତବ୍ୟ । ଯେଉଁ କର୍ମ 
ନିଜ ପାଇଁ କରାଯାଏ ତାହା କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ନୂହେଁ, ତାହା 
କେବଳ କର୍ମ। କର୍ମ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ତେଣୁ 
ଯଜ୍ଞରେ “ଦେବା'ର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି, ନିଆଯାଏ କେବଳ 
ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ (ଗୀତା ୪। ୨୧) । ଯଜ୍ଞ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ଶରୀର ସମର୍ଥ ହେଉ'”--ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଯୋଗ କରିବା ମଧ୍ୟ 
ଯଜ୍ଞର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ଯଜ୍ଞ ନିମିତ୍ତ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ତାହାକୁ ମାନବଡ଼ିମା, ସୁଖସୁବିଧା ଇତ୍ଯାଦିରେ ଲଗାଇବା 
ବନ୍ଧନକାରକ। କେବଳ ଯଜ୍ଞ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ 


ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସନାତନ ପରବ୍ରହ୍ମକ୍ଭୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ନାୟଂ ଲୋକୋଃସ୍ତ୍ଯଯଜ୍ଞସ୍ୟ କୁତୋଃନ୍ଯଃ 
କୁରୁସତ୍ତମ"--ଯେପରି ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ଅଷ୍ଟମ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ-_କର୍ମ ନ କଲେ ତୁମର ଶରୀରନିର୍ବାହ 
ମଧ୍ୟ ଅସମ୍ଭବ ହେବ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି-- 
ପରଲୋକ କଥା ଛାଡ଼, ଯଜ୍ଞ ନ କଲେ ତୂମର ଇହଲୋକ 
ମଧ୍ୟ ଲାଭଦାୟକ ହେବ ନାହିଁ! କେବଳ ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ରଖି 
(ନିଜ ପାଇଁ) କର୍ମ କଲେ ଇହଲୋକରେ କଳହ ସୃଷ୍ଟି 
ହେବ ଓ ସୁଖଶାନ୍ତି ଭଇ୍ଗ ହେବ ତଥା ପରଲୋକରେ 
କଲ୍ଯାଣ ମଧ୍ଯ ହେବ ନାହିଁ। 

ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କଲେ ଘରେ ମଧ୍ଯ 
ଭେଦଭାବ, ସଂଘର୍ଷ ଓ କଳହ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ସ୍ବାର୍ଥପର ଓ 
ପେଟୁ ବ୍ଯକ୍ତିଜ୍ଗୁ ପରିବାରରେ କେହି ଭଲ ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସ୍ବାର୍ଥତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତଇ୍ମୁ ସୁଖ 
ଦେବା ହିଁ ଘରେ ବା ସଂସାରରେ ରହିବାର କୌଶଳ । 
ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ ଅନ୍ଯମାନକ୍ଲୁଁ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ପାଳନ ନିମିତ୍ତ ପ୍ରେରଣା ମିଳେ। ଏହାଦ୍ବାରା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ଘରେ ଏକତା ଓ ଶାନ୍ତି ବିରାଜିତ ହୁଏ। କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ 
ନ କଲେ ପରଲୋକ କଥା କଂଣ, ଇହଲୋକରେ ମଧ୍ଯ 
ସୁଖପୂର୍ବକ ଜୀବନଧାରଣ କଠିନ ` ହୋଇ ପଡ଼େ ଅନ୍ଯ- 
ପକ୍ଷରେ ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ 
ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକ ଉଭୟ ସୁଖଦାୟକ ହୁଏ। 


=== ?7# === 


ନ୍କ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟନ ୧୬ଣ ଏଜ୍ଞୌଳନେ ଭଜ୍ବାଳ ଳର୍ମନ ଜକ୍ଜ ବର୍ଷନଃ ଜଜିବଃ ପାଇଁ ବଚନ ଦେଇଥିଲେ / ଜାହଜ 


ଯକିସ୍ୀଳ ବର୍ଷନାଃ କଜିଯାଜି ଏ୫ବକେ ନଫସଂହାର କରୁଛି / 


ଶ୍ମୋକ ୩୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଏବଂ ବହୁବିଧା ଯଜ୍ଞା ବିତତା ବ୍ରହ୍ମଣୋ ମୁଖେ । 
କମିଜାଟ୍‌ ବିଦ୍ଧି ତାନ୍‌ ସବାନେବଂ ଜ୍ଞାତ଼ା ବିମୋକ୍ଷ୍ୟସେ ॥ ୩୨ ॥ 
ଅନୟ _ଏବମ୍‌ ଏହିଭଳି; ବହୁବିଧାଃ (ଆହୁରି) ଅନେକ ପ୍ରକାର; ଯଜ୍ଞାଃ- ଯଜ୍ଞ; ବ୍ରହୁଣଃ, ମୁଖେ ଇବେଦବାଣୀରେ; 
ବିତତାଃବସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବର୍ଣିତ ହୋଇଛି; ତାନ୍‌, ସବିାନ୍‌-୮ସେ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ; କମିଜାନ୍‌=କର୍ମଜନିତ; ବିଦିଜାଣି ରଖ; 
ଏବମ୍‌ ଏଭଳି; ଜ୍ଞାତ ଜାଣି (ଯଜ୍ଞ କଲେ); ବିମୋକ୍ଷ୍ଯସେଇମୁକ ହୋଇଯିବ | 
ଏହିଭଳି ଆହୁରି ଅନେକ ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞ ବିସ୍ତାରଭାବେ ବେଦବାଣୀରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । ସେ ସମସ୍ତ 
ଯଜ୍ଞ କମିଜନିତ ବୋଲି ଜାଣିରଖ। ଏଭଳି ଜାଣି ଯଜ୍ଞକଲେ ତୁମେ (କମିବନ୍ଧନରୂ) ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ। 


ବୟ6୮/୮୮୯“ଏବଂ ବହୁବିଧା ଯଜ୍ଞା ବିତତା ବ୍ରହ୍ମଣୋ 
ମୁଖେ'-- ୨୪ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷିତ ବାରଟି 
ଯଜ୍ଞ ବ୍ୟତୀତ ଆହୁରି ଅନେକ ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞ ବେଦବାଣୀରେ 
ସବିସ୍ତାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ସାଧକମାନଙ୍କୀ ପ୍ରକୃତି 
ଅନୁସାରେ ସେମାନଙ୍କୀର ନିଷ୍ଠାରେ ଭିନ୍ନତା ଥୂବାରୁ ତଦନୁସାରେ 
ସେମାନର୍ଦ୍ଦ ସାଧନା ମଧ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୁଏ । 

ବେଦରେ ସକାମ ଅନୁଷ୍ଠାନର ମଧ୍ୟ ସବିସ୍ତାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ରହିଛି। ମାତ୍ର ସେଗୁଡ଼ିକର ଫଳ ନାଶବାନ୍ବ, ଅବିନାଶୀ 
ନୁହେଁ । ସେଥୁପାଇଁ ବେଦ ବର୍ଶ୍ରିତ ସକାମ ଅନୁଷ୍ଠାନ ପାଳନ 
କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯ ସ୍ବର୍ଗଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୟ 
ହେବା ପରେ ପୁନଶ୍ଳ ମୃତ୍ୟୁଲୋକରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 
ଏହିପରି ସେମାନେ ଜନ୍ମମରଣର ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ି ଥାଆନ୍ତି 
(ଗୀତା ୯ | ୨୧) | କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ସେହି ସକାମ ଅନୁଷ୍ଠାନ 
କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଯେଉଁ ନିଷ୍କାମକର୍ମରୂପକ 
ଯଜ୍ଞ କଥା କୁହାଯାଇଛି ତାହାର ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ--'ଯାନି ବ୍ରହୂ ସନାତନମ୍‌' (୪ | ୩୧) | 

ବେଦରେ ଯେ କେବଳ ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସାଧନା- 
ରୂପକ ସକାମ ଅନୁଷ୍ଠାନ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି, ସେ 
କଥା ନୁହେଁ। ସେଥୁରେ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନରୂପେ 
ଶ୍ରବଣ, ମନନ, ନିଦିଧ୍ୟାସନ, ପ୍ରାଣାୟାମ, ସମାଧୂ ଇତ୍ଯାଦି 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି। ଉପ୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦରେ ସେହି କଥା ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି। 

ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୪ଶ ଓ ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଯଜ୍ଞ ବେଦରୁ ଉମ୍ଥନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାମ୍ରା ˆସେହି ଯଜ୍ଞରେ ନିତ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
(ବିରାଜମାନ) । ଯଜ୍ଞରେ ପରମାମ୍ରା ନିତ୍ଯ ବିରାଜମାନ 
ଥବାରୂ ସେହି ଯଜ୍ଞଗୁଡ଼ିକ କେବ ଳ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନୂଷ୍ଠାନ କରିବା ବିଧେୟ। 

'କମ୍ମିଜାନ୍‌ବିଛି ତାଚ୍ଵସର୍ବାଦ,-- ୨୪ଶ ରୁ ୩୦ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ବାରଟି ଯଜ୍ଞ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହାଯାଇଛି 
ତଥା ବେଦରେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଯେତେ ସବୁ ଯଜ୍ଞ ବିଷୟରେ 


କୁହାଯାଇଛି, ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତାଟ୍‌ ସର୍ବାଚ୍‌ଂ' 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

“'କମ୍ମିଜାଦ୍‌ ବିଦ୍ଧି” ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା, ସେ ସମସ୍ତ 
ଯଜ୍ଞ କର୍ମଜନିତ। ଶରୀର ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟା, ବାଣୀ 
ଦାରା ହେଉଥୁବା କଥନ ଏବଂ ମନରେ ହେଉଥୁବା 
ସର୍କଳୁକୁ କର୍ମ କୁହାଯାଏ ଶରୀର ବାଙ୍ମନୋଭିୟିତ କମି 
ପ୍ରାରଭତେ ନରଃ” (ଗୀତା ୧୮ | ୧୫) | 

ଅର୍ଜୁନ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ତ ଗ୍ବହୁଁଥିଲେ, ଏଣେ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମକୁ ପାପ ମନେକରି ତାହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଗ୍ରବହୁଥୂଲେ। ତେଣୁ “କମିଜାନ୍‌ ବିଦ୍ଧି' ପଦରେ 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତ୍ବ୍ଯ- 
କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରି କଲ୍ଯାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ତୁମେ ଯେଉଁ 
ସାଧନା କରିବ, ତାହା ବି କର୍ମଜନିତ! ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମ 
ଦାରା କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ କର୍ମରୁ ପୂର୍ଶ୍ରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ ହେଲେ କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ। ତେଣୁ ଯଦି 
ତୁମେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି ଯୁଦ୍ଦରୂପକ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ କରିବ, 
ତେବେ ତାଂଦ୍ବାରା ବି ତୂମର କଲ୍ଯାଣ ହେବ; କାରଣ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ କର୍ମ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ ନାହିଁ, ବରଂ (କର୍ମ ଓ 
କର୍ମଫଳର) ଆସକ୍ତି ହିଁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ (ଗୀତା ୬ | ୪) | 
ଯୁଦ୍ଧ ତ ତୁମର ସହଜ କର୍ମ (ସ୍ବଧର୍ମ), ତେଣୁ ତାହା କରିବା 
ତୂମ ପକ୍ଷେ ଅତି ସହଜ। 

'ଏବଂ ଜ୍ଞାତ଼ା ବିମୋକ୍ଷ୍ଯସେ---ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୪ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, “କର୍ମଫଳରେ ମୋର 
ସ୍ପୃହା ନ ଥୁବାରୂ କର୍ମ ମୋତେ ବାନ୍ଧିପାରେ ନାହିଁ ବୋଲି 
ଯେ ଜାଣିଯାଏ, ସେ ମଧ୍ଯ କର୍ମରେ ଜଡ଼ିତ ହୁଏ ନାହିଁ।'” 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ରହିବାର କୌଶଳ (୯କର୍ମଫଳରେ ସ୍ପୃହା ନ ରଖିବା) 
ଶିଖିଯାଇଛି ଓ ତାହା ଅନୂଭବ କରି ସାରିଛି, ସେ 
କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ପୁନଶ୍ଡ ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଭଗବାନ ସେହି କଥା “ଏବଂ ଜ୍ଞାଢ଼ା' ପଦ ଦ୍ବାରା କହିଛନ୍ତି । 
ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଭାବ ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛି ଯେ, ମୁମୁକ୍ଷୁ 
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ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟ ଏହିପରି ଜାଣି କର୍ମ କରି ଆସୁଛନ୍ତି । ୧୬ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବାର ଏହି ତତ୍ତ୍ବକୁ 
ବିସ୍ତୃତଭାବେ କହିବା ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଯକ୍ଜ୍ଞାତ଼ା ମୋକ୍ଷ୍ୟସେଃ ଶୁଭାତ୍ବଂ ପଦରେ 
ତାହାକୁ ଜାଣିବାର ଫଳ ମୁକ୍ତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ବର୍ତମାନ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଏବଂ ଜ୍ଞାତ଼ା ବିମୋକ୍ଷ୍ୟସେଂ ପଦ ଦ୍ବାରା 
ସେହି ବିଷୟର ଉପସଂହାର କରୁଛନ୍ତି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ଯାଗ କରି କେବଳ ଜନହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ 
କଲେ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ସଂସାରରେ ଅସଂଖ୍ଯ କାର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି; କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ 
କେତୋଟି କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ମନୁଷ୍ଯ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ସ୍ଥାପନ କରୁଛି, 
ସେଥୂରେ ସେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଉଛି । ସଂସାରରେ ଯେଉଁଠି 
ବି ଯାହା କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ (ଘଟଣା) ହେଉଛି, ମନୁଷ୍ଯ 
ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବାରୁ ତଥା ରାଗ-ଦ୍ବେଷରୂପକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରୁ ସେଥୂରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଉଛି । ଯଦି 
ଶରୀର ବା ସଂସାରରେ ହେଉଥୁବା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ 
ସହିତ ମନୁଷ୍ଯର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହେ, ତା'ହେଲେ ସେ 
କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


====-- ;#୮ === 


ଦୟ ଯକ୍ଷ ବିଷୟକ ବର୍ଷା ଶୁଣି ନିଜ୍ଞାସା ଜାତ ନୁଏ ୦ ଯାଜ୍ଞଚୁଳିଳନ ମଧ୍ଯଠନେ କେଉଁ ଯକ୍ଞଟି 6ଭେନ୍ଥନ ଏହାନ ସମାଧାନ 


ନଦନଂବାଳ ନିଠନ୍ଦ୍ରାକ୍ତ ନ୍ଥକଳେ କଟୁଛନ୍ତି। 


ଶ୍ରେୟାଟ୍‌ ଦ୍ରବ୍ଯମୟାଦ୍ଵଯଜ୍ଞାଜ୍‌ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଃ ପରନ୍ତପ । 
ସଵିଂ କମ୍ପାଖିଳଂ ପାଥି ଜ୍ଞାନେ ପରି ସମାପ୍ଯତେ ॥ ୩୩ ॥ 


ଅନୟ ପରନ୍ତପ, ପାଥିଇଁହେ ପରନ୍ତପ ଅର୍ଜୁନା! ; ଦ୍ରବ୍ଯମୟାତ୍‌ ¬ ଦ୍ରବ୍ୟମୟ; ଯଜ୍ଞାତ୍‌--ଯଜ୍ଞଠାରୁ; ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଃ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ; 
ଶ୍ରେୟାଙ୍କ ଶ୍ରେଷ୍ଟ) ସଵିମ୍‌ ସମସ୍ତ: କମି କର୍ମ (3); ଅଖିଳମ୍‌ ପଦାର୍ଥ; ଜ୍ଞାନେ ଇଜ୍ଞାନରେ; ପରିସମାପ୍ୟତେ -ସମାପୁ ହୋଇଯାଏ | 


ହେ ପରନ୍ତପ ଅଜୁନା ଦ୍ରବ୍ୟମୟ ଯଜ୍ଞଠାରୁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସମସ୍ତ କମି ଓ ପଦାଥି ଜ୍ଞାନ 


(ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ)ଂ ରେ ସମାପ୍ତ ବା ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 

ବ୪୮୮ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ଦ୍ରବ୍ଯମୟାଦ୍ନଯଜ୍ଞାଜ୍‌ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଃ 
ପରନ୍ତପ'--ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞଗୁଡ଼ିକରେ ଦ୍ରବ୍ୟ (ପଦାର୍ଥ) ଓ କର୍ମର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି, ସେସବୁ ଯଜ୍ଞ “ଦ୍ରବ୍ଯମୟ' | “ଦ୍ରବ୍ଯ' 
ପଦ ସହିତ 'ମୟଂ ପ୍ରତ୍ୟୟଟି ପ୍ରବୁରତା ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି। ଯେପରି ମୂତିକାପ୍ରଧାନ ପାତ୍ରକୁ “ମପଣ୍ମୟ' ପାତ୍ର 
କୁହାଯାଏ, ସେହିପରି ଦ୍ରବ୍ଯପ୍ରଧାନ ଯଜ୍ଞକୁ “ଦ୍ରବ୍ୟମୟ' ଯଜ୍ଞ 
କୁହାଯାଏ ଦ୍ରବ୍ୟମୟ ଯଜ୍ଞ ଅପେକ୍ଷା ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାରଣ 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ ଦ୍ରବ୍ଯ ଓ କର୍ମର ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥାଏ। 

ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ କର୍ମଜନିତ ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି 
(୪।୩୨)। ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ ପରିସମାପ୍ତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ କର୍ମଜନିତ 
ନୂହେଁ,। ତାହା ବିବେକ-ବିଗ୍ରରଜନିତ। ତେଣୁ ଏଠାରେ 
ବର୍ଷିତ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ। ପୂର୍ବବର୍ଷିତ ବାରଟି ଯଜ୍ଞର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞର (୪।୨୮) ବାଚକ ନୂହେଁ, ବରଂ ଏହା 
ପରବର୍ତୀ (୩୪ଶ) ଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଶ୍ରିତ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି କରିବାର 
ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ବାଚକ। ଏଠାରେ “ଦ୍ରବ୍ଯମୟ ଯଜ୍ଞଂ 
ପୂର୍ବବର୍ଷିତ ବାରଟି ଯଜ୍ଞର ବାଚକ । ଦ୍ରବ୍ଯମୟ ଯଜ୍ଞ 
ସମାପ୍ର କରିବା ପରେ ହିଁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ । 

ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିଲେ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ମଧ୍ୟ କ୍ରିୟାଜନିତ; 
କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି । 


'ସଵିଂ କର୍ମାଖିଳଂ ପାଥି ଜ୍ଞାନେ ପରିସମାପ୍ଯତେ'- - 
'ସବିମ୍‌' ଓ 'ଅଖିଳମ୍‌' ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦ ସମାନାର୍ଥବୋଧକ 
ଏବଂ ଏ ଦୁଇଟିର ଅର୍ଥ 'ସମ୍ପୂର୍ଷୀ । ତେଣୁ ଏଠାରେ “ସବିମ୍‌ 
କମ୍ିଂର ଅର୍ଥ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ “ଅଖିଳମ୍‌'ର ଅର୍ଥ ସମସ୍ତ 
ଦ୍ରବ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହେଉଛି। 

ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ 
ପଦାର୍ଥ ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ। କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅଶୁଦି ରହେ । 
ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ ନ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 

ଅନ୍ତଃକରଣରେ ତିନୋଟି ଦୋଷ ଥାଏ--ମଳ (ସଞ୍ଚିତ ପାପ), 
ବିକ୍ଷେଷ (ଚିତ୍ତର ଚଞ୍ଚଳତା) ଓ ଆବରଣ ( ଅଜ୍ଞାନ) | ନିଜ 
ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ମ ନ କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ସଂସାରର 
ସେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମ କଲେ ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସ୍ଥିତ ମଳ ଓ ବିକ୍ଷେପ ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ତା' 
ପରେ ସେ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ କରି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ଆବରଣ--ଦୋଷ ଦୂର କରିବା ନିମିତ୍ତ ଗୁରୁଙ୍କ ନିକଟକୁ 
ଯାଏ। ସେତେବେଳେ ସେ କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥର ଉର୍ତ୍ବି୍‌କୁ ଉଠିଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥ ଆଡ଼କୁ ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ରହି ଏକମାତ୍ର 
ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହୋଇଯାଏ | ଏହା ହିଁ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନରେ ସମାପ୍ତ କରିବାର ଅର୍ଥ । 


ଶ୍ମୋକ ୩୪] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ରିର ପ୍ରଚଳିତ ପକ୍ରିୟା 


ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆଠଟି ଅନ୍ତରଙ୍ଗ 
ସାଧନ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି--(୧) ବିବେକ, (୨) 
ବୈରାଗ୍ଯ, (୩) ଶମାଦି ଷଟ୍‌ସମ୍ପତ୍ତ (ଶମ, ଦମ, ଶ୍ରଦ୍ଧା, 
ଉପରତି, ତିତିକ୍ଷା ଓ ସମାଧାନ), (୪) ମୁମୁକ୍ଷୁତା, (୫) 
ଶ୍ରବଣ, (୬) ମନନ, ୯୭”) ନିଦିଧ୍ଯାସନ ଏବଂ (୮) 
ତତ୍ତ୍ଵପଦାର୍ଥସଂଶୋଧନ । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ବିବେକ ହେଉଛି 
ପ୍ରଥମ ସାଧନ। ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ଵର ପାର୍ଥକ୍ଯ ଜାଣିବାକୁ 
“ବିବେକ” କୁହାଯାଏ। ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ଵର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜାଣି 
ଅସତ୍‌ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଅଥବା ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହେବା 
'ବୈରାଗ୍ଯ' ଅଟେ | ତା'ପରେ ଶମାଦିଷଟ୍୍‌ସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ | 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କା ବିଷୟରୁ ମନକୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବା “ଶମଂ । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବା “ଦମ' । ଭଶ୍ଵର 
ଓ ଶାସ୍ତ୍ରାଦିକ୍କ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ ବିଶ୍ବାସ 
କରିବା ଂଶ୍ରଦ୍ଧା୮। ସଂସାରରୁ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ନିବତ୍ତ ହେବାକୁ 
'ଉପରତି' କୁହାଯାଏ। ଥଣ୍ଡା, ଗରମ ପ୍ରଭୂତି ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ସହ୍ଯ 
କରିବା ଓ ତାହାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବା ତ“ତିତିକ୍ଷା” ଅଟେ । 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନ ରହିବା “ସମାଧାନ | 


ତା'ପରେ ଚତୁର୍ଥ ସାଧନ ହେଉଛି ମୁମୁକ୍ଷୁତା। ସଂସାରରୁ 
ମୁକ୍ତି ପାଇବାର ଇଚ୍ଛାକୁ “ମୁମୁକ୍ଷୁତା' କୁହାଯାଏ । 
ମୁମୁକ୍ଷୁତା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ସାଧକ ପଦାର୍ଥ ଓ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ 
ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରି ଶ୍ରୋତ୍ରିୟ ଓ ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠା ଗୁରୁକ୍କୀ 
ନିକଟକୁ ଯାଏ। ଗୁରୁଦେବର୍କ୍ ନିକଟରେ ରହି ଶାସ୍ତ୍ର ଶ୍ରବଣ 
କରିବା ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରର ଭାବାର୍ଥ ନିର୍ଶିୟ କରି ହୃଦୟଙ୍ଗମ 
କରିବା “ଶ୍ରବଣ” ଅଟେ। ଶ୍ରବଣ ଦ୍ବାରା ପ୍ରମାଗଗତ ସ ଶୟ 
ଦୂର ହୁଏ। ଯୁକ୍ତି ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଦାରା ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ଚିନ୍ତନ 
କରିବାକୁ 'ମନନ' କୁହାଯାଏ | ମନନ କଲେ ପ୍ରମେୟଗତ 
ସଂଶୟ ଦୂର ହୁଏ। ସଂସାରର ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଏବଂ 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର ନ କରିବା ହେଉଛି “ବିପରୀତ 
ଭାବନା' | ବିପରୀତ ଭାବନା ଦୂର କରିବାକୁ “ନିଦିଧ୍ୟାସନ' 
କୁହାଯାଏ । ସମସ୍ତ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇ 
କେବଳ ଏକ ଚିନଚ୍ମନୟତତ୍ତ୍ଵ ଅବଶେଷ ରହିଯିବା ହିଁ 
'ତତ୍ତ୍ଵପଦାର୍ଥସଂଶୋଧନ' | ଏହାକୁ ତତ୍ତ୍ବସାକ୍ଷାକାର କୁହାଯାଏଂ | 
ବିଗ୍ଵରପୂର୍ବକ ଦେଖିଲେ, ଅସାଧନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସତ୍‌ର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରିବା ହିଁ ଉକ୍ତ ସାଧନଗୁଡ଼ିକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଯ। 
ତ୍ଯାଗ କରାଯାଉଥୂୁବା ବସ୍ତୁ ନିଜ ପାଇଁ ନୂହେଁ; କିନ୍ତୁ 
ତ୍ୟାଗର ପରିଣାମ (ତତ୍ବ୍ଵସାକ୍ଷାକାର) ନିଜ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


ଘିଣିନ୍ଣ ଜବ ଦ୍ରବ୍ଯମୟ ଯଜ୍ଞରେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ମୁଖ୍ଯ ତେଣୁ ତାହା କରଣସାପେକ୍ଷ। ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ 


୬. 


ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବର ମୁଖ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା କରଣନିରପେକ୍ଷ। ଏଥୂପାଇଁ ଦ୍ରବ୍ଯମୟ ଯଜ୍ଞଠାରୁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 


ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେବାପରେ କିଛିହେଲେ କରିବା, 


ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ ସତ୍ତା ବୋଲି କିଛି ନ ଥାଏ। 
===- # === 


ସନ୍ଫ୍ୂ୭--ଅର୍କ୍କନ ଆନ୍ଧରୁଳଲ6୫ କୁୃହୁଥିଲ, 6୫ଣୁ ଯଜ୍ଞେ କଲ/ଣ ଭି ବିଜିଛ ଜପୀୟ ବିଷୟଠନେ ବର୍ଷନ/ କଳିୟାଳି 
ଜମବାଳ ଜ୍ଞାନଯନ୍ଞ ନର/ ନନ୍ଜୁନ୍ଞନାକିନ ଚଳିତ ଠଣ୮ଳମ ବିଷୟନେ ବର୍ଷଳା କଟୁଛନି। 


ତଦ୍ଵବିଦ୍ଧି ପ୍ରଣିପାତେନ ପରିପ୍ରଶ୍ଳେନ ସେବୟା। 


ଉପଦେକ୍ଷ୍ୟନ୍ତି ତେ ଜ୍ଞାନଂ 


ଜ୍ଞାନିନସ୍ତତ୍ତ୍ବଦର୍ଶନଃ ॥ ୩୪ ॥ 


ଅଳୟ- ତତ୍‌ ତାହାକୁ (ତୁମେ); ବିଦି ବୁଝ ପ୍ରଣିପାତେନ-ସାଷ୍ଟାଇଂ ପ୍ରଣାମ କଲେ; ସେବୟାସେବା କଲେ; 
ପରିପ୍ରଶ୍ନେନଚଁସରଳତାପୂର୍ବକ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ: ତେ, ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶିନଃ ସେହି ତତ୍ତ୍ବଦର୍ଶୀ; ଜ୍ଞାନିନଃଜ୍ଞାନୀ ( ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ। ମହାପୁରୁଷ; 
ଜ୍ଞାନମ୍‌ ଚି (ତୁମକୁ) ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର) ଉପଦେକ୍ଷ୍ୟନ୍ତିଂ ଉପଦେଶ ଦେବେ । 

ତାହାକୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନକୁ ତୁମେ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷସ୍ପ ନିକଟକୁ ଯାଇ) ବୁଝ। ତାଙ୍କୁ ସାଷ୍ଟ୍ରାଙ୍ଗ 
ପ୍ରଣାମ କଲେ, ତାଙ୍କର ସେବା କଲେ ଏବଂ ତାକ୍କୁ ସରଳତାପୂବିକ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ସେହି ତତ୍ତ୍ବ ଦର୍ଶୀ 
(ଅନୂଭବୀ) ଜ୍ଞାନୀ (ଶାସ୍ତ୍ରାଞ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ତୁମକୁ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେବେ-- 


* ଯେଉଁମାନେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଜଡ଼ିତ, ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରକୁ 'ଶ୍ରବଣ' କରନ୍ତି, ବିଷୟର ଚିନ୍ତନ” କରନ୍ତି, ଟସାପଇସାର 


'ନିଦିଧ୍ଯାସନ'” କରନ୍ତି ଏବଂ ଦୁଃଖର 'ସାକ୍ଷାତ୍‌କାର” କରନି | 
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ବ#/6/#- - ତଡ଼ବିଦି'-- ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ କହିଥୁଲେ, 
ଯୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵଜନମାନକ୍ଦୁ ବଧ କରିବାରେ ମୁଁ ହିତ ଦେଖୁ 
ନାହିଁ (ଗୀତା ୧। ୩୧); ଏହି ଆତତାୟୀମାନକ୍କୁ ବଧ 
କଲେ ପାପ ଲାଗିବ (ଗୀତା ୧ । ୩୬)” | ଯୁଦ୍ଧ କରିବା 
ଅପେକ୍ଷା ମୁଁ ଭିକ୍ଷାନ୍ତରେ ଜୀବନନିର୍ବୀହ କରିବାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ମନେ କରୁଛି (ଗୀତା ୨ । ୫” । ଏହିରୂପେ ଅର୍ଜୁନ 
ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତ୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଭାବୁଥୂଲେ; କିନ୍ତୁ ଭଗବାନବ୍କୀ ମତାନୁସାରେ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମିତ୍ତ କର୍ମତ୍ଯାଗର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ | ୨୦; 
୪।୧୫)। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯଦି ତୁମେ ସ୍ବରୂପତଃ କର୍ମ 
ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବୁଛ ତେବେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷକ୍‌ ନିକଟକୁ ଯାଇ ବିଧୂପୂର୍ବକ 
ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି କର୍‌ ମୁଁ ତୁମକୁ ସେପରି ଉପଦେଶ ଦେବି 
ନାହିଁ। 

ପ୍ରକୃତରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଅନ୍ଯ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁ ଷ୍କ 
ନିକଟକୁ ପଠାଇବା ଭଗବାନବ୍କ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ, 
ଭଗବାନବ୍ଦୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି ତାଙ୍କୁ ଚେତାଇ ଦେବା। 
ଧରାଯାଉ କୌଣସି ମହାପୁରୁଷ କାହାକୁ ତା'ର କଲ୍ୟାଣ 
ବିଷୟରେ କହୁଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଶ୍ରଵାରେ ନ୍ଯୂନତା ହେତୂ ଯଦି 
ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ତାଚ୍ଚ୍ଚ କଥା ନ ଶୁଣେ, ତେବେ ମହାପୁରୁଷ 
ତାକୁ କହନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ମହାପୁରୁଷର୍କୀ 
ନିକଟରେ ନିଜ କଲ୍ୟାଣର ଇଚ଼ା ବ୍ଯକ୍ତ କର । ସେହିପରି 
ଭଗବାନ ସତେ ଅବା କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯଦି ତୂମକୁ ମୋ 
କଥା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନେ ହେଉ ନାହିଁ, ତେବେ ତୁମେ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷର୍କୀ ନିକଟକୁ ଯାଇ ପ୍ରଚଳିତ 
ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୂଯାୟୀ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କର । ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତିର ପ୍ରଚଳିତ 
ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁସାରେ କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରି, 
ଜିଜ୍ଞାସାପୂର୍ବକ ଶ୍ରୋତ୍ରିୟ ଓ ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଠ ଗୁରୁଙ୍କର ପାଖରୁ 
ବିଧୂପୂର୍ବକ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । 

ଆଗକୁ ୩୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧନା ବିନା, କେବଳ ନିଜ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
କର୍ମରେ ନିୟୋଜିତ ରହିଲେ (କର୍ମଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହେବାମାତ୍ରେ) 
ତୁମକୁ ନିଜଠାରେ ଏହି ତତ୍ତ୍ବାଜ୍ଞାନ ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଏଥୂପାଇଁ ଅନ୍ଯ କାହା ନିକଟକୁ ଯିବାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ନାହିଁ।' 

'ପ୍ରଣିପାତେନ'--ଜ୍ଞାନପାପ୍ରି ନିମନ୍ତେ ଗୁରୁଦେବର୍କୀ 
ନିକଟକୁ ଯାଇ ତାଙ୍କୁ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗଂ ପ୍ରଣାମ କରିବା ଉଚିତ । 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୁରୁଜ୍ବୀ ପାଖରେ ଛୋଟ ହୋଇ ରହିବା 
ବିଧେୟ-- 'ନୀଚବତୃ ସେବେତ ସଦଗୁରୁମ୍‌' | ଏପରି କଲେ 
ଗୁରୁଦେବଙ୍କର ଅବଜ୍ଞା ଓ ତିରସ୍କାର ହେବ ନାହିଁ। 
ବିନମ୍ର, ସରଳ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁଭାବରେ ତାଙ୍କୀ ନିକଟରେ ରହି 
ତାଙ୍କର ସେବା କରିବା ଉଚିତ । ନିଜେ ତାର୍କୀ ଚରଣରେ 
ସମର୍ପିତ ହୋଇ ତାର୍କ୍ଚର ଅଧୀନ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । 
ଶରୀର ଓ ବସଧ୍ଧୁଗୁଡ଼ିକୁ ତାର୍ଜୁ ସମର୍ପଣ କରିଦେବା ବିଧେୟ | 
ସାଷ୍ଟାଇ୍ଗଂ ଦଣ୍ଡବତ୍‌ ପ୍ରଣାମ ଦ୍ବାରା ନିଜର ଶରୀରକୁ ଓ 
ସେବା ଦ୍ବାରା ନିଜର ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ତାର୍କ୍ବ ନିକଟରେ 
ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ବାଞ୍ଚନୀୟ । 

'ସେବୟା'-¬ଶରୀର ଓ ବସୁଗୁଡିକ ଦାରା ଗୁରୁଦେବଦୀର 
ସେବା କରନ୍ତୁ । ସେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବାଭଳି କର୍ମ କରନ୍ତୁ । ତାଙ୍କର 
ପ୍ରସନ୍ନତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ ସର୍ବଥା ତାର୍କର ଅଧୀନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ। ତାଙ୍କୀ ମନ, ଇଙ୍ଗିତ ଓ ଆଜ୍ଞାର ଅନୂକୂଳ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତୁ। ଏହା ହେଉଛି ତାଙ୍କର ବାସ୍ତବ ସେବା । 

ସବ୍ତମହାପୁରୁଷବ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ ଜୀବନ ଗଠନ 
କରିବା ହିଁ ତାର୍କ୍ଚର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସେବା। କାରଣ ତାଙ୍କୁ 
ଶରୀର ଅପେକ୍ଷା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଧୂକ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ସିଦାନ୍ତ 
ରକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ସେ ଶରୀରକୁ ମଧ୍ଯ ସହର୍ଷ ଉୟର୍ଟ କରି 
ଦିଅନ୍ତି। ତେଣୁ ପ୍ରକୃତ ସେବକ ଦୂଢ଼ବ୍ରତୀ ହୋଇ ତାର୍୍ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କରନ୍ତି । 

“'ପରିପ୍ରଶ୍ନେନ”ଂ କେବଳ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ହୋଇ ସରଳତା ଓ ବିନମ୍ରତାପୂର୍ବକ 
ଗୁରୂଦେବର୍ଦ୍ଦୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ଵରିବା ଉଚିତ। ନିଜର ବିଦ୍ତ୍ତା 
ପ୍ରଦର୍ଶନ ପାଇଁ ବା ତାଙ୍କୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। 

ମୁଁ କିଏ? ସଂସାର କ'ଣ? ବନ୍ଧନ କଂ”ଣ୮? ମୋକ୍ଷ 
କ'ଣ? ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ କିପରି ଅନୁଭବ ହେବନ ମୋ 
ସାଧନାରେ କ'ଣ ସବୁ ବାଧାବିଘ୍ନ ରହିଛି? ସେହି ବାଧାବିଘ୍ନକୁ 
କିପରି ଦୂର କରିବିନ ତତ୍ତ୍ଵବବୋଧ ନ ହେବାର କାରଣ 


୭ ଆଦୌ ସ୍ବବର୍ଷ୍ାଶ୍ରମବର୍ଷିତାଃ କ୍ରିୟାଃ କୃତ୍ବା ସମାସାଦିତଶୁଦ୍ଧମାନସଃ । 
ସମାପ୍ୟ ତମ୍ପୂର୍ବମୁପାତ୍ରସାଧନଃ ସମାଶ୍ରୟେତ୍‌ ସଦ୍‌ଗୁରୁମାମ୍ବଲବ୍‌ ଧୟେ ॥ (ଅଧ୍ୟାମ୍ବରାମାୟଣ, ଉତ୍ତର. ୫ | ୭) 
““ସର୍ବପ୍ରଥମେ ନିଜ ନିଜ ବର୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମ ଉପଯୋଗୀ ଶାସ୍ତ୍ର ବର୍ଶ୍ରିତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ଯଥାବତ୍‌ ପାଳନ କରି ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧି ହୋଇଗଲେ ସେ 
ସବୁକୂ ତ୍ୟାଗ କରି ଦିଅନ୍ତୁ, ତା'ପରେ ଶମ, ଦମ ଆଦି ସାଧନାସମ୍ପନ ହୋଇ ଆମୂଞ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁରୁଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ।” 
ତଦ୍‌ବିଜ୍ଞାନାର୍ଥଂ ସ ଗୁରୁମେବାଭିଗଢ୍ରେତ୍‌ ସମିତ୍ରାଣିଃ ଶ୍ରୋତ୍ରିୟ' ବ୍ରହୁନିଷ୍ଠମ୍‌ | (ମୁଣ୍ଡକ. ୧ | ୨ | ୧୨) 
“'ସେହି ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକ ହାତରେ ସମିଧ ଧରି ବିନମ୍ରଭାବରେ ବେଦଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ଓ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନୀ ଗୁରୁଗ୍କ୍‌ 


ନିକଟକୁ ଯାଆନ୍ତୁ ।' 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


359 


କ'ଣ?-¬ଏହିପରି ପ୍ରଶୁ କେବଳ ତତ୍ତ୍ବବୋଧ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
(ଜିଜ୍ଞାସା ଅନୁଯାୟୀ) ପଗ୍ରରନ୍ତୁ । 
'ଜ୍ଞାନିନସ୍ତତ୍ତ୍ବ ଦର୍ଶିନଃ'- ତତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶିନଃ” ପଦର ଭାବାର୍ଥ 
ହେଲା, ସେହି ମହାପୁରୂଷର୍ଦୁ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ 
ହୋଇସାରିଛି; ଏବଂ “ଜ୍ଞାନିନଃଂ ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, 
ତାଙ୍ଗ୍ର ବେଦଂଶାସ୍ତ୍ରର ଜ୍ଞାନ ରହିଛି। ଏହିପରି ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ 
ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ନିକଟକୁ ଯାଇ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଚିତ । 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦ୍ଧତା ଅନୁସାରେ ଜ୍ଞାନର 
ଅଧୂକାରୀମାନେ ତିନି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ--ଉତ୍ତମ, ମଧ୍ୟମ 
ଓ କନିଷ୍ଠ। ଉତ୍ତମ ଅଧୂକାରୀର୍ଦୁ କେବଳ ଶ୍ରବଣମାତ୍ରେ 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହୋଇଯାଏଂ। ଶ୍ରବଣ, ମନନ ଓ ନିଦିଧ୍ଯାସନ 
କଲେ ମଧ୍ୟମ ଶ୍ରେଣୀର ଅଧୂକାରୀର୍ଦ୍ଧ ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞାନ ହୁଏ । କନିଷ୍ଠ 
ଅଧୂକାରୀ ଠିକ୍‌ଭାବେ ତତ୍ତ୍ଵ ବୂଝିବା ପାଇଁ ନାନାପ୍ରକାର 
ପ୍ରଶ୍ନ କରନ୍ତି। ସେହି ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଧାନ କରିବା ପାଇଁ 
ଗୁରୁକ୍କର ବେଦ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ବିଷୟରେ ଯଥେଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ଥୂବା 
ଆବଶ୍ଯକ; କାରଣ କନିଷ୍ଠ ଅଧୂକାରୀର୍ଦୁ କେବଳ ଯୁକ୍ତି 
ଦାରା ବୁଝାଇବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଯଦି ଗୁରୁ ଜ୍ଞାନୀ (ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ) 
ନ ହୋଇ କେବଳ ତତ୍ଵଦର୍ଶୀ ହୋଇଥାନ୍ତି, ତେବେ ସେ 
ଶିଷ୍ୟର ବିବିଧ ଶଙ୍କା ସମାଧାନ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ହେବେ । 
ପକ୍ଷାନ୍ତରରେ ଯଦି ଗୁରୁ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ନ ହୋଇ କେବଳ 
ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ହୋଇଥାନ୍ତି, ତେବେ ତାଙ୍କ ବଚନ ଶ୍ରୋତାକୁ ତତ୍ତବ୍ଵଜ୍ଞାନ 
କରାଇଲାଭଳି ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ହେବ ନାହିଁ। ସେ ବହୁତ କିଛି 
କହିପାରନ୍ତି ତଥା ଶାସ୍ତ୍ର ବୁଝାଇ ଦେଇ ପାରନ୍ତି, ହେଲେ 
ଶିଷ୍ଯକୁ ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ କରାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଗୁରୁ 
ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜ୍ଞାନୀ ହୋଇଥୁବା ଆବଶ୍ୟକ । 
'ଉପଦେକ୍ଷ୍ଯନ୍ତି ତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌'-¬ 'ମହାପୁରୁଷଙ ସାଷ୍ଟାଙ୍ଗ 


ପ୍ରଣାମ କରି ତାଙ୍କର ସେବା କଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ବିନମ୍ର 
ହୋଇ ପଗ୍ରରିଲେ, ସେ ତୁମକୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ 
ଦେବେ'”--ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ମହାପୁରୂଷ ଏସବୂ 
ଗ୍ରହାନ୍ତି । ପ୍ରକୃତରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଣାମ, ସେବା ପ୍ରଭୂତି ପାଇବାର 
ଆକାଙ୍କ୍ଷା ଆଦୌ ନ ଥାଏ। ତଥାପି ଏସବୂ କହିବାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ ଏପରି ଜିଜ୍ଞାସାପୂର୍ବକ ନିଷ୍ଟାପଟ- 
ଭାବରେ ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ପାଖରେ ରହିଲେ, ମହାପୁରୁଷକର୍କୀ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ତାଂପ୍ରତି ବିଶେଷ ସ୍ନେହ ଜାତ ହେବ, 
ଫଳରେ ସାଧକ ବିଶେଷ ଲାଭାନ୍ରିତ ହୋଇ ପାରିବ। 
ସାଧକ ଯଦି ଏପରି ଭାବରେ ତାର୍ଚ୍ଚ ପାଖରେ ନ ରହେ, 
ଜ୍ଞାନ ମିଳିଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ତାହା ଗ୍ରହଣ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଜ୍ଞାନମ୍‌' ପଦଟି ଏଠାରେ ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞାନ ଅଥବା ସ୍ବରୂପ- 
ବୋଧର ବାଚକ। ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ବରୂପର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ସଂସାରର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ସଂସାରର ଜ୍ଞାନ ହେବାମାତ୍ରେ 
ସେଥୂୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

'ଉପଦେକ୍ଷ୍ଯନି” ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ମହାପୁରୁଷ 
ଜ୍ଞାନୋପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ଯେ ସାଧକକୁ 
ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହୋଇଯିବ, ଏହାର କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତତା ନାହିଁ। 
୩୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ପୁରୁଷ ଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ କରେ- ¬ 'ଶଦ୍ଧାବୀଲୁ ଭତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌' | ଏପରି କହିବାର 
କାରଣ ହେଲା, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଷୟ, ମାତ୍ର ପ୍ରଣାମ, 
ସେବା, ପ୍ରଶ୍ନ ପ୍ରଭୂତି କପଟଭାବରେ ମଧ୍ୟ କରାଯାଇ ପାରେ | 
ତେଣୁ ଏଠାରେ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ବାରା କେବଳ ଜ୍ଞାନୋପଦେଶ 
ଦେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ 
ସାଧକ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରେ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 


=== ୨ === 


ସନ୍ଦ୍ୂଂ ତନ୍ନ୍ଞାନ ଲାଜ କଜିବାନ ଦଚଳିତ ଠଣୀଳୀ ଦିଷୟନତେ ବର୍ଷକ କଳିଯାଜି ଭଗବନ ଏଠବେ ତିଲେଟି (୨୨୫ଶ ୨୬୩ 
© ?7;୭୭/) 6ଣଞ#ଳ6ଜେ ଜଳୁନ୍ଞନକ ଡକୁତ ମାହନ୍ଦୁ/ ବିଷୟନେ କହୁଛି / 


ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାତ଼ା ନ ପୁନମୋୌହମେବଂ ଯାସ୍ଯସି ପାଣ୍ଡବ । 
ଯେନ ଭୂତାନ୍ୟଶେଷେଣ ଦ୍କ୍ଷ୍ଯସ୍ୟାମୂନ୍ୟଥୋ ମୟି ॥ ୩୫ ॥ 


ଥନ଼କ୍ ଯତ୍‌ ଯାହା; ଜ୍ଞାବାଇଁଅନୁଭବ କଲାପରେ (ତୂମେ); ପୂନଃ=ଆଉ; ଏବମ୍‌ =5ଏଭଳି; ମୋହମ୍‌, ନ, 
ଯାସ୍ୟସି- ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହେବ ନାହିଁ (ଏବଂ); ପାଣ୍ଡବ=ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ଯେନ-ଯାହା ସାହାଯ୍ଯରେ; ଭୂତାନି (ତୁମେ) ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ; ଅଶେଷେଣ=ସର୍ବଭାବରେ (ପ୍ରଥମେ); ଆମ୍ପନି-ନିଜଠାରେ (ଓ); ଅଥୋ ପରେ; ମୟି=ମୋ'ଠାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍ଦ୍ନ ଠାରେ; ଦ୍ରକ୍ଷ୍ଯସିଁଦେଖିବ । 


ସ୍‌ 
* ଯାହାଙ୍ଗର ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିର ଉକଣ୍ଠା ରହିଛି, ଯାହାଙ୍କୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଭବିଷ୍ୟତ ଅସହ୍ୟ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ତାଳ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି 


ଗ୍ବହାନ୍ରିଃ ସେ ଉତ୍ତମ ଅଧ୍ଵକାରୀ ଅଟନ୍ତି । 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଯେଉଁ ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ଅନୁଭବ କଲାପରେ ତୁମେ ଆଉ ଏଭଳି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହେବ ନାହିଁ, ଏବଂ ହେ ଅଜ୍ଜିନ! 
ଯାହା ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନନ ସାହାଯ୍ଯରେ ତୁମେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ତ୍‌ ସବିଭାବରେ ପ୍ରଥମେ ନିଜଠାରେ ଏବଂ ପରେ 
ମୋଂଠାରେ ଅଥିତ୍ବ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ୍ଚ ଠାରେ ଦେଖିବ । 


ବ୍ୟ 'ଯଜ୍ଜ୍ଞାତ଼ା ନ ପୁନର୍ମୋହମେବଂ ଯାସ୍ୟସି 
ପାଣ୍ଡ ବ---ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, ମହାପୁରୁଷ 
ତୂମକୁ ତତ୍ଵ୍ଵଜ୍ଞାନ ଉପଦେଶ ଦେବେ। କିନ୍ତୁ ଉପଦେଶ 
ଶୁଣିବାକ୍ଷଣି ସ୍ବରୂପ ବୋଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବରୂପର ଯଥାର୍ଥ ଅନୁଭବ 
ହୁଏ ନାହି-¬ 'ଶୁତାପ୍ୟେନଂ ବେଦ ନ ଚୈବ କଶ୍ଚିତ୍‌' (ଗୀତା 
୨ | ୨୯); ଏବଂ ବାସ୍ତବିକ ସ୍ରୂପବୋଧ ବିଷୟରେ କେହି 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । କାରଣ, ତାହା କରଣନିରପେକ୍ଷ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ, ବାଣୀ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ଉର୍ତ୍ବରେ । ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପବୋଧ 
ନିଜ ଦାରା ନିଜକୁ ହୁଏ। ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ବିବେକକୁ (ଜଡ଼- 
ଚେତନ ପ୍ରଭେଦର ଜ୍ଞାନକୁ) ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲେ ସ୍ଵରୂପବୋଧ 
ହୁଏ । ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲେ ଅବିବେକ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ; 
ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ସେହି ବିବେକ ବାସ୍ତବିକ ବୋଧରେ ପରିଣତ 
ହୁଏ ଓ ଜତ଼ତାଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରିନ୍ କରାଇ ଦିଏ । ପ୍ରକୃତ 
ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହୋଇଗଲେ ଆଉ କେବେ ମୋହ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଗୀତାର ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମୋହ ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲା। ସେ କହିଲେ, ଯୁଦ୍ଧରେ ସମସ୍ତ ସ୍ଵଜନ ଓ କୁଟୁମ୍ବ 
ନିହତ ହୋଇଗଲେ, ସେମାନଙ୍ଗ୍ ପିଣ୍ଡପାଣି କିଏ ଦେବ? 
ପିଣ୍ଡପାଣି ନ ମିଳିଲେ, ସେମାନେ ନରକଗାମୀ ହେବେ । 
ଯେଉଁ କେତେ ଜଣ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ବାଳକ ଜୀବିତ ରହିବେ, 
ସେମାନଙ୍କର ପାଳନ ପୋଷଣ କିପରି ହେବ?” ଇତ୍ୟାଦି । 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେବାପରେ ଏପରି ମୋହ ରହେ ନାହିଁ । ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ 
ହେବାପରେ ସଂସାର ସହିତ ଥୁବା 'ମୁଁ ଓ ମୋର'ରୂପକ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବାରୁ ପୁନଶ୍ଚ ମୋହ ହେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ । 

ଯେନ ଭୂତାନ୍ୟଶେଷେଷଣ ଦୃକ୍ଷ୍ୟସ୍ଯାମ୍ବନି”- ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ 
ହେବାମାତ୍ରେ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ, ମୋର ସତା ସର୍ବତ୍ର ପରିପୃର୍ଶି 
ଏବଂ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସେହି ସତ୍ତାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଥିବା 
ମନୁଷ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ ହେବାପରେ ଯେପରି ସ୍ବପ୍ନର ସୃଷ୍ଟିକୁ 
ନିଜଠାରେ ଦେଖେ, ସେହିପରି ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞାନ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍ଜୁ (ଜଗତ୍‌କୁଃ ନିଜଠାରେ ଦେଖୌ। ଷଷ୍ଠୀ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୨୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ 'ସବିଭୂତାନି ଗ୍ବମ୍ବନି' 
ପଦରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ସ୍ଥିତିର ବର୍ଷ୍ଚନା କରାଯାଇଛି । 


“ଅଥୋ ମୟି'--ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିର ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଣାଳୀ 
ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଗୁରୁଦେବର୍କୀ ମୁଖରୁ 
ବିଧୂପୂର୍ବକ (ଶ୍ରବଣ, ମନନ ଓ ନିଦିଧ୍ୟାସନପୂର୍ବକ) ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ କଲାପରେ ସାଧକ ପ୍ରଥମେ ଚରାଚର ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରେ ଦେଖେ-¬ଏହା ହେଉଛି 'ତୃମ୍‌' ପଦର ଅନୁଭବ | 
ପୁନଶ୍ଝ ସେ ସ୍ଵରୂପକୁ ତଥା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଏକ ସଚ୍ଚିଦାନଦଘନ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଠାରେ ଦେଖେ-¬ଏହା ହେଉଛି “ତତୃ୍‌' ପଦର 
ଅନୁଭବ। ଏହିପରି ତାକୁ ପ୍ରଥମେ “ତ଼ମ୍‌'ର (ସ୍ବରୂପ।ର 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ଏବଂ ତା'ଂପରେ “ତତ୍ଵ” ୯ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ 
ସହିତ “ତୂମ୍‌” ର ଏକତ ଅଛି ବୋଲି ଅନୂଭବ ହୁଏ। 
ଫଳସ୍ବରୂପ ଏକମାତ୍ର ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହେ । ଏପରି 
ଅବସ୍ଥାରେ ଦ୍ରଷ୍ଟା, ଦୃଶ୍ଯ ଓ ଦର୍ଶନ- ଏହି ତିନି ଭେଦ 
ରହେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଲୋକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତା”ର ତଥାକଥୂତ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଥୁବା ଭାବକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ସମସ୍ତର୍କୁ ମୋଂଠାରେ ଦେଖେ | 

ସ୍ଥୂଳ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମୁଦ୍ର ଓ ତରଙ୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ଭିନ୍ନତା 
ଦେଖାଯାଏ। ସମୁଦ୍ରରେ ତରଇଂ ଉଠୁଥାଏ ଓ ଲୀନ 
ହେଉଥାଏ । କିନ୍ତୁ ସୃଷ୍ଣ ଦୂଷ୍ଟଁରେ ଦେଖିଲେ ସମୁଦ୍ର ଓ ତରଙ୍ଗର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ କେବଳ ଜଳତତ୍ତ୍ଵର ହିଁ ସତ୍ତା ରହିଛି। 
ଜଳତତ୍ତ୍ଵରେ ସମୁଦ୍ର ନାହିଁ କି ତରଙ୍ଗ ନାହିଁ । ପ୍ଥ୍ୁବୀ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ଉଭୟ ସମୁଦ୍ର ଓ ତରଙ୍ଗ ସୀମିତ; କିନ୍ତୁ 
ଜଳତତ୍ତ୍ଵ ଅସୀମ। ତେଣୁ ସମୁଦ୍ର ଓ ତରଙ୍ଗକୁ ନ ଦେଖି 
ଏକମାତ୍ର ଜଳତତ୍ତ୍ବକୁ ଦେଖିବା ହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟ । ସେହିପରି 
ସଂସାରରୂପକ ସମୁଦ୍ର ଓ ଶରୀରରୂପକ ତରଙ୍ଗରେ ପ୍ରଭେଦ 
ଦେଖାଯାଏ। ଶରୀର ସଂସାରରେ ହିଁ ଉପ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି । 
ପ୍ରକୃତରେ ସଂସାରର ଓ ଶରୀରମାନଙୀୀର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା 
ନାହିଁ। କେବଳ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ହିଁ ସତ୍ତା ଅଛି। 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ଶରୀର ନାହିଁ କି ସଂସାର ନାହିଁ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ସଂସାର ଓ ଶରୀର ଉଭୟ ସୀମିତ; 
କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ସୀମିତ ନୁହେଁ। ଅତଏବ ସଂସାର ଓ 
ଶରୀର ଦିଗକୁ ନ ଦେଖି ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ଦତତ୍ଵ୍ଵକୁ ଦେଖିବା 
ହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟ (ଗୀତା ୧୩ | ୨୭) | 


ମଜିଣି୍ଣ ଭବ--ତତ୍ତ୍ଵନ୍ଞାନ ଲାଭ ବା ଅଜ୍ଞାନ ନାଶ ଥରେମାତ୍ର ହୁଏ ଏବଂ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ହୁଏ। ତାଘ୍ଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ 
ବାରମ୍ବାର ହୁଏ ନାହିଁ। ତାହା ଥରେ ଅନୁଭବ ହୋଇଗଲେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ରହିଯାଏ! ଯେହେତୁ ଅଜ୍ଞାନର ସତ୍ତା ନାହିଁ, ତେବେ ପୁଣି 
ଅଜ୍ଞାନ ହେବ କିପରିଃ ସୁତରାଂ ନିତ୍ୟ ନିବୃତ୍ତ ଅଜ୍ଞାନର ହିଁ ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୩୬] × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 361 


ସ୍ବୟଂ ସତ୍ତାମାତ୍ର ଓ ବୋଧସ୍ବରୂପ। ବୋଧକୁ ଅନାଦର କରିବାରୁ ଆମେ ଅସତ୍‌କୁ ସ୍ବୀକାର କଲେ ଏବଂ 
ଅସତଵକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ ଅବିବେକ ଆସିଲା। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବୋଧରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଆମେ ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା 
ସ୍ବୀକାର କଲେ ଏବଂ ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରିବାରୂ ବିବେକର ଅନାଦର ହେଲା। ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ବୋଧର 
ଅନାଦର କରି ନାହେଁ, ବରଂ ତାହା ଅନାଦିକାଳରୁ ଅନାଦୂତ ହୋଇ ରହିଛି । ଯଦି ଆମେ ବୋଧର ଅନାଦର କରିଛେ 
ବୋଲି ଧରିନେବା, ତେବେ ଆଗରୁ ବୋଧର ଆଦର ଥଲା ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଯିବ । ଏବେ ଆମେ ବୋଧର 
ଆଦର କଲେ ବି ତାହାର ପୁଣି ଅନାଦର ହୋଇଯିବ! ମାତ୍ର ବୋଧ ତ ଥରେମାତ୍ର ହୁଏ ଏବଂ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ହୁଏ! 

ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେବାପରେ ଆଉ ମୋହ ହୁଏ ନାହିଁ: କାରଣ ବସ୍ତୁତଃ ମୋହ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ । ଯାହା ନ ଥାଏ, 
ତାହା ହିଁ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ଯାହା ଥାଏ, ତାହା ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଜଗତ ଜୀବର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ଜୀବ ପରମାମ୍ରରର୍ଚ୍ଚର ଅନ୍ତର୍ଗତ ତେଣୁ ସାଧକ ପ୍ରଥମେ ଜଗତକୁ ନିଜଠାରେ 
ଦେଖେ" 'ଦକ୍ଷ୍ଯସ୍ଯାମୂନି,, ଏବଂ ତା'ପରେ ନିଜକୁ ପରମାମ୍ରାଜ୍ତ ଠାରେ ଦେଖେ-- 'ଅଥୋ ମଯୟି' | 'ଦକ୍ଷ୍ଯସ୍ଯାମୂନି”ରେ 
ଆମ୍ୂଜ୍ଞାନ (ଜ୍ଞାନ କଥା ଏବଂ “ଅଥୋ ମୟି”ରେ ପରମାମୂଜ୍ଞାନ (ବିଜ୍ଞାନ) କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଆମ୍ଦଜ୍ଞାନରେ ନିଜାନନ୍ଦ 
ଓ ପରମାମ୍ଦୂଜ୍ଞାନରେ ପରମାନନ୍ଦ ବିଦ୍ଯମାନ । ଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା (କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ) ଦ୍ବାରା ଆମ୍ପଜ୍ଞାନ ଅନୂଭବ 
ହୁଏ ଏବଂ ଅଲୋକିକ ନିଷ୍ଠା (ଭକ୍ତିଯୋଗ) ଦ୍ବାରା ପରମାମୂଜ୍ଞାନ ଅନୂଭବ ହୁଏ। 

ସବୁକିଛି କେବଳ ଭଗବାନ-¬ଏପରି ସମଗ୍ରର ଜ୍ଞାନ ହିଁ 'ପରମାମୂଜ୍ଞାନ”' | ଆମୂଜ୍ଞାନ ଦାରା ମୁକ ହୋଇଯାଏ 
ସିନା, କିନ୍ତୁ ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଅହମ୍‌ର କିଛି ଅଂଶ ରହିଯାଏ, ଯକ୍ଦ୍ବାରା ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ୍ ମଧ୍ୟରେ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯରେ 
ମତପାର୍ଥକ୍ଯ ରହେ। ଯଦି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହମ୍‌ର ସାମାନ୍ଯ ବି ଅଂଶ ରହୁ ନ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ମତପାର୍ଥକ୍ଯ କେଉଁଠୁ ଆସନ୍ତା? 
ମାତ୍ର ପରମାମ୍ୂଜ୍ଞାନରେ ତିଳେମାତ୍ର ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅହମ୍‌ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ଅହମ୍‌ରୁ ସୂଷ୍ଟି ହେଉଥୂବା ସମସ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ 
ମତପାର୍ଥିକ୍ୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ।। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “ଆମ୍ପୂନି' ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ ମତଭେଦ ରହେ | “ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌' ଅନୁଭବ ହୋଇ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ମତପାର୍ଥକ୍ଯ ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ “ଅଥୋ ମଯୟିଂ 
ହୋଇଯାଏ। “ଅଥୋ ମଯୟିଂ'ରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରରର୍କଚ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କାହାରି ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ। 

==== 7 === 


ଅପି ଚେଦସି ପାପେଭ୍ୟଃ ସବୈଭ୍ଯଃ ପାପକୃତ୍ତମଃ | 
ସବିଂ ଜ୍ଞାନପ୍ନବେନୈବ ବୂଜିନଂ ସନ୍ତରିଷ୍ଯସି ॥ ୩୬ ॥ 
ଥନନ୍ଦ  ଚେତ୍‌- ଯଦି (ତୁମେ) ; ସବୈଭ୍ୟଯଃ= ସମସ୍ତ; ପାପେଭ୍ଯଃ-ପାପୀମାନରକ୍‌ ଠାରୁ; ଅପି ବି; ପାପକୃତ୍ତମଃ= ଅଧୁକ 


ପାପୀ; ଅସିଇଁହୋଇଥାଅ (ତଥାପି); ଜ୍ଞାନପ୍ନବେନଜ୍ଞାନରୂପୀ ନୌକା ଦାରା; ଏବ=ନିଃସଦ୍ଦେହରେ; ସବଵିମ୍‌ ସମସ୍ତ; 
ବୃଜିନମ୍‌=ପାପ-ସମୁଦ୍ରକୁ; ସନ୍ତରି ଷ୍ଯସିଚଂଉତ୍ତମରୂପେ ପାର ହୋଇଯିବ । 


ଯଦି ତୁମେ ସମସ୍ତ ପାପୀର୍କ୍ର ଠାରୁ ବି ଅଧ୍ଵକ ପାପୀ ହୋଇଥାଅ, ତଥାପି ଜ୍ଞାନରୂପୀ ନୌକା ଦାରା 
ତୁମେ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ସମସ୍ତ ପାପ-ସମୁଦ୍ରକୁ ଉତ୍ତମରୂପେ ପାର ହୋଇଯିବ। 


ବ୍ଯ୮୦୯ଅପି ଚେଦସି ପାପେଭ୍ଯଃ ସବୈଭ୍ଯଃ 
ପାପକୂତ୍ତମଃଂ--ପାପୀମାନଙ୍କୁ ତିନୋଟି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ ଯଥା--(୧) “ପାପକୃତ୍‌” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପାପାଚରଣକାରୀ, (୨) 'ପାପକୃତ୍ତର” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଇଜଣ 
ପାପୀର୍କ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ଅଧୂକ ପାପୀ (୩) 'ପାପକୃତ୍ତମ' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପାପୀମାନସ୍ଗୀ ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବାଧୂକ ପାପୀ। ଏଠାରେ 'ପାପକୃତ୍ତମଃ' 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ଯଦି ତୂମେ 
ପାପୀମାନ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ବି ସର୍ବାଧ୍ୂକ ପାପୀ ହୋଇଥାଅ, ତଥାପି 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ୟରେ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ ।'”' 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ବଚନ ବହୁତ ଆଶ୍ଵବାସନା 
ପ୍ରଦାୟକ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପାପ କର୍ମ ଛାଡ଼ି ସାଧନାରେ 
ଲାଗିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି କଥା କ'ଣ କହିବା, ଏପରି କି ପୂର୍ବରୁ 
ପାପରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଜିଜ୍ଞାସା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ 
ସେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଉଦ୍ଧାର ବିଷୟରେ କଦାପି ନିରାଶ 
ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଅତ୍ୟନ୍ତ ପାପୀ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଇଚ୍ଜା 
କଲେ ଏହି ଜନ୍ମରେ ଏବଂ ଏହିକ୍ଷଣି ନିଜର କଲ୍ଯାଣ 
କରିପାରିବ। ନୂତନ ପାପ ଯେତେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସ୍ପଷ୍ଟ 
କରେ, ପୁରାତନ ପାପ ସେତେ କରେ ନାହିଁ। ଯଦି 
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ମନୁଷ୍ଯ ବର୍ତମାନର ପାପକର୍ମ ଛାଡ଼ି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିନିଏ 
ଯେ ସେ ଆଉ ପାପ ନ କରିବ ନାହିଁ, କେବଳ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ) ତେବେ ତାହାର ପାପନାଶ ହେବାରେ 
ବିଳମ୍ବର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। 

ଶହେ ବର୍ଷ ଧରି ଅନ୍ଧକାର ଘୋଟିଥୂବା କୌଣସି 
ସ୍ଚାନରେ ଯଦି ଆମେ ଦୀପ ଜଳାଇ ଦେବା, ତେବେ 
ଅନ୍ଧକାର ଦୂର କରି ଆଲୋକିତ କରିବା ପାଇଁ ଦୀପକୁ 
ଶହେ ବର୍ଷ ଲାଗିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଦୀପ ଜଳାଇବାମାତ୍ରେ 
ଅନ୍ଧକାର ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବ । ସେହିପରି ତତ୍ତ୍ବନ୍ଞାନ 
ହେବାମାତ୍ରେ ପୂର୍ବକୃତ ସମସ୍ତ ପାପ ତଳାଳ ଭସ୍ମ ହୋଇଯାଏ । 

ଂଚେଚ଼ା (ଯଦି) ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ହେଲା, ପ୍ରାୟଶଃ ଏପରି ପାପୀମନୁଷ୍ଯ ପରମାମ୍ରାକ୍ଟୀ ପ୍ରତି 
ଉନ୍ଗୁଖ ହୂଅନ୍ତି ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଯେ ପରମାମ୍ରାକ୍କୀ 
ପ୍ରତି ଉଚ୍ଧୁଖ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ, ସେ କଥା ନୂହେଁ। 
କୌଣସି ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ସାନ୍ନିଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଅଥବା କୌଣସି 
ଘଟଣା, ପରିସ୍ିିତି, ବାତାବରଣ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରଭାବରୁ ଯଦି 
ସେମାନେ ଦୂଢ଼ନିଶ୍ତଛିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଯେ, ଏବେ ଆମେ 
ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ବଵର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବୁ୬? ତେବେ ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ପାପରୂପକ ସମୁଦ୍ରରୁ ସହଜରେ ତରିଯିବେ । 

ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୦ଶ ଓ ୩୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଅନନ୍ଯଭାବରେ ଭଜନରତ ବ୍ୟଯକ୍ତିର୍କ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କହିଛନ୍ତି, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ବରୀ ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ 
ଯଦି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରେ ଯେ, ଏବେ ମୁଁ ଭଗବଦ୍‌ଭଜନ 
ହିଁ କରିବି, ତେବେ ଅତି ଶୀଘ୍ର ତାହାର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯାଏ । 

'ସବିଂ ଜ୍ଞାନପ୍ନବେନୈବ ବୂଜିନଂ ସନ୍ତରିଷ୍ଯସି'-- 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଯୋଗୁଁ ସମସ୍ତ ପାପ ହୁଏ। ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହୋଇଗଲେ ଯଦି 
ଶରୀର ଓ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ 
ପାପ ତିଷ୍ଠି ରହିବ କିପରି-¬ 'ମୂଳାଭାବେ କୁତଃ ଶାଖା”? 

ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ପରମାମ୍ରଜ୍ଞାନ ସହିତ ଏକ ହୋଇଯିବା ହିଁ 
“ଜ୍ଞାନପ୍ନବ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନରୂପକ ନୌକାରେ ଆରୁଢ଼ ହେବା । 
ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେ ପାପୀ ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, ଜ୍ଞାନରୂପକ 
ନୌକା ସାହାଯ୍ଯରେ ସେ ପାପ-ସମୁଦ୍ରକୁ ଅତି ସହଜରେ 
ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ। ଏହି ଜ୍ଞାନରୂପକ ନୌକା କେବେ 
ଭାଙ୍ଗିରୁଜି ଯାଏ ନାହିଁ, ଏଥୁରେ କେବେ ଛିଦ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ 
କି ଏହା କେବେ ବୁଡ଼େ ନାହିଁ। ଏହା ମନୁଷ୍ଯକୁ ପାପ 
ସମୁଦ୍ରରୁ ପାରି କରିଦିଏ । 

ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଂ (୪ । ୩୩) ଦ୍ବାରା ହିଁ ଏହି ଜ୍ଞାନରୂପକ 
ନୌକା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ସର୍ବପ୍ରଥମେ “ବିବେକ'କୁ 
ଆଧାରିତ କରି ଗ୍ରଲେ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ୯ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନଂରେ 
ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ। ପୂର୍ଷ୍ ହେବାପରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ପାପ ବାକି 
ରହେ ନାହିଁ। 


ମଂଳିଜିସ୍ଥ ଭ/ଚ--ଏଠାରେ ଭଗବାନ “ପାପେଭ୍ଯଃ ସବୈଭ୍ଯଃ ପାପକୃତ୍ତମଃଂ ପଦଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ 


ପାପୀ କଥା କହିଛନ୍ତି। ଯଦିବା “ପାପେଭ୍ଯଃ ପଦ ବହୁବଚନ ହୋଇଥୁବାରୁ ସମସ୍ତ ପାପୀଙ୍ଚ୍ରର ବାଚକ, ତଥାପି 
ଭଗବାନ ଏହା ସହିତ “ସବୈଭ୍ଯଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଂସବୈଭ୍ୟଃ' ପଦ ମଧ୍ୟ “ସମସ୍ତ'ର ବାଚକ | ଏ ଦୁଇଟି 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ “`ପାପକୃତ୍ତମଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି, ଯାହା କି ଅତିଶୟୋକ୍ତିର 
ବାଚକ । ପାପୀକୁ “ପାପକୃତ୍‌', ତା'ଠାରୁ ଅଧୁକ ପାପୀକୁ 'ପାପକୃତ୍ତର' ଏବଂ ସର୍ବାଧୁକ ପାପୀକୁ 'ପାପକୃତ୍ତମ' କୁହାଯାଏ | 
କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ଯେତେ ପାପୀ ଅଛନ୍ତି, ସମସ୍ତକ୍କ୍‌ ଠାରୁ ବି ଯିଏ ଅଧୂକ ପାପୀ, ତାକୁ 
ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରେ! କାରଣ ପାପ ଯେତେ ବଡ଼ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଅସତ୍‌ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ସତ୍‌ । ସତ୍‌ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଅସତ୍‌ ତିଣ୍ଚି ବ କିପରିନ ପାପ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଜ୍ଞାନ ପରମ ପବିତ୍ର (ଗୀତା ୪ । ୩୮) । ଅପବିତ୍ର 
ବସ୍ତୁ ପବିତ୍ର ବସ୍ତୁକୁ ଅବରୋଧ କରିବ କିପରି ଜ୍ଞାନକୁ ଅବରୋଧ କରିବାର ଶକ୍ତି ପାପର ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ରିର ମୁଖ୍ଯ 
ବାଧା ହେଉଛି ନାଶବାନ୍‌ ସୁଖର ଆସକ୍ତି (ଗୀତା ୩। ୩୭-୪୧)। ଭୋଗାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯର ପାରମାର୍ଥିକ 
ବିଷୟରେ ରୁଚି ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ରୁଚି ନ ହେବାରୁ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ଦୁଷ୍ଟାର ମନେ ହୁଏ। 
=== ୨; = = 
ଯଥୈଧାଂସି ସମିଦ୍ଧୋଃଗ୍ନିଭସ୍ମସାତବ କୁରୁତେଏଜୁୁନ । 
ଜି ` © 
ଜ୍ଞାନାଗ୍ନଃ ସବିକମାଣି ଭସ୍ମପସାତ୍ କୁର୍ୁତେ ତଥା॥ ୩୭॥ 
ଥନୟ- ଅଜୁ ନ=ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ସମିଦ୍ଧଃ=ପଜୁଳିତ; ଅଗ୍ନିଃ-ଅଗ୍ିଣ ଯଥାଇଯେପରି; ଏଧାଂସି=ଇନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକୁ; 

ଭସ୍ମସାତୃ, କୂରୁତେ-ଭସ୍ମୀଭୂତ କରିଦିଏ; ତଥା=ସେହିପରି ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଃ-ଜ୍ଞାନରୂପକ ଅଗ୍ନି; ସଵିକମାଣି=ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ; 
ଭସ୍ମସାତ୍ସର୍ବଥା ଭସ୍ମୀଭୂତ; କୁରୁତେ=କରିଦିଏ | 


ଶ୍ରୋକ ୩୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ହେ ଅଜୁନୀ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ଅଗ୍ନି ଯେପରି ଇନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକୁ ଭସ୍ମୀଭୂତ କରିଦିଏ, ସେହିପରି ଜ୍ଞାନରୂପକ ଅଗ୍ନି 


ସମସ୍ତ କମିକୁ ସବିଥା ଭସ୍ମୀଭୂତ କରି ଦିଏ । 


ବ#6/// _'ଯଥୈଧାଂସି ସମିଦ୍ଧୋଏଗ୍ନିର୍ଭସ୍ମସାତବ 
କୁରୁତେଃଜ଼ୂନ'-- ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଶୋକରେ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନରୂପକ 
ନୋକା ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ ପାପରୂପକ ସମୁଦ୍ରକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା 
କଥା କହିଲେ। ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ପାପୀ ପାପରୂପକ 
ସମୁଦ୍ରକୁ ଅତିକ୍ରମ କଲାପରେ ବି ତ ପାପ-ସମୁଦ୍ର ରହିଯାଏ! 
ତେବେ ସେହି ପାପ-ଂସମୁଦ୍ରର ଅବସ୍ଥା କଂଣ ହେବନ ଏ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭଗବାନ ପୁନଶ୍ଳ ଅନ୍ଯ ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ 
ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରଜ୍ସଳିତ ଅଗ୍ନି ଇନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକୁ ଯେପରି 
ଭସ୍ମୀଭୂତ କରି ସେଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ଅସ୍ତିତୃ ରଖେ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ଜ୍ଞାନରୂପକ ଅଗ୍ନି ସମସ୍ତ ପାପକୁ ଭସ୍ମୀଭୂତ କରିଦିଏ, 
ଫଳରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ପାପ ଅବଶେଷ ରହେ ନାହିଁ। 

ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଃ ସବିକର୍ମାଣି ଭସ୍ମସାତୃବ କୁରୁତେ ତଥା'-- 
ଅଗ୍ନି ଇନ୍ଧନଗୁଡ଼ିକୁ ଭସ୍ମୀଭୂତ କଲାପରି ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନରୂପକ 
ଅଗ୍ନି ସଞ୍ଚିତ, ପ୍ରାରବୁ ଓ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଭସ୍ମ କରିଦିଏ । 
ଅଗ୍ନିରେ ଇନ୍ଧନ ପଡ଼ିଲେ ଯେପରି ତାହାର ସତ୍ତା ରହେ 
ନାହିଁ, ସେହିପରି ତତ୍ଵ୍ବଜ୍ଞାନ ହେଲେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ବିଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ।। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜ୍ଞାନୋଦୟ ହେଲେ କର୍ମ ବା 
ସଂସାରରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହୋଇଯାଏ। ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ 
ହେଲେ ଆଉ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହି, 
କେବଳ ଏକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହେ। 

ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ହେଉଛି (ଗୀତା 
୧୩। ୨୯) | ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
କଲେ, ତାହା “କର୍ମ” ହୋଇଯାଏ। ଶିରା ପ୍ରଶିରାରେ ରକ୍ତ 
ପ୍ରବାହିତ ହେବା, ଶରୀର ବାଳକରୁ ଯୁବକ ହେବା, 
ଶ୍ଵାସପ୍ରଶ୍ଵାସ ପ୍ରବାହିତ ହେବା, ଖାଦ୍ୟ ଜୀର୍ର ହେବା ପ୍ରଭୂତି 


କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଯେଉଁ ସମଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହେଉଛି, ଖିଆପିଆ 
କରିବା, ଗ୍ବଲବୁଲ କରିବା, ବସାଉଠା କରିବା, କଥାବାର୍ତା 
ହେବା ପ୍ରଭୂତି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ ସେହି ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା 
ହେଉଛି; କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ସେହି କ୍ରିୟା ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର 
କତ୍ତୀ ବୋଲି ଭାବୁଛି। ଫଳସ୍ବରୂପ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ 
'କର୍ମଂରେ ପରିଣତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବାନ୍ଧି ଦେଉଛି । 
ଏହିପରି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ହିଁ “କର୍ମ” ହୁଏ, ନଚେତ୍‌ 
କେବଳ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ । 

ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେଲେ ଅନେକ ଜନ୍ମର ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । କାରଣ ସମସ୍ତ ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ ଅଜ୍ଞାନର 
ଆଶ୍ରୟରେ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି; ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ ହେବାମାତ୍ରେ ( ଆଶ୍ରୟ 
ବା ଆଧାରରୂପକ ଅଜ୍ଞାନ ନ ରହିବା ଯୋଗୁଁ) ସେସବୁ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ ।। ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେଲେ କର୍ତ୍ତୃତାଭିମାନ ରହେ ନାହିଁ; 
ତେଣୁ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆଉ ତାହା ଫଳଜନକ ହୁଏ ନାହିଁ। ଶରୀର ଥରୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରାରବୁ କର୍ମର ଘଟଣା-ଅଂଶ (ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସିତି) 
ରହେ। ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନୀକ୍ଜୀ ଉପରେ ତାହାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ। ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହୋଇଗଲେ ଭୋକ୍ତୃତୃୂ ରହୁ ନ 
ଥୂବାରୁ ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ସୁଖୀ ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେବାପରେ ସଞ୍ଚିତ, ପ୍ରାରବୁ ଓ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ 
ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ। କର୍ମ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିବା ଯୋଗୁଁ କର୍ମ ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ଭସ୍ମ 
ହିଁ ବାକି ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ । 


ସନ୍ଦ୍ୂ୬-ଏ୫ବ ଜଣବନ ନିଠନ୍ଦୀଳ୍ତ ଓନ୍ତ୍ରୋଳନ ପୂରୀର୍ଵେ ନନ୍ତୁଜ୍ଞାନନ ମହିମା ବର୍ଷନ/ କଳି ଜନ୍ତରାର୍ଦଠଠନ କର୍ମୟୋଗର ବିଶେଷ 


ମହଞ୍ଜ ଠଳାଶ କ୍ନୁଛଳି / 


ନ ହି ଜ୍ଞାନେନ ସଦୂଶଂ ପବିତ୍ରମିହ ବିଦ୍ଯତେ । 


ତସ୍ବୟଂ ଯୋଗସଂସିଦ୍ଧଃ କାଳେନାମ୍ବନି ବିନ୍ଦତି ॥ ୩୮ ॥ 


ଅନୟ ଇହ ଏହି ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ; ଜ୍ଞାନେନ, ସଦୃଶମ୍‌ ଜ୍ଞାନ ସମାନ; ପବିତ୍ରମ୍‌ = ପବିତ୍ରକାରକ; ହ-ନିଃସଦେହରେ 
(ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧନା); ନ, ବିଦ୍ଯତେ=ନାହିଁ; ଯୋଗସଂସିଦଃ-ଯାହାସୀର ଯୋଗ ପୂର୍ଶାଇଂ ହୋଇ ସାରିଛି (ସେହି 
କର୍ମଯୋଗୀ) ; ତତ୍‌=ସେହି ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନକୁ, କାଳେନ=ଅବଶ୍ଯ; ସ୍୪ୟମ୍‌¬ନିଜେ; ଆମ୍ବନି=ନିଜ ଭିତରେ; ବିନ୍ଦତି- ପାପ କରନି | 
ଏହି ମନୂଷ୍ଯଲୋକରେ ଜ୍ଞାନ ସମାନ ପବିତ୍ରକାରକ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧନା ନାହିଁ। ଯାହାଙ୍କ୍ରର ଯୋଗ 
ପୂର୍ଶାଙ୍ଗଂ ହୋଇସାରିଛି, ସେ (କମିଯୋଗୀ) ଅବଶ୍ଯ ସେହି ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନକୁ ନିଜେ ନିଜ ଭିତରେ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । 
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ବ%6/#-¬“'ନ ହି ଜ୍ଞାନେନ ସଦୃଶଂ ପବିତ୍ରମିହ ବିଦ୍ୟତେ'-- 
ଏଠାରେ “ଇହ' ପଦଟି ମନୂଷ୍ଯଲୋକର ବାଚକ; କାରଣ 
ଏହି ମନୂଷ୍ଯଲୋକରେ ହିଁ ସମସ୍ତ ପବିତ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ। ପବିତ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଅଧୂକାର ଓ 
ସୁଯୋଗ କେବଳ ମନୁଷ୍ୟଶରୀରରେ ମିଳିଛି । ଏପରି ଅଧୂକାର 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶରୀରରେ ନାହିଁ। ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଲୋକକୁ 
ଯିବାର ଅଧୂକାର ମଧ୍ୟ ଏହି ମନୁଷ୍ଯଲୋକରେ ହିଁ ମିଳେ । 

ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରି ସେଥୂରୁ ସୁଖ 
ପାଇବାର ଆଶା ରଖିଲେ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଓ ପାପ ଉପ୍ଭନ୍ନ 
ହୁଏ (ଗୀତା ୩। ୩୭) | ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେବାପରେ ସଂସାରର 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସମସ୍ତ ପାପ ସର୍ବଥା 
ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମହାନ୍‌ ପବିତ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ତେଣୁ ସଂସାରରେ ଜ୍ଞାନ ସଦୃଶ ପବିତ୍ରକାରୀ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ସାଧନା ନାହିଁ। 

ସଂସାରରେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ପୂଜା, ବ୍ରତ, ଉପବାସ, 
ଜପ, ଧ୍ୟାନ, ପ୍ରାଣାୟାମ ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ ସାଧନା ଅଛି 
ତଥା ଗଙ୍ଗ, ଯମୁନା, ଗୋଦାବରୀ ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ ତୀର୍ଥ 
ଅଛଚି, ସେସବୁ ମନୂଷ୍ଯର ପାପ ନାଶ କରି ତାକୁ ପବିତ୍ର 
କରନ୍ତି। ମାତ୍ର କୌଣସି ସାଧନା ବା ତୀର୍ଥ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ଭଳି 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ପବିତ୍ର କରନ୍ତି ନାହିଁ, କାରଣ ସେସବୁ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ ଏବଂ ତତ୍ବଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ସାଧ୍ଯ । 

ପରମାମ୍ରା ଅତ୍ଯନ୍ତ ପବିତ୍ର-“ପବିତ୍ରାଣାଂ ପବିତ୍ରମ୍‌' 
(ବିଜ୍ମୁସହସ, ୧୦) | ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ସେହି ପରମ ପବିତ୍ର 
ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ଅନୁଭବ କରାଉଥୁବାରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପବିତ୍ର । 

'ଯୋଗସଂସିଦଃ'- ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷଜ୍ର କର୍ମଯୋଗ 
ସିଦ୍ଧ ହୋଇଗଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗ ଅନୁୂଷ୍ଠାନ ପୂର୍ଣ୍ରୀଙ୍ଗ 
ହୋଇଗଲା, ତାର୍ଦୁ ଏଠାରେ 'ଯୋଗସଂସିଦ୍ଧଃ' ଏବଂ ଷଷ୍ଟା 
ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୁୂଥି ଶ୍ଳୋକରେ “ଯୋଗାରୂଢଃ' କୁହାଯାଇଛି । 
ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବା କର୍ମଯୋଗର ଅନ୍ତିମ ଅବସ୍ଥା । ଯୋଗାରୂଢ଼ 
ହେବାମାତ୍ରେ ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହୁଏ। ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହୋଇଗଲେ 
ସଂସାରରୁ ପୂର୍ଶ୍ିରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହୋଇଯାଏ। 

କିଛି ହେଲେ ନିଜର ନ ଭାବି, ସମସ୍ତ କର୍ମ ସଂସାର 
ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରିବା ଓ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରିବା 
କର୍ମଯୋଗର ପ୍ରଧାନ ବିଷୟ । ଏପରି କଲେ କର୍ମସାମଗ୍ରୀ 
ଓ କ୍ରିୟାଶକ୍ତିର ପ୍ରବାହ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
ହୋଇଯାଏ।। ସେହି ପ୍ରବାହ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
ହେଲେ ମୁଁ ସେବକ' ଏହି ଅହମ୍‌ ଭାବନା ମଧ୍ଯ ରହେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେବକ ନ ରହି ଏକମାତ୍ର ସେବା ରହିଯାଏ । 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ସେବକ ସେବାରୂପ ହୋଇ ସେବ୍୍ଯରେ 
ବିଲୀନ ହୋଇଗଲେ, ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ଓ ସଂସାରରୁ 
ସମ୍ପର୍କ ତୁଟିଯାଏ । ସମ୍ପର୍କ ତୃଟିଗଲେ ଆଉ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍କ୍‌ 
ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ କ୍ରିୟା ରହିଯାଏ । ଏହାକୁ 
ଯୋଗସଂସିଵି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ଯକ୍‌ ସିଦ୍ଧି କହନ୍ି। 

କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳର ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ହିଁ 'ଯୋଗ' ଅନୁଭୂତ 
ହେଉ ନାହିଁ ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ସ୍ଵତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହେଉଛି। କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥ ଅନିତ୍ଯ (ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ) 
ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ନିତ୍ୟ। ଅନିତ୍ୟ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ନିତ୍ଯ ସ୍ବରୂପକୁ କଂଣ ବା ମିଳିବନ ଅତଏବ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ସ୍ବରୂପକୁ କିଛି ମିଳିବ ନାହିଁ _ଏହା ହେଉଛି 'କର୍ମବିଜ୍ଞାନ' | 
କର୍ମବିଜ୍ଞାନର ଅନୁଭବ ହେଲେ, କର୍ମଫଳରୁ ମଧ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଜନିତ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବାର 
ଆସକ୍ତି ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
ପରମାମ୍ରର୍କଵ ସହିତ ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ ନିତ୍ଯ-ସମ୍ଭନନ୍ଵ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ। ଏହାକୁ ଓଯୋଗବିଜ୍ଞାନଂ କହନ୍ତି। ଯୋଗବିଜ୍ଞାନର 
ଅନୁଭବ ହେବା ହିଁ ଯୋଗସଂସିଵି । 

“ତତ୍ବସ୍ବୟଂ କାଳେନାମ୍ବନି ବିନ୍ଦତି”--ଯେଉଁ ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞାନ 
ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭସ୍ମ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯାହା ସଦୃଶ 
ସଂସାରରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପବିତ୍ରକାରକ ସାଧନା ନାହିଁ, 
ସେହି ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନକୁ କର୍ମଯୋଗୀ ଯୋଗ ପୂର୍ଣ୍ରୀଙ୍ଗ ହେଲେ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ସାଧନା ବିନା ନିଜଠାରେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରେ । 

୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ ଯେ, ପ୍ରଚଳିତ 
ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁସାରେ କର୍ମତ୍ୟାଗ କରି ଗୁରୁଙ୍କ ନିକଟକୁ ଗଲେ, 
ସେ ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେବେ-- 'ଉପଦେକ୍ଷ୍ଯନି ତେ 
ଜ୍ଞାନମ୍‌ । ଗୁରୁ ଉପଦେଶ ତ ଦେଇଦେବେ। କିନ୍ତୁ ତା'ଦ଼ାରା 
ଯେ ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ହୋଇଯିବ, ଏହାର କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତତା ନାହିଁ | 
ପୁନଶ୍ଟ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି ଯେ, କର୍ମଯୋଗର 
ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁସାରେ କର୍ମ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟର ଯୋଗ 
ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ହେଲେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଅବଶ୍ଯ ହୋଇଯାଏ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦମାନକ୍କରେ ବ୍ୟବହୃତ “କାଳେନ' ପଦ 
ବିଷୟରେ ଗଭୀରଭାବେ ବିଗ୍ଵର କରିବା ଉଚିତ । ଭଗବାନ 
ବ୍ଯାକରଣ ଦୃଷଶ୍ଝରୁ ତୃତୀୟା ବିଭକ୍ତିରେ ୯କାଳେନ” ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ନିଶ୍ଚିତଭାବେ 
ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ବା ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭୂତି ହେବ।* 

'ସ୍ୟମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 


^ “କାଳେନ' ଶବ୍ଦରେ 'କାଳାଧ୍ନୋରତ୍ୟନ୍ତସଂଯୋଗେ' (ପାଣିନିସୂତ୍ର ୨ | ୩ | ୫)-¬ଏ ସୃତ୍ର ଦ୍ବାରା ଦ୍ରିତୀୟା ବିଭକ୍ତିର ନିଷେଧ କରି 
'ଅପବର୍ଗେ ତୃତୀୟା' (ପାଣିନିସୂତ୍ର ୨ | ୩ ୬) ସୂତ୍ର ବଳରେ ତୃତୀୟା ବିଭକ୍ତି ହୋଇଛି । ଯେଉଁଠି ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ସୁନିଶ୍ଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟସିଦି 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ, ସେଠାରେ ତୃତୀୟା ବିଭକ୍ତି ହୁଏ | କିନ୍ଧୁ ଯେଉଁଠି ଦ୍ବିତୀୟା ବିଭକ୍ତ ହୁଏ, ସେଠାରେ ଫଳପ୍ରାପ୍ତିର ସୁନିଶ୍ଚିତତା ନ ଥାଏ | ଉଦାହରଣସ୍ଵରୂପ-- 
'ମାସମ୍‌ ଅଧୀତେ' ପଦରେ ଦୁତୀୟା ବିଭକି ହୋଇଛି | ଏହାର ଅଥ ହେଲା ମାସକ ଭିତରେ ବି ପାଠପଢ଼ା ପୂର୍ଣ ହେଲା ନାହିଁ । କିନ୍ଧୁ ଏହି ପଦଟି ଯଦି 


ଶ୍ମୋକ ୩୮] 


ତତ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ କୌଣସି ଗୁରୁ, ଗ୍ରଚ୍ତ ବା ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ସାଧନାର ଅପେକ୍ଷା ନାହିଁ। କର୍ମଯୋଗ ଅନୁସାରେ 
କଉଁବ୍ୟରତ ରହିଲେ ତାକୁ ସ୍ଵତଃ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 
“ଆମ୍ବନି ବିନ୍ଦତିଂ ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ କର୍ମଯୋଗୀ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସ୍ଥାନ କୁ 
ଯିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । କର୍ମଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ 
ତାକୁ ସ୍ଵତଃ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ। 
ପରମାମ୍ବା ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଷ ହୋଇଥୂବାରୁ ସେ 
ନିଜଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି। ସାଧକ ଯେଉଁଠି ମୁଁ ଅଛିଂ 
ରୂପରେ ନିଜକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି, ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ରା 
ବିରାଜମାନ; କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ବାର୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ 
ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ସ୍ଥାପନ କରୁଥୂବାରୁ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ 
ଠାରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ ହେଉ ନାହିଁ। ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ 
କର୍ମଯୋଗ ଅନୂଷ୍ଠାନ କରିବା ଦ୍ବାରା ଯେତେବେଳେ 
ସଂସାରରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧଂ ବିଚ୍ରୁନ୍ର ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ସଂସାର ସହିତ ଥବା ତାଦାମ୍ର୍ୟ୍ୟ ମମତା ଓ କାମନା 
ଲୋପ ପାଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ନିଜଠାରେ ଅତି 
ସହଜରେ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହୁଏ--'ନିଢ଼ନ୍ଦ୍ନୋ ହି ମହାବାହୋ 
ସୁଖଂ ବନ୍ଧାତ଼ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୫ | ୩) । 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ବର ଜ୍ଞାନ କରଣନିରପେକ୍ଷ। ତେଣୁ 
କେବଳ ନିଜ ଦ୍ବାରା ତାହାର ଅନୂଭବ ହେବା ସମ୍ଭବ; 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି କରଣ ଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ସାଧକ ଯେ କୌଣସି ଉପାୟରେ ତତ୍କ୍‌ ଜାଣିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ 
କଲେ ବି ପରିଶେଷରେ ସେ ନିଜ ଦ୍ବାରା ହିଁ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିପାରିବ । 
ତତ୍ସ୍ଵଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ରିରେ ବାଧକ ହେଉଥୁବା ଅସମ୍ଭବ ଭାବନା ଓ 
ବିପରୀତ ଭାବନା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ରବଣ, 
ମନନ ଇତ୍ୟାଦି ସାଧନାସମୁଦାୟକୁ ପରମ୍ପରାଗତ ସାଧନାଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ଧୁ ପ୍ରକୃତ ବୋଧପ୍ରାପ୍ତି ନିଜକୁ 
ହୁଏ; କାରଣ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି ଜଡ଼। ଯେଉଁ ଚେତନ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଜଡ଼ରୁ ସର୍ବଥା ଉର୍ଦ୍ବବରେ୬ ତାହାକୁ ଜଡ଼ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଜାଣି ହେବ କିପରିନ ପ୍ରକୃତରେ ଜଡ଼ ଦ୍ବାରା ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଜଡ଼ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କଲେ ତତ୍ତ୍ଵ 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଆଖି ଦ୍ବାରା ସଂସାରକୁ ଦେଖି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
ଆଖି ଦ଼ାରା ଆଖିକୁ ଦେଖି ହୁଏ ନାହିଁ; ତଥାପି ଆମେ 
କହିପାରିବା ଯେ, ଯାହାଦୁାରା ଆମେ ଦେଖୁଛୁ, ତାହା ଆଖି | 
ସେହିପରି ଯିଏ ସମସ୍ତଙ୍କର ଜ୍ଞାତା, ତାକୁ କାହା ଦ୍ବାରା ଜାଣି 
ହେବ-- 'ବିଜ୍ଞାତାରମରେ କେନ ବିଜାନୀୟାତ' (ବୃହଦାରଣ୍ଯକ, 
୨। ୪। ୧୪) କିନ୍ତୁ ଯାହା ଦ୍ବାରା ସକଳ ପଦାର୍ଥକୁ ଜାଣି 
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ହେଉଛି, ତାହା ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଅଟେ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୩ରୁ ୩୭ଶ ଶ୍ଵୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ପ୍ରଶଂସା କଲେ, ସେଥୁରୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗର 
ବିଶେଷ ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ; 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ତାହାକୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ମହିମା ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗଂତ ମନେ ହେଉ ନାହିଁ | ଗଭୀରଭାବେ ବିଗ୍ବର 
କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଏଥୁରେ ଅର୍ଜୁନର୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍ସର 
ଏକ ଗୃଢ଼ ଅଭିପ୍ରାୟ ରହିଛି। ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, 
ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ଏତେ ମହାନ୍‌ ଓ ପବିତ୍ର ଏବଂ ଯାହାକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ମୁଁ ତୂମକୁ ତତ୍ବ୍ଵଦର୍ଶୀ 
ମହାପୁରୁଷର୍କ ନିକଟକୁ ଯିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛି, ତାହା ତୂମେ 
ନିଶ୍ଚିତଭାବେ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ-- 'ତତୃସ୍ବୟଂ 
ଯୋଗସଂସିଦ୍ଧଃ କାଳେନାମ୍ବନି ବିନ୍ଦତି' (ଗୀତା ୪ | ୩୮) | 
ଅତଏବ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଥୁବା ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ 
ଦାରା ବସ୍ତୁତଃ ପରୋକ୍ଷଭାବରେ କର୍ମଯୋଗର ବିଶେଷଡ଼ 
ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରକଟ କରାଯାଇଛି ଅର୍ଜୁନ ଜ୍ଞାନୀର୍ଦ୍ନ ନିକଟକୁ 
ଯାଇ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରନ୍ତୁ ବୋଲି ଭଗବାନ ଗ୍ବହୁଁ ନ ଥୂଲେ। 
ଭଗବାନଙ୍କୀର କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଥୂଲା, ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଏତେ 
କଷ୍ଟରେ, ଜ୍ଞାନୀଙ୍ଗ ନିକଟରେ ରହି ତାର୍କ୍ଵର ସେବା କରି ଓ 
ବିନମ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରି, ତଦନୁସାରେ ଶ୍ରବଣ, ମନନ 
ଓ ନିଦିଧ୍ୟାସନ କରି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବ, କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରଣାଳୀରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ (ଯୁଦ୍ଧଃ ପାଳନ କରିବା ଦ୍ବାରା ତୁମକୁ ସେହି 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ମୁଁ ତୁମକୁ 
ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯିବା ପାଇଁ କହିଲି, ତାହା 
ଯେ ତୁମକୁ ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବ, ଏହାର କୌଣସି 
ନିଶ୍ଚିତତା ନାହିଁ, କାରଣ ତୁମେ ଯାହାଙ୍ଗ୍ ନିକଟକୁ ଯିବ, ସେ 
ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ କି ତତ୍ତ୍ବଦର୍ଶୀ ନୂହନ୍ଥି। ତାହା କେମିତି ଜାଣିବ? 
ତାଛଡ଼ା ତାର୍ସ୍ଚ ପ୍ରତି ତୁମ ଅନ୍ତରରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ନ୍ଯୂନତା ବି 
ରହିପାରେ। ଦ୍ରିତୀୟତଃ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନୁସାରେ ତୂମେ 
ପ୍ରଥମେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୁ ନିଜଠାରେ ଏବଂ ତା'ଂପରେ 
ପରମାମ୍ଦତତ୍ତ୍ଵରେ ଦେଖିବ (ଗୀତା ୪ | ୩୫) | ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ରିର 
ଏହି ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ତୁମର ସଂଶୟ ଓ ବିଳମ୍ବର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ୟ 
ରହିପାରେ। କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗ ଦାରା ଅନ୍ୟ କାହାରି ସହାୟତା 
ବିନା ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଅନୁଭବ 
ହୋଇଯାଏ।। ତେଣୁ ମୁଁ ତୂମ ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗ ସାଧନା ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ବୋଲି ମନେ କରୁଛି। ଏଣୁ ମୁଁ ତୂମକୁ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଣାଳୀ 


ମା ଙ୍କ ମା 
'ମାସେନ ଅଧାତେ' ଏପରି ତୃତୀୟା ବିଭକ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେବ ମାସକ ଭିତରେ ପଢ଼ିବା ପୂର୍ଷ ହୋଇଗଲା । ସେହିପରି ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ଦ୍ବିତୀୟା ବିଭନ୍ତିର ସୂଚକ “କାଳମ୍‌' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ ନ କରି ତୃତୀୟା ବିଭଳ୍ତିର ସୂଚକ “କାଳେନ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଏଥୁରୁ ଏହି 


ଅର୍ଥ ବାହାରୂଛି ଯେ, କର୍ମଯୋଗରେ ଫଳପ୍ରାପ୍ତି (ସିଦ୍ଧି) ସୁନିଶ୍ଚିତ। 
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ଅନୁସାରେ ଜ୍ଞାନୋପଦେଶ ଦେବି ନାହିଁ। 
ଭଗବାନ ମହାପୁରୂୁଷବ୍କ୍ରର ବି ମହାପୁରୁଷ। 
ତେଣୁ ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଦତୁ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ମହାପୁରୁଷ 


ନିକଟକୁ ଯାଇ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ କିପରି ବା 


ମଂଜିଜିଗ୍ର କ/ବପବିତ୍ରମିହ”--ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


କହିବେଂ ଆଗକୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୪୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗର ପ୍ରଶଂସା କରି ୪୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଅର୍ଜୁନକ୍ଗୁ ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ 
ମ୍ଫୃଷ୍ଟାରୁପେ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଅପବିତ୍ରତା ଆସେ। ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେବା ପରେ 


ସଂସାରର ଅତ୍ଯନ୍ତାଭାବ ହୋଇଗଲେ ଅପବିତ୍ରତା ରହିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ଯ ଉଠେ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଜ୍ଞାନରେ ତିଳେମାତ୍ର 


ଅପବିତ୍ରତା, ଜଡ଼ତା ଓ ବିକାର ନ ଥାଏ। 


“ଇହ” ପଦ “ଲୋକଂ”ର ବାଚକ। ତେଣୁ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ଲୌକିକ ଓ ପରମାମୂଜ୍ଞାନ ଅଲୌକିକ । 
====- ;# === 


ସଂ୍ଘନଦରବାନ ନିନ୍ଦୂ ନ୍ନୋଳଵକଳେ #ନଫ୍ରକିନ ଦତ ନିନୁପଣୀ କରୁଛନି / 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବୁଲଭୂଭତେ ଜ୍ଞାନ ତସ୍ସରଃ ସଂଯତେନ୍ଦ୍ରି ୟଃ । 


ଜ୍ଞାନଂ ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ପରାଂ 


ଶାନ୍ତିମଚିରେଣାଧୂଗଳ୍ଛତି ॥ ୩୯ ॥ 


ଅନୟ ସଂଯତେନ୍ଦ୍ରିୟଃକଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ତତ୍ପରଃ ସାଧନାପରାୟଣ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାଚଚଶ୍ରଵ୍ଧାବାନ୍‌ ମନୂଷ୍ଯ; ଜ୍ଞାନମ୍‌ ଜ୍ଞାନ; 
ଲଭତେ= ଲାଭ କରେ (ଏବଂ); ଜ୍ଞାନମ୍‌ ଜ୍ଞାନ; ଲବ୍‌ଧ୍ବା--ଲାଭ କରି (ସେ) ; ଅଚିରେଣ-ତକାଳ; ପରାମ୍‌, ଶାନିମ୍‌ ¬ ପରମଶାଚି; 


ଅଧ୍ନଗଚ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ସାଧନାପରାୟଣ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରି ସେ 


ତଳାଳ ପରମଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ଚର ତସରଃ ସଂଯତେଦ୍ରିୟଃ”-¬ଏହି ଶ୍ମଳୋକରେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ପୁରୁଷକୁ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ନ୍ଯନତା ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମନ୍ରୁଷ୍ଯ ଭ୍ରମବଶତଃ 
ନିଜକୁ ଅଧୂକ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ମାନିପାରେ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଚିହ୍ନିବା ପାଇଁ ଦୁଇଟି ବିଶେଷଣ ଦେଇଛନ୍ତି; 
ଯଥା--“ସଂଯତେନ୍ଦିୟଃ” ଓ ତପ୍ରଃ' | 

ଯାହାଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହ ସମ୍ପୂର୍ଶ ବଶୀଭୂତ, ସେ 
“ସଂଯତେଦ୍ର୍ରିୟଃଂ ଏବଂ ତତ୍ତରତାପୂର୍ବକ ସାଧନାରତ ବ୍ଯକ୍ତି 
“ତସ୍ତରଃ” ଅଟନ୍ତି | ସ:ଯତେନ୍ଦ୍ରିୟତା ହିଁ ସାଧନାରେ ତପ୍ରତାର 
ମାନଦଣ୍ଡ। ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ସଂଯତ ନୂହନ୍ତି ଏବଂ ବିଷୟ- 
ଭୋଗ ଦିଗକୁ ବାରମ୍ବାର ମନ ଯାଉଛି, ତେବେ ସାଧନା- 
ପରାୟଣତାରେ ନୂ୍ଯୁନତା ରହିଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ। 

"ଶ୍ରଦ୍ଧାବୀଲୁ ଭତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌--- ପରମାମ୍ରା, ମହାପୁରୁଷ, 
ଧର୍ମ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭଳି ବିଶ୍ବାସ ହେବାକୁ 
“ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ କୁହାଯାଏ । 

ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ନ ହୋଇଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପରମାମ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଅଧୂକ ବିଶ୍ଵାସ ହେବା 
ଉଚିତ। ବସ୍ତୁତଃ ଦେଶ, କାଳ ଦୃଣ୍ଟୁରୂ ପରମାମ୍ବା ଦୂର 
ନୂହନ୍ଥିଥ ଆମେ କେବଳ ଦୂରତ଼ ମାନି ନେଇଛେ। 
ଦୂରତୃ ମନେକରିବା ଯୋଗୁଁ ପରମାତ୍ବ୍ରା ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ 
ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ବୋଧଗମ୍ୟ ହେଉ ନାହାନ୍ରି। 


“ପରମାମ୍ପା ନିଜଠାରେ ଅଛନ୍ତିଂ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିବା 
ହିଁ “'ଶ୍ରଦ୍ଧା। ବ୍ୟକ୍ତି ଯେପରି ହୋଇଥାଉ ପଛେ, ଯଦି ସେ 
ପରମାମ୍ବାଜ୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଗ୍ରହୂଛି ଓ “ପରମାମ୍ପା ନିଜଠାରେ 
ଅଛନ୍ତିଂ' ଏପରି ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖୁଛି, ତେବେ ତାକୁ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ 
ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ବର ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହେବ । 

ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିନାଶ ହେଉଛି, କ୍ଷଣେମାତ୍ର 
ସ୍ଥାୟୀ ରହୁ ନାହିଁ। ତାହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁହ କେବଳ 
ପରମାମ୍ବାର୍କୀ ସତ୍ତାରୁ ତାହା ସତ୍ତାବାନ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି। 
ଅତଏବ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍କ୍‌ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର ନ କରି 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବରାର୍କର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ ଶ୍ରଦ୍ଧା । 
ଏପରି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜାତ ହେଲେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 

ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଣଗଣ ସଂଯତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି 
ଏବଂ ସାଧନାରେ ତପ୍ଥରତା ଆସି ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ନ୍ଯୁନତା ଅଛି ବୋଲି ବୂଝିବ। ଉଚି ତ। 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହେଲେ ସାଧନାରେ 
ତତସ୍ଥରତା ଆସେ ନାହିଁ। ସାଧନାରେ ତତ୍ପର ନ ହେବାରୁ 
ଅନ୍ୟର ପରାୟଣତା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ବବୂଦ୍ଧି ଜାତ 
ହୁଏ । ପୂର୍ଶ୍ଭାବେ ସାଧନାପରାୟଣ ନ ହେବାପାର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂର୍ଷ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ। ପୂର୍ଣ ଶ୍ରଵା ନ ହେବା ଯୋଗୁଁ 
ତତ୍ବ୍ଵପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଳମ୍ବ ହୁଏ, ଅନ୍ଯଥା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଳମ୍ବର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ। 


ଶ୍ଳୋକ ୩୯] 
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ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଗୁରୁଟ୍ଦଵ 
ନିକଟକୁ ଯାଇ ବିଧୂପୂର୍ବକ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତିର ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଣାଳୀ 
ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ତିନୋଟି ସାଧନା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି; 
ଯଥା-- ପ୍ରଣିପାତ, ପରିପରଶୁନ ଓ ସେବା | ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା'କୁ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତିର ଗୋଟିଏ ସାଧନା ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । 
୩୪ଶ ଶ୍ମୋକର “ଉପଦେକ୍ଷ୍ଯନ୍ତିଂ ପଦରେ ଗୁରୁ କେବଳ 
ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି; ଉପଦେଶ ଦ୍ବାରା 
ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଯେ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ, ଏ କଥା ସେଠାରେ 
କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ମୋକର “ଇ ଭତେ' ପଦରେ 
ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଚିତ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେବାର କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତତା ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ବର୍ଷିତ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 
ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଶ୍ରିତ 
ସାଧନା ବହିରଙ୍ଗଂ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା କପଟଭାବ ଓ 
ସାଧାରଣଭାବରେ କରାଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ସାଧନା ଅନ୍ତରଇଗଂ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା କପଟଭାବ 
ଓ ସାଧାରଣଭାବରେ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ (ଗୀତା 
୧୭। ୩) | ତେଣୁ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତିରେ ଶ୍ରଵାର ସ୍ଥାନ ସବୌଚ୍ଚ 

'ପରି ଏକ ତତ୍ତ୍ଵ ବା ଜ୍ଞାନ ଅଛି, ଯାହାର ଅନୁଭବ 
ମୋତେ ନିଶ୍ଚିତ ହେବ ଏବଂ ଏହିକ୍ଷଣି ହେବ'-¬ଏପରି ଦୃଢ଼ତା 
ହିଁ ବାସ୍ତବ ଶ୍ରଦ୍ଧା । ତତ୍ତ୍ଵ ବିଦ୍ୟମାନ, ମୁଁ ବି ବିଦ୍ୟମାନ ଆଉ ମୁଁ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ଗ୍ବହୁଛି, ତେବେ ବିଳମ୍ବ କାହିଁକି? 


ବିଶେଷ କଥନ 


ବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ହେଲା, ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ ତତ୍ତ୍ବ 
ପ୍ରିୟ ନ ଲାଗି ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାର ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଛି! 
ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ଯେଉଁ ସଂସାରର କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ସ୍ଥିତି 
ନାହିଁ, ନିରନ୍ତର ବିନାଶ ହେଉଛି, ତାକୁ ଆମେ ସ୍ଥାୟୀ ମନେ 
କରୁଛେ। ସତ୍ସାୟୀ ମନେ କରିବାରୁ ହିଁ ଆମେ ସେଥୁରୁ ସ୍ତାୟୀ ସୁଖ 
ଗ୍ହୁଁଛେ, ଯାହା କି ସର୍ବଥା ଅସମ୍ଭବ | 

ଯେଉଁ ସଂସାର ନିଜର ନୁହେଁ, ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବା 
ପାଇଁ ଆମେ ତା'ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା କରି ବସିଛେ | ଯାହାଠାରୁ 
ଆମେ କେବେ ପ୍ଥକ୍‌ ହେଉ ନାହେଁ ଏବଂ ଯିଏ ଆମଠାରୁ 
କେବେ ପୂଥକ୍‌ ହେଉ ନାହିଁ, ସେ ହିଁ ନିଜର | ସଂସାର 
ଆମର ହୋଇଥୁଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତି ସର୍ବଦା ଆମ 
ସହିତ ରହୁଥାନ୍ତା। ମାତ୍ର ପରିସ୍ଥିତି ଆମ ସହିତ ରହୁ ନାହିଁ 
କି ଆମେ ପରିସ୍ରିତି ସହିତ ରହୁ ନାହେଁ। ତେଣୁ ତାହା 
କେବେହେଲେ ନିଜର ନୁହେଁ ଯେଉଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ 


ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ ସଂସାରକୁ ଦେଖୁଛେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ 
ଆମେ ଭ୍ରମବଶତଃ ନିଜର ମନେ କରୁଛେ, କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଆମର ଅଧୂକାର ନାହିଁ। ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମେତ ସାରା ସଂସାର ପ୍ରଳୟ ଅଭିମୁଖେ ଗତି 
କରୁଛି। ସେଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ସ୍ଥିତି ନାହିଁ । 

ସଂସାର କେବଳ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ତେଣୁ ତାହାର 
ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସଂସାର ଆମ ସ୍ବରୂପ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି 
ପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵରୂପ ସର୍ବତ୍ର ସତ୍ତାରୂପେ ବିରାଜମାନ । 
ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଅସ୍ତିତୃ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ନିଜର ଅସ୍ତିତୃ ନିରନ୍ତର 
ରହୁଛି । ସ୍ଵରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ସତ୍ତା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବେ ଅନୁଭବ 
ହେଉଛି। ସ୍ଵରୂପ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ । ଯଦି ତାହା ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ହୋଇଥାନ୍ତା, ସଂସାରର ପରିବର୍ତନକୁ ଦେଖୁଥାନ୍ତା କିଏ? 
ଆମକୁ ସଂସାରର ପରିବର୍ତନ ଓ ଅନୂପସ୍ଥିତି ବିଷୟରେ 
ଯେପରି ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି, ସେପରି ନିଜ ପରିବର୍ତନ ଓ ଅନୁପସ୍ଥିତିର 
ଅନୁଭବ କଦାପି ହେଉ ନାହିଁ। ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଶରୀର ସହିତ ଆମେ ନିଜକୁ ଜଡ଼ିତ କରି ତାହାର ପରିବର୍ତନକୁ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ନିଜର ପରିବର୍ତନ ବୋଲି ମନେ କରୁଛେ। 
ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ଶରୀରର ଅବସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର 
ଅବସ୍ଥା ବୋଲି ମନେ କରୁଛେ। ବିଗ୍ଵର କରନ୍ତୁ, ଯଦି ଶରୀରର 
ଅବସ୍ଥା ସହିତ ଆମେ ଏକ ହୋଇଥାନ୍ତେ, ତେବେ ଅବସ୍ଥା 
ସହିତ ଆମେ ବି ବଦଳି ଯାଇ ସାରନ୍ତେଣି | ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଲା ଯେ, ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପଦାର୍ଥ ଓ ଆମେ ପରସ୍ପର 
ଭିନ୍ନ। ଏହିଭଳି ନିଜର ନିତ୍ୟସିଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ ହେବା 
“ଜ୍ଞାନଂ ଅଟେ । 

ଦ୍ିତୀୟତଃ ଏହି ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ଇଲଭତେ' ପଦ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା- ଯାହାର ନିର୍ମାଣ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ସେପରି ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ ବସ୍ତୁର ପ୍ରାପ୍ତି । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ 
ନିର୍ମାଣ କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରଥମେ ନ ଥୂଲା, 
ଏବେ ତିଆରି କରାଯାଇଛି, ସେହି ବଧୁର ପ୍ରାପ୍ରିକୁ 'ଲଭତେଂ 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରଥମରୁ ନ 
ଥୂଲା ଏବଂ ପରେ ରହିବ ନାହିଁ, ସେପରି ବଧୁର ପ୍ରତୀତି 
ହୁଏ, ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା ବସୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ମନେ କରିବା ନିଜ ବିବେକର ଅନାଦର । 

ଯାହା ସଂସାରର ଉପ୍ପତ୍ତି ପୂର୍ବରୂ ରହିଥୂଲା, ସଂସାର 
ବାରମ୍ବାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛି ଏବଂ 
ସଂସାର ନଷ୍ଟ ହେବା ପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବ, ସେହି ତତ୍ତବକୁ 'ଅସ୍ତି' 
କୁହାଯାଏ ଏବଂ ସେହି ଅଧ୍ତି'ର ପ୍ରାପ୍ତିକୁ "ଇଭତେ' କୁହାଯାଏ | 
ମାତ୍ର ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଉପ୍ପନ୍ତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା କି ନଷ୍ଟ 
ହେବା ପରେ ରହିବ ନାହିଁ ତଥା ଯାହା ଏବେ ବି ନିରନ୍ତର 
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ବିନାଶାଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛି, ସେହି ବସ୍ତୁକୁ ନାସ୍ଥିଂ 
କୁହାଯାଏ ନାସ୍ତି" କେବଳ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଯାହା “ଅସ୍ତି', ତାହା ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଯମାନ ଏବଂ ଯାହା 'ନାସ୍ରି', 
ତାହା ବିଦ୍ୟମାନ ନାହିଁ । ନାସ୍ତି'କୁ “ନାସ ଭାବି “ଅସି'କୁ 'ଅସି' 
ରୂପେ ସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ ଶ୍ରଦ୍ଧା । ଏହାଦ୍ବାରା ନିତ୍ୟସିଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନ 
ଲାଭ ହୁଏ- 'ଶରଦ୍ଧାବୀଲୁ ଭତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌' | 

“ଜ୍ଞାନଂ ଲ ବ୍‌ଧ୍ଵା ପରା' ଶାନ୍ତିମଚବିରେଣାଧ୍ଵଗଚ୍ଛତି- -ନବମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ନିଷେଧାମୂକ-ଭାବେ 
କହିଛନି, ଶ୍ରଦ୍ଧାବିହୀନ ପୁରୁଷ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ସଂସାର ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୁଲୁଥାନ୍ତି । ସେହି 
କଥା ଏଠାରେ ବିଧ୍ୟାମୂକଭାବେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ 
ପୁରୁଷ ପରମଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ 


× ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ହୋଇ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ସଂସାରଂଚକ୍ରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

ତଳାଳ ପରମଶାନ୍ତୈ ଅନୁଭବ ନ ହେବାର ମୂଳ କାରଣ 
ହେଲା-ଯାହା ନିଜ ଭିତରେ ଅଛି, ତାକୁ ଆମେ ନିଜ 
ଭିତରେ ଖୋଜିବା ପରିବର୍ତେ ବାହାରେ ଖୋଜି ବୂଲୁଛେ। 
ପରମଶାନ୍ରୈ ସମସ୍ତର୍କ୍ନ ଠାରେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ, ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ଯ 
ପରମଶାନ୍ତିସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ପାକ୍ତ ଠାରୂ ବିମୁଖ ହୋଇ 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁରେ ଶାନ୍ତି ଖୋଜୂଥାଏ ତେଣୁ ଅନେକ 
ଜନ୍ମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତିର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରୁଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତି 
ମିଳେ ନାହିଁ। ଉପ୍ତତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁରେ ଶାନ୍ତି ମିଳିବ 
କିପରି? ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ଅନୁଭବ ହେଲେ ଦୁଃଖରୂପକ ସଂସାରରୁ 
ପୂର୍ଶରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ଚିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ; ଫଳସ୍ବରୂପ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ପରମଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ ହୁଏ । 


ମଂଜି କବ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାଲୁ ଭତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌:-- ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ପାଇଁ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ବିବେକ ଆବଶ୍ୟକ । 
ଅବଶ୍ଯ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ବିବେକ ମୁଖ୍ଯ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ ମୁଖ୍ଯ। ପ୍ରାରମ୍ଭିକ 
ଅବସ୍ଥାରେ ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ଅଛିଂ ଏହି ଶ୍ରଜ୍ଥା ହେଲେ ତା'ପରେ ସାଧକ ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସାଧନା କରି ପାରିବ । 
କର୍ମଯୋଗରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ- “ତ୍ୟାଗାଢ୍ଚାନ୍ତିରନନ୍ତରମ୍‌/ (ଗୀତା ୧୨।୧୨) ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ 


ପରମଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


=== ;# == 


ସମ୍ମାନ #ନତାରଭି ଲିନେ ଅପାତ, ଦଳ ବିଶକେକନ୍ଦନ ସଂଖୟାନୁ/ ନକୁଷ୍ୟମାନକୁ ଜଳବନ ଏହି ୍ୋଳନେ 


ଲିଜ' କ୍ଟୁଛନ୍ି / 
ଅଜ୍ଞଶ୍ଭାଶ୍ରଦ୍ଦଧାନଶ୍ଡ 


ସଂଶୟାତ୍ବରା 


ବିନଶ୍ୟତି | 


ନାୟ' ଲୋକୋଃସ୍ି ନ ପରୋ ନ ସୁଖଂ ସଂଶୟାମୂନଃ ॥ ୪୦ ॥ 


ଅନୟ  ଅଜ୍ଞଃ: ବିବେକହୀନ; ଚ ଓ; 


ଅଶ୍ରଦ୍ଦଧାନଃ¬ ଶ୍ରଦ୍ଧାବିହୀନ; 


ସଂଶୟାମ୍ବାଚସଂଶୟାମ୍ରା ମନୁଷ୍ଯର; 


ବିନଶ୍ୟତିଚଁପତନ ହୁଏ; ସଂଶୟାମୃନଃ=ସଂଶୟାମୁ ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ; ଅୟମ୍‌, ଲୋକଃ-=ଇହଲୋକ,; ନ, ଅସି ନାହିଁ; ନ, 
ପରଃ=ପରଲୋକ ନାହିଁ; ଚ=0ଓ; ନ, ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ (ମଧ୍ଯ) ନାହିଁ। 

ବିବେକହୀନ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାବିହୀନ ସଂଶୟାମ୍ବା ମନୂଷ୍ୟଯର ପତନ ହୁଏ। ଏପରି ସଂଶୟାମ୍ବା ମନୂଷ୍ଯ ପାଇଁ 
ଇହଲୋକ ହିତକର ହୁଏ ନାହିଁ, ପରଲୋକ ହିତକର ହୁଏ ନାହିଁ ଓ ସୁଖ ମଧ୍ୟ ନାହିଁ । 


ବ#6/// _ 'ଅଜ୍ଞଶୃଶୁଦ୍ଦଧାନଶୃ ସଂଶୟାମ୍ବା ବିନଶ୍ଯତି'-- 
ଯାହାର ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ନାହିଁ ତଥା ଯେତିକି 
ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଛି, ତାକୁ ଯିଏ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଯିଏ 
ଅଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁଳ ସେହିପରି ସଂଶୟଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର ପାରମାର୍ଥ୍ରକ 
ମାର୍ଗରୁ ପତନ ହୁଏ। ପ୍ରଥମତଃ ସଂଶୟୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ବୁଦି 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରାକୃତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଶିକ୍ଷିତ ଏବଂ ଦ୍ରିତୀୟତଃ 
ସେ ଅନ୍ଯର କଥାକୁ ଆଦର କରେ ନାହିଁ, ତା'ହେଲେ 
ତାହାର ସଂଶୟ ନଷ୍ଟ ହେବ କିପରି? ଅଧୂକନ୍ଧୁ ସଂଶୟନାଶ 
ନ ହେଲେ ତା'ର ଉନ୍ନତି ହେବ କିପରିନ 


ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ବିଭିନ୍ନ କଥା ଶୁଣି ସେଗୁଡ଼ିକର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ 
ଉପରେ ସନ୍ଦେହ କରେ, ତାହାକୁ ସଂଶୟାମ୍ଫା କୁହାଯାଏ । 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଗର ସାଧକ ମନରେ ସଂଶୟ ଜାତ ହେବା 
ସ୍ବାଭାବିକ କାରଣ ସେ ଯେଉଁ ବିଷୟ ପଢ଼େ, ସେଥୁଇରୁ କିଛି 
ବୁଝିପାରେ ତ କିଛି ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ବିଷୟକୁ 
ପୂର୍ଣୂରୂପେ ବୁଝିପାରେ, ସେ ବିଷୟରେ ସଂଶୟ ଜାତ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁ ବିଷୟରେ କିଛି ବୁଝି ପାରେ ନାହିଁ, ସେ 
ବିଷୟରେ ମଧ୍ୟ ସଂଶୟ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅପୂର୍ଶ୍ର ଜ୍ଞାନରେ ହିଁ 
ସର୍ବଦା ସଂଶୟ ଜାତ ହୁଏ, ଏହାକୁ ଅଜ୍ଞାନ କହନ୍ତିଂ | ଅତଏବ 


* ଜ୍ଞାନଶୂନ୍ଯତାକୁ ଅଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ ନାହିଁ। ସ୍ଵଳ୍ପ ଜ୍ଞାନକୁ ପୂର୍ଷାଜ୍ଞାନ ମନେ କରିବା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ। ପରମାମ୍ପାଜ୍ଜ ଅଂଶ ହେତୁ ଜୀବଠାରେ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୦] 


ସଂଶୟ ଉତ୍ପନ୍ତ ହେବା କ୍ଷତିକାରକ ନୂହେଁ, ବରଂ ତାହାକୁ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରଖିବା ଏବଂ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା ନ କରିବା ହିଁ 
କ୍ଷତିକାରକ । ସଂଶୟ ଦୂର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା ନ କଲେ ତାହା 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରୂପ ଧାରଣ କରେ। ସଂଶୟ ଦୂର ନ ହେଲେ 
ମନୂଷ୍ଯ ଭାବେ ଯେ, ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଗରେ ସବୁକିଛି କେବଳ 
ଠକାମି। ଏପରି ଭାବି ସେ ସାଧନା ଛାଡ଼ିଦିଏ ଓ ନାସ୍ତିକ 
ପାଲଟିଯାଏ । ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ତା'ର ପତନ ହୁଏ | ଅତଏବ 
ଅନ୍ତରର ସଂଶୟ ସାଧକ ପାଇଁ ଅସହ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ । 
ସଂଶୟ ଅସହ୍ୟ ହେଲେ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଏବଂ ଜିଜ୍ଞାସା 
ପୂର୍ଣ ହେଲେ ସଂଶୟବିନାଶକ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହୁଏ। 

ଅନ୍ନେଷଣ କରିବା ସାଧକର ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷଣ। ମନ ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦାରା ଦୃଶ୍ୟମାନ ସଂସାରକୁ ସେ ଯଦି ସତ୍ଯ ଭାବି 
ନିଏ, ତେବେ ସେଠାରେ ଅଟକି ଯାଏ, ଆଉ ଆଗକୁ ଉନ୍ନତି 
କରିପାରେ ନାହିଁ । ସାଧକ ନିରନ୍ତର ଆଗେଇ ଗ୍ଵଲିବା ଉଚିତ । 
ପଥୂକ ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ରାସ୍ତାକୁ ନ ଦେଖି କେବଳ ଆଗକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିବାକୁ ଥବା ରାସ୍ତାକୁ ଦେଖି ଆଗଇ ଗ୍ବଲିଲେ ସେ ଗନ୍ତବ୍ଯ 
ସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚି ପାରିବ। ସେହିପରି ସାଧକ ପ୍ରାପ୍ତ ଜ୍ଞାନ 
ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ନ ଦେଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେତିକିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନ ହୋଇ 
ଅର୍ଵଜ୍ଞାତ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ପାଇଁ ତତ୍ପର ହେବା ଉଚିତ | 
ସନ୍ଦେହ ଥାଇ କେବେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବା ଭଲ ନୂହେଁ, ବରଂ 
ଜିଜ୍ଞାସା ଅଗ୍ନିଭଳି ଡହକୁଥୂବା ଭଲ। ଏପରି ସ୍ଥିତି ହେଲେ 
ସବ୍ତମହାପୁରୁଷ ଅଥବା ସଦ୍‌ଗ୍ରବ୍ତ ଦ୍ବାରା କୌଣସି ନା କୌଣସି 
ଉପାୟରେ ସାଧକର ସଂଶୟ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। ଯଦି 
କେହି ସେପରି ସଂଶୟ ମୋଚନକାରୀ ନ ମିଳନ୍ତୈକ ତେବେ 
ଭଗବତ୍‌କୃପା ବଳରେ ସଂଶୟ ମୋଚନ ହୋଇଯାଏ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଜୀବାମ୍ଦ୍ରା ପରମାମ୍ପାଚ୍ଚର ଅଂଶ--ଂ'ମମୈବା ଶୋ 
ଜୀବଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | ତେଣୁ ତା' ଅନ୍ତରରେ 
ଯଦି ନିଜ ଅଂଶୀ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ତୀବ୍ର 
ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଏବଂ ତାହା ପୂରଣ ନ ହେବାରୁ ସେ 
ଅତିଶୟ ଦୁଃଖୀ ହୋଇ ପଡ଼େ, ତେବେ ସେହି ଦୁଃଖ 
ଭଗବାନ ସହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଭଗବାନ ତାହା ଅବଶ୍ଯ 
ପୂରଣ କରନ୍ତି। ସେହିପରି ଭିତରେ ସଂଶୟ ଥୁବା ହେତୁ 
ଯଦି ସାଧକ ବ୍ୟାକୁଳ ଓ ଦୁଃଖୀ ହୁଏ, ସେହି ଦୁଃଖ ଭଗବାନ 


× ସାଧକ- ` ଜୀବବା ` 
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ସହ୍ଯ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସଂଶୟ ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ଭଗବାନକ୍ଭୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ଯେଉଁ 
ସଂଶୟକୁ ନେଇ ସାଧକ ଦୁଃଖିତ, ସେହି ସଂଶୟକୁ 
ସମୂଳେ ନାଶ କରି ଭଗବାନ ଆପେ ଆପେ ତାହାର ଦୁଃଖ 
ଦୂର କରନ୍ତି। ସଂଶୟାମ୍ରା ପୁରୁଷର ଆକୁଳ ନିବେଦନ 
ଭଗବାନରବ୍ଚ୍ୀ ନିକଟରେ ସ୍ବତଃ ପହଞ୍ଚିଯାଏ । 

ସଂଶୟ ରହିଲେ ସାଧକର ପ୍ରକୃତ ଉନ୍ତତି ହୁଏ ନାହିଁ | 


୬ ୧ ୬୭୧ ୧ 


ସଂଶୟ ଦୂର କରିବାରେ ହିଁ ସାଧକର ପ୍ରକୃତ ଉନ୍ନତି ନିହିତ | 
ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍ଗର ସୁହୃଦ୍‌_'ସୁହୁଦଂ ସଵିଭୂତାନାମ୍‌' 
(ଗୀତା ୫। ୨୯), ଏଣୁ ଯେଉଁ ସଂଶୟ ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୁଏ ଏବଂ ଯାହା ତା' ପକ୍ଷେ ଅସହ୍ୟ ହୁଏ, ଭଗବାନ 
ଯେ କୌଣସି ଉପାୟରେ ସେହି ସଂଶୟ ଦୂର କରିଦିଅନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ୟ ଯେତିକି ଜାଣିଛି, ସେତିକିକୁ ଅଭିମାନବଶତଃ 
ପୂର୍ଣ ମନେକରି ସେ ଭୁଲ୍‌ କରୁଛି । ସେ ଭାବୁଛି, 'ମୁଁ ଠିକ୍‌ 
ବୁଝିଛି।। ଏହି ଅଭିମାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପତନକାରକ । 

'ନାୟ" ଲୋକୋଃସି ନ ପରୋ ନ ସୁଖଂ ସଂଶୟାମୁୃନଃ'-- 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ସଂଶୟାମ୍ରରା ମନୁଷ୍ଯର ବର୍ଶ୍ରିନା ହୋଇଛି, 
ସେ ଅଅଜ୍ଞ' ଓ ଅଅ୍ରଦ୍ଧାଳୁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ତରରେ 
ସଂଶୟ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ବିବେକବତୀ ବୁଦ୍ଧି ନ ଥାଏ 
କି ସେ କାହାରି କଥା ମାନେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେହି ସଂଶୟାମ୍ବା 
ମନୁଷ୍ୟର ପତନ ହୁଏ । ତା' ପାଇଁ ଇହଲୋକ ନାହିଁ, ପରଲୋକ 
ନାହିଁ ଓ ସୁଖ ମଧ୍ୟ ନାହିଁ* | 

ସଂଶୟାମ୍ରା ମନୂଷ୍ଯର ଇହଲୋକରେ ଆଚରଣ ଖରାପ 
ହୋଇଯାଏ। ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟରେ ସଂଶୟ କରେ; 
ଯଥା-¬ଏ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଲ ନା ଖରାପ”? ଏ ଖାଦ୍ୟ ଭଲ ନା 
ମନ୍ଦଃ ଏଥ୍ୂରେ ମୋର ହିତ ହେବ କି ନାହିଁ? ଇତ୍ୟାଦି । 
ସେହି ସଂଶୟାମ୍ରା ମନୁଷ୍ୟର ପରଲୋକରେ ମଧ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ 
ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ତିରେ ନିଶ୍ଚାୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧିର 
ଆବଶ୍ଯକତା ଥୂବା ସ୍ତଳେ ସଂଶୟାମ୍ରରା ମନୁଷ୍ଯ ଦ୍ରିଧାରେ 
ପଡ଼ି କୌଣସି ଏକ ନିଶ୍ଚୟ କରିପାରେ ନାହିଁ। ସେ ଦ୍ରୁନ୍ଦ୍ଵରେ 
ପଡ଼େ ଯେ, ଜପ କରିବି ନା ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ କରିବି? ସାଂସାରିକ 
କାମ କରିବି ନା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବିମ ଇତ୍ୟାଦି । ଭିତରେ 
ସଂଶୟ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥିବାରୁ ତା'ମନରେ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟ ନ 
ଥାଏ। ସୁତରାଂ ବିବେକବତୀ ବୁଝି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସଂଶୟକୁ ଅବଶ୍ଯ ଦୂର କରିବା ଉଚିତ । 


ଜ୍ଞାନ ଶୂନ୍ୟତା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ନାଶବାନ୍‌ ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ସ୍ୀକାର କରି ତାକୁ ମହତ୍ତୁ ଦେବା ଓ ଅସତୃକୂ ଅସତ୍‌ ଜାଣି ମଧ୍ୟ ସେଥୁରୁ ନ ହେବା 
ହି' ଅଜ୍ଞାନ। ଅତଏବ ମନୁଷ୍ୟର ଯେତିକି ଜ୍ଞାନ ରହିଛି, ସେହି ଜ୍ଞାନ ଅନୁଯାୟୀ ଯଦି ସେ ନିଜର ଜୀବନ ଗଠନ କରେ ତେବେ ଅଜ୍ଞାନ ସର୍ବଥା 
ଦୂରୀଭୂତ ହେବ ଓ ଜ୍ଞାନ ଉଦୟ ହେବ; କାରଣ ଅଜ୍ଞାନର ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତା ନାହିଁ । 

* କୁଛ ଶ୍ରୁଦ୍ଧା, କୁଛ ଦୁଷ୍ଟତା, କୁଛ ସଂଶୟ, କୁଛ ଜ୍ଞାନ | ଘରକା ରହା ନ ଘାଟକା, ଜ୍ୟୌ ଧୋବୀକା ଶ୍ଵାନ ॥ 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଦୁଇଟି ପ୍ୂଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ ବିଷୟ ପଢ଼ିବା ଓ ଶୁଣିବା ଫଳରେ ¦ ପୁରୁଷଠାରେ ଯଦି ଅଜ୍ଞତା ଥାଏ, ତେବେ ବିବେକ-ବିଗ୍ଚର ବୃଦି 
ସଂଶୟ ଜାତ ହୁଏ। ସେହି ସଂଶୟ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ଵବର ଦ୍ବାରା । କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଯଦି ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ଥାଏ, ତେବେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ବୃଦି 
ଅଥବା ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସବ୍ରମହାପୁରୁଷକ୍କ ଉପଦେଶ । କରିବା ଉଚିତ। ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏକୁ 
ମାନିବା ଦ୍ବାରା ଦୂର କରାଯାଇ ପାରେ । ଅତଏବ ସଂଶୟୀ । ଭଲଭାବରେ ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ସଂଶୟ ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ । 


ମଂଜି ଣିବ୍ନ ଭ/ବ- ଜ୍ଞାନ ହେଲେ ସଂଶୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ- - 'ଜ୍ଞାନସଂଛି ନସଂଶୟମ୍‌' (ଗୀତା୪ | ୪ ୧) ଏବଂ ଶ୍ରଦା 
ହେଲେ ବି ସଂଶୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ 'ଶଦ୍ଧାବୀଲୁ ଭତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌' (ଗୀତା୪ | ୩୯) | ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା କୌଣସିଟି 
ନ ଥୂଲେ ସଂଶୟ ନାଶ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଏଣୁ ଯେଉଁ ସଂଶୟାମ୍ରା ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ନାହିଁ କି 


“¦ 


ଶ୍ରଦ୍ଧା ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ନିଜେ ଜାଣେ ନାହିଁ କି ଅନ୍ଯମାନବକ୍କ କଥା ମାନେ ନାହିଁ, ତାହାର ପତନ ହୁଏ। 
=== 7 = _= 
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ଏବ ଡୁ ନେ ଦି ନେବ/ ପାଲ ଳର୍ମଠୋରୀ କୀ କଳିକ/ ଜିତ ଜରଚାନ ନିନ୍ଧୂ ଜନ୍ମ୍ରୋଳକେ ଏହାନ ଜ୍ଜନ ଜେଉଛନି । 


ଯୋଗସନ୍ନ୍ୟସ୍ତକ ମାଣଂ 


ଜ୍ଞାନ ସଞ୍ଚି ନ୍ନସ' ଶୟମ୍‌ | 


ଆମ୍ମୂବନ୍ତଂ ନ କମାଣି ନିବଧ୍ଧନ୍ତି ଧନଞ୍ଜୟ ॥ ୪୧॥ 


ଅଂନ୍କ ଧନଞ୍ଜୟ ହେ ଧନଞ୍ଜୟା ; ଯୋଗସନ୍ନଯସ୍ତକମାଣମ୍‌-ଯୋଗ ଦାରା ଯାହାର ସମସ୍ତ କର୍ମରୁ ସମ୍ପର୍କ ବିଢ଼ିନ୍ 
ହୋଇଯାଇଛି ଏଏବ” ଜ୍ଞାନ ସଞ୍ଚୁ ନ୍ତଂଶୟମ୍‌-ବିବେକଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ନାଶ ହୋଇଯାଇଛି (ଏପରି); 
ଆମ୍ପବନ୍ତମ୍‌ ଚସ୍ବରୂପ-ଂପରାୟଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ; କମ୍ାଣିବିକର୍ମଗୁଡ଼ିକ ନ, ନିବଧ୍ମନ୍ତିଚବାନ୍ଧି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ହେ ଧନଞ୍ଚୟୀ ଯୋଗ (ସମତା) ଦାରା ଯାହାର ସମସ୍ତ କମିରୁ ସମ୍ପକ ବିଚ୍ଚିନ୍ନ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ 
ବିବେକଜ୍ଞାନ ଦାରା ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ନାଶ ହୋଇଯାଇଛି, ଏପରି ସ୍ବରୂପପରାୟଣ ମନୁଷ୍ଯକୁ କମିଗୁଡ଼ିକ ବାନ୍ଧି 


ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 


ବ୍ୟ ଯୋଗସନ୍ନ୍ୟସ୍ତକର୍ମାଣମ୍‌-- ଶରୀର, ଇଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୂଦି ପ୍ରଭୂତି ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଆମକୁ ମିଳିଛି ଏବଂ 
ଆମର ପରି ମନେ ହେଉଛି, ସେସବୁ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ରର 
ସେବା ନିମନ୍ତେ ମିଳିଛି, ଅଧୂକାର ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ନୁହେଁ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯଦି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସେବାରେ 
(ସେମାନଙ୍କର ମନେକରି) ବିନିଯୋଗ କରାଯାଏ, ତେବେ 
କର୍ମ ଓ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରବାହ ସଂସାର ଦିଗକୁ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ନିଜକୁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସମତା ଅନୂଭବ ହୁଏ । ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ଯେ ଯୋଗ (ସମତାଃ ଦ୍ବାରା କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ କରି ସାରିଛି, ସେହି ପୁରୁଷ 'ଯୋଗସନ୍ୟସ୍ତକ ମାଁ' | 

କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଓ ଅକର୍ମରେ କର୍ମ 
ଦେଖେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବା ଉଭୟ 
ଅବସ୍ଥାରେ ନିରନ୍ତର ଅସଙ୍ଗ ରହେ, ତେଣୁ ସେ ହିଁ 
ବାସ୍ତବରେ “ଯୋଗସନ୍ନ୍ୟସ୍ତକ ମାଁ” | 


ଂଜ୍ଞାନସଞ୍ଚିନ୍ନସ' ଶୟମ୍‌'--¬ ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ ପ୍ରାୟଶଃ 
ସଦ୍ଦେହ ରହିଥାଏ ଯେ, କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ସେଥୂରୁ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହେବ କିପରିଠ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ 
କଲେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ହେବ କିପରିଂନ ଇତ୍ୟାଦି କିନ୍ତୁ 
ସେ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ବକୁ ଭଲଭାବେ ଜାଣିଗଲେଂ ତାହାର 
ସମସ୍ତ ସନ୍ଦେହ ମୋଚନ ହୋଇଯାଏ। କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ 
ନଶ୍ବର ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ସ୍ବରୂପ ଯଥାବତ୍‌ ଅକ୍ଷୁଶ୍ର 
ରହୁଛି ବୋଲି ତାକୁ ପ୍ପଷ୍ଟା ଅନୁଭବ ହୁଏ। ପ୍ରତ୍ଯେକ 
କର୍ମର ସମ୍ବନ୍ଧ “ପର” (ସଂସାର) ସହିତ ଅଛି, ସ'ସ୍ଵଂ 
(ସ୍ବରୂପ) ସହିତ ନାହିଁ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୁ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ 
କଲେ କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ ଏବଂ ନିଷ୍ଠାମଭାବପୂର୍ବକ 
କେବଳ ସଂସାରର ହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ, କର୍ମରୁ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, 
ଅନ୍ଯମାନଗ୍ଗର ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ, 


* ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୬ଶରୁ ୩୨ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଶେଷଭାବେ କର୍ମ-ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଷନା ହୋଇଛି । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ୧୮ ଶ ଶ୍ମୋକଟି ପ୍ରଧାନ । 


ଶ୍ମୋକ ୪୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ଆମ୍ବବନ୍ତମ୍‌---କର୍ମଯୋଗୀର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି 
ସ୍ବରୂପବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା, ତେଣୁ ସେ ସର୍ବଦା ସ୍ବରୂପ- 
ପରାୟଣ ହୋଇ ରହେ। ତା'ର ସମସ୍ତ କର୍ମ ସଂସାର ହିତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହୁଏ। ସେବା ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଅନ୍ୟମାନର୍କୀ 
ପାଇଁ ହୁଏ, ଏପରି କି ଖିଆପିଆ କରିବା, ବସାଉଠା 
କରିବା ଇତ୍ଯାଦି ଜୀବନନିର୍ବୀହ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯମାନବ୍କ୍ ପାଇଁ ହୁଏ; କାରଣ ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟାର 


ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ସ୍ବରୂପ ସହିତ ନୁହେଁ। 

ନ କର୍ମାଣି ନିବଧ୍ମନ୍ତିଂ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ମ 
ନ କରିବାରୁ କର୍ମଯୋଗୀର ସମସ୍ତ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୪ । ୨୩) | 

କୌଣସି କର୍ମ ସ୍ବରୂପତଃ ବନ୍ଧନକାରକ ନୁହେଁ । 
କର୍ମପ୍ରତି ଥିବା ଫଳେଚ୍ଛା, ମମତା, ଆସକ୍ତି ଓ କର୍ତ୍ତୃତାଭିମାନ 
ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ । 


ଆ ଚଇ ୨ ଵଵ ଦା 
ସ୍ଫ ପୂର୍ବଠନ୍ଜ୍ଵୋଳବନ ଜବ କନ୍ଦିଲେ,। ଜ୍ଞନ ଇଜ ସୀଖୟ କାଶ ନୁଏ ଏବଂ ସମର ନାର। ଲର୍ମନ୍ୁ ସମ୍ଦକ ବିଚିନତ ନୁଏ। 
ଏବ ଭରବନ ଜ୍ଞନ ରାଜା ସଂଶୟ ନାଶ କଳି ନାମତଠନେ ସିତ ନହେବ/ ପାଇଁ ଅର୍ନୁନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞୀ ୦ଦ୭ଛନି ।/ 


ତସ୍ମାଦଜ୍ଞାନସମ୍ୃତଂ 


ହୃତୃସଂ 


ଜ୍ଞାନାସିନାମୂନଃ | 


ଛିତ୍ତ୍ବେନନ ସଂଶୟଂ ଯୋଗମାତିଷ୍ଟୋତ୍ତିଷ୍ଠ ଭାରତ ॥ ୪୨॥ 


ଥୟ ତସ୍ମାତ୍ୃ୨ତେଣୁଣ ଭାରତଚହେ ଭରତବଂଶୀ ଅର୍ଜୁନା; 


ହୃତୃସମ୍‌ଚହୃଦୟସ୍ତ। ଏନମ୍‌ ଏହି; 


ଅଜ୍ଞାନସମ୍ଭୃତମ୍‌- ଅଜ୍ଞାନଜନିତ୍‌ ଆମ୍ବନଃନିଜର: ସଂଶୟମ୍‌ଚିସଂଶୟକୁୂ; ଜ୍ଞାନାସିନାଚିଜ୍ଞାନରୂପକ ଖତ୍‌ଗ ଦ୍ବାରା; 
ଛିତ୍ତ୍ଵାଂଛେଦନ କରି; ଯୋଗମ୍‌=ଯୋଗରେ; ଆତିଷ୍ଠ ସିତ ହୁଅ (ଏବଂ); ଉତ୍ତିଷ -ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇଯାଅ | 

ତେଣୁ ହେ ଭରତବଂଶୀ ଅଜ଼ୁଁନ! ହୃଦୟସ୍ସ ଏହି ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ସଂଶୟକୁ ଜ୍ଞାନରୂପକ ଖଡ଼ଗ ଦ଼ାରା 
ଛେଦନ କରି ଯୋଗ ।(ସମତା)ରେ ସିତ ହୁଅ, ଏଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ) ଠିଆ ହୋଇଯାଅ । 


ବ #6//- ¬ ତସ୍ନାଦଜ୍ଞାନସମୃତଂ-............ ଛିତ୍ତ୍ଵେନଂ 
ସଂଶୟମ୍‌'--ପୂର୍ବଶ୍ୋକରେ ଭଗବାନ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କହିଲେ 
ଯେ, ଯେଉଁ ଆମ୍ଦୂପରାୟଣ କର୍ମଯୋଗୀ ସମତା ଦ୍ବାରା 
ସମସ୍ତ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରି ସାରିଛି ଏବଂ ଜ୍ଞାନ 
ଦାରା ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ନାଶ କରି ଦେଇଛି, ତାହାକୁ କର୍ମ 
ବାନ୍ଧିପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେ ଜନ୍ମମରଣଚୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। ଏବେ ଭଗବାନ ଓତସ୍ମାତ଼ଂ ପଦରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ବୁଝି କର୍ମ କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛନ୍ତି । 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସଂଶୟ ଥୂଲା-ଯୁଦ୍ଦରୂପକ ଘୋର କର୍ମ 
କଲେ ମୋର କଲ୍ୟାଣ ହେବ କିପରି?” କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ 
ମୁଁ କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ କରିବି ନା ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପାଳନ 
କରିବିଃ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଉକ୍ତ ସଂଶୟ ଦୂର 
କରିବା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛନ୍ତି। କାରଣ ସଂଶୟ 
ଥଲେ ଠିକ୍‌ଭାବରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 

“ଅଜ୍ଞାନସମୃତମ୍‌/ ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ଅଜ୍ଞାନରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ଓ ଯୋଗର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ନ ଜାଣିବାରୁ 
ହିଁ ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ଜାତ ହୁଏ। କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର 
ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ କରିବା ହିଁ ଅଞଜ୍ଞାନ' । ଏହି ଅଜ୍ଞାନ 
ଥ୍ରବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ତଃନଜରଣରେ ସଂଶୟ ରହିଥାଏ; କାରଣ 


କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ବିନାଶୀ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ସ୍ବରୂପ 
ଅବିନାଶୀ । 
ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟରେ କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ କରିବା 
ପାଇଁ ଏବଂ ଏହି ଚତୂଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ କର୍ମଯୋଗର ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ବିଶେଷଭାବେ କୁହାଯାଇଛି, କାରଣ କର୍ମ 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ନିତାନ୍ତ 
ଆବଶ୍ଯକ। ଠିକ୍‌ଭାବେ ନ ଜାଣିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି 
କର୍ମ ସୁଗ୍ବରୂରୂପେ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ! ତା'ଛଡ଼ା ଠିକ୍‌ଭାବେ 
ବୁଝି କର୍ମ କଲେ ବନ୍ଧନକାରକ କର୍ମ ମଧ୍ୟ ମୁକ୍ତି ପ୍ରଦାନ 
କରେ (ଗୀତା ୪ | ୧୬, ୩୨) | ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ଭଗବାନ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ୃ 
ଦେଇଛନ୍ତି । 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ମଧ୍ଯ '“ଜ୍ଞାନସଞ୍ଚିନ୍ରସଂଶୟମ୍‌/ ପଦଟି 
ଏହି ଅର୍ଥରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ 
କରିବାର କୌଶଳ ଜାଣିଯାଏ, ତାହାର ସମସ୍ତ ସଂଶୟ 
ନାଶ ହୋଇଯାଏ। ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରିବା ହିଁ କର୍ମ 
କରିବାର କୌଶଳ । 
_ ଯୋଗମାତିଷ୍ଟୋଭ୍ତିଶ୍ଚ ଭାରତ'-- ଅର୍ଜୁନ ଧନୁ ବୀଣ 
ପରିତ୍ଯାଗ କରି ରଥର ମଧ୍ଯଭାଗରେ ବସି ଯାଇଥୂଲେ 
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(୧ | ୪୭) | ସେ ଭଗବାନଙୁୁ ସ୍ବଷ୍ତାରୂପେ କହି ଦେଇଥୁଲେ, 
'ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ “ନ ଯୋସ୍॥େ' (ଗୀତା ୨ | ୯) | 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ 
ପାଇଁ ଠିଆ ହେବାକୁ ନିର୍ଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି। ଏହିକଥା 
ଭଗବାନ ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ଯୋଗସଃ 
କୂରୂ କର୍ମାଣି” (ଯୋଗସ୍ତ ହୋଇ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ କର) 
ପଦରେ ମଧ୍ଯ କହିଥୂଲେ। ଯୋଗର ଅର୍ଥ “ସମତା'-- 
“ସମତ଼ୁଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୨ | ୪୮) | 

ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧକୁ ପାପ ମନେ କରୁଥୂଲେ (ଗୀତା 
୧ | ୩୬, ୪୫) | ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସମତାରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି; 
କାହିଁକି ନା, ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ପାପ 
ଲାଗେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୨।୩୮)। ସମତାରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବା ହିଁ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହେବାର ସରଳ ଉପାୟ। 

ସଂସାରରେ ରାତିଦିନ ଅନେକ କର୍ମ ହେଉଛି, 
ହେଲେ ସେହି କର୍ମ ସହିତ ଆମର ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ନ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୪ 


ଥୂବାରୁ ଆମେ ସେଥୁରେ ବାନ୍ଧି ହେଉ ନାହେୈଁ, ସେଥୁରୁୂ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହୁଛେ। ଯେଉଁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଆମର ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ହୁଏ, ଆମେ ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଉ | 
କାରଣ, ରାଗ ବା ଦ୍ବେଷ ହେତୁ କର୍ମ ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ି ହୋଇଯାଏ। ରାଗ-ଦେଷ ନ ରହିଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତା ଆସିଗଲେ କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଦଂ ଯୋଡ଼ି 
ହୁଏ ନାହିଁ; ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସମତା ସ୍ବତଃ 
ବିଦ୍ଯମାନ। ବିଗ୍ର କଲେ ଜଣା ପଡ଼ିବ ଯେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଏବଂ ଶେଷ ହୁଏ। ସେହି କର୍ମର ଫଳ 
ମଧ୍ୟ ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପ ନିରନ୍ତର ଯଥାବତ୍‌ 
ରହେ। କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ଅନେକ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପ ଏକ। 
ଅତଏବ କୌଣସି କର୍ମ ନିଜ ପାଇଁ ନ କଲେ ଏବଂ 
କୌଣସି ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବିଲେ, 
କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୂପକ ସଂସାରରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ 
ହୋଇଯାଏ । ସେତେବେଳେ ଆପେ ଆପେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସମତା 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। 


===== ;#୮ ==== 
@ ତୟଂକିତି ଶୀମଉନବଦ୍ଦରୀତାନ୍ଦୂପନିଶନ୍ୁ ଚହନ୍ଧୁକିକ୍ଯାୟାଂ ଠୋରଣାଣ୍ତେ ଭୀକୁନା୍୍ରନନଦଂକାେ 
ଜ୍ଞୂଳଳର୍ମ୍ଦଳ୍/ସ୦ଘ୮୦ରା/ ନମ ଚଠୁଣର୍ଥା୯//ୟ୨ // × // 
ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ଼, ସତ୍ବ, “ଏହି ଭଗବନ୍ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମ ବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦୃ- 
ଗୀତୋପନିଷଡଦ଼ରୂପକ ଶ୍ରୀକୃମ୍ଫାହୁନସଂବାଦରେ ଜ୍ଞାନକ ମିସନ୍ୟ୍ୟାସଯୋଗ ନାମକ ଚତୁଥି ଅଧ୍ୟାୟ ପୂର୍ଣ ହେଲ। ॥ ୪ ॥ 


ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ କର୍ମଯୋଗ ଓ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର 
ବର୍ଶ୍ଥନା ହୋଇଥୂବାରୂ ଏହି ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ଯାୟର ନାମ 
“ଜ୍ଞାନକର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସଯୋଗ' | 


ଚତୁଥି ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର “ଅଥ ଚତୁର୍ଥୋଃଧ୍ୟାୟଃଂ ରେ 
ତିନୋଟି, “ଅଜ୍ଛୁନ ଉବାଚ” ଇତ୍ଯାଦି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ 
ଛ'ଟି, ଶ୍ଳୋକମାନ୍କରେ ପାଞ୍ଚ ଶହ ଏଗାରଟି ଏବଂ 
ପୁଷ୍ପିକାରେ ତେରଟି ପଦ ରହିଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ 
ପଦର ସମଣ୍ଟ ପାଞ୍ଚ ଶହ ତେତିଶ । 

(୨) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 'ଂଅଥ ଚତୁର୍ଥୋଃଧ୍ୟାୟଃଂ ରେ 
ସାତଟି, “ଅଵୁନ ଉବାଚ' ଇତ୍ଯାଦି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ କୋଡ଼ିଏଟି, 
ଶ୍ମୋକମାନ୍ତରେ ଏକ ହଜାର ତିନି ଶହ ଚଉରାଳିଶଟି 
ଏବଂ ପୁଶ୍ଫିକାରେ ପଗ୍ଵଶଟି ଅକ୍ଷର ଅଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଷ୍ଚ ଏକ ହଜାର ଗ୍ଵରି ଶହ ଏକୋଇଶ । 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସମସ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । 
(୩୨ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ତିନୋଟି ଉବାଚ 
ରହିଛି--ଦୁଇଟି “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ଓ ଗୋଟିଏ ଅଝ୍ଜୁନ 


ଉବାଚ' | 


ଚତୁଥି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ବୟାଳିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୩୧ଶ 
ଓ ୩୮ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ତଥା ୨ୟ, ୧୦ମ, 
୧୩ଶ, ୪୦ଶ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ ଂନଗଣ' 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ-ବିପୁଳା'; ୬ଷା ଶ୍ନଳୋକର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ “ରଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ “ର-ବିପୁଳା'; 
ଏବଂ ୨୪ଶ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ଓ ୩୦ଶ 
ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ଭଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
'ଭ-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ ରହିଛି । ଅବଶିଷ୍ଟ ତେତିଶଟି 
ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ଯାବକ୍ତୁ' ଅନୂଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଠଯୁକ୍ତ। 


+ + + 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ପଞ୍ଚମୋଧଧ୍ଯାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ଶୀଦ୍ଦଗବନ ଚଚୁର୍ଥ ଅଧ୍ଯାୟକ ୩୩୮ ଚୁ ୩୭୩ 6୍କ୍ଥୋଳ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ କର୍ମ ୨ ପରାର୍ଥକୁ ସୂଚ୍ରଫତଃ ତର କଳି ତଳୁ 
ମହାଦୁଚୁଛକ ନିଳଟକୁ ଯ/ଳ ଜ୍ଞନ ତଭ ଳଜିବ/ଜ ଚଳିତ ଭଣାଳୀ/କୁ ତସ ଳଳେ ଏବଂ 6ଦହି ଜ୍ଞନ ଡା ଳିମନେ (୪ / 77୪ 
ଜଳେ) ଅର୍ନୁନଙୁ ଆଜ୍ଞା ୫ଜଲଲେ / ନଜ଼୍ୁଜ୍ଞନ ତଭ ଳଜିବ/ଜ ଏହି 95୩1ଳୀନଜେ ଳର୍ନକୁ ନୁତୁତ# ତ କଳି ଏକନଳ ସାନନେ 
ଫଳମାନୁତନ୍ୁନ ମଳନ ଚିନ୍ତନ କଜିବ/ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ / ଅର୍କ୍ନଙ୍କ ମଳ ଥମ ଯୁଦ୍ଧ କଳିବଃ ପାଇଁ କଳା ନ ସଲ କକଳଣ 
ଠନ୍ଦ ଆମ୍ମୂଳଲ୍ଯଣ କହୁଥିଲେ ଏବଂ କଯୁକଧକୁ ପାହା ମନେ କରୁଥିଲେ / ତେଣୁ ଥର୍ନ୍ତନ ଭବିଛଲେ କର୍ମକୁ ସ୍ମନ୍ରପତ୨ ୟର କଳି 
ଜ୍ଞନ ହୀଙ୍ଘି ପାଇଁ ସାଧଳ/ କଳିବାକୁ ଜରବନ ମାତେ କହୁଥଛନି / 

ଦୁନଶୁଁ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟୟକ ୩7/୮୩ ଳେ ଭଣବାନ କନ୍ିଛକି, ଯେନି ଜଳଣୁନ୍ଞାନକୁ ଯାଧଳ ଲର୍ଯଠୋଟ ନର/ ନିଖୁନନୁରଫେ 
ନିଃଳେ ନିଳଠଜେ ଅକୁଦବ କଳିପାନେ / ଏହାର ଭାବାର୍ଥ ହେଲ, ଲର୍ମଠୋର ଅନୁନଳଞା,ନ କଟୁଥିବ ସାଧକକୁ ଜ୍ଞ ଦୀଭି ନିମଳନେ ଥନ/ 
6ଲେଣଂଦି ଯାଧନ' ଳଜିବ, କିଯ/ ଜଜୁକର୍ଜୀ ମହାଯୁକ ପାନନ ଜନିବାନ ଆକ ଆବଣ୍ୟକଳ/ ନାହି / ଏଥୁରୁ ଯୁ 6ହଲ/ ଯେ ଜଣୁକ୍ଞନ 
ହାଇ ଫାଇଁ ଳର୍ମଘୋରନ କିଶେଷ ଭଖୀସ/ କଳଯୋଇଛି / 

ଏହି ତଲଳଳଜେ ଅର୍ନୁନ ଚନୁର୍ଥ ଥଧ୍/ୟ ??୩ଣ #ଖ୍ନୌଳନଜେ ଜ୍ଞାନ ଦୀଢି ଦାଇଁ ଚଳିତ ତଣଳ/ଜ ପଶସ/ ଶୁଣ୫ଲେ ଏବଂ 
୩7୪୩ ୍ଷୌନଜେ ଚିଵିଂ ଘକଳଜେ ଚଳିତ 96ଣ୩/ଳ/ ଜଜଳ/ ୩ ଦା ନିମନେ ଜଙ୍କୁ ବିଶେଷଭାବେ ଆ୍ଞ/ କିଆଯାଇଛି ବେଲି 
ଭାବିଲେ / ପୁନନୀୁଁ ୨7୮୩ @ ୪୧ ଛଳେ କର୍ମଘୋରନ ଭସା ଖୁଣିଲେ / ୪୨ଶ 6ଜଛମୌଙଳଜେ ଜନନ 6ଯୋଗରମାଚିନେୋୟୟଣ ' 
ଫଳ ଢୟୋଙ କଳି କର୍ମୟୋରଜ ବିଧାନ ଥନୁଯାନେ ଅନୁନଙୁ ୍ୁଵ୍ କଳିବ/ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା 5ଭେଲେ / ଏହିପଳି ନଞାଲଳଯୋଟ 6 ଲର୍ମଠୋର- - 
ଜଇଭୟନ ଢଡୀସ/ ଖୁଣି ଉଥା ଜଜୟକୁ ଆଚନଣ କଳଜିବ! ଲିନଃଳନେଆଜ୍ଞାପାଭ ହୋଇ ଅର୍ନୁନ ସିନ ଳଜିପାଜିଳେ ଲାହିଁଯ ବାବରେ 
ଏହି ତୁଇଟି ମଧୁ ଜାକ ପାଇଁ 6କେ ଯାଧଲାଟି ଯକୌନ / 6ତଣୁ ଭରବଳଙା ଲଜ/ ଏହାର ଲିର୍ଷୟ ଜନାଇବ/ ଜନ୍ଦେଶ୍ଯନେ ଅର୍ୁନ 
ହଖଁ ଳଠୁଅଛଛି / 


ଅର୍ନ୍ନଜ ଜବଚ 
ସନ୍ନ୍ୟାସଂ କମିଣାଂ କୃଷ୍ଣ ପୁନକ୍ଷୋଗଂ ଚ ଶଂସସି। 
ଯକ୍ର୍ରେୟ ଏତୟୋରେକଂ ତଚ୍ଛେ ବୂହି ସୁନିଶ୍ଟିତମ୍‌ ॥ ୧॥ 
ଥଳୟ- ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ=ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; କୃଷ୍ଟ=ହେ କୃ! (ଆପଣ) ; କମିଣାମ୍‌ ¬କର୍ମର; ସଲ୍ଯାସମ୍‌=ସ୍ଵରୂପତଃ 
ତ୍ୟାଗକୁ; ଚ=ଏବଂ; ପୁନଃ= ପୁଣି; ଯୋଗମ୍‌=କର୍ମଯୋଗକୁ; ଶଂସସି=ପରଶଂସା କରୁଛନ୍ତି; ଏତୟୋଃ- ଏ ଦୁଇଟି ସାଧନା ମଧ୍ଯରୁ; 
ଯତ୍‌, ଏକମ୍‌=ଯେଉଁଟି; ସୁନିଶ୍ଚିତମ୍‌= ନିଶ୍ଚିତରୂପେ; ଶ୍ରେୟଃ-ଂଂକଲ୍ଯାଣକାରକ; ତତ୍ଳିତାହା; ମେଇ ମୋତେ; ବୃହି=କୁହନୁ | 
ଅଜଡୁନ କହିଲେ--ହେ କୃମ୍ଫ। ଆପଣ କମିର ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗକୁ ପ୍ରଶଂସା କରୁଛନ୍ତି, ପୁନଶ୍ଚ 
କମିଯୋଗର ବି ପ୍ରଶଂସା କରୁଛନ୍ତି । ଅତଏବ ଏ ଦୁଇଟି ସାଧନା ମଧ୍ୟରୁ ଯେଉଁ ଟି ନିଶ୍ଚିତରୂପେ କଲ୍ୟାଣକାରକ, 
ତାହା ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ । 


ବ୍ୟା/#-  'ସନ୍ଯାସଂ କମିଣାଂ କୃଷ୍ବ'-- କୌଟୁନିକ ସ୍ନେହ | କେତେଗୁଡ଼ିଏ ତର୍କ ଓ ଯୁକି ବାଢ଼ି ବସିଲେ। ସେ ଯୁଦ୍ଧକୁ 
ହେତୁ ଅର୍ଜୁନ୍କୀ ମନରେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବାର ଭାବ ଉଦ୍ରେକ । ପାପ ବୋଲି କହିଲେ (ଗୀତା ୧ | ୪୫) | ଯୁଦ୍ଧ ନ କରି 
ହେଲା। ତାହାର ସମର୍ଥନ କରି ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭିକ୍ଷାନ୍ତରେ ଜୀବନନିର୍ବୀହ କରିବାକୁ ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକଲେ 
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(୨ । ୫) ଏବଂ ଦୃଢ଼ସଂକଳ୍ପ ହୋଇ କଦାପି ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ 
ନାହିଁ ବୋଲି ଭଗବାନଙ୍କୁ ମ୍ଫଷ୍ଟରୂପେ କହିଦେଲେ (୨ । ୯) | 

ପ୍ରାୟ ଶ୍ରୋତାଗଣ ବକ୍ତାବ୍ତ୍ର ବଚନକୁ ନିଜ ବିଗ୍ବର 
ଅନୁସାରେ ଅର୍ଥ କରନ୍ତି । ଆମ୍ରୀୟଲୋକଟ୍ଟୁ ଦେଖି ଅର୍ଜୁନ 
ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ ମୋହ ଜାତ ହୋଇଥୁଲା, ତଦନୁସାରେ 
ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବା ତାଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ ମନେ 
ହେଉଥୂଲା। ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ବଚନକୁ ନିଜ 
ବିଗ୍ବର ଅନୁସାରେ ବୁଝିନେଲେ ଯେ, କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ 
ତ୍ଯାଗ କରି ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୂଯାୟୀ ତତ୍ବ୍ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରିବା କଥାଟିକୁ ହିଁ ଭଗବାନ ପ୍ରଶଂସା କରୁ ଅଛନ୍ତି। 

'ପୁନଯୌଗଂ ଚ ଶଂସସି'-- ଭଗବାନ ଚତୁଥି ଅଧ୍ୟାୟର 
୩୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସାଧନା ନ କରି 
କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା କଥା କହିଲେ। 
ସେହି କଥାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, 
ହେ କୃଷ୍ଫୀ କେତେବେଳେ ଆପଣ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ପ୍ରଶଂସା 
(୪ | ୩୩) କରୁଛନ୍ତି ତ ଆଉ କେତେବେଳେ କର୍ମଯୋଗର 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶଂସା କରୁଛନ୍ତି (୪ । ୪୧) । 

"ଯକ୍ପ୍ରେୟ ଏତୟୋରେକଂ ତନ୍ମେ ବୃହି ସୁନିଶ୍ଚିତମ୍‌'-- 
ଅର୍ଜୁନ ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୭ମ ଶ୍ଳୋକରେ ବି “କ୍ଷ୍ରେୟଃ 
ସ୍ଯାକ୍ରିଶ୍ତିତଂ ବ୍ରୁହି ତଚ୍ମୈଂ ପଦଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ଠିକ୍‌ ଏହିପରି 
ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥିଲେ। ତାହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ଦ୍ରିତୀୟ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୪୭ଶ ଓ ୪୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ କର୍ମଯୋଗର 
ବର୍ଷ୍ଠନା କରି ତାହା ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ କହିଲେ । 
ପୁନଶୃ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୨ୟ ଶ୍ଳୋକରେ “ତଦେକଂ 
ବଦ ନିଶ୍ଚିତ୍ଯ ଯେନ ଶ୍ରେୟୋଃହମାପୁୟାମ୍‌' ପଦ ଦାରା 
ଅର୍ଜୁନ ପୁଣି ନିଜ କଲ୍ୟାଣ ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ। 
ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଭଗବାନ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୦ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ ନିଷ୍କାମ, ନିର୍ମମ ଏବଂ ସନ୍ତାପରହିତ ହୋଇ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ ତଥା ୩୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ସ୍ପଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା ଶ୍ରେୟସ୍କର ବୋଲି କହିଲେ । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ କଥା 
ପଗ୍ରଵରିଲେ,। ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଭଗବାନ କହିଲେ-¬ 
କର୍ମଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ (୫ । ୨), କର୍ମଯୋଗୀ ସୁଖପୂର୍ବକ 
ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (୫ | ୩), କର୍ମଯୋଗ 
ବିନା ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ସାଧନା ସିଦ୍ଧ ହେବା ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠିନ; 
କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ ଅଚିରେ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି କରନ୍ତି (୫ । ୬) । 


+ ଯୋଗାସ୍ତ୍ରୟୋ ମୟା ପ୍ରୋକ୍ତା ନୂଣାଂ ଶ୍ରେୟୋବିଧୂସୟା 


× ଶୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ଏହିପରି ଅନେକ କଥା କହି ସତେ ଯେପରି ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନକ୍ୁ ବୁଝାଇ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ ଶୀଘ୍ର ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ରି ନିମନ୍ତେ 
କର୍ମଯୋଗ ତୁମ ପାଇଁ ସରଳ ଉପାୟ, ତେଣୁ ତୂମେ 
ସେହି କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ କର । 

ଅର୍ଜୁନକ୍କ ମନରେ ବିଶେଷଭାବେ ଆମ୍ଦୂକଲ୍ଯାଣର 
ଇଚ୍ଛା ଥୂଲା। ତେଣୁ ସେ ବାରମ୍ଭାର ନିଜ କଲ୍ୟାଣ 
ବିଷୟକ ଜିଜ୍ଞାସା ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ପାପିତ 
କରୁଥୂଲେ (୨ । ୭; ୩। ୨; ୫ | ୧) | କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ରିରେ 
ଇକ୍ଥାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି। ଆମ୍ଦୂରକଲ୍ଯାଣ୍େଢ୍ରା ପୂର୍ଣ୍ବରୂପେ 
ଜାଗ୍ରତ ନ ହେବା ହିଁ ସାଧନାର ସଫଳତାରେ ବିଳମ୍ବ 
ହେବାର କାରଣ। ଯେଉଁ ସାଧକମାନଙ୍କୀ ହୃଦୟରେ ତୀବ୍ର 
ବୈରାଗ୍ୟ ନାହିଁ, କଲ୍ଯାଣେକ୍ରା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ସେମାନେ 
ବି ସହଜରେ କର୍ମଯୋଗ ସାଧନା କରି ପାରିବେଂ ¦ 
ଅର୍ଜୁନକ୍ତ ହୃଦୟରେ ଭୋଗରୁ ପୂର୍ଷ୍ର ବୈରାଗ୍ଯ ନ ଥୂଲେ 
ବି ତାଙ୍କର ଆମ୍ପୂକଲ୍ଯାଣେକ୍ରା ରହିଛି, ତେଣୁ ସେ 
କର୍ମଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ । । 

ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୨ଶ ଓ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର 
୮ମ ଶ୍ଳୋକ ଦେଖିବାରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ମୃତ୍ୟୁଲୋକର 
ରାଜ୍ୟ କଥା କଣ କହିବା, ଅର୍ଜୁନ ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯର ସାମ୍ରାଜ୍ଯ 
ବି ଗ୍ରହୁଁ ନାହାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଅର୍ଜୁନ ରାଜ୍ଯ ତଥା 
ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ଯେ ଆଦୌ ଗ୍ରହୁଁ ନାହାନ୍ତି, ଏ କଥା ବି 
ନୂହେଁ। ସେ କହୁଛନ୍ତି, ଯୁଦ୍ଧରେ କୁଟୁମ୍ଭର୍କୁ ବଧ କରି ମୁଁ 
ରାଜ୍ଯ ଓ ବିଜୟ ଗ୍ବହୁଁ ନାହିଁ। ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ 
ହେଲା, ଯଦି କୁଟୁମ୍ବଜନର୍କୁ ନ ମାରି ରାଜ୍ୟ ମିଳିଯିବ, 
ତେବେ ମୁଁ ନେବାପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଛି। ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର 
୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଛନ୍ତି, ଗୁରୁଜନ୍ଗୁ ହତ୍ଯାକରି 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। ଏଥୂରୁ ବି 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି, ଯଦି ଗୁରୁଜନର୍କୁ ନ ମାରି ରାଜ୍ଯ ମିଳିଯିବ, 
ତେବେ ତାହା ସ୍ବୀକାର୍ଯ୍ୟ। ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୬ଷ୍ଠ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଛନ୍ତି, ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ କିଏ କାହାକୁ 
ଜିଣିବ ତାହା ଆମକୁ ଜଣା ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ 
ବଧକରି ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଆମେ ଗ୍ବହୁଁ ନାହୁଁ। ଏହାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯଦି ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଆମର ବିଜୟ ହେବ 
ଏବଂ ସେମାନବ୍ଦୂ ହତ୍ଯା ନ କରି ମାହାଳିଆ ରାଜ୍ୟ 
ମିଳିଯିବ ତେବେ ମୁଁ ନେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଛି। ଦିତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୩୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନ କହିଛନ୍ତି, 
ମା ର ୩77 ସସ ॥ 
। ତେଷ୍ଵନିର୍ବିଶ୍ରଚିତ୍ତାନାଂ କର୍ମଯୋଗସ୍ତୁ କାମିନାମ୍‌ ॥ 

'(ଶୀମଭା, ୧୧ | ୨୦ ୬-୭) 
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ତୂମର ଦୁଇ ଆଡ଼ୁ ଲାଭ, ଯଦି ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧରେ ମରିଯିବ, । କଦାପି ଏପରି କହି ନ ଥାନ୍ତେ। ସୁତରାଂ ଅର୍ଜୁନଗ୍ସୀ 
ତୁମକୁ ସ୍ବର୍ଗ ମିଳିବ ଏବଂ ଯଦି ଜିତିଯିବ, ରାଜ୍ଯ ମିଳିବ । । ହୃଦୟରେ ଦେଖାଯାଉଥୂବା ବୈରାଗ୍ୟ ବାସ୍ତବିକ ବୈରାଗ୍ୟ 
ଯଦି ଅର୍ଜୁନକ୍କ ମନରେ ସ୍ବର୍ଗ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ରାଜ୍ୟ । ନୁହେଁ। ମାତ୍ର ତାଜ୍ଚ ଭିତରେ ଆମ୍ଦୂକଲ୍ଯାଣର ଇକ୍ଜା ରହିଛି 
ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ତିଳେମାତ୍ର ଇଢ୍ରା ନ ଥାନ୍ତା ତେବେ ଭଗବାନ । ଏବଂ ତାହା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବି ପ୍ପଫଷ୍ଟରୂପେ ଜଣାପଡ଼ୁଛି । 
=== ;#( === 
ସଦୀନ୍ଦ୍କ -ଏ୦ବ କରଚାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଭଣ୍ଳ ଜନ୍ତନ 6ଜେନଛନି । 


ଭୀଜନବ/କୁବ/ଚ 


ସନ୍ନ୍ୟାସଃ 


କମିଯୋଗଶ୍ଡ ନିଃଶ୍ରେୟସକ ରାବୁଭୌ । 


ତୟୋସ୍ତୁ କମିସନ୍ନ୍ୟାସାଡ଼ କମିଯୋଗୋ ବିଶିଷ୍ଯତେ ॥ ୨॥ 


ଅଳ ଶ୍ରୀଭଗବାନୂ ବାଚ ¬ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; 


ସନ୍ଯାସଃ=ସନାଯାସ; ଚ=(ଓ; କମିଯୋଗଃ=କର୍ମଯୋଗ; 


ଉଭୌ=ଉଭୟ, ନିଃଶ୍ରେୟସକରୌ=କଲ୍ଯାଣକାରକ,; ତୂ=କିନ୍ନୁ;,ୁ ତୟୋଃସେ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ; କମିସନ୍ନ୍ୟାସାତ୍‌ =କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସ 


ଅପେକ୍ଷା; କମ୍ମିଯୋଗଃ= କର୍ମଯୋଗ; ବିଶିଷ୍ଯତେ¬ ଶ୍ରେଷ୍ଠ | 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ--ସନ୍ନ୍ୟାସ (ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ) ଓ କମିଯୋଗ ଉଭୟ କଲ୍ୟାଣକାରକ । କିନ୍ତୁ ଏ 
ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ବି କମିସନ୍ନ୍ୟାସ (ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ) ଅପେକ୍ଷା କମିଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 


ବା ଭଗବାନର୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବର୍ଶ୍ର ଆଶ୍ରମ ଓ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ମନୁଷ୍ଯ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଏବଂ 
କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ କରି ପାରିବେ । କାରଣ ତାଙ୍କ ସିଦାନ୍ତ 
କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଷ୍ୟ ଆଶ୍ରମ/ ସଥଁଦାୟ ଆଦି ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ସମସ୍ତର୍କ୍ଵ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ । 
ଚଳିତ ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳଣୋକରେ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରି 
ବିଧୂ-ବିଧାନପୂର୍ବକ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି କରିବାର ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଣାଳୀକୁ 
ଅର୍ଜୁନ “କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସଂ ବୋଲି କହିଲେ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତାନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵତନ୍ସ୍ଵଭାବେ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସାର୍ଝ୍ଯ୍ଯଯୋଗ ପାଳନ କରି ପାରିବ ଏବଂ 
ତାହା ପାଳନ ନିମନ୍ତେ କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ କରିବାର 
କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ପ୍ରଚଳିତ 
ପ୍ରଣାଳୀକୁ ବି ଆଦର ଦେଇ ନିଜ ସିଜଦ୍ଦାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ 
ଅର୍ଜୁନବ୍ଦ୍ଵ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଉଛନ୍ତି । 

'ସନ୍ନ୍ୟାସଃ--- ଏଠାରେ “ସନ୍ନ୍ଯାସଃଂ ପଦର ଅର୍ଥ 
'ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ' | କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ ନୁହେଁ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ୍ନ ପ୍ରଶ୍ମର ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଯାଇ 
ଭଗବାନ କର୍ମ ତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ସନ୍ନ୍ୟାସର ବିବେଚନା ନ 
କରି, କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନପରାପ୍ରି ହେଉଥୁବା ସାର୍ଚଝନ୍ୟଯଯୋଗ 
ମାର୍ଗର ବିବେଚନା କରୁଛନ୍ତି। ଏହି ସାଚ୍ଚନ୍ଯଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ ଆଶ୍ରମ/ ସମ୍ପଦାୟ) ଦେଶ, ବେଶ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ଥାଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵଭାବେ 
ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି କରି ପାରିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ପୋଦ୍ଧାର କରି ପାରିବ । 


ସାଝ୍୍ଯ୍ଯଯୋଗ ସାଧନାରେ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବରର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ବିବେକପୂର୍ବକ ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ଯ ବିନା 
ଏହି ସାଧନା ସଫଳ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ସାଧନାରେ 
ସଂସାରର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ ବୋଲି ଅନୂଭବ 
ହୋଇ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ ଦୃଷ୍ଟ ରହିଥାଏ। 
ରାଗ (ଆସକ୍ତ) ନାଶ ନ ହେଲେ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତା 
ନାହିଁ ବୋଲି ଅନୁଭବ ହେବା ଅତୀବ କଠିନ। ତେଣୁ 
ଦେହାଭିମାନୀର୍କା ପାଇଁ ଏହି ସାଧନା କଷ୍ଟକର ବୋଲି 
ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୨। ୫)। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 
୬ଷ୍ଟା ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ କର୍ମଯୋଗ 
ସାଧନା ନ କରି ସନ୍ନ୍ଯାସରେ ସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିବା 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଷ୍ଟରର କାରଣ ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ନାଶ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ କର୍ମଯୋଗ ହିଁ ସରଳ ଉପାୟ। 

'କମିଯୋଗଶ୍ବ'-- ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ହୃଦୟରେ କର୍ମ 
କରିବାର ରାଗ ଅନାଦିକାଳରୁ ରହିଆସିଛି। ରାଗ ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ (ଗୀତା 
୬। ୩)। ଯେଉଁ ଭାବ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି କର୍ମ କଲେ 
କରିବାର ରାଗ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବାର 
ସେହି କୌଶଳକୁ “କର୍ମଯୋଗ' କୁହାଯାଏ। କାର୍ଯ୍ୟ ଛୋଟ 
ବା ବଡ଼, କର୍ମଯୋଗରେ ଏଥୂପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରହେ ନାହିଁ। ଯେ 
କୌଣସି କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଛି, ନିଷ୍କାମଭାବରେ 
ତାହାକୁ ଅନ୍ଯମାନର୍ସ୍ଘ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରିବା ଉଚିତ। 
କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରିବାକୁ ହେଲେ କର୍ମ ନିଜ 
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ପାଇଁ ନ କରିବା ଉଚିତ। ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ ନ କରିବାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା-କର୍ମ ପ୍ରତିବଦଳରେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି 
ପାଇବାର ଇଢ୍ଜା ନ ରଖିବା। ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ପାଇବାକୁ 
ଇଜ୍ରା ଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ରହିଥାଏ । 

“'ନିଃଶ୍ରେୟସକରାବୁଭୌ'-- ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶନ ଥିଲା ଯେ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ମଧ୍ଯରୁ କେଉଁ ସାଧନାଟି 
ନିଶ୍ଚିତରୂପେ କଲ୍ଯାଣକାରୀ୮ ଏହାର ଉତ୍ତର ଦେଇ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ହେ ଅର୍ଜୁନୀ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ସାଧନା 
ନିଶ୍ଚିତରୂପେ କଲ୍ୟାଣକାରୀ । କାରଣ ଉଭୟ ସାଧନାଦ୍ବାରା 
ଏକମାତ୍ର ସମତା ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର ୪ଥ୍ଥ 
ଓ ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ ବି ଭଗବାନ ଉକ୍ତ ବିଷୟ ପରିପୁଷ୍ଟ 
କରିଛନ୍ତି। ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ମଧ୍ଯ ଉଭୟ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ସାଧନାଦ୍ରାରା 
ପରମାମ୍ରାର୍କ ଅନୁଭବ ହେବା କଥା ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି। 
ତେଣୁ ଏହି ଦୁଇଟିଯାକ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସ୍ବତନ୍କ୍ 
ସାଧନା (ଗୀତା ୩। ୩) । 

“ତୟୋସ୍ତୁ କମିସନ୍ନ୍ୟାସାତ୍‌-- ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାରର । ପ୍ରଥମଟି ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ, ଯେଉଁଥୁରେ କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଦ୍ରିତୀୟଟି ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର 
୧୧ଶ ରୂ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷିତ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ, 
ଯେଉଁଥୂରେ କର୍ମସମୂହକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ ନ କରିବା 
ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ “କମିସନ୍ନ୍ୟାସାତୃଂ 
ପଦ ଉଭୟ ପ୍ରକାର ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ବାଚକ। 

“'କମିଯୋଗୋ ବିଶିଷ୍ଯତେ'-- ପରବତ୍ତୀ (୩ୟ) 
ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଏହି ପଦର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରି କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, କର୍ମଯୋଗୀ ନିତ୍ୟସନ୍ନ୍ଯାସୀ ରୂପେ ଗ୍ରହଣୀୟ କାରଣ 
ସେ ଅକ୍ଲେଶରେ ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ପୁନଶୃ ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି କର୍ମଯୋଗ ବିନା 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହେବା ଅତୀବ କଠିନ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀ 
ଅତି ଶୀଘ୍ର ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହାର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ ତ କର୍ମଯୋଗର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି, 
କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗରେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । 
ଅତଏବ ଉଭୟ ସାଧନା କଲ୍ଯାଣକାରକ ହୋଇଥୁୂଲେ 
ବି ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । 

କର୍ମଯୋଗୀ ଲୋକସଂଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରନ୍ତି-- 
'ଲୋକସଂଗ୍ରହମେବାପି ସମ୍ପଶ୍ଯନ୍‌କର୍ତୁମହିସିଂ (ଗୀତା 
୩ । ୨୦) । ଲୋକସଂଗ୍ରହର ଅର୍ଥ ହେଲା, ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ଭାବରେ 
କେବଳ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ଓ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ଅସତ୍‌ମାର୍ଟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରାଇ ସନ୍ମାର୍ଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇବା 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ଅର୍ଥୀତ୍‌ କେବଳ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ହିତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରିବା। ଏହାକୁ ଗୀତାରେ ଯଯ୍ଞାଣ୍ଥ 
କର୍ମ” ନାମରେ ମଧ୍ୟ ନାମିତ କରାଯାଇଛି । ଯେ କେବଳ 
ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ, ସେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ 
(୩।୯, ୧୩), କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ହିତ ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୁଥୁବାରୁ 
କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ଅକ୍ଲେଶରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (୪ | ୨୩) | 
ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ମନୁଷ୍ଯ ଯେ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ରି, ଆଶ୍ରମ ଓ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର 
ହୋଇଥାଉ ପଛେ, କର୍ମଯୋଗ ସାଧନା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ଦ୍ବାରା କରାଯାଇ ପାରିବ କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ କହୁଥୂବା 
କର୍ମସନ୍ତ୍ଯାସ ସାଧନା କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
କରାଯାଇ ପାରିବ (ଗୀତା ୪। ୩୪); କାରଣ ତତ୍ତୃକଜ୍ଞ 
ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ମିଳନ ହେବା, ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବା 
ଏବଂ ତାଟ୍କଵ ନିକଟରେ ବାସ କରିବାଭଳି ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ସମ୍ଭବପର ନୁହେଁ | ଅତଏବ କର୍ମଯୋଗ 
ସାଧନା ପ୍ରତ୍ଯେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ପାଇଁ 
ସାଧ୍ଯ ହେଉଥୂୁବାବେଳେ ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁସାରେ 
ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ସାଧନା କୌଣସି ବିଶେଷ ପରିସ୍ଥିତିରେ ହିଁ 
ସାଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ | ସୁତରାଂ କର୍ମଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ହେଉଛି 
କର୍ମଯୋଗ। ଯୁଦ୍ଧଭଳି ବିଷମ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବି କର୍ମଯୋଗ 
ପାଳନ କରାଯାଇ ପାରିବ । କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ କରିବା 
ପାଇଁ କୌଣସି ମନୂଷ୍ଯ କଦାପି ଅସମର୍ଥ କିମ୍ବା ପରାଧୀନ 
ନୁହେଁ, କାରଣ କର୍ମଯୋଗରେ ପାଇବାର ଇକଚ୍ଜା ପୂର୍ଣ୍ିରୂପେ 
ବଜିତ ହୋଇଥାଏ।। ସଂସାରରୁ କିଛି ନା କିଛି ପାଇବାର 
ଇଜ୍ଜା ଥୁବାଯୋଗୁଁ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବାରେ ଅସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ 
ପରାଧୀନତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 

କର୍ତ୍ତୁତ୍ ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃ ହିଁ ସଂସାର । ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ଓ 
କର୍ମଯୋଗୀ ଉଭୟକ୍ତୁ ସଂସାରରୁ ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବା 
ପାଇଁ ପଡ଼େ, ତେଣୁ ଉଭୟଙ୍କୁ କର୍ତ୍ତତୃୂ ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃ ନାଶ 
କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି। ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ୟ ଓ ତୀକ୍ଷ୍ମ 
ବୁଦ୍ଧି ଥୁବାରୁ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ କର୍ତ୍ତୃତୃକୁ ବିନାଶ କରିଦିଅନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ସେତେ ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ୟ ଓ ତୀକ୍ଷ୍ମ ବୁଦ୍ଧି ନ ଥୂବାରୁ 
କର୍ମଯୋଗୀ ଅନ୍ୟର ସେବାରେ ଲାଗି ରହି ଭୋକ୍ତୃତୃ ବିନାଶ 
କରନ୍ତି। ଏହିରୂପେ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ କର୍ତ୍ତୃତୃ ତ୍ଯାଗ କରି 
ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀ ଭୋକ୍ତୃତ୍ୃ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପାଇବାର ଇଢ଼ା ପୂର୍ଶିରୂପେ ତ୍ୟାଗ କରି ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହା 
ନିୟମ ଯେ, କର୍ତ୍ତୃତୃ ତ୍ୟାଗ କଲେ ଭୋକ୍ତୃତୃ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ 


ଭୋକ୍ତତୃ଼ ତ୍ଯାଗ କଲେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ତ୍ଯାଗ ସ୍ଵତଃ ହୋଇଯାଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୨] 


କିଛି ନା କିଛି ପାଇବାର ଇଢ଼ାରୁ ହିଁ କର୍ତ୍ତୃତ୍ୁ ଆସେ । ଯେଉଁ 
କର୍ମରେ ନିଜ ପାଇଁ ଟିକିଏ ହେଲେ ବି ସୁଖ ଭୋଗର ଇଢ୍ଜା 
ନାହିଁ, ତାହା କେବଳ କ୍ରିୟାମାତ୍ର, କର୍ମ ନୁହେଁ। ଯେପରି 
ଯନ୍ତ୍ରର କତ୍ତୁତ୍ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି କର୍ମଯୋଗୀଖ୍କୀ ଠାରେ 
ବି କତ୍ତୁତୃ ନ ଥାଏ। 

ସାଂସାରିକ ପ୍ରାଣୀ, ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ରିତି ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ନିଜର ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ରହିଛି ବୋଲି ସାଧକକୁ ସ୍ପୃଷ୍ଟରୂପେ 
ଜଣାପଡ଼େ। ସେହି ରାଗକୁ ସେ ନିଜ ବନ୍ଧଂନର ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ ମନେକରେ ଏବଂ ତାହାକୁ ନାଶ କରିବା ପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ଚେଷ୍ଟା କରେ। ସେହି ରାଗକୁ ନଷ୍ଟ କିରବା ପାଇଁ 
କର୍ମଯୋଗୀ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ, ପଦାର୍ଥ ଆଦିକୁ ନିଜର ମନେ 
କରନ୍ତି ନାହିଁଂ, ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ କି 
ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ହେଲେ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ । କ୍ରିୟାସମୂହରୁ ସୁଖ 
ଭୋଗିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ଥ୍ରବାରୁ କର୍ମଯୋଗୀର୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ରିୟା ବର୍ତମାନରେ ସମସ୍ତକ୍କ ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପରିଣାମରେ ହିତ ସାଧନ 
କରିଥାଏ । କ୍ରିୟାସମୂହରୁ ସୁଖ ଭୋଗିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଥିଲେ ସେଥୂରେ ଅଭିମାନ (କର୍ତ୍ତତୂଃ ଏବଂ ମମତା ହୁଏ। 
କିନ୍ତୁ ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଭୋଗିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆଦୌ ନ ଥୂଲେ 
କର୍ତ୍ୁତ ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଦୋଷାବହ 
ନୁହେଁ, ବରଂ କ୍ରିୟାଜନିତ ଆସକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାର ଫଳେଢ୍ରା ହିଁ 
ଦୋଷାବହ। ଯଦି ସାଧକ କ୍ରିୟାଜନିତ ସୁଖ ନ ଭୋଗିବ 
ତଥା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ ଫଳେଚ୍ଛା ନ ରଖିବ, ତେବେ କର୍ତୂତୃ 
କିପରି ରହିବ? କର୍ତ୍ତତୃ ଭୋକ୍ତୃତ଼ ଉପରେ ହିଁ ପ୍ରତିଷ୍ଠତ । 
ଭୋକ୍ତୃତୃ ନ ରହିଲେ କର୍ତ୍ତୃତୂ ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯାହା 
ପାଇଁ କର୍ମ କରାଯାଇଛି, ତାଂଠାରେ) ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ କେବଳ ଏକ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହେ । 

କର୍ମଯୋଗୀର୍କର 'ଅହମ୍‌' (ବ୍ଯକିତୃ) ଶୀଘ ତଥା ସହଜରେ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍କ୍ଚର “ଅହମ୍‌' ବହୁତ 
ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ। କାରଣ ମୁଁ ସେବକ' (କେବଳ 
ସେବ୍ୟ ପାଇଁ ମୁଁ ସେବକ, ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ) -¬ଏହିପରି 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ଫଳରେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ପର “ଅହମ୍‌' ମଧ୍ଯ 
ସେବ୍ୟର ସେବାରେ ଲାଗିଯାଏ, କିନ୍ତୁ 'ମୁଁ ମୁମୁକ୍ଷୁ-_ ଏପରି 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ଫଳରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍କର “ଅହମ୍‌' ଜୀବିତ 
ରହେ। କର୍ମଯୋଗୀ ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ କିଜଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର କର୍ମ ନ 
କରି କେବଳ ଅନ୍ୟର ହିତ ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ନିଜ ପାଇଁ ସାଧନା କରନ୍ତି। ନିଜ ହିତ 
ପାଇଁ ସାଧନା କରୁଥୂବାରୁ “ଅହମ୍‌' ପୂର୍ବପରି ରହେ | 
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ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତାକୁ ଅଭାବ (ନାଶ) କରିବା 
ଜ୍ଞାନଯୋଗର ମୁଖ୍ଯ ବିଷୟ ଏବଂ ରାଗ ନିବୃତ୍ତ କରିବା 
କର୍ମଯୋଗର ମୁଖ୍ଯ ବିଷୟ। ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା 
ସଂସାରର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତାକୁ ସର୍ବଥା ଅଭାବ କରିବାକୁ ଗ୍ଵହାନ୍ତି 
ସତ, କିନ୍ତୁ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରେ ଆସକ୍ତି ଥାଇ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍‌ 
ସତ୍ତା ଅଭାବ ହେବା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଷ୍ଟର। ଯଦିବା ବିଗ୍ରର 
କରିବା ସମୟରେ ସାଧକକୁ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବତନ୍କ ସତ୍ତା 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ତଥାପି ବ୍ଯବହାର ସମୟରେ ସେହି 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ଦେଖାଯାଏ । ମାତ୍ର ଅନ୍ଯମାନଙ୍ୂ 
ସୁଖ ଦେବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂବାରୂ କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକର 
ରାଗ (ଆସକ୍ତ) ଆପେ ଆପେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ତାଂ ଛଡ଼ା 
ମିଳିଥୂବା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା କର୍ମଯୋଗୀର୍କୀ ପାଇଁ 
ଯେତେ ସୁଗମ ହୁଏ, ସେତେ ସୁଗମ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍କୀ ପାଇଁ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ମାୟା 
ବୋଲି ବୁଝି ସେମିତି ତ୍ଯାଗ କରିବା କଠିନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
ସେହି ବସ୍ତୁ ଯଦି କାହାର କାମରେ ଆସୁଛି ବୋଲି ଜଣାଯାଏ, 
ତେବେ ତାହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ସହଜ ହୁଏ। ମନେକର 
ଆମ ପାଖରେ ଗୋଟିଏ କନ୍ହଳ ଅଛି, ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଥୂବାର ଅନୁଭବ କରି ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୂରୁ ରାଗ ଦୂର କରିଦେବା ଅତି ସାଧାରଣ 


` କଥା କିନ୍ଗୁ (ଯଦି ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ୟ ନାହିଁ) ସେହି କନ୍ନଳଟିକୁ 


ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ଅନିତ୍ଯ, କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର, ସ୍ଵପ୍ନ ସଦୃଶ ମାୟାମୟ 
ଜ୍ଞାନ କରି ସେମିତି ଫୋପାଡ଼ି ଦେବା ସହଜ କଥା ନୁହେଁ । 
ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ଯେଉଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଆମର ପ୍ରିୟ ନୁହେଁ ସେହି 
ଅଦରକାରୀ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ (ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ୟ ନ ଥୂଲେ ବି) 
ମାୟାମୟ ବୂଝି ତ୍ଯାଗ କରିଦେବା ତ ସହଜ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଥୂବା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା କଠିନ ହୁଏ। 
ମାତ୍ର ଯେଉଁ ବସ୍ତୁରେ ଆମର ପ୍ରିୟତୃ ଅଛି, ତାହା ଅନ୍ଯମାନର୍ଦୀ 
ଉପଯୋଗରେ ଆସୁଥୁବାର ଦେଖି ଆମେ ତାକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରି ଦେଇ ପାରିବା । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ- -ଯଦି ଭୋଜନ 
ସମୟରେ ଥାଳିରୁ ରୂଟି ବାହାର କରିବା ପାଇଁ ପଡ଼େ, 
ତେବେ ଥଣ୍ଡା, ବାସି ଓ ଶୁଖିଲା ରୁଟି ବାହାର କରିବା, କିନ୍ତୁ 
ଯଦି ସେହି ରୁଟି ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଭୋଜନାଥୈ 
ଦେବାକୁ ପଡ଼େ, ତେବେ ଖରାପ ରୁଟି ବାହାର ନ କରି 
ଭଲ ରୁଟି ବାହାର କରିବା। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗର ସାଧନା 
ପ୍ରଣାଳୀ ଦ୍ବାରା ରାଗ ଦୂର ନ କରି ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ ସଫଳ 
ହେବା ଅତୀବ କଠିନ । ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ପଦାର୍ଥର ସତ୍ତା 
ସ୍ବୀକାର ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ପଦାର୍ଥରେ ପୂର୍ବରୁ ସ୍ବାଭାବିକ 


» କର୍ମଯୋଗୀ ସେବା କରିବା ସକାଶେ ସମସ୍ତଙ୍ଗୁ ନିଜର ମନେ କରନ୍ତୈ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ପାଇଁ କାହାରିକୁ ନିଜର ମନେ କରନି ନାହିଁ | 
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ଆସକ୍ତି ଥୂବାରୁ ଭୋଗରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ପତନ ହେବାର । ବସ୍ତୁର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ମାନିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ରାଗ ଜାତ 
ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତଏବ ରାଗ ନିବୃତ୍ତି କରିବା ହିଁ ସାଧକର 

କେବଳ ଅସତ୍‌ର ଜ୍ଞାନରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସତ୍‌କୁ ଅସତ୍‌ । ମୁଖ୍ଯ କାମ, ସତ୍ତା ଅଭାବ କରିବା ନୁହେଁ; କାରଣ ବସ୍ତୁ 
ବୋଲି ଜାଣିଯିବା ଦ୍ବାରା ରାଗ ନିବୃତ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ”। । ସହିତ ଥୂବା ରାଗ ଅଥବା ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ, 
ସିନେମାରେ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ବସ୍ତୁର ସତ୍ତା ନୂହେଁ। ପଦାର୍ଥ ସତ୍‌ ହୋଇଥାଉ, ଅସତ୍‌ 
ନାହିଁ ବୋଲି ଜାଣୁଥୂଲେ ବି ସେଥୂୁପ୍ରତି ରାଗ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ।। ହୋଇଥାଉ ଅଥବା ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ରୁ ବିଲକ୍ଷଣ ଯାହା ବି 
ସିନେମା ଦେଖିବା ଦ୍ବାରା ଚରିତ୍ର, ସମୟ, ଦୃଷ୍ଫୃଶକ୍ତି, ଧନ ହୋଇଥାଉ, ଯଦି ସେଥୂରେ ରାଗ ଅଛି, ତେବେ ତାହା 
ଇତ୍ୟାଦି ନାଶ ହୁଏ ବୋଲି ଜାଣି ମଧ୍ଯ ଲୋକେ ରାଗ । ବନ୍ଧନକାରକ ହେବ । ବାସ୍ତବରେ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ଆମକୁ 
ଥୂବାରୁ ସିନେମା ଦେଖନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, । ବାନ୍ଧେ ନାହିଁ। ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ରାଗପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବସ୍ତୁର ସ୍ଵତନ୍ଵ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ଥୂଲେ ବି ସେଥୂରେ ରାଗ ବା । ହିଁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ଅତଏବ ରାଗ ବିନାଶ କରିବାର 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ରହିପାରେ। ଯଦି ଭିତରେ ରାଗ ନାହିଁ, ତେବେ । ଦାୟିତୂ ଆମ ଉପରେ ହିଁ ନ୍ୟସ୍ତ। 


ମଜ ଣିଙ୍କ ଭଉ/ବ-ଯଦ୍ଯପି ଂଯୋଗ” ବିହୀନ କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନ ଦୁଇଟିଯାକ ବନ୍ଧନକାରକ, ତଥାପି ବାଚିକ 
(ଶିଖିଥୁବା) ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଯେତେ ପତନ ହୁଏ, କର୍ମ କରିବା ଦାରା ସେତେ ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ବାଚିକ ଜ୍ଞାନ 
ନରକଗାମୀ କରାଇପାରେ-¬- 

ଅଜ୍ଞସ୍ୟାଦ୍ଧି ପ୍ରବୁଦ୍ଧସ୍ୟ ସବିଂ ବ୍ରହ୍ନେତି ଯୋ ବଦେତ୍୍‌ । 
ମହାନିରୟଜାଲେ ଷୁ ସ ତେନ ବିନିୟୋଜିତଃ॥ (ଯୋଗବାଶିଷ୍ଠ, ସ୍ଥିତି. ୩୯) 

“ଅଜ୍ଞ ମନୁଷ୍ଯକୁ “ସବୁକିଛି ବ୍ରହ୍ମ” ବୋଲି ଯିଏ ଉପଦେଶ ଦିଏ, ସେ ତାକୁ ଘୋର ନରକ ଜାଲରେ ପକାଇଦିଏ। ' 

ଏଣୁ ବାଚିକ ଜ୍ଞାନୀ ଅପେଷ୍ା କର୍ମରତ ମନୁଷ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ପୁଣି ଯେ କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ କରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତୂରେ ସଦେହ 
କ'ଣ? ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ ଉପପୋଗୀ ହୁଅନି, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ ସମଗ୍ର ସଂସାର ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୁଅନି | ଏହା ଏକ 
ନିୟମ ଯେ, ଯିଏ ସଂସାର ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୁଏ, ସେ ନିଜ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଉପଯୋଗୀ ହୁଏ | ଏଣୁ କର୍ମଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ | 

ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ବିନା ତ କର୍ମଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗ ବିନା ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହେବା କଠିନ 
(ଗୀତା ୫ | ୬) । ଏଣୁ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ 
ଅପେକ୍ଷା ଭକ୍ତିଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ (ଗୀତା ୬ । ୪୭) | ଏଥୂପାଇଁ ଗୀତାରେ ପ୍ରଥମେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ, ପରେ କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ 
ତା'ପରେ ଭକ୍ତିଯୋଗର ବିବେଚନା କରାଯାଇଛି । 

ଫଳ ଦୃଷ୍ଟରୁ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ସମାନ (ଗୀତା ୫ | ୪-୫) | ସାଧନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ସମାନ-- 'ମୈତ୍ରଃ କରୁଣ ଏବ ଚ' (ଗୀତା ୧୨ | ୧୩); କାରଣ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଉଭୟ ସାଧନାରେ ଅନ୍ୟକୁ 
ସୁଖ ଦେବାର ଭାବ ରହିଥାଏ କର୍ମ କରିବାରେ କର୍ମୀ ଓ କର୍ମଯୋଗୀ ସମାନ (୩ | ୨୫) ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୂଷ ଓ 
ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ କର୍ମ କରିବାରେ ସମାନ (ଗୀତା ୩। ୨ ୨-¬ ୨୬) | ଏହି ପ୍ରକାରେ କର୍ମୀ, କର୍ମଯୋଗୀ, ଭକିଯୋଗୀ ଓ 
ଭଗବାନ--ଏ ଗ୍ନରିଜଣକ୍ତ ସହିତ କର୍ମଯୋଗୀ ଏକ ହୋଇଯାଆନି | ଏହା ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗର ବିଶେଷତ୍ୃ । 

ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ ଅହମ୍‌ର ସୃକ୍ଷ୍ମ ସଂୟ୍କାର ରହିପାରେ, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗରେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଚ୍ରେଦ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅହମ୍‌ର ସୃକ୍ଷ୍ମ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ। କର୍ମଯୋଗରେ ଅକର୍ମ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହେ (ଗୀତା 
୪। ୧୮) ଏବଂ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗରେ ଆମ୍ରା ହିଁ ଅବଶେଷ ରହେ (ଗୀତା ୬ । ୨୯) । 

===== ୮ === 


* ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସିତ ହୋଇ ଅସତ୍‌କୁ ଅସତ୍‌ରୂପେ ଜାଣିଗଲେ ଅସତ୍‌ର ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ। ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତି କରଣନିରପେକ୍ଷ। କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧି 
ଆଦି କରଣହ୍ବାରା ଅସତ୍‌କୁ ଅସତ୍‌ ବୋଲି ଜାଣିଲେ, ତାହାର ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ବୁଦ୍ଧି ଆଦି କରଣ ମଧ୍ୟ ଅସତ୍‌ | ଅସତ୍‌ ଦ୍ବାରା ଅସତ୍‌କୁ 
ଜାଣିଲେ ତାହାର ନିବୃତ୍ତି ହେବ କିପରିନ 

# ଭାଗବତରେ ମଧ୍ୟ ଏହି କ୍ରମ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ-- 

ଯୋଗାସ୍ତ୍ରୟୋ ମୟା ପ୍ରୋକ୍ତା ନଦଣାଂ ଶ୍ରେୟୋବିଧ୍ବଶୟା। ଜ୍ଞାନଂ କର୍ମ ଚ ଭକ୍ତିଶ୍ଟ ନୋପାୟୋଃ ନ୍ୟୋଃସ୍ତି କୂତ୍ରଚିତ୍‌ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୨୦ | ୬) 
““ଆମ୍ପୂକଲ୍ୟାଣ ଅଭିଳାଷୀ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ମୁଁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ନାମକ ତିନୋଟି ଯୋଗମାର୍ଟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି । ଏ 
ତିନୋଟି ବ୍ୟତୀତ କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ତିର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟ ନାହିଁ।' 


ଶ୍ମୋକ ୩] 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସଂନ୍ଧ୭- ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ ଳର୍ମୋରକୁ 6ଶେଳୀ କନିକଳ ଲାଜଣ ଜଣୀଜଛଳି-- 
ଜ୍ଞେୟଃ ସ ନିତ୍ୟସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଯୋ ନ ଦେଷ୍ଟ ନ କାଙ୍କ୍ଷତି । 
ନିଦିନ୍ଦ୍ବୋ ହି ମହାବାହୋ ସୁଖଂ ବନ୍ଧାତ୍ ପ୍ରମୁଚ୍ଯତେ ॥ ୩ ॥ 


ଥନନ୍ ମହାବାହୋ=ହେ ମହାବାହୁ! ; ଯଃ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; ନ, ଦେଞ୍ରଠି(କାହା ପ୍ରତି) ଦେଷ କରେ ନାହିଁ (ଓ); 
ନ, କାଙ୍କ୍ଷତି ¬ (କିଛି) ଆକାଙ୍କ୍ଷା କରେ ନାହିଁ; ସଃ ¬ସେ; ନିତ୍ୟସନ୍ଯାସୀ ¬ ନିତ୍ଯସନ୍ନ୍ଯାସୀ ଜ୍ଞେୟଃଂ ବୁଝିବାର ଯୋଗ୍ଯ; ହି ଇକାରଣ; 
ନିଦ୍ିନ୍ଦ୍ଃ-ଦୃନ୍ଦ୍ରାତୀତ (ମନୁଷ୍ଯ); ସୁଖମ୍‌ ¬ ସୁଖପୂର୍ବକ; ବନ୍ଧାତ୍‌- ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ; ପ୍ରମୁଚ୍ଯତେ ମୁକ ହୋଇଯାଏ | 

ହେ ମହାବାହୁ! ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ କାହା ପ୍ରତି ଦ଼େଷ କରେ ନାହିଁ କି କିଛି ଆକାଂକ୍ଷା କରେ ନାହିଁ, ତାକୁ 
(କମିଯୋଗୀକୁ) ନିତ୍ୟସନ୍ନ୍ୟାସୀ ବୁଝିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଦୁନ୍ଦ୍ରାତୀତ ମନୁଷ୍ୟ ସୁଖପୂବିକ ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 


ହୋଇଯାଏ । 


କ#଼6/#- _' ମହାବାହୋ' _ 'ମହାବାହୋ' ସମ୍ବୋଧନର 
ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ରହିଛି। ପ୍ରଥମଟି ହେଲା, ଯାହାର ବାହୁ 
ବିଶାଳ ଓ ବଳବାନ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ଯୋଦ୍ଧା। ଦ୍ରିତୀୟଟି 
ହେଲା, ଯାହାର ମିତ୍ର କିମ୍ବା ଭାଇ ଶ୍ରେଷ୍ଟ ପୁରୂଷ 
ହୋଇଥୁବେ । ସମଗ୍ର ସଂସାରର ସୁହୃଦ୍‌ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମିତ୍ର ଥିଲେ ଓ ଅଜାତଶତ୍ରୁ ଧର୍ମରାଜ ଯୁଧୂଷ୍ଚିର 
ତାଙ୍କର ଭାଇ ଥୂଲେ। ତେଣୁ ଏହି ସମ୍ବୋଧନରେ ସନ୍ନୋଧୂତ 
କରି ସତେ ଅବା ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିବା ପାଇଁ 
ଗ୍ବହ୍ଥଛନ୍ରି କର୍ମଯୋଗ ଅନୂ ସାରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା 
କରିବାର ଶକ୍ତି ତୂମ ପାଖରେ ରହିଛି। ତେଣୁ ତୂମେ 
ଅକ୍ଲେଶରେ ଏହି କର୍ମଯୋଗ ପାଳନ କରି ପାରିବ। 

ଯୋ ନ ଦେଶ୍ଟଂ-ଯିଏ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ, ପଦାର୍ଥ, 
ପରିସ୍ଥିତି ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସହିତ ଦ୍ରେଷ କରନ୍ତି ନାହିଁ,୨ ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି କର୍ମଯୋଗୀ। କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କ୍ରର କାମ ହେଲା 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା କରିବା ଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା । ଯଦି 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି କିମ୍ବା ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ତାର୍ଦ୍ର ଭିତରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ଦ୍ରେଷ ହେବ, ତେବେ ତାର୍ଚ୍ଚ ଦ୍ବାରା କମ୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ 
ପୂର୍ଷରୂପେ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ଯାହା ପ୍ରତି 
ଟିକିଏ ବି ଦ୍ଦେଷ ରହିଛି, କର୍ମଯୋଗୀ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ତାହାରି 
ସେବା କରିବା ଉଚିତ । 

ସର୍ବପ୍ରଥମେ “ନ ଦ଼େଷ୍ଟଂ ପଦ ଦେବାର ତାଇର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯିଏ କାହାକୁ ହେଲେ ବି ଖରାପ ମନେକରେ 
ଓ କାହାର କ୍ଷତି ଗ୍ରହେଁ, ସେ ବାସ୍ତବରେ କର୍ମଯୋଗ 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ । 


ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ଚ ପାଇଁ 
ଦୁର୍ଗୁଣ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଯେତେ ଆବଶ୍ଯକ, ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ 


କରିବା ସେତେ ଆବଶ୍ଯକ ନୁହେଁ। ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ 
କେବଳ ସମାଜର ହିତ ସାଧନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଗୁଣରହିତ 
ହେଲେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ହିତ ହୁଏ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, 
ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ସୀମିତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଥାଏ; କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଗୁଣରହିତ ହେବାରେ ହୃଦୟସ୍କ ଅସୀମ ଭାବର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ଯଦି ଭିତରୁ ଦୁର୍ଗୁଣ ନାଶ ହୋଇ ନାହିଁ 
ଅଥଚ ଆମେ ଖାଲି ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ଲାଗିଛେ, 
ତେବେ ଅଭିମାନ ଜାତ ହେବ, ଯାହାକି ଆସୁରୀ ସମ୍ପତ୍ତିର 
ମୂଳ କାରଣ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭିତରେ କିଛି ନା କିଛି ଦୁର୍ଗୁଣ 
ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଅଭିମାନ ଜାତ 
ହେଉଥାଏ । ଯେଉଁଠି ଅପୂର୍ଶିତା ରହିଛି, ସେଠାରେ ହିଁ ଅଭିମାନ 
ଜାତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ପୂର୍ଣିତାରେ ଅଭିମାନର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ। 

ଗଭୀରଭାବେ ଦେଖିଲେ ନାଶବାନ୍‌ ବକଧ୍ଧୁଗୁଡ଼ିକର 
ସହାୟତା ବିନା ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ସବୁ ବସ୍ତୁ ଦ୍ବାରା ଆମେ ଭଲ କର୍ମ କରୁଛୁ, 
ସେଗୁଡ଼ିକ କଦାପି ଆମ ନିଜର ନୁହେଁ, ବରଂ ଆମେ 
ଯାହାଙ୍ଟ୍ର ସେବା କରୁଛୁ ତାର୍କର। ତଥାପି ଭଲପଣିଆର 
ଯଦି ଅଭିମାନ ହେଉଛି, ତେବେ ତାହା ନାଶବାନ୍ବର 
ସଙ୍ଗ।। ନାଶବାନ୍‌ବ ସହିତ ସଙ୍ଗ ୯ପ୍ରିୟତୃ) ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
“ଯୋଗ” ସିଦି ହେବ ନାହିଁ| “ମୁଁ ଭଲ କାର୍ଯ୍ଯ କଲି”-_ ଏହି 
ଅଭିମାନ ଦୁର୍ଗୁଣଠାରୁ ବି ଅଧୂକ ଭୟଙ୍କର: କାରଣ ଏପରି 
ଭାବ “ଅହମ୍‌'ରେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ। କର୍ମ ଏବଂ 
ଫଳ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ କିନ୍ତୁ “ଅହମ୍‌! ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେଥୂରେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ଭଲପଣିଆର ଅଭିମାନ ଦୂର ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଦ୍ରିତୀୟ କଥା, ଦୁର୍ଗୁଣକୁ ତ ଆମେ ଦୁର୍ଗୁଣରୂପେ 
ଜାଣୁଛୁ, କିନ୍ତୁ ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟର ଅଭିମାନକୁ ଦୁର୍ଗୁଣ ବୋଲି 
ଜାଣିପାରୁ ନାହୁଁ। ତେଣୁ ଭଲପଣିଆର ଅଭିମାନ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଅତୀବ ଦୁଷ୍ଟର। ଲୁହାର ହାତକଡ଼ିକୁ ତ ଆମେ 
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ତ୍ଯାଗ କରି ପାରିବା, କିନ୍ତୁ ସୁନାର ହାତକଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରି ପାରିବା ନାହିଁ, କାରଣ ତାହା ଆମକୁ ଅଳର୍ଚ୍ବାର 
ଭଳି ଦେଖାଯାଉଛି। ସେଥୁପାଇଁ ଦୁର୍ଗୁଣରହିତ ହୋଇ 
ଭଲ କାର୍ଯ୍ଯ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ। ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ଦୁର୍ଗୁଣ 
ସବଥା ତ୍ଯାଗ ହୋଇଯିବା ପରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ମଙ୍ଗଳ 
ଆପେ ଆପେ ହେବାକୁ ଲାଗେ, କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଦୁଗୁଁଣଶୂନ୍ଯ ମହାପୁରୁଷ ଯଦି ହିମାଳୟର ନିର୍ଜନ 
ଗୁମ୍ମଜରେ ବସିଥାଆନୈି, ତଥାପି ତାଙ୍ଚ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର 
ଅତୀବ ମଙ୍ଗଳ ସାଧୂତ ହୁଏ। 

“ନ କାଙ୍କ୍ଷତି'-- କର୍ମଯୋଗରେ କାମନା ତ୍ଯାଗ ମୁଖ୍ୟ | 
କର୍ମଯୋଗୀ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ, ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିର 
କାମନା କରନ୍ତି ନାହିଁ। କାମନା ତ୍ଯାଗ ଓ ପରହିତ 
ସାଧନ-ଏ ଦୁଇଟିର ପରସ୍ପର ସହିତ ଘନିଷ୍ଠା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି। ନିଷ୍କାମ ହେବା ପାଇଁ ଅନ୍ଯମାନବ୍କୀର ହିତ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟଯକ। ଅନ୍ଯମାନର୍ଦ୍ଚ ହିତ କରିବା ଦ୍ବାରା 
କାମନା ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ବତଃ ବଳ ଆସିଯାଏ। 

କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ତା ନିଷ୍କାମ ହୋଇଥାଏ, କର୍ମ ନୁହେଁ; 
କାରଣ କର୍ମ ଜଡ଼ ହୋଇଥୁବାରୁ ନିଜେ ନିଷ୍କାମ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ କି ସକାମ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ କର୍ମ କରତ୍ତ୍ାର ଅଧୀନ । 
ତେଣୁ କର୍ମର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି କର୍ତା ଦ୍ବାରା ହୁଏ। ନିଷ୍କାମ କର୍ତା 
ଦାରା ହିଁ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ନିଷ୍କାମ କର୍ମକୁ 
କର୍ମଯୋଗ କହନ୍ତି । ସୁତରାଂ କର୍ମଯୋଗ ବା ନିଷ୍ଠାମକର୍ମ 
ଦୁଇଟିଯାକର ଅର୍ଥ ସମାନ | ସକାମ କର୍ମ କର୍ମଯୋଗ ନୁହେଁ । 
ନିଷ୍କାମ ହୋଇଥୁବାରୁ କତ୍ତା କର୍ମଫଳରୂ ଅସଙ୍ଗଂ ରହେ; 
କିନ୍ତୁ କର୍ତାଠାରେ ସକାମ ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହେଲେ, ସେ 
କର୍ମଫଳରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୫ । ୧୨) । 
ଯେତେବେଳେ କର୍ତା ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ମ ନ କରି 
କେବଳ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଘ ହିତ ସାଧନ ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
କରେ, ସେତେବେଳେ ସକାମଭାବ ନଷ୍ଟ ହୁଏ। ତେଣୁ 
କର୍ତାର ଭାବ ସର୍ବଦା ନିଷ୍କାମ ହେବା ଉଚିତ | କର୍ତାଠାରେ 
ଯେତେ ନିଷ୍କାମ ଭାବ ରହିବ, କର୍ମଯୋଗ ସେତିକି 
ପରିମାଣରେ ଉତ୍ତମରୂପେ ଆଚରିତ ହେବ । କର୍ତା ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନିଷ୍କାମ ହେଲେ କର୍ମଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହେବ। 

ଜ୍ଞେୟଃ ସ ନିତ୍ଯସନ୍ନ୍ଯାସୀ”--ଯୁଦ୍ଧ ନ କରି ଭିକ୍ଷା 
ମାଗି ଜୀବନନିର୍ବାହ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ଇଜ୍ରା ପ୍ରକାଶ 
କରିଥୂଲେ--'ଗୁରୂନହତୁା। ହି ମହାନୂଭାବାନ୍୍‌ ଶ୍ରେୟୋ 
ଭୋକ୍ତ୍‌ଂ ଭୌକ୍ଷ୍ୟମପୀହ ଲୋକେ' (ଗୀତା? | ୫) ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଗୁରୂଜନଙ୍ଗୁ ନ ମାରି ସନ୍ନ୍ୟାସ ନେବା ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଭଗବାନ 
ସେହି କଥାର ଉତ୍ତର ଦେଇ ସତେ ଯେପରି କହିବାକୁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ଗ୍ରହୁଛନ୍ରି ହେ ଅର୍ଜୁନା ସେହି ସନ୍ନ୍ଯାସ ତ ଗୁରୂଜନଗ୍କୀ 
ମରଣ ଭୟରେ କରାଯାଇଥୁବା ବାହ୍ଯ ସନ୍ନ୍ଯାସ, କନ୍ତୁ 
କର୍ମଯୋଗୀର ସନ୍ନ୍ୟାସ ହେଉଛି ରାଗଂ-ଦ୍ରେଷ ତ୍ୟାଗ ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରାପ୍ତ ନିତ୍ୟ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଭ୍ଯନ୍ତର ଓ ପ୍ରକୃତ 
ସନ୍ନ୍ୟାସ । 

ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ମଳୋକରେ ବି କେବଳ ଅଗ୍ନି 
ତ୍ୟାଗ କରିଥୁବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସନ୍ନ୍ୟାସ-ଆଶ୍ରମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବା 
ପୁରୁଷକୁ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ନ କହି ଭଗବାନ ସାଂସାରିକ ଆଶ୍ରୟ 
ତ୍ଯାଗ କରିଥୁବା କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦୁ ବାସ୍ତବିକ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । ଏହିରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ କର୍ମଯୋଗୀ 
ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ । 

କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ କର୍ମସହିତ ତିଳେମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନ ରଖିବା ହିଁ ସନ୍ନ୍ୟାସ। କର୍ମ ସହିତ ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବୀକାର କରୁ ନ ଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କଦାପି କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ 
ବି କର୍ମର ଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ-- 'ନ ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସିନାଂ କୁଚିତ' 
(ଗୀତା ୧୮ । ୧୨)। ଅତଏବ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ କର୍ମଯୋଗୀ ନିତ୍ୟ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ । 

କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ ନ କରି ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ପାଳନ 
କରିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠିନ। ତେଣୁ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀସାଧକ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ କର୍ମଯୋଗୀ ହୁଏ, ପୁନଶ୍ଟ ସନ୍ନ୍ଯାସୀ 
(ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ) ହୁଏ। କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀସାଧକ ପାଇଁ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା 
ନାହିଁ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗୀ ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ସନ୍ନ୍ଯାସୀ । 

ଯାହାଙ୍କର ରାଗ-ଦେଷ ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି, 
ତାଙ୍କୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ବେଶ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା 
ନାହିଁ । “କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି, ବସ୍ତୁଥ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଆଦି ନିଜର ନୂହେଁ ଏବଂ ନିଜ ପାଇଁ ନୂହେ'--ଏହିପରି 
ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ ହେବାପରେ ରାଗଂଦ୍େଷ ନିବ୍ଦୁତ୍ତ ହୋଇ 
ଏହାର ଯଥାର୍ଥ ଅନୂଭବ ହୁଏ, ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ୟବହାର ସମୟରେ 
ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦେଖାଯାଉଥୁଲେହେଁ ଭିତରେ (ରାଗ- 
ଦ଼େଷ ନ ଥୂବା ଯୋଗୁଁ। ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହା ହେଉଛି 
'ନିତ୍ୟଯସନ୍ଯାସ' | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୌକିକ ଅଥବା ପାରଲୌକିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ସମୟରେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କୀ ହୃଦୟରେ 
ସର୍ବଦା ସଂସାରର ସନ୍ନ୍ୟାସ ରହିଥାଏ, ତେଣୁ ସେ ନିତ୍ଯ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀରୂପେ ଗ୍ରହଣୀୟ । 

ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲିପ୍ତତା 
ଅଭାବ ହୋଇଯିବା ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅଟେ । କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଵ ହୃଦୟରେ 
ରାଗଂଦ୍ରେଷ ନ ଥୁବା ହେତୁ ସେ ସଂସାରରେ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଏଣୁ କର୍ମଯୋଗୀ ନିତ୍ଯସନ୍ନ୍ଯାସୀ । 


ଶ୍ମୋକ ୩] 


“ନିଦି୍ଦ୍ରୋ ହି........... ସୁଖଂ ବନ୍ଧାତ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ'*-- 
ସାଧନାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ତାରେ ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଦୃନ୍ଦ୍୍‌ ରହିଥାଏ। ସତ୍‌ ସଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ବିଗ୍ଵର ଆଦି 
କରିବା ଦ୍ବାରା ସେ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିକୁ ନିଜର ଧ୍ଯେୟ 
ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରେ; କିନ୍ତୁ ଭୋଗ ଭୋଗିବା ତଥା ଧନ 
ସଂଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ ତା'ର ମନ ଓ କଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିର 
ସ୍ବାଭାବିକ ରୂଚି ଥାଏ। ତେଣୁ ସାଧକ କେତେବେଳେ 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ଗ୍‌ହେଁ ତ କେତେବେଳେ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହ ଗ୍ବହେଁ। ତାକୁ ଯେପରି ସଙ୍ଗ ମିଳେ, ତା' ହୃଦୟର 
ଭାବ ସେହି ଅନୁସାରେ ପରିବର୍ତନ ହୋଇଯାଏ। ଏହା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ସେ ଶାନ୍ତିପୂର୍ବକ ଭୋଗ ଭୋଗି ପାରେ ନାହିଁ 
କାରଣ ସତ୍‌ ସଇଙ୍ଗଂ ଆଦି ସତ୍‌ କର୍ମର ସଂସ୍କାର ତ।' 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବୈରାଗ୍ଯ (ଭୋଗରୁ ଅରୁଚି) ଉତ୍ପନ୍ନ 
କରାଏ। ଏଇଥୂପାଇଁ ସାଧକର୍କ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସର୍ବଦା 
ଦୂୁନ୍ଦ୍ର ( ଭୋଗୋପଭୋଗ କରିବି, ନା ସାଧନା କରିବି) 
ଲାଗି ରହିଥାଏ। ଏହି ଦ୍ରୁନ୍ଦ୍ଵ ଉପରେ ହିଁ ଅହଂକାର ତିଷ୍ଠି 
ରହିଛି। “ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ବୁଡ଼ି ରହିବା 
ମୋର କାମ ନୂହେଁ, ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବ। ମୋର ଲକ୍ଷ୍ଯ”-ଏହି ପରି ଦୃଢ ନିଶ୍ଟୟ 
ହୋଇଯିବାପରେ ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ଵ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ଅହଂକାର 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 

ପ୍ରକୃତରେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାଂସାରିକ ମହତ୍ତ୍ବ ଅର୍ଢିତ 
ହୋଇଯିବାରୁ ହିଁ ଦରନ୍ଦ୍ଵ ରହୁଛି । ବାରମ୍ବାର ଭୋଗ ଭୋଗୁଥୁବାରୁ 
ଓ ଅନ୍ଯମାନକ୍କୀଠାରୁ ସୁଖ ଆଶା କରୁଥୁବା ହେତୁ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାଂସାରିକ ପ୍ରାଣୀ ତଥା ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର 
ମହତ୍ଵ୍ଵ ଅ¶ଜ୍ଞିତ ହୋଇଯାଏ । ସେଥୂରୁ ସୁଖ ନେବା ଦ୍ବାରା 
ସେହି ମହତ୍ତ୍ଵ ଆହୁରି ବଢ଼ିଯାଏ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପାଇବା 
ପାଇଁ ପ୍ରବଳ ରୁଚି ହୁଏ । ସେହି ରୁଚି ପରମାମୂୂପ୍ରାପ୍ରିର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ସ୍ଥାୟୀ ଓ ସୁଦୃଢ଼ କରାଇ ଦିଏ ନାହିଁ/ ଫଳରେ 
ସାଧକର ଦ୍ରନ୍ଦ୍ଵ ଲାଗି ରହେ। ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସୁଦୂଢ଼ କରିବା 
ପାଇଁ ସାଧକ ଦୃଢ଼ ବିଗ୍ର କରିବା ଉଚିତ ଯେ ଯେତେ 
ସୁଖ, ସୁବିଧା ଓ ଭୋଗ ମିଳୁ ପଛେ, ସେଥୁରେ ମୋର 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ, ବରଂ ଅନ୍ଯର ହିତ ନିମନ୍ତେ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ମୋର କର୍ତବ୍ଯ।' ଏହି ବିଗ୍ବର 
ଯେତେ ଦୃଢ଼ ହେବ, ସାଧକ ସେତେ ନିର୍ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ଵ ହେବ। 


* ଗୀତାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 'କର୍ମବନ୍ଧଂ ପ୍ରହାସ୍ଯସି' (୨ । ୩୯); ତ୍ର 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *‹ 
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ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ୍ର ହେବାର ମୁଖ୍ୟ କଥାଟି ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ 
“ନ ଡ଼େଷ୍ଟ ନ କାଂକ୍ଷତିଂ ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। ଏହାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା--ରାଗ-ଦ୍ବେଷରୁ ବିମୁକ୍ତ ହେବା । ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ନାଶ ପାଇଁ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ଉଚିତ ଯେ, ନ 
ଗ୍ବହିଁଲେ ବି ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜର ଇଚ୍ଛା ଅନୁସାରେ ଯେ ଅନୁୂକୂଳତା ଆସୁଛି, ତାଂ 
ନୁହେଁ ଆଉ ଇଜ୍ଜା ନ କଲେ ଯେ ପ୍ରତିକୂଳତା ଆସୁ ନାହିଁ, 
ତାହା ବି ନୁହେଁ। ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ତ ପ୍ରାରବ୍ୁର 
ଫଳସ୍ବରୂପ ଆସୁଛି ଓ ଯାଉଛି, ପୁଣି ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତି ଅଥବା 
ନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ କାହିଁକି ଇଢ୍ରା କରିବିମ ନିଜ ତରୂଟି ହେତୁ 
ଅନୁକୂଳତା ପ୍ରତି ରାଗ ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରତି ଦ୍ବେଷ ହେଉଛି । 
ଏହିପରି ବାରମ୍ବାର ବିଗ୍ବର କରିବା ଦ୍ବାରା ନିଜର ତ୍ରୁଟି 
ମାର୍ଜିତ ହୋଇ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

ଦିତୀୟ କଥା ହେଲା, ଆମଆମ୍ରା)ର ସତ୍ତା ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ 
ଅଟେ। ତାହା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା ଇତ୍ୟାଦିର 
ଅଧୀନସ୍ଥ ନୁହେଁ; କାରଣ ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ସାରେ ଯେତେବେଳେ 
ଆମେ ସଂସାରକୁ ପାସୋରି ଦେଉଛୁ, ସେତେବେଳେ 
ମଧ୍ୟ ଆମର ସତ୍ତା ଯଥାବତ୍‌ ରହୁଛି; ଜାଗରଣ ଏବଂ ସ୍ଵପ୍ନ 
ଅବସ୍ଥାରେ ବି ଆମେ ପ୍ରାଣୀ ବା ପଦାର୍ଥ ବ୍ଯତୀତ ବଞ୍ଚି 
ପାରୂଛୁ। ତେବେ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଥୂବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ସେହି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ କରି ଆମେ 
କାହିଁକି ତାହାର ପରାଧୀନ ହେବାମ? ଏପରି ବାରମ୍ବାର 
ଦୃଢ଼ ବିଗ୍ବର କଲେ ମଧ୍ଯ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ନାଶ ହୋଇଯିବ । 

ସାଂସାରିକ ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ର ଉପତ୍ତି ଓ ବିନାଶ ହୁଏ | 
ତାହା କଦାପି ସ୍ପାୟୀ ରହେ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଆମେ ନୂତନ ନୂତନ 
ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ରାଗ କରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ପାୟୀ ରଖିବା 
ଲାଗି ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରୁଛୁ। କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ପୂପ୍ରାପ୍ତିର ଅଭିଳାଷ ଉପ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ନୁହେଁ; କାରଣ ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍କ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବା 
ଯୋଗୁଁ ତା୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଜୀବର ଅଖଣ୍ଡ ସମ୍ବନ୍ଦଂ ରହିଛି । 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ଅଭିଳାଷ କଦାପି କମ୍‌-ବେଶୀ ହେଉ ନାହିଁ। 
କେବଳ ସଂସାରରେ ଅଧୂକ ଆସକ୍ତି ହୋଇଯିବାରୁ ସେହି 
ଅଭିଳାଷ କମିଲା ପରି ଓ ଆସକ୍ତି କମ୍‌ ହୋଇଯିବାରୁ ତାହା 
ବଢ଼ିଲାପରି ବୋଧ ହେଉଛି। ମୁଁ ସର୍ବଦା ବଞ୍ଚି ରହେ; ମୁଁ 
ସବୂ କିଛି ଜାଣିଯାଏଁ; ମୁଁ ସଦା. ସୁଖୀ ହୋଇଯାଏଁ' -- ଏହିଭଳି 
ସତ୍‌-ଚିତ୍‌-ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ବାଦ୍କା ଅଭିଳାଷ ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍ଦୀ 


।ୟତେ ମହତୋ ଭୟାତ୍‌' (୨ | ୪୦); 'ଜହାତୀହ ଉଭେ ସୁକୃତବୁଷ୍ଟତେ' 


(୨ | ୫୦); 'ମୋକ୍ଷ୍ଯସେଃଶୁଭାତ୍‌' (୪ | ୧୬, ୯ | ୧); ମି ସନ୍ତରିଷ୍ୟସି' (୪ | ୩୬); 'ନାପୁବନ୍ତି ଦୁଃଖାଳୟମଶାଶ୍ବତମ୍‌' (୮ | ୧୫); 


'ଶୁଭାଶୁଭଫଳୈରେବଂ ମୋକ୍ଷ୍ଯସେ କର୍ମବନ୍ଧନୈଃ' (୯ | ୨୮); 
ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 'ବନ୍ଧାତ୍‌ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେଂ ପଦର ସମାର୍ଥବୋଧକ | 


'ମୃତ୍ୟୁସଂସାରସାଗରାତ୍‌ ସମୁଦ୍ଧର୍ତୀ ଭବାମି' (୧ ୨ । ୭) ଇତ୍ୟାଦି ପଦଗୁଡ଼ିକ 
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ଠାରେ ନିରନ୍ତର ରହିଛି। ଯେତେବେଳେ ସାଂସାରିକ ରାଗ 
ନାଶ ହୋଇ କେବଳ ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ପାଇବାର ଉଚ୍ଛଣ୍ଠା ଜାଗି 
ଉଠେ, ସେତେବେଳେ ଆଉ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ରହେ ନାହିଁ। 
କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଏବଂ ଭକ୍ିଯୋଗ-- ତିନିଗୋଟି 
ଯୋଗମାର୍ଟରେ ନିର୍ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ର ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଭିତରେ 
ଦୁନ୍ଦ୍ନ ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁକ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୭ | ୨୭) | 
ରାଗ ଓ ଦ୍ବେଷ¬ ଦୁଇଟିଯାକ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିରେ 
ଶତ୍ରୁ ଅଟନ୍ତି (ଗୀତା ୩। ୩୪) | ନିର୍ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ର ହେବା ଫଳରେ 
ଏହି ଦୁଇଟି ନାଶ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହା ନାଶ 
ହେବାମାତ୍ରେ ଅକ୍କେଶରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ। 
ସଂସାରରେ ଭ୍ରମିତ ହେବାର ଦୁଇଟି କାରଣ ହେଲା 
ରାଗ ଓ ଦ଼େଷ। ଯେତେ ସବୁ ସାଧନ ପଦ୍ଧତି ରହିଛି, ତାହା 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


କେବଳ ରାଗ-ଦ଼େଷ ନାଶ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିତ୍ଟଂଂ । ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ନାଶ ହେବାପରେ ପରମାମ୍ବରାର୍କୀ ଅନୁଭୂତି ସ୍ବତଃ 
ହୋଇଯିବ, କୌଣସି ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। 
କାରଣ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ ଅନୁଭୂତି ଅସତ୍‌ ମାଧ୍ୟମରେ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଅସତ୍‌ର ତ୍ୟାଗ ଦ୍ବାରା ହୁଏ | ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା କେବଳ 
ରାଗ-ଦେଷ ଉପରେ ହିଁ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି | ଅସତ୍‌ ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବିନାଶ ଦିଗକୁ ଗତି କରୁଛି, କିନ୍ତୁ ନିଜ ଭିତରେ ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷକୁ ଧରି ରଖିଥୂବାରୁ ସଂସାର ସ୍ତାୟୀ ମନେ ହେଉଛି। 
ଯେଉଁ ସଂସାର ପ୍ରତିଷଣ ବିନାଶାଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛି, ସେଥୁରେ 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ନ ରହିଲେ ମୁକ୍ତି ନ ହୋଇ ଆଉ କ'ଣ ହେବନ 
ସେଥୁପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦଦ୍ଵ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଗଂଦେଷରହିତ ପୁରୁଷ ସୁଖପୂର୍ବକ 
ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ତକ ଓ ୨୭୧୫ 


ଘଂଜିଣିନ୍ଣ କ/ଦ- ବାହାରର ସୁଖଂଦୂଃଖରେ (ସୁଖଦାୟୀ ଓ ଦୁଃଖଦାୟୀ ପରିସ୍ଥିତିରେ) ସମ ରହିବା ଏବଂ 


= 


ଭିତରର ସୁଖଂଦୁଃଖରୁ ରହିତ ହେବା ହି 


ନିର୍ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ବଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୂନ୍ଦ୍ରରହିତ ହେବାର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ । 


ତାଦାମ୍ବ୍ଯରେ ଚେତନ-ଅ ଶର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ 'ଜିଜ୍ଞାସଂ ରହେ ଏବଂ ଜଡ଼-ଅଁଶର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ “କାମନା” ରହେ । 


ମନୁଷ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକତା ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ଵ ହୋଇଥୁବାବେଳେ ରୁଚି ନାଶବାନ୍‌ ପ୍ରତି ରହିଥାଏ; କାରଣ ସେ ଅବିନାଶୀର 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନାଶବାନ୍ବ୍‌ ଦ୍ବାରା ପୂରଣ କରିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ। ଆବଶ୍ଯକତା ଓ ରୁଚିର ଏହି ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ମନୂଷ୍ଯର ସଂସାର 
ବନ୍ଧନକୁ ଦୂଢ଼ କରେ। ମନୁଷ୍ଯର ସଂସାରରେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ନ ରହିଲେ ତାହାର ଜିଜ୍ଞାସା ପୂର୍ଣ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
କାମନା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ୍ର ହୋଇଯାଏ। 


ଲ୍‌ 


ଦୀଫ୭ ଚଳିତ ଅଧ୍ୟୟନ ଜିଜାୟ 6ନ୍ଳନ ପୂର୍ୀର୍ଵନେ ଜଳବାଳ ଲାନଯୋଗର ଓ କର୍ମଠୋର ନଭୟକୁ ଫଳମ କଲାଣଲନଳ 
6 ବୋଳି କନିଥିଳେ / ଏବ ଜାହାଜ ବିଜ଼୍ତ ଚ(/# ନିନ୍ ନୁଳଟି ନ} /ଳେଜେ ଳ୍ନୁ ଥଛନି / 


ସାଝ୍ଟନ୍ଯଯୋଗୌ ପୂଥଗ୍‌ବାଳାଃ ପ୍ରବଦନ୍ତି ନ ପଣ୍ଡି ତାଃ । 
ଏକମପ୍ୟାସିତଃ ସମ୍ଯଗୁଭୟୋବିନ୍ଦେତେ ଫଳମ୍‌॥ ୪ ॥ 


ଥନନ୍ଦର ବାଳାଃ ଅଜ୍ଞଲୋକେ; ସାଝଂଖଯଯୋଗୌ=ସାର୍ଜନଯଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗକୁ; ପୁଥକ୍‌=ଭିର ଭିନା (ଫଳଦାୟକ) ; 
ପ୍ରବଦନ୍ତିଂକହନ୍ତି। ନନ ପଣ୍ିତାଃଂଂପଣ୍ରିତ ଲୋକେ କହନ୍ତି ନାହିଁ, ଏକମ୍‌ଚି(ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ) ଗୋଟିଏ ସାଧନାରେ; 
ଅପି=ବି; ସମ୍ୟକ୍‌ = ଉତ୍ତମରୂପେ ଆସିତଃ= ସିତ ହୋଇଥୁବା (ମନୁଷ୍ଯ); ଉଭୟୋଃ= ଉଭୟର; ଫଳମ୍‌ ଫଳସ୍ବରୂପ 
(ପରମାମ୍ବାର୍ଜ୍‌; ବିନ୍ଦତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 

ଅଜ୍ଞଲୋକେ ହିଁ ସାଙ୍ଟ୍ଯଯୋଗ ଓ କମ୍ମିଯୋଗକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଫଳଦାୟକ ବୋଲି କହନ୍ତି, ପଣ୍ଡିତଲୋକେ 
କହନ୍ତି ନାହିଁ, କାରଣ ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସାଧନାରେ ବି ଉତ୍ତମରୂପେ ସିତ ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ 
ଉଭୟର ଫଳସ୍ବରୂପ ପରମାତ୍ବ୍ରାକ୍ଗୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ । 


ବ/୮-ସା୍ଚନ୍ୟଯୋଗୌ ପୂଥଗ୍‌ବାଳାଃ ପ୍ରବଦନ୍ତି 
ନ ପଣ୍ଡିତାଃ--ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମକୁ 
ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରି ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ମହାମ୍ପାବ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଇ 


* ଏତାବାନେବ ଯୋଗେନ ସମଗ୍ରେଣେହ ଯୋଗିନଃ | ଯୁଜ୍ୟତେଃ ଭିମତୋ ହ୍ୟର୍ଥୋ ଯଦସଙ୍ଗଂସ୍ତୁ କୃଗ୍ମଶଃ ।॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୩ | ୩୨ | ୨୭) 
ଯୋଗୀମାନର୍କ ସମସ୍ତ ଯୋଗସାଧନାର ଏକମାତ୍ର ଅଭୀଷ୍ଟଫଳ ହେଉଛି-- ସାରା ସଂସାର ପ୍ରତି ଆସକି ନାଶ ହୋଇଯିବା।' 


ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବାର ସାଧନାକୁ ଅର୍ଜୁନ “କମିସନ୍ନ୍ୟାସଂ 
ବୋଲି କହିଥୂଲେ। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଦିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ 
ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରେ ତାହାକୁ “ସନ୍ତ୍ଯାସଂ ଏବଂ 


ଶ୍ଳୋକ ୫] 


'କମିସନ୍ଯାସ' ବୋଲି କହିଲେ | ବର୍ତମାନ ସେହି ସାଧନାକୁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସସାରଚ୍ଟ୍ଯା” ନାମରେ କହୁଛନ୍ତି। ଶରୀର 
ଓ ଶରୀରୀର ପ୍ରଭେଦକୁ ଗଭୀରଭାବେ ବିଗ୍ବର କରି ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେବାକୁ ଭଗବାନ “ସାଙ୍୮ କହିଛନ୍ତି । 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦା ମତାନୁସାରେ “ସନ୍ୟାସ ଓ “ସାର୍ଚ୍୍ଯଯଂ ଉଭୟର 
ଅର୍ଥ ସମାନ, ତେଣୁ ଏହି ସାଧନାରେ କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ 
ତ୍ଯାଗ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 

ଅଜୁନ ଯାହାକୁ “କମିସନ୍ୟ୍ାସ' କହିଛନ୍ତି, ତାହା ନିଶ୍ଚିତ- 
ରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା କଥୂତ “ସାଙଝ୍ଖଂ”ର ଏକ ଭିନ୍ନରୂପ । 
କାରଣ ଗୁରୁଦେବର୍କ୍ଘ ଠାରୁ ଶୁଣି ମଧ୍ଯ ସାଧକକୁ ଶରୀର ଓ 
ଶରୀରୀର ପ୍ରଭେଦ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଗ୍ବର କରିବାକୁ ପଡ଼େ। 

“ବାଳାଃ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ କହିବାକୁ 
ଗ୍ବହୁୁଛନ୍ତି ଯେ ଆୟୁ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଫଳଦାୟକ 
ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ବାଳକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜ୍ଞ। 

ଯେଉଁ ମହାମ୍ପାଗଣ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗର 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବୁଝି ନେଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ପଣ୍ଡିତ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ବୂଦ୍ଧିମାନ୍‌ । ସେମାନେ ଉଭୟକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ # 
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ଫଳଦାୟକ ବୋଲି କହନ୍ତି ନାହିଁ, କାରଣ ଏହି ଦୁଇଟି 
ସାଧନାର ପ୍ରଚଳିତ ପ୍ରଣାଳୀ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ 
ସେମାନେ ଏହାର ବାସ୍ତବ ପରିଣାମକୁ ଦେଖନ୍ତି। 

ସାଧନାପ୍ରଣାଳୀ ଦୃଶ୍ଟୁରୁ ନିଜେ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ 
ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ 
କର୍ମଯୋଗକୁ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧନାଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
ଏହି ଦୁଇଟିର ସାଧନାପ୍ରଣାଳୀ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସତ୍ଯ, କିନ୍ତୁ 
ସାଧ୍ଯରେ କୌଣସି ଭିନ୍ନତା ନାହିଁ । 

'ଏକମପ୍ୟାସିତଃ ସମ୍ୟଗୁଭୟୋବିନ୍ଦତେ ଫଳମ୍‌'-- 
ଗୀତାରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗର 
ଫଳ ଏକ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର 
୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଉଭୟ ସାଧନାଦ୍ବାରା 
ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ୃର ଅନୁଭବ ହୁଏ । ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର 
୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମଯୋଗୀକୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହେବା 
କଥା ଏବଂ ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୪ ର୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ ଓ ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀକୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ରୀ 
ମତାନ୍ରୁସାରେ ଉଭୟ ସାଧନା ଏକା ଫଳ ଦିଅନ୍ରି। 


ଘଂଜିଣିକ୍ୟ କକ ଯେ ଅନ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣିଥୂଲେହେଁ ସାଚ୍ଟଯଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗର ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଗଭୀରଭାବେ ଜାଣେ ନାହିଁ, ସେ ପ୍ରକୃତରେ ବାଳକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜ୍ଞ। 
ସମ୍ପୂଷ୍ି ଗୀତାରେ କେବଳ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ହିଁ ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ଵ ପାଇଁ “ଫଳ” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । “ଫଳ” 


ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ପରିଣାମ। କମିଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଉଭୟ ସାଧନାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୂବା ତତ୍ତ୍ଵବକୁ .'ଫଳ” କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ସାଧନାରେ ମନୁଷ୍ଯର ନିଜ ଉଦ୍ଯମ ମୁଖ୍ଯ। ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ବିବେକରୂପକ ଉଦ୍ଯମ 
ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗରେ ପରହିତ ପାଇଁ କରାଯାଉଥୁବା କ୍ରିୟାରୂପକ ଉଦ୍ୟମ ମୁଖ୍ୟ। ସାଧକର ଉଦ୍ୟମ ଓ ପରିଶ୍ରମ 
ସଫଳ ହୋଇଯାଇଥୁବାରୂ ଏହାକୁ “ଫଳ” କୁହାଗଲା। ଏହି ଫଳ ନାଶବାନ୍୍‌ ନୁହେଁ। କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଉଭୟର ଫଳ ହେଉଛି ଆମୂଜ୍ଞାନ ବା ବ୍ରହୁଞ୍ଞାନ। 

କର୍ତବ୍ୟଂକର୍ମ କରିବା କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ କିଛି ନ କରିବା ଜ୍ଞାନଯୋଗ। କିଛି ନ କଲେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ତତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। “କରିବା” ଓ “ନ କରିବା” କେବଳ ସାଧନ ଏବଂ ଏହାଦ୍ବାରା 
ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ରି ହୁଏ, ତାହା ସାଧ୍ଯ । 


=== ୨ == == 


ଯୟାର୍ଜୈଂଏଃ ପ୍ରାପ୍ୟତେ ସାନ'” ତଦହୃଯୋଗୈରପି ଗମ୍ୟତେ । 
ଏକଂ ସାରଝଝ୍ୟ”' ଚ ଯୋଗ ଚ ଯଃ ପଶ୍ୟଯତି ସ ପଶ୍ଯତି॥ ୫ ॥ 
ଥନୟ-ସାଙ୍ଖ୍ୟୈଃଳ ସାଝଂୟଯୋଗୀମାନ କୀ ଦାରା ଯତ୍‌ିଯେଉଁଠ ସାନମ୍‌ ତତ୍ତ୍ବ: ପ୍ରାପ୍ୟତେଇପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ; 
ଯୋଗୈଃ=କର୍ମଯୋଗୀମାନକୀ ଦାରା; ଅପି=ମଧ୍ଯ; ତତ୍‌=ିତାହା, ଗମ୍ୟତେ=ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ; ଯଃ= ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; 
ସାଖ୍ଯମ୍‌ = ସାଇଁ"|ଯୋଗ; ଚ ଓ; ଯୋଗମ୍‌ 5 କମଯୋଗକୁ; ଏକମ୍‌ ¬ଏକ; ପଶ୍ୟତିଇଦେଖେ; ସଃ, ଚ=ସେ ହିଁ (ଯଥାର୍ଥ); 
ପଶ୍ୟତି--ଦେଖେ | 
ସାଝ୍ଖ୍ୟଯଯୋଗୀମାନର୍କ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ, କମିଯୋଗୀମାନବ୍କୀ ଦାରା ମଧ୍ୟ ସେହି ତତ୍ସଵ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରାଯାଏ । ଅତଃ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ୟ ଫଳ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସାଝଖ୍ୟାଯୋଗ ଓ କମିଯୋଗକୁ ଏକ ଦେଖେ, ସେ ହିଁ ଯଥାଥି ଦେଖେ | 
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* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଵଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ବୟ// 'ଯତୃସାନୌନମୀଃ ପ୍ରାପ୍ୟଯତେ ସାନଂ ତଦ଼- | ଓ ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ଏବଂ କର୍ମଯୋଗରେ ସେବା ଦ୍ବାରା ସଂସାରରୁ 


ଯୋଗୈରପି ଗମ୍ଯତେଂ-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଧରେ 
ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ ଯେ, କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସାଧନାରେ 
ଉତ୍ତମରୂପେ ସିତ ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ଉଭୟ ସାଧନାର 
ଫଳସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତି କରେ। ସେହି ବଚନକୁ 
ଭଗବାନ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଶୈଳୀରେ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରନ୍ତୈ, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ କର୍ମଯୋଗୀ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି। 

ସାଧାରଣତଃ ସଂସାରରେ ଯେଉଁ ଧାରଣା ରହିଛି ଯେ 
କମର୍ମଯୋଗରେ କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ ନାହିଁ, କଲ୍ଯାଣ କେବଳ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ହୁଏ, ସେ ଭ୍ରମ ଧାରଣାକୁ ଦୂର କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ଏଠାରେ ଅପି” ଅବ୍ଯୟ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । 

ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ଓ କର୍ମଯୋଗୀ--ଉଭୟକ୍କର ପରି- 
ଶେଷରେ କର୍ମରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ରିୟାଶୀଳ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଚ୍ରେଦ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହୋଇଗଲେ 
ଦୁଇଟିଯାକ ଯୋଗ ଏକ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସାଧନା ଅବସ୍ପାରେ 
ବି କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦୁ ସାଂଖ୍ୟଯଯୋଗର ବିବେକ (ଜଡ଼ତ୍କରୁୂ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ) ପ୍ରଣାଳୀ ପାଳନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ଏବଂ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦ କର୍ମଯୋଗର ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ କର୍ମ ନ 
କରିବା) ପ୍ରଣାଳୀ ପାଳନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ । ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର 
ବିବେକ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୂଷର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ କରାଇବା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗର କର୍ମ ସଂସାରର ସେବା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟା। ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯିବାପରେ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ଓ 
କର୍ମଯୋଗୀ-ଉଭୟର୍କୁ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 
କାରଣ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ସାଧକଙ୍କ୍ରୀର ସ୍ବ-ସ୍ଵ ନିଷ୍ଠା ଅଟେ 
(ଗୀତା ୩ | ୩) | 

ସଂସାର ହେଉଛି ବିଷମ | ଘନିଷ୍ଠ ରୁ ଘନିଷ୍ଠ ତର ସାଂସାରିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବି ବିଷମତା ରହିଥାଏ । କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରରା ହେଉଛନ୍ତି 
ସମ। ତେଣୁ ସମସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରାପ୍ତି ସଂସାରରୁ 
ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହେବାପରେ ହୁଏ । ସଂସାରଠାରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବା ପାଇଁ ଦୁଇଗୋଟି ଯୋଗମାର୍ଟ 
ରହିଛି ଯଥା-ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ । “କାମନା ଓ 
ଆସକ୍ତ ଅଭାବରୁ ଜାତ ହେଉଥୂବା ମ୍ରଳେ ମୋର 
ସତ୍‌ସ୍ବରୂପରେ କଦାପି ଅଭାବ ନାହିଁ'-¬ଏହିପରି ଜ୍ଞାନକରି 
ସଂସାରରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯିବା ହେଉଛି ଜ୍ଞାନଯୋଗ | ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ ସାଧକର ରାଗ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ୟମାନର୍କର 
ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦେବା ଏବଂ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ରାଗ ରହିଛି, ନିଃସ୍ବାର୍ଥିଭାବରେ ସେମାନକ୍କର ସେବା କରିବା 
ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗ । ଏହିରୂପେ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ବିବେକ 


ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇଯାଏ । 

'ଏକଂ ସାଂଖ୍ଯଂ ଚ ଯୋଗଂ ଚ ଯଃ ପଶ୍ଯତି ସ 
ପଶ୍ୟତି'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକର ପୂର୍ବାର୍ତରେ ଭଗବାନ ବ୍ୟତିରେକ 
ପ୍ରଣାଳୀରେ କହିଲେ ଯେ, ଲୋକେ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ଓ 
କର୍ମଯୋଗକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଫଳପ୍ରଦ ବୋଲି କହନ୍ତି। ସେହି 
କଥାକୁ ବର୍ତମାନ ଅନୂୟ ରୀତିରେ କହୁଛନ୍ତି, ଯେଉଁ 
ମନୂଷ୍ଯ ଏହି ଦୁଇଟି ସାଧନାକୁ ଫଳାଫଳ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଭିନ୍ନ 
ଦେଖନ୍ତି, ସେମାନେ ଯଥାର୍ଥ ଦେଖନ୍ତି। 

ଅତଏବ ଚତୁଥ୍ଥ ଓ ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକର ସାରାଂଶ 
ହେଲା, ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଉଭୟକୁ ଭଗବାନ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଦୁଇଟିର 
ଫଳ ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବର ପ୍ରାପ୍ତି ବୋଲି ସ୍ଵୀକୃତି 
ପ୍ରଦାନ କରୁଛନ୍ତି। ଏହି ବାସ୍ତବିକତାକୁ ନ ଜାଣୁଥୂବା 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ଅଜ୍ଞ ଓ ବାସ୍ତବିକତାକୁ ଜାଣୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବୋଲି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସାଧନାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେବାପରେ ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ଛାଚ୍‌ ମରଣର ଭୟ, ପାଇବାର 
ଲାଳସା ଏବଂ କରିବାର ରାଗ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

ଯେ ନିରନ୍ତର ମରୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଭାବ 
ହେଉଛି, ସେହି ଶରୀର ପାଇଁ ମରିବାର ଭୟ ହୋଇ ନ 
ପାରେ ଏବଂ ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହୁଥୁବା ଆମ୍ପରସ୍ଵବରୂପରେ 
ବଞ୍ଚିବାର ଇକଚ୍ରା ମଧ୍ଯ ହୋଇ ନ ପାରେ; ତେବେ ପୁଣି 
କାହାକୁ ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ରା ଓ ମରଣର ଭୟ ହେଉଛି? 
ଯେତେବେଳେ ସ୍ବରୂପ (ଜୀବାମ୍ପା) ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଯୋଡ଼ି ନେଉଛି, ସେତେବେଳେ ବଞ୍ଚିବାର ଇଢ଼ା ଓ ମରଣର 
ଭୟ ଜାତ ହେଉଛି । 'ଜ୍ଞାନଯୋଗ” (ବିବେକ) ଦାରା ବଞ୍ଚିବାର 
ଇଚ୍ଛା ଓ ମରଣ ଭୟ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 

ପାଇବାର ଇଚ୍ଜା ସେଇଥୂରେ ହୁଏ, ଯେଉଁଥୁରେ କିଛି 
ଅଭାବ ଥାଏ। ନିଜ ଆମ୍ପସ୍ବରୂପ ସର୍ବଦା ଭାବରୂପ ଅଟେ, 
ସେଥୂରେ କଦାପି କୌଣସି ଅଭାବ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, 
ତେଣୁ ସ୍ଵରୂପନଆମ୍ରା) ରେ କେବେହେଲେ ପାଇବାର ଇଚ୍ଚ୍ଛା 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଭାବରୂପ ହୋଇଥିଲେ ବି ଯେତେବେଳେ 
“ସ୍ବରୂପ” ଶରୀର ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା କରିନିଏ, ସେତେବେଳେ 
ତାହାକୁ ନିଜଠାରେ ଅଭାବ ପ୍ରତୀତ ହେବାକୁ ଲାଗେ, 
ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ସେଥୁରେ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ 
ପାଇବାର ଇଚ୍ଜାରୁ କରିବାର ରାଗ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ପାଇବାର 


ଶ୍ଳୋକ ୫] +* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 385 


ଇଚ୍ଛା ଓ କରିବାର ରାଗ--ଏ ଦୁଇଟି “କର୍ମଯୋଗ' ଦାରା | ସାଧନା ପୂର୍ଣ ହୋଇଗଲେ ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ଛା, ମରଣର 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଭୟ, ପାଇବାର ଲାଳସା ଏବଂ କରିବାର ରାଗ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ | ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଘଟଣିଶିସ୍କ ଭବ --ଲୌକିକ ହୋଇଥୁବାରୁ ସାର୍ଟ୍ଯଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଦୁଇଟିଯାକ ସାଧନା ଏକ ଅଟେ । 
ସାଖ୍ଯଯୋଗରେ ସାଧକ ଚିଚ୍ମୟତାରେ ସିତ ହୁଏ ଏବଂ ଚିନ୍ମୟତାରେ ସ୍ରିତ ହେଲେ ଜଡ଼ତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 
କର୍ମଯୋଗରେ ସାଧକ ଜଡ଼ତା ତ୍ଯାଗ କରେ ଏବଂ ଜଡ଼ତା ତ୍ଯାଗ ହୋଇଗଲେ ତାର ଚିନ୍ମୟତାରେ ସ୍ଥିତି 
ହୋଇଯାଏ। ଏହିପ୍ରକାରେ ସାଝ୍ଖ୍ଯଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଦୁଇଟିଯାକ ସାଧନାର ପରିଣାମରେ ଚିନ୍ନୟତା ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚିନ୍ମୟ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ରିତିର ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ଶରୀରକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ ଶରୀରରୁ ନିଜେ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇଯିବା ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଅଟେ। ଶରୀରକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରନ୍ତୁ ଅଥବା ଶରୀରରୁ ନିଜେ ପ୍ରୂଥକ୍‌ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ, ଦୁଇଟିଯାକର 
ପରିଣାମ ଏକ ହିଁ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଭୟ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ ହୋଇ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ରିତି ହୋଇଯିବ। 

ଏଠାରେ ୪ ର୍ଥ ଓ ୫ମ ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୪ ର୍ଥ ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵିର ୫ମ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଵ୍ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି 
ଏବଂ ୫ମ ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵିର ୪ର୍ଥ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଧ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । 

କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ--ଏହି ସାଧନତ୍ରୟ ମଧ୍ୟରୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗର ପ୍ରଗ୍ଵର ତ ଅଧୂକ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗର ପ୍ରଗ୍ଵର ବହୁତ କମ୍‌ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଗୀତାରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ବହୁକାଳ ଅତିବାହିତ ହୋଇଯିବାରୁ ଏହି କର୍ମଯୋଗ ମନୁଷ୍ଯଲୋକରେ ଲୁପ୍ତପ୍ରାୟ ହୋଇଯାଇଛି ୯୪ । ୨) । 
ଏଣୁ କର୍ମଯୋଗ ସମ୍ଭନ୍ଷରରେ ଲୋକମାନଙ୍ଗର ଧାରଣା ଦୂଢ଼ ହୋଇଯାଇଛି ଯେ, ଏହା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସାଧନା 
ନୁହେଁ। ଏଥୂପାଇଁ କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ଜ୍ଞାନଯୋଗ କିମ୍ବା ଭକ୍ତିଯୋଗ ଅବଲମ୍ବନ କରେ । ଭାଗବତରେ କୁହାଯାଇଛି-- 

ତାବତ୍‌ କମାଣି କୁବିତ ନ ନିର୍ବିଦ୍ୟେତ ଯାବତା । 
ମତ୍‌କଥାଶ୍ରବଣାଦୌ ବା ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯାବନ୍ତ ଜାୟତେ ॥ (୧୧ | ୨୦ | ୯) 

“ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭୋଗରୂ ବୈରାଗ୍ୟ ନ ହୋଇଛି (ସାଧକ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ ନ ହୋଇଛି) ଅଥବା ମୋର 
ଲୀଳା ଓ କଥା ଶ୍ରବଣାଦିରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ହୋଇଛି (ସାଧକ ଭକ୍ତିଯୋଗର ଅଧ୍ଧକାରୀ ନ ହୋଇଛି), ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମ କରିବା 
ଉଚିତ [” 

ମାତ୍ର ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପରି କମର୍ମଯୋଗକୁ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ରିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସାଧନା ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ୪ର୍ଥ ଓ ୫ମ ଶ୍ଳୋକ ବ୍ୟତୀତ ଗୀତାର ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵତନ୍ଟ୍ଵଭାବେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ, ପରମଶାନ୍ତି, 
ମୁକ୍ତି ବା ପରମାତ୍ମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା-¬ “ତସ୍ଵୟଂ ଯୋଗସଂ ସିଦ୍ଧଃ କାଳେନାମୁନି ବିନ୍ଦତି' (୪ | ୩୮), 
ଯୋଗଯୁକ୍ତୋ ମୁନି ବିହୁ ନଚିରେ ଣାଧ୍ବଗଜ୍ଛତି' (୫ | ୬), 'ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କମି ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ' (୪ | ୨୩), 
ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିଦଗ୍ଧକମାଣଂ ତମାହୂଃ ପଣ୍ଡିତଂ ବୁଧାଃ' (୪ | ୧୯), ଯୁକଃ କମିଫଳଂ ତୀକ୍କ୍‌ ଶାନିମାପ୍ନୋତି ନୈଶିକୀମ୍‌' (୫ | ୧୨) | 

ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ ମଧ୍ଯ କର୍ମଯୋଗକୁ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସାଧନାରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି-- 

ସ୍ବଧମିସ୍ପୋ ଯଜନ୍‌ ଯଜ୍ଞୈର ନାଶୀଃ କାମ ଉଦ୍ଧବ । 
ନ ଯାତି ସ୍ବଗିନରକୌ ଯଦ୍ୟନ୍ୟନ୍ତ ସମାଚରେତ୍‌ ॥ (୧୧ | ୨୦ । ୧୦) 

“ଯେ ସ୍ଵଧମ୍ମରେ ସ୍ଥିତ ରହି ଓ ଭୋଗ କାମନା ପରିତ୍ଯାଗ କରି ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ଯକର୍ମ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନକଲୁ ପୂଜା 
କରେ ଏବଂ ସକାମଭାବରେ କୌଣସି କର୍ମ କରେ ନାହିଁ, ତାକୁ ସ୍ବର୍ଗ ବା ନରକ ଯିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ।” 

ଅସ୍ମିଲ୍ଲୋକେ ବଉିମାନଃ ସ୍ବଧମିସୋଃ ନଘଃ ଶୁଚିଃ । 
ଜ୍ଞାନଂ ବିଶୂଦ୍ଧମାପ୍ନୋତି ମଭକ୍ତିଂ ବା ଯଦୃକ୍ରୟା ॥ (୧୧| ୨୦ ୧୧) 

“ସ୍ପୁଧର୍ମରେ ସରିତ ସେହି କର୍ମଯୋଗୀ ଇହଲୋକରେ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପାପ ପୁଣ୍ୟରୁ ମୁକ୍ତ 

ହୋଇ ଅନାୟାସରେ ତତ୍ଵସଜ୍ଞାନ ବା ପରମପ୍ରେମ (ପରାଭକ୍ତି। ପ୍ରାପ୍ତ କରେ।” 


386 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମଯୋଗ ସାଧକକୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବା ଭକ୍ତିଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ କରିଦିଏ ଏବଂ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵଭାବରେ 
ମଧ୍ଯ କଲ୍ଯାଣ କରେ। ଅନ୍ୟ ପ୍ରକାରେ କହିଲେ, କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସାଧନଂଜ୍ଞାନ ବା ସାଧନଂଭକ୍ତି ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ 


ହୋଇପାରେ ଏବଂ ସାଧ୍ୟକଜ୍ଞାନ (ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନନ ବା ସାଧ୍ଯ-ଭକ୍ତି (ପରମପ୍ରେମ ବା ପରାଭକ୍ତି) ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ । 
=== = ¬7#( ==-== 


ସୀଙ୍ଦଵ- ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଜିତୀୟ 6 ୁାଳଣନଜେ ଜଗବାନ ସନ (£/%//୦/୩) ଅପେକ/ ଲର୍ମୟୋଜଙକୁ 6 ଳୀ 6ବ/ଳି କହିଲେ / 


6 କଥାକୁ ବର୍ଜମାନ ଅଳା/ ଏକ ଜକ/ଚିଳଜେ କହୁଛଳି-- 
ସନ୍ୟ୍ୟାସସ୍ଥୁ ମହାବାହୋ 
ଯୋଗଯୁକ୍ତୋ ମୁନିବ୍ରିହ୍ମ 


ଦୁଃଖମାପ୍ରମଯୋଗତଃ | 
ନଚିରେଣାଧୂଗଳ୍ତି ॥ ୬ ॥ 


ଅନୁ ୟ-ତୂଳିକିନ୍ତୁ ମହାବାହୋଚିହେ ମହାବାହୁ! ଅଯୋଗତଃ କର୍ମଯୋଗ ବିନା; ସନ୍ନ୍ଯାସଃଂ = ସାଝ୍ଟନଯଯୋଗ; 
ଆପୁମ୍‌ ସିଦ୍ଧ ହେବା; ଦୁଃଖମ୍‌ =କଷ୍ଟକର; ମୁନିଃଇମନନଶୀଳ; ଯୋଗଯୁକ8 କର୍ମଯୋଗୀ; ନଚିରେଣ ଅଚିରେ; ବ୍ରହୁ-ବହୁକୁ; 


ଅଧ୍ଵଗଳ୍ଛତି ¬ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


କିନ୍ତୁ ହେ ମହାବାହୁ! କମ୍ମିଯୋଗ ବିନା ସାଖ୍ଯଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହେବା କଷ୍ଟକର । ମନନଶୀଳ କମ୍ପିଯୋଗୀ 


ଅଚିରେ ବ୍ରହୃକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ବୟ୮୮୮ସନ୍ନ୍ୟାସସ୍ଥୁ ମହାବାହୋ ଦୁଃଖମାପ୍ତମ- 
ଯୋଗତଃ”--ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ସଫଳତା ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗ 
ସାଧନା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ, କାରଣ ତାହା ବିନା ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର 
ସିଦ୍ଧି ଦୁଷ୍ଟର । କିନ୍ତୁ କମ୍ମଯୋଗର ସିଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ 
ସାଧନା କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । ଏଠାରେ “ତୁ' ପଦ 
ଦାରା ଏହି ଭାବକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଛି । 

ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍କର 
ମୁଖ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ଭିତରେ ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ରହିଥୂଲେ 
ଏହି ସାଧନାଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୂଭବ କରିବା ତ 
ଦୂରର କଥା, ଏହି ସାଧନାଟିକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବୂଝିବା ବି 
କଠିନ ହୋଇଯାଏ! ` 

କର୍ମଯୋଗ ଅନୂଷ୍ଠାନ କରିବା ରାଗ ନାଶର ଗୋଟିଏ 
ସୁଗମ ଉପାୟ | କର୍ମଯୋଗରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଅନ୍ୟମାନବ୍କୀ 
ହିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରାଯାଏ। ହୃଦୟରେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ହିତ 
ଭାବନା ହେଲେ ରାଗ ସ୍ବତଃ ନାଶ ହୋଇଯାଏ। ସେଥୂପାଇଁ 
କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ ଦ୍ବାରା ରାଗ ନାଶ କଲେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ 
ସାଧନା କରିବା ସୁଗମ ହୁଏ। କର୍ମଯୋଗ ସାଧନା ବିନା 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ସିଦ୍ଧି ହେବା କଠିନ । 

ଯୋଗଯୁକ୍ତୋ ମୁନିବ୍ରିହ୍ନ ନଚିରେଣାଧ୍ଵଗଢ଼ତି'-- 
ଅନ୍ଯମାନର୍ବ୍ଵ ହିତଭାବନାକୁ ଏବଂ ନିଜର ନିଷ୍ଠାମଭାବକୁ 
ନିରନ୍ତର ମନନ କରୁଥୁବା କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କୁ ଏଠାରେ 'ମୁନିଃ' 
କୁହାଯାଇଛି । 


ଛୋଟ ବା ବଡ଼ ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟା କରିବା ସମୟରେ 
କର୍ମଯୋଗୀ ନିରୀକ୍ଷଣ କରନ୍ତି ଯେ, ତାଙ୍କର ନିଜ ଭାବ 
ନିଷ୍ଠାମ ଅଥବା ସକାମନ ସକାମଭାବ ଆସିବାକ୍ଷଣି ସେ 
ତାକୁ ଦୂର କରି ଦିଅନ୍ତି କାରଣ ସକାମଭାବ ଆସିବାମାତ୍ରେ 
ସେହି କ୍ରିୟା ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ହୋଇଯାଏ। 

ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର କିପରି ହିତ ହେଉ--ଏହି କଥାକୁ 
ବାରମ୍ବାର ମନନ କରିବା ଦ୍ବାରା ଅକ୍ସେଶରେ ରାଗ ନାଶ 
ହୋଇଯାଏ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କର ବିଶେଷ ମହିମା 
ବର୍ଣନା କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, କର୍ମଯୋଗୀ ଅବିଳମ୍ବେ 
ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ । ସଂସାରପ୍ରତି ରହିଥୂବା ଆସକ୍ତି 
ହିଁ ପରମାମ୍ଦତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଳମ୍ବ ହେବାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ । 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କେବଳ ଅନ୍ଯମାନବ୍କୀ ହିତ ନିମନ୍ତେ 
କର୍ମ କରିବାରୂ କର୍ମଯୋଗୀର୍ସ୍ପର ରାଗ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ରାଗ ନଷ୍ଟ ହେବାମାତ୍ରେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଦ 
ପରମାମ୍ପୃତତ୍ତ୍ବର ବୋଧ ହୁଏ। ଏହି ଭାବକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ତତ୍ଵ ସ୍ବୟଂ 
ଯୋଗସଂସିଦ୍ଧଃ କାଳେନାମ୍ବନି ବିନ୍ଦତିଂ ପଦରେ ପ୍ରକାଶ 
କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଯୋଗସିଦି ହେବାମାତ୍ରେ ଆପେ 
ଆପେ ତତ୍ବଵୟ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ଏହି ସାଧନାରେ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ସାଧନାର ଅପେକ୍ଷା (ଆବଶ୍ଯକତା) ନାହିଁ । 
ଏହାର ସିଦ୍ଧିରେ କଠିନତା ନାହିଁ କି ବିଳମ୍ବ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। 


* ଯଦିବା ଏଠି “ସନ୍ନ୍ଯାସଂ ପଦଟି “ଆପ୍ତୁମ୍‌' କ୍ରିୟାର କର୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଥରେ ଦ୍ିତୀୟା ବିଭକ୍ତି ହେବା ଉଚିତ, ତଥାପି ”ତୁ' 
ପଦଟିକୁ ନିପାତ ସଂଜ୍ଞା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି ସେଥମରେ କର୍ମ ଉକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ସନ୍ନ୍ଯାସଂ ପଦରେ ପ୍ରଥମା ବିଭକ୍ତି ହୋଇଛି । 


ଶ୍ଳୋକ ୭] 


ଦିତୀୟ କଥା ହେଲା, ଦେହଧାରୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେହାଭିମାନୀ 
ମନୁଷ୍ଯ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଯିଏ 
କର୍ମଫଳର ତ୍ଯାଗୀ, ସେ ହେଉଛି ବାସ୍ତବିକ ତ୍ୟାଗୀ 
(୧୮।୧୧)। ଏଥୂରୁ ଗୋଟିଏ ଗୃୂଢ଼ ତଥ୍ୟ ବ୍ଯଞ୍ଜତ 
ହେଉଛି ଯେ, ଦେହଧାରୀ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିପାରିବ ନାହିଁ 
ସତ, କିନ୍ତୁ କର୍ମଫଳ ଓ କର୍ମଫଳର ଇଢ଼ା ତ୍ୟାଗ କରିପାରିବ। 
ଅତଏବ କର୍ମଯୋଗ ହେଉଛି ସୁଗମ। 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କର୍ମଯୋଗୀ୍ରର ମହିମା ବର୍ଶଚିନା କରି ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି। କର୍ମଯୋଗୀକୁ ତକାଳ ଶାନ୍ତି ମିଳେ-- 
“ତ୍ୟାଗାଢକ୍ାନ୍ତିରନନ୍ତରମ୍‌' (ଗୀତା ୧ ୨ | ୧ ୨) | ସେ ସୁଖପୂର୍ବକ 
ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ--'ସୁଖଂ ବନ୍ଧାତ୍ବ 
ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେଂ (ଗୀତା ୫ । ୩)। ସୁତରାଂ କର୍ମଯୋଗର 
ସାଧନା ସୁଗମ, ଶୀଘ୍ର ସିଦ୍ଧଦିପ୍ରଦ ଏବଂ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ସାଧନା ବିନା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବାର ସ୍ବତନ୍ବ୍ଵ ସାଧନ । 


ଖା 
ନ୍ଦ” ବର୍ଷମାନ କର୍ମଯୋରୀକଳ ଲକଣରୁଳଜିକୁ ଜରଗକାନ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛି / 
ଯୋଗଯୁକ୍ତୋ ବିଶୁଦ୍ଧାମ୍ଫା ବିଜିତାମ୍ବା ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ । 
ସବିଭୂତାମ୍ବଭୂତାମ୍ରା କୁବିନ୍ନପି ନ ଲିପ୍ଯତେ॥ ୭॥ 


ଥଂଳୟ- କିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃଯୋହାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ବଶୀଭୂତ; ବିଶୁଦ୍ଧାମ୍ବାଚ୍ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ନିର୍ମଳ; ବିଜିତାମ୍ବାଚିଯୋହାର 
ଶରୀର ନିଜଦ୍ମ।ରା ବ ଶୀଭୂତ; ସର୍ବ ଭୂତ।ମ୍ବଭୂତ।ମ୍ବ। ସକଳ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଆମ୍ଫା ହିଁ ଯାହାର ଆମ୍ରା (ସେପରି); 
ଯୋଗଯୁକ୍ତ କର୍ମଯୋଗୀ; କୁବିଚ୍‌= (କର୍ମ) କରି; ଅପି= ମଧ୍ୟା: ନ, ଲିପ୍ୟତେ=ଲିପୁ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଯାହାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ବଶୀଭୂତ, ଅନ୍ତଃକରଣ ନିମିଳ, ଶରୀର ନିଜ ଦାରା ବଶୀଭୂତ ଏବଂ ସକଳ 
ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଆମ୍ବା ହିଁ ଯାହାର ଆମ୍ମା, ସେପରି କମିଯୋଗୀ କମି କରି ମଧ୍ଯ ତହିଁରେ ଲି ପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ବକ %/ 'ଜିତେନ୍ଦ୍ୟଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ବଶୀଭୂତ 
ହେବାର ଅର୍ଥ-ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ରାଗ-ଦ୍ବେଷରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା । 
ରାଗ-ଦ୍ରେଷରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ମନକୁ ବିଚଳିତ କରିବାର 
ଶକ୍ତି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍ନ୍ର ପାଖରେ ରହେ ନାହିଁଂ ଫଳରେ 
ସାଧକ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଇଚ୍ଜାନୁସାରେ ଯେଉଁଠି ଲଗାଇବାକୁ 
ଗ୍ରହେଁ ସେଠାରେ ଲଗାଇ ପାରେ । 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ ନିଜ ବଶରେ ରଖିବା କର୍ମଯୋଗୀ 
ସାଧକ ପାଇଁ ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗ 
ପ୍ରସଙ୍ଗଂରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍ମୁ ବଶୀଭୂତ କରିବା କଥା ବିଶେଷ- 
ଭାବେ କହୁଛନ୍ତି, ଯଥା ଯସ୍ଟ୍ରିନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ମନସା ନିୟମ୍ଯଂ 
(୩ | ୭); ତସ୍ମାତ୍ମିନ୍ଦ୍ରିୟାଣ୍ଯଦୋ ନିୟମ୍ଯ' (୩ | ୪ ୧) | 
କର୍ମ ସହିତ କର୍ମଯୋଗୀର ଅଧକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ; ତେଣୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହ ବଶୀଭୂତ ନ ହେଲେ ସେ ସାଧନାରୁ ବିଚଳିତ 
ହୋଇଯିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। କର୍ମଯୋଗ ସାଧନାରେ 
ଅନ୍ୟମାନର୍ସ୍ଘ ହିତ ନିମନ୍ତେ ସେବାଭାବ ରଖି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ସେବା କରିବା ପାଇଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ତୁ 
ନିଜ ବଶରେ ରଖିବା ଅତି ଆବଶ୍ଯକ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହ 
ବଶୀଭୂତ ନ ହେଲେ କର୍ମଯୋଗ ସାଧନା କରିବା କଠିନ | 


'ବିଶୁଦ୍ଧାମ଼ା'-- ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ନ 
ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ମଳିନ କରିବାର ମୁଖ୍ଯ କାରଣ । ଯେଉଁଠି 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥାଏ, ସେଠାରେ ହିଁ ତାହାକୁ 
ପାଇବାର କାମନା ଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 


ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ 


ଯାଇ ସାଧକ ନିଷ୍ଠାମ ହୁଏ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵ ଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକ ନିଷ୍କାମ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 

କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇଗଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଯେତେ ଶୀଘ୍ର ଏବଂ ଯେପରି 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ସେତେ ଶୀଘ୍ର ଓ ସେପରି ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଅନୁଷ୍ଠାନ ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗରେ 
ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟର ଯେତେ ମହିମା ରହିଛି, ସେତେ ମହିମା 
ଆଉ କାହାର ନାହିଁ। 

ଂବିଜିତାମ୍ବା-- ଶାରୀରିକ ସୁଖସୁବିଧା ତ୍ୟାଗ କରିବା 
କର୍ମଯୋଗରେ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ। ଯଦି ଶରୀରରେ 
ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦ ରହିବ, କର୍ମଯୋଗ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଶରୀରକୁ ନିଜ ବଶରେ ରଖିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି । 


* ଶୁଡତ଼ା ପ୍ପଷ୍ଟ୍ରା ଚ ଦୃଷ୍ଟ୍ରା ଚ ଭୁକ୍ସା ଘ୍ରାଡ଼ା ଚ ଯୋନରଃ।ନ ହୃଷ୍ୟତି ଗ୍ମାୟତି ବା ସ ବିଜ୍ଞେୟୋ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ ॥ (ମନୁସୁତି ୨ | ୯୮) 


=&୬ =“ == 


“ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ଶ୍ରବଣ, ସର୍ଶ, ଦର୍ଶନ, ଭୋଜନ ଓ ଆଘାୋାଣ କରି ମଧ୍ୟ ପ୍ରସନ ହୁଏ ନାହିଁ କି ବିଷଶ୍ଠ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାକୁ ହିଁ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ 


ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ।'”' 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


'ସବିଭୂତାମୂଭୂତାମ୍ା'-- କର୍ମଯୋଗୀ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର 
ସହିତ ନିଜର ଅଭିନତା ଥୂବାର ଅନୁଭବ ହୁଏଂ । ଯେପରି 
ଶରୀରର କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଅଙ୍ଗରେ ଆଘାତ ଲାଗିଲେ 
ଅନ୍ୟ ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ ଅଭିମାନ ନ କରି, କୃତଜ୍ଞତା ଆଶା ନ 
ରଖି ତାହାର ସେବା କରିବା ପାଇଁ ସ୍ବତଃ ତପର ହୋଇ 
ଲାଗିଯାଆନ୍ତି, ସେହିପରି କୌଣସି କାମନା, ଅଭିମାନ ଓ 
କୃତଜ୍ଞତାପ୍ରାପ୍ତିର ଇଜ୍ରା ନ ଥାଇ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ଚ ଦାରା 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବାର ଚେଷ୍ଟ୍ୟା ସ୍ବତଃ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ସେବା କରିବା ପାଇଁ ସେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ମନେ କରନ୍ ନାହିଁ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର ଅଇ୍ଗଂ ମନେ କରନ୍ତି । 

ଯେପରି ନିଜ ଶରୀରର ବି ଭିନ୍ନ ଅଙଗଂପପ୍ରତ୍ଯଙ୍ଗ 
ସହିତ ବ୍ଯାବହାରିକ ଭିନ୍ନତା ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆମ୍ରୀୟତାରେ 
ଭିନତା ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ଲୋକମର୍ଯ୍ଯାଦା ଅନୁସାରେ 
କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସାଂସାରିକ ବ୍ଯବହାର ଯଥାରୀତି 
ଭିବ ଭିନ୍ନ ହେବା ସତ୍ତ୍ରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଆମ୍ପୀୟଭାବ ସମାନ ରହେ। 

ରାଗ ନାଶ କରିବା ପାଇଁ “ସବିଭୃତାମ୍ପଭୂତାମ୍ବ୍ରାଂ 
ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ସହିତ ଏକତା ସ୍ବୀକାର 
କରିବା ଆବଶ୍ଯକ। ଉଦାରତା ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର 
ସ୍ବଭାବ ଏବଂ ସର୍ବଭୂତାମୂଭୂତାମ୍ରା ନ ହେଲେ ଉଦାରତା 


ଆସେ ନାହିଁ। 
ବିଶେଷ କଥନ 


କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ଆମେ ସର୍ବଦା ରହିପାରିବା 
ନାହିଁ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ବି ଆମ ସାଥୂରେ ସର୍ବ ଦା 
ରହିପାରିବେ ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, କ୍ରିୟା ଓ 
ପଦାଥିରେ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି, କିନ୍ଧୁ ଆମଠାରେ 
(ଆମ୍ରାରେ) କଦାପି ପରିବର୍ତନ ହେଉ ନାହିଁ। କ୍ରିୟା ଓ 
ପଦାଥି ନିରନ୍ତର ଆମକୁ ତ୍ଯାଗ କରୁଛନ୍ତି। ଆମେ ବି 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ମୁକ୍ତି ପାଇ ପାରିବା, ପରମଶାନ୍ତି 
ଲାଭ କରିପାରିବା। ସେଗୁଡ଼ିକ ସଙ୍ଗରେ ରହି ଆମେ 
ମୁକ୍ତି ବା ପରମଶାନ୍ତି ପାଇ ପାରିବା ନାହିଁ, କାରଣ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ସଙ୍ଗରେ ରହିବା ଆମର ସ୍ବଭାବ ନୂହେଁ କି 
ଆମ ସଙ୍ଗଂରେ ରହିବା ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବଭାବ ନୂହେଁ। 


ତେଣୁ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ଅନ୍ଯମାନ କଁ ସେବାରେ 
ବିନିଯୋଗ କରିଦେବା ବିଧେୟ | ଅନ୍ଯମାନକ୍କୀ ସେବାରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଆମର କୌଣସି ମହାନତା 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ବାସ୍ତବିକତା | ବାସ୍ତବିକତା ସହଜଭାବେ 
ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୂରେ ପରିଶ୍ରମ କିମ୍ବା ଅଭିମାନ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଅବାସ୍ତବିକତାରେ ହିଁ ପରିଶ୍ରମ ଓ ଅଭିମାନ ହୁଏ। 

ଯେତେବେଳେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସେବାରେ 
ବିନିଯୋଗ ହୋଇପାରିବ, ଯେତେବେଳେ ଆମ ହୃଦୟରେ 
'ଉଦାରତା' ଜାଗ୍ରତ ହେବ | ଏଠାରେ ଦୃଭ୍ତି ଦେବା ଉଚିତ 
ଯେ, ଉଦାରତା” ଆମର ସ୍ବରୂପ୍ୟ।। ତେଣୁ ଉଦାରତା 
ପାଇଁ ଧନବ୍ୟୟ କରିବାର କିମ୍ବା କୌଣସି ପରିଶ୍ରମ କରିବାର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ; କେବଳ ସୁଖୀ ପ୍ରାଣୀକୁ ଦେଖି ପ୍ରସନ୍ନ 
ହେବା ଏବଂ ଦୁଃଖୀ ପ୍ରାଣୀକୁ ଦେଖି କରୁଣାର୍ଦ୍ର ବା ଦୟାର୍ଦ୍ର 
ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ହୃଦୟରେ କରୁଣା ଜାତ ହେବା ଉଚିତ 
ଯେ, ଏ ସୁଖୀ ହେଉ | ସୁଖୀକୁ ଦେଖି ଏପରି ଭାବ ଜାଗ୍ରତ 
ହେବା ଉତିତ ଯେ, ସମସ୍ତେ ସୁଖୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ ଏବଂ 
ଦୁଃଖୀକୁ ଦେଖି ଏପରି ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ, ସଂସାରରେ 
କେହିହେଲେ ଦୁଃଖୀ ନ ରହନ୍ତୁ। 

ସାଧନା ପଥରେ ଭଗବାନ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହକୁ 
ମୁଖ୍ୟ ବାଧା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୨ | ୪୪୨) | ସୁଖୀପ୍ରାଣୀକୁ 
ଦେଖି ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା ଫଳରେ ଭୋଗ ଭୋଗିବାର ଇଚ୍ଜରା 
ନାଶ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଭୋଗ ଭୋଗିବା ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ 
ସୁଖ ମିଳେ, ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ସୁଖୀ ଦେଖିବା ଦ୍ବାରା ସେହି 
ସୁଖ ଆମକୁ ମିଳିଯିବ ଫଳରେ ଭୋଗ ଭୋଗିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିବ ନାହିଁ। ଦୁଃଖୀପ୍ରାଣୀକୁ ଦେଖି ଦୁଃଖୀ 
ହେବା ଦ୍ବାରା ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବାର ଇଚ୍ଛା ନାଶ 
ହୋଇଯାଏ, କାରଣ ନିଜ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଆମେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଗ୍ରହ କରୁଥୂଲେ ଓ ବ୍ଯୟ 
କରୁଥୂୂଲେ, ସେସବୁ ସ୍ବତଃ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ଵ ଦୁଃଖ ଦୂର 
କରିବାରେ ବ୍ଯୟ ହୋଇଯିବ। ଯେପରି ନିଜ ଉପରେ 
କୌଣସି ବିପତ୍ତି ପଡ଼ିଲେ ଆମେ ତାହାକୁ ଦୂର କରିବା 
ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛେ, ସେହିପରି ଅନ୍ଯପ୍ରାଣୀକ୍କ ଦୁଃଖ 
ଦେଖି ନିଜ ଶକ୍ତି ଅନୂସାରେ ସେମାନର୍ସ୍ଧ ଦୁଃଖ ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା ହେବାକୁ ଲାଗିବ। 


* ଶରୀରରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯାଅ ବା ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ଚ ଶରୀରକୁ ନିଜ ଶରୀରଭଳି ଦେଖ-- ଉଭୟର ପରିଣାମ ସମାନ । ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ନିଜ 
ଶରୀରଠାରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀ ସବୁ ଶରୀର ସହିତ ନିଜ ଶରୀରର ଏକତା ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି । ଏକତା ସ୍ଵୀକାର କରିବାରୁ ସେ 


ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


# ଉଦାରତା ଏକ ଗୁଣ ଏବଂ ତାହା ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ୟ | ଆମ ପାଖରେ ଥୁବା ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ଅନ୍ୟମାନଙ୍ଗ ସେବାରେ ଲାଗିଯାଉ--ଏହି 
ଭାବ ରଖି ସେ ସବୁକୁ ଯଦି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସେବାରେ ଲଗାଯାଏ, ତେବେ ଏହି ଉଦାରତା ହେଉଛି 'ଗୁଣ' | ଆମ ପାଖରେ ଥୁବା ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ 
ଆମର ନୁହେଁ--ଏପରି ବୁଝି ସେ ସବୁକୁ ଯଦି ଅନ୍ୟର ସେବାରେ ଲଗାଯାଏ, ତେବେ ଏହି ଉଦାରତା ହେଉଛି ଆମର 'ସ୍ବରୂପ'; କାରଣ ଏହା 
ଦାରା ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଜ୍ରେଦ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ବରୂପ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଯାଏ | 


ଶ୍ମୋକ ୭] 


ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ କରୁଣାରେ ଏକ ଅଦ୍ଭୁତ ରସ ଅଛି । ସେହି 
ରସ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ତେଦ କରାଇ ପରମାମ୍ୂ- 
ସ୍ବରୂପ ନିତ୍ଯରସ ସହିତ ଜୀବକୁ ଅଭିନ୍ନ କରାଇ ଦିଏ। 

ଯୋଗଯୁକ୍ତଃ'-- ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ, ବିଶୁଦ୍ଧାମ୍ପାକ ବିଜିତାମ୍ରା 
ଏବଂ ସର୍ବ ଭୂତ।ମୂଭୂତ।ମ୍ରା- ଏହି ଗ୍ବରି ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ 
କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଓଯୋଗଯୁକ୍ତଃ' କୁହାଯାଇଛି। 

ସାଧନା ଦିଗରେ ସ୍ବତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତି ନ ହେବାର ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ ହେଲା-- ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ରୁଚିରେ ଭିନ୍ନତା | ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାଂସାରିକ ମହତ୍ତ୍ବ ରହିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ରୂଚିର ବିବାଦ ପ୍ରାୟ ମେଣ୍ଟେ ନାହିଁ। 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରିବା ପାଇଁ 
ହୁଏ ଏବଂ ରୂଚି ପ୍ରାୟ ସାଂସାରିକ ପ୍ରାଣୀ, ପଦାର୍ଥ, 
ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ହୁଏ। ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ 
ରୂଚି ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ସାଧନା ସ୍ବତଃ ତୀବ୍ର ବେଗରେ 
ଆଗେଇ ଗ୍ବଲେ। ଯେଉଁ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ 
ରୂଚି ଅଭିନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରାବ୍ତ ଠାରେ ଯାହାର୍ଚ୍ଚର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ରୁଚି ଉଭୟ ଲାଗିଯାଇଛି, ଏଠାରେ 
ଯୋଗଯୁକ୍ତଃ” ପଦ ସେହି କର୍ମଯୋଗୀର୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। 

ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟାଶୀଳ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ତିଳେମାତ୍ର 
ଇଚ୍ଛା ନ ରଖିଲେ ହିଁ କର୍ମଯୋଗ ସଫଳ ହୁଏ। ଫଳ ଓ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଉଭୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଟେ । କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କ୍ମ ମନରେ 
ଫଳପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ରା ନ ଥାଏ ସତ, କିନ୍ତୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ। 
ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମିଳିପାରେ ଏବଂ ସର୍ବଦା ସାଥୂରେ 
ରହିପାରେ, ତାହାକୁ ପାଇବା କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । 
ଯାହା କାହାକୁ ମିଳେ ତ ଆଉ କାହାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ ଏବଂ 
କେତେବେଳେ ସାଥୂରେ ରହେ ତ କେତେବେଳେ ରହେ 
ନାହିଁ, ତାହା କେବେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ | ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର ହୁଏ । ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ବ 
କୌଣସି କର୍ମ, ଅଭ୍ଯାସ ଆଦିର ଫଳ ନୁହଁ । ଫଳ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ଓ ନଷ୍ଟଶୀଳ, କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରା ନିତ୍ଯ ଯଥାବତ୍‌ ରହନ୍ତି । 
କର୍ମଯୋଗୀ ଉମ୍ଭନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟାଶୀଳ ବସ୍ତୁ ଗ୍ଵହାନ୍ତି ନାହିଁ, କାରଣ 
ସେହି ଇଚ୍ଛା ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବାଧକ । ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତି କରିବାର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୂବାରୁ କର୍ମଯୋଗୀଗ୍ୂ 
ଯୋଗଯୁକ୍ତ' କୁହାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ ଯାହାଙ୍ଦୂ ଯୋଗଯୁକ୍ତଃ' କୁହାଯାଇଛି, ଷଷ୍ଠ 
ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ ତାଙ୍କୁ `ଯୋଗାରୂଢଃ' କୁହାଯାଇଛି । 
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'କୁବିନପି ନ ଲିପ୍ୟତେ'-- କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ କରୁଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। କର୍ମ ପ୍ରତି ମମତା, 
କର୍ମର ଫଳେକ୍ଥା, କର୍ମଜନିତ ସୁଖେଢ୍ରା ତଥା ତାହାର ଭୋଗ 
ଏବଂ କର୍ତ୍ତତୃ ଅଭିମାନ ଆଦି କର୍ମବନ୍ଧନର ମୁଖ୍ୟ କାରଣଂ | 
ଏହାର ନିର୍ଯ୍ୟାସ ହେଲା, କର୍ମରୁ କିଛି ନା କିଛି ପାଇବାର 
ଇଜ୍ଜା ହିଁ ବନ୍ଧନର କାରଣ ତିଳେମାତ୍ର ପାଇବାର ଇଜ୍ଜା ନ 
ଥୂବାରୁ କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ ସେଥୂରେ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର କର୍ମସମୂହ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ । 

ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ “ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବର୍ଚିନ୍ତେଂ (ଗୀତା 
୩।୨୮) “ଗୁଣ ହିଁ ଗୁଣରେ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ଯ କରୁଛି”-- 
ଏହିପରି ସ୍ବୀକାର କରି କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 
କର୍ମଯୋଗୀ ଅନ୍ଯମାନଗ୍ଚ୍ଚ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରି 
ମଧ୍ଯ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। କେବଳ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ 
ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରାଯାଉଥୁବାରୁ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ “ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବର୍ତିନ୍ତେ ଭଳି ହୋଇଯାଏ । 

ଏଠାରେ ଅପି” ପଦର ଅନ୍ଯ ଏକ ଭାବ ହେଲା, 
କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ କରିବା ସମୟରେ ତ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି, 
ଏପରି କି କର୍ମ ନ କରିବା ସମୟରେ ବି ନିଲ୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି 
(ଗୀତା ୪ | ୧୮) | କର୍ମ କରିବା ଅଥବା ନ କରିବାରେ 
ତାଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ | ୧୮) | 
ସେ ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। 

ଏହାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ଜଡ଼ତା 
ତ୍ଯାଗ କରି ଚିନ୍ମୟତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ନିଜ ଏଁକ୍ଯ ସ୍ବୀକାର 
କରନ୍ତି ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀ ସଂସାର ସହିତ ନିଜର ତଥାକଥୂତ 
ଶରୀର, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦିର ଏକ୍ଯ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ଶରୀର, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ଓ 
ସେଗୁଡ଼ିକର କ୍ରିୟାକୁ ସେ ନିଜର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର ନ 
କରି ସଂସାରର ଓ ସଂସାର ପାଇଁ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି । 
କର୍ମଯୋଗୀ ପଦାର୍ଥ, ମନ, ବୁଦି ଆଦିକୁ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର 
କ୍ରିୟାକୁ କେବଳ ସଂସାରର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରୁଥିବାରୁ 
ତାଙ୍କର ଦାରା କାହାର ହିତ ହେଲେ, କାହାକୁ ସୁଖ 
ମିଳିଲେ, କାହାର ଉପକାର ସାଧୂତ ହେଲେ, ଏଏ ସବୁ 
ମୁଁ କଲି” ବା “ମୋ ଦାରା ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା” ବୋଲି 
ସେ କିପରି ମନେ କରିବେ? କଦାପି ମନେ କରିବେ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ କର୍ତା ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 


* ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ କର୍ମଯୋଗର ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ବିବେଚନା କରି ଭଗବାନ "ମା କର୍ମଫଳହେତୁର୍ଭୁଃ ପଦରେ 
କର୍ମ ପ୍ରତି ମମତା, କର୍ମଜନିତ ସୁଖେକ୍ରା ଓ ତାହାର ଭୋଗ ଏବଂ କର୍ତ୍ତତ୍ନାଭିମାନ ଦୂର କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି ପୁନଶ୍ଟ (ମା ଫଳେଷୁ କଦାଚନ' ପଦରେ 


କର୍ମଫଳେ{଼୍ରା ନାଶ କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି । 
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± ଶୁୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


ଘଂଜିଣିଜ୍ ଭଉ/ବ-- ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରୁ ସମ୍ନ୍ଧ ବିଢ଼େଦ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ କର୍ମଯୋଗୀ୍ଜୂ ଯେତେବେଳେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ବ ସହିତ ନିଜର ଏକତୃ ଅନୁଭବ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ କର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ ଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ରହେ ନାହିଁ। 
କର୍ତ୍ତୃତୃ ନ ରହିବାରୁ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୮ | ୧୭, | 
===-=- 7 === = 


ସଂନ୍ମନ ଲର୍ମଯୋଗୀଙ୍କ କର୍ମ ବିଷୟେ କହିୟାଜି ବର୍ତମାନ ନିନ୍ଦୂ ଦୁଲଟି ଜ୍ମ୍ରୋଳଳଳ ଜରବନ ସାନୟ/ଠୋଟ ଯାଧନ ସମ୍ଭବ କଯୁଛି / 
ନୈବ କିଞ୍ଚିକ୍ରରୋମୀତି ଯୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍ବ। 


ପଶ୍ୟଞ୍ଚଶୂଣ୍ବନ୍‌ ସ୍ମୃଶଞ୍ଚଘ୍ରନ୍ତଶ୍ନନ୍‌ ଗଳ୍ରନ୍ଵ ସ୍ବପଞ୍ଶ୍ବସନ୍‌ ॥ ୮ ॥ 
ପ୍ରଳପନ୍ଵ ବିସ୍ପଜନ୍୍‌ ଗୂହ୍‌ଣଟ୍‌ ନୂନ୍ମିଷନ୍ତ୍ରମିଷନ୍ତପି । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟାଥେଷୁ ବତ୍ତିନ୍ତ ଇତି ଧାରୟବ୍‌ ॥ ୯ ॥ 
ଅନୟ" ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌- ତତ୍ତ୍ବଦେତ୍ତା; ଯୁକଃ୪ସାଝଂୟଯୋଗୀ; ପଶ୍ଯନ ଦେଖି) ଶୁଣ୍ନ୍‌ ¬ ଶୁଣି; ସ;ଶନ୍‌ ଛୁଇଁ; ଜିସ୍‌ ¬ ଶୁଙ୍ଘ; 
ଅଶ୍ନଟ ଖାଇ; ଗଳନଚ୍‌ = ଚାଲି; ଗୂହ୍‌୍ଣଚ୍‌ ¬ ଗ୍ରହଣ କରି; ପ୍ରଳପନଚ୍‌ କହି; ବିସୁଜନ୍‌ ତ୍ୟାଗ କରି; ସ୍ପନଚ୍‌ = ଶୋଇ; ଶ୍ବସଚ୍‌¬ ଶ୍ଵାସ 
କ୍ରିୟା କରି; ଉନ୍ମିଷଟ୍‌ ୭ ଆଖି ଖୋଲି (ଓ); ନିମିଷଟ୍‌ ଆଖି ବୁଜି; ଅପି ମଧ୍ଯ; ଇନ୍ଦିୟାଣିିଇଦିୟଗଣ,; ଇନ୍ଦ୍ିିୟାଥୈଷୁ _ଇନ୍ଦିୟଗଣକୀ 
ବିଷୟରେ; ବର୍ଚିନ୍ତେଇ୍ପ୍ରବର୍ତିତ ହେଉଛନ୍ତି; ଇତି ବୋଲି; ଧାରୟବ ବୁଝି; କିଞ୍ଚିତ୍‌, ଏବ (ମୁଁ ସ୍ୟଂ) କିଛି ହେଲେ; 
ନ, କରୋମି=କରୁ ନାହିଁ; ଇତିଚିଏପରି; ମନ୍ୟେତ=ମାନିବା ଉଚିତ । 
ତତ୍ତ୍ଵବବେତ୍ତା ସାଖଝ୍ଯଯୋଗୀ ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, ଛୁଇଁବା, ଶୁଂଘିବା, ଖାଇବା, ଗ୍ବଲିବା, ଗ୍ରହଣ କରି ବା, 
କହିବା, (ମଳମୃତ) ତ୍ଯାଗ କରିବା, ଶୋଇବା, ଶ୍ଵାସ ନେବା, ଆଖି ଖୋଲିବା ଓ ବନ୍ଦ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା କରି ମଧ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କ୍ ବିଷୟରେ ସବୁକିଛି କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ବୁଝି “ମୁଁ (ସ୍ଵୟଂ) କିଛିହେଲେ 


କରୂ ନାହିଁ-- -ଏପରି ମାନିବା ଉଚିତ | 

ବ#ର6/ ତତ୍ତ୍ଵବବିତୃ ଯୁକତଃ'-¬ ଏଠାରେ ଏହି ପଦଟି 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ସେହି ବିବେକଶୀଳ ସାଧକର ବାଚକ, 
ଯିଏ ତତ୍ତ୍ବବିତ୍‌ ମହାପୁରୂଷର୍କ୍ଚ ପରି ନିର୍ଭାନ୍ତ ଅନୂଭବ 
କରିବା ପାଇଁ ତତ୍ପର ରହେ। ତାହାଠାରେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଛି, ମୋ ସହିତ ସେହି କ୍ରିୟାର କୌଣସି 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ନାହିଁ - ଏହି ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ। 

ଯିଏ ନିଜଠାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବରୂପରେ ତିଳେମାତ୍ର ବି 
କୌଣସି କ୍ରିୟାର କର୍ତ୍ତୁତୁ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ 
ହେଉଛନ୍ତି “ତତ୍ତ୍ଵବିତ।। ସେ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ସ୍ବାଭାବିକ 
ସାବଧାନ ରହନ୍ତି ଯେ, ସ୍ବରୂପରେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ ଆଦୌ ନାହିଁ। 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ 
ପ୍ରାଣ ସହିତ ସେ କଦାପି ନିଜର ଏକତ୍ସ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି 
ନାହିଁ,୨ ତେଣୁ ଏମାନର୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ହେଉଥୂବା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ 
ସେ ନିଜର କ୍ରିୟା ବୋଲି କିପରି ମାନି ପାରିବେ 

ବାସ୍ତବରେ ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ସ୍ଥିତି ସ୍ଵତଃ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ସେମାନେ ସ୍ବରୂପକୁ 
କ୍ରିୟାସମୂହର କର୍ତା ମନେ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୩। ୨୭) । 
ପରମାମ୍ପାଚ୍ତର ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ବଳରେ ସମଷ୍ଟି ସଂସାରର 


କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ପାଦିତ ହେଉଛି, ସେହି ଶକ୍ତି ବଳରେ 
ବ୍ଯଷ୍ଟି ଶରୀରର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ସମ୍ପାଦିତ ହେଉଛି । 
କିନ୍ଧୁ ସମଷ୍ଟିର କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ ଏହି ବ୍ଯଷ୍ଟ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମାନିନେବା ହେତୁ ମନୁଷ୍ଯ ବ୍ଯଷ୍ଟିର କେତେକ କ୍ରିୟାକୁ 
ନିଜର କ୍ରିୟା ବୋଲି ମାନିନିଏ। ଏହି ଧାରଣା ବା ସ୍ବୀକୃତି 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ସାଧକ କଦାପି 
ନିଜକୁ କତ୍ତୀ ନ ମାନିବା ଉଚିତ। ଲେଶମାତ୍ର ବି 
କର୍ତ୍ତୃତୃଭାବ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସାଧକ ବୋଲାଏ। ନିଜଠାରେ 
କର୍ତ୍ୁତ୍ର ଥିବାର ଭାବନା ଦୂର ହୋଇ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ 
ହେଲେ, ତାଙ୍କୁ ତତ୍ବବଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ କୁହାଯାଏ। ଯେପରି 
ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥାରୁ ଜାଗି ଉଠିଥୂବା ମନୂଷ୍ଯର ସ୍ବପ୍ନ ସହିତ 
ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହି, ସେହିପରି ଶରୀରାଦି 
ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥରେ ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟା ସହିତ ତତ୍ତ୍ଵକଜ୍ଞ 
ମହାମ୍ପାବ୍ଦର ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ (କର୍ତ୍ତତୃଃ ରହେ ନାହିଁ। 
ଯିଏ ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପୁରୁଷର ବିଭାଗକୁ ଜାଣନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଗୁଣ ଓ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଛି, ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ଗୁଣ ଓ କ୍ରିୟା ନାହିଁ ବୋଲି ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଜାଣନ୍ତି, 
ଏଠାରେ ତାଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵ ବିଡ଼' କୁହାଯାଇଛି । ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ 


ଶ୍ଳୋକ ୮-୯] 


ନିର୍ବିକାର ତତ୍ତ୍ଵ ସମସ୍ତକ୍କର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର । ସମସ୍ତଙ୍କର 
ପ୍ରକାଶକ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ସେ ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ 
ଜଡ଼ିତ। ପ୍ରକାଶ୍ୟ (ଶରୀରାଦି)ରେ ଘନିଷ୍ଠ ଭାବେ ଜଡ଼ି 
ରହିଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରକାଶକ ସଦୈବ ପ୍ରକାଶକ ହୋଇ 
ରହେ ଏବଂ ପ୍ରକାଶ୍ଯ ସଦୈବ ପ୍ରକାଶ୍ଯ ହୋଇ ରହେ। 
ଏମିତି କି ସେ ସମସ୍ତକ୍ତର ଆଧାର ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସମସ୍ତକ୍କତର (ଆଧେୟର) ପ୍ରତ୍ୟେକ କଣିକାରେ ବ୍ଯାପି 
ରହିଛି; କିନ୍ତୁ ସେ କେବେ ଆଧେୟ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ 
ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାରରେ “କରିବା” ଓ ହେବା ନାହିଁ। 
“କରିବା” ଓ ହେବା” ରୂପକ ପରିବର୍ତନ ତ କେବଳ 
ସେହି ପ୍ରକାଶ୍ୟ ବା ଆଧେୟରେ ଘଟେ। ଏହିପ୍ରକାରେ 
ପ୍ରକାଶକ ଓ ପ୍ରକାଶ୍ୟ ବା ଆଧାର ଓ ଆଧେୟର ପ୍ରଭେଦକୁ 
ଯେ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଜାଣିନିଅନ୍ତି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌' | 
ଏହି ପ୍ରକୃତି (କ୍ଷେତ୍ର ଓ ପୁରୁଷର (କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର) ବିଭାଗକୁ 
ଜାଣିବା କଥା ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୬ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଏବଂ ଆଗାମୀ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୪ର୍ଥ ଓ ୫ମ 
ଶ୍ରୋେକରେ ତଥା ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨ୟ, ୧୯ଶ, 
୨୩ଶ ଓ ୩୪ଶ ଶ୍ଣୋକରେ କହିଛନ୍ତି। 

“ପଶ୍ୟଞ୍ଚଶୃଣ୍ବବ୍ସ୍ପଶନ...... ଉନୁଷନିମିଷନାପି- ଏଠାରେ 
ବର୍ଷିତ ଦର୍ଶନ, ଶ୍ରବଣ, ସ୍ପର୍ଶ୍‌। ଆଘ୍ରାଣ ଓ ଭୋଜନାଦି 
ପାଞ୍ଚଗୋଟି କ୍ରିୟା (ଯଥାକ୍ରମେ ନେତ୍ର, ଶ୍ରୋତ୍ର, ତୃକ୍‌, ଘ୍ରାଣ 
ଏବଂ ରସନାଃ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର କ୍ରିୟା ଅଟେ। ଗ୍ବଲିବା, 
ଗ୍ରହଣ କରିବା, କହିବା ଏବଂ ମଳମୂତ୍ର ତ୍ଯାଗ କରିବା-¬ 
ଏହି ଗ୍ରରୋଟି କ୍ରିୟା (ଯଥାକ୍ରମେ ପାଦ, ହସ୍ତ, ବାକ୍‌, 
ମଳଦ୍ଦାର ଓ ଉପସ୍ଥ--ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି) କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟର କ୍ରିୟାଂ 
ଅଟେ। ଶୋଇବା କ୍ରିୟାଟି ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହୁଏ। ଶ୍ଵାସ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ହେଉଛି ପ୍ରାଣର କ୍ରିୟା ଏବଂ ଆଖି ପଲକ 
ପଡ଼ିବା “କୂର୍ମ” ନାମକ ଉପପ୍ରାଣର କ୍ରିୟା। 

ଉପରୋକ୍ତ ତେରଗୋଟି କ୍ରିୟା ବ୍ୟବହାର କରି ଭଗବାନ 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ, କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣ, ପ୍ରାଣ ଓ ଉପପ୍ରାଣରେ 
ହେଉଥୁବା ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ଏହାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ପ୍ରାଣ ଦାରା ହୁଏ, ସ୍ବୟଂ ଦାରା 
ନୁହେଁ । ଦିତୀୟ ଭାବଟି ହେଲା, ବର୍ଣ୍ି, ଆଶ୍ରମ, ସ୍ଵଭାବ ଓ 
ପରିସ୍ତିତି ଅନୁସାରେ ଶାସ୍ତ୍ର ବିହିତ ଶରୀରନିବ୍ବାହ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
କ୍ରିୟା, ଖିଆପିଆ କରିବା, ବ୍ୟବସାୟ କରିବା, ଉପଦେଶ 
ଦେବା, ଲେଖିବା, ପଢ଼ିବା, ଶୁଣିବା, ବିଚାର କରିବା ଇତ୍ୟାଦି 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


391 


କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଯେ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍କ୍ନ ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ, ଏ 
କଥା ନୂହେଁ। ତାଙ୍କଵ ଦ୍ବାରା ଏସବୁ କ୍ରିୟା ଅବଶ୍ୟ ହୁଏ। 
ପଢ଼ିବା, ଲେଖିବା, ବିଗ୍ଵର କରିବା, ଭୋଜନ କରିବା, 
ଦେଖିବା ଆଦି ଯେଉଁ ସବୁ କ୍ରିୟା ମନୂଷ୍ୟ ଜାଣିଶୁଣି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଲଗାଇ କରେ, ସେ ନିଜକୁ ସେହି ସବୁ 
କ୍ରିୟାର କର୍ତା ମନେକରେ। କିନ୍ତୁ କେତେଗୁଡ଼ିଏ କ୍ରିୟା 
ସ୍ଵତଃ ହୋଇଥାଏ, ଯାହାକୁ ମନୁଷ୍ୟ ଜାଣୁଶୁଣି କରେ ନାହିଁ; 
ଯଥା ଶ୍ଵାସ-ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଗ୍ବଲିବା, ଆଖି ପିଛଡ଼ା ପଡ଼ିବା ଇତ୍ୟାଦି | 
ତା'ହେଲେ ନିଜକୁ ଉକ୍ତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର କର୍ତୀ ମନେ କରିବା 
ଅନୁଚିତ ବୋଲି ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ କାହିଁକି କୁହାଯାଇଛି? 
ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ସାଧାରଣ ଭାବେ ଶ୍ବାସପ୍ରଶ୍ଵାସ 
ଗ୍ବଲେ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣାୟାମ ଇତ୍ୟାଦି କରିବା ସମୟରେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଜାଣି ବୁଝି ଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ କରେ। ସେହିପରି ଆଖି ପଲକ 
ପଡ଼ିବାରୂପକ କ୍ରିୟାକୁ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ଜାଣିଶୁଣି କରିପାରେ । 
ତେଣୁ ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର କତ୍ତୀ ନ ମାନିବା ପାଇଁ 
କୁହାଯାଇଛି । ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ଯେପରି ମନୁଷ୍ୟ 'ଶ୍ବସଚ୍‌ ଉନ୍ମିଷନ୍‌ 
ନିମିଷଟ୍‌' (ଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ଆଖି ମୁଦିବା ଓ ଖୋଲିବା) 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଆପେ ଆପେ ହେଉଛି ବୋଲି ମନେ କରି 
ନିଜକୁ ତାହାର କର୍ତା ମନେକରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଅନ୍ଯ 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାଭାବିକ ହେଉଛି ବୋଲି ମନେକରି 
ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାର କର୍ତା ନ ମାନିବା ଉଚିତ । 
ଏଠାରେ 'ପଶ୍ଯନୁବ' ଆଦି ଯେଉଁ ତେରଟି କ୍ରିୟା 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ସେସବୁ ଆଧାର ବିନା ହେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସେସବୁ କ୍ରିୟା ଯାହାର ଆଶ୍ରୟରେ ହୁଏ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ଯିଏ ଆଧାର, ସେଥୂରେ 
କଦାପି କୋଣସି କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପ୍ରକାଶିତ 
ହେଉଥୁବା ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ ବିନା ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ଏହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଯେଉଁ ପ୍ରକାଶରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହେଉଛି ଓ ଯେଉଁ ପ୍ରକାଶର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ସେହି ପ୍ରକାଶରେ 
କଦାପି କୌଣସି କ୍ରିୟା ହୋଇ ନାହିଁ, ହୁଏ ନାହିଁ, ହେବ 
ନାହିଁ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ କି ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ। ଏତାଦୃଶ ତତ୍ତ୍ଵ ସମସ୍ତକ୍କର ଆଧାର, ପ୍ରକାଶକ ଓ 
ସ୍ବୟଂ ପ୍ରକାଶସ୍ଵରୂପ ଅଟେ । ସବୁଥୂରେ ପୂରି ରହିଥୂଲେ ବି 
ସେ କିଛି କରେ ନାହିଁ। ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷିତ 
କରାଇବା ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତେରଗୋଟି କ୍ରିୟାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 
'ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଷୁ ବତ୍ତିନ୍ତ ଇତି ଧାରୟବ'-- ଯଦି 
ସ୍ବରୂପରେ କର୍ତ୍ତୃତୁ ନାହିଁ, ତେବେ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ କିପରି ଓ 


* ଏଠି ପାଞ୍ଚଗୋଟି କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ କ୍ରିୟାର ବର୍ଣ୍ଟନା ଗ୍ଵରୋଟି କ୍ରିୟାର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରାଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମଳଦ୍ବାର କ୍ରିୟାର ବର୍ଷ୍ଵନା 


'ବିସୃଜନ୍‌' କ୍ରିୟାର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରାଯାଇଛି | 
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କାହା ଦ୍ବାରା ହେଉଛି? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଯାଇ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କୀ ଦ୍ବାରା ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍କର ବିଷୟରେ ହିଁ ହେଉଛି। ଏଠାରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କର କର୍ତ୍ତୃତୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ଭଗବାନବ୍କର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୂହେଁ, ବରଂ ସ୍ବରୂପକୁ କର୍ତ୍ତତୃରହିତ (ନିର୍ଲିପ୍ର) 
ବୋଲି କହିବା ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 

ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ, କର୍ମୈନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ଅନ୍ତଃକରଣ, ପ୍ରାଣ, 
ଉପପ୍ରାଣ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତଙ୍କୁ “ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି” ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
କରାଯାଇଛି। ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ ରସ ଓ ଗକ୍ଧ--ଏଗୁଡ଼ିକ 
ଇନ୍ଦ୍ରିରର ପାଞ୍ଚଗୋଟି ବିଷୟ। ଏହି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣବ୍କର ବ୍ଯବହାର ହୁଏ। ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣବ୍କର ବିଷୟ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ତେଣୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କ୍ 
ଦାରା ହେଉଥୁବା ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ହେଉଛି । 

(୧) ପ୍ରକୃତେଃ କ୍ରିୟମାଣାନି ଗୁଣୈଃ କର୍ମାଣି ସବିଶଃ । 

(ଗୀତା ୩ | ୨୭) 

(୨) ପ୍ରକୃତ୍ୟୈବ ଚ କର୍ମାଣି କ୍ରିୟମାଣାନି ସଵିଶଃ । 

(ଗୀତା ୧୩| ୨୯) 
ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ବିଷୟକୁ “ଗୁଣ” କୁହାଯାଏ। ତେଣୁ ଗୁଣ ହିଁ ଗୁଣରେ ସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରେ--“'ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବର୍ଚିନ୍ତେ' (ଗୀତା ୩ | ୨ ୮) | 
ଗୁଣ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କେହି କର୍ତା ନାହିଁ-- “ନାନ୍ଯ" ଗୁଣେଭ୍ୟଃ 
କର୍ତାରଂ ଯଦା ଦ୍ରଷ୍ଟାନୂପଶ୍ୟତି' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୯) | ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଛି ବୋଲି କୁହାଯାଉ 
ବା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ହେଉଛି ବୋଲି କୁହାଯାଉ 
କିମ୍ବା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦାରା ହେଉଛି ବୋଲି କୁହାଯାଉ, ବସ୍ତୁତଃ 
କଥା ହେଉଛି ଗୋଟିଏ । 

କ୍ରିୟାର ଅର୍ଥ ହେଲା ପରିବର୍ତନ। ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ 
ପରିବର୍ତନରୂପକ କ୍ରିୟା ହୁଏ । ସ୍ବରୂପରେ ପରିବର୍ତନରୂପକ 
କ୍ରିୟା ଆଦୌ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ ପ୍ରକୃତି ନିରନ୍ତର 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ସ୍ବରୂପ କର୍ତ୍ତୃତୃରହିତ। ପ୍ରକୃତି କେବେ 
ଅକ୍ରିୟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଓ ସ୍ବରୂପରେ କେବେ କ୍ରିୟା 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ କ୍ରିୟାମାତ୍ରକେ ପ୍ରକାଶ୍ଯ ଅଟେ ଏବଂ 
ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି ତାହାର ପ୍ରକାଶକ । 

“ନୈବ କିଞ୍ଚିତ଼ କରୋମୀତି ମନ୍ୟେତ'-¬ ଏଠାରେ 
ମୁଁ. (ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟରୁ) କର୍ତା ନୁହେଁ' ର ତାପର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ 
ମୁଁ (ସ୍ବରୂପ) ପୂର୍ବରୁ କର୍ତା ଥୂଲି । ସ୍ବରୂପରେ ଏବେ କର୍ତ୍ୃତୃ 
ନାହିଁ, ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା କି ଭବିଷ୍ଯତରେ ହେବ ନାହିଁ। 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଛି | କାରଣ ପ୍ରକୃତି ନିରନ୍ତର 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ଏବଂ ପୁରୁଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚେତନଂତତ୍ତ୍ବ ସର୍ବଦା 
କ୍ରିୟାରହିତ । ଚେତନ ଅନାଦିକାଳରୁ ଭୁଲ୍‌ ବଶତଃ ପ୍ରକୃତିର 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


କାର୍ଯ୍ୟ ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ କରିନେବାରୁ ସେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜର କ୍ରିୟା ବୋଲି ମାନିବାରେ ଲାଗେ ଏବଂ ନିଜେ 
ସେହି କ୍ରିୟାର କତ୍ତା ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୩ । ୨୭” | 

ଯେପରି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ରେଳଗାଡ଼ିରେ ବସେ, 
ଗ୍ବଲେ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ରେଳଗାଡ଼ି ଗ୍ରଲୁଥୂବାରୁ ସେ ନ 
ଗ୍ବଲିଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଗ୍ରଲିବା କ୍ରିୟା ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଗାଡ଼ିରେ ଚଢ଼ିଥୁବାରୁ ସେ ଚଳନ କ୍ରିୟାରୂ ରହିତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କ୍ରିୟାଶୀଳ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ସ୍ତୂଳଳ ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଓ କାରଣ କୌଣସି ଶରୀର 
ସଙ୍ଗେ ଯଦି ସ୍ଵୟଂ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିଦିଏ, ତେବେ ସେ କର୍ମ 
ନ କରି ମଧ୍ୟ ସେହି ଶରୀରରେ ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର 
କତ୍ତା ନ ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହିଁ। 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅନ୍ତଃକରଣ ପ୍ରଭୂତି ସହିତ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ କେବେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ସେ ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ମୁୂଡ଼ ଅନୂଭବ କରନ୍ତି ନାହିଁ 
(ଗୀତା ୫।୧୩)। ଯେପରି ବାଳକରୁ ବୃଦ୍ଧ ହେବା, 
ସମୟାନୁକ୍ରମେ ବାଳ ପାଚିବା, ଖାଦ୍ୟ ଜୀର୍ଣ୍ଣ ହେବା, 
ଶରୀର ସବଳ ବା ଦୁର୍ବଳ ହେବା ପ୍ରଭୂତି କ୍ରିୟା 
ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ହୁଏ, ସେହିପରି ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ହେଉଥୁବାର ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ ନିଜକୁ କୌଣସି କ୍ରିୟାର 
କତ୍ତା ବୋଲି ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଗୀତାରେ ନିଜକୁ କର୍ତା ମନେ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିବ୍କର 
ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି (୩।୨୭)”। ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପକୁ କର୍ତା 
ମାନୂଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମଳିନ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ଓ ଦୁର୍ମତି 
କୁହାଯାଇଛି (୧୮ | ୧୬) | କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପକୁ ଅକତ୍ତା ମନେ 
କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ପ୍ରଶଂସା କରାଯାଇଛି (୧୩ । ୨୯”) । 

'ବଂ' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ସାଧକ କେବେ ବି ନିଜଠାରେ ତିଳେମାତ୍ର କର୍ତ୍ତୃତୃ 
ଥୂବାର ଅଭିମାନ ନ କରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର 
ନିଜକୁ କୌଣସି କର୍ମର କର୍ତା ମନେ ନ କରୁ। ନିଜଠାରେ 
କର୍ତୃତୃଭାବନା ନ ରହିଲେ ତାଂଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ କାର୍ଯ୍ୟର 
ସଂଜ୍ଞା “କର୍ମ” ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ “କ୍ରିୟା” ହୁଏ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଚେଷ୍ଟ୍ୀମାତ୍ରଂ କୁହାଯାଏ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର 
୩୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ 
କ୍ରିୟାକୁ “ଚେଷ୍ଟତେଂ ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। 

ଏଠାରେ 'ଏବ' ପଦ ଦେବାର ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥଟି ହେଲା, 
ସ୍ବୟଂର ଶରୀର ସହିତ ଯେତେ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟୁ ହେଲେ ମଧ୍ୟ, 
ସେ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଯେତେ ମିଳିମିଶି ରହିଲେ ଏବଂ ନିଜକୁ 
କର୍ତା ବୋଲି ମାନିନେଲେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୟଂରେ କେବେ କର୍ତ୍ତୃତୃ 


ଶ୍ଳୋକ ୮-୯] 


୫* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆସେ ନାହିଁ କି କଦାପି ଆସିପାରେ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ତାଦାମ୍ର୍ୟ କରି ସ୍ବୟଂ ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ସ୍ଵୀକାର କରେ; 
କାରଣ ଏହାର ସ୍ବୀକାର ଓ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ଅଛି, ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତା ଅଛି। ତେଣୁ ସେ ନିଜକୁ କତ୍ତୀ ମଧ୍ଯ 
ମାନିନିଏ। କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଦେଖେ, 
ସେତେବେଳେ ତାକୁ ନିଜର ଅକର୍ତ୍ତତୃ ମଧ୍ଯ ଅନୂଭବ 
ହୁଏ। ଏପରି ଦୁଇଟି କଥା (ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତୃ ମାନିବା ଓ 
ନ ମାନିବା) ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସ୍ଵୟଂରେ କେବେ କର୍ତତୃ ଆସେ 
ନାହିଁ। ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି, ଶରୀରରେ ରହି ମଧ୍ୟ ସେ କିଛି କରେ ନାହିଁ କି 
ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । କେବଳ ପ୍ରକୃତିସ୍ତ ପୁରୁଷ ହିଁ ଭୋକ୍ତା ହୁଏ 
(ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | ଗୁଣ ତଥା କର୍ମଫଳର ଭୋକା ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ସେ ବସ୍ତୁତଃ ନିଜ ସ୍ବରୂପରୁ କେବେ ବ୍ଯୁତ ହୁଏ 
ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ନ ଥୂବାରୁ ତା”ଠାରେ 
ଲିପ୍ତତା ଭାବ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୁଏ। 

ଯଦ୍ୟପି ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟରୁ ପୁରୁଷ ସ୍ଵୟଂ ନିର୍ଲିପ୍ର, ତା'ଠାରେ 
ଭୋକ୍ତୃତୂ ନାହିଁ କି ହୋଇପାରିବ ନାହି, ତଥାପି ସ୍ବୟଂ 
ପୁରୁଷ ହିଁ ସୁଖ-ଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୁଷ (ଚେତନ) 
ନିଜେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ, ଜଡ଼ ନୂହେଁ। କାରଣ ଜଡ଼ରେ 
ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବାର ଶକ୍ତି ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ନାହିଁ । ତେବେ 
“ପୁରୁଷଠାରେ ଭୋକ୍ତତୃ ନାହିଁ” ଏବଂ “ସୁଖ-ଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା 
ପୁରୁଷ ହିଁ ହୁଏ”-ଏ ଦୁଇଟି କଥାର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ହେବ 
କିପରି? ଭୋଗ ସମୟର ଭୋଗାକାର ବା ସୁଖଦୁଃଖାକାର 
ବୃଭ୍ତି ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର ଏବଂ ତାହା ପ୍ରକୃତିରେ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
ସେହି ବୃତ୍ତି ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ର୍ୟ୍‌ ହେବା ଦ୍ବାରା ପୁରୂଷ ନିଜେ 
ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ମୁଁ ସୁଖୀ” ଆଉ ମୁଁ ଦୁଃଖୀ”-¬ 
ଏପରି ସ୍ବୟଂ ପୁରୁଷ ହିଁ ମାନିନିଏ । ପୁରୁଷ ବିନା ଏହିପରି 
ମାନିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ମାନିବା ପୁରୁଷଠାରେ 
ହିଁ ହୋଇପାରେ, ଜଡ଼ରେ ନୂହେଁ| ଏହି ଦୃଷ୍ଝରୁ ପୁରୁଷକୁ 
ଭୋକ୍ତା କୁହାଯାଇଛି। ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବାରୂପକ କ୍ରିୟାକୁ 
ନିଜଠାରେ ମାନିଲେ ବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖବେଳେ ସୁଖୀ ଓ 
ଦୁଃଖବେଳେ ଦୁଃଖୀ-- ଏପରି ଧାରଣା ନିଜଠାରେ ଆରୋପ 
କଲେ ବି ପୁରୁଷ ସ୍ଵରୂପତଃ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ସୁଖଂଦୁଃଖର ପ୍ରକାଶକ 
ହୋଇ ରହେ। ଏହି ଦୃଷ୍ଝିରୁ ପୁରୁଷଠାରେ ଭୋକ୍ତୃତୃ ନାହିଁ 
କି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। ସଂକୀର୍ଶ୍ରତା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଭୋକ୍ତତ୍ଦ 
ଆସେ ଏବଂ ସଂକୀର୍ଶ୍ରତା ଅହଂକାରରୁ ଜାତ ହୁଏ । ଅହଂକାର 
ହେଲା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଜଡ଼ | ସୁତରାଂ 
ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଜଡ଼ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋକ୍ତୃତୃ ମଧ୍ଯ ଜଡ଼। 
ତେଣୁ ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ଠାରେ ଭୋକ୍ତତ୍ୃ ନାହିଁ । ଯଦି ପୁରୁଷ 
ସୁଖରେ ସୁଖୀ ଓ ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ହେଉଥାନ୍ତା, ତେବେ 


ଏହାର ସ୍ବରୂପ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହିଁ ହୋଇଥାନ୍ତା କାରଣ 
ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଉଭୟର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି। ସେହିପରି 
ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତା, ଯାହା କି ସର୍ବଥା 
ଅଯୋକ୍ତିକ; କାରଣ ଗୀତାରେ ଏହାକୁ ଅକ୍ଷର, ଅବ୍ୟୟ ଓ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ତତ୍ଵାଜ୍ଞ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟ ଏହାର 
ସ୍ବରୂପକୁ ଏକରସ ଓ ଏକରୂପ ବୋଲି ମାନିଛନ୍ତି। ଯଦି 
ପୁରୁଷକୁ ସୁଖବେଳେ ସୁଖୀ ଓ ଦୁଃଖବେଳେ ଦୁଃଖୀ ମାନିବା, 
ତେବେ ଏହା ସର୍ବଦା ଏକରସ ଓ ଏକରୂପ ରହୁଛି ବୋଲି 


କିପରି କୁହାଯାଇ ପାରିବ 


ବିଶେଷ କଥନ 


ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ଅହଂକାର- 
ବିମୂଢାମ୍ବା କର୍ତାହମିତି ମନ୍ଯତେଂର “ମନ୍ଯତେଂ ପଦରେ 
ଯେଉଁ କଥା କୁହାଯାଇଥୂଲା, ଏଠାରେ “ନୈବ କିଞ୍ଚିତ 
କରୋମୀତି ଯୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତତ୍ତ୍ବ ବିଡଂର “ମନ୍ୟେତଂ 
ପଦରେ ତାହାର ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି । 'ମନ୍ଯେତଂ ପଦର 
ଅର୍ଥ ମାନିବା ନୁହେଁ, ବରଂ ଅନୁଭବ କରିବା; କାରଣ 
“ସ୍ବରୂପରେ କ୍ରିୟା ନାହି -ଏହା ଅନୁଭବର କଥା, ମାନିବା 
କଥା ନୁହେଁ। କର୍ମ କରୁଥୁବା ଓ କରୁ ନ ଥୂବାବେଳେ 
ଉଭୟ ଅବସ୍ତାରେ ସ୍ବରୂପର ଅକର୍ତ୍ତୃତୃ ଯେମିତି କି 
ସେମିତି ଥାଏ। ତେଣୁ ତତ୍ବ୍ବବିତ୍‌ ପୁରୁଷ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି 
ଯେ, କର୍ମ କରିବାବେଳେ ବି ମୁଁ ସେଇ ଥୂଲି ଆଉ କର୍ମ 
ନ କରିବାବେଳେ ବି ସେଇ ରହିଲି; ତେଣୁ କର୍ମ କରିବା 
ଅଥବା ନ କରିବାରେ ନିଜ ସ୍ବରୂପ।ଅସତ୍ତା)ୁ ରେ କ”ଣ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସିଲା? ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବରୂପ ତ ପୂର୍ବବତ୍‌ ଅକର୍ତା 
ରହିଲା। ଏହିପ୍ରକାରେ ପ୍ରକୃତିର ପରିବର୍ତନଶୀଳତାର 
ଜ୍ଞାନ (ଅନୁଭବ) ସମସ୍ତଙ୍କୁ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ସ୍ବରୂପର 
ପରିବର୍ତନର ଜ୍ଞାନ କାହାକୁ ହୁଏ ନାହିଁ। ସ୍ବରୂପ ହିଁ ସକଳ 
କ୍ରିୟାର ନିର୍ଲିପ୍ତ ଆଶ୍ରୟ ଆଧାର ଓ ପ୍ରକାଶକ । ସେଥୂରେ 
କେବେ ଟିକିଏ ବି ପରିବର୍ତନର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ। 

ସ୍ବରୂପରେ କେବେ ଅଭାବ ନାହିଁ । ସେ ଯେତେବେଳେ 
ଆସକ୍ତି ହେତୁ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟ ମାନିନିଏ, ତାକୁ ନିଜ ଭିତରେ 
ସେତେବେଳେ ଅଭାବ ପ୍ରତୀତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ସେହି 
ଅଭାବର ପୂର୍ତି ପାଇଁ ସେ ପଦାର୍ଥ କାମନା କରିବାରେ 
ଲାଗିପଡ଼େ | କାମନାପୂର୍ତି ପାଇଁ ତା'ଠାରେ କର୍ତ୍ୃତୃ ଆସେ; 
କାମନା ନ ହେଲେ ସ୍ବରୂପରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଆସେ ନାହିଁ। 

ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ କରି ସ୍ଵୟଂ କୌଣସି କ୍ରିୟା 
କରିପାରେ ନାହିଁ । କାରଣ ଯେଉଁ କରଣ ଦ୍ବାରା କର୍ମ ହୁଏ, 
ସେହି କରଣ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର । କର୍ତା କରଣର ଅଧୀନ। 
ଯେତେ ସୁଯୋଗ୍ୟ ବଣିଆ ହୋଇଥୁଲେ ବି ଯେପରି ସେ 
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ଲେହି, ହାତୃୁଡ଼ି ଆଦି ଉପକରଣ ବିନା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ କର୍ତ୍ତତ୍ବ ଆସେ, ତେଣୁ ନିଜକୁ 
କରିପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି କରଣ ବିନା କର୍ତା କୌଣସି । କର୍ତା ମାନିବା ପରଧର୍ମ। ସ୍ବରୂପରେ କର୍ତ୍ତୃତ଼ ନାହିଁ ତେଣୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବ ନାହିଁ। ଯୋଗ୍ୟତା, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ କରଣ । ନିଜକୁ ଅକର୍ତ୍ତା ମନେ କରିବା ସ୍ବଧର୍ମ। ଯେପରି ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ହିଁ ନିଜଠାରେ । ନିଜ ବ୍ରାହ୍ମଣତୂରେ (ମୁଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏହି ଭାବରେ) ନିରନ୍ତର 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଏ ତିନୋଟିର ହ୍ରାସ-ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପ ¦ ସିତ ରହେ, ସେହିପରି ତତ୍ତ୍ବବିତ୍‌ ନିଜ ଅକର୍ତୃୃତୃ (ସ୍ବଧର୍ମ) ରେ 
ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। ସୁତରାଂ ସ୍ବରୂପ ସହିତ ଏଗୁଡ଼ିକର । ନିରନ୍ତର ସ୍ରିତ ରହନ୍ତି ଏହା “ନୈବ କିଞ୍ଚିତ କରୋମୀତି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଯୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତତ୍ତ୍ଵ ବିତ୍ବଂ ପଦର ଭାବାର୍ଥ । 


ଘଳିଣିନ୍ତ ଭ/ବ-ବିବେକଶୀଳ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ପ୍ରଥମେ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ, କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ପ୍ରାଣମାନର୍ଚ୍ର 
ଦାରା ସମ୍ପାଦିତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ “ମୁଁ କିଛିହେଲେ କରୁ ନାହିଁ” ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ ପରବର୍ଷୀ 
କାଳରେ ତାଙ୍କୁ ଏହା ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ। ବାସ୍ତବରେ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତାରେ “କରିବା” ନ ଥାଏ କି ନ କରିବା'” ନ 
ଥାଏ। ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଓ କାରଣଶରୀରରେ ଘଟିତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ହୁଏ, ସ୍ବୟଂରେ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ସ୍ବୟଂର 
କୋଣସି କ୍ରିୟା ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 

ଅବିବେକିତାପୂର୍ବକ ଅହମ୍‌କୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେ କରିବାରୁ ଯିଏ “ଅହଂକାର ବିମୂଢାମ୍ବାଂ ହୋଇଯାଇଥୂୁଲା 
(ଗୀତା ୩। ୨୭), ସେ ବିବେକପୂର୍ବକ ନିଜକୁ ଅହମ୍‌ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ କରିବାରୁ “ତତ୍ତ୍ଵ ବିତବଂ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାଂଠାରେ କର୍ତ୍ରୁତୃ ରହେ ନାହିଁ। ସେ ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ଵ୍ଵରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ ରହେ। 

ଅହଂକାରରେ ମୋହିତ ହୋଇ 'ସ୍ବଵୟଂ' ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ନିଜକୁ କର୍ତା ମାନିନେଲା, ତେଣୁ ସେ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରେ ବାନ୍ଧି 
ହୋଇଗଲା ଏବଂ ତାକୁ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ମିଳିଲା। ଏବେ ଯଦି ସେ ନିଜକୁ ଅହମ୍ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେକରି ନିଜକୁ କର୍ତା ମନେ 
ନ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ବାସ୍ତବରେ ଯେପରି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅନୁଭବ କରେ, ତେବେ ସେ ତତ୍ଵ୍ଵବିତ୍‌ (ମୁକ୍ତ) ହେବାରେ ଆଶୂର୍ଯ୍ଯ 
କଥା କ'ଣ ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅସତ୍ୟକୁ ସତ୍ୟ ମନେ କରିବାରୁ ଯଦି ତାହା ସତ୍ୟରୂପେ ଦେଖାଗଲା, ତେବେ ଯାହା ପ୍ରକୃତରେ 
ସତ୍ୟ, ତାକୁ ସତ୍ୟ ମାନିନେଲେ ଯେ ତାହା ସତ୍ୟ ଦେଖାଯିବ, ଏଥୁରେ ଆଶ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେବାର କ'ଣ ଅଛି? 

ବାସ୍ତବରେ “ସ୍ବୟଂ ନିଜକୁ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ମାନୂଥୂୁବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ସେ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ନୁହେଁ 
'ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲିପ୍ଯତେ'” (ଗୀତା ୧୩।୩୧); କାରଣ ନିଜର ସ୍ବରୂପ କେବଳ 
ସତ୍ତାମାତ୍ର। ସତ୍ତାରେ ଅହମ୍‌ ନାହିଁ ଓ ଅହମ୍‌ର ସତ୍ତା ନାହିଁ। ତେଣୁ ମୁଁ କର୍ତା'ଅ ଏହି ଧାରଣା ଯେତେ ଦୃଢ଼ ହୋଇଗଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ତାହା ଭୁଲ୍‌! ଏହା ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ, ଭୁଲ୍‌କୁ ଭୁଲ୍‌ ବୋଲି ମାନିନେବା ମାତ୍ରେ ଭୁଲ୍‌ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। କୌଣସି 
ଗୁଅଆରେ ଶହ ଶହ ବର୍ଷରୁ ଅନ୍ଧକାର ଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ଆଲୋକ ଜାଳିବା ମାତ୍ରେ ତାହା ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଦୂର ହୋଇଯାଏ, 
ତାହା ଦୂର ହେବାକୁ ଅନେକ ବର୍ଷ ବା ମାସ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଏଣୁ ସାଧକ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରି ନିଅନ୍ତୁ ଯେ 
ମୁଁ କର୍ତା ନୁହେଁ।। ତେଣିକି ଏହି ସ୍ବୀକୃତି ଆଉ ସ୍ବୀକୃତିରୂପେ ରହିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଅନୁଭବରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବ। 

ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ତାଦାମ୍ଥ୍ୟୁ ହେବାରୁ 'ମୁଁ' ର ପ୍ରୟୋଗ ଜଡ଼ (ତାଦାମ୍ୟୂରୂପକ ଅହମ୍‌) ପାଇଁ ବି ହୁଏ ଏବଂ ଚେତନ (ସ୍ବରୂପ) 
ପାଇଁ ବି ହୁଏ | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 'ମୁଁ କଉ୍ତା' ଏଥୁରେ ଜଡ଼ ପ୍ରତି ଦୃଣ୍ଝ ରହିଛି ଏବଂ 'ମୁଁ କର୍ତା ନୁହେଁ" ଏଥୁରେ (ଜଡ଼ତା ବର୍ଜିତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ) ଚେତନ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରହିଛି । ଜଡ଼ ପ୍ରତି ଯାହାର ଦୃଷ୍ଟି ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ଅହମ୍‌କୁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ମନେ କରୁଛି, 
ସେ “ଅହ କାର ବିମୂଢାମ୍ବା' ଏବଂ ଚେତନ (ଅହଂରହିତ ସ୍ବରୂପ) ପ୍ରତି ଯାହାର ଦୃଷ୍ଟ ରହିଛି, ସେ `ତତ୍ତ୍ବବିତୃ' | 

ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ମୁୁଁ ସ୍ବୟଂ କିଛି କରୁ ନାହିଁ” ଭାବି ସ୍ବୟଂକୁ ଅକର୍ତା ଅନୂଭବ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, 
ସେତେବେଳେ ତା' ସମ୍ମୁଖରେ ଏକ ବଡ଼ ସମସ୍ୟା ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ। ଅତୀତରେ କୃତ ଶୁଭକମର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସ୍ମରଣ ହେଲେ 
ସେ ବହୁତ ଭଲ ଓ ଠିକ୍‌ କାମ କଲା ବୋଲି ଭାବି ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସ୍ମରଣ ହେଲେ ସେ 
ବହୁତ ଖରାପ ଓ ଭୁଲ୍‌ କାମ କରିଛି ବୋଲି ଭାବି ଦୁଃଖୀ ହୁଏ। ଏ ବିଷୟରେ ଏକ ମାର୍ମିକ କଥା ହେଲା ଯେ, 
ସ୍ବରୂପରେ କର୍ତ୍ତତୃ ବର୍ତମାନରେ ନାହିଁ। ଅତୀତରେ ନ ଥୂଲା ଓ ଭବିଷ୍ଯତରେ ମଧ୍ଯ ହେବ ନାହିଁ। ଏଣୁ ସାଧକ 
ଦେଖିବା ଉଚିତ ଯେ, ସେ ସ୍ବୟଂ ବର୍ତମାନରେ ଯେପରି ଅକର୍ତ୍ରା, ସେହିପରି ଅତୀତକାଳରେ ମଧ୍ଯ ଅକର୍ତ୍ା ଥୂଲା 
କାରଣ ବର୍ତମାନ ହିଁ ଅତୀତରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି। ସ୍ବରୂପ କେବଳ ସତ୍ତାମାତ୍ର ଏବଂ ସତ୍ତାରେ କୌଣସି କର୍ମ 


ଶ୍ମୋକ ୧୦] 


# ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


ହେବାର ଆଦୌ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ। କର୍ମ କେବଳ ଅହଂକାରରେ ମୋହିତ ଅନ୍ତଃକରଠଯୁକ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯକ୍କୀ ଦାରା 
ହିଁ ହୁଏ (ଗୀତା ୩। ୨୭)। ଅତୀତର କୃତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସ୍ମରଣ ହେବା ଦ୍ବାରା ସାଧକକୁ ଯେଉଁ ସୁଖ, ଦୁଃଖ ଓ 
ଚିନ୍ତା ହୁଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ ହୁଏ । ବର୍ତମାନରେ ଅହଂକାରବିମୂଢ଼ାମ୍ରା ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ 
ଅହଂକାର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ସାଧକ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ। ମ୍ତୂଳଦୃଷ୍ଟରେ ଦେଖିଲେ ବର୍ତମାନରେ ଯେପରି 
ଅତୀତକାଳର ଅଭାବ ଅନୁଭୂତ ହେଉଛି, ସେହିପରି ଅତୀତ କାଳରେ କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମର ମଧ୍ଯ ବର୍ତମାନରେ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅଭାବ ଅନୁଭୂତ ହେଉଛି। ସୃକ୍ଷ୍ମଦୂଷ୍ତରେ ଦେଖିଲେ ଯେପରି ଅତୀତକାଳରେ ବର୍ତମାନର ଅଭାବ ଥୂଲା, 
ସେହିପରି ଅତୀତର ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ଥୂଲା। ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ବର୍ତମାନରେ ଯେପରି ଅତୀତକାଳର ଅଭାବ ଅଛି, 
ସେହିପରି ବର୍ତମାନର ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ଅଛି। ମାତ୍ର ସତ୍ତାର ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ଭାବ ବିଦ୍ଯମାନ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସତ୍ତାରେ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତମାନକାଳର ସର୍ବଥା ଅଭାବ । ସତ୍ତା କାଳାତୀତ ଅଟେ । ତାହା କୌଣସି କାଳରେ 
କର୍ତା ନୁହେଁ। ସେହି କାଳାତୀତ ଓ ଅବସ୍ତାତୀତ ସତ୍ତାରେ କୌଣସି କାଳବିଶେଷ ଓ ଅବସ୍ତାବିଶେଷକୁ ଆଧାର କରି 
କର୍ତ୍ତୁତୁ ଓ ଭୋକ୍ତତୃ ଅରୋପ କରିବା କେବଳ ଅଜ୍ଞାନ। ଏଣୁ ଅତୀତକାଳରେ କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମର ସ୍ଥତି 


ଅହଂକାରବିମୃଢ଼ାମ୍ପାର ହିଁ ସ୍ରତି, ତତ୍ତ୍ଵବବିତ୍‌ର ସ୍ରୁତି ନୁହେଁ। 


“ନୈବ କିଞ୍ଚିତ କରୋମି'ର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି କ୍ରିୟା ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ୨ କେବଳ ସତ୍ତା ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ଏଣୁ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟ କେବଳ ସତ୍ତାଦିଗକୁ ରହିବା ଉଚିତ। ସେହି ସତ୍ତା ଚିନ୍ମୟ ହୋଇଥୁବାରୂ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ ଓ ନିର୍ବିକାର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ଅଟେ ଏବଂ ଏହି ଆନନ୍ଦ ଅଖଣ୍ଡ, ଶାନ୍ତ ଓ ଏକରସ । 

ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ପ୍ଯ ଥୂବାରୂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାରେ “ସ୍ବୟଂର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହେ ଯେ ମୁଁ ଦେଖୁଛି, ମୁଁ ଶୁଣୁଛି 


ଇତ୍ଯାଦି। କ୍ରିୟା ତ ଶରୀରରେ ହେଉଥାଏ, ମାତ୍ର ଆମେ ତାହାକୁ ନିଜର ମାନିନେଉ। ସ୍ବଵୟଂରେ କୌଣସି କ୍ରିୟା 
ନାହିଁ। “ସ୍ଵୟଂ କରିବା ଓ ନ କରିବାର ଉର୍ତ୍ବ୍ରେ (ଗୀତା ୩ । ୧୮) । ଏଥୂପାଇଁ ଶରୀର ଦ୍ବାରା କ୍ରିୟା ହେଉଥୂଲେହେଁ 
ନିଜର ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରହିବା ଉଚିତ ଯେ ମୁଁ କିଛି ବି କରୁ ନାହିଁ। 

=== # = = 


ଦୀନ ମ୍ମ ନ୍ମୋକାଳନେ ଲର୍ଯଘୋରୀକ୍ନ ଏବଂ ଅସ୍ଜାମ ୨ନବନ୍ ନ୍କୋାଳଣନ ନାୟ୨୦ୋରୀଙ୍କକ କର୍ମେ ଳିର୍ଳିଘ୍ରତା ସଂନ୍ଦ୍ରନଦେ 
କହିୟାଜି ଏଠକ ଜନବନ5ନ ଦଳିଠୋରୀକ ଳର୍ନନେ ଳିର୍ଳିଙତ/ ମଜେ କହୁଛଳି / 


ବ୍ରହଣ୍ୟାଧାୟ କମାଣି ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ା କରୋତି ଯଃ । 
ଲିପ୍ୟତେ ନ ସ ପାପେନ ପଦୁପତ୍ରମିବାମ୍ବସା ॥ ୧୦॥ 


ଅନୟ ଯଃ ଯିଏ; କମାଣି ସମସ୍ତ କର୍ମ; ବ୍ରହୁଣିଇଁପରମାମୁଜୀ ଠାରେ; ଆଧାୟ ଅର୍ପଣ କରି (ଓ) ; ସଙ୍ଗମ୍‌= ଆସକ୍ୁ; 
ତ୍ଯକ୍ଟାଚ୍ଁତ୍ଯାଗ କରିଥ କରୋତିି(କର୍ମ। କରେ; ସଃସେ; ଅମ୍ଭସାଠିଜଳରେ; ପହୁପତ୍ରମ୍‌, ଇବ=ପଦୁପତ୍ରପରି; 


ପାପେନଇପାପରେ; ନ, ଲିପ୍ୟତେ¬ଲିପ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଯେଉଁ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସମସ୍ତ କମି ପରମାତ୍ମାର୍କ ଠାରେ ଅପିଣ କରି ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି କମ୍ପି କରେ, 
ସେ ଜଳରେ ପଦ଼୍ମପତ୍ର ପରି ପାପରେ ଲି ପ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ। 


ବ6/#_ ବହୁଣ୍ଯାଧାୟ କର୍ମାଣି"-- ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଝି, ପ୍ରାଣ ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍ଗର, ନିଜର ନୁହେଁ; 
ତେଣୁ ଏମାନର୍ଦ୍ରୀ ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାକୁ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ 
ନିଜର ବୋଲି କିପରି ମାନିବ? ତେଣୁ ତାହାର ଏହି 
ଧାରଣା ରହେ ଯେ। ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ପାଇଁ ହିଁ ହେଉଛି; ମୁଁ ତ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର। 

ଭଗବାନ ନିଜେ ହିଁ ନିଜ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍ଚ୍ରୀ ଦାରା 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କରୂଛନରି ଏ କଥାକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଧାରଣ 


କରି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର କର୍ତ୍ତତ୍ ଭଗବାନତ୍କୀ ଠାରେ ନିହିତ 
ବୋଲି ମାନିବା ହେଉଛି ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦର ଅର୍ଥ। 
ଶରୀରାଦି ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୂହେଁ, ଏଗୁଡ଼ିକ ମିଳିଛି ଓ 
ବିଢ୍ରେଦ ହେଉଛି ମଧ୍ଯ। ଏହା କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପାଇଁ, ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତ୍ୟଥ୍ଜୈ ଅନ୍ଯର ସେବା ପାଇଁ ମିଳିଛି। 
ଏଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ଆମର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଅଧ୍ଧକାର ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆମେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ଇଚ୍ଜାନୁସାରେ ରଖିପାରିବା ନାହିଁ, 
ବଦଳାଇ ପାରିବା ନାହିଁ କି ମଲାବେଳେ ସାଥୂରେ ନେଇ 
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ଯାଇ ପାରିବା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହି ଶରୀରାଦିକୁ ତଥା 
ଏଗୁଡ଼ିକ ଦାରା ଘଟିତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମାନିବା 
ସଚ୍ଚୋଟତା ନୁହେଁ। ମନୁଷ୍ଯ ସଚ୍ଚୋଟଭାବେ ମାନିନେବା 
ଉଚିତ ଯେ, ଏସବୁ ଭଗବାନଙ୍କର । 

କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ କର୍ମଯୋଗୀ “ସଂସାରଂ”କୁ, 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ “ପ୍ରକୃତିଂକୁ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ “ଭଗବାନଂଟ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି। ପ୍ରକୃତି ଓ ସଂସାର ଉଭୟର ସ୍ବାମୀ 
ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ। ତେଣୁ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରିବା ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ସଙ୍ଗ ତ୍ୟକ୍କ୍‌ା କରୋତି ଯଃ'-- ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କହିଲେ 
କୌଣସି ବି ପ୍ରାଣୀ, ପଦାର୍ଥ, ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, 
ପ୍ରାଣ କ୍ରିୟା ଆଦିରେ ତିଳେମାତ୍ର ବି ଅନୁରାଗ, ଆକର୍ଷଣ, 
ଆସକ୍ତି, ମହତ୍ତ୍ଵ, ମମତା, କାମନା ପରଭୂତି ନ ରହିବାକୁ ବୁଝାଏ | 

ଶାସ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟ ରୁ “ଅଜ୍ଞାନଂ ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସାଧନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ “ରାଗ” (ଆସକ୍ତି) ହିଁ 
ଜଚ୍ମଂମରଣର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ-- “କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ଯ 
ସଦସଦ୍ବ ଯୋନିଜନ୍ମସୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ରାଗ ଉପରେ 
ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି। ରାଗ ନାଶ ହୋଇଗଲେ, 
ଅଜ୍ଞାନ ନାଶ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ରାଗ ବା ଆସକ୍ତିରୁ ହିଁ 
କାମନା ସୂଷ୍ଟି ହୁଏ “ସଙ୍ଗଂଡ଼ସଞ୍ଚାୟତେ କାମଃଂ (ଗୀତା 
୨।୬୨)। କାମନା ହିଁ ସମସ୍ତ ପାପର ମୂଳ (ଗୀତା 
୩।୩୭)। ତେଣୁ ଏଠି ପାପର ମୂଳ କାରଣ ଆସକ୍ତିକୁ 
ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି କାରଣ ଏହା ଥ୍ରଲେ 
ମନୂଷ୍ଯ ପାପରୁ ରକ୍ଷା ପାଇ ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହା ନ 
ରହିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ପାପରେ ଲିପ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ। 

କୌଣସି କ୍ରିୟା କଲାବେଳେ କ୍ରିୟାଜନିତ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାରୂ ତଥା ତାହାର ଫଳ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେବାରୁ 
ସେହି କ୍ରିୟାର ସମ୍ବନ୍ଧ ତୂଟେ ନାହିଁ, ବରଂ ଅଧ୍ନକ ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ । 
କୌଣସି ଛୋଟ ବା ବଡ଼ କ୍ରିୟାର ଫଳରୂପେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ଗ୍ରହିତା ଯେ କେବଳ ଆସକ୍ତି, ତା” ନୂହେଁ, ବରଂ 
କ୍ରିୟା କରିବା ସମୟରେ ନିଜଠାରେ ମହତ୍ତ୍ବ ଓ ଭଲପଣିଆ 
ଆରୋପ କରିବା ଏବଂ ଅନ୍ୟଯଠାରୁ ପ୍ରଶଂସା ପାଇବାର 


ଘଂଳିଜିକ୍ଜ ଭବ--ଏଠାରେ ସଗୁଣ ଶଶ୍ଵରଙ୍ଗୁ 'ଚ୍ରହ୍ମ 


ଆଶା ରଖିବା ମଧ୍ୟ ଆସକ୍ତି। ତେଣୁ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ବି 
କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଯେଉଁ କର୍ମରୁ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ତିଳେମାତ୍ର ବି ସୁଖ ନେବାର ଇଢ଼୍ଜା ରହିଛି, ସେହି 
କର୍ମ ନିଜ ପାଇଁ ହୋଇଯାଏ। ନିଜ ସୁଖସୁବିଧା ଓ ସମ୍ମାନର 
ଇଜ୍ଜା ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଗ କରି କର୍ମ କରିବା ହିଁ ଉପପ୍ୟ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ। 

'ଲିପ୍ୟଯତେ ନ ସ ପାପେନ ପଦୁପତ୍ରମିବାମ୍ବସା'-- 
ଏଠାରେ ଏକ ବିଶେଷ କଥା ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସଂସାରରେ ରହି ସମସ୍ତ ଭଗବଦର୍ଥ 
କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ୟ ତହିଁରେ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ! ଯେପରି 
ପଦୁପଦ୍ର ଜଳରେ ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହୋଇ ଓ ଜଳରେ ରହି ମଧ୍ଯ 
ଜଳରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହେ, ସେହିପରି ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସଂସାରରେ 
ରହି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କରି ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍କୀ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସଂସାରରେ ସର୍ବଦା ଓ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନି୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି । 

ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ସଂସାରର କାମନା 
କରିବା ହିଁ ସମସ୍ତ ପାପର ମୁଖ୍ଯ କାରଣ। କାମନା 
ଆସକ୍ତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ଆସକ୍ତି ଆଦୋ ନ ରହିଲେ 
କାମନା ରହିପାରେ ନାହିଁ, ତେଣୁ ପାପ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ମଧ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ। 

ଧୂଆଁରେ ଅଗ୍ନି ଥୂବାପରି ସବୁ କର୍ମ କିଛି ନା କିଛି 
ଦୋଷରେ ଯୁକ୍ତ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୮) | କିନ୍ଧୁ ଯିଏ ଆଶା, 
କାମନା ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରିଦେଇଛି, ତାକୁ ଏହି 
ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଆସକ୍ତିରହିତ ହୋଇ ଭଗବଦର୍ଥ 
କର୍ମ କରିବାର ପ୍ରଭାବରେ ସମସ୍ତ ସଞ୍ଚିତ ପାପ ବିଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୯ | ୨୭-୨୮) | ଏଣୁ ଭକ୍ତିଯୋଗୀର୍କର 
ପାପ ସହିତ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରହେ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ “ପାପେନ' ପଦ ଆଗାମୀ ଜନ୍ମାରମ୍ଭର କାରଣ 
ହେଉଥୁବା କର୍ମଜନିତ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ ଫଳର ବାଚକ। 
ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସେହି ପାପ-ପୁଣ୍ଯୟରୁପକ ଫଳରେ କେବେ 
ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହା ନବମ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ଶୁଭାଶୁଭଫଳୈରେବଂ 
ମୋକ୍ଷ୍ୟସେ କମିବନ୍ଧନୈଃ” ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। 


କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ଯେ ଭଶ୍ଵର ସଗୁଣ, ନିର୍ଗୁଣ, 


ସାକାର, ନିରାକାର ସବୁକିଛି ଅଟନ୍ତି କାରଣ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସମଗ୍ର । ସମଗ୍ରରେ ସବୁକିଛି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ (ଗୀତା ୭ | ୨ ୯- 
୩୦) । ଶ୍ରୀମଭାଗବତରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମ (ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକର), ପରମାମ୍ବା (ସଗୁଣ-“ନିରାକାର)ର ଓ ଭଗବାନ (ସଗୁଣ- 
ସାକାର) ତିନିଙ୍କୁ ଏକ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ କରାଯାଇଛିଂ । ତାତ୍ଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ବ୍ରହ୍ମ ପରମାମ୍ପା ଓ ଭଗବାନ ତିନିହେଁ 


'ସଗୁଣ'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି, ମାତ୍ର କେବଳ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ 'ନିର୍ଗୁଣ'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହେଉଛନ୍ତି) କାରଣ ନିର୍ଗୁଣରେ ଗୁଣ 
ନାହିଁ। ଏଣୁ ନିର୍ଗୁଣ ସୀମିତ ଏବଂ ସଗୁଣ ସମଗ୍ର ଅଟନ୍ତି । 


» ବଦନ୍ତି ତତ୍ତତ୍ବ୍ବବି ଦସ୍ତତ୍ତ୍ଵଂ ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାନମଦୃୟମ୍‌ । ବ୍ରହ୍ମେତି ପରମାମ୍ରେତି ଭଗବାନିତି ଶବ୍ଦ୍ଯତେ ॥ (୧ | ୨ | ୧୧) 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧] 
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ବୈସ୍ପବମାନେ ସଗୁଣ-ସାକାର ଭଗବାନଗଙ୍ଗର ଉସବକୁ 'ବ୍ରହ୍ମୋସବ'” କହନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ 
ବ୍ରହ୍ମ” କହିଛନ୍ତିକ “ଂପରଂ ବ୍ରହୂୁ ପରଂ ଧାମ ପବିତ୍ରଂ ପରମଂ ଭବାନୁ' (ଗୀତା ୧୦।| ୧୨) | ଗୀତାରେ ବ୍ରହୁର ତିନୋଟି 
ନାମ କୁହାଯାଇଛି-- 'ଓ”, 'ତତୃ' ଓ “ସତୃ' (୧୭ | ୨୩) | ନାମ ଓ ନାମୀର ସମନ୍ଧ ଥୁବାରୂୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ସଗୁଣ ବୋଲି 


ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଉଛି। 


====- ୨ ==== 


ସନ୍ନ୍ୂ”--ଏ୫ବ ନବାନ ଲର୍ଯୋରୀକଳ ଳର୍ନ କଳିବ/ 6ଶୌଳ/ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛଳି / 
କାୟେନ ମନସା ବୁଦ୍ଧ୍ୟା କେ ବଳୈ ରିନ୍ଦ୍ରିୟେରପି । 
ଯୋଗିନଃ କମି କୁବିନ୍ତି ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ରାମୃଶୁଦ୍ଧୟେ ॥ ୧୧॥ 


ଥୟ ଯୋଗିନଃ-କର୍ମଯୋଗୀମାନେ; ସଇଂମ୍‌- ଆସକ୍ତି; ତ୍ଯକ୍ା ତ୍ଯାଗ କରି; କେବଳୈଃ:କେବଳ (ମମତାରହିତ) ; 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟେଃଛ = ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ)¡ କାୟେନ=ଶରୀର; ମନସା=ମନ (ଓ); ବୃଦ୍ଯାବୁଦି ଦାରା; ଆମୃଶୁଦ୍ଧୟେ _ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଝି 


ନିମନ୍ତେ ଅପି ହିଁ; କମି=କର୍ମ; କୁବିନ୍ତିଇକରନ୍ି | 


କମିଯୋଗୀମାନେ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି, କେବଳ (ମମତାରହିତ) ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଝି ଡ଼ାରା 


ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଝି ନିମନ୍ତେ ହିଁ କମି କରନ୍ତି । 


ବ#/6/# _“ଯୋଗିନଃ'-¬ ଏଠାରେ “'ଯୋଗିନଃ' ପଦ 
କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । ଯେଉଁ ଯୋଗୀଗଣ ଭଗବଦର୍ପଣ- 
ବୁଦ୍ଧିରେ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ କୁହାଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଯୋଗୀ କେବଳ ସଂସାରସେବା ନିମନ୍ତେ 
ନିଷ୍ଠାମଭାବପୂର୍ବକ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ କର୍ମଯୋଗୀ 
କୁହାଯାଏ । କର୍ମଯୋଗୀ ନିଜର ତଥାକଥୁତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 


ମନ ପ୍ରଭୂତି ଦାରା କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର 


ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ/ ବରଂ ସଂସାରର ମନେ କରନ୍ତି। 
କାରଣ ସଂସାର ସହିତ ଶରୀରାଦିର ଏକତ୍ସ ରହିଛି । 
ଂକାୟେନ ମନସା ବୃଦ୍ଯା କେବଳୈରିନ୍ଦିୟେରପି'-- 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ନିଜର ମାନନ୍ତି, ବସ୍ତୁତଃ କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବି 
ସେଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ନୂହନ୍ତି, ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ତାଙ୍କୁ ମିଳିଛି 
ଓ ଗ୍ରଲିଯିବ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମାନିବା ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ଚ ଭୁଲ୍‌। 
ସେଗୁଡ଼ିକର ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଏକଡ୍ ରହିଛି । 
ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ଦେଖିଲେ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ କୌଣସି 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ନୂହେଁ। ମାଲିକ ଦୃଷ୍ଟରୂ ଏହା 
ଭଗବାନର୍କ୍ଵର, କାରଣ ଦୃଷଶ୍ଝରୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିର ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟରୁ ସଂସାରର (ସଂସାରରୁ ଅଭିନ୍ନ) । କୌଣସି 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ବି ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମାନିବା ଓ ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି 
ମମତା ରଖିବା ଭ୍ରମ। ମମତାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦୂର କରିବା 
ପାଇଁ ଏଠାରେ “କେବଳୈଃ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 


ବହୁବଚନ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଏଠାରେ “କେବଳୈଃ'” ପଦ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ୍ରର ହିଁ ବିଶେଷଣ; କିନ୍ତୁ ଶରୀର-ମନ-ବୁଦିକୁ 
ଛାଡ଼ି କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କ୍ଠାରୁ ଯେ ମମତା ହଟାଇବା 
ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି, ଏ କଥା ନୁହେଁ | ସମଷ୍ଟି ସଂସାର ସଙ୍ସେଂ 
ଶରୀରାଦିର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। ବ୍ଯଷ୍ଟି ସମଷ୍ଟ୍ରଠାରୁ କେବେ 
ଅଲଗା ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ବ୍ଯଷ୍ଟ (ଶରୀରାଦି) 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବା ଦ୍ବାରା ସମଷ୍ଟି (ସଂସାର) ସହିତ 
ସ୍ବତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ି ହୋଇଯାଏ । ଯେପରି କୌଣସି ଝିଅ 
ସହିତ ବିବାହ ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା” ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଗଲେ ଶାଶୁ, ଶ୍ଵଶୁର ପ୍ରଭୂତି ଶ୍ଵଶୁର ଘରର ସମସ୍ତଙ୍କ 
ସହିତ ଆପେ ଆପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ସଂସାରର 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ (ଶରୀରାଦି) ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାକୁ ନିଜର ବୋଲି ମାନିଲେ ସାରା ସଂସାର ସଙ୍ଗେ 
ଆପେ ଆପେ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ହୋଇଯାଏ। ସୁତରାଂ ଏଠାରେ 
“କେବଳୈଃ' ପଦଟି ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଵି ପ୍ରଭୂତିରୁ 
ମମତା ହଟାଇବା ପାଇଁ ସାଧକକୁ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛି।* 

ବସ୍ତୁତଃ କର୍ତୀ ସ୍ବୟଂ ମମତାଶୂନ୍ୟ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 
କତ୍ତା ସ୍ବୟଂ ମମତାଶୂନ୍ଯ ହେଲେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, 
ବୂଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିରୁ ମମତା ସମ୍ପୂର୍ଶ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ; କାହିଁକି 
ନା ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି ସ୍ବରୂପଠାରୁ ବସ୍ତୁତଃ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଭିନ୍ନ। ଅତଏବ ଏମାନଟଙ୍ସ୍ଧ ସହିତ ମମତା କେବଳ ମାନି 
ନିଆଯାଇଛି, ତାହା ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ। 


* ଏଠି 'ଅର୍ଥବଶାଦ୍‌ ବିଭଳୁପରିଣାମଃ' ଅନୁସାରେ “କେବଳୈଃ' ପଦଟିକୁ ବିଭଳିର ପରିଣାମ କରିଦେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'କେବଳେନ 


୧ ୧୪ ୬୭୭୧ 


କାୟେନ', “କେବଳେନ ମନସା', 'କେବଳୟା ବୃଦ୍ଯ୍ଯ-¬ ଏହିଭଳି ବିଭଳିକୁ ବଦଳାଇ ଦେବା ଉଚିତ | 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


କର୍ମଯୋଗ ସାଧନାରେ ଫଳେଜ୍ଥା ତ୍ୟାଗ ମୁଖ୍ୟ (ଗୀତା 
୫। ୧୨) । ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଫଳ ଲାଭ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କର୍ମ କରୁଥିବାବେଳେ କର୍ମଯୋଗୀ ଫଳାସକ୍ତି ଦୂର କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରନ୍ତି। କିନ୍ଗୁ ଯିଏ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପ୍ରାଣ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନିଜର ମନେକରେ, ସେ 
କେବେ ଫଳେଚ୍ଚା ତ୍ୟାଗ କରିପାରେ ନାହିଁଂ । କାରଣ ସେ 
ଭାବେ ଯେ, ଶରୀରାଦି ତା'ନିଜର ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନର୍କ୍‌ 
ଦାରା ଅନୁଷ୍ଠୃତ କର୍ମଫଳ ତାକୁ ହିଁ ମିଳିବା ଉଚିତ । ଏହିଭଳି 
ଶରୀରାଦିକୁ ନିଜର ମାନିବା ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ଫଳେକ୍ରା ଉମ୍ନ୍ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ଫଳେଚ୍ଛା ନାଶ କରିବା ପାଇଁ ଶରୀରାଦିକୁ 
କେବେ ବି ନିଜର ନ ମାନିବା ଆବଶ୍ଯକ। 

'କେବଳୈଃ' ପଦର ତାପର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି, ଯେପରି ମେଘ 
ବରଷିବା ଦାରା ଲୋକର୍କ୍ପର ହିତ ହେଉଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ମେଘର 
ଏପରି ଧାରଣା ନ ଥାଏ ଯେ ମୁଁ ବରଷୁଛି ଆଉ ମୋର ଏହି 
ବର୍ଷୀ ଦ୍ରାରା ଅନ୍ଯମାନକ୍କୀର ହିତ ହେବ, ଅନ୍ଯମାନକ୍ଗୁ ସୁଖ 
ମିଳିବ, ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିର୍କ ଦାରା ହେଉଥୁବା ଉପକାରରେ 
ବି ନିଜର ଅହଂଭାବ ଅନୁଭବ ନ ହେବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ 
ଶରୀର, ମନ, ବୁଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦାରା କାହାରି ଅଭୀଷ୍ଟ୍ର ପୂର୍ଣ 
ହେଲେ, କାହାର ମନୋନୂକୂଳ କାର୍ଯ୍ଯ ହେଲେ, ସେଇ 
କ୍ରିୟା କାରଣରୁ ନିଜ ମନରେ ଯଦି ପ୍ରସନ୍ନତା ଆସେ, 
ତେବେ ମନ, ବୁଦି ପ୍ରଭୂତିରେ “କେବଳ” ଭାବ ( ଅନାସକ୍ତ 
ଭାବ) ରହିଲା ନାହିଁ, ବରଂ ତା'ସାଥୂରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ି 
ହୋଇଗଲା ଓ ମମତା ହୋଇଗଲା। 

'ସଙ୍ଗଂ ତାକ୍ାମୃଶୁଦ୍ଧୟେ'--[ ପୂର୍ବରୁ ୧୦ମ ଶ୍ନୋକରେ 
ମଧ୍ଯ “ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ଟାଂ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି, ତେଣୁ 
ଏହାର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ସେଇଠି ଦେଖିବା ଉଚିତ ॥ 

ସାଧାରଣତଃ ମଳ, ବିକ୍ଷେପ ଓ ଆବରଣ ଦୋଷ 
ଦୂର ହେବାକୁ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଝି ବୋଲି ଧରାଯାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୂଦିରୁ ମମତା ଦୂର 
ହେବା ହିଁ ଅନ୍ତଃକରଣର ବାସ୍ତବ ଶୁଦ୍ିି। ଶରୀର ପ୍ରଭୂତି 
କେବେ କହନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ମୁଁ ତୁମର ଓ ତୁମେ ମୋର । 
ଆମେ ହିଁ ସେ ସବୁକୁ ନିଜର ମାନି ନେଇଛୁ । ସେ ସବୁକୁ 
ନିଜର ମାନିବା ହିଁ ଅଶୁଦି-“ମମତା ମଲ ଜରି ଜାଇ” 


ଳି ଭବ-ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ 


(ମାନସ ୭ | ୧୧୭କ) | ଅତଏବ ଶରୀର ପ୍ରଭୂତି ସହିତ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାପୂର୍ବକ ମାନି ନେଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଦର 
ସମ୍ପୂର୍ଶର ବିନାଶ ହେବା ହିଁ ଆମ୍ରୂଶୁଦ୍ଧି। 

ଏହି ଶ୍ମଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ “କେବଳୈଃ' ପଦରେ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ, ବୂଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦିକୁ ନିଜର ନ 
ମାନିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ରୀୟତା ଦୂର କରିବା 
“କେବଳୈଃ” ପଦର ଉଦଦେଶ୍ଯ ଏବଂ “ଆମୃଶୁଦଧୟେଂ 
ପଦରେ ଆମ୍ରୀୟତା ସର୍ବଥା ଦୂର ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ (ଆମ୍ରୀୟତା 
ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ) ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧିକୁ ନିଜର ନ ମାନିଲେ ମଧ୍ୟ ଏଣୂରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଆମ୍ରୀୟତା 
ରହିଯାଏ। ସେହି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଆମ୍ପୀୟତା ପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ନାଶ 
ହୋଇଯିବା ହିଁ ଆମ୍ପୂଶୁଦ୍ଧି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଝି । 

ଅହଂଭାବରେ ମଧ୍ୟ ମମତା ଥାଏ | ମମତା ସମ୍ପୂର୍ଣ ନାଶ 
ହେଲାପରେ ଯେତେବେଳେ ଅହଂଭାବରେ ବି ମମତା ରହେ 
ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ଅନ୍ତଃକରଣ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । 

“କମି କୁବିନ୍ତି-- ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୂଦ୍ଧିରେ 
ଯେଉଁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଆମ୍ରୀୟତା ରହିଥାଏ, ତାକୁ ସମ୍ପର୍ଶ୍ର ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ କରନ୍ତି। 

ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ କରି ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ସୁଖ ଗ୍ବହୁଁଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଫଳେଚଢ୍ଥା ରଖେ 
ଏବଂ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ପ୍ରଭୂତି କର୍ମସାମଗ୍ରୀକୁ 
ନିଜର ମନେକରେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ। ଏଣୁ କର୍ମଯୋଗୀ ଫଳେଚ୍ରା ତ୍ଯାଗ 
କରି ତଥା କର୍ମ ସାମଗ୍ରୀକୁ ନିଜର ନ ଭାବି କେବଳ ପର 
ହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କରନ୍ତିଃ କାରଣ ଯେଉଁ ମନନଶୀଳ 
ଯୋଗୀ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାର ଇଜ୍ଜା ରଖନ୍ତି, ତାଙ୍କ ପାଇଁ 
(ଅନ୍ୟର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ) କର୍ମ କରିବା ହିଁ ଯୋଗାରୂଢ଼ 
ହେବାରେ କାରଣ--'ଆରୁ ରୁକ୍ଷୋର୍ମୂନେର୍ଯୋଗଂ କମି 
କାରଣମୁଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୬ । ୩)। ଏହିଭଳି ପରହିତ 
ପାଇଁ ସେ ଯେତେ ଅଧୂକ କର୍ମ କରି ଗ୍ବଲନ୍ତି, ତା୍ଚୀର 
ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ସେତେ ଅଧ୍ଧକ ଦୂର ହେବାକୁ ଲାଗେ 
ଏବଂ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 


ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ 


ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଦାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯାଏ । “ମୋର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଉ” ଏ ଭାବନା ଥୂବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; କାରଣ ମମତା ହିଁ ପ୍ରଧାନ ଅଶୁଦି । ରାମାୟଣରେ ଅଛି-- 'ମମତା ମଲ 
ଜରି ଜାଇ” (ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୧୧୭ କ!) | ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ “କେବଳୈଃ' ପଦରେ ଅନ୍ତଃକରଣ ସହିତ ମମତା 


* ମନୁଷ୍ଯ ଫଳେଢ଼଼ା ନ ରଖିଲେ ମଧ୍ୟ ଯଦି ଶରୀରାଦିକୁ ନିଜର ମନେକରେ, ତା'ହେଲେ ସେ କର୍ମଫଳର ହେତୁ ହୋଇଯାଏ, ଯାହା କି 
ଭଗବାନ ବାରଣ କରିଛନ୍ତି-- 'ମା କର୍ମଫଳହେତୁର୍ଭୂଃ' (ଗୀତା ୨ | ୪୭) | 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] ୨ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 399 


ନ ରଖିବା କଥା କହିଛନ୍ତି । ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦଧିରୁ ମମତା ସମ୍ପୂର୍ଷ ଅଭାବ ହୋଇଯିବା ହିଁ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଝି । 
ଏଣୁ ଅନ୍ତଃକରଣରୁ ମମତା (ଆମ୍ରୀୟଭାବ) ସମ୍ପୂର୍ଣ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗୀମାନେ ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ କର୍ମ 
କରନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ମମତା କଲେ କର୍ମ ହୁଏ ସିନା, କର୍ମଯୋଗ ହୁଏ 


ନାହିଁ। ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କଲେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କର ଗତି ସ୍ବରୂପ ଆଡ଼କୁ ହୁଏ। 
କର୍ମଯୋଗୀ ପ୍ରଥମେ ମମତାରହିତ ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରନ୍ତି ପରେ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସଫଳ 


ହୋଇଯାଏ। 


= =× = = 


ସମ୍-ଏ୫ବ ଭଗବାନ ନିନ୍ଦ ନ୍ତ୍ରୋଳଚଳ ଥକଳୁୟ ଓ ବୟଜିନଜେଳ ଜୀତିଃନେ ଳର୍ମଘୋରଜ ନହିମ। ବର୍ଷନଃ କମୁଛନି । 
ଯୁକ୍ତଃ କମିଫଳଂ ତ୍ୟକ୍ଟ୍ା ଶାନ୍ତି ମାପ୍ନୋତି ନୈଶ୍ଠ କୀମ୍‌ । 
ଅଯୁକ୍ତଃ କାମକାରେଣ ଫଳେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେ ॥ ୧୨॥ 
ଥନୟ-ଘଯୁକତଃ କର୍ମଯୋଗୀ; କମିଫଳମ୍‌=କର୍ମଫଳ,; ତ୍ଯକ୍ତ୍ାଚିତ୍ଯାଗ କରି; ନୈଶ୍ଠ କୀମ୍‌ିନୈଷ୍ଠିକୀନ ଶାନ୍ତିମ୍‌ଚଶାନ୍ତି; 


ଆପ୍ଲନୋତି- ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 
ସକ୍ତଃଂଃଂଆସକ୍ତ ହୋଇ; ନିବଧ୍ଯତେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 


(କିନ୍ତୁ ଅଯୁକ୍ତଃଃସକାମ ମନୂଷ୍ଯଃ କାମକାରେଣବଚିକାମନା ହେତ୍ରୁଥୁ ଫଳେଠିଫଳରେ; 


କମିଯୋଗୀ କମିଫଳ ତ୍ୟାଗ କରି ନୈଶ୍ଚି କୀ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସକାମ ମନୂଷ୍ଯ କାମନା ହେତୁ 


ଫଳରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 


କ#6/# _ ଯୁକଃ'-_ ଏହି ପଦର ଅର୍ଥ ପରସଙ୍ଗାନୁସାରେ 
ନିଆଯାଏ । ଯେପରି ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ ଶ୍ଳମୋକରେ ନିଜକୁ 
ଅକରତ୍ତା ମାନୁଥୂବା ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍କ୍ଚ ନିମନ୍ତେ ଯୁକ୍ତଃଃ ପଦ 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି, ସେହିପରି ଏଠି କର୍ମଫଳ ତ୍ଯାଗୀ 
କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ ନିମନ୍ତେ ଯୁକ୍ତ ପଦ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି । 

ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ “ସମତା', ସେମାନେ ସମସ୍ରେ 
ଯୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗୀ ଅଟନ୍ତି । ଏଠାରେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ମ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଗ୍ବଲିଛି, ଏଥୁପାଇଁ ଯେଉଁ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଧର ବୁଦ୍ଧି ବ୍ୟବ ସାୟାମ୍ବିକା 
ହୋଇଥୁବାରୂ ସାଂସାରିକ କାମନା ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅଭାବ 
ହୋଇଯାଇଛି, ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତଃ' ପଦ ତାର୍କୀ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। 

'କମିଫଳଂ ତ୍ୟକ୍ତ୍ା_ ଏଠାରେ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରିବାର 
ଅର୍ଥ ଫଳେଢ଼ା ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରିବା କାରଣ ବସ୍ତୁତଃ 
କର୍ମର ଫଳ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ କର୍ମର ଫଳେଢ଼ା 
ତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ । କର୍ମର ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ 
କୌଣସି କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରୁ ନିଜ ପାଇଁ କଦାପି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
କୌଣସି ସୁଖ ନେବାର ଇଢ଼ା ନ ରଖିବା। କର୍ମ କଲେ 
ପ୍ରଥମତଃ ତାକାଳିକ ଫଳ (ସୁଖ) ମିଳେ, ଦ୍ରିତୀୟତଃ 
ପରିଣାମରେ ଫଳ ମିଳେ ଏହି ଦୁଇଟିଯାକ ଫଳର ଇଢ଼ା 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । ନିଜର କିଛି ନୂହେଁ, ନିଜ ପାଇଁ 
କିଛି କରିବାର ନାହିଁ, ଏବଂ ନିଜର କିଛି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ' 
ଏହିଭଳି କର୍ତା ପୂର୍ଶ ନିଷ୍ଠାମ ହେଲେ କର୍ମଫଳର ଇଚ଼୍ଜା 
ପରିତ୍ୟାଗ ହୋଇଯାଏ । 


ସଞ୍ଚିତ କର୍ମାନୂସାରେ ପ୍ରାରବୁ ଗଠିତ ହୁଏ, ପ୍ରାରବ୍ଦ 
ଅନୂସାରେ ମନୁଷ୍ଯର ଜନ୍ମ ହୁଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ 
ନୂଆ କର୍ମ ହେବାରୁ ନୂଆ କର୍ମସଂୟ୍କାର ସଞ୍ଚିତ ହୁଏ । ମାତ୍ର 
କର୍ମଫଳର ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରି କର୍ମ କଲେ ଭଜାମଞ୍ଚି 
ଅର୍ଜୂରିତ ନ ହେବାପରି କର୍ମସଂୟ୍କାର ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର କରିବାରେ 
ଅସମର୍ଥ ହୁଏ ଏବଂ ତାହାର ସଂଜ୍ଞା “ଅକର୍ମ' ହୁଏ (ଗୀତା 
୪।୨୦)। ନିଷ୍କାମଭାବରେ କରାଯାଉଥୁବା ବର୍ତମାନର 
କର୍ମ ପ୍ରଭାବରୁ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ରର ପୁରୁଣା କର୍ମସଂସ୍କାର ( ସଞ୍ଚିତ 
କର୍ମ) ମଧ୍ୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୪ | ୨୩) | ଏହିରୂପେ 
ତାଙ୍୍ରର ପୂନର୍ଜନ୍ଧର କାରଣ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

କର୍ମଫଳ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର-- 

(୧) ଦୃଷ୍ଟ କମିଫଳ--ବର୍ତମାନରେ କୃତ ନୂତନ 
କର୍ମର ଫଳ, ଯାହା ତଳାଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ମିଳୁଥୁବାର ଜଣାପଡ଼େ; 
ଯଥା--ଭୋଜନରୁ ତୃପ୍ତି ମିଳିବା ଇତ୍ୟାଦି । 

(୨) ଅଦୃଷ୍ଟ କମିଫଳ--ବର୍ତମାନରେ କୃତ ନୂତନ 
କର୍ମର ଫଳ, ଯାହା ଏବେ ସଞ୍ଚିତରୂପେ ସଂଗୃହୀତ ହେଉଛି, 
କିନ୍ତୁ ଭବିଷ୍ଯତରେ ଇହଲେ।କ ଓ ପରଲୋକରେ 
ଅନୁକୂଳତା ବା ପ୍ରତିକୂଳତାରୂପେ ମିଳିବ । 

(୩) ପ୍ରାପ୍ତ କମିଫଳ-- ପ୍ରାରବ଼ାନୁସାରେ ବର୍ତମାନରେ 
ଲବୁ ଶରୀର, ଜାତି, ବର୍ଣ୍ରି, ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି ଅନୁକୂଳ ବା 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଭୂତି । 

(୪) ଅପ୍ରାପ୍ତ କମିଫଳ-- ପ୍ରାରବୁ କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ 
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ଯେଉଁ ସବୁ ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିଗ୍ରିତି ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ମିଳିବ । 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର କର୍ମଫଳ ମଧ୍ଯରୁ ଦୃଷ୍ଟ ଓ 
ଅଦୃଷ୍ଟ କର୍ମଫଳ “କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ' ର ଅଧୀନ ତଥା ପ୍ରାପ୍ତ ଓ 
ଅପ୍ରାପ୍ତ କର୍ମଫଳ “ପ୍ରାରବୁ କର୍ମ”ର ଅଧୀନ। କର୍ମଫଳ 
ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା-- ଦୃଷ୍ଟ କର୍ମଫଳରେ ଆଗ୍ରହ 
ନ ରଖିବା ତଥା ମିଳିଲେ ବି ପ୍ରସନ୍ନ ବା ଅପ୍ରସନ୍ନ ନ ହେବା; 
ଅଦୃଷ୍ଟ କର୍ମଫଳର ଆଶା ନ ରଖିବା ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ମଫଳରେ 
ମମତା ନ ରଖିବା ତଥା ମିଳିଲେ ସୁଖୀ ବା ଦୁଃଖୀ ନ 
ହେବା ଏବଂ “ମୋର ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇଯାଉ ଓ ମୋତେ 
ସୁଖ ମିଳୁ” ଏପରି ଅପ୍ରାପ୍ତ କର୍ମଫଳର କାମନା ନ କରିବା। 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ କିଛି ନା କିଛି କାମନାକୁ ନେଇ 
କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରେ ଏବଂ କର୍ମ ସମାପ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି 
କାମନାର ଚିନ୍ତନ କରୁଥାଏ। ଯେପରି ବ୍ଯବସାୟୀ ଧନ 
ଇଚ୍ଜା ରଖି ବ୍ୟବସାୟ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁବାରୁ ତା'ର ମନୋବୃଭତି 
ସର୍ବଦା ଲାଭଂକ୍ଷତି ଆଡ଼କୁ ରହେ। ସେ ଭାବେ କେବଳ 
ଲାଭ ହେଉ, କ୍ଷତି ନ ହେଉ। ଧନ ଲାଭ ହେଲେ ସେ 
ପ୍ରସନ୍ତ ହୁଏ ଓ କ୍ଷତି ହେଲେ ଦୁଃଖୀ ହୁଏ। ସେହିଭଳି 
ସବୁ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର ଧନ, ମାନ, ବଡ଼ିମା ଇତ୍ଯାଦି 
କିଛି ନା କିଛି ଅନୂକୂଳ ଫଳେଢ୍ରା ରଖି କର୍ମ କରନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ ଫଳେଚ଼୍ା ତ୍ଯାଗ କରି କର୍ମ କରନ୍ତି। 
ଏଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ଯଦି କିଛି 
ଇଚ୍ଜା ନାହିଁ, ତେବେ କର୍ମ କରିବା କାହିଁକିନ ଏହାର ସର୍ବପ୍ରଥମ 
ଉତ୍ତର ହେଲା, କୌଣସି ମନୂଷ୍ଯ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ । ୫) । 
ଯଦି ଏମିତି ମାନି ନିଆଯାଏ ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ଅଧୂକାଂଶ କର୍ମକୁ 
ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ, ତଥାପି ମନୂଷ୍ଯ ହୃଦୟରେ 
ସଂସାରର ରାଗ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଶାନ୍ତିରେ (କର୍ମ ନ 
କରି) ରହି ପାରେ ନାହିଁ। ତାଂଦାରା ବିଷୟ ଚିନ୍ତନରୂପକ 
କର୍ମ ଅବଶ୍ଯ ହେବ। ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ ହେବା ଦ୍ବାରା ସେ 
କ୍ରମଶଃ ପତନ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବରଲିଯିବ (ଗୀତା ୨ | ୬୨-୬୩) | 
ତେଣୁ ସର୍ବଥା ରାଗ ନାଶ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ 
କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। କର୍ମ କଲେ ପୁରାତନ 
ରାଗ ନାଶ ହୁଏ ଏବଂ ନିଃସ୍ବାର୍ଥିଭାବରେ କେବଳ ପରହିତ 
ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ନୂତନ ରାଗ ଜନ୍ମେ ନାହିଁ। 
ବିଗ୍ଵରପୂର୍ବକ ଦେଖିଲେ, କର୍ମଫଳର ଇଢ଼ରା ରଖି 
କର୍ମ କରିବା ମୂର୍ଖତା । ପ୍ରଥମ କଥା ହେଲା, ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କର୍ମ ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ ତେବେ ତାହାର ଫଳ ନିତ୍ଯ ହେବ 
କିପରି ଫଳ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ଦୁଇଟିଯାକ ନାଶବାନ୍‌ | 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ହୁଏତ ଫଳ ରହିବ ନାହିଁ, ନଚେତ୍‌ ଶରୀର ରହିବ ନାହିଁ। 
ଦିତୀୟ କଥା, ଇଚ୍ଛା ରଖ ବା ନ ରଖ, ଯାହା ମିଳିବା କଥା 
ଅବଶ୍ଯ ମିଳିବ। ଇଚ୍ଛା କଲେ ଯେ ଅଧୂକ ଫଳ ମିଳିବ 
ଆଉ ନ କଲେ ଯେ କମ୍‌ ଫଳ ମିଳିବ, ଏ କଥା ନୁହେଁ 
ଅତଏବ ଫଳେଳ୍ଥଛା ରଖିବା ନିର୍ବୋଧତା । 
ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳ କାମନା ନ ରଖି 
ଲୋକହିତାର୍ଥେ କର୍ମ କଲେ କର୍ମରୁ ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇଯାଏ । 
କର୍ମଯୋଗୀର୍କର କର୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ନୁହେଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ପାଗଳର 
କର୍ମପରି ନୁହେଁ, ବରଂ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତିରୂପକ ମହାନ୍‌ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି ସେ ଲୋକହିତାର୍ଥେ ସବୁ କର୍ମ କରନ୍ତି। 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵବ ତା୍କ୍ଵ କର୍ମର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯଃ ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥ ନୁହେଁ। ଶରୀରରେ ମମତା ନ ଥୁବାରୁ ତାର୍ଦ୍ଧଠାରେ 
ଆଳସ୍ଯ, କର୍ମହୀନତା ଆଦି ଦୋଷ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ସେ ତପ୍ରରତାପୂର୍ବକ ସୁଗ୍ରରୁରୂପେ କର୍ମ କରନ୍ତି । 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଯେଉଁ କର୍ମ କଲେ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ମିଳେ, ସେହି 
କର୍ମ ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ରଖି ଲୋକହିତାର୍ଥେ କଲେ ତାହା ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ ପରମାମ୍ପୃତତ୍ତ୍ଵ 
ଅନୂଭୂତିର କାରଣ ହୋଇପାରେ। ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର 
୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଜନକ ପ୍ରଭୂତି 
କର୍ମଯୋଗୀମାନର୍ଦୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରୂପକ ସିଦ୍ଧି ମିଳିଥୂବା 
କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଷଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ ଶ୍ମୋକରେ 
ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବା ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ଏସବୁ କଥାର ସାରାଂଶ ହେଲା, 
କର୍ମ ଦାରା ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ପାର୍ବତୀ, ମନୁ- 
ଶତରୂପା ଆଦିଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ତପରୂପକ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଛି। କଥୂତ ଅଛି ଯେ ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, 
ସ୍ବାଧ୍ୟାୟା ଶ୍ରବଣ, ମନନ ଇତ୍ଯାଦି ସାଧନା ଦ୍ବାରା ତତ୍ତ୍ଵ 
ସାକ୍ଷାକାର ହୁଏ। ଅପରପକ୍ଷେ ଏପରି କଥା ମଧ୍ଯ ଅଛି 
ଯେ, ତପ ଆଦି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ 
(ଗୀତା ୧୧। ୫୩), ପରମାମ୍ା କୌଣସି କର୍ମର ଫଳ 
ନୂହନ୍ତି। ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି। ଏପରି ଦୁଇଟି ଦୁନ୍ଦ୍ଵାମ୍ୂକ 
କଥାର ସାମଞ୍ଚସ୍ଯ କିପରି ସମ୍ଭବ” 

ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ପରାଙ୍କର 
ପ୍ରାପ୍ତି କୌଣସି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ କୌଣସି 
କର୍ମର ଫଳ ନୂହନ୍ତି। ପରମାମ୍ରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଶ, କାଳ, 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିରେ ସର୍ବ ଦା 
ବିଦ୍ୟମାନ। ସେ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତକ୍କୂ ପ୍ରାପ୍ତ ଓ ତା୍ଚ୍ଵଠାରେ 
ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ନିରନ୍ତର ସ୍ଥିତ। ପରମାମ୍ରା ର୍କ ଠାରୁ କୌଣସି 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨] 


ମନୁଷ୍ଯ କେବେ ପୂଥକ୍‌ ନ ଥୂଲା, ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ 
ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତିରେ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାପୂର୍ବକ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବାରୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ପରମାମ୍ପାକ୍ନ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ବାସ୍ତବରେ ଯିଏ ନିଜର ସେହି ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ୍‌ ନିଜର ନ 
ମାନି, ଯିଏ ନିଜର ନୁହେଁ ସେହି ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥକୁ 
ନିଜର ମାନିବାରେ ଲାଗିଯାଏ। ଏଣୁ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ସଙ୍ଗେ 
ଜୀବର ଯେଉଁ ରାଘଯୁକ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ତାହା ଦୂର 
କରିବାରେ ସମସ୍ତ ସାଧନାର ସାର୍ଥିକତା ନିହିତ । 

ଜଡ଼ତାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହେବାମାତ୍ରେ 
ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ପାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ। ଏଣୁ ତପ 
ଆଦି ସାଧନା କରି କରି ଯେତେବେଳେ ଜଡ଼ତାଠାରୁ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ତୁଟିଯାଥ୍ଠ ସେତେବେଳେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 
ନିଷ୍ଟାମଭାବରେ କେବଳ ଲୋକହିତାର୍ଥେ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
କଲେ ଖୁବ୍‌ ସହଜରେ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇଯାଏ । 

କୌଣସି ସାଧନାଦରା ପରମାମ୍ର୍ା କିଣା ଯାଇ ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ; କାରଣ ପ୍ରକୃତିର ସକଳ ପଦାର୍ଥ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ମଧ୍ୟ 
ଚିନ୍ମୟ ଓ: ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ବାର୍କ ସଙ୍ଗେ ତିଳେମାତ୍ର ସମାନ 
ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ମୂଲ୍ଯ ବଦଳରେ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ ମିଳେ, ତାହା ସେହି ମୂଲ୍ଯଠାରୁ ନ୍ଯୂନ (କମ୍‌ ମୂଲ୍ଯର) 
ହୋଇଥାଏ। ଯଦି କର୍ମଦ଼ାରା ପରମାମ୍ରା ମିଳି ଯିବେ, ତେବେ 
ସେ କର୍ମଠାରୁ ନ୍ୟୂନ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯିବେ । 

ଏଠାରେ ଏକ ମାର୍ମିକ କଥା ହୃଦୟଙ୍ଗଂମ କରିବାକୁ 
ହେବ ଯେ ପ୍ରାୟ ସାଧକ ଯେଉଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଦାରା ସାଧନା କରନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ବନ୍ଧ, ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ 
ଆଶ୍ରୟ ରଖି ସାଧନା କରନ୍ତି । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର ପ୍ରଭୂତିରେ 
ସାମାନ୍ୟତମ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରହେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜଡ଼ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଥାଏ। ଜଡ଼ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଲେ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ଜଡ଼ ଦ୍ବାରା ହୁଏ 
ନାହିଁ, ବରଂ ଜଡ଼କୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଦ୍ବାରା ହୁଏ। 

ସଂସାର ଯେଉଁ ଜାତିର, ଏହି ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି ସେଇ ଜାତିର । ତେଣୁ ଏ ସବୂକୁ ସଂସାରର 
ମନେକରି, ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତୁ (ଯାହା କି 
କର୍ମଯୋଗ) । ମାତ୍ର ଏହି ଶରୀରାଦି ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନନ୍ତୁ ନାହିଁ, ଏହାକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦିଅନ୍ତୁ ନାହିଁ, 
ଏହାକୁ ଆଶ୍ରା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ କାରଣ ଅସତ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରଖିଲେ ଅସତ୍‌ର ପୂର୍ଶିରୂପେ ନିବୃତ୍ତି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 


=$ ‰×‰# 


୬ ଏହି ଓନୈଶ୍ଚିକୀ ଶାନ୍ତି 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ କର୍ମ (ସାଧନା) 
ଅସତ୍‌ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ। 
ଅସତ୍‌ରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ ହେବାମାତ୍ରେ ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ଵ 
ପ୍ରତି ଥିବା ବିମୁଖତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିତ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 

'ଶାନିମାପ୍ନୋତି ନୈଶ୍ଵ କୀମ୍‌'-- ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର 
କାମନା ଓ ମମତା ତ୍ଯାଗରେ ଶାନ୍ତି ମିଳିବା କଥାଟି 
ଅନୁଭବସିଦ୍ଧ। ସୁଷୁପ୍ତିରେ ବି ସଂସାରର ବିସ୍ଥୁତି ହେଲେ 
ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଯଦି ଜାଗ୍ରତରେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ (କାମନା ତ୍ଯାଗ) ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଶାନ୍ତି 
ମିଳିବାରେ ସନ୍ଦେହ କ'ଣୀ! ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ନିଦ ଆସିଲେ, 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଶ ହୋଇଗଲେ, ଝିଅର ବିବାହ 
ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତି ମିଳେ। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସାଂସାରିକ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକି ତ୍ଯାଗ କରିବାମାତ୍ରେ 
ଶାନ୍ତି ମିଳେ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଶାନ୍ତିକୁ ଉପଭୋଗ କଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଥୂରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଏବଂ ଏହାକୁ ନିଜର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ମନେକଲେ ସାଧକକୁ ଏହି ଶାନ୍ତିର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ 'ନୈଷ୍ଠିକୀ ଶାନ୍ତି”ଂ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ପରମ ଶାନ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚିତ 
ହେବାକୁ ପଡ଼େ। କାରଣ ଏହି ଶାନ୍ତି ଧ୍ୟେୟ ନୂହେଁ, ବରଂ 
ଏହା ପରମଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ରିର କାରଣ--“ଯୋଗାରୂଢସ୍ୟ 
ତସ୍ୟେବ ଶମଃ କାରଣମୁଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୬ | ୩) | 

ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦରୁ ଲବ୍ରୁ ଶାନ୍ତି ସତ୍ବ୍ଵଗୁଣ 
ସହ ସଆମ୍ପର୍କିତ ସାନ୍ଟ୍ରିକ ଶାନ୍ତି ଅଟେ। ସାଧକ ଏହି ଶାନ୍ତି 
ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବାଯାଏ ଏବଂ ଏହି ଶାନ୍ତି ସହିତ ମୁଁ 
ଶାନ୍ତିରେ ଅଛି' ଏ ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୂଥୁବାଯାଏ ତା'ଠାରେ 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ରହେ (ଗୀତା ୧୪ | ୬) ଏବଂ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଥୁବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଖଣ୍ଡ ଏକରୂପ ବାସ୍ତବିକ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ ହୁଏ 
ନାହି । 

'ଅଯୁକ୍ତଃ କାମକାରେଣ ଫଳେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ୟତେ- ¬ 
ଯିଏ କର୍ମଯୋଗୀ ନୁହେଁ, ବରଂ କର୍ମୀ। ସେହିପରି ସକାମ 
ମନୂୃଷ୍ଯକ୍ନୀ ପାଇଁ ଏଠାରେ ଅଯୟୁକ୍ତଃଃ ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଇଛି । 

ସକାମ ପୁରୁଷ ନୂଆ ନୂଆ କାମନା ଯୋଗୁଁ ଫଳରେ 
ଆସକ୍ତ ହୋଇ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ। କେବଳ 
କାମନା କଲେ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ମିଳେ ନାହିଁ; ଯଦିବା 
ମିଳିଯାଏ, ତାହା ସର୍ବଦା ସାଥୂରେ ରହେ ନାହି- ଏ କଥା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ପଦାର୍ଥର କାମନା ରଖିବା ପ୍ରମାଦ 
ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନୂହେଁ । ସନ୍ତ ତୁଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି-- 


ହିଁ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି । ଏହାକୁ ଗୀତାରେ କେଉଁଠି 'ଶଶ୍ବକଚ୍ଜାନ୍ତିମ୍‌' ( ୯ | ୩୧) ପଦରେ, କେଉଁଠି 'ପରାଂ ଶାନ୍ିମ୍‌' 


(୪ | ୩୯; ୧୮ | ୬୨) ପଦରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି 'ଶାନତିମ୍‌' (୫ | ୨୯; ୨ | ୭୦-୭୧) ପଦରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି | 
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* ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ଅଂତହୂ ତୋହି ତେଜୈଗେ ପାମର ତୂ ନ ତଜୈ ଅବହୀ ତେ ॥ 
(ବିନୟପତ୍ରିକା ୧୯୮) 

ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ପଦାର୍ଥକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ 
କରିଦେବା। ଯଦି ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ କଲେ ମୁକ୍ତି ହୋଇ 
ଯାଉଥାନ୍ତା, ତେବେ ଶରୀର ଛାଡୁଥୂବା ସବୁ ଲୋକ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତେ। ପଦାର୍ଥ ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସ୍ବରୂପତଃ 


ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯାଉଛି । ତେଣୁ ବାସ୍ତବରେ ଏହି ପଦାର୍ଥରେ ଥବା 
କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତିକୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ ହେବ; କାରଣ 
ପଦାର୍ଥ ସଙ୍ଗେ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସସକି୍ତିପୂର୍ବକ ସ୍ବୀକୃତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନର କାରଣ | କର୍ମଯୋଗ 
ଆଚରଣ ଦ୍ବାରା (କର୍ମ-ପ୍ରବାହ କେବଳ ପରହିତ ଲାଗି 
ହେବାରୁ) ଏହି ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସହଜରେ ଛିନ୍ନ ହୁଏ। 


ଘଜିଣିସ୍ଫ କ/ବ- ବାସ୍ତବରେ ମୁକ୍ତି ବା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସାଧନା କରିବା ମଧ୍ୟ ଫଳାସକ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ 


ଫଳେଚ୍ଛା ରଖି କରିବା ମନୂଷ୍ଯର ଏକ ଅଭ୍ଯାସରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଛି, ତେଣୁ କୁହାଯାଏ ଯେ, ମୁକ୍ତି ବା 
ପରମାମ୍ରୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସାଧନା କର। ପ୍ରକୃତରେ ସାଧନା କେବଳ ଅସାଧନାର ଦୂରୀକରଣ ପାଇଁ ଉଦିକ୍ଟ୍। ମୁକ୍ତି 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଦଧ। ପରମାମ୍ରା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ର। ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କୌଣସି କ୍ରିୟାର ଫଳ ନୁହେଁ; ଏଣୁ କିଛି କରିବା ଦ୍ବାରା 
ପରମାମ୍ପୂପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ବୋଲି ଇଚ୍ଛା ରଖିବା ମଧ୍ଯ ଫଳେଚ୍ଛା। 

ସାଧକ ଦେଖିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ ଯେ ସେ ଅମୁକ ସାଧନା କଲେ ତାକୁ ଅମୁକ ଫଳ ମିଳିବ। ଫଳ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ 
ଦେବା ମଧ୍ଯ ଫଳାସକ୍ତି, ଏହାଦ଼ାରା ବର୍ତମାନର ସାଧନା ଠିକ୍‌ଭାବେ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଫଳପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଟି ନ ଦେଇ 
ନିଜର ସାଧନା ପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଟ୍ଣ ଦେବା ଉଚିତ ଓ ତପ୍ପର ହୋଇ ସାଧନା କରିବା ଉଚିତ, ତା'ହେଲେ ସିଦ୍ଧି ଆପେ ଆପେ 
ମିଳିଯିବ। ଯଦି ସାଧକ ଫଳ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଦେଉଥୂୁବ, ତେବେ ସିଦି ହେବ ନାହିଁ। 

ମୁଁ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ଓ ନିଷ୍ଠାମ ହୋଇଗଲେ ବହୁତ ସୁଖ ମିଳିବ--ଏହି ପ୍ରକାର ମୂଳରେ ସୁଖ ପାଇବାର ଇଢ଼ା ରହିବା 
ମଧ୍ଯ ଫଳେଢ଼ା। ଏହି ଫଳେଚ୍ଢ଼ା ସାଧକକୁ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ଓ ନିଷ୍କାମ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। 


=== ;# === 


ନଦ୍ୀଙ୍୨- କଲର୍ମଘୋରନ ବର୍ଷନ/ କଳି ଏଠକେ ଭନବାନ ପୁଳଃ ସା/୨୦୦୮୭ଜ ସବିତାର ବର୍ଶଳ/ କଟୁଛନି। 


ସଵିକମାଣି ମନସା ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯାସ୍ତେ ସୁଖଂ ବଶୀ । 
ନବଦ଼ାରେ ପୁରେ ଦେହୀ ନୈବ କୁବିନ୍ନଧ କାରୟନ୍ବ॥ ୧୩॥ 
ଅଂନ୍ଦ ବଶୀ=ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନକୁ ବଶୀଭୂତ କରିଥୁବା; ଦେହୀ=ଦେହଧାରୀ ପୁରୁଷ; ନବଦଡ଼ାରେ=ନବ ଦ଼ାରବି ଶିଷ୍ଟ 
ପୁରେ =(ଶରୀରରୂପକ) ପୁରରେ; ମନସା=ମାନସିକଭାବେ; ସବିକମାଣି=ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ; ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯ=ତ୍ଯାଗ କରି; ଏବ= 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ; ନ, କୁବିଜ୍‌=କିଛି ନ କରି (ଓ); ନ, କାରୟନ୍‌=ନ କରାଇ; ସୁଖମ୍‌=ସୁଖପୂର୍ବକ; ଆସେ ଅବସାନ କରେ | 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନକୁ ବଶୀଭୂତ କରି ଥ୍ୂବା ଦେହଧାରୀ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ପୁରୁଷ ନବଦ୍ବାର ବିଶିଷ୍ଟ ଶରୀରରୂପକ 
ପୁରରେ ମାନସିକଭାବେ ସମସ୍ତ କମିକୁ ବିବେକପୂବିକ ତ୍ୟାଗ କରି, ନିଃସନ୍ଦେହରେ କିଛି ନ କରି ଓ ନ 
କରାଇ ସୁଖପୂବିକ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ଅବସାନ କରେ । 


ବୟ୮/୮୮୯ବଶୀ ଦେହୀ'-- ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦି 
ପ୍ରଭୃତିରେ ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ହେବାରୁ ହିଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି 
ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ସେମାନଙ୍କର ଅଧୂକାର ସାବ୍ୟସ୍ତ କରନ୍ତି । 
ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ନ ରହିଲେ ସେମାନେ ଆପେ ଆପେ 
ବଶ ହୋଇ ରହନ୍ତି। ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଆଦିରେ ମମତା ଆସକ୍ତି ନ ଥୂବାରୁ ସେମାନେ 
ସର୍ବଥା ତାଚ୍ଚ ବଶରେ ରହନ୍ତି। ତେଣୁ ଏଠାରେ ତାର୍ଦୁୂ 
(ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍ଦ୍ୁଃ “ବଶୀ” କୁହାଯାଇଛି । 

ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତିଃ ସହିତ 


କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯର କିଜଞ୍ଚିନ୍ଗାତ୍ର ପ୍ରୟୋଜନ ଥବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେ ପ୍ରକୃତିର “ଅବଶ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ରହେ-- 
'କାଯ୍ୟିତେ ହ୍ଯବଶଃ କମି ସବିଃ ପ୍ରକୃତିଜୈଗୁଣୈଃ' (ଗୀତା 
୩।୫)। ପ୍ରକୃତି ସଦୈବ କ୍ରିୟାଶୀଳ। ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୁବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ କେବେ କର୍ମରହିତ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯ ରୂପକ ସ୍ପୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ 
କାରଣଶରୀରରେ ମମତା ଓ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନ ଥୂବାରୁ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ସେ ସବୁରେ ଘଟିତ କ୍ରିୟାର 
କତ୍ତା ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଯଦ୍ଯପି ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀଙ୍କ୍ର ଶରୀର 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩] 


ସହିତ ତିଳେମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ, ତଥାପି ଲୋକ ଦୃଷ୍ଟରେ 
ସେ ଶରୀରଧାରୀ ପରି ହି ଦେଖାଯାନ୍ତି, ତେଣୁ ତାଙ୍ଗୁ 'ଦେହୀ' 
କୁହାଯାଇଛି। 

“ନବହାରେ ପୁରେ'-¬ ଶବ୍ଦାଦି ବିଷୟ ସେବନ କରିବା 
ପାଇଁ ଦୂଇଟି କାନ, ଦୁଇଟି ଆଖି, ଦୁଇଟି ନାକପୁଡ଼ା ଓ 
ଗୋଟିଏ ପାଟି ଏପରି ସାତେ।ଟି ଦରୁ[ଅର ଶରୀରର 
ଉପରିଭାଗରେ ଅଛି ଏବଂ ମଳମୂତ୍ର ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ 
ଗୁହ୍ୟଦ୍ରାର ଓ ଜନନେନ୍ଦ୍ରିୟ ନାମକ ଦୁଇଟି ଦ୍ବାର ଶରୀରର 
ନିମ୍ନ ଭାଗରେ ଅଛି । ଏହି ନବଦ୍ବାରବିଶିଷ୍ଟ ଶରୀରକୁ “ପୁର' 
ବା ନଗର କହିବାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି ନଗର ଓ 
ନଗରବାସୀ ଉଭୟେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ, ସେହିପରି ଏହି ଶରୀର 
ଏବଂ ଏଥୁରେ ରହୁଥୁବାପରି ଭାବ ରଖୁଥୁବା ଜୀବାମ୍ଛା ଦୁହେଁ 
ଭିନ୍ନ ଭିଲ। ନଗରବାସୀ ନଗରରେ ଘଟିତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜର ନ ମାନିଲାପରି ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ଶରୀରରେ ସମ୍ପାଦିତ 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର କ୍ରିୟା ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

'ସବିକର୍ମାଣି ମନସା ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯ” ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୮ମ 
ଓ ୯ମ ଶ୍ମୋକରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି ଓ ପ୍ରାଣ ଦାରା 
ହେଉଥୁବା ଯେଉଁ ତେରଟି କ୍ରିୟାର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି, ଏଠାରେ 
ସବିକର୍ମାଣି” ପଦଟି ସେହି କ୍ରିୟାସମୂହର ବୋଧକ ଅଟେ | 

“ମନସା ସନ୍ତ୍ଯସ୍ଯଂ ପଦର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା-- 
ବିବେକପୂର୍ବକ ମନରୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା। ଯଦି ଏହି ପଦର 
ଅର୍ଥ କେବଳ ମନରୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଧରାଯାଏ, ଏହା ଠିକ୍‌ 
ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ମନରୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ବି ମନର ଏକ 
କ୍ରିୟା ଏବଂ ମାନସିକ କ୍ରିୟାକୁ ଗୀତା “କର୍ମ” ବୋଲି ସ୍ବୀକାର 
କରେ--“ଶରୀର ବାଙ୍ମନୋଭିକ୍ଷି ତୃକମି ପ୍ରାରଭତେ 
ନରଃ' (୧୮ | ୧୫) | ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର କତ୍ତାଭାବ 
ମନରୂ ତ୍ଯାଗ କଲେ ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗରୂପକ ମାନସ କ୍ରିୟାର 
କର୍ତାଭାବ ତ ରହିଲା! ଏଣୁ “ମନସା ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯଂ ପଦର 
ଅର୍ଥ ହେଲା, ବିବେକପୂର୍ବକ ମନରୁ କର୍ତ୍ତୃ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତ୍ତତ଼ ସଙ୍ଗେ ମାନୁଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରିବା। 
ଯେଉଁଠୁ କର୍ତ୍ତୃତର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଛି, ସେଇଠାରୁ ହିଁ ସେଇ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ। ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ନିଜକୁ 
କର୍ତୀ ନ ମାନି ଶରୀରକୁ କର୍ତା ମାନନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରରେ 
ହିଁ କର୍ତ୍ତୃତ୍ ଅଛି, ନିଜଠାରେ ଆଦୌ ନାହିଁ। 

'ନୈବ କୁବିନ୍ନ କାରୟନ୍‌'-¬ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍କୀ ଠାରେ 
କର୍ତ୍ତତୁ ବା କାରୟିତୃତୃ ନ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ କିଛି କରନ୍ତି 
ନାହିଁ କି କରାନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ବି ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ନ ଥୁବାରୁ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


403 


ଏମାନବ୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ବୋଲି 
ମାନନ୍ତେ ବା କିପରି ଅର୍ଥାତ୍‌ କଦାପି ମାନି ପାରିବେ 
ନାହିଁ। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୮ମ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ “ନୈବ 
କିଞ୍ଚିତ କରୋମିଂ ପଦରେ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୧ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 
“'ଶରୀରସୋ ପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି' ପଦରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ଶରୀରରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅବିନାଶୀ ଆମ୍ରା କିଛି 
କରେ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ଜୀବାମ୍ରା ନିଜେ କୌଣସି 
କର୍ମ ସିନା କରେ ନାହିଁ, ସେ ପ୍ରେରକ ହୋଇ କର୍ମ ତ 
କରାଇପାରେଂ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଦିଆଯାଇପାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ ହେବାମାତ୍ରେ ସାରା 
ଜଗତରେ ଆଲୋକ ବିଚ୍ଛୁରିତ ହୋଇଯାଏ, ଲୋକେ 
ନିଜ ନିଜ କାମରେ ଲାଗିଯାଆନ୍ତି, କେହି କୃଷି କରେ, 
କେହି ବେଦ ପଢ଼େ ତ ଆଉ କେହି ବ୍ଯବସାୟ କରେ। 
କିନ୍ତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ବିହିତ ବା ନିଷିଦ୍ଧ କୌଣସି ବି କ୍ରିୟାର 
ପ୍ରେରକ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ତାର୍କ୍ଵଠାରୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଲୋକ 
ମିଳେ ସତ, କିନ୍ତୁ ସେହି ଆଲୋକକୁ କେହି ସଦୂପଯୋଗ 
ବା ଦୁରୁପଯୋଗ କରିବାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର କୌଣସି ପ୍ରେରଣା 
ନ ଥାଏ। ଯଦି ତାର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରେରଣା ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ତାର୍ଖୁୂ 
ମଧ୍ଯ ପାପପୁଣ୍ଯର ଭାଗୀ ହେବାକୁ ପଡ଼ନ୍ତା। ସେହିପରି 
ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵରୂ ପ୍ରକୃତିକୁ ସତ୍ତା ଓ ଶକ୍ତି ମିଳେ ସତ, 
କିନ୍ତୁ ସେ କୌଣସି କ୍ରିୟାର ପ୍ରେରକ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି 
କଥା ଭଗବାନ ଏଠି “ନ କାରୟନଦ୍‌ବ' ପଦରେ କହିଛନ୍ତି । 

“ଅସ୍ତେ ସୁଖମ୍‌'-- ମନୂଷ୍ୟମାତ୍ରେ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତି 
ସ୍ବାଭାବିକ। କିନ୍ତୁ ସେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପ୍ରାଣ 
ପ୍ରଭୂତିରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ମାନି ନେଇଛି, ଯନ୍ଦ୍ଵାରା ତାକୁ ଏହି 
ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତିର ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ। ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀଙ୍କୁ 
ନିରନ୍ତର ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତିର ଅନୁଭବ 
ହେଉଥାଏ। ସ୍ବରୂପ ସର୍ବଦା ସୁଖସ୍ଵରୂପ। ସେହି ସୁଖ ଅଖଣ୍ଡ, 
ଏକରସ ଓ ଅସୀମ । 

କୌଣସି ଏକ ବସ୍ତୁରେ ଯେପରି ଅନ୍ୟ ଏକ ବସ୍ତୁର 
ସ୍ଥିତି ହୁଏ, ସ୍ବରୂପରେ ସେପରି ସ୍ଥିତି ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ 
ସ୍ଵରୂପ ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ୟମାନ । ସେହି ସ୍ଵରୂପରେ ମନୁଷ୍ଯର 
ସ୍ଥିତି ସ୍ଵତଃ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ ଅଛି; ତେଣୁ ସେଥୂରେ ସ୍ଥିତ 
ହେବାପାଇଁ କୌଣସି ଶ୍ରମ ବା ଉଦ୍‌ଯୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ। ସ୍ବରୂପକୁ ଚିହ୍ନିଗଲେ କେବଳ ସ୍ବରୂପ ହିଁ ରହିଯାଏ। 
ସେହି ଚିହ୍ନିବା କଥା ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ।ଆସ୍ତେଂ 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । ଏହି କଥା ହିଁ ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
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୨୪ଶ ଶ୍୍ମୋକରେ “ସ୍ବଵସଃ” ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। ପାଇଁ କୌଣସି ଆଧାରର କ'ଣ ବା ଆବଶ୍ଯକତା ଅଛି? 
ଏଠି “ଆସ୍ତେ' କ୍ରିୟା ଯେଉଁ ତତ୍ଵ୍ଵର ସତ୍ତାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛି, ¦ ସେହି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତିକୁ ଏଠାରେ 'ଆସ୍ତ୍ରେଂ 
ତାହା ସମସ୍ତ ଆଧାରର ଆଧାର । ସମସ୍ତ ଉତ୍ପନ୍ନ ତତ୍ତ୍ଵ ସେହି । ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । ଏଇ କଥା ୨୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ 
ଅନୂପନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ଆଶ୍ରିତ। ସେହି ସର୍ବାଧ୍ଵଷ୍ଠାନରୂପକ ତତ୍ତ୍ଵ । 'ବ୍ରହୁ ବିଦ ବ୍ରହ୍ମଣି ସିତ” ପଦମାନକ୍କରେ କୁହାଯାଇଛି । 
ଘଂଜିଣିଜ୍ଞ ଇ/ବ--“ନୈବ କୁବିନ୍‌ ନ କାରୟନ'- ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତିରେ ୭କରିବା'ର ଭାବନା ହିଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । “କରିବା” 
ଭାବନାରୁ ହିଁ କର୍ତ୍ତତ୍ ଆସେ ଏବଂ କର୍ତ୍ତୃତୂରୁ ବ୍ଯକ୍ତିତ଼ ଆସେ। କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଛି, ସ୍ବରୂପରେ ଅକ୍ରିୟତା ସ୍ବତଃ 
ବିଦ୍ଯମାନ। ଏଣୁ କରିବା ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ହୁଏ ଓ କିଛି ନ କରିବା ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତି ହୁଏ। 
ମୁଁ କିଛି କରିବି ନାହି” ଏ ଭାବନା ମଧ୍ଯ “କରିବା”ର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଅତଏବ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଜନ ରହିବା 
ଅନୂଚିତ ଏବଂ ନ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଜନ ରହିବା ଅନୂଚିତ--“ନୈବ ତସ୍ଯ କୃତେନାଥୋ ନାକୃତେନେହ 


କଶ୍ଵନ” (ଗୀତା ୩। ୧୮) । “ସ୍ବରୂପ” କରିବା ଓ ନ କରିବାର ଉର୍ତ୍ବଵରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ନିରପେକ୍ଷ ତତ୍ତ୍ଵ। 
ବଶୀ-- ଗୁଣସଙ୍ଗରୁ ହିଁ ଜୀବ “ଅବଶ' ବା ପରାଧୀନ ହୁଏ (ଗୀତା ୩ | ୫) | ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦାରା ଅବଶତା ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଜୀବ `ବଶୀ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ନିରପେକ୍ଷ ହୋଇଯାଏ। 
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କି କନାଳି ନାହିଁ: କିନ୍ତୁ ଜମବାଳନ ତ ଳର୍ମ 


ନ କଷ୍ଣ୍ିତୃଂ ନ କମ୍ମାଣି ଲୋକସ୍ୟ ସୂଜତି ପ୍ରଭୁଃ । 
ନ କମିଫଳସଂଯୋଗଂ ସ୍ଵଭାବସ୍ତୁ ପ୍ରବର୍ତିତେ ॥ ୧୪॥ 


ଅଂନନ୍ଦର ପ୍ରଭୁ ପରମେଶ୍ବର ଲୋକସ୍ଯ=ମନୂଷ୍ଯମାନର୍କ୍ଭର; କର୍ଣ୍ଣିଡମୁଚିକର୍ତାଭାବ; ନ, (ସୂଜତି) ସର୍ଜନା କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, କମାଣି=କର୍ମଗୁଡ଼ିକୃୱ ନଃ (ସୂପଜତି) ସର୍ଜନା କରନ୍ତି ନାହିଁ (ଏବ); କମିଫଳସଂଯୋଗମ୍‌ କର୍ମଫଳ ସହିତ 
ସଂଯୋଗ; ନଜ, ସୂଜକତି=ସର୍ଜନା କରନ୍ତି ନାହିଁ; ତୂ କିନ୍ତୁ ସ୍ଵଭାଵଃ¬ ସ୍ଵଭାବ (ହିଁ); ପ୍ରବରିତେ-ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉଛି । 

ପରମେଶ୍ବର ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍ସର କତ୍ତାଭାବ, କମି ଓ କମିଫଳ ସହିତ ସଂଯୋଗ ସଜିନା କରନ୍ତି ନାହିଁ; 


କିନ୍ତୁ ସ୍ବଭାବ ହିଁ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉଛି । 

କ#/# ନ କଉଁଢୁଂ ନ କର୍ମାଣି ଲୋକସ୍ୟ ସୃଜତି 
ପ୍ରଭୁଃ'-- ସୂଷ୍ଟିରଚନା ସଗୁଣ ଭଗବାନର୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏଠାରେ ୯ପ୍ରଭୁଃଂ ପଦ ଦିଆଯାଇଛି । ଭଗବାନ ସର୍ବସମର୍ଥ 
ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ଶାସକ ଓ ନିୟାମକ ଅଟନ୍ତି । ସ୍ପଷ୍ଟ୍‌ରଚନା 
କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଅକତ୍ତାଁ (ଗୀତା ୪ | ୧୩) | 

କୌଣସି କର୍ମରେ କର୍ତ୍ତୃତ଼ ସମ୍ବନ୍ଧ ଭଗବାନ ସ୍ପୃଷ୍ଟି 
କରି ନାହାନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କର୍ମ ପ୍ରକୃତି ଦାରା କରାଯାଏ; କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ କରି ତଦ୍ଵ୍ବାରା ଘଟିତ କର୍ମର କର୍ତା 
ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୩। ୨୭” | ଯଦି କର୍ତ୍ତୃତୃର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଭଗବାନ ସ୍ପୃଷ୍ଟି କରିଥାନ୍ତେ ତା'ହେଲେ ସେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 
୮ମ ଶ୍ଳୋକରେ “ନୈବ କିଞ୍ଚିତ କରୋମୀତି ଯୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ 
ତତ୍ତ୍୍‌ ବିତଦ୍‌ଂ କିପରି କହିଥାନ୍ତେନ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ତୃୃତୃ 
ଭଗବାନଙ୍ଲୀ ଦ୍ବାରା ସ୍ପୃଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଜୀବ ଦ୍ବାରା ସ୍ବୀକୃତ । 
ତେଣୁ ଜୀବ ଏହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ପାରିବ । 


ଭଗବାନ ଏପରି ବିଧାନ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, 
ଅମୁକ ଜୀବକୁ ଅମୁକ ଅମୁକ ଶୁଭ ଅଥବା ଅଶୁଭ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଯଦି ଏପରି ବିଧାନ କରି ଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ବିଧ୍ଧ ଓ ନିଷେଧ ଦର୍ଶାଉଥୂବା ଶାସ୍ତ୍ର, ଗୁରୁ, ଶିକ୍ଷା 
ପ୍ରଭୃତି ବ୍ୟଥ୍ଚ ହୋଇଯାଆନ୍ତା, ସେମାନ ୍କୀର କୌଣସି 
ସାର୍ଥକତା ରହନ୍ତା ନାହିଁ ଏବଂ ଜୀବକୁ ମଧ୍ଯ କର୍ମଫଳ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ନ୍ତା ନାହିଁ। “ନ କର୍ମାଣି” ପଦରୁ ଏହା ସିଦ୍ଧ 
ହେଉଛି ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ କରିବାରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ। 

'ନ କମିଫଳସଂଯୋଗମ୍‌'-- ଜୀବ ଯେପରି କର୍ମ କରେ, 
ତାକୁ ସେପରି ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ । ଜଡ଼ ହୋଇଥୁବାରୁ 
କର୍ମ ନିଜେ ନିଜ ଫଳ ଭୋଗାଇବାରେ ଅସମର୍ଥ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କର୍ମଫଳର ବିଧାନ କରନ୍ତି. .ଲଭତେ ଚ ତତଃ 
କାମାନ୍‌ ମୟୈବ ବିହିତାଦ୍‌ ହି ତାଟ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୨୨) | 
ଭଗବାନ କର୍ମଫଳ ଦିଅନ୍ତି ସତ, କିନ୍ତୁ ସେହି ଫଳ ସଙ୍ଗେ 
ଭଗବାନ ସମ୍ବନ୍ଧ କରାନ୍ତି ନାହିଁ‡ ବରଂ ଜୀବ ନିଜେ ସମ୍ବନ୍ଧ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୪] 


କରେ। ଜୀବ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ କର୍ମର କତ୍ତୀ ହୋଇ ଓ 
କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମଫଳ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରେ 
ଓ ଏହାଦ୍ବାରା ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ। କର୍ମଫଳ ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖିଲେ ସେ କର୍ମଫଳ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ମୁକ୍ତ ରହିପାରେ । 
ଏପରି କର୍ମଫଳ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁ ନ ଥୁବା ମନୁଷ୍ୟକ୍ରୀ ପାଇଁ 
ଅଷ୍ଟ୍ଲାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 'ସନ୍ନ୍ୟାସିନାମ୍‌' ପଦ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ତାଙ୍ଟୁ ଇହଲୋକ ବା ପରଲୋକରେ କେଉଁଠି 
ବି କର୍ମର ଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ। ଯଦି ଭଗବାନ କର୍ମଫଳ ସଙ୍ଗେଂ 
ସମ୍ବନ୍ଧ କରାଇଥାନ୍ତେ। ତା'ହେଲେ ଜୀବ କର୍ମଫଳରୁ କେବେ 
ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। 

ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି 'ମା କମିଫଳହେତୁର୍ଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଫଳର ହେତୁ 
ମଧ୍ୟ ହୁଅ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବା ନ 
ହେବା ଏବଂ କର୍ମଫଳର ହେତୁ ହେବା ନ ହେବା ମନୁଷ୍ୟ 
ହାତର କଥା। ଯଦି କର୍ମଫଳର ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ଭଗବାନ 
କରାଇଥାନ୍ତେ। ତେବେ ମନୂଷ୍ଯ କେବେ ସୁଖଂ-ଦୁଃଖରେ 
ସମାନ ହୋଇ ପାରନ୍ତା ନାହିଁ ଏବଂ ଗୀତାରେ ଯେଉଁ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ମ କରିବାକୁ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ କୁହାଯାଇଛି, 
(ଯଥା ୪। ୨୦; ୫।୧୨; ୧୪। ୨୪ ଇତ୍ୟାଦି) ତାହା 
ମଧ୍ଯ କରି ପାରନ୍ତା ନାହିଁ । 

ଖଳ୍କ୍ୟ୮ ଶୁତିରେ ଅଛି ଯେ, ଭଗବାନ ଯାହାର 
ଉର୍ଦ୍ଧ୍୍‌ଗତି ଗ୍ବହାନ୍ରି ତାଂଦ଼ାରା ଶୁଭକର୍ମ କରାନ୍ତି ଆଉ 
ଯାହାର ଅଧୋଗତି ଗ୍ବହାଡି, ତା'ଦୁାରା ଅଶୁଭକର୍ମ କରାନି* | 
ଯଦି ଭଗବାନ ସବୁ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ କରାନ୍ତି ତେବେ 
“ଭଗବାନ କାହାରି କର୍ତ୍ତୂତୂକ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳସଂଯୋଗ 
ରଚନା କରନ୍ତି ନାହି' କହିବା ତ ଶୁତିବିରୁଦ୍ଧ! 

ନ୍ଦମାଧନ- ପ୍ରକୃତରେ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ କରାଇ ମନୁଷ୍ଯର 
ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ଗତି ଓ ଅଧୋଗତି କରାଇବା ଉକ୍ତ ଶୁତି ବଚନର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୂହେଁ, ବରଂ ପ୍ରାରବ୍ୁ ଅନୁସାରେ କର୍ମଫଳ 
ଭୋଗାଇ ତାକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଯ୍ୟ/। ଅନ୍ଯ 
ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ, ମନୁଷ୍ଯ ଯେପରି ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମର 
ଫଳ ଭୋଗିପାରିବ, ଭଗବାନ କୃପାପୂର୍ବକ ତାକୁ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତ କରି ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ପ୍ରେମ ପ୍ରଦାନ କରିବା ନିମନ୍ତେ 
(ତାହାର ପ୍ରାରବୁ ଅନୂସାରେ) ତାକୁ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମର 
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ଫଳ ଭୋଗି ପାରିବାଭଳି ପରିସ୍ଥିତି ଓ ବୁଵଦି ଦିଅନ୍ତି। 
ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ ଯାହାକୁ ଧନ ମିଳିବାର ଅଛି, ତାକୁ ବ୍ୟବସାୟ 
ଆଦିରେ ଲାଭ ହେବାଭଳି (କିଣାଂବିକା ପାଇଁ) ପ୍ରେରିତ 
କରନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେତେବେଳେ ତା'ର ସେହିପରି ବୁଦି 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ ଯାହାର କ୍ଷତି ଯୋଗ 
ଅଛି, ତାକୁ ବ୍ଯବସାୟ ପ୍ରଭୂତିରେ ସେହିପରି କ୍ଷତି ହେବା 
ଭଳି ପ୍ରେରିତ କରନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୂଷ୍ଯ ଯେପରି 
ନିଜ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମଫଳ ଭୋଗିପାରିବ, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେରଣାରୁ 
ତାହାର ବୁଦ୍ଧି ଓ ପରିସ୍ଥିତି ସେହିଭଳି ହୋଇଯାଏ । 

ଯଦି ଶୁତି ବଚନର ଏପରି ଅର୍ଥ କରାଯାଏ ଯେ, 
ଭଗବାନ ଯାହାର ଉର୍ତ୍ବଗତି ଓ ଅଧୋଗତି ଗ୍ବାହାନ୍ତି, 
ତା'”ଦ଼ାରା ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମ କରାନ୍ତି, ତେବେ ମନୁଷ୍ଯ 
କର୍ମ କରିବାରେ ସର୍ବଥା ପରାଧୀନ ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସବନ୍ତମହାମ୍ରାର୍କର ବିଧୂ-ନିଷେଧ, ଗୁରୁଶିକ୍ଷା ଇତ୍ଯାଦି 
ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଯିବ । ଅତଏବ କର୍ମଫଳ ଭୋଗାଇ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ହିଁ ଏହି ଶୁତି ବଚନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 

'ସ୍ଵଭାବସ୍ତୁ ପ୍ରବତ୍ତିତେ--ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ସ୍ବଭାବ 
ପରବଶ ହୋଇ କର୍ତ୍ତୁତୃ, କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କରେ। ଏଠାରେ “ସ୍ବଭାବଃ'” ପଦଟି ଜୀବଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ 
ବ୍ଯଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବଃର ବାଚକ । ରାଗ-ଦ୍ଦେଷ ଥୂବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ନ ହେବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବ ସ୍ଵବଭାବର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ରହେ । 

ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଫ୯ପ୍ରକୃ ତି“ 
ଯାନ୍ତି ଭୂତାନିଂ ପଦମାନଙ୍କରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ବା ସ୍ବଭାବର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ସେହି କଥା ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
ତୁ ସ୍ବଭାବଃ ପ୍ରବଭିତେଂ ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି। 

ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵଭାବ ସଙ୍ଗେଂ ଜୀବ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିଥୂବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା' ନିଜଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ କର୍ତ୍ତୃତ୍ୁକ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳର 
ସଂଯୋଗ-¬ଏହି ତିନୋଟିରେ ତା'ର ପରତନ୍ସ୍ବତା ରହିବ । 

ଉପୟୁକ୍ତ ପଦମାନଙ୍ଗରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
କର୍ତ୍ୃତୁୂକ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳସଂଯୋଗ (ଭୋକ୍ତତୂ) ଜୀବ 
ନିଜେ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛି, ତେଣୁ ସେ ନିଜେ ଏ ସବୁକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରି ନିଲିପ୍ତତା ଅନୁଭବ କରି ପାରିବ। 


»* “ଏଷ ହ୍ୟେବ ସାଧୁ କର୍ମ କାରୟତି ତଂ ଯମେଭ୍ୟୋ ଲୋକେଭ୍ୟ ଉନିନୀଷତ ଏଷ ହ୍ୟେବାସାଧୁ କର୍ମ କାରୟତି ତଂ ଯମଧୋ ନିନୀଷତେ |' 


(କୌଷୀତକିବ୍ରାହ୍ନଣୋପନିଷଦ୍‌ ୩ | ୮) 


#' ମୂଳତଃ ଶୁଭ (ପୁଣ୍ୟ ଓ ଅଶୁଭ (ପାପ) କର୍ମକୁ ମନୁଷ୍ଯ କାମନାର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ କରେ (ଗୀତା ୩ | ୩୭), ଯାହାର ଫଳ 
ଯଥାକ୍ରମେ ଉର୍ତ୍ବ୍‌ଗତି (ସ୍ଵର୍ଗାଦି ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି) ଓ ଅଧୋଗତି (ନରକ ପ୍ରାପ୍ତି) । ମୁକ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମିଳିଥୁବା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵତାର ଦୁରୂପଯୋଗ 


କରି ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ କାମନା କରେ | 
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× ଶ୍ୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ମରିଣିକ୍ଥ ଇବ କର୍ତ୍ତତୃୂଃ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳର ସଂଯୋଗ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଜୀବ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ । 
ଏଥୁପାଇଁ ଜୀବ ଉପରେ ହିଁ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଦାୟିତ଼ ନ୍ୟସ୍ତ । 
'ସ୍ଭାବସୁ ପ୍ରବର୍ିତେ'-- ବାସ୍ତବରେ ସଂସାରଠାରୁ ସମନ୍ଦଂ ବିଢ଼େଦ ସ୍ବାଭାବିକ; କିନ୍ତୁ ଅସ୍ଵାଭାବିକତାରେ ସ୍ବାଭାବିକତା 
ଦେଖିବା ଯୋଗୁଁ ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵାଭାବିକ ପରି ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି | ଏହି ସ୍ଵଭାବ ସ୍ଵାଭାବିକ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା କୃତ୍ରିମ | 
===- ;# = 


ସଙ୍ଘ ଯଦି ଭଗବାନ ଲହାଜି କର୍ଡନ କର୍ମ ଓ କର୍ମପଂଳଯ୫ପୀର ଜରଲ।/ କଳଳି ନାହିଁ: 6ତେବେ ନେ ଲାହାଜି କର୍ମଜ ଫଳଭାରୀ 


6ହଣେେ ନିପଳ2- ୯୪ କଣା ନିନ୍ଧୁ ନଛୋ/କଳଜେ ଯା ନଳ୍ନୁଛନି / 


ନାଦତ୍ତେ କସ୍ଯଚିସ୍ସାପଂ ନ ଚୈବ ସୁକୃତଂ ବିଭୁଃ । 
ଅଜ୍ଞାନେନାବୃତଂ ଜ୍ଞାନ ତେନ ମୁହ୍ଯନ୍ତି ଜନ୍ତବଃ ॥ ୧୫ ॥ 
ଥନ଼ନ୍ଦ ବିଭୁଃ¬ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ପରମାମ୍ରରା: କସ୍ଯଚିତ୍‌=ିକାହାରି; ପାପମ୍‌ପାପକର୍ମକୁ ନ, (ଆଦତ୍ତେ) =ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ; ଚ=3ଓ; ସୁକୃତମ୍‌ ¬ଶୁଭକର୍ମକୁ; ଏବ ହି; ନ, ଆଦତ୍ତେ= ଗ୍ରହଣ କରନି ନାହିଁ (କିନ୍ତୁ); ଅଜ୍ଞାନେନ= ଅଜ୍ଞାନ ଦାରା; 
ଜ୍ଞାନମ୍‌- ଜ୍ଞାନ: ଆବୃତମ୍‌ ଚି ଆବୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ; ତେନ=ତା'”ଦୁରା; ଜନ୍ତବଃଜୀବମାନେ; ମୁହ୍ଯନ୍ତ - ମୋହିତ ହେଉଛନ୍ତି | 
ସବିବ୍ୟାପୀ ପରମାମ୍ବା କାହାରି ପାପକମି ଓ ଶୁଭକମିକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନ ଦାରା ଜ୍ଞାନ 
ଆବୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବମାନେ ମୋହିତ ହେଉଛନ୍ତି । 


ବ#6/† ¬“ ନାଦତ୍ତେ କସ୍ଯଚିସାପଂ ନ ଚୈବ ସୁକୃତଂ 
ବିଭୁଃ୮-ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ “ପ୍ରଭୁଃ 
କୁହାଯାଇଛି, ତାଙ୍କୁ ହିଁ ଏଠାରେ 'ବିଭୁଃ' କୁହାଯାଇଛି | 

ଦୁଇ ଜଣ କର୍ମର ଫଳଭାଗୀ ହୁଅନ୍ତି-ଯେ କର୍ମ 
କରେ, ସେ କର୍ମର ଫଳଭାଗୀ ହୁଏ ଏବଂ ଯେ କର୍ମ 
କରାଏ, ସେ ମଧ୍ୟ କର୍ମର ଫଳଭାଗୀ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ବ଼ା 
କାହାରି କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ କି କାହା ଦ୍ବାରା କର୍ମ କରାନ୍ତି 
ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେ କାହାରି କର୍ମର ଫଳଭାଗୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 

ସୂର୍ଯ୍ୟ ସାରା ସଂସାରକୁ ଆଲୋକ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ 
ସେହି ଆଲୋକରେ ମନୁଷ୍ୟ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯକର୍ମ କରନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ସେହି କର୍ମ ସଙ୍ଗେ ସୂର୍ଯ୍ୟଚ୍ଚ୍ତର ତିଳେମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ଥାଏ । ସେହିପରି ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ବଠାରୁ ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଗ୍ର 
ସଂସାର ସତ୍ତା ପାଏ। ତାହାରିଠାରୁ ସତ୍ତା ପାଇ ପ୍ରକୃତି ଓ 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସଂସାର, ଶରୀରାଦି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କରନ୍ତି । 
ଶରୀରାଦି ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବା ପାପପୁଣ୍ୟ ସଙ୍ଗେ ପରମାମ୍ଦତତ୍ତ୍ଵର 
ତିଳେମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ, ଭଗବାନ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଦେଇଛନ୍ତି ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯ 
ସେହି କର୍ମର ଫଳଭାଗୀ ନିଜକୁ ମାନିପାରେ ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ବି ମାନିପାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଅର୍ପଣ କରିପାରେ । ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବତାର 
ଦୁରୁପଯୋଗ କରି ଯେ ନିଜକୁ କର୍ମର କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା 
ମାନେ, ସେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଯାଏ। ତାହାର କର୍ମ ଓ 
କର୍ମଫଳକୁ ଭଗବାନ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଯେ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ପତାର ସଦୁପଯୋଗ କରି କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ 


ଅର୍ପଣ କରେ, ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତା'ର କର୍ମ ଓ 
କର୍ମଫଳକୁ ଭଗବାନ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 

ଯେପରି ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
'ସବିସ୍ଯ” ପଦରେ ଓ ୨ ୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ “କଶୃନ'” ପଦରେ 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟର୍କ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେହିପରି ଏଠାରେ 
“କସ୍ଯଚିତବ” ପଦରେ ନିଜକୁ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ମନେକରି 
କର୍ମ କରୁଥୁବା ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯକ୍କ କଥା କୁହାଯାଇଛି, 
ଭକ୍ତଜ୍ତ କଥା ନୁହେଁ। ଭାବଗ୍ରାହୀ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଭଗବାନ 
ଭକ୍ତାପିତ ପତ୍ର, ପୁଷ୍ଜା ଆଦି ପଦାର୍ଥକୁ ଓ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୯ । ୨୬-୨୭) | 

“ଅଜ୍ଞାନେନାବୃତଂ ଜ୍ଞାନମ୍‌'-- ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ 
ସ୍ବରୂପର ଜ୍ଞାନ ସ୍ବତଃ ରହିଛି; କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସେହି 
ଜ୍ଞାନ ଢାଙ୍କି ହୋଇଯାଇଛି । ସେଇ ଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ ଜୀବ ମୂଢ 
ହୋଇଯାଏ। ନିଜକୁ କର୍ମର କତ୍ତ୍ରା ମାନିବା ହିଁ ମୂଢ଼ତା 
(ଗୀତା ୩ | ୨୭୬) | ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବିବେକ 
ଦେଇଛନ୍ତି, ଯଦ୍ଦ୍ଵବାରା ସେ ମୂଢ଼ତା ନାଶ କରି ପାରିବ। 
ଏଥୂପାଇଁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି, 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ନିଜକୁ କେବେହେଲେ କୌଣସି କର୍ମର 
କତ୍ତୀ ମନେ ନ କରନ୍ତୁ ଏବଂ ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ କୁହାଯାଇଛି, 
ସମସ୍ତ କର୍ମର କର୍ତ୍ତୃତୃକୁ ବିବେକପୂର୍ବକ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଅନ୍ତୁ । 

ଶରୀରାଦି ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥରେ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ 
ହେଉଛି। ସ୍ବରୂପରେ କେବେ କୌଣସି ପରିବର୍ତ୍ତନ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ନିଜକୁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସାମିଲ କରିବା ହିଁ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫] 


ଅଜ୍ଞତା। ଶରୀରାଦି ସବୁ ପଦାର୍ଥ ବଦଳୁଛି ବୋଲି ଯାହାକୁ 
ଅନୂଭବ ହେଉଛି, ସେ ନିଜେ କେବେ ବଦଳୁ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ସ୍ବୟଂ ବଦଳୁଥୂବାର ଅନୂଭବ କାହାରିକୁ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ସୁତରାଂ 'ମୁଁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ନୁହେଁ'-- ଏହିରୂପେ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପଦାର୍ଥଠାରୁ ନିଜର ଅସଙ୍ଗଂତା ଅନୁଭବ 
କଲେ ଅଜ୍ଞାନ ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତତ୍ସବ୍ବଜ୍ଞାନ ସ୍ବତଃ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ପର୍କ 
ମାନିଥୁବାରୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଢାଙ୍କି ହୋଇ ରହିଛି । 

“ଅଜ୍ଞାନ” ଶବ୍ଦରେ ଯେଉଁ 'ନଞ୍' ସମାସ ଅଛି, ତାହା 
ଜ୍ଞାନ ଅଭାବର ବାଚକ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅକଳ୍ପଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅପୂର୍ଷ ଜ୍ଞାନର ବାଚକ। ଅନୁଭବ ହେଉ ବା ନ ହେଉ, 
ଜ୍ଞାନର ଅଭାବ କେବେ ବି ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସ୍ବଳ୍ପ 
ଜ୍ଞାନକୁ ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଇଛି। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜନିତ 
ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ସ୍ବକୃଜ୍ଞାନ। ଏହି ସ୍ଵଳ୍ପଜ୍ଞାନକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ 
ଏହାର ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ 
ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଉ ନାହି-ଏହା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନ 
ଆବୃତ ହେବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ । 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ସୀମିତ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍ଚ୍ଚ ଜ୍ଞାନ 
ଅପେକ୍ଷା ବୁଦିର ଜ୍ଞାନ ଅସୀମ। ମାତ୍ର ବୁଦ୍ଧିର ଜ୍ଞାନ ମନ ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ୍ର ଜ୍ଞାନକୁ (ଜାଣିବା ଓ ନ ଜାଣିବାକୁ) ହିଁ 
ପ୍ରକାଶିତ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦିି କେବଳ ନିଜର ବିଷୟକୁ 
ପ୍ରକାଶିତ କରେ। ବୁଝି ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯ ଏବଂ 
ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ବୁଦ୍ଧିର କାରଣ, ସେହି ପ୍ରକୃତିକୁ ବୁଦି 
ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରେ ନାହିଁ। ଯଦି ବୁଝି ପ୍ରକୃତିକୁ ବି 
ପ୍ରକାଶିତ କରିପାରୁ ନାହିଁ, ତେବେ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ 
ଚେତନ ତତ୍ତ୍ରକୁ କିପରି ପ୍ରକାଶିତ କରିପାରିବ! ତେଣୁ 
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ବୁଦ୍ଧିର ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ସ୍ବଳ୍ପ । 

“ତେନ ମୁହ୍ଯନ୍ତି ଜନ୍ତବଃ'-- ଭଗବାନ “ଜନ୍ତବଃ' ପଦ 
ବ୍ଯବହାର କରି ସତେ ଅବା ମନୁଷ୍ଯକୁ ତାଡ଼ନା କରୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ଵ ଦିଏ ନାହିଁ, 
ସେ ପ୍ରକୃତରେ ଜନ୍ଗୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଶୁଂ; କାରଣ ସେମାନଙ୍କ 
ଜ୍ଞାନ ଓ ପଶୁଙ୍କ ଜ୍ଞାନରେ କୌଣସି ଅନ୍ତର ନାହିଁ । କେବଳ 
ଆକୃତିରେ କେହି ମନୂଷ୍ୟ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । ଯିଏ ନିଜର 
ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦିଏ, ସେ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯ । ପଶୁମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦାରା ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ। 
ସୁଖ-ଦୁଃଖରହିତ ତତ୍ତ୍ବକୁ ପାଇବା ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ଯ। 
ଯାହାର ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ 
ଅଛି, ସେଇ ମନୁଷ୍ଯ ସାଧକ ପଦବାଚ୍ୟ । 

ନିଜକୁ କର୍ମର କତ୍ତୀ ମାନିବା ଓ ନିଜେ କର୍ମଫଳର 
ହେତୁ ହୋଇ ସୁଖୀ-ଂଦୁଃଖୀ ହେବା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା 
ମୋହିତ ହେବା। ପାପପୁଣ୍ଯ ଆମକୁ କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି, 
ଏଥୂରୁ ଆମେ ମୁକ୍ତ ହେବୁ କିପରି? ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବା 
ଆମ କର୍ମର ଫଳ, ଏଥୁରୁ ଆମେ ଅତୀତ ହେବୁ କିପରି? -- 
ଏ ପ୍ରକାର ଧାରଣା କରିବା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନରେ ମୋହିତ 
ହେବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ। 

ଜୀବ ସ୍ବରୂପତଃ ଅକତ୍ତୀ ତଥା ସୁଖ-ଦୁଃଖରୁ ରହିତ । 
କେବଳ ନିଜ ମୂର୍ିତା କାରଣରୁ ସେ କର୍ତା ବୋଲାଏ ଓ 
କର୍ମଫଳ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ | ଏହି ମୂଢ଼ତା 
କଥା ଏଠି “ତେନ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି | ଏହି ମୂଢ଼ତା ଯୋଗୁଁ 
ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେଉଛନ୍ତି ବୋଲି ଏଠାରେ 
“ତେନ ମୁହ୍ୟନ୍ତି ଜନ୍ତବଃ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ମଂଳିଜିନ୍କ ଜ/ଚ-ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ଯକ୍ତୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରିବାଭଳି ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅନ୍ଧକାରର ନାହିଁ, ସେହିପରି ଜ୍ଞାନକୁ 


ଆଢ଼ାଦିତ କରିବାଭଳି ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଜ୍ଞାନର ନାହିଁ । ଅସ୍ବାଭାବିକତାକୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେ କରିବା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ଯ 
ମୋହିତ ହୋଇଯାଏ।। ଅଜ୍ଞାନ ଜ୍ଞାନକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରିବା କଥା ବାସ୍ତବିକତା ନୁହେଁ, କେବଳ ଏକ ମୃଢ଼ ଧାରଣା। ମନୁଷ୍ୟ 
ଚେଷ୍ଟା କଲେ ନିଜର ବିବେକକୁ ମହତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରି ଏହି ମୂଢ଼ତାକୁ ଦୂର କରି ପାରିବ (ଗୀତା ୫ । ୧୬” । 
ପ୍ରକୃତରେ ଜ୍ଞାନ ଆଢ୍ରାଦିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବୁଦ୍ଧି ହିଁ ଆଚ୍ରାଦିତ ହୁଏ। ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ଯକୁ ଜ୍ଞାନ ଆକ୍ରାଦିତ ହେବାପରି 
ଦେଖାଯାଉଥୂବାରୁ ଏଠାରେ “ଆବୃତ' ଶବ୍ଦ ଦିଆଯାଇଛି | ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୯ ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ 'ଆବୃତଂ ଜ୍ଞାନମେତେନ' 
ପଦରେ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି | ଅଜ୍ଞାନ ଅଭାବସ୍ଵରୂପ ଅଟେ, ତାହାର ସତ୍ତା ନାହିଁ | ଯାହା ଅଭାବସ୍ବରୂପ, ସେ କିପରି 
ବା କାହାକୁ ଆବୂତ କରି ପାରିବ? ସୁତରାଂ ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସ୍ବାଭାବିକତାରେ ସ୍ବାଭାବିକତାର ଆରୋପ ହିଁ 


୬ ଆହାରନିଦ୍ରାଭୟମୈଥୁନାନି ସମାନି ଚୈତାନି ନୂଣାଂ ପଶୂନାମ୍‌। 
ଜ୍ଞାନଂ ନରାଣାମଧୂୂକୋ ବିଶେଷୋ ଜ୍ଞାନେନ ହୀନାଃ ପଶୁଭିଃ ସମାନାଃ ॥ (ଗ୍ଵଣକ୍ୟନୀତି ୧୭ | ୧୭) 
“ଆହାର, ନିଦ୍ରା, ଭୟ ଓ ମୈଥୁନ-¬ଏସବୁ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ପଶୁଜ୍ତ ଠାରେ ସମାନ (ସାଧାରଣ) | ମନୁଷ୍ୟର ବିଶେଷତୃ ଏହି ଯେ, ସେ 
ବିବେକ ପ୍ରାପ୍ତ । ବିବେକଶୂନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁତୂଲ୍ୟ | ' 
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ଅଜ୍ଞାନ* । ଅସ୍ଵାଭାବିକତା ନଷ୍ଟ ହୋଇ ସ୍ଵାଭାବିକତା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାମ୍ପାଙ୍କ ସହିତ ଏକତ଼ ଅନୁଭବ 
ହୋଇଯିବ । ବ୍ୟକ୍ତିତୃ ହିଁ ପାପ-ପୁଣ୍ୟ ଓ ସୁକୃତ-ଦୁଷ୍ଫୃତକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ | ଯେତେବେଳେ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାମ୍ବାର୍କ ସହିତ 


ଏକତ୍କ ଅନୂଭବ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଆଉ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ ଗ୍ଦହୀତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଅଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ (ଅସ୍ବାଭାବିକତାରେ ସ୍ଵାଭାବିକତାବୁଦ୍ଧି) ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯ 'ଜନ୍ତୁଂ" ହୋଇଯାଏ “ତେନ 
ମୁହ୍ୟନ୍ତି ଜନ୍ତବଃ' । ଏହିପରି ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ଯୋଗୁଁ ଜୀବ “ଜଗତ୍‌' (ଜଡ଼) ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୭ | ୧୩) | 
ଯିଏ ଆମ ସହିତ ଏକାକାର ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, ସେହି ପରମାମ୍ପାର୍ଚ୍ଚ ତ ଆମେ ନିଜଠାରୁ ଅଲଗା ମାନିନେଲେ 
ଏବଂ ଯିଏ ଆମଠାରୁ ଅଲଗା, ସେହି ଶରୀରକୁ ନିଜ ଓ ଅଭିନ୍ନ ମାନିନେଲେ ଏହା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ | 


ସନ୍ଫ୍ଵ- ପୂର୍ବଃନ୍ତ୍ଳଣଜ ଭଗବାନ କହିଲ, ଅଜ୍ଞନ ଚୁର/ ଜନ ଜାଳି ନେଇଥିବାରୁ ଯମର ତ୦୮ 6ମୋହିତ 6ହେଛଳି / ନିନ 
ବିବବେଳ ନୁଜ/ ସେନି ଅନ୍ଞନନୁ ବିନାଶ କଲ/ପଜେ © ଜ୍ଞ ଜ଼କୟ ନୁଏ, ଜନକ ନହିମ/ ନିନ୍ଧୁ ନନୋଳଜେ କହୁଛନି / 


ଜ୍ଞାନେନ ତୁ ତଦଜ୍ଞାନ ଯେଷାଂ ନାଶିତମାତ୍ମୂନଃ 
ତେଷାମାଦିତ୍ୟବଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ପ୍ରକାଶୟତି ତସ୍ଥରମ୍‌ ॥ ୧୬॥ 
ଅଲୟ- ତୁ କିନ୍ତୁ ଯେଷାମ୍‌- ଯେଉଁମାନେ; ଆମ୍ବନଃ= ନିଜର; ଜ୍ଞାନେନଜ୍ଞାନ ଦାରା; ତତ ସେହି; ଅଜ୍ଞାନମ୍‌¬ ଅଜ୍ଞାନକୁ; 
ନାଶିତମ୍‌-ନାଶ କରି ଦେଇଛନ୍ତି; ତେଷାମ୍‌=ସେମାନର୍କର; ତତ୍‌= ସେହି; ଜ୍ଞାନମ୍‌= ଜ୍ଞାନ; ଆଦିତ୍ୟବତ୍‌= ସୂର୍ଯ୍ୟ ସଦୃଶ; 
ପରମ୍‌ ପରମତତ୍ତ୍ବ ପରମାମ୍ବରାର୍ଦୁ; ପ୍ରକାଶୟତି ପ୍ରକାଶିତ କରେ | 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ଜ୍ଞାନ ଦାରା ସେହି ଅଜ୍ଞାନକୁ ନାଶ କରି ଦେଇଛନ୍ତି, ସେମାନର୍ଦ୍ଚର ସେହି ଜ୍ଞାନ 
ସୂଯ୍ୟି ସଦୃଶ ପରମତତ୍ତ୍ବ ପରମାମତ୍ମ୍ରାର୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । 


ବ୍ୟାନ ଜ୍ଞାନେନ ତୁ ତଦଜ୍ଞାନଂ ଯେଷାଂ 
ନାଶିତମାମ୍ସୂନଃ”-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକ ବର୍ଷିତ ବିଷୟଠାରୁ ବିଲକ୍ଷଣ 
ବିଷୟ କହିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତୁ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ କଥୂତ “ଅଜ୍ଞାନେନଂ ପଦ କଥା ଏଠି 
“ତତ୍‌ ଅଜ୍ଞାନମ୍‌' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 

ନିଜର ସତ୍ତା ଓ ଶରୀରକୁ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ମାନିବା 
ହିଁ “ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଏକ ମାନିବା ଅଧ୍ଞାନ' | 

ଉତ୍ପତ୍ତି ବିନାଶଶୀଳ ସଂସାରର କୌଣସି ଅଂଶରେ 
ଆମେ ନିଜକୁ ରଖିନେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ' ପଣ (ଅହଂଭାବ) 
କଲେ ଏବଂ କୌଣସି ଅଂଶକୁ ନିଜଠାରେ ରଖିଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
'ମୋର'ଭାବ (ମମତା) କଲେ! ନିଜ ସତା ତ ନିରନ୍ତର 
ଅନୁଭବ ହେଉଛି, ହେଲେ 'ମୁଁ' ଓ 'ମୋର' ଭାବ ବଦଳୁଥିବାର 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖାଯାଉଛି; ଯଥା-- ପ୍ରଥମେ ମୁଁ ବାଳକ ଥୂଲି ଓ 
ଖେଳଣା ପ୍ରଭୂତି ମୋର ଥୂଲା, ଏବେ ମୁଁ ଯୁବକ ବା ବୃଦ୍ଧ 
ଏବଂ ଏବେ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ରଚ ଧନ, ଘର ପ୍ରଭୂତି ମୋର | ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ମୁଁ ଓ “ମୋର'” ପରିବର୍ତନର ଜ୍ଞାନ ଆମକୁ 
ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ନିଜ ସତ୍ତା ପରିବର୍ତନର ଜ୍ଞାନ ହେଉ 
ନାହିଁ ଏହା ହିଁ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକ । 

ମୁଁ” ଓ 'ମୋର” ଭାବକୁ ଜଡ଼ ସହିତ ନ ମିଶାଇ 


ସାଧକ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତୁ ଯେ, ମୁଁ ଯାହା 
ସହିତ 'ମୁଁ' ଓ “'ମୋର'ଭାବକୁ ମିଶାଉଛି, ସେ ସବୁ ବଦଳୁଛି; 
କିନ୍ତୁ ମୁ" ଓ “ମୋର” ବୋଲି କହୁଥିବା “ମୁଁ (ମୋ ସତ୍ତା) 
ଯଥାବତ୍‌ ରହୁଛି । ଜଡ଼ର ପରିବର୍ତନ ଓ ଅଭାବ ତ ଅନୁଭୂତ 
ହେଉଛି ପରନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂର ପରିବର୍ତନ ଓ ଅଭାବ କାହାରିକୁ 
ଅନୁଭୂତ ହେଉ ନାହିଁ; କାରଣ ସ୍ବୟଂରେ କଦାପି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ପରିବର୍ତନ ଓ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ବିବେକ ଦ୍ବାରା 
ମୁଁ ଓ 'ମୋର'ଭାବ ତ୍ଯାଗ କରି ଦିଅନ୍ତୁ ଯେ, ଶରୀର ମୁଁ 
ନୂହେଁ କି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବସ୍ତୁ ମୋର ନୁହେଁ। ଏହା ହିଁ 
ବିବେକ ଦ୍ବାରା ଅଜ୍ଞାନ ନାଶ କରିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ । 
ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବାରୁ ହିଁ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଙ୍ଗେ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ । 
ଯିଏ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ କରି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ମୁଁ” ଓ 
'ମୋରଂଭାବରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ କରି ଦେଇଛି, ତାହାର 
ସେହି ବିବେକ ସଚ଼ିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ରାଙ୍ଦୁ ପ୍ରକାଶିତ 
କରାଇ ଦିଏ ଅଥାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରାଇ ଦିଏ। 
'ତେଷାମାଦିତ୍ୟବକଜ୍ଜ୍ଞାନଂ ପ୍ରକାଶୟତି ତସ୍ତରମ୍‌'-- 
ବିବେକ ପୂର୍ଶରୂପେ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ପରିବର୍ତନଶୀଳର 
ନିବୃତ୍ତି ହୋଇଯାଏ। ପରିବର୍ତନଶୀଳର ନିବୃତ୍ତି ହେଲେ 


* ଅନିତ୍ୟାଶୁଚିଦୁଃଖାନାମ୍ସୁ ନିତ୍ୟଶୁଚିସୁଖାମ୍ବଖ୍ୟାତିରବିଦ୍ୟା | (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୫) 
““ଅନିତ୍ଯରେ ନିତ୍ଯ, ଅପବିତ୍ରରେ ପବିତ୍ର, ଦୁଃଖରେ ସୁଖ ଓ ଅନାମ୍ରାରେ ଆମ୍ଦରଭାବର ଅନୁଭୂତି ହିଁ ଅବିଦ୍ୟା ଅଟେ ।'' 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] 
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ନିଜ ସ୍ବରୂପର ସ୍ଫାଷ୍ଟ୍‌ ବୋଧ ହୁଏ, ଫଳରେ ସର୍ବତ୍ର 
ପରିପୂର୍ଣ ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନତତା ଅନୂଭବ ହୁଏ। 

ଏଠି “ପରମ୍‌! ପଦଟି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇଛି। ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୯ତମ ଶ୍ମୋକରେ ତଥା 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ୟ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ 
ପାଇଁ “ପରମ୍‌” ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 


ଘଣିଣିଝ୍ର ଭ/ବ- ବିବେକ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ ନାଶ 


'ପ୍ରକାଶୟତି' ପଦର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ 
ହେଲେ ଯେପରି ନୂତନ ବସ୍ତୁ ନିର୍ମାଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଅନ୍ଧକାରାଚ୍ଛନ୍ନ୍ର ହେତୁ ଦେଖାଯାଉ ନଥୁବା ବସ୍ତୁ ଦେଖାଯାଏ, 
ଠିକ୍‌ ସେଇଭଳି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଅଛି, କିନ୍ତୁ 
ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ତାହା ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ବିବେକ 
ଦାରା ଅଜ୍ଞାନ ଦୂର ହୋଇ ଯିବାମାତ୍ରେ ସେହି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୂଭବ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 


ହୁଏ, ଉଦ୍‌ଯୋଗ ଦାରା ନୁହେଁ 'ଯତନ୍ତୋଃ ପ୍ଯକୁ ତାମ୍ବାନୋ 


ନୈନଂ ପଶ୍ଯନ୍ତ୍ୟଚେତସଃ' (ଗୀତା ୧୫ । ୧୧) | ଅଜ୍ଞାନ ନାଶ କ୍ରିୟାସାଧ୍ୟ ବା ପରିଶ୍ରମ ସାଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ପରିଶ୍ରମ 
କଲେ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଅତୁଟ ରହେ; ତାହାର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରୁଥୂବାରୁ ସିନା ଆମେ ତାହାକୁ ଦୂର କରିବା 


ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରୁ! 


ଅସ୍ବାଭାବିକତାରେ ସ୍ବାଭାବିକତାରୂପକ ବିପରୀତ ଭାବନା ଅଜ୍ଞାନ) ନିଜଠାରେ ହିଁ ରହିଥାଏ। ଏଣୁ ବିବେକର 


ଆଦର କଲେ ତାହାର ନିରାକରଣ ହୋଇଯାଏ। 


ମ୍ଫ ନେଉ ଛିତିଜେ ଦର୍ବତ ଳିପୂର୍ଶ ଜଜନାନଣୁତନୁ 
6ଜ୍ଵଜଳଜେ କହୁଛକି-- 


ର 
ଅନୁଦବ ହୁଏ ସେନଦି ନିତି ତାଇ୍ରି ନିନିତ୍ତ ଯାଧଳ ବିଷୟେ ନିନ଼ୌକ୍ତ 


ତଦ଼ ବୁଦ୍ଧୟସ୍ତ ଦାମ୍ବାନସ୍ତନ୍ନିଷ୍କାସ୍ତଡ଼ ପରାୟଣାଃ 


ଗଚ୍ଛନ୍ତ୍ୟପୁନରାବୃତ୍ତି' 


ଜ୍ଞାନନିଧୂତକଳୁଷାଃ ॥ ୧୭ ॥ 


ଥନ଼ୟ ତଦାମ୍ବାନଃ-ଯେଉଁମାନକ୍କର ମନ ତଦାକାର ହୋଇଛି; ତଦ୍ଵ୍‌ବୁଦ୍ଧୟଃଯେଉଁମାନକ୍କର ବୁଦ୍ଧି ତଦାକାର 
ହୋଇଛି; ତନ୍ନିଷ୍ଠାଃପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ଵରେ ଯେଉମାନର୍କ୍ଚର ସ୍ଥିତି ଅଛି (ସେହି) ; ତସ୍ସରାୟଣାଃ-ପରମାମୁପରାୟଣ ସାଧକ; 
ଜ୍ଞାନନିଧୂତକକୃ ଷାଃଜ୍ଞାନ ଦାରା ପାପରହିତ ହୋଇ; ଅପୁନରାବୃତ୍ତିମ୍‌- ଅପୁନରାବୃତ୍ତି; ଗଢ୍ନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଯେଉଁମାନଙ୍କର ମନ ତଦାକାର ହୋଇଛି, ଯେଉଁମାନର୍କରର ବୁଦ୍ଧି ତଦାକାର ହୋଇଛି, ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍ଵରେ 
ଯେଉଁ ମାନର୍କୀର ସିତି ଅଛି, ସେହିପରି ପରମାମ୍ବପରାୟଣ ସାଧକ ଜ୍ଞାନ ଦାରା ପାପରହିତ ହୋଇ ଅପୁନରାବୃଭି 


(ପରମଗତି) ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ବ/6//-¬†ପରମାମୁତତ୍ତ ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧନ ଅଛି ପ୍ରଥମତଃ, ବିବେକ ଦ୍ବାରା 
ଅସତ୍‌ ତ୍ଯାଗ କଲେ ସତ୍‌ରେ ସ୍ବରୂପର ସ୍ଥିତି ସ୍ବତଃ ହୁଏ 
ଏବଂ ଦ୍ିତୀୟତଃ, ସତ୍‌ର ଚିନ୍ତନ କରି କରି ସତ୍‌ଗ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ। ଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା ସତ୍‌ର ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ଅସତ୍‌ର ପ୍ରାପ୍ତି 
କର୍ମ ଦାରା ହୁଏ, ଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ। କର୍ମ କଲେ 
ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁ ମିଳେ ଏବଂ ଚିନ୍ତନ କଲେ 
ନିତ୍ଯ ପରିପୂର୍ଣ ତତ୍ତ୍ଵ ମିଳେ। ଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ବା 
ମିଳିବାର ଉପାୟ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି । 

“ତଡ଼ବୁଦ୍ଧୟଃ'-- ନିଶ୍ୟକାରୀ ବୃତ୍ତିର ନାମ `ବୁଦି' | 
ସାଧକ ପ୍ରଥମେ ବ୍ରୁଦିରେ ନିଶ୍ଚୟ କରେ ଯେ, ଏକ 
ପରମାମୂତତ୍ତଵ ହି ହିଁ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଷ । ସଂସାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା 
ପୂର୍ବରୁ ପରମାମ୍ରା ଥିଲେ ଆଉ ସଂସାର ନଷ୍ଟ ହେବା 


ପରେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ର୍ରା ରହିବେ । ମଧ୍ୟକାଳରେ ସଂସାରର 
ଯେଉଁ ପ୍ରବାହ ଗ୍ବଲିଛି, ସେଥୁରେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ଦା ଯଥାବତ୍‌ 
ଅଛନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ସତ୍ତା ପ୍ରତି ଅଟଳ 
ନିଶ୍ଚୟ ହେବା ହିଁ “ତଦବୁଦ୍ଧୟଃଂ ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ। 

“ତଦାମତ୍ବାନଃ'-- ଏଠାରେ 'ଆମା' ଶବ୍ଦ ମନର ବାଚକ | 
ବୁଦ୍ଧିରେ ଏକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ନିଶ୍ଳଟୟ ହୋଇଗଲେ, 
ମନରେ ସ୍ବଭାବିକଭାବେ ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦର ହିଁ ଚିନ୍ତନ 
ହେବାକୁ ଲାଗେ। ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କରିବା ସମୟରେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ଚିନ୍ତନ ଅଖଣ୍ଡିତ ରହେ ଯେ, ସତ୍ତାରୂପେ 
ସର୍ବତ୍ର ଏକ ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ପରିପୂର୍ଷ। ଚିନ୍ତନରେ 
ସଂସାରର ସତ୍ତା ଆଦୌ ଆସେ ନାହିଁ। 

'ତନ୍ନିଷ୍ଠାଃ--- ସାଧକର ମନ ଓ ବୁଦି ପରମାମୁସ ଠାରେ 
ନିବିଷ୍ଝ୍‌ ହୋଇଗଲେ, ସେ ସର୍ବଦା ନିଜର (ସ୍ଵୟଂର) ସ୍ବାଭାବିକ 
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ସ୍ଥିତି ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଠାରେ ଅନୁଭବ କରେ। ମନ ଓ ବୁଦି 
ପରମାମ୍ରରାକ୍କ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମନରେ ପରମାମ୍ବରାର୍କ ଚିନ୍ତନ ଓ ବୁଦିରେ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ 
ନିଶ୍ଚୟ ନ ହେଲା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ପରମାମ୍ପାକ୍ଚ ଠାରେ ନିଜର 
ସ୍ବାଭାବିକ ସିତି ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । 

“ତସରାୟଣାଃ'-- ପରମାମ୍ାଜ୍କ ଠାରୁ ନିଜର ଭିନ୍ନ 
ସତ୍ତା ନ ରହିବା ହିଁ ପରମାମୂପରାୟଣ ହେବା । ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ୀ 
ଠାରେ ନିଜର ସିତି ଅନୁଭବ କଲେ ନିଜର ସତ୍ତା 
ପରମାମ୍ରାବ୍ତ ସତ୍ତାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ବୟଂ 
ପରମାମ୍ସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ। 

ସାଧକ ଓ ସାଧନାର ଏକତ୍ୁ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, 
ସାଧନା ଖଣ୍ଡିତ ହେଉଥାଏ । ସାଧକଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂଭାବ 
ନାଶ ହୋଇଗଲେ ସାଧନା ସାଧ୍ୟରୂପ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ 
ପ୍ରକୃତରେ ସାଧନା ଓ ସାଧ୍ଯ ଉଭୟରେ ନିତ୍ଯ ଏକଡ଼ 
ରହିଛି। 

ଜ୍ଞାନନିଧୂତକଳୁ ଷାଃ'-_ ଜ୍ଞାନର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ 
ବିବେକର ବାସ୍ତବିକ ଜାଗୂତି ହେଲେ ଅସତ୍‌ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଅସତ୍‌ର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ପାପପୁଣ୍ୟରୂପକ 
କଳ୍ପଷ ଜାତ ହୁଏ, ଯନ୍ଦ୍ଵାରା ମନୂଷ୍ଯ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 
ଅସତଵରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ହେଲେ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

'ଗଜ୍ରନ୍ତ୍ୟପୁନରାବୂଭିମ୍‌'-- ଅସତ୍‌ର ସଙ୍ଗ ହିଁ ପୁନରାବୃତ୍ତି 
(ପୁନର୍ଜନ୍ବ ର କାରଣ-- “କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗେୋ।ଃସ୍ୟ ସଦସହ଼ୃ 
ଯୋନିଜନ୍ମସୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ଅସତ୍ର ସଙ୍ଗ ସର୍ବଥା 
ନାଶ ହୋଇଗଲେ, ପୁନରାବୃଭ୍ତିର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ। 

ଯାହା ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ତାହାର ହିଁ 
ଗମନାଗମନ ହୁଏ। ଯାହା ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ୍ଵଥ ତାହା କେଉଁଠୁ 
ଆସିବ ଆଉ କେଉଁଠିକି ଯିବନ ପରମାମ୍ରା ସବୁ ଦେଶ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିରେ ଏକଭାବେ ପରିପୂର୍ଣ୍ର। 
ତାଙ୍ଟ୍ରର କଦାପି ଯିବା-ଆସିବା ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ପରମାମ୍ପସ୍ଵବରୂପ ହୋଇଯାଇଥୁବା ମହାପୁରୂଷର୍ବ୍ରର ମଧ୍ଯ 
ଆଗମନ ଓ ପ୍ରତ୍ଯାଗମନ ହୁଏ ନାହିଁ। ଶ୍ରୁତି କହନ୍ତି-- 

'ନ ତସ୍ଯ ପ୍ରାଣା ଉତ୍‌ କ୍ରାମନ୍ତି ବ୍ରହ୍ଦୈବ ସନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାପ୍ୟେତି” 

(ବୃହଦାରଣ୍ୟକ. ୪ | ୪ | ୬) 

“ତାଙ୍କର ପ୍ରାଣର ଉତ୍ବକ୍ରମଣ ହୁଏ ନାହିଁ; ସେ ବ୍ରହ୍ମ 
ହୋଇ ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ।” 

ତାଙ୍କର ତଥାକଥୂତ ଶରୀରକୁ ନେଇ କୁହାଯାଏ 
ଯେ, ତାଙ୍କର ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁତଃ ଏଠି 'ଗଳ୍ଜନ୍ତି” 
ପଦର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ବାସ୍ତବିକ ବୋଧ ହେବା, ଯାହା ହେଲେ 
ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୂଭବ ହୁଏ । 


ମଂଜି ା୍ଶର୍ର ଜ/ବ-ଅସ୍ଵାଭାବିକତାରେ ସ୍ଵାଭାବିକତା ଭାବନା ଦୂର ହୋଇଗଲେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରରଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 

ଅନ୍ୟ କାହାରି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସାଧକ ପରମାମ୍ଦୁସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ, ଯାହାକି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । ଏଣୁ ସେ ଆଉ 

ସଂସାର ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ-- 'ସଗୈଃପି ନୋପଜାୟନ୍ତେ ପ୍ରଳୟେ ନ ବ୍ଯଥନ୍ତି ଚ' (ଗୀତା ୧୪ | ୨) | 
=== [୮ = = 


ସୀନ୍କନ ପୂର୍ବ୍ଣ୍ଣୋଳନନେ ବର୍ଷିତ ଯାଧୀନା ନନା ଦିଶ ଯୋଇଣିବା ମହାଦୁନୁଶର୍କନ ନାଳ ବମବହାଜିଳକ ତଳେ କିପଳି ଜନେ - 


ଏ କଥା! ନିଳ 8ଖ୍ୋଳେନେ କନୁଛଳି / 


ବିଦ୍ୟାବିନୟସମ୍ପନ୍ତେ ବ୍ରାହ୍ମଣେ ଗବି ହସ୍ିନି । 
ଶୁନି ଚୈବ ଶ୍ଵପାକେ ଚ ପଣ୍ଡିତାଃ ସମଦର୍ଶିନଃ ॥ ୧୮ ॥ 


ଅନ୍ୟର ପଣ୍ଡିତାଃଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ; ବିଦ୍ୟାବିନୟସମ୍ପଲେ ବି ଦ୍ୟା-ବିନୟଯୁକ୍ତ; ବ୍ରାହ୍ମଣେ ବ୍ରାହୃଣଠାରେ; ଚ ଏବଂ; 
ଶ୍ଵପାକେଇଚଣ୍ଡାଳଠାରେ, ଚଇ ତଥା; ଗବିଇଗାଭ; ହସିନି-ହାତୀ (ଓ); ଶୁନିଇକୁକୁରଠାରେ; ଏବ-ମଧ୍ୟ; ସମଦର୍ଶିନଃ- ସମସ୍ବରୂପ 


ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି । 


ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୂରୂଷ ବିଦ୍ୟା ଓ ବିନୟଯୁକ୍ତ ବ୍ରାହୂଣଠାରେ ଏବଂ ଚଣ୍ଡାଳଠାରେ ତଥା ଗାଭ, ହାତୀ ଓ 


କୁକୂରଠାରେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ବରୂପ ପରମାତ୍ବ୍ରାଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି । 


ବ(/6//- 'ବିଦ୍ୟାବିନୟସମ୍ମଲେ............ ପଣ୍ଡି ତାଃ 
ସମଦର୍ଶିନଃ'-- ଏଠାରେ ବ୍ରାହୁଣଜ୍ଚ ପାଇଁ ଦୁଇଟି ବିଶେଷଣ 
ଦିଆଯାଇଛି--ବିଦ୍ୟାଯୁକ୍ତ ଓ ବିନୟଯୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏପରି 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଯିଏ ବିଦ୍ବାନ୍‌ ଓ ବିନମ୍ର (ବ୍ରାହ୍ମଣତର ଅଭିମାନଶୃନ୍ଯ) 


ମଧ୍ୟ । ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ସେ ଜାତିରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତତ୍‌ସହିତ 
ବିଦ୍ୟା ଓ ବିନୟସମ୍ପନ୍ନ ମଧ୍ୟ -ଏହା ହେଉଛି ବ୍ରାହ୍ମଣତୃର 
ପୂର୍ଣ୍ତା । ଯେଉଁଠି ପୂର୍ଷତା ଅଛି, ସେଠାରେ ଅଭିମାନ ହୁଏ 


ନାହିଁ । ଯେଉଁଠି ପୂର୍ଷିତା ନ ଥାଏ, ଅଭିମାନ ସେଇଠି ହୁଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୧୮] 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


` 


ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଚଣ୍ଡାଳ ସହିତ ତଥା ଗାଭ, ହାତୀ ଓ 
କୂକୁର ସହିତ ବ୍ୟାବହାରିକ ବିଷମତା ହେବା ଅନିବାର୍ଯ୍ଯ। 
ଏମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସମ ବ୍ଯବହାର କରିବା ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ର 
କହନି ନାହିଁ, କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ କି କରି ବି ପାରିବା 
ନାହିଁ। ଯଥା-ଚବିଦ୍ଯା ଓ ବିନୟଯୁକ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରାଯାଇପାରେ, ଚଣ୍ଡାଳକୁ ନୁହେଁ; ଗାଭ କ୍ଷୀର ପିଆଯାଏ, 
କୂକୁରୀର ନୁହେଁ। ହାତୀ ଉପରେ ଆରୋହଣ କରାଯାଏ, 
କୂକୁର ଉପରେ ନୂହେଁ। ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି ପ୍ରାଣୀକ୍କ ଉଦାହରଣ 
ଦେଇ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଏମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ସମତା ସମ୍ଭବ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ବତଃ ସବୁରିଠାରେ 
ଏକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ୍। ମହାପୁରୁଷଗ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟ 
ସର୍ବଦା ସେହି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ ରହିଥାଏ, ତେଣୁ 
ସେମାନଗ୍ବ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟ କଦାପି ବିଷମ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ଏକ ଶର୍ବ୍ଦା ହୋଇପାରେ ଯେ, ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ବିଷମତା ନ ରହିଲେ ବ୍ଯବହାରରେ ଭିନ୍ନତା ଆସିବ 
କିପରିନ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ନିଜ ଶରୀରସ୍ଥ ସମସ୍ତ 
ଅଙ୍ଗରେ (ମସ୍ତକ, ହସ୍ତ, ପଦ, ମଳହଦ୍ରବାର ପ୍ରଭୂତିରେ) 
ଆମର ଦୃଷ୍ଟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ରୀୟଭାବ ଓ ହିତ ଭାବନା ସମାନ 
ଥାଏ, ତଥାପି ଆମେ ସେ ସବୁର ବ୍ଯବହାରରେ ଭିନ୍ନତା 
ରଖି ଥାଉଁଚ ଯଥା-ଚକାହାଠାରେ ଗୋଡ଼ ବାଜିଗଲେ କ୍ଷମା 
ମାଗୁଛେ କିନ୍ତୁ ହାତ ବାଜିଗଲେ କ୍ଷମା ମାଗୁ ନାହେଁ। ମୁଣ୍ଡ 
ଓ ହାତ ସାହାଯ୍ୟରେ ପ୍ରଣାମ କରୁଛେ, ଗୋଡ଼ରେ ନୂହେଁ | 
ମଳଦ଼ାରରେ ହାତ ବାଜିଗଲେ ହାତ ଧୋଉଛେ। କେବଳ 
ଏତିକି ନୂହେ, ଏକ ହାତର ଅଙ୍ଗୁଳିଗୁଡ଼ିକର ମଧ୍ଯ 
ବ୍ଯାବହାରିକ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି। କାହାକୁ ତର୍ଜନୀ ଓ ବୃଦ୍ଧ 
ଅଙ୍ଗୁଳି ଦେଖାଇବାର ପ୍ରଭେଦ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି। 
ଏହିଭଳି ଶରୀରର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଇଂର ବ୍ଯବହାରରେ 
ପ୍ରଭେଦ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଆମ୍ରୀୟତାରେ ପ୍ରଭେଦ ନ ଥାଏ। 
ବ୍ଯାବହାରିକ ଭିନ୍ନତା ଥୂଲେ ବି ପୀଡ଼ା ଦୂର କରିବାରେ 
ଆମେ ସମ ବ୍ୟବହାର କରୁଛେ । ଶରୀରସ୍ଥ ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗର 
ସୁଖଂଦୁଃଖରେ ଆମର ଭାବ ସମାନ ରହୁଛି (ଗୀତା 
୬ | ୩୨) | ଏହିରୂପେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ୍ନ ଠାରେ ଖାଦ୍ୟପେୟ, 
ଗୁଣ, ଆଚରଣ, ଜାତି ପ୍ରଭୂତିର ପ୍ରଭେଦ ଥୂବାରୁ ସେମାନର୍ଦ୍ୀ 
ସହିତ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷକ୍କୀ ବ୍ୟବହାରରେ ଭିନ୍ନତା ରହେ 
ଏବଂ ରହିବା ଉଚିତ ମଧ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ସେହି ପ୍ରାଣୀର୍ଦ୍ରଠାରେ 
ଏକ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ପରିପୂର୍ଣ ଥିବାରୁ ମହାପୁରୁଷର୍ଜ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଭିନ୍ନତା ରହେ ନାହିଁ । ମହାପୁରୁଷର୍କରର ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ 
ପ୍ରତି ଆମ୍ରୀୟତା, ପ୍ରେମ ହିତ, ଦୟା ପ୍ରଭୂତିରେ କେବେ 
ପ୍ରଭେଦ ଆସେ ନାହିଁ। ତାର୍ଦ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗ, 
ଦେଷ, ମମତା, ଆସକି, ଅଭିମାନ, .ପକ୍ଷପାତିତା, ବିଷମତା 


ପ୍ରଭୂତି ଆଦୌ ନ ଥାଏ। ନିଜ ଶରୀରର କୌଣସି ଅଙ୍ଗଂର 
ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବେ ଚେଷ୍ଟ୍ୟ ହେଲା 
ପରି ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ତାଙ୍କୁ ଜଣା ପଡ଼ିଲେ, 
ତାହା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଓ ସୁଖ ଦେବା ପାଇଁ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଚେଷ୍ଟା ହୁଏ | ତେଣୁ ଭଗବାନ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ 
'ସମବରତ୍ତୀ'” ନ କହି, “ସମଦର୍ଶୀ' କହିଛନ୍ତି । ଗୀତାର ଅନ୍ଯ 
ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ୟ ସମଦର୍ଶନ ବା ସମବୁଵି କଥା କୁହାଯାଇଛି; 
ଯଥା--'ସମବୁଵି ବିଶିଷ୍ୟତେ' (୬ | ୯) ; 'ସଵିତ୍ର ସମଦଶିନଃ' 
(୬।୨୯); “ଆମ୍ମ୍ରୌପମ୍ୟେନ ସବିତ୍ର ସମଂ ପଶ୍ଯତିଂ 
(୬ | ୩୨); “ସବିତ୍ର ସମବୁଦ୍ଧୟଃ (୧୨ | ୪); 'ସମଂ 
ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ.....ଯଃ ପଶ୍ୟତି ସ ପଶ୍ଯତି' (୧୩ | ୨୭); 
ଏବଂ “ସମଂ ପଶ୍ଯଚ୍‌ ହି ସବିତ୍ର' (୧୩ | ୨୮) | 
ଶ୍ରୀଶଙ୍କରାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ କହିଛନ୍ତି 
'ଭାବାଡ଼ୈତଂ ସଦା କୁକ୍ଯ୍ୟାତ୍‌ କ୍ରିୟାଡ଼ୈତଂ ନ କୁତ୍ବଚିତ୍‌” | 
(ତତ୍ତ୍ରୋପଦେଶ) 
ଭାବରେ ସର୍ବଦା ଅର୍ଦ୍ଦୈତ ହେବା ଉଚିତ, କ୍ରିୟାରେ 
(ବ୍ୟବହାର) ରେ କଦାପି ନୂହେଁ। 


ସମତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଆଜିକାଲି ସମତା ଉପରେ ବହୁତ ଚର୍ଚ୍ଚା ଗ୍ବଲିଛି। 
ସମସ୍ତର୍ତ୍ତ ସଙ୍ଗେ ସମ ବ୍ଯବହାର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଗ୍ଵର 
ହେଉଛି। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସମତା କାହାକୁ କହନ୍ତି ଓ 
ତାହା କେବେ ଆସେ, ଏହା ବୁଝିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । 
ସମତା କୌଣସି ଖେଳ ତାମସା ନୁହେଁ, ତାହା 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ତର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ସ୍ବରୂପ। ଯାହାର ମନ ସମତାରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ, ସେ ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ ସଂସାର 
ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ଏବଂ ପରବ୍ରହ୍ମୁ ପରମାମ୍ରା୍ଲୁ 
ଅନୁଭବ କରେ (ଗୀତା ୫ | ୧୯) | ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ୟର 
ଦୁଃଖ-ସୁଖ ନିଜର ଦୁଃଖ-ସୁଖ ପରି ମନେ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ 
ଏହି ସମତା ଆସେ । ଗୀତାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, “ହେ 
ଅର୍ଜୁନୀ ଯେଉଁ ପୁରୁଷ ନିଜ ଶରୀର ପରି ମୋତେ ସର୍ବତ୍ର 
ସମାନ ଦେଖେ ଏବଂ ସୁଖଂଦୁଃଖକୁ ମଧ୍ୟ ସର୍ବତ୍ର ସମାନ 
ଦେଖେ, ସେହି ଯୋଗୀ ପରମ ଶ୍ରେଷ୍ା'' (୬ | ୩୨) | 
ଯେପରି ଶରୀରର କୌଣସି ଅଙ୍ଗରେ ପୀଡ଼ା ହେଲେ 
ତାହା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବଳ ଇଢ଼ା ହୁଏ, ସେହିପରି 
କୌଣସି ପ୍ରାଣୀର ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ଆଦି ହେଲେ ତାହା ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ ଯଦି ପ୍ରବଳ ଇଚ୍ଛା ଜାତ ହୁଏ, ତେବେ 
ସମତା ଆସେ। ସବ୍ଚଚ୍ଚ ଲକ୍ଷଣ ହେଉଛି-- 
“ପର ଦୁଖ ଦୁଖ ସୁଖ ସୁଖ ଦେଖେ ପର' (ମାନସ ୭ | ୩୮ | ୧) 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜ ସୁଖର. ଲାଳସା ଥୂବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ଯେତେ ଉଦ୍‌ଯୋଗ କଲେ ମଧ୍ଯ ସମତା ଆସିବ ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯମାନସଗୁ କିପରି ସୁଖ ମିଳୁ, ସେମାନକୁ କିପରି 
ଆରାମ ମିଳୁ, ସେମାନର୍ଦ୍ଚର କିପରି ମଙ୍ଗଳ ଓ କଲ୍ୟାଣ 
ହେଉ”--ଏପରି ତୀବ୍ର ଇଜ୍ଜା ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ତରରେ 
ଜାଗ୍ରତ ହେବ, ସେତେବେଳେ ସ୍ବତଃ ସମତା ଆସିବ । 
ନିଜ ଘରୁ ହିଁ ଏହା ଆରମ୍ଭ କରିବା ଉଚିତ। ହୃଦୟରେ 
ଏପରି ଭାବ ଜାତ ହେବା ଉଚିତ ଯେ, କାହାରିକୁ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ବି ଦୁଃଖକଷ୍ଟ ନ ମିଳୁ, କେବେ କାହାର ଅନିଷ୍କ ନ ହେଉ। 
ମୁଁ ଯେତେ କଷ୍ଟ ପାଏ ପଛେ, ମୋ ମାତା, ପିତା, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର, 
ଭାଇ, ଭାଉଜ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କୁ ସୁଖ ମିଳୁ । ପରିବାରବର୍ଗଗ୍ୁ ସୁଖ 
ଦେଲେ ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ଶାନ୍ତି ଆସିବ । ଯେଉଁଠି ପାରିବାରିକ 
ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ ସେଠି ସୁଖ ଦେଲେ ହୃଦୟରେ ଆନନ୍ଦର 
ଲହରୀ ଖେଳିଯିବ। ମାତ୍ର ମମତାପୂର୍ବକ ସୁଖ ପ୍ରଦାନ 
କଲେ ଆମର ଉନ୍ତତି ହେବ ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି ଆମର 
ମମତା ନାହିଁ, ସେଠି ସୁଖ ଦିଆଯାଉ ଅଥବା ଯେଉଁଠି 
ଆମେ ମମତାପୂର୍ବକ ସୁଖ ଦେଉଛେ, ସେଠାରୁ ମମତା 
ଦୂରେଇ ଦିଆଯାଉ -ଉଭୟର ପରିଣାମ ସମାନ ହେବ | 
ଲକ୍ଷ୍ମଣ ଚିତ୍ରକୂଟରେ ପ୍ରଭୁ ରାମ ଓ ମାତା ସୀତାର୍କ୍ଚର 
ସେବା କିପରି କରୁଥୂୁଲେ, ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଗୋସ୍ଵାମୀ 
ତୂଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି-- 
ସେବରିିଁ ଲ ଖନୂ ସୀୟ ରଘୁବୀରହି | ଜିମି ଅବିବେକୀ ପୁରୁଷ ସରୀରହି ॥ 
(ମାନସ ୨ | ୧୪୨ | ୧) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୂଷ୍ଯ ଯେପରି ନିଜ ଶରୀରର 
ସେବା କରେ, ଲକ୍ଷ୍ମଣ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୀତାର୍ଚ୍ଚର ସେହିପରି 
ସେବା କରୂଥୂଲେ। ନିଜ ଶରୀରର ସେବା କରିବା ଓ 
ତାକୁ ସୁଖ ଦେବା ବୂଦ୍ଧିମତା ନୂହେଁ। ପଶୁମାନେ ମଧ୍ଯ 
ନିଜ ଶରୀରର ସେବା କରନ୍ତି। ମାର୍ଚ୍ଚଡ଼ୀ ନିଜ ଛୁଆପ୍ରତି 
ବହୁତ ମମତା ରଖେ, ଏପରି କି ଛୁଆ ମରିଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେ ତାକୁ ଧରି ବୁଲେ, କଦାପି ଛାଡ଼େ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯଦି 
କୌଣସି ଖାଦ୍ଯ ମିଳିଯାଏ, ତେବେ ସେ ଛୁଆକୁ ନ 
ଦେଇ ନିଜେ ଖାଇଯାଏ। ଛୁଆ ଖାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ା କଲେ, 
ସେ ତାକୁ ଏମିତି ଖିଟ୍ଚ୍ଚାରି ଗୋଡ଼ାଏ ଯେ ଛୁଆ ଚେଁ ଚେଁ 
ହୋଇ ଦୌଡ଼ି ପଳାଏ। ସୁତରାଂ ମମତା ଥାଇ ସମତା 
ଆସିବା ଅସମ୍ଭବ । 
ଯାହାଠାରୁ ଆମର କିଛି ନେବାର ନାହିଁ କି ସ୍ବାର୍ଥ 
ନାହିଁ ସେହିପରି ବ୍ଯକ୍ତି ସଙ୍ଗେଂ ଆମେ ଏପରି ଉତ୍ତମ 
ବ୍ଯବହାର କରିବା ଉଚିତ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ତା'ର ହିତ ହେବ। 
ଧରାଯାଉ କୌଣସି ବାଟ ବଣା ବ୍ୟକ୍ତି ଆମକୁ ବାଟ ପଗ୍ନବରୁଛନ୍ତି । 
ତେବେ ଆମେ ଖୁସି ମନରେ ତାଙ୍କୁ ବାଟ ବତାଇଦେଲେ 
ବା କିଛି ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାଜ୍ପ ସାଇଂରେ ଗଲେ, ଆମ 


ହୃଦୟରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସୁଖଶାନ୍ତି ଅନୂଭବ ହେବ । କିନ୍ତୁ ଯଦି 
ଆମେ ବାଟ ଜାଣି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ବତାଇବା ନାହିଁ, ତେବେ 
ଆମକୁ ସୁଖ ମିଳିବ ନାହିଁ। ଏହା ଅନୁଭବର କଥା, କେହି 
ପରୀକ୍ଷା କରି ବି ଦେଖିପାରନ୍ତି। ଯଦି ତୃଷାର୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ 
ଆମେ କହିବା, “ଭାଇ ଏଇଠିକି ଆସ, ଏଠି ଥଣ୍ଡା ଜଳ 
ଅଛି”; ତେବେ ଆମ ହୁଦୟରେ ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ସୁଖ ଅନୁଭବ 
ହେବ। ଏହି ସୁଖ କଲ୍ଯାଣକାରକ । ମାତ୍ର “ଅନ୍ଯମାନେ 
ଦୁଃଖ ପାଆନ୍ତୁ ପଛେ, ମୁଁ ସୁଖ ଭୋଗୁଥାଏ' ଏହି ସୁଖ 
ପତନକାରକ । ଏହା ଦ୍ରାରା ଆମର ବ୍ୟାବହାରିକ ବା 
ପାରମାର୍ଥକ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଉନ୍ନତି ହେବ ନାହିଁ। 
ଧରାଯାଉ ଆମେ ଗୋଟିଏ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଆୟୋଜନ କରୁଛେ। 
ସତ୍‌ସଙ୍ଗୀମାନଙ୍କ୍ବ ପାଇଁ ବସିବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା କଲାବେଳେ 
ସେମାନର୍ଦୁ ଆଦରରେ କହିବା ଉଚିତ, ଆଜ୍ଞା ଆସନ୍ତୁ 
ଏଇଠି ବସନ୍ତୁ” ଇତ୍ଯାଦି ଏବଂ ସେମାନେ ଭଲଭାବେ 
ଶୁଣିପାରନ୍ତୁ ଓ ବସିପାରନ୍ତୁ _ଏହି ଅଭିପ୍ରାୟରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଆରାମରେ ବସି ପାରିବା ଓ ଶୁଣି ପାରିବା ଭଳି ସ୍ଥାନରେ 
ବସାଇବା ଉଚିତ। ଏପରି ବ୍ଯବହାର କଲେ ଆମକୁ 
ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଶାନ୍ତି ମିଳିବ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ଆମେ ହୁକୁମ୍‌ ଦେବା, 
“'ସେଠି କ'ଣ କରୁଛ? ଏଠି ବସ, ସେଠି ନୁହେଁ'', ତେବେ 
କଥା ଏକା ହେଲେ ବି ହୃଦୟରେ ଶାନ୍ତି ଆସିବ ନାହିଁ। 
ଭିତରେ ଥୂବା ଅଭିମାନ ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୁ କଷ୍ଟା ଦେବ ଓ 
ଖରାପ ଲାଗିବ । ଆମେ ଏହିପରି ବ୍ୟବହାର କରୁଥୁବା ଓ 
ଆଶା କରିବା ଯେ ସମତା ଆସୁ, ତାହା କେବେ ଆସିବ 
ନାହିଁ। 

ସବୂରି ହିତରେ ଯାହାର୍ଦ୍ଦର ପ୍ରୀତି, ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପାଆନ୍ତି-- 'ତେ ପରାପୁବନ୍ତି ମାମେବ ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ' 
(ଗୀତା ୧ ୨ | ୪) | କାରଣ ଭଗବାନ ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍ଦ୍ଦର 
ପରମ ସୁହୃଦ୍‌ (୫।୨୯)। ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ପାଳନ- 
ପୋଷଣକାରୀ । ପରମ ଆସ୍ତିକ ଓ ପରମ ନାସ୍ତିକ ଉଭୟଙ୍କ 
ପାଇଁ ଭଗବାନଗ୍କ୍ ବିଧାନ ସମାନ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାନୁଥୂବା 
ଓ ତାଙ୍ଟୁଁ ପାଇବା ପାଇଁ ସାଧନ-ଭଜନ କରୁଥୁବା ଆସ୍ତିକ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ତୃଷାକୁ ଜଳ ଯେପରି ଭାବରେ ନିବାରଣ କରେ, 
ସଂସାରରୁ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ଉଠାଇଦେବାକୁ ଗ୍ବାହୁଥୂବା 
ତଥା ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାନିବାରୁ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ସଂସାର 
ଦୁଃଖ ପାଉଛି ଏବଂ ଭଗବାନ ନାମରେ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି 
ଭାବୁଥୂବା ଓ ପ୍ରଗ୍ବର କରୂଥୂବା ନାସ୍ତିକ ବ୍ଯକ୍ତିର ତୃଷାକୁ 
ମଧ୍ୟ ଜଳ ସେହିପରି ନିବାରଣ କରେ । ଜଳରେ ଏପରି 
ଭେଦଭାବ ନାହିଁ ଯେ, ସେ ଆଡ୍ତିକ ବ୍ଯକ୍ତିର ତୃଷା ଠିକ୍‌ 
ଭାବେ ନିବାରଣ କରିବ ଆଉ ନାସ୍ତିକ ବ୍ଯକ୍ତିର ନିବାରଣ 
କରିବ ନାହିଁ । ସେ ସମାନ ଭାବେ ସମସ୍ତଙ୍କର ତୃଷା ନିବାରଣ 
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କରେ। ସେହିପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ ସମାନ ଭାବେ ସମସ୍ତଙ୍ତମୁ ଆଲୋକ 
ଦିଏ, ବାୟୁ ସମାନ ଭାବେ ସମସ୍ତକ୍ତୁ ଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ଦିଏ, ପୂଥୂବୀ ସମାନ ଭାବେ ସମସ୍ତକ୍ପୁ ରହିବା ପାଇଁ ସ୍ପାନ 
ଦିଏ। ଏହିଭଳି ଭଗବାନବ୍କ ରଚିତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସମାନଭାବରେ ମିଳେ। 

ସମତାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସାଥ୍ୂରେ ଆହାର- 
ବିହାର ଓ ବିବାହ ପ୍ରଭୂତି କରିବା। ବ୍ୟାବହାରିକ ସମତା 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ପତନକାରକ। ଯମରାଜାବ୍କ୍ଚ ସମାନ ବ୍ଯବହାରର 
ନାମ ମୃତ୍ଯୁ। ତାକ୍କ ବ୍ୟବହାରରେ ବିଷମତା ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ। ମହାମ୍ରା ହୁଅନ୍ତୁ, ଗ୍ପହତସ୍ସ ହୁଅନ୍ତୁ, ସାଧୁ ହୁଅନ୍ତୁ, 
ପଶୁ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଦେବତା ହୁଅନ୍କୁ, ମୃତ୍ଯୁ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ପାଇଁ ସମାନ। ତେଣୁ ଯମରାଜାକଲୁ “ସମବତ୍ତୀ” (ସମ 
ଆଚରଣକାରୀ) କୁହାଯାଏଂ। ତେଣୁ ଯେଉଁମାନେ ସମ 
ବ୍ଯବହାର କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଯମରାଜ । 

ପଶୁର୍କଠାରେ ମଧ୍ୟ ସମବ୍ୟବହାର ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । 
କୁକୁର ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍ଞ ରୋଷେଇ ଘରେ ପଶିଲାବେଳେ ଗୋଡ଼ 
ଧୋଇ ପଶେ ନାହିଁ। ରୋଷେଇ ଘର ବ୍ରାହ୍ମଣର ହେଉ ବା 
ହରିଜନର, ସେ ସିଧା ସିଧା ପଶିଯାଏ; କାରଣ ଏହା ତା'ର 
ସମତା। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଏହା ସମତା ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଘୋର ପାଶବିକତା। ସମତାର ଅର୍ଥ ସମସ୍ତଚ୍ଚର ଦୁଃଖ 
ଦୂର ହେଉ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ମିଳୁ, ଏପରି 
ଭାବନା । ଏହିଭଳି ସମତା ରଖିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବ୍ୟବହାରରେ 
ପବିତ୍ରତା ଓ ନିର୍ମଳତା ରକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ । ବ୍ୟବହାରରେ 
ପବିତ୍ରତା ରଖିଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ପବିତ୍ର ଓ ନିର୍ମଳ ହୁଏ । 
କିନ୍ତୁ ବ୍ଯବହାରରେ ଅପବିତ୍ରତା ଅବଲମ୍ବନ କଲେ ଓ 
ଏକାଠି ଖିଆପିଆ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅପବିତ୍ରତା ଆସେ, 
ଯଦ୍ଦ୍ରାରା ଅଶାନ୍ତି ବଢ଼େ । କେବଳ ବାହ୍ଯ ବ୍ୟବହାର ସମାନ 
ରଖିବା ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସମାଜର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବିରୂଦ୍ଧ। ଏହାଦ୍ବାରା 
ସମାଜରେ ସଂଘର୍ଷ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। 

ବର୍ଶ୍ରମାନଙ୍କ୍ର ମଧ୍ୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯେ ଉଚ୍ଚ ଓ ଶୃଦ୍ରମାନେ 
ଯେ ନୀଚ, ଏହା ଶାସ୍ତ୍ରର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ | ବ୍ରାହୁଣ ଉପଦେଶ 
ଦାରା, କ୍ଷତ୍ରିୟ ସୁରକ୍ଷା ଦାରା, ବୈଶ୍ୟ ଧନସମ୍ପତ୍ତି ଓ 
ଆବଶ୍ୟକ ବସ୍ତୁ ଦାରା ଏବଂ ଶୃଦ୍ର ଶାରୀରିକ ପରିଶ୍ରମ 
ଦାରା ସବୁ ବର୍ଷର ସେବା କରିବା ଉଚିତ | ଏହାର ଅର୍ଥ 
ନୁହେଁ ଯେ ଜଣେ ପରିଶ୍ରମ କରୁ ଆଉ ଅନ୍ୟମାନେ ନିଜ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ପରିଶ୍ରମ ନ କରନ୍ତୁ ବରଂ ନିଜ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ସମସ୍ତେ ସମାନ ଭାବେ ପରିଶ୍ରମ 
କରିବା ଉଚିତ | ଯାହା ପାଖରେ ଯେଉଁଭଳି ଶକ୍ତି, ବିଦ୍ଯା, 


» ‹.ସମବତ୍ତୀ ପରେତରାଟ୍‌'' (ଅମରକୋଷ ୧ | ୧ | ୫୮) 


ବସ୍ତୁ, କଳା ପ୍ରଭୂତି ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ 
ପ୍ରତ୍ଯେକ ବର୍ଣ୍ଣର ସେବା କରନ୍ତୁ, ପରମ୍ଫରର କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ସହାୟକ ହୁଅନ୍ତୁ। କିନ୍ତୁ ଗ୍ଵରିବର୍ଷିର ସେବା କରିବାରେ 
ଭେଦଭାବ ନ ରଖନ୍ତୁ। 

ଆଜିକାଲି ବର୍ଷାଶ୍ରମକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦେଇ ଦଳ (ପାର୍ଟୀ) 
ଗଠନ ଗ୍ବଲିଛି। ଆଜିକାଲି ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମରେ ସେତେ ସଂଘର୍ଷ 
ନାହିଁ, ଯେତେ ସଂଘର୍ଷ ଦଳ ଦଳ ଭିତରେ ଗ୍ବଲିଛି। ଏହା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କଥା । ପୂର୍ବେ ଲୋକେ ବର୍ଶ୍ରାଶ୍ରମଧର୍ମ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ 
ଚଳୁଥୂଲେ ଏବଂ ସୁଖ ଶାନ୍ତିରେ ରହୁଥଲେ। ସମ୍ପତି ବର୍ଣ୍ଣ 
ଓ ଆଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦେଇ ଅନେକ ଦଳଗଠନ 
ଗ୍ବଲିଛି, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ସଂଘର୍ଷକୁ ପ୍ରୋସାହନ ମିଳୁଛି। ଗୀଂ 
ଗହଳିରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପାଣି ମିଳିବା କଠିନ ହେଉଥୁବାସ୍ତଳେ 
ଯାହାର ଅଧୂକାରରେ କୂଅ ଅଛି, ସେ କହୁଛି “ତୂ ସେ 
ଦଳକୁ ଭୋଟ ଦେଇଛୁ, ତେଣୁ ମୋ କୂଅରୁ ପାଣି ନେଇ 
ପାରିବୁ ନାହିଁ” ବାପ, ମାଆ ଓ ପୁଅ ତିନିହେଁ ଅଲଗା 
ଅଲଗା ଦଳକୁ ଭୋଟ ଦେଇ, ଘରେ ଝଗଡ଼ା ଲାଗୁଛନ୍ତି । 
ଅନ୍ତରରେ ଶତ୍ରୁତା ରଖୁଛନ୍ତି ଯେ ତୁମେ ସେ ଦଳର, 
ଆମେ ଏ ଦଳର । କେଡ଼େ ଅନର୍ଥ ନ ହେଉଛି ସତୌ 

ଯଦି ସମତା ଆଣିବାର ଅଛି, ତେବେ ଯେ କୌଣସି 
ବ୍ଯକ୍ତି ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ର, ଆଶ୍ରମ, ଧର୍ମ ସମ୍ପୁଦାୟ) ମତ ଆଦିର 
ହୋଇଥାଉ ପଛେ, ତାହାକୁ ସୁଖ ଦେବା, ତା'ର ଦୁଃଖ ଦୂର 
କରିବା ଓ ତାହାର ବାସ୍ତବିକ ହିତ କରିବା ବିଧେୟ | ସେମାନଙ୍କର 
ମଧ୍ଯରେ ଏପରି ପ୍ରଭେଦ ଥାଇପାରେ ଯେ, ତୁମେ ରାମ 
କହୁଛ, ଆମେ କୃଷ୍ଣ କହୁଛୁ; ତୁମେ ବୈଷ୍ପବ, ଆମେ ଶୈବ; 
ତୂମେ ମୁସଲମାନ୍‌, ଆମେ ହିନ୍ଦୁ ଇତ୍ଯାଦି | କିନ୍ତୁ ଏହାଦାରା 
କୌଣସି ବାଧା ଆସେ ନାହିଁ । ବାଧା ସେତେବେଳେ ଆସେ, 
ଯେତେବେଳେ ଏହି ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ ଯେ ସେମାନେ ଆମ 
ଦଳର ନୂହନ୍ତି ତେଣୁ ସେମାନେ ପଛକେ ଦୁଃଖରେ ରହନ୍ତୁ, 
ଆମ ଦଳ ଲୋକକୁ ସୁଖ ମିଳୁ। ଏହି ଭାବନା ଘୋର 
ପତନକାରକ। ତେଣୁ କେବେ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ରର ମନୁଷ୍ଯକୁ 
କଷ୍ଟ ହେଲେ ସମାନ ଭାବେ ସେମାନଙ୍ଟରର ହିତ ଚିନ୍ତା କରିବା 
ଉଚିତ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ମିଳିଲେ ସେଥୁରେ ସମାନଭାବେ 
ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ | ଧରାଯାଉ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ହରିଜନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ସଂଘର୍ଷ ହେଲା। ସେଥୁରେ ହରିଜନ ହାରିଲେ ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଜିତିଲେ ଆମ ମନରେ ପ୍ରସନ୍ନତା ହେବା ଅଥବା ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ହାରିଲେ ଓ ହରିଜନ ଜିତିଲେ ଆମ ମନରେ ଦୁଃଖ ହେବା 
ବିଷମତା ଅଟେ, ଯାହାକି କ୍ଷତିକାରକ | ବ୍ରାହୁଣ ଓ ହରିଜନ, 
ଉଭୟର୍କଜୀ ପ୍ରତି ଆମ ମନରେ ସମାନ ହିତଭାବନା ରହିବା 
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ଆବଶ୍ୟକ । କାହାରି ଅହିତ ଆମକୁ ସହ୍ୟ ନ ହେବା ଉଚିତ । 
ସମସ୍ତକ୍କର ଦୁଃଖ ଆମକୁ ସମାନ ଭାବେ ଅସହ୍ଯ ହେବା 
ଉଚିତ | ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦୁଃଖୀ ଥୂଲେ ତାକୁ ସୁଖ ଦେବା ଓ ହରିଜନ 
ଦୁଃଖୀ ଥୂଲେ ତାକୁ ସୁଖ ଦେବା ନାହି--ଏପରି ପକ୍ଷପାତ 
କରିବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ ହରିଜନଙ୍ୁଁ ସୁଖ ଦେବା ପାଇଁ ବିଶେଷ 
ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ହରିଜନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟ୍ୟ୍‌ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ୍୍‌ ଦୁଃଖ ପ୍ରତି ଉପେକ୍ଷା 
କରିବା ଅନୁଚିତ । ଏହି ପ୍ରକାରେ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଚ, ଆଶ୍ରମ, 
ଧର୍ମ, ସମ୍ପଦାୟ ପ୍ରଭୂତିକୁ ନେଇ ପକ୍ଷପାତ ନ କରିବା ବିଧେୟ | 
ହିତ ଦୃଷ୍ଟ୍‌ରେ ସବୁରି ପ୍ରତି ସମାନ ରୀତିରେ ବ୍ୟବହାର କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଯଦି କୌଣସି ନିମ୍ନ ବର୍ଣ୍ଜକୁ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠାଇବାକୁ 
ଗ୍ବହାନ୍ରି। ତେବେ ସେମାନଙ୍କ ଭାବ ଓ ଆଚରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ ତଥା 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କରାଇବା ଆବଶ୍ୟକ | ସେମାନଙ୍କ୍ଚ ପାଖରେ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ଅଭାବ ଥୂଲେ, ତାହା ପୂର୍ଶ୍ଚ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସହାୟତା କରିବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ ସେମାନର୍ଦୁ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ । 


ଉସୁକାଇ ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଅନ୍ୟ ବର୍ଟର୍କ ପ୍ରତି ଭର୍ଷା 
ଏବଂ ଦ଼େଷ ଭାବ ଜାଗ୍ରତ କରିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅହିତକର, 
ମାରାମୂକ ତଥା ଲୋକ ପରଲୋକର ପତନକାରୀ | ଭର୍ଷା, 
ଦ୍ରେଷ, ଅଭିମାନ ପ୍ରଭୂତି ମନୁଷ୍ଯର ପତନର କାରଣ | ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କ 
ଠାରେ ଏପରି ଭାବ ଥୂଲେ ତାଙ୍କ୍ଵର ପତନ ହେବ ଓ ହରିଜନକୀ 
ଠାରେ ଏପରି ଭାବ ଥୂଲେ ତାର୍କର ମଧ୍ଯ ପତନ ହେବ । 
ସଦ୍‌ଗୁଣ, ସଭାବ ଓ ସଦାଗ୍ରରରୁ ହିଁ ଉତ୍‌ଥାନ ହୁଏ | 

ବର୍ଣ୍ଟ, ଆଶ୍ରମ ଓ ସମ୍ପଦାୟ ନିର୍ବିଶେଷରେ ଯେ କେହି 
ହୁଅନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତ୍ର, ବାସଗୃହ ପ୍ରଭୂତି ନିର୍ବାହ ବସ୍ତୁ 
ଯାହାଙ୍କ ପାଖରେ ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ଏସବୁ ବିଶେଷଭାବେ ଦେବା 
ଉଚିତ | ସମସ୍ତର୍କ୍ ଜୀବନଯାପନ ସୁଖପୂର୍ବକ ହେବା ଉଚିତ | 
ସମସ୍ତେ ସୁଖୀ ହୁଅନ୍ତୁ, ସମସ୍ତେ ନିରୋଗ ହୁଅନ୍ତୁ, ସମସ୍ତଙ୍କର 
ହିତ ହେଉ, କେବେ କାହାକୁ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି ଦୁଃଖ ନ ହେଉ” ¬ 
ଏପରି ଭାବନା ରଖି ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରିବା ହେଉଛି 
ସମତା, ଯାହା କି ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ପାଇଁ ହିତକର | 


ମଜିରିକ୍ଥ କବ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଚଣ୍ଡାଳ ଗାଶ, ହାତୀ ଓ କୁକୁର--ଏ ସମସ୍ତେ ତ ସର୍ବଦା ପରିବର୍ତିତ ହେଉଛନ୍ତି 


ଏବଂ ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏମାନକ୍କ ଠାରେ ରହିଥୂବା ଭାବରୂପକ ସତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵ କେବେ ପରିବର୍ଶିତ 
ହେଉ ନାହିଁ, ବରଂ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ଯଥାବତ୍‌ ରହୁଛି। ଜ୍ଞାନୀଜନ ସେହି ସତ୍‌ତତ୍ତ୍ବକୁ ହିଁ ଦେଖନ୍ତି। ପିମ୍ପୁଡ଼ି ଯେପରି 
ବାଲିରେ ମିଶିଯାଇଥୁବା ଚିନିଦାନାକୁ ବାହାର କରିନିଏ, ସେହିପରି ଜ୍ଞାନୀମାନବ୍କର ବିବେକବତୀ ସୃକ୍ଷ୍ମଦୂଷ୍ଟ୍ ଅସତ୍‌ 
ସଂସାରରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ସତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବ୍ରାହ୍ମଣ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଚଣ୍ଡାଳ ହୁଅନ୍ତୁ, ଗାଭ ହେଉ 
ବା କୁକୁର ହେଉ, ହାତୀ ହେଉ ବା ପିଧ୍ଷୁଡ଼ି ହେଉ, ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଷମ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ସମ ରହେ। 
ବ୍ଯବହାର ବିଷମ (ଯଥାଯୋଗ୍ୟ) ହେଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାର୍କୀ ଦୃଷ୍ଟି କେବେ ବିଷମ ହୁଏ ନାହିଁ। 
=== ୨#( ==== 
ସ୍ଫ” ଏ୫ବ ଭଗଗଚାନ ଦୂର୍ବଠ୍ଜ୍ଜୋଳନେ ବର୍ଷିତ ନମତାଜ ବିଶେଷ ନନିମା କହୁଛଛି 
ଇହୈବ ତୈର୍ଜିତଃ ସଟୋ ଯେଷାଂ ସାମ୍ୟେ ସିତଂ ମନଃ । 
ନିଦୌଷଂ ହି ସମଂ ବ୍ରହ୍ମ ତସ୍ମାଦ୍‌ବ୍ରହୁଣି ତେ ସିତାଃ ॥ ୧୯ ॥ 


ଅନୟ ଯେଷାମ୍‌=ଯେଉଁମାନକର; ମନଃ= ଅନ୍ତଃକରଣ; ସାମ୍ଯେଇଁସମତାରେ; ସିତମ୍‌=ସିତ; ତୈଃ ସେମାନେ; 
ଇହ ଏହି ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ; ଏବ ହିଁ; ସଗିଃ- ସାରା ସଂସାରକୁ; ଜିତଃ=ଜିଣି ଯାଇଛନ୍ତି; ହିଇକାରଣ,; ବ୍ରହୁ  ବ୍ରହୁ; 
ନିଵୌଷମ୍‌=ନିର୍ଦୋଷ (ଓ); ସମମ୍‌= ସମ; ତସ୍ନାତୃଦତେଣୁ; ତେ=ସେମାନେ; ବ୍ରହୁଣି ବୃହୁରେ; ସିତାଃ= ସିତ ଅଟନ୍ି | 

ଯେଉଁ ମାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ ସମତାରେ ସିତ, ସେମାନେ ଜୀବିତ ଅବସାରେ ହିଁ ସାରା ସଂସାରକୁ ଜିଣି 
ଯାଇଛନ୍ତି ଅଥାତ୍ବ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ ନିର୍ଦୋଷ ଓ ସମ, ତେଣୁ ସେମାନେ ବ୍ରହୁରେ 
ହିଁ ସିତ। 

ବ6// _ 'ଯେଷାଂ ସାମ୍ୟେ ସିତ" ମନଃ'-- ପରମାମୁ- | କାମନା, ବିଷମତା ଆଦି ସମ୍ପୂର୍ଷ ଲୋପ ହୋଇଯାଏ, 


ତତ୍ତ୍ଵରେ ବା ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହେଲା । ସେତେବେଳେ ମନ ଓ ବୁଦଵିରେ ସ୍ବତଃ ସ୍ବାଭାବିକ ସମତା 
ପରେ ଯେତେବେଳେ ମନ ଓ ବୂଵିରୂ ରାଗଂଦ୍ବେଷ, । ଆସେ, ଆଣିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ` ନାହିଁ। 


* ସର୍ବେ ଭବନ୍ତୁ ସୁଖିନଃ ସର୍ବେ ସନ୍ତୁ ନିରାମୟାଃ । ସର୍ବେ ଭଦ୍ରାଣି ପଶ୍ୟନ୍ତୁ ମା କଶ୍ଚିଦ୍‌ ଦୁଃଖଭାଗ୍‌ଭବେତ୍‌ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


ବାହ୍ୟଦୃଷ୍ଟ୍ରେ ମହାପୁରୁଷ ଓ ସାଧାରଣ ପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଖିଆପିଆ, ଗ୍ବଲିଚଳନ ପ୍ରଭୂତି ବ୍ୟବହାର ଏକାପରି 
ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ମହାପୁରୁଷର୍ଚ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ନିରନ୍ତର ସମତା, ନିଦୌଷତା, ଶାନ୍ତି ପ୍ରଭୂତି ନିବାସ 
କରେ ଏବଂ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବିଷମତା, 
ଦୋଷ, ଅଶାନ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ନିବାସ କରେ। 

ପୂର୍ବ ଓ ପଶ୍ଚିମ ଉଭୟ ଦିଗରେ ପର୍ବତ ଥୂଲେ ପୂର୍ବଦିଗର 
ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ପଶ୍ଚିମ ଦିଗର ପର୍ବତ 
ଶିଖରରେ ଉଦ୍ଗଳତା ଦେଖାଯିବାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଉଦୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କୌଣସି ସଦେହ ରହେ ନାହିଁ। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ ନ ହେଲେ 
ପଶ୍ଚିମ ଦିଗର ପର୍ବତ ଉପରେ ଆଲୋକ ଦେଖାଯିବା 
ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। କହିବାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟକ ଯାହାଜକ୍ଜର ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ମାନ-ଅପମାନ, ନିନ୍ଦା-ସ୍ତୁତି, ସୁଖଂଦୁଃଖ ଆଦିର 
କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ମନ ଓ ବୁଦି 
ରାଗ-ଦ଼େଷ, ହର୍ଷ-ଶୋକ ଆଦି ବିକାରରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ, 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତି ଥାଏ। 
କାରଣ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତି ନ ଥୂଲେ, ବୁଦ୍ଧିରେ 
ଅଟଳ ଓ ଏକରସ ସମତା ରହିବା ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। 

“ଇହୈବ ତୈର୍ଜିତଃ ସଗିଃ'-- ଏଠାରେ “ତୈଃ' ପଦରେ 
ବହୁବଚନ ଦେବାର ତାପ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସବୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ପରମାମ୍ରୂତତ୍ବ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି କରି ପାରିବେ ଏବଂ ସାରା ସଂସାର 
ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୋଇ ପାରିବେ। 

'ଇହ ଏବଂ ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ ଏବେ 
ବଞ୍ଚି ଥାଉଁ ଥାଉଁ, ଏଇଠି ସଂସାରକୁ ଜିଣି ପାରିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଂସାରରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ । 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଵି, ପ୍ରାଣୀ, ପଦାର୍ଥ, 
ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଭୂତି ସବୁକିଛି “ପର” ଏବଂ ଯିଏ ଏ 
ସବୁର ଅଧୀନ, ତାହାକୁ “ପରାଧୀନ” କହନି | ଏହି ଶରୀରାଦି 
ବସ୍ତୁରେ ମହତ୍ଵ ବୁଦ୍ଧି କରିବା ତଥା ଏଗୁଡ଼ିକର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅନୂଭବ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଗୁଡ଼ିକର କାମନା କରିବା ହିଁ 
ଏଗୁଡିକର ଅଧୀନ ହେବା । ପରାଧୀନ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ 
ପରାଜିତ ଅଟେ। ପରାଧୀନତା ଦୂର ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେ ପରାଜିତ ହୋଇ ରହେ। 

ଯାହା ମନରେ ସାଂସାରିକ ବସତୁଗୁଡ଼ିକର କାମନା ଅଛି, 
ସେ ଯଦି ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀ ଓ ରାଜ୍ଯ ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ 
କରେ, ତଥାପି ପ୍ରକୃତରେ ସେ ପରାଜିତ; କାରଣ ସେହି 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରେ ସେ ମହତ୍ତ୍ଵବୁଦ୍ଧି ରଖେ ଓ ନିଜ ଜୀବନକୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଅଧୀନ ମନେକରେ। ଶାରୀରିକ ବିଜୟ ତ 
ପଶୁ ବି ଲାଭ କରିପାରେ, କିନ୍ତୁ ହୃଦୟରୁ ବସ୍ତୁର ଅଧୀନତା 
ଦୂର ହେଲାପରେ ଯାଇ ବାସ୍ତବିକ ବିଜୟ ଲାଭ ହୁଏ। 


୨ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପରାଜିତ ବ୍ଯକ୍ତି ହିଁ ଅନ୍ୟକୁ ପରାଜିତ ଓ ନିଜର 
ଅଧୀନ କରିବାକୁ ଗ୍ବରହେଁ। ବସ୍ତୁତଃ ନିଜକୁ ପରାଜିତ ନ 
କରି କେହି ଅନ୍ଯକୁ ପରାଜିତ କରିପାରେ ନାହିଁ। 
ଉଦାହରଣାଥ--କୌଣସି ରାଜା ବା ବିଦାନ୍‌ ଅନ୍ଯ କାହାକୁ 
ଜୟ କରିବାକୁ ଗ୍ବହିଲେ, ସର୍ବପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୁ ନିଜ ସେନା, 
ସାମର୍ଥ୍ଯ, ବୁଦ୍ଧି, ବିଦ୍ୟା ଇତ୍ୟାଦିର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ପଡ଼େ। 

କାମନା ଉମ୍ପନ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ମନୁଷ୍ଯ ପରାଧୀନ 
ହୋଇଯାଏ।। କାମନାପୂର୍ତି ହେଉ ବା ନ ହେଉ, ଉଭୟ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି ପରାଧୀନତା ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ | କାମନାପୂର୍ତି 
ନ ହେଲେ ବସ୍ତୁର ଅଭାବ ହେତୁ ମନୂଷ୍ଯ ପରାଧୀନତା 
ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ କାମନାପୂର୍ତି ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବସ୍ତୁ ମିଳିଗଲେ, ସେ ସେହି ବସ୍ତୁର ପରାଧୀନ ହୋଇଯାଏ; 
କାରଣ ଉପତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁମାତ୍ରେ “ଂପର” ଅଟେ । 
କାମନାପୂର୍ତି ନ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପରାଧୀନତା ଅନୁଭବ 
ହୁଏ; କିନ୍ମୁ କାମନାପୂର୍ତି ହୋଇଗଲେ ବୁଝିରେ ଏପରି ଅନ୍ଧକାର 
ଘୋଟିଯାଏ ଘେ ପରାଧୀନ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପରାଧୀନତାର 
ଅନୂଭବ ହେବା ପରିବର୍ତେ ସ୍ବାଧୀନତାର ଅନୁଭବ ହୁଏ! 

ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ୍ର କାମନା ସର୍ବଥା ଅଭାବ ହୋଇ 
ଯାଇଥୁବାରୁ ସେ ପୂର୍ଶ୍ରିତଃ ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସ୍ବାଧୀନ 
ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ବିଜୟୀ। ମାତ୍ର ସ୍ବାଧୀନ ମନୂଷ୍ଯଚ୍ଚ ମନରେ 
କେବେ କାହାରିକୁ ପରାଜିତ କରିବାର ଭାବନା ଆସେ 


ନାହିଁ। ସେ ତିଳେମାତ୍ର ସଂସାରର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ 


କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ସଂସାର ତାଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ 
କରେ । 

ସଂସାରବିଜୟୀ ସମଦର୍ଶୀ ମହାପୁରୁଷଙ୍କୁ ସଂସାରର 
ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସୁଖ ( ପ୍ରଲୋଭନ) ମଧ୍ୟ ଆକୃଷ୍ଟ କରିପାରେ ନାହିଁ 
କିମ୍ବା ଦାରୁଣ ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯ ବିଚଳିତ କରିପାରେ ନାହିଁ 
(୬ ୨୨) | 

ତାଙ୍କର ମନରେ କଦାପି ସଂସାରର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ, 
ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିର କାମନା, ବାସନା, ଘସ୍ପୃହା, ତୃଷ୍ଣା 
ପ୍ରଭୂତି ରହେ ନାହିଁ । ଯଦିବା ତାଙ୍କୁ ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତାର 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ଏବଂ ତଦନୁସାରେ ସେ ଯଥୋଚିତ ଚେଷ୍ଟା 
ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି, ତଥାପି ଅନୂକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତାର କୌଣସି 
ପ୍ରଭାବ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 

'ନିଦୋଷଂ ହି ସମଂ ବ୍ରହୁ'-_ ପରମାମୁତତ୍ତ୍ବରେ ଦୋଷ, 
ବିକାର ବା ବିଷମତାର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ଯେତେ ସବୁ ଦୋଷ 
ବା ବିଷମତା ଆସେ, ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ରାଗପୂର୍ବକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବାରୁ ହିଁ ଆସେ। ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରକୃତିର 
ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ସର୍ବଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ ତେଣୁ ସେଥୂରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ଦୋଷ ବା ବିଷମତା ନାହିଁ। 
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“ତସ୍ମାତ଼ ବ୍ରହ୍ମଣି ତେ ସିତାଃ'-- ପରମାମୂତତ୍ତ୍ ନିର୍ଦୋଷ 
ଓ ସମ, ତେଣୁ ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷର୍ଦ୍ଘ ଅନ୍ତଃକରଣ ନିର୍ଦୋଷ 
ଓ ସମ ହୋଇଯାଇଛି, ସେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ ଅଟନ୍ରି | 

ଅସତ୍‌ ସଙ୍ଗରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଓ ବିଷମତା ଉମ୍ଭତ୍ତି 
ହୁଏ। ସଂସାର ଅସତ୍‌। ଯାହା ଅନୂକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଏବଂ ମୂଳତଃ ଯାହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ, ତାକୁ ଅସତ୍‌ 
କହନୈ। ଅସତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ (ତାଦାମ୍ୟ୍ୟୁ ରଖି ଦୋଷ ଓ 
ବିଷମତାରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ଅସମ୍ଭବ। ମହାପୁରୁଷକ୍ରୀ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅସତ୍‌ର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥୂୁବାରୁ ତାଙ୍କ ଉପରେ 
ଅସତ୍‌ର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଅସତ୍‌ର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ 
ନ ପଡ଼ିବାରୁ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃଃରଣ ନିଦୌଷ ଓ ସମ ହୋଇଯାଏ । 
ନିର୍ଦୋଷ ଓ ସମ ହୋଇଯିବାରୁ ପୂର୍ବରୁ ସ୍ରିତ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ସ୍ଵରେ 
ତାଙ୍କର ସ୍ଵତଃ-ସ୍ଵାଭାବିକ ସ୍ିତି ହୋଇଯାଏ । ଯେଉଁଠି ଧୂଆଁ 
ଅଛି, ସେଠି ଅବଶ୍ଯ ନିଆଁ ଅଛି; କାରଣ ନିଆଁ ନ ଥୂଲେ 
ଧୂଆଁ ବାହାରେ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଯାହାଙ୍କ୍ନ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସମତା ଅଛି ସେ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସିତ ଅଟନ୍ତି; 
କାରଣ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତି ନ ହେଲେ ପୂର୍ଶିରୂପେ ସମତା 
ଆସିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ଅଥବା ସମତାରେ ନିଜ (ସ୍ଵୟର 
ହିଁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସମତା ଆସେ । 


୨୬୧୭ + 


ତି ହୋଇଥୁବାରୁ 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ସେଥୁପାଇଁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସମତା ଆସିଲେ ଯାଇ ସେହି 
ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚର ପରିଚୟ ମିଳେ ଯେ, ସେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବରେ 
ଅଥବା ସମତାରେ ସ୍ଥିତ। ଗୀତାରେ ଏହି ସମତାକୁ ହିଁ 
“ଯୋଗ” କୁହାଯାଇଛି--'ସମତୃଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' 
(୨। ୪୮) ଏବଂ ଗୀତା ଏହାର ପ୍ରାପ୍ରିକୁ ହିଁ ମନୂଷ୍ଯ 
ଜନ୍ମର ପୂର୍ଷ୍ତା ମନେ କରେ। 

ଜ୍ଞାନଯୋଗର ଏହି ପ୍ରକରଣଟି ୧୩ଶ ଶ୍ଳମୋକରୁ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି। ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକର ଶେଷରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
“'ଜନ୍ତବ୫ଃ' ପଦରେ ବହୁବଚନର ପ୍ରୟୋଗ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ 
ଆଲୋଚ୍ୟ ୧୯ଶ ଶ୍ଵୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗ୍ରଲିଲା। ସବୁଥୂରେ 
ବହୁବଚନ ଦେବାର ତାସହର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ମୋହିତ ହେଉଥୂୁଲେ, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବେ। କିନ୍ତୁ ଚଳିତ ଶ୍ଳୋକର ବ ବ୍ରହ୍ମଣିଂ 
ପଦରେ ଏକବଚନ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା, ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ ଏକ ପରମାମୂତତ୍ତ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । 
ମୁକ୍ତି ବ୍ରାହୁଣର ହେଉ ବା ଚଣ୍ଡାଳର ହେଉ, ଦୁହିର୍କୁ ଏକ 
ତତ୍ବ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ପ୍ରଭେଦ କେବଳ ଶରୀରକୁ ନେଇ 
ହୁଏ, ଯାହା କି ଉପାଦେୟ । ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୌଣସି 
ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। ପୂର୍ବର ସନକାଦି ମହାମ୍ପାଗଣକୁ ଯେଉଁ 


୧ ୧ ୨୮୫ 


ତତ୍ତ୍ଵ ମିଳିଛି, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଏବେ ବି ମିଳୁଛି। 


ମଂଣିଜିସ୍ଥ ଜ/ବ--ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ “ମନ' ଶବ୍ଦଟିକୁ ବୁଦ୍ଧିର ବାଚକରୂପେ ବୁଝିବା ଉଚିତ କାରଣ ସମତାରେ 


ମନ ସ୍ଥିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବୁଦି ହିଁ ସ୍ଥିତ ହୁଏ। ମନ ଧ୍ଯାନରେ ସ୍ଥିତ ହୁଏ। ଏହି ପ୍ରକରଣଟି ମଧ୍ଯ ସ୍ଥିରବୂଦ୍ଧିର ପ୍ରକରଣ। 
ମନର ସ୍ଥିରତା କେବଳ ଧ୍ଯାନାବସ୍ତାରେ ରହେ, ବ୍ୟବହାର ସମୟରେ ରହେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧିର ସ୍ଥିରତା ନିରନ୍ତର 
ରହେ। ମନ ସ୍ଥିର ହେଲେ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ବୁଦି ସ୍ଥିର ହେଲେ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ । ମନର ସ୍ଥିରତାରେ କେବଳ 
କେତେକ ସିଛି ଉତପ୍ନ୍ତ ହୁଏ। ଏଣୁ ବୂଦ୍ଦିର ସ୍ଥିରତା ଯେତେ ଉଚ୍ଚସ୍ତରର, ମନର ସ୍ରିରତା ସେତେ ଉଚ୍ଚସ୍ତରର ନୁହେଁ। 
ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗ୍ରିତପ୍ରଜ୍ଞ (ସ୍ଥିରବୁଦ୍ଦିରର ମହିମା କହିଛନ୍ତି। ପରିବର୍ତୀ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ସିର ବୁଦ୍ଧିର ସମ୍ମୁଢୋ ବ୍ରହୁବିଡ଼ ବ୍ରହ୍ମଣି ସିତଃଂ | 

ସାଧକ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ନିଜକୁ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ମାନି ନ ନେବା ପାଇଁ ଏହି ଲକ୍ଷଣ ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ, ଯଦି ବୁଦିରେ 
ସମତା ଆସି ନାହିଁ, ତେବେ ବୁଝିନେବା ଉଚିତ ଯେ ଏବେ ତତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହୋଇ ନାହିଁ, ଏହା କେବଳ ତା'ର ଏକ 
ଭ୍ରମଧାରଣାମାତ୍ରୀ ବୁଦ୍ଧିରେ ସମତା ଆସିବାର ଅର୍ଥ ରାଗ-ଦ଼େଷ, ହର୍ଷ-ଶୋକ ଆଦି ନ ହେବା ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ହେବାପରେ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ନିରନ୍ତର ସମତା ରହେ। ଏହି ସମତାରୁ ବୁଦିର କେବେ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ବା ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଯେଉଁମାନର୍ବ୍ର ବୁଦ୍ଧି ସମତାରେ ସ୍ଥିତ, ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ରାଗ-ଦ୍େଷ ନ ଥାଏ। ସେମାନଙ୍କର ଏହି ସମବୁଦଵି 
ସ୍ବତଃ ଅଟଳ ହୋଇଯାଏ ଯେ “ସବୁକିଛି କେବଳ ପରମାମ୍ବରା' । ଯଦି କେବଳ ପରମାମ୍ରାର୍କୀ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟଯ କିଛି ନାହିଁ, 
ତେବେ ଦ଼େଷ କିଏ କରିବ ଓ କାହାପ୍ରତି କରିବ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ତାର ଅନୁଭବ ଅଟଳ ହୋଇଗଲେ ଆଉ କୌଣସି 
କାମନା ରହେ ନାହିଁ କି ଅଶାନ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। 


=== 7 ==== 


ଏସ୍‌ ୬୧ ୭ 


ସୀମ୍ଫ୍କ ପୂର୍ବ୍ଣ୍ରୋଳବନେ ଯେଉଁ ସିତିଜ ବର୍ଷନା ହୋଇଛି 6ଦେନଦି ନିତି ଦ୍ରାକ୍ରିନ ଯାଧଳା ତଥା ଦିବରଣୀଙ୍କ ଲଥଣରଗୁିଳନ ବର୍ଷା 
ନିନ୍ଧୁ ଵ୍ନଳନେ କୁଛନି / 


ଶ୍ମୋକ ୨୦ 
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ନ ପ୍ରହୃଷ୍ୟେତ୍‌ ପ୍ରିୟଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ନୋତ୍‌ ବିଜେତଡ଼୍‌ ପ୍ରାପ୍ୟ ଗ୍ଵପ୍ରିୟମ୍‌ | 


ସିର ବୁଦ୍ଧିର ସମ୍ମୂଢୋ 


ବ୍ରହ୍ମବିହ୍ନ ବ୍ରହ୍ମଣି 


ସ୍ରିତଃ॥ ୨୦ ॥ 


ଥନଳୟ'- ପିିୟମ୍‌ ¬ (ଯିଏ) ପ୍ରିୟକୁ; ପାପ୍ଯ 5 ପାଇ; ନ, ପ୍ରହୃଷ୍ୟଯେତ¬ ହର୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ; ଚ ଏବଂ; ଅପ୍ରିୟମ୍‌= ଅପରିୟକୁ; 
ପ୍ରାପ୍ୟଚ୍କପାଇଁ ନ, ଉଦ୍ଧ୍‌ ବିଜେତ୍ଵଚିଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ; ସିରବୁଦ୍ଧିଃ୭ (ସେହି) ସ୍ରିରବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ;: ଅସମ୍ମୃଢଃମୂଢ଼ତାରହିତ; 
ବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌ ¬ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞ ମନୁଷ୍ୟ: ବ୍ରହ୍ମଣୁଚିବ୍ରହ୍ମରେଠ ସିତଃ ସ୍ଥିତ ଅଟେ । 

ଯିଏ ପ୍ରିୟକୁ ପାଇ ହଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଅପ୍ରିୟକୁ ପାଇ ଉଦ୍ଧବିଗ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହି ସିର ବୁଦିଯୁକ୍ତ, 
ମୂଢତାରହିତ ଜ୍ଞାନୀ) ବ୍ରହୁଜ୍ଞ ମନୁଷ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମରେ ସିତ ଅଟେ । 


ବନ ନ ପ୍ରହୁଷ୍ଯେତୃ୍ପ୍ରିୟ' ପ୍ରାପ୍ୟ ନୋଦୃବିଜେ ତୃ 
ପ୍ରାପ୍ୟ ଗ୍ବପ୍ରିୟମ୍‌୮ ¬ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ସିଦାନ୍ତ, 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, ଶାସ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦିର ଅନୁକୂଳ ପ୍ରାଣୀ, ପଦାଥ୍ଥ, 
ଘଟଣା, ପରିସ୍ତିତି ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ହିଁ ପ୍ରିୟର ପ୍ରାପ୍ରି । 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, 
ଶାସ୍ତ୍ର ଇତ୍ଯାଦିର ପ୍ରତିକୂଳ ପ୍ରାଣୀ ପଦାର୍ଥ ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ହି ଅପ୍ରିୟର ପ୍ରାପ୍ରି । 

ପ୍ରିୟ ଓ ଅପ୍ରିୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧକର 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହର୍ଷ ଓ ଶୋକ ଜାତ ହେବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ । ଏଠାରେ ପ୍ରିୟ ଓ ଅପ୍ରିୟ ପ୍ରାପ୍ତିର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, 
ସାଧକ ହୃଦୟରେ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପ୍ରାଣୀ ଓ 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ରାଗ ବା ଦ୍ବେଷ ଅଛି, ବରଂ ସେହି 
ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତିର ଜ୍ଞାନକୁ ହିଁ ଏଠାରେ ପ୍ରିୟ ଓ 
ଅପ୍ରିୟ ପ୍ରାପ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ପ୍ରିୟ ଓ ଅପ୍ରିୟର 
ପ୍ରାପ୍ତି ବା ଅପ୍ରାପ୍ତିର ଜ୍ଞାନ ହେବା ଦୋଷାବହ ନୁହେ, 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସେ ସବୁର ପ୍ରାପ୍ରି-ଅପ୍ରାପ୍ତର ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼ିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ହର୍ଠଶୋକାଦି ବିକାର ହେବା ଦୋଷାବହ । 

ପ୍ରିୟତା ଓ ଅପ୍ରିୟତାର ଜ୍ଞାନ ତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ହୁଏ, କିନୁ କର୍ତା ନିଜେ ହର୍ଷିତ ଓ ଉଦ୍‌ବିଗ ହୁଏ | ଅହଂକାରରେ 
ମୋହିତ ଅନ୍ତଃକରଠଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ୟ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତିର କରଣ 
ଦାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାର “କତ୍ତୀ' ମନେକରେ ତଥା ହର୍ଷିତ 
ଓ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଯାହାଚ୍ଦ୍ଚର ମୋହ ଦୂର ହୋଇଯାଇଛି 
ଏବଂ ଯିଏ ତତ୍ତ୍ବବେତ୍ତା, ସେ “ଗୁଣ ହିଁ ଗୁଣରେ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଛି” ବୋଲି ଜାଣି ନିଜଠାରେ (ସ୍ବରୂପରେ) ବାସ୍ତବିକ 
ଅକର୍ତ୍ତୃତ୍ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୩ । ୨୮) | ସ୍ବରୂପ 
କେବେ ହର୍ଷିତ ଓ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 

“ସିର ବୂଦ୍ଧିଂ-¬ ସ୍ବରୂପର ଜ୍ଞାନ ସ୍ଵୟଂ ଦ୍ବାରା ସ୍ବୟଂକୁ 
ହିଁ ହୁଏ। ଏଥୂରେ ଜ୍ଞାତା ଓ ଜ୍ଞେୟଭାବ ରହେ ନାହିଁ । ଏହି 
ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି କରଣ-ନିରପେକ୍ଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଥୂରେ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି କୌଣସି କରଣର ଅପେକ୍ଷା 


ନ ଥାଏ। କରଣଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ଅନୁଭୂତ ଜ୍ଞାନ ସ୍ରିର ଓ 
ସନ୍ଦେହରହିତ ନୁହେଁ, ତେଣୁ ତାହା ସ୍ଵଳ୍ପ ଜ୍ଞାନ ଅଟେ। 
କିନ୍ତୁ ସ୍ଵବୟଂର (ନିଜ ଅସ୍ତିତୃର) ଜ୍ଞାନ ସ୍ବୟଂକୁ ହେଉଥୁବାରୁ 
ସେଥୂରେ କେବେ ପରିବର୍ତନ ବା ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷର୍କୁ ଏପରି କରଣ-ନିରପେକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଅନୁଭବ 
ହୋଇଛି, ତାଙ୍ଚ୍ଚର ତଥାକଥ୍ୂତ ବୁଦ୍ଧିରେ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଏତେ 
ଦୃଢ଼ ଭାବେ ଅବତୀର୍ଷଶ୍ଚ ହୁଏ ଯେ, ତାର୍କ୍ଠାରେ କେବେ 
ବିକଳ୍ପ, ସନ୍ଦେହ, ବିପରୀତ ଭାବନା, ଅସମ୍ଭାବନା ଇତ୍ୟାଦି 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାର୍କୁ “ସିର ବୁଦ୍ଧି କୁହାଯାଏ । 

'ଅସମ୍ମୃଢଃ'-_ ଯେଉଁ ପରମାମୂତତ୍ତ ସର୍ବଦା ଓ ସର୍ବତ୍ର 
ବିଦ୍ୟମାନ ତାହାର ଅନୁଭବ ନ ହେବା ଓ ଯାହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ 
ସତ୍ତା ନାହିଁ ସେହି ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ସଂସାରକୁ ସତ୍ଯ 
ମାନିବା ଏପରି ମୂଢ଼ତା ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଥାଏ । 
ଯାହାବ୍କ୍ରର ଏହି ମୂଢ଼ତା ସମ୍ପୂଷ୍ଚି ଲୋପ ପାଇଯାଇଛି, ତାର୍କୁ 
ଏଠାରେ “ଅସମ୍ମୃଢଃ' କୁହାଯାଇଛି । 

ବ୍ରହ୍ମବିତ୍ବ୮ପରମାମ୍ରାବ୍ତ ଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ରହିଲେ 
ପରମାମ୍ବା୍୍ୁ ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ ନାହିଁ । ପରମାମ୍ଦାର୍ଦ୍ଚ ଅନୁଭବ 
ହେଲେ ଅନୁଭବିତା, ଅନୁଭବ ଓ ଅନୁଭାବ୍ୟ-¬ଏହି ତିନିଭେଦ 
ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ଏ ତିନୋଟିରୁ ରହିତ କେବଳ ଅନୁଭବ 
(ଜ୍ଞାନମାତ୍ରଃ ହିଁ ରହେ । ବାସ୍ତବରେ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାତା କିଏ ଏହା 
କୁହାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ। କାରଣ ବ୍ରହୁଜ୍ଞାତା ବ୍ରହ୍ମରୁ ଅଭିନ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତିଂ, ତେଣୁ ସେ ନିଜକୁ ବ୍ରହ୍ୁବିତ୍‌ ମନେ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍କ୍‌ଠାରେ ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜାଣିଛି” ଏପରି 
ଅଭିମାନ ରହେ ନାହିଁ। 

ବ୍ରହ୍ମଣି ସିତଃୀ--ତତ୍ତ୍ୃତଃ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ନିରନ୍ତର 
ବ୍ରହ୍ମରେ ସ୍ଥିତ ଅଟନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭ୍ରମବଶତଃ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ମାନୁଥୂବାରୁ ମନୃଷ୍ଯକୁ 
ବ୍ରହ୍ମରେ ନିଜ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ରିତିର ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ବ୍ରହ୍ମରେ ନିଜ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ରିତିର ଅନୂଭବ ଯାହାକୁ 
ହୋଇଛି, ସେପରି ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ର ପାଇଁ ଏଠି ବବ୍ରହୁଣି 


» ବହୁ ବେଦ ବ୍ରହ୍ଦୈବ ଭବତି (ମୁଣ୍ଡକ. ୩। ୨ | ୯); “ବ୍ରହ଼େବ ସନ୍‌ ବ୍ରହ୍ାପ୍ଯେତି' (ବୃହଦାରଣ୍ଯକ, ୪ | ୪ | ୬) | 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


418 ± ଶୁମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


ବ୍ରହୁ ଅନୁଭବ ହେଲେ, ସର୍ବତ୍ର କେବଳ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ 
ରହିଯାଏ। ସେଥୂରେ ସ୍ଥିତ ବ୍ଯକ୍ତି ଅଲଗା ହୋଇ ରହେ 
ନାହିଁ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ବ୍ରହ୍ମରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ମାନୁଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମର ବାସ୍ତବିକ ଅନୁଭୂତିରେ ନ୍ଯୂନତା ଓ 
ସର୍କ୍ରୀର୍ଶ୍ରତା ଥାଏ । 


ସିତଃ୨ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି। ସେହି ମହାପୁରୁଷଙ୍କ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ନିରନ୍ତର ବ୍ରହ୍ମରେ ନିଜର ସ୍ଵାଭାବିକ 
ସ୍ରିତି ଅନୁଭବ ହେଉଥାଏ। 

ଯଦ୍ଯପି କୌଣସି ଏକ ବସ୍ତୁର ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁରେ ସ୍ଥିତି 


ହୁଏ, ତଥାପି ବ୍ରହ୍ମରେ ସିତି ଏଭଳି ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ 


ଠୁ ଘଂଳିରଶଣ୍ଣ ଭବ--ସୁଷୁପ୍ରି ଓ ମୂର୍ଚ୍ଚା ଅବସ୍ଥାରେ ଅଜ୍ଞାନପୂର୍ବକ ମନୁଷ୍ଯର ଶରୀରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ଅବିଦ୍ଯାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପ୍ରିୟ ଅପ୍ରିୟ ଓ ଶାରୀରିକ ପୀଡ଼ା 
ଆଦିର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷକ୍କୀର ଜ୍ଞାନପୂର୍ବକ ଶରୀରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହେଉଥୁବାରୁ ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରିୟ୍ୟ ଅପ୍ରିୟ ଓ ଶାରୀରିକ ପୀଡ଼ା ଆଦିର ଜ୍ଞାନ ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସେ ହର୍ଷିତ ବା ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ସୁଖୀ ବା ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ପରବଶ ହୋଇ ରହନ୍ତି ନାହିଁ। 
ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜାଣିବା ଓ ବ୍ରହ୍ମରେ ସିତ ହେବା ଦୁଇଟିଯାକ ଏକା କଥା। 


=== = ;# === 


ସ୍ମ ବନ୍ଧୁଜେ କିନ ସ୍ମାଭବିଳ ସିତିଜ ଅକୁଜବ କିଫଳଜି ହୋଇଥାଏ, ଜାହାଜ ବିଶଦେଚନ। ଏହି 6ନ୍ତ୍ରୋଳଃଜେ କଟୁଛନି। 


ବାହ୍ଯସ୍ଫାଶୈଷ୍ଠସକ୍ତାମ୍ପା ବିନ୍ଦତ୍ୟାମୂନି ଯତ୍ବ ସୁଖମ୍‌ । 


ସ ବ୍ରହୁଯୋମଯୁକ୍ତାମ୍ବା 


ସୁଖମକ୍ଷୟମଶ୍ରୁତେ॥ ୨୧॥ 


ଥନ଼୍ଫ ବାହ୍ୟସ୍ଫଶୈଷୁ-ବାହ୍ୟମ୍ପର୍ଶରେ;† ଅସକ୍ତାମ୍ବାସ ଅନାସକ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ସାଧକ; ଆମ୍ମନିିଅନ୍ତଃକରଣରେ; 
ଯତ୍‌ ଯେଉଁ; ସୁଖମ୍‌= (ସାଚ୍ତ୍ିକ) ସୁଖ ରହିଛି (ତାହା) ; ବିନ୍ଦତି-ପରାପ୍ର ହୁଏ (ତା'ପରେ); ସଃ, ବ୍ରହୁଯୋଗଯୁକ୍ାମ଼ାବୃହୁରେ 
ଅଭିନ୍ନଭାବେ ସ୍ଥିତ ସେହି ମନୁଷ୍ଯ; ଅକ୍ଷୟମ୍‌ଚିଅକ୍ଷୟ ସୁଖମ୍‌ ସୁଖଃ ଅଶ୍ରୁତେଚଅନୁୂଭବ କରେ। 

ବାହ୍ଯସ୍ପଶିରେ ଅନାସକ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ସାଧକ ଅନ୍ତଃକରଣର ସାତ୍ତ୍ରିକସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ତାଂପରେ 
ବ୍ରହ୍ମରେ ଅଭିନ୍ନଭାବେ ସିତ ସେହି ମନୂଷ୍ଯ ଅକ୍ଷୟ ସୁଖ ଅନୂଭବ କରେ । 


ବୟ ବାହ୍ୟସୁଶୈଷ୍ଠସକମ଼'- ` କେବଳ ପରମାମୁରୀ 
ବ୍ଯତୀତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପ୍ରାଣ ଆଦିରୁ ତଥା 
ଶବ୍ଦ, ୟୂର୍ଶ ଆଦି ବିଷୟର ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖରୁ ଯାହାଙ୍କର 
ଆସକ୍ତି ନାଶ ହୋଇଯାଇଛି, ସେହିପରି ସାଧକର୍ଚ୍ଚୀ ପାଇଁ 
ଏଠାରେ ଏହି ପଦଟି ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । ଯେଉଁ ସାଧକମାନର୍କର 
ଆସକ୍ତି ନାଶ ହୋଇ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ନାଶ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ଅଛି, ସେହି ସାଧକମାନର୍ଦ୍ୁୀ ମଧ୍ଯ ଆସକ୍ତିରହିତ ମାନିବା 
ଉଚିତ। କାରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯର ଦୃଢ଼ତା ହେତୁ ସେମାନେ 
ଶୀଘ୍ର ଆସକ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

“ପ୍ରିୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ହର୍ଷିତ ଏବଂ ଅପ୍ରିୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ 
ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହେବା ଅନୁଚିତ'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ବର୍ଣିତ ଏହି ସିତି 
ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ବାହ୍ୟମ୍ପର୍ଶରେ ଅନାସକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ | 

ବସ୍ତୁର ସମ୍ବନ୍ଧ ବାହାରେ ହେଉ ବା ଅନ୍ତରରେ 
ହେଉ, ଉୟ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବଧ୍ତୁମାତ୍ରେ ହିଁ `ବାହ୍ୟପ୍ପର୍ଶ | 
ବାହ୍ଯସ୍ପର୍ଶରେ ଆସକ୍ତି ଥୂବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ନିଜ ସ୍ବରୂପର 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ବାହ୍ୟସ୍ପର୍ଶ ଅନବରତ ବଦଳୁଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଆସକ୍ତି ହେତୁ ତାହାର ପରିବର୍ତନ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ 


ଯାଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଅନୁଭବ ହେଉଥାଏ। 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ସ୍ଥିର ମାନିବାରୁ ହିଁ 
ମନୂଷ୍ଯ ସେଥୂରୂ ସୁଖ ନିଏ। କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁତଃ ସେହି 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରେ ସୁଖ ନାହିଁ। ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ 
ହେଲେ ସୁଖ ମିଳେ। ତେଣୁ ସୁଷୁପ୍ରିରେ ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିସ୍ୁତ ହେଉଥୂବାରୁ ସୁଖ ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ଏହା ଏକ ଭ୍ରମ ଧାରଣା ଯେ, ବାହ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ବିନା 
ମନୂଷ୍ୟ ବଞ୍ଚି ପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ବାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥର 
ବିୟୋଗ ବିନା ମନୁଷ୍ୟ ବଞ୍ଚି ପାରିବ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ସେ 
ନିଦରେ ଶୋଇଯାଏ; କାରଣ ନିଦରେ ପଦାର୍ଥର ବିସୁତି ହୁଏ । 
ପଦାଥର ବିସ୍ପୃତିରେ ମଧ୍ୟ ନିଦରୁ ଯେଉଁ ସୁଖ, ସତେଜତା, 
ବଳ, ନୀରୋଗତା, ନିଶ୍ଚିନ୍ତତା ପ୍ରଭୂତି ମିଳେ, ତାହା ଜାଗ୍ରତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ପଦାର୍ଥର ସଂଯୋଗରୁ ମିଳିପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ବିଶ୍ରାମ ନେବା ପାଇଁ ଓ ପ୍ରାଣୀ ଓ 
ପଦାର୍ଥଠାରୁ ଅଲଗା ହେବା ପାଇଁ ମନୃଷ୍ୟର ଇଢ୍ଜା ହୁଏ । ସେ 
ନିଦ୍ରାଯିବାକୁ ଅତି ଆବଶ୍ୟକ ମନେକରେ;, କାରଣ ପ୍ରକୃତରେ 
ପଦାଥର ବିୟୋଗରୁ ହିଁ ମନୂଷ୍ୟକୁ ଜୀବନ ମିଳେ । 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧] 


ନିଦ୍ରାଯିବା ସମୟରେ ଦୁଇଟି କଥା ହୁଏ-- ପ୍ରଥମତଃ 
ମନୂଷ୍ଯ ବାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ, ଦିତୀୟତଃ ତା”ଅନ୍ତରରେ ଏଇ ଭାବ ରହେ ଯେ, 
ଉଠିଲା ପରେ ସେ ଅମୁକ କାମ କରିବ। ଏ ଦୁଇଟି 
ମଧ୍ଯରୁ ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ବିକ୍ରେଦ କରିବା ହେଉଛି 
ସ୍ବୟଂର ଇଚ଼ା, ଯାହା ସର୍ବଦା ଏକାପରି ରହେ; କିନ୍ତୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଭାବ ବଦଳୁଥାଏ। କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର 
ଭାବ ପ୍ରବଳ ହେଉଥୁବାରୁ ମନୁଷ୍ଯର ଦୃଷ୍ଟି ପଦାର୍ଥର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ ନାହିଁ। ସେ ପଦାର୍ଥ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ନିଦ୍ରାଯାଏ ଓ ନିଦରୁ ଉଠେ । 

ବଡ଼ ଆଶ୍ଛୁର୍ଯ୍ଯ କଥା ଯେ, ସମ୍ବନ୍ଧୀ ତ ରହେ ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯାଏ। କାରଣ ସ୍ବୟଂ (ଅବିନାଶୀ ଚେତନ) 
ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନିଜଠାରେ ସ୍ବୀକାର କରେ, ତାହା 
ସହଜରେ ଛିନ୍ଁ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ଛିନ୍ନ 
କରିବାର ଉପାୟ ହେଲା-ନିଜଠାରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
ନ କରିବା। ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ। କେବଳ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଛି। ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ 
ଅସ୍ବୀକାର କଲେ ତାହା ତିତ୍ଚି ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ସ୍ଵୀକୃତିକୁ 
ଧରି ରଖିଲେ ଅନ୍ୟ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ତାହା ଛିନ୍ନ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ସ୍ବୀକୃତିକୁ ଦୂର କରିଦେଲେ ମୁକ୍ତି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ | 

ବାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅବାସ୍ତବ, କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରାର୍କୀ 
ସଙ୍ଗେ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ବାସ୍ତବ । ମନୁଷ୍ଯ ସୁଖେଜ୍ରା ହେତୁ ବାହ୍ୟ 
ପଦାର୍ଥ ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନିଏ, କିନ୍ତୁ ପରିଣାମରେ 
ତାକୁ ଖାଲି ଦୁଃଖ ହିଁ ମିଳେ (ଗୀତା ୫ | ୨୨) | ଏଇଭଳି 
ଅନୁଭବ କଲେ ବାହ୍ୟ ପଦାର୍ଥର ଆସକ୍ତି ଦୂର ହୁଏ । 

'ବିନ୍ଦତ୍ୟାମୂନି ଯତୃସୁଖମ୍‌'-- ବାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥର ଆସକ୍ତି 
ଦୂର ହେଲେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ଅନୂଭବ 
ହୁଏ। ବାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥ ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ମିଳୁଥୂୁବା ସୁଖ ରାଜସ 
ଅଟେ। ରାଜସ ସୁଖ ନେଉଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାତ୍ଟ୍ରିକ ସୁଖ 
ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ରାଜସ ସୁଖରୁ ଅନାସକ୍ତ ହେଲେ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ଅନୂଭୂତ ହୁଏ। 

“ସ ବ୍ରହ୍ମଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବା୮” ସଂସାରରୁ ଆସକ୍ତି ଦୂର 
ହେବାମାତ୍ରେ ବ୍ରହ୍ମରେ ଅଭିନ୍ନ ଭାବେ ସ୍ବତଃ ସତି ହୁଏ। 
ଯେପରି ଅନ୍ଧକାର ନାଶ ହେବା ଓ ଆଲୋକିତ ହେବା-- 
ଦୁଇଟିଯାକ କ୍ରିୟା ଏକ ସଙ୍ଗେଂ' ହେଉଥୁଲେ ବି ପ୍ରଥମେ 
ଅନ୍ଧକାର ନାଶ ଓ ପରେ ଆଲୋକିତ ହୁଏ ବୋଲି ବୁଝାଯାଏ, 
ସେହିପରି ଆସକ୍ତି ନାଶ ହେବା ଓ ବ୍ରହ୍ମରେ ସ୍ଥିତି ହେବା-- 
ଦୁଇଟିଯାକ ଏକ ସଙ୍ଗେ ହେଉଥୂଲେ ବି ପ୍ରଥମେ ଆସକ୍ତି 
ନାଶ `ବାହ୍ୟସ୍ପଶୈଷ୍ଵସକ୍ତାମ୍ବା' ଏବଂ ପରେ ବ୍ରହ୍ମରେ ସ୍ରିତି 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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'ବ୍ରହୁଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବା'/ ହୁଏ ବୋଲି ଧରାଯାଏ | ଯେପରି ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ଜୀବାମ୍ପାଃ ନିଜକୁ 
କ୍ଷେତ୍ରଠାରୁ (ଶରୀରଠାରୁ) ସର୍ବଥା ପୂଥକ୍‌ ଅନୁଭବ କରିବା 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଦ୍ରିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଞ 
ନିଜକୁ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ବରୁ ସର୍ବଥା ଅଭିନ୍ନ ଅନୁଭବ କରିବା 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏଠାରେ ପ୍ରଥମେ 
'ବାହ୍ଯସ୍ଫପଶୈଷ୍ଵସକ୍ତାମ୍ବାଂ ପଦରେ ଶରୀର ଓ ସଂସାରରୁ 
ନିଜକୁ ପୂଥକ୍‌ ଅନୁଭବ କରିବା କଥା ଏବଂ ପରେ 
“ବ୍ରହ୍ମଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବାଂ ପଦରେ ନିଜକୁ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରୁ ସର୍ବଥା 
ଅଭିନ୍ନ ଅନୂଭବ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। 

ଭୋଗରୁୂ ବିରକ୍ତ ଜାତ ହୋଇ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ 
ମିଳିବାପରେ ମୁଁ ସୁଖୀ”, 'ମୁଁ ଜ୍ଞାନୀ', 'ମୁଁ ନିର୍ବିକାର', 'ମୋ 
ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ ନାହିଁ” ଏହି ପ୍ରକାର “ଅହମ୍‌'ର 
ଅଂଶାବଶେଷ ରହିଯାଏ। ଏହାର ନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ବ୍ବ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
କାରଣ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ପୂର୍ଣରୂପେ ଅଭିନ୍ନ ନ 
ହେଲେ, ନିଜ ସତ୍ତା ଓ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ (ଏକଦେଶୀୟତା ବା 
ସଂକୀର୍ଶ୍ରତା) ପୂର୍ଷୂରୂପେ ବିଲୁପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ସୁଖମକ୍ଷୟମଶୁତେ'-¬ ସାଧକ ସାବ୍ଟ୍ଵିକ ସୁଖ ଉପଭୋଗ 
କରୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ତା”ଠାରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ 'ଅହମ୍‌' ବା ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ସଂକୀର୍ଶତା ରହିଯାଏ। ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖକୁ ମଧ୍ଯ ଉପଭୋଗ ନ 
କଲେ “ଅହମ୍‌' ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାଧକକୁ 
ପରମାମ୍ପସ୍ବଵରୂପ, ଚିନ୍ମୟ ଓ ସଦାସ୍ଥିର ଅବିନାଶୀ ସୁଖ 
ଅନୂଭବ ହୁଏ। ଏହି ଅକ୍ଷୟ ସୁଖକୁ “ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖଂ 
(୬।୨୧); “ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁଖଂ (୬। ୨୮); ଏକାନ୍ତିକ 
ସୁଖଂ” (୧୪।୨୭୬) ଆଦି ନାମରେ କୁହାଯାଇଛି। ଏହା 
ଅନୁଭବ ହେଲାପରେ ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ବ ପ୍ରତି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ଏକ ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ। ଏହାକୁ ପ୍ରେମ କହନ୍ତି (୧୮ । ୫୪) | 
ଏହି ପ୍ରେମରେ କେବେ ନ୍ଯୁନତା ଆସେ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଏହା ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ। ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଆଲୋଚନା ହେଲେ, ତାଂସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଗ୍ବର କଲେ ପୂର୍ବ 
ଅପେକ୍ଷା କିଛି ନୂତନତ଼ ଅନୂଭୂତ ହୁଏ--ଏହା ହେଉଛି 
ପ୍ରେମର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵ୍ଵମାନତା। ଏଠାରେ ବୁଝିବାର ବିଷୟ 
ହେଲା, ପ୍ରେମ ଅନୂକ୍ଷଣ ବୃଦ୍ଧି ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି 
ଏପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଯେ “ପୂର୍ବରୁ ଉଣା ଥୂଲା, ଏବେ ପୂର୍ଣ 
ହୋଇଗଲା, ତେବେ ଏହା ହେଉଛି ସାଧନାବସ୍ା | ନୁତନତୃ 
ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ୟ ଯଦି “ପ୍ରଥମେ ଉଣା ଥୂଲା, ଏବେ 
ପୂର୍ଣ ହୋଇଗଲା” ଏପରି ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ, ତେବେ ଏହା 
ହେଉଛି ସିଦ୍ଧାବସ୍ଥା। 
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* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ସ୍କ ଫୂର୍ବ୍ଣ୍ରୋଳବନ ଜରବାଳ ବିଷୟ-ବିଜଳ ଦୁଚୁଶଙ୍କୁ ଅଷୟ ସୁ ପାଙ୍ି ହୁଏ ଦଦୋଲି କନ୍ଦିଛଲେ / ବିଷୟକୁ ବିଜଳି କିଫନି 


6ହବ, ତାହ/ ଏବ ନିଏନୁୀଳ 6 /ନଜେ ବିଶବଚଳ/ କୁଛନି / 


ଯେ ହି ସଂମ୍ପଶିଜା ଭୋଗା ଦୁଃଖଯୋନୟ ଏବ ତେ । 
ଆଦ୍ଯନ୍ତବନ୍ତଃ କୌନ୍ତେୟ ନ ତେଷୁ ରମତେ ବୁଧଃ॥ ୨୨ ॥ 


ଥନନ୍ଦର ଇଂହିଚିକାରଣଃ କୌନ୍ତେୟିହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନୀ; ସଂସ୍ଫାଶିଜାଃଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବିଷୟ ସଂଯୋଗଜନିତ; ଯେ, 
ଭୋଗାଃ= ଯେଉଁ ଭୋଗ (ସୁଖ) ରହିଛି; ତେ =ସେସବୁ; ଆଦ୍ଯନତବନ୍ତଃ- ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ (ଓ) ; ଦୁଃଖଯୋନୟଃ, ଏବ ଦୁଃଖର 
ହିଁ କାରଣ; ବୁଧଃଚବିବେକଶୀଳ ମନୂଷ୍ଯଃ ତେଷୁଚସେଥୁରେ ନନ ରମତେଚିରମଣ କରେ ନାହିଁ। 

କାରଣ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବିଷୟ ସଂଯୋଗରୁ ଯେଉଁ ଭୋଗ (ସୁଖ) ଉସ୍ସତ୍ତି ହୁଏ, ସେସବୁ 
ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ ଓ ଦୁଃଖର ହିଁ କାରଣ। ତେଣୁ ବିବେକଶୀଳ ମନୂଷ୍ଯ ସେଥୁରେ ରମଣ କରେ ନାହିଁ । 


ବ୍ୟ/- ଯେ ହି ସଂସ୍ୁଶିଜା ଭୋଗାଃ'-- ଶବ୍ଦ, ଘୃର୍ଶ, 
ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍--ଏ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, 
ତାହାକୁ 'ଭୋଗ'” କହନି | ସମ୍ବନ୍ଧଜନିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନିତ 
ଭୋଗରେ ମନୁଷ୍ୟ ଆଦୌ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ । ସୁଖ-ସୁବିଧା ଓ 
ମାନ-ବଢ଼ିମା ପ୍ରାପ୍ତିରେ ପ୍ରସନ୍ତ ହେବା ଭୋଗ” ଅଟେ। 
ନିଜ ବୁଦିରେ ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଆଦ ର ଅଛି, ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ 
ସେହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣିଲେ ଯେଉଁ ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ସୁଖ 
ମିଳେ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଏକପ୍ରକାର ଭୋଗ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
କେବଳ ପରମାମ୍ରରର୍କ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରକୃତିଜନ୍ଯ 
ପ୍ରାଣୀ, ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି ଅବସ୍ଥା ପ୍ରଭୂତି କରଣ ଦ୍ବାରା 
ସୁଖ ଅନୂଭବ କରିବା ମଧ୍ଯ ଭୋଗ । 

ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିନ୍ତ ଭୋଗ ତ ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଜ୍ଯଃ ଏପରି କି 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଭୋଗ ମଧ୍ଯ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତରେ ବାଧକ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତ୍ଯାଜ୍ଯ ଅଟେ । କାରଣ ଜଡ଼ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିନା ଭୋଗ ସମ୍ଭବ ହେଉ ନ ଥ୍ରୁବା ସ୍ତଳେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । 

“ଆଦ୍ଯନ୍ତବନ୍ତଃ-- ସମସ୍ତ ଭୋଗ ଆଦିଯନ୍ତଯୁକ୍ତ, 
ଅନିତ୍ୟ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ (ଗୀତା ୨ | ୧୪) | ଏଗୁଡ଼ିକ 
କେବେ ସ୍ଥିର ହୋଇ ରହିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ତାତ୍ଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସ୍ବୟଂ ସଙ୍ସେଂ ଭୋଗର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଏକତୃ ନାହିଁ। ଭୋଗ 
ଅସ୍ଥାୟୀ ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ଚିରସ୍ତାୟୀ। ଭୋଗ ଜଡ଼ ଓ ସ୍ବୟଂ 
ଚେତନ । ଭୋଗ ବିକାରୀ ଓ ସ୍ବୟଂ ନିର୍ବିକାର । ଭୋଗର 
ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି, ମାତ୍ର ସ୍ବୟଂ ଆଦି ଓ ଅନ୍ତରହିତ । 
ତେଣୁ ସ୍ବୟଂକୁ ଭୋଗରୁ କେବେ ସୁଖ ମିଳି ପାରିବ 
ନାହିଁ। ଜୀବ ପରମାମ୍ପାବ୍କର ଅଂଶ--'ମମୈବା'ଶୋ 
ଜୀବଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୭), ତେଣୁ ତାକୁ ପରମାମାର୍ଦୀ 
ଠାରୁ ହିଁ ଅକ୍ଷୟ ସୁଖ ମିଳି ପାରିବ--'ସ ବ୍ହୁଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ା 
ସୁଖମକ୍ଷୟମଶୁତେ' (ଗୀତା ୫ | ୨୧) | 


ଭୋଗର ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳତା ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଯିବାମାତ୍ରେ ସୁଖଂଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ କମିଯାଏ। ତେଣୁ 
“ଆଦ୍ୟନ୍ତବନ୍ତଃ' ପଦଟି ଭୋଗର ପ୍ରଭାବକୁ ବିନାଶ କରିବା 
ପାଇଁ ଓୀଷଧସ୍ବରୂପ। 

'ଦୁଃଖଯୋନୟ ଏବ ତେ'-- ଯେତେ ବି ସମ୍ନ୍ବଵଜନିତ 
ସୁଖ ଅଛି, ସେସବୁ ହେଉଛି ଦ୍ରୁଃଖର ଉମ୍ପତ୍ତ ସ୍ତଳ । 
ସମ୍ବନ୍ଦଜନିତ ସୁଖ ଦୁଃଖରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ଦୁଃଖରେ 
ପରିଣତ ହୁଏ। ପ୍ରଥମେ ବସ୍ତୁ ଅଭାବର ଦୁଃଖ ହୁଏ ଏବଂ 
ସେହି ବସ୍ତୁ ମିଳିଲେ ସୁଖ ହୁଏ। ବସ୍ତୁ ଅଭାବର ଦୁଃଖ 
ଯେତେ ପରିମାଣରେ ହୁଏ, ବସ୍ତୁ ମିଳିବାର ସୁଖ ମଧ୍ଯ 
ସେତିକି ପରିମାଣରେ ହୁଏ। 

ଭୋଗୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଦୁଃଖରୁ ରକ୍ଷା ପାଇପାରେ ନାହିଁ। 
କାରଣ ଜଡ଼ତା ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ହିଁ ଭୋଗ ହୁଏ ଏବଂ ଜଡ଼ତା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଜନ୍ମଂମରଣରୂପକ ମହା ଦୁଃଖର କାରଣ। 

ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ କୁହାଯାଇଛି-- 

ପରିଣାମତାପସଂସ୍କାର ଦୁଃଖୈଗୁଣବୃର୍ତି ବିରୋଧାଚ୍ଚ ଦୁଃଖମେବ 
ସବିଂ ବିବେକିନଃ | (୨ | ୧୫) 

“ପରିଣାମ ଦୁଃଖ, ତାପଦୁଃଖ ଓ ସଂସ୍କାରଦୁଃଖ-- 
ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର ଦୁଃଖ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ରହିଥୂବାରୁ ଓ 
ଗୁଣର ବୃତ୍ତିରେ ପରସ୍ପର ବିରୋଧ ରହୁ ଥୂବାରୁ 
ବେକୀ ପୁରୁଷର୍କ ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ ଭୋଗ ଦୁଃଖସ୍ବରୂପ।'” 

ସମସ୍ତ ଭୋଗ ଆରମ୍ଭରେ ସୁଖଭଳି ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ପରିଣାମରେ ଦୁଃଖଦାୟକ (ଗୀତା ୧୮ । ୩୮); 
କାରଣ ଭୋଗର ପରିଣାମରେ ନିଜର ଶକ୍ତି ହ୍ରାସ ଓ 
ଭୋଗ୍ୟ ପଦାର୍ଥର ନାଶ ହୁଏ । ଏହାର ନାମ 'ପରିଣାମଦୁଃଖଂ' | 

ନିଜ ଅପେକ୍ଷା ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀ ପାଖରେ ଅଧ୍ୂକ ଭୋଗ 
ଥୂବାର ଦେଖିଲେ, ନିଜ ଇଢଜ୍ରାନୁସାରେ ସମସ୍ତ ଭୋଗ ନ 
ମିଳିଲେ ଭୋଗ ଲିପ୍‌ସା ଥାଇ ବି ଭୋଗ କରିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ନ ଥୂଲେ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ଭୋଗ ଗ୍ବଲିଯିବାର 


ହି 
ତିନି 
ବି 
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ଆଶଚବ୍ଫଟାରେ ଭୋଗ ପାଖରେ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ହୃଦୟରେ 
ସନ୍ତାପ ହୁଏ -ଏହା ହେଉଛି ତାପଦୁଃଖ' | 

କୌଣସି କାରଣରୁ ଭୋଗର ବିୟୋଗ ହେଲେ ତାକୁ 
ଝୁରି ଝୁରି ମନୁଷ୍ଯ ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ¬ ଏହା ହେଲା 'ସଂସ୍ତାରଦୁଃଖ' | 

ଭୋଗରେ ରୂଚି ଥୂବାରୁ ମନ ସେହି ଭୋଗକୁ 
ବାରମ୍ବାର ଭୋଗିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ; କିନ୍ତୁ ବିବେକ ଯୋଗୁଁ ବୁଦ୍ଧି 
ତାହାକୁ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ବାରଣ କରେ। ସେହିପରି 
ତାମସୀ ବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସତ୍‌ ସଙ୍ଗ କରୁଥୁବା ସମୟରେ 
ନିଦମାଡ଼େ ଏବଂ ନିଦର ସୁଖ ମନୁଷ୍ଯକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ 
ଟାଣିନିଏ: କିନ୍ତୁ ସାନ୍୍୍ରିକ ବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ମନରେ ବିଗ୍ବର 
ଆସେ, ଏବେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ କରିବା କଥା; କାରଣ ଏପରି 
ସୁଯୋଗ ବାରମ୍ବାର ମିଳିବ ନାହି'-¬ଏହା 'ଗୁଣବୃତ୍ତି- 
ବିରୋଧ”। ଏଥୂରେ ସାଧକକୁ ବହୁତ ଦୁଃଖ ହୁଏ। 

ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିଜ ହାତର କଥା ନୂହେଁ; କାରଣ 
ସେଥୁରେ ପ୍ରାରବୁର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓ ନିଜର ପରତନ୍ତ୍ଵତା ରହିଛି । 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ପାଇ ପାରେ; କାରଣ 
ତାଙ୍ଗୁ ପାଇବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଛି । ଦୁଇଜଣ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ବି ସମାନଭାବେ ଭୋଗ ମିଳେ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଭଗବାନ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟଙ୍ଗୁ ସମାନରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ସତ୍ୟ, ତ୍ରେତା 
ଆଦି ଯୁଗରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ରଷିମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଭଗବାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥୁଲେ, ଆଜି ସେଇ ଭଗବାନ କଳିଯୁଗରେ ମଧ୍ଯ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି । ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଓ ସବୁ ଦିନ 


ପାଇଁ ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ନ ପାରେ, କିନ୍ଧୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
ଓ ସବୁ ଦିନ ପାଇଁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରେ । ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଭୋଗ (ଜଡ଼ତା) ପ୍ରାପ୍ତରିରେ ବିଭିନ୍ନତା ଅବଶ୍ୟ ରହେ, 
ମାତ୍ର ତ୍ୟାଗରେ ସମସ୍ତେ ଏକ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

'ଏବ' ପଦର ତାସ ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭୋଗ ନିଃସନ୍ଦେହରେ 
ଓ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଦୁଃଖର କାରଣ। ସେଥୁରେ ସୁଖ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ଲେଶମାତ୍ର ବି ସୁଖ ନାହିଁ। 

“ନ ତେଷୁ ରମତେ ବରୁଧଃ”--ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ଯେଉଁ ଭୋଗରେ ସୁଖ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ସେହି ଭୋଗକୁ 
ବିବେକଶୀଳ ମନୁଷ୍ଯ ଦୁଃଖରୂପ ବୋଲି ବୁଝନ୍ତି। ତେଣୁ 
ସେ ସେହି ଭୋଗରେ ରମଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ କି ତାହାର 
ଅଧୀନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 

ବିବେକୀ ମନୁୂଷ୍ଯରଜ୍ଚ୍ରର ଏହି ଜ୍ଞାନ ଜାଗ୍ରତ ଥାଏ ଯେ, 
ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ, ସନ୍ତାପ ପାପ, ନରକ ପ୍ରଭୂତି 
ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖେଚ୍ଚା ଉପରେ ହିଁ ଆଧାରିତ । ନିଜର 
ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଇଥୁବାରୁ ସେ ବୁଝଦିମାନ୍‌ । କିନ୍ତୁ ଯେ 
ଭୋଗକୁ ଦୁଃଖପ୍ରଦ ଜାଣି ମଧ୍ଯ ଭୋଗ କାମନା କରନ୍ତି 
ଏବଂ ସେଥୁରେ ରମଣ କରନ୍ତି, ସେ ବାସ୍ତବରେ ନିଜ 
ଜ୍ଞାନକୁ ପୂର୍ଣୁରୂୁପେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ନ ଥୂବାରୁ ବୁଦିମାନ୍‌ 
ବୋଲାଇବାର ଅଧୂକାରୀ ନୂହନ୍ତି। ନିଜ ଜ୍ଞାନକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଉଥୁବା ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ଆଦୌ ଭୋଗ କାମନା କରି 
ପାରିବେ ନାହିଁ କି ସେଥୁରେ ରମଣ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। 


ମଂଜିଜିସ୍ଥ ଭବ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ସୁଖ ହିଁ ଦୁଃଖର କାରଣ । ନିୟମାନୁସାରେ ସୁଖଭୋଗୀକୁ 


ଅବଶ୍ଯ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। ସୁଖର ଆଶା, କାମନା ଓ ଭୋଗରୁ ପ୍ରକୃତରେ ସୁଖ ମିଳେ ନାହିଁ, ବରଂ କେବଳ 
ଦୁଃଖ ହିଁ ମିଳେ | ଭୋଗର ସଂଯୋଗ ଅନିତ୍ୟ ଓ ବିୟୋଗ ନିତ୍ୟ ମନୂୃଷ୍ୟ ଅନିତ୍ଯକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ ହିଁ ଦୁଃଖ ପାଏ। 
ସେ ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ ଯେ ସୁଖ ଆଶା କଲେ କଂଣ ସୁଖ ମିଳିଯିବ, ଦୁଃଖ କ'ଣ ଚାଲିଯିବ? ସୁଖ ଇଢ଼ାରୁ ସୁଖ ମିଳେ 
ନାହିଁ କି ଦୁଃଖ ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ । ଦୂଃଖନାଶ ପାଇଁ ସୁଖର ଇଚ୍ଛା କରିବା ଦୁଃଖର ମୂଳ କାରଣ। 

ଦୁଃଖର ଭୋଗ ଏବଂ ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ, ଦୁଇଟିଯାକ ଭିନ୍ତ ଭିନ୍ନ। ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ତା'ହୃଦୟରେ ସୁଖେଚ଼୍ା ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ" ଯେତେବେଳେ ତା'ଉପରେ ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ, ସେତେବେଳେ 
ତା'ର ସୁଖେଢ଼ା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେଥୂରୁ ତା'ର ଅରୁଚି ହୁଏ। ଦୂଃଖର ଭୋଗରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ଏବଂ ଦୁଃଖର 
ପ୍ରଭାବରୁ ସେ ଦୁଃଖରୁ ଉର୍ଦ୍ଵି୍‌କୁ ଉଠିଯାଏ। ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲେ ସେ ଦୁଃଖରେ ତଲ୍ଲୀନ ନ ହୋଇ ତାହାର କାରଣ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରେ ଯେ ତାକୁ ଦୁଃଖ କାହିଁକି ମିଳିଲାମ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାରୁ ତାକୁ ଜଣା ପଡ଼େ ଯେ ସୁଖାସକ୍ତି ବ୍ଯତୀତ 
ଦୁଃଖର ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ, ନ ଥୂଲା, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ପରିସିତି ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖର କାରଣ 
ନୁହେଁ; କାରଣ ସେ ଆମର ପୁରାତନ ପାପ ନାଶ କରେ ଏବଂ ଆଗକୁ ଆମର ଉନ୍ତତି କରେ । ସଂସାର ମଧ୍ୟ ଦୁଃଖର 
କାରଣ ନୁହେଁ; କାହିଁକି ନା, ଯାହା କିଛି ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି, ସେସବୁ ଆମକୁ ଦୁଃଖ ଦେବା ପାଇଁ ହେଉ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଆମର ବିକାଶ ପାଇଁ ହେଉଛି | ଯଦି ପରିବର୍ତନ ନ ହେବ, ତା'ହେଲେ ବିକାଶ ହେବ କିପରି? ପରିବର୍ତନ ବିନା ମଞ୍ଚି 
ବୃକ୍ଷରେ ପରିଣତ ହେବ କିପରି? ରଜ ଓ ବୀର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ରୂପ ଧାରଣ କରିବ କିପରି? ବାଳକ ଯୁବକ ହେବ କିପରି? 
ମୂର୍ଖ ବିଦ୍ାନ୍‌ ହେବ କିପରିଥ ରୋଗୀର ରୋଗ ଦୂର ହେବ କିପରି? କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଯେ ସ୍ବାଭାବିକ ପରିବର୍ତନ 
ବିକାଶ କରାଏ । ସଂସାରରେ ପରିବର୍ତନ ହିଁ ସାର । ପରିବର୍ତନ ବିନା ସଂସାର ଏକ ଅଚଳ ଓ ସ୍ଥିର ଚିତ୍ର ସଦୃଶ। ଏଣୁ 
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ପରିବର୍ତନ ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେଥୁରେ ସୁଖବୁଦ୍ଧି କରିବା ଦୋଷାବହ | ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଦୁଃଖର କାରଣ ନୁହନ୍ତି; 
କାହିଁକି ନା ସେ ଆନନ୍ଦଘନ, ତାବ୍ଟ୍ ନିକଟରେ ଦୁଃଖର ସତ୍ତା ବି ନାହିଁ । 

“ନ ତେଷୁ ରମତେ ବୁଧଃ”୮-- ବିବେକୀ ମନୁଷ୍ଯ ଭୋଗରେ ରମଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଭୋଗର କାମନା 
ବିବେକୀମାନକ୍କର ନିତ୍ଯ ବୈରୀ--“ଜ୍ଞାନିନୋ ନିତ୍ୟବୈରିଣାଂ (ଗୀତା ୩ | ୩୯) । ଅବିବେକିତା ଯୋଗୁଁ ଦୋଷରେ 
ଗୁଣ ଦେଖା ଯାଉଥୂବାରୁ ଅବିବେକୀ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭୋଗ ଭଲଲାଗେ। ସମସ୍ତ ଭୋଗ ଦୋଷଜନିତ । ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
କୌଣସି ଦୋଷ ନ ଥୂଲେ ଭୋଗ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ବିବେକୀଙ୍ଗୁ ଦୋଷ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଥୂବାରୁ ସେ ଭୋଗରେ 
ରମଣ କରନି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ସର୍ବଦା ସାଥୂରେ ରହେ ନାହିଁ, ବିବେକୀ ମନୁଷ୍ଯ କେବେ ତାହାର ଆଶା କରନ୍ତି ନାହିଁ। ନିଜ 
ବିବେକ ଦ୍ବାରା ସେ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ସ୍ବୀକାର କରି ନିଅନ୍ତି ଯେ, କୌଣସି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଯୋଗ୍ଯତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ତାଙ୍କର ନୂହେଁ ଏବଂ ତାତ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ନୂହେଁ। କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ, ସେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଅନନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଚିରେ ଏପରି 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ, ଯାହା ତାଙ୍ଟ୍ର ଓ ତାଙ୍କ୍ଵ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟା। ଅତି ପ୍ରିୟତମ ବସ୍ତୁ ମଧ୍ଯ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ତାଙ୍କର ନୂହେଁ 
ଓ ତାଙ୍କ ସହିତ ରହିବ ନାହିଁ। ଏଣୁ ବିବେକୀ ମନୁଷ୍ଯ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିନିଅନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ସର୍ବଦା 


ତାଙ୍କ ସାଥୂରେ ରହିବ ନାହିଁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ବିନା ସେ ସର୍ବଦା ଖୁସିରେ ରହିପାରିବେ । 
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ନୁଏ ଏହାର ନଜ ନିନା 6ନମ/ଳନଜେ 6ଦେଛନି / 


ଶକ୍ଳୋତୀହୈବ ଯଃ ସୋଢୁଂ ପ୍ରାକ୍‌ ଶରୀର ବିମୋକ୍ଷଣାତ଼଼ । 
କାମକ୍ରୋଧୋଉବ ବେଗ ସ ଯୁକ୍ତଃ ସ ସୁଖୀ ନରଃ ॥ ୨୩ ॥ 
ଅନୟ ଇହ ଏହି ମନୁଷ୍ୟଶରୀରରେ; ଶରୀର ବିମୋକ୍ଷଣାତ୍‌-ିଶରୀରାବସାନ,; ପାକ୍‌, ଏବ-ପୂର୍ବରୁ ହିଁ; ଯଃ ଯେଉଁ 
ମନୁଷ୍ଯଃ କାମକ୍ରୋଧୋଉବମ୍‌କାମ-କ୍ରୋଧଜନିତ; ବେଗମ୍‌ ବେଗକୁ; ସୋଢୂମ୍‌= ସହ୍ଯ କରିବାରେ; ଶକ୍ଳୋତି ସମର୍ଥ 
ହୁଏ; ସଃ=ସେହି; ନରଃ=ନର,; ଯୁକୁଃ=ଯୋଗୀ (ଓ); ସଃ=¬ସେ; ସୁଖୀ ସୁଖୀ ଅଟେ | 
ଏହି ମନୂଷ୍ଯଶରୀରରେ ଶରୀରାବସାନ ପୃବିରୂୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ କାମ ଓ କ୍ରୋଧଜନିତ ବେଗକୁ ସହ୍ଯ 
କରିବାରେ ସମଥି ହୁଏ, ସେହି ନର ଯୋଗୀ ଓ ସୁଖୀ ଅଟେ। 


କ+ 6// “ଶକୋତୀହେୈବ ଯଃ....କାମକ୍ରୋଧୋଭବ' 
ବେଗମ୍‌'--ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍ୁ ଏକ ଅଲୌକିକ ବିବେକ 
ମିଳିଛି। ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦି ଜନ୍ମରେ ଏଇ ବିବେକ ସୁପ୍ତ 
ରହିଥାଏ। ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ କେବଳ ନିଜ ନିଜ ଜନ୍ମ 
ଅନୁସାରେ ଶରୀରନିର୍ବାହର ବିବେକ ଥାଏ । ଦେବଯୋନି 
ପ୍ରଭୃତିରେ ଏହି ବିବେକ ଆଢ଼଼ାଦିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ 
କାରଣ ସେସବୂ ଯୋନି ଭୋଗ ନିମନ୍ତେ ମିଳିଥୂବାରୁ 
ସେମାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଭୋଗର ପ୍ରାବୂର୍ଯ୍ଯ ତଥା ଭୋଗର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ। ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଭୋଗୀ ଓ 
ସଂଗ୍ରହୀ ମନୁଷ୍ଯର ବିବେକ ଆଢ୍ାଦିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ । 
ଆଢ଼ାଦିତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ବିବେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ସମୟେ ସମୟେ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଦୁଃଖ ଏବଂ 
ଦୋଷ ଦେଖାଉଥାଏ। କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ମହତ୍ଵ୍ଵ ନ ଦେବାରୁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ ରହେ । ଏଣୁ 


ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ସ୍ଥାୟୀ କରିବା 
ଉଚିତ। ଏହା କରିବାରେ ସେ ପୂର୍ଶ୍ର ସ୍ବତନ୍ଵ୍ବ। ବିବେକକୁ 
ସ୍ଥାୟୀ କରି ସେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ, କାମ-କ୍ରୋଧ ଆଦି ବିକାରକୁ 
ନିଶ୍ଚିହ୍ନ କରିପାରେ। ତେଣୁ ଭଗବାନ “ଇହ” ପଦରେ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ସାବଧାନ କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, ଏବେ ତାକୁ 
ଏପରି ଦୁର୍ଲଭ ଅବସର ମିଳିଛି, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ସେ କାମ ଓ 
କ୍ରୋଧକୁ ଜୟ କରି ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସୁଖୀ ହୋଇ ପାରିବ । 

ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ହିଁ ମନୂଷ୍ଯ ଶରୀର ମିଳିଛି। 
ତେଣୁ ମନୂୃଷ୍ୟ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗକୁ ସହ୍ୟ କରିବାରେ 
ଯୋଗ୍ୟ, ଅଧୂକାରୀ ଓ ସମର୍ଥ ମଧ୍ଯ। ଏଥୂପାଇଁ କୌଣସି 
ବର୍ଣ ଆଶ୍ରମ ପ୍ରଭୂତିର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 

ମୃତ୍ଯୁ କେବେ ଯେ ଆସିଯିବ, ତାହାର କିଛି ଠିକଣା 
ନାହିଁ ତେଣୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗକୁ 
ସହ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ । କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବଶୀଭୂତ ନ 
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ହେବା ପାଇଁ ଆଜୀବନ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ। 
ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ହିଁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରେ, ଅନ୍ଯ କେହି 
ନୁହେଁ । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଅବସର ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀରରେ 
ହିଁ ମିଳେ, ଅନ୍ଯ ଶରୀରରେ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଦେହାବସାନ 
ପୂର୍ବରୁ ଏହି କାର୍ଯ୍ୟଟିକୁ ଅବଶ୍ୟ କରିନେବା ଉଚିତ-- 
ଏହା ହେଉଛି ଉକ୍ତ ପଦର ଭାବାର୍ଥ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ ଭାବ ନିଆଯାଇପାରେ 
ଯେ, ଶରୀର କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ କ୍ରିୟା 
କରିବା ପୂର୍ବରୁ ସେହି ବେଗକୁ ସହିନେବା ଉଚିତ; କାରଣ 
କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ଅନୁସାରେ କ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲେ 
ଶରୀର ଓ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ନିଜ ଆୟତ୍ତରେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଭୋଗ ପାଇବାର ଇଚଢ଼ା ହେବା ପୂର୍ବରୁ ସଙ୍କଳ୍ପ ଜାତ 
ହୁଏ। ସଙ୍ଗଳ୍ପ ଜାତ ହେବାକ୍ଷଣି ସାବଧାନ ହୋଇଯିବା 
ଉଚିତ, “ମୁଁ ସାଧକ, ମୁଁ ଭୋଗରେ ଆକୃଷ୍କ ହେବା 
ଅନୁଚିତ, ଏହା ସାଧକର କାମ ନୁହୋୌଂ। ସଙ୍କଳ୍ପ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହେବାମାତ୍ରେ ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । 

ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ (କାମ) ରହିବାରୁ “ଅମୁକ 
ପଦାଥି ସୁନ୍ଦର ଓ ସୁଖପ୍ରଦ” ଏଭଳି ସଙ୍କଳ୍ପ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। 
ସଙ୍କଳ୍ପ ଉତପ୍ପନ୍ତ ହେଲେ, ତାକୁ ପାଇବାର କାମନା ଜାତ 
ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଯିଏ ବାଧା ସୂଷ୍ଟି 
କରେ, ତା'ପ୍ରତି କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ। 

କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗକୁ ସହ୍ଯ କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା-କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗ ଉତ୍ଥନ୍ତ ହେବାକୁ ନ 
ଦେବା। କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ସର୍ଲ୍ରଳ୍ପ ଉତ୍ଥନ୍ଦ୍ର ହେଲାପରେ 
ବେଗ ଆସେ ଏବଂ ବେଗ ଆସିବାପରେ ତାକୁ ରୋକିବା 
କଠିନ ହୁଏ। ତେଣୁ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ସକ୍କରଳ୍ପ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହେବାକୁ ସୁଯୋଗ ନ ଦେବା ହିଁ ଏହି ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ବୋଲି ମନେ ହେଉଛି । କାରଣ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ସର୍ସ୍ଟଳ୍ପ 
ଉପନ୍ତର ହେଲେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅଶାନ୍ତି, ଉତ୍ତେଜନା, 
ସଂଘର୍ଷ ଆଦି ଜାତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ଏସବୁ ଥୂଲେ 
ମନୂଷ୍ଯ ସୁଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ | କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ “ସ ସୁଖୀଂ 
ପଦରେ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗ ସହନକାରୀ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କୁ 
ସୁଖୀ” କୁହାଯାଇଛି। ଦ଼ିତୀୟତଃ, ନିଜଠାରୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ବ ସମ୍ମୁଖରେ ଭୟ ହେତୁ ମନୁଷ୍ଯ କାମ-କ୍ରୋଧର 
ବେଗକୁ ରୋକିପାରେ ଅଥବା ବ୍ଯବସାୟରେ ରୋଜଗାର 
ହେଉଥୂବାର ଦେଖି ଲୋଭ ହେତୁ ମଧ୍ଯ ରୋକି ପାରେ । 
କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରକାରେ ଭୟ ଓ ଲୋଭ ହେତୁ କାମ ଓ 
କ୍ରୋଧର ବେଗକୁ ସହିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସୁଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ; 
କାରଣ ସେ ଯେପରି କ୍ରୋଧର ବଶ ହୋଇଥୁଲା, ସେପରି 
ଭୟ ଓ ଲୋଭର ବଶ ହୋଇଗଲା। ତୃତୀୟତଃ, ଏହି 


ଶ୍ଳୋକର ଓଯୁକ୍ତଃଃ ପଦରେ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗ 
ସହନକାରୀର୍କ୍ୁ ଯୋଗୀ କୁହାଯାଇଛି କିନ୍ଧୁ ସଙ୍କଳ୍ପ ତ୍ଯାଗ ନ 
କରି ମନୂଷ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ (ଗୀତା ୬ | ୨) | ତେଣୁ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗକୁ 
ରୋକିବା ଭଲ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସାଧକ ମୂଳରୁ ସଙ୍କ୍ରଳ୍ପ 
ଉପ୍ପନ୍ତ ହେବାକୁ ସୁଯୋଗ ନ ଦେବା ଉଚିତ । 
ନିଜଠାରେ କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ଅଛି ବୋଲି ନ ମାନିବା 
ହିଁ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ସଙ୍କଳ୍ପକୁ ରୋକିବାର ଉପାୟ। 
କାରଣ ଆମେ (ସ୍ବୟଂ) ସ୍ପାୟୀ ଆଉ କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ଆସେ 
ଓ ଗ୍ରଲିଯାଏ। ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଆମ ସାଥ୍ରେ ରହିବେ 
ନାହିଁ। ଦିତୀୟ କଥା, ଆମେ କାମ ଓ କ୍ରୋଧକୁ ନିଜଠାରୁ 
ଅଲଗା ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଜାଣୁଛେ। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ 
ଅଲଗା ବୋଲି ଜାଣୁଛେ, ତାହା ନିଜଠାରେ ନ ଥାଏ। 
ତୃତୀୟ କଥା, କାମ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ରହିତ ହେବା ସମ୍ଭବ-- 
'କାମକ୍ରୋଧବିଯୁକତାନାମ୍‌' (ଗୀତା ୫ | ୨ ୬), 'ଏତୈବିମୁକ୍ତଃ' 
(ଗୀତା ୧୬।୨୨)” | ବାସ୍ତବରେ ଯିଏ ପ୍ରଥମରୁ ଏଣୂରୁ 
ରହିତ, ସେ ଏଥୂରୁ ରହିତ ହୋଇପାରେ। ଚତୁୂଥି କଥା, 
ଭଗବାନ କାମ ଓ କ୍ରୋଧକୁ (ଯାହା କି ରାଗ-ଦ୍ରେଷର 
ସ୍ପୂଳରୂପ) କ୍ଷେତ୍ରର ଅର୍ଥୀତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ବିକାର ବୋଲି କହିଛନ୍ତି 
(ଗୀତା ୧୩|୬) | ତେଣୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିରେ ହୁଏ, ନିଜଠାରେ 
ନୂହେଁ। କାରଣ ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି ନିବିକାର । ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ 


ହେଉଛି ଯେ, କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ନିଜଠାରେ ନାହିଁ । ଏ ସବୁକୁ 


ନିଜଠାରେ ମାନିବା ଅର୍ଥ ଏ ସବୁକୁ ନିମନ୍ଵଣ ଦେବା । 

'ସ ଯୁକ୍ତଃ ନରଃ”--ଅଜ୍ଞାନ ଦାରା ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ଜ୍ଞାନ ଆକ୍ରାଦିତ ହୋଇଯାଇଛି, ସେହି ମନୁଷ୍ଯର୍ନୁ ଭଗବାନ 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କଜନ୍ଗୁ (ଜନ୍ତବଃ) 
କହିଛନ୍ତି । ଏଠି କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗକୁ ସହ୍ୟ କରିବାରେ 
ସମର୍ଥ ମନୂଷ୍ଯକୁ “ନରଃ' କହିଛନ୍ତି। ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, 
ଯେଉଁମାନେ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବଶୀଭୂତ, ସେମାନେ 
ମନୂଷ୍ଯ ପଦବାଚ୍ୟ ନୂହନ୍ତି। ଯିଏ କାମ ଓ କ୍ରୋଧକୁ ଜୟ 
କରିଛନ୍ତି, ସେ ବାସ୍ତବରେ ନର ଓ ଶୂରବୀର। 

ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ମନୂଷ୍ଯଙ୍ଗୁ ଯୋଗୀ କୁହାଯାଏ। ଯେ 
ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବେଗକୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ଦିଏ ନାହିଁ, ସେ ସମତାରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇ ପାରେ । 

'ସ ସୁଖୀ'--କେବଳ ମନୁଷ୍ୟ ନୁହେଁ, କାମ ଓ କ୍ରୋଧର 
ବେଗ ଉମ୍ପନ୍ତ ହେଲେ. ପଶୁପକ୍ଷୀ ମଧ୍ୟ ସୁଖ-ଶାନ୍ତିରେ ରହି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି କାମ ଓ କ୍ରୋଧର 
ବେଗକୁ ନାଶ କରି ଦେଇଛି, ସେ ବାସ୍ତବରେ ସୁଖୀ | କାରଣ 
କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ସଙ୍କଳ୍ପ ଉପ୍ପନ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ମନୁଷ୍ଯର 
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ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅଶାନ୍ତି, ଚଞ୍ଚଳତା, ସଂଘର୍ଷ ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ | ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖୀ ହୋଇଯାଏ ଉମ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁର 
ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହୋଇଯାଏ। ଏ ଦୋଷ ଥୁଲେ ସେ ସୁଖୀ ବୋଲାଇବ । ଆଶ୍ରୟ ନେଇ, ତା' ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ି ସୁଖ ଗ୍ରହୁଥୂବା 
କିପରି ସେ କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଗଲେ । ମନୂଷ୍ଯ କଦାପି ସୁଖୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏହା ସିଦ୍ାନ୍ତ । 


ଫିଣିଛ୍ଥ ଭ/ବ-- ପ୍ରଥମେ ପୁରଣ ହୁଏ। ସେହି ପ୍ଫୁରଣକୁ ସତ୍ତା ଦେଲେ, ଆସକ୍ତି ଓ ଆଗ୍ରହ କଲେ ତାହା ଦୃଢ଼ 
ହୋଇଯାଏ ଓ ସଂକଳ୍ପରୂପ ଧାରଣ କରେ। ସଙ୍କଳ୍ଧରୁ ମନରେ ଅନେକ କଳ୍ପନା ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ସେଥୁରୁ କାମ, 
କ୍ରୋଧାଦି ବେଗ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ (ଗୀତା ୨। ୬୨-୬୩) । କାମ, କ୍ରୋଧାଦି ବେଗ ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହେବାକୁ ନ ଦେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଙ୍କଳ୍ପ ନ କରିବା ସାଧକ ପାଇଁ ପ୍ରଥମ ସାବଧାନତା ଏବଂ ବେଗ ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ କ୍ରିୟା ନ କରିବା ତାଂପାଇଁ ଦ୍ରିତୀୟ ସାବଧାନତା । 


==-=-^ ;#^ === 


ସନ୍ଧଵ- ବାହ୍ଯ ସନ୍ଦ୍ରକୂଳନିତ ନୁ ଥନର୍ଥ ବିଷୟକ ବର୍ଷଳଯ କଳିଯାନି ଏ୫ବ ଜବାନ ଆଉଓନ୍ତଳ ତନ୍ତ୍ର ସମ୍ବର ମିଳୁଥିବା 


ନୁ/ଜ ମହିମ/ ବର୍ଷଳ/ ଳ୍ନୁଛନି / 


ଯୋଃନ୍ତଃସୁଖୋଃନ୍ତରାରାମସ୍ତଥାନ୍ତଜ୍ୟୌତିରେବ ଯଃ । 
ସ ଯୋଗୀ ବ୍ରହୁନି ବାଣଂ ବ୍ରହ୍ମଭୂତୋଃ ଧ୍ବଗଳ୍ଛତି ॥ ୨୪ ॥ 
ଥନ୍କ ”ଯଃ¬ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ (କେବଳ) ; ଅନତଃସୁଖଃ- ପରମାମୁଜକ୍‌ ଠାରେ ସୁଖ ପାଏ; ଅନ୍ତରାରାମଃ= (କେବଳ) 
ପରମାମ୍ର୍ରା ର୍କ ଠାରେ ରମଣ କରେ; ତଥା= ତଥା; ଯଃ= ଯେ; ଅନତଜ୍ୟୋତିଃ, ଏବ -କେବଳ ପରମାମୂଞ୍ଞାନଯୁକ୍ ବ୍ରହୁଭୂତଃ- ବହୁରେ 
ନିଜ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା; ସଃ ସେହି; ଯୋଗୀ=ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ; ବ୍ରହୁନିବାଣମ୍‌ ନିର୍ବାଣବ୍ରହୁ; ଅଧ୍ଗଢ଼ତି ପାପ ହୁଏ | 
ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ କେବଳ ପରମାମ୍ବ୍ବାର୍କ ଠାରେ ସୁଖ ପାଏ, କେବଳ ପରମାତ୍ମାକ୍କ ଠାରେ ରମଣ କରେ 
ତଥା ଯେ କେବଳ ପରମାମ୍ୃଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ, ବ୍ରହୂରେ ନିଜ ସିତି ଅନୂଭବ କରୁ ଥୁବା (ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଇଥ୍ୁବା) 


ସେହି ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ନିର୍ବାଣବ୍ରହ୍ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


କ/6// _ ଯୋଃନ୍ତଃସୁଖୋଃନରାରାମସ୍ତଥାନଜ୍ଯୋତି- 
ରେବ ଯଃଂ-- ପ୍ରକୃତିଜନିତ ବାହ୍ୟ ପଦାର୍ଥରେ ସୁଖ ପ୍ରତୀତ 
ନ ହୋଇ ଯାହାକୁ କେବଳ ପରମାତ୍ବରାର୍କ ଠାରୁ ସୁଖ ମିଳେ, 
ସେହିପରି ସାଧକକୁ ଏଠି ଅନ୍ତଃସୁଖଃ' କୁହାଯାଇଛି | ପରମାମୂ- 
ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ତା'ର ସୁଖବୁଦି ରହେ ନାହିଁ | 
ସଦାସର୍ବଦା ତାକୁ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସୁଖ ଅନୂଭବ ହୁଏ; 
କାରଣ ତା'ର ସୁଖର ଆଧାର ବାହ୍ୟ ପଦାର୍ଥର ସଂଯୋଗ ନୁହେଁ | 

ସ୍ବୟଂଂକୁ ତା'ନିଜ ସତ୍ତାରେ ଅନୁକ୍ଷଣ ସ୍ଥିତ ରହିବା 
ପାଇଁ ବାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥର ଲେଶମାତ୍ର ବି ଆବଶ୍ଯକତା 
ନାହିଁ। ସ୍ବୟଂକୁ ସ୍ବୟଂଠାରୁ ଦୁଃଖ ମିଳେ ନାହିଁ କି ସ୍ବୟଂକୁ 
ସ୍ବୟଂରୁ ଅରୂଚି ହୁଏ ନାହିଁ-ଏହା ହେଉଛି ଅନ୍ତଃସୁଖ । 

ଯାହା ସବୁଦିନ ଯାଇଁ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମିଳେ ନାହିଁ, 
ତାହା ହେଉଛି `ବାହ୍ଯଂ। କିନ୍ତୁ ଯାହା ସବୁଦିନ ପାଇଁ 
ମିଳେ ଆଉ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମିଳେ, ତାହା ହେଉଛି “ଆଭ୍ୟନ୍ତର' | 

ଯିଏ ଭୋଗରେ ରମଣ କରିବା ପରିବର୍ଷେ 
କେବଳ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ରମଣ କରେ ଏବଂ ବ୍ୟବହାର- 
କାଳରେ ଯାହାର ସମସ୍ତ ବ୍ଯବହାର ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵରେ ହିଁ ହେଉଥାଏ, ସେହିପରି ସାଧକକୁ 


ଏଠାରେ ଅଅନ୍ତରାରାମଃ” କୁହାଯାଇଛି । 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନିତ ଜ୍ଞାନ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜନିତ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ 
ବି ସାଂସାରିକ ଜ୍ଞାନ ଅଛି, ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ଵର ଜ୍ଞାନ ସେ ସବୁର 
ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର । ଯେଉଁ ସାଧକର ଏହି ଜ୍ଞାନ ସର୍ବଦା 
ଜାଗ୍ରତ ରହେ, ତାକୁ ଏଠାରେ ଅଅନ୍ତଜ୍ଯୟୋତିଃ' କୁହାଯାଇଛି | 

ସାଂସାରିକ ଜ୍ଞାନର ତ ଆରମ୍ଭ ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି କିନ୍ତୁ 
ସେହି ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵବ ଜ୍ଞାନର ଆରମ୍ଭ ନାହିଁ କି ଅନ୍ତ ନାହିଁ। 
ତାହା ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ରହେ। ତେଣୁ ସମସ୍ତସ୍କୂଠାରେ ଏକ 
ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍କର 
ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ଓ ସ୍ବତଃ-ସ୍ବାଭାବିକ ଜ୍ଞାନ ଥାଏ । 

'ସ ଯୋଗୀ ବ୍ରହ୍ୁନିର୍ବାଣଂ ବ୍ରହ୍ମଭୂତୋନ୍ଵଗଳ୍ଛତି”-- 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ଉଚ୍ଚସ୍ତରର ସାଧକ ବ୍ରହ୍ମରେ ନିଜ ସ୍ଥିତି 
ଅନୁଭବ କରେ, ଯାହା କି ପରିକଢ଼ିନ୍ତତାର (ସର୍କୀର୍ଷ୍ରତାର) 
ଦ୍ଯୟୋତକ। କାରଣ ସାଧକଠାରେ ୩ମୁଁ ସ୍ବାଧୀନ”, ମୁଁ 
ମୁକ୍ତ', 'ମୁଁ ବୃହ୍ୁରେ ସିତ, _ ଏହିପରି ପରିଢ଼ିନତାର ସଂୟାର 
ରହିଥାଏ। ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ସାଧକକୁ ନିଜଠାରେ ପରିଚ୍ରିନ୍ନତାର 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ | ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲେଶମାତ୍ର ବି ପରିଚ୍ଛିନ୍ନତା 
ବା ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ ଅଛି, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସେ ତତ୍ତ୍ବନିଷ୍ଠ ହୋଇ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫] 
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ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହି ଅବସ୍ତାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବା ଅନୁଚିତ । 
'ବ୍ରହ୍ମନିବାଣମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା--ଏପରି ନିର୍ବୀଣ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଶାନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମ ଯେଉଁଥିରେ କେବେ କୌଣସି 
ଆଲୋଡ଼ନ ନାହିଁ, ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଯେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍କ୍ରର ବ୍ଯକ୍ତିତୃ 
ନିର୍ବାଣ ବ୍ରହ୍ନରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଏକମାତ୍ର 


ନିର୍ବାଣ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମୂତତ୍ଵବ 
ସହିତ ସାଧକ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ ବା ତତ୍ତ୍ଵନିଷ୍ଠ ହୋଇଯାଏ, 
ଯାହାକି ସ୍ଵବତଃସିଦ୍ଧ । ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ଅବସ୍ଥାରେ ତ ସାଧକ ବ୍ରହ୍ମରେ 
ନିଜର ସ୍ତିତି ଅନୁଭବ କରେ, କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିତୁ ନାଶ ହୋଇଗଲେ 
ଅନୁଭବକାରୀ ବୋଲି କେହି ରହେ ନାହିଁ । ସାଧକ କେବଳ 
ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇ ବ୍ରହ୍ଦକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ¬ 'ବ୍ରହ଼ୈବ ସନ୍‌ ବ୍ରହ୍ନାପ୍ୟେତି 
(ବୃହଦାରଣ୍ୟକ, ୪ | ୪ | ୬) | 


ଘିିଞ୍ଜ କ/ବ--ଏଠାରେ 'ଅନତଃ' ପଦର ଅର୍ଥ 'ଅନ୍ତଃକରଣ' ଗ୍ରହଣ ନ କରି 'ପରମାମା' ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ | 

କାରଣ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସୁଖ ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା, ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରମଣ କରୁଥୁବା ବା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ 

କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯକୁ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ଅନ୍ତଃକରଣରୁ ସମ୍ଭକ୍ଧଂ ବିଚ୍ଛେଦ ହେବାପରେ ହିଁ ହୁଏ । 
== 7#୧ = = 

ସ୍ଵ ପୂର୍ବନ୍ଥ୍ଟୋଳଣଜେ ଜରବାନ ନିବୂଲ୍ଞିପୂର୍ବଳ ଯାଂ୦ଯ୮ରଜ ସାଧନା ବର୍ଷନ/ କଳିଯାଜି ଏବେ ଏହି ନ୍କୌଳନେ ଡଚୃଣିପୂର୍ବଳ 


ସୀଂଶ//ଯୋରର ସାଧନ, ବର୍ଷନ/ ଳଟୁଛନି / 
ଲଭନ୍ତେ 


ବ୍ରହ୍ମନି ବାଣମ୍ପୂଷୟଃ 


କ୍ଷୀଣକଳୃଷାଃ । 


ଛିନ୍ନଦ୍ରେଧା ଯତାମ୍ବାନଃ ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ॥ ୨୫॥ 


ଥୟ ଯତାମ୍ବାନଃ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମେତ ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦି ବଶୀଭୂତ; ସବିଭୂତହିତେ= ଯେଉଁମାନେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୀ ହିତରେ, ରତାଃ-ରତ; ଛିନ୍ନଡ଼ୈଧାଃଂଂଯେଉଁମାନକ୍କର ସମସ୍ତ ସଂଶୟମୋଚନ ହୋଇଯାଇଛି; 
କ୍ଷୀଣକକ୍ପଷାଃଂଯେଉଁମାନକନ୍କର ସମସ୍ତ ଦୋଷ ନାଶ ହୋଇଯାଇଛି; ରଷୟଃ=(ସେହି) ବିବେକୀ ସାଧକମାନେ; 


ବ୍ରହ୍ମନିବାଣମ୍‌  ନିର୍ବାଣବ୍ରହ୍ମ¡¿[ ଲ ଭନ୍ତେ-ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମେତ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଶରୀର, ମନ ଓ ବୁଦଵି ବଶୀଭୂତ, ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୀ ହିତରେ 
ରତ, ଯେଉଁମାନରକ୍କ୍ରର ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ମୋଚନ ହୋଇଯାଇଛି ଓ ସମସ୍ତ କଳୁଷ (ଦୋଷ) ନାଶ ହୋଇଯାଇଛି, 
ସେହି ବିବେକୀ ସାଧକମାନେ ବିର୍ବାଣ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ବ#6/#/  _'ଯତାମୃ।ନଃ'”-¬ ନିତ୍ୟ ସତ୍ଯତତ୍ସର ପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ଦୃଢ଼ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥୂବାରୂ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦିିକୁ ବଶ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ସ୍ବଵାଭାବିକଭାବେ ସହଜରେ ସେମାନ କ୍ର 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ବଶୀଭୂତ ହେବାର କାରଣ 
ଏଗୁଡ଼ିକରେ ରାଗ-ଦ୍େଷ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଅନ୍ଯ ପାଇଁ ହିତକାରକ ହୁଏ। 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି ପ୍ରଭୂତିକୁ ନିଜର ଓ 
ନିଜ ପାଇଁ ମାନୁଥୂବାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ବଶୀଭୂତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକରେ ରାଗ, ଦ୍ବେଷ, କାମ, କ୍ରୋଧ 
ଆଦି ରହେ। ଏହି ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ଥୂବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସାଧକ 
ସ୍ବୟଂ ଏଗୁଡ଼ିକର ବଶରେ ରହେ। ତେଣୁ ସାଧକ କେବେ 
ଶରୀରାଦିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ମାନିବା ଉଚିତ। 
ଏପରି କଲେ ଏଗୁଡ଼ିକର ଆଗ୍ରହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ବଶ ହୋଇଯାନ୍ତି। ସୁତରାଂ ଯେଉଁମାନ କ୍କର 


ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିରେ ଆମ୍ପୀୟତା ନାହିଁ 
ଓ ଯେଉଁମାନେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ମନେ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ ସେହି ସାବଧାନ ସାଧକମାନଙ୍କୀ ପାଇଁ 
ଏଠାରେ ୮ଯତାମ୍ବାନଃ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 
'ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ'-- ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ସିଦିରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିଡ଼ାଭିମାନ ମୁଖ୍ୟ ବାଧକ । ଏହି ବ୍ଯକ୍ତିତବାଭିମାନ ନାଶ 
କରି ତତ୍ତ୍ଵବରେ ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ ସିତି ଅନୁଭବ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ ପ୍ରତି ହିତ ଭାବନା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀବ୍ତ ହିତରେ ପ୍ରୀତି ହେବା ହିଁ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍ଦ୍ୀ 
ପାଇଁ ବ୍ଯକ୍ତିଡୃୂକୂ ନାଶ କରିବାର ସୁଗମ ସାଧନ । 
ଯେଉଁମାନେ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନତା ଅନୂଭବ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସେମାନ ଦ୍ର 
ପ୍ରାଣୀମାନକ୍ନ ହିତରେ ପ୍ରୀତି ହେବା ଆବଶ୍ଯକ। ଯେପରି 
ନିଜର ତଥାକଥୂତ ଶରୀରର ଆକୃତି, ଅବୟବ, କାର୍ଯ୍ଯ, 
ନାମ ଇତ୍ୟାଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୂଲେ ବି ସବୁ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତି 
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ହିତ ଭାବନା ଥାଏ ଯେ, ସବୁ ଅଙ୍ଗକୁ ସୁଖ ମିଳୁ, | ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦିରୂ ନିଜକୁ ସ୍ଫଷ୍ଟରୂପେ ଭିନ୍ନ ଅନୂଭବ 


କୌଣସି ଅଇଇଂକୁ କଷ୍ଟା ନ ହେଉ, ସେହିପରି ବର୍ଣ୍ଣ, 
ଆଶ୍ରମ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, ସାଧନା ପଞ୍ଚତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖ ମିଳୁ, ସମସ୍ତକ୍କର ହିତ ହେଉ, 
କେବେ କାହାରିକୁ ଲେଶମାତ୍ର ବି କଷ୍ଟ ନ ହେଉ, 
ଏପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହିତରେ ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରୀତି ହେବା 
ଆବଶ୍ୟଯକ। ବାହ୍ଯ ଭିନ୍ନତା ଥୂଲେ ବି ଭିତରେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଠାରେ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଏକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ସମାନଭାବେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ର। ଏଣୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀକ୍ବ ହିତରେ ପ୍ରୀତି ହେଲେ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ବାଥଝିଭାବ ସହଜରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ନିଜର ଅଭିନ୍ତତା ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ଛିନଦ୍ରୈଧାଃ”-- ତତ୍ବ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ ନ 
ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଲ ଭଲ ସାଧକମାନର୍କର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ମଧ୍ୟ କିଛି ନା କିଛି ଦିଧା ରହିଥାଏ । ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଳଟୟ ହୋଇଗଲେ 
ସାଧକମାନର୍କୀର ନିଜ ନିଜ ସାଧନାରେ କୌଣସି ସଂଶୟ, 
ବିକଳ୍ପ, ଭ୍ରମ ଆଦି ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନେ ନିଃସନ୍ଦିଗ୍‌ଧ- 
ରୂପେ ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ ନିଜ ସାଧନାରେ ଲାଗି ଯାଆନ୍ରି। 

କ୍ଷୀଣକକୃଷାଃ”-¬ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ସ୍ଵୀକୃତ ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କଳ୍ପଷ ଅଟେ; କାରଣ ସେହି ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ସମସ୍ତ 
କଳ୍ପଷର ଅର୍ଥୀତ୍‌ ପାପ୍‌ ଦୋଷ ଓ ବିକାରର ମୁଖ୍ୟ 
କାରଣ। ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ଯ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 


କଲେ ସାଧକଠାରେ ସ୍ଵତଃ ନିର୍ବିକାରତା ଆସିଯାଏ । 
'ରଷୟଃ'- _ରଷ୍‌' ଧାତୁର ଅର୍ଥ ଜ୍ଞାନ | ଯେଉଁମାନେ 
ଜ୍ଞାନକୁ (ବିବେକକୁ) ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି, ସେମାନକ୍ତୂ “ରଷିଂ' 
କୁହାଯାଏ। ପ୍ରାଚୀନକାଳରେ ରଷିମାନେ ଗୂହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ 
ରହି ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥୁଲେ । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ମଧ୍ଯ ସାଂସାରିକ ଆଚରଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ବିବେକପୂର୍ବକ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସାଧନାରତ 
ସାଧକମାନର୍କ୍ରର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି। ତେଣୁ ନିଜ ବିବେକକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉଥ୍ୂବା ସାଧକ ମଧ୍ଯ ରଷି ପଦବାଚ୍ଯ। 
ଲଭନ୍ତେ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣମ୍‌'- ବ୍ରହ୍ମ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତଲତୁ 
ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବେ ପ୍ରାପ୍ତ, କିନ୍ତୁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶରୀରାଦି 
ସହିତ ନିଜର ଏକତ ମାନିନେବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମଠାରୁ 
ବିମୁଖ ହୁଏ। ଶରୀରାଦି ଉପତ୍ତି-ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁଠାରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ ହେଲେ ସମସ୍ତ ବିକାର ଓ ସଂଶୟ ନାଶ 
ହୋଇ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବ୍ରହ୍ୂର ଅନୁଭବ ହୁଏ । 
“ଲଭନ୍ତେଂ ପଦର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ସମୁଦ୍ରରେ 
ଲହରୀଗୁଡ଼ିକ ଲୀନ ହେଲାପରି ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ନିର୍ବାଣ 
ବ୍ରହ୍ମରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଯେପରି ଜଳତତ୍ତ୍ଵରେ ସମୁଦ୍ର 
ଓ ଲହରୀ ଏ ଦୁଇ ଭେଦ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ନିର୍ବାଣ 
ବ୍ରହ୍ମରେ ଆମ୍ରା ଓ ପରମାମ୍ପା-ଏ ଦୁଇ ଭେଦ ନ ଥାଏ। 


ଘଜିଣିଙ୍କ ଜ/କ-ଲୋକମାନର୍କ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ହିତ କରୂଥୂବା ପରି (ସବିଭୂତହିତେ 
ରତାଃ) ଦେଖାଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ରର ହିତ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ତାର୍ଚ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ଓ 


ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ହିତ ହୁଏ । 
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ସମ୍ଫ୭- ୨୪୩ @ ୨୫ଶ 6ନ୍ଞଜଜେ ଜନବ/ନ ସ/%//୦ୋର/ ଯାଧକ ନିକୀଣ ବହନ୍ୁ ଦାଢି ଳଜିବ/ ଳଥ/ କହିଳେ / ନିବୀଣ ବନ 
ହାଁ ହେଳେ କିଦଳକି ଅନୁଦକ ହୁଏ, ଜହାଜ ବର୍ଷନ/ ଏବେ ଏହି 6ନନ#ଳ6େଜେ କଟୁଛନି / 


କାମକ୍ରୋଧବିଯୁକ୍ତାନାନ ଯତୀନାଂ ଯତଚେତସାମ୍‌ । 
ଅଭିତୋ ବ୍ରହ୍ମନିବାଣଂ ବର୍ତିତେ ବିଦିତାମ୍ବନାମ୍‌ ॥ ୨୬॥ 


ଅଂୟ କାମକ୍ରୋଧବିଯୁକ୍ତାନାମ୍‌ ¬ କାମ-କ୍ରୋଧରୁ 


ସର୍ବଥାରହିତ; 


ଯତଚେତସାମ୍‌ ବିଜିତମନା ଏଏବ)”; 


ବିଦିତାମ୍ବନାମ୍‌=ଆମୂଦର୍ଶୀର ଯତୀନାମ୍‌= ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀମାନଗ୍କ୍ ପାଇଁ; ଅଭିତଃସବୁ ଦିଗରୁ; ବ୍ରହୁନିବାଣମ୍‌=ନିର୍ବାଣବହୁ; 


ବର୍ତିତୈ-ପରିପୂର୍ଶ | 


କାମକ୍ରୋଧ ରହିତ, ବିଜିତ ମନା ଏବଂ ଆମ୍ମଦର୍ଶୀ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀମାନଙ୍କା ପାଇଁ ସବୁ ଦିଗରୁ (ଜୀବିତ 


ଅବସାରେ ବା ମୃତ୍ୟୁପରେ) ନିର୍ବାଣ ବ୍ରହ୍ମ ପରି ପୃଣ୍ଠି । 


କର _ 'କାମକ୍ରୋଧବିଯୁକାନାଂ ଯତୀନାମ୍‌'-_ ଭଗବାନ 
ଉପର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ପଦରେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସିଦ୍ଧ 
ମହାପୁରୁଷଙ୍ଦ୍ଚ ଠାରେ ଲେଶମାତ୍ର ବି କାମ-କ୍ରୋଧାଦି ବିକାର 
ରହେ ନାହିଁ। ଉତ୍ପତ୍ତି ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥ (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 


ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦି) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବାରୁ କାମ-କ୍ରୋଧାଦି 
ଦୋଷ ଉମ୍ନ୍ନ ହୁଏ। ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷତ୍ମୁ ଉତ୍ପତ୍ତି ବିନାଶରହିତ 
ସତବତତ୍ଵ୍ଵରେ ନିଜ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତିର ଅନୂଭବ ହୁଏ, ତେଣୁ 
ଉତପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ତାଙ୍କ୍ଵର ଆଦୌ 


ଶ୍ମୋକ ୨୭] 


ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ଅନୁଭବରେ ନିଜର ବୋଲାଉଥୁବା 
ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ସମେତ ସାରା ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ତାଙ୍କର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ। ଅତଏବ ସେଥୂରେ କାମଂକ୍ରୋଧାଦି 
ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ କିପରି? ଯଦି ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବେ ବି କାମ- 
କ୍ରୋଧ ରହିଛି, ତେବେ ନିଜକୁ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମାନିବା ଭ୍ରମ। 
ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁର ଇଜ୍ରାକୁ “କାମ” କହନ୍ତି । 
ଅଭାବରୁ ହିଁ କାମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମନା ଜାତ ହୁଏ । ଅଭାବ 
ସର୍ବଦା ଅସତ୍‌ରେ ଥାଏ। ସତ୍‌-ସ୍ଵବରୂପରେ କେବେ ଅଭାବ 
ନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପ ଅସତ୍‌ ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଯ୍ଯୁ କରି 
ନେବାରୁ ଅସତ୍‌-ଅଁଂଶର ଅଭାବକୁ ସେ ନିଜଠାରେ 
ଆରୋପ କରେ।। ନିଜଠାରେ ଅଭାବ ଆରୋପ କରିବାରୁ 
କାମନା ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ କାମନାପୂର୍ତିରେ ବାଧା ପଡ଼ିଲେ 
କ୍ରୋଧ ଆସେ। ଏହିପରି ସ୍ବରୂପରେ କାମନା ନ ଥୂଲେ ବି 
ତାଦାମ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ନିଜଠାରେ କାମନା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ମାତ୍ର 
ଯାହାଙ୍କର ତାଦାମ୍ନ୍ଯ ନାଶ ହୋଇଯାଇଛି ଓ ଯାହାଙର୍ଦୁ 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଇଛି, ତାକୁ 
ସ୍ବୟଂରେ ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁ ଅଭାବର ଅନୁଭବ କିପରି ହେବ? 
ସାଧନା କଲେ କାମ-ଂକ୍ରୋଧ କମିଯାଏ ବୋଲି ସାଧକକୁ 
ଅନୁଭବ ହୁଏ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ କମିଯାଏ, ତାହା ଅବଶ୍ଯ ଲୋପ 
ହୁଏ | ଏଣୁ ଯେଉଁ ସାଧନା ଦାରା ଏ କାମ-କ୍ରୋଧ କମ୍‌ ହୋଇଛି, 
ସେହି ସାଧନା ଦ୍ବାରା ତାହା ବିଲୋପ ହୋଇଯିବ । 
ସାଧକମାନର୍କୁ ଏହା ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ (୧) କାମ- 
କ୍ରୋଧାଦି ଦୋଷ ପ୍ରଥମେ ଯେତେ ଶୀଘ୍ର ଆସୁଥୂଲା, ଏବେ 
ସେତେ ଶୀଘ୍ର ଆସୁ ନାହିଁ | (୨) ପ୍ରଥମେ ଯେତେ ବେଗରେ 
ଆସୁଥିଲା, ଏବେ ସେତେ ବେଗରେ ଆସୁ ନାହିଁ । (୩) 
ପ୍ରଥମେ ଯେତେ ସମୟ ଧରି ରହୁଥିଲା, ଏବେ ସେତେ ସମୟ 
ଧରି ରହୁ ନାହିଁ। କେବେ କେବେ ସାଧକକୂ ଏପରି ମଧ୍ଯ 
ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, କାମଂକ୍ରୋଧର ବେଗ ପୂବାପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ 
ଅଧକ ବଢ଼ିଯାଇଛି | ଏହାର କାରଣ-¬ ( ୧) ସାଧନା କରିବାରୁ 
ଭୋଗାସକ୍ତି ଗ୍ରଲିଗଲା, କିନ୍ତୁ ପୂର୍ଷାବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ । 
(୨) ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ଵଳ୍ପ କାମ-କ୍ରୋଧ ବି 
ସାଧକକୁ ଅଧୂକ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । (୩) କେହି ଇଢ୍ରା ବିରୁଦ୍ଧ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


427 


କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ସାଧକକୁ ଖରାପ ଲାଗେ ସତ, କିନ୍ତୁ ସେ 
ତାକୁ ଭୂକ୍ଷେପ କରେ ନାହିଁ। ଏହି ଖରାପ ଲାଗିବା ଭାବ 
ଭିତରେ ଭିତରେ ସଂଗ୍ପହୀତ ହେଉଥାଏ ଏବଂ ଶେଷରେ 
ସାମାନ୍ୟ କଥାରେ ମଧ୍ୟ ଭୀଷଣ କ୍ରୋଧ ଆସିଯାଏ | ଭିତରେ 
ଯେଉଁ କ୍ରୋଧ ସଂଗ୍ପହୀତ ହୋଇଥଲା ତାହା ଏକାବେଳେକେ 
ବାହାରକୁ ବାହାରି ପଡ଼େ, ଫଳରେ ଅନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ଲାଗେ ଯେ, ଏହାର ସାମାନ୍ୟ କଥାରେ ଏତେ କ୍ରୋଧ କିପରି 
ଆସିଲା! 

କେବେ କେବେ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଠିକ୍‌ ଥୂବାରୂ ସାଧକକୁ 
ଏପରି ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ମୋର ପୂର୍ରୀବସ୍ଥା ହୋଇଗଲା । 
କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂର୍ଶୀବସ୍ଥାର ଅନୁଭବକାରୀ 
ଅଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ (ବ୍ଯକିତୃ ଥିବାରୁ) ପୂର୍ଷୀବସା ହୋଇ ନାହିଁ | 

'ଯତଚେତସାମ୍‌/-- ଅସତ୍‌ ସଙ୍କେ ସମ୍ନ୍ଦ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ମନ ବଶରେ ରହେ ନାହିଁ। ଅସତ୍‌ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିବାରୁ 
ମହାପୁରୂଷବଙ୍ବ୍ମର ତଥାକଥୂତ ମନ ସ୍ବତଃ ବଶୀଭୂତ ହୋଇ 
ରହେ। 

“ଅଭିତୋ ବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣଂ ବତ୍ତିତେ ବିଦିତାମ୍ପୂନାମ୍‌'-- 
ନିଜ ସ୍ବରୂପର ବାସ୍ତବିକ ବୋଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେହି 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କୁ ଏଠାରେ 'ବିଦିତାମ୍ବନାମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ନେଇ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ଗ ମିଳିଛି 
ଏବଂ ମନ୍ରୁଷ୍ଯଜନ୍ମର ଏତେ ମହିମା ଗାନ କରାଯାଇଛି, 
ତାହାକୁ ସେ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସାରିଛନ୍ତି । 

ଶରୀର ଥୂବାବେଳେ ଅଥବା ଶରୀର ଛାଡ଼ିବାପରେ 
ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ସେହି ମହାପୁରୁଷ ଶାନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମରେ ସିତ 
ରହନ୍ତି। ଯେପରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କ୍ରିୟା କରିବା ସମୟରେ 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ତା” ଶରୀରରେ ନିଜର ସିତି ମାନିଥାଏ, 
ସେହିପରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କ୍ରିୟା କରିବା ସମୟରେ ସେହି 
ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ସ୍ଥିତି ନିରନ୍ତର ଏକ ବ୍ରହ୍ମରେ ହିଁ ରହେ। 
ତାଙ୍କର ଏହି ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ରିତିରେ କେବେ ହେଲେ 
ସାମାନ୍ଯତମ ପାର୍ଥିକ୍ଯ ଆସେ ନାହିଁ କାରଣ ଯେଉଁ 
ବିଭାଗରେ କ୍ରିୟା ହୁଏ, ସେହି ବିଭାଗ (ଅସତ୍ବ) ସହିତ 
ତାର୍ଜଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧୀ ନ ଥାଏ। 


=== 7#୮ ==== 


କୀନ୍ଦଂ- ଏବେ ନନ୍ଦ ନୁଳଟି ନ୍୍ମ୍ରୋଳନନ୍ଦେ ଜଲବଳ କନ୍ଦୁଛଛି ୦ ୦ ଜନ୍ଦୁକୁ ନ୍ମାନଯୋରୀ ଓ କର୍ମଘୋରୀ ପାଆନ୍ତି ଠେନି ତନ୍ଦୂନୁ 


¿/# 6୦/୮7 /୪// ପାଳ ପାଳି" / 


ମ୍ଫ ଶାନ୍ଵକୃତ଼ା ବହି ବାହ୍ୟାଂଶୃକ୍ଷୁଶ୍ଳୈ ବାନ୍ତରେ ଭୂବୋଃ । 
ପ୍ରାଣାପାନୌ ସମୌ କୃତ଼ା ନାସାଭ୍ୟନ୍ତରଗ୍ରରିଣୌ॥ ୨୭॥ 


୬ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ସ୍ବତନ୍ତ୍ରଭାବେ ସାଧକକୁ ପରମାମ୍ସପ୍ରାପ୍ତି କରାଏ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସାଧକ ମଧ୍ୟ ଏହାର 
ଉପଯୋଗ କରି ପାରନି | ଭଜନ, ଧ୍ଯାନ, ସତ୍ସଙ୍ଗ' ଓ ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ--ଏସବୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକର୍ତ୍ଚ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଓ ଆବଶ୍ୟକ | 
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ଯତେନ୍ଦ୍ରିୟମନୋବୁ ଵି ମ୍ଭିନିମୋକ୍ଷପରାୟଣଃ 
ବିଗତେକ୍କରାଭୟକ୍ରୋଧୋ ଯଃ ସଦା ମୁକ୍ତ ଏବ ସଃ ॥ ୨୮ ॥ 
ଥୟ ¬ ବାହ୍ୟାନ୍‌ ବାହ୍ୟ; ସ୍ବଶାଚପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁଃ ବହିଃ: ବାହାରେ; ଏବ ହି; କୃତ଼ା-ପରିତ୍ୟାଗ କରି; ଚ=ଓ; 
ଚକ୍ଷୁଃଚିନେତ୍ରଦୃୟର ଦୃଣ୍ଟକୁତ ଭ୍ମବୋଃ-=ଦୁଇଭୂଲତା; ଅନ୍ତରେ ମଧ୍ୟରେ (ସ୍ଥିର କରି); ନାସାଭ୍ଯନତରଗୃରିଣୌ = (ତଥା) 
ନାସିକାରେ ବିଚରଣଶୀଳ, ପ୍ରାଣାପାନୌ= ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନ ବାୟୁକୁ; ସମୌ= ସମ; କୃତ଼ା=ିକରି; ଯତେନ୍ଦ୍ିୟମନୋବୁଵିଃ ଯାହାର 
ଇନ୍ଦ୍ରୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିଜର ବଶୀଭୂତ; ଯଃ ଯିଏ; ମୋକ୍ଷପରାୟଣଃଇମୋକ୍ଷପରାୟଣ (ତଥା) ; ବିଗତେଢାଭୟକ୍ରୋଧଃ ଇଢ଼ା, 
ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧରୁ ସର୍ବଥା ରହିତ; ସଃ=ସେହି; ମୁନିଃ=ମୁନି; ସଦାସର୍ବଦା; ମୁକଃ, ଏବ ମୁକ ଅଟେ | 
ବାହ୍ୟ ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକୁ ବାହାରେ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଏବଂ ନେତ୍ରଦୂୟର ଦୃଷ୍ଟକୁ ଦୁଇ ଭୂଲତା ମଧ୍ୟରେ ସିର 
କରି ତଥା ନାସିକାରେ ବିଚରଣଶୀଳ ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନ ବାୟୁକୁ ସମ କରି ଯାହାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବରି ନିଜର 
ବଶୀଭୂତ, ଯିଏ ମୋକ୍ଷ ପରାୟଣ ତଥା ଇକ୍ଜା, ଭୟ ଓ କ୍ୋଧରୁ ସବିଥା ରହିତ, ସେହି ମୁନି ସବିଦା ମୁକ ଅଟେ | 


ବ୍ର ସୁର୍ଶାନ୍କୃତା| ବହି ର୍ବାହ୍ୟାନ୍‌'-_ ପରମାମାଆଜ 
ବ୍ଯତୀତ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ବାହ୍ଯ ଅଟେ। ବାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥକୁ 
ବାହାରେ ଛାଡ଼ି ଦେବାର ଅର୍ଥ ମନରେ ବାହ୍ଯ ବିଷୟର 
ଚିନ୍ତନ ନ କରିବା। 

କର୍ମଯୋଗରେ ସେବା ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ 
ବିବେକ ଦ୍ବାରା ବାହ୍ୟ ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ । 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଧ୍ୟଯାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ବାହ୍ଯ ପଦାଥ୍ରୁ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିଢ଼଼େଦ କରିବା କଥା କହୁଛନ୍ତି। ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ଚିନ୍ତନ ହେଉଥୁବାରୁ ବାହ୍ୟ ପଦାର୍ଥରୁ 
ବିମୁଖତା ହୁଏ। 

ବାସ୍ତବରେ ବାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥ ବାଧକ ନୁହେଁ। ବାଧକ 
ହେଉଛି ଏହା ସହିତ ରାଗପୂର୍ବକ ମାନିନେଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଏହି ମାନିନେଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରିବା ହିଁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦର ତାପଘୂର୍ଯ୍ୟ। 

ଚକ୍ଷୁଶ୍ଡୈ ବାନ୍ତରେ ଭ୍ଦୃବୋଃ୮-” ଏଠାରେ “ଭୂବୋଃ 
ଅନ୍ତରେଂ ପଦର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ନିଆଯାଇପାରେ; ଯଥା-- 
ଦୁଇ ଭୂଲତାର ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ଦୂଶ୍ଟି ରଖିବା ଅଥବା 
ନାସିକାର ଅଗ୍ରଭାଗରେ ଦୃଷ୍ଟ ରଖିବା (ଗୀତା ୬ | ୧୩ | 

ଧ୍ଯାନ ସମୟରେ ଆଖି ବନ୍ଦ ରଖିଲେ ଲୟଦୋଷ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ନିଦ୍ରା ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ ଏବଂ ଆଖି 
ଖୋଲା ରଖିଲେ (ସମ୍ମୁଖରେ ଦୃଶ୍ୟ ଥୂବାରୁ) ବିକ୍ଷେପଦୋଷ 
ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଦୋଷ 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଦମୁଦ୍ରିତ ନେତ୍ରର ଦୃଷ୍ଝକୁ ଦ୍ରୁଇ 
ଭୂଲତା ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାପିତ କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି। 

'ପ୍ରାଣାପାନୌ ସମୌ କୃଢ଼ା ନାସାଭ୍ୟନ୍ତରଗ୍ବରିଣୌ'-- 
ନାସିକାରୁ ବାହାରକୁ ବାହାରୁଥୂବା ବାୟୁକୁ “ପ୍ରାଣଂ ଏବଂ 
ନାସିକା ଭିତରକୁ ଯାଉଥୂବା ବାୟୁକୁ “ଅପାନ' କହନ୍ତି। 
ପ୍ରାଣବାୟୁର ଗତି ଦୀର୍ଘ ଏବଂ ଅପାନ ବାୟୁର ଗତି ଲଘୁ 


ଅଟେ। ଏ ଦୁଇଟିକୁ ସମ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ବାମ 
ନାସିକାରେ ଅପାନ ବାୟୁକୁ ଭିତରକୁ ନେଇ ଦକ୍ଷିଣ 
ନାସିକାରେ ପ୍ରାଣ ବାୟୁକୁ ବାହାର କରନ୍ତୁ। ପୁନଶ୍ଡ 
ଦକ୍ଷିଣ ନାସିକାରେ ଅପାନ ବାୟୁକୁ ଭିତରକୁ ନେଇ 
ବାମ ନାସିକାରେ ପ୍ରାଣବାୟୁକୁ ବାହାରକୁ ବାହାର କରନ୍ତୁ । 
ଏହି କ୍ରିୟାରେ ସମୟର ବ୍ୟବଧାନ ସମାନ ହେବା 
ଉଚିତ। ଏହିଭଳି ବାରମ୍ବାର ଅଭ୍ଯାସ କଲେ ପାଣ ଓ 
ଅପାନ ବାୟୁର ଗତି ସମ, ଶାନ୍ତ ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଯାଏ। 
ନାସିକା ବାହାରେ, ଭିତରେ ତଥା କଣ୍ଠ ଦେଶରେ ବାୟୁ 
ପ୍ପର୍ଶର ଜ୍ଞାନ ନ ହେଲେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ ପ୍ରାଣ ଓ 
ଅପାନର ଗତି ସମ ହୋଇଯାଇଛି। ଏହି ଦୁଇଟିର ଗତି 
ସମ ହେଲାପରେ ଅପରମାମ୍ର୍ରା ଲକ୍ଷ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ) 
ମନରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପରମାମ୍ରାର୍କ ଚିନ୍ତନ ହେବାକୁ 
ଲାଗେ। ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ଏହି ପ୍ରାଣାୟାମର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଥୂବାରୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ଏହା ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି। 

'ଯତେଦିୟମନୋବୁଵିଃ'-¬ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ- 
ଜ୍ଞାନ ଥାଏ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ଥାଏ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବୁଡି 
ମଝିରେ ମନର ନିବାସ। ମନୁଷ୍ଯ ଦେଖିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ତା'ମନ ଉପରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ ଅଛି ନା ବୁଦିଜ୍ଞାନର 
ପ୍ରଭାବ ଅଛି ଅଥବା ଆଂଶିକରୂପେ ଉଭୟ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ 
ଅଛି। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜ୍ଞାନରେ “ଂସଂଯୋଗ'ର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ଏବଂ 
ବୁଦ୍ଧିଜ୍ଞାନରେ “ପରିଣାମ'ର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ | ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କୀ 
ମନ ଉପରେ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ ଅଛି, ସେମାନେ 
ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖ ଭୋଗରେ ଜଡ଼ିତ ରହନ୍ତି ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ମନ ଉପରେ ବୁଦିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ ଅଛି, 
ସେମାନେ (ପରିଣାମ ଆଡ଼କୁ ଦୃଞ୍ଡ ଥୂବାରୁଃ ସୁଖ ଭୋଗ 
ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି-- ନ ତେଷୁ ରମତେ 
ବୁଧଃ' (ଗୀତା ୫ | ୨୨) | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮] 


ପ୍ରାୟ ସାଧକଙ୍ଚ୍‌ ମନ ଉପରେ ଆଂଶିକରୂପେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ଉଭୟ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ ରହେ। ସେମାନଙ୍କ 
ମନରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜ୍ଞାନ ଓ ବୁଦିଜ୍ଞାନର ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ଗ୍ରଲିଥାଏ । 
ତେଣୁ ସେମାନେ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହା କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ତାହା ମଧ୍ଯ କରି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି ଦୁୁନ୍ଦ୍ବ ହିଁ ଧ୍ୟାନରେ ବାଧକ । ଏଣୁ 
ଏଠାରେ ମନ, ବୁଵି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଙ୍କୁ ବଶ କରିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା ମନ ଉପରେ କେବଳ ବୁଦଵିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ ରହୁ 
ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉ । 
'ମୁନିର୍ମୌକ୍ଷପରାୟଣଃ'-- ପର ମାମୂପ୍ରାପ୍ରି ଯାହାର 
ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ, ପରମାମ୍ରସ୍ଵରୂପକୁ ମନନ କରୁଥୁବା 
ସେହି ସାଧକଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ମୋକ୍ଷପରାୟଣଃ' କୁହାଯାଇଛି । 
ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ ସବୁ ଦେଶ, କାଳ ଆଦିରେ ପରିପୂର୍ଣ 
ଥିବାରୂ ସର୍ବଦା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ର। କିନ୍ତୁ ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇ ନ ଥୁବାରୁ ଏପରି ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭୂତିରେ 
ବିଳମ୍ବ ହେଉଛି। ଏକ ଦୂଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଗଲେ ତତ୍ତ୍ଵ 
ଅନୁଭୂତିରେ ବିଳମ୍ବର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରଥମରୁ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ଥିର ହୋଇ ସାରିଛି; କାରଣ ପରମାମୂମପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ହିଁ ଏ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି। କେବଳ ଏହି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ | ସାଧକ ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ 
ଜାଣିଗଲା ପରେ ତାଂଠାରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର ଲାଳସା 
ଜାଗି ଉଠେ। ଏହି ଲାଳସା ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ କାମନା 
ଦୂର କରି ଦେଇ ସାଧକକୁ ପରମାମ୍ଦପୃତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ 
କରାଇ ଦିଏ। ତେଣୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ଜାଣିବା 
ପାଇଁ ଏଠି “ମୋକ୍ଷପରାୟଣଃଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । 
କର୍ମଯୋଗ, ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ସାଧନାରେ ଏକ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟର ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର 
ବହୁତ ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି। ନିଜ କଲ୍ଯାଣର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଦୂଢ଼ ନ ହେଲେ ସାଧନାରେ ସିଵି ମିଳିବ କିପରିମ ତେଣୁ 
ଏଠାରେ “ମୋକ୍ଷପରାୟଣଃ'” ପଦରେ ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ଦୃଢ଼ 
ନିଶ୍ଚୟ ଆବଶ୍ଯକ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
“ବିଗତେଚ୍ଥାଭୟକ୍ରୋଧୋ ଯଃ'--ଇଜ୍ଜା ପୂର୍ତିରେ ବାଧା 
ସୂଷ୍ଟ କରୁଥୁବା ପ୍ରାଣୀ ବଳବାନ୍‌ ହୋଇଥୂଲେ ତାଂପ୍ରତି 
ଭୟ ଜାତ ହୁଏ ଆଉ ନିର୍ବଳ ହୋଇଥୁଲେ, ତାଂପ୍ରତି 
କ୍ରୋଧ ଆସେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ବଞ୍ଚିବାର ଇଢ଼୍ଜା ଥ୍ରବାରୁ 
ମୃତ୍ଯୁକୁ ଭୟ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ଯଦ୍ନାରା ନିଜ ଇଜ୍ଜାପୂରଣ 
କରାଇବାର କାମନାରୁ ତଥା ଅନ୍ଯ ଉପରେ ଅଧ୍ବକାର 
ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବାର ଇକ୍ଚାରୁ କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ। ଅତଏବ 
ଇଚ୍ଜା ହିଁ ଭୟ ଓ କ୍ରୋଧ ହେବାରେ ମୁଖ୍ଯ କାରଣ। ଯଦି 
ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଇଢ଼ା ପୂର୍ଜିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିବା ପରିବର୍ତେ 
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ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହେ, ତା'ହେଲେ 
ଭୟ, କ୍ରୋଧ ସମେତ ଇଢ଼ା ସମ୍ପୂର୍ଣ ଲୋପ ପାଇଯାଏ। 
ଇଚ୍ଛା ଲୋପ ପାଇଗଲେ ମନ୍ୁଷ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
କାରଣ ବସ୍ତୁର ଇଢ୍ଜା ଓ ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ଜଛାରୁ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ | ସାଧକକୁ ଗଭୀରଭାବେ 
ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ ଯେ, ବସ୍ତପ୍ରାପ୍ତରିର ଇଚ୍ଚା କଲେ 
କ”ଣ ବସ୍ତୁ ମିଳିଯାଉଛିନ ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ଚରା କଲେ କ'ଣ 
ମୃତ୍ୟୁରୁ ରକ୍ଷା ମିଳୁଛିନ ବାସ୍ତବିକତା ହେଉଛି- ଆମେ 
ବସ୍ତୁପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ରା ପୂରଣ କରି ପାରିବା ନାହିଁ କି ମୃତ୍ୟୁରୁ 
ମଧ୍ଯ ରକ୍ଷା ପାଇ ପାରିବା ନାହିଁ। ଅତଏବ ଯଦି ସାଧକ 
ଏପରି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟୀ ହୋଇଯିବ ଯେ, କେବଳ ପରମାଗମ୍ରାର୍କୀ 
ବ୍ଯତୀତ ତା'ର ଅନ୍ଯ କିଛି ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ, ତେବେ 
ସେ ତଳାଳ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ। ଯଦି ବସୁଧପ୍ରାପ୍ତି ର ଇଚ୍ଛା 
ଓ ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ଛା ରହିବ, ତାଂହେଲେ ଇଚ୍ଛା କେବେ 
ପୂରଣ ହେବ ନାହିଁ କି ମୃତ୍ଯୁଭୟରୁ ରକ୍ଷା ମିଳିବ ନାହିଁ 
ଏବଂ କ୍ରୋଧରୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ମିଳିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ମୁକ୍ତ 
ହେବା ସକାଶେ ଇଢ଼୍ରାରହିତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ଯଦି ବସ୍ତୁ ମିଳିବାର ଥୂବ, ଇଚ୍ଛା ନ କଲେ ବି 
ମିଳିବ ଆଉ ଯଦି ବସ୍ତୁ ନ ମିଳିବାର ଥୂବ, ଇଢ୍ଛା କଲେ 
ବି ମିଳିବ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁ ମିଳିବା ବା ନ ମିଳିବା ଇଚ୍ଛାର 
ଅଧୀନ ନୁହେଁ, ବରଂ କୌଣସି ବିଧାନର ଅଧୀନ । ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ ଇଚ୍ରାର ଅଧୀନ ନୁହେଁ, ତାକୁ ଛାଡ଼ିବାରେ କଠିନତା 
କ”ଣ? ଯଦି ବସ୍ତୁର ଇଚ୍ଛା ପୂର୍ଷ ହେଉଥାନ୍ତା ତେବେ 
ତାକୁ ପୂର୍ଣ କରିବାକୁ ପ୍ରଯନ୍ର କରନ୍ତେ ଏବଂ ଯଦି 
ବଞ୍ଚିବାର ଇଜ୍ଜା ପୂର୍ଣ୍ଚ ହେଉଥାନ୍ତା ତେବେ ମୃତ୍ୟୁରୁ ରକ୍ଷା 
ପାଇବାକୁ ଚେକ୍ଟ୍କା କରନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ ଇଚ୍ଚାନୁସାରେ ସବୁ 
ବସ୍ତୁ ମିଳେ ନାହିଁ କି ମୃତ୍ଯୁରୁ ରକ୍ଷା ମିଳେ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁର 
ଇଢ୍ଜା ନ ରହିଲେ ଜୀବନ ଆନନ୍ଦମୟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ବଞ୍ଚିବାର ଇଜ୍ରଜା ନ ରହିଲେ ମୃତ୍ଯୁ ମଧ୍ଯ ଆନନ୍ଦମୟ 
ହୋଇଯାଏ। ଜୀବନ ସେତେବେଳେ କଷ୍ଟକର ହୁଏ, 
ଯେତେବେଳେ ଆମେ ବସ୍ତୁର ଇଢ଼ା କରୁ ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁ 
ସେତେବେଳେ କଷ୍ଟକର ହୁଏ, ଯେତେବେଳେ ଆମେ 
ବଞ୍ଚିବାର ଇଚ୍ଛା କରୁ। ସୁତରାଂ ଯିଏ ବଞ୍ଚିବାର ଇକ୍ଜା ଓ 
ବସ୍ତୁର ଇଜ୍ଜା ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଗ କରି ଦିଏ, ସେ ଜୀବନ୍ତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଓ ଅମର ହୋଇଯାଏ। 

'ସଦା ମୁକ ଏବ ସଃ'--ଉପରି-ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ହିଁ ବନ୍ଦନ। ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ 
ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଗ କରି ଦେବା ହେଉଛି ମୁକ୍ତି। ଯିଏ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଗଲା, ତା'ଉପରେ କୌଣସି ଘଟଣା, ପରିସ୍ିତି, ନିନ୍ଦା- 
ସ୍ତୁତି, ଅନୁୂକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା ଓ ଜୀବନ-ମରଣ ଆଦିର 
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ଲେଶମାତ୍ର ବି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିଥୂବାରୁ ତାକୁ ନିଜ ମୁକ୍ତ 
'ସଦା ମୁକ୍ତ ଏବ' ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ପ୍ରକୃତରେ ¦ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ ସଂସାର ସଙ୍କେଂ ସ୍ଵୀକୃତ 
ସାଧକ ସ୍ଵରୂପତଃ ସଦା ମୁକ୍ତ । କେବଳ ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟାଶୀଳ । ସମ୍ବନ୍ଧ ନାଶ ହେବାମାତ୍ରେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ମୁକ୍ତି ଅନୁଭବ ହୁଏ । 


ଘଂଜିଣିକ୍ତ୍ ଭ/ବ- ବାହ୍ଯ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ବାହାରେ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ଯ ହେଲା--ସ୍ବୟଂକୁ ଶରୀରଠାରୁ 
ପୂଥକ୍‌ ମନେ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ମୁଁ ନୁହେଁ। ଶରୀର ମୋର ନୁହେଁ ଓ ମୋ ପାଇଁ ନୂହେଁ ବୋଲି ମନେ କରିବା। 
ସାଧକ ଯେ କୌଣସି ଯୋଗମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରୁଥାଉ ପଛେ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏ ତିନୋଟି କଥା ମାନିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଶରୀର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ନ ମାନିଲେ ମୁକ୍ତି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 

ଆଗରୁ ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅଅନ୍ତଃ' ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥୂଲା, ତେଣୁ ଏଠାରେ `ବାହ୍ୟଃ' ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 
ବାସ୍ତବରେ ବାହ୍ଯ ବୋଲି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ, ତାହା କେବଳ ଏକ ବୂରତ୍ତି। “ବାହ୍ଯ” ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ଅନ୍ଯ ସତ୍ତାକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରି କରାଯାଉଥୁବା ସ୍ଥଳେ, ପ୍ରକୃତରେ ସତ୍ତା ଏକ । ଏଣୁ “ଯ୍ଫଶାନୂକୃତ଼ା ବହିବାହ୍ୟାନ୍‌ଂ ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା 
ଏକମାତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସତ୍ତାର ସ୍ବୀକୃତି ନ ରହୁ । 
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ସନ୍ଦଧ୭-ଭଜବକନ ଯୋରନିଣ୍ଜ/ଜ ଏବଂ ସାନି ବର୍ଷନ କଳି. ଜଜୟ ନିଛ୍/ ପାଇଁ ନପଠପୋରୀ ୯/ଳୋରକ ବର୍ଷଲ' ଳଲେ / 
ଏବ ଳରେ କଲଣାଣୀ କକୁଣବ/ ଜନବଳିୟ୍ର/ଳ ବର୍ଷନ/ କଠୁଛନି ¬ 


ଭୋକ୍ତାରଂ ଯଜ୍ଞତପସାଂ ସବିଲେୋ।କମହେଶ୍ଵରମ୍‌ । 
ସୁହୃଦଂ ସବିଭୂତାନାଂ ଜ୍ଞାଡ଼ା ମାଂ ଶାନ୍ତିମୂକ୍ରତି ॥ ୨୯ ॥ 


ଅନୂୟ ମାମ୍‌ (ଭକ୍ତ) ମୋତେ; ଯଜ୍ଞତପସାମ୍‌- ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପର; ଭୋକ୍ତାରମ୍‌ଚିଭୋକ୍ତାଃ ସବିଲୋକ- 
ମହେଶ୍ଵରମ୍‌ ସମସ୍ତ ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର (ତଥା) ; ସବିଭୂତାନାମ୍‌ ¬ ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର; ସୁହୁଦମ୍‌  ସୁହୁଦ୍‌; ଜ୍ଞାଢ଼ା=ଜାଣି; 


ଶାନ୍ତିମ୍‌-ଶାନ୍ତି ରକ୍ରତିଚିଲାଭ କରେ । 


ଭକ୍ତ ମୋତେ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପର ଭୋକ୍ତା, ସମସ୍ତ ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର ତଥା ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍କୀର 


ସୁହୃଦୃ (ସ୍ବାଥିରହିତ ଦୟାଳୁ ଓ ପ୍ରେମୀ) ବୋଲି ଜାଣି 


ଚୟ୮/୮୮ଭୋକ୍ତାରଂ ଯଜ୍ଞତପସାମ୍‌ଂ-¬ ମନୁଷ୍ଯ 
କୌଣସି ଶୁଭ କର୍ମ କଲେ ସେ ଯାହା ଦ୍ବାରା ଶୁଭ କର୍ମ 
କରେ, ସେହି ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଝି, ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତିକୁ 
ନିଜର ମନେକରେ ଏବଂ ଯାହା ପାଇଁ କରେ, ତାକୁ ସେହି 
କର୍ମର ଭୋକ୍ତା ବୋଲି ଧରିନିଏ । ଯଥା--କୌଣସି ଦେବତାଙ୍କୁ 
ପୂଜା କଲେ ସେହି ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜନରୂପକ କର୍ମର ଭୋକ୍ତା, 
କାହାରି ସେବା କଲେ ତାକୁ ସେହି ସେବାରୂପକ କର୍ମର 
ଭୋକ୍ତା ଏବଂ କୌଣସି କ୍ଷୁଧାଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଅନ୍ତ୍ର ଦେଲେ 
ତାକୁ ସେହି ଅନ୍ତର ଭୋକ୍ତା ମନେକରେ । ଏହି ଧାରଣା 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି, 
ବାସ୍ତବରେ ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତ ଶୁଭକର୍ମର ଭୋକ୍ତା।' ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀକ୍ତ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନଂ। ତେଣୁ 
କାହାକୁ ପୂଜା କରିବା, ଅନ୍ଜଜଳ ଦେବା ଓ ବାଟ ବତାଇବା 
ପ୍ରଭୂତି ଶୁଭକର୍ମର ଭୋକ୍ତା ଭଗବାନ ବୋଲି ମାନିବା 


ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ। 


ଉଚିତ। ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଉପରେ ଦୂୃଭ୍ଟ ରହିବା ଉଚିତ, 
ପ୍ରାଣୀମାନବ୍ତ୍ର ଉପରେ ନୁହେଁ । 

ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 
ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି- “ଅହଂ 
ହି ସବିଯଜ୍ଞାନାଂ ଭୋକ୍ତା ।' 

ଦିତୀୟତଃ, ଯେଉଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ପଦାର୍ଥ 
ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ବାରା ଶୁଭକର୍ମ କରାଯାଏ ସେସବୁ ନିଜର ନୁହନ୍ରି, 
ବରଂ ଭଗବାନଙ୍କୀର। ସେ ସବୁକୁ ନିଜର ମାନିବା ଭ୍ରମ। 
ସେ ସବୁକୁ ନିଜର ମନେକରି ନିଜ ପାଇଁ ଶୁଭ କର୍ମ କଲେ 
ମନୂଷ୍ଯ ସ୍ବୟଂ ସେହି କର୍ମର ଭୋକ୍ତା ପାଲଟିଯାଏ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ' ତୁମେ କେବେହେଲେ କୌଣସି ଶୁଭକର୍ମ 
ନିଜ ପାଇଁ କର ନାହିଁ, କେଵଳ ମୋଂପାଇଁ ସବୁ କର୍ମ କର। 
ଏପରି କଲେ ତୁମେ ସେହି କର୍ମର ଫଳଭାଗୀ ହେବ ନାହିଁ 
ଏବଂ ତୂମର କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ ହୋଇଯିବ। 


* “ହୁଦି ସର୍ବସ୍ଯ ବିଷ୍ଠିତମ୍‌/ (ଗୀତା ୧୩ । ୧୭), 'ସର୍ବସ୍ଯ ଚାହଂ ହୃଦି ସଂନିବିଷ୍ଚଃ (ଗୀତା ୧୫ | ୧୫); 'ଭଶ୍ବରଃ ସର୍ବଭୂତାନାଂ 


ହୃଦ୍ଦେଶେଏର୍ଜୁନ ତିଷ୍ଠତି' (ଗୀତା ୧୮ | ୬୧) | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯] 


କାମନାରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ଅଶୁଭ କର୍ମ ହୁଏ। କାମନା 
ତ୍ଯାଗ କରି କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁ କର୍ମ କଲେ 
ଅଶୁଭ କର୍ମ ତ ଆଦୌ ହୁଏ ନାହିଁ, ତା'ଛଡ଼ା ଶୁଭକର୍ମ ସହିତ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ। ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ କର୍ମରୁ 
ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହେଲେ ପରମ ଶାନ୍ତି ଲାଭ ହୁଏ। 

'ସବିଲୋକମହେଶ୍ବରମ୍‌'--ଭିନ୍ତ ଭିନ୍ନ ଲୋକରେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶଶ୍ଵର ଥାଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେ ସମସ୍ତେ 
ଭଗବାନଗ୍କ୍ର ଅଧୀନ । ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଲୋକେଶ୍ଵରବ୍କ୍ର 
ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ଵର ଅଟନ୍ତି ତେଣୁ ଏଠାରେ “ସବିଲୋକ- 
ମହେଶ୍ଵରମ୍‌' ପଦ ଦିଆଯାଇଛି। ତାହପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ସମଗ୍ର 
ସୂଞ୍ଚଝ୍ରର ଏକମାତ୍ର ସ୍ଵାମୀ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ, ତେବେ 
କୌଣସି ସଚ୍ଚୋଟ ବ୍ଯକ୍ତି ସୂଷ୍ଟ୍ରର କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର 
ବୋଲି କିପରି ମାନି ପାରିବଂ 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ପ୍ରାଣ, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର ଧନ, 
ଘରବାଡ଼ି ପ୍ରଭୂତିକୁ ନିଜର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରି ପ୍ରାୟ 
ଲୋକ କହନ୍ତି ଯେ, ଭଗବାନ ହି ସାରା ସଂସାରର 
ମାଲିକ। ପରନ୍ତୁ ଏପରି କହିବା ବୁଦିମତ୍ତା ନୁହେଁ। କାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଆଦିକୁ ନିଜର ମାନୂଣଥୂବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସାରା ସଂସାରର ସ୍ବାମୀ କହିବା ଅର୍ଥ 
ନିଜକୁ ଠକିବା। ଯଦି ସବୁ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ 
ନିଜର ବୋଲି ମାନିନେବେ, ତେବେ ଆଉ ବାକି କ'ଣ 
ରହିଲା ଯେ, ଭଗବାନ ତାହାର ସ୍ବାମୀ ବୋଲାଇବେ୨ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନବ୍କ ଭାଗରେ କିଛି ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଯିଏ ଶରୀରାଦି କୌଣସି ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ବୋଲି 
ଭାବେ ନାହିଁ, ସେ ହିଁ ଏପରି କହିପାରିବ ଯେ “ସବୁ କିଛି 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର।। ଯିଏ କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର 
ମାନେ, ସେ ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବାନର୍ଦୁ ଯଥାର୍ଥଭାବେ 
ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵର ବୋଲି ମାନେ ନାହିଁ। ସେ ଯେତିକି 
ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ମନେକରେ, ସେତିକି ଅଂଶରେ ଭଗବାନକୂ 
ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ଵର ମାନିବାରେ ତାହାର ଉଣା ଥାଏ। 

ମନୁଷ୍ୟର ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବାର 
ଅଧୂକାର ଅଛି, ନିଜର ମାନିବାର ଆଦୌ ଅଧୂକାର ନାହିଁ । 
ଏହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ନ ଭାବି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ଭାବି 
ତାର୍ଚ୍ଚ ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦେଲେ ପରମଶାନ୍ତି ମିଳେ। 

'ସୁହୁଦଂ ସବିଭୂତାନା' ଜ୍ଞାତ଼ା ମାଂ ଶାନ୍ତିମୁକ୍ରତି'--ଯିଏ 
ସମସ୍ତ ଲୋକେଶ୍ଵରର୍କ୍ପର ମଧ୍ୟ ଭଶ୍ବର, ସେ ବିନା କାରଣରେ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *‹ 
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ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କର ହିତ କରନ୍ତି, ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୁୂ 
ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ଓ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି । ତା୍କପରି ହିତୈଷୀ, ରକ୍ଷକ 
ତଥା ପ୍ରେମୀ ଅନ୍ୟ କେହି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏହିରୂପେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ୁ ଜାଣିଗଲେଂ ପରମଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। କାରଣ 
ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତରେ ସେହିପରି ହିଁ ଅଟନ୍ତି । ମହାନ୍‌ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଭଗବାନ ଆମର ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ସୁହୃଦ୍‌? ତେବେ ପୁଣି ଭୟ, 
ଚିନ୍ତା ଉଦ୍ବବେଗ, ଅଶାନ୍ତି ହେବ କିପରି? 

ଭଗବାନ ଓ ତାର୍କ୍ମର ଭକ୍ତ୍ଯ--ଏ ଦୁହେଁ ଜୀବର୍କ୍ଚର 
ଅହେତୁକ ହିତକାରୀ । ଭଗବାନଙ୍କୁ କାହାରିଠାରୁ କିଛି ପାଇବାର 
ନ ଥାଏ-- 'ନାନବାପିମବାପ୍ବ୍ଯମ୍‌' (ଗୀତା ୩ | ୨ ୨), ତେଣୁ 
ସେ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ସମସ୍ତର୍କର ସୁହୂଦ୍‌ ଅଟନ୍ତି । ଭକ୍ତ ମଧ୍ୟ 
ନିଜ ପାଇଁ କାହାଠାରୁ କିଛି ଆଶା କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ ଗ୍ରହାନ୍ତି ଓ ହିତ କରନ୍ତି, ତେଣୁ ସେ ମଧ୍ଯ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସୁହୃଦ୍‌- 'ସୁହୁ ଦଃ ସବିଦେହିନାମ୍‌' (ଶ୍ରୀମଭା. 
୩। ୨୫। ୨୧) । ଭକ୍ତଠାରେ ଯେଉଁ ସୁହୃଦ୍‌୍‌ଭାବ ଆସେ 
ତାହା ମୂଳତଃ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ହିଁ ଆସିଥାଏ । 

ଭଗବାନ ସକଳ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପର ଭୋକ୍ତା, ସମସ୍ତ 
ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଶଶ୍ଵର ଏବଂ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ୍ରର ପରମ 
ସୁହୃଦ୍‌-ଏ ତିନୋଟି କଥା ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
କଥାକୁ ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନେଲେ ବି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିରୂପକ 
ପରମଶାନ୍ତି ମିଳେ, ଯଦି ତିନୋଟିଯାକ କଥା ମାନି 
ନିଆଯାଏ ତେବେ ତ ଆହୁରି ଉତ୍ତମ! 

ନିଜପାଇଁ କିଛି ଆଶା କରିବା, କୌଣସି ବସୁକୁ ନିଜର 
ବୋଲି ମାନିବା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ନ ମାନିବା--ଏ 
ତିନୋଟି କଥା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରେ ମୁଖ୍ୟ ବାଧକ । ଭଗବାନ 
“ଭୋକ୍ତାରଂ ଯଜ୍ଞତପସାମ୍‌' ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ନିଜପାଇଁ 
କିଛି ଗ୍ବହଁ ନାହିଁ କି କର ନାହିଁ, “ସବିଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌' 
ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, କାହାରିକୁ ନିଜର ମାନ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖେଜ୍ରା ତ୍ୟାଗ କର ଏବଂ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରୁ 
ଆଧ୍ପପତ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଅ; 'ସୁହୁଦଂ ସବିଭୂତାନାମ୍‌' ପଦରେ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, କେବଳ ମୋତେ ହିଁ ନିଜର ମାନ, ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିକୁ ନିଜର ମାନ ନାହିଁ। ଏ 
ତିନୋଟି ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ କଥାକୁ ମାନିନେଲେ 
ଅବଶିଷ୍ଟ ଦୁଇଟି ସ୍ବତଃ ଆସିଯାଏ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଯାଏ। 

ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥକୁ 


* ଏଠି ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିବା | ଜାଣିବାଠାରୁ ମାନିବା କମ୍‌ଜୋର୍‌ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନେବା ମଧ୍ୟ ଜାଣିବା 


ଅଟେ। 


'' ହେତୁ ରହିତ ଜଗ ଜୁଗ ଉପକାରୀ | ତୁମ୍ହ ତୁମ୍ହାର ସେଵକ ଅସୁରାରୀ || (ମାନସ ୭ | ୪୭ | ୩) 
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ନିଜର ମନେକରେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ନିଜର ସୁଖେଚ୍ଛା 
ତ୍ୟାଗ ହୋଇଯାଏ। କୌଣସି ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ମାନୁଥୁବାଯାଏ 
ତା'ପ୍ରତିବଦଳରେ ସେ ଅବଶ୍ଯ ସୁଖ ଗ୍ବହିଁବ। ସୁଖେଚ୍ଜା 
ତ୍ଯାଗ ହେଲେ ମମତା ତ୍ଯାଗ ହୁଏ ଏବଂ ମମତା ତ୍ଯାଗ 
ହେଲେ ସୁଖେକଜ୍ରା ତ୍ଯାଗ ହୁଏ। ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ବସ୍ତୁଠାରୁ ସୁଖେଚ୍ଚା ତ୍ୟାଗ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ନିଜର ହୋଇ ରହନ୍ତି। ଯିଏ 
କାହାରିକୁ ହେଲେ ନିଜର ମନେକରେ, ସେ ଭଗବାନର୍ବ୍ୁ 
ନିଜର ବୋଲି ଯେତେ କହୁଥାଉ ପଛେ, ବାସ୍ତବରେ 
ଭଗବାନକୁୁଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିଜର ବୋଲି ମାନି ନାହିଁ। ସ୍ବୀକୃତ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ୍‌ ନାଶ ହେଲେ ଭଗବାନର୍ଦ ପ୍ରତି ନିଜର ବାସ୍ତବ 
ଆମ୍ରରୀୟତା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ସାରାଂଶ ହେଲା, ସୁଖେଢ଼ା 
ତ୍ଯାଗ ହୋଇଯାଉ, ମମତା ନାଶ ହୋଇଯାଉ ଅଥବା 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ବାସ୍ତବ ଆମ୍ରୀୟତା ହୋଇଯାଉ, କୌଣସି 
ଗୋଟିଏ ହେବାମାତ୍ରେ ପରମଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ ହେବ। 
ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଗୋଟିଏ ଭାବ ଦୂଢ଼ ହେଲେ 
ଅନ୍ଯ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ତା” ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆସି ଯାଆନ୍ତି। 


* ଶରୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୫ 


ପ୍ରଥମତଃ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ, ଦ୍ରିତୀୟତଃ କର୍ମ 
କରିବାର ବିଦ୍ୟା ଜଣାଥୁବା ଉଚିତ । ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମ କରିବାର 
ବିଦ୍ୟା ନ ଜାଣି କର୍ମ କଲେ ଅଥବା କର୍ମ କରିବାର ବିଦ୍ୟା 
ଜାଣି କର୍ମ ନ କଲେ, ତା'ଦୁରା ସୁଗ୍ନରୁରୂପେ କର୍ମ ସମ୍ପାଦିତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
କର୍ମ କରିବା ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ଼୍ ଦେବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ବ ଜାଣିବାକୁ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ କର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ଉପରେ ବିଶେଷ 
ଗୁରୁତୂ ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କର୍ମ କରିବା କଥା ମଧ୍ୟ 
କହିଛନ୍ତି। ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଯଦିବା କର୍ମଯୋଗ ଓ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଉଭୟ ଦ୍ବାରା କଲ୍ୟାଣ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, 
ତଥାପି ଭଗବାନ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଭଗବାନ 
କ୍ରମାନ୍ରୟରେ କର୍ମଯୋଗ ଓ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
ପରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ଧ୍ୟଯାନଯୋଗର ବର୍ଶ୍ିରିନା କଲେ ଓ 
ଶେଷରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ଭକ୍ତିଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଚିନା କଲେ, ଯାହା 
କି ଭଗବାନଙ୍କର ମୁଖ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 


===-= 7 === 


୮ ତଛକିତି ଖୀମଦରବନରୀତାମ୍ୂପନିଶଛୁ ବ୍ରନୂବିକମାୟଂ ଯୋରଣାଣ୍ତେ ରୀକୁଷା୍୍ତନନଂକାଦେ 
କର୍ଯଦ୍ଦନ୍#କ୦୫ଘାରୋଃ/ ନାମୀ ପ୍୍ଚଣନଃ୧୯//ୟ୨ // # / 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “(ଓଁ ତତୃୂକ ସତ୍ବ ଏହି ଭଗବନ୍ତାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ୁବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରାମ୍ଭଗବଡ଼ଗୀତୋପନିଷଡ଼ରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଶ୍ଳାନଧୁନସଂବାଦରେ “କମିସନ୍ନ୍ୟାସଯୋଗଂ ନାମକ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟ ପୂର୍ଟି 


ହେଲ! ॥ ୫॥ 


ଉଭୟ କର୍ମଯୋଗ ଓ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ଥୂବାରୁ 
ଏହି ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ନାମ “କର୍ମସନ୍ନ୍ୟାସୋଗ'” । 


ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ପଞ୍ଚମୋଧ୍ଯାୟଃ'ରେ 
ତିନୋଟି, “ଅର୍ଜୁନ ଉବାଚ” ଓ ଂଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ” 
ପଦମାନବ୍ଗୀରେ ଗ୍ରରୋଟି, ଶ୍ମୋକରେ ତିନିଶହ ବାଉନଟି 
ଓ ପୁଣ୍ପିକାରେ ତେରଟି ପଦ ରହିଛି। ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ 
ପଦର ସମଷ୍ଟ ତିନିଶହ ବାସ୍ତରି । 

(୨) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ପଞ୍ଚମୋଧ୍ଯାୟଃ'ରେ 
ସାତଟି, 'ଅଳୁୁନ ଉବାଚ” ଓ ଶଶ୍ରୀଭଗବାନୂବାଚ' 
ପଦମାନରଙ୍ଦ୍ପରେ ତେରଟି, ଶ୍ମୋକମାନର୍କରେ ନଂ ଶହ 
ଅଠାଇଶଟି ଏବଂ ପୁଷ୍ପିକାରେ ଅଠଗ୍ବଳିଶଟି ଅକ୍ଷର ଅଛି । 


ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଷ୍ଟି ନଅ ଶହ ଛୟାନବେ। 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସମସ୍ତ ଶ୍ମୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଦୁଇଟି 'ଉବାଚ' ଅଛି-_ 'ଅଜୁନ 
ଉବାଚ” ଓ 'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ' | 


ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଅଣତିରିଶଟି ଶ୍ମୋକ ମଧ୍ଯରୁ 
୧୩ଶ ଓ ୨୯ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ନଗଣ' 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂବାରୁ “ନ-ବିପୁଳାତ ଏବଂ ୨୨ଶ 
ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ ”ମଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୂବାରୁ “ମ-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ ରହିଛି। 
ଅବଶିଷ୍ଟ ଛବିଶଟି ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ଯାବନ୍ତ' ଅନୂଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର 
ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ। 


= # = = 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂରନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ଷଷ୍ଟେ।୮ଧ୍ଯାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ପଞ୍ଚମ ଥଧ୍ଯାୟନ ଥାନୟ୍ଭନେ ଅର୍ନୁନ ଫର୍ଟଳିଥିଠଲ ଫେ ସା୫୨/୦ଟ ଡ କର୍ମଘୋର ଜଭୟ ମଧରୁ କେଉଜଟି ରେ ଜାମଳ 
ଜଣ୍ଛନନେ ଦଣଚାନ କହିଲ, ଦୁଇଟିଠୀଳ କଲ୍ଯାଣଳାଜଳ, କିନ୍ତୁ କର୍ମସନ୍ଯାାଙ୍ମ ୨ କର୍ମଂଘୋର ମଧ୍ଯ ଲର୍ମୟୋଗ ଶଭେଣ୍ତ 
ଚୟୋ'-ୁ ନନସନକା[/ଯାନ ଳମ୍ଯଘୋ6ରେ/ କିଣିଶ୍ୟ6ଚ' (# / ୨) / 

ଚୁଲଟିଠୀଳ କଲୟଣକାଳଳ କିଫକି ତ/ହ/ ଜରବାନ ଦ୍ଚମ ଥଧ୍ଃୟଜ ୨୬୩ 6ଳ୍ୋଳ ପର୍ଷ୍ଯକ ବର୍ଷଳ/ କଲେ / ତ/' ଜେ 
ସୀ/%# ଠୋ © କର୍ମଠୋର ଲିମଃନେ ଜପପୋରୀ ତଥା! ଯମୁତନୁୁଜେେ ଜଲ(6୫7ଳଜଳଳ ୯//ନଘୋରକୁ ସୀଶେପନେ ନୁଇଟି ୍ଞୋଳନେ 
ବର୍ଷନ/ କଲେ ଏକଂ ଫଳିଶେଷଣକ ନିଳ ତଳଙ୍କୁ ଭଳିଜ ନିଣ/ ଳଥ/ କହି ଦଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ ବିଷୟ ଜଫମସ'ଂହାଳ କଲେ / 

ଏକେ ଦୁନନ୍ତୁଁ କର୍ମଘୋରନ ଶେନ୍ନୁ କର୍ଶାଳବ/ ପାଇଁ ଜରବନ ନ୍ଥ ଅଧ୍ଯାୟ ଆଜନ୍ଭ କରୁଛକି ।/ 


୭ୀଜରବ/କୁବ/ଚ 
ଅନାଶ୍ରିତଃ କମିଫଳଂ କାଯ୍ଯ୍ୟ କମି କରୋତି ଯଃ । 
ସ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଚ ଯୋଗୀ ଚ ନ ନିରଗ୍ନିନି ଗ୍ବକ୍ରିୟଃ॥ ୧॥ 
ଅଂଦର ଶ୍ରୀଉଗବାନୂବାଚ=ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ଯଃ=ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ; କମିଫଳମ୍‌ =କର୍ମଫଳର,; ଅନାଶରତଃ- ଆଶୟ 


=& 


ନ ନେଇ, କାକ୍ଷ୍ଯମ୍‌, କମିକର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମମ କରୋତି-କରେ; ସଃ=ସେ ହିଁ; ସନ୍ନ୍ଯାସୀ-ସନ୍ନ୍ଯାସୀ: ଚ-(ଓ; ଯୋଗୀ-ଯୋଗୀ; 
ଚ= ତଥା; ନିରଗ୍ନିଛ (କେବଳ) ଅଗି ତ୍ୟାଗୀ ନ (ସନ୍ଯାସୀ) ହୁଏ ନାହିଁ; ଚ=କି; ଅକ୍ରିୟଃ- (କେବଳ) କ୍ରିୟା ତ୍ଯାଗୀ; 


ନ=(ଯୋଗୀ) ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ- ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ କମିଫଳର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ କରିବ୍ଯ-କମ୍ମି କରେ, ସେ ହିଁ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଓ ଯୋଗୀ ।| କେବଳ ଅଗ୍ନି ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ କେହି ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ କି କେବଳ କମି 


ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ କେହି ଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ। 


କ /6///__“ଅନାଶରିତଃ କମିପଂଳମ୍‌'-- ଏହି ପଦ 
ଦୁଇଟିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଯେ, ମନୂଷ୍ଯ କୌଣସି ଉମ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି, କ୍ରିୟା 
ଇତ୍ୟାଦିର ଆଶ୍ରିତ ହେବା ଅନୁଚିତ । କାରଣ ଜୀବ ସ୍ବୟଂ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶାଶ୍ବତ ଏବଂ ସେ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛି, ସେସବୁ 
ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଓ ନଶ୍ବଵର। ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି 
ନଶ୍ବର ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଏ 
ଜୀବ ରିକ୍ତ ରହିଯାଏ । କେବଳ ରିକ୍ତ ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଆସକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଧରିରଖେ। ଆସକ୍ତିକୁ ଧରି 
ରଖିଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ସେହି ଆସକ୍ତି ତା'ର ଉଚ୍ଚନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହେବାରେ 
କାରଣ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୩।୨୧)। ଯଦି ଜୀବ ଆସକ୍ତି 
ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ, ସେ ସ୍ବତଃ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ। ପ୍ରକୃତରେ 
ଜୀବ ସ୍ଵତଃ ମୁକ୍ତ, କେବଳ ଆସକ୍ତି ହେତୂ ତାକୁ ମୁକ୍ତିର 
ଅନୂଭବ ହେଉ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରୟ ନ ରଖି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
କରିବା ଉଚିତ। କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ଯାଗ କରିଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ନୈଶଷ୍ଠିକୀ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ କର୍ମଫଳର 
ଆଶ୍ରିତ ବ୍ଯକ୍ତି ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୫ । ୧୨) । 
ସ୍ତୂଳ9 ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣ--ଏ ତିନୋଟିଯାକ ଶରୀର 
'କର୍ମଫଳ” ଅଟେ। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ କାହାରି ଆଶ୍ରୟ ନ 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ନେଇ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ସମସ୍ତସ୍କ ହିତରେ ନିୟୋଜିତ କରିବା । ଅବଶ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଯାହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା 


ଉଚିତ | ଯଥା-¬ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାରର ମନେକରି 
ସ୍ତୂଳଶରୀର ଦ୍ବାରା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାର ସେବା(ହିତ)ରେ 
ଉପଯୋଗ କରିଦେବା ଉଚିତ, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ଚିନ୍ତନ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ହେବା, ସମସ୍ତେ ସୁଖୀ ଓ ଉଦ୍ଧାର 
ହେବା ନମନ୍ତେ ଅଭିପ୍ରେତ ହେବା ଉଚିତ; ଏବଂ କାରଣ- 
ଶରୀରରେ ହେଉଥୁବା ସ୍ିିରତା(ସମାଧୂ)ର ଫଳ ମଧ୍ଯ 
ସଂସାର ହିତ ନିମନ୍ତେ ଅର୍ପଣ କରିବା ଉଚିତ। କାରଣ 
ଏ ତିନୋଟିଯାକ ଶରୀର ନିଜର ଏବ୍ଯକ୍ତିଗତ) ନୁହେଁ କି 
ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ, ବରଂ ସଂସାରର ଓ ସଂସାର ସେବା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ୍। ଏହି ତିନୋଟି ସଂସାର ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ଓ 
ସ୍ଵରୂପ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ। ଏହିରୂପେ ଏ ତିନୋଟିର ଆଶ୍ରୟ ନ 
ନେବା ହିଁ “କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେବା' ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ଦ଼ାରା କେବଳ ସଂସାର ହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ହିଁ 
କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ କରିବା'। 

ଆଶ୍ରୟ ନ ନେବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସାଧନାରୂପେ 
ଶରୀରାଦିକୁ ଅନ୍ୟମାନର୍ଚ୍ଚ ହିତରେ ବିନିଯୋଗ କଲେ ମଧ୍ୟ 
ସ୍ବୟଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରିତ ନ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବିବା । କାରଣ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମରେ 
ଶରୀରାଦିର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ, ବରଂ ଶରୀର ଦ୍ବାରା 
କରାଯାଉଥୁବା ସାଧନାର ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି । ସୁତରାଂ ସଂସାରରୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦେଲେ 
ଆମେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ” ହୋଇଯିବା ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆମ୍ରୀୟତା 
ନ ରଖିଲେ ଆମେ “ତ୍ଯାଗୀ'” ହୋଇଯିବା । 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠି ପାରେ, କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରୟ ନ 
ନେଇ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କଲେ କ'ଣ ହେବ” ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଲା, ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ ନ କଲେ ନୂତନ ଆସକ୍ତି ତ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ କେବଳ ପରହିତ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ 
କଲେ ପୁରାତନ ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କର୍ମ 
କରିବାର ଆବେଗ ମଧ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ଆସକ୍ତି ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନଷ୍ଟଂ ହୋଇଗଲେ ମୁକ୍ତି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ । ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ବସ୍ତୁକୁ ଧରି ରଖିବାର ନାମ ବନ୍ଧନ” ଏବଂ ସେଥୁଣରୁ ତ୍ରାହି 
ପାଇବାର ନାମ ମୁକ୍ତି।। ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରୟ ନ 
ନେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ମମତା ନ ରଖିବା ଏବଂ 
ନିଜ ଜୀବନକୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରିତ ମନେ ନ କରିବା 
ଦାରା ଉତ୍ପତ୍ତି ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁରୁ ଅନାୟାସ ମୁକ୍ତି ମିଳେ । 

କାର୍ଯ୍ୟଂ କମି କରୋତି ଯଃଂ-- କର୍ତବ୍ୟମାତ୍ରକେ 
କାର୍ଯ୍ୟ” ଅଟେ | କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କର୍ତବ୍ୟ ଦୁଇଟିଯାକ ସମାନାର୍ଥକ 
ଶବ୍ଦ। ଯାହା ଆମେ ସହଜରେ କରିପାରିବା, ଯାହା 


ଅନୁଚିତ, ତାହାକୁ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କୁହାଯାଏ । 

'କାକ୍ଷ୍ୟଂ କମି'-- କର୍ତବ୍ଯ"କର୍ମ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ କି 
କଠିନ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। ଯାହା କରିବା ଅନୂଚିତ, ତାହା 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ନୁହେଁ, ତାହା ଅକର୍ତବ୍ଯ (ଅକାର୍ଯ୍ୟ) | ଅକର୍ତବ୍ୟ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--(୧) ଯାହା ଆମେ କରି ପାରିବା ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଆମ ସାମର୍ଥ୍ଯ ବହିର୍ଭୂତ, ଏବଂ (୨) ଯାହା 
ଅକରଣୀୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ବିରୁଦ୍ଧ । ଏପରି ଅକର୍ତବ୍ୟ କେବେହେଲେ କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ। ସାରାଂଶ ହେଲା, କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟକୁ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ ପରହିତ ନିମନ୍ତେ କରିବା ଉଚିତ । 

କର୍ମ ଦୁଇ ପ୍ରକାରେ କରାଯାଏ--କର୍ମଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏବଂ କର୍ମ ତଥା କର୍ମଫଳାସକ୍ତି ନାଶ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ । ଏଠାରେ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳାସକ୍ତି 
ନାଶ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି। 

'ସ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଚ ଯୋଗୀ ଚଂ”-- ଏହି ପ୍ରକାରେ କର୍ମ 
କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ହିଁ ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ ଓ ଯୋଗୀ । ସେ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ନିର୍ଲିପ୍ର ରହନ୍ତି। ତେଣୁ ସେ 
ସନ୍ତ୍ଯାସୀଂ ଏବଂ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମର ସିଝି-ଅସିଵିରେ 
ସମ ରହନ୍ତି, ତେଣୁ ସେ “ଯୋଗୀ । 

ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ କର୍ମ 
କରୁଥୁବାରୁ ତାଙ୍କର କର୍ତ୍ୃତୂ ଓ ଭୋକ୍ତତୃ ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଭୟ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସହିତ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହେ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେ '“ସନ୍ନ୍ୟାସୀ' | ସେ କର୍ମ କରିବାରେ 
ଓ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି-ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ସମ ରହନ୍ତି, ତେଣୁ ସେ 'ଯୋଗୀ | 

ଏଠାରେ ପ୍ରଥମେ “ସନ୍ତ୍ୟାସୀଂ ପଦ ବ୍ଯବ ହାର 
କରିଥୂବାରୁ ମନେହୁଏ, ଅର୍ଜୁନ ସ୍ବରୂପତଃ କର୍ମତ୍ଯାଗ 
କରିବାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରୁଥୂଲେ ଏବଂ ପ୍ଧଷ୍ଟାଭାବେ 
(୨।୫ ରେ) କହିଥୂଲେ ଯେ, ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଅପେକ୍ଷା 
ଭିକ୍ଷାନ୍ତରେ ଜୀବନଂନିର୍ବାହ କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ସେଥୂପାଇଁ 
ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ “ସନ୍ନ୍ୟାସୀଂ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, ““ହେ ଅର୍ଜୁନା! ତୁମେ ଯାହାକୁ ସନ୍ନ୍ଯାସ 
ମନେକରୁଛ, ତାହା ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସ ନୁହେଁ, ବରଂ ଯେ 
କର୍ମପଂଳର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି ପରହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
କର୍ତବ୍ୟବୁଦ୍ଧିରେ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ତ୍ୟାସୀ।” 

“ନ ନିରଗ୍ନିଃ---କେବଳ ଅଗ୍ନି ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ 
କେହି ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାହ୍ଯଭାବେ 


ଶ୍ମୋକ: ୧] 


ଯଜ୍ଞ, ହୋମ, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ଯାଦି ତ୍ଯାଗ କରି ଦେଇଥୂଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ଯାହାର ଅନ୍ତରରେ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ, 
ମହତ୍ତ୍ବ ଓ ପ୍ରୀତି ରହିଛି, ସେ କେବେ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ଯାସୀ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

'ନ ଅକ୍ରିୟଃ'-- ସାଧାରଣତଃ ଲୋକକ୍କର ଏକ ଧାରଣା 
ଯେ, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ କୌଣସି କ୍ରିୟା କରେ ନାହିଁ, କ୍ରିୟା ଓ 
ପଦାର୍ଥକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରି ବଣକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ ଅଥବା 
ନିକ୍ଟ୍ମଟୟ ହୋଇ ସମାଧ୍ଧସ୍ସ ହୋଇଯାଏ, ସେ ହେଉଛି ଯୋଗୀ । 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଉପ୍ତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ୟାଗ ନ କରିଛି ଏବଂ 
ମନ ଭିତରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯେତେ ଅକ୍ରିୟ ହୋଇ ବିତ୍ତବୃତ୍ତିକୁ ଯେତେ ନିରୋଧ କଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି 
ନିରୂଦ୍ଧ ହେଲେ ତାକୁ ନାନାପ୍ରକାର ସିଦ୍ଧି ମିଳିପାରେ; କିନ୍ତୁ 
କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ ନାହିଁ। ନିଷ୍କର୍ଷ ଏହି ଯେ। କେବଳ ବାହ୍ଯ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅକ୍ରିୟ ହେଲେ କେହି ଯୋଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେ 
ଉପତ୍ତିନଷ୍ଟ୍ଟଶୀଳ ବସ୍ତୁର (କର୍ମଫଳର) ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରେ, ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଯୋଗୀ । 

ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମ କରିବାର ଏକ ଆବେଗ ଥାଏ। ତାହାକୁ 
କର୍ମଯୋଗ ବିଧୂରେ କର୍ମ କରି ହିଁ ନଷ୍ଟ କରାଯାଇପାରେ, 
ନଚେତ୍‌ ତାହା ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରାୟ ଦେଖାଯାଏ, ଯେଉଁ 
ସାଧକମାନେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାରୁ ଉପରତ ହୋଇ ଏକାନ୍ତସ୍ଥାନରେ 
ଭଜନଧ୍ଯାନରେ ରତ ଥାଆନ୍ତି, ସେପରି ଏକାନ୍ତପ୍ରିୟ 
ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ସାଧକମାନର୍ଚ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ ମଧ୍ୟ ଲୋକଉଦ୍ଧାର 
ନିମନ୍ତେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜାଗି ଉଠେ ଏବଂ ସେମାନେ ଏକାନ୍ତବାସ 
ଛାଡ଼ି ଲୋକଉଦ୍ଧାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିପଡ଼ନ୍ତି । 

ସକାମଭାବରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ 
କର୍ମ କରିବାର ଆବେଗ ବଢ଼ିଗ୍ରଲେ। ଯଦି ସାଧକ ନିଜ 
ପାଇଁ କେବେ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର କର୍ମ ନ କରି ସମସ୍ତ କର୍ମ 
କେବଳ ଲୋକହିତାଥୈ କରେ, ତେବେ କର୍ମ କରିବାର 
ଆବେଗ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। କେବଳ ନିଷ୍ଠକାମଭାବରେ 
ପରହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କଲେ, କର୍ମ କରିବାର ଆବେଗ 
ଶାନ୍ତ ହୁଏ ଓ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ, 
ସମସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୂଭବ ହୋଇଯାଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 
ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା 


କରିବା କର୍ମର ଫଳ ନୁହେଁ। ଏହି ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାକୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ନିଜେ ଧାରଣ କରିଥୁବାରୁ ତାହା ବଦଳୁଥାଏ। 
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ଯଥା-ମନୁଷ୍ଯ ଗ୍ଧହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ଥୂଲାବେଳେ ଭାବେ ମୁଁ 
ଗ୍ରହସ୍ନଂ ଏବଂ ସାଧୁ ହୋଇଗଲେ ଭାବେ ମୁଁ ସାଧୁ । 
ତାହାର ମୁଁ ଗୃହତ୍ସ'ରୂପକ ଅହଂଭାବ ଲୋପ ପାଇଯାଏ। 
ସେହିପରି ଏ ବସ୍ତୁ ମୋର” ଏପରି ମମତା ଥୁବା ବସ୍ତୁକୁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି ଅନ୍ଯକୁ ଦେଇଦିଏ, ତା'ର ଆଉ ସେହି 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ମମତା ରହେ ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା 
ଯେ, ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା କେବଳ ଏକ ଭାବନାମାତ୍ର, 
ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ । ଯଦି ତାହା ବାସ୍ତବ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତା'ହେଲେ 
କେବେ ଦୂର ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ -¬ “'ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ' | 
ଯେହେତୁ ଦୂର ହେଉଛି, ତେଣୁ ତାହା ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ 
“ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବଃ' (ଗୀତା ୨ । ୧୬,” । 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାର ଯିଏ ଆଧାର ବା ଆଶ୍ରୟ, ସେ 
ହେଉଛି ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଅଂଶ। ତାହାର ଅଭାବ 
ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ପରମାମ୍ଦାର୍ଜ ସହିତ 
ତା'ର ଏକଡ଼ ରହିଛି। ତା'ଠାରେ ଲେଶମାତ୍ର ବି ଅହଂଭାବ 
ଓ ମମତା ନାହିଁ। ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ କରିବାରୁ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି। ତାଦାମ୍ଯୁ କରିବା 
ଓ ନ କରିବାରେ ମନୁଷ୍ୟ ପୂର୍ଶ୍ର ସ୍ଵତନ୍ଵ୍ବ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ମୁଁ ଗ୍ରହସ୍ଥ'ଂ “ମୁଁ ସାଧୁ, ଏହା ମୋର” ଓ “ଏହା ମୋର 
ନୁହେଁଂ- ଏପରି ମନେ କରିବାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂଭାବ ଓ 
ମମତାପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ଓ ନ ରଖିବାରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ସ୍ବାଧୀନ ଓ ସମର୍ଥ । ଏଥୁରେ ପରାଧୀନତା ଓ ଅସମର୍ଥତାର 
ସ୍ଥାନ ନାହିଁହଁ କାରଣ ଶରୀରାଦି ସହିତ ସ୍ବୟଂ ଚେତନ ହିଁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଛି, ଶରୀର ବା ସଂସାର ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯାହାକୁ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବାର କୌଶଳ ଜଣା, 
ତାକୁ ସମ୍ଭନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରିବାର କୌଶଳ ମଧ୍ଯ ଜଣା। 
ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସହଜ । 
ମନୃଷ୍ୟ ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାରେ ନିଜକୁ “ମୁଁ ବାଳକ” ଓ ଯୁବାବସ୍ତାରେ 
'ମୁଁ ଯୁବକ” ମନେକରେ | ସେ ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାରେ ଭାବେ, 
'ଖେଳଣା ମୋର” ଏବଂ ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ଭାବେ, “ଟଙ୍ସା- 
ପଇସା ମୋର' | ଏହିପରି ମନୁଷ୍ୟକୁ ବାଲ୍ୟାବସ୍ସା ଓ ଖେଳଣାଦି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ କରିବାକୁ ପଡ଼େ; କିନ୍ତୁ ସେଥୂରୁ କେବେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ସ୍ବତଃ 
ପରିତ୍ଯାଗ ହୋଇଯାଏ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବାଲ୍ଯାବସ୍ଥା 
ପ୍ରଭୂତିର ଅହଂଭାବ ଶରୀର ରହିବା ଓ ନ ରହିବା ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ନିଜର ସ୍ଵୀକୃତି ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଖେଳଣାଦି ପ୍ରତି ମମତା ସେଗୁଡ଼ିକର 
ରହିବା ଓ.ନ ରହିବା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଭାବନା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ଅତଏବ କର୍ମଫଳ (ଶରୀର, 


436 ± ଶ୍ୁୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 
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ବସ୍ତୁ ଇତ୍ଯାଦି) ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାର ଆଶ୍ରୟ ସହଜରେ । ସ୍ବୟଂ (ସ୍ବରୂପ ପ୍ରକାଶକ। ଶରୀର ଏକଦେଶୀୟ ଏବଂ 
ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ। ସ୍ବରୂପ ସର୍ବଦେଶୀୟ ବା ଦେଶାତୀତ । ଶରୀର ଜଡ଼ ଓ 

ସ୍ବୟଂ ନିତ୍ୟ ଏବଂ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ଅନିତ୍ୟ। ନିତ୍ୟ | ସ୍ବରୂପ ଚେତନ । ଶରୀର ଜ୍ଞେୟ ଓ ସ୍ବରୂପ ଜ୍ଞାତା । ଶରୀର 
ସହିତ ଅନିତ୍ୟର ସମ୍ବନ୍ଧ କେବେ ତିଷ୍ଠ ପାରିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ। ଦୃଷ୍ଟରୁ ହିଁ ସ୍ବରୂପକୁ ଜ୍ଞାତା କୁହାଯାଏ। ଯଦି ଶାରୀରିକ 
ସ୍ବୟଂ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାକୁ ଧାରଣ କଲେ ଅହଂଭାବ ଓ ଦୂଷ୍ଟରକୁ ବିଗ୍ଵର କରା ନ ଯାଏ, ତେବେ ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି 
ମମତା ମଧ୍ୟ ନିତ୍ୟଭଳି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ, ଫଳରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ । ଜ୍ଞାତୃତୃରହିତ ଚିତ୍‌ମାତ୍ର ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା କେବଳ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ । 
ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ଦୁଷ୍ଟର ମନେ ହୁଏ । କାରଣ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ସେହି ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପରେ “ମୁଁ” ଓ “ମୋର' ଭାବ ନାହିଁ | ସେଥୁରେ 
ନିତ୍ଯଂସ୍ବରୂପରେ ଅନିତ୍ଯ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ('ମୁଁ” ଓ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ସେହି ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ 
'ମୋର' ଭାବ) ଆରୋପିତ କରିଛି । ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିଲେ ¦ ହେଉଛି କେବଳ ବ୍ରହୁସ୍ବରୂପ। ବ୍ରହୂରେ “ମୁଁ” ଓ “ମୋର' ଭାବ 


ଶରୀର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ଭନ୍ଧ କେବଳ ମାନି ନିଆଯାଇଛି, କେବେହେଲେ ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହେବା 
ବାସ୍ତବରେ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ନାହିଁ। କାରଣ, ଶରୀର ପ୍ରକାଶ୍ଯ ଓ । ସମ୍ଭବ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। 


ଯଂଜିଣିଵ କ/ବ-ପିମ୍ମୁଡ଼ିଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମଗ୍ର ସଂସାର କର୍ମଫଳ ଅଟେ । ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା 
ହେଉଛି ସଂସାରର ସ୍ବରୂପ। କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ତାହାର ଅପ୍ରାପ୍ରି ହୁଏ, କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ସଂଯୋଗ ହେଲେ 
ତାଙ୍କଠାରୁ ବିୟୋଗ ହୁଏ, କୌଣସି କ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହେଲେ ତାହା ଶେଷ ହୁଏ | ଯେ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ୟାଗ କରି 
ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରନ୍ତି, ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଓ ତ୍ୟାଗୀ | ଯେ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ ନ କରି କେବଳ ଅଗ୍ନି ତ୍ୟାଗ କରି ଦିଅନ୍ତି, 
ସେ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ନୁହନ୍ତି ଏବଂ ଯେ କେବଳ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଦିଅନ୍ତି, ସେ ପ୍ରକୃତ ତ୍ୟାଗୀ ନୁହନ୍ତି । କାରଣ ମନୁଷ୍ୟ 
କର୍ମଫଳରେ ହିଁ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ, ଅଗ୍ନିରେ ବା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ ନୁହେଁ। 

ତୂତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠା କଥା କହିଛନ୍ତି ସାଝ୍ଝଂନିଷ୍ଠା ( ସାଝ୍ଚିଟ୍ୟଯୋଗ) ଓ ଯୋଗନିଷ୍ଠା 
(କର୍ମଯୋଗ) | ପୁନଶ୍ଳ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୂର୍ଥ ଓ ପଞ୍ଚମ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ସାଚ୍ଚ୍ୟଯଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଉଭୟର ଫଳ ଏକ 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସେହି ଭାବକୁ ଆଧାର କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯିଏ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରି ଦେଇଛନ୍ତି, 
ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସାଝ୍ଟଖ୍ଯଯୋଗୀ ଓ କର୍ମଯୋଗୀ । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କେବଳ ଚିତ୍ତବୂତ୍ତି ନିରୋଧ କରିଦେଲେ କେହି ଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ 
ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ସେ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ଯୋଗୀ ହୁଏ | କର୍ମଫଳର ଆଶା ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୃତ୍ତି 


ଏକ 


ନିରୋଧ କରିଦେଲେ ହୁଏତ ଅନେକ ସିଵି ମିଳିଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ କଲ୍ଯାଣ ହେବ ନାହିଁ | 
=== = 7 === 


ଦୀ ପୂର୍ବ୍ରୋଳଣନେ କୁଯାନାଲନ େ ସନଳାଯାସକ ନଦ ନିଁ ଯୋଗୀ ା/ ନୂତରାଂ କେଉଁ ବିଷୟରେ ଏ ଚୁନ୍ଦିକଳ ଏକତ ରହିଛି ନିନ୍ଦ 
ରଜ୍ମୋଳନେ ଜାହ/ ଚର୍ଶନ/ କ୍ଯୁଛଳି / 
ଯଂ ସନ୍ନ୍ଯାସମିତି ପ୍ରାହୃକୋଗଂ ତଂ ବିଦି ପାଣ୍ଡବ । 
ନ ହ୍ୟସନ୍ତ୍ୟସ୍ତସର୍କଳ୍ଲୋ। ଯୋଗୀ ଭବତି କଶ୍ଵଠନ॥ ୨॥ 
ଥନ୍ଦପାଣ୍ଡବ-ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ଯମ୍‌= (ଲୋକେ) ଯାହାକୁ; ସନ୍ାସମ୍‌=ସନ୍ଯାସ; ଇତି=ବୋଲି, ପ୍ରାହୁଃକହନି; 
ତମ୍‌= ତାହାକୁ (ତୁମେ); ଯୋଗମ୍‌=ଯୋଗ; ବିଵି=ଜାଣ; ହିିକାରଣ; ଅସନ୍ନ୍ସ୍ତସଗ୍ଳୃଃସସ୍ାଳୃପଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ ନ କରି 
(ମନୂଷ୍ୟଃ; କଶ୍ଚନଂକୌଣସି ପ୍ରକାରର) ଯୋଗୀଚିଯୋଗୀ, ନ, ଭବତି=ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 
ହେ ଅଜ଼ୁଁନା ଲୋକେ ଯାହାକୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ କହନ୍ତି। ତାହାକୁ ତୁମେ ଯୋଗ ବୋଲି ଜାଣ, କାରଣ 
ସଙ୍ଗଳୃଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ ନ କରି ମନୂଷ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । 


ବ୩୩-୮ଯଂ ସମ୍ୟଯାସମିତି ପ୍ରାହୂକ୍ଷୋଗଂ ତଂ ବିଦ୍ଧି । ଦୁଇଟିଯାକ ସ୍ବତନ୍ବଭାବେ କଲ୍ଯାଣକାରକ (୫ । ୨), 
ପାଣ୍ଡ ବ--- ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ କହିଲେ | ତଥା ଦୁଇଟିଯାକର ଫଳ ମଧ୍ଯ ଏକ (6 | ୫) ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯେ, ସନ୍ନ୍ଯାସ (ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ) ଓ ଯୋଗ (କର୍ମଯୋଗ) । ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ଯୋଗ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନୂହେଁ, ବରଂ ଏକ। 


ଶ୍ମୋକ ୩] 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସେହି କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସନ୍ନ୍ଯାସୀର୍କୀ 
ପରି କର୍ମଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଗୀ ଅଟନ୍ତି। 

ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୯ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି, ଫଳ ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରି ଯେଉଁ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ କେବଳ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ଦୃଷ୍ଝରରୁ କରାଯାଏ, ତାହା “ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ତ୍ୟାଗ” । ଏହାଦ୍ବାରା ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାରୁ ପୂର୍ଶରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ତ୍ୟାଗୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗୀ 
ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ସନ୍ନ୍ଯାସୀ ମଧ୍ଯ କର୍ତ୍ତୁତ଼ାଭିମାନ 
ତ୍ଯାଗ କରିଥାଏ। ତେଣୁ ଦୁହେଁ ତ୍ୟାଗୀ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯୋଗୀ ଓ ସନ୍ାସୀଙ୍କ୍‌ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ନାହିଁ। 
ପାଥ୍ିକ୍ୟ ନ ଥୂବା ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର 
ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ପରିତ୍ଯାଗ 
କରିଥୁବା ଯୋଗୀ ଂସନ୍ନ୍ଯାସୀ” ଅଟନ୍ତି। 

“ନ ହ୍ଯସନ୍ତ୍ଯସ୍ତସକ୍କଳ୍ଳୋ ଯୋଗୀ ଭବତି କଶ୍ୃନ'-¬ 
ମନରେ ଅନେକ ସ୍ତୁରଣ ଆସେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାନାପ୍ରକାର 
କଥା ମନେପଡ଼େ। ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁ ପ୍ତୁରଣ ସହିତ 
ମନ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଯାଏ ତଥା ଯେଉଁ ସ୍ତୁରଣ ପ୍ରତି ରାଗ 
ଓ ଦ୍ରେଷଭାବ ଜାତ ହୁଏ, ତାହା “ସର୍କ୍ତଳ୍ପ” ରୂପ ଧାରଣ 
କରେ। ସେହି ସର୍ଚ୍ଦଳ୍ପ ତ୍ୟାଗ ନ କଲେ ମନୂଷ୍ଯ କୌଣସି 
ପ୍ରକାରର ବି ଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ବରଂ ଭୋଗୀ 
ହୋଇଯାଏ। ପରମାମ୍ରରର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ “ଯୋଗ” 
କୁହାଯାଏ। ଯାହା ହୃଦୟରେ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ବ, 
ଆକର୍ଷଣ ଓ ସୁଖବୂଵି ରହିଛି, ସେ (ଅନ୍ତରରେ ପଦାର୍ଥ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୁଥୂବା ଯୋଗୁଁ) ଭୋଗୀ ହିଁ ହୁଏ, ଆଦୌ 


ଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ଅସତ୍‌ 
ପଦାର୍ଥରେ ତା'ର ମହତ୍ତ୍ଵ, ପ୍ରୀତି ଓ ସୁଖବୁଦ୍ଧି ରହେ ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ତ୍ୟାଗୀ ହୁଏ ଏବଂ ସମସ୍ତ ସକ୍କୀଳ୍ପ 
ତ୍ଯାଗ କରିଦିଏ ତଥା ତାକୁ ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ନିଜର 
ନିତ୍ଯ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

ଏଠାରେ “କଶ୍ବନ' ପଦରୁ ଏହି ଅର୍ଥ ନିଆଯାଇପାରେ 
ଯେ, ସଙ୍କଳ୍ପ ତ୍ଯାଗ ନ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ଯୋଗୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗୀ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ, ଭକ୍ତିଯୋଗୀ, 
ହଠଯୋଗୀ, ଲୟଯୋଗୀ ଇତ୍ଯାଦି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଥରବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଯୋଗୀ ହେବ କିପରିନ ସେ କେବଳ 
ଭୋଗୀ ହିଁ ହେବ। କେବଳ ମନୁଷ୍ଯ ନୁହେଁ, ଏପରି କି 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ୟ ଭୋଗୀ ଅଟନ୍ତି କାରଣ ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସଙ୍କଳ୍ପ ତ୍ଯାଗ କରି ନାହାନ୍ତି। 

ସାରମର୍ମ ହେଲା, ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର 
ସମ୍ବନ୍ଧଥ୍ୂବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ କିଛି ନା କିଛି 
ମାନୁଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଯୋଗୀ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରଖି ସେ ଯେତେ ଅଭ୍ୟାସ କରୁ ପଛେ, ନିଘଞ୍ଚ ଜଇଗଲରେ 
ସମାଧୂସ୍ଥତ ହୋଇଯାଉ ପଛେ, ଗୀତାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁଯାୟୀ 
ତାକୁ ଯୋଗୀ କୁହାଯିବ ନାହିଁ। 

ଏମିତି ଦେଖିଲେ ତ ସନ୍ନ୍ଯାସ ଓ ଯୋଗର ସାଧନା 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ, ମାତ୍ର ସର୍ଦ୍ଦଳ୍ପ ତ୍ଯାଗ କରିବାରେ ଦୁଇଟିଯାକ 
ସାଧନା ଏକ । 


=== 7 === 


ଦୀ ୭ -ଦୂର୍ବଃନ୍ଵୋଳଳନେ 6ଯେକ 6ପୌରଜକ ଡଣଂସ/ କଳାରୀଲ/ ଏହି 6ଣ୍ନୋଳଳଜେ ଜକୁ ଭାଢ କଳିବାଜ ଜପୀୟ କହୁଛନି / 


ଆରୁରୁକ୍ଷୋମ୍ମିନେ ୍ଯୋଗଂ 


କମି କାରଣମସୁଚ୍ୟତେ । 


ଯୋଗାରୂଢସ୍ୟ ତସ୍ୟେବ ଶମଃ କାରଣମୁଚ୍ୟତେ ॥ ୩ ॥ 
ଅଂ-ଯୋଗମ୍‌ =-ଯେ ଯୋଗ ବା ସମତାରେ, ଆରୁରୁକ୍ଷୋଃ= ଆରୂଢ଼ ହେବାକୁ ଚାହେଁ (ସେପରି) ; ମୁନେ£=ମନନଶୀଳ 
ଯୋଗୀ ପାଇଁ; କମି=କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ: କାରଣମ୍‌= କାରଣ (ବୋଲି) ; ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଇଛି (ଏବଂ); ତସ୍ଯୟ, ଏବସେହି; 
ଯୋଗାରୂଡଢସ୍ୟ=ଯୋଗାରୂଢ଼ ମନୁଷ୍ଯର; ଶମଃ=ଶାନି; କାରଣମ୍‌ ¬ (ପରମାମୁପାପି ରେ) କାରଣ; ଉଚ୍ୟତେ =କୁହାଯାଇଛି | 
ଯେ ଯୋଗ ଅଥାତ଼଼ ସମତାରେ ଆରୂଢ଼ ହେବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। ସେପରି ମନନଶୀଳ ଯୋଗୀ ପାଇଁ କରିବ୍ଯ 
ପାଳନ ହିଁ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାରେ କାରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ସେହି ଯୋଗାରୂଢ଼ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଶାନ୍ତି 


ହିଁ ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ତିରେ କାରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 


ବୟ6/-- 'ଆରୁ ରୁକ୍ଷୋନୁନେଯୋୌଗଂ କମି କାରଣ- | କରିବା ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାରେ କାରଣ | ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ମୁଚ୍ୟତେ'-- ଯେଉଁ ମନନଶୀଳ ଯୋଗୀ ଯୋଗ (ସମତା) ରେ | କର୍ମର ଆବେଗ ନାଶ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ 
ଆରୂଢ଼ ହେବା ପାଇଁ ଇଢ଼ୁକ, ତାଙ୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ନିଷ୍କାମ କର୍ମ । କରିବା ହିଁ କାରଣ। କାହିଁକି ନା, କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ଜନ୍ମ, 
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ଲାଳନପାଳନ ଓ ଜୀବନ ଧାରଣ ଅନ୍ୟମାନର୍ଚ୍ଚ ସହାୟତା 
ବିନା ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ଯ ପାଖରେ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଅହଂକାର ପ୍ରଭୂତି ଏପରି କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ନାହିଁ ଯାହା ପ୍ରକୃତିର ନୁହେଁ। ଏସବୁ ବସ୍ତୁକୁ ସଂସାର 
ସେବାରେ ନ ଲଗାଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇ 
ପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତାରେ ସ୍ରିତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ; 
କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାକୃତ ବସ୍ତୁର ସଂସାର ସହିତ ଏୀକ୍ଯ 
ଅଛି, ନିଜ ସହିତ ଆଦୌ ଏୀକ୍ଯ ନାହିଁ। 

ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥରେ ପ୍ରତୀତ ଆମ୍ରୀୟଭାବରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି 
ଯେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ଯମାନକ୍କ୍‌ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବାର 
ଦାୟିତୃ ଆମ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ । ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ୟମାନର୍ସୀ 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବାର ଭାବ ଉମ୍ପନ୍ତ ହେଲେ 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ପ୍ରବାହ ସଂସାର ଦିଗକୁ ହେବ ଏବଂ ବ୍ଯକ୍ତି 
ସ୍ଵୟଂ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯିବ । ଏହି କଥା ଭଗବାନ ଅନ୍ଯ 
ସ୍ଥାନରେ ଅନୁୟ ଓ ବ୍ଯତିରେକ ରୀତିରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ଯଜ୍ଞ ନିମିତ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରହିତ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ତିଳେମାତ୍ର 
ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୪ । ୨୩) ଏବଂ ଯଜ୍ଞ 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ପାଇଁ କରାଯାଉଥୁବା 
କର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ (ଗୀତା ୩। ୯”) | 

ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାରେ କର୍ମ କାହିଁକି କାରଣ ହୁଏ? 
ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଫଳର ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅପ୍ରାପ୍ରିରେ 
ଆମର ସମତା ଅଛି କି ନାହିଁ ଏବଂ ଆମ ଉପରେ ସେହି 
କର୍ମର କି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁଛି--ଏହା କର୍ମ କଲେ ହିଁ ଜଣାପଡ଼ିବ | 
କର୍ମ କଲେ ହିଁ ସମତାର ପରିଚୟ ମିଳିବ । କର୍ମ 


* ଶୁୀମଭଗବତୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


କଲାବେଳେ ଯଦି ଆମଠାରେ ସମତା ରହିଲା, ରାଗ- 
ଦେଷ ହେଲା ନାହିଁ, ତା'ହେଲେ ଠିକ୍‌ ଅଛି ଏବଂ ସେହି 
କର୍ମ “ଯୋଗ” ପ୍ରାପ୍ତିର କାରଣ ହୋଇଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ 
ଆମଠାରେ ଯଦି ସମତା ନ ରହିଲା, ରାଗ-ଦେଷ ଆସିଲା, 
ତେବେ ଆମର ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବାରୁ ସେହି କର୍ମ 
ଯୋଗଂ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କାରଣ ହେଲା ନାହିଁ। 

'ଯୋଗାରୂଢସ୍ଯ ତସ୍ୟୌବ ଶମଃ କାରଣମୁଚ୍ୟତେ -¬ 
ଅସତ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଅଶାନ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। 
ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥ (ଶରୀରାଦି) ସହିତ ସ୍ବଵୟଂର ସମ୍ବନ୍ଧ କ୍ଷଣେମାତ୍ର 
ବି ରହିପାରେ ନାହିଁ କି ରହୁ ନାହିଁ ମଧ୍ଯ; କାରଣ ସ୍ବୟଂ 
ସ୍ଥିର ହୋଇଥୁବା ତ୍ପଳେ ଶରୀରାଦି ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
କ୍ଷୟ ବା ଅଭାବ ଅଭିମୁଖେ ଯାଉଛି। ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଭାବ 
ଅଭିମୁଖେ ଯାଉଥୁବା ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସ୍ବୟଂ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମାନି ନେଉଛି ଏବଂ ଉକ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସ୍ଥାୟୀ ରଖିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରୁଛି। ପରନ୍ତୁ ଶରୀରାଦି ସହିତ ତାଂର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ 
ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ଶରୀରାଦିର ବିୟୋଗ ହେବା ଭୟରେ 
ଅଶାନ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ବିୟୋଗ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ 
ଅଶାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ସାଧକ ଯଦି ଶରୀରାଦି ଅସତ୍‌ ପଦାଥଥଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ସେଥୁରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଚ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
କରିଦିଏ, ତା'ହେଲେ ଅସତ୍‌କୁ ତ୍ଯାଗ କରିବାରୁ ତାକୁ 
ଏକ ପ୍ରକାର ଶାନ୍ତି ମିଳେ । ସାଧକ ଯଦି ସେହି ଶାନ୍ତିରୁ ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କରିବ, ତା'ହେଲେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯିବ। କିନ୍ତୁ 
ସେ ସେହି ଶାନ୍ତିରେ ଅନୂରାଗ ନ କଲେ, ସେଥୁରୁ ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ ନ କଲେ, ସେହି ଶାନ୍ତି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିର 
କାରଣ ହୋଇଯିବ । 


ଯଜିଜି୍କ ଭଚ-ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାକୁ ଗ୍ବହୁଁଥିବା ସାଧକ ପାଇଁ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କର୍ମ କରିବା ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାରେ 
କାରଣ ହୁଏ ଏବଂ ସେଥୂରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଶାନ୍ତି ହିଁ ପରମାମ୍ସୂପ୍ରାପ୍ତିରେ କାରଣ ହୁଏ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରେ କର୍ମ କାରଣ 
ନୁହେଁ, ବରଂ କର୍ମର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼େଦରୁ ମିଳୁଥୁବା ଶାନ୍ତି ହିଁ କାରଣ | ଏହି ଶାନ୍ତି ସାଧନମାତ୍ର, ସିଦି ନୁହେଁ | 

ବିବେକପୂର୍ବକ କର୍ମ କଲେ କର୍ମର ରାଗ (ଆବେଗ) ନାଶ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ରାଗ ନଷ୍ଟ କରିବାର ଶକ୍ତି 


କର୍ମରେ ନ ଥାଏ, ବିବେକରେ ଥାଏ। ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବା ପାଇଁ ଇଢ୍ଦୁକ ମନୂଷ୍ଯ ସମସ୍ତ କର୍ମ ବିବେକପୂର୍ବକ କରେ। 
କାମନାପୂର୍ତିରେ ପରତନ୍ତ୍ରତା ଓ କାମନାର ଅପୂର୍ତିରେ ଅଭାବ ଅନୁଭବ କଲେ ସାଧକର ବିବେକ ବିକଶିତ ହୁଏ। 
ପରତନ୍ତ୍ଵତା ଓ ଅଭାବ କେହି ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ କାମନା କରୁଥୂବାରୁ ଏ ଦୂହେଁ ଆଦୌ ଛାଡ଼ିଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଯୋଗାରୂଢ଼ ଅବସ୍ଥାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବା ଭଲ ନୁହେଁ; କାରଣ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲେ ସାଧକ ସେହିଠାରେ ଅଟକି ଯିବ, 
ଫଳରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ରେ ଅଧ୍ଵକ ସମୟ ଲାଗିବ (ଗୀତା ୧ ୪ | ୬) | ବାଲ୍ୟାବ ସ୍ତାରେ ବାଳକର ଖେଳ ପ୍ରତି ରୁଚି 
ଥାଏ। ବଡ଼ ହେବାପରେ ପଇସା ପ୍ରତି ତା'ର ରୁଚି ହୋଇଯିବାରୁ ଖେଳରୁ ରୁଚି ନଷ୍ଟଂ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ଅନୁଭବ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତି ରୁଚି ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାନ୍ତି ଭଲ ଲାଗେ। ମାତ୍ର ସେହି 
ଶାନ୍ତିର ଉପଭୋଗ ନ କରି ଉପରତ ହୋଇଗଲେ, ରୂଚି ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଓ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର 
ଅନୂଭବ ହୁଏ। 


ଶ୍ରୋକ ୪] * ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 439 


ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାରେ କର୍ମ କରିବା କାରଣ ଅଟେ। ନିଃସ୍ବାର୍ଥଭାବରେ ଅନ୍ଯମାନସ୍କୀ ହିତ ପାଇଁ କର୍ମ କରି କରି 
ସବୁକିଛି ବିୟୋଗ ହୋଇଗଲା ପରେ, ସାଧକ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ। ସେତେବେଳେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ସମାପ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯୋଗ ହିଁ ନିତ୍ଯ ହୋଇ ରହିଯାଏ। 

କର୍ମୀ (ଭୋଗୀ) ମଧ୍ୟ କର୍ମ କରେ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗୀ ମଧ୍ୟ କର୍ମ କରେ, ମାତ୍ର ଦୁହିଜ୍ସ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଥାଏ। ଜଣେ ଆସକ୍ତି ରଖିବା ପାଇଁ ଅଥବା କାମନାପୂର୍ତି ପାଇଁ କର୍ମ କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ପାଇଁ କର୍ମ କରେ। ଭୋଗୀ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ ଓ କର୍ମଯୋଗୀ ଅନ୍ୟମାନର୍ଗ୍ର ପାଇଁ କର୍ମ କରେ । କର୍ମ କରିବାରେ 
ଦୁହେଁ ସମାନ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଯେ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅନ୍ୟଯମାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ, ସେ ଯୋଗୀ 
(ଯୋଗାରୂଢ଼) ହୋଇଯାଏ। କର୍ମ କରିବା ଦାରା ହିଁ ଯୋଗୀର ପରିଚୟ ମିଳେ, ନଚେତ୍‌ ବୃଦ୍ଧା ନାରୀ ପତିବ୍ରତା'! 

ଏଠାରେ ଯାହାକୁ “ଶମ” ଶାନ୍ତି) କୁହାଯାଇଛି, ତାହାକୁ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୬୪ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ଫ“ପ୍ରସାଦ' 
(ଅନ୍ତଃକରଣର ପ୍ରସନ୍ନତା) କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ଶାନ୍ତିରେ ରମଣ ନ କଲେ ନନିର୍ବାଣପରମାଶାନ୍ରୈ” ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 
(ଗୀତା ୬। ୧୫) | ତ୍ୟାଗରୁ ଶାନ୍ତି ମିଳେ (ଗୀତା ୧୨ | ୧୨) | ଶାନ୍ତିରେ ରମଣ ନ କଲେ ଅଖଣ୍ଡରସ ୨ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞାନ) 
ମିଳେ ଏବଂ ଅଖଣ୍ଡରସରେ ମଧ୍ଯ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନ ହେଲେ ଅନନ୍ତରସ (ପରମପ୍ରେମ) ମିଳେ। 

=== 7 = = 


ସନ କିଏ ଯୋରୀତତୁ ନୁଏ ଏହି 6ନୋଳନେ ଜଳଜ ଜଳଜ 6ଜେଛଛି / 
ଯଦା ହି ନେନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଷୁ ନ କମିସ୍ବନୁଷଜ୍ଜତେ । 
ସବିସଙ୍କ୍ବଳୃ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଯୋଗାରୂ ଢସ୍ତଦୋଚ୍ୟତେ ॥ ୪ ॥ 


ଅନନ୍ୟ ହି କାରଣ; ସବି ସକାଳୁ ସନ୍ୟାସୀ ସମସ ସର୍ତଳୁ ତ୍ଯାଗ କରିଥୁବା ମନୁଷ୍ଯଃ ଯଦାଚିଯେତେବେଳେ; 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଷୁଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କ ଭୋଗରେ; ନ, (ଅନୂଷଜ୍ଜତେ) ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ (ଓ); କମିସୁଳକର୍ମମାନରକୀରେ; 
ନ, ଅନୂଷକ୍ରତେଚିଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ,୨ ତଦାଚ୍ସେତେବେଳେ (ତାକୁ); ଯୋଗାରୂଢଃ¬ଯୋଗାରୂଢ଼; ଉଚ୍ୟତେ କୁହାଯାଏ | 


ସମସ୍ତ ସର୍କ୍ଭଳୁ ତ୍ୟାଗ କରିଥୁବା ମନୂଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଭୋଗରେ ଓ କମିରେ ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, 


ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଯୋଗାରୂଢ଼ କୁହାଯାଏ । 


କ# 6 ଯଦା ହି ନେନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଷୁ (ଅନୁଷଜ୍ଞତେ) '-- 
ସାଧକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କର ବିଷୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ ରୂପ ରସ ଓ ଗକ୍ଧ--ଏହି ପାଞ୍ଚୋଟି 
ବିଷୟରେ; ଅନୁକୂଳ ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା, ବ୍ଯକ୍ତି 
ଇତ୍ୟାଦିରେଏବଂ ଶରୀରର ଆରାମ, ମାନ, ବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ଆସକ୍ତି ନ କରୁ। ସେ ଏ ସବୁକୁ ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ ଉପଭୋଗ 
ନ କରୁ, ଏଥୂରେ ଖୁସି ନ ହେଉ, ବରଂ ଅନୂଭବ କରୁ 
ଯେ, ଏସବୁ ବିଷୟ ଓ ପଦାର୍ଥ ମିଳିଛି ଏବଂ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ନାଶ 
ହେଉଛି। ଏସବୁ ଆଗନ୍ତୁକ ଓ ଅନିତ୍ଯ, ଏ ସବୁରେ କ'ଣ 
ବା ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବା--ଏପରି ଅନୁଭବ କରି ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହୁ। 

ଇନ୍ଧ୍ଵିୟଗଣ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ନ ହେବାର 
ଉପାୟ ହେଲା- ଇଢ଼ାପୂର୍ତିର ସୁଖ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବା। 
ଉଦାହରଣ-ସ୍ବଵରୂପ-- କୋଣସି ମନୋନୁକୂଳ ଘଟଣା 
ଘଟିଲେ; ପସନ୍ଦ ଅନୁଯାୟୀ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି, 
ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦି ମିଳିଲେ; ଏବଂ ଯାହା ହେବାକୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ ତାହା ନ ହେଲେ ସେ ସେଥ୍ୂରେ ଖୁସି 


ହୋଇଯାଏ ତଥା ସେଥୁୂରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରେ। ସୁଖ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ବଢ଼ିଗ୍ସଲେ। ତେଣୁ ସାଧକ ଅନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ, ପଦାର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ତି 
ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ନ କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ 
ଅନିକ୍ରା ସତ୍ତ୍ଵେ ଅନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେଥୁରେ ପ୍ରସନ୍ତ ହେବା ଅନୁଚିତ। ଏପରି କଲେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କ ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ। 
ଦ଼ିତୀୟତଃ, ମନୂଷ୍ଯ ପାଖରେ ଅନୂକୂଳ ବସ୍ତୁ ନ 
ଥୂଲେ, ସେ ତାହାର ଅଭାବ ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ ବସ୍ତୁ 
ମିଳିଗଲେ ସେ ତାହାର ଅଧୀନ ହୋଇଯାଏ। ତାକୁ 
ଅଭାବ ଅନୂଭବ ହେଉଥ୍ୁବାବେଳେ ମଧ୍ଯ ସେ ପରତନ୍ସ୍‌ 
ଥୂଲା ଏବଂ ଏବେ ସେହି ବସ୍ତୁ ମିଳିଯିବା ପରେ ମଧ୍ଯ 
“କାଳେ ବସ୍ତୁ ବିୟୋଗ ହୋଇଯିବ'”-ଏ ଭୟରେ ସେ 
ପରତନ୍ତ୍ବ ହୋଇଗଲା। ଅତଏବ ବସ୍ତୁ ମିଳିବା ଓ ନ 
ମିଳିବାରେ ଏତିକିମାତ୍ର ପ୍ରଭେଦ ରହିଲା ଯେ, ବସ୍ତୁ ନ 
ମିଳିବା ହେତୂ ବସ୍ତୁର ପରତନ୍ତ୍ଵତା ଅନୁଭବ ହେଉଥୂଲା, 
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କିନ୍ତୁ ବର୍ତମାନ ବସ୍ତୁ ମିଳିଯିବାରୁ ଆଉ ପରତନ୍କ୍ଵତା 
ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହି, ବରଂ ସେଥୁରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତା 
ଦେଖାଯାଉଛି-¬ଏହା ହେଉଛି ନିଜ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା | 
କେହ ଜଣେ ଅନ୍‌୍ଯପ୍ରତି ବିଶ୍ବାସଘାତକତା କଲାପରି 
ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ସହିତ 
ବିଶ୍ବଵାସଘାତକତା କରେ। କାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ଅନୁକୂଳ 
ପରସ୍ତତିର ଅଧୀନ ହୋଇଯାଏ, ଅନୂକୂଳତା ଭୋଗ କରି 
କରି ତା'ର ସ୍ବଭାବ ବିଗିଡ଼ିଯାଏ ଏବଂ ବାରମ୍ଭାର ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ କାମନା ଜାତ ହୁଏ। ଏହି ସୁଖ 
ଭୋଗର କାମନା ହିଁ ତା'ର ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ ହୁଏ। 
ଅନୂକୂଳତାର ଇଚ୍ଛା କରିବା, ଆଶା ରଖିବା ଓ ଅନୁକୂଳ 
ବିଷୟ ପ୍ରଭୂତିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବା ହିଁ ସମସ୍ତ ଅନର୍ଥର 
ମୂଳ। ଏହା ଯୋଗୁଁ କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଅନର୍ଥ ଓ ପାପ 
ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ଯଦି ଏହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ଦିଆଯାଏ, 
ମନୂଷ୍ଯ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ। 

ତୃତୀୟତଃ, କେବଳ ନିର୍ବାହଯୋଗ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ବ୍ଯତୀତ 
ଯେତେ ଅଧୂକ ଅନୂକୂଳ ଭୋଗ୍ଯ ବସ୍ତୁ ଆମ ପାଖରେ 
ରହିଛି, ସେସବୁ ଆମର ନୂୁହେଁ। ସେସବୁ କାହାର ତାହା 
ଆମକୁ ଜଣା ନାହିଁ; ମାତ୍ର କୌଣସି ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଲେ, ସେହି ସାମଗ୍ରୀକୁ ତାହାର ବୋଲି 
ଭାବି ତାକୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ଉଚିତ [ଏହା ଆପଣର୍କ୍ର-- 
ତାଙ୍କୁ ଏପରି କହିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ଏବଂ ଅର୍ପଣ 
କରିସାରି ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ, ନିର୍ବାହଠାରୁ ଅଧୂକ 
ଯେତେ ବସ୍ତୁ ମୋ ପାଖରେ ଥୁଲା, ସେହି ରଣରୁ ମୁଁ ଆଜି 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିର୍ବାହ ଅତିରିକ୍ତ 
ଅନ୍ଯ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ ଭାବିଲେ 
ମନୂଷ୍ଯର ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । 

'ନ କମିସ୍ବନୂଷ୍ଥତେ'*- ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଜ୍କ ବିଷୟ ପ୍ରତି 
ଯେପରି ଆସକ୍ତି ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ସେହିପରି କର୍ମ- 
ଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ଯ ଆସକ୍ତି ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମର ପୂର୍ଜି ଓ ଅପୂର୍ଜିରେ ଏବଂ ସେହି କର୍ମର 
ତାକାଳିକ ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ମଧ୍ୟ ଆସକ୍ତି ହେବା 
ଅନୁଚିତ। କର୍ମ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରକାର ଆସକ୍ତି 
ହୁଏ। ଠିକ୍‌ଭାବେ କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ ହେଲେ, ତହିଁରୁ ଏକ 
ପ୍ରକାର ସୁଖ ମିଳେ ଏବଂ ଠିକ୍‌ଭାବେ ନ ହେଲେ ମନରେ 
ଏକ ପ୍ରକାର ଦୁଃଖ ହୁଏ | ଏପରି ସୁଖ-ଦୁଃଖ ହେବାର ଅର୍ଥ 
କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ରହିଛି । ସୁତରାଂ ସାଧକ ବିଧ୍ଧ ଓ ତତମ୍ଭରତାର 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ସହିତ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ଆସକ୍ତ ନ ହୋଇ 
ସାବଧାନତାପୂର୍ବକ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହୁ। ସେ ଭାବିବା ଉଚିତ 
ଯେ, କର୍ମ ଆସୁଛି ଓ ଗ୍ବଲିଯାଉଛି କିନ୍ତୁ ମୁଁ ନିରନ୍ତର ରହୁଛି । 
ତେଣୁ କର୍ମ ହେଲେ ବା ନ ହେଲେ, ଆସିଲେ ବା ଗଲେ 
ମୋର କ'ଣ ଗଲା? 

କର୍ମପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଥିବାର ଲକ୍ଷଣ କ'ଣ? ଯଦି କ୍ରିୟମାଣ 
(ବର୍ତମାନ କରାଯାଉଥୁବା) କର୍ମର ପୂର୍ତି ଓ ଅପୂର୍ତିରେ 
ଏବଂ ସେଥୂରୁ ମିଳୁଥୁବା ତାଳାଳିକ ଫଳର ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଦିିରେ ମନୁଷ୍ଯ ନିର୍ବିକାର ନ ରହେ, 
ଯଦି ତାଂଅନ୍ତଃକରଣରେ ହର୍ଷି-ଶୋକାଦି ବିକାର ଜାତ 
ହୁଏ, ତେବେ ତାର କର୍ମ ଓ କର୍ମର ତାକାଳିକ ଫଳ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତି ରହିଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନବ୍ନ୍ର ଅର୍ଥରେ ଓ କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଆସକ୍ତ ନ 
ହେବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା-- ସ୍ଵୟଂ (ସ୍ବରୂପ) ଚିନ୍ମୟ ପରମାମ୍ରାର୍ଜୀ 
ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ନିତ୍ଯ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ପଦାର୍ଥ 
ଓ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ। କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ଯେତେବେଳେ ସେହି 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ତାହାର ଅଧୀନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ମହାଦୁଃଖ ଅନୁଭବ କରୁଥାଏ । 
ସେହି ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ 
ହେବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି ବିଭାଗ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି, 
ଯଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଅର୍ଥରେ (ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଦାର୍ଥରେ) ଏବଂ 
କର୍ମରେ (କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ) ଆସକ୍ତି କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଏପରି 
କଲେ, ମନୁଷ୍ଯ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ। 

ଏଠାରେ ବୂଝିବା କଥା ଯେ, ପ୍ରାୟ ଫଳକୁ ନେଇ ହିଁ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରତି ପ୍ରୀତି ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଏହି ଫଳ ହିଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର 
ଭୋଗ। ତେଣୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ୍ଚ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଥୂବା ଆସକ୍ତି 
ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ କ୍ରିୟାରୁ ଆସକ୍ତି ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ।। ତଥାପି ଭଗବାନ କ୍ରିୟାରୁ ଆସକ୍ତି ଦୂର କରିବା 
ପାଇଁ ପ୍ରଥକ୍‌ଭାବେ କହିବାର କାରଣ କ'ଣ? ଏହାର କାରଣ 
ହେଲା, କ୍ରିୟା ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଆସକ୍ତି 
ଥାଏ। ଫଳେକ୍ରା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମନୂଷ୍ଯଠାରେ କରିବାର 
ଏକ ଆବେଗ ରହିଥାଏ । ଏହି ଆବେଗ ହିଁ କ୍ରିୟାପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ମନୁଷ୍ଯ କିଛି ନ କରି ରହିପାରେ 
ନାହିଁ, ସେ କିଛି ନା କିଛି କରୁଥାଏ। କେବଳ ପରହିତ 
ନିମନ୍ତେ ବା ଭଗବାନଙ୍କର ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କଲେ ଏହି ଆସକ୍ତି 


* ଏଠାରେ ବହୁବଚନସୂଚକ 'କର୍ମସୁ' ପଦର ତାତୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆସକ ପୁରୁଷଠାରେ ଅନେକ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳର ଇଢ଼ା ଥାଏ; କିନ୍ତୁ 
ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୫ଶ ଶ୍ଳୋକର ଏକବଚନସୂଚକ କର୍ମାଣି" ପଦର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆସକ୍ତିରହିତ ପୁରୁଷ ଦୁାରା ନାନାପ୍ରକାର କର୍ମ ହୁଏ 


ସତ, କିନ୍ତୁ ସେଥୂରେ ତାଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟବୁ ଦି ଏକ ରହେ । 


ଶ୍ମୋକ ୪] 
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ଦୂର ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଥମେ 
ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଭିତରେ କର୍ମ 
କରିବାର ଆବେଗ ଥ୍ରବା ହେତୁ ଅଭ୍ୟାସରେ ମନ ଲାଗେ 
ନାହିଁ, ତେଣୁ କର୍ମ କରିବାର ଆବେଗ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
୧୦ମ ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି, “ସାଧକ କେବଳ ମୋ ପାଇଁ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୁ'” (୧୨ । ୧୦) | ତାପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ପାରମାର୍ଥିକ 
ଅଭ୍ଯାସ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯାହାବ୍ଦ୍ରର ମନ ଲାଗୁ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଯାହାବ୍କ୍ଵ ଭିତରେ କର୍ମ କରିବାର ଆବେଗ (ଆସକ୍ତି) ରହିଛି, 
ସେହି ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସାଧକ ଭଗବାନଙ୍କୀ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କରନ୍ତୁ | 
ଏପର କଲେ ତାର୍ଦ୍ଚର ଆସକ୍ତି ଦୂର ହେବ । ସେହିପରି 
କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ କେବଳ ସଂସାର ହିତ ନିମିତ୍ତ କର୍ମ 
କଲେ ତାର୍ଚ୍ପର କରିବାର ଆବେଗ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। 

କର୍ମ କରିବାରେ ଯେପରି ଆସକ୍ତି ହୁଏ, କର୍ମ ନ 
କରିବାରେ ମଧ୍ୟ ସେପରି ଆସକ୍ତି ହୁଏ । କର୍ମ ନ କରିବାରେ 
ମଧ୍ୟ ଆସକ୍ତି ନ ହେବା ଉଚିତ; କାରଣ କର୍ମ ନ କରିବାର 
ଆସକ୍ତ ତାମସୀ ବୃତ୍ତି ଏବଂ ତାହା ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦକୁ 
ଜନ୍ମଦିଏ ତଥା କର୍ମ କରିବାର ଆସକ୍ତି ରାଜସୀ ବୃତ୍ତି ଏବଂ 
ତାହା ବ୍ଯଥ୍ଥ ଚେଷ୍ଟାରେ ନିୟୋଜିତ କରେ। 

ସାଧକ କେତେ ଦିନ, କେତେ ମାସ ବା କେତେ 
ବର୍ଷରେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବ? ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ “ଯଦାଂ 
ଓ “ତଦା'” ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୀ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଓ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରତି ପୂର୍ଷରୂପେ ଅନାସକ୍ତ ହୁଏ ସେତେବେଳେ 
ସେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ। ଧରାଯାଉ କେହି ନିଶ୍ଚୟ 
କଲା ଯେ ସେ ଆଜିଠାରୁ ଆଉ କେବେହେଲେ ଇଢ଼ାପୂର୍ତିର 
ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବ ନାହି । ଯଦି ସେ ନିଜର ଏହି 
ନିଶ୍ଚୟ (ପ୍ରତିଜ୍ଞାଃରେ ଦୃଢ଼ ରହେ, ସେ ଆଜି ହିଁ ଯୋଗାରୂଢ଼ 
ହୋଇଯିବ। ଏ କଥା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ୮ଯଦା' 
ଓ “ତଦା” ପଦ ସହିତ ହି” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। 

ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାରେ ଆସକ୍ତି କରିବା ଓ ନ କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଏହି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵତା ଦେଇଛନ୍ତି 
ଯେ, ତୂମେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ମୋର ଅଂଶ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିଜନିତ। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ତଥା କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ | ତୁମେ ନିତ୍ୟ 
ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଅନିତ୍ୟରେ ଜଡ଼ିତ ହେଉଛ, ଅନିତ୍ୟରେ ଆସକ୍ତି 
ଓ ପ୍ରୀତି କରୁଛ । ଏଥୂୂରୁ ତୂମକୁ କିଛି ଲାଭ ମିଳିବ ନାହିଁ, 
ଖାଲି ଦୁଃଖ ପାଉଥୂବ। ତେଣୁ ତୂମେ ଆଜିଠାରୁ ବିଗ୍ବର 
କର ଯେ ତୁମେ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାରୁ ସୁଖ ଭୋଗିବ ନାହିଁ, 
ଏହାଦାରା ତୁମେ ଆଜି ହିଁ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯିବ; କାରଣ 
ଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତା ତୂମର ଆପଣାର । ସମତା ତୂମର 


ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି ସତ୍‌ । ସତ୍‌ର କେବେ ଅଭାବ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଓ ଅସତ୍‌ର କେବେ ଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ ତୁମେ ହିଁ 
ଏପରି ସତ୍‌-ସ୍ବରୂପ । ତୁମେ ଯଦି ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାରେ 
ଆସକ୍ତି ନ କରିବ, ତୁମକୁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଯୋଗାରୂଢ଼ ଅବସ୍ଥା 
ଅନୁଭବ ହେବ। 

'ସଵିସର୍କଳୁସନ୍ୟାସୀ--- ଆମ ମନରେ ଅନେକ ପୁରଣ 
ଆସେ। ସେଥୁମଧ୍ୟରୁ ଯେଉଁ ଯ୍ଭୁରଣରେ ସୁଖ ମିଳେ, ତାକୁ 
ନେଇ ବିଗ୍ଵର ଜାତ ହୁଏ ଯେ, 'ମୋତେ ଏହା ମିଳିଲେ, ମୁଁ 
ଅତି ସୁଖୀ ହୋଇଯିବି ।' ୟଭୁୁରଣରେ ଏହି ପ୍ରକାର ଲିପ୍ତଭାବ 
ହେବା ଯୋଗୁଁ ସେହି ପ୍ଫୁରଣକୁ “ସର୍କବଳ୍ପ” କୁହାଯାଏ | ସେହି 
ସଙ୍କଳୁ ହିଁ ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା କାରଣରୁ ସୁଖଦାୟୀ 
ଓ ଦୁଃଖଦାୟୀ ହୁଏ। ସୁଖଦାୟୀ ସର୍ଚ୍ଚଳ୍ପ ଯେପରି ଲିପ୍ତ 
(ରାଗ-ଦେଷ) କରାଏ, ସେହିପରି ଦୁଃଖଦାୟୀ ସର୍କଳୁ ମଧ୍ୟ 
ଲିପ୍ତ କରାଏ । ସୁତାରାଂ ଦୁଇଟିଯାକ ସଙ୍କଳ୍ପ ବନ୍ଧନକାରକ । 
ସେଥୂରୁ କେବଳ କ୍ଷତି ଛଡ଼ା କିଛି ଲାଭ ମିଳେ ନାହିଁ 
କାରଣ ସଙ୍କବଳ ସ୍ଵରୂପ ବୋଧ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ, ଅନ୍ୟମାନର୍ଦୀ 
ସେବା କରିବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ, ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ପ୍ରେମ 
ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ, ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ମନ ଲାଗିବାକୁ 
ଦିଏ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜର ନିକଟସ୍ଥ ଆମ୍ପୀୟସ୍ଵଜନର୍କ୍ ମନୋନୁକୂଳ 
ହେବାକୁ ମଧ୍ଯ ଦିଏ ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜର 
ସଙ୍କଳ୍ପ ରଖିଲେ ଆପଣାର କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ଜଗତର 
କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ, କୁଟୁମ୍ବଜନକ୍କର ସେବା ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସ୍ବରୂପବୋଧ ମଧ୍ଯ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହାଦ଼ାରା କେବଳ କ୍ଷତି ହିଁ ହୁଏ। ଏହାକୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବରେ ବୁଝି ସାଧକ ସମସ୍ତ ସର୍କ୍ତଳ୍ପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ତାଂବାସ୍ତବ ସ୍ଥିତିକୁ ଗ୍ବଲିଯିବା ଉଚିତ। 

ମନୋଗତ ସ୍ତୂରଣ ଯଦି ସରଙ୍ଲକ୍ମଳ୍ୂରୂପ ଧାରଣ ନ 
କରେ, ତେବେ ସେହି ସ୍ତୁରଣ ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
କେବଳ ସ୍ତୁରଣ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯର ସେତେ କ୍ଷତି ହୁଏ 
ନାହିଁ କି ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସମୟ ବ୍ଯର୍ଥ ଗ୍ବଲିଯାଏ; 
ତେଣୁ ସେହି ପ୍ତୁରଣ ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଜ୍ଯ। ମାତ୍ର ସଙ୍କଳ୍ପ ତ୍ଯାଗ 
ତ ସାଧକ ପାଇଁ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ; କାରଣ ସକ୍କୀଳ୍ପ 
ତ୍ଯାଗ ବିନା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ମନକଥା ନ ଛାଡ଼ିଲେ ସାଧକ 
ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଯୋଗାରୂଢ଼ ନ 
ହେଲେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ, କୃତକୃତ୍ୟତା ମିଳେ 
ନାହିଁ, ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ସାର୍ଥକ ହୁଏ ନାହିଁ, ଭଗବାନଙ୍ଗୀ ପ୍ରତି 
ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୂଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା ପୂର୍ଣୂରୂପେ ଦୁଃଖ ନାଶ 
ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଦିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ବ୍ଯତିରେକ ରୀତିରେ 
କହିଥ୍ଲେ ଯେ, ସର୍ଗଳ୍ପ ତ୍ଯାଗ ନ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
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± ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ | ରହୁ; ସେଥୂରେ ରାଗ ବା ଦେଷ ନ କରୁ । 


ଏଠାରେ ଅନୁୟରୀତିରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସର୍କଳୁ ପରିତ୍ଯାଗ 
କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ। ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ସାଧକ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସଙ୍କଳ୍ପ ରଖିବା ଅନୁଚିତ । 

ସଙ୍କଳ୍ପ ତ୍ୟାଗର ଉପାୟ-- (୧) ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ଚ ନିଜ 
ପକ୍ଷରୁ ଆମର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଆମକୁ ଅନ୍ତୈମ ଜନ୍ମ (ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମ୍‌) 
ଦେଇଛନ୍ି। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମର ଏହି ଅମୂଲ୍ୟ ମୁକ୍ତିଦାୟକ 
ସମୟକୁ ନିରଥିକ ସଙ୍କଳ୍ପରେ ଅପବ୍ଯୟ କରିବା 
ଆମପକ୍ଷେ ଅନୁଚିତ-¬ଏପରି ବିଗ୍ଵର କରି ସକଲ୍କଳୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ଦୂର କରିଦିଅନ୍ତୁ 

(୨) କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ନିଜ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
କରିବା ଉଚିତ। ବର୍ତ୍ତମାନ ସହିତ କର୍ତ୍ତବ୍ଯର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି, ଭୂତ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ ସହିତ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ସଙ୍କଳ୍ପ- 
ବିକଳ୍ପ ଭୂତକାଳ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ କାଳର ହୁଏ, ବର୍ତମାନ 
କାଳର ନୂହେଁ। ତେଣୁ ସାଧକ ନିଜ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରି 
ଭୂତ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ କାଳର ସଙ୍କଳୂ-ବିକଳ୍ପରେ ଜଡ଼ିତ 
ହେବା ପରିବର୍ତେ ଆସକ୍ତିରହିତ ହୋଇ କର୍ତ୍ବ୍ଯ-କର୍ମରେ 
ଲାଗି ରହିବା ଉଚିତ (ଗୀତା ୩। ୧୯”) । 

(୩) ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସାଧକ ଦୃଢ଼ ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ 
ଯେ ବସ୍ତୁତଃ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରରର୍ଚ୍ଚର ସତ୍ତା ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ସର୍କଳ୍ପର ଓ ସଂସାରର କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ। ତେଣୁ 
କୌଣସି ସଙ୍କଳ୍ପ ଜାତ ହେଲେ ସେ ସେଥୂରୁ ଉଦାସୀନ 


(୪) ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସାଧକ ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ମନରେ ଯେତେ ବି ସଙ୍କଳ୍ ଆସୁଛି, ତାହା ପ୍ରାୟ ଭୃତକାଳର 
ସଙ୍କଳ୍ପ, ଯାହା କି ଏବେ ନାହିଁ ଅଥବା ଭବିଷ୍ୟତକାଳର 
ସଙ୍କୂଳ୍ୁଳ ଯାହା କି ଆଗତ ଭବିଷ୍ଯତରେ ଘଟିବ ଅଥାତ୍‌ 
ତାହା ଏବେ ନାହିଁ। ଅତଏବ ଯାହା ଏବେ ନାହିଁ, ସେହି 
ଚିନ୍ତନରେ ସମୟ ନଷ୍ଟ କରିବା, ଅଥଚ ଯେଉଁ ଭଗବାନ 
ଏବେ ଅଛନ୍ତି, ନିଜଠାରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ଯିଏ ଆପଣାର, ତାର୍ଚ୍ବ 
ଚିନ୍ତନ କରିବା ନାହିଁ -ଏହା କେତେ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌! ଏପରି 
ବିଗ୍ଵର କରି ସଙ୍କଳ୍ପ ତ୍ଯାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ । 

'ଯୋଗାରୂ ଢସ୍ତଦୋଚ୍ୟତେ'-- ସିଵି ଓ ଅସିଵିରେ ସମ 
ରହିବାର ନାମ 'ଯୋଗ'” (ଗୀତା ୨ | ୪୮) | ଏହି ଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସମତାରେ ଆରୂଢ଼ ହେବା ବା ସ୍ଥିତ ହେବା ହିଁ ଯୋଗାରୂଢ଼ 
ହେବା। ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେଲେ ପରମୀାମୂପ୍ରାପ୍ରି ହୁଏ। 

ଦିତୀୟ ଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୁଲେ ଯେ, ସର୍ଜୀଳୁ 
ତ୍ଯାଗ ନ କଲେ କୌଣସି ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ପୂର୍ଷିରୂପେ ସର୍କ୍ଳୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ, 
ସେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ। ଏଥୁୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଗରେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଅବଶ୍ଯ 
ବର୍ତମାନ କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରକରଣ ଗ୍ବଲିଛି, ତଥାପି ପୂର୍ଶିରୂପେ 
ସଙ୍କଳ୍ପ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ଅବସ୍ପାରେ ସମସ୍ତେ 
ଏକ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୫ | ୫) | 


ମଂଜିଣିଙ୍କ ଜ/ଚ-ଯୋଗାରୂଢ଼ ମନୁଷ୍ଯକ୍କର ପରିଚୟ ପାଇଁ ଏଠାରେ ତିନୋଟି କଥା କୁହାଯାଇଛି--(୧) ପଦାର୍ଥ- 


ଗୁଡ଼ିକରେ (ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିମାନର୍ଦ୍ନ ପ୍ରତିଃ ଆସକ୍ତି ନ ହେବା, ( ୨) କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ ଆସକି ନ ହେବା ଏବଂ (୩) ସମସ୍ତ ସକାଳୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୋନୁକୂଳ ଇଚ୍ଜା ତ୍ୟାଗ କରିବା । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କର ଭୋଗରେ ଓ କ୍ରିୟାରେ ଆସକ୍ତି ନ ହେବା ଉଚିତ 
ଏବଂ ଅନ୍ତରରେ ଏପରି ଆଗ୍ରହ ମଧ୍ୟ ନ ରହିବା ଉଚିତ ଯେ ଏପରି ହେଉ ଓ ଏପରି ନ ହେଉ । ଯାହାଙ୍କର ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ନାହିଁ କି ପଦାର୍ଥର ଅଭାବ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ନାହିଁ; କ୍ରିୟା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ନାହିଁ କି କ୍ରିୟାର ଅଭାବ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ କୌଣସି 
ସର୍ବ୍ବଳୁ ନାହିଁ, ସେ “'ଯୋଗାରୂଢ” ଅଟନ୍ତି | ସାରାଂଶ ହେଲା, ପଦାର୍ଥ ମିଳୁ ବାନ ମିଳୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ମିଳନ୍ତୁ ବା ନ ମିଳନ୍ତୁ, କ୍ରିୟା ହେଉ 
ବା ନ ହେଉ, ସେଥୁପ୍ରତି କୌଣସି ଇଢ଼ା ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୩ | ୧୮) | 

ସାଧକ ବିଗ୍ରର କରିବା ଉଚିତ ଯେ, ଏପରି କେଉଁ ବସ୍ତୁ ଅଛି, ଯାହା ସର୍ବଦା ଆମ ପାଖରେ ରହିବ ଏବଂ ଆମେ 
ସର୍ବଦା ତା' ପାଖରେ ରହିବୂମ ଏପରି କେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ଅଛନ୍ତି, ଯେ ସର୍ବଦା ଆମ ସାଥୂରେ ରହିବେ ଏବଂ ଆମେ ସର୍ବଦା 
ତାଙ୍କର ସାଥ୍ୂରେ ରହିବୁ ଏପରି କେଉଁ କ୍ରିୟା ଅଛି, ଯାହା ଆମେ ସର୍ବଦା କରୁଥୂବୁ ଏବଂ ଯାହା ସର୍ବଦା ଆମ ଦ୍ବାରା 
ହେଉଥୂବ। ଆମ ସାଥୂରେ ସର୍ବଦା କୌଣସି ବସ୍ତୁ ରହିବ ନାହିଁ, କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ରହିବେ ନାହିଁ କିମ୍ବା କୌଣସି କ୍ରିୟା 
ମଧ୍ଯ ରହିବ ନାହିଁ। ଦିନେ ଆମକୁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାଠାରୁ ଅବଶ୍ଯ ବିବ୍ଯୁତ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଯଦି ଆମେ 
ବର୍ତମାନ ସେମାନଙ୍କ ଠାରୁ ବିୟୋଗ ସ୍ଵୀକାର କରିନେବା ଓ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯିବା, ତେବେ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାର ସଂଯୋଗ ତ ଅନିତ୍ୟ କିନ୍ଗୁ ବିୟୋଗ ନିତ୍ଯ। ନିତ୍ଯକୁ ସ୍ବୀକାର କଲେ 
ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ଓ କୌଣସି ଅଭାବ ରହେ ନାହିଁ। 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କ ଭୋଗରେ ଓ କର୍ମରେ ଆସକ୍ତି ନ ହେବାର ଅର୍ଥ--କାମନାରହିତ ଓ କର୍ତ୍ତୃତୃରହିତ ହେବା। 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍କ୍ର ଭୋଗରେ ଓ ପଦାର୍ଥରେ ଆସକ୍ତି ନ ହେଲେ ସାଧକ କାମନାରହିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ କ୍ରିୟାରେ ଆସକ୍ତି 
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ନ ହେଲେ କର୍ତ୍ତୃତୃରହିତ ହୋଇଯାଏ। କାମନାରହିତ ଓ କର୍ତ୍ତତୂରହିତ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ବତଃ ସ୍ଥିତି ହୁଏ। 
ବାସ୍ତବରେ ସିତି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସ୍ରିତି ଆଗରୁ ରହିଥାଏ; ମାତ୍ର କାମନାରହିତ ଓ କର୍ତ୍ତୃତ୍ବରହିତ ହୋଇ ନ ଥୂବାରୁ 
ତାହା ଅନୂଭବ ହେଉ ନଥାଏ। କାମନା ଓ କର୍ତ୍ତୃତ୍ତର ଅଭାବ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ଥିତି ଅନୂଭୂତ ହୁଏ । 

ଯେପରି ଲେଖିଲାବେଳେ ଲେଖନୀ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଏ ଏବଂ ଲେଖନ କାର୍ଯ୍ୟ ସରିଗଲେ ଲେଖନୀକୁ ଯଥାବତ୍‌ 
ରଖିଦିଆଯାଏ, ସେହିପରି ସାଧକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମୟରେ ଶରୀରକୁ ବ୍ୟବହାର କରୁ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ପୂଶ୍ଶି ହୋଇଗଲେ ତାହାକୁ 
ଯଥାବତ୍‌ ରଖିଦେଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରୁ ଅସଙ୍ଗ ହୋଇଯାଉ; ତେବେଯାଇ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାର ସମାପ୍ରିରେ ତା'ର ଯୋଗ(ସମତା) ରେ 
ସିତି ହେବ । ଯଦି କ୍ରିୟାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରିନ୍ନ ହେବ}, ତେବେ ସେ ଯୋଗାରୂଢ ହୋଇଯିବ । 

କ୍ରିୟା (ଭୋଗ) ଓ ପଦାର୍ଥଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରର ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ପତନ ହୁଏ (ଗୀତା ୨ । ୪ ୪) । ସେଥ୍ୂପାଇଁ କ୍ରିୟାରେ 
ଆସକ୍ତି ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ କି ଫଳରେ ମଧ୍ଯ ଆସକ୍ତି ହେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ (ଗୀତା ୨ ।୪୭; ୫ | ୧୨) | 
ସଙ୍କଳ୍ପଜନିତ ସୁଖର ଉପଭୋଗ ନ ହେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସକ୍କଳ୍ପପୂର୍ତିର ସୁଖ ଉପଭୋଗ ନ କରିବା ଉଚିତ । 
ନିଜର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସଙ୍କଳ୍ପ ନ ହେବା ବିଧେୟ; କାରଣ ମୁକ୍ତିର ସର୍ବ୍ଦଳ୍ରୁ ବନ୍ଧନର ସତ୍ତା ଦୃଢ଼ ହୁଏ । ସୁତରାଂ 
କୌଣସି ସଙ୍କଳ୍ପ ନ ରଖି ଉଦାସୀନ ରହିବା ବାଞ୍ଚୁନୀୟ । 

== × = = 

ସଂ୍ଧ- ପୁର୍ବନଛଞ!ନନେ ଜଳବ/ନ ଠଘୋରାରୁନ ନକୁଷନ/ରକଳ ଲକ  ଳହିବ/ ଯଣନଳଂ ସଳା ଯକ/” ୬ ତକ/' ଘଜନକେ ପୋରାନୁତ 
6 ଜଳେ ଥର୍ଥଚୁ ଳିଳନ ଜାଳ କଳିବାଳେ ନନୁଷୟ ସତନ୍ତୁ ବଳି ଳନିଲେ / ଏହି 6ହୋୋଳନେ ଜଲବନ ଡ6୫(/ଜଳ ନନୁଷ୨/ କୁ ନିଳନ 
ଜଣା କଳିବ/ ଫୀଇଁ ଯେଳଣୀା ଦେଉଛି / 


ଉଦ୍ଧରେ ଦାମ୍ପୁନାମ୍ବାନଂ ନାମ୍ବାନମବସାଦୟେତ୍୍‌ । 
ଆମ୍ବେବ ହ୍ଯାମ୍ପୂନୋ ବନ୍ଧୁରାମ୍ବରେବ ରିପୁରାମ୍ପୂନଃ ॥ ୫ ॥ 


ଅଁଳଣଯୟରଆମ୍ବନାଚିନିଜ ଦାରା: ଆମ୍ମାନମ୍‌ଚନିଜରର ଉଦ୍ଧରେତ୍‌ ଚ ଉଦ୍ଧାର କର; ଆତ୍ମାନମ୍‌ଚନିଜର; ନ, 
ଅବସାଦୟେତ୍-ିପତନ କର ନାହିଁ; ହି-ିକାରଣ; ଆମ୍ବାଦିନିଜେ; ଏବ ହିଁ; ଆମୂନଃ=ନିଜର,; ବନ୍ଧୁଃ=ମିତ୍ର (ଏବଂ) ଆମ୍ବ, 


ଏବ୮ନିଜେ ହିଁ; ଆମ୍ପୂନଃ¬ନିଜର; ରିପୁଃ¬ଶତରୁ। 


ନିଜେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କର, ନିଜର ପତନ କର ନାହିଁ; କାରଣ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର ମିତ୍ର ଏବଂ ନିଜେ 


ହିଁ ନିଜର ଶତୂ। 

କ#%/ ଉଦରେ ଦାମୁନାମ଼ାନମ୍‌' _ ନିଜେ ନିଜର 
ଉଦ୍ଧାର କର'--ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦି, ପ୍ରାଣ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ନିଜକୁ ଉର୍ତ୍ବକୁ ନିଅନ୍ତୁ। ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରେ ଯେଉଁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ 'ମୁଁ'ଂଭାବ ଦେଖାଯାଉଛି, ସେଥୁରୁ 
ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଉର୍ତ୍ଚିକୁ ନିଅନ୍ତୁ। ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ଓ 
ମୁଁଂଭାବ ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ନୁହେଁ। 
ଯାହା ନିଜର ସ୍ବରୂପ ନୂହେଁ, ସେଥୂରୁ ନିଜକୁ ଉର୍ତ୍ବକୁ 
ନେଇଯାଆନ୍ତୁ । 

ପରମାମ୍ଦାର୍କ ସହିତ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 'ମୁଁ"ଭାବ ପ୍ରଭୂତିର ଏଁକ୍ଯ ବିଦ୍ୟମାନ | ନିଜର 
ଉଦ୍ଧାର କରିବାରେ, ନିଜକୁ ଉର୍ତ୍ବୁକୁ ନେବାରେ ସ୍ଵୟଂ ଯଦି 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିର ସହାୟତା ଲୋଡ଼ିବ, 
ଏଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରୟ ନେବ, ତବେ ଜଡ଼ତା ତ୍ୟାଗ ହେବ କିପରି? 
କାରଣ ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା, ତାହାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅନୁଭବ କରିବା ଏବଂ ତାହାର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ହିଁ ବନ୍ଧନର ମୂଳ 


କାରଣ । ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରରା ନିଜର, ଯେ ନିଜଠାରେ ଅଛନ୍ି, 
ଏବେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହିଠାରେ ଅଛନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ; କାରଣ 
ଅସତ୍‌ ସହାୟତାରେ ସତ୍‌ଗ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଅସତ୍‌ 
ତ୍ୟାଗ କଲେ ହିଁ ସତ୍‌ର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । 

ଆଲୋଚ୍ୟ ପଦର ଦ୍ରିତୀୟ ଭାବ-ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା ଓ ସଙ୍କଳୁରେ ଆସକ୍ତ 
ଓ ଜଡ଼ିତ ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ, ସେ ସବୁରୁ ନିଜକୁ ଉର୍ତ୍ବକୁ ନିଅନ୍ତୁ । 
ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା ଓ ସଙ୍ଗୂଳ୍ଧର ଆରମ୍ଭ ତଥା ଅନ୍ତ ବିଷୟରେ 
ସମସ୍ତର୍ଦ୍ତର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ଅଛି। ସେ ସବୁର ସଂଯୋଗ 
ଓ ବିଯୋଗ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ନିଜର (ସ୍ଵୟଂର) ଅଭାବ ଓ ପରିବର୍ତନ 
କେବେ କାହାକୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ସ୍ଵୟଂ ସର୍ବଦା ଏକରୂପେ 
ରହେ । ଅତଏବ ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ଆବଦ୍ଧ ନ ହେବା, ସେ ସବୁର ଅଧୀନ ନ ହେବା, ସେଥୁରୁ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ହିଁ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବା। 
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ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ଏପରି ଏକ ବିଗ୍ବରଶକ୍ତି ଅଛି, 
ଯାହାକୁ କାମରେ ଲଗାଇ ସେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି 
ପାରିବ। “ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ” ସାଧକ ସେହି ବିଗ୍ବରଶକ୍ତି ଦାରା 
ଜଡ଼ ଓ ଚେତନକୁ ପ୍ଥକ୍‌ କରି ଚେତନ (ନିଜ ସ୍ଵରୂପ) ରେ 
ସ୍ତରିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଜଡ଼ (ଶରୀର ଓ ସଂସାର) ଠାରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରେ। “ଭକ୍ତିଯୋଗୀ” ସାଧକ ସେହି 
ବିଗ୍ବରଶକ୍ତି ଦାରା ଂମୁଁ ଭଗବାନକ୍କର ଓ ଭଗବାନ ମୋର” 
ଏହିପରି ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା ସ୍ତାପନ 
କରି ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରେ। “କର୍ମଯୋଗୀ” ସାଧକ ସେହି 
ବିଗ୍ବରଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଇତ୍ଯାଦି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରି ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର 
ବିଗ୍ବର ଶକ୍ତିକୁ ଉପଯୋଗ କରି ଯେ କୌଣସି ଯୋଗମାର୍ଟ 
ଦାରା ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରି ପାରିବ। 


ଉଦ୍ଧାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ, “ମୁଁ ଶରୀର ନୁହେଁ; କାରଣ 
ଶରୀର ବଦଳିଯାଉଛି ଏବଂ ମୁଁ ଯେପରି ଥୂଲି ସେପରି 
ଅଛି। ଏ ଶରୀର “ମୋର” ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ; କାରଣ ଶରୀର 
ଉପରେ ମୋର ପ୍ରଭୁତ ଚଳୁ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରକୁ ମୁଁ 
ଯେପରି ରଖିବାକୁ ଗ୍ବହୁଛି, ତାହା ସେପରି ରହିପାରୁ ନାହିଁ; 
ଯେତେ ଦିନ ରଖିବାକୁ ଗ୍ରହୁଛି, ସେତେଦିନ ରହୁ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଯେପରି ସବଳ କରିବାକୁ ଗ୍ରହ୍ୁଛି, ସେପରି ହୋଇପାରୁ 
ନାହିଁ। ଏହି ଶରୀର “ମୋ ପାଇଁ” ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ; କାରଣ ଯଦି 
ଶରୀର ମୋ ପାଇଁ ହୋଇଥାନ୍ତା, ଥରେ ଏହା ମିଳିଗଲା 
ପରେ ମୋର ଆଉ କୌଣସି ଇଚଢ଼ା ବାକି ରହି ନ ଥାନ୍ତା। 
ଦ଼ିତୀୟତଃ, ଏହା ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ମୁଁ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ | 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳର କାମରେ ଆସିବ 
କିପରିନ ଆସି ପାରିବ ନାହିଁ। ତୃତୀୟତଃ, ଯଦି ଏହା 
ମୋଂପାଇଁ ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ ମୋ ପାଖରେ ସର୍ବଦା 
ରହୁଥାନ୍ତାଃ କିନ୍ତୁ ଏହା ମୋ ପାଖରେ ରହୁ ନାହିଁ। ଏହି 
ଦୃଣ୍ଟରୁ ମୁଁ ଶରୀର ନୁହେଁ, ଶରୀର ମୋର ନୁହେଁ ଓ ମୋ 
ପାଇଁ ନୁହେଁ -ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ଉପରେ ମନୁଷ୍ୟ ଦୃଢ଼ 
ରହିଲେ, ସ୍ବତଃ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯିବ। 

ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଯେ, ଭଶ୍ଵର, ସବ୍|ଚମହାମ୍ବା, ଗୁରୁ, 
ଶାସ୍ତ୍ର.ଏମାନର୍କୀ ଦ୍ବାରା ତ ମନୂଷ୍ଯର୍ଚ୍ଗର ଉଦ୍ଧାର ହୁଏ, 
ତେବେ ନିଜେ ନିଜର ଉଦାର କରନ୍ତୁ ବୋଲି କାହିଁକି 
କୁହାଗଲାମ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଭଶ୍ଵର, ସବ୍ଚମହାତ୍ବା 
ପ୍ରଭୂତିଜ୍ଜ ପ୍ରତି ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେଲେ ଯାଇ ସେମାନେ 
ଉଦ୍ଧାର କରିବେ। ଆମକୁ ହିଁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ନିଜେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ କଲେ କ'ଣ ସେମାନେ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଆମର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦୃଢ଼ କରାଇ ପାରିବେ କରାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 
ଯଦି ଆମେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ କଲେ ମଧ୍ଯ ଭଶ୍ବର, ସବ୍ତମହାମ୍ରା 
ପ୍ରଭୂତି ତାର୍ନ୍ପ ନିଜ ପ୍ରତି ଆମର ଶ୍ରଦ୍ଧା କରାଇ ଉଦ୍ଧାର କରି 
ଦେଉଥାନ୍ତେ ତେବେ ଆମର କେବେଠୁଁ ଉଦ୍ଧାର ହୋଇ 
ସାରନ୍ତାଣି। ଆଜିଯାଏ ଭଗବାନକ୍କର ଅନେକ ଅବତାର 
ହୋଇସାରିଲାଣି, କେତେ ପ୍ରକାର ସବ୍ଚମହାମ୍ରରା, ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ 
ଓ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମୀ ହୋଇ ସାରିଲେଣି, କିନ୍ତୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମର ଉଦାର ହୋଇ ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି, ଆମେ 
ନିଜେ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା କରି ନାହେଁ, ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇ ନାହେଁ ଏବଂ ତାଙ୍ଚ୍ଚ କଥା ମାନି ନାହେଁ, ତେଣୁ 
ଆମର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ତାର୍ଚ୍ୀ 
ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା କରିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ତାର୍ଦ୍ୀ 
କଥା ମାନିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ଅତଏବ 
ସାଧକ ଶାସ୍ତ୍ର, ଭଗବାନ, ଗୁରୁ ପ୍ରଭୂତିର୍କୀ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ବିଶ୍ବାସ 
କରି ଏବଂ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ଜୀବନ ଗଠନ କରି 
ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବା ଉଚିତ । 

ଭଗବାନ, ସବ୍ରମହାମ୍ରା ପ୍ରଭୂତି ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆମର 
ଉଦ୍ଧାର ହୋଇ ନାହିଁ, ତେବେ ଏଥରେ ଉଦ୍ଧାର ସାମଗ୍ରୀ 
ଯେ ଅଭାବ ଅଛି ତାଂନୂହେଁ ଅଥବା ଆମେ ନିଜର 
ଉଦ୍ଧାର କରିବାରେ ଯେ ଅସମର୍ଥ ତାହା ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। 
ଆମେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ନାହେୈେଁ, 
ତେଣୁ ଏ ସମସ୍ତେ ମିଶି ମଧ୍ଯ ଆମର ଉଦ୍ଧାର କରିବାରେ 
ସକ୍ଷମ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି। ଯଦି ଆମେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର 
ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯିବା, ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯିବା, ତେବେ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ପରି ଜନ୍ମ ଏବଂ କଳିଯୁଗ ପରି ସୁଯୋଗ 
ପାଇ ଆମେ ବହୁବାର ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହୋଇ ପାରିବା! କିନ୍ତୁ ଆମେ ନିଜେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର 
କରିବାକୁ ଇଚ୍ରା କଲେ ଯାଇ ଏସବୁ ଫଳବତୀ ହେବ। 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ସ୍ବୟଂ ହିଁ ନିଜର ପତନ କରିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେ ନିଜେ ହି ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଧାରଣ କରିଛି, ସଂସାର 
ତାକୁ ଧାରଣ କରି ନାହିଁ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ସେ 
ବାଲ୍ଯାବସ୍ତାକୁ ଛାଡ଼ି ନାହିଁହଃ ବରଂ ତାହା ସ୍ବତଃ ଛାଡ଼ି 
ଗ୍ବଲିଗଲା। ପୁଣି ସେ ଯୁବାବସ୍ଥା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି 
କହିଲା ଯେ, ମୁଁ ଯୁବକ”, କିନ୍ତୁ ଯୁବାବସ୍ତା ସହିତ ମଧ୍ୟ 
ତାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିବ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ ଯଦି 
ନୂତନ ସମ୍ବନ୍ଧୀ ସ୍ଥାପନ ନ କରେ, ତେବେ ସ୍ବତଃ ବିଢ୍ିନ୍ନ 
ହେଉଥୁବା ପୁରାତନ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଦୂର ହୋଇଯିବ। 
ପୁରୁଣା ସମ୍ବନ୍ଧ ତ ରହୁ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସେ ନୂଆ ନୂଆ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ଗ୍ବଲୁଛି। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା 


ଶ୍ମୋକ ୫] 
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ଯେ, ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବା ଓ ନ କରିବାରେ ସ୍ବୟଂ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଓ 
ସମର୍ଥ। ସେ ଯଦି ନୂତନ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ ନ କରେ, 
ତେବେ ନିଜେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି ପାରିବ। 

ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ଯେଉଁ ସଂଯୋଗ (ସମ୍ବନ୍ଧ) 
ଅଛି, ତାହାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ସ୍ଵତଃ ବିୟୋଗ ହେଉଛି। ସେହି 
ସ୍ଵତଃ ବିୟୋଗକୁ ସଂଯୋଗ ଅବସ୍ପାରେ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଲେ 
ସେ ନିଜେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି ପାରିବ। 

“ନାମ୍ବାନମବସାଦୟେତ୍‌'-- ନିଜକୁ ପତନ ଆଡ଼କୁ 
ନିଅନ୍ତୁ ନାହିଁ ଏହାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ତା'ର ଦାସ ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ, ନିଜକୁ ତାହାର 
ଅଧୀନ ଭାବନ୍ତୁ ନାହିଁ, ନିଜ ପାଇଁ ତାହାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ଅନୂଭବ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଧରାଯାଉ କାହାକୁ ଧନ, ପଦ ବା 
ଅଧ୍ଧକାର ମିଳିଛି। ସେସବୁ ମିଳିବାରୁ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜକୁ ବଡ଼, 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ସ୍ଵତନ୍ସ୍ଵ ମନେକରେ। କିନ୍ତୁ ବିଗ୍ଵର କରି ଦେଖନ୍ତୁ, 
ସେ ନିଜେ ବଡ଼ ହେଲା କି ଧନ, ପଦ ଓ ଅଧୁକାର ବଡ଼ 
ହେଲେ ସେ ନିଜେ ଚେତନ ଓ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ହୋଇଥୂୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରାକୃତ ପଦାଥିର ପରାଧୀନ ହୋଇଯାଏ ଓ ନିଜର 
ପତନ କରେ। ବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ଯେ, ଏହି ପତନକୁ 
ସେ ନିଜର ଉତ୍‌ଥାନ ବୋଲି ଭାବେ ଏବଂ ତାହାର ଅଧୀନ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସ୍ବାଧୀନ ମନେକରେ! 

“ଆମ୍ବୈୈବ ହ୍ୟାମ୍ୂନୋ ବନ୍ଧୁଃ”୮--ସେ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର 
ବନ୍ଧୁ। ନିଜ ଛଡ଼ା ଆଉ କେହି ବନ୍ଧୁ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସ୍ବୟଂ 
ପାଇଁ କାହାରି ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ । ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ 
ତାକୁ କୌଣସି ଯୋଗ୍ଯତାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ; ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦିର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ ଏବଂ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିର ମଧ୍ୟ ପ୍ରୟୋଜନ 
ନାହିଁ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ତା'ର ସହାୟକ 


ନୁହେଁ କି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନୁହେଁ। ସେ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର 
କରି ପାରିବ, ତେଣୁ ସେ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର ବନ୍ଧୁ (ମିତ୍ର) । 

ଯେଉଁମାନେ ଆମର ସହାୟକ, ରକ୍ଷକ ଓ ଉଦ୍ଧାରକ, 
ସେମାନର୍କୀ ପ୍ରତି ଆମେ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ଭକ୍ତି ରଖିଲେ ଓ ସେମାନର୍କୀ 
କଥା ମାନିଲେ ହିଁ ସେମାନେ ଆମର ବନ୍ଧୁ ଓ ସହାୟକ 
ହୋଇ ପାରିବେ। ଏଣୁ ମୂଳତଃ ଆମେ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର 
ବନ୍ଧୁ କାହିଁକି ନା, ଆମେ ସ୍ବୀକାର ନ କଲେ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ ନ କଲେ, ସେମାନେ ଆମର ଉଦ୍ଧାର କରି 
ପାରିବେ ନାହିଁ--ଏହା ସୁନିଶ୍ଚିତ | 

“ଆମ୍ବରୈବ ରିପୁରାମ୍ବନଃଂ--- ସେ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର 
ଶତ୍ରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରେ 
ନାହିଁ, ସେ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର ଶତ୍ରୁ। ନିଜ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ 
କେହି ତାଂର ଶତ୍ରୁ ନୂହେଁ। ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ ତା'ର ଅପକାର 
କରିବାରେ ସମର୍ଥ ନୁହନ୍ତି। ଏହି ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି 
ଯେପରି ତା'ର ଅପକାର କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ଉପକାର ମଧ୍ୟ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସ୍ବୟଂ ଯେତେବେଳେ 
ଏହି ଶରୀରାଦିକୁ ନିଜର ବୋଲି ଭାବେ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର ଶତ୍ରୁ ହୋଇଯାଏ।। ତା ପର୍ଯ୍ଯ 
ହେଉଛି, ଏହି ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆମ୍ର୍ରୀୟତା 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ ନିଜ ସହିତ ନିଜର ଶତ୍ରୁତା କରିବା । 

ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଧିରେ ଦୁଇଥର ଏବଂ 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ତାସଘୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ନିଜେ ହିଁ 
ନିଜର ମିତ୍ର ଓ ଶତ୍ରୁତ ଅନ୍ୟ କେହି ମିତ୍ର ବା ଶତ୍ରୁ ହୋଇ 
ପାରେ ନାହିଁ କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ମାନିଲେ ସେ ନିଜେ 
ନିଜର ମିତ୍ର ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ବି ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଲେ ସେ ନିଜେ ନିଜର ଶତ୍ରୁ ହୁଏ। 


ଘଜିରିନ୍ତ ଜ/ଚ-ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ଓ ପତନରେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ହିଁ କାରଣ ହୁଏ, ଅନ୍ୟ କେହି ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଭଗବାନ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି ମାନେ ଆମ୍ଦୂକଲ୍ଯାଣର ସାମଗ୍ରୀ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣୂରୂପେ ଦେଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ ନିଜର 
କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ଅନ୍ଯର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ପତନ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯ କେହି କରେ ନାହିଁ। ଜୀବ ନିଜେ ହିଁ ଗୁଣସଙ୍ଗଂ 
କରି ଜନ୍ମମରଣରେ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | 

ଗୁରୁ, ସନ୍ତ ଓ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ସେତେବେଳେ ଯାଇ ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି, ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ ସେମାନବ୍ଦୀ 
ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ କରେ, ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ବୀକାର କରେ, ସେମାନର୍ଚ୍ଚୀ ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ, ସେମାନଙ୍କର ଶରଣାଗତ 
ହୁଏ ଓ ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରେ। ମନୁଷ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର ନ କଲେ ସେମାନେ ଉଦ୍ଧାର କରିବେ କିପରି ଆଦୌ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ନିଜେ ଶିଷ୍ଯ ନ ହେଲେ ଗୁରୁ କ'ଣ କରିବେ/? ଅନ୍ୟ କେହି ଖାଦ୍ଯ ଦେଇଦେବ ସିନା, କିନ୍ତୁ ଭୋକ 
ତ ନିଜକୁ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ। ନିଜକୁ ଭୋକ ଲାଗୁ ନ ଥୂଲେ ଅନ୍ଯମାନେ ଦେଇଥୁବା ଖାଦ୍ଯର କି ପ୍ରୟୋଜନ? 
ସେହିପରି ନିଜର ଉକ୍ତଣ୍ଠା ନ ଥୁଲେ ଗୁରୁ ଓ ସବ୍ତମହାମ୍ପାଚ୍ଚର ଉପଦେଶ କେଉଁ କାମରେ ଆସିବ? 


446 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


କୌଣସି ସମୟରେ ସଂସାରରେ ଗୁରୁ, ସବ୍ତ ଓ ଭଗବାନର୍ସୀର ଅଭାବ ନାହିଁ। ଅନେକ ବଡ଼ ବଡ଼ ସବ୍ତ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ଗୁରୁ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନ ଅନେକ ଅବତାର ଧାରଣ କରି ସାରିଛନ୍ତି, ଅଥଚ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମର 
ଉଦ୍ଧାର ହୋଇ ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ ଆମେ ସେମାନଙ୍ଗୀ ସ୍ଵୀକାର କରି ନାହେଁ। ସୁତରାଂ ଆମ ନିଜର 
ଉଦ୍ଧାର ଓ ପତନରେ ଆମେ ନିଜେ ହିଁ କାରଣ। ଯେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍ଗୁ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ଓ ପତନର କାରଣ ମନେକରେ, 
ତାହାର କେବେ ଉଦ୍ଧାର ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ, ଗୁରୁ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ, ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ ଏବଂ 
ନିଜଠାରେ ଯୋଗ୍ୟତା, ସାମର୍ଥ୍ୟ ମଧ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ। କେବଳ ନାଶବାନ୍‌ ସୁଖର ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସେମାନଗ୍ରୀ 
ପ୍ରାକଟ୍ୟରେ ବାଧା ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି। ନାଶବାନ୍‌୍‌ ସୁଖର ଆସକ୍ତି ଦୂର କରିବାର ଦାୟିତ଼ ସାଧକ ଉପରେ ନ୍ଧସ୍ତ: କାରଣ 
ସେ ନିଜେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଛି। 

ଗୁରୁ ହେବା ବା ଗୁରୁ କରିବା ଗୀତାର ସିଵାନ୍ତ ନୁହେଁ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର ଗୁରୁ। ତେଣୁ ଉପଦେଶ ନିଜକୁ 
ଦେବା ଉଚିତ। ଯଦି ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ପା (ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌,, ତେବେ ଅନ୍ଯ କେହି ଗୁରୁ କିପରି ହେବ ଏବଂ 
ଉପଦେଶ କିଏ କାହାକୁ ଦେବ? ଅତଏବ ୧ଉଦ୍ଧରେଦାମ୍ବନାମ୍ବାନମ୍‌”ର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅନ୍ଯଠାରେ ନ୍ଯୂନତା ନ 
ଦେଖି ନିଜର ନ୍ଯୁନତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତୁ ଏବଂ ତାହାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ କରନ୍ତୁ ତଥା ନିଜକୁ ହିଁ ଉପଦେଶ 


ଦିଅନ୍ତୁ। ନିଜେ ନିଜର ଗୁରୁ ହୁଅନ୍ତୁ, ନିଜେ ନିଜର ନେତା ହୁଅନ୍ତୁ ଏବଂ ନିଜେ ନିଜର ଶାସକ ହୁଅନ୍ତୁ । 
=== 7#୮ ସ7୍ଂଂ୭ 
ସୟ ପୁର୍ବ୍ଷ୍ରୋଳନଳେ ଜଗଲବଦନ କହିଲେ ଫେ ଲିନେ ନିଁ କିଳଜ ନିତ୍ର 6 କିଳେ ନିଁ ନିଳନ ଶୁ / ଅତଃ କିନଳେ ନିପନି 
ନିଳନ ନିତ୍ର ୨ ଶଚୁ ହୁଏ ଏହି ନ୍ୋଳନେ ଯାକ ଜନ 6ଦଛଳି ଥର୍ଥାଚ଼ ଏହି ନ୍ଜୌଳକେ ପୂର୍ବଜ୍ମ୍ରୋଳନ ନଣକାର୍ଵନ ବୟନ 


କ୍ରୁଛଛି / 
ବନ୍ଧୁରାମ୍ବରାମ୍ୂୂନସ୍ତସ୍ୟ 


ଯେନାମ୍ବ୍ବେବାମ୍ବନା 


ଜିତଃ | 


ଅନାମ୍ପନସ୍ତୁ ଶତ୍ପତ଼େ ବତ୍ତୈତାମ୍ଫୈବ ଶତ୍ଦୁବତ୍ବ॥ ୬॥ 
ଅନୟ ଯେନ = ଯେ; ଆମୁନା=ନିଜ ଦାରା; ଆମ୍ବା-ନିଜ ଉପରେ; ଜିତଃ=ବିଜୟ ପରାପୁ କରିଛି; ତସ୍ଯ=ତା' ପାଇଁ 


(ସେ); ଆମା, ଏବ ନିଜେ ହିଁ; ଆମ୍ମନଃ ନିଜର, ବନ୍ଧୁଃ= ମିତ୍ର; 
ସେପରି ଅନାମ୍ରାର; ଆମ୍ପା, ଏବଆମ୍ବା ହି 


ତ୍ର: ତୃବଏବଂ; ଅନାମୁନଃ- ଯେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଜୟ କରି ନାହିଁ, 


; ଶତୃତେ=ଶତୃତାରେ; ଶତୃବତ୍‌=ଶତୃପରି; ବଭୈତ-= ବ୍ୟବହାର କରେ | 


ଯେ ନିଜେ ନିଜକୁ ରୀ କରିଛି, ସେ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର ବନ୍ଧୁ ଏବ ଯେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଜୟ କରି ନାହିଁ, 


ସେପରି ଅନାମ୍ବାର ଆମ୍ମା ହିଁ 


ଚୟ ବନ୍ଧୁରାମ୍ବାମୂୂନସ୍ତସ୍ୟ ଯେନାନ୍ବ୍ବୈ ବାମ୍ବନା 
ଜିତଃ'-- ନିଜଠାରେ ନିଜର ସତ୍ତା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ସତ୍ତା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯେ ନିଜଠାରେ ନିଜ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
କାହାର (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଵି ଇତ୍ୟାଦିର) କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ କରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣରୂପେ 
ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ୟାଗ କରି ନିଜର ସମ ସ୍ଵରୂପରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଇଛି, ସେ ନିଜକୁ ଜୟ କରି ସାରିଛି। 

ସେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲା ବୋଲି 
କିପରି ଜାଣିବା୮--ତାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ସମତାରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଯିବ; କାହିଁକି ନା, ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛି ନିର୍ଦାଷ ଓ ସମ। 
ସେହି ବ୍ରହ୍ମର ନିର୍ଦୋଷତା ଓ ସମତା ତାଂ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଆସିଯାଏ। ସେଥୂରୁ ସେ ବ୍ରହ୍ମରେ ସିତ ବୋଲି ଜଣାପଡ଼େ 
(ଗୀତା ୫।୧୯)। ତାହ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବ୍ରହ୍ମରେ ସ୍ରିତ 


ହିଁ ଶତ୍ରୁତାରେ ଶତ୍ରୂପରି ବ୍ୟବହାର କରେ । 


ହୋଇଥୂୁବାରୁ ହିଁ ସେ ନିଜେ ନିଜ ଉପରେ ବିଜୟୀ 
ହେଲା। ବାସ୍ତବରେ ବ୍ରହ୍ମରେ ତ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ସ୍ଥିତି 
ଥୂଲା, କେବଳ ମନ, ବୂଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦିକୁ ନିଜର ମାନି 
ଥୂବାରୁ ସେହି ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ ହେଉ ନ ଥୂଲା। 
ସଂସାରରେ ଅନ୍ୟଯମାନର୍କର ସହାୟତା ବିନା କେହି 
କାହା ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନର୍ଗ୍ଗର 
ସହାୟତା ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅର୍ଥ ସ୍ବୟଂକୁ ପରାଜିତ କରିବା। 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟୁରୁ କେହି ନିଜେ ପ୍ରଥମେ ପରାଜିତ ହୋଇ ତା'ପରେ 
ଅନ୍ଯ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୁଏ। ଧରାଯାଉ କେହି ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର 
ଦ୍ବାରା ଅନ୍ୟକୁ ପରାଜିତ କଲା; ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ, ସେ 
ଅନ୍ଯକୁ ପରାଜିତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରର 
ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୂଭବ କଲା; ସୁତରାଂ ନିଜେ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର 
ନିକଟରେ ପରାଜିତ ହେଲା। କେହି ଯଦି ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବୁଦି 


ଶ୍ଳୋକ ୬] 


ଦ୍ବାରା ଶାସ୍ତ୍ରାର୍ଥ ନିର୍ଷିୟ କରି ଅନ୍ୟ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୁଏ, 
ତେବେ ସେ ନିଜେ ପ୍ରଥମେ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବୁଦି ନିକଟରେ 
ପରାଜିତ ହୁଏ ଏବଂ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ ମଧ୍ଯ। ତାହୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, କୌଣସି ଉପାୟରେ ବି ଯେ ଯାହା ଉପରେ ବିଜୟୀ 
ହୁଏ, ସେ ନିଜକୁ ହିଁ ପରାଜିତ କରେ। ସ୍ବୟଂ ପରାଜିତ ନ 
ହେଲେ ଅନ୍ୟ ଉପରେ କେବେ କେହି ବିଜୟୀ ହୋଇପାରେ 
ନାହି--ଏହା ଅକାଟ୍ଯ ନିୟମ। ଅତଃ ଯେ ନିଜ ପାଇଁ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର କିଞ୍ଚିଚ୍ସପାତ୍ର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁଭବ କରେ 
ନାହିଁ, ସେ ହିଁ ନିଜ ଦାରା ନିଜ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୁଏ ଏବଂ 
ସେ ହି ନିଜର ବନ୍ଦୁ। 

“ଅନାତ୍ମନସ୍ତୁ ଶତ୍ରୁତ଼େ ବତ୍ତୈତାମ୍ପୈ ବ ଶତ୍ରୁବତଵ'-- 
ଯେ ନିଜ ପାଇଁ ନିଜ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟର ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ 
କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ଧନ, ବୈଭବ, 
ରାଜ୍ୟ, ଜମିବାଡ଼ି, ଘର, ପଦ, ଅଧୁକାର ପ୍ରଭୂତିକୁ ଆବଶ୍ଯକ 
ମନେକରେ, ସେ ହେଉଛି ଅଅନାମ୍ବା' | ଯାହା ନିଜର ସ୍ବରୂପ 
ନୁହେଁ ବା ଆମ୍ରରା ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ସେ ନିଜ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ଓ ସହାୟକ ମନେକରେ ତଥା ତାହାକୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ 
ବୋଲି ଭାବେ। ଏହିପରି ଯେଉଁ ଅନାମ୍ରରା କୌଣସି ପ୍ରାକୃତ 
ପଦାଥକୁ ନିଜର ମନେକରେ, ସେ ନିଜେ ହିଁ ନିଜ ସହିତ 
ଶତ୍ରୂଭଳି ବ୍ଯବହାର କରେ। ଯଦ୍ୟପି ସେ ଭାବୁଥାଏ ଯେ 
ମନ, ବୂଦି ଇତ୍ଯାଦିକୁ ନିଜର ମନେକରି ସେ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଉପରେ ନିଜର ଅଆଧୁୂପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର କଲା ଓ ବିଜୟୀ ହେଲା, 
ତଥାପି ପ୍ରକୃତରେ ଏସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମାନିବାରୁ) ସେ 
ନିଜେ ହିଁ ପରାଜିତ ହେଲା। ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ଯମାନର୍ଦ 
ନିକଟରେ ପରାଜିତ ହୋଇ ନିଜକୁ ବିଜୟୀ ମନେ କରିବା 
ହିଁ ନିଜ ସହିତ ଶତ୍ରୂପରି ବ୍ଯବହାର କରିବା । 

“ଶତୂୂଡ଼େଂ କହିବାର ଭାବାର୍ଥ ହେଉଛି, ଯାହା ନିଜର 
ନୁହେଁ, ତା'ଂସହିତ “ମୁଁ” ଓ “ମୋର” ଭାବ କରି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ନିଜ ସହିତ ଶତ୍ରୂଭଳି ବ୍ୟବହାର କରିବାର 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ | ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା, ସ୍ବୟଂ ପ୍ରକୃତିଜନିତ 
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ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବାରୁ ହିଁ ଶତ୍ରୁତା ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଯାଏ।। ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରାକୃତ ବସ୍ତୁ ଉପରେ ଯେତେ ଅଧ୍ଧକାର 
ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିଗ୍ବଲେ, ସେ ନିଜକୁ ସେତେ ପରାଧୀନ କରିଗ୍ବଲେ। 
ସେଥୂରୁ ମଧ୍ଯ ସେ ମାନ, ବଡ଼ିମା, କୀର୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ଆଶା 
କରି ଆହୁରି ଅଧୂକ ପତନ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ। ତାକୁ 
ଜଣାପଡ଼ୁଥାଏ, 'ମୁଁ ଠିକ୍‌ କରୁଛି, ମୋର ଉନ୍ନତି ହେଉଛି', 
କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିପରୀତ। ପ୍ରକୃତରେ ସେ ନିଜ 
ସହିତ ଶତୃତା ବୃଵି କରୁଛି । 

ବଡ଼ ଆଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର କଥା, ଯେଉଁ ମାନବଶରୀର ପୂର୍ଶ୍ିରୂପେ 
ଜଡ଼ତା ତ୍ୟାଗ କରି କେବଳ ଚିନ୍ମୟତା ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ମିଳିଛି, ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ଭୁଲିଯାଇ ମନୂଷ୍ଯ ବର୍ତମାନ 
ସମୟରେ ତଥା ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତିମୂର୍ତି ଚିତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି 
ରୂପରେ ନିଜର ନାମ ଓ ରୂପ ପ୍ଥାୟୀ ରଖିବା ନିମିତ୍ତ ଜଡ଼ତାକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ତାକୁ ଅକ୍ଷୁଶ୍ର ରଖିବାକୁ ଗ୍ରହୂଛି । ଏହିରୂପେ 
ଚିନ୍ମୟ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ର ଦାସତୃରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ 
ସେ ନିଜ ସହିତ ଘୋର ଶତୂଭଳି ବ୍ଯବହାର କରୁଛି । 

“ଶତୃବତ୍‌' କହିବାର ଭାବାର୍ଥ ହେଉଛି, ସେ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦିକୁ ନିଜର ମନେକରି ନିଜକୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଅଧୂପତି ବୋଲି ଭାବୁଥାଏ, ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତରେ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଦାସ ହୋଇଯାଏ! ନିଜ ଦୃଣ୍ଟଝିରେ ସେ ନିଜ 
ସହିତ ଅହିତ ହେବାପରି ବ୍ଯବହାର କରୁ ନ ଥୂଲେ ବି, 
ପରିଣାମରେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ତା'ର ଅହିତ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ତା'ର ବ୍ଯବହାର ନିଜ ସଙ୍ଗେ 
ଶତ୍ରୂବତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶତ୍ରୂପରି ହୁଏ। 

ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିଜ 
ସଙ୍ଗେ ଶତ୍ରୂପରି ବ୍ଯବହାର କରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଅସତ୍‌ 
ବସ୍ତୁର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ହିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବି ଯାହା 
କିଛି ଆଚରଣ କରେ, ସେହି ଆଚରଣ ବାସ୍ତବରେ ନିଜ 
ସହିତ ଶତ୍ରୂପରି ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଅସତ୍‌ ବଧୁର ଆଶ୍ରୟ 
ପରିଣାମରେ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ମହାଦୁଃଖ ପ୍ରଦାନ କରେ। 


ଘଂଜିଣିଙ୍କ ଜ/ଚ--ଶରୀର ସହିତ “ମୁଁ ଓ “ମୋର” ଭାବନା ନ ରହିଲେ ନିଜେ ନିଜର ମିତ୍ର ହୁଏ ଏବଂ 
ଶରୀରକୁ 'ମୁଁ” ଓ “ମୋର” ମନେକଲେ ନିଜେ ନିଜର ଶତୃପରି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନାମ୍ରରାକୁ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କଲେ ତାହାର 


ପରିଣାମ ଶତୂପରି ହିଁ ହେବ । 


ଶତ୍ରୁବତ-- ଶତ୍ରୁ ଯେପରି କ୍ଷତି କରେ, ସେ ନିଜେ ନିଜର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି କ୍ଷତି କରେ। ପ୍ରକୃତରେ ଭୋଗୀ 


ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର ଯେତେ କ୍ଷତି କରେ, ଶତ୍ରୁ ମଧ୍ଯ ସେତେ କ୍ଷତି କରିପାରେ ନାହିଁ। ଗଭୀରଭାବେ ଦେଖିଲେ ଶତ୍ରୁ ଆମର 
ହିତ କରେ, ସେ ଆମର ଅହିତ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। କାରଣ ସେ କେବଳ ବସ୍ତୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚିପାରେ, ସ୍ବୟଂ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପହଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ନାଶବାନ୍ବକୁ ନାଶ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ସେ ଆଉ ଅଧୂକ କ'ଣ ବା କରି ପାରିବ? ନାଶବାନ୍‌ର 


ବିନାଶରେ ଆମର ହିତ ହିଁ ହେବ। ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ବଭାବ ଖରାପ ହୋଇଗଲେ ହିଁ ଆମର ଅହିତ ହୁଏ। 
== 7 ==== 


× ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଦୀମ୍ଭ୭- ମିଳ ଜରା ନିଳ ଜପଳେ ବିଳୟ/ 6ହେବାଳ ପଳିଣୀମ ଳ୩/ ନୁଏ ଏଠି ଜିଲୋଟି ନଛୌଳନେ ଏହାଳ ଜଜ 6ଦଜେଲଛନି/ 


ଜିତାମ୍ବୂନଃ ପ୍ରଶାନ୍ତସ୍ଯ 


ଶୀତୋଶ୍ଠସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ତଥା 


ପରମାତ୍ବା 


ସମାହିତଃ | 
ମାନାପମାନୟୋଃ ॥ ୭ ॥ 


ଥଳୟ କିତାମ୍ବନଃ-ଯେ ନିଜ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛି, ସେହି; ଶୀତୋଶ୍ଠସୁଖଦୂଃଖେଷୁଠଚିଶୀତ-ଉସ୍ପ, ସୁଖଂ 
ଦୁଃଖ; ତଥାଚିତଥା; ମାନାପମାନୟୋଃ ମାନ ଓ ଅପମାନରେ, ପ୍ରଶାନ୍ତସ୍ଯ-ନିବିକାର ରହୁଥିବା ମନୁଷ୍ଯକୁ ପରମାତ୍ନା=ଁ ପରମାମା; 


ସମାହିତଃ-ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ଅଟନ୍ତି । 


ଯେ ନିଜ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛି, ସେହି ଶୀତ-ଉଶ୍ଳା (ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା), ସୁଖ-ଦୁଃଖ ତଥା 
ମାନଂଅପମାନରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ବା ନିର୍ବିକାର ରହୁଥ୍ବବା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପରମାତ୍ମା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ଅଟନ୍ତି । 


ବୟ୭୮୮୮୩ଷଷ୍ଠା ଶ୍ଳୋକରେ “ଅନାମୂନଃ୨ ପଦ ଏବଂ 
ଏଠାରେ “ଜିତାମ୍ବନଃ୨ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । ଏହାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯିଏ ଅଅନାମ୍ରା,ଂ ସେ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ 
ସହିତ “ମୁଁ ଓ “ମୋର” ଭାବ କରି ନିଜ ସହିତ ଶତୂୃପରି 
ବ୍ୟବହାର କରେ ଏବଂ ଯେ “ଜିତାମ୍ରା,, ସେ ଶରୀରାଦି 
ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖି ନିଜ ସହିତ ମିତ୍ର 
ପରି ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତୈ। ଏହିପରି ଅନାମ୍ରରା ମନୂଷ୍ଯ 
ନିଜର ପତନ କରେ ଏବଂ ଜିତାମ୍ର୍ରା ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର 
ଉଦ୍ଦାର କରନ୍ତି । 

ଳିତାମ୍ବୂନଃ-- ଯେ ନିଜ ପାଇଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଵି ଇତ୍ୟାଦି କୌଣସି ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥର ସହାୟତା 
ମନେକରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଏସବୂ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ସହିତ 
କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଆମ୍ପରୀୟ ସମ୍ଭନ୍ଧ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ “ଜିତାମ୍ରା 
କୁହାଯାଏ। ଜିତାମ୍ରା ବ୍ଯକ୍ତି ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନିଜର 
ହିତ କରନ୍ତି, ତା”ଛଡ଼ା ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ଜଗତର ମଧ୍ଯ 
ବହୁତ ଉପକାର ହୁଏ। 

“ଶୀତୋଜ୍ବସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ପ୍ରଶାନ୍ତସ୍ଯ” ଏଠାରେ “ଶୀତ' 
ଓ ଓଉସ୍ଫଂ ପଦ ଦୁଇଟି ଉପରେ ଗଭୀର ବିଗ୍ରର କଲେ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଏ ଦୁଇଟି ଥଣ୍ଡା ଓ ଗରମର ବାଚକ ନୁହେଁ; 
କାରଣ ଥଣ୍ଡା ଓ ଗରମ କେବଳ ତୃଗିନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟ। 
ଜିତାମ୍ରା ପୁରୁଷ ଯଦି କେବଳ ତୃଗିନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟରେ ଶାନ୍ତ 
ରହିବେ, ତେବେ ଶ୍ରବଣ, ନେତ୍ର, ରସନା ଓ ଘ୍ରାଣ-¬ଏହି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କର ବିଷୟରେ ତାର୍ଚ୍ଚୀର ପ୍ରଶାନ୍ତ ରହିବା ବାକି 
ରହିଯିବ । ଏଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରଶାନ୍ତିର ଅଭାବରୁ ତାଙ୍ଗୀର ପୂର୍ଣ୍ଣତା 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଅତଏବ ଏଠାରେ 
'ଶୀତ' ଓ 'ଉଜ୍' ପଦ ଅନୁକୂଳତା ଓ ପରତିକୂଳତାର ବାଚକ | 

ଶୀତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଅନ୍ତରରେ 
ଏକ ପ୍ରକାର ଶୀତଳତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ଉଷ୍ଫ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଅନ୍ତରରେ ଏକ ପ୍ରକାର ସନ୍ତାପ 


ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ତରରେ ଶୀତଳତା ଓ 
ସନ୍ତାପ, କିଛିହେଲେ ଜାତ ହେବା କଥା ନୂହେଁ, ବରଂ 
ସମାନରୂପେ ଶାନ୍ତି ରହିବା କଥା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର 
ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ବିଷୟ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତରର ଶାନ୍ତି 
ଭଙ୍ଗଂ ନ ହେବା ଉଚିତ । ଅନ୍ତରରେ ଯେଉଁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ଶାନ୍ତି ଅଛି, ତାହା ଅନୂକୂଳତାରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ ଏବଂ 
ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ଅପ୍ରସନ୍ତ ହେଲେ ଭଇଂ ହୋଇଯାଏ। 
ଅତଏବ ଶୀତ ଓ ଉଷ୍ପରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ରହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା, 
ଅନ୍ତରରେ ବାହ୍ଯ ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗର ପ୍ରଭାବ ନ 
ପଡ଼ିବା ଉଚିତ । 

ଏବେ ଏକ ବିଗ୍ବରଣୀୟ ବିଷୟ ହେଉଛି “ସୁଖ” ଓ 
'ଦୁଃଖ'କୁ କେଉଁ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା? ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-- 

(୧) ସାଧାରଣ ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯାହା ପାଖରେ 
ପ୍ରଚୂର ଧନ-ସମ୍ପତ୍ତିଂବେଭବ, ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁକୂଳ 
ସାମଗ୍ରୀ ରହିଛି, ତାକୁ ଲୋକେ ସୁଖୀ” କହନ୍ତି। ଯାହା 
ପାଖରେ ଧନଂସମ୍ପତ୍ତିବୈଭବ, ସ୍ତ୍ରୀଂପୁତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ନାହିଁ, 
ଲୋକେ ତାକୁ “ଦୁଃଖୀ” କହନ୍ତି । 

(୨) ଯାହା ପାଖରେ ବାହ୍ଯ ସୁଖଦାୟୀ ସାମଗ୍ରୀ 
ନାହିଁ/ ଯାହାର ଭୋଜନ ବ୍ଯବସ୍ଥାର ଠିକ୍‌ ଠିକଣା ନାହିଁ, 
ପିନ୍ଧିବା ପାଇଁ ବସ୍ତ୍ର ଖଣ୍ଡିଏ ନାହିଁ, ମୁଣ୍ଡ ଗୁଞ୍ଜିବା ପାଇଁ ଜାଗା 
ନାହିଁ। ପାଖରେ କୌଣସି ସେବକ ନାହାନ୍ତି, ତଥାପି ଯାହା 
ମନରେ ଦୁଃଖ ବା ସନ୍ତାପ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଯିଏ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁଭବ 
କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ 
ରହେ, ତାକୁ ସୁଖୀ” କୁହାଯାଏ। ମାତ୍ର ଯାହା ପାଖରେ 
ପ୍ରଚବୂର ବାହ୍ଯ ସୁଖଦାୟୀ ସାମଗ୍ରୀ ରହିଛି, ଭଲ ଭଲ 
ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ଅଛି, ପିନ୍ଦିବା ପାଇଁ ଅତି ସୁନ୍ଦର ସୁଦ୍ଦର 


ଶ୍ଳୋକ ୭] 
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ବସ୍ତ୍ର ଅଛି, ରହିବା ପାଇଁ ଉତ୍ତମ ବାସଗ୍ଧହ ଅଛି, ବହୁତ 
ସେବକ ଅଛନ୍ତି, ତଥାପି ଯାହା ହୃଦୟରେ “ଏସବୁ ସାମଗ୍ରୀ 
କାଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ, ଏସବୁ ସାମଗ୍ରୀ କିପରି ସ୍ଥାୟୀ 
ରହିବ, ଆହୁରି ଅଧୂକ କିପରି ବୃଦ୍ଧି ହେବ” ଇତ୍ଯାଦି 
ଚିନ୍ତା ରାତିଦିନ ଲାଗି ରହିଛି, ତାକୁ “ଦୁଃଖୀ” କୁହାଯାଏ । 
ଏହିଭଳି ବାହ୍ଯ ସାମଗ୍ରୀ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଅନ୍ତରରେ 
ଦୁଃଖୀ ରହେ। 

ବାହ୍ଯ ସାମଗ୍ରୀକୁ ନେଇ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବା ଏବଂ 
ଅନ୍ତରର ପ୍ରସନ୍ତତା ଓ ବିଷଣ୍ରତାକୁ ନେଇ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ 
ହେବା-¬ଏହା ହେଲା ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ସୁଖ-ଦୁଃଖ | ଗୀତାରେ 
ଯେଉଁଠି ସୁଖଂଦୁଃଖରେ “ସମ” ହେବା କଥା ରହିଛି, 
ସେଠାରେ ବାହ୍ୟ ସାମଗ୍ରୀରେ “ସମ” ରହିବା ପାଇଁ 
କୂହାଯାଇଛି। ଯଥା--ସମଦୁଃଖସୁଖଃ” (୧୨ | ୧୩; 
୧୪ | ୨୪), 'ଶୀତୋଷ୍ବସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ସମଃ' (୧୨ | ୧୮) 
ଇତ୍ଯୟାଦି। ଯେଉଁଠି ସୁଖ-ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା କଥା ଅଛି, 
ସେଠାରେ ଅନ୍ତରର ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ବିଷଣ୍ତତାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା 
ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା-- ' ଦୁଦ୍ଵେବିମୁକାଃ ସୁଖଦୁଃଖସଂଜ୍ଞୈଃ” 
(୧୫ | ୫) ଇତ୍ୟାଦି | ଯେଉଁଠି ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମ ହେବା 
କଥା ଅଛି, ସେଠାରେ ସୁଖଂଦୁଃଖର ସତ୍ତା ରହେ, କିନ୍ତୁ 
ତାହାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ସୁଖ-ଦୁଃଖରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ସୁଖ-ଦୁଃଖର 
ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ। ଏହିରୂପେ ବାହ୍ୟ ସୁଖଦାୟୀ-ଦୁଃଖଦାୟୀ 
ସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଭିତରେ ସମ ରହିବା କଥା କୁହନ୍ତୁ ବା 
ଭିତରେ ସୁଖଂଦୁଃଖରୁ ରହିତ ହେବା କଥା କୁହନ୍ତୁ 
ଦୁଇଟିଯାକର ଅର୍ଥ ସମାନ; କାରଣ ସମ ରହିବା ଭିତରେ 
ହୁଏ ଓ ରହିତ ହେବା ମଧ୍ଯ ଭିତରେ ହୁଏ। 

ଏଠାରେ ଶୀତ-ଉଷ୍ଫ ଓ ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ (ସମ) 
ରହିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । ଅନୁକୂଳତାରେ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ--“ଅନୁକୂଳବେଦନୀୟ'ଂ ସୁଖମ୍‌' ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳତାରେ 
ଦୁଃଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ-¬'ପ୍ରତିକୂଳବେଦନୀୟ" ଦୁଃଖମ୍‌' | 
ତେଣୁ ଶୀତ-ଉତ୍ଫାର ଅର୍ଥ ଯଦି ଅନୂକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା 
ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତେବେ ସୁଖ-ଦୁଃଖ କହିବା ବ୍ଯର୍ଥ ହୋଇଯିବ 
ଏବଂ ସୁଖ-ଦୁଃଖ କହିଲେ ପୁଣି ଶୀତ-ଉଷ୍ଫ କହିବା ବ୍ୟର୍ଥ 
ହୋଇଯିବ; କାହିଁକି ନା, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ପଦ ହିଁ ଶୀତ-ଉ୍ର 
(ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତାର) ବାଚକ | ତା'ହେଲେ ଏଠାରେ 
ଶୀତ-ଉଷ୍ଫା ଓ ସୁଖଂଦରୁଃଖ ପଦର ସାର୍ଥକତା ପ୍ରମାଣିତ 
ହେବ କିପରି? ଏଥୂପାଇଁ “ଶୀତ-ଉଷ୍ପ'କୁ ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଅନୂକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ 
ଏବଂ 'ସୁଖ-ଦୁଃଖ'କୁ ବର୍ତମାନର କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମର ପୂଉି- 


ଅପୂର୍ତି ତଥା ତାହାର ତାକାଳିକ ଫଳର ସିଦି-ଧଅସିଦ୍ଦି 
ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ, ଦୁଇଟିଯାକ ପଦର ସାର୍ଥକତା 
ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯିବ । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପ୍ରାରବୁର ଅନୁକୂଳ- 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ହୋଇଥାଉ ବା କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମର 
ତାଳାଳିକ ସିଦି-ଅସିଵି ହୋଇଥାଉ--ଉଭୟରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ 
(ନିର୍ବିକାର) ରହିବା ଉଚିତ । 

ଏହି ପ୍ରକରଣ ଅନୁସାରେ ମଧ୍ଯ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଅର୍ଥଟି 
ଗ୍ରହଣୀୟ କାରଣ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଚତୁୂଥି ଶ୍ମୋକରେ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ନେନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଷୁ (ଅନୁଷଜ୍ତେ)” ପଦଟିକୁ ଏଠାରେ 
'ଶୀତ-ଉଷା' ପଦରେ ବ୍ଯକ କରାଯାଇଛି ଏବଂ “ନ କମିସୁ 
ଅନୁସଜ୍ଞତେ' ପଦଗୁଡ଼ିକୁ ଏଠାରେ “ସୁଖଂଦୁଃଖଂ ପଦରେ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଛି। ସେଠାରେ ପ୍ରାରବ୍ଥାନୂସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ରିତିରେ ଏବଂ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମର 
ପୂର୍ଭି-ଅପୂର୍ଜି ଓ ତାକାଳିକ ଫଳର ସିଵି-ଅସିଵିରେ 
ଆସକ୍ତିରହିତ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ 
ସେ ଦୁଇଟିରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ରହିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 

'ତଥା ମାନାପମାନୟୋଃ'ର ଅର୍ଥ--ସେହିପରି ଯେ ମାନ- 
ଅପମାନରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଶାନ୍ତ । ଏବେ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇପାରେ, 
ମାନଂଅପମାନ ପ୍ରାରବ୍ର ଫଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା ତ 
ଶୀତ-ଉଷ୍ପର (ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର) ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ହୋଇଯାଉଛି; ପୁଣି ତାକୁ ପୂଥକ୍‌ଭାବେ କହିବାର କାରଣ 
କ”ଣ? ମାନ-ଅପମାନକୁ ପ୍ପଥକ୍‌ଭାବେ କହିବାର କାରଣ 
ହେଲା, ଶୀତ-ଉଷ୍କ ତ ଦେୈବେଢ଼ା(ଅନିଢ଼ା) କୃତ ପ୍ରାରବ୍ରର 
ଫଳ, କିନ୍ତୁ ମାନ-ଅପମାନ ପରେକ୍ଜରାକୃତ ପ୍ରାରବୃର ଫଳ। 
ଏହି ପରେକ୍ଛାକୃତ ପ୍ରାରବୁ ମାନବଡ଼ିମାରେ ବି ଥାଏ ଏବଂ 
ନିନ୍ଦା-ପ୍ରଶଂସାରେ ବି ଥାଏ । ତେଣୁ “ମାନ-ଅପମାନ'” ପଦରେ 
ନିନ୍ଦା-ପ୍ରଶଂସାକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ ।। ତାହୂର୍ଯ୍ୟଯ 
ହେଲା, କର୍ମଯୋଗୀ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା କରାଯାଉଥୂବା 
ମାନ-ଅପମାନରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶାନ୍ତ ରହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଶାନ୍ତିରେ ତିଳେମାତ୍ର କୌଣସି ବ୍ଯାଘାତ ଘଟେ ନାହିଁ। 

ମାନ-ଅପମାନରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ରହିବାର ଉପାୟ ହେଲା-¬ 
କେହି ଯଦି ସାଧକର ମାନ ସମ୍ମାନ କରେ, ତେବେ 
ସାଧକ ତାହାକୁ ତା'ର କର୍ମ, ଗୁଣ ଓ ଭଲପଣିଆର ଫଳ 
ବୋଲି ନ ଭାବି, ଏହା ମାନ ସମ୍ମାନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର 
ସଜ୍ଜନତା ଓ ଉଦାରତା ବୋଲି ମନେକରିବା ଉଚିତ। 
ଅନ୍ୟର ସଜ୍ଜନତାକୁ ନିଜର ଗୁଣ ବୋଲି ଭାବିବା ସାଧୁତା 
ନୂହେଁ। କେହି ଯଦି ଅପମାନ କରେ, ତେବେ ସାଧକ 
ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ, ଅପମାନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଏଥୂରେ କୌଣସି ଦୋଷ ନାହିଁ, ବରଂ ସେ ଦୟାର ପାତ୍ର; 
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କାରଣ ସେ ବିଚରା ମୋର ପାପକର୍ମର ଫଳ ଭୋଗାଇବାରେ 
ନିମିତ୍ତ ହୋଇ ମୋତେ ଶୁଦ୍ଧ କରିଦେଲା। ଏହିପରି 
ଭାବିଲେ ସାଧକ ମାନ-ଅପମାନରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ବା ନିର୍ବିକାର 
ହୋଇଯିବ । ସେ ଯଦି ସମ୍ମାନକୁ ନିଜର ଗୁଣ ଓ ଅପମାନକୁ 
ଅନ୍ଯମାନଙକ୍କରର ଦୋଷ ବୋଲି ଭାବିବ, ତେବେ ମାନ- 
ଅପମାନରେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

“ପରମାମ୍ବା ସମାହିତଃ'--ଶୀତ-ଉଷା, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଓ 
ମାନ-ଅପମାନ--ଏହି ଛଅଟି ବିଷୟରେ ନିର୍ବିକାର ରହୁଥିବାରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ତାଟ୍ପୁ ପରମାମ୍ବା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
କାହିକି ନା, ଭିତରେ ଅସାଧାରଣ ଆନନ୍ଦ ନ ମିଳିଥୂଲେ, 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ବାହ୍ଯ ଅନୂକୂଳତାଂପ୍ରତିକୂଳତା, ସିଦଧି-ଅସିଦ୍ଧି ଓ ମାନ- 
ଅପମାନରେ ସେ ପ୍ରଶାନ୍ତ ରହି ପାରି ନ ଥାନ୍ତେ । ପ୍ରଶାନ୍ତ 
ରହୁଥୁବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଅଖଣ୍ଡ ଅଲୌକିକ ଆନନ୍ଦ ମିଳିସାରିଛି। 
ତେଣୁ ଗୀତାରେ ସ୍ପାନେ ସ୍ତାନେ କୁହାଯାଇଛି, '“ଯେଉଁମାନକୀର 
ମନ ସାମ୍ୟାବସ୍ପାରେ ସ୍ରିତ, ସେମାନେ ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ହିଁ ସଂସାର ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି'' (୫ | ୧୯); 
“ଯେଉଁ ଲାଭ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାପରେ ସାଧକ ତାଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ 
ଲାଭ ଅଛି ବୋଲି ଭାବିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁଥୁରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ ସେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଃଖରେ ମଧ୍ଯ ବିଚଳିତ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ”୮” (୬। ୨୨), ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି । 


ମଂଜିଜିନ୍ଜ ଇବ ଯାହାଙ୍କ୍ପର ଆମ୍ପା ମିତ୍ରପରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକ୍କର ଶରୀରରେ ମୁଁ ଓ ମୋର ଭାବନା ନାହିଁ, ସେ 


ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା, ସୁଖଂଦୁଃଖ ଓ ମାନ-ଅପମାନ ପ୍ରାପ୍ରିରେ ମଧ୍ୟ ସମ ଓ ନିର୍ବିକାର ରହନ୍ତି। ଏପରି ମନୁଷ୍ଯ 
ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀ ଅଟନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କୁ ପରମାମ୍ପାକ୍କ ଅନୁଭବ ହୋଇସାରିଛି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । କାରଣ 


ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା, ସୁଖ-ଂଦୁଃଖ ଓ ମାନ-ଅପମାନ ଆସେ ଓ ଗଚ୍ାାଲିଯାଏ, ମାତ୍ର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ | 
=== = # === 


ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନତୂପ୍ରାମ୍ରା କୂଟସୋ ବିଜିତେନ୍ଦ୍ରି ୟଃ । 
ଯୁକ୍ତ ଇତ୍ୟୁଚ୍ୟଯତେ ଯୋଗୀ ସମଲୋଷ୍ଷ୍ୟାଶ୍ନମକାଞ୍ଚନଃ ॥ ୮ ॥ 


ଅଂନନ୍ଦ- କ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନତୃ ପ୍ରାମ୍ନାଇଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନରେ ତୃପ୍ତ କୂଟସଃଯେ କୂଟପରି ନିର୍ବିକାର; 
ବିଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ (ତଥା) ; ସମଲୋଷ୍ଟାଶ୍ନକାଞ୍ଚନଃ ଟେକା, ପଥର ଓ ସୁବର୍ଶିରେ ସମବୁଝ୍ଧିସମ୍ପନୱ ଇତି ଏପରି; 


ଯୋଗୀ-=ଯୋଗୀକୁ,; ଯୁକତଃ=ଯୁକ; ଉଚ୍ୟତେ କୁହାଯାଏ | 


ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନରେ ତୃପ୍ତ, ଯେ କୂଟପରି ନିର୍ବିକାର, ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ଟେକା, ପଥର 
ଓ ସୁବଣ୍ଚିରେ ସମବୁଵିସମ୍ପନ୍ତ ଏପରି ଯୋଗୀକୁ ଯୁକ୍ତ (ଯୋଗାରୂଢ଼) କୁହାଯାଏ । 


ବୟ 6/ ` ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନତୃପାମା'- ଏହା କର୍ମଯୋଗର 
ପ୍ରକରଣ; ତେଣୁ ଏଠାରେ କର୍ମ ପ୍ରଣାଳୀର ଶିକ୍ଷାକୁ “ଜ୍ଞାନ” 
ଏବଂ କର୍ମର ସିଝି ଓ ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମ ରହିବାକୁ ବିଜ୍ଞାନ” 
କୁହାଯାଇଛି । 

ମସ୍ତୂଳଶରୀରର କ୍ରିୟା, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ଚିନ୍ତନ ଓ 
କାରଣଶରୀରର ସମାଧୁ-¬ଏ ତିନୋଟିକୁ ନିଜ ପାଇଁ କରିବା 
“ଜ୍ଞାନଂ ନୁହେଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା କ୍ରିୟା, ଚିନ୍ତନ, 
ସମାଧ୍ର ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଓ ଶେଷ 
ହୁଏ ତଥା ସେହି କର୍ମରୁ ଯେଉଁ ଫଳ ମିଳେ, ତାହାର ମଧ୍ୟ 
ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ପରମାମ୍ରରାର୍୍ଚର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ନିତ୍ଯ ରହେ। ତେବେ ଅନିତ୍ଯ କର୍ମ ଓ 
କର୍ମଫଳରୁ ଏହି ନିତ୍ଯ ସ୍ବରୂପକୁ କିପରି ତୃପ୍ତି ମିଳିବ? 


୫ ୬୭୧୭ ୨୬୧ 


ଜଡ଼ ଦାରା ଚେତନକୁ ତୃପ୍ତି ମିଳିବା କଣ ସମ୍ଭବ? “କର୍ମ 


ଦାରା ମୋତେ କିଛି ମିଳିବ ନାହିଂ ଏପରି ଯଦି ଠିକ୍‌ଭାବେ 
ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଏହା ହେଉଛି କର୍ମ କରିବାର 
ଜ୍ଞାନ।। ଏପରି ଜ୍ଞାନ ହେବାପରେ ସାଧକ କର୍ମର ପୂର୍ତି- 
ଅପୂର୍ତିରେ ଏବଂ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାପ୍ତି-ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ସମ ରହିବ-- 
ଏହା ହେଉଛି `ବିଜ୍ଞାନଂ।। ଏହି ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନରେ ସେ 
ସ୍ବୟଂ ତୃପ୍ତି ଲାଭ କରେ । ଆଉ ତା'ପାଇଁ କରିବା, ଜାଣିବା 
ଓ ପାଇବା, କିଛି ହେଲେ ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 

'କୂଟସଃ'*--କୂଟ (ଲେହି) ହେଉଛି ଏକ ଲୌହପିଣ୍ | 
ଏହା ଉପରେ ଲୁହା, ସୁନା, ରୂପା ଇତ୍ୟାଦିର ନାନାପ୍ରକାର 
ବସ୍ତୁ ଗଢ଼ାଯାଏ, ମାତ୍ର ଏହା ଏକରୂପେ ରହେ । ସେହିପରି 
ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ନାନାପ୍ରକାର ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, 
କିନ୍ତୁ ସେ କୂଟଭଳି ଯଥାବତ୍‌ ନିର୍ବିକାର ରହନ୍ତି। 

' ବିଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟଃ-_ କର୍ମଯୋଗୀସାଧକଗୂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଗଦ 


* ଯାହା କୂଟ (ଲେହି) ପରି ସିର ରହେ, ତାହାକୁ 'କୂଟସ୍ତ' କହନି-- 'କୂଟବତ୍‌ ତିଷ୍ ତୀତି କୂଟସ୍ତଃ |' 


ଶ୍ମୋକ ୯] 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଉପରେ ବିଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖିବାକୁ ପଡ଼େ; କାରଣ କର୍ମରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉଥୂୁବା ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କର କେଉଁଠି ନା କେଉଁଠି 
ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ହେବାର ଯଥେଷ୍ଟ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। ତେଣୁ 
ଗୀତାରେ ଅଛି--“ସବିକମିଫଳତ୍ୟାଗଂ ତତଃ କୁରୁ 
ଯତାମ୍ବବାନଵ' (୧୨ । ୧୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗରେ 
ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ। ଏପରିଭାବରେ 
ସାଧନାବସ୍ପାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍ବ୍ଚ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଦେଉଥୂୁବା ସାଧକ ସିଦ୍ଧାବସ୍ପାରେ ସ୍ବତଃ `ବିଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ” 
ହୋଇଯାଆବ୍ତୈ। 

'ସମଲୋଷଞ୍ଟ୍ାଶୁକାଞ୍ଚନଃ-- ମାଟିର ଢେଲା ବା ଟେକାକୁ 
ଲୋଷ୍ଡ୍ଂ କୂହାଯାଏ। ପଥରକୁ “ଅଶ୍ମ ଓ ସୁନାକୁ “କାଞ୍ଚନ” 
କୂହାଯାଏ। ଏ ସବୁଥୂରେ ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀ ସମ ରହନ୍ତି । 
ସମ ରହିବାର ଅର୍ଥ ନୂହେଁ ଯେ ତାଙ୍ଗୁ ଟେକା, ପଥର ଓ 
ସୁନାର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ । ତାକ୍କର ଟେକା, ପଥର ଓ ସୁନାର 
ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ଥାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଦ୍ବାରା ସେ ସବୁର ବ୍ୟବହାର 
ମଧ୍ଯ ଯଥୋଚିତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସୁନାକୁ ସିନ୍ଦୁକରେ 
ରଖନ୍ତି ଏବଂ ମାଟି ତଥା ପଥରକୁ ବାହାରେ ରଖନ୍ତି । ଏପରି 
କରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସୁନା ଓ ଧନ ଗ୍ରଲିଗଲେ ତାଙ୍କ ମନରେ 
କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ଆସିବା- 
ଯିବାରେ, ଲାଭକ୍ଷତିରେ ତାଙ୍ଗୁ ହର୍ଠିଶୋକ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଏହା ତାର୍ଚ୍ପର ସମତା। ତାର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ପଥର ଯେପରି ସୁନା 
ମଧ୍ଯ ସେହିପରି; ସୁନା ଯେପରି ଟେକା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଏବଂ ଟେକା ଯେପରି ସୁନା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି। ତେଣୁ 
ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ କିଛି ଗ୍ରଲିଗଲା ତ କ'ଣ ହୋଇଗଲାମନ କିଛି 
ନଷ୍ଟା ହୋଇଗଲା ତ କ'ଣ ହୋଇଗଲା? ଏ ବିଷୟରେ 
ତାର୍କ୍ଵ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କୌଣସି ବିକାର ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ ହିଁ ଏହି ସ୍ବର୍ଶ୍ଚ ଇତ୍ୟାଦି 


ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥର ମୂଲ୍ଯ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଏବଂ ଏ ସବୁର 
ଭଲମନ୍ଦକୁ ନେଇ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁଛି । କିନ୍ତୁ 
ବାସ୍ତବିକତାର ବୋଧ ହେବାପରେ ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏହି ପ୍ରାକୃତ (ଭୌତିକ) ପଦାର୍ଥର 
କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ସବୁ 
ପଦାର୍ଥରେ ତାଙ୍କର ସମଭାବ ହୋଇଯାଏ। 

ସାରାଂଶ ହେଲା, ତାଙ୍କା ଦୃଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ଉତପ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ସ୍ଵଭାବ ଉପରେ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ 
ଦୃଷ୍କରେ ଏହି ସବୁ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ଉମ୍ପନ୍ତ୍ର ଓ ନଷ୍ଟ 
ହେବାରେ କୌଣସି ପାର୍ଥିକ୍ଯ ନାହିଁ। ସୁନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ପଥର ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ତଥା ମାଟି 
ପିଣ୍ଡୁଳା ମଧ୍ଯ ଉତ୍ପନ୍ତ ହୋଇ ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ । ଏହି 
ଅନିତ୍ଯତା ଉପରେ ତାଙ୍କୀର ଦୃଷ୍ଟ ଥୂବା ହେତୁ ତାର୍ଦୁୂ 
ସୁନା, ପଥର ଓ ମାଟିରେ ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ଏହି ତିନୋଟି ପଦାର୍ଥର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଏଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ବ୍ଯବହାର 
ଯଥାଯୋଗ୍ଯ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ, ଯଥାଯୋଗ୍ୟ କରିବା 
ଉଚିତ ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ତାର୍ଚ୍ଚର ଦୃଷ୍ଟି ଏଗୁଡ଼ିକର ବିନାଶଶୀଳତା ଉପରେ 
ଥାଏ। ଏଗୁଡ଼ିକରେ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ସମାନଭାବେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ସେହି ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସମତା 
ତାର୍ଦ୍ଦଠାରେ ବିଦ୍ଯମାନ ଥାଏ । 

ଯୁକ୍ତ ଇତ୍ୟୁଚ୍ୟତେ ଯୋଗୀ”-¬ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନରେ 
ତୃପ୍ତ, ନିର୍ବିକାର) ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ସମବୁଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ନ ଏତାଦୃଶ 
ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀର୍କୁ ଯୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗାରୂଢ଼ ବା ସମତାରେ 
ସ୍ଥିତ ବୋଲି କୁହାଯାଏ। 


ଖା 
ସୁହୂନ୍ଦିତ୍ରାର୍ଯ୍ୟିଦାସୀନମଧ୍ୟସଦେଷ୍ୟବନ୍ଧୁଷୁ । 


ମ୍‌ ଣ୍‌ ଭା କ୍‌ 


ସାଧୁଷ୍ପବପି ଚ ପାପେଷୁ ସମବୁଦ୍ି ବି ଶିଷ୍ଯତେ ॥ ୯ ॥ 


ଅଂନନ୍ ସୁହୂକ୍ଷିତ୍ରାୟ୍ୟୁଦାସୀନମଧ୍ଯସଢ଼େ ଷ୍ଯବନ୍ଧୁଷୁସୁହୃଦ୍‌, ମିତ୍ରଚ ଶତୂୂକ ଉଦାସୀନ, ମଧ୍ୟସ୍ଥ, ଦ୍େଷ୍ୟ ଓ ସମ୍ପର୍କୀୟମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି; ଚ= ତଥା; ସାଧୁଷୁ ସାଧୁ ଆଚରଣକାରୀ (ଓ) ; ପାପେଷୁଲିପାପାଚରଣକାରୀର୍କୀ ପତି; ଅପି-ମଧ୍ଯ; ସମବୁଦିଃ = ସମବୁଦି 


ରଖୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯ; ବିଶିଷ୍ୟତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ । 


ସୁହୃଦ, ମିତ୍ର ଶତ୍ରୂଚୁ ଉଦାସୀନ ମଧ୍ୟସ୍ଫ ଦ଼େଷ୍ଯ ଓ ସମ୍ପକୀୟମାନଗ୍ସର ପ୍ରତି ତଥା ସାଧୁ ଆଚରଣକାରୀ 
ଓ ପାପାଚରଣକାରାୀର୍କୀ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ସମବୂଦ୍ଧି ରଖୁଥ୍ୂବା ମନୂଷ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ । 

କ୍ୟ6/ [ଅଷ୍ଟମ ଶ୍ଲୋକରେ ଭଗବାନ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରେ | ପ୍ରତି ସମତା ରଖିବା ପାଇଁ କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସମତା ରଖିବା କଥା କହିଲେ, ଏବେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ । ପଦାର୍ଥ ତ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ କୌଣସି କ୍ରିୟା କରେ ନାହିଁ, ତେଣୁ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସମତା ରଖିବା କଥା କହୁଛନ୍ତି । ବ୍ୟକ୍ତିମାନବ୍କ। ସେଥୁରେ ସମବୁଦ୍ଧି ହେବା ସହଜ, କିନ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ପାଇଁ 
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ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କର୍ମ କରେ, ତେଣୁ ତାଂପ୍ରତି 
ସମବୁଦ୍ଧି ହେବା କଠିନ । ଅତଏବ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଆଚରଣ 
ଦେଖି ମଧ୍ୟ ଯେଉଁ ସମବୁଦିସମ୍ପନ୍ତ ପୁରୁଷକ୍କର ବୁଦ୍ଧିରେ ଓ 
ବିଗ୍ବରରେ କୌଣସି ବିଷମତା ବା ପକ୍ଷପାତ ଆସେ ନାହିଁ, 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

'ସୁହୁବ୍ଦିତ୍ରାୟ୍ୟୁଦାସୀନମଧ୍ୟସଦେଷ୍ୟବନ୍ଧୁଷୁ'-- ଯେ ମାଆ 
ଭଳି ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମମତାଶୃୂନ୍ଯ ହୋଇ ବିନା 
କାରଣରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ ଗ୍ଵହେଁ ଓ ହିତରେ ରତ ହୁଏ, 
ତାକୁ “ସୁହୃଦ୍‌” କହନ୍ତି ଏବଂ ଯେ ଉପକାର ବଦଳରେ 
ପ୍ରତ୍ଯୁପକାର କରେ, ତାକୁ ମିତ୍ର” କହନ୍ତି। 

ବିନା କାରଣରେ ଅନ୍ଯମାନବ୍କର ହିତ କରିବା 
ଯେପରି ସୁହୂଦ୍‌ର ସ୍ଵଭାବ, ସେହିପରି ବିନା କାରଣରେ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ଅହିତ କରିବା ଯାହାର ସ୍ବଭାବ, ତାକୁ 
“ଅରି” କୁହାଯାଏ। ଯେ ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ହେତୁ ବା ଅନ୍ଯ 
କୋଣସି କାରଣ ହେତୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଅହିତ ଓ ଅପକାର 
କରେ, ସେ ହେଉଛି ଂଦ଼େଷ୍ଯଂ। 

ଦୁଇଜଣ ପରଯ୍କୂର ବିବାଦ କରୁଥୂବାର ଦେଖି ମଧ୍ଯ 
ଯେ ତଟସ୍ଥ ରହେ, କାହାର କିଜ୍ଚିନ୍ଗାତ୍ର ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ 
କରେ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜ ଆଡ଼ୁ କିଛି କହେ ନାହିଁ, ତାକୁ 
“ଉଦାସୀନ” କୁହାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଦୁଇଜଣଙ୍କର କଳହ ଦୂର 
କରିବା ଓ ମଙ୍ଗଳ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ 
“ମଧ୍ଯସ୍ତ” କୁହାଯାଏ । 

ଜଣେ ବନ୍ଧୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ପର୍କୀୟ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଯ 
ଜଣେ ବନ୍ଧୁ ନୁହନ୍ତି, କିନ୍ଧୁ ଦୁହିର୍ଜୀ ସହିତ ବ୍ୟବହାର କରିବାରେ 
ସେହି ଯୋଗୀର୍ଚ୍ଚ ମନରେ ବିଷମଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ତା୍ସୀ ପୁତ୍ର କୌଣସି ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ତାକୁ ସେ ଯେତିକି 
ଦଣ୍ଡ ଦିଅନ୍ତି ଅନ୍ଯ ଜଣକର ପୁତ୍ର ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ 
ତାକୁ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ଦଣ୍ଡ ଦିଅନ୍ତି। ତାର୍ଚ୍ଚ ପୁତ୍ର କୌଣସି 
ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ସେ ଯେପରି ପୁରୟ୍ଫୃତ କରନ୍ତି, ଅନ୍ଯ 
ଜଣକର ପୁତ୍ର ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ସେହିପରି ପୁରକ୍ଟୃତ 
କରନ୍ତି। ଦୁହିର୍ଦ୍ ମଧ୍ୟରେ ତାଙ୍ଟ୍ରର ପକ୍ଷପାତିତା ନ ଥାଏ । 

ଂସାଧୁଷ୍ଵପି ଚ ପାପେଷୁ ସମବୃଵି ବିଶିଷ୍ୟତେ'-= ତାର୍କର 
ଉତ୍ତମ ଆଚରଣକାରୀ ଓ ପାପାଚରଣକାରୀର୍ଦ୍ଦୀ ସହିତ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହେ ଏବଂ ରହିବା ଉଚିତ ମଧ୍ୟ; 
କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁହିଜ୍କ ପ୍ରତି ହିତଭାବନାରେ, ହିତ କରିବାରେ ଓ 
ଦୁଃଖବେଳେ ସହାୟତା କରିବାରେ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
କୌଣସି ବିଷମଭାବ ବା ପକ୍ଷପାତିତା ରହେ ନାହିଁ। 
'ସମସ୍ତକ୍ଵଠାରେ ଏକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ବିଦ୍ୟମାନ'--ଏପରି 
ଭାବନା ତାରଙ୍ବ୍ଧଠାରେ (ସ୍ଵୟଂରେ) ସଦା ଜାଗ୍ରତ ଥାଏ, ତାର୍ଚ 


* ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ବୂଦ୍ଧିରେ ସମସ୍ତକ୍କର ହିତଭାବନା ରହିଥାଏ, ମନରେ 
ସମସ୍ତକ୍ତର ହିତ ଚିନ୍ତନ ହୁଏ ଏବଂ ବ୍ୟବହାରରେ ଆପଣାଂ- 
ପର ଭେଦ ତ୍ୟାଗପୂର୍ବକ ସମସ୍ତଙ୍କର ସୁଖ ସମ୍ପାଦନ ହୁଏ । 
ଯେଉଁଠି ବିଷମବୁଦି ରହିବାର ଅଧ୍ଧକ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ, 
ସେଠାରେ ସମବୁଦି ହେବା ଏକ ପ୍ରକାର ବିଶେଷତ଼ | ସେଠାରେ 
ସମବୁଦ୍ଧି ହୋଇଗଲେ, ସର୍ବତ୍ର ସମବୁଦ୍ଧି ହୋଇଯାଏ | 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭାବ, ଗୁଣ, ଆଚରଣ ଇତ୍ୟାଦିର 
ଭିନ୍ନତାକୁ ନେଇ ନଅ ପ୍ରକାର ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ୍ଚ କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ସେମାନର୍କ୍ରର ଭାବ, ଗୁଣ, ଆଚରଣ ଇତ୍ୟାଦିର ଭିନ୍ନତାକୁ 
ନେଇ ସେମାନଙ୍କର ସହିତ ବ୍ଯବହାରରେ ବିଷମତା ହେଲେ 
ବି ତାହା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ; ସେମାନଙ୍କର ଭାବ, ଆଚରଣ, 
ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଭୂତି ଅନୁଯାୟୀ ସେମାନର୍କୀ ସହିତ ବ୍ଯବହାର 
ହୁଏ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୀ ପାଇଁ ହିଁ ହୁଏ, ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ। 
କିନ୍ତୁ ସସେମାନଚ୍ଚ୍ର ଠାରେ ଏକ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ” 
ଏହି ଭାବନାରେ କୌଣସି ପାର୍ଥିକ୍ଯ ଆସିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ 
ଏବଂ ନିଜ ତରଫରୁ ସମସ୍ତଙ୍କ୍ଚର ସେବା ହେଉ-¬ଏହି 
ଭାବନାରେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେ କୌଣସି ମାର୍ଟରେ ବି ଯାହାଙ୍କୁ 
ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହୋଇଯାଏ, ତାଙ୍କର ସର୍ବତ୍ର ସମବୁଦ୍ଧି ହୋଇଯାଏ | 
କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ପକ୍ଷପାତ ନ ରହି ତାର୍କ୍ଵର ସମାନଭାବେ 
ସର୍ବତ୍ର ସେବା ଓ ହିତ ଭାବ ରହେ । ଭଗବାନ ଯେପରି 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସୁହୃଦ୍‌-_ 'ସୁହୁ ଦଂ ସବିଭୂତାନାମ୍‌' (ଗୀତା 
୫।୨୯), ସେହିପରି ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସୁହୃଦ୍‌ ହୋଇଯାଆନ୍ତି- 'ସୁହୃ ଦଃ ସ ବିଦେହିନାମ୍‌' 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୩ | ୨୫ | ୨୧) | 
ଏଠାରେ ସୁହୂଦ୍‌, ମିତ୍ର ଇତ୍ଯାଦି୍ନ୍ର ନାମ କହିସାରି 
ଶେଷରେ ସସାଧୁଷ୍ବପି ଚ ପାପେଷୁ' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଯେ, ଉତ୍ତମ ଆଚରଣକାରୀ ଓ ନିକୃଷ୍ଟ ଆଚରଣକାରୀର୍ଦ୍ 
ପ୍ରତି ଯାହାକ୍କର ସମବୁଦ୍ଧି ହେବ, ତାର୍କ୍ଚର ସର୍ବତ୍ର ସମବୁଦି 
ହୋଇଯିବ। କାରଣ ସଂସାରରେ ଆଚରଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଥାଏ, ଆଚରଣର ହିଁ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ, ଆଚରଣଣୁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର 
ପରୀକ୍ଷା ହୁଏ, ଆଚରଣକୁ ନେଇ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ, 
ଆଚରଣ ପ୍ରତି ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଦୃଷ୍ଟି ଗ୍ବଲିଯାଏ ଏବଂ 
ଆଚରଣରୁ ହିଁ ସଦ୍ଭାବନା ଓ ଦୁର୍ଭାବନା ଜାତ ହୁଏ । ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ “ଯଦ୍ନଯଦାଚରତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ତତ୍ତଦେବେତରୋ ଜନଃଂ 
(୩ । ୨୧) କହି ଆଚରଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ 
ଉତ୍ତମ ଆଚରଣକାରୀ ଓ ନିକ୍ସୃଷ୍ଟ୍‌ ଆଚରଣକାରୀର୍ଦ୍ୀ ପ୍ରତି 
ସମବୂଦ୍ଧଦି ହୋଇଗଲେ, ସର୍ବତ୍ର ସମଭାବ ହୋଇଯିବ। ଏ 
ଦୁହିଜ୍ବ ମଧ୍ୟରୁ ବି ଉତ୍ତମ ଆଚରଣକାରୀ ପ୍ରତି ସଭାବନା 


ଶ୍ଳୋକ ୯] 


ହେବା ସହଜ, କିନ୍ତୁ ପାପାଚରଣକାରୀ ପ୍ରତି ସଭାବନା 
ହେବା କଠିନ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅଅପି' ଓ “ଚ' 
ଦୁଇଟି ଅବ୍ଯୟ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଏହାର ଅର୍ଥ 
"ଏବଂ ପାପାଚରଣକାରୀ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ' ଯାହାଙ୍କର ସମବୁଦ୍ି 
ରହିଛି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ଏଠାରେ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି୍ତୁ ନେଇ ଦେଖୁଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତିର ସିତି ବର୍ଣ୍ଚଜନା କରା ଯାଇଥୁବାରୁ “ସମବୁଦି- 
ବିଶିଷ୍ଯତେଂ କୁହାଯାଇଛି। ଦେଖୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଯେଉଁ 
ସମବୂଦ୍ଧି ଥାଏ, ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 
ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିବା ସାଧକ ପାଇଁ ନିହାତି ଆବଶ୍ଯକ; 
କାରଣ ସାଧକ ନିଜକୁ ଦେଖୁଥାଏ ଯେ ୩ମୁଁ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟ୍ରରେ 
କିପରି”। ତେଣୁ ନିଜ ଦାରା ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ 
କୁହାଯାଇଛି (୬ | ୫) | 

ସଂସାରରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ପ୍ରାୟ ଅନ୍ଯମାନ କ୍କ 
ଆଚରଣ ପ୍ରତି ଦୂଶ୍ଝ ଯାଏ। ସାଧକ ବିଗ୍ଵର କରିବା ଉଚିତ 
ଯେ ତା'ର ଦୃଣ୍ହି ନିଜ ଭାବନା ଉପରେ ରହିଛି, ନା 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଆଚରଣ ଉପରେ ରହିଛି? ଅନ୍ୟମାନବ୍କ୍ର 
ଆଚରଣ ପ୍ରତି ଦୃସ୍ଝି ରହିବାରୁ, ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟି ସାହାଯ୍ୟରେ 
ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ ତାହା ଅବରୋଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ଅନ୍ଧକାର ଘୋଟିଯାଏ। ଅତଏବ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚର ଉତ୍ତମ 
ଓ ନିକୂୃଷ୍ଟା ଆଚରଣ ପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଝି ନ ରଖି ସେମାନର୍ଦ୍ଦର 
ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଟି ରଖିବା ଉଚିତ । ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି 
ଦୂଷ୍ଟି ରହିଲେ ସେମାନଙ୍କର ଆଚରଣ ଆଡ଼କୁ ଦୂୃଣ୍ଟି ଯିବ 
ନାହିଁ୨ କାହିଁକି ନା ଆଚରଣ ବଦଳୁଥୁବା ସ୍ଥଳେ ସ୍ବରୂପ 
ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ | ସତ୍ୟ-ତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ ରହିଥୁବା 
ଦୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ସତ୍ଯ। କିନ୍ତୁ କେବଳ ଆଚରଣ ଉପରେ 
ଯାହାର ଦୃଷ୍ଟି ରହେ, ତା'ର ଦୂସ୍ଫଝିଁ ଅସତ୍‌ ଉପରେ ଥରୂବା 
ହେତୂ ଅସତ୍‌ ଅଟେ । ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ଅଶୁଦ୍ଧ ଆଚରଣ ପ୍ରତି 
ଯାହାର ଅଧୂକ ଦୃଷ୍ଟ ରହିଛି, ତାହାର ପତନ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯୟ ହେଲାିନ ଯେଉଁ ଅଶୁଦ୍ଧ ଆଚରଣ ଆଦରଣୀୟ 
ନୁହେଁ, ସେଥୂୁପ୍ରତି ଯିଏ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଏ, ସେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ 
ନିଜର ପତନ କରେ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଅଶୁଦ୍ଧ 
ଆଚରଣକାରୀ ପାପୀମାନକ୍ଲୀ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ସମବୂଦ୍ଧି ରଖୁଥୂୁବା 
ମନୂଷ୍ଯଙ୍ଗୂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିଛନ୍ତି । କାରଣ ସତ୍ଯ-ତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ 
ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଥୂବାଯୋଗୁଁ, ତାର୍କୀ ଦୃଷ୍ଟରେ ସବୁ କିଛି 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାଧନାର ପରବର୍ତୀ 
ସ୍ରିତିରେ “ସବୁକିଛି' ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ଏକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ 
ହି ରହିଯାଏ। ଏଠାରେ “ସମବୂଦ୍ଧି ବିଶିଷ୍ଯତେଂ ପଦରେ 
ତାଙ୍କର ମହିମା ଗାନ କରାଯାଇଛି। 


୨* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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'ସମତା' ହେଉଛି ଗୀତାର ଯୋଗ-- 'ସମତୃଂ ଯୋଗ 
ଉଚ୍ୟତେ' ( ୨ | ୪୮) | ଗୀତା ମତରେ ଯଦି ସମତା ଆସିଗଲା, 
ତେବେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଲକ୍ଷଣର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯାହାକୁ ବାସ୍ତବିକ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସାରିଛି, ତାଂଠାରେ 
ସମସ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ରର ସ୍ବତଃ ଆସିଯିବ ଏବଂ ସେ ସଂସାର 
ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୋଇଯିବ (୫ | ୧ ୯”) | ବିଖ୍ପୁପୁରାଣରେ 
ଭକ୍ତ ପ୍ରହାଦ ମଧ୍ୟ ସମତାକୁ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଆରାଧନା (ଭଜନ) 
କହିଛନ୍ତି 'ସମତୃମାରାଧନମଚ୍ୟୁତସ୍ୟ' (୧ | ୧୭ | ୯୦) | 
ଯେଉଁ ସମତାର ଏପରି ଅସୀମ, ଅପାର ଓ ଅନନ୍ତ ମହିମା 
ରହିଛି, ଯାହାର ବର୍ଶିନା କେବେ କେହି କରି ପାରିବ ନାହିଁ, 
ସେହି ସମତା ପ୍ରାପ୍ତିର ଉପାୟ ହେଉଛି-ାନ୍ଦରୁ ମୁକ୍ତ 
ହେବା। ମନ୍ଦରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ ହେଲା-¬ (୧) 
କାହାକୁ ମନ୍ଦ (ଖରାପ) ମନେ ନ କରିବା (୨) କାହାରି 
ମନ୍ଦ ନ କରିବା (୩) କାହାରି ମନ୍ଦ ନ ପାଞ୍ଚିବା (୪) 
କାହାରି ମନ୍ଦ ନ ଦେଖିବା (୫) କାହାରି ମନ୍ଦ ନ ଶୁଣିବା 
(୬) କାହାରି ମନ୍ଦ ନ କହିବା | ଏହି ଛଅଟି ନିୟମ ଦୃଢ଼ଭାବେ 
ପାଳନ କଲେ, ଆମେ ମନ୍ଦରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା ମନ୍ଦରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ଆମଠାରେ ସ୍ବତଃ ଓ ସ୍ବାଭାବିକଭାବରେ 
ଭଲଗୁଣ ଆସିଯିବ; କାରଣ ଆମର ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି ସତ୍‌ । 

ଭଲ ହେବା ପାଇଁ ଆମେ ଚେଷ୍ଟ୍ଟା କରୂଛେ, ସାଧନା 
କରୁଛେ, କିନ୍ତୁ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି ସାଧନା କଲେ ମଧ୍ୟ ଆମଠାରେ 
ଭଲପଣିଆ ଆସୁ ନାହିଁ । ସାଧନା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ନିଜକୁ 
ସନ୍ତୋଷ ମିଳୁ ନାହିଁ, ବରଂ ମନରେ ବିଗ୍ବର ଆସୁଛି ଯେ ଏତେ 
ସାଧନା କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯଦି ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ବର ନ ଆସିଲା, 
ତେବେ ଏହା ସମ୍ଭବତଃ ଆସିବ ନାହିଁ -- ଏପରି ଭାବି ଆମେ 
ସାଧନାରୂ ହତାଶ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛେ। ହତାଶ ହେବାର ମୂଳ 
କାରଣ ହେଲା, ଆମେ ସଦ୍‌ଗୁଣକୁ ଉଦ୍ୟମ ସାଧ୍ଯ 
ମାନିନେଇଛେ ଏବଂ ପୂର୍ଶିରୂପେ ମଦଗୁଣ ଛାଡ଼ି ନାହେଁ । ମଦଗୁଣ 
ସମ୍ପୂର୍ଷ ତ୍ୟାଗ ନ କଲେ, ଆଂଶିକ ଭଲଗୁଣ ମନ୍ଦଗୁଣକୁ ବଳ 
ଯୋଗାଉଥାଏ | କାରଣ ଆଂଶିକ ଭଲଗୁଣରେ ଭଲପଣିଆର 
ଅଭିମାନ ହୁଏ । ଯେତେ ମନ୍ଦଗୁଣ ଅଛି, ସେସବୁ ଭଲପଣିଆର 
ଅଭିମାନ ଉପରେ ହିଁ ଅବମଲନ୍ବିତ । ପୂର୍ଣ ମାତ୍ରାରେ ସଦ୍‌ଗୁଣ 
ଆସିଥୁଲେ ଭଲପଣିଆର ଅଭିମାନ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ମନ୍ଦଗୁଣ 
ମଧ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତଏବ ମଦଗୁଣ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ, 
ବିନା ଉଦ୍ୟମରେ ଓ ବିନା ଇଜ୍ଜାରେ ସ୍ଵତଃ ଭଲଗୁଣ ଆସିଯାଏ। 
ଆମଠାରେ ଭଲଗୁଣ ଆସିଗଲେ ଆମେ ଭଲ ହୋଇଯାଉ । 
ଆମେ ଭଲ ହୋଇଗଲେ ଆମ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଭଲ 
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କାର୍ଯ୍ୟ ହେବାକୁ ଲାଗେ । ଭଲ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲେ, ସୃଷ୍ଟ ଦ୍ବାରା | ଅବସ୍ପାରେ ଆମେ ସଂସାର ଆଶ୍ରୟରୁ ସର୍ବତୋଭାବେ ମୁକ୍ତ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଆମର ଜୀବନନିର୍ବାହ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ । ହୋଇଯାଉ । ସଂସାର ଆଶ୍ରୟରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ଆମକୁ 
ଜୀବନନିର୍ବାହ ପାଇଁ ଆମକୁ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ଓ । ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ଆମେ କୃତକୃତ୍ଯ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଏପରି । ହୋଇଯାଉ, ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ହୋଇଯାଉ । 


ଘଂଜିିନ୍ଥା ଉ/ବ- ସମତା ଓ ବିଷମତାର ବିଭାଗ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ୂଥକ୍‌ । ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ସମ ଓ ସଂସାର ବିଷମ । ସିଦ୍ଧ 
କର୍ମଯୋଗୀ ବିଷମ ବ୍ୟବହାରରେ ମଧ୍ଯ ସମବୁଦି ରଖନ୍ତି। ଯେଉଁମାନକ୍କ ସହିତ କଦାପି ଆଚରଣଗତ ଏକତା ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ, ଏକତା କରିବା ମଧ୍ଯ ଉଚିତ ନୁହେଁ ଏବଂ ଏକତା କରି ମଧ୍ଯ ପାରିବା ନାହିଁ, ସେହି ଟେକା, ପଥର 
ଓ ସୁବର୍ଣ୍ଣରେ ତଥା ସୁହୃଦ୍‌, ମିତ୍ର, ଶତୃ, ଉଦାସୀନ, ମଧ୍ଯସ, ହେଷ୍ଯ, ସାଧୁ ଓ ପାପୀମାନର୍କୀ ଠାରେ ବି ତାର୍କୀର ସମବୁଵି 
ରହେ। କାରଣ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରରାକ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି ତାର୍ଦୁ ଅନୁଭବ ହୋଇ ସାରିଛି । 

ସ୍ବଶ୍ଚ ନିମ୍ମିତ ଗୋଟିଏ ବିଷ୍ଣୁମୂର୍ତି ଏବଂ ଗୋଟିଏ କୁକୁର ମୂର୍ତି ଓଜନରେ ସମାନ ହୋଇଥୂଲେ ଦୁଇଟିର ମୂଲ୍ଯ 
ମଧ୍ୟ ସମାନ ହେବ । ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ପରମପୂଜ୍ୟ ଏବଂ କୁକୁର ନୀଚ (ଅସ୍ଟୃଶ୍ଯଃ ଓ ଅପୂଜ୍ଯ। ଏହିରୂପେ 
ବାହ୍ଯଦୂଷ୍ଟରେ ଦୁହିକ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଯଥେଷ୍ଟ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଥୂଲେହେଁ ସୁନାଦୂଷ୍ଟିରୁ ଦୁହିକ୍କ ଠାରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ନାହିଁ। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଜଣେ ମିତ୍ର ତ ଆଉଜଣେ ଶତୂ, ଜଣେ ମହାମ୍ରା ତ ଆଉ ଜଣେ ଦୁରାମ୍ରା, କିଏ ଭଲ 
ତ କିଏ ମନ୍ଦ, କେହି ସଜ୍ଜନ ତ ଆଉ କେହି ଦୁଷ୍ଟ କେହି ସଦାଗ୍ରରୀ ତ ଆଉ କେହି ଦୁରାଗ୍ବରୀ, କେହି ଧର୍ମାମ୍ରା 
ତ କେହି ପାପୀ, କେହି ବିଦ୍ରାନ୍‌ ତ କେହି ମୂର୍ଚ- ଏହି ସବୁ ପ୍ରଭେଦ ବାହ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେହେଁ 
ତତ୍ତ୍ବରଦୂଷ୍ଟରୁ ସମସ୍ତେ କେବଳ ଭଗବାନ । ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ଅନନ୍ତ ରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଅଭିଜ୍ଞ 
ମନୂଷ୍ଯଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କେହି ତାଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିପାରେ ନାହିଁ। 

ଗାଧୋଇବା ବେଳେ ଦେହରେ ସାବୁନ ଲଗାଇ ଦର୍ପଣରେ ନିଜର ଦେହକୁ ଦେଖିଲେ ତାହା ଅତି ବିକୃତ ଓ 
ଅସୁନ୍ଦର ଦେଖାଯିବ । କେଉଁଠି ମେଞ୍ଚାଏ ଫେଣ ଦେଖାଯିବ ତ କେଉଁଠି ଗାର ଗାର ଦେଖାଯିବ। ଏପରି ଦେଖାଗଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ଶରୀରରେ କୌଣସି ରୋଗ ହୋଇଛି ଭାବି ମନରେ ଦୁଃଖ ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ମନରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ଥାଏ ଯେ 
ଏସବୂ କେବଳ ଉପରେ ବୋଳା ହୋଇଛି, ପାଣି ଢାଳିଦେଲେ ସବୂ ଧୋଇ ହୋଇଯିବ। ସେହିପରି ସବୁକିଛି 
ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ଚର ସ୍ବରୂପ, କିନ୍ତୁ ବାହ୍ଯରୂପେ ବିଭିନ୍ନ ଶରୀରରେ ସେମାନକୀର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଵଭାବ ଦେଖାଯାଉଛି । ବସ୍ତୁତଃ 
ବାହ୍ୟଭାବେ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ସବୁକିଛି ମଧ୍ୟ ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କ ସ୍ବରୂପ। ମାତ୍ର ନିଜର ରାଗ-ଦ଼େଷ କାରଣରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ଦେଖାଯାଉଛି । 

ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ଦିତୀୟ ଶ୍ନୋକରେ “କମିଯୋଗୋ ବିଶିଷ୍ଯତେଂ ପଦରେ ଯେଉଁ କଥା କୁହାଯାଇଥୁଲା, ତାହା 
ଏଠାରେ “ସମବୂଵିର୍ବିଶିଷ୍ଯତେଂ ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। ସମବୂଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା 
ଯୋଗ” ଏବଂ ଲିପ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ତାହା ଂଭୋଗଂ'ରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ। ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗରେ ସମବୁଦିର 
ଉପାଦେୟତା ଥୂଲେହେଁ କର୍ମଯୋଗ ପାଇଁ ତାହା ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଭୌତିକ ସାଧନା ହୋଇଥୁବାରୁ କର୍ମଯୋଗୀ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଅଧ୍ଧକ ବିଷମତା ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ। 


=× = = 


ନମ୍ଫ୭-ଯର୍ଜ ନମତ/ (£ ନଚୁଣଝି) କର୍ମଯୋଜ ନଜ/ ଭାଢ ହୁଏ, ଯେକି ସମତ/ ଧ(ନୟପୋର ଜନାର/ ଧ୍ୟ ତାପ ନୁଏ / 6ଜଣୁ 
ଭଜବାନ ଧୟଳଯୋଗନ 9 ଳନଣ ଥାଜମନା କଜିବନୁ ଯାଇ ସର୍ବଭଥଣମେ ଧ୍ୟଳୟୋର ପାଇଁ 6 ଜଣ)! ଭଜନ କରୁଛନି / 


ଯୋଗୀ ଯୁଞ୍ଜୀତ ସତତମାତମ୍ମାନଂ ରହସି ସିତଃ । 
ଏକାକୀ ଯତଚିତ୍ତାମ୍ବା ନିରାଶୀରପରି ଗ୍ରହଃ॥ ୧୦॥ 


ଅମ଼ୟ-ଅପରିଗ୍ରହଃଭୋଗବୁଦିପୂର୍ବକ ସଂଗ୍ରହ ନ କରୁଥୁବା; ନିରାଶୀଃ-ଇଜ୍ରାରହିତ (ଏବଂ) ; ଯତଚିତ୍ତାମା=ି ଅନ୍ତଃକରଣ 
ତଥା ଶରୀରକୁ ବଶୀଭୂତ କରିଥୁବା; ଯୋଗୀ=ଯୋଗୀ; ଏକାକୀ=ଏକାକୀ:; ରହସିଏକାନ୍ତସ୍ଥାନରେ; ସିତଃରହି; 
ସତତମ୍‌ ନିରନ୍ତର; ଆମ୍ବାନମ୍‌, ଯୁଞ୍ଜୀତକି( ପରମାମ୍ପାକ୍ନ ଠାରେ) ମନୋନିବେଶ କରନ୍ତୁ । 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦] 
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ଭୋଗବୁଦ୍ଧିପୂବିକ ସଂଗ୍ରହ ନ କରୁଥୁବା, ଇଜ୍ଛାରହିତ ଏବଂ ଅନ୍ତଃକରଣ ତଥା ଶରୀରକୁ ବଶୀଭୂତ 
କରିଥୁବା ଯୋଗୀ ଏକାକୀ ଏକାନ୍ତ ସାନରେ ରହି ନିରନ୍ତର ପରମାମ୍ବାତ୍କ ଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରନ୍ତୁ । 


ବ୮/୩ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ ଓ ୨୮ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ଯେଉଁ ଧ୍ଯାନଯୋଗର ବର୍ଣ୍ରନା 
କରାଯାଇଥୁଲା, ଏବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ତାହାର ସବିସ୍ତାର 
ବର୍ଣ୍ଵନା କରୁଛନ୍ତି। 

ଯୁଜ୍‌ ସମାଧୌ' ଧାତୁରୁ ନିଷ୍ଠାନ୍ତ ଯେଉଁ “ଯୋଗ” 
ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ “ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିୁ ନିରୋଧଂ,ଂ ଏବେ ୧୦ମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ସେହି ଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ଆରମ୍ଭ କରୁଛନ୍ତି । 

“ଅପରିଗ୍ରହଃ'-- ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଏବଂ କେବଳ 
ପରମାମ୍ରରର୍କ୍ଚ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ନିରୋଧରୂପକ 
ଯୋଗ ସାଧନା କରାଯାଏ। ତେଣୁ ଏଥୂରେ ଅପରି ଗ୍ରହଃଂ 
ହିଁ ପ୍ରଥମ ସାଧନା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗବୁଦ୍ଧିପୂର୍ବକ ନିଜ ପାଇଁ 
କିଛି ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଅନୁଚିତ। ନିଜ ସୁଖ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ କଲେ ସେଥୂରେ ମନ ଆକର୍ଷିତ 
ହୋଇଯିବ, ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଧ୍ଯାନରେ ସାଧକର ମନ 
ଲାଗିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ସାଧକ ପକ୍ଷେ ଅପରିଗ୍ରହ 
ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । 

“ନିରାଶୀଃ”†-- ପ୍ରଥମେ “ଅପରି ଚାହଃ8' ପଦରେ ବାହ୍ୟ 
ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥ ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ କହିସାରି ଏବେ 
“ନିରାଶୀଃ୮ ପଦରେ ଅନ୍ତରରୂ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଇଢ଼ା 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି । ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ତରରେ 
କୌଣସି ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଇଢ଼ା, କାମନା 
ଓ ଆଶା ନ ରଖିବା ଉଚିତ। ମନରେ ଥବା ଉଧ୍ରତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ, ଆଶା ଓ କାମନା ହିଁ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଘ୍ନ ସୂଷ୍ଟି କରେ। ତେଣୁ ସାଧକ ଏ 
ବିଷୟରେ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ । 

ଯତଚିତ୍ତାମ଼୍ା"-¬ ସୁଖଦାୟକ ପଦାର୍ଥ ଓ ସଂଗ୍ରହ ବାହ୍ଯ- 
ଭାବେ ବର୍ଜିତ ହୋଇଗଲେ ତଥା ଅନ୍ତରରୁ ସେ ସବୁର 
କାମନା ଓ ଆଶା ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ପ୍ରଭୂତିରେ ନୂତନ ଆସକ୍ତି ଜାତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ, 
ତେଣୁ ଏଠାରେ ୮ଯତଚିତ୍ତାମ୍ବାଂକୁ ତୃତୀୟ ସାଧନାରୂପେ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧକ ଅନ୍ତଃକରଣ ସମେତ ଶରୀରକୁ 
ବଶୀଭୂତ କରି ରଖିବା ଉଚିତ | ଏସବୁ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଗଲେ 
ଆଉ ନୂତନ ଆସକ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ | ଏ ସବୁକୁ ବଶୀଭୂତ 
କରିବାର ଉପାୟ ହେଲା-- ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ କୌଣସି ନୂତନ 
କର୍ମ ନ କରିବା; କାରଣ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ପ୍ରବ୍ତ୍ତି ହେଲେ 


* 'ଯୋଗଶ୍ତିତ୍ତବୃତ୍ତିନିରୋଧଃ (ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନ ୧ | ୨) 


ଆରାମ ଓ ଆଳସ୍ଯରେ ଶରୀର ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ, ଭୋଗରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଭୋଗଚିନ୍ତନରେ ଅଥବା 
ବ୍ଯର୍ଥଚିନ୍ତନରେ ମନ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ 
ଶରୀରକୁ ବଶୀଭୂତ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । 

ଯୋଗୀ'”--କେବଳ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୀ ଠାରେ ସଯୁକ୍ତ 
ହେବା ଯାହାବ୍କ୍ରର ଏକମାତ୍ର ଧ୍ୟେୟ ବା ଲକ୍ଷ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସିଦ୍ଧି ଓ ଭୋଗପ୍ରାପ୍ରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ରଖି ଯେ କେବଳ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, 
ତାଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଯୋଗୀ କୁହାଯାଇଛି। 

“'କାକୀ'-- ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ସାଧକ ନିଃସଇ୍ଗଂ ହେବା 
ଉଚିତ, ସଙ୍ଗଂରେ କୌଣସି ସହାୟକ ନ ଥ୍ରୁବା ଉଚିତ; 
କାରଣ ଦୁଇଜଣ ହେଲେ କଥାବାର୍ତା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯିବ 
ଏବଂ ସଙ୍ଗଂରେ କେହି ସହାୟକ ଥ୍ରଲେ ଆସକ୍ତି ହେତୁ 
ତା”କଥା ବାରମ୍ବାର ମନେପଡ଼ିବ, ଫଳରେ ଭଗବାନର୍ଚରୀ 
ଠାରେ ମନ ଲାଗିବ ନାହିଁ। 

“ରହସି ସିତଃ'-- ସାଧକ କେଉଁଠି ରହିବା ଉଚିତ-- 
ଏଥୂପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ଏକାନ୍ତ ସ୍ତାନରେ ରହନ୍ତୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁଠି ଧ୍ୟାନର କୌଣସି ପ୍ରତିକୂଳ ବାତାବରଣ 
ନାହିଁ ସେପରି ସ୍ଥାନରେ ରହନ୍ତୁ ଯଥା--ନଦୀକୂଳରେ, 
ବଣର ଏକାନ୍ତ ସ୍ପାନରେ, ନିର୍ଜନ ମଦିରରେ ଅଥବା କେବଳ 
ଭଜନ ଓ ଧ୍ୟାନ କରାଯାଇ ପାରିବା ଭଳି ଘରର ଗୋଟିଏ 
ଏକାନ୍ତ ବଖରାରେ। ସେହି ବଖରାରେ ନିଜେ ବା ଅନ୍ୟ 
କେହି ଭୋଜନ ଓ ଶୟନ ନ କରିବା ଉଚିତ। 

“ଆମ୍ବାନଂ ସତତଂ ଯୁଞ୍ଜୀତ'-- ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ ବିଧୁରେ ଏକାନ୍ତ 
ସ୍ଥାନରେ ବସି ନିରନ୍ତର ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ୁ ଠାରେ ମନ ଲଗାନ୍ତୁ । 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ନିରନ୍ତର ମନ ଲଗାଇବାର ମୁଖ୍ଯ 
ଉପାୟ ହେଲା, ଧ୍ୟାନ କରିବା ପାଇଁ ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନକୁ ଯିବା 
ପୂର୍ବରୁ ବିଗ୍ଵର କରିନିଅନ୍ତୁ ଯେ ଏବେ ମୋ ପାଇଁ କେବଳ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଧ୍ୟାନ ଛଡ଼ା ସଂସାରର କୌଣସି କାମ କରିବାର 
ନାହିଁ; ଏବେ ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କିଛି ଚିନ୍ତନ କରିବାର 
ନାହିଁ- ଏପରି ବିଗ୍ବର କରି ନିରନ୍ତର ସାବଧାନ ରହନ୍ତୁ 
କାରଣ ସାବଧାନତା ହିଁ ସାଧନା । 

ସାଧକ ଧ୍ୟାନାବସ୍ପାରେ ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ ଭଗବତ୍‌ଚିନ୍ତନ 
କରିବା ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ କାର୍ଯ୍ଯ କରୁଥୁବା 
ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି ଭଗବତ୍‌ଚିନ୍ତନ କରିବା 


୪ ଇଚ୍ଛାର ନାମ “ଆଶିଷ୍‌' ଏବଂ ରହିତ ହେବାକୁ (ନିସ୍‌' କୁହାଯାଏ; ଅତଏବ 'ନିରାଶୀଃ'ର ଅର୍ଥ-- ଇଢ୍ାରହିତ ହେବା | 
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ଆବଶ୍ୟକ; କାରଣ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ସମୟରେ 
ଭଗବତ୍‌ଚିନ୍ତନ ନ ହେଲେ ସଂସାରରେ ଲିପ୍ତୁତା ବଢ଼ିଯାଏ। 
ଅନ୍ଯାନ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ସମୟରେ ଭଗବତ୍‌ଚିନ୍ତନ 
କଲେ ଧ୍ୟାନ ସମୟରେ ଚିନ୍ତନ କରିବା ସହଜ ହୁଏ 
ଏବଂ ଧ୍ୟାନ ସମୟରେ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଚିନ୍ତନ ହେଲେ, 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୂବା ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ବତଃ ଚିନ୍ତନ ହୁଏ 
ଅଥାତ୍‌ ଉଭୟ ସମୟରେ କରାଯାଇଥୁବା ଚିନ୍ତନ ପରସ୍ପରର 
ସହାୟକ ହୁଏ। ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ, ସାଧକର 
ସାଧକଭାବ ସର୍ବଦା ଜାଗ୍ରତ ରହିବା ଉଚିତ । ସେ ସଂସାର 
ସହିତ ଭଗବାନର୍କୁ ମିଶାଇ ଦେଉ, ହେଲେ ଭଗବାନବ୍ଚ୍ରୀ 
ସହିତ ସଂସାରକୁ ମିଶାଇ ନ ଦେଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂସାରିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ସ୍କରଣ କରୁ। 
ଧ୍ୟାନ କରିବାକୁ ବସିବା ସମୟରେ ଯଦି ସାଧକ 
“ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ, ଏତେ ନେବାକୁ ହେବ, 
ଏତେ ଦେବାକୁ ହେବ, ଅମୁକ ଜାଗାକୁ ଯିବାକୁ ହେବ, 
ଅମୁକ ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ମିଶିବାକୁ ହେବ” ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟର 
ବୋଝ ମନରେ ଧରି ରଖିଥୂୁବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରେ ଏ ସବୁର 
ସଙ୍କ୍ୂକୁ କରୁଥୂୁବ, ତେବେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ରୀ ଧ୍ଯାନରେ ତାଂର 
ମନ ଲାଗିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଧ୍ୟାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବସିବାବେଳେ 
ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ ଯେ, ଯାହା କିଛି ହୋଇଯାଉ 
ପଛେ, ମୁଣ୍ଡ କଟିଯାଉ ପଛେ, ମୋତେ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଧ୍ଯାନ କରିବାକୁ ହେବ । ବିଗ୍ବର ଏପରି ଦୃଢ଼ ହୋଇଗଲେ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ମନ ଲାଗିବା ସହଜ ହୋଇଯିବ । 
ସାଧକର ଅଭିଯୋଗ ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ମନ 
ଲାଗୁ ନାହିଁ, ଏହାର କାରଣ କ'ଣ/ ଏହାର କାରଣ ହେଲା, 
ସାଧକ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରି ଧ୍ଯାନ କରୁ ନାହିଁ, 
ବରଂ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ଧ୍ୟାନ କରୁଛି | ଅତଏବ 
ନିଜର ସୁଖ ଓ ସେବା ନିମନ୍ତେ ଅନ୍ତରରେ କାହାକୁ ହେଲେ 
ନିଜର ମନେ ନ କରନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାହାରି ପ୍ରତି ମମତା ନ 
ରଖନ୍ତୁ; କାରଣ ଯେଉଁଠି ମମତା ଥୂବ, ସେଠାକୁ ମନ ଚାଲିଯିବ | 
ଯଦି କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୁଏ ଏବଂ ସାଧକ 


ମଂଳିଜିକ୍ଗୁ ଜବ-କର୍ମଯୋଗଂ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ କରଣନିରପେକ୍ଷ ସାଧନା, 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ସବୁଥୂରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହେ, ତେବେ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ମନ 


ଲାଗିପାରେ । 
ବିଶେଷ କଥନ 


ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥଲେ ଏବଂ ସେ 
ପରେ ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ; କେବଳ ମଝିରେ ସେ ଯୁଦ୍ଧକୁ 
ପାପ ମନେ କରୁଥୂଲେ ଏବଂ ଭଗବାନ ବୂଝାଇ ଦେବାରୁ 
ସେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ସ୍ବୀକାର କଲେ। ଏହିରୂପେ କର୍ମର 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ହୋଇଥୁବାରୁ ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟ ରହିବା 
ତ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ, କିନ୍ତୁ ଏଥୁରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ପ୍ରଭୂତି କେତେକ ପାରମାର୍ଥିକ ସାଧନାର ବର୍ଶ୍ରିନା କିପରି 
ସ୍ଥାନ ପାଇଲା? ତା'ଛଡ଼ା ଏକାନ୍ତସ୍ତାନରେ ବସିରହି ଧ୍ଯାନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥିବା ଧ୍ୟାନଯୋଗର ବର୍ଶ୍ଚିନା ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ 
ହୋଇଛି। ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗଟି କାହିଁକି ରହିଛି? 

ଅର୍ଜୁନ ପାପ ଭୟରେ ଯୁଦ୍ଧରୂ ବିରତ ହୋଇଥୁଲେ, 
ତେଣୁ ତାରଙବ୍ଦ୍ଚ ହୃଦୟରେ କଲ୍ୟାଣର ଇଚଢ଼ା ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲା; ଏଣୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ, “ଯେଉଁଥୁରେ 
ମୋର ନିଶ୍ଚିତ ଶ୍ରେୟ (କଲ୍ଯାଣ) ନିହିତ, ସେହି କଥା 
ମୋତେ କୁହନ୍ତୁ” (୨ | ୭; ୩ | ୨; ୫ | ୧) | ଏଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ କଲ୍ଯାଣର ଯେତେ ମାର୍ଟ ଅଛି, ସବୁ ବିଷୟ 
କହିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ଦାନ, ଯଜ୍ଞ, ତପ, 
ବେଦାଧ୍ଯୟନ, ପ୍ରାଣାୟାମ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ, ହଠଯୋଗ, 
ଲୟଯୋଗ ଇତ୍ୟାଦି କହିବା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର କର୍ତବ୍ଯ। 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଗୀତାରେ କଲ୍ଯାଣକାରକ ସାଧନା 
ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି । ସମସ୍ତ ସାଧନାର ବଣ୍ରିନା କଲାବେଳେ 
ଭଗବାନ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁ 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ। ସାଧକର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯଦି ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ରି, ତେବେ ତାଂସମ୍ମୁଖକୁ ଯେ 
କୌଣସି କର୍ତ୍ବ୍ଯଂକର୍ମ ଆସିଲେ ବି ସେ ସମଭାବ ରଖି 
ତାହା କରିବା ଉଚିତ। ସମଭାବ ରଖି କରାଯାଉଥୁବା 
ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କଲ୍ଯାଣକାରକ ହୁଏ। 


କିନ୍ତୁ ଧ୍ୟାନଯୋଗ 


କରଣସାପେକ୍ଷ ସାଧନା। ଏବେ ଭଗବାନ ଧ୍ଯାନଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ଆରମ୍ଭ କରୁଛନ୍ତି । 
==== ୨ === 


ସମ୍ଫ୭-ପୂର୍ବ୍ମ୍ରୋଳନନନ ଜଗବନ ଧ୍ୟାଳୟଠୋର ଲିନିଜ୍ 6ଠେଜଣା 6େଣେ / ଧ୍ଯାଳଯୋଟ ସାଧନ, କିପଜି କରିବ? ଏଥିପାଇଁ ଏବେ 


ତିନୋଟି ହ଼ୋଳନେ ଧ/ନଘୋରର ଜପଠୋରୀ କଥ/ କହୁଛନି / 
ଶୂଚୌ ଦେଶେ ପ୍ରତିଷ୍ଠାପ୍ଯ 


ସିରମାସନମାମ୍ମୂନଃ । 


ନାତ୍ୟୁକ୍ଥିତ ନାତିନୀଚଂ ଚେଳାଜିନକୁଶୋତ୍ତରମ୍‌ ॥ ୧୧॥ 


» କର୍ମଯୋଗରେ '“କର୍ମ' କରଣସାପେକ୍ଷ, କିନ୍ଧୁ ଯୋଗ” କରଣନିରପେକ୍ଷ ଅଟେ | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧] 


୨ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଥନଙ୍ ଶୁଚୌଚିପବିତ୍ରକ ଦେଶେଚିସ୍ାନରେ ଚୈଳାଜିନକୁ ଶୋତ୍ତରମ୍‌(ତଳଆଡ଼ୁ କ୍ରମଶଃ) କୁଶାସନ, ମପଗଚର୍ମ 
ଓ ବସ୍ତ୍ର ବଛା ହୋଇଥୁବା (ଏବଂ); ନ, ଅତ୍ଯୁକ୍ପତମ୍‌- ଅତି ଉଚ୍ଚ ହୋଇ ନ ଥୂବା (ଓ); ନ, ଅତିନୀଚମ୍‌ଚିଅତି ନୀଚ 
ହୋଇ ନ ଥୁବା; ଆମ୍ବନଃ¬ନିଜ; ଆସନମ୍‌ ଆସନକୁ; ସିରମ୍‌  ସିରଭାବେ; ପ୍ରତିଷ୍ଠାପ୍ଯ¬ସାପନ କରି । 

ପବିତ୍ର ସାନରେ, ତଳଆଡ଼ୁ କ୍ରମଶଃ କୁଶାସନ, ମୂଗଚମି ଓ ବସ୍ତ୍ର ବିଛା ହୋଇଥବା ଏବଂ ଅତି ଉଚ୍ଚ 
ଓ ଅତିନୀଚ ହୋଇ ନ ଥୁବା ନିଜ ଆସନକୁ ସିରଭାବେ ସାପନ କରି-- 


ବ୮୮୮ଶୁଚୌ ଦେଶେଂ--ଭୂମି ଶୁଦି ଦୁଇ 
ପ୍ରକାରର-¬ (୧) ସ୍ବାଭାବିକ ଶୁଦ ସାନ; ଯଥା- ଗଙ୍କା ପ୍ରଭୁତି 
ନଦୀର କୂଳ; ଜଙ୍ଗଲ; ତୁଳସୀ, ଅଁଳା, ଅଶ୍ଵତ୍ବଥ ଆଦି 
ପବିତ୍ର ବୃକ୍ଷମାନକ୍କର ଆଖପାଖ ସ୍ତାନ ଏବଂ (୨) ଶୁଦ୍ଧ 
କରାଯାଇଥୁବା ସ୍ସାନ; ଯଥା-- ଗାଭ ଗୋବରରେ ଭୂମି ଲେପନ 
କରି ବା ଜଳ ସିଞ୍ଚି ଶୁଦ୍ଧ କରାଯାଇଥୁବା ସ୍ଥାନ ଏବଂ ମାଟି 
ସ୍ଥାନରେ ଉପରିଭାଗର ଗ୍ବରି ପାଞ୍ଚ ଆଙ୍ଗୁଳି ମାଟି କାଢ଼ି 
ଶୁଦ୍ଧ କରାଯାଇଥ୍ୂବା ସ୍ଥାନ। ଏପରି ଶୁଦ୍ଧ ସମତଳ ଭୂମି 
ଉପରେ କାଠ ବା ପଥରର ଖଟୁଳି ଇତ୍ୟାଦି ରଖନ୍ତୁ । 

“ଚୈଳାଜିନକୁଶୋତ୍ତରମ୍‌'-- ଯଦ୍ୟପି ପାଠ ଅନୁସାରେ 
କ୍ରମାନ୍ରୟରେ ବସ୍ତ୍ର, ମୂଗଛାଲ ଓ କୁଶ ବିଛାଇବା ଉଚିତଂଂ, 
ତଥାପି ପ୍ରଥମେ କୁଶ ବିଛାଇ ଦିଅନ୍ତୁ, ତା'ଉପରେ ମରା 
ନ ଯାଇଥୁବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପେ ଆପେ ମରିଥୁବା ମୂଗର ଚର୍ମ 
ବିଛାନ୍ତୁ କାରଣ ମରା ଯାଇଥୂବା ମୂଗର ଚର୍ମ ଅଶୁଦ। 
ଯଦି ସେପରି ମ୍ପଗଚର୍ମ ନ ମିଳେ, ତେବେ କୁଶ ଉପରେ 
ଅଖା ବା ଉଲ୍‌ କନ୍ଛଳ ବିଛାଇ ଦିଅନ୍ତୁ। ପୁଣି ତା”ଉପରେ 
କୋମଳ ସୂତାବସ୍ତ୍ର ବିଛାଇ ଦିଅନ୍ତୁ । 

ବରାହ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଲୋମରୁ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା 
ଯୋଗୁଁ କୁଶ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପବିତ୍ର ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ; 
ତେଣୁ କୁଶାସନ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଏ।। ଗ୍ରହଣ ପ୍ରଭୂତି 
ଲାଗିଲାବେଳେ ଛୁଁଆଛୁତି ନ ଲାଗିବା ପାଇଁ ପଦାର୍ଥ ଓ 
ବସ୍ତ୍ରାଦିରେ କୁଶ ରଖି ଦିଆଯାଏ | ପବିତ୍ରୀକରଣ, ପ୍ରୋକ୍ଷଣ 
ଆଦିରେ ମଧ୍ଯ କୁଶ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଏ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କୁଶ ବିଛାଇବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି । 

ଦେହରେ କୁଶ ଫୋଡ଼ି ନ ହେବା ପାଇଁ ଏବଂ ଆମ 
ଦେହରେ ଥୁବା ବିଦ୍ଯୁତ୍‌ ଶକ୍ତି ଆସନ ବାଟେ ଭୂମିକୁ ନ 
ଯିବା ପାଇଁ ବିଦ୍ଯୁତ ଶକ୍ତିକୁ ରୋକିବା ପାଇଁ) ମ୍ପଗଚର୍ମ 
ବିଛାଇବାର ବିଧାନ ଅଛି। 

ମୂଗଚର୍ମର ଲୋମ ଦେହରେ ନ ଲାଗୁ ଏବଂ ଆସନ 
କୋମଳ ରହୁ, ଏଥୁପାଇଁ ମୃଗଚର୍ମ ଉପରେ ଶୁଦ୍ଧ ସୂତାବସ୍ତ୍ର 


ବିଛାଇବାକୁ କୁହାଯାଇଛି । ଯଦି ମୂଗଚର୍ମ ପରିବର୍ତେ ଅଖା 
ବା କମ୍ବପଳର ଆସନ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ତାହା ଗରମ 
ଜାତ ନ କରିବା ପାଇଁ ତା'ଉପରେ ସୂତାବସ୍ତ୍ର ବିଛାଇବା 
ଉଚିତ। 

'ନାତ୍ୟୁକ୍ଷି ତଂ ନାତିନୀଚମ୍‌'-¬ ଶୁଦ୍ଧ ସମତଳ ଭୂମିରେ 
ଯେଉଁ ଖଟ ବା ଚଉକି ରଖାଯାଏ, ତାହା ଅତି ଉଚ୍ଚ ବା 
ଅତି ନୀଚ ହେବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ ଅତି ଉଚ୍ଚ ହେଲେ 
ଧ୍ଯାନବେଳେ ଯଦି ଅଗ୍ରନକ ନିଦ ମାଡ଼େ, ତେବେ ଗଡ଼ି 
ପଡ଼ିବାର ଓ ଆଘାତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ ଏବଂ ଅତି 
ନୀଚ ହେଲେ, ଭୂଇଁରେ ବୁଲୁଥୂବା ପିମ୍ପୁଡ଼ି ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
କୀଟ ଦେହରେ ଚଢ଼ିଗଲେ ଓ କାମୁଡ଼ିଦେଲେ ଧ୍ୟାନରେ 
ବିକ୍ଷେପ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ଏଥୂପାଇଁ ଅତି ଉଚ୍ଚ ଓ ଅତି ନୀଚ 
ଆସନକୁ ବାରଣ କରାଯାଇଛି। 

“ଂପ୍ରତିଷ୍ଠୀପ୍ୟ ସିରମାସନମାମ୍ବନଃ”- ଧ୍ୟାନ ନିମିତ୍ତ ଭୂମି 
ଉପରେ ଯେଉଁ ଆସନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖଟ ବା ଖଟୁଳି ରଖାଯାଏ, 
ତାହା ହଲଚଲ୍‌ ହେବା କଥା ନୂହେ। ଗ୍ବରରୋଟିଯାକ 
ଗୋଡ଼ ଭୂମିରେ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଲାଗିବା ଉଚିତ । 

ଯେଉଁ ଆସନରେ ବସି ଧ୍ୟାନ କରାଯାଏ ତାହା ଅନ୍ୟର 
ନ ହୋଇ ନିଜର ହୋଇଥୁବା ଉଚିତ । ଅନ୍ଯର ଆସନ 
ବ୍ଯବହାର କଲେ ସେଥୂରେ ସେହିପରି ପରମାଣୁ ରହି 
ଥାଆନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ “ଆମ୍ପୂନଃ' ପଦରେ ନିଜର 
ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ଆସନ ରଖିବାର ବିଧାନ କରାଯାଇଛି । ଅଧୂକନ୍ତୁ 
ଗୋମୁଖୀ, ମାଳା, ସଂଧ୍ଯା-ପଞ୍ଚପାତ୍ରଚ ଆଚମନୀ ଇତ୍ଯାଦି 
ମଧ୍ୟ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ରହିବା ଉଚିତ । ଶାସ୍ତ୍ରରେ ତ ଏପରି 
ବିଧାନ ମଧ୍ଯ ଅଛି ଯେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ରର ଆସନ, ଚପଲ, 
କଠଉ, ପୋଷାକ ଇତ୍ଯାଦି ବ୍ଯବହାର କଲେ, ନିଜକୁ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ପାପପୁଣ୍ଯୟ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ! ପୁଣ୍ଯାମ୍ରା, 
ସବ୍ତମହାମ୍ବରାଜ୍ଚ ଆସନରେ ମଧ୍ୟ ବସିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ 
ତାଙ୍କ ଆସନ, ବସ୍ତ୍ର ଇତ୍ଯାଦିରେ ପାଦ ଲଗାଇବା ମଧ୍ୟ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ନିରାଦର ଓ ଅପରାଧ। 


=== = ;#୮ === 


* ଶ୍ମୋକରେ ପାଠର ଯେପରି କ୍ରମ ରହିଛି, ଯଦି ସେପରି ଅର୍ଥ କରିବା, ତେବେ ତଳେ ବସ୍ତ୍ର, ତା'ଉପରେ ମୁଗଚର୍ମ ଓ ତା'ଉପରେ କୁଶ 
ବିଛାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ। ମାତ୍ର ଏପରି କ୍ରମ ନେବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ନୁହେଁ। କାହିଁକି ନା/ ଶରୀରରେ କୁଶ ଫୋଡ଼ି ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ତଳେ 
କୁଶ, ତା'ଉପରେ ମୃଗଚର୍ମ ଓ ତା'ଉପରେ ବସ୍ତ୍ର ବିଛାଇବା କ୍ରମ ନିଆଯାଇଛି; କାରଣ ପାଠର କ୍ରମ ଅପେକ୍ଷା ଅର୍ଥର କ୍ରମ ବଳବାନ୍‌ 
ଅଟେ--“ପାଠକମାଦଥ୍ଥକୁମୋ ବଳୀୟାନ | 
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* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବତ୍ଵଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ତତ୍ରୈକାଗ୍ରଂ ମନଃ କୃତ଼ା ଯତଚିତ୍ତେନ୍ଦ୍ରି ୟକ୍ରି ୟଃ । 


ଉପବିଶ୍ୟାସନେ 


ଯୁଞ୍ଜ୍ୟାହରଯୋଗମାତ୍ମ ବିଶୂୁଦ୍ଧୟେ ॥ ୧୨ ॥ 


ଥଳକ୍ଦ ¬ତତ୍ର ସେହି; ଆସନେ ଆସନରେ; ଉପବିଶ୍ୟ= ଉପବେଶନପୂର୍ବକ; ଯତ ଚିତ୍ତେନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରିୟଃ ଚିତ୍ତ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ- 
ଗଣର୍ସୀ କ୍ରିୟାକୁ ଆୟତ୍ତରେ ରଖି; ମନଃ=ମନ; ଏକାଗ୍ରମ୍‌=ଏକାଗ୍; କୃଢ଼ାିକରି; ଆମ୍ବବିଶୁଦ୍ୟେଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦି 
ନିମନ୍ତେ ଯୋଗମ୍୍‌, ଯୁଞ୍ଜ୍ଯାତ୍‌-- ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ। 

ସେହି ଆସନରେ ଉପବେଶନପୂବିକ, ଚିତ୍ତ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କର କ୍ରିୟାକୁ ଆୟତ୍ତରେ ରଖି, ମନ ଏକାଗ୍ର 
କରି ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦି ନିମନ୍ତେ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ । 


ବ୍6/#- ¬ ପୂର୍ବଶୋକରେ ଆସନ ବିଛାଇବା ବିଷୟରେ 
ବର୍ଣ୍ରିନା କରି ଏବେ ଭଗବାନ ୧୨ଶ ଓ ୧୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଆସନରେ ବସିବାର ବିଧ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 

“ତତ୍ର ଆସନେ'--ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଯେଉଁ 
ଆସନରେ ଯଥାକ୍ରମେ କୁଶ, ମ୍ପଗଚର୍ମ ଓ ବସ୍ତ୍ର ବିଛାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି, ସେହି ଆସନ ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତତ୍ଵ ଆସନେ' 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 

“ଉପବିଶ୍ଯ'-¬ ବିଛା ହୋଇଥୁବା ସେହି ଆସନ ଉପରେ 
ସିଦ୍ଧାସନ ପଦାସନ, ସୁଖାସନ ଆଦି ଯେଉଁ ଆସନରେ 
ସୁଖପୂର୍ବକ ବସି ପାରିବେ, ସେହି ଆସନରେ ବସିବା 
ଉଚିତ। ଆସନ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେଉଁ 
ଆସନରେ ବସନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ସେଥୁରେ ଅବିରାମଭାବରେ 
ତିନି ଘଣ୍ଟା ବସିବା ଉଚିତ। ସେତିକି ସମୟ ଏପଟ 
ସେପଟ ହଲଚଲ୍‌ ନ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏପରି ବସିବା 
ଅଭ୍ଯାସ ସିନ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ମନ ଓ ପ୍ରାଣସମୂହ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଶାନ୍ତ (ଚଞ୍ଚଳତାବିହୀନ) ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ଶରୀରକୁ ସ୍ଥିର ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ 


ଏବଂ ଶରୀରର ଚଞ୍ଚଳତା ଓ କ୍ରିୟାପ୍ରବଣତା ମନକୁ ସ୍ଥିର 
ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଧ୍ୟାନବେଳେ ଶରୀର ସ୍ଥିର 
ରହିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
ଯତଚିତ୍ତେନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରିୟଃ- - ଆସନରେ ବସିବା ସମୟରେ 
ଚିତ୍ତ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଦ୍ତର କ୍ରିୟା ନିଜ ଆୟତ୍ତରେ ରହିବା 
ଉଚିତ। କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଶରୀର, ମନ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଇତ୍ୟାଦିର କ୍ରିୟା ଉପରେ ନିଜର ଅଧ୍ଧକାର ରହିବା 
ଉଚିତ; ଯଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମୟରେ ଚିତ୍ତ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗୀର 
କ୍ରିୟା ଆୟତ୍ତରେ ନ ରହିବ, ଧ୍ଯାନ ସମୟରେ ସେସବୁ କ୍ରିୟା 
ଶୀଘ୍ର ଆୟତ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଅତଏବ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଚିତ୍ତ ଇତ୍ୟାଦିର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ବଶରେ 
ରଖିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଆଗାମୀ ୧ ୬ଶ ଓ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ମଧ୍ୟ ସଂଯମିତ ଜୀବନଯାପନ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । 
'ଏକାଗ୍ରଂ ମନଃ କୃତ଼ା'--ମନ ଏକାଗ୍ର କରନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ସଂସାର ଚିନ୍ତାରୁ ମନକୁ ପୂର୍ଣ୍ବରୂପେ ନିବ୍ଧତ୍ତ କରି ଦିଅନ୍ତୁ । 
ବିଗ୍ବର କରନ୍ତୁ ଯେ “ମୁଁ ଧ୍ଯାନ କରିବା ପାଇଁ ଆସନରେ 
ବସିଛି, ଏ ସମୟରେ ଯଦି ମୁଁ ସଂସାର ଚିନ୍ତା କରିବି, ତା'ହେଲେ 
ଏବେ ସଂସାର କାମ ତ ହେବ ନାହିଁ, ଏଣେ ସଂସାର ଚିନ୍ତା 
ହେବାରୁ ପରମାମ୍ରରଙ୍କ୍ଵ ଚିନ୍ତନ ଓ ଧ୍ୟାନ ମଧ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ | ଏପରି ମୁଁ ଦୂଇଆଡ଼ୁ ବଞ୍ଚିତ ହୋଇଯିବି ଏବଂ ସମୟ 
ବିତିଯିବ। ତେଣୁ ବର୍ତମାନ ମୁଁ ସଂସାର ଚିନ୍ତା କରିବି ନାହିଁ, 
କେବଳ ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ଚ ଠାରେ ମନ ଲଗାଇବି ।”' ଏପରି ଦୃଢ଼ 
ନିଶ୍ଚୟ କରି ବସିଯାଆନ୍ତୁ। ଦୂଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଯଦି ସଂସାରର କୌଣସି କଥା ମନେପଡ଼େ, ତେବେ ଭାବନ୍ତୁ 
ଯେ, ମୁଁ ଏ ଚିନ୍ତନ କରି ନାହିଁ, ଏହା ସ୍ବତଃ ଆସିଛି | ଯେଉଁ 
ଚିନ୍ତନ ସ୍ଵତଃ ଆସୁଛି, ତାକୁ ଧରି ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ 
ଅନୁମୋଦନ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ କି ବିରୋଧ ମଧ୍ୟ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। 
ଏପରି କଲେ ସେହି ଚିନ୍ତନ ଆପେ ଆପେ ନିର୍ଜୀବ ହୋଇ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେମିତି ଆସିଥୁଲା, ସେମିତି 
ଗ୍ବଲିଯିବ; କାରଣ ଯାହା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତାହା ଅବଶ୍ଯ ନଷ୍ଟ 
ହୁଏ। ସଂସାରରେ ବହୁତ ଭଲମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆମେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁ ନ ଥିବାରୁ 
ଆମ ଉପରେ ସେଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମକୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ପାପପୁଣ୍ୟ ଲାଗୁ ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି ସ୍ଵତଃ ଆସିଥୁବା ଚିନ୍ତନ ସହିତ ଯଦି ଆମେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନ ରଖିବା, ଆମ ଉପରେ ସେହି ଚିନ୍ତନର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼ିବ ନାହିଁ, ତା'ସହିତ ଆମର ମନ ଜଡ଼ିତ ହେବ ନାହିଁ। 
ଜଡ଼ିତ ନ ହେଲେ ମନ ସ୍ବତଃ ଏକାଗ୍ର ଓ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯିବ। 
ଯୁଞ୍ଜ୍ାହୁ଼ଯୋଗମାମୂ ବିଶୁଦ୍ଧୟେ--- କେବଳ ଅନଃକରଣ 
ଶୁଦ୍ଧି ନିମିତ୍ତ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଅଭ୍ଯାସ କରନ୍ତୁ। ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥ, ଭୋଗ, ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆରାମ, ଯଶ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା, ସୁଖ, 
ସୁବିଧା ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ସବୁର କାମନା 
ରଖିବା ହିଁ ଅନ୍ତଃକରଣର ଅଶୁଦଵି ଏବଂ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ 
ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ କାମନା ନ ରଖି କେବଳ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖିବା ହିଁ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଵି। 


ଶ୍ମୋକ ୧୩ 


ରଦ, ସିଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏବଂ 
ଅନ୍ଯମାନର୍ଦୁ ଦେଖାଇବା ନିମନ୍ତେ ମଧ୍ଯ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ 
କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାହାଦାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ଯେ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯିବ, ଏ କଥା ନୁହେଁ | '(ଯୋଗ' ହେଉଛି ଏପରି ଏକ 
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ଶକ୍ତି, ଯାହାକୁ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଲଗାଇଦେଲେ 
ଭୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବହୁତ ରଵି ଓ ସିଦ୍ଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଏବଂ 
ପରମାମ୍ପୂପ୍ରାପ୍ତିରେ ଲଗାଇଲେ ତାହା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରେ 
ସହାୟକ ହେବ। 


=== 78" === 
ସମଂ କାୟଶିରୋଗ୍ରୀବ ଧାରୟନ୍ତଚଳ ସିରଃ । 
ସମ୍ପେକ୍ଷ୍ୟ ନାସିକାଗ୍ର ସ୍ବଂ ଦିଶଶ୍ବାନବଲେ।କୟନ୍‌ ॥ ୧୩॥ 


ଥନନ୍ ¬ କାୟଶିରୋଗ୍ରୀବମ୍‌ ¬କାୟା, ଶିର ଓ ଗ୍ରୀବାକୁ,) ଅଚଳମ୍‌- ଅଚଳଭାବରେ; ସମମ୍‌=ସିଧା; ଧାରୟନଚୂ=ରଖି; 
ଚ= ତଥା; ଦିଶଃ-=କୌଣସି ଦିଗକୁ; ଅନବଲୋକୟବୁ =ଦୃଷ୍ ନ ଦେଇ; ସ୍ବମ୍‌-ନିଜ; ନାସିକାଗ୍ରମ୍‌-ନାସିକାର ଅଗ୍ରଭାଗକୁ; 


ସମ୍ପେକ୍ଷ୍ୟଚିଦୃକ୍ଟୁ ଦେଇୱ ସିରଃମ୍ବିରଭାବେ (ବସନ୍ତୁ) । 


କାୟା, ଶିର ଓ ଗ୍ରୀବାକୁ ଅଚଳଭାବେ ସିଧା ରଖି ତଥା କୌଣସି ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ, କେବଳ ନିଜ 
ନାସିକାର ଅଗ୍ରଭାଗକୁ ଦୂଷ୍ଟଝ ଦେଇ ସିରଭାବେ ବସନ୍ତୁ । 


ବ6/# “ସମଂ କାୟଶିରୋଗ୍ୀବଂ ଧାରୟନ୍ଚଳମ୍‌'-- 
ଯଦ୍ଯପି ସାରା ଶରୀରକୁ “କାୟଂ କୁହାଯାଏ, ତଥାପି 
ଏଠାରେ (ଆସନରେ ବସିବା ପରେ) ଅଣ୍ଟାଠାରୁ ଗଳା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେହର ମଧ୍ଯ ଭାଗକୁ “କାୟଂ କୁହାଯାଇଛି। 
ଦେହର ଉପରିଭାଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମସ୍ତକର ନାମ “ଶିର' ଏବଂ 
ମସ୍ତକ ଓ କାୟାର ମଧ୍ଯ ଭାଗକୁ ”ଗ୍ରୀବା” କୁହାଯାଏ । 
ଧ୍ୟାନ ସମୟରେ କାୟା, ଶିର ଓ ଗ୍ରୀବା ସମ ବା ସିଧା 
ରହିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମେରୁଦଣ୍ଡର ସମସ୍ତ ଗଣ୍ଠି ସିଧାରେ 
ରହିବା ଉଚିତ ଏବଂ ମସ୍ତକ ଓ ଗ୍ରୀବା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ସିଧା ରହିବା ଉଚିତ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା କାୟା, ଶିର ଓ 
ଗ୍ରୀବା-ତିନୋଟିଯାକ ଏକ ସରଳ ରେଖାରେ ରହିବା 
ବିଧେୟ। ଏ ତିନୋଟି ଆଗକୁ ଝୁର୍କିଲେ ନିଦ ଆସେ, 
ପଛକୁ ଝୁ୍ଜିଲେ ଜଡ଼ତା ଆସେ ଏବଂ ବାମ ଓ ଡାହାଣ 
କଡ଼କୁ ଝୁର୍ଜିଲେ ଚଞ୍ଚଳତା ଆସେ । ତେଣୁ ଆଗକୁ ପଛକୁ 
ଝୁଙ୍କନ୍ତୁ ନାହିଁ କି ବାମ ବା ଡାହାଣ କଡ଼କୁ ଝୁକ୍କାନ୍ତୁ ନାହି; 
ଦଣ୍ଡପରି ସିଧା ସଳଖ ହୋଇ ବସି ରହନ୍ତୁ । 

ସିଦ୍ଧାସନନ ପଦ଼ାସନ ଆଦି ଯେତେ ବି ଆସନ ଅଛି, 
ଆରୋଗ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେସବୂ ଧ୍ଯାନଯୋଗରେ ସହାୟକ । 
କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଆସନର ସାର କଥା 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ କାୟା, ଶିର ଓ ଗ୍ରୀବାକୁ ସିଧା ରଖିବା 
ଉଚିତ। ଭଗବାନ ସିଦ୍ଧାସନ, ପଦ୍ାସନ ଆଦି କୌଣସି 
ଆସନର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହାନ୍ତି, କୌଣସି ଆସନ 
ସପକ୍ଷରେ କହି ନାହାନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେ କୌଣସି 
ଆସନରେ ବସନ୍ତୁ ପଛେ, କାୟା, ଶିର ଓ ଗ୍ରୀବା ଏକ 
ସରଳ ରେଖାରେ ରହିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଏସବୂ ଏକ 


ସରଳ ରେଖାରେ ରହିଲେ ମନ ଅତି ଶୀଘ୍ର ଶାନ୍ତ ଓ 
ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ। 
ଆସନରେ ବସିଥୂବାବେଳେ ଯଦି ନିଦ ମାଡ଼େ, 
ତେବେ ଉଠିପଡ଼ି ଟିକିଏ ଚଲାବୁଲା କରନ୍ତୁ। ତା'ପରେ 
ପୁନଶ୍ଚ ସ୍ଥିର ହୋଇ ବସିଯାଆନ୍ତୁ ଏବଂ ଭାବନ୍ତୁ, ଏବେ 
ଆଉ ମୁଁ ଉଠିବି ନାହିଁ, ଏପଟ ସେପଟକୁ ଝୁଝକ୍କିବି ନାହିଁ। 
କେବଳ ସ୍ଥିର ଓ ସିଧା ସଳଖ ବସି ଧ୍ୟାନ କରିବି । 
“ଦିଶଶ୍ବାନବଲୋକୟନ୍‌'-- ଦଶ ଦିଗ ମଧ୍ଯରୁ କେଉଁ 
ଆଡ଼କୁ ହେଲେ ଦେଖନ୍ତୁ ନାହିଁ, କାରଣ ଏଆଡ଼େ ସେଆଡ଼େ 
ଦେଖିବା ପାଇଁ ଯଦି ଗ୍ରୀବା ହଲିବ, ତେବେ ଧ୍ଯାନ ହେବ 
ନାହିଁ ବିକ୍ଷେପ ହେବ। ତେଣୁ ଗ୍ରୀବା ସ୍ରିର ରଖନ୍ତୁ । 
“ସମ୍ପେକ୍ଷ୍ୟ ନାସିକାଗ୍ରଂ ସ୍ଵମ୍‌--ନିଜ ନାସିକାର 
ଅଗ୍ରଭାଗକୁ ଦେଖନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନେତ୍ର ଅର୍ଵନିମୀଳିତ କରି 
ରଖନ୍ତୁ କାରଣ ନେତ୍ର ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ ନିଦ ମାଡ଼ିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ ଓ ଖୋଲା ରଖିଲେ ସମ୍ମୁଖରେ ଦୃଶ୍ଯ 
ଦେଖାଯିବାରୂୁ, ତାହାର ସଂସ୍କାର ପଡ଼ି ଧ୍ଯାନରେ ବିକ୍ଷେପ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । ତେଣୁ ନାସିକାର ଅଗ୍ରଭାଗକୁ 
ଦେଖିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ନେତ୍ର ଅର୍ଵନିମୀଳିତ ରଖିବା। 
“ସିରଃ'-- ଆସନରେ ବସିବା ପରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦ୍ିି ଇତ୍ୟାଦିରେ କେବେ କୌଣସି କ୍ରିୟା ନ ହେଉ 
ଏବଂ ନିଜେ କେବଳ ପଥର ମୂର୍ତ୍ିପରି ବସି ରହନ୍ତୁ । ଏହିପରି 
ଯଦି ଏକ ଆସନରେ ଅନ୍ତତଃ ତିନି ଘଣ୍ଟାପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ବସି 
ରହିବାର ଅଭ୍ୟାସ ହୋଇଯିବ, ତାଂହେଲେ ସେହି ଆସନ 
ଉପରେ ସେ ବିଜୟୀ ହୋଇଯିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ “ଜିତାସନ 
ହୋଇଯିବେ । 


ଘିଣିନଙ୍କ ଭ/ଚବ-୬ଏଠାରେ ନାସିକାର ଅଗ୍ରଭାଗକୁ ଦୂଷ୍ଝି ଦେବା ମୁଖ୍ଯ ନୁହେଁ, ମନ ଏକାଗ୍ର କରିବା ମୁଖ୍ଯ। 
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* ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ସ୍ଵ ଆଳ ବିଛାଇବ/ © ଦେଳେ ବନ୍ଦିବାଳ ବିଧି/ କହିଯାକି ଏବ ନୁଇଟି 6ଜ୍ମ୍ଜୋଳନକେ ଦଳ ସଂନ୍ଦିତ ଦଗୁଣଂସଳାନ ଧ୍ଯାଳକ 


ଙଢଳାଜ ଭେଦ ବିଷୟଯଠନେ କହୁଛି / 


ପ୍ରଶାନ୍ତାତ୍ବା 


ବିଗତଭୀବ୍ଧି ହୁଗ୍ଵରି ବ୍ରତେ 


ସ୍ରିତଃ । 


ମନଃ ସଯମ୍ୟ ମଜ୍ଚିତ୍ତୋ ଯୁକ୍ତ ଆସୀତ ମସ୍ରଃ ॥ ୧୪ ॥ 


ଥମ ପ୍ରଶାନ୍ତାମ୍ବାଚଯାହାକ୍ତର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶାନ୍ତା ବିଗତଭୀଃ୦୭ଯେ ଭୟରହିତ (ଓ); 


ବ୍ରହ୍ୁଗ୍ଵରି ବ୍ରତେ  ବ୍ରହ୍ମବର୍ଯ୍ୟ- 


ବ୍ରତରେ; ସିତଃ=ସିତ (ଏପରି); ଯୁକତଃ-୮ସାବଧାନ ଯୋଗୀ; ମନଃ= ମନ; ସଂଯମ୍ଯ=ସଂଯମପୂର୍ବକ; ମଢିତ୍ତଃ୭ମୋ'ଠାରେ 
ଚିତ୍ତ ନିବିଷ୍ଟ କରିନ ମସ୍ମରଃମପ୍ପରାୟଣ ହୋଇ; ଆସୀତ ବସନ୍ତୁ | 

ଯାହାଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶାନ୍ତ, ଯେ ଭୟରହିତ ଓ ବ୍ରହୁଚକ୍ଯ୍ୟବ୍ରତରେ ସ୍ରିତ୍‌ ଏପରି ସାବଧାନ ଯୋଗୀ ମନ 
ସଂଯମପୂବିକ ମୋଂଠାରେ ଚିତ୍ତ ନିବିଷ୍ଟ କରି ମନ୍ମରାୟଣ ହୋଇ ବସନ୍ତୁ । 


ବ#ର୍ଃ୮ ¬ ପ୍ରଶାନ୍ତାମ୍ବନ-- ଯାହାକ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷରହିତ, ସେ ପପ୍ରଶାନ୍ତାମ୍ବାଂ ଅଟନ୍ତି। ସାଂସାରିକ 
ବିଶେଷତ଼ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଓ ରଵିଂ-ସିଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ଯାହାର୍କ୍ରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ, ବରଂ ଯାହାର୍ଚ୍ଚର 
ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି, ତାର୍କର ରାଗ-ଦ଼େଷ ଶିଥୂଳ 
ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
ସ୍ଵତଃ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ମୋଟ ଉପରେ, ସଂସାରର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ହଷଠି-ଶୋକ, ରାଗଂଦେଷାଦି ଦୁନ୍ଦ୍ନ 
ଉପ୍ନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଶାନ୍ତି ଭଙ୍ଗ ହୁଏ। 
ଯେତେବେଳେ ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ଵବ ନାଶ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ସେହି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଶାନ୍ତି 
ଲାଭ କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର୍କୁ “ପ୍ରଶାନ୍ତାମ୍ବାଂ କୁହାଯାଏ । 

“ବିଗତଭୀଃ୮-- ଶରୀରକୁ 'ମୁଁ ଓ “ମୋର” ମନେ 
କରିବାରୁ ହିଁ ରୋଗ, ନିନ୍ଦା, ଅପମାନ, ମୃତ୍ୟୁ ଇତ୍ୟାଦିର ଭୟ 
ଜାତ ହୁଏ । ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି ଶରୀର ସହିତ “ମୁଁ ଓ “ମୋର” 
ଭାବନାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ ନାହିଁ, ତେବେ ତା'ଠାରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାରର ଭୟ ରହେ ନାହିଁ । ତା'ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏହି ଭାବ 
ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ ଯେ, ଶରୀର ବଞ୍ଚିବାର ଥୂଲେ ବଞ୍ଚିବ, ତାକୁ 
କେହି ମାରି ପାରିବେ ନାହିଁ ଏବଂ ମରିବାର ଥୂଲେ ମରିବ, 
କେହି ତାକୁ ବଞ୍ଚାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଶରୀର ଯଦି ମରିଯାଏ, 
ବଡ଼ ଆନନ୍ଦର କଥା; କାରଣ ମୋ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି 
ଲାଗିଥୁବାରୁ ମୋର କଲ୍ୟାଣ ସୁନିଶ୍ଚିତୀ ଯଦି କଲ୍ଯାଣରେ 
କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ, ତେବେ ଭୟ କରିବାର କ'ଣ ଅଛି? 
ଏହି ଧାରଣା ରଖି ସେ ସର୍ବଥା ଅଭୟ ହୋଇଯାଏ । 

'ବ୍ରହୁଗ୍ଵରି ବ୍ରତେ ସିତଃ'-- ଏଠାରେ `'ବୃହୁଗ୍ବରିବ୍ରତ' ର 
ଅର୍ଥ କେବଳ ଶୁକ୍ରରକ୍ଷା ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ବ୍ରହଗ୍ଵରୀଙ୍ଗର ବ୍ରତ । ବ୍ରହ୍ମଗ୍ଵଗୀର ଜୀବନ ଯେପରି ଗୁରୁଙ୍କର 
ଆଜ୍ଞା ଅନୁରୂପ ସଂଯତ ଓ ନିୟମିତ ହୁଏ, ସେହିପରି 


ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ନିଜ ଜୀବନକୁ ସଂଯତ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ଵିତ ରଖିବା 
ଉଚିତ | ବ୍ରହ୍ମଗ୍ଵରୀ ଯେପରି ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧ 
ନାମକ ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟରୁ ତଥା ମାନ, ବଡ଼ିମା ଓ ଶାରୀରିକ 
ଆରାମରୁ ଦୂରେଇ ରହେ, ସେହିପରି ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ 
ଉପର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଆଠଟି ବିଷୟରୁ କୌଣସି ବିଷୟକୁ ଭୋଗବୁଦି 
ବା ରସବୁଦିରେ ସେବନ କରିବା ଅନୁୂଚିତ। ଯଦି 
ଭୋଗବୁଵଦିପୂର୍ବକ ସେହି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ସେବନ କରାଯାଏ, 
ତେବେ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହେବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟବ୍ତତରେ ସ୍ରିତ ରହିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 

ବ୍ରତରେ ସିତ ରହିବାର ତାପଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଧ୍ଯାନ 
ସମୟ ହୋଇଥାଉ ବା କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ସମୟ ହୋଇଥାଉ, 
କୋଣସି ଅବସ୍ଥା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିରେ କୌଣସି କାରଣକୁ 
ନେଇ କେବେ ରସବୁଵଦିପୂର୍ବକ ବିଷୟ ସେବନ ନ 
ହେଉ। ଏଇଥୁରେ ହିଁ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବ୍ରହ୍ଦଚର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 

'ମନଃ ସଂଯମ୍ଯ ମଚ୍ଚିତ୍ତଃ-- ମନକୁ ସଂଯତ କରି 
କେବଳ ମୋଂଠାରେ ଲଗାଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚିତ୍ତକୁ ପୂର୍ଶରୂପେ 
ସଂସାରରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି କେବଳ ମୋର ସ୍ବରୂପ ଚିନ୍ତନରେ, 
ମୋର ଲୀଳା, ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, ମହିମା ଇତ୍ଯାଦିର ଚିନ୍ତନରେ 
ଲଗାଇ ଦିଆଅ। ତାହ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, 
ପରିସ୍ଥିତି ଘଟଣା ଆଦିକୁ ନେଇ ମନରେ ଯାହା କିଛି 
ସଙ୍କଳ୍ପ ବିକଳ୍ପରୂପକ ଚିନ୍ତନ ହେଉଛି, ସେଥୁରୁ ମନ ନିବୃତ୍ତ 
କରି କେବଳ ମୋଂଠାରେ ଲଗାଅ। 

ମନରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଚିନ୍ତା ଆସେ, ତାହା ପ୍ରାୟ 
ଅତୀତକାଳର ଏବଂ କେତେକ ଭବିଷ୍ଯତର ମଧ୍ୟ କିନ୍ତୁ 
ସାଧକ ବର୍ତମାନରେ ପରମାମ୍ବରାଙ୍କ ଠାରେ ମନ ଲଗାଇବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ। ଯଦି ଅତୀତ କଥା ମନେପଡ଼େ, ତେବେ ବୁଝିବା 
ଉଚିତ ଯେ, ସେ ଘଟଣା ଏବେ ନାହିଁ ଏବଂ ଯଦି 
ଭବିଷ୍ଯତ କଥା ମନେପଡ଼େ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଏବେ ନାହିଁ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫] 


ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ। ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ/ ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ଯେତେ ସକ୍କଳ୍ପ-ବିକଳୁ ହେଉଛି, 
ସେସବୁ ବର୍ତମାନରେ ନ ଥୁବା ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରଭୃତିକୁ 
ନେଇ ହେଉଛି। ପରମାମ୍ବ୍ରାବଙ୍କ ଚିନ୍ତନ କରିବା ହେଉଛି 
ଆମର ଲକ୍ଷ୍ଯ, ସଂସାରଚିନ୍ତନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ। ଅତଏବ 
ଯେଉଁ ସଂସାରର ଚିନ୍ତନ ହେଉଛି, ତାହା ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୁଲା, 
ପରେ ରହିବ ନାହିଁ କି ଏବେ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ 
ପରମାମ୍ରାବ୍କ୍ଚ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ଯ, ସେ ପୂର୍ବରୁ 
ଥୂଲେ, ଏବେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ ରହିବେ । 
ଏହିପରିଭାବେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରଭୂତିର ଚିନ୍ତନରୁ ମନକୁ 
ନିବୃତ୍ତ କରି ପରମାମ୍ରରାବ୍କ ଠାରେ ଲଗାଇବା ଉଚିତ । 
ଅତୀତର ପଠେତେ ଚିନ୍ତା କଲେ ବି ସେଥୁରୁ କିଛି ଲାଭ 
ମିଳିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଭବିଷ୍ଯତର ଚିନ୍ତନ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
କାମ ଏବେ ଆମେ କରି ପାରିବା ନାହିଁ; ଅଧୂକନ୍ତୁ ଅତୀତ 
ଓ ଭବିଷ୍ଯତର ଚିନ୍ତନ କଲେ ଏବେ ଆମେ ଯେଉଁ ଧ୍ଯାନ 
କରୁଛେ, ତାହା ମଧ୍ଯ ହେବ ନାହିଁ; ପରିଣାମରେ ସବୁ 
ଦିଗରୂ ନିରାଶ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ। 

ଯୁକ୍ତଃ--- ଧ୍ୟାନ ସମୟରେ ସାବଧାନ ରହନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମନକୁ ସଂସାରରୂ ନିବୃତ୍ତ କରି ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ 
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ଲଗାଇବାରେ ସର୍ବଦା ସାବଧାନ ଓ ଜାଗ୍ରତ ରହନ୍ତୁ । ଏଥୂରେ 
କେବେ ଆଳସ୍‌୍୍, ପ୍ରମାଦ ଇତ୍ୟାଦି କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଏକାନ୍ତରେ ଅଥବା କାର୍ଯ୍ଯ କରିବା ସମୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ମନ ଲଗାଇବା ପାଇଁ ସର୍ବଦା ସାବଧାନ 
ରହିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଗ୍ରଲବୁଲ ଓ କାମଧଦା କରୁଥୁବା- 
ବେଳେ ସାବଧାନ ରହିଲେ ଏକାନ୍ତ ଅବପଘ୍ପାରେ ଭଲଭାବେ 
ମନ ଲାଗିଯିବ ଏବଂ ଏକାନ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ମନ ଲାଗିଲେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ମନ ଲଗାଇବା ସହଜ 
ହେବ। ଏ ଦୁଇଟି ପରସ୍ପରର ସହାୟକ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବା ସମୟର ସାବଧାନତା ଏକାନ୍ତରେ ଏବଂ ଏକାନ୍ତର 
ସାବଧାନତା କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମୟରେ ସହାୟକ ହୁଏ। 

'“ଆସୀତ ମସ୍ରଃ'-- କେବଳ ଭଗବତ୍ପରାୟଣ ହୋଇ 
ବସି ରହନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ଲକ୍ଷ ବା 
ଧ୍ୟେୟ ହୁଅନ୍ତୁ । ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଂସାରିକ 
ବାସନା, ଆସକ୍ି, କାମନା, ସୁହା, ମମତା ଇତ୍ୟାଦି ନ ରହୁ | 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୧୦ମ ଶ୍ମୋକର “ଯୋଗୀ ଯୁଞ୍ଜୀତ 
ସତତମାତ୍ମାନଂ ରହସି ସିତଃ” ପଦରେ ଧ୍ଯାନଯୋଗର 
ଯେଉଁ ଉପକ୍ରମ କରାଯାଇଥୂଲା, ସେହି କଥା ଏଠାରେ 
ଯୁକ୍ତ ଆସୀତ ମତସ୍ତରଃ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। 


ଘଂଜିଶିନଙ୍କ ଭ/ବ-ନିଜର ବିଶେଷତ଼ ସ୍ବୀକାର କଲେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସିଯାଏ । ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ 'ମସ୍ପରଃଂ 


ପଦରେ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହେବାପାଇଁ “` କହିଛନ୍ତି । ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣତାରେ ଭଗବାନକ୍କ୍ଚ ବଳ 
ସାହାଯ୍ଯ କରୁଥୂବାରୁ ବିକାର ଶୀଘ୍ର ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଓ ଅଭିମାନ ମଧ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହା ହେଉଛି ଭକ୍ତିର ବିଶେଷତ୍। 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ 'ମନ' ଓ ଚିତ୍ତ ନାମକ ଦୁଇଟି ସମାନାର୍ଥକ ପଦ ବ୍ଯବହୁତ ହୋଇଛି | 'ମନ'ରେ କୌଣସି ବସୁର 
ବାରମ୍ବାର ମନନ କରାଯାଏ ଏବଂ ଚିତ୍ତ' ରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁର ଚିନ୍ତନ କରାଯାଏ । ସୁତରାଂ ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ “ମନଃ 
ସଂଯମ୍ୟ ମଜ୍ଚିତ୍ତ ପଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରର ମନନ ନ କରନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନକୁ ସଂସାରରୁ ହଟାଇ ନିଅନ୍ତୁ ଏବଂ 
ଚିତ୍ତରେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍ଗର ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରେ ଚିତ୍ତ ନିବିଷ୍ଟ କରନ୍ତୁ | 


=== ”7#୮ == = 


ଯୁଞ୍ଚନ୍ତେବ ସଦାମ୍ମାନ ଯୋଗୀ ନିୟତମାନସଃ । 
ଶାନ୍ତିଂ ନିବାଣପରମାଂ ମଯଂସ୍ରାମଧୂଗକ୍ଛତି ॥ ୧୫ ॥ 
ଥକର ନିୟତମାନସଃ=ନିୟତମନା; ଯୋଗୀ=ଯୋଗୀ; ଆମ୍ପାନମ୍‌ ମନକୁ; ଏବମ୍‌ ଏହିରୂପେ; ସଦା=ସର୍ବଦା; 
ଯୁଜ୍ଜଦ-(ପରମାମ୍ରାର୍କ୍‌ ଠାରେ) ନିବିଷ୍ଟ କରିନ ମଂସାମ୍‌ଚମୋ'ଠାରେ ସମ୍ଯକ୍ରୂପେ ସ୍ରିତ; ନିଵାଣପରମାମ୍‌, ଶାନିମ୍‌ ନିର୍ବାଣ 
ପରମା ଶାନ୍ତିକୂ; ଅଧ୍ବଗଜ୍ରତି - ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 
ଏହିରୂପେ ସଦାସବିଦା ପରମାମ୍ବାଜ୍କ ଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରି, ନିୟତମନା ଯୋଗୀ ମୋଂଠାରେ 
ସମ୍ୟକ୍‌ରୂପେ ସିତ ନିବାଣପରମା ଶାନ୍ତିକୂ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 
ବ#6/#- “ଯୋଗୀ ନିୟତମାନସଃ'-- ମନ ଉପରେ | ହୋଇଯାଏ, ପରମାମୁଆଜା ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କାହା ସହିତ ତା'ର 


ଯାହାଙ୍କର ଅଧୂକାର ଅଛି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି “ନିୟତମାନସଃ' | ¦ ସମନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ସେ 'ନିୟତମାନସ' 
ଯେତେବେଳେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି ସାଧକର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ହୋଇପାରେ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାର ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
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ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର ମନ ନିୟତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ସାଧକର ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ, ସେ ନିଜକୁ ଗୃହସ୍ଥ 
ଇତ୍ୟାଦି ମନେକରୂଛି, ଏଣେ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ସାଧନା କରୁଛି; 
ଫଳରେ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଶୀଘ୍ର ସିଦ୍ଧିପ୍ରଦ ହେଉ ନାହିଁ | ଏଥୁପାଇଁ 
ସାଧକ ନିଜକୁ ଗୂହସ୍ତ, ସାଧୁ, ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ, 
ଶୂଦ୍ର ପ୍ରଭୃତି କୌଣସି ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମର ମନେ ନ କରି ଭାବନ୍ତୁ 
ଯେ 'ମୁଁ କେବଳ ଧ୍ଯାନୀ | ଧ୍ଯାନ ଦାରା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି କରିବା 
ମୋର ଏକମାତ୍ର କାମ। ସାଂସାରିକ ର୍‌ଵି-ସିଦ୍ଧି ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ମୋର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ।” ଏହି ପ୍ରକାରେ ଅହଂଭାବ 
ପରିବର୍ତନ ହୋଇଗଲେ ମନ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନିୟତ 
ହୋଇଯିବ; କାରଣ ଯେଉଁଠି ଅହଂଭାବ ହୁଏ, ସେଠି ସ୍ବାଭାବିକ- 
ଭାବେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ବହିଃକରଣର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ। 
ଯୁଞ୍ଜଳେବଂ ସଦାମ୍ବାନମ୍‌---୧୦ମ ଶ୍ଳୋକର “ଯୋଗୀ 
ଯୁଞ୍ଜୀତ ସତତମ୍‌” ପଦଠାରୁ ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକର ଯୁକ୍ତ 
ଆସୀତ ମଧ୍ଥରଃ” ପଦ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଯେତେ ଧ୍ଯାନ କଥା ଓ 
ମନ ଲଗାଇବା କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି, ସେ ସବୁକୁ 
ଏଠାରେ ଏବମ୍‌' ପଦରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । 
ଯୁଞ୍ଜନ୍‌ ଆମ୍ବାନମ୍‌' ର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନକୁ ସଂସାରରୁ 
ନିବୃତ୍ତ କରି ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଠାରେ ସମାହିତ କରିବା ବିଧେୟ । 
“ସଦାଂର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରତିଦିନ ନିୟମିତଭାବେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ | କେବେ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ 
କରିବା ଆଉ କେବେ ଛାଡ଼ିଦେବା -¬ଏପରି କଲେ ଧ୍ୟାନ- 
ଯୋଗରେ ଶୀଘ୍ର ସିଦ୍ଧି ମିଳେ ନାହିଁ। ଅନ୍ଯ ଏକ ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଏକାନ୍ତରେ ଓ କାର୍ଯ୍ଯ କରୂଥୂବା ସମୟରେ 
ନିରନ୍ତର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିବା ଉଚିତ । 
'ଶାନ୍ତିଂ ନି ଵି।ଣପରମାଂ ମତ୍‌ ସଂ ସାମଧ୍ବଗକ୍ଛତି'-- 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଯେଉଁ ବାସ୍ତବିକ ସିତି ହୁଏ, ଯାହା 
ପାଇବା ପରେ ଅନ୍ୟ କିଛି ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ, 
ତାହାକୁ ଏଠାରେ ”ନିର୍ବାଣପରମା ଶାନ୍ତି” କୁହାଯାଇଛି। 
ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ସେହି ନିର୍ବାଣପରମା ଶାନ୍ି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 
ଗୋଟିଏ ହେଲା ନିର୍ବିକଳ୍ପ ସ୍ରିତିଂ ଓ ଅନ୍ଯଟି ହେଲା 
ନିର୍ବିକଳ୍ପ ବୋଧ”। ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ପ୍ରଥମେ ନିର୍ବିକଳ୍ପ 
ସ୍ଥିତି ହୁଏ ଏବଂ ତାଂପରେ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ବୋଧ ହୁଏ। ସେହି 
ନିର୍ବିକଳ୍ପ ବୋଧକୁ ଏଠାରେ 'ନିର୍ବାଣପରମା ଶାନ୍ତି” କୁହାଯାଇଛି । 
ଶାନ୍ତି ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-¬ଶାନ୍ତି ଓ ପରମଶାନ୍ତି । ସଂସାର 
ତ୍ଯାଗରୁ (ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦରୂୁଃୁ “'ଶାନ୍ତିଂ ମିଳେ ଏବଂ 
ପରମାମୂତତ୍ବ୍ବପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ “ପରମଶାନ୍ତିଂ ମିଳେ । ଏହି 
ପରମଶାନ୍ତିକୁ ଗୀତାରେ ଂନୈଷ୍ଠିକୀ ଶାନ୍ତି” (୫ | ୧୨), 
ଶଶ୍ଵଢ୍ରାନ୍ତି। (୯। ୩୧) ଆଦି ନାମରେ ଏବଂ ଏଠାରେ 
ନିର୍ବାଣପରମା ଶାନ୍ତି ନାମରେ କୁହାଯାଇଛି। 
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ସ ଏ୫କ ନୁଇଟି 6ନମ॥ଳଜେ ଧ#ନଯୋରନ ଜପୟଯୋରୀ ନିୟମନଗୁନିନୁ ଯଥାଳଣମେ ବ/ତିଜେକ © ଅନୟ ଶୌଳୀନେ ବର୍ଷଳ/ 


କ୍ରୁଛଚି / 


ନାତ୍ଯଶ୍ବତସ୍ତୁ ଯୋଗୋଃସ୍ତି ନ ଚୈକାନ୍ତମନଶ୍ବତଃ । 
ନ ଗ୍ବତି ସ୍ବପ୍ନଶୀଳସ୍ୟ ଜାଗ୍ରତୋ ନୈବ ଗ୍ବଜ୍ଜିନ ॥ ୧୬॥ 


ଅଂଚୟ- _ ଅଜଳୁନ=ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ଯୋଗଃ= (ଏହି) ଯୋଗ; ତୂିତ; ଅତି=ଅଧୁକ; ଅଶ୍ନତଃ-ଖାଉଥୁବା ବ୍ଯକିର; ନ, 
(ଅସି) =ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ଚ=ଓ; ଏକାନ୍ତମ୍‌- ଆଦୌ; ଅନଶ୍ନତଃ=ଖାଉ ନ ଥିବା ବ୍ଯକିର; ନ, (ଅସି)=ସିଦ ହୁଏ ନାହିଁ; 


ଚ= ତଥା; ଅତି ଅଧିକ; ସବପ୍ନଶୀଳସ୍ଯ”ଶୋଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର; 


ନ, (ଅସି) =ସିଦଧ ହୁଏ ନାହିଁ; ଚଓ; ଜାଗ୍ରତଃ¬ (ଆଦୌ) 


ଶୋଉ ନ ଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଏବହିଁ; ନ, ଅସ୍ତସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ହେ ଅଜ୍ଜିନା ଅଧ୍ଵକ ଖାଉଥୂବା ଓ ଆଦୌ ଖାଉ ନ ଥୁବା ତଥା ଅଧୂକ ଶୋଉଥ୍ୂବା ଓ ଆଦୌ ଶୋଉ 


ନ ଥବା ବ୍ଯନ୍ତିର ଏହି ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ବ/୮/୦ନାତ୍ଯଶ୍ଵତସ୍ଥୁ ଯୋଗୋଃସ୍ତି'--ଅଧ୍ଵକ 


ଓ ଅଧ୍ଧକ ପାଣି ପିଇଲେ ପେଟ ଭାରୀ ହୋଇଯାଏ। ପେଟ 


ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁଂ।। ଭାରୀ ହୋଇଗଲେ ଶରୀର ମଧ୍ଯ ବୋଝପରି ଲାଗେ। 


ଅଧୂକ ଖାଇଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋକ ନ ଥାଇ ଖାଇଲେ ବା 
ଆବଶ୍ୟକତାଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ଖାଇଲେ ବେଶୀ ଶୋଷ ଲାଗେ, 
ଫଳରେ ଅଧୂକ ପାଣି ପିଇବାକୁ ପଡ଼େ। ଅଧକ ଖାଦ୍ୟ ଖାଇଲେ 


ଶରୀରରେ ଆଳସ୍ଯ ଆସୌ ବାରମ୍ବାର ପେଟ କଥା 
ମନେପଡ଼େ | କୌଣସି କାମରେ ବା ସାଧନ, ଭଜନ, ଜପ, 
ଧ୍ୟାନ ଇତ୍ୟାଦିରେ ମନ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଆରାମରେ ବସି 


* ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଆହାର ଅପେକ୍ଷା ନିଜର ଆହାର ସ୍ଵଳ୍ପ ମାତ୍ରାର ହୋଇଥ୍ପଲେ ମଧ୍ୟ ଯଦି ନିଜର କ୍ଷୁଧା ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଧକ ହୋଇଥାଏ, ସେହି 


ଆହାର ଅଧୁକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ । 


ଶ୍ରୋକ ୧୭] 


ହୁଏ ନାହିଁ କି ଶୋଇ ହୁଏ ନାହିଁ ତଥା ଗ୍ବଲବୁଲ କରିବାକୁ 
ମଧ୍ୟ ଇଚ୍ଜା ହୁଏ ନାହିଁ । ଅଜୀର୍ଷର ପ୍ରଭୂତି ହେବାରୁ ଶରୀରରେ 
ରୋଗ ଜାତ ହୁଏ। ତେବେ ଅଧୂକ ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଯୋଗ କିପରି ସିଦ୍ଧ ହେବ? କଦାପି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

“ନ ଚୈକାନ୍ତମନଶ୍ନତଃ୮--ଆଦେୌ ନ ଖାଇଲେ ମଧ୍ଯ 
ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ଭୋଜନ ନ କଲେ ମନରେ 
ବାରମ୍ବାର ଭୋଜନର ଚିନ୍ତା ହୁଏ। ଦେହର ଶକ୍ତି କମିଯାଏ । 
ମାଂସ, ମଜ୍ଜା ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ଯ ଶୁଖିଯାଏ। ଦେହ ଶିଥୂଳ 
ହୋଇପଡ଼େ। ଗ୍ବଲବୁଲ କରିବା କଠିନ ହୋଇଯାଏ। 
ଖାଲି ଶୋଇ ରହିବାକୁ ମନ ହୁଏ। ଜୀବନ ଭାରୀ ଭାରୀ 
ଲାଗେ। ବସିରହି ଅଭ୍ଯାସ କରିବା କଠିନ ବୋଧ ହୁଏ। 
ପରମାମ୍ରାର୍କ ଠାରେ ଚିତ୍ତ ଲାଗେ ନାହିଁ। ତେବେ ଏପରି 
ପୁରୁଷଙ୍କର ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହେବ କିପରି? 

“ନ ଗ୍ବତି ସ୍ଵପ୍ନଶୀଳସ୍ଯ'-- ଅଧୁକ ଶୋଇ ରହିବା ଯାହାର 
ସ୍ବଭାବ, ତା'ର ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଅଧୂକ 
ଶୋଇବା ଯୋଗୁଁ ସ୍ବଭାବ ବିଗିଡ଼ି ଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାରମ୍ବାର 
ନିଦ ଆସେ | ଶୋଇ ରହିବାକୁ ଭଲ ଲାଗେ, ବସି ରହିବାକୁ 
କଷ୍ଟ ବୋଧ ହୁଏ। ଅଧୂକ ଶୋଇ ରହିବା ଫଳରେ ଗାଢ଼ 
ନିଦ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ। ଗାଢ଼ ନିଦ ନ ହେଲେ ସ୍ବପ୍ନ ଆସେ 
ଓ ସର୍କଳ୍ପଁ ବିକଳ୍ପ ଉପନନ୍ତ ହୁଏ | ଦେହ ଅଳସୁଆ ହୋଇଯାଏ । 
ଆଳସ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ବସି ରହିବା କଠିନ ମନେ ହୁଏ; ଫଳରେ 
ସେ ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ ମଧ୍ୟ କରିପାରେ ନାହିଁ, ପୁଣି ଯୋଗ 
ସିଦ୍ଧ ହେବ କିପରି? 

ଜଚାଗ୍ରତୋ ନୈବ ଗ୍ବନ୍ଜୁନଂ-ହେ ଅର୍ଜୁନା ଯଦି 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଅଧୂକ ଶୋଇଲେ ଯୋଗସିବଵି ହୁଏ ନାହିଁ, ତେବେ ଆଦୌ 
ନ ଶୋଇଲେ ଯୋଗସିଵି ହେବ କିପରି? କାରଣ ଆବଶ୍ୟକ 
ନିଦ୍ରା ନ ଯାଇ ଜାଗ୍ରତ ରହିଲେ ବସିବାବେଳେ ନିଦ 
ମାଡ଼ିବ ଫଳରେ ସେ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 

ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବି କେବେ ଯଦି ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, 
ତାତ୍ତ୍ରିକ କଥା, ଭଗବାନଙ୍ସ ଗୁଣ ଅଥବା ଭକ୍ତଚରିତ ଚର୍ଚ୍ଚା 
ଗ୍ବଲିଥାଏ, ସତ୍‌ସଙ୍ଗଂ କହି କହି ଓ ଶୁଣି ଶୁଣି ଯେତେବେଳେ 
ରସ ଓ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ନିଦ ମାଡ଼େ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସେମାନକ୍କୀର ଜାଗରଣ ଅନ୍ଯ 
ପ୍ରକାରର ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ବୃତିଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ 
ଯେପରି ଜାଗ୍ରତ ରହନ୍ତି, ସାତ୍ତ୍ରିକ ମନୂଷ୍ଯଚ୍କର ଜାଗରଣ 
ସେପରି ନୁହେଁ ଜାଗ୍ରତ ରହିଲେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୁଷ୍ୟର୍କୁ ଯେଉଁ 
ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ସେଥୁରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଦ୍ରା ଅବସ୍ଥାର ବିଶ୍ରାମ 
ମିଳିଯାଏ। ତେଣୁ ରାତି ରାତି ଅନିଦ୍ରା ରହିଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନର୍ଦୁ ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ନିଦ୍ରା ଲାଗେ ନାହିଁ। କେବଳ 
ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେମାନଙ୍କର ସେହି ଜାଗରଣ ମଧ୍ଯ ଗୁଣାତୀତ 
ହେବାରେ ସହାୟତା କରେ । କିନ୍ତୁ ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ 
ବୃତ୍ତିର ଲୋକେ ଜାଗ୍ରତ ରହିଲେ, ସେମାନର୍ଦ୍ୁ ଅନ୍ଯ 


ସମୟରେ ନିଦ ମାଡ଼େ ଏବଂ ରୋଗ ଜାତ ହୁଏ। 


ଭକ୍ତମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମଜପ ଓ କୀର୍ତନରେ 
ତଥା ଭଗବାନର୍କୀ ବିରହରେ ଖାଇବା-ପିଇବା ଭୁଲି ଯାଆନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭୋକ ଲାଗେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ “ଅନଶ୍ନତଃଂ 
ନୂହନ୍ତି କାରଣ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଠାରେ ଲାଗି ରହିଥୁବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଦ୍ବାରା ଯାହାକିଛି ହୁଏ, ସେସବୁ “ସତ୍‌” ହୋଇଯାଏ | 


===-= ;# === 


ଯୁକ୍ତାହାର ବିହାରସ୍ୟ 


ଯୁକ୍ତ ଚେଷ୍ଟାସ୍ଯ 


କମିସ୍‌। 


ଯୁକ୍ତ ସ୍ବପ୍ନାବବୋଧସ୍ଯ ଯୋଗୋ ଭବତି ହୁଃଖହା | ୧୭ | 


ଅନୟ  ତୁଃଖହା (ଏହି) ଦୁଃଖନାଶକ; ଯୋଗଃ= ଯୋଗ, ଯୁକତାହାର ବିହାରସ୍ଯ ଯଥୋଚିତ ଆହାର-ବିହାର କରୁଥୁବା; 
କମ୍ମିସୁ=କର୍ମରେ; ଯୁକତଚେଞ୍ଟସ୍ଯଯଥାଯୋଗ୍ୟ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥିବା (ଓ); ଯୁକୁସ୍ଵପ୍ନାବବୋଧସ୍ୟ-:ଯେଥୋଚିତ ଶୟନ-ଜାଗରଣ 


କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର (ହି); ଭବତି (ସିଦ୍ଧ) ହୁଏ | 


ଏହି ଦୁଃଖନାଶକ ଯୋଗ ଯଥୋଚିତ ଆହାର-ବିହାର କରୁଥୁବା, କମିରେ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥୁବା 


ଓ ଯଥୋଚିତ ଶୟନଂ-ଜାଗରଣ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର ହିଁ 


ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । 


ବ/6/#- 'ଯୁକାହାର ବିହାରସ୍ଯ'-- ଭୋଜନ ସାଜ୍ବିକ | କରିବା ଉଚିତ | ଭୋଜନ ଶରୀରର ଅନୁକୂଳ ତଥା ସ୍ଵବଳ୍ୁ 
ଓ ପବିତ୍ର ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ଉପାର୍ଜିତ ମାତ୍ରାରେ (ଖୋରାକ ଅପେକ୍ଷା ଟିକିଏ କମ୍‌) ହେବା 
ଧନରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା ଆବଶ୍ୟଯକ। ସ୍ବାଦ ଓ ପୁଷ୍ଟ ଦୂଣ୍ତିୁରୁ ଉଚିତ ଏହିପରି ଭୋଜନ କରୁଥୁବ। ବ୍ଯକ୍ତି ଯୁକ୍ତ 
ଭୋଜନ ନ କରି, ସାଧନାନୁକୂଳ ଭୋଜନ କରିବା (ଯଥୋଚିତ) ଆହାରୀ ଅଟେ। 


ବିଧେୟ । ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଆୟୁର୍ବେଦ ମତାନୁସାରେ ଭୋଜନ 


ବିହାର ମଧ୍ଯ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
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ଅଧ୍ଧକ ଗ୍ବଲବୂୁଲ ନ କରି ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ପକ୍ଷେ ଯେତିକି ହିତକର 
ସେତିକି ଗ୍ବଲବୁଲ କରିବା ଉଚିତ । ବ୍ଯାୟାମ, ଯୋଗାସନ 
ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ କରିବା କିମ୍ବା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବନ୍ଦ କରିବା 
ଅନୂୁଚିତ। ଏସବୁ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ । ଏହିପରି 
କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତ-ବିହରଣକାରୀ କୁହାଯାଇଛି । 

ଯୁକ୍ତଚେଷ୍ଟସ୍ଯ କମିସୁ'- _ ନିଜ ବର୍ଣାଶମର ଅନୁକୂଳ 
ଯେଉଁ ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ନିତି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 
ସେହି ଅନୁସାରେ ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା 
ଉଚିତ ଏବଂ ମଙ୍ଗଳ ଭାବନାରେ ନିଜର ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ 
କୁଟୁମ୍ବଲୋକର୍କର ଓ ସମାଜର ସେବା କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଛି, ଅତି ପ୍ରସନ୍ତତାପୂର୍ବକ ତାହା 
ସମ୍ପାଦନ କରିବା ଉଚିତ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଯେ 
କର୍ମରେ ଯଥୋଚିତ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରନ୍ତି, ଏଠାରେ ତାଙ୍କୁ 
ଯୁକ୍ତଚେଷ୍ଟ” କୁହାଯାଇଛି । 

ଯୁକ୍ତ ସ୍ବପ୍ନାବବୋଧସ୍ୟ" - ଯେତିକି ଶୋଇଲେ ଜାଗ୍ରତ 
ସମୟରେ ନିଦ୍ରା ଓ ଆଳସ୍ଯ ଆସେ ନାହିଁ, ସେତିକି 
ଶୋଇବା ଆବଶ୍ଯକ । ଦିନବେଳେ ନ ଶୋଇବା ଉଚିତ । 
ରାତ୍ରିର ପ୍ରଥମ ଓ ଶେଷ ପ୍ରହରରେ ମଧ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ରହିବା 
ଉଚିତ, ରାତ୍ରିର ମଧ୍ୟଭାଗରେ ଶୋଇବା ବିଧେୟ | ବହୁତ 
ସମୟ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ରାତିରେ ଅନିଦ୍ରା ରହିଲେ ସକାଳୁ ନିଦ 
ଭାଙ୍ଗିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଶୀଘ୍ର ଶୋଇପଡ଼ି ଶୀଘ୍ର ଉଠିବା 
ଉଚିତ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେତିକି ଶୟନ ଓ ଜାଗରଣ 
ଦ୍ବାରା ସ୍ବାସ୍ୟ୍ୟରେ ଓ ଯୋଗରେ ବ୍ଯାଘାତ ହୁଏ ନାହି, 
ସେତିକି ସମୟ ଶୋଇବା ଓ ଜାଗ୍ରତ ରହିବା ବିଧେୟ । 

ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତସ୍ବଵପ୍ନସ୍ଯଂ କହି କେବଳ ଯଥୋଚିତ 
ନିଦ୍ରା ଯିବା କଥା କହିଦେଇଥୂଲେ ତ ଯୋଗସିଦ୍ଦିରେ 
ବ୍ଯାଘାତ ଘଟି ନ ଥାନ୍ତା ଏବଂ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ବଶ୍ରିତ 
“ଅଧୂକ ଶୋଇବା ଓ ଆଦୌ ନ ଶୋଇବା ବଦଳରେ 
ଯଥୋଚିତ ଶୋଇବା' କହିଦେଇଥୁଲେ କାମ ଚଳିଥାନ୍ତା, 
ପୁଣି ଏଠାରେ ଅବବୋଧ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
କ'ଣ? ଏଠାରେ “ଅବବୋଧ! ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଉଛି--ଯେଉଁଥିପାଇଁ ମାନବଜନ୍ମ ମିଳିଛି, ସେହି କାମରେ 
ଲାଗି ଭଗବାନଙ୍କ୍ଚ ଠାରେ ମନ ମନୋନିବେଶ କରିବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ଉର୍ଦ୍ବିକୁ ଯାଇ ସାଧନାରେ 
ଯଥୋଚିତ ସମୟ ବିନିଯୋଗ କରିବା। ଏହାକୁ ଜାଗ୍ରତ 
ରହିବା କୁହାଯାଏ। 

ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀର୍କୀର ଆହାର, ବିହାର, ଚେଷ୍ଟା, 
ଶୟନ ଓ ଜାଗରଣ--ଏହି ପାଞ୍ଚଟିକୁ ଯୁକ୍ତ' (ଯଥାଯୋଗ୍ଯ) 
କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବର୍ଣ୍, ଆଶ୍ରମ/ ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି, 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଜୀବିକା ଆଦିକୁ ନେଇ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମାନ ନିୟମ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; ତେଣୁ ଯାହା ପାଇଁ ଯେପରି ଉଚିତ, 
ସେହିପରି କଲେ ଦୁଃଖ ନାଶକାରୀ ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। 

'ଯୋଗୋ ଭବତି ଦୁଃଖହା'-- ଏହିରୂପେ ଯଥୋଚିତ 
ଆହାର, ବିହାର ଇତ୍ଯାଦି କରୂଥୂବା ଧ୍ଯାନଯୋଗୀର୍ଦ୍ଚର 
ଦୁଃଖନାଶକାରୀ ଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। 

ଯୋଗ ଓ ଭୋଗରେ ବହୁତ ପାର୍ଥିକ୍ଯ ରହିଛି । 
ଯୋଗରେ ଭୋଗର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଭାବ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଭୋଗରେ 
ଯୋଗର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଭାବ ନ ଥାଏ। ଭୋଗରେ ଯେଉଁ 
ସୁଖ ମିଳେ, ସେହି ସୁଖାନୂଭୂତି ମଧ୍ୟ ଅସତ୍‌-ସଂଯୋଗର 
ବିୟୋଗ ହେବାରୁ ମିଳେ। କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ଯର ଦୂସ୍ଝ୍ର ସେହି 
ବିୟୋଗ ଉପରେ ନ ରହି ଅସତ୍‌ର ସଯୋଗ ଉପରେ 
ରହୁଛି । ଏଇଥୂପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ଭୋଗର ସୁଖକୁ ସଂଯୋଗଜନିତ 
ମନେକରୁଛି ଏବଂ ଏପରି ମାନିବାରୁ ହିଁ ଭୋଗାସକ୍ତି 
ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହେଉଛି । ସେଥୁପାଇଁ ତାକୁ ଦୁଃଖନାଶକାରୀ ଯୋଗ 
ଅନୂଭବ ହେଉ ନାହିଁ। ଯେଉଁଥୁରେ ଭୋଗର ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଅଭାବ ଥାଏ, ତାହା ହେଉଛି ଦୁଃଖନାଶକାରୀ ଯୋଗ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଯଦ୍ଯପି ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ଧ୍ଯାନଯୋଗୀର୍ଦ୍ଚ ପାଇଁ 
କୁହାଯାଇଛି, ତଥାପି ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ପାଳନ 
କରି ପାରିବେ ଏବଂ ଏହି ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଗଠନ କରି 
ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି ପାରିବେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ମୁଖ୍ୟରୂପେ 
ଗ୍ବରୋଟି କଥା କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା--ଯୁକ୍ତ ଆହାର-ବିହାର, 
ଯୁକ୍ତ କର୍ମ/ ଯୁକ୍ତ ଶୟନ ଓ ଯୁକ୍ତ ଜାଗରଣ। ଏହି ଗ୍ରରୋଟି 
କଥାକୁ ସାଧକ କିପରି ପାଳନ କରିବେ? ସେ ବିଷୟରେ 
ଆସନ୍ତୁ ବିଗ୍ବର କରିବା। 

ଆମ ପାଖରେ ଚବିଶ ଘଣ୍ଟା ସମୟ ଅଛି ଏବଂ ଆମ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଗ୍ବରୋଟି କାମ ଅଛି। ଚବିଶ ଘଣ୍ଟାକୁ ଗ୍ବରିଭାଗ 
କରିଦେଲେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ କାମ ପାଇଁ ଛଅ ଘଣ୍ଟା ଲେଖାଏଁ 
ଭାଗ ପଡ଼ୁଛି; ଯଥା-¬ ( ୧) ଆହାର-ବିହାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଜନ 
କରିବା ଓ ଗ୍ଵଲବୁଲ କରିବା ପ୍ରଭୂତି ଶାରୀରିକ ଆବଶ୍ୟକୀୟ 
କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଛଅ ଘଣ୍ଟା। (୨) କର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୃଷି, 
ବାଣିଜ୍ଯନ ଗ୍ବକିରି ଇତ୍ୟାଦି ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ 
ପାଇଁ ଛଅ ଘଣ୍ଟା। (୩) ଶୋଇବା ପାଇଁ ଛଅ ଘଣ୍ଟା ଏବଂ 
(୪) ଜାଗ୍ରତ ରହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ 
ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ସାଧନ, ଭଜନ, ଶ୍ରବଣ, କୀଉ୍ତନ ଇତ୍ଯାଦି 
କରିବା ପାଇଁ ଛଅ ଘଣ୍ଟା। 

ଏହି ଗ୍ବରୋଟି ଭାଗ ମୋଟରୂପେ ଦୁଇଟି ବିଭାଗର 
ଅନ୍ତର୍ଗିତ। ଗୋଟିଏ ହେଲା “ଉପାର୍ଜନ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ରୋଜଗାର 
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ବିଭାଗ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି “ବ୍ୟୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖର୍ଚ୍ଚ ବିଭାଗ। ଯୁକ୍ତ | ଦୁଇଟି ବ୍ୟୟ ବିଭାଗର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ଉପାର୍ଜନ ଓ ବ୍ଯୟ-¬ 
କର୍ମ ଓ ଯୁକ୍ତ ଜାଗରଣ--ଏ ଦୁଇଟି ଉପାର୍ଜନ ବିଭାଗର ।| ଏହି ଦୁଇଟି ବିଭାଗ ପାଇଁ ଆମ ପାଖରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର 
ଅନ୍ତଭୂକ୍ତ। ଯୁକ୍ତ ଆହାର-ବିହାର ଓ ଯୁକ୍ତ ଶୟନ--ଏ ¦ ପୁଞ୍ଜି ଅଛି(୧) ସାଂସାରିକ ଧନ-ଧାନ୍ଯ ଓ (୨) ଆୟୁ | 


ମନୁଷ୍ଯ ପାଖରେ ଥୁବା ପୁଞ୍ଜି 


ଧନଂ-ଧାନ୍ୟ 


ବ୍ୟୟ ଉପାର୍ଜନ 


ଆହାର-ବିହାର ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ 


ପ୍ରଥମ ପୁଞ୍ଜ କଚ ଧନ-ଧାନ୍ଯ ଉପରେ ବିଗ୍ରବର କଲେ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଅଧୂକ ଉପାର୍ଜନ କଲେ ଚଳିବ, କିନ୍ତୁ 
ଉପାର୍ଜନ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ ଖର୍ଚ୍ଚ କଲେ ଅସୁବିଧା। ତେଣୁ 
ଆହାର-ବିହାରରେ ଛଅ ଘଣ୍ଟା ନ ଲଗାଇ ଗ୍ବରି ଘଣ୍ଟାରେ 
କାମ ଚଳାନ୍ତୁ ଏବଂ କୃଷି, ବାଣିଜ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦିରେ ଆଠ ଘଣ୍ଟା 
ଲଗାନ୍ତୁ। ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆହାର-ବିହାରର ସମୟ କମ୍‌ 
କରି ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅଧୂକ ସମୟ ଲଗାନ୍ତୁ | 

ଦିତୀୟ ପୁଞ୍ଜ 5 ଆୟୁ ଉପରେ ବିଗ୍ବର କଲେ ଜଣାଯାଏ 
ଯେ, ଶୋଇବାରେ ଆୟୁ ବ୍ଯମ୍ଥ ଖର୍ଚ୍ଚ ହୁଏ। ଅତଏବ 
ଶୋଇବାରେ ଛଅ ଘଣ୍ଟା ବ୍ଯୟ ନ କରି ଗ୍ବରି ଘଣ୍ଟାରେ 
କାମ ଚଳାନ୍ତୁ ଏବଂ ଭଜନଂ-ଧ୍ୟାନ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଆଠ ଘଣ୍ଟା 
ଲଗାନ୍ତୁ। ତାପ୍ଭର୍ଯ୍ୟ ହେଲିନ ଯେତେ କମ୍‌ ଶୋଇବାରେ 
କାମ ଚଳିଯିବ, ସେତିକିରେ କାମ ଚଳାଇ ନିଜର ଅବଶିଷ୍ଟ 
ସମୟ ଭଗବାନର୍କ୍ୀୀ ଭଜନଂଧ୍ୟାନରେ ଲଗାନ୍ତୁ । ଏହି ଉପାର୍ଜନର 
(ସାଧନ-ଭଜନର) ମାତ୍ରା ଦିନକୁ ଦିନ ବଢ଼ି ଗ୍ବଲିବା ଉଚିତ; 
କାରଣ ଆମେ ଏଠାକୁ ସାଂସାରିକ ଧନ-ବୈଭବ ଇତ୍ଯାଦି 


ବ୍ୟୟ ଉପାର୍ଜନ 
ଶୟନ ଜାଗରଣ (ସାଧନ-ଭଜନ) 


ରୋଜଗାର କରିବା ପାଇଁ ଆସି ନାହେଁ, ବରଂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ଆସିଛେ। ତେଣୁ ଅନ୍ଯ ସମୟରୂ ଯେତେ ସମୟ 
କାଢ଼ି ହେବ, ସେତେ ଅଧୂକ ସମୟ କାଢ଼ି ଭଜନ-ଧ୍ୟାନରେ 
ଲଗାଇବା ଉଚିତ । 

ଦ୍ରିତୀୟ କଥା, ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ କରୁଥୁବା 
ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରନ୍ତୁ ଏବଂ ଶୋଇବା 
ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରନ୍ତୁ। ଶୋଇବାକୁ 
ଯିବାବେଳେ ଭାବନ୍ତୁ ଯେ, ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗ୍ବଲବୁଲ କରି ଓ 
ବସା ଉଠା କରି ଭଜନ କରୁଥୂଲି, ଏବେ ଶୋଇ କରି 
ଭଜନ କରିବି। ଗଡ଼ପଡ଼ ହୋଇ ଭଜନ କରୁ କରୁ ଯଦି 
ନିଦ ଆସିଗଲା, ତା'ହେଲେ ତ ଭଲ କଥା, କିନ୍ତୁ ଶୋଇବା 
ପାଇଁ ମୁଁ ଶୋଇବି ନାହିଁ--ଏହି ପ୍ରକାରେ ଶୋଇ ରହି 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ମରଣ କରିବାର ଅବଧୂ ପୂର୍ଣ ହୋଇଗଲେ, ପୁଣି 
ଉଠିପଡ଼ି ଭଜନ-ଧ୍ୟାନ ଓ ସଛଙ୍ଗ-ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ କରନ୍ତୁ ଏବଂ 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ମରଣରେ ଲାଗି ରହି କାମଧନ୍ଦା କରନ୍ତୁ। ଏପରି 
କଲେ ସବୁ କାମଧନ୍ଦା ଭଜନ ହୋଇଯିବ। 


ଘଂଳିର୍ଜିଙ୍କ ଭଚ--୧୬ଶ ଓ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦୀ ପାଇଁ ତ ` ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଉପଯୋଗୀ, ଅନ୍ଯ 


ଯୋଗୀମାନର୍ଚ୍ଚ (ସାଧକମାନଙ୍କସ୍ର। ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଏହା ଅତି ଉପଯୋଗୀ । 
=== ୨ === 


ସନ” ପୁର୍ବ ନୁଳଟି ଜ୍ମୋଳଳେ ଭଗବାନ ୪//ନୟୋଟ ନିନିନ ନୁ/ ଲିୟମଗୁନିଳ ଥନୁୟ © ବ୍ୟତି୫ନେକ ଭଣାଳୀନରେ କହିଲେ / 
6ସଂହି ନିୟମ ପାଳନ କଳି ସୂନଦୁରନ ୪୮ କନୁଣଥିବ/ ଯାଧକଳନ ଛିଡି କିପନି ହୁଏ ଜାହା ଏହି ଓନ୍ତ୍ରାଳନକେ କହୁଛନି। 


ଯଦା ବିନିୟତଂ 


ଚିତ୍ତମାତ୍ଭନ୍ୟେବାବତିଷ୍ଠା ତେ । 


ନିଃସ୍ଫ୍ରହଃ ସବିକାମେଭ୍ୟୋ ଯୁକ୍ତ ଇତ୍ୟୁଚ୍ୟତେ ତଦା ॥ ୧୮ ॥ 


ଥଳୟ- ବିନିୟତମ୍=ବଶୀକୃତ; ଚିତ୍ତମ୍‌୍ଚିତାର ଯଦାଦିଯେତେବେଳେ; ଆମ୍ନନି=ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ; ଏବଏ ହି; 
ଅବତିଷ୍ଠ ତୈଚସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ (ଏବଂ) ; ସବି କାମେଭ୍ୟଃ= (ସ୍ଵୟଂ) ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥରୁ; ନିଃସ୍ତୃ ହଃ ନିଃପ୍ଣୁହ (ହୋଇଯାଏ) ; 
ତଦା= ସେତେବେଳେ, ଯୁକତଃ= (ତାକୁ) ଯୋଗୀ; ଇତି= ବୋଲି; ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ବଶୀକୃତ ଚିତ୍ତ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ହିଁ ସିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ଵୟଂ ସମସ୍ତ ପଦାଥିରୁ ନିଃ୍ଫୁହ 


ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଯୋଗୀ କୁହାଯାଏ । 


ବ୍6// ¬ ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୦ମ ରୁ ୧୩ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ସାଧକମାନଗ୍କୀ ନିମନ୍ତେ ଆସନ 
ବିଛାଇବା ଓ ସେଥୂରେ ବସିବାର ବିଧୂ କହିଲେ। ୧୪ଶ 
ଓ ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଫଳସହିତ ସଗୁଣ-ସାକାର ଧ୍ୟାନର 
ବର୍ଣଥନା କଲେ। ତା'ପରେ ୧୬ଶ ଓ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ସମସ୍ତ ସାଧକଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଉପଯୋଗୀ ନିୟମ କହିଲେ। 
ଏବେ ଏହି (୧୮ଶ” ଶ୍ଳଣୋକଠାରୁ ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଫଳ ସହିତ ସ୍ବରୂପର ଧ୍ୟାନ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି | 

ଯଦା ବିନିୟତଂ ଚିତ୍ତାମାମୂନ୍ଯେବାବତିଷ୍ଠ ତେ--- ଏହାର 
ଅର୍ଥ ଉତ୍ତମରୂପେ ବଶୀଭୂତ ଚିତ୍ତଂ ବା ସଂସାର ଚିନ୍ତନରୁ 
ମୁକ୍ତ ଚିତ୍ତ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏସବୁ ନ ଥୂବାବେଳେ 
ମଧ୍ଯ ଯିଏ ଥୂଲା ଏବଂ ସବୁ ଗ୍ବଲିଯିବାପରେ ମଧ୍ଯ ଯିଏ 
ରହିବ ତଥା ସବୁକିଛି ସୂଷ୍ଟ୍ଵ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଯିଏ ଥୂଲା, ସମସ୍ତେ 
ଲୟ ହେବା ପରେ ମଧ୍ୟ ଯିଏ ରହିବ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ୟ 
ଯିଏ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛି, ନିଜର ସେହି ସ୍ବରୂପରେ ଚିତ୍ତ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଯାଏ।। ସ୍ଵରୂପରେ ଯେଉଁ ରସ ଓ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ତାହା 
ମନକୁ ଅନ୍ଯ କେଉଁଠି ମିଳି ନ ଥାଏ । ଏଣୁ ସେ ସେହି ରସ 
ଓ ଆନନ୍ଦ ମିଳିବାମାତ୍ରେ ସେଥୁରେ ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 

ଂନିଃସ୍ତ୍ୁହଃ ସବିକାମେଭ୍ୟୋ ଯୁକ୍ତ ଇତ୍ୟୁଚ୍ୟତେ ତଦା”-- 
ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେ (ସାଧକ, ପ୍ରାପ୍ର, ପ୍ରାପ୍ରବ୍ଯ, ଦୃଷ୍ଟ, 
ଅଦୂୃଷ୍ଟ। ଏଁହିକ, ପାରଲୌକିକ, ଶୁତ, ଅଶୁତ ପ୍ରଭୂତି 
ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ ଭୋଗରୁ ନିଃସ୍ପହ ହୋଇଯାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାଙ୍କର କୌଣସି ପଦାର୍ଥର ଓ ଭୋଗର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଚିନ୍ତା 
ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଯୋଗୀ” କୁହାଯାଏ । 

ଏଠାରେ ଯଦା” ଓ “ତଦା' ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା, ସେ ଏତେ ଦିନ ପରେ, ଏତେ ମାସ ପରେ ବା 
ଏତେ ବର୍ଷ ପରେ ଯେ ଯୋଗୀ ହେବେ--ସେ କଥା 
ନୁହେଁ। ବରଂ ବଶୀକୃତ ଚିତ୍ତ ଯେତେବେଳେ ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ସାଧକ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥରୁ ନିଃମ୍ଫୁହ 
ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ ସେ ଯୋଗୀ ହୋଇଯିବେ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ଯ କଥା କୁହାଯାଇଛି-¬ 


ଗୋଟିଏ ହେଲା ବିତ୍ତ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ଏବଂ 
ଅନ୍ଯଟି ହେଲା ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥରୁ ନିଃସପ୍ପହ ହୋଇଯିବା। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସ୍ବରୂପ ଚିନ୍ତନରେ ମଗ୍ନ ହୋଇ ମନ 
ଯେତେବେଳେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ମନରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିର 
ଚିନ୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ୨ ବରଂ ମନ ସ୍ବରୂପରେ ତ ଲ୍ଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସ୍ବରୂପରେ ହିଁ ମନ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଗଲେ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ବାସନା, କାମନା, ଆଶା, 
ତୃଷ୍ଣା ଆଦିରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ଜୀବନନିର୍ବାହ ନିମିତ୍ତ ଉପଯୋଗୀ ଆବଶ୍ଯକତା 
ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ସେ ନିଃସ୍ପ୍ପହ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ତାବ୍ଚ୍ ମନରେ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପ୍ରଭୂତିର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସ୍ପହା ରହେ ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ପ୍ରକୃତ ଯୋଗୀ ହୁଅନ୍ତି । 

ଆଗରୁ ଚତୁୂଥ ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ଘ ପାଇଁ ଏହି 
ଅବସ୍ଥାର ସବ୍ଟୋତ କରାଯାଇଛି ଯେ, ଯେତେବେଳେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍କ ଅର୍ଥରେ (ଭୋଗରେ) ଓ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ 
ଆସକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ ତଥା ସମସ୍ତ ସର୍ବ୍ବଳୁ ପରିତ୍ଯକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୁ ଯୋଗାରୂଢ଼ କୁହାଯାଏ 
(୬। ୪) | ସେଠାକାର ଓ ଏଠାକାର ପ୍ରସଇଙ୍ଗଂରେ କେବଳ 
ଏତିକି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି ଯେ, ସେଠାରେ କର୍ମଯୋଗୀ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ସେବା ପାଇଁ କର୍ମ କରୁଥୁବାରୁ ତାର୍କର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ଅନୁରାଗ ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ; ଫଳରେ ସେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
ଏବଂ ଏଠାରେ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ଚିତ୍ରକୁ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
କରାଉଥୂୁବାରୁ ତାରଙ୍ଚ୍ଚର ଚିତ୍ତ କେବଳ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ହୁଏ, ଫଳରେ ସେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ନିଃଷ୍ଫୁହ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କ୍ର କାମନା 
ପ୍ରଥମେ ନାଶ ହୋଇଗଲେ ସେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
ଏବଂ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର ଚିତ୍ତ ପ୍ରଥମେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଗଲେ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କାମନା ନାଶ ହୋଇଯାଏ। 
ସଂସାର ସେବାରେ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ରର ମନ ମହିଯାଏ, 
ଫଳରେ ସେ ନିଜେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, 
ଏବଂ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ନିଜେ ମନ ସମେତ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


=== ;7#୮ ==== 


୧୮୮... ° = ୮ ୦ ୦୭ ଵା ଵଵ ୮୭” ୨୭୦କ୮୭୫ 
* (କ) ଚିତ୍ତର ପାଞ୍ଚଟି ଅବସ୍ତା ହୁଏ- ମୂଢ଼, କ୍ଷିପୂ, ବିକ୍ଷିପ, ଏକାଗ୍ର ଓ ନିରୁଦ୍ଧ । ଏଥିମଧ୍ୟରୁ 'ମୂଢ଼' ଓ କ୍ଷିପ୍ର” ବୃତ୍ିଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଯୋଗର 
ଅଧ୍ଧକାରୀ ନୁହେଁ । ଯାହାର ଚିତ୍ତ କେବେ ସ୍ଵରୂପରେ ଲାଗେ ତ ଆଉ କେବେ ଲାଗେ ନାହିଁ--ଏହିପରି `ିକ୍ଷିପ' ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଯୋଗର 


ଶ୍ମୋକ ୧୯-୨୦] 


# ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


467 


ସନ୍ୟ୍ଂ ନ୍ତୁନରୁପନେ ସିଜ ନୋଇଥ଼ବ। ଚିତ୍ତଜ ସିଜି କିପଜି ୦ନାଲଥାଏ ଏହି ନ୍ଟ୍ରୋଳନେ ଦୀପନ ଚୂଣ୍କାନ୍ତ ଦଲ ଜାହା ଚୂନ ଛଳି । 
ଯଥା ଦୀପୋ ନିବାତସୋ ନେଙ୍ଗତେ ସୋପମା ସୁତା । 
ଯୋଗିନୋ ଯତଚିତ୍ତସ୍ଯ ଯୁଞ୍ଚଜତୋ ଯୋଗମାମତ୍ମନଃ ॥ ୧୯ ॥ 


ଥନନୟ୍ଦ ନିବାତସଃ-ନିଃଯଫନ୍ଦ ବାୟୁରେ ଦୀପଃ=ଦୀପଶିଖା ଯଥାଚିଯେପରିଠ ନ, ଇଙ୍ଗଂତୈନିଶ୍ଳଳ ରହେ; 
ଯୋଗମ୍‌, ଯୁଞ୍ଜତଃଯୋଗାଭ୍ଯାସରତ; ଯତଚିତ୍ତସ୍ଯଚିସଂଯତଚିତ୍ତ। ଯୋଗିନଃ=ଯୋଗୀମାନର୍କ୍୍‌ଃ ଆମ୍ବନଃ ଚିତ୍ତ ପାଇଁ; 


ସା=ସେହିପରି; ଉପମା ଉପମା; ସୁତାକୁହାଯାଇଛି | 


ନିଃସ୍ପନ୍ଦ ବାୟୁରେ ଦୀପଶିଖା ଯେପରି ନିଶ୍ବଳ ରହେ, ଯୋଗାଭ୍ଯାସରତ ସଂଯତଚିତ୍ତ ଯୋଗୀମାନକ୍ର ଚିତ୍ତ 


ପାଇଁ ସେହିପରି ଉପମା ଦିଆଯାଇଛି। 


ବ#/୫/#- ` ଯଥା ଦୀପୋ ନିବାତସୋ.......ଯୁଞ୍ଜତୋ 
ଯୋଗମାମ୍ବନଃ'--ଯେଉଁ ସାନରେ ବାୟୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିଃସ୍କନ୍ଦ, 
ସେଠାରେ ଦୀପ ରଖାଗଲେ ଯେପରି ତାହାର ଶିଖା ସାମାନ୍ୟ 
ବି ହଲଚଲ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଯେଉଁ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ 
ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କରୁଛନ୍ତି, ସ୍ବରୂପ ଚିନ୍ତନରେ ଯାହାଙ୍କର ମନ 
ସ୍ଥିତ ଏବଂ ଯେ ଚିତ୍ତକୁ ନିଜର ବଶୀଭୂତ କରିଛନ୍ତି, ତାର୍ଚ୍ 
ଚିତ୍ତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଦୀପ ଶିଖାର ଉପମା ଦିଆଯାଇଛି। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯୋଗୀର୍କ୍ର ଚିତ୍ତ ଏପରିଭାବେ ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଥାଏ ଯେ, ସେଥୁରେ କେବଳ ସ୍ବରୂପ ବ୍ୟତୀତ 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଚିନ୍ତନ ଆସେ ନାହିଁ। 

ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଯେଉଁ ଯୋଗୀର୍କରର ଚିତ୍ତକୁ ବିନିୟତ 
କୁହାଯାଇଥୂଲ।, ସେହି ଯୋଗୀର୍ଦ୍ଧ ଚିତ୍ତ ବ ଶୀଭୂତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏଠାରେ ଯତଚିତ୍ତସ୍ଯଂ ପଦ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

କୌଣସି ସ୍ଥାନ ସର୍ବଥା ବାୟୁଶୂନ୍ଯ ନୂହେଁ। ବାୟୁ 
ସର୍ବତ୍ର ରହିଥାଏ। କେଉଁଠି ବାୟୁ ସ୍କନ୍ଦିତରୂପେ ଥାଏ ତ 
ଆଉ କେଉଁଠି ନିଃୟ୍କନ୍ଦରୂପେ ଥାଏ। ତେଣୁ ଏଠାରେ 
“ନିବାତସ୍ଃଃ ପଦଟି ବାୟୁ ଅଭାବର ବାଚକ ନୁହେ, 
ବରଂ ସ୍କନ୍ଦିତବାୟୁ ଅଭାବର ବାଚକ। 

ଏଠାରେ ଉପମେୟ ଚିତ୍ତକୁ ପର୍ବତ ପ୍ରଭୂତି ସ୍ନିର ବା 


ଅଚଳ ପଦାର୍ଥର ଉପମା ନ ଦେଇ ଦୀପଶିଖାର ଉପମା 
ଦିଆଗଲା କାହିଁକି? ଦୀପଶିଖା ତ ପ୍ନ୍ଦିତ ବାୟୁ ଦ୍ବାରା ବି 
ହଲଚଲ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ପର୍ବତ କଦାପି ହଲଚଲ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତଏବ ପର୍ବତର ଉପମା ଦେବା ଉଚିତ 
ଥିଲା? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ପର୍ବତ ସ୍ବଭାବତଃ ସ୍ଥିର, 
ଅଚଳ ଓ ପ୍ରକାଶହୀନ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଦୀପଶିଖା 
ସ୍ଵଭାବତଃ ଚଞ୍ଚଳ ଓ ପ୍ରକାଶମାନ । ଚଞ୍ଚଳ ବସ୍ତୁକୁ ସ୍ଥିର 
କରିବା ପାଇଁ ଅଧୂକ କଷ୍ଟ ହୁଏ । ଚିତ୍ତ ମଧ୍ୟ ଦୀପଶିଖା ପରି 
ସ୍ବଵଭାବତଃ ଚଞ୍ଚଳ, ତେଣୁ ଚିତ୍ତକୁ ଦୀପଶିଖାର ଉପମା 
ଦିଆଯାଇଛି । 

ଦୁିତୀୟତଃ, ଦୀପଶିଖା ଯେପରି ପ୍ରକାଶମାନ, ସେହିପରି 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରେ ଯୋଗୀର୍ଦ୍ୀର ଚିତ୍ତ ଜାଗ୍ରତ ରହେ । ଏହି 
ଜାଗୃତି ସୁଷୁପ୍ତିଠାରୁ ମଧ୍ଯ ବିଲକ୍ଷଣ। ଯଦ୍ଯପି ସଂସାରର 
ନିବୃତ୍ତି ସୁଷୁପ୍ତୁ ଓ ସମାଧ୍ଧ ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାରେ ସମାନ, 
ତଥାପି ସୁଷୁପ୍ତି ସମୟରେ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ଅବିଦ୍ୟାରେ ଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ। ଏଣୁ ସେ ଅବସ୍ଥାରେ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ ନ 
ଥାଏ। ମାତ୍ର ସମାଧୂରେ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ଥୂବାରୁ ଚିତ୍ତରେ 
ସ୍ଵରୂପର ଜାଗ୍ଧତି ରହେ । ଏଥ୍ୂପାଇଁ ଏଠାରେ ଦୀପଶିଖାର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି କଥା ଚତୁର୍ଥି ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ଜ୍ଞାନଦୀପିତେ” ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 


===-= 7& === 


ନ୍ନକ୍ଦ୨-୮୦ଘଜଜ ଥଚୟାନେ ପୂର୍ଶତ/ ଲକ ନୁଏ ଏହି ୍ଲ୍ରୋଳନେ ପ୍ରସ୍କନ୍ରୁ୫ଫ ନେନି ଅବସାନ ବର୍ଷଳଃ କଠୁଛଳି / 
ଯତ୍ରୋପରମତେ ଚିତ୍ତ ନିରୂୁଦ୍ଧଂ ଯୋଗସେବୟା। 
ଯତ୍ର ଚୈବାମ୍ବନାମ୍ବାନଂ ପଶ୍ଯନ୍ତାମ୍ବନି ତୁଷ୍ଯତି॥ ୨୦॥ 


ଅଧୂକାରୀ । ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ଏକାଗ୍ର ହୋଇଗଲେ ସବିକଳ୍ପ ସମାଧ୍ଧ ହୁଏ । ବୃତ୍ତି ଏକାଗ୍ର ହେବା ପରେ ଯେତେବେଳେ ବଚିତ୍ତର 'ନିରୁଦ୍ଧ' ଅବସା ହୁଏ, 


=$ = ¿€ 


ସେତେବେଳେ ବଚିର୍ବିକଜ୍ପ ସମାଧ୍ଧ ହୁଏ । ଏହି ନିବିକଳ୍ପ ସମାଧ୍ଧକୁ ହିଁ "ଯୋଗ' କୁହାଯାଇଛି | 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ବ`ବିନିୟତଂ ଚିତ୍ତମ୍‌' ପଦ ଦାରା ଏକାଗ୍ରବୃତ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବିକଳ୍ପ ସମାଧ୍କୁ ସଂକେତ କରିଛନ୍ତି । 
(ଖଝ) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୫ ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯାହାଙ୍କୁ 'ନିୟତମାନସଃ' କୁହାଯାଇଛି, ତାଟ୍ସ ଅବସାର ବର୍ଣନା ଏଠାରେ କରାଯାଇଛି | 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଥମମ କ୍କ ” ଯୋଗସେବୟା ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ଦାରା; ନିରୁଦ୍ଧମ୍‌, ଚିତ୍ତମ୍‌ନିରୁଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା ଚିତ ଯତ୍ରିଯେଉଁ ଅବସ୍ଫାରେ, 
ଉପରମତେ ¬ ଉପରତ ହୋଇଯାଏ; ଚ= ତଥା; ଯତ୍ର ଯେଉଁ ଅବସୋାରେ (ସ୍ଵୟ') ; ଆମ୍ବନାିନିଜ ଦାରା; ଆମ୍ବାନମ୍‌ ¬ ନିଜକୁ; 
ପଶ୍ୟନ୍‌¬ଦଶନ କରି; ଆମ୍ବନି, ଏବ=ନିଜଠାରେ ହିଁ; ତୃଷ୍ଯତିସନ୍ମୁଷ୍ଟ' ହୋଇଯାଏ | 


ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ଦ଼ାରା ନିରୁଦ୍ଧ ଚିତ୍ତ ଯେଉଁ ଅବସ୍ତାରେ ଉପରତ ହୋଇଯାଏ ତଥା ଯେଉଁ ଅବସାରେ ସ୍ବୟଂ 


(ଯୋଗୀ) ନିଜଦ଼ାରା ନିଜକୁ ଦଶିନ କରି ନିଜଠାରେ 


ବ#6/# ` ଯତ୍ରୋପରମତେ ଚିତଉ୍........ ପଶ୍ଯନାମୂନି 
ତୁଷ୍ୟତି--ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ପ୍ରଥମେ ଏହି ଧାରଣା ହୁଏ 
ଯେ, କେବଳ ସ୍ବରୂପରେ ମନ ସ୍ତିର କରିବାକୁ ହେବ। 
ଏପର ଧାରଣା ହେବା ପରେ ଯଦି ସ୍ବରୂପ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ବୃତ୍ତି ଉମ୍ନ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ତାହାକୁ ଉପେକ୍ଷା 
କରିଦେଇ ବଚିତ୍ତକୁ କେବଳ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିର କରିବା ଦ୍ବାରା 
ଯେତେବେଳେ ମନର ପ୍ରବାହ ଏକମାତ୍ର ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିର 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାହାକୁ ଧ୍ଯାନ” କୁହାଯାଏ । 
ଧ୍ଯାନବେଳେ ଧ୍ୟଯାତା, ଧ୍ଯାନ ଓ ଧ୍ଯେୟ--ଏହି ତିନିଭେଦ 
ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧକ ଧ୍ଯାନ ସମୟରେ ନିଜକୁ ଧ୍ଯାତା 
(ଧ୍ୟାନକାରୀ) ମନେକରେ, ସ୍ବରୂପରେ ତଦୂପ ହୋଇଥୁବା 
ବୃତ୍ରିକୁ ଧ୍ୟାନ ମନେକରେ ଏବଂ ସାଧ୍ଯରୂପକ ସ୍ବରୂପକୁ 
ଧ୍ୟେୟ ମନେକରେ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ତିନୋଟି ପ୍ରୁଥକ୍‌ 
ପ୍ରଥକ୍‌ ବୋଲି ଜ୍ଞାନ ହେଉଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାକୁ “ଧ୍ଯାନ” 
କୁହାଯାଏ । ଧ୍ୟାନରେ ଧ୍ୟେୟର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥୂବାରୁ ପ୍ରଥମେ 
ସାଧକର ଧ୍ୟାତା-ଭାବ ବିସୁତ ହୁଏ | ତା'ପରେ ସେ ଧ୍ୟାନର 
ବୃତ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଭୁଲିଯାଏ। ଶେଷରେ କେବଳ ଧ୍ୟେୟ ହିଁ 
ଜାଗ୍ରତ ରହେ | ଏହାକୁ “ସମାଧୂ' କହନ୍ତି | ଏହାର ଅନ୍ୟନାମ 
“ସମ୍ପ୍ରଜ୍ଞାତ ସମାଧୂ' । ଏହା ଚିତ୍ତର ଏକାଗ୍ର ଅବସ୍ଥାରେ ହୁଏ । 
ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ଏହି ସମାଧୂର ଅଭ୍ୟାସ କଲେ “ଅସମ୍ପଜ୍ଞାତ 
ସମାଧୂ' ହୁଏ । ଏ ଦୁଇ ସମାଧୂରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲା, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଧ୍ଯେୟ, ଧ୍ଯେୟର ନାମ ଓ ନାମଂନାମୀର ସମ୍ବନ-¬ଏ 
ତିନୋଟି ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ସମ୍ପରଜ୍ଞାତ ସମାଧ୍ଵ/ ହୁଏ ଏବଂ 
ଏହାକୁ ଚିତ୍ତର 'ଏକାଗ୍ର' ଅବସ୍ଥା କହନ୍ତି | କିନ୍ଦୁ ଯେତେବେଳେ 
ନାମର ସ୍ରୂତି ନ ରହି କେବଳ ନାମୀ (ଧ୍ୟେୟ) ରହିଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ଅଅସମ୍ପଜ୍ଞାତ ସମାଧ୍' ହୁଏ | ଏହାକୁ ଚିତ୍ତର 
'ନିରୁଦ୍ଧଂ ଅବସ୍ତା କହନ୍ତି | 

ନିରୁଦ୍ଧ ଅବସ୍ତାରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ସମାଧ୍ଧ ହୁଏ-¬ 
ସବୀଜ ଓ ନିର୍ବୀଜ । ଯେଉଁଥୂରେ ସଂସାରର ସୃକ୍ଷ୍ମ ବାସନା 
ଥାଏ, ତାହା “ସବୀଜ ସମାଧୁୂ'। ସୃକ୍ମ୍ମ ବାସନା ଥୂବାରୁ 
ସବୀଜ ସମାଧୂରେ ଅନେକ ସିଛଵି ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ଏହି 
ସିଦ୍ଧିଗୁଡ଼ିକ ସାଂସାରିକ ଦୃଷ୍ଟକୋଣରୁ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ସତ, କିନ୍ତୁ 
ପାରମାର୍ଥ୍ଣକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ (ଚେତନଂତତ୍ତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତିରେ) 


ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ 


ଏହା ବିଘ୍ନସ୍ଵରୂପ। ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ଯଦି ଏ ସମସ୍ତ ସିଦିକୁ 
ନିସ୍ତତଙ୍କ୍‌ ମନେକରି ଏଥୂରୁ ଉପରତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, 
ତେବେ ତାଙ୍କୀର ଂନିର୍ବୀଜ ସମାଧୂଂ ହୁଏ। ଏହାକୁ ଏଠାରେ 
(ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ) ନିରୁଦ୍ଧମ୍‌ ପଦରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । 

ଧ୍ଯାନରେ ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ବିମୁଖ ହେଲେ ଏକ 
ଶାନ୍ତି ବା ସୁଖ ମିଳେ, ଯାହା ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ କଦାପି 
ମିଳେ ନାହିଁ। ସମ୍ପଜ୍ଞାତ ସମାଧୂରେ ତା'ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ବିଲକ୍ଷଣ 
ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଅସମ୍ପୂଜ୍ଞାତ ସମାଧୂରେ ଏହି ସମ୍ପୂଜ୍ଞାତ 
ସମାଧୂଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଆହୁରି ବିଲକ୍ଷଣ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 
ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ନିର୍ବୀଜ ସମାଧୂରେ ପହଞ୍ଚେ, 
ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଅତି ବିଲକ୍ଷଣ ସୁଖ ଓ ଆନନ୍ଦ 
ମିଳେ। ଯୋଗାଭ୍ଯାସ କରି କରି ନିରୂଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥାରୁ ବା 
ନିର୍ବୀଜ ସମାଧୂରୂ ମଧ୍ଯ ଚିତ୍ତ ଉପରତ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗୀ ସେହି ନିର୍ବୀଜ ସମାଧୂରୁ ମଧ୍ୟ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ 
କରେ ନାହିଁ, ସେହି ସୁଖର ଭୋକ୍ତା ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହି 
ସମୟରେ ସେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ନିଜକୁ ଅନୁଭବ କରି 
ନିଜଠାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

'ଉପରମତେ'” ପଦର ତାସହର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଚିତ୍ତର 
ସଂସାରରେ ତ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହିଲା ନାହିଁ ଏବଂ 
ସେ ସ୍ବରୂପକୁ ମଧ୍ଯ ଧରି ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଚିତ୍ତ ଜଡ଼ ଏବଂ ସ୍ବରୂପ ଚେତନ। 
ଜଡ଼ ଚିତ୍ତ ଚେତନ ସ୍ବରୂପକୁ କିପରି ଧରି ପାରିବ? ଧରି 
ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାହା ଉପରତ ହୋଇଯାଏ। ବିତ୍ତ 
ଉପରତ ହୋଇଗଲେ ଯୋଗୀର ଚିତ୍ତଠାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। 

ତୁଷ୍ଯତିଂ ପଦର ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାଙ୍ଗୀ ସନ୍ତୁ୍ଚିର 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣ ନ ଥାଏ। କେବଳ ନିଜର ସ୍ବରୂପ 
ହିଁ ତାଙ୍ଗ୍ଚ ସନ୍ତୁଣ୍ତର ଏକମାତ୍ର କାରଣ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିର ସାରାଂଶ ହେଉଛି, ନିଜ ଦ୍ବାରା 
ନିଜଠାରେ ହିଁ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭୂତି ହୁଏ। ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ 
ନିଜଭିତରେ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛି। କେବଳ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିଥ୍ବାରୁ ଚିତ୍ତବ୍ତ୍ତି ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ମୁହୀଉଛିା 
ଫଳରେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୂଭୂତ ହେଉ ନାହିଁ। ଧ୍ୟାନଯୋଗ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧] 


ଦାରା ଯେତେବେଳେ ସଂସାରରୁ ଚିତ୍ତ ଉପରତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ବିତ୍ତଠାରୁ ଓ ସଂସାରଠାରୁ ପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ 
ଯୋଗୀର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ସଂସାରରୁ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ତାକୁ ନିଜଠାରେ ହିଁ ସ୍ଵରୂପର 


ଅନୁଭୂତି ହୁଏ। 
ବିଶେଷ କଥନ 


ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, କର୍ମଯୋଗ 
ଦାରା ମଧ୍ଯ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇଟି 
ସାଧନାରେ ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଅଛି। ଧ୍ଯାନଯୋଗରେ 
ଯେତେବେଳେ ସାଧକର ବିତ୍ତ ସମାଧ୍ଧ ସୁଖରୁ ମଧ୍ଯ 
ଉପରତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜ 
ଦ୍ବାରା ନିଜଠାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। କର୍ମଯୋଗରେ 
ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ମନୋଗତ ସମସ୍ତ କାମନା ତ୍ଯାଗ 
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କରିଦିଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜଠାରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୨ | ୫୫, | 

ଧ୍ଯାନଯୋଗରେ ମନ ନିଜ ସ୍ବଗୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଗଲେ ଯେତେବେଳେ ମନ ସ୍ବରୂପରେ ତଦାକାର 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସମାଧୂ ହୁଏ। ସେହି ସମାଧ୍ଧରୁ 
ମଧ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ମନ ଉପରତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ବିତ୍ତଠାରୁ ଯୋଗୀର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ 
ସେ ନିଜ ମଧ୍ୟରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

କର୍ମଯୋଗରେ ମନ, ବୁଵି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶରୀର ପ୍ରଭୂତି 
ପଦାର୍ଥର ଓ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ପ୍ରବାହ କେବଳ ପରହିତ 
ନିମନ୍ତେ ହୁଏ ଫଳରେ ମନୋଗତ ସମସ୍ତ କାମନା 
ଲୋପ ପାଇଯାଏ। କାମନା ଲୋପ ହେବାମାତ୍ରେ ମନରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ନିଜେ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଘଟିରିକ୍ଥ ଭବ ମନ ଆମ୍ରରେ ସ୍ଥିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସେଥୂରୁ ଉପରତ ହୋଇଯାଏ । କାରଣ ମନ ଅଲଗା 


ଜାତିର ଓ ଆମ୍ରା ଅଲଗା ଜାତିର । ମନ ଅପରା ପ୍ରକୃତି (ଜଡ଼) ଓ ଆମ୍ଛା ପରାପ୍ରକୃତି (ଚେତନ) । ସେଥୁପାଇଁ ଆମ୍ବା 
ହିଁ ଆମ୍ପାରେ ଯୁକ୍ତ ହୁଏ-“ଆମ୍ମୂନାମ୍ବାନଂ ପଶ୍ୟନ୍ନାମ୍ବ ନି ତୁଷ୍ଯତି' | 

ଆମ୍ଦରତତ୍ତ୍ଵ ପରସଂବେଦ୍ୟ ନୂହେଁ, ତାହା ସ୍ଵସଂବେଦ୍ଯ। ମନରେ ଯାହାକିଛି ଚିନ୍ତନ କରାଯାଏ, ତାହା ମନର ହିଁ 
ବିଷୟ ହୋଇଥାଏ। ବୁଦିରେ ଯେଉଁ ନିଶ୍ଟୟ କରାଯାଏ, ତାହା ବୁଦ୍ଧିର ହିଁ ବିଷୟ ହୋଇଥାଏ। ବାଣୀରେ ଯାହାକିଛି 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଏ, ତାହା ବାଣୀର ହିଁ ବିଷୟ ହୋଇଥାଏ। ପରମାମ୍ପାର୍ଦ୍ଚ ଚିନ୍ତନ, ନିଶ୍ଛୟ ଓ ବର୍ଣ୍ଣନା କଦାପି ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ବାଣୀ ଦ୍ବାରା କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନ, ବୁଦି ଓ ବାଣୀ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
(ଅନାମ୍ର)ର ହିଁ ଚିନ୍ତନ, ନିଶ୍ଚୟ ଓ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଏ। ମାତ୍ର ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ବାଣୀରୁ ସର୍ବଥା ବିମୁଖ (ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ) 
ହେବାପରେ ହିଁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏଂ- ଏହା ନିଜଠାରେ ନିଜକୁ ଦେଖିବାର ଭାବାର୍ଥ । 

ଏଠାରେ ଧ୍ଯାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି କଥା ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର 
୫୫ଶ ଶ୍ନୋକରେ କର୍ମଯୋଗରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି। ପାର୍ଥକ୍ୟ କେବଳ ଏତିକି ଯେ ଧ୍ଯାନଯୋଗ କରଣସାପେକ୍ଷ 
ସାଧନା, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗ କରଣନିରପେକ୍ଷ ସାଧନା । କରଣସାପେକ୍ଷ ସାଧନାରେ ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ ବିଳମ୍ବରେ 
ହୁଏ ଏବଂ ଏଥୂରେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । 

=== 7# = = 

ସନ @ ¬ ପୁର୍ବ୍ଜାଳନେ ନୁହାରାଲ/ ଯେ ଧ୍ୟଳଠୋରୀ ନିନ ନାରା ନିନ ମଧ୍ୟେ ଦଳୁଶି ଅନୁଭବ କଳେ / ତ/'ପଞକ କ# ନତୁଏ-- 

6 କଥ/ ଏହି ଖ୍ୋଳନକେ କହୁଛଛି / 


ସୁଖମାତ୍ୟନ୍ତିକଂ ଯତ୍ତଦଵ ବୁଦିଗ୍ରାହ୍ୟମତୀନ୍ଦ୍ରି ୟମ୍‌ । 
ବେଭି ଯତ୍ର ନ ଚୈବାୟଂ ସିତଶ୍ଟଳତି ତତ୍ତ୍ଵତଃ॥ ୨୧॥ 
ଥନନ୍ଦର ଯତ୍‌= ଯେଉଁ; ସୂଖମ୍‌ = ସୁଖ: ଆତ୍ୟନ୍ତିକମ୍‌= ଆତ୍ୟନ୍ିକ; ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟମ୍‌=ଅତୀଦ୍ରିୟ (ଓ); ବୁଦିଗ୍ରାହ୍ଯମ୍‌  ବୁଦିଗ୍ରାହ୍ଯ; 
ତତ୍‌= ସେହି ସୁଖକୁ (ସେ) ; ଯତ୍ରଳିଯେଉଁ ଅବସାରେ; ବେଭି=ଁଅନୁଭବ କରେ; ଚ=ଏବଂ (ଯେଉଁ ସୁଖରେ); ସିତଃ= ସିତ 
ହୋଇ; ଅୟମ୍‌=ଏହି ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ; ତତ୍ତ୍ବତଃ=ତତ୍ତ୍ବରୁର ଏବ-ଇଂ-ଆଉ (କେବେ); ନ, ଚଳତି=ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ! 
* ଯଦି ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ଧ୍ୟେୟ ହୁଏ, ତେବେ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ବାଣୀ ଦାରା ଚିନ୍ତନ, ନିଶ୍ଚୟ ଓ ବର୍ଣ୍ଟନା କରିବା ଅନୁଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ 


ତାହା ମଧ୍ୟ ସାଧନାରୂପ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ସାଧକ ସେଥୁରେ ସନ୍ତୁଦ୍ଟ୍‌ ହୋଇ ରହିଗଲେ ଓ ତାହାକୁ ପୂର୍ଶ୍ରତା ମାନିନେଲେ, ତାହା ତା' ପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ହୋଇଯାଏ। 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଆତ୍ୟନ୍ତିକ, ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବୁଦ୍ଧିଗ୍ରାହ୍ୟ ସୁଖକୁ ସେ ଯେଉଁ ଅବସାରେ ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ ଯେଉଁ ସୁଖରେ 
ସତ ହୋଇ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ଆଉ କେବେ ତତ୍ତ୍ବରୁ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ - 


ବ/% _'ସୁଖମାତ୍ୟନିକଂ ଯତ୍'-- ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ନିଜ 
ଦ୍ବାରା ନିଜଠାରେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ପ୍ରାକୃତ 
ସଂସାରରେ ତାହାଠାରୁ ବଳି ଆଉ କୌଣସି ସୁଖ ନାହିଁ 
କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏହି ସୁଖ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ 
ଓ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। ଏହା ସମସ୍ତ ସୁଖର ଶେଷସୀମା-- “ସା 
କାଞ୍ଚ। ସା ପରା ଗତିଃ”। ଏହି ସୁଖକୁ ଅକ୍ଷୟ ସୁଖ 
(୯୫।୨୧), ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୁଖ (୬ | ୨୮) ଓ ଏଁକାନ୍ତିକ ସୁଖ 
(୧୪ ୨୭) କୁହାଯାଇଛି 

ଏହି ସୁଖକୁ ଏଠାରେ ଆତ୍ଯନ୍ତିକଂ ସୁଖ କହିବାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ, ଏହା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖଠାରୁ ମଧ୍ୟ ବିଲକ୍ଷଣ। ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ସୁଖ ତ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟକ ବୁଦିର ପ୍ରସନ୍ନତାରୁ 
ଉହପନ୍ତ ହୂଏ (୧୮।୩୭୨), କିନ୍ତୁ ଏହି ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖ 
ଉପନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଅନୁସ୍ତନ୍ତ ସୁଖ। 

“ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟମ୍‌--ଏହି ସୁଖକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାତୀତ କହିବାର 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହା ରାଜସ ସୁଖଠାରୁ ବିଲକ୍ଷଣ। 
ରାଜସ ସୁଖ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ଯାଦିର ସମ୍ବନ୍ଧରୂ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଜୀ 
ଦାରା ଉପଭୋଗ କରାଯାଏ। ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବା ଆମ ହାତର କଥା ନୂହେଁ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେହି ସୁଖଭୋଗ ସେହି ସେହି ବିଷୟର ୧ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ୟକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର) ଅଧୀନ । ତେଣୁ ରାଜସ ସୁଖ ପରାଧୀନ । 
ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ସୁଖରେ ପରାଧୀନତା ନାହିଁ; କାରଣ ଆତ୍ୟନ୍ତିକ 
ସୁଖ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନ୍କର ବିଷୟ ନୂହେଁ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍କ୍ର କଥା 
ଛାଡ଼, ସେଠାରେ ମନ ବି ପହଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ । ସେହି ସୁଖ 
ସ୍ବୟଂ ଦାରା ଅନୁଭବ କରାଯାଏ। ତେଣୁ ସେହି ସୁଖକୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାତୀତ କୁହାଯାଇଛି । 

ଂବୁଦ୍ଧିଗ୍ରାହ୍ଯମା- ସେହି ସୁଖକୁ ବୁଦ୍ଧିଗ୍ରାହ୍ୟ କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ତାହା ତାମସ ସୁଖଣଠାରୁ ବିଲକ୍ଷଣ। 
ତାମସ ସୁଖ ନିଦ୍ରା, ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦରୁ ଉସ୍ଥନ୍ନ ହୁଏ । 
ଗାଢ଼ ନିଦ୍ରା(ସୁଷୁପ୍ରିଃରେ ସୁଖ ମିଳେ ସତ, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ 
ବୁଦ୍ଧି ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦରେ ମଧ୍ଯ 
ସୁଖ ମିଳେ, କିନ୍ଧୁ ସେଥୁରେ ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଦ୍ଧି ଜାଗ୍ରତ 
ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ବିବେକଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖରେ ବୁଦ୍ଧି ଲୀନ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଏବଂ ବିବେକଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଗ୍ରତ ରହେ । ଏହି 


ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖକୁ ବୁଦ୍ଧି ଧରିପାରେ ନାହିଁ; ଯେହେତୁ ବୁଦି 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସେ ପ୍ରକୃତିରୂ ଅତୀତ ସ୍ବରୂପଭୂତ 
ସୁଖକୁ କିପରି ବା ଧରି ପାରନ୍ତା 

ଏଠାରେ ସୁଖକୁ ଆତ୍ୟନ୍ତିକ, ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବୁଦିଗ୍ରାହ୍ଯ 
କହିବାର ତାପଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାହା ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ 
ତାମସ ସୁଖଠାରୁ ବିଲକ୍ଷଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ଗୁଣାତୀତ 
ସ୍ବରୂପଭୂତ ସୁଖ ଅଟେ। 

'ବେଖି ଯତ୍ର ନ ଚୈବାୟଂ ସିତଶ୍ବଳତି ତତ୍ତ୍ଵତଃ”-- 
ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ନିଜ ଦ୍ରାରା ନିଜ ସୁଖ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ସେହି ସୁଖରେ ସ୍ତରିତ ହୋଇ ସେ କେବେ 
କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି 
ସୁଖର ଅଖଣ୍ଡତା ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ ରହେ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ -ମୁସଲମାନ-ମାନେ ବିଶ୍ବାସଘାତକତା 
କରି ଶିବାଜୀଙ୍କ ପୁତ୍ର ସମ୍ଭାଜୀଙର୍କୁ ବନ୍ଦି କରିଦେଲେ ଏବଂ 
ଇସଲାମ୍‌ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ କଲେ। ମାତ୍ର 
ସମ୍ଭାଜୀ ତାହା ସ୍ବୀକାର ନ କରିବାରୁ ମୁସଲମାନମାନେ 
ତାଙଚ୍ଚର ଆଖି ଖୋଳିନେଲେ, ଦେହର ଚମଡ଼ା ଉତାରି 
ଦେଲେ, ତଥାପି ସେ ନିଜ ହିନ୍ଦୂୁଧର୍ମରୁ ଆଦୌ ବିଚଳିତ 
ହେଲେ ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ନିଜର ସ୍ବୀକୃତିକୁ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ଯ 
କେହି ତାହାକୁ ଛଡ଼ାଇ ପାରେ ନାହିଁ। ଯଦି ନିଜ 
ସ୍ବୀକୃତିକୁ କେହି ଛଡ଼ାଇ ପାରେ ନାହିଁ, ତେବେ ଯାହାକୁ 
ପ୍ରକୃତ ସୁଖ ମିଳି ସାରିଛି, ତାହାକୁ କିଏ ବା କିପରି 
ଛଡ଼ାଇ ନେଇ ପାରିବ ଏବଂ ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ସୁଖରୁ କିପରି ବା ବିଚଳିତ ହେବ୮ କଦାପି ହେବ 
ନାହିଁ। 

ମନୂଷ୍ଯ ସେହି ବାସ୍ତବିକ ସୁଖ, ଜ୍ଞାନ ଓ ଆନନ୍ଦରୂ 
କେବେ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏହି ଉକ୍ତିରୂ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ସାତ୍ଵ୍ରିକ ସୁଖରୁ ମଧ୍ଯ ବିଚଳିତ 
ହୋଇଯାଏ, ସମାଧ୍ସରୂ ମଧ୍ଯ ତାହାର ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ। 
ପରନ୍ତୁ ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵରୁ ସେ କେବେ 
ବିଚଳିତ ଓ ବ୍ୟଯୁତ୍‌ଥ୍ୂତ ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ତତ୍ତ୍ଵଠାରୁ 
ତା'ର ଦୂରତା, ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ଭିନ୍ନତା ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ 
ଏବଂ ସେ ଏକମାତ୍ର ଆମ୍ଦରସ୍ବରୂପ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ। ପୁଣି 
ସେ ବିଚଳିତ ଓ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥୂତ ହେବ କିପରି? ଜଡ଼ତା 
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ସହିତ ତିଳେମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ବିଚଳିତ ଓ ।| ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଏକରୂପେ ରହିପାରେ 
ବ୍ୟୁତ୍ଥତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜଡ଼ତା । ନାହିଁ କାରଣ ପ୍ରକୃତି ସର୍ବଦା କ୍ରିୟାଶୀଳ । 


ଘି ଣିଙ୍କ ଭବ-ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ ହୋଇଗଲେ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀଙ୍କୁ ସେହି ଅବିନାଶୀ ଓ ଅଖଣ୍ଡ ସୁଖ ଅନୂଭୂତ 
ହୁଏ, ଯାହା “ଆତ୍ୟନ୍ତିକ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖରୁ ବିଲକ୍ଷଣ, “ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଜସ ସୁଖରୁ ବିଲକ୍ଷଣ ଓ `ବୁଦିଗ୍ରାହ୍ଯ' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାମସ ସୁଖରୁ ବିଲକ୍ଷଣ। 

ଅବିନାଶୀ ସୁଖକୁ 'ବୁଦ୍ଧିଗ୍ରାହ୍ୟ” କହିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ, ତାହା ବୁଦ୍ଧିର ପରିସରଭୁକ୍ତ। ବୁଦି ତ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ପୁଣି ସେ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ସୁଖକୁ ନିଜର ପରିସରଭୁକ୍ତ କରି ପାରିବ କିପରିନ ଅତଏବ ଅବିନାଶୀ ସୁଖକୁ 
ତାସମ ସୁଖଠାରୁ ବିଲକ୍ଷଣ ଦର୍ଶାଇବା ବୁଦ୍ଧିଗ୍ରାହ୍ୟ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ନିଦ୍ରା ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦଜନିତ ସୁଖ ତାମସ 
ଅଟେ (ଗୀତା ୧୮।୩୯)। ଗାଢ଼ ନିଦ୍ରାରେ (ସୁଷୁପ୍ତିରେଃ ବୁଵିି ଅବିଦ୍ୟାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଆଳସ୍ଯ ଓ 
ପ୍ରମାଦରେ ତାହା ପୂର୍ଣ୍ିରୂପେ ଜାଗ୍ରତ ରହେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଅବିନାଶୀ ସୁଖରେ ବୁଦ୍ଧି ଅବିଦ୍ଯାରେ ଲୀନ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ତାହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜାଗ୍ରତ ରହେ--'ଜ୍ଞାନଦୀପିତେ (ଗୀତା ୪ | ୨୭) | ବୁଵି ଜାଗ୍ରତ ରହୁଥିବାରୁ ତାହାକୁ 
ବୁଦ୍ଧିଗ୍ରାହଯ” କୁହାଯାଇଛି ପ୍ରକୃତରେ ବୁଦ୍ଧି ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ । 

ଯେପରି ଦପିଣକୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ, ସୂର୍ଯ୍ୟଯକ୍ତର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଆସେ, ସେହିପରି ବୁଦିକୁ ସେହି ଅବିନାଶୀ ସୁଖ 
ଆସେ ନାହିଁ, ସେହି ସୁଖର ପ୍ରତିବିମ୍ବ ବା ଆଭାସ ଆସେ, ଏଥୂପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତାହାକୁ `ବୂଦି ଗ୍ରାହ୍ୟ”ଂ କୁହାଯାଇଛି । 

ଏହାର ନିର୍ଯାସ ହେଲା, ସ୍ବୟଂର ଅଖଣ୍ଡ ସୁଖ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅତୀବ ବିଲକ୍ଷଣ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁଣାତୀତ। ତାହାକୁ ବୁଦିଗ୍ରାହ୍ଯ କୁହାଯାଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ତାହା ବୁଦ୍ିରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ । 

ବୁଦ୍ଦିଯୁକ୍ତ (ପ୍ରକୃତି ସହ ସମ୍ପୃକ୍ତ) ଚେତନ ହିଁ ବୁଦ୍ଧିଗ୍ରାହ୍ୟ, ଶୁଦ୍ଧ ଚେତନ ବୁ ିଗ୍ରାହ୍ୟ ନୁହେଁ । ବାସ୍ତବରେ ସ୍ବୟଂ କେବେ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ପ୍କ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ସେ ନିଜକୁ ସମ୍ପୃକ୍ତ ମାନିନିଏ _ ଯୟେଦଂ ଧାଯ୍ୟିତେ ଜଗତ' (ଗୀତା ୭ | ୫) | 
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ଦନ ୭-୭//୭୦ଘୋରୀ/ ଜଣୁଚୁ ବିଚଳିତ ଳ ହେବ ଳ/ଜଣୀ କ'ଣ, ଜହ/ ଏହି ନୋ ଳନେ କହୁଛି / 
ଯଂ ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ଗ୍ବପର. ଲାଭ ମନ୍ୟତେ ନାଧୂକ' ତତଃ । 
ଯସ୍ମିନ୍ବସିତୋ ନ ଦୁଃଖେନ ଗୁରୁଣାପି ବିଗ୍ବଲ୍ଯତେ ॥ ୨୨॥ 
ଅଲ ଯମ୍‌ ଯେଉଁ; ଲାଭମ୍‌ ଲାଭ; ଲବ୍ଧା- ମିଳିଗଲେ; ତତଃ= ତା'ଠାରୁ; ଅଧୁକମ୍‌ - ଅଧୁକ; ଅପରମ୍‌ - ଅନ୍ଯ କୌଣସି 


(ଲାଭ ଥୁବାର); ନ, ମନ୍ୟତୈଣ(ସେ) ମନେକରେ ନାହିଁ; ଚ=ଏବଂ; ଯସ୍ନିନ୍‌= ଯେଉଁଥୁରେ; ସିତଃ= ସିତ ହୋଇଗଲେ 
(ତାକୁ); ଗୁରୁଣା, ଦୁଃଖେନ= ମହାଦୁଃଖରେ; ଅପି=ମଧ୍ଯ; ନ, ବିଚାଲ୍ୟଯତେଳଁ ବିଚଳିତ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ | 


ଯେଉଁ ଲାଭ ମିଳିଗଲେ ତାଂଠାରୁ ଅଧୂକ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଲାଭ ଥ୍ୂବାର ସେ ମନେକରେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଯେଉଁଥୂରେ ସିତ ହେବାପରେ ତାକୁ ମହାଦୁଃଖରେ ମଧ୍ଯ ବିଚଳିତ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ - 


ବୟ୮୮୮୯ଯଂ ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ଗ୍ଵପରଂ ଲାଭଂ ମନ୍ୟତେ 
ନାଧ୍ଵକଂ ତତଃ'”-¬ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଯେତିକି ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି, 
ତା'ଠାରୁ ଅଧୂକ ସୁଖ ଦେଖିଲେ, ସେ ଲୋଭବଶତଃ 
ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଏ। ଧରାଯାଉ କାହାକୁ ଘଣ୍ଟାଏ କାମ 
କଲେ ଶହେ ଟଙ୍କା ମିଳୁଛି। ଯଦି ସେତିକି ସମୟରେ 
ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ତାକୁ ହଜାର ଟର୍ଚ୍ଦା ମିଳେ, ତେବେ ସେ 
ଶହେ ଟର୍ଚ୍ଦାର ସ୍ଥିତିରୁ ବିଚଳିତ ହୋଇ ହଜାର ଟଟ୍ଚ୍ାର 
ସ୍ଥିତିକୁ ଗ୍ବଲିଯିବ। ନିଦ୍ରାଚ ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦଜନିତ 
ତାମସ ସୁଖ ମିଳୁଥୂିଲେ ମଧ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ବିଷୟଜନିତ 


ସୁଖ ଅଧ୍ଧକ ଭଲ ଲାଗେ ଏବଂ ସେଥୂରେ ଅଧୂକ ସୁଖ 
ଥୂିବାର ମନେହୁଏ, ସେତେବେଳେ ମନୂଷ୍ଯ ତାମସ 
ସୁଖ ଛାଡ଼ି ବିଷୟଜନିତ ସୁଖ ଆଡ଼କୁ ଡେଇଁ ପଡ଼େ। 
ଯେତେବେଳେ ସେ ବିଷୟଜନିତ ସୁଖରୁ ମଧ୍ଯ ଉର୍ତ୍ବିକୁ 
ଉଠିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ପାଇଁ ବିଚଳିତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖରୁ ଉତ୍ଦ୍ଧ୍‌କୁ ଉଠିଗଲେ, ସେ 
ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖ ପାଇଁ ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର 
ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାପରେ ସେ ଆଉ ବିଚଳିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ) କାରଣ ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖରୁ ବଳି ଅନ୍ଯ 
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କୌଣସି ସୁଖ ବା ଲାଭ ନାହିଁ। ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ସୁଖ ହିଁ ସୁଖର 
ଶେଷସୀମା। ଧ୍ୟାନଯୋଗୀଙର୍କୁ ଯଦି ଏପରି ସୁଖ ମିଳିଯାଏ, 
ତେବେ ସେ ସେଥୁୂରୁ ବିଚଳିତ ହେବେ କିପରି? 
'ଯସ୍ନିଟ୍‌ ସିତୋ ନ ଦୁଃଖେନ ଗୁରୁଣାପି ବିଗ୍ବଲ୍ୟତେ'-- 
ବିଚଳିତ ହେବାର ଦ୍ରିତୀୟ କାରଣ ହେଲା--ଅଧୁକ ଲାଭ 
ମିଳୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ସେଥୁରେ ଅସହ୍ଯ ଦୁଃଖ ଆସେ, 
ମନୂଷ୍ଯ ସେହି ଲାଭରୁ ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଏ; ଯଥା-- 
କାହାକୁ ହଜାର ଟକ୍କା ମିଳୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି ଜୀବନ ପ୍ରତି 
ବିପଦ ଥାଏ, ତେବେ ସେ ହଜାର ଟଙ୍ବାରୁ ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଏ | 
ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ସ୍ଥିତିରେ ଥାଏ, ସେଠାରେ ଯଦି 
କୌଣସି ଭୟଙ୍କର ବିପଦ ଆସେ, ତେବେ ସେ ତାହାକୁ 
ଛାଡ଼ିଦିଏ । ମାତ୍ର ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଆତ୍ୟନ୍ତିକ 
ସୁଖରେ ସ୍ଥିତ ହେବାପରେ ଯୋଗୀ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଃଖରେ ମଧ୍ୟ 
ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଯଦି କୌଣସି କାରଣରୁ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଶରୀରକୁ ଫାଶୀ ଦିଆଯାଏ, ଦେହକୁ କାଟି ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ କରି 
ଦିଆଯାଏ, କୌଣସି ପାହାଡ଼ର ଦୁଇଟି ବିଶାଳ ପ୍ରସ୍ତରଖଣ୍ଡ 
ମଝିରେ ଚପିଯାଇ ଶରୀର ଖିନ୍ଵଭିନ୍‌ ହୋଇଯାଏ, ଜୀବନ୍ତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଶରୀରରୁ ଚମଡ଼ା ଉତାରି ଦିଆଯାଏ, ଶରୀରରେ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଅସଂଖ୍ୟ ଛିଦ୍ର କରାଯାଏ, ଟକମକ ହୋଇ ଫୁଟୁଥ୍ଧିବା ଗରମ 
ତେଲରେ ଶରୀରକୁ ପକାଇ ଦିଆଯାଏ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରକାରର 
ସମସ୍ତ ଗୁରୁତର ଓ ମହାଭୟର୍କୀର ଦୁଃଖ ଯଦି ଏକ ସଙ୍ଗେ 
ଆସେ ତଥାପି ସେ ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 

ତାଜ୍ମୁ ବିଚଳିତ କରାଯାଇ ନ ପାରିବାର କାରଣ 
ହେଲା, ଯେତେ ବି ଦୁଃଖ ଆସୁଛି, ସେସବୁ ପ୍ରକୃତି- 
ରାଜ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୂଦିରେ ହିଁ 
ଆସୁଛି, କିନ୍ତୁ ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖ ବା ସ୍ବରୂପବୋଧ ହେଉଛି 
ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ତତ୍ତ୍ବ। କିନ୍ତୁ ପୁରୂଷ ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରକୃତିସ୍ପ ହୋଇଯାଏ, ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟୁ କରିନିଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ପ୍ରକୂତିଜନିତ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ନିଜକୁ ସୁଖୀଂଦୁଃଖୀ ମନେକରେ (ଗୀତା 
୧୩।୨୧)। ଯଦି ସେ ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଜ୍ରେଦ କରି 
ନିଜ ସ୍ବରୂପଭୂତ ସୁଖ ଅନୂଭବ କରେ ଓ ସେଥୁରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଯାଏ, ତା'ହେଲେ ଏହି ପ୍ରାକୃତ ଦୁଃଖ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପହଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ, ତାହାକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିପାରେ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଶରୀର ଉପରେ ଯେତେ ବିପଦ ପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କୁ ନିଜ ସ୍ରିତିରୁ ବିଚଳିତ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ। 


ମଂଜିରିଙ୍ଥ ଜବ ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ସମସ୍ତ ସାଧନାର ମାନଦଣ୍ଡ। କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ 


ଆଦି ପ୍ରତ୍ଯେକ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ଏହି ସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଉଚିତ। ନିଜର ସ୍ଥିତିର ପରିଚୟ ନିମନ୍ତେ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସାଧକ 
ପାଇଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ। ନିଜର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ଓ ସୁଖ ପାଇବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର ଧ୍ଯେୟ। ଏଣୁ 
ସାଧକମାତ୍ରକେ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଶିତ ସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଚିତ, ଅନ୍ଯଥା ତାହାର ସାଧନା ପୂର୍ଣ ହୋଇ ନାହିଁ 
ବୋଲି ବୂଝିବାକୁ ହେବ। ସାଧକ ମଝିରେ ଅଟକି ନ ଯିବା ପାଇଁ ଏବଂ ଅପୂର୍ଣ୍ର ସିତିକୁ ପୂର୍ଣଚ ବୋଲି ମାନି ନ ନେବା 
ପାଇଁ ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିକୁ ଆଦର୍ଶରୂପେ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖିବା ଉଚିତ । 

ଯେଉଁଥୁରେ ଲାଭର କୌଣସି ସୀମା ନାହିଁ ଏବଂ ଦୁଃଖର ଲେଶମାତ୍ର ଚିହ୍ନ ନାହିଁ, ସେପରି ଦୁର୍ଲଭ ପଦ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ମିଳିପାରୈ। ମାତ୍ର ସେ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ କେତେ ଯେ ଅନର୍ଥ କରି ପକାଏ, ତାହାର 
କୌଣସି ହିସାବ ନାହିଁ । 
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ନନ୍ଦ ୦ଯୋର୍ମ ନୁ ଉ୍ରଠ୍କ ୦୧୫ ତ/୮୦ୁ ଥଧିନ ଲମଭନ ସନ୍ଦ୍ରାବନ/ ନ ଥାଏ ଏବଂ ଯେଉଁଠିେ ସିତ ୧ନୋଇଗଠଲେ ମହାରୁଃ 

ଥଧ// ବିଚଳିତ କଳିପାଳଜେ ନାହିଁ, ଯେକି ନୁ/ ଲ/ଜ କଜିବ/ ନିନଃେନେ ନିନନ୍ୀକ ଲ୍ୋଳନେ 6ଢେଳଣୀ 6ଦେଛଛି / 


ତଂ ବିଦ୍ୟାତୃ ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗ' ଯୋଗସଂଜ୍ଞତମ୍‌ । 
ସ ନିଶ୍ଚୟେନ ଯୋକ୍ତ ବ୍ୟୋ ଯୋଗୋଃ ନି ବିଣ୍ଡଚେତସା ॥ ୨୩ ॥ 
ଅନନ ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗମ୍‌ ଯେଉଁଥୁରେ ଦୁଃଖସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ ହୁଏ; ତମ, ତାହାକୁ; ଯୋଗସଂଜ୍ଞତମ୍‌__ '.ଯୋଗ' 
ବୋଲି; ବିଦ୍ୟାତ- ଜାଣିବା ଉଚିତ; ସଃ= (ସେହି ଯୋଗ ଯେଉଁ ଧ୍ୟାନଯୋଗର ଲକ୍ଷ୍ଯ,) ସେହି; ଯୋଗଃ- ଧ୍ୟାନଯୋଗ; 
ଅନି ର୍ବିଣ୍ତଚେତ ସା-ଅଧୈର୍ଯ୍ୟଚିତ୍ତ ନ ହୋଇ; ନିଶ୍ୟେନ = ଦୃଢ଼ନିଶୃୟପୂର୍ବକ; ଯୋକବ୍ୟଃ-ଇ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ | 
ଯେଉଁଥୁରେ ଦୁଃଖସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ ହୁଏ, ତାହାକୁ 'ଯୋଗ' ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ | (ଏହି ଯୋଗ ଯେଉଁ 
ଧ୍ୟାନଯୋଗର ଲକ୍ଷ୍ୟ,) ସେହି ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଅଧୈୟକ୍ଯ୍ୟିଚିତ୍ତ ନ ହୋଇ ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଚୟପୂବିକ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ। 


ଶ୍ମୋକ ୨୩] 


ବ୮୮୮ତଂ ବିଦ୍ଯାହ୍ନ ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗଂ 
ଯୋଗସଂଜ୍ଞିତମ୍‌'-¬ ଯେଉଁ ଦୁଃଖସ୍ରୂପ ଶରୀର ଓ ସଂସାର 
ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି 
ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ, ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେବା 
ହି. “ଦୁଃଖସଂଯୋଗ' | ଏହି ଦୁଃଖସଂଯୋଗ “ଯୋଗ” ନୁହେଁ। 
ଏହା ଯଦି ଯୋଗ ହୋଇଥାନ୍ତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ସହିତ ଯଦି 
ଆମର ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଆନ୍ତା ତେବେ କଦାପି ଏହି 
ଦୁଃଖସଂଯୋଗ (ସମ୍ବନ୍ଧ) ର ବିୟୋଗ (ବିଢ଼େଦ) ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ | 
କିନ୍ତୁ ବୋଧପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ଏହାର ବିୟୋଗ ହୋଇଯାଏ। 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଦୁଃଖସଂଯୋଗକୁ କେବଳ 
ଆମେ ମାନି ନେଇଛେ, ଧରି ରଖିଛେ, ତାହା ସ୍ବାଭାବିକ 
ନୁହେଁ । ତା'ସହିତ ଯେତେ ଦୃଢ଼ଭାବେ ଓ ଯେତେ କାଲପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସଂଯୋଗ ମାନିନେଲେ ବି ତାହାର ସଂଯୋଗ କେବେ 
ହେବ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଆମେ ଏହି ମାନି ନେଇଥୁବା ଆଗନ୍ତୁକ 
ସଂଯୋଗକୁ ବିୟୋଗ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ । ଏହି ଦୁଃଖ- 
ସଂଯୋଗ (ଶରୀର ଓ ସଂସାର)କୁ ବିୟୋଗ କରିବାକ୍ଷଣି 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବରୂପ 
ସହିତ ଆମର ଯେଉଁ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅଛି, ତାହା ଅନୂଭୂତ 
ହୁଏ। ସ୍ବରୂପ ସହିତ ନିତ୍ଯଯୋଗକୁ ହିଁ ଏଠାରେ ଂଯୋଗ' 
ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । 

ଦୁଃଖରୂପକ ସଂସାରର ସମ୍ପୂର୍ଷ ବିୟୋଗକୁ ଏଠାରେ 
ଯୋଗଂ କୁହାଯାଇଛି । ଏ କଥାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ସ୍ବରୂପଠାରୁ 
ପ୍ରଥମେ ଆମର ବିୟୋଗ ଥୂଲା, ଏବେ ଯୋଗ ହୋଇଗଲା; 
କିନ୍ତୁ ଏ କଥା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ | ସ୍ବରୂପ ସହିତ ଆମର ନିତ୍ୟଯୋଗ 
ରହିଛି । ଦୁଃଖରୂପକ ସଂସାରସଂଯୋଗର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ 
ହୁଏ ତଥା ସଂଯୋଗବେଳେ ମଧ୍ଯ ସଂଯୋଗର ଆରମ୍ଭ ଓ 
ଶେଷ ହେଉଥାଏ, ମାତ୍ର ଏହି ନିତ୍ୟଯୋଗର କେବେ ଆରମ୍ଭ 
ହୁଏ ନାହିଁ କି ଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ ଏହି ଯୋଗ ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥର ସହାୟତାରେ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଏ ସବୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେଲେ ହୁଏ | ଏହି ନିତ୍ୟଯୋଗ 
ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଦଧ। ଏଥୂରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଥିତି ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ବିଦ୍ଯମାନ। ଅନିତ୍ଯ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବାରୁ 
ଏହି ନିତ୍ୟଯୋଗର ବିସ୍ରୁତି ହୋଇଯାଇଛି । ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ଼ରେଦ ହେବାକ୍ଷଣି ନିତ୍ଯଯୋଗର ସ୍ରୁତି ଆସିଯାଏ । ଏହି 
କଥାକୁ ଅର୍ଜୁନ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୭୩ତମ ଶ୍ମୋକରେ 
'ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ ସୁତିର୍ଲି ବ଼ା' କହିଛନି | ଅତଏବ ଏହି ଯୋଗ 
ନୂଆ କରି ହୋଇ ନାହିଁ, ବରଂ ଯେଉଁ ନିତ୍ୟଯୋଗ ବିଦ୍ୟମାନ, 
ତାହାର ହିଁ ଅନୁଭୂତି ହୋଇଛି । 


#*“ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଯୋଗସଂଜ୍ଞିତମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରି ଦୁଃଖସଂଯୋଗର ବିୟୋଗକୁ ଯୋଗ” କହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ “ସମତୁଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ଯତେ' 
କହି ସମତାକୁ ହିଁ 'ଯୋଗ' କହିଛନ୍ତି | ଏଠାରେ ସାଧ୍ଯରୂପକ 
ସମତାର ଏବଂ ସେଠାରେ ୯୨ | ୪୮ରେ) ସାଧନରୂପକ 
ସମତାର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି। ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ତତ୍ତ୍ବତଃ 
ଏକ; କାରଣ ସାଧନରୂପକ ସମତା ହିଁ ଶେଷରେ ସାଧ୍ୟରୂପକ 
ସମତାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ। 

ପତଞ୍ଜଳି ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ନିରୋଧକୁ “ଯୋଗ” କହିଛନ୍ତି-- 
ଯୋଗଶ୍ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିନିରୋଧଃଂ (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୧ । ୨) ଏବଂ 
ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ନିରୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ଦ୍ରତଷ୍ଟ୍ୟୀର ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତି 
ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-ତଦା ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ଃ ସ୍ବରୂପେଃ ବସାନମ୍‌' 
(୧।୩)। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ “ତଂ ବି ଦ୍ଯାଦ଼ 
ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗ` ଯୋଗସଂ ଜ୍ଞିତମ୍‌' ପଦରେ ଦ୍ରତ୍ଟ୍ୟର 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ଥିତିକୁ ଂଯୋଗ' କହିଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ “ତମ୍‌' ପଦ କହିବାର ତାପ୍ଥର୍ଯ୍ଯ କ”ଣମ 
ଭଗବାନ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର ଲକ୍ଷଣ କହିସାରି 
୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଦୀପର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ସ୍ଥିତି ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ । ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ସେହି 
ଧ୍ୟାନଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର ଚିତ୍ତ ଉପରତ ହୋଇଯାଏ, ସେହି ଅବସ୍ଥାକୁ 
୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵ୍ରେ ଯତ୍ରଂ ପଦରେ ସକ୍କେତ 
କଲେ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଯୋଗୀଙ୍କାର ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ଚ ଠାରେ 
ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ, ସେହି ଅବସ୍ଥାକୁ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଵ୍ଧରେ 
ଯତ୍ର' ପଦରେ ସଙ୍କେତ କଲେ | ୨ ୧ଶ ଶ୍ମୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵରେ 
ଯତ୍' ପଦରେ ସେହି ଯୋଗୀର୍ଦୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖର 
ମହିମା କହିଲେ ଏବଂ ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ରେ “ଯତ୍ର' ପଦରେ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଅବସ୍ଥା ଦିଗକୁ ସଙ୍କେତ କଲେ। ୨୨୫ଶ ଶ୍ମୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵରେ 
ଯମ୍‌' ପଦରେ ସେହି ଯୋଗୀର୍କ୍ଚ ଲାଭ କଥା ବର୍ଶନା କରିସାରି 
ଉତ୍ତରାର୍ଵରେ ସେହି ଲାଭକୁ ଯସ୍ମିନ୍‌/ ପଦରେ କହିଲେ। 
ଏହିପରି ୨୦ଶ ରୁ ୨୨ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଛଅଥର “ଯତ'ଂ 
ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଯୋଗୀର୍କ୍ରର ଯେଉଁ ବିଲକ୍ଷଣ ସ୍ଥିତି 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଥୁଲା, ତାହାକୁ ଏଠାରେ “ତମ୍‌” ପଦ 
ହବାରା ସ୍କୈତ କରି ତାହାର ମହିମା ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି । 

“'ସ ନିଶ୍ଚୟେନ ଯୋକ୍ତବ୍ଯୋ ଯୋଗୋଃ ନିର୍ବିଣ୍ଳ- 
ଚେତସା'-¬ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ଯୋଗ (ସାଧ୍ଯରୂପକ ସମତା)ର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି ଏବଂ ଯେଉଁଥୂରେ ଦୁଃଖସଂଯୋଗ ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିଲୁପ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେହି ଯୋଗପ୍ରାପ୍ରିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖି ଅବିଚଳ 


» ଯତ୍ର, ଯମ୍‌ ଓ ଯସ୍ମନିନ-¬ଏ ତିନୋଟି 'ଯତ୍‌' ଶବ୍ଦରୁ ସୁଣ୍ ହୋଇଛି | 
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ଚିତ୍ତରେ ନିଶ୍ଚୟପୂର୍ବକ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ଉଚିତ । 

ଯୋଗ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେଲେ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ସାଧକ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଏକନିଶୃବୟ କରିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମୋତେ କେବଳ ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ହେବ” ଏପରି 
ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ଉଚିତ। ଏପରି ନିଶ୍ଵୟ କରିବା ପରେ 
ସଂସାରର ଯେତେ ପ୍ରଲୋଭନ ଓ ଯେତେ ବଡ଼ କଷ୍ଟ 
ଆସିଲେ ବି, ସେହି ନିଶ୍ଚୟକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ | 

ଅନିବିଣ୍ବଚେତସା' ର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ବହୁତ 
ସମୟ ବିତିଗଲା, ବହୁତ ପୁରୁଷାର୍ଥ କଲି, ହେଲେ ସିଵି 
ଲାଭ ହେଲା ନାହିଁ! କେବେ ସିଦ୍ଧି ଲାଭ ହେବ? କିପରି 


± ଶ୍ରୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ସାଧକ ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ, ଯେତେ ବର୍ଷ ଲାଗିଯାଉ 
ପଛେ, ଯେତେ ଜନ୍ମ ଲାଗୁ ପଛେ, ଯେତେ ଅସହ୍ଯ ଦୁଃଖ 
ଆସୁ ପଛେ, ମୋତେ ତତ୍ନବପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ହିଁ ହେବ । ସାଧକ 
ମନରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଏପରି ବିଗ୍ରର ରହିବା ଉଚିତ 
ଯେ, ମୋର ଅନେକ ଜନ୍ମ ହୋଇଗଲାଣି, ସେଥ୍ରୁ କିଛି 
ଲାଭ ମିଳିଲା ନାହିଁ। ଅନେକ ଥର ନରକ ଯନ୍ତ୍ଵଣା ଭୋଗିଲି, 
ହେଲେ ସେଥୁଣରୁ କିଛି ମିଳିଲା ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ପୂର୍ବକୃତ 
ପାପ ନଷ୍ଟ ହେଲା, କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରରା ମିଳିଲେ ନାହିଁ। ଏହି 
ଜନ୍ମର ସବୁ ସମୟ, ଆୟୁ ଓ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଯଦି ପରମାମ୍ରାଙ୍ସୀ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିନିଯୋଗ ହୋଇଯାଏ, ତା'ହେଲେ କେତେ ଉତ୍ତମ 


ହେବ୨-¬-ଏପରି କଦାପି ବ୍ଯତିବ୍ଯସ୍ତ ନ ହେବା ଉଚିତ। । ନ ହେବା! 


ପରିଶିଷ୍ଟ ଭାବ-¬(ସାଂସାରିକ) ସଂଯୋଗ ଓ ଯୋଗ ମଧ୍ଯରେ ବହୁତ ଅନ୍ତର ଅଛି | ଯାହା ସହିତ ଆମେ ସର୍ବଦା 
ରହି ପାରିବା ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହା ଆମ ସହିତ ସର୍ବଦା ରହି ପାରିବ ନାହିଁ, ତାହା ସହିତ ଆମର “ସଂଯୋଗ' ହୁଏ। ଯାହା 
ସହିତ ଆମେ ସର୍ବଦା ରହି ପାରିବା ଏବଂ ଯିଏ ଆମ ସହିତ ସର୍ବଦା ରହି ପାରିବ, ତାହା ସହିତ ଆମର ଯୋଗ' ହୁଏ। 
ଏଣୁ ସଂସାରରେ ଜଣକର ଅନ୍ୟଜଣର୍ବ୍ଚ ସହିତ ସଂଯୋଗ ହୁଏ; ମାତ୍ର ପରମାମ୍ଦାଚ୍କ ସହିତ ଯୋଗ ହୁଏ | ସଂସାରର ଯୋଗ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଓ ପରମାମ୍ରରା ର୍କାର ବିୟୋଗ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ଆମକୁ ମିଳି ନାହିଁ ଓ ପରମାମ୍ଦା ଆମଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ 
ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ସଂସାର ମିଳିଛି ବୋଲି ମାନିବା ଏବଂ ପରମାମ୍ରରା ପ୍ୂଥକ୍‌ ବୋଲି ମାନିବା ଅଜ୍ଞାନ ଅଟେ । ଏହା ହେଉଛି 
ମନୂଷ୍ଯର ସବୂଠୂ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌। ସଂସାର ସହିତ ସଂଯୋଗର ଅବଶ୍ଯ ବିୟୋଗ ହୁଏ କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରାକ୍କ ସହିତ ଯୋଗର 
କଦାପି ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ମନୁଷ୍ଯ ସଂଯୋଗ ଆଶା କରୁଥାଏ, କିନ୍ନୁ ବିୟୋଗ ହୋଇଯାଏ; ଏଣୁ ସଂସାର ଦୁଃଖସ୍ବରୂପ-_ 'ହୁଃଖାଳୟମଶାଶ୍ବତମ୍‌' 
(ଗୀତା ୮। ୧୫) | କିଛି ଆଶା ରହିଲେ ଦୁଃଖର ସଂଯୋଗ ହୁଏ। କିଛି ଆଶା ନ ରହିଲେ ଦୁଃଖର ସଂଯୋଗ ନ 
ହୋଇ ପରମାମ୍ରରଚ୍ଚ୍ ସହିତ ଯୋଗ ହୋଇଯାଏ। 

ପରମାମ୍ରରାର୍କ ସହିତ ଜୀବର ଯୋଗ ବା ସମ୍ବନ୍ଧ ନିତ୍ଯ। ଏହି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିତ୍ଯଯୋଗ ବା ସମ୍ବନ୍ଧର ନାମ ଯୋଗ । 
ଏହି ନିତ୍ଯଯୋଗ ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, କ୍ରିୟା, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଅବସ୍ତା ପରିସ୍ଥିତି ଓ ଘଟଣାରେ ବିଦ୍ଯମାନ । ତାପ୍ରର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଏହି ନିତ୍ଯଯୋଗର କେବେ ବିୟୋଗ ହୋଇ ନାହିଂ, ହେଉ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଅସତ୍‌ 
(ଶରୀର) ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେଲେ ଏହି ନିତ୍ଯଯୋଗର ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ଦୁଃଖରୂପକ ଅସତ୍‌ ସହିତ 
ମାନିଥୂୁବା ସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ ।ସମ୍ବଂନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ) ହେବାମାତ୍ରେ ଏହି ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଏହା ଗୀତାର 
ମୁଖ୍ୟ ଯୋଗ। ଏହି ଯୋଗ ଅନୂଭବ କରାଇବା ପାଇଁ ଗୀତାରେ କମିଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ଆଦି ସାଧନା ବର୍ଶ୍ରିନା କରାଯାଇଛି। ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ ଅସତ୍‌ରୁ ସବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇ ପରମାମ୍ବରା୍କ୍ତ ସହିତ 
ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୁଭୂତ ହେବ, ସେତେବେଳେ ଏହି ସାଧନାଗୁଡ଼ିକୁ “ଯୋଗ” କହିବା ଯଥାର୍ଥ ହେବ। 

ଭଗବାନ ଯୋଗର ଦୁଇଟି ପରିଭାଷା ଦେଇଛନ୍ତି-- 

(୧) ସମତାକୁ ଯୋଗ କୁହାଯାଏ--'ସମଢୃଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' (୨ | ୪୮) |. 

(୨) ଦୁଃଖସ୍ବରୂପ ସଂସାରସଂଯୋଗର ବିୟୋଗକୁ ଯୋଗ କୁହାଯାଏ-- “ତଂ ବିଦ୍ଯାତୃ ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗଂ 
ଯୋଗସଂଜ୍ଞତମ୍‌' (୬ | ୨୩) | . 

ସମତା କୁହନ୍ତୁ ବା ସଂସାରସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ କୁହନ୍ଗ଼, ଦୁଇଟିଯାକ ଏକା କଥା। ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ 
ସଂସାରସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ସଂସାରସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ ହୋଇଗଲେ ସମତାରେ ସ୍ରିତି 
ହୋଇଯିବ। ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ହୋଇଗଲେ ନିତ୍ଯଯୋଗର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ। ମାତ୍ର ସୃକ୍ଷ୍ମଦୃଷ୍ଟରେ 
ଦେଖିଲେ “ତଂ ବିଦ୍ଯାଡ଼ ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗଂ ଯୋଗସଂଜ୍ଞିତମ୍‌ୀ ପ୍ରଥମ ସ୍ଥିତି ଓ ଂସମତୃୂଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ଯତେ' 
ପରବର୍ତୀ ସିତି, ଯେଉଁଥୂରେ ନୈଶ୍ଚିକୀ ଶାନ୍ତିଃ ପରମଶାନ୍ତି ବା ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
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ସମତା ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ଯ ସ୍ବତଃ ହେଉଛି ଓ ଦୁଃଖ ନିବୃତ୍ତି ମଧ୍ଯ ସ୍ବତଃ ହେଉଛି। ଯାହା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ, ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ ଓ ଯାହା ନିତ୍ଯ ନିବୃତ୍ତ, ତାହାର ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ। ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତର ପ୍ରାପ୍ରିକୁ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ନିତ୍ଯନିବୃତ୍ତର 
ନିବୃତ୍ତୁକୁ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ କୁହାଯାଏ। ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା ସଂଯୋଗରୁ ହେଉଥୂବା ସମସ୍ତ ସୁଖ ହିଁ ଦୁଃଖର କାରଣ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଃଖ ସୂଷ୍ଟୂକାରୀ (ଗୀତା ୫। ୨୨)। ସୁତରାଂ ସଂଯୋଗରୁ ହିଁ ଦୁଃଖ ହୁଏ, ବିୟୋଗରୁ ନୂହେଁ। ବିୟୋଗ 
(ସଂସାରର ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ବିଢ୍ରେଦ) ରୁ ମିଳୁଥିବା ସୁଖ ନିତ୍ଯ ହୋଇଥୂବାରୁ ତାହାର ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେହେତ୍ରୁ 
ସଂଯୋଗରେ ମଧ୍ୟ ବିୟୋଗ ଅଛି ଏବଂ ବିୟୋଗରେ ମଧ୍ୟ ବିୟୋଗ ଅଛି, ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିୟୋଗ ହିଁ ନିତ୍ଯ ବୋଲି 
ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲା। ଏହି ନିତ୍ଯ ବିୟୋଗକୁ ଗୀତାରେ ଓଯୋଗଂ କୁହାଯାଇଛି । 

ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ଵ୍ଵ “ସତ୍‌”ସ୍ବରୂପ ଓ ସଂସାର ଅଅସତ୍‌”ସ୍ଵରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ “ବି ଦ୍ଯମାନଂ ଓ ସଂସାର 
“ଅବିଦ୍ଯମାନ”। ଏକ ମାର୍ମିକ କଥା ହେଲା, 'ସତ୍‌'କୁ ଦେଖିଲେ ଶୁଦ୍ଧ “ସତ୍‌' ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ “ଅସତ୍‌ୀକୁ 
“ଅସତ୍‌'ରୂପେ ଦେଖିଲେ ଶୁଦ୍ଧ “ସତ୍‌” ଦେଖାଯାଏ! କାରଣ “ସତ୍‌'କୁ ଦେଖିବାରେ ମନ, ବୁଵି ଓ ବୃତି ଲଗାଇଲେ 
“ସତ୍‌” ସହିତ ବୃତ୍ତିରୂପକ “ଅସତ୍‌” ମଧ୍ଯ ମିଶି ରହିବ । ମାତ୍ର “ଅସତ୍‌”କୁ “ଅସତ୍‌” ରୂପେ ଦେଖିଲେ ବୂୃଭତ୍ତି ମଧ୍ଯ 
“ଅସତ୍‌”ର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ ଓ ଶୁଦ୍ଧ “ସତ୍‌” ହିଁ ଅବଶେଷ ରହିଯିବ। ଯେପରି ଅଳିଆ-ଆବର୍ଜନାକୁ ଝାଡ଼ୁ 
ସାହାଯ୍ଯରେ ସଫା କରିଦେବା ପରେ ଅଳିଆରୂପକ ଝାଡ଼ୁକୁ ଅଳିଆ ସହିତ ଫୋପାଡ଼ି ଦେଲେ କେବଳ ପରିସ୍କାର 
ଘର ରହିଯାଏ, ସେହିପରି କେବଳ ଶୁଝି 'ସତ୍‌” ହିଁ ରହିଯିବ | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା 'ପରମାମୁ ସବୁଥିରେ ପରିପୂର୍ଶି' ଏପରି 
ମନରେ ଚିନ୍ତନ କଲେ ଓ ବୁଦିରେ ନିଶ୍ଚୟ କଲେ ବୃତ୍ତି ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହିବ, କିନ୍ତୁ “ସଂସାରର 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିୟୋଗ ହେଉଛି” ଏହିଭାବରେ ସଂସାରକୁ ଅଭାବରୂପେ ଦେଖିଲେ ସଂସାର ଓ ବୃତ୍ତି ଉଭୟରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଭାବସ୍ବରୂପ ଶୁଦ୍ଧ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵତଃ ଅବଶେଷ ରହିଯିବ । 
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କ6/#- [କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗୀ କର୍ମଯୋଗୀର୍କର ଯେଉଁ 
ସ୍ଥିତି ହୁଏ (୬।୧-୭୯), ସଗୁଣ-ସାକାର ଭଗବାନବ୍ଚ୍ୀ 
ଧ୍ୟାନକାରୀ (୬ | ୧୪-୧୫) ତଥା ନିଜ ସ୍ଵରୂପ ଧ୍ୟାନରତ 
ଧ୍ୟାନଯୋଗୀର୍କର ମଧ୍ଯ ସେହି ସ୍ଥିତି ହୁଏ (୬ | ୧୮-¬ 
୨୩) | ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାରର୍ମୁ ଧ୍ୟାନ କରୁଥୁବା ଯୋଗୀର୍କ୍ମର 
ମଧ୍ଯ ସେହି ସ୍ଥିତି ହେବା କଥା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏବେ 
ଏହି ପ୍ରକରଣଟି କହୁଛନ୍ତି। 

'ସଙ୍କଳୃପ୍ରଭବାନ୍‌ କାମାଂସ୍ତ୍ୟକ୍ତଵା ସବାନଶେଷତଃ'-- 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ । ଦେଶ, କାଳ, ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ତିତି ପ୍ରଭୂତିକୁ ନେଇ ମନରେ ଆସୁଥୁବା ନାନାପ୍ରକାର 


ପ୍ଟୁରଣ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁ ସ୍ତୁରଣରେ ପ୍ରିୟତୃ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ଯ 
ଓ ଆବଶ୍ଯକତା ଥୂବାର ଦେଖାଯାଏ, ସେହି ପ୍ତୁରଣ 
'ସର୍୍ଳ୍ପ'ରୂପ ଧାରଣ କରେ । ସେହିପରି ଯେଉଁ ପ୍ତପୁରଣରେ 
'ଏ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ଖରାପ, ଏହା ମୋର ଉପଯୋଗୀ 
ନୂହେଁ--ଏହିପରି ବିପରୀତ ଭାବନା ଜାତ ହୁଏ, ସେହି 
ସ୍ତୂରଣ ମଧ୍ଯ “ସଙ୍କଳ୍ପ” ରୂପ ଧାରଣ କରେ। ସସକ୍କୀଳ୍ପରୁ 
“ଏମିତି ହେବା ଉଚିତ ଓ ଏମିତି ନ ହେବା ଉଚିତଂ-- 
ଏହି “କାମନା' ଉତ୍ୟନ୍ତ ହୁଏ | ଏହି ସର୍କଳ୍ଜନିତ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ 
ସବଥା ତ୍ଯାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ । 

ଏଠାରେ “କାମାଟ୍‌' ପଦଟି.ବହୁବଚନ ସୂଚକ, ତଥାପି 
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ତା'ସହିତ “ସବାନ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହାରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
କଦାପି କୌଣସି ପ୍ରକାର କାମନା ରହିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

'ଅଶେଷତଃ' ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାମନାର 
ବୀଜ ଏସୃକ୍ଷ୍ମଣ ସଂସ୍କାରର ମଧ୍ଯ ନ ରହିବା ଉଚିତ: କାରଣ 
ବୃକ୍ଷର ଗୋଟିଏ ବୀଜରୁ କୋଶ କୋଶ ବ୍ଯାପୀ ଜଙ୍ଗଲ 
ସଙ୍ଗ ହୋଇପାରେ। ତେଣୁ ବୀଜରୂପକ କାମନା ମଧ୍ଯ 
ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ। 

'ମନସେୈବେନ୍ିୟଗ୍ରାମଂ ବିନିୟମ୍ୟ ସମନ୍ତତଃ”'-_ ଯେଉଁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କ ଦ୍ବାରା ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ ରସ ଓ ଗନ୍ଧ-- 
ଏହି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଅନୁଭବ ହୁଏ, ଭୋଗ ହୁଏ, ସେହି 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ମନ ଦ୍ବାରା ଭଲଭାବେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନସିକଭାବେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୁ ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରୁ 
ନିବୃତ୍ତ କରାନ୍ତୁ। 

'ସମନ୍ତତଃ” କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନରେ 
ଶବ୍ଦ, ପ୍ପର୍ଶ ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟର ଚିନ୍ତା ନ ହେଉ ଏବଂ 
ସାଂସାରିକ ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆରାମ ପ୍ରଭୂତିରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ଆକର୍ଷଣ ନ ରହୁ। 

ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ, ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
କରିବା ପାଇଁ ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ଉଚିତ । 


ଙ୍ଳିଣିକ୍କ କଇ/ବ-¬ ପ୍ରଥମେ ପୁରଣ ହୁଏ ଓ ତା'ପରେ ସଙ୍କଳ୍ପ ହୁଏ। କ୍ଦୁରଣରେ ସତ୍ତା, ଆସକ୍ତି ଓ ଆଗ୍ରହ ହେଲେ 
ତାହା ବନ୍ଦନକାରକ ସଙ୍କଳ୍ପରୂପ ଧାରଣ କରେ। ସଙ୍କଳ୍ପରୁ ପୁନଶ୍ଳ କାମନା ଜାତ ହୁଏ। “ପ୍ତୁରଣ” ଦର୍ପଣ ସଦୃଶ, 
ଯେଉଁଥୁରେ ଚିତ୍ର ଉତ୍ତୋଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ସଙ୍କଳ୍ପ କ୍ୟାମେରା ସଦୃଶ, ଯେଉଁଥୁରେ ଚିତ୍ର ଉତ୍ତୋଳିତ ହୋଇଯାଏ। 
ଏଣୁ ସାଧକ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ ଯେ, ପ୍ତୁରଣ ହେଉ ପଛେ, କିନ୍ଧୁ ସଙ୍କଳ୍ପ ନ ହେଉ । 
==---= ¬& === 
ସନକ ୂର୍ବ୍ମ୍ରୋଳନ ଜମ୍ମବନ ନମ କାମଳ ପଳିତାର କନିକା ଏବଂ ଇଢିୟନି୍ତହ କଳିବାନ ଚୂଳଳିଶ୍ମୟ କଥା କହିଲେ । 
ଲ/ମନଳ/ ଘି @ ଇକିୟ ନିଗରହ କିପଜି କଳିବ( ଏହି ନ୍ମୋନକେ ଜାହଜ ଜପାୟ କହୁଛଛି / 


ଶନୈଃ ଶନୈରୂୁପରମେଦୁ ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ଧୂତିଗ୍ଧହୀତୟା । 
ଆତ୍ମସଂସଂ ମନଃ କୃତ଼ା ନ କିଜ୍ଚିଦପି ଚିନ୍ତୟେତ ॥ ୨୫ ॥ 
ଅଂଚୟ-ଶ୍ପୁତିଗ୍ୂହୀତୟାଧୈର୍ଯ୍ଯଯୁକ୍ତ। ବୁଦ୍ଧ୍ଯାଂବୂଵ୍ଧି ଦାରା (ସଂସାରରୁଦଃୁ ଶନୈଃ, ଶନୈଃ-ଧୀରେ, ଧୀରେ; 
ଉପରମେତ୍ର ଉପରତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ (ଏବ); ମନଃ=ମନ (ବୁଝି) କୁ; ଆମବସଂସମ୍‌ ¬ ପରମାମୁସ୍ରୂପରେ ସମ୍ଯକ୍ଭାବେ 
ସ୍ଥାପନ; କୃଡ଼ାିକରି; କିଞ୍ଚିତୃଚ କିଛି ଅପିଚିବିଠ ନ, ଚିନ୍ତୟେତ୍‌ ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ । 
ଧୈକ୍ଯ୍ଯଯୁକ୍ତ ବ୍ରଛି ଦାରା ସଂସାରରୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଉପରତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ ଏବଂ ମନବବୁଦି)କୁ 
ପରମାମ୍ବସ୍ବରୂପରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ଭାବେ ସାପନ କରି କିଛି ବି ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। 


ଚୟ୮/୮ବୃଦ୍ଧ୍ୟା ଧୂତିଗୂହୀତୟାଂ-” ସାଧନା କରି 
କରି ପ୍ରାୟ ସାଧକ ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ପଡ଼ନ୍ତି ଓ ନିରାଶ 
ହୋଇଯାଆନତ୍ତି। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ଧ୍ଯାନ ତଥା ବିଗ୍ବର 
କରି କରି ଏତେ ଦିନ ବିତିଗଲା, ହେଲେ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲା ନାହିଁ, ଆଉ କଂ”ଣ ହେବ/୮ କେମିତି ହେବ୮ 
ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ସାଧକମାନଙ୍କୁ ସତର୍କ 
କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ ସାଧନା କରି କରି ସିଵିପ୍ରାପ୍ରି 
ନ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଅଧ୍ଧୈର୍ଯ୍ୟ ହେବା କଥା ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଧରିବା କଥା ସିଦ୍ଦିପ୍ରାପ୍ରି ହେଲେ ଓ ସଫଳତା 
ମିଳିଲେ ଯେମିତି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ରହେ, ବିଫଳତା ହେଲେ ମଧ୍ୟ 


ସେହିପରି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ରହିବା ଉଚିତ । ଯେତେ ବର୍ଷ ବିତିଯାଉ 
ପଛେ, ଶରୀର ଗ୍ବଲିଯାଉ ପଛେ କିଛି ଚିନ୍ତା ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 
ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି କରିବିଂ । କାହିଁକି ନା, ଏହାଠାରୁ 
ବଳି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବଡ଼ କାମ ନାହିଁ। ଏହା ଶୀଘ୍ର ପ୍ରାପ୍ତ 
କରି ଆଗକୁ ଆଉ କ'ଣ ବା କରିବି? ଏହାଠାରୁ ବଳି ଯଦି 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାମ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ଏହାକୁ ଛାଡ଼ି ତାହା 
କରନ୍ତି ଏହିପରି ବିଗ୍ବର କରି ବୁଦ୍ଧିକୁ ବଶୀଭୂତ କରନ୍ତୁ 
ଅଥାତ୍‌ ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆରାମ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ବୁଦ୍ଧିରେ 
ଯେଉଁ ସାଂସାରିକ ମହତ୍ଵ୍ବ ରହିଛି, ତାହା ଦୂର କରି ଦିଅନ୍ତୁ 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଯେଉଁ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ 


* ଇହାସନେ ଶୁଷ୍ୟତୂ ମେ ଶରୀରଂ ତୃଗସ୍ତିମାଂସଂ ପ୍ରଳୟଞ୍ଚ ଯାତୂ । ଅପ୍ରାପ୍ୟ ବୋଧ” ବହୁକଳ୍ପ ଦୁର୍ଲଭ' ନୈବାସନାତ୍‌ କାୟମିଦଂ ଚଳିଷ୍ୟତି ॥ 
““ଏହି ଆସନରେ ବସି ରହି ମୋ ଶରୀର ଶୁଖିଯାଉ ପଛେ, ଚର୍ମ, ମାଂସ ଓ ହାଡ଼ ସବୁ ନଞ୍ବ, ହୋଇଯାଉ ପଛେ; ବହୁକଜ୍ପଦୂର୍ଲଭ ତତ୍ତ୍ଵ 
(ବୋଧ) ପ୍ରାପ୍ତି ନ କଲାଯାଏ ଏହି ଆସନରୁ ଏ ଶରୀର କେବେ ବିଚଳିତ ହେବ ନାହିଁ।” 


ଶ୍ମୋକ ୨୫] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି, ଧୈର୍ଯ୍ୟଯୁକ୍ତ ବୁଦ୍ଧି ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସେହି ବିଷୟମାନଙ୍କରୁ ଉପରତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ। 

'ଶନୈଃ ଶନୈରୁ ପରମେତୃ'--ଉପରତ ହେବାକୁ 
ତରବର ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ, ଧୀରେ ଧୀରେ ଉପେକ୍ଷା କରି କରି 
ବିଷୟ ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ ଏବଂ ଉଦାସୀନ 
ହେବାପରେ ସେଥୁରୁ ସମ୍ପୂର୍ଚ ଉପରତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ। 

ସମସ୍ତ କାମନା ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ଏବଂ ମାନସିକଭାବେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ ସଂଯମ କରିବାପରେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ 
ଯେଉଁ ଉପରତ ବା ନିବୃତ୍ତ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, 
ତାହାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୌଣସି ତ୍ୟାଜ୍ଯ ବସ୍ତୁକୁ 
ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ମଧ୍ଯ ତା”ସହିତ ଆଂଶିକ ଦ୍ରେଷଭାବ 
ରହିପାରେ। ସେହି ଦ୍ବେଷଭାବ ଦୂର କରିବା ନିମ୍ିତ୍ତ 
ଏଠାରେ ଉପରତ ହେବାକୁ କୁହାଯାଇଛି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସଙ୍କଳ୍ପ ପ୍ରତି ରାଗ ବା ଦ୍ଲେଷ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ, ବରଂ ସେଥୁରୁ 
ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଆନବ୍ତୁ। 

ଏଠାରେ ଉପରତ ହେବାକୁ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା, ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ମନର ଆୟତ୍ତାଧୀନ ନୁହେଁ; କାରଣ 
ମନ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଯଦି ପ୍ରକୃତିକୁ ଧରିପାରେ 
ନାହିଁ, ତେବେ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଧରି 
ପାରିବ କିପରିଠ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରଙ୍କ ଚିନ୍ତନ କରି କରି 
ଯେ ମନ ତାଙ୍କୁ ଧରି ପାରିବ, ଏହା ତା'ର ହାତର କଥା 
ନୁହେଁ। ଯେଉଁ ପରମାମ୍ବାର୍କ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ମନ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ 
କରେ, ସେ ତାଙ୍କୁ କିପରି ଧରି ପାରିବ?--ଯବ୍ମନନସା ନ 
ମନୁତେ ଯେନାହୂମିନୋ ମତମ୍‌!' (କେନ, ୧ | ୫) | ଯେଉଁ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଆଲୋକରୁ ଦୀପ, ବିଜୁଳି ଇତ୍ଯାଦି ଆଲୋକ 
ପାଆନ୍ତି, ଦୀପ ପ୍ରଭୂତି ସେହି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଆଲୋକିତ କରିବେ 
କିପରି? କାରଣ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ସେମାନବ୍କର ଆଲୋକ 
ଆସିଛି! ସେହିପରି ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦିରେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି 
ଅଛି, ତାହା ସେହି ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ଆସିଛି । ସୁତରାଂ 
ମନ, ବୂଦି ପ୍ରଭୂତି ପରମାମ୍ରାଙ୍ଦଚ୍ କିପରି ଧରି ପାରିବେନ 
କେବେହେଲେ ଧରି ପାରିବେ ନାହିଁ। 

ଦ଼ିତୀୟତଃ, ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଯିବା ଦ୍ବାରା ସୁଖ 
ମିଳିଲା ନାହିଁ, କେବଳ ଦୁଃଖ ହିଁ ମିଳିଲା। ଏଣୁ ସଂସାର 
ଚିନ୍ତନରେ କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ: ନାହିଁ, ଏବେ କ'ଣ କରିବା? 
ସେଥୂରୁ ନିବ୍ଧତ୍ତ ହୋଇଯିବା ଭଲ। 

“ଆମ୍ବସଂସଂ ମନଃଂ କୃତ଼ା'- ସର୍ବତ୍ର ଏକ ସଚ୍ିଦାନନ୍ଦ- 
ଘନ ପରମାତମ୍ବ୍ରା ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ । ସଙ୍କଳ୍ପ ଆରମ୍ଭରେ ତଥା 
ଶେଷରେ ସେହି ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଅଛନ୍ତି । ସଙ୍ବଳ୍ପରେ ମଧ୍ଯ 
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ଆଧାର ଓ ପ୍ରକାଶକରୂପେ ଏକ ପରମାତ୍ମା ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ । 


⁄# ଏଠାରେ 'ମନଃ' ଶବ୍ଦଟି ଅନ୍ତଃକରଣର ବାଚକ | 


ସେହି ସଙ୍କଳ୍ପଗୁଡ଼ିକରେ ଆଉ କୌଣସି ନୂଆ ସତ୍ତା ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇ ନାହିଁ; ସେଥୂରେ ସତ୍ତାରୂପେ ସେହି ପରମାମ୍ରା ହିଁ 
ବିଦ୍ୟମାନ । ବୁଦ୍ଧିରେ ଏପରି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ ବା ନିର୍ଶୟ କରିବା 
ଉଚିତ। ମନରେ ଯଦି କୌଣସି ତରଙ୍ଗ (ୟ୍ଫୁରଣ) ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ, ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରରଙ୍କ୍ର ସ୍ବରୂପ ମନେ କରିବା 
ଉଚିତ। 

ଅନ୍ୟ ଭାବଟି ହେଲା, ପରମାମ୍ରା ସ୍ଥାନ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ସବୁଥୂରେ ପରିପୂର୍ଣ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହି ସ୍ଥାନ, କାଳ ପ୍ରଭୂତି ତ ଉତ୍ତନ୍ତ୍ର ହୋଇ 
ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ହେଲେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତାହା ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ ରହେ । ସେହି ପରମାମ୍ରାଙ୍କୀ 
ଠାରେ ମନ ସ୍ଥିର କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବତ୍ର ଏକ ପରମାମ୍ବା ହିଁ 
ବିରାଜମାନ, ପରମାମ୍ରାଚ୍ଚ୍ଚ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ-- 
ଏପରି ଦୃଢ଼ ନିର୍ଶ୍ରୟ କରି କିଛି ବି ଚିନ୍ତା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। 

“ନ କିଞ୍ଚିଦପି ଚିନ୍ତୟେତୃ'-- ସଂସାର ଚିନ୍ତନ ନ କରିବାକୁ 
ତ ପ୍ରଥମରୁ କୁହାଯାଇଛି, ଏପରି କି “ପରମାମ୍ରା ସର୍ବତ୍ର 
ପରିପୂର୍ଷଛ” ଏପରି ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ; କାହିଁକି 
ନା, ମନ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ଯାଇଥୁବାରୁ 
ଚିନ୍ତନ କଲେ ସବିକଳ୍ପ ବୃତ୍ତି ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ସହିତ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ରହିବ ଫଳରେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବ 
ନାହିଁ। “ମୋର ସର୍ବଦା ଏପରି ସ୍ଥିତି ରହୁଂ- ଯଦି ଏପରି 
ଚିନ୍ତା କରିବା, ତା'”ହେଲେ ପରିଚ୍ଛିନ୍ନତା ରହିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଚିତ୍ତର ଓ ଚିନ୍ତନକାରୀର ସତ୍ତା ରହିବ । ଅତଏବ ଏସର୍ବତ୍ର 
ଏକ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ ଏପରି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରି 
କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର କୌଣସି ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଏହି ପରି 
ଉପରତ ହୋଇଗଲେ, ପୂର୍ବରୁ ୨୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ । 


ଧ୍ଯାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାମିକ କଥନ 


ସର୍ବପ୍ରଧାନ କଥା ହେଲା, ପରମାମ୍ବା ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ । 
ସମସ୍ତ ସ୍ଥାନ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା ଓ କ୍ରିୟାରେ 
ପରମାମ୍ବା ସାକାର, ନିରାକାର ଇତ୍ଯାଦି ସବୁ ରୂପରେ 
ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ ବିରାଜମାନ । ସେହି ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 
ଯେତେ ବି ପ୍ରକୃତିର ସ୍ପଷ୍ଟ ଅଛି, ସେସବୁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ । 
କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରାାର୍କ୍ଚ ଠାରେ କେବେ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ବି ପରିବର୍ତନ 
ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଯେପରି କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ ସମୁଦ୍ରରେ ବୁଡ଼ିଲେ ତା”ଂର 
ଦୂଷ୍ଟୁ ଯେତେ ଦୂର ଯାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାକୁ ଖାଲି 
ଜଳମୟ ଦେଖାଯାଏ ତଳେ ଜଳ, ଉପରେ ଜଳ, 
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ଗ୍ବରିଆଡ଼େ ଖାଲି ଜଳ ହିଁ ପରିପୂର୍ଷ ଦେଖାଯାଏ, ପରମାମ୍ରୁଙ୍କର | କି 
ଧ୍ଯାନ ସେହିପରି ବିସ୍ତୃତଭାବେ କରିବା ଉଚିତ। ସ୍ଵୟଂ 
ନିଜକୁ ଯେଉଁ ସ୍ତାନରେ ସ୍ରିତ ବୋଲି ମାନୁଛି, ତା'ର 
ଭିତରେ ପରମାମ୍ବ୍ରା, ବାହାରେ ପରମାମ୍ବା, ଉପରେ ପରମାମ୍ରା, 
ତଳେ ପରମାମ୍ବ୍ରା: ଏପରି କି ଗ୍ଵବରିଆଡ଼େ କେବଳ ପରମାମ୍ବା 
ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ୍ବ। ଶରୀରର ପ୍ରତ୍ୟେକ କଣିକାରେ ମଧ୍ଯ 
ସେହି ପରମାମ୍ବା ବିଦ୍ଯମାନ। ସେହି ପରମାମ୍ବାସ୍ଗୀ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ୟର ଧ୍ଯେୟ ଏବଂ ସେ ନିତ୍ଯ- 
ନିରନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତ ମଧ୍ଯ। ସେହି ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵରୁ କେବେ 
କେହି ଦୂର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ 
କେହି ସେଥୂରୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। କେବଳ 
ନିଜର ଦୂଷ୍ଟ ବିନାଶୀ ପଦାର୍ଥ ଆଡ଼କୁ ରହିଥୂବାରୁ ସର୍ବଦା 
ପରିପୂର୍ଣ ନିର୍ବିକାର ସମ ଓ ଶାନ୍ତ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ସେ 
ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ। 

ସେହି ପରମାତମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ର ଆଡ଼କୁ ଯଦି ଦୃଷ୍ଟ ବା ଲକ୍ଷ୍ଯ ଯାଏ 
ଯେ, ସେ ସର୍ବତ୍ର ଯଥାବତ୍‌ ପରିପୂର୍ଣ ତା”ହେଲେ ସ୍ଵତଃ 
ଧ୍ୟାନ ଲାଗିଯିବ, କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ଆମେ ପୂଣ୍ୁବୀ ପୂଷ୍ଟରେ ରହୁଛେ; ଆମର ବାହାରେ, ଭିତରେ, 
ଉପରେ ଓ ଗ୍ବରିଆଡ଼େ ଆକାଶ ହିଁ ପୂରି ରହିଛି, ସବୁଆଡ଼େ 
କେବଳ ଫଫ୍ପା ବା ଶୂନ୍ଯ କିନ୍ତୁ ସେ ଦିଗକୁ ଆମର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ରହୁ ନାହିଁ। ଲକ୍ଷ୍ଯ ହୋଇଗଲେ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ, ଆମେ 
ନିରନ୍ତର ଆକାଶରେ ହିଁ ରହୁଛେ ଏବଂ ଆକାଶରେ ହିଁ 
ଗ୍ବଲବୁଲ, ଖିଆପିଆ, ବସାଉଠା ସବୁକିଛି କରୁଛେ; କିନ୍ତୁ 
ଆକାଶ ଆଡ଼କୁ ଧ୍ଯାନ ନ ଥୂବା ହେତୁ ତାହା ଆମକୁ ଜଣା 
ପଡ଼ୁ ନାହିଁ। ଯଦି ସେ ଆଡ଼କୁ ଧ୍ଯାନ ଦିଆଯାଏ ଯେ 
ଆକାଶ ଅଛି, ସେଥୂରେ ମେଘ ଆସୁଛି, ବର୍ଷା ହେଉଛି, 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ରଚ ନକ୍ଷତ୍ର ଇତ୍ଯାଦି ଅଛନ୍ତି, ତାଂ ହେଲେ ଆକାଶ 
ମନେପଡ଼େ, ନ ହେଲେ ମନେପଡ଼େ ନାହିଁ। ଆକାଶ 
ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆମର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ଆକାଶରେ ହିଁ ହେଉଛି। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ 
ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆମର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସେହି 
ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵରେ ହିଁ ହେଉଛି । ତେଣୁ ଗୀତା କହୁଛି-¬ 
“ଶନୈଃ ଶନୈରୁପରମେହୁୃବୃଵ୍ଯା ଧୁତିଗୂହୀତୟା' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଧୈର୍ଯ୍ୟଯୁକ୍ତ ବୁଦ୍ଧି ଦାରା ଧୀରେ ଧୀରେ ଉପରତ ହୋଇଯାଅ। 
ସଂସାରର କୌଣସି କଥା ମନେ ପଡ଼ିଲେ, ସେଥୁରୁ ଉପରତ 
ହୋଇଯାଅ। ସାଧକର ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ, ସେ ପରମାମ୍ରାବ୍ଦୀ 
ଧ୍ଯାନ କରିବାକୁ ବସିଲାବେଳେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର ସ୍ମରଣ 
ହେଲେ ସେ ତାକୁ ବିରୋଧ କରୁଛି। ବିରୋଧ କଲେ ବସ୍ତୁ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅନୁରାଗ କଲେ ମଧ୍ଯ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ତାହାକୁ ବିରୋଧ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ 


* ଶୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 
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କି ସେଥୁରେ ଅନୁରାଗ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ତାହାକୁ ଉପେକ୍ଷା 
କରି ଦିଅନ୍ତୁ/ ସେଥୂରୁ ଉଦାସୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ। ସଂସାରର ସ୍ମରଣ ହେଲେ ହେଲା, ନ 
ହେଲେ ନାହିଁ। ଏହିପରି ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସଂସାର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ହେବ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
କେବଳ ଉଦାସୀନ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେଥ୍ୁରୂ ଉପରତ 
ହୋଇଯାଅ--'ଶନୈଃ ଶନୈଃ ଉପରମେତ୍‌' | 
ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଉପ୍ନ୍ନ ହୁଏ, ତାହାର ନଷ୍ଟ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । 
ସଂସାରର ଯେତେ ସଙ୍କୀଳ୍ପଂବିକଳ୍ପ ଆସୁଛି ସବୂକିଛି ନଷ୍ଟ 
ହେଉଛି। ତେଣୁ ତାହାକୁ ରଖିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା 
ତ ଭୁଲ୍‌ ଏବଂ ନାଶ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରିବା ମଧ୍ଯ 
ଭୁଲ୍‌। ସଂସାରରେ ଅନେକ ବସ୍ତୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଛି ଓ ନଷ୍ଟ 
ହେଉଛି, ମାତ୍ର ଆମକୁ ତାହାର ପାପପୁଣ୍ଯ ଲାଗୁ ନାହିଁ; 
କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି ମନରେ ସକବ୍କବଳ୍ପଏବିକଳ୍ପ ଏବଂ ସଂସାରର ଚିନ୍ତା 
ଆସିଲେ ମଧ୍ୟ ତା'ସହିତ ଆମର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 
ସ୍ମରଣ ହେଉଥୁବା ବସ୍ତୁ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ନାହିଁ କି ଯେଉଁ 
ମନରେ ବସ୍ତୁର ସ୍ମରଣ ହେଉଛି, ସେହି ମନ ସହିତ ବି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ ପରମାମ୍ପାର୍କ ସହିତ ହିଁ 
ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ। ଏଣୁ ଉତ୍ତତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ସଙ୍କଳ୍ପ ଓ 
ବିକଳ୍ପ ସହିତ କ”ଣ ବା ରାଗ-ଦ୍ଦେଷ କରିବା? ଏହା ତ 
ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶର ଏକ ପ୍ରବାହ । ଏଥୂରୂ ଉପରତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ, ବିମୁଖ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ, ଏ ବିଷୟରେ 
ଆଦୌ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବା ହିଁ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ । ଆମେ 
ଯେତେବେଳେ ନିଜର ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ଧାରଣ କରୁଛେ, 
ସେତେବେଳେ ଦେଖାଯାଉଛି ଯେ, ମୁଁ ଅଛି' । ଏହି ବ୍ଯକ୍ତିତୃ 
ବା 'ମୁଁଂଭାବ ମଧ୍ଯ ଯାହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଅପାର, ଅସୀମ, ସମ, ଶାନ୍ତ, ସଦ୍‌ଘନ, ଚିଦ୍‌ଘନ ଓ 
ଆନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ବ୍ରା। ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦି 
ଏକ ପ୍ରକାଶ ବା ଆଲୋକର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ସେହି ଆଲୋକର 
ଯଦି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ତେବେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବସ୍ତୁ, କ୍ରିୟା, ବ୍ଯକ୍ତି 
ଇତ୍ଯାଦିର୍ଚ୍ଵଚ ସହିତ ଅଛି ଆଉ ଯଦି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ତେବେ 
କାହାରି ସହିତ ନାହିଁ । ଆଲୋକ ନିଜ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ଥିତ ଅଛି। 
ସେଥୁରେ କେତେକ ବସ୍ତୁ ଆସୁଛି ଓ ଗ୍ବଲିଯାଉଛି, ନାନାପ୍ରକାର 
କ୍ରିୟା ହେଉଛି, ହେଲେ ଆଲୋକରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତ୍ତନ 
ହେଉ ନାହିଁ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆଲୋକସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ବାର୍କ 
ସହିତ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, କ୍ରିୟା ` ଇତ୍ୟାଦିର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ। ଯଦି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ତେବେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଅଛି 
ଆଉ ଯଦି ନାହିଁ, ତେବେ କାହାରି ସହିତ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁ, 


ଶ୍ମୋକ ୨୫] 


କ୍ରିୟା ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଏବଂ ପରମାମ୍ବ଼ା 
ଅନୂପନ୍ନ ତତ୍ତ୍ବ। ସେହି ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍ଦର ଠାରେ ସ୍ରିତ ହୋଇ 
କିଛି ବି ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। 

ଗୋଟିଏ ହେଲା ଚିନ୍ତନ “କରିବା” ଏବଂ ଅନ୍ୟଯଟି 
ହେଲା ଚିନ୍ତନ ହେବା'। ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ ଆପେ 
ଆପେ ଯଦି କୌଣସି ଚିନ୍ତନ ହୁଏ, ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ରଖି ଉଦାସୀନ ରହନ୍ତୁ। ଯଥାର୍ଥରେ ଆମେ ଉଦାସୀନ, 
କାରଣ ସର୍ବ୍ବଳ୍ପବିକଳ୍ପ ତ ଉତପ୍ପନ୍ତ୍ର ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି, ମାତ୍ର 
ଆମେ ଯଥାବତ୍‌ ରହୁଛେ। ଏଣୁ ନିଜର ସ୍ତାୟୀ ସ୍ବରୂପରେ 
ରହନ୍ତୁ ଏବଂ ସଙ୍କଳୃୁ-ବିକଳ୍ପକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ଦିଅନ୍ତୁ, ଫଳରେ 
ଆମ ପାଇଁ ତାହା ।ସକ୍କଳ୍ପଂବିକଳ୍ପଃ ଲାଗୁ ହେବ ନାହିଁ। 
ସାଧକର ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି-ଚତା”ର ସଂସାର ବିଷୟ ମନେ 
ପଡ଼ିଲେ ସେ ତା'ସହିତ ଦ୍େଷ କରୁଛି ଏବଂ ତାହାକୁ ଦୂର 
କରିବାକୁ ଓ ବିନାଶ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରୁଛି। ଏପରି 
କରିବାରୁ ସଂସାର ସହିତ ବିଶେଷଭାବେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଯାଉଛି। ତେଣୁ ତାହାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିବା ପରିବର୍ତେ ବିଗ୍ବରର କରନ୍ତୁ ଯେ, ଯେଉଁ ସକ୍କଳ୍ପ- 
ବିକଳ୍ପ ଆସୁଛି, ସେଥୁରେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଓତପ୍ରୋତ ହୋଇ 
ରହିଛି। ଜଳରେ ପକାଯାଇଥୁବା ବରଫ ଯେପରି ସ୍ବୟଂ 
ଜଳ ହୋଇଥୁବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାହାର ବାହାରେ ଓ 
ଭିତରେ କେବଳ ଜଳ ହିଁ ରହିଥାଏ, ସେହିପରି ଯାହା କିଛି 
ସଙ୍କଳ୍ପବିକଳୁ ଆସୁଛି, ସେସବୁ ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଚର ହିଁ ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ଏବଂ ସଙ୍ଗଳ୍ପଁ ବିକଳ୍ପରେ ମଧ୍ୟ କେବଳ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ । 
ସମୁଦ୍ରରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଲହରୀ ଉଠେ। ଗୋଟିଏ ଲହରୀ 
ପରେ ଅନ୍ୟ ଲହରୀ ମାଡ଼ି ଆସେ। ସେହି ଲହରୀରେ 
ମଧ୍ୟ କେବଳ ଜଳ ହିଁ ରହିଛି । ଦେଖିବାକୁ ଲହରୀଗୁଡ଼ିକ 
ପୂଥକ୍‌ ହେଲେ ବି ଜଳ ଛଡ଼ା ଲହରୀ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ। 
ସେହିପରି ସର୍ଚ୍ବଦଳ୍ପବିକଳ୍ପରେ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ତତ୍ର କିମ୍ବା ବସ୍ତୁ ନାହିଁ। 

ଧରନ୍ତୁ ଏବେ କୌଣସି ପୁରୁଣା ଘଟଣା ମନେପଡ଼ିଲା; 
ଏହାର ଅର୍ଥ ସେହି ଘଟଣା ଆଗରୁ ଘଟିଥୂଲା, ଏବେ ତାହା 
ନାହିଁ। ମନୂଷ୍ଯ ଜବରଦସ୍ତି ସେହି ଘଟଣାକୁ ମନେପକାଇ 
ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ଭାବେ କଣ କରିବି, ମନ ଲାଗୁ ନାହିଁ, 
ଇତ୍ୟାଦି! ବାସ୍ତବରେ ଆମେ ଯେତେବେଳେ ଧ୍ୟାନ କରୁଛେ, 
ସେତେବେଳେ ନଷ୍ଟ ହେବା ପାଇଁ ହିଁ ଅନେକ ପୁରୁଣା 
କଥା ଓ ପୁରୁଣା ସଂସ୍କାର ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ | କିନ୍ତୁ ସାଧକ ଏହା 
ନ ବୁଝି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍ତା ଦେଇ ଆହୁରି ଦୃଢ଼ କରି ଦେଉଛି । 
ଅତଏବ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିଦେବା ଭଲ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଯଦି ଆମେ ଭଲ କି ମନ୍ଦ ଭାବିବା ନାହିଁ, ତେବେ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଯେମିତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥୂଲା, ସେମିତି ନଷ୍ଟଂ ହୋଇଯିବ। 
ପରମାମ୍ରାର୍କ୍‌ ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି । ଆମେ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ର 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଏବଂ ପରମାମ୍ର୍ରା ଆମର। ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦ 
ଠାରେ ସର୍ବଦା ଆମର ସ୍ଥିତି ବିଦ୍ଯମାନ--ଏପରି ଧାରଣା 
କରି ବୁପ୍‌ ହୋଇ ବସି ଯାଆନ୍ତୁ। ନିଜଆଡ଼ୁ କିଛି ଚିନ୍ତା 
କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଆପେ ଆପେ ଯଦି କିଛି ଚିନ୍ତନ ହୁଏ, 
ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଏପରି କଲେ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ 
ସ୍ବତଃ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯିବେ ଏବଂ ସ୍ବତଃ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ଧ୍ଯାନ 
ହେବ; କାରଣ ବୃରଭିତିଗୁଡ଼ିକ ଆସନ୍ତି ଓ ଗ୍ବଲିଯାନ୍ତି ଏବଂ 
ପରମାମ୍ର୍ରା ସର୍ବଦା ରହନ୍ତି। ଯାହା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସେଥୂରେ 
କରିବାର କଂଣ ଅଛିଃ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ। ସାଧକ 
ଭାବେ ଯେ ସେ ଧ୍ୟାନ କରୁଛି, ଚିନ୍ତନ କରୁଛି କିନ୍ତୁ ଏହା 
ଭୁଲ୍‌। ଯଦି ସର୍ବତ୍ର କେବଳ ପରମାମ୍ରରା ହିଁ ଅଛନ୍ତି, ତେବେ 
ଆମେ କଂଣ ଚିନ୍ତନ କରିବା, କଂଣ ଧ୍ଯାନ କରିବାନଠ 
ସମୁଦ୍ରରେ ସିନା ଲହରୀ ଉଠେ, କିନ୍ତୁ ଜଳ-ତତ୍ତ୍ଵରେ ଲହରୀ 
ନ ଥାଏ କି ସମୁଦ୍ର ନ ଥାଏ। ସେହିପରି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରେ 
ସଂସାର ନାହିଁ, ଆକୃତି ନାହିଁ କି ଯିବା ଆସିବା ନାହିଁ | ସେହି 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ପରିପୂର୍ଶ୍ି, ସମ, ଶାନ୍ତ, ନିର୍ବିକାର ଓ ସ୍ବତଃସିଦ | 
ତାହାର ଚିନ୍ତନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଆମେ ତାହାର 
ଚିନ୍ତନ କ'ଣ ବା କରିବା? ସେଥୁରେ ତ ଆମର ସ୍ଥିତି 
ସ୍ବତଃ ସର୍ବଦା ଅଛି । ବ୍ଯବହାର ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ଆମେ 
ସେହି ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ହେଉ ନାହୁଁ, ବରଂ ନିରନ୍ତର 
ତାର୍ଦ୍ବଦଠାରେ ରହୁଛୁ । ଯେତେବେଳେ ଆମେ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଆଦର କରୁ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉ, ସେତେବେଳେ 
ବିକ୍ଷେପ ସୂଷ୍ଟ ହୁଏ। ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନରେ ବସିଥୂୁବାବେଳେ 
କୌଣସି କଥା ମନେପଡ଼ିଲେ ବିକ୍ଷେପ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ବାସ୍ତବରେ 
ସେହି କଥା ଯୋଗୁଁ ବିକ୍ଷେପ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାହାକୁ 
ଆମେ ସତ୍ତା ଦେଉଛୁ, ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଉଛୁ, ସେଥୁପାଇଁ ବିକ୍ଷେପ 
ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି। 

ଆକାଶରେ ଯେପରି ମେଘ ଉଠେ ଓ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେହିପରି ମନରେ ଅନେକ ପ୍ୟତୁରଣ ଆସେ ଓ ଗ୍ବଲିଯାଏ। 
ଆକାଶରେ ଯେତେ ମେଘ ଆସିଲେ ଓ ଗ୍ବଲିଗଲେ ସୁଦ୍ଧା 
ଆକାଶରେ କିଛି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ; ତାହା ଯଥାବତ୍୍‌ 
ରହେ। ସେହିପରି ଧ୍ୟାନ ସମୟରେ କିଛି ସ୍ମରଣ ଆସୁ ବା 
ନ ଆସୁ, ପରମାମ୍ର଼ା ଯଥାବତ୍‌ ପରିପୂର୍ଣ୍ ଅଛନ୍ତି । କିଛି ସ୍ମରଣ 
ହେଲେ, ସେଥୂରେ ପରମାମ୍ରରା ଅଛନ୍ତି ଏବଂ କିଛି ସ୍ମରଣ ନ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେଥୂରେ ପରମାମ୍ର଼ା ଅଛନ୍ତି। ଯାହା କିଛି 
ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା ଓ ବୁଝିବାର ବିଷୟ, ସେ ସବୁର ବାହାରେ 
ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ର୍ରା ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରା 
ଅଛନ୍ତି । ଚର ଓ ଅଚର ଯାହା କିଛି ଅଛି, ସେସବୁ ପରମାମ୍ରା। 
ଅତ ଦୂରରେ ପରମାମ୍ରରା ଅଛନ୍ତି, ଅତି ନିକଟରେ ମଧ୍ଯ 
ପରମାମ୍ବରା ଅଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ 
ବୂଦ୍ଧିର ପରିସରଭୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୩ | ୧୫) | 
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ସେହି ପରମାମ୍ରରା ସଦ୍‌ଘନ, ଚିଦ୍‌ଘନ ଓ ଆନନ୍ଦଘନ ଅଟନ୍ତି। 
ସର୍ବତ୍ର ପୂର୍ଷଁ ଆନନ୍ଦ, ଅପାର ଆନନ୍ଦ, ସମ ଆନନ୍ଦ, ଶାନ୍ତ 
ଆନନ୍ଦ, ଘନ ଆନନ୍ଦ, ଅଚଳ ଆନନ୍ଦ, ଅଟଳ ଆନନ୍ଦ, 
ଆନନ୍ଦ ହିଁ ଆନନ୍ଦ ବିଦ୍ଯମାନ। 

ଏକାନ୍ତ ଧ୍ୟାନ ସମୟ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କାର୍ଯ୍ଯ 
ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ବୂଝିବା କଥା ଯେ, ପରମାମ୍ରା ସବୁଥୂରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ର। କାର୍ଯ୍ୟରତ ସମୟରେ ଯଦି ସାବଧାନ ହୋଇ 


± ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଘଣ୍ଟାଏ-ଦୁଇଘଣ୍ଟାର ସାଧକ ନୁହନ୍ତି, ବରଂ ଚବିଶ ଘଣ୍ଟାର 
ସାଧକ। ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯେପରି ନିଜର ବ୍ରାହ୍ମଣ ଡ଼ରେ ଅହରହ 
ସ୍ଥିତ ରହେ, ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ପରମାମ୍ଭାର୍ଦ୍ଦ 
ଠାରେ ନିରନ୍ତର ସ୍ରିତ। ବ୍ରାହ୍ମଣ ତ ଜନ୍ମ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
ପରମାମ୍ଠା ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। କାମଧନ୍ଦା କରୁଥୂବାବେଳେ 
ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା ଓ ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କ୍ନ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ରହୁଥୂବା 
ଯୋଗୁଁ ସେ ସବୁରେ ପରିପୂର୍ଶ୍ର ପରମାମ୍ପା ଦେଖାଯାଆନ୍ତି 


ପରମାମ୍ବାର୍କ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରିବା, ତେବେ ଧ୍ଯାନ 
ସମୟରେ ବହୁତ ସହାୟତା ମିଳିବ ଏବଂ ଧ୍ୟାନ ସମୟରେ 
ଯଦି ସର୍ବ୍ମଳ୍ପଂବିକଳ୍ପକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍ଦ୍ର ଠାରେ 
ଅଟଳଭାବେ ସ୍ଥିତ ରହିବା, ତେବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
ସମୟରେ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ଚିନ୍ତନ କରିବା ପାଇଁ ବହୁତ 
ସହାୟତା ମିଳିବ। ଯେଉଁମାନେ ସାଧକ, ସେମାନେ 


ନାହିଁ ଅତଏବ ଏକାନ୍ତ ସ୍ପାନରେ ଧ୍ଯାନ କରୁଥୂବାବେଳେ 
ଏବଂ ବ୍ଯବହାର ସମୟରେ କାର୍ଯ୍ୟରତ ଥୂବାବେଳେ 
ସମସ୍ତ ସ୍ଥାନନ କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତିକ ଘଟଣା, କ୍ରିୟା 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯଥାବତ୍‌ ପରିପୂର୍ଣ ପରମାମ୍ଦରାର୍କ ପ୍ରତି ସାଧକର 
ଦୂଷ୍ଟି ରହିବା ଉଚିତ । ସେଥୂରେ ସ୍ଥିତ ରହିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ କିଛି ଚିନ୍ତନ ନ କରିବା ଉଚିତ । 


ଯି କ/ବ-- ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଦୁଇ ପ୍ରକାରେ କରାଯାଏ-- (୧) ମନ ଏକାଗ କରାଯାଏ ଏବଂ ( ୨) ବିବେକପୂର୍ବକ 
ମନରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରାଯାଏ । ବିବେକପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କଲେ ତଳାଳ ମୁକ୍ତି ମିଳେ। ସଂସାରରେ ଯେତେ ପାପପୁଣ୍ୟ 
ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯେପରି ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ସେହିପରି 
ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଏହାକୁ “ଉପରତି'” କୁହାଯାଏ । ଚିନ୍ତନ କରିବାର ବୃତ୍ତି ସହିତ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ରହିବା ଅନୁଚିତ । 
ଶ୍ରୀମତ୍ଭାଗବତରେ ଅଛି-- 
ସବିଂ ବ୍ରହ୍ମାମୂକଂ ତସ୍ୟ ବିଦ୍ୟୟାଃ୪ମ୍ମୂମନୀଷୟା । ପରିପଶ୍ୟନୁପରମେତ୍‌ ସବିତୋ ମୁକ୍ତସଂଶୟଃ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୯ | ୧୮) 
“ପୂର୍ବୋକ୍ତ ସାଧନା (ମନ, ବାଣୀ ଓ ଶରୀରର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ରରାଚ୍କର ଉପାସନା) କରୁଥୁବା ଭକ୍ତଙ୍କର 
ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ରସ୍ବରୂପ ବୋଲି ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇଯାଏ। ଏହାପରେ ସେ ଏହି ଅଧ୍ଯାମୂବିଦ୍ଯା ଦ୍ବାରା ସର୍ବତୋଭାବେ 
ସଂଶୟରହିତ ହୋଇ ସର୍ବତ୍ର ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ସମ୍ୟକୁରୂପେ ଦର୍ଶନ କରି ଉପରାମ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସବୁକିଛି 
ପରମାମ୍ରରା” ଏହି ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ଯ ନ ରହୁ, କେବଳ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ବରା ହିଁ ଦୃଶ୍ଯ ହୁଅନ୍ତୁ।” 
ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, କ୍ରିୟା, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକି, ଅବସ୍ଥା, ପରିସିତି, ଘଟଣା ଆଦିରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ସତ୍ତାରୂପେ 
ଯଥାବତ୍‌ ପରିପୂର୍ଶି । ଦେଶ, କାଳ ଆଦିର ତ ଅଭାବ ହୁଏ, କିନ୍ଧୁ ପରମାମ୍ଦୁତତ୍ତ୍ଵ ନିତ୍ୟ ଭାବ ଅଟେ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସାଧକ 
ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ନିଶ୍ଚୟ କରି ନିଅନ୍ତୁ ଯେ “ପରମାମ୍ୂତତ୍ବ୍ବ ବିଦ୍ଯମାନ”। ତା'ପରେ ଏହି ନିଶ୍ଚୟକୁ ମଧ୍ଯ 


ପରିତ୍ୟାଗ କରି ନୀରବ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଛି ବି ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ । ଆମ୍ପା, ଅନାମ୍ପା, ପରମାମ୍ପା, ସଂସାର, 
ସଂଯୋଗ, ବିୟୋଗ କାହାରି ବି ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ । କିଛି ଚିନ୍ତନ କଲାମାତ୍ରେ ସଂସାର ଆସିଯିବ। କିଛି ଚିନ୍ତନ କଲେ 
ତା”ସଙ୍ଗରେ ଚିତ୍ତ (କରଣ) ରହିବ | କରଣ ସଙ୍ଗରେ ରହିଲେ ସଂସାର ପରିତ୍ଯକ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ କରଣ 
ମଧ୍ୟ ସଂସାର | ଏଥୂପାଇଁ “ନ କିଞ୍ଚିଦପି ଚିନ୍ତୟେତବଂରେ କରଣରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି। କରଣ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ ପ୍ରକୃତ ଧ୍ଯାନ ହୋଇ ପାରିବ ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୃଷ୍ଣ ଚିନ୍ତନରେ ମଧ୍ଯ ବୃତ୍ତି ସଇଂରେ ରହେ, ବୃଷ୍ତି ବିଲୁପ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଚିନ୍ତନ କରିବାର ଭାବନା ଆଦୌ ନ ରହିଲେ ବୃତ୍ତି ସ୍ବତଃ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ସାଧକ 
ଚିନ୍ତନକୁ ସର୍ବଥା ଉପେକ୍ଷା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଗୋଳିଆପାଣି ସ୍ଥିର ହୋଇଗଲେ ଯେପରି ସେଥୁରେ ଥୁବା ମାଟି ଧୀରେ 
ଧୀରେ ତଳେ ବସିଯାଏ, ସେହିପରି ନୀରବ ହୋଇଗଲେ ସମସ୍ତ ବିକାର ଧୀରେ ଧୀରେ ଆପଣା ଛାଏଁ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ଅହମ୍‌ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଓ ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵ (ଅହମ୍‌ରହିତ ସତ୍ତା) ର ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

ଏଠାରେ ବୃତ୍ତିରହିତ ହେବା ପାଇଁ 'ଶନୈଃ ଶନୈଃ'” ପଦ ବ୍ଯବହ୍ମୃତ ହୋଇଛି। “ଶନୈଃ ଶନୈଃ” କହିବାର 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜବରଦସ୍ତି ନ କରନ୍ତୁ ତରବର ନ ହୁଅନ୍ତୁ କାରଣ ଜନ୍ମ-ଜନ୍ମାନ୍ତରର ସଂସ୍କାର ତରବର ହେଲେ ଦୂର 
ହେବ ନାହିଁ। ତରବରିଆ ଭାବନା ଚଞ୍ଚଳତାକୁ ସ୍ପାୟୀ ଓ ଦୃଢ଼ କରିଦିଏ, କିନ୍ତୁ 'ଶନୈଃ ଶନୈଃଂ ଚଞ୍ଚଳତାକୁ ନଷ୍ଟ 
କରିଦିଏ। 
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ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିନା ତତ୍ତ୍ଵର ଚିନ୍ତନ ମନନ ପ୍ରଭୂତି ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ସାଧକ ତତ୍ତ୍ଵର ଚିନ୍ତନ କଲେ ସାଧକ 
ସଙ୍ଗଂରେ ଚିତ୍ତ ରହିବ, ମନନ କଲେ ତା'ସଙ୍ଗରେ ମନ ରହିବ, ନିଶ୍ଚୟ କଲେ ତାଂ'ସଙ୍ଗଂରେ ବୁଦ୍ଧି ରହିବ, ଦର୍ଶନ 
କଲେ ତାଂସଙ୍ଗରେ ଦୃଷ୍ଟ ରହିବ, ଶ୍ରବଣ କଲେ ତାଂସଙ୍ଗରେ ଶ୍ରବଣେନ୍ଦ୍ରିୟ ରହିବ ଓ କଥନ କଲେ ତାଂସଙ୍ଗରେ 
ବାଣୀ ରହିବ । ସେହିପରି “ସତ୍ବଂ/କୁ ମାନିଲେ ମାନିବାଭାବ ଓ ମାନୁଥୂବା ଲୋକ ରହିଯିବେ ଏବଂ “ଅସତ୍‌'”କୁ ନିଷେଧ 
କଲେ ନିଷେଧକାରୀ ରହିଯିବ। କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନ ତ୍ୟାଗ କଲେ ମୁଁ କର୍ତା ନୁହେଁ” ଏପରି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହଂକାର ରହିଯିବ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ଯାଗ କଲେ ତ୍ଯାଜ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଓ ତ୍ୟାଗୀ ରହିଯିବେ । ଏଥୁପାଇଁ ସାଧକ ଉପରତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵୀକାର 
କରନ୍ତୁ ନାହିଁ କି ନିଷେଧ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ; ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ କି ତ୍ଯାଗ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ କେବଳ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରି ବାହ୍ୟ ଓ ଆଭ୍ଯନ୍ତରରେ ନୀରବ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ। “ମୋତେ ନୀରବ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ” ଏହି ଇଚ୍ଛା ବା 
ସଙ୍କଳ୍ପ ମଧ୍ଯ ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ ନ ହେଲେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଆସିଯିବ। ପ୍ରକୃତରେ ନୀରବତା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 

ମୁଁ, ଆପଣ, ଇଏ ଓ ସିଏ ଏ ଗ୍ରରୋଟିକୁ ସାଧକ ଛାଡ଼ିଦେଲେ କେବଳ ଅଛନ୍ତି” (ସତ୍ତାମାତ୍ରଃ ରହିଯାଏ। 
ସେହି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଅଅଛନ୍ତିଂ ବା ସତ୍ତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିନେଇ ନିଜପକ୍ଷରୁ କିଛି ବି ଚିନ୍ତନ ନ କରନ୍ତୁ। ଆପେ ଆପେ 
ଯଦି କୌଣସି ଚିନ୍ତନ ଆସିଯାଏ, ସେଥୂରେ ରାଗ ବା ଦ଼େଷ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ; ପ୍ରସନ୍ନ ବା ବିଷଶ୍ର ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ, 
ତାହାକୁ ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ମାନନ୍ତୁ ନାହିଁ କି ନିଜଠାରେ ସ୍ରିତ ବୋଲି ମାନନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଚିନ୍ତନ କରିବାକୁ ମନସ୍ଥ 
କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଯଦି ଚନ୍ତନ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ କୌଣସି ଦୋଷ ନାହିଁ। ଆପେ ଆପେ ପବନ ବହୁଛି, ଶୀତ- 
ଗ୍ରୀଷ୍ମ ଆସୁଛି, ବର୍ଷା ହେଉଛି, ହେଲେ ଆମକୁ କୌଣସି ଦୋଷ ଲାଗୁ ନାହିଁ କାରଣ ଏସବୁ ସହିତ ଆମର କୌଣସି 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ନାହିଁ। ଦୋଷ ତ ଜଡ଼ତା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲେ ଲାଗେ। ଚିନ୍ତନ ହୋଇଗଲେ ତାହାକୁ ଉପେକ୍ଷା 
କରି ଦିଅନ୍ତୁ, ତା” ସହିତ ନିଜକୁ ସଂପ୍ୂକ୍ତ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ମୁଁ ଚିନ୍ତନ କରୁଛି ଓ ଚିନ୍ତନ ମୋ ଦ୍ବାରା ହେଉଛି”-- 
ଏପରି ମାନନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଚିନ୍ତନ ମନରେ ହୁଏ ଏବଂ ମନ ସହିତ ଆମର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 

“ଆତ୍ବସଂସ ମନଃ କୃତ଼ା'ରେ 'ମନ” ଶବ୍ଦ ବୁଦ୍ଧିର ବାଚକ; କାରଣ ଚଞ୍ଚଳତା ମନରେ ଓ ସ୍ିରତା ବୁଦ୍ଦିରେ ହୁଏ । 
“ଆମ୍ପୂସଂସମ୍‌'” କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା ଚଞ୍ଚଳତା ନ ରହୁ, ସ୍ଥିରତା ରହୁ। ଯେପରି ଗୋଟିଏ ଗୀକୁ “ଏହା ଅମୁକ 
ଗୀ” ବୋଲି ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନେଲେ ତାହାର ଚିନ୍ତନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେହିପରି “ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତିଂ ବୋଲି 
ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନେଲେ ଆଉ ଏହା ଚିନ୍ତନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। ଯାହା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ତାହାର ଚିନ୍ତନ କ”ଣ 
କରିବା? ଆମୂଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା ଆମୂୂବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଆମ୍ଦୂଚିନ୍ତନ କଲେ ଚିନ୍ତନକାରୀ ରହେ ଏବଂ ଆନାମ୍ରାର 
ସତ୍ତା ରହେ। ଅନାମ୍ରରାର ସତ୍ତା ମାନୂଥୂବାରୁ ସିନା ଆମେ ଅନାମ୍ରାର ତ୍ଯାଗ ଓ ଆମ୍ର୍ରାର ଚିନ୍ତନ କରି ପାରୁଛେ, ନ 
ହେଲେ କରି ପାରନ୍ତେ କିପରିନ 

ନ କିଞ୍ଚିଦପି ଚିନ୍ତୟେତୃ'-¬ ଏହାକୁ “ବୁପ୍ସାଧନା', 'ମୂକ ସତ୍ସଙ୍ଗଂ ଓ ଅଚିନ୍ତ୍ଯ ଧ୍ଯାନଂ ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି। ଏଥୂରେ 
ମ୍ତୂଳଶରୀରର କ୍ରିୟା ନ ଥାଏ, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ଚିନ୍ତନ ନ ଥାଏ କି କାରଣଶରୀରର ସ୍ଥିରତା ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ। ଏଥୂରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ବି ଚୂପ୍‌, ମନ ବି ବୂପ୍‌ ଓ ବୁଦି ବି ବରୂପ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି କ୍ରିୟାଶୂନ୍ୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ସମସ୍ତେ ନୀରବ, କେହି କିଛି କହନ୍ତି ନାହିଁ ଯାହା ଦେଖିବାର ଥୂଲା ଦେଖା ହୋଇଗଲା, ଯାହା ଶୁଣିବାର ଥୂଲା ଶୁଣା 
ହୋଇଗଲା, ଯାହା କହିବାର ଥୂଲା କୁହା ହୋଇଗଲା, ଯାହା କରିବାର ଥୂଲା କରା ହୋଇଗଲା, ଏବେ ଆଉ କିଛି 
ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, କହିବା, କରିବା ଆଦି ପ୍ରତି ରୁଚି ନାହିଁ। ଏପରି ସ୍ଥିତି ହେଲେ ଚୂପ୍‌ସାଧନା'” ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ଏହି 
'ବୁପ୍ସାଧନା' ସମାଧୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାରଣ ଏଥୁରେ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହମ୍ଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । ସମାଧୂରେ ତ 
ଲୟ, ବିକ୍ଷେପ, କଷାୟ ଓ ରସାସ୍ବାଦ ନାମକ ଗ୍ବରୋଟି ଦୋଷ ଏବିଘ୍ନ। ରହେ, କିନ୍ତୁ ବୂପ୍‌ ସାଧନାରେ ଏ ଦୋଷମାନ 
ରହେ ନାହିଁ। ବୁପ୍‌ସାଧନା ବୃତ୍ତିରହିତ ଅଟେ । ୮ 

ନୀୟ୍ତଂ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଭଲଣନ ନିର୍ବିକଳ଼ୁ ସିତି ନ ୧୧ଲେ। କାଣୀ କଳିବା ଏଥିପାଇଁ ନିନ୍ଦ୍ର ନ୍ମାଳନେ ଅଭ୍ଯାସ କଳିରା କଥା କହୁଛଳି। 

ଯତୋ ଯତୋ ନିଶ୍ଟରତି ମନଶ୍ବଞ୍ଚଳମସିରମ୍‌ । 


ତତସ୍ତତୋ ନିୟମ୍ୟୈତଦାମ୍ବନ୍ୟେବ ବଶଂ ନୟେତ୍‌॥ ୨୬॥ 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବତ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଥୟ ¬ ଅସିରମ୍‌ = (ଏହି) ଅସିର (ଓ); ଚଞ୍ଚଳମ୍‌-ଚଞ୍ଚଳଳ ମନଃ: ମନ; ଯତଃ, ଯତଃ=ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସାନରେ; 
ନିଶ୍ଵରତିକିବିଚରଣ କରେ; ତତଃ, ତତଃ=ସେହି ସେହି ସ୍ାନରୁ; ନିୟମ୍ଯ=ନିବୃତ୍ତ କରାଇ; ଏତତ୍‌- ଏହାକୁ; ଆମ୍ବନି= (କେବଳ) 
ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ଠାରେ ଏବିହି ବଶମ୍‌ ନୟେତ୍ବଚିଉତ୍ତମରୂପେ ନିବେଶ କର। 

ଏହି ଅସିର ଓ ଚଞ୍ଚଳ ମନ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସାନରେ ବିଚରଣ କରେ, ସେହି ସେହି ସାନରୁ ଏହାକୁ ନିବୃତ୍ତ 
କରାଇ କେବଳ ପରମାତ୍ବାଙ୍କ୍ର ଠାରେ ହିଁ ଉତ୍ତମରୂପେ ନିବେଶ କର।* 


ବ୍ୟ// ¬ ଯତୋ ଯତୋ ନିଶ୍ବରତି......,ଆମ୍‌ନେ୍ୟେବ 
ବଶଂ ନୟେତ୍ବ'-- ସାଧକ ଯାହାକୁ ଧ୍ୟେୟ ମନେକରେ, 
ସେଥୂରେ ମନ ଲାଗେ ନାହିଁ, ମନ ସିର ହୁଏ ନାହିଁ; ତେଣୁ 
ଏହାକୁ ଅସ୍ତିର କୁହାଯାଇଛି । ଏ ମନ ନାନାପ୍ରକାର ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥର ଚିନ୍ତନ କରେ; ତେଣୁ ଏହାକୁ “ଚଞ୍ଚଳ' 
କୁହାଯାଇଛି। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନ ପରମାମ୍ରରାବ୍ଚ୍ର ଠାରେ 
ସ୍ଥିର ହୂଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସଂସାରକୁ ମଧ୍ଯ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ। 
ଏଥୁପାଇଁ ମନ ଯେଉଁ କାରଣରୁ ଯେଉଁଠିକି ଯେତେବେଳେ 
ଯାଉଛି, ସାଧକ ସେହି କାରଣରୁ ସେହିଠାରୁ ସେତେବେଳେ 
ତାକୁ ବାରଣ କରି ପରମାମ୍ରାର୍କ ଠାରେ ଲଗାନ୍ତୁ। ଏହି 
ଅସ୍ଥିର ଓ ଚଞ୍ଚଳ ମନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାରେ ସାବଧାନ 
ହୁଅନ୍ତୁ କୋହଳ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। 

ପରମାମ୍ରରାର୍କା ଠାରେ ମନ ଲଗାଇବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯେତେବେଳେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ମନ ଏବେ ବିଷୟ ଚିନ୍ତା 
କରୁଛି, ସେତେବେଳେ ବିଗ୍ରର କରନ୍ତୁ ଯେ ଚିନ୍ତନ-ବୃତ୍ତି 
ତଥା ସେହି ବିଷୟର ଆଧାର ଓ ପ୍ରକାଶକ ହେଉଛନ୍ତି 
ପରମାମ୍ର୍ରା। ଏହା ହିଁ ପରମାମ୍ପାର୍କୀ ଠାରେ ମନ ଲଗାଇବା । 


ପରମାମ୍ପାର୍କୀା ଠାରେ ମନୋନିବେଶ 
କରିବାର କେତୋଟି ଉପାୟ 


(୧) ମନ ଯେଉଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଏବଂ 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ଆଡ଼କୁ 
ଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଚିନ୍ତନ କରେ, ସେତେବେଳେ ସେହି 
ବିଷୟାଦିରୂ ମନକୁ ପ୍ରତ୍ୟାହୃତ କରି ନିଜର ଧ୍ଯେୟ 
ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ କରାନ୍ତୁ। ପୁନର୍ବାର ଗଲେ 
ତାକୁ ପୁନଶ୍ତ ପରମାମ୍ରରା୍ଚ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ କରାନ୍ତୁ। ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ବାରମ୍ବାର ମନକୁ ଧ୍ୟେୟରେ ଅଭିନିବିଷ୍କ୍ କରାନ୍ତୁ । 

( ୨) ଯେଉଁ ଆଡ଼େ ମନ ଯାଉଛି, ସେଠାରେ ପରମାମାସୂ 
ଦେଖନ୍ତୁ ଯଥା- ଗଙ୍ଗା ମନେପଡ଼ିଲେ, ଗଙ୍ଗାରୂପରେ 
ପରମାମ୍ରୁଃ ଗାଭ ମନେପଡ଼ିଲେ, ଗାଭରୂପରେ ମଧ୍ଯ 
ପରମାମ୍ପାଚଏହି ପ୍ରକାରେ ମନକୁ ପରମାମ୍ବରାର୍ଦ୍ୀ ଠାରେ 


ଯୁକ୍ତ କରାନ୍ତୁ। ଅନ୍ଯ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ଗଙ୍ଗା ଇତ୍ଯାଦିରେ 


=4⁄ 


ସତ୍ତାରୂପେ କେବଳ ପରମାମ୍ରରା ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନଃ କାରଣ 
ଗଙ୍ଗାଦିକ୍ତ ପୂର୍ବରୁ ପରମାମ୍ରା ଥିଲେ, ଏମାନେ ଲୋପ 
ପାଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ପା ରହିବେ ଏବଂ ଏମାନେ 
ଥୁବାବେଳେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ରରା ଅଛନ୍ତି ଏହିଭଳି ପରମାମ୍ରାଙ୍କୀ 
ଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରନ୍ତୁ। 

(୩) ସାଧକ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଠାରେ ମନ ଲଗାଇବାକୁ 
ଅଭ୍ୟାସ କଲାବେଳେ, ସଂସାରର ଅନେକ କଥା ମନେପଡ଼େ | 
ତେଣୁ ସାଧକ ଭୟଭୀତ ହୋଇଯାଏ ଯେ--ଯେତେବେଳେ 
ମୁଁ ସଂସାରର କାମ କରୁଛି, ସେତେବେଳେ ତ ଏତେ କଥା 
ମନେପଡ଼ୁ ନାହିଁ; ମାତ୍ର ପରମାମ୍ପାର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ମନ ଲଗାଇବା 
ପାଇଁ ଅଭ୍ୟାସ କଲାବେଳକୁ ନାନାପ୍ରକାର କଥା ମନେପଡୁଛି! 
କିନ୍ତୁ ଏପରି ବୁଝି ସାଧକ ଭୟଭୀତ ହେବା ଅନୁଚିତ; 
କାରଣ ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ 
ଯାଇଥୂବାରୁ ଏବେ ସଂସାରଚିନ୍ତନର ରୂପ ଧାରଣ କରି 
ଭିତରୁ ଅଳିଆ-ଆବର୍ଜନା ବାହାରୁଛି, ଅନ୍ତର ନିର୍ମଳ ହେଉଛି | 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ସମୟରେ 
ଭିତରେ ଗଢ଼ରିତ ପୁରୁଣା ସଂସ୍ୟାରଗୁଡ଼ିକୁ ବାହାରକୁ ବାହାରିବା 
ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ମିଳେ ନାହିଁ। ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଛାଡ଼ି 
ଏକାନ୍ତରେ ବସିବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବାହାରକୁ ବାହାରିବା 
ପାଇଁ ସୁଯୋଗ ମିଳୁଛି ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ବାହାରକୁ ବାହାରୁଛନ୍ତି । 

(୪) ସାଧକକୁ ଭଗବତ୍‌ଚିନ୍ତନ କଠିନ ମନେହେବାର 
କାରଣ ସେ ନିଜକୁ ସଂସାରର ଭାବି ଭଗବତ୍‌ ଚିନ୍ତନ 
କରୁଛି। ଏହି କାରଣରୁ ସଂସାର ଚିନ୍ତନ ସ୍ଵତଃ ହେଉଛି 
ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ଚିନ୍ତନ କରିବ।କୁ ପଡୁଛି; ତ ଥାପି 
ଭଗବଚ୍‌ଚିନ୍ତନ ହେଉ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସାଧକ ଭଗବାନର୍କ୍ତର 
ହୋଇ ଭଗବାନକୁ ଚିନ୍ତା କରିବା ଉଚିତ । ତାପୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, 'ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନକ୍କର ଓ କେବଳ ଭଗବାନ 
ହିଁ ମୋର; ମୁଁ ଶରୀର ଓ ସଂସାରର ନୁହେଁ କି ଶରୀର 
ଓ ସଂସାର ମୋର ନୁହନ୍ତି” -ଭଗବାନର୍ଚ୍ ସହିତ ଏହିପରି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବରେ ଭଗବତ୍‌ ଚିନ୍ତନ 
ହେବ, କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। 

(୫) ଧ୍ୟାନ କଲାବେଳେ ସାଧକ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖିବା ଉଚିତ 


* ସମ୍ପୂର୍ଣ ଗୀତାରେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ହିଁ ଅଭ୍ୟାସର ସ୍ବରୂପ ସ୍ପଷ୍ଟୂରୂପେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। 


ଶ୍ମୋକ ୨୭] 


ଯେ, ମନରେ ଯେପରି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ଜମା ହୋଇ ନ 
ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଅଛି, ଅମୁକ ସ୍ାନକୁ 
ଯିବାର ଅଛି, ଅମୁକ ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ଭେଟ ହେବାର ଅଛି, 
ଅମୁକ ବ୍ଯକ୍ତି ସାକ୍ଷାତ କରିବାକୁ ଆସିବ, ତେଣୁ ତା'ସହିତ 
କଥାବାର୍ତା ହେବାର ଅଛି” ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଜମା କରି ନ 
ରଖନ୍ତୁ। ଏସବୁ କାର୍ଯ୍ୟର ସଙ୍କଳ୍ପ ଧ୍ଯାନ କରିବାକୁ ଦିଏ 
ନାହିଁ। ଅତଏବ ଧ୍ୟାନରେ ଶାନ୍ତଚିତ୍ତ ହୋଇ ବସିବା ଉଚିତ । 

(୬) ଧ୍ୟାନ କଲାବେଳେ ଯଦି କୌଣସି ସକ୍କ୍ରଳ୍ପ- 
ବିକଳ୍ପ ଆସେ, ତେବେ ଅଅମୁକ ସମୁକ ସ୍ବାହା' କହି 
ଦିଅନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସ୍ବାହା” କହି ସଙ୍କଳ୍ପ-ବିକଳ୍ପକୁ (ଅମୁକ 
ସମୁକକୁ) ଆହୁତି ଦେଇ ଦିଅନ୍ତୁ। 


୨ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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(୭) ସମ୍ମୁଖକୁ ଦେଖି କିଛି ସମୟ ଆଖିପତାକୁ ବାରମ୍ବାର 
ମିଞ୍ଜିମିଞ୍ଜି କରନ୍ତୁ ଏବଂ ତା'ପରେ ଆଖି ବନ୍ଦ କରିଦିଅନ୍ତୁ । 
ପଲକ ପକାଇଲେ ବାହ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟ ଯେପରି ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, 
ସେହିପରି ସଙ୍କୀଳ୍ପବିକଳ୍ପ ମଧ୍ୟ ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ । 

(୮) ପ୍ରଥମେ ନାକ ବାଟେ ଦୁଇ-ତିନିଥର ଜୋର୍‌ରେ 
ନିଶ୍ଵାସ ବାହାରକୁ ବାହାର କରନ୍ତୁ ଏବଂ ଶେଷରେ 
ଜୋର୍‌ରେ ଅହୂଟ୍କ୍ଚାର କରି) ପୂରା ନିଶ୍ବାସ ବାହାର କରି 
ବାହାରେ ଅବରୋଧ କରି ଦିଅନ୍ତୁ। ଯେତିକି ସମୟ 
ପାରିବେ, ସେତିକି ସମୟ ଅବରୋଧ କରି ପୁନଶ୍ଟ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ କରି ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତିକୁ ଆସନ୍ତୁ । 
ଏହାଦ୍ବାରା ସର୍ବ୍ଦଳ୍ପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ମଂଜିଣିସ୍କ ଇବ-ଯଦି ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଷିତ ଚବୁପ୍‌ସାଧନ କରି ନ ପାରନ୍ତି। ତେବେ ମନ ଯେଉଁ ସବୁ ସ୍ଥାନକୁ 


ଗ୍ବଲିଯାଏ, ସେହିଠାରୁ ତାକୁ ନିବୃତ୍ତ କରାଇ କେବଳ ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଚ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ କରନ୍ତୁ । ମନକୁ ପରମାମ୍ରରା୍କର ଠାରେ 
ନିବିଷ୍ଟ୍କ କରିବାର ଏକ ଉତ୍ତମ ଉପାୟ ହେଲା, ମନ ଯେଉଁ ସବୁ ସ୍ଥାନକୁ ଯାଏ, ସେଠାରେ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତୁ 
ଅଥବା ମନରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଚିନ୍ତନ ଆସେ, ସେ ସବୁକୁ ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ଚ ସ୍ବରୂପ ମନେ କରନ୍ତୁ । 

ଏକ ମାମିିକ କଥା ହେଲା, ସାଧକ ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ କେବଳ ପରମାମ୍ରରା୍କ ସତ୍ତା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସତ୍ତାକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରୁଥୁବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହାର ମନ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ନିରୁଦ୍ଧ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ଅନ୍ଯ ସତ୍ତାକୁ 
ମାନୁଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଗ ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ରାଗ ସର୍ବଥା ବିନଷ୍ଟ ନ ହେଲେ ମନ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନିର୍ବିଷୟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ରାଗ ରହିଲେ ମନ ସାମାନ୍ୟରୂପେ ନିରୂଦ୍ଧ ହୁଏ, ଯାହାଫଳରେ ଲୌକିକ ସିଦ୍ଧି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ଥାଇ ମନର ଯେଉଁ ନିରୂଦ୍ଧାବସ୍ଥା ହୁଏ, ସେଥୂରୁ 
ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରେ ସମାଧ୍ ଓ ବ୍ଯୁତ୍‌ଥାନରୂପକ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ। ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର ନ କଲେ 
ଏ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଅତଏବ ଦ୍ବିତୀୟ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର ନ କଲେ ହିଁ ମନ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ର ନିରୁଦ୍ଧ ହେବା ସମ୍ଭବ । 

=== # == 
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ଅବସତ୍ସ ସମ୍ପର୍କନେ ବର୍ଷନା କଳିକଯ ସନ୍ତୀ ସନ୍ତୀଂ ସାଧଳନ ଫଳ ବିଷୟଠନେ କହୁଛନି। 


ପ୍ରଶାନ୍ତମନସଂ ହ୍ୟେନଂ ଯୋଗିନଂ ସୁମଖମୁତ୍ତମମ୍‌ | 
ଉପୈତି ଶାନ୍ତରଜସଂ ବ୍ରହୁଭୂତମକଜଳୃଷମ୍‌ ॥ ୨୭ ॥ 
ଥଂନ୍ଦର -ଅକଳ୍ଷମ୍‌ ଯାହାର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି; ଶାନ୍ତରଜସମ୍‌--ଯାହାର ରଜୋଗୁଣ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି 
(ଓ) ; ପ୍ରଶାନ୍ତମନସମ୍‌- ଯାହାର ମନ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଶାନ୍ତ (ନିର୍ମଳଃ ହୋଇଯାଇଛି; ଏନମ୍‌=ଏତାଦୃଶ,; ବ୍ରହୁଭୂତମ୍‌- ବ୍ରହୁସ୍ରୂପ; 
ଯୋଗିନମ୍‌ ଯୋଗୀକୁ; ହି=ନିଶ୍ଚିତରୂପେ; ଉତ୍ତମମ୍‌ = ଉତ୍ତମ (ସାତ୍ତ୍ଵିକ) ; ସୁଖମ୍‌ ¬ ସୁଖ; ଉପୈତି- ପ୍ରାପ୍‌ ହୁଏ | 
ଯାହାର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି, ରଜୋଗୁଣ ଶାନ୍ତ ଓ ମନ ପ୍ରଶାନ୍ତ (ନିମିଳ। ହୋଇଯାଇଛି, 
ଏତାଦୃଶ ବ୍ରହ୍ମସ୍ନରୂପ ଯୋଗୀକୁୂ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଉତ୍ତମ (ସାତ୍ତ୍ଵିକ) ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ବ୍ୟା୍ୟାପ୍ରଶାନ୍ତମନସଂ ହ୍ୟେନ'....... ବ୍ୃହୁଭୂତ- | ତାକୁ ଏଠି “ଅକଳୁଷମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି | 
ମକଳ୍ଷମ୍‌'-- ଯେଉଁ ଯୋଗୀର୍କ୍ର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯେଉଁ ଯୋଗୀରବ୍କ୍ରର ରଜୋଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣଜନିତ 


ସାରିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତମୋଗୁଣଜନିତ ଅପ୍ରକାଶ, ଅପ୍ରବ୍ଧତ୍ତି।। ଲୋଭ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ନୂତନ ନୂତନ କର୍ମାରମ୍ଭକ ଅଶାନ୍ତି, ପ୍ସହା 
ପ୍ରମାଦ ଓ ମୋହ (ଗୀତା ୧ ୪ | ୧୩) ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି, | (ଗୀତା ୧୪ | ୧୨) ପ୍ରଭୂତି ବୃତ୍ତି ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି, 
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ତାଙ୍କୁ ଏଠି “ଶାନ୍ତରଜସମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି। 

ତମୋଗୁଣ, ରଜୋଗୁଣ ତଥା ସେଥୁରୁ ଉମନ୍ତ ବୃତ୍ତିସମୂହ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଯେଉଁ ଯୋଗୀର୍କ୍ର ମନ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦାର୍ଥ ଓ 
ସଙ୍କଳ୍ପ ବିକଳ୍ପରୁ ମଧ୍ୟ ବିରତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି, ସେହି ଶାନ୍ତମନା 
ଯୋଗୀଙ୍କୁ ଏଠାରେ ।ପ୍ରଶାନ୍ତମନସମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି। 

“ପ୍ରଶାନ୍ତ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନକୁ ନିଜର ବୋଲି ଭାବନ୍ତି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା ମନ ହୁଏତ ଶାନ୍ତ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାହା 
ପ୍ରଶାନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ଣ ରୂପେ ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ପରନ୍ତୁ 
ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ଯେତେବେଳେ ମନରୁ ମଧ୍ଯ ଉପରତ 
ହୋଇଯାଆନି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, 
ମନଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରି ଦିଅନ୍ରି, ସେତେବେଳେ 
ମନରେ ରାଗଂଦ଼େଷ ନ ଆସିବାରୁ ତାହା ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

୨୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯାହାର୍ଦ୍ଚରର ଉପରତି ବିଷୟରେ 


* ଶୀୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ବର୍ଶ୍ଚନା ହୋଇଛି, ସେ ହିଁ (ଉପରତ ହୋଇଥିବାରୁ) ପାପରହିତ, 
ଶାନ୍ତରଜୋଗୁଣ ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତମନା ହୋଇଛନ୍ତି । ସୁତରା ସେହି 
ଯୋଗୀଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଏଠାରେ ଏଏନମ୍‌' ପଦ ଦିଆଯାଇଛି | ଏହି 
ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀର୍ଦୂ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଉତ୍ତମ ସୁଖ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଆଗରୁ ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଧଵରେ ଯେଉଁ ଯୋଗକୁ 
ଦୃଢ଼ତାପୂର୍ବକ ଅଭ୍ୟାସ କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦେଶ ଦିଆଯାଇ- 
ଥିଲା-- 'ସ ନିଶୂ୍ୟେନ ଯୋକ୍  ବ୍ୟଃ', ସେହି ଯୋଗାଭ୍ଯାସରତ 
ଯୋଗୀଙ୍କୁ ଯେ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଉତ୍ତମ ସୁଖ ଲାଭ ହେବ, 
ଏଥୂରେ ତିଳେମାତ୍ର ବି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । ଏହି ନିଃସନ୍ଦେହତା 
ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ହି” ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

'ସୁଖମୁପୈତି” କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ 
ଯୋଗୀ ସବୁଥୂରୁ ଉପରତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ତାବ୍ଟୁ ସୁଖ 
ଖୋଜିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ; ସେହି ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ରୀ, 
ପରିଶ୍ରମ ଇତ୍ଯାଦି କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ସେହି 
ଉତ୍ତମ ସୁଖ ତାଙ୍କୁ ସ୍ବତଃ ଓ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


== = 


ଯୁଞ୍ଜନ୍ତେବଂ ସଦାମ୍ବାନଂ ଯୋଗୀ 
ବ୍ରହ୍ମସଂମ୍ପଶିମତ୍ୟନ୍ତଂ 


ସୁଖେନ 


ବିଗତକଳୁ ଷଃ | 
ସୁଖମଶୁତେ ॥ ୨୮ ॥ 


ଅଂଚକ୍ଦ -ଏବମ୍‌ ଏହି ପ୍ରକାରେ ଆମ୍ବାନମ୍‌ଚିନିଜକୂଃ ସଦାସର୍ବଦା ଯୁଞ୍ଜନ୍‌-(ପରମାମ୍ରାକ୍କ ଠାରେ) ସଂଯୁକ୍ତ 
କରିଥୁବା; ବିଗତକଳୁଷଃ- ପାପରହିତ; ଯୋଗୀ ଯୋଗୀ; ସୁଖେନ = ସହଜରେ, ବ୍ରହୁସଂସ୍ସଶିମ୍‌  ବ୍ରହୁପାପ୍ରିରୂପକ; ଅତ୍ୟନ୍ତମ୍‌, 


ସୂୁଖମ୍‌ଇଆତ୍ୟନ୍ତିକ ସୁଖ ଅଶ୍ରୁତୈଅନୂଭବ କରେ । 


ଏହି ପ୍ରକାରେ ନିଜକୁ ସବିଦା ପରମାମ୍ବାଚ୍ତ୍ର ଠାରେ ସଂଯୁକ୍ତ କରିଥୂବା ପାପରହିତ ଯୋଗୀ ସହଜରେ 


ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାମ୍ତିରୂପକ ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ସୁଖ ଅନୂଭବ କରେ । 


ଚ/୮ ଯୁଞ୍ଜଚନ୍େବ ସଦାମ୍ବାନ ଯୋଗୀ ବିଗତ- 
କଳୃଷଃ'-- ନିଜର ସ୍ଥିତି ପାଇଁ ଯେଉଁ (ବାରମ୍ବାର ମନ 
ଲଗାଇବା) ଅଭ୍ଯାସ କରାଯାଏ, ଏଠାରେ ସେହି ଅଭ୍ୟାସ 
କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ତ ଅନଭ୍ୟାସ ହିଁ ଅଭ୍ୟାସ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ନିଜକୁ ଦୃଢ଼ ରଖିବା ହିଁ ଅଭ୍ୟାସ । 
ଏହି ଅଭ୍ୟାସରେ ଅଭ୍ୟାସବୃତ୍ତିର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ଏହିପରି 
ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା ସେହି ଯୋଗୀ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଅର୍ଥ 
ପାପରହିତ ହେବା; କାରଣ ସଂସାର ସହିତ ଅହଂଭାବ ଓ 
ମମତାପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ହିଁ ପାପ। 

୧୫ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ସଗୁଣର ଧ୍ୟାନ ପାଇଁ ଯୁଞ୍ଜନ୍ନେବମ୍‌' 
ଏବଂ ଏଠାରେ ନିର୍ଗୁଣର ଧ୍ୟାନ ପାଇଁ ୟୁଞ୍ଞଜଲ୍ନେବମ୍‌' ପଦ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ସେହିପରି ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ନିୟତ- 


ମାନସଃ' ଏବଂ ଏଠାରେ “ବିଗତକଜୁଷଃ' ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, 
କାରଣ ସେଠାରେ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ର ଠାରେ ମନୋନିବେଶ 
କରିବା ମୁଖ୍ଯ ଏବଂ ଏଠାରେ ଜଡ଼ତା ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ମୁଖ୍ୟ। ସେଠାରେ ପରମାତମ୍ବ୍ରାର୍କୀ ଚିନ୍ତନ କରି କରି ମନ 
ସଗୁଣ ପରମାତମ୍ମାର୍କ୍ର ଠାରେ ତଲ୍ଲୀନ ହେଲେ ସଂସାର ସ୍ଵତଃ 
ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୂପକ କଳ୍ପଷରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରୁ 
ପୂର୍ଶ୍ରରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କରି ନିଜ ଧ୍ୟେୟରେ ସ୍ଥିତ ହେବା 
କଥା କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଦୁଇଟିର ଅର୍ଥ ସମାନ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଠାରେ ପରମାମ୍ବ୍ରାକ୍କ ଠାରେ ଲାଗିବାରୁ ସଂସାର 
ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଏଠାରେ ସଂସାର ପରିତ୍ୟାଗ 
କରି ସାଧକ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ଠାରେ ସ୍ତିତ ହୋଇଗଲା। 
'ସୁଖେନ ବ୍ରହୁସଂସ୍୍‌ ଶିମତ୍ୟନ୍ତଂ ସୁଖମଶ୍ରୁତେ'-- ତାର୍କ୍ର 


ଶ୍ମୋକ ୨୯] 


ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ଯେଉଁ ଅଭିନ୍ନତା ହୁଏ, ସେଥୂରେ ମୁଁଂର 


୫* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତାହା “ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୂଖଂ ଅଟେ। ଯୋଗୀ 


ସଂସ୍କାର ତଥା ସତ୍ତା ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। ଏହା ହେଉଛି । ସେହି ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି। “ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁଖଂ, “ଅକ୍ଷୟ ସୁଖଂ 


ସୁଖପୂର୍ବକ ବ୍ରହ୍ମସଂସ୍ପର୍ଶ କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ । ଯେଉଁ ସୁଖରେ 
ଅନୂଭବୀ ଓ ଅନୂଭବ୍ଯ--ଦୁହେଁ ରହନ୍ତି ନାହିଁକ ଏକ 


(୫।୨୧) ଓ “ଆତ୍ୟଯନ୍ତିକ ସୁଖ” (୬ | ୨୧୬-¬ଏସବୁ 
ଏକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବରୂପକ ଆନନ୍ଦର ବାଚକ । 


==  * ==୭୮୭୭୮୭ 
ସ୍ଵ € / ଣଶ ଚୁ ୨୩ ଏଜ୍କୋଳ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ ଯେଉଁ ସୂଚ୍ରଫଂଧ୍ୟୟାଳନକତ ସ/୨୦ୋରୀଙ୍ତକ ବର୍ଷନ/ଃ ନୋଇଥିଲା ଏହି ଣ୍ମୋଳକେ 


ତ/୍୭ ଥନୁଜବ ନଥା! ନୁହାଯାଇଛି / 
ସବିଭୂତସମାମ୍ବାନଂ 
ଭକ୍ଷତେ ଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବା 


ସବିଭୂତାନି 
ସବଵିତ୍ବ ସମଦଶିନଃ ॥ ୨୯ ॥ 


ଗ୍ଵମ୍ବନି । 


ଥନନ୍ଦ  ସବିତ୍ରସର୍ବତ୍ରଚ ସମଦ ଶିନଃ=ନିଜର ସ୍ବରୂପକୁ ଦର୍ଶନ କରୁଥୁବା; ଚ=ଓ; ଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବାସୁ ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ 
ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ନିମଜ୍ଜିତ କରିଥୁବା (ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ); ସବିଭୂତ ସମ୍‌ ¬ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ ଠାରେ; ଆମ୍ମାାନମ୍‌ଚନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ; 
ଭକ୍ଷତେ (ସ୍ଥିତ ଦେଖେ (ଏବଂ; ସବିଭୂତାନିସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୁ୍‌ ଆମ୍ପନିଚିନିଜ ସ୍ବରୂପରେ (ସ୍ଥିତ ଦେଖେ) । 

ସବିତ୍ର ନିଜର ସ୍ଵରୂପକୁ ଦଶିନ କରୁଥୁବା ଓ ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ନିମଜିତ କରିଥୁବା ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ ନିଜର ସ୍ବରୂପକୁ ସିତ ଦେଖେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସିତ ଦେଖେ । 


କ୫୮୮୮ଭକ୍ଷତେ ଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବା ସବିତ୍ର ସମ- 


ଦଶିନଃ'-- ସର୍ବତ୍ର ଏକ ସଚ୍ଚିଦାନଦଘନ ପରମାମା ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ | 


ମନୂଷ୍ୟ ଯେପରି ଚିନିରେ ତିଆରି ନାନାପ୍ରକାର ଖେଳଣାର 
ନାମ, ରୂପ, ଆକୃତି ଇତ୍ଯାଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେଥୁରେ ସମାନରୂପେ ଚିନିକୁ ଦେଖେ, ଲୁହାରେ ତିଆରି 
ନାନାପ୍ରକାର ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରରେ ଲୁହାକୁ ଦେଖେ, ମାଟିରେ ତିଆରି 
ଅନେକ ପାତ୍ରରେ ମାଟି ହିଁ ଦେଖେ ଏବଂ ସୁନାରେ ତିଆରି 
ଅଳର୍କାରରେ ସୁନା ହିଁ ଦେଖେ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ 
ଅନେକ ପ୍ରକାର ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଆଦିରେ ସମରୂପେ ନିଜର 
ସ୍ବରୂପକୁ ହିଁ ଦେଖନ୍ତି । 

ଯୋମଯୁକ୍ତାମ୍ବା- ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଧ୍ଯାନ- 
ଯୋଗ ଅଭ୍ୟାସ କରି କରି ସେହି ଯୋଗୀର୍କ୍ରର ଅନ୍ତଃକରଣ 
ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଇଛି [ଲୀନ ହେବାପରେ 
ଅନ୍ତଃକରଣଠାରୁ ତାର୍ଦ୍ଚର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଏହା 
'ସବିଭୂତସମାମ୍ବାନଂ ସବିଭୂତାନି ଗ୍ରମ୍ବନି” ପଦରେ ସଂକେତ 
କରାଯାଇଛି ॥ 

'ସବିଭୂତସମାମ୍ବାନମ୍‌'-- ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରାଣୀଜ୍କ ଠାରେ 
ନିଜ ଆମ୍ବାକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ସତ୍ୟସ୍ବରୂପକୁ ସ୍ଥିତ ଦେଖନ୍ତି । 
ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ଯେପରି ସାରା ଶରୀରରେ ନିଜକୁ 
ଦେଖେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରର ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗଂପ୍ରତ୍ୟଇ୍ଂରେ ଓ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଂଶରେ ମୁଁ କୁ ପୂର୍ଶରୂପେ ଦେଖେ (ଅନୁଭବ 
କରେ), ସେହିପରି ତତ୍ବ୍ଵଦର୍ଶୀ ପୁରୁଷ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ 
ଠାରେ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ସ୍ଥିତି ଦେଖନ୍ତି। 


କେହି ନିଦ୍ରାବସ୍ତାରେ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖିଲେ, ସେ ସ୍ବପ୍ନରେ 
ସ୍ଥାବର, ଜଙ୍ଗମ, ପ୍ରାଣୀ ପଦାର୍ଥ ସବୁକିଛି ଦେଖେ। ମାତ୍ର 
ନିଦ୍ରା ଭାଇଗିବାପରେ ସେହି ସ୍ବପ୍ନରାଜ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ; 
ଅତଃ ସ୍ବପ୍ନରେ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ସ୍ତାବର-ଜଇ୍ଗଂମ ସବୁକିଛି ରୂପ 
ହୋଇଥୁଲା। ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ଯଦି କୌଣସି ଜଡ଼ ବା 
ଚେତନ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥର ସ୍ମରଣ ହୁଏ, ତେବେ ତାହା 
ମାନସପଟରେ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ବିସ୍ମରଣ ହେବାମାତ୍ରେ 
ସେସବୁ ଅଦୃଶ୍ଯ ହୋଇଯାଏ। ଅତଏବ ସ୍ମରଣ ସମୟରେ 
ମନ ହିଁ ସବୁ କିଛି ହୋଇଥୁଲା। ସେହିପରି ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ ସ୍ରିତ ଦେଖନ୍ଜି। 
ସ୍ବରୂପକୁ ସ୍ଥିତ ଦେଖିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସବୁ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ 
ଠାରେ ସତ୍ତାରୂପେ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ରହିଛି । ସ୍ଵରୂପ ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ; କାରଣ ସଂସାର କ୍ଷଣେମାତ୍ର 
ବି ଏକରୂପେ ରହୁ ନାହିଁ, ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି । 
ସଂସାରର କୌଣସି ରୂପକୁ ଥରେ ଦେଖିସାରିବା ପରେ 
କେହି ଯଦି ତାକୁ ଆଉ ଥରେ ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ତେବେ 
ଦେଖି ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ପୂର୍ବରୂପ ବଦଳିଗଲା। 
ଏପରି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯୋଗୀ 
ସତ୍ତାରୂପେ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ନିଜର ସ୍ବରୂପକୁ ହିଁ ଦେଖନ୍ତି । 

'ସବିଭୂତାନି ଗ୍ବମ୍ବନିଂ-- ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ନିଜର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ଦେଖନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ସର୍ବଗତ, ଅସୀମ, 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ସ୍ବରୂପରେ ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ତଥା ସାରା 
ସଂସାରକୁ ଦେଖନ୍ତି। ଆଲୋକର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନାଲି, ହଳଦିଆ, 
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କଳା, ନୀଳ ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେ ରଇଂ ଦେଖାଯାଉଛି, । ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ନିଜଠାରେ ପ୍ରାଣୀମାନକରଁ ସିତ 


ସେସବୁ ଯେପରି ଆଲୋକରୁୂ ସୂୃଶ୍ଝ ହୋଇଛି ଓ 
ଆଲୋକରେ ହିଁ ଦେଖାଯାଉଛି _ ଏବଂ ଦୃଶ୍ୟମାନ ସମସ୍ତ 
ବସ୍ତୁ ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ନ ଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି ତଥା 
ସୂର୍ଯ୍ୟଯକ୍ନ ଆଲୋକରେ ଦେଖାଯାଉଛି, ସେହିପରି ଯୋଗୀ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ନିଜ ସ୍ବରୂପରୁ ଉପ୍ପନ୍ନ ସ୍ବରୂପରେ ଲୀନ 
ଏବଂ ସ୍ବରୂପରେ ହିଁ ସିତ ଦେଖନ୍ତି। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାଙ୍କୁ 
ଯାହା କିଛି ଦେଖାଯାଏ, ସେସବୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କ ଠାରେ ତ ନିଜକୁ ସ୍ଥିତ 


ବୋଲି କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ଏପରି କହିବାର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କ ଠାରେ ତ ନିଜର ସତ୍ତା ଅଛି, ହେଲେ ନିଜଠାରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସତ୍ତା ନାହିଁ; କାରଣ ସ୍ବରୂପ ସର୍ବଦା ଏକରୂପେ 
ରହେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଉତ୍ଭନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଥାନ୍ତି । 
ଏହି ଶ୍ମୋକର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମୟରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନଚ୍କ୍ନ ସହିତ ବ୍ଯବହାରରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯାଏ, 
କିନ୍ତୁ ବ୍ୟବହାରରେ ଭିନ୍ନତା ରହିଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି ତତ୍ଵ୍ବଦର୍ଶୀ 
ଯୋଗୀଙ୍କ ସ୍ଥିତିରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 


==ଂଂଂ € ===ଂଂ 
ସନ୍ାଂ _ରବନଳ ୧୪୩ @ ୧୫ଣ ୋଳଣନେ ସଂଗୁଣଂଯାଳାରର୍କକ ଧ୍ୟାନ କରୁଥିବ 6 ଭଳିଠୋରୀକଳ ବର୍ଷଳ/ କଳିଥିଲେ, 


ଏହି ଜହ୍ଜୌଳନେ ଜ/ଙ୍କ ଥନୁଦଦକନ କଥା ଳହୁଛଳି / 


ଯୋ ମାଂ ପଶ୍ଯତି ସବିତ୍ର ସଵିଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ଯତି । 
ତସ୍ୟାହ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟାମି ସ ଚ ମେ ନ ପଣଶ୍ୟତି ॥ ୩୦ ॥ 


ଅଂଚୟଇଯଃଇ¬ଯେଉଁ (ଭକ୍ତ); ସବିତ୍ର-ସମସ୍ତକ୍କ ଠାରେ ମାମ୍‌ଚିମୋତେ; ପଶ୍ଯତି-ଁଦର୍ଶନ କରେ; ଚ= ଓ 
ମୟିଚମୋ”ଠାରେ; ସବିମ୍‌ ସମସ୍ତର୍କୁ; ପଶ୍ୟତିଇଁଦର୍ଶନ କରେ; ତସ୍ଯ=ିତା'ପାଇଁର ଅହମ୍‌ ମୁଁ; ନ, ପ୍ରଣଶ୍ଯାମି-ଅଦୃଶ୍ଯ 
ନୁହେଁ; ଚକି; ସଃସେ; ମେ=ିମୋ ପାଇଁ; ନ, ପ୍ରଣଶ୍ଯତି ଅଦୃଶ୍ୟ ନୁହେଁ | 

ଯେଉଁ ଉକ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ମୋତେ ଦଶିନ କରେ ଏବଂ ମୋଂଠାରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦଶିନ କରେ, ତା'ପାଇଁ 


ମୁଁ ଅଦୃଶ୍ୟ ନୁହେଁ କି 

ବୟ୮୦୦୯ଯୋ ମାଂ ପଶ୍ଯତି ସବିତ୍ର”-ଯେଉଁ ଭକ୍ତ 
ସବୁ ସ୍ତାନ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ୨ ଦେବତା, 
ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସ, ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ମୋତେ ଦେଖୁଥାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ ବ୍ରହ୍ମା ଯେତେବେଳେ 
ବାଛୁରୀ ଓ ଗୋପାଳ ପୁଅମାନର୍କୁ ହରଣ କରିନେଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସ୍ବୟଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ବାଛୁରୀ ଓ ଗୋପାଳ ପୁଅ 
ହୋଇଗଲେ। କେବଳ ବାଛୁରୀ ଓ ଗୋପବାଳକ ଯେ 
ହୋଇଗଲେ ତାଂ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେମାନର୍ଦୀର ବାଡ଼ି, ଶିଙ୍ଗା, 


ବଂଶୀ, ବସ୍ତ୍ରଚ ଆଭୂଷଣ ଇତ୍ୟାଦି ରୂପ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ହିଁ 


ଧାରଣ କଲେ। ଏହି ଲୀଳା ବଷ୍ଷୈ କାଳ ଗ୍ବଲିଲା, ମାତ୍ର 
ଏ କଥା କାହାକୁ ଜଣାପଡ଼ିଲା ନାହିଁ। ବାଛୁରୀମାନଙ୍କ୍‌ ମଧ୍ୟରେ 


* ଯାବଦ୍‌ବସପବସକାଳ୍ପକବପୁର୍ଯାବତ୍‌କରାଘ୍୍ୟାଦିକଂ 
ଯାବଢ୍ରୀଳଗୁଣାଭିଧାକୃତିବୟୋ ଯାବଦ୍‌ବିହାରାଦିକମ୍‌ ସର୍ବଂ 


କି ସେ ମୋ ପାଇଁ ଅଦୃଶ୍ୟ ନୁହେଁ । 
କେତେକ କଅଁଳା ବାଛୁରୀ ଖାଲି କ୍ଷୀର ପିଉଥୂଲେ, ତେଣୁ 


ସେମାନେ ଘରେ ରହୁଥିଲେ ଏବଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜ 
ସଙ୍ଗଂରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ବାଛୁରୀଙ୍ଗୁ ଜଙ୍ଗଲକୁ ନେଇ ଯାଉଥୂଲେ। 
ଦିନେ ବଡ଼ ଭାଇ ବଳରାମ ଦେଖିଲେ, ଯେଉଁ ଗାଭମାନବ୍କର 
ଛୋଟ ବାଛୁରୀ ଅଛନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜର ପ୍ରଥମ 
(ବଡ଼) ବାଛୁରୀମାନଙ୍କୁ କ୍ଷୀର ପିଆଇବା ପାଇଁ ହୁଗ୍ଫ୍ାର ମାରି 
ଦୌଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଗୋପାଳମାନେ ସେହି ଗାଲ୍ତମାନର୍କୁ 
ବହୁତ ରୋକିଲେ, ହେଲେ ସେମାନେ ମାନିଲେ ନାହିଁ; 
ଫଳରେ ଗୋପାଳମାନର୍କୀର ଗାଭମାନବ୍କୀ ଉପରେ କ୍ରୋଧ 
ବଢ଼ି ଗଲା। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଗୋପାଳମାନେ ନିଜ 
ନିଜ ପୁଅମାନଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ, ସେତେବେଳେ ସେମାନଙ୍କର 


ଯାବଦ୍‌ଯଷ୍ଟବିଷାଣବେଣୁଦଳଶିଗ୍ୟାବ ଦ୍‌ବି ଭୂଷାମ୍ବରମ୍‌ | 
ବିଷ୍ଣୁମୟଂ ଗିରୋଃଇଂବଦଜଃ ସର୍ବସ୍ବରୂପୋ ବିଭୌ॥ 
(ଶୀମଭା, ୧୦1| ୧୩।| ୧୯) 


“ଯେତେ ସଂଖ୍ଯାରେ ବାଳକ ଓ ବାଛୁରୀ ଥୁଲେ, ସେମାନକ୍କ ଶରୀର ଯେପରି ଛୋଟ ଛୋଟ ଥୁଲା, ସେମାନର୍କର ହାତଗୋଡ଼ ଇତ୍ୟାଦି 


ଯେପରି ଥୂଲା, ସେମାନସ୍ତ୍ନ ପାଖରେ ଯେତିକି ସଂଖ୍ଯକ ଓ ଯେପରି ବାଡ଼ି, ଶିଙ୍ଗ, ବଂଶୀ, ପତର ଓ ଶିକା-ବାହୁଇଁଂ ଥୁଲା, ଯେପରି ଓ ଯେତିକି 
ବସ୍ତ୍ରାଭୂଷଣ ଥୂଲା, ସେମାନକ୍କର ଯେପରି _ ସ୍ମୁଭାବ, ଗୁଣ, ନାମ, ରୂପ ଓ ଅବସ୍ଥା ଥଲା, ଯେଉଁଭଳି ସେମାନେ ଖିଆପିଆ ଓ ଗ୍ବଲବୁଲ କରୁଥିଲେ, 
ଠିକ୍‌ ସେତିକି ଓ ସେହିପରି ରୂପରେ ସର୍ବସ୍ବରୂପ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ । ସେତେବେଳେ ଏହି ସାରା ଜଗତ ବିଷ୍ଣୁସ୍ଵରୂପ' ଏହି 
ବେଦବାଣୀ ସତେ ଯେପରି ମୂର୍ତିମନ୍ତ ହୋଇ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲା ! '' 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦] 


କ୍ରୋଧ ଶାନ୍ତ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସେମାନକବ୍କ ହୃଦୟ ସ୍ନେହରେ 
ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇଗଲା । ସେମାନେ ପୁଅମାନଙ୍କୁ ଆଲିଙ୍ଗନ 
କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଗେଲ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ଏହି ଲୀଳା 
ଦେଖି ବଳରାମ ଚକିତ ହୋଇଗଲେ। ତା'ପରେ ସେ 
ଧ୍ଯାନସ୍ସ ହୋଇ ଦେଖିଲାବେଳକୁ ତାଙ୍ଫୁ ସମସ୍ତ ବାଛୁରୀ ଓ 
ଗୋପବାଳକ ରୂପରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ଦେଖାଗଲେ। 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତ ଏହିପରି ସର୍ବତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ହିଁ ଦେଖନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟ୍ରେ ଭଗବତ୍‌ସତ୍ତା ଛଡ଼ା 
କିଞ୍ଚିବ୍ସାତ୍ର ବି ଅନ୍ଯ ସତ୍ତା ନ ଥାଏ। 

'ସବିଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ଯତି'-- ଏବଂ ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ସାନ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ତିତି ଆଦିକୁ ମୋ 
ଭିତରେ ଦେଖେ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଗୀତା ଉପଦେଶ 
ଦେବାବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରୁ ଭଗବାନ ନିଜର 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇ କହିଲେ, ସଚରାଚର ସଂସାରକୁ 
ମୋର ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୂବାର ଦେଖ-- 
“ଇହୈକସଂ ଜଗଚ୍ନକୃଷ୍ଣଂ ପଶ୍ୟାଦ୍ୟ ସଚରାଚରମ୍‌' । ମମ 
ଦେହେ......., (୧୧। ୭); ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ କହିଲେ, ମୁଁ 
ଆପଣର୍କ୍ଚ ଦେହରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଦେଖୁଛି- 'ପଶ୍ଯାମି 
ଦେବାଂସ୍ତବ ଦେବ ଦେହେ ସବିଂସ୍ତଥା ଭୂତବିଶେଷସଙ୍ଘାଟୁ' 
(୧୧। ୧୫) | ସଞ୍ଜୟ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି, ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଶରୀରରେ ସାରା ସଂସାର ଦେଖିଲେ-- 'ତତ୍ରୈକସଂ ଜଗତ୍‌- 
କୃସ୍ଣଂ ପ୍ରବିଭକ୍ତ ମନେକଧା' (୧୧ | ୧୩) | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ସବୁକିଛି ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ 
ହିଁ ଦେଖିଲେ। ସେହିପରି ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା ଓ ବୁଝିବାର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ସବୁକିଛିକୁ ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ହିଁ ଦେଖନ୍ତି 
ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ହିଁ ଦେଖନ୍ତି । 

ତସ୍ୟାହଂ ନ ପ୍ରଣଶ୍ଯାମି”-- ଭକ୍ତ ଯେହେତୁ ସର୍ବତ୍ର 
ମୋତେ ଦର୍ଶନ କରେ, ମୁଁ ତାଂଠାରୁ କିପରି ଲୁଚିବି, 
କେଉଁଠି ଲୁଚିବି ଆଉ କାହା ଆଡ଼ୁଆଳରେ ଲୁଚିବି? 
ତେଣୁ ମୁଁ ସେହି ଭକ୍ତ ପାଇଁ ଅଦୃଶ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିରନ୍ତର ତା' ସମ୍ମୁଖରେ ରହିଥାଏ । 
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'ସ ଚ ମେ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି'-- ଭକ ସବୁଆଡ଼େ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦେଖୁଥୂୁବାରୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତକୁ ସବୁଆଡ଼େ ଦେଖନ୍ତି; 
କାରଣ ଭଗବାନର୍କୀ ନିୟମ ହେଲା, ଯିଏ ଯେପରିଭାବରେ 
ମୋର ଶରଣାପନ୍ତ ହୁଏ, ମୁଁ ତାକୁ ସେହିପରି ଆଶ୍ରୟ 
ଦିଏ' (ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ଯନେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌' 
(ଗୀତା ୪ | ୧୧) | ତାତପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକଜନ ଭଗବାନବ୍ଢୀ 
ସଙ୍ଗେ ମିଶି ଯାଆନ୍ତି, ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ସେମାନର୍କ୍ଟର 
ଆମ୍ପୀୟତା ଓ ଏକତା ହୋଇଯାଏ; ତେଣୁ ଭଗବାନ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରେ ସେମାନଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର ଦେଖନ୍ତି। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭକ୍ତ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ କେବେ ଅଦୃଶ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଏଠାରେ ଶବ୍କ୍ରା ହେଉଛି, ଭଗବାନର୍କ୍ଚୀ ପାଇଁ ତ 
କେହି ବି ଅଦୃଶ୍ଯ ନୂହନ୍ତିକଂବେଦାହଂ ସମତୀତାନି 
ବର୍ତିମାନାନି ଗ୍ବଜଧୁନ। ଭବିଷ୍ଯାଣି ଚ ଭୂତାନି.......' 
(ଗୀତା ୭ | ୨୬), ତା'ହେଲେ ଏଠାରେ କେବଳ ଭକ୍ତନ୍ଦ 
ପାଇଁ ଏପରି କାହିଁକି କୁହାଯାଇଛି ଯେ, “ସେ ମୋ ପାଇଁ 
ଅଦୃଶ୍ଯ ହୁଏ ନାହି, । ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଯଦିବା 
ଭଗବାନର୍କୀ ପାଇଁ କେହି ଅଦୂୃଶ୍ଯ ନୂହନ୍ତି। ତଥାପି ଯେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୁଠାରେ ଦେଖେ, ତା'ର ଭାବ ହେତୁ 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ସବୁଠାରେ ଦେଖନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯେ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ସଂସାରରେ ଆସକ୍ତ, 
ତା'ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇ ରହନ୍ତି--“ନାହଂ 
ପ୍ରକାଶଃ ସବିସ୍ଯଂ (ଗୀତା ୭ । ୨୫) | ସୁତରାଂ (ତା'ର 
ଭାବ ହେତୁ) ସେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ଅଦୂଶ୍ଯ 
ହୋଇ ରହେ। ଯେତିକି ପରିମାଣରେ ତା'ର ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଭାବ ନ ଥାଏ, ସେ ଭଗବାନକ୍ଦ୍ର ପାଇଁ ସେତିକି 
ପରିମାଣରେ ଅଦୃଶ୍ଯ ହୋଇ ରହେ। ଭଗବାନ ନବମ 
ଅଧ୍ଯାୟରେ ମଧ୍ଯ ଏ କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ “ମୁଁ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀକ୍ଧୀ ଠାରେ ସମାନ । ମୋର କେହି ଦ଼େଷ୍ୟ ନୁହନ୍ତି କି 
କେହି ପ୍ରିୟ ନୂହନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଭକ୍ତି ଭାବରେ 
ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ଥାଆନ୍ରି 
ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନବ୍କ୍ଧ ଠାରେ ଥାଏ।” 


ଘିଣିଞ୍ତ ଭବ ପୂର୍ବଶ୍ରୋକରେ ଆମ୍ପଜ୍ଞାନ କଥା କହିସାରି ଏବେ ଭଗବାନ ପରମାମ୍ପଜ୍ଞାନ କଥା କହୁଛନ୍ତି । 


କେତେକ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ସାଧକର୍ଚ୍ଚୀ ଠାରେ ଜ୍ଞାନର ସଂସ୍କାର ଥୂବାରୁ ବିବେକର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଆଉ କେତେକ 
ସାଧକର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଭକ୍ତର ସଂସ୍କାର ଥୁବାରୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବି ଶ୍ଵାସର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ଜ୍ଞାନ ସଂସ୍କାର ସମ୍ପନ୍ତ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ 
ବିବେକପୂର୍ବକ ଆମ୍ରାନୁଭବ କରନ୍ତି 'ସବିଭୂତସମାତ୍ବାନଂ ସବିଭୂତାନି ଗ୍ରାମୂନି' (ଗୀତା ୬। ୨୯) ଏବଂ ଭକ୍ିସଂସ୍ାରସମ୍ପନ 
ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ଵାସପୂର୍ବକ ପରମାମ୍ପାର୍ମୁ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି “ଯୋ ମାଂ ପଶ୍ୟତି ସଵିତ୍ଵ ସଵିଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ଯତି' । 

ଯୋ ମାଂ ପଶ୍ଯତି ସବିତ୍ରଂର ଭାବାର୍ଥ ହେଉଛି, ଯେ ମୋତେ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ଭିତରେ ବି ଦେଖେ ଏବଂ ନିଜ 
ଭିତରେ ବି ଦେଖେ। “ସବିଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ଯତି'”ର ଭାବାର୍ଥ ହେଉଛି, ଯେ ଅନ୍ଯମାନର୍ଦୁ ମଧ୍ଯ ମୋ ଭିତରେ ଦେଖେ 
ଓ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ମୋ ଭିତରେ ଦେଖେ। 
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ଯଦି ସବୁଆଡ଼େ ବରଫ ବିଛାଇ ହୋଇ ପଡ଼ିଥାଏ, ତେବେ ବରଫ ନିଜେ କାହା ପଛରେ ଲୁଚି ରହିବନ ବରଫ 
ପଛରେ ବରଫ ଲୁଚି ରହିଲେ ମଧ୍ଯ କେବଳ ବରଫ ହିଁ ଦେଖାଯିବ। ସେହିପରି ଯଦି ସବୁ ରୂପରେ ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନ ହି ବିଦ୍ଯମାନ, ତେବେ ସେ କିପରି, କେଉଁଠି ଓ କାହା ପଛରେ ଲୁଚି ରହିବେ କାରଣ କେବଳ 
ପରମାମ୍ମାର୍କୀ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କାହାରି ସତ୍ତା ନାହିଁ। ପରମାମ୍ପାକ୍ଚ ଠାରେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ, ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍ବ, ଜଡ଼ 
ଓ ଚେତନ, ଭଶ୍ଵର ଓ ଜଗତ, ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ, ସାକାର ଓ ନିରାକାର ପ୍ରଭୂତି କୌଣସି ବିଭାଗ ନାହିଁ । ସେହି 
ଏକରେ ହିଁ ଅନେକ ବିଭାଗ ରହିଛି ଏବଂ ଅନେକ ବିଭାଗରେ ସେହି ଏକ ହିଁ ରହିଛି । ଏହା ବିବେକ-ବିଗ୍ବରର ବିଷୟ 
ନୂହେଁ, ବରଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ଵାସର ବିଷୟ। ତେଣୁ “ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ପା' ବୋଲି ସାଧକ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ଵାସପୂର୍ବକ ସ୍ଵୀକାର କରୁ। 


ଦୂଢ଼ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କଲେ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସେହିପରି ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ । 

ସାଧକ ପ୍ରଥମେ ପରମାମ୍ବାର୍କୁ ନିଜଠାରୁ ଦୂର ଦେଖେ, ପରେ ନିକଟସ୍ତ ଦେଖେ, ତା'ପରେ ନିଜ ଭିତରେ ଦେଖେ 
ଏବଂ ତା'ପରେ କେବଳ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୁ ହିଁ ଦେଖେ। କର୍ମଯୋଗୀ ପରମାମ୍ରାର୍ଜୁ ନିକଟରେ ଦେଖେ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ 
ପରମାମ୍ରାଇୁ ନିଜ ଭିତରେ ଦେଖେ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସର୍ବତ୍ର ପରମାମ୍ରାଙ୍ଗୁ ହିଁ ଦେଖେ । 


ସନ ଏ୫ବ ଜରବନ ଧ୍ଯାନଜନ ଦିବ୍ଧ ଳିଠୋରୀଙ୍କୀ ଲଷଣ ବିଷୟଣନେ କହନୁଛନି 
ସବିଭୂତସିତଂ ଯୋ ମାଂ ଭଜତ୍ୟେକତ୍ବମାସିତଃ । 
ସବିଥା ବଉିମାନୋଃପି ସ ଯୋଗୀ ମୟି ବର୍ତିତେ॥ ୩୧॥ 
ଅଂନ୍ନଙ୍କ ଏକତୃ ମ୍‌ଚା(ମୋ”ଠାରେ) ଅଭିନ୍ନଭାବରେ; ଆସିତଃ=ସ୍ଥିତଃ ଯଃ=ଯେଉଁତ ଯୋଗୀ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ; 


ସବିଭୂତସିତମ୍‌ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କଠାରେ ସ୍ଥିତ: ମାମ୍‌ ଚକ ମୋତେ; ଭଜତି-ଁଭଜନ କରେ; ସଃ=ସେ; ସବିଥା=ସବୁ ପ୍ରକାର; 
ବଉିମାନଃ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିଲେ; ଅପି-ମଧ୍ୟଃ ମୟି-ମୋ'ଠାରେ (ହି); ବର୍ଭିତେ-ସବୁକିଛି କରେ | 


ମୋଂଠାରେ ଅଭିନ୍ତଭାବରେ ସିତ ଯେଉଁ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ ସିତ ମୋତେ ଭଜନ କରେ, 
ସେ ସବୁ ପ୍ରକାର ବ୍ଯବହାର (କାକ୍ଯ୍ୟକଳାପ) କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମୋଂଠାରେ ହିଁ ସବୁକିଛି କରେ ଅଥାତ଼ ସେ 


ସବିଥା ମୋଂଠାରେ ହିଁ ସିତ। 

କ6// _“ଏକତୁମାସିତଃ'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଲେ, ଯେ ସମସ୍ତର୍କଠାରେ ମୋତେ ଦେଖେ ଏବଂ 
ମୋଂଠାରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖେ, ତା'ପାଇଁ ମୁଁ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ମୋ ପାଇଁ ଅଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅଦୃଶ୍ଯ 
ହୁଏ ନାହିଁ କାହିଁକିନ କାରଣ, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଠାରେ ସ୍ଥିତ 
ମୋ ସହିତ ତା'ର ଅଭିନ୍ତତା ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ 
ସହିତ ତାଂ”ର ପ୍ରଗାଢ଼ ପ୍ରେମ ହୋଇଯାଇଛି। 

ଅରଦ୍ଦରେତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ତ ସ୍ବରୂପତଃ ଏକତା ହୁଏ, 
କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ସେପରି ଏକତା ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଠାରେ 
ଦ୍ରୈତ ହୋଇଥୂଲେ ବି ଅଭିନ୍ନତା ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭକ୍ତ ଓ 
ଭଗବାନ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଦୁଇ ଜଣ ହୋଇଥୂଲେହେଁ 
ବାସ୍ତବରେ ଏକଂ। ପତି ଓ ପନ୍ନୀ ଦୁଇଟି ଶରୀର 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଅଭିନ୍ନ ମନେକରନ୍ତି, ଦୁଇଜଣ 
ମିତ୍ର ନିଜକୁ ଏକ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି, ଅତି ସ୍ନେହ ଥୂବାରୁ 


ସେଠାରେ ଦ୍ବେତଭାବ ରହେ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଭକ୍ତିଯୋଗୀ 
ସାଧକ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି 
ଅତି ସ୍ନେହ ହେବା କାରଣରୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚୀ ସହିତ ତାଂର 
ଅଭିନ୍ତତା ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଅଭିନ୍ତତା କଥା ଏଠାରେ 
'ଏକତ଼ମାସିତଃ' ପଦ ଦ୍ବାରା କୁହାଯାଇଛି। 

'ସବିଭୂତସିତଂ ଯୋ ମାଂ ଉଜତି'-- ସମସ୍ତ ଦେଶ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ଭଗବାନ ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚରାଚର ସମଗ୍ର ଜଗତ 
ହିଁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ-¬ 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (୭ | ୧୯)-- 
ଏହା ହେଉଛି ତା'ର ଭଜନ। 

'ସବିଭୂତସିତମ୍‌' ପଦଟିରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଭଗବାନ 
କେବଳ ପ୍ରାଣୀମାନଗ୍ଲୀ ଠାରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ; କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 
ସେ କଥା ନୁହେଁ । ଭଗବାନ କେବଳ ପ୍ରାଣୀମାନତ୍ଗ୍ ଠାରେ 
ସ୍ଥିତ ନୂହନ୍ତିଃ ବରଂ ସଂସାରର ପ୍ରତିଟି ଅଣୁ ପରମାଣୁରେ 


* ଜ୍ଞାନରେ ଦୁଇ ହୋଇ ଏକ ହୁଅନ୍ତି, ମାତ୍ର ଭକ୍ତିରେ ଅଲୋକିକ ପ୍ରେମାନନ୍ଦ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ଓ ପ୍ରେମ ବିସ୍ତାର କରିବା ପାଇଁ 
ଏକ ହୋଇ ଦୁଇ ହୋଇଯାଆନ୍ତି; ଯଥା- ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଶ୍ରୀରାଧା ଏକ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଦୁଇ ଅଟନ୍ତି । 


ଶ୍ଳୋକ ୩୧] 
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ପରିପୂର୍ଷରୂପେ ସ୍ଥିତ ଅଟନ୍ତି। ଯେପରି ସ୍ବର୍ଣ୍ରଅଳକ୍କାର 
ସୁନାରେ ତିଆରି ହୁଏ, ସୁନାରେ ହିଁ ମସ୍ରିତ ରହେ ଓ 
ସୁନାରେ ହିଁ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ। କେବଳ ଲୋକମାନବ୍କୀ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅଳଙ୍କାରଗୁଡ଼ିକର ଭିନ୍ନ ସତ୍ତା ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ “ଆଭୂଷଣରେ କେବଳ ସୁନା 
ଅଛି” ବୋଲି କୁହାଯାଏ, ସେହିପରି ସୃଷ୍ଟି ପୂର୍ବରୁ, ସୃଷ୍ଟି 
ସମୟରେ ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ ପରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବା ହିଁ ଥାଆନ୍ତି; 
ମାତ୍ର ଲୋକମାନଙ୍କ ଦୃଣ୍ଝରେ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥର ଭିନ୍ନ 
ସତ୍ତା ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବାରୁ ସେମାନଗ୍ଗୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ 
କୁହାଯାଏ ଯେ, ସବୁ ପ୍ରାଣୀ୍କ୍ବଠାରେ ଏକ ପରମାମ୍ରା ହିଁ 
ଅଛନ୍ତି, ଆଉ କେହି ନାହାନ୍ତି। ଏହି ବାସ୍ତବିକତାକୁ ଏଠାରେ 
'ସବିଭୂତସିତଂ ମାମ୍‌' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। 

'ସବିଥା ବଉିମାନୋଃପି ସ ଯୋଗୀ ମୟି ବର୍ତିତେ'-- 
ସେ ଶାସ୍ତ୍ର ବର୍ଷ୍ଚ ଓ ଆଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦାନୁସାରେ ଖାଇବା- 
ପିଇବା, ଶୋଇବା-ଜାଗିବା, ବସିବା-ଉଠିବା ଆଦି ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ମୋଂଠାରେ ହିଁ କରେ ଏବଂ ସେ ମୋଂଠାରେ ହିଁ 
ରହେ। ତାଂ”ଦୂକ୍ଚିରେ ମୋ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସତ୍ତା 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ ଯାହା କିଛି ବ୍ଯବହାର କରିବ, ତାହା 
କେଉଁଠି କରିବ? ସେ ତ ମୋଂଠାରେ ହିଁ ସବୁକିଛି କରିବ! 

ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ସବୁକିଛି ବ୍ୟବହାର କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ତା'ର ଆଉ ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ -“ସବିଥା ବଉିମାନୋଃପି ନ 
ସ ଭୂୟୋଃଭିଜାୟତେ'” (୧୩। ୨୩) ଏବଂ ଏଠାରେ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ସବୁକିଛି ବ୍ୟବହାର କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେ ମୋଂଠାରେ ହିଁ ରହେ। ଏହାର ତାପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 


ସେଠାରେ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବା କଥା ଏବଂ 
ଏଠାରେ ଭଗବାନର୍ସ୍ୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ସଂସାରଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଜୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ହେବାପରେ 
ଭକ୍ତ ଅନନ୍ତ ଓ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵ୍ଦମାନ ପ୍ରେମର ଏକ ବିଲକ୍ଷଣ 
ରସ ଆସ୍ଵାଦନ କରେ। 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ସେହି ଯୋଗୀ ମୋ'ଠାରେ 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକଳାପ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋଂଠାରେ ହିଁ ରହେ । 
ଏଥୂରୁ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି, କଣ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ/୬ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ବାସ୍ତବରେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ହିଁ ସବୁକିଛି କରନ୍ତି, 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରେ ହିଁ ରହନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସଂସାରର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂବାରୂ ସେମାନେ ଭଗବାନବ୍ଚ୍ରୀ 
ଠାରେ ନିଜର ସ୍ିତି ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଜାଣନି ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ସବୁ କ୍ରିୟାକଳାପ କରୁୂଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ, ଭଗବାନର୍କ୍ ଠାରେ ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନର୍କ୍ଚର 
କ୍ରିୟାକଳାପ ସଂସାରରେ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଜଗତ 
ସହିତ ଅହଂକାର ଓ ମମତା କରି ଜଗତକୁ ଧରି ରଖିଛନ୍ତି-- 
'ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଷ୍ଯତେ ଜଗତ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୫) | ସେମାନେ 
ଜଗତକୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ମନେ ନ କରି ଜଗତ ମନେକରି 
ସବୁକିଛି କରନ୍ତି । ସେମାନେ ବି କହନ୍ତି, 'ଆମେ ତ ସଂସାରୀ- 
ଲୋକ, ଆମେ ତ ସଂସାରରେ ରହୁଛୁ | ମାତ୍ର ଭଗବାନକ୍କ୍ରର 
ଭକ୍ତ ଜାଣନ୍ତି ଯେ, ସାରା ସଂସାର ବାସୁଦେବସ୍ବରୂପ | ଅତଃ 
ସେହି ଭକ୍ତ ସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ରହନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଠାରେ ହିଁ ସବୁକିଛି ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି । 


ମଂଜିଣିନ୍ଥ ଭଚ--ଭକ୍ତ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ପରମାମ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଦେଖନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ପାର୍କ୍ଚ ବ୍ୟତୀତ 


ଅନ୍ଯ କାହାରି ସତ୍ତା ନ ଥାଏ। ତାର୍କୀ ପାଇଁ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଦୂଶ୍ୟ ଓ ଦର୍ଶନ ତିନୋଟିଯାକ ପରମାମ୍ୂସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ-- 
“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯) | ତେଣୁ ଗଙ୍ଗଂଜଳରେ ଗଙ୍ଗାଜୁ ପୂଜା କଲାପରି ସେହି ଭକସର ସମସ ଆଚରଣ 
ପରମାମ୍ରରାକ୍କ ଠାରେ ହିଁ ହୁଏ। ଯେପରି ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ଯ କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଶରୀରରେ ସ୍ଥିତ ରହେ, ସେହିପରି ଭକ୍ତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି। 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀଙ୍କୀ ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି “ସବିଥା ବଭିମାନୋଃପି ନ ସ ଭୂୟୋଃଭିଜାୟତେ' 
(୧୩ | ୨୩) ଏବଂ ଏଠାରେ ଭକ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି“ “ସବଥା ବର୍ତିମାନୋଃପି ସ ଯୋଗୀ ମୟି ବର୍ଚିତେ' । ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଜନ୍ମମରଣ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ ଓ ମୁକ୍ତି ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ଜନ୍ମମରଣ ଛିନ୍ନ ହୋଇ 
ଭଗବାନବ୍କୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ତତା ଓ ଆମ୍ବୀୟତା ହୋଇଯାଏ। ଏହାକୁ ଗୀତାରେ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି-- 
'ତସ୍ୟାହଂ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟାମି ସ ଚ ମେ ନ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି' (୬ | ୩୦), “ପ୍ରିୟୋ ହି ଜ୍ଞାନିନୋଃତ୍ୟଥିମହଂ ସ ଚ ମମ ପ୍ରିୟଃ' 
(୭ | ୧୭), 'ଜ୍ଞାନୀ ତ଼ାମ୍ପୈବ ମେ ମତମ୍‌, (୭।୧୮୬, “ଯେ ଭଜନ୍ତି ତୁ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ଯା ମୟି ତେ ତେଷୁ ଗ୍ଧପ୍ଯହମ୍‌ 
(୯।୨୯)। ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅହମ୍‌ର ଆଭାସ ରହିବାରୁ ଦାର୍ଶନିକ ମତଭେଦ ରହିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା ହୋଇଗଲେ ସୃକ୍ଷ୍ମଣ ଅହମ୍‌ର ଆଭାସ ଓ ତଜ୍ଜନିତ ଦାର୍ଶନିକ ମତଭେଦ ରହେ ନାହିଁ। 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


'ନ ସ ଭୂୟୋଃଭିଜାୟତେଂରେ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହେବା ଦ୍ବାରା କେବଳ ସ୍ବୟଂ (ସ୍ଵରୂପ) ରହେ ଏବଂ “ସ 
ଯୋଗୀ ମୟି ବତ୍ତିତେ'ରେ କେବଳ ଭଗବାନ ରହନ୍ତି, ସ୍ବୟଂ (ଯୋଗୀ) ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗୀରୂପକ ସ୍ଵୟଂ ରହେ 


ନାହି, ବରଂ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ରହିଯାଏ। 


=== = 7; === 


ସନ୍ଦ୍ରଵ ଭକ୍ତ ସ୍‌ଚୁ ଦଳା ବବହାକ କଳି ମ୪ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ୦୦ କିଦଳି କ୍ଯବହାଳ କଜଳ୍ି ତାହା ନିନ୍ଦର ଖ୍ନୋଳନେ କହୁଛଳି। 


ଆମ୍ମ୍ୌୌପମ୍ୟେନ ସବିତ୍ବ ସମଂ 


ପଶ୍ୟତି ଯୋଃଜ୍ଜୁନ । 


ସୁଖଂ ବା ଯଦି ବା ହୁଃଖଂ ସ ଯୋଗୀ ପରମୋ ମତଃ ॥ ୩୨ | 
ଅନୟ ¬ ଅନ୍ୁନ= ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ଯଃ-ଯେଉଁ (ଭକ); ଆମ଼୍ୋପମ୍ୟେନ-ନିଜ ଶରୀରର ଉପମା ଦେଇ, ସବିତ୍ର=ସର୍ବତ୍ର 
(ମୋତେ); ସମମ୍‌ =ସମାନ; ପଶ୍ଯତି-ଦେଖେ; ବା=ଏବଂ; ସୁଖମ୍‌= ସୁଖ; ଯଦି, ବା୍ିଅଥବା; ଦୁଃଖମ୍‌¬ ଦୁଃଖକୁ (ସମଜ୍ଞାନ 
କରେ); ସଃ=ସେ; ପରମଃ= ପରମ; ଯୋଗୀ ଯୋଗୀ; ମତଃ= ମାନ୍ୟ | 
ହେ ଅଜୁନା ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ନିଜ ଶରୀରର ଉପମା ଦେଇ ସବିତ୍ର ମୋତେ ସମାନ ଦେଖେ ଏବଂ ସୁଖ 
ଓ ଦୁଃଖକୁ ସମଜ୍ଞାନ କରେ, ତାକୁ ପରମଯୋଗୀ ମନେ କରାଯାଇଛି । 


କ୍ୟ୮୮ଆମ୍ରୌପମ୍ଯେନ ସବିତ୍ର ସମଂ ପଶ୍ଯତି 
ଯୋଃଡଢ଼ୁନ'”-- ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ଯେପରି ନିଜ ଶରୀରରେ 
ନିଜର ସ୍ଥିତି ଦେଖେ ଏବଂ ଶରୀରର କୌଣସି ଅଙ୍ଗଂରେ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ହେବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ,¢ ସମାନଭାବେ ସବୁ ଅଙ୍ଗର 
ସୁଖ ଗ୍ରହେଁ; ସେହିପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୀ ଠାରେ ଭଗବାନକୁୂ 
ସମାନଭାବେ ଦେଖୁଥିବା ଭକ୍ତ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସମାନଭାବେ 
ଆରାମ ଗ୍ରହାନ୍ତି। ତାଙ୍ଚ୍ଚ ସମ୍ମୁଖକୁ କୌଣସି ଦୁଃଖୀ ପ୍ରାଣୀ 
ଆସିଲେ, ନିଜ ଦେହର ପୀଡ଼ିତ ଅଙ୍ଗର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାପରି 
ତାହାର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତାର୍କ୍ଝ ଦ୍ବାରା 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଉଦ୍ୟମ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧାରଣ 
ପ୍ରାଣୀ ଯେପରି ନିଜ ଶରୀରର ଆରାମ ପାଇଁ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ଉଦ୍ଯମ କରନ୍ତି, ସେହିପରି ଭକ୍ତର୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ 
ଶରୀରର ଆରାମ ପାଇଁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଉଦ୍ଯମ ହୁଏ । 

'ସଵିତ୍ରଂ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବର୍ଣ୍ଚ ଆଶ୍ରମ, 
ଦେଶ, ବେଶ, ସମ୍ପଦାୟ ଇତ୍ଯାଦିର ପ୍ରଭେଦ ନ ରଖି, 
ତାର୍ଚ୍ଚ ଦାରା ସମସ୍ତକ୍କୁ ସମାନଭାବେ ସୁଖ ଦେବାର 
ସ୍ବାଭାବିକ ଚେଷ୍ଟା ହୁଏ। ସେହିପରି ପଶୁପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷଲତା 
ପ୍ରଭୃତି ସାବର ଓ ଜଇଂମ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ସମାନଭାବେ ସୁଖ ଦେବାର ଉଦ୍ଯମ ହେବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ସେମାନର୍ସ୍ରର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍ସୀ ଦ୍ବାରା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରଯନ ହୁଏ। 

ନିଜ ଶରୀରର ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକର କଷ୍ଟ ଦୂର କରିବା 
ପାଇଁ ସମାନଭାବେ ଚେଷ୍ଟା ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରତି ଭେଦଦୃଷ୍ଣ ଥାଏ ଏବଂ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ମଧ୍ଯ । 
ଯଥା-ହାତର କାମ ପାଦରେ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ହାତରେ 


ହାତ ବାଜିଗଲେ ହାତ ଧୋଇବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ଅଥଚ 
ପାଦରେ ହାତ ବାଜିଗଲେ ହାତ ଧୋଇବାକୁ ପଡ଼େ। ମଳ 
ଓ ମୂତ୍ର ଦାରକୁ ହାତରେ ସଫା କରାଗଲେ ମାଟି ଲଗାଇ 
ଭଲଭାବେ ହାତ ଧୋଇ, ପରିଷ୍ଠାର କରିବାକୁ ପଡ଼େ, 
ଇତ୍ୟାଦି । ସେହିପରି ଶାସ୍ତ୍ର, ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦାନୁସାରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମଭାବ ରଖୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସ୍ପର୍ଶ- 
ଅପ୍ପର୍ଶ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରଖି ବ୍ଯବହାର କରିବା ଉଚିତ । କାହା 
ପ୍ରତି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଘୂ ଣାଭାବ ନ ରହିବା ଉଚିତ । ନିଜ ଶରୀରର 
ପବିତ୍ର ଓ ଅପବିତ୍ର ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକୁ ରକ୍ଷା କରିବାରେ ଏବଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସୁଖ ଦେବାରେ ହେଳା ନ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଶୁଦ୍ଧତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆମେ ଯେପରି ପ୍ପର୍ଶ- 
ଅ୍ତର୍ଶର ପ୍ରଭେଦ ରଖୁଛେ, ସେହିପରି ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ 
ସଂସାରର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ପର୍ଶ-ଅମ୍ଫର୍ଶର ପ୍ରଭେଦ 
ମାନୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତର୍କ ଦ୍ବାରା ସେମାନଙ୍କ ଦୁଃଖ ଦୂର 
କରିବା ଏବଂ ସୁଖ ଦେବାର ଚେଷ୍ଟାରେ କିଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର ଅବହେଳା 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେମିତି ନିଜ ଶରୀରର 
କୋଣସି ଅଙ୍ଗ ଅପ୍ଗପଶ୍ୟ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଅପ୍ରିୟ 
ଲାଗେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟ ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କା ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଓ 
ହିତଭାବନା ଉଣା ହୁଏ ନାହିଁ। 

ସୁଖଂ ବା ଯଦି ବା ଦୁଃଖମ୍‌”-- ନିଜର ଶରୀର 
ତୂଳନାରେ ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମଭାବ ରଖିବାର 
ତାଘର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗକ ଶରୀରର କୌଣସି 
ଅଙଇ୍ଗଂରେ ଯଦି ପୀଡ଼ା ହୋଇଛି ତା'ହେଲେ ସେହି ପୀଡ଼ା 


ନିଜ ଶରୀରରେ ମଧ୍ୟ ହୋଇଯାଉ, ନିଜକୁ ମଧ୍ୟ ସେହି 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨] 
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ପୀଡ଼ା ଅନୁଭବ ହେଉ। ଯଦି ସମତାକୁ ଏପରି ଅର୍ଥ 
କରିବା, ତେବେ ନିଜକୁ ଅଧ୍ଧକ ଦୁଃଖ ହେବ ଏବଂ ଦୁଃଖ 
କେବେ ସମାପ୍ତ ହେବ ନାହିଁ। କାରଣ ସଂସାରରେ ଦୁଃଖୀ 
ପ୍ରାଣୀବ୍ଦ୍ନ ସଂଖ୍ଯା ଅଧ୍ଧକ । 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଏହା ମଧ୍ଯ 
ନୂହେଁ ଯେ ବିରକ୍ତ ତ୍ଯାଗୀ ମହାମ୍ପରାମାନେ ଯେପରି ନିଜ 
ଶରୀରକୁ ଏବଂ ଶରୀରର ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକରେ ହେଉଥୂବା 
କଷ୍ଟକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିଦିଅନ୍ତି, ସେହିପରି ଅନ୍ଯମାନବ୍ବବୀ 
ଶରୀରରେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍ଳୀ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗଂରେ ହେଉଥୁବା 
କଷ୍ଟକୁ ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେମିତି ମହାମ୍ବାମାନର୍ବ୍ବ 
ଉପରେ ସେମାନବ୍ଦ୍ଧ ନିଜ ଶରୀରରେ ହେଉଥୁବା ସୁଖ- 
ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେମିତି ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ସୁଖ- 
ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ଆମ ଉପରେ ନ ପଡ଼ୁ। 

ଉପର୍ଯୁ୍ୟୁକ୍ତ ପଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦେହାସକ୍ତ 
ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷର ଦେହରେ କଷ୍ଟ ହେଲେ ତାକୁ ଦୂର 
କରିବାରେ ଓ ସୁଖ ଦେବାରେ ସେ ଯେପରି ଚେଷ୍ଟା 
କରେ, ତପ୍ପର ହୋଇଥାଏ, ସେହିପରି ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଧୀ ଦୁଃଖ 
ଦୂର କରିବାରେ ଏବଂ ସୁଖ ଦେବାରେ ଭକ୍ତକ୍କର ଦାରା 
ସ୍ବାଭାବିକ ଚେଷ୍ଟା ଓ ତତ୍ପରତା ହୁଏ । 

ଧରାଯାଉ କାହା ହାତରେ କୌଣସି ଆଘାତ ହୋଇଛି। 
ସେ ଲୋକଗହଳିରେ ଗଲାବେଳେ ପୀଡ଼ିତ ହାତକୁ କଷ୍ଟ 
ନ ହେବା ପାଇଁ ଅନ୍ଯ ହାତଟିକୁ ଆଗରେ ରଖି ପୀଡ଼ିତ 
ହାତକୁ ରକ୍ଷା କରେ ଏବଂ ତାକୁ ଯେପରି ଆଘାତ ନ 
ହେବ ସେପରି ଚେଷ୍ଟା କରେ। କିନ୍ତୁ ତାଂମନରେ କେବେ 
ଅଭିମାନ ଆସେ ନାହିଁ ଯେ ମୁଁ ଏହି ହାତଟିର କଷ୍ଟ ଦୂର 
କରୂଛି, ଏହାକୁ ସୁଖ ଦେଉଛି। ସେ ହାତ ଉପରେ 
କେବେ ଦାବି କରେ ନାହିଁ ଯେ, “ରେ ହାତୀ! ଦେଖ୍‌, ମୁଁ 
ତୋର କଷ୍ଟ ନିବାରଣ ପାଇଁ କେତେ ଚେଷ୍ଟା କଲି!” କଷ୍ଟ 
ନିବାରଣ କରୁଥୂଲେ ବି ସେ ନିଜଠାରେ କେବେ ବିଶେଷତ଼ 
ଅନୂଭବ କରେ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଭକ୍ତଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଦୁଃଖୀ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବାର ଚେଷ୍ଟ୍କା ସ୍ବାଭାବି କଭାବେ 
ହୁଏ। ତାର୍ଜ ମନରେ ଅଭିମାନ ଆସେ ନାହିଁ ଯେ, ମୁଁ 
ପ୍ରାଣୀମାନଚ୍କ୍ମର ଦୁଃଖ ଦୂର କରୁଛି, ଅନ୍ଯମାନଙ୍ସୂ ସୁଖ 


ଦେଉଛି। ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜଠାରେ କୌଣସି 
ବିଶେଷତୃ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ। ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀର ଦୁଃଖ ଦୂର 
କରିବା ତଥା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା ତ ତାର୍କୀର ସ୍ବଭାବ । 

ଭକ୍ତକ୍କ ଦେହରେ ଯଦି କଷ୍ଟା ହୁଏ, ସେ ତାହା ସହି 
ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ସେହି କଷ୍ଟକୁ ବି ଉପେକ୍ଷା କରି ଦିଅନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ଯ କାହାରି ଦେହରେ କଷ୍ଟ ହେଲେ, ସେ ତାହା ସହି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ଯେଉଁ ଭକ୍ତଙ୍କର ସର୍ବତ୍ର ଭଗବଦ୍‌ବୁଦି 
ହୋଇଯାଏ, ତାରଙ୍ଚ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କଷ୍ଟ ସହିବାର ଯେତେ 
ଶକ୍ତି ଥାଏ, ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ନ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କଷ୍ଟା ସହିବାର 
ସେତେ ଶକ୍ତି ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ସେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀର କଷ୍ଟ 
ନିବାରଣ କରିବାରେ ବିଶେଷ ତପ୍ପର ରହନ୍ରି। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ବିନା ଅପରାଧରେ ଇନ୍ଦ୍ର ଦଧୀଚି ରଷିର୍କ୍ବର 
ମୁଣ୍ଡ କାଟିଦେଲେ । ପରେ ଅଶ୍ଵିନୀକୁମାର ତାଟ୍ଟୂ ପୁନର୍ଜୀବନ 
ଦେଲେ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର କାମ ପଡ଼ିଲା, 
ସେତେବେଳେ ଦଧୀଚି ରଷି ଦେହତ୍ୟାଗ କରି ତାଙ୍କୁ (ବଜ୍ର 
ତିଆରି କରିବା ପାଇଁ) ନିଜର ଅସ୍ଥି ଦେଇଦେଲେ! 

ଏଠାରେ ଶର୍ଚ୍ଦା ହେଉଛି, ନିଜ ଶରୀରର ଦୁଃଖ ପ୍ରତି 
ତ ଉପେକ୍ଷା ହେଉଛି, ମାତ୍ର ଅନ୍ୟମାନର୍ଦ୍ଚ ଦୁଃଖ ପ୍ରତି ଉପେକ୍ଷା 
ହେଉ ନାହିଁ--ଏହା ତ ବିଷମତା, ସମତା ହେଲା କିପରି୮ 
ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ବାସ୍ତବରେ ଏହି ବିଷମତା ହିଁ 
ସମତାର ଜନକ, ସମତାପ୍ରାପ୍ତିର କାରଣ । ଏହି ବିଷମତା 
ସମତାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରର। ସାଧକ 
ସାଧନାବସ୍ପଥାରେ ଏପରି ବିଷମତା କରୁଥୁବାରୁ ସିଦ୍ଧାବସ୍ଥାରେ 
ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ତାଙ୍କର ସେହିପରି ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
ତାଙ୍କ୍ଵ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କିଜଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ବି ବିଷମତା ଆସେ ନାହିଁ । 

'ସ ଯୋଗୀ ପରମୋ ମତଃ'-- ତାଙ୍କ ଦୂଞ୍ଟିରେ ପରମାମୁରୀ 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି ନ ଥାଏ। ସେ ନିତ୍ୟଯୋଗ (୯ ପରମାମ୍ପାର୍କ 
ନିତ୍ଯସମ୍ବନ୍ଧ) ଓ ନିତ୍ଯସମତାରେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି କାରଣ 
ସର୍ବତ୍ର ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କର ପରମାମ୍ପାଙ୍କ 
ଠାରୁ କେବେ ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ସମସ୍ତ ଅବସ୍ଥା 
ତଥା ପରିସ୍ଥିତିରେ ସମାନ ରହନ୍ତି। ଅତଃ ମୋ ମତରେ 
ସେ ପରମଯୋଗୀ । 


ଘି ଣିନ୍ଜ ଭ/ବ--ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯ ଯେପରି ଶରୀରରେ ନିଜକୁ ଦେଖେ, ଶରୀରର କୌଣସି ଅଙ୍ଗର ଅସୁସ୍ଥତା 


କାମନା ନ କରି, କୌଣସି ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତି ଦ୍ରେଷ ନ କରି ସବୁ ଅଙ୍ଗକୁ ସମାନରୂପେ ନିଜର ମନେକରେ, ଭକ୍ତ ସେହିପରି 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କା ଠାରେ ନିଜର ଅଂଶୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତକ୍କର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ଓ ସମସ୍ତର୍କୁ ସୁଖ ଦେବା 
ପାଇଁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି। ସେ ବସ୍ତୁ, ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ନିଜର ମନେ ନ କରି ଭଗବାନଙ୍କର ମନେ 
କରନ୍ତି। ଯେପରି ଗଙ୍ଗାଜଳରେ ଗଙ୍ଗାଙ୍ଗୁ ପୂଜା କରାଯାଏ ଓ ଦୀପ ଦେଖାଇ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ପୂଜା କରାଯାଏ, ସେହିପରି ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବସ୍ତୁ ଭଗବାନତ୍କୀ ସେବାରେ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି--' ତୃଦୀୟଂ ବସ୍ତୁ ଗୋବିନ୍ଦ ତୁଭ୍ୟମେବ ସମପିୟେଂ । 


492 * ଶୁୀମଭଗବତୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 
= ୦ ସଲ ^୧୧୧୭ଚଜ ୪୭୮୭ ®... 


ଶରୀରର ସବୁ ଅଇଂ-ପ୍ରତ୍ୟଇଂ ସହିତ ଯଥାଯୋଗ୍ଯ ବ୍ଯବହାର କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯେପରି ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି 
ସମାନରୂପେ ଆପଣାର ଭାବ ରହେ ତଥା ସେହି ଅଙ୍ଗଂଗୁଡ଼ିକର କଷ୍ଟ ଦୂର କରିବା ଓ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସୁଖ ଦେବାର 
ଚେଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ ସମାନଭାବେ ହୁଏ, ସେହିପରି ଯେମିତି ଦିଅଁ, ସେମିତି ପୂଜା” ନ୍ଯାୟରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଚଣ୍ଡାଳ, ସାଧୁ 
କଂସେଇ, ଗାଭ, କୁକୁର ଆଦି ସମସ୍ତକ୍ତ ସହିତ ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ ଯଥାଯୋଗ୍ଯ ବ୍ଯବହାର କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଭକ୍ତକ୍କର ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧିରେ ତଥା ସେମାନଙ୍କ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବାର ଉଦ୍ୟମରେ କୌଣସି 
ପାର୍ଥକ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 

ଯେପରି ଭକ୍ତ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଆମ୍ଫା ସହିତ ଭଗବାନଙ୍ଗର ଏଁକ୍ଯ ମନେ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୬ | ୩୧), ସେହିପରି 
ନିଜ ଶରୀର ସହିତ ମଧ୍ଯ ସେ ସମସ୍ତ ଶରୀରର ଏଁକ୍ଯ ମନେ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ସେ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ୀ ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ 
ଓ ସୁଖରେ ସୁଖୀ ହୁଅନ୍ତି “ପର ଦୁଖ ଦୁଖ ସୁଖ ସୁଖ ଦେଖେ ପର” (ମାନସ, ଉତ୍ତର. ୩୮ | ୧) | ସେ ନିଜ ଶରୀରର 
ସୁଖଦୁଃଖ ପରି ସମସ୍ତଙ୍କର ସୁଖ-ଦୁଃଖକୁ ନିଜର ସୁଖ-ଦୁଃଖ ମନେ କରନ୍ତି । ଅନ୍ୟର ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ହେବାର ଅର୍ଥ 
ନୁହେଁ ଯେ ନିଜେ ଦୁଃଖୀ ହେବା, ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ଅନ୍ଯର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରିବା। ନିଜେ ସୁଖୀ 
ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅନ୍ଯର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ କରୁଣାର୍ଦ୍ର ହୋଇ ଅନ୍ଯକୁ ସୁଖୀ କରିବା 
ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରିବା ଉଚିତ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜେ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ “ଅନ୍ଯର ଦୁଃଖ 
ଦୂର ହୋଇଗଲା, ସେ ସୁଖୀ ହୋଇଗଲା'” ଏପରି ଭାବନାରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ । 

ଆଖି ଓ ପାଦ ମଧ୍ଯରେ କେବଳ ଏତିକି ପ୍ରଭେଦ ଯେ ଆମେ ଆଖିରେ ଦେଖୁ ଓ ପାଦରେ ଗ୍ବଲ୍ର: ଆଖି 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ପାଦ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ। ଏହି ସାମାନ୍ଯ ଭିନ୍ନତା ଥୂଲେହେଁ ଏତେ ଅଭିନ୍ନତା ଅଛି ଯେ ପାଦରେ କଣ୍ଟା 
ଫୂଟିଗଲେ ଆଖିରୁ ଲୁହ ବାହାରିପଡ଼େ ଏବଂ ଆଖିରେ ଧୂଳି ପଡ଼ିଗଲେ ପାଦ ଟଳମଳ ହୋଇଯାଏ! ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଆମେ ଶରୀରକୁ ସଂସାରଠାରୁ ଓ ସଂସାରକୁ ଶରୀରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ କରି ପାରିବା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯଦି ଆମେ ଶରୀରର 
ଯନ ନେଉଛେ, ତେବେ ସଂସାରର ଯନ ନେବା ଉଚିତ ଏବଂ ଯଦି ସଂସାରର ଯନ ନେଉ ନାହେଁ, ତେବେ ଶରୀରର 
ମଧ୍ଯ ଯନ଼ ନ ନେବା ଉଚିତ । ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ଏହା ସାଧୁତାର ପରିଗ୍ରୟକ ହେବ! 

ଲେ 

ନୀ  ଯ/%+%0ୋଟୀ © ଳର୍ମଠୋଟ ନଜ/ ଯେଉ ଯନତ/ ଭାତ ହୁଏ, ଧ#ଳଯୋଗ ନକ/ ମଧ୍ୟ 6େହି ଯମତ/ ଭାଇ ନୁଏ ଏ 
କଥୀ ଜମଚନଳ ୧୦ ଖ୍ୋୋଳ୍ଚୁ ୨ ୯@ ଲୋକ ପର୍ୟ୍ୟନ ଳନ୍ଦିଶଲ / ଏତଦ ଅର୍ନୁଳ ଧ#ଳଠୋଟ ନୁର/ ଭାତ ୮ମ୍ତ/ ସମ୍ପର୍କ ନୁଇଟି 
ନ୍ଥ୍ରୋଳନେ ନିଳନ ଧରଣୀ ଚଣଏଳ୍ତ କମ୍ୁଛନି / 

ଥର୍ଚ୍ଜନ ଜବଚ 


ଯୋଃୟଂ ଯୋଗସ୍ତ୍ରୟା ପ୍ରୋକ୍ତ ଃ ସାମ୍ୟେନ ମଧୁସୂଦନ । 
ଏତସ୍ଯାହଂ ନ ପଶ୍ଯାମି ଚଞ୍ଚଳତ଼ାତ୍ବସିତିଂ ସିରାମ୍‌ ॥ ୩୩ ॥ 
ଅନୟ -ଅନଳୁନ ଉବାଚ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ମଧୁସୂଦନ=ହେ ମଧୁସୂଦନ! ; ଡୁୟାଦଆପଣ; ଅୟମ୍‌ ଏ; ଯଃ=ଯେଉଁ; 
ସାମ୍ୟେନ=ସମତାପୂର୍ବକ; ଯୋଗଃ=ଯୋଗ, ପ୍ରୋକଛତଃ- କହିଲେ; ଚଞ୍ଚଳତ଼ାତ୍‌- (ମନ) ଚଞ୍ଚଳ ହୋଇଥୁବାରୁ; ଅହମ୍‌-=ମୁଁ; 
ଏତସ୍ୟଯଏହି ଯୋଗର, ସିରାମ୍‌=ସିର; ସିତିମ୍‌=ସିତି; ନ, ପଶ୍ଯାମି-ଦେଖୁ ନାହିଁ | 
ଅଜୁନ କହିଲେ--ହେ ମଧୁସୂଦନା ଆପଣ ଏ ଯେଉଁ ସମତାପୂବିକ ଯୋଗ କଥା କହିଲେ, ମନ ଚଞ୍ଚଳ 
ହୋଇଥ୍ୁବାରୁ ମୁଁ ଏହି ଯୋଗର ସିର ସିତି ଦେଖୁ ନାହିଁ । 
ବକ 6/#- [ମନୁଷ୍ଯର କଲ୍ଯାଣ ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ ଗୀତାରେ | ଭୟ କରୁଥିବାରୁ ଭଗବାନ ତାଜ କହିଲେ, ““ଜୟ-ପରାଜୟ, 
ମୁଖ୍ୟ କଥାଟି କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଲାଭଂକ୍ଷତି ଓ ସୁଖଂଦୁଃଖକୁ ସମଜ୍ଞାନ କରି ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ 
ଅପ୍ରାପ୍ରିକୁ ନେଇ ଚିତ୍ତରେ ସମତା ରହିବା ଉଚିତ । ଏହି । କର, ତୂମକୁ ପାପ ଲାଗିବ ନାହିଁ'' (ଗୀତା ୨ | ୩୮) | 
ସମତା ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯର କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ । ଅର୍ଜୁନ ପାପକୁ । ଦୂନିଆରେ ବହୁତ ପାପ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଯେପରି ସେସବୁ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪] 


ଆମକୁ ଲାଗୁ ନାହିଁ; କାହିଁକି ନା ସେହି ପାପରେ ଆମର 
ବିଷମବୁଦ୍ଧି ନ ହୋଇ ସମବୁଦି ରହୁଛି; ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ସମବୁଦିପୂର୍ବକ ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ କର୍ମ ଦାରା ବନ୍ଧନ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ଭାବକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କରି ଭଗବାନ ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟରେ କହିଛନ୍ତି, ““ଯେ କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରେ, ସେ ହିଁ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଓ ଯୋଗୀ |”' ଏହି 
କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗରୂପକ ସିଦ୍ଧିକୁ ଭଗବାନ 'ସମତା' କହିଛନ୍ତି 
(୬॥। ୯) । ସମତା ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଭଗବାନ ୧୦ମ ଶ୍ଳୋକଠାରୁ 
୩୨ଶ ଶ୍ଵୋକପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧ୍ଯାନଯୋଗ କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। 
ଏହି ଧ୍ଯାନଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ 
ନିଜର ମତ ପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି । 

'ଯୋଃୟଂ ଯୋଗସ୍ତ୍ଵୟା ପ୍ରୋକ୍ତଃ ସାମ୍ୟେନ'-- ଏଠାରେ 
ଅଜୁନ ନିଜର ଯେଉଁ ମତ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛନ୍ତି, ତାହା 
କେବଳ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକକୁ ଆଧାର କରି ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଧ୍ଯାନଯୋଗର ସାଧନାକୁ ଆଧାର କରି କରିଛନ୍ତି। କାରଣ 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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୩୨ଶ ଶ୍ମୋକଟି ଧ୍ଯାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କୀ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ ସିଦ୍ଧ ପୁରୁଷଙ୍କର ସମତା ସ୍ବତଃ ଆସେ । 
ତେଣୁ ଏଠାରେ ଓଯଃ' ପଦ ଦ୍ବାରା ଏହି ପ୍ରକରଣ ପୂର୍ବରୁ 
କଥୁତ ଯୋଗ (ସମତା) କୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି ଏବଂ “'ଅୟମ୍‌' 
ପଦ ଦାରା ୧୦ମ ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ୨୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କଥୂତ ଧ୍ଯାନଯୋଗ ସାଧନାକୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 
'ଏତସ୍ୟାହଂ ନ ପଶ୍ୟାମି ଚଞ୍ଚଳଡ଼ାତୃ ସିତିଂ ସିରାମ୍‌'-- 
ଏହି ପଦଗୁଡ଼ିକରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, 
କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ତ ସମତାପ୍ରାପ୍ତି ସହଜରେ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଧ୍ଯାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ସମତାପ୍ରାପ୍ତି କଥା 
କୁହାଗଲା, ମନ ଚଞ୍ଚଳ ହୋଇଥୁବା ହେତୁ ସେହି ଧ୍ୟାନରେ 
ସ୍ଥିର ହୋଇ ରହିବା ମୋତେ କଠିନ ମନେହେଉଛି। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ନାଶ ନ 
ହେବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଧ୍ଯାନଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ନ ହେଲେ ସମତାପ୍ରାପ୍ରି ଅସମ୍ଭବ। 


=ଂଂଂ ର ======== 
ସମ ରଞ୍ଚଳତ/ କାଳଣୀୁ ଅର୍ନୁନ ନିନ ମଳଜ ଚୁଳ ସିତି କେନୁଁ ନାହାଳି ଏହି ଳ୍ମୋୋଳଣଳେ ଜକାହଜଣ ସହିତ ପଣେ 


ସନି ରଞ୍ଚଳତ/ ବିଷୟନେ ବର୍ଷଶଳ/ କ୍ୁଛନି / 


ଜ୍ଞ 


ଚଞ୍ଚଳଂ ହି ମନଃ କୃଷ୍ଣ ପ୍ରମାଥ୍ୂ ବଳବଦ ଦୃଢମ୍‌ । 
ତସ୍ୟାହଂ ନିଗ୍ରହଂ ମନ୍ୟେ ବାୟୋରିବ ସୁଦୁଷ୍କାରମ୍‌ ॥ ୩୪ ॥ 


ଅଁଳୟ ¬ ହି ବିକାରଣ; କୃଷ- ହେ କୃସା! ; ମନଃ ମନ; ଚଞ୍ଚଳମ୍‌ ¬ (ଅତି) ଚଞ୍ଚଳ; ପ୍ରମାଥୁଁପ୍ରମଥନଶୀଳ; ଦୃଢମ୍‌ ¬ ଦୃଢ଼ 
(ଜିଦ୍ଖୋର); ବଳବତ୍ବି(ଓ) ବଳବାନ୍ବତୀ ତସ୍ଯଚିତାହାକୁ ନିଗ୍ରହମ୍‌ଚନିଗ୍ରହ କରିବାଃ ବାୟୋଃ, ଇବି(ଆକାଶରେ 


ସ୍ଥିତଃ ବାୟୁପରି; ଅହମ୍‌ ମୁଁ: ସୁଦୁଷ୍ଟରମ୍‌ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଷ୍ଟର; 


ମନ୍ୟେଇିମନେ କରୁଛି। 


କାରଣ ହେ କୃଷ୍ଣା ମନ ଅତି ଚଞ୍ଚଳ, ପ୍ରମଥନଶୀଳ, ଦୃଢ଼ (ଜିହଦୃଖୋର) ଓ ବଳବାବ୍‌ । ତାହାକୁ ନିଗ୍ରହ 
କରିବା ବାୟୁକୁ ନିଗ୍ରହ କରିବା ପରି ମୁଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଷ୍ଟାର ମନେ କରୁଛି । 


୬୬୭୭ 


ବୟ୮୮୮ଚଞ୍ଚଳଂ ହି ମନଃ କୃଣ୍ଠ ପ୍ରମାଥ୍ୂ ବଳ- 
ବଦ଼ଦୃଢମ୍‌-- ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 'କୃଷ୍ଟ' ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ 
କରି ଅର୍ଜୁନ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି, ହେ ପ୍ରଭୁ) ଆପଣ 
ଯଦି କୃପା କରି ଏହି ମନକୁ ଟାଣିନେଇ ଆପଣର୍ଚ୍ଚା ଠାରେ 
ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତି, ତେବେ ମନ ଲାଗି ପାରେ । ଏହାକୁ 
ବଶୀଭୂତ କରିବା ମୋ ପକ୍ଷେ ଅତି କଠିନ କାରଣ ଏ 
ଅତି ଚଞ୍ଚଳ। ଚଞ୍ଚଳତା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏ ୯ପ୍ରମାଥ୍ୂ” ମଧ୍ଯ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧକକୁ ନିଜ ସ୍ରିତିରୁ ବିଦ୍ର୍ୟୁତ କରିଦିଏ। ଏ 
ବଡ଼ ଜିଦ୍‌ଖୋର ଓ ବଳବାନ୍‌ । କାମ (କାମନା) ପାଞ୍ଚଟି 
ସ୍ଥାନରେ ରହେ ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି; ଯଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦଵି, ବିଷୟ ଓ ସ୍ବୟଂ (ଗୀତା ୩ | ୪୦; ୩ | ୩୪; 
୨।୫୯)। ବାସ୍ତବରେ କାମ ସ୍ବୟଂରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚିଢଡ଼- 


ଗ୍ରବ୍ତିରେ ଥାଏ ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ବିଷୟରେ 
ତାହା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ବୟଂରୁ କାମ ନିବୃତ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହା ସମୟେ ସମୟେ ଇଦ୍ରିୟାଦିରେ 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଥାଏ । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ସ୍ଵୟଂରେ 
କାମ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଃ ମନ ସାଧକକୁ ବ୍ୟଥୂତ କରୁଥାଏ। ତେଣୁ 
ଏଠାରେ ମନକୁ ୯ପ୍ରମାଥୁ' କୁହାଯାଇଛି | ସେହିପରି ସ୍ବୟଂରେ 
କାମ ରହିଥୁବାରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସାଧକର ମନକୁ ବ୍ଯଥ୍ୂତ 
କରୁଥାନ୍ତି। ତେଣୁ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୬୦ତମ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରମାଥ୍ୂ କୁହାଯାଇଛି- 'ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି 
ପ୍ରମାଥୀନି ହରନ୍ତି ପ୍ରସଭଂ ମନଃଂ। ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯେତେବେଳେ ମନ ଓ କଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହରେ କାମନା ଆସେ, 
ସେତେବେଳେ ତାହା ସାଧକକୁ ଅତି ବ୍ଯଥୂତ କରିଦିଏ, 
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ଫଳରେ ସାଧକ ନିଜ ସ୍ଥିତିରେ ରହିପାରେ ନାହିଁ। 

ସେହି କାମନା ସ୍ବୟଂରେ ଥରବାହେତୂ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରତ ମନ ଆକୃଷ୍ଟକ୍‌ା ହୋଇଯାଏ ଫଳରେ ମନ କୌଣସି 
ପ୍ରକାରେ ତାକୁ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ? ହଠ କରି ବସେ; ତେଣୁ 
ମନକୁ ଦୂଢ଼ କୂହାଯାଇଛି। ମନର ଏହି ଦୃଢ଼ତା ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ବଳବାନ୍ବ: ଏଣୁ ମନକୁ “ବଳବତ୍ବ” କୁହାଯାଇଛି। ତାଘ୍ର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ସାଧକକୁ ବଳାକାରପୂର୍ବକ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଟାଣି 
ନେଉଥୂୁବା ମନ ବଡ଼ ବଳବାନ୍‌। ଏପରି କି ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ 
ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମନ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯର ମୋକ୍ଷ ଓ ବନ୍ଧନର 
କାରଣ-- 'ମନ ଏବ ମନୁଷ୍ଯାଣାଂ କାରଣଂ ବନ୍ଧମୋକ୍ଷୟୋଃ' | 
ସାଧକ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜଠାରୁ କାମକୁ ସମକ୍ପୂର୍ଷରୂପେ ବାହାର 
କରି ଦେଇ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନରେ ଏହି ପ୍ରମଥନଶୀଳତା, 
ଦୂଢ଼ତା ଓ ବଳବତ୍ତା ରହେ। ସାଧକ ଯଦି ସ୍ବୟଂ କାମରହିତ 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ପଦାର୍ଥ ବା ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଯେତେ 
ସଂସର୍ଗ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧକ ଉପରେ ତାହାର କୌଣସି 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ମନର ପ୍ରମଥନଶୀଳତା 
ପ୍ରଭୂତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ବୟଂରେ କାମର ସାମାନ୍ୟ ବି ଅଂଶ 


× ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୁଏ। 
କାମନାର ଅଂଶ ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମନର 
ଚଞ୍ଚଳତା ତିଳେମାତ୍ର ବି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଶାସ୍ତ୍ରକାରମାନେ କହିଛନ୍ତି-- 

ଦେହାଭିମାନେ ଗଳିତେ ବିଜ୍ଞାତେ ପରମାମ୍ଦନି । 

ଯତ୍ର ଯତ୍ର ମନୋ ଯାତି ତତ୍ର ତତ୍ର ପରାମୂତମ୍‌ ॥ 

(ସରସ୍ଵତୀରହସ୍ୟୋପନିଷଦ୍‌ ୩୧) 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେହାଭିମାନ (ଜଡ଼ ସହିତ ମୁ ଭାବ) 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ନକ୍ଟ୍ଜ ହୋଇଯାଇ ଯେତେବେଳେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ 
ବୋଧ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ମନ ଯେଉଁଠିକି 
ଯାଏ, ସେଠାରେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାହାର ଅଖଣ୍ଡିତ ସମାଧୂୂ (ସହଜ ସମାଧୂଃ) ରହେ । 

“ତସ୍ୟାହଂ ନିଗ୍ରହ” ମନ୍ୟେ ବାୟୋରି ବ ସୁଦୁଷ୍ଟରମ୍‌'-- 
ଏହି ଚଞ୍ଚଳ, ପ୍ରମାଥୂଥ ଦୂଢ଼ ଓ ବଳବାନ୍‌ ମନକୁ ନିଗ୍ରହ 
କରିବା ଅତି କଠିନ। ଆକାଶରେ ବିଚରଣ କରୁଥୁବା 
ବାୟୁକୁ ଯେପରି କେହି ହାତ ମୁଠାରେ ଧରି ପାରେ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ଏ ମନକୁ କେହି ଧରି ପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଏହାକୁ ନିଗ୍ରହ କରିବା ମୁଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଷ୍ଟର ମନେ କରୁଛି। 


ଘଂଜିଶିଳ ଜକ _ ଭଗବାନ ୨ ୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ସ୍ବରୂପର ଧ୍ଯାନ କରୁଥୁବା ସାଧକର ଅନୁଭବ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିଲେ ଏବଂ 


୩୦ଶ ରୂ ୩୨ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଗୁଣ-ସାକାର ଭଗବାନଙ୍କର ଧ୍ୟାନ କରୁଥୁବା ସାଧକର ଅନୁଭବ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କହିଲେ | ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଅଭିପ୍ରାୟ ଥୂଲା ଯେ, ସମସ୍ତଙ୍କର ଠାରେ ଆମ୍ଦୂଦର୍ଶନ ବା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଠାରେ ଭଗବଦ୍‌ଦର୍ଶନ କରିବା ହିଁ 
ଧ୍ଯାନଯୋଗର ଅନ୍ତିମ ଫଳ । ଜ୍ଞାନ ସଂସ୍କାରସମ୍ପନ୍ନ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ସମସ୍ତର୍ଦ୍ର ଠାରେ ଆମ୍ପାକୁ ଏବଂ ଭକ୍ତି ସଂସ୍କାରସମ୍ପନ୍ନ 
ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି। ସମସ୍ତକ୍ପ ଠାରେ ଆମ୍ବାକୁ ଦେଖିବା “ଆମ୍ପଜ୍ଞାନଂ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କର ଠାରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିବା “ପରମାମୂଜ୍ଞାନ” ଅଟେ । ଆମ୍ରଜ୍ଞାନରେ ବିବେକର ଓ ପରମାମୂଜ୍ଞାନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ବାସର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । 
ଏଥୁରେ ମନର ସ୍ଥିରତା ମୁଖ୍ୟ ନୁହେଁ | ପରନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନଚ୍ନ ହୃଦୟରେ ୧୦ମ ରୁ ୨୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଣିତ ଧ୍ୟାନଯୋଗର 
ବିଷୟ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥୂଲା, ତେଣୁ ଆମ୍ପଜ୍ଞାନ ଅଥବା ପରମାମୂଜ୍ଞାନ ନ ହେବାରେ ମନର ଚଞ୍ଚଳତାକୁ ସେ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ 
ମନେକଲେ ¦ ତାଙ୍ଗର ଦୃଞ୍ଟ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀର୍କୀ ହୃଦୟର ଜ୍ଞାନ ବା ଭକ୍ତି ସଂସ୍କାର ଆଡ଼କୁ ଯିବା ପରିବର୍ତେ ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ଆଡ଼କୁ 
ଗ୍ବଲିଗଲା । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ମନର ଚଞ୍ଚଳତାକୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ମନେ କଲେ। 
=== 7 === 
ସନ୍୍ଂ-ମିଏନ୍ୀନ୍ତ ାନ୍୍ରୋଳଣନ ନରକ ଥର୍ନ୍ତନଙ୍କ ମତକୁ ଥକୁଣମାଦନ କଳି ନଳ ନିରରହନ ଜୟା କନୁଛନି। 
ରଖ/ଜରବ/କୁବ/ଚ 
ଅସ ଶୟ ମହାବାହୋ ମନୋ ଦୂନଗ୍ରହ ଚଳମ୍‌ । 
ଅଭ୍ୟାସେନ ତୁ କୌନ୍ତେୟ ବୈରାଗ୍ୟେଣ ଚ ଗୃହ୍ୟତେ ॥ ୩୫ ॥ 


ଥୟ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନୂବାଚଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ ମହାବାହୋଚିହେ ମହାବାହୁ, ମନଃଏ ମନ; ଚଳମ୍‌ ବଡ଼ 
ଚଞ୍ଚଳ (ଏବଂ); ଦୁର୍ନିଗ୍ରହମ- ଏହାକୁ ନିଗ୍ରହ କରିବା ମଧ୍ୟ ଅତି କଠିନ; ଅସଂଶୟମ୍‌=ତୁମର ଏହି ଉକ୍ତି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଠିକ୍‌; 
ତୂମାତ୍ର କୌନ୍ତେୟହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ¡ ଅଭ୍ୟାସେନଳିଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା ଚଚିଓ; ବୈରାଗ୍ଯେଣ-ବୈରାଗ୍ଯ ଦାରା 
ଗୂହ୍ଯତେଇ (ଏହାକୁ) ନିଗ୍ରହ କରାଯାଏ । 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫] 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ --ହେ ମହାବାହୁ! ଏ ମନ ବଡ଼ ଚଞ୍ଚଳ ଏବଂ ଏହାକୁ ନିଗ୍ରହ କରିବା ମଧ୍ୟ ଅତି 
କଠିନ-¬ ତୁମର ଏହି ଉକ୍ତି ସମ୍ପୃଷ୍ଠି ଠିକ୍‌ । ମାତ୍ର ହେ କୁନ୍ତୀନଦନ! ଅଭ୍ୟାସ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ ଦ଼ାରା ଏହାକୁ ନିଗ୍ରହ 


କରାଯାଏ । 


ବ6// ୭“ଅସ ଶୟ ମହାବାହୋ ମନୋହୁନିଗ୍ରହଂ 
ଚଳମ୍‌'-- ଏଠାରେ 'ମହାବାହୋ' ସନ୍ହୋଧନର ତାହର୍ଯ୍ଯ 
ବୀରତ୍ ଦର୍ଶାଇବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଭ୍ଯାସରେ କେବେ ଅଧର୍ଧୈର୍ଯ୍ଯ 
ନ ହେବା ଉଚିତ। ନିଜଠାରେ ଧୈର୍ଯ୍ୟପୂର୍ବକ ପୂର୍ବପରି 
ବୀରତୃ ରଖିବା ଉଚିତ। 

ଚଞ୍ଚଳତା ହେତୂ ମନ ନିଗ୍ରହ ଅତି କଠିନ ବୋଲି 
ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ କହିଲେ। ସେହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଭଗବାନ 
କହୁଛନି, ତୂମେ ଠିକ୍‌ କହୁଛ, ତୁମ କଥାରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ: କାରଣ ମନ ବଡ଼ ଚଞ୍ଚଳ ଓ ତାକୁ ନିଗ୍ରହ 
କରିବା ମଧ୍ଯ ବଡ଼ କଠିନ । 

“ଅଅଭ୍ଯାସେନ ତୁ କୌନ୍ତେୟ ବୈରାଗ୍ୟେଣ ଚ 
ଗହ୍ଯତେ'-- ଅଜୁନଜର ଜନନୀ କୁନ୍ତୀ ଅତି ବିବେକସମ୍ପନ୍ନା 
ତଥା ଭୋଗରୁ ବିରକ୍ତା ଥୂଲେ। ମାତା କୁନ୍ତୀ ଭଗବାନର୍କୁ 
ବରଦାନରୂପେ ବିପତ୍ତି ମାଗିଥୂିଲେ।°" ଏପରି ବରଦାନ 
ପ୍ରାର୍ଥୀ ଇତିହାସରେ ବିରଳ । ସୁତରାଂ ଏଠାରେ “କୌନ୍ତେୟଂ 
ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ମାତା କୁନ୍ତୀଟ୍କୀ 
କଥା ସ୍ମରଣ କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମ ମାତା କୁନ୍ତୀ ଯେପରି 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିରକ୍ତା, ସେହିପରି ତୁମେ ମଧ୍ୟ ସଂସାରରୁ ବିରକ୍ତ 
ହୋଇ ପରମାମ୍ବରାଙ୍କର ପ୍ରତି ମନଦିଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନକୁ ସଂସାରରୁ 
ନିବୃତ୍ତ କରାଇ ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ଠାରେ ନିବେଶ କରାଅ। 

ଧ୍ଯେୟରେ ବାରମ୍ଭାର ମନ ଲଗାଇବାକୁ ଅଅଭ୍ୟାସଂ 
କୁହାଯାଏ। ଏହି ଅଭ୍ଯାସର ସିଝି ସମୟ ସାପେକ୍ଷ । 
ତା'ଛଡ଼ା ନିରନ୍ତର ଏବଂ ପ୍ରତିଦିନ ସମୟ ଲଗାଇ ଅଭ୍ଯାସ 
କରିବାକୁ ହେବ । ଦିନେ ଅଭ୍ଯାସ କରିବା ଓ ଦିନେ 
କରିବା ନାହିଁ--ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ନିରନ୍ତର ଅଭ୍ୟାସ ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ ଧ୍ୟେୟରେ ମହତ୍ତ୍ରବୂଦ୍ଦି 
ତଥା ଆଦରବୁଦଵି ହେବା ଉଚିତ । ଏହିଭଳି ଅଭ୍ଯାସ 
କଲେ ଅଭ୍ଯାସ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ। 

ଅଭ୍ୟାସ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-¬ (୧) ନିଜ ଧ୍ୟେୟ ବା ଲଷ୍ଯରେ 
ମନ ଲଗାଇବା ଏବଂ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଚିନ୍ତନ ଆସିଲେ ତାହାକୁ 
ଉପେକ୍ଷା କରିଦେବା, ସେଥୁରୁ ଉଦାସୀନ ହୋଇଯିବା | 

(୨) ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଆଡ଼େ ମନ ଯାଉଛି, ସେହି 
ସବୁଠାରେ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ଯକୁ ବା ଇଷ୍ଟରର୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା। 


ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇଟି ସାଧନା ବ୍ୟତୀତ ମନ ଲଗାଇବାର 
ଆଉ କେତୋଟି ଉପାୟ ନିମ୍ନରେ ଦିଆଯାଉଛି-- 

(୧) ଧ୍ୟାନ କରିବା ପାଇଁ ବସିବା ପୂର୍ବରୁ ସାଧକ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଦୁଇ ଗ୍ବରିଥର ଶ୍ଵାସ ବାହାରକୁ ବାହାର କରି 
ଏପରି ଭାବନା କରନ୍ତୁ ଯେ, ମୁଁ ମନ ଭିତରୁ ସଂସାରକୁ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବାହାର କରିଦେଇଛି । ଏବେ ମୋ ମନ ସଂସାରଚିନ୍ତନ 
କରିବ ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା କରିବ ଏବଂ 
ଚିନ୍ତନରେ ଆସୁଥୂବା ସମସ୍ତ ବିଷୟ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ 
ହେବ। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଛଡ଼ା ମୋ ମନରେ ଅନ୍ଯ କଥା 
ଆଦୌ ଆସି ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯାହା ମନରେ 
ଆସିବ, ତାହା ହିଁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ 
ହିଁ ମନରେ ଆସିବ--ଏହା ହିଁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ର 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ। ଏପରି ଭାବନା କଲେ ମନ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ 
ହିଁ ଲାଗିବ; ଅନ୍ଯ ଆଡ଼େ ଲାଗିବାକୁ ବାଟ କାହିଁ? 

(୨) ଭଗବାନକ୍କ୍ଚ ନାମ ଜପ କରନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ଜପ 
ସମୟରେ ଦୁଇଟି କଥା ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖନ୍ତୁ ପ୍ରଥମତଃ 
ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣରେ ସମୟର ବ୍ଯବଧାନ ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ରା.....ମ......ରା......ମ'” ଏହିଭଳି ନାମୋଚ୍ଚାରଣ 
ଧୀରେ ଧୀରେ କରନ୍ତୁ ପଛେ, ମଝିରେ ବିରାମ ଦିଅନ୍ତୁ 
ନାହିଁ। ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଜପ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନାମକୁ 
କାନ ଡେରି ଶୁଣନ୍ତୁ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ହେଲେ ବି ନାମ 
ଅଶୁଣା ଛାଡ଼ନ୍ତୁ ନାହିଁ। 

(୩) ଯେଉଁ ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରୁଛନ୍ତି, ସେଥୂରେ 
ମନୋନିବେଶ କରନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ନାମକୁ ଅଙ୍ଗୁଳି ବା 
ମାଳା ଦ୍ବାରା ଗଣନା ନ କରି ମନେ ମନେ ଉଚ୍ଚାରଣ 
କରନ୍ତୁ ଏବଂ ମନରେ ଗଣନା ମଧ୍ୟ କରନ୍ତୁ। 

(୪) ଗୋଟିଏ ନାମ ବାଣୀରେ ଉଚ୍ଚାରଣ କରନ୍ତୁ 
ଏବଂ ଅନ୍ଯ ନାମଟିକୁ ମନେ ମନେ ଜପ କରନ୍ତୁ ଯଥା-¬ 
ବାଣୀରେ “ରାମ-ରାମ-ରାମ' ଉଚ୍ଚାରଣ କରନ୍ତୁ ଏବଂ ମନରେ 
'କୃସ୍ପ-କୃଷ୍ଣ-କୃଷ୍ଣ” ଜପ କରନ୍ତୁ । 

(୫) ଯେପରି ସ୍ବର ଓ ତାଳ ସହିତ ନାମ ସଂକୀର୍ତନ 
କରୁଛନ୍ତି ସେହିପରି ସ୍ବର ଓ ତାଳ ଅନୁସାରେ ମନେ 
ମନେ ନାମ କୀର୍ତନ କରନ୍ତୁ । 


* ବିପଦଃ ସନ୍ତୁ ନଃ ଶଶ୍ବତ୍ତତ୍ର ତତ୍ର ଜଗଦ୍‌ଗୁରୋ | ଭବତୋ ଦର୍ଶନଂ ଯଘ୍ଯୟାଦପୁନର୍ଭବଦର୍ଶନମ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧ | ୮ । ୨୫) 
““ହେ ଜଗଦ୍‌ଗୁରୁ! ଆମ ଜୀବନରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦପାତରେ ବିପଭ୍ି ଆସୁଥାଉ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ପୁନଃ ସଂସାରପରାପ୍ରି ନ କରାଉଥୁବା 


ଆପଣଙ୍କର ଦୁର୍ଲଭ ଦର୍ଶନ ଆମକୁ ମିଳୁଥୁବ।'' 
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(୬) ଚରଣଠାରୁ ମୁକୁଟପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ମୁକୁଟଠାରୁ 
ଚରଣପଯ୍ଯନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ବରୂପ ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ। 

(୭) ମୋ ସମ୍ମୁଖରେ ଭଗବାନ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି-- 
ଏପରି ଭାବନା ରଖି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ। 
ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ଦକ୍ଷିଣ ଚରଣର ପାଞ୍ଚଗୋଟି ଅଙ୍ଗୁଳିରେ 
ମାନସିକଭାବେ ପାଞ୍ଚଟି ନାମ ଲେଖି ଦିଅନ୍ତୁ । ଅଙ୍ଗଳିଗୁଡ଼ିକର 
ଉପରକୁ ଲମ୍ବା କରି ତିନୋଟି ନାମ ଲେଖନ୍ତୁ । ବଳାଗଣ୍ଠିରେ 
ଦୂଇଟି ନାମର ବଳା ତିଆରି କରନ୍ତୁ। ପୁନଶ୍ଚ ଗୋଡ଼ 
ଭଣ୍ଡାରେ ଲମ୍ବା କରି ତିନୋଟି ନାମ ଲେଖନ୍ତୁ। ଆଣ୍ଠୁତଳେ 
ଓ ଉପରେ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ନାମର ବଳା କରିଦିଅନ୍ତୁ 
ଅଥାତ୍‌ ଗୋଲାକାର କରି ନାମ ଲେଖନ୍ତୁ। ଜଘଂରେ 
ଲମ୍ବାକରି ତିନୋଟି ନାମ ଲେଖନ୍ତୁ। ଅଣ୍ଟାର ଦକ୍ଷିଣ 
ପାର୍ଵ୍ବିରେ ଦୁଇଟି ନାମର ଅଣ୍ଟାସୂତା କରି ଦିଅନ୍ତୁ। ପଞ୍ଜରା 
ଉପରେ ତିନୋଟି ନାମ ଲେଖନ୍ତୁ । ଦୁଇଟି ନାମ କାନ୍ଧରେ 
ଓ ତିନୋଟି ନାମ ବାହୁରେ ଲେଖନ୍ତୁ। କହୁଣିର ଉପରେ 
ଓ ତଳେ ଦୂଇଟି ଲେଖାଏଁ ନାମ ଲେଖି ବଳା କରି 
ଦିଅନ୍ତୁ। କହୁଣିର ତଳକୁ ଓ ମଣିବନ୍ଧର ଉପରକୁ ତିନୋଟି 
ନାମ ଲେଖି ଦିଅନ୍ତୁ। ମଣିବନ୍ଧରେ ଦୁଇଟି ନାମର ବଳା 
କରି ଦିଅନ୍ତୁ ତଥା ପାଞ୍ଚ ଅଙ୍ଗୁଳିରେ ପାଞ୍ଚଟି ନାମ ଲେଖି 
ଦିଅନ୍ତୁ। ଗଳାରେ ଗ୍ରରୋଟି ନାମର ଅର୍ଵିମାଳା ଓ କାନରେ 
ଦୁଇଟି ନାମର କୂଣ୍ଡଳ କରି ଦିଅନ୍ତୁ। ମୁକୁଟର ଦକ୍ଷିଣ 
ଅର୍ବଭାଗରେ ଛଅଟି ନାମ ଲେଖନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିମ୍ନ ଭାଗରେ 
ଦୂଇଟି ନାମର କଡ଼ା, ମଧ୍ଯ ଭାଗରେ ଦୁଇଟି ନାମର 
କଡ଼ା ଓ ଉପରିଭାଗରେ ଦୂଇଟି ନାମର କଡ଼ା ତିଆରି 
କରି ଦିଅନ୍ତୁ । 

ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବା ନର୍ଚ୍ଚ ଦକ୍ଷିଣ 
ଚରଣଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ମୁକୁଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚଉବନଟି ନାମ 
ବା ମନ୍ତ୍ର ଲେଖିବା ଉଚିତ ଏବଂ ବାମ ମୁକୁଟଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ଚରଣପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚଉବନଟି ନାମ ବା ମନ୍ତ୍ର ଲେଖିବା 
ଉଚିତ। ଏପରି କଲେ ଥରେ ଭଗବା ନର୍ଚ୍ର ପରିକ୍ରମା 
ହୋଇଯାଏ, ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀ ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗଂପ୍ରତ୍ଯଇ%ଗଂର ଚିନ୍ତନ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏକଶହ ଆଠ ନାମର ଗୋଟିଏ ମାଳା 
ପୂର୍ଶ ହୋଇଯାଏ। ପ୍ରତିଦିନ ଅନ୍ତତଃ ଏପରି ଗୋଟିଏ 
ମାଳା ପୂର୍ଶବ କରିବା ଉଚିତ। ଏଥୂରୁ ଅଧ୍ଵକ କଲେ ଭଲ 
କଥା। 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଏହିଭଳି ଅଭ୍ୟାସ ନିମନ୍ତେ ଅନେକ ରୂପ ଓ ପ୍ରଣାଳୀ 
ରହିଛି। ଏପରି କେତେକ ଉପାୟ ସାଧକ ନିଜେ ମଧ୍ୟ 
ଚିନ୍ତା କରି ପାରିବେ । 

ଅଭ୍ୟାସରେ ସହାୟତା ନିମନ୍ତେ “ବୈରାଗ୍ୟ ନିତାନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ; କାରଣ ସାଂସାରିକ ଭୋଗରୁ ଆସକ୍ତି ଯେତେ 
ଦୂରେଇ ଯିବ, ମନ ସେତେ ପରମାତମ୍ରାଙ୍କୀ ଠାରେ ଲାଗିବ। 
ସାଂସାରିକ ଅନୁରାଗ ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମନରେ 
ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ସଂସାରଚିନ୍ତନ ହେବ ନାହିଁ। ପୁରାତନ 
ସଂସ୍କାର ଯୋଗୁଁ କେବେ ଯଦି କୌଣସି ପ୍ଭୁରଣ ଆସେ, 
ତାହାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ଦିଅନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରେ ଅନୂରାଗ 
କରନ୍ତୁ ନାହିଁ କି ଦ୍ରେଷ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଏପରି କଲେ 
ସେହି ପ୍ଭୁରଣ ଆପେ ଆପେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ଏହିଭଳି 
ଅଭ୍ଯାସ ଓ ବୈରାଗ୍ଯ ଦାରା ମନ ନିଗ୍ରହ ହୋଇଯାଏ, 
ତାକୁ ଧରି ହୁଏ। 

ବୈରାଗ୍ଯପ୍ରାପ୍ତିର କେତୋଟି ଉପାୟ-- 

୧-¬ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବଦଳିଯାଉଛି, ମାତ୍ର ସ୍ଵରୂପ 
କେବେହେଲେ ବଦଳୁ ନାହିଁ। ଯେପରି ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥା, 
ଯୁବାବସ୍ପା ଓ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଭୂତି ଆମ ସାଥୂରେ ରହି ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ସଂସାର ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ କି ଆମ 
ସହିତ ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଏପରି ବିଗ୍ଵର କଲେ 
ସଂସାରରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ହୁଏ। 

୨- ନିଜର ତଥାକଥୂତ ସ୍ଵଜନମାନେ ଅନୂକୂଳତା 
ଗ୍ରହୂଛନ୍ତିଃ ତେଣୁ ନିଜ ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଯୋଗ୍ଯତା ଓ ବୁଦି 
ଅନୁସାରେ ସେମାନଗ୍ଦ୍ରର ଯଥୋଚିତ ଇଢ଼ା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରି 
ଦିଅନ୍ତୁ ଏବଂ ପରିଶ୍ରମ କରି ସେବା କରନ୍ତୁ ମାତ୍ର 
ସେମାନର୍ବ୍ଧା ଠାରୁ ଅନୂକୂଳତାର ଇଚ୍ଛା ବା କିଛି ପାଇବାର 
ଆଶା ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଏହିଭଳି ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ 
ବସ୍ତୁ ଦେଇଦେଲେ ଓ ପରିଶ୍ରମ କରି ସେବା କଲେ 
ପୁରାତନ ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରୁ କିଛି 
ନ ଗ୍ବହିଲେ ନୂତନ ଆସକ୍ତି ଜନ୍ମିବ ନାହିଁ। ଫଳରେ 
ସଂସାରରୁ ଆପେ ଆପେ ବୈରାଗ୍ଯ ହୋଇଯିବ। 

୩--କେବଳ ସାଂସାରିକ ରାଗ (ଆସକ୍ରି) ଯୋଗୁଁ ହିଁ 
ସମସ୍ତ ଦୋଷ, ପାପ, ଦୁଃଖ ଓ କଷ୍ଟା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଛି ଏବଂ 
ରାଗରହିତ ହେବା ଫଳରେ ସମସ୍ତ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ 
ମିଳୁଛି। ଏହିପରି ବିଗ୍ଵର କଲେ ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ ହୁଏ। 


== ^ _ = 


ନ୍୍ଵ ପୂର୍ବ୍ଣ୍ରୋଳନନେ ଅଜ୍ଯାସ ଥ ବୈରାର୍ଯ ନାର ମନ ନିନ୍ନ କଥା କନ୍ଦିଦାଜି ଏହି ନ୍କ୍ରୋଳନନ୍ଦେ ଜଗକ ଧ୍ଯାଳୟୋନ ପାର 
ନିମଃଛେ ଅନୁୟ & ବଜିଜେଳ ଭଣାଳୀନେ ନିଳନ ନତ ବ୍ଯକ୍ତ କନୁଛନି ।/ 


ଶ୍ନଳୋକ ୩୬] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଅସଯତାମ୍ବନା ଯୋଗୋ ଦୃଶ୍ଖାପ ଇତି ମେ ମତିଃ । 
ବଶ୍ୟାମ୍ବନା ତୁ ଯତତା ଶକ୍ୟୋଃ ବାପ୍ତୁମୁପାୟତଃ ॥ ୩୬॥ 
ଥନକ୍ର ¬ ¬୮ଅସଂଯତାମ୍ବନା ଯାହାର ମନ ସମ୍ପୂର୍ଶ ବଶୀଭୂତ ନୁହେଁ, ତା'ଦୁାରା; ଯୋଗଃ ଯୋଗ, ଦୁଷ୍ମାପଃ= ପାପ ହେବା 


କଠିନ; ତୂ=କିନ୍ତୁ, ଉପାୟତଃ-ଉପାୟପୂର୍ବକ; ଯତତା=ଯନ କରୁଥୁବା (ଓ 


); ବଶ୍ଯାମ୍ବନାଚମନ ବଶୀଭୂତ କରିଥୁବା 


ସାଧକକୁୂ; ଅବାପ୍ତୁମ୍‌। ଶକ୍ଯଃ(ଯୋଗ) ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରେ ଇତିଚଏହା ମେଚିମୋର; ମତିଃ¬ମତ । 


ଯାହାର ମନ ସମ୍ପୂଣ୍ଟି ବଶୀଭୂତ ନୂହେଁ, ତାଂଡ଼ାରା ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା କଠିନ। କିନ୍ତୁ ମୋ ମତରେ 
ଉପାୟପୂବିକ ଯନ୍ କରୁଥ୍ବବା ଓ ମନକୁ ବଶୀଭୂତ କରିଥୁବା ସାଧକକୁ ଯୋଗପ୍ରାପ୍ରି ହୋଇପାରେ । 


ବ#6/ _“ଅସଂଯତାମୂନା ଯୋଗୋ ଦୃଷ୍କାପଃ'-- ମୋ 
ମତରେ ଯାହାର ମନ ବଶୀଭୂତ ନୁହେଁ, ତାଂଦ଼ାରା ଯୋଗ 
ସିଦ୍ଦିପ୍ରାପ୍ତ ହେବା କଠିନ କାରଣ ଯୋଗ ସିଦ୍ଧିରେ ମନ 
ବଶୀଭୂତ ନ ହେବା ଯେତେ ବିଘ୍ମ ମନର ଚଞ୍ଚଳତା 
ସେତେ ବିଘ୍ନ ନୂହେଁ। ପତିବ୍ରତା ନାରୀ ମନକୁ ବଶୀଭୂତ 
କରେ, ଏକାଗ୍ର କରେ ନାହିଁ। ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ନିଜର ମନ 
ବଶୀଭୂତ କରିବା ଉଚିତ। ମନ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଗଲେ, 
ସେ ଯେଉଁଠି ମନ ଲଗାଇବାକୁ ଗ୍ଵରହେଁ, ସେଠାରେ ଲଗାଇ 
ପାରେ ଏବଂ ଯେତେ ସମୟ ଲଗାଇବାକୁ ଗ୍ରହେଁ, ସେତେ 
ସମୟ ଲଗାଇପାରେ । 

ପ୍ରାୟ ସାଧକମାନର୍କର ସାଧନାରେ ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସେମାନର୍କୀର ପ୍ରଯନରେ ଶିଥୂଳତା ଥ୍ରବାରୁ 
ସେମାନଚ୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ସଂଯମତା ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଅନ୍ତଃକରଣ ସମ୍ପୂର୍ଷ ସଂଯମିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି କଠିନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରା ସର୍ବଦା ଓ ସର୍ବତ୍ର 
ବିଦ୍ଯମାନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଶୀଘ୍ର ଅନୂଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଭଗବଦ୍‌ଅଭିମୁଖୀ ଓ ବୈସ୍ପବ-ସଂସ୍କାରସମ୍ପନ୍ତ ସାଧକ- 
ମାନର୍କ୍ଚର ମାଂସାଦି ପ୍ରତି ଯେତେ ଅରୁଚି ଥାଏ, ସେମାନର୍କ୍ଚର 
ବିଷୟଭୋଗ ପ୍ରତି ସେପରି ଅରୁଚି ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେମାନର୍କୁ ବିଷୟଭୋଗଗୁଡ଼ିକ ଏତେ ପତନକାରକ ଓ 
ନିଷିଦ୍ଧ ପରି ମନେ ହୁଏ ନାହିଁ | ବିଷୟ ଉପଭୋଗର ଅଧୂକ 
ଅଭ୍ୟାସ ଥିବାରୁ ବିଷୟ ପ୍ରତି ମାଂସାଦି ଭଳି ଘ୍ସଣାଭାବ 
ଆସେ ନାହିଁ। ମାଂସାଦି ନିଷିଦ୍ଧ ଖାଦ୍ୟ ଖାଇଲେ ପତନ ତ 
ନିଶ୍ଚିତ, କିନ୍ତୁ ରାଗପୂର୍ବକ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ କଲେ ତାଂଠାରୁ 
ଅଧୂକ ପତନ ହୁଏ। କାହିଁକି ନା, ମାଂସାଦିରେ ତ ଏହା 
ନିଷିଦ୍ଧ ପଦାର୍ଥ ବୋଲି ଧାରଣା ରହେ, କିନ୍ତୁ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗରେ ଏହା ନିଷିଦ୍ଧ' ବୋଲି ଧାରଣା ରହେ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଅନ୍ତରରେ ଭୋଗର ଯେଉଁ ସଂସ୍କାର ପଡ଼େ, ତାହା 
ଅତି ଭୟାନକ ହୁଏ। ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମାଂସାଦି ପଦାର୍ଥ 
ଖାଇଲେ ଯେଉଁ ପାପ ଲାଗେ, ଦଣ୍ଡ ପାଇଲା ପରେ ତାହା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ସେହି ପାପ ଆଗକୁ ଆଉ ନୂଆ ପାପରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇବ ନାହିଁ। ପରନ୍ତୁ ଅନୁରାଗପୂର୍ବକ ବିଷୟ 


ଉପଭୋଗ କଲେ ଯେଉଁ ସଂସ୍କାର ପଡ଼େ, ତାହା ଜନ୍ମ 
ଜନ୍ମାନ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଷୟଭୋଗରେ ଏବଂ ସେଥୂପ୍ରତି ଥୂବା 
ରୂଚିଜନିତ ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଉଥୂୁବ। 

ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବିଷୟ 
ଉପଭୋଗ ପ୍ରତି ରୁଚି ଥୂବାରୁ ସେ ସଂଯତାମ୍ରା ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ ଏବଂ ମନ ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଜୁ ନିଜର ବଶୀଭୂତ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାକୁ ଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ରିରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଧ୍ୟାନଯୋଗର ସିଦ୍ଧିରେ କଠିନତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 

“ବଶ୍ଯାମ୍ବନା ତୁ ଯତତା ଶକ୍ୟୋଃ ବାପ୍ତୁମୁପାୟତଃ'-¬ 
ପରନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବଶ୍ୟାମ୍ପା ସାଧକ ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ ସାଧନାରେ 
ବ୍ୟାପ୍ତ ଅଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ଧ୍ୟାନଯୋଗର ସିଵି 
ନିମନ୍ତେ ଯଥୋଚିତ ଆହାର-ବିହାର, ଶୟନ-ଜାଗରଣ 
ଇତ୍ଯାଦି ନିୟମଗୁଡ଼ିକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଦୃଢ଼ତାପୂର୍ବକ ପାଳନ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ଯାହାଙ୍କର ମନ ସର୍ବଥା ବଶୀଭୂତ, ସେମାନର୍ଦ 
ଦ୍ବାରା ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନଯୋଗର 
ସିଦ୍ଧି ମିଳିପାରେ, ଏହା ମୋର ମତ-- “ଇତି ମେ ମତିଃ' | 

ବଶ୍ଯାମ୍ରା ହେବାର ଉପାୟ ହେଲା--ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ଵୂଝିନିଅନ୍ତୁ, 'ମୁଁ ଭୋଗୀ ନୁହେଁ, ମୁଁ ଜିଜ୍ଞାସୁ, ତେଣୁ କେବଳ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୂଭବ କରିବା ମୋର କାମ, ମୁଁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର, 
ତେଣୁ କେବଳ ଭଗବାନବ୍କୁ ଅପିତ ହୋଇଯିବା ମୋର 
କାମ; ମୁଁ ସେବକ, ତେଣୁ ସେବା କରିବା ମୋର ଏକମାତ୍ର 
କାମ। କାହାଠାରୁ କିଛି ବି ଗ୍ବହିଁବା ମୋର କାମ ନୁହେଁ”-- 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ନିଜର ଅହଂଭାବକୁ ପରିବର୍ତିତ କରିଦେଲେ 
ମନ ଅତି ଶୀଘ୍ର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ। 

ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲାପରେ ତାହା ସ୍ବତଃ ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଏ। ମନରେ ଉମ୍ପତ୍ତି-ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ରହିବା ହିଁ ମନର ଅଶୁଦ୍ଧତା। ଯେତେବେଳେ 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ସାଧକର ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଉଧପରତ୍ତି-ବିନାଶଶୀଳ ବସୁଗୁଡ଼ିକର 
ଆସକ୍ତି ଦୂର ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 

କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସମୟରେ ସାଧକ ସାବଧାନ ରହିବା 
ଉଚିତ ଯେ, କେବେ ଯେପରି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଅନ୍ୟର ନ୍ଯାଯ୍ଯ 
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ପଦାର୍ଥ ତାକୁ ମିଳି ନ ଯାଏ; କାରଣ ଅନ୍ଯର ନ୍ୟଯାଯ୍ଯ 
ପଦାର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କଲେ ମନ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଯଦି 
କେଉଁଠି ଗ୍ବକିରି ବା ମଜୁରି କରୁଛନ୍ତି, ତେବେ ପାରିଶ୍ରମିକ 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତୁ। ଯଦି ବ୍ଯବସାୟ 
କରୁଛନ୍ତି, ତେବେ ବସ୍ତୁର ଓଜନ, ମାପ ବା ହିସାବରେ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ ଦିଅନ୍ତୁ ପଛେ, ଉଣା ନ 
କରନ୍ତୁ। ମଜୁରିଆମାନଙ୍ଗକୁ ମଜୁରି ଦେବାକୁ ହେଲେ 
ପାରିଶ୍ରମିକଠାରୁ କିଛି ଅଧ୍ଧକ ଦିଅନ୍ତୁ। ଏହିପରି ବ୍ୟବହାର 
କଲେ ମନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 


ଅଜୁନ ମନର ଚଞ୍ଚଳତାକୁ ଧ୍ଯାନଯୋଗର ବିଘ୍ନ 
ମନେକଲେ ଏବଂ ତାହାକୁ ରୋକିବା ବାୟୁକୁ ରୋକିବା 
ପରି ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି କହିଲେ। ସେଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ 
ମନୋନିଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ ଅଭ୍ଯାସ ଓ ବୈରାଗ୍ଯ--ଏ ଦୁଇଟି 
ଉପାୟ ବତାଇଲେ। ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ବି ଧ୍ୟାନଯୋଗ 
ନିମିତ୍ତ ଅଭ୍ୟାସ” ମୁଖ୍ଯ (ଗୀତା ୬ | ୨୬) | 'ବୈରାଗ୍ଯ' 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ନିମନ୍ତେ ବିଶେଷ ଉପଯୋଗୀ। ଯଦ୍ଯପି 
ଧ୍ଯାନଯୋଗରେ ମଧ୍ୟ ବୈରାଗ୍ଯ ସହାୟକ ହୁଏ, ତଥାପି 
ଅନୂରାଗ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଧ୍ଯାନଯୋଗରେ ମନକୁ ନିରୂଦ୍ଧ 
କରାଯାଇ ପାରେ। ଯଦି କହିବା ଯେ ଅନୂରାଗ ଥୂଲେ 
ମନ ନିରୂଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ ତେବେ ଏଥୂନେଇ ଏକ ଆପତ୍ତି 
ରହୁଛି । ପାତଞ୍ଚଳଯୋଗଦର୍ଶନର ମତ ଯେ, ଅଭ୍ୟାସ ଦାରା 
ହିଁ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ନିରୋଧ କରାଯାଇପାରେ । ଯଦି ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିର 
ନିରୋଧରେ ବୈରାଗ୍ୟ କାରଣ ହେଉଥାନ୍ତା, ତେବେ ସିଵି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତା କିପରି (ଯାହାର ବର୍ଶ୍ରନା ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗ- 
ଦର୍ଶନର ବିଭୂତି-ପାଦରେ କରାଯାଇଛି ) ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଅନ୍ତରରେ ଅନୁରାଗ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଚିତ୍ତ ଏକାଗ୍ର ଓ ନିରୂଦ୍ଧ 
ହେଲେ ସେହି ଅନୁରାଗ ଯୋଗୁଁ ଅନେକ ସିଛଵି ପ୍ରକଟିତ 
ହୁଏ | କୌଣସି ନା କୌଣସି ସିଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ସଯମ (ଧାରଣା, 


ଧ୍ୟାନ, ସମାଧୁ) କରାଯାଏ | ଯେଉଁଠି ସିଦିପ୍ରାପ୍ତି ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ରହିଛି, ସେଠାରେ ଅନୁରାଗର ଅଭାବ କିପରି ହେବ୮ 


× ଶ୍ୀମଭଗବଦୂଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ମାତ୍ର ଯେଉଁଠାରେ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି, 
ସେଠାରେ ଏହି ଧାରଣା, ଧ୍ଯାନ ଓ ସମାଧୁ ବି ପରମାମ୍ତତ୍ତ୍ଵ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ସହାୟକ ହେବ । 

ଏକାଗ୍ରତା ପରେ ଯେତେବେଳେ ବିତ୍ତର ନିରୂଦ୍ଧ ଅବସ୍ଥା 
ଆସେ, ସେତେବେଳେ ସମାଧୁ ହୁଏ | ସମାଧୁ କାରଣଶରୀରରେ 
ହୁଏ ଓ ସେଥୁରୁ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମାଧ୍ୃ 
ଓ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ--ଏ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ପା ହେଉଥାଏ, ସେପଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ । ଯେଉଁ ସହଜାବସ୍ଥାରୁ କେବେ 
ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହି ସହଜାବସ୍ଥା ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହେଲାପରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏଣୁ ଚିତ୍ତର ଚଞ୍ଚଳତାକୁ 
ଅବରୋଧ କରିବା ବିଷୟରେ ଭଗବାନ ଅଧୂକ କହି ନାହାନ୍ତି; 
କାରଣ ବଚିତ୍ତକୁ ନିରୂଦ୍ଧ କରାଇବା ଭଗବାନର୍କ୍ରୀର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ଯେଉଁ ଧ୍ୟାନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି, 
ତାହା ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ, ସାଧନାମାତ୍ର । ଭଗବାନର୍କ୍ଵ ମତାନୂସାରେ 
ସଂସାରପ୍ରତି ଥୂବା ଆସକ୍ତି ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ବିଘ୍ନ ଏବଂ ତାହା ଦୂର 
କରିବା ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଧ୍ଯାନ ତ ଏକ ଶକ୍ତି, 
ଏକ ପୁଞ୍ଜି; ଏହାକୁ ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ସିଝି ଆଦିରେ 
ସମ୍ୟକ୍‌ ଉପଯୋଗ କରାଯାଇପାରେ । 

ମନ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ଯଦି ସ୍ବୟଂ ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ରକୁ ଇଚ୍ରା କରେ, ତେବେ ତା'ପାଇଁ ମନରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବା ଏବଂ ତହିଁରୁ ଆମ୍ର୍ରୀୟତା ଦୂର 
କରିବା ଯେତେ ଆବଶ୍ଯକ, ମନ ଏକାଗ୍ର କରିବା ସେତେ 
ଆବଶ୍ୟକ ନୁହେଁ । ଅତଏବ ଯେତେବେଳେ ସମାଧୂରୁ ମଧ୍ୟ 
ଉପରତି ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସର୍ବାତୀତ ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମାଧୂ-ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହେଲା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଥୁପ୍ରତି ଏକ ଆକର୍ଷଣ ରହେ। ସେହି ଅବସ୍ଥା 
ଲାଭ ହେଲେ ପ୍ରକୃତ ଜିଜ୍ଞାସୁର ଆଉ ସେଥୂରେ ଆକର୍ଷଣ 
ନ ରହି ତହିଁରୁ ଉପରତି ହୋଇଯାଏ। ଉପରତି ହେଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ଅବସ୍ଥାରୁ ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଅବସ୍ଥାତୀତ 
ଚିନ୍ମୟ-ତତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵତଃ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଏହା ହିଁ ଯୋଗର ସିଦି। 
ଚିନ୍ନମୟ-ତତ୍ତ୍ଵ୍‌ ସହିତ ସ୍ବୟଂର ନିତ୍ୟଯୋଗ ବା ନିତ୍ଯଂସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି। 


ଘଜିଣି୍ତ ଭଚ--ପ୍ରକୃତରେ ଧ୍ୟାନଯୋଗର ସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ମନକୁ ବଶୀଭୂତ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ଯେତେ 
ଆବଶ୍ଯକ, ନିଗ୍ରହ କରିବା ସେତେ ଆବଶ୍ୟକ ନୁହେଁ । ମନରେ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ନ ରହିବା ହିଁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବାର 
ତାମ୍ଭର୍ଯ। ଯିଏ ମନ ଶୁଦ୍ଧ କରି ସାରିଛନ୍ତି, ପ୍ରଯନ କଲେ ତାର୍ଚ୍ଦର ଧ୍ଯାନଯୋଗ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 

ଭଗବାନ ୩୧ଶ ଶ୍ମଣୋକର “ସବିଭୂତସ୍ରିତଂ ଯୋ ମାଂ ଭଜତ୍ୟେକତୃମାସିତଃ ପଦରେ ଯେଉଁ କଥା କହିଥୂଲେ, 


ସେଥ୍ରରେ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଛି ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧଦି ନ ହେବା ଏବଂ ୩୨ଶ ଶ୍ମୋକର “ଆମ୍ବ୍ରୌପମ୍ୟେନ ସଵିତ୍ଵ ସମଂ 
ପଶ୍ଯତି ଯୋଃଝୁନ'” ପଦରେ ଯେଉଁ କଥା କହିଥୂଲେ, ସେଥୁରେ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଛି ରାଗ-ଦ଼େଷ। ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନ 
ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ମନର ଚଞ୍ଚଳତାକୁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ମନେକଲେ! ବାସ୍ତବରେ ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରେ ନାହିଁ, 


ଶ୍ଳୋକ ୩୭] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ବାଧା ସୃଷ୍ଟ କରେ ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଦିର ଅଭାବ ଓ ରାଗ- -ଦେଷ | ରାଗ- ଦ୍େଷ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତର୍କୀ ଠାରେ ଭଗବଦ୍‌ବୁଦି 
ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସମସ୍ତକ୍କ ଠାରେ ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ି ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର 


କରିଥିବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ମନ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିରୁଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ବୃତ୍ତି ନିରୋଧ କଲେ ବୃଭ୍ତିର ସତ୍ତା ଦୂଢ଼ ହୁଏ କାରଣ ବୃତ୍ତିର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରିଥୁବାରୁ ସିନା ନିରୋଧ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି! ସ୍ବରୂପରେ କୌଣସି ବୃତ୍ତି ନାହିଁ। ବୃତ୍ତି ନିରୋଧ କଲେ କିଛି ସମୟ ପାଇଁ ମନ ନିରୂଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ, 
ତା'ପରେ ପୁଣି ବ୍ଯୁତ୍‌ଥାନ ହେବ। ଯଦି ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରା ନ ଯାଏ, ତେବେ ବ୍ଯୁତ୍‌ଥାନର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। 
ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ନ ଥୂଲେ ମନ ବୋଲି କିଛି ରହେ ନାହିଁ। 
= =× = _= 
ସମ୍ଫ୍ଵ ପୂର୍ବନ୍ତ୍ରୋଳ5ନ ଭଗବାନ କହିଲେ, ଯାହାନ ଅଲଃନନଣୀ ପୂର୍ଣଭାକେ ବଶୀଭୂତ କୁଣହେ ଅର୍ଥାନ଼ ଯାହାନ ଠଠନ ଶିଞିଳ 
ତ/ହ/ ଦାଇଁ ଯୋରଠାଢି ଳଠିନ ନୁଏ / ଅର୍ନୁନ ଏତଦ ନୁଇଟି 6ନୁ|[ଳ6ଜେ ଏହ/ ଜପ ଡଖୁ କ୍ନୁଛଳି / 


ଅର୍ଜୁନ ଜବଚ 


ଅଯତିଃ ଶ୍ରଦ୍ଧୟୋପେତୋ 
ଅପ୍ରାପ୍ୟ ଯୋଗସଂସିଦ୍ଧିଂ କାଂ 


ଯୋଗାଚଳି ତମାନ ସଃ । 


ଗତିଂ କୃଷ୍ଣ ଗଳ୍ଛତି ॥ ୩୭ ॥ 


ଅନୟ ଅଜୁନ ଉବାଚ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; କୃଷ୍ଣ ହେ କୃଷ୍ଣା; ଶ୍ରଦ୍ରୟା, ଉପେତଃ=ଯାହାର ସାଧନାରେ ଶା ଅଛି; 
ଅଯତିଃ=କିନ୍ଧୁ ପ୍ରଯନ ଶିଥୂଳ (ସେ ଯଦି ଅନ୍ତକାଳରେ); ଯୋଗାତ୍ଯୋଗରୁ; ଚଳିତମାନସଃଇବିଚଳିତମନା ହୋଇଯାଏ 
(ତେବେ) ; ଯୋଗସଂସିଵିମ୍‌ ¬ଯୋଗସିଵି; ଅପରାପ୍ୟ-ପରାପୁ ନ କରି (ସେ); କାମ୍‌ ¬କେଉଁ;୍‌ ଗତିମ୍‌ =ଗତି; ଗଢୁତି-ଲାଭ କରେ 
ଅଜୁନ କହିଲେ-ହେ କୃଷ୍ଣା! ଯାହାର ସାଧନାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଯନ୍ର ଶିଥୂଳ, ସେ ଯଦି 
ଅନ୍ତକାଳରେ ଯୋଗରୁ ବିଚଳିତମନା ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଯୋଗସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନ ପାରି ସେ କେଉଁ ଗତି 


ଲାଭ କରେ? 

ବୟ୭୮/୮୮୯ଅଯତିଃ ଶ୍ରଦ୍ଧୟୋପେତୋ ଯୋଗାଚ୍ଚଳିତ- 
ମାନସଃଂ-- ଯେଉଁ ସାଧକର ସାଧନାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜପ, 
ଧ୍ଯାନ, ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଇତ୍ଯାଦିରେ ରୁଚି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଥାଏ ଏବଂ ସେ ସବୁକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ପାଳନ କରୁଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ବହିଃକରଣ ବଶୀଭୂତ ନ ଥୂବାରୁ ସାଧନାରେ 
ଶିଥୂଳତା ଥାଏ, ତତ୍ପରତା ନ ଥାଏ ଏପରି ସାଧକର 
ଅନ୍ତକାଳରେ ସଂସାର ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ଥୂବାରୁ ଓ ବିଷୟ 
ଚିନ୍ତା ହେବାରୁ ସେ ଯଦି ନିଜ ସାଧନାରୁ ବିଚଳିତ 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ଧ୍ଯୟେୟରେ ସ୍ଥିର ହୋଇ ନ 
ପାରେ, ତେବେ ତା'ର କେଉଁ ଗତି ହୁଏଂ 

“ପ୍ରାପ୍ୟ ଯୋଗସଂସିଵଦ୍ଧିଂ କାଂ ଗତିଂ କୃଷ୍ଣ ଗକ୍ରତି'-- 
ବିଷୟାସକ୍ତି ଓ ଅସାବଧାନତା ହେତୁ ଅନ୍ତକାଳରେ ମନ ବିଚଳିତ 
ହୋଇ ସାଧନାରୁ ବିବ୍ଯୟୁତ ହେବାରୁ ଯାହାକୁ ଯୋଗସଂସିଦ୍ଧି ବା 
ପରମାମୂୂପ୍ରାପ୍ତି ହେଲା ନାହିଁ, ସେ କେଉଁ ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ? 


ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ ପାପକର୍ମ ଛାଡ଼ି ଦେଇଥୁବାରୁ 
ନରକକୁ ଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ସ୍ବର୍ଗ କାମନା ନ 
ଥୁବାରୁ ସ୍ବର୍ଗକୁ ମଧ୍ୟ ଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ତଥା ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ 
ସାଧନାରେ ବ୍ଯାପୂତ ଥୂବାରୁ ତାହାର ପୁନର୍ଜନ୍ମ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ପୁନଶ୍ଡ ଅନ୍ତ ସମୟରେ ପରମାମ୍ରାଟ୍କ 


ସ୍ରୁତି ନ ରହିବାରୁ, ଅନ୍ୟ ଚିନ୍ତନ ହେବାରୁ ତାକୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 


ମଧ୍ଯ ହେଲା ନାହିଁ, ତେବେ ତା'ର ଗତି କ'”ଣ ହେବ? 
ସେ କେଉଁଠିକି ଯିବ? 

କୃଷ୍ଣ” ସମ୍ବୋଧନ କରିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଆପଣ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଆକଷିତ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ଗତି-ଆଗତି ଜାଣନ୍ତି ତଥା ସେହି ଗତିଗୁଡ଼ିକର ବିଧାୟକ 
ଅଟନ୍ତି। ତେଣୁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ପଗ୍ବରୂଛି, ଯୋଗରୁ ବିଚଳିତ 
ସାଧକମାନଙ୍କୁ ଆପଣ କେଉଁ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିବେ? 
ସେମାନଙ୍କୁ କେଉଁ ଗତି ଦେବେ 


ମାଜିଜିକ୍ଜ ଜ/ବ-କରଣସାପେକ୍ଷ ସାଧନାରେ ମନ ସହିତ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତି ହୁଏ-_ ଯଦା ବିନିୟତଂ ଚିତ୍ତାମାମୁନ୍ଯେବାବ- 


ତିଷ୍ଠ ତେ' (ଗୀତା ୬ | ୧୮) | ତେଣୁ ମନ ସହିତ ସମନନ୍ଧ ରହୁଥିବାରୁ ବିଚଳିତମନା ହୋଇ ଯୋଗଭଥ୍ଟ, ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଥାଏ। କରଣକୁ ନିଜର ମାନିଲେ କରଣସାପେକ୍ଷ ସାଧନା ହୁଏ। ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ମନ(କରଣ)କୁ ନିଜର ମନେକରି 
ତାହାକୁ ପରମାମ୍ବାର୍କନ ଠାରେ ଲଗାନ୍ତି । ମନ ଲଗାଉଥୁବାରୁ ସେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି। ଏଣୁ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟଁ ହେବାରେ କରଣ- 


500 * ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ସାପେକ୍ଷତା ହିଁ କାରଣ। କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ତିନୋଟିଯାକ ସାଧନରେ କରଣସାପେକ୍ଷତା ନ ଥାଏ। 

ମନ ବିଚଳିତ ହୋଇଯିବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସାଧନାରୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯିବାରୁ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀର୍କୀର ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ, 
କନ୍ତୁ କମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦଧର ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ରହିଲେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ। ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍କୀର 
ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥୂବାରୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ବିଶେଷରୂପେ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି- “ଯୋଗକ୍ଷେମ” ବହାମ୍ୟହମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୨ ୨), 


'ମଚିତ୍ତଃ ସବିଦୁଗାଣି ମତୃପ୍ରସାଦାତୃ ତରିଷ୍ୟସିଂ (ଗୀତା ୧୮ | ୫୮) | 
ଜକ ୬୬ ସକ 


କଚ୍ଚିନୋଭୟବିଭ୍ରଷ୍ଟଶ୍ଳିନ୍ନାଭ୍ରମିବ ନଶ୍ୟତି । 
ଅପ୍ରତିଷ୍ଠୋ ମହାବାହୋ ବିମୂଢୋ ବ୍ରହ୍ମଣଃ ପଥ ॥ ୩୮ ॥ 


ଅନକ ୭ମହାବାହୋ=ହେ ମହାବାହୁ; ଅପ୍ରତିଷ୍ଠଃ ସଂସାର ଆଶ୍ରୟ ବିରହିତ (ଓ); ବ୍ରହ୍ମଣଃ¬ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି; 
ପଥ୍ୁ=ମାରଗରେ; ବିମୂଢଃ-ମୋହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଚଳିତ; ଉଭୟ ବିଭଷ୍ଟଃ-(_ ଏହିରୂପେ) ଉଭୟ ଦିଗରୁ ଭ୍ରଞ୍ଟ, ହୋଇଥୁବା 


ସାଧକ; ଛିବାଭ୍ରମ୍‌, ଇବଛିନ୍ତବିଚ୍ଛିନ ବାଦଲଖଣ୍ଡ ପରି; କଚ୍ଚିତ୍‌, ନ, ନଶ୍ୟତିଚଁନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ ତନ 


ହେ ମହାବାହ୍ା ସଂସାର ଆଶ୍ରୟ ବିରହିତ ଓ ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ରି ମାଗିରେ ମୋହିତ ଅଥାତ୍ବ ବିଚଳିତ - 
ଏହିରୂପେ ଉଭୟ ଦିଗରୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ସାଧକ ଛିନ୍ନବିଚ୍ଛିନ୍ନ ବାଦଲ ଖଣ୍ତ ପରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ ତଂ 


ବୟ୮୮୦୮ଅଜୁନ ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ “କାଂ ଗତିଂ କୃଷ୍ଣ 
ଗଳ୍ଛତି” କହି ଯେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥୁଲେ, ତାହା ହିଁ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ତତ୍ଟ୍ୟଭାବେ ପଗ୍ରଵରୁଛନ୍ତି । 

“ପ୍ରଚିଷ୍ଠୋ ମହାବାହୋ ବିମୂଢୋ ବ୍ରହ୍ମଣଃ ପଥପ'-- 
ସେ ଜାଣିଶୁଣି ସାଂସାରିକ ପ୍ରତିଷ୍ଠା(ସ୍ଥିତିର ରୁ ବଞ୍ଚିତ ହେଲା 
ଅଥାତ୍‌ ସେ ସାଂସାରିକ ସୁଖ, ଆରାମ, ଆଦର, ସମ୍ମାନ, 
ଯଶ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପ୍ରଭୂତିର କାମନା ତ୍ଯାଗ କଲା। ଏସବୁ 
ପାଇବାକୁ ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଲା ନାହିଁ। ଏହିରୂପେ 
ସଂସାର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ଯାଗ କରି ସେ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଟ 
ଅନୁସରଣ କଲା କିନ୍ତୁ ଜୀବିତ ଅବସ୍ତାରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲା ନାହିଁ ଏବଂ ଅନ୍ତକାଳରେ ସାଧନାରୁ ବିଚଳିତ 
ହୋଇଗଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରା୍କର ସ୍ରୁତି ରହିଲା ନାହିଁ । 

ଂକଚିନୋଭୟବିଭଭ୍ଟଶ୍ଳିନ୍ନାଭ୍ରମିବ ନଶ୍ୟତି'-¬ ସେହି 
ସାଧକ ଏହିପରି ଉଭୟ ଦିଗରୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଭୟ 
ସାଂସାରିକ ଓ ପାରମାଥ୍ଥିକ ଉନ୍ନତିରୁ ବଞ୍ଚିତ ହୋଇ ଛିନ୍ଭିନ୍ନ 
ବାଦଲ ପରି ନଷ୍ଟ୍ତଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ ତଂ ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ 
ହେଉଛି, ଯେପରି କୌଣସି ବାଦଲର ଛୋଟ ଖଣ୍ଡ ନିଜ 
ବାଦଲକୁ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଅନ୍ୟ ବାଦଲ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚିବା 
ପୂର୍ବରୁ ବାୟୁ ଯୋଗେ ମଝିରେ ଛିନ୍ନବିଢ଼ିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, 
ସେହିପରି ସାଧକ ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଥୁବାରୁ 
ଏବଂ ଅନ୍ତକାଳରେ ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ଚ ସ୍ରୁତି ନ ରହିବାରୁ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ ତ? ତାହାର ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ ତ? 

ବାଦଲର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଏଠାରେ ସକ୍ପୂର୍ଶ୍ର ଖାପ ଖାଉ 
ନାହିଁ, କାରଣ ସେହି ଛୋଟ ବାଦଲଖଣ୍ଡଟି ଯେଉଁ ବାଦଲକୁ 


ଛାଡ଼ି ଦେଲା ଏବଂ ଯେଉଁ ବାଦଲ ପାଖକୁ ଯାଉଥୁଲା, 
ସେହି ଦୁଇଟିଯାକ ବାଦଲ ସହିତ ଛୋଟ ବାଦଲଣଖଣ୍ଡଟିର 
ସଜାତୀୟତା ଅଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ତିନୋଟିଯାକ ଜଡ଼ । ପରନ୍ତୁ 
ସାଧକ ଯେଉଁ ସଂସାରକୁ ତ୍ଯାଗ କଲା, ସେହି ସଂସାର 
ଏବଂ ଯାହାଙ୍ଟୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଆଗେଇ ଥ୍ରୂଲା, ସେହି 
ପରମାମ୍ଦରା ତଥା ସେ ନିଜେ (ସାଧକ)-¬ଏ ତିନିହେଁ ଏକ 
ଜାତିର ନୂହନ୍ତି। ଏ ତିନୋଟି ମଧ୍ଯରୁ ସଂସାର ଜଡ଼ 
ଏବଂ ପରମାମ୍ରରା ତଥା ସ୍ବୟଂ ଚେତନ। ଅତଏବ ପୂର୍ବ 
ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ିଦେଲା ଓ ପର ଆଶ୍ରୟ ପାଇ ପାରିଲା 
ନାହି” -କେବଳ ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୁ ହିଁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୂଷ୍ଟାନ୍ତଟି 
ଯଥାର୍ଥ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ଚ ପ୍ରଶ୍ନର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରାରକ୍କ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବର କଦାପି 
ଅଭାବ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଯଦି ତା'ଅନ୍ତରରେ ସଂସାରର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଆନ୍ତା, ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ 
ସେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକକୁ, ନରକକୁ କିମ୍ବା ପଶୁପକ୍ଷୀ ପ୍ରଭୂତି 
ଆସୁରୀ ଯୋନିକୁ ଯାଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତତଃ ସଂସାରରେ 
ତ ରହିଥାନ୍ତା। ସେ ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ିଦେଲା ଏବଂ 
କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଲା, 
ମାତ୍ର ଜୀବିତ ଅବସ୍ତାରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହେଲା ନାହିଁ କି 
ଅନ୍ତକାଳରେ କୌଣସି କାରଣରୁ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅନୁରୂପ 
ସାଧନାରେ ସେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ପାରିଲା ନାହିଁ, ପରମାମ୍ପାଙ୍୍ 
ଚିନ୍ତନ ନ ରହିବାରୁ ସେ ସେଥୁରୁ ମଧ୍ୟ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା। 
ଏପରି ସାଧକ କେଉଁ ଗତି ଲାଭ. କରିବ? 


ଶ୍ମୋକ ୩୯] 


ବିଶେଷ କଥନ 


ର ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ ଯଦି “ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରୁ ଓ ସାଧନାରୁ 
(ବ୍ୟୁତ) ହେଲା, ବୋଲି ନିଆଯାଏ, ତାହା ଠିକ୍‌ 
୪ ନାହିଁ, କାରଣ ଆଗରୁ ବାଦଲର ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଦିଆଯାଇଛି, ତାହା ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଅର୍ଥ ସହିତ ମେଳ ଖାଉ 
ନାହିଁ। ବାଦଲଖଣ୍ତଟି ଗୋଟିଏ ବାଦଲକୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯ 
ବାଦଲ ଆଡ଼କୁ ଗଲା, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ବାଦଲ ନିକଟରେ 
ପହଞ୍ଚିବା ପୂର୍ବରୁ ମଝିରେ ବାୟୁ ଯୋଗେ ଛିନ୍ନବିଢ୍ରିନ୍ନ 
ହୋଇଗଲା।। ଏହି ଦୃଷ୍ଟ୍ୟନ୍ତରେ ନିଜେ ବାଦଲ ଖଣ୍ଡଟି ପ୍ରଥମ 
ବାଦଲକୁ ଛାଡ଼ିଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ପ୍ରଥମ ସ୍ଥିତିକୁ ଛାଡ଼ି 
ଦେଲା ଏବଂ ଆଗ ବାଦଲ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚି ନ ପାରିବାରୁ 
ସେ ଉଭୟରୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା। ମାତ୍ର ସାଧକକୁ ତ ଏବେ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ, ତେବେ ତାକୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରୁ 
ଭ୍ରଷ୍ଟ (ବ୍ଯୁତଃ ବୋଲି କିପରି କହିବା? 
ଦିତୀୟତଃ, ସାଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବାପରେ ସାଧକ ସାଧ୍ୟରୁ 
କେବେ ବ୍ଯୁତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି 


ଏ. ୨୭୭୧ ୭୧୧ 


ପରସ୍ତତରେ ସେ ସାଧ୍ଯଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ 
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କି ତାକୁ ଛାଡ଼ିପାରେ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ସେ ସାଧ୍ୟରୁ ବ୍ଯୁତ 
ହୋଇଛି ବୋଲି କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୂହେଁ। ଅବଶ୍ଯ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ପୂର୍ବ ସ୍ନିତି ତଥା ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କୀ ସ୍ରୁତି ନ 
ରହିବାରୁ ତାକୁ “ସାଧନାଭ୍ରଷ୍ଟଂ କୁହାଯାଇପାରେ କିନ୍ତୁ 
'ଉଭୟଭ୍ରଷ୍ଟ” କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଅତଃ ଯିଏ 
ଜାଣିଶୁଣି ନିଜ ଆଡ଼ୁ ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ଯାଗ କରି 
ଦେଇଛି ଏବଂ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୀ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଆଗେଇ ଗ୍ରଲିଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତକାଳରେ କୌଣସି କାରଣବଶତଃ ପରମାମ୍ରା୍କୀ 
ସ୍ମରଣ ନ ରହିବାରୁ ସାଧନାରୁ ବିଚଳିତମନା ହୋଇଯାଇଛି, 
ସେହି ଉଭୟଭ୍ରଷ୍ଟ ସାଧକକୁ ଏଠାରେ ବାଦଲ ଦୃତ୍ଟ୍ୟନ୍ତ 
ଅନୁଯାୟୀ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ମନେ ହେଉଛି । 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ଉଭୟ ସଂସାର ଓ ସାଧନାରେ ତୀର ସ୍ଥିତି 
ନ ରହିବାରୁ ସେ ହେଉଛି ଉଭୟୟ୍ରଷ୍ଟ। ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ 
୩୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ଯୋଗାଚ୍ଚଳିତମାନସଃ' କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଏହି (୪୮ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ ଅଧଅପ୍ରତିଷ୍ଠଃ', “ବିମୂଢୋ ବରହୁଣଃ 
ପଥ୍ପ' ଓ ଛିନ୍ନାଭ୍ରମିବ” କହିଛନ୍ତି । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସେ ସଂସାରକୁ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲା ଏବଂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର 
ସାଧନାରୁ ବିଚଳିତ ହୋଇଗଲା, ମୋହିତ ହୋଇଗଲା । 


୮ 7 === = 
ସନକ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଯଠଦେନ୍ଦକୁ ଣମାଚଳ କଳିବ। ପାଇଁ ଅର୍ନ୍ତନ ଏହି ନ୍ଣ୍ଜୋଳଣନେ ଭରଚାଳଙ୍କୁ ପରାର୍ଥନ/ କରୁଛନି । 


ଏତନ୍ମସେ ସଂଶୟ କୃଷ୍ଣ ଛେତ୍ତୁମହିସ୍ୟଶେଷତଃ । 
ତୃଦନ୍ୟଃ ସଂଶୟସ୍ୟାସ୍ୟ ଛେତ୍ତା ନ ହ୍ୟୁପପଦ୍ୟତେ ॥ ୩ ୯ ॥ 


ଅନୟ ¬ କୃପ ହେ କୃସା! ; 
କରିବା ପାଇଁ; ଅ 


ମେ=ମୋର; ଏତତ= ଏହି; ସଂଶୟମ୍‌= ସଦେହ; ଅଶେଷତଃ=ପୂର୍ଶିରୂପେ; ଛେତୁମ୍‌-- ଛେଦନ 
ହସି (ଆପଣ ହିଁ) ସମର୍ଥ; ହିଇକାରଣ; ତୃଦନ୍ଯଃ¬ ଆପଣ ବ୍ୟତୀତ; ଅସ୍ଯ=ଏହି; ସଂଶୟସ୍ଯ = ସଂଶୟ; 


ଛେତ୍ତା-ଂଛେଦନକାରୀ: ନ, ଉପପଦ୍ଯତେଚିଅନ୍ଯ କେହି ହୋଇ ନ ପାରେ। 


ହେ କୃଷ୍ଫଃଃ ମୋର ଏହି ସନ୍ଦେହ ମୋଚନ କରିବା ପାଇଁ ଆପଣ ହିଁ ସମଥି; କାରଣ ଆପଣଣ୍ରର ବ୍ଯତୀତ 
ଅନ୍ୟ କେହି ଏହି ସଂଶୟ ମୋଚନ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । 


ବ୧୦୮୯ଏତନ୍ମେ ସଂଶୟଂ କୃଷ୍ଣ ଛେତ୍ତୁମହିସ୍ଯ- 
ଶେଷତଃ'--ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୂବାରୂ ସାଧକ 
ପାପକର୍ମରୁ ବିମୁକ୍ତ ହେଲା, ତେଣୁ ସେ ନରକକୁ ଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ନ ଥୂବାରୁ ସେ 
ସ୍ବର୍ଗକୁ ମଧ୍ଯ ଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ତା'ର ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ 
ପାଇବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ଥୂବାରୁ ସେ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ମଧ୍ଯ 
ପାଇବ ନାହିଁ। ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ସେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର 
ସାଧନାରୁ ମଧ୍ଯ ବିଚଳିତ ହୋଇଗଲା। ମୋର ସଂଶୟ 
ଯେ, ଏପରି ସାଧକ ଛିନ୍ନବିଢ଼ିନ ବାଦଲପରି ନଷ୍ଟ, ହୋଇଯାଏ 


ନାହିଁ ତନ 
“ତୃଦନ୍ୟଃ ସଂଶୟସ୍ୟାସ୍ୟ ଛେତ୍ତା ନ ହ୍ୟୁପପଦ୍ୟତେ -- 


ଅନ୍ୟ କେହି ଏ ସଂଶୟକୁ ଛେଦନ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ 
ହେବେ ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ବିଦ୍ବାନ୍‌ 
ଶାସ୍ତ୍ରର ଗୃଢ଼। ଗହନ ଓ କଠିନ ବିଷୟ ବୁଝାଇ ପାରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟର କେଉଁ ଗତି ହୁଏ, ତାହାର ଉତ୍ତର 
ଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ୟ ଯୋଗୀ କିଛି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜାଣିପାରନ୍ତି, ହେଲେ ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଗତି 
ଓ ଆଗତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିବା-ଆସିବା କଥା ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହିଁ; 
କାହିଁକି ନା, ସେ ଯୁଞ୍ଜାନ ଯୋଗୀ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଭ୍ଯାସ କରି 
କରି ସେ ଯୋଗୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ତା୍ଚ୍ରର ଜ୍ଞାନର ସୀମା ଯେତେ 
ଦୂର, ସେ ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜାଣିପାରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଆପଣ ତ 


ଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣ ବିନା ଅଭ୍ୟାସ ଓ ପରିଶ୍ରମରେ 


502 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ସବୂକିଛି ଜାଣି ପାରନ୍ତି। ଆପଣଙ୍କ ସମାନ ଜ୍ଞାନୀ ଆଉ ତେଣୁ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟରକ୍କର ଗତି ବିଷୟକ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଆପଣ 
କେହି ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ଆପଣ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ । ହିଁ ଦେଇ ପାରିବେ। ଆପଣ ହିଁ ମୋର ଏହି ସନ୍ଦେହ 
ଏବଂ ଆପଣ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଗତି ଓ ଆଗତିକୁ ଜାଣନ୍ତିଂ । । ମୋଚନ କରି ପାରିବେ । 

ପରିଣିଷ୍ମ ଭ/ବ-ଅର୍ଜୁନକ୍ତର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଭଗବତ୍ତା ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ଥିଲା। ତେଣୁ ସେ ଏଠାରେ 
ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ୍ର ଗତି ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏ କଥା ଆପଣଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କେହି କହି 
ପାରିବେ ନାହିଁ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣବ୍କ ଭଗବତ୍ତା ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ଏକ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସଶସ୍ତ୍ର ନାରାୟଣୀସେନାକୁ 


ଅନାଦର କରି ନିଃଶସ୍ତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ବୀକାର କରିଥୂଲେ। 


ସନ୍ୟଂ୮୩/୮୮ଶ କ୍ଜ୍ରୋକଣେ ଥର୍ନ୍ତନର୍କକ ସଂଦେହ ଣୁଲଃ ଫେ ସୀସୀର ଓ ସାଧନା ନଜଭୟୁନୁ ବିନୁଯତ ସାଧଳନ ତନ ନୁଏ 
ନାହିଁ ୭୬ ଜାହାଜ ସମାଧାନ ନିମଃନେ ଭଗବାନ ଏହି 6ଜ୍ୋକଟି କହୁଛଳି / 


ର୮ଜରବ କୁ /ଚ 
ଏ "= ଥକ „ 
ପାଥି ନୈବେହ ନାମୁତ୍ର ବିନାଶସ୍ତସ୍ଯ ବିଦ୍ଯତେ । 
ନ ହି କଲ୍ୟାଣକୃତ୍ କଣଶ୍ତଛିଦ୍ଦୁଗିତିଂ ତାତ ଗଳ୍ଛତି ॥ ୪୦ ॥ 


ଅନୟ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ପାଥି-ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ; ତସ୍ଯକିତାହାର) ଇହଚିଇହଲୋକରେ; 
ନ=(ବିନାଶ ହୁଏ) ନାହିଁ (ଓ); ଅମୁତ୍ରଚଁପରଲୋକରେ; ଏବ ହିଁ; ବିନାଶଃ-ବିନାଶତ ନ, ବିଦ୍ଯତେହ୍ୁଏ ନାହିଁ; 
ହି-ିକାରଣ; ତାତ ହେ ପ୍ରିୟ! ; କଲ୍ୟାଣକୃତ୍‌-କଲ୍ଯାଣକାରୀ କର୍ମ କରୁଥିବା; କଶ୍ଚିତ-କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ; ଦୁଖିତିମ୍‌ ଦୁର୍ଗତି; 


ନ, ଗଳ୍ପତି- ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଶ୍ରୀଉଗବାନ କହିଲେ-ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନା ତାହାର ଇହଲୋକରେ ଓ ପରଲୋକରେ କେଉଁଠି ହେଲେ ବିନାଶ 
ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ହେ ପ୍ରିୟ! କଲ୍ଯାଣକାରୀ କମି କରୁଥ୍ପବା କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ ଦୁଗିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


କୟର/୮[ଅନ୍ତକାଳରେ ଯାହାର ପରମାମ୍ରାଙ୍କ୍ଚ ସ୍ମରଣ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହାର ପତନ ହୁଏ କି ନାହିଁ--ଏ କଥା 
ନେଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ହୃଦୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାକୁଳ । ସେହି ବ୍ୟାକୁଳତା 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅଛପା ନାହିଁ। ଏଣୁ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ “କାଂ ଗତିଂ କୃଶ୍ଫ ଗଚ୍ଛତିଂ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବା 
ପୂର୍ବରୂ ତାର୍ଚ୍ଚ ହୃଦୟର ବ୍ଯାକୁଳତା ଦୂର କରୁଛନ୍ତି । 

'ପାଥି ନୈବେହ ନାମୁତ୍ର ବିନାଶସ୍ତସ୍ୟଯ ବିଦ୍ଯତେ'-¬ 
ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନା ହୃଦୟର ସହ ସାଧନାରେ ବ୍ଯାପ୍ପତ 
ମନୁଷ୍ଯର ଇହଜନ୍ମରେ ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ମୂତ୍ୟୁ 
ପରେ ମଧ୍ୟ ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୬ | ୪୧-¬୪୫,) | 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲାିନ ତାହାର ଯୋଗରେ ଯେତିକି ସ୍ଥିତି 
ହୋଇ ସାରିଛି, ସେଥୂରୁ ସେ କେବେହେଲେ ତଳକୁ 
ଖସେ ନାହିଁ। ତାହାର ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ କି 
ପାରମାର୍ଥିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବଦଳେ ନାହିଁ। ଯେପରି ସେ 
ଅନାଦିକାଳରୁ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ପାଇ ଆସୁଥୁଲା, ସେହିପରି ଆଗକୁ 


ତାହାର ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ହେଉଥାଉ ପଛେ, ଏହା ତାହାର ପତନ 
ନୁହେଁ। 

ଭରତ ମୁନି ଭାରତବର୍ଷ ରାଜୁତି ଛାଡ଼ି ଏକାନ୍ତରେ 
ତପ କରୂୁଥୂଲେ। ସେଠାରେ ସେ ଦୟାପରବଶ ହୋଇ 
ହରିଣଶାବକ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୋଇଗଲେ, ଫଳରେ ପର 
ଜନ୍ମରେ ତାଙ୍କୁ ହରିଣ ହୋଇ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼ିଲା। 
ମାତ୍ର ସେ ଯେତିକି ତ୍ଯାଗ ଓ ତପସ୍ଯା କରିଥୂଲେ, ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଯେତିକି ସାଧନା-ପୁଞ୍ଜ ସଞ୍ଚୟ ହୋଇଥଲା; ତାହା ହରିଣଜନ୍ମରେ 
ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ନ ଥୂଲା। ଯେଉଁ ପୂର୍ବଜନ୍ମ କଥା 
ମନୂଷ୍ୟଜନ୍ମରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ମରଣ ରହେ ନାହିଁ, ତାହା ତାର୍ଚ୍ଚର 
ହରିଣଜନ୍ନରେ ବି ସ୍ମରଣ ଥୂଲା। ତ୍ରେଣୁ ସେ (ହରିଣଜନ୍ମରେ) 
ଛୁଆବେଳୁ ମଧ୍ଯ ମାଆ ସାଥୂରେ ରହୁ ନ ଥୂଲେ। ସେ 
ସବୁଜ ପତ୍ର ଖାଇବା ପରିବର୍ତେ ଶୁଖିଲା ପତ୍ର ଖାଉଥୂଲେ। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜ ସିତିରୁ ତଳକୁ ଖସି ନ ଥୂବାରୁ 
ହରିଣଜନ୍ମରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ୍କର ପତନ ହୋଇ ନ ଥ୍ରୂଲା 


* ଉତୁରି ପଳୟଂ ଚୈବ ଭୂତାନାମାଗତିଂ ଗତିମ୍‌ | ବେଭି ବିଦ୍ଯାମବିଦ୍ଯାଂ ଚ ସ ବାଚ୍ଯୋ ଭଗବାନିତି ॥ 


(ବିଷ୍ଷୁପୁରାଣ ୬ | ୫ | ୭୮; ନାରଦପୁରାଣ, ପୂର୍ବ. ୪୬ | ୨୧) 


‹ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀବ୍ଦ୍ର ଉତ୍ପତ୍ତିପ୍ରଳୟ, ଗତି-ଆଗତି ଓ ବିଦ୍ୟା-ଅବିଦ୍ଯାକୁ ଜାଣନ୍ତି, ସେ ହିଁ ଭଗବାନ ପଦବାଚ୍ୟ ||” 


ଶ୍ନୋକ ୪୦] 


(ଶ୍ରୀମଭ୍ଭାଗବତଃ ୫ମ ସ୍କନ୍ଧ, ୭ମ ଓ ୮ମ ଅଧ୍ୟାୟ) । 
ଏହଭଳି ଆଗରୁ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରୁ ଯାହାର ସେବା, ଜପ ଓ 
ଧ୍ଯାନ କରିବାର ସ୍ବଭାବ ରହିଛି ଏବଂ ନିଜକୁ ଉଦ୍ଧାର 
କରିବାର ବିଗ୍ବର ରହିଛି, ସେ ଯଦି କୌଣସି କାରଣବଶତଃ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଯାଏ ତଥା ଇହଲୋକରେ 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ବି ହୋଇଯାଏ, ତଥାପି ତାହାର ପୂର୍ବ ସ୍ବଭାବ ଓ 
ସଂସ୍କାର ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏପରି ଅନେକ ଉଦାହରଣ 
ରହିଛି। କେହି କେହି ପରଜନ୍ମରେ ହାତୀ, ଓଟ ଇତ୍ୟାଦି 
ହୋଇଯାଇ ଥଲେ ମଧ୍ଯ, ସେହି ଜନ୍ମରେ ସେମାନେ 
ଭଗବତ୍‌କଥା ଶୁଣୁଥୁଲେ। ଥରେ କୌଣସି ଏକ ସ୍ଥାନରେ 
ଭଗବତ୍‌କଥା ଗ୍ବଲୁଥାଏ । ସେଠାକୁ ଏକ କଳା କୁକୁର ଆସି 
କଥା ଶୁଣେ। କୀର୍ତନ କରି କୀର୍ତନମଣ୍ଡଳୀ ପରିକ୍ରମା କଲାବେଳେ 
କୁକୁରଟି ମଧ୍ଯ ସେମାନବ୍କ୍ଧ ସହିତ ପରିକ୍ରମା କରେ । ଏହା 
ମୁଁ ନିଜେ ଦେଖିଛି। 

ରନ ହି କଲ୍ୟାଣକୃତ୍ବ କଶ୍ଡିଦ୍ଦୁଗିତିଂ ତାତ ଗଚ୍ଛତି”-- 
ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ “ପାଥିଂ 
ବୋଲି ସନ୍ବୋଧନ କରିଛନ୍ତି, ଯାହା କି ଆମ୍ରୀୟ ସମ୍ପର୍କର 
ଦ୍ୟୋତକ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ନାମଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ “ପାର୍ଥ' ନାମଟି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ବହୁତ ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଥିଲା । ବର୍ତମାନ ଉତ୍ତରାର୍ଵରେ 
ତା”ଠାରୂ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ ସ୍ନେହଭରା ଶବ୍ଦରେ ସମ୍ବୋଧନ 
କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ହେ ତାତ! (ଆରେ ବାବୁ!) 
କଲ୍ଯାଣକାରୀ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିର ଦୁର୍ଗତି ହୁଏ 
ନାହିଁ” ଅତ୍ଯଧୂକ ସ୍ନେହର ସୂଚକ ଏହି “ତାତ” ସନ୍ଦୋଧନଟି 
ଗୀତାରେ ଥରେମାତ୍ର ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକଙ୍କୀ ନିମନ୍ତେ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆଶ୍ବଵାସନାର କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ, କଲ୍ଯାଣକର 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିଥୁବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ହୃଦୟ ସହିତ ଯେ କୌଣସି 
ସାଧନା ଦାରା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଗ୍ରହୁଥିବା କୌଣସି ସାଧକର 
ବି ଦୁର୍ଗତି ହୁଏ ନାହିଁ । 

ତାହାର ଦୁର୍ଗତି ହୁଏ ନାହିଁ _ ଏପରି କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ କଲ୍ଯାଣକର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିଛି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁଥୁପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଛି, ସେହି ଅସଲି 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିଛି ଏବଂ ଯେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହରେ ଆସକ୍ତ ନୁହେଁ, ସେ ଯେଉଁ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ 
କରୁ ନା କାହିଁକି, ତା'ର ଦୁର୍ଗତି ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ 
ଚିନ୍ନୟ-ତତ୍ତ୍ଵ ମୁଁ (ପରମାମ୍ରାଃ ତା'ର ଧ୍ୟେୟ ଅଟେ; ତେଣୁ 
ତାହାର ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ମୁଁ ସର୍ବଦା ତାକୁ ରକ୍ଷା କରେ, 
ପୁଣି ତା'ର ଦୁର୍ଗତି ହେବ କିପରି? 

ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ହିତ ପ୍ରତି ମୋର ଦୁଙ୍ଟି 
ଥାଏ। ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ମୋ ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ ଏବଂ ନିଜର 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପରମହିତ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, ସେ ମୋତେ ବହୁତ ପ୍ରିୟ 
ଲାଗେ; କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ସେ ମୋର ଅଂଶ, ସଂସାରର 
ନୁହେଁ। ମୋ ସହିତ ହିଁ ତା'ର ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । 
ଯେହେତୁ ସେ ମୋ ସହିତ ଥରୁବା ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଓ 
ଅସଲି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଛି, ତା'ର ଦୁର୍ଗତି ହେବ କିପରିନ 
ତା'”ଦ଼ାରା କରାଯାଇଥୁବା ସାଧନା ନଷ୍ଟ ହେବ କିପରିନ 
ଅବଶ୍ୟ କେବେ କେବେ ସେ ମୋହିତ ହେବାପରି ଜଣାପଡ଼େ, 
ତା'ର ସାଧନା ନଷ୍ନ, ହେଲାପରି ଜଣାପଡ଼େ | ଏପରି ପରିସ୍ଥିତି 
ତା'ର ଅଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ତା' ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ | ମୁଁ ମଧ୍ୟ 
ତାକୁ ଚେତାଇ ଦେବା ପାଇଁ, ତା'ର ଅଭିମାନ ଦୂର କରିବା 
ପାଇଁ ଏପରି ଘଟଣା ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ସେ ବ୍ଯାକୁଳ 
ହୋଇ ମୋ ଆଡ଼କୁ ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଆଗେଇ ଗ୍ରଲେ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଗୋପୀମାନର୍କର ଅଭିମାନ (ମଦ) ଦେଖି 
ମୁଁ ରାସକ୍ରୀଡ଼ାରେ ଅନ୍ତର୍ଦାନ ହୋଇଗଲି, ଫଳରେ ସେମାନେ 
ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ଉଠିଲେ! ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ 
ଅତି ବ୍ୟାକୁଳ ହେଲେ, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ଗୋପାଙ୍ଗନାମାନର୍ଦୀ 
ମଝିରେ ପ୍ରକଟ ହେଲି ଏବଂ ସେମାନେ ପଗ୍ଚରିବାରୁ 
ମୁଁ କହିଲି“ “ମୟା ପରୋକ୍ଷଂ ଭଜତା ତିରୋହିତମ୍‌ଂ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦ | ୩୨ | ୨୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମମାନର୍କର ଭଜନ 
କରି କରି ମୁଁ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହୋଇ ଯାଇଥୁଲି । ତୁମମାନର୍କ୍ରର 
ସ୍ଥୁତି ଓ ହିତଭାବନା ମୋ ଅନ୍ତରରୁ ଦୂର ହୋଇ ନ ଥୂଲା। 
ଏହିରୂପେ ମୋ ହୃଦୟରେ ସାଧକମାନଙ୍କୀର ସ୍ଥାନ ଅତି 
ଉଚ୍ଚରେ । ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମରୁ ମୋତେ 
ଭୁଲି ଯାଇଥୁବା ପ୍ରାଣୀ ଯେତେବେଳେ ମୋ ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ମୋତେ ବହୁତ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ; କାରଣ 
ସେ ଅନେକ ଯୋନିରେ ବୁଲି ବୁଲି ବହୁତ ଦୁଃଖ ପାଇଛି 
ଏବଂ ଏବେ ସନ୍ମାର୍ଗକୁ ଆସିଯାଇଛି। ମାଆ ଯେପରି ନିଜ 
ଛୋଟ ଶିଶୁର ରକ୍ଷଣ, ପାଳନ ଓ ହିତ କରେ, ସେହିପରି 
ମୁଁ ସାଧକମାନଙ୍ଗ୍ରର ସାଧନା ଓ ହିତକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରି 
ସେମାନଙ୍କର ସାଧନାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରେ। 

ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଥରେମାତ୍ର 
ସାଧନାର ସଂସ୍କାର ପଡ଼ିଛି, ତାହା କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। 
କାରଣ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍ଦ୍ଚ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁ କାମ କରାଯାଏ, 
ତାହା “ସତ୍‌” ହୋଇଯାଏ--“'କମି ଚୈବ ତଦଥୀୟଂ 
ସଦିତ୍ୟେବାଭିଧୀୟତେ' (ଗୀତା ୧୭ | ୨୭) ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା 
ବିଲୁପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ-ଂନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃଂ 
(ଗୀତା ୨ | ୧ ୬) | ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସେହି କଥା କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, କୌଣସି କଲ୍ୟାଣକର କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିମଗ୍ନ ମନୁଷ୍ଯର 
କେବେ ବି ଦୁର୍ଗତି ହୁଏ ନାହିଁ। ତା'ର ଯେତିକି ସଭାବନା 
ହୋଇଛି, ଯେପରି ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଛି, ସେ କୌଣସି 
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କାରଣବଶତଃ କୌଣସି ଯୋନିକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ ଅଥବା କୌଣସି 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ଯ, ସେହି ସଭାବନା ଓ ସ୍ଵଭାବ 
ନଶ୍ଵୃତଭାବରେ ତା' ର କଲ୍ୟାଣ କରିବ । ସେ ଯଦି କୌଣସି 
କାରଣରୁ ନୀଚ ଯୋନିକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ, ତେବେ ସେଠାରେ 
ମଧ୍ଯ ସେହି ଯୋନିର ଅନ୍ଯ ପ୍ରାଣୀମାନର୍ଦ୍ଘ ଅପେକ୍ଷା 
ତା'”ସ୍ଵଭାବରେ ପାର୍ଥିକ୍ୟ ରହିବ।* 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, ଅଜାମିଳ ପରି 
ଶୁଦ୍ଧ ବ୍ରାହ୍ମଣ ତ ବେଶ୍ଯାଗାମୀ ହୋଇଗଲା, ବିଲ୍ଲମଙ୍ଗଂଳ ତ 
ଚିନ୍ତାମଣି ନାମକ ବେଶ୍ୟାର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଗଲା, ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କର ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ପତନ 
ହେଲା କିପରି? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, ଲୋକ ଚକ୍ଷୁରେ 
ସିନା ସେମାନଙ୍କର ପତନ ହେଲାଭଳି ଦେଖାଯାଉଛି, କିନ୍ତୁ 
ବାସ୍ତବରେ ପତନ ହୋଇ ନାହିଁ; କାରଣ ଅନ୍ତକାଳରେ 
ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଛି । ଅଜାମିଳକୁ ନେବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାର୍ଷିଦ ଆସିଥୁଲେ ଏବଂ ବିଲ୍ଲମଙ୍ଗଳ ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ଭକ୍ତ ହୋଇଗଲେ। ସେମାନେ ପ୍ରଥମରୁ ସଦାଗ୍ଵରୀ ଥୂଲେ 
ଏବଂ ଶେଷରେ ମଧ୍ୟ ସେମାନର୍ଗ୍ର ଉଦ୍ଧାର ହେଲା, କେବଳ 
ମଝିରେ ହିଁ ସେମାନବ୍ସୀର ଦଶା ଭଲ ନ ଥୁଲା। ତାଘୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, କୌଣସି କୁସଙ୍ଗରୁ, କୌଣସି ବାଧାବିଘ୍ନ ହେତୁ ବା 


±* ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


କୌଣସି ଅସାବଧାନତା ଯୋଗୁଁ ତା'ର ଭାବ ଓ ଆଚରଣର 
ପତନ ହୋଇପାରେ; ମୁଁ କିଏ, ମୁଁ କ'ଣ କରୁଛ ଆଉ 
ମୋର କଂଣ କରିବା ଉଚିତ'”--ଏସବୁ ବିସ୍ୁତ ହୋଇ 
ଯିବାରୁ ସେ ସଂସାର ପ୍ରବାହରେ ଭାସିଯାଇ ପାରେ ମାତ୍ର 
ଆଗରୁ ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ସେ ଯେତିକି ସାଧନା କରିସାରିଛି, 
ତା'ର ସଂସାରରୁ ଯେତିକି ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ନ ହୋଇଛି, ସେତିକି 
ପୁଞ୍ଜି ତା'ର ଯଥାବତ୍‌ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା କେବେ କୌଣସି 
ଅବସ୍ତାରେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଅନ୍ତରରେ ସୁରକ୍ଷିତ 
ରହେ। ଯଦି କେବେ ତାକୁ ଉତ୍ତମ ସଙ୍କଂ ମିଳେ କିମ୍ବା 
କୌଣସି ବଡ଼ ବିପତ୍ତି ଆସେ, ତେବେ ତାହାର ଅନ୍ତରର 
ଭାବ ଉଦୟ ହୁଏ ଏବଂ ସେ ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ୍ୟ/ | ଅବଶ୍ଯ ସାଧନାରେ ବାଧା ଆସବା, 
ଭାବ ଓ ଆଚରଣର ପତନ ହେବା ତଥା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତରେ 
ବିଳମ୍ବ ହେବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତାହାର ପତନ ହୋଇଛି । ସୁତରାଂ 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଉଦାହରଣରୁ ସାଧକ ଶିକ୍ଷା ନେବା ଉଚିତ ଯେ, 
ସେ ଯେପରି କୌଣସି କୁସଙ୍ଗଂରେ ପଡ଼ି ନ ଯାଏ, କୌଣସି 
ବିଷୟର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ନିଜର ସାଧନା ଛାଡ଼ି ନ ଦିଏ 
ଏବଂ କେବେ କୌଣସି ବିପରୀତ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ନ ହୁଏ, 
ସେଥ୍ୁପ୍ରତି ସାବଧାନ ରହିବ । 


===-= ;# === 


ଦ୍ମନ ପୂର୍ବନ୍ଲ୍ରୋଳନଳେ ଜରବନ ଥର୍ନ୍ତନଙ୍କୁ ଆଶ଼ାସଲା ୫୦ଣଲ ଫଟ କେଣୀଦି ଯାଧଳର ଦତନ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ନେ ଚୁର୍ଗି 
ଭୀ ନୁଏ ଲାହି/ ଅର୍ଜୁନ ୨୨୭୩ 8#ୋଳଳକେ କଳିଥିବ/ ଖୋ ¿ନୁଯୀୟୀ ଜଲବନ ଏ୫ବ ଯୋରଭଠଣାନଜ ରୀତି ବିଷୟଂ6ଜେ ବର୍ଷଳ/ ଲନୁଛଳି/ 


ପ୍ରାପ୍ୟ ପୁଣ୍ୟକୃତା' ଲୋକାନୂଷିତ଼ା ଶାଶ୍ବତୀଃ ସମାଃ । 
ଶୁଚୀନା' ଶ୍ରୀମତା" ଗେହେ ଯୋଗଭ୍ରଞ୍ଟୋଃଭିଜାୟତେ ॥ ୪୧ ॥ 


ଅଂଚନୟ _ ଯୋଗତ୍ରଷ୍ଟଃ (ସେହି) ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ: ପୁଣ୍ୟକୃତାମ୍‌ ପୁଣ୍ୟକର୍ମାମାନଙ୍କର: ଲୋକାନ଼-ଇଲୋକମାନ, ପ୍ରାପ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ (ଓ); ଶାଶ୍ବତୀଃ, ସମାଃ--ସେଠାରେ ବହୁବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ: ଉଷିଢ଼ା-ରହି (ପୁନର୍ବାର) ; ଶୁଚୀନାମ୍‌ ¬ ଶୁଦ୍ଧ; ଶ୍ରୀମତାମ୍‌ ଶମନ୍ତକ; 


ଗେହେ ଘରେ; ଅଭିଜାୟତେ=ଜନୁ ଲାଭ କରେ ।| 


ସେହି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପୁଣ୍ୟକମ୍ାମାନବ୍କୀର ସ୍ବଗାଦି ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଓ ସେଠାରେ ବହୁବଷି ପ୍ୟ୍ଯିନ୍ତ 
ରହି ପୁନବିର ଏଠାରେ ଶୁଝଦ୍ଧ (ମମତାରହିତ) ଶ୍ରୀମନ୍ତଳ୍କ ଘରେ ଜନ୍ମ ଲାଭ କରେ । 


ବୟ ପ୍ରାପ୍ୟ ପୁଣ୍ୟକୃତାଂ ଲୋକାନ'-- ଯେଉଁମାନେ । ଲୋକ” ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି 


ଶାସ୍ତ୍ରର ବିଧ୍ଧବି ଧାନ ଅନୁସାରେ ଯକ୍ଞାଦି କର୍ମ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ କରନ୍ତି, 
ସେମାନକ୍ରୀର ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକ ଉପରେ ଅଧ୍ଧକାର ହୋଇଯାଏ; 
ତେଣୁ ସେହି ଲୋକଗୁଡ଼ିକୁ ଏଠାରେ “ପୁଣ୍ଯକର୍ମାମାନଙ୍କୀର 


(ସ୍ଵର୍ଟାଦି) ଲୋକକୁ ପୁଣ୍ୟକର୍ମାମାନେ ଯାଆନ୍ତି, ପାପକର୍ମାମାନେ 


ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ପରନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସାଧକମାନବ୍କର ପୁଣ୍ୟ କର୍ମର 


ଫଳସ୍ବରୂପ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବାର ଇଢ଼ା ନାହିଁ, ସେମାନକୁ 


* ଯାହାଙ୍ଗର ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଛି, ହୃଦୟରେ ସଦଭାବନା ଅଛି, ସେ କୌଣସି ନୀଚ ଯୋନିରେ ସାପ, ବିଛା ଇତ୍ୟାଦି ହୋଇ ଜନ୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରିବେ ନାହିଁ; କାରଣ ତାଟ୍ସୀର ସ୍ଵଭାବ ସାପ, ବିଛା ଇତ୍ୟାଦି ଯୋନିର ଅନୁରୂପ ନୁହେଁ ଏବଂ ସେମାନେ ସେହି ଯୋନିର ଅନୂରୂପ କାଯ୍ୟ 


ମଧ୍ୟ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । 


7 ବିଧ୍ଵ ବସ ସୁଜନ କୁସଂଗତ ପରହୀ। ଫନି ମନି ସମ ନିଜ ଗୁନ ଅନୁସରହୀ || (ମାନସ ୧ | ୩ | ୫) 


ଶ୍ନୋକ ୪୧] 


ସେହି ସ୍ବଗାଁଦି ଲୋକ ବିଘ୍ଳରୂପେ ଓ ଅବାଞ୍ପିତଭାବେ ମିଳେ 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଜ୍ଞାଦି ଶୁଭକର୍ମ କରୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିଲ୍ତୁ 
ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ବାଞ୍ଛିତ ଲୋକର ଯାଚନା ବା 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ଯଜ୍ଞାଦି କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ବିଧ୍ଧବିଧାନପୂର୍ବକ 
ଓ ଯଥାଯଥଭାବରେ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ତେବେ ଯାଇ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ବର୍ଗଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନର୍କର ଭୋଗବାସନା ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହେ) କାରଣ କେବଳ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ଥୂଲା ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ କୌଣସି କାରଣବଶତଃ ଅନ୍ତକାଳରେ 
ସାଧନାରୁ ବିଚଳିତମନା ହୋଇଯାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ବର୍ଗାଦି 
ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, 
ଯାଚନା କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ କି ଯଜ୍ଞାଦି ଶୁଭକର୍ମ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ । ତଥାପି ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵର୍ଗାଦିଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ସେଠାରେ ରହିଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନର୍କ୍ଚର ସେଠାକାର ଭୋଗ 
ପ୍ରତି ଅରୁଚି ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା 
ସେମାନର୍କ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ଥୂଲା। ସେମାନେ କେବଳ 
ସାଂସାରିକ ସୃକ୍ଷ୍ମ ବାସନା କାରଣରୁ ସେହି ଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କର ବାସନା ଭୋଗୀମାନର୍ଚ୍ଚରର ବାସନା ଭଳି 
ନୁହେଁ| 

କେବଳ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସ୍ବର୍ଗକୁ 
ଯାଇଥୂୁବା ପ୍ରାଣୀମାନେ ଯେପରି ଭୋଗରେ ଜଡ଼ିତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପୁରୁଷ ସେପରି ଜଡ଼ିତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଭୋଗ ଗ୍ରହୂଥୁବା ପୁରୁଷ ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ ଭୋଗ 
ସ୍ଵୀକାର କରେ ଏବଂ ଯୋଗଭ୍ରତଷ୍ଟ ପୁରୁଷକୁ ବିଘ୍ନରୂପେ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। 

ଉଷିଡ଼ା ଶାଶ୍ବତୀଃ ସମାଃ”-- ସ୍ବର୍ଗାଦି ଉଚ୍ଚଲୋକକୁ 
ଯଜ୍ଞାଦି ଶୁଭକର୍ମରତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ମଧ୍ୟ । ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ) ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଯୋଗଭ୍ରତ୍ଟମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଯାଆନ୍ତି। ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯେଉଁମାନେ 
ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନର୍କର ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୟ ହୁଏ ଏବଂ ପୁଣ୍ୟ 
କ୍ଷୟ ହୋଇଗଲେ ସେମାନକୁ ପୁଣି ମୃତ୍ଯୁଲୋକକୁ ଲେଉଟି 
ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ । କିନ୍ତୁ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ଯାହାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ସେହି 
ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ଯଦି କୌଣସି ସୃକ୍ଷ୍ମ ବାସନା କାରଣରୁ ସ୍ବର୍ଗକୁ 
ଯାଏ, ତା'ହେଲେ ସେଠାରେ ତାଂର ସାଧନସମତ୍ତି କ୍ଷୟ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ସେ ସେଠାରେ ବହୁକାଳ ଧରି 
ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ପାଇଁ ସେଠାରେ ରହିବାର କୌଣସି 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟ ସୀମା ନ ଥାଏ। 

ଯେଉଁମାନେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଉଚ୍ଚ 
ଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି, କର୍ମ ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ସେହି ଲୋକକୁ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଯିବାର କାରଣ। ମାତ୍ର ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟାମାନେ ଉଚ୍ଚଲୋକକୁ 
ଯିବାରେ କର୍ମ କାରଣ ନୁହେଁ। ବରଂ ତାହା ଯୋଗର 
ପ୍ରଭାବ, ସେମାନଙ୍କର ସାଧନସମ୍ପତ୍ତିର ପ୍ରଭାବ ଓ ସତ୍‌- 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟର ପ୍ରଭାବ। 

ସ୍ବର୍ଗାଦି ସୁଖ ଉପଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯେଉଁମାନେ 
ସେହି ଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ସେଠାରେ ରହିବାରେ 
ସ୍ବାତନ୍ବ୍ଯ୍ୟ ନାହିଁ ଏବଂ ସେଠାରୁ ଆସିବାରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ବାତନ୍ତ୍ବ୍ଯ 
ନାହିଁ। ସେମାନେ ଭୋଗ ଭୋଗିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯଜ୍ଞାଦି 
ଶୁଭକର୍ମ କରିଥୂବାରୁ, ସେହି ଶୁଭକର୍ମର ଫଳ ସମାପ୍ତ ନ 
ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଠାରୁ ତଳକୁ ଆସି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ 
ଶୁଭକର୍ମର ଫଳ କ୍ଷୟ ହୋଇଗଲେ ସେଠାରେ ରହି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ହିଁ ସାଧନା 
କରନ୍ତି ଏବଂ କେବଳ ଶେଷ ସମୟରେ ଯୋଗରୁ ବିଚଳିତ 
ହୋଇ ଯାଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ବାସନାରେ ତାରତମ୍ୟ ଅନୁଯାୟୀ, ସେଠାରେ 
ସେମାନେ କମ୍‌ ବା ବେଶୀ ସମୟ ରହି ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ସେଠାକାର ଭୋଗରେ ଜଡ଼ିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ 
ହେଲା, ଯଦି ଯୋଗର ଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ଯ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଯାଏ (୬ | ୪୪), ତେବେ ସେହି ଯୋଗଭୁ ତ୍ୟ, ସେଠାରେ 
ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ପାରିବ କିପରିନ୮ 

“ଶୁଚୀନା' ଶ୍ରୀମତା'" ଗେହେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟୋଃଭିଜାୟତେ'-¬ 
ସ୍ବର୍ଗାଦିଲୋକର ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ଯେତେବେଳେ 
ଭୋଗ ପ୍ରତି ବିତୃଷ୍ଣା ଜାତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସେହି 
ଯୋଗଭ୍ରତଷ୍ଟ ମୃତ୍ୟୁଲୋକକୁ ଫେରି ଆସେ ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ଶ୍ରୀମନ୍ତଙ୍କ 
ଘରେ ଜନ୍ମ ନିଏ। ସେ ଫେରି ଆସିବାର କାରଣ କ”ଣ?> 
ବାସ୍ତବରେ ଏହାର କାରଣ ତ ଭଗବାନ ହିଁ ଜାଣନ୍ତି । ମାତ୍ର 
ଗୀତା ଅବଲୋକନ କଲେ ଜଣାପଡୁଛି ଯେ, ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ 
ସେ ସାଧନାରତ ଥୂଲା। ସେ ସାଧନା ଛାଡ଼ିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁ ନ 
ଥୂଲା, ହେଲେ ଶେଷ ସମୟରେ ସାଧନାରୁ ବିଚଳିତ 
ହୋଇଗଲା ।। ସୁତରାଂ ତା' ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାଧନାର ଯେଉଁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଅର୍ଦିତ ହୋଇଛି, ତାହା ସ୍ବର୍ଗାଦିଲୋକରେ ମଧ୍ଯ 
ସେହି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟକୁ ଅଜ୍ଞାତଭାବେ ପୁନଶ୍ବ ସାଧନା କରିବା 
ପାଇଁ ପ୍ରେରିତ କରୂଥାଏ, ଆକର୍ଷିତ କରୁଥାଏ ଫଳରେ 
ସେହି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟା ମନରେ ଭାବନା ଆସେ, ମୁଁ ସାଧନା 
କରିବିଂ।। ମନରେ ଏପରି ଭାବନା କାହିଁକି ଆସେ ତାହା 
ତାକୁ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। ଶ୍ରୀମନ୍ତକ୍ତ ଘରେ ଭୋଗପରବଶ 
ହୋଇଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଯଦି ପୂର୍ବଜନ୍ମର ଅଭ୍ୟାସ ତାକୁ ବଳପୂର୍ବକ 
ଟାଣିନିଏ (୬।୪୪), ତେବେ ସେହି ସାଧନା ତାକୁ 
ସ୍ବର୍ଗାଦିଲୋକରେ ବିନା ସାଧନାରେ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇ ରହିବାକୁ 
ଦେବ କିପରିମ ଅତଃ ଭଗବାନ ତାକୁ ସାଧନା କରିବାର 
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ସୁଯୋଗ ଦେବା ନିମନ୍ତେ ଶୁଦ୍ଧ ଶ୍ରୀମନ୍ତସ୍କ ଘରେ ଜନ୍ମ ଦିଅନ୍ତି । 

ଯେଉଁମାନେ ସତ୍‌ ଉପାୟରେ ଧନ ଉପାର୍ଜନ କରନ୍ତି, 
କେବେ ଅନ୍ଯମାନର୍ବ୍ରର ନ୍ଯାଯ୍ଯ ଛଡ଼ାଇ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ. 
ସଦାଗ୍ବରୀ ଓ ବିଶୁଦ୍ଧ ଭାବସମ୍ପନ୍ତ ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥର 
ମହତ୍ତ୍ଵ ବା ମମତା ବିବର୍ଜିତ ତଥା ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତ 
ପଦାଥ୍ି, ଘର, ପରିବାର ପରଭୂତିକୁ ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ମନେକରନ୍ତି 


× ଶ୍ୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଏବଂ ଭୋଗବୁଦଵିରେ କାହାରି ଉପରେ ନିଜର ଆଧ୍ରପତ୍ଯ 
ବିସ୍ତାର କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କୁ “ଶୁଦ୍ଧ ଶ୍ରୀମନ୍ତ” କୁହାଯାଏ | 
ଯେଉଁମାନେ ଧନ ଓ ଭୋଗ ଉପରେ ନିଜର ଆଧ୍ରପତ୍ଯ 
ବିସ୍ତାର କରନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜକୁ ସେହି ଧନ ଓ ପଦାର୍ଥର 
ମାଲିକ ମନେକରନ୍ତି ସତ, କିନ୍ତୁ ତାହାର ଦାସ ହୋଇ: 
ଯାଆନ୍ତି ତେଣୁ ସେମାନେ ଶୁଝି ଶ୍ରୀମନ୍ତ ନୂହନ୍ତି। 


=== #^ = = 


ସନ୍ଦ୍ର-ଫୁର୍ବଜ୍ଲ୍ରୋଳ୍ନ୍ଦ ଭମବାନ ଅର୍ନୁନଙ୍କ ଦଖ୍ମାନୁଯାରେ ଘୋରଢ୍ସ୍କନ ରତି କିଶାୟଣନେ କହିଲେ / ବର୍ଞମାଳ ଏହି କ୍୍ରୋଳରେ 
ଅଥର/' କହି ନିଜ ପଞ୍ଚୁ ଥନ/ ଭଳାଜର ପୋରଭୁସ ବିଷୟେ କହୁଛଳି / 


ଅଥବା ଯୋଗିନାମେବ କୁଳେ ଭବତି ଧୀମତାମ୍‌ । 
ଏତଦ୍ଧି ଦୁଲଭି ଭତରଂ ଲୋକେ ଜନ୍ମ ଯଦୀଦୃଶମ୍‌ ॥ ୪୨ ॥ 


ଥଅଂନନ୍ଦ କଅଥବା=ିଅଥବା (ବୈରାଗ୍ୟବାନ୍‌ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ।; 


ଧୀମତାମ୍‌ ¬ଜ୍ଞାନବାନ୍‌; ଯୋଗିନାମ୍‌ ¬= ଯୋଗୀମାନ କୀ; 


କୁଳେ=କୁଳରେ; ଏବ ହି; ଭବତି=ଜନୁ ନିଏ; ଭଦୃଶମ୍‌=ଏପରି; ଯତ୍=ଯେଉଁ; ଏତତ୍‌- ଏହି; ଜବ୍ମ=ଜନୁ (ତାହା); 
ଲୋକେ=ସଂସାରରେ; ହି=ନିଶ୍ଟିତରୂପେ  ଦୁଲ୍ଲିଭତରମ୍‌ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ | 


ଅଥବା (ବୈରାଗ୍ୟବାଚ୍ଵ) ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ ଯୋଗୀମାନଙ୍କ୍ କୁଳରେ 


ସଂସାରରେ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲି ଭ । 


ବ୍୩୮୮୩*ସାଧକ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--ବାସନାଯୁକ୍ତ ଓ 
ବାସନାରହିତ | ଯାହାକୁ ସାଧନା ଭଲ ଲାଗୁଛି, ସାଧନାରେ 
ଅଭିରୂଚି ଅଛି ଏବଂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି 
ସାଧନାରତ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ବର୍ତମାନ ଯାହାର ଭୋଗବାସନା 
ସମ୍ପୂଶ୍ଶି ନଷ୍ଟ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେ ଅନ୍ତ ସମୟରେ ସାଧନାରୁ 
ବିଚଳିତ ହୋଇ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକରେ 
ବହୁବର୍ଷ ରହି ପୁଣି ଶୁଦ୍ଧ ଶ୍ରୀମନ୍ତଜ୍ଜ ଘରେ ଜନ୍ମ ନିଏ । 
(ଏହି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ବିଷୟରେ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି। 
ମାତ୍ର ଯେଉଁ ସାଧକର ଭିତରେ ବାସନା ନ ଥାଏ, ତୀବ୍ର 
ବୈରାଗ୍ଯ ଥାଏ ଏବଂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି 
ତତ୍ଘରତାପୂର୍ବକ ସାଧନରତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ବର୍ତମାନ 
ଯାହାକୁ ପୂର୍ଷିତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେ ଯଦି କୌଣସି 
ବିଶେଷ କାରଣରୁ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାକୁ 
ସ୍ବର୍ଗାଦିକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ବରଂ ସେ ସିଧାସଳଖ 
ଯୋଗୀର୍କ୍ଚ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନିଏ ଏଏ ପ୍ରକାର ଯୋଗଭ୍ର୍ବଵଂ 
ବିଷୟରେ ଏହି ଶ୍ଣମୋକରେ କହୁଛନ୍ତି) । 

“ଅଥବା'-- ତୁମେ ଯେଉଁ ଯୋଗଭୁଞ୍ୟ କଥା ପଗ୍ରିଥୁଲ, 
ତାହା ତ ମୁଁ କହିଦେଲି। ମାତ୍ର ଯେ ସଂସାରରୁ ବିରକ୍ତ 
ହୋଇ, ସଂସାର ପ୍ରତି ସର୍ବଥା ବିମୁଖ ହୋଇ ସାଧନାରେ 


ହିଁ ଜନ୍ମ ନିଏ। ଏପରି ଜନ୍ମ 


ବ୍ୟାପୂତ ହୋଇଛି, ସେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି କାରଣ ବା ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଯଦି ହଠାତ୍‌ ମରିଯାଏ, ଏବଂ ଯଦି ତା'ର ବୃତ୍ତି ଅନ୍ତକାଳରେ 
ସାଧନାରେ ସ୍ଥିତ ନ ରହେ, ତେବେ ସେ ମଧ୍ଯ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏପରି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ୍‌ର ଗତି କଥା ମୁଁ ଏଠାରେ 
କହୁଛି। 

ଯୋଗିନାମେବ କୂଳେ ଭବତି ଧୀମତାମ୍‌”ଂ--ଯେ 
ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସାରିଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସରିତ ହୋଇଯାଇଛି, ଏପରି ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ 
ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ବୂଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଯୋଗୀଙ୍କ କୁଳରେ ସେହି ବୈରାଗ୍ୟବାନ୍‌ 
ଯୋଗଭ୍ରତ୍ଟା ଜନ୍ମ ହୁଏ। 

'କୂଳେ' କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ତା'ର ଜନ୍ମ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ଯୋଗୀ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ କୂଳରେ ହୋଇଥାଏ; 
କାରଣ ଶ୍ରୁତି କହନ୍ତି ଯେ, ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀକ୍କୀ କୁଳରେ କେହି 
ହେଲେ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନରହିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତେ 
ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ହୁଅନ୍ତି “ନାସ୍ୟାବ୍ରହୁ ବିତ କୂଳେ ଭବତି” (ମୁଣ୍ଡକ, 
୩| ୨। ୯) | 

'ଏତଵି ଦୁଲି ଭତରଂଂ ଲୋକେ ଜନ୍ମ ଯଦୀଦୃଶମ୍‌'-- 
ଯୋଗୀମାନର୍କୀ କୂଳରେ ତା'ର ଜନ୍ମ ହେବା ଇହଲୋକରେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୂର୍ଲଭ। ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଶୁଦ୍ଧ ସାନତ୍ତ୍ରିକ ରାଜା, 


» ଏଠି 'ଦୁର୍ଲଭତର' ଶବ୍ଦରେ “ତରପ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟ ବ୍ୟବହାର କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ଶ୍ରୀମନ୍ତର୍ତ୍ଵ ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଉଥୂବା ଓ ଯୋଗୀର୍ଦୀ 
କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନେଉଥୂୁବା ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟବ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯୋଗୀଙ୍କୀ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନେଉଞଥ୍ବରବା ଯୋଗତ୍ରତ୍ଟର ଜନ୍ମ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ | 


ଶ୍ରୋକ ୪୩] 


ଧନବାନ୍‌ ଓ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଗୁଣବାନ୍‌କ୍କୀ ଘରେ ଜନ୍ମ ହେବାକୁ 
ମଧ୍ଯ ଦୁଲ୍ଲିଭ ଓ ପୁଣ୍ୟଯଫଳ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଏ; 
ତେଣୁ ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ଯୋଗୀ ମହାପୁରୁଷଜ୍କ କୁଳରେ 
ଜନ୍ମ ନେବା ଦୁର୍ଲଭତର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭୀ ସେହି 
ଯୋଗୀମାନଙ୍କ୍‌ କୁଳରେ ବା ଘରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ପାରମାର୍ଥିକ ବାତାବରଣ ଥାଏ। ସେଠାରେ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗର ଚର୍ଚ୍ଚା ବି ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେଠାକାର 
ବାତାବରଣ, ଦୃଶ୍ୟ, ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷକ୍ତର ସଙ୍ଗ, ମହତ୍‌ 
ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଭୃତି ଦ୍ବାରା ସାଧନାରେ ବ୍ରତୀ ହେବା ତାଂପାଇଁ 
ସୁଗମ ହୁଏ ଏବଂ ସେ ବାଲ୍ଯାବସ୍ତାରୁ ସାଧନାରେ ବ୍ରତୀ 
ହୁଏ। ଏଥୂପାଇଁ ଏପରି ଯୋଗୀମାନକ୍କ କୁଳରେ ଜନ୍ମ 
ଲାଭ କରିବାକୁ ଦୁର୍ଲଭତର କୁହାଯାଇଛି। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଏଠାରେ “ଏତତ଼଼' ଓ “ଭଦୃଶମ୍‌'-¬ ଏହି ଦୁଇଟି ପଦ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । “ଏତତ଼' ପଦରୁ ତ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ଯୋଗୀମାନର୍ଦ 
କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା ଯୋଗଭ୍ରତ୍ଟର୍କୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ 
(ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଯାହାର୍ଦ୍ଦର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି) ଏବଂ 
'ଭଦୂଶମ୍‌ୀ” ପଦରୁ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ଯୋଗୀ ମହାପୁରୁଷର୍ଦ୍ବ 
ସଙ୍ଗଂର ସୁଯୋଗ ପାଇଥୁବା ସାଧକର୍କୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ । 


¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଯଥା--ବିନ୍ଦୂଜ ଓ ନାଦଜ। ଯେଉଁମାନେ ମାତାପିତାର୍ଵୀ 
ରଜଂୀର୍ଯ୍ୟରୁ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ `ବିନ୍ଦୁଜ ପ୍ରଜା' 
କୁହାଯାଏ; ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ମହାପୁରୁଷକ୍ରୀ ନାଦରୂ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶବ୍ଦ ବା ଉପଦେଶ ଦ୍ବାରା ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଗ 
ଅବଲମ୍ବନ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ “ନାଦଜ ପ୍ରଜା” କୁହାଯାଏ । 
ଏଠାରେ ଯୋଗୀମାନଙ୍କୀ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ 
“ବିନ୍ଦୂଜ' ଏବଂ ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୂଷର୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତ 
ସାଧକ ଂନାଦଜ” ଅଟନ୍ତି। ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧକର୍ଦୁ 
ଏପରି ଜନ୍ମ ଓ ସଙ୍ଗ ମିଳିବା ବଡ଼ ଦୁର୍ଲଭ। 

ଶାସ୍ତ୍ରରେ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମକୁ ଦୁର୍ଲଭ କୁହାଯାଇଛି, ପୁନଶ୍ଟ 
ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ମହାପୁରୁଷର୍ଚ୍ଚ ସଙ୍ଗ ମିଳିବା ମଧ୍ଯ ଆହୁରି 
ଦୁର୍ଲଭଂ । ଦେବର୍ଷି ନାରଦ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତି ସୂତ୍ରରେ କହିଛନ୍ତି-- 
'ମହତ୍‌ ସଇଂଂସୁ ଦୁର୍ଲ ଭୋଃଗମ୍ଯୋଃମୋଘଶୂ' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗ ଦୁର୍ଲଭ ଅଗମ୍ୟ ଓ ଅମୋଘ । କାହିଁକି 
ନା, ପ୍ରଥମତଃ ସେମାନର୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗ ମିଳିବା କଠିନ ଆଉ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ କୃପାରୁ ଯଦିବା ସେପରି ସଙ୍ଗ ମିଳିଯାଏ”, 
ତେବେ ସେହି ମହାପୁରୁଷଙ୍କୁ ଚିହ୍ନିବା ବଡ଼ କଠିନ । କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁ ପ୍ରକାରେ ତାର୍ଚ୍ଦର ସଙ୍ଗ ମିଳୁ ପଛେ, ତାହା କେବେ 
ନିଷ୍ଫଳ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମହାପୁରୁଷର୍କଚ ସଙ୍ଗ 
ମିଳୁଥୂବା ଦୃଷ୍ଟରୂ ଉପର୍ଯ୍ଯୁକ୍ତ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧକର୍ଲୁ 


ସଂସାରରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ପ୍ରଜା ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ଧରାଯାଏ; । 'ଦୁର୍ଲଭତର” କୁହାଯାଇଛି | 
=== 7# === 
ସ୍ଫ ଜ଼କ୍ଞ ଯୋରୀମାନଙ୍କ ନୁଳନେ ରୌନାର୍ୟବନ୍ଧ ଯୋରକ୍ରସ୍ଥ କଳ 6୧ବ କଥା ଦରବାନ ପୂର୍ବଃଜ୍ଜ୍ରୋଳନେ କହିଲେ / 
62୦ ଜେ ଳକୁ ହେକ/ ଘେ ଳ#/ ନୁଏ, ୭/ନ/ ଏହି ଳେ କହୁଛନି/ 
ତତ୍ର ତଂ ବୁଦ୍ଧିସଯୋଗଂ ଲ ଭତେ ପୌବିଦେହିକମ୍‌ । 
ଯତତେ ଚ ତତୋ ଭୂୟଃ ସଂସିଦ୍ଧୌ କୁରୁନନ୍ଦନ॥ ୪୩॥ 
ଅନୟ ¬କୁରୁନନ୍ଦନବିହେ କୁରୁନନ୍ଦନୀ ; ତତ୍ର ସେଠାରେ; ତମ୍‌ ¬ସେହି ଯୋଗତ୍ରପତ୍ତ୍ବକୁ, ପୌବିଦେହିକମ୍‌- ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତ; 
ବୁଦ୍ଧିସଯୋଗମ ¬ସାଧନସମ୍ପତି (ଅନାୟାସରେ) ; ଲଭତେ¬ ପପ ହୁଏ; ଚ ଏବଂ; ତତଃ= ତାହାଦ଼ାରା (ସେ) ; ସଂସିଝୌ ସାଧନାର 


ସିଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ଭୂୟଃପୁନର୍ବାର ଯତତେ=ପ୍ରଯନ କରେ। 


ହେ କୁରୂନଦନା ସେଠାରେ ସେହି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟକୁ ପୂବିଜନ୍ମକୃତ ସାଧନସମ୍ପତ୍ତି ଅନାୟାସରେ 


ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ 


ହୁଏ। ତାହା ଦ଼ାରା ସ୍ଫେ ସାଧନାର ସିଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ପୁନବାର ବିଶେଷଭାବେ ପ୍ରଯନ୍ନ କରେ। 
ବ୭୮୮୦ତତ୍ର ତଂ ବୁ ଵି ସଂଯୋଗଂ ଲ ଭତେ । ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। 


ପୌବିଦେହିକମ୍‌'-- ତତ୍ତୂଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷସ୍ପୀ କୂଳରେ 
ଜନ୍ମ ହେବା ପରେ ସେହି ବୈରାଗ୍ୟବାନ୍‌ ସାଧକର ସ୍ଥିତି 
କ”ଣ ହୁଏ ସେ କଥା ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ "ତତ୍ର, 


'ପୌବିଦେହିକମ୍‌ୀ ତଥା “ବୁଦ୍ଧିସଂଯୋଗମ୍‌” ପଦର 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାର ପ୍ରତି ବିରକ୍ତ ସାଧକକୁ ସ୍ବର୍ଗାଦି 
ଲୋକକୁ ଯିବା ପାଇଁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ସେ ସିଧା ଯୋଗୀମାନଙ୍କ 


* ଦୁର୍ଲଭୋ ମାନୁଷୋ ଦେହୋ ଦେହିନାଂ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗରଃ | ତତ୍ରାପି ଦୁର୍ଲଭଂ ମନ୍ୟେ ବୈକୁଣ୍ଠପ୍ରିୟଦର୍ଶନମ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨। ୨୯) 
# ଜବ ଦ୍ରବୈ ଦୀନଦୟାଲୁ ରାଘବ ସାଧୁ ସଂଗତି ପାଇୟେ | (ବିନୟପତ୍ରିକା ୧୩୬ | ୧୦) 
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କୂଳରେ ଜନ୍ମ ହୁଏ। ସେଠାରେ ତାକୁ ଅନାୟାସରେ ହିଁ 
ପୂର୍ବଜନ୍ମର ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ମିଳିଯାଏ। ଧରାଯାଉ କେହି 
ରାସ୍ତାରେ ଯାଉ ଯାଉ ତାକୁ ନିଦ ଲାଗିବାରୁ ସେ ରାସ୍ତା 
କଡ଼ରେ ଶୋଇ ପଡ଼ିଲା। ସେ ନିଦରୁ ଯେତେବେଳେ 
ଉଠିବ, ଶୋଇବା ପୂର୍ବରୁ ଗ୍ବଲି ଆସିଥୁବା ବାଟର ଦୂରତ୍ 
ତା'ପାଇଁ ଆଉ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। ଧରାଯାଉ 
କେହି ବ୍ଯାକରଣ ପଢ଼ି ମଝିରେ କିଛି ବର୍ଷ ପଢ଼ିବା ବନ୍ଦ 
କରିଦେଲା। ପୁନଶ୍ହ ଯଦି ସେ ବ୍ୟାକରଣ ପଢ଼େ, ତେବେ 
ଆଗରୁ ପଢ଼ିଥୂୁବା ପାଠ ଅତି ଶୀଘ୍ର ମନେ ରହିଯାଏ। 
ସେହିପରି ପୂର୍ବଜନଚ୍ମରେ ଯାହାର ଯେତିକି ସାଧନା ସମ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇ ସାରିଛି, ଯେତିକି ଭଲ ସଂପ୍କାର ପଡ଼ିଛି, ସେସବୁ 
ଏ ଜନ୍ମରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଏ। 

ଯତତେ ଚ ତତୋ ଭୂୟଃ ସଂସିଦ୍ଧୌଂ-- ପ୍ରଥମତଃ 
ସେଠାରେ ତାକୁ ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତ ବୁଦଧିସଂଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 
ଏବଂ ସେଠାକାର ଉତ୍ତମ ସଙ୍ଗ ଯୋଗୁଁ ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଉତ୍ତମ ଚର୍ଚ୍ଚା ଓ ସାଧନାର ସୂତ୍ର ମିଳିଯାଏ। ତାକୁ ଯେତେ 
ନୂଆ ନୂଆ ସୂତ୍ର ମିଳେ, ତା'ର ସାଧନାରେ ସେତେ ଅଧୂକ 
ଉସାହ ବଢ଼େ । ଏହିଭଳି ଭାବରେ ସେ ସିଵି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ବିଶେଷ ତପର ହୋଇ ଯଚ କରେ। 

ଯଦି ଏହି ପ୍ରକରଣଟିର ଏପରି ଅର୍ଥ ନିଆଯାଏ ଯେ, 
ଉଭୟ ପ୍ରକାରର ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପ୍ରଥମେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକକୁ 
ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ୟରୁ ଯାହାଙ୍ଗର ଭୋଗବାସନା 
ଥାଏ, ସେ ଶୁଦି ଶ୍ରୀମନ୍ତ୍କ ଘରେ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି ଆଉ ଯାହାର୍କୀ 
ଅନ୍ତରରେ ଭୋଗବାସନା ନ ଥାଏ, ସେ ଯୋଗୀମାନର୍ଦ୍ରୀ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


କୁଳରେ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତିକିତା'ହେଲେ ପ୍ରକରଣର ପଦଗୁଡ଼ିକ 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ଏ କଥା ଠିକ୍‌ ମେଳ ଖାଇବ ନାହିଁ । ଏପରି ଅର୍ଥ 
କଲେ ଯୋଗୀମାନବ୍କୀ' କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା ସାଧକକ୍ୀ 
'ପୌର୍ବଦେହିକଂ ବୁଦ୍ଧି ସଂଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତ 
ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ମିଳିଯାଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଯଦି ମଝିରେ ଅନ୍ୟ ଶରୀରର ବ୍ଯବଧାନ ନ ଥ୍ରବ, ତେବେ 
ଯାଇ ଏଠାରେ “ପୌର୍ବଦେହିକ” କହିବା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ହେବ 
(ସୁତରାଂ ଏଠାରେ ଅନ୍ଯ ଶରୀରର ବ୍ଯବଧାନ ନାହି । 
ଯଦି ଏପରି ଧରି ନିଆଯାଏ ଯେ, ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକକୁ ଯାଇ 
ପୁନଶ୍ଳ ସେ ଯୋଗୀମାନବ୍କ୍ଚ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି, ତେବେ 
ତାହାକୁ “ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସ" କୁହାଯାଇ ପାରିବ (ଯେପରି ଶ୍ରୀମନ୍ତକୀ 
ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପାଇଁ ଆଗାମୀ ଶ୍ଳୋକରେ 
କୁହାଯାଇଛି), କିନ୍ତୁ ପୌର୍ବଦେହିକ” କୁହାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ କାରଣ ସେଥୁରେ ସ୍ବର୍ଗାଦିର ବ୍ଯବଧାନ ରହିଯିବ 
ଏବଂ ସ୍ଵର୍ଗାଦିଲୋକର ଦେହକୁ ପୌର୍ବଦେହିକ ବୁଦ୍ଧିସଂଯୋଗ 
କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ; କାହିଁକି ନା ସେଠାରେ ପ୍ରଚ୍ରୂର 
ଭୋଗ୍ଯସାମଗ୍ରୀ ଥୂବାରୁ ସାଧନା ହେବାର ଆଦୌ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଉଠେ ନାହିଁ। 

ଦ୍ରିତୀୟତଃଃ ଯାହା ଅନ୍ତରରେ ଭୋଗବାସନା ଅଛି, 
ସେ ସ୍ବର୍ଗାଦିକୁ ଯାଏ ଏ କଥା ତ ଠିକ୍‌] କିନ୍ତୁ ଯାହାର 
ଭୋଗବାସନା ନାହିଁ ଏବଂ ଯେ ଅନ୍ତକାଳରେ କୌଣସି 
କାରଣବଶତଃ ସାଧନାରୁ ବିଚଳିତ ହୋଇଯାଇଛି, ତାକୁ 
ସ୍ବର୍ଗାଦିକୁ ପଠାଇବାର ଅର୍ଥ ଦଣ୍ତ ଦେବା ସହିତ ସମାନ 
ଏବଂ ଏହା ସର୍ବଥା ଅନୁଚିତ । 


ମଂଜିିକ୍ଜ ଜ/ଚ-- ପାରମାର୍ଥିକ ଉନ୍ନତି 'ସ୍ଵ'ର ଉନ୍ନତି ଓ ସାଂସାରିକ ଉନ୍ନତି 'ପର'ର ଉନ୍ନତି | ତେଣୁ ସାଂସାରିକ ସମ୍ପଭି 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ପାରମାର୍ଥରକ ସମ୍ପତ୍ତି ସାଧନା) ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ପାରମାର୍ଥିକ ଉନ୍ନତି 
ଆବୃତ ହୋଇଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିଲୀନ ହୁଏ ନାହିଁ । ତାହା ସମୟକ୍ରମେ ପୁନଃ ଉଦ୍‌ଭୂତ ହୁଏ । 

ପୂର୍ବଜନ୍ମକୂତ ସାଧନାର ଯେଉଁ ସଂୟ୍ୟାର ବୁଦ୍ଧିରେ ପଡ଼ିଥାଏ, ତାହାକୁ ଏଠାରେ `ବୁଦ୍ଧିସଂଯୋଗ'” କୁହାଯାଇଛି। 


=== ;#( === 


ସନ୍ଗ୭--ଫୂର୍ବ୍ମରୋଳବନ୍େ ଜମ୍ମବନ କହନି୫ଲେ ଯେ ଜନ୍ଜ୍ଷ ଯୋରୀମାନଙ୍କ ନୁଳନେ କଳ ଳେଇଞ୍ଜବଃ ଯୋଗଡ଼ସକୁ ପୂର୍ବଳକ୍ୂକୃତ 
ଚୂନ୍ଧିଯ ଯୋର ଭାତ £ୁଏ ଏବଂ 6ନେ ଜନନ ହୋଇ ସଧଳ6ନେ ରତ/ ନୁଏ / ଶୁଵ ଭୀମନଙ ଯେ ନଳୁ ଲ/ଭ କଳଜିଥିବ/ ଯୋରଡୁଣଜ 


ଥବତ୍ସ୍‌ ଳ ୩ ନୁଏ ଏହି ଖୋୋନନକେ ନାହ/ ବର୍ଷନ/ ଳନୁଛଳି / 


ପୂବାଭ୍ୟାସେନ ତେନୈବ ହ୍ରିୟତେ ହ୍ୟବଶୋଃପି ସଃ । 


ଜିଜ୍ଞାସୁରପି ଯୋଗସ୍ୟ 


ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମାତି ବଭିତେ ॥ ୪୪ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ୭ଇସଃ=ସେ; ଅବଶଃ= (ଭୋଗ) ପରବଶ ହୋଇଥୁଲେ; ଅପି=ମଧ୍ଯ;: ତେନ =ସେହି; ପୂବାଭ୍ୟାସେନ=ପୂର୍ବ- 
ଜନ୍ମକୃତ ଅଭ୍ୟାସ ଯୋଗୁଁ; ଏବ ହିଁ; ହିୟତେ= (ପରମାମୁାଜୀ ଆଡ଼କୁ) ଆକଷିତ ହୋଇଯାଏ; ହିଇଚିକାରଣ; ଯୋଗସ୍ଯ-ଯୋଗର,; 
ଜିଜ୍ଞାସୁଃ- ଜିଜ୍ଞାସୁଃ ଅପି-ମଧ୍ୟ; ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମଲିବେଦବର୍ଷିତ ସକାମକର୍ମକୁ; ଅତି ବଭିତେ=ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ। 


ଶ୍ଳୋକ ୪୪] 
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ସେ ଶଶ୍ରୀମନ୍ତକ୍ତ ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୂବା ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ମନୂଷ୍ୟଃ ଭୋଗ ପରବଶ ହୋଇଥ୍ପଲେ ମଧ୍ଯ 
ପୂବିଜନ୍ମକ୍ତୃତ ଅଭ୍ୟାସ (ସାଧନା) ଯୋଗୁଁ ପରମାମ୍ବାକ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକଷିତ ହୋଇଯାଏଏ କାରଣ ଯୋଗର 
(ସମତାର) ଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ଯ ବେଦବର୍ଣ୍ରିତ ସକାମ କମ୍ମିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ । 


ବ୮/୮୦ପୂବାଭ୍ୟାସେନ ତେନୈବ ହ୍ରିୟତେ 
ହ୍ୟବଶୋଃପି ସଃ”'-- ଯୋଗୀବ୍କ୍ କୂଳରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା 
ଯୋଗଭ୍ରତଷ୍ଟକୁ ଯେପରି ସାଧନସୁଲଭ ସୁବିଧା, ବାତାବରଣ, 
ସଙ୍ଗ ଓ ଶିକ୍ଷା ମିଳେ, ଶ୍ରୀମନ୍ତକ୍ତ ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା 
ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟକୁ ସେପରି ସୁବିଧା ଓ ବାତାବରଣ ପ୍ରଭୂତି 
ମିଳେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ 
ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ସେ ଯେତିକି ସାଧନା ଓ ତ୍ଯାଗ କରିଥୂଲା 
ତଥା ତା'ର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେତିକି ସୁସଂସ୍କାର ପଡ଼ିଥିଲା, 
ପୂର୍ବଜନ୍ମର ସେହି ଅଭ୍ଯାସ ଯୋଗୁଁ ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ବାଧ୍ଯ 
ହୋଇ ଆକଷିତ ହୋଇଯାଏ। 

“ଅବଶୋଃଏ ପି' କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ ଶ୍ରୀମନ୍ତକ୍କ୍‌ 
ଘରେ ଜନ୍ମ ନେବା ପୂର୍ବରୁ ବହୁବର୍ଷ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକରେ 
ରହିଥୂଲା। ସେଠାରେ ତା'ପାଇଁ ଭୋଗର ପ୍ରାବୂର୍ଯ୍ୟ ଥୂଲା 
ଏବଂ ଏଠାରେ ଅଅଥନ୍ଯମାନର୍କୀ ଘର ଅପେକ୍ଷା) ଶ୍ରୀମନ୍ତକକୀ 
ଘରେ ମଧ୍ୟ ଭୋଗର ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି । ତା' ମନରେ ଥୁବା 
ଭୋଗାସକ୍ତି ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ସମ୍ପୂର୍ଶ ଦୂର ହୋଇ ନ ଥ୍ରବାରୁ ସେ 
ଭୋଗ ପରବଶ ହୋଇଯାଏ। ଭୋଗ ପରବଶ ହୋଇ 
ମଧ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଇତ୍ୟାଦି ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ 
ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବର ଅଭ୍ୟାସାଦି ଯୋଗୁଁ ସେ ବାଧ୍ଯ 
ହୋଇ ପରମାତମ୍ବରାର୍ଚ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ । ଏହାର କାରଣ 
ହେଲା, ଭୋଗବାସନା ଯେତେ ପ୍ରବଳ ହୋଇଥାଉ ପଛେ, 
ତାହା “ଅସତ୍‌” | ଜୀବର ସତ୍ସ୍ବରୂପ ସହିତ ଅସତ୍ର କୌଣସି 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ନାହିଁ। ସେ ଯେତିକି ଧ୍ୟଯାନଯୋଗାଦି ସାଧନା କରିଛି 
ଏବଂ ତା”ଂଉପରେ ସାଧନାର ଯେତିକି ସଂସ୍କାର ପଡ଼ିଛି, 
ତାହା ଯେତେ ସାଧାରଣ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ “ସତ୍‌' ଅଟେ | 
ଏଗୁଡ଼ିକ ଜୀବର ସତ୍‌ସ୍ବରୂପ ପାଇଁ ଅନରକୂଳ। ତେଣୁ 
ଭୋଗପରବଶ ଯୋଗପଭ୍ରଷ୍ଟକୁ ସେହି ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକ ପରମାମ୍ବାର୍କୀ 
ଆଡ଼କୁ ଟାଣିନିଏ । 

'ଜିଜ୍ଞାସୁରପି ଯୋଗସ୍ଯ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମାତିବତ୍ତିତେ'-- ଏହି 
ପ୍ରକରଣରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ଥୂଲା, ସାଧନାରତ ଶିଥ୍ପଳ 
ପ୍ରଯନଶୀଳ ସାଧକ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯଦି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟା 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଯୋଗସଂସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ସେ 
କେଉଁ ଗତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର କେବେ ପତନ 
ହୁଏ ନାହିଁ ତଃ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ଯୋଗଦ୍ରଞ୍ଟ୍ର 


ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ ବୋଲି 
ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କହିଁ ଲେ । ଏବେ 
ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଧରେ ଯୋଗରତ ଯୋଗୀର ବାସ୍ତବିକ ମହିମା 
କହିବା ପାଇଁ ଯୋଗଜିଜ୍ଞାସୁର ମହିମା କହୁଛନ୍ତି । 

ଯୋଗର ଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁଠି ବେଦବର୍ଶ୍ରିତ ସକାମ 
କର୍ମକୁ ଓ ତାହାର ଫଳକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେଥୂରୁ ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌କୁ ଉଠିଯାଏଥ, ସେଠି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ କଥା କ'ଣ 
କହିବା! ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର ପତନର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ। ସେ 
ଯୋଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ ଥୁବାରୁ ତାହାର ଉଦ୍ଧାର ସୁନିଶ୍ଚିତ । 

ଏଠାରେ “ଜିଜ୍ଞାସୁରପି ଯୋଗସ୍ୟ'” ପଦଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥ 
ହେଲା, ଯିଏ ଏପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇ ନାହିଁ କି 
ଯୋଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ; ମାତ୍ର ଯୋଗକୁ (ସମତାକୁ) 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉଛି ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୂଛି- ଏପରି 
ଯୋଗର ଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ଯ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମକୁଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେଦର 
ସକାମ କର୍ମ ଅଂଶକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ। 

ଯିଏ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହକୁ ସାଧାରଣ ଲୋକର୍ଚ୍ରୀ ପରି 
ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଇ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ଯୋଗକୁ 
ଅଧୂକ ମହତ୍ତ୍ବ ଦିଏ, ସେ ଯୋଗଜିଜ୍ଞାସୁ। ତା'ର ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହର ରୂଚି ନାଶ ହୋଇ ନ ଥଲେ ମଧ୍ୟ ସିଦାନ୍ତ 
ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ସେ ଯୋଗକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ। ଅତଏବ ସେ 
ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ବି ଜିଜ୍ଞାସୁ ଅଟେ, ସେ 
ଯୋଗପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ଗ୍ଵରହେଁ। କେବଳ ଏହି ଜିଜ୍ଞାସାର 
ଏତେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଯେ, ସେ ବେଦ ବର୍ଶିତ ସକାମ କର୍ମରୁ ଓ 
କର୍ମଫଳରୁ ଉର୍ଦ୍ଵୁକୁ ଉଠିଯାଏ। ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଲା, ଯିଏ 
ଏଠାକାର ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ରୁଚି ପୃର୍ଣ୍ରିଭାବେ ନାଶ 
କରି ପାରି ନାହିଁ ଏବଂ ତପ୍ଥର ହୋଇ ଯୋଗରେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ ପାରି ନାହିଁ, ଯଦି ତା'ର ବି ଏତେ ମହିମା, 
ତେବେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟର କେତେ ମହିମା ହୋଇ ନ ଥରୂବ! 
ଏହି କଥା ଭଗବାନ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଯୋଗ (ସମତା) ସାମାନ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲେ 
ମଧ୍ୟ ନଷ୍ଟା ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ତାହାର ସ୍ବଳ୍ପ ଅନଷ୍ଟାନ ମଧ୍ଯ 
ମହାଭୟରୁ ରକ୍ଷା କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କଲ୍ୟାଣ କରିଦିଏ। ପୁଣି 
ଯିଏ ଯୋଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇ ସାରିଛି, ତାହାର ପତନ 
କିପରି ସମ୍ଭବନ ତାହାର ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଯେ କଲ୍ୟାଣ 
ହେବ, ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 


„ ବେଦରେ ବର୍ଣିତ ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ଏହି 'ଶବ୍ଦବ୍ରହୁ'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅନୁଚିତ | 
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(୧) “ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ” ଅସାଧାରଣ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯସମ୍ପନ୍ନ 
ମନୂଷ୍ଯ ଅଟନ୍ତି। କିପରି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯଃ ତାହାହେଲା-- 
ମନୂଷ୍ଯମାନକ୍କ ମଧ୍ୟରେ ହଜାର ହଜାର ଏବଂ ହଜାର 
ହଜାରଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେହି ଜଣେ ସିଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ଯନ କରେ 
(ଗୀତା ୭। ୩) ଏବଂ _ ସିଦି ନିମନ୍ତେ ଯନ୍ଜ କରୁଥୁବା 
ସାଧକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ହିଁ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି। 

ଯୋଗାଭ୍ୟାସୀର ମହିମା ଅତି ଅସାଧାରଣ । ଏହି ଯୋଗର 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ୟ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଚ୍ଚତମ 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକାଦି ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ତାହାର ବିତୃଷ୍ପା ହୋଇଯାଏ। 
କାରଣ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ଲୋକ ପୁନରାବର୍ତ୍ୀ 
ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ସେ ଗ୍ବହୁଁଥାଏ ଅପୁନରାବର୍ତୀ | ଯଦି କେବଳ 
ଯୋଗକିଜ୍ଞାସାର ଏତେ ମହିମା, ତେବେ ଯୋଗଭୁ୍ଟୁର କେତେ 
ମହିମା ହୋଇ ନ ଥବା! କାହିଁକି ନା, ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଯୋଗ (ସମତା) ଆସି ଯାଇଥୁଲା ବୋଲି ସିନା ସେ ଯୋଗରୁ 
ଭ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇଛି! 

ଏଠାରେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟର ଯେଉଁ ମହିମା କୁହାଯାଇଛି, 
ତାହା ଯୋଗର” ମହିମା, “ଭତ୍ତା! ହେବାର' ମହିମା ନୁହେ | 
ଧରାଯାଉ କେହି ଅଆଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପରୀକ୍ଷାରେ ଅସଫଳ ହୋଇଗଲା, 
ତେବେ କଂଣ "ଶାସ୍ତ୍ରୀଂ ଓ “ମଧ୍ଯମା”ରେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ଛାତ୍ରଠାରୁ 
ସେ ଛୋଟ ହେବ; ହେବ ନାହିଁ | ସେହିପରି ଯିଏ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲା, ସେ ସକାମଭାବରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, 
ତପ ଇତ୍ୟାଦି କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିଜ୍ଞ ଅପେକ୍ଷା ନ୍ଯୂନ ନୂହେଁ, 
ବରଂ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । କାରଣ ସମତା ହିଁ ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇଯାଇଛି। ବଡ଼ ବଡ଼ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପସ୍ଯା ଇତ୍ଯାଦି 
କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର୍ଜୁ ଲୋକେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 
ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସମତାପ୍ରାପ୍ତି, ସେ ହେଉଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସମତା- 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖିଥୂବା ବ୍ୟକ୍ତି ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମକୁ ମଧ୍ୟ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଯାଏ। 

ଏହି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସାଧକମାନଙ୍କର ଉସାହ 
ବର୍ଦ୍ଵନକାରୀ ଏକ ବିଚିତ୍ର କଥା ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି ଯେ, 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଯଦି ସାଧକମାନେ “ଆମକୁ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ 
ହେବ' ବୋଲି ଦୃଢ଼ତା ସହକାରେ ବିଗ୍ବର କରି ନିଅନ୍ତି, 
ତେବେ ସେମାନେ ଶବବ୍ରହ୍ମକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବେ! 

(୨) ଯଦି ସାଧକ ଆରମ୍ଭରୁ “ସମତା' ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନ 
ପାରେ, ତଥାପି ତା'ର ରୁଚି ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ରହିବା ଉଚିତ; ଏଥୂନେଇ ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୂଳସୀଦାସ 
କହିଛନ୍ତି ମତି ଥି ଳାଂଚ ଜଚି କୁଚି ଆଛ/ / ଚନ୍ଦିଅ ଥନିଅ 
ଜଣ କୁଳନ୍‌ ନା @#£/ / (ମାନସ ୧ | ୮ | ୪) 

ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ ଯେପରି ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, 
ତା'ର ରୁଚି ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସର୍ବଦା ମହତ୍‌ ହେବା ଉଚିତ । 
ସାଧକର ରୁଚି ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବାର ଉଳଣ୍ଠା ଯେତେ 
ପ୍ରବଳ ଓ ତୀବ୍ର ହେବ, ସେତେ ଶୀଘ୍ର ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସିଦି 
ହେବ। ସାଧକ କ'ଣ କରୁଛି ତାହା ଦେଖିବା ଭଗବାନବ୍କର. 
ସ୍ଵଭାବ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେ ଦେଖନ୍ତି, ସାଧକ କ'ଣ ଗ୍ହୁଛି-- 


ରୀଝତ ରାମ ଜାନି ଜନ ଜୀ କୀ।॥ 

ରହତି ନ ପ୍ରଭୁ ଚିତ ଚୂକ କିଏ କୀ। 

କରତ ସୁରତି ସୟ ବାର ହିଏ କୀ।॥ 

(ମାନସ ୧ | ୨୯ | ୨-୩) 

ଜଣେ ଚକ୍ଷୁହୀନ ସଚନ୍ତ (ଠାକୁର ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ) 
ପ୍ରତିଦିନ ମନ୍ଦିରକୁ ଯାଉଥୂଲେ। ଦିନେ ମନ୍ଦିର ଗଲା 
ବେଳକୁ କେହି ଜଣେ ତାଙ୍କୁ ପଗ୍ଵରିଲେ, “ଆପଣ ଏଠାକୁ 
କାହିଁକି ଆସୁଛନ୍ତି୮” ସନ୍ତଜଣ୍ତ୍ ଉତ୍ତର ଦେଲେ, “ଦର୍ଶନ 
କରିବାକୁ ଆସୁଛି' | ସେ କହିଲେ, 'ଆପଣର୍ତୂ ତ ଦେଖାଯାଉ 
ନାହି।୮” ସଚ୍ଚ କହିଲେ- .ମୋତେ ଦେଖା ନ ଗଲା 
ବୋଲି କ'ଣ ଭଗବାନସୁଁ ବି ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ ମୁଁ ସିନା 
ତାଙ୍କୁ ଦେଖି ପାରୁନି, ସେ ତ ମୋତେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ବାସ୍‌! 
ସେତିକିରେ ମୋର କାମ ପୂରା ହୋଇଯିବ!” 

ଏହିଭଳି ଆମେ ସମତା ପ୍ରାପ୍ତି କରି ପାରୁ ବା ନ 
ପାରୁ, ତଥାପି ସମତା ହିଁ ଆମର ରୁଚି ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେବା ଉଚିତ; କାରଣ ଭଗବାନ ରୁଚି ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ 
ଦେଖନ୍ତି। ତେଣୁ ଆମର କାର୍ଯ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହେବ। 


ମଂଜିଣିନ୍କ ଭଂଚ--ସାଂସାରିକ ପୁଣ୍ୟ ତ ପାପ ଅପେକ୍ଷା (ତୃଳନାମୂକଭାବେ) ଶ୍ରେଷ୍ଠ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 


(ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, ଭଜନ ଆଦିରୁ) ହେଉଥୁବା ପୁଣ୍ୟ (ଯୋଗ୍ୟତା, ସାମର୍ଥ୍ୟ) ଅତୀବ ବିଲକ୍ଷଣ। ସାଂସାରିକ ପୁଣ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ଭଗବାନକ୍କା ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ କରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପୁଣ୍ୟ ମନୂଷ୍ୟକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ସହ ସଂଯୁକ୍ତ କରେ। 
ଏହି ପୁଣ୍ଯ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୨ । ୪୦) । ସାଂସାରିକ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ପରିତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଓ ଭଗବଦ୍‌ଅଭିମୁଖୀ ହେବା ଦୁଇଟିଯାକ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପୁଣ୍ୟ ଅଟେ । 

'ପୂବାଭ୍ୟାସେନ ତେନୈବ' ପଦର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବର୍ତମାନର ଜନ୍ମରେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, ସତ୍ଚର୍ଚା ଆଦି ନ ମିଳୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ 
କେବଳ ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସ କାରଣରୁ ସେ ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସରେ କ୍ରିୟା (ପ୍ରବୃତ୍ତି ନ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ 


ଶ୍ମୋକ ୪୫] 


୨*୦ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଗତି ଥାଏଂ | “ଜିଜ୍ଞାସୁରପି ଯୋଗସ୍ୟ ଶବ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମାତି ବର୍ିତେ' ରେ ମଧ୍ୟ କ୍ରିୟାଯୁକ୍ତ ଅଭ୍ୟାସ ନ ଥାଏ, ମାତ୍ର ଗତିଯୁକ୍ତ ଅଭ୍ୟାସ 
ଥାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି ଅଭ୍ୟାସରେ ପ୍ରଯନ଼ ଓ କର୍ତ୍ତୃତୃ ନ ଥିଲେ ବି ଗତି ଥାଏ। ଗତିରେ ସ୍ଵତଃ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ 


୧ ୬୭୭୫ ୨୮୮ 


କରିବାର ଶକ୍ତି ନିହିତ । କ୍ରିୟାଯୁକ୍ତ ଅଭ୍ୟାସ ଚେଷ୍ଟ୍ରୀ ସାପେକ୍ଷ, କିନ୍ତୁ ଗତିଯୁକ୍ତ ଅଭ୍ୟାସ ସ୍ଵତଃ ହୁଏ । 


===-== ୨ ସାଂ୭୭୭୭୮୭ 
ସନ୍ଦ୍ରଵ- ୀମନ୍ତଙ୍କ ଯଠନେ ଳକୁ ୦ଳବଯ ପନ ଠୋରଭ୍ରଣ୍ଜ ୦୦୫ତ୦ବ୦ଳ ପମାନ୍ଦ୍ରୀଙ୍କ ଭ୍ରତି ଆାଳର୍ଜିତ ନୁଏ ନ୍ଦେତେଦେଳେ 


ତାହଜ ଅବହ କିପଜି ହୁଏ ତ/ହ/ ଏହି 6 ନକୁଳ କହୁଛଳି / 


ପ୍ରଯବ୍ରାଦ୍ରଯତମାନସ୍ତୁ ଯୋଗୀ 
ଯାତି ପରାଂ 
; ଯୋଗୀ=ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ପ୍ରଯ ବାତ୍‌ = ପ୍ରଯନପୂର୍ବକ; ଯତ ମାନଃ=ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି (ଓ); 


ଅନେକଜନ୍ନସଂସିଦ୍ଧସ୍ତତୋ 
ଅଳଚୟ ତୁ ମାତ୍ର 


ସଂଶୁଦ୍ଧକିଳ୍‌ ବିଷଃ | 
ଗତିମ୍‌ | ୪୫ ॥ 


ସଂଶୁଦ୍ଧକିଳ୍‌ବିଷଃଃଯୋହାର ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି (ତଥା); ଅନେକଜନ୍ନସଂସିଦ୍ଧଃ୮ଯେ ଅନେକ ଜନ୍ମ ଦ୍ବାରା ସିଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଇଛି; ତତଃ=(ସେ) ତା'ପରେ; ପରାମ୍‌, ଗତିମ୍‌ ପରମଗତି; ଯାତି ପପୁ ହୁଏ | 

ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଯୋଗୀ ପ୍ରଯନ୍ରପୂବିକ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି ଓ ଯାହାର ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ତଥା ଯେ ଅନେକ 
ଜବ୍ଗ ଦାରା ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଛି, ସେ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ବ/୫୮/୩1ବୈ ରାଗ୍ଯବାନ୍‌ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ତ ତତ୍ତ୍ବନ୍ଞ 


ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ଯୋଗୀଙ୍କ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୂବାରୁ ଏବଂ 


ସେଠାରେ ବିଶେଷଭାବେ ଯନ କରିଥୂୁବାରୂୁ ସହଜରେ 
ପରମାମ୍ରରଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ; ମାତ୍ର ଶ୍ରୀମନ୍ତକ୍କ ଘରେ 
ଜନ୍ମ ନେଇଥୂୁବା ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ କିପରି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ, ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 

“ତୁଂ--ଏହି ପଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦି ଯୋଗର 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ଯ ବେଦ ବର୍ଣ୍ଣିତ ସକାମ କର୍ମକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଯାଏ, ତହିଁରୁ ଉର୍ଵଵିକୁ ଉଠିଯାଥ, ତେବେ ଯିଏ ଯୋଗରେ 
ନିୟୋଜିତ ହୋଇ ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ ପ୍ରଯନ କରୁଛି, ସେ 
ଯେ ବେଦର ଉର୍ତ୍ବକୁ ଗ୍ବଲିଯିବ ଓ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, 
ଏଥୂରେ ସଦେହ କ'ଣ? 


ଯୋଗୀଂ--ଯେ ପରମାମୂତତ୍ବ୍ ବା ସମତା ଗ୍ବହେଁ 


ତଥା ରାଗ-ଦ୍ନଲେଷ, ହର୍ଷ-ଶୋକ ଇତ୍ୟାଦି ଦୁନ୍ଦ୍ଵରେ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ। ସେ ଯୋଗୀ ଅଟେ। 

ପ୍ରଯନ୍ନାହ୍ଯତମାନଃ'-- ପ୍ରଯନପୂର୍ବକ ଚେଷ୍ଟା କରିବାର 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତା' ଅନ୍ତରରେ ପରମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ ହେବାର 
ଯେଉଁ ଉଦ୍ଲଣ୍ଠା, ପ୍ରେରଣା, ଉସାହ ଓ ତପ୍ଥରତା ଅଛି, ତାହା 
ଦିନକୁ ଦିନ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ। ସାଧନା ପ୍ରତି ସେ ନିରନ୍ତର 
ସଜାଗ ରହେ। 

ଶ୍ରୀମନ୍ତକ୍କନ ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପୂର୍ବାଭ୍ୟାସ 
ଯୋଗୁଁ ପରମାମ୍ବରାକ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ ଏବଂ ବର୍ତମାନର 


ଭୋଗ ସଂସର୍ଟ ଯୋଗୁଁ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ। 
ଯଦି ସେ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ସହକାରେ ପ୍ରଯନ କରି ଭୋଗକୁ 
ପରିତ୍ଯାଗ କରିଦିଏ, ତେବେ ସେ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ପାଇଯିବ । 
ଯଦି ଯୋଗର ଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ୟ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ, 
ପୁଣି ଯିଏ ତତ୍ପର ହୋଇ ସାଧନାରେ ଲାଗିଛି, ତା'ବିଷୟରେ 
ସନ୍ଦେହ କ'ଣୀ ନିଷିଦ୍ଧ ଆଚରଣକାରୀ ଥରେ ଠିକିଗଲା 
ପରେ ଯେପରି ଖୁବ୍‌ ଜୋର୍‌ରେ ପରମାମ୍ରରଙ୍କ ଆଡ଼କୁ 
ଧାବମାନ ହୁଏ, ସେହିପରି ଯୋଗତଭ୍ରଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀମନ୍ତଟ୍ଚୀ 
ଘରେ ଜନ୍ମନେବା ପରେ ଖୁବ୍‌ ଜୋର୍‌ରେ ପରମାମ୍ରା୍ଦ୍ଚ 
ଆଡ଼କୁ ଧାବମାନ ହୁଏ । 
'ସଂଶୁଦ୍ଧକିଳ୍‌ ବିଷଃ-¬ ତା'ଅନ୍ତଃକରଣର ସମସ୍ତ ଦୋଷ 
ଓ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାଇ୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି 
ଆକର୍ଷଣ ହେବାରୁ ତା'ଅନ୍ତରରୁ ଭୋଗ, ସଂଗ୍ରହ, ମାନ, 
ବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦିର ଇଢ଼୍ରା ସମ୍ପୂର୍ଷି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଯେ ପ୍ରଯନପୂର୍ବକ ଉଦ୍ୟମ କରୁଛି, ତା'ର ପ୍ରଯନରୁ ହିଁ 
ଜଣାପଡ଼ିଯାଏ ଯେ ତାହାର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି । 
'ଅନେକଜନ୍ନସଂସିଦ୍ଧଃ'†-- ପ୍ରଥମେ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ 
ଯୋଗ ନିମନ୍ତେ ଯନ କରିବାରୁ ପବିତ୍ର ହେଲା, ପୁଣି ଅନ୍ତ- 
କାଳରେ ଯୋଗବ୍ଯୁତ ହୋଇ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକକୁ ଗଲା 
ତଥା ସେଠାରେ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଅରୁଚି ହେବାରୁ ପବିତ୍ର 
ହେଲା, ପୁନଶ୍ଟ ଏଠାରେ ଶୁଦ୍ଧ ଶ୍ରୀମନ୍ତ୍ଦ୍ଵ ଘରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ 
କରି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଯନ଼଼ କରିବାରୁ ପବିତ୍ର ବା 


* ଗତି ଓ ପ୍ରବୃରିର ପ୍ରଭେଦ ଜାଣିବା ପାଇଁ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକର ପରିଶିଷ୍ଟ ଭାବ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ଯ। 


#' ଅନେକଜନ୍ମର ଅର୍ଥ-- 'ନ ଏକଜନ୍ମ ଇତି ଅନେକଜନ୍ୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକରୁ ଅଧୁକ ଜନ୍ମ। ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଯୋଗୀଙ୍କର ଅନକ ଜନ୍ମ ହୋଇ ସାରିଛି। 
'ସଂସିଦ୍ଧଃ ପଦରେ ଅତୀତକାଳର 'କ୍ତ' ପ୍ରତ୍ୟୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି--ସେ ଯୋଗୀ ଅନେକ କନ୍ମ ଦ୍ବାରା ସଂସିଦ୍ଧ (ଶୁଦ୍ଧ) ହୋଇ 


ସାରିଛି। 
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ଶୁଦ୍ଧ ହେଲା। ଏହି ପ୍ରକାରେ ତିନୋଟି ଜନ୍ମରେ ଶୁଦ୍ଧ ହେବା 
ହିଁ ଅନେକଜନ୍ମ ଦ୍ବାରା ସଂସିଦ୍ଧ ହେବାଂ । 

“ତତୋ ଯାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌'-- ଏଥୁପାଇଁ ସେ ପରମଗତି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯାହାକୁ ଲାଭ କରିବାପରେ 
ତା'ଠାରୁ ବଳି ଆଉ କୌଣସି ଲାଭ ଥୂବାପରି ମନେହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁଥୂରେ ସ୍ରିତ ହେବାପରେ ଅତି ଭୟକ୍କର 
ଦୁଃଖ ମଧ୍ୟ ବିଚଳିତ କରିପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୬ | ୨୨), 
ସେ ସେହି ଆତ୍ଯନିିକ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୂଷ୍ଯ ଅନେକ- 
ଜଚ୍ମଂସଂସିଦଧ୍ଧ। କାରଣ ଏହି ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ପୂର୍ବରୁ ଯଦି 
ସେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକକୁ ଯାଇଥାଏ, ତେବେ ସେଠାରେ 
ଶୁଭକର୍ମର ଫଳ ଭୋଗିଥୁବାରୁ ତାର ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପକ ପୁଣ୍ଯ 
ସମାପ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଥ୍ୁବ ଏବଂ ସେ ପୁଣ୍ଯରୁ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଇଥୁବ । ଯଦି ସେ ନରକକୁ ଯାଇଥାଏ, ସେଠାରେ 
ନାରକୀୟ ଯାତନା ଭୋଗିବା ଦ୍ବାରା ତା'ର ନରକପ୍ରାପକ 


± ଶୁମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ପାପ ସମାପ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଥୂବ ଏବଂ ସେ ପାପରୁ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇ ଯାଇଥୁବ। ଯଦି ସେ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିକୁ 
ଯାଇଥାଏ, ତେବେ ସେଠାରେ ସେହି ସେହି ଯୋନି 
ଅନୁଯାୟୀ ଅଶୁଭ କର୍ମର ଓ ପାପର ଫଳ ଭୋଗିଥୁବାରୁ 
ତା'ର ମନୁଷ୍ଯେତର ଯୋନିପ୍ରାପକ ପାପ କଟିଯାଇଥୁବ 
ଏବଂ ସେ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଥୁବ୍ୟ । ଏହିଭଳି ଜୀବ ଅନେକ 
ଜନ୍ମରେ ପୁଣ୍ଯ ଓ ପାପରୁ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି। ତାହାର ଏହି 
ଶୁଦ୍ଧ ହେବା ହିଁ “ସଂସିଵି” | ॥ 
ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରଯନପୂବକ ଚେଷ୍ଟ୍ୟ 
କରି ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରେ, ନିଜର କଲ୍ୟାଣ 
କରି ପାରେ; କାରଣ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ 
କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ଏହି ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମଟି ଦେଇଛନ୍ତି । ଯଦି ସେ 
ନିଜ କଲ୍ଯାଣ କରିବାର ଅଧୂକାରୀ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ଭଗବାନ ତାକୁ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମ କାହିଁକି ଦେଇଥାନ୍ତେ? 
ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ଦେଇଥୂବାରୁ ସେ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ମୁକ୍ତିର 
ପାତ୍ର। ଅତଏବ ମନୁଷ୍ୟମାତ୍ରକେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ନିମନ୍ତେ 
ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ ପ୍ରଯନ କରିବା ଉଚିତ । 


=== ¬7#୮ === 


ଦ୍ମନ ୦ଘୋର୍ରନ୍ଥନ ଲହଣଲଳ ୨ ଫରଲେୟଳନେ ଦଳନ ହୁଏ ଲାନିଂ ଠଘୋରନକ ନିଜ୍ଞାଦୂ ୮୯୯ ଶଦ୍ଦବ୍ନୂକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିପ'ଏ- _ଭରବନ ଏ ଯେଉଁ ନହିମ/ କନିଲେ, ଜ/ନ/ ଠଝ 6ନେକଳ ନହିମ/ ନୁଣନ ବଳଂ ଘୋର ମହିମା/ 6ତଣୁ ନିନୟ଼କଳ 6ଜ଼ୋଳକେ 


6 ଯୋର ମହିନ/ କହୁଛଳି / 


ତପସ୍ବଵିଭ୍ୟୋଃଧ୍ଧକୋ ଯୋଗୀ ଜ୍ଞାନିଭ୍ୟୋଃପି ମତୋଃଧୂକଃ । 


କର୍ମିଭ୍ୟଶ୍ବାଧ୍ଁକୋ ଯୋଗୀ 


ତସ୍ମାହୃଯୋଗୀ 


ଭବାଜୁନ ॥ ୪୬ ॥ 


ଅଁଳୟ ¬ ତ ପସ୍ପିଭ୍ୟଃଇ (ସକାମଭାବଯୁକ୍ତ) ତ ପସ୍ଵୀମାନ ର୍କୀ ଠାରୁ (ମଧ୍ୟଃଃ ଯୋଗୀ ଯୋଗୀ; ଅଧୂକଃ ଶ୍ରେଷ୍ଠ; 
ଜ୍ଞାନିଭ୍ୟଃ- ଜ୍ଞାନୀମାନର୍କୀ ଠାରୁ ଅପିଇିମଧ୍ୟା ଅଧ୍ୟକଃ (ଯୋଗୀ) ଶ୍ରେଷ୍ଟ ଚ ଏବଂ; କର୍ମିଭ୍ଯଃକର୍ମୀମାନକ୍ତ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ; 
ଯୋଗୀ=ଯୋଗୀ; ଅଧ୍ଧକଃଇ ଶ୍ରେଷ୍ଟ) ମତଃ୮(ଏହା ମୋର) ମତ; ତସ୍କାତ୍‌ ¬ ତେଣୁ; ଅଜୁନ=ହେ ଅର୍ଜୁନ! (ତୁମେ); 


ଯୋଗୀ=ଯୋଗୀ; ଭବ ହୁଅ | 


ମୋ ମତରେ ୯ସକାମଭାବଯୁକ୍ତ) ତପସ୍ବୀମାନଙ୍ଗ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ କମ୍ପାମାନଙ୍ଗ୍ର ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତେଣୁ ହେ ଅଜୁନୀ ତୁମେ ଯୋଗୀ ହୁଅ। 


ବ#6//# ତପସ୍ିଭ୍ୟୋଃଧ୍‌କୋ ଯୋଗୀ'-= ରଵି, ସିଦି 
ଇତ୍ଯାଦି ଲାଭ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯେଉଁମାନେ କ୍ଷୁଧା 
ତୃଷା, ଶୀତ, ଉଷ୍କା ପ୍ରଭୂତି କଷ୍ଟ ସହନ୍ତି। ସେମାନେ 
ତପସ୍ବୀ। ଏହି ସକାମ ତପସ୍ଵୀମାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ପାରମାର୍ଥ୍ବକ 


ରୁଚି ଓ ଧ୍ଯେୟସମ୍ପନ୍ନ ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

“ଜ୍ଞାନିଭ୍ୟୋଁଂପି ମତୋଃଧ୍ୂକଃ'-¬ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ ବିଦ୍ବାନ୍‌ର୍କୁ 
ଏଠାରେ “ଜ୍ଞାନୀ' ବୁଝିବା ଉଚିତ | ଯେଉଁମାନେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, 
କର୍ମଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ ଲୟଯୋଗ ଇତ୍ୟାଦି କ'ଣ ସେ 


* ଏହିରୂପେ ବୈରାଗ୍ୟବାନ୍‌ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପୂର୍ବ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମରେ ସଂସାରରୁ ବିରକ୍ତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଶୁଦ୍ଧ ହେଲା; ପୁନଶ୍ଡ ଏଠାରେ ଯୋଗୀର୍କୀ 
କୁଳରେ ଜନ୍ମନେଇ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ତ୍ର ହୋଇ ଯନ କରିବାରୁ ଶୁଦ୍ଧ ହେଲା । ଏହିଭଳି ଦୁଇଟି ଜନ୍ମରେ ଶୁଦ୍ଧ ହେବା ହିଁ ତା'ର ଅନେକ 


ଜନ୍ମ ଦ୍ବାରା ସଂସିଦ୍ଧ ହେବା । 


7' ଜୀବ ଏହି ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମରେ ହିଁ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ମିଳିଥିବା ଅବସରର ଦୁରୁପଯୋଗ କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାପ, ଅନ୍ୟାୟ କରି ଅଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ । 
ସ୍ଵର୍ଗ) ନରକ ଓ ଅନ୍ୟ ଯୋନିରେ ଏହି ପ୍ରାଣୀ କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ, ଅଶୁଦ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଶ୍ମୋକ ୪୭] 


ବିଷୟରେ ଅନେକ କଥା ଜାଣିବା ଓ କହିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଶାସ୍ତ୍ରର ବିବେଚନା କରନ୍ତି, ମାତ୍ର ସେମାନକ୍କର 
ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଭର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ, 
ସେହିପରି ସକାମ ଶବଜ୍ଞାନୀମାନକ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଯୋଗୀଙର୍କୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। 

କମିଭ୍ୟଶ୍ଳାଧ୍ୂକୋ ଯୋଗୀ'-- ଇହଲୋକରେ ରାଜ୍ୟ, 
ଧନସମ୍ପତ୍ତି, ସୁଖ, ସ୍ବାକ୍ଛନ୍ଦ୍ୟ ଭୋଗ ଇତ୍ଯାଦି ମିଳୁ ଏବଂ 
ମୃତ୍ଯୁପରେ ପରଲୋକରେ ଉଚ୍ଚାତିଉଚ୍ଚ ଲୋକ ମିଳୁ ଓ 
ସେଠାକାର ସୁଖ ମିଳୁ ¬ଏପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି ଯେଉଁମାନେ 
କର୍ମ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ସକାମଭାବରେ ଯଜ୍ଞ, 
ଦାନ, ତୀର୍ଥ ଆଦି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେହି କର୍ମୀମାନକ୍କୀ 
ଠାରୁ ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ଯେ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ପରମାମ୍ପାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇଛି, ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଯୋଗୀ। ଏପରି ଯୋଗୀ ବଡ଼ 
ବଡ଼ ତପସ୍ବୀ, ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞ୫ ପଣ୍ଡିତ ଓ କର୍ମାଣିଆମାନର୍କୀ ଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ଉଚ୍ଚ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। କାରଣ ତପସ୍ପୀ ପ୍ରଭୂତି ଜ୍ବର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା ସଂସାର ବା ସକାମଭାବ ଏବଂ ଯୋଗୀବ୍ଦ୍ଦ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା ପରମାମ୍ରରା ବା ନିଷ୍ଠାମ ଭାବ । 

ତପସ୍ବୀ, ଜ୍ଞାନୀ ଓ କର୍ମୀ--ଏ ତିନିର୍କ୍ଚର କ୍ରିୟା ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତପସ୍ବୀମାନଙ୍କ ଠାରେ ସହିଷ୍ଯୁତା, ଜ୍ଞାନୀମାନର୍ଦୀ 
ଠାରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଜ୍ଞାନ ବା ବୌଦିକ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ କର୍ମୀମାନବ୍କୀ 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଠାରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କ୍ରିୟାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ଏମାନର୍କୀ ଠାରେ 
ସକାମଭାବ ଥୁବାରୁ ଏ ତିନିହେଁ ଯୋଗୀ ନୁହନ୍ତି, ବରଂ ଭୋଗୀ | 
ଏ ତିନିହେଁ ଯଦି ନିଷ୍କାମଭାବଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀ ହୋଇଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ଭଗବାନ ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗୀର ତୁଳନା କରି 
ଏମାନବ୍କୀୀ ଠାରୁ ଯୋଗୀକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହି ନ ଥାନ୍ତେ । 

'ତସ୍ମାହୃଯୋଗୀ ଭବାଵୁଁନ'-- ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ଯେଉଁ 
ଯୋଗର ମହିମା ଗାନ କରି ଆସୁଥୁଲେ, ତାହାପାଇଁ 
ଅର୍ଜୁନନ୍ତୁ ଆଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି, “ହେ ଅର୍ଜୁନ! ତରୂମେ 
ଯୋଗୀ ହୋଇଯାଅ, ରାଗ-ଦ୍ରେଷରୁ ରହିତ ହୋଇଯାଅ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ମଧ୍ୟ ଜଳରେ ପଦୁପତ୍ର ସଦୃଶ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହ୮୮ ଏ କଥା ଭଗବାନ ଅଷ୍ଟ୍ରମ ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି ଯୋଗଯୁକ୍ତୋ ଭବାଜ଼ୁନ” (୮ । ୨୭) | 

ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିଥୁଲେ, “ଯାହା ମୋ ପାଇଁ ନିଶ୍ଚିରୂପେ ଶ୍ରେୟ ଆପଣ 
ସେହି କଥାଟି କହନ୍ତୁ।୮” ଏହା ଉପରେ ଭଗବାନ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ ଓ ଧ୍ଯାନଯୋଗ କଥା କହିଲେ, 
ପରନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ପୂର୍ବରୁ କେଉଁଠି ବି ଅର୍ଜୁନର୍ଦ୍ୁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଇ ନାହାନ୍ତି ଯେ ତୂମେ ଏପରି ହୁଅ, ଏହି ମାର୍ଟରେ 
ଗ୍ବଲ। ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରାରଥ୍ଥନାର ଉତ୍ତରରେ 
ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ଯୋଗୀ ହୁଅ; କାରଣ ଏହା 
ହିଁ ତୂମ ପାଇଁ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଶ୍ରେୟସ୍କର । 


ମଂଜିର୍ଜିଙ୍ଳ ଜ/ଚ-- ଭୋଗୀ ଓ ଯୋଗୀ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ତର ଅନେକ । ଭୋଗୀ ଯୋଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ କି ଯୋଗୀ ଭୋଗୀ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନକ୍କ୍ରର ସକାମଭାବ ଥାଏ, ସେମାନେ ଭୋଗୀ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନର୍କ୍ଭର ନିଷ୍ଠାମଭାବ ଥାଏ, ସେମାନେ 
ଯୋଗୀ ଅଟନ୍ତି । ଏଥୁପାଇଁ ସକାମଭାବଯୁକ୍ତ ତପସ୍ବୀ, ଜ୍ଞାନୀ ଓ କର୍ମୀଜ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ନିଷ୍କାମଭାବଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
===-=- ୫5 === 


ସଦୀ୍ଫକ ପୂର୍ବ୍ଜ୍ରୋଳଳନ ଜଣବକଳ ଘୋରୀନ ଦଣସମ କଳି ଅର୍ନୁନଙ୍କୁ ଠୋରୀ ୦ହବଯ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ୦ଜଲେ / ମାତ୍ର କର୍ମଠୋରୀ 
ଜ୍ଞାଳଯୋରୀ, ୯/ଘୋରୀ, ଜଳିଯୋରୀ ଯଢୁତି ଧୁ 6ଳେେ ଯୋଗୀ ନେବ/ ଚିତ, ଜାନ/ ଅର୍ନୁଳଙୁ ପଟ ଼5ଫ ଳନିଲେ ଲାହିଁ/ ତେଣୁ 
ଜମଂଚାଳ ନିନ୍ଦୁ ଜ୍ମରୋଳନେ ଅର୍ନୁନ ଜଳିଯୋଗୀ ନୁଥକୁ ଏ ନଣନ୍ଦଶ୍ୟନେ ଇଳିଯୋଗୀର୍କକ ବିଶେଷ ମହିମା କହୁଛନି।/ 


ଯୋଗିନାମପି ସବୈଷାଂ 


ମଦୃଗତେନାନ୍ତରାମ୍ବନା। 


ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଭଜତେ ଯୋ ମା. ସ ମେ ଯୁକ୍ତତମୋ ମତଃ ॥ ୪୭ ॥ 


ଅନ୍ୟ ଇସବୈଷାମ୍‌ = ସମସ୍ତ: ଯୋଗିନାମ୍‌-ଯୋଗୀର୍କା ମଧ୍ଯରେ; ଅପି=ବି; ଯଃ= ଯେଉଁ; ଶଦାବାନୁ = ଶାବାନ୍‌ ଭକ୍; 
ମତ ଗତେ ନ, ଅନ୍ତରାମ୍ୂନାଚି ମଦ୍‌ଗତମନା ହୋଇ; ମାମ୍‌ ଚ୍ତମୋର) ଭଜତେ ଭଜନ କରେ; ମେ=ମୋ; ମତଃ-=ମତରେ; 


ସଃ=ସେୀ ଯୁକ୍ତତ ମଃ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ | 


ସମସ୍ତ ଯୋଗୀର୍କ୍ବ ମଧ୍ଯରେ ବି ଯେଉଁ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଭକ୍ତ ମଦୃଗତମନା ହୋଇ ମୋର ଭଜନ କରେ ମୋ 


ମତରେ ସେ ସବିଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ । 


ବ୍ୟ6//- _'ଯୋଗିନାମପି ସବୈଷାମ୍‌'-- ଯେଉଁମାନେ | ଯେଉଁମାନେ କର୍ମଯୋଗ, ସାଂଖ୍ୟଯଯୋଗ, ହଠଯୋଗ, 
ଜଡ଼ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି । ମନ୍ତ୍ରଯୋଗ। ଲୟଯୋଗ ଇତ୍ଯାଦି ସାଧନା ଦାରା ନିଜର 
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ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରାପ୍ତି ( ଅନୁଭବ) ରେ ପ୍ରଯଚହଶୀଳ, ସେହି ଯୋଗୀମାନେ 
ସକାମଭାବଯୁକ୍ତ ତପସ୍ବୀ, ଜ୍ଞାନୀ ଓ କର୍ମୀମାନସ୍କ ଠାରୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସେହି ସମସ୍ତ ଯୋଗୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ବି କେବଳ ମୋ 
ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ରଖିଥୂୁବା ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ଯଃ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାଟ୍‌ ଯେ ମୋ ଉପରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ହୃଦୟରେ ମୋର ସତ୍ତା ଓ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ସୁଦୃଢ଼, ସେହିପରି ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଭକ୍ତ ମଦ୍‌ଗତଚିତ୍ତ 
ହୋଇ ମୋର ଭଜନ କରେ। 

'ମତୃଗତେନାନତରାମୁନା ମାଂ ଭଜତେ'-- 'ମୁଁ ଭଗବାନଜ୍ତର 
ଓ ଭଗବାନ ମୋର'”-¬ଏହିପରି ଯଦି ସ୍ବୟଂର ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ପ୍ରତି ଆପଣାରଭାବ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ମନ ସ୍ବତଃ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ମଜିଯାଏ, ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇଯାଏ।। ବିବାହ 
ପରେ ଯେପରି ଝିଅର ମନ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଶାଶୁଘରେ 
ଲାଗିଯାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ସହିତ ଆମ୍ର୍ରୀୟଭାବ 
ହୋଇଗଲେ ଭକ୍ତର ମନ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଠାରେ ଲାଗିଯାଏ, ମନ ଲଗାଇବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ | ଖାଇବା, 
ପିଇବା, ଉଠିବା, ବସିବା, ଗ୍ବଲିବା, ବୁଲିବା, ଶୋଇବା, 
ଜାଗିବା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାରେ ମନ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚର 
ଚିନ୍ତନ କରେ, ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ହିଁ ଯୁକ୍ତ ରହେ। 

ଯିଏ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ହୋଇଯାଏ, ଯାହାର 
ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବୋଲି କିଛି ରହେ ନାହିଁ, ତା'ର 
ସାଧନ, ଭଜନ, ଜପ, କୀର୍ତନ, ଶ୍ରବଣ, ମନନ ପ୍ରଭୂତି 
ସମସ୍ତ ପାରମାର୍ଥିକ କ୍ରିୟାଃ ଖାଇବା, ପିଇବା, ଗ୍ବଲିବା, 
ବୁଲିବା, ଶୋଇବା, ଜାଗିବା ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ଶାରୀରିକ 
କ୍ରିୟା ଏବଂ କୃଷି, ବାଣିଜ୍ଯ, ଗ୍ରକିରି ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ 
ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କ୍ରିୟା ଭଜନରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ। 

ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତର ଭଜନର ସ୍ବରୂପ ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ବନା କରି 
କହିଛନ୍ତି “ସେହି ଭକ୍ତ ମୋର ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମନ୍ତେ ହିଁ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କରେ, ସର୍ବଦା ମତ୍ପରାୟଣ ହୋଇ ରହେ, 
ସଂସାରର ଭକ୍ତ ନ ହୋଇ କେବଳ ମୋର ଭକ୍ତ ହୁଏ, 
ସଂସାରର ଆସକ୍ତି ସର୍ବତୋଭାବେ ତ୍ଯାଗ କରିଦିଏ ଏବଂ 
କୌଣସି ପ୍ରାଣୀଙ୍କ୍ଵ ପ୍ରତି ତା'ର ବୈରଭାବ ରହେ ନାହିଁ।” 

“'ସ ମେ ଯୁକ୍ତତମୋ ମତଃ'”--ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ 


* ଶୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ହୋଇ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବାରେ ଯେତେ ଯୋଗୀ 
(ସାଧକ) ଚେଷ୍ଟାଶୀଳ, ସେ ସମସ୍ତେ ଯୁକ୍ତ” ଅଟନ୍ତି। 
ଯେଉଁମାନେ ସଗୁଣ-ନିରାକାରକ୍କୀର ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟାପକରୂପେ 
ସମସ୍ତକ୍ତ ଠାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଵ ପରମାମ୍ରାକ୍କର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଯୁକ୍ତତର”, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ସଗୁଣ 
ଭଗବାନର୍କୀର ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର ଶରଣ ହୁଅନ୍ତି, ମୋ ମତରେ 
ସେମାନେ ଯୁକ୍ତତମ” ଅଟନ୍ତୈ। 

ଯେତେବେଳେ ଭକ୍ତଠାରେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ଆଦି ସମସ୍ତ ଯୋଗ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ଯୁକ୍ତତମ ହେବ । ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସର ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରେ ମନକୁ ତଲ୍ଲୀନ କରି ଭଜନ କଲେ ତାଂଠାରେ 
ସମସ୍ତ ଯୋଗ ପ୍ରକାଶ ପାଏ । ଭଗବାନ ମହାଯୋଗେଶ୍ବର, 
ସମସ୍ତ ଯୋଗର ମହାନ୍‌ ଶଶ୍ବର, ସେହି ମହାଯୋଗେଶ୍ବରର୍କର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଶରଣାଗତର ଆଉ କେଉଁ ଯୋଗ 
ବା ବାକି ରହିବ? ସେ ସମସ୍ତ ଯୋଗରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାକୁ ଯୁକ୍ତତମ କହିଛନ୍ତି । 

ଯୁକ୍ତତମ ଭକ୍ତ କେବେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ତା'ମନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିପାରୁ ନ ଥୂବାରୂ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଛାଡ଼ି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଅନ୍ତକାଳରେ ଯଦି 
ସେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ଚେତାଶୂନ୍ଯତା ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ 
ସ୍ମରଣ କରି ନ ପାରେ, ଭଗବାନ ତାକୁ ସ୍ମରଣ କରନ୍ତିଂ; 
ତେଣୁ ସେ ଯୋଗଭ୍ରତଷ୍ଟ ହେବ କିପରି? 

ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ସଂସାରରୁ ସକ୍ଷୂର୍ଶ୍ର ବିମୁଖ 
ହୋଇ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇଯାଇଛି, ଯାହାର ନିଜ 
ବଳ, ଉଦ୍ଯମ, ସାଧନାର ଆଶ୍ରୟ ଉପରେ ବିଶ୍ବାସ ଓ 
ଅଭିମାନ ନାହିଁ, ତାକୁ ଭଗବାନ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହେବାକୁ 
ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ କାରଣ ସେ ଭଗବାନର୍ଗ୍ମ ଉପରେ ହିଁ ନିର୍ଭର 
କରେ। ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସଂସାରର ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି 
ତଥା ନିଜ ପୁରୁଷାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆଶ୍ରୟ, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅଭିମାନ 
ଅଛି, ସେ ଯୋଗଭୁଥତ୍ତା ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ | ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଭୋଗର ମହତ୍ଵ ଥୁବାରୁ ପରମାମ୍ବରାବ୍ଚ୍ର ଧ୍ୟାନ କରିବା ସମୟରେ 
ମଧ୍ୟ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ମନ ଗ୍ବଲିଯାଏ, ତେଣୁ ସେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ।। ନିଜ ବଳର ଆଶ୍ରୟ, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଅଭିମାନ ନ 
ଥୂଲେ, ମନ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ 


× ଭଗବାନ କହିଛନି-- 


ତତସ୍ତଂ ମ୍ରିୟମାଣଂ ତୂ କାଷ୍ଠ ପାଷାଣସନ୍ନିଭମ୍‌ । ଅହଂ ସ୍ମରାମି ମଉକ୍ତଂ ନୟାମି ପରମାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ 
“କାଷ୍ଠ ଓ ପାଷାଣ ସଦୃଶ ମ୍ରିୟମାଣ ସେହି ଭକ୍ତକୁ ମୁଁ ନିଜେ ସ୍ମରଣ କରେ ଏବଂ ତାକୁ ପରମଗତି ପ୍ରଦାନ କରେ।” 
କଫବାତାଦିଦୋଷେଣ ମଉକ୍ତୋ ନ ଚ ମାଂ ସ୍ମରେତ୍‌ । ତସ୍ୟ ସ୍ମରାମ୍ୟହଂ ନୋ ଚେତ୍‌ କୃତଘ୍ନୋ ନାସ୍ତି ମତ୍ତରଃ ॥ 


“କଫ, ବାତାଦି ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ଯଦି ମୋ ଭକ୍ତ ମୃତ୍ୟୁ ସମୟରେ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରି ନ ପାରେ, ତେବେ ମୁଁ ନିଜେ ତାକୁ ସୁରଣ କରେ | 
ଯଦି ମୁଁ ଏପରି ନ କରିବି, ତେବେ ମୋଠାରୁ ବଳି କୃତଘ୍ନ ଆଉ କିଏ ହେବ! '' 


ଶ୍ନୋକ ୪୭] 


ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଏପରି ଅବସ୍ତା ଆସିଲେ (ମନ ସଂସାର 
ଆଡ଼କୁ ଗଲେ) ସେ ଭଗବାନକ୍କୁ ଡାକ ପକାଏ। ଅତଃ 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଧ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଭକ୍ତର ଚିନ୍ତନ ଭଗବାନ 
ନିଜେ କରନ୍ତି, ଫଳରେ ସେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ; ବରଂ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଏ। 

ଏଠାରେ ଭକ୍ତିଯୋଗୀକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିବାରୁ ସିଦ୍ଧ 
ହେଉଛି ଯେ, ଅନ୍ୟ ଯେତେ ଯୋଗୀ ଅଛନ୍ତି ସେମାନବ୍କର 
ପୂର୍ଷ୍ତତାରେ ବୋଧହୁଏ କିଛି ନା କିଛି ନ୍ଯୂନତା ରହୁଥୂବ? 
କିନ୍ତୁ ନୀ, ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସବୁ 
ଯୋଗୀ ବନ୍ଧନରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ନିର୍ବିକାର 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ପରମ ସୁଖ, ପରମ ଶାନ୍ତି ଓ 
ପରମାନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରନ୍ତୈ--ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କାହାରି ପୂର୍ଶ୍ତତାରେ 
କୌଣସି ନ୍ଯୁନତା ରହେ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଅନ୍ତର ସହିତ 
ଭଗବାନ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସହିତ 
ଆପଣାର ଭାବ କରିନିଏ, ତାଂଠାରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ 
ଉଦ୍‌ଭାସିତ ହୁଏ। ସେହି ପ୍ରେମ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵ୍ରମାନଶୀଳ 
ତଥା ସାପେକ୍ଷ ବୃଦ୍ଧି, କ୍ଷତି ଓ ପୂର୍ତି ବିବଜିତ। ଏପରି 
ପ୍ରେମ ପ୍ରକଟ ହେଉଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ତାକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି। 

ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ରଵରିଥୂଲେ 
ଯେ, ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ଓ ଯୋଗ ମଧ୍ଯରୁ କେଉଁଟି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ? 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନାନୁସାରେ ଭଗବାନ ସେଠାରେ କର୍ମଯୋଗକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିଲେ। ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନବ୍କ୍ଵ ପାଇଁ କେଉଁଟି ଶ୍ରେଷ୍ଠ, 
ତାହା କହିଲେ ନାହିଁ। ତା'ପରେ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ଓ 
କର୍ମଯୋଗର ସାଧନା ବିଷୟରେ ବିବେଚନା କରିସାରି 
ଷଷ୍ଟା ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ କର୍ମଯୋଗର ବିଶେଷ ମହିମା 
କହିଲେ। କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ତତ୍ବ୍ବ (ସମତା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ, ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଦ୍ରାରା ମଧ୍ଯ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ-¬ 
ଏ ଦୂଞ୍ଟରୂ ଭଗବାନ ଧ୍ଯାନଯୋଗର ବର୍ଶ୍ଚନା କଲେ। 
ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ମନର ଚଞ୍ଚଳତା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେଉଥୁବାରୁ 
ଅର୍ଜୁନ ମନ ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଏବଂ ଭଗବାନ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେଲେ। ପୁନଶ୍ଡ ଅଜୁନ 
ପଗ୍ଵରିଲେ ଯେ, ଯୋଗ ସାଧନକାରୀ ଯଦି ଅନ୍ତକାଳରେ 
ଯୋଗରୁ ବିଚଳିତମନା ହୋଇଯାଏ, ତାଂର ଅବସ୍ଥା କ'ଣ 
ହୁଏ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟର ଗତି 
ବିଷୟରେ ବର୍ଶିନା କଲେ ଏବଂ ୪ ୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯୋଗୀର 
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ବିଶେଷ ମହିମା କହି ଅର୍ଜୁନକ୍କୁ ଯୋଗୀ ହେବା ପାଇଁ 
ସ୍ଫାଷ୍ଟରୁପେ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ନିଜ ମତରେ 
କେଉଁ ଯୋଗଟି ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତାହା ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କହି ନ ଥୂଲେ । 
ବର୍ତମାନ ଏହି ଅନ୍ତିମ ଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜ ତରଫରୁ 
(ଅର୍ଜୁନ ନ ପଗ୍ରରିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ) ତାର୍କର ମତ ବ୍ଯକ୍ତ କରି 
କହୁଛନ୍ତି 'ମୁଁ ତ ଭକ୍ତିଯୋଗୀକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରେ'-- 'ସ 
ମେ ଯୁକ୍ତ ତମୋ ମତଃ ।' ଏପରି ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ କହିବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍କୀ କଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ; 
ତେଣୁ ସେ ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ପୁନବାର ପ୍ରଶ୍ନ 
କରିବେ ଯେ, ଆପଣଙ୍କ ଭକ୍ତ ଓ ଅବିନାଶୀ ନିରାକାରର୍କବ 
ଉପାସକଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠା କିଏନ ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ଯେପରି କହିଛନ୍ତି ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ନିଜ ଭକ୍ତକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି କହିବେ।” 


ବିଶେଷ କଥନ 


କର୍ମଯୋଗୀ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ଯୁକ୍ତ ଅଟନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତେ ସଂସାରରୂୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ସମତାର 
(ଚେତନଂତତ୍ତ୍ଵର) ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ବି ଭକ୍ତିଯୋଗୀ(ଭକ୍ତ)କୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା--ଜୀବ ପରମାମ୍ରରଙ୍କ ଅଂଶ ହୋଇଥୁଲେ ବି ସଂସାର 
ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ଥୂବାରୁ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଇଛି । 
ଯେତେବେଳେ ସେ ସଂସାର ଓ ଶରୀର ସହିତ ମାନିଥୁବା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟାଇ ଦିଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ସ୍ବାଧୀନ ଓ 
ସୁଖୀ ହୋଇଯାଏ।। ଏହି ସ୍ବାଧୀନତାର ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରକାର 
ଉପଭୋଗ ହୁଏ। ଯଦ୍ୟପି ଏହି ସ୍ବାଧୀନତାରେ ପଦାର୍ଥ, 
ବ୍ଯକ୍ତି, କ୍ରିୟା ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିର କୌଣସି ପରାଧୀନତା ନ 
ଥାଏ, ତଥାପି ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତାରୂ ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
“'ମୋ ଠାରେ ଦୁଃଖ ନାହିଁ, ସନ୍ତାପ ନାହିଁ, ଲେଶମାତ୍ର 
କୌଣସି ଇଚଢ଼୍ରା ନାହିଁ - ଏପରି ଯେଉଁ ସୁଖଭୋଗ ହୁଏ, 
ତାହା ସ୍ବାଧୀନତାରେ ମଧ୍ଯ ପରିଚ୍ଛିନ୍ତତା (ପରାଧୀନତା) । 
ଏଥୂରେ ସଂସାର ସହିତ ଏକ ସୃକ୍ଷ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ। ତେଣୁ 
ଏହାକୁ ` ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ଅବସ୍ଥା' କୁହାଯାଇଛି (ଗୀତା ୧୮ | ୫୪) | 

ସୁଖ ଅନୁଭବରେ ସ୍ବତନ୍ଵତା ମନେ ହେଉଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହଂକାର ରହିଥାଏ । ମାତ୍ର ଏହି ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ ସେହି ଅହଂକାର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, 
କାରଣ ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ଯ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 


* ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସ ମେ ଯୁକ୍ତତମୋ ମତଃ' କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଦ୍ାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଦିତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ “ତେ ମେ ଯୁକ୍ତତମା ମତାଃ” 
କହିଛନ୍ତି । ଦୁଇଟିଯାକ ସାନରେ ଭଗବାନ ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦ କହିଛନ୍ତି, କେବଳ ବଚନରେ ଅନ୍ତର ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଠାରେ ଏକବଚନରେ ଏବଂ 


ସେଠାରେ ବହୁବଚନରେ କହିଛନ୍ତି । 
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ରହିଲେ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ “ଅହମ୍‌' ଆପେ ଆପେ ଶାନ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ।। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ 
ମଧ୍ୟ ସମୟକ୍ରମେ ଅହଂକାରରହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ମାତ୍ର 
ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ତ ଆରମ୍ଭରୁ ହି ହିଁ ଭଗବାନସ୍କୀର ହୋଇଯାଏ। 
ସୁତରାଂ ତା'ର ଅହଂକାର ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ନାଶ ହୋଇଯାଏ । 
ଗୀତାରେ ମଧ୍ୟ ଏ କଥା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ଯେ, ଯେଉଁଠି 
ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗୀର୍କର ଲକ୍ଷଣ 
ବର୍ଷିତ ହୋଇଛି, ସେଠାରେ କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍କୀ 
ଲକ୍ଷଣରେ ତ କରୁଣା ଓ କୋମଳତା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତକ୍କ ଲକ୍ଷଣରେ ଏସବୁ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ତେଣୁ 
ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତକ୍କ ଲକ୍ଷଣରେ “ଅଦ୍ରେଷ୍ଟା ସବିଭୂତାନାଂ ମୈତ୍ରଃ 
କରୁଣ ଏବ ଚ'” (୧୨ | ୧୩)--ଏହି ପଦମାନ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଛି, ମାତ୍ର ସିଦ୍ଧ କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍କ୍ଚ ଲକ୍ଷଣରେ 
ଏପରି ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇ ନାହିଁ। ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 

ଭକ୍ତ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ନିଜକୁ ଛୋଟ ମନେକରେଂ, ତେଣୁ 
ତା”ଠାରେ ନମ୍ରତା, କୋମଳତା, ଭଗବଦ୍‌ବିଧାନରେ ପ୍ରସନ୍ନତା 
ପ୍ରଭୂତି ଅସାଧାରଣ ଲକ୍ଷଣମାନ ସାଧନାବସ୍ପାରେ ହିଁ ଆସିଯାଏ 
ଏବଂ ସିଦ୍ଧାବସ୍ତାରେ ସେଗୁଡିକ ବିଶେଷଭାବେ ଆସିଯାଏ; 
ଫଳରେ ଭକ୍ତଠାରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହଂକାର ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ; 


± ଶୁୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୬ 


ଏହି କାରଣରୁ ଭଗବାନ ଭକ୍ତକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିଛନ୍ତି । 

ଶାନ୍ତି, ସ୍ଵାଧୀନତା ଇତ୍ୟାଦିର ରସ ଚିନ୍ମୟ ହୋଇଥ୍ଖୁଲେ 
ମଧ୍ଯ “ଅଖଣ୍ଡ”; କିନ୍ତୁ ଭଳ୍ତିରସ ଚିନ୍ମୟ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଦ୍ଧମାନ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ନିତ୍ଯ ନବୀନରୂପରେ 
ବୃଦ୍ଧିପାଏ କେବେ ହ୍ରାସ ହୁଏ ନାହିଁ, ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଓ ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଏପରି ରସ ଓ 
ପ୍ରେମାନନ୍ଦ ପାଇଁ କ୍ଷୁଧ୍ୂତ । ଭକ୍ତ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି 
କ୍ଷୁଧା ନିବାରଣ କରେ। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଭକ୍ତକୁ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରନ୍ତି । 

ଏଥୂରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ ବୁଝିବାର କଥା ହେଲା, 
କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ତ ସାଧକର ସ୍ବନନିଷ୍ଠା 
(ସ୍ଥିତି ଥାଏ, ମାତ୍ର ଭକ୍ତର ନିଜର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍‌ ନିଷ୍ଠା 
ନ ଥାଏ। ଭକ୍ତ ସର୍ବଥା ଭଗବାନର୍କୀର ଆଶ୍ରିତ ରହେ, 
ତାରକ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ଏବଂ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରସନ୍ନତାରେ 
ପ୍ରସନ୍ନ ରହେ ¬ 'ତତୃସୁଖେ ସୁଖିତୂମ୍‌।। ତା'ଠାରେ ନିଜ 
ଉଦ୍ଧାରର ଚିନ୍ତା ବି ନ ଥାଏ। ତା'ର ସ୍ରିତି କଂଣ ହେବ? 
ଏ ଦିଗକୁ ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଯାଏ ନାହିଁ। ଏପରି ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠ 
ଭକ୍ତର ସବୁ ଭାର ଏବଂ ଦେଖାଗ୍ଵହୀର ଦାୟିତୃ ଭଗବାନର୍ଚ୍ବ 
ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଯାଏ-- 'ଯୋଗକ୍ଷେମଂ ବହାମ୍ଯହମ୍‌ |' 


\7 = ଏ „କବ. = 


ଫଳି୍ିନ୍କ ଜ୍ଚ- ମନୁଷ୍ଯର ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଯେଉଁଠି ନିବିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତାହାର ସ୍ଥିତି ସେଇଠାରେ ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୧୨ | ୮) | ଏଠାରେ 'ମଦୃଗତେନାନ୍ତରାମ୍ବନାଂରେ ଭକ୍ତର ମନ ଭଗବାନବ୍ସ୍ୀୀ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ ହୋଇଛି ଏବଂ 
“ଶ୍ରଜ୍ଧାବାନ୍‌ଂରେ ଭକ୍ତର ବୁଦ୍ଧି ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରଗାଢ଼ ଆମ୍ପୀୟତା ଥୂବାରୁ ଏପରି 


ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ । 


କର୍ମଯୋଗୀ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ, ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ। ହଠଯୋଗୀ, ଲୟଯୋଗୀ, ରାଜଯୋଗୀ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ଯୋଗୀର୍କୀ 
ମଧ୍ଯରେ ଭଗବାନଙ୍ଗ୍ମର ଭକ୍ତ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତ ବିଷୟରେ ଆହୁରି ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ଯ ଏହି 


କଥା କହିଛନ୍ତି; ଯଥା--“ତେ ମେ ଯୁକତତମା ମତାଃ' (୧୨ | ୨), 


ଯୋଗୀ ପରମୋ ମତଃଂ (୬ | ୩୨, | 


ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ସମସ୍ତ ସାଧନା ମଧ୍ଯରେ ଭକ୍ତି ମୁଖ୍ୟ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଭକ୍ତିରେ ହି 


ଂ'ଭକ୍ତାସ୍ତେଅତୀବ ମେ ପିୟାଃ” (୧୨ | ୨୦), 'ସ 


ହିଁ ସମସ୍ତ ସାଧନାର 


ସମାପ୍ତି ହୁଏ। କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଆଦି ତ ସାଧନା, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତି ହେଉଛି ସାଧ୍ଯ। ଭକ୍ତି ଏତେ ବ୍ଯାପକ ଯେ ତାହା 
ପ୍ରତ୍ଯେକ ସାଧନାର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତରେ ନିହିତ। ଭକ୍ତ ପ୍ରତ୍ଯେକ ସାଧନାର ଆରମ୍ଭରେ ପାରମାର୍ଥରକ ଆକର୍ଷଣରୂପେ 
ରହିଥାଏ; କାରଣ ପରମାମ୍ଦରାବଚ୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ନ ହେଲେ କୌଣସି ମନୂଷ୍ଯ ସାଧନାରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ସାଧନାର ପରିଶେଷରେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତି ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଛ୍ରମାନ ପ୍ରେମରୂପରେ ରହିଥାଏ-- 'ମଭଳିଂ ଲଭତେ ପରାମ୍‌' 
(୧୮।୫୪)। ସେଥୂପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମସୂୃତ୍ଵରେ ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତି ବିଷୟକ ଧର୍ମକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
କୁହାଯାଇଛି-_ 'ଅତସ୍ଵିରଜ୍ଯାୟୋ ଲିଙ୍ଗାଚ' (୩ | ୪ | ୩୯) | 


* ତୃଣାଦପି ସୁନୀଚେନ ତରୋରିବ ସହିଷ୍କୁନା । ଅମାନିନା ମାନଦେନ କୀର୍ତନୀୟଃ ସଦା ହରିଃ ॥ ( ିକ୍ଷାଷ୍କ) 


“ ନିଜକୁ ତୃଣଠାରୁ ମଧ୍ୟ ନୀଚ ମନେକରି, ବୃକ୍ଷଠାରୁ ମଧ୍ୟ ସହନଶୀଳ ହୋଇ, ଅନ୍ଯମାନଙୁୁଁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ ଏବଂ ନିଜେ ଅଭିମାନରହିତ 
ହୋଇ ସର୍ବଦା ହରିଗତ୍ଗଁ ନାମ-ସଂକୀର୍ତନ କର।|'' 


ଶ୍ମରୋକ ୪୭] 
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ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଦ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ସମଗ୍ର ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ଚର ଭକ୍ତି 
ଅଲୌକିକ! ସେହି ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତିରେ ହିଁ ମାନବଜୀବନର ପୂର୍ଣ୍ଚିତା ନିହିତ। 


=== ”?#୮ == == 


ଓ ତଛଦିତି ଶୀମଭରବତ଼ରୀଜାନ୍ଦୂପଳିଶଛୁ ବ୍ରନୁବିକ୍ଯାୟଂ ଠଘୋରଣାଣନ୍ତ ଭ୍ରୀକୃଷଣ୍ନ୍ତନଦଂକାଦେ 
ଆନ୍ଫ୍ରଯୀପମ6୍ାରୋ' ନାମ ଉଃ6ନ୍/୪/॥ୟ୨ / ୬ / 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ଵକକ ସତ୍ବ'୮ ଏହି ଭଗବନ୍ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମ୍ଗବଦୃଗୀତୋପନିଷଦ଼ବରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍କାଵୁନସଂବାଦରେ “ଆମ୍ବସଂଯମଯୋଗ' ନାମକ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟ ପୂର୍ଣ ହେଲା ॥ ୬ ॥ 


ଆମ୍ରସଂଯମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ସଂଯମ କଲେ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀକୁ 
ଯୋଗ (ସମତା) ଅନୁଭବ ହୁଏ; ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 
ନାମ “ଆମ୍ରସଯମଯୋଗ” ରଖାଯାଇଛି। 


ଷଷ୍ଠୀ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ଷଷ୍ଟେ।୪ଧ୍ଯାୟଃଂ' ରେ 
ତିନୋଟି, “ଅଵୁନ ଉବାଚ” ଆଦି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଦଶଟି, 
ଶ୍ଳୋକମାନଙ୍କ୍ରେ ପାଞ୍ଚ ଶହ ତେସ୍ତରିଟି ଏବଂ ପୁଶ୍ଫିକାରେ 
ତେରଟି ପଦ ଅଛି। ଏହିପରି ସମସ୍ତ ପଦର ସମଷ୍ଟି ପାଞ୍ଚ 
ଶହ ଅନେଶତ। 

(୨) “ଅଥ ଷଷ୍ଟୋକ୍ଧଧ୍ଯାୟଃଂ ରେ ଛଅଟି, “ଅନ 
ଉବାଚ” ଇତ୍ଯାଦି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ତେତିଶଟି, ଶ୍ଳୋକ- 
ମାନଙ୍କରେ ଏକ ହଜାର ପାଞ୍ଚ ଶହ ଗ୍ବରୋଟି ଏବଂ ପୁଶ୍ଫିକାରେ 
ସତଗ୍ବଳିଶଟି ଅକ୍ଷର ଅଛି | ଏହିପରି ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଷ୍ଟି 
ଏକ ହଜାର ପାଞ୍ଚ ଶହ ନବେ। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସମସ୍ତ 


ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ପାଞ୍ଚଟି “ଉବାଚ” ଅଛି; 
ଯଥା-ତିନୋଟି “ଶ୍ରୀ ଭଗବାନୁବାଚ' ଓ ଦୁଇଟି “ଅଡ଼ୁନ 
ଉବାଚ । 


ଷଷ୍ଠା ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସତଗ୍ରଳିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୧ମ 
ଓ ୨୬ଶ ଶ୍ଳଣୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ଭଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ଭ-ବିପୁଳାତ ୧୦ମ, ୧୪ଶ ଓ ୨୫ଶ 
ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ତଥା ୧୫ଶ, ୨୭ଶ, ୩୬ଶ 
ଓ ୪୨ଶ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ-ବିପୁଳା' ଏବଂ ୧ ୧ଶ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ 
ଚରଣରେ “ରଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂବାରୁ “ର-ବିପୁଳା' 
ସଂଜ୍ଞାଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ ରହିଛି। ଅବଶିଷ୍ଟ ସତତିରିଶଟି ଶ୍ଳୋକ 
“ପଥ୍ଯାବକ୍ତ'” ଅନୂଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଠଯୁକ୍ତ । 
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॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ସପ୍ତମୋଏଧ୍ୟାୟଃ 


ଅବତରଣିକା 


ଖନ୍ଛ ଅଧ୍ଯାୟନ ୪୬ଶ 6ନ୍ଞଳନେ ଜନବାନ ୌରୀମାଳଗ୍ରକ ମନ୍ଦିମା/ କନ୍ଦିବଲ ଏବଂ ୪୭୩ ଏଜ୍ଷୋଳନକେ କନ୍ଦିଲେ ଫେ 
ୋରୀମାନଙ୍ ଜିତ୍ଚୁ ମଧ/ ଯେଉଁମାନେ ରଵ/ © 6ତମଳ ସହିତ 6ମାଳ ଜନନ କଜଳି, ନି ଜକଳୁନା6ନେ ଯର୍ଚଶଭେଣ / ଜରବାନର୍ା 
କଥା ମଳ ପରଳିଲେ େପଳି ଜଳଯମାନେ ଭାବେ ଜ୍ଲୁନ 6 ଲିମରୁ ୋଇଯାଳି 6ନେନିପଜି ଜଲବଳଙକା ଆରନଳେ ଦକର୍କକ ବିଶେଷ 
ଙମ୍ଦନଂଜ ଚର୍ଛଯ ବ୍ରଳିଣଲେ ଭରବାନ ମଧ୍ଯ ଭାବକିଭୋର ନୋଇଯାଳି / ଯଦେନି ଜଂବନେ ବିଶେକଳ ହୋଇ, ଅର୍ଜୁନ 6ଳେ୍ନି ତଣରନ 
ପଟବ୍ଦୁଜିଞିଚଲେ ମଧ୍ୟ ଭନବାନ ଦସ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟନକ ବିଷୟ ନିନ ପଥରୁ ଆଜନ୍ଦ୍ର କଚୁଛନି /। 


ଖୀଭରବକୁର/ଚ 


ମଯ୍ୟାସକ୍ତ ମନାଃ 


ପାଥି ଯୋଗଂ ଯୁଞ୍ଚନ୍ମ ଦାଶ୍ରୟଃ । 


ଅସଂଶୟଂ ସମଗ୍ରଂ ମାଂ ଯଥା ଜ୍ଞାସ୍ଯସି ତଳୁଣୁ॥ ୧॥ 


ଅନୟ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ=ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ପାଥି-ହେ ପୁଥାନନ୍ଦନ! ; ମୟିଇମୋ”ଠାରେ; ଆସକମନାଃ ଆସକ୍ୁ- 
ମନା ହୋଇ (ଓ); ମଦାଶ୍ରୟଃ୮ମୋର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ; ଯୋଗମ୍‌, ୟୁଞ୍ଜଚ୍‌ଚଯୋଗାଭ୍ଯାସ କରି; ମାମ୍‌ (ତୁମେ) ମୋର; 
ସମଗ୍ରମ୍‌ ¬ (ଯେଉଁ) ସମଗ୍ରରୂପକୁ; ଯଥାଇଯେପରି; ଅସଂଶୟମ୍‌ = ନିଃସଦେହରେ]; ଜ୍ଞାସ୍ଯସି-ଜାଣିବ; ତତ୍‌ ତାହା (ସେହିପରି) ; 


ଶୂଣ୍ଡୁଇଶୁଣ। 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ--ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନୀ ମୋ'ଠାରେ ଆସକ୍ତମନା ହୋଇ ଓ ମୋର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ 
ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କରିବା ଦ଼ାରା ତୁମେ ମୋର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଯେପରି ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଜାଣିବ, ତାହା ଶୁଣ । 


ବ#6///  _'ମଯ୍ୟାସକଳ ମନାଃ--- ମୋ"ଠାରେ ଯାହାର 
ମନ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଧୂକ ସ୍ନେହ ହେତୁ 
ଯାହାର ମନ ସ୍ବତଃ ମୋଂଠାରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି, 
ଏକାକାର ହୋଇଯାଇଛି, ତା'ଂଠାରେ ମୋର ସତି 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଜାଗ୍ରତ ଥାଏ, କେବେ ତାହା ବିସ୍ଥୁତ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରିବା ପାଇଁ ତାକୁ କୌଣସି 
ଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ତୁମର ମନ ମଧ୍ଯ 
ମୋଂଠାରେ ଏହି ପ୍ରକାରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହୁ । 

ଯାହାର ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁର ଆକର୍ଷଣ ଓ 
ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧର ଆକର୍ଷଣ ନାଶ ହୋଇଯାଇଛି, 
ଯାହାର ଇହଲୋକରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଶାରୀରିକ ସୁଖ-ସମ୍ଭୋଗ, 
ଆଦର-ସମ୍ମାନ ଓ ନାମଂପ୍ରସିଦିରେ ତଥା ସ୍ଵର୍ଗାଦି ପାରଲୌକିକ 
ଭୋଗରେ ଆଦୌ ଆସକ୍ତି, ଆକର୍ଷଣ ବା ଅନୁରକ୍ତି ନାହିଁ, 
କେବଳ ମୋ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଅଛି, ସେଭଳି ମନୂଷ୍ଯର 
ନାମ 'ମଯ୍ୟାସକ୍ତ ମନାଃ' | 


ଭଗବାନକ୍କ୍ ଠାରେ କିପରି ମନ ସଂଯୁକ୍ତ କଲେ 
ସାଧକ “ମଯ୍ୟାସକ୍ତମନାଃଂ ହୋଇ ପାରିବ, ସେଥୂପାଇଁ 
ଦୁଇଟି ଉପାୟ କୁହାଯାଇଛି-- 

(୧) ସତ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖି ସାଧକ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ପାଇଁ ଜପ ଓ ଧ୍ଯାନ କଲେ, ଭଗବାନ ତାହାକୁ ନିଜର 
ଭଜନ ମନେ କରନ୍ତି । ଧରାଯାଉ ଦିନେ କୌଣସି ଧନୀଲୋକ 
ମୂଲିଆକୁ କହିଲେ, “ତୁ ଏଇଠି ବସି ଥାଆ, କିଛି କାମ 
ପଡ଼ିଲେ ତୋତେ କୁହାଯିବ।' ସେ ଦିନ ମୂଲିଆକୁ ସେ କିଛି 
କାମ ଦେଲେ ନାହିଁ । ମୂଲିଆ ସାରା ଦିନ ବସି ରହିଲା ଏବଂ 
ସନ୍ଧ୍ଯାବେଳକୁ ଯାଇ ମାଲିକକୁ କହିଲା-- “ବାବୁ! ମୋତେ 
ପଇସା ଦିଆ।' ମାଲିକ କହିଲେ--“କିରେ, ତୂ ତ ଦିନ 
ତମାମ ବସି ରହିଲୁ ପୁଣି ପଇସା କ'ଣ୮ ' ମୂଲିଆ କହିଲା-- 
“ବାବୁ! ଦିନ ତମାମ ଆପଣକ୍କ୍ର ଆଦେଶରେ ବସି ରହିଲି 
ବୋଲି ତ ପଇସା! ' ଏହିପରି ଜଣେ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଖାଲି 
ବସି ରହୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଯଦି ପଇସା ମିଳୁଛି, ତେବେ ଯିଏ 
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କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଠାରେ ମନ ଲଗାଇବା ପାଇଁ 
ନିଷ୍ଠାପୂର୍ବକ ବସି ରହୁଛି ତା'ର ବସିବାଟା କଂଣ ଭଗବାନ 
ନିରଥିକ ମନେ କରିବେ? ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଭଗବାନବ୍ଳୀ 
ଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରିବା ପାଇଁ, ଭଗବାନ କ୍କାର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଯିଏ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଭରସାରେ ବସି 
ରହେ, ସେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ କୃପାରୁ ଭଗବାନବ୍କ ଠାରେ 
ଯୁକ୍ତମନା ହୋଇଯାଏ। 

(୨) ଭଗବାନ ସବୁ ସ୍ତାନରେ ଅଛନ୍ତି, ତେଣୁ 
ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତିଃ କାରଣ ଯଦି ସେ ଏଠାରେ 
ନାହାନ୍ତି ତେବେ ସବୁ ସ୍ପାନରେ ଅଛନ୍ତି ବୋଲି କହିବା 
ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ସବୁବେଳେ ଅଛନ୍ତି, ତେଣୁ 
ଏବେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି କାରଣ ଯଦି ସେ ଏବେ ନାହାଚ୍ତି, 
ତେବେ ସବୁବେଳେ ଅଛନବି ବୋଲି କହିବା ଠିକ୍‌ ହେବ 
ନାହିଁ। ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ଅଛନ୍ତି, ତେଣୁ ମୋ'ଂଠାରେ 
ବି ଅଛନ୍ତିଃ କାରଣ ଯଦି ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ତି ତେବେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଠାରେ ଅଛନ୍ତି ବୋଲି କହିବା ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ। 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କର, ତେଣୁ ସେ ମୋର ମଧ୍ଯ କାରଣ 
ଯଦି ମୋର ନୂହନ୍ତି, ତେବେ ସମସ୍ତର୍ଦ୍ରର ବୋଲି କହିବା 
ଠିକ୍‌ ହେବ ନାହିଁ। ଅତଏବ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅଛନ୍ତି, 
ଏବେ ଅଛନ୍ତି, ନିଜ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ସେ ନିଜର ହୋଇ 
ଅଛନ୍ତି। କୌଣସି ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି, 
ଘଟଣା ଓ କ୍ରିୟା ତାଙ୍କଠାରୁ ଅଲଗା ନୁହେଁ ଏବଂ ଅଲଗା 
ହେବା ସମ୍ଭବ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। ଏ କଥାକୁ ଦୃଢ଼ ଭାବେ 
ମାନିବା ସଙ୍ସେଂ ସଙ୍ଗେ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମରେ, ନିଜ 
ପ୍ରାଣରେ, ମନରେ, ବୂଦ୍ଧିରେ ଶରୀରରେ ଓ ଶରୀରର 
ପ୍ରତି ଅଣୁ-ପରମାଣୁରେ ପରମାମ୍ରରା ବିଦ୍ଯମାନ ଥୂବାର 
ଭାବନା କରି ନାମଜପ କଲେ ସାଧକ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଯୁକ୍ତମନା ହୋଇ ପାରିବ । 

'ମଦାଶ୍ରୟଃ-- ଯେ କେବଳ ମୋତେ ଆଶା, ଭରସା, 
ଓ ବିଶ୍ବାସ କରିଛି ଏବଂ ଯେ ସର୍ବଥା ମୋର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ 
ରହିଛି, ସେ “ମଦାଶ୍ରୟଃ' ଅଟେ । 

କାହାରି ନା କାହାରି ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଜୀବର 
ସ୍ବଭାବ। ପରମାମ୍ପାତ୍ମର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବ ନିଜ 
ଅଂଶୀକୁ ଖୋଜି ବୂଲୁଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ପରମାମ୍ର୍ରା ନ ଥାନ୍ତି, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସେ 
ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥାଏ ଏବଂ ଶରୀରର ଅଂଶୀ 
ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଆକଷିତ ହେଉଥାଏ। ସେ ମନେ ମନେ 
ଭାବୁଥାଏ ଯେ ସଂସାରରୁ ମୋତେ କିଛି ମିଳିବ, ଏହାଦ୍ାରା 
ମୁଁ କୃତାର୍ଥ ହୋଇଯିବି, ଯାହା କିଛି ହେବ ତାହା ସଂସାରରୁ 
ହିଁ ହେବ। ମାତ୍ର ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ସର୍ବୋପରି ମାନିନେବା 
ପରେ ଭଗବାନଗ୍ଗ୍ମ ଠାରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରେ । 

ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି, ବିଦ୍ଯା, 
ବୁଦ୍ଧିଵ ଯୋଗ୍ୟତା, କୁଟୁମ୍ଭକ ବୈଭବ ଆଦିର ଆଶ୍ରୟ 
ନଶ୍ଵର, ଅସ୍ଥିର ଓ କ୍ଷୟଶୀଳ। ତାହା ଚିରସ୍ପାୟୀ ନୁହେଁ 
ଏବଂ ଚିରକାଳ ପାଇଁ ପୂର୍ତିକାରକ ଓ ତୃପ୍ତି ଦାୟକ ନୂହେଁ। 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନକ୍ତର ଆଶ୍ରୟରେ କେବେ ଟିକିଏ ହେଲେ 
ଉଣା ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଭଗବାନର୍କାର ଆଶ୍ରୟ ପ୍ରଥମରୁ 
ଥିଲା, ଏବେ ଅଛି ଓ ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ ରହିବ । ସୁତରାଂ 
କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଆଶ୍ରୟ ହିଁ ଗ୍ରହଣୀୟ । ଆଶ୍ରୟ, 
ଅବଲମ୍ବନ ଆଧାର ଓ ସହାୟ କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ 
ହେବା ଉଚିତ। ଏଠାରେ 'ମଦାଶ୍ରୟଃ'” ପଦଟି ଏହି ଅର୍ଥ 
ପରିପ୍ରକାଶ କରେ। 

ଭଗବାନଙ୍କର କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମନ ଭଗବାନର୍କୀ 
ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେଉ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୀର ହିଁ ଆଶ୍ରୟ ନେଉ । 
ପ୍ରେମ ଯୋଗୁଁ ମନ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଆମ୍ରୀୟତା 
ହେଲେ ପ୍ରେମ ହୁଏ। ବଡ଼ ଓ ସର୍ବସମର୍ଥର୍କର ହିଁ ଆଶ୍ରୟ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଏବଂ ଆମର ପ୍ରଭୁ ହିଁ ସର୍ବ ସମର୍ଥ । 
ଏଣୁ ତାରଙ୍କ୍ରର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ତାର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଧାନରେ 
ପ୍ରସନ୍ତ ହେବା କଥା ଯେ, ମୋ ମନର ବିରୂଦ୍ଧ ବିଧାନ 
ପ୍ରେରଣ କରି ପ୍ରଭୁ ମୋ ଉପରେ କେତେ କୃପାଦୂୃଷ୍ଟ ରଖି 
ନାହାନ୍ତି ସତେ। ମୋ କଥା ଏତେ ମନେ ରଖିଛନ୍ତି ଯେ, 
ମୋର ସମ୍ମତି ନ ନେଇ ମଧ୍ଯ ସବୁ ବିଧାନ କରୁଛନ୍ତି! 
ସତରେ ମୋ ଦୟାଳୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କର ମୋ ପ୍ରତି କେତେ ଆମ୍ରୀୟତା! 
ଏଣୁ ମୋର କେବେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିର 
ଆଦୌ ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ଏହି ଭାବନାରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଆଶ୍ରିତ ହେବା ହିଁ “ମଦାଶ୍ରୟଃ' ହେବା । 

ଓଯୋଗଂ ଯୁଞ୍ଜନ୍‌'- ଭଗବାନରୀ ସହିତ ଥୁବା ସ୍ବତଃସିଦି 
ଅଖଣ୍ଡ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ତଥା ସିଵଦି-ଅସିଦିରେ 
ସମଭାବ ରଖି ସାଧକ ଜପ, ଧ୍ୟାନ ଓ କୀର୍ତନ କରିବାରେ 
ତଥା ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳା ଓ ସ୍ବରୂପ ଚିନ୍ତନ କରିବାରେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନିମଗ୍ନ ରହେ। ତା'ର ଚେଷ୍ଟା ସ୍ବତଃ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅନୁକୂଳ ହୁଏ। ଏହା “ଯୋଗଂ ଯୁଞ୍ଚଚୁଂ 
କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ। 

ସାଧକ ଯଦି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦା ଠାରେ ହିଁ ଆସକ୍ତମନା 
ହୁଏ ଏବଂ ଭଗବାନର୍କୀର ଆଶ୍ରିତ ହୁଏ, ତେବେ ସେ 
କ'ଣ ବା ଅଭ୍ଯାସ କରିବ? କେଉଁ ଯୋଗ ଅବା କରିବ”? 
ସେ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କିମ୍ବା ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯେଉଁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଯୋଗର ହିଁ ଅଭ୍ଯାସ ହେବ। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯେଉଁ କାମ କଲେ ପରମାମ୍ବାର୍କ୍ଵ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ ସେ କେବଳ ସେହି 
(ଲୌକିକ ବା ପାରମାର୍ଥ୍ରକ) କାର୍ଯ୍ୟ ହିଁ କରେ ଏବଂ 


ଶ୍ଳୋକ ୧] 


ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ପରମାମ୍ପାଚ୍କ ଠାରୁ ବିୟୋଗ ହୁଏ, 
ସେ ସେହି କାମ କରେ ନାହିଁ। 

“ଅସଂଶୟ' ସମଗ ମାମ୍‌'--ଯାହାର ମନ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଠାରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି, ଯେ ସର୍ବଥା ଭଗବାନର୍କ୍ଧର 
ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ଭଗବାନକ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରନେଇଛ, ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ସଗୁଣଂନିର୍ଗୁଣ୍‌ ସାକାର-ନିରାକାର, 
ଅବତାର-ଅବତାରୀ ଏବଂ ଶିବ, ଗଣେଶ, ସୂର୍ଯ୍ୟ, ବିଶ୍ଫୁ 
ଆଦି ସମସ୍ତ ରୂପକୁ ସେ ଜାଣିଯାଏ। 

ଭଗବାନ ନିଜ ଭକ୍ତର୍ଦ୍ଵ କଥା ଯେତେ କହିଲେ ବି 
ତୃପ୍ତ ହେଉ ନାହାନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ସେ କହୁଛନ୍ତି, ଜ୍ଞାନମାର୍ଟର 
ପଥ୍କ ତ ମୋତେ ଜାଣିପାରେ ଓ ପାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତି 
ଦ଼ାରା ମୋ ଭକ୍ତ ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ତା”ର ଇଷ୍ଟରୂପକୁ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନ କରିପାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
ଯେଉଁ ରୂପ ମାଧ୍ଯମରେ ମୋର ଉପାସନା କରେ, ସେହି 
ଇଷ୍ଟାରୂପକୁ ମଧ୍ଯ ଦର୍ଶନ କରିପାରେ। 

ଯଥା ଜ୍ଞାସ୍ଯସି ତଳପଣୁ୮ ଏଠାରେ ଯଥା'” ପଦ 
ଦାରା “ପ୍ରକାରଂ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ତୁମେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରକାରେ ଜାଣି ପାରିବ, ମୁଁ ସେହି ପ୍ରକାରେ କହିବି 
ଏବଂ “ତତ”? ପଦ ଦ୍ବାରା କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ତୁମେ ଯେଉଁ 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣି ପାରିବ ମୁଁ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛି, 
ତୂମେ ମନଦେଇ ଶୁଣ। 

ଷଷ୍ଠୀ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 'ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଭଜତେ 
ଯୋ ମାଂ ସ ମେ ଯୁକ୍ତ ତମୋ ମତଃ' ପଦରେ ପ୍ରଥମ ପୁରୁଷ 
(ସେ) ପ୍ରୟୋଗ କରି ସାଧାରଣଭାବରେ କହିଥୂଲେ ଏବଂ 
ଏଠାରେ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ କରି ଯଥା ଜ୍ଞାସ୍ୟସି ତଳ୍ପଣୁଂ 
ପଦରେ ମଧ୍ୟମ ପୁରୁଷ (ତୁମେ) ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ନ ପାଇଁ 
ବିଶେଷଭାବେ କହୁଛନ୍ତି ତୁମେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରେ ମୋର 
ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିବ, ତାହା ମୋଂଠାରୁ ଶୁଣ | 

ଏହାର ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଛଅଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ବ 
ପାଇଁ “ସମଗ୍ର” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇ ନାହିଁ। ଚତୁର୍ଥ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ୮ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କମି 
ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ” ପଦରେ କର୍ମର ବିଶେଷଣରୂପେ 
“ସମଗ୍ର” ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ “ସମଗ୍ର 
ଶବ୍ଦ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ବିଶେଷଣରୂପେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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“ସମଗ୍ର” ଶବ୍ଦରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରୀର ସମସ୍ତ ତାତ୍ତ୍ରିକ ସ୍ବରୂପ 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯାଉଛି, କିଛି ବାକି ରହୁ ନାହି। 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ “କେବଳ ମୋ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତି ବା ସ୍ନେହ ରଖି ଏବଂ ମୋତେ କେବଳ ଆଶ୍ରୟ 
କରି ଯୋଗାଭ୍ଯାସ କଲେ ମୋର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ତୂମେ 
ଜାଣିଯିବ'” କହିବାରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି, 
ଯଦି ଭୋଗ ବିଳାସ ପ୍ରତି ମନୂଷ୍ଯର ଆସକ୍ତି ବା ପ୍ରୀତି 
ରହେ ଏବଂ ଟର୍ଚବ୍ଚାପଇସା ଓ କୁଟୁମ୍ବଝ ପ୍ରତି ଆଶ୍ରୟ ରହେ, 
ତେବେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ ଆଦି ଯେ 
କୌଣସି ଯୋଗ ଅଭ୍ଯାସ କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ମୋତେ 
ଜାଣିପାରିବ ନାହିଁ। ମୋର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ସାଧକର ମୋଂଠାରେ ପ୍ରେମ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ ସେ 
ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଆବଶ୍ଯକ। ତା'ମନରେ ମୋ 
ଦାରା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ଯପୂର୍ତି କରାଇବାର ଇଚ୍ଛା ଜାତ 
ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ଏମିତି ହେଉ, ଏମିତି ନ ହେଉ 
ଇତ୍ୟାଦି କାମନା ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଭଗବାନର୍କୀ ଇଚ୍ଜାନୁକୂଳ 
ହେଉ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛାର ପ୍ରତିକୂଳରେ କିଛି ନ 
ହେଉ ଏପରି ଭାବନା ରଖି ଯିଏ କେବଳ ମୋର 
ଆଶ୍ରୟ ନିଏ, ସେ ମୋର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିଯାଏ। ଏଣୁ 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ତୂମେ ମଯ୍ୟାସକ୍ତ ମନାଃ 
ଏବଂ “ମଦାଶ୍ରୟଃ'” ହୋଇଯାଅ । 

(୨) ପରମାମ୍ରରାର୍କ ସଙ୍ଗେ ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ନାମ 
“ଯୋଗମ୍‌, ଏବଂ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଅଖଣ୍ଡଭାବେ ମାନିବାର 
ନାମ ଯୁଞ୍ଜନ୍‌'। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଆଦିସ୍କର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ମନୁଷ୍ଯ ନିଜଠାରେ 
“ଅହମ୍‌'ରୂପରେ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ମାନି ନେଇଛି, ତାହାକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରି ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ଵ ସଙ୍ଗେ ଥୂବା ନିଜର ବାସ୍ତବିକ 
ଅଭିନ୍ନତାକୁ ଅନୁଭବ କରୁ। 

ବସ୍ତୁତଃ ସଂସାରର ଆସକ୍ତି ଓ ଆଶ୍ରୟ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ଯେତେ ଆବଶ୍ଯକ, “ଯୋଗଂ ଯୁଞ୍ଜନ୍ଵଂ ସେତେ ଆବଶ୍ଯକ 
ନୂହେଁ। ସଂସାରର ଆସକ୍ତି ଓ ଆଶ୍ରୟ ତ୍ଯାଗ କଲେ 
ପରମାମ୍ବରାଙ୍କରର ଚିନ୍ତନ ସ୍ବତଃ ହେବ ଏବଂ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ ହେବାକୁ ଲାଗିବ। ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବା 


» .ଯଥା' କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ସୂଳରୁ ସୃକ୍ଷ୍ମପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଶନା କରିବା (ଯଥା_ ଭୂମିଠାରୁ ଜଳ ସୃକ୍ମ, ଜଳଠାରୁ ଅଗ୍ନି ସୃଷ୍ମ, ଅଗ୍ନିଠାରୁ ବାୟୁ ସୃଷ୍ଣ 
ଇତ୍ୟାଦି । ଏହି ଯଥା' ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକାରର ବର୍ଷ୍ଥନା ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର ୪ ର୍ଥ ରୁ ୭ମ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇଛି । 


¶ ଯାହା କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ (ସଂସାର) ଦେଖାଯାଉଛି, ସେଥୁରେ କାରଣରୂପରେ ଭଗବାନ ହିଁ ଅଛନ୍ତି ଏହା ହିଁ “ତତ୍‌” କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ | ଏହାର 


ବର୍ଣ୍ଣନା ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ ରୁ ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇଛି । 
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ପାଇଁ ଆଉ କୌଣସି ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯାହାର ସଂସାର ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଅଛି ଏବଂ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଉମ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁମାନଙ୍କର ମହତ୍ତ୍ବ 
ସ୍ସାନ ଅଧ୍ନକାର କରିଛି, ସେ ପରମାମ୍ବରର୍ଦ୍ର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପକୁ 
ଜାଣି ପାରିବ ନାହିଁ, କାରଣ ତା'ର ଆସକ୍ତି, କାମନା ଓ 
ମହତ୍ତ୍ବ ସଂସାରନିଷ୍ଠ । ଏଥୁପାଇଁ ପରମାମ୍ଦା ସଂସାରରେ ପରିପୂର୍ଣ 
ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। 

ସମାଜର କୌଣସି ବଡ଼ ଲୋକ ସହିତ ଆମ୍ରପୀୟତା 
ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ୟର ମନ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି 
ଆମର ଚିରନ୍ତନ ହିତୈଷୀ ଏବଂ ଆମର ଏକମାତ୍ର ଅଂଶୀ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଆମ୍ର୍ରୀୟତା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଗଲେ ଅନୁକ୍ଷଣ 
ପ୍ରସନ୍ନତା ରହିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏକ ଅଲୌକିକ, ବିଲକ୍ଷଣ 
ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ତେଣିକି ସାଧକ ସ୍ବତଃ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରେ ଯୁକ୍ତମନା ହୋଇଯାଏ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ 
ହୋଇଯାଏ। 


ଶରଣାଗତିର ସମାନାଥିକ ଶବ୍ଦ 


ଆଶ୍ରୟ, ଅବଲମ୍ବନ, ଅଧୀନତା, ପ୍ରପରତି, ସହାୟ ପ୍ରଭୂତି 
ଶବ୍ଦ “ଶରଣାଗତି”ର ସମାନାଥିକ ଶବ୍ଦ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଜ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି; ଯଥା-- 

(୧) ଆଶ୍ରୟ--ଯେପରି ଆମେ ପୂଥୂବୀର ଆଧାର 
ବିନା ବଞ୍ଚି ପାରିବା ନାହିଁ ଓ ବସିବା-ଉଠିବା ଆଦି କିଛି କରି 
ପାରିବା ନାହିଁ, ସେହିପରି ପ୍ରଭୁକ୍ତ ଆଧାର ବିନା ଆମେ ବଞ୍ଚି 
ପାରିବା ନାହିଁ କି କିଛି କରି ପାରିବା ନାହିଁ। ବଞ୍ଚିବା ଓ କିଛି 
କରିବା କେବଳ ପ୍ରଭୁଙ୍ଚ୍ଚ ଆଧାର ଯୋଗୁଁ ହୁଏ। ଏହାକୁ 
“ଆଶ୍ରୟ” କହନ୍ତି। 

(୨) ଅବଲମ୍ବନ--କାହା ହାତର ହାଡ଼ ଭାଙ୍ଗଗଲେ 
ଡାକ୍ତର ତା'ଉପରେ ପଟି ବାନ୍ଧି ତାକୁ ବେକର ଆଶ୍ରୟରେ 
ଲଟକାଇ ଦେଲେ ଭଙ୍ଗା ହାତଟି ଯେପରି ବେକର ଅବଲମ୍ବିତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ସଂସାରରୁ ନିରାଶ ଓ ଅନାଶ୍ରିତ 
ହୋଇ ଭଗବାନର୍୍ଚ ବେକରେ ଝୁଲି ପଡ଼ିବାର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରିବାର ନାମ “ଅବଲମ୍ବନ । 

(୩) ଅଧୀନତା--ଅଧୀନତା ଦୁଇଟି ପ୍ରଣାଳୀରେ 
ହୁଏ--।(୧) କେହି ଆମକୁ ବଳାକାର କରି କହାରି 
ଅଧୀନ କଲେ ବା ଧରି ନେଲେ; ଏବଂ (୨) ଆମେ ନିଜ 
ପକ୍ଷରୁ କାହାର ଅଧୀନ ହୋଇଗଲେ ବା ଦାସ ହୋଇଗଲେ । 


* ଶରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଏହି ଦିତୀୟ ପ୍ରଣାଳୀରେ ନିଜର କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ ନ 
ରଖି ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ଭଗବାନର୍କୀ ପାଇଁ ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ 
ସର୍ବଥା ଭଗବାନତ୍କୀ ଦାସ ହୋଇଯିବା ଓ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ସ୍ବାମୀ ମନେ କରିବା ହିଁ “ଅଧୀନତା' । 

(୪) ପ୍ରପତ୍ତି- ଯେପରି କେହି କୌଣସି ସମର୍ଥ 
ବ୍ଯକ୍ତିର ଚରଣରେ ଲମ୍ବ ହୋଇ ପଡ଼ିଯାଏ, ସେହିପରି 
ସଂସାରରୁ ସର୍ବଥା ନିରାଶ ହୋଇ ଭଗବାନର୍କ୍‌ ଚରଣରେ 
ପଡ଼ିଯିବା “ପ୍ରପତ୍ତି (ପ୍ରପନ୍ନତା) ଅଟେ । 

(୫) ସହାୟ--ଯେପରି ପାଣିରେ ବୁଡ଼ି ଯାଉଥୂବା 
ଲୋକକୁ କୌଣସି ଗଛ, ଲତା ବା ଦଉଡ଼ି ଆଦିର 
ଆଧାର ମିଳିଯାଏ, ସେହିପରି ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣରୂପକ 
ସଂସାରରେ ବୁଡ଼ିଯିବା ଭୟରେ ଭଗବାନର୍ଗୂ ଆଧାର କରି 
ନେବା ହେଉଛି 'ସହାୟଂ । 

ଏହି ପ୍ରକାରେ ଉପରୋକ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦରେ କେବଳ 
ଶରଣାଗତିର ଭାବ ପରିସ୍ତୁଟ ହୋଇଛି । ଯେତେବେଳେ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ହୁଏ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ 
ନିଆଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦି ସଂଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ସେତେବେଳେ ଶରଣାଗତି ସିଦ୍ଦ ହୁଏ। 
ଯଦି ମନୂଷ୍ଯ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ନିଜେ ଭଗବାନର୍ଗ୍ଟର 
ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଶରଣାଗତିର ଉପରୋକ୍ତ 
ସମସ୍ତ ଭାବ ତାଂଠାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। 

ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ନିଜର ମନେ ନ କରି ଭଗବାନଙର୍କ୍ମର 
ବୋଲି ଦୂଢ଼ଭାବରେ ମାନି ନେଲେ ସାଧକ ”ମଯ୍ୟାସକ୍ତ- 
ମନାଃ' ଓ “ମଦାଶ୍ରୟଃ'” ହୋଇଯାଏ। ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଅନୂଭବ ଯେ ସାଂସାରିକ ବଧ୍ଷୁମାତ୍ରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପ୍ରଳୟ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି ଏବଂ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସହିତ ନିଜର ନିତ୍ଯ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଯଦି ଏହି ଅନୁଭବକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନିଜର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରା 
ନ ଯାଏ, ତେବେ ଆମ୍ୂକଲ୍ଯାଣର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୂବାରୁ 
ଭଗବତ୍‌ ଶରଣାଗତି ସ୍ବତଃ ହୋଇଯାଏ। ଭଗବାନଙ୍କ 
ସଙ୍ଗେ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ବିଦ୍ଯମାନ । ସଂସାର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ ମାନି ନିଆ ଯାଇଛି (ବସ୍ତୁତଃ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଆଦୌ ନାହିଁ, ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ବିମୁଖତା 
ହୋଇଯାଇଛି (ବସ୍ତୁତଃ ବିମୁଖତା ନାହିଁ।। ଏଣୁ ମାନି 
ନିଆଯାଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ଯେଉଁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ତାହା ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। 


ମଳିଜିଜଙ୍ଗୁ ଭ/ବଦ-ଯାହାଙ୍କନ ମନ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି, ଯେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଟର 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ନିଜର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିତ୍ଯଯୋଗ (ଆମ୍ରୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧ) ସ୍ବୀକାର 
କରିଛନ୍ତି, ସେହି ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍ବ୍ର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି । 'ସବୁକିଛି ଭଗବାନ'- ଏହା ଭଗବାନର୍ବର ସମଗ ରୂପ | 


ଶ୍ମୋକ ୨] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 523 
ତକ ( ( {§‰×‰୭×୭୬୭ ୫ ଓସାଧକସଂଜୀବନ୍ଯଃେ ନ ପ ଧ0ଧ ଧ ଧୌଧ ଆ ୭୬୭ 


'ମଯ୍ୟାସକ୍ତ ମନାଃଂରେ ପ୍ରେମର ଓ 'ମଦାଶ୍ରୟଃ'ରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି । 
“ ସମଗ୍ର ମାମ୍‌.-¬ଏଥୁରେ 'ସମଗ୍ରମ୍‌' (ସମଗ୍ରରୂପ) ବିଶେଷଣ ଓ 'ମାମ୍‌' (ଭଗବାନ) ବିଶେଷ୍ୟ | ଭକ୍ତକ୍କୀର ସମ୍୍ଦ 
ବିଶେଷଣ ସହିତ ନ ହୋଇ ବିଶେଷ୍ଯ ସହିତ ହୁଏ। 

ଷଷ୍ଠା ଅଧ୍ଯାୟ ଶେଷରେ `ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନଦ୍‌ ଭଜତେ ଯୋ ମାମ୍‌' ପଦରେ ବ୍ଯବହୃତ ”ମାମ୍‌ଂର ସ୍ବରୂପ ଦର୍ଶାଇବାକୁ 
ଯାଇ ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ “ମାମ୍‌” ମୋର ସମଗ୍ର ରୂପ ଅଟେ। 

ଯଥା ଜ୍ଞାସ୍ଯସି ତଳପଣୁ'-- ମୁଁ ଏପରି ଯୁକ୍ତି, ଢଙ୍ଗ ଓ ଶୈଳୀରେ ସେହି ସମଗ୍ରରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବି, ଯନ୍ଦ୍ବାରା 
ତୂମେ ମୋତେ ସହଜରେ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣିଯିବ। 

ଅର୍ଜୁନ ପୂର୍ବ ଅଧ୍ଯାୟରେ ତାଙ୍କର ସଂଶୟ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥୁଲେ-ଏତନ୍ମେ ସଂଶୟଂ କୃକ୍ଠ.....' (୬ | ୩୯), 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଏବେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ସେହି କଥା କହିବି, ଫଳରେ ତୂମର ଆଉ କୌଣସି ସଂଶୟ ରହିବ 
ନାହିଁ। 


====-= ;#^ === 


ସନ୍ଦ୍ର”- ଥମ 6ନ୍ତ୍ରୋଳନେ ଜବାନ ଥର୍ନୁନଙ୍କୁ କନିଓିଲେ, '%ୁଣମ 6ମୀଜ ସଂମରୁଫନୁ ଫଳି ଜଞବ, ତ/ହ/ ଖୁଣ''' / ଏ୨ବ 
ଭଗବାନ ନିନ୍ଦୁ ନ୍ମୌଜନେ ଜାହ/ ଶୁଣ୍ାଳବାକୁ ତିଖୁତି 6୧ଛଳି 


ଜ୍ଞାନଂ ତୈହଂ ସବିଜ୍ଞାନମିଦଂ ବକ୍ଷ୍ଯାମ୍ୟଶେଷତଃ । 
ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାତ଼ା ନେହ ଭୂୟୋଃନ୍ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାତବ୍ୟମବଶିଷ୍ଯତେ ॥ ୨ ॥ 


ଅନନୟ-ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ତେଇତୁମକୁ; ଇଦମ୍‌ ଏହି; ସବିଜ୍ଞାନମ୍‌- ବିଜ୍ଞାନସହିତ; ଜ୍ଞାନମ୍‌= ଜ୍ଞାନ; ଅଶେଷତଃ- ପୂର୍ଣିରୂପେ; 
ବକ୍ଷ୍ୟାମିକିକହିବି; ଯତ୍‌ =ଯାହା; ଜ୍ଞାତା ଜାଣିବାପରେ; ଭୂୟଃ=ପୁଣି; ଇହ ଏ ବିଷୟରେ; ଜ୍ଞାତବ୍ୟମ୍‌ଜାଣିବାଯୋଗ୍ୟ; 
ଅନାତ୍‌ ଆଉ କିଛି; ନ, ଅବଶିଷ୍ଯତେ ବାକି ରହିବ ନାହିଁ | 


ମୁଁ ତୁମକୁ ଏହି ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନ ପୂଣ୍ଠିରୂପେ କହିବି, ଯାହା ଜାଣିବା ପରେ ଏ ବିଷୟରେ ଆଉ କିଛି 
ଜାଣିବାକୁ ବାକି ରହିବ ନାହିଁ । 

ବ#6// ଜ୍ଞାନଂ ତେ ହ" ସବିଜ୍ଞାନମିଦଂ ବକ୍ଷ୍ଯାମ୍ଯ । ଅନୂସାରେ ବିଗ୍ବର କରି କହିବ୍ୟୌ। ସେମାନଙ୍କ ବୁଦ୍ଧି 
ଶେଷତଃ”--ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ହେ ଅର୍ଜୁନା ଏବେ ମୁଁ । ସମଷ୍ଟ୍ମବୁଦଛିିର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ, ସେ ବୁଦ୍ଧି କେତେ ଅବା 
ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କହିବିଂ, ତୁମକୁ କହିବି ଓ । ଜାଣି ପାରିବ! ସେମାନେ ତ ପ୍ରଥମେ ଅଜ୍ଞ ଥୁଲେ, ପରେ 
ମୁଁ ନିଜେ କହିବି ତଥା ପୂରାପୂରି କହିବି। ଏମିତି ତ । ଜ୍ଞାନୀ ହୋଇଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ମୋର ଜ୍ଞାନ କେବେ ଲୁପ୍ତ ହୁଏ 
ପ୍ରତ୍ଯେକ ଲୋକ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁରୂଟ୍କ୍ଚ ଠାରୂ ମୋ ସ୍ବରୂପ । ନାହିଁ। ମୋ”ଠାରେ ବର୍ତମାନ ଅଜ୍ଞାନତା ନାହିଁ, କେବେ 
ବିଷୟରେ ଶୁଣୁଛନ୍ତି ଓ ସେଥୂରୂୁ ଲାଭ ମଧ୍ଯ ପାଉଛିନ୍ତି,। ନ ଥୂଲା, କେବେ ହେବ ନାହିଁ ଓ କେବେ ହେବା ସମ୍ଭବ 
କିନ୍ତୁ ତୁମକୁ ମୁଁ ନିଜେ କହୁଛି। ନିଜେ କିଏ? ସମଗ୍ର । ନୂହେଁ। ଏଣୁ ମୁଁ ତୁମ ପାଇଁ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବି, 
ପରମାମ୍ବା ମୁଁ ନିଜେ! ମୁଁ ନିଜେ ମୋ ସ୍ବରୂପକୁ ଯେପରି । ଯାହାକୁ ଜାଣିଗଲେ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବାକୁ ବାକି ରହିବ 
ବର୍ଷ୍ଥନା କରିପାରେ, ସେପରି ଅନ୍ୟ କେହି କରି ପାରିବେ ¦ ନାହିଁ। 
ନାହିଁ। କାରଣ ସେମାନେ ଶୁଣାଶୁଣି କରି ଓ ନିଜ ବୁଦଵି ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଛନ୍ତି, 

* ମୁଁ “ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନ' ପୂର୍ଶରୂପେ କହିବି-_ ଏଥୁରେ ବିଜ୍ଞାନ ଜ୍ଞାନର ବିଶେଷଣ | ବିଶେଷଣ ବିଶେଷ୍ୟଯର ବିଶେଷଡ଼ ଦର୍ଶାଏ ଏ ଦୃ୍ଟରୁ 
ବିଶେଷ୍ୟ ବ୍ୟାପକ ହେଲେ, ବିଶେଷଣ ବ୍ୟାପ୍ୟ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନ (ବିଶେଷ୍ୟ) ବଡ଼ ହେଲେ, ବିଜ୍ଞାନ (ବିଶେଷଣ) ଛୋଟ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ବିଜ୍ଞାନ 
ଜ୍ଞାନର ବିଶେଷତୃ ଦର୍ଶାଉଛି--ଏ ଦୃଶ୍ଝରୁ ବିଜ୍ଞାନ ବଡ଼ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସଂସାର ଭଗବାନକ୍ରୀ ଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ସନ୍ତ ହୁଏ ଓ ଭଗବାନକ୍କ୍‌ ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ 


ହୁଏ ବୋଲି ମାନିବା ଜ୍ଞାନ: ଏବଂ ସବୁକିଛି କେବଳ ଭଗବାନ, ଭଗବାନ ହିଁ ସବୁକିଛି ହୋଇଛନ୍ତି, ଭଗବାନଗୀ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନାହି -ଏହିପରି 
ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବା ବିଜ୍ଞାନ । ଏଥୁରେ ଜ୍ଞାନ ହେଲା ସାଧାରଣ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ହେଲା ବିଶେଷ | 


#' ଯଥା- କେହି କିଛି ବର୍ଷନା କଲାବେଳେ ତା'ନିଜର ସମ୍ପୂର୍ଷ ଅନୁଭବ ବୁଦିର ବିଷୟ ହୁଏ ନାହିଁ, ଯେତିକି ବୁଦ୍ଧିର ବିଷୟ ହୁଏ, ସେତିକି 
ମନର ବିଷୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେତିକି ମନର ବିଷୟ ହୁଏ, ବଚନରେ ସେତିକି ପରିପ୍ରକାଶ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଏହିରୂପେ ଯଦି ନିଜର ସମସ୍ତ 
ଅନୁଭବକୁ ବଚନରେ ପରିପ୍ରକାଶ କରି ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ନିଜର ଅନୁଭବକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ପ୍ରକାଶ କରି ପାରେ ନାହିଁ, ତେବେ ସେ ଭଗବାନର୍କ୍ ଭଳି 
କହି ପାରିବ କିପରି? 
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ଆପଣ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର ସମସ୍ତ ବିଭୂତି କହିବ।କୁ 
ସମର୍ଥ- 'ବକ୍ତୁ ମହିସ୍ଯଶେଷେଣ ଦିବ୍ଯା ହ୍ଯାମବ ବିଭୂତୟଃ' | 
ତାହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ମୋ ବିସ୍ତାରର 
ଅନ୍ତ ନାହିଁ, ଏଣୁ ମୁଖ୍ଯ ମୁଖ୍ଯ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକ କହିବି-- 
ପପ୍ରାଧାନ୍ୟତଃ କୁରୂଶ୍ରେଷ୍ଠ ନାସ୍ତ୍ୟନ୍ତୋ ବିସ୍ତରସ୍ଯ ମେଂ 
(୧୦।୧୯)। ପୁନଶ୍ଚ ଶେଷକୁ କହିଛନ୍ତି, ମୋ ବିଭୂତିର 
ଅନ୍ତ ନାହିଁ--ଂନାନ୍ତୋଃଠି ମମ ଦିବ୍ୟାନାଂ ବିଭୂତୀନାଂ 
ପରନ୍ତପ' (୧୦। ୪୦) | ଏଠାରେ (୭ | ୨ ରେ) ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନ ପୂରାପୂରି କହିବି, ବାକି 
ରଖିବି ନାହିଁ “ଅଶେଷତଃ”। ଏହାର ତାଘୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଭଗବାନ ତତ୍ତ୍ବତଃ କହିବେ। ତତ୍ତ୍ଵବତଃ କହିବା ପରେ 
କହିବା ଓ ଜାଣିବା କିଛି ବାକି ରହିବ ନାହିଁ। 

ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗ ବିଷୟରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗର ଅନ୍ତ 
ନାହିଁ। ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି, ବିଭୂତିମାନରକ୍ଢର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶକ୍ତିମାନନ୍କର ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଯୋଗର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ରାମଚରିତମାନସରେ କୁହାଯାଇଛି-¬ 
ନିଶ୍ରୁନ ରୂପ ସୁଲଭ ଅତି ସଗୁନ ଜାନ ନହିଁ କୋଇ । 
ସୁଗମ ଅଗମ ନାନା ଚରିତ ସୁନି ମୁନି ମନ ଭ୍ରମ ହୋଇ ॥ 

(ଉତ୍ତର, ୭୩ ଖ) 

[ଅର୍ଥ ନିରଗୁଣରୂପ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁଲଭ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତି 
ସହଜରେ ବୁଝି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଗୁଣାତୀତ ଦିବ୍ୟ ସଗୁଣରୂପକୁ 
କେହି ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ସଗୁଣ ଭଗବାନର୍କୀର ବିବିଧ 
ପ୍ରକାରର ସୁଗମ ଓ ଅଗମ ଚରିତ୍ର ଶୁଣି ମୁନିମାନର୍କୀର ମଧ୍ୟ 
ମତି ଭ୍ରମ ହୋଇଯାଏ । 

କହିବାର ତାତ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସଗୁଣ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ 
ଓ ଏଶୃର୍ଯ୍ୟର ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ଅନ୍ତ ନ ଥୂବାରୁ ତାହାକୁ ଜାଣିବା 
ମନୂଷ୍ଯ ବୂଦ୍ଧିର ବାହାରେ। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ତତ୍ବକୁ ମନୂଷ୍ଯ 
ସହଜରେ ବୁଝି ପାରିବ | ଯେପରି ଗହଣାର ପ୍ରକାରର ଅନ୍ତ 
ନ ଥୂବାରୁ ସୁନାଗହଣା କେତେ ପ୍ରକାର, ତାହା ମନୁଷ୍ଯ 
ଜାଣି ନ ପାରିଲେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତ ଗହଣାରେ ତତ୍ତ୍ବତଃ ସୁନା 
ଥାଏ ବୋଲି ଜାଣିପାରେ, ସେହିପରି ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦର ସମସ୍ତ 
ବିଭୂତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ କେହି ଜାଣି ନ ପାରିଲେ ମଧ୍ଯ 
ସବୁଥୂରେ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଏକ ପରମାମ୍ବା ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ମନୁଷ୍ଯ 
ଜାଣିପାରେ । ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍ଗୁ ତତ୍ବ୍ବତଃ ଜାଣିଗଲେ ମନୁଷ୍ଯର 
ବୁଝିବା ଶକ୍ତି ତତ୍ଵ୍ଵରେ ପରିପୂର୍ଶ ହୋଇଯାଏ, ଆଉ କିଛି 
ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ଯଦି କେହି କହେ, ମୁଁ ପାଣି ପିଇ 
ସାରିଛି, ତେବେ ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଜଗତରେ ଆଉ 


* ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ଯାୟ ୭ 


ପାଣି ନାହିଁ। ପାଣି ପିଇ ଦେଲେ ପାଣି ସମାପ୍ତ ହୂଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଆମ ପିପାସା ସମାପ୍ତ ହୁଏ । ସେହିପରି ପରମାମ୍ରୂତତ୍ଵ୍ଵକୁ 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ବୁଝିଗଲେ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ବ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଆମ ନିଜର ଯେଉଁ ବୁଝିବାର ଇଢ଼ା ଅଛି, 
ଯେଉଁ ଜିଜ୍ଞାସା ଅଛି, ତାହାର ଅନ୍ତ ହୁଏ । ସେଥୁରେ କେବଳ 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ବ ହିଁ ରହିଯାଏ । 

ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର ଦ୍ରିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ମୋ ପ୍ରକଟ ହେବା ବିଷୟ ଦେବତା ଓ ମହଷି 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି, ଯିଏ ମୋତେ 
ଅଜ ଓ ଅନାଦି ବୋଲି ଜାଣେ, ସେ ମନୁଷ୍ଯକ୍କୀ ଭିତରେ 
ଅସମ୍ମୃଢ଼ ଏବଂ ସେ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ତେବେ 
ଯାହାଗ୍ମୁଁ ଦେବତା ଓ ମହର୍ଷି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଜାଣିବା କିପରି ସମ୍ଭବନ ଭଗବାନ ଅଜ ଓ ଅନାଦି ବୋଲି 
ଦୃଢ଼ଭାବରେ ମାନିବା ହିଁ ଜାଣିବା । ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍କୁ 
ଅଜ ଓ ଅନାଦି ବୋଲି ମାନିପାରେ । କିନ୍ତୁ କୌଣସି ବାଳକ 
ଯେପରି ନିଜ ମାତାର ବିବାହ ସମୟର ବରଯାତ୍ରା ଦେଖିପାରେ 
ନାହିଁ, ସେହିପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କାର ଆଦି ତଥା ସ୍ବୟଂ ଅନାଦି 
ଭଗବାନକ୍କୂ ଦେବତା, ରଖି, ମହଷ୍ଚି, ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ, ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ 
ଆଦି କେହି ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ବ୍ୀ 
ଅବତାରଗ୍ରହଣକୁ ଓ ଲୀଳା ତଥା ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟକୁ କେହି ଜାଣି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ କାରଣ ସେସବୁ ଅପାର, ଅଗାଧ ଓ ଅନନ୍ତ।| 
କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଭଗବାନର୍ଦୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣି ପାରିବେ। 

ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ଵ୍ଵକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ “ଜ୍ଞାନଯୋଗ'ରେ ଜ୍ଞାନର 
(ଜାଣିବାର) ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହେ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ସ୍ବୀକୃତିର 
(ମାନିବାର) ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହେ। ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବୀକୃତି ବହୁତ 
ଦୃଢ଼ ହୋଇଥାଏ। ତାହାକୁ କେହି ଏପଟ ସେପଟ କରି 
ପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବୀକାର କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର 
ସ୍ବୀକୃତି ନ ଛାଡ଼ିବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ତାଂର ସ୍ବୀକୃତିକୁ ତାଂଠାରୁ 
କେହି ଛଡ଼ାଇ ପାରେ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାରକୁ ଓ ସଂସାରର 
ପଦାଥଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ମାନି ନେଇଛି; ତେଣୁ 
ଏହି ସ୍ବୀକୃତି ସେ ନିଜେ ନ ଛାଡ଼ିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ଯ କେହି 
ଛଡ଼ାଇ ପାରିବ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ସ୍ଵୀକୃତି ଛାଡ଼ିପାରେ; କାରଣ 
ଏହା ଅସତ୍ୟ ଓ ମିଥ୍ୟା। ଯଦି ଅସତ୍ୟ ସ୍ବୀକୃତି ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟ 
କେହି ଛଡ଼ାଇ ପାରେ ନାହିଁ, ତେବେ ଯେଉଁ ବାସ୍ତବ ପରମାତ୍ବା 
ସବୁରି ମୂଳରେ ଅଛନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ କେହି ସ୍ବୀକାର କରିନେଲେ 
ସେହି ସ୍ବୀକୃତି କିପରି ବର୍ଜିତ ହୋଇ ପାରିବ? କାରଣ 
ଏହି ସ୍ବୀକ୍ତି ସତ୍ଯ। ଏହି ଯଥାର୍ଥ ସ୍ବୀକ୍ତି ଜ୍ଞାନଠାରୁ କମ୍‌ 
ନୂହେଁ, ବରଂ ଜ୍ଞାନଭଳି ଏହା ଦୃଢ଼ । 


ଶ୍ମୋକ ୨] 


ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ମାନିବା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ। ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର 
ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଲେ, “ହେ 
ମହାବାହୁ ଅର୍ଜୁନ! ମୁଁ ତୁମ ହିତ ପାଇଁ ପରମ (ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ) 
ବଚନ କହୁଛି, ତୂମେ ଶୁଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମେ ଏ କଥା ସ୍ଵୀକାର 
କର।'” ସେଠାରେ ଭକ୍ତି ପ୍ରକରଣ ଗ୍ବଲିଥୂବାରୁ ମାନିବା 
କଥା କହିଲେ। ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଜାଣିବା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ । ଚତୁର୍ଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, “ଯେଉଁ 
ଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣି ସମସ୍ତ ମୁନିଜନ ପରମସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, 
ମୁଁ ପୁଣି ସେହି ସର୍ବୋତ୍ତମ ଓ ସର୍ବୋକ୍ପୁଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ 
କହୁଛି।” ସେଠାରେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକରଣ ଗ୍ବଲିଥୂବାରୁ ଜାଣିବା 
କଥା କହିଛନ୍ତି। ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ସ୍ବୀକାର 
କରି ପରେ ଜାଣେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ପ୍ରଥମେ ଜାଣି 
ପରେ ସ୍ବୀକାର କରେ। ତେଣୁ ପୂର୍ଚି ହୋଇଗଲେ ଉଭୟ 
ସାଧନା ଏକ ହୋଇଯାଏ। 


ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ସଂସାର ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୂ ଉପନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ 
ତାଙ୍କରି ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୁଏ, ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଏହି 
ସଂସାରର ମହାକାରଣ। ଏହି କଥାକୁ ମାନିବା ହିଁ 'ଜ୍ଞାନ' | 
ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ, ସବୁକିଛି 
ଭଗବାନ । ନିଜେ ଭଗବାନ ହି ସବୁକିଛି ହୋଇଛନ୍ତି। 
ଏହିଭଳି ଅନୂଭବ ହୋଇଯିବା ବ ବିଜ୍ଞାନ” । 

ଅପରା ଓ ପରା ଦୁଇଟିଯାକ ମୋର ପ୍ରକୃତି। ଏ 
ଦୁହିଜ୍କ ସଂଯୋଗରୁ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ମୁଁ 
ସମଗ୍ର ଜଗତର ମହାକାରଣ (୭ | ୪--୬)-¬ଏପରି କହି 
ଭଗବାନ “ଜ୍ଞାନଂ ବିଷୟରେ କହିଲେ। ମୋ ଛଡ଼ା ଆଉ 
କେହି ନାହିଁ, ସୂତାରେ ତିଆରି ମାଳି ଦାନାଗୁଡ଼ିକ ଯେପରି 
ସୂତାର ଡୋରିରେ ଓତପ୍ରୋତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି, ସେହିପରି 
ସବୁକିଛି ମୋଂଠାରେ ଓଡପ୍ରୋତ ହୋଇ ରହିଛି (୭ | ୭)-¬ 
ଏହିରୂପେ ଭଗବାନ `ବିଜ୍ଞାନଂ ବିଷୟରେ କହିଲେ। 

ଜଳରେ ରସ ମୁଁ ଓ ଚନ୍ଦ୍ର-ସୂର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରଭା ମୁଁ 
ଇତ୍ଯାଦି ସବୁ ପ୍ରାଣୀଜ୍କୀର ସନାତନ ବୀଜ ମୁଁ ସାନ୍ତ୍ରିକ, 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ମୋଠାରୁ ହିଁ ଜାତ ହୋଇଛନ୍ତି 
(୭।୮--୧୨) ପ୍ରଭୃତି ଉକ୍ତିରେ ଭଗବାନ “ଜ୍ଞାନ' 
ବିଷୟରେ କହିଲେ। ଏସବୁ ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ତି ଓ ମୁଁ 
ଏମାନସ୍ଗ୍ର ଠାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସବୁକିଛି ମୁଁ କାରଣ 
ଏହାଙ୍ଗୀର ସପତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ (୭ | ୧ ୨୨-¬ ଏହିପରି `'ବିଜ୍ଞାନ' 
ବିଷୟରେ କହିଲେ। 

ଯିଏ ମୋ ବ୍ୟତୀତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବତନ୍କ୍ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର 
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କରେ, ସେ ମୋହିତ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ଗୁ ଯେ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ 
ମୋହିତ ନ ହୋଇ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୂଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଗୁଣ 
ସବୁ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ଜାତ ଓ ଭଗବାନର୍କ୍ଚୀ ଠାରେ ଲୀନ 
ହୁଏ” ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରି ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ ସେ 
ଗୁଣମୟୀ ମାୟାକୁ ତରିଯାଏ । ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଥୁବା 
ଭକ୍ତ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାରର ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଆର୍ତ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀ 
(ପ୍ରେମୀ। । ଏ ସମସ୍ତେ ବଡ଼ ଉଦାର, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରେମୀ ମୋତେ ଅତି ପ୍ରିୟ ଲାଗେ ଏବଂ ସେ ମୋର ଆମ୍ରା 
ଅଟେ (୭ | ୧୩--୧୮)--ଉକ୍ କଥନରେ 'ଜ୍ଞାନ' ବିଷୟରେ 
କହିଲେ। ଯିଏ ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ ବୋଲି ଅନୂଭବ 
କରନ୍ତି, ସେହି ମହାମ୍ରା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ (୭ । ୧୯) ଉକ୍ତ 
କଥନରେ `ବିଜ୍ଞାନଂ ବିଷୟରେ କହିଲେ। 

ମୋତେ ସ୍ବୀକାର ନ କରି ଯେଉଁମାନେ କାମନା 
ହେତୁ ଦେବତାଙ୍କ ଠାରେ ଶରଣ ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ନାଶବାନ୍‌ 
ଫଳ (ଜନ୍ମମରଣ) ମିଳେ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି ସେମାନେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ 
ମୋତେ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ମୁଁ 
ସେମାନର୍ବ୍ରୀ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ଭୂତ, ଭବିଷ୍ଯତ 
ଓ ବର୍ତମାନ କାଳକୁ ଏବଂ ସେଥୁରେ ରହୁଥିବା ସବୁ ପ୍ରାଣୀର୍କୁ 
ମୁଁ ଜାଣେ, କିନ୍ତୁ ମୋତେ କେହି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ 
ଦୂନ୍ଦ୍ବରମୋହରେ ମୋହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେମାନକୁ 
ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। ଯେଉଁମାନେ 
ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଟୟ ହୋଇ ମୋ ଭଜନରେ ମନ ଦିଅନ୍ତି, ସେମାନର୍କର 
ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଓ ସେମାନେ ନିର୍ଦ୍ଧୁନ୍ଦ୍୍‌ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି (୭ | ୨୦-¬ ୨ ୮)-¬ଏହିପରି କହି 'ଜ୍ଞାନ” 
ବିଷୟରେ କହିଲେ। ଯେଉଁମାନେ ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନିଅତି, 
ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ମ, ଅଧ୍ଯାମୂକ କର୍ମଃ ଅଧ୍ମଭୂତ, ଅଧୂଦୈବ ଓ 
ଅଧ୍ଵଯଜ୍ଞକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଚର-ଅଚର ସବୁକିଛି ମୁଁ 
ବୋଲି ସେମାନଙ୍କୁ ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ (୭ | ୨୯-୩୦)-- 
ଏହିରୂପେ “ବିଜ୍ଞାନଂ ବିଷୟରେ କହିଲେ। 

ଯକ୍‌ଜ୍ଞାଡ଼ା ନେହ ଭୂୟୋଃ ନ୍ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାତବ୍ୟମବ- 
ଶିଷ୍ୟତେ'-¬ ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣିଗଲେ ଆଉ ଜାଣିବା 
ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ମୋ 
ଛଡ଼ା ସଂସାରର ମୂଳ ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ, କେବଳ ମୁଁ ହିଁ 
ମୂଳ-¬ 'ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ କି ଞ୍ ଦି ଧନଞ୍ଜୟ' (ଗୀତା 
୭ | ୭) ଏବଂ ତତ୍ତ୍ବତଃ ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ-¬ “ବାସୁଦେବଃ 
ସଵିମ୍‌' (୭ | ୧୯), ଅନ୍ୟ କେହି ନାହାନି--ଏପରି ଜାଣିଗଲେ 
ଆଉ ଜାଣିବା ବାକି ରହିବ କିପରି? କାରଣ ଏହା ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କିଛି ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ (ବସ୍ତୁ) ନାହିଁ। ଯଦି ଏକମାତ୍ର 


526 * ଶୀମଭଗବଦୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 
୦ ୧୪୩୦ ଚ୍°ୟ¡୍‌ୁ୍‌ାା୍‌୍‌୍‌ାଚାୂ୮୬୭୬ 


ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ନ ଜାଣି ଜଣେ ସଂସାରର ବହୁ ବିଦ୍ୟାକୁ । ଜାଣେ, ସେ ବସ୍ତୁତଃ ପୂର୍ଶରୂପେ ଜାଣେ ନାହିଁ। କାରଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ଜାଣିଗଲା ତେବେ ବସ୍ତୁତଃ ସେ କିଛି ଜାଣିଲା ନାହିଁ, ଖାଲି ¦ ମନ ଓ ବୁଦି ପ୍ରାକୃତ, ତେଣୁ ଏମାନେ ପ୍କୃତିରୁ ଅତୀତ ତତ୍ତ୍ବକୁ 
ପରିଶ୍ରମ ସାର ହେଲା। ଜାଣିପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସ୍ବୟଂ ପରମାମ୍ପାକ୍ଜର ଶରଣାପନ୍ 


ଜାଣିବା କିଛି ବାକି ରହେ ନାହିଁ' କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ । ହୋଇଗଲେ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ପରମାମ୍ରାର୍ଗୁ ଜାଣେ। ଅତଏବ 
ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଯିଏ ପରମାମ୍ରାସ୍କୁ । ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗୁ ସ୍ବୟଂ ଦ୍ବାରା ଜାଣି ହୁଏ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ନୂହେଁ। 


ଫରିଣିର୍ର କ/ବ- ପରା ଓ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ -ଏହା ହେଉଛି “ଜ୍ଞାନଂ ଏବଂ ପରା ଓ ଅପରା 
ସବୂକିଛି ଭଗବାନ--ଏହା ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାନୀ । ତେଣୁ ଅହମ୍‌ ସମେତ ସବୁକିଛି କେବଳ ଭଗବାନ-¬ଏହା ହେଉଛି 
ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନ । 

“ଜ୍ଞାତବ୍ୟମ୍‌୮- ଯାହାକୁ ଅବଶ୍ଯ ଜାଣିବା ଉଚିତ ଓ ଯାହାକୁ ଜାଣି ହୁଏ, ତାହାକୁ “ଜ୍ଞାତବ୍ଯଂ କହନ୍ତି । 

ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନବ୍କୀର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିବାପରେ ଆଉ ଜାଣିବା ପାଇଁ କିଛି ବାକି ରହେ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ଯଥାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ତା” ପାଇଁ ଜାଣିବାକୁ କିଛି ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ଯଦି ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ (ଗୀତା ୭। ୭), ତେବେ ଜାଣିବାକୁ ଆଉ କଂଣ ବା ବାକି ରହିବ” 

ଏଠାରେ କେହି କହି ପାରନ୍ତି ଯେ `ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନ” କହିବା ଦ୍ବାରା ତ ଜ୍ଞାନର ମୁଖ୍ଯତା ଓ ବିଜ୍ଞାନର 
ଗୌଣତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଉଛି କିନ୍ଧୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏ କଥା ନୁହେଁ। କେବଳ “ଜ୍ଞାନ” ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି ତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଜ୍ଞାନ ସହିତ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମିଳିତ ହେଲେ ହିଁ ପ୍ରେମର ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ । “ଜ୍ଞାନଂ ଧନ ସଦୃଶ ଓ ବିଜ୍ଞାନ” ହେଉଛି 
ତାହାର ଆକର୍ଷଣ। ଧନର ଆକର୍ଷଣରେ ମିଳୁଥୂବା ସୁଖ ଯେପରି ଧନରେ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ବ ବିଜ୍ଞାନ” (ଭକ୍ତି) ର 
ଆନନ୍ଦ ଜ୍ଞାନରେ ନ ଥାଏ। “ଜ୍ଞାନଂରେ ଅଖଣ୍ଡ ରସ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ “ବିଜ୍ଞାନଂରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଧିମାନ ରସ ଥାଏ। ଏଣୁ 
“ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନଂ କହିବାରେ ମୁଖ୍ଯରୂପେ “ବିଜ୍ଞାନଂ ଆଡ଼କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିଛି ଏବଂ ସେ ତାହାକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠରୂପେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। କାରଣ ଓ ସମଗ୍ରତାର ବାଚକ। 


ସଂ୍ଗନ ରବ ଜିତାୟ ନୋ ଳେ କହିଳେ ନୁ ବିଜ୍ଞନଯସନିନ ଜ୍ଞାନ ପୂର୍ଷକୁେ କହିବି, ଯଦ୍ଦୁଜ/ ଆଜ କିଛି ଜଣିବ/କୁ ବାଳି 
ରହିବ ନହିଁ/' ଯକି ଲଣିକ/ ବାଳି ଜନନ ଲାହି, 6ତବେ ସମଣଠେ କାହିଁକି ନହି ଜଜୁକୁ ଜାଣୁ ନାହାଳି/ ଏହାଳ ନଜକଳଜେ ନିନୁ ଜୋକ 


=. 


କହୁଛନ୍ତି ° 
ମନୂଷ୍ୟାଣା ସହସ୍ରେଷୁ କଶ୍ଚିଦୃୂଯତତି ସିଦ୍ଧୟେ । 
ଯତତାମପି ସିଦ୍ଧାନା କଶ୍ତଛିନ୍କା ବେଉି ତତ୍ତ୍ବତଃ॥ ୩॥ 
ଅଂଚୟ ¬ ସହସ୍ରେଷୁ -ହଜାର ହଜାର; ମନୁଷ୍ୟାଣାମ୍‌ = ମନୁଷ୍ଯର ମଧ୍ଯରୁ; କଶ୍ଚିତ୍‌ବ¬କେହି ଜଣେ; ସିଦୟେ=ସିଦି 
ନିମନ୍ତେ: ଯତତିଇପ୍ରଯନ କରେ (ଏବ); ଯତତାମ୍‌= (ସେହି) ପ୍ରଯନଶୀଳ, ସିଦାନାମ୍‌ ¬ସିଦ୍ଧମାନରୀ ମଧ୍ୟରୁ; କଶ୍ଚିତ୍‌-କେହି 
ଜଣେ; ଅପି= ହିଁ; ମାମ୍‌ = ମୋତେ; ତତ୍ତ୍ବତ--ଯଥାର୍ଥରୂପେ; ବେଭି= ଜାଣେ | 
ହଜାର ହଜାର ମନୁଷ୍ଯଜ୍କ୍ ମଧ୍ୟରୁ କେହି ଜଣେ ସିଦ୍ିି ବା କଲ୍ୟାଣ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଯନ୍ର କରେ ଏବଂ ସେହି 
ପ୍ରଯନ୍ରଶୀଳ ସିଦ୍ଧମାନଙ୍ଗ (ମୁକ୍ତ ପୁରୁ ଷମାନର୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେହି ଜଣେ ମୋତେ ଯଥାଥିରୂପେ ଜାଣେ। 


ବ/6///- ମନୁ ଷ୍ଯାଣାଂ ସହସେଷୁ କଶ୍ତିହୂ୍ଯତତି | ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ପଶୁକ୍ତ୍ ଭଳି ଖିଆପିଆ ଓ ଭୋଗ- 
ସିଦ୍ଧୟେଂ'-- ହଜାର ହଜାର ମନୁଷ୍ୟଜ୍ଞ ମଧ୍ୟରୁ କେହି ଜଣେ । ବିଳାସରେ ମାତନି ନାହିଁ, ସେହିମାନେ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ମନୁଷ୍ୟ | 
ମୋତେ ପାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ଥ କରେ । ଏହାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ । ସେମାନଙ୍ଗ୍ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁମାନେ ନୀତି ଓ ଧର୍ମରେ ଚଳନ୍ତି, 
ହେଉଛି, ଯେଉଁମାନଗ୍କ୍ଧ ଠାରେ ମନୁ ଷ୍ଯତୃ ଅଛି ଅର୍ଥୀତ୍‌ । ସେହିଭଳି ମନୂଷ୍ଯ ହଜାର ହଜାର ଅଛନ୍ତି। ସେହି ହଜାର 

» ସଂଖ୍ୟାବାଚକ ଶବ୍ଦ କାହାର ବିଶେଷଣରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରାଗଲେ ସେହି ଶବ୍ଦରେ ଏକବଚନ ହୁଏ। ଯଦି ତାହାର ପ୍ରୟୋଗରେ ଷଷ୍ଠୀ 
ବିଭକ୍ତି କରାଯାଏ, ତେବେ ସଂଖ୍ଯାବାଚକ ଶବ୍ଦରେ ତିନୋଟିଯାକ ବଚନ ହୁଏ । ଏଠାରେ “ମନୁଷ୍ଯାଣାମ୍‌' ପଦରେ ସହସ୍ର ସଂଖ୍ୟାର ପ୍ରୟୋଗରେ 
ଷଷ୍ଠୀ ବିଭକ୍ତି ହୋଇଛି, ଏବଂ 'ସହସ୍ରାଣି" ପଦରେ ନିର୍ଵାରଣ ଅର୍ଥରେ ସପ୍ତମୀ ବିଭକିର ବହୁବଚନ ହୋଇଛି | ଏଣୁ 'ମନୁଷ୍ଯାଣାଂ ସହସ୍ସେଷୁ କଶ୍ଚିଦ୍ଯତତି 
ସିଦ୍ଦୟେ' ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା-- 'ମନୁଷ୍ଯାଣାଂ ସହସ୍ରାଣି ଭଗବତି ରୁବିଂ କୁର୍ବନ୍ତି ସହସ୍ରେଷୁ କଶ୍ଚିତ୍‌ ସିଦ୍ଧୟେ ଯତତି ଚ', (ଅର୍ଥାତ୍‌ “ହଜାର ହଜାର 
ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବାନକ୍କୀ ପ୍ରତି ରୁଚି ରଖନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେହି ହଜାର ହଜାରସ୍କୀ ଭିତରୁ କେହି ଜଣେ ସିଦ୍ିି ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ନ କରେ”) । 


ଶ୍ମୋକ ୩] 


ହଜାରଗ୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରୁ ବି କେହି ଜଣେ ଜଣେ ସିଵି ପାଇଁ * 
ପ୍ରଯନ କରନ୍ତି, ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଯାହାଠାରୁ ବଳି କୌଣସି ଲାଭ 
ନାହି, ଯେଉଁଥୁରେ ଲେଶମାତ୍ର ଦୁଃଖ ନାହିଁ ଓ ଆନନ୍ଦର 
ତିଳେମାତ୍ର ଅଭାବ ନାହିଁ ଓ ଅଭାବର ସମ୍ଭାବନା ବି ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରଯନ କରନ୍ତି । 

ଯିଏ ପରଲୋକରେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ପାଇବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଇହଲୋକରେ ଧନ, ମାନ, ଭୋଗ, କୀର୍ତି ଆଦି 
ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ଉପତ୍ତି.ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁରେ ଆବଦ୍ଧ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି କେହି ଜଣେ ଜଣେ ପୁରୁଷ ସିଵି 
ପାଇଁ ଯନ କରନ୍ତି। ଅନ୍ଯ ପ୍ରକାରେ କହିଲେ, ଅତୀତରେ 
ଭୋଗିଥୁବା ଭୋଗମାନର୍କୀ ସଂସ୍କାର ହେତୁ ତଥା ମାନ, ବଡ଼ିମା, 
ଆଦର, ସକାର ଆଦିର ସଂସ୍କାର ହେତୁ ସେହି ବିଷୟମାନର୍ଦବ 
ସହ ସଙ୍ଗ ହେଲେ ବି, ସେଥୁୂପ୍ରତି ରୂଚି ହେଉଥୂଲେ ବି 
ଯିଏ ନିଜ ଧାରଣା, ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ବିଗ୍ବର ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଦିରୁ 
ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହି, ସେହିପରି ଜଣେ ଜଣେ ପୁରୁଷ ହିଁ 
ସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ପ୍ରଯନ କରନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରୂପକ ସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ପ୍ରଯନ କରୁଥୁବା ଲୋକ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସେଥୂରେ ନିବିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା ଲୋକର୍କଵ 
ସଂଖ୍ଯା ବହୂତ କମ୍‌ । 

ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲିପ୍ତ ରହିବା ହିଁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ଅଗ୍ରସର ନ ହେବାର କାରଣ । ସାଂସାରିକ ଭୋଗ୍ୟ- 
ପଦାର୍ଥରେ କେବଳ ଆରମ୍ଭରେ ହିଁ ସୁଖ ଥୂବାଭଳି ଜଣାପଡ଼େ । 
ଲୋକେ ପ୍ରାୟ ସାମୟିକ ସୁଖ ଦେଉଥୁବା ସାଧନାରେ 
ଲାଗି ପଡ଼ନ୍ତି। ତା'ର ପରିଣାମ ପ୍ରତି ସେମାନେ ବିଗ୍ବର 
କରନି ନାହିଁ। ଯଦି ସେମାନେ ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ପରିଣାମ 
ଉପରେ ବିଗ୍ରବର କରନ୍ତେ ଯେ “ଭୋଗ ଓ ଭୋଗ୍ୟପଦାଥର୍ଥ 
ସଂଗ୍ରହର ପରିଣାମରେ କିଛି ମିଳିବ ନାହିଁ, ରିକ୍ତ ରହିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ଏବଂ ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କରାଯାଇଥୁବା ପାପକର୍ମର 
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ଫଳସ୍ବରୂପ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରୂପେ ଓ ନରକରୂପେ 
କେବଳ ଦୁଃଖ ହିଁ ମିଳିବ,, ତେବେ ସେମାନେ ପରମାମ୍ର- 
ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନାରେ ଅଭିନିବିଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତେ। ଅନ୍ଯ କାରଣ 
ହେଉଛି ଯେ, ଲୋକେ ପ୍ରାୟ ସାଂସାରିକ ଭୋଗରେ ହିଁ 
ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି, ସେମାନଙକ୍କୀ ଭିତରୁ କେତେକ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗରୁ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠିଗଲେ ମଧ୍ୟ ସ୍ବର୍ଗାଦି ପାରଲୌକିକ 
ଭୋଗଭୂମିକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ଥ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ନିଜ 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଓ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଦୃଢ଼ଭାବେ ବିଗ୍ବର 
କରି ପରମାମ୍ରରର୍କ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେବା ଲୋକ ବିରଳ । 
ତା'ଛଡ଼ା ଇତିହାସ ପ୍ରତି ଦୃଶ୍ଚିପାତ କଲେ ସକାମ ଭାବନାରେ 
ତପସ୍ୟାଦି ସାଧନା କରୂୁଥୂବା ଲୋକ ବି ଶେଷଭାବେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳନ୍ତି। କଲ୍ଯାଣପାଇଁ ତତ୍ପରତାପୂର୍ବକ ସାଧନା 
କରୁଥୁବା ଲୋକ ବହୁତ କମ୍‌ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି। 

ବସ୍ତୁତଃ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵବକୁ ପାଇବା କଠିନ ବା ଦୁର୍ଲଭ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଏ ଦିଗରେ ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ ତପ୍ରରତାପୂର୍ବକ 
ଅଗ୍ରସର ହେବା ଲୋକ ବହୁତ କମ୍‌। ସଂଯୋଗଜନିତ 
ସୁଖ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବା ଏବଂ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ପାଇବା 
ପାଇଁ ଭବିଷ୍ଯତର ଆଶା ରଖିବା ହିଁ ଏ ଦିଗରେ 
ତତ୍ପରତାପୂର୍ବକ ଅଗ୍ରସର ନ ହେବାର ମୁଖ୍ଯ କାରଣ। 

ପ୍ରାୟ ଲୋକେ ଏହି (ତୃତୀୟ) ଶ୍ମୋକଟିକୁ ତତ୍ତୃଵପ୍ରାପ୍ତି ର 
କଠିନତାର ସୂଚକ ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ତତ୍ଵ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି  ଠିନ ବୋଲି ଏ ଶ୍ଳୋକଟି କହୁ ନାହିଁ; କାରଣ 
ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି କଠିନ ନୁହେଁ, ବରଂ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ଉକ୍ଷଟ ଅଭିଳାଷ ଜାତ ହେବା ଓ ଅଭିଳାଷ ପୂରଣ ପାଇଁ 
ତତ୍ତଵଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷଜ୍କୀର ସାନିଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା 
ଦୁର୍ଲଭ ଓ କଠିନ । ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, 
“'ମୁଁ କହିବି ଓ ତୁମେ ଜାଣିବ'' | ଅତଏବ ଶ୍ରେୟ ବିଷୟରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଭଳି ପ୍ରଶ୍ନକତ୍ତା ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଭଳି ସର୍ବଜ୍ଞ 


୬ ସ୍ବର୍ଗ ଆଦି ଲୋକର ପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ ଅଣିମା, ମହିମା, ଗରିମା ଆଦି ସିଦିପ୍ରାପ୍ତି ବସ୍ତୁତଃ ସିଦ୍ଧି ନୁହେଁ। ବରଂ ଅସିଦ୍ଦିଃ କାରଣ ତାହା 
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ପତନକାରକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣଦାୟକ (୯ | ୨୧) | ତେଣୁ ଏଠାରେ ପରମାମ୍ସପ୍ରାପ୍ତିକୁ ହି ସିଦ୍ଧି କୁହାଯାଇଛି । 


7 ପରମାମ୍ବା ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବ୍ୟକି, ବସୁ, ଘଟଣା, ପରିସିତି ଓ କ୍ରିୟାରେ ସ୍ଵତଃ ପରିପୂର୍ଶିରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଅତଏବ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରାପ୍ତି 


ବିଷୟରେ ଭବିଷ୍ୟକୁ ଅପେକ୍ଷା କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ । ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ବ କର୍ମଜନ୍ୟ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ କର୍ମଜନ୍ୟ, ତାହା ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ମିଳେ | ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ କର୍ମଜନ୍ୟ, ତାହା ଉତ୍ପତ୍ତିଵବିନାଶଶୀଳ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେଥୂରେ ଦେଶ ଓ କାଳର ଦୂରତ଼୍ ଥାଏ। ଏଣୁ ତା' ପାଇଁ ଭବିଷ୍ୟତର 
ଅପେକ୍ଷା ଥାଏ। ମନୁଷ୍ୟ ବିଗ୍ଵର କରିବା ଉଚିତ ଯେ, ପରମାମ୍ବା ସବୁ ଦେଶରେ ଅଛନ୍ତି; ତେଣୁ ଏଠାରେ ବି ଅଛନ୍ତି । ଯଦି ଏଠାରେ ଅଛନ୍ତି, ତେବେ 
ଆଉ କୁଆଡ଼େ ଯିବା ଦରକାର ନାହିଁ। ଯଦି ପରମାମ୍ବରା ସର୍ବଦା ଅଛନ୍ତି, ତେବେ ଏବେ ବି ଅଛନ୍ତି । ଯଦି ଏବେ ଅଛନ୍ତି, ତା'ହେଲେ ଭବିଷ୍ଯତ କାହିଁକି? 
ଯଦି ପରମାମ୍ବ୍ରା ସବୁଠି ଅଛନ୍ତି, ତେବେ ମୋ'ଠାରେ ବି ଅଛନ୍ତି | ଯଦି ମୋ'ଠାରେ ଅଛନ୍ତି, ତେବେ ଅନ୍ଯ କେଉଁଠି ଖୋଜିବା ଦରକାର ନାହିଁ। ଯଦି 
ପରମାମ୍ବା ସମସ୍ତଙ୍କର, ତେବେ ମୋର ମଧ୍ୟ | ଯଦି ସେ ମୋର, ତେବେ ସେ ମୋର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ହେବା ଉଚିତ; କାହିଁକି ନା ନିଜ ଜିନିଷ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଭଲ ଲାଗେ। ତାଛଡ଼ା ପରମାମ୍ବ୍ା ସର୍ବୋଜ୍ପୁଷ୍ଟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କଠାରୁ ବଳି ଆଉ କେହି ନାହିଁ। -ଏପରି ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଗଲେ ମନ ସ୍ଵତଃ ତାକ୍ଚୀ ପ୍ରତି 
ଆକୃଷ୍ଟ ହେବ । 

ଏହି କଥାରେ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଗଲେ ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ତିର ଆଶା ଭବିଷ୍ୟତକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କୁ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ 
ପାଇବାର ଉଛଣ୍ଠା ଜାଗି ଉଠେ ! 
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ବକ୍ତା ମିଳିବା ଦୁର୍ଲିଭ। ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ, | ତତ୍ତୃତଃ ଜାଣିଯାଏ ତଥା ଶିବ, ଶକ୍ତି, ଗଣେଶ, ସୂର୍ଯ୍ଯ, ବିଷ୍ଣୁ 
କେବଳ ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ଜାତ ହେବା ଦୁର୍ଲଭ । ଅଭିଳାଷ ¦ ଆଦି ରୂପରେ ପ୍ରାକଟ୍ୟକୁ ଏବଂ ବେଳେ ବେଳେ ଭିନ ଭିନ୍ନ 
ଜାତ ହେଲେ ତତ୍ତ୍ଵ ଜଣାଇବାର ଦାୟିତୂ ଭଗବାନଙ୍କ । ଅବତାର ଧାରଣ କରୁଥୁବା ମୋର ଅଭିବ୍କ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ 
ଉପରେ ନ୍ଯସ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଜାଣିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର ଜାଣିବାରେ ଆଦୌ ସନ୍ଦେହ ରହେ 

ଏଠାରେ “ତତ୍ବ୍ଵତଃ' କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସେ | ନାହିଁ ଏବଂ ତା'ର ଅନୁଭବରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂତତ୍ବ 
ମୋର ସଗୁଣ, ନିର୍ଗୁଣ, ସାକାର ଓ ନିରାକାର ସ୍ବରୂପକୁ । ଛଡ଼ା ସଂସାରର କିଜଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ। 


ଫଟିରିଚ୍ଥ କଇ/ବ- କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି ସାଧନା ଦ୍ବାରା ପ୍ରଯନ କରି ସିଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା 
ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବି “ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” ଭାବରେ ଭଗବାନର୍କ୍ର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ 
ଅନୁଭବ କରିଥୁବା ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ଦୁର୍ଲଭଂ (୭ । ୧୯) । 

ଯଯତତାମପି ସିଦ୍ଧାନାମ୍‌”--ସେହି ସିଦ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ନିଜ ସ୍ଥିତି (ମୁକ୍ତାବସ୍ଥାଃ ରେ ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଏବଂ 
ସେମାନର୍କା ହୃଦୟରେ ପରମପ୍ରେମ (ଅନନ୍ତରସ) ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଉଲ୍ଲଣ୍ଠା ଓ ଲାଳସା ରହିଥାଏ। ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରରେ ଅଛ-¬ 
ମୁକ୍ତୋପସୂପ୍ୟବ୍ୟପଦେଶାତ଼' (୧ | ୩ | ୨) ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ସେହି ପ୍ରେମସ୍ବରୂପ ଭଗବାନ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷରକ୍କା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି” । ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ନାଶବାନ୍‌ ରସର କାମନା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ସିନା, ଅନନ୍ତରସ ପାନ କରିବାର 
ପିପାସା ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହି ପିପାସା ଭଗବାନଙ୍କ କୃପାରୁ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଶ୍ଦଧା-ବିଶ୍ଵାସ ରଖି ସାଧନା କରନ୍ତି ଓ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତିର ସଂୟ୍କାର ଥାଏ, ସେମାନର୍କୁ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଓ ସ୍ରିର ରହିବାକୁ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନର୍କ୍ରର ମୁକ୍ତିରସକୁ ମଧ୍ଯ ନିରସ କରି ଦିଅନ୍ତି। 

କମ୍ମଯୋଗୀ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ, ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ସିଦ୍ଧ (ମୁକ୍ତ) ହୋଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ଏଣୁ 'ଯତତାମପି ସିଦ୍ଧାନାମ୍‌' ପଦର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ସେମାନେ ନିଜ ପଦତି ଦ୍ବାରା ଯନ କରି 
ସିଦ୍ଧ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣି ପାରି ନାହାନ୍ତି । କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ପରାଭକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ହିଁ ଜାଣି ହୁଏ -“ଉକ୍ତ୍ୟା ମାମଭିଜାନାତି ଯାବାଚ୍‌ ଯଶ୍ଟାସ୍ମି ତତ୍ତ୍ବତଃ' (ଗୀତା ୧୮ | ୫୫) | 

“କଶ୍ତିବ୍ଲାଂ ବେଉି ତତ୍ତ୍ଵତଃ୮-ଏଠାରେ “ମାମ୍‌” ପଦଟି ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ରରାକ୍କୀ ବାଚକ । ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ କୂପା ବଳରେ ହିଁ ଜାଣ ହୁଏ, ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ (ଗୀତା ୧୦। ୧୧) | ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ଗୀତା ଶୁଣିସାରି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି ଆପଣର୍କ୍ଵ କୃପାରୁ ମୋର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ଓ ମୁଁ ସ୍ରୁତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲି ଂନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ 
ସ୍ରତିଲ୍‌ ବଧା ତୃତ୍‌ପ୍ରସାଦାନ୍ମୟାବ୍ୟୁତ! (୧୮ | ୭୩) । କ୍ଷୀର ପିଆଇଲାବେଳେ ଗାଭ୍ଭ ତା” ବାଛୁରୀକୁ ସ୍ନେହରେ ଗ୍ବଟିଲେ 
ବାଛୁରୀ ଯେପରି ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ, କେବଳ କ୍ଷୀର ପିଇଲେ ସେପରି ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ; ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ କୃପାରୁ ଯେଉଁ 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ତାହା ନିଜ ବିଗ୍ରର ଦ୍ରାରା ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ବିଗ୍ବରରେ ନିଜର ସତ୍ତା ରହେ। 

କେବଳ ନିର୍ଗୁଣର ଅନୁଭବୀ ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣେ ନାହିଁ, ବରଂ ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ଉଭୟ(ସମଗ୍ର)ର 
ଅନୂଭବୀ ହିଁ ପରମାମ୍ରାର୍ଦୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣେ। 

କର୍ମଯୋଗରେ 'ଶାନ୍ତ ଆନନ୍ଦ” (ଶାନ୍ତି) ମିଳେ । ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଅଶାନ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ ର କାରଣ । କର୍ମଯୋଗରେ 
ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯିବାରୁ ଶାନ୍ତି ଲାଭ ହୁଏ-¬ 'ତ୍ୟାଗାଳାନିରନନ୍ତରମ୍‌' (ଗୀତା ୧୨ | ୧୨) | ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ 
“ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦ” ମିଳେ। ଏହି ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ଆନନ୍ଦ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ ନିଜାନନ୍ଦ” ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି। 
ନିଜାନନ୍ଦରେ ଜୀବର ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ସାଧର୍ମ୍ୟ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ଯେପରି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୁପ ହୋଇଯାଏ-¬ 'ମମ ସାଧମ୍ବ୍ୟମାଗତାଃ' (୧୪ | ୨) | ଯଦିବା ନିଜାନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ରି ହେଲେ ସାଧକଠାରେ 
କୌଣସି ଉଣା ରହେ ନାହିଁ, ତଥାପି ଯାହା ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତିର ସଂସ୍କାର ଅଛି, ଭଗବାନବ୍କୀ କୃପାର ଆଶ୍ରୟ ଅଛି, ତାକୁ 
ନିଜାନନ୍ଦରେ ସନ୍ତୁଞ୍ଚି ମିଳେ ନାହିଁ ୩। ତା' ହୃଦୟରେ “ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦଂ ପ୍ରାପ୍ତିର କ୍ଷୁଧା ରହିଥାଏ। ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଅନନ୍ତ 
ଆନନ୍ଦ” ମିଳେ। ନିଜାନନ୍ଦ ଅଂଶଧସ୍ବରୂପ) ର ଆନନ୍ଦ, କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦଂ ଅଂଶୀ(ଭଗବାନର୍କଃ ର ଆନନ୍ଦ। ଏହା 


୬ ଧର୍ମସୀଳ ବିରକ୍ତ ଅରୁ ଗ୍ୟଯାନୀ । ଜୀଵ୍ଧନମୁକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମପର ପ୍ରାନୀ॥ 
ସବ ତେ ସୋ ଦୁର୍ଲଭ ସୁରରାୟା । ରାମ ଭଗତି ରତ ଗତ ମଦ ମାୟା ॥ (ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୫୪ | ୩-୪) 
7 ଯିଏ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ତ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ସନ୍ତୋଷ ମିଳିଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଯାହାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତିର ସଂସ୍କାର ରହିଛି, ତାସ ସନ୍ତୋଷ 
ମିଳେ ନାହିଁ। କାରଣ ଭକ୍ତି ସଂକ୍କାରସମ୍ପନ୍ତ ଭକ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନ ବିଶେଷ କୃପା କରନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ କେଉଁଠି ଅଟକି ଯିବାକୁ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। 
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ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଆକର୍ଷଣରେ ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳେ, ବସ୍ତୁକୁ ଜାଣିବାରେ ତାହା ମିଳେ ନାହିଁ। ଟର୍କ୍ରାର 
ଲୋଭରେ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ଟକ୍କାକୁ ଜାଣିବାରେ ତାହା ମିଳେ ନାହିଁ। ଟଙ୍କାକୁ ଟଙ୍କା ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ ତାହାକୁ 
ଉପଯୋଗ କରିବାର କୌଶଳ ଜଣାପଡ଼ିଯିବ ସିନା, କିନ୍ତୁ ବିଶେଷ ଆକର୍ଷଣ ହେବ ନାହିଁ। “ଆହୁରି ଅଧ୍ଧକ ମିଳୁ, 
ଆହୁରି ଅଧ୍ଧକ ମିଳୁ” ଏପରି ଆକର୍ଷଣ କେବଳ ଲୋଭରୁ ହିଁ ହୁଏ। କେବଳ ଲୋଭରୂପକ ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ଟକ୍କାରେ 
ସୁଖ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ପ୍ରକୃତରେ ସେଥୂରେ ସୁଖ ନ ଥାଏ। ମାତ୍ର ଭଗବଦଆନନ୍ଦ ନିର୍ଦୋଷ ପ୍ରେମ ଯୋଗୁଁ ହୁଏ ଏବଂ 
ବାସ୍ତବରେ ଏଇଥୂରେ ହିଁ ଆନନ୍ଦ ନିହିତ। ଭଗବାନତ୍କୀର ଅଂଶ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଜୀବଠାରେ ଅଂଶୀ (ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଆକର୍ଷଣ ସ୍ବତଃ ବିଦ୍ଯମାନ। ଅଂଶର ଅଂଶୀ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ। ଉଦାହରଣାଥି- ପୁଥୁବୀର ଅଂଶ 
ହୋଇଥିବାରୁ ଉପରକୁ ଫିଙ୍ଗା ଯାଇଥିବା ପଥର ଆପେ ଆପେ ପ୍ରୁଣ୍ଧବୀ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ। ଅଗ୍ନି ଆପେ ଆପେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଯକ୍ତ ଆଡ଼କୁ (ଉପରକୁ) ଆକର୍ଷିତ ହୁଏଂ, ନଦୀ ସ୍ବତଃ ସମୁଦ୍ର ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ, ଇତ୍ଯାଦି । 

ଆମ ପାଇଁ ଭଗବାନ କାହିଁକି ଆବଶ୍ଯକ? ଏହି ପ୍ରଶ୍ନ ଉପରେ ବିଗ୍ଵର କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଆମର ଏପରି 
କୌଣସି ଏକ ଆବଶ୍ଯକତା ଅଛି, ଯାହାକୁ ଆମେ ନିଜେ ପୂରଣ କରି ପାରିବା ନାହିଁ କି ସଂସାର ଦ୍ବାରା ପୂରଣ କରାଇ 
ପାରିବା ନାହିଁ। ଦୁଃଖନାଶ ଓ ପରମଶାନ୍ତିପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଆମକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ କାରଣ ଆମେ 
ସର୍ବଥା କାମନା ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ଦୁଃଖ ନାଶ ହୋଇ ସ୍ବତଃ ପରମଶାନ୍ତି ମିଳିଯିବ- 'ତ୍ୟାଗାଢ୍ଛାନ୍ତିର ନନ୍ତରମ୍‌' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା। କେବଳ ପରମପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଆମକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ରହଛି; 
କାରଣ ଆମେ ତାର୍ଦ୍ଦର ଅଂଶ। 

ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତି ଗ୍ବହେଁ। ପରାଧୀନତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ବାଧୀନ ହେବାକୁ ଗ୍ରହେଁ, ତାହାର 
ମୁକ୍ତି ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାରରୁ ଦୁଃଖ ପାଇ ଭାବେ ଯଦି କେହି ମୋର ନିଜର ଥାଆନ୍ତା, ମୋତେ 
ଶରଣ ଦେଇ ଓ ମୋତେ ହୃଦୟରେ ଲଗାଇ ମୋର ଦୁଃଖ, ସନ୍ତାପ, ପାପ, ଅଭାବ, ଭୟ, ନିରସତା ପ୍ରଭୂତିକୁ ହରଣ 
କରି ନିଅନ୍ତା”, ତାହାକୁ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ଆବଶ୍ଯକ ନୂହନ୍ତି ବରଂ 
ଭକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ଆବଶ୍ଯକ । ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ ଜାଣିଯାଏ ଯେ ଏତେ ବଡ଼ ସଂସାରରେ ଓ ଅନନ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମା୍ତରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନିଜର ନୂୁହେଁ। ଯାହାର ଏକ ଅଂଶରେ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସ୍ଥିତ କେବଳ ସେ ହିଁ ନିଜର, 
ସେତେବେଳେ ତା” ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୂଭୂତ ହୁଏ। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ସର୍ବଦା ଆମ 
ସାଥୁରେ ରହେ ଏବଂ ଆମେ ସର୍ବଦା ତା” ସାଥୂରେ ରହୁ, କେବେ ପ୍ୂଥକ୍‌ ହୋଇ ପାରୁ ନା, କେବଳ ସେ ହିଁ ନିଜର । 
ଏପରି କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ହୋଇ ପାରନ୍ତି। 

ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଯଦି ମନୂଷ୍ଯ ପାଇଁ ଭଗବାନ ଆବଶ୍ଯକ, ତେବେ ଭଗବାନ ମିଳୁ ନାହାନ୍ତି କାହିଁକି? 
ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରାପ୍ତି ବିନା ସୁଖରେ ଓ ଆରାମରେ ରହୁଛି ଏବଂ ନିଜର ଆବଶ୍ଯକତାକୁ 
ଭୁଲିଯାଉଛି। ସେ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହୁଛି। ଯଦି ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆବଶ୍ଯକ ମନେ 
କରିବ, ତାଙ୍କ ବିନା ସ୍ଥିର ହୋଇ ନ ପାରିବ, ତେବେ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ପାଇବାରେ ବିଳମ୍ବର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। ଯାହା 
ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ। ତା'ର ପ୍ରାପ୍ତରିରେ ବିଳମ୍ବ କଂଣଃ୬ ଭଗବାନ ତ କୌଣସି ବୃକ୍ଷ ନୂହନ୍ତି ଯେ ଆଜି ପୋତିଲେ କିଛି ବର୍ଷପରେ 
ଯାଇ ଫଳ ମିଳିବା! ସେ ତ ସବୂ ସ୍ଥାନରେ, ସବୁ ସମୟରେ, ସବୁ ବସ୍ତୁରେ, ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ। 
ଆମେ ହିଁ ତାର୍କ୍ଧଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଛୁ, ସେ ଆମଠାରୁ କଦାପି ବିମୁଖ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି। 

===- ;#୮ === 
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ଭୂମିରାପୋଃନଳୋ ବାୟୁଃ ଖଂ ମନୋ ବୁଦ୍ଧିରେବ ଚ। 
ଅହଂକାର ଇତୀୟଂ ମେ ଭିନ୍ନା ପ୍ରକୃ ତିରଷ୍ଟାଧା ॥ ୪ ॥ 
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* ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ ରାତିରେ ତ ସୂର୍ଯ୍ୟ ରହନ୍ତି ନାହିଁ, ପୁଣି ଅଗ୍ନି ରାତିରେ ଉର୍ତ୍ବୁମୁଖୀ କାହିଁକି ହୁଏ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଲା ରାତି ହେଉ ବା ଦିନ ହେଉ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯେଉଁଠି ବି ଥାଆନ୍ତୁ, ସେ ସର୍ବଦା ପ୍ଥ୍ୁବୀର ଉପରେ ହିଁ ରହନ୍ତି । ତେଣୁ ଭାରତର ଲୋକେ ଯେପରି 
ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ପୂଥବୀର ଉପରେ ଦେଖନ୍ତି, ସେହିପରି (ପୁଥୁବୀ ମଣ୍ଡଳରେ ଭାରତର ପ୍ରାୟ ବିପରୀତ ଦିଗରେ ଅବସ୍ନିତଃ ଆମେରିକାର ଲୋକେ ମଧ୍ୟ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଉପରେ ଥୂବାର ଦେଖନ୍ତି । 


530 # ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 
ଅପରେୟମିତସ୍ତ୍ରନ୍ଯାଂ ପ୍ରକୃତିଂ ବିଛି ମେ ପରାମ୍‌ । 
ଜୀବଭୂତା” ମହାବାହୋ ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଷ୍ୟତେ ଜଗତ଼଼ ॥ ୫ ॥ 


ଥଅନନ୍ଦ - ଭୂମିଃଇପୁଥୁବୀର ଆପଃଇିଜଳର ଅନଳଃ=ତେଜ; ବାୟୁଃ୮ ବାୟୁ ଖମ୍‌ଚିଆକାଶଃ ଚଳିଏବଂ ମନଃ¬ମନ/ 
ବୁଦିଃ=ବୁଦି; ଏବ ତଥା; ଅହଂକାରଃ=ଅହଂକାର; ଇତି=ଏହିରୁ ପେ ମେଇିମୋର; ଇୟମ୍‌=ଏହି; ଅପରା = ଅପରା; 
ପ୍ରକୃତିଃ= ପ୍ରକୃତି; ଇୟମ୍‌- ଏପରି; ଅଷ୍ଟଧା, ଭିନା--ଆଠ ପ୍ରକାରର; ତୂ--ଏବଂ; ମହାବାହୋ=ହେ ମହାବାହୁ! ; ଯୟା=ଯାହା 
ଦାରା; ଇଦମ୍‌ ଏହି; ଜଗତ୍‌ଳିଜଗତ; ଧାଯ୍ୟ୍ଯତେ ଧାରଣ କରାଯାଏ; ଇତଃ= ଏହି ଅପରା ପବୁତିରୁ; ଅନ୍ଯାମ୍‌=ଭିନା] ମେଇମୋର; 


ଜୀବଭୂତାମ୍‌ ¬ଜୀବରୂପା; ପରାମ୍‌= ପରା; ପ୍କୁତିମ୍‌= ପକୃତିକୁ; ବିଦି ଜାଣ | 

ପୂଥ୍ଜବୀ, ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ ଓ ଆକାଶ ନାମକ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ଏବଂ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ତଥା ଅହଂକାର ମୋର 
“ଅପରା' ପ୍ରକୃତି ଏପରି ଆଠ ପ୍ରକାରର । ହେ ମହାବାହୁ! ଯାହାଦ଼ାରା ଏ ଜଗତ ଧାରଣ କରାଯାଏ, ସେହି ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିରୁ ଭିନ୍ତ ମୋର ଜୀବରୂପା 'ପରା' ପ୍ରକୃତିକୁ ଜାଣ । 


ବ୬୦୮୩୮୮୩ଯାହା ପରିବର୍ତନଶୀଳ, ଯାହା କେବେ 
ଏକରୂପେ ରହେ ନାହିଁ, ସେହି ଜଡ଼କୁ ହିଁ ଭଗବାନ ଅତି 
ସୃକ୍ଷ୍ୁରୁପରେ କ୍ଷର” ନାମରେ ବର୍ଣ୍ରନା କରିଛନ୍ତି କ୍ଷରଃ 
ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି' (୧୫ | ୧୬); ପୁଣି 'ଭୂମିରାପୋଃନଳୋ 
ବାୟୁଃ... ପ୍ରକୃତିରଞ୍ତଧା' (୭ | ୪) ଶ୍ଲୋକରେ ତାହାକୁ ଆଠ 
ଭେଦବିଶିଷ୍ଟ୍ଟ “ଅପରା ପ୍ରକୃତି” ନାମରେ କହିଛନ୍ତି; ପୁନଶ୍ଟ 
ମହାଭୂତାନ୍ୟହକାରଃ.... ପଞ୍ଚ ଚେନ୍ଦ୍ନୟଗୋଚରାଃ' ( ୧୩ | ୫) 
ଶ୍ଳୋକରେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ତାହାରି ଚବିଶ ଭେଦ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି | 

'ଭୂମିରାପୋଃନଳୋ ବାୟୁଃ...... ବିଵି ମେ ପରାମ୍‌'-- 
ପରମାମ୍ର୍ରା ସମସ୍ତଙ୍କର କାରଣ | ସେ ପ୍ରକୃତିକୁ ନେଇ ସୃଷ୍ଟ 
ରଚନା କରନ୍ତିଂ। ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତିକୁ ନେଇ ସୂଷ୍ଟି ରଚନା 
କରନ୍ତି, ତାହାର ନାମ ଅଅପରା ପ୍ରକୃତି”, ଏବଂ ନିଜ 
ଅଂଶଭୂତ ଜୀବକୁ ଭଗବାନ ଅପରା ପ୍ରକୂତି” କହିଛନ୍ତି । 
ଅପରା ପ୍ରକୃତି ନିକୃଷ୍ଟ ଜଡ଼ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ତଥା 
ପରା ପ୍ରକୃତି ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ଚେତନ ଓ ପରିବର୍ତନରହିତ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯର ସ୍ବଭାବ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। ଯେପରି 
ସ୍ଵବଭାବକୁ ମନୁଷ୍ଯଠାରୁ ଅଲଗା ପ୍ରମାଣିତ କରାଯାଇ ପାରେ 
ନାହିଁ, ସେହିପରି ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ଚ ପ୍ରକୃତିକୁ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କଁ ଠାରୁ 
ଅଲଗାଏସ୍ଵତନ୍ତ୍ରଃ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରି ହେବ ନାହିଁ । ଏହି 
ପ୍ରକୃତି ପ୍ରଭୁକ୍କୀର ଏକ ସ୍ଵଭାବ, ତେଣୁ ଏହାର ନାମ ପ୍ରକୃତି । 
ସେହିପରି ପରମାମ୍ରରାକ୍କ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବକୁ ମଧ୍ଯ 
ପରମାତ୍ବ୍ାଙ୍କ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ପ୍ରମାଣିତ କରି ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ 
ସେ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କର ସ୍ବରୂପ । ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କ ସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ କେବଳ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବାରୁ 


ଏହି ଜୀବାମ୍ରାକୁ ପ୍ରକୃତି କୁହାଯାଇଛି । ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ମନେକରିବା ହେତୁ ଏ ଜୀବରୂପ ହୋଇଛି । 
ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତୁତୃ ନ ମାନିଲେ ଏହି ଜୀବାମ୍ରା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ପରମାମ୍ୂସ୍ଵରୂପ । ଏହାର ଆଉ ଜୀବ ବା ପ୍ରକୃତି ସଂଜ୍ଞା ରହେ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାଠାରେ ବନ୍ଧନକାରକ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ତତ୍କ 
ରହେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୮ | ୧୭) | 

ଏଠାରେ ଅପରା ପ୍ରକୃତିରେ ପ୍ଥୂବୀ, ଜଳ, ତେଜ, 
ବାୟୁ, ଆକାଶ, ମନ, ବୁଝି ଓ ଅହଂକାର-¬ଏହି ଆଠଟି ଶବ୍ଦ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି | ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ପାଞ୍ଚଟି ସ୍ତୂଳ ଭୂତକୁ ସତ୍ୂଳ 
ସ୍ପଷ୍ଟି ତଥା ମନ, ବୂଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାରକୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ସ୍ପଷ୍ଟ ଧରାଗଲେ 
ଏହି ବର୍ଶ୍ରନାରେ ଘୂୁଳ ସୃଷ୍ଟି ଓ ସୃଷ୍ମ ସୃଷ୍ଟି ତ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ, 
କିନ୍ତୁ କାରଣରୂପା ପ୍ରକୃତି ଏଥୂରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ । କାରଣରୂପା ପ୍ରକୃତି ବ୍ୟତୀତ ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଣନା ଅପୂର୍ଶ 
ରହିଯିବ। ଏଣୁ ମାନନୀୟ ଟୀକାକାରମାନେ ପାଞ୍ଚଟି ସ୍ତୂଳ 
ଭୂତକୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ପଞ୍ଚତନ୍ମାତ୍ରା (ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧ) 
ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ଯାହା କି ପାଞ୍ଚ ସୂଳ ଭୂତର କାରଣ। 
'ମନ” ଶବ୍ଦକୁ ଅହଂକାର ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ଯାହା 
କି ମନର କାରଣ। `ବୁଦ୍ଧି' ଶବ୍ଦକୁ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵ (ସମଷ୍ଟବୁଦ୍ି) 
ଅଥରେ ଓ “ଅହଂକାର' ଶବକୁ ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି। 
ଏହିରୂପେ ଆଠଟି ଶବ୍ଦର ଏଭଳି ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦ୍ବାରା 
ସମଷ୍ଟ୍ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ପୂରା ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଯାଉଛି; କାରଣ 
ଏଥୂରେ ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣ ନାମକ ତିନୋଟି ସମଷ୍ଚଶରୀର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯାଉଛି । ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍ଗରେ “ପ୍ରକୃତି ଓ ବିକୃତି' 
ନାମରେ ଏହି ସମଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଶ୍ଵନା କରାଯାଇଛ୍ୟି । କିନ୍ତୁ 


» କେଉଁଠି ପ୍ରକୃତିକୁ ନେଇ ଭଗବାନ ସୃଷ୍ଟ ରଚନା କରନ୍ତି (ଗୀତା ୯ । ୮) ତ ଆଉ କେଉଁଠି ଭଗବାନର୍କ ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ ପ୍ରକୃତି ରଚନା 
କରେ (ଗୀତା ୯ |୧୦) | ଗୀତାରେ ଏହି ଦୁଇ ରୀତିରେ ହିଁ ସଂସାର ରଚନାର ବର୍ଣନା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ | 
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7 ମୂଳପ୍ରକୃତିରବିକୃତିର୍ମହଦାଦ୍ୟାଃ ପ୍ରକୃତି ବିକୃତୟଃ ସପ୍ତ । ଷୋଡଶକସ୍ତୁ ବିକାରୋ ନ ପ୍ରକୃତିର୍ନ ବିକୃତିଃ ପୁରୁଷଃ ॥ 


(ସାଂଖ୍ୟକାରିକା ୩) 


ଶ୍ମୋକ ୪-୫] 


ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ ରଖିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତି-ବିକୃତି” ଦୃଷ୍ଟରୁ ଅପରା ଓ 
ପରା ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ନାହାନ୍ତି । ଯଦି 'ପ୍ରକୃତି-ବିକୃତି' 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ବର୍ଥ୍ଚନା କରି ଥାଆନ୍ତେ ତେବେ ଚେତନକୁ ପ୍ରକୃତି 
ବୋଲି କହିଥାନ୍ତେ କାରଣ ଚେତନ ପ୍ରକୃତି ନୁହେଁ କି 
ବିକୃତି ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ବିଭାଗ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ 
ଅପରା ପ୍ରକୃତି ନାମରେ ଜଡ଼ର ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ପରା 
ପ୍ରକୃତି ନାମରେ ଚେତନର ବର୍ଣ୍ରନା କରିଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ଏପରି କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଜଣାଯାଉଛି 
ଯେ, ପୂଥୂବୀ,। ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ ଓ ଆକାଶ--ଏହି 
ପଞ୍ଚତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ୂଳରୂପକୁ ତ୍ତୂଳ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି 
ଏବଂ ପଞ୍ଚତନ୍ଧାତ୍ରା ନାମକ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପକୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ସୂଷ୍ଟିଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। ମନ, ବୁଦି ଓ ଅହଂକାର ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ସୃଷ୍ଟିର ଅଙ୍ଗ । 

ଅହଂକାର ଦୁଇ ପ୍ରକାର-- (୧) “ଅହଂ ଅହଂ' ରୂପକ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ବୃତ୍ତିର ନାମ ମଧ୍ୟ ଅହଂକାର । ଏହା ହେଉଛି 
କାରଣରୂପ। ଏହାକୁ “ଅପରା ପ୍ରକୃତି” କହନ୍ତି। ଏହାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ ହୋଇସାରିଛି | ( ୨) “ଅହମ୍‌'- 
ରୂପରେ ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିତୃ ଓ ଏକଦେଶୀୟ ଭାବର ନାମ ମଧ୍ୟ 
ଅହଂକାର, ଯାହା କି କର୍ତ୍ତାରୂପ | ଏହା ନିଜକୁ କ୍ରିୟାମାନର୍କର 
କର୍ତା ବୋଲି ଭାବେ। ଏହାକୁ ପରା ପ୍ରକୃତି” କହନ୍ତି । 
ଏହାର ବର୍ଶ୍ରନା ପଞ୍ଚମ ଶ୍ମୋକରେ ହୋଇଛି । ଏହି ଅହଂକାର 
କାରଣଶରୀରରେ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟୁରୂପେ ରହେ | ଏହି ତାଦାମ୍ଦ୍ୟରେ 
ଗୋଟିଏ ଜଡ଼ ଅଂଶ ଓ ଗୋଟିଏ ଚେତନ ଅଂଶ ଥାଏ। 
ଏଥୂରେ ଯେଉଁ ଜଡ଼ ଅଂଶ ଅଛି, ତାହା କାରଣଶରୀର ଏବଂ 
ଯିଏ ଅଭିମାନ କରେ, ସେ ଚେତନ ଅଶୀ ତତ୍ଵ୍ଵବବୋଧ ନ 
ହେବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉକ୍ତ ଜଡ଼ଂଚେତନର ତାଦାମ୍ପ୍ଯୁ ଥୂବା 
କାରଣଶରୀରର ଅଅହମ୍‌' କର୍ତାରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ। 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସୁଷୁପ୍ରି ସମୟରେ ଏହା ସୁପ୍ତରୂପେ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକଟ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ନିଦରୁ ଉଠିବାପରେ “ମୁଁ ଶୋଇଥୂଲି, ଏବେ 
ଉଠିଲି' ଏହି ପ୍ରକାରେ 'ଅହମ୍‌।ର ଜାଗରଣ ହୁଏ। 
ଏହାପରେ ମନ ଓ ବୁଝି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ମୁଁ. କେଉଁଠି ଅଛି, 
କିପରି ଅଛି-ଏହା ମନର ଜାଗରଣ ଏବଂ ମୁଁ ଏଇଠି 
ଅଛି, ଏବେ ଅଛି--ଏପରି ନିର୍ଶୟ ହେବା ବୁଦ୍ଧିର ଜାଗରଣ | 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ନିଦରୁ ଉଠିବାପରେ ଯେଉଁ “ଅହମ୍‌' 
ଅନୂଭୂତ ହୁଏ, ତାହା ପରା ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ବୃତ୍ଚିରୂପକ 
ଅହଂକାର ଅପରା ପ୍ରକୃତି । ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରକାଶକ ଓ 


ଆଶ୍ରୟଦାତା ଚେତନ ଯେତେବେଳେ ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ 


ନିଜର ମାନିନିଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ଜୀବରୂପା ପରା 
ପ୍ରକୃତି ହୁଏ ଯୟେଦଂ ଧାର୍ଯ୍ୟତେ ଜଗତ |' 

ଯଦି ପରା ପ୍ରକୃତି ଅପରା ପ୍ରକୃତିରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ 
ପରମାମ୍ପାରଚ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ ଏବଂ କେବଳ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ 
ନିଜର ମାନି ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ଆଦୌ ନିଜର ନ ମାନେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅପରା ପ୍ରକୃତିରୁ ସର୍ବଥା ଅସମ୍ଭଦ୍ଧ ହୋଇ ନିଲିପ୍ତତା 
ଅନୁଭବ କରେ, ତେବେ ତାକୁ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ବୋଧ 
ହୋଇଯାଏ। ଯେଉଁ ପ୍ରେମ ପୂର୍ବରୁ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସହ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ହେତୁ ଆସକ୍ତି ଓ କାମନାରୂପେ ଥୁଲା ତାହା 
ସ୍ବରୂପବୋଧ ହୋଇଗଲେ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମରୂପେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯାଏଂଂ,, ସେହି ପ୍ରେମ ଅନନ୍ତ, ଅଗାଧ, ଅସୀମ, 
ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ଓ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵିମାନ । ସେହି ପ୍ରେମ ମିଳିଗଲେ 
ପରା ପ୍ରକୃତି ପ୍ରାପ୍ତପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, ଅସଙ୍ଗ ସ୍ବରୂପର 
ଅନୁଭବ ହେଲେ ସେ ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ କେବଳ ସଂସାରସେବାରେ ଲଗାଇ ସଂସାରରୁ 
ସର୍ବଥା ବିମୁଖ ହେଲେ ସେ କୃତକୃତ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ଏହା 
ହିଁ ମାନବ ଜୀବନର ପୂର୍ଶିତା ବା ସଫଳତା। 

ପ୍ରକୃତିରଷ୍ଟକଧା ଅପରେୟମ୍‌ୀ ପଦରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି 
ଯେ, ଏଠାରେ ଯେଉଁ ଆଠପ୍ରକାର ଅପରା ପ୍ରକୃତି ବିଷୟରେ 


ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ମୂଳ ପ୍ରକୃତି କାହାଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଏହା କାହାରି ବିକୃତି (କାର୍ଯ୍ୟ) ନୁହେଁ। ମୂଳ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 


ହୋଇଥୁବାରୁ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵ, ଅହଂକାର ଓ ପଞ୍ଚତନ୍ମାତ୍ରାକ ଏ ସାତଗୋଟି ପଦାର୍ଥ “ବିକୃତି” ବୋଲାନ୍ତି ଏବଂ ଏମାନେ ଶବ୍ଦ ଆଦି ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟର ତଥା 
ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର କାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ “ପ୍ରକୃତି” ପଦବାଚ୍ୟ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଏହି ସାତଗୋଟି ପଦାର୍ଥ “ପ୍ରକୃତି ଓ ବିକୃତିଂ ଉଭୟ ନାମରେ 
ପରିଚିତ । ଶବ୍ଦାଦି ପାଞ୍ଚ ବିଷୟ, ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନ--ଏହି ଷୋହଳଟି ପଦାର୍ଥ କେବଳ ବିକୃତି ବୋଲାନ୍ତି । କାରଣ ଏମାନେ କାହାରି ହେଲେ 
ପ୍ରକୃତି (କାରଣ) ନୂହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏମାନର୍କଠାରୁ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଚେତନ ପ୍ରକୃତି ନୂହେଁ କି ବିକୃତି ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା କାହାର କାରଣ ନୁହେଁ କି କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ। 

* ଯେଉଁ ସାଧକର ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଆଗ୍ରହ ଥାଏ, ତା'ହୃଦୟରେ ପରମାମ୍ା ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ଆକର୍ଷଣରୂପେ ଉଦୟ 
ହୁଏ ଏବଂ ଯେଉଁ ସାଧକ ଠାରେ ଭକ୍ତିର ସଂସ୍କାର ଥାଏ, ତାହାର ସେହି ପ୍ରେମ ପ୍ରଭୁପ୍ରେମରୂପେ ଉଦୟ ହୁଏ। ଯଦି ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ ସାଧକର ମନରେ 
ନିଜ ମାର୍ଗର ବିଶେଷ ଆଗ୍ରହ ନ ରହେ, ତେବେ ତାଠାରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭୁପ୍ରେମ ଉଦୟ ହୁଏ। ବସ୍ତୁତଃ ସ୍ବରୂପବୋଧ ହୋଇଗଲେ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ 
ସାଧକର ଆଗ୍ରହ ରହେ ନାହିଁ, ଏଣୁ ତା'ଠାରେ ପ୍ରଭୁପ୍ରେମ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଏ | ଏହିରୂପେ ଶେଷକୁ ଦୁହେଁ (ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ) ଏକ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 
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କୁହାଯାଇଛି, ତାହା “ବ୍ଯଷ୍ଟ ଅପରା ପ୍ରକୃତି”। ଏହାର 
କାରଣ ମନୁଷ୍ଯର ବ୍ଯଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ଯୋଗୁଁ 
ବନ୍ଧନ ହୁଏ, ସମଷଞ୍ଝ ପ୍ରକୃତି ଯୋଗୁଁ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ 
ମନୂଷ୍ଯ ବ୍ଯଣ୍ଫି ପ୍ରକୃତି (ଶରୀର) ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା 
କରିନେବାରୁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ। 

ବ୍ୟଷ୍ଟ କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ତତ୍ତ୍ଵ ନୁହଁ ବରଂ ତାହା 
ସମଷ୍ଟର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ। ସମଷ୍ଟ୍ର ସଙ୍ଗେ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ 
ହିଁ ବ୍ୟଷ୍ଟି କୁହାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଞ୍ଚିର ଅଂଶ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ 
ଜୀବ ନିଜର ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ମାନିନେଲେ, ସେହି ସମଷ୍ଟ୍ରର ଅଂଶ 
ଶରୀର ହିଁ `ବ୍ୟଷ୍ଟ” ବୋଲାଏ | ବ୍ୟଞ୍ଟ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବା 
ହିଁ ବନ୍ଧନ। ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଆଠପ୍ରକାର ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଶିନା କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ଜୀବରୂପା ପରା ପ୍ରକୃତି ହିଁ ଏହି ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ଧରି 
ରଖିଛି। ଯଦି ଧରି ନ ରଖେ, ତେବେ ବନ୍ଧନର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। 

ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୭ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ଜୀବାମ୍ରାକୁ ନିଜର ଅଂଶ କହିଛନ୍ତି 'ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବ- 
ଲୋକେ ଜୀବଦ୍ଭୂତଃ ସନାତନଃ।' କିନ୍ତୁ ସେହି ଜୀବାମ୍ରା 
ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ ମନକୁ ଓ ପାଞ୍ଚଗୋଟି ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ଆକଷିତ 
କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେକରେ-- 'ମନଃ- 
ଷଷ୍ଟ।ନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସାନି କଷିତି ୮।' ସେହିଭଳି ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କ୍ଷେତ୍ରରୂପେ ସମମ୍ଟିର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯଷ୍ଟିର ବିକାରଗୁଡ଼ିକର 
ବର୍ଶ୍ରନା କଲେ; କାରଣ ଏହି ବିକାରଗୁଡ଼ିକ ବ୍ୟଣ୍ଚିର, ସମଶ୍ଚିର 
ନୂହେଁ । ଏସବୁ କଥାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ବ୍ୟଷ୍ଟି' ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବା ହିଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ। ଏହି ବ୍ଯଷ୍ଟିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ଼ରେଦ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ବ୍ଯଷମ୍ଟି ଅପରା ପ୍ରକୃତିର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ଯାହା କି ସମଷ୍ଟିର ଅଙ୍ଗ। ବ୍ଯଶ୍ଚି 
ପ୍ରକୃତି ବା ଶରୀର ସମଷ୍ଟି ସୃଷ୍ଟ ସହିତ ସର୍ବଥା ଅଭିନ୍ନ, 
କଦାପି ଭିନ୍ନ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ। 

ବସ୍ତୁତଃ ମୂଳ ପ୍ରକୃତି କେବେ କାହାରି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ବା 
ସହାୟକ ହୁଏ ନାହିଁ। ସାଧକ ତା'ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ମାନିଲେ, ତାହା ତା'ପାଇଁ ସହାୟକ ହୁଏ, କିନ୍ଧୁ ତା' ସଙ୍ଗେ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେଲେ, ତାହା ତା'ପାଇଁ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ହୋଇଯାଏ।। କାରଣ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିଲେ ବ୍ୟମ୍ଟା 
ଅହଂଭାବ (ମୁଁ ଭାବ) ଜାତ ହୁଏ। ଏହି ଅହଂଭାବ ହିଁ 
ବନ୍ଧନର କାରଣ ହୁଏ । 

ଏଠାରେ “ଇତୀୟଂ ମେ” ପଦ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନ 


± ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଚେତାଇ ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି ଅପରା ପ୍ରକୃତି ମୋର । 
ଏହା ସଙ୍ଗେ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ଆମ୍ରୀୟତା କଲେ ବାରମ୍ବାର 
ଜନ୍ମମରଣ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। ଯିଏ ଭୁଲ୍‌ କରେ, ତାହା 
ଉପରେ ଭୁଲ୍‌ ସଂଶୋଧନର ଦାୟିତ୍ ରହେ। ଏଣୁ ଜୀବ 
ଅପରା (ପ୍ରକୃତି) ସଙ୍ଗେ ଆମ୍ରୀୟତା ନ କରିବା ଉଚିତ । 
ଅହଂଭାବରେ ଭୋଗେକ୍ନା ଓ ଜିଜ୍ଞାସା ଦୁଇଟିଯାକ 
ଥାଏ। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ଭୋଗେକ୍ଛା କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଦୂର 
କରାଯାଏ ଏବଂ ଜିଜ୍ଞାସା ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରାଯାଏ । 
କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିଏ ବି ସମ୍ୟକ୍ରୂପେ 
ପୂର୍ଣ ହୋଇଗଲେ ଅନ୍ଯଟି ସ୍ବତଃ ଆସିଯାଏ (ଗୀତା 
୫ । ୪-୫) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗେଢ଼ାର ନିବୃତ୍ତି ହେଲେ ଜିଜ୍ଞାସା 
ପୂର୍ଶ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଜିଜ୍ଞାସା ପୂର୍ଚି ହେଲେ ଭୋଗେଚ଼୍ଜା 
ମଧ୍ଯ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। କର୍ମଯୋଗରେ ଭୋଗେଚ୍ନା 
ନାଶ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଜିଜ୍ଞାସା ପୂର୍ଶ୍ର 
ହୋଇଗଲେ ଅସଙ୍ଗତା ସ୍ଵତଃ ଆସେ । ସେହି ଅସଙ୍ଗତାକୁ 
ଉପଭୋଗ ନ କଲେ ବାସ୍ତବିକ ବୋଧ ହୁଏ ଏବଂ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ସର୍ବଥା ସାର୍ଥିକ ହୋଇଯାଏ। 
'ଜୀବଭୂତାମ୍‌'-- ପ୍ରକୃତରେ ଇଏ ଜୀବ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଜୀବ ହୋଇଯାଇଛି। ଏ ତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରାବ୍କର ଅଂଶ। 
କେବଳ ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀର ରୂପକ ପ୍ରକୃତି 
ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି ଏ “ଜୀବଂ ହୋଇଯାଇଛି । ଏ କେବଳ 
ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ ସମ୍ବନ୍ଧ କରେ। ସୁଖଭୋଗ ହିଁ ଏହାର 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ମହାଦୁଃଖର ଏକମାତ୍ର କାରଣ ।: 
'ମହାବାହୋ'--ହେ ଅର୍ଜୁନ! ତୁମେ ବଡ଼ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, 
ଏଣୁ ତୁମେ ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭେଦ ବୁଝିବାକୁ 
ସମଥ | ତେଣୁ ତୂମେ ଏହା ବୁଝ- ବିଵି' | 
ଯୟେଦଂ ଧାଯ୍ଯ୍ଯତେ ଜଗତ୍ବ'ଂଂ--ବସ୍ତୁତଃ ଜଗତ 
ଜଗତରୂପ ନୂହେ, ବରଂ ଏହା ଭଗବା ନର୍ଟ୍ର ହିଁ 
ସ୍ବରୂପ-¬ 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (୭ | ୧୯), “ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' 
(୯। ୧୯) । କେବଳ ପରା ପ୍ରକୃତିରୂପକ ଜୀବ ଏହାକୁ 
ଜଗତରୂପେ ଧରି ରଖିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବ ସଂସାରର ସ୍ଵତନ୍ସ୍ଵ 
ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରି ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ ଏହାକୁ ଉପଯୋଗ 
କରିବାରେ ଲାଗିଛି । ଏଇଥ୍ଯୋଗୁଁ। ଜୀବର ବନ୍ଧନ ହୋଇଛି। 
ଜୀବ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର ନ କରି ଏହାକୁ 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍ଚ୍ୀ ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କଲେ 
ତାହାର ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନ ତୁଗଟିଯିବ। 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀ ପରା ପ୍ରକୃତି ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଜୀବାମ୍ପା 


* ଗୀତାରେ “ଜଗତ୍‌ ଶବ୍ଦ କେଉଁଠି 'ପରା' ପ୍ରକୃତିର ବାଚକ (୭ | ୧୩) ତ ଆଉ କେଉଁଠି 'ଅପରା' ପ୍ରକୃତିର ବାଚକ (୭ | ୫) ଏବଂ 


କେଉଁଠି 'ପରା' ଓ 'ଅପରା' ଉଭୟ ପବକୁତିର ବାଚକ (୭ | ୬) | 


ଶ୍ମୋକ ୪-୫] 


ଅପରା ପ୍ରକୃତିରୂପକ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତକୁ ଧରି ରଖିଛି 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବିକାରୀ ଜଗତକୁ ସ୍ଥାୟୀ, ସୁନ୍ଦର 
ଓ ସୁଖପ୍ରଦ ମନେକରି “ମୁଁ ଓ “ମୋର” ରୂପେ ଧରି 
ରଖିଛି। ଭୋଗ ଓ ପଦାଥିରେ ଯାହାର ଯେତେ ଆକର୍ଷଣ 
ଓ ଆସକ୍ତ ଅଛି, ତାହାକୁ ସଂସାର ଓ ଶରୀର ସେତିକି 
ସ୍ଥାୟୀ, ସୁନ୍ଦର ଓ ସୁଖପ୍ରଦ ମନେ ହୁଏ। ଭୋଗ୍ଯପଦାର୍ଥ 
ସଂଗ୍ରହ କରିବା ତଥା ଉପଭୋଗ କରିବାର ଲାଳସା ହିଁ 
ସାଧନାରେ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । ସଂଗ୍ରହରୁ ଅଭିମାନଜନିତ 
ସୁଖ ମିଳେ ଏବଂ ଭୋଗରୁ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖ ମିଳେ। 
ଏହି ସୁଖାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଜୀବ ଜଗତକୁ ଜଗତରୂପେ 
ଧରି ରଖିଛି । କେବଳ ସୁଖାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସେ ଏହି ଜଗତକୁ 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ। ଯେପରି ସ୍ତ୍ରୀ ବାସ୍ତବରେ 
ଜନନଶକ୍ତି ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତ୍ରୀଠାରେ ଆସକ୍ତ ପୁରୁଷ 
ସ୍ତ୍ରୀକୁ ଜନନୀରୂପେ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସଂସାର 
ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସଂସାରକୁ 
ନିଜର ଭୋଗ୍ୟ ମନେ କରୁଥୁବା ଭୋଗାସକ୍ତ ପୁରୁଷ ଏହାକୁ 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ। ଏହି ଭୋଗାସକ୍ତି ହିଁ 
ଜଗତକୁ ଧରାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ହିଁ ଜଗତକୁ ଧରି ରଖିବାର 
କାରଣ ହୋଇଛି । 
ଦରିତୀୟତଃ, ମନୂଷ୍ଯଚ୍ଟ୍ଚ ଶରୀରର ଉତ୍ପତ୍ତି ରଜ ଓ 
ବୀର୍ଯ୍ୟରୁ ହିଁ ହୁଏ, ଯାହା କି ସ୍ବରୂପତଃ ମଳିନ । କିନ୍ତୁ 
ଭୋଗାସକ୍ତ ପୁରୂଷଙ୍କ୍ରର ସେହି ଶରୀର ପ୍ରତି ମଳିନବୂଦି 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ରମଣୀୟବୁଦି ହୁଏ । ଏହି ରମଣୀୟବୁଦ୍ଧି 
ହିଁ ଜଗତକୁ ଧରି ରଖିବାର କାରଣ ହୁଏ। 
ନଦୀକୂଳରେ ଠିଆ ହୋଇଥୁବା ଜଣେ ସାଧୁ କେହି 
ଜଣେ କହିଲେ, “ଦେଖନ୍ତୁ ବାବା! ଏ ନଦୀର ଜଳ ବହି 
ଗ୍ରଲିଛି, ଏବଂ ସେଠାରେ ପୋଲ ଉପରେ ବହୁତ ଲୋକ 
ଗ୍ବଲି ଯାଉଛନ୍ତି୮ଅଂ ବାବାଜୀ କହିଲେ,.'ଂକେବଳ ନଦୀର 
ଜଳ ନୁହେଁ, ନିଜେ ନଦୀ ବି ବହି ଗ୍ବଲିଛି, ପୋଲଉପରେ 
କେବଳ ଲୋକେ ଗ୍ବଲିଯାଉ ନାହାନ୍ତି, ନିଜେ ପୋଲ ବି 
ଗ୍ବଲିଯାଉଛି।” ତାସ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ। ଏହି ନଦୀ, ପୋଲ 
ଓ ଲୋକମାନେ କ୍ଷିପ୍ର ଗତିରେ ବିନାଶ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛନ୍ତି। 
ଦିନେ ଏହି ନଦୀ ନ ଥୂବ, ଏ ପୋଲ ନ ଥୁବ କି ଏହି 
ଲୋକମାନେ ବି ନ ଥୂବେ। ସେହିପରି ପ୍ରୁଥୂବୀ ମଧ୍ଯ 
ବହି ଗ୍ଵଲିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଳୟ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛି । ଏହିପରି 
ଭାବରୂପେ ଦୃଶ୍ଯମାନ ସମସ୍ତ ଜଗତ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଭାବ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି; କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଏହାକୁ ଭାବରୂପେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ର ଅଛି ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିଛି। ପରା ପ୍ରକୃତିର 
(ସ୍ବରୂପତଃ) ଉତ୍ତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଅପରା ପ୍ରକ୍ସତି 
ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ୟ କରିବା ହେତୂ ଶରୀରର ଉଧ୍ଥତ୍ତିକୁ ପରା 
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ପ୍ରକୃତି ନିଜର ଉତ୍ପତ୍ତି ବୋଲି ମାନିନିଏ ଏବଂ ଶରୀରର 
ବିନାଶକୁ ନିଜର ବିନାଶ ବୋଲି ମାନିନିଏ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା 
ସେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରୁଥାଏ ଓ ମରୁଥାଏ। ପରା ପ୍ରକୂତି 
ଯଦି ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ କରି, ତାହାଠାରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ବିଦ୍ଯମାନତାର ସତ୍ତା 
ପ୍ରଦାନ ନ କରେ, ତେବେ ଜଗତ ସତ୍ଯପରି ପ୍ରତୀତ 
ହେବ ନାହିଁ। 

“'ଇଦମ୍‌” ପଦ ଦ୍ବାରା ଶରୀର ଓ ସଂସାର ଉଭୟକୁ 
ବୁଝିବା ଆବଶ୍ଯକ କାରଣ, ଶରୀର ଓ ସଂସାର ପୁଥକ୍‌ 
ପୂଥକ୍‌ ନୂହନ୍ତି। ତତ୍ତ୍ଵତଃ (ଧାତୁ ଦୃଷ୍ଟରୁଃ ଏ ଦୁହେଁ ଏକ । 
ଶରୀର ଓ ସଂସାରର ପ୍ରଭେଦ କେବଳ ମାନି ନିଆଯାଇଛି, 
ବସ୍ତୁତଃ ଦୁହିଚ୍ଚ ଭିତରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ “ଇଦଂ ଶରୀରମ୍‌' ପଦ 
ଦାରା ଶରୀରକୁ କ୍ଷେତ୍ର ବୋଲି କହିଲେ (୧୩। ୧”) । 
ମାତ୍ର ଯେଉଁଠି କ୍ଷେତ୍ରର ବର୍ଶ୍ଵନା କରିଛନ୍ତି ସେଠାରେ 
ସମଷ୍ଟ୍ରର ହିଁ ବର୍ଶିନା ହୋଇଛି (୧୩। ୫) ଏବଂ ଇଢ଼ା- 
ଦ୍ରେଷାଦି ବିକାରଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯଷ୍ଟିର ବୋଲି ଗ୍ପହୀତ ହୋଇଛି 
(୧୩ | ୬); କାରଣ ଏହି ବିକାରଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯଷ୍ଟ ପ୍ରାଣୀର ହିଁ 
ହୋଇଥାଏ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମଷ୍ଟି ଓ ବ୍ଯଷ୍ଟି ତତ୍ତଵତଃ 
ଏକ। ଏକ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଶରୀର ମାନିବାରୁ 
“ଅହଂଭାବ' ଜାତ ହେଉଛି ଏବଂ ଶରୀରକୁ ନିଜର ମାନିବାରୁ 
'ମମତା' ଜାତ ହେଉଛି, ଫଳରେ ବନ୍ଧନ ହେଉଛି। ଯଦି 
ଶରୀର ଓ ଭଗବାନ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୂଭବ 
ହୁଏ, ତେବେ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ, ହୋଇଯାଏ । 
କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦାରା ଅହଂଭାବ ଓ 
ମମତା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ରାରା ସାଧକ 
'ନିମିମୋ ନିରହଂକାରଃ' ହୁଏ (ଗୀତା ୨ | ୭ ୧), ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଦାରା 'ଅହଂକାର'.......... ବିମୁଚ୍ୟ ନିମିମଃଂ ହୁଏ (ଗୀତା 
୧୮ | ୫୩) ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦାରା “ନିମିମୋ ନିରହଂକାରଃ” 
ହୁଏ (ଗୀତା ୧୨।୧୩)। ତାହପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଜଡ଼ତା 
ସହିତ ମାନି ନେଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ । 
ଅତଏବ ବିବେକପୂର୍ବକ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଅସ୍ବୀକାର କଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାସ୍ତବିକତାକୁ ଅନୁଭବ କଲେ ସେହି ମାନି ନେଇଥୁବା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଗୁରୂଂଶିଷ୍ଯ ସମ୍ପର୍କ ମଧ୍ଯରେ ଗୁରୁ ଶିଷ୍ଯକୁ ନିଜର 
ଶିଷ୍ଯ ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ ଶିଷ୍ଯ ଗୁରୁକ୍ମୂ ନିଜର ଗୁରୁ 
ମନେକରେ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୁ ଗୁରୁ ଅଲଗା ଓ ଶିଷ୍ଯ ଅଲଗା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁହିଜ୍ମର ଅଲଗା ଅଲଗା ସତ୍ତା ଦେଖାଯାଏ। କିନ୍ତୁ 
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ଏ ଦୁହିଟ୍ଗା ସମ୍ବନ୍ଧରୁ “ସମ୍ବନ୍ଧ ସତ୍ତା'ଂ ନାମକ ତୃତୀୟ ସତ୍ତା 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ସେହିପରି ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାର୍କର ଅଂଶ ଜୀବ 
ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନେଇଛି। 
ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ହେତୁ 'ମୁଁଂ ନାମକ ଏକ ତୃତୀୟ ସତ୍ତା ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଛି। ସମ୍ବନ୍ଧର ଏହି ସତ୍ତା (ମୁଁ' ଭାବ) କେବଳ ମାନି 
ନିଆଯାଇଛି, ବସ୍ତୁତଃ ନାହିଁ। ଜୀବ ଭୁଲ୍ବଶତଃ ଏହି ମାନିଥୁବା 
ସମ୍ନ୍ଧକୁ ସତ୍ୟ ମାନିନିଏ ଓ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଯାଏ। ପ୍ରକୃତରେ 
ଜୀବ ସଂସାର ଦ୍ବାରା ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ 
ମାନିଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧ ଦାରା ହିଁ ବାନ୍ଧି ହୁଏ । 

ଗୁରୁ ଓ ଶିଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ତ ଦୁହିଦ୍କ୍ର ପ୍ୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ 
ସତ୍ତା ଅଛି ଏବଂ ଦୁହେଁ ପରଯ୍ଫରର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ମାନନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ଜୀବ (ଚେତନ) ଓ ସଂସାର (ଜଡ଼)-¬ଏ ଦୁହିଜ୍କ ଭିତରେ 
ଏକମାତ୍ର ଜୀବର ହିଁ ବାସ୍ତବିକ ସତ୍ତା ଅଛି ଏବଂ ସେ ହିଁ 
ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନେଇଛି । 
ସଂସାର ଅନୁକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି; ଏଣୁ ତାହା ସହିତ ମାନିଥୂବା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ଅନୁକ୍ଷଣ ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି । ତଥାପି ସଂସାରରେ 
ସୁଖ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୁବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ତାହା ସହିତ ମାନିଥୂବା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାୟୀ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ସଂସାରର 
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ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ ସୁଖାସକ୍ତି ଉପରେ ହିଁ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । ସଂସାର 


ସହିତ ସୁଖାସକ୍ତିପୂର୍ବକ ମାନିଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧଂ ହେତୁ ହିଁ ସଂସାର 


ଅପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତୂଭଳି ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଏବଂ 
ପରମାମ୍ରର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅପ୍ରାପ୍ତଭଳି ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଛନ୍ତି । ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବାମାତ୍ରେ ପରମାମ୍ବରାର୍ଚ୍ 
ସହିତ ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରର 
ଅପ୍ରାପ୍ରି ଓ ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟରେ ଅନୂଭବ ହୁଏ । 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ମୁଁଂକୁ ଲୋପ କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ପ୍ରକୃତି ଓ 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେ ନ କରୁ, ତା'ଠାରୁ 
କିଛି ପାଇବାର ଇକ୍ଜା ନ ରଖୁ ଓ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରୁ। 
ଯାହା କିଛି କରୁଛି, ସେସବୁ କେବଳ ସଂସାରସେବା ପାଇଁ 
ହିଁ କରୁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସମସ୍ତ ପ୍ରକୃତିଜନ୍ୟ ପଦାର୍ଥର 
ସଂସାର ସହିତ ଏକତ୍ୁ ରହିଛି, ଏଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ 
ସଂସାରର ମନେକରି ସଂସାର ସେବାରେ ଲଗାଇ ଦେବା 
ଉଚିତ | ଏପରି କରିବା ଫଳରେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର 
ପ୍ରବାହ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିଜର ସ୍ବରୂପ 
ଅବଶିଷ୍ଟ ରହିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବରୂପବୋଧ ହୋଇଯାଏ । ଏହା 
ହିଁ କର୍ମଯୋଗ । ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ବିବେକ-ବିଗ୍ଵରପୂର୍ବକ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ତୃଟାଇଦେଲେ 
ସ୍ବରୂପବୋଧ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଜଡ଼ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଯେଉଁ 
ଅହଂଭାବ (ମୁଁ) ଜନ୍ମିଥାଏ, ତାହା ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ । 

ଭକ୍ତି ଯୋଗରେ “ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନର୍କୀର ଓ 
କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର ତଥା ମୁଁ ଶରୀରର ବା ସଂସାରର 
ନୁହେଁ, କି ଶରୀର ଓ ସଂସାର ମୋର ନୁହେଁ'' ଏହା ଦୃଢ଼ଭାବେ 
ସ୍ବୀକାର କରି ଭକ୍ତ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ, କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇଯାଏ । ଫଳରେ ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବତଃ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅହଂଭାବ (“ମୁଁ ଭାବ) ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। 

ଏହିରୂପେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକର ଠିକ୍‌ଭାବେ ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ 
ଜଡ଼ତାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ 


ହୁଏ | 


ମୀଂଳ୍ବିଶିଙ୍କ ଭଂଚ--ଚେତନ ଯେତେବେଳେ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ପ୍ୟ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଅହମ୍‌” ସହିତ ଏକ 


ହୋଇ ନିଜକୁ “ମୁଁ ମନେକରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ଜୀବରୂପା ପରା ପ୍ରକୃତି” ନାମ ଧାରଣ କରେ । “ଅହମ୍‌'ର 
ଏପଟରେ ଜଗତ ଅଅପରା ପ୍ରକୃତି) ଓ ସେପଟରେ ପରମାମ୍ବା | କିନ୍ତୁ ଜୀବ ସେହି ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ପରିବର୍ତେ 
ତାଙ୍କର ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ତାହାକୁ ଜଗତରୂପେ ଧାରଣ କରେ ଓ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଯାଏ । 

“ଅପରେ ୟମିତସ୍ତ୍ନ୍ଯାମ୍‌-- ଅପରାରୁ ଅନ୍ୟ ହେଉଛି ପରା ଓ ପରାରୁ ଅନ୍ୟ ହେଉଛି ଅପରା । ଅପରା ହେଉଛି 
“ଅନ୍ଯ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଜାତୀୟ। ଅନ୍ଯକୁ ଧରିବାରୁ ହିଁ ପରା “ଜୀବ” ହୋଇଯାଇଛି- ¬ 'ଜୀବଭୂତାମ୍‌' | 

ଅପରା (ପରିବର୍ତନଶୀଳ) ଓ ପରା ଅଅପରିବର୍ତନଶୀଳ) ଦ୍ରୁଇଟିଯାକ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶକ୍ତି। 
ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ହୋଇଥୂବାରୁ ଦୁଇଟିଯାକ ଭଗବାନକବ୍ଳୀ ଠାରୁ ଅଭିନ୍ତଃ କାରଣ ଶକ୍ତିମାନ୍‌୍କର ବ୍ଯତୀତ ଶକ୍ତିର କୌଣସି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଯେପରି ନଖ, କେଶ ନିଶ୍ଫାଣ ହୋଇଥୂଲେହେଁ ଆମର ପ୍ରାଣଯୁକ୍ତ ଶରୀରଠାରୁ ଅଲଗା ନୁହନ୍ତି, 
ସେହିପରି ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଜଡ଼ ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଚେତନ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧ ଠାରୁ ଅଲଗା ନୂହେଁ--“ସଦସଚ୍ଚାହମକୁନ' 

* ଗୁରୁ-ଶିଷ୍ୟସ୍ସ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗୁରୁଜ୍ବାର କାମ କେବଳ ଶିଷ୍ୟର ହିତ କରିବା ଏବଂ ଶିଷ୍ୟର କାମ କେବଳ ଗୁରୁକ୍କର ସେବା କରିବା। ଏହି 


ପ୍ରକାରେ ସଂସାରରେ ଯେତେ ପ୍ରକାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି, ସବୁ କେବଳ ପରସ୍ପରର ହିତ କରିବା ପାଇଁ ଅଥବା ସେବା କରିବା ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ନୁହେଁ। 
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(ଗୀତା ୯ | ୧୯) | ଏହିରୂପେ ଯଦି ଅପରା ଓ ପରା ଉଭୟ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ତାଂହେଲେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ବ୍ଯତୀତ ଆଉ ରହିଲା କଂଣ୨ କିଛି ବି ରହିଲା ନାହିଁ -¬ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌” (ଗୀତା ୭ । ୧୯) | ସାରାଂଶ ହେଲା 
ଭଗବାନଟ୍ବୀର ସମଗ୍ର ସ୍ବରୂପରେ ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରା-ଅପରା, ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ଜଡ଼-ଂଚେତନ 
ସବୁକିଛି ଭଗବାନ । 

ଯୟେଦଂ ଧାଯ୍ୟିତେ ଜଗତ୍ବ'ର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ଭଗବାନକ୍ଳୀ ଦୃଷ୍ଟ୍‌ରେ ଓ ମହାମ୍ପାର୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସଂସାର ବୋଲି 
କିଛି ନାହିହ କେବଳ ଜୀବ ଦୃଷ୍ଟର(ଧାରଣା) ରେ ହିଁ ସଂସାର ଅଛି। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ସବୁକିଛି ସେ 
ନିଜେ-¬ 'ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ' (ଗୀତା ` ୯। ୧୯) ଏବଂ ମହାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମଧ୍ଯ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ-¬ 'ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯) | ଜୀବ ହିଁ ରାଗ-ଦେଷ କାରଣରୁ ଜଗତକୁ ନିଜ ବୁଦିରେ ଧରି ରଖିଛି | ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ 'ମନଃଷ୍ଟା ନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସାନି କଷିତିଂ ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ୟ ଏହା କୂହାଯାଇଛି। ଜଗତକୁ ସତ୍ତା 
ପ୍ରଦାନ କରିବାରୁ ହି ରାଗଂଦ଼େଷ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। 

ଜୀବ ସଂସାରକୁ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କଲା ଏବଂ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କରି ତାହାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲା । ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ କାମନା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖଭୋଗର ଇଢ଼ା ଜାତ ହେଲା, ଫଳରେ ଜୀବ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ିଗଲା। ସାରାଂଶ ହେଲା, 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଘ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ମାନିବାରୁ ହିଁ ଜୀବ ସଂସାର ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଛି, ତେଣୁ ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ନ ମାନିବାର 
ଦାୟିତୃ ଜୀବ ଉପରେ ହିଁ ନ୍ଯସ୍ତ। ଯଦି ସେ ସଂସାରର ସତ୍ତା ନ ମାନେ, ତେବେ ସଂସାର ନାହିଁ। 

ପୂଥୂବୀ୨ ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ, ଆକାଶ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହମ୍‌-- ଏହି ଆଠୋଟିକୁ ଭଗବାନ ଅପରା (ଜଡ଼) ପ୍ରକୃତି 
କହିଛନ୍ତିଂ। ପୂଥୁବୀ ଯେପରି ଜଡ଼ ଅହମ୍‌ ବି ସେହିପରି ଜଡ଼। ପୂଥୂବୀକୁ ଯେପରି ଜାଣିହୁଏ ଅହମ୍‌କୁ ବି ସେହିପରି 
ଜାଣିହୁଏ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପୂଥୂବୀ,୬ ଜଳ ଆଦି ଆଠଟି ଗୋଟିଏ ଜାତିର୍ୟ। ପୂଥୂବୀ ଯେଉଁ ଜାତିର, ଅହମ୍‌ ମଧ୍ଯ 
ସେହି ଜାତିର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହମ୍‌ ମଧ୍ଯ ମାଟି ପିଣ୍ଡୁଳା ପରି ଜଡ଼ ଓ ଦୃଶ୍ୟ। ଭଗବାନ ଅହମ୍‌କୁ 'ଏତତ୍‌” କହି ସୂଚିତ 
କରିଛନି-“ଏତଡଦ଼ ଯୋ ବେଭି'” (ଗୀତା ୧୩ । ୧)। “ଏତତ୍ଂ (ଏହା) କେବେ “ଅହମ୍‌' (ମୁଁ) ହୋଇ ନ ପାରେ। 
ଅହମ୍‌କୁ ଏତତ୍‌ କହି ସୂଚିତ କରିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଏହା ନିଜର ସ୍ବରୂପ ନୂୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଚେତନ (ଜୀବ) 
ଯେତେବେଳେ ଅହମ୍‌ ସହିତ ନିଜର ତାଦାମ୍ଥ୍ଯୟ ସ୍ବୀକାର କରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ-¬ 
“ଅହଂକାର ବିମୂଢାମ୍ବା କତ୍ତାହମିତି ମନ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୩ | ୨୭)” | ଏହାକୁ ଚିକ୍ଜଡ଼ଗ୍ରନ୍ତି କହନ୍ତି । 

“'ଅଅହଂକାର ଇତୀୟଂ ମେ'-- ଏହି ଧାତୃରୂପକ ଅହଂକାର ଅପରା ପ୍ରକୃତି(ଜଡ଼) ର, କିନ୍ତୁ “ମୁଁ ଅଛି'--ଏହି 
ଗ୍ରଚ୍ିରୂପକ ଅହଂକାର କେବଳ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ନୁହେଁ, ବରଂ ଏଥୂରେ ପରା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ମିଶି ରହିଛି । ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ 
ହୋଇଗଲେ ଜନ୍ମମରଣ ପ୍ରଦାୟକ ଏହି ଗ୍ରଚ୍ରିରୂପକ ଅହଂକାର ସିନା ରହେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର 
ଧାତୁରୂପକ ଅହଂକାର ରହେ । 

କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ପରା ପ୍ରକୃତିରେ ନାହିଁ କି ପରମାତ୍ର୍ରା୍କର ଠାରେ ନାହିଁ । ତାହା ଅପରା ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ରହିଛି । ଅପରା 
ପ୍ରକୃତି କ୍ରିୟାରୂପ ଓ ପଦାର୍ଥରୂପ ଅଟେ । ପରମାମ୍ବରା ପ୍ରକୃତିର ସହାୟତାରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ରଚନା କରନ୍ତି। ପରା ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜୀବ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୂପକ ଅପରା ପ୍ରକୃତିରେ ଆସକ୍ତି କରି ଓ ତାହାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। ଅପରା ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତି ହେବା ଓ ତାହାର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ହିଁ ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରିବା। ଏଣୁ ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟ ଆରମ୍ଭରେ 
'ମଯ୍ୟାସକ୍ତ ମନାଃ ପାଥି ଯୋଗଂ ଯୁଞ୍ଜନ୍୍‌ ମଦାଶ୍ରୟଃ' ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି (ପ୍ରେମ) କରିବାକୁ ଓ ତାଙ୍କର 
ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ କହିଛନ୍ତି। ଜୀବ ଅପରା ପ୍ରକୃତିରେ ଆସକ୍ତ ନ ହେଲେ ଓ ତାହାର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଲେ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଝ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି (ପ୍ରେମ କଲେ ଓ ତାଙ୍ଚ୍ଚର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ସେ “ଭକ୍ତ” ହୋଇଯିବ। 

* ପ୍ରଥୂବୀ ସବଵୁଠୂ ସତ୍ପୂଳ । ପୂଥ୍ବୀ ଅପେକ୍ଷା ଜଳ ସୃକ୍ଷ୍ମ । ଜଳ ଅପେକ୍ଷା ତେଜ ସୃକ୍ଷ୍ମ। ତେଜ ଅପେକ୍ଷା ବାୟୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ। ବାୟୁ ଅପେକ୍ଷା ଆକାଶ 


ସୃକ୍ଟ୍ଟ ଆକାଶ ଅପେକ୍ଷା ମନ ସୃକ୍ଷ୍ମ । ମନ ଅପେକ୍ଷା ବୂଦି ସୃକ୍ଷ୍ମ। ବୁଦ୍ଧି ଅପେକ୍ଷା ଅହମ୍‌ ସୃକ୍ଷ୍। ଅପରା ପ୍ରକୃତିରେ ଅହମ୍‌ ସବୁଠୁ ସୃଷ୍ଣ। ଏହିରୂପେ 
ସ୍ତୂଳରୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ କ୍ରମରେ ଭଗବାନ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 


† ଏକ ଅନେକରେ ଅନୁଗତ ହେଲେ ତାହାକୁ. ଂଜାତି' କୁହାଯାଏ । ପୂଣ୍ପବୀ,୨ ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ, ଆକାଶ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହମ୍‌ ମଧ୍ୟରେ 


ଜାତିଗତ ଏଁକ୍ୟ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପଗତ ଏଁକ୍ୟ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜାତି ଏକ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଏମାନସ୍ଵର ସ୍ଵରୂପ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। ତେଣୁ ଏମାନଗ୍ଲୁୂ 
'ଅଷ୍ଟଧା' କୁହାଯାଇଛି | ଅପରା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଥୂବୀ, ଜଳ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ୟ ଅପରା ପ୍ରକୃତି କୁହାଯାଇଛି। 
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ଜଗତର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ । ଜୀବ ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ ଜଗତକୁ ସତ୍ତାବାନ୍‌ କରିଛି । ଜୀବ ଜଗତକୁ ଧରି ରଖିଛି, ସେଇଥୁପାଇଁ 
ସୁଖ, ଦୁଃଖ ଓ ବନ୍ଧନ ହେଉଛି ତଥା ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି, ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ, ଦେବତା ଆଦି ଯୋନି ଓ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଉଛି । ସତ୍ତ୍ବ, ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣ କୌଣସି ବାଧା ସୃଷ୍ଟ କରନ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ସଙ୍ଗ କରିବା ଫଳରେ ଜୀବ ଉର୍ତ୍ବ୍‌ଗତି, 
ମଧ୍ୟଗତି ବା ଅଧୋଗତିକୁ ଯାଏ-_ 'କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦୃଯୋନିକଜଟ୍ମସୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ଜୀବ ନିଜେ 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସଙ୍ଗ କରେ । ଅପରା ପ୍ରକୃତି କାହାରି ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ କରେ ନାହିଁ| ପ୍ରକୃତି, ଗୁଣ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ, ମନ, ବୁଦି 
କେହିହେଲେ ସମ୍ବନ୍ଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଜୀବ ନିଜେ ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ କରୁଛି, ତେଣୁ ସେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେଉଛି ଓ ଜନ୍ମମରଣ ଭୋଗ କରୁଛି। 
ଜୀବ ପରା ଅଥ୍ାତ୍‌ ଉକ୍ପୃଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତି ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ। ଅପରା ପ୍ରକୃତିରେ ଚେତନା ଓ କାମନା ନ ଥୁବାରୁ ସେ କିଛି କରିପାରେ 
ନାହିଁ । ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ତାହାକୁ ସଦୁପଯୋଗ ବା ଦୁରୁପଯୋଗ କରିବା ଦ୍ବାରା ଜୀବ ଉଚ୍ଚନୀଚ 
ଯୋନିରେ ଭ୍ରମଣ କରୁଥାଏ ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ନିଜେ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଜୀବ ବିଜାତୀୟ ଜଗତ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଗତରୂପ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୭ | ୧୩) | ତା'ର ଦୃଷ୍ଟି କେବଳ ଶରୀର ଆଡ଼କୁ ରହେ, ସ୍ବରୂପ କଥା ଆଦୌ 
ମନେ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 

ଯାହା ଆମଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଷ ଭିନ୍ତଃ ସେହି ଜଗତ ସହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହମ୍‌ ସହିତ 
ନିଜର ଏକତ ମନେ କରିବା ହିଁ ଜଗତକୁ ଧାରଣ କରିବା ବୂଝାଏ। ବାସ୍ତବରେ ଜଗତ ଆମର ନୁହେଁ; ଯଦି ଆମର 
ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ତାକୁ ପାଇଯିବା ପରେ ଆମର କାମନା ସବୁଦିନ ପାଇଁ ନତ୍ଟା ହୋଇଯାଆନ୍ତା ଏବଂ ଆମେ 
ନିର୍ମିମଂ ନିର୍ଭୟ, ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଓ ନିଷ୍ଠାମ ହୋଇଯାଆନ୍ତେ। ଯାହା ପ୍ରକୃତରେ ଆମର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଆମଠାରୁ କେବେ ବିଢ୍ିନ୍ 
ହେବ ନାହିଁ, ସେପରି ବସ୍ତୁ ଜଗତ ଆମକୁ କଦାପି ଦେଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଆମର, ତାହା 
ଜଗତ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଜଗତର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେଲେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ । ପ୍ରକୃତରେ 
ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଆମର । ଆମେ ସେହି ପରମାମ୍ର୍ରାଚ୍କର ଅଂଶ-- .ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | ତାକୁ 
ପାଇବାର (କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ) ଉପାୟ ହେଉଛି, ଜଗତରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଶରୀରାଦି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଜଗତ ସେବାରେ ଲଗାଇ 
ଦିଅନ୍ତୁ ଓ ପ୍ରତିବଦଳରେ କୌଣସି ଆଶା (ଫଳେଚ୍ଚା) ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଶରୀରାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡିକ ସହିତ କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। କ୍ରିୟା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ କି ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ସେବା କରିବା 
ଅପେକ୍ଷା କାହାରିକୁ ଦୁଃଖ ନ ଦେବା ଉତ୍ତମ। କାହାରିକୁ ଦୁଃଖ ନ ଦେଲେ, କାହାରି ଅହିତ ନ କଲେ ଆପେ ଆପେ 
ସେବା ହେବାକୁ ଲାଗେ, କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଆପେ ଆପେ ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାରେ ଅଭିମାନ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଫଳେଢ଼ା ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅଭିମାନ ଓ ଫଳେଚଢ଼ା ନ ରହିଲେ ଆମର ଜିନିଷ ଆମକୁ ମିଳିଯାଏ। 

ବାସ୍ତବରେ ପରମାମ୍ଦରଙ୍ଚ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ--“ନାସତୋ ବି ଦ୍ଯତେ 
ଭାବଃ”। ଯେପରି ଟତ୍କ୍ଦାର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଲୋଭବଶତଃ ତାହାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉ, ସେହିପରି 
ଜୀବ ନିଜେ ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ବିଶେଷ ସତ୍ତା ଦେଇଛି । ଆମେ ଯାହାକୁ ମହତ୍ଵ୍ଵ ଦେଉ, ତାହା ପ୍ରତି ଆମର ଆକର୍ଷଣ 
ହୁଏ ଏବଂ ଦୋଷକୁ ଅଙ୍ଗଂକାର କଲେ ହିଁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେବା ସମ୍ଭବ ହୁଏଏ। କାମରୂପକ ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ 
ହୁଏ, ଲୋଭରୂପକ ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ଧନ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ, ମୋହରୂପକ ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ କୁଟୁମ୍ବ ଓ ପରିବାର ପ୍ରତି 
ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ। ଦୋଷ ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ୟ ହୋଇଗଲେ ଦୋଷ ଦୋଷପରି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଆମେ ତାହାକୁ 


»* ଏଠାରେ “ଜଗତ” ଶବ୍ଦ ପରିବର୍ତନଶୀଳର ବାଚକ-- 'ଗଢୁତୀତି ଜଗତ୍‌' | 

7 କାହାରି ଅହିତ ନ କଲେ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହେବ-- (୧) ହୁଏତ ଆମେ କିଛି କରିବା ନାହିଁ ଏବଂ (୨) ଯଦି କିଛି କରିବା, ତେବେ ଆମ 
ଦାରା ସେବା ହିଁ ହେବ । କିଛି ନ କରିବା ଅଥବା ସେବା କରିବା-¬ଏ ଦୁଇଟି ଦ୍ବାରା ହିଁ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ନ ହୁଏ। କିଛି ନ କଲେ କୌଣସି ଦୋଷ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଆପେ ଆପେ ସେବା ହେଲେ ସବୁ ଦୋଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଯେପରି ଭୋଜନ କଲେ "ମୁଁ ଖାଉଛି” ଏପରି ଏକ ଅଭିମାନ ହୁଏ, 
କିନ୍ତୁ ଖାଦ୍ୟ ହଜମ କ୍ରିୟା ଆପେ ଆପେ ହେଉଥୁବାରୁ ସେଥୂରେ ଅଭିମାନ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସେବା ଆପେ ଆପେ ହେଲେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ନାଭିମାନ ଓ 
ଫଳାସକ୍ତି ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ | 

+ ସଂସାରର ସମସ୍ତ ସୁଖ ଦୋଷଜନିତ | ଦୋଷକୁ ଅଙ୍ଗଂକାର କଲେଯାଇ ସୁଖ ଜଣାପଡ଼େ | କାମ ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ତ୍ରୀ ବିନା ରହିପାରେ 
ନାହିଁ। ଲୋଭ ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯ ଧନ ବିନା ରହିପାରେ ନାହିଁ। ମୋହ ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯ ପରିବାର ବିନା ରହିପାରେ ନାହିଁ । ଦୋଷ କାରଣରୁ ହିଁ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗର ମହତ୍ତ୍ଵ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ । 


ଶ୍ଳୋକ ୬ ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 537 


(ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ) ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇଥୁବା କଥା ଆମକୁ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। ତାଦାମ୍୍ୟ ନଷ୍ଟ୍ଚ ହୋଇଗଲେ ଦୋଷ 
ରହେ ନାହିଁ କି ଗୁଣ ମଧ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 

ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ତିନି ଲୋକ, ଚଉଦ ଭୁବନ, ଜଡ଼, ଚେତନ, ସ୍ଥାବର, ଜଙ୍ଗମ, ସ୍ତଳଚର, ଜଳଚର, 
ନଭଚର, ଜରାୟୁଜ, ଅଣ୍ଡଜ, ସ୍ଵେଦଜ, ଉଦ୍ଭିଜ୍ଜ, ସାନ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ, ତାମସ, ମନୂଷ୍ଯ, ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁଷ, ଗନ୍ଧର୍ବ, 
ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ, ବ୍ରହ୍ମରାକ୍ଷସ ପ୍ରଭୂତି ଯାହା କିଛି ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, ପଢ଼ିବା ଓ 
କଳ୍ପନା କରିବାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୁଥ ସେ ସବୁରେ କେବଳ “ପରା” ଓ “ଅପରା” ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତି ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ନାହିଁ। ଯାହା ବି ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, ପଢ଼ିବା ଓ କଳ୍ପନା କରିବାକୁ ମିଳୁଛି ଏବଂ ଯେଉଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଓ ଅହମ୍‌ ଦ୍ବାରା ଦେଖିବା, ପଢ଼ିବା, ଶୁଣିବା, ଚିନ୍ତା କରିବା ପ୍ରଭୂତି କ୍ରିୟା ହେଉଛି, ସେସବୁ “ଅପରା” ଅଟେ। କିନ୍ତୁ 
ଯିଏ ଦେଖେ, ଶୁଣେ, ପଢ଼େ, ବିଗ୍ଵର କରେ, ଜାଣେ ଓ ମାନେ, ସେ “ଅପରା” ଅଟେ। ପରା ଓ ଅପରା ଉଭୟ 
ଭଗବାନଙ୍କ୍ତର ଶକ୍ତି ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ। ଅତଏବ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର 
ଭିତରେ, ବାହାରେ ଓ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରୁପରେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍ବ୍ଘ ବ୍ଯତୀତ କିଛି ବି ନାହିଁ“ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' 
(୭ | ୧୯), “ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ” (୯ | ୧୯) | ଜଗତର ସମସ୍ତ ଦର୍ଶନ ଓ ମତ-ମତାନ୍ତର ଆଗ୍ର୍ଯ୍ୟମାନଜକ୍କ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ, କିନ୍ତୁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'” କୌଣସି ଆଗ୍ରର୍ଯ୍ୟକ୍କର ଦର୍ଶନ ବା ମତ ନୁହେଁ। ଏହା ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନର୍କ୍ରର 
ଅଟଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେଉଁଥୁରେ ସବୁ ଦର୍ଶନ ଓ ମତମତାନ୍ତର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 

ଜୀବ ନିଜେ “ଅପରାଂ(ଜଗତ)କୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ଦେଇଛି-।ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଷ୍ୟିତେ ଜଗତ୍ବ'। “ଅପରା” ହେଉଛି 
ଭଗବାନଙ୍କର, କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହମ୍‌କୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ସ୍ବୀକାର କରି 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଛି। ସୁତରାଂ ସାଧକକୁ ଜଗତ ଦେଖାଯିବା ତାର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଦୃଷ୍ଟ। ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଦୃଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୂହେଁ। 
ଦେଖିବା ସୀମିତ, କିନ୍ତୁ ତତ୍ତ୍ଵ ଅସୀମ। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଥାଳିପରି ଛୋଟ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଥାଳିପରି ନୁହନ୍ତି, ବରଂ 
ସେ ପୂଥୂବୀ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ବହୁଗୁଣ ବଡ଼! 

ସାଧକକୁ ଯଦି ଜଗତ ଦେଖାଯାଏ, ତେବେ ସେ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ଜଗତର ସେବା କରିବା ଉଚିତ । ଜଗତକୁ 
ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେ କରିବା ତଥା ସେଥୁରୁ ସୁଖ ଭୋଗ କରିବା ସାଧନାର ପରିପବ୍ଜୀ ଓ ବନ୍ଧନକାରକ । କାରଣ 
ଆମ ପାଖରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦି ଯାହା କିଛି ଅଛି, ସେସବୁ ଜଗତର ଓ ଜଗତ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟା । ଜଗତର 
ବସ୍ତୁକୁ ଜଗତ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କଲେ ଜଗତ ଆଉ ଜଗତରୂପେ ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦେଖାଯିବ 
ଏବଂ ଏହା ହିଁ ବାସ୍ତବ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ ଜଗତକୁ ମାନୂଥାଉ, ଆମ୍ରାକୁ ମାନୂଥାଉ ବା ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୁ ମାନୁଥାଉ, 
ଯାହାକୁ ମାନୂଥୂଲେ ବି ସେ ସାଧନା କରି ପାରିବ ଏବଂ ଅନ୍ତିମ ତତ୍ତ୍ବ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' ଅନୁଭବ କରି ପାରିବ । 


=== ` ==== 
ସଙ୍ଗ ପୂର୍ବ୍ଷ୍ମରୋଳଣନ ଜରବାନ କନ୍ଦିତଲ ଯେ ପର/ଯ ଡକୁତି ଅଫର। ଦକୁତିକୁ ଧନି ଜର୍ଜଛି/ ଯେନି ବିଷୟକ ଯପ୍ରନ୍ଜଳକଣ 
ନିମନେ ଏଚେ ନିନ୍ଦୁ ଜୋକ କହୁଛନି / 
ଏତଦୂଯୋନୀନି ଭୂତାନି ସବାଣୀତ୍ଯୁପଧାରୟ । 
ଅହ' କୃସଗ୍ସସ୍ଯ ଜଗତଃ ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଳୟସ୍ତଥା॥ ୬॥ 
ଅଂଚନ୍ଦ ସବାଣି ସମସ୍ତ: ଭୂତାନି ପ୍ରାଣୀକ୍ତର (ଉତ୍ତ୍ତିରେ) ;¡ ଏତ ଦୃଯୋନୀନିଇ=ଁଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର ସଂଯୋଗ 
ହିଁ କାରଣ; ଇତି ବୋଲି; ଉପଧାରୟ=ତୂମେ ଜାଣିରଖ; ଅହମ୍‌-ମୁଁ; କୃଷ୍ଣସ୍ୟ-ସମଗ୍ର ଜଗତଃ- ଜଗତର; ପ୍ରଭବଃ¬ ପ୍ରଭବ; 
ତଥା= ତଥା; ପ୍ରଳୟଃ= ପ୍ରଳୟ | 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ମର ଉଷତ୍ତିରେ ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର ସଂଯୋଗ ହିଁ କାରଣ ବୋଲି ତୁମେ ଜାଣିରଖ । 
ମୁଁ ସମଗ୍ର ଜଗତର ପ୍ରଭବ ତଥା ପ୍ରଳୟ । 
ବ#6// -“ଏତତଡୁଯୋନୀନି ଭୂତାନି'*-- ଦେବତା, | ଲତା, ଘାସ ଆଦି ସାବର ପ୍ରାଣୀ ମୋର ଅପରା ଓ ପରା 
ମନୁଷ୍ଯଃ ପଶୁ ପକ୍ଷୀ ଆଦି ଜଙ୍ଗଂମ ପ୍ରାଣୀ ଏବଂ ବୃକ୍ଷ, । ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ଜାତ ହୂଅନ୍ତି। 


¬ 
* “ଏତଦ୍‌ଯୋନୀନି ଭୂତାନି' ପଦଗୁଡ଼ିକର ଅଥ-¬ "ଏତେ ଅପରା-ପରେ ଯୋନୀ କାରଣେ ଯେଷାଂ ତାନି' ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ଅପରା ଓ ପରା--ଏ 
ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତି ଯେଉଁମାନଙ୍କର କାରଣ, ସେହି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ | 
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ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗରୁ ସ୍ପାବର-ଜଙ୍ଗଂମ 
ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍ଦ୍ରର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ସେହି 
କଥାକୁ ପୁନଃ ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୪ର୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ ସାଧାରଣ 
ରୀତିରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସାବର ଓ ଜଙଗଂମ ଯୋନିମାନକ୍ତରେ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ସମସ୍ତ ଶରୀର ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଏବଂ 
ସେହି ଶରୀରରେ ବୀଜରୂପକ ଜୀବାମ୍ରା ମୋର ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ଅଂଶ। ସେହି ବୀଜକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବାମ୍ରାକୁ ଭଗବାନ “ପରା 
ପ୍ରକୃତିଂ (୭। ୫) ଓ “ନିଜର ଅଂଶ” (୧୫ | ୭) ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । 

'ସର୍ବାଣୀତ୍ୟୁପଧାରୟ'-- ସ୍ବର୍ଗ, ମର୍ତ୍ଯ, ପାତାଳ ଆଦି 
ସମସ୍ତ ଲୋକରେ ଯେତେ ବି ସ୍ପାବର-ଜଙ୍ଗଂମ ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର ସଂଯୋଗରୁ 
ଉପ୍ନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପରା ପ୍ରକୃତି ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜର ମାନି ନେଇଛିଂ, ତା”ର ସଙ୍ଗ କରିଛି, 
ତାହାରି ଠାରୁ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ଉପନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ତୂମେ 
ଧାରଣ କର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଠିକ୍‌ରୂପେ ବୁଝ ବା ମାନିନିଅ। 

“ଅହଂ କୃସ୍ମସ୍ଯ ଜଗତଃ ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଳୟସ୍ତଥା'-- 
ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୂର୍ରି ମିଳୁଛି, 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ସମଗ୍ର ଜଗତର ପ୍ରଭବ 
(ସୃଷ୍ଟିକର୍ତାଃ ଓ ପ୍ରଳୟ (ଲୟକତ୍ତୀ) | 

“ପ୍ରଭବଃ” ପଦର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ଏହି 
ଜଗତର ନିମିତ୍ତ କାରଣ, କାହିଁକି ନା ସକଳ ସ୍ପଣ୍ଟି ଭଗବାନର୍ଗର 
ସଙ୍କଳ୍ପ ଦ୍ାର୍ଯୀ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୋଇଛି--“ସଦୈକ୍ଷତ ବହୁ ସ୍ୟାଂ 
ପ୍ରଜାୟେୟେତି” (ଛାଦୋଗ୍ଯ. ୬ | ୨ | ୩) | 

ଯେପରି ହାଣ୍ଡି ମାଠିଆ ଗଢ଼ିବାରେ କୁମ୍ଭାର ଏବଂ 
ସୁନାଗହଣା ଗଢ଼ିବାରେ ବଣିଆ ହିଁ ନିମିତ୍ତ କାରଣ, ସେହିପରି 
ସଂସାରର ଉତ୍ପତ୍ତିରେ ଭଗବାନ ହିଁ ନିମିତ୍ତ କାରଣ। 

'ପ୍ରଳୟଃ' କହିବାର ତାହପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଏହି ଜଗତର 
ଉପାଦାନ କାରଣ ମଧ୍ଯ ମୁଁ, କାହିଁକି ନା କାର୍ଯ୍ୟମାତ୍ରେ 
ଉପାଦାନ କାରଣରୁୂ ଉତ୍ଥନ୍ତ୍ର ହୋଇଥାଏ, ଉପାଦାନ 
କାରଣରୂପେ ରହେ ଓ ଶେଷକୁ ଉପାଦାନ କାରଣରେ ହିଁ 
ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ଯେପରି ମାଠିଆ ଗଢ଼ିବାରେ ମାଟି ଉପାଦାନ 


* ଶ୍ରାମଭଗବତ଼ୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


କାରଣ, ସେହିପରି ସ୍ପଷ୍ଝି ରଚନା କରିବାରେ ଭଗବାନ ହିଁ 
ଉପାଦାନ କାରଣ। ଯେପରି ମାଠିଆ ମାଟିରୁ ଉତ୍ନ୍ନ ହୁଏ, 
ମାଟିରୂପେ ରହେ ଓ ଶେଷକୁ ଭାଙ୍ଗିଯାଇ, ଘୋରି ହୋଇ 
ହୋଇ ପୁଣି ମାଟି ହୋଇଯାଏ; ଏବଂ ଯେପରି ସୁନାଗହଣା 
ସୁନାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ସୁନାରୂପରେ ରହେ ଓ ଶେଷକୁ 
ପୁଣି ସୁନା ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଏହି ସଂସାର ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ରହେ 
ଓ ଶେଷକୁ ଭଗବାନସ୍ସୀ ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୁଏ । ଏହିପରି 
ଜାଣିବା ହିଁ “ଜ୍ଞାନ' | ସବୁକିଛି ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ, ଭଗବାନବ୍କୀ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ--ଏହିପରି ଅନୂଭବ ହୋଇ 
ଯିବାର ନାମ ବ ବିଜ୍ଞାନ” । 

'କୃସ୍ସସ୍ୟ ଜଗତଃ'” ପଦମାନଙ୍କରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
ଜଡ଼-ଚେତନାମୂକ ସମଗ ଜଗତର ପ୍ରଭବ ଓ ପ୍ରଳୟ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି ପେ, ଜଡ଼ର (ଅପରା ପ୍ରକୃତିର) 
ପ୍ରଭବ ଓ ପ୍ରଳୟ କହିବା ତ ଠିକ୍‌ କଥା, କିନ୍ତୁ ଚେତନର 
(ପରା ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବାମ୍ଦାର) ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶ କିପରି 
ସମ୍ଭବନ ସେ ତ ନିତ୍ୟଯତତ୍ତ୍ବ-ଂନିତ୍ୟଃ ସବିଗତଃ 
ସାଣୁରଚଳୋଃୟଂ ସନାତନଃ' (ଗୀତା ୨ | ୨୪) | ଏହାର 
ଉତ୍ତର ହେଲା, ବସ୍ତୁତଃ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାର ହିଁ ଜଗତ-- 
“ଗଚ୍ଛତୀତି ଜଗତ଼।” କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଜଗତ ଶବ୍ଦ ଜଡ଼- 
ଚେତନାମ୍ୂୂକ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ବାଚକ । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ଜଡ଼ 
ଅଂଶ ସର୍ବଦା ପରିବର୍ତନଶୀଳ । ମାତ୍ର ଚେତନ ଅଂଶ ସତତ 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ନିର୍ବିକାର । ସେହି ଚେତନ ଅଂଶ ଜଡ଼ 
ସଂସାର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରି ତାଦାମ୍୍ଯ 
କରିନେଲେ ଜଡ଼(ଶରୀର) ର ଉତ୍ଭତ୍ତିବିନାଶକୁ ସେ ନିଜର 
ଉତ୍ପତ୍ରିବିନାଶ ମନେକରେ | ଏଥୂପାଇଁ ତାହାର ଜନ୍ମମରଣ 
ହେଉଛି ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଏହି କାରଣରୁ ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
ସମଗ୍ର ଜଗତର ଅଥାତ୍‌ ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରଭବ 
ତଥା ପ୍ରଳୟ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ଯଦି ଏଠାରେ “ଜଗତ୍ବ' ଶବ୍ଦରୁ କେବଳ ନଶ୍ବର, 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ବିକାରପ୍ରାପ୍ତ ସଂସାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ 
ଏବଂ ଚେତନକୁ ବାଦ୍‌ ଦିଆଯିବ, ତେବେ ବଡ଼ ଅସୁବିଧା 
ହେବ। ଭଗବାନ '“କୃସ୍ବସ୍ଯ ଜଗତଃ' ଉକ୍ତି ଦାରା ନିଜକୁ 


* ଏଥୂରେ ଏକ ବିଚିତ୍ର କଥା ହେଉଛି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ କେବଳ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ମାନିଛି, କିନ୍ଧୁ କ୍ଷେତ୍ର ମାନି ନାହିଁ। କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ମାନିଲେ 
ତା'ର ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୋଇ ନ ପାରେ | କାରଣ ଗୁଣମାନରଘ୍ଗୀର ସଙ୍ଗ ହିଁ ପୁନର୍ଜନ୍ମର ମୂଳ କାରଣ-- “କାରଣଂ ଗୁଣ ସଙ୍ଗୋଃସ୍ଯ ସଦସଦ୍‌ଯୋନିଜନ୍ସୁ|' 


(ଗୀତା ୧୩| ୨୧) | 


#' ପ୍ରଳୟକାଳରେ ଜୀବମାନେ ଲୀନ ହୋଇଯିବା ପରେ, ଅନାଦିକାଳରୁ ଜୀବମାନସା ଦାରା ଅନୁଷ୍ଠିତ କର୍ମ ଯେତେବେଳେ ପରିପକୁ ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳ ଦେବାକୁ ଉନ୍ମଖ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ହିଁ (ପ୍ରଳୟର ସମୟ ସମାପ୍ତ ହେଲେ, ସର୍ଗ ଆରମ୍ଭରେ) ଭଗବାନସୀର ସସ୍ଳୁ ହୁଏ; ଏବଂ 


ସେହି ସର୍କଳ୍ପରୁ ଶରୀରଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ପତି ହୁଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


ସମଗ୍ର ଜଗତର କାରଣ ବୋଲି କହିଛନ୍ତିଂ । ତେଣୁ ଏଠାରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଶ ସଂସାରର ଅନ୍ତର୍ଗତ ସ୍ତାବର-ଜଇଂମ, ଜଡ଼-ଚେତନ 
ସବୁକିଛି ଗ୍ରହଣୀୟ। ଯଦି କେବଳ ଜଡ଼କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା, 
ତେବେ ଚେତନଭାଗ ବାକି ରହିଯିବ, ଯନ୍ଦ୍ଵାରା 'ମୁଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଜଗତର କାରଣ କହିବା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ହେବ ନାହିଁ ଓ ଆଗାମୀ 
ପ୍ରକରଣରେ ମଧ୍ୟ ଅସୁବିଧାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
କାରଣ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୩ଶ ଶ୍ଳଣୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, 
“ତିନି ଗୁଣରେ ମୋହିତ ଜଗତ ମୋତେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ।' 
ଜାଣିବା ଅଥବା ନ ଜାଣିବା ଚେତନର ଧର୍ମ, ଜଡ଼ର ନୁହେଁ। 
ସୁତରାଂ “ଜଗତ୍‌' ଶବ୍ଦରେ କେବଳ ଜଡ଼କୁ ନୁହେଁ, ଚେତନକୁ 
ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ପଡ଼ିବ । 

ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ୟ ଆସୁରୀ- 
ସମ୍ପତ୍ରିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟକ୍କ ଧାରଣା ଅନୁସାରେ “ଜଗତ୍‌” ଶବ୍ଦରେ 
ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ ଉଭୟ ଗ୍ରହଣୀୟ | କାରଣ ଆସୁରୀ-ସମ୍ପତତିଯୁକ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ଜଡ଼କୁ ଅସତ୍ୟ ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସେଠାରେ “ଜଗତ୍‌” ଶବ୍ଦରେ ଯଦି କେବଳ ଜଡ଼କୁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ, ତେବେ ଜଗତକୁ (ଜଡ଼ ସଂସାରକୁ) ଅସତ୍ଯ, 
ମିଥ୍ଯା ଓ ଅପ୍ରତିଷ୍ଠ ତ କହୁଥୁବା ଅଦ୍ଦୈତବାଦୀମାନେ ମଧ୍ୟ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଯିବେ, ଯାହାକି ସର୍ବଥା 
ଅନୁଚିତ । ସେହିପରି ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଥିବା 'ଶୁକୁକୃଶ୍ଳେ ଗତୀ ହ୍ୟେତେ ଜଗତଃ' ଉକିରେ “ଜଗତ୍‌' 
ଶବ୍ଦକୁ ଯଦି କେବଳ ଜଡ଼ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତେବେ 
ଜଡ଼ର ଶୁକୁ ଏବଂ କୃଷ୍ଣ ଗତି କହିଲେ କ'ଣ ବୁଝାଯିବ? 
ଗତି ତ ଚେତନର ହିଁ ହୁଏ। ଏଣୁ ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଯୋଡ଼ିବା ହେତୁ ଚେତନକୁ ମଧ୍ଯ “ଜଗତ୍‌” କୁହାଯାଇଛି । 

ଏହି ସମସ୍ତ କଥାର ସାରତତ୍ଵ୍ବ ହେଲା, ଜଡ଼ ସହିତ 
ଏକାମ୍ୂରୂତା କରିବାରୁ ଜୀବ “ଜଗତ୍‌” ପଦବାଚ୍ଯ ହେଉଛି, 
କିନ୍ତୁ ସେ ଜଡ଼ରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଚିନ୍ମୟତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ନିଜର 
ଏକାମୂତା ଅନୁଭବ କଲେ ତାକୁ “ଯୋଗୀ? କୂହାଯାଏ। ଏ 
କଥା ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ବର୍ଣ୍ରନା 
କରାଯାଇଛି । 


ଶରୀରଧାରୀ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ଅସତ୍ଯ ମନେ କରନ୍ତି, ଏଣୁ 


ଯଂଜିଣିନ୍ଥ କଇ/ବ- ଯିଏ ନିଜକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ କି ଅନ୍ଯକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, ସେ ହେଉଛି “ଅପରା ପ୍ରକୂତିଂ” । 
ଯିଏ ନିଜକୁ ଜାଣିପାରେ ଓ ଅନ୍ଯକୁ ବି ଜାଣିପାରେ, ସେ “ପରା ପ୍ରକୃତି”। ଏହି ଅପରା ଓ ପରାର ସ୍ବୀକୃତ ସଂଯୋଗରୁ 
ସମସ୍ତ ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀ ସୂଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା୧୩ । ୨୬) | 


ମୂଳତଃ ଅପରା ସହିତ ସମ୍ବଂନ୍ଧରୂପକ ଏକମାତ୍ର ଦୋଷ ହିଁ ସ୍ଥାନଭେଦରେ ଅନେକରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ। ଏହି 
ଗୋଟିଏ ଦୋଷରୁ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଉସ୍ଥନ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ଗୋଟିଏ ଦୋଷ ଆସିବାମାତ୍ରେ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଆସିଯିବ ଏବଂ 
ଏହି ଗୋଟିଏ ଦୋଷ ଦୂର ହୋଇଗଲେ ସବୂ ଦୋଷ ଦୂର ହୋଇଯିବ । ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରୂପକ ଗୋଟିଏ 
ଗୁଣରୂ ସମସ୍ତ ଗୁଣ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ଅପରାକୁ ନିତ୍ଯ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କର ବା ଅନିତ୍ଯ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କର, ତାହା 
ସହିତ ଆମର ସମ୍ଭବ ଅନିତ୍ଯ”“ଏହା ସର୍ବ ସମ୍ମତ ମତ । ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ-- “କାରଣଂ 
ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦ୍ଵଯୋନିଜନ୍ମସୁ' (ଗୀତା ୧୩ । ୨୧) | ଏହା ହିଁ ସଂସାରର ମୂଳ ବୀଜ। 

ମୁଁ ସମସ୍ତ ଜଗତର ପ୍ରଭବ ତଥା ପ୍ରଳୟ” କହିବାର ଅର୍ଥ ମୁଁ ହିଁ ଏହି ସ୍ଥାବର-ଂଜଇଂଂମରୂପକ ଜଗତକୁ ଉମ୍ଭନ୍ନ 
କରେ ଓ ମୁଁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ; ମୁଁ ହିଁ ନାଶ କରେ ଓ ମୁଁ ହିଁ ନଷ୍ଟ ହୁଏ। ମୋ ବ୍ଯତୀତ ସଂସାରର ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
କାରଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ନାହିଁ (ଗୀତା ୭ | ୭) ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ହିଁ ଏହାର ନିମିତ୍ତ ଓ ଉପାଦାନ କାରଣ। ତେଣୁ ଜଗତରୂପରେ 
ମୁଁ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାାନ। ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି- ଅମୃତଂ ଚୈ ବମ୍ପୃତ୍ୟୁଶ୍ଡ 
ସଦସଚ୍ଚାହମଜ୍ଜୁନ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅମୂତ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ତଥା ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ମଧ୍ୟ ମୁଁ | ଶ୍ରୀମଭାଗବତରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 

ଆମ୍ବ୍ରୈବ ତଦିଦଂ ବିଶ୍ଵଂ ସୂଜ୍ୟତେ ସୂଜତି ପ୍ରଭୁଃ। ତ୍ରାୟତେ ତ୍ରାତି ବିଶ୍ବାମ୍ବା ହ୍ଵିୟତେ ହରତୀଶ୍ବରଃ॥ (୧୧ । ୨୮ । ୬) 

“ଯାହା ବି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବା ଅପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ବସ୍ତୁ ଅଛି, ସେସବୁ ସେହି ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ପରମାମ୍ପା। ଯେଉଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଛି, ତାହାର ନିମିତ୍ତ କାରଣ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଓ ଉପାଦାନ କାରଣ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ହିଁ ବିଶ୍ଵ 
ସ୍ପଷ୍ଟି କରନ୍ତି ଏବଂ ସେ ହିଁ ବିଶ୍ବରୂପରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି। ସେ ନିଜେ ହିଁ ରକ୍ଷକ ଓ ନିଜେ ହିଁ ରକ୍ଷିତ। ସେହି ସର୍ବାମ୍ଛା 
ଭଗବାନ ସ୍ପଷ୍ଟିକୁ ସଂହାର କରନ୍ତି ଏବଂ ଯାହାର ସଂହାର ହୁଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜେ।” 

* ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନର୍କରର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଓ ଭଗବାନସ୍ଗ ମଧ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ୟ'ଂକାରଣଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି; କିନ୍ତୁ ପରା 


ପ୍ରକୃତି (ଜୀବ) ଭଗବାନର୍କର ଅଂଶ, କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ; ତେଣୁ ପ୍ରକୃତି ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ୟ।କାରଣର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଅତଏବ ଅଂଶ ଓ ଅଂଶୀ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହିଁ ଭଗବାନନ୍ମୁ ଜୀବର କାରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଏ, କାଯ୍ୟ-କାରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନୁହେଁ। 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ତୈତ୍ତିରୀୟୋପନିଷଦ୍‌ରେ କୁହାଯାଇଛି, ଅନ୍ନ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ଓ ଅନ୍ନତଭକ୍ଷଣକାରୀ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ¬ “ଅହମନ୍ତମହମନମହମନମ୍‌ | 


ଅହମନ୍ତାଦୋଃହମନ୍ତାଦୋଃହମନାଦଃ |” (୩ | ୧୦ | ୬) 


ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତି ତଥା ଏ ଦୁହିଜ୍କଵ ସଂଯୋଗରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ¬ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନ | 


କାରଣ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନା 


====-= ;# ===== 


ସନ୍ଦ୍ରଵ- ଭଗବାନ ପୂର୍ବ୍ଶ୍ରୋଳଃଳେ ନିଳକୁ ପଫର/ © ଅପର/ ଢକଳୁତିନୁପଳ ସମର ଜରତନକ ନୂଳ ଲଜଣ ବୋଲି କହିଲେ / ଜା 
ବ#ତ/୮ତ ଳରଜଳକ ଥନ/ 6କାଣସି ଜକଣ ନାହିଁ 6କ/ଲି ଏଠବ ନିନୁ 6ନ୍¦ନନଜେ ଯେ କହୁଛନି / 


ମତ୍ତଃ ପରତରଂ 


ନାନ୍ୟତ଼କି ଞ୍ଚି ଦସ୍ତି 


ଧନଞ୍ଜୟ । 


ମୟି ସବିମିଦଂ ପ୍ରୋତଂ ସୂତ୍ରେ ମଣିଗଣା ଇବ।॥ ୭ ॥ 
ଥଳନ୍ଦ ¬ଧନଞ୍ଜୟ ୭(ତେଣୁ) ହେ ଧନଞ୍ଜୟ! ; ମତ୍ତଃଇମୋ; ପରତରମ୍‌ ବ୍ୟତୀତ (ଏହି ଜଗତର) ; ଅନ୍ଯତ୍‌ =¬ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି, କିଞ୍ଚିତ୍‌ =କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର; (କାରଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ); ନ, ଅସ୍ତି- ନାହିଁ; ମଣିଗଣାଃ= ସୂତାର ମାଳିଦାନାଗୁଡ଼ିକ; ସୂତ୍ରେଳି ସୂତାରେ; 
ଇବଟରଗୁଚବ୍ତା ହେଲାପରି; ଇଦମ୍‌ିଏହି; ସବିମ୍‌ଚସମଗ୍ର ଜଗତ୍‌: ମୟି-ମୋ”ଠାରେ; ପ୍ରୋତମ୍‌¬ିଓତପ୍ରୋତ । 
ହେ ଧନଞ୍ଜୟ! ମୋ ବ୍ଯତୀତ ଏହି ଜଗତର ଅନ୍ୟ କୌଣସି କିଜ୍ଚିଚ୍ମାତ୍ର କାରଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ନାହିଁ । ସୂତାରେ 
ତିଆରି ମାଳି ଦାନାଗୁଡିକ ସୂତାରେ ଗୁଚ୍ତା ହେଲାପରି ଏ ସମଗ୍ର ଜଗତ ମୋଂଠାରେ ଓତପ୍ରୋତ । 


ବ/୫୮/୯ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତୁ୍‌ କି ଞ୍ଚି ଦସ୍ତି 
ଧନଞ୍ଜୟ”-- ହେ ଅର୍ଜୁନୀ ମୋ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
କାରଣ ନାହିଁ। ମୁଁ ହିଁ ସାରା ସଂସାରର ମହାକାରଣ। 
ଯେପରି ବାୟୁ ଆକାଶରୂ ଜାତ ହୁଏ, ଆକାଶରେ ରହେ 
ଓ ଆକାଶରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ଆକାଶ ବ୍ଯତୀତ 
ବାୟୁର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ। ସେହିପରି ସଂସାର 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଉତ୍ଥନ୍ନ ହୁଏ, ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ରହେ 
ଓ ଶେଷକୁ ତାଙ୍କ୍ପରିଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ | ଭଗବାନର୍ଦ୍ୀ 
ବ୍ଯତୀତ ସଂସାରର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ “ପରତରମ୍‌' ପଦରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ମୂଳକାରଣ 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି | ଏହି ମୂଳକାରଣର ଆଉ କୌଣସି 
ମୂଳକାରଣ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ମୂଳକାରଣର କେହି ଉତ୍ପାଦକ 
ନୁହନ୍ତି। ଭଗବାନ ହିଁ ସବୁରି ମୂଳକାରଣ। ଏହି ସଂସାର 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ପରିବର୍ତନଶୀଳ । କିନ୍ତୁ ଯାହାର ସତ୍ତା 
ଦ୍ବାରା ଏସବୁ ସତ୍ତାବାନ୍‌ଵ ଓ ସ୍ଥାୟୀ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି, ସେହି 
ପରମାମ୍ରା ଏହି ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦିରେ ପରିପୂର୍ଷ । 

ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଦ୍ରିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ 
କହିଛନ୍ତି, ମୁଁ ବିଜ୍ଞାନସହ ଜ୍ଞାନ କହିବି, ଯାହାକୁ ଜାଣିଯିବା 
ପରେ ଅନ୍ୟ କିଛି ଜାଣିବା ବାକି ରହିବ ନାହିଁ-- 'ଯଜ୍ୟ୍ଞାଡ଼ା 
ନେହ ଭୂୟୋଃ ନ୍ୟଜ୍ଜ୍ଞାତବ୍ୟମବଶିଷ୍ୟତେ' ଏବଂ ଏଠାରେ 
କହୁଛନ୍ତି ମୋ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ 
'ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ୍‌ କିଞ୍ଚିଦସି' | ଉଭୟ ସାନରେ “ନ 


ଅନ୍ଯତ୍' କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦି ମୋ ବ୍ଯତୀତ 
ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ, ତେବେ ମୋତେ ଜାଣିଯିବା ପରେ ପୁଣି 
ଜାଣିବାକୁ ବାକି ରହିବ କିପରି? ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
'ମୟି ସବିମିଦଂ ପ୍ରୋତମ୍‌' ଏବଂ ଆଗକୁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' 
(୭ | ୧୯) ତଥା “ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (୯ | ୧୯) କହିଛନ୍ି। 
କାରଣ ବ୍ଯତୀତ କାର୍ଯ୍ଯର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତା 
ନାହିଁ। ବସ୍ତୁତଃ କାରଣ ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ। 
ଏହି ପ୍ରକାରେ କାରଣର ଜ୍ଞାନ ହୋଇଗଲେ କାର୍ଯ୍ୟ କାରଣରେ 
ବିଲୀନ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟର କୌଣସି ସ୍ଵବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା 
ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ରର୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
କାରଣ ନାହିଁ ବୋଲି ସ୍ବତଃ ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ। 
ମୟି ସଵିମିଦଂ ପ୍ରୋତଂ ସୂତ୍ରେ ମଣିଗଣା ଇବ'-- 
ସୂତାନିମିତ ମାଳିଦାନାଗୁଡ଼ିକ ସୂତାରେ ଗୁଚ୍ତା ହୋଇଥୁବା 
ପରି ସମଗ୍ର ସଂସାର ମୋଂଠାରେ ଗୁଚ୍ତା ହୋଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ 
ହିଁ ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଛି । ଯେପରି ସୂତାରେ 
ଓ ସୂତାନିମିତ ମାଳିଦାନାଗୁଡ଼ିକରେ ସୂତା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
କିଛି ନାହିଁ। ସେହିପରି ସଂସାରରେ ମୋ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି ସୃତାରେ 
ଗୁବ୍ତା ଯାଇଥୂବା ସୂତାନିମିତ ମାଳିଦାନାଗୁଡ଼ିକ ଦେଖିବାକୁ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ସେଥୁରେ କେବଳ 
ସୂତା ହିଁ ରହିଥାଏ, ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ନାମ, ରୂପ, ଆକୃତି ଦେଖିବାକୁ ପୁଥକ୍‌ ପୁଥକ୍‌ ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁତଃ ସେଥୁରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଚେତନ-ତତ୍ତ୍ଵ ଏକ ଓ 
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ଅଭିନ୍ନ। ମୁଁ ହିଁ ସେହି ଚେତନ ତତ୍ତ୍ବ-- 'କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଗ୍ଲପି ମାଂ | ଦେଖୁଥୁବାରୁ ତାକୁ ସର୍ବତ୍ର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ପରମାମ୍ବା ଦେଖା 
ବିଦ୍ଧି ସବିକ୍ଷେତ୍ରେଷୁ ଭାରତ' (ଗୀତା ୧୩। ୨) ଅର୍ଥାତ୍‌ । ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ। ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭବ ହୋଇଗଲେ, 
ମାଳିଦାନାରୂପକ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ବି ମୋର ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ¦ ବ୍ୟାପ୍ଯଂବ୍ଯାପକର ଭେଦଭାବ ଦୂର ହୋଇ କେବଳ ପରମାତମ୍ବା 
ସୃତାରୂପକ ପରାପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ମୁଁ। ଉଭୟ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହିଁ ¦ ହିଁ ପ୍ରତୀତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ବୁଝାଇବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ 


ପରିପୂର୍ଶ୍ରରୂପେ ବ୍ୟାପ୍ତ । ସାଧକ ସଂସାରକୁ ସଂସାରବୁଦ୍ଧିରେ । ଏଠାରେ କାରଣରୂପେ ନିଜ ପରିବ୍ୟାପ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 


ଘିଣିନ୍କ ଭ/ବ-ସୃତାରେ ଗ୍ରଥୂତ ସୂତାନିର୍ମିତ ମାଳିଦାନାଗୁଡ଼ିକରେ ଯେପରି ସୂତା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନ 
ଥାଏ, ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଭଗବାନକ୍ସଳ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମାଳିଦାନାରୂପକ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିରେ ଓ ସୂତାରୂପକ ପରା ପ୍ରକୃତିରେ କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ପରିପୂର୍ଶ୍ର। ମାଳିଦାନା ତିଆରି ହେବାରେ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତି ମୁଖ୍ୟ ଓ ସୂତା ତିଆରି ହେବାରେ ପରା ପ୍ରକୃତି ମୁଖ୍ଯ। 

ବହୁବଚନ ସୂଚକ “ମଣିଗଣାଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସ୍ଥାବର, ଜଇଂମ, ଜଳଚର, ସଳଚର, 
ନଭଚର, ଚଉଦଭୁବନ, ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ପରଭୂତି ଅନନ୍ତ ରୂପରେ ଓ ଅନନ୍ତ ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଛି | 

“ଅପରା” ପ୍ରକୃତି ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଅପରା ଓ ପରା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ହୋଇଛି; କାରଣ ଅପରାକୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଇ ତା' ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ କରିବାରୁ ଏହାର ଜୀବ ସଂଜ୍ଞା ହୋଇଛି (ଗୀତା ୭ | ୫) | ତେଣୁ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଜଗତରେ 
ରହିଛି ଓ ଜୀବଠାରେ ମଧ୍ଯ ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ପାକ୍ତ ଠାରେ ଅପରା ନାହିଁ, ପରା ନାହିଁ, ଜଗତ ନାହିଁ କି ଜୀବ 
ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରକୃତରେ ସୂତା ନାହିଁ କି ମାଳିଦାନା ନାହିଁ, ବରଂ କେବଳ ତୂଳା ହିଁ ସବୁକିଛି ହୋଇଛି । 
ସେହିପରି ଅପରା ନାହିଁ, ପରା ନାହିଁ, କେବଳ ପରମାମ୍ରରା ହିଁ ଅଛନ୍ତି। ଏ କଥା ଭଗବାନ ଆଗକୁ ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଣ୍ଣ୍ରିନା କରିଛନ୍ତି। ଏହି ଶ୍ନୋକରେ “ମତ୍ତ ପଦଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ୧୨ଶ ଶ୍ମୋକର 'ମତ୍ତ ଏବଂ' ପଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ “ମତ୍ତଃ ପଦ ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ବାଚକ । 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି ପରା ଓ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସ୍ବାମୀ । 

ଯେପରି ତୂଳା ସୂତାରେ ପରିଣତ ହୁଏ, ମଞ୍ଜ ଗଛରେ ପରିଣତ ହୁଏ, ସେହିପରି କାରଣ ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ 
ହୁଏ। ଏହିରୂପେ ସବୁର ପରମ କାରଣ ଭଗବାନ ହୋଇଥୁବାରୁ ସବୁ ରୂପରେ ଭଗବାନ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ-¬ 'ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌।। ତେଣୁ ଭଗବାନବ୍କୀ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ଦେଖିବା ଭୁଲ୍‌। 

'ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ଼ କିଞ୍ଚିଦସ୍ତି--- ଯାହା ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରେ ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ତାହାକୁ ଂପରତର'” କହନ୍ତି। ଭଗବାନ ତ 
ଅଦ୍ମିତୀୟ, ତାଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଦିତୀୟ (“ପର”) କିଛି ନାହିଁ, ପୁଣି ସେ “ପରତର' ହେବେ କିପରି? ବାସ୍ତବରେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ 'ପରତର'” 
ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅଦ୍ରିତୀୟ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ “ପରତର” ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ କିଛି ନାହିଁ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମଧ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ। ଉପନିଷଦରେ ଅଛି-- 

ପୂରୁ ଷାନ୍ନ ପରଂ କିଞ୍ଚିତ୍‌ ସା କାଷ୍ଠା ସା ପରା ଗତିଃ ॥ 


(କଠ. ୧ | ୩ | ୧୧) 
“ପୁରୁଷଠାରୂ ପର କିଛି ନାହିଁ। ସେ ହିଁ ସମସ୍ତକ୍କରର ପରମଅବଧୂୂ ଓ ପରମଗତି ।” 
ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି 
“ନ ଡ଼ସମୋଃସୟଭ୍ୟଧକଃ କୂତୋଃନ୍ଯୋ ଲୋକ ତ୍ରୟେଃ ପ୍ୟପ୍ରତି ମପ୍ରଭାବ' । 
(ଗୀତା ୧୧ | ୪୩) 


=== ୮ === 


ସାମ୍କଂ-ଯୀଂଯାନନେ ଯାହା କିଛି କାର୍ୟ୍ଯ ନୁଜ୍ଜଣଳୋଚନ ହେଇନି ଜାମାନ ମୂଲକେ ପନମାନ୍ରୀ ନଦି ବିକ୍ଯମାନ / ଏହା ଜଣୀଳବ। ନିମଓନ୍ତ 
ଜଣବାଳ /୮ମ 6 ଳକୁ ୧ ୨ଶ 6ଜଳ ପର୍ୟ୍ୟଳ ପାର୍ଟି 6ନ୍,/ଳକିଶିଳ ଏହି ଳକଣ ଥାଜନ କ୍ନୁଛଳି / 


ରସୋଃହମପ୍‌ସୁ କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରଭାସ୍ମି ଶଶିସୃକ୍ଷ୍ୟୟୋଃ । 
ପ୍ରଣବଃ ସବିବେଦେଷୁ ଶବ୍ଦଃ ଖେ ପୌରୁଷଂ ନୃଷୁ॥ ୮ ॥ 
ଥନ଼ୟ୍କ _କୌନ୍ତେୟ=ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ¡ ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ଅପ୍ସୁକଚୁଜଳରେ; ର ସଃ=ରସ,; ଶଶିସୂକନ୍ଷ୍ୟୟୋଃ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ 
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ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଠାରେ; ପ୍ରଭା-ପରଭା; ସବିବେଦେଷୁ= ସମସ୍ତ ବେଦରେ; ପ୍ରଣବଃ= ପ୍ରଣବ (ଓଁ କାର) ; ଖେଇଆକାଶରେ; ଶବ୍ଦଃ¬ଶର୍ଦ 
(ଏବ); ନୃଷୁମନୁଷ୍ୟମାନଜକ ଠାରେ; ପୌରୁଷମ୍‌, ଅସ୍ମିଇ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଅଟେ | 

ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ମୁଁ ଜଳରେ ରସ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୃକ୍ଷ୍ୟିକ୍ନ ଠାରେ ପ୍ରଭା, ସମସ୍ତ ବେଦରେ ପ୍ରଣବ (ଓଁକାର) , 
ଆକାଶରେ ଶବ୍ଦ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟମାନକ୍କ ଠାରେ ପୁରୁଷାଥି ଅଟେ। 


ବ#6//- ଯେପରି ଧନକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରୁଥୁବା 
ଲୋଭୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ଧନ ଉପାର୍ଜନ ଓ ଧନ ସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ 
ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଆଗ୍ରହ ହୁଏ; ସେହିପରି ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, 
ଜାଣିବା, ମାନିବା ଓ ବୁଝିବାର ପରିସରଭୁକ ସମଗ୍ର ଜଗତର 
ମୂଳ କାରଣ ଭଗବାନ (୭। ୬) ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଛାଡ଼ି 
ଜଗତର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ ବୋଲି ମାନିନେଲେ ସ୍ବତଃ 
ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହୁଏ। ତେଣିକି ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ତାଙ୍କର ଭଜନ ହୁଏ । ଏ କଥା ଭଗବାନ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର 
୮ମ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି, ““ମୁଁ ସମଗ୍ର ସଂସାରର କାରଣ ଓ 
ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ସଂସାରର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି ବୁଝି ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 
ଲୋକେ ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତୈ।” ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର 
୪୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ କହିଛନି, “ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ 
ଠାରୁ ସମଗ୍ର ଜଗତର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଉଛି ଓ ଯାହାର୍ବ୍ଚ ଦ୍ବାରା 
ସାରା ସଂସାର ବ୍ଯାପ୍ତ ହୋଇଛି, ସେହି ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୁ ନିଜ 
କର୍ମ ଦ୍ବାରା ପୂଜା କରି ମନୁଷ୍ଯ ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ।” ଉକ୍ତ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ଏହି ପ୍ରକରଣର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । 

'ରସୋହମପ୍ସୂ କୌନ୍ତେୟ'-- ହେ କୁନ୍ନତୀପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନା 
ଜଳରେ ମୁଁ ହିଁ ରସଂ। ଜଳ ରସଂତନ୍ମାତ୍ରାରୁଂ ଉତ୍ୟନ୍ତ 
ହୁଏ, ରସ-ତନ୍ଧାତ୍ରାରେ ରହେ ଓ ରସଂତନ୍ମାତ୍ରାରେ ବିଲୀନ 


ହୋଇଯାଏ। ଯଦି ଜଳରୁ “ରସଂକୁ କାଢ଼ିନେବା, ତେବେ 
ଜଳର କୌଣସି ତତ୍ଵ ରହିବ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ରସ ହିଁ 


ଜଳରୂପେ ଦେଖାଯାଉଛି ସେହି ରସ ମୁଁ॥। 

ପ୍ରଭାସ୍ମି ଶଶିସୃକ୍ଷ୍ୟିୟୋଃ'-ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଠାରେ 
ଥୁବା ଆଲୋକିତ କରିବାର ବିଶେଷ ଶକ୍ତିର ନାମ ପ୍ରଭା”, 
ସେହି ପ୍ରଭା ବା ପ୍ରକାଶ ମୋର ସ୍ବରୂପ । ପ୍ରଭା ରୂପ-ତନ୍ମାତ୍ରାରୁ 


ଉତମ୍ପନ୍ତ ହୁଏ, ରୂପ-ତନ୍ମାତ୍ରାରେ ରହେ ଓ ଶେଷକୁ ରୂପ- 
ତନ୍ମାତ୍ରାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ଯଦି ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟର୍ଚ 
ଠାରୁ ପ୍ରଭାକୁ କାଢ଼ି ନିଆଯିବ, ତେବେ ଦୁହେଁ ନିସ୍ତତ୍ତ୍ 
ହୋଇଯିବେ ।। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରଭା ହିଁ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟରୂପରେ 
ପ୍ରକଟିତ। ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ସେହି ପ୍ରଭା ମଧ୍ୟ ମୁଁ । 
'ପ୍ରଣବଃ ସବିବେଦେଷୁ'-- ସମସ୍ତ ବେଦରେ ପ୍ରଣବ 
(ଓଁକାର) ମୋର ସ୍ବରୂପ। କାରଣ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପ୍ରଣବ 
ପ୍ରକଟିତ ହେଲେ, ପ୍ରଣବରୁୂ ତ୍ରି ପଦା ଗାୟତ୍ରୀ ଏବଂ 
ତ୍ରିପଦା ଗାୟତ୍ରୀରୁ ତିନି ବେଦ ପ୍ରକଟିତ ହେଲେ। ଏଣୁ, 
“ପ୍ରଣବ” ହିଁ ବେଦର ସାର | ଯଦି ପ୍ରଣବକୁ ବେଦ ମଧ୍ୟରୁ 
କାଢ଼ି ନିଆଯାଣ ତେବେ ବେଦ ଆଉ ବେଦ ହୋଇ 


ରହିବ ନାହିଁ। ପ୍ରଣବ ହି ବେଦ ଓ ଗାୟତ୍ରୀରୂପେ 


ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ସେହି ପ୍ରଣବ ହେଉଛି ମୁଁ । 
'ଶବ୍ଦଃ ଖେଂ-- ସର୍ବତ୍ର ବ୍ଯାପି ରହିଥୂବା ଶୃୂନ୍ଯର 
ନାମ “ଆକାଶ'। ଆକାଶ ଶବ୍ଦତନ୍ମାତ୍ରାରୁ ଜାତ ହୁଏ, 
ଶବ୍ଦଂତନ୍ମାତ୍ରାରେ ରହେ ଓ ଶେଷକୁ ଶବ୍ଦ-ତନ୍ଜାତ୍ରାରେ 
ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ଅତଏବ ଶବ୍ଦ-ତନ୍ମାତ୍ରା ହିଁ ଆକାଶରୂପେ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହେଉଛି । ଶବ୍ଦ-ତନ୍ମାତ୍ରା ବିନା ଆକାଶର କୌଣସି 


ଅସ୍ତିତୃ ନାହିଁ। ସେହି ଶବ୍ଦ ମଧ୍ଯ ମୁଁ । 


'ପୌରୁଷଂ ନୂଷୁ'-¬ ଯେଉଁ ପୁରୁଷାର୍ଥ ମନୁଷ୍ଯମାନର୍ଦ 
ଠାରେ ସବୁଠୁ ସାର, ତାହା ମୋର ହିଁ ସ୍ବରୂପ। ବାସ୍ତବରେ 
ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟଜୀବନର 
ପ୍ରକୃତ ପୁରୁଷାର୍ଥ। କିନ୍ତୁ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ଅପ୍ରାପ୍ତ ସଂସାରର 
ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥ ମାନି ନେଇଛି; ଯଥା-- 
ନିର୍ଵନ ବ୍ୟକ୍ତି ଧନପ୍ରାପ୍ତିକୁ ନିଜର. ପୁରୁଷାର୍ଥ ମନେ କରୁଛି, 


* ପୂଥୁବୀ, ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ ଓ ଆକାଶ--ଏହି ସୂଳ ପଞ୍ଚମହାଭୂତର କାରଣଗୁଡ଼ିକର ନାମ ଯଥାକରମେ--ଗନ୍ଧ, ରସ, ରୂପ, ପୁର୍ଶ ଓ 


ଶବ୍ଦ । ଏଗୁଡ଼ିକୁ ପଞ୍ଚତନ୍ମାତ୍ରା କୁହାଯାଏ । ପଞ୍ଚତନ୍ମାତ୍ରା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନସ୍ଗୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଷୟ ନୁହନ୍ତି । କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରରୁ ଶୁଣି ସେଗୁଡ଼ିକର ଅସ୍ତିତୃ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ । ପଞ୍ଚମହାଭୂତର କାର୍ଯ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ନାମ ମଧ୍ୟ ଗନ୍ଧ ରସ, ରୂପ, ସ୍ପର୍ଶ ଓ ଶବ୍ଦ ଅଟେ; ମାତ୍ର ଏଗୁଡ଼ିକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ୍ରର ଓ 
ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଷୟ। 

7 ରୂପ-ତନ୍ମାତ୍ରାରେ ଦୁଇଟି ଶକ୍ତି ଅଛି ଗୋଟିଏ 'ପ୍ରକାଶିକା' ଶକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଲୋକିତ କରୁଥୁବା ଶକ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି “ଦାହିକା' ଶକ୍ତି ଅର୍ଥତ୍‌ 
ଦହନ କରୁଥୁବା ଶକ୍ତି । ପ୍ରକାଶିକା ଶକ୍ତିକୁ 'ପ୍ରଭା' କହନି; ଏବଂ 'ଦାହିକା' ଶକୁିକୁ “ତେଜ' କହନିି | ପକାଶିକା ଶକ ଦାହିକା ଶକ ବିନା ମଧ୍ଯ 
ରହିପାରେ (ଯଥା-- ମଣି, ଚନ୍ଦ୍ର ଆଦିରେ), କିନ୍ତୁ 'ଦାହିକା ଶକ୍ି' ପ୍ରକାଶିକା ଶକି ବିନା ରହି ପାରେ ନାହିଁ| ଏଠାରେ 'ପରଭାସ ଶଶିସୂର୍ଯ୍ୟୟୋଃ 
ପଦମାନସ୍କୀରେ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରକାଶିକା ଶକ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ନେଇ “ପ୍ରଭା' ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଆଗକୁ ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର ନବମ 
ଶ୍ମୋକରେ “ତେଜଶ୍ଵାସ୍ପି ବିଭାବସୌ' ପଦମାନଗ୍କରେ ଅଗ୍ନିର ଦାହିକା ଶକ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ନେଇ 'ତେଜ' ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି। “ 

ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅଗ୍ନିରେ ପ୍ରକାଶିକା ଓ ଦାହିକା ଉଭୟ ଶକ୍ତି ରହିଛି । ଚନ୍ଦ୍ରରେ ପ୍ରକାଶିକା ଶକ୍ତି ଅଛି ସତ, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ଦାହିକା ଶକ୍ତି ତିରସ୍କୃତ 
ହୋଇ 'ସୌମ୍ୟ ଶକ୍ତି' ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି, ଯାହାକି ଶୀତଳତା ପ୍ରଦାନ କରେ | 


ଶ୍ମୋକ ୯ ¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 543 
ତ ୟା ାୂାିାୃାୃଚମାା୬୬ାୃ୍‌୍‌୧ଂ୧“୮୮୮୮୮୮୫୫୫€୭ୈ୮୧୮୮୮ ୭୭୫୭ 


ଅପାଠୁଆ (ମୂର୍ଖ) ପାଠପଢ଼ାକୁ ଓ ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର | ପଦାର୍ଥକୁ ପାଇବା ପୁରୁଷାର୍ଥ ନୂହେଁ। ପରମାମ୍ବା ପୂର୍ବରୁ 
ଖ୍ୟାତିକୁ ପୁରୁଷା୍ଥ ବୋଲି ଭାବୁଛି, ଇତ୍ୟାଦି। ଏହାର ସାରାଂଶ ¦ ବିଦ୍ୟମାନ ଥୁଲେ, ଏବେ ବି ଅଛନ୍ତି ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ୟ 
ହେଲା, ଅବିଦ୍ଯମାନ ବା ଅପ୍ରାପ୍ର ବସ୍ତୁର ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ମନୁଷ୍ଯ ରହିବେ; ସେ ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଯମାନ। ସୁତରାଂ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କୁ 
ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥ ମନେ କରୁଛି। କିନ୍ତୁ ସେହି ପୁରୁଷାର୍ଥ ପାଇବା ପାଇଁ ଉସାହପୂର୍ବକ କରାଯାଉଥୁବା ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହିଁ 
ପ୍ରକୃତ ପୁରୁଷାର୍ଥ ନୁହେଁ। କାରଣ ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା, ପ୍ରକୃତ ପୁରୁଷାର୍ଥ । ତାଙ୍ଗୁ ପାଇବାରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ମନୁଷ୍ୟତା 
ପ୍ରାପ୍ତି ସମୟରେ ବି ଯାହାର ଅନବରତ ଅଭାବ ହେଉଛି ଓ । ନିହିତ। ତାଙ୍କୁ ନ ପାଇଲେ ମନୁୂଷ୍ୟଜୀବନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ତୁଚ୍ଛ 
ଶେଷକୁ ଯାହା ଅଭାବରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବ, ସେହିପରି | ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରର୍ଥକ | 


ଘଟି ିନ୍ଜ ଭ/ବ--୬ଷ୍ଠ ଓ ୭ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସମଗ୍ର ଜଗତର କାରଣ ବୋଲି କହିଲେ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଏବେ ଭଗବାନ ୮ମ ରୁ ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “କାରଣ' ରୂପେ ନିଜ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 
ଯଦ୍ଯପି କାରଣ ଅପେକ୍ଷା କାର୍ଯ୍ୟରେ ବିଶେଷ ଗୁଣ ନିହିତ, ତଥାପି କାରଣର ହିଁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଥାଏ। କାରଣ ବିନା 
କାର୍ଯ୍ୟର ସ୍ବତନ୍ବ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ଥାଏ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ମାଟି କାରଣ ଓ ମାଠିଆ କାର୍ଯ୍ୟ। ମାଠିଆରେ ଜଳ ରଖାଯାଇ 
ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏହି ବିଶେଷତ୍ ମାଟିରେ ନାହିଁ, ତଥାପି ମାଟି ବିନା ମାଠିଆର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତା ନାହିଁ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାରଣ 
ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟରୁପରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ମାଠିଆ ତିଆରିରେ କର୍ତ୍ତା, କାରଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ତିନିହେଁ ଏକ ନୁହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କାରଣ 
(ମାଟି) ଓ କାର୍ଯ୍ଯ (ମାଠିଆ)ର ସତ୍ତା ତ ଏକ, କିନ୍ତୁ କର୍ତ୍ତା (କୁମ୍ଭାର)ର ସତ୍ତା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ବର। ମାତ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ ରଚନାରେ କର୍ତ୍ତା, 
କାରଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ । ରସ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଓ ଜଳ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ । ପ୍ରଭା ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଓ ଚନ୍ଦ୍ର- 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ । ଓଁକାର ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଓ ବେଦ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ । ଶବ୍ଦ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଓ ଆକାଶ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ, ପୁରୁଷାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ । 

[ମାଟି ତ ମାଠିଆରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରା ସଂସାରରେ ପରିଣତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ପରିଣତ 
ହେଉଥୁବା ବସ୍ତୁ ବିକାରୀ ହୋଇଥୁବାସ୍ପଳେ ପରମାମ୍ବା ନିର୍ବିକାର । ଯେପରି ଅନ୍ଧାରରେ ଦଉଡ଼ି ସାପ ଭଳି ଓ ସାପ କୁଣ୍ଡଳୀ 
ଭଳି ଦେଖାଯାଏ, ପରମାମ୍ରର ସେହିପରି ସଂସାର ରୂପରେ ଦୃଶ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମ୍ପରାର୍କ୍ର ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ 
କିଛି ନ ଥୂବାରୁ ତାଙ୍ଗୀ ଠାରେ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣ ଭେଦ ନାହିଁ କାର୍ଯ୍ୟ"କାରଣର ଭେଦ କେବଳ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଥାଏ । 
ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯର୍ଜୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ କିଛି ନା କିଛି ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କରି ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା, ବିବେଚନା, 
ବିଗ୍ରର, ଚିନ୍ତନ, ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର ଆଦି କରାଯାଏ-- 'ନୋଦ୍ଯ" ବା ପରିହାରୋ ବା କ୍ରିୟତାଂ ଦ୍ବୈତଭାଷୟା !] 


=== `” ==== 


ପୁଣ୍ୟୋ ଗନ୍ଧିଃ ପୂଥ୍ୂବ୍ୟାଂ ଚ ତେଜଶ୍ଟାସ୍ମି ବିଭାବସୌ । 
ଜୀବନଂ ସବିଭୂତେଷୁ ତପଶ୍ଟାସ୍ମି ତପସ୍ପିଷୁ ॥ ୯ ॥ 
ଅନୟ -ପୂଥୂବ୍ୟାମ୍‌ ¬ (ମୁଁ) ପୂଥିବୀରେ; ପୁଣ୍ଯଃ= ପବିତ୍ର; ଗନ୍ଧଃଗନ୍ଧ ଚ-ଇଓ; ବିଭାବସୌ-=ଅଗ୍ନିରେ, ତେଜଃ= ତେଜ; 
ଅସ୍ମିଇଅଟେ; ଚ ଏବଂ; ସବିଭୂତେଷୁ ସମସ୍ତ ପରାଣୀକ୍କ ଠାରେ, ଜୀବନମ୍‌=ଜୀବନୀଶକି; ଚ=ଓ; ତପସ୍ନିଷୁଳିତପସ୍ୀମାନରୀ 
ଠାରେ; ତପଃ= ତପସ୍ୟା; ଅସ୍ମି ଅଟେ | 


ମୁଁ ପୂଥ୍ୁବୀରେ ପବିତ୍ର ଗନ୍ଧ ଅଗ୍ନିରେ ତେଜ, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୀ ଠାରେ ଜୀବନୀଶକ୍ତି ଏବଂ ତପସ୍ବୀମାନଙ୍କର 
ତପସ୍ୟା | ଃ 

ବୟ -ପୁଣ୍ୟୋ ଗନ୍ଧଂଃ ପୂଥୂବ୍ୟାମ୍‌'-- ପୁଥୁବୀ ଗନ୍ଧ- | ପୁଣ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପବିତ୍ର ଗନ୍ଧ ପୂଥୁବୀରେ ସର୍ବଦା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ତନ୍ମାତ୍ରାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଗନ୍ଧ-ତନ୍ମାତ୍ରାରେ ରହେ ଓ ରହେ, କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଗନ୍ଧ କୌଣସି ବିକୃତିରୁ ଜାତ ହୁଏ। 
ଶେଷକୁ ଗନ୍ଧ-ତନ୍ମାତ୍ରାରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ତେଜଶ୍ଟାସ୍ମିଁ ବିଭାବସୌ'--ରୂପ-ତନ୍ମାତ୍ରାରୁ ତେଜ 
ହେଲା, ଗନ୍ଧ ବ୍ଯତୀତ ପୂଥୂବୀର କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ।। ପ୍ରକଟ ହୁଏ, ସେହିଥୂରେ ରହେ ଓ ଶେଷକୁ ସେଥୂରେ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ସେହି ପବିତ୍ର ଗନ୍ଧଂ ମୁଁ। ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ତେଜ ହିଁ ଅଗ୍ନିର ତତ୍ତ୍ଵ। ତେଜ ବିନା 

ଏଠାରେ ଗନ୍ଧ ସହିତ “ପୁଣ୍ୟଃ' ବିଶେଷଣ ପ୍ରୟୋଗର । ଅଗ୍ନିର କୌଣସି ଅଧ୍ତିତୃ ନାହିଁ। ସେହି ତେଜ ହିଁ ମୁଁ। 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପୂଥୂୁବୀର ଅନେକ ପ୍ରକାର ଗକ୍ଧଂ ମଧ୍ଯରୁ 'ଜୀବନଂ ସଵିଭୂତେଷୁ'--ସବୁ ପ୍ରାଣୀର୍କା ଠାରେ 
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ଜୀବନୀଶକ୍ତି ବା ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଥିବାରୁ ସମସ୍ତେ ବଞ୍ଚିଛନ୍ତି । 
ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ “ପ୍ରାଣୀ” କୁହାଯାଏ। “ପ୍ରାଣ” 
ବ୍ଯତୀତ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାଣୀତ଼ୃ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରାଣଶକ୍ତି 
ହେତୂ ନିଘୋଡ଼ ନିଦରେ ଶୋଇଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ ମତ 
ବ୍ଯକ୍ତିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଦେଖାଯାଏ। ସେହି ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ହିଁ ମୁଁ। 

“ତପଶ୍ବାସ୍ମି ତପସ୍ବିଷୁ'-¬ ଦୁନ୍ଦ୍ରସହିଷ୍ୁତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୀତ, 
ଉତ୍ସ ଆଦି ଦୁନ୍ଦ୍ରକୁ ସହିବାର ନାମ “ତପଂ। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନାମାର୍ଗରେ ଆସୁଥୁବା ବାଧାଂବିଘ୍ନକୁ 
ସହିବା ଓ ସେଥୂରେ ନିର୍ବିକାର ରହିବାର ନାମ ତପ। 
ତପସ୍ବୀମାନଙ୍କୀ ଠାରେ ଏହି ଶକ୍ତି ଥୁବା ହେତୁ ସେମାନେ 
'ତପସ୍ବୀ' ପଦବାଚ୍ଯ | ସେହି ତପକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ସ୍ବରୂପ 
ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । ଯଦି ତପସ୍ଵୀମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଏହି ତପଶକ୍ତିକୁ 
କାଢ଼ି ନିଆଯାଏ, ତେବେ ସେମାନେ ତପସ୍ବୀ ବୋଲାଇବେ 
ନାହି | 


ଘଟିଣିକ୍କ ଭ/ବ--ସ୍ପକ୍ଘ ରଚନାରେ ଭଗବାନ ହିଁ କର୍ତା, ଭଗବାନ ହିଁ କାରଣ ଓ ଭଗବାନ ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟ। ତେଣୁ 
ଗନ୍ଧ ଓ ପୂଥ୍ୁବୀ, ତେଜ ଓ ଅଗ୍ନି, ଜୀବନୀଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରାଣୀ, ତପସ୍ଯା ଓ ତପସ୍ବୀ ସବୁକିଛି (କାରଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ) ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନ । ପରା ଓ ଅପରା ଦୁଇଟିଯାକ ଭଗବାନର୍କୀର ଶକ୍ତି ହୋଇଥୂବାରୁ ଭଗବାନର୍ବ୍ଧୀ ଠାରୁ ଅଭିନ୍ତ। ତେଣୁ ପରା 
ଓ ଅପରା ସଂଯୋଗରୁ ଉମ୍ପନ୍ତ ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ। 

“ପୁଣ୍ୟୋ ଗନ୍ଧଃ”-¬ ଗନ୍ଧ-ତଚ୍ମାତ୍ରା ହେଉଛି କାରଣ ଓ ପ୍ରୁଥୂବୀ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ | ଗନ୍ଧକୁ ପବିତ୍ର କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ହେଲା, କାରଣ ୧ତନ୍ଗାତ୍ରା) ସର୍ବଦା ପବିତ୍ର। ଅପବିତ୍ରତା କାର୍ଯ୍ୟରେ ବିକୃତି ହେଲେ ଆସେ । ଅତଏବ ଗନ୍ଧତନ୍ନାତ୍ରା 
ଯେପରି ପବିତ୍ର, ସେହିପରି ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ ରୂପ ଓ ରସଂତନ୍ମାତ୍ରା ମଧ୍ଯ ପବିତ୍ର ବୋଲି ବୂଝିବାକୁ ହେବ । 


ବୀଜଂ ମାଂ ସବିଭୂତାନାଂ ବିଦ୍ଧି ପାଥି ସନାତନମ୍‌ । 


ବୁଦ୍ଧି ବ୍ଲ୍‌ଦ୍ିମତାମସ୍ମି 


ତେଜସ୍ତେଜସ୍ଵିନାମହମ୍‌ ॥ ୧୦ ॥ 


ଅନୟ _ ପାଥି-ହେ ପୁଥାନଦନୀ ; ମାମ୍‌ଚ ମୋତେ; ସବିଭୂତାନାମ୍‌ ¬ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର; ସନାତନମ୍‌ = ଅନାଦି; ବୀଜମ୍‌ ¬ ବୀଜ; 
ବିଵିଇ ବୋଲି ଜାଣ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ବୁଦ୍ଧିମତାମ୍‌ ¬ବୁ ଵିମାନ୍‌ମାନକର; ବୁଵିଃ-ବୁଵି (ଓ); ତେଜସ୍ବିନାମ୍‌ ¬ ତେଜସ୍ବୀମାନକୀର; 


ତେକଃ ତେଜ; ଅସ୍ଥିଇଚଅଟେ । 


ହେ ପୂଥାନଦ୍ଦନ! ମୋତେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଅନାଦି ବୀଜ ବୋଲି ଜାଣ । ମୁଁ ବୁଦ୍ଧିମାଟ୍‌ମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ଓ 


ତେଇ୍ସ୍ବୀମାନଙ୍କର ତେଜ ଅଟେ । 

କ୮/୮୦୯ବୀଜଂ ମାଂ ସବିଭୂତାନାଂ ବିଦିଂ ପାଥି 
ସନାତନମ୍‌'--ହେ ପାର୍ଥ! ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ସନାତନ 
(ଅବିନାଶୀ) ବୀଜ (ମଞ୍ଜି) ମୁଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତକ୍କର ମୂଳକାରଣ 
ମୁଁ । ବୀଜରୂପ ମୋଂଠାରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଜାତ ହୁଅନ୍ତି, ମୋଂଠାରେ 
ରହନ୍ତି ଓ ଶେଷକୁ ମୋଂଠାରେ ବିଲୀନ ହୁଅନ୍ତି । ମୋ ବ୍ୟତୀତ 
ପ୍ରାଣୀମାନର୍କରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା (ଅସ୍ତିତୃ) ନାହିଁ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୀଜ ମଅମଞ୍ଜି) ବୃକ୍ଷରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ 
ବୃକ୍ଷ ଉତ୍ପନ୍ନ କରି ନିଜେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
ଯେଉଁ ବୀଜ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା “ସନାତନ” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆଦି-ଅନ୍ତବିହୀନ (ଅନାଦି ଓ ଅନନ୍ତ) । ଏହି ବୀଜକୁ 
ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ଅବ୍ଯୟ ବୀଜ” 
କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ଚେତନ-ତତ୍ତ୍ଵ ଅବ୍ୟୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ | 


ଏହା ସ୍ବୟଂ ବିକାରରହିତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସମଗ୍ର ଜଗତର 
ଉତ୍ପାଦକ, ପ୍ରକାଶକ, ଆଶ୍ରୟ ତଥା ମୂଳକାରଣ। 
ଗୀତାରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ପାନେ ଭଗବାନ ଓ ଜୀବାମ୍ରା ଉଭୟକ୍କୀ 
ପାଇଁ “ବୀଜ' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି। ଏଠାରେ 
କାରଣରୂପେ ବିଭୂତିମାନର୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
'ବୀଜ' ଶବ୍ଦ ଭଗବାନକ୍କର ବାଚକ। ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୩୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାଣୀଜଗତର ମୂଳକାରଣ 
ବୋଲି କୁହା ଯାଇଥୂୁବାରୁ ସେଠାରେ ବ୍ଯବହୃତ “ବୀଜଂ 
ଶବ୍ଦ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍କୀର ବାଚକ । ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ବୀଜ'” ଶବ୍ଦ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନକ୍ତ୍ ପାଇଁ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି; କାରଣ ସେହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ 
'ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ' ଉକ୍ତି ଦାରା କୁହାଯାଇଛି ଯେ "କାର୍ଯ୍ୟ ଓ 


୬ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ “ଉପଧାରୟଂ କହିଥୂଲେ; ଏବଂ ଏଠାରେ `ବିଦି'” କହୁଛନ୍ତି। ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ଯେ, ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ଭଗବାନ ହିଁ ସାରରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ ବୋଲି ବୂଝ ଏବଂ ବୂଝିସାରି ଧାରଣ କର। ବୁଝିସାରି ଧାରଣ କଲେ ପ୍ରକୃତ 


ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୦] 


କାରଣ ସବୁକିଛି ମୁଁ।। ସବୁକିଛି ଭଗବାନ ହୋଇଥୁବାରୁ 
'ବୀଜ' ଶବ୍ଦ ଭଗବାନକ୍ବୀର ବାଚକ। ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର 
୪ଥ ଶ୍ଳୋକରେ “ଅହଂ ବୀକପ୍ରଦଃ ପିତା' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ବୀଜ 
ପ୍ରଦାନକାରୀ ପିତା” କୁହା ଯାଇଥୁବାରୁ ସେଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
'ବୀଜ' ଶବ୍ଦ ଜୀବାମ୍ପାର ବାଚକ । ଜୀବାମ୍ରା ଯେତେବେଳେ 
ଜଡ଼ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରେ, ସେତେବେଳେ 
'ବୀଜ' ଶବ୍ଦ ଜୀବାମ୍ରାର ବାଚକ ହୁଏ, ଅନ୍ଯଥା ଏହା 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ସ୍ବରୂପ। 

'ବୁଦିବୁଦ୍ିମତାମସି'- ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଲୋକମାନକ୍କର ବୁଦି 
ମୁଁ। ବୁଦ୍ଧି ଥିବା ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ କୁହାଯାଏ। 
ଯଦ ସେମାନର୍ଦ୍ଘା ଠାରେ ବୁଦ୍ଧି ନ ରହିବ, ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌” ସଂଜ୍ଞା ହେବ ନାହିଁ। 

“ତେଜସ୍ତେଜସ୍ଵିନାମହମ୍‌'-- ମୁଁ ହିଁ ତେଜସ୍ବୀମାନକ୍ତର 
ତେଜ। ଏହି ତେଜ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଏକ ଗୁଣ। ତତ୍ତ୍ବ୍ଞ 
ଜୀବନ୍ପକ୍ତ ମହାପୁରୁଷକ୍କ ଠାରେ ଏକ ବିଶେଷ ତେଜ ବା 
ଶକ୍ତି ଥାଏ, ଯାହା ପ୍ରଭାବରେ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ବରରେ ଲିପ୍ତ 
ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ ସଦ୍ଵଗୁଣୀ-ସଦାଗ୍ଵରୀ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ତେଜ 
ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ସ୍ଵରୂପ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବାନ ହିଁ ସମଗ୍ର ସଂସାରର କାରଣ। ସଂସାର 
ରହିଥୂବାବେଳେ ସେ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ୍ର ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସଂସାର 
ନ ରହିଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ପରିପୂର୍ଶି ରହନ୍ତି । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଲା ଯେ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ । ଏହି ବିଷୟର ପ୍ପଷ୍ଟ୍ୀକରଣ 
ପାଇଁ ଉପନିଷଦମାନଙ୍କୀରେ ସୁନା, ମାଟି ଓ ଲୁହାର ଦୃଷ୍ଟ୍ୟନ୍ତ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଯଥା-¬ ସୁନାରେ ତିଆରି ସବୁ ଅଳଲ୍ଚାର ସୁନା, 
ମାଟିରେ ତିଆରି ସବୁ ପାତ୍ର ମାଟି ଓ ଲୁହାରେ ତିଆରି ସବୁ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଲୁହା। ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ଜାତ ସାରା 
ସଂସାର ଭଗବାନ । କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ବୀଜର ଦୃଷ୍ଟ୍ନ୍ତ 
ଦେଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସମଗ୍ର ସଂସାରର ବୀଜ ହେଉଛି ମୁଁ। 
ବୀଜ ବୃକ୍ଷରୁ ଜାତ ହୁଏ ଓ ଅନ୍ୟ ବୃକ୍ଷକୁ ଜାତ କରି ସ୍ବୟଂ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୀଜ ଅର୍ଜୁୂରିତ ହୋଇ ବୃକ୍ଷରୂପ 
ଧାରଣ କରିବାପରେ ନିଜେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ବୀଜ କହି ଏକ 
ଅଭୁତ କଥା କହିଛନ୍ତି--ମୁଁ ଅନାଦି ବୀଜ; ଉହନା ହେଉଥୁବା 
ବୀଜ ମୁଁ ନୂହେଁ ““ବୀଜଂ ମାଂ ସବିଭୂତାନାଂ ବିଵି ପାଥି 
ସନାତନମ୍‌' (୭ | ୧୦) ଏବଂ ମୁଁ ଅବିନାଶୀ ବୀଜ-¬ 
'ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌' (୯ | ୧୮) | ଅବିନାଶୀ ବୀଜ କହିବାର 
ଅର୍ଥ ସଂସାର ମୋଂଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ନଷ୍ଟ 
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ହୁଏ ନାହିଁ, ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। 

ଉପରୋକ୍ତ ସୁନା, ମାଟି ଓ ଲୁହାର ଦୃଷ୍ଟ୍ଯନ୍ତ ମଧ୍ଯରୁ 
ଅଳର୍ଚ୍ଚାରରେ ସୁନା, ପାତ୍ରରେ ମାଟି ଏବଂ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରରେ 
ଲୁହା ଦେଖାଯାଏ; କିନ୍ତୁ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରା ଦେଖାଯାଆନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଯଦି ବୀଜର ଦୃଷ୍ଟୀାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତେବେ 
ବୃକ୍ଷରେ ମଧ୍ଯ ବୀଜ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ବୃକ୍ଷରେ ଫଳ 
ଧରିବା ପରେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଅମୁକ ବୃକ୍ଷର ବୀଜ ଏହିପରି 
ଏବଂ ଏହିଥୂରୁ ଏହି ବୃକ୍ଷର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୋଇଛି । ସମସ୍ତ ବୃକ୍ଷ 
ବୀଜରୁ ଅର୍ଦ୍ୁରିତ ହୁଏ ଏବଂ ବୀଜରେ ହିଁ ସମାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 
ବୃକ୍ଷର ପ୍ରାରମ୍ଭ ବୀଜରୁ ହୁଏ ଓ ସମାପ୍ତି ମଧ୍ୟ ବୀଜରେ ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ବୃକ୍ଷ ଯେତେ କାଳ ରହୁ ନା କାହିଁକି, ବୀଜରେ 
ହିଁ ତାହାର ଅନ୍ତିମ ପରିଣତି ହେବ । ବୀଜ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ 
କ'”ଣ ହେବ୮ ସେହିପରି ଭଗବାନ ହିଁ ସମଗ୍ର ସଂସାରର 
ବୀଜ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ହିଁ ସଂସାର ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ଓ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ଶେଷକୁ କେବଳ 
ଭଗବାନ ହିଁ ରହନ୍ତି--“ଶିଷ୍ୟତେ ଶେଷସଂଜ୍ଞଃ” (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. 
୧୦।|୩| ୨୫) | 

ବୃକ୍ଷରୂପେ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାକୁ ବୀଜ 
ବୋଲି ଜାଣୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ବୃକ୍ଷକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣେ। 
କିନ୍ତୁ ଯେ ବୀଜକୁ ନ ଦେଖି କେବଳ ବୃକ୍ଷକୁ ଦେଖେ, ସେ 
ବୃକ୍ଷର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣେ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଏଠାରେ “ବୀଜଂ 
ମାଂ ସବିଭୂତାନାମ୍‌' କହି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଜଣାଉଛନ୍ତି ଯେ, 
ତୂମକୁ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ଏହି ସମଗ୍ର ସଂସାରର ପୂର୍ବରୁ 
ମୁଁ ହିଁ ଥିଲି ମୁଁ ନିଜେ ପ୍ରଜାରୂପରେ ଅନେକରୂପ ଧରି 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି--'ବହୁ ସ୍ଯାଂ ପ୍ରଜାୟେୟ' (ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ. 
୬ । ୨। ୩) ଏବଂ ଏହା ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ବି ମୁଁ ରହିବି। 
ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ପୂର୍ବରୁ ମୁଁ ହିଁ ଥିଲି, ପରେ ମୁଁ ହିଁ ରହିବି ଓ 
ଏବେ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ହିଁ ରହିଛି। 

ଯେଉଁମାନେ ବିଗ୍ବର କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ହିଁ ଶରୀର 
ପାଞ୍ଚଭୋତିକ ଦେଖାଯାଏ। ନଚେତ୍‌ ଏହା ପାଞ୍ଚଭୌତିକ 
ରୂପରେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ଯଦି କେହି 
ଜଣେ କହେ ଯେ, ଆମ୍ଭମାନଗ୍କ୍ରର ଶରୀର ପାର୍ଥ୍ରଵବ 
(ପ୍ୂଥୂବୀରୁ ଉପନ୍ତ ଏଣୁ ଏହା କେବଳ ମାଟି, ତେବେ 
ଅନ୍ୟ ଜଣେ କହେ, ଶରୀର ମାଟି କିପରି ହେଲାମହ ମାଟି 
ଲଗାଇ ତ ହାତ ସଫା କରାଯାଏ, ତେଣୁ ଏହି ଶରୀର 
ମାଟି ନୂହେଁ। ବାସ୍ତବରେ ଶରୀର ମାଟି ହୋଇଥୂଲେ ବି 
ତାକୁ ମାଟି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ସମଗ୍ର 
ଦୃଶ୍ଯମାନ୍‌ ସଂସାରକୁ ଜାଳିପୋଡ଼ି ପାଉଁଶ କରିଦିଆଯାଏ, 
ତେବେ ଶେଷକୁ ସବୁ ମାଟିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବ। 
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ଏବେ ବିଗ୍ବର କରାଯିବା କଥା ଯେ, ଏ ଶରୀର ମୂଳରେ 
କି ତତ୍ତ୍ଵ ଅଛିନ ମାଆ-ବାପାଙ୍କର ରଜଂବୀର୍ଯ୍ୟରୁ ଗଠିତ  ହେଉଥୁବା 
ଶରୀର କେବଳ ମାଟି ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ। କାରଣ 
ରଜଂବୀର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ନରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ତ ମାଟିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୁଏ। ସୁତରାଂ ଏହି ଶରୀର ମାଟିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ୍ର ହୋଇଛି ଓ 
ଶେଷକୁ ମାଟିରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯିବ। ମୃତ୍ୟୁପରେ ଶରୀରର 
ତିନୋଟି ଅବସ୍ତା ହୁଏ। ଏହାକୁ ମାଟିରେ ପୋତି ଦିଆଯାଏ, 
ପୋଡ଼ିଜାଳି ଭସ୍ମ କରିଦିଆଯାଏ କିମ୍ବା କୁକୁର, ଶାଗୁଣା 
ଇତ୍ୟାଦି ପଶୁପକ୍ଷୀ ଖାଇ ଯାଆନ୍ତି। ଏ ତିନୋଟି ଉପାୟରେ 
ଶରୀର ମାଟିରେ ମିଶେ। ଜନ୍ମପୂର୍ବରୁ ଓ ମୃତ୍ୟୁପରେ କେବଳ 
ମାଟି ରହୁଥୂବାରୁ ମଝିରେ ବି ଶରୀର ବା ସଂସାର କେବଳ 
ମାଟି। କିନ୍ତୁ ଏହା ମାଟି ବୋଲି ମଝିରେ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। 


ଗଭୀର ଭାବରେ ବିଗ୍ଵର କଲେ ଯାଇ ଜଣାପଡ଼େ । ଚର୍ମ- 
ଚକ୍ଷୁକୁ ଏହା ମାଟିଭଳି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ସେହିପରି ବିଗ୍ବର 
ଦ଼ାରା ହିଁ ଏହି ସଂସାର ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ଚ ସ୍ବରୂପ ବୋଲ ସ୍ତସ୍ଟା 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଭଗବାନ ସଂସାରକୁ ସୂଞ୍ଟଁ କଲାବେଳେ 
ଅନ୍ୟ କେଉଁଠୁ ସୃଷ୍ଟ ସାମଗ୍ରୀ ମଗାଇ ନ ଥୁଲେ ଏବଂ ଏହାର 
ନିର୍ମୀଣ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କାହା ଦ୍ରାରା ହୋଇ ନ 
ଥୂଲା। ସେ ସଂସାର(ଶରୀର)କୁ ଗଢ଼ିସାରି ନିଜେ ହିଁ 
ସଂସାର-ସ୍ବରୂପ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ସେଥୁରେ ସେ ନିଜେ 
ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ, “ତତ୍ଵସ୍ପୃଷ୍ଟ୍ଟା ତଦେବାନୂପ୍ରାବିଶତ୍ବଂ 
(ତୈତ୍ିରୀୟୋପନିଷଦ୍‌ ୨ |।୬)।| ` ଏହି ଶରୀରଗୁଡ଼ିକରେ 
ଜୀବରୂପରେ ସେହି ପରମାମ୍ରା ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ । ସୁତରାଂ 
ଏହି ସଂସାର ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ପର ସ୍ବରୂପ । 


ମଂଜିଣିଙ୍ତ କ/ଦ- ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀବ୍କର ବୀଜ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ରୂପରେ ବିଦ୍ଯମାନ। ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନନ୍ତ। ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମା୍ତରେ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ। ମାତ୍ର ସେହି ଅନନ୍ତ ଜୀବର୍ଚ୍ଚର ବୀଜ 
(ପରମାମ୍ରା) ଏକ। ଅନନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ବୀଜରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ତାହା 
ଅବ୍ୟୟ-¬“ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୧୮) | ସେହି ଗୋଟିଏ ବୀଜରୁ ଅନେକ ପ୍ରକାର ସୂଷ୍ଟି ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ (ଗୀତା 
୧୦।୩୯)। ବୀଜକୁ ଯେତେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୂଷ୍ଟୁରେ ଦେଖିଲେ ବି ସେଥୁରେ ଫଳ, ଫୁଲ, ପତ୍ର ଆଦି ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ; 
କାହିଁକି ନା, ସେହି ବୀଜରେ ସେଗୁଡ଼ିକ କାରଣରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ। ସେହି ବୀଜରୁ ଉତ୍ଥନ୍ନ ବୃକ୍ଷର ଦୁଇଟି ପତ୍ର ମଧ୍ଯ 
ପରସ୍ପର ସମାନ ନୁହନ୍ତି। ଏପରି ଭିନ୍ନତା ମଧ୍ଯ ସେହି ଗୋଟିଏ ବୀଜରେ ହିଁ ନିହିତ । 

ସୂତ୍ଦ୍ଵର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବସ୍ତୁରେ ଅନେକ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି। ବିଭିନ୍ନ ଦେଶରେ ମନ୍ୂଷ୍ଯକ୍ଦୀର ଜାତି ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। 
ସେମାନର୍ଚ୍ଟ ମଧ୍ଯରେ ବି ଏତେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି ଯେ ଦୁଇଜଣଙ୍କର ଟିପଚିହ୍ନ ମଧ୍ଯ ପରଘ୍ପର ସହିତ ମେଳଖାଏ ନାହିଁ। 
ସେମାନଙ୍କର ରୂପ, ସ୍ବଭାବ, ରୁଚି, ପ୍ରକୃତି, ଧାରଣା, ଭାବ ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ ପରସ୍ପର ଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ । ଗାଭ, ମଇଁଷି, ଛେଳି, 
ମେଣ୍ଢା, ହାତୀ, ଘୋଡ଼ା, କୁକୁର ପ୍ରଭୂତିକ୍ତର ଅନେକ ଜାତି ରହିଛି। ସେମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଜାତିରେ ମଧ୍ଯ 
ଅନେକ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି। ବୃକ୍ଷଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷର ବି ଅନେକ ଜାତି ରହିଛି। ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ବିଦ୍ଯାରେ ମଧ୍ଯ ଏତେ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି ଯେ ତାହାର ସୀମା ନାହିଁ। ରଙ୍ଗଂ ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନୋଟି ହୋଇଥୂଲେହେଁ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ମିଶ୍ରଣରେ ଅନେକ ରଙ୍ଗ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ। ସେହି ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ରଙ୍ଗରେ ବି ପ୍ରଭେଦ ଏତେ ଯେ, 
କୌଣସି ଦୁଇଜଣଙ୍କ ଦେହର ରଇଂ ସମାନ ନୂହେଁ। ଏହିରୂପେ ସୂଷ୍ଟରରେ ଏକାପରି ଦେଖାଯାଉଥୁବା ଦୁଇଟି ପଦାର୍ଥ 
ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ସମାନ ନୁହେଁ। ଏତେ ବିଭିନ୍ନତା ଥୂଲେ ବି ସ୍ପୃଷ୍ଟିର ବୀଜ ଏକ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ 
ଅନେକ ରୂପରେ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଅନେକ ରୂପରେ ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ସେ ଏକ ରହନ୍ତିଂ । 

ଭଗବାନ ଦେଶ, କାଳ ପ୍ରଭୂତି ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନନ୍ତ। ଯଦି ଭଗବାନର୍କ ଦ୍ବାରା ରଚିତ ସ୍ପଣ୍ଟିର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତ ମିଳେ 
ନାହିଁ। ତାଂହେଲେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଧର ଅନ୍ତ ମିଳିବ କିପରିନ ଆଜି ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ଯାହା କିଛି ଚିନ୍ତନ, 
କଥନ, ଲିଖନ ଓ ଧାରଣ କରାଯାଇଛି, ସେସବୁ ଏକତ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅପୃର୍ଶି। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଭଗବାନ 
ନିଜେ ନିଜ ବିଷୟରେ ବି ପୂର୍ଶିରୂପେ କହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯଦି କହି ଦେବେ, ତେବେ ସେ ଅନନ୍ତ ହେବେ କିପରିହ? 


ଜାଳ 7୮ === 


* ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନୈକ୍ୟ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଟ୍ଗ ଭିତରେ ପ୍ରେମଗତ ଏଁକ୍ୟ ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ। ଏକ୍ୟ ଥଓବାରୂ ଯେପରି 
ପାଦରେ କଣ୍ଟା ଫୋଡ଼ି ହୋଇଗଲେ ଆଖିରୁ ଲୁହ ବାହାରି ପଡ଼େ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀବ୍କୀ ପ୍ରତି ସେହିପରି ଏଁକ୍ଯ ଭାବ ରହିବା ଉଚିତ-  'ସର୍ବ ଭୂତହିତେ 
ରତାଃ' (ଗୀତା ୫ | ୨୫; ୧୨ | ୪) | କେବଳ ପ୍ରେମରେ ହିଁ କୌଣସି ଭେଦଭାବ ରହେ ନାହିଁ। ପେମରେ ଭେଦଭାବ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; ଏଥୁରେ 
ସମସ୍ତେ ଏକ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । ଜ୍ଞାନରେ ତତ୍ତ୍ଵଭେଦ ତ ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ମତଭେଦ ରହେ । ପ୍ରେମରେ ମତଭେଦ ବି ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ପ୍ରେମଠାରୂ 
ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। ତ୍ରିଲୋକପତି ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ପ୍ରେମରେ ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧] 


ବଳଂ ବଳବତାଂ ଗ୍ବହଂ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କାମରାଗବି ବର୍ଜି ତମ୍‌ | 


ଧମାବିରୁଦ୍ଧୋ ଭୂତେଷୁ କାମୋଃସ୍ମି ଭରତଷିଭ॥ ୧୧॥ 


ଥନଙ୍କଂ ଭରତଷିଭଳିହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନୀଃ ଅହମ୍‌ଚମଭୁୱଁ ବଳବତାମ୍‌ଚିବଳବାନ୍‌କ୍ତୀରର କାମରାଗ- 
ବିବର୍ଜିତମ୍‌ -କାମ ଓ ରାଗ ବିବର୍ଜିତ: ବଳମ୍‌-ବଳ; ଚ=ଏବଂ; ଭୂତେଷୁଳପାଣୀମାନଜ୍ତ ଠାରେ; ଧମାବିରୁଦଃ= ଧର୍ମର 


ଅବିରୁଦ୍ଧ; କାମଃ କାମ; ଅସ୍ି-ଅଟେ | 


ହେ ଭରତଦଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଜୁନ! ମୁଁ ବଳବାନ୍‌ଵର୍କର କାମ ଓ ରାଗ ବିବର୍ଜିତ ବଳ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଠାରେ ଧମିର 


ଅବିରୁଦ୍ଧ (ଧମିଯୁକ୍ତ) କାମ ଅଟେ। 


ବ//6// ୭ଂବଳଂ ବଳବତାଂ ଗ୍ହଂ କାମରାଗ- 
ବିବର୍ଜିତମ୍‌'-¬ ଦୁଷ୍ଟର କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ହୃଦୟରେ 
କାମନା ଓ ଆସକ୍ତି ବିହୀନ ଏକ ଶୁଦ୍ଧ ବା ନିର୍ମଳ ଉସାହ 
ରହେ। କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପୃଷ୍ଚି ହୋଇଯିବା ପରେ ବି “ମୋର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଧର୍ମର ଅନୁକୂଳ ତଥା ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ 
ସାଧୁଜନଙ୍ଗ ଦ୍ବାରା ଅନୁମୋଦିତ” ଏପରି ବିଗ୍ବର ଦ୍ରାରା 
ହୃଦୟରେ ଏକ ଉସାହ ଆସେ | ଏହାର ନାମ 'ବଳଂ | ଏହି 
ବଳ ଗ୍ରାହ୍ୟଃ କାରଣ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କୀର ହିଁ ସ୍ବରୂପ। 

ଭଗବାନ ନିଜେ ଗୀତାରେ ବଳର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଛନ୍ତି । 
ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ମୋକରେ “କାମରାଗବଳାନିତାଃ' 
ପଦରେ ବ୍ୟବହୃତ “ବଳ” ଶବ୍ଦ କାମନାପୂର୍ଣର ଓ ଆସକ୍ତିଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୂୁ ଦୁରାଗ୍ରହ ଓ ହଠର ବାଚକ। ଏଣୁ ସେହି 
ବଳ ଭଗବାନର୍କୀର ସ୍ବରୂପ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ଆସୁରୀସମ୍ପଦ 
ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ତ୍ୟାଜ୍ୟ | ସେହିପରି “ସିଦ୍ଧୋଃହ" ବଳବାଟ୍‌ 
ସୁଖୀ' (ଗୀତା ୧୬ | ୧୪) ଏବଂ 'ଅହଂକାରଂ ବଳଂ ଦଖିମ୍‌' 
(ଗୀତା ୧୬। ୧୮; ୧୮ | ୫୩) ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବା ବଳ ମଧ୍ୟ ତ୍ଯାଜ୍ଯ। ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୪ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ “ବଳବଦ଼ଦୂଢମ୍‌ୀ ପଦରେ ବ୍ଯହ୍ୃତ ବଳ ଶବ୍ଦ 
ମନର ବିଶେଷଣ | ସେହି ବଳ ମଧ୍ୟ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ବଳ; 
କାରଣ ତାହା କାମନା ଓ ଆସକ୍ତିରେ ପରିପୂର୍ଣ । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
(୭ | ୧୧ ରେ) ବ୍ୟବହୃତ ବଳ ଶବ୍ଦ କାମନା ଓ ଆସକ୍ତିବିହୀନ 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଉସାହର ବାଚକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଗ୍ରହଣୀୟ । ସପ୍ତଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ଆୟୁଃସତ୍ତ୍ବବଳାରୋଗ୍ୟ...... ' 
ପଦରେ କୁହାଯାଇଥୁବା ବଳ ଶବ୍ଦ ମଧ୍ଯ ଏହି ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ବଳର ବାଚକ । 


'ଧର୍ମାବିରୁ ଵୋ ଭୂତେଷୁ କାମୋଃସ୍ମିୈ ଭରତଷିଭ'-- 
ହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନ! ମନୂଷ୍ଯମାନତ୍କ ଠାରେଂ ଥୂବା 
ଧର୍ମ-ଅବିରୁଦ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମଯୁକ୍ତ “କାମ”? ମୋର ହିଁ ସ୍ବରୂପ । 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ ଶୁଭ ଭାବନାରେ 
କେବଳ ସନ୍ତାନ ଉପ୍ତ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିତ୍ତ୍‌ କାମ ମନୁଷ୍ଯର 
ଅଧୀନ । କିନ୍ତୁ ଆସକ୍ତି, କାମନା ଓ ସୁଖଭୋଗ ପାଇଁ କାମରେ 
ଲିପ୍ତ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ପରାଧୀନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମ 
ତାହାର ଅଧୀନରେ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ କାମର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ କାମାସକ୍ତ ନରାଧମ ଅକରଣୀୟ, ଶାସ୍ତ୍ରବିରୂଦ୍ଧ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଦ୍ଧ 'କାମଂ ପତନକାରକ 
ତଥା ସମସ୍ତ ପାପ ଓ ଦୁଃଖର କାରଣ। 

କୃତ୍ରିମ ଉପାୟ ଦ୍ବାରା ସନ୍ତତିନିରୋଧ କରି କେବଳ 
ଭୋଗବୁଦିରେ କାମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ଘୋର ନରକର 
ଉନ୍ମକ୍ତ ଦ୍ବାର। ଯିଏ ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପାଦନରେ ସମର୍ଥ, ତାହାକୁ 
'ପୁରୁଷ' କୁହାଯାଏ ଓ ଯିଏ ଗର୍ଭଧାରଣରେ ସମଥ୍ଥ, ତାହାକୁ 
“ସ୍ତ୍ରୀ କୁହାଯାଏ୨। ଯଦି ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଅସ୍ତ୍ରୋପଗ୍ଵର ଦାରା 
ସନ୍ତାନ ଉପ୍ପାଦନର ଯୋଗ୍ୟଯତାକୁ (ପୁରୁଷତ଼ ଓ ସ୍ତ୍ରୀତୃକୁ) 
ନଷ୍ଟା କରିଦିଅନ୍ତି ତେବେ ପୁରୁଷ ନପୁଂସକ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ବନ୍ଧ୍ୟା 
ପଦବାଚ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କର ଦେବକାର୍ଯ୍ୟ (ହୋମ, 
ଯଜ୍ଞ, ପୂଜାପାଠ) ଓ ପିତୃକାର୍ଯ୍ୟ (ଶ୍ରାଦ୍ଧ ତର୍ପଣ) କରିବାରେ 
ଅଧ୍ଧକାର ରହେ ନାହିଁ ୫ ସ୍ତ୍ରୀର ମାତୃଶକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ, 
ତାହା ପାଇଁ ଅତି ଆଦରଣୀୟ ମାଆ ସନ୍ଦୋଧନ ମଧ୍ଯ 
ଯଥାର୍ଥ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଶାସ୍ତ୍ର ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୂସାରେ 
କେବଳ ସନ୍ତାନୋପତ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଉପଯୋଗୀ କାମ ଗ୍ରହଣୀୟ, 
ଅନ୍ୟଥା ବ୍ରହ୍ୁଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନୀୟ । 


* ଧର୍ମର ବିଧାନ କେବଳ ମନୁଷ୍ୟଜ୍ଚ ପାଇଁ ହୋଇଛି; କାରଣ ମନୁଷ୍ୟେତର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଧର୍ମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଲାଗୁ ହୁଏ ନାହିଁ। 


# ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ କାମକୁ ସମସ୍ତ ପାପର ହେତୁ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି, ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “କାମ” ଶବ୍ଦ 
ସେହି କାମର ବାଚକ ନୁହେଁ। ଏଠାରେ “କାମ' ଶବ୍ଦ ଗୃହସ୍ସଧର୍ମ ପାଳନର ବାଚକ । 


+` “ସ୍ୟ ଶବ୍ଦସଂଘାତୟୋଃ' | ସ୍ୟାୟତଃ- ସଇଂତେ ଭବତଃ ଅସ୍ୟା' ଶୁକ୍ରଶୋଣିତେ ଇତି ସ୍ତ୍ରୀ | (ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୌମୁଦୀ, ବାଳମନୋରମା) 
§ ଅଙ୍ଗହୀନାଶ୍ରୋତ୍ରିୟଷଣ୍ଢଶୃଦ୍ରବର୍ଜମ୍‌ (କାତ୍ୟାୟନଶ୍ରୌତସୂତ୍ର ୧ | ୧ | ୫) | 


#* ଶ୍ୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


_ ଫର ଣି୍ତ ଭ/ବ--ସମଗ୍ର ଜଙ୍ଗମସ୍ପଷ୍ଟ କାମରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ଏଣୁ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ଯେଉଁ କାମଶକ୍ତି ଧର୍ମର 
ଅବିରୂଦ୍ଧ ଅଥାତ୍‌ ମର୍ଯ୍ୟାଦାନୂକୂଳ ସେହି କାମ ଭଗବାନରଗ୍କ ସ୍ବରୂପ ଅଟେ। ଭଗବାନ ଆଗରୁ କହି ସାରିଛନ୍ତି-- 'ମତ୍ତଃ 
ପରତର ନାନ୍ୟତ୍ଵବ କିଞ୍ଜଦସ୍ତି” (୭। ୭) ଏବଂ ଆଗକୁ କହିବେ--'ଯେ ବୈବ ସାକ୍ତ୍ଵିକା ଭାବା........' (୭ | ୧୨), 
'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (୭ | ୧୯) | ଏଣୁ ଧର୍ମଯୁକ କାମଶକି ଯେପରି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ, ଧର୍ମବିରୁଦ୍ଧ କାମଶକ୍ି ମଧ୍ୟ 
ସେହିପରି ଭଗବାନକ୍‌ୀ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୂହେଁ। ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମବିରୁହ କାମ ଆଚରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
ନରକରୂପେ ମିଳନ୍ତି କାରଣ ନରକ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ! ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ଯକୁ ନରକ ବା ଜନ୍ମମରଣକୁ ପଠାଇବା ଗୀତାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୂହେଁ, ବରଂ କଲ୍ଯାଣ କରିବା ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସର୍ବଦା କଲ୍ଯାଣ ଓ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ହୋଇଥାଏ, ଦୁଃଖ ପାଇଁ ନୁହେଁ। କେହି କଦାପି ଦୁଃଖ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ। ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ କଲ୍ଯାଣ ବିଷୟରେ ପଗ୍ଵରିଛନ୍ତିଂ । 
ଉଦାହରଣାଥି--ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ଉଭୟ ପ୍ରକାର ଶବ୍ଦ ଭାଷାରେ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯାକରଣଶାସ୍ତ୍ର ମନୁଷ୍ଯର ଉଦ୍ଧାର ନିମନ୍ତେ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବାରୁ ବ୍ଯାକରଣରେ କେବଳ ଭଲ ଭଲ ଶବ୍ଦ ଉପରେ ବିଗ୍ବର କରାଯାଏ। 


===== ` ==== 


ଯେ ଚୈବ ସାତ୍ତ୍ରିକା ଭାବା ରାଜସାସ୍ତାମସାଶ୍ଡ ଯେ । 
ମତ୍ତ ଏବେତି ତାନ୍‌ବିଦ୍ଧି ନ ତୃହଂ ତେଷୁ ତେ ମୟି॥ ୧୨॥ 
ଅଂଚନ୍ଦ -୭ଯେଠି(ଅଧ୍ଧକ କ”ଣ କହିବି) ଯେତେ; ଏବ ବି; ସାତ୍ତ୍ରିକାଃ”ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ଚଓ; ଯେିଯେତେ; ଚିବି; 
ରାଜସାଃ-ରାଜସ; ଚ= ତଥା; ତାମସାଃ, ଭାବାଃ= ତାମସ ଭାବ ଅଛି; ତାଦ୍‌=ସେସବୁ; ମତ୍ତଃˆମୋ'ଠାରୁ; ଏବ ହିଁ ଉପର; 
ଇତି=ବୋଲି; ବିଵି ବୁଝ ତୂ କିନ୍ତୁ ଅହମ୍‌ଚ ମୁ; ତେଷୁଚସେ ସବୁରେ (ଓ); ତେ=ସେସବୁ; ମୟି=ମୋ'ଠାରେ; 


ନ ନାହାନ୍ତି । 


(ଅଧୂକ କ'ଣ କହିବି) ଯେତେ ବି ସାତ୍ତ୍ଵିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ଅଛି, ସେସବୁ ମୋଂଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ବୋଲି ବୂଝ। କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେ ସବୁରେ ନାହିଁ କି ସେସବୁ ମୋ'ଠାରେ ନାହାନ୍ତି । 


ବ#୫/#- ଯେ ଚୈବ ସାନତ୍ତ୍ରିକା ଭାବା ରାଜସାସ୍ାମସାଶ୍ଡ 
ଯେ'”--ସାନ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସଭାବ (ଗୁଣ, ପଦାର୍ଥ ଓ 
କ୍ରିୟାଃ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ଏହାର ଭାବାର୍ଥ 
ହେଲା, ସାରା ସୃଷ୍ଟିରେ ଯାହାକିଛି ହେଉଛି, ସେ ସବୂର 
ଆଶ୍ରୟ, ଆଧାର ଓ ପ୍ରକାଶକ କେବଳ ଭଗବାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସମସ୍ତେ ତାର୍କ୍ଚଠାରୁ ହିଁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୁର୍ତି ପାଆନ୍ତି । 

ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ 
ହିଁ ଜାତ ହୁଏ। ଏଣୁ ସେଥୁରେ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ବିଲକ୍ଷଣତା 
ବା ଅଲୌକିକତା ଭଗବାନଙ୍ଗରର | ସୁତରାଂ ମନୁଷ୍ୟର ଦୃଷ୍ଟି 
ସାଜ୍ତ୍ରିକାଦି ଭାବ ଆଡ଼କୁ ନ ରହି କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଆଡ଼କୁ 
ରହିବା ଉଚିତ । ଯଦି ତାହାର ଦୃଣ୍ଫ ଭଗବାନଗ୍ସୀ ଆଡ଼କୁ 
ଯିବ, ତେବେ ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ ଆଉ ଯଦି ସାତ୍ତ୍ଵିକାଦି 
ସାଂସାରିକ ଭାବ ଆଡ଼କୁ ଯିବ, ତେବେ ସେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଯିବ | 

ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ (ଗୁଣ, ପଦାର୍ଥ ଓ 
କ୍ରିୟାଃ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଭାବ ନାହିଁ । ଏସବୁ 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ। ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି, ଯଦି ଏସବୁ 


* ଏଯକ୍ପେୟଃ ସ୍ୟାନ୍ନିଶ୍ଚିତଂ ବହି ତନ୍ମ (ଗୀତା ୨ | ୭) 


ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ସ୍ବରୂପ, ତେବେ ଆମେ କରୁଥୁବା ଭଲ- 
ମନ୍ଦ କ୍ରିୟାମାନ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ହିଁ ହେବ । ପୁଣି ଏପରି 
କରିବା ଉଚିତ ଓ ଏପରି କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ--ଏହି 
ବିଧ୍ଵନିଷେଧ ଲାଗୁ ହେବ କିପରି?” ଉତ୍ତର ହେଲା-- 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ୟ ସୁଖ ଗ୍ରବହେଁ, କେହି ଦୁଃଖ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ। 
ଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ବିହିତକର୍ମର ଫଳ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ 
କର, ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ କର ନାହିଁ। ଯଦି ତୂମେ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମକୁ 
ଭଗବତ୍‌-ସ୍ଵବରୂପ ମନେକରି କରିବ, ତେବେ ଭଗବାନ 
ଦୁଃଖ ଓ ନରକ ରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହେବେ । ଅଶୁଭ କର୍ମ 
କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ଆଗରେ ଭଗବାନ ଅଶୁଭ ରୂପରେ 
ପ୍ରକଟିତ ହୁଅନ୍ତି କାରଣ ଦୁଃଖ ଓ ନରକ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍କୀ 
ସ୍ବରୂପ। 

ଯେଉଁଠି କରିବା ଓ ନ କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, 
ସେଠାରେ ବିଧ୍ଧ ଓ ନିଷେଧ ଲାଗୁ ହୁଏ। ସେଠାରେ 
ବିହିତକର୍ମ କରଣୀୟ ଓ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ ଅକରଣୀୟ। କିନ୍ତୁ 


ତଦେକଂ ବଦ ନିଶ୍ଚିତ୍ୟ ଯେନ ଶ୍ରେୟୋ୪ହମାପୁୟାମ୍‌ ॥ (ଗୀତା ୩ । ୨୬ 
ଯକ୍ରେୟ ଏତୟୋରେକଂ ତନ୍ମେ ବୂହି ସୁନିଶ୍ଚିତମ୍‌ ॥ (ଗୀତା ୫ | ୧) 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


ଯେଉଁଠି ମାନିବା ଓ ଜାଣିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ସେଠାରେ 
କେବଳ ପରମାମ୍ରାଙ୍ଗୁ “ମାନିବା” ଉଚିତ ଏବଂ ନିଜକୁ 
ଅଥବା ସଂସାରକୁ “ଜାଣିବା” ଉଚିତ। 

ଯେଉଁଠି ମାନିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଏ, ସେଠାରେ କେବଳ 
ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍କୁ ହିଁ ନିଜର ବୋଲି ମାନି ତାଙ୍ମୁ ପାଇବା ପାଇଁ 
ବ୍ଯାକୁଳତା ବଢ଼ାଇବା ଉଚିତ । ତାଙ୍କୀ ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା 
ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କ୍ଵ ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ ଓ ଆଜ୍ଞାବିରୁଦ୍ଧ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଅନୁଚିତ। ଯେପରି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର 
ମନବିରୂଦ୍ଧ କାମ କଲେ ସେ ଖୁସି ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଆମ 
ସହିତ ପ୍ରେମରେ ସାକ୍ଷାତ କରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଆମେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଆଜ୍ଞା ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିରୁଦ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ, ସେ 
ଆମ ଉପରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବେ ନାହିଁ କି ଆମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବେ ନାହିଁ। 

ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରଥମେ ସଂସାରକୁ ଜାଣିବା ଉଚିତ । 
ଯିଏ ଉପପତ୍ରିବିନାଶଶୀଳ, ସବୁବେଳେ ରହେ ନାହିଁ, ସେ ଆମର 
ନୁହେଁ କି ଆମ ପାଇଁ ନୁହେଁ--ଏହା ବୁଝି ସେଥୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ତୁଟାଇବା ଉଚିତ | ସେଥୁରେ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ି କରିବା 
ଅନୁଚିତ । ହୃଦୟରୁ ତା'ର ମହତ୍ତ୍ଵ ହଟାଇ ଦେବା ଉଚିତ । 
ଏହାଦ୍ବାରା ସତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହେବ ଏବଂ ଜାଣିବା ପୂର୍ଶ୍ର 
ହୋଇଯିବ । ଅସତ୍‌ (ନାଶବାନ୍‌) ବସ୍ତୁ କେବେ କାହା ପାଖରେ 
ରହି ପାରିବ ନାହିଁ--ଏପରି ଜାଣି ମଧ୍ଯ ଯଦି ଆମେ ବେଳେ 
ବେଳେ ତାହାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବା ଓ ଆଦର କରିବା, ତେବେ 
ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵ (ସତ୍‌) ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ନାହିଁ | 

ମତ୍ତ ଏବେତି ତାନ୍‌ବିଦ୍ଦି”--ସେହି ସବୁ ।ସାତ୍ତ୍ରିକ, 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ) ମୋଂଠାରୁ ଉମ୍ପନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି 
ଜାଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ହିଁ ସବୂକିଛି। କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣ ପୁଥକ୍‌ 
ପୂଥକ୍‌ ଦେଖାଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ କାରଣ ବ୍ଯତୀତ କାର୍ଯ୍ୟର 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ । ସୁତରାଂ କାର୍ଯ୍ୟ ହିଁ କାରଣ ଅଟେ । 
ଯେପରି ସୁନାରେ ତିଆରି ଅଳଚବ୍ଚ୍ଚାର ସୁନାଠାରୁ ପ୍ରୂଥକ୍‌ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସୁନା ହିଁ ଅଳଙ୍କାର ରୂପ ଧାରଣ କରେ, 
ସେହିପରି ପରମାମ୍ବରାଙ୍କ ଠାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ତାର୍କ୍ରଠାରୁ 
ପୂଥକ୍‌ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେହି ପରମାମ୍ବା ହିଁ ସ୍ପୃଷ୍ଟ ରୂପେ ଦୃଶ୍ୟ 
ହେଉଛନ୍ତି। 

'ମତ୍ତ ଏବ' କହିବାର ' ଅର୍ଥ, ପରା ଓ ଅପରା ପ୍ରକୃତି 
ମୋର ସ୍ବଭାବ। ଏଣୁ ଏ ଦୁହିର୍ଜୁ କେହି ମୋଂଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରମାଣିତ କରି ନ ପାରେ | ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ଅବଶିଷ୍ଟାଂଶକୁ 
ଭଗବାନ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ “କଳ୍ପର 
ଆଦିକାଳରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧୀନ କରି ମୁଁ ବାରମ୍ବାର ସମଷ୍ଟି 
ରଚନା କରେ”' (୯ | ୮) ଏବଂ ““ମୋର ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ 
ପ୍ରକୃତି ଚରାଚର ସଂସାରକୁ ରଚନା କରେ'”' (୯ | ୧୦) | 
ଉକ୍ତ ଦୁଇଟି ବିଷୟ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଏକ । ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତିକୁ 
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ଅଧୀନ କରି ରଚନା କରନ୍ତୁ କିମ୍ବା ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ ରଚନା କରୁ--ଏ ଦୁଇଟିର ଭାବାର୍ଥ ସମାନ | 
ଭଗବାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ରଚନା କଲେ ବି ପ୍ରକୃତିକୁ ନେଇ କରନ୍ତି, 
ତେଣୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଭଗବାନର୍କର ହିଁ ହେଲା, ଏବଂ ପ୍ରକୃତି 
ରଚନା କଲେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ ରଚନା କରେ, 
ଏଥୂରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଭଗବାନର୍କର ହିଁ ହେଲା । ସେହି 
କଥାକୁ ଏଠାରେ କହିଛନ୍ତି “ମୁଁ ସାରା ଜଗତର ପ୍ରଭବ ଓ 
ପ୍ରଳୟ”'” (୭ । ୬) ଏବେ ସେହି ବିଷୟର ଉପସଂହାର 
କରି କହୁଛନ୍ତି ''ସାତ୍ଵ୍ରିଚ୍‌ ରାଜସ, ଓ ତାମସ ଭାବଗୁଡ଼ିକ 
ମୋଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ।” 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଭଗବାନ ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନର 
ତତ୍ତ୍ଵ କହିବା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ତାହାକୁ ଜାଣିବା ବ୍ଯକ୍ତି ଦୁର୍ଲଭ 
ବୋଲି କହି ଯେଉଁ ପ୍ରକରଣ ଆରମ୍ଭ କଲେ, ସେଥୂରେ 
ପ୍ରଥମେ ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର ଆଲୋଚନା କଲେ। 
ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତିର ସଂଯୋଗରୁ ହିଁ ସାରା ସଂସାର 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୂବାରୁ ଉଭୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର 
କାରଣ ବୋଲି କହିଲେ। ପୁନଶ୍ବ ନିଜକୁ ଏହି ଅପରା ଓ 
ପରା ପ୍ରକୃତିର କାରଣ ବୋଲି କହିଲେ-¬ 'ମତାତାଃ ପରତରଂ 
ନାନ୍ୟତ୍‌' (୭ | ୭) | ବିଭୂତିମାନ ବର୍ଶ୍ନା କରିସାରି ଶେଷକୁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ସେହି କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ସାତ୍ର୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ମୋଂଠାରୁ ଉପ୍ଥନ୍ତ 
ବୋଲି ତୂମେ ଜାଣ। 

“ନ ତୃହଂ ତେଷୁ ତେ ମୟି” ମୁଁ 6 ସେହି (ସାନ୍ତ୍ରିକ, 
ରାଜସ ଓ ତାମସ) ଭାବମାନଙ୍କ୍ୀରେ ନାହିଁ କି ସେମାନେ 
ମଧ୍ୟ ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ମୋ ବ୍ୟତୀତ 
ଗୁଣର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍କ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସବୁ କିଛି 
ମୁଁ। ମୋ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ। ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ 
ଓ ତାମସ ଭାବଯୁକ୍ତ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ଉପ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ। କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଉପ୍ତନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ କି ନଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଯଦି ମୁଁ ସେ ସବୁରେ ଥାଆନ୍ତି, ତେବେ ସେ ସବୁର 
ବିନାଶ ହେଲେ ମୋର ମଧ୍ଯ ବିନାଶ ହୋଇଯାଆନ୍ତା। 
କିନ୍ତୁ ମୋର କଦାପି ବିନାଶ ନାହିଁ। ଏଣୁ ମୁଁ ସେ ସବୁରେ 
ନାହିଁ। ଯଦି ସେସବୁ ମୋ'”ଠାରେ ଥାଆନ୍ତେ, ତେବେ ମୁଁ 
ଯେପରି ଅବିନାଶୀ, ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ସେପରି ଅବିନାଶୀ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତେ କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ତ ନଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ 
ସର୍ବଦା ସ୍ଥାୟୀ ରହୁଛି। ସୁତରାଂ ସେସବୁ ମୋ'ଠାରେ ନାହାନ୍ତି । 

କୋଣସି ମଞ୍ଚି ଅଙ୍ଗୁରିତ ହୋଇ ଯେତେବେଳେ ବୃକ୍ଷ, 
ଶାଖାଂପ୍ରଶାଖା, ପତ୍ର-ଂପୁତଙ୍ଜା ଇତ୍ଯାଦି ରୂପ ଧାରଣ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ସେହି ମଥଞ୍ଚିକୁ ବୃକ୍ଷ ଓ ଶାଖା-ପ୍ରଶାଖାରେ 
ଖୋଜିଲେ ମିଳେ ନାହିଁ, କାରଣ ସେଥୁରେ ତାହା ତତ୍ତ୍ଵରୂପେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଥାଏ। ସେହିପରି ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ 
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ଭାବ ମୋଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ସତ, କିନ୍ତୁ ଯଦି ସେହି 
ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ମୋତେ କେହି ଖୋଜିବ, ତେବେ 
ପାଇବ ନାହିଁ (ଗୀତା ୭। ୧୩) କାରଣ, ମୁଁ ସେ ସବୁରେ 
ମୂଳାଧାର ଓ ତତ୍ବ୍ବରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସୁତରାଂ ମୁଁ ସେ ସବୁରେ 
ନାହିଁ ଏବଂ ସେସବୁ ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ ସବୁକିଛି 


ମୁଁ । 

ଯେପରି ମେଘ ଆକାଶରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଆକାଶରେ 
ରହେ ଓ ଶେଷକୁ ଆକାଶରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯା।, କିନ୍ତୁ 
ଆକାଶ ଯଥାବତ୍‌ ନିର୍ବିକାର ରହେ, ଆକାଶରେ ମେଘ 
ରହେ ନାହିଁ କି ମେଘରେ ଆକାଶ ରହେ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ଏହି ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକ (ଅଷ୍ଟମ ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଣ୍ରିତ 
ସତରଟି ବିଭୂତି) ମୋ”ଠାରୁ ଉପ୍ନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ମୋଂଠାରେ 
ରହନ୍ତି ଓ ଶେଷକୁ ମୋ”ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ 
ମୋଂ'ଠାରେ କୌଣସି ବିକାର ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ 
ସେହି ଭାବଗୁଡ଼ିକ୍‌ ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ତି କି ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ସେଗୁଡ଼ିକରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ ବ୍ଯତୀତ ସେଗୁଡ଼ିକର 
କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅସ୍ତିତୃ ନାହିଁ। ଅତଃ ସବୁକିଛି ମୁଁ। ଏହାର 
ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଯେତେ ସବୁ ସାନ୍ତ୍ରିକ, 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାକୃତ, ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ 
କରି ମନୂଷ୍ଯ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଉଛି । ଏଣୁ ମନୁଷ୍ଯର ଦୃଷ୍ଟି 
ଏ ଦିଗକୁ ଆକଷ୍ିିତ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ସକଳ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରେ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ବ 


ମୋର [ 
ବିଶେଷ କଥନ 


ସତ୍ତ ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର 
ଭାବ (ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା) ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ହିଁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ | ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଭଗବାନ କହିଲେ, ଏହି ଗୁଣମାନ ମୋଂଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି 
“ମତ୍ତ ଏବଂ | ଏହାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ସମସ୍ତ ଭାବ ମଧ୍ୟ ତା୍କଠାରୁ 
ଉପ୍ନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କ୍ଵଠାରେ ହିଁ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ପରା ପ୍ରକୃତି (ଜୀବାମ୍ରାଃ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମାନିନେଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେକରି 
ଜଗତକୁ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କଲା । ଏଥୂପାଇଁ ତା'ର ଜନ୍ମମରଣ 
ହେଉଛି । ଏହି ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ୟୁ ଆବର୍ତନରୁ ନିଷ୍ଟୃତି ଦେବା ନିମନ୍ତେ 
ଭଗବାନ ଏବେ କହୁଛନ୍ତି ସାନ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ 
ଭାବ ମୋଠାରୁ ହିଁ ଜାତ ହୁଅନ୍ତି। ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି“ଂଭବନ୍ତି ଭାବା ଭୂତାନା ମତ୍ତ ଏବ 


ପୁଥଗ୍‌ବିଧାଃ' (୧୦ | ୫) ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରାଣୀମାନକ୍ୀର ଭିନା ଭିନ୍ନ 
(କୋଡ଼ିଏଟି) ଭାବ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ଉପନ ହୁଏ; ଏବଂ 'ଅହ' 
ସଵିସ୍ଯ ପ୍ରଭବୋ ମତ୍ତଃ ସବଵିଂ ପ୍ରବତ୍ତିତେଂ (୧୦। ୮) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରଭବ (ଉପ୍ତତ୍ତିସ୍ଥାନଃ ଏବଂ ସବୁକିଛି 
ମୋଠାରୁ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବି କହିଛନ୍ତି, 
ସ୍ରତି, ଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦି ମୋ'ଠାରୁ ହିଁ ଉପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ମତ୍ତଃ 
ସ୍ରତିର୍ଞାନମପୋହନଂ ଚ' (୧୫ | ୧୫) | ସବୁକିଛି ଭଗବାନସୀ 
ଠାରୁ ଉପପନ୍ତ ହେଉଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଗୁଣ ସହିତ ମନୂଷ୍ଯର 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଗୁଣ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
ନ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାର ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜୀବ ପାଇଁ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। 

ଗୀତାରେ ବର୍ଣିତ ଭକ୍ତିଯୋଗ ପ୍ରସଇଂରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି, “ସବୁକିଛି ମୁଁ ¬ 'ସଦସଚ୍ଚାହମଳୁନ' (୯ | ୧୯) 
ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରି ତାର୍କୁ ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ 
ଓ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ରୁ ଅତୀତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 'ସଦସତ୍ତତୃପରଂ 
ଯତ୍‌' (୧୧ | ୩୭) | ଜ୍ଞାନୀ (ପ୍ରେମୀ) ଭକ ପାଇଁ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି, ସେହି ଭକ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟଁରେ ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ-¬ 
“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌!' (୭ | ୧୯) | କାରଣ ଭକ୍ିରେ ଶ୍ରଦା 
ଓ ସ୍ବୀକୃତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହେ ତଥା ଭଗବାନର୍ଟୀ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ 
ଅନନ୍ୟତା ହୁଏ। ଭକ୍ତିରେ ଅନ୍ଯର ସ୍ଥାନ ନ ଥାଏ। ଉତ୍ତମ 
ପତିବ୍ରତାକୁ ଯେପରି ନିଜ ପତି ବ୍ଯତୀତ ସଂସାରରେ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ପୁରୂଷ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଅନ୍ଯ କିଛି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, 
ସର୍ବତ୍ର କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ଦେଖାଯାଆନ୍ରି। 

ଗୀତାରେ ବର୍ଶିତ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭଗବାନ 
ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌କୁ ପରପ୍ଫପର ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
“ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବୋ ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃଂ 
(୨। ୧୬) । ସେହିପରି ଜ୍ଞାନମାର୍ଟରେ ଶରୀର-ଶରୀରୀ, 
ଦେହ-ଦେହୀ, କ୍ଷେତ୍ରଂକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଓ ପ୍ରକୃତି-ପୁରୁଷକୁ ପୂଥକ୍‌ 
ପ୍ରଥକ୍‌ ଜାଣିବା ପାଇଁ ବାରମ୍ବାର କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା-- 
“ପ୍ରକୃତିଂ ପୁରୁଷ' ଚୈବ ବିଦ୍ଯ୍ଯନାଦା ଉଭାବପି' (୧୩ | ୧୯); 
କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋର୍ଞାନମ୍‌ୀ (୧୩। ୨); 'କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ- 
ସଂଯୋଗାତ' (୧୩ | ୨୬); 'କ୍ଷେତ୍ରଂ କ୍ଷେତ୍ରୀ ତଥା କୃସ୍ମମ୍‌' 
(୧୩। ୩୩); 'କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍କ୍ତୟୋରେବମନ୍ତରଂ ଜ୍ଞାନରକ୍ଷୁଷା 
(୧୩ | ୩୪) | ଏପରି କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ 
ସାଧନା ବିବେକପ୍ରଧାନ। ସୁତରାଂ ସେହି ମାର୍ଗରେ ନିତ୍ଯ- 
ଅନିତ୍ୟ ଓ ଅବିନାଶୀ-ବିନାଶୀ ବିଷୟରେ ବିଗ୍ଵର କରାଯାଏ 
ଏବଂ ସଂସାରରୁ ନିଜ ସ୍ବରୂପ ସର୍ବଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ ବୋଲି 
ବୋଧ ହୁଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


ସାଧକର୍ସ ଭିତରେ ଶ୍ରଦଜ୍ଧା ଓ ବିବେକ ଉଭୟ 
ରହିବା ଉଚିତ। ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରଧାନ ଏବଂ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ 
ବିବେକପ୍ରଧାନ। ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ବିବେକର ଓ 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଶ୍ରଵାର ଅଭାବ ନ ଥାଏ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ 
ଓ ତାମସ ଭାବ ଭଗବାନକ୍କ ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି 
ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ (୭ । ୧ ୨) ଏବଂ ଏସବୁ 
ଗୁଣ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉପ୍ନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ଜ୍ଞାନମାର୍ଟରେ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ-“ସତ୍ତ୍ଵ ରଜସ୍ତମ ଇତି ଗୁଣାଃ 
ପ୍ରକୃତିସମ୍ବବାଃଃ (୧୪।୫) । ଉଭୟ ମାର୍ଟର ସାଧକ 
ନିଜଠାରେ ଏହି ନିର୍ବିକାରତା ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ଯେ, ଏସବୁ 
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ଗୁଣ ନିଜଠାରେ ନାହିଁ । ଶେଷକୁ ଉଭୟ ସାଧକ ଯେତେବେଳେ 
ଅଦ୍ରିତୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ତାହାକୁ 
ଦ୍ବୈତ ବା ଅଦ୍ଦୈତ କହି ହେବ ନାହିଁ, ସତ୍‌ ବା ଅସତ୍‌ 
ମଧ୍ଯ କହି ହେବ ନାହିଁ। 

ଭକ୍ତିମାର୍ଗୀ ସାଧକ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଅନନ୍ୟ ପ୍ରେମ 
ଦ଼ାରା ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ ସାଧକ ବିବେକ ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅନୂଭବପୂର୍ବକ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅସମ୍ବଦ୍ଧ ନିଜର ସ୍ବରୂପକୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅନୂଭବ କରି 
ପ୍ରକୃତିରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧରହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 


ମଂଜିଶିନ୍ର କ/ଚବମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟଯତ୍ଵ କିଞ୍ଚିଦସ୍ତି। (୭। ୭)କୁ ବିସ୍ତାର କରି ଭଗବାନ ପୂର୍ବ ଗ୍ବରୋଟି 
ଶ୍ନୋକରେ ଯାହା କହିଛନ୍ତି ଓ ଯାହା କହି ନାହାନ୍ତି, ସେ ସମସ୍ତ କଥାକୁ ଉପସଂହାରରୂପେ ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଳମୋକରେ କହି 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, ମୋଠାରୁ ହିଁ ସତ୍ତା 
ଓ ପ୍ତୁରି ପାଆନ୍ତି, ତଥାପି ମୁଁ ସେ ସବୁରେ ନାହିଁ ଓ ସେସବୁ ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ହିଁ ସବୁକିଛି । ଅତଏବ 
ମୋତେ ପାଇବାକୁ ଇଢ଼ରା କରୁଥୂବା ସାଧକର୍ଚ୍ର ଦୃଷ୍ଟି ସେହି ଭାବଗୁଡ଼ିକ ଦିଗକୁ ନ ଯାଇ ମୋ ଆଡ଼କୁ ଯିବା ଉଚିତ। 
ସାଧକ ଯଦି ସେହି ଭାବଗୁଡ଼ିକରେ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯିବ, ସେ କଦାପି ମୁକ୍ତ ବା ଭକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, ବୂଝିବା ପ୍ରଭୂତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହେଉଥୁବା ଓ ହେଉ ନ ଥୂବା ସମସ୍ତ ଭାବ ଂଯେଂ ପଦରେ 


ଗ୍ରହଣୀୟ | 


ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଠାରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ “ଭାବ” କୁହାଯାଇଛି । 
ଭଗବାନ ଭାବ ବା ସତ୍ତା ସ୍ବରୂପ ଅଟନ୍ତିଂ ତେଣୁ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରୁ ଭାବ ହିଁ ଉପ୍ପନ୍ନ୍ର ହେବ, ଅଭାବ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବ କିପରି? 
ଭଗବାନର୍ଜ୍ଚ ଠାରୂ ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହୋଇ ଥୂବାରୁ ସମସ୍ତ ଭାବ ଭଗବାନରବ୍କରର ସ୍ବରୂପ--“ଭବନ୍ତି ଭାବା ଭୂତାନାଂ ମତ୍ତ ଏବ 
ପୂଥଗ୍‌ବିଧାଃ' (ଗୀତା ୧୦ | ୫) | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦି ଦ଼ାରା ଯାହା ବି ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ 
ତାମସ ଭାବ, କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ସେସବୁ ଭଗବାନ୍ୟ । ମନର ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ପ୍ରତ୍ଯେକ ସ୍ତୁରଣ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ | ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ଭଲ-ମନ୍ଦ, ଶୁଦ୍ଧ-ଅଶୁଦ୍ଧ, ଶତ୍ୁ-ମିତ୍ର, ସଜ୍ଜନ-ଦୁର୍ଜନ, ପାପାମା-ପୁଣ୍ଯାମା ପ୍ରଭୂତି 


ଦେଖିବାକୁ, ଶୁଣିବାକୁ ଓ ବୂଝିବାକୁ ମିଳୁଛି, ସେସବୁ କେବଳ ଭଗବାନ । ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ କେଉଁଠି କିଛି 


\ = ଫଣ == 


ବି ନାହିଁ। 


ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ପାଇବାର ଇଢ଼୍ରା ଥୂଲେ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭେଦ ସ୍ପୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ଯଦି କିଛି ସ୍ବାର୍ଥ ଭାବନା ନ 
ରହିବ, କେବଳ ଅନ୍ୟଯମାନର୍କ୍ଚ ହିତ ଭାବନା ରହିବ, ତେବେ ଏ ସବୂ ଭଗବାନଙ୍କୀର ହିଁ ସ୍ବରୂପ। ଏ ସବୁ ନିଜ ପାଇଁ 
ମାନିବା ଓ ଏ ସବୁରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପତନର କାରଣ (ଗୀତା ୩ । ୩୭) | 

“ତିନ ଗୁଣ ମୋଂଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି” କହି ଭଗବାନ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟି ଏହି ତିନି ଗୁଣ ଆଡ଼କୁ 


ନ ଯାଇ ଗୁଣାତୀତ ମୋ ଆଡ଼କୁ ଯିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ମୋର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର କରି ମୋ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କରିବା ଉଚିତ, ଯାହା ଫଳରେ ତାକୁ ମୋର ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ଏବଂ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଦୁଃଖ ନାଶ ହୋଇ ମହାନ୍‌ ଆନନ୍ଦ 
ଅନୁଭବ ହେବ । “ମୁଁ ସେ ସବୁରେ ନାହିଁ ଓ ସେସବୁ ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ତି'” କହି ଭଗବାନ ବ୍ଯକ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯଦି 
କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ ମୋତେ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ବ ନ ଦେଇ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବ, ସେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ 
ଜନ୍ମ ମରଣରେ ପତିତ ହେବ-¬“କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦୃଯୋନିଜନ୍ନସୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | 


* ନନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବୋ ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ । (ଗୀତା ୨ | ୧୬); 'ମଭାବଂ ସୋଧୂଗଢ଼ତି' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୯); 
'ସର୍ବଭୂତେଷୁ ଯେନୈକଂ ଭାବମବ୍ୟୟମୀକ୍ଷତେ' (ଗୀତା ୧୮ | ୨୦) 
7 ମନସା ବଚସା ଦୃଷ୍ଟ୍ୟା ଗ୍ୃହ୍ୟତେଃନ୍ୟୈରପୀନ୍ଦ୍ରିୟୈ । ଅହମେବ ନ ମତ୍ତୋଃନ୍ୟଦିତି ବୁଧ୍ୟଧ୍ବମଞ୍ଜସା ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା, ୧୧ | ୧୩ | ୨୪) 
“ମନ, ବାଣୀ, ଦୃଷ୍ଟି ତଥା ଅନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନବ୍କୀ ଦ୍ବାରା ଯାହା ବି (ଶବ୍ଦାଦି ବିଷୟ) ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି, ସେସବୁ ହେଉଛି ମୁଁ | ମୋ 
ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ--ଏହି ସିଦାନ୍ତଟିକୁ ବିଗ୍ଵରପୂର୍ବକ ଯଥାଶୀଘ୍ର ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବୀକାର କରି ଅନୁଭବ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ |” 
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'ମତ୍ତ ଏବ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି, ତିନିଗୁଣ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, ତେଣୁ 
ତୂମେ ମୋ ଆଡ଼କୁ ନ ଆସି ଗୁଣରେ ଆବଦ୍ଧ ହେଉଛ କାହିଁକିମ ଯେଉଁମାନେ ଗୁଣରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ 
ମୋର ଭଜନ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୭ । ୧୩) | ଯେଉଁମାନେ ଗୁଣରେ ଆବଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ସେହି ଭକ୍ତଜନ ମୋର 
ଭଜନ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୭ । ୧ ୬; ୧୦। ୮) | ଏହି ଗୁଣମାନ ସ୍ତାୟୀ ନୁହନ୍ତି। କାରଣ ହିଁ ସ୍ାୟୀ ରହେ, କାର୍ଯ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ| 
ଯେପରି ସୁନା ସ୍ଥାୟୀ ରହେ, ଗହଣା ରହେ ନାହିଁ; ମାଟି ସ୍ଥାୟୀ ରହେ, ମାଠିଆ ରହେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଭଗବାନ ସ୍ଥାୟୀ 
ରହନି, ଗୁଣ ସ୍ପାୟୀ ରହେ ନାହିଁ । ଗୁଣ ପରିବର୍ତନୀୟ ଓ ନାଶବାନ୍ବ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ଯଥାବତ୍‌ ରହନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ କି ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତି ଗୁଣ ଦ୍ରାରା ନ ହୋଇ ଗୁଣରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କଲେ 
ହୁଏ, ଅତଏବ ତମୋଗୁଣକୁ ରଜୋଗୁଣ ଦାରା ଓ ରଜୋଗୁଣକୁ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ଦ୍ବାରା ପରାସ୍ତ କରି ଗୁଣାତୀତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 

ଏଠାରେ ଏକ ବିଶେଷ କଥା ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ ସଗୁଣ-ସାକାର ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ବାସ୍ତବରେ ନିର୍ଗୁଣ କାରଣ ସେ 
ସତ୍ତଵ, ରଜ ଓ ତମୋଗୁଣରେ ଯୁକ୍ତ ନୂହନ୍ତି। ସେ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ, ମାଧୂର୍ଯ୍ୟକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ଗୁଣରେ ଯୁକ୍ତ । ଏଣୁ ସଗୁଣ-ସାକାର 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ନିର୍ଗୁଣ (ସତ୍ତ୍ଵାଦି ଗୁଣରହିତ) କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା- _ 'ମନିଷଂ ନିଗଶୁଣଂ ସୁତମ୍‌', 'ମଲିକେତଂ ତୁ 
ନିଗୁଣମ୍‌', “ନିଗୁଣୋ ମଦପାଶ୍ରୟଃ', 'ମତୃସେବାୟାଂ ତୁ ନିଗୁଣା' (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୫ | ୨୪--୨୭) | 

ପ୍ରଶ୍ନକ ଯଦି ସବୁକିଛି ଭଗବାନ, ତେବେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ତ୍ୟାଜ୍ଯ କାହିଁକି? 

ଉତ୍ତର-- ଭୂମିରେ ସର୍ବତ୍ର ଜଳ ଥିଲେହେଁ, ତାହା ଯେପରି କୂପ ପ୍ରଭୂତିରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ସେହିପରି ଭଗବାନ 
ସର୍ବତ୍ର ଥୂଲେହେଁ, ଯଜ୍ଞରେ (କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମରେ) ତାଙ୍ଦୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ହୁଏ ତସ୍କାତ୍‌ବ ସଵିଗତଂ ବ୍ରହ୍ମ ନିତ୍ଯଂ ଯଜ୍ଞେ 
ପ୍ରତିଶ୍ଚ ତମ୍‌' (ଗୀତା ୩। ୧୫)। ମାତ୍ର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପାଇବାର ସ୍ଥାନ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୭। ୧୩)। ତେଣୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ସାଧକ ପାଇଁ 
ଅନୁପଯୋଗୀ । ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଏହି ଭାବମାନ ମୋ'ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥୁଲେ ବି ମୁଁ ଏଗୁଡ଼ିକରେ ନାହିଁ 
ଓ ଏଗୁଡ଼ିକ ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ରି। 

କୃଷକ ଧାନ ପାଇବା ଲକ୍ଷ୍ଯରେ ଧାନ ଗ୍ରଷ କରେ। ଧାନ ଗ୍ରଷରେ ନଡ଼ା ଓ କୁଟା ମୁଖ୍ଯ ନୁହେଁ, ମୁଖ୍ଯ ହେଉଛି 
ଧାନ। ଅଧୂକ ଧାନ ପାଇବା ପାଇଁ ସେ ଜମିରେ ପାଣି ମଡ଼ାଏ ଓ ସାର ପ୍ରୟୋଗ କରେ। ସେହିପରି ସାଧକର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ସଂସାର ନ ହୋଇ ଭଗବାନ ହିଁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ। ଭଗବାନକ୍ଦୁ ପାଇବା ପାଇଁ ସାଧକ ସଂସାରର ସେବା କରିବା 
ଉଚିତ। ସେବା ଛଡ଼ା ସେ ସଂସାରରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖିବା ଅନୂଚିତ। ଧାନ ଗ୍ବଷରେ ସବୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଧାନର, ନଡ଼ା-କୁଟାର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ; କାରଣ ଆରମ୍ଭରୂ ଧାନ ଥାଏ ଓ ଶେଷରେ ବି ଧାନ ରହେ। ଧାନ 
ଅମଳ କରି ନେଇଯିବା ପରେ ଯାହା ବଳି ପଡ଼େ, ତାହା (ନଡ଼ା-କୁଟା) ଧାନଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ବି 
ଦରକାରୀ ନୂହେଁ, ବରଂ ପଶୁର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଖାଦ୍ଯରୂପେ କାମରେ ଲାଗେ। ସେହିପରି ସାନ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ 
ମୂଢ଼ (ଅବିବେକୀ) ମନୁଷ୍ଯକ୍କ କାମରେ ଆସେ। ଏ ତିନୋଟି ଭାବ ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ ବନ୍ଧନକାରକ (ଗୀତା ୧୪ । ୫”) । 
ତେଣୁ ଏହି ଭାବଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନର୍ଚ୍ରର ରୂପ ହୋଇଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ନିଜ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ନୂହେଁ, ବରଂ ବିବେକପୂର୍ବକ 
ସାଂସାରିକ ବ୍ୟବହାର ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ । ବିଷ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନବ୍କ୍ରର ରୂପ, ତଥାପି ତାହା ଖାଇବା ଜିନିଷ ନୁହେଁ। 

ଯେପରି ଧାନରୁ ନଡ଼ା-କୁଟା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ନଡ଼ାଂକୁଟାରେ ଧାନ ନ ଥାଏ ଓ ଧାନରେ ନଡ଼ାଂକୁଟା 
ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚା ଠାରୁ ସୂଷ୍ଟି ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବରେ ଭଗବାନ ନ 


ଥାନ୍ତି କି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଭାବଗୁଡ଼ିକ ନ ଥାନ୍ତି। 
===== ;#( ==== 


ନୀନ୍ଂ୮ ଜରଚାନ ଦୂର୍ବକର୍ଶିତ ୧ ୧ଣ 6ନ୍୍ରୋଳନଜେ କହିସଥଲେ ସାକ୍ମିଳ କଳସ ଓ ତାମସ ଭାବ 6ମାଂଠନୁ ଜମନ୍ତ ନୁଏ 
ଳିଜୁ ୁଁ 6ସ ନବୁନେ ନ ଥାଏ, ର/ ଯସଚୁ 6ମା'ଠାଜେ ନ ଥାଳି /'' ଏହି ଜଳିନୁ ମାଣ ମିଳୁଛି ଯେ ଭଗବାଳ ଦଳୁଜିଛୁ © ତଳୁଚିନ 
କାର୍ୟ୍ୟଠ୭ୁ ନର୍ବଥ/ ନିର୍ଳିଘ / ଠିକ୍‌ େନିଦଳି ଜଣବାଳକୂଳ ଖୁଦ ଥଶ ଜୀବ ମଧ୍ୟ ନିର୍ନିଘ / ଏଥିନେଇ ଖୁ @6୦; ଜୀବ ନିର୍ଳିଘୁ ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ର/@ ହେଉଛି ଜିନ ଏହାଜ ଜଳଜ ନିନ୍ନୁ ନମ ଳେ ଦିଆଯାଉଛି / 


ତ୍ରିଭିଗୁଣମୟୈଭ୍ଭାବୈରେଭିଃ ସବିମିଦଂ ଜଗତ । 
ମୋହିତଂ ନାଭିଜାନାତି ମାମେଭ୍ୟଃ ପରମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ ୧୩ ॥ 
ଥନୟ-¬ଏଭିଃ= (କିନ୍ତୁ) ଏହି; ତ୍ରିଭିଃ ତିନି ଗୁଣମୟେଃଗୁଣରୂପକ; ଭାବୈଃ= ଭାବ ଦାରା; ମୋହିତମ୍‌--ମୋହିତ; 


ଶ୍ମୋକ ୧୩] 
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ଇଦମ୍‌= ଏହି; ସବିମ୍‌ ¬ସମଗ୍, ଜଗତଵଜଗତ (ପ୍ରାଣୀସମୂହ) ; ଏଭ୍ଯଃ--ଏ ସମସ୍ତ ଗୁଣରୁ; ପରମ୍‌= ଅତୀତ; ଅବ୍ୟୟମ୍‌ =ଅବିନାଶୀ; 


ମାମ୍‌ ଚ୍ମୋତେ; ନ, ଅଭିଜାନାତି =ଜାଣେ ନାହିଁ 


ଏହି ତିନି ଗୁଣରୂପକ ଭାବ ଦାରା ମୋହିତ ଏ ସମଗ୍ର ଜଗତ (ପ୍ରାଣୀସମୂହ) ମୋତେ ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ 


ଅବିନାଶୀରୂପେ ଜାଣେ ନାହିଁ। 


ବ୍ୟ6//- ` 'ତ୍ରିଭିଗୁଣମୟୈର୍ଭାବୈରେଭିଃ.....ପରମ- 
ବ୍ୟୟମ୍‌--¬ସତ୍ତ୍‌, ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣର ବୃରିଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ଭନ୍ନ 
ହେଉଥାଏ ଓ ଲୀନ ହେଉଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଗୁଣ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ ଓ 
ତାମସିକ ମନେକରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ନିଜଠାରେ ଏହି ସବୁ 
ଗୁଣକୁ ଆରୋପିତ କରି କହେ, ମୁଁ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ 
ଓ ତାମସିକ ହୋଇଗଲି।' ଏହିଭଳି ତିନି ଗୁଣରେ ମୋହିତ 
ମନୁଷ୍ଯ କଦାପି ମାନି ପାରେ ନାହିଁ ଯେ ସେ ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚର 
ଅଂଶ। ସେ ନିଜ ଅଂଶୀ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ନ 
ଦେଇ ଉମତ୍ତି-ବିନାଶଶୀଳ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କରି ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ମୋହ ହେତୁ ସେ ଆଦୌ 
ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ ଯେ, ପରମାମ୍ରରର୍ଜ ସହିତ ତାଂ”ର ନିତ୍ଯ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । 

ଏଠାରେ “ଜଗତ୍‌” ଶବ୍ଦଟି ଜୀବାମ୍ରାର ବାଚକ । 
ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୁ କରିବାରୁ 
ଏହି ଜୀବକୁ ଜଗତ୍‌ କୁହାଯାଇଛି। ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଶରୀରର ଜନ୍ମକୁ ନିଜର ଜନ୍ମ/ ଶରୀରର ମରଣକୁ 
ନିଜର ମରଣ, ଶରୀରର ରୋଗକୁ ନିଜର ରୋଗ ଏବଂ 
ଶରୀରର ଆରୋଗ୍ଯକୁ ନିଜର ଆରୋଗ୍ୟ ମାନୂଣୂବାରୁ 
ଜୀବକୁ “ଜଗତ୍‌” କୁହାଯାଇଛି | ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବାମ୍ର୍ରା ଶରୀର 
ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୁଥୂବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଜଗତ୍‌ ହୋଇ 
ରହିଥୂବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି 
ବୁଲୁଥୂୁବ, କେଉଁଠି ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନଙ୍ଭୁ ଛାଡ଼ି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଭିନ୍ନ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କରୁଥୂବାରୁ 
ପ୍ରାଣୀ ମୋହିତ ହେଉଛି | ଯଦି ସେ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ 
ମାନିନେବ, ତେବେ ଆହୌ ମୋହିତ ହେବ ନାହିଁ | 

ତିନି ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଏହି ଶରୀରକୁ ନିଜର 
ମାନିବା କିମ୍ବା ନିଜକୁ ଶରୀରର ମାନିବା- ଉଭୟ ଧାରଣାରୁ 
ମୋହ ଜାତ ହୁଏ। ଶରୀରକୁ ନିଜର ମାନିବା 'ମମତାଂ' 
ଏବଂ ନିଜକୁ ଶରୀର ମାନିବା “ଅହଂଭାବ' | ଶରୀର ସଙ୍ଗେ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା କରିବା ଦ୍ବାରା ଜୀବ ମୋହିତ ହୁଏ । 
ମୋହିତ ହୋଇଯିବାରୁ ସେ ଗୁଣାତୀତ ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ରକୁ 
ଅନୁଭବ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ ତ୍ରିଗୁଣାମ୍ପକ 
ଶରୀରରୁ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ତୂଟିଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ରକୁ ଅନୁଭବ କରେ । ଏହା ଏକ ଅଭ୍ରାନ୍ତ 


ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ। ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାରରୁ ପୂଥକ୍‌ ହେବାପରେ ହିଁ 
ସଂସାରକୁ ଜାଣିପାରେ ଏବଂ ପରମାମ୍ରଙ୍ଚ୍ଵ ସହିତ ସର୍ବଥା 
ଅଭିନ୍ନ ହେବାପରେ ହିଁ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୁ ଜାଣିପାରେ । କାରଣ 
“ସ୍ବୟଂ ତ୍ରଗୁଣାମୂକ ଶରୀରଠାରୁ ସର୍ବଥା ଭିନ୍ନ ଏବଂ 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସର୍ବଥା ଅଭିନ୍ନ। 

ମୋହିତ ହେବାର ଅର୍ଥ ଅସ୍ବାଭାବିକକୁ ସ୍ବାଭାବିକ 
ମାନିନେବା। ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିନାଶଶୀଳ ତିନି ଗୁଣରୁ ଅତୀତ, 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ସତତ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ପରମାମ୍ରା ହିଁ 
“ସ୍ବାଭାବିକ” | ପରମାମ୍ପାଙ୍କ୍ରର ଏହି ସ୍ବାଭାବିକତା କୃତ୍ରିମ କିମ୍ବା 
ଅଭ୍ୟାସସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ବିଦ୍ୟମାନ | 
ଅପରପକ୍ଷେ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ମାନିନିଆ ଯାଇଥୁବା 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ ଓ 'ମୋର' ଭାବ ଉପ୍ନ୍ତ 
ହୁଏ, ନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ଏହା ସ୍ବୀକୃତ, ତେଣୁ ଏହା 'ଅସ୍ଵାଭାବିକ' | 
ଅସ୍ବାଭାବିକକୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ମାନିନେବାରୁ ଜୀବ ମୋହିତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସ୍ବାଭାବିକତାକୁ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ। 

ଜୀବ ପ୍ରଥମେ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହେଲା ନା 
ପ୍ରଥମେ ସଂସାର ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ (ଗୁଣରେ ମୋହିତ) ହେଲା? 
ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ମତ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ଯେ, 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖତା ଏବଂ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ- ଦୁଇଟିଯାକ ଅନାଦି, ଏହାର ଆଦି ନାହିଁ | ସୁତରାଂ 
ଏଥୂରେ ଆଗପଛ କଥା କିଛି କହି ହେବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ତାକୁ ମିଳିଥୂବା ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ୍ୟର ଦୁରୁପଯୋଗ ନ 
କରି ତାହାକୁ କେବଳ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ପ୍ରତି ବିନିଯୋଗ କରିବ, 
ତେବେ ସେ ସଂସାରରୁ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠିଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁଦିନ 
ପାଇଁ ତାହାର ଜନ୍ମମରଣ କଟିଯିବ । ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି 
ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ୍ର ଦୁରୁପଯୋଗ କରି 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଛି। ନିଜ ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ୍ୟର ଦୁରୁପଯୋଗ କରି 
ବିନାଶୀ ପଦାର୍ଥରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଯିବାରୁ ସେ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ । 

'ପରମବ୍ୟୟମ୍‌' ପଦରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ି, 'ମୁଁ 
ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରୁ ପର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ, 
ଅସନ୍ବଦ୍ଧ ଓ ନିର୍ଲିପ୍ର। ମୁଁ କେବେ କୌଣସି ଗୁଣରେ ବାନ୍ଧି 
ହୋଇ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଗୁଣର ପରିବର୍ତନ ଦ୍ବାରା ମୋଂଠାରେ 
କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ମୋର ଏପରି ବାସ୍ତବିକ 
ସ୍ବରୂପକୁ ଗୁଣରେ ମୋହିତ ପ୍ରାଣୀ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 


554 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 
ଦୟ ାେ୍‌ୱ]§⁄ର୍‌ୂୁର୪ରଫର୍‌ୂଚଥ 


ଘି ଣିନ୍ତ ଭବ-ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନଗ୍ପୂ ନ ଦେଖି ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବକୁ ଦେଖେ, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭୋଗ କରେ, ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରେ, ସେ ସେହି ଭାବଗୁଡ଼ିକରେ ମୋହିତ ହୋଇଯାଏ ଅଥ୍ଥାତଵ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଦୁରତ୍ୟୟ ଗୁଣମୟୀ ମାୟାରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଓ ଫଳସ୍ବରୂପ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ଲାଭ କରେ। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ (କର୍ମ, ପଦାର୍ଥ, କାଳ, ସ୍ଵଭାବ, ଗୁଣ ଆଦି) ଅନିତ୍ଯ ଓ ଭଗବାନ 
ନିତ୍ଯ। ଯିଏ ଅନିତ୍ୟକୁ ଉପଭୋଗ କରେ, ସେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଅନିତ୍ଯକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ନିତ୍ଯ ସ୍ବରୂପ 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଆଶ୍ରୟ ନେଉଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୭ । ୧୪୨ । 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଜୀବାମ୍ରା ପାଇଁ “ଜଗତଵ' ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଯାହାର ସତ୍ତା 
ନାହିଁ, ତାକୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ତା'ସହିତ ସମ୍ଭାନ୍ଧ କରିବାରୁ ଜୀବ ମଧ୍ଯ “ଜଗତ୍‌/ ହୋଇଯାଏ! ଚେତନ ବି 
(ଚେତନତାର ଦୁରୁପଯୋଗ କରି) ଜଡ଼ ହୋଇଯାଏ! ଉକ୍କୃଷ୍ଟ ପରା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ନିକୃଷ୍ଟ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ହୋଇଯାଏ! 
ଜୀବ ଜଗତର ଉଧମ୍ପତ୍ତିବିନାଶକୁ ନିଜର ଉତପ୍ପତ୍ତିବିନାଶ୫ ଜଗତର ଲାଭ-କ୍ଷତିକୁ ନିଜର ଲାଭଂକ୍ଷତି ମନେକରେ। 
ମନୂଷ୍ଯ ଯେପରି କାମନା ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ “କାମାମ୍ବାନଃଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମନାରୂପ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୨ । ୪୩) 
ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ”ମନ୍ମୟାଃ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବଦ୍ରୂପ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୪ । ୧୦), ସେହିପରି 
ଜୀବ ଜଗତ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ଜଗତରୂପ ହୋଇଯାଏ। ତଫାତ୍‌ କେବଳ ଏତିକି ଯେ, ଭଗବଦ୍‌ରୂପରେ ସେ 
ନିତ୍ଯ କିନ୍ତୁ କାମନାରୂପ ବା ଜଗତରୂପରେ ସେ ଅନିତ୍ଯ। 

ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଛାଡ଼ି ଦିତୀୟ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରି ତାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲା, ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ତା'”ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ କଲା ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଲୀନ କରିଦେଲା, ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଜଗତ ହୋଇଗଲା। ଯିଏ 
କେବଳ ଜଗତର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରେ, ସେ ନିଜ ସତ୍ତାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଜଗତ ହୋଇଯାଏ, ଯାହାକି ଅବାସ୍ତବ 
ଏବଂ ଯିଏ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରେ, ସେ ନିଜ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତାର ଧାରଣାକୁ ଲୀନ କରି ଭଗବାନ 
ହୋଇଯାଏ, ଯାହା କି ବାସ୍ତବ-- ମମ ସାଧମି୍ୟିମାଗତାଃ' (ଗୀତା ୧୪ | ୨) | 

ଜୀବକୁ “ଜଗତ” କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଚେତନତ୍ ଦିଗକୁ ତା”ର ଦୃଷ୍ଟି ରହିଲା ନାହିଁ, ସେ ଜଡ଼ ଶରୀରକୁ 
ହିଁ ମୁଁ (ନିଜର ସ୍ବରୂପ) ଓ “ମୋର” ମାନିବାକୁ ଲାଗିଲା। ସ୍ବରୂପତଃ ଜୀବ ନିଗୁଣ ଓ ଅବ୍ଯୟ ହୋଇଥୂଲେହେଁ 
“ଜଗତ୍‌” ହୋଇଯିବା ଯୋଗୁଁ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଗୁଣରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ--'ନିବଧୁନି ମହାବାହୋ ଦେହେ 
ଦେହିନମବ୍ୟୟମ୍‌' (ଗୀତା ୧ ୪ | ୫) | ବାସ୍ତବରେ ଅଲୌକିକ ପରମାମ୍ରରାବ୍ଦ୍ର ଅଶ ହିସାବରେ ଜୀବ ମଧ୍ୟ ଅଲୌକିକ 
(ଗୀତା ୧୩।୩୧)। କିନ୍ତୁ ଲୌକିକ ଜଗତକୁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରିବାରୁ ସେ ମଧ୍ଯ ଲୌକିକ ହୋଇଯାଏ! ଅହମ୍‌ ଠାରୁ 
ପୂଥୁବୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁକିଛି ଅପରା ପ୍ରକୃତି (ଗୀତା ୭ । ୪) । ତେଣୁ ପ୍ରଥୂବୀ ଯେପରି ଜଡ଼, ଅହମ୍‌ ବି ସେହିପରି ଜଡ଼। 
ଜୀବ ଅହମ୍‌କୁ ଦୂଢ଼ ଭାବରେ ଧରିରଖି ଯେତେବେଳେ “ଅହଂକାର ବିମୂଢାମ୍ବାଂ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂକୁ ନିଜର 
ସ୍ବରୂପ ମନେକରେ ସେତେବେଳେ ତାହାର ପତନ ହୁଏ ଓ ଶେଷକୁ ସେ ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ ଜଗତ ହୋଇଯାଏ, ତାହାର 
ଚେତନଡ଼ ଲୁପ୍ତ (ବିସ୍ରୁତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ ଆଉ ଚେତନତ୍ସ ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଯେଉଁମାନେ ଗୁଣରେ ଆସକ୍ତ ନୁହନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ୍ତ ସମ୍ମୁଖରେ ଜଡ଼ତୃ ରହେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ସେମାନର୍ଦୁ ସର୍ବତ୍ର 
କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ଦେଖାଯାଆନି-- 'ବାସୂଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯) | ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ ଗୁଣରେ ଆସକ୍ତ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ଦେଖାଯିବା ପରିବର୍ତେ କେବଳ ସଂସାର ହିଁ ଦେଖାଯାଏ; ତେଣୁ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ମଧ୍ଯ 
ସଂସାରୀ ପରି ଦେଖନ୍ତି! ସେମାନେ ଗୁଣାତୀତ ଭଗବାନର୍ଦୂ ମଧ୍ଯ ଗୁଣରେ ଆବଦ୍ଦ ପରି ଦେଖନ୍ତି। ଅବିନାଶୀ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମଂମରଣଶୀଳ ଦେଖନ୍ତି (୭ । ୨୪୨ । ଭକ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟ ଭଗବାନତ୍କୀ ଛଡ଼ା ଆଉ କୁଆଡ଼େ ଯାଏ ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ଗୁଣରେ ଆସକ୍ତ ସଂସାରୀ ଲୋକର୍ଚ୍ଦର ଦୂଞ୍ଝ ସଂସାର ଛଡ଼ା ଆଉ କୁଆଡ଼େ ଯାଏ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଭକ୍ତଙ୍କୁ କେବଳ 
ଆନନ୍ଦ ହିଁ ମିଳେ ଏବଂ ସଂସାରୀ ମନୁଷ୍ଯର୍ଜୁ କେବଳ ଦୁଃଖ ହିଁ ମିଳେ--'ଦୁଃଖାଳୟମ୍‌' (ଗୀତା ୮ | ୧୫) | 

ନ 7୦୮ === 
ନୀକ୍ୟଂ-ଭଣକାନ ନିନ୍ଦୁ ୍ମୋୋଳନକେ ଜାଙ୍କୁଁ ନ ଲାଣି ପାଳିବନ କାଳଣ କନ୍ଦୁଛନି / 
ଦୈବୀ ହ୍ଯେଷା ଗୁଣମୟୀ ମମ ମାୟା ଦୁରତ୍ଯୟା। 


ମାମେବ ଯେ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ମାୟାମେତାଂ ତରନ୍ତି ତେ॥ ୧୪॥ 


ଶ୍ମୋକ ୧୪ 


¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


ଥନୟ ଚହିଚିକାରଣ୍‌ୀ ମମଚମୋରର ଏଷାିଏହି ଗୁଣମୟୀଚଗୁଣମୟୀ। ଦୈବୀଦୈବୀ, ମାୟା=ମାୟାଃ 
ଦୁରତ୍ୟୟାଚ(ବଡ଼) ଦୁସ୍ତର ଯେଠଚିଯେଉଁମାନ୍େ ମାମ୍‌, ଏବଚକେବଳ ମୋର, ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେଠଚିଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି; 
ତେ=ସେମାନେ; ଏତାମ୍‌- ଏହି; ମାୟାମ୍‌ମାୟାକୁ; ତରନ୍ତି ତରିଯାଆନି | 

କାରଣ ମୋର ଏହି ଗୁଣମୟୀ ଦୈବୀ ମାୟା ବଡ଼ ଦୁସ୍ତର ଅର୍ଥାତ ଏଥୂରୂ ପାରି ହେବା ବଡ଼ କଠିନ । 
ଯେଉମାନେ କେବଳ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୂଅନ୍ତି, ସେମାନେ ଏହି ଦୈବୀ ମାୟାକୁ ତରିଯାଆନ୍ତି । 


ବ୮୮୮୭ଦୈବୀ ହ୍ଯେଷା ଗୁଣମୟୀଂ ମମ ମାୟା 
ଦୁରତ୍ୟୟା--ସତ୍ତ୍‌, ରଜ ଓ ତମ ନାମକ ତିନି ଗୁଣଯୁକ୍ତ 
ଦୈବୀ (ଦେବର୍ଦ୍ଦର ଅର୍ଥାତ୍ଵ ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍କର) ମାୟା ଅତି 
ଦୂରତ୍ଯୟ। ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ ମନୁଷ୍ଯ 
ଏହି ମାୟାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟାଇ ପାରେ ନାହିଁ। 

“ଦୁରତ୍ଯୟ” କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୂଷ୍ଯ 
କେବେ ନିଜକୁ ସୁଖୀ ମାନୁଛି ତ କେବେ ଦୁଃଖୀ, କେବେ 
ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ମାନୁଛି ତ କେବେ ନିର୍ବୋଧ, କେବେ ଦୁର୍ବଳ 
ମାନୁଛି ତ କେବେ ବଳବାନ୍‌ । ଏହିଭଳି କେତେ କପୋଳକଜଳ୍ପିତ 
ଭାବରେ ସେ ତଲ୍ଲୀନ ରହୁଛି। ଏପରି ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ପ୍ରାକୃତ ଭାବ ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ତାଦାମ୍ପର୍ୟ୍ୟ ମମତା ଓ 
କାମନା କରି ସେ ସେଥୁରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଉଛି ଏବଂ 
ନିଜକୁ ସେଥୂୁରୁ ମୁକ୍ତ ଅନୁଭବ କରିପାରୁ ନାହିଁ। ଏହା ହିଁ 
ଉକ୍ତ ମାୟାର ଦୁରତ୍ଯୟତା। 

ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଗୁଣର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ବ 
ସ୍ବୀକାର କଲେ ଗୁଣମୟୀ ମାୟା ଦ୍ରୁରତ୍ଯୟ ହୋଇପଡ଼େ। 
ଯଦି ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଗୁଣର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଓ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵୀକାର ନ କରିବ, ତେବେ ସେ ଏହି ଗୁଣମୟୀ 
ମାୟାକୁ ତରିଯିବ। 

“ମାମେବ ଯେ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ମାୟାମେତା' ତରନି ତେ'-- 
ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ମ ମଧ୍ୟରୁ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ମୋର ଶରଣାପନ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି। ସେମାନେ ଏହି ମାୟାକୁ ତରିଯାଆନ୍ତି। କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ତିନି ଗୁଣ ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇ କେବଳ 
ମୋ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ। ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ସତ୍ତ୍ଵ, ରଜ ଓ 
ତମ ଗୁଣ ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ସେଗୁଡ଼ିକରେ 
ନାହିଁ। ମୁଁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି। ଯେଉଁମାନେ 
ମୋ ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣି ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ଗୁଣରେ ବାନ୍ଧି ନ 
ହୋଇ ଏଥୁୂରୁ ତରିଯାଆନ୍ତି । ସେମାନେ ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିର ଟିକିଏ ହେଲେ ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ 
ସେମାନେ ଏ କଥା ଭଲଭାବେ ବୁଝି ଥାଆନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରକୃତିର 


କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୂବାରୁ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦି ସବୁକିଛି ପ୍ରକୃତି । 
ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ । ପ୍ରକୃତି 
ଯେପରି ସର୍ବଦା ପ୍ରଳୟ ଅଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛି, ମନ, ବୁଦି 
ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ପ୍ରଳୟ ଅଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛନ୍ତି । ସୁତରାଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ହିଁ ପରତନ୍ସ୍ବତା । ଏହି ପରତନ୍ସକତା 
ଆଦୌ ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ରରାର୍କର ଅଂଶ 
ପରା ପ୍ରକୃତି ପରମାମ୍ପାଚ୍ଚ୍ର ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିମୁଖ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । ଏହା ହିଁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ। 
ଏଠାରେ ମାମେବଂ କହିବାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସେମାନେ ଅନନ୍ଯଭାବରେ କେବଳ ମୋର ଶରଣାଗତ 
ହୁଅନ୍ତି କାରଣ ମୋ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ। 
କେତେକ ସାଧକ ମୋର ତ ଶରଣାଗତ ହୁଅନ୍ତି, 


କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ପୂର୍ଣ୍ଣିଭାବରେ କେବଳ ମୋର ଶରଣାଗତ 


ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେଉଁମାନେ 
'ମାମେବ' ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେମାନେ ତରିଯାଆନ୍ତି । ମାୟାର ଶରଣ ନିଅ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପାଖରେ ଟର୍କ୍ଚାପଇସା, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦି ରହିଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା 
ସେ ସବୁକୁ ନିଜର ଆଧାର ମନେକର ନାହିଁ, ତାହାର ଆଶ୍ରୟ 
ନିଅ ନାହିଁ। ତାହାର ଭରସା ରଖ ନାହିଁ ଓ ତାହାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦିଅ ନାହିଁ | ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଯୋଗ କରିବାର ଅଧୂକାର ଆମର 
ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ପ୍ରଭୁତ଼ ବିସ୍ତାର କରିବାର 
ଅଧ୍ଧକାର ନାହିଁ। କାରଣ ପ୍ରଭୁତ ବିସ୍ତାର କରିବାର ଅର୍ଥ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରିତ ହେବା । ଥରେ ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଗଲା ପରେ 
ସେଥୂୁରୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ରହିବା ଦୁଷ୍କାର ମନେହୁଏ । ପ୍ରକୃତରେ ଏହା 
ହିଁ ଦୁରତ୍ୟୟତା । ଏହି ଦୁରତ୍ୟୟତାରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଉପାୟ ବତାଉଛନ୍ତି-- 'ମାମେବ ଯେ ପ୍ରପଦାନେ: | 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦି ସାମଗ୍ରୀକୁ ନିଜର ଏବଂ ନିଜ 
ପାଇଁ ମନେ କରିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୂହେଁ, ବରଂ ଏ 
ସବୁକୁ କେବଳ ଭଗବାନ କବୀର ଓ ଭଗବା ନ କବୀ ପାଇଁ 


» ଭଗବାନ ପୂର୍ବରୁ ୧ ୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହି ଆସିଛନ୍ତି, 'ସାଜ୍ଚ୍ଵିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ମୋଠାରୁ ଉତନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି।' ସେହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 


ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଗୁଣମୟୀ ମାୟାକୁ ନିଜର ଦୈବୀ (ଅଲୌକିକ) ମାୟା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ପୂର୍ବ ୧୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ତିନୋଟି ଗୁଣମୟ 
ଭାବ ଦ୍ବାରା ସାରା ଜଗତ ମୋହିତ ହେଉଛି ବୋଲି କହିଥୂଲେ, ସେହି ତିନୋଟି ଭାବକୁ ଏଠାରେ ‹ଏଷା' ପଦ ଦ଼ାରା ଅଭିବ୍ୟକ କରିଛନ୍ତି | ମାୟାକୁ 
'ଗୁଣମୟୀ' କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ଏହି ମାୟା କାର୍ଯ୍ୟରୂପା; କାରଣ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଜୀବକୁ 
ବାନ୍ଧନ୍ତି, ପ୍ରକୃତି ନିଜେ ବାନ୍ଧେ ନାହିଁ । 


556 ଏ 


ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଳର ଧି ହ୍ଗ୍ୟତା୍‌୍‌ୁ୍‌୍‌ୁ୍‌ୁ୍‌ୁ୍‌ 


ମନେକରି ତାର୍ଟ୍ଘ ଭଜନରେ ଓ ତାତ୍କ୍ଵ ଆଜ୍ଞାପାଳନରେ 
ବିନିଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ। ଏଗୁଡ଼ିକରୁ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି 
ପାଇବାର ଆଶା ରଖିବା ଅନୁଚିତ । ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅପ୍ପଣ କରିବାର ଫଳ ମଧ୍ୟ ନିଜେ ଗ୍ରହଣ କରିବା କଥା 
ନୁହେଁ । କାରଣ ଆମେ ଯଦି ଭଗବାନଙବ୍କ ବସ୍ତୁକୁ ଭଗବାନର୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ସହିତ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ସ୍ଵୀକାର 
କରିଥୁବା ଆମ୍ବୀୟତାକୁ ଦୂର କରିଦେଲେ, ତେବେ ସେହି 
ଅପିଣର ଫଳ ଆମର କିପରି ହେଲା? ଏସବୁ ସାମଗ୍ରୀ 
କେବଳ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସେବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ 
ମିଳିଛି ତେଣୁ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ତାକ୍କ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
କରିଦେବା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପରମ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ । ଏଭଳି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ- 
ପରାୟଣତାରେ ବା ସାଧୁତାରେ ଭଗବାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ 
ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍ଟ୍ଚ କୃପାରେ ମନୁଷ୍ଯ ମାୟାକୁ ତରିଯାଏ। 

ଆମ ପାଖରେ ନିଜର ବୋଲି କୌଣସି ବଧ୍ତୁ ନାହିଁ। 
ଭଗବାନ ଦେଇଥୁବା ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ ଭୁଲ୍‌ରେ ନିଜର ବୋଲି 
ମାନିନେଇ ଅଭିମାନ କରି ବସିଥୂଲେ--ଏହା ଥୁଲା ଆମର 
ଭ୍ରମ। ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବଭାବ ଏତେ ଉଦାର ଓ ପ୍ରେମମୟ 
ଯେ, ସେ ଯାହାକୁ କିଛି ବସ୍ତୁ ଦିଅନ୍ତି, ତାକୁ ଜଣାଇବା ପାଇଁ 
ସୁଯୋଗ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ଏହା ସେ ଦେଇଛନ୍ତି ବରଂ 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଯାହା ମିଳିଛି, ସେ ତାହାକୁ ନିଜର ବୋଲି 


ମାନି ନେଉଛି । ଭଗବାନଙ୍କ ଦେବାର ଶୈଳୀ ଏପରି ବିଚିତ୍ରା 
ପ୍ରଭୁଜକ୍ଵର ଏହି କୃପାକୁ କେବଳ ଭକ୍ତଜନ ଜାଣିପାରନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନବ୍କୀ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଟିକିଏ ହେଲେ ବିଗ୍ବର କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, 
ଏହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ କଣ ଆମେ ସର୍ବଦା ନିଜ ପାଖରେ ରଖି 
ପାରିବା ଅଥବା ବସ୍ତୁ ସହିତ ଆମେ କଂଣ ସର୍ବଦା ରହି 
ପାରିବା? ଏହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ କ'ଣ ଆମର ଆଧୁପତ୍ୟ 
ଚଳିବ? ଏପରି ବିଗ୍ବର କରୁ ନ ଥୂବାରୁ ସେମାନେ ଭଗବାନର୍କ୍ୀର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ମୋକର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ଭଗବାନର୍ଦୀର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଥୁବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୈବୀ ଗୁଣସମ୍ପନ୍ତ ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଗୁଣମୟୀ ମାୟାକୁ ତରିଯାଆନ୍ତି। କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣ ନ ନେଇ ଦେବଗଣଙ୍କର 
ଶରଣ ନିଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଆସୁରୀସମ୍ପତିଯୁକ୍ତ 
(ପ୍ରାଣ-ପିଣ୍ଡଂପୋଷଣ-ପରାୟଣ, ସୁଖଭୋଗୀ), ସେମାନେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ର ଗୁଣମୟୀ ମାୟାକୁ ତରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏପରି 
ଆସୁରୀ-ସମ୍ପତ୍ରିଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ ବି 
ସେମାନଙ୍କୁ ସେଠାରୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ, ଜନ୍ମମରଣ 
ଚକ୍ରରେ ବାରମ୍ବାର ବୁଲିବାକୁ ପଡ଼େ; କାରଣ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ 
ମଧ୍ଯ ଗୁଣମୟୀ ମାୟାର ପରିସରଭୁକ୍ତ। 


ମିଶ୍ର ଜ/ଂବ-ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଶରଣାଗତି ସ୍ବୀକାର କଲେ ସେ ମାୟାକୁ 
(ଅପରା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟକୁ) ତରିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର ଅହମ୍‌ ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣାଗତି 
ସ୍ବୀକାର କରିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଭଗବାନର୍କୀ ସତ୍ତାରେ ନିଜର ସତ୍ତା ମିଶାଇ ଦିଅନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର 


ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତୁ । ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ମାନନ୍ତୁ ନାହିଁ କି 


କି ମାୟାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ମାନନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଅହମ୍‌ର ଆଶ୍ରୟ 


ନିଅନ୍ତୁ ନାହିଁ କି ମାୟା(ଗୁଣ) ର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଏଥୁପାଇଁ କୌଣସି ପରିଶ୍ରମ ବା ଉଦ୍ୟମର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। 
ମନୂଷ୍ଯ ହିଁ ମାୟାକୁ ସତ୍ତା ଦେଇଛି--'ଯୟେଦ' ଧାର୍ଯ୍ୟତେ ଜଗତ଼' (ଗୀତା ୭ | ୫), 'ମନଃଷଷ୍ ନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି 
ପ୍ରକୃତିସାନି କଷିତିଂ (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | ଯଦି ସେ ମାୟାକୁ ସତ୍ତା ନ ଦେଇ କେବଳ ଭଗବାନର୍ବ୍ଧର ଶରଣ ନିଅନ୍ତା, 
ତା'ହେଲେ ମାୟାକୁ ତରିଯାଆନ୍ତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ପାଇଁ ମାୟାର ସତ୍ତା ରହନ୍ତା ନାହିଁ। 
ଜୀବ ଜଡ଼ତାର ଆଶ୍ରୟ ନେବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମାନିବାରୁ ଜଡ଼ତା ସହିତ ମିଶିଯାଏ 


ଓ ଜଗତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୭ | ୧୩୮) | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ସେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଚିନ୍ମୟତାରେ ପ୍ରବେଶ 
କରେ ଏବଂ ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଭକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ତା'ପାଇଁ ଜଗତ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତ ଜଗତରୂପେ 
ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହା ହିଁ ବାସ୍ତବ । 

'ମାମେବ” ପଦରେ ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ରିଥ ଜୀବ ମୋର ହିଁ (ମମ ଏବ) ଅଂଶ--'ମମୈବାଂଶୋ 
ଜୀବଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫।୭); ତେଣୁ କେବଳ ମୋର ହିଁ (ମାମ୍‌ ଏବ) ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ସେ ମାୟାକୁ 
ତରିଯାଏ। ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ଭକ୍ତ୍ଗ୍ରର ମୋ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ହେବା ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବ 
ନୂହେଁ। କାରଣ ସେମାନର୍କ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ମୋ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କେହି ନ ଥାନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ଦୃଣ୍ଡି ଅନ୍ଯ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ 
ନାହିଁ କିମ୍ବା ଅନ୍ଯ କିଛି ସେମାନକ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ତା ରହେ 
ନାହିଁ, ମହତ୍ତ୍ଵ ରହେ ନାହିଁ ଓ ତା'ସହିତ ଆମ୍ପୀୟତା ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ । ସେମାନର୍ସ୍ମର ସର୍ବତ୍ର କେବଳ ଭଗବଦ୍‌ବୁଵି 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତରେ ତାହା ହିଁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ। 
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ବିବେକପ୍ରଧାନ ଭକ୍ତମାନେ ଅହମ୍‌ର ଆଶ୍ରୟ (ସଂସାର) ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନେ ବିବେକପ୍ରଧାନ ନୁହନ୍ତି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ବାସକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି, ସେହିପରି ସରଳ ଭକ୍ତମାନେ ଅହମ୍‌ ସହିତ 
(ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଆନ୍ତି, ସେହିପରି) ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଏତାଦୃଶ ଭକ୍ତମାନର୍କରର ଅହମ୍‌କୁ 
ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ନଷ୍ଟ କରି ଦିଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧୦ । ୧୧)। 


===-=- ;^( === 


ସ୍ବ ପୂର୍ବନନ୍ତ୍ରୋଳଣନ ଜଣବାନ କହିଥିବେ 6 ଉତ୍କଳ ଶଜଣାରତ ଭକ୍ତ ମାୟାକୁ ତଳି ଯାଆଳି/ ୫ତବେ ଯମ ଭାଣ7 ଲାହିଁଳି 
ତାଙ୍କକ ଶଳଣୀ୭ ୮୫ ନୁଥଳି ନହିନ ଏହାର କାଳଣ ନିନ୍ଧୁ ନୋ/ନେନଜେ କହୁଛଳି / 


ନ ମାଂ ଦୁଷ୍ଟୃତିନୋ ମୂଢାଃ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ନରାଧମାଃ । 


ମାୟୟାପଦହୁୃ ତଜ୍ଞାନା 


ଆସୁରଂ 


ଭାବମାଶ୍ରିତାଃ | ୧୫ ॥ 


ଅନକ୍ଦ ଚମାୟୟା=ଦି(କିନ୍ତୁ) ମାୟା ଦାରା; ଅପହୃତ ଜ୍ଞାନାଃଂଜ୍ଞାନ ଅପହୃତ ହୋଇଥୁବା; ଆସୁରମ୍‌ ଚଆସୁର; 
ଭାବମ୍‌ = ସ୍ଵଭାବର; ଆଶିତାଃ-୮ଆଶିତ (ଏବଂ) ; ନରାଧମାଃଇନରାଧମ (ତଥା) ; ଦୁଷ୍ଟୃତିନଃ:ˆ ପାପାଚରଣକାରୀ; ମୂଢାଃ= ମୂଢ଼ 
ମନୁଷ୍ଯ; ମାମ୍‌ ଚମୋର; ନ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେଇିଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନି ନାହିଁ। 


କିନ୍ତୁ ମାୟା ଦାରା ଜ୍ଞାନ ଅପହୃତ ହୋଇଥୁବା, ଆସୁର ସ୍ଵଭାବର ଆଶ୍ରିତ ଏବଂ ନରାଧମ ତଥା ପାପାଚରଣକାରୀ 


ମୂଢ଼ ମନୂଷ୍ଯ ମୋର ଶରଣାପନ୍ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


ବୟର୮୦୯ନ ମାଂ ଦୃଷ୍ଟୁତିନୋ ମୂଢାଃ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ 
ନରାଧମାଃ”--ଦୁଷ୍ଟଫ୍ୃତୀ ଓ ମୂଢ଼ ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ଶରଣ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ନଶ୍ବର ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ପ୍ରାପ୍ତ ପଦାର୍ଥରେ .ମମତା' ରଖନ୍ତି ଏବଂ ଅପ୍ରାପ୍ତ ପଦାର୍ଥକୁ 
ପାଇବା ପାଇଁ “କାମନା” କରନ୍ତି, ସେମାନକ୍ଟୁ “ଦରୁଷ୍ଟତୀ” 
କୁହାଯାଏ। କାମନା ପୂରଣ ହେଲେ “'ଲୋଭଂ' ଜାତ ହୁଏ 
ଏବଂ କାମନା ପୂରଣରେ ବିଘ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲେ “କ୍ରୋଧଂ 
ଜାତ ହୁଏ। ଯେଉଁମାନେ ଏଭଳି “କାମନା”ର ବଶବର୍ତୀ 
ହୋଇ ବ୍ଯଭିଗ୍ରର ଆଦି ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିନ୍ଧ ବିଷୟମାନ ସେବନ 
କରନ୍ତି। ଏ ଲୋଭଂର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଛଳ, କପଟ, 
ମିଥ୍ଯା, ବିଶ୍ଵାସଘଘାତକତା, ବେଇମାନି ଆଦି ପାପ କରନ୍ତି 
ଏବଂ “କ୍ରୋଧଂର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଦ୍ବେଷ, ବୈର, ହିଂସା 
ଆଦି ଆଚରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଂଦୂୁଷ୍ଟୃତୀଂ ପଦବାଚ୍ଯ । 

ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀର ସ୍ବତନ୍କ 
ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରି ସେମାନର୍ଦ୍ୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲେ କାମନା 
ଜାତ ହୁଏ। କାମନା ଜାତ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ମାୟାରେ 
ମୋହିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ୮ମୁଁ ସର୍ବଦା ବଞ୍ଚି ରହିଥାଏଁ ଓ 
ବିଷୟ ଭୋଗ କରୁଥାଏଂ” ଏପରି ଭାବ ତାଂହୃଦୟରେ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍ଗୀର ଶରଣ 
ନ ନେଇ ନଶ୍ବର ବସ୍ତୁ ବା ପଦାର୍ଥର ଶରଣ ନିଏ। 

ତମୋଗୁଣ ଅଧ୍ଧକ ବଢ଼ିଯିବାରୁ ସାର-ଅସାର, ନିତ୍ୟଂ 
ଅନିତ୍ୟ, ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ଗ୍ରାହ୍ଯ-ତ୍ୟାଜ୍ୟଃ କଉଁବ୍ୟ-ଅକଉଁବ୍ୟ 
ଆଦି ବିବେକପ୍ରେରିତ ସତ୍‌ ମାର୍ଟ ଆଡ଼କୁ ଦୂଷ୍ଟି ଦେଉ ନ 


ଥୁବା ଭଗବଦ୍‌ବିମୁଖ ମନୁଷ୍ୟକୁ “ମୂଢ଼” କୁହାଯାଏ। ଦୁଷ୍ଟୃତୀ 
ଓ ମୂଢ଼ ଲୋକେ ଭଗବତୁ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ପୁଣି ସେମାନେ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେବେ କିପରିନ 

'ନରାଧମାଃ' କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ଦୁଷ୍ତୀ 
ଓ ମୂଢ଼ଲୋକେ ପଶୁମାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ବି ହୀନ । ପଶୁମାନେ ତ 
ନିଜ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ସୀମା ଭିତରେ ରହନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏମାନେ 
ମନୂଷ୍ଯ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିଜ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ। 
ପଶୁ ତ ନିଜ ଯୋନି ଭୋଗକରି ଧୀରେ ଧୀରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଯୋନି ପାଇବା ପାଇଁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରକୁ ଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏମାନେ 
ମନୁଷ୍ଯ ହୋଇ ମଧ୍ୟ (ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଅଧୂକାର 
ଥୂବା ମନୂଷ୍ୟଶରୀର ପାଇ) ପାପ, ଅନ୍ଯାୟ ଆଦି କୁକର୍ମ 
କରି ନରକ ଓ ପଶୁଯୋନି ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛନ୍ତି । ଏହିଭଳି 
ମୂଢ଼ତାରେ ଆବିଷ୍ଟ ହୋଇ ପାପକର୍ମ କରୁୂଥୂବା ଏପରି 
ପ୍ରାଣୀ ନରକର ଅଧୂକାରୀ ହୁଅନ୍ତି। ଏପରି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଭଗବାନ (ଗୀତା ୧୬ | ୧୯-୨୦ ରେ) କହିଛନ୍ି, 
“ଅନ୍ଯମାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରତି ଦବେଷଭାବ ପୋଷଣ କରୁଥୁବା ମୂଢ଼, 
କୂର ଓ ନରାଧମମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ବାରମ୍ବାର ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ 
ପକାଏ। ସେମାନେ ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ ପଡ଼ି ପଡ଼ି ଘୋର 
ନରକକୁ ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ତି।” 

'ମାୟୟାପହୃତଜ୍ଞାନା ଆସୁରଂ ଭାବମାଶ୍ରିତାଃ”'-- 
ଭଗବାନବ୍କର ତ୍ରଗୂୁଣମୟୀ ମାୟା (ଗୀତା ୭ । ୧୪) 
ଦ଼ାରା ବିବେକ ଢାଟ୍ଵି ହୋଇ ରହୁଥିବାରୁ ଆସୁର ଭାବଯୁକ୍ତ 
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ମନୁଷ୍ଯ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ରାତିଦିନ କେବଳ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ପ୍ରାଣ ପୋଷଣରେ ମାତିଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ 
ସର୍ବଥା ଭଗବାନର୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ରହନ୍ତି। ସେମାନେ 
ଆଦୌ ଭଗବାନରବ୍ଚ୍ଧ ଠାରେ ଶରଣ ପଶନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଏହାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ମାୟା ଦ୍ବାରା 
ଯେଉଁମାନକ୍କାର ଜ୍ଞାନ ଅପହୃତ, ସେମାନକ୍କ ବୁଦ୍ଧି ଓ ବୃତ୍ତି 
ପଦାର୍ଥର ଆଦି-ଅନ୍ତ ଆଡ଼କୁ ଆଦୌ ଯାଏ ନାହିଁ। ଉତ୍ପତ୍ତି 
ବିନାଶଶୀଳ ପଦାଥିକୁ ସେମାନେ ନଶ୍ଵର ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଜାଣୁଥୁଲେ ବି ଅହର୍ନିଶ କେବଳ ଧନସମ୍ପତ୍ତି ଆଦି ସଂଗ୍ରହ 
କରିବାରେ ତଥା ଯଶ, କୀର୍ି, ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହାସଲ 


କରିବାରେ ଆସକ୍ତ ରହନ୍ତି ଏବଂ ସେ ସବୁର ପ୍ରାପ୍ରିକୁ ହିଁ 


ଜୀବନର ସଫଳତା, ଉଦ୍‌ଯୋଗର ସଫଳତା ଓ ବାହାଦୁରି 
ମନେ କରନଚି। ତେଣୁ ସେମାନେ ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ 
ଯାହା ଏବେ ନାହିଁ, ତାହା ମିଳିଗଲେ ସୁଦ୍ଧା ଶେଷକୁ ରହିବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ତା'ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ଆଦୌ ରହିବ 
ନାହିଁ । 

ପ୍ରାଣର ଅନ୍ଯ ନାମ ଅଅସୁ' । ପ୍ରାଣର ଯିବା-ଆସିବା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ । ତାହା କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ନାଶବାନ୍‌ ବୋଲି ଜାଣୁଥୁଲେ 


ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଦିନରାତି କେବଳ ପ୍ରାଣପୋଷଣରେ ହିଁ 
ମାତିଥାଆନ୍ତି। ଜୀବନନିର୍ବାହର ଉପଯୋଗୀ ବସୁଗୁଡ଼ିକୁ ହିଁ 


ସେମାନେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି। ସେହି ବସ୍ତୁମାନର୍କୀ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ଟଙ୍କାପଇସାକୁ ଅଧୂକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ଟର୍ଚ୍ଦା 
ନିଜେ କୌଣସି କାମରେ ଆସେ ନାହିଁ, ବରଂ ଏହା 
ବସ୍ତୁ ମାଧ୍ୟମରେ ଉପଯୋଗୀ ହୁଏ। ସେମାନେ କେବଳ 
ଟର୍କାପଇସାକୁ ଯେ ଆଦର କରନ୍ତି ତାଂନୁହେଁ, ବରଂ 
ସେମାନେ ତାହାର ପରିମାଣକୁ ଅଧୂକ ଆଦର କରନ୍ତି। 
ଟତ୍କାପଇସାର ପରିମାଣ କେବଳ ଅଭିମାନ ବଢ଼ାଏ । 
ଅଭିମାନ ହିଁ ସମସ୍ତ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ଆଧାର ଏବଂ ସମସ୍ତ 
ଦୁଃଖ ଓ ପାପର ମୂଳ ଉସଂ | ଅଭିମାନର ମଦରେ ଅନ୍ଧ 
ହୋଇ ଯେଉଁମାନେ ନିଜକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଆସୁର ଭାବସମନନ୍ତ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ଦୁଷ୍ଫୃତୀ ମନୁଷ୍ଯ ମୋର 
ଶରଣ ନେଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୦ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି, ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ମଧ୍ୟ ଯଦି ଅନନ୍ୟ 
“ଭାବରେ ମୋତେ ଭଜନ କରେ, ତେବେ ସେ ଶୀଘୂାତିଶୀଘ୍ର 


± ଶୁୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଏହି ଦୁଇଟି ଉକ୍ତିର ସାମଞ୍ଜସ୍ଯ କିପରି ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଲା, ସେଠାରେ (୯ |। ୩୦ ରେ) ଅଅପି ଚେତ୍' ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ଏହି ପଦର ଅର୍ଥ ଦୁରାଗ୍ରବରୀମାନର୍କ୍ଚର 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରବୃଭି ହୁଏ ନାହିଁ; 
କିନ୍ଗୁ ସେମାନେ ଯଦି ଦୈବାତ୍‌ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ଭଗବାନଙ୍ସ୍ୀ ପକ୍ଷରୁ ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ କୌଣସି 
ବାରଣ ନାହିଁ। ଭଗବାନବ୍କୀ ତରଫରୂ କୌଣସି ଜୀବକୁ 
କଦାପି ବାରଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଭଗବାନ ସକଳ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ସମଭାବସମ୍ପନ୍ନ। ତାର୍ଦ୍ତର କାହା ପ୍ରତି ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ନାହିଁ (ଗୀତା ୯ | ୨୯) | ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ବରୀ ମନୁଷ୍ୟ 
ବି ଭଗବାନର୍ଚ୍ରର ଦ୍ରେଷର ପାତ୍ର ନୂହେଁ। ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍ସ୍ 
ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ନେହ ଓ କୃପା ସମାନ । 

ବାସ୍ତବରେ ଦୁରାଗ୍ରରୀ ଅଧୂକ ଦୟାର ପାତ୍ର । କାରଣ 
ସେ ନିଜର ହିଁ ଅହିତ କରୁଛି; ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର କିଛି କ୍ଷତି 
କରୁ ନାହିଁ। ତେଣୁ କୌଣସି ବିଶେଷ କାରଣରୁ ଅସହନୀୟ 
ଦୁଃଖ ପଡ଼ିଲେ, ଘୋର ସର୍ଦ୍ରଟ ପଡ଼ିଲେ ଏବଂ ତାକୁ 
ସାହାଯ୍ଯ କରିବାକୁ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ନ ମିଳିଲେ, ସେ 
ଶେଷକୁ ଭଗବାନସ୍ତୁ ଆର୍ତ ସ୍ଵରରେ ଡାକିବ। ଯଦି ସେ 
କୌଣସି ସବ୍ତଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦିଏ ଏବଂ ସବ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ତା'ପ୍ରତି କୃପା ହୁଏ, ତେବେ ତାର୍ଟ୍ପ କୃପାରୁ ସେ ଭଗବଦ୍‌ 
ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇଯିବ; ଅଥବା ବଡ଼ ବଡ଼ ଦୟାଳୁ ସବ୍ଚ ଓ 
ମହାପୁରୁଷ ପୂର୍ବରୂ ବସବାସ କରୁଥୁବା ସ୍ପାନକୁ ଯଦି ସେ 
ଗ୍ବଲିଯାଏ, ତେବେ ତାର୍କ୍ରୀ ପ୍ରଭାବରୁ ତାହାର ହୃଦୟଗତ 
ଭାବ ବଦଳିଯିବ; ଅଥବା ଯଦି ତା'ର କୌଣସି ପୂର୍ବକୃତ 
ପୁଣ୍ୟ ଉଦୟ ହୁଏ, ତେବେ ସେ ସଚେତ ହୋଇ ଭଗବାନର୍କର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ପାରିବ। ଏଭଳି ପାପୀ ପୁରୁଷ ଯଦି 
ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ତା”ହେଲେ ତାର ନିଷ୍ଠା ଅତି 
ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ତାଂଠାରେ ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି 
ଭଲଗୁଣ ନ ଥୂବାରୁ ତା'ମନରେ ଭଲପଣିଆର ଅଭିମାନ 
ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ ଠାରେ ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ବ୍ୟାପକତା ଓ କୃପା ସମାନ। ସଦାଗ୍ଵର ଓ ଦୁରାଗ୍ବଵର 
ପ୍ରାଣୀମାନନ୍କର ନିଜର କୃତକର୍ମ। ମୂଳତଃ ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ପରମାମ୍ରରାସ୍କର ଅଂଶବିଶେଷ । କେବଳ ଦୁରାଗ୍ବର 
ଯୋଗୁଁ ପରମାମ୍ବରାର୍ଗ୍ର ପ୍ରତି ସେମାନବ୍କର ଅଭିରୂଚି ହେଉ 
ନାହିଁ। ଯଦି କୌଣସି କାରଣବଶତଃ ହୃଦୟରେ ଅଭିରୁଚି 
ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର କର୍ମକୁ 


ଧର୍ମାମ୍ରା ହୋଇଯାଏ ତଥା ସଦାସ୍ପାୟୀ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ-¬ | ନ ଦେଖି ତାଙ୍ଟୁଁ ସ୍ବୀକାର କରି ନିଅନ୍ତି-- 


* ସଂସୂତ ମୂଳ ସୂଲପ୍ରଦ ନାନା| ସକଲ ସୋକ ଦାୟକ ଅଭିମାନା || (ମାନସ ୭ | ୭୪ | ୩) 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] 


ରହତି ନ ପ୍ରଭୁ ଚିତ ବୂକ କିଏ କୀ। 
କରତ ସୁରତି ସୟ ବାର ହିଏ କୀ॥ 
(ମାନସ ୧ | ୨୯ | ୩) 
[ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ଭକ୍ତମାନ ବ୍ଦ୍ରର ସମସ୍ତ ତୃ ଟିକୁ 
ପାସୋରି ଦିଅନ୍ତି, ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟର ମହତ୍‌ 
ଭାବକୁ ଶହ ଶହ ଥର ସ୍ମରଣ କରନୈ । 

ଆମ୍ପୀୟତା ଯୋଗୁଁ ମାଆ ହୃଦୟରେ ତାଂପିଲାମାନର୍କୀ 
ପ୍ରତି ସମାନ ସ୍ପେହ ରହେ। ପିଲାମାନର୍କ୍ର ସଦାଗ୍ରର ଓ 
ଦୁରାଗ୍ବର ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମାଆର ବ୍ଯବହାରରେ 
ବିଷମତା ଦେଖାଗଲେ ସୁଦ୍ଧା ହୃଦୟରେ ବିଷମତା ନ ଥାଏ-- 
“କୁପୁତ୍ରୋ ଜାୟେତ କ୍ସଚିଦପି କୁମାତା ନ ଭବତି ।'” ମାଆ 
ତ ଏହି ଗୋଟିଏ ଜନ୍ମର । ସେ ଆମକୁ ଏହି ଜନ୍ମରେ ଶରୀର 
ପ୍ରଦାନ କରିଛି; କିନ୍ତୁ ଅନାଦିକାଳରୁ ଭଗବାନ ଆମର ମାଆ | 
ପ୍ରଭୁକ୍ଜ ହୃଦୟ ସର୍ବଦା ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କ ପାଇଁ ଦ୍ରବୀଭୂତ 
ହୋଇଥାଏ।। ପ୍ରାଣୀ ନାମକୁ ମାତ୍ର ଶରଣ ଗଲେ ବି ପ୍ରଭୁଙ୍କ 
ହୃଦୟ ବହୁତ ଅଧୂକ ତରଳିଯାଏ । ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 
ଜୌ ନର ହୋଇ ଚରାଚର ଦ୍ରୋହୀ । ଆଵୈ ସଭୟ ସରନ ତକି ମୋହୀ ॥ 
ତଚ୍ଚି ମଦ ମୋହ କପଟ ଛଇ ନାନା । କରଉଁ ସଦ୍ୟ ତେହି ସାଧୁ ସମାନା ॥ 
(ମାନସ ୫ | ୪୮ | ୧-୨) 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଚରାଚର ପ୍ରାଣୀର୍କ ପ୍ରତି ଦ୍ବେଷ 
କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ଆଶ୍ରୟ ନ ପାଇ ଭୟଭୀତ 
ହୋଇ ସର୍ବଥା ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, ତେବେ 
ତାହାର ପୂର୍ବାଚରିତ ମଦ, ମୋହ, କପଟ ଓ ନାନାପ୍ରକାର 
ଛଳ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟୁ ନ ଦେଇ ଭଗବାନ କେବଳ ତାହାର ଭାବକୁ 

ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ ତାକୁ ଶୀଘ୍ରାତିଶୀଘ୍ର ସାଧୁ କରି ଦିଅନ୍ତି। 
ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥୁବାରୁ ଧର୍ମାମ୍ପା ପୁରୁଷଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ସହଜରେ ଅନନ୍ୟ ଭାବ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ଧୁ ଦୁରାମ୍ରା 
ପୁରୁଷ ଯଦି କୌଣସି କାରଣରୁ ଭଗବାନର୍ଗ୍ମ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ସେ କୌଣସି ଶୁଭକର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ନ ଥୁବାରୁ 
ତା'ର କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ଅନନ୍ଯଭାବ ଉଦ୍ରେକ 
ହୁଏ । ସେତେବେଳେ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣତା ହିଁ ତା'ର ଏକମାତ୍ର 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ବଳ। ଏହି ବଳ ଅତି ଶୀଘ୍ର ମନୁଷ୍ଯକୁ ପବିତ୍ର କରିଦିଏ । 
କାରଣ ଏହି ବଳ ତା” ନିଜର । ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଆଶ୍ରୟରୁ 
ବଞ୍ଚିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ତା'ହୃଦୟର ଅନ୍ତରତମ ପ୍ରଦେଶର 
ଆର୍ତସ୍ଵର । ଏହି ଆର୍ତସ୍ଵରରେ ଭଗବାନ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ତରଳି 
ଯାଆନ୍ତୈ। ପୁଣ୍ଯାମ୍ପା, ବିଦ୍ବାନ୍‌ ବା ଜାତିଶ୍ରେଷ୍ଠା ହୋଇଥୁଲେ 
ଯେ ଏପରି ବ୍ଯାକୁଳତା ହେବ ଏବଂ ପାପାମ୍ନା, ମୃ ମୂର୍ଖ ବା 
ଜାତିରେ ନିକୃଷ୍ଟ ହୋଇଥୂଲେ ଯେ ହେବ ନାହିଁ ତାଂ'ନୂହେଁ, 
ବରଂ ସଂସାରରୁ ପୂର୍ଶିତଃ ନିରାଶ ହୋଇଗଲେ ବ୍ୟାକୁଳତା 
ଜାଗି ଉଠେ। ଏହି ନୈରାଶ୍ୟ ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୂଷ୍ଯ ଠାରେ 
ଆସିପାରେ । 

ଭଗବାନଙ୍କ କଥନର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅଭିପ୍ରାୟ ଯେ, 
ଦୁଷ୍କୃୂତୀ ମନୁଷ୍ଯ ମୋର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ; କାରଣ 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ମୋ ସ୍ଵଭାବର ବିପରୀତ । ସେମାନର୍କୀ 
ମଧ୍ୟରୁ ଯଦି କେହି ମୋର ଶରଣାଗତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ 
ମୁଁ ତାକୁ ପ୍ରେମ ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । ଭଗବାନର୍କୀ 
କୃପାଳୁତା ଏତେ ଅସାଧାରଣ ଯେ, ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ନିଜ 
କୃପାର ଅଧୀନ ହୋଇ ଜୀବକୁ ସଂସାରରୁ ଶୀଘ୍ର ଉଦ୍ଧାର 
କରି ଦିଅନ୍ତି। ସୁତରାଂ ବର୍ତମାନର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଓ ସେଠାକାର 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଅସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ବା ବିରୋଧାଭାସ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଏଥୂରୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ କୃପାଳୁତା ବ୍ଯଞ୍ଚିତ ହେଉଛି । 

ସୁକୃତୀ ବା ଦ୍ରୁଷ୍କୃତୀଂ ହେବା କ୍ରିୟା ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ସମ୍ମୁଖତା ଓ 
ବିମୂଖତ। ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ। ଯେଉଁମାନେ 
ଭଗବାନ କ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସୁକୃତୀ 
ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଦରୁଷ୍ଟୃତୀ। ଭଗବାନର୍କା ସମ୍ମୁଖ ହେବାର ମାହାମ୍ଯ୍ୟୂ 
ଯେତେ ଅଧୂକ, ସକାମଭାବରେ କରାଯାଇଥୁବା ଯଜ୍ଞ, 
ଦାନ, ତପ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ ଆଦି ଶୁଭ କର୍ମର ମାହାମ୍ୟ୍ୟୂ 
ସେତେ ଅଧୂକ ନୂହେଁ। ଯଦିବା ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ତପ ଆଦି 
କ୍ରିୟା ପବିତ୍ର ତଥାପି ଯିଏ ନିଜକୁ ସର୍ବଥା ଅଯୋଗ୍ଯ 
ମନେକରି ଏବଂ ନିଜ ଭିତରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ପବିତ୍ରତା 


»* ଏଠାରେ (୭ | ୧୫ ରେ) ବହୁବଚନ ସୂଚକ 'ଦୁଷ୍ୃତିନଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି, ଏବଂ ସେଠାରେ (୯ | ୩୦ ରେ) ଏକବଚନ 


ସୂଚକ 'ସୁଦୁରାଗ୍ଵରଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ବହୁବଚନର ପ୍ରୟୋଗ ସାଧାରଣ ଶାସ୍ତ୍ର (ସାଧାରଣ କଥା) 
ଏବଂ ଏକବଚନର ପ୍ରୟୋଗ ବିଶେଷ ଶାସ୍ତ୍ର (ବିଶେଷ କଥା) | ଯେଉଁଠି ସାଧାରଣ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବିଶେଷ ଶାସ୍ତ୍ରର ତୂଳନା ହୁଏ, ସେଠାରେ 
ସାଧାରଣ ଶାସ୍ତ୍ରଠାରୁ ବିଶେଷଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଧକ ବଳବାନ୍‌ ହୁଏ 'ସାମାନ୍ୟଶାସ୍ତ୍ରୋ ନ୍ଯନଂ ବିଶେଷୋ ବଳବାନ୍‌ ଭବେତ୍‌' | ତେଣୁ ଏକବଚନ ବଳବାନ୍‌ 
ଅଟେ। 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ଯାହାକୁ ଅବକାଶ ମିଳେ ନାହିଁ, ସେହି ବିଧ୍ଧ ବଳବାନ୍‌ ହୁଏ ନିରବକାଶୋ ବିଧ୍ଵରପବାଦଃ।' ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ସାଧାରଣତଃ ଦୁଷ୍ଟୃତୀ ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବାନର୍କ୍ ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ--ଏହା ସେମାନକ୍ର ସାଧାରଣ ସ୍ଵଭାବ; କିନ୍ତୁ ସେମାନର୍କୀ ମଧ୍ଯରୁ କେହି 
କୌଣସି କାରଣବଶତଃ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦପର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ତା'ପାଇଁ ଭଗବାନକ୍ୀ ପକ୍ଷରୁ କୃପାର ଦାର ଉନ୍ମକ୍ତ-- 

ସନମୁଖ ହୋଇ ଜୀଵ ମୋହି ଜବହୀ | ଜନ୍ମ କୋଟି ଅଘ ନାସହିଁ ତବହୀ ॥ (ମାନସ ୫ | ୪୪ | ୧) 
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ନ ଦେଖି ଆଉଁ ହୋଇ ଭଗବାନକ୍ରୀ ଆଗରେ କାନ୍ଦି 
ପକାଏ, ତାଂଠାରେ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ଅତି ଶୀଘ୍ର ପବିତ୍ରତା 
ଆସିଯାଏ। ଅନେକ ଜନ୍ମରୁ ଆଚରିତ ଶୁଭକର୍ମ ଅପେକ୍ଷା 
ଭଗବତ୍କୃପାଜନିତ ପବିତ୍ରତା ଅଧୂକ ବିଲକ୍ଷଣ। ଏପରି 
ଶୁଭକର୍ମ କରୂଥୂବା ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆର୍ତ 
ସ୍ଵରରେ ଡାକନ୍ତି ତେବେ ସେମାନର୍କ୍ଚ ହୃଦୟରେ ଶୁଭ 
କର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ନ ରହି ଭଗବଦ୍‌ଆଶ୍ରୟ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ। 
କେବଳ ଭଗବଦ୍‌ଆଶ୍ରୟ ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ଭଗବାନର୍କୀର 
ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 

କୃତି ଓ ଭାବ-ଏ ଦୁଇଟି ପରପ୍ଫର ଠାରୁ ଭିନ୍ନ। 


* ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


କୃତିରେ ବାହ୍ଯ କ୍ରିୟା ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭାବ ହୃଦୟରେ ଜାତ 
ହୁଏ। ଭାବ ପଛରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଥାଏ ଏବଂ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ପଛରେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଅନନ୍ଯତା ରହିଥାଏ। ସେହି 
ଅନନ୍ଯତା କୃତି ଓ ଭାବଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ ବିଲକ୍ଷଣ, 
କାରଣ ତାହା ସ୍ବୟଂରେ ଜାତ ହୋଇଥାଏ । ଅନନ୍ଯତା 
ସମ୍ମୁଖରେ କୌଣସି ଦୁରାଗ୍ବର ତିଷ୍ଠି ପାରେ ନାହିଁ । ଏହି 
ଅନନ୍ଯତା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ରରୀକୁ ମଧ୍ଯ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ପବିତ୍ର 
କରିଦିଏ। ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ଜୀବ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚରର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ଵତଃ ପବିତ୍ର । କେବଳ ଦୁର୍ଭାବ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର 
ହେତୁ ଏହାଠାରେ ଅପବିତ୍ରତା ଆସି ଯାଇଥାଏ । 


ମଂଜିରିଝ୍ର ଭ/ବ- ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ ଆସୁରୀ, ରାକ୍ଷସୀ ଓ ମୋହିନୀ 


ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥାନ୍ତି (ଗୀତା ୯ । ୧ ୨) | ସେମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ସଂସାର (ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା) ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୁଆଡ଼େ 
ଯାଏ ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କ ଦୂଣ୍ଝିରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ତା ବି ନ ଥାଏ, ପୁଣି ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣ ନେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି 
କେଉଁଠି! ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଓ ଧନ ସଂଗ୍ରହ ସେମାନର୍କ୍ରର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ-- 'କାମୋପଭୋଗପରମା ଏତାବଦିତି 
ନିଶ୍ଚିତାଂ (ଗୀତା ୧୬ | ୧୧) | ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଜ୍ଞାନ ମାୟା ଦ୍ରାରା ଅପହୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ମାୟାର ପରବଶ 
ହୋଇ ଥାଆନ୍ତି। ମାୟାର ପରବଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ମାୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 

“ମାୟୟାପହୃତଜ୍ଞାନାଃଂ ପଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମାୟା ଯୋଗୁଁ ସେହି ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ୍ର ବିବେକଶକ୍ତି ତିରସ୍ଡୃତ 
ହୋଇଛି। ସେମାନେ ମାୟାରେ ବୁଡ଼ି ରହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା, ସଂଗ୍ରହ କରିବା, ଶରୀରକୁ ଓ ଘରକୁ 
ସଜାଇବା ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସେମାନେ ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। ସେମାନେ ଶରୀରକୁ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁବା ଅନେକ 
ନୂଆ ନୂଆ ବସ୍ତୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବାରେ ଲାଗିଥାଆନ୍ତି ଓ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବିଶେଷ ମହତ୍ବ୍ବ ଦିଅନ୍ତି। ଏପରି ଅନିତ୍ଯ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉଥୂୁବା ଲୋକେ ନିତ୍ଯ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ତତ୍ତ୍ଵରକୁ କିପରି ଜାଣିବେ? 
ସେମାନର୍କର ସେ ଦିଗକୁ ଦୂଷ୍ଟି ବି ଯାଏ ନାହିଁ, କଦାପି ଯାଇ ମଧ୍ଯ ପାରିବ ନାହିଁ। 

=== × = == 

ଦୀ _ ପୂର୍ବନ୍ଛଵଳତଜ ଜଣଚ/5 କହିଥିଲେ £#[, ଚୁଖୁତାନା6ନେ ଜ/କଳ ଶଜଳଣ ଲିଅଳି ନାହିଁ / ୫ତବେ 6କେଉମାନେ ଶଳଣ 

ନିଅଛିମ ଏହାକ ବର୍ଷନ/ ଜିନ 6ନଳଳକେ ଳଟୁଛନି / 
= ୦ = ଏ * 
ଚତୁବଧା ଭଜନ୍ତେ ମା ଜନାଃ ସୁକୂୃ ତନୋଃଖୁନ । 
= ୩ < 
ଆଉୌ ଜିଜ୍ଞାସୁରଥାଥୀ ଜ୍ଞାନୀ ଚ ଭରତଷିଭ॥ ୧୬॥ 

ଅଂଚନ୍ର ଭରତ ଷିଭ, ଅଜିଁନ ହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନ! ; ସୁକୃତିନଃ=ପବିତ୍ର କର୍ମ କରୁଥୁବା; ଅଥାଥୀ- ଅର୍ଥାର୍ଥୀ; 
ଆଉି୫=ଆର୍ତ ଜିଜ୍ଞାସୁଃ _ଜିଜ୍ଞାସୁ, ଚ ଓ; ଜ୍ଞାନୀ=ଜ୍ଞାନୀ ବା ପ୍ରେମୀ ଏହି; ଚତୁବିଧା=ଗ୍ଭରିପକାର; ଜନାଃ=ମନୁଷ୍ଯ; ମାମ୍‌ = ମୋର; 
ଭଜନ୍ତେଚଁ ଭଜନ କରନ୍ତି | 

ହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଵୈନା ପବିତ୍ର କମି କରୁଥୁବା ଅଥାଥୀ, ଆଭଖି, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀ ବା ପ୍ରେମୀ--ଏହି 
ଗ୍ବରିପ୍ରକାର ମନୂଷ୍ଯ ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । 

ବନ୮୮୮ଚତୁର୍ବିଧା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ଜନାଃ ସୁକୃତି- ପୂର୍ବ ଶ୍ନୋକରେ “ଦୁଷ୍ଟୃତିନଃଃ ପଦରେ ଭଗବାନଗ୍ସୀ 
ନୋଃଜ଼ୁନ'--ସୁକୃତୀ (ପବିତ୍ରାମ଼ା) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ । ପ୍ରତି ବିମୁଖ ମନୁଷ୍ୟକ୍କ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଥୁଲା। ବର୍ତମାନ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୂବା ମନୁଷ୍ଯ ଗ୍ରରି ପ୍ରକାରର। ଏହି ଗ୍ବରି । “ସୂକୃତିନଃ୨ ପଦରେ ଭଗବାନକ୍ୀୀ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ୍ବ 
ପ୍ରକାର ମନୁଷ୍ଯ ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏମାନେ । ବିଷୟରେ କୁହାଯାଉଛି। ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ପୁଣ୍ଯକର୍ମ କରୁଥୁବା 
ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି। ମନୂଷ୍ଯଙ୍କୂ ଏଠାରେ ସୁକୃତୀ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ, ବରଂ 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଆମ୍ପୀୟତା କରି ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
କର୍ମ କରୁଥୂବା ମନୂଷ୍ଯଙ୍କୁ ସୁକୃତୀ କୁହାଯାଇଛି। ସୁକୃତୀ 
ମନୂଷ୍ଯ ଦୁଇପ୍ରକାରର। ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାରର ସୁକୂତୀ ଯଜ୍ଞ, 
ଦାନ, ତପସ୍ଯା ଆଦି ବର୍ଣ୍ର ଓ ଆଶ୍ରମର ବିହିତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
କର୍ମ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରନ୍ତି ଅଥବା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ଦିତୀୟ ପ୍ରକାରର ସୁକୃତୀ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନାମଜପ, କୀର୍ତନ, ଲୀଳାଗାନ ଓ ଲୀଳା ଶ୍ରବଣ ଆଦି 
କେବଳ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ କରନ୍ତୈ। 

ଯେଉଁମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅଭିରୁଚି 
ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅଛି, ସେମାନେ ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ । ସେମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଏବଂ ମନୂଷ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ । ଏହି ଅଭିରୁଚି ପୂର୍ବକୃତ ପୁଣ୍ୟରୁ 
ହେଉ, କୌଣସି ବିପଦ ପଡ଼ିବାରୁ ହେଉ, ସମସ୍ତ ଆଶ୍ରୟ 
ଛାଡ଼ି ଯିବାରୁ ହେଉ, କୌଣସି ବିଶ୍ବସନୀୟ ମନୁଷ୍ଯ ସୁଯୋଗ 
ଦେଖି ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା କରିବାରୁ ହେଉ, ସଛସ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ 
ଅଥବା ବିଗ୍ବର ଆଦି ଯେ କୌଣସି ଉପାୟରୁ ହେଉ ନା 
କାହିଁକି; ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅଭିରୁଚି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥିବାରୁ ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ସୁକୃତୀ ଅଟନ୍ତି । 

ଯେଉଁଦିନ ଭଗବାନର୍କ୍‌ ପ୍ରତି ଅଭିରୂଚି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ହୋଇଗଲା, ସେ ଦିନଟି ପବିତ୍ର ଦିନ, ତାହା ନିର୍ମଳ 
ସମୟ ଏବଂ ତାହା ଅସଲ ସଅଅତ୍ତି । ଯେଉଁଦିନ ଭଗବାନର୍କ 
ପ୍ରତି ଅଭିରୂଚି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ହେଲା, ସେ ଦିନଟି ଅଶୁଭ 
ଓ ତାହା ଘୋର ବିପତ୍ତିର ଦିନ। 
କହ ହନୁମନ୍ତ ବିପତି ପ୍ରଭୁ ସୋଭ । ଜବ ତଞ୍ଜ ସୁମିରନ ଭଜନ ନ ହୋଭ ॥ 

(ମାନସ ୫ | ୩୨ | ୨) 

ଭଗବାନ୍‌ କୃପା ପରବଶ ହୋଇ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ମାନବଶରୀର ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ “ଜନାଃ” (ମନୂଷ୍ଯ) ପଦବାଚ୍ଯ। ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧୀର ସଙ୍କଳ୍ପ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ। ଏଣୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାର 
ଅଧୂକାରୀ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ସର୍ଦ୍ପଳ୍ପରେ ଭଗବାନ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ତା'ର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ସ୍ବାଧୀନତା ଦେଇଛନ୍ତି। 
ଏପରି ସ୍ବାଧୀନତା ଅନ୍ଯ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ମିଳି ନାହିଁୱ କାରଣ 
ଅନ୍ୟମାନେ ଭୋଗଯୋନି ଏବଂ ମାନବଶରୀର କର୍ମଯୋନି । 
ବସ୍ତୁତଃ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ମାନବଶରୀରକୁ ସାଧନ-ଯୋନି ମାନିବା ଉଚିତ । ତେଣୁ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ସ୍ବତନ୍ଦ୍ବତାର ସଦୁପଯୋଗ କରି ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ 
କର୍ମ ପରିତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ 
ଯଦି ମନୂଷ୍ଯ ପ୍ରଯନହଶୀଳ ହୁଏ, ତେବେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି 
ସହଜ ହୋଇଯିବ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାପ୍ତ ସ୍ବାଧୀନତାର 
ଦୁରୁପଯୋଗ କରି ବିପରୀତ ମାର୍ଟରେ ଗ୍ବଲୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ 


ନରକ ଓ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରେ ଭ୍ରମଣ କରନ୍ତୈ। 
ଏହିପରି ସମସ୍ତଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ କୃପା 
କରି ପ୍ରଦାନ କରିଥୂବା ମାନବ-ଶରୀର ଲାଭ କରି 
ଯେଉଁମାନେ ଭଗବଦ୍‌ ଭଜନ କରନ୍ତି, ସେହି ସୁକୃତୀମାନେ 
ହିଁ “ଜନାଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ | 

“ଆତ୍ତୋ ଜିଜ୍ଞାସୁରଥାଥୀ ଜ୍ଞାନୀ ଚ ଭରତଷିଭ'-- 
ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଆର୍ତ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀ ବା ପ୍ରେମୀ ଏପରି ଗ୍ବରି 
ପ୍ରକାର ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ଭଜନ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁ ଅନ୍ତି। 

( ୧) ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଭକ୍ତ ଯାହାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ନ୍ୟାୟୋଚିତ 
ସୁଖ, ସୁବିଧା, ଧନ, ସମ୍ପତି, ବୈଭବ ଆଦି ପାଇବାର ଇଢ଼ା 
ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସବୁକୁ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ଠାରୁ ପାଇବାକୁ 
ଇଜ୍ଜା ନ କରି ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଭଗବାନଙର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ 
ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଜା କରନ୍ତି, ସେମାନକୁ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ । 

ଗ୍ବରିପ୍ରକାର ଭକ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଭକ୍ତ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ 
ସ୍ତରର । ପୂର୍ବ ସଂସ୍କାର ଯୋଗୁଁ ସେମାନ କ୍କ ମନରେ ଧନ 
ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ଥାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ଧନପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ 
ଉଦ୍ୟମ ବି କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଏ କଥାକୁ ଭଲଭାବେ 
ବୁଝିନେଇ ଥାଆନ୍ତି ଯେ, ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବ୍ୟତୀତ ସଂସାରରେ 
ଅନ୍ୟ କେହି ଧନ ଇଢ଼ା ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ ନୂହେଁ। 
ଏହିପରି ଜାଣି ସେମାନେ ଧନପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ତପ୍ପର ହୋଇ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ନାମଜପ ଓ କୀର୍ତନ କରନ୍ତି ତଥା ଭଗବତ୍‌- 
ସ୍ବରୂପର ଧ୍ୟାନ କରନ୍ତି। ଧନ ଲାଭ ପାଇଁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
କେବଳ ଭଗବାନକ୍ତୀ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଦୂଢ଼ ନିଷ୍ଠା ହୁଏ। 

ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଚ ମନରେ ଧନପ୍ରାପ୍ରିର ଇଢ୍ରା ରହିଛି ଏବଂ 
ସେଥୂ ନିମିତ୍ତ ଯେଉଁମାନେ ସାଂସାରିକ ଉପାୟର ସାହାଯ୍ୟ 
ନେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ବେଳେ ବେଳେ ଧନ ପାଇଁ ଭଗବାନକତୁୂ 
ସ୍ମରଣ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ରର ଭକ୍ତ ନୁହନ୍ନି। 
ସେମାନେ କେବଳ ଅର୍ଥୀର୍ଥୀ ବା ଅର୍ଥର ଭକ୍ତ। କାରଣ 
ସେମାନକ୍କ୍ୀ ମନରେ ଧନ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ବିଶେଷଭାବେ 
ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନବ୍କ ହୃଦୟରେ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମୁଖ୍ୟଃ ସେମାନେ କ୍ରମଶଃ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆଗେଇ 
ଗ୍ବଲନ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍ସଘ ସହିତ ସର୍ବଦା ସଂଯୁକ୍ତ ରହୁଥୂବାରୁ 
ସେମାନର୍ବ୍ଧର ମନରେ ଥରବା ଧନପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ଧୀରେ ଧୀରେ 
ହ୍ରାସ ପାଏ ଏବଂ ସମୟକ୍ରମେ ତାହା ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
ବସ୍ତୁତଃ ଏମାନେ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଅର୍ଥୀର୍ଥୀ ଭକ୍ତ । ଅର୍ଥାର୍ଥୀ 
ଭକ୍ତଙ୍କର ମଧ୍ୟରେ ଧ୍ରବଳକ୍ମର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ। 

ଦିନେ ବାଳକ ଧ୍ରୁବଚ୍ଚ୍ ମନରେ ରାଜାଙ୍କର କୋଳରେ 
ବସିବାକୁ ଇଜ୍ରା ହେଲା। କିନ୍ତୁ ସାବତ ମାଆ ବସିବାକୁ 
ଦେଲେ ନାହିଁ। ସେ ଧୂବର୍ଦୁ କହିଲେ, ““ତୁ ଭଜନ 
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କରିନାହୁଁ, ତୂ ଅଭାଗା। ଅଭାଗିନୀ ଠାରୁ ତୋର ଜନ୍ମ 
ହୋଇଛ ତେଣୁ ତୂ ରାଜାଙ୍ସ୍ପ କୋଳରେ ବସିବାର 
ଅଧ୍ଧକାରୀ ନୋହୁ।”” ସାବତ ମାଆ କହିଥୂବା ସମସ୍ତ କଥା 
ଧରିବ ନିଜ ମାଆ ଆଗରେ କହିଲେ। ଏହା ଶୁଣି ମାଆ 
ଉତ୍ତର ଦେଲେ, “ପୁଅ! ତୋର ସାବତ ମାଆ ଠିକ୍‌ 
କହଲା; କାରଣ ତରୁ ଭଜନ କରିନୁ, କି ମୁଁ ବି ଭଜନ 
କରିନି।” ଏ କଥା ଶୁଣି ଧ୍ରୁବ କହିଲେ, “ମାଆ! ମୁଁ 
ଏବେ ଭଜନ କରିବି।” ଏପରି କହି ସେ ଭଗବଦ୍‌ଭଜନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଘରୁ ବାହାରିଗଲେ ଏବଂ ମାଆ ମଧ୍ଯ 
ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ସାହସ ବାନ୍ଧି ଧ୍ରୁବର୍ଭୁ ଜଙ୍ଗଲକୁ ଯିବା ନିମନ୍ତେ 
ଅନୁମତି ଦେଇଦେଲେ। ଯିବା ସମୟରେ ବାଟରେ 
ଧ୍ରୁବକ୍ଦ ସହିତ ଦେବଷି ନାରଦଙ୍କର ଭେଟ ହେଲା। ସେ 
ଧ୍ରିବକୁ କହିଲେ - ଆରେ କୋମଳ ଶିଶୁଃ ତୂ ଏକୁଟିଆ 
କୁଆଡ଼େ ଯାଉଛୁ ଭଗବାନ କଂଣ ଏତେ ଶସ୍ତା ଯେ 
ତୋତେ ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ଦର୍ଶନ ଦେଇଦେବେ? ତୁ 
ଜଙଇଗଂଲରେ କେଉଁଠି ରହିବୁ ସେଠାରେ ବିଶାଳକାୟ 
ଜଙ୍ଗଂଲୀ ପଶୂମୀନେ ଅଛନ୍ତି। ସେମାନେ ତୋତେ 
ଗୋଟାପଣେ ଗିଳିଦେବେ। ସେଠାରେ କ'ଂ'ଣ ତୋ ମାଆ 
ବସିଛି? କିଏ ତୋତେ ରକ୍ଷା କରିବ” ତୁ ମୋ ସାଙ୍ଗରେ 
ଗ୍ବଲ। ରାଜା ମୋ କଥା ମାନନ୍ତୈ। ମୁଁ ତୋ ମାଆ ପାଇଁ 
ଓ ତୋ ପାଇଁ ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିଦେବି। ଦେବଷି ନାରଦଙର୍ଦ୍ବ 
କଥା ଶୁଣି ଧ୍ରୁବର୍ଜ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନର୍କା ଭଜନ କରିବାର 
ଦୃଢ଼ତା ଆହୁରି ଅଧୂକ ବଢ଼ିଗଲା। ସେ ଭାବିଲେ, 
“ଦେଖ! ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଭଜନ କରିବାକୁ ବାହାରିବାରୁ 
ବାବା ନାରଦ ଏତେ କଥା କହୁଛନ୍ତି। ଏବେ ମୋତେ 
ଘରକୁ ଲେଉଟାଇ ନେବାକୁ କହୁଛନ୍ତି, ଆଗରୁ ଏ 
କୁଆଡ଼େ ଯାଇଥୂଲେନ”' ଏ କଥା ଭାବି ଧ୍ରୁବ କହିଲେ, 
“ଦେବର୍ଷି! ମୁଁ ଭଗବାନତ୍କୀର ଭଜନ ହିଁ କରି ବି ।'” 
ଧ୍ରିବଜ୍କର ଦୂଢ଼ତା ଦେଖି ଦେବର୍ଷି ନାରଦ ତାଙ୍କୁ ଦ୍ବାଦଶ 
ଅକ୍ଷର ମନ୍ସ୍ଲ (ଓଁ ନମୋ ଭଗବତେ ବାସୁଦେବାୟ) 
ପ୍ରଦାନ କଲେ ଏବଂ ଚତୂର୍ଭୂଜ ନାରାୟଣଟ୍କ୍ର ଧ୍ଯାନ 
ଶିଖାଇ ମଧୁବନରେ ଭଜନ କରିବାକୁ ଅନୁମତି ଦେଲେ। 

ଧ୍ରୁବ ମଧୁବନରେ ଏପରି ନିଷ୍ଠା ଓ ଭକ୍ତ ସହକାରେ 
ଭଜନ କଲେ ଯେ ତାଙ୍ଟ ନିଷ୍ଠା ଓ ଭକ୍ତିଭାବ ଦେଖି ଛଅ 
ମାସ ଭିତରେ ଭଗବାନ ତାର୍ଦ୍ୀ ସମ୍ମୁଖରେ ଆବିର୍ଭୂତ 
ହେଲେ। ଭଗବାନ ଧ୍ରୁବଙ୍ଚୁ ରାଜପଦ ପାଇବାକୁ ବର 


ପ୍ରଦାନ କଲେ, କିନ୍ତୁ ସେ ସେହି ବରଦାନରେ ଖୁସି 
ହେଲେ ନାହିଁ। ଭଜନ କରି କରି ତାର୍କ୍ଚୀ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଲଜ୍ଜା ବୋଧ ହେଲା। ତୂଜ୍ଜ ଧନ 
(ରାଜ୍ୟ। ପାଇଁ ପ୍ରଭୁକ୍କର ଏତେ ଅମୂଲ୍ଯ ନାମକୁ ବ୍ଯୟ 
କରି ସେ ବିରାଟ ଭୁଲ୍‌ କରିଛନ୍ତି ଭାବି ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ କଲେ। 

ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ରାଜାଚ୍ଚ କୋଳରେ ବସିବାର 
ଇକ୍ରା ଧୂବକ୍କ ମନରେ ପ୍ରଥମେ ଜାଗି ଉଠିଥୁୂଲା, କିନ୍ତୁ 
ସେହି ଇଚ୍ଛାର ପୂରଣ ନିମିତ୍ତ ସେ ଭଗବାନର୍କୀ ଭଜନକୁ 
ମୁଖ୍ଯ ଉପାୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ। ଭଜନ କରିବା 
ଫଳରେ ତାଙ୍କୁ ରାଜ୍ୟ ମିଳିଗଲା ଓ ଇଢ଼ା ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲା। ଏହିପରି ଭାବରେ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଭକ୍ତ କେବଳ 
ଭଗବାନର୍କୀର ସମ୍ମୁଖ ହୁଅନ୍ତି । 

ଆଜିକାଲି ଧନ ଅର୍ଜିବା ପାଇଁ ମିଛ, କପଟ, ଛଳନା 
ଓ ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା କରୁଥୁବା ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ବେଳେ 
ବେଳେ ଧନ ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକନ୍ତି। ସେମାନେ 
ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀର ଭକ୍ତ ନୂହନ୍ତି। 
ସେମାନେ ମିଛ, କପଟ ଓ ବିଶ୍ବାସଘାତକତାର ଭକ୍ତ 
ଅଟନ୍ତି। କାରଣ ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ପାପ ନ କଲେ 
ଚଳିବ ନାହିଁ, ଖଚ ମିଛ ନ କହିଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ। 
ସେମାନଙ୍କ୍ରର ଖଚ ମିଛ ଉପରେ ଯେତେ ବିଶ୍ବାସ ଥାଏ, 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ସେତେ ବିଶ୍ଵାସ ନ ଥାଏ। 

ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇଥାନ୍ତି 
ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା କରି ତାଙ୍କ୍ରର ଭଜନ 
କରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ବେଳେ ବେଳେ ପୂର୍ବସଂସ୍କାରବଶତଃ ଅଥବା 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣରୁ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ମନରେ ଶାରୀରିକ 
ସୁଖସୁବିଧା ପାଇଁ ଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ଇଚ୍ରା ଉତ୍ଦନ୍ତ ହୁଏ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଅଥାଥୀ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କ୍ଲ ମନୋଗତ 
ଅନୁକୂଳତାର ଇକ୍ା ହିଁ ଅର୍ଥାର୍ଥୀର ଲକ୍ଷଣ। 

(୩) “ଆଖି ଭକ୍ତ '- ପରାଣ-ସଂକଟ ଆସିଲେ, ବିପଦ 
ପଡ଼ିଲେ ଅଥବା ମନର ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣା ଘଟିଲେ ଯେଉଁମାନେ 
ଦୁଃଖୀ ହୋଇ ନିଜର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାକୁ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଉପାୟର ଆଶ୍ରା 


] ନ ନେଇ କେବଳ ଭଗବାନକୀ ଦାରା ଦୁଃଖ ଦୂରୀକରଣର 


ଆଶା ରଖନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଆର୍ତ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ। ଆର୍ତ 
ଭକ୍ତଙ୍କର ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ତରାଙ୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଯଥାର୍ଥ ମନେ 
ହେଉଛି” । କାରଣ ଯେତେବେଳେ ତାର୍ଦ୍ଚ ଉପରେ ବିପଦ 


» ଆର୍ତ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ମଧ୍ୟରେ ଦ୍ରୌପଦୀ ଓ ଗଜେନ୍ଦ୍ରକ୍କ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଠିକ୍‌ ମନେ ହେଉ ନାହିଁ, କାରଣ ସେ ଦୁହେଁ ନିଜ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଉପାୟର 


ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥୂୁଲେ; କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ନ ଥୂଲେ | ନିଜ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ ଉପାୟକୁ ଆଶ୍ରା କରୁଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଉପାୟ ଆଡ଼କୁ ମନୋବୃତ୍ତି ଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ତା' ପାଇଁ କଷ୍ଟ ଆସେ | ଅନ୍ୟ ଆଡ଼ୁ ମନୋବୃଭି 
ହଟିଗଲେ ସେ ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଓ ତାଂ ପାଇଁ କଷ୍ଟ ଆସେ ନାହିଁ | ଯଥା-¬ ବସ୍ତ୍ରହରଣ ବେଳେ ଦ୍ରୌପଦୀର୍କ ଦୃଣ୍ହି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ 


ଶ୍ରୋକ ୧୬ 


ପଡ଼ିଲା, ସେତେବେଳେ ସେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଘ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
କାହାର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ନାହିଁ। ତାଙ୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟ ଅନ୍ୟ ଉପାୟ 
ଆଡ଼କୁ ଆଦୌ ଗଲା ନାହିଁ। ସେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଭରସା କଲେଂ । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସକାମ ଭାବନା ଥୂଲେ 
ବି ଆଉଁ ଭକ୍ତ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଦାରା ତାହାକୁ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। 

ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନବ୍କ୍ ସହିତ ଆମ୍ରୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ସାପନ କରି ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନୁକୂଳତା 
ପାଇବାର ଇଢ଼ା ନ ଥୂଲେ ବି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ପଡ଼ିଲେ 
ଯେଉଁମାନକ୍କ ମନରେ ଭାବନା ଆସେ ଯେ “ଭଗବାନ 
ଏପରି କାହିଁକି କଲେ, ଏହି ପ୍ରତିକୂଳତା ଦୂର ହୋଇଗଲେ 
ଭଲ ହୁଅନ୍ତା” ଏପରି ଭକ୍ତ ଆର୍ତ ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 
ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଇଜ୍ଜା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଆର୍ତ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ। 

(୩) “ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତ”୮-- ଯେଉଁମାନଙ୍କ ମନରେ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପକୁ ଓ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ତୀବ୍ର ଉତ୍କଣ୍ଠା 
ଜାଗି ଉଠେ ଯେ, ପ୍ରକୃତରେ ମୋର ସ୍ବରୂପ କ' ଣ, ଭଗବତ୍ତତ୍ତ୍ଵ 
କ'ଣ; ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ର, ଗୁରୁ 
ଅଥବା ପୁରୁଷାର୍ଥ (ଶ୍ରବଣ, ମନନ, ନିଦିଧ୍ଯାସନ) ଆଦି 
ଉପାୟକୁ ଆଶ୍ରା ନ କରି କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚାର ଆଶ୍ରିତ 
ହୋଇ ସେହି ତତ୍ତ୍ଧକୁ କେବଳ ଭଗବାନର୍ସୀ ଠାରୁ ହିଁ ଜାଣିବାକୁ 
ଗ୍ରହାଚି, ସେମାନର୍ଦୁ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ । 

ଯାହାଚ୍ଚର କେବଳ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ଵ ହିଁ ଜିଜ୍ଞାସ୍ଯ ଏବଂ 
କେବଳ ଭଗବଦଭକ୍ତି ହିଁ ଉପାୟ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଉପେୟ ଓ ଉପାୟରେ 
ଯାହାଙ୍କର ଅନନ୍ୟତା ଥାଏ, ସେ ହେଲେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତ | 

ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଉଦ୍ଧବର୍କ୍ଚ ନାମ ଅନ୍ୟତମ | 
ଭଗବାନ ଉଵବର୍ଦ୍ଦ ଦିବ୍ଯଜ୍ଞାନ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ, 
ଯାହାକି “ଉଦ୍ଦବଗୀତା' (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତ ୧୧ | ୭- ୩୦) 
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ନାମରେ ପରିଚିତ । 

ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଗ୍ଗଭୂ ଆପଣାର କରି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଭଜନରେ ହିଁ ତଲ୍ଲୀନ ରହନ୍ତି, କିନ୍ତୁ କେବେ କେବେ ସଙ୍ଗ 
ଓ ସଂସ୍କାର ହେତୁ ଯେଉଁମାନଙ୍କ୍ନ ମନରେ ନିଜର ପ୍ରକୃତ 
ସ୍ବରୂପକୁ ଓ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରଭୂତିକୁ ଜାଣିବାର ଇଚ୍ଜା ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଯାଏ, ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜିଜ୍ଞାସୁ କହନ୍ତି । 

(୪) ଜ୍ଞାନୀ (ପ୍ରେମୀ) ଭକ୍ତ--ଅର୍ଥାର୍ଥୀ। ଆଉ୍ତ ଓ 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତର୍କ ଠାରୁ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତକ୍କର ବିଶେଷତୃ ଦର୍ଶାଇବା 
ପାଇଁ ଏଠାରେ “ଚ” ଅବ୍ଯୟ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା, 
ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ ପ୍ରଭୂତି ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତକ୍ମୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦୃଶ୍ଯ 
ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କୁ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି କେବଳ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଲୀଳାରୂପେ ଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ । ଭଗବାନଙ୍କର ଯେପରି 
ନିଜ ପାଇଁ ଅନୁୂକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତି, ପ୍ରତିକୂଳତା ପରିହାର ଓ 
ବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତି ଆଦି କୌଣସି ପ୍ରକାର ଇକ୍ଜା ହୁଏ ନାହିଁ, ସେ 
କେବଳ ଭକ୍ତମାନର୍କ୍ର ପ୍ରେମରେ ହିଁ ବିଭୋର ରହିଥାଆନ୍ରି, 
ସେହିପରି ଜ୍ଞାନୀ (ପ୍ରେମୀ) ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ତିଳେମାତ୍ର କୌଣସି 
ଇଚ୍ଛା ନ ଥାଏ; ସେମାନେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରେମରେ 
ହିଁ ବିଭୋର ହୋଇଥାନ୍ତି। 

ଜ୍ଞାନୀ (ପ୍ରେମୀ) ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟରେ ଗୋପିକାମାନର୍କୀ 
ନାମ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । ଦେବଷି ନାରଦ ମଧ୍ୟ ଯଥା ବ୍ରଜଗୋପିକାନାମ୍‌' 
(ଭକ୍ତିସୂତ୍ର ୨୧) କହି ଗୋପୀମାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର 
ଆଦର୍ଶରୂପେ ମାନିଛନ୍ତି। କାରଣ ଗୋପୀମାନେ ସର୍ବଥା ନିଜ 
ସୁଖ ପରିତ୍ଯାଗ କରିଥୂଲେ। ପ୍ରିୟତମ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ସୁଖ 
ହିଁ ସେମାନର୍କ୍ତର ସୁଖ ଥୂଲା। 

ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ଧନର 
ଇଜ୍ଛା। ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାର ଇକଜ୍ଜଛା ଓ ଜିଜ୍ଞାସା ପୂର୍ତିର 


ଇଚ୍ଛାକୁ ନେଇ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ଭକ୍ତି କରନ୍ତି, 


ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ଚ ଭରସା ଓ ନିଜ ବଳର ଆଶ୍ରା ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ କଷ୍ଟ ପାଉଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ଅନ୍ୟମାନଗ୍ଗ୍ୀ କଥା ଦୂରେ ଥାଉ, ଏପରି 
କି ନିଜ ହାତରେ ମଧ୍ୟ ନିଜ ଶାଢ଼ୀକୁ ଧରିଲେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ବଳର ମଧ୍ୟ ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ନାହିଁ; ସେତିକିବେଳେ ତାଙ୍କର ଅନନ୍ୟଭାବ 


ହୋଇଗଲା ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଆଉ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ | 


ସେହିପରି ଗଜେନ୍ଦ୍ର ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହସ୍ତୀ ଓ ହସ୍ତିନୀମାନଙ୍ଗ୍ର ଆଶ୍ରା ନେଲା ଏବଂ ନିଜ ବଳକୁ ଆଶ୍ରା କଲା, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ବହୁ ବର୍ଷ ଧରି 
ଦୁଃଖ ଭୋଗ କଲା । ଯେତେବେଳେ ତା'ର ସବୁ ଆଶ୍ରା ତୃଟିଗଲା, କେବଳ ଭଗବାନ ଆଶ୍ରା ବାକି ରହିଲା; ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଆଉ ଦୁଃଖ 


ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ । 


* ପାହି ପାହି ମହାଯୋଗିନ୍‌ ଦେବଦେବ ଜଗତ୍‌ପତେ । ନାନ୍ଯଂ ତୃଦଭୟଂ ପଶ୍ୟେ ଯତ୍ର ମୃତ୍ଯୁଃ ପରସ୍ଫରମ୍‌ ॥ 


ଅଭିଦ୍ରବତି ମାମୀଶ ଶରସ୍ତପ୍ତାୟସୋ 


ବିଭୋ । କାମଂ ଦହତୂ ମାଂ ନାଥ ମା ମେ ଗଭୌ ନିପାତ୍ୟତାମ୍‌ ॥ 


(ଶ୍ରୀମଭା, ୧| ୮ | ୯-୧୦) 


““ହେ ଦେବାଧୁଦେବ! ହେ ଜଗଦୀଶ୍ବର! ହେ ମହାଯୋଗୀ! ମୋତେ ରକ୍ଷା କର, ରକ୍ଷା କର | ଆପଣସା ଛଡ଼ା ଏ ଲୋକରେ ମୋର ଅନ୍ଯ 
କେହି ଅଭୟଦାତା ନାହିଁ; କାରଣ ଏଠାରେ ସମସ୍ତେ ପରମ୍ଫରର ମୃତ୍ୟୁର କାରଣ ହୋଇଛନ୍ତି। ହେ ପ୍ରଭୁ ହେ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌! ଏହି ଉତ୍ତପ୍ତ 
ଲୌହଶର ମୋ ଆଡ଼କୁ ମାଡ଼ି ଆସୁଛି । ହେ ସ୍ଵାମୀ! ଏହା ମୋତେ ଜାଳିଦେଉ ପଛେ, ମୋ ଗର୍ଭକୁ ନଷ୍ଟ ନ କରୁ।'” 
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ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନବଙ୍କୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଏ ଏବଂ ସେମାନକୁ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନ୍କୀ 
ହୃଦୟରେ ଅନ୍ଯ ଉପାୟର ଆଶ୍ରୟ ଥାଏ ଯେ, ଅନ୍ୟ 
ଉପାୟରେ ଧନ ମିଳିପାରେ, ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇପାରେ, 
ଜିଜ୍ଞାସା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇପାରେ; ସେମାନକ୍କର ଭଗବାନକ୍କ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବାରୂ ସେମାନବ୍କ ହୃଦୟରେ ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନକୁ ଭକ୍ତ ଆଖ୍ଯା ମିଳେ ନାହିଁ। 

ସବ୍ରମାନର୍କୀ ବାଣୀରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ପ୍ରେମ 
ଭଗବାନ ହିଁ କରନ୍ତି ଏବଂ ଭକ୍ତ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଆପଣାର 
କରେ। ଯାହାକୁ କାହାଠାରୁ କିଛି ନେବାର ନ ଥାଏ, ସେ ହିଁ 
ପ୍ରେମ କରେ। ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ନିକଟରେ ସର୍ବଥା 
ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରି ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ସ୍ବପ୍ନରେ ମଧ୍ୟ 
ଜୀବଠାରୁ କିଛି ପାଇବାର ଇଚ୍ଜା ରଖି ନାହାନ୍ତି; ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଭଗବାନ ହିଁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି। ଜୀବ ପାଇଁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ଆବଶ୍ଯକତା ଅଛି, ଏଥୂପାଇଁ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆପଣାର 
କରେ। 

ଭକ୍ତ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ଵ ଅର୍ପଣ 
କଲାପରେ ଯଦି ତାର୍ବ୍ଦଠାରୁ କିଛି ହେଲେ ପାଇବାର 
ଅଭିଳାଷ ନ ରଖନ୍ତି, ତେବେ ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନୀ (ପ୍ରେମୀ) ଭକ୍ତ 
କୁହାଯାଏ। ନିଜକୁ ସର୍ବଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ 
ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ଫଳରେ ସେହି ଭକ୍ତକ୍କରର ସତ୍ତା 
ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ତାର୍୍ବ 
ସତ୍ତା ସ୍ଥାନରେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ତା ହିଁ ରହିଯାଏ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) 

ଗ୍ରରିଜଣ ପିଲା ଖେଳୁଥୂଲେ। ସେତିକିବେଳେ 
ସେମାନଙ୍କ ବାପା ଗ୍ରରୋଟି ଆମ୍ବ ନେଇ ଆସିଲେ। ତାର୍ଦୁ 
ଦେଖିବାକ୍ଷଣି ଗୋଟିଏ ପିଲା ଆତ୍ମ ମାଗିବାକୁ ଲାଗିଲା 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ପିଲା ଆମ୍ମ ନେବା ପାଇଁ କାନ୍ଦି ଉଠିଲା। 
ବାପା ସେ ଦୁହିଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଆମ୍ବ ଦେଇଦେଲେ । 
ତୃତୀୟ ପିଲାଟି କାନ୍ଦିଲା ନାହିଁ କି ମାଗିଲା ନାହିଁ, 
କେବଳ ଆମ୍ବ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବହିଁ ରହିଲା ଏବଂ ଚତୁଥି ପିଲାଟି 
ଆମ୍ବ ଆଡ଼କୁ ନ ଗ୍ବହିଁ ଯେପରି ଆଗରୁ ଖେଳୁଥୂଲା, 
ସେହିପରି ଆନନ୍ଦରେ ଖେଳିବାକୁ ଲାଗିଲା। ସେ ଦୁହିଟର୍ଲୁ 
ମଧ୍ଯ ବାପା ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଆନ୍ମ ଦେଲେ। ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ଗ୍ବରିଜଣଯାକ ଆମ୍ବ ପାଇଲେ। ଏଠାରେ ଆନ୍ବ 
ମାଗିବା ପିଲାଟି ଅର୍ଥାର୍ଥୀ କାନ୍ଦିବା ପିଲାଟି ଆର୍ତଃ ଯେ 
କେବଳ ଆମ୍ବ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବହୁଥୂଲା, ସେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଏବଂ ଯେ 
ଆମ୍ବ କଥା ଚିନ୍ତା ନ କରି ଖେଳରେ ଲାଗି ଯାଇଥଲା, ସେ 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ପିଲାଟି ଜ୍ଞାନୀ। ଏହିପରି ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ 
ଅନୁକୂଳ ସ୍ରିତି ମାଗେ। ଆର୍ତ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ଦାରା 
ନିଜର ପ୍ରତିକୂଳତା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ଵବହେଁ। ଜିଜ୍ଞାସୁ 
ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀ ପ୍ରେମୀ) 
ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ କିଛି ହେଲେ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ। 

ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଆର୍ତ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀ ଏହି ଗରି ପ୍ରକାର 
ଭକ୍ତ ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠ । ଏଣୁ ଏମାନେ ଯୋଗଭ୍ରତ୍ଟଂ ପୁରୁଷଙ୍କ୍କ (ଗୀତା 
୬। ୪୧-୪୨) ମଧ୍ୟରେ ଗଣନୀୟ ନୁହନ୍ତି । ସେହିପରି 
ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଓ ଆଉଁ-_ଏ ଦୁହେଁ ସକାମ ପୁରୁଷର୍କ ଠାରୁ ଅଲଗା | 
କାରଣ ଏ ଦୁହିଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ମୁଖ୍ୟ | 
ସକାମ ପୁରୁଷ କାମନା ପୂରଣରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହି ଥ୍ଧବାରୂ 
ହୃ ତଜ୍ଞାନା୫୨ ଅଟନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନ ଜୁ ଆସୁରୀ 
ସମ୍ପତ୍ତିବାନ୍‌ ପୁରୁଷକ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗଣାଯାଏ | ଯଦ୍ୟପି ଅର୍ଥୀର୍ଥୀ 
ଆଦି ଭକ୍ତମାନର୍କ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ଯାହା କିଛି ନ୍ଯୂନତା ଓ ଅଧ୍ଧକତା 
ରହିଛି, ତାହା କେବଳ କାମନା ଯୋଗୁଁ ରହିଛି, ତଥାପି 
କାମନା ଥୁଲେ ବି ସେମାନେ 'ହୃତଜ୍ଞାନାଃ' ନୁହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କୁ 
ତ ଭଗବାନ 'ସୁକୃତିନଃ” ଓ 'ଉଦାରାଃ' (୭ | ୧୮) କହିଛନ୍ି| 

ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ସକାମ ଭାବ ମଧ୍ଯ ରହିପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ଭଗବନ୍ିଷ୍ଠା ହେବା ସେମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହେ। 
ଏଥୂପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଭଗବାନବ୍କ ସଙ୍ଗେ ଯେତିକି 
ଅଧ୍ବକ ଘନିଷ୍ଠ ତା ହେଉଥାଏ, ସେମାନର୍ଚ୍ଚୀ ହୃଦୟରୁ ସେତିକି 
ମାତ୍ରାରେ ସକାମଭାବ ନଷ୍ଟ ହେଉଥାଏ ଏବଂ ବିଶେଷଡ଼ 
ଆସୁଥାଏ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ “ଉଦାରାଃ କହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତର୍କୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
ଜ୍ଞାନୀ ତ଼ାମ୍ବଭୈବ ମେ ମତମ୍‌' (୭ । ୧୮) | 

(୨) 

ଭଗବାନର୍ଦୁ ଆପଣାର ମନେ କରିବା ଭଳି ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ସାଧନା, ଯୋଗ୍ଯତା, ବଳ ଓ ଅଧୂକାର ନାହିଁ। 
ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ଆପଣାର ଭାବ ସବୁବେଳେ 
ରହିଛି ଏବଂ ସବୁବେଳେ ରହିବ । ସେହି ଆପଣାର ଭାବକୁ 
କେବଳ ପ୍ରାଣୀ ଭୁଲିଯାଇଛି ଏବଂ ସେ ଭ୍ରମବଶତଃ ସଂସାରକୁ 
ଆପଣାର ମାନି ନେଇଛି। ଏଣୁ ଏହି ଭ୍ରମଜନିତ ଆପଣାର 
ଭାବକୁ ଦୂର କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ସହିତ ଯେଉଁ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଆପଣାର ଭାବ ଅଛି, ତାହାକୁ ମାନିବା ଉଚିତ। 
ପ୍ରଭୁଜଗ୍ୁ ଆପଣାର ମାନିବାରେ ମନ, ବୁଦି ପ୍ରଭୂତିର ସାହାଯ୍ୟ 
ନେବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସାଧନାରେ ମନ, 
ବୂଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିର ସାହାଯ୍ଯ ନେବାକୁ ପଡ଼େ। 

ଭଗବାନର୍କୀ ସଙ୍ଗେ ଆମ୍ରୀୟତା ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
'ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନକ୍ଚୀର ଏବଂ କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ # 


ମୋର” ବୋଲି ଦୂଢ଼ଭାବେ ମାନିନେବା ପରେ ମଧ୍ଯ 
ସାଧକଭକ୍ତକୁ ତା'ର ତଥାକଥୂତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଭାବ ଓ 
ଗୁଣର ନ୍ଯୂନତା ଦେଖାଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କୀ 
ସହିତ ଆପଣାର ଭାବ ହୋଇଯିବା ପରେ ତାହା ତିଷ୍ଠି ପାରେ 
ନାହିଁ। ଦିତୀୟତଃ, ସାଧକଭକ୍ଠାରେ କିଛି ଗୁଣର ନ୍ଯୁନତା 
ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ ଦୃଷ୍ଟ କେବଳ ଆମ୍ରୀୟତା 
ଆଡ଼କୁ ଯାଏ, ଗୁଣର ନ୍ୟଯୁନତା ଆଡ଼କୁ ତାଙ୍ଚ୍ପର ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ 
ନାହିଁ। କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଆମର ଆମ୍ର୍ରୀୟତା ବାସ୍ତବ । 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଷ୍ଟା ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ରର 
ଆମ୍ମୀୟତା ସମାନ। ତେଣୁ ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଆସୁରୀ 
ପ୍ରକୃତିସଅ୍ଚନ୍ତ ଲୋକବ୍୍ରର ବଣ୍ରିନା କଲାବେଳେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି, “କୂର, ଦ୍ରେଷୀ। ନରାଧମ ଓ ଦୁଷ୍ଟମାନଙ୍କର ମୁଁ 
ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ ପକାଏ।' ଏହିରୂପେ ଭଗବାନ ସେମାନକୁ 
ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ ପକାଇ ଶୁଦ୍ଧ କରନ୍ତି। ମାଆ ଯେପରି 
ନିଜ ସନ୍ତାନକୁ ଗାଧୋଇ ଦେଲାବେଳେ ତାର ସମ୍ମତି 
ନିଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା 
ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ସମ୍ମତି ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ ସେମାନର୍କ୍କ 
ଉପରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଦର ଆମ୍ରରୀୟଭାବ ରହିଛି। 
ଭଗବାନରବ୍କ୍ର ସଙ୍ଗେ ଆମ୍ରରୀୟତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରଥମରୁ 
ଅଛି। କୌଣସି କାମନା ଉପନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସୁଦ୍ଧା ଭକ୍ତର 
ଭଗବାନଙ୍କର ସଙ୍ଗେ ଆମ୍ର୍ରୀୟତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ମୁଖ୍ଯ ହୁଏ ଏବଂ 
କାମନା ଗୌଣ ହୁଏ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଭକ୍ତମାନେ ପ୍ରଥମ 
ଶ୍ରେଣୀର । 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସମ୍ବନ୍ଧ ତ ପ୍ରଥମରୁ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ସମୟ 
ସମୟରେ କାମନା ଉପ୍ପନ୍ତ ହେଲେ ତାହାକୁ ସେମାନେ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଵ ଦ୍ରାରା ପୂରଣ କରାଇବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଏବଂ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ପ ଦାରା କାମନା ପୂରଣ ନ ହେଲେ, ଶେଷକୁ 
ସେମାନେ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ଏହିରୂପେ 
ଅନନ୍ୟତାର ଅଭାବ ଥୁବାରୁ ଏ ଭକ୍ତମାନେ ଦିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀର | 
ଯେଉଁଠି କେବଳ କାମନା ପୂରଣ ପାଇଁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ 


ସଙ୍ଗେ ଆମ୍ପୀୟତାର ସମ୍ବନ୍ଧ କରାଯାଏ, ସେଠାରେ କାମନା 
ମୁଖ୍ୟ ହୁଏ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ ଗୌଣ ହୁଏ। ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ଏ ଭକ୍ତମାନେ ତୃତୀୟ ଶ୍ରେଣୀର । 


କାମନା ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-- ପାରମାର୍ଥିକ ଓ ଲୌକିକ | 

(୧) ପାରମାଥ୍ରରିକ କାମନା--ପାରମାର୍ଥ୍ରକ କାମନା 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର-ମୁକ୍ତି(କଲ୍ୟାଣ୍ରର କାମନା ଓ ଭକ୍ତି 
(ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ) ର କାମନା। ମୁକ୍ତିର କାମନାରେ ତତ୍ତ୍ବକୁ 
ଜାଣିବାର ଇଚ୍ଜା ଥାଏ । ଏହାକୁ ଜିଜ୍ଞାସା କହନ୍ତି । ଏହି ଜିଜ୍ଞାସା 
ଯାହାଠାରେ ଜାତ ହୁଏ, ସେ ଜିଜ୍ଞାସୁ | ଗଭୀର ବିଗ୍ବର କଲେ 
ଜଣାଯିବ ଯେ ଜିଜ୍ଞାସା କାମନା ନୂହେଁ; କାରଣ ଜିଜ୍ଞାସୁ 
ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ, ଯାହା 
ତାହାର ପ୍ରକୃତ ଆବଶ୍ଯକତା। ଯାହା ଅବଶ୍ଯ ପୂର୍ଣ ହୁଏ 
ଏବଂ ଯାହା ପୂର୍ଣ ହେବାପରେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯ ଆବଶ୍ଯକତା 
ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ ନାହିଁ ତାହାକୁ ଆବଶ୍ଯକତା କହନ୍ତୈ।” ଏହି 
ଆବଶ୍ୟକତା ସତ୍‌ ବିଷୟକ ହୋଇଥାଏ। 

ଅନ୍ୟ ଏକ କାମନା ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ହୁଏ। 
ତାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତି ତ କହନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ପ୍ରାପ୍ତି ନିଜ 
ପାଇଁ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପାଇଁ ହୁଏ। ଏଥୂରେ 
ନିଜର ଟିକିଏ ହେଲେ ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ 
ପ୍ରଭୁଜ୍ତୁ ସମପିତ ହେବାର ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ। ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ 
ନିଜକୁ ପ୍ରଭୁକ୍ତ ଚରଣରେ ସମର୍ପଣ କରି ଦିଅନ୍ତି, କାରଣ 
ସେ ବାସ୍ତବରେ ତାର୍ଦ୍ଦର ହିଁ ଅଂଶ୍ୟ। 

ଉପରୋକ୍ତ ଦୁଇଟିଯାକ ପାରମାର୍ଥରିକ କାମନା 
ପ୍ରକୃତରେ କାମନା ନୁହେଁ। 

(୨) ଲୌକିକ କାମନା--ଲୌକିକ କାମନା ମଧ୍ୟ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର-- ସୁଖ ପାଇବାର କାମନା ଏବଂ ଦୁଃଖ ଦୂର 
କରିବାର କାମନା। “ଶରୀରକୁ ଆରାମ ମିଳୁ, ବଞ୍ଚିଥୂବା 
ଅବସ୍ତାରେ ମୋତେ ଆଦରଂସମ୍ମାନ ମିଳୁ ଏବଂ ମରିବା 


* ଯାହା କେବେ ପୂର୍ଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା କାମନା । ଗୋଟିଏ କାମନା ପୂର୍ଶ୍ର ହେଲାକ୍ଷଣି ଆଉ ଗୋଟିଏ କାମନା ଜାତ ହୁଏ। ଧରାଯାଉ ଧନ 


କାମନା ଜାତ ହେଲା । ଯେତିକି ଗ୍ବହିଁବା, ସେତିକି ଧନ ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ୟ ଆହୁରି ଅଧକ ଧନ ପାଇଁ କାମନା ହୁଏ । ଧନ ଭଳି ମାନ-ମର୍ଯ୍ୟାଦାର, 
ବଞ୍ଚିବାର, ଭୋଗବିଳାସର, ନିରୋଗତାର, ଯଶକୀର୍ତିର ଓ ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁତ୍ର ଆଦି ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁର କାମନା ହୋଇଥାଏ। ଏହି ଧନାଦି 
ବସ୍ତୁ କାହାରି ନିଜର ନୁହେଁ; କାରଣ ଏଥୁମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୟଂ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ। ଏସବୁ କାମନାପୂର୍ତି କେବଳ 
ଶରୀର ଓ ନାମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୀମିତ | କାମନା ଅସତ୍‌ ବିଷୟକୁ ନେଇ ହୁଏ | କାମନାପୂର୍ତି ପରେ ମଧ୍ୟ ପୁଣି କାମନା ଜନ୍ମେ ଏହିପରି (କାମନାର) 
ଅପୂର୍ତି ହିଁ ବାକି ରହେ । ସୁତରାଂ କାମନା ସର୍ବଥା ତ୍ୟାଜ୍ୟ । କାରଣ ଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ତ ରହିବ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଏହାର ପୂର୍ତିପାଇଁ କରାଯାଇଥୁବା କାମନା 
ଓ ପ୍ରଯନ୍ଥ ନିମ୍ଫଳ ହେବ । 

7 ମୁକ୍ତିର କାମନା ଅପେକ୍ଷା ଭକ୍ତିର କାମନା ଶ୍ରେଷ୍ଟ; କାରଣ ମୁକ୍ତିରେ ଉପାସକ ନିଜେ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ ଏବଂ ଭକ୍ତିରେ ଭଗବାନକ୍କୀ ପ୍ରତି 
ସମର୍ପିତ ହେବାକୁ ଗ୍ଵବହେଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ମୁତ୍ତିରେ ନେବାର ଇଜ୍ଜା ଥାଏ ଏବଂ ଭକ୍ତିରେ ଦେବାର ଇଜ୍ଜା ଥାଏ। ତେଣୁ ମୁକ୍ତିରେ ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅହଂକାର 
ରହେ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିରେ ଅହଂକାର ଆଦୌ ରହେ ନାହିଁ । 
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ପରେ ମୋ ନାମ ଅମର ହୋଇ ରହୁ, ମୋର ସ୍ମାରକ 
ତିଆରି ହେଉ, ମୁଁ ଏପରି କୌଣସି ଗ୍ରବ୍ତ ଲେଖିଯାଏଁ ଯାହାକୁ 
ଲୋକେ ଦେଖୁଥାଆନ୍ତୁ, ପଢ଼ୁଥାଆନ୍ତୁ ଏବଂ ଜାଣନ୍ତୁ ଯେ 
ଏଭଳି ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ, ବ୍ୟକ୍ତି ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ମରିବା 
ପରେ ମୋତେ ସ୍ବର୍ଗ ଆଦି ଲୋକରେ ଭୋଗ ମିଳୁ'-- 
ଏସବୁ ହେଲା ଲୋକିକ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତି କାମନାର ଉଦାହରଣ। 
ଏହି ପ୍ରକାର କାମନା ଦ୍ବାରା ବାସନା ବଢ଼େ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ବନ୍ଧନ 
ଓ ପତନ ହୁଏ, କଦାପି ଉଦାର ହୁଏ ନାହିଁ| ଏହି କାମନାଗୁଡ଼ିକ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥୁବାରୁ ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଜ୍ଯ। 

ଅନ୍ୟଟି ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାର କାମନା। ଦୁଃଖ ତିନି 
ପ୍ରକାରର ଆଧ୍ୁଦୈବିକ, ଆଧ୍ଗଭୌତିକ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ । 

ଅତିବୂ ଣ୍ଟ, ଅନାବୃୂଣ୍ଟି, ଶୀତ, ଗ୍ରୀଷ୍ମ ଓ ବାୟୁ ଆଦି 


* ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଦାରା ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ହୁଏ, ତାହାକୁ “ଆଧୂଦେବିକ' ଦୁଃଖ 
କହନ୍ତି। ଏହି ଦୁଃଖ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଅଧ୍ଧକାର ଯୋଗୁଁ ହୁଏ । 

ସିଂହ, ସାପ, ଗ୍ଵବେର ଆଦି ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ ଦ୍ବାରା 
ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ହୁଏ, ତାହା “ଆଧୂଭୌତିକ' ଦୁଃଖ | 

ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ହୁଏ, 
ତାହା ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକଂ ଦୁଃଖ । 

ଏହି ଦୁଃଖଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବା ଓ ସୁଖ ପାଇବା ପାଇଁ 
ଯେଉଁ କାମନା ହୁଏ, ତାହା ସର୍ବଥା ନିରର୍ଥକ; କାରଣ ସେହି 
କାମନା ପୂରଣ ହୁଏ ନାହିଁ । ପୂରଣ ହୋଇଗଲେ ବି ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ନୂଆ କାମନା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ଶେଷକୁ କାମନା ଅପୂରଣ 
ହୋଇ ରହିଯାଏ। ତେଣୁ ଏହି ଦୁଇଟି କାମନା କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟର 
କେବେ ବି ପୂରଣ ହୋଇ ନାହିଁ, ହେଉ ନାହିଁ କି ହେବ ନାହିଁ। 


ଘଂଜିଶଣିଙ୍ୟ ଇକ-ଚ୭୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ, ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ଭକ୍ତ ଗୁଣମୟୀ ମାୟାକୁ 
ତରିଯାଆନ୍ତି। ସେହି ଶରଣାପନ୍ନ ଭକ୍ତ କେଉଁମାନେ, ତାହା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି । 

ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ “ଦୁଷ୍ଫୃତୀଂ ମନୁଷ୍ଯକ୍କ କଥା ଓ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ “ସୁକୃତୀ” ମନୂଷ୍ଯକ୍ତା କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଯେଉଁ 
ସଂସାର ଆମଠାରୁ ଭିନ୍ନ, ତାକୁ ନିଜର ମାନିବା ସବୂଠୁ ବଡ଼ ଦୁଷ୍କୃତ ବା ପାପ ଏବଂ ଯେଉଁ ଭଗବାନ ଆମ ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନ, ତାଙ୍କୁ ନିଜର ମାନିବା ସବୁଠୁ ବଡ଼ ସୁକୃତ ବା ପୁଣ୍ଯ। ତେଣୁ ଯେଉଁମାନେ ସଂସାରକୁ ନିଜର ମାନନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଦୁଷ୍ଟତୀ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଇକ୍ଭୁ ନିଜର ମାନନ୍ତି, ସେମାନେ ସୁକୂତୀ। 

ଭୋଗୀ ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ। ତ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇପାରେ, 
କିନ୍ତୁ ଭୋଗାର୍ଥୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। କାରଣ ଭୋଗାର୍ଥୀ ସଂସାରରେ ଅଧୂକ ଲିପ୍ତ ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ସଂସାରରେ କମ୍‌ ଲିପ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ। 

ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ତା ମାନିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କେତେକାଂଶରେ ଅନ୍ୟର ସତ୍ତା ମାନିବାରୁ ଭକ୍ତ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ। ଆର୍ତ୍ର ଅଥବା 


ଜିଜ୍ଞାସୁ ହୋଇଥାଏ। ଯଦି ଅନ୍ୟର ସତ୍ତାକୁ ସେ ଆଦୌ ନ ମାନେ, ତେବେ ସେ ଜ୍ଞାନୀ (ପ୍ରେମୀ) ହୋଇଯାଏ। ତାପ୍ରର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କର ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ମାନିବାରୁ ହିଁ ଏହି ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ପ୍ରଭେଦ ହୋଇଛି। ବାସ୍ତବରେ ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଦ୍ରିତୀୟ ସତ୍ତା ଅସମ୍ଭବ । 

ଯେ ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରାଜ୍କୀର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ସେ “ଜିଜ୍ଞାସୁଂ ପଦବାଚ୍ଯ। 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ୍ମାର ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟକ ପ୍ରଭାବ ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନର୍କା ଲୀଳା ଶ୍ରବଣରେ 
ତାକୁ ବିଶେଷ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ। ଭଗବାନ ମୁମୁକ୍ଷୁ' ପଦ ବ୍ଯବହାର ନ କରି “ଜିଜ୍ଞାସୁଂ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର 
କାରଣ ହେଉଛି ମୁମୁକ୍ଷୁ ତ କେବଳ ତତ୍କ୍ଵଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହେଁ, ମାତ୍ର “ଜିଜ୍ଞାସୁଂ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରିୟ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଭକ୍ତି ପ୍ରିୟ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ। ମୁମୁକ୍ଷୁର ଆମ୍ପରକଲ୍ଯାଣ ହିଁ ମୁଖ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତର ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଅର୍ପଣ କରିବାର 
ଭାବନା ମୁଖ୍ଯ। ମୁମୁକ୍ଷୁକୁ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନ ହୁଏ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତକୁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନୀକୁ ବ୍ରହୁ୍ଜୀ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତକୁ ସମଗ୍ର ରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ (ଗୀତା ୭ ।୨ ୯-୩୦) | 

ଅର୍ଥାର୍ଥୀଠାରୁ ଆଉ୍ତର ଓ ଆର୍ତ୍ଠାରୁ ଜିଜ୍ଞାସୁର ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଧ୍ଧକ ଦୁର୍ବଳ ଏବଂ ପରମାମ୍ଦରଙ୍ଗ୍ଵ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଧୂକ 
ଘନିଷ୍ଠ । ଜଗତକୁ ଧରିଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଆର୍ତ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁ ବୋଲାଏ, ଜଗତକୁ ନ ଧରିଲେ ସେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
“ଜ୍ଞାନୀ” ଅଟେ | 


* ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକ ଦୁଃଖ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-¬ ଆଧୁ ଓ ବ୍ୟାଧ୍ଵ । ମାନସିକ ଚିନ୍ତା “ଆଧୂଂ ଏବଂ ଶାରୀରିକ ରୋଗ `ବ୍ୟାଧୂ' | 
ଆଧ୍ନ ମଧ୍ୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-¬ ( ୧) ପାଗଳାମି ଏବଂ ( ୨) ଚିନ୍ତା, ଶୋକ, ଭୟ, ଉଦ୍‌ବେଗ ପରଭୂତି | ପାଗଳାମି ପ୍ରାରବ୍‌ଧ (କର୍ମ) ରୁ ହୁଏ 
ଏବଂ ଚିନ୍ତା, ଶୋକ ପ୍ରଭୂତି ଅଜ୍ଞାନରୁ ହୁଏ । ଜ୍ଞାନ ହୋଇଗଲେ ଚିନ୍ତା, ଶୋକ ଆଦି ତ ଦୂର ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ପାଗଳାମି ପ୍ରାରବ୍ୃବଶତଃ ହୋଇଥୁବାରୂ 
ଦୂର ହୋଇ ନ ପାରେ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ # 567 


ଯେଉଁ ଭକ୍ତକୁ “ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ” ରୂପେ ପରମାମ୍ପରାଚ୍ଚ୍ତ ସମଗ୍ର ରୂପର ଜ୍ଞାନ ହୋଇଯାଇଛି, ତାକୁ ଏଠାରେ 
"ଜ୍ଞାନୀ କୁହାଯାଇଛି | ଏହି ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତକୁ ଆଗକୁ ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ 'ଜ୍ଞାନବାବ୍‌' କୁହାଯାଇଛି | ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ନିତିରେ 
ସନ୍ତୁକ୍ଟ୍‌ ନ ହୋଇ ଧନ ଆଶା କରେ। ଆର୍ତ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ତିତିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖ ଆସିଲେ ସେ ଦୁଃଖ 
ସହିପାରେ ନାହିଁ । ଅର୍ଥାର୍ଥୀର ଅର୍ଥ ମୁଖ୍ଯ ନୁହେଁ, ' ବରଂ ଭଗବାନ ମୁଖ୍ୟ | ସେ ଧନର ଇଚ୍ଛା କରେ ସତ, କିନ୍ଗୁ ସେହି ଇଚ୍ଜା 
ସେ କେବଳ ସର୍ବସମର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ହିଁ ପୂର୍ଷ୍ କରାଇବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। “ଆର୍ତ” ମଧ୍ଯ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଦାରା 
ନିଜର ଦୁଃଖ ଦୂର କରାଇବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। “ଜିଜ୍ଞାସୁଂ ମଧ୍ଯ କେବଳ ଭଗବାନକ୍କୀ ଦ୍ବାରା ନିଜ ଜିଜ୍ଞାସା ପୂର୍ଷ୍ କରାଇବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଭକ୍ତଠାରେ ଏପରି ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଯେ “କେବଳ ଭଗବାନ ମୋତେ ପ୍ରିୟ 
ଲାଗନ୍ତୁ, ସେତେବେଳେ ତାର ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଆର୍ତ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭାବ ରହେ ନାହିଁ, ସେ ଜ୍ଞାନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମୀ ହୋଇଯାଏ। 

ଅଥିର ବାସନା ନିରନ୍ତର ରହୁଥୂବାରୁ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ୨୬ର ଅର୍ଥ ସହିତ ନିରନ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ; କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖ ସର୍ବଦା 
ରହୁ ନ ଥୂବାରୁ “ଆଉ୍ତ)ର ଦୁଃଖ ସହିତ ନିରନ୍ତର ସମ୍ଭନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ। ଜିଜ୍ଞାସୁର ସୁଖ-ଦୁଃଖ ପ୍ରତି ଭ୍ରକ୍ଷେପ ନ ଥାଏ, 
ତେଣୁ ସେ ସୁଖ ମିଳିବାର ଇଢ୍ରା କରେ ନାହିଁ କି ଦୁଃଖ ଗ୍ବଲିଯିବାର ଇଜ୍ରା କରେ ନାହିଁ। ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଓ ଆଉଁ ଦୁହେଁ 
ପ୍ରଥମେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ହୋଇ ପରେ ଜ୍ଞାନୀ ହୁଅନ୍ତି । 

ଅଅର୍ଥାର୍ଥୀ' ଭକ୍ତକୁ ଅର୍ଥ ମିଳିଗଲେ ତାକୁ ନିଜ ଭୁଲ୍‌ ପାଇଁ ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ ହୁଏ; ଯଥା ଧୁବ କୁ ରାଜ୍ୟ ମିଳିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ବହୁତ 
ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ ହେଲା। ମାତ୍ର “ଆଉଁ” ଭକ୍ତର ସେତେ ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତା'ର ଧାରଣା ରହେ ଯେ ଭଗବାନ ଦୁଃଖ 
ହରଣକାରୀ; ଯଥା--ଦ୍ରୌପଦୀ ଓ ଗଜେନ୍ଦ୍ର ରକ୍ଷା ପାଇବା ପରେ ତାଙ୍କର ପଶ୍ଵାତ୍ତାପ ହେଲା ନାହିଁ, ବରଂ ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି 
ଦୁହିର୍କର ବୃତ୍ତି ଯଥାବତ୍‌ ରହିଲା। ପ୍ରାପ୍ତ ଦୁଃଖ ସହ୍ୟ କରି ନ ପାରିବା “ଆର୍ତ' ଭକର ଏକ ଦୁର୍ବଳତା | 

“ଜିଜ୍ଞାସୁ" ଭକ୍ତର ଭଗବାନଙ୍କ ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣି ନ ଥୁବାରୂପକ ଏକ ନ୍ୟଯୁନତା ଥାଏ | ତାକୁ ମୁକ୍ତି, ତତ୍ତବଜ୍ଞାନ ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତା'ର ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ରି ର ଇଜ୍ଜା ରହିଯାଏ । ମାତ୍ର “ଜ୍ଞାନୀ' ଭକ୍ତ ଦୃଶ୍ଝିରେ ଏକମାତ୍ର ବାସୁଦେବର୍କ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ 
ଅନ୍ୟର ଲେଶମାତ୍ର ସତ୍ତା ନ ଥାଏ, ପୁଣି ତା'ଠାରେ କୌଣସି ନ୍ଯୁନତା ରହନ୍ତା ବା କିପରି! ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତକୁ 
ନିଜର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି- “ଜ୍ଞାନୀ ତାମ୍େବ ମେ ମତମ୍‌!' (ଗୀତା ୭ | ୧୮) | 

=== ° ==== 

ସମ୍ଫଂ୭ପୂର୍ବନ୍ତ୍ରୋଳନେ ବର୍ଶିତ ଗ୍ୂଜି ଭଳାନ ଭକ୍ତଙ୍କ ମଧ ଜ୍ଞାନ ଜକ୍ତଙ୍କ ବିଶଶେଷଡ଼ଜ ବିଶ ବର୍ଷନା ନିନ୍ଦୂ ନ୍ଜୋଳନେ 

ଲଚଛକି ¬ 


ତେଷା. ୩ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ଏକଭକ୍ତ ବଶଷ୍ୟତେ | 
ପ୍ରିୟୋ ହଁ ହି ଜ୍ଞାନିନୋଃତ୍ଯଥିମହଂ ସ ଚ ମମ ପ୍ରିୟଃ॥ ୧୭॥ 


ଥୟ ତେଷାମ୍‌-ସେହି ଗ୍ରରିପ୍ରକାର ଭକ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ; ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତଃ” ମୋ”ଠାରେ ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ: ଏକଭକ୍ତିଃ- ଅନନ୍ୟ 
ଭକ୍ତିସମ୍ପନ୍ତା ଜ୍ଞାନୀ ଜ୍ଞାନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ। ବିଶିଷ୍ୟତେ=ଶ୍ରେଷ୍ଟ; ହିଚିକାରଣ; ଜ୍ଞାନିନଃଜ୍ଞାନୀଭକକର; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; 
ଅତ୍ୟଥିମ୍‌ ଅତି; ପ୍ରିୟଃ=ପ୍ରିୟ;: ଚ = ଏବଂ; ସଃ=ସେ (ମଧ୍ୟ); ମମ=ମୋର, ପ୍ରିୟଃ= (ଅତି) ପ୍ରିୟ | 

ସେହି ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ଭକ୍ତ ର୍କା ମଧ୍ୟରୁ ମୋ'ଠାରେ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ଅନନ୍ୟ ଭନ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ଜ୍ଞାନୀ ଅର୍ଥାତ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ) କାରଣ ଜ୍ଞାନୀଭକ୍ତ ଜ୍ବର ମୁଁ ଅତି ପ୍ରିୟ ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ ମୋର ଅତି ପ୍ରିୟ। 


କ୮୮୦୮୯ତେଷାଂ ଜ୍ଞାନୀ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତଃ- “ସେହି ସେ ଆଦୌ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେପରି ଗୋପୀମାନେ 
(ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଆର୍ତ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀ) ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ । ଗାଭ ଦୁହିଁବା, ଦହି ମନ୍ରିବା, ଧାନ କୁଟିବା ଆଦି ସମସ୍ତ 
ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାରଣ ସେ । ଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବାବେଳେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସର୍ବଦା କେବଳ ଭଗବାନକ୍ରୀ। ଶ୍ରୀକୃସ୍କ କ୍କ ଠାରେ ଚିତ୍ତ ସମର୍ପଣ କରିଥାନ୍ତିଂଃ ସେହିପରି 
ଠାରେ ଯୁକ୍ତ ରହନ୍ତି। ଭଗବାନର୍କୀ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କେଉଁଥୁରେ | ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତ ଲୌକିକ ଓ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସବୁ କ୍ରିୟା 
ର ୟା ବୋହନେବହନନେ ମଥନୋପଲେପପେଜେଂଖଂନାର୍ଭରୁ ଦିତୋକ୍ଷମମାର୍ଚନାବୌୀ ଜଜ 


ଗାୟନ୍ତି ଚୈନମନୂରକ୍ତଧ୍ଵୟୋଃଶୁକଣ୍ଠୋୟୋ ଧନ୍ଯା ବ୍ରଜସ୍ତ୍ରୀୟ ଉରୂକ୍ରମଚିତ୍ତୟାନାଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା, ୧୦ । ୪୪ । ୧୫) 
“ଯେଉଁମାନେ ଗାଭ ଦୁହିଁଲାବେଳେ, ଧାନ କୁଟିଲାବେଳେ, ଦହି ମବିଲାବେଳେ, ଅଗଣା ଲିପିଲାବେଳେ, ପିଲାକୁ ଦୋଳିରେ ଝୁଲାଇଲାବେଳେ, 
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କରୁଥୂବାବେଳେ ସର୍ବଦା ଭଗବାନବ୍କ୍ଘ ସହିତ ଯୁକ୍ତ 
ରହିଥାଆନ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଇ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଗ୍ବଲିଥାଏ। 

'କଭକ୍ତ ବିଶିଷ୍ୟତେ'-- ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମୀ 
ଭକ୍ତକ୍କର ଆକର୍ଷଣ କେବଳ ଭଗବାନକ୍ୀ ପ୍ରତି ହୁଏ। 
ତାବ୍ଟ୍ରର ନିଜର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଜ୍ଜା ରହେ ନାହିଁ। 
ଏଣୁ ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଆଦି ଭକ୍ତମାନତ୍କ୍ଵ ହୃଦୟରେ ପୂର୍ବ ସଂସ୍କାର 
ହେତୁ ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଇଜ୍ରା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସେମାନଙ୍କର ଏକଭକ୍ତି' ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ 
କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଠାରେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରେମ ହୁଏ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଏହି ଇଢ୍ରାଗୁଡ଼ିକୁ ନଷ୍ଟ 
କରିବାର ଭାବ ମଧ୍ୟ ଜାତ ହେଉଥାଏ ଏବଂ ଇଢ଼ାଗୁଡ଼ିକ 
ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସବୁ ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରେମୀ 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରେମାଘ୍ପଦ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସେତେବେଳେ 
ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଭିତରେ ଦ୍ରେତ ଭାବ ନ ରହି 
ପ୍ରେମାଦ଼େତ (ପ୍ରେମରେ ଅଦ୍ୈତ) ଭାବ ହୋଇଯାଏ। 

ଏପରି ଦେଖିଲେ ତ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ଭକ୍ତ ଭଗବାନବ୍କ୍ୀ 
ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତିନି ପ୍ରକାର ଭକ୍ତକ୍କୀ 
ହୃଦୟରେ କିଛି ନା କିଛି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଇଚ୍ଜା ରହେ । ଯଥା¬ 
ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଭକ୍ତ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଇଜ୍ଜା କରନ୍ତି, ଆଉ ଭକ୍ତ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି ଓ 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତ ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ ଅଥବା ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ବକୁ 
ଜାଣିବାକୁ ଇଢ଼ା କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମୀ 
ଭକ୍ତର୍କର ନିଜର କୌଣସି ଇଚ୍ଛା ରହେ ନାହିଁ, ଏଣୁ ସେ 
'ଏକଭକ୍ତି' ପଦବାଚ୍ଯ। 


± ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ପ୍ରିୟୋ ହି ଜ୍ଞାନିନୋଃତ୍ୟଥିମହଂ ସ ଚ ମମ ପ୍ରିୟଃ'-¬ 
ସେହି ଜ୍ଞାନୀ (ପ୍ରେମୀ) ଭକ୍ତକୁ ମୁଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। 
ତା'ଠାରେ କେବଳ ମୋଂପ୍ରେମ ବ୍ଯତୀତ ଟିକିଏ ହେଲେ 
ନିଜର ଇଜ୍ଜା ନ ଥାଏ, ଏଣୁ ସେ ମୋତେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ 
ଲାଗେ। 

ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନକ୍କୀ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସବୁ 
ଜୀବ ସ୍ବାଭାବିକରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରିୟ। ଭଗବାନକ୍ରୀ 
ପ୍ରେମରେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ବାର୍ଥ ନାହିଁ । ମାଆ ଯେପରି 
ନିଜ ସନ୍ତାନମାନଙ୍କୁ ପାଳନ କରେ, ସେହିପରି ଭଗବାନ 
କୌଣସି କାରଣ ନ ଥାଇ ସମସ୍ତର୍କଚର ପାଳନପୋଷଣ ଓ 
ବ୍ଯବସ୍ଥା କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି କୌଣସି କାରଣରୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ, ତାହାର ସେହି ସମ୍ମୁଖତା 
ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନର୍କୀ ହୃଦୟରେ ତାହା ପ୍ରତି ଏକ ବିଶେଷ 
ପ୍ରେମଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। 

ଯେତେବେଳେ ଭକ୍ତ ପୂର୍ଶ୍ିରୂପେ ନିଷ୍ଠାମ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍କର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଏଁହିକ ବା ପାରଲୌକିକ 
ଇକ୍ଜା ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ହୃଦୟର ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ 
ପ୍ରେମ ପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଏ। ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ପ୍ରେମ 
ଜାଗ୍ରତ ହେବାର ଅର୍ଥ ପ୍ରେମରେ ଟିକିଏ ହେଲେ ବି ନ୍ଯୁନତା 
ରହେ ନାହିଁ। ପ୍ରେମ କଦାପି ସମାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ 
ତାହା ଅନନ୍ତ ଓ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵମାନ । ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଛମାନର 
ଅର୍ଥ ପ୍ରେମରେ କ୍ଷଣକୁ କ୍ଷଣ ଅଲୌକିକ ଅଭୂତପୂର୍ବ ଭାବ 
ଅନୁଭୂତ ହେଉଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ଆଡ଼କୁ ଆଗରୁ ଦୃଷ୍ଟି ଯାଇ 
ନ ଥୂଲା, ଏବେ ଦୃଷ୍ଟି ଗଲା--ଏହିପରି ଅନୁକ୍ଷଣ ନୂଆ 
ନୂଆ ଭାବ ଓ ଅନୁଭୂତି ହେଉଥାଏ। ଏଣୁ ପ୍ରେମକୁ ଅନନ୍ତ 
କୁହାଯାଇଛି । 


ମଂଜିଣିଙ୍କ ଜବ ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତକୁ “ଜ୍ଞାନୀ” କହିଛନ୍ତି। ଏହାର କାରଣ “ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ପା' ବୋଲି 


ଅନୁଭବ ହେବା ବାସ୍ତବ ଓ ଅନ୍ତିମ ଜ୍ଞାନ, ଏହାର ଆଗକୁ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏପରି ଅନୁଭବ କରିଥୁବା ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ 
ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନୀ ଅଟନ୍ତି (ଗୀତା ୭ | ୧୯) | ଏପରି ଭକ୍ତର୍କ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରେ କେବଳ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ଛଡ଼ା ଦ୍ରିତୀୟ ସତ୍ତା ନ ଥୂବା 
ସ୍ଥଳେ ବିବେକୀ ପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ରୂପକ ଦୁଇଟି ସତ୍ତା ଥାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏଠାରେ 'ଜ୍ଞାନୀ' ଶବ୍ଦ 
ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ତତ୍ସଜ୍ଞାନୀର୍ଜା ପାଇଁ ବ୍ୟବହ୍ପତ ନ ହୋଇ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' ଅନୁଭବ କରିଥୁବା ଜ୍ଞାନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତଙ୍କ 
ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ମୁଖ୍ୟରୂପେ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ହିଁ ଜ୍ଞାନୀ କହିଛନ୍ତି (୭ | ୧୬- ୧୮); କାରଣ ସେ 
ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନୀ । ତାଜ୍ଜର କେବଳ ଭଗବାନକ୍ଲୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହୁଏ, ତେଣୁ ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଟ “'ଏକଭକୁ ବିଶିଷ୍ୟତେ' | 

ଭଗବାନଙ୍କର ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଭକ୍ତ ଅନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିରନ୍ତର ଭଗବାନର୍କା ଠାରେ ସଯୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି । ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଅପେକ୍ଷା 


ଆର୍ତ କମ୍‌ ଅନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ। ଆର୍ତ ଅପେକ୍ଷା ବି ଜିଜ୍ଞାସୁ କମ୍‌ ଅନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀ ସକ୍ପୂର୍ଶଚ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ। 


କାନ୍ଦୁଥୂବା ଛୁଆର୍ଜୁ ନାନାବାୟା ଗୀତ ଶୁଣାଇଲାବେଳେ, ତୁଳସୀ ମୂଳରେ ଜଳ ଦେଲାବେଳେ ତଥା ଘର ଓଳାଇବା ଆଦି ସବୁ କାମ କଲାବେଳେ 
ପ୍ରେମପୂର୍ଣ୍ ଚିତ୍ତରେ ଆଖିରେ ଲୁହଭରି, ଗଦ୍‌ଗଦ କଣ୍ଠରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କ୍କ ଦିବ୍ୟ ଲୀଳା ଗାନ କରୁଥାଆନ୍ତି, କୃଷ୍ଣଜକ୍ନ ଠାରେ ଅନବରତ ଚିତ୍ତ ନିବେଶ 
କରିଥୁବା ସେହି ବ୍ରଜବାସିନୀ ଗୋପୀମାନେ ଧନ୍ୟା | ' 


ଶ୍ମୋକ ୧୮] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପ୍ରିୟୋ ହି ଜ୍ଞାନିନୋଃତ୍ଯଥିମହଂ ସ ଚ ମମ ପ୍ରିୟଃ'ର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “ବାସୁଦେବଃ ସବଵିମ୍‌' ଅନୂଭବ ହେଲେ 
ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନବ୍କୀ ମଧ୍ଯରେ ପରସ୍ପରର ପ୍ରେମ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହେ। ଏହାକୁ ଶାସ୍ତ୍ରମାନକ୍କରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଦ୍ଧମାନ 


ପ୍ରେମ ଅନନ୍ତରସ ପ୍ରଭୂତି ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଇଛି। 


ସନ୍ବଵ-ପୂର୍ବନୋ/ନଃଜେ ଭଜବାନ ଜ୍ଞାନ! ଇକୁଙୁ ନିନଳ ଅତ/କ ଡିୟଂ ଳନ୍ଦିଲ: 6େଣୁ ଏଥୁ ଏନି ଜଣାଦଳିପା6ଜେ ଯେ, 
ଇଭଜଣବା/ନ ଥନ୍ୟ କଳ୍ମାନଙ୍କୁ ଆ/କଳ କଳଳେ ନାହିଁ / ଏଥିପାଇଁ ଭରଚାନ ନିନ୍ଦୁ ନ୍ତ୍ରୋଳକେ କହୁଛନି 


ଉଦାରାଃ ସବି ଏବୈତେ ଜ୍ଞାନୀ ତ଼ାମ୍ବଵୈବ ମେ ମତମ୍‌ । 
ଆସିତଃ ସ ହି ଯୁକ୍ତାମ୍ବା ମାମେବାନୁତ୍ତମାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୧୮ ॥ 


ଥଳ଼ନ୍ଦ -ଏତେ=ପୂର୍ବୋକ୍ତ) ସବୈ, ଏବ ସମସ୍ତ ଭକ; ଉଦାରାଃ-ବଡ଼ ଉଦାର; ତୂ= କିନ୍ତୁ, ମତମ୍‌ଳ (ମୋ) ମତରେ; 
ଜ୍ଞାନୀ ଜ୍ଞାନୀ (ପ୍ରେମୀ; ମେ ମୋର; ଆମ୍ବା, ଏବ=ସ୍ବରୂପ; ହିଚିକାରଣ; ସଃ ସେ; ଯୁକାମ଼୍ା-ଯୁକାମୁ (ଏବଂ); ଅନୁତ୍ତମାମ୍‌, 
ଗତିମ୍‌-ଯାହାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଗତି ନାହିଁ (ଏତାଦୃଶ) ; ମାମ୍‌ -ମୋ'”ଠାରେ; ଏବ ହିଁ; ଆସିତଃ- ଦୃଢ଼ଭାବରେ ସିତ | 
ପୂବୋକ୍ତ ସମସ୍ତ ଭକ୍ତ ବଡ଼ ଉଦାର (ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବଯୁକ୍ତ) । କିନ୍ତୁ ମୋ ମତରେ ଜ୍ଞାନୀ (ପ୍ରେମୀ) ମୋର ସ୍ବରୂପ; 
କାରଣ ସେ ଯୁକ୍ତାମ୍ପା ଏବଂ ଯାହାଠାରୂୁ ବଳି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗତି ନାହିଁ ଏତାଦୃଶ ମୋଂଠାରେ ସେ 


ଦୃଢ଼ଭାବରେ ସିତ । 

କ/#6// _“ଉଦାରାଃ ସବି ଏବୈତେ'-- ଏହି ଭକ୍- 
ମାନେ ସମସ୍ତେ ଉଦାର, ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବସମ୍ପନ୍ନ। ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ଯେଉଁ “ଓଉଦାରାଃ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି, 
ସେଥୁରେ କେତେକ ବିଚିତ୍ର ଭାବ ପରିପୂର୍ଣ ଯଥା 

( ୧) ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ଏକାଦଶ ଶ୍ମଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଥୂଲେ, ଭକ୍ତମାନେ ଯେଉଁ ଭାବରେ ମୋର ଶରଣ 
ନିଅନ୍ତି, ମୁଁ ସେହି ଭାବରେ ସେମାନଙ୍କର ଭଜନ କରେ 
ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଲ ପାଆନ୍ତି ଓ ଭଗବାନ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଭଲ 
ପାଆନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଉଭୟର୍କନ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଥମେ ଭକ୍ତ ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପିତ କରିଥାଏ ଏବଂ ଯିଏ ପ୍ରଥମେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, 
ସେ ଉଦାର । କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତୁ ବା ନ କରନ୍ତୁ, ଭକ୍ତ ସେଥୂପାଇଁ ବ୍ଯସ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ନିଜ ତରଫରୁ ପ୍ରଥମେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରନ୍ତି ଓ ନିଜକୁ ସମର୍ପିତ କରନ୍ତି, ଏଥୁପାଇଁ ସେ ଉଦାର | 

(୨) ଦେବତାମାନର୍ଦ୍ଦଧର ଭକ୍ତମାନେ ସକାମଭାବରେ 
ବିଧୂବିଧାନପୂର୍ବକ ଯଜ୍ଞ ଦାନ/ ତପ ଆଦି କର୍ମ କରନ୍ତି। 
ତେଣୁ ଦେବତାମାନଇ୍ଭୂ ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର କାମନା 
ଅନୁସାରେ ସେହି ପଦାଥି ଦେବାକୁ ପଡ଼େ କାରଣ 
ଦେବଗଣ ସେମାନର୍କା ହିତ ଅହିତ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନସ୍କୀ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍ଦୁ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ମାଗିଲେ 
ଭଗବାନ ଯଦି ଉଚିତ ମନେ କରନ୍ତି, ତେବେ ସେହି 
ପଦାର୍ଥ ଦିଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କ୍ମର ଯଦି ଭକ୍ତି 
ବଢ଼େ, ତେବେ ଦିଅନ୍ତି ଆଉ ଯଦି ଭକ୍ତି ନ ବଢ଼ି ସଂସାର 


ବନ୍ଧନ ହୁଏ, ତେବେ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ଭଗବାନ 
ପରମ ପିତା ଓ ପରମ ହିତୈଷୀ। କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ନିଜ କାମନା ପୂରଣ ହେଉ ବା ନ ହେଉ, ତଥାପି 
ସେମାନେ ଭଗବାନବ୍ଦ୍ରର ଭଜନ କରନ୍ତି, ଭଗବାନବ୍ଚ୍ବ 
ଭଜନ ଆଦୌ ଛାଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ । ଏହା ସେମାନଙ୍କର ଉଦାରତା | 

(୩) ସଂସାରର ଭୋଗ ଏବଂ ଟର୍ବ୍ବାପଇସା ପ୍ରତ୍ୟଯକ୍ଷ- 
ଭାବେ ସୁଖପ୍ରଦ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଭଜନରେ 
ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ତାକାଳିକ ସୁଖ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ; ତଥାପି 
ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସୁଖକୁ ଛାଡ଼ି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ କରିବାର 
ଲାଳସା ଛାଡ଼ି ଭକ୍ତମାନେ ଭଗବାନର୍କ୍ବର ଭଜନ କରନ୍ତି। 
ଏହା ସେମାନଙ୍କର ଉଦାରତା । 

(୪) ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ନ୍ଯାୟରେ ମାଗିବା ଲୋକର୍ଦୁ 
ମଧ୍ଯ ଉଦାର କୁହାଯାଏ--ଂୟହି ଦରବାର ଦୀନକୋ 
ଆଦର ରୀତି ସଦା ଚଲି ଆଭ୍ |' (ବିନୟପତିକା ୧ ୬୫ | ୫) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧନ ମାଗୁଥୁବା, ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଥୂବା 
ଅଥବା ଅନ୍ୟ କିଛି ମାଗୁଥୂବା ଭକ୍ତମାନଙ୍ଗୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 
ଉଦାର କହିଛନ୍ତି । ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶେଷ ଉଦାରତା । 

(୫) ଭକ୍ତମାନକ୍କର ଏଁହିକ ଓ ପାରଲୌକିକ 
କାମନାର ପୂରଣ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କାହା ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ 
ନାହିଁ। ସେମାନେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଦାରା ହିଁ ନିଜ 
କାମନା ପୂରଣ କରାଇବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଏହି 
ଅନନ୍ୟ ଭାବ ହି ସେମାନରବ୍ଦ୍ଧର ଉଦାରତା । 

"ଜ୍ଞାନୀ ତାମ୍ବୈବ ମେ ମତମ୍‌'-- ଏଠାରେ “ତୁ' ପଦରେ 


` ଧି × ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


` ୮. .‹‰ ୪୯୮୪ ._“‰“«୦«“«“« ଚ.  .. 


ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତଙ୍କର ବିଶେଷତ୍ ଦର୍ଶାଇ 
କହଛନ୍ତ ଯେ, ଅନ୍ଯ ଭକ୍ତମାନେ ତ ଉଦାର, କିନ୍ଧୁ ଜ୍ଞାନୀଙ୍କୁ 
ମୁଁ ଉଦାର ବୋଲି କ'ଣ କହିବି, ସେ ତ ମୋର ସ୍ବରୂପ। 
ସ୍ବରୂପ କୌଣସି ନିମିତ୍ତରୁ ବା କୌଣସି କାରଣବିଶେଷରୁ 
ପ୍ରିୟ ଲାଗେ ନାହିଁ, ବରଂ ଆମ୍ବସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେଥୂପ୍ରତି 
ସ୍ବାଭାବକଭାବେ ପ୍ରିୟତୃ ହୁଏ। ପ୍ରେମରେ ପ୍ରେମୀ ନିଜେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରେମାସ୍ପଦ ନିକଟରେ ସମର୍ପିତ କରିଦିଏ ଅର୍ଥାତଵ 
ପ୍ରେମୀ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ। ସେହିପରି 
ପ୍ରେମାଘ୍ପଦ ମଧ୍ଯ ସ୍ବୟଂ ପ୍ରେମୀ ନିକଟରେ ସମର୍ପିତ 
ହୋଇଯାଏ। ପ୍ରେମୀକୁ ସେହି ପ୍ରେମାଦ୍ରୈତର ବିଲକ୍ଷଣ 
ଅନୂଭୂତି ହୁଏ। ଜ୍ଞାନମାର୍ଗର ଅଦ୍ଦୈତଭାବ ନିତ୍ଯନିରନ୍ତର 
ଅଖଣ୍ଡରୂପରେ ଶାନ୍ତ ଓ ସମ ରହେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମର 
ଅଦ୍ରୈତଭାବ ପରସ୍ପର ଅଭିନ୍ନତତାର ଅନୁଭବ କରାଇବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେଂ ଅନୂକ୍ଷଣ ବର୍ଵରମାନ ହେଉଥାଏ। ପ୍ରେମର 
ଅଦ୍ରୈତଭାବ ଏକ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ଏବଂ ଦୁଇ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଏକ । ତେଣୁ ପ୍ରେମତତ୍ତ୍ଵ ଅନିର୍ବଚନୀୟ । 
ଆମେ ଶରୀରକୁ ଆମ୍ରା ସହିତ ସର୍ବଥା ଅଭିନ୍ନ (ଏକ) 
ମନେକଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ନିରନ୍ତର ଭିନ୍ନ ଏବଂ ଭିନ୍ନ 
ଅନୂଭବ କଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଭିନ୍ତ। ସେହିପରି ପ୍ରେମ- 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ଭିନ୍ନତା ରହୁଥୂିଲେ ମଧ୍ଯ ଅଭିନ୍ନତା ଥାଏ ଏବଂ 
ଅଭିନ୍ତତାର ଅନୁଭବ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଅଭିନ୍ତତା ଥାଏ। 
ନଦୀ ସମୁଦ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରେ, ମାତ୍ର ପ୍ରବେଶ 
କରିବାକ୍ଷଣି ନଦୀ ଓ ସମୁଦ୍ରର ଜଳ ଏକ ହୋଇଯାଏ । ଏକ 


ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଆଡ଼ୁ ଜଳର ପ୍ରବାହ ଗ୍ବଲିଥାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବେ କେବେ ନଦୀର ସମୁଦ୍ର ଆଡ଼କୁ ଆଉ 
କେବେ କେବେ ସମୁଦ୍ରର ନଦୀ ଆଡ଼କୁ ଏକ ବଶେଷ 
ପ୍ରବାହ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥାଏ । ସେହିପରି ପ୍ରେମୀର ପ୍ରେମାସ୍ପଦ 
ଆଡ଼କୁ ଓ ପ୍ରେମାସ୍ପଦର ପ୍ରେମୀ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରେମର ଏକ 
ବିଶେଷ ପ୍ରବାହ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥାଏ ।। ଦୁହିର୍କ୍ପର ନିତ୍ଯ- 
ଯୋଗରେ ବିୟୋଗ ଓ ବିୟୋଗରେ ନିତ୍ୟଯୋଗ ¬ ଏହରୁପେ 
ପ୍ରେମର ଏକ ବିଲକ୍ଷଣ ଲୀଳା ଅନନ୍ତରୂପରେ ଅନନ୍ତକାଳ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗ୍ବଲୁଥାଏ। ସେଥୁରେ କିଏ ପ୍ରେମାସ୍ଫ୍ରଦ ଓ କିଏ 
ପ୍ରେମୀ - ଏହାର କୌଣସି ଖିଆଲ ରହେ ନାହିଁ । ସେଠାରେ 
ଦୁହେଁ ପ୍ରେମାତ୍ଫଦ ଓ ଦୁହେଁ ପ୍ରେମୀ । ଏହା ହିଁ “ଜ୍ଞାନୀ ଡ଼ାମ୍ୈବ 
ମେ ମତମ୍‌!' ପଦର ଭାବାର୍ଥ । 

“ଆସିତଃ ସ ହି ଯୁକ୍ତାମ୍ବା ମାମେବାନୁତ୍ତମାଂ ଗତିମ୍‌'-- 
ଯାହାଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉତ୍ତମଗତି ନାହିଁ, ଏତାଦୃଶ 
ସର୍ବୌପରି ମୋଂଠାରେ ହିଁ ତାଙ୍କୀର ସ୍ଥିତି ସୁଦୃଢ଼ । 

“କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର” ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର 
କରି ଭକ୍ତ ମୋ ସହିତ ଯେଉଁ ଆମ୍ଭୀୟତା ସ୍ଥାପିତ 
କରିଥାଏ, ଅନୂକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେହି 
ଆମ୍ରୀୟତାରେ ଟିକିଏ ହେଲେ ବି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ସେହି ଆମ୍ରୀୟତା ଦୃଢ଼ ହୁଏ ଓ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଗ୍ବଲେ। 

ସେ ଯୁକ୍ତାମ୍ପା ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ 
ମୋଂଠାରୁ ଅଲଗା ହୁଏ ନାହିଁ, ସବୁବେଳେ ସେ ମୋ ସହ 
ଅଭିନ୍ନ ରହେ। 


ମଂଜିର୍ଣିକ୍ଥ ଭ/ବ--ସାଂସାରିକ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି କେବଳ ଅର୍ଥ ଆଶା କରେ, ତେଣୁ ସେ ମିଥ୍ଯା, କପଟ, 


ବିଶ୍ବାସଘଘାତକତା ଆଦିର ଭକ୍ତ ହୋଇଥାଏ । ତା”ହୃଦୟରେ ଧନର ଅଧୂକ ମହତ୍ବ୍ବ ଥିବାରୁ ସେ ଉଦାର ନ ହୋଇ 
କୂପଣ ହୋଇଥାଏ। ସୁତରାଂ ତା'ପାଇଁ “ଉଦାର” ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ ନୁହେଁ। ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଅର୍ଥାଥ୍ଥୀ କେବଳ ଭଗବାନଗ୍ସ୍ରର 
ଭକ୍ତ, ତାଂହୃଦୟରେ ଅର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ। କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ତା'ପାଇଁ ମହତ୍ଵ୍ପୂର୍ଣ୍। ତା।ଠାରେ କୃପଣତା ନ 
ଥାଏ, ବରଂ ଉଦାରତା ରହିଥାଏ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ତାକୁ ଉଦାର କହିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ଉଦାରଭାବର ଅର୍ଥ 
ତ୍ୟାଗ । ଅର୍ଥାର୍ଥୀ/ ଆର୍ତ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଭକ୍ତ ସଂସାର (ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହଃ ତ୍ୟାଗ କରି ଭଗବାନକ୍ରା ଠାରେ ସଂଯୁକ୍ତ ରହନ୍ତି 
ଏହା ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ତ୍ୟାଗ । ତେଣୁ ସେମାନେ ଉଦାର--'ଉଦାରାଃ ସବି ଏବୈତେ' | ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ସମୃନ୍ଧ 
ମୁଖ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ। ଆର୍ତ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ଯ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଆପେ ଆପେ “ଜ୍ଞାନୀ” ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 

ଏକ ମାର୍ମିକ କଥା ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ନ ମାନିବା କାମନାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧକ ଦୋଷାବହ । ଭଗବାନସୁଁ ଛାଡ଼ି 
ଅନ୍ୟ ଦେବତାଙ୍କୁ ଉପାସନା କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯଙ୍କର ଯଦି କାମନା ରହିଯାଏ, ସେମାନେ ଜନ୍ମମରଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି-- 
'ଗତାଗତଂ କାମକାମା ଲଭନ୍ତେ' (ଗୀତା ୯ । ୨୧) | ମାତ୍ର କେବଳ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଭଜନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟଗ୍କର 
କିଛି କାମନା ରହିଗଲେ ବି ସେମାନେ ଭଗବାନବ୍ଚ୍ଧୀ କୃପା ଓ ଭଜନ ପ୍ରଭାବରୁ ଭଗବାନକ୍ଗୀ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଯେ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ବି ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲେ ସେ ଭଗବାନଙ୍ଦୁ ପାଇଯାଏଂ; କାରଣ 


ମୂଳତଃ ସେ ଭଗବାନର୍କ୍ବର ଅଂଶ। 
-  ଛକାମବ୍‌ ବେଷାନ୍‌ ଭୟାତ୍‌ ସେହାଦ୍‌ ଯଥା ଭକ୍ତୋଶଵରେ ମନଃ | ଆବେଶ୍ୟ ତଦଘଂ ହିତ ବହବସ୍ତତ୍ଗତି' ଗତାଃ ॥ (ଗମଭ, ୭ ୧ ୨୯ 


“ଭକ୍ତ ଯେପରି ଭକ୍ତିରେ ଭଗବାନଙ୍ୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ସେହିପରି ଅନେକ ମନୁଷ୍ଯ କାମ, ଦ୍ରେଷ, ଭୟ ଓ ସ୍ନେହ ଦାରା ନିଜର ମନ 
ଭଗବାନରବ୍ସ୍ଧ ଠାରେ ନିବେଶ କରି ତଥା ସମସ୍ତ ପାପ ଭସ୍ମୀଭୂତ କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ।'' 
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ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଆର୍ତ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁଙ୍ଗୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଠଉଦାର” କହିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟର ଭଜନ 
କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯଙ୍ଟୁ ଭଗବାନ ଉଦାର ନ କହି ଅଅଳ୍ପମେଧା' କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୭। ୨୩) ଓ ସେମାନର୍କୀର ଭଜନକୁ 
ଅବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ ଭଜନ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୯ । ୨୩)। ଦେବତାମାନର୍ଦ୍ଧୀ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ କରିବାରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବତାମାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ନ ଥୂବାରୁ ଏବଂ କାମନା ଥୂବାରୁ ସେମାନକ୍କୀର ଉପାସନା ଅବିଧୂପୂର୍ବକ 
ଉପାସନା। ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମସ୍ତକ୍କ ଠାରେ ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ନ ହେବା ସକାମଭାବଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ କ୍ଷତିକାରକ; 
କାରଣ ଚେତନ ସହିତ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ସମ୍ଭନ୍ଧ ସ୍ପାପିତ ହୋଇ ପାରିଲା ନାହିଁ 

ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନୀକ୍କର ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ “ତାତ୍ତ୍ରିକ ଏକତା” ବା ସାଧର୍ମ୍ଯ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତକ୍କର ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ “ଆମ୍ରୀୟ 
ଏକତା” ହୁଏ-¬“ଜ୍ଞାନୀ ତ଼ାମ୍ବୈେବ ମେ ମତମ୍‌। ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନୀକ୍କୀର ତାତ୍ତ୍ରିକ ଏକତାରେ ଜୀବ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଅଭେଦ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ଯେପରି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ରୂପ ହୋଇଯାଏ। 
ସେତେବେଳେ ଏକମାତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ରହେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଭକ୍ତକ୍କତର ଆମ୍ରୀୟ ଏକତାରେ ଜୀବ ଓ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ ଅଭିନ୍ତତା ହୁଏ। ଅଭିନ୍ତତାରେ ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନ ଏକ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମ ପାଇଁ ଦୁଇ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଦୁହେଁ ପ୍ରେମୀ ହୁଅନ୍ତି ଓ ଦୁହେଁ ପ୍ରେମାଘ୍ପଦ ମଧ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି । ଏଥୁପାଇଁ ସେମାନେ 
ଦୁଇ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏକ ଅଟନ୍ତି। 

ଜୀବ ପରମାମ୍ରାର୍କର ଅଂଶ । ସେ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୀା ଠାରୁ ଯେତେ ଅଧୂକ ଦୂରେଇ ଯାଏ, ଅହଂକାର ସେତେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ 
ହୁଏ ଏବଂ ସେ ଯେତେ ଅଧୂକ ପରମାମ୍ରାଙ୍କର ସମୀପବର୍ତୀ ହୁଏ, ତା”ର ଅହଂକାର ସେତେ ଅଧୁକ ନଷ୍ଟ ହୁଏ | ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ଥିତ ହେଲେ ବି ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅହମ୍‌ର ଆଭାସ ରହିପାରେ, ମାତ୍ର ପ୍ରେମରେ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କର ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା (ଆମ୍ରୀୟତା) ହେଲେ 
ଜୀବର ଅପରା ପ୍ରକୂତିରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅହଂକାର ପୂର୍ଶରୂପେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ 
ଅହଂକାର ଅପରା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଜ୍ଞାନୀ ତ଼ାମ୍ଦୈବ ମେ ମତମ୍‌' | 

ଅର୍ଥାର୍ଥୀ। ଆଉଁ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁଙଚ୍ଚ୍ନ ମଧ୍ଯରୁ ଯଥାକ୍ରମେ ଜଣକଠାରୁ ଅନ୍ଯ ଜଣଙ୍କର ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା (ଅହଂଭାବ) 
ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ ଥାଏ ଏବଂ ଜ୍ଞାନୀଙ୍କ୍ଧ ଠାରେ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଆଦୌ ନ ଥାଏ। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ “ଡ଼ାମ୍ବୈ ବଂ ପଦର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ପ୍ରେମୀଭକ୍ତଙ୍କର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ରହିଲା ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହିଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମୀରୂପରେ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ହିଁ ବିରାଜମାନ- - 'ତସ୍ମି'ସଜନେ ଭେଦାଭାବାତ୍' (ନାରଦ, ୪ ୧) | ଏହି ଆମ୍ୀୟତା ଭକ୍କ୍ତ ପାଇଁ 
ସ୍ବୀକୃତ ଦ୍ରୈତଃ ଯାହା ଜ୍ଞାନଯୋଗର ଅଦ୍ଧୈତଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସୁନ୍ଦର--“ଭକ୍ତ୍ୟଥିଂ କଳ୍ପିତଂ (ସ୍ଵୀକୃତ) ଦ୍ରୈତମଡ଼ୈତାଦପି 
ସୁନ୍ଦରମ୍‌? (ବୋଧସାର, ଭଳି, ୪ ୨) | । 

'ମାମେବାନୁତ୍ତମାଂ ଗତିମ୍‌'--¬ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଉତ୍ତମ ଗତି ନାହିଁ | “ଗତି” ଶବ୍ଦର ତିନୋଟି 
ଅର୍ଥ ଅଛି- ଜ୍ଞାନ, ଗମନ ଓ ପ୍ରାପ୍ତି । ଏଠାରେ “ଗତି” ଶବ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତି ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ଅନ୍ତିମ ପ୍ରାପଣୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ 
ହୋଇଥୂବାରୂ ଭଗବାନ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଗତି ଅଟନ୍ତି । 

“ଆସିତଃ୮-- ଅଭ୍ଯାସ ଦ୍ବାରା ଏକ ପ୍ରକାର ଦୃଢ଼ତା ହୁଏ ଓ ସ୍ବତଃ ଏକ ପ୍ରକାର ଦୃଢ଼ତା ହୁଏ। ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ପ୍ରାଣୀକ୍ର 'ମୁଁ ଅଛି” ଏହିରୂପେ ନିଜଠାରେ ସ୍ବତଃ ଦୃଢ଼ ସ୍ଥିତି ଥାଏ, ସେହିପରି ଜ୍ଞାନୀ ଭକ୍ତକ୍କର ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ 
ସ୍ବତଃ ଦୃଢ଼ ସ୍ତିତି ହୋଇଥାଏ । ତ 

ସମ୍ଫ୍ୂ୭ପୂର୍ବଃ୍ଜ୍ୋଳଛନେ କୁହାଯାକସ୍ବ/ କ୍ଞାଳ (ପମ) ଭଳ୍ତର୍କଳ ବାଠ୍କିଳତଃ ୨ ଜଙ୍କନ ଭଳଳନ ଦଣାଳୀଅ ବିଷୟେ 
ନିନ୍ମୁ ଛ୍ଞଳଜେ କହୁଛି / 


ବହୂନାଂ ଜନ୍ମନାମନ୍ତେ ଜ୍ଞାନବାନ୍ଗାଂ ପ୍ରପଦ୍ଯତେ । 
ବାସୁଦେବଃ ସବିମିତି ସ ମହାତ୍ମା ସୁଦୁଇ୍ଲ ଭଃ॥ ୧୯॥ 


ଅନୟ ¬ ବହୁନାମ୍‌ -ଅନେକ,; ଜନ୍ମନାମ୍‌ = ଜନ୍ମର; ଅନ୍ତେଇଅନିମ ଜନ୍ରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମରେ; ସଵିମ୍‌ ସବୁକିଛି; 
ବାସୁଦେବଃ=ପରମାମ୍ରା; ଇତି= ଏଭଳି; ଜ୍ଞାନବାଦ୍‌= ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଥୁବା ଯେଉଁ ବ୍ୟକି; ମାମ୍‌ = ମୋର; ପ୍ରପଦ୍ଯତେ-ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୁଏ; ସଃ=ସେ; ମହାମ୍ବା=ମହାମୁ|; ସୁଦୁଇଁ ଭଃ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ | 


» ଭକ୍ତିର ଏହି ଅଦ୍ରୈତ ଭାବ କଳ୍ପନା ନୁହେଁ, ବରଂ ସ୍ଵୀକୃତି । କଳ୍ପିତ ଅଦ୍ରୈତ ଅସତ୍ୟ, ସେଥୁରେ ପ୍ରେମ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
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± ଶୁମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଅନେକ ଜନ୍ମର ଅନ୍ତୈମ ଜନ୍ମରେ ଅର୍ଥାତ୍ବ ମନୁଷ୍ଯଜଚ୍ମରେ “ସବୁକିଛି ପରମାତ୍ମା” ଏଭଳି ଜ୍ଞାନ ଲାଭ 
କରିଥବା ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, ସେ ମହାତ୍ବାା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁର୍ଲି ଭ । 


ବ/6/#/ ¬ ବହୁନା ଜନ୍ନାମନ୍ତେ'-- ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ା 
ସମସ୍ତ ଜନ୍ମର ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମ ଭଗବାନ ଜୀବକୁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର 
ପ୍ରଦାନ କରି ତାକୁ ଜନ୍ମମରଣ ପ୍ରବାହରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ପୂରା ଅଧ୍ଧକାର ଦେଇଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ନ ପାଇ ଆସକ୍ତି ହେତୁ ପୁନର୍ବୋୀର ପୂର୍ବ ପ୍ରବାହରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୁଲୁଛି । ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି- “ଅପରାପ୍ଯ ମାଂ ନିବର୍ଚିନ୍ତେ ମୃତ୍ୟୁ ସଂସାର ବନ୍ବ୍ବ ନି' 
(ଗୀତା ୯ | ୩) | ଯେଉଁଠି ଭଗବାନ ଆସୁରୀ ଯୋନିଗୁଡ଼ିକର 
ଏବଂ ନରକକୁ ଯାଉଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ବର୍ଣନା କରିଛନ୍ତି, 
ସେଠାରେ ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର ହେତୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର 
ସମ୍ଭାବନା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 'ମାମ- 
ପ୍ରାପ୍ରୈବ କୌନ୍ତେୟ ତତୋ ଯାନ୍ତ୍ଯଧମାଂ ଗତିମ୍‌' (ଗୀତା 
୧୬। ୨୦) ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋତେ ନ ପାଇ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନେ 
ଅଧମଗତିକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସେମାନେ 
ମରିବା ପରେ ମନୁଷ୍ୟଯୋନିରେ ଜନ୍ମିଥୂଲେ ଅନ୍ତତଃ ମନୁଷ୍ୟ 
ହୋଇ ତ ରହିଥାନ୍ତେ: କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ମୋ ପ୍ରାପ୍ତିର ପୂରା 
ଅଧୂକାର ପାଇ ମଧ୍ୟ ଅଧମଗତିକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ। 

ସନ୍ତମହାମ୍ରାନ୍ଚ ବାଣୀରେ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରମାନର୍କରେ 
ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ କେବଳ ଆମ୍ମୂକଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ 
ମିଳିଛି। ବିଷୟ ସୁଖ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ଅଥବା ସ୍ବର ପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ଏହି ଜନ୍ମ ମିଳି ନାହିଁ* । ଏଥୁପାଇଁ ସ୍ବର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି ଗ୍ରହୁଥୁବା 
ଲୋକଙ୍କୁ ଗୀତା ମୂଢ଼ବୂୁଦ୍ଦି ଓ ହୀନବୁଦ୍ଧି ବୋଲି କହିଛି 
“ଅବିପଶ୍ଚିତଃ” ( ୨ | ୪ ୨) ଏବଂ 'ଅଳୁମେଧସାମ୍‌' (୭ | ୨୩ | 

ଏହି ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ସବୁ ଜନ୍ମର ଆଦି ଜନ୍ମ ଓ ଅନ୍ତିମ 
ଜନ୍ମ। ସବୁ ଜନ୍ମର ଆରମ୍ଭ ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମରୁ ହିଁ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମରେ କରାଯାଇଥୁବା ପାପକୁ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ 
ଯୋନିରେ ଓ ନରକମାନର୍ଦ୍ଦରେ ଭୋଗିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ସମାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ଆହୁରି ବାକି ରହିଯାଏ। ତେଣୁ ଏହା 
ସବୁ ଜନ୍ମର ଆଦି ଜନ୍ମ। ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ସମସ୍ତ ପାପ ଓ 
ସମସ୍ତ ବାସନା ନାଶ କରି ଆମେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରି 
ପାରିବା ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇ ପାରିବା। ତେଣୁ ଏହା ସବୁ 
ଜନ୍ମର ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମ। 

ଭଗବାନ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୬ଷ୍ଠା ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି 


ଯେ, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଭାବ ସ୍ମରଣ 
କରି ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଗ୍ରଲିଯାଏ, ସେହି ସେହି ଭାବକୁ ହିଁ ସେ 
ପାଇଥାଏ। ମନୁଷ୍ୟକୁ ଯେ କୌଣସି ଭାବ ସ୍ମରଣ କରିବାକୁ 
ଏ ଯେଉଁ ସ୍ବାଧୀନତା ଦିଆଯାଇଛି, ସେଥୂରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, 
ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପୂରା ଅଧ୍ୂକାର ଦେଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମନୁଷ୍ୟର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଭଗବାନ ନିଜ ପକ୍ଷରୂ ଏହି ଅନ୍ତିମ 
ଜନ୍ମ ଦେଇଛନ୍ତି। ଆଗକୁ ଏ ଜୀବ ନୂଆ ଜନ୍ମର ପ୍ରସ୍ତୁତି 
କରୁ ଅଥବା ନିଜକୁ ଉଦ୍ଧାର କରୂ-ଚଏ ବିଷୟରେ ସେ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ॥' ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୀତା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ୟକୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର 
ଅଧୂକାରୀ ମନେକରେ ଏବଂ ଡେଙ୍ଗା ପିଟି ଉନ୍ମୁକ୍ତ କଣ୍ଠରେ 
ଘୋଷଣା କରେ ଯେ, ବର୍ତମାନର ସବୁଠୁ ବଡ଼ ଦୁରାଗ୍ବରୀ, 
ପୂର୍ବଜନ୍ମର ପାପ ହେତୁ ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମିଥୂବା ପାପୀ, 
ଏବଂ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ଵର ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷ ଏ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପରମଗତି ପାଇ ପାରନ୍ତୈ (ଗୀତା ୯ | ୩୦-- 
୩୩) | ଗୀତାରେ (୯ | ୩ ୨ରେ) 'ପାପପୋନି” ବୋଲି ଏପରି 
ବିଚିତ୍ର ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି, ଯେଉଁଥୁରେ ଶୂଦ୍ରଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ନୀଚ ବାଚ୍ୟ ଓ ନୀଚ ଗଣ୍ୟ ଗ୍ରଣ୍ଡାଳ, ଯବନ ଆଦି ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ତଥା ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଆଦି ଜୀବର 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ | ଅବଶ୍ୟ ଏ କଥା ଭିନ୍ନ ଯେ, ପଶୁ- 
ପକ୍ଷୀ ଆଦି ମନୁଷ୍ୟେତର ପ୍ରାଣୀର୍କାଠାରେ ପରମାମ୍ବରାର୍କର ଆଡ଼କୁ 
ଯିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରାବ୍ଚ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେମାନବକ୍କୀ ପାଇଁ ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ର ପକ୍ଷରୁ ପରମାମ୍ପାଭିମୁଖୀ 
ହେବାରେ ବାରଣ ନାହିଁ । ସେମାନଟ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅନେକ ପ୍ରାଣୀ 
ଭଗବାନର୍ସୀ କୃପାରୁ ଓ ସବ୍ନମହାମ୍ରରଙ୍କ କୃପାରୁ ତଥା ତୀର୍ଥ ଓ 
ଭଗବଦ୍‌ଧାମମାନରଙ୍କୀ ପ୍ରଭାବରୁ ପରମଗତି ପାଇଯାଆନ୍ରି। 
ଦେବତାମାନେ ଭୋଗଯୋନି। ସେମାନେ ଭୋଗରେ ହିଁ 
ଲିପ୍ତ ରହିଥାଆନ୍ତି । ଏଣୁ ସେମାନେ ନିଜ ଉଦ୍ଧାରର ବିଗ୍ବର 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଯଦି କୌଣସି କାରଣରୁ 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନର୍ଚ୍ଟର ବି 
ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଏ। ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ମିଳିଥୂଲା ବୋଲି 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି। ଭଗବାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର 
ଜନ୍ମ ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମା। ଭଗବାନକ୍କର ସଙ୍କଳ୍ପ ଯେ “ମୋ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଏହି ଶରୀରଦ୍ବାରା ଜୀବ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରୁ।' ସୁତରାଂ 


× ଏହି ତନ କର ଫଲ ବିଷୟନ ଭାଭ । ସ୍ବର୍ଗଉ ସ୍ବଳ୍ପ ଅଂତ ଦ୍ରୁଖଦାଭ ॥ (ମାନସ ୭ । ୪୪ । ୧) 


\' ନର ତନ ସମ ନହିଁ କଵନିଉ ଦେହୀ । ଜୀନ୍ଧ ଚରାଚର ଜାଚତ ତେହୀ॥ 
ନରକ ସ୍ବର୍ଗ ଅପବର୍ଗ ନିସେନୀ । ଗ୍ଯାନ ବିରାଗ ଭଗତି ସୁଭ ଦେନୀ ॥ (ମାନସ ୭ । ୧୨୧। ୫) 


ଶ୍ମୋକ ୧୯ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଜୀବ ନିଜର କୌଣସି ସର୍ବ୍ଵଳ୍ପ ନ ରଖି କେବଳ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର 
ହୋଇଗଲେ ଭଗବାନବ୍କୀ ସଙ୍କଳ୍ପ କାରଣରୁ ତାହାର କଲ୍ୟାଣ 
ହୋଇଯିବ । ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନଜ୍ମୁଁ କହିଛନ୍ତି ମୁଁ ମାରିଥୂୁବା ଲୋକର୍ଦୁ ତୁମେ 
ମାରିଦିଅ-¬ 'ମୟା ହତା'ସ୍୍‌' ଜହି |' ତୁମେ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ -- 
“ମା ବ୍ୟଥ୍ପଷ୍ଟାଃ । ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କର, ତୁମର ବିଜୟ ହେବ-- 
ଯୁଧ୍ୟସ୍ନଵ ଜେତାସି ।' ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଭଗବାନ କୃପାକରି 
ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି। ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ 
ନ ହୁଏ ଓ ସଂସାର ଆସକ୍ତିରେ ନ ପଡ଼େ, ତେବେ ତାଙ୍କରି 
ସଙ୍କଳ୍ପ ଦାରା ସେ ଅନାୟାସରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ। 

ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍କଳ୍ପ ଏପରି ନୁହେଁ ଯେ, ସାଧକର ନିଜ 
ଇଚ୍ଷା ବିନା ତାହାର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ସକ୍କଳ୍ପ 
ଅଭିଶାପ ବା ବରଦାନ ପରି ନୁହେଁ । ତା'ହେଲେ ଏ ସକ୍କଳ୍ପ 
କିପରି ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଆମ୍ରୂକଲ୍ଯାଣ କରିବାର 
ସ୍ଵତନ୍ଵ୍ଵତା ଏହି ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମରେ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯଦି ସେ ଉକ୍ତ 
ସ୍ବତନ୍କ୍ବତାର ଦୁରୂପଯୋଗ ନ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନବ୍କ୍ବର 
ଓ ଶାସ୍ତ୍ରର ବିପରୀତମୁଖୀ ନ ହୁଏ, ଅନ୍ତତଃ ନିଜ ବିବେକର 
ବିରୋଧ କର୍ମ ନ କରେ, ତେବେ ତାଂଦ୍ବାରା ଭଗବାନବ୍କୀ 
ପ୍ରତି ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତି ଅନୁକୂଳ ଆଚରଣ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ହେବ । ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ନିର୍ଦେଶର ବିପରୀତ ଦିଗରେ 
ନ ଗ୍ବଲିଲେ ନିମ୍ନ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିଏ ଅବସ୍ଥା 
ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ । ହୁଏତ ସେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଦ୍ବାରା କିଛି କରିବ ନାହିଁ¦ ଅଥବା କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ 
ଅନୁକୂଳ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅନୁକୂଳ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ । 

କିଛି ନ କରିବା ଅବସ୍ଥାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଛି କରିବାର 
ଆଗ୍ରହ ନ ରହିବା ଅବସ୍ଥାରେ ମନ, ବୁଦଵି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି 
ଠାରୂ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। କରିବାର ଇଢ଼ାରୁ ହିଁ 
କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନ ଉତ୍ପନ୍ନ୍ର ହୋଇ ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ ଏବଂ ନିଜ ପାଇଁ କଲେ ଫଳ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ। କିଛି ନ କଲେ କର୍ତ୍ତତୂର ଅଭିମାନ 
ହେବ ନାହିଁ, ଫଳ ପାଇଁ ଇଚ୍ରା ମଧ୍ଯ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତି ସ୍ବତଃ ହୋଇଯିବ । 

ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କର୍ମ କରିବା 
ଦ୍ବାରା କ୍ରିୟାର ପ୍ରବାହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ କ୍ରିୟାରୁ ଓ 
ପଦାର୍ଥରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେଲେ ନୂତନ କାମନା ଉଧମ୍ପନ୍ନ ହେବ ନାହ ଓ 
ପୁରାତନ ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ବୋଧଯପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ବତଃ 
ହୋଇଯିବ--'ତତୃସ୍ଵୟଂ ଯୋଗସଂସିଦ୍ଧଃ କାଳେନାମ୍ବନି 
ବିନ୍ଦତି' (ଗୀତା ୪ | ୩୨) | 


ଗୀତାରେ ଅଛି--ନିଷ୍ଠାମ ଭାବରେ ବିଧୁପୂର୍ବକ ନିଜର 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ପାଳନ କଲେ ଅନାଦିକାଳରୁ ପ୍ରବହମାନ 
କର୍ମରାଶି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ (୪ । ୨୩) । ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଦାରା ମନୁଷ୍ଯ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ପାର ହୋଇଯାଏ (୪ | ୩୬) | 
ଭଗବାନ ଭକ୍ତକୁ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରି ଦି ଅନ୍ତି 
(୧୮। ୬୬) | ଯିଏ ଭଗବାନର୍କୁ ଅଜ ଓ ଅନାଦି ବୋଲି 
ଜାଣେ, ସେ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ (୧୦ | ୩) | 
ଏହିପରି କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ।। ନିଷ୍ଠାର୍ଷ ହେଲା, ଅନ୍ତିମ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ 
କେବଳ ଆମ୍ପୂକଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ହିଁ ମିଳିଛି । 

ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ଯଦି ସଛଙ୍ଗ ମିଳିଯାଏ, ଗୀତାଭଳି 
ଗ୍ରନ୍ତ ସଙ୍ଗେ ପରିଚୟ ହୋଇଯାଏ ଓ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ନାମ 
ସଙ୍ଗେ ପରିଚୟ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସାଧକ ବୁଝିବା ଉଚିତ 
ଯେ, ଭଗବାନ ତା'ଉପରେ ବହୁତ କୃପା କରିଛନ୍ତି । ଏବେ 
ତା'ର ନିଶ୍ୟ ଉଦ୍ଧାର ହେବ ଓ ଆଗକୁ କଦାପି ଜନ୍ମମରଣ 
ହେବ ନାହିଁ। ଯଦି ଉଦ୍ଧାର ନ ହେବାର ହୋଇଥାଆନ୍ତା, 
ତେବେ ଏପରି ସୁଯୋଗ ମିଳି ନ ଥାଆନ୍ତା | ତେଣୁ 'ଭଗବାନର୍କ 
କୃପାରୁ ଉଦ୍ଧାର ନିଶ୍ଚୟ ହେବ'-¬ଏହି ଭରସା ରଖି ସାଧନା 
ଛାଡ଼ିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ତତ୍ପରତା ଓ ଉସାହର ସହିତ 
ସାଧନାରେ ବ୍ୟାପ୍ପୁତ ରହିବା ଉଚିତ | ସମୟ ଯେପରି ସାର୍ଥକ 
ହେବ ଏବଂ କୌଣସି ସମୟ ଯେପରି ଖାଲି ନ ଯିବ, 
ସେଥୃପ୍ରତି ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ ନିଜ 
କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଚିନ୍ତିତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯିଏ ଏତେ ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିଛି, ସେ ଆଗକୁ ମଧ୍ଯ ସବୁକିଛି 
କରିବ। ମନେକର କେହି ଜଣେ ତୂମକୁ ଭୋଜନ ପାଇଁ 
ନିମନ୍ଲ୍ଲଣ ଦେଲେ, ଆସନ ବିଛାଇ ଦେଲେ, ଆସନରେ 
ବସାଇଲେ, ପତ୍ର ପକାଇଲେ ଏବଂ ଢାଳରେ ପାଣି ଭର୍ତି 
କରି ପାଖରେ ରଖିଦେଲେ। ଏବେ ଯଦି ତୁମେ ଚିନ୍ତା 
କରିବ ଯେ ଏ ଲୋକ ଖାଇବାକୁ ଦେବ କି ନାହିଁ,, ତେବେ 
ତାହା ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅଯୌକ୍ତିକ ହେବ । ଯଦି ଭୋଜନ ନ ଦେବାର 
ହୋଇଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ସେ ନିମନ୍ନ୍ରଣ କରି ଥାଆନ୍ତା କାହିଁକି? 
ଖାଦ୍ୟ ତିଆରି କରିଥାନ୍ତା କାହିଁକି ଯେହେତୁ ସେ ନିମନ୍ତ୍ଵଣ 
ଦେଇଛି, ଡକେଇଛି, ଖାଦ୍ଯ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛି, ତାକୁ ନିଶ୍ଚୟ 
ଭୋଜନ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଆମେ ସେ ଚିନ୍ତା କାହିଁକି 
କରିବା କେବଳ ଖାଦ୍ୟ ଆସିଲାକ୍ଷଣି ଖାଇବା କଥା। 
ସେହିପରି ଭଗବାନ ଯେହେତୁ ଆମକୁ ମନୁୂଷ୍ଯଶରୀର 
ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଉଦ୍ଧାରର ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ (ସୟଙ୍ଗ, 
ଭଗବନ୍ନାମ ଇତ୍ୟାଦି) ଜୂଟାଇଛନ୍ତି, ଆମର ଉଦ୍ଧାର ସୁନିଶ୍ଚିତ । 
ଏବେ ତ ଆମେ ସଂସାରସମୁଦ୍ରର କୂଳକୁ ଆସିଗଲୁଣି। 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଏ ପ୍ରକାର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ବାସର ସହିତ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇ ସାଧନା 
କରିବା ଉଚିତ। 

ଯାହାର ପୂର୍ବଜନ୍ମର ପୁଣ୍ୟ ଥାଏ, ସେ ହିଁ ଭଗବଦ୍‌ 
ଅଭମୁଖୀ ହୋଇପାରେ ବୋଲି ଯଦି ମାନିବା, ତେବେ 
ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତ ପାପପୁଣ୍ୟର ଫଳକୁ ତ ପଶୁ ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, 
ପତଙ୍ଗଂ ଆଦି ଯୋନିର ପ୍ରାଣୀମାନେ ଭୋଗୁଛନ୍ତି । ତା'ହେଲେ 
ମନୂଷ୍ୟ ଓ ଏହି ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କ'ଣ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବ? 
ଭଗବାନଙ୍କର କୃପାପୂର୍ବକ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ପ୍ରଦାନର କ'ଣ 
ସାର୍ଥକତା ରହିବ? ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ 
କ'ଣ ରହିବ? ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ରା କରି ନିଜ କଲ୍ୟାଣମାର୍ଟରେ 
ତ୍ର ହେବା ହିଁ ମନୂଷ୍ୟଜନ୍ମର ପ୍ରକୃତ ମହତ୍ତ୍ଵଂ । 

“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌”\- - ମହାସର୍ଗର ଆରମାରେ ଏକ 
ଭଗବାନ ହିଁ ଅନେକ ରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତୈ-- 'ସଦୈକ୍ଷତ 
ବହୁ ସ୍ୟାଂ ପ୍ରଜାୟେୟେତି' (ଛାଦୋଗଯ. ୬ | ୨ | ୩) ଏବଂ 
ଶେଷରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହାପ୍ରଳୟରେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ 
ହିଁ ରହିଯାଆନ୍ତି_“ଶିଷ୍ଯତେ ଶେଷସଂଜ୍ଞଃ୮ (ଶ୍ରୀମଦଭା. 
୧୦। ୩। ୨୫, | ଏହି ପ୍ରକାରେ ଆଦି ଓ ଅନ୍ତରେ ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନ ଥୂବାବେଳେ ମଝିରେ ଅନ୍ଯ କେହି କୂଆଡ଼ୁ 
ଆସିବ? ସଂସାରକୁ ସୂଷ୍ଟି କରିବାରେ ଭଗବାନର୍କୀ ପାଖରେ 
ନିଜ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି ସାମଗ୍ରୀ ନ ଥୂଲା। ସେ ନିଜେ 
ସଂସାରରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏଥୂପାଇଁ ଏ ସମସ୍ତ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ପଦାର୍ଥ ବାସୁଦେବ । 

ଯେଉଁ ପଦାଥି ଆରମ୍ଭରେ ଓ ଶେଷରେ ଥାଏ, ତାହା 
ମଝିରେ ମଧ୍ଯ ଥାଏ। ସୁନାଗହଣା ଆରମ୍ଭରେ ସୁନା ଥୂଲା 
ଓ ଶେଷରେ ସୁନା ରହିବ । ତେବେ ଗହଣା ଭିତରେ ଅନ୍ୟ 
ପଦାର୍ଥ ଆସିବ କୁଆଡ଼ୁମ କେବଳ ସୁନା ହିଁ ରହିବ । ମାଟିରୁ 


ତିଆରି ହେଉଥୁବା ବାସନ ପ୍ରଥମେ ମାଟି ଥୂଲା ଓ ଶେଷରେ 
ମାଟି ହୋଇଯିବ; ତେବେ ମଝିରେ ମାଟି ଛଡ଼ା ଆଉ କ'ଣ 
ଅଛି? କେବଳ ମାଟି ହିଁ ଅଛି। ଚିନିରୁ ତିଆରି ମିଠେଇରେ 
ପ୍ରଥମେ ଚିନି ଥୂଲା ଓ ଶେଷରେ ଚିନି ହୋଇଯିବ, ତେବେ 
ମଝିରେ ଚିନି ଛଡ଼ା ଆଉ କ'ଣ ଅଛି? କେବଳ ଚିନି ହିଁ 
ଅଛି। ସେହିପରି ସ୍ପଶ୍ଚି ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ ଥୂଲେ ଏବଂ 
ଶେଷରେ ଭଗବାନ ହିଁ ରହିବେ; ତେବେ ମଝିରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଆଉ କ'ଣ ଅଛି? କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ 
ଅଛନ୍ତି । ସୁନାକୁ ଗହଣା ରୂପରେ ଦେଖ, ପଶା କାଠିରୂପରେ 
ଦେଖ ବା ମୋହର ରୂପରେ ଦେଖ, ତାହା ଅବଶ୍ୟ ସୁନା। 
ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଅନେକ ରୂପରେ ଏବଂ ଅନେକ 
ଆକୃତିରେ କେବଳ ଏକ ଭଗବାନ ହିଁ ଅଛନ୍ତି । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯର ଦୃଷ୍ଟି ଗହଣା ଆଡ଼କୁ ଏବଂ ତା'ର ଆକୃତି ଆଡ଼କୁ 
ରହିଥାଏ ତଥା ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ତାହାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ସୁନା ବୋଲି ତାକୁ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। 
ସେହିପରି ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ଦୃଷ୍ଟ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ 
ରହେ ଏବଂ ସେ ତାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
“ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” ଏହି ବୋଧ ତାକୁ ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ଯଦି ଗହଣା ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ରହେ ନାହିଁ ତେବେ ଗହଣାରେ 
ସୁନା ଅଛି ବୋଲି ଧାରଣା ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ “ଏହା କେବଳ 
ସୁନା” ବୋଲି ଧାରଣା ହୁଏ। ସେହିପରି ଯେତେବେଳେ 
ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଦୂଷ୍ଟି ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ସଂସାରରେ 
ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ଧାରଣା ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସବୁକିଛି 
ଭଗବାନ ଓ ତାର୍କ୍ଚ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି ଧାରଣା 
ହୁଏ । “ସଂସାରରେ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ି'” ଏପରି ଧାରଣା କଲେ 
ସଂସାରର ମଧ୍ୟ ସତ୍ତା ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରର ଧାରଣାକୁ 


୬ (୧) ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ସୁଦୂର୍ଲଭମିଦଂ ବହୁସମ୍ଭବାନ୍ତେ ମାନଷ୍ଯମର୍ଥଦମନିତ୍ଯମପୀହ ଧୀରଃ । 
ତୂର୍ଶୀ' ଯେତେତ ନ ପତେଦନୁମ୍ପୃତ୍ୟୁ ଯାବନ୍ଵ୍‌ ନିଃଶ୍ରେୟସାୟ ବିଷୟଃ ଖଳୁ ସର୍ବତଃ ସ୍ୟାତ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୯ | ୨୯) 

““ଅନେକ ଜନ୍ମ ପରେ ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥର ସାଧନରୂପକ ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀର ମିଳେ; ଏହା ଅନିତ୍ୟ ହେଲେ ବି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ। ଏଭଳି 
ଶରୀରକୁ ପାଇ ବୁଦିମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ଅତିଶୀଘ୍ର, ମୃତ୍ୟୁ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ନିଜ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ଧ କରିବା ଉଚିତ । ବିଷୟ ଭୋଗ ତ ସବୁ ଯୋନିରେ 
ମିଳିପାରିବ, ଏଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ସଂଗ୍ରହରେ ଅମୂଲ୍ୟ ଜୀବନ ନଷ୍ଟ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ।” 

(୨) ନୂଦେହମାଦ୍ଯଂ ସୁଲଭଂ ସୁଦୁର୍ଲଭଂ ପ୍ନବଂ ସୁକଳ୍ପଂ ଗୁରୂକର୍ଷ୍ରଧାରମ୍‌। 

ମୟାନୁକୂଳେନ ନଭସ୍ବତେରିତଂ ପୁମାନ୍‌ ଭବାବ୍ରିଂ ନ ତରେତ୍‌ ସ ଆତ୍ମହା ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୧ | ୨୦। ୧୭) 

“(ଏହି ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ସମସ୍ତ ଶୁଭଫଳ ପ୍ରାପ୍ତିର ମୂଳ ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲିଭ ହୋଇଥୁୂଲେ ମଧ୍ୟ ଅନାୟାସରେ ସୁଲଭ ହୋଇଯାଇଛି। 
ସଂସାରସାଗରରୁ ପାରି ହେବା ପାଇଁ ଏହା ଗୋଟିଏ ସୁଦୃଢ଼ ନୌକା । ଏହି ନୌକାକୁ ଗୁରୁରୂପକ ନାବିକ ବଳାନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ (ଭଗବାନ) ବାୟୁରୂପ 
ହୋଇ ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥାନ ଆଡ଼କୁ ଯିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । ଏତେ ସୁବିଧା ଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯେଉଁ ମନୂୃଷ୍ୟ ସଂସାରସାଗରରୁ ପାରି ନ ହୁଏ, ସେ 


ଆମ୍ପୂଘାତୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜେ ନିଜର ପତନ କରେ।'”' 


#' ଏଠାରେ 'ବାସୁଦେବଃ ଶବ୍ଦ ପୁଂଲିଇଂରେ ଓ 'ସର୍ବମ୍‌' ଶବ୍ଦ କ୍ସୀବଲିଇଂରେ ବ୍ଯବହୁତ। ଭଗବାନ ଏଠାରେ `ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବଃ” ମଧ୍ୟ 
କହିପାରି ଥାଆନ୍ତେ କିନ୍ତୁ ସେପରି ନ କହି “ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌' କହିଛନ୍ତି | ଏହାର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 'ସର୍ବମ୍‌' ଶବ୍ଦରେ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁରୁଷ, କୁୀବ, ସାବର, 


ଜଙ୍ଗମ ଆଦି ସମସ୍ତର୍କ୍କର ସମାହାର ହୋଇଯାଏ । 


ଶ୍ଳୋକ ୧୯] 


ବଞ୍ଚାଇ ରଖି ଏବଂ ତାହାର ସତ୍ତାକୁ ସ୍ବୀକାର କରି ସେଥୁରେ 
ଭଗବାନସ୍ତୁ ଚିନ୍ତା କରାଯାଏ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ସଂସାରର 
ସତ୍ତା ମାନୂଥୂବା, ଏବଂ ସଂସାରକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଉଥୂୁବା, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାରରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା କରୁଥୁଲେହେଁ 
ଆମକୁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ର ଅନୁଭବ ହେବ ନାହିଁ। 
ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ମନୁଷ୍ୟ ନିର୍ବାଣ ବ୍ରହ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (୫ | ୨୪); 
ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ଯୋଗୀର୍ମୁ ଉତ୍ତମ ସୁଖ ମିଳେ (୬। ୨୭); 
ବ୍ରହୃଭୂତ ପୁରୁଷ ଭଗବାନଙ୍କର ପରାଭକ୍ତି ଲାଭ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ସେହି ଭକ୍ତି ଦାରା ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣି ସେଥୁରେ ପ୍ରବେଶ 
କରନି (୧୮ | ୫୪-୫୫)-¬ଟଗୀତା ମତାନୁସାରେ ଏହି ତିନୋଟି 
ଅବସ୍ଥା ହୁଏ । ଅବସ୍ପାରେ ପରିବର୍ତ୍ତନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ “ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌ୀ କୌଣସି ଅବସ୍ଥା ନୁହେଁ; ଏହା ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵ। 
ଏଥୂରେ କେବେ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଏ ଯାହା କିଛି ସଂସାର ଦିଶୁଛି, ସେସବୁ ଭଗବାନର୍କର 
ହିଁ ସ୍ବରୂପ । ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଏ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ 
ଥିଲା, ନାହିଁ ଏବଂ କେବେ ହେବ ନାହିଁ ମଧ୍ଯ। ଅତଏବ 
ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା ଓ ବୁଝିବାରେ ଯାହା କିଛି ସଂସାର ଅଛି, 
ସେସବୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ। ଭଗବାନର୍କ୍ପର ନିଶ ଅଛି-- 
ମନସୀ ବଚସା ଦୃଷ୍ଟ୍ୟା ଗୃହ୍ୟତେଃନ୍ୟେରପୀନ୍ଦ୍ରିୟୈଃ । 
ଅହମେବ ନ ମତ୍ତୋଃନ୍ୟଦିତି ବୁ ଧ୍ୟଧ୍ଵମଞ୍ଜସା ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୧୩ | ୨୪) 
“ମନ, ବାଣୀ, ଦୃଣ୍ଟି ତଥା ଅନ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା 
ଯାହା କିଛି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ସେସବୁ ମୁଁ | ମୋଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
କିଛି ନାହିଁ। ତୁମ୍ଭେମାନେ ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ 
ବୁଝିନିଅ|'” 
ଏହି ନିର୍ଦେଶ ଅନୁସାରେ ହିଁ ସେହି ଜ୍ଞାନୀ(ପ୍ରେମୀ) ବ୍କର 
ଜୀବନ ଗଢ଼ା ହୋଇଯାଏ।। ସେ ସର୍ବତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ 
କରନ୍ତି“ ଯୋ ମାଂ ପଶ୍ଯତି ସବଵିତ୍ର ସଵିଂ ଚ ମୟି 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପଶ୍ଯତିଂ (ଗୀତା ୬।୩୦)। ସେ ସବୁକିଛି କରୂଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଇ୍କୀ ଠାରେ ହିଁ ରହି ଥାଆନ୍ତି “ସବି ଥା 
ବତ୍ତିମାନୋଃ ପି ସ ଯୋଗୀ ମୟି ବର୍ଜିତେ' (ଗୀତା ୬ | ୩୧) | 

କାହାକୁ ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ନିଜର ପ୍ରିୟ ବସ୍ତୁ ମିଳିଗଲେ 
ସେ ଭାରି ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଏ। ପୁଣି ଯାହାକୁ ସବୁ ଜାଗାରେ ନିଜ 
ପ୍ରିୟ ଇଷ୍ଟଦେବ ଅନୁଭୂତ ହୁଅନ୍ତି, ତାହାର ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ 
ଆନନ୍ଦ ବିଷୟରେ କଂଣ କୁହାଯାଇ ପାରିବ? 

ସେହି ଆନନ୍ଦରେ ବିଭୋର ହୋଇ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ କେବେ ହସନ୍ତି, କେବେ କାନ୍ଦନ୍ତି, କେବେ 
ନାଚନ୍ତି ଆଉ କେବେ ଚୂପ୍‌ ହୋଇ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାନ୍ତ୍ଯ । 
ଏହିପରି ତାଙ୍କର ଜୀବନ ଅଲୌକିକ ଆନନ୍ଦରେ ପରିପୂର୍ଣ 
ହୋଇଯାଏ। ତାଙ୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ କିଛି କରିବା, ଜାଣିବା ଓ 
ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ସେ ସର୍ବଥା ପୂର୍ଷ ହୋଇଯାନ୍ତି 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ତାଙ୍କ ପାଇଁ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ, କୌଣସି 
ପରିସ୍ଥିତିରେ କିଛି ହେଲେ ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 

ଯିଏ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ଗ୍ବଲନ୍ତି ସେ ଏଏହା ସତ୍‌ ଓ ଏହା 
ଅସତ୍‌” ଏହି ବିବେକକୁ ନେଇ ଗ୍ବଲନ୍ତି ନାହିଁ। ତାଙ୍କଠାରେ 
ବିବେକଜ୍ଞାନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନ ଥାଏ । ସେ କେବଳ ଭଗବଦ୍‌ 
ଭାବକୁ ହିଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ରି। କେବଳ ଭଗବଦ୍‌ ଭାବର 
ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥୂବାରୂ ତାର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ସମଗ୍ର ସଂସାର ଚିନ୍ନୟ 
ହୋଇଯାଏ।। ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଡ଼ତା ରହେ ନାହିଁ। 
ଭଗବାନବ୍କୀ ଠାରେ ତଲ୍ଲୀନ ହେବାରୁ ଭକ୍ତଙ୍କର ଶରୀର 
ମଧ୍ୟ ଜଡ଼ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, ତାହା ଚିନ୍ମୟ ହୋଇଯାଏ | 
ମୀରାବାଭର୍ଦ୍ଦର ଶରୀର (ଚିନ୍ମୟ ହୋଇଯିବାରୁ) ଭଗବାନବ୍କୀ 
ବିଗ୍ରହରେ ଲୀନ ହୋଇ ଯାଇଥୁଲା। 

ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଯେଉଁଠି ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ର ବିବେକ 
ଥାଏ, ସେଠାରେ ପରିଣାମରେ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ଉଭୟର 
ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ। କେବଳ ସତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ହିଁ ରହିଯାଏ। 


» ଜିତ ଦେଖୌ ତିତ ସ୍ଯାମମଭ ହୈ | 


ସ୍ଯାମ କୁଂଜ ବନ ଜମୁନା ସ୍ୟାମା, ସ୍ୟାମ ଗଗନ ଘନ ଘଟା ଛଭ ହୈ ॥ 

ସବ ରଙ୍ଗଂନମେ ସ୍ୟାମ ଭରୋ ହୈ, ଲୋଗ କହତ ୟହ ବାତ ନଵ ହୈ । 

ହୌ ବୌରୀ, କୈ ଲୋଗନ ହୀ କୀ, ସ୍ଯାମ ପୁତରିୟା ବଦଲ ଗଭ ହେଁ | 

ଚନ୍ଦ୍ରସାର ରବିସାର ସ୍ୟାମ ହୈ, ମୂଗମଦ ସାର କାମ ବିଜଭ ହୈ। 

ନୀଳକଣ୍ଠକୋ କଣ୍ଠ ସ୍ଯାମ ହୈ, ମନହୁୂ ସ୍ଯାମତା ବେଲ ବଲ ହୈ ॥ 

ଶୁୁତିକୋ ଅଢ୍ରର ସ୍ଯାମ ଦେଖିୟତ, ଦୀପ ସିଖାପର ସ୍ଯାମତଭ ହୈ। 

ନର ଦେବନକୀ କୌନ କଥା ହୈ, ଅଲଖ ବ୍ରହ୍ଛବି ସ୍ଯାମମନ୍ତ ହେଁ ॥ 

' ବାଗ୍‌ ଗଦ୍‌ଗଦା ଦ୍ରବତେ ଯସ୍ୟ ଚିତ୍ତଂ ରୁଦତ୍ୟଭୀକ୍ଷ୍ମଂ ହସତି କୃଚିକ୍କ 

ବିଲଜ୍ଜ ଉଦ୍‌ଗାୟତି ନୃତ୍ଯତେ ଚ ମଉକ୍ତିଯୁକ୍ତୋ ଭୁବନଂ ପୁନାତି ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୧୪ | ୨୪) 

“ଯାହାର ବାଣୀ ମୋର ନାମ, ଗୁଣ ଓ ଲୀଳା ବର୍ଶିନା କରୁ କରୁ ଗଦ୍ଗଦ ହୋଇଯାଏ, ଯାହାର ବିତ୍ତ ମୋର ରୂପ, ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ଓ 
ଲୀଳା ସ୍ମରଣ କରୁ କରୁ ଦ୍ରବିତ ହୋଇଯାଏ, ଯିଏ ବାରମ୍ବାର କାନ୍ଦେ, କେବେ କେବେ ହସେ, କେବେ ଳହ଼ା ଛାଡ଼ି ଉଚ୍ଚ ସ୍ବରରେ ଗୀତ ଗାଏ ଆଉ 
କେବେ ନାଚିବାକୁ ଲାଗେ, ମୋର ଏତାଦୃଶ ଭକ୍ତ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ପବତ୍ର କରିଦିଏ | 
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କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିମାରଗ୍ଗରେ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ସବୁକିଛି ଭଗବତ୍‌ ସ୍ବରୂପ 
ହୋଇଯାଏ। ଭକ୍ତ ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ସଂସାରର ସେବା କରନ୍ଥୈ । 
ସେବାରେ ପ୍ରଥମେ ତ ସେବକ, ସେବା, ଓ ସେବ୍ଯ ଏପରି 
ତିନୋଟି ଭେଦ ରହେ; କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଭଗବଦ୍‌ଭାବର 
ଅତ୍ୟଧ୍ଧକ ପ୍ରଗାଢ଼ତା ଆସିଯାଥ, ସେତେବେଳେ ସେବକଭାବ 
ବିସ୍ୁତ ହୋଇଯାଏ। ତା' ପରେ ଭକ୍ତ ସ୍ବୟଂ ସେବାରୂପ ହୋଇ 
ସେବ୍ୟରେ ଲୀନ ହୋଇଯାନ୍ତି । କେବଳ ଏକ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ଵ୍ଵ 
ହିଁ ରହିଯାଏ । ଏହିପରି ଭଗବଦ୍‌ଭାବରେ ତନ୍ମୟ ହେଉଥୁବା 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ ଯେଉଁଠି ବିଚରଣ କରନ୍ତି, ସେଠାରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନ୍କ୍‌ ଉପରେ ତାହାଙ୍କ୍ଝ ଦର୍ଶନ, ସ୍ପର୍ଶ, ଭାଷଣ ପ୍ରଭୂତିର 
ବିଚିତ୍ର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। 

ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକମାନବ୍କ୍କର ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଭୋଗବୁଦି 
ରହେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ ପଦାର୍ଥର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପକୁ 
ବୂଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଭୋଗବୁଵି ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଲୋପ ପାଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ 
ସ୍ବରୂପ ହିଁ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । 


“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'କୁ ଦୁଇଟି ଉପାୟରେ ବୁଝି 
ହୁଏ-¬(୧) ସଂସାରର ସତାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରି ପରମାମାରୂ 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ନାହିଁ, କେବଳ ପରମାମ୍ବା 
ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ଭାବିବା (୨) ସବୁକିଛି ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଭଗବାନ 
ବୋଲି ଭାବିବା। ଏହି ସଂସାରରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ତନ 
ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ସ୍ବରୂପ। କାରଣ 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ଛଡ଼ା ଏ ସବୁର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତା ନାହିଁ । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇଟି ଉପାୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧକଙ୍ବ୍ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ କାରଣରୁ ଯେଉଁ ସାଧକମାନର୍କର 
ସଂସାର ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ, ସେମାନ ପାଇଁ 'ଏ ସବୁକିଛି 
ନାହିଁ, କେବଳ ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଅଛନ୍ତି _ଏହି ପ୍ରଣାଳୀଟି ଗ୍ରହଣୀୟ | 


ଯେଉଁ ସାଧକ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ କାରଣରୁ ସଂସାର ପ୍ରତି ଟିକିଏ 


ହେଲେ ଆକର୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ କେବଳ ଭଗବାନକ୍କୀ 
ସ୍ମରଣ, ଚିନ୍ତନ ଜପ, କୀଉ୍ତନ ଆଦିରେ ନିମଗ୍ନ ରହନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୀ ପାଇଁ “ସଂସାର ରୂପରେ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ'-¬ 
ଏହି ପ୍ରଣାଳୀଟି ଗ୍ରହଣୀୟ। ବସ୍ତୁତଃ ବିଗ୍ର କଲେ ଏହି 
ଦୁଇଟି ପ୍ରଣାଳୀ ତତ୍ତ୍ଵଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏକ। ଏ ଦୁଇଟିର ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ବୁଝିବା ପାଇଁ ସୁନା ଓ ଗହଣାର ଦୃଷ୍ଟ୍ୟାନ୍ତ ଦିଆଯାଇ ପାରେ । 
ଗହଣାକୁ ସୁନା ଦେଖିବା ଓ ଗହଣାରେ ସୁନା ଦେଖିବା ମଧ୍ୟରେ 
ଯେତିକି ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି, ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରଣାଳୀରେ ସେତିକି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି। ଯେଉଁଠି ସଂସାରର ସତ୍ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ପରମାମ୍ଠାଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ତଃ ଜାଣିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ 
ବିବେକର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି ଏବଂ ଯେଉଁଠି ସଂସାରକୁ ଭଗବତ୍‌ 
ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ମାନିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ଭାବର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି। ନିର୍ଗୁଣତତ୍ତ୍ବର ଉପାସକମାନେ ବିବେକ- 
ପ୍ରଧାନ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ସଗୁଣ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଉପାସକମାନେ 
ଭାବପ୍ରଧାନ ହୋଇଥାନ୍ତି । 

ସଂସାରର ସତ୍ତାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରି ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ 
ଜାଣିବା ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ବଦୃଷ୍ଟରୁ ଜାଣିବା ଏବଂ ସଂସାରକୁ 
ଭଗବତ୍‌ ସ୍ବରୂପ ମାନିବା ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ବଦୂଷ୍ଟ୍ୂରୂ ଜାଣିବା। 
ବସ୍ତୁତଃ ତତ୍ତ୍ଵ ଏକ । ପାର୍ଥକ୍ଯ ଏତିକି ଯେ, ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ 
ଜାଣିବା ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ମାନିବା ମୁଖ୍ଯ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନମାର୍ଟରେ ମାନିବାକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣିବା ଅର୍ଥରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି “ଇତି ମତ଼ା ନ ସଜ୍ଞତେ' (ଗୀତା 
୩। ୨୮), ଏବଂ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ଜାଣିବାକୁ ମଧ୍ଯ ମାନିବା 
ଅର୍ଥରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି (୫ | ୨୯; ୯ | ୧୩; ୧୦| ୩, 
୭, ୨୪, ୨୭, ୪୧) | ଏଥୁରେ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ କଥା 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ, ପରମାମ୍ରାର୍ଦୁ ଜାଣିବା ଓ ମାନିବା-¬ 
ଦୂଇଟିଯାକ ଜ୍ଞାନ ତଥା ସଂସାରକୁ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କରି 
ସଂସାରକୁ ଜାଣିବା ଓ ମାନିବା--ଦୁଇଟିଯାକ ଅଜ୍ଞାନ । 

ସଂସାରକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଗଲେ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ସ୍‌ 
ସତ୍ତା ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ପରମାମ୍ବରାର୍ଦୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଗଲେ, 
ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ। ସେହିପରି ସଂସାର 
ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନେଲେ, ସଂସାରର 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସଂସାର ସଂସାରରୂପେ 
ଦେଖା ନ ଯାଇ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦେଖାଯାଏ। ଏହାର 
ନିଷ୍ଠାଷ୍ପ ଯେ। ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ବର ଅନୁଭବ ହେଲେ ଜାଣିବା 
ଓ ମାନିବା ଉଭୟ ଏକ ହୋଇଯାଏ। 

“ଇତି ଜ୍ଞାନବାନ୍ମା' ପ୍ରପଦ୍ୟତେ'-- ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବଦଳୁଥୂବା ସଂସାରର ସତ୍ତାକୁ ମାନନ୍ତି, ସେମାନେ ଅଜ୍ଞାନୀ 
ଓ ମୃଢ଼ୀ କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ବ 
ଆଡ଼କୁ ରହେ; ସେମାନେ ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ ଓ ଅସମ୍ମୃଢ଼ । 

'ଜ୍ଞାନବାନ୍‌' କହିବାର ତାହପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି, ସେ ତତ୍ତ୍ତଃ 
ବୁଝିଯାନ୍ତି ଯେ ସବୁ ଜାଗାରେ, ସବୁରିଠାରେ ଓ ସବୁ ରୂପରେ 
କେବଳ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି । ଏପରି ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ର୍କୁ ଆଗକୁ ପଞ୍ଚଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ 'ସବିବିତ୍ଵ' କୁହାଯାଇଛି। 

ଜ୍ଞାନବାନ୍‌କ୍କର ଶରଣାଗତି ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଆର୍ତ ଓ ଜିଜ୍ଞାସୁ 
ଭକ୍ତକ୍ତ ଭଳି ନୂହେଁ। ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନୀଙ୍ଗୁ ନିଜର ଆମ୍ବ 
କହିଛନ୍ତି-¬ 'ଜ୍ଞାନୀ ତାମ୍େୈବ ମେ ମତମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୮) | 
ଯଦି ଜ୍ଞାନୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଆମ୍ପା ହେଲେ, ତେବେ ଜ୍ଞାନୀର୍ଜର 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


577 


ଆମ୍ପା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ହେଲେ। ସୁତରାଂ ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ବ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଏଣୁ 
ଜ୍ଞାନୀଳ୍କୀର ଶରଣାଗତି ସେହି ତିନି ପ୍ରକାର ଭକ୍ତକ୍କ ଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ । ତାବ୍କରର ଅନୁଭବରେ ଏକ ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ବ ଛଡ଼ା କୌଣସି 
ଅନ୍ୟ ସତ୍ତା ନ ଥାଏ। ଏହା ହିଁ ତାଙ୍କର ଶରଣାଗତି । 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦୂଷ୍ଟଝ୍‌ରେ ନିଜ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ତତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ _ଂମୟି ସବିମିଦଂ ପ୍ରୋତଂ ସୂତ୍ରେ ମଣିଗଣା 
ଇବ'” (ଗୀତା ୭। ୭”।। ସୂତାର ମାଳାରେ, ମାଳିଦାନା 
ସ୍ଥାନରେ ସୂତାର ଗଣ୍ଠି ପକାଇ ଦେଲେ ମାଳାରେ ସୂତା 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ସୂତା ହିଁ 
ରହେ । ଦେଖିଲାବେଳେ ଗଣ୍ଠ ଅଲଗା ଏବଂ ସୂତା ଅଲଗା 
ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵଦୂଷ୍ଟିରୁ ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁ (ସୂତା) ହିଁ 
ଥାଏ। ସେହିପରି ପରମାମ୍ରା ସଂସାରରେ ବ୍ଯାପକରୂପେ 
ପ୍ରତିଭାତ ହେଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵବଦୃଷ୍ଟିରୁ ପରମାମ୍ପା ଓ 
ସଂସାର ଏକ। ତାର୍ଦ୍ଧଠାରେ ବ୍ଯାପ୍ଯ ଓ ବ୍ଯାପକର ଭାବ 
ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ ବୋଲି ଯାହାଙର୍ଦୁ 
ଅନୁ ଭବ ହେଉଛି, ସେ ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ ସ୍ବରୂପ। 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ହୋଇଯିବା ହିଁ ତାଙ୍କର ଶରଣାଗତି । 
'ସ ମହାତ୍ମା ସୁଦୁଲ୍ଲି ଭଃ-- ଏପରି ବହୁତ ଲୋକ 
ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍ଚ୍ଚର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବା ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ନ ଥାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦେବାକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ବହାନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଯେଉଁ କେତେଜଣ ଏ ଦିଗକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି, ସେମାନେ 
ମଧ୍ୟ ଉକ୍ଲଣ୍ଠାପୂର୍ବକ ଅନନ୍ୟଭାବରେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ସଫଳ 
କରିବା ପାଇଁ ଯନ୍ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ ନିଜ କଲ୍ୟାଣ 
କରିବାରେ ଲାଗି ପଡ଼ନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ମୂର୍ଖତା ହେତୁ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରୁ ନିରାଶ ହୋଇ ନିଜର ବାସ୍ତବ ଅବସର 
ହରାଇ ପରମ ଲାଭରୁ ବଞ୍ଚିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, 
ମନୁଷ୍ଯକ୍କ ଭିତରୁ ହଜାର ହଜାର ଏବଂ ହଜାର ହଜାରର୍ବ୍ବ 
ଭିତରୁ କେହି ଜଣେ ଜଣେ ବାସ୍ତବିକ ସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ଯନ 
କରନ୍ତି। ଯନ କରୂଥୂବା ସେହି ସିଦ୍ଧମାନର୍କ୍ର ଭିତରୁ ବି 
କେହି ଜଣେ “ସବୂକିଛି ବାସୁଦେବ” ବୋଲି ତତ୍ତ୍ବତଃ 
ଜାଣେ। ଏହିପରି ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣୁଥୂବା ମହାମ୍ରା ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଦୁର୍ଲଭ। ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ ପରମାମ୍ବରା ଦୁର୍ଲଭ, 
ବରଂ ହୃଦୟର ସହ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରଯନଶୀଳ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଦୁର୍ଲଭା। ହୃଦୟର ସହ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରଯନ 
କଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ପରମାମ୍ବରାର୍ଗୁ ପାଇପାରେ । କାରଣ 
ତାଙ୍ଗୁ ପାଇବା ପାଇଁ ହିଁ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି। 
ସଂସାରରେ ସମସ୍ତେ ଧନୀ ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି । ସାଂସାରିକ 


ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ଭାବରେ ମିଳି ନ ପାରେ; 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଭଗବାନ ଶର୍କ୍ପର, ସନକାଦି 
ରଷି ଏବଂ ନାରଦ, ବଶିଷ୍ଠ ଆଦି ଦେବର୍ଷି ଓ ମହର୍ଷିମାନେ 
ପାଇଛନ୍ତି, ସେହି ତତ୍ବ୍ଵ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର୍କୁ୍‌ ସମାନ ରୂପରେ 
ଅବଶ୍ଯ ମିଳିପାରିବ। ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯ କଦାପି ଏପରି 
ଦୁର୍ଲଭ ଅବସରକୁ ହରାଇବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏହା ଏକ ଅଲୋକିକ ମହିମା ଯେ, 
ସେ କ୍ଷୁଧାର୍ତ ପାଇଁ ଅନ୍ତରୂପରେ, ତୃଷାଉ୍ତ ପାଇଁ ଜଳରୂପରେ 
ଓ ବିଷୟୀ ପାଇଁ ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧ ରୂପରେ 
ଆସନ୍ତି। ସେ ହିଁ ମନଂବୁଦ୍ଧିଇଇନ୍ଦ୍ରିୟ ହୋଇ ଆସନ୍ତି। ସେ 
ହିଁ ସର୍କ୍ଳ୍ପ-ବିକଳ୍ପ ହୋଇ ଆସନ୍ତି। ସେ ହିଁ ବ୍ଯକ୍ତି ହୋଇ 
ଆସନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ତତ୍‌ ସହିତ ସେ ଦ୍ରୁଃଖରୂପରେ ଆସି 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ଚେତାଇ ଦିଅନ୍ତି ଯଦି ତୁମେ ଏହି ବସ୍ୟୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ଭୋଗ୍ଯ ମନେକରି ଏଗୁଡ଼ିକର ଭୋକ୍ତା ସାଜିବ, ତେବେ 
ପରିଣାମରେ ତୁମକୁ କେବଳ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ ।' 
ଏଣୁ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଲାଜ ଲାଗିବା କଥା ମୁଁ ଭଗବାନକୁ 
ଭୋଗ୍ଯସାମଗ୍ରୀ କରୁଛି, ମୋ ସୁଖ ପାଇଁ ଭଗବାନର୍ଦୁ 
ସୁଖସାମଗ୍ରୀ ହେବାକୁ ପଡ଼ୁଛି!7” ଭଗବାନ କେଡ଼େ ଦୟାଳୁ! 
ଏ ପ୍ରାଣୀ ଯାହା ଗ୍ବରହେଁ, ସେ ତାହା ହୋଇଯାଆନ୍ତି! 
ଦେଖିବାକୁ, ଶୁଣିବାକୁ ଓ ବୁଝିବାକୁ ଯାହା କିଛି 
ମିଳୁଛି ଏବଂ ଯାହା ମନଂବୁଦ୍ଧି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟକ୍କର ବିଷୟ ନୁହେଁ, 
ସେସବୂ ଭଗବାନ ଓ ଭଗବାନର୍ବ୍ଟାର । ଏପରି ମାନିଲେ 
ଏବଂ ବାସ୍ତବ ରୂପରେ ଅନୁଭବ କଲେ, ମନୁଷ୍ଯ ମହାନ୍‌ 
ହୋଇଯାଏ, “ସ ମହାମ୍ବା ସୁଦୁଲି ଭଃ ହୋଇଯାଏ। 
ଜଣେ ବୈରାଗୀ ବାବାଜୀ ଥୂଲେ। ସେ ଗଣେଣଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରୁଥୂଲେ। ତାଙ୍କ ପାଖରେ ସୁନାର ଗୋଟିଏ ଗଣେଶ 
ମୂର୍ତି ଓ ଗୋଟିଏ ମୃଷା ମୂର୍ତି ଥୂଲା। ଏହି ଦୁଇଟିଯାକ 
ମୂର୍ତିର ଓଜନ ସମାନ ଥୂଲା। ଥରେ ବାବାଜୀ ତୀର୍ଥ ଯିବାକୁ 
ବିଗ୍ବର କଲେ। ସେ ସେହି ମୂର୍ତି ଦୁଇଟିକୁ ବିକ୍ରି କରିବା 
ପାଇଁ ବଣିଆ ପାଖକୁ ଗଲେ। ବଣିଆ ଦୁଇଟିଯାକ ମୂର୍ରିକୁ 
ଓଜନ କରି ଦୁହିର୍କ୍ରର ସମାନ ଦାମ କହିଲା। ବାବାଜୀ 
ବଣିଆ ଉପରେ ବିଗିଡ଼ିଯାଇ କହିଲେ--ଆରେ ତୁ କ'ଣ 
କହୁଛୁନୁ ଗଣେଶ ତ ଦେବତା ଓ ମୃଷା ତାଙ୍କ ବାହନ; ତୁ 
କିପରି ଦୁହି୍ର ମୂଲ୍ୟ ସମାନ କହୁଛୁନ ଏହା କ”ଣ 
କେବେ ସମ୍ଭବ”? ବଣିଆ କହିଲା-¬ବାବାଜୀ! ମୁଁ ଗଣେଶ 
ବା ମୃଷା କିଣୁ ନାହିଁ, ମୁଁ ତ ସୁନା କିଣୁଛି। ସୁନାର ଓଜନ 
ଯେତେ ହେବ, ତଦନୂସାରେ ତା'ର ମୂଲ୍ଯ ହେବ। ଯଦି 
ବଣିଆ ଗଣେଶ ଓ ମୃଷାକୁ ଦେଖିବ, ତେବେ ତାଂକୁ 
ସୁନା ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଯଦି ସେ ସୁନା ଦେଖିବ, 
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ତେବେ ତାକୁ ଗଣେଶ ଓ ମୃଷା ଦେଖାଯିବେ ନାହିଁ। ଏଣୁ 
ବଣିଆ ଗଣେଶଙ୍କୁ ଦେଖୁ ନାହିଁ କି ମୃଷାକୁ ଦେଖୁ ନାହିଁ, 
ସେ କେବଳ ସୁନାକୁ ଦେଖୁଛି। ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଇଥୁବା ମହାମ୍ପାମାନେ ସଂସାରକୁ 
ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ କେବଳ ଭଗବାନସୁ ହିଁ ଦେଖନ୍ତି । 

ଜଣେ ସବ୍ତ ରାସ୍ତାରେ ଯାଉ ଯାଉ ପରିଶ୍ରା କରିବାକୁ 
କୌଣସି କ୍ଷେତ ଭିତରେ ପଶିଲେ। ସେହି କ୍ଷେତର ମାଲିକ 
ତାର୍ଟୁ ଦେଖି ଭାବିଲା, ଏ ଜଣକ ତରଭୁଜ ଗ୍ଵେରି କରିଥୁବା 
ସେଇ ଲୋକ। ଏହା ଭାବି ସେ ପଛେ ପଛେ ଆସି ତାଙ୍୍ଵ 
ମୁଣ୍ଡକୁ ଠେଙ୍ଗାରେ ପାହାରେ ଦେଲା।। ପିଟି ସାରି ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଦେଖିଲା ଯେ ଏ ଜଣେ ବାବାଜୀ, ସେ ହାତ ଯୋଡ଼ି 
କହିଲା--ଆଜ୍ଞା! ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ନ ଜାଣି ଗ୍ବେର ବୋଲି ଭାବି 
ବାଡ଼େଇ ଦେଲି, ତେଣୁ ଆପଣ ମୋତେ କ୍ଷମା କରନ୍ଗ 
ସବ୍ର କହିଲେ-କ୍ଷମା କ'ଣ କରିବି? ତୂ ତ ମୋତେ ମାରି 
ନାହୁଁ) ତୂ ଗ୍ଵେରକୁ ମାରିଛୁ। ସେ କହିଲା--ଏବେ କ'ଣ 
କରିବି ଗୋସେଇଁ? ସବ୍ତ କହିଲେ--ତୋର ଯେମିତି ଇଚ୍ଜା 
ସେମିତି କର। ସେ ସବ୍ଚର୍ଦୁ ବଳଦଗାଡ଼ିରେ ନେଇଯାଇ 
ଡାକ୍ତରଖାନାରେ ଭତ୍ତି କରିଦେଲା । ସେଠାରେ ତାଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ 
ବ୍ୟାଣ୍ଡେଜ କରିବା ପରେ ଜଣେ କ୍ଷୀର ଆଣିଲା ଓ କହିଲା-¬ 
ଗୋସେଇଁ କ୍ଷୀର ପିଅନ୍ତୁ। ସନ୍ଚତ କହିଲେ-ତୂ ତ ଭାରି 
ଗ୍ବଲାଖ, ଭାରି ହୁସିଆର । ତୋର ତ ବିଚିତ୍ର ବିଚିତ୍ର ରୂପ । 
ତୂ ତ ବିଚିତ୍ର ବିଚିତ୍ର ଲୀଳା କରୁଛୁ | ଆଗେ ତ ଠେଙ୍ଗାରେ 
ପିଟିଲୁ, ଏବେ କହୁଛୁ କ୍ଷୀର ପିଅ ସେ ଲୋକ ଜଣକ 
ଡରିଯାଇ କହିଲା-¬ ବାବାଜୀ! ମୁଁ ପିଟି ନାହିଁ | ସ୍ତ କହିଲେ-- 
ଏକବାରେ ମିଛ କଥା ମୁଁ ଚିହ୍ନିଛି, ତୃ ତ ବାଡ଼େଇ ଥୂଲୁ, ତୁ 
ତ ପିଟିଛୁ | ତୋ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଏ ଆସିଲାନି କୁଆଡ଼ୁ ଆସିଲା? 
କେମିତି ଆସିଲାମ ଆଗେ ତ ଠେଙ୍ଗାରେ ପିଟିଲୁ, ଏବେ 
କ୍ଷୀର ପିଆଇବାକୁ ଆସିଛୁ! ମୁଁ କ୍ଷୀର ପିଇବି ସତ, କିନ୍ତୁ ତୂ 
ହିଁ ମାରିଛୁ। ଏ ପ୍ରକାରେ ବାବାଜୀ ତ ନିଜ “ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌' ଭାଷାରେ କହୁଥିଲେ; ମାତ୍ର ସେ ଲୋକଟି ଭାବୁଥୂଲା 
ବାବାଜୀ ତାକୁ ଥାନାରେ ବନ୍ଧାଇ ନ ଦିଅନ୍ଦ ତାହୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ସବ୍ତ କେବଳ ଭଗବାନକୂ ଦେଖନି | ଏଣୁ ଠେଙ୍ଗାରେ 
ପିଟିବାଲୋକ, ବ୍ୟାଣ୍ଡେଜ କରିବା ଲୋକ ଓ କ୍ଷୀର ପିଆଇବା 
ଲୋକ--ସବୁ ସେଇ ଜଣେ। 


ମହାମ୍ବାାର୍କର ମହିମା 


ଯେଉଁଠି ସବକ୍ତ ମହାମ୍ପାଚ୍୍ର ବର୍ଣ୍ଚନା ହୋଇଛି, 
ସେଠାରେ କୁହାଯାଇଛି-- 
(୧) ଯେଉଁମାନେ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧିକ୍ତ 


+ ଶରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ମହାପୁରୁଷ, ସେମାନେ ଅଭିନ୍ନତଭାବରେ ଓ ଅଖଣ୍ଡରୂପରେ 
କେବଳ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ଅଥବା ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ 
ରହନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ, ଦର୍ଶନ ଓ ଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା 
ତଥା ସେମାନଙ୍କର ଶରୀରକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ପ୍ରବାହିତ ବାୟୁର 
ମପ୍ପର୍ଶ ଦାରା ଜୀବମାନଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ । 

(୨) ଯେଉଁ ଲୋକେ ସେହି ମହାପୁରୂଷର୍ଦ୍ର ମହିମା 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ତାଚ୍ଚ ସମୁଖରେ ସେହି ମହାପୁରୁଷମାନେ 
ନିଜ ଭାବରୁ ତଳସ୍ତରକୁ ଆସି କିଛିଟା କହି ଦିଅନ୍ତି। 
ଯଥା--ସନ୍ତ-ମହାମ୍ରାମାନେ ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା କୃତ ଆଚରଣ ଏବଂ କଥୂତ ବଚନ 
ଅନୁସାରେ ହିଁ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୁଏ, ଇତ୍ଯାଦି । 

(୩) ଯଦି ସେମାନେ ଏହାଠାରୁ ଆହୁରି ତଳ 
ସ୍ତରକୁ ଆସନ୍ତି ତେବେ କହି ଦିଅନ୍ତି ଯେ, ସବ୍ତ-ମହାମ୍ବାର୍ଚଚ 
ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । 

(୪) ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଦାରା ଉପରୋକ୍ତ ବଚନ ପାଳନ 
ହୋଇପାରେ ନାହି, ସେହି ସାଧକମାନର୍ଦ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ 
ସେମାନେ ସ୍ବୟଂ ବିଧାନ କରି ଦିଅନ୍ତି ଯେ, ଏଭଳି 
କରିବା ଉଚିତ ଓ ଏଭଳି କରିବା ଅନୁଚିତ । 

(୫) ଯଦି ସେମାନେ ତାଂଠାରୁ ଆହୁରି ତଳ ସ୍ତରକୁ 
ଆସନ୍ତି, ତେବେ ଏମିତି କର ଓ ଏମିତି କର ନାହିଁ 
ବୋଲି ଆଜ୍ଞା ଦିଅନ୍ରି। 

[ସଚ୍ତଜ୍ଞ ଆଜ୍ଞାରେ ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପରିପୂର୍ଣ ଥାଏ, 
ତାହା ଆଜ୍ଞାପାଳକଠାରେ ସଞ୍ଚାରିତ ହୁଏ | ତାଙ୍କ୍ଵ ଆଜ୍ଞାପାଳନ 
ବିନା ମଧ୍ଯ ତାଙ୍ସ୍ଘ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପାଳନ କରୁଥୁବା ଲୋକର୍କୀର 
କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଥାଏ । ସେହି ମହାମ୍ପାମାନେ ଆଦେଶ 
ରୂପରେ ଯାହାକୁ ଯାହା କହିଦିଅନ୍ତି, ତାହାଠାରେ ଏକ 
ଅଦ୍ଭୁତ ଶକ୍ତି ଆସିଯାଏ। ଆଦେଶ ପାଳକକୁ କିଛି ପରିଶ୍ରମ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ଏବଂ ତାହାଦ଼ାରା ଆପେ ଆପେ 
ସେହିଭଳି ଆଚରଣ ହେବାକୁ ଲାଗେ । 

(୬) ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ଆଦେଶ ପାଳନ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ସେହିଭଳି ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ସାଧକମାନଙ୍ଗୁ ସେମାନେ 
କେବେ କେବେ ଅଭିଶାପ କିମ୍ବା ବର ଦେଇ ଦିଅନ୍ରତି। 

ଉପରୋକ୍ତ କ୍ରମ ଅନୂସାରେ ମହାପୁରୂଷମାନେ 
କ୍ରମଶଃ ନିମ୍ନ ସ୍ତରକୁ ଆସନ୍ତି (୧) ଯେଉଁମାନେ କିଛି ନ 
କରି ଅନବରତ କେବଳ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ରିତ ରହନ୍ତି, 
ସେମାନେ ସେହି ସଚ୍ଥ-ମହାପୁରୁଷର୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରର 
( ୨) “ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏପରି କୁହାଯାଇଛି, ସାଧୁ-ସବ୍ରମାନେ ଏପରି 
କରିଛନ୍ତି- ଏଭଳି ସୂଚିତ କରିବା ଫଳରେ ସେହି ସଚ୍ତ- 
ମହାପୁରୂଷର୍କର ସ୍ସାନ ଦ୍ରିତୀୟ ହେଲା, (୩) ସବ୍ତ-ମହାମାର୍କ 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ--ଏପରି କହିବା ଫଳରେ 
ସବ୍ତର୍ଦ୍ରର ସାନ ତୃତୀୟ ହେଲା, (୪) ଏପରି କରିବା ଉଚିତ 
ଓ ଏପରି କରିବା ଅନୂଚିତ--ଏ ପ୍ରକାର ବିଧାନ କରିବା 
ଫଳରେ ସେହି ସବ୍ଚମାନବକ୍କର ସ୍ପାନ ଚତୁର୍ଥ ହେଲା, (୫) 
ତୁମେ ଏପରି କର ଓ ଏପରି କର ନାହିଁ--ଏମିତି କହିବା 
ଫଳରେ ସେହି ସବ୍ତମହାମ୍ରାବ୍ଦର ସ୍ପାନ ପଞ୍ଚମ ହେଲା। 
(୬) ଅଭିଶାପ ଦେବା ଓ ବରଦାନ ଦେବା ଫଳରେ ସେହି 
ସନ୍ତମହାପୁରୁଷଙ୍କର ମ୍ରାନ ଷଷ୍ଟ ହେଲା। ଏହି କ୍ରମରେ 
ସବ୍ତମହାପୁରୁଷ ତଳ ସ୍ତରକୁ ଆସିବାରେ ସେମାନର୍ଦ୍ରର 
କ୍ରମଶଃ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ଦୟାକଳୁତା ନିହିତ । ସେମାନେ ଅଭିଶାପ 
ଦିଅନ୍ତୁ, ବର ଦିଅନ୍ତୁ ବା ତାଡ଼ନା କରନ୍ତୁ, ତାହାଦ଼ାରା ସେହି 
ସନ୍ତର୍କ ଶ୍ରେଣୀ ନିମ୍ନ ସ୍ତରକୁ ଗଲା ସତ, କିନ୍ତୁ ସେଥୂରେ 
ତାଙ୍କର ଅଶେଷ ତ୍ୟାଗ ନିହିତ । ସେମାନେ ଜୀବର୍କ୍ଚ ଉଦ୍ଧାର 


ପାଇଁ ନିମ୍ନ ସ୍ତରକୁ ସ୍ଵୀକାର କଲେ। ଏଥୂରେ ସେମାନର୍କୀର 
ଲେଶମାତ୍ର ସ୍ବାର୍ଥ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରେ ଅନବରତ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି । ଏହା ତାଙ୍କ ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର 
କଥା। କିନ୍ତୁ ସେହି ଭଗବାନ ଅତ୍ଯଧୂକ କୃପାଳୁତା ହେତୁ 
କୃପାପରବଶ ହୋଇ ଜୀବୋଵବ୍ଧାର ନିମିତ୍ତ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ 
କରି ଆଦର୍ଶ ଲୀଳା କରନ୍ତି। ତାଙ୍କର ଲୀଳାକୁ ଦେଖି ଓ ଶୁଣି 
ଲୋକମାନର୍ଚ୍ରର ଉଦ୍ଧାର ହୁଏ। ଭଗବାନ ଆହୁରି ମଧ୍ୟ 
ତଳକୁ ଖସିଲେ ଉପଦେଶ ଦିଅନ୍ତି, ସେଥୁରୁ ତଳକୁ ଖସିଲେ 
ଆଜ୍ଞା ଦିଅନ୍ତି ଆହୁରି ତଳକୁ ଖସିଲେ ଶାସନ କରି 
ଲୋକମାନସୁଁ ସନ୍ମାର୍ଗରେ ଚଳାନ୍ତି । ତା'ଠାରୁ ତଳକୁ ଖସିଲେ 
ଅଭିଶାପ ଓ ବର ଦିଅନ୍ତି ଅଥବା ତାହାର ମଙ୍ଗଳ ଏବଂ 
ଜଗତର ହିତ ପାଇଁ ଶରୀରଠାରୁ ମଧ୍ଯ ତା'ର ବିୟୋଗ 
କରାଇ ଦିଅନ୍ତି। 


ଘିଣିନ୍ଝା କବ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ। ଆର୍ତ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀ ନାମରେ ଗ୍ରରି ପ୍ରକାର ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଜନ୍ତି ବୋଲି 


୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ--ଚତୁର୍ବିଧା ଭଜନ୍ତେ ମାମ୍‌' | ସେମାନର୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରୁ ଜ୍ଞାନୀକୀ ଭଜନର ସ୍ବରୂପ 
ବିଷୟରେ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ “ସବୂକିଛି ବାସୁଦେବ” ବୋଲି ଅନୂଭବ କରିବା ଜ୍ଞାନୀକ୍ତର ଭଜନ ଓ 
ଶରଣାଗତି । ଯେଉଁଥୁରେ ଶରଣାଗତର ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ଶରଣ୍ୟ ହିଁ ରହେ, ତାହା ପ୍ରକୃତ ଶରଣାଗତି । 

“ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” ବୋଲି ଜାଣିବା ହି ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ। ଏପରି ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନସମ୍ପନ୍ତ ମହାମ୍ଫା ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ଅସ୍ତିତୃ (ଅହଂତୃଃ ହରାଇ ଭଗବାନଙ୍କ୍ଵ ସହିତ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ସେତେବେଳେ ଆଉ ମୁଁ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମୀ ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ କେବଳ ସେହି ପ୍ରେମସ୍ବରୂପ 
ଭଗବାନ ହିଁ ରହନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କ୍ନ ଠାରେ “ମୁଁ, ତୁମେ, ଏ ଓ ସେଂର ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ । ଏହା ହିଁ ଶରଣାଗତିର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ। 

ମହାମ୍ରା” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ମହାନ୍‌ ଆମ୍ରରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂଭାବ, ବ୍ଯକ୍ତିତ଼ୁ ଓ ଏକଦେଶୀୟତା ବିମୁକ୍ତ ଆମ୍ରରଂ । 
ଯାହାଠାରେ ଅହଂଭାବ, ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ଓ ଏକଦେଶୀୟତା ରହିଛି, ସେ ଅକଜ୍ପାମ୍ବାଂ । 

ଏଠାରେ `ବାସୁଦେବଃ' ପଦ ପୁଂଲିଇଂର ବାଚକ; ତେଣୁ ଏଠାରେ 'ବାସୁଦେବଃ ସବିଃ' ହେବା ଉଚିତ ଥିଲା! ମାତ୍ର 
ଏଠାରେ 'ସଵିଃ” ପଦ ପରିବର୍ତେ କ୍ଜୀବଲିଇଂର ବାଚକ 'ସବିମ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ଯଦି ତିନୋଟିଯାକ ଲିଙ୍ଗଂକୁ 
(ସଵିଃ, ସଵି ଓ ସଵିମ୍କୁ) ଗୋଟିଏ ଲିଇଂରୂପେ ପରକାଶ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାହା କ୍ୀବଲିଇଂଂ (ସବିମ୍‌) ରୂପ ହେବ। 
ସମସ୍ତ ଲିଙ୍ଗ ଜ୍ଜୀବଲିଇ୍ଗଂର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଯିବ । ଏଣୁ “ସବିମ୍‌' ପଦରେ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁରୂଷ, କ୍ଜୀବ ପ୍ରଭୂତିର ସମାହାର 
ହୋଇଯାଉଛି। ଗୀତାରେ ଜଗତ, ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ରା ପ୍ରତ୍ଯେକର୍କଵ ପାଇଁ ତିନୋଟିଯାକ ଲିଙ୍ଗର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛିଯ । 
ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ଜଗତ, ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ରରା ତିନିହେଁ “ସବିମ୍‌' ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଏଣୁ ତିନୋଟିଯାକ ଲିଙ୍ଗ ଦାରା 
ସୂଚିତ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦି ସବୂକିଛି ପରମାତ୍ବା । 

'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ରେ “ସବିମ୍‌' ଅସତ୍‌ ଓ 'ବାସୁଦେବଃ' ସତ୍‌ | ଅସତ୍ର ଭାବ ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ ଓ ସତ୍‌ର 
ଅଭାବ ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ ।“ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବୋ ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ” (ଗୀତା ୨। ୧୬”। ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 


* ଗୀତାରେ କେବଳ ଭକ୍ତକ୍କ୍ଵ ପାଇଁ ଭଗବାନ 'ମହାମ୍ବ୍ରା' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ଅନୁସରଣକାରୀ ସାଧକମାନଗ୍ଗୂ ମଧ୍ୟ ସେ 
ମହାମ୍ରା କହିଛନ୍ତି 'ମହାମ୍ରାନସ୍ତୁ ମାଂ ପାର୍ଥ ଦୈବୀଂ ପ୍ରକୃତିମାଶ୍ରିତାଃ' (୯ | ୧୩), ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନକୀ ସହିତ ଅଭିନା ହୋଇଯାଇଛନ୍ି, 
ସେମାନଙ୍ଗୁ ମଧ୍ୟ ମହାମ୍ରରା କହିଛନ୍ତି - “ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମିତି ସ ମହାମ୍ଛା ସୁଦୁର୍ଲଭଃ' (୭ | ୧୯) ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ପରମସିଦ୍ଧି (ପରମପ୍ରେମ”' ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି, ସେମାନର୍କୁ ମଧ୍ୟ ମହାମ୍ର୍ା କହିଛନ୍ତି 'ନାପୁବନ୍ତି ମହାମ୍ରାନଃ ସଂସିଦ୍ଧିଂ ପରମାଂ ଗତାଃ' (୮ | ୧୫) | ସେହିପରି ଭଗବାନ 
'ସୁକୃତିନଃ' (୭ | ୧୬), 'ଉଦାରାଃ' (୭ | ୧୮), “ସୁଦୁର୍ଲଭଃ' (୭ | ୧୯), ଯୁକତତମଃ' (୬ ୪୭; ୧୨ ।.୨), 'ଅଦେଷ୍ଟା', 'ମୈତ୍ରଃ', 
'କରୁଣଃ' (୧୨ | ୧୩), 'ଅତୀଵ,ମେ ପ୍ରିୟାଃ' (୧ ୨ ୨୦) ଇତ୍ୟାଦି ପଦର ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ୟ କେବଳ ଭକ୍ର୍କ ପାଇଁ କରିଛନ୍ତି | 


7 'ଗୀତା-ଦର୍ଷଣ' ଗ୍ରଚ୍ଚର ବିଷୟ ସଂଖ୍ଯା ୯ ୯ରେ “ଗୀତାରେ ଭଶ୍ବର, ଜୀବାମୁ| ଓ ପ୍ରକୃତିର ଅଲିଙ୍ଗତା' ଶୀର୍ଷକ ପ୍ରବନ୍ଧ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ଯ। 


580 ± ଶ୍ୁୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 
ଗା ାାାୃାୃାୃାୃାୃାଢମଇ” ର ¬ସସାାାୃାୃାୂ±ୂା୍‌୍‌ାାାାିା୬ାିୂିାୂାିୂାିା୭୨ାଉ ୮୮୭୮ ୮୮୮୮ ୟା 


ହେଲା, କେବଳ ସତ୍‌ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ, ଅସତ୍‌ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ। କେବଳ ବାସୁଦେବ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ, 'ସବିମ୍‌'” ବୋଲି 
କିଛି ନାହିଁ। ମାତ୍ର କହୁଥୂବା, ଶୁଣୁଥୁବା ଓ ପଢ଼ୁଥୁବା ସାଧକମାନ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ `ସଵବିମ୍‌' (ସଂସାର) ରହିଥାଏ, ତେଣୁ 
ଭଗବାନ “ସବିମ୍‌'ର ଧାରଣା ଦୂରୀଭୂତ କରିବା ପାଇଁ “ବାସୁଦେବଃ ସବଵିମ୍‌' କହିଛନ୍ତି | 

ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ କର୍ମଯୋଗୀ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଧ୍ଯାନଯୋଗୀ, ଲୟଯୋଗୀ, ହଠଯୋଗୀ, ରାଜଯୋଗୀ, ମନ୍ତ୍ଵଯୋଗୀ, 
ଅନାସକ୍ତ ଯୋଗୀ ପ୍ରଭୂତି ଅନେକ ପ୍ରକାର ଯୋଗୀବ୍ଦ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି; କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଦୂର୍ଲିଭ କହି ନାହାନ୍ତି ବରଂ “ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ” ଅନୁଭବ କରୁଥିବା ମହାମ୍ବାଙ୍ଗୂ ହିଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ କହିଛନ୍ତି। 

ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ସଂସାରର ବୀଜ--ଯଜ୍ଚାପି ସଵିଭୂତାନାଂ ବୀଜଂ ତଦହମର୍ଜୁନ' (ଗୀତା ୧୦ | ୩୯) “ବୀଜଂ 
ମାଂ ସବିଭୂତାନାଂ ବିଦିି ପାଥି ସନାତନମ୍‌' (ଗୀତା ୭। ୧୦) । ବୀଜରୁ ଯାହା କିଛି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ, ସବୁ ସେହି ବୀଜର 
ସ୍ବରୂପ। ଉଦାହରଣାର୍ଥି,/ ଗହମ ଗ୍ବଷକୁ ବା ଗହମ ଗଛକୁ ମଧ୍ଯ ଲୋକେ ଗହମ କହନ୍ତି। ଗ୍ବଷୀମାନେ କହନ୍ତି, ଏ ବର୍ଷ 
ଗହମ ବହୁତ ଭଲ ହୋଇଛି! ଗହମ ଆଣ୍ଠୁଏ ଲେଖାଏଁ ଉଚ୍ଚା ହୋଇଗଲାଣି, ବିଲ ଗହମରେ ପରିପୂର୍ଣି ହୋଇଛି! 
କିନ୍ତୁ କୌଣସି ସହରୀ ବ୍ଯବସାୟୀ ତାହାକୁ ଗହମ ମାନିବ କିପରି? ସେ କହିବ, “ମୁଁ ବସ୍ତା ବସ୍ତା ଗହମ କିଣା ବିକା 
କରିଛି, କ”ଣ ମୁଁ ଗହମ ଚିହ୍ନିନିଃ ଏହା ତ ନଡ଼ା, ପତ୍ର ଓ ଘାସ, ଏଗୁଡ଼ାକ ଗହମ ନୁହେଁ।” କିନ୍ତୁ ଗ୍ବଷୀ କହିବ ଯେ 
ଏହା ଗାଭ ଖିଆ ଘାସ ନୂହେଁ, ଏହା ତ ଗହମ। କାହାର ଗାଭ ଗହମ ଫସଲ ଖାଇଗଲେ ଲୋକେ କହନ୍ତି, ତୂମ 
ଗାଭ ଆମ ଗହମ ଖାଇଗଲା, କିନ୍ତୁ ଗାଭ ପ୍ରକୃତରେ ଗୋଟିଏ ବି ଗହମ ଶସ୍ଯ ଖାଇ ନ ଥାଏ । ଫସଲରେ ଗୋଟିଏ 
ବି ଗହମ ଶସ୍ଯ ଦେଖା ନ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଯେ ଗହମ, ଏଥୂରେ ସନେହ ନାହିଁ। କାରଣ ତାହା ଆଗରୁ ଗହମ 
ଥୂଲା ଓ ଶେଷରେ ବି ଗହମ ରହିବ । ମଝି ସମୟରେ ଫସଲରଗୂପେ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଗହମ । ଏବେ 
ସିନା ସବୁଜ ଘାସମୟ ଦେଖାଯାଉଛି, କିନ୍ତୁ ଫସଲ ପାଚିଗଲେ ସେଥୂରୁ ଗହମ ହିଁ ବାହାରିବ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ସଂସାରର ପୂର୍ବରୁ ପରମାମ୍ପା ଥୂଲେ-- 'ସଦେବ ସୋମ୍ୟେଦମଗ୍ର ଅସୀଦେକମେବାଦୁିତୀୟମ୍‌' (ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ. ୬ | ୨ | ୧) 
ଓ ଶେଷରେ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରରା ରହିବେ--'ଶିଷ୍ୟତେ ଶେଷସଂଜ୍ଞଃ' (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୦ | ୩ | ୨୫); ତେଣୁ ମଧ୍ଯକାଳରେ 
ବି ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ରରା-- “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | 

ଅହମ୍‌ ଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକ ଭୋଗୀ ଅଟେ । “ମୁଁ ଯୋଗୀ-- ଏହା ଯୋଗର ଭୋଗ, ୩ମୁଁ ଜ୍ଞାନୀ---ଏହା ଜ୍ଞାନର 
ଭୋଗ, ମୁଁ ପ୍ରେମୀ- ଏହାର ପ୍ରେମର ଭୋଗ | ସାଧକଠାରେ ଭୋଗ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର ପତନ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଥାଏ। ଯେ ଯୋଗର ଭୋଗୀ, ସେ କୌଣସି ସମୟରେ ବିଷୟର ଭୋଗୀ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଯେ ପ୍ରେମର 
ଭୋଗୀ, ସେ କୌଣସି ସମୟରେ ଆସକ୍ତିର ଭୋଗୀ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ; କାରଣ ତା'ଠାରେ ଆଗରୁ ଭୋଗର ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଓ ଅଭ୍ଯାସ ରହିଛି। ଯେତେବେଳେ ଭୋଗୀ ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ କେବଳ ଯୋଗ ହିଁ ରହିଯାଏ। କେବଳ 
ଯୋଗ ରହିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ବି ଯେଉଁ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଛି, 
ସେହି ସାଧନାର ଏକ ସଂସ୍କାର (ଅହମ୍‌ର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଆଭାସ) ରହିଯାଏ, ଯାହା କି ଅନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକମାନକ୍କ ସହିତ ଏକତ 
କରାଇ ଦିଏ ନାହିଁ। ଏହି ସଂସ୍କାର ହେତୁ ଦାର୍ଶନିକମାନବ୍ନ ମଧ୍ୟରେ ଓ ସେମାନଗ୍ଗ୍ମ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯରେ ମତଭେଦ 
ରହେ। ନିଜ ମତର ସଂସ୍କାର ଅନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ୍ର ମତ ପ୍ରତି ସମାନ ଆଦର ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଧାମାନ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ନିଜ ମତର ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ଏକତ 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ମତଭେଦ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ସଙ୍ଚେଂ ସଙ୍ଚେଂ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 
ବାସ୍ତବରେ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ର ଅନୁଭବୀ, ଜ୍ଞାତା ଓ ବକ୍ତା ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ଅନାଦିକାଳରୁ ଯଥାବତ୍‌ 
ରହିଥୂବା ବାସୁଦେବ ହିଁ ରହିଯାଏ। ସମସ୍ତଙ୍କର ଠାରେ ପରମାମ୍ବାନ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ ମତ ପ୍ରତି 
ସମାନଭାବେ ଆଦର ଭାବ ରହେ; କାରଣ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ପରମାମ୍ବ୍ରାକ୍କ ସହିତ ବିରୋଧ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ-- “ନିଜ ପ୍ରଭୁମୟ 
ଦେଖହିଁ ଜଗତ କେହି ସନ କରହିଁ ବିରୋଧ' (ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୧୧୨ ଖ) | 

ଭଶ୍ଵର ଓ ଜୀବ ବିଷୟରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ବର୍ଣ୍ଚନା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ--(୧) ଭଶ୍ଵର ସମୁଦ୍ର ଓ ଜୀବ ତାହାର 
ତରଙ୍ଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତରଙ୍ଗ ସମୁଦ୍ରର ଏବଂ ( ୨) ଜୀବ (ସ୍ବରୂପ) ସମୁଦ୍ର ଓ ଭଶ୍ଵର ତାହାର ତରଙ୍ଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମୁଦ୍ର ତରଙ୍ଗର। 
ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ ତରଙ୍ଗଂକୁ ସମୁଦ୍ରର ମନେ କରିବା ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହେଉଛି । ସମୁଦ୍ରକୁ ତରଙ୍ଗର ମନେ କରିବା ଯଥାର୍ଥ 
ମନେ ହେଉ ନାହିଁ; କାରଣ ସମୁଦ୍ର ଅପେକ୍ଷାକୃତ ନିତ୍ୟ ଓ ତରଙ୍ଗ ଅନିତ୍ୟ (କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର) । ସୁତରାଂ ତରଙ୍ଗଂ ସମୁଦ୍ରର, 
ସମୁଦ୍ର ତରଙ୍ଗର ନୂହେଁ। ଯଦି ନିଜକୁ ସମୁଦ୍ର ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ତରଙ୍ଗଂ ମାନିବା ତେବେ ଏହା ଭୁଲ୍‌ ଅର୍ଥ ହେବ; କାରଣ 
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ଏପରି ମାନିଲେ ଅଭିମାନ ଜାତ ହେବ ଏବଂ ଅହମ୍‌ (ଓଚିଢ଼ଡ଼ଗ୍ରବି) ନିତ୍ୟ ହୋଇଯିବ ଓ ଭଶ୍ଵର ଅନିତ୍ୟ ହୋଇଯିବେ । 
ଜୀବଠାରେ ଅନାଦିକାଳରୁ ଅହମ୍‌ଏ(ବ୍ଯକ୍ତିତୃଃର ଅଭ୍ୟାସ ରହି ଆସିଛି, ତେଣୁ ସେ ସ୍ବରୂପକୁ ଅହମ୍‌ କହିବାମାତ୍ରେ 
ଅନାଦିକାଳରୁ ଥୂବା ଅହମ୍‌ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଆସିଯିବ । ସେହି ଅହମ୍‌ ନଷ୍ଟ ହେଲେ ଯାଇ ମୁକ୍ତି ହୁଏ। ଉକ୍ତ ଦୁଇଟି କଥା ଛଡ଼ା 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ତୃତୀୟ ତଥା ବିଚିତ୍ର କଥା ହେଲା, ଜଳ-ତତ୍ତ୍ବରେ ସମୁଦ୍ର ନାହିଁ କି ତରଙ୍ଗ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରେ ସମୁଦ୍ର 
ଓ ତରଙ୍ଗଂର ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। ସମୁଦ୍ର ଓ ତରଙ୍ଗ ତ ସାପେକ୍ଷ, କିନ୍ତୁ ଜଳ-ତତ୍ତ୍ଵ ନିରପେକ୍ଷ । 

ଯେପରି ସମୁଦ୍ର, ନଦୀ, ବର୍ଷା, କାକର, କୁହୁଡ଼ି, ବାଷ୍ଚ, ବାଦଲ ନିର୍ବିଶେଷରେ ସମସ୍ତେ ଜଳ-ତତ୍ତ୍ଵରେ ଏକ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେହିପରି “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ରେ ସମସ୍ତ ସାଧନା ଓ ଯୋଗମାର୍ଗ ବିଲୀନ ହୋଇ ଏକ 
(ବାସୁଦେବରୂପ) ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଯେପରି ଜଳଂତତ୍ତ୍ଵରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ, ସେହିପରି “ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌'ରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। ମତଭେଦରେ ସନ୍ତୋଷ ମିଳେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ “ବାସୁଦେବଃ ସଵିମ୍‌'ରେ କୌଣସି 
ମତଭେଦ ନ ଥୁବାରୁ ସମସ୍ତେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ରେ ଯୋଗୀ ନ ଥାଏ, ଜ୍ଞାନୀ ନ ଥାଏ 
କିମ୍ବା ପ୍ରେମୀ ନ ଥାଏ, ତେଣୁ ଏହାର ଅନୂଭବ କରୁଥୁବା ମହାମ୍ରା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ । 

ଜଳ ହିଁ ବରଫ, କୁହୁଡ଼ି, ବାଦଲ, କୁଆପଥର, ବର୍ଷା, ନଦୀ, ନାଳ, ସମୁଦ୍ର ଇତ୍ଯାଦି ଅନେକରୂପ ଧାରଣ 
କରେ। କଡ଼େଇରେ ବରଫ ପୂରାଇ ନିଆଁରେ ରଖିଲେ ତାହା ତରଳି ପାଣି ହୋଇଯିବ । ତାଂପରେ ପାଣି ବାଷ୍ଠା 
ହୋଇଯିବ ଓ ବାଶ୍ଫ ପରମାଣୁ ହୋଇ ନିରାକାର ହୋଇଯିବ। ଜଳ ହିଁ କୁହୁଡ଼ି ରୂପ ହୁଏ, ବାଦଲ ରୂପ ହୁଏ, 
ନିରାକାର ରୂପ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ଜଳ ହିଁ ବରଫ, କୁଆପଥର ଓ ବର୍ଷାରୂପ ହୋଇ ପୁଥୁବୀରେ ବୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ତାହା 
ପୁଣି ନଦୀ ଓ ସମୁଦ୍ର ରୂପ ଧାରଣ କରେ | ଅନେକ ରୂପ ଧାରଣ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜଳ ଏକ ଅଟେ । ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ଅନେକ ରୂପ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଯେପରି ଜଳ ଥଣ୍ଡା ଯୋଗେ ଜମାଟ ବାନ୍ଧି ବରଫ 
ହୋଇଯାଏ ଓ ଗରମ ଯୋଗେ ତରଳି ଯାଏ ତଥା ବାଷ୍ପ ହୋଇ ପରମାଣୁରୂପ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଅଜ୍ଞାନରୂପୀ 
ଥଣ୍ଡା ଯୋଗେ ଭଗବାନ ସ୍ପୂଳ ଓ ଜଡ଼ ସଂସାର ରୂପରେ ଦେଖା ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଜ୍ଞାନରୂପୀ ଅଗ୍ନି ଯୋଗେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ ଚେତନ 
ବାସୁଦେବ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି । ଜଳ ବରଫ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଉ ବା ବାମ୍ଫ, ବାଦଲ ଆଦି ରୂପରେ ଦେଖାଯାଉ, 
ତାହା ନିଃସନ୍ଦେଦରେ ଜଳ। ଜଳ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ । ସେହିପରି ଭଗବାନ ସଂସାର ରୂପରେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତୁ 
ବା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ରୂପରେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତୁ, ସେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନୁହନ୍ତି। 

ସାଧକର ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ ଯେ, ସେ ନିଜକୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ ରଖି ସଂସାରକୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'କୁ ନିଜ ବୁଦିର ବିଷୟ କରେ। ପ୍ରକୃତରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ସଂସାର କେବଳ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଦ୍ରଷ୍ଟା ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ-” “ଂସକଳମିଦମହଂ ଚ ବାସୁଦେବଃ' (ବିସ୍କୁପୁରାଣ ୩ | ୭ | ୩୨) | ଏଣୁ 
ସାଧକ ନିଜ ଶରୀର ସମେତ ସବୁକିଛିକୁ ଭଗବାନ ବୋଲି ମାନିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ତଥା ମନ, ବୂଦ୍ଦି,। ପ୍ରାଣ ଓ ଅହମ୍‌ ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ। ସବୁକିଛି ଭଗବାନ ବୋଲି 
ମାନିବା ପାଇଁ ସାଧକ ବୁଦ୍ଧିର ବଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ ସେ ସହଜ ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରିନେବା 
ଉଚିତ | ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ କୁହାଯାଇଛି ¬ 

ସବିଂ ବ୍ରହ୍ମାମ୍ପକଂ ତସ୍ୟ ବିଦ୍ୟୟାକ୪ମ୍ଵମନୀଷୟା । ପରି ପଶ୍ୟନୁପରମେତ୍‌ ସବିତୋ ମୁକ୍ତସଂଶୟଃ॥ 
(୧୧| ୨୯ | ୧୮) 

'ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” ବୋଲି ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇଯିବା ପରେ ସାଧକ ଏହି ଅଧ୍ୟଯାମୂବିଦ୍ଯା (ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା) ଦାରା 
ସର୍ବତୋଭାବେ ସଂଶୟରହିତ ହୋଇ ସର୍ବତ୍ର ଉତ୍ତମରୂପେ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଦର୍ଶନପୂର୍ବକ ଉପରତ ହୋଇଯାଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
'ସବୁକିଛି ଭଗବାନ”--ଏହି ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ୟ ନ ରହୁ, କେବଳ ଭଗବାନ ହି ଦୃଶ୍ୟ ହୁଅନ୍ତୁ। 

ସାରାଂଶ ହେଲା “ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” ଏହି ଭାବରୁ ମଧ୍ଯ ଉପରତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦ୍ରଷ୍ଟା, ଦୃଶ୍ଯ ଓ 
ଦର୍ଶନ ନ ରହି କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହନ୍ଛୁ। 

'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ର ଅନୁଭବ ଅନେକ ଦୃଣ୍ତରୂ ହୋଇପାରେ | ଯଥା-- (୧) କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ି ପ୍ରଭୃତିର, 
ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ତା ନିରନ୍ତର ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଅଭାବ ହେଉଥୂବାର ଅନୂଭବ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ସତ୍ତାର ଅଭାବ କେବେ କାହାକୁ ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ନିତ୍ଯଂ 
ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ୟମାନ ସତ୍ତାର ଅନୁଭବ ହେବା ବିବେକ ଦୃଷ୍ଝରୂ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌” ଅଟେ। 


582 * ଶୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 
ଘେ ୫  ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀୃତହଝ କଂ ୦ 


(୨) ସୃଷ୍ଟ ଆରମ୍ଭରେ କେବଳ ଭଗବାନ ଥୂଲେ ଏବଂ ସୃଷ୍ଟ ବିଲୀନ ହେବା ପରେ ମଧ୍ୟ କେବଳ ଭଗବାନ 
ରହିବେ; ତେବେ ମଧ୍ୟକାଳରେ ଭଗବାନର୍ଦ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଏ କେଉଁଠୁ ଆସିବ? ଏହା ଯୁକ୍ତିଦୃଣ୍ଟରୁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | 

(୩) କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର, ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଛଡ଼ା ମୋର ଆଉ କେହି ନାହିଁ; ଯଦି କିଏ ଅଛି ଥାଉ, ମୋର 
ତା'ଠାରେ କି ପ୍ରୟୋଜନ? ଏହା ହେଉଛି ସରଳ ଓ ବିଶ୍ଵାସୀ ଭକ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟରେ “ବାସୁଦେବଃ ସଵିମ୍‌' । ଏ ବିଷୟରେ 
ଏକ କଥା ଅଛି-ଥରେ ବ୍ରଜ (ବୃନ୍ଦାବନ) ରେ ଜଣେ ସାଧୁ କୂଅ ପାଖରେ ବସି ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଜୀବ ସମ୍ବନ୍ଦରେ କୌଣସି 
ବ୍ଯକ୍ତି ସାଥୂରେ କଥାବାର୍ତା ହେଉଥୂଲେ। ପାଣି ନେବା ପାଇଁ ଆସିଥୂବା ଜଣେ ଗୋପୀ ଏସବୁ କଥା ଶୁଣିଲା । ସେ 
ଆଉ ଜଣେ ଗୋପୀକୁ ପଗ୍ଵରିଲା, ““ଆଲୋ ସଖୀ! ଏ ବ୍ରହୃ, ଜୀବ ପ୍ରଭୂତି କ'ଣ କି୮'” ଅନ୍ୟ ଗୋପୀ କହଲା, “ଇଏ 
ଆମ କହ୍ନେଇର ସାଙ୍ଗ ସାଥୀ କିଏ ହେଇଥୁବେ। ସେଥୁପାଇଁ ସିନା ସାଧୁ ବାବାମାନେ ସେମାନର୍କୀ ବିଷୟରେ କଥାବାତ୍ତା 
ହେଉଛନ୍ତି, ନ ହେଲେ ସାଧୁ ବାବାମାନର୍କର କହ୍ନେଇ ଛଡ଼ା ଆଉ କାହା ପାଖରେ କି କାମଂ ”'' । 

(୪) ଯାହାର ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ପାଇଁ ପ୍ରବଳ ଉଲଣ୍ଠା ଓ ବ୍ଯାକୁଳତା ରହିଛି, ଭୋକ-ଶୋଷ ଲାଗୁ ନାହିଁ, 
ରାତିରେ ନିଦ ଲାଗୁ ନାହିଁ, ଭଗବାନ କିପରି ତାହା ଜାଣି ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ କୌଣସି ସନ୍ତକ୍କା ଠାରୁ ଶୁଣି ବା 
ପୁସ୍ତକରୁ ପଢ଼ି ସବୁକିଛି ଭଗବାନ ବୋଲି ଦୂଢ଼ଭାବେ ମାନି ନେଇପାରେ। ଏହା ହେଉଛି ସବ୍ତବାଣୀରେ ବିଶ୍ଵାସ 
ଦୃଷ୍ଟରୁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' । ସବ୍ତ୍ଞ ବାଣୀରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଠାରୁ ବି ଅଧୂକ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଗଲେ ସର୍ବତ୍ର ସେହି ବାଣୀର 
ଅନୂରୂପ ଦୃଶ୍ଯ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟରୁ ବିଗ୍ଵର କଲେ ସତ୍ତା ଏକ ଓ ଅଦ୍ମିତୀୟ। ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ବାସ (ଭକ୍ତି) ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ସବୁକିଛି 
ଭଗବାନ, ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ କିଛି ନାହିଁ। ଭକ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟ ଭଗବାନବ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୁଆଡ଼େ ଯାଏ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଭଗବାନବ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କେହି ତାଙ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ। 

=== ^ = = 

ସ୍ମ ଯଉମାନେ ଜନକାନଳର୍କଚ ନହଜ଼ୁ ଚୁର ତାକ ଶଜଣୀାପନଳ ନୁଅଳି ଯେହି ଜଳୁ ବର୍ଷଳା ୧୬ଶ ୭ ୧ ୯ଣ ¶ଯ୍ୋଳ 

ମଧ୍ୟନେ ଳଳିଯୀଜି ଜନବ/ଳ ଏଠବ ଚିଲି ଳେ 6କେକତାକ ଶଜଣ 6ନଳେଜଣଥିବ/ 6ଲୋକର୍ଜ ବର୍ଶଳ/ କୁଛଛି / 


କାମୈସ୍ତେସ୍ତୈହ୍ଦି ତଜ୍ଞାନାଃ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେଃନ୍ୟଦେବତାଃ । 
ତଂ ତଂ ନିୟମମାସାୟ ପ୍ରକୃତ୍ଯା ନିୟତାଃ ସ୍ବୟା॥ ୨୦ ॥ 


ଅନୟ ତୈଃ, ତୈଃ-=ସେହି ସେହି; କାମୈଃ=କାମନା ଦାରା; ହୁ ତଜ୍ଞାନାଃ- ଯେଉଁମାନକର ଜ୍ଞାନ ଅପହୁତ 
ହୋଇଯାଇଛି (ସେମାନେ); ସ୍ବୟା=ନିଜ ନିଜ, ପ୍ରକୃତ୍ୟାସିପ୍ରକୃତି ଦୃ।ରା ନିୟତାଃ=ନିୟନ୍ତ୍ତିତ ହୋଇ; ତମ୍‌, 
ତମ୍‌ - (ଦେବତାମାନର୍କର) ସେହି ସେହି; ନିୟମମ୍‌ =ନିୟମଗୁଡ଼ିକୁ, ଆସାୟ=ଧାରଣ କରି; ଅନ୍ୟଦେବତାଃ- ଅନ୍ୟ ଦେବଗଣରା 
ଠାରେ; ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେଇ ଶରଣ ପଶନ୍ି | 


ସେହି ସେହି କାମନା ଢ଼ାରା ଯେଉଁ ମାନଗ୍ଗର ଜ୍ଞାନ ଅପହୃତ ହୋଇଯାଇଛି, ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ପ୍ରକୃତି 
ବା ସ୍ବଭାବ ଡ଼ାରା ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇ ଅନ୍ଯ ଦେବତାମାନସ୍କରର ସେହି ସେହି ନିୟମ ଧାରଣ କରି ସେହି 
ଦେବଗଣକ୍ତ ଠାରେ ଶରଣ ପଶନ୍ତିଂ । 


ବୟ କାମୈସ୍ତୈ ସ୍ତେହ୍ପି ତଜ୍ଞାନାଃଂର ଅର୍ଥ ସେହି । ନ ପାଇ ନିଜ କାମନା ପୂରଣରେ ବ୍ଯସ୍ତ ରହନ୍ତି। 
ସେହି କାମନା ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ସଂଯୋଗଜନ୍ୟ ସୁଖର ଇଜଢ୍ଜାକୁ “କାମନା” କହନ୍ତି। 
ଭୋଗର କାମନା ଦ୍ବାରା ଯେଉଁମାନର୍ବ୍ପର ଜ୍ଞାନ ଆବୃତ ହୋଇଛି । । କାମନା ଦୁଇ ପ୍ରକାର -ଏହିକ ଭୋଗ ପାଇଁ ଧନ ସଂଗ୍ରହର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଯେଉଁ ବିବେକଯୁକ୍ତ ¦ କାମନା ଏବଂ ସ୍ବର୍ଗଦି ପାରଲୌକିକ ଭୋଗ ପାଇଁ ପୁଣ୍ୟ 


୬୬ ୭୭ ୬୧୭ 


ମନୂଷ୍ଯଂଶରୀର ମଳିଛ, ସେଥୂରେ ସେମାନେ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ୁ । ସଂଗ୍ରହର କାମନା । 


* ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଶିତ ମନୁଷ୍ଯକ୍କର ଜ୍ଞାନ ମାୟାରେ ଆବୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ପିତ ମନୂଷ୍ଯକ୍କର ଜ୍ଞାନ 
କାମନାରେ ଆବୃତ ହୋଇଛି । ସେଠାକାର ମନୁଷ୍ୟ କାମନାପୂର୍ତି ପାଇଁ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାକାର ମନୁଷ୍ୟ କାମନାପୂର୍ତି 
ପାଇଁ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି । ସେଠାକାର ମନୁଷ୍ୟ ଦୁସ୍କୃତା ହେତୂ ନରକକୁ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାକାର ମନୁଷ୍ୟ କାମନା ହେତୁ ବାରମ୍ବାର 
ଜନ୍ମଂମରଣ ଲାଭ କରନ୍ତି । 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦] 


ଧନ ସଂଗ୍ରହର କାମନା ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-- (୧) 
ଇହଲୋକରେ ଯେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ, ଯେ କୌଣସି 
କାଳରେ, ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଇଚ୍ଛା ମୁତାବକ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରିବା ପ୍ରଭୃତି ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖ ପାଇଁ ଧନ 
ସଂଗ୍ରହର କାମନା ଏବଂ (୨) 'ମୁଁ ଧନୀ ହୋଇଯାଏଁ, ଧନ 
ପାଇ ବଡ଼ ହୋଇଯାଏ ଇତ୍ଯାଦି ଅଭିମାନଜନିତ ସୁଖ 
ପାଇଁ ଧନ ସଂଗ୍ରହର କାମନା । ସେହିପରି ପୁଣ୍ୟ ସଂଗ୍ରହର 
କାମନା ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--(୧) ଏଠାରେ ମୋତେ 
ସମସ୍ତେ ପୁଣ୍ଯାମ୍ରା କହନ୍ତୁ ଏବଂ (୨) ପରଲୋକରେ 
ମୋତେ ଭୋଗ ମିଳୁ । ଏସବୁ କାମନା ଦ୍ବାରା ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, 
ନିତ୍ୟ-ଅନିତ୍ୟ, ସାର-ଅସାର ଓ ବନ୍ଦଧନ-ମୋକ୍ଷ ଆଦି ବିବେକ 
ଆକ୍ଛାଦିତ ହୋଇଯାଏ । ବିବେକ ଆଢ୍ରାଦିତ ହେବା ଫଳରେ 
ସେମାନେ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ସେମାନେ ଯେଉଁ 
ପଦାଥର କାମନା କରୁଛନ୍ତି, ସେହି ପଦାର୍ଥ ସେମାନର୍କ୍ର 
ସାଥୁରେ କେତେ ଦିନ ବା ରହିବ ଓ ସେମାନେ ସେହି 
ପଦାର୍ଥ ସାଥୂରେ କେତେ ଦିନ ବା ରହିବେଂ୮” 

“ପ୍ରକୃତ୍ୟା ନିୟତାଃ ସ୍ବୟାଂ”--କାମନା ହେତୁ ବିବେକ 
ଆବୃତ ହୋଇଯିବାରୁ ସେମାନେ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ନିୟନ୍ତ୍ଵିତ 
ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସ୍ଵଭାବର ଅଧୀନରେ ରହନ୍ତି । ଏଠାରେ 
“ପ୍ରକୃତି” ଶବ୍ଦ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵଭାବର ବାଚକ, ସମଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତିର 
ବାଚକ ନୂହେଁ। ଏହି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ଵଭାବ ସମସ୍ତର୍କ୍ନ ଠାରେ 
ମୁଖ୍ୟ-- 'ସ୍ଭାବୋ ମୂର୍ଶ୍ି ବଉିତେ |' ଏଣୁ ବ୍ୟକିଗତ ସ୍ବଭାବକୁ 
କେହି ଛାଡ଼ିପାରେ ନାହିଁ-- 'ଯା ଯସ୍ୟ ପ୍ରକୁତିଃ ସ୍ଵଭାବଜନିତା 
କେନାପି ନ ତ୍ଯଜ୍ଯତେ।' କିନ୍ତୁ ସ୍ଵଭାବରେ ଯେଉଁ ଦୋଷ 
ଅଛି, ତାହାକୁ ମନୁଷ୍ଯ ଛାଡ଼ି ପାରିବ । ଯଦି ସେହି ଦୋଷକୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ଛାଡ଼ି ନ ପାରିବ, ତେବେ ପୁଣି ମନୁୂଷ୍ଯଜନ୍ମର କି 
ମାହାମ୍ଧ୍ୟ୍‌ ରହିଲା? ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ସ୍ବଭାବକୁ ନିର୍ଦୋଷ ଓ ଶୁଦ୍ଧ 
କରିବାରେ ସମ୍ପୂର୍ଶ ସ୍ବାଧୀନ । କିନ୍ତୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ 
କାମନାପୂର୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସେ ନିଜ 
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ସ୍ଵଭାବକୁ ସୁଧାରି ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵଭାବର 
ପ୍ରବଳତା ଓ ନିଜର ଦୁର୍ବଳତା ଦେଖାଯାଏ। କିନ୍ତୁ କାମନା 
ଦୂର କରିବା ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ସେ ନିଜ ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ) କୁ 
ସୁଧାରି ପାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୁଏ ନାହିଁ । 

'ତଂ ତଂ ନିୟମମାସାୟ'-- କାମନା ହେତୁ ନିଜ ପକୃତିର 
ଅଧୀନ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ କାମନା ପୂରଣର ବିବିଧ ଉପାୟ ଓ 
ବିଧ୍ଧ ଖୋଜି ବୁଲୁଥାଏ । ଅମୁକ ଯଜ୍ଞ କଲେ କିମ୍ବା ଅମୁକ 
ତପ କଲେ କାମନା ପୂର୍ଶି ହେବ, ଅମୁକ ଦାନ ଦେଲେ 
କିମ୍ବା ଅମୁକ ମନ୍ତ୍ର ଜପିଲେ କାମନା ପୂର୍ଣ ହେବ--ଏହିପରି 
ନାନା ଉପାୟ ସେ ଖୋଜି ବୁଲୁଥାଏ । ସେହି ସେହି ଉପାୟର 
ବିଧୂମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିୟମାବଳୀ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । ଅମୁକ 
କାମନା ପୂରଣ ପାଇଁ ଅମୁକ ବିଧୂରେ ଯଜ୍ଞ ଆଦି କରିବା 
ଉଚିତ ଏବଂ ଅମୁକ ସ୍ତାନରେ କରିବା ଉଚିତ ଇତ୍ୟାଦି । 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ କାମନାପୂର୍ତି ପାଇଁ ଅନେକ 
ଉପାୟ ଓ ନିୟମ ଧାରଣ କରେ । 

'ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେଃନ୍ଯଦେବତାଃ'-- କାମନାପୂର୍ତି ପାଇଁ 
ଅନେକ ଉପାୟ ଓ ନିୟମ ଧାରଣ କରି ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ଯ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଶରଣ ନିଏ, ଭଗବାନ ଚ୍କୀର ଶରଣ 
ନିଏ ନାହିଁ। ଏଠାରେ “ଅନ୍ଯଦେବତାଃ'” କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି ଯେ, ସେମାନେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ 
ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ଦେବତାମାନ କବର ସତ୍ତା ଭିନ୍ନ ମନେ 
କରୁଥୁବାରୁ ସେମାନସ୍କୁ ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ (ନାଶବାନ୍‌) ଫଳ ମିଳେ-¬ 
“'ଅନ୍ତବତ୍ତୁ ପଂଳଂ ତେଷାମ୍‌' (ଗୀତା ୭ । ୨୩) | ଯଦି 
ସେମାନେ ଦେବତାମାନର୍ଦ୍ରୀର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର ନ 
କରି ଭଗବତ୍‌-ସ୍ବରୂପ ମନେ କରନ୍ତେ, ତେବେ ସେମାନଙ୍ଦୁ 
ଅନ୍ତବତ୍‌ ଫଳ ମିଳନ୍ତା ନାହିଁ, ବରଂ ଅବିନାଶୀ ଫଳ ମିଳନ୍ତା। 

ଏଠାରେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଶରଣ ନେବାରେ 
ଦୂଇଟି କାରଣ ମୁଖ୍ଯ ଗୋଟିଏ ହେଲା କାମନା ଏବଂ 
ଅନ୍ଯଟି ନିଜ ସ୍ଵଭାବର ଅଧୀନତା। 


ମଂଜିଜିନ୍ଜ ଜ/କ- ଭଗବାନଙ୍କ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଓ ଆଉଁ ଭକ୍ତର୍କ୍ରର ଯେଉଁ କାମନା ଥାଏ, ସେହି କାମନା ଉକ୍ତ ଶ୍ମୋକରେ 
ବର୍ଣିତ ମନୁଷ୍ୟଜ୍କର ମଧ୍ୟ ଥାଏ । ମାତ୍ର ଏ ଦୁହିବ୍ଦ୍ନ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଓ ଆଉଁ ଭକ୍ତକ୍କ ଠାରେ କାମନାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନ ଥାଏ। ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍ତୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦିଅନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନେ “ହୃତଜ୍ଞାନାଃଂ ନୁହନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
ବର୍ଷିତ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର କାମନା ହିଁ ମୁଖ୍ଯଃ ତେଣୁ ଏମାନେ 'ହୃତଜ୍ଞାନାଃ' । 

ଅର୍ଥାର୍ଥୀ ଓ ଆଉଁ ଭକ୍ତ କେବଳ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଏହି ମନୂଷ୍ଯମାନେ ଭଗବାନକ୍ତୁ ବର୍ଜନ 
କରି ଅନ୍ଯ ଦେବତାମାନର୍କୀର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି। କାମନା, ଦେବତା, ମନୁଷ୍ଯ ଓ ନିୟମ ପ୍ରଭୂତି ଅନେକ ପ୍ରକାରର । 


୨ 


କାମନା ଅନେକ ହୋଇଥୁଲେ ବି ଯଦି ଉପାସ୍ଯଦେବ କେବଳ ପରମାମ୍ର୍ରା ହୋଇଥାନ୍ତି ତେବେ ସେ ଉପାସକର 
ଉଦ୍ଧାର କରିଦେବେ। କିନ୍ତୁ ଯଦି କାମନା ଅନେକ ଓ ଉପାସ୍ଯଦେବ ମଧ୍ୟ ଅନେକ, ତେବେ ଉଦ୍ଧାର କରିବ କିଏ? 
ଉଦ୍ଧାର କରିଦେବେ। କନୁ ଓ୧ କଂମନା ୯୪୮୩ ¬ ୩୮୯ ୦୩୧ ମଧ ଅନେକ, ତେବେ ଉଦାର କରିବ କିଏନ୍‌ 


» ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ୯ପ୍ରକୃତ୍ୟା ନିୟତାଃ ସ୍ଵୟା' କହିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ “ଯୋ ଯକ୍ଷଦ୍ଧଃ ସ ଏବ 
ସଃ' କହିଛନ୍ତି । “ସ୍ନୟା' କହିବାର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ନିଜ ନିଜ ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତକ୍ତର କାମନା ଅଲଗା ଅଲଗା ହୋଇଥାଏ। 
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ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନବ୍କୀ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହି--ଏହି ଜ୍ଞାନ ସୁଖ କାମନାଯୋଗୁଁ ଆଢ଼ାଦିତ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ସୁଖ କାମନା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ନୁହେଁ କି ପରମାମ୍ରାର୍କୀ ଦ୍ବାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ନୂହେଁ, ବରଂ ଵା ମନୂଷ୍ଯ 
ଦାରା ସ୍ପଷ୍ଟ୍। ତେଣୁ ଏହାକୁ ଦୂର କରିବାର ଦାୟିତୂ ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ। “ହୃତଜ୍ଞାନାଃ' କହିବାର ତାପ୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଏହି ଜ୍ଞାନ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ନାହିଁ, କେବଳ କାମନା ଦ୍ବାରା ଅପହୃତ ହୋଇଯାଇଛି । ଏହି କଥା ଗୀତାରେ 'ମାୟୟାପହୃତଜ୍ଞାନାଃ' 
(୭। ୧୫), “ଅଜ୍ଞାନେନାବୃତଂ ଜ୍ଞାନମ୍‌' (୫। ୧୫) ପ୍ରଭୂତି ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 

ଚଳିତ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ 'ମାୟୟାପହୃତଜ୍ଞାନା॥ଃଂ ପଦରେ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଓ 
ରଜୋଗୁଣର ଗୌଣତା ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ବ୍ଯବହୃତ “କାମୈସ୍ତୈସ୍ତେହ୍ଦିତଜ୍ଞାନାଃ ପଦରେ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଓ ତମୋଗୁଣର ଗୌଣତା ରହିଛି । 'ମାୟୟାପହୁତଜ୍ଞାନାଃ' ପଦରେ ଅର୍ଥର ଇଜ୍ଜା ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ “କାମୈସ୍ତେ ସ୍ତୈହ୍ଥି ତଜ୍ଞାନାଃ' 
ପଦରେ ଭୋଗେଚ୍ା ମୁଖ୍ଯ। ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ହେଲା ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯର୍କର ଜ୍ଞାନ ମାୟା ଦ୍ବାରା ଅପହୃତ, 
ସେମାନେ ଦେବଗଣଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି ନାହିଁ କାରଣ ସେମାନର୍କ୍ରର ଅର୍ଥ ଲୋଭରୁ କେବେ ଅରୁଚି ହୁଏ ନାହିଁ -¬ 
ଜିମି ପ୍ରଚିଲାଭ ଲୋଭ ଅଧୂକାଭ”; ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ କାମନା ଦ୍ବାରା ଅପହୃତ, ସେମାନେ ହୁଏତ 
ଦେବଗଣଙ୍କୁ ପୂଜା କରି ପାରନ୍ତି କାରଣ ସେମାନଙ୍କର ଭୋଗରୁ ଅରୁଚି ହୁଏ । “ମାୟୟାପହୃତଜ୍ଞାନାଃ ଆସୁରଭାବର 
ଓ ମିଥ୍ଯା, କପଟ, ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା ପ୍ରଭୂତିର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ “କାମୈସ୍ତୈସ୍ତୈହ୍ଦି ତଜ୍ଞାନା/' ଦେବତାମାନର୍କୀର 
ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ “ମାୟୟାପହୂୃତଜ୍ଞାନାଃ' କ୍କ ଠାରେ ଅଧୁକ ଜଡ଼ତୃ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ “କାମୈସୈ ଶସ୍ତୈକୁ ତଜ୍ଞାନାଃ'ଜ 
ଠାରେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ଅଧୂକ ଚୈତନ୍ଯ ଥାଏଂ । 


== = ¬ = = 
ଯୋ ଯୋ ଯାଂ ଯାଂ ତନୁଂ' ଭକ୍ତଃ ଶ୍ରଦ୍ଧୟାଚି ତୁମିକ୍ରତି | 
ତସ୍ୟ ତସ୍ଯାଚଳାଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ ତାମେବ ବି ଦଧାମ୍ୟହମ୍‌ ॥ ୨୧ ॥ 


ଅଁନୟ ଯଃ, ଯଃ ଯେଉଁ ଯେଉଁ; ଭକଃ= ଭକ; ଯାମ୍‌, ଯାମ୍‌୍ୟ = ଯେଉଁ ଯେଉଁ; ତନୁମ୍‌ ଦେବତାର; ଶ୍ରଵୟାଶ୍ଦା 
ସହକାରେ; ଅର୍ଚିତୂୁମ୍‌ -ପୂଜା କରିବାକୁ; ଇକ୍ଛଛତି-ଇଢ଼ା କରେ; ତସ୍ଯ, ତସ୍ଯଇସେହି ସେହି ଦେବତାର୍କ ପ୍ରତି; ଏବ ହି; 
ଅହମ୍‌ ମୁଁ; ତାମ୍‌ = (ତା'ର) ସେହି; ଶଦାମ୍‌ ¬ ଶଵାକୁ; ଅଚଳାମ୍‌= ଦୃଢ଼; ବିଦଧାମି କରିଦିଏ | 

ଯେଉଁ ଭକ୍ତମାନେ ନିଜର ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଦେବତାମାନକ୍ଲୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ ପୂଜା କରି ବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରନ୍ତି, 
ସେହି ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମୁଁ ସେମାନଗ୍କ୍ରର ସେହି ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଦୃଢ଼ କରି ଦିଏ । 


ବ%/+ _ଯୋ ଯୋ ଯା!ଂ ଯାଂ ତନୁ' ଭକତଃ......ତାମେବ ¦ ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ତଥାପି ମୁଁ ସେମାନରଭୂ 
ବିଦଧାମ୍ଯହମ୍‌-- ଯେଉଁ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ କରାଇ ଦିଏ। ପୁଣି 
ଦେବତାମାନଙ୍କ୍ରର ଭକ୍ତ ହୋଇ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଯଜନ-ପୂଜନ । ଯେଉଁମାନେ ମୋ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାଂପ୍ରେମ ରଖନ୍ତି, ନିଜର କଲ୍ୟାଣ 
କରିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି, ସେହି ସେହି ମନୂଷ୍ଯଗ୍ତର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ସେହି ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୀ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ମୁଁ ନିଜ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ ନ କରିବି 
ସେହି ଦେବତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ମୁଁ ଅଚଳ (ଦୃଢ଼) କରିଦିଏ | ସେମାନେ । କିପରି? ଅବଶ୍ୟ କରିବି । କାରଣ ମୁଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର 
ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ନ ହୋଇ ମୋଂ ପ୍ରତି ସୁହୃଦ୍‌--'ସୁହୁଦଂ ସବିଭୂତାନାମ୍‌' (ଗୀତା ୫ | ୨୯) | 
ଯେପରି ଆସକ୍ତ ହେବେ, ସେପରି ମୁଁ କରେ ନାହିଁ | ଯଦ୍ୟପି ଏ ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇପାରେ ଯେ, ଆପଣ ସମସ୍ତ 
ସେହି ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେବାରୁ କାମନା । ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ନିଜ ପ୍ରତି କାହିଁକି ଦୃଢ଼ ନ କରନ୍ତି ଏହାର 


* ଯିଏ ନିଜକୁ ଜାଣିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ୟକୁ ଜାଣେ, ସେ “ଚେତନ' ଏବଂ ଯିଏ ନିଜକୁ ଜାଣେ ନାହିଁ କି ଅନ୍ୟକୁ ଜାଣେ ନାହିଁ, ସେ “ଜଡ଼' | 


#' ଯେପରି ଏଠାରେ ଯୋ ଯଃ, ଯାଂ ଯାମ୍‌' ବ୍ୟବହୁତ ହୋଇଛି, ସେହିପରି ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଲୋକରେ ଯଂ ଯଂ ବାପି ସରନ୍‌ 
ଭାବମ୍‌' ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି | ଦୁଇଥର ଲେଖାଏଁ '“ଯତ୍‌' ଶବ୍ଦ (ଯଥା-¬ 'ଯୋ ଯଃ', .ଯାଂ ଯାମ୍‌' ଓ ଯଂ ଯମ୍‌') ପ୍ରୟୋଗର ତାହପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଯେପରି ମନୁଷ୍ୟ ଉପାସନା କରିବାରେ ସ୍ପତନ୍ତ୍ଵ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେ ଦେବତାର୍ଗୀ ଉପାସନା କରୁ ବା ମୋ' ଉପାସନା କରୁ, ଏଥୁରେ ସେ ସ୍ବତନ୍ବ୍,, ସେହିପରି 
ଅନ୍ତକାଳରେ ସ୍ମରଣ କରିବାରେ ମଧ୍ୟ ସେ ସଵଥା ସ୍ଵତନ୍ଵ୍ଵ ଅଥାତ୍‌ ସେ ମୋର ସ୍ମରଣ କରୁ ବା ଆଉ କାହାର ସ୍ମରଣ କରୁ, ସେଥୁରେ ସେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ବ। 


ଶ୍ମୋକ ୨୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ସତେ ଅବା କହୁଛନ୍ତି, ଯଦି ମୁଁ ସମସ୍ତକ୍ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ମୋ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ କରିଦିଏ, ତେବେ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଓ ସାଥ୍ଥିକତା ରହିଲା କ'ଣ? ମୋର ନିଃସ୍ବାର୍ଥପରତା 
କ'ଣ ବା ରହିଲା? ଯଦି ମୁଁ ଲୋକମାନଙ୍କୀ ନିଜ ପ୍ରତି 
ଆକଷିତ କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହ ରଖେ, ତେବେ ଏହା କିଛି 
ମହତ କଥା ନୁହେଁ; କାରଣ ଏପରି ବ୍ୟବହାର ତ ଦୁନିଆର 
ସବୁ ସ୍ବାର୍ଥପର ଜୀବ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ କରନ୍ତି, ତେଣୁ ମୁଁ 
ସ୍ବାଥିିପରତା ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଏହି ନିଃସ୍ଵାର୍ଥିପରତା ଶିଖାଇବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ ଯେ, କୌଣସି ମନୂଷ୍ଯ ପକ୍ଷପାତ କରି ଅନ୍ଯମାନବ୍କୀ 
ଦ଼ାରା କେବଳ ନିଜ ପୂଜା-ଂପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଇବାରେ ଲିପ୍ତ ନ 
ହେଉ ଏବଂ କାହାକୁ ପରାଧୀନ ନ କରୁ। 

ଏଠାରେ କେହି ସନ୍ଦେହ କରି ପାରେ ଯେ, ଆପଣ 
ସେମାନଙ୍କୀ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ 
କରି ଦେଉଥୁବାରୁ ଆପଣଙ୍ଗୀର ସାଧୁତା ସିନା ପ୍ରତିପାଦିତ 
ହେଲା, କିନ୍ତୁ ଆପଣଙ୍୍ଚ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହେବାରୁ ସେହି 
ଜୀବମାନଙ୍କର ତ ଅହିତ ହେଲା? ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଉଛି, ଯଦି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଠାରୁ 
ବିଚ଼ିନ୍ତ କରି ନିଜ ପ୍ରତି ସଂଯୁକ୍ତ କରିବି, ତେବେ ମୋ ପ୍ରତି 
ସେମାନଙ୍କର ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ହୋଇଯିବ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ନିଜ ପ୍ରତି ସଯୁକ୍ତ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ରଖି, ସେମାନଙ୍କୁ 


ସ୍ବତନ୍କ୍ବତା ଦେଇଦିଏ, ତେବେ ସେହି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତା ପାଇଥୂବା 
ଲୋକମାନର୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁମାନେ ବୁଦିମାନ୍‌ ଥୂବେ, 
ସେମାନେ ମୋର ଏହି ଆଦର୍ଶ ଆଚରଣରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇ ମୋ ପ୍ରତି ହିଁ ଆକୃଷ୍ଟ ହେବେ । ସେମାନ କୀ 
ଉଦ୍ଧାରର ଏହା ହି ଉତ୍ତମ ପଦ୍ଧତି । 

ଏବେ ପୁଣି ସନ୍ଦେହ ହୋଇ ପାରେ ଯେ, ଆପଣ 
ଯଦି ନିଜେ ସେମାନବ୍କୀ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଅନ୍ଯମାନର୍ଦ୍ବୀ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ 
କରି ଦିଅନ୍ତି, ତେବେ ସେହି ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଅନ୍ଯ କେହି ଦୂର 
କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ତାଂହେଲେ ସେମାନଙ୍କର ତ ପତନ 
ହୋଇ ଗ୍ରଲିବ? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, ମୁଁ ସେମାନର୍ଚ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ କେବଳ ଦେବତାମାନର୍କୀ ପ୍ରତି ଯେ ଦୃଢ଼ କରେ 
ଓ ଅନ୍ୟମାନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ଯେ କରେ ନାହିଁ, ସେ କଥା ନୁହେଁ। 
ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଇଢ୍ଛାନୁସାରେ ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ 
ଦୂଢ଼ କରେ; ଏବଂ ନିଜ ଇଚ୍ଛାକୁ ବଦଳାଇବାରେ ମନୂଷ୍ୟଯ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ନ ଓ ସମର୍ଥ। ଇଢ୍ରାକୁ ବଦଳାଇବାରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ପରତନ୍ତ୍ର ନିର୍ବଳ କିମ୍ବା ଅଯୋଗ୍ଯ ନୁହେଁ। ଯଦି ଇଢ଼ା 
ବଦଳାଇବାରେ ସେ ପରତନ୍ତ୍ର ହୋଇଥାଆନ୍ତା, ତେବେ 
ମନୂଷ୍ଯ ଜନ୍ମର କି ମାହାମ୍ଯ୍ଯ ରହନ୍ତା ଏବଂ ଇଚ୍ଛା ତ୍ଯାଗ 
କରିବାକୁ ମୁଁ କିପରି ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥାଆନ୍ତି ଯେ “ଜହି ଶତ୍ରୁ 
ମହାବାହୋ କାମରୂପଂ ଦୁରାସଦମ୍‌' (ଗୀତା ୩ | ୪୩)? 


ମଂଜିଙ୍ଜିଙ୍ଧ କବ ପ୍ରାୟ ମନୂଷ୍ଯ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକୂୃଷ୍ଟା କରିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ନିଜର ଶିଷ୍ଯ ବା ଦାସ 


କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ନିଜ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ନିଜ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା କରାଇବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ସେମାନର୍କୀ 
ଦାରା ନିଜର ପୂଜା ଆଦର ଓ ମାନ-ସମ୍ମାନ କରାଇ ନିଜ କଥା ମନାଇବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ମାତ୍ର ଭଗବାନ ସବୁବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ କାହାକୁ ନିଜର ଅଧୀନ କରାନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଯିଏ ଯାହା ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖେ, ତାହାର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ତାହା 
ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ କରାଇ ଦିଅନ୍ତି। ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର କେତେ ଉଦାରତା ଓ ନିଷ୍ଠାକ୍ଷତା! 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କର ନିଜର ସ୍ବରୂପ-¬ 'ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ଼ କିଜ୍ଚିଦତି' | ତେଣୁ ଭଗବାନଗ୍ଦର 
କାହାରି ପ୍ରତି ତିଳେମାତ୍ର ପକ୍ଷପାତିତା ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ପକ୍ଷପାତବିହୀନ ସ୍ବଭାବକୁ ସହଜରେ ବୁଝି 
ହୁଏ ନାହିଁ, ଗଭୀରଭାବେ ବିଗ୍ରର କଲେ ଯାଇ ବୁଝି ହୁଏ। ଯଦି ଏହି ସ୍ବଭାବକୁ କେହି ବୁଝିଗଲା, ତେବେ ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇଯିବ-¬ 
ଉମା ରାମ ସୁଭାଉ ଜେହିଁ ଜାନା । ତାହି ଭଜନୂ ତଜି ଭାଞ୍ ନ ଆନା।॥ (ମାନସ, ସୁନ୍ଦର, ୩୪ | ୨) 
'ସ ସଵିବିଭଜତି ମାଂ ସବିଭାବେନ ଭାରତ” (ଗୀତା ୧୫ | ୧୯) 
ଯାହାଠାରେ କୌଣସି ନ୍ଯୁନତା ଥାଏ, ସେ ଅନ୍ଯକୁ ନିଜର ଦାସ କରାଏ। ଭଗବାନର୍କ ଠାରେ ତ କୌଣସି 
ନ୍ଯନତା ନାହିଁକ ସେ ନିଜ ତରଫରୁ କାହାକୁ ନିଜର ଦାସ (ଅଧୀନ) କରିବେ କାହିଁକିଂ କିନ୍ତୁ କେହି ତାଙ୍କର ଦାସ 
ହେବାକୁ ଗ୍ବହିଁଲେ ସେ ମନା କରନ୍ତି ନାହିଁ; ଦୟାପୂର୍ବକ ତାହାକୁ ଦାସରୂପେ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି। ଏହା ତାର୍କ୍ରର ବିଶେଷ 
ଉଦାରତା! କୌଣସି ଛୋଟ ପିଲାକୁ ଦେଖିଲେ ମନୂଷ୍ଯ ଖୁସି ହୋଇଯାଏ। ଖୁସି ହେବାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ସେହି 
ପିଲାଠାରୁ ତା'ର କୌଣସି ସ୍ବାଥ୍ଥ ହାସଲ କରିବାର ଅଛି । ସେହିପରି ଯେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଦାସ ହୁଏ ତା'ର ସରଳତାରେ 
ଭଗବାନ ଖୁସି ହୋଇଯାଆନ୍ତି-- “ମୋରେ ଅଧୁକ ଦାସ ପର ପ୍ରୀତୀ' (ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୧୬।| ୪) | ଗୀତାର ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଅଧ୍ଯାୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଶ୍ରୀମୁଖରୁ ଯଥେଚ୍ଛସି ତଥା କୁରୁ' ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ ଯେତେବେଳେ ବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ, 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଦୟାପରବଶ ହୋଇ ଅର୍ଜୁନର୍କୁ କହିଲେ, ତୁମେ ମୋର ଶରଣାଗତ ହୋଇଯାଅ-- 
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'ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ” (୧୮ । ୬୬), କିନ୍ତୁ ଏପରି କହିବା ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନ କହିଦେଇ ଥୁଲେ ଯେ, ଏହା ଅତି 
ଗୋପନୀୟ କଥା (୧୮। ୬୪) ଏବଂ ପରେ ମଧ୍ଯ କହିଲେ ଯେ, ଏହାକୁ ସମସ୍ତଙ୍ଚ୍ଚ ଆଗରେ କହିବ ନାହିଁ 
(୧୮। ୬୭)। ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ଭଗବାନର୍କ୍ତର ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ଵ ନିଜ ଦାସ କରାଇବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ସ୍ତଲେ 
ବି କେହି ଅସହାୟ ହୋଇ ବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ ଓ ତାରଙ୍ଟ୍ପର ଦାସ ହେବାକୁ ଗ୍ରହିଁଲେ ସେ ଦୟାପରବଶ ହୋଇ 
ତାକୁ ଦାସରୂପେ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯିଏ କୌଣସି ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖେ, ତାହାର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ 
ଯଦି ଭଗବାନ ସେହି ଦେବତାକ୍ରୀ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ କରି ଦିଅନ୍ତି, ତେବେ ଯିଏ ଭଗବାନକ୍ଟୀ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖେ, ତା 'ର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ନିଜ ପ୍ରତି ଯେ ଦୃଢ଼ କରାଇ ଦେବେ, ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ କ'ଣ/ କାରଣ ଭଗବାନ ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ପ୍ରତି 


ଦୂଷ୍ଟି ନ ଦେଇ ସର୍ବଦା ଭକ୍ତର ହିତ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି । 


ସ ତୟା ଶ୍ରକଦ୍ଦୟା 


ଯୁକ୍ତ ଓ ଣା ୦୧ 


ଲଭତେ ଚ ତତଃ କାମାନଚ୍ସୟୈବ ବିହିତାଟ୍‌ ହି ତାନ୍‌ ॥ ୨୨ ॥ 
ଥନୟ-ତୟା=ସେହି; ଶରଦ୍ଧୟାଠିଶ୍ର୍ଧାରେ; ଯୁକ୍ତଃଯୁକ୍ତ ହୋଇତ ସଃସେହି ମନୁଷ୍ଯ ତସ୍ଯିସେହି ଦେବତାର 
ଆରାଧନମ୍‌ ଉପାସନା; ଭହତେ କରେ; ଚ=ଏବଂ; ତତଃ= ତା'ର; କାମାନ୍‌= କାମନା; ଲ ଭନ୍ତେଇ୍ମଧ୍ଯ ପୂରଣ ହୁଏ; 
ହି= କିନ୍ତୁ, ମୟାଦିମୋ ଦାରା; ଏବ ହିଁ; ତାନ୍‌¬ସେହି (କାମନାପୂର୍ତିର) ; ବିହିତାନ୍‌- ବିଧାନ କରାଯାଇଥାଏ | 
ସେହି (ମୋ ଦାରା ଦୃଢ଼ କରାଯାଇଥୁବା) ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ସେହି ମନୁଷ୍ୟ ସକାମଭାବରେ ସେହି 
ଦେବତାଙ୍କୁ ଉପାସନା କରେ ଏବଂ ତା'ର କାମନା ମଧ୍ୟ ପୂରଣ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ମୋ ଦ଼ାରା ହିଁ ସେହି କାମନାପୂରତ୍ତିର 


ବିଧାନ କରାଯାଇଥାଏ । 


ବୟର/୮/୦୯ସ ତୟା ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଯୁକ୍ତଃ......ମୟେବ 
ବିହିତାନ୍‌ ହି ତାନ୍ବଂ--ମୋ ଦ୍ବାରା ଦୃଢ଼ୀକୃତ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ 
ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ମନୂଷ୍ଯ ସେହି ଦେବତାର୍ଜ୍ରର ଆରାଧନା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରେ ଏବଂ ସେ ସେହି ଦେବତାଙ୍କ ଠାରୁ ଯେଉଁ 
କାମନାପୂର୍ତିର ଆଶା ରଖେ, ସେହି କାମନାର ପୂର୍ତି ହୁଏ। 
ଯଦ୍୍ଯପି ସେହି କାମନା ମୋ ଦ୍ବାରା ପୂରଣ କରାଯାଇଥାଏ, 
ତଥାପି ଦେବତାରଙ୍ଟ୍ଧ ଦ୍ବାରା ତାହା ପୂରଣ ହୋଇଛି ବୋଲି 
ସେ ମନେକରେ | ପ୍ରକୃତରେ ଦେବତାମାନର୍ଚ୍ଚ ଭିତରେ 
ମୋର ଶକ୍ତି ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ମୋ ବିଧାନ ଦ୍ବାରା ହିଁ 
ସେମାନେ ଉପାସକମାନର୍ଦ୍ଦର କାମନା ପୂରଣ କରନ୍ତି। 

ଯେପରି ସରକାରୀ ଅଫିଂସରଙ୍କୁ ସୀମିତ ଅଧୂକାର 
ଦିଆଯାଇଥାଏ ଯେ, ତୁମେମାନେ ଅମୁକ ବିଭାଗରେ ଅମୁକ 
ଉପଲକ୍ଷେ ଏତିକି ଖର୍ଚ୍ଚ କରି ପାର, ଏତିକି ପୁରସ୍କାର ଦେଇ 


ପାର, ସେହିପରି ଦେବତାମାନଙ୍କର ଦେବା ଶକ୍ତିର ଏକ 
ସୀମା ଅଛି। ସେମାନେ ସେତିକି ଦେଇ ପାରନ୍ତି, ଅଧୂକ 
ଦେଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଦେବତାମାନବ୍କ୍ରର ସର୍ବାଧୂକ ଏତିକି 
ଶକ୍ତି ଅଛି ଯେ, ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ଉପାସକମାନକୁ ନିଜ 
ନିଜ ଲୋକକୁ ନେଇଯାଇ ପାରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ନିଜ ଉପାସନାର 
ଫଳ ଭୋଗିସାରିବା ପରେ ଉପାସକମାନଙ୍କୁ ସେଠାରୁ ପୁନର୍ବାର 
ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୮ । ୧୬) | 

ଏଠାରେ “ମୟୈବଂ କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ସସାରରେ ସ୍ବତଃ ଯାହା କିଛି ଗ୍ବଲିଛି, ତାହା ମୋ ଦ୍ବାରା 
କୃତ। ଯାହାକୁ ଯାହା କିଛି ମିଳେ, ସେସବୁ ମୋ ଦ୍ବାରା 
ବିଧାନ କରାଯାଇ ଥାଏ; କାରଣ ମୋ ଛଡ଼ା ବିଧାନକର୍ତା 
ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ । ଯଦି କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ରହସ୍ୟକୁ 
ବୁଝିଯାଏ, ତେବେ ସେ କେବଳ ମୋ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହେବ 


ଫିଣିଙ୍ଜ ଭବ ଭଗବାନ ସବୁ ଦେବତାଙ୍କୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଓ ସୀମିତ ଅଧ୍ୟକାର ଦେଇଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଅଧୂକାର 


ଅସୀମ । ଭଗବାନର୍କ୍ଧର ବିଶେଷତ୍ବ ହେଲା, ସେ କାହାରି ଉପରେ ଶାସନ କରନ୍ତି ନାହିଁ, କାହାକୁ ନିଜର ଦାସ ବା ଶିଷ୍ୟ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର ମିତ୍ର କରନ୍ତି, ନିଜ ସମାନ କରିଦିଅନ୍ତି । ନିଷାଦରାଜ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତ ଥୁଲେ, ବିଭୀଷଣ ସାଧକ ଥୂଲେ ଓ ସୁଗ୍ରୀବ 
ବିଷୟୀ ଥୂଲେ, କିନ୍ଗୁ ପ୍ରଭୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ସେ ତିନିଜଣଙ୍ଗୁ ନିଜର ସଖାରୂପେ ଗ୍ରହଣ କଲେ। ଏପରି 'ବିଶେଷତୃ କୌଣସି ଦେବତା 
ପ୍ରଭୂତିକ୍ତଵ ଠାରେ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ଉପନିଷଦରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜୀବର ସଖା କୁହାଯାଇଛି-_ 

ଡ଼ା ସୁପଣ୍ଚା ସଯୁଜା ସଖାୟା ସମାନଂ ବୃକ୍ଷଂ ପରି ଷସ୍ବଜାତେ । (ମୁଣ୍ଡକ. ୩ | ୧ | ୧, ଶ୍ଵେତା. ୪ | ୬) 


ଶ୍ମୋକ ୨୩ 
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ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକ୍ତୁ କହିଛନ୍ତି“ “ଭକ୍ତୋଃସି ମେ ସଖା ଚେତି” (୪ । ୩) । ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନକ୍ନ ଭାବନା ଅନୁସାରେ ତାଙ୍କୁ “ଭକ୍ତ” କହିଛନ୍ତିଂ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ଭାବନା ଅନୁସାରେ ତାଙ୍କୁ “ସଖା” କହିଛନ୍ତି। 
'ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ' (୧୫ । ୭) ପଦରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 'ଏବ' ପଦରେ ଜୀବ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ତାଙ୍କର ସ୍ବରୂପ 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ଏ ମୋର ହିଁ ଅଂଶ” କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଜୀବଠାରେ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଆଦୌ ନାହିଁ। 


=== `”#( === 


ସଙ୍ଗ ଏ୫ବ ଭରବାନ ନପାସନ/ ¿ୁଯାକ ପଂଳଳ ବର୍ଷନ/ କନୁଛଳି / 


ଅନ୍ତବତ୍ତୁ ଫଳଂ ତେଷାଂ 


ତଉବତ୍ୟଳ୍ପମେଧସାମ୍‌ | 


ଦେବାଟ୍୍‌ ଦେବଯଜୋ ଯାନ୍ତି ମଭକ୍ତା ଯାନ୍ରି ମାମପି॥ ୨୩ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ତୁଇିକିନ୍ତୁ ତେଷାମ୍‌ ସେହି; ଅଳୁମେଧସାମ୍‌-ତୁଢ଼ ବୁଦିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର୍ଦୁୱ ତତ୍‌-ଂସେହି ଦେବତାମାନଙ୍ବ୍ବ 
ଆରାଧନାରୁ; ଅନ୍ତବତ୍‌-ନାଶବାନ୍‌; ଫଳମ୍‌ = ଫଳ; ଭବତି= ମିଳେ; ଦେବଯଜଃ=ଦେବତାମାନଙୁ ପୂଜା କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ; 


ଦେବାନୁ  ଦେବତାମାନସୂ୍‌) ଯାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (ଏବ”); 
ଯାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନି। 


ମଭକ୍ତାଃଂମୋର ଭକ୍ତମାନେ; ମାମ୍‌ ଚମୋତେ; ଅପି ହି; 


କିନ୍ତୁ ସେହି ତୁଚ୍ଛ ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍ଗୁ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଆରାଧନାରୁ ନାଶବାନ୍‌ ଫଳ ମିଳେ । ଦେବତାମାନକତୂ 
ପୂଜା କରୁଥ୍ଛବା ମନୂଷ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମୋର ଭକ୍ତ ମାନେ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ବ୮୮୮ଅନ୍ତବତ୍ତୁ ଫଳ ତେଷାଂ ତଉବତ୍ଯଳ୍ପ- 
ମେଧସାମ୍‌'--ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଉପାସନା କରୁଥିବା ଅଳୁବୁଦି 
ମନୂଷ୍ଯଙର୍କୁ ସୀମିତ (ଅନ୍ତବତ୍‌) ଓ ନାଶବାନ୍୍‌ ଫଳ ମିଳେ। 
ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ଯେ, ଭଗବାନକର୍ଚ୍ର ଦାରା ବିହିତ 
ହୋଇଥୁବା ଫଳ ତ ନିତ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ, ପୁଣି ସେମାନକୁ 
ଅନିତ୍ଯ ଫଳ କାହିଁକି ମିଳେ? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, 
ପ୍ରଥମତଃ ସେମାନଙ୍ଗ୍ଘ ଅନ୍ତରରେ ନଶ୍ଵର ପଦାର୍ଥର କାମନା 
ଅଛି ଏବଂ ଦିତୀୟତଃ ସେମାନେ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଭଗବାନର୍ବ 
ଠାରୂ ପୂଥକ୍‌ ମାନନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ନାଶବାନ୍‌ ଫଳ 
ମିଳେ। ସେମାନର୍ଦୁ ଦୁଇଟି ଉପାୟରେ ଅବିନାଶୀ ଫଳ 
ମିଳିପାରେ--ପ୍ରଥମତଃ ଯଦି ସେମାନେ କାମନା ନ ରଖି 
(ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ୨) ଦେବତାମାନର୍ଦୁ ଉପାସନା କରନ୍ତି, 
ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅବିନାଶୀ ଫଳ ମିଳିବ । ଦ୍ରିତୀୟତଃ, 
ଯଦି ସେମାନେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ମନେ ନ କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନର୍କୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ମନେକରି 
ଉପାସନା କରନ୍ତି, ତେବେ ଅବିନାଶୀ ଫଳ ମିଳିବ । 
ଏପରି କଲେ ଯଦି କାମନା ରହି ବି ଯାଏ, ତଥାପି ସମୟ 
ଆସିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅବିନାଶୀ ଫଳ ମିଳିପାରେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ସେମାନର୍କୁୀ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରେ । 

ଏଠାରେ “ତତ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଫଳ 
ତ ମୋ ବିଧାନର ଅନୁରୂପ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ କାମନା ଥ୍ରବାରୁ 


ତାହା ନାଶବାନ୍୍‌ବ ହୋଇଯାଏ । 
ଏଠାରେ ଅଳ୍ପମେଧସାମ୍‌' କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଉଛି, ସେମାନକୁ ନିୟମ ତଥା ବିଧୁବିଧାନ ତ ଅଧୁକ ପାଳନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ; କିନ୍ତୁ ଫଳ ଯାହା ମିଳେ, ତାହା ସୀମିତ 
ଓ ନାଶବାନ୍। ମୋ ଆରାଧନାରେ ଏତେ ନିୟମର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ ତଥା ଏତେ ବିଧୂବିଧାନର ମଧ୍ଯ 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ, ତଥାପି ଫଳ ମିଳେ ଅସୀମ ଓ ଅନନ୍ତ। 
ଏହିରୂପେ ଦେବତାମାନର୍ଦ୍ଧୀ ଉପାସନାରେ ଅଧୂକ ନିୟମ ପାଳନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ, କିନ୍ତୁ ଫଳ କମ୍‌ ମିଳେ ଓ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ 
ବନ୍ଧନ ବି ହୁଏ ଏବଂ ମୋ ଉପାସନାରେ କମ୍‌ ନିୟମ ପାଳନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ, କିନ୍ତୁ ଫଳ ଅଧକ ମିଳେ ଓ କଲ୍ୟାଣ ମଧ୍ୟ 
ହୁଏ। ତଥାପି ସେମାନେ ମୋ ଉପାସନା ନ କରି ସେହି 
ଦେବତାମାନବ୍କ୍ଚ ଉପାସନା କରିଥାଆନ୍ତି। ସେଥୂଯୋଗୁଁ 
ସେମାନଗ୍ଗର ବୁଦ୍ଧି ଅଳ୍ପ ଓ ତୂଢ୍ର। । 
'ଦେବାନ୍ଦେବଯଜୋ ଯାନି ମଭକ୍ତା ଯାନି ମାମପି'-- 
ଦେବତାପୂଜକ ଦେବତାଙ୍କୁ ପାଆନ୍ତି ଏବଂ ମୋ ପୂଜକ 
ମୋତେ ପାଆନ୍ତି । ଏଠାରେ “ଅପି' ପଦରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି 
ଯେ, ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ଉପାସକମାନର୍କୀର କାମନା ମଧ୍ଯ ପୂରଣ 
ହୋଇପାରେ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ପାଇବା ତ ସ୍ବାଭାବିକ। ତାର୍ଚ 
ଭକ୍ତ ସକାମ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନିଷ୍କାମ ହୁଅନ୍ତୁ, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
ତାଙ୍କୁ ପାଇଥାଆନ୍ତି । ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଉପାସନା କରୁଥୁବା 


* ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଭାବନା ଅନୁସାରେ ଭକ୍ତ କହିବାର କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନସ୍କାର ଶରଣାଗତ ହୋଇଥୂଲେ--“ଶାଧୁ ମାଂ ଡ଼ାଂ ପ୍ରପତ୍ତମ୍‌ 


(ଗୀତା ୨ | ୭) | 
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ଲୋକମାନକ୍କୀର ସବୁ କାମନା ଯେ ପୂରଣ ହୋଇଯାଏ, 
ଏଭଳି ନିୟମ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଉଚିତ ଭାବିଲେ ପୂରଣ 
କରନ୍ତି, ନଚେତ୍‌ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପାସକମାନର୍କ୍ରର 
ହିତ ହେଉଥୂଲେ ପୂରଣ କରି ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଅହିତ 
ହେଉଥୂଲେ, ଯେତେ ଡାକିଲେ ଓ କାନ୍ଦିଲେ ବି ପୂରଣ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଭଗବାନଙ୍କର ଭଜନ କଲେ, ତାଙ୍କ ସହିତ ନିତ୍ଯ 
ସମ୍ଭନ୍ଦର ସତି ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଏ: କାରଣ ଭଗବାନର୍ଚୀ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନିତ୍ଯ। ଏଣୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ପୁନଶ୍ଚ 
ସଂସାରକୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ-ଂଯତ୍ବଗଡ଼ା ନ 
ନିବର୍ତିନ୍ତେଂ (୧୫ । ୬) । କିନ୍ତୁ କର୍ମଜନିତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଦେବତାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନିତ୍ଯ। ସୁତରାଂ ଦେବଲୋକପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲେ ବି _ ସଂସାରକୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ-- 'କ୍ଷୀଣେ 
ପୁଣ୍ୟେ ମତ୍ତ୍ୟଲୋକଂ ବିଶନ୍ତି' (୯ । ୨୧) । 

ମୋତେ ଭଜନ କରୂଥ୍ୂବ। ଲୋକେ ମୋତେ 
ପାଆନ୍ତି-ଏହି ଭାବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଆର୍ତ, 
ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀ--ଏହି ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ଭକ୍ତଙ୍କୁ ସୁକୃତୀ ଓ 
ଉଦାର କହିଛନ୍ତି (୭ | ୧୬, ୧୮) | 


+ ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା × 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଏଠାରେ 'ମଭକ୍ତା ଯାନ୍ତି ମାମପି' ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଜୀବ ଯେଡ଼େ ଆଚରଣହୀନ ହେଲେ ବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଦୁରାଗ୍ରରୀ ହେଲେ ବି ମୂଳତଃ ସେ ତ 
ମୋର ଅଂଶ। ସେ କେବଳ ଆସକ୍ତି ଓ ଆଗ୍ରହ ହେତୁ 
ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ସାପନ କରିଛି । ସଂସାର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ଓ ଆଗ୍ରହ ନ ରହିଲେ, ସେ ମୋତେ ପାଇଯିବ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ସବୁକିଛି ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଧାନ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ । ଏପରି ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରୁ ସଂସାରର ସତ୍ତାକୁ ଭିନ୍ନ ମାନିବା ଏବଂ ମନରେ କାମନା 
ରଖିବା ପତନର କାରଣ । କାମନା ସମ୍ପୂର୍ଶି ବିନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ, 
ସଂସାର ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦୃଶ୍ଯ ହେବାକୁ ଲାଗିବ ଏବଂ 
ସଂସାର ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦୃଶ୍ଯ ହେଲେ କାମନା ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯିବ । ତା'ପରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟା ଭଗବାନର୍କ୍ଵ ସେବାରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯିବ | ସଂସାର ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦୃଶ୍ୟ ହେବା 
ଏବଂ କାମନା ନାଶ ହେବା-¬ଏ ଦୁଇଟି ଯଦି ଏକ ସଙ୍ଗେ 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତ ଅତି ଉତ୍ତମା 


ଫିକର ଜବ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଉପାସକ ଅତି ବେଶୀରେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ପୁନରାବର୍ତୀ ଲୋକକୁ ଯାଇ 
ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସକ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଆନ୍ତି। ଅବଶ୍ଯ ଏ କଥା ସତ ଯେ, ସାଧକ ଦେବତାମାନକ୍ଠ ପ୍ରତି 
ଭଗବଦ୍‌ବୁଝି କଲେ କିମ୍ବା ନିଜେ ନିଷ୍କାମ ହେଲେ ତା'ର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଗକ୍ଗୁ ପାଇଯିବ। 
ଦେବତାମାନଙ୍ବ୍ର ପ୍ରତି ଭଗବଦବୁଦ୍ଧଦି ନ କଲେ ଓ ନିଜେ ନିଷ୍କାମ ନ ହେଲେ ତା'ର ଉଦ୍ଧାର ହେବ ନାହିଁ। 

ଦେବତାମାନର୍କୀ ଉପାସନାର ଏକ ନ୍ଯୁନତା ହେଲା, ସେହି ଉପାସନାର ଫଳ ଅନ୍ତବତ୍‌ ବା ନାଶବାନ୍ବ: କାରଣ 
ଦେବତାମାନେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସୀମିତ ଅଧୂକାର ପ୍ରାପ୍ର। ତେଣୁ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯ ଦେବତାମାନର୍କର 
ଉପାସନା କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଅଳୁବୁଦ୍ଧି । ଯଦି ସେମାନେ ଅଳ୍ପବୁଦ୍ଧି ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତେ, ତେବେ ନାଶବାନ୍‌ ଫଳପ୍ରଦାୟକ 
ଦେବତାମାନର୍କ୍ମର ଉପାସନା କାହିଁକି କରନ୍ତେ ସେମାନେ ତ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର ଉପାସନା କରୁଥାନ୍ତେ, ନଚେତ୍‌ ଦେବତାମାନବ୍ସ୍ୀ 
ପ୍ରତି ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ରଖୁଥାନ୍ତେ। ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା ଅତି ସହଜ। ସେଥୂରେ ବିଧୂ, ନିୟମ ଓ ପରିଶ୍ରମ ଲୋଡ଼ା 
ନାହିଁ, ସେଥୁରେ କେବଳ ଭାବ ହିଁ ମୁଖ୍ଯ । ମାତ୍ର ଦେବତାମାନର୍କର ଉପାସନାରେ କ୍ରିୟା, ବିଧ୍ଧ ଓ ପଦାର୍ଥ ମୁଖ୍ଯ। 

ମନୂଷ୍ଯ ସଂସାରର ଯେତେ ବିଦ୍ଯା, କଳାକୌଶଳ ଆଦି ଶିଖିଗଲେ ବି ସେ ଅଳ୍ପମେଧା' ତୁଚ୍ଛ ବୁଦ୍ଦିସମ୍ଚନ୍ନ) । 
ଏସବୂ ଜ୍ଞାନ ବାସ୍ତବରେ ଅଜ୍ଞାନକୁ ଦୂଢ଼ କରାଏ । ମାତ୍ର ଯିଏ ଭଗବାନଗୁ ଜାଣିଗଲା, ସେ କୌଣସି ସାଂସାରିକ ବିଦ୍ୟା, 
କଳାକୌଶଳ ଆଦି ଜାଣି ନ ଥୂଲେ ବି “ସଵିବିତ୍‌' ଅଟେ (ଗୀତା ୧୫ | ୧୯) | 

== 76 === 

ନନ୍ଦ" ୦ଜବଚଜାମାଳଙ୍କ ଜପାଯଲନ ଫଳ ଯୀନିତ 6 ଥନକନୁ: ଜଥାଦି ନନୁଷ କାହିଳି ଦେ ଘ(ରଇଜେ ପକ ଭରବନଙ୍କ ଭଜି 

କାନହିଳି ଆଳ ନ ନୁଏ ` ଏହାର ନଳ ନିନ୍ୁ 6ଖୋ1ଳଜେ ଦିଆଯାଉଛି / 


ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ବ୍ଯକ୍ତିମାପନ୍ତ। ମନ୍ଯନ୍ତେ ମାମବୁଦ୍ଧୟଃ । 
ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମାବ୍ୟୟମନୁତ୍ତମମ୍‌ ॥ ୨୪ ॥ 


ଥନ଼ନୟ୍ଦଅବୁଦ୍ଧୟଃଂବୂଵ୍ଧିହୀନ ମନୂଷ୍ୟ। ମମଳିମୋର। ପରମ୍‌ ଚିପରମର ଅବ୍ଯୟମ୍‌=ିଅବିନାଶୀ (ଓ) 
ଅନୁତ୍ତମମ୍‌= ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ; ଭାବମ୍‌=ଭାବକ୍ଟ ଅଜାନନ୍ତଃଚନ ଜାଣି, ଅବ୍ଯକ୍ତମ୍‌ଚିଅବ୍ଯକ୍ତ। ମାମ୍‌ଚମୋତେ; ବ୍ଯକ୍ତମ୍‌ 
ଆପନ୍ତମ୍‌-ମନୁଷ୍ଯପରି ଶରୀରଧାରୀ; ମନ୍ୟନ୍ତେଇ୍ମନେ କରନ୍ତି | 


ଶ୍ମୋକ ୨୪] 


*¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ #* 


ବୁଦ୍ଧିହୀନ ମନୂଷ୍ଯ ମୋର ପରମ, ଅବିନାଶୀ ଓ ସଵିଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବକୂ ନ ଜାଣି ଅବ୍ଯକ୍ତ (ମନ ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନବ୍କ୍ର ଠାରୁ ଅତୀତ) ମୋତେ ଅର୍ଥାତ୍ବ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ପରମାତ୍ମରାଙ୍କୁ ମନୂଷ୍ଯପରି ଶରୀରଧାରୀ ମନେ କରନ୍ତି । 


ବ#//6/#/- ¬ ' ଅବ୍ୟକ ° ବ୍ୟକଳୁ ମାପନ.......... . ମମାବ୍ୟୟ- 
ମନୁତ୍ତମମ୍‌'-¬ ଯେଉଁମାନେ ବୁଦ୍ଧିହୀନ ଏବଂ ଯେଉଁମାନର୍ବର 
ଆଦୌ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂଭକ୍ତି ନାହିଁହ ସେମାନେ ଅଳ୍ପମେଧା ଯୋଗୁଁ 
ମୋତେ ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ ମନେ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯବ୍କୀ ଭଳି ଅବ୍ଯକ୍ତରୁ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛି ବୋଲି ଭାବନ୍ତି । 
ସେମାନେ ମୋର ଅବିନାଶୀ ଅବ୍ଯୟଭାବକୁ ଜାଣନ୍ତି 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଭାବଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ 
ଏବଂ ଯାହା ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିରେ 
ପରିପୂରଶ୍ଣି ରହିବା ସଙ୍ଚେଂ ସଚ୍ଚେ ଏ ସବୁରୁ ଅତୀତ, 
ସର୍ବଦା ଏକରୂପ, ନିର୍ମଳ ଓ ଅସମ୍ବଦନ୍ଦ ହୋଇ ରହେ, 
ଏତାଦୃଶ ଅବିନାଶୀ ଭାବକୁ ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। 
ମୋ ଅବତାର ଗ୍ରହଣର ତତ୍ଵ୍ଵରକୁ ବି ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଏଣୁ ସେମାନେ ମୋତେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ଭାବି 
ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ ଦେବତାମାନର୍କ୍ରର 
ଉପାସନା କରନ୍ତି। 

“ଅବୁଦ୍ଧୟଃଂ ପଦର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ସେମାନବ୍ସୀ 
ଠାରେ ବୁଦ୍ଧି ନାହିଁ ବରଂ ବୁଦ୍ଧିରେ ବିବେକ ଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରକୁ ଉତପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଜାଣୁଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ, 
ତାହା ସେମାନେ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହା ହିଁ ସେମାନର୍କ୍ଚର 
ବୂଦିହୀନତା ଓ ମୃଢ଼ତା । 

ଦିତୀୟ ଭାବ ହେଉଛି ଯେ, କାମନାକୁ କେହି 
ସ୍ଥାୟୀରୂପେ ରଖି ପାରେ ନାହିଁ କି କାମନା ସ୍ଥାୟୀରୂପେ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ; କାରଣ ତାହା ପ୍ରଥମେ ନ ଥୂଲା ଓ 
ପୂରଣ ହୋଇଯିବା ପରେ ବି ରହିବ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତରେ 
କାମନାର ସତ୍ତା ନାହିଁ; ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ତାକୁ ତ୍ଯାଗ ନ କରି 
ପାରିବା ହିଁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚଧର ବୂଦ୍ଦିହୀନତା । 

ମୋ ସ୍ବରୂପକୁ ନ ଜାଣିବାରୂ ସେମାନେ ଅନ୍ଯ 
ଦେବତାର୍କ୍ଚ ଉପାସନାରେ ତପ୍ପର ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଉତ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥର କାମନାରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ସେହି 
ବୁଦ୍ଧିହୀନ ଲୋକେ ମୋଂଠାରୂ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 
ଯଦ୍ଯପି ସେମାନେ ମୋଂଠାରୂ ଅଲଗା ହୋଇପାରିବେ 
ନାହିଁ ଏବଂ ମୁଁ ବି ସେମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ 
ପାରିବି ନାହିଁ, ତଥାପି କାମନା ହେତୁ ଜ୍ଞାନ ଆବ୍ଛତ 
ହୋଇଯିବାରୁ ସେମାନେ ଦେବତାରତ୍ଚ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଟାଣି 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଯଦି ସେମାନେ ମୋତେ ଜାଣି ଯାଆନ୍ତେ, 
ତେବେ କେବଳ ମୋର ହିଁ ଭଜନ କରନ୍ତେ। 

(୧) ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନର୍କୀ ଶରଣ ନିଃଅନିରି, 
ସେମାନେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ । ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ. ହିଁ ସର୍ବୋପରି 
ମାନନ୍ତି । 


(୨) ଯେଉଁମାନେ ଦେବତାମାନର୍କୀର ଶରଣ 
ନିଅନ୍ତି, ସେମାନେ ଅଳ୍ପମେଧା । ସେମାନେ ଦେବତାମାନଗ୍ଭୁୂ 
ନିଜଠାରୁ ବଡ଼ ମନେ କରନ୍ତି, ସେଥୂପାଇଁ ସେମାନବ୍ଦ୍ରୀ 
ଠାରେ ସ୍ଵଳ୍ପ ପରିମାଣରେ ନମ୍ରତା ଓ ସରଳତା ଥାଏ। 

(୩) ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେବତାତୂଲ୍ଯ ବି 
ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯଭଳି ମାନନ୍ତି ସେମାନେ 
ବୁଦ୍ଧିହୀନ ମନୁଷ୍ଯ। ସେମାନେ ନିଜକୁ ହିଁ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ 
ମନେ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୧୬। ୧୪-୧୫) | ଏହା ହିଁ ଏ 
ତିନିଜ୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ । 

ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତଃ”ର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ମୁଁ 
ଅଜ, ଅବିନାଶୀ ଓ ଲୋକମାନର୍ଚ୍ଚର ଶଶ୍ଵର ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ନିଜ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧୀନ କରି ଯୋଗମାୟା ଦ୍ବାରା 
ବ୍ଯକ୍ତ ହୁଏ ଏହି ମୋର ପରମଭାବକୁ ବୁଦ୍ଧିହୀନ ଲୋକେ 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । 

“'ଅନୂତ୍ତମମ୍‌' କହିବାର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପଞ୍ଚଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯାହାକୁ କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଠାରୁ ଉତ୍ତମ ଅନ୍ଯ 
କିଛି ନାହିଁ, ଏତାଦୃଶ ଅନୁତ୍ତମ ଭାବକୁ ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି 


ନାହି । 
ବିଶେଷ କଥନ 


ଏହି (୨୪ଶ” ଶ୍ଳୋକର ଅର୍ଥ କେହି କେହି ଏପରି 
କରନ୍ତି ଯେ, “(ଯେ) ଅବ୍ଯକୁଂ° ମାଂ ବ୍ୟଳିମାପନ ମନ୍ୟନ୍ତେ 
(ତେ) ଅବୁଦ୍ଧୟଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ସଦା ନିରାକାର 
ସ୍ବରୂପରେ ରହୁଥିବା ମୋତେ କେବଳ ସାକାର ବୋଲି 
ମାନନ୍ତି। ସେମାନେ ବୂଦ୍ଧିହୀନ କାରଣ ସେମାନେ ମୋର 
ଅବ୍ଯକ୍ତ, ନିର୍ବିକାର ଓ ନିରାକାର ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଅନ୍ଯ କେହି କେହି ଏପରି ଅର୍ଥ କରନ୍ତି ଯେ, “(ଯେ) 
ବ୍ୟନ୍ତି ମାପନଂ ମାମ୍‌ ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ମନ୍ଯନ୍ତେ (ତେ) ଅବୁଦ୍ଧୟଃ” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବତାର ନେଇ ତୂମର ସାରଥୁୂ ସାଜିଥୁବା ମୋତେ 
ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ନିରାକାର ମାନନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଵୂଦ୍ଧିହୀନ କାରଣ ସେମାନେ ମୋର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅବିନାଶୀ 
ଭାବକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଉପ୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ମଧ୍ଯରୂ କୌଣସିଟି ଠିକ୍‌ 
ନୂହେଁ। ଏଭଳି ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କଲେ କେବଳ ନିରାକାରକୁ 
ମାନୁଣ୍ବବା ଲୋକେ ସାକାରରୂପକୁ ଓ ସାକାରରୂପର 
ଉପାସକମାନଙ୍କୁ ନିନ୍ଦା କରିବେ ଏବଂ କେବଳ _ସାକାରକୁ 
ମାନ୍ରୁଏିବା ଲୋକେ ନିରାକାରରୂପକୂ ଓ ସେହି ରୂପର 
ଉପାସକମାନଙକ୍ଟୁ ନିନ୍ଦା କରିବେ । ଏସବୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ମାତ୍ର। 
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ପୂଣ୍ୂବୀ୨ ଜଳ, ତେଜ ଆଦି ବିନାଶୀ ଓ ବିକାରୀ 
ମହାଭୃତ ମଧ୍ୟ ଦୁଇପ୍ରକାରର- ସୂଳ ଓ ସୃକ୍ମ୍। ସୂଳରୂପରେ 
ପ୍ୂସ୍ଜବୀ ସାକାର ଓ ପରମାଣୁରୂପରେ ନିରାକାର; ବରଫ, 
ଜଳକଣା, ବାଦଲ ଆଦି ରୂପରେ ଜଳ ସାକାର ଏବଂ 
ପରମାଣୁ ରୂପରେ ନିରାକାର, କାଠ ଓ ଦିଆସିଲି କାଠିରେ 
ଥୂବା ତେଜ ଅଅଥଅଗ୍ନିତତ୍ତ୍ଵଃ ନିରାକାର ଓ ଜଳିଲେ ସାକାର 
ଇତ୍ୟାଦି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଭୌତିକ ସୂଷ୍ଟର ମଧ୍ଯ ଦୁଇଟି 
ରୂପ ଅଛି ଏବଂ ଦୁଇଟି ରୂପ ଥୂଲେ ବି ପ୍ରକୃତରେ ତାହା 
ଦୁଇ ନୂହେଁ। ସାକାର ହେଲେ ବି ନିରାକାର ହେବାରେ 
କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନାହିଁ: ଏବଂ ନିରାକାର ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ସାକାର ହେବାରେ କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନାହିଁ। 
ପୁଣି ପରମାମ୍ବାବ୍ପତର ସାକାର ଓ ନିରାକାର ଉଭୟ 


ମଂଳିଣିନ୍ଣୁ କ/ବଦ--ଇ ଭଗବାନ ବ୍ଯକ୍ତ ଓ ସେ ଅବ୍ଯଯପକ୍ତ 


¥ ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ହେବାରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ କ'ଣ? ସେ ସାକାର ଓ ନିରାକାର 
ଏବଂ ସେ ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ମଧ୍ଯ। ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୪ର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ଅବ୍ଯକ୍ତମୂର୍ତି କହିଛନ୍ତି । 
ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ଯାୟର ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ରୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, 
ମୁଁ ଅଜ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଏ, ଅବିନାଶୀ ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତହିଁତ ହୁଏ ଏବଂ ସମସ୍ତର୍କରର ଭଶ୍ଵର ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ଆଜ୍ଞାପାଳକ (ପୁତ୍ର ଓ ଶିଷ୍ଯଃ ହୋଇଯାଏ । ଏଣୁ 
ନିରାକାର ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସାକାର ହେଲେ ତଥା ସାକାର 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିରାକାର ହେଲେ ଭଗବାନର୍ବ୍ରୀ ଠାରେ 
କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏତାଦୂଶ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସ୍ବରୂପକୁ ନ ଜାଣିବା ହେତୁ ଲୋକେ ତାର୍ଚ୍ଚ ବିଷୟରେ 
ନାନାପ୍ରକାର କଳ୍ପନା କରିଥାଆନ୍ତି । 


ମଧ୍ଯଃ ସେ ଲୌକିକ ଓ ଅଲୌକିକ ମଧ୍ଯ-¬ “ବାସୁଦେବଃ 


ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯), 'ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | କିନ୍ତୁ ବୁଦିହୀନ ମନୁଷ୍ଯ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପରି ଅବ୍ଯକ୍ତରୁ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲୌକିକ (ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ) ମନେ କରନ୍ତି। 


ଲୌକିକ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 


ଅବ୍ଯକ୍ତାଦୀନି ଭୂତାନି ବ୍ଯକ୍ତମଧ୍ୟାନି ଭାରତ । ଅବ୍ଯକ୍ତନିଧନାନ୍ୟେବ ତତ୍ର କା ପରିଦେବନା ॥ (ଗୀତା ୨ । ୨୮୬ | 


“ହେ ଭାରତୀ! ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଜନ୍ମ 


ପୂର୍ବରୁ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଥିଲେ ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁପରେ ଅବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଯିବେ, କେବଳ 


ମଧ୍ଯ କାଳରେ ବ୍ଯକ୍ତ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏଥୂରେ ଶୋକ କରିବାର କଂଣ ଅଛି୮”” 
ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କ୍ଚ ପରି ଅବ୍ଯକ୍ତରୁ ବ୍ଯକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ଅବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଓ 


ବ୍ଯକ୍ତ ହେଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଅବ୍ଯକ୍ତ ରହନ୍ତି । 


ପରମ୍‌'-- ଭଗବାନ ଦେବତାମାନବକ୍କର ଉପାସକଙ୍କୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଓ ଫଳ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ଏହା 


ଭଗବାନଙ୍ଗର ପରମ ଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଷ୍ଠକ୍ଷତା । 


“ଅବ୍ଯୟମ୍‌”-- ଦେବତା ସାପେକ୍ଷ ଅବିନାଶୀ (ଅମର), ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅବିନାଶୀ ନୂହନ୍ତିଃ କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ନିରପେକ୍ଷ 
ଅବିନାଶୀ। ତାର୍କ୍ଵପରି ଅବିନାଶୀ ଆଉ କେହି ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

“ଅନୂତ୍ତମମ୍‌--- ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ହିତ କାମନା କରନ୍ତି। ଏହା ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସବୁବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଭାବ। ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଭାବ ଏହାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 


=== ;#^ ===-= 


ସନ୍ଫୂ#-ଦରଚନଙ୍କୁ ଯାଧକଣ ମନୁଷ ବେଲି ଭବିକ/ଜ ଲାଜଣ କଣ? ଏହାର ଜଳନଜଜେ ନିନ୍ଦୁ ଖ୍ୋକଟି କହୁଛନି/ 
ନାହଂ ପ୍ରକାଶଃ ସବିସ୍ଯ ଯୋଗମାୟାସମାବୂତଃ । 
ମୂଢୋଃୟଂ ନାଭିଜାନାତି ଲୋକୋ ମାମଜମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ ୨୫ ॥ 


ଅଳୟ-ଅୟମ୍‌-ଏ ଯେଉଁ; ମୂଢଃ=ମୂଢ଼; ଲେ।କଃ=ଜନସମୁଦାୟ; ମାମ୍‌ ଚିମୋତେ; ଅକମ୍‌ =5ଅଜ (ଓ); 
ଅବ୍ୟୟମ୍‌=ଅବିନାଶୀ (ବୋଲି); ନ, ଅଭିଜାନାତିଠିକ୍ଭାବେ ଜାଣେ ନାହିଁ; ସବିସ୍ଯଳସେ ସମସ୍ତକା (ସମ୍ମୁଖରେ); 
ଯୋଗମାୟାସମାବୃତଃ=ଯୋଗମାୟାରେ ସମାବୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ପ୍ରକାଶଃ- ପ୍ରକାଶିତ: ନହୁଏ ନାହିଁ। 

ଏ ଯେଉଁ ମୂଢ ଜନସମୁଦାୟ ମୋତେ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଜାଣେ ନାହିଁ (ମାନେ ନାହିଁ), 
ଯୋଗମାୟାରେ ସମାବୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୁଁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ ନାହିଁ । 

ବ୩୧୩୩୮୦ମୂଢୋୟଂ ନାଭିଜାନାତି ଲୋକୋ | ମରଣରହିତ । ଏପରି ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ପ୍ରକଟ ଓ 
ମାମଜମବ୍ୟୟମ୍‌'-- ମୁଁ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଜନ୍ମ- ଅନ୍ତର୍ଦାନ ହେବାର ଲୀଳା କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଯେତେବେଳେ 


ଶ୍ମୋକ ୨୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ # 
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ଅବତାର ଧାରଣ କରେ, ସେତେବେଳେ ଅଜ ଅ:ଠଜନ୍ନା) 
ହୋଇ ରହି ମଧ୍ୟ ଅବତାର ନିଏ ଏବଂ ଅବ୍ୟୟାମ୍ପା ହୋଇ 
ରହି ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତହିତ ହୁଏ। ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ ହେଲେ 
ଆମ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସନ୍ତି ଏବଂ ଅସ୍ତଗଲେ ଆମ ଆଖି 
ଆଢ଼ୁଆଳରେ ରହନ୍ତି, ଲୁଚି ଯାଆନି, ସେହିପରି ମୁଁ କେବଳ 
ଆବିଭ୍ଭାବ ଓ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହେବାର ଲୀଳା କରେ। ଯେଉଁମାନେ 
ମୋତେ ଏହିପରି ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁରହିତ ମନେ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଅସମ୍ମୃଢ଼ (ଗୀତା ୧୦ | ୩; ୧୫ | ୧୯) ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ମୋତେ ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ପରି ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ ମନେ 
କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମୂଢ଼ (ଗୀତା ୯ | ୧୧) | 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ନ ମାନିବାର 
କାରଣ ହେଉଛି, ମନୁଷ୍ଯ ତା'ର ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଥରୂବା 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଆମ୍ରୀୟତାକୁ ଭୁଲି ଭ୍ରମରେ ଏହି ଶରୀର ମୁଁ 
ଏବଂ ଏହି ଶରୀର ମୋର” ବୋଲି ମାନିନିଏ। ଜୀବ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଏହି ଭ୍ରମରୂପକ ପରଦା ପଡ଼ିଯିବାରୂ ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଜଭଳି ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ ମନେକରେ। 
ମୃୂଢ଼ ଲୋକେ ମୋତେ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀରୂପେ 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ତାନ୍ଚପ ନ ଜାଣିବାରେ ଦୁଇଟି କାରଣ 
ରହିଛି । ପ୍ରଥମଟି ହେଲା ଯୋଗମାୟା ଦ୍ବାରା ମୋର ଆବୃତ 
ସ୍ଥିତି ଏବଂ ଦ୍ରିତୀୟଟି ହେଲା ସେମାନର୍ଦ୍ଚର ମୃଢ଼ତା। 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତସ୍ବରୂପ - ଧରାଯାଉ କୌଣସି ସହରରେ କାହାର ଏକ 
ଘର ଅଛି ଏବଂ ସେ ନିଜ ଘରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଛି 
ତଥା ସହରର ସବୁଯାକ ଘର ପାଚେରୀ ଦ୍ବାରା ପରିବେଷ୍ଟିତ । 
ଯଦି ସେ ଲୋକ ବାହାରକୁ ଆସିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ତେବେ 
ନିଜ ଘରୁ ବାହାରିପାରେ, କିନ୍ତୁ ସହରର ପାଚେରୀ ବାହାରକୁ 
ଯିବା ତା'ହାତର କଥା ନୁହେଁ | ଯଦି ସେହି ସହରର ଅଧ୍ଧପତି 
ଗ୍ବହିବେ୬ ତେବେ ସେ ପାଚେରୀ ଦୁଆର ବି ଖୋଲିଦେଇ 
ପାରିବେ ଏବଂ ତା'ଘରର ଦୁଆରକୁ ମଧ୍ଯ ଖୋଲିଦେଇ 
ପାରିବେ। ଯଦି ସେ ଲୋକ ତାଂନିଜ ଘରର ଦୁଆର 
ଖୋଲି ନ ପାରେ, ତେବେ ଅଧୁୂପତି ସେହି ଦୁଆରକୁ 


ଭାଙ୍ଗିଦେଇ ପାରନ୍ତି। ସେହିପରି ପ୍ରାଣୀ ନିଜ ମୂଢ଼ତା ଦୂର 
କରି ନିଜର ନିତ୍ଯ-ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵର 
ବୋଧ ସର୍ବଥା ଭଗବାନଙ୍କର କୃପାରୁ ହିଁ ହୋଇପାରେ। 
ଭଗବାନ ନିଜ ବିଷୟରେ ଯାହାକୁ ଜଣାଇବାକୁ ଗ୍ରାହାନ୍ତି, 
ସ ହିଁ ତାର୍ଜୁ ଜାଣିପାରେ “ସୋଇ ଜାନଇ ଜେହି ଦେହୁ 
କନାଶ' (ମାନସ ୨ । ୧୨୭! ୨) | ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ସର୍ବଥା 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଭଗବାନ 
ତାହାର ଅଜ୍ଞାନକୁ ମଧ୍ଯ ଦୂର କରି ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ 
ମାୟାକୁ ମଧ୍ଯ ଅପସାରଣ କରନ୍ତି। 

'ନାହଂ ପ୍ରକାଶଃ ସବିସ୍ଯ ଯୋଗମାୟାସମାବୃତଃ”-- 
ସେହି ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ମୂଢ଼ ଜଗତ 
ସମ୍ମୁଖରେ ମୁଁ ଭଗବଦ୍‌ ରୂପରେ ବ୍ୟକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ 
ସେମାନେ ମୋତେ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ଭଗବାନରୂପେ 
ଜାଣିବାକୁ ଅଥବା ମାନିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ 
ମୋତେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ଭାବି ମୋତେ ଅବଜ୍ଞା କରନ୍ତି । 
ଏଣୁ ସେମାନଙ୍କର ଆଗରେ ମୁଁ ନିଜ ଭଗବତ୍‌ ସ୍ବଵରୂପରେ 
ଆବିର୍ଭୂତ ହେବି କିପରି? ଏହାର ତାପଘ୍ଥର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି, 
ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ମାନିବା ପରିବର୍ତେ 
ମୋତେ ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ ମନେ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୀ ଆଗରେ 
ମୁଁ ନିଜ ଯୋଗମାୟାରେ ଆବୃତ ହୋଇ ରହେ ଏବଂ 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟଭଳି ରହେ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ 
ଅଜ, ଅବିନାଶୀ ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଚ୍ଗ୍ର ଭଶ୍ଵର ବୋଲି 
ମାନନ୍ତି, ମୋ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, ସେମାନର୍କୀ 
ଭାବାନୂସାରେ ମୁଁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଏ । 

ଭଗବାନଙ୍କର ଯୋଗମାୟା ଅତି ବିଚିତ୍ର, ବିଲକ୍ଷଣ 
ଓ ଅଲୌକିକ। ମନୁୂଷ୍ଯରଙ୍କର ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚା ପ୍ରତି ଯେପରି 
ଭାବ ହୁଏ, ତଦନୁସାରେ ହିଁ ସେମାନେ ଯୋଗମାୟାସମାବୃତ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି।* 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ 
ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀରୂପେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ମୂଢ଼ 


* (୧) 


ମଲ୍ଲାନାମଶନିର୍ନ୍ତଣାଂ ନରବରଃ ସ୍ତ୍ରୀଣାଂ ସ୍ମରୋ ମୂର୍ତ୍ତମାନ୍‌ 


ଗୋପାନାଂ ସ୍ଵଜନୋଃ ସତା କ୍ଷିତିଭୁଜାଂ ଶାସ୍ତା ସ୍ଵପିତ୍ରୋଃ ଶିଶୁଃ । 
ମ୍ପତ୍ୟୁର୍ଭୋଜପତେର୍ବି ରାଡବି ଦୁଷାଂ ତତ୍ତ୍ଵ' ପରଂ ଯୋଗିନାଂ | 


୧ ୬ ୭ 


ବୃକ୍ଣ୍ିନାଂ ପରଦେବତେତ ବଦିତୋ ରଙ୍ଗ ଗତଃ ସାଗ୍ରଜଃ ॥ 


(ଶରୀମଭା. ୧୦ | ୪୩ | ୧୭) 


“ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେତେବେଳେ ବଳରାମର୍ଜୀ ସହ ରଙ୍ଗଭୂମିରେ ପହଞ୍ଚିଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ ମଲୁମାନଙ୍ଗୁ ବଜ୍ରଭଳି କଠୋରଶରୀର 
ଜଣାଗଲେ, ସାଧାରଣ ଲୋକର୍ଗୁ ନରୋଉମ ଭଳି, ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ମୂର୍ଭିମାନ୍‌ କାମଦେବ ଭଳି, ଗୋପମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵଜନ ଭଳି, ଦୁଷ୍ଟା ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ଦାତା 
ଭଳି, ନିଜ ମାତା- ପିତାକୁ ଶିଶୁ ଭଳି, କଂସ (ଭୋଜପତି) କୁ ମୃତ୍ୟୁ ଭଳି, ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ବିରାଟ ଭଳି, ଯୋଗୀମାନବକ୍ସୁ ପରମତତ୍ଵ୍ଵ ଭଳି ଏବଂ ଭକ୍ତ 


ଶିରୋମଣି ବୃ୍ଫିବଂଶୀମାନଙ୍ଗୁ ଇଷ୍ଟ୍‌ଦେବ ଭଳି ଜଣାଗଲେ।'”' 
(୨) 


ଜିନ୍‌ହ କେଁ ରହୀ ଭାଵନା ଜୈସୀ । ପ୍ରଭୁ ମୂରତି ତିନ୍‌ହ ଦେଖୀ ତୈସୀ ॥ (ମାନସ ୧ | ୨୪୧ | ୨) 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଏବଂ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ଦ୍ରୁ ତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଲେ, | ଜନ୍ମ ହୋଇ ନ ଥୂଲା। ସେ ତ ପିତାବ୍ସ୍ରଠାରୁ ଜନ୍ମ ହେଲା। 


ଦେବତା ଓ ମହର୍ଷି ମୋର ପ୍ରଭବକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଏଥୂନେଇ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, ଭଗବାନଙର୍ଦୁ ଅଜ ଓ 
ଅବିନାଶୀରୂପେ ନ ଜାଣିବା ଏବଂ ତାଙ୍କ ପ୍ରଭବକୁ ନ ଜାଣିବା-- 
ଏ ଦୁଇଟି ତ ଏକା କଥା; କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ନ ଜାଣିବା 
ଲୋକଙ୍ଦୁ ମୂଢ଼ କୁହାଗଲା ଏବଂ ସେଠାରେ ଦେବତା ଓ 
ମହଷ୍ଷିମାନଙ୍କୁ ମୂଢ଼ କୁହାଗଲା ନାହିଁ, ଏପରି କାହିଁକିନ ଏହାର 
ସମାଧାନ ହେଉଛି, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଭବକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତ 
ହେବା ବିଷୟକୁ ନ ଜାଣିବା ଦୋଷ ନୁହେଁ; କାରଣ ସେଠାରେ 
ଭଗବାନ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି, ““'ମୁଁ ସବୁ ପ୍ରକାରେ ଦେବତା ଓ 
ମହଷିମାନଙ୍କର ଆଦି।” ବାଳକ ଭଲା ନିଜ ପିତାଙ୍କର ଜନ୍ମ 
କିପରି ଦେଖି ପାରିବନ କାରଣ ସେ ତ ସେତେବେଳକୁ 


ତେଣୁ ସେ ତା'ପିତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ବିଷୟରେ ନ ଜାଣିବା 
ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ । ସେହିଭଳି ଭଗବାନର୍ବ୍ରୀ ପ୍ରକଟ ହେବାର 
କାରଣଗୁଡ଼ିକୁ ପୂରା ନ ଜାଣିବା, ଦେବତା ଓ ମହଘ୍ଷିମାନସ୍ଦୀ 
ପକ୍ଷେ ଦୋଷାବହ ନୂହେ। ଭଗବାନର୍କ୍ରୀ ପ୍ରକଟ ହେବା 
ବିଷୟକୁ କେହି ପୂର୍ଶିରୂପେ ଜାଣି ପାରିବ ନାହିଁ । ଏଥୂପାଇଁ 
ସେଠାରେ ଦେବତା ଓ ମହଷ୍ଷିମାନଙ୍କୁ ମୂଢ଼ କୂହାଗଲା ନାହିଁ। 
ମନୁଷ୍ଯମାନେ ଭଗବାନର୍ଦୁ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି 
ଜାଣି ପାରିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନି ପାରିବେ । ଯଦି ସେମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ନ ମାନନ୍ତି, ତେବେ 
ଏହା ସେମାନର୍କ୍ରର ଦୋଷ। ତେଣୁ ସେମାନର୍ଦ୍ୁ ଏଠାରେ 
ମୂଢ଼ କୁହାଯାଇଛି । 


ମଂଳିଶିନ୍ଣୁ କ/ଂଦ-- ଭଗବାନ ଅବତାର ଧାରଣ କଲାବେଳେ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ବ୍ଯକ୍ତ ହେଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କୁ ମାନୂ ନ ଥୂବା ବୂଦ୍ଦିହୀନ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ ସେ ବ୍ଯକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଓଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ 
ଭଉଜାମ୍ୟହମ୍‌” (ଗୀତା ୪।୧୧) । ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନ ଅବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇ ରହିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍ଗୁ ମାନୁ 
ନ ଥୁବା ପ୍ରାଣୀର୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସେ ବ୍ଯକ୍ତ ହୁଅନ୍ତେ ବା କିପରି? 

ଅବତାର ସମୟରେ ଭଗବାନ ଲୌକିକ ପରି ଦେଖାଯାଉ ଥୂରଲେ ମଧ୍ୟ ବାସ୍ତବରେ ସେ ସର୍ବଦା ଅଲୌକିକ । 


ମାତ୍ର ରାଗଦ୍ରେଷ ଯୋଗୁଁ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭଗବାନ ଲୌକିକ 


ନ ଯାଇ ମନୁଷ୍ଯ ପରି ଦେଖାଯାଆନ୍ରି। 


ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଭଗବାନ ପରି ଦେଖା 


=== = ^ === 


ସନ 6 ଜମା ଜରକ/ଳଙରୁ ଅଳ @ ଅବିଲ/ଶ† ବୋଲି ନାନି ଲାହିଁ, ନେମାଳକ ଆର6ଜେ ନାୟାର ଦଳର' ଜହେ କିକୁ 
ଢରଚାନଙ୍କ ଆରନେ ଦେହି ଜରା ଜନ ନାହିଁ ନିନୁ ହଛୋମୋଆଳ6ନେ ଏ କଥା ବର୍ଷଳ/ କ୍ୁଛନି / 


ବେଦାହ' 


ସମତୀତାନି ବଞ୍ଚିମାନାନି ଗ୍ଟନଜ୍ଲିନ । 


ଭବିଷ୍ଯାଣି ଚ ଭୂତାନି ମାଂ ତୁ ବେଦ ନ କଶ୍ବନ॥ ୨୬॥ 
ଅଂଚୟ _ ଅନ ହେ ଅର୍ଜୁନା ; ଭୂତାନିଇଁଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀ ସମତୀତାନି= ପୂର୍ବରୁ ଜାତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି; ଚ ତଥା; 


ବର୍ଚିମାନାନିଚଯେଉଁମାନେ ବର୍ତମାନ ଅଛନ୍ତି: ଚ ଏବଂ; 


ଭବିଷ୍ଯାଣିଂଯେଉଁମାନେ ଭବିଷ୍ଯତରେ ଜାତ ହେବେ 


(ସେ ସମସ୍ତର୍କ୍୍‌ଝ୍ତ ଅହମ୍‌ଚମୁଃ ବେଦଚଜାଣେ; ତୂିକିନ୍ତୁ ମାମ୍‌ଚ୍ିମୋତେ କଶ୍ଟନ(ଭକ୍ତ ବ୍ଯତୀତ) କେହି; 


ନ, ବେଦ¬ଜାଣେ ନାହିଁ। 


ହେ ଅନ୍ଜିନୀ ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀ ପୂବିରୁ ଜାତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି, ବତ୍ଚିମାନ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଜାତ 
ହେବେ, ସେ ସମସ୍ତକୂ ମୁଁ ଜାଣେ; କିନ୍ତୁ ମୋତେ ଭକ୍ତ ବ୍ଯତୀତ କେହି ଜାଣେ ନାହିଁ । 


ବ//୫/#- ¬-“ବେଦାହ" ସମତୀତାନି......ମା' ତୁ ବେଦ 
ନ କଶ୍ଠନ'--ଏଠାରେ ଭଗବାନ ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କୀ ଉପଲକ୍ଷେ 
ଭୂତ, ବର୍ତମାନ ଓ ଭବିଷ୍ୟତ କାଳର ତିନୋଟି ବିଶେଷଣ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ନିଜ ପାଇଁ “ଅହଂ ବେଦଂ 
ପଦରେ କେବଳ ବର୍ତମାନ କାଳର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 
ଏହାର ତାହପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ଭଗବାନର୍ଦୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭୂତ, 
ଭବିଷ୍ୟ ଓ ବର୍ତମାନ ତିନୋଟିଯାକ ବର୍ତମାନ । ପ୍ରାଣୀମାନେ 


ଭୂତକାଳର ହୁଅନ୍ତୁ, ଭବିଷ୍ୟତ କାଳର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ବର୍ତମାନ 
କାଳର ହୁଅନ୍ତୁ, ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସମସ୍ତେ ବର୍ତମାନ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜାଣନ୍ତି। ଭୂତ, ଭବିଷ୍ଯ 
ଓ ବର୍ତମାନ ତିନୋଟି କାଳ କେବଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟରେ ଅଛି ସିନା, ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟରେ ନାହିଁ। ଯେପରି 
ଚଳଚିତ୍ର ଦର୍ଶକମାନକ୍କା ପାଇଁ ଭୂତ, ଭବିଷ୍ଯ ଓ ବର୍ତମାନ 
କାଳର ପ୍ରଭେଦ ରହେ, କିନ୍ତୁ ଚଳଚିତ୍ରର ପରଦାରେ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୬] 
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ସବୁକିଛି ବର୍ତମାନ, ସେହିପରି ପ୍ରାଣୀମାନସ୍ତୀ ଦୃଶ୍ଝରେ 
ଭୂତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତମାନ କାଳର ପ୍ରଭେଦ ରହେ 
ସିନା, ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟରେ ସବୁ କିଛି ବର୍ତମାନ ହୋଇଥାଏ । 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ କାଳର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ଭଗବାନ କାଳରୁ 
ଅତୀତ। ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ରିତି 
ପ୍ରଭୃତି ବଦଳୁଛି କିନ୍ଗୁ ଭଗବାନ ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ 
ଅଛନ୍ତି। କାଳର ଅନ୍ତର୍ଗତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ସୀମିତ 
ଏବଂ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚର ଜ୍ଞାନ ଅସୀମ। ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ 
ମଧ୍ଯରୁ କେହି କେହି ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କରି ଜ୍ଞାନର ପରିସୀମା 
ବିସ୍ତୃତ କଲେ ସେମାନେ ଯୁଞ୍ଜାନ ଯୋଗୀ” ହୋଇ ପାରିବେ 
ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ ବସଧୁକୁ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହିବେ, 
ସେତେବେଳେ ସେହି ବସଧୁକୁ ଜାଣି ପାରିବେ। କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିନା ଯୋଗାଭ୍ୟାସରେ 
ସେ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ଓ ସାରା ସଂସାରକୁ ସ୍ବତଃ ଜାଣନ୍ତି । 

ଭୂତ ଭବିଷ୍ଯ ଓ ବର୍ତମାନ କାଳର ସବୁ ଜୀବ 
ଅନବରତ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ହିଁ ରହନ୍ତି, ଭଗବାନର୍କୀ 
ଠାରୂ କେବେହେଲେ ଅଲଗା ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 
ଜୀବମାନର୍କଘ ଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇଯିବା ପାଇଁ ଭଗବାନର୍କର 
ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତି ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଯେଉଁଠି ରହନ୍ତୁ 
ନା କାହିଁକି, ସେମାନେ କେବେ ଭଗବାନବ୍ଘୀ ଦୃଷ୍ଟିର 
ଅନ୍ତରାଳରେ ରହି ପାରିବେ ନାହିଁ। 

ମାଂ ତୁ ବେଦ ନ କଶ୍ଵନଂ ର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ କଥୂତ ମୂଢ଼ମାନ ବ୍ଦ ମଧ୍ଯରୁ ମୋତେ 
କେହି ଜାଣଚ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ଅଜ 
ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯଭଳି 
ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ ମାନନ୍ତି, ସେହି ମୂଢ଼ ମାନ କ୍ର ମଧ୍ଯରୁ 
ମୋତେ କେହି ଜାଣେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜାଣେ। 

ଯେପରି ବାଉଁଶ ତାଟିକୁ ଦୁଆରେ ଲଟକାଇ ଦେଲେ 
ଭିତରେ ଥୂବା ଲୋକେ ବାହାର ଲୋକର୍ଚ୍ୁ ଭଲକରି 
ଦେଖି ପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ବାହାରେ ଥବା ଲୋକେ କେବଳ 
ଦୁଆରେ ଟଙ୍ଗା ହୋଇଥୁବା ତାଟିକୁ ହିଁ ଦେଖନ୍ତି ଭିତର 
ଲୋକଙ୍କୁ ଦେଖି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେହିପରି ଯୋଗମାୟାରୂପୀ 
ତାଟି ଦାରା ଭଲଭାବେ ଆବୃତ ହୋଇଥୁବା ହେତୁ 
ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ମୂଢ଼ ଲୋକେ ଦେଖି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି ଯେ, ଭଗବାନ ଯଦି 
ଭବିଷ୍ଯତରେ ଜନ୍ମ ହେବାକୁ ଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଜାଣନ୍ତି, 
ତେବେ କାହାର ମୁକ୍ତି ହେବ ଓ କିଏ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିବ, 
ସେ କଥା ବି ସେ ଜାଣନ୍ତି। କାରଣ ଭଗବାନର୍ଦୀର ଜ୍ଞାନ 


ନିତ୍ଯ। ତେଣୁ ସେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ମୁକ୍ତି କଥା ଜାଣନ୍ତି, 
କେବଳ ସେମାନଙ୍କର ମୁକ୍ତି ହେବ ଏବଂ ଯେଉଁମାନର୍କର 
ବନ୍ଧନ କଥା ଜାଣନ୍ତି, ସେମାନେ ବନ୍ଧନରେ ରହିବେ । 
ଭଗବାନର୍କୀର ଏହି ସର୍ବଜ୍ଞତା ହେତୁ ମନୁଷ୍ଯର ମୁକ୍ତି ତ 
ପରତନ୍ତ୍ବ ହେଲା, ତାହା ମନୂଷ୍ଯର ପ୍ରଯନ-ସାଧ୍ଯ ହୋଇ 
ରହିଲା କେଉଁଠି? 

ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ନିଜ ତରଫରୁ 
ମନୁଷ୍ଯକୁ ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମ ଦେଇଛନ୍ତି। ଏ ଜନ୍ମରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରୁ ବା ପତନ କରୁ, ଏହା ତା'ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ (ଗୀତା ୭ | ୨୭; ୮ | ୬) | ତା'ଉଦ୍ଧାରର 
ବା ପତନର ନିଶ୍ରିୟ ଭଗବାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହି 
ସାରିଛନ୍ତି ଯେ, ବହୁ ଜନ୍ମ ପରେ ଏହି ଅନିମ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମରେ 
ଯେ ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ ବୋଲି ଜାଣି ମୋର ଶରଣାପନ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ସେହି ମହାମ୍ପା ଦୁର୍ଲଭ। ଏହାର ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏହି ସ୍ବତନ୍ଵ୍ପତା ରହିଛି ଯେ, ସେମାନେ 
ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ ନିଜ ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମର ସଞ୍ଚିତ କର୍ମସମୂହକୁ 
ଧ୍ବଂସ କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇ ପାରିବେ, ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରି 
ପାରିବେ । କେଉଁ ପ୍ରାଣୀ ଆଗକୁ କେଉଁ ଗତିରେ ଯିବ-- 
ଏହା ଭଗବାନଙ୍କୀର ସର୍ବ୍ଘଳୁ ବୋଲି ଯଦି ଧରି ନିଆଯାଏ, 
ତେବେ ନିଜ ଉଦ୍ଧାର ବିଷୟରେ ମନୁଷ୍ୟର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ବତା 
ରହିବ ନାହିଁ, ଏବଂ ଭଗବାନ, ସାଧୁ, ସବ୍ଚ, ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଗୁରୁ 
ଆଦିର୍ଜ୍ରର “ଏମିତି କର, ଏମିତି କର ନାହିଁ" ଆଦି ଉପଦେଶ 
ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇଯିବ । ଏହାଛଡ଼ା “ଯେଉଁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ 
ଯେଉଁ ଦେବତାଙ୍କୁ ଉପାସନା କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ସେହି 
ସେହି ଦେବତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦୃଢ଼ କରି 
ଦିଏ”'” (୭। ୨୧) ଏବଂ “ଅନ୍ତକାଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ 
ଯେଉଁ ଭାବକୁ ମନେପକାଇ ଶରୀର ଛାଡ଼େ ସେ ସେହି 
ସେହି ଭାବକୁ ପାଏ” (୮ । ୬)--ଏହିପରି ଉପାସନା ଓ 
ଅନ୍ତକାଳୀନ ସ୍ମରଣରେ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ବତନ୍ସ୍ଵତା ରହିବ ନାହିଁ, 
ଯାହା କି ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଦେଇଛନ୍ତି । 

ବିନା କାରଣରେ କୃପା କରୁଥୁବା ପ୍ରଭୁ ଜୀବକୁ 
ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ଦିଅନ୍ତିଂ, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ଜୀବ ମନୁ ଷ୍ଯଶରୀର 
ପାଇ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାପୂର୍ବକ ଆମୂୂକଲ୍ୟାଣ କରି ପାରିବ । ଗୀତାର 
ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନର୍ଲୁ 
କହିଛନ୍ତି “ମୟୈବୈତେ ନିହତାଃ ପୂବିମେବ ନିମିତ୍ତମାତ୍ରଂ 
ଭବ ସବ୍ୟସାଚିଚ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଏମାନକୁଁ ପ୍ରଥମରୁ ମାରି 
ସାରଛ, ତୂମେ କେବଳ ନିମିତମାତ୍ର ହୁଅ। ଏହିଭଳି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୂଷ୍ୟକୁ ବିବେକ ଓ ଉଦ୍ଧାରର ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ ଦେଇ 


* କବହୁଁକ କରି କରୁନା'ନର ଦେହୀ | ଦେତ ଭସ ବିନୁ ହେତୂ ସନେହୀ || (ମାନସ ୭ | ୪୪ | ୩) 
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ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ନିଜକୁ ଉଦ୍ଧାର କର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜ ଉଦ୍ଧାର ବିଷୟରେ ତୁମେ କେବଳ ନିମ୍ିତ୍ତମାତ୍ର ହୁଅ; 
ତୂମ ଉପରେ ମୋର କୃପା ଅଛି । ଏହି ମନୁଷ୍ୟଶରୀରରୂପକ 
ନୌକା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ମୋ କୃପାରୂପକ ଅନୁକୂଳ ପବନ 
ଦାରା ଯିଏ ଭବସାଗରକୁ ପାରି ନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ 
ଉଦ୍ଧାର ନ କରେ, ସେ ଆତମ୍ମୂଘାତୀ-- 'ମୟାନୁକୂଳେନ 
ନଉସ୍ବତେରି ତଂ ପୁମାଟ୍‌ ଭବାବ୍‌ଧ୍ଵଂ ନ ତରେତ଼଼ ସ ଆତ୍ମହା' 
(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୦ ୧୭) | ଗୀତାରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି, ଯେ ପରମାମ୍ବାାଙ୍କୁ ସବୁ ଜାଗାରେ ସମାନ ରୀତିରେ 
ପରିପୂର୍ଣ ଦେଖେ ସେ ନିଜକୁ ହତ୍ଯା କରେ ନାହିଁ। ଏଣୁ 
ସେ ପରମଗତି ଲାଭ କରେ (୧୩। ୨୮) | ଏହି କଥାରୁ 
ବି ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ମନୁଷ୍ୟଯଶରୀର ପାଇଥୁବାରୁ ନିଜକୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରିବାର ଅଧୂକାର, ସାମର୍ଥ୍ଯ ବୋଧ ଆଦି ସକଳ 
ସାମଗ୍ରୀ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମିଳିଛି । ଏଭଳି ଅମୂଲ୍ୟ ଅବସର ପାଇ 
ମଧ୍ଯ ଯେ ନିଜକୁ ଉଦ୍ଧାର କରେ ନାହିଁ, ସେ ନିଜକୁ ହତ୍ଯା 
କରେ ଏବଂ ଏହା ଦ୍ବାରା ସେ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼େ। 
ଜୀବ ଯଦି ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ପାଇ ଶାସ୍ତ୍ରର ଓ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ବିରୂଦ୍ଧାଚରଣ ନ କରେ ତଥା ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀର ସଦୁପଯୋଗ 
କରେ, ତେବେ ତାର ମୁକ୍ତି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ। ଏଥୁରେ କୌଣସି 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନାହିଁ। 

ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ କଥା ଯେ, ଭଗବାନ 
କୃପାକରି ଯେଉଁ ସାମର୍ଥ୍ଯଃ ବୋଧ ଆଦି ସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରଦାନ 
କରିଛନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକର ଦୁରୁପଯୋଗ ନ କରି, ଭଗବାନବକୀ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ପ୍ରତିକୂଳ ଆଚରଣ ନ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଦୃଢ଼ 
ସଙ୍କଳ୍ପ କରୂ ଏବଂ ସେହି ସରଙ୍ବ୍ରଳ୍ପରେ ଅଟଳ ରହୁ । ଯଦି 
ନିଜ ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ଯୋଗୁଁ କେବେ ଦୁରୁପଯୋଗ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ମନରେ ସେଥୂପାଇଁ ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ କରୁ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଜଣାଇ ଦେଉ, “ହେ ପ୍ରଭୁ! ମୋର ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଗଲା। 
ଆଉ ଏଭଳି ଭୁଲ୍‌ କରିବି ନାହିଁ । ହେ ପ୍ରଭୁ' ମୋତେ ଏପରି 
ବଳ ଦିଅ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ମୁଁ କେବେ ଆପଣଙ୍ା ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବିପରୀତ 
ମାର୍ଗରେ ନ ଗ୍ବଲେ।୮” ଏପରି କଲେ ତାହାର ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ 


¥ ଶୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ସାହାଯ୍ୟ ମିଳେ । 
ମନୁଷ୍ଯର ଅସାମର୍ଥ୍ଯ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-ଚଗୋଟିଏ 
ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ହେଉଛି “କରି ନ ପାରିବା”; ଯଥା- ଜଣେ 
ମାଲିକ ଯଦି ଗ୍ରକରକୁ କହେ ଯେ, ତୂ ଏହି କୋଠାକୁ 
ଉଠାଇ ଏକ କୋଶ ଦୂରରେ ନେଇ ରଖି ଦେ, ତେବେ 
ଗ୍ବକର ସେହି କାମ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଦିତୀୟ ଅସାମର୍ଥ୍ଯ 
ହେଉଛି “କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥାଇ ଏବଂ କରିବାର ଇଚ଼ା 
ଥାଇ ମଧ୍ୟ ପ୍ରମାଦବଶତଃ ଠିକ୍‌ ସମୟରେ ନ କରିବା' | 
ସାଧକଠାରେ ପ୍ରାୟ ଏହି ଅସାମର୍ଥ୍ଯ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। 
ଏହାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସାଧକ ଭଗବାନକୃ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରୁ, “ହେ ପ୍ରଭୁ। ମୁଁ ଯେପରି ଏଭଳି ପ୍ରମାଦ ଆଉ 
କେବେ ନ କରିବି, ସେଥୂପାଇଁ ମୋତେ ଶକ୍ତି ଦିଅ।” 
ଭଗବାନ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵବତା ଦେଇଥୂୁବା ହେତୁ ସେ କେବେ 
ଏପରି ସର୍ବ୍ଘଳ୍ପ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ ଯେ, ଏହି ଜୀବର 
ଏତିକି ଜନ୍ମ ହେବ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଚର-ଅଚର 
ଅନନ୍ତ ଜୀବର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଏପରି ସଙ୍କଳ୍ପ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ ଯେ, ଏମାନଙ୍କ୍ରର ଅନେକ ଜନ୍ମ ହେବ । ଅବଶ୍ଯ ଏ 
କଥା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ ପ୍ରାଣୀର୍କା ପଛରେ 
ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ କର୍ମଫଳର ଧାଡ଼ି ଲାଗି ରହିଛି, ସେଥୁପାଇଁ 
ସେମାନେ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ଓ ମରୁଛନ୍ତି । ଏଭଳି 
ପରମ୍ପରାରେ ପଡ଼ିଥୂୁବା ଜୀବମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଜୀବ 
କୌଣସି କାରଣରୁ ମନୂ ଷ୍ଯଶରୀରରେ ଅଥବା ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଯୋନିରେ ବି ପ୍ରଭୁର୍ଦ୍ଵ ଚରଣାଶ୍ରିତ ହେଲେ ଭଗବାନ 
ତାହାର ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମାଜିତ ପାପ ନଷ୍ଟ କରିଦିଅନ୍ତି-- 
କୋଟି ବିପ୍ର ବଧ ଲାଗହିଁ ଜାହୂ । ଆଏଁ ସରନ ତଚଉଁ ନହିଁ ତାହୂ ॥ 
ସନମୁଖ ହୋଇ ଜୀଞ୍ଧ ମୋହି ଜବହୀ । ଜନ୍ମ କୋଟି ଅଘ ନାସହିଁ ତବହୀ॥ 
(ମାନସ ୫ | ୪୪ | ୧) 
[କୋଟିଏ ବ୍ରହ୍ମହତ୍ଯାର ଦୋଷଭାଗୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ଯିଏ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, ମୁଁ ତାକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରେ 
ନାହିଁ। ଜୀବ ମୋର ସମ୍ମୁଖ ହେବାମାତ୍ରେ ତା'ର କୋଟିଏ 
ଜନ୍ମର ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ଫଳିଣିନ୍ତ ଭଂକ--ଏଠାରେ ସଦେହ ହୋଇପାରେ, ଯଦି ଭଗବାନ ସବୁ ଜୀବଙ୍ଗୁ ଜାଣନ୍ତି, ତେବେ ଯାହାକୁ ବଦ୍ଧ 


ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି ସେ ବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିବ ଏବଂ ଯାହାକୁ ମୁକ୍ତ ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିବ; କାରଣ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ନିତ୍ଯା ଏହି ସଂଶୟ ବାସ୍ତବରେ ସଂସାରର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ଵ୍ଵକୁ ଆଧାର କରି (ଆମ ଦୃଷ୍ଟିରେ) ଜାତ 
ହୁଏ। ଭଗବାନ ଓ ମହାତ୍ବ୍ରାର୍ଦ୍ପ ଦୃଣ୍ତରେ ସଂସାର ନାହିଁ? କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ଅଛନ୍ତି-- “ବାସୁଦେବଃ ସଵିମ୍‌' | ଆମେ 
ନିଜେ ଅହମ୍‌ ହେତୁ ସଂସାରକୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ବ୍ବ ଦେଇଛୁ। ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଆମରି ଭାଷାରେ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ଯତ 
ଓ ବର୍ତମାନ କାଳ କଥା କହୁଛନ୍ତି। ସେ ଆମ ଭାଷାରେ ନ କହିଲେ ଆମେ ବୁଝିବା କିପରି? ଜଣେ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷକ 
ଯଦି କେବଳ ଇଂରାଜୀରେ କହନ୍ତି ତେବେ ଆମେ କ'ଣ ଇଂରାଜୀ ଶିଖି ପାରିବା? 

ଭଗବାନକ୍ରୀ ଜ୍ଞାନ ନିତ୍ଯ। ସବୁକିଛି ଭଗବାନଗ୍ସ୍ ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ତାଙ୍କ ଜ୍ଞାତସାରର ବାହାରେ କିଛି ନାହିଁ। 


ଶ୍ମୋକ ୨୭] ¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 595 


ଭଗବାନଙ୍କ ଜାଣିବାରେ ତାଙ୍କ ନିଜ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ 'ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ୍‌ କିଞ୍ଚିଦସ୍ତି' (ଗୀତା ୭ | ୭) | 
ଜୀବ ନିଜେ ଅହମ୍‌ (ଅଜ୍ଞାନ) ଯୋଗୁଁ ଜଗତକୁ ଧରି ରଖିଛି-_ 'ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଷ୍ଯିତେ ଜଗତ” (ଗୀତା ୭ | ୫) | ଅତଏବ 
ବନ୍ଧନ ଓ ମୋକ୍ଷ ଜୀବ ନିଜେ କରେ। ତତ୍ତ୍ଵବରେ କେବଳ ପରମାମ୍ରରଙ୍ଟ୍ର ବ୍ଯତୀତ ବନ୍ଧନ ନାହିଁ କି ମୋକ୍ଷ ନାହିଁ । 
ଦୁଇଥର “ଚ' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୌଣସି କାଳ ସ୍ଥାୟୀ ନୁହେ, ଅତୀତ କାଳ ସର୍ବଦା 
ରହେ ନାହିଁ, ବର୍ତମାନ କାଳ ସର୍ବ ଦା ରହେ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଭବିଷ୍ୟତ କାଳ ସର୍ବଦା ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ସର୍ବଦା 
ରହନ୍ତି। ଯେପରି ଅତୀତ କାଳ ଓ ଭବିଷ୍ଯତ କାଳ ଏବେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ବର୍ତମାନ କାଳ ମଧ୍ୟ ନାହିଁ । ଅତୀତ କାଳ 
ଓ ଭବିଷ୍ୟତ କାଳର ସନ୍ଧିକୁ ହିଁ ବର୍ତମାନ କାଳ କହନ୍ତି। ପାଣିନିବ୍ୟାକରଣର ଏକ ସୂତ୍ର ହେଲା-- 'ବଉିମାନସାମୀପ୍ୟେ 
ବର୍ତିମାନବଦୃବା' (୩ | ୩। ୧୩୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ ବର୍ତମାନସାମୀପ୍ଯ ମଧ୍ଯ ବର୍ତମାନ ପରି ହୁଏ | ଯଥା-- ଲୋକେ ଅତୀତ 
କାଳ ଦୂଣ୍ଝରୁ କହନ୍ତି, “ମୁଁ ଏବେ ଆସିଛି” ଏବଂ ଭବିଷ୍ଯତ କାଳ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କହନ୍ତି, 'ମୁଁ ଏବେ ଯାଉଛି” | ଏହା ବର୍ତମାନସାମୀପ୍ଯର 
ଉଦାହରଣ । ବାସ୍ତବରେ ବର୍ତମାନସାମୀପ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ବର୍ତମାନ ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ଯଦି ପ୍ରକୃତରେ ବର୍ତମାନ କାଳ ବୋଲି 
କିଛି ଥାଆନ୍ତା ତେବେ ତାହା କଦାପି ଅତୀତରେ ପରିଣତ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। ବସ୍ତୁତଃ କାଳ ବର୍ତମାନ ନୁହେଁ, ଭଗବାନ 
ହିଁ ବର୍ତମାନ । ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ, ଯାହା ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବଦଳୁଛି, ତାହା ବର୍ତମାନ ନୁହେଁ; ଯାହା କେବେ ବଦଳୁ 
ନାହିଁ, ତାହା ହିଁ ବର୍ତମାନ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଶ୍ମୋକ ଆରମ୍ଭରେ ବର୍ତମାନ କ୍ରିୟା ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି-- “ବେଦାହମ୍‌' 
(ମୁଁ ଜାଣେ) | ଭଗବାନ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତମାନରେ ସର୍ବ ଦା ବର୍ତମାନ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନବ୍କ ନିକଟରେ ଅତୀତ, 
ଭବିଷ୍ୟତ ବା ବର୍ତମାନ ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କର ବର୍ତମାନତା କାଳର ଅଧୀନ ନୁହେଁ; କାରଣ ଭଗବାନ କାଳାତୀତ | ଭଗବାନରବ୍କୀ 
ଦୂଷ୍ଟିରେ ଓ ମହାମ୍ରାର୍କ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରେ କାଳ ନ ଥାଏ । 


ସ୍କ ପୁର୍ବନ୍]!ଳେଜେ ଜଲବନ କହିଲେ 6ମୀଣତ 6କେହି ଲଣନଳି ନାହିଁ/ ୨୦ବେ ଜରରାଳଙକୁ ନ ଲଣିକାଜ ନୁଃ// କାଳଣ କଣ 
ଏହାନ ଜନ୍ଜନ ନିନ୍୍ାକ୍ତ ଛନ୍ଥେ/କେ ୦୬୬ଛନି / 


ଇଚ୍ଛାଦ଼େଷସମୁତ୍ରଥେନ ଦୂୃନ୍ଦ୍ଵମୋହେନ ଭାରତ । 
ସବିଭୂତାନି ସମ୍ମୋହଂ ସଗୈ ଯାନ୍ତି ପରନ୍ତପ ॥ ୨୭ ॥ 
ଅନୟ ଭାରତ=ିହେ ଭରତବଂଶଜ; ପରନ୍ତପଶତୃତାପନ ଅର୍ଜୁନ! ; ଇଢ଼ାଦେଷସମୁତ୍‌ ଥେନ =ଇଢ଼ା-ଦେଷଜନିତ; 
ତୂନ୍ଦ୍ରମୋହେନ-ଦୁନ୍ଦ୍୍‌ ଓ ମୋହରେ (ମୋହିତ ହୋଇ); ସବିଭୂତାନି=ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ) ସଗୈଇିସଂସାରରେ; ସମ୍ମୋହମ୍‌ ମୂଢ଼ତା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ; ଯାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି । 
କାରଣ ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଜ଼ୁନା ଇଚ୍ଛା (ଅନୁରାଗ) ଓ ଦ୍ବେଷଜନିତ ଦୃନ୍ଦ୍‌ ଓ ମୋହରେ ମୋହିତ ହୋଇ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ସଂସାରରେ ଅନାଦିକାଳରୁ ମୂଢ଼ତା ଅର୍ଥାତ୍ଵ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି । 


ବ#6/#- _'ଇଢ଼ାଦେଷସମୁତ୍ଥେନ........ ସଗୈ ଯାନ୍ତି 
ପରନ୍ତପ'-- ଇଢ଼ା ଓ ଦେଷରୁ ଦୃନ୍ଦ୍ବ ଓ ମୋହ ଉମ ହୁଏ, 
ଏହାଦ଼ାରା ମୋହିତ ହୋଇ ପ୍ରାଣୀ ଭଗବାନଙର୍ସ୍ଭୀ ଠାରୂ 
ସମ୍ପୂର୍ଷ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବିମୁଖ ହେବାରୁ ବାରମ୍ବାର 
ସଂସାରରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ। 

ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ କେବଳ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ 
ହେବା ମନୁଷ୍ୟପକ୍ଷେ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ 
ହେବାରେ ଅସୁବିଧା କ'ଣ? ଏହି ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ବିବେକ- 
ପ୍ରଧାନ ତେଣୁ ମନୂଷ୍ୟର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍ଜ 


ଭଳି ନ ହୋଇ ନିଜ ବିବେକ ଅନୂସାରେ ହେବା ଉଚିତ। 


କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଇ ରାଗ ଓ 
ଦ଼େଷପୂର୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଓ ନିବୃତ୍ତ ହୁଏ। ଏଇଥୂପାଇଁ ତାହାର 
ପତନ ହୁଏ। 

ମନୂଷ୍ଯର ମନୋବୃତ୍ତି ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ନିବୃତ୍ତ ହେବା। ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ପରମାମ୍ବ୍ରାବ୍ଦ୍ର ଠାରେ ନିଜ ମନୋବୃର୍ତିକୁ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇବା 
ଏବଂ ସଂସାରରରୁ ନିବୃତ୍ତ କରାଇବା ଉଚିତ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କୁ ପ୍ରେମ କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ସଂସାରରୁ ବୈରାଗ୍ୟ 
ଜାତ କରାଇବା ଉଚିତ। ମାତ୍ର ଏହି ଦୁଇ ମନୋବୃଭ୍ତିକୁ 
ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ସଂସାରରେ ଲଗାଇ ଦିଏ, 


* ନନିରୋଧୋନ ଗ୍ଵେପୟିର୍ନ ବଦ୍ଦୋନ ଚ ସାଧକଃ | ନ ମୁମୁକ୍ଷୁର୍ନ ବୈ ମୁକ୍ତ ଇତ୍ୟେଷା ପରମାର୍ଥତା ॥ (ଆମ୍ବୋପନିଷଦ୍‌ ୩୧) 


“ପ୍ରଳୟ ନାହିଁ କି ଉତ୍ପତ୍ତି ନାହିଁ, ବଦ୍ଧ ନାହିଁ କି ସାଧକ ନାହିଁ, ମୁମୁଷୁ . ନାହିଁ କି 


ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵ।” 
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ସେତେବେଳେ ସେହି ପ୍ରେମ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ ଯଥାକ୍ରମେ ରାଗ 
ଓ ଦ୍ବେଷ ରୂପ ଧାରଣ କରେ। ପରି ଣାମରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ସଂସାରରେ ଛଦି ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ସର୍ବଥା 
ବମୁଖ ହୋଇଯାଏ। ସେତେବେଳେ ଆଉ ଭଗବାନ କ୍କ 
ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେବାର ଅବସର ମିଳେ ନାହିଁ। କେବେ 
କେବେ ସେ ସସଙ୍ଗ କଥା ବି ଶୁଣେ, ଶାସ୍ତ୍ର ବି ପଢ଼େ, ଭଲ 
କଥା ଉପରେ ବିଗ୍ବର ବି କରେ, ମନରେ ଭଲ ଚିନ୍ତା 
ଆସିଗଲେ, ତାକୁ ଠିକ୍‌ ବୋଲି ବୁଝେ; ତଥାପି ତା'ମନରେ 
ସଂସାର ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ଥବା ହେତୁ ନିମ୍ଳ କଥାଗୁଡ଼ିକ 
ତା'ମନରେ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ--'ମୋ ପାଇଁ ସାଂସାରିକ 
ଅନୁକୂଳତା ଗ୍ରାହ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳତା ତ୍ୟାଜ୍ୟ । ଏହା ମୋର 
ଅସଲ କାମ; କାରଣ ଏପରି ନ କଲେ ମୋ ଜୀବନନିର୍ବାହ 
ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ।। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସେ ନିଜ ହୃଦୟରେ 
ରାଗ-ଦେଷକୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ ଜାବୁଡ଼ି ଧରେ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ଶୁଣିବା, 
ପଢ଼ିବା ଓ ବିଗ୍ବର କରିବା ସତ୍ତ୍ବେ ତାହାର ମନୋବୃତ୍ତି 
ରାଗ-ଦ୍ରେଷରୂପକ ଦୁନ୍ଦ୍ରକୁ ଛାଡ଼ି ପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ 
ପରମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ। 

ଦୂନ୍ଦ୍ବ ଭିତରୁ ମଧ୍ୟ ଯଦି ତା'ର ଅନୁରାଗ ମୁଖ୍ଯତଃ 
ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ ହିଁ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ବି ଠିକ୍‌ । 
ଭକ୍ତ ବିଲ୍ମମଙ୍ଗଳଙ୍କ୍ରର ମନୋବୃତ୍ତି ଚିନ୍ତାମଣି ନାମକ 
ବେଶ୍ୟାଠାରେ ଆସକ୍ତ ହେଲା। ତେଣୁ ତାର୍କ୍ଚ ବୃତ୍ତି ସଂସାରରୁ 
ହଟିଗଲା। ଯେତେବେଳେ ବେଶ୍ଯା ତାଡ଼ନା କରି କହିଲା 
ତୁ ଏଇ ହାଡ଼ମାଂସର ଶରୀର ପ୍ରତି ଯେତିକି ଅକୃଷ୍ଟା 
ହେଲୁ, ଯଦି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦା ପ୍ରତି ସେତିକି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇ 
ଥାଆନ୍ତୁ, ତେବେ କୃତାର୍ଥ ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତୁ,, ସେତେବେଳେ 
ତାଙ୍ଗାର ବୃରି ବେଶ୍ଯାଠାରୁ ହଟିଯାଇ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ 
ଆଶ୍ରୟ ନେଲା ଏବଂ ତାରଟ୍ଚ୍ରର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଗଲା । 
ସେହିପରି ଗୋପୀମାନର୍ବ୍ର ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ 
ହେଲା; ସେହି ଅନୁରାଗ ମଧ୍ଯ କଲ୍ଯାଣକାରକ ହେଲା। 
ଶିଶୁପାଳ ମନରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ବୈରଭାବ ଥୁଲା 
ବୈରଭାବରେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା କରିବା ଦ୍ବାରା 
ମଧ୍ୟ ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ହେଲା । କଂସ ମନରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ 
ପ୍ରତି ଭୟ ହେଲା; ଭୟ ବୃତ୍ତିରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା 
କରିବାରୁ ତା'ର ବି କଲ୍ଯାଣ ହେଲା। ଅବଶ୍ଯ ଏହା 
ସତ୍ଯ ଯେ, ବୈର ଓ ଭୟ ଭାବ ରଖି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା 
କରିବାରୂ ଶିଶୁପାଳ ଓ କଂସ ଭକ୍ତିର ଆନନ୍ଦ ପାଇ 
ପାରିଲେ ନାହିଁ। ଅତଏବ ଯେପରି ହେଉ ନା କାହିଁକି, 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକ୍ତଷ୍ଝ୍‌ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯର ନିଶ୍ଚୟ 
ଉଦ୍ଧାର ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସଂସାରରେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ, କାମ-କ୍ରୋଧ, 


ଠିକ୍‌-ଭୁଲ, ଅନୁକୂଳ-ପରତିକୂଳ ଆଦି ଦୁନ୍ଦ୍ବ ରହିଲେ ମୂଢ଼ତା 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଦୃଢ଼ ହୁଏ ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯର ପତନ ହୁଏ। 

ଏଠି ବୁଝିବା କଥା ଯେ, ସଂସାରର ସମ୍କକ୍ଧ ଦୁନ୍ଦ୍‌ 
ଯୋଗୁଁ ଦୃଢ଼ ହୁଏ। ଯଦି କାମନାକୁ ନେଇ ମନୋ ର 
ପ୍ରବାହ ସଂସାର ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ତେବେ ସା ସାରକ 
ଅନୂକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ ନେଇ ରାଗଂଦ୍ରେଷ ଜାତ 
ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୋଟିଏ ପଦାର୍ଥ କେବେ ଉଚିତ ଲାଗେ ତ 
କେବେ ଅନୁଚିତ ଲାଗେ; କେବେ ତହରେ ଅନୁରାଗ 
ହୁଏ ତ କେବେ ଦ୍ରେଷ ହୁଏ; ଫଳରେ ସଂସାରର ସମ୍ନ୍ଧ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ନିଭ୍ିନ୍ଦ୍ରଃ (୨। ୪୫) ପଦରେ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ବରହିତ ହେବାକୁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଇଛନ୍ତି ନିର୍ଦ୍ଦନ୍ଦ୍ର ମନୂଷ୍ୟ ସହଜରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ-- 
ନିଝ୍ରିଦ୍ଦ୍ରୋ ହି ମହାବାହୋ ସୁଖଂ ବନ୍ଧାତ୍ବ ପ୍ରମୁଚ୍ଯତେ' 
(୫ | ୩) | ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଆଦି ଦୁନ୍ଦ୍ରରୂ ବିମୁକ୍ତ ହୋଇ ଭକ୍ତମାନେ 
ଅବିନାଶୀ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି “ଦୁନ୍ଦ୍ଵେ ବିମୁକ୍ତାଃ ସୁଖଦୁଃଖ- 
ସଂଜ୍ଞେଗିଳ୍ପନ୍ତ୍ୟମୂଡାଃ ପଦମବ୍ଯୟଂ ତତ଼' (୧୫ | ୫) | 
ଭଗବାନ ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ରକୁ ମନୂଷ୍ଯର ପ୍ରଧାନ ଶତ୍ରୁ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି 
(୩। ୩୪) | ଦୃନ୍ଦ୍ରମୋହରୁ ବିମୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ 
ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଜନ କରନ୍ତି (୭ | ୨୮) | 
ଏହିପରି ଗୀତାରେ ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ବରହିତ ହେବା କଥା ଅନେକ ଥର 
କୁହାଯାଇଛି । 

ଜନ୍ମମରଣ ଭୋଗିବାର କାରଣ କ'ଣ ଶାସ୍ତ୍ରଦୂଣ୍ଟରୁ 
ଅଜ୍ଞାନ ହିଁ ଜନ୍ମମରଣର ଏକମାତ୍ର କାରଣ । ସବ୍ତବାଣୀ 
ଅନୁସାରେ ଜନ୍ମମରଣର ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହେଉଛି ଆସକ୍ତି 
ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିର ଦୁରୂୁପଯୋଗ। ଫଳେଚ୍ଜା ରଖି 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ କଲେ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିର ଦୁରୁପଯୋଗ 
କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଆଜ୍ଞାବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମ କଲେ ସତ୍‌- 
ଅସତ୍‌ ଯୋନି ମିଳିଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବଯୋନି, ଚଉରାଶୀ 
ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଓ ନରକ ମିଳିଥାଏ। 

ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ କଲେ ସମ୍ମୋହ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣ ଦୂର ହୋଇଯାଏ । ତାହାର ସଦୁପଯୋଗ 
କିପରି କରିବା? ଆମକୁ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥା ଓ ପରିସ୍ଥିତି ମିଳିଛି, 
ତାହାର ଦୁରୁପଯୋଗ ନ କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରାଯିବା 
ଉଚିତ ଯେ “ଆମେ ଦୁରୁପଯୋଗ କରିବୁ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବିରୁଦ୍ଧ କାମ କରିବୁ ନାହିଁ। 
ଏହିପରି ରାଗଶୂନ୍ଯ ହୋଇ ଦୁରୁପଯୋଗ ନ କରିବାର 
ନିର୍ଘିୟ କଲେ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ସଦୁପଯୋଗ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥତ୍‌ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଅନୁକୂଳ କାର୍ଯ୍ୟ ଆପେ ଆପେ 
ହେବାକୁ ଲାଗିବ। ଯେତେବେଳେ ସଦୁପଯୋଗ ହେବ, 
ସେତେବେଳେ ଅଭିମାନ ଜାତ ହେବ ନାହିଁ।। ଏହାର 


କାରଣ, ଆମେ ତ ଦୁରୂପଯୋଗ ନ କରିବାକୁ ବିଗ୍ବର 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮] 


କରିଛୁ, ସଦୁପଯୋଗ କରିବାର ବିଗ୍ଵର ତ ଆମେ କରି 
ନାହୁଁ, ପୁଣି କରିବାର ଅଭିମାନ କିପରି ହେବ? ଏହାଦ୍ବାରା 
କତ୍ତ୍ରଡ଼ାଭିମାନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। ଯଦି ଆମେ ଇଢ଼ା କରି 
ସଦୁପଯୋଗ କରି ନାହୁଁ, ତା'ହେଲେ ତା'ର ଫଳ ପାଇବାକୁ 
ଆମେ ଆଶା କରିବୁ କାହିକିମ ସଦୁପଯୋଗ ତ ଆପେ 
ଆପେ ହୋଇଛି, କରାଯାଇ ନାହିଁ ଏପରି ସିତିରେ ଫଳେଚ୍ଛା 
ରହିବ ନାହିଁ। କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନ ଓ ଫଳେଚ୍ଛା ଗ୍ବଲିଗଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବନ୍ଧନ ନ ରହିଲେ ମୁକ୍ତି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 

ପ୍ରାୟ ସାଧକମାନବ୍କୀ ହୃଦୟରେ ଏ କଥା ଦୃଢ଼ 
ହୋଇଯାଇଛି ଯେ ସାଧନ, ଭଜନ, ଜପ, ଧ୍ଯାନ ଆଦି 
କରିବା ଭିନ୍ନ କଥା ଏବଂ ସାଂସାରିକ କାମଧନ୍ଦା କରିବା 
ଭିନ୍ନ କଥା। ଏହି ଦ୍ରେତ ଭାବନା ଯୋଗୁଁ ସାଧକ ଭଜନ, 
ଧ୍ଯାନ ଆଦିକୁ ତ ବଢ଼ାଇ ଦିଏ, କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ କାମଧଦା 
କରିବା ସମୟରେ ରାଗଂଦ଼େଷ, କାମଂକ୍ରୋଧ ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ ଦିଏ ନାହିଁ। ତା'।ମନରେ ଦୃଢ଼ ଧାରଣା ରହେ 
ଯେ, କାମଧନ୍ଦା କରିବା ସମୟରେ ତ ରାଗ-ଦେଷ ଉମ୍ପନ୍ନ 


¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ ତାହା କଂଣ ସହଜରେ ଦୂର ହେବ? 
ଏହିପରି ଭାବନା ଦ୍ବାରା ଅଧୂକ କ୍ଷତି ହୁଏ ଏବଂ ସାଧକର 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଯାଏ। ତା'ର ସାଧନାରେ ଶୀଘ୍ର 
ଉନ୍ତତି ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତରେ ସାଧକ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ କାର୍ଯ୍ଯ 
କରୁ ଅଥବା ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ଯ କରୁ ତା'ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ରାଗ ଓ ଦ଼େଷ ରହିବା ଅନୁଚିତ । 

ପାରମାର୍ଥିକ ଓ ସାଂସାରିକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରଭେଦ 
ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଭାବରେ ଭିନ୍ନତା ରହିବା ଅନୁଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଓ ସାଂସାରିକ ଉଭୟ କ୍ରିୟା କରିବାବେଳେ 
ସାଧକର ଭାବ ସମାନ ରହିବା ଉଚିତ ଯେ ମୁଁ ସାଧକ 
ଏବଂ ମୋତେ ଭଗବତୁ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ହେବ' | ଏହି ପ୍ରକାରେ 
କ୍ରିୟାରେ ଭେଦ ତ ରହିବ ଓ ରହିବା ମଧ୍ୟ ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ 
ଭାବରେ ଭେଦ ରହିବ ନାହିଁ । ଭାବରେ ଭେଦ ନ ରହିଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକମାତ୍ର ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଭାବ (ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ) ରହିଲେ 
ପାରମାର୍ଥିକ ଓ ସାଂସାରିକ ଉଭୟ କ୍ରିୟା ସାଧନାରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯିବ । 


ମଂଜିଣିସନ୍ଫ ଜ/ବ-ଯଦ୍ଯପି ଅଜ୍ଞାନ ହିଁ ସଂସାର ବନ୍ଧନର ମୂଳ କାରଣ, ତଥାପି ଅଜ୍ଞାନ ଅପେକ୍ଷା ମନୁଷ୍ଯ ରାଗ- 


ଦେଷରୂପକ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ପାଇଁ ସଂସାରରେ ଅଧୂକ ଲିପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । କୌଣସି ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ତିତି ଆଦିକୁ 
ନିଜ ସୁଖଂଦୁଃଖର କାରଣ ମନେ କରିବାରୁ ରାଗଂଦ୍ରେଷ ଜାତ ହୁଏ। ମନୂଷ୍ଯ ଯାହାକୁ ନିଜ ସୁଖର କାରଣ 
ମନେକରେ ତାଂପ୍ରତି “ରାଗ” ବା ଆସକ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ଯାହାକୁ ନିଜ ଦୁଃଖର କାରଣ ମନେକରେ ତାଂପ୍ରତି “ଦ୍ବେଷଂ 
ହୁଏ। ରାଗ-ଦ୍େଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ସହଜରେ ସଂସାରବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ--ନିଢ଼ୁନ୍ଦ୍ଵୋ ହି 
ମହାବାହୋ ସୁଖଂ ବନ୍ଧାତ଼୍ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ” (ଗୀତା ୫ | ୩ । 

ପୂର୍ବରୁ ୧୩ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ ତିନି ଗୁଣରେ ମୋହିତ ପ୍ରାଣୀ ତାଙ୍କୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଏପରି ମୋହିତ ପ୍ରାଣୀ ସଂସାରକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ କି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସଂସାରରେ ବୂଡ଼ି ରହି 
ମନୂଷ୍ଯ ସଂସାରକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଭଗବାନବ୍କ ଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହି ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣି ପାରେ ନାହିଁ। 
ପ୍ରକୃତରେ ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ସଂସାରରୂ ପୂଥକ୍‌ ହେଲେ ହୁଏ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚଝ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହେଲେ ହୁଏ। ସଂସାର ନାହିଁ--ଏହା ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ । ବାସ୍ତବରେ ଯାହା ନାହିଁ ଓ ରହେ ନାହିଁ, 
ତାହାର ଜ୍ଞାନ ପୁଣି କ'ଣ? ସଂସାର ଅଛି ବୋଲି ମାନିବା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ । 

=== 7 = == 

ସ୍ଫ ପୂର୍ବନ୍ତ୍ରୌନ୫ଜ ଜରଗଚାମନ ଇକ଼ଣମାନିନେ ଠମାନିତ ନନ୍ଦ ମନୁଷୟଙ୍କ ଥା କନି୫ଲେ। ଏବ ଏହି ନ୍କୋଳନେ 

ଠଭ଼ଣ୍ମୋହନୁ ବିନ୍ଧଦୁନ୍ତ ଯୋଇସବ ନନୁଷାୟକ ଥା କନୁଛଳି / 


ଯେଷାଂ ତୃନ୍ତଗତଂ ପାପଂ ଜନାନାଂ ପୁଣ୍ୟକମିଣାମ୍‌ । 
ତେ ଦୁନ୍ଦ୍ରମୋହନିମ୍ବିକ୍ତା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ଦୃଢବ୍ରତାଃ॥ ୨୮ ॥ 
ଥନୟ- ତୂ=କିନ୍ତୁ ଯେଷାମ୍‌- ଯେଉଁ; ପୁଣ୍ଯକମିଣାମ୍‌-ପୁଣ୍ୟକର୍ମା; ଜନାନାମ୍‌=ମନୁଷ୍ୟମାନସ୍ର; ପାପମ୍‌=ପାପ; 


ଅନ୍ତଗତମ୍‌ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି; ତେ=ସେହି, ଢ଼ନ୍ଦ୍ରମୋହ ନିମୁନ୍ାଃ- ବୁନ୍ଦ୍‌- ମୋହରହିତ ମନୁଷ୍ଯ: ଦୃଢବ୍ରତାଃ= ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ ହୋଇ; 
ମାମ୍‌ଚ୍ମୋତେ; ଭଜନ୍ତେଇ୍ଁଭଜନ କରନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପୁଣ୍ୟକର୍ମା ମନୁଷ୍ଯମାନକ୍କାର ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି, ସେହି ଦୂନ୍ଦ୍ବମୋହରହିତ ମନୁୃଷ୍ଯ 
ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ ହୋଇ ମୋତେ ଭଜନ କରନ୍ତି । 
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ବ୨//୮୮“ଯେଷାଂ ତୂନ୍ତଗତଂ ପାପଂ ଜନାନାଂ 
ପୁଣ୍ୟକମିଣାମ୍‌'-- ଦୁନ୍ଦ୍ବମୋହରେ ମୋହିତ ମନୁଷ୍ଯ ଭଜନ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ଦ୍ରୁନ୍ଦ୍ବମୋହରେ ମୋହିତ 
ନୂହନ୍ତି/ ସେମାନେ ଭଜନ କରନ୍ତି। ଭଜନ କରୁ ନ ଥିବା 
ମନୁଷ୍ଯତ୍ସ ଅପେକ୍ଷା ଭଜନ କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯଗ୍କର ଉକ୍କର୍ଷ 
ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତୁ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି | 

ଯେଉଁ ଲୋକେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ନିଜର ଆବଶ୍ୟକତା 
ମନେକରି ନିଜର ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ଭଲଭାବେ ବୁଝିଛନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନକ୍କର ନିଜ ଜନ୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ବିଷୟରେ 
ସ୍ଥୁତି ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଇଛି ଯେ, ଏହି ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଭୋଗ 
ପାଇଁ ମିଳି ନାହିଁ, ଏହା ଭଗବାନବ୍କ କୃପାରୁ କେବଳ ତାଙ୍କୁ 
ପାଇବା ପାଇଁ ମିଳିଛି, ସେମାନେ ହିଁ 'ପୁଣ୍ୟକର୍ମୀ | ଆପଣାର 
ଦୃଢ଼ ବିଗ୍ବର ଦାରା ଯେଉଁ ଶୁଦ୍ଧତା ଓ ପବିତ୍ରତା ଆସେ, 
ତାହା ଯଜ୍ଞ ଦାନ, ତପ ଆଦି କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଆସେ ନାହିଁ; 
କାରଣ ଭଗବାନର୍କ୍ଚା ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେବାର ବିଗ୍ରଵର 
ସ୍ବୟଂରେ ହୁଏ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଆଦି କ୍ରିୟା ବାହାରେ 
ହୋଇଥାଏ। 

“ଅନ୍ତଗତଂ ପାପମ୍‌ୀ” କହିବାର ଭାବ ହେଉଛି, ଯଦି 
ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବାର ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ବଛୟ ହୋଇଗଲା, 
ତେବେ ଜାଣି ନିଅନ୍ତୁ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖତା 
ହେବାର ଏହି ନିଶ୍ୃୟ ଯୋଗୁଁ ବିମୁଖତା ଗ୍ବଲିଗଲା ଏବଂ 
ପାପର ମୂଳ ଉତ୍ପାଟନ ହୋଇଗଲା; କାରଣ ଭଗବାନର୍ଚ୍ 
ପ୍ରତି ବିମୁଖତା ହିଁ ପାପର ମୂଳ କାରଣ। 

ସନ୍ତମାନେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ ଠାରୁ ବିମୁଖ 
ହେବା ପୂରା ପାପ ଏବଂ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵରରେ ଲିପ୍ତ ହେବା 
ଅଧା ପାପ। ଏହିରୂପେ ପାପର ମାତ୍ରା ଦେଢ଼ ଭାଗ | ସେହିପରି 
ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ ହେବା ପୂରା ପୁଣ୍ୟ ଏବଂ ସଦ୍‌ଗୁଣ- 
ସଦାଗ୍ରରରେ ବ୍ୟାପୂତ ହେବା ଅଧା ପୁଣ୍ୟ | ଏହିରୂପେ ପୁଣ୍ୟର 
ମାତ୍ରା ଦେଢ଼ ଭାଗ ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବଥା 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଦଧର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, ତେବେ ତା'ର ସମସ୍ତ ପାପ 
ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

ଦିତୀୟ ଭାବଟି ହେଉଛି, ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଚାର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
କେବଳ ଭଗବାନ, ସେମାନେ ୯ପୁଣ୍ଯକର୍ମା'; କାରଣ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଭଗବାନ ହେଲେ ସବୁ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଭଗବାନ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ପରେ କୌଣସି ପୁରୁଣା ସଂକ୍କାରବ ଶତଃ 
ଯଦି ପାପ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାହା ରହିବ ନାହିଁ; କାରଣ 
ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ଭଗବାନ ସେହି ସଦ୍ଯ ପାପକୁ 
ନଷ୍ଟ କରିଦେବେ-- 'ବିକମି ଯକୋସତିତଂ କଥଞ୍ଚିତ୍‌ ଧୁନୋତି 
ସବିଂ ହୁଦି ସନ୍ନିବିଷ୍ଟଃ' . (ଶମଭା. ୧୧ | ୫ | ୪୨) | 

ତୃତୀୟ ଭାବ ହେଉଛି, ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ଓ 


± ଶରୀମଭଗବତ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ନିର୍ମଳ ହୃଦୟରେ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିନିଏ ଯେ ଏଣିକି 
ସେ ଆଉ କେବେ ପାପ କରିବ ନାହିଁ, ତେବେ ତାହାର 
ପାପରାଶି ରହିବ ନାହିଁ। 

'ତେ ଦୁନ୍ଦ୍ଵମୋହନିମ୍ଭିକ୍ତା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ଦୃଢବ୍ରତାଃ'-¬ 
ପୁଣ୍ୟକର୍ମା ଲୋକେ ଦ୍ରୁନ୍ଦ୍ରରୂପକ ମୋହରୁ ବିମୁକ୍ତ ହୋଇ, 
ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ ହୋଇ ଭଗବାନର୍ଜୁ ଭଜନ କରନ୍ତି। ଦ୍ରନ୍ଦ୍ 
ଅନେକ ପ୍ରକାରର; ଯଥା-¬ 

(୧) ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରିବି 
ନା ସଂସାରରେ ମନୋନିବେଶ କରିବି? କାରଣ 
ପରଲୋକ ପାଇଁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଭଜନ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥୁବା 
ସ୍ଥଳେ ଇହଲୋକ ପାଇଁ ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ଯ ଆବଶ୍ଯକ । 

(୨) ବୈତଷ୍କବ, ଶୈବ, ଶାକ୍ତ, ଗାଣପତ୍ଯ ଓ 
ସୌର-- ଏହି ସମ୍ପଦାୟମାନର୍କୀ ମଧ୍ଯରୁ କେଉଁ ସମ୍ପ୍ରଦାୟକୁ 
ଯିବି ଏବଂ କେଉଁ ସମ୍ପ୍ରଦାୟକୁ ନ ଯିବି? । 

(୩) ପରମାମ୍ବାର୍କ ସ୍ବରୂପ ବିଷୟରେ ର୍ଦ୍ରୈତ, ଅରଦ୍ଦ୍ବେତ, 
ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ଦେତ, ଶୁଦ୍ଧାଦ୍ବେତଃ ଅଚିନ୍ତଯଭେଦାଭେଦ ଆଦି 
ନାନାପ୍ରକାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଛି । ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ କେଉଁଟିକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବି ଓ କେଉଁଟିକୁ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବି? 

(୪) ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଭକ୍ତିଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, 
କର୍ମଯୋଗ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ, ଲୟଯୋଗ, ମନ୍ତ୍ରଯୋଗ ଆଦି 
ଅନେକ ମାର୍ଟ ଅଛି। ସେଥୁମଧ୍ୟରୁ କେଉଁ ମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ 
କରିବି ମାର୍ଗ ଏବଂ କେଉଁ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିବି ନାହିଁ। 

(୫) ସଂସାରରେ ଘଟୁଥିବା ଅନୁକୂଳ-ପରତିକୂଳ, ହର୍ଷ- 
ଶୋକ, ଉଚିତ-ଅନୁଚିତ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ରାଗ-ଦେଷ ପରଭୂତି 
ଦୁନ୍ଦ୍ଵାମୂକ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସମସ୍ତ ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ ଓ ସାଂସାରିକ ଦୁନ୍ଦ୍ବ- 
ରୂପକ ମୋହରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ 
ହୋଇ ଭଗବାନର୍ଚ୍ରର ଭଜନ କରନ୍ରି। 

ମନୁଷ୍ଯର ଏକମାତ୍ର ପାରମାଥ୍ିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ଥିରୀକୃତ 
ହୋଇଗଲେ, ତା'ର ପାରମାଥ୍ରିକ ଓ ସାଂସାରିକ ସବୁ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ପାରମାଥ୍ଥରକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁବା ସାଧକମାନେ 
ନିଜ ନିଜର ରୁଚି, ଯୋଗ୍ୟତା, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଅନୁସାରେ 
ନିଜ ନିଜର ଇଷ୍ଟ୍ଵକକୂ ସଗୁଣ, ନିଗୁଣ, ସାକାର, ନିରାକାର, 
ଦିଭୁଜ। ଚତୁର୍ଭୁଜ ଅଥବା ସହସ୍ରଭୁଜ ଆଦି ଯାହା କିଛି 
ମାନିଲେ ମଧ୍ୟ ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖତାରେ ଓ ପରମାମ୍ପାର୍କନ 
ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖହାରେ ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ସମାନ । ଉପାସନାର 
ପଦ୍ଧତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତକ୍ନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଏକ 
ହୋଇଥ୍ୁବାରୁ କୌଣସି ପଦ୍ଧତି ଛୋଟ ନୁହେଁ ବା ବଡ଼ 
ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ସାଧକର ଯେଉଁ ପଵିତିରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ 
ହୁଏ, ତାହା ପାଇଁ ସେହି ପଦ୍ଧତି ଶ୍ରେଞ୍ଚା ଓ ତାଂ'ପକ୍ଷେ ସେହି 


ଶ୍ମୋକ ୨୮] 


ପଦ୍ଧତି ଅନୁସରଣୀୟ। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯମାନଗ୍ଗୀ ପଦ୍ଧତିକୁ ବା 
ନିଷ୍ଠାକୁ ନିନ୍ଦା କରିବା କିମ୍ବା ତାକୁ ନିକୃଷ୍ଟ ମନେ କରିବା 
ଦୋଷ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧନା ବିଷୟକ ଏହି ଦ୍ରନ୍ଦ୍ଵ ରହେ 
ଏବଂ ସାଧକ ଭିତରେ ନିଜ ପକ୍ଷର ଆଦର ଓ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷର 
ଅନାଦର ରହିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନକ୍କ ସମଗ୍ର ରୂପକୁ 
ସାଧକ ଅନୁଭବ କରିପାରେ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ସବୁ ପଦ୍ଧତି 
ଓ ନିଷ୍ଠାକୁ ଆଦର କରନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ପଦ୍ଧତି ଓ ନିଷ୍ଠାର 
ଅନୁସରଣ କରନ୍ତୁ। ଏପରି କଲେ ସାଧନା ବିଷୟକ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ 
ଦୂର ହୋଇଯିବ। 

ସାଧାରଣତଃ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ଯେ ସେ ପାରମାର୍ଥିକ 
କଥା ଶୁଣିଲେ ସାଧନା କରି ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରିବାକୁ 
ବିଗ୍ଵର କରେ ଏବଂ ଭାବେ ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମର ସଫଳତା 
ଏଇଥୂରେ ହିଁ ନିହିତ । ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ ସେ ବ୍ୟବହାର 
ଜଗତକୁ ଆସେ, ସେତେବେଳେ ବିଗ୍ବର କରେ, ““ସାଧନ- 
ଭଜନରୁ କଂଣ ମିଳିବ? ସାଂସାରିକ କାମ ତ ନିଶ୍ବୟ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। କାରଣ ସଂସାର ଭିତରେ ତ ରହିଛି, 
ଜିନିଷପତ୍ରର ତ ଆବଶ୍ଯକତା ପଡ଼ୁଛି; ତାହା ବିନା କାମ 
କେମିତି ଚଳିବ/ଂ ଏଣୁ ସଂସାରର କାମ ଅବଶ୍ଯ ମୁଖ୍ଯ 
ରହିବ ଏବଂ ଭଜନଂସ୍କରଣରୂପକ ନିତ୍ଯକର୍ମ ସମୟ 
ସମୟରେ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ; କାରଣ ସାଂସାରିକ କାମଧନ୍ଦାର 
ଯେତିକି ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି, ସେତିକି ଆବଶ୍ଯକତା ଭଜନ- 
ସ୍ମରଣର ଓ ନିତ୍ଯକର୍ମର ନାହିଁ।'” ଏ ପ୍ରକାର ଧାରଣା ରଖି 
ଭଗବାନର୍ଦୁ ଭଜନ କରୁଥୁବା ଲୋକର୍କ୍ର ସଂଖ୍ଯା ବହୁତ । 

ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ମନୁଷ୍ୟମାନର୍କ୍ର ମଧ୍ୟରେ ବି ଯିଏ 
ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରି ନେଇଛି ଯେ “ମୋତେ ଅବଶ୍ଯ ନିଜ 
କଲ୍ଯାଣ କରିବାକୁ ହେବ, ସାଂସାରିକ ଲାଭକକ୍ଷତି ଯାହା 
ବି ହେଉ ସେଥୂପାଇଁ କିଛି ଚିନ୍ତା ନାହିଁ; ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ 
ସିଦ୍ଧି ଆଖି ବୁଜିଦେଲା ମାତ୍ରେ ମିଳାଇ ଯିବ-¬“ସମ୍ମୀଳନେ 


ନୟନୟୋଚନିହି କିଞ୍ଚିଦସ୍ତି' ଏବଂ ଏସବୁ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ 


ମିଳିଗଲେ ବି କେତେ ଦିନ ମୋର କାମ ଚଳିବ୮ ଇତ୍ୟାଦି,” 
ସେ ହିଁ ଦୁନ୍ଦ୍ର ମୋହରୁ ମୁକ୍ତ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏପରି 
ବିଗ୍ବର କରି ଯେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କ୍ୀ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର 
ହୁଏ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଆଦର-ଅନାଦର ପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ ଦିଏ 
ନାହିଁ, ସେ ହିଁ ଦୁନ୍ଦ୍ରମୋହରୁ ମୁକ୍ତ। 

“ଦୃଢବ୍ରତାଃଂ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଆମକୁ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କେବଳ ପରମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଆମର ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ଯ ନାହିଁ । ପରମାମ୍ବା ଦ଼େତ କି ଅଦ୍ଦେତ, 
ଶୁଦ୍ଧାଦ୍ବୈତ କି ବିଶିଷ୍ଟାଦ୍ଦେତ, ସଗୁଣ କି ନିର୍ଗୁଣ, ଦ଼ିଭୁଜ କି 
ଚତୁର୍ଭୁଜ -ଏ କଥା ଜାଣିବାରେ ଆମର କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ 
ନାହିଁ୮“ ସେ ଆମ ପାଇଁ ଯେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରେରଣ 
କରନ୍ତୁ, ଆମକୁ ଯେଉଁଠାରେ ରଖନ୍ତୁ ଏବଂ ଯେପରି ରଖନ୍ତୁ, 
ସେଥୂରେ ଆମର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ, ଆମକୁ 
କେବଳ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୀ ଅଭିମୁଖେ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ-- 
ଏ ପ୍ରକାର ନିଶ୍ଚୟରେ ସେମାନେ ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

ପରମାମ୍ଦାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ଅଭିମୁଖୀ ଲୋକ ର୍ଚ୍ଚ ଆଗରେ 
ତିନୋଟି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠ--ପରମାମ୍ରା କିପରିନ ଜୀବ କିପରି? 
ଓ ଜଗତ କିପରିଃ ସେମାନର୍ବ୍ର ହୃଦୟରେ ଥୁବା ଏହି ତିନି 
ପ୍ରଶ୍ନର ସିଧା ଉତ୍ତର ହେଉଛି, “ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି।୮” ସେ 
କେଉଁଠି ରହନ୍ତି ଓ କ'ଣ କରନ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟ ସଙ୍ଗେ 
ଆମର କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ । ଆମର କାମ ତ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୀ 
ସଙ୍ଗେ।। ଜୀବ କ'ଣ, ତାଂର ସ୍ବରୂପ କିପରି, ସେ ରହେ 
କେଉଁଠି୮--ଏଥୁରେ ଆମର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। 
ଆମକୁ ତ ଏତିକି ବୁଝିଲେ ଯଥେଷ୍ଟ, ଯେ, 'ମୁଁ ଅଛି' | ଜଗତ 
କିପରିମ ଏହା ଯଥାର୍ଥ କି ଅଯଥାର୍ଥ/ ଆମର ଏହା ଜାଣିବାରେ 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ଆମେ ତ ଏତିକି ବୂଝିଲେ 
ଯଥେତ୍ଟ ହେବ ଯେ “ଜଗତ ତ୍ଯାଜ୍ଯଂ” ଏବଂ ଆମକୁ ଏହା 
ଛାଡ଼ିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ, ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ 
ଆଡ଼କୁ ଯିବାକୁ ହେବ, ସଂସାରକୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ ହେବ ଏବଂ 
ଆମକୁ ହିଁ ଯିବାକୁ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଆମକୁ ସଂସାରଠାରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇ ପରମାମ୍ବରାଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ”-- 
ଏହା ହିଁ ସମସ୍ତ ଦର୍ଶନର ସାର ଏବଂ ଏହା ହିଁ ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ 
ହେବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ | ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ ହେଲେ ଦୁୁନ୍ଦ୍ନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ; 
କାରଣ ନିଶ୍ଚୟ ଦୃଢ଼ ନ ହେଲେ ଦ୍ୁନ୍ଦ୍ଵ ରହିଥାଏ। 

ଅନ୍ଯ ଏକ ଭାବ ହେଉଛି, ସେମାନଙ୍ଟୀର ନି ଗୁଁଣ 
ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନର୍କୁ ସଗୁଣର ଦର୍ଶନ 
ହୋଇ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ସେମାନକ୍କ ଧାରଣାରେ ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ନଜ୍ଦ ହେଉଛି, ନିରନ୍ତର ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛି ଏବଂ 
ସବୂ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିରେ ଭାବରୂପରେ 
ଏକ ପରମାମ୍ବ୍ରା ଅଛନ୍ତି ଏପରି ମାନି ସେମାନେ ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ 
ହୋଇ ଭଜନ କରନ୍ତି | ପତିବ୍ରତା ସ୍ତ୍ରୀ ଯେପରି ପତିପରାୟଣା 


¥ ଯେପରି କି ଗଜେନ୍ଦ୍ର କହିଥୂଲା-- 


ଯଃ କଶ୍ଚନେଶୋ ବଳିନୋଃନ୍ତକୋରଗାତ୍‌ ପ୍ରଚଣ୍ଡବେଗାଦଭିଧାବତୋ ଭୂଶମ୍‌ । 

ଭୀତଂ ପ୍ରପନଂ ପରିପାତି ଯଉୟାନ୍ତୁତ୍ଯୁଃ ପ୍ରଧାବତ୍ୟରଣଂ ତମୀମହି ॥ ଅଶ୍ରୀମଭା. ୮ । ୨ | ୩୩) 

“ପ୍ରଚଣ୍ତ ବେଗରେ (ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗ୍ରାସିବା ପାଇ) ଧାବମାନ ତଥା ଅତ୍ୟନ୍ତ ବଳବାନ୍‌ କାଳରୂପୀ ସର୍ପଠାରୁ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଶରଣ 
ପଶୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଯେ କେହି ଭଶ୍ଵର ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ଏବଂ ଯାହାଙ୍ଗ ଠାରୁ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁ ମଧ୍ୟ ପଳାୟନ କରୁଛି, ମୁଁ ତାଜ୍ଞାର ଶରଣ ଗ୍ରହଣ 


କରୁଛି।'” 
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ହୋଇଥାଏ, ସେହିପରି ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ ହୋଇ ରହିବା 
ହି ସେମାନଙ୍କର ଭଜନ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଶାସ୍ତ୍ରୀ ସନ୍ଚବାଣୀ ଓ ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ, ପାପୀଲୋକେ ସାଧାରଣତଃ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇ 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଏହା ଏକ ସାଧାରଣ ନିୟମ। ବସ୍ତୁତଃ 
ଯେତେ ପାପରାଶି ଥାଉ ନା କାହିଁକି, ତାହା ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଠାରୂ ବିମୁଖ କରି ପାରେ ନାହିଁ; କାରଣ ଜୀବ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ଭଗବାନର୍ଦୀ ଅଂଶ; ତେଣୁ ତାହାର ପବିତ୍ରତା ପାପ ଦ୍ବାରା 
ଆଢ଼ାଦିତ ହୋଇଗଲେ ବି କଦାପି ବିନଷ୍ଟ ହୋଇ ପାରେ 
ନାହିଁ । ଏଥୁପାଇଁ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ମଧ୍ୟ ଦୁରାଗ୍ଵର ଛାଡ଼ି ଭଗବାନର୍କ୍ 
ଭଜନରେ ମନୋନିବେଶ କଲେ ସେ ଅତି ଶୀଘ୍ର ଧର୍ମାମ୍ରା 
(ଭକ୍ତଃ ହୋଇଯାଏ-'କ୍ଷି ପରଂ ଭବତି ଧର୍ମାମ଼୍।'* (ଗୀତା 
୯ । ୩୧) ସୁତରାଂ କେବେ ଏପରି ଭାବିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ 
ଯେ ପୁରୁଣା ପାପ ଯୋଗୁଁ ମୋ ଦାରା ଭଜନ ହୋଇପାରୁ 
ନାହିଁ। ପୁରୁଣା ପାପ ତ କେବଳ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ତିତିରୂପକ 
ଫଳ ଦେବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଭଜନରେ ବାଧା ଦେବା ପାଇଁ 
ନୁହେଁ | ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସ୍ପଷ୍ଟ କରିସାରି ସେହି ପାପ ସବୁ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଯଦି ଧରି ନିଆଯାଏ ଯେ ପାପ ଥୁବାରୁ 
ଭଜନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ତେବେ ଅପି ଚେତ଼ ସୁଦୁରାଗ୍ଵରୋ 
ଭଜତେ ମାମନନ୍ୟଭାକ୍‌ ' (ଗୀତା ୯ | ୩୦) ସବୁଠାରୁ 
ଦୁରାଗ୍ବରୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ଯ ଭାବରେ ମୋର ଭଜନ 
କରେ' କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ପାପ ଯୋଗୁଁ ଯଦି ଭଜନ- 
ଧ୍ଯାନରେ ବ୍ଯାଘାତ ଘଟିବ, ତେବେ ତ ବଡ଼ ଅସୁବିଧା 
ହେବ; କାରଣ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପୂର୍ଶ୍ରରୂପେ ପାପମୁକ୍ତ ନୁହେଁ | 
ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟରୁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳେ | ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି ଯେ ପୁରୁଣା ପାପ ଭଜନରେ ବାଧକ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ | ଅତଏବ ଯେଉଁ ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣ 
ନେଇ ତାର୍ଚ୍ଚା ଭଜନରେ ବ୍ରତୀ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନର୍କୀର ପୁରୁଣା 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ମନୁଷ୍ଯଶରୀର କେବଳ ଭଜନ 
କରିବା ପାଇଁ ମିଳିଛି | ଏଣୁ ଯେଉଁ ପରିସ୍ିତି କେବଳ ଶରୀର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୀମିତଃ ତାହା ଭଜନରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 

ସକାମ ପୁଣ୍ଯକର୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ ଜୀବ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଏ 
ଓ ପାପକର୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ନରକକୁ ଯାଏ | ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟର 
ପୂରା ଫଳଭୋଗ ନ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ 
ଯୋନି କ୍ରମର ମଝିରେ ଭଗବାନ ବିଶେଷ କୃପାକରି ଜୀବକୁ 
ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ମନୂଷ୍ୟ ଯୋନିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ 
ହେତୁ ସେଥୁରେ ଭଗବଦ୍‌ ଭଜନର ଅବସର ମିଳିଥାଏ। 
ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଥୁବାରୁ ଭଗବାନର୍କୁ ପାଇବାରେ କଦାପି 
ନିରାଶ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବା 
ପାଇଁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳେ । 

ଏହି ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ଭୋଗଯୋନି ନୂହେଁ। ଏହାକୁ 
ସାଧାରଣତଃ କର୍ମଯୋନି କୁହାଯାଏ । ସନ୍ତବାଣୀ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଅନୁସାରେ ମନୂଷ୍ଯଦେହ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଏଥୁରେ ପୁରାତନ ପୁଣ୍ୟ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ଅନୁକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ ଏବଂ ପୁରାତନ ପାପ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ -ସେ ଦୁଇଟିଯାକ କେବଳ 
ସାଧନସାମଗ୍ରୀ। ସେ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ଆସିଲେ ଲୋକସେବା କରିବା ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରି ପଗ୍ଥିତି 
ଆସିଲେ ଅନୁକୂଳତାର ଇଚ୍ଛା ନ କରିବା ସାଧକର କାମ। 
ଏପରି କଲେ ଉଭୟ ପରିସ୍ଥିତି ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ହୋଇଯିବ । 
ଏଥୂରେ ବି ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ, ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଦାରା 
ପୁରାତନ ପୁଣ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ଓ ବର୍ତମାନର ପ୍ରାପ୍ତ ଭୋଗରେ 
ଲିପ୍ତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । ମାତ୍ର ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ପୁରାତନ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମରେ ଅଧୂକ 
ତତ୍ପରତା ଓ ସାବଧାନ ତା ରହେ । ଏଥୂଯୋଗୁଁ ସାଧନା 
ସହଜରେ ହୋଇଯାଏ।। ଏହି ଦୃଣ୍ଝରୁ ସବ୍ତମାନେ ସାଂସାରିକ 


୪ ୬୯୫ ୬ 


ପ୍ରତିକୂଳ ପରସ୍ତତିକୁ ଆଦର କରି ଆସିଛନ୍ତି। 


ଯଜିଣିଖ୍ଫ ଭଚ- ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହେବା ସବୂଠୁ ବଡ଼ ପୁଣ୍ଯା କାରଣ ଏହା ସମସ୍ତ ପୁଣ୍ଯର ମୂଳ୍ଯ। 


ଅପରପକ୍ଷେ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହେବା ସବୁଠୁ ବଡ଼ ପାପ୍‌ କାରଣ ଏହା ସମସ୍ତ ପାପର ମୂଳ। ଯେଉଁମାନର୍କ୍ଗର 
ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଭଗବାନଗ୍କ୍ରର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
ରାଗଂଦ୍େଷ, ହର୍ଷଂଶୋକ, ସୁଖଂଦୁଃଖ ଆଦି ଦୁନ୍ଦ୍ରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଭଗବାନସ୍କ୍ରର ଭଜନ କରନ୍ତି। ଭଜନ କରୁଥୁବା 


» ଅନ୍ୟ ଯୋନିରେ ପାପ ନଷ୍ଟ ହେଲେ ବି ସ୍ଵଭାବ ଯେ ସୁଧୁରି ଯାଏ, ଏପରି କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ। ଚୌରାଅଶୀ ଲକ୍ଷଯୋନି ଓ ନରକ 
ଭୋଗି ଭୋଗି ପାପ ନଷ୍ଟ୍ଂ ହୁଏ ସତ, କିନ୍ଧୁ ସ୍ଵଭାବ ସୁଧୁରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ୟଯୋନିରେ ପାପ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସାଧକର ସ୍ଵଭାବ ସୁଧୁରି ପାରେ । 
ଯଥା--ପାପ ରହିଥୁବା ହେତୁ ତାହାର ଫଳରୂପରେ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି (ରୋଗ ଆଦି) ଆସେ, କିନ୍ତୁ ସତ୍‌ସଙ୍କ, ସାଧନ ପରାୟଣତା ଓ ଅହଂଭାବ 
ପରିବର୍ତନ ଦାରା ପାରମାର୍ଥକ ସାଧକର ସ୍ଵଭାବ ସୁଧୁରି ଯାଏ । 


7 ସନମୁଖ ହୋଇ ଜୀଞ୍ ମୋହି ଜବହୀ। ଜନ୍ମ କୋଟି ଅଘ ନାସହି ତବହୀ ॥ (ମାନସ, ସୁନ୍ଦର, ୪୪ | ୧) 
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ଭକ୍ତମାନବ୍କର ପ୍ରକାରଭେଦ ବିଷୟରେ ଭଗବାନ ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ଚତୁର୍ବିଧା ଭଜନ୍ତେ ମାମ୍‌' ପଦରେ ବର୍ଶ୍ରନା 
କରିଛନ୍ତି। 

ରାଗ-ଦ୍େଷ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଟାଣିନିଏ। କୌଣସି ବସ୍ତୁରେ ରାଗ ଥ୍ରବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଦ୍ରେଷ 
ହେବା ସୁନିଶ୍ଚିତ କାରଣ ମନୁଷ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ସମ୍ମୁଖ ହେଲେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବସ୍ତୁରୁ ଅବଶ୍ଯ ବିମୁଖ ହେବ। 
ମନୁଷ୍ଯର ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ତାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ ସଂସାର 
ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ। ଯେତିକି ପରିମାଣରେ ତା'ର ସଂସାର ପ୍ରତି ରାଗ ଥାଏ, ସେତିକି ପରିମାଣରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ବୀ 
ପ୍ରତି ଦ୍ରେଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିମୁଖତା ଥାଏ। 

“ଦୂଢବ୍ରତାଃ- କୋହଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶିଥୂଳ ସ୍ବଭାବର ମନୂଷ୍ଯ ଅସତ୍ଵକୁ ଶୀଘ୍ର ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ। ସେ 
ଗୋଟିଏ ବିଗ୍ବର କରେ, ପୁଣି ତାହାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଏ ପୁନର୍ବାର ଆଉ ଏକ ବିଗ୍ରର କରେ ଓ ତାକୁ ବି ଛାଡ଼ିଦିଏ। 
ଏହିରୂପେ ବାରମ୍ବାର ବିଗ୍ବର କରିବାରୁ ଓ ଛାଡ଼ିବାରୁ ସ୍ବଭାବ ଖରାପ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ମନ୍ଦ ସ୍ବଭାବ କାରଣରୁ 
ସେ ଅସତ୍‌ର ତ୍ଯାଗ କଥା ଶିଖିଯାଏ ସିନା, ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଅସତ୍‌କୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ମଧ୍ଯ କୋହଳ 
ସ୍ବଭାବ କାରଣରୁ ସେ ପୁଣି ତାହାକୁ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କରେ। ସ୍ବଭାବର ଏହି ଶିଥୂଳତା ସାଧକ ଦ୍ବାରା ହିଁ ସୃଷ୍ଟକ। 
ଏଣୁ ନିଜ ସ୍ବଭାବକୁ ଦୃଢ଼ କରିବା ସାଧକ ପାଇଁ ଅତି ଜରୁରୀ। ସାଧକ ଥରେ ଯେଉଁ କଥା ବିଗ୍ବର କରିନେଲା, 
ସେ ସେଥୂରେ ଦୃଢ଼ ରହିବା ଉଚିତ। ଛୋଟ ଛୋଟ କଥାରେ ମଧ୍ଯ ଦୂଢ଼ ରହିବାର ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଗଲେ ତାଂଠାରେ 
ଅସତ୍‌ ତ୍ଯାଗ କରିବାର ଓ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହେବାର ଶକ୍ତି ଆସିଯିବ। 
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ଆସକ୍ତ କଳିଥିବା, ମଭଣଶ୍ଭୟ୨୮- ମଳ ଆଖୟ ଳେଇଥିବ/ © 6ଯାରଂ ଦୁ୍ଞ୭ ଠାର ଥନୁଞ/ନ କ୍ନୁଥିବକ/ କଳି ୫ମାଜ ନମରନୁଫକୁ 


ଳଣିଯାଏ / ଏହି ତିଲେଟି ଜଥାଳ ଡ୍ଫଯଂହାର ଏବେ ନୁଇଟି ଛୋଳନେ କଟୁଛନି ¬ 


ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ 


ଯତନ୍ତି ଯେ । 


=` ୮ < = 
ତେ ବ୍ରହ୍ମ ତଦବହୁଃ କୃଷ୍ଣମଧ୍ୟାମ୍ୂୂ କମ ଗ୍ରଖଳମ୍‌ ॥ ୨୯ ॥ 
ଅନୟ ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ=ଜରା ଓ ମୃତ୍ୟୁରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ; ଯେ=ଯେଉଁମାନେ; ମାମ୍‌ ମୋର; 
ଆଶ୍ରିତ୍ୟଆଶ୍ରିତ ହୋଇ; ଯତ ନ୍ତିଚିପ୍ରଯନନ କରନ୍ତି। ତୈଚସେମାନେ; ତତ୍‌ ସେହି ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହ୍ମକୁ; କୃସ୍ଫମ୍‌ଚିସମସ୍ତ; 
ଅଧ୍ୟାମ୍ମୁମ୍‌ = ଅଧ୍ଯାମୁକୁ; ଚ-ଓ; ଅଖିଳମ୍‌ =ସମସ୍ତ; କମି=କର୍ମକୁ; ବିଦୁଃ- ଜାଣିଯାଆନ୍ି | 
ଜରା ଓ ମୃତ୍ଯୁରୁ ମୁନ୍ତି ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁମାନେ ମୋର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ପ୍ରଯନ୍ର କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ସେହି ବ୍ରହ୍ନକୂ, ସମସ୍ତ ଅଧ୍ୟାମ୍ବକୁ ଓ ସମସ୍ତ କମିକୁ ଜାଣି ଯାଆନ୍ତି । 


ବ୧୩୮୮୮୨୯ଶ ଓ ୩୦ଶ ଶ୍ଳମୋକର ଅନ୍ତର୍ଟତ 
ମାମାଶ୍ରିତା' ପଦରେ 'ମଦାଶ୍ରୟଃ'ର ଉପସଂହାର କରାଯାଇଛି | 
ସେହିପରି ଯତନ୍ତିଂ ପଦରେ ଓଯୋଗଂ ଯୁଞ୍ଜନ୍ଵଂର ଓ 
ଯୁକ୍ତଚେତସଃଂ ପଦରେ 'ମଯ୍ୟାସକମନାଃ'ର ଉପସଂହାର 
କରାଯାଇଛି । ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ଯେଉଁ 'ସମଗ୍ରମ୍‌' 
ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥୁଲା, ତାହାକୁ ଏଠାରେ ବ୍ରହୁ, ଅଧ୍ୟାମୁ, 
କର୍ମ, ଅଧ୍ଵଭୂତ, ଅଧ୍ଵଦୈବ ଓ ଅଧଯଜ୍ଞ କୁହାଯାଇଛି | 

“ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ ମାମାଶ୍ରିତ୍ଯ ଯତନ୍ତି ଯେ'-¬ 
ଏଠାରେ ଜରା ଏବାର୍ଦକ୍ୟଃ ଓ ମରଣରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ, ବ୍ରହ୍ଲ ଅଧ୍ଯାମ୍ସ ଓ କର୍ମ ବିଷୟରେ 
ଜ୍ଞାନ ହେଲେ ବାର୍ଵ୍ଵକ୍ଯ ଆସିବ ନାହିଁ ଓ ଶରୀର ନଷ୍ଟ 
ହେବ ନାହିଁ। ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହେବାପରେ ମଧ୍ଯ ଶରୀରରେ 


ବାର୍ଵିକ୍ୟ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ଆସିବା ସୁନିଶ୍ଚିତ; କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇ ଅବସ୍ଥା 
ଆସିଲେ ବି ତାହା ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଦୁଃଖୀ କରି ପାରିବ 
ନାହିଁ। ଯେପରି ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
“ଭୂତପରକୃତିମୋକ୍ଷମ୍‌' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଭୂତ ଓ ପ୍ରକୃତିରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ଛିନ୍୍ର ହେବା, ସେହିପରି 
ଏଠାରେ “ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟଂର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି ଜରା, 
ମପତ୍ଯୁ ଆଦି ଶାରୀରିକ ବିକାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଦଂ ବିଢ୍ରିନ୍ନ ହେବା। 

ଯଦି କେହି ଯୁବକ ଅବସ୍ଥାରେ ଉପନୀତ, ତେବେ 
ତାହାର ବର୍ତମାନ ବାର୍ଦ୍ଧକ୍ଯ ନାହିଁ କି ମୃତ୍ଯୁ ନାହିଁ। ସେ 
ବର୍ତମାନ ଜରା ଓ ମରଣବରୁ ମୁକ୍ତ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେ 
ଜରାମରଣରୁ ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ କାରଣ ଜରା ଓ ମରଣର 
ମୁଖ୍ଯ ହେତୂ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜରା ଓ 
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ମରଣ ନ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ତହିଁରୁ ମୁକ୍ତ ନୂହେଁ। 
ଯେଉଁମାନେ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷ, ସେମାନକ୍କ ଶରୀରରେ 
ଜରା-ମରଣ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସେଥୁରୁ ମୁକ୍ତ। 
ଅତଏବ ଯେଉଁ ଶରୀରରେ ଜରା-ମରଣ ହୁଏ, ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟରୂପୀ ସେହି ଶରୀରରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବା 
ହି ଜରା-ମରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ତାହର୍ଯ୍ଯ। ମନୁଷ୍ଯ 
ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ର୍ୟୁ ('ମୁଁ ଏହି ଶରୀର”) କଲେ, 
ଶରୀରର ବାର୍ଵିକ୍ଯକୁ ନିଜର ବାର୍ଵ୍ଵିକ୍ୟ ଏବଂ ଶରୀରର 
ମ୍ପତ୍ୟୁକୁ ନିଜର ମୃତ୍ୟୁ ମନେ କରିଥାଏ । ଏହି ଧାରଣା ମୁଁ 
ଶରୀର ଓ ଶରୀର ମୋର” ଭାବନା ଉପରେ ଅବମମ୍ବିତ। 
ଏଥୂପାଇଁ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୮ମ ଶ୍ମୋକରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି-- 'ଜବ୍ମୁତ୍ୟୁଜରାବ୍ୟାଧୂଦୁଃଖଦୋଷାନୁଦଶିନମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜଚ୍ଜଂ ମୃତ୍ଯୁ୬ ଜରା ଓ ବ୍ଯାଧୂରେ ଦୁଃଖରୂପକ ଦୋଷକୁ 
ଦେଖିବା--ଏହାର ଅର୍ଥ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ “ଅହଂଭାବ'” ଓ 
“ମମତା” ନ ରଖିବା ଉଚିତ । ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ଜରା-ମରଣ ଆଦିରୁ ମଧ୍ୟ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ; କାରଣ 
ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଜନ୍ମର ମୂଳ କାରଣ-- 
“କାରଣ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦ୍ଵଯୋନିଜନ୍ମସୁ' (ଗୀତା 
୧୩।୨୧)। ପ୍ରକୃତରେ ଶରୀର ସହିତ ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ ବୋଲି ସମୀକ୍ଷା କଲେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ିନ୍ନ ହୁଏ। ଯାହା 
ବସ୍ତୁତଃ ନାହି, ତାହା ହିଁ ଦୂର ହୁଏ। 

ଏଠାରେ ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ ଯତନ୍ତ ଯେ” ପଦରେ ଆଶ୍ରୟ 
ନେବା ଓ ପ୍ରଯନ କରିବା--ଏ ଦୁଇଟି କଥା କହିବାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ସ୍ବୟଂ ପ୍ରଯନ କରେ, 
ତେବେ ଅଭିମାନ ଆସିଯାଏ ଯେ ମୁଁ ଏହା କରିଦେଲି, 
ତେଣୁ ଏହା ହୋଇଗଲା' । ଯଦି ନିଜେ ପ୍ରଯନ୍ ନ କରି 
ଭଗବାନଗ୍ରୀ ଆଶ୍ରୟରୁ ସବୁକିଛି ହୋଇଯିବ ବୋଲି 
ମାନିନିଏ/ ତେବେ ସେ ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦରେ ତଥା 
ଭୋଗ୍ୟପଦ।ର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ ଓ ଭୋଗବି ଳାସରେ ଲି ପ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଦୁଇଟି କଥା କୁହାଗଲା-¬ 
(୧) ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଜ୍ଞା ଅନୁସାରେ ନିଜେ ତଘ୍ଥର ହୋଇ 
ଉଦ୍‌ଯୋଗ କରିବ ଏବଂ ( ୨) ସେହି ଉଦ୍‌ଯୋଗ ହେବାରେ 
ତଥା ତାହାର ସଫଳତାରେ ଭଗବାନଙ୍ଧୁ ହିଁ କାରଣ 
ମନେ କରିବ। 

ଯାହା ଅନବରତ ବିଯୁକ୍ତ ହେଉଛି, ସେଭଳି ଶରୀରକୁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଓ ସଂସାରକୁ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ଓ ସ୍ଥାୟୀ ମନେ କରୁଛି । ଶରୀର 
ଓ ସଂସାରକୁ ସ୍ଥାୟୀ ମନେକରି ଉଭୟକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉଥୁବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧନା କରୁଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ତାକୁ ଭଗବାନ ମିଳିବେ 
ନାହିଁ। ଯଦି ସେ ଶରୀର ଓ ସଂସାରକୁ ସ୍ତାୟୀ ନ ଭାବେ ଓ 
ମହତ୍ଵ୍ଵ ନ ଦିଏ, ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାରେ ବିଳମ୍ବ 
ହେବ ନାହିଁ। ଏହି ଦୁଇଟି ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଶରୀରର 
ଓ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍କ୍ଵ ସତ୍ତା ତଥା ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ 
ଦୂରେଇ ଦେବା ହିଁ ପ୍ରଯନ କରିବା। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ରା କରି ପ୍ରଯନନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ସେମାନଙ୍ଗର ଭାବନା ଯେ, ସେହି ପ୍ରଭୁକ୍କ କୃପାରୁ ହିଁ ସାଧନ 
ଭଜନ ଗ୍ବଲିଛି। ଭଗବାନଙ୍କ କୃପାକୁ ଆଶ୍ରା କରିଥୂବାରୁ ଓ 
ନିଜ ବଳର ଅଭିମାନ ଛାଡ଼ି ଦେଇଥୂୁବାରୁ ସେମାନେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣି ଯାଆନ୍ତି । 

ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆଶ୍ରା ନ କରି ନିଜରଂ 
କଲ୍ୟାଣ ବା ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଉଦ୍‌ଯୋଗ କରନ୍ତି, ସେମାନର୍ଦୁ 
ନିଜ ନିଜ ସାଧନା ଅନୂସାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପର 
ବୋଧ ଅଜ୍ଞାନ) ହୁଏ ସତ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନବ୍କୀ ସମଗ୍ରରୂପର 
ବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ। କେହି ପ୍ରାଣାୟାମ ଆଦି ସାଧନା ଦ୍ବାରା 
ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କଲେ, ତାକୁ ଅଣିମା, ମହିମା ଆଦି ସିଦି 
ମିଳେ ଏବଂ ସେଥୂରୂ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠିଲେ ତାକୁ ପରମାମ୍ରୂବ୍କୀ 
ନିରାକାର ସ୍ବରୂପର ବୋଧ ହୁଏ ଅଥବା ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ। ଏହିପରି ବୌଦ୍ଧ ଜୈନ ଆଦି 
ସମ୍ପ୍ଦଦାୟରେ ଯେତେ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ କି 
ଭଶ୍ବରର୍ଚୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜ 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ସାଧନା କରି ଅସତ୍‌ ଓ 
ଜଡ଼ ରୂପକ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ତୁଟାଇ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ଯାଆନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ 
ଭଗବାନକ୍ରୁ ଆଶ୍ରା କରି ପ୍ରଯନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଭଗବାନବ୍କ୍ ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ଲାଭ 
କରନ୍ତି। ଏହି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଦଶୀଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ”ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ ଯତନ୍ତି ଯେ' କହିଛନ୍ତି । 

“ତେ ବ୍ରହ୍ମ ତତ (ବିଦୁଃ।'-- ଏହି ପ୍ରକାରେ ପ୍ରଯନ 
(ସାଧନା) କରିବା ଦାରା ସେମାନେ ମୋର ସ୍ବରୂପକୁଂ 
ଜାଣି ଯାଆନ୍ତି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାର, ଯାହା 
ମନଂ-ବୁଦ୍ଧି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତିର ବିଷୟ ନୁହେଁ, ଯାହା ସମ୍ମୁଖରେ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ଯାହାକୁ ପରୋକ୍ଷ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା 


* ଏଠାରେ ୨୮ଶ, ୨୯ଶ ଓ ୩୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଅସ୍ମତ୍‌ ଶବ୍ଦ 'ମାମ୍‌' ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି, ଏଣୁ ଏଠାକାର ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ 'ମୋର 


ସ୍ବରୂପ” ଏପରି ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 


ଶ୍ମୋକ ୩୦] 


କରନ୍ତି, ସେହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି। 

ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ “ତତ୍ବଂ ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତେ ଯେଉଁ “ତତ୍‌ ଶବ୍ଦ ଦାରା 
ସୂଚିତ କରାଯାଉଥୁବା ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୁ ପରୋକ୍ଷ ରୂପରେ 
ଦେଖନ୍ତି, ସେହି ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରୂପେ ଅନୁଭବ କରନ୍ତୈ। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ଠାରେ ସେହି ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ସତ୍ତା 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। ସେହି ପରମାମ୍ରା କୌଣସି ତ୍ସାନନ/ ସମୟ, ବସ୍ତୁ 
ବା ବ୍ୟକ୍ତିଠାରେ ଯେ ନାହାନ୍ତି, ଏ କଥା ନୁହେଁ। ସେ ସମସ୍ତ 
ସ୍ଥାନ/ ସମୟ, ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିକ୍ତ ଠାରେ ଅଛନ୍ତି । ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ସେ ଅପ୍ରାପ୍ତ ଜଣା ପଡ଼ନ୍ତି କାହିଁକିମ ଯାହା ପ୍ରଥମେ ନ ଥୂଲା, 
ପରେ ରହିବ ନାହିଁ, ଯାହା ଏବେ ଥାଉଁ ଥାଉଁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବିଯୁକ୍ତ ହେଉଛି, ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି, ସେହି ଶରୀର ଓ 
ସଂସାରର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ମାନିନେବା ହେତୁ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଅପ୍ରାପ୍ତ ଜଣା ପଡ଼ୁଛି । 

'କୃଶ୍ମମଧ୍ୟାମ୍ବମ୍‌ (ବିହୁଃ) '-_ ସେମାନେ ସମଗା ଅଧ୍ୟାମୁକୁ 
ଜାଣି ଯାଆଡି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଗ୍ର ଜୀବ ତତ୍ତ୍ଵତଃ କ”ଣ, ତାହା 
ଜାଣିଯାଆନ୍ତି। ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ଦଶମ ଶ୍ଳୋକରେ 
କୁହାଯାଇଛି, ଜୀବ ଗୋଟିଏ ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯ ଶରୀର 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ ବୋଲି ବିମୂଢ଼ ଲୋକେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ କିନ୍ତୁ 
ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁସହଁର୍ ଲୋକେ ଜାଣନ୍ତି। ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ 
ଯେ, ଜୀବର୍ଦ୍ଚ ସଂଖ୍ଯା କେତେ, ସେମାନେ କଂଣ କରନ୍ତି, 
ଓ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର କି ଗତି ହେଉଛି ଇତ୍ଯାଦିକୁ ସେମାନେ 
ଜାଣି ଯାଆନ୍ତି ବରଂ ଆମ୍ପା ଶରୀରରୁ ଅଲଗା ବୋଲି 
ସେମାନେ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୂଭବ କରନ୍ତି । 

ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଦ୍ବାରା ସାଧକର କ୍ରିୟା 
ଓ ପଦାର୍ଥଠାରୁ ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ନ ହେଲେ ସେ ଅଧ୍ଯାମୂତତ୍ତ୍ରକୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣିଯାଏ । କେବଳ ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ 
ନୂୁହେଁ। ବରଂ ତିନିଲୋକରେ ଓ ଚଉଦ ଭୁବନରେ 
ଯେତେ ବି ସ୍ଥାବର-ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ସ୍ବରୂପ ଶୁଦ୍ଧ ନିର୍ମଳ ଓ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଅସମ୍ବଦ୍ଧ ବୋଲି 
ଅନୁଭବ କରେ। ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନନ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ 
ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଏକତା ଭଖିଲେ ବି ତା'ସହିତ କଦାପି 
ଏକତା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପର ବୋଧ ନ ହେଲେ ବି ପ୍ରାଣୀମାନେ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରୁ କଦାପି ଅଲଗା ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଏପରି 
ଜାଣିବାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅଧ୍ଯାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ବୁଝାଯାଏ । 


*¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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'କମ୍ମି ଗ୍ବଖିଳଂ ବିଦୁଃ୮-୮ ସେମାନେ ସମସ୍ତ କର୍ମର 
ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵତକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ପଶ୍ଚ ରଚନା 
କାହିଁକି ହୁଏ, କିପରି ହୁଏ ଓ କିପରି ଭଗବାନ କରନ୍ତି-¬ 
ଏସବୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି। 

ଭଗବାନ ଗ୍ଵରି ବର୍ଣ୍ଣ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ସେହି ସ୍ପଷ୍ଟିରେ 
ଜୀବମାନର୍କୀର ଯେଉଁ ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଅଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନର୍କ୍ର 
ଯେପରି ଭାବ ଅଛି ଓ ସେମାନେ ଯେପରି କର୍ମ କରିଛନ୍ତି, 
ତଦନୁସାରେ ହିଁ ଶରୀର ସ୍ପଣ୍ଟି କରାଯାଇଛି। ସେହି ସବୁ 
ବର୍ଣ୍ଣରେ ଜୀବ ଜନ୍ମ ଲାଭ କରିବାରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁକ ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ନାହିଁ ଓ 
ଫଳେଳ୍ଜଛା ବି ନାହିଁ (ଗୀତା ୪ | ୧୩-୧ ୪୨ | ଏହିପରି ସୁଷ୍ଟି 
ରଚନା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଫଳାସକ୍ତିରୁ 
ସର୍ବଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଦେଶ, କାଳ 
ଓ ପରିସ୍ଥିତିର ଅନୁରୂପ ଯାହା କିଛି କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ମିଳୁ ନା 
କାହିଁକି, ତାହାକୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ପରି କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଫଳାସକ୍ତି 
ରହିତ ହୋଇ କଲେ ସେହି କର୍ମ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବାନ୍ଦିପାରେ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି କର୍ମ ଫଳଜନକ ହୁଏ ନାହିଁ ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, କର୍ମ ସହିତ ନିଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ବୋଲି 
ଜାଣି ସେଥୁରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତୃତା ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ ଅଖିଳ କର୍ମକୁ 
ଜାଣିବା। 

ଯେ ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ କେବଳ ଭଗବାନକୁ ଆଶ୍ରା 
କରେ, ତାହାର ପ୍ରାକୃତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରୟ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏତଦ୍ବାରା ସେ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ବୁଝିଯାଏ ଯେ ଏହି 
ସବୁ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ନଶ୍ବର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କ୍ରିୟାର ମଧ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି ତଥା ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ମଧ୍ୟ 
ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶ ଏବଂ ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗ ଅଛି | ବ୍ରହ୍ମଲୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଚିରସ୍ପାୟୀ ନୁହେଁ। ଏଣୁ 
କମି ସହିତ ମୋର ଟିକିଏ ହେଲେ ସମ୍ବଂ୍ଧ ନାହିଁ--ଏହା 
ଅନୁଭବ କରିବା ମଧ୍ୟ ଅଖିଳ କର୍ମକୁ ଜାଣିବା। 

ଆଲୋଚ୍ୟ ବିଷୟର ନିର୍ଯାସ ହେଲା, ଭଗବାନକ୍ୁ 
ଆଶ୍ରା କରି ସାଧନା କରୁଥୁବା ସାଧକମାନେ ବ୍ରହ୍ଜ, ଅଧ୍ୟାମ୍ର 
ଓ କର୍ମର ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣି ଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଭଗବାନ 
ଯେପରି କହିଛନ୍ତି “ଏ ସାରା ସଂସାର ମୋ ଭିତରେ ଓତପ୍ରୋତ' 
(୭ | ୭) ଏବଂ “ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ” (୭ | ୧ ୯), ସେହିପରି 
ସେମାନେ ଭଗବାନର୍କର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ଯେ 
ବ୍ରହ୍ମଃ ଅଧ୍ଯାମ୍ବ ଓ କର୍ମ ସବୁ କିଛି ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଏବଂ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଏମାନଙ୍କର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ। 


` କକ ୭ 
ସାଧୂଭୂତାଧ୍ୂଦୈବଂ ମାଂ ସାଧୂଯଜ୍ଞଂ ଚ ଯେ ବିଦୁଃ । 
ପ୍ରୟାଣକାଳେଃପି ଚ ମାଂ ତେ ବିଦୁକ୍ଷିକ୍ତଚେତସଃ ॥ ୩୦ ॥ 
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* ଶୀମଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ଥନନ୍ଦର ”ଯେଳିଯେଉଁମାନେ; ସାଧୃଭୂତାଧ୍ଵଦୈବମ୍‌ଅଧ୍ଵଭୂତ ଓ ଅଧ୍ୁଦୈବ ସହ; ଚ= ତଥା; ସାଧୂଯଜ୍ଞମ୍‌ = ଅଧୁଯଜ୍ଞ ସହ, 
ମାମ୍‌ = ମୋତେ; ବିଦୁଃ=ଜାଣନି; ତେ=ସେହି; ଯୁକ୍ତଚେତସଃ=ଯୁକଚିତ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ; ପ୍ରୟାଣକାଳେ=ିଅନ୍ତକାଳରେ; ଅପି=ମଧ୍ଯ; 


ମାମ୍‌ = ମୋତେ; ଚ-= ହିଁ; ବିହୁଃଜାଣନି | 


ଯେଉଁମାନେ ଅଧୃଭୂତ, ଅଧ୍ଦୈବ ଓ ଅଧ୍ଵଯଜ୍ଞ ସହ ମୋତେ ଜାଣନ୍ତି, ସେହି ଯୁକ୍ତ ଚିତ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ତକାଳରେ 


ମଧ୍ୟ ମୋତେ ହିଁ ଜାଣନ୍ତି ଅର୍ଥୀତଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ବ/୮୦ସାଧ୍ଵଭୂତାଧ୍ବଦୈବଂ ମାଂ ସାଧୂଯଜ୍ଞଂ ଚ 
ଯେ ବିଦୁଃ'-¬ [ପୂର୍ବଶ୍ୋକରେ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାରକୁ ଜାଣିବା 
ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଏବେ ସଗୁଣ ସାକାରକୁ ଜାଣିବା 
କଥା କହୁଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ତମୋଗୁଣପ୍ରଧାନ ଭୌତିକ ପ୍ତଳସୃଷ୍ଟର 
ନାମ “ଅଧୂଭୂତ”। ଯେତେ ସବୁ ଭୌତିକ ସୃଷ୍ଟ ଅଛି, 
ତା'ର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ତାହାର କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସ୍ପାୟିତ୍ର 
ମଧ୍ଯ ନାହିଁ: ତଥାପି ଭୌତିକ ସ୍ପଷ୍ଟ ସତ୍ଯଭଳି ଦେଖାଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରେ ସତ୍ୟତା, ସିିରତା, ସୁଖରୂପତା, ଶ୍ରେଷ୍ଠତା 
ଓ ଆକର୍ଷଣ ଦେଖାଯାଏ। ଦେଖାଯାଉଥୁୂବା ସତ୍ଯତା ଆଦି 
ସମସ୍ତ ଗୁଣ ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବାନର୍କର, କ୍ଷଣଭଙ୍ଗ୍‌ର ସଂସାରର 
ନୂୁହେଁ। ଯେପରି ଜଳ ବିନା ବରଫର ସତ୍ତା ଅସମ୍ଭବ, 
ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଦ୍ୀ ବିନା ଭୌତିକ ପ୍ତଳସ୍ପଷ୍ଟ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅଧୂଭୂତର ସତ୍ତା ଅସମ୍ଭବ | ଏହିରୂପେ ସଂସାରକୁ ତତ୍ତ୍ଵଦୃଷ୍ଟରୁ 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ଜାଣିବା ହିଁ ଅଧୂଦୈବ ସହିତ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବା । 

ସୂଷ୍ଟି ରଚନା କରୁଥୂବା ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭ ବ୍ରହ୍ମାର୍କ୍ର ନାମ 
“ଅଧୂଦୈବ”। ତାଙ୍କଠାରେ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଅଛି । 
ଭଗବାନ ନିଜେ ବ୍ରହ୍ମାର୍କ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତତ୍ତ୍ଵଦୃଷ୍ଟରୂ ବ୍ରହ୍ମାଜ୍ଦୁ ଭଗବତ୍‌ଵସ୍ବରୂପ ଜାଣିବା ହିଁ ଅଧୂଦୈବ 
ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବା । 

ଭଗବାନ ବିଷ୍କୁଙ୍କ୍ମର ନାମ 'ଅଧୂଯଜ୍ଞ' | ସେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ- 
ରୂପରେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ତ ଏବଂ ତାଙ୍କଠାରେ ସତ୍ତବ୍ଵଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ରହିଛି। ତତ୍ତୃତଃ ଭଗବାନ ହିଁ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀରୂପେ ସର୍ବ ତ୍ର 
ପରିପୂର୍ଶ ଏହା ଜାଣିବା ହିଁ ଅଧୂଯଜ୍ଞ ସହିତ ଭଗବାନର୍ଲୂ 
ଜାଣିବା । 

ଅଧ୍ବଭୂତ, ଅଧ୍ଵଦୈବ ଓ ଅଧୂଯଜ୍ଞ ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଜାଣିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜ୍ନ ଶରୀରର 
କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ବିରାଟରୂପ ବିଦ୍ଯମାନ (ଗୀତା 
୧୦। ୪୨; ୧୧।| ୭) ଏବଂ ସେହି ବିରାଟରୂପରେ ଅଧୁଭୂତ 
(ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ, ଅଧ୍ଧଦୈବ (ବ୍ରହ୍ମା) ଓ ଅଧ୍ୃଯଜ୍ଞ ଏବିଷ୍ଟୁ) 
ଆଦି ସମସ୍ତେ ଅଛନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନ କହିଛନ୍ତି” “ହେ ଦେବା ମୁଁ 
ଆପଣକ୍କ୍ଚ ଦେହରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍ଜୂ ଦେଖୁଅଛି। ପୁଣି 
ଯାହାଙ୍ଟ୍ଚ ନାଭିରୁ ପଡୁ ପ୍ରସ୍ତୁଟିତ ହୋଇଛି, ସେହି ବିଷ୍କୁର୍କୁ 


ଦେଖୁଅଛି ଏବଂ ପଦ ଉପରେ ବିରାଜମାନ ବ୍ରହ୍ମାର୍ଦୁ ତଥା 
ମହେଶ୍ଵର ଆଦିର୍ଦୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଛି (ଗୀତା ୧୧ । ୧୫, | 
ଅତଏବ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ତତ୍ତ୍ୃତଃ ଅଧ୍ବଭୂତ, ଅଧ୍ଧଦୈବ 
ଓ ଅଧୂଯଜ୍ଞ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ସମଗ୍ର ଭଗବାନ । 

'ପ୍ରୟାଣକାଳେପି ଚ ମାଂ ତେ ବିଦୁକ୍ଷିକ୍ତ ଚେତସଃ'-- 
ଯେଉଁମାନେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହର ପ୍ରାପ୍ରି- 
ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ସମ ରହନ୍ତି ତଥା ଯେଉଁମାନେ ସଂସାରରୁ ସର୍ବଥା 
ନିବୃତ୍ତ । ଉପରତ) ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ସେହିମାନେ ଯୁକ୍ତଚେତା। ଏଭଳି ଯୁକ୍ତଚେତାମାନେ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ୟ ମୋତେ ହିଁ ଜାଣନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତକାଳୀନ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଆଦିରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ମୋ”ଠାରେ ଅଟଳରୂପେ 
ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଏପରି ଦୃଢ଼ ଯେ, ସ୍ତୂଳ ଓ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରରେ ଯେତେ ଅସ୍ଥିରତା ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ 
କଦାପି ତିଳେମାତ୍ର ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଭଗବାନର୍କ୍ର ସମଗ୍ରରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) 

ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ (କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ 
ଇତ୍ୟାଦି) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ଦ୍ବାରା ହିଁ ସମସ୍ତ ବିକାର 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତିର ସତ୍ତା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦୃଶ୍ୟ 
ହୁଏ। ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ତୂଟାଇ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପରେ ସିତ ହୋଇଗଲେ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଓ ଆଉ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବତନ୍କ ସତ୍ତା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 

କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ବିଷୟରେ ଆମ ମନରେ ଯେଉଁ 
ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ଧାରଣା ଥାଏ, ସେହି ଧାରଣା ଆମ ଦାରା ହିଁ 
କରାଯାଇଥାଏ ତତ୍ବ୍ଵତଃ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଭଗବାନର୍କ୍ୀର ସ୍ବରୂପ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ତତ୍ତ୍ଵ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟକ୍ତିଡ଼ ନାହିଁ। ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଏହା ଉଚିତ 
ଏବଂ ଏହା ଅନୁଚିତ'ରୂପକ ଧାରଣା ଆମ ଦାରା ହିଁ କରାଯାଇଛି | 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ସଂସାର ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ । ଅବଶ୍ୟ ସଂସାରରେ 
ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଏବଂ “ଏଭଳି କରିବ ଓ ଏଭଳି 
କରିବ ନାହିଁ' ଇତ୍ୟାଦି ବିଧୂ-ନିଷେଧର ଯେଉଁ ନିୟମ ଅଛି, 
ତାହାକୁ ମହାପୁରୂଷମାନେ ଜୀବମାନର୍କ୍ରର କଲ୍ଯାଣ 


ଶ୍ମୋକ ୩୦] 


#* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବ୍ଯବହାର ପାଇଁ ସ୍ଵୀକୃତି ଦେଇଛନ୍ତି। 

ଏହି ଭୌତିକ ସ୍ପଷ୍ଟ ନ ଥୂଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ଥୁଲେ ଏବଂ ଏହା ଲୀନ ହୋଇଯିବା ପରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 
ରହିବେ-¬ଏହିରୂପେ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ବ ବିଷୟରେ ବାସ୍ତବିକ 
ବୋଧ ହୋଇଗଲେ ଭୌତିକ ସୂୃଷ୍ଟର ସତ୍ତା ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା 
ରହେ ନାହିଁ। ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ରହିଲେ ଯେ 
ସଂସାର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଓ ଲୋପ ପାଇଯିବ ତାହା ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସତ୍ୟରୂପରେ ସଂସାରର ଯେଉଁ ସତ୍ତା 
ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ବସା ବାନ୍ଧିଛି ଏବଂ ଯାହା ପୂର୍ବେ ଜୀବର କଲ୍ୟାଣରେ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଥୁଲା, ତାହା ରହିବ ନାହିଁ। ଯେପରି ସୁନାଗହଣାର 
ଅନେକପ୍ରକାର ଆକୂତି ଓ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଉପଯୋଗ ହେଲେ 
ବି ସେଗୁଡ଼ିକରେ କେବଳ ସୁନା ଅଛି ବୋଲି ଧାରଣା ହୁଏ, 
ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ଦ୍ବାରା ଅନେକପ୍ରକାର ଯଥାଯୋଗ୍ୟ 
ସାଂସାରିକ ଆଚରଣ ହେଲେ ବି ସବୁଥୂରେ ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ବ ବିଦ୍ଯମାନ ବୋଲି ତା'ର ବୁଦ୍ଧି ଅଟଳ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ୨୯ଶ ଓ ୩୦ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ସମଗ୍ରରୂପର ବର୍ଷ୍ଚନା ହୋଇଛି। 

(୨୬ 

ଉପାସନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରାୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଦୁଇଟି ରୂପର 
ବିଶେଷ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖାଯାଏ ଗୋଟିଏ ସଗୁଣ ଓ ଅନ୍ୟଟି 
ନିର୍ଗୁଣ। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ସଗୁଣର ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ ଅଛି-- 
ଗୋଟିଏ ସଗୁଣ-ସାକାର ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ସଗୁଣ-ଂନିରାକାର । 
କିନ୍ତୁ ନିର୍ଗୁଣର ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ ନ ଥାଏ। ନିର୍ଗୁଣ ସର୍ବଦା 
ନିରାକାର । ଅବଶ୍ଯ, ନିରାକାରର ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ ଥାଏ-¬- 
ଗୋଟିଏ ସଗୁଣ-ନିରାକାର ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର | 

ଉପାସକମାନେ ଦୁଇ ଇୁଚିସମ୍ପନ୍ତ “କେତେକ ସଗୁଣ 
ରୂଚିସମ୍ପନ୍ତ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ ନିର୍ଗୁଣ ରୁଚିସମ୍ପନ୍ନ। ଏ 
ଦୁହିଜ୍ର ଉପାସନା ଭଗବାନର୍କୀ 'ସଗୁଣ-ନିରାକାର' ରୂପରୁ 
ହିଁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। କୌଣସି ସାଧକ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ଅଗ୍ରସର ହେଲେ, ସେ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୀ ସତ୍ତାକୁ ସ୍ବୀକାର 


କରେ ଯେ ୯ପରମାମ୍ରରା ଅଛନ୍ତି ଏବଂ “ସେହି ପରମାମ୍ବରା 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଟକ ସବୁଠୁ ଦୟାଳୁ, ତାଙ୍କ୍ଵଠାରୁ ବଡ଼ କେହି ନାହିଁ 
ଇତ୍ଯାଦି ଭାବ ତା'ଭିତରେ ରହିଥୁବାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା 
ଯେ ଉପାସନା ସଗୁଣଂନିରାକାରରୁ ହିଁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। 
ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ବୁଵି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ (ସଗୁଣ) 
ହୋଇଥୁବାରୁ ନିର୍ଗୁଣକୁ ଧରିପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ନିର୍ଗୁଣ 
ଉପାସକର ଲକ୍ଷ୍ଯ ତ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ହୁଏ କିନ୍ତୁ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ସେ ସଗୁଣଂନିରାକାରର ହିଁ ଚିନ୍ତନ କରେଂ । 

ସଗୁଣ ଉପାସକମାନେ ପ୍ରଥମେ ସଗୁଣ-ସାକାରକୁ 
ମାନି ଉପାସନା କରନ୍ତି। ମନରେ ସାକାର ରୂପ ଦୃଢ଼ ନ 
ହେବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଭୁ ଅଛନ୍ତି ଓ ସେ ମୋ ସମ୍ମୁଖରେ ହିଁ 
ଅଛନ୍ତିଂ ଏଭଳି ମାନିବା ମୁଖ୍ୟ ହୁଏ। ଏହି ମାନିବାରେ 
ସଗୁଣ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିବ୍ଯକ୍ତି ଯେତେ ଅଧ୍ଧକ ହୁଏ, 
ଉପାସନାକୁ ସେତେ ଉଚ୍ଚ ମନେ କରାଯାଏ। ଶେଷକୁ 
ସେ ସଗୁଣ-ସାକାରରୂପେ ଭଗବାନର୍କର ଦର୍ଶନ, ଭାଷଣ, 
ସ୍ପର୍ଶ ଓ ପ୍ରସାଦ ପାଇଗଲେ ତାର ଉପାସନା ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ। 

ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସକମାନେ ପରମାମ୍ର୍ରାକ୍କୁ ସାରା ସଂସାରରେ 
ପରିବ୍ଯାପ୍ତ ମନେକରି ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତି। ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ବୃତ୍ତି 
ଯେତିକି ସୃକ୍ଷ୍ମ ହେଉଥାଏ, ସେମାନଙ୍କର ଉପାସନାକୁ ସେତିକି 
ଉଚ୍ଚ ମନେ କରାଯାଏ। ଶେଷକୁ ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ଓ ଗୁଣ 
ସର୍ବଥା ଦୂର ହୋଇଗଲେ, 'ମୁଁ',, 'ତୁ” ଆଦି କୌଣସି ଭାବନା 
ନ ରହି, କେବଳ ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ତ୍ବ ରହିଯାଏ ଏବଂ ସେମାନର୍ବ୍ଚର 
ଉପାସନା ପୂର୍ଣ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ଏହିପରି ଦୁହେଁ ନିଜ ନିଜ ଉପାସନାରେ ପୂର୍ଶ୍ରତା 
ଲାଭ କଲେ ଦୁହେଁ ଏକ ହୋଇଯାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁହେଁ ଏକ 
ତତ୍ଵ୍ଵକୁ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତ୍ୟଁ। ସଗୁଣ-ସାକାର ଉପାସକମାନର୍କୁ 
ଭଗବତ୍‌କୃପା ବଳରେ ନିଗୁଁଣ-ନିରାକାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବୋଧ 
ମଧ୍ୟ ହୋଇଯାଏ-- ମମ ଦରସନ ଫଲ ପରମ ଅନୁପା | 
ଜୀଞ୍ଧ ପାଞ୍ଚ ନିଜ ସହଜ ସରୂପା ॥ (ମାନସ ୩ | ୩୬ | ୫) | 
ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାର ଉପାସକଠାରେ ଯଦି ଭକ୍ତି ସଂସ୍କାର ଥାଏ 
ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଅଭିଳାଷ ଜାଗି ଉଠେ, ତେବେ 


* ସଗୁଣ-ନିରାକାରରୁ ଉପାସନା ଆରମ୍ଭ ହୂୁଏ। ଏଣୁ ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ସଗୁଣଂନିରାକାରର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି । ପୁଣି ୨୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 'ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାରର ଏବଂ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ସଗୁଣ-ସାକାରର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଏହିରୂପେ ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ 
ଲେଖାଏଁ ଶ୍ମୋକରେ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ସ୍ବରୂପର ବର୍ଶିନା କରାଯାଇଛି; କିନ୍ତୁ ଆଗାମୀ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏ ତିନୋଟିର ବିଶଦ ବର୍ଣ୍ଣନା ତିନୋଟି 
ଲେଖାଏଁ ଶ୍ମୋକରେ କରାଯାଇଛି । ଯଥା-- ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ, ୯ ମ ଓ ୧୦ମ ଶ୍ମୋକରେ 'ସଗୁଣ-ନିରାକାର' ଉପାସନାର ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି; 
୧୧ଶ, ୧୨ଶ ଓ ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ "ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର ଉପାସନାର ବର୍ଶିନା କରାଯାଇଛି ଏବଂ ୧୪ଶ, ୧୫ଶ ଓ ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ 'ସଗୁଣ- 


ସାକାର' ଉପାସନାର ବର୍ଶ୍ରନା କରାଯାଇଛି । 


' କେବଳ ଉପାସନା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହିଁ ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣର ପ୍ରଭେଦ ରହେ । ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ଦୁଇ ଉପାସନା ମଧ୍ୟରେ ଉପାସ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଏକ । ସାଧକର 
ଅଭିରୁଚି ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ଅନୁସାରେ ଉପାସନା ହୁଏ ତେଣୁ ସାଧକମାନସୀର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଭିରୁଚି, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ହେତୁ ଉପାସନା ମଧ୍ୟ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସବୂ ଉପାସନାରେ ଶେଷକୁ ଏକ ଉପାସ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ସେହି ଉପାସ୍ୟତତ୍ତ୍ବକୁ ହିଁ ସମଗ୍ର ବ୍ରହ୍ମ' କହନ୍ତି । 
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ତାକୁ ଭଗବାନବ୍କୀ ଦର୍ଶନ ମିଳେ; ଅଥବା ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କର 
ତା'ଂଦ଼ାରା କିଛି କାମ କରାଇବାକୁ ଇଜ୍ରା ଥାଏ, ତେବେ 
ଭଗବାନ ନିଜ ତରଫରୁ ବି ତାକୁ ଦର୍ଶନ ଦେଇ ପାରନ୍ତି। 
ଉଦାହରଣ ସ୍ବରୂପ--ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ଉପାସକ ମଧୁସୂଦନ 
ସରସ୍ବତୀଙ୍କୁ ଭଗବାନ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ଦର୍ଶନ ଦେଇଥୂୁଲେ।* 
(୩) 

ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ରା ସଗୁଣ-ନିର୍ଗୁଁଣ ଓ ସାକାର- 
ନିରାକାର ସବୁକିଛି । ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ତ କେବଳ ତାର୍ସ୍ପର 
ବିଶେଷଣ, ତାର୍କର ନାମ। ସାଧକ ପରମାମ୍ବାସ୍ପୁ ଗୁଠଯୁକ୍ତ 
ମାନିଲେ, ତା'ପାଇଁ ସେ ସଗୁଣ ଏବଂ ଗୁଣବର୍ଜିତ ମାନିଲେ, 
ତା' ପାଇଁ ସେ ନିରୁଁଣ। ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ର଼ା ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ-- 
ଉଭୟ ଏବଂ ସେ ଉଭୟରୁ ଅତୀତ ମଧ୍ୟ | ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହେଲେ 
ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ହୃଦୟଙ୍ଗଂମ କରି ହୁଏ। 

ଭଗବାନବ୍କ ଠାରେ ସୌଦ୍ର୍ଯ୍ଯ, ମାଧୁର୍ଯ୍ଯ, ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ, 
ଓଦାର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯ ଗୁଣମାନ ରହିଥାଏ, ସେହି 
ସମସ୍ତ ଗୁଣରେ ଯୁକ୍ତ ସର୍ବତ୍ର ପରିବ୍ଯାପ୍ତ ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗଲୁ 
ସଗୁଣ କୁହାଯାଏ। ସଗୁଣର ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ ଅଛି-- 

(୧) ସଗୁଣ-ନିରାକାର-- ଯଥା-- ଆକାଶର ଗୁଣ 
ଶବ୍ଦ”, କିନ୍ତୁ ଆକାଶର କୌଣସି ଆକାର ଅଆକୂତି” ନାହିଁ, 
ଏଣୁ ଆକାଶ ସଗୁଣଂନିରାକାର । ସେହିପରି ପ୍ରକୃତି ଓ 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୂପୀ ସଂସାରରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ରୂପେ ବ୍ଯାପ୍ତ 
ପରମାମ୍ର୍ରାର୍ୟର ନାମ ସଗୁଣ:ଂନିରାକାର | 

(୨) ସଗୁଣ-ସାକାର-- ସଗୁଣ-ନିରାକାର ପରମାମ୍ରା 
ଯଦି ନିଜର ଦିବ୍ଯ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧ୍ୂଷ୍ଠିତ କରି ଯୋଗମାୟା 
ଦ୍ବାରା ଲୋକମାନର୍କୀ ସମ୍ମୁଖରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇଯାଆନି 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚର ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତେବେ 
ସେହି ପରମାମ୍ରରଙ୍କୁ ସଗୁଣ-ସାକାର କୁହାଯାଏ। ସେ ତ 
ପୂର୍ବରୂ ମଧ୍ଯ ସଗୁଣ ଥୂଲେ, କିନ୍ତୁ ଆକୃତି ଧାରଣ କରି 
ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଯିବାରୁ ତାର୍ଜୁ ସାକାର କୁହାଗଲା। 

ସାଧକ ଯଦି ପରମାମ୍ବରାର୍ଦୁ ଦିବ୍ୟ ଅଲୌକିକ ଗୁଣରୁ 
ରହିତ ବୋଲି ମନେକରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟି ଯଦି 
କେବଳ ନିର୍ଗୁଣ-ପରମାମ୍ପାଜ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ରହେ, ତେବେ 
ପରମାମ୍ରରଙ୍ଗ୍ରର ସେହି ସ୍ବରୂପକୁ 'ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର' କୁହାଯାଏ | 

ଗୁଣର ମଧ୍ୟ ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ ଅଛି-- ( ୧) ପରମାମ୍ରାଦୀ 
ସ୍ବରୂପଭୂତ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ଯଃ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଏଁଶ୍ବର୍ଯ୍ଯ ଆଦି ଦିବ୍ଯ, 
ଅଲୌକିକ ଓ ଅପ୍ରାକୃତ ଗୁଣ; ଏବଂ (୨) ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ବ୍ଵ, 


+ ଶୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 


ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣ। ପରମାମ୍ବ୍ରା ସଗୁଣଂନିରାକାର ହୁଅନ୍ତୁ 
ବା ସଗୁଣ-ସାକାର ହୁଅନ୍ଦୁ, ସେ ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ବ, ଉଜ ଓ 
ତମ ନାମକ ତିନି ଗୁଣରୁ ସର୍ବଥା ରହିତ ଓ ଅତୀତ । ସେ 
ଯଦିବା ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣକୁ ସ୍ବୀକାର କରି ସ୍ପଣ୍ଟିର ଉତ୍ପତ୍ତି, . 
ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟର ଲୀଳା କରନ୍ତି, ତଥାପି ସେ ପ୍ରକୃତିର 
ଗୁଣଠାରୁ ସର୍ବଥା ରହିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୭ | ୧୩ | 

ଯେଉଁ ପରମାମ୍ବ଼ା ଗୁଣ ଦ୍ବାରା କେବେ ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହି, 
ଗୁଣ ଉପରେ ଯାହାଙ୍ଗୀର ପୂରା ଆଧ୍ଧପତ୍ୟ ଥାଏ, ସେହି ପରମାମ୍ରା 
ନିର୍ଗୁଣ। ଯଦି ପରମାମ୍ବ଼ା ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତେ ଏବଂ ଗୁଣର 
ଅଧୀନ ହୁଅନ୍ତେ, ତେବେ ସେ କେବେ ନିର୍ଗୁଣ ହୋଇ ପାରନ୍ତେ 
ନାହିଁ। ଯେ ଗୁଣରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ, ସେ ହିଁ ନିର୍ଗୁଣ ହୋଇ 
ପାରିବେ ଏବଂ ଯେ ଗୁଣରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ, ସେହି ପରମାମୁକାୀ 
ଠାରେ ହିଁ ସମସ୍ତ ଗୁଣ ରହିପାରେ । ଏଥୁପାଇଁ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ 
ସଗୁଣ-ନିର୍ଗୁଣ, ସାକାର-ନିରାକାର ଆଦି ସବୁକିଛି କୁହାଯାଇ 
ପାରେ । ଏପରି ପରମାମ୍ବରାର୍ଦୁ ହିଁ ୨୯ଶ ଓ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ସମଗ୍ରରୂପେ ବର୍ଶ୍ିନା କରାଯାଇଛି । 


ଅଧ୍ୟାୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ । “ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ପରିବର୍ତନଶୀଳକୁ 
“ଅପରା' ପ୍ରକୃତି ନାମରେ ଏବଂ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳକୁ 'ପରା'-. 
ପ୍ରକୃତି ନାମରେ ନାମିତ କରିଛନ୍ତି (୭ । ୪-୫) | ପୁନଶ୍ଚ ଏ 
ଦୁଇଟିର ସଂଯୋଗରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଉପ୍ତତ୍ତି କଥା କହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ନିଜକୁ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ପ୍ରଭବ ଓ ପ୍ରଳୟ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସଂସାରର ଆଦିରେ ଓ ଅନ୍ତରେ ସେ ରହନ୍ତି 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି (୭ | ୬-୭) । ସେହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଭଗବାନ 
ସତରଟି ବିଭୂତି ଦ୍ବାରା କାରଣରୂପେ ନିଜର ବ୍ଯାପକତା 
ଦର୍ଶାଛନ୍ି (୭। ୮--୧ ୨) | ପୁନଶୃ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, 
ଯିଏ ତିନିଗୁଣରେ ମୋହିତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନିଏ, ସେ ମୋର 
ଗୁଣାତୀତ ସ୍ଵରୂପକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ (୭ | ୧୩) | ଗୁଣମୟୀ 
ମାୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ବଡ଼ ଦୁଷ୍ଟର । ଯେଉଁମାନେ ମୋର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ ଏହି ମାୟାକୁ ତରି ଯାଆନ୍ତି 
(୭। ୧୪), କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ମୋଂଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ 
ନିଷିଦ୍ଧ ଆଚରଣରେ ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ସେହି ଦରଷ୍ଟୃତୀ ମନୁଷ୍ଯ 
ମୋର ଶରଣାପନ୍ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ (୭ । ୧୫) | ପ୍ରକରଣ 
ଅନୁସାରେ ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକପରେ ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକ କହିଥୂଲେ 


` ଅର୍ଦ୍ନୈତବୀଥୀପଥୁକୈରୁପାସ୍ୟାଃ ସ୍ବାରାଜ୍ୟସି ଂହାସନଲବୁଦୀକ୍ଷାଃ । ଶଠେନ କେନାପି ବୟଂ ହଠେନ ଦାସୀକୃତା ଗୋପବଧୂବିଟେନ ॥ 
“ଅଦ୍ମୈତମାର୍ଗର ଅନୁଗାମୀର୍କୀ ଦ଼ାରା ପୂଜ୍ୟ ତଥା ସ୍ବାରାଜ୍ଯରୂପୀ ସିଂହାସନରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବାର ଅଧାର ପ୍ରାପ୍ତ ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ଗୋପୀମାନର୍କ୍ରର 
ଅନୁଧାବନ କରୁଥୁବା କେହି ଜଣେ ଧୂର୍ତ ବଳାକାର କରି ତା'ଚରଣର ଦାସ କରିଦେଲା | ” _ 


ଶ୍ମୋକ ୩୦] 


ଠିକ୍‌ ହୋଇଥାଆନ୍ତା। ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଶରଣ ନେବା 
କଥା କହିବା ପରେ ପରେ ଶରଣ ନେଉଥୁବା ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର 
ଭକ୍ତନ୍ଦ କଥା କହିଥୂଲେ ଠିକ୍‌ ହୋଇ ଥାଆନ୍ତା। ୧୫ଶ 
ଶ୍ଳୋକଟି ମଝିରେ ଆସିଯିବାରୁ ପ୍ରକରଣ ଠିକ୍‌ ରହୁ ନାହିଁ । 
ଏଣୁ ଏ ଶ୍ଳୋକଟି ପ୍ରକରଣର ବିରୁଦ୍ଧ ଭଳି ମନେ ହେଉଛି । 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏ ଶ୍ଳୋକଟି ପ୍ରକରଣବିରୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ କାରଣ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ନ ଥୂଲେ “ପାପୀମାନେ ମୋର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ' କହିବା ବାକି ରହି ଯାଇଥାଆନ୍ତା। ଏଣୁ ୧୫ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ 
ଦୁଷ୍ଣଫୃତୀ (ପାପୀ) ମନୁଷ୍ୟ ମୋର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ ବୋଲି 
କହି ୧ ୬ଶ ଶ୍ଵୋକରେ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ଶରଣାଗତରଙ୍କ୍ପ ବିଷୟରେ 
କହିଲେ। 

ଯେଉଁମାନେ ଶରଣ ନିଅନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାରର--କେତେକ ଭଗବାନକ୍କୁ ଭଗବାନ ଭାବି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାଙ୍ଟ୍ଚ ମହତ୍ତ୍ଵ ବୁଝି ଶରଣ ନିଅନ୍ତି (୭ | ୧୬--୧୯) 
ଏବଂ ଅନ୍ଯ କେତେକ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ଓ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସବୁଠାରୂ ବଡ଼ ମନେ କରୁଥୁବାରୁୂ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରା ନ ନେଇ, କାମନା ପୂରଣ ପାଇଁ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି (୭ । ୨୦-¬ ୨୩ | 

ଦେବତାମାନଙ୍କର ଶରଣାଗତ ହେବାର ମଧ୍ୟ ଦୁଇଟି 
କାରଣ ଅଛି--(୧) କାମନାର ବୃଦ୍ଧି, (୨) ଭଗବାନବ୍ଳୀ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ବିଷୟରେ ଅଜ୍ଞତା। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ କାରଣର 
ବର୍ଥ୍ଚନା ୨୦ଶ ରୂ ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରାଯାଇଛି 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଏବଂ ଦିତୀୟ କାରଣର ବର୍ଣ୍ଠନା ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
କରାଯାଇଛି। ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ 
ଭାବନ୍ତି। ସେମାନଙ୍ଗ ଆଗରେ ଭଗବାନ ଆବିର୍ଭୂତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁକ-ଏହା ୨୫ଶ ଶ୍ଳମୋକରେ କୁହାଯାଇଛି। 

ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ି ପାରେ ଯେ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ମାୟାରେ 
ଆବୃତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୋର 
ଜ୍ଞାନ ଆବୃତ ନୁହେଁ (୭ । ୨୬) | ମୋତେ ନ ଜାଣିବାରେ 
ରାଗଂ-ଦ଼େଷ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ (୭ | ୨୭) | ଯେଉଁମାନେ 
ଏହି ଦୃନ୍ଦ୍ରରୂପକ ମୋହରୁ ମୁକ୍ତ, ସେମାନେ ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ ହୋଇ 
ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି (୭। ୨୮) । ଯେଉଁମାନେ ମୋର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପ୍ରଯନ଼ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ମୋର ସମଗ୍ର 
ରୂପକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଶେଷକୁ ମୋତେ ହି ଲାଭ 
କରନ୍ତି (୭ | ୨୯-୩୦) | 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆଦିରୁ ଅନ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଗ୍ଵର କରି 
ଦେଖିଲେ, ଭଗବାନର୍ବ୍ଘ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହେବା ଓ ତାଙ୍ଚ୍ଵ 
ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ ହେବା କଥା ହିଁ ଏଥୂରେ ବର୍ଷ୍ିତ ହୋଇଛି । 
ଜଡ଼ତା ପ୍ରତି ମନୋବୃତ୍ତି ରହୁଥୂବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ ବାରମ୍ବାର 
ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ୁଛି। ଯଦି ସେ ଜଡ଼ତାରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ସମ୍ମୁଖ ହେବ, ତେବେ ସେ ସଗୁଣ- 
ନିରାକାର, ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାର ଓ ସଗୁଣ-ସାକାର ରୂପଧାରୀ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣି ଶେଷରେ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ। 


ମଂଳିଜିଚ୍ଜ ଜ/ଂଚ--ଏହି ଅଧ୍ଯାୟ ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଥୂଲେ, ମୁଁ ସେହି ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନ 


କହିବି, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ତୁମେ ମୋର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିଯିବ ଏବଂ ଏହା ଜାଣିବାପରେ ତୂମ ପାଇଁ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବା ବାକି 
ରହିବ ନାହିଁ। ପୁଣି ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' କହି ନିଜ ସମଗ୍ରରୂପର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଶୂନା କଲେ। 
ଏବେ ଅଧ୍ଯାୟ ଶେଷରେ ଭଗବାନ ସେହି କଥାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି। 

ସାଧକର ଜନ୍ମ ତ ହୋଇ ସାରିଛି ଏବଂ ବ୍ଯାଧ୍ଧର ବି କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତତା ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ଓ ମୃତ୍ୟୁ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଏବଂ ଏଥୂରେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଅଧ୍ଧକ ଦୁଃଖ ହୁଏ। ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ “ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ” କହି ଦର୍ଶାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି ଯେ, ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର ଆଶ୍ରିତ ଭକ୍ତ ଜରା ଓ ମରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ଥାଇ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାର ଦୁଃଖ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ସେମାନଙ୍କର କେଉଁ ଗତି ହେବ ସେ ବିଷୟରେ ମଧ୍ୟ 
ଦୁଃଖ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେମାନେ ଭଗବାନର୍କ୍ମୀର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପ୍ରଯନ କରୁଥୁବାରୁ ପରା ଓ ଅପରା ସମ୍ମିଳିତ ଭଗବାନର୍କର 
ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି । 

କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ମଧ୍ୟ ଜନ୍ମମରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ଜରାମରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଭଗବାନର୍ଜ୍ପର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି। କାରଣ କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ନିଜ ସାଧନା 
ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠାବାନ୍‌ ହୋଇଥାନ୍ତି (ଗୀତା ୩1୩), କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଭଗବନ୍ତିଷ୍ପ ବା ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ ହୋଇଥାନ୍ତି । 
ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠ ହୋଇଥୂବାରୁ ଭଗବାନ କୃପାପୂବକ ତାରଙ୍ଗୂ ନିଜ ସମଗ୍ରରୂପର ଜ୍ଞାନ କରାଇ ଦିଅନ୍ତି। 

ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ, କୃଚିତ୍‌ କହି ଜଣେ ମୋର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣେ-- 
କଣ୍ଚିନ୍ନାଂ ବେଭି ତତ୍ତ୍ଵବତଃ। । ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯିଏ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, ସେ ମୋର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିଯାଏ। 
ଅତଏବ ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପ (ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନଃ ଜାଣିବାର ମୁଖ୍ୟ . ସାଧନା ହେଲା ଶରଣାଗତି (ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ) । 


608 + ଶୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 
ଜା ଲ ।  । |” ` ` ` ` ` 0 0000), 536.'ଚେେେଚନେଲେଲନେେେଲେେଇକେନଇନାେର. 


ସମଗ୍ରର ଜ୍ଞାନ ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସପୂର୍ବକ ଶରଣାଗତ ହେଲେ ଭଗବତ୍‌କୂପାରୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ 'ମଦାଶ୍ରୟଃ' କହି ଶେଷକୁ 'ମାମାଶ୍ରିତା' ପଦରେ ତାହାର ଉପସ ହାର 
କରିଛନ୍ତି। 

ବ୍ରହ୍ମ (ନିର୍ଗୁଣ-'ନିରାକାର), କୃସ୍ଵ ଅଧ୍ୟାମ୍ (ଅନନ୍ତ ଯୋନିର ଅନନ୍ତ ଜୀବ) ତଥା ଅଖିଳ କର୍ମ (ଉତ୍ପତ୍ତି, ସ୍ଥିତି, 
ପ୍ରଳୟାଦିର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା--ଏହା ହେଉଛି “ଜ୍ଞାନଂ ବିଭାଗ। ଏହି ବିଭାଗରେ ନିର୍ଗୁଣ ମୁଖ୍ଯ। 

'ଅଧ୍ଵଭୂତ' (ନିଜ ଶରୀର ସମେତ ସମଗ୍ର ପାଞ୍ଚଭୌତିକ ଜଗତ), ଅଧୂଦୈବ (ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୀର ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ସ 
ଦେବତାବ୍କୀ ସହିତ ବ୍ରହ୍ମାଦି ସମସ୍ତ ଦେବତା) ତଥା ଅଧୂପଜ୍ଞ (ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ବିକ୍ଝୁ ଓ ତାର୍ଚ୍ଚର ସମସ୍ତ ରୂପ) -`ଏହା ହେଉଛି 
ବିଜ୍ଞାନଂ ବିଭାଗ। ଏହି ବିଭାଗରେ ସଗୁଣ ମୁଖ୍ଯ । 

ଅଧୂଭୂତ, ଅଧ୍ଧୂଦୈବ ଓ ଅଧୂଯଜ୍ଞର “ସହିତ” କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ସତ୍ବ-ଅସତ୍‌, ପରା-ଅପରା ସବୁକିଛି 
ଭଗବାନ। ଭଗବାନବ୍କ ବ୍ଯତୀତ ତିଳେମାତ୍ର ବି କିଛି ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍ବକୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ କରାଯାଏ 
“ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବୋ ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ । ଉଭୟୋରପି.....' (ଗୀତା ୨ | ୧ ୬) ଏବଂ ଭକ୍ତି ମାର୍ଟରେ 
ଏକ କରାଯାଏ-- “'ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | 

ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୩ଶ ରୁ ୨୬୬ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୁହାଯାଇଛି । “କୃସ୍ଣ ଅଧ୍ଯାମୂ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ସଵିଭୂତସମାତ୍ମାନମ୍‌” ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। “ଅଖିଳ କର୍ମ” ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଚତୁର୍ଥ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ, ୨୩ଶ ଓ ୩୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯଥାକ୍ରମେ “କୃସ୍ଵ୍ରକମ୍ମିକୃ ତ, “କମି ସମଗ୍ରମ୍‌' ଓ “ସବିଂ କମାଖିଳମ୍‌' 
ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। 

ଅଭାବ କର୍ମର ହୁଏ, ଆମ୍ଛା ବା ବ୍ରହ୍ମର ହୁଏ ନାହିଁ। ନ୍ଯାୟଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି ଯେ, ଯେଉଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ବାରା କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ବିଦ୍ଯମାନତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ବାରା ସେହି ବସ୍ତୁର ଅବିଦ୍ଯମାନତା ଓ ଜାତି ସମ୍ବନ୍ଦରେ 
ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ସୁତରାଂ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣେ (କମି ଗ୍ବଖିଳମ୍‌), ସେହି ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଅବିଦ୍ଯମାନତାକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅକର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣେ--“କମିଣ୍ୟକମି ଯଃ ପଶ୍ୟେତଵ” (ଗୀତା ୪ | ୧୮) | 
ବ୍ରହ୍ଥ ଆମ୍ରା ଓ ଅକର୍ମ ତିନୋଟିଯାକ ଏକ ବୋଲି ଜାଣିବା ହିଁ ତେ ବ୍ରହ୍ମ ତଦ୍ନବିଦୁଃ କୃସ୍ଣ୍ମମଧ୍ୟାମ୍ବଂ କମି ଗ୍ବଖିଳମ୍‌ଂ 
ପଦଗୁଡ଼ିକର ତାଘର୍ଯ୍ୟ । 

“କର୍ମ” ସୀମିତ, କର୍ମଠାରୁ ବ୍ୟାପକ “ଅଧ୍ଯାମୂଂ ଓ ଅଧ୍ଯାମୂଠାରୁ ବ୍ୟାପକ ବ୍ରହ୍ମ” । ମାତ୍ର “ମାମ୍‌” (ସମଗ୍ର) ସେହି 
ବ୍ରହ୍ମଠାରୂ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଟ କାରଣ “ସମଗ୍ର” ବ୍ରହ୍ମର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମ ସମଗ୍ରର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 

“ଅଧ୍ଯାମ୍ରୁଂ ସହିତ “କୃଞ୍ମ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ଅର୍ଥ-ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ନିଜର ପରା ପ୍ରକୃତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି ଅନେକ ରୂପରେ ଦୃଶ୍ଯ ହେଉଥୁବା ସେହି ସମସ୍ତ ଜୀବ। “କର୍ମ” ସହିତ “ଅଖିଳ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର 
ଅର୍ଥ ଯାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ଜୀବ ଅନେକ ଯୋନି ଓ ଅନେକ ଲୋକରେ ଭ୍ରମଣ କରେ, ସେହି ସମସ୍ତ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ । 
ମାତ୍ର ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ “କୃସ୍ମଂ ବା “ଅଖିଳ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ନ କରିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ବ୍ରହ୍ମ ଅନେକ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ | 

ଗୀତାରେ ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ନାମକ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ଏ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠା 
ଲୌକିକ--“ଲୋକେଃସ୍ମିନୂଢ଼ିବିଧା ନିଷ୍ଠା (ଗୀତା ୩। ୩); କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଅଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା। କର୍ମଯୋଗ କ୍ଷର” 
(ସଂସାର) ପ୍ରଧାନ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ “ଅକ୍ଷର' (ଜୀବାମ୍ରାଃ ପ୍ରଧାନ । ଉଭୟ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଲୋକର ଅନ୍ତର୍ଗତ-  'ଦାବିମୌ 
ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ତାକ୍ଷର ଏବ ଚ” (ଗୀତା ୧୫ । ୧୬)। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା। 
ମାତ୍ର ଭକ୍ତିଯୋଗରେ କ୍ଷରରୂ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମ “ପରମାମ୍ବା' ହିଁ ମୁଖ୍ୟ (ଗୀତା ୧୫। ୧୭-୧୮); ତେଣୁ 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ଅଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା। ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ର ରୂପରେ ଦୁଇଟି ନିଷ୍ଠାର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି। ବ୍ରହ୍ମ ଅଧ୍ୟାମ୍ୂ ଓ 

କର୍ମରେ ଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା (କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ) କଥା କୁହାଯାଇଛିଂ ଏବଂ ଅଧୃଭୂତ, ଅଧୂଦୈବ ଓ 
ଅଧୂଯଜ୍ଞରେ ଅଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା (ଭକ୍ତିଯୋଗ) କଥା କୁହାଯାଇଛି । “ଜ୍ଞାନଂ ହେଉଛି ଲୌକିକ--'ନ ହି ଜ୍ଞାନେନ ସଦୃଶଂ 


* “ଅଧ୍ୟାମ୍ବ' ଶବ୍ଦରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ “କର୍ମ' ଶବ୍ଦରେ କର୍ମଯୋଗ ଗ୍ରହଣୀୟ । ଉଭୟ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ବବ୍ରହ୍ମୀ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ 
(ଗୀତା ୫ | ୪-୫, | 


ଭକ୍ତିର ପ୍ରସଙ୍ଗ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗକୁ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବର୍ଣନା କରି ନାହାନ୍ତି । ଏହାର ସବିସ୍ତାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ପୂର୍ବବର୍ତୀ (ଦ଼ିତୀୟରୁ ଷଷ୍ଟଃ ଅଧ୍ୟାୟଗୁଡ଼ିକରେ କରିଛନ୍ତି । 
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ପବିତ୍ରମିହଂ ବିଦ୍ୟତେଂ (ଗୀତା ୪ । ୩୮) ଏବଂ “ବିଜ୍ଞାନଂ ହେଉଛି ଅଲୌକିକ । ଲୌକିକ ଓ ଅଲୌକିକ ଦୁଇଟିଯାକ 
ସମଗ୍ର ଭଗବାନବ୍କୀର ରୂପ-- 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | 

'ଲୋକ' ଶବ୍ଦରେ ଉଭୟ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ଏଲୋକଂ ଶବ୍ଦ କେବଳ ଜଡ଼ ବା କେବଳ ଚେତନର 
ବାଚକ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ 'ଲୌକିକଂରେ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ ଉଭୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେଉଥୂବାସ୍ଥଳେ 
'ଅଲୌକିକ'ରେ କେବଳ ଚେତନ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେଉଛି କାରଣ ଅଲୌକିକ ସର୍ବଦା ଚିନ୍ନୟ। ମାତ୍ର “ସମଗ୍ରଂ”ରେ 
ଲୌକିକ ଓ ଅଲୌକିକ ଦୁଇଟିଯାକ ଅନ୍ତର୍ଦୁକ୍ତ। 

ଏଠାରେ ଏକ ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନୋପଯୋଗୀ କଥା ହେଲା, ଭଗବାନର୍ଚ୍ରୀ ସମଗ୍ରରୂପରେ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାରଗ୍କ୍ଚର 
ବ୍ରହ୍ମ” ନାମ ଅନ୍ତଭୂକ୍ତ ହୋଇଛି। ସାଧାରଣତଃ ଲୋକମାନକ୍କର ଧାରଣା ଯେ “ସଗୁଣ ଭଶ୍ଵର ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ। ବ୍ରହ୍ମ ମାୟାରହିତ ଓ ଭଶ୍ଵର ମାୟାସହିତ। ତେଣୁ ଭଶ୍ଵର ବ୍ରହ୍ମର ଏକ ଅଂଶ।' ବାସ୍ତବରେ ଏପରି ମାନିବା 
ଶାସ୍ତ୍ରସମ୍ମତ ଓ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଯଦି ବ୍ରହ୍ମରେ ମାୟା ନାହିଁ, ତେବେ ମାୟାସହିତ ଭଶ୍ଵର ବ୍ରହ୍ମଜ୍କର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ହେଲେ କିପରିଅ ବ୍ରହ୍ମରେ ମାୟା କେଉଁଠୁ ଆସିଲା? ତା'ଛଡ଼ା ଗୀତାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କ ସମଗ୍ରରୂପର 
ଏକ ଅଂଶରେ ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ରିତ। ସେ ନିଜକୁ ବ୍ରହ୍ମର ଆଧାର ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମଣୋ ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମ୍‌ୀ (ଗୀତା 
୧୪ | ୨୭) ମୁଁ ବ୍ରହ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠାଂ ଏବଂ 'ମୟା ତତମିଦଂ ସବିଂ ଜଗଦବ୍ୟକ ମୂର୍ତିନା'" (ଗୀତା ୯ | ୪) “ଏ ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ମୋର ଅବ୍ଯକ୍ତ ସ୍ବରୂପ ଦ୍ବାରା ବ୍ୟାପ୍ର।। ଏହି ଉକ୍ତିରେ ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଗ୍ରବହାନ୍ତି, ମୁଁ ବ୍ରହ୍ୂର ଅଂଶ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ବ୍ରହ୍ମ ମୋର ଅଂଶ। ଅତଏବ ନିଷ୍ପକ୍ଷ ବିଗ୍୍‌ର କଲେ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ଗୀତାରେ ବ୍ରହ୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଭଶ୍ଵରର୍ଚ୍ତର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି। ସମଗ୍ର ହି ହିଁ ପୂର୍ଣ ତତ୍ତ୍ବ। ସଗୁଣ, ନିଗୁଣ, ସାକାର, ନିରାକାର ସମସ୍ତେ ସମଗ୍ରର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 

ପ୍ରକୃତରେ ସମଗ୍ରରୂପ ସଗୁଣର ହି ହିଁ ହୋଇପାରେ; କାରଣ ନିର୍ଗୁଣ ସଗୁଣ ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇ ପାରିବ, କିନ୍ତୁ 
ସଗୁଣ ନିର୍ଗୁଣ ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ସଗୁଣରେ ଗୁଣକୁ ବାରଣ କରାଯାଇ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ନିର୍ଗୁଣରେ 
ଗୁଣକୁ ବାରଣ କରାଯାଇଛି। ତେଣୁ ନିର୍ଗୁଣ ପାଇଁ ସମଗ୍ର ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଠାରେ 
ଅଧ୍ୟାମୂ ଓ “କର୍ମ” ସହିତ ଯଥାକ୍ରମେ ସମଗ୍ରକୁ ବୁଝାଉଥୂବା “କୃସ୍ନ” ଓ “ଅଖିଳ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମ 
ସହିତ ସମଗ୍ରକୁ ବୁଝାଉଥୂବା କୌଣସି ଶବ୍ଦ କେଉଁଠି ବି ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ସଗୁଣ ହିଁ ସମଗ୍ର, ନିର୍ଗୁଣ 
ନୂହେଁ। 

ନଖ୍କଚବ୍ରହ୍ନନ ଅଧ୍ଯାମ୍ନ ଓ କର୍ମ ଏ ତିନୋଟି ଲୌକିକ କିପରି 

ନଜନ୍ତନ୍ଦ-ଭଗବାନ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଅକ୍ଷର କହିଛନ୍ତି “ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହୁ ପରମମ୍‌ୀ (ଗୀତା ୮ । ୩) ଏବଂ ଜୀବକୁ ମଧ୍ଯ 
ଅକ୍ଷର କହିଛନ୍ତି ଂହାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଚାକ୍ଷର ଏବ ଚ' (ଗୀତା ୧୫ | ୧୬) | ଜୀବ ଓ ବ୍ରହ୍ୁ ଦୁହେଁ ଏକ-¬ 
ଅୟମାମ୍ବା ବ୍ରହ୍ୁ” (ମାଣ୍ଡକ୍ଯ ୧) । ପ୍ରକୃତି (ଶରୀର) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବାରୁ ଯିଏ “ଜୀବ” (ଅଧ୍ଯାମ୍ରୁ ହୋଇଛି”, 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ ସେ ସାଧାରଣ ବବ୍ରହ୍ମଂ ଅଟେ। ଗୀତା ମତରେ ଜୀବ ଯେପରି ଲୌକିକ, ବ୍ରହ୍ମ 
ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଲୌକିକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା (କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ) ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପଣୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ। 

ଧ୍ଯାମ୍ୂଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବ ହିଁ ଜଗତକୁ ଧରି ରଖିଛି-,ଯୟେଦଂ ଧାଯ୍ୟିତେ କଗତ୍ଵ' (ଗୀତା ୭ । ୫) । ଜୀବର 
ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ; ତେଣୁ ଜଗତର ସଙ୍ଗ ଯୋଗୁଁ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ଜଗତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲୌକିକ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା 
୭।୧୩)। ଲୋକର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଥୂୁବାରୂ ମଧ୍ଯ ଜୀବ ଲୌକିକ--“ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋ।କେ' (ଗୀତା 
୧୫।୭), “ଦ଼ାବିମୌ ପୂରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଟାକ୍ଷର ଏବ ଚ' (ଗୀତା ୧୫ | ୧୬)। 

କର୍ମଂ ଦୁଇ ପ୍ରକାରେ କରାଯାଏ--ସକାମଭାବରେ ଓ ନିଷ୍କାମଭାବରେ। ଏ ଦୁଇ ପ୍ରକାର କର୍ମ ଲୋକରେ 
ହେଉଥୂବାରୁ ଲୌକିକ ଅଟେ । 


»* ଏଠାରେ 'ପବିତ୍ରମିହ'ର ଅନ୍ତର୍ଟତ “'ଇହ' ଶବ୍ଦ ଲୋକର ବାଚକ | 
7 ବଁଧ୍ୟୋ ବିଷୟ ସନେହ ତେ, ତାତେ କହିୟୈ ଜୀଵ | ଅଲଖ ଅଜୋଣୀ ଆପ ହେ, ହରିୟା ନ୍ୟାରୌ ଥୀ ॥ 
+₹ ଲୋକରେ ହେଉଥ୍ୁବା ସକାମ କର୍ମ-- ଯଜ୍ଞାର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଣୋଃନ୍ୟତ୍ର ଲୋକୋଃ ୟଂ କର୍ମବନ୍ଧନଃ।' (ଗୀତା ୩। ୯); ଏକପ୍ରଂ ହି ମାନୂଷେ 
ଲୋକେ ସିଦିର୍ଭବତି କର୍ମଜା ॥” (ଗୀତା ୪ | ୧ ୨); 'କର୍ମାନୁବନ୍ଧୀନି ମନୁଷ୍ଯଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୨) | 
ଲୋକରେ ହେଉଥୁବା ନିଷ୍କାମ କର୍ମ-- 'ଲୋକେଏସ୍ମିନ୍‌ ଦରିବିଧା 35/09 ଯୋଗିନାମ୍‌ ॥' (ଗୀତା ୩ | ୩) 
ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମ ସକାମ ବା ନିଷ୍କାମ ନୁହେଁ, ବରଂ କର୍ତା ହିଁ ସକାମ ବା ନିଷ୍ଟାମ ହୋଇଥାଏ, ତେଣୁ ସକାମ ବା ନିଷ୍ଟାମ ଭାବ କର୍ତ୍ତାଠାରେ 
ହିଁ ରହେ। 


610 # ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୭ 
୦ ୦୦ ୭ ସଡ ୦ ୦୩୯୭ ୧୦୩୧ାା ୬” ଓ ଓ ଓ ୦ ୦୦ ୭୫ 


ଙ୍କ ଅଧ୍ଵବଭୂତ, ଅଧ୍ଲଦୈବ ଓ ଅଧୂଯଜ୍ଞ--ଏ ତିନୋଟି ଅଲୌକିକ କିପରି? 

ଜଜ୍ଜନ--ଅଧ୍ଧଭୂତ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଗ୍ର ପାଞ୍ଚଭୌତିକ ଜଗତ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ହୋଇଥ୍ଜବାରୁ 
ଅଲୌକିକ-_ 'ଅମୁତଂ ଚୈବ ମୁତୁ୍ଯୁଶ୍ ସଦସଚଢ୍ାହମର୍ଵୁନଂ (ଗୀତା ୯ | ୧୯) “ଅମୃତ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ତଥା ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ 
ମଧ୍ଯ ମୁଁଂ୫। ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକ୍ତୁ ଦେଖାଇଥୁବା ବିରାଟରୂପ ମଧ୍ଯ ଅଲୌକିକ ଥୂଲ୍ଯୟୀ। ସେହି ଦିବ୍ଯ ବିରାଟରୂପକୁ 
ଭଗବାନ ନିଜ ଦିବ୍ୟ ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ ଦେଖାଇଥୁଲେଏ₹ । ଏଣୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଧର ବିରାଟରୂପ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି 
ପାଞ୍ଚଭୌତିକ ଜଗତ ମଧ୍ୟ ଅଲୌକିକଃ । ଭଗବାନ ସଂସାରରେ ନିଜ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ଦିବ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଲୌକିକ 
କହିଛନ୍ତି 'ଦିବ୍ୟା ହ୍ୟାମୂବିଭୂତୟଃ' (ଗୀତା ୧୦ | ୧୯), 'ମମ ଦିବ୍ୟାନାଂ ବିଭୂତୀନାମ୍‌' (ଗୀତା ୧୦ | ୪୦)୫ | ମାତ୍ର 
ଜୀବକୁ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ତା”ବୁଵ୍ଧିରେ (ରାଗଂଦ୍େଷ ଯୋଗୁଁ) ଏହି ଜଗତ ଲୌକିକ ଦେଖାଯାଉଛି। ଅଜ୍ଞାନ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲେ ଜଡ଼ତା ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ଚିନ୍ମୟତା ରହିଯାଏ। 

“ଅଧ୍ଧଦୈବ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାଦି ସମସ୍ତ ଦେବତା ଅଲୌକିକ ଅଟନ୍ତି। 

ଅଧୂଯଜ୍ଞଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନ ସମସ୍ତକ୍କ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହୁଥୂବାରୂ 
ଅଲୋକିକ ଅଟନ୍ତି । 

ଭଗବାନ “ସାଧ୍ବଭୂତାଧ୍ଵଦୈବଂ ମାଂ ସାଧୂଯଜ୍ଞମ୍‌' ପଦରେ ତାଙ୍କୁ ଅଧୂଭୂତ, ଅଧ୍ଧଦୈବ ଓ ଅଧ୍ଧଯଜ୍ଞ ସହିତ ଜାଣିବା 
ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ, ପରମାମ୍ପାକ୍କୀ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇଥିବାରୁ ଏ ତିନୋଟି ଅଲୌକିକ, 
ଅନ୍ୟଥା ଏଗୁଡ଼ିକ ଲୌକିକ। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ହୋଇଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁକିଛି ଲୌକିକ; କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କୀ 
ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ୍‌ ହୋଇଗଲେ ସବୁ ଅଲୌକିକ ହୋଇଯାଏ। ଅତଏବ ନିଜର ଉଦ୍ୟମ ମୁଖ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ କର୍ମଯୋଗ 
ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ “ଲୌକିକ ନିଷ୍ଠାଂ ଏବଂ ଭଗବଦ୍‌ ଆଶ୍ରୟ ମୁଖ୍ଯ ହୋଇଥୂବାରୂ ଭକ୍ତିଯୋଗ “ଅଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା । 

ପ୍ରକୃତରେ ଲୌକିକ ବୋଲି କୌଣସି ତତ୍ତ୍ବ ନାହିଁ । ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଲୌକିକ ଅଟେ । କେବଳ ସାଧକଙ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଲୌକିକ ଓ ଅଲୌକିକରୂପେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ତାତ୍ୟର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ରାଗ-ଦେଷ ଯୋଗୁଁ 
ଲୌକିକ ଓ ଅଲୌକିକ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି | ରାଗ-ଦ଼େଷ ନ ରହିଲେ ସବୁ କିଛି ଅଲୌକିକ, ଚିନ୍ମୟ ଓ ଦିବ୍ୟ-- 


* ମନସା ବଚସା ଦୃଷ୍ଟ୍ୟା ଗ୍ୃହ୍ଯତୈଃ ନ୍ୟୈରପୀନ୍ଦ୍ରିୟୈଃ । ଅହମେବ ନ ମତ୍ତୋଃନ୍ୟଦିତି ବୁଧ୍ୟଧ୍ଵମଞ୍ଜସା ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୧ | ୧୩ | ୨୪) 
“ମନ, ବାଣୀ, ଦୃଷ୍ଟି ତଥା ଅନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୀ ଦ୍ବାରା ଯାହା କିଛି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ସେସବୁ ହେଉଛି ମୁଁ । ମୋ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି 
ନାହିଁ--ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆପଣମାନେ ବିଗ୍ଚରପୂର୍ବକ ଶୀଘ୍ର ବୁଝିଯାଆନ୍ତୁ ଓ ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଅନ୍ତୁ।'” 
7 ନାନାବିଧାନି ଦିବ୍ଯାନି” (ଗୀତା ୧୧ | ୫), “ଅନେକ ଦିବ୍ଯାଭରଣଂ ଦିବ୍ୟାନେକୋଦ୍ୟତାୟୁଧମ୍‌' (୧୧ | ୧୦), 'ଦିବ୍ୟମାଲ୍ଯାମୃରଧରଂ 
ଦିବ୍ୟଗନ୍ଧାନୁଲେପନମ୍‌' (୧୧ | ୧୧), “ପଶ୍ଯାମି ଦେବାଂସ୍ତବ ଦେବ ଦେହେ......ସର୍ବାନୁରଗାଂଶୃ ଦିବ୍ୟାନ୍‌' (୧୧ | ୧୫) | 
+ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 'ଇହୈକସ' ଜଗତ୍କୁସୁ'......ମମ ଦେହେ' (୧୧ | ୭) | 
ସଞ୍ଜୟ କହିଛନ୍ତି-_ ତତ୍ରୈକସ୍ଥଂ ଜଗତ୍‌କୃସ୍ମଂ......ଅପଶ୍ୟବ୍ଦେବଦେବସ୍ଯ ଶରୀରେ' (୧୧ | ୧୩) | 
ଅର୍ଜୁନ କହିଛନ୍ତି “ପଶ୍ଯାମି ଦେବାଂସ୍ତବ ଦେବ ଦେହେ' (୧୧ | ୧୫) 
§ ଝ' ବାୟୁମଗ୍ିଂ ସଲିଳଂ ମହୀଂ ଚ ଜ୍ୟଯୋତୀଂଷି ସତ୍ବାନି ଦିଶୋଦୁମାଦୀନ୍‌ | 
ସରିତ୍‌ସମୁଦ୍ରାଂଶୃ ହରେଃ ଶରୀରଂ ଯତ୍‌ କିଞ୍ଚ ଭୂତଂ ପ୍ରଣମେଦନନ୍ୟଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨ | ୪୧) 
“ଆକାଶ, ବାୟୁ, ଅଗି, ଜଳ, ପୁଥୁବୀ, ଗ୍ରହ-ନକ୍ଷତ୍ର, ଜୀବ-ଜନ୍ତୁ, ଦିଗ-ବିଦିଗ, ବୃକ୍ଷ, ନଦୀ, ସମୁଦ୍ର ସବୁକିଛି ଭଗବାନସ୍ର ଶରୀର 
ବୋଲି ମନେକରି ଭକ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅନନ୍ୟଭାବରେ ପ୍ରଣାମ କରନ୍ତି ।'' 
ଭୂଦ଼ୀପବ ର୍ଷସରି ଦଦ୍ରିନଭଃସମୁଦ୍ର ପାତାଳାଦିଙ୍‌ନର କଭାଗଣଲୋକସଂସ୍ପା। 
ଗୀତା ମୟା ତବ ନୂପାଭୁତମୀଶ୍ବରସ୍ୟ ସ୍ତୂଳଂ ବପୁଃ ସକଳଜୀବନିକାୟଧାମ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୫ | ୨ ୬ | ୪୦) 
“ହେ ପରୀକ୍ଷିତ! ମୁଁ ତୁମ ପାଇଁ ପୁଥୁବୀ ଓ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଦୀପ, ବର୍ଷ, ନଦୀ, ପର୍ବତ, ଆକାଶ, ସମୁଦୂ, ପାତଳ, ଦିଗ, ନରକ, 
ଜ୍ୟୋତିର୍ଗଣ ତଥା ସମସ୍ତ ଭୁବନର ସ୍ରିତି ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ରନା କଲି । ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ଅତ୍ୟଭୁତ ସ୍ତୂଳରୂପ, ଯାହା କି ସମଗ୍ର ଜୀବବର୍ଗର ଆଶ୍ରୟ।” 
$ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ଦିବ୍ୟ କହିଛନ୍ତି-- 'ବକ୍ସୁମହଁ ସ୍ଯଶେଷେଣ ଦିବ୍ୟା ହ୍ଯାମୂବିଭୂତୟଃ' (୧୦ | ୧୬) | 
# ଦ଼ା ସୁପର୍ଶ୍ା ସଯୁଜା ସଖାୟା ସମାନଂ ବୃକ୍ଷଂ ପରିଷସ୍ବଜାତେ | 
ତୟୋରନ୍ୟଃ ପିପ୍ପଳଂ ସ୍ଵାଦୃତ୍ତ୍ୟନଶ୍ପନ୍ନନ୍ୟୋ ଅଭିଗ୍ବକଶୀତି ॥ (ମୁଣ୍ଡକ, ୩ | ୧ | ୧; ଶ୍ଵେତାଶ୍ବତର, ୪ | ୬) 
। “ସଙ୍ଗ ହୋଇ ରହୁଥୂବା ଓ ପରସ୍ପର ସଖାଭାବ ରଖୁଥୁବା ଜୀବାମ୍ବା ଓ ପରମାମ୍ରା ନାମକ ଦୁଇଟି ପକ୍ଷୀ ଏକମାତ୍ର ଶରୀର-ବୃକ୍ଷର 
ଆଶ୍ରୟରେ ରହନ୍ତି । ସେ ଦୁହିକ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ (ଜୀବାମ୍ଦାଃ ସେହି ବୃକ୍ଷର କର୍ମଫଳର ସ୍ଵାଦ ଉପଭୋଗ କରେ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଜଣକ (ପରମାମ୍ବା) 
ଉପଭୋଗ ନ କରି କେବଳ ପ୍ରକାଶିତ କରେ।' 


ଶ୍ମୋକ ୩୦] ¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 611 


'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | ଲୌକିକର ସ୍ବତନ୍ବ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ରାଗଂଦେଷ ହେତୁ ଲୌକିକର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଛି। 
ସେହି ରାଗ-ଦେଷ ଯୋଗୁଁ ଜୀବ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ସଂସାରକୁ ମଧ୍ୟ ଲୌକିକ କରିଦେଲା ଓ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ଲୌକିକ ହୋଇଗଲା! 

ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନ ବଣ୍ଚିନାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପ ବର୍ଣ୍ଣିନାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜଡ଼-ଚେତନ, 
ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ପରା-ଂଅପରା, କ୍ଷେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଆଦି ସବୁକିଛି ଭଗବାନକ୍କର ସ୍ବରୂପ। ସେଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠି 
ସମଗ୍ରରୂପ ବର୍ଥନାର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷରେ ସମଗ୍ରର ବାଚକ ”ମାମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି-- 'ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ' 
(୭।୨୯) ଓ 'ମାଂ' ତେ ବିହତୁଃ' (୭ | ୩୦) | 

କର୍ମର ଗତି (ତତ୍ତ୍ଵ ଗହନ ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- “ଗହନା କମିଣୋ ଗତିଃ'” (ଗୀତା ୪ | ୧୭), କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ 
ତାହା ମଧ୍ୟ ଜାଣିଯାଏ। ଭକ୍ତ କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଓ ଅକର୍ମରେ କର୍ମ (୪। ୧୮) ଉଭୟକୁ ଜାଣିଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସେ କର୍ମକୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣିଯାଏ ଓ କର୍ମଯୋଗକୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣିଯାଏ । କର୍ମଯୋଗୀ ତ କେବଳ କର୍ମଯୋଗକୁ ଜାଣେ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ 
ତ କେବଳ ଜ୍ଞାନଯୋଗକୁ ଜାଣେ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦୁଇଟିକୁ ଜାଣିଯାଏ। 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ଯୋଗଂ ଯୁଞ୍ଜନ୍ମଦାଶ୍ରୟଃଂ କୁ ଏଠାରେ “ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ ଯତନ୍ତି ଯେ' 
ପଦରେ ଏବଂ '“ମଯ୍ୟାସକ୍ତ ମନାଃଂକୁ ଏଠାରେ ଯୁକ୍ତଚେତସଃ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍କର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ଭକ୍ତର କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ମଧ୍ଯ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଉଭୟର ଫଳସ୍ବରୂପ ବ୍ରହ୍ମକୁ 
ମଧ୍ଯ ଜାଣିଯାଏ-- ତେ ବ୍ରହ୍ମ ତଡ଼ବିଦୁଃଂ ଓ ମୋର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ମଧ୍ଯ ଜାଣିଯାଏ--“ମାଂ ତେ ବିଦୁଃ' । 

'ପ୍ରୟାଣକାଳେଃପି”'ରେ “ଅପି' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ତାହର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ସେହି ଭକ୍ତମାନେ ଭଗବାନକୁ ପୂର୍ବରୁ 
ବି ଜାଣିଥାଚ୍ରି ଓ ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନବକ୍କୀର ଜ୍ଞାନ କେବେ ଲୁପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏପରି ଭକ୍ତ 
ଯୁକ୍ତଚେତା” ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନର୍କ୍ଵ ମନର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ରହି କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହନ୍ତି। 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସେମାନର୍ଚ୍ଚାର ଅଭିନ୍ତତା (ନିତ୍ଯଯୋଗ) ହୋଇଥୁବାରୂ ସେମାନେ ଭଗବାନକ୍କୀ ଠାରୁ ବିଯୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ କିମ୍ବା ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କ ଠାରୁ ବିଯୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଅନ୍ତକାଳରେ ଯାହା କିଛି ଚିନ୍ତନ ହେଲେ ବି ଏପରି 
ଯୁକ୍ତଚେତା ଭକ୍ତ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁହ ବରଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି “ଂପ୍ରୟାଣକାଳୈଯପି ଚ ମାଂ ତେ 
ବିଦୁକ୍ଯୁକ୍ତ ଚେତସଃ। ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯଦି ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କ 
ମନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି କୁଆଡ଼େ ଯିବ, କାହିଁକି ଯିବ ଓ କିପରି ଯିବ? ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଯାହା କିଛି ଚିନ୍ତନ ହେଲେ 
ବି ତାହା ଭଗବାନର୍ଦ୍ବାର ହି ଚିନ୍ତନ ହେବ, ପୁଣି ସେମାନବ୍କୀର ମନ ବିଚଳିତ ହେବ କିପରି ଏବଂ ମନ ବିଚଳିତ 
ନ ହେଲେ ସେମାନେ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟା ହେବେ କିପରିନମ କରଣସାପେକ୍ଷ ସାଧନାରେ ଯୋଗରୁ ମନ ବିଚଳିତ ହେଲେ 
ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଏ “ଯୋଗାଚ୍ଚଳିତମାନସଃ' (ଗୀତା ୬ । ୩୭); କିନ୍ତୁ ସର୍ବତ୍ର ଭଗବାନକ୍କୁଁ ଦର୍ଶନ କରୁଥୁବା 
ଭକ୍ତଜ୍ଜର ତ ଭଗବାନକ୍କ୍ ସହିତ ନିତ୍ଯଯୋଗ ରହିଥାଏ! 

ଭଗବାନର୍କୀର କେତେକ ଭକ୍ତ ମୁକ୍ତି ଗ୍ବହାନ୍ନିକ 'ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟୀୀ ଏବଂ ଆଉ କେତେକ ଭକ୍ତ ପ୍ରେମ ଗ୍ବହାନ୍ତି-- 
ମାଂ ତେ ବିଦୁର୍ଯୁକ୍ତ ଚେତସଃ' । ମୁକ୍ତିକାମୀ ଭକ୍ତ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗକୁ (ବ୍ରହ୍ମ, ଅଧ୍ୟାମ୍ର ଓ କର୍ମକୁ) ଜାଣିଯାଆନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମାଭିଳାଷୀ ଭକ୍ତ ସମଗ୍ର ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ମାଂ ବିଦୁଃ । ଭଗବାନ ତାଙ୍କ୍ଚ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତର୍ତୁ କର୍ମଯୋଗ 
(ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ। ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୧୦ | ୧୦-୧୧) | ଜରା-ମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନ ଓ ମୁକ୍ତି ଲୌକିକ 
ହୋଇଥୂବାବେଳେ ପ୍ରେମ ଅଲୌକିକ । ଯଦ୍ଯପି ସାଧନଭକ୍ତି ବି ଲୌକିକ, ତଥାପି ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଅଲୌକିକ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା ଅଲୌକିକ ସାଧ୍ୟଭକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ 'ଭକ୍ତ୍ୟା ସଞ୍ଜାତୟା ଭକ୍ତ୍ୟା' (ଶ୍ୀମଭା. ୧୧ | ୩ | ୩୧) | 

ମସ 
ଓ ତଯକିତି ଶୀମରବନ଼ରୀରାସୂପନଳିତଛୁ ବ୍ରନୂଦିଦ୍ଯାୟଂ ୦ୋରଣାଣସ୍ତ୍ର ଭୀକୃଷ୍ଠମର୍ନ୍ତନସଂଦଦେ 
ଜ୍ଞନବିଜ୍ଞନଘୋୋଂ କାମ ସଫ୍ତଠନ୯୯୩୦୬ // ୭ // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓ ତତ୍‌, ସତ୍‌'- ଏହି ଭଗବନ୍ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଡ଼- 
ଗୀତୋପନିଷଡ଼ରୂ ପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଟ୍ାଜୁଁ ନସଂବାଦରେ “ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନଯୋଗ' ନାମକ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ ପୃଷ୍ଠି ହେଲା ॥ ୭ ॥ 


ଏହି ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନର ବର୍ଷିନା । ଏହିପରି ଦୃଢ଼ଭାବରେ ମାନିବା ହେଉଛି 'ଜ୍ଞାନ' । 'ଭଗବାନସ୍‌ 
କରାଯାଇଛି । “ଭଗବାନ ସମଗ୍ର ଜଗତର ମହାକାରଣ'- ¬ ¦ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନାହିଁ __ଏପରି ଅନୁଭବ ହେବା ବିଜ୍ଞାନ” | 
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ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ପାକ୍କ ସହ ନିତ୍ୟଯୋଗର । ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରତ୍ଯେକ ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । 


ଅନୂଭବ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ମୁଁ ଭଗବାନକ୍କର ଓ ଭଗବାନ (୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଗୋଟିଏ ଉବାଚ ଅଛି-- 
ମୋର' ଏହି ପରମ ପ୍ରେମରୂପକ ନିତ୍ଯସମ୍ବନ୍ଧ ଜାଗ୍ରତ । “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ” । 
ହୋଇଯାଏ। ଏଣୁ ଏହି ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ନାମ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


“ଜ୍ଞାନବିଜ୍ଞାନଯୋଗ” ରଖାଯାଇଛି । 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ତିରିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୬ଷ୍ଟା 
କୋ. ୩ ର ` ସଦ) . ୟର ` ବା ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ ଓ ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ 
(୧) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର “ଅଥ ସପ୍ତମୋଧ୍ଯାୟଃଂ ରେ । ଚରଣରେ ନଗଣଂ” ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ନଂବିପୁଳା'; 
ତିନୋଟି, 'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ'” ରେ ଦୁଇଟି, ଶ୍ମୋକମାନକ୍କୀରେ | ୧୧ଶ ଶ୍ନୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ ଓ ୨୫ଶ ଶ୍ମୋକର 
ଗ୍ବରି ଶହ ଛଅଟି ଏବଂ ପୁଣ୍ପିକାରେ ତେରଟି ପଦ ଅଛି। । ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ମଗଣ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥ୍ଜବାରୁ 'ମ- 
ଏହିପରି ସମସ୍ତ ପଦର ସମଣଥ୍ଟ୍ି ଗ୍ଵରି ଶହ ଚବିଶ । ବିପୁଳାହ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ରଗଣଂ 
(୨) “ଅଥ ସପ୍ତମୋଃଧ୍ଯାୟଃଂ ରେ ସାତୋଟି, । ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂବାରୂ “ର-ବିପୁଳା' ତଥା ୧୯ଶ ଓ ୨୦ଶ 
ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ରେ ସାତୋଟି, ଶ୍ଣୋକମାନବ୍କ୍ରେ ନଅ । ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ଭଗଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଶହ ଷାଠିଏଟି ଓ ପୁଣ୍ଫିକାରେ ଅଠଗ୍ରଳିଶଟି ଅକ୍ଷର ଅଛି। । “ଭ-ବିପୁଳା” ସଂଜ୍ଞକ ଛନ୍ଦ ଅଛି। ଅବଶିଷ୍ଟ ତେଇଶଟି 
ଏହିପରି ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଞ୍ଚି ଏକ ହଜାର ବାଇଶ।। । ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ଯାବକ୍ତ ଅନ୍ୂଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଠଯୁକ୍ତ । 


=== ` == == 


ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ସାରା ଶ 

ଭଗବାନର୍କୀର ଅପରା ଓ ପରା ନାମକ ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତି ଅଛି । ସଂସାର “ଅପରା' ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବ 'ପରା' ପ୍ରକୃତି | 
ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଜଡ଼ ଓ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନୀୟ ଏବଂ ପରା ପ୍ରକୃତି ଚେତନ ଓ ନିତ୍ଯ ଅପରିବର୍ତନୀୟ । ଭଗବାନ 
ଅପରା ଓ ପରା ଦୁଇଟିକୁ ନିଜର ପ୍ରକୃତି ବା ସ୍ଵଭାବ କହିଛନ୍ତି “ଇତୀୟଂ ମେ' (୭ | ୪), “ମେ ପରାମ୍‌' (୭ | ୫) | 
ଭଗବାନର୍କର ସ୍ବଭାବ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଜୀବ ବା ପରା ପ୍ରକୃତି ଅପରାକୁ 
ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ତା'”ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି। ଜୀବ ଦୁଇ ପ୍ରକାରେ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ କରିଛି--(୧) 
ଅହଂଭାବପୂର୍ବକ; ଯଥା- ମୁଁ ଶରୀର ଏବଂ (୨) ମମତାପୂର୍ବକ; ଯଥା-- ମୋର ଶରୀର ଏହି ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀକ୍ଜ ଉପ୍ତତ୍ତିର କାରଣ-- 'କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦୃଯୋନିଜନ୍ମସୁ' (ଗୀତା ୧୩| ୨୧) | 

ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନ ହିଁ ସମଗ୍ର ଜଗତର କର୍ତ୍ତା, କାରଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ । ଭଗବାନର୍କ ବ୍ୟତୀତ ଦିତୀୟ କେହି ନାହିଁ _ 'ମତ୍ତଃ 
ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ କିଞ୍ଚିଦସ୍ତି' | ଏହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ସତ୍ତା ଏକ, ଏହା କଦାପି ଦୁଇ ହୋଇ ନ ପାରେ; ତେଣୁ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ 
ହିଁ ଅନେକରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ | ଆକାଶ, ବାୟୁ, ତେଜ, ଜଳ ଓ ପୁଥୁବୀ ନାମକ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ତଥା ଏମାନକୀର କାର୍ଯ୍ୟ ଶବ୍ଦ, ଘୁର୍ଶ, 
ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧ ନାମକ ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟର ମୂଳ କାରଣ ଭଗବାନ | ଭଗବାନ ହିଁ ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଅନାଦି ଓ ଅବିନାଶୀ ବୀଜ | 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା ଓ ବୁଝିବାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହେଉଥୁବା ସ୍ଣ୍ଟର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ, ଭାବ ଆଦିର ବୀଜ (ମୂଳ 
କାରଣ) ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ । କାରଣ ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପରିଣତ ହୁଏଂ । ତେଣୁ କାରଣର ହିଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଥାଏ, କାର୍ଯ୍ୟର ନ ଥାଏ | 
ଯଦି କୌଣସି ସାଧକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ତେବେ ତାକୁ ଭଗବାନ ମିଳିବେ ନାହିଁ--'ନ ତୃହଂ ତେଷୁ ତେ 
ମୟି” (୭ | ୧୨) | ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତ୍କର କାରଣସ୍ବରୂପ ଭଗବାନର୍ବ୍ର ଶରଣାପନ୍ା ହୁଅନି, ସେମାନକକୂ ଭଗବାନ ମିଳନି | 
ଯେଉଁମାନେ କାରଣସ୍ବରୂପ ଭଗବାନର୍ଗ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ ନ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟସ୍ଵରୂପ ସତ୍ତ୍ଵାଦି ଗୁଣରେ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୁଲନ୍ତି। ଏପରି ମନୁଷ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାମନା ପୂରଣ ପାଇଁ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି: କାରଣ ସେମାନେ ଅଲୌକିକ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ପରି ଲୌକିକ ମନେ କରନ୍ତି ମାତ୍ର 
ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ୟ ତିନି ଗୁଣରେ ମୋହିତ ନୂହନ୍ତି,। ସେମାନେ ଭଗବାନଗ୍କୀର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି । ଏପରି ଭକ୍ତ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାରର--ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, 
ଆର୍ତ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀ | ଏହି ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତମାନତ୍କ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ବି ଯେ “ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ' ବୋଲି ଜାଣି ଭଗବାନଜ୍କର ଶରଣ 
ନିଅନ୍ତି, ସେହି ମହାମ୍ବାଭକ୍ତ ମୁକ୍ତ ପୁରୁଷଜ୍କା ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥୂବାରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ । ସେହି ମହାମ୍ପାଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍କୀ 


* ଭଗବାନ କାର୍ଯ୍ୟରୂପରେ ପରିଣତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ କାର୍ଯ୍ୟରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଅନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୩୦] #* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 613 


କୃପାରୁ ପରା ଓ ଅପରା ସହିତ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଦର ସେହି ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣି ଯାଆନ୍ତି, ଯାହା ଜାଣିବା ପରେ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବା ବାକି 
ରହେ ନାହିଁ । କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ। ସେହି ଭକ୍ତଙ୍କର ଭଗବାନତ୍ଗୀ ସହିତ ଆମ୍ପୀୟତା ହୋଇଯିବାରୁ ତାର୍କୁ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵମାନ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ (ଜାଗ୍ରତ) ହୁଏ । ଏହି ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତି ରେ ହିଁ ମନୂଷ୍ୟଜନ୍ମର ପୂର୍ଶ୍ିତା ନିହିତ । 
୬»× ୨୯ × >« 

ଅପରା ପ୍ରକୃତି, ପରା ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପରା ଓ ଅପରାର ସ୍ବାମୀ ପରମାମ୍ବା-¬ଏ ତିନିର୍କର ବିଭାଗ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ | ସମସ୍ତ ଶରୀର 
ଓ ସଂସାର (ଅଧ୍ଵଭୂତ) ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଶରୀରୀ (କୃସ୍ଥ ଅଧ୍ୟାମୂ) ପରା ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସମସ୍ତ ଶରୀର (ସଂସାର) ମଧ୍ଯ ଏକ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଶରୀରୀ (ଜୀବ) ମଧ୍ଯ ଏକ ତଥା ଅପରା ଓ ପରା ଯେଉଁ 
ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍କର ଶକ୍ତି, ସେ ମଧ୍ୟ ଏକ | ତେଣୁ ଶରୀର ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ଆମ୍ବ ଦୃଣ୍ଝିରୁ ଓ ପରମାମ୍ଦ଼ାର୍କ୍ବ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏକ, ଅନେକ 
ନୋହୁଁ ¬ 'ନେହ ନାନାସ୍ି କିଞ୍ଚନ' (କଠ, ୨ | ୧ | ୧୧, ବୁହଦା, ୪ | ୪ | ୧୯) | 

ସମସ୍ତ ଶରୀରକୁ ଏକ ମନେକଲେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ରାଗ ବା ଦ୍ରେଷ ହେବ ନାହିଁ, ସମସ୍ତକ୍କ ପ୍ରତି ହିତ 
ଭାବନା ଜାଗ୍ରତ ହେବ। ଏପରି ହେଲେ “କର୍ମଯୋଗ” ସ୍ବତଃ ସହଜରେ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ । ଯଦି ନିଜଠାରୁ ଅନ୍ଯ କେହି 
ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ ଓ ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ କିଛି ନୁହେଁ, ତେବେ ନିଜ ପାଖରେ ଥବା ବସ୍ତୁରେ ମମତା ହେବ କିପରି ଏବଂ 
ନ ଥୁବା ବସ୍ତୁର କାମନା ହେବ କିପରି? ମମତା ଓ କାମନା ନ ହେଲେ ନିଜ ନିକଟରେ ଥୁବା ବସ୍ତୁ ସ୍ବତଃ 
ଅନ୍ଯମାନଙର୍କ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ ହେବ। 

ସକଳ ଜୀବର୍କୁ ଏକ ମନେକଲେ ସର୍ବତ୍ର ଆମ୍ଦୂଭାବ ବା ବ୍ରହ୍ମଭାବ ହୋଇଯିବ--'ସବିଂ ଖଳୁ୍ଦଂ ବ୍ରହୁ' 
(ଛାନ୍ଦୋଗ. ୩ | ୧୪ | ୧), “ଆମ୍ପେବେଦଂ ସବିମ୍‌' (ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ. ୭ | ୨୫ | ୨) | ଏପରି ହେଲେ 'ଜ୍ଞାନଯୋଗ' ସ୍ଵତଃ 
ସହଜରେ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ; କାରଣ ଯିଏ ଅନେକରୂପରେ ଜୀବ ହୋଇଛି, ଏକରୂପରେ ସେ ବ୍ରହ୍ମ ଅଟେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜୀବ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଏକ ଅଟନ୍ତି-“ଅୟମାତ୍ବା ବ୍ରହୁ” (ମାଣ୍ଡକ୍ଯ ୧) । 

ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଓ ସ୍ବଭାବ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଏ ଦୁଇଟି 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ। ଏପରି ସ୍ଵୀକାର କଲେ ସର୍ବତ୍ର ଭଗବଭାବ ହୋଇଯିବ-- 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (୭ | ୧୯) | ସର୍ବତ୍ର 
ଭଗବଦାବ ହୋଇଗଲେ “ଭକ୍ତିଯୋଗ” ସ୍ବତଃ ସହଜରେ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ। କାରଣ “ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” ବୋଲି 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ପ୍ରକୃତ ଶରଣାଗତି । 

ସାରାଂଶ ହେଲା ଜଗତ, ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ର୍ରା¬ଏ ତିନୋଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ସମାନ। ଏହି ସମତାକୁ 
ଗୀତାରେ ଯୋଗ” କୁହାଯାଇଛି- “ସମତୃଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୨।୪୮) | ପ୍ରଭେଦ (ବିଷମତା) କେବଳ 
ବ୍ୟବହାର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ ଏହା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯଃ କାରଣ ବ୍ଯବହାରରେ. ସମତା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ସାଧକର 
ଦୃଷ୍ଟି ଭାବନାଃ ସମ ହେବା ଉଚିତ--“ସବିତ୍ର ସମଦଶିନଃ' (ଗୀତା ୬ | ୨୯), 'ପଣିତାଃ ସମଦର୍ଶିନଃ' (ଗୀତା 
୫ | ୧୮), “ସମବୁଵି ବିଶିଷ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୬ | ୯), 'ସବିତ୍ର ସମବୂଦ୍ଧୟଃ' (ଗୀତା ୧୨ | ୪) | ବ୍ୟାବହାରିକ ଭିନ୍ନତା 
ସ୍ବାଭାବିକ କିନ୍ତୁ ଭାବଗତ ଭିନ୍ନତା ମନୂଷ୍ଯ ନିଜେ ରାଗଂଦଦ୍ନେଷରୁ ସ୍ପଷ୍ଝି କରିଛି। ରାଗଂଦେଷ ହେତୁ ମନୂଷ୍ଯ ଜଗତ, 
ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ ପ୍ରଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରିଛି, ଯାହା କି ତା'ପାଇଁ ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ--'ମୃତ୍ୟୋଃ 
ସ ମୃତ୍ଯୁଂ ଗକ୍ରତି ଯ ଇହ ନାନେବ ପଶ୍ଯତି' (କଠ. ୨ | ୧ | ୧୧) | 

ଯିଏ କାହାରିକୁ ବି ପର ମନେକରେ, କାହାର ବି ମନ୍ଦ ଇଢ଼ା କରେ, ମନ୍ଦ ଦେଖେ ଓ ମନ୍ଦ କରେ ଏବଂ 
ସଂସାରରୁ କିଛି ବି ଆଶା କରେ, ସେ କର୍ମଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 

ଜଗତ, ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ରରା¬ଏ ତିନିଙ୍ଚ୍ଚ ଉପରେ ବିଗ୍ବର କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ କେବଳ ପରମମ୍ବାଙ୍ଟ୍ରର ହିଁ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଅଛି। ଜଗତ ଓ ଜୀବର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଜଗତକୁ ଜୀବ ହିଁ ଧରି ରଖିଛି-- ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଷ୍ୟିତେ 
ଜଗତ୍ବଂ (୭। ୫) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବ ହିଁ ଜଗତକୁ ସତ୍ତା ଦେଇଛି, ପ୍ରକ୍ସତରେ ଜଗତର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଜୀବ 
ପରମାମ୍ପାଚ୍କର ଅଂଶ--“ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫।୭), ତେଣୁ ସ୍ବୟଂ ଜୀବର ମଧ୍ୟ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା 
ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜଗତର. ସତ୍ତା ଜୀବର ଅଧୀନ ଓ ଜୀବର ସତ୍ତା ପରମାମ୍ବ୍ରାବ୍କର ଅଧୀନ । ସେଥୂପାଇଁ ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ଦରାଙ୍ସ୍ସ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ-- 'ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | ଜଗତ ଓ ଜୀବ କେବଳ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ 


ଠାରେ ହିଁ ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଛନ୍ତି। 
#୫୮୫ମ୫୮ 
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॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଥଅଥାଷ୍ଟାମୋଃଧ୍ୟାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ଶ7ଭଜବାନ ସପମ ଅଧ୍ୟାୟ 6ଶେଷଠଳକେ ନିଳକ ସଂମରକୁଫକୁ ବର୍ଷନ/ କଲାବେଳେ ବହୁ ଅଧମ ଲର୍ମ ଅଧିଢୂତ, ଅଧିରକେବ 


© ଥଧିପ୍ଞ ୪ ଛଅଟି ଶବ୍ଦ ଭୟର କଲେ ଏବଂ ଏହି ଯସାମରନୁପନକୁ ନାଣୁଥିବ ଯୋରୀମାନେ ଅଛନକାଳନେ ଭାଙୁଁ ତା ନୁଅଳି ବୋଲି 
କହିଲେ / ଏ କଥା! ଵୁଣି ଏହି ଛଥଟି ଶଦ୍ଦକୁ ଯୁସନକୁଦଫେ ବୁରିବ/ ପାଇଁ ଅର୍ନୁନ ଅଖି ଅଧ୍ୟୟନ ଭଥମ ଚୁଲଟି ନ୍ନୋଳଜେ ମୋଟ 
ଯୀତଟି ଡଖୁ ଦରୁଚୁଛନତି / 


ଅର୍ଜ୍ଜନ ଜବଚ 
କିଂ ତଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ କିମଧ୍ଯାମ୍ବଂ କିଂ କମି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । 
ଅଧ୍ଵଭୂତଂ ଚ କିଂ ପ୍ରୋକ୍ତମଧୂଦୈବଂ କିମୁଚ୍ଯତେ ॥ ୧॥ 
ଅଧୂଯଜ୍ଞଃ କଥଂ କୋ ତତ୍ର ଦେହେଃସ୍ମିଚ୍‌ ମଧୁସୂଦନ । 
ପ୍ରୟାଣକାଳେ ଚ କଥଂ ଜ୍ଞେୟୋଃସି ନିୟତାମ୍ପୂଭିଃ॥ ୨ ॥ 
ଅନୟ ¬ଅଜ଼ୁ ନ ଉବାଚ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ପୁରୁଷୋତ୍ତମ=ହେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ! ; ତତ୍= ସେହି; ବ୍ରହୁ= ବହୁ; କିମ୍‌=କ'ଣ; 
ଅଧ୍ୟାମ୍ୂମ୍‌ -ଅଧ୍ଯାମୂତ କିମ୍‌-କ'ଣ; କମି=କର୍ମ; କିମ୍‌-ିକ'ଣ; ଅଧୃଭୂତମ୍‌=ଅଧୃଭୂତ; କିମ୍‌= କାହାକୁ; ପ୍ରୋକ ମ୍‌- କୁହାଯାଇଛି; 
ଚ=ଏବଂ; ଅଧୁଦୈ ବମ୍‌ =ଅଧୁଦୈବ; କିମ୍‌ କାହାକୁ, ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ; ଅତ୍ରଏଠି; ଅଧୂଯଜ୍ଞଃ-ଅଧୁଯଜ୍ଞ; କଃ କିଏ; 
ଚ=3ଓ (ସେ); ଅସୁିନ୍‌ ଏହି; ଦେହେୈଇିଦେହରେ; କଥମ୍‌= କିପରି ଥାଏ; ମଧୁସୂଦନ ହେ ମଧୁସୂଦନ! ; ନିୟତାମୁଭିଃ- ବଶୀଭୂତ 
ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଦ୍ବାରା ପ୍ରୟାଣକାଳୈବିଅନ୍ତକାଳରେ (ଆପଣ); କଥମ୍‌=କିପରି; ଜ୍ଞେୟଃ, ଅସିଚିବୋଧଗମ୍ୟ 
ହୁଅନ୍ତି? 
ଅଜୁନ କହିଲେ-_ହେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ! ସେହି ବ୍ରହୁ କ'ଣ? ଅଧ୍ଯାମୃ କ'ଣନ କମି କ'ଣ? ଅଧୃଭୂତ କାହାକୁ 
କୁହାଯାଇଛି? ଅଧୂଦଡୈବ କାହାକୁ କୁହାଯାଏ? ଏଠି ଅଧୂଯଜ୍ଞ କିଏ ଏବଂ ସେ ଏହି ଦେହରେ କିପରି ଥାଏ? ହେ 
ମଧୁସୂଦନ! ବଶୀଭୂତ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଦାରା ଅନ୍ତଳାଳରେ ଆପଣ କିପରି ବୋଧଗମ୍ୟ ହୁଅନ୍ତିନ 


ବ/୧//- ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କିଂ ତଦ୍‌ ବ୍ହ୍ମ"¬ହେ ଅଅଧୂଯଜ୍ଞଃ କଥଂ କୋଃତ୍ର ଦେହେଃସ୍ମି ଟ୍‌'--ଏହି 
ପୁରୂଷୋତ୍ତମ! ସେହି ବ୍ରହ୍ମ କଂଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ଶବ୍ଦରୁ । ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଅଅଧ୍ୂଯଜ୍ଞଂ ଶବ୍ଦରେ କାହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
କ'ଣ ବୁଝିବା ଉଚିତ? ଉଚିତ? ସେହି “ଅଧୂଯଜ୍ଞଂ ଏ ଦେହରେ କିପରି ଅଛି? 

'କିମଧ୍ୟାମୂମ୍‌'-- 'ଅଧ୍ୟାମୁ' ଶବ୍ଦ କହିବାରେ ଆପଣକୀର “ମଧୁସୂଦନ ପ୍ରୟାଣକାଳେ ଚ କଥଂ ଜ୍ଞେୟୋଃସି 
ଅଭିପ୍ରାୟ କ'ଣ? ନିୟତାମୂଭିଃ'-- ହେ ମଧୁସୂଦନ! ଯେଉଁମାନକ୍୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣ 

“କିଂ କମି'-_ କର୍ମ କ'ଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ଶବ୍ଦ କହିବାରେ ¦ ବଶୀଭୂତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ସଂସାରରୁ ସର୍ବଥା ଦୂରେଇଯାଇ 
ଆପଣଙର୍ବ୍ଟାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ କ'ଣ? ଅନନ୍ଯଭାବରେ କେବଳ ଆପଣଙ୍କା ଠାରେ ହିଁ ନିମଗ୍ମ, 


ଅଧୂଭୂତଂ ଚ କିଂ ପ୍ରୋକ୍ତମ୍‌:-- ଆପଣ ଯେଉଁ । ସେମାନଗ୍ଗ ଦ୍ରାରା ଅନ୍ତକାଳରେ ଆପଣ କିପରି ବୋଧଗମ୍ୟ 
ଅଧ୍ଵଭୂତଂ ଶବ୍ଦ କହିଲେ ତାହାର ତାତ୍ତର୍ଯ୍ୟ କଂଣ୮ ହୁଅନ୍ତି ଅଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଆପଣଙ୍କର କେଉଁ ରୂପକୁ 
'ଅଧୃଦୈବଂ କିମୁଚ୍ୟତେ'-- ଅଧ୍ଦୈବ କାହାକୁ କୁହାଯାଏ? ¦ ଜାଣନ୍ତି ଏବଂ କେଉଁ ପ୍ରକାରେ ଜାଣନ୍ତି? 


=== ”7#  ===== 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଭୀଭଜବ(ନକୁବ/ଚ 
ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହୁ ପରମଂ ସ୍ଵଭାବୋଅଧ୍ଯାମ୍ପମୁଚ୍ଯତେ । 


ଭୂତଭାବୋଦ୍ଭବକରୋ 


ବିସଶିଃ 


କମିସଂଜ୍ଞତଃ | ୩ | 


ଥନନ୍ଦ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ପରମମ୍‌ = ପରମ; ଅକ୍ଷରମ୍‌=ଅଷଷର,; ବହୁ = (ହି) ବ୍ରହୁ (ଏବ); 
ସ୍ବଭାବଃ=ପରା ପ୍ରକୃତି (ଜୀବ) କୁ; ଅଧ୍ୟାମ୍ବମ୍‌-ଁଅଧ୍ୟାମୂଥୂ ଉଚ୍ୟତେ କହନ୍ତି ଭୂତଭାବୋଦ୍ଭବକରଃ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀର ସତ୍ତା 
ପ୍ରକଟ କରୁଥୁବା; ବିସଗଃ=ତ୍ଯାଗକୁ; କମିସଂଞ୍ଞତଃ-ଇକର୍ମ କୁହାଯାଏ | 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ- - ପରମ ଅକ୍ଷର ହିଁ ବ୍ରହୁ ଏବଂ ପରା ପ୍ରକୃତି (ଜୀବ) କୁ ଅଧ୍ୟାମ୍ବ କହନ୍ତି । ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 


ସତ୍ତା ପ୍ରକଟ କରୁଥ୍ବବା ତ୍ୟାଗକୁ କମି କୁହାଯାଏ । 


ବୟ 6/##-_ ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହୁ ପରମମ୍‌'-_ ପରମ ଅକ୍ଷରର 
ନାମ ବ୍ରହୃ। ଯଦ୍ଯପି ଗୀତାରେ ବ୍ରହ୍ମ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରଣବ, ବେଦ, 
ପ୍ରକୃତି ଆଦିର ବାଚକରୂପେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି, 
ତଥାପି ଏଠାରେ ବ ବ୍ରହ୍ମ” ଶବ୍ଦ ସହିତ “ପରମ” ଓ “ଅକ୍ଷର” 
ବିଶେଷଣ ଦିଆ ଯାଇଥୁବାରୁ ଏ ଶବ୍ଦଟି ସର୍ବୋପରି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ- 
ଘନ, ଅବିନାଶୀ, ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ପରମାମୁଜର ବାଚକ | 

“ସ୍ବଭାବୋଅଧ୍ୟାମ୍ବମୁଚ୍ୟଯତେ" ଏମିତି ତ ଆମ୍ରାକୁ 
ନେଇ ଯାହା ବଣ୍ରିନା କରାଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଯାମ୍ୂ 
ଯେଉଁଥୁରେ ଅଧ୍ଯାମୂମାର୍ଟର ବର୍ଷ୍ନା ଥାଏ, ସେହି ମାର୍ଟ 
ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଯାମୂ ଏବଂ ଆମ୍ରରା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଦ୍ଯାର ନାମ 
ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଯାମୂ (ଗୀତା ୧୦।୩୨୬)। ମାତ୍ର ଏଠାରେ 
“ସ୍ଵଭାବଂ ବିଶେଷଣ ଯୁକ୍ତ “ଅଧ୍ଯାମୂଂ ଶବ୍ଦଟି ଆମ୍ରାକୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବର ସତ୍ତା(ସ୍ଵରୂପ)କୁ ବୁଝାଉଛି । 

'ଭୂତଭାବୋଉବକରୋ ବିସଗିଃ କମିସଂଜ୍ଞିତଃ'-- 
ଦୃଶ୍ଯମାନ ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଭାବ ବା 
ସତ୍ତାକୁ ପ୍ରକଟ କରିବାର ବିସର୍ଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ଯାଗକୁ “କର୍ମ” 
କହନ୍ତି । 

ମହାପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ପ୍ରକୃତି ଅକ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଥାଏ ବୋଲି ଧରାଯାଏ ଏବଂ ମହାସର୍ଗବେଳେ ପ୍ରକୃତି ସକ୍ରିୟ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଏ ବୋଲି ଧରାଯାଏ ଏହି ସକ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥାର 
କାରଣ ହେଲା ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚାର ସକ୍ବଳ୍ପ । ସର୍କ୍ପଳ୍ପଟି ହେଉଛି 
'ମୁଁ ଏକ ହିଁ ବହୁତ ରୂପରେ ହୋଇଯାଏଁ | ଏହି ସଲ୍କାଳ୍ପରୁ 
ସୃଷ୍ଟିରଚନା ହୁଏ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ମହାପ୍ରଳୟ ସମୟରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନେ ଅହଂକାର ଓ ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ ସହିତ ପ୍ରକୃତିରେ 
ଲୀନ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ପ୍ରକୃତି 
ଏକ ପ୍ରକାରେ ପରମାମ୍ଦାର୍କ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଥାଏ । ସେହି 
ଲୀନ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରକୃତିକୁ ବିଶେଷଭାବେ କ୍ରିୟାଶୀଳ କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ପୂର୍ବୋକ୍ତ ସଙ୍କଳ୍ପ ହିଁ ବିସର୍ଗ ବା ତ୍ୟାଗ । 


ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ସଙ୍କଳ୍ପ ହିଁ କର୍ମମାନକ୍କୀର ଆରମ୍ଭ ଏବଂ 
ଏହିଠାରୁ ପ୍ରଣୀମାନଙ୍କର କର୍ମ ପରମ୍ପରା ଚାଲୁ ହୋଇଯାଏ। 
ମହାପ୍ରଳୟରେ ପ୍ରାଣୀମାନେ କର୍ମ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେ, 
ସେତେବେଳେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ତର ସୁଷୁପ୍ତ ଅବସ୍ଥା ହୋଇଥାଏ । 
ମହାସର୍ଗର ଆରମ୍ଭରୁ କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । 

ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ପରମାମ୍ରାଟ୍କୀ 
ମୂଳ ପ୍ରକୃତିର ନାମ “ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ” । ସେହି ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ 
ହୋଇଥୁବା ଜୀବମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ବିଶେଷରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କରାଇଦେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ନିଜ ନିଜ କର୍ମର 
ଫଳାନୁରୂପ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରାଇଦେବା ହିଁ ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ 
ଦାରା ପ୍ରକୃତିରେ ଗର୍ଭତସ୍ସାପନ କରିବାର ଭାବାର୍ଥ (ଗୀତା 
୧୪।୩-୪)। ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ବି ବିଭିନ୍ନ ଯୋନିରେ ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରର ଯେତେ ଶରୀର ଜାତ ହୁଏ, ସେସବୁ ଶରୀରର 
ଉତ୍ପତ୍ତିରେ ପ୍ରକୃତି କାରଣ ହୁଏ ଏବଂ ସେଥୁରେ ଜୀବରୂପରେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଭର ଅଂଶ ହିଁ ଥାଏ-- '.ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ' 
(ଗୀତା ୧୫।୭୬)। ଏହି ପ୍ରକାରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର 
ଅଂଶରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଜାତ ହୁଅନ୍ରି। 

ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସ୍ପାବର-ଜଙ୍ଗମ ଯେତେ ବି ପ୍ରାଣୀ ଉପନ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ କ୍ଷେତ୍ର (ପ୍ରକୃତି) ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ପୁରୁଷର 
ସଂଯୋଗରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିଶେଷ 
ସଂଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ୂଳଶରୀରକୁ ଧାରଣ କରାଇବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସର୍କାଳ୍ପରୂପକ ବିଶେଷ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ସ୍ଥାବର- 
ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସତ୍ତୂଳଶରୀର ଜନ୍ମାଇବାର କାରଣ। 
ସେହି ସର୍ବ୍ଜଳ୍ପ ହେବାରେ ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ଅଭିମାନ 
ନାହିଁ, ବରଂ ଜୀବମାନଙ୍କର ଜନ୍ମ-ଜନ୍ମାନ୍ତରର କର୍ମସଂସ୍କାର 
ମହାପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ପରିପକୃୁ ହୋଇ ଫଳ ଦେବାକୁ 
ଉନ୍ମୁଖ ହେଲେ ଭଗବାନକ୍କାର ସକ୍କଳ୍ପ ହୁଏଂ । ଏହି ପ୍ରକାରେ 


» ଯେପରି କର୍ମ କରି କରି କ୍ଳାନ୍ତ ହୋଇଗଲେ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ, କର୍ମଫଳାସକ୍ତି ଓ ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ ଯଥାବତ୍‌ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ନିଦ ମାଡ଼େ, 
ନିଦରେ ବିଶ୍ରାମ ପାଇଲେ କ୍ଲାନ୍ତି ଦୂର ହୁଏ ଏବଂ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ), ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ସତେଜତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସେ, ସେହିପରି 
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ଜୀବମାନଗ୍କୀ କର୍ମପ୍ରେରଣାରୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ମୁଁ ଏକ | ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟାର ନାମ “କର୍ମ' | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୁଖ୍ଯ 
ହିଁ ବହୁରୂପ ହୋଇଯାଏ --ଏହି ସକ୍ଳୁ ହୁଏ। କର୍ମଟି ଭଗବାନଗ୍କ୍ ସଙ୍ଗଳ୍ପ ଏବଂ ତା'ପରେ କର୍ମପରମ୍ପରା 
ମନୂଷ୍ଯମାନର୍କୀ ଦ୍ବାରା ହେଉଥୂବା ସମସ୍ତ ବିହିତ ଓ । ଗ୍ବଲେ। 


ମଂଜି ଭିଣ୍ ଭ/ବ-¬_'ସ୍ଭାବୋଃଧ୍ଯାମୂମୁଚ୍ଯତେ'-- ପରା ପ୍ରକୃତିଂ ଭଗବାନକ୍ୀର ସ୍ବଭାବ-- “ପ୍ରକୃତିଂ ବିଵି ମେ 
ପରାମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୫)। ପ୍ରକୃତି କୁହ ବା ସ୍ଵଭାବ କୁହ, ଏକା କଥା। ଏହି ପରା ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବକୁ “ଅଧ୍ୟାମ୍ପଂ 
କୁହାଯାଇଛି। ଏହାକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ଅଂଶ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି- “ଂମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | 

'ସ୍ଵଭାବୋଃଧ୍ଯାମୂମୁଚ୍ୟତେ' ର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଲା--ବାଲ୍ୟାବସ୍ତା, ଯୁବାବସ୍ତା ଓ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ତାରେ; ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ବପ୍ନ ଓ 
ସୁଷୁପ୍ତିରେଜ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରେ; ସର୍ଟ ଓ ପ୍ରଳୟରେ ତଥା ମହାସର୍ଟା ଓ ମହାପ୍ରଳୟରେ ମଧ୍ୟ ଜୀବର କେବେ ଅଭାବ 
ହୁଏ ନାହି-¬- “ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ” (ଗୀତା ୨ | ୧ ୬) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାର ଭାବ (ସତ୍ତା) ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଯମାନ ରହେ | 

ସ୍ପଷ୍ଟ ରଚନାରୂପକ କର୍ମକୁ “ତ୍ଯାଗ” କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏଥୂରେ ନିଜର ସ୍ଥିରତା ତ୍ଯାଗ ହୁଏ। ତତ୍ତ୍ବ 
ସ୍ଥିର ଓ ଅଚଳ ଏବଂ ସେହି ସ୍ଥିରତାର ତ୍ୟାଗ ହିଁ କର୍ମ । 

ଭଗବାନର୍ବର ସ୍ପଣ୍ଟିରଚନାରୂପକ କର୍ମ ହିଁ ଆଦି କର୍ମଂ। ଏହାଠାରୁ କର୍ମର ପରମ୍ପରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି। ତେଣୁ 
ଏଠାରେ “କମ୍ମ” ଶବ୍ଦରେ ତିନି ପ୍ରକାରର କର୍ମ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ -୍‌ (୧) ସୂଷ୍ଟ୍ର ରଚନା (୨) କେବଳ କ୍ରିୟା, ଯାହା ଫଳପ୍ରଦ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଓ (୩) ପାପପୁଣ୍ଯ (ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ), ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ଫଳପ୍ରଦ ହୁଅନ୍ତି। 

ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ପୃଷ୍ଟିରଚନାରୂପକ କର୍ମ ହିଁ ବସ୍ତୁତଃ “ଅକର୍ମ' । ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି “ତସ୍ୟ କଉାଁରମପି 
ମାଂ ବିଦ୍ଧ୍ଯକଭାରମବ୍ଯୟମ୍‌' (ଗୀତା ୪। ୧୩) ସେହି ସୂୃଷ୍ଟିରଚନାର କର୍ତା ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅବ୍ଯୟ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ତୁମେ ଅକର୍ତା ବୋଲି ଜାଣା। 


=== ¬: = == 
ଅଧୂଭୂତଂ କ୍ଷରୋ ଭାବଃ ପୁରୁଷଷଶ୍ଚାଧୂଦେ ବତମ୍‌ । 
ଅଧୂଯଜ୍ଞୋଃଂହମେବାତ୍ର ଦେହେ ଦେହଭୂତାଂ ବର ॥ ୪ ॥ 


ଅନୟ -ଦେହଭୂତାମ୍‌, ବର=ହେ ଦେହଧାରୀଶ୍ରେଷ୍ଠା ଅର୍ଜୁନ! ; କ୍ଷର, ଭାବଃ୮କ୍ଷର ଭାବ; ଅଧୃଭୂତମ୍‌=ଅଧ୍ଵଭୂତ 
ଅଟେ; ପୁରୁଷଃ- ପୁରୁଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭ ବ୍ରହ୍ମା ଅଧ୍ପଦୈବତମ୍‌ ୭ ଅଧ୍ୂଦୈବ ଅଟନ୍ତି, ଚ ଏବଂ; ଅତ୍ରଚିଏହି,; ଦେହେ ଇିଦେହରେ; 
ଅହମ୍‌, ଏବ= ମୁଁ ହେଉଛି; ଅଧୂଯଜ୍ଞଃ= ଅଧୂଯଜ୍ଞ | 

ହେ ଦେହଧାରୀଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନ କ୍ଷରଭାବ ଅର୍ଥାତ୍ବ ନଶ୍ବଵର ପଦାଥି ଅଧୂଦ୍ଭୂତ ଅଟେ, ପୂରୂଷ ଅର୍ଥାତ୍ଵ 
ହିରଣ୍ୟଗଉ୍ଭ ବ୍ରହ୍ମା ଅଧ୍ଧଦୈବ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଦେହରେ ଅନ୍ତଯାମୀରୂପେ ସିତ ମୁଁ ହେଉଛି ଅଧୀଯଜ୍ଞ । 


କ#6//__“ଅଧୃଭୂତଂ କ୍ଷରୋ ଭାବଃ'-- ପୁଥୁବୀ, ଜଳ, | ବରହ୍ା ପ୍ରକଟ ହୁଅନି ଏବଂ ସେ ସର୍ଗ ଆରମ୍ଭରେ ସମଗ୍ର 
ତେଜ, ବାୟୁ ଓ ଆକାଶ--ଏହି ପଞ୍ଚଭୂତରେ ଗଠିତ ଅନୁକ୍ଷଣ | ସୁଞ୍ଞୁକୁ ରଚନା କରନ୍ତି | 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ନଶ୍ଵବର ସୃଷ୍ଟକୁ ଅଧ୍ଣଭୂତ କହନ୍ତି । 'ଅଧୂଯଜ୍ଞୋଃହମେବାତ୍ର ଦେହେ ଦେହଭୂତାଂ ବର'-¬ 

'ପୁରୁ ଷଶାଧ୍ୃଦୈବତମ୍‌'-_ ଏଠାରେ “'ଅଧୃଦୈବତ' | ହେ ଦେହଧାରୀଶୁ୍ ଅଜୁନା ଏହି ଦେହରେ ମୁଁ ହିଁ 
(ଅଧୂଦୈବ) ପଦ ଆଦିପୁରୁଷ ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭ ବ୍ରହ୍ମା ବୁଝାଉଛି । । ଅଧ୍ୂଯଜ୍ଞ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ମନ୍ୁଷ୍ୟଶରୀରରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀରୂପେ 
ମହାସର୍ଟର ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନର୍କୀ ସଙ୍କଳ୍ପରୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ । ମୁଁ ହଁ ସ୍ରିତୀ। ଭଗବାନ ଗୀତାରେ ହୃଦି ସବିସ୍ଯ 
ପ୍ରାଣୀମାନେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନ, କର୍ମଫଳାସନ୍ତି ଓ ସଞ୍ଚିତକର୍ମ ସହିତ ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ପ୍ରକୃତିରେ ଏବଂ ମହାପ୍ରଳୟ ସମୟରେ କାରଣ 
ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଲୀନ ହୋଇଥୁବା ସେହି ପ୍ରାଣୀର୍ଗ୍ର ସଞ୍ଚିତ କର୍ମମାନ ବିଶ୍ରାମ ଦ୍ବାରା ପରିପକୁ ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାରବ୍ରରୂପ ଧାରଣ 


କରି ଫଳ ଦେବା ପାଇଁ ଉନ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସେତେବେଳେ ଭଗବାନକ୍କାର ସଙ୍କଳ୍ପ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ସଙ୍କଳ୍ପରୁ ଜାତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଜନ୍ାରମ୍ଭକ 
କର୍ମ ସହିତ ସବିଶେଷ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିହେବାର ନାମ ହିଁ 'କମ' | 


* .ରୃତୁର୍ବର୍ଶାଂ ମୟା ସୁଷ୍ଠମ୍‌' (ଗୀତା ୪ ୧୩), 'କଳୁଦୌ ବିସୁଜାମ୍ଯହମ୍‌' (୯ | ୭), 'ବିସୁଜାମି ପୁନଃ ପୁନଃ' (୯ | ୮), “ଅହଂ 
ବୀଜପରଦଃ ପିତା' (୧୪ | ୪, | 

' ଏଠାରେ ଏହି ମନୁଷ୍ୟଶରୀରରେ' କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି, ଏହି ଶରୀରରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରେରଣାକୁ ବୂଝିବା, ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଓ 
ତଦନୁସାରେ ଆଚରଣ କରି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ପାଇବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଅଛି । ଅନ୍ୟ ଶରୀରରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀରୂପେ ପରମାମ୍ବ୍ରା ରହୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନର୍ସ 
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ବିଶ୍ଚୃତମ୍‌' (୧୩ | ୧୭), 'ସବିସ୍ୟ ଗ୍ରହଂ ହୁଦି ସନିବିଷ୍ଟଃ' 
(୧୫ | ୧୫), 'ଵଶ୍ବରଃ ସବିଭୂତାନାଂ ହୃଦ୍ଦେଶେଃଜୁନ ତିତ୍ଠା 

(୧୮। ୬୧) ପ୍ରଭୂତି ଉକ୍ତିରେ ନିଜକୁ ଅନ୍ତର୍ଷାମୀରୂପେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

“ଅହମେବ ଅତ୍ରଂ ଦେହେ କହିବାର ଅର୍ଥ ଅନ୍ଯ 
ଯୋନିମାନକ୍କରେ ପୂର୍ବକୃତ କର୍ମର ଭୋଗ ହୁଏ, ନୂତନ କର୍ମ 
ସୂଙ୍ଟ୍୍‌ ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏହି ମନୂଷ୍ୟଶରୀରରେ ନୂତନ କର୍ମ 
ମଧ୍ୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ । ଏସବୁ କର୍ମର ପ୍ରେରକ ଅନ୍ତର୍ଷାମୀ ଭଗବାନ୍ୟ | 
ମନୂଷ୍ଯ ରାଗ-ଦ଼େଷ କରୁ ନ ଥୂଲେ ତା'ର ସବୁ କର୍ମ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରେରଣା ଅନୁସାରେ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାହା ବନ୍ଧିନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ସେ ଯଦି ରାଗ-ଦେଷର 
ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରେରଣା ଅନୁସାରେ କର୍ମ ନ 
କରେ, ତେବେ ତାର କର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ। କାରଣ 
ରାଗ ଓ ଦ୍େଷ ମନୁଷ୍ୟର ଘୋର ଶତୃର (ଗୀତା ୩ | ୩୪) | 
ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରେରଣାରେ କେବେ ନିଷିଦ୍ଧ 
କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। ଶୁତି ଓ ସ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍ଗର ଆଜ୍ଞା-- 
ଶ୍ରୁତିସ୍ଥୁତୀ ମମୈବାଜ୍ଞେଂ।। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଶୁତି ଓ ସ୍ରୁତିର 
ବିରୂଦ୍ଧ ପ୍ରେରଣା ଦେଇ ପାରିବେ କିପରି? ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ମନୁଷ୍ଯ କାମନାର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ କରେ 
(ଗୀତା ୩। ୩୭) | ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ କାମନାର ବଶୀଭୂତ ନ 
ହୁଏ, ତେବେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ତାଂଦ୍ବାରା ବିହିତ କର୍ମ 
ହେବ। ଏହି ବିହିତ କର୍ମକୁ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସହଜ 
ଓ ସ୍ବଭାବନିୟତ କର୍ମ ନାମରେ କୁହାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ୍ଚ ପାଇଁ ବ୍ଯବହୃତ “ଦେହଭୂତାଂ 
ବରଂ ସନମ୍ବୋଧନର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଦେହଧାରୀମାନର୍ଦ୍ବ 
ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଏହି ଦେହରେ ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି 
ବୋଲି ଜାଣିଯାଏ, ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ | ଏଭଳି ଜ୍ଞାନ ନ ହେଲେ ବି 
ମ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଣୁ ଓ କାରଣଶରୀରର ପ୍ରତ୍ୟେକ କଣିକାରେ ପରମାମ୍ବରା 
ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମର 
ଏକମାତ୍ର ଧ୍ୟେୟ--ଏହା ମାନିନେବା ଉଚିତ | ଏହି ଧ୍ୟେୟର 
ସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ପରମାମ୍ବ୍ରା୍ଦ୍ର ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ କର୍ମ କରିବା ବାଞ୍ଚୁନୀୟ । 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ତୃତୀୟ ଓ ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ବ୍ରହ୍ମ ଅଧ୍ୟାମ୍ଥ 
କର୍ମ, ଅଧୁଭୂତ, ଅଧୁଦୈବ ଓ ଅଧୁଯଜ୍ଞର ବର୍ଶିନା ହୋଇଛି, 
ତାକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଜଳର ଏକ ଦୃଷ୍ଟ୍ୟନ୍ତ ଦିଆଯାଇ ପାରେ । 
ଯଥା--ଆକାଶ ସ୍ଵଚ୍ଚ ଥିବାବେଳେ ଆମ ଆଖି ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ୟଭାଗରେ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ଦେଖାଯାଉ ନ ଥ୍ୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ବସ୍ତୁତଃ ପରମାଣୁରୂପେ ଜଳତତ୍ତ୍ଵ ରହିଥାଏ । ସେହି ଜଳତତ୍ତ୍ବ 
ବାଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବାଷ୍କା ଘନୀଭୂତ ହେଲେ ତାହା 
ବାଦଲରେ ପରିଣତ ହୁଏ । ବାଦଲରେ ଯେଉଁ ଜଳକଣା 
ଥାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକର ମିଳନ ହେଲେ ଜଳବିନ୍ଦୁ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। 
ସେହି ଜଳବିନ୍ଦୁ ଶୀତଳତାର ସଂସ୍କର୍ଶରେ ଆସିଲେ ଘନୀଭୂତ 
ହୋଇ ବରଫ ପାଲଟିଯାଏ। ଏହି ବରଫ ଜଳତତ୍ବ୍ଵର 
ମ୍ତୂଳ ରୂପ। ସେହିପରି ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର 'ବ୍ରହ୍ମ” ପରମାଣୁରୂପେ 
ଜଳତତ୍ତ୍ଵ, 'ଅଧୂଯଜ୍ଞ' (ବ୍ଯାପକ ବିଷ୍ଣୁ ବାଷ୍ଝାରୂପରେ ଜଳ, 
'ଅଧୁଦେବ' (ହିରଣ୍ୟଗର୍ଭ ବ୍ରହୁଃୁ ମେଘରୂପରେ ଜଳ, 'ଅଧ୍ୟାମୁ' 
(ଅନନ୍ତଜୀବ) ବିନ୍ଦୁରୂପେ ଜଳ, 'କର୍ମ' (ସୃଷ୍ଟି'ରଚନାରୂପକ 
କର୍ମ) ବର୍ଷାରୂପକ କ୍ରିୟା ଏବଂ 'ଅଧୁଭୂତ' (ଭୈତିକ ସୃଷ୍ଟି) 
ହେଉଛି ବରଫରୂପରେ ଜଳ। 

ଏହି ବର୍ଣ୍ଣନାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏକମାତ୍ର ଜଳ ହିଁ 
ପରମାଣୁ, ବାଷ୍କ ବାଦଲ, ବର୍ଷା, ବିନ୍ଦୁ ଓ ବରଫରୂପରେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁତଃ ଯେପରି ଅଭିନତ୍ତ, 
ସେହିପରି ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମ, ଅଧ୍ଯାମପ, କର୍ମ, 
ଅଧ୍ବଭୂତ, ଅଧୂଦେବ ଓ ଅଧୂପଯଜ୍ଞରୂପେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଅଭିନ୍ନ । ଏହାକୁ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
'ସମଗ୍ରମ୍‌' (୭ | ୧) ଓ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌!' (୭ | ୧୯) 
କୁହାଯାଇଛି । 

ତାତ୍ତ୍ରିକ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ତ ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ (୭ | ୧୯) | 
ଏଥୁରେ ମଧ୍ୟ ବିବେକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ, 
ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷରୂପେ ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ ହୋଇଯାଏ। ଉପାସନା 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ଦେଖିଲେ, ଉପାସ୍ୟ (ପରମାମ୍ରା) , ଉପାସକ (ଜୀବ) 
ଓ ତ୍ୟାଜ୍ୟ (ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 'ସଂସାର') - ଏହିପରି ତିନୋଟି 
ପ୍ରଭେଦ ହୋଇଯାଏ।। ଏ ତିନୋଟିକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ 


ଠାରେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଦେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟଯଶରୀରରେ ଯେଉଁ ବିବେକ ଅଛି, ସେହି ବିବେକ ଅନ୍ୟ ଶରୀରରେ ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏହି ଶରୀର ଥାଉଁ ଥାଉଁ ସେହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିନେବା ଉଚିତ । ଏହି ଦୁର୍ଲଭ ଅବସରକୁ ବୃଥାରେ କଟାଇ ଦେବା 


ଉଚିତ ନୂ 


* ଡ଼ିତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ “ଅତ୍ର' ପଦ ପ୍ରକରଣ ପାଇଁ ଓ ଅଅସ୍ମିନ୍‌' ପଦ ଦେହ ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ମାତ୍ର ଏଠାରେ “ଅତ୍ର' ପଦ କେବଳ 
ଦେହ ପାଇଁ ହିଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି | କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍ଗ୍‌ ପ୍ରଶ୍ନରେ “ଅତ୍ର' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ପ୍ରକରଣକୁ ସଂକେତ କରି ସାରିଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଏବେ 
ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେବାବେଳେ ପ୍ରକରଣ ପାଇଁ “ଅତ୍ର' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହି | 


#' ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବାନୁସାରେ ଭଗବାନ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦିଅନ୍ତି। ଯଦି ସ୍ଵଭାବରେ ରାଗ-ଦବେଷ ଥାଏ, ତେବେ ସେହି ରାଗ-ଦେଷର 
ବଶୀଭୂତ ହେବା ଅଥବା ନ ହେବା ମନୁଷ୍ୟର ହାତର କଥା। ସେ ଶାସ୍ତ୍ର, ସବ୍ତ ଓ ଭଗବାନଗ୍କ ଆଶ୍ରା ନେଇ ନିଜର ସ୍ଵଭାବକୁ ବଦଳାଇ ପାରେ। 


ଶ୍ମରୋକ ୪ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଏହାକୁ ଛଅ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି-- 


ଜୀବ, ଯେ କି ବଦ୍ଧ) ଏବଂ (୨) ଅଧୂଦୈବ (କାରକ 


ପରମାମ୍ରାବ୍କର ଦୁଇ ଭେଦ- ବ୍ରହ୍ମ (ନିର୍ଗୁଣ) ଓ । ପୁରୁଷ, ଯେ କି ମୁକ୍ତ । 


ଅଧୂଯଜ୍ଞ (ସଗୁଣ) | 


ସଂସାରର ଦୁଇ ଭେଦ--_(୧) କର୍ମ (ପରିବର୍ତନର 


ଜୀବର ଦୁଇଟି ଭେଦ--(୧) ଅଧ୍ୟାମୂ (ସାଧାରଣ | ସମଷ୍ଟି) ଏବଂ (୨) ଅଧୂଭୂତ (ସମସ୍ତ ପଦାଥି) । 


(୧) ବ୍ରହୁ 
(୨) ଅଧ୍ୟାମ୍ପ 


(୩) କମି 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) 

ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ଠା ବ୍ଯାପ୍ର--ମୟା 
ତତମିଦଂ ସବିମ୍‌' (୯ । ୪); “ଯେନ ସର୍ବମିଦଂ ତତମ୍‌' 
(୧୮। ୪୬); ସମଗ ସଂସାର ପରମାମୁର୍ଢା ଠାରେ ଅଛି-- 
ମୟି ସବିମିଦଂ ପ୍ରୋତମ୍‌' (୭ | ୭); ପରମାମୁ ହିଁ ସବୁକିଛି 
ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌” (୭। ୧୯); ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ପରମାମ୍ପାଚ୍କର- “ଅହଂ ହି ସର୍ବଯଜ୍ଞାନାଂ ଭୋକ୍ତା ଚ 
ପ୍ରଭୂରେବ ଚ” (୯ । ୨୪); “ଭୋକ୍ତାରଂ ଯଜ୍ଞତପସାଂ 
ସଵିଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌' (୫ | ୨୯) -¬ଏହିପରି ଗୀତାରେ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବଚନ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଏ 
ସବୂର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ହେବ କିପରିମ ଏସବୁର ସଙ୍ଗଂତି ହେବ 
କିପରି ଏହା ଉପରେ ନିମ୍ନରେ ବିଗ୍ବର କରାଯାଉଛି-- 

ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ରି ପାଇଁ ଓ ନିଜ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ସାଧନା 
କରୁଥୁବା ଯେତେ ସାଧକଂ ସଂସାରରେ ଅଛନ୍ତି, ସମସ୍ତେ 
ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ଓ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ 
ଗ୍ଵହାନ୍ତି। କାରଣ ସଂସାର ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଲେ ଚିରସ୍ଥାୟୀ 
ଶାନ୍ତି ଓ ସୁଖ ମିଳିପାରେ ନାହିଁ, ସର୍ବଦା ଅଶାନ୍ତି ଓ ଦୁଃଖ 
ହିଁ ମିଳୁଥାଏ _ଏହା ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି । ପରମାତ୍ବରା 
ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦର ସ୍ବରୂପ, ସେଠାରେ ଲେଶମାତ୍ର ଦୁଃଖ 
ନାହିଁ-ଏହା ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତି ଓ ସନ୍ତମାନଙ୍କୀର ଅନୁଭବ । 


(୬) ଅଧୂଯଜ୍ଞ 
(୫) ଅଧୂଦୈବ 


(୪) ଅଧୂଭୂତ 


ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରୂପେ ଦେଖାଯାଏ; ପରମାମ୍ରା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି 
ନାହିଁ। ପରମାମ୍ରାଜ୍ଜୁ ସେ କେବଳ ମାନେ । ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସ୍ତ 
କହନ୍ତି ଯେ, ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି ଓ ପରମାତ୍ବାର୍ଚ୍ଚ 
ଠାରେ ସଂସାର ଅଛି। ଏ କଥାକୁ ମାନି ସାଧକ ସାଧନା 
କରେ। ସେହି ସାଧନାରେ ସଂସାରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପରମାମ୍ବରାର୍ଜୁ ମାନିବା ଗୌଣରୂପେ ରହେ । ସାଧନାରେ ଅଗ୍ରଗତି 
ହେବା ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଧାରଣା (ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ମାନିବା) 
ଯେତେ ଅଧୂକ ମୁଖ୍ଯ ହୋଇଗ୍ରଲେ, ସଂସାରର ଧାରଣା 
ସେତେ ଗୌଣ ହୋଇଯାଏ। ପରମାତମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ର ଧାରଣା ପୂରାପୂରି 
ମୁଖ୍ୟ ହୋଇଗଲେ, ସାଧକକୁ ସ୍ପୃଷ୍ଟରୂପେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ 
ସଂସାର ପ୍ରଥମେ ନ ଥୂଲା, ପରେ ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ବର୍ତମାନ 
ଅଛି” ରୂପରେ ଯାହା ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା ବି ଅନୁକ୍ଷଣ 
ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛି। ସଂସାର ନ ଥୂଲାବେଳେ 
ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ରରା ଥୁଲେ, ଯେତେବେଳେ ସଂସାର ନ ରହିବ, 
ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ର୍ା ରହିବେ ଏବଂ ବର୍ତମାନ 
ସଂସାର ଅନୁକ୍ଷଣ ଅଭାବ ଅଭିମୁଖେ ଯାଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ବରା 
ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ । ସାରାଂଶ ହେଲା, ସଂସାରର ନିତ୍ଯ 
ଅଭାବ ଏବଂ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କର ନିତ୍ୟ ଭାବ ବିଦ୍ୟମାନ । ଏହିପରି 
ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସର୍ବଥା ଅଭାବ ହୋଇଗଲେ 
ସତ୍ଯସ୍ବରୂପରେ “ପରମାମ୍ବା ହିଁ ସବୁକିଛିଂ ବୋଲି ବାସ୍ତବିକ 
ଅନୂଭବ ହୁଏ। ଏପରି ଅନୁଭବ ହେଲେ ସାଧକକୁ ସିଦ୍ଧ 
କୁହାଯାଏ। “ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରରା ଅଛନ୍ତି ଓ ପରମାମ୍ରାର୍କ 


ଏବେ ଏହା ବିଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଯେ, ସାଧକକୁ ସଂସାର ତ । ଠାରେ ସଂସାର ଅଛି'-¬ଏ ଧାରଣା ସଂସାରର ସତ୍ତାକୁ ମାନିବାରୁ 
ଖସ୍‌ 
» ଅଶାନ୍ତିରହିତ ଓ ଦୁଃଖରହିତ ଚିରସ୍ପାୟୀ ଶାନ୍ତି ତଥା ଅନନ୍ତ ସୁଖ ମିଳୁ ବୋଲି ବିଗ୍ବର କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ “ସାଧକ' ହୁଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 


ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ସଂସାରରେ ରହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସଂସାରରୁ ହିଁ ସୁଖ ନେବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସାଂସାରିକ ସଂଗ୍ରହରେ ଓ ଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ରହିବାକୁ 
ଗ୍ଵହାନ୍ତି ତଥା ସଂସାରର ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁ ଥାଆଡ୍ଜି, ସେମାନେ ସାଧକ ନୁହନ୍ତି, ସେମାନେ 'ସଂସାରୀ' | ସେମାନେ ଜନ୍ମ-ମରଣ ଚକ୍ରେ ପଡ଼ି 
ରହନ୍ତି। 
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ହିଁ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ ସାଧକର ଆସକ୍ତି ଥୁବାରୁ ହିଁ ସଂସାରର 
ସତ୍ତା ଦେଖାଯାଉଥୂୁଲା। ତତ୍ତ୍ବତଃ ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ବା। 
(୨) 

ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ପା-¬ 'ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌! 
(୯।୧୯); ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ସତ୍‌ କହି ହେବ ନାହିଁ କି 
ଅସତ୍‌ କହି ହେବ ନାହି--'ନ ସଜ୍ତନ୍ନାସଦୁ ବ୍ଯତେ' 
(୧୩। ୧୨); ପରମାମୁ| ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ ଏବଂ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ 
ଉଭୟର ଉର୍ବ୍ବରେ ମଧ୍ଯ--ଂସଦସତ୍ତତ୍ଭରଂ ଯତ୍‌ ' 
(୧୧।୩୭)। ଏହିପରି ଗୀତାରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବଚନ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ଏବେ ସେଗୁଡ଼ିକର ସଙ୍ଗଂତି ବିଷୟରେ 
ବିଗ୍ବର କରାଯାଉଛି-- 

ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଲୌକିକ ଓ ବିଲକ୍ଷଣ। 
ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା କେହି କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଧରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ପରିସରଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ । 
ଅବଶ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସେଥୁରେ ବିଲୀନ ହୋଇ 
ପାରନ୍ତି, ସାଧକ ନିଜେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵରେ ଲୀନ ହୋଇପାରେ, 
ତାହାକୁ ପାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେହି ତତ୍ବ୍ଵକୁ ନିଜ ଆୟତ୍ତକୁ, 
ନିଜ ଅଧୂକାରକୁ ଓ ନିଜ ସୀମାକୁ ଆଣିପାରେ ନାହିଁ। 

ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୂୁଥୂବା ସାଧକ 
ଦୁଇପ୍ରକାରର- କେତେକ ବିବେକ ପ୍ରଧାନ ଏବଂ ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରଧାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେତେକ ମସ୍ତିଷ୍ଟ ପ୍ରଧାନ 
ଏବଂ ଅନ୍ଯ କେତେକ ହୂ ଦୟପ୍ରଧାନ । ବିବେକପ୍ରଧାନ 
ସାଧକଠାରେ ବିବେକର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜାଣିବାର ମୁଖ୍ୟତା 
ରହେ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରଧାନ ସାଧକଠାରେ ମାନିବାର ମୁଖ୍ୟତା 
ରହେ। ଏହାର ଅର୍ଥ ନୂହେଁ ଯେ, ବିବେକପ୍ରଧାନ 
ସାଧକଠାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ଥାଏ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରଧାନ ସାଧକଠାରେ 
ବିବେକ ନ ଥାଏ | ଏହାର ଅର୍ଥ ବିବେକପ୍ରଧାନ ସାଧକଠାରେ 
ବିବେକର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ ଏବଂ ତା'ସହିତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯ 
ଥାଏ ତଥା ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରଧାନ ସାଧକଠାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଥାଏ ଏବଂ ତାଂସାଇ୍ଗକୁ ବିବେକ ମଧ୍ୟ ଥାଏ। ଅନ୍ଯ 
ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ, ଜାଣୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ମାନିବା ବି 
ରହେ ଆଉ ମାନୂଣଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ଜାଣିବା ବି ରହେ। 
ଜାଣିବା ଲୋକେ ଜାଣିସାରି ମାନନ୍ତି ଏବଂ ମାନି ବା 
ଲୋକେ ମାନି ସାରି ଜାଣନ୍ତି। ଏଣୁ କୌଣସି ମାର୍ଗର 
ସାଧକଠାରେ କିଛିହେଲେ ନ୍ଯୂନତା ରହେ ନାହିଁ। 

ସାଧକ ବିବେକପ୍ରଧାନ ହୋଇଥାଉ ବା ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରଧାନ 
ହୋଇଥାଉ, ସାଧନାରେ ତା ନିଜ ରୁଚି, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ 


* ଶରୀମଭଗବତଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଯୋଗ୍ୟତାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। ରୁଚି, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଯୋଗ୍ୟତା କେବଳ ଗୋଟିଏ ସାଧନାରେ ହେବାରୁ ସାଧକ 
ସେହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଶୀଘ୍ର ବୁଝିଯାଏ। କିନ୍ତୁ ରୁଚି, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ 
ଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସେପରି ଯୋଗ୍ୟତା ନ ଥୂଲେ ଅଥବା ଯୋଗ୍ୟତା 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେପରି ରୁଚି, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ ନ ଥୁଲେ 
ସାଧକକୁ ସେହି ସାଧନାରେ କଠିନତାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାକୁ 
ପଡ଼େ। ରୁଚି ଥିଲେ ମନ ଆପେ ଆପେ ଲାଗିଯାଏ, ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଥୁଲେ ବୁଦ୍ଧି ଆପେ ଆପେ ଲାଗିଯାଏ ଏବଂ 
ଯୋଗ୍ୟତା ହେଲେ କଥା ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝିହୁଏ। 

ବିବେକ ପ୍ରଧାନ ସାଧକ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାରକୁ ପସନ୍ଦ 
କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାରରେ ତା'ର ରୁଚି ହୁଏ। 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ପ୍ରଧାନ ସାଧକ ସଗୁଣ-ସାକାରକୁ ପସନ୍ଦ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତା'ର ରୁଚି ସଗୁଣ-ସାକାରରେ ହୁଏ। ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାରକୁ 
ପସନ୍ଦ କରୁଥୁବା ସାଧକ କହେ ଯେ, ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ସତ୍‌ 
କହିହେବ ନାହିଁ କି ଅସତ୍‌ କହିହେବ ନାହିଁ | ସଗୁଣ-ସାକାରକୁ 
ପସନ୍ଦ କରୁଥିବା ସାଧକ କହେ ଯେ, ପରମାମ୍ ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ 
ଓ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ରୁ ଉର୍ଦ୍ଵରେ ମଧ୍ଯ | 

କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି, ଚିନ୍ନୟତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁକ୍ଷଣ 
ଯଥାବତ୍‌ ରହେ ଏବଂ ଜଡ଼ ଓ ଅସତ୍‌ ବୋଲାଉଥୁବା 
ସଂସାର ନିରନ୍ତର ବଦଳୁ ଥାଏ। ଯେତେବେଳେ ଏହି 
ଚେତନ ଜୀବ ବଦଳୁଥୂବା ସଂସାରକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ 
ତା'ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼େ, ସେତେବେଳେ ସେ ଜନ୍ମମରଣ 
ଚକ୍ରରେ ଘୃରିବୁଲେ। କିନ୍ତୁ ସେ ଯେତେବେଳେ ଜଡ଼ତାଠାରୁ 
ସବୁ ପ୍ରକାରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟାଇ ଦିଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହୁଏ। ବିବେକପ୍ରଧାନ 
ସାଧକ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବର ଦ୍ଵାରା ଜଡ଼ତାକୁ ତ୍ଯାଗ କରେ। 
ଜଡ଼ତା ତ୍ୟାଗ କଲେ ଚିନ୍ମୟତତ୍ତ୍ଵ ଅବଶେଷ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିତ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ। ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରଧାନ 
ସାଧକ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ, ଯକ୍ଦ୍ବାରା 
ସେ ଜଡ଼ତାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମଭାବରେ 
ଲାଭ କରେ।। ବିବେକପ୍ରଧାନ ସାଧକ ସମ, ଶାନ୍ତ, ସଦ୍‌ଘନ, 
ଚିଦ୍‌ଘନ, ଆନନ୍ଦଘନ ତତ୍ତ୍ଵବରେ ଅଟଳ ରହି ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରଧାନ ସାଧକ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ପ୍ରେମର ଅନନ୍ତ ଓ ଅନୁକ୍ଷଣ ବର୍ଷିମାନ 
ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 

ଏହିଭଳି ଉଭୟ ସାଧକଙ୍କୁ ଜଡ଼ତାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦପୂର୍ବକ ଚିନ୍ମୟତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ 
ସବୁକିଛି ପରମାତ୍ନା ବୋଲି ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ। 


ଘଂଳିଣିନ୍ଗ ଜ/ଚ-୮ଭଗବାନର୍କୀ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ନାମରେ କଥ୍ୂତ ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନୀୟ ତଥା ନାଶବାନ୍‌ କ୍ରିୟା 


ଓ ପଦାର୍ଥ “କ୍ଷରଭାବ'” ଅଟେ। 


ଶ୍ମୋକ ୫ ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 621 


ଜ୍ଞାନରେ ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ଏକତା ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରେମରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବାନଙ୍ଗ୍ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ହୁଏ । ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ( ଅଧ୍ଵଯଜ୍ଞ) ଝୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ମ ହେଲା ବିଶେଷଣ ଓ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ତାହାର 
ବିଶେଷ୍ଯ-ବ୍ରହୁଣୋ ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମ୍‌' (ଗୀତା ୧୪ | ୨୭) | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୀତା ଯାହାକୁ “ସମଗ୍ର' କହିଛନ୍ତି, ସେହି 
ଭଗବାନ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ରଚୟିତା ଓ ନିୟନ୍ତା ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ। ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ କଥା ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଓ ଚତୁର୍ଥ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ମମ ଯୋନିମିହଦୃଵବ୍ରହ୍ମ ତସ୍ମିଟ୍‌ ଗର୍ଭିଂ ଦଧାମ୍ୟହମ୍‌ ଓ “ଅହଂ ବୀଜପ୍ରଦଃ ପିତା” ପଦମାନକ୍କୀରେ “ଅହମ୍‌' 
ଶବ୍ଦରେ କୁହାଯାଇଛି । ଗୀତାରେ ବ୍ରହ୍ମ ପାଇଁ “ନ ସତ୍ତନ୍ତାସହୁଚ୍ୟତେଂ (୧୩ | ୧ ୨) କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ସମଗ୍ର ଭଗବାନର୍ଚ୍ବ 
ପାଇଁ 'ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (୯ | ୧୯), “ସଦସତ୍ତତୃପରଂ ଯତ' (୧୧ | ୩୭) କୁହାଯାଇଛି | 


===-=- ;#୮ == == 


ସନ କ଼ିଜାୟ ୋୋ/ଳକେ ଥର୍ନୁନକଳ ସଘନ ଭଣ ଥିଲ, ଆପଣ ଥନନଳାଳ6ନେ ଳିଫଳି କୋଧରୀମ/ ନୁଅଳିନ ଏବେ ଜାହା 


ଜଣ୍ନ ଜବାନ ନିନ୍ଦୁ ନ୍ୋଳଳେ ଜଜଛଛି / 


ଅନ୍ତକାଳେ ଚ ମାମେବ ସ୍ମରଟଚ୍‌ ମୁକ୍କ୍ା କଳେବରମ୍‌ । 
ଯଃ ପ୍ରୟାତି ସ ମଭାବଂ ଯାତି ନାସ୍ତ୍ୟତ୍ବ ସଂଶୟଃ ॥ ୫ ॥ 


ଥନୟ ଯଃ=ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତକାଳେଚଅନ୍ତକାଳରେ ଚ=ମଧ୍ଯଃ ମାମ୍‌ ଚିମୋତେ; ସ୍ମରନ୍ଵିସ୍ମରଣ କରି; 
କଳେବରମ୍‌= ଶରୀର, ମୁକ୍ା= ଛାଡ଼ି; ପ୍ରୟାତିଚଚ୍ବାଲିଯାଏ ସଃସେ; ମଭାବମ୍‌ ମୋର ସ୍ବରୂପକୁ; ଏବ ହି; ଯାତି-ପ୍ରାପୂ 


ହୁଏ; ଅତ୍ରଚଏଥୁରେ; ସଂଶୟଃ¬ସନ୍ଦେହ; ନ, ଅସ୍ତି ନାହିଁ। 


ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ୟ ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ୟ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରି ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯାଏ, ସେ ମୋର ସ୍ବରୂପକୁ 


ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ଦୂଏ, ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 


ବ୮୮/୮୮୯ଅନ୍ତକାଳେ ଚ”ଂ ମାମେବ......ଯାତି 
ନାସ୍ତ୍ୟତ୍ର ସଂଶୟଃ'-- 'ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ସ୍ମରଣ 
କରି ଯେ ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଗ୍ରଲିଯାଏ'” କହି ଭଗବାନ ବ୍ଯକ୍ତ 
କରୁଛନ୍ତି ଯେ। ମନୁଷ୍ଯକୁ ଜୀବନରେ ସାଧନ ଭଜନ କରି 
ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବାର ଅବସର ମୁଁ ଦେଇଥୁଲି, କିନ୍ତୁ 
ସେ କିଛି କଲା ନାହିଁ । ଏବେ ବିଚରା (ମନୂଷ୍ୟ) ଅନ୍ତକାଳରେ 
ଅନ୍ୟ ସାଧନା କରିବାକୁ ଅସମର୍ଥ, ତେଣୁ ଅନ୍ତତଃ ମୋତେ 
ସ୍ମରଣ କରିଦେଲେ ସେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବ। 

'ମାମେବ ସ୍ମରନଵ' ର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯାହା କିଛି 
ଶୁଣିବା, ବୁଝିବା ଓ ମାନିବାର ବିଷୟ, ସେସବୁ ମୋର 
ସମଗ୍ରରୂପ। ତେଣୁ ଯେ ସେ ସବୁକୁ ମୋର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି 
ମାନିବ, ତା'ର ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ଯ ମୋଂଚିନ୍ତନ ହେବ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସବୁକିଛି ମୋର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ମାନିନେଲେ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ତା'ର ଯାହାକିଛି ମନେ ପଡ଼ିବ, ତାହା ମୋର 
ହିଁ ସ୍ବରୂପ ହେବ ଏବଂ ସେହି ସ୍ମରଣ ମୋ” ବିଷୟକ ହିଁ 
ହେବ। ମୋର ସ୍ମରଣ ହେବାରୁ ସେ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ। 

'ମଦ୍ଭାବମ୍‌'” କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ 
ଭିନ୍ନ ଅଥବା ଅଭିନ୍ନ ଯେଉଁ ଭାବରେ ମୋତେ ସ୍ବୀକାର 


» ଏଠାରେ ଚ' ଅବ୍ୟୟ ପଦର ଅର୍ଥ 'ଅପି' ଅର୍ଥତ୍‌ 'ମଧ୍ଯ' | 


କରିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋତେ ସଗୁଣ?-ନିର୍ଗୁଣ, ସାକାର-ନିରାକାର, 
ଦ଼ିଭୁଜଂଚତୂର୍ଭୁଜ ତଥା ନାମ, ଲୀଳା, ଧାମ, ରୂପ ଆଦିରେ 
ସ୍ବୀକାର କରିଛି, ମୋର ଉପାସନା କରିଛି, ଅନ୍ତସମୟର 
ସ୍ମରଣ ଅନୁସାରେ ସେ ମୋର ସେହି ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଉପାସନ। କରନ୍ତି, 
ଅନ୍ତକାଳରେ ଉପାସ୍ୟର ସ୍ମରଣ ହେବାରୁ ସେମାନେ ସେହି 
ଉପାସ୍ୟକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ 
ଉପାସନା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନତ୍କ୍ର ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତିମ ସମୟରେ 
କୌଣସି କାରଣବଶତଃ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର କୌଣସି ନାମ, ରୂପ, 
ଲୀଳା, ଧାମ ଆଦିର ସୁରଣ ହେଲେ, ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ସେହି 
ଉପାସକର୍କା ଭଳି ଭଗବଦ୍‌ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ଯେପରି କୌଣସି ଏକ ଗୁଣରେ ସ୍ଥିତ ବ୍ଯକ୍ତିର 
(ଗୀତା ୧୪।୧୮) ଏବଂ ଅନ୍ତକାଳରେ କୌଣସି ଗୁଣ 
ବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର ସେହି ଗୁଣାନୁସାରେ ଗତି 
ହୁଏ (ଗୀତା ୧୪।୧୪-୧୫), ସେହିପରି ଯାହାର 
ଅନ୍ତକାଳରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ରୁତି ଆସେ, ତା'ର ମଧ୍ଯ ଉପାସକ 
ଭଳି ଗତି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 

ସାଧକର୍ଗ୍ଭ ଦୃକ୍ଡିରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସଗୁଣଂନି ରୁଁଣ, 
ସାକାର-ନିରାକାର ପ୍ରଭୃତି ଅନେକ ରୂପ ଓ ନାମ, ଲୀଳା, 
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ଧାମ ଆଦିରେ ଭେଦ ଥୂଲେହେଁ ଶେଷରେ ସମସ୍ତେ ଏକ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶେଷରେ ସବୁ ସାଧକ ଏକମାତ୍ର 
'ମଦାବ'କୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତିଃ କାରଣ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପ ଏକ ଅଟେ। କିନ୍ତୁ ସତ୍ତ୍, ରଜ ଓ 
ତମ ଗୁଣାନୂସାରେ ଗତି ପାଉଥୂବା ଲୋକେ ଶେଷକୁ ଏକ 
ହୋଇ ପାରନ୍ତୈ ନାହିଁ । କାରଣ ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ତ। 
ଏଣୁ ଗୁଣାନୂସାରେ ସେମାନଙ୍କ ଗତି ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୁଏ। 

ଭଗବାନସ୍ତୁ ସ୍ମରଣ କରି ଶରୀର ଛାଡୁଥିବା ଲୋକଙ୍କର 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ଏବଂ ଗୁଣାନୁସାରେ ଶରୀର 
ଛାଡ଼ୁଥୂୁବା ଲୋକର୍ଦ୍ଦର ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ। ଏଣୁ 
ଶେଷରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରୁଥୁବା ଲୋକେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ସମ୍ମୁଖ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନକଲଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଗୁଣ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥୁବା ଲୋକେ ଗୁଣମାନର୍ଚ୍ଚର ସମ୍ମୁଖ 
ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ଜନ୍ମମରଣକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଭଗବାନ ଏକ ବିଶେଷ ସୁଯୋଗ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, 
ମରଣାସନ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିର ପୂର୍ବରୁ ଯେପରି ବି ଆଚରଣ ଥାଉ, 
ଯାହା ବି ଭାବ ଥାଉ, ସେ ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଜୀବନ 
ବିତାଇଥାଉ, ଅନ୍ତକାଳରେ ଭଗବାନକ୍ତୁ ସ୍ମରଣ କରିଦେବା 
ମାତ୍ରେ ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯିବ | କାରଣ ଜୀବର କଲ୍ୟାଣ 
କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ଭଗବାନ ତାକୁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ଏହି ମନୁଷ୍ଯଶରୀରକୁ ସ୍ବୀକାର କରିଛି। 
ଏଣୁ ଜୀବର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଗଲେ, ଭଗବାନର୍ଦ୍ବର ମନୁଷ୍ଯ- 
ଶରୀର ଦେବା ଓ ଜୀବର ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଧାରଣ କରିବା 
ସଫଳ ହୋଇଯିବ । କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ନ କରି 
ଆଜି ଏଇ ଦୁନିଆରୁ ବିଦାୟ ନେଉଛି । ସେଥୁପାଇଁ ସତେ 
ଯେପରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ତୁମେ ଏବେ ଯିବାବେଳେ 
(ଅନ୍ତକାଳରେ) ମଧ୍ୟ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କଲେ ତୁମର କଲ୍ୟାଣ 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ ତୂମର ଓ ମୋର ସମ୍ମାନ ରହିଯିବ।'” 
ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ ସାବଧାନ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ଯେ, 
ସବୁବେଳେ ଯେପରି ତାର୍ଚ୍ଚା ଦାରା ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସ୍ମରଣ 
ହେଉଥାଉ । କୌଣସି କ୍ଷଣ ବି ଖାଲି ନ ଯାଉ; କାରଣ 
ଅନ୍ତକାଳ କେବେ ଯେ ଆସିଯିବ ତାଂର ଠିକଣା ନାହିଁ। 
ବସ୍ତୁତଃ ସବୁ କାଳ ହିଁ ଅନ୍ତକାଳ। ଏତେ ବର୍ଷ ପରେ, 
ଏତେ ମାସ ପରେ ଓ ଏତେ ଦିନ ପରେ ଯେ ମୃତ୍ୟୁ ହେବ, 
ଏମିତି ତ କିଛି ମାନେ ନାହିଁ। ଏହା ବି ଦେଖିବାକୁ ମିଳୁଛି 


± ଶୁୀମଭଗବତଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଯେ, ଗର୍ଭରେ ମଧ୍ଯ କେତେ ପିଲା ମରି ଯାଉଛନ୍ତି, କେତେକ 
ଜନ୍ମିଲାକ୍ଷଣି ମରି ଯାଉଛନ୍ତି, କେତେକ କିଛି ଦିନରେ, କିଛି 
ମାସରେ ବା କିଛି ବର୍ଷରେ ମରି ଯାଉଛନ୍ତି । ଏହିଭଳି ମରିବାର 
କ୍ରିୟା ଅନୁକ୍ଷଣ ଗ୍ବଲିଛି। ତେଣୁ ସବୂ ସମୟରେ ଭଗବାନର୍ଦୁ 
ମନେରଖିବା ଉଚିତ ଏବଂ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଏଇ କାଳ 
ହିଁ' ଅନ୍ତକାଳ। ନୀତିଶାସ୍ତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, ଯଦି ଧର୍ମାଚରଣ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁଛ, କଲ୍ୟାଣ କରିବାକୁ ଗ୍ରାହୁଁଛ, ତେବେ “ମୃତ୍ୟୁ 
ମୋ କେଶକୁ ଧରି ସାରିଲାଣି, ଥରେ ଝି କି ଦେଲେ ଗଲି'' 
ଏ ପ୍ରକାର ବିଗ୍ରର ଅନୂକ୍ଷଣ ଜାଗ୍ରତ ରହିବା ଉଚିତ-¬- 
'ଗୂହୀତ ଇବ କେଶେଷୁ ମୃତ୍ୟୁନା ଧମିମାଚରେତଡ଼ଂ | 
ଭଗବାନ ଦେଇଥିବା ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସୁଯୋଗରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ଯ ବିଶେଷ ଲାଭାନ୍ିତ ହେବା ଉଚିତ | କେହି କେଉଁଠି 
ବ୍ଯାଧୂଗ୍ରସ୍ତ ବା ମରଣାସନ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ପଡ଼ିଥୁଲେ ତାକୁ 
ତା'ର ଇଷ୍ଟଦେବର୍ଢୀ ଚିତ୍ର ବା ଇଷ୍ଟଦେବର୍କ୍ଘ ମୂର୍ତି ଦେଖାଇବା 
ଉଚିତ। ତାହାର ଉପାସନା ଯେପରି ଏବଂ ଭଗବାନର୍କୀର 
ଯେଉଁ ନାମରେ ତାହାର ରୂଚି ଅଛି, ସେ ଯେଉଁ ନାମ ଜପ 
କରେ, ଭଗବାନଙ୍କ ସେହି ନାମ ତାକୁ ଶୁଣାଇବା ଉଚିତ। 
ଯେଉଁ ସ୍ଵରୂପରେ ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ ଥାଏ, ତାକୁ ତାହା 
ମନେ ପକାଇ ଦେବା ଉଚିତ । ଭଗବାନର୍କ୍ର ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିବା ଓ ଗୀତାର ଶ୍ଳୋକ ଶୁଣାଇବା ଉଚିତ। ଯଦି ସେ 
ଅଚେତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତା” ପାଖରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନାମ ଜପ ଓ କୀରଉ୍ତନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ସେହି 
ମର ଣାସନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ମୁଖରେ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପରିବେଶ 
ବିଦ୍ଯମାନ ରହିବ। ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ଭନ୍ଧୀୟ ପରିବେଶକୁ 
ଯମରାଜାର୍ବ୍ପର ଦୂତ ଆସି ପାରିବେ ନାହିଁ । ଅଜାମିଳ ମୃତ୍ୟୁ 
ସମୟରେ 'ନାରାୟଣ' ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥୁବାରୁ ସେଠିକି 
ଭଗବାନଙ୍କର ପାର୍ଷଦମାନେ ଆସିଥୂୁୂଲେ ଏବଂ ଯମଦୂତମାନେ 
ଭୀତତ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ଯମରାଜା୍କା ପାଖକୁ ପଳାଇ ଯାଇଥୂଲେ। 
ସେମାନସ୍କୁ ଦେଖି ଯମରାଜା କହିଲେ, “'ଯେଉଁଠି ଭଗବାନର୍କ 
ନାମଜପ, କୀଉ୍ତନ ଓ ଭଗବତ୍‌ ଚର୍ଚ୍ଚା ଆଦି ହେଉଥୂବ, 
ସେଠିକି ତୁମେମାନେ କଦାପି ଯିବ ନାହିଁ; କାରଣ ସେଠି 
ମୋର ରାଜତ୍ଠ ନାହିଁ * ୮” ଏହା କହି ଯମରାଜ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସ୍ମରଣ କରି କ୍ଷମାମାଗି କହିଲେ, ““ମୋ ଦୂତମାନେ ଯେଉଁ 
ଅପରାଧ କରିଛନ୍ତି, ଆପଣ ସେ ସବୁକୁ କ୍ଷମା କରନ୍ତୁ +।|” 
ଅନ୍ତକାଳୀନ ସ୍ମରଣର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସେ 


* ଏବଂ ବିମ୍ପୂଶ୍ୟ ସୁଧ୍ୂୟୋ ଭଗବତ୍ୟନନ୍ତେ ସବୀମୂନା ବି ଦଧତେ ଖଳୁ ଭାବ ଯୋଗମ୍‌ । 

ତେ ମେ ନ ଦଣ୍ତମର୍ହନ୍ତ୍ୟଥ ଯଦ୍ଯମୀଷାଂ ସ୍ୟାତ୍‌ ପାତକଂ ତଦପି ହନ୍୍ୟୁରୁଗାୟବାଦଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୬। ୩। ୨୬) 
#' ତତ୍କ୍ଷମ୍ୟତାଂ ସ ଭଗବାନ୍‌ ପୁରୁଷଃ ପୁରାଣୋ ନାରାୟଣଃ ସ୍ଵପୁରୁଷୈର୍ଯଦସତ୍‌କୃତଂ ନଃ । 

ସ୍ବାନାମହୋ ନ ବିଦରୁଷାଂ ରଚିତାଞ୍ଜଳୀନାଂ କ୍ଷାନ୍ତିର୍ଗରୀୟସି ନମଃ ପୁରୂଷାୟ ଭୃମ୍ଳେ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୬। ୩। ୩୦) 


ଶ୍ମୋକ ୫] 


ଭଗବାନକ୍ର ଯେଉଁ ସ୍ବରୂପକୁ ମାନିଛି, ତାହା ସ୍ମରଣ 
ହେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ପୂର୍ବରୁ ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ବିଷ୍ଣୁ, 
ଶିବ, ଶକ୍ତି, ଗଣେଶ, ସୂର୍ଯ୍ଯକ ସର୍ବବ୍ୟାପକ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ପରମାମ୍ବା ପ୍ରଭୂତିକ୍ତ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁ ସ୍ବରୂପକୁ ମାନିଛି, 
ସେହ ସ୍ବରୂପର ନାମ, ରୂପ, ଲୀଳା, ଧାମ, ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ 
ଆଦିକୁ ସ୍ମରଣ କରିବା ଉଚିତ। ତାକୁ ସ୍ମରଣ କରି କରି 
ଶରୀର ଛାଡ଼ିଲେ, ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ପାଇଯିବ; କାରଣ 
ଭଗବତ୍‌ ସ୍ମରଣ ହେଲେ ମୁଁ ଶରୀର ଓ ଶରୀର “ମୋର” 
ବୋଲି ମନେ ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୀ ସ୍ମରଣ 
କରି କରି ମୃତ୍ଯୁ ହୁଏ। ଏଣୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବା ଛଡ଼ା 
ତା”ର ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବାଟ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ, ଯେଉଁ ଲୋକ ଜୀବନ ସାରା 
ଭଜନ ବା ସ୍ମରଣ କରି ନାହିଁ, କୌଣସି ସାଧନା କରି ନାହିଁ, 
ସବୁପ୍ରକାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ରହିଛି, ତା'ର 
ଅନ୍ତକାଳରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ସ୍ମରଣ ହେବ କିପରି? ତାଂର 
କଲ୍ୟାଣ ହେବ କିପରି ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି ଯେ, 
ଅନ୍ତକାଳରେ ତା' ଉପରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର କୌଣସି ବିଶେଷ 
କୂପା ହେଲେ ଅଥବା ତାକୁ କୌଣସି ସବ୍ଚଚ୍ଦ୍ରର ଦର୍ଶନ 
ମିଳିଗଲେ, ଭଗବତ୍‌ ସୁରଣପୂର୍ବକ ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯାଏ | 
ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କୌଣସି ସାଧକ ତାକୁ ଭଗବାନ 
ନାମ, ଲୀଳା, ଚରିତ୍ର ଶୁଣାଇଲେ, ଭଜନ ଗାଇଲେ, ଭଗବତ୍‌ 
ସ୍ମରଣ ଦ୍ବାରା ତା'ର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯିବ । ଯଦି ମରଣାସନ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଗୀତାରେ ରୁଚି ଥାଏ, ତାକୁ ଗୀତାର ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଶୁଣାଇବା ଉଚିତ; କାରଣ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଜୀବର ସଦ୍‌ଗତି 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି । ଏହା ଶୁଣିଲେ ମରଣାସନ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଭଗବତ୍‌ସ୍ରୁତି ଆସିଯିବ; କାରଣ ପରମାମ୍ବାର୍କୀ ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତା'ର ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କୀ ସଙ୍ଗେ ସ୍ଵତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି । 
ଅଯୋଧ୍ୟା, ମଥୁରା, ହରିଦ଼ାର, କାଶୀ ଆଦି କୌଣସି ତୀର୍ଥ 
ସ୍ଥାନରେ ଯଦି ତାହାର ପ୍ରାଣ ଗ୍ରଲିଯାଏ, ତେବେ ସେହି 
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ତୀର୍ଥପ୍ରଭାବରୁ ତା'ର ଭଗବତ୍‌ସୁତି ଜାଗି ଉଠିବଂ | ସେହିପରି 
ଯେଉଁ ଜାଗାରେ ଭଗବାନକ୍କୀ ନାମଜପ, କୀଉଁନ, କଥା, 
ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଆଦି ହୁଏ, ସେ ଜାଗାରେ ତା'ର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଗଲେ 
ସେଠାକାର ପବିତ୍ର ପରିବେଶ ପ୍ରଭାବରୁ ତା'ର ଭଗବତ୍ସୁତି 
ଆସିପାରେ । ଅନ୍ତକାଳରେ କୌଣସି ଭୟଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଆସିବା 
ଦ୍ବାରା ଭୟଭୀତ ହେଲେ ଭଗବାନଙ୍ଟୀ ସ୍ରୁତି ଆସିପାରେ। 
ଶରୀର ଛାଡ଼ିବା ସମୟରେ ଶରୀର, କୁଟୁମ୍ବ, ଟତ୍କାପଇସା 
ଆଦିର ଆଶା ଓ ମମତା ଗ୍ବଲିଗଲେ ଏବଂ ହେ ପ୍ରଭୁ 
ଆପଣଙ୍ଟ ବିନା ମୋର କେହି ନାହିଁ, କେବଳ ଆପଣ ହିଁ 
ମୋର” ଏପରି ଭାବ ଆସିଗଲେ ଭଗବାନବର୍ଚ୍ଚ ସ୍ରୃତି ଯୋଗୁଁ 
କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯାଏ ସେହିପରି କୌଣସି କାରଣରୁ ହଠାତ୍‌ 
ଆମ୍ଦୂକଲ୍ୟାଣର ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ 
ହୋଇପାର୍ୟେ। ଏହି ପ୍ରକାରେ କୌଣସି ସାଧକ କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀର ବା ଜୀବଜନ୍ତୁର କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ଯଦି ମୃତ୍ଯୁ 
ସମୟରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ନାମ ଶୁଣାଏ, ଭଗବାନର୍ଦ୍ବୀ 
ନାମପ୍ରଭାବରୁ ସେହି ପ୍ରାଣୀର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯାଏ।। ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ତ ସବ୍ରତମହାପୁରୂଷର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରଭାବର ବିଚିତ୍ର ଉପାଖ୍ୟାନମାନ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଯଦି ସନ୍ତମହାପୁରୁଷ କୌଣସି ମରଣାସନ୍ତ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କେବଳ ଦେଖିଦିଅନ୍ତି ଅଥବା ତା'ର ଶବକୁ ଦେଖି 
ଦିଅନ୍ତି କିମ୍ବା ତା” ଚିତାଗ୍ନିର ଧୂଆଁକୁ ଦେଖି ଦିଅନ୍ତି ଅଥବା 
ଚିତାଭସ୍ମକୁ ଦେଖି ଦିଅନ୍ତି, ତେବେ ମଧ୍ଯ ସେହି ଜୀବର 
କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯାଏଏ । 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଓ ଚତୁଥି ଶ୍ମୋକରେ ବ୍ରହ୍ମ, 
ଅଧ୍ଯାମୂୂ ଆଦି ଯେଉଁ ଛଂଟି କଥା ବର୍ଣ୍ରିନା କରାଯାଇଛି, 
ସମଗ୍ରରୂପକୁ ସୂଗ୍ବଇବା ସେହି ବର୍ଣ୍ଣନାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ସମଗ୍ରରୂପର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା--“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ । ଯାହାକୁ ସମଗ୍ରରୂପର ଜ୍ଞାନ 


* ଅଯୋଧ୍ୟା ମଥୁରା ମାୟା କାଶୀ କାଞ୍ଚୀ ଅବନ୍ତିକା। ପୂରୀ ଦ୍ବାରାବତୀ ଚୈବ ସଫ୍ରରତେ ମୋକ୍ଷଦାୟିକାଃ ॥ (ନାରଦ ପୁରାଣ, 


ପୂର୍ବ, ୨୭ | ୩୫) 


# ଥରେ ଜଣେ ସଜ୍ଜନ ଗଙ୍ଗାରୁ ଫେରିଥୂଲେ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଚମନ ପାଇଁ ଗଙ୍ଗାଜଳ ଦେଉଥୂୁଲେ । ସେଠାରେ ଜଣେ ଲୋକ ଠିଆ 


ହୋଇଥୂଲା । ତାକୁ ଆଚମନ ଦେବାରୁ ସେ କହିଲା-- ମୋର ବହୁତ ପାପ ଅଛି, ମୋ ଜ୍ଞାତସାରରେ ମୁଁ ବହୁତ ପାପ କରିଛି, ତେଣୁ ଏତିକି ମାତ୍ର 
ଗଙ୍ଗାଜଳରେ ମୋ ପାପ କଟିଯିବ କିପରି, ମୋର କଲ୍ୟାଣ ହେବ କିପରି? ଏହା ଶୁଣି ସଜ୍ଜନ ଜଣକ ତାକୁ ପଗ୍ବରିଲେ--କେତେ ଦରକାର? ସେ 
କହିଲା-- ଢାଳେ ଦିଅ | ସଜ୍ଞନ ତାକୁ ଢାଳେ ଗଙ୍ଗାଜଳ ଦେଲେ | ସେ ସେଇ ଢାଳକଯାକ ଗଙ୍ଗାଜଳ ପିଇ ସାରି କହିଲା--ଏଣିକି ଆଉ ମୋର ପାପ 
ରହିବନି! ଏସବୁ ଘଟଣା ସେଠାକାର ଜଣେ ଭାଇ ଶୁଣିଥୂଲେ । ପରେ ସେ କହିଲେ ଯେ, ସେ ଲୋକ ମଲାବେଳେ, ତା'ର ପରାଣ ଦଶମଦୁ଼ାର ବାଟେ 
ବାହାରିଗଲା, ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଗଲା | 
+ ମହାପାତକଯୁକ୍ତା ବା ଯୁକ୍ତା ବା ଗ୍ଵେପପାତକୈଃ । ପରଂ ପଦଂ ପ୍ରୟାନ୍ତୋବ ମହଭିରବଲୋକିତାଃ ॥ 
କଳେବରଂ ବା ତଭସ୍ମ ତତ୍ଧୂମଂ ବାପି ସତ୍ତମ । ଯଦି ପଶ୍ଯତି ପୁଣ୍ଯାମ୍ପା ସ ପ୍ରୟାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ 


(ନାରଦପୁରାଣ, ପୂର୍ବ, ୧ | ୭ | ୭୪-୭୫) 
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ହୋଇଯାଇଛି, ତା' ପାଇଁ ଅନ୍ତକାଳୀନ ସରଣ କଥା କୁହାଯାଇ 
ନ ପାରେ। ଯାହା ଦୃଶ୍ଟରେ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍କ୍ଵ ସତ୍ତା ନ 
ଥାଏ, ବରଂ ବାସୁଦେବ ହିଁ ସବୁ କିଛି ହୋଇଥାନି, ତା' ପାଇଁ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା କରିବା ଉଚିତ ବୋଲି 
କହିବା ନିଷ୍ଗୟୋଜନ। ଯେପରି ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମୁଁ 
ଅଛି' ଏପରି ନିଜର ଅସ୍ତିତୃକୁ ଆଦୌ ସ୍ମରଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସେହି ମହାପୁରୁଷଙ୍ଗୁ ଭଗବାନକବ୍କୀ 
ସ୍ମରଣ କରିବା ପାଇଁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ବପ୍ନ ସୁଷ୍ୁପ୍ରି 
ଆଦି ଅବସ୍ତାରେ ତାଙ୍କର ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଭଗବାନବ୍କ୍ୀ 
ବିଦ୍ୟମାନତାର ଅଟଳ ଜ୍ଞାନ ରହେ। ଅତି ପବିତ୍ର ଅଥବା 
ଅତି ଅପବିତ୍ର ଯେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ; ଉତ୍ତରାୟଣ- 
ଦକ୍ଷିଣାୟନ, ଶୁକୁପକ୍ଷ-କୃସ୍ସପକ୍ଷ, ଦିନ-ରାତି, ସକାଳ-ସଂଧ୍ୟା 
ଆଦି କୌଣସି କାଳରେ, ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ବପ୍ନ, ସୁଷୁପ୍ରି, ମୂର୍ଚ୍ଚା, 
ରୂଗ୍‌ଣତା, ନୀରୋଗତା ଆଦି କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ ଏବଂ 
ପବିତ୍ର ଅଥବା ଅପବିତ୍ର କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ 
ଆଦି ସମ୍ମୁଖରେ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି ମହାପୁରୁଷର୍କରର କଲ୍ୟାଣ 
ବିଷୟରେ ଆଦୌ ସନ୍ଦେହ ରହେ ନାହିଁ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ 
ଉପାସନାକାରୀ ସାଧକମାନେ ସାକାରଂ-ନିରାକାର, ସଗୁଣ- 
ନିର୍ଗୁଣ ଆଦି ଯାହାଙ୍କର ଉପାସକ ହୁଅନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ରାମ, 
କୂଷ୍ଣୁ ଆଦି ଯେ କୋଣସି ଅବତାରଙ୍ବ୍ଚ ଉପାସକ ହୁଅନ୍ତୁ ନା 
କାହିଁକି, ଶ୍ରଢା ଓ ପ୍ରେମ ସହକାରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଯେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


କୌଣସି ନାମ, ରୂପ, ଲୀଳା, ଧାମ ଆଦିର ଉପାସନା କରୁ 
ଥାଆନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ସେମାନର୍କୁ ସେମାନର୍କବର ରୁଚି ଅନୁସାରେ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେ କୌଣସି ସ୍ବରୂପ, ନାମ 
ଆଦି ସ୍ମରଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ଭଗବାନର୍କୀର ସ୍ମରଣ। 

ସାଧକର୍ଚ୍ଚ ଛଡ଼ା ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟର୍ଜ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ “ଭଗବାନ 
ଅଛନ୍ତି' ଏପରି ସାମାନ୍ୟ ଆସ୍ତିକ ଭାବ ଅଛି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
କୌଣସି ବିଶେଷ ଉପାସନାରେ ନିୟୋଜିତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତକାଳରେ କେତେକ କାରଣରୁ ଭଗବତ୍‌ 
ସ୍ମରଣ ହୋଇପାରେ । ଜୀବନରେ ଯିଏ ଶୁଣିଛି ଯେ, ଭଗବାନ 
ଦୁଃଖୀର ଦୁଃଖ ହରଣ କରନ୍ତି, ତା'ର ସେହି ସଂସ୍ତାର ହେତୁ 
ଅନ୍ତକାଳର କଷ୍ଟୋବେଳେ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଥୁତି ଆସିପାରେ। 
ଅନ୍ତକାଳରେ ଯମଦୂତ ଦେଖାଦେଲେ ଭୟ ହେତୁ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ସ୍ମରଣ ହୋଇପାରେ | କୌଣସି ସଜ୍ଜନ ତା'ଆଗରେ ଭଗବାନଙ୍କୀ 
ଚିତ୍ରପଟ ରଖିଲେ ବା ଦେଖାଇଲେ, ତାକୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ 
ନାମ ଅଥବା ଭଗବାନର୍ଦ୍ରା ଲୀଳା କଥା ଶୁଣାଇଲେ, ଭକ୍ତଙ୍କ 
ଚରିତ୍ର ଶୁଣାଇଲେ ବା କୀର୍ତନ କଲେ, ତା'ର ଭଗବାନରବ୍ଦ 
ସ୍ରତି ଆସିଯିବ । ଏହିପରି ଯେକୌଣସି କାରଣରୁ ଭଗବାନର୍ବବ 
ଆଡ଼କୁ ମନୋବୃତ୍ତି ଗ୍ବଲିଗଲେ, ତାହା ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର 
ହିଁ ସ୍ମରଣ ହେବ। 

କେବଳ ଏପରି ସାଧକ ଓ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯଗ୍ଚ୍ 
ପାଇଁ ଅନ୍ତକାଳୀନ ଭଗବତ୍‌ ସ୍ମରଣ କଥା କୁହାଯାଇଛି, 
ତତ୍ଵଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। 


ମଂଳିଜିଙ୍ଗ ଭକ--ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର ଥୂବା ଅବସ୍ଥାରେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି ପାରି ନାହିଁ, ସେ ଯଦି 


ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଇ୍ଭୁ ସ୍ମରଣ କରି ଶରୀର ତ୍ଯାଗ କରେ, ତେବେ ସେ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଏଥୂରେ 
କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ | ପୁଣି ଯିଏ ସବୁବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରୂଛି, ସେ ଯେ ଅନ୍ତକାଳରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ 
କରି ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ କ'ଣା ଯେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ହେଉ ପଛେ, ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ 
କରୂଏ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବହୁତ ସ୍ବତନ୍ଦ୍ବତା ଓ ସୁଯୋଗ ଦେଇଛନ୍ତି। ଏହା ଭଗବାନର୍କାର ମନୁଷ୍ଯ 
ପ୍ରତି ବିଶେଷ କୃପା! 
== 7 = = 
ସୀନ ଅନ୍ଜଳଳନେ ଯେଉଁମାନେ ଜଣବାଳନଙ୍କୁ ମୂନଣୀ କଳି ନେମାଳେ ତ ଭଣବାନସୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅଳି କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ 

ଜମଚନଙ୍କୁ ଯୁଜଣ ନ କଳି ଥନ/ କାମକୁ ନୂଜଣ ଜଳି 6ନେନ/6ନେ କାହାକୁ ପା ନୁଅନି ¬ ଜରବାନ ନିନ୍ୁ ନ୍ନୋୋଳବଳେ ଏହାଜ ଜନ 
6ଦେଛଛି / 

ଯଂ ଯଂ ବାପି ସ୍ମରନ୍ଵ ଭାବ ତ୍ୟଜତ୍ୟନ୍ତେ କଳେବରମ୍‌ | 

6 ୭୭ ୮୧୧ = 
ତଂ ତମେବୈତି କୌନ୍ତେୟ ସଦା ତଭାବଭାବିତଃ॥ ୬ ॥ 


ଥନ଼୍କ କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀ ପୁତ୍ର ଅରଜୁନା ; ଅନ୍ତେଇ(ମନୂଷ୍ୟ। ଅନ୍ତକାଳରେୀ ଯମ୍‌, ଯମ୍‌- ଯେଉଁ ଯେଉଁ; ବା, 
ଅପି=ବି; ଭାବମ୍‌ = ଭାବକୁ; ସୁରନ୍‌=ସୁରଣ କରି; କଳେବରମ୍‌ =ଶରୀର; ତ୍ୟଜତି=ଛାଡ଼େ; ସଦା, ତଭାବଭାବିତଃ=ସେ 
ସେହି ଭାବରେ ସର୍ବଦା ଭାବିତ ହୋଇ; ତମ୍ବ ତମ୍ବ ଏବ=ସେହି ସେହି (ଭାବକୁ); ଏତି-ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ହେ କୁନ୍ତୀପୂତ୍ର ଅଜ୍ଜୁ ନୀ ମନୂଷ୍ୟ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଭାବକୁ ସ୍ମରଣ କରି ଶରୀର ଛାଡ଼େ, ସେ 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସେହି ଅନ୍ତକାଳୀନ ଭାବରେ ସବିଦା ଭାବିତ ହୋଇ ସେହି ସେହି ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଅଥାତ୍ବ ସେହି ସେହି 


ଯୋନିକୁ ଗ୍ବଲି ଯାଏ । 


ବ#%/# ` ଯ" ଯଂ ବାପି ସ,.ରଚ୍‌ ଭାବଂ ....... ସଦା 
ତଭାବଭାବିତଃ'-- ଭଗବାନ ଏହି ନିୟମରେ ଏକ ଦୟାପୂର୍ଣି 
ଓ ବିଲକ୍ଷଣ କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମନୁଷ୍ଯକୁ ଅନ୍ତକାଳୀନ 
ଚିନ୍ତନ ଅନୂରୂପ ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତି ହେବାର ନିୟମ ଅନୁସାରେ 
ସେ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କଲେ ତାକୁ ମୋର ପ୍ରାପ୍ତି ଅବଶ୍ଯ 
ହେବ । ପରମଦୟାଳୁ ଭଗବାନ ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି ବିଶେଷ 
ନିୟମ କରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ସାଧାରଣ ନିୟମରେ ନିଜକୁ 
ମିଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଦୟା ଏତେ ବିଲକ୍ଷଣ 
ଯେ, ଯେତିକି ମୂଲ୍ଯରେ କୁକୁରଯୋନି ମିଳେ, ସେତିକି 
ମୂଲ୍ଯରେ ଭଗବାନ ବି ମିଳିଯାନ୍ତି 

“ସଦା ତଦ୍ଭାବଭାବିତଃ'”ର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅନ୍ତ- 
କାଳରେ ଜୀବ ଯାହାକୁ ବା ଯେଉଁ ଭାବକୁ ଚିନ୍ତନ କରେ, 
ଶରୀର ଛାଡ଼ିବା ପରେ ସେହି ଜୀବ ଅନ୍ୟ ଶରୀର ଧାରଣ 
ନ କଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ଭାବରେ ଭାବିତ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାର ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନ (ସ୍ମରଣ) ଯଥାବତ୍‌ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ 
ରହିଯାଏ । ଅନ୍ତକାଳର ସେହି ଚିନ୍ତନ ଅନୁସାରେ ହିଁ ତାହାର 
ମାନସିକ ଶରୀର ଗଠିତ ହୁଏ ଏବଂ ମାନସିକ ଶରୀର 
ଅନୁସାରେ ହିଁ ସେ ଅନ୍ୟ ଶରୀର ଧାରଣ କରେ | ଅନ୍ତକାଳୀନ 
ଚିନ୍ତନକୁ ବଦଳାଇବା ପାଇଁ ସେଠାରେ କୌଣସି ସୁଯୋଗ 
ନ ଥାଏ, ଶକ୍ତି ନ ଥାଏ କିମ୍ବା ବଦଳାଇବାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ବତା ବି 
ନ ଥାଏ, ତା'ଛଡ଼ା ନୂତନ ଚିନ୍ତନ କରିବାର କୋଣସି 
ଅଧୂକାର ବି ନ ଥାଏ। ଏଣୁ ସେ ସେହି ଚିନ୍ତନରେ ତଲ୍ଲୀନ 
ରହେ ଏବଂ ତା'ର ଯାହା ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର କର୍ମଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଥାଏ, ବାୟୁ, ଜଳ ଓ ଖାଦ୍ଯପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ସେ ସେଠାରେ 
ପୁରୁଷ ଜାତିରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୁଏ। ପୁନଶ୍ୃ ପୁରୁଷ ଜାତିରୁ ସ୍ତ୍ର 
ଜାତିକୁ ଯାଇ ଯଥା ସମୟରେ ଜନ୍ମ ନିଏ। ଉଦାହରଣାର୍ଥ-- 
କୁକୁର ପାଳନ କରୁଥୁବା କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଯଦି ଅନ୍ତକାଳରେ 
କୁକୁରକୁ ମନେ ପକାଇ ଶରୀର ଛାଡ଼େ, ତେବେ ତାଂର 
ମାନସିକ ଶରୀର କୁକୁର ପରି ହୋଇଯାଏ, ଯଦ୍ବାରା ସେ 
କ୍ରମଶଃ କୁକୁର ପାଲଟିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୁକୁର ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ 
ନିଏ। ଏହିରୂପେ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯାହା ଯାହା ସ୍ମରଣ ହୁଏ, 
ତଦନୁସାରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼େ। କିନ୍ତୁ ଏହାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ନୁହେଁ ଯେ, ଜଣେ କୋଠା ବା ଧନକୁ ମନେପକାଇ ଶରୀର 
ଛାଡ଼ିଲେ କୋଠା ବା ଧନ ହୋଇଯାଏ; ବରଂ କୋଠାକୁ 
ମନେ ପକାଇଲେ ସେ ସେଇ କୋଠାରେ ମୃଷା, ଝିଟିପିଟି 
ଆଦି ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୁଏ ଏବଂ ଧନ ଚିନ୍ତା କଲେ ସେ ସାପ 


ହୋଇଯାଏ। ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନର 
ନିୟମ ସଜୀବ ପ୍ରାଣୀର ଚିନ୍ତନ ପାଇଁ ଲାଗୁ ହୁଏ, ନିର୍ଜୀବ 
(ଜଡ଼) ପଦାର୍ଥ ପାଇଁ ଲାଗୁ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥର ଚିନ୍ତନ ହେଲେ ସେ ତାହା ସହ ସମ୍ବନ୍ଦଯୁକ୍ତ 
କୋଣସି ସଜୀବ ପ୍ରାଣୀ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହୁଏ। 
ମନୁଷ୍ୟେତର (ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦି) ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ନିଜ 
ନିଜ କର୍ମାନୂସାରେ ହିଁ ଅନ୍ତକାଳୀନ ସ୍ମରଣ ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ତଦନୁସାରେ ସେମାନର୍କୀର ଆଗାମୀ ଜନ୍ମ ହୁଏ । ଏହିପରି 
ଅନ୍ତକାଳୀନ ସ୍ମରଣର ନିୟମ ସବୁ ଯୋନିରେ ଲାଗୁ ହୁଏ। 
କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯଶରୀରର ଏକ ବିଶେଷତ୍ ଯେ, ତାହାର 
ଅନ୍ତକାଳୀନ ସ୍ମରଣ କର୍ମୀଧୀନ ନୁହେଁ, ବରଂ ପୁରୁଷାର୍ଥର 
ଅଧୀନ । ପୁରୁଷାର୍ଥରେ ମନୁଷ୍ୟ ସର୍ବଥା ସ୍ଵତନ୍ଟ୍ବ। ସେଇଥୁପାଇଁ 
ତ ଅନ୍ୟଯୋନି ଅପେକ୍ଷା ଏହାର ମହିମା ଅଧୂକ। 
ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ଶରୀରରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବତାପୂର୍ବକ ଯାହା 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୂସାରେ 
ହିଁ ତାହାର ଅନ୍ଯ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇପାରେ]; କିନ୍ତୁ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ଯଦି ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ସ୍ମରଣ କରେ, 
ତାହାର ସମସ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ । କାରଣ ଏସବୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବାସ୍ତବିକ ନୁହେଁ, ଏଗୁଡ଼ିକ ବର୍ତମାନର ସଂଯୋଜିତ 
କୃତ୍ରିମ ସମ୍ବନ୍ଧ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଦଂ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। ତାହା କୃତ୍ରିମ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନର୍ସୁୂ 
ସ୍ମରଣ କଲେ ତାହାର ସବୁ କୃତ୍ରିମ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) 

ଆଗାମୀ ଜନ୍ମ ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନ ଅନୁସାରେ ହୁଏ। 
ଯାହାର ଯେପରି ସ୍ବଭାବ, ଅନ୍ତକାଳରେ ତା ମନରେ ପ୍ରାୟ 
ସେହିପରି ଚିନ୍ତନ ହୁଏ । ଯାହାର କୁକୁର ପାଳନ କରିବାର 
ସ୍ଵଭାବ ଅଛି, ଅନ୍ତକାଳରେ ସେ କୁକୁରର ଚିନ୍ତନ କରେ। 
ସେହି ଚିନ୍ତନ ଆକାଶବାଣୀ କେନ୍ଦ୍ର ଦ୍ବାରା ପ୍ରସାରିତ (ବିଶେଷ 
ଶକ୍ତିଯୁକ୍ତଃ ଧ୍ବନିଭଳି ସବୁ ଆଡ଼େ ଖେଳାଇ ହୋଇଯାଏ। 
ଯେପରି ଆକାଶବାଣୀ କେନ୍ଦ୍ର ଦ୍ବାରା ପ୍ରସାରିତ ଧ୍ଵନି ରେଡ଼ିଓରେ 
(କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୂଚକ ସଂଖ୍ୟାରେ) ଧରାଯାଏ, ସେହିପରି 
ଅନ୍ତକାଳୀନ କୁକୁର ଚିନ୍ତନ ସମ୍ବନ୍ଧଯୁକ୍ତ କୁକୁର ଦାରା (ଯାହା 
ସଙ୍ଗେ କୌଣସି ରଣାନୂବନ୍ଧଂ ଅଥବା କର୍ମାଦିର କିଛି ନା 
କିଛି ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ) ଧରି ହୁଏ। ପୁନଶ୍ଡ ଜୀବ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ଓ 
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କାରଣଶରୀରକୁ ସଙ୍ଗଂରେ ନେଇ ଅନ୍ତ, ଜଳ, ବାୟୁ (ଶ୍ଵାସ) 
ପ୍ରଭୂତି ଦ୍ବାରା ସେହି କୁକୁରଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରେ। ତା'ପରେ 
କୁକୁରୀଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଗର୍ଭରୂପ ଧାରଣ କରେ ଏବଂ 
ସମୟକ୍ରମେ ତାହାରି ଶରୀରରୁ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ। 

ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନକୁ ଓ ତଦନୂଯାୟୀ ହେଉଥୁବା 
ଗତିକୁ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ଵାରା ବୁଝାଇ ଦିଆଯାଇ ପାରେ । 
ଦିନେ କେହି ଜଣେ ଫଟୋ ଉଠାଇବା ପାଇଁ ଗଲା। 
ଫଟୋ ଉଠାଇବା ପୂର୍ବରୁ ଫଟୋ ଉଠାଳି କହିଲା, “ବାବୁ! 
“ଫଟୋ ଉଠିଲା ବେଳେ ହଲଚଲ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଟିକେ ହସିଲାଭଳି ମୁହଁ କରିବ।'' ଠିକ୍‌ ଫଟୋ ଉଠିବାବେଳକୁ 
ତା” ନାକ ଉପରେ ଗୋଟେ ମାଛି ବସି ପଡ଼ିଲା। ସେ 
ହାତରେ ମାଛିଟାକୁ ଘଉଡ଼େଇବା ଠିକ୍‌ ମନେ ନ କରି 
(ଫଟୋରେ କାଳେ ସେପରି ଉଠିଯିବ) ନିଜ ନାକକୁ 
ସବ୍କୋଚନ କଲା ଆଉ ଠିକ୍‌ ସେହି ସମୟରେ ତାଂର 
ଫଟୋ ବି ଉଠିଗଲା । ତା'ପରେ ସେହି ଲୋକ ଜଣକ ତାଂ 
ଫଟୋ ମାଗିବାରୁ ଫଟୋ ଉଠାଳି କହିଲା, ““ଏବେ ଫଟୋ 
ଠିକ୍‌ ହେବାକୁ କିଛି ସମୟ ଲାଗିବ; ଆପଣ ଅମୁକ ଦିନ 
ଆସି ନେଇଯିବେ।'” ସେ ନିର୍ଵାରିତ ଦିନ ଆସିବାରୁ ଫଟୋ 
ଉଠାଳି ତାକୁ ତା'ଫଟୋ ଦେଖାଇଲା। ସେଥୂରେ ନିଜର 
(ନାକ ମୋଡ଼ା) କୁସଥିତରୂପକୁ ଦେଖି ସେ ଲୋକ ଜଣକ 
ବହୁତ ରାଗିଗଲା ଏବଂ କହିଲା, “ତୁମେ ତ ମୋ 
ଫଟୋକୁ ଖରାପ କରି ଦେଲ! '”'” ଫଟୋଉଠାଳି କହିଲା, 
“ଏଥୂରେ ମୋର କ'ଣ ଦୋଷନ ଫଟୋ ଉଠିଲାବେଳେ 
ତୂମେ ଯେମିତି ଠାଣିରେ ଥୂଲ ସେମିତି ଉଠିଗଲା; ଏବେ 
ଆଉ ସେଥୁରେ କିଛି ପରିବର୍ତନ କରାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ['” ସେହିପରି ଅନ୍ତକାଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ମନରେ ଯେପରି 
ଚିନ୍ତନ ହେବ, ସେହିପରି ଯୋନି ତାକୁ ମିଳିବ । 

ଫଟୋ ଉଠାଇବା ସମୟ ତ ଆଗରୁ ଜଣାଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ମୃତ୍ଯୁ କେବେ ଆସିଯିବ ସେ ବିଷୟରେ ଆମକୁ 


± ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


କିଛି ଜଣା ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ନିଜର ସ୍ବଭାବ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ 
ନିର୍ମଳ ରଖିବା ସଙ୍ସେଂ ସଙ୍ଗେ ଅନୁକ୍ଷଣ ସାବଧାନ ରହିବା 
ଉଚିତ ଏବଂ ଭଗବାନଇ୍ଗୁ ଅନବରତ ସ୍ମରଣ କରୁଣ୍ରବା 
ଉଚିତ (ଗୀତା ୮ | ୫, ୭) | 
(୨୬ 

ଅନ୍ତକାଳୀନ ଗତିର ନିୟମରେ ଭଗବାନର୍କୀର ନ୍ୟାୟ- 
ପରାୟଣତା ଓ ଦୟାଶୀଳତା ପରିପୂର୍ଣ୍ର । ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ନ୍ଯାୟ ଓ ଦୟା ଦୁଇଟିଯାକ ପରସ୍ପରର ବିରୂଦ୍ଧ ବୋଲି 
ଜଣାପଡ଼େ। ନ୍ୟାୟ କଲେ ଦୟା କରି ହେବ ନାହିଁ ଆଉ 
ଦୟା କଲେ ନ୍ୟାୟ କରି ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ ନ୍ୟାୟରେ 
ଠିକ୍‌ ଠିକ୍‌ ନିର୍ଶୟ କରାଯାଏ, କୋହଳ ଭାବ ନ ଥାଏ ଏବଂ 
ଦୟାରେ କୋହଳ ଥାଏ। ବସ୍ତୁତଃ ସାଧାରଣ ଓ କର ଲୋକ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଣୀତ ନ୍ଯାୟରେ ଏହି ବିରୋଧ ଆସିପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ପ୍ରଣୀତ ନ୍ଯାୟରେ ଏପରି ବିରୋଧ ଆସେ 
ନାହିଁ, କାରଣ ଭଗବାନ ପରମ ଦୟାଳୁ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର 
ସୁହୃଦ୍‌--'ସୁହୃଦଂ ସବିଭୂତାନାମ୍‌' (ଗୀତା ୫ | ୨୯) | 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ନ୍ୟାୟ ଓ ନିୟମ ଦୟାରେ ପରିପୂର୍ଣ । 

ମନୂଷ୍ଯ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯେପରି ସ୍ମରଣ କରେ, 
ତଦନୁସାରେ ତା'ର ଗତି ହୁଏ। ଯଦି କେହି କୁକୁରକୁ 
ଚିନ୍ତା କରି ମରେ, ତେବେ କ୍ରମଶଃ ସେ କୁକୁର ହୋଇଯାଏ। 
ଏହା ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରତି ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ନ୍ଯାୟ କାରଣ ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତା 
ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରିପାରେ ବା 
ଅନ୍ଯକୁ ସ୍ମରଣ କରିପାରେ। ତେଣୁ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର 
'ନ୍ୟାୟ' | ଯେତିକି ମୂଲ୍ଯରେ କୁକୁରଯୋନି ମିଳେ, ସେତିକି 
ମୂଲ୍ୟରେ ଭଗବାନ ମିଳିଯାଆନ୍ତି--ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ 
ପ୍ରତି ଭଗବ।ନଙ୍କ୍ରର ଂଦୟା'। ଭଗବାନ କବର ଏହି 
ନ୍ଯାୟକାରିତା ଓ ଦୟାଳୂତା ପ୍ରତି ମନୂଷ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟ ଦେଲେ 
ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ତାହାର ଆକର୍ଷଣ ସ୍ବତଃ ହୋଇଯିବ। 


ଘଂଜିଣିନ୍ଣ ଭଚ-ସପ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ୨୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ “ଯୋ ଯୋ ଯାଂ ଯାଂ ତନୁଂ ଭକ୍ତଃଂ ପଦରେ 


ଉପାସନା ବିଷୟରେ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ବୋଲି କହିଥୂଲେ। ଏବେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଗତି ବିଷୟରେ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ 
ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ନିଜର ଉପାସନା ଓ ଗତି ବିଷୟରେ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବତନ୍ବ୍ଵଂ ଏବଂ ଏଥୂରେ ଦୟାଳୁ 
ଭଗବାନ ବାଧା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ତା'ର ସହାୟତା କରନ୍ତି। ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ପ୍ରାପ୍ତ ସ୍ବତନ୍ତ୍ନତାର ଦୁରୁପଯୋଗ କରି 
ଦୁଖତି ଅଭିମୁଖୀ ହେଉଛି । 

ମନୂୁଷ୍ୟଶରୀରର ମହତ୍ତ୍ଵ ହେଲା, ସେ ଯାହା ଗ୍ବହିଁବ ପାଇ ପାରିବ। ମନୂଷ୍ଯକୁ ମିଳି ନ ପାରିବାଭଳି କୌଣସି 
ଦୁର୍ଲଭ ପଦ ନାହିଁ। ଯେଉଁଥିରେ ଲାଭ ବା ସୁଖର କୌଣସି ସୀମା ନ ଥାଏ ଏବଂ ଲେଶମାତ୍ର ଦୁଃଖ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି 


# ନର ତନ ସମ ନହିଁ କତଵ୍ଚନିଉ ଦେହୀ । ଜୀଵ ଚରାଚର ଜାଚତ ତେହୀ॥ 
ନରକ ସ୍ବର୍ଗ ଅପବର୍ଗ ନିସେନୀ । ଗ୍ଯାନ ବିରାଗ ଭଗତି ସୁଭ ଦେନୀ ॥ (ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୧୨୧ । ୫) 
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ଶ୍ମୋକ ୭] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ପଦ ମନୂଷ୍ଯ ପାଇବାକୁ ସମର୍ଥ (ଗୀତା ୬। ୨୨)। ମାତ୍ର ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ ମନ୍ୂଷ୍ଯ ଚଉରାଶୀ 
ଲକ୍ଷ ଯୋନିକୁ ଓ ନରକକୁ ଗ୍ବଲିଯାଉଛି। ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଦୁଃଖ ପ୍ରକାଶ କରି କହିଛନ୍ତି-ଅପ୍ରାପ୍ଯ ମାଂ 
ନିବର୍ଚିନ୍ତେ ମୃତ୍ୟୁସଂସାର ବର୍ତ୍ଣିନିଂ (୯ । ୩), 'ମାମପ୍ରାପ୍ଯେବ କୌନ୍ତେୟ ତତୋ ଯାନ୍ତ୍ଯଧମାଂ ଗତିମ୍‌' (୧୬ | ୨୦) | 
ମନୂଷ୍ଯ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯେପରି ଚିନ୍ତନ କରେ, ତଦନୁସାରେ ତା'ର ଗତି ହୁଏ। ଏ ବିଷୟରେ ଏକ ଶ୍ଳୋକ ଅଛି-¬ 
ବାସନା ଯସ୍ଯ ଯତ୍ର ସ୍ଯାତ୍ବ ସ ତଂ ସ୍ବପ୍ନେଷୁ ପଶ୍ଯତି। ସ୍ବପ୍ନବନ୍ଧରଣେ ଜ୍ଞେୟଂ ବାସନା ତୁ ବସୁନଜ୍ଧିଣାମ୍‌ ॥ 
“ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯର ଯେଉଁଠି ବାସନା ଥାଏ, ସେ ସେହି ବାସନାର ଅନୁରୂପ ସ୍ବପ୍ନ ଦେଖେ। ସ୍ଵପ୍ନ ସଦୃଶ ମରଣ 
ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତକାଳରେ ବାସନାର ଅନୁରୂପ ଚିନ୍ତନ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ଚିନ୍ତନ ଅନୁସାରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ଗତି ହୁଏ।'”' 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୃତ୍ଯୁ ସମୟରେ ଆମେ ଚିନ୍ତନ କରିବାରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର କିନ୍ତୁ ଆମ ଅନ୍ତରରେ ଯେପରି ବାସନା 
ରହିଥୂୁବ, ସେହିପରି ଚିନ୍ତନ ସ୍ବତଃ ହେବ ଏବଂ ଚିନ୍ତନ ଅନୁସାରେ ଗତି ହେବ । ଯେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଉ, ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଆଶା କରୁ, ସେଥୂରୁ ବାସନା ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। ସଂସାରରେ ସୁଖବୁଦ୍ଧି ନ 
ରହିଲେ ସଂସାରର ବାସନା ସୂଷ୍ଟି ହେବ ନାହିଁ। ବାସନା ସ୍ପଷ୍ଟ୍ଟ ନ ହେଲେ ଅନ୍ତକାଳରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଚିନ୍ତନ 


ହେବ; କାରଣ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ-- 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | 
“ତଂ ତମେବୈତି'--ଯେପରି ଛୁଞ୍ଚି ପଛେ ପଛେ ସୂତା ଯାଏ, ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ବି ଅନ୍ତକାଳୀନ ଭାବ ଅନୁରୂପ 


ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


±====== ”7/#( ====±= 


ସ୍ମ ଯ'ଦି ଅନଳଳନ 2ୁଜଣ ଥନୁଯାୟ/ ରତି ନୁଏ, 6ତେଦେ ଅନକଳାଳନେ ଜଜଂଚାନକା ନୁଜଣ 6ହେବ/ ଜାଇଁ ନନୁଷ/ କଣ 


କଛିବ/ ଜଚିତ-¬ ଏହ ଜପାୟ ନିନ୍ୁ ଛୋ/ଳଜେ କହୁଛନି / 


ତସ୍ମାୟ୍ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ ମାମନୁସ୍ମର ଯୁଧ୍ଯ ଚ। 


ମଯ୍ୟପିତମନୋବୁ ଵି ମାମେବୈଷ୍ୟସ୍ୟସଂଶୟମ୍‌ 


॥ ୭॥ 


ଅନୟ -ତସ୍ମୀତ୍‌ତେଣୁ (ତୁମେ) ; ସବୈଷୁଳିସବୁ; କାଳେଷୁଚ ସମୟରେ; ମାମ୍‌ ମୋତେ; ଅନୁସ୍ମର=ସୁରଣ କର 
(ଓ); ଯୁଧ୍ ଚଚଯୁଦ୍ଧ ବି କର; ମୟି=(ତୂମେ) ମୋ”ଠାରେ; ଅପିତମନୋବୂଦ୍ଧିଃଂମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଅପିଣ କଲେ; 
ଅସଂଶୟମ୍‌=ନିଃସନ୍ଦେହରେ; ମାମ୍‌ଳମୋତେ; ଏବ ହି; ଏଷ୍ଯସି= ପରାପୁ ହେବ | 

ତେଣୁ ତୁମେ ସବୁ ସମୟରେ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କର ଓ ଯୁଦ୍ଧ ବି କର । ତୁମେ ମୋ'ଠାରେ ତୁମର ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧି ଅଥିଣ କଲେ ନିଃସଦେହରେ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 


ବ୮୮୦ତସ୍କାତ୍ ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ ମାମନୁସ୍ମର 
ଯୁଧ୍ଯ ଚ”--ଏଠାରେ “ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ' ପଦ ଦୁଇଟି 
କେବଳ ସ୍ମରଣ ସହିତ ସମ୍ବଂନ୍ଧିତ। ଯୁଦ୍ଧ ସହିତ ଏହାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, କାରଣ ଯୁଦ୍ଧ ସବୁବେଳେ ନିରନ୍ତର ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ। କୌଣସି କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ନିରନ୍ତର ହୋଇ ପାରେ ନାହି, 
ତାହା ବେଳେ ବେଳେ ହୋଇପାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାର 
ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ଅଛି ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନୁଭବର କଥା | 
କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଲେ ସବୁବେଳେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ମରଣ ହେଉଥାଏ; କାରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅନୁକ୍ଷଣ 
ଜାଗ୍ରତ ରହେ । ୮ 

ସବୁବେଳେ ସ୍ମରଣ କରିବାକୁ କହିବାର ତାସ୍ଥଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ଏହା ଶୋଇବାର ସମୟ, ଏହା ଉଠିବାର ସମୟ, 
ଏହା ନିତ୍ଯକର୍ମର ସମୟ, ଏହା ଜୀବିକା ଅର୍ଜନ ପାଇଁ 
କାମଧନ୍ଦା କରିବାର ସମୟ, ଏହା ଭୋଜନର ସମୟ-¬ 


ଏପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସମୟର ବିଭାଗ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ମ ସ୍ମରଣରେ ସମୟର ବିଭାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ । 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୁ ସମୟରେ ସ୍ମରଣ କରିବା ଉଚିତ । 

ଯୁଧ୍ଯ ଚ” କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଏଠାରେ 
ଅର୍ଜୁନ୍ତା ସମ୍ମୁଖରେ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଉପସ୍ଥିତ । 
ଏହା ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି- ¬ 'ଯଦୃଜ୍ରୟା ଗ୍ନେପପନ୍ତମ୍‌' 
(ଗୀତା ୨। ୩୨)। ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯକୁ କର୍ତବ୍ଯରୂପେ 
ଯାହା ମିଳୁଛି, ତାହା ଭଗବାନର୍ଜୁ ସ୍ମରଣ ରଖି କରିବା 
ଉଚିତ। ମାତ୍ର ସେଥୁରେ ଭଗବାନର୍କ୍ ସ୍ମରଣ ମୁଖ୍ଯ ଓ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ଗୌଣ। 

'ଅନୂସ୍ମରଂର ଅର୍ଥ ସ୍ମରଣ ପରେ ସ୍ମରଣ ହେଉ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନବରତ ସ୍ମରଣ ହେଉଥାଉ । ଅନ୍ଯ ଅର୍ଥଟି 
ହେଉଛି-- ଭଗବାନ କୌଣସି ଜୀବକୁ ଭୁଲନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ “ବେଦାହମ୍‌” (୭। ୨୬) ପଦରେ 
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ଭଗବାନ ବର୍ତମାନରେ ସବୁ ଜୀବଙ୍କୁ ସ୍ବତଃ ଜାଣୁଥୁବା 
କଥା କହିଛନ୍ତି। ବର୍ତମାନରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜାଣୁଥୁବାରୁ ସେ 
ସବୁ ଜୀବର୍ଦୁ ସ୍ମରଣ କରିବା ସ୍ବାଭାବିକ କେବଳ ଜୀବ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କଲେ ସଂସାରରୁ ପାର ହୋଇଯିବ! 
ଭଗବତ୍‌ସୂୁତିର ଜାଗରଣ ପାଇଁ ଭଗବାନର୍କା ସଙ୍ଗେ 
ଆମ୍ରୀୟତା ହେବା ଉଚିତ । ଏହି ଆମ୍ରୀୟତା ଯେତିକି ଦୃଢ଼ 
ହେବ, ଭଗବାନର୍ଦ୍ର ସ୍ରତି ସେତିକି ବାରମ୍ବାର ଆସିବ। 
'ମଯ୍ୟପିତମନୋବୁଦଵିଃ'-_ ମୋଠାରେ ମନ ଓ ବୁଝି 
ଅର୍ପଣ କରିବ।ର ସାଧାରଣ ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ମନରେ 
ଭଗବାନର୍କୀର ଚିନ୍ତନ ହେଉ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର 
ନିର୍ଶିୟ କରାଯାଉ। କିନ୍ତୁ ଏହାର ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ଥ ମନ, ବୁଝି, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦିକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ବୋଲି ମାନିବା, କେବେ 
ଭୁଲ୍‌ରେ ମଧ୍ୟ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ନ ମାନିବା | କାରଣ ଯେତେ 
ବି ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ଅଛି, ସବୁ ଭଗବାନଙ୍କର | ସେହି ପ୍ରାକୃତ 
ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମାନିବା ହିଁ ତ୍ରୂଟି । ସାଧକ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜର ମାନୂଣୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେଗୁଡ଼ିକ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ପାରିବେ 
ନାହିଁ, କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମାନିବା ହିଁ ପ୍ରଧାନ ଅଶୁଢି 
ଏବଂ ଏହି ଅଶୁଦିରୁ ହିଁ ଅନେକ ଅଶୁଦ୍ଧି ଜାତ ହୁଏ। 
ବସ୍ତୁତଃ ମନୁଷ୍ଯର ସମ୍ବନ୍ଧଂ କେବଳ ପ୍ରଭୁର୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗେ 
ହିଁ ଅଛି। ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟର ସମ୍ବନ୍ଧ 
କେବେ ନ ଥଲା, ଏବେ ନାହିଁ ଓ ପରେ ବି ରହିବ ନାହିଁ। 
ମନୂଷ୍ଯ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରାଚ୍ତର ସନାତନ ଅଂଶ, ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ତାଂ”ର ସମ୍ବନ୍ଧ ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରିମ ଏଣୁ ସାଧକ 
ମନ ଓ ବୁଦିକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମନେକରି ଭଗବାନକ୍ଫୁ ଅର୍ପଣ 
କରିଦେଲେ ତାକୁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ- 
ଯିବ; କାରଣ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଶରୀର, ମନ, ବୁଦି 
ଆଦି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ଥୂବାରୂ ସେ ଭଗବାନବ୍କ୍ୀ 
ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଥୁୂଲା | 
ସେହି ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକାରଭେଦ 
ବିଷୟରେ ତ ଦାର୍ଶନିକ ମତଭେଦ ଅଛି, କିନ୍ତୁ “ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଆମର ନୁହେଁ ଓ ଆମେ ସେଗୁଡ଼ିକର ନୋହୂୁ'-¬ଏହି 
ବାସ୍ତବିକତାରେ କୌଣସି ମତଭେଦ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ 
କଥାକୁ ସବୁ ଦାର୍ଶନିକ ମାନନ୍ତି । ଦାର୍ଶନିକମାନର୍କ୍ନ ମଧ୍ଯରେ 
ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵରବାଦୀ, ସେମାନେ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ 
କେବଳ ଶଶ୍ଵରଗ୍ଗ୍ରର ମାନନ୍ତି। ଅନ୍ଯ ଦାର୍ଶନିକମାନେ 
ସେହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକୃତିର ମାନନ୍ତୁ ବା ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍ଚ୍ଚର 
ମାନନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜର ମାନି ପାରିବେ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ସାଧକମାନେ 
ସେହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଭଶ୍ଵରଜ୍ର ମନେକରି ଶଶ୍ଵରଙ୍ଦୁ 
ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ ସେମାନର୍କ୍ଚ ହୃଦୟରେ “ଆମେ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଭଗବାନଙ୍କର ଥିଲୁ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇ ରହିବୁ' 
ଏପରି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯବ । 

'ମାମେବୈଷ୍ୟସ୍ଯସଂଶୟମ୍‌'-- ମୋଂଠାରେ ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧି ଅର୍ଣ କରିଥୁବାରୁ ତୁମେ ମୋତେ ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ, ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ | କାରଣ ମୁଁ ତୁମକୁ 
ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ର। ଅପ୍ରାପଣୀୟ ଶରୀର ଓ ସଂସାରକୁ ନିଜର 
ମାନି ନେବାରୁ ଏବଂ ଏହା ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବାରୁ 
ଯାହା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ତାହା ଅପ୍ରାପ୍ତଭଳି ଅନୁଭବ ହୋଇଥାଏ । 
ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵ କେବେ ବି ଅବିଦ୍ଯମାନ ନୁହେଁ କି ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। ଯଦି ତୁମେ ତୂମର ମନଂବବୁଦ୍ଧିକୁ ଓ ସ୍ବୟଂକୁ 
ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦେବ, ତେବେ ତୁମର ମୋ' ସହିତ 
ରହିଥୂବା ନିତ୍ଯ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଯେ ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଯିବ, ଏଥୂରେ 
କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 


ସ୍ମରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ସ୍ମରଣ ତିନି ପ୍ରକାର--ବୋଧଜନି ତ, ସମ୍ବନ୍ଧଜନିତ 
ଓ କ୍ରିୟାଜନିତ । ବୋଧଜନିତ ସ୍ମରଣର କେବେ ଅଭାବ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସମ୍ବନ୍ଧଜନିତ ସ୍ମରଣ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ନ ଛାଡ଼ିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥାଏ। କ୍ରିୟାଜନିତ ସ୍ମରଣ ଅନବରତ 
ରହେ ନାହିଁ। ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର ସ୍ମରଣର ସବିସ୍ତୃତ 
ବ୍ଯାଖ୍ଯା ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା । 

(୧) ବୋଧଜନିତ ସ୍ମରଣ-- ନିଜର ଅସିତୃକୁ ମନେ 
ରଖିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଯେଉଁ ଏଁକ୍ୟ 
ମାନି ନିଆଯାଇଛି, ତାହା ଭ୍ରମ। ତତ୍ତ୍ଵବବୋଧ ହୋଇଗଲେ 
ସେହି ଭ୍ରମ ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିଜ ଅସ୍ତିତୃ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ରହେ। ଗୀତାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି--ତୁମେ, ମୁଁ ଓ ଏହି 
ରାଜାମାନେ ଯେ ପ୍ରଥମେ ନ ଥୂଲେ, ତା” ନୁହେଁ ଏବଂ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯେ ରହିବେ ନାହିଁ, ତା' ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ (ଗୀତା 
୨ । ୧୨) ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ସମସ୍ତେ ପୂର୍ବରୁ ଥୂଲେ ଓ 
ପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବେ । ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀସମୁଦାୟ ସର୍ଗ ଓ 
ମହାସର୍ଗରେ ଏବଂ ପ୍ରଳୟ ଓ ମହାପ୍ରଳୟରେ ଥୂଲା, ସେହି 
ପ୍ରାଣୀସମୂଦୀୟ ଉତ୍ପନ୍ତ ହୋଇ ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି 
(୮ । ୧୯) | ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ଏହି ପ୍ରାଣୀସମୁଦାୟ ପରମାମ୍ବରର୍କର 
ଅଂଶ ଏବଂ ଉତ୍ଥନ୍ତ ହୋଇ ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହେଉଥୁବା ପଦାର୍ଥ 
ହେଉଛି ଶରୀର । ନଷ୍ଟଶୀଳ ଭାଗକୁ ବିବେକପୂର୍ବକ ସର୍ବଥା 
ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ନିଜ ସତ୍ତାର ସ୍ପଷ୍ଟ ବୋଧ ହୋଇଯାଏ। 
ଏହି ବୋଧଜନିତ ସ୍ମରଣ କେବେ ନଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ଅନବରତ 
ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ; କାରଣ ଏହି ସ୍ମରଣ ନିଜ ନିତ୍ୟ ସ୍ବରୂପର 
ହିଁ ସ୍ମରଣ। 

(୨) ସମ୍ବନ୍ଧଜନିତ ସ୍ମରଣ--ଯାହାକୁ ଆମେ ନିଜେ 


ଶ୍ଳୋକ ୭] 


ମାନିନେଉ ତାହା ସମ୍ବନ୍ଧଜନିତ ସ୍ମରଣ, ଯଥା-- ଶରୀର 
ଆମର, ସଂସାର ଆମରଂ ଇତ୍ଯାଦି। ଏଗୁଡ଼ିକ ଆମର 
ନୁହନ୍ତି ବୋଲି ନ ମାନିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ମାନିନେଇଥୂବା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ବସ୍ତୁତଃ ଆମର । 
ତାଙ୍କୁ ମାନିଲେ ବି ସେ ଆମର ଆଉ ନ ମାନିଲେ ବି 
ଆମର; ଜାଣିଲେ ଆମର, ନ ଜାଣିଲେ ବି ଆମର; 
ଦେଖିଲେ ଆମର, ନ ଦେଖିଲେ ବି ଆମର | ଆମେ ସବୁ 
ତାର୍କର ଅଶ ଏବଂ ସେ ଆମର ଅଂଶୀ। ଆମେ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରୁ 
ଅଲଗା ହୋଇ ପାରିବା ନାହିଁ କି ସେ ଆମଠାରୁ ଅଲଗା 
ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ଆମେ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଗ୍ଗ୍ଗ ସଙ୍ଗେ ଥୂବା 
ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ମ୍ଫଷ୍ଟ୍ୟ ଦୁଏ ନାହିଁ। ଆମେ ଶାରୀରିକ ଓ 
ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନ୍ଦର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଭାବ ସ୍ବୀକାର କଲେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିତ୍ଯସମ୍ଭନ୍ଧଂ ସ୍ଵତଃ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯିବ। 
ତେଣିକି ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସ୍ମରଣ ଅନବରତ ହେବାକୁ ଲାଗିବ । 

(୩) କ୍ରିୟାଜନିତ ସ୍ମରଣ--କ୍ରିୟାଜନିତ ସ୍ମରଣ 
ଅଭ୍ଯାସଗତ ଅଟେ। ଯେପରି ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକେ ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ 
ପାଣିମାଠିଆ ରଖି ଗ୍ରଲିଲା ବେଳେ ନିଜର ଦୁଇ ହାତ 
ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଅନ୍ୟ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନର୍କ୍ଚ ସହିତ କଥାବାର୍ତା 
ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଣ୍ଡଉପରେ ଥବା ମାଠିଆ ପ୍ରତି 
ସେମାନଙ୍କର ଅନବରତ ଧ୍ୟାନ ରହିଥାଏ ଏବଂ ଯେପରି 
ନାଟୁଆ କେଳା ଦଉଡ଼ି ଉପରେ ଗ୍ବରଲିଲା ବେଳେ ଗୀତ 
ଗାଇ ଗାଇ ଓ କଥାବାର୍ତା କରି କରି ଗ୍ବଲୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଦଉଡ଼ି ଉପରେ ତା'ର ଅନବରତ ଧ୍ଯାନ ରହିଥାଏ ଏବଂ 
ଯେପରି ଡ୍ରାଇଭର ଗାଡ଼ି ଚଳାଇବା ବେଳେ ୍ଫ୍ୟରିଂ 
ମୋଡ଼ିବା, ଗିୟର ପରିବର୍ତନ କରିବା, ମାଲିକ ସହିତ 
କଥାବାର୍ତା କରିବା ଇତ୍ୟାଦିରେ ବ୍ଯସ୍ତ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ତା'ର ରାସ୍ତା ପ୍ରତି ଅନବରତ ଧ୍ଯାନ ରହିଥାଏ, ସେହିପରି 
ସବୁ କ୍ରିୟା କଲାବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅନୂକ୍ଷଣ ମନେ 
ରଖିବା ହିଁ ଅଭ୍ୟାସଜନିତ ସ୍ମରଣ। 

ଏହି ଅଭ୍ଯାସଜନିତ ସ୍ମରଣ ମଧ୍ଯ ତିନିପ୍ରକାରର-¬ 

(କ) ସଂସାରକାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ବେଳେ ଭଗବାନସତୁ 
ସ୍ମରଣ ରଖିବା--ଏଥୂରେ ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ ମୁଖ୍ଯ ଓ 
ଭଗବାନଙ୍ଗ ସ୍ମରଣ ଗୌଣ ହୋଇଥାଏ ଏଣୁ ଏଥୁରେ ଏହି 
ଭାବ ରହେ ଯେ, ସଂସାରକାମ ଖରାପ ନ ହୋଇ ଠିକ୍ଭାବେ 
ଗ୍ବୁଲୁ ଓ ତା” ସଙ୍ଚେଂ ସଙ୍ଗେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଧୀ ସ୍ମରଣ ମଧ୍ଯ 
ହେଉଥାଉ । _ 

(ଖ) ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ ରଖି ସଂସାରକାର୍ଯ୍ୟ କରିବା-- 
ଏଥୂରେ ଭଗବାନସ୍କୀ ସ୍ମରଣ ମୁଖ୍ୟ ଓ ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଗୌଣ ହୋଇଥାଏ । ଏଥୂରେ ଭଗବାନର୍କ୍ ସ୍ମରଣରେ ଯେପର 
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ଭୁଲ୍‌ ନ ହେବ, ସେଥୂପ୍ରତି ସାବଧାନତା ରହେ ଏବଂ 
ସଂସାରକାମରେ ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଗଲେ ବି ସେଥୁପାଇଁ ଚିନ୍ତା 
ନ ଥାଏ। କାରଣ ସାଧକ ଅନ୍ତରରେ ଏହି ଚେତନା ରହେ 
ଯେ, ସଂସାର କାମ ସୁଧୁରିଗଲେ ବି ଶେଷକୁ ରହିବ ନାହିଁ 
ଏବଂ ବିଗିଡ଼ିଗଲେ ବି ଶେଷକୁ ରହିବ ନାହିଁ । ଏଣୁ ଏଥୂରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ମରଣରେ ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ ନାହିଁ। 

(ଗ) କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମନେ କରିବା--କାମ- 
ଧନ୍ଦା କରୁଥୂଲେ ବି ଏଥୂରେ ଏକ ବିଲକ୍ଷଣ ଆନନ୍ଦ ଆସେ 
ଯେ, 'ମୋର ମହାଭାଗ୍ୟ ଯେ ମୁଁ ଭଗବାନର୍କୀ କାମ କରୁଛି, 
ଭଗବାନର୍କ୍ର ସେବା କରୁଛି ।'” ଏଣୁ ଏଥୁରେ ବିଶେଷଭାବେ 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ରୁତି ଜାଗ୍ରତ ରହେ | କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ କନ୍ୟାର 
ବିବାହ କାର୍ଯ୍ୟବେଳେ କନ୍ଯା ପାଇଁ ନାନାପ୍ରକାର ଜିନିଷ 
କିଣେ, ନାନାପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ଓ ବହୁ ଲୋକକୁ 
ନିମନ୍ଦ୍ରଣ ଦିଏ; ମାତ୍ର ଅନେକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ସତ୍ତ୍ବେ କନ୍ୟାର 
ବିବାହ କରିବାକୁ ହେବ ବୋଲି ତାର ନିରନ୍ତର ସ୍ମରଣ 
ଥାଏ। କନ୍ଯା ସହିତ ଭଗବାନବ୍ଚ୍ଚ ଭଳି ପୂଜ୍ଯଭାବଗତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥିଲେ ମଧ୍ୟ ତା' ବିବାହ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କଲାବେଳେ 
ତା'ର ସ୍ରୁତି ନିରନ୍ତର ରହିଥାଏ, ପୁଣି ଭଗବାନଙ୍କର ପାଇଁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କଲାବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପୂଜ୍ୟଭାବ ସହିତ 
ଆମ୍ରୀୟତାର ମଧୁର ସ୍ରୁତି ଯେ ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ୟମାନ ରହିବ, 
ଏହା କହିବା ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ମାତ୍ର । 

ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଦୁଇପ୍ରକାର-- 

(୧) ସ୍ବରୂପତଃ-- ଭଗବାନକ୍କ ନାମ ଜପ ଓ କୀଉଁନ 
କରିବା; ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦୀ ଲୀଳାଶ୍ରବଣ, ଚିନ୍ତନ/ ପଠନ, ପାଠନ 
କରିବା ପ୍ରଭୂତି ସ୍ବରୂପତଃ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାର୍ଯ୍ଯର 
ଉଦାହରଣ। 

(୨) ଭାବଗତ--ସଂସାରକାମ କଲାବେଳେ ଯଦି 
ଏପରି ଭାବନା ରହେ ଯେ, “ସଂସାର ଭଗବାନର୍କୀର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସଂସାରର କାମ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କାର । ଏହାକୁ 
ଭଗବାନକବ୍କୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ କରିବାକୁ ହେବ, ଭଗବାନରଙ୍ସ୍ବ 
ପ୍ରସନ୍ନତା ପାଇଁ କରିବାକୁ ହେବ। ଏହି କାମରୁ ଆମକୁ 
କିଛି ନେବାର ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଆମକୁ ଯେଉଁ ବର୍ଶ୍ରରେ 
ଜନ୍ମ ଦେଇଛନ୍ତି ଓ ଯେଉଁ ଆଶ୍ରମରେ ରଖିଛନ୍ତି, ସେଇଠି 
ଭଗବାନର୍କୀ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ଯଥୋଚିତ କାର୍ଯ୍ଯ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ'' ଇତ୍ୟାଦି, ତା'ହେଲେ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ସାଂସାରିକ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୀର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଯିବ । 

[ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ ଭଗବାନ ସାତଟି କଥା 
କହିଥୂଲେ। ସେହି ସାତଟି କଥାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଅର୍ଜୁନ 
ଅତ୍ଟ୍ମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ ସାତଟି ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ଵରିଥୂଲେ ଏବଂ 
ଏହି ପ୍ରକରଣ ମଧ୍ୟ ସାତଟି ଶ୍ମୋକରେ ସମାପ୍ର ହେଲା । 
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ଫଳିଣିସ୍ନ କ/ବ- ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ପ୍ରୟାଣକାଳେଃପି ଚ ମାଂ ତେ ବିଦୁୟ୍ୁକ୍ତ ଚେତସଃ' 
କହିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ଯାୟର ଦିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ--“ପ୍ରୟାଣକାଳେ ଚ କଥଂ ଜ୍ଞେୟୋଃସି 
ନିୟତାମ୍ବଭି । ତାହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଅନ୍ତକାଳରେ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରି ଶରୀର 
ଛାଡ଼େ, ସେ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (୮ । ୫) । ଏହି ନିୟମ କେବଳ ମୋର ପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟରେ ନୁହେଁ | ମନୁଷ୍ୟ ଯାହାର 
ବି ସ୍ମରଣ କରି ଶରୀର ଛାଡ଼େ, ସେ ତାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସାଧାରଣ ନିୟମ (୮ | ୫-୬) | ଯେ 
କୌଣସି ସମୟରେ ବି ଅନ୍ତକାଳ ଆସିପାରେ। ଏପରି କୌଣସି ବର୍ଷ, ମାସ, ଦିନ, ଘଣ୍ଟା, ମିନିଟ୍‌ ବା କ୍ଷଣ ନାହିଁ, 
ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ତକାଳ ଆସି ନ ପାରିବ। ସେଥୁପାଇଁ ମନୂଷ୍ଯ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ସବୁ ସମୟରେ ମୋତେ ସ୍ମରଣ 
କରିବା ଉଚିତ--ତସ୍ମାତୃ ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ ମାମନୁସ୍ମରଂ। ଯେ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରେ, ତାଂପାଇଁ 
ମୋର ପ୍ରାପ୍ତି ସୁଲଭ (୭। ୧୪); କାରଣ ସେ ଯେଉଁ ସମୟରେ ଶରୀଚ ଛାଡ଼ିଲେ ବି ମୋର ସ୍ମରଣ କରୁ କରୁ 
ଶରୀର ଛାଡ଼ିବ ଏବଂ ମୋତେ ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 

'ମଯ୍ୟପିତମନୋବୁଵିଃ'-_ ସବୁବେଳେ ଭଗବାନକଜକୁ ସ୍ମରଣ କଲେ ସାଧକର ମନ ଓ ବୁଦି ଭଗବାନର୍କ ନିକଟରେ 
ଅର୍ପିତ ହୋଇଯାଏ। ମନଂବୁଦ୍ଧି ନିଜର ନୁହେଁ ଓ ଏହା ସହିତ ନିଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହି--ଏପରି ଭାବି ମନ- 
ବୁଦ୍ଧିରୁ ଆପଣାର ଭାବ ହଟାଇ ନେଲେ ମନବୁଦ୍ିି ସ୍ବତଃ ଭଗବାନର୍କୀ ନିକଟରେ ଅର୍ପିତ ହୋଇଯିବେ; କାରଣ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନଙ୍କର ଅପରା ପ୍ରକୃତି । ଯଦିବା ପରା ଓ ଅପରା ଦୁଇଟିଯାକ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନର୍କୀର, ତଥାପି ଅପରା 
ସହିତ ପରା ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ଭନ୍ଧ ନାହିଁହ କେବଳ ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ତାହାର ସମ୍ଭନ୍ଧ ଅଛି କାରଣ ସେ ଭଗବାନର୍କୀର 
ଅଂଶ-¬'ମମୈବା' ଶୋ ଜୀବଲୋକେ' (୧୫ | ୭) | ଏଣୁ ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ଅପରା ସହିତ ନିଜର ସମ୍ୂନ୍ଦ ସପନ 
ନ କରି ତାକୁ ତାହାର ମାଲିକ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚା ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅପରାକୁ କଦାପି ନିଜର ଓ ନିଜ 
ପାଇଁ ମନେକରେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ସେ ହିଁ “ମଯ୍ଯପିତମନୋବୁଦ୍ଧି” ହୋଇ ପାରିବ । 

ଏଠାରେ ଚିତ୍ତ 'ମନଂର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ଅହଂକାର `ବୁଦ୍ଦିଂର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ । ମନ ଓ ବୁଝି 
ଅର୍ପିତ ହୋଇଗଲେ ଭକ୍ତ ନିର୍ମମ ଓ ନିରହଂକାର ହୋଇଯାଏ। 

ପ୍ରକୃତରେ ଭକ୍ତ ନିଜେ ଭଗବାନର୍କୀ ନିକଟରେ ଅର୍ପିତ ହୁଏ। ସ୍ବୟଂ ଅର୍ପିତ ହୋଇଗଲେ ମନ, ବୁଦି ଆଦି ସର୍ବସ୍ବ 
ଆପେ ଆପେ ଅପିତ ହୋଇଯାଏ। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ନିକଟରେ ସର୍ବସ୍ଵ ଅପିତ ହୋଇଗଲେ ଆଉ ସର୍ବସ୍ବ ରହେ ନାହିଁ, 
କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହିଯାଆନ୍ତି-- “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | 

=== ;# = == 
ସମ୍ଫଂପୂର୍ବର୍ଖ୍ମୋଳନେ କୁହାଯାଇସବ/ ଅଭା#ଯଳନିତ ଦୁତି ବିଷୟ ଏଠବ ନିନ୍ନୁ 6ଛୋ/ଳଜେ ବର୍ଷନ/ କ୍ୁଛନି / 
ଅଭ୍ଯାସଯୋଗଯୁକ୍ତେନ ଚେତସା ନାନ୍ୟୀମାମିନା । 
ପରମଂ ପୁରୁଷଂ ଦିବ୍ଯଂ ଯାତି ପାଥାିଚୁଚିନ୍ତୟଚ୍‌ ॥ ୮ ॥ 

ଅଳ -ପାଥି=ହେ ପ୍ୂଥାନ ନ୍ଦନ! ; ଅଭ୍ୟାସଯୋଗୟୂ କ୍ତେ ନ = ଅଭ୍ୟାସଯୋଗଯୁକ୍ତ:: ନାନ୍ଯଗାମିନା= (ଓ) ଅନ୍ୟ 
ଚିନ୍ତନରହିତ;: ଚେତସା=ଚିତ୍ତ ଦ୍ବାରା ପରମମ୍‌= ପରମ, ଦିବ୍ୟମ୍‌ = ଦିବ୍ଯ; ପୂରୁଷମ୍‌- ପୁରୁଷର୍କ୍‌; ଅନୁଚିନ୍ତୟ ଚୁ ଚିନ୍ନ କରି 
(ଶରୀର ଛାଡ଼ୁଥୂବା ମନୁଷ୍ଯ); ଯାତି (ତାର୍କ୍‌) ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ଅଭ୍ୟାସଯୋଗଯୁକ୍ତ ଓ ଅନ୍ୟ ଚିନ୍ତନରହିତ ଚିତ୍ତ ଦାରା ପରମ ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ 
କରି ଶରୀର ଛାଡ଼ୁଥୂୁବା ମନୁଷ୍ୟ ତାଙ୍ଟୂ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବ୭୮/୮ସପ୍ତରମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ । ମନକୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ଠାରେ ବାରମ୍ଭାର 
ସଗୁଣ-ନିରାକାର ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କ୍ର ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଥୂୁଲା, ¦ ମନୋନିବେଶ କରିବାର ନାମ ଅଭ୍ୟାସ" ଏବଂ ସମତାର 
ତାହା ଏଠାରେ ୮ମ, ୯ମ ଓ ୧୦ମ ଶ୍ଳୋକରେ । ନାମ ଯଯୋଗଂ--ଂସମଡ଼ଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ଯତେ” (ଗୀତା 
ବିସ୍ତୃତଭାବେ କୁହାଯାଇଛି । ୨।୪୮)। ଅଭ୍ୟାସ କଲାବେଳେ ମନ ଲାଗିଲେ ମନ 
“ଅଅଭ୍ଯାସଯୋଗଯୁକ୍ତେନଂ ପଦରେ ଅଅଭ୍ଯାସଂ” ଓ । ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଏ. ଓ ନ ଲାଗିଲେ ମନ ବିଷଷ୍ଚ ହୁଏ। ଏହା 
ଯୋଗ” ଏ ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । ସଂସାରରୁ । କେବଳ “ଅଭ୍ଯାସଂ “ଅଭ୍ଯାସଯୋଗ” ନୂହେଁ। ପ୍ରସନ୍ନତା 


ଶ୍ମୋକ ୯] 
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ଓ ବିଷଶ୍ରତା ନ ହେଲେ ଅଅଭ୍ଯାସଯୋଗ” ହେବ। ବିତ୍ତ 
ପ୍ରସନ୍ତ ଓ ବିଷଣ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ 
ଦେଇ କେବଳ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ହିଁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବା 
ଉଚିତ। ନିଜ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଦୂଢ଼ ରହିବା ମଧ୍ଯ ଯୋଗ। 
ଚିତ୍ତ ଏହିଭଳି ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ। 


ହେଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ର୍ରାଚ୍ତ ଛଡ଼ା ଏହାର ଅନ୍ୟ 
କିଛି ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ହେଉ। 

'ପରମଂ ପୁରୁଷଂ ଦିବ୍ୟଂ ଯାତି ପାର୍ଥାନୂଚିନ୍ତୟନ୍‌'-- 
ଏହିଭଳି ଚିତ୍ତ ଦାରା ପରମ ଦିବ୍ଯ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଗୁଣ-ନିରାକାର ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରି ଶରୀର ଛାଡ଼ିଥିବା 


ଚଚେତସା ନାନ୍ୟଯଗାମିନା'--ଚିତ୍ତ ଅନ୍ୟଗାମୀ ନ । ମନୁଷ୍ଯ ସେହି ପରମାମ୍ରାଙ୍ଟୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ଘଂଜିଣିକ୍ଣ ଭବ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥୂିଲେ--ଂପ୍ରୟାଣକାଳେ ଚ କଥଂ ଜ୍ଞେୟୋଃସି ନିୟତାମ୍ବଭିଃ' (୮ । ୨” । 
ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଯାଇ ଏବେ ୮ମ, ୯ମ ଓ ୧୦ମ ଶ୍ମୋକରେ ଅନ୍ତକାଳରେ ସ୍ମରଣ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯଗ୍ଚୀ 


ପ୍ରକାର ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି। 


===-= ¬ == == 


ସନ୍ଦ୍ର-ଏ୫ବ କଗରଚାନ ଧ୍ଯାନ ପାଇଁ ଅତୟନ୍ତ ଜପଯୋରୀ ସଂଗୁଣ-ନିଜାଳାର ପନନାନ୍ାର୍କ ସନକ ବର୍ଷଳ/ କଟୁଛଳି / 


କବିଂ 
ସଵିସ୍ଯ 


ପୁରାଣମନୁଶାସିତାରମଣୋରଣୀୟାଂସମନୁସ୍ମରେ ଦୃ 
ଧାତାର ମଚି ନ୍ତ୍ୟରୂପମାଦି ତ୍ୟବର୍ଣଂ 


ଯଃ । 


ତମସଃ ପରସ୍ତାତ଼॥ ୯ ॥ 


ଅନୟ _ ଯଃ= ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; କବିମ୍‌ସର୍ବଜ୍ଞ: ପୁରାଣମ୍‌ = ଅନାଦି; ଅନୁଶାସିତାରମ୍‌ ସମସ୍ତକ୍ର ଶାସନକର୍ତା; ଅଣୋଃ, 
ଅଣୀୟାଂସମ୍‌ ସୃକ୍ଷାତି ସୂକ୍ୟ୍ବ ସବିସ୍ଯ-= ସମସ୍ତକର; ଧାତାରମ୍‌ - ଧାରଣ-ପୋଷଣକାରୀ; ତମସଃ= ଅଜ୍ଞାନରୁ; ପରସ୍ତାତ୍‌ = ଅତି 
ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌ରେ: ଆଦିତ୍ୟବଶ୍ଛିମ୍‌= ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ଭଳି ପ୍ରକାଶସ୍ବରୂପ; ଅଚିନ୍ତ୍ଯରୂପମ୍‌ଇଅଚିନ୍ତ୍ୟ ରୂପର; ଅନୁସ୍ମରେତ୍‌ଵ ଚିନ୍ତନ କରେ । 

ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ସବିଜ୍ଞ, ଅନାଦି, ସମସ୍ତଙ୍କର ଶାସନକାଁ, ସୂକ୍ଷାତିସୃକ୍ୟ, ସମସ୍ତକ୍ର ଧାରଣ-ପୋଷଣକାରୀ, ଅଜ୍ଞାନରୁ 
ଅତି ଉତ୍ବିରେ ଓ ସୃକ୍ଷ୍ୟର୍କ୍ନ ଭଳି ପ୍ରକାଶସ୍ବରୂପ ଅଥାତ୍ବ ଜ୍ଞାନ ସ୍ବରୂପ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ରୂପର ଚିନ୍ତନ କରେ-- 


ବ#6//- _'କ ବିମ୍‌'-- ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଓ ସେମାନକୀର 
ସମସ୍ତ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମକୁ ଜାଣୁଥୂବାରୂ ସେହି ପରମାମ୍ବ୍ରାଜ୍ଚରର 
ନାମ “କବି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଜ୍ଞ। 

“ପୁରାଣମ୍‌--- ସେହି ପରମାମ୍ରା ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଦି 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ପୁରାଣ' | 

“ଅନୁଶାସିତାରମ୍‌'--¬ ଆମେ କୌଣସି ଦୃଶ୍ୟକୁ ଦେଖିଲେ 
ଆଖି ଦ୍ବାରା ଦେଖୁ । ଆଖି ଉପରେ ମନ ଶାସନ କରେ, ମନ 
ଉପରେ ବୁଦ୍ଧି ଓ ବୁଦ୍ଧି ଉପରେ “ଅହମ୍‌' ଶାସନ କରେ | ସେହି 
“ଅହମ୍‌' ଉପରେ ବି ଯେ ଶାସନ କରେ, ଯେ ସବୁର ଆଶୟ, 
ପ୍ରକାଶକ ଓ ପ୍ରେରକ, ସେ (ପରମାମ୍ବା) ହିଁ 'ଅନୁଶାସିତା' | 

ଏହାର ଦ୍ରିତୀୟ ଭାବଟି ହେଉଛି, ଜୀବମାନର୍କ୍ରର 
କର୍ମ କରିବାର ଯେପରି ସ୍ଵଭାବ ହୋଇ ଯାଇଛି, ତଦନୁସାରେ 
ହିଁ ପରମାମ୍ପା (ବେଦ, ଶାସ୍ତ୍ର, ଗୁରୁ, ସବ୍ତ ଆଦିକ୍କୀ ଦାରା) 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯଗ୍ୀ 
ପୁରାତନ ପାପପୁଣ୍ଯରୂପକ କର୍ମାନୂସାରେ ଅନୂକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସିତି ପ୍ରେରଣ କରି ସେହି ମନୁଷ୍ଯଗ୍ଗୁ ଶୁଦ୍ଧ 
ଓ ନିର୍ମଳ କରନ୍ତି। ଏହି ଉପାୟରେ ମନୁୂଷ୍ଯଗ୍କ ପାଇଁ 
କର୍ତବ୍ୟଂଅକର୍ତବ୍ୟର ବିଧାନ କରୁଥୁବାରୁ ଏବଂ ମନୂଷ୍ୟଗ୍କୀ 
ପାପପୁଣ୍ଯରୂପକ ପୁରାତନ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ (ଫଳ ପ୍ରଦାନ 


କରି) ବିନାଶ କରୁଥୂୁବାରୁ ପରମାମ୍ରା “ଅନୁଶାସିତା' ଅଟନ୍ତି | 

“ଅଣୋରଣୀୟାଂସମ୍‌'-- ପରମାମୋ ପରମାଣୁଠାରୁ ମଧ୍ୟ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମ। ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପରମାମ୍ପା ମନ- 
ବୁଦ୍ଧିର ବିଷୟ ନୂହନ୍ତି, ମନବୁଦ୍ଧି ଆଦି ତାର୍କୁ ଧରିପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ମନଂବୁଦ୍ଧି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଧରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ପୁଣି ପରମାମ୍ପା ତ ସେହି ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ବି ଆହୁରି ଉର୍ଦ୍ବିରେ!। ସେହି ପରମାମ୍ବା ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୃକ୍ଷ୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେ ହିଁ ସୃକ୍ଷ୍ମତାର ଶେଷସୀମା। 

'ସବିସ୍ଯ ଧାତାରମ୍‌'--ପରମାମ୍ପା ଅନନ୍ତକୋଟି 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଧାରଣକର୍ତା ଓ ପୋଷଣକର୍ତ୍ା । ସମସ୍ତଙ୍ମୁ ପରମାମ୍ଦାଙ୍କୀ 
ଠାରୁ ହିଁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୂର୍ତି ମିଳେ। ଏଣୁ ସେହି ପରମାମ୍ବ୍ରାକୂ 
ସମସ୍ତକ୍କର ଧାରଣ-ପୋଷଣକର୍ତ୍ା କୁହାଯାଏ । 

'“ତମସଃ ପରସ୍ତାତ୍'-- ପରମାମୁ| ଅଜ୍ଞାନରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଉତ୍ଦ୍ବ୍ରେ । ସେ ଅଜ୍ଞାନରୁ ସର୍ବଥା ରହିତ। ତାଙ୍କଠାରେ ଲେଶମାତ୍ର 
ଅଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, ବରଂ ସେ ଅଜ୍ଞାନର ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶକ। 

'ଆଦିତ୍ୟବଣ୍ତିମ୍‌'-- ସେହି ପରମାମ୍ାର୍ଜୀ ବର୍ଣ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍‌ 
ସଦୃଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସୂର୍ଯ୍ୟତୁଲ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରକାଶକ ଏବଂ 
ସେ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦିର ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶକ। ତାରଟ୍ଟ୍ପରିଠାରୁ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶ ମିଳେ। 
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'ଅଚିନ୍ତ୍ଯରୂପମ୍‌'-¬ ସେହି ପରମାମ୍ବାବ୍କ ସ୍ବରୂପ ଅଚିନ୍ତ୍ଯ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦିର ଚିନ୍ତନର ବିଷୟ ନୁହନ୍ତି । 

'ଅନୁସ୍ମରେତ୍‌'-- ସର୍ବଜ୍ଞ,) ଅନାଦି, ସମସ୍ତସ୍ତର ଶାସକ, 
ପରମାଣୁଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମ ସମସ୍ତକ୍କର ଧାରଣ- 
ପୋଷଣକର୍ତା, ଅଜ୍ଞାନରୁ ଅତି ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ପ୍ରକାଶକ ସେହି ସଗୁଣ-ନିରାକାର ପରମାମ୍ରାବ୍କ ଚିନ୍ତନ ପାଇଁ 
ଏଠାରେ ଅଅନୃସ୍ମରେତ଼ଂ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଏଠାରେ ଅଅଚୁସ୍ମରେତ଼' କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 


* ଶୁୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଯେ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀ ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍କୀ ଜ୍ଞାତସାରରେ 
ଅଛନ୍ତି ତାଙ୍ଚ୍ଚ ଜ୍ଞାନର ବାହାରେ କିଛି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି 
ପରମାମ୍ପା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ଏଥୂପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ 
ରଖି ମନୂଷ୍ଯ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରୁ । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ, ଯିଏ ଅଚିନ୍ତ୍ଯଃ ତାକୁ ସ୍ମରଣ 
କରିବା କିପରିମ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, ସେହି 
ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ଚିନ୍ତନର ବିଷୟ ନୁହେଁ ବୋଲି ଦୃଢ଼ 
ଧାରଣା କରିବା ହିଁ ଅଚିନ୍ତ୍ଯ ପରମାମ୍ରାର୍କର ଚିନ୍ତନ । 


ମଂଜିଣିଝ୍ର ଇବ ପରମାମ୍ରାଙ୍ଗୁ 'କବିମ୍‌/ କହିବାର କାରଣ ହେଉଛି, ତାର୍କ୍ଚୀ ଜ୍ଞାନପରିସରର ବାହାରେ କିଛି ନାହିଁ। 
'ପୁରାଣମ୍‌, କହିବାର କାରଣ ହେଲା, ସେ ଅନାଦି, କାଳାତୀତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ କାଳର ମଧ୍ୟ ପ୍ରକାଶକ | “ଅନୁଶାସିତାରମ୍‌' 
କହିବାର କାରଣ ହେଲା, ସମସ୍ତେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ତାଙ୍କଦ୍ଚ ଶାସନର ଅଧୀନ । ସେ ଜୀବ ଓ ଜଗତର ଶାସକ-- 

କ୍ଷରଂ ପ୍ରଧାନମମୂତାକ୍ଷର ହରଃ କ୍ଷରାମ୍ବାନାବୀଶତେ ଦେବ ଏକଃ । ଶ୍ଵେତାଶ୍ବତର. ୧ | ୧୦) 

“ପ୍ରକୃତି ବିନାଶଶୀଳ ଏବଂ ଏହାର ଉପଭୋଗକାରୀ ଜୀବାମ୍ରରା ଅମୃତସ୍ବରୂପ ଅବିନାଶୀ | ଏ ଦୁହିଙ୍କୁ (ବିନାଶଶୀଳକୁ 
ଓ ଅବିନାଶୀକୁ) ଜଣେ ଶଶ୍ଵର ନିଜର ଶାସନାଧୀନ କରି ରଖନ୍ତି । 

ଧାତାରମ୍‌” କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମ୍ରା ସମସ୍ତକ୍କର ପାଳନ-ପୋଷଣକାରୀ (ଗୀତା ୧୫ | ୧୭)! 


ଆଦିତ୍ୟବଣ୍ଫିମ୍‌/ କହିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଠାରେ ଯେପରି ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନିତ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ଥାଏ, 
ସେହିପରି ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୀ ଠାରେ ନିତ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଓ ବୋଧ ରହିଥାଏ। ସେହି ପରମାମ୍ରରା ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରକାଶକ 
(ଗୀତା ୧୩ । ୩୩) । 'ତମସଃ ପରସ୍ତାତୃ' କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ପରମାମ୍ର୍ା ଅଜ୍ଞାନରୁ ବା ଅପରା ଠାରୁ 
ଅତି ଉର୍ତ୍ବରେ-_ ଯସ୍ନାତୃକ୍ଷରମତୀତୋଃହମ୍‌' (ଗୀତା ୧୫ | ୧୮) | 


=== ` == = 


ସାଫ ଏ୦ବ ଅନ୍ତଳାଳୀଳ ଚିନ୍ତନ ଥନୁଯାୟୀ ଗତି ବିଷୟକେ ବର୍ଷନ/ କରୁଛନି । 
ପ୍ରୟାଣକାଳେ ମନସାଚଳେନ ଭକ୍ତ୍ୟା ଯୁକ୍ତୋ ଯୋଗବଳେନ ଚୈବ । 
ଭ୍ରବୋମିଧ୍ୟେ ପ୍ରାଣମାବେଶ୍ୟ ସମ୍ୟକ୍‌ ସ ତଂ ପରଂ ପୁରୁଷମୁପୈତି ଦିବ୍ୟମ୍‌ ॥ ୧୦॥ 


ଅନୟ ସଃ ସେହି; ଭକ୍ତ୍ୟା, ଯୁକ୍ତଃ¬ ଭକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରୟାଣକାଳେଁଅନ୍ତକାଳରେ, ଅଚଳେନ ଅଚଳ; ମନସା-ମନ 
ଦାରା, ଚଳିଓଃ ଯୋଗବଳେନ=ଯୋଗବଳ ଦ୍ବାରା; ଭୂବୋଃ=ଭୁକୁଟୀର; ମଧ୍ୟେଇିମଧ୍ୟଭାଗରେ; ପ୍ରାଣମ୍‌-=ପ୍ରାଣମାନକ୍ଲ; 
ସମ୍ୟକ୍‌ ଚ ଭଲଭାବେ; ଆବେଶ୍ୟକିପ୍ରବିଷ୍ଟା କରିଥ ତମ୍‌ ସେହି; ପରମ୍‌ ପରମ; ଦିବ୍ଯମ୍‌ଦିବ୍ଯ; ପୁରୁଷମ୍‌- ପୁରୁଷର; 


ଏବ ହିଁ; ଉପୈତି-ପରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ସେହି ଭନ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ତକାଳରେ ଅଚଳ ମନ ଦ୍ବାରା ଓ ଯୋଗବଳ ଦ଼ାରା ଭ୍ଦୁକୁଟୀର ମଧ୍ୟଭାଗରେ 
ପ୍ରାଣକୁ ଭଲ ଭାବେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ କରି (ଶରୀର ଛାଡ଼ିଲେ) ସେହି ପରମ ଦିବ୍ୟ ପୁରୁଷକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବ#6//- ¬ 'ପ୍ରୟାଣକାଳେ ମନସାଚଳେନ......ସ ତଂ. 


ପରଂ ପୁରୁଷମୁପୈତି ଦିବ୍ୟମ୍‌'-- ଏଠାରେ ପ୍ରିୟତୃକୁ ଭକ୍ତି 
କୁହାଯାଇଛି। ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତି ପ୍ରିୟତୃ (ଆକର୍ଷଣ) 
ହେଲେ ମନ ଅଚଳ ହୋଇଯାଏ। ସେହି ଭକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରିୟତୃ ସ୍ବୟଂ ଦ୍ବାରା ହୁଏ, ମନଂବୂଦିି ଦ଼ାରା ହୁଏ ନାହିଁ। 

କବି, ପୁରାଣ, ଅନୁଶାସିତା ଆଦି ବିଶେଷଣ ଦ୍ବାରା 
(ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ) ସୂଚିତ କରାଯାଇଥୂୁବା ସଗୁଣ-ନିରାକାର 
ପରମାମ୍ବ୍ରାବ୍କର ଠାରେ ଭକ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର ମନ ଅନ୍ତକାଳରେ 


ସ୍ଥିର ହୋଇଯିବା ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସଗୁଣଂନିରାକାର ସ୍ବରୂପରେ 
ଆଦରପୂର୍ବକ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯିବା ହିଁ ମନ “ଅଚଳ ହେବା'ର 
ତାତ୍ର୍ଯ୍ୟ । 

। ପୂର୍ବରୁ ଯୋଗୀ ପ୍ରାଣାୟାମ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାଣକୁ ରୁଦ୍ଧ କରିବାର 
ଯେଉଁ ଅଧୂକାର ପାଇଥାଏ, ତାହାର ନାମ “ଯୋଗବଳ' | 
ସେହି ଯୋଗବଳ ଦ୍ବାରା “ଦୁଇ ଭୂଲତାର ମଧ୍ଯଭାଗରେ 
ଥିବା ଦ଼ିଦଳ ଚକ୍ରସ୍ିତ ସୁଷୁମ୍ନା ନାଡ଼ୀରେ ପ୍ରାଣକୁ ଭଲଭାବେ 
ପ୍ରବେଶ କରାଇ ସେହି ଯୋଗୀ (ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଦଶମ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୧] 


ଦାର ଦେଇ) ଦିବ୍ୟ ପରମ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

“ତଂ ପରଂ ପୁରୁଷମୁପୈତି ଦିବ୍ଯମ୍‌ୀ ପଦମାନଙ୍କର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପୂର୍ବ (ନବମ) ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ 
ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣଥ୍ଚନା ହୋଇଛି, ସେହି ଦିବ୍ୟ ପରମ 
ସଗୁଣ-ନିରାକାର ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ସେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ଅଷ୍ଟ୍ରମ ଶ୍ନୋକରେ କଥୂତ ବିଷୟକୁ ୯ମ ଓ ୧୦ମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ କହି ଏହି ତିନି ଶ୍ନଳୋକ ବିଶିଷ୍ଟ 
ପ୍ରକରଣର ଉପସଂହାର କରାଯାଇଛି। 

ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ସଗୁଣଂନିରାକାର ପରମାମ୍ରା୍କୀ 
ଉପାସନାର ବଣ୍ଣ୍ରିନା ଅଛି। ଏହି ଉପାସନାରେ ଅଭ୍ୟାସର 
ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି। ପ୍ରାଣାୟାମପୂର୍ବକ ମନକୁ ସେହି 
ପରମାମ୍ରଙ୍କ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ୍‌ କରିବାର ନାମ “ଅଭ୍ୟାସ” | ଏହି 
ଅଭ୍ୟାସ ଅଣିମା, ମହିମା ଆଦି ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା କେବଳ ପରମାମ୍ୃତତ୍ତ୍ବ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଅଭ୍ଯାସ କରି କରି ପ୍ରାଣ ଓ ମନ ଉପରେ ଏପରି 
ଅଧୂକାର ଲାଭ କରିବା ଉଚିତ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ଇଢ୍ରାନୁସାରେ ପ୍ରାଣକୁ 
ରୂଦ୍ଧ କରି ହେବ ଏବଂ ମନକୁ ଯେଉଁଠି ଓ ଯେତେବେଳେ 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଗ୍ବହିବ5 ସେଠାରେ ଓ ସେତେବେଳେ ଲଗାଯାଇ ପାରିବ । 
ଯେ ଏପରି ଅଧୂକାର ପ୍ରାପ୍ତ କରେ, ସେ ହିଁ ଅନ୍ତକାଳରେ 
ପ୍ରାଣକୁ ସୁଷୁମ୍ନା ନାଡ଼ୀରେ ପ୍ରବେଶ କରାଇ ପାରେ; କାରଣ 
ଅଭ୍ଯାସବେଳେ ମଧ୍ଯ ମନକୁ ସଂସାରରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ନ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ୍‌ା କରାଇବାରେ ଯଦି ସାଧକକୁ 
କଠିନତା ଓ ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ଅନୁଭବ ହୁଏ, ତେବେ ଅନ୍ତକାଳ 
ଭଳି ବିଷମ ସମୟରେ ମନକୁ ନିବିଷ୍ଟ କରାଇବା ସାଧାରଣ 
ଲୋକପକ୍ଷେ ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି? ସୁତରାଂ ଯାହାପାଖରେ 
ପ୍ରଥମରୁ ଯୋଗବଳ ଅଛି, ସେ ହିଁ ଅନ୍ତକାଳରେ ମନକୁ 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ୍‌ କରାଇପାରେ ଓ ପ୍ରାଣକୁ ସୁଷୁମ୍ନା 
ନାଡ଼ୀରେ ପ୍ରବେଶ କରାଇପାରେ । 

ସାଧକ ପ୍ରଥମରୁ ନିଶ୍ଚୟ (ନିର୍ଣୟ କରି ନେଉ 
ଯେ, ଅଜ୍ଞାନରୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପର ଓ ସର୍ବାତୀତ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ 
ହିଁ ସବୁରି ପ୍ରକାଶକ, ସବୁରି ଆଧାର ଓ ସବୁରି ସତ୍ତା- 
ପ୍ତୂର୍ତିଦାୟକ ନିର୍ବିକାର ତତ୍ତ୍ବ। ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତି ହିଁ ପ୍ରିୟତ୍ 
ଓ ମନର ଆକର୍ଷଣ ହେବା ଉିଚତ, ତେବେ ଯାଇ 
ସେଥୂରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ମନ ନିବିଷ୍ଟ ହେବ । 


ଘଳିଣିଙ୍କ ଇବ ଭକ୍ତ୍ୟଯା ଯୁକ୍ତଃଃର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥୁବାରୁ ସେହି 


ସାଧକର ପରମାମ୍ରାଙ୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ, ଅନ୍ଯ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ରହେ ନାହିଁ। ସଂସାରୀ ଲୋକେ ଅପରା ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ 
ହୁଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଯେ ଅପରାକୁ ଛାଡ଼ି ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ, ସେ ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ସଂସାରୀ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର 
ଓ ସଂସାରରେ ଆସକ୍ତ ହେବାରୁ `'ବିଭକ୍ତ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ୍ଚ ଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନକ୍କ ଠାରେ 
ନିମଗ୍ନ ସାଧକ ବିଭକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେ “ଭକ୍ତ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନତ୍କ୍ୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। 

ପ୍ରାଣାୟାମ ପ୍ରଭୂତିର ବଳକୁ ଂଯୋଗବଳ' କୁହାଯାଏ । ଏଠାରେ “ଯୋଗବଳେନଂ କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ପୂର୍ବକୃତ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କାରଣରୁ ଅନ୍ତକାଳର ଶକ୍ତିହୀନ ଅବସ୍ଥା ତା'ପାଇଁ ବାଧକ ହୁଏ ନାହିଁ, ତା”ଂଠାରେ କୌଣସି 
ବିକାର ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ ନାହିଁ। 


ଲାଇଭ ୨୮ ରେ 
ନ୍କନ୍ଧ୨-ଏ୭କ ଜଣବାନ ନିନ୍ଦୁ ଜ୍ମ୍ରୋଳନେ ନିର୍ଗରଣଂଳିଜାଳନ ପିନ ଜପାୟ କନ୍ଦିବ/ ଆଜନ୍ତ୍ର କରୁଛନି / 
ଯଦକ୍ଷରଂ ବେଦବିଦୋ ବଦନ୍ତି ବିଶନ୍ତି ଯଦ୍ଯତୟୋ ବୀତରାଗାଃ । 


ଯଦିଚ୍ଛନ୍ତୋ ବ୍ରହୁଚକ୍ଷ୍ୟ ଚରନ୍ତି ତତ୍ତେ ପଦଂ ସଙ୍ଗହେଣ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯେ॥ ୧୧॥ 

ଥନୟ- ବେଦବିଦଃ=ବେଦବିତ୍‌ମାନେ; ଯତୃ=ଯାହାକୁ; ଅକ୍ଷରମ୍‌=ଅକ୍ଷର; ବଦନ୍ତିଇିକହନ୍ତି; ବୀତରାଗାଃ= ବୀତରାଗ; 
ଯତୟଃ=ଯତିମାନେ; ଯତ଼=ଳିଯାହାକୁ; ବିଶନ୍ତିଇପାପୁ କରନି (ଏବଂ); ଯତୃଳ(ସାଧକମାନେ) ଯାହାର ପ୍ରାପ୍ତି; ଇକ୍ନ୍ତଃ ଇଢ଼ା 
କରି; ବ୍ରହୁଚକ୍ଷ୍ୟମ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଚରନ୍ତିଂପାଳନ କରନ୍ତି ତତ୍ବଳ୍ସେହିତ ପଦମ୍‌ଚଁପଦ (ବିଷୟରେ ମୁଁ); ତେ= ତୁମକୁ; 
ସଂଗ୍ରହେଣ-ସଂକ୍ଷେପରେ; ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯେ=କହିବି | 

ବେଦବିତମାନେ ଯାହାକୁ ଅକ୍ଷର କହନ୍ତି, ବୀତରାଗ ଯତିମାନେ ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି ଏବଂ ସାଧକମାନେ 
ଯାହାର ପ୍ରାପ୍ତି ଇଜ୍ରା କରି ବ୍ରହ୍ମଚଯ୍ୟି ପାଳନ କରନ୍ତି, ସେହି ପଦ ବିଷୟରେ ମୁଁ ତୁମକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବି । 

ବୟ୮୮୮୮ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ | ତାହା ଏଠାରେ ୧୧ଶ, ୧୨ଶ ଓ ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ନିର୍ଗୁଣ.ନିରାକାର ପରମାମ୍ଦାଙ୍ଗ୍ର ଯେଉଁ ବର୍ଣନା ହୋଇଥଲା, | ବି ସ୍ତାରପୂର୍ବକ କୁହାଯାଇଛି |] 
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'ଯଦକ୍ଷରଂ ବେଦବିଦୋ ବଦନ୍ତି'--ବେଦଜ୍ଞ ପୁରୁଷ- 
ମାନେ ଯାହାକୁ ଅକ୍ଷର-ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର କହନ୍ତି, ଯାହାର 
କେବେ ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ, ଯିଏ ସର୍ବଦା ଏକରୂପ ଓ ଏକପରି 
ରହେ ଏବଂ ଯାହାକୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ 
“ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହୂ ପରମମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି, ସେହି ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଏଠାରେ “ଅକ୍ଷର” ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି । 

“ବିଶନି ଯଦୃଯତୟୋ ବୀତରାଗାଃ'- - ଯାହାଙ୍କ ଅନ୍ତଃ- 
କରଣରୁ ଆସକ୍ତି (ରାଗ) ର ମୂଳୋପାଟନ ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯାହାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣ ଅତି ନିର୍ମଳ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ୍ଘ ହୃଦୟରେ 
ସର୍ବୋପରି ଅଦିତୀୟ ପରମତତ୍ତ୍ଵକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ତୀବ୍ର 
ଲାଳସା ରହିଛି, ସେଭଳି ପ୍ରଯନଶୀଳ ଯତି ମହାପୁରୁଷ-ମାନେ 
ସେହି ତତ୍ତ୍ଵରେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି ବା ତାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି । 

ଯଯଦିକ୍ରନ୍ତୋ ବ୍ରହଚକ୍ଷ୍ୟଂ ଚରନ୍ତିଂର ଅର୍ଥ କେବଳ 
ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, 
ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତି ବ୍ୟତୀତ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଆଉ କିଛି ଧ୍ୟେୟ 


× ଶୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ପରମାମ୍ବାର୍କୁ ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ କରନ୍ତି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଜ୍‌ ସଂଯମ କରନ୍ତି. 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ କୌଣସି ବିଷୟକୁ ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ ସେବନ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ। 

'ତତ୍ତେ ପଦଂ ସଂଗ୍ରହେଣ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯେଂ--ଯାହା ସମସ୍ତ 
ସାଧନାର ଅନ୍ତିମ ଫଳ, ସେହି ପଦ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ 
ବିଷୟରେ ମୁଁ ତୂମକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ ଓ ଭଲଭାବରେ 
କହିବି। ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ସର୍ବୋପରି ବିଲକ୍ଷଣ କୁହାଯାଇଛି, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ବୋଲି 
କହି ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯାହାର ମହିମା ଗାନ କରାଯାଇଛି, ସେହି 
ପଦ (ତତ୍ତ୍ଵ) ଯେଉଁ ପ୍ରକାରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ମୁଁ ତୂମକୁ 
କହିବି । ଭଲଭାବେ କହିବାର ତାହ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, 
ବ୍ରହୂର ଉପାସକମାନେ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରେ ସେହି ବ୍ରହ୍ମକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନି ସେ କଥା ମୁଁ ଭଲଭାବେ କହିବି । 


ମଂଜିଣିନ୍କଥ ଜ/ବ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଗୌଣରୂପେ ଗ୍ବରି ଆଶ୍ରମ କଥା କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି ପାରିବା। 
ଯଥା--'ଯଦକ୍ଷରଂ ବେଦବିଦୋ ବଦନ୍ତି'ରେ ଗୂୃହସ୍ତାଶ୍ରମକୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି; କାରଣ ବେଦାଧ୍ୟୟନ ବ୍ରାହ୍ମଣର ମୁଖ୍ୟ 
କାର୍ଯ୍ୟ। “ବିଶନ୍ତି ଯହ୍ନ ଯତୟୋ ବୀତରାଗାଃ'ରେ ସନ୍ନ୍ଯାସ ଓ ବାନପ୍ରସ୍ତ ଆଶ୍ରମକୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । ୮ଯଦିଢ୍ରନ୍ତୋ 
ବ୍ରହୂଚକ୍ଷ୍ୟଂ ଚରନ୍ତିଂରେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଆଶ୍ରମକୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 

ସବୁ ବର୍ଶ୍ର ଓ ସବୁ ଆଶ୍ରମରେ ମୁକ୍ତି ଲାଭ ହୋଇ ପାରିବ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଗ୍ବରି ଆଶ୍ରମ ବିଷୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ 
ବର୍ଣନା କରି ନାହାନ୍ତି। ବର୍ଷ୍ରମାନକ୍କର ଘ୍ପଷ୍ଟ୍‌ ବିବେଚନା ମଧ୍ଯ କେବଳ କର୍ତ୍ବବ୍ଯ ପାଳନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରିଛନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଥିଲେ ଏବଂ ସେ ନିଜର ଯୁଦ୍ଦରୂପକ କର୍ତବ୍ଯକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ଗ୍ରହୁଥିଲେ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ତାର୍କୁ 
ତାଙ୍ଟ୍ପ କର୍ତବ୍ଯରେ ନିଯୁକ୍ତ କରାଇବା ପାଇଁ ବର୍ଶିଧର୍ମର ବର୍ଷ୍ଵନା କରିଛନ୍ତି । ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ବର୍ଣ୍ଣଧର୍ମ, ଆଶ୍ରମଧର୍ମ ନୂହେଁ। 
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ୟଙ୍ଗ ଅନ୍ଜଳାଳନେ ସେନି ନିର୍ମ୍ଣନିଜାଲକ ଜନ୍ଜୁକୁ ପାଇବାର ଫଳ ଓ ବିଧିନ ବର୍ଷନା ପାଇଁ ନିନ୍ଦର ନୂଇଟି ୍ଲ୍ଜୋଳ କହୁଛଳି। 
ସବିହ୍ରାରାଣି ସଂଯମ୍ୟ ମନୋ ହୂଦି ନିରୂଧ୍ଯ ଚ। 
ମୂଵ୍ଧ୍ୟାଧାୟାମୂନଃ ପ୍ରାଣମାସିତୋ ଯୋଗଧାରଣାମ୍‌ ॥ ୧୨॥ 


ଓମିତ୍ୟେକାକ୍ଷରଂ 


ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟାହରବ୍ନାମନୁସ୍ମରଟ୍‌ । 


ଯଃ ପ୍ରୟାତି ତ୍ଯଜନ୍ଦେହଂ ସ ଯାତି ପରମାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୧୩॥ 

ଥୟ ସବିଡ଼ାରାଣି= ( ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗର) ସମସ୍ତ ଦ଼ାରକୁ; ସଂଯମ୍ୟ=ରୁଦ୍ଧ କରି; ମନଃ ମନକୁ; ହୃଦିଇହୃଦୟରେ; 
ନିରୁଧ୍ୟ-= ନିରୋଧ କରି; ଚ= ଏବ; ଆମ୍ବନଃ= ନିଜ; ପରାଣମ୍‌ ପ୍ରାଣକୁ; ମୂର୍ଵିି-ି ମସ୍ତକରେ; ଆଧାୟ =ସାପିତ କରି; ଯୋଗ- 
ଧାରଣାମ୍‌-ଯୋଗଧାରଣାରେ,; ଆସିତଃସମ୍ଯକ୍ରୂପେ ସିତ; ଯଃ ଯେଉଁ ସାଧକ; ଓମ୍‌ = 'ଓ'; ଇତି-ଏହି; ଏକାକ୍ଷରମ୍‌ _ ଏକାକ୍ଷର; 
ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହ୍ମକୃˆଁ ଵ୍ୟାହରନଚ (। ମାନସିକଭାବେ) ଉଚ୍ଚାରଣ କରି (ଓ); ମାମ୍‌= ମୋତେ; ଅନୁସ୍ଲରନ୍‌-ସୁରଣ କରି; ଦେହମ୍‌ = ଶରୀର; 
ତ୍ୟଜବ ଛାଡ଼ି; ପ୍ରୟାତିଚଗ୍ବଲିଯାଏ; ସଃ ସେ; ପରମାମ୍‌, ଗତିମ୍ଚ୍ିପରମଗତି; ଯାତିଇଲାଭ କରେ | 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗର ସମସ୍ତ ଦବାରକୁ ରୁଦ୍ଧ କରି, ମନକୁ ହୃଦୟରେ ନିରୋଧ କରି ଏବଂ ନିଜ ପ୍ରାଣକୁ ମସ୍ତକରେ ସ୍ପାପିତ 
କରି ଯୋଗଧାରଣାରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ରୂପେ ସିତ ଯେଉଁ ସାଧକ “ଓ ନାମକ ଏକାକ୍ଷର ବ୍ରହୁକୁ ମାନସିକଭାବେ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି 
ଓ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରି ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯାଏ, ସେ ପରମଗତି ଲାଭ କରେ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୪] 


ବ#¢//- -“ସବିହାରାଣି ସଂଯମ୍ଯ'-_ (ଅନ୍ଭତକାଳରେ) 
ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ଦ୍ବାରକୁ ସଂଯମ କର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶବ୍ଦ, ଘ୍ପର୍ଶ, 
ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଵ--ଏ ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟରୁ କର୍ଣ, ତୃକ୍‌, ଚକ୍ଷୁ, 
ଜିହ୍ବା ଓ ନାସିକାକୁ ( ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟକୁ) ସମ୍ପୂର୍ଷ ହଟାଇ ନିଅ 
ଏବଂ କଥନ, ଗ୍ରହଣ, ଗମନ, ମୃତ୍ରତ୍ୟାଗ ଓ ମଳତ୍ଯାଗ-- 
ଏ ପାଞ୍ଚଟି କ୍ରିୟାରୁ ବାକ୍‌, ପାଣି, ପାଦ, ଉପସ୍ସ ଓ ପାୟୁକୁ 
(ପଞ୍ଚ କର୍ମୈନ୍ଦ୍ରିୟକୁଃ ସମ୍ପୂର୍ଷ ହଟାଇ ନିଅ। ଏହାଦ୍ବାରା 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ନିଜ ନିଜ ସାନରେ ରହିବେ। 

'ମନୋ ହୁଦି ନିରୁଧ୍ୟ ଚ”-- ମନକୁ ହୃଦୟରେ ନିରୋଧ 
କର ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନକୁ ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ଯିବାକୁ ଦିଅ ନାହିଁ। 
ଏହାଦ଼ାରା ମନ ନିଜ ସ୍ଥାନରେ (ହୃଦୟରେ) ରହିବ । 

'ମୂଵ୍ୟଯାଧାୟାମୂନଃ ପ୍ରାଣମ୍‌'-- ପାଣକୁ ମସ୍ତକରେ ଧାରଣ 
କର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣ ଉପରେ ନିଜର ଅଧୂକାର ହାସଲ କରି 
ଦଶମ ଦ୍ବାରରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମରନ୍ଧ୍ଧରେ ପ୍ରାଣକୁ ରୁଦ୍ଧ କର। 

“'ଆଆସିତୋ ଯୋଗଧାରଣାମ୍‌'--ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ଯୋଗଧାରଣାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଆଅ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନବ୍କୀ ଦ୍ବାରା 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କୌଣସି ଚେଷ୍ଟା ନ କରିବା, ମନରେ ମଧ୍ୟ ସକ୍କଳ୍ପ-ବିକଳ୍ପ 
ନ କରିବା ଏବଂ ପ୍ରାଣଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ପୂରା ଅଧୂକାର 
ହାସଲ କରିବା ହିଁ ଯୋଗଧାରଣାରେ ସ୍ଥିତ ହେବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ । 

'ଓମିତ୍ୟେକାକ୍ଷରଂ ବ୍ରହୁ ବ୍ୟାହରନ୍‌ ମାମନୁସ୍ମରନ୍‌'-¬ 
ଏହାପରେ ଏକ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ “ଓଂ (ପ୍ରଣବ)କୁ ମନେ ମନେ 
ଉଚ୍ଚାରଣ କର ଏବଂ ମୋତେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର 
ପରମ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମକୁ (ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଚନା ହୋଇଛି) ସ୍ମରଣ କରଂ। ସବୁ ଦେଶ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିରେ ଏକ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ଘନ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ସତ୍ତାରୂପେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବୋଲି 
ଧାରଣା କରିବା ହିଁ ମୋର ସ୍ମରଣ। 

ଯଃ ପ୍ରୟାତି ତ୍ୟଜଚ୍‌ ଦେହଂ ସ ଯାତି ପରମାଂ ଗତମ୍‌'-- 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପ୍ରକାରେ ନିର୍ଗୁଣନିରାକାରର ସ୍ମରଣପୂର୍ବକ ଯେ 
ଦେହତ୍ଯାଗ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦଶମ ଦ୍ବାରବାଟେ ଯେ ପ୍ରାଣ 
ତ୍ୟାଗ କରେ, ସେ ପରମ ଗତି ଲାଭ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ଗୁଣ- 
ନିରାକାର ପରମାମ୍ରାଙ୍ଟୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ମଂଜିଣିନ୍କୁ ଜ/ବ--ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଦୁଇଟିରେ ଯୋଗାଭ୍ୟାସୀ ଅଦ୍ଦୈତବାଦୀଙ୍କରର ବର୍ଶ୍ରିନା ହୋଇଛି । “ବ୍ଯାହରଚ୍ଵଂ 
ପଦରେ ମାନସିକ ଉଚ୍ଚାରଣ କଥା କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ; କାରଣ ମନକୁ ହୃଦୟରେ ନିରୋଧ କଲେ 
ଓ ପ୍ରାଣମାନଙ୍କୁ ମସ୍ତକରେ ସ୍ଥାପନ କଲେ ବାଚିକ ଉଚ୍ଚାରଣ ସମ୍ଭବ ନୂୁହେଁ। 
===- 7 == = 
ଦୀଙ୭ ଭଜ 6©ୋରବଳ ଅଛି 6 ଭା ଜପନଳଜେ ଅଧିକକ ଅଛି, ଜାକୁ 6 ନିର୍ଗୁଣନିଜଳାଜଳ ଦାର ନୁଏଂ କିନୁ ଦୀର୍ଯଳଳୀନ 
ଅଳ୍ସଦୀ୯// 6ହାଇଥବ/କୁ ଏହ/ ଯମୀକ ପଣେ କଠିନ ହୁଏ / ଏହି ଜରକାଳ ନିନ୍ୁ ଜଳେ ନିଳଜ ଥଥଥୀଚୁ ସରୁଣ-ନାଳାନ ଚୁ 


ସଂହଳ ଫାଙ୍କି ବିଷୟେ କହୁଛି 


ଅନନ୍ୟଚେତାଃ ସତତଂ ଯୋ ମାଂ ସ୍ମରତି ନିତ୍ୟଶଃ । 
ତସ୍ୟାହଂ ସୁଲ ଭଃ ପାଥି ନିତ୍ୟଯଯୁକ୍ତ ସ୍ଯ ଯୋଗିନଃ ॥ ୧୪ ॥ 


ଅନୟ  ପାଥିିହେ ପ୍ରୁଥାନନ୍ଦନ! ; ଯଃ ଯେଉଁ; ଅନନ୍ୟଚେତାଃ=ଅନନ୍ୟଚିତ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ; ମାମ୍‌ ଚମୋତେ; ନିତ୍ୟଯଶଃ, 
ସତତମ୍‌=ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର; ସ୍ମରତି=ସୁରଣ କରେ; ତସ୍ଯ=ସେହି; ନିତ୍ୟଯୁକ ସ୍ଯନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ; ଯୋଗିନଃ- ଯୋଗୀ ପାଇଁ; 


ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ସୁଲ ଭଃ ସୁଲଭ | 


ହେ ପ୍ରଥାନନ୍ଦନ! ଯେଉଁ ଅନନ୍ୟଚିତ୍ତ ମନୃଷ୍ୟ ମୋତେ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ସ୍ମରଣ କରେ, ସେହି ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ 
ଯୋଗୀ ପାଇଁ ମୁଁ ସୁଲ ଭ ଅର୍ଥାତ ସେ ମୋତେ ସହଜରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବ୮୮୮୮ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ସଗୁଣ-ସାକାର ପରମାମ୍ବର୍ରାର୍କର : ଯେଉଁ ବର୍ଣନା ହୋଇଥୁଲା, 
ତାହା ଏଠାରେ ୧୪ଶ, ୧୫ଶ ଓ ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ବିଶଦ୍‌ଭାବେ କୁହାଯାଇଛି । “ 

“ଅନନ୍ୟଚେତାଃ'- ଯାହାର ଚିତ୍ତ ଭଗବାନସୁଁ ଛାଡ଼ି 
କୌଣସି ଭୋଗଭୂମିକୁ ବା . . କୌଣସି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଆଡ଼କୁ 


ଆଦୌ ଯାଏ ନାହିଁ, ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ବ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରି ଆଶ୍ରୟ ନ ଥାଏ, ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ, 
ସେହି ମନୂଷ୍ଯ ଅନନ୍ଯଚିତ୍ତ। ଯେପରି ପତିବ୍ରତା ସ୍ତ୍ରୀ 
କେବଳ ପାତିବ୍ରତ୍ୟ ବ୍ରତ ଓ ନିୟମ ଧାରଣ କରେ, ପତି 
ବ୍ଯତୀତ ତା' ମନରେ କଦାପି ଅନ୍ଯ କୌଣସି ପୁରୂଷର 
ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ଚିନ୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ ତଥା ଯେପରି ଶିଷ୍ଯ 


° ସମଗ୍ରରୂପର ପ୍ରକରଣ ହୋଇଥିବାରୁ ଏଠାତ୍ତେ. (ମାମ୍‌ ଶବ୍ଦରେ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାରଙ୍କର ଚିନ୍ତନକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 
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× ଶୁମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଗୁରୁପରାୟଣ ରହେ ଓ ସୁପୁତ୍ର ପିତୃମାତୃପରାୟଣ ରହେ, 
ଏମାନର୍ଦ୍ରର ଅନ୍ୟ କେହି ଇଷ୍ଟ ନ ଥାନ୍ତି, ସେହିପରି ଭକ୍ତ 
କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ରହେ। 
ଏଠାରେ “ଅନନ୍ୟଚେତାଃ' ପଦ ସଗୁଣ-ଉପାସକର 
ବାଚକ । ସଗୁଣ ଉପାସନାରେ ବିଷ୍ଣୁ, ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ଶିବ, 
ଶକ୍ତି, ଗଣେଶ, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ଭଗବାନକ୍କାର ଯେଉଁ ସ୍ବରୂପମାନ 
ଅଛି, ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ଯେ ଯେଉଁ ସ୍ବରୂପର ଉପାସନା କରେ, ସେ 
ସେହି ସ୍ବରୂପକୁ ଚିନ୍ତନ କରୁ। ମାତ୍ର ଅନ୍ଯ ସ୍ବରୂପକୁ ନିଜ 
ଇଷ୍ଟାଙ୍କଠାରୁ ଅଲଗା ମନେ ନ କରୁ ଏବଂ ନିଜକୁ ନିଜ 
ଇଷ୍ଟାକ୍କ ଛଡ଼ା ଆଉ କାହାର ମନେ ନ କରୁ। ଏପରି କଲେ 
ତାହାର ମନ ଅନ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
'ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନର୍କର ଓ ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର; ମୋର 
ଆଉ କେହି ନାହିଁ କି ମୁଁ ଆଉ କାହାର ନୂହେଁ' ଏହି ପ୍ରକାର 
ଭାବ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ “ଅନନ୍ଯଚେତାଃ” ହୋଇଯାଏ। 
“ସତତଂ ଯୋ ମାଂ ସ୍ମରତି ନିତ୍ୟଶଃ'-”ସତତମ୍‌' 
ର ଅର୍ଥ ନିରନ୍ତର ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଦ ଭାଇ୍ଗିବାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଗାଢ଼ ନିଦ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରୁଥାଏ । 
“ନିତ୍ଯଶଃଂର ଅର୍ଥ ସର୍ବଦା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ କଥାକୁ ବୁଝିବା 
ଦିନଠାରୁ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେ ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରୁଥାଏ । 
“ତସ୍ୟାହଂ ସୁଲ ଭଃ ପାଥି ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ ସ୍ଯ ଯୋଗିନଃ'-- 
ଏହିଭଳି ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀ ପାଇଁ ମୁଁ ସୁଲଭ | ଏଠି 'ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ' 
ପଦ ଚିତ୍ତଦ୍ବାରା ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନରତ ବ୍ଯକ୍ତିର ବାଚକ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ନିଷ୍ଫାମ ଭାବରେ ସ୍ଵୟଂ 
ନିଜେ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର ବାଚକ । 
ଯେପରି କୌଣସି ବ୍ରାହ୍ମଣ ମୁଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ମୁଁ କ୍ଷତ୍ରିୟ ବା 
ବୈଶ୍ଯ ନୁହେଁ ଭାବି ନିଜ ବ୍ରାହ୍ମଣତୃରେ ସ୍ଥିତ ରହେ, ସେ 
ନିଜ ବ୍ରାହ୍ମଣତୃକୁ ସ୍ମରଣ କରୁ ବା ନ କରୁ ତାଂର 
ବ୍ରାହୂଣଡ଼ରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନ ମୋର” ଏହି ନିତ୍ଯ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦୃଢ଼ ରହୁଥୂବା ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ । ଏପରି 
ଯୋଗୀକୁ ଭଗବାନ ସହଜରେ ମିଳିଯାଆନ୍ତି। 
ଭଗବାନର୍କ୍ର ବ୍ୟତୀତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ପ୍ରାଣ ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିଜର ନୁହନ୍ତି। କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ନିଜର--ଏ 
କଥାକୁ ଦୂଢ଼ଭାବେ ମାନିନେଲେ ଭଗବାନ ସୁଲଭ 


ହୋଇଯାଆନ୍ତୈ। ମାତ୍ର ଶରୀର ଆଦିକୁ ନିଜର ମାନୂଥୂଲେ 
ଭଗବାନ ସୁଲଭ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ନିଜର 
ଭିନ୍ନତା ତଥା ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ନିଜର ଏକତା କେବେ ହୋଇ 
ନ ଥୁଲା, କେବେ ହେବ ନାହିଁ କି କେବେ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ| 
ଏହିରୂପେ ମନୂଷ୍ଯର ଭଗବାନର୍ବ୍ବ ସଙ୍ଗେ ସ୍ବତଃ-ସ୍ବାଭାବିକ 
ଅଭିନ୍ନତା ଓ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ସ୍ଵତଃ-ସ୍ଵାଭାବିକ ଭିନ୍ନତା ଅଛି । 
କିନ୍ଧୁ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଧ ଠା ରୁ ଅଲଗା 
ଓ ଭଗବାନକ୍ଗୁ ନିଜଠାରୁ ଅଲଗା ବୋଲି ମାନିନିଏ ଏବଂ 
ନିଜକୁ ଶରୀର ଓ ଶରୀରକୁ ନିଜର ମନେକରେ । ଏହି 
ବିପରୀତ ଧାରଣା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମଂମରଣ ଚକ୍ରରେ 
ବାନ୍ଧି ହୋଇଛି । ଏହି ବିପରୀତ ଧାରଣା ସର୍ବଥା ଦୂର ହୋଇଗଲେ 
ଭଗବାନ ସ୍ବତଃ ସୁଲଭ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

୮ମ ରୁ ୧୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଗୁଣ-ନିରାକାର 
ଓ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାରଙ୍କ୍ଵ ସ୍ମରଣ ବିଷୟରେ ବଣ୍ରିନା କରାଗଲା। 
ଏହି ଦୁଇଟି ସ୍ମରଣରେ ପ୍ରାଣାୟାମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି, ଯାହା 
କି ସିଦ୍ଧି କରିବା କଠିନ। ପ୍ରାଣ ଉପରେ ଏପରି ଅଧୂକାର 
ରହିବା ଉଚିତ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତକାଳ ପରି ବିଷମ ଅବସ୍ଥାରେ 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରାଣକୁ ଭୂଲତା ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାପନ କରି ହେବ ଅଥବା 
ମୂର୍ଵାରେ (ଦଶମ ଦ୍ବାରରେ) ସ୍ଥାପନ କରି ହେବ। କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ ସ୍ମରଣରେ ଏପରି କଠିନତା ନାହିଁ; କାରଣ 
ଏଠି ପ୍ରାଣବାୟୁ କଥା ଖିଆଲ ବି ନ ଥାଏ। ଏଠାରେ ତ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସାଧକର ଅନାଦିକାଳରୁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ଆମ୍ରୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ । ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, 
ପ୍ରାଣ ଆଦିର୍କ୍ତର ବି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଅନ୍ତକାଳରେ 
ପ୍ରାଣ ଆଦିକୁ ସ୍ଥାପନ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଯେପରି 
କୋଣସି ବସ୍ତୁର ବୀମା କରିଦେବା ପରେ ବସ୍ତୁ ଖରାପ 
ହୋଇ ଯିବାର ଓ ଭାଇ୍ବିରୂୁଜି ଯିବାର ଚିନ୍ତା ନ ଥାଏ, ସେହିପରି 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସମପିତ କରିଦେବା ପରେ, ସାଧକକୁ ନିଜ ଗତି ବିଷୟରେ 
କେବେ ଟିକିଏ ବି ଚିନ୍ତା କରିବା ପାଇଁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 
କାରଣ ଏହି ସାଧନା କ୍ରିୟାଜନିତ ବା ଅଭ୍ୟାସଜନିତ ନୁହେଁ। 
ଏଥରେ ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧର ଜାଗରଣ ହୁଏ। ତେଣୁ ଏଥୂରେ 
କଠିନତାର ଚିହ୍ନବର୍ଶ୍ଚ ନାହିଁ। ଏହି କାରଣରୁ ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
ସୁଲଭ କହିଛନ୍ତି । 


ଘବଣିନ୍କ ଭବ ୮ଅନନ୍ଯଚେତାଃ'--ଭକ୍ତଙ୍୍ପ ଦୃଷ୍ଟରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ପାକ୍ନ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ନ 


୬ ୧ ଆ 


ଥିବାରୁ ତାଙଚ୍ଗର ମନ ଅନ୍ୟ ଆଡ଼କୁ କିପରି ଯିବନ କାହିଁକି ଯିବ ଓ କେଉଁଠିକି ଯିବନ ତେଣୁ ସେ ଆପେ ଆପେ 


ଅନନ୍ଯୟଚିତ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ରି । 


“ସତତଂ ଯୋ ମାଂ ସ୍ବରତି ନିତ୍ୟଶଃ'-- “କରିବା' ଓ 'ହେବା' ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି | ଯାହା କରାଯାଏ, ତାହା 
ହେଉଛି କ୍ରିୟା ଏବଂ ଯାହା ଆପେ ଆପେ ହୁଏ, ତାହା ହେଉଛି ସ୍ମରଣ । ଉଦାହରଣାର୍ଥ_ଗୀତାର ଶେଷରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ-- 
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'ସତିଇ ବୁ' (୧୮ । ୭୩) | ବାସ୍ତବରେ ଏହି ସ୍ରୃତି କ୍ରିୟା ନୂହେଁ। ଏହା ଭଗବାନବ୍କୀ ସହିତ ଥବା ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧର ସ୍ବତଃ 
ପ୍ତୂରିତ ସ୍ର ସତି । ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା ହିଁ ତାଙ୍କ ସ୍ମରଣ ହେବାରେ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ | ଭଗବାନ ମୋର ଓ ସେ ମୋ 
ପାଇଁ ଅତି ନିଜର--ଏପରି ଭଗବାନବକ୍ତ ସହିତ ଆମ଼ୀୟତା ହୋଇଗଲେ ତାର୍କୀ ପ୍ରତି ସ୍ଵତଃ ପ୍ରେମ ହୁଏ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ପ୍ରତି 
ପ୍ରେମ ହୁଏ, ତାବ୍ଟ୍ର ସ୍ମରଣ ସ୍ଵତଃ ନିରନ୍ତର ହେବାକୁ ଲାଗେ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ 'ମଯ୍ୟାସକ୍ତ ମନାଃ' 
ପଦରେ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବା ପ୍ରେମ ହେବା କଥା କହିଛନ୍ତି । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ଓ ନିଜ 
ପାଇଁ ମାନିନେଲେ ସାଧକର ଭଗବାନବ୍କ୍ୀ ଠାରେ ପ୍ରେମ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପ୍ରେମ ହେଲେ ତାଙ୍କୀର ସ୍ମରଣ ସ୍ବତଃ ହୁଏ । 

“ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ସ୍ଯ-- ଭଗବାନକ୍କ ସହିତ ନିତ୍ଯ-ଂନିରନ୍ତର ସଂଯୁକ୍ତ ରହୁଥିବାରୁ ଭକ୍ତଙ୍କୁ “ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ” କୁହାଯାଇଛି । 
ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଓତେଷାଂ ଜ୍ଞାନୀ ନିତ୍ଯଯୂକ୍ତଃଃଂ ପଦରେ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି। 
“ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତସ୍ଯଂ ପଦରେ ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵ୍ବରେ କଥତ ସମସ୍ତ ବିଷୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯାଉଛି । 

“ତସ୍ୟାହଂ ସୁଲ ଭଃ ପାଥି'-- ଭଗବାନ ମହାମାଙ୍କୁ ଦୁର୍ଲଭ କହିଛନ୍ତି “ସ ମହାମ୍ା ସୁଦୁରଲ୍ଲଁଭଃ' (ଗୀତା ୭ | ୧୯), 
କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ନିଜକୁ ସୁଲଭ କହିଛନ୍ତି। ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରରେ ଭଗବାନ ଦୁର୍ଲଭ ନୁହନ୍ତି ବରଂ 
ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣି ଭଗବାନକ୍କର ଶରଣ ନେଉଥୁବା ଭକ୍ତ ଦୁର୍ଲିଭ। ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୋଜିଲେ ସେ ସବୁ ଆଡ଼େ 
ମିଳିଯିବେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତ କ୍ସଚିତ୍‌ କେଉଁଠି ସ୍ତାନେ ସ୍ତାନେ ମିଳିବେ-- 

ହରି ଦୁୁରଲଭ ନହିଁ ଜଗତ ମେଁ, ହରିଜନ ଦୁରଲଭ ହୋୟ । 
ହରି ହେର୍ଯୀ ସବ ଜଗ ମିଲୈ, ହରିଜନ କହିଁ ଏକ ହୋୟ ॥ 

ଭଗବାନ ଅନୁଗ୍ରହପୂର୍ବକ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା ଦାରା ଜୀବ ଅନେକ ଯୋନିକୁ ଓ ନରକକୁ 
ମଧ୍ଯ ଯାଇପାରେ। କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ଅନୁଗ୍ରହ କରି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ କରାଇ ଦିଅନ୍ତି-- 

ହରି ସେ ତୂ ଜନି ହେତ କର, କର ହରିଜନ ସେ ହେତ । 
ହରି ରୀଙଝୈ ଜଗ ଦେତ ହୈ, ହରିଜନ ହରି ହୀ ଦେତ।॥ 

ବାସ୍ତବରେ ଯାହା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ର, ତାହା ପାଇଁ ସୁଲଭତା ବା ଦୁର୍ଲଭତା କହିବା ଅପ୍ରାସଙ୍ଗିକ। କିନ୍ତୁ ଲୋକେ ତାହାକୁ 
ଦୁର୍ଲିଭ ମନେ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଧାରଣା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସୁଲଭ କହିଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ଅସତ୍‌ର (ଶରୀର 
ଓ ସଂସାରର) ସ୍ବତନ୍କ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ, ତାହାକୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ଵ୍ଵ ଦେବାରୁ ଓ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବାରୁ ହିଁ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ 
ପରମାମ୍ରର ଦୁର୍ଲଭ ହେଉଛନ୍ତି । ଅସତ୍‌କୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଲେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ଅଛି ଏବଂ 
ତାହା ଆମର ଓ ଆମ ପାଇଁ--ଏପରି ମାନିବା ହିଁ ଅସତ୍‌କୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଇ ତା'ସହିତ ସମ୍ନ୍ଵ ସପନ କରିବା। 

=== ^ = = 
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ମାମୁପେତ୍ଯ ପୁନଜିନ୍ନ ଦୁଃଖାଳୟମଶାଶ୍ବତମ୍‌ । 
ନାପୁବନ୍ତି ମହାମ୍ମାନଃ ସଂସିଦ୍ଧିଂ ପରମାଂ ଗତାଃ ॥ ୧୫॥ 


ଅନୟ ମହାତ୍ମାନଃ-ମହାମ୍ରାମାନେ। ମାମ୍‌ଚ୍ମୋତେ ଉପେତ୍ଯଚିପାଇଇ ଦୁଃଖାଳୟମ୍‌ଚଦୂଃଖାଳୟ (ଓ); 
ଅଶାଶ୍ଵତମ୍‌-ଅଶାଶ୍ବତ; ପୁନଜିବ୍ମ=ପୁନର୍ଜନ୍ମା ନ, ଆପୁବନ୍ତିଚପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ।କାରଣ ସେମାନେ); ପରମାମ୍‌, 
ସଂସିଛିମ୍‌- ପରମସିଵଝି; ଗତାଃ= ଲାଭ କରିଛନ୍ି | 

ମହାମ୍ବାମାନେ ମୋତେ ପାଇ ଦୁଃଖାଳୟ ଓ ଅଶାଶ୍ବତ ପୁନଜିନଚ୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁହ କାରଣ ସେମାନେ 
ପରମସିଦ୍ି ଲାଭ କରିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ ସେମାନଙ୍କୁ ପରମ ପ୍ରେମ ମିଳିଯାଇଛି । 


ବ୍୧//-'ମାମୁପେତ୍ୟ ପୁନଜିନ୍......ସଂସିଵିଂ ପରମାଂ | କରିବ | ସେହି ଶରୀର ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ହେଉ ବା 
ଗତାଃ'-¬'ମାମୁପେତ୍ୟ'ର ଅଭିପାୟ ହେଉଛି, ଭଗବାନରକକୂ ପଶୁପକ୍ଷୀ ଆଦି ଯେ କୌଣସି ଶରୀର ହେଉ, ଶରୀର 
ଦର୍ଶନ କଲେ, ଭଗବାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଗଲେ ଅଥବା । ଧାରଣ କଲେ କେବଳ ଦୁଃଖ ହିଁ ମିଳେ। ତେଣୁ ପୁନର୍ଜନ୍ମକୁ 
ଭଗବାନକ୍କୀ ଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଆଉ ପୁନର୍ଜନ୍ମ । ଦୂଃଖାଳୟ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଦୁଃଖର ଘର ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 
ହୁଏ ନାହିଁ। ପୁନର୍ଜନ୍ମର ଅର୍ଥ ପୁନର୍ବାର ଶରୀର ଧାରଣ ମୃତ୍ୟୁପରେ ପ୍ରାଣୀ ନିଜ କର୍ମାନୁସାରେ ଯେଉଁ ଯୋନିରେ 
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ଜନ୍ମ ନିଏ, ସେଠାରେ ଜନ୍ମ ସମୟରେ ଜରାୟୁରୁ ବାହାରିଲା 
ବେଳେ ତାକୁ ବହୁତ କଷ୍ଟା ହୁଏ। ଶରୀରରୁ ଚମଡ଼ା 
ଉତାରିଲା ବେଳେ ଯେତେ କଷ୍ଟ ହୁଏ, ତାକୁ ସେତେବେଳେ 
ସେତିକି କଷ୍ଟ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜର 
ଦୂୁଃଖ-କଷ୍ଟ କାହାରିକୁ କହିପାରେ ନାହିଁ, କାରଣ ସେହି 
ଅବସ୍ତାରେ ସେ ଅତି ଅସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ। ଜନ୍ମ ପରେ 
ଶିଶୁ ପୂରାପୂରି ପରତନ୍ତ୍ଵ ହୁଏ। କିଛି କଷ୍ଟ ହେଲେ ସେ 
କାନ୍ଦେ, କିଛି କହିପାରେ ନାହିଁ। ଟିକିଏ ବଡ଼ ହୋଇଗଲେ 
ତାର ଖାଇବା ପିଇବା ଜିନିଷ ପାଇଁ ଓ ଖେଳନା ପାଇଁ 
ଇଚ୍ଛା ହୁଏ। ସେଗୁଡ଼ିକ ନ ମିଳିଲେ ତାକୁ ବଡ଼ ଦୁଃଖ 
ହୁଏ। ପାଠପଢ଼ା ବେଳେ ତାକୁ (ଶିକ୍ଷକର୍ଦ ଶାସନରେ 
ରହିବାକୁ ପଡ଼େ। ରାତିରେ ଚେଇଁ ରହି ପାଠ ଅଭ୍ଯାସ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲେ କଷ୍ଟ ହୁଏ। ପାଠ ଭୁଲିଗଲେ ଅଥବା 
ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ନ ପାରିଲେ ଦୁଃଖ ହୁଏ। ପରପ୍ପର 
ମଧ୍ଯରେ ଭଛର୍ଷା, ଦ୍ରେଷ, ଅସୂୟା, ଅଭିମାନାଦି ଅନେକ 
କାରଣରୁ ହୃଦୟରେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ହୁଏ । ପରୀକ୍ଷାରେ ଅକୃତକାର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲେ ମୂରିତା ହେତୁ ଏତେ ଦୁଃଖ ହୁଏ ଯେ କେତେକ 
ଆମୂହତ୍ଯା ବି କରିବାକୁ ପଶ୍ଚାତ୍‌ପଦ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଯୌବନ ଆସିଲେ ନିଜ ଇଚ୍ଜାନୁସାରେ ବିବାହ ପ୍ରଭୂତି 
ନ ହେଲେ ଦୁଃଖ ହୁଏ। ପିଲାଛୁଆ ହୋଇଗଲେ ତାଙ୍କୁ 
ପାଳନ ପୋଷଣ କରିବାରେ କଷ୍ଟ ହୁଏ। ଝିଅ ବଡ଼ 
ହୋଇଗଲେ, ଝିଅର ବାହାଘର ଶୀଘ୍ର ନ ହେଲେ ବାପା- 
ମାଆଙ୍ଗୁ ରାତିରେ ନିଦ ହୁଏ ନାହିଁ, ଖିଆପିଆ ଭଲ ଲାଗେ 
ନାହିଁ। ସବୁବେଳେ ମନ ବ୍ୟସ୍ତ ରହେ | 

ବାର୍ଦ୍ରକ୍ଯ ଆସିଲେ ଶରୀରରେ ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସିଯାଏ । 
ନାନାପ୍ରକାର ରୋଗ ଆକ୍ରମଣ କରିବାକୁ ଲାଗେ। ସୁଖରେ 
ବସାଉଠା କରିବା, ଗ୍ରଲବୁଲ କରିବା ଓ ଖିଆପିଆ କରିବା 
କଠିନ ହୋଇଯାଏ। ଘର ଲୋକେ ତିରସ୍କାର କରନ୍ତି। 
ସେମାନଙ୍କ ଗାଳି ଶୁଣିବାକୁ ପଡ଼େ। ରାତିରେ କାଶ ଉଠେ, 
ନିଦ ମାଡ଼େ ନାହିଁ। ମରିବା ସମୟରେ ବି ଅତି ଭୟର୍ଦ୍ଚର 
କଷ୍ଟ ହୁଏ । ଏ ଦୁଃଖ କେତେ ବା କହିବା? ତା'ର କୌଣସି 
ସୀମା ନାହିଁ । 

ମନୁଷ୍ଯର୍ଦ୍ଚ କଷ୍ଟା ଭଳି ପଶୁପକ୍ଷୀ ଆଦିର୍ଦୂ ମଧ୍ଯ 
କଷ୍ଟ ହୁଏ। ସେମାନଙ୍କୁ ଶୀତ, ଖରା, ବର୍ଷୀ, ପବନ ଆଦି 
ଯୋଗୁଁ କଷ୍ଟ ହୁଏ। ଅନ୍ଯ ଜଙଇ୍ଗଂଲୀ ଜନ୍ତୁ ସେମାନର୍କୀର 
ଛୁଆମାନଙ୍କୁ ଖାଇଗଲେ, ସେମାନଙୁ ଅତି ଦୁଃଖ ହୁଏ | ଏହିରୂପେ 
ସବୁ ଯୋନିରେ ନାନାପ୍ରକାର ଦୁଃଖ ଅଛି । ସେହିପରି ନରକରେ 


× ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଓ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ 
ପଡ଼େ, ସେଥୁପାଇଁ ପୁନର୍ଜନ୍ମକୁ “ଦୁଃଖାଳୟ' କୁହାଯାଇଛି । 

ପୁନର୍ଜନ୍ମକୁ “ଅଶାଶ୍ବତ' କିରବାର ତାପ୍ତଯ୍ଯ ହେଉଛି, ' 
କୌଣସି ପୁନର୍ଜନ୍ମ (ଶରୀର) ନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ । ସେଥୁରେ 
ଅନୁକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ । କେଉଁଠି କୌଣସି ଯୋନିରେ 
ସ୍ଥାୟୀଭାବେ ରହି ହୁଏ ନାହିଁ। କିଛି ସୁଖ ମିଳିଗଲେ ବି 
ତାହା ଗ୍ରବରଲିଯାଏ ଏବଂ ଶରୀର ମଧ୍ଯ ମରିଯାଏ । ନବମ 
ଅଧ୍ଯାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ପୁନର୍ଜନ୍ମକୁ ମୃତ୍ଯୁର 
ରାସ୍ତା ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି- _ 'ମୁତ୍ୟୁସଂସାର ବନ୍ଚି ନି” | 

ଭଗବାନ ଏଠାରେ କେବଳ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ 
ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ” କହି ଦେଇଥୁଲେ ଯଥେତ୍ଟା ହୋଇଥାନ୍ତା । 
ପୁଣି ପୁନର୍ଜନ୍ମ ସହିତ “ଦୁଃଖାଳୟ' ଓ “ଅଶାଶ୍ବତ' ବିଶେଷଣ 
କାହିଁକି ଦିଆଗଲା? ଏ ଦୁଇଟି ବିଶେଷଣରୁ ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ 
ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି ଯେ, ଭଗବାନ ଯେପରି ଭକ୍ତନଜନର୍କୀ 
ରକ୍ଷା ପାଇଁ, ଦୁଷ୍ଟମାନକ୍କୀର ବିନାଶ ପାଇଁ ଓ ଧର୍ମର ସ୍ପାପନା 
ପାଇଁ ପୂଥୂୁବୀରେ ଅବତାର ନିଅନ୍ତି, ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଦୂ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ଭକ୍ତମାନେ ମଧ୍ଯ ସାଧୁମାନର୍ଗ୍ୀର ରକ୍ଷା 
ପାଇଁ, ଦୁଷ୍ଟମାନକ୍କର ସେବା ପାଇଁ ଓ ଭଲଭାବେ ଧର୍ମ 
ପାଳନ କରିବା ଓ କରାଇବା ପାଇଁ କାରକପୁରୁଷ ରୂପରେ 
ପୂଥବୀରେ ଜନ୍ମ ନେଇ ପାରନ୍ତିଂ ଅଥବା ଭଗବାନ ଅବତାର 
ଧାରଣ କରିବା ସମୟରେ ତାର୍କ୍ଚ ସହିତ ପାର୍ଷଦରୂପରେ 
ମଧ୍ୟ (ଗୋପାଳ ବାଳକର୍ବ୍ୀ ଭଳି) ସେହି ଭକ୍ତମାନେ ପୂଥବୀରେ 
ଜନ୍ମ ନେଇ ପାରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ସେହି ଭକ୍ତମାନର୍କର ଜନ୍ମ 
“ଂଦୁଃଖାଳୟ” ଓ “ଅଶାଶ୍ଵତ' ନୁହେଁ; କାରଣ ସେମାନବ୍ଦ୍ଚର 
ଜନ୍ମ କର୍ମଜନିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେମାନର୍କ୍ତର ଜନ୍ମ ଭଗବଦ୍‌ 
ଇଜ୍ଚାରୁ ହୁଏ। 

ଯେଉଁମାନେ ଆରମ୍ଭରୁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, 
ସେହି ସାଧକମାନଙ୍ଗୁ ଭଗବାନ 'ମହାମ୍ବା' କହିଛନ୍ତି (୯ | ୧୩), 
ଯେଉଁମାନେ ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ ସହ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ରି, 
ସେମାନର୍ଦ୍ୂ ମଧ୍ଯ “ମହାମ୍ପା” କହିଛନ୍ତି (୭। ୧୯) ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ ବାସ୍ତବିକ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନକୁ 
ମଧ୍ୟ 'ମହାମ୍ବା' କହିଛନ୍ତି (୮ | ୧୫) | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଅସତ୍‌ ଶରୀର ଓ ଅସତ୍‌ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଲେ 
ମନୂଷ୍ଯ ଅଅ୍ପାମ୍ରାଂ ହୁଅନ୍ତି କାରଣ ସେମାନେ ଶରୀର ଓ 
ସଂସାରର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି। ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ହେଲେ ସେମାନେ ଆଧମ୍ବା¦ ହୁଅନ୍ତିଃ କାରଣ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଅଣୁରୂପେ “ଅହମ୍୍‌ ରହିଯିବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। 


୫ ସବ୍ଚମାନେ କହିଛନି-- 


¦ ;: 
ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୂନାଂ ସେବାଂ କର୍ତ୍ତୁ' ଚ ଦୁଷ୍ଝତାମ୍‌ । ଧର୍ମସମ୍ପାଳନାର୍ଥୀୟ ସମ୍ଭବନ୍ତି କଳୌ ଯୁଗେ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


ଭଗବାନବ୍କୀ ସଙ୍ଟେଂ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ସେମାନେ 'ମହାମତ୍ବରା' 
ହୁଅନ୍ତି କାରଣ ସେମାନରକ୍କର ଭଗବାନକବ୍ସୀ ଠାରେ ନିଷ୍ଠା 
ହୁଏ ଏବଂ ନିଜର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସ୍ରିତି ରହେ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନ ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଆଦି 
ଯୋଗମାନର୍କ୍ରରେ ମହାମ୍ରା' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ନାହାନ୍ରି, 
କେବଳ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ହିଁ 'ମହାମ୍ବା' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଭକ୍ତିକୁ 
ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନିଛନ୍ତି । 

ମହାମ୍ରାମାନଙ୍କର ପୁନର୍ଜନ୍ମ ନ ହେବାର କାରଣ ହେଉଛି, 
ସେମାନେ ପରମ ସିହଵି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ 
ସାରିଛନ୍ତି 'ସଂସିଦ୍ଧିଂ ପରମାଂ ଗତାଃ' | ଯେପରି ଲୋଭୀ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଯେତେ ଅଧୂକ ଧନ ମିଳୁଥାଏ, ତାହା ତାକୁ ସେତିକି 
ଅଳ୍ପ ଜଣା ପଡୁଥାଏ ଏବଂ ତା'ର ଧନତୃଷ୍ଠା ଉତ୍ତରୋତ୍ତର 
ବଢ଼ିଗ୍ବଲୁଥାଏ, ସେହିପରି ନିଜ ଅଂଶୀ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଚିହ୍ନିଗଲେ 
ଭକ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ପ୍ରେମତୃସ୍ଫା ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗେ, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବର୍ଵିମାନ ଅସୀମ, ଅଗାଧ, ଅନନ୍ତ ପ୍ରେମ ମିଳିଯାଏ । ଏହି 
ପ୍ରେମ ଭକ୍ତିର ଅନ୍ତିମ ସିଦ୍ଧି। ଏହା ସଦୃଶ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 


ସିଦ୍ଧି ନାହିଁ । 
ବିଶେଷ କଥନ 


ଗୀତା ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ଭଗବାନ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଗୀତାରେ ବିଶେଷତଃ ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତିର ବହୁତ ମହିମା 
ଗାଇଛନ୍ତି। ଭଗବାନ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ସବୁ ଯୋଗୀର୍କ୍ନ ମଧ୍ଯରେ 
ଯୁକ୍ତତମ (ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ) କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୬ | ୪୭) 
ଏବଂ ସେ ନିଜେ ଭକ୍ତ ପାଇଁ ସୁଲଭ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି (୮। ୧୪) । ମାତ୍ର ନିଜ ଆଗ୍ରହ ଛାଡ଼ି କୌଣସି 
ସାଧକ କେବଳ କର୍ମଯୋଗ, କେବଳ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଅଥବା 
କେବଳ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ, ଶେଷକୁ ସେ 
ସେଇ ଗୋଟିଏ ତତ୍ର ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହାର କାରଣ 
ହେଉଛି, ସାଧକମାନବ୍ଚ୍ରୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସିନା କର୍ମଯୋଗ, 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି, କିନ୍ତୁ 
ସାଧ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ତ ଗୋଟିଏ। ସାଧ୍ଯତତ୍ତ୍ଵରେ ଆଦୌ ଭିନ୍ନତା 
ନାହିଁ। ତଥାପି ଏଥୁରେ ଗୋଟିଏ କଥା ବିଗ୍ବରଣୀୟ ଯେ, 
ଯେଉଁ ଦର୍ଶନରେ ଭଶ୍ଵର, ଭଗବାନ ଓ ପରମାମ୍ରା 
ସର୍ବୋପରି ବୋଲି ଧାରଣା ନାହିଁ, ସେହି ଦର୍ଶନର 
ଅନୁସରଣ କରୁଥୂବା ଲୋକେ ଅସତ୍‌ରୁ ସର୍ବତୋଭାବେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରିନ୍ନ କରି ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ସତ, କିନ୍ଧୁ ନିଜ 
ଅଂଶୀର ସ୍ବୀକୃତି ବିନା ସେମାନଙ୍କୁ ପରମ ପ୍ରେମ ମିଳେ 
ନାହିଁ ଏବଂ ପରମ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତି ବିନା ସେମାନର୍ଦୁ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵମାନ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ ନାହିଁ। ସେହି ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବର୍ଵ୍ରମାନ ଆନନ୍ଦ ଓ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାକୁ ହିଁ ଏଠାରେ 
ପରମସିଦ୍ଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା କୁହାଯାଇଛି । 


ମଂଜିଜିନ୍ଜୁ ଭ/ବ--୮ଗୀତାର ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ସଂସାରକୁ ପରମାମ୍ବ୍ରା୍କର ସ୍ବରୂପ କୂହାଯାଇଛି-“ବାସୁଦେବଃ 


ସଵିମ୍‌' (୭ | ୧୯), କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ତାହାକୁ ଦୂଃଖାଳୟ ବା ଦୁଃଖର ଘର କୁହାଯାଇଛି-¬ 'ଦୁଃଖାଳୟମ୍‌' | ଏପରି 
କୁହାଯିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକି ଓ କ୍ରିୟାରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରେ, ତା'ପାଇଁ ସଂସାର 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଃଖଦାୟୀ; ମାତ୍ର ଯେ ବସ୍ତୁ ଓ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ପ୍ରାଣୀମାନଚ୍ଦ୍ରର ସେବା କରେ, ତା'ପାଇଁ ସଂସାର ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ର 
ସ୍ବରୂପ। ସୁଖର ଆଶା, କାମନା ଓ ଭୋଗ ମହାଦୁଃଖର କାରଣ | ସୁଖ ଭୋଗୀ ଦୁଃଖରୁ କଦାପି ତ୍ରାହି ପାଏ ନାହିଁ ଏହା 
ଅକାଟ୍ୟ ନିୟମ। ତେଣୁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅନୂଚିତ। ସୁଖବୂଦି ଦୂର ହୋଇଯିବାମାତ୍ରେ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ- 'ତ୍ୟାଗାଢ଼ାନିରନନ୍ତରମ୍‌' (ଗୀତା ୧୨ | ୧୨, | 
ଯେଉଁ ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ବରାବ୍କ ପ୍ରତିଟି ଲୋମରେ କୋଟି କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସ୍ଥିତ୍‌ ଜୀବ ତାଙ୍କରି ଅଂଶୀ ମାତ୍ର ଜୀବ 

ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଏକ ତୂଚ୍ର ଅଂଶ ଶରୀରରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଗଲା! ଯେପରି ଗାଭର ପହ୍ଲନାରେ କେବଳ କ୍ଷୀର ପରିପୂର୍ଣ 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଟିତ୍ଗ୍ମ ସେଠାରୁ କେବଳ ରକ୍ତ ହିଁ ପିଏ, ସେହିପରି ଯେଉଁଠି କେବଳ ଆନନ୍ଦ ହିଁ ପରିପୂର୍ଶି, ସେଠାରେ 
ଜୀବ କେବଳ ଦୁଃଖ ହିଁ ପାଉଛି! ଗୋସ୍ଵାମୀ ତରଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି 

ଆନଦଂ-ସିଂଧୁ-ମଧ୍ୟ ତଞ୍ତ ବାସା। 

ବିନ୍ଦୁ ଜାନେ କସ ମରସି ପିୟାସା ॥ (ବିନୟପତ୍ରିକା ୧୩୬। ୨) 


===== ;?#: ===== 


ଆବ୍ରହ୍ମଭୁବନାଲଲେ।କାଃ ପୁନରାବଶ୍ଜିନୋଃଜୁନ । 
ମାମୁପେତ୍ୟ ତୁ କୌନ୍ତେୟ ପୁନଜିନ୍ନ ନ ବିଦ୍ୟତେ ॥ ୧୬॥ 


ର ନ ସ୍‌ ମୟ୍‌ ର୍କ 
* ଏଠାରେ "ସିଵି' ଶବ୍ଦ ସଙ୍ଗେ “ସମ୍‌' ଉପସର୍ଗ ଓ 'ପରମାମ୍‌' ବିଶେଷଣ ପ୍ରୟୋଗର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଏହାଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ସିଦ୍ଧି ନାହିଁ। କାରଣ ଜୀବ ଭଗବାନର୍କର ଅଂଶ | ତେଣୁ ସେ ସବ୍ବଥା ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ସମପିତ ହୋଇଗଲେ, କୌଣସି ସିଦି ବାକି ରହେ ନାହିଁ | 
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* ଶ୍ୀୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଥନୁନ୍ଦ ¬ ଅର୍ଜୁ ନ= ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ଆବ୍ରହୁ ଭୁବନାତ୍‌ =ବୃହୁଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ; ଲେ।କାଃ= ସମସ ଲୋକ; ପୁନରା- 


ବର୍ତନଃ= =ପୂନ ରାବର୍ତୀ; ତୂଳିକିନ୍ତୁ କୌନ୍ତେୟ-ିହେ କୌନ୍ତେୟ! ; 


ପୂନଜିଚ୍ମ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ନ, ବିଦ୍ୟତେ=ହୁଏ ନାହିଁ। 


ମାମ୍‌ -ମୋତେ; ଉପେତ୍ୟ= ପରାପୁ ହୋଇଗଲେ; 


ହେ ଅଜୁନ! ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ଲୋକ ପୁନରାବର୍ତୀ ଅର୍ଥାତ ସେଠାକୁ ଗଲେ ପୁଣି ସଂସାରକୁ 
ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ; କିନ୍ତୁ ହେ କୌନ୍ତେୟ! ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ ପୁନଜିନ୍ଗ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ବ୍6//- _* 'ଆବ୍ରହୁଭୁବନାଲେ।କାଃ ପୁନରାବର୍ତି- 
ନୋଃଜ଼ୁନ'”-¬ହେ ଅର୍ଜୁନ! ବ୍ରହ୍ମଲୋକଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ସମସ୍ତ ଲୋକ ପୁନରାବର୍ତୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହୂଲୋକରେ ଏବଂ 
ତା' ତଳେ ଯେତେ ଲୋକ (ସୁଖଭୋଗଂ-ଭୂମି) ଅଛି, ସେଠାରେ 
ରହୁଥିବା ସବୁ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ସେହି ସେହି ଲୋକଂ-ପ୍ରାପକ ପୁଣ୍ୟ 
ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ, ସେମାନଙ୍କୁ ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ | 

ସମସ୍ତ ଭୋଗଭୂମି ମଧ୍ଯରେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠା 
କୁହାଯାଇଛି। ସାରା ଭୂମଣ୍ଡଳର ରାଜା ହେବା ଏବଂ ସେହି 
ରାଜ୍ୟ ଧନଧାନ୍ଯସମ୍ପନ୍ତ ହେବା, ସ୍ତ୍ରୀଂପୁରୁଷ, ପରିବାରବର୍ଗ 
ଆଦି ସମସ୍ତେ ଅନୂକୂଳ ହେବା, ଯୁବାବସ୍ପା ରହିବା ତଥା 
ଶରୀର ନୀରୋଗ ରହିବାକୁ ମୃତ୍ୟୁଲୋକର ପୂର୍ଣ ସୁଖ ବୋଲି 
ଧରାଯାଏ। ମୃତ୍ଯୁଲୋକର ସୁଖଠାରୁ ଶହେ ଗୁଣ ଅଧୂକ 
ସୁଖ ମର୍ତ୍ଯ୍ଯ ଦେବତାଙ୍କର । ଯେଉଁମାନେ ପୁଣ୍ଯକର୍ମ କରି 
ଦେବଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନକ୍ତୁ ମର୍ତ୍ୟ ଦେବତା 
କୁହାଯାଏ। ଦେବଲୋକପ୍ରାପକ ପୁଣ୍ଯ କ୍ଷୀଣ ହୋଇଗଲେ 
ସେମାନେ ପୁଣି ମୃତ୍ଯୁଲୋକକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି (ଗୀତା 
୯ | ୨୧) | ଏହି ମର୍ତ୍ଯ ଦେବତାଙ୍କ ଠାରୁ ଶହେଗୁଣ ଅଧୁକ 
ସୁଖ ଆଜାନ ଦେବତାଙ୍କୀର । ଯେଉଁମାନେ କଳ୍ପ ଆରମ୍ଭରେ 
ଦେବତା ହୋଇଥାଆନ୍ତି ଏବଂ କଳ୍ପର ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେବତା 
ହୋଇ ରହନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଆଜାନ ଦେବତା କୁହାଯାଏ । 
ଏହି ଆଜାନ ଦେବତାଙ୍କ ଠାରୁ ଇନ୍ଦ୍ରକ୍ତର ସୁଖ ଶହେ ଗୁଣ 
ଅଧୂକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ଇନ୍ଦ୍ରର୍ଜ୍ବଠାରୁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ସୁଖକୁ 
ଶହେ ଗୁଣ ଅଧୂକ ଧରାଯାଏ। ଏହି ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ସୁଖଠାରୁ 
ମଧ୍ୟ ଭଗଚତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତ ତତ୍ଵ୍ଵଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷଙ୍କର ସୁଖକୁ 
ଅନନ୍ତଗୁଣ ଅଧୂକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ତାହୂର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି, 
ଭୂମଣ୍ଡଳଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ 
ଲୋକର ସୁଖ ସୀମିତ, ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ବିନାଶୀୀ କିନ୍ତୁ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସୁଖ ଅନନ୍ତ ଅପାର ଓ ଅଗାଧ | ଏହି ସୁଖ 
କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମା ଓ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ 
ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ଏହି ସୁଖ କେବେ 


ନଷ୍ଟା ହୁଏ ନାହିଁ, ସଦା ବିଦ୍ଯମାନ ରହେ । ॥ 

'ପୁନରାବର୍ଭିନଃ' ପଦର ଅନ୍ୟ ଏକ ଭାବାଥ ହେଲା, 
ଏହି ପ୍ରାଣୀମାନେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାର୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ନିତ୍ଯ ଅଟନ୍ତି। ଅତଏବ ଏମାନେ ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ 
ନ ପାଇବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଯେତେ ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ଗଲେ ବି 
ଏମାନଙ୍କୁ ସେଠାରୁ ପଛକୁ ଲେଉଟିବାକୁ ପଡ଼େ। ଏଣୁ 
ବ୍ରହ୍ୂଲୋକ ଆଦି ଉଚ୍ଚଲୋକକୁ ଯାଉଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନେ 
ମଧ୍ଯ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ ସକଚ୍ଚ, ଭକ୍ତ, 
ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ଓ କାରକପୁରୁଷମାନଙ୍କର ଦର୍ଶନମାତ୍ରେ ତ ଜୀବର 
କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯାଏ, ତାଛଡ଼ା ବ୍ରହ୍ମା ନିଜେ ତ କାରକପୁରୁଷ 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ। ତେବେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯାଉଥୂବା 
ପ୍ରାଣୀ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍ଗୁ ଦର୍ଶିନ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନକୁ ମୁକ୍ତି 
ମିଳେ ନାହିଁ କାହିଁକିମଁ ସେମାନେ ସେଠାରୁ ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି 
କାହିଁକି ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି ଯେ, ବାସ୍ତବରେ କଲ୍ଯାଣ 
କେବଳ ଦର୍ଶନମାତ୍ରେ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ନିଜର ବିଶେଷ 
ଭାବରୁ ହୁଏ, ତା'ଛଡ଼ା ସବ୍ଚତ, ଭକ ଆଦିକ୍୍‌ ଦର୍ଶନ, ସମ୍ଭାଷଣ 
ଓ ଚିନ୍ତନ ଆଦିର ମାହାମ୍୍ୟ କେବଳ ମୃତ୍ୟୁଲୋକର ମନୁଷ୍ୟଯଗ୍କ 
ପାଇଁ ସୀମିତ । କାରଣ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ମିଳିଛି। ଏଣୁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର କୌଣସି 
ଉପାୟ ମିଳିଗଲେ ତଥା ମୁକ୍ତିର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଉପାୟ ମିଳିଗଲେ 
ନିଜ ଭାବନା ଅନୁସାରେ ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ। ମୁକ୍ତିର 
ଏହିଭଳି ଅଧୂକାର ଅନ୍ଯଲୋକରେ ନ ଥରବାରୁ ସେମାନେ 
ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଅବଶ୍ୟ ସେହି ଲୋକାଧୂବାସୀମାନର୍କୀ 
ମଧ୍ୟରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ କାହାରି ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ହେଲେ, 
ସେ ବି ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏମିତି କି ପଶୁପକ୍ଷୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ବି ଭକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଏହା କେତେକ ବିଶେଷ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସୀମିତ, ସାଧାରଣତଃ ଏମାନର୍କର ଅଧୂକାର ନ ଥାଏ। 
ସେଠିକାର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଯଦି ଅଧୂକାରୀ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, 
ତେବେ ନରକକୁ ଯାଉଥବା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା 


* ଆବ୍ରହ୍ମଭୁବନାତ୍‌' ପଦରେ ବ୍ୟବହୃତ “ଆ ଶବ୍ଦର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ଅଛି-- (୧) ଅଭିବିଧ-_ଯଥା, ବ୍ରହ୍ମୁଲୋକସମେତ ସବୁ ଲୋକ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ତଥା ତାହାର ସମସ୍ତ ଅଧଃ ଲୋକ ଏବଂ ( ୨) ମର୍ଯ୍ୟାଦା- ଯଥା, ବ୍ରହୁଲୋକ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଅଧଃଲୋକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଲୋକର 
ତଳେ ଥୁବା ସମସ୍ତ ଲୋକ । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ “ଆଂ ଶବ୍ଦ 'ଅଭିବିଧୁ' ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


କଥା; କାରଣ ସେମାନଙ୍କୁ ପରମ ଭାଗବତ କାରକପୁରୁଷ 
ଯମରାଜାଙ୍କର ଦର୍ଶନ ମିଳୈ କିନ୍ତୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏଭଳି ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ କି ଶୁଣାଯାଏ ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, 
ସେହି ସେହି ଲୋକରେ ରହୁଥିବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଭକ୍ତ 
ପ୍ରଭୃତିକ୍ତ ଦର୍ଶନରୁ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଜୀବ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାଙ୍କର ଅଂଶ--'ମମୈବାଂଶଃ 
ଏବଂ ଯେଉଁଠିକି ଯିବାପରେ ପୁଣି ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ, ତାହା ପରମାମ୍ରା ଙ୍କର ଧାମ-- ଯଦୃଗତ଼ା ନ ନିବର୍ଚନ୍ତେ 
ତଦ୍ଧାମ ପରମଂ ମମ' | କେହି ନିଜ ଘରକୁ ଯିବାପରି ଏ ଜୀବ 
ପରମାମ୍ରାର୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେଠାକୁ (ପରମଧାମକୁ) 
ଯିବା କଥା, ମାତ୍ର ଏ ମରିବା ପରେ ଲେଉଟି ଆସୁଛି କାହିଁକି? 

ଧରାଯାଉ କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ସତ୍‌ସଙ୍ଗଂ ଆଦିକୁ ଯାଏ 
ଓ ସମୟ ପୂରା ହେଲେ ସେଠାରୁ ଫେରିଆସେ । କିନ୍ତୁ 
ଫେରିବା ସମୟରେ ତା'ର ଯଦି କୌଣସି ଜିନିଷ (ଚଦର 
ଆଦି) ଭୂଲ୍‌ରେ ସେଠି ରହିଯାଇଥାଏ, ତେବେ ତାହାକୁ 
ଆଣିବା ପାଇଁ ତାକୁ ପୁଣି ସେଠିକି ଯିବାକୁ ପଡ଼େ । ସେହିପରି 
ଘର, ପରିବାର, ଜମି, ଧନ ଆଦି ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥରେ ଜୀବ 
ମମତା ଓ ଆମ୍ର୍ରୀୟତା କରିଥାଏ, ସେହି ମମତା (ଆମୋୀୟତା) 
ଯୋଗୁଁ ମରିବାପରେ ଜୀବକୁ ପୁଣି ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ 
ପଡ଼େ। ଯେଉଁ ଶରୀରରେ ଥ୍ରୁବାବେଳେ ସେ ସଂସାର ପ୍ରତି 
ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି କରିଥିଲା, ସେହି ଶରୀର ତ ରହେ ନାହିଁ, 
ନ ଗ୍ରହ୍ୁଥିଲେ ବି ଛାଡ଼ି ଗ୍ରଲିଯାଏ; କିନ୍ତୁ ସେହି ମମତା 
(ବାସନା) ଯୋଗୁଁ ଅନ୍ଯ ଶରୀର ଧାରଣ କରି ଏଠିକି 
ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ। ସେ ମନୂଷ୍ଯ ହୋଇ ଆସିପାରେ ଏବଂ 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ଆଦି ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଆସିପାରେ । ତାକୁ ଲେଉଟି 
ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ -ଏ କଥା ନିଶ୍ଚିତ । ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ଉଚ୍ଚ ବା ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହେବାର କାରଣ 
ଗୁଣମାନ କ୍କ ସହ ସଙ୍ଗ - “କ।ର ଣଂ ଗୂଣସଇସେଂାଏଃସ୍ୟ 
ସଦସଦୃଯୋନିଜନ୍ମସୁ' (୧୩ | ୨୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ସଂସାରରେ 
ମମତା, ଆସକ୍ତି, କାମନା ଇତ୍ଯାଦି କରିବ, ତାକୁ ଅବଶ୍ଯ 
ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

ମାମୁପେତ୍ୟ ତୁ କୌନ୍ତେୟ ପୁନଜିନ୍ଗ ନ ବିଦ୍ୟତେ'-¬ 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଉଥବା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍ଗୁ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ; ମାତ୍ର ହେ କୌନ୍ତେୟୀ! ସମଗ୍ରରୂପରେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲେ ଆଉ ସଂସାରକୁ ଆସିବାକୁ ଓ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ 
ଘୂରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। କାରଣ ମୁଁ କାଳାତୀତୃ ମୋତେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପରେ ସେମାନେ ମଧ୍ୟ କାଳାତୀତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ଏଠାରେ 'ମାମୁପେତ୍ୟ'ର ଅର୍ଥ ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନ ହେବା, 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ସ୍ବରୂପର ବୋଧ ହେବା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ୍ଳ ଠାରେ 
ପ୍ରବେଶ ହେବାକୁ ବୁଝାଏ (ଗୀତା ୧୧ | ୫୪) | 

ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ କାହିଁକି ହୁଏ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବ ସଂସାରକୁ କାହିଁକି ଲେଉଟି ଆସେ ନାହିଁ୮ 
କାରଣ ଜୀବ ମୋର ଅଂଶ ଏବଂ ମୋର ପରମଧାମ ହିଁ 
ତାହାର ପ୍ରକୃତ ଘର । ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପ୍ରଭୂତି ଲୋକ ତାହାର 
ଘର ନୁହେଁ, ଏଣୁ ତା'କୁ ସେଠାରୂ ଫେରିବାକୁ ପଡ଼େ । 
ରେଳଗାଡ଼ିରେ ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଟିକେଟ ହୋଇଥାଏ, ସେହି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାତ୍ରୀ ସେଥିରେ ବସିପାରେ, ତା'ପରେ ତାକୁ 
ଓହ୍ଲେଇବାକୁ ପଡ଼େ; ମାତ୍ର ନିଜଘରେ ବସିଥୂଲେ ତାକୁ 
ଓହ୍ଲେଇବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଯିଏ ଦେବଲୋକକୁ 
ଯାଇଛି, ସତେ ଯେପରି ସେ ରେଳଗାଡ଼ିରେ ବସିଛି। ତାକୁ 
ଦିନେ ନା ଦିନେ ତଳକୁ ଓହେଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । କିନ୍ତୁ ଯିଏ 
ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି, ସେ ନିଜ ଘରେ ବସିଛି। ତେଣୁ 
ତାକୁ କେବେ ଓହେଇବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ସବୁଠାରୁ ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ 
ଗଲେ ବି କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏଣୁ ସାଧକ ଉଚ୍ଚ ଲୋକର 
ଭୋଗ ପାଇଁ ଆଦୌ ଇଚଢ଼୍ଜା କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଇ ପୁଣି ପଛକୁ ଲେଉଟି 
ଆସିବା ଲୋକେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡ଼ିବା ଲୋକେ ଆସୁରୀ ସମ୍ପତ୍ରିଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି କାରଣ 
ଆସୁରୀ ସମ୍ପତ୍ତି ଦ୍ବାରା ହିଁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ- 'ନିବନ୍ଧାୟାସୁରୀ 
ମତା'। ଏଣୁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଖାଲି ବନ୍ଧନ ହିଁ ସାର । 
ମାତ୍ର ମୋର ଶରଣାଗତ ଏବଂ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା 
ପୁରୁଷ ଦୈବୀ ସମ୍ପତ୍ତିସମ୍ପନ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେମାନ୍କର ଆଉ 
ଜନ୍ମଂମରଣ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଦୈବୀ ସମ୍ପତ୍ତି ଦ୍ବାରା ମୋକ୍ଷ 
ହୁଏ-¬ 'ଦୈବୀ ସମ୍ପଦ୍ବିମୋକ୍ଷାୟ” (ଗୀତା ୧୬ | ୫) | 


ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯାଉଥୂବା ପୁରୁଷ ଦୁଇ ଶ୍ରେଣୀରେ 
ବିଭକ୍ତ-- ( ୧) ଯେଉଁମାନେ ବ୍ରହୁଲୋକର ସୁଖ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଏଠାରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ପୁଣ୍ଯ କର୍ମ କରନ୍ତି ତଥା ତାହାର 
ଫଳସ୍ବରୂପ ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ସୁଖ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକୁ 
ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ (୨) ଯେଉଁମାନେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ତତ୍ପର ହୋଇ ସାଧନାରେ ଲାଗି ଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରାଣ ଥାଉଁ 
ଥାଉଁ ସେମାନର୍କୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନ ହେଲେ କିମ୍ବା 
ଅନ୍ତକାଳରେ କୌଣସି କାରଣବଶତଃ ସେମାନେ ସାଧନାରୁ 
ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇଗଲେ ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଏବଂ ସେଠାରେ ରହି ମହାପ୍ରଳୟରେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ସହିତ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତୈ। ଏହି ଦ୍ରିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀର ସାଧକମାନର୍କୀର 
ବ୍ରହ୍ୁଲୋକସୁଖ ଭୋଗିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ଥାଏ, ମାତ୍ର 
ଅନ୍ତକାଳରେ ସାଧନାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଯିବାରୁ ତଥା 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସୁଖ ଭୋଗର କିଛି ଇଜ୍ରା ରହିଥୁବାରୁ ହିଁ 
ଏମାନବ୍ଦୁୂ ବ୍ରହ୍ମଲେକକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼େ । ଏହି ପରି 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ସୁଖ ଭୋଗକରି ବ୍ରହ୍ମାର୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗେ ମୁକ୍ତ 
ହେବାକୁ 'କ୍ରମମୁକ୍ତିଂ କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସାଧକମାନର୍କୁ 
ଏଇଠି ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହୋଇଯାଏ, ସେମାନେ ଏଇଠି ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ରି। ଏହାକୁ “ସଦ୍ୟୋମୁକ୍ତିଂ କୁହାଯାଏ । 
ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର ୨ୟ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ 


ଏହାର ଉତ୍ତର ଭଗବାନ ୫ମ ଶ୍ମୋକରେ ଦେଲେ। ପୁଣି 
୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ଅନ୍ତକାଳୀନ ଗତିର ସାଧାରଣ ନିୟମ 
କହିଲେ ଏବଂ ୭ମ ଶ୍ଳୋକରେ ସବୁବେଳେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ । ସେହି ୭ମ ଶ୍ଳୋକ 
ସଙ୍ଗେ ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି। ମଝିରେ (୮ମ ରୁ 
୧୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଃ ସଗୁଣ-ନିରାକାର ଓ ନିର୍ଗୁଣ- 
ନିରାକାରଙ୍କ୍ଚ କଥା ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ଆସିଯାଇଛି । 

୮ମ ରୂ ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନଅଟି ଶ୍ଳୋକରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ସର୍ବୋପରି 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରମାମ୍ଦା । ସେ ହିଁ ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ରା । ସଗୁଣ-ନିରାକାର 
ଓ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ତାଙ୍୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏଣୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ 


ଥିଲା, ““ଅନ୍ତକାଳରେ ଆପଣ କିପରି ଜ୍ଞାତସାରକୁ ଆସନ୍ତି? '' ¦ ପପୁ କରିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ଯର ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ | 


ମିଶନ ଜ/କ-ଏଠାରେ କେହି ସନ୍ଦେହ କରି ପାରନ୍ତି ଯେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସମସ୍ତ ଲୋକ ତ 
ଭଗବାନର୍କ୍ତର ସ୍ବରୂପ--“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌, ତେବେ ସେହି ଲୋକକୁ ଯାଉଥୁବା ମନୁୂଷ୍ଯଗ୍କର ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ 
କାହିଁକିନ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ସେହି ଲୋକକୁ ଯାଉଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ତାହାକୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ମାନନ୍ତି 
ନାହି ବରଂ ଭୋଗଭୂମି ମନେ କରନ୍ତୈ (ଗୀତା ୯ । ୨୩)।। ସେମାନେ କେବଳ ସୁଖଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକାଦିକୁ ଯାଆନ୍ତି। ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନର୍ଦ୍ଦ କର୍ମଫଳରୂପେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକାଦି ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ସେମାନବ୍କରର 
ପୁନର୍ଜନ୍ମର ଅବିରତ ଧାରା ଛିନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ସୁଖାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଅଆବ୍ରହ୍ରଭୁବନାଲ୍ଲେ।କାଃଂ କହିବାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ସାଂସାରିକ ସୁଖର ଶେଷ ସୀମା `'ଚବ୍ରହ୍ମଲୋକ”'କୁ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ଜୀବକୁ ପୁଣି ସେଠାରୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ। ଅନନ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସୁଖ ମିଶି ମଧ୍ଯ ଜୀବକୁ ସୁଖୀ କରି ପାରିବ ନାହିଁ, ତାଂକୁ ବିପଦ ଓ ଜନ୍ମମରଣରୁ ନିଷ୍ଫୃତି ଦେଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ। ଅତଏବ ସାଂସାରିକ ସୁଖ ଆଶା କରୁଥୂବା ମନୂଷ୍ଯ କେବଳ ଭ୍ରମରେ ପଡ଼ିରହେ। 

ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଦୁୁଇପ୍ରକାର ମନୂଷ୍ଯ ଯାଆନ୍ତି “କେତେକ ସୁଖ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି ଓ ସେଠାରୁ 
ପୁଣି ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି ଏବଂ ଆଉ କେତେକ କ୍ରମମୁକ୍ତିର ଅଧ୍ଧକାରୀ ମନୁଷ୍ଯ ପୁନର୍ବାର ସଂସାରକୁ ଫେରି 
ଆସନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହା ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯର ମହିମା, ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ମହିମା ନୂହେଁ। ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପୁନରାବର୍ତୀ; 
ସେଠାରେ ସର୍ବଦା କେହି ରହି ପାରିବେ ନାହିଁ। ସେଠାରେ ଭୋଗୀ ସର୍ବଦା ରହି ପାରିବ ନାହିଁ କି ଯୋଗୀ (କ୍ରମମୁକ୍ତି 
ର ଅଧୂକାରୀ) ସର୍ବଦା ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ଲୋକର ପ୍ରାପ୍ତି କର୍ମର ଫଳ। ଯଦି ପ୍ରତ୍ଯେକ 
କର୍ମ ଆଦିଅନ୍ତଯୁକ୍ତ (ନାଶବାନ୍‌, ତେବେ ତାହାର ଫଳ ଅବିନାଶୀ ହେବ କିପରିଂ୨ 

'ମାମୁପେତ୍ଯଂରେ “ମାମ୍‌' ପଦଟି ପରା ଓ ଅପରାର ସ୍ବାମୀ ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ବରାକ୍କର ବାଚକ। ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବାପରେ ଆଉ ଦୁଃଖାଳୟ ସଂସାରରେ ଜନ୍ମ ମିଳେ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଏ କଥା ଭିନ୍ନ ଯେ ତାଟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା 
ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଇଚ୍ଛାରେ କାରକ ପୁରୁଷରୂପେ ଅଥବା ଭଗବାନଙ୍କ ଅବତାର ସମୟରେ ସଂସାରକୁ ଆସି ପାରନ୍ତି। 
ମାତ୍ର ସେମାନର୍କ୍ର ଜନ୍ମ କର୍ମାଧୀନ ନୁହେଁ, ବରଂ 200 ଇଢ୍ଜାର ଅଧୀନ । 

ଦୀ ରୁଲେକକୁ ଯାଜଣଂବକ/ ଭ6୫7୮୮/6ନ ୮ଧ/ ପଛକୁ ଲେଳଟି ଆନିବକ/ଜ କାଳଣୀ ନିନ୍ଦୁ ଛ୍ୋଳଳକେ ଦକର୍ଶାନଛଳି / 

ସହସ୍ରଯୁଗପକ୍ଯ୍ୟନ୍ତମହଯିଦସ ବ୍ରହ୍ମଣୋ ବିହୁଃ । 
ରାତ୍ରିଂ ଯୁଗସହସ୍ରାନ୍ତା ତେଃହୋରାତ୍ରବିଦୋ ଜନାଃ ॥ ୧୭॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦ୍ର ଇଯତଵଚିଯେଉଁମାନେ; ବ୍ରହୁଣଃ- ବ୍ରହ୍ାଜ୍ବର; ସହ ସ୍ରଯୁଗପର୍ଯ୍ୟନ୍ତମ୍‌- ସହସ୍ର ଚତୁର୍ଯୁଗୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ; ଅହଃ- ଗୋଟିଏ 
ଦିନକୁ (ଏବଂ); ଯୁଗସହସ୍ାନତାମ୍‌= ସହସ୍ର ଚତୁଯ୍ଯୁଗୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ: ରାତ୍ରିମ⁄-୍ଦ ଗୋଟିଏ ରାତିକୁ; ବିଦୁଃ ଜାଣନ୍ତି; ତେ, ଜନାଃ ସେହି 
ମନୂଷ୍ଯମାନେ; ଅହୋରାତ୍ରବିଦଃବ୍ରହ୍ନାନ୍ପର ଦିନ ଓ ରାତିର ଜ୍ଞାତା ଅଟନ୍ତି। 


ଶ୍ମୋକ ୧୮] * ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 643 


ଯେଉଁ ମାନେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ସହସ୍ର ଚତୁକ୍ଷ୍ି ଗୀ ପକ୍ଷ୍ୟନ୍ତ ଗୋଟିଏ ଦିନକୁ ଏବଂ ସହସ୍ର ଚତୁକ୍ୟ୍ଗୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୋଟିଏ 
ରାତିକୁ ଜାଣନ୍ତି, ସେହି ମନୂଷ୍ଯମାନେ ବ୍ରହ୍ମାକ୍ବ ଦିନ ଓ ରାତିର ଜ୍ଞାତା ଅଟନ୍ତି । 


ବ/୫/#_'ସହସ୍ଯୁଗପପ୍ଯ୍ୟନତମ୍‌... .., ତେଃହୋରାତ୍ର- | ତଥା ପକୃତି ପରମାମୁକୀ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ | 
ବିଦୋ ଜନାଃ'”--ସତ୍ଯ, ତ୍ରେତା, ଦବାପର ଓ କଳି ଏହି ଆୟୁ ଯେତେ ଦୀର୍ଘ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା କାଳର 
ଗ୍ବରିଯୁଗକୁ ମତ୍ତ୍ୟଲୋକରେ ଏକ ଚତୁମ୍ଯୁଗୀ କହନ୍ତି । ଏହିପରି । ଅବଧୂର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ସବୁଠାରୁ ଉଚ୍ଚ ବୋଲାଉଥୁବା ଭୋଗଗୁଡ଼ିକ 
ଏକହଜାର ଚତୁଯୁଗୀ ବିତିଗଲେ ବ୍ରହ୍ମାନ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିନ । ମଧ୍ଯ ସଂଯୋଗଜନିତ ହୋଇଥୂବାରୁ ଦୁଃଖର କାରଣ-- 
ହୁଏ ଏବଂ ଏକ ହଜାର ଚତୁଯୁଗୀ ବିତିଲେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର । “ଯେ ହି ସଂସ୍ଫଶଜା ଭୋଗା ଦୁଃଖଯୋନୟ ଏବ ତେ) (ଗୀତା 
ଗୋଟିଏ ରାତି ହୁଏ। ଦିନରାତିର ଏହି ଗଣନା ଅନୂସାରେ ୫ । ୨୨) ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ କାଳର ଅବଧୂ ଭିତରେ ରହେ। 
ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଆୟୁ ଶହେ ବଷ୍ଚିଂ । ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଆୟୁର ଶହେ ବର୍ଷ । କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ କାଳାତୀତ | ଏହିପରି କାଳର ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ବିତିଗଲେ ବ୍ରହ୍ମା ପରମାମ୍ରାକ୍କ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଜାଣୁଥୁବା ଲୋକେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମିଳୁଥୂବା ଦିବ୍ଯ 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ଭୋଗଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଆଦୌ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
==== ¬ == == 
ନନ୍ଦର” ବ୍ରନଙ୍କ ଦିନ ୫ ଜ/ତିକୁ ନେଇ ଠେଇଁ ଯର୍ଗ ୨ ଭଳୟ ନୁଏ, ଜାନାଳ ବର୍ଷଳ/ ଏ୫ବ ନୂଇଟି 6ନ୍ଷ୍ରୋଳନେ କଟୁଛକି 
ଅବ୍ଯକ୍ତାଦୃବ୍ୟକ୍ତୟଃ ସବିଃ ପ୍ରଭବନ୍ତ୍ଯହରାଗମେ । 
ରାତ୍ରୀଗମେ ପ୍ରଲୀୟନ୍ତେ ତତ୍ରେ ବାବ୍ଯକ୍ତ ସ ଜ୍ଞକେ ॥ ୧୮ ॥ 


ଅନୂ୍ଦ -ଅହରାଗମେ¬ବ୍ରହ୍ଲାଜ୍ଚ ଦିନର ଆରମ୍ଭବେଳେ; ଅବ୍ୟକ୍ତାତ୍‌ଅବ୍ୟକ୍ତରୁ; ସବାଃ ସବୁ; ବ୍ଯକ୍ତୟଃ୭ଶରୀର; 
ପ୍ରଭବନ୍ତିଚଜାତ ହୁଅନ୍ତି (ଏବ) ; ରାତ୍ର୍ୟାଗମେ- ବ୍ରହୁାଜ୍କୀ ରାତିର ଆରମ୍ଭବେଳେ; ତତ୍ର ସେହି; ଅବ୍ୟକ ସଂଜ୍ଞକେ, ଏବ ଅବ୍ୟକ୍ 
ନାମଧାରୀର୍କ୍ଚ ଠାରେ; ପ୍ରଲୀୟନ୍ତେଚ୍‌(୍‌ ସବୁ ଶରୀର) ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ରି। 


ବ୍ରହ୍ମାକ୍ନ ଦିନର ଆରମ୍ଭବେଳେ ଅବ୍ଯକ୍ତରୁ (ବ୍ରହ୍ମାକ୍କର ସୃକ୍ଷୁଣରୀରରୁଃ ସବୁ ଶରୀର ଜାତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ରାତ୍ରିର ଆରମ୍ଭବେଳେ ସେହି ଅବ୍ଯକ୍ତ ନାମଧାରୀ ବ୍ରହ୍ମାର୍କଜ ସୃକ୍ଷୁଶଣରୀରରେ ସବୁ ଶରୀର ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


କ/6//  _'ଅବ୍ୟକତୂ ବ୍ଯକଳୟଃ....ତତୈ ବାବ୍ୟକ- | ଶ୍ଲୋକରେ 'ମୂିୟଃ' କୁହାଯାଇଛି | ଯେପରି ଜୀବର ମୁଁ ଓ 
ସଂଜ୍ଞକେ”-- ପ୍ରାଣୀମାନକ୍ତକର ଶରୀରଗୁଡ଼ିକୁ ଏଠାରେ । “ମୋର” ଭାବକୁ ନେଇ ହୋଇଥୁବା ଜୀବକୃତ ସ୍ପଷ୍ଟି ଜୀବ 
ବ୍ୟକ୍ତ ୟଃଂ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୁଥ ¦ ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠିଲା ପରେ ଜୀବଠାରୁ ହିଁ ଜାତ ହୁଏ ଓ ନିଦ୍ରାଗଲା 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ କାଳ ହେଉଛି “ପରମାଣୁ' | ଦୁଇଟି ପରମାଣୁରେ ଗୋଟିଏ “ଅଣୁ' ହୁଏ ଏବଂ ତିନୋଟି ଅଣୁରେ ଗୋଟିଏ `ତ୍ସରେଣୁ' 

ହୁଏ । ଝରକାବାଟ ଦେଇ ଆସୁଥ୍ଥିବା ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣରେ “ତ୍ରସରେଣୁଂ ଉଡୁଥିବାର ଦେଖାଯାଆନ୍ତି । ଏତାଦୃଶ ତିନୋଟି ତ୍ରସରେଣୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଯେତେ ସମୟ ଲାଗେ, ତାହାକୁ “ତୂଟି' କହନି | ଶହେ ତୃଟି ମିଶିଲେ ଏକ 'ବେଧ' ହୁଏ, ତିନି ବେଧରେ ଏକ 'ଲବଂ ହୁଏ, ତିନି ଲବରେ 
ଏକ ନିମେଷ' ହୁଏ ଓ ତିନି ନିମେଷରେ ଏକ ଅ୍ଷଣ' ହୁଏ | ପାଞ୍ଚ କ୍ଷଣରେ ଏକ “କାଷ୍ଠା',, ପନ୍ଦର କାଷ୍ାାରେ ଏକ 'ଲଘୁ', ପଦ୍ଦର ଲଘୁରେ ଏକ 
ନାଡ଼ିକା',, ଛଅ ନାଡ଼ିକାରେ ଏକ “ପ୍ରହର” ଓ ଆଠ ପ୍ରହରରେ ଏକ “ଅହୋରାତ୍ର' ହୁଏ | ପନ୍ଦରଟି ଅହୋରାତ୍ରରେ ଏକ 'ପକ୍ଷ', ଦୁଇ ପକ୍ଷରେ ଏକ 
'ମାସ', ଛଅ ମାସରେ ଏକ 'ଅୟନ' ଓ ଦୁଇ ଅୟନରେ ଏକ 'ବର୍ଷ' ହୁଏ| 

ଏହିରୂପେ ମନୁଷ୍ୟସ୍କୀର ଏକ ବର୍ଷ ସଙ୍ଗେ ଦେବତାମାନର୍କ୍ର ଏକ ଅହୋରାତ୍ର ସମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯକ୍କୀର ଛଅ ମାସବିଶିଷ୍ଟ ଉତ୍ତରାୟଣ 
ଦେବତାଙ୍ଗ୍ରର ଗୋଟିଏ ଦିନ ଏବଂ ଛଅ ମାସବିଶିଷ୍ଟ ଦକ୍ଷିଣାୟନ ଦେବତାର୍କ୍ପର ଗୋଟିଏ ରାତି । ଏହିପରି ଦେବତାଙ୍କର ସମୟର ପରିମାଣ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କୀ 
ସମୟର ପରିମାଣଠାରୁ ତିନି ଶହ ଷାଠିଏ ଗୁଣ ଅଧ୍ଵକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ । ଏହି ହିସାବରେ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ୍ରର ଗୋଟିଏ ବର୍ଷ ଦେବତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ 
ଅହୋରାତ୍ର, ମନୁଷ୍ଯର୍କର ତିରିଶି ବର୍ଷ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଗୋଟିଏ ମାସ ଏବଂ ମନୂଷ୍ୟର୍କାର ତିନି ଶହ ଷାଠିଏ ବର୍ଷ ଦେବତାଙ୍ଗ୍ର ଗୋଟିଏ (ଦିବ୍ୟ) 
ବର୍ଷ | ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର ସତ୍ୟ, ତ୍ରେତା, ଦାପର ଓ କଳି-¬ଏ ଚାରୋଟି ଯୁଗ ବିତିଗଲେ ଦେବତାର୍କର ଗୋଟିଏ ଦିବ୍ୟଯୁଗ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମନୁଷ୍ୟକ୍କର ସତ୍ୟଯୁଗର ସତର ଲକ୍ଷ ଅଠେଇଶି ହଜାର ବର୍ଷ, ତ୍ରେତାଯୁଗର ବାର ଲକ୍ଷ ଛୟାନବେ ହଜାର ବର୍ଷ, ଦାପର ଯୁଗର ଆଠ ଲକ୍ଷ 
ଚଉଷଠି ହଜାର ବର୍ଷ ଓ କଳିଯୁଗର ଗ୍ବରି ଲକ୍ଷ ବତିଶ ହଜାର ବର୍ଷ -ଏହିପରି ମୋଟ ତେୟାଳିଶ ଲକ୍ଷ କୋଡ଼ିଏ ହଜାର ବର୍ଷ ବିତିଲେ 
ଦେବତାଙ୍ଗର ଗୋଟିଏ ଦିବ୍ୟଯୁଗ ହୁଏ । ଏହାକୁ 'ମହାଯୁଗ' ଓ “ଚତୁର୍ଯୁଗୀ' ମଧ୍ୟ କହନ୍ତି । 

ମନୁଷ୍ୟଙ୍ଗ୍ର ଓ ଦେବତାଙ୍କର ସମୟ ପରିମାଣ ତ ସୂର୍ଯ୍ୟକୀ ଦୃ ଦାରା ହୁଏ, କିନ୍ଧୁ ବ୍ରହ୍ମାସ୍‌ ଅହୋରାତ୍ରର ପରିମାଣ ଦେବତାଙ୍କ ଦିବ୍ୟଯୁଗ ଦ୍ବାରା 
ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବତାଙ୍କ୍ନ ଏକ ହଜାର ଦିବ୍ୟଯୁଗରେ (ମନୃଷ୍ୟଜ୍କ୍ନ ଗ୍ଵରି ଶହ ବତିଶ କୋଟି ବର୍ଷରେ) ବ୍ରହ୍ମାଟ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିନ ହୁଏ ଏବଂ ସେତିକି 
ଦିବ୍ୟଯୁଗରେ ଗୋଟିଏ ରାତି ହୁଏ। ବ୍ରହ୍ମା୍କର ଏହି ଦିନଟିକୁ “କଳ୍ପ ବା 'ସର୍ଗ” କହନ୍ତି ଓ ରାତିକୁ 'ପ୍ରଳୟ” କହନ୍ି। 
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ପରେ ତାଂଠାରେ ହି ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଏ 
ଯେଉଁ ସ୍ତୂଳ ସମଷ୍ଟି ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା ବହ୍ନା ନି ଦ୍ରାରୁ 
ଉଠିଲା ପରେ ତାଙ୍କ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରୁ ଜାତ 
ହୁଏ ଓ ବ୍ରହ୍ମା ନିଦ୍ରାଗଲେ, ତାଙ୍କ୍ଚ ସୃକ୍ମ୍ମଶରୀରରେ ହିଁ ଲୀନ 
ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବ୍ରହ୍ମାକ୍କ ଜାଗ୍ରତବେଳେ 'ସର୍ଟ” ହୁଏ 
ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମାକ୍ଵ ଶୟନବେଳେ “ପ୍ରଳୟ” ହୁଏ। ବ୍ରହ୍ମାକ୍କର 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଶହେ ବର୍ଷ ଆୟୁ ବିତିଗଲେ ମହାପ୍ରଳୟ ହୁଏ ଏବଂ ସେଥୂରେ 
ବ୍ରହ୍ମା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 
ବ୍ରହ୍ମାକ୍ମର ଆୟୁ ଯେତିକି, ମହାପ୍ରଳୟର ସମୟ ମଧ୍ଯ 
ସେତିକି । ମହାପ୍ରଳୟର ସମୟ ବିତିଗଲେ ବ୍ରହ୍ମା ଭଗବାନର୍ବ୍ବ 
ଠାରୁ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ଓ ସେତେବେଳେ 'ମହାସର୍ଗ' ଆରମ୍ଭ 
ହୁଏ (ଗୀତା ୯ | ୭-୮) | 


ମଜିଣିସ୍ତ୍ର ଇଭ/ଂବ--୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ଲୋକକୁ ପୁନରାବର୍ତୀ କହିଲେ । 
ସେଗୁଡ଼ିକ ପୁନରାବର୍ତ୍ରୀ କାହିଁକି, ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ ୧୭ଶ ଓ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ମଧ୍ଯ କାଳର ଅବଧୂ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ । ସେହି ଅବଧୂର ବିବେଚନା କରି ଭଗବାନ 


× ବ 


କହୁଛନ୍ତି, ବ୍ରହୁଲୋକର ଅବଧୂ ଯେତେ ଅଧୂକ ହୋଇଥୁଲେ ବି ତାହା କାଳର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ମାତ୍ର ଭଗବାନ କାଳର 


ଅବଧୂର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୂହନ୍ତି। 


ଯେପରି ଆମେ ରାତିରେ ଶୋଇପଡ଼ିଲେ ସଂସାରକୁ ଭୁଲିଯାଉ ଓ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସିଲେ ପୁନଶ୍ଝ ସଂସାରର 
ସ୍ମରଣ ହୁଏ, ସେହିପରି ବ୍ରହ୍ମାର୍ଚ୍ଚ ରାତ୍ରିକାଳରେ ସମସ୍ତ ସୂଷ୍ଟି ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଦିନ ସମୟରେ ପୁନର୍ବାର ଉପ 


ହୁଏ। ଏହା ରାତି ଓ ଦିନର ଶେଷସୀମା। 


ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ରାତି ଓ ଦିନ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହୁଏ। 


==== ;£ === 


ଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ ଏବାୟଂ ଭୂତ଼ା ଭୂତ଼ା ପ୍ରଲୀୟତେ । 


ରାତ୍ର୍ୟାଗମେଃବଶଃ ପାଥି 


ପ୍ରଭବତ୍ୟହରାଗମେ ॥ ୧୯ ॥ 


ଅନୟ  ପାଥିଇହେ ପାର୍ଥ! ; ସଃ, ଏବ ସେ ହିଁ; ଅୟମ୍‌ ଏହି; ଭୂତଗ୍ରାମଃ-=ପ୍ରାଣୀସମୂହରୂପେ; ଭୂତ, ଭୂତ ଉମା 
ହୋଇ ହୋଇ; ଅବଶଃ= ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ହୋଇ ଯାଇଥୁବାରୁ; ଅହରାଗମେ¬ିବ୍ରହ୍ମାଜ୍ଜ ଦିନବେଳେ; ପ୍ରଭବତିଉମ୍ଭନ୍ନ 
ହୁଏ (ଏବଂ ରାତ୍ର୍ୟାଗମେ-ବ୍ରହ୍ମାକ୍କା ରାତିବେଳେ। ପ୍ରଲୀୟତେଚିଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 

ହେ ପାଥି! ସେ (ମୋର ଅଂଶ) ହିଁ ଏହି ପ୍ରାଣୀସମୂହରୂପେ ଉସ୍ନ୍ନ ହୋଇ ହୋଇ ପ୍ରକୃତିର ପର ବଶ ହୋଇ 
ଯାଇଥୂବାରୂ ବ୍ରହ୍ଲାଜ୍ଜ ଦିନବେଳେ ଉତସସନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ରାତ୍ରିବେଳେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । 


ଚ//6// _'ଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ ଏବାୟମ୍‌'-¬ ଅନାଦିକାଳରୁ 
ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ିଥୂବା ଏହି ପ୍ରାଣୀସମୁଦାୟ ମୋର 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅଂଶ, ମୋର ସ୍ବରୂପ। ମୋର ସନାତନ ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ ନିତ୍ଯ ଅଟେ। ସର୍ଟ ଓ ପ୍ରଳୟରେ ତଥା 
ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟରେ ମଧ୍ୟ ଏ ଥୂଲା ଏବଂ ଆଗକୁ 
ମଧ୍ଯ ରହିବ। ଏହାର କେବେ ଅଭାବ ହୋଇ ନାହିଁ କି 
ହେବ ନାହିଁ ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଏହା ଅବିନାଶୀ, ଏହାର 
କେବେ ବିନାଶ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ଏ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନେଇଛି। ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ (ଶରୀର 
ଆଦି) ତ ବଦଳୁଥାଆନ୍ତି, ଉତ୍ନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଥାନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ଏ ସେଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରିଥାଏ । କେଡ଼େ ଆଶ୍ୁୁର୍ଯ୍ୟର 
କଥା ଯେ, ସମ୍ବନ୍ଧୀ (ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ) ତ ରହୁନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 
ତା' ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯାଉଛି। ଏହାର କାରଣ ସେହି 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ପ୍ରାଣୀ ନିଜେ ଧରି ରଖିଛି, ତେଣୁ ସେ ନିଜେ 


ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନ ଛାଡ଼ିବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଅନ୍ଯ କେହି ତାହାକୁ 
ଛଡ଼ାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଛାଡ଼ିବାରେ ଜୀବ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ନ ଓ ସବଳ । ପ୍ରକୃତରେ ସେହି ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ରଖିବାରେ 
ସେ ସଦା ପରତନ୍ତ୍ବ। ସେହି ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷଣକୁ କ୍ଷଣ 
ବଦଳୁଥାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀ ନୂଆ ନୂଆ ସମ୍ବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ଜାବୁଡ଼ି 
ଧରୁଥାଏ। ଯଥା-¬ସେ ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାକୁ ଛାଡ଼ି ନ ଥୂଲା କି 
ଛାଡ଼ିବାକୁ ଗ୍ବହିଁ ନ ଥୂଲା, କିନ୍ତୁ ତାହା ଆପେ ଆପେ ଛାଡ଼ି 
ଗ୍ବଲିଗଲା, ସେହିପରି ଯୌବନକୁ ସେ ଛାଡ଼ି ନ ଥୂଲା, କିନ୍ତୁ 
ତାହା ଆପେ ଆପେ ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଗଲା, ଅଧୂକନ୍ତୁ ସେ ଏହି 
ଶରୀରକୁ ଛାଡ଼ିବା ପାଇଁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଏହା ମଧ୍ଯ 
ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯିବ। ଏହାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ 
ତ ଛାଡ଼ିବାରେ ଲାଗିଥାଆନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଏହି ଜୀବ ସେହି ପଦାର୍ଥ 
ସଙ୍ଗେଂ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ବଜାୟ ରଖିଥାଏ। ଏଥୂଯୋଗୁଁ 
ଏହାକୁ ବାରମ୍ବାର ଶରୀର ଧାରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ବାରମ୍ବାର 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


ଜନ୍ମନେବାକୁ ଓ ମରିବାକୁ ପଡ଼େ । ସେ ଏହି ମାନି ନେଇଥୁବା 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନ ଛାଡ଼ିବା ଯାଏ ଜନ୍ମମରଣ ପରମ୍ପରା ଗ୍ବଲୁ ରହିଥୁବ, 
କଦାପି ସମାପ୍ର ହେବ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନବ୍ଦ୍ୀ ଦ୍ବାରା ଏକୁଟିଆ ଖେଳ ହୋଇପାରିଲା 
ନାହିଁ, (ଏକାକୀ ନ ରମତେ') ତେଣୁ ଖେଳ ଖେଳିବା 
ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଏହି ପ୍ରାଣୀସମୁଦାୟକୁ ଶରୀରରୂପକ ଖେଳଣା ଦେଇ 
ପ୍ରକଟ କଲେ। ନିୟମାନୁଯାୟୀ ଖେଳସାମଗ୍ରୀ କେବଳ 
ଖେଳିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍କକ ତାହା କାହାରି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ। 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀସମୁଦାୟ ଖେଳ ଖେଳିବା ତ ଭୁଲିଗଲା ଏବଂ 
ଖେଳଂସାମଗ୍ରୀକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରକୁ ନିଜର ମାନିନେଲା। 
ଏଥୁପାଇଁ ସେ ଏଥୂରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ 
ଠାରୁ ସକ୍ଷୂର୍ଣ ବିମୁଖ ହୋଇଗଲା। 

ଂଭୂତ଼ା ଭୂତ଼ା ପ୍ରଲୀୟତେ'--ଏହି ପଦଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ଓ ନଷ୍ଟଶୀଳ ବା ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶରୀର ପାଇଁ 
କୁହାଯାଇଛି। ମାତ୍ର ଜୀବ ଶରୀରଗୁଡ଼ିକର ପରିବର୍ତନକୁ 
ନିଜର ପରିବର୍ତନ ଏବଂ ଶରୀରଗୁଡ଼ିକର ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ୟୁକୁ 
ନିଜର ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ମନେ କରୁଥିବାରୁ ତା'ର ଜନ୍ମମରଣ 
ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 

ଜୀବ ସ୍ବୟଂ ସତ୍‌ସ୍ବରୂପ-¬ 'ଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ ଏବାୟମ୍‌' 
ଏବଂ ଶରୀର ଉପତ୍ତିଂବିନାଶଶୀଳ--“ଭୂତ଼ା ଭୂୃତ୍ଵା 
ପ୍ରଲୀୟତେ', ଏଣୁ ଶରୀର ଧାରଣ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମ- 
ମରଣ ହେବା ପରଧର୍ମ ଏବଂ ମୁକ୍ତ ହେବା ସ୍ବଧର୍ମ । 

'ରାତ୍ତ୍ୟାଗମେଃବଶଃ ପାଥି ପ୍ରଭବତ୍ୟହରାଗମେ'-- 
ଏଠାରେ “ଅବଶଃ' କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯଦି ଜୀବ 
ପ୍ରକୃତିର ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ବି ନିଜର ବୋଲି 
ମାନୁଥୂବ, ତେବେ ସେ ନିଜକୁ ସେହି ବସ୍ତୁର ସ୍ଵାମୀ ବୋଲି 
ଭ୍ରମ ଧାରଣା କରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ସେହି ବସ୍ତୁର 
ଅଧୀନ ବା ପରବଶ ହୋଇଯିବ। ପ୍ରାକୃତ ପଦାଥ୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ 
ସେ ଯେତେ ଅଧୂକ ଗ୍ରହଣ କରିବ, ସେତିକି ପରତନ୍ବ୍‌ 
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ହେବ। ତା'ର ପରତନ୍ତ୍ବତା କେବେ ଦୂର ହେବ ନାହିଁ। 
ବ୍ରହ୍ମା ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠିଲେ ଓ ଶୋଇଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ଟ ଓ 
ପ୍ରଳୟ ହେଲେ (୮ । ୧୮), ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରକଟ ହେଲେ ଓ 
ଲୀନ ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟ ହେଲେ 
(୯ | ୭-୮) ତଥା ବର୍ତମାନ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୋଇ କର୍ମ 
କରିଗ୍ବଲିଲେ (୩ | ୫) ମଧ୍ୟ ଜୀବ “ଜନ୍ମ ହେବା, ମରିବା, 
କର୍ମ କରିବା ଓ କର୍ମଫଳ ଭୋଗିବା'ରୂପକ ସଙ୍ଚ୍ଟଟରୁ କେବେ 
ମୁକ୍ତ ହେବ ନାହିଁ । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ପରମାମ୍ରାଚ୍ଦ୍ୀ 
ପ୍ରାପ୍ତି ନ ହେବାଯାଏ, ଆମୂବୋଧ ନ ହେବାଯାଏ ଓ ପ୍ରକୃତିର 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନ ଛାଡ଼ିବାଯାଏ, ଏହି ଜୀବ ପରତନ୍ସ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଦୁଃଖରୂପକ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରୁ କଦାପି ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନ 
ପାରେ। ମାତ୍ର ଯଦି ତା'ର ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ପଦାର୍ଥର 
ପରବଶତା ନ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ତାକୁ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ସର୍ବତୋଭାବେ ରହିତ ନିଜ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପର ବୋଧ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ସେ ମହାସର୍ଗରେ ଉମ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ କି ମହାପ୍ରଳୟରେ 
ବି ବ୍ୟଥୂତ ହୁଏ ନାହିଁ-  'ସଗୈଃ ପି ନୋପଜାୟନ୍ତେ ପ୍ରଳୟେ 
ନ ବ୍ୟଥନ୍ତି ଚ” (ଗୀତା ୧୪ | ୨) | 

ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେବା ଓ ସେ ସବୁକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ ପରବଶତା । 
ଏହି ପରବଶତାକୁ ହିଁ କେଉଁଠି କାଳର, କେଉଁଠି ସ୍ଵଭାବର, 
କେଉଁଠି କର୍ମର ଆଉ କେଉଁଠି ଗୁଣର ପରବଶତା 
ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଇଛି। 

ଏହି ପ୍ରାଣୀସମୂହ ପ୍ରାକୃତ ପଦାଥିର ସଂଯୋଗରୁ ସୁଖ 
ଗ୍ରହୁଁଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରବଶତା ରହିଥାଏ । ଏହି ସଂଯୋଗଜନିତ 
ସୁଖ ଇଚ୍ଜାରୁ ହିଁ ପ୍ରାଣୀସମୂହ ପରାଧୀନତା ଭୋଗୁଥାଏ ଏବଂ 
ଭାବୁଥାଏ ଯେ, ଏହି ପରାଧୀନତା କେବେ ଦୂର ହେବ 
ନାହିଁ, ଏହାକୁ ଛାଡ଼ିବା ବଡ଼ କଠିନ | ମାତ୍ର ଏହି ପରବଶତା 
ତାହାରି ଦ୍ବାରା ସପଷ୍ଟକ, ଏହା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ନୁହେଁ। ଏଣୁ ଏହାକୁ 
ଛାଡ଼ିବାର ଦାୟିତୃ ତାହାରି ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ । ସେ ଯେତେବେଳେ 
ଗ୍ବହିବ, ସେତେବେଳେ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ପାରିବ। 


ଘଜିଣିଝ୍ଜ ଜ/ବ-- ପରିବର୍ତନୀୟ ସଂସାର ଓ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତାର ବିଭାଗ ପ୍ଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ । ଅନାଦିକାଳରୁ 


ଜନ୍ମମରଣ ପ୍ରବାହରେ ପ୍ରବାହିତ ଜୀବସ୍ପୃଷ୍ଟି ବାରମ୍ବାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଓ ଲୀନ ହୁଏ। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଦିନ ଓ ରାତ୍ରିର ମଝି ସମୟରେ ବି 
ଜୀବ ନିରନ୍ତର ଜନ୍ମ ନିଏ ଓ ମରିଯାଏ ତାହ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯାହା ବାରମ୍ବାର ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ଲୀନ ହୁଏ, ତାହା ହେଉଛି ସଂସାର ଏବଂ 
ଯାହା ସେହିପରି ରହେ (ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ସର୍ଗାବସ୍ତାରେ ଥୂଲା), ତାହା ହେଉଛି ଜୀବର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ ବା ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା । ଏହା 
ପରମାମ୍ରାଙ୍ଗ ଚିନ୍ମୟ ଅଂଶ। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଯେତେ ଦିନ ଓ ଯେତେ ରାତି ବିତିଗଲେ ମଧ୍ୟ ଜୀବ ନିଜେ ସେହିପରି ରହେ | 

ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବୟଂର ସ୍ବୀକାର ବା ଅସ୍ବୀକାର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅଛି। ଏହି ସାମର୍ଥ୍ଯର ଦୁରୁପଯୋଗ 
କରିବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ତୃକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାରୁ ସେ ଜନ୍ମମରଣ ପାଉଛି-_ “କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ଯ ସଦସଦୃଯୋନିକଚ୍ୁସୁ' 
(ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | ଯଦି ସେ ଏହି ସାମର୍ଥ୍ୟର ଦୂରୂପଯୋଗ ନ କରେ, ତେବେ ଜନ୍ମମରଣ ହେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ 
ନାହିଁ। ଅତଏବ ଜୀବନର ମୁଖ୍ୟ ପୁରୁଷାର୍ଥ ହେଉଛି ଜଡ଼ତ୍ୃକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେବା 


646 × ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 
ଚକ ସଚ ମଂଖଭଗବଦୁଗୀତାୱ୍‌୍‌ ୮୦ 


ଅଥବା ନିଜ ଅଂଶୀ ଭଗବାନବ୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ଅନୁଭବ ଯେ ଜଡ଼ତ୍କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେଶ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକି, କ୍ରିୟା, ଅବସ୍ତା, ପରିସିତି ପ୍ଭୂତିରେ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ନିଜ ସତ୍ତାରେ କେବେ ପରିବର୍ତନ 
ହେଉ ନାହିଁ। ଏପରି ଅନୂଭବ ସତ୍ତ୍ଵେ ମନୂଷ୍ଯ ସୁଖାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଜଡ଼ତ଼ରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହୁଛି, ଯାହା ଫଳରେ 
ତାକୁ ତା'ର ସହଜ ସ୍ବରୂପ ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ, ବରଂ ସେ ପଶୁପଷ୍ଷୀ ପ୍ରଭୂତି୍ଚ ପରି ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ ଭୁଲି ଯାଉଛି। 

“ଅଅବଶଃ'”-- ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବାରୁ ଜୀବ ଅବଶ ବା ପରାଧୀନ ହୋଇଯାଏ-- 
“ଭୂତଗ୍ରାମମିମଂ କୃସ୍ମବଶଂ ପ୍ରକୃତେବିଶାତୃ' (ଗୀତା ୯ | ୮)* | ପ୍ରକୃତି ସହିତ ମାନିଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍‌ନ ହୋଇଗଲେ 
ସେ ସ୍ବାଧୀନ ବା ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ଆମ ସତ୍ତା ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ନୂହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାର ଅଧୀନ ନୁହେଁ। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବସ୍ତୁର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶ ହୁଏ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତିର ଜନ୍ମ (ସଂଯୋଗ) ଓ ମରଣ (ବିୟୋଗ) ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ରିୟାର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ହୁଏ। ମାତ୍ର ଏ ସବୁକୁ ଜାଣୁଥିବା ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତାର କେବେ ଉଧ୍ପତ୍ତି-ବିନାଶ, ଜନ୍ମଂମରଣ 
(ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗ) ଓ ଆରମ୍ଭ-ଶେଷ ହୁଏ ନାହିଁ | ଏହି ସତ୍ତା ନିରନ୍ତର ଯଥାବତ୍‌ ରହେ-- “ଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ ଏବାୟମ୍‌' | 
ଏହି ସତ୍ତାର କେବେ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ--“ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ' (ଗୀତା ୨ | ୧୬) | ଏହି ସତ୍ତାରେ ନିଜର 
ସ୍ବାଭାବିକ ସତି ଅନୁଭବ ହେବାର ନାମ ମୁକ୍ତି (ସ୍ବାଧୀନତା । 

ମନୁଷ୍ଯ ଭ୍ରମବଶତଃ ଭାବୁଥାଏ ଯେ ଅମୁକ ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ମିଳିଗଲେ ତଥା ଅମୁକ କ୍ରିୟା କଲେ ସେ ସ୍ବାଧୀନ 
(ମୁକ୍ତ) ହୋଇଯିବ। ମାତ୍ର ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା ନାହିଁ? ଯାହା ସାହାଯ୍ଯରେ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବାଧୀନ ହୋଇ 
ପାରିବ । ବରଂ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା ମନୁଷ୍ଯକୁ ପରାଧୀନ କରିଦିଏ | ସେଥୂରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅସଙ୍ଟଂ ହେଲେ ଯାଇ 
ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ଵାଧୀନ ହୋଇ ପାରିବ । ସେଥୂପାଇଁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ସାଧକ ଏକାନ୍ତ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ 
ନିଜ ସ୍ଵଭାବରେ ପରିଣତ କରିନେବା ଉଚିତ ଏବଂ ସେହି ଅନୂଭବକୁ ମହତ୍ବ ଦେଇ ସେଥୁରେ ଅଧୂକାଧୂକ ସ୍ରିତ ରହିବା 
ଉଚିତ। ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ଅନୁଭବ ଯେ ସୁଷୁପ୍ତି ସମୟରେ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା ବିନା ମଧ୍ଯ ଆମେ ରହୁଛୁ; କିନ୍ତୁ ଆମ 
ବିନା ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା ରହୁ ନାହାନ୍ତି। ଯଦି ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ବି ଆମେ ଏମାନର୍କୀ ବିନା ରହିବାର ସ୍ବଭାବ 
କରିନେବା, ତେବେ ସ୍ବାଧୀନ (ମୁକ୍ତ) ହୋଇଯିବା । ପ୍ରକୃତିଜନିତ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟା ସହିତ କରିଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଦର ସ୍ଵୀକୃତି 
ଆମକୁ ସ୍ବାଧୀନ ହେବାକୁ ଦେଉ ନାହିଁ ଏବଂ ଆମେ ନ ଗ୍ରହୂଥୂଲେ ବି ଆମକୁ ପରାଧୀନ କରି ଦେଉଛି। 

ପରମାମ୍ରରର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି ନିହିତ, ଯାହାକି ଚିତ୍‌ସ୍ଵରୂପ। ମାୟା(ପ୍ରକୃତି)ରେ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି ନିହିତ, 
କିନ୍ତୁ ସେସବୁ ଜଡ଼ ସ୍ବରୂପ ଓ ପରିବର୍ତନୀୟ--'ମୟାଧ୍ୟକ୍ଷେଣ ପ୍ରକୃତିଃ ସୂୟତେ ସଚରାଚରମ୍‌' (୯ | ୧୦) | 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ସବୁଠୂ ବିଲକ୍ଷଣ ଶକ୍ତି ନିହିତ। କିନ୍ତୁ ମୁକ୍ତି ବା ସ୍ବାଧୀନତାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସେହି ପ୍ରେମ 
ପ୍ରକଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଜଡ଼ତ଼ ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ପରବଶତା ହୁଏ ଏବଂ ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସେହି ପରବଶତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ, 
ଫଳରେ ଜୀବ ସ୍ବାଧୀନ ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ପ୍ରେମ ଏହି ସ୍ବାଧୀନତାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଆହୁରି ବିଲକ୍ଷଣ। ସ୍ବାଧୀନତା ବା 
ମୁକ୍ତିରେ ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମରେ ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ। 

ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସ୍ବାଧୀନ ହୁଏ ଏବଂ ଭକ୍ତ ପ୍ରେମୀ ହୁଏ। ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ପରାଧୀନ ହୁଏ ନାହିଁ; 
କାରଣ ଭଗବାନ ପରକୀୟ ନୂହନ୍ତି, ସେ ସ୍ଵକୀୟ (ଆପଣାର) । ସ୍ବକୀୟବ୍କର ଅଧୀନରେ ସ୍ବାଧୀନତା ଅଧୂକ। 

ଭଗବାନ ତ ପରମ ସ୍ବାଧୀନ । ଜୀବ ହିଁ ଜଡ଼ତାର ପରାଧୀନ ହୋଇଯାଏ। ସେହି ପରାଧୀନତା ଦୂର କରି 
ଦେଲେ ସେ ସ୍ବାଧୀନ ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସେ ପରମ ସ୍ବାଧୀନ ହୋଇଯାଏ। 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଅଧୀନତା ସ୍ବୀକାର କରିବା ପରମ ସ୍ବାଧୀନତା ଏବଂ ଏହା ଦ୍ବାରା ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତର ଅଧୀନ 
ହୋଇଯାଆନି- - 'ଅହଂ ଭକ ପରାଧୀନଃ' (ଶ୍ରୀମଭା, ୯ | ୪ | ୬୩) | 


===== ;( ==== 


ସମ୍ଫ୨- ଅନିତା ଯୀଯାଜନ ବର୍ଷା କଳି ଏଠବ ନିନ୍ଦର ଜ୍ଜ୍ଜୋଳନେ ଜୀବଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରାପଣୀୟ ପରନମାନ୍ତ୍ରୀର୍କକ କିଶଶେଷ ମହିମା ବର୍ଷା 
କ୍ନୁଛଛଢି ¬ 
ର ବଧ ୮୬୦୦ ୍‌ ୫୦୬ ୪୫୯୫ ୫୧୮୮୧୮୮୮୪୮®ୈୈୈୈୌୈୌ1ୌନ`ୌନ୦“ 
* ଏଠାରେ (୮ | ୧୯ରେ) ଓ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ଅଷ୍ତମ ଶ୍ମୋକରେ 'ଭୂତଗ୍ରାମ' ଓ “'ଅବଶ' ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଏ ଦୁଇ ସାନର 


ବ୍ୟବହାରରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲା ଏଠାରେ ସର୍ଗ ଓ ପ୍ରଳୟର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି ଏବଂ ସେଠାରେ (୯ | ୮ରେ) ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟର ବର୍ଣ୍ବନା 
ହୋଇଛି। 


ଶ୍ମୋକ ୨୦] 
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ପରସ୍ତସ୍ମାତୁୁ ଭାବୋଃନ୍ୟୋଃ ବ୍ୟକ୍ତୋଃବ୍ୟକ୍ତାସନାତନଃ | 
ଯଃ ସ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ନଶ୍ଯସ୍ଥୁ ନ ବିନଶ୍ଯତି ॥ ୨୦॥ 
ଥନ଼ୟ ¬ ତୃ ପରନ୍ୁ ତସ୍ନାତ- ସେହି; ଅବ୍ଯକାତ୍‌- ଅବ୍ୟକଠାରୁ; ଅନ୍ୟଃ= ଅନ୍ଯ (ବିଲକ୍ଷଣ); ସନାତନଃ= ଅନାଦି; 
ପରଃ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ; ଭାବଃ=ଭାବରୂପକ; ଯଃ= ଯେଉଁ; ଅବ୍ୟକଃ--ଅବ୍ୟକ (ଭଶ୍ବର) ଅଛି; ସବୈଷୂଳ ସବୁ; ଭୂତେଷୁଳ ପାଣୀ; 
ନଶ୍ୟସ୍ୁଚ ବିନାଶ ହୋଇଗଲେ ବି; ସଃସେ; ନ, ବିନଶ୍ଯତିବିନାଶପାପ ହୁଏ ନାହିଁ | 
କିନ୍ତୁ ସେହି ଅବ୍ୟକ୍ତ ଠାରୁ (ବ୍ରହ୍ଲାର୍ଦ୍ଚ ସୃକ୍୍ଶରୀରରୁ) ଅନ୍ୟ (ବିଲକ୍ଷଣ) ଅନାଦି ସଵିଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବରୂପକ ଯେଉଁ 
ଅବ୍ଯକ୍ତ (ଭଶ୍ବର) ଅଛି, ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ବିନାଶ ହୋଇଗଲେ ବି ତାହା ବିନାଶପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ବ#/6///_'ପରସସ୍ାରଭୁ ଭାବୋଃ ନ୍ୟୋଃବ୍ୟକୋଃ- 
ବ୍ୟକ୍ତାନ଼ବ ସନାତନଃ'-_ ୧୬ଶ ରୁ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବ୍ରହୁଲୋକକୁ ତଥା ତାହାର ଅଧଃ ଲୋକଗୁଡ଼ିକୁ ପୁନରାବର୍ତୀ 
କୁହାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ସେହି ସବୁ ଲୋକଠାରୁ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଲକ୍ଷଣ ଦର୍ଶାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ ”ତୁଂ 
ପଦ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ ଅଧ୍ଯକ୍ତାତ୍ରଂ ପଦ ବ୍ରହ୍ମାର୍ଜ ସୃକ୍ଷ୍ମଗରୀରର 
ବାଚକ । କାରଣ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ୧୮ଶ ଓ ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ, 
ସର୍ଗ ଆରମ୍ଭରେ ବ୍ରହ୍ମାର୍କ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରରୁ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କର 
ଜନ୍ମ ହେବା କଥା ଏବଂ ପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ବହ୍ାଇ୍ଚ ସୃକ୍ଷ୍ମ- 
ଶରୀରରେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ଚର ଲୀନ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ ଓତସ୍ମକାତ୍ରଂ ପଦ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମାର୍କବ 
ସେହି ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରକୁ ସୂଚିତ କରୁଛି। ଏହା ସତ୍ତ୍ବେ ଏଠାରେ 
ବ୍ରହ୍ମାର୍କ୍ସ ସୃକ୍ଷ୍ୁଶରୀରରୁ (ସମଷ୍ଟି ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାରରୁ) 
ମଧ୍ୟ ପର ଅର୍ଥାତ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଲକ୍ଷଣ ଯେଉଁ ଭାବରୂପକ 
ଅବ୍ଯକ୍ତ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ବ୍ରହ୍ମାର୍କନ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର 
ଠାରୁ ଏପରିକି ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ କାରଣଶରୀରଠାରୁ (ମୂଳ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ) 
ମଧ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଲକ୍ଷଣ । 

ଦୁଇଟି ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମା୍କ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରଠାରୁ ଉର୍ଦ୍ବରେ-- 
ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ଓ ପରମାମ୍ରରା। ଏହା ମୂଳ ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ପରମାମ୍ରା୍ଚ୍ର ପ୍ରସଙ୍ଗ | ତେଣୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ଦ ହିଁ ପର (ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ) ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତତ୍ତ୍ଵ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି । ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ନଷ୍ଟ୍ଜ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି 


ତତ୍ତ୍ଵ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ 
“'ଅବ୍ଯକ୍ତୋକ୍ଷରଂ” ଆଦି ପଦମାନର୍ଚ୍ଚରେ ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ରର 
ବର୍ଷଶ୍ଚନା ହୋଇଛି। 

ପ୍ରାଣୀମାନଚ୍କ୍ରର ଅପ୍ରାକଟ୍ୟକୁ ଗୀତାରେ ଅବ୍ଯକ୍ତ 
କୁହାଯାଇଛି-- 'ଅବ୍ଯକୁ।ଦୀନି ଭୂତାନି” (୨ | ୨୮) ବ୍ରହାୀ 
ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରକୁ ମଧ୍ଯ ଅବ୍ଯକ୍ତ କୁହାଯାଇଛି (୮ । ୧୮) 
ପ୍ରକୃତିକୁ ମଧ୍ୟ ଅବ୍ୟକ୍ତ କୁହାଯାଇଛି- _ 'ଅବ୍ୟକ ମେବ ଚ' 
(୧୩। ୫) ଇତ୍ୟାଦି । ପରମାମ୍ରରର୍କ୍ଵ ସ୍ବରୂପ ବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଥାଉ 
ବା ଅବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଥାଉ, ଏମାନର୍ବ୍ର ଠାରୁ ତାହା ବିଲକ୍ଷଣ 
ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତାହା ଭାବରୂପ ଅଟେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କସ୍ମିନ୍‌କାଳେ ତା'ର 
ଅଭାବ ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | 
କାରଣ ତାହା ପର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତାହାଠାରୁ କେହି 
ଶ୍ରେଞ୍ଚ ହୋଇ ନ ପାରେ ଏବଂ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ୟ ନାହିଁ । 

ଯଃ ସ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ନଶ୍ଯସୁ ନ ବିନଶ୍ୟତି'-- 
ଏବେ ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଧରେ ଏହାର ବିଲକ୍ଷଣତା ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି ଯେ, 
ସବୁପ୍ରାଣୀ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁ ଶରୀରର 
ଅଭାବ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର କେବେ ଅଭାବ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ସେହି ପରମାମ୍ଦାାଙ୍କର ଏହିଭଳି ଅବ୍ୟକ୍ତ ସ୍ବରୂପ । 

“ନ ବିନଶ୍ଯତି” କହିବାର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, 
ସଂସାରରେ କାର୍ଯ୍ୟରୂପରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ପରିବର୍ତନ 
ହେଉଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେହି ପରମାମ୍ୂଦୂତତ୍ତ୍ଵ ଯଥାବତ୍‌ 
ଅପରିବର୍ତିତ ରହେ । ସେଥୂରେ କଦାପି କୌଣସି ପରିବର୍ତନ 
ହୁଏ ନାହିଁ। 


ମଳିଣିଞ ଭ/କ-- ଗୋଟିଏ ହେଉଛି ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ (ସାୟୀ) ତତ୍ତ୍ଵ 'ପରା' ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ହେଉଛି ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
(ଅତ୍ପାୟୀ) ତତ୍ତ୍ଵ 'ଅପରା' | ପରାରେ କଦାପି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଅପରାରେ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ । ଅପରା 
କେବେ ପରିବର୍ତନ ନ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ କି ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। ସର୍ଗ ଓ ପ୍ରଳୟରେ ତ ସେଥୂରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପରିବର୍ତନ 
ହେଉଥାଏ, ଏପରି କି ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ୟ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ | 

ପରା ଓ ଅପରା ଦୁଇଟିଯାକ ତତ୍ତ୍ଵ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୂୁଲେ ଜନ୍ମମରଣ କଟି ଯାଆନ୍ତା କିମ୍ବା ଦୁଇଟିଯାକ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୂଲେ ଜନ୍ମମରଣ କଟି ଯାଆନ୍ତା! ମାତ୍ର ଜୀବ (ପରା) ନିଜେ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇ ମଧ୍ୟ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲା, ଯାହା ଫଳରେ ସେ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ିଗଲା। ଜଗତ ସହିତ 
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* ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ସମ୍ବନ୍ଧ କରି ସେ ମଧ୍ଯ ଜଗତ ହୋଇଗଲା (ଗୀତା ୭।୧୩)। ଚଳନ୍ତା ଗାଡ଼ିରେ ବସି କେହି ଯେପରି ନିଜେ 
ଚଳନଶୀଳ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାରକୁ ଧରିବାରୁ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଗଲା, 


ଅନେକ ଯୋନିରେ ଘୃରିବାକୁ ଲାଗିଲା! 


ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ “ପର” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବ୍ରହ୍ମାକ୍କର ସୂକ୍ଷ୍ମ ଶରୀରଠାରୂ ମଧ୍ୟ ମୂଳ 
ପ୍ରକୃତି (କାରଣଶରୀର) ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ମୂଳ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରା ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 


ସ୍ଫ ଏ୫ବ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ ଫଳନାନ୍ଦ୍ରକିଶୟକ ୦ ସଚୂ ବର୍ଷନଃ ନେଲକ ନ୍ଦ ସବୁଜ ସମନୂୟ କଳି ଜଗବାନ ଏବେ ଦୁଇଟି 


6ଜ୍ଜଵାଳଣେ ଅଳନ/ କଳିଜ ବିଶେଷ ମହନ୍ଜ଼ ବର୍ଷନ/ କନୁଛନି - 


ଅବ୍ଯକ୍ତୋକ୍ଷର ଇତ୍ୟୁକ୍ତ ସ୍ତମାହୂଃ ପରମାଂ ଗତିମ୍‌ । 
ଯଂ ପ୍ରାପ୍ଯ ନ ନିବର୍ତିନ୍ତେ ତନଦ୍ଧାମ ପରମଂ ମମ॥ ୨୧॥ 
ଥୟ ତମ୍‌¬ ତାକୁ ହି; ଅବ୍ଯକ୍ତଃ¬ିଅବ୍ଯକ୍ତ (ଓ); ଅକ୍ଷରଃଅକ୍ଷରର ଇତିିବୋଲି; ଉକ୍ତଃ୮କୁହାଯାଇଛି (ତାକୁ 
ହି); ପରମାମ୍‌ - ପରମ; ଗତିମ୍‌ ଗତି; ଆହୁଃ- କୁହାଯାଇଛି (ଏବ); ଯମ୍‌=ଯାହାକୁ; ପ୍ରାପ୍ଯ =ପ୍ରାପୂ ହେଲେ (ଜୀବ); ନ, 
ନିବର୍ତିନ୍ତେଇ ପୁଣି (ସଂସାରକୁ) ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି ନାହିଁ; ତତ୍ଵଚ୍ିତାହା ମମଚମମୋର; ପରମମ୍‌, ଧାମଳିପରମଧାମ | 
ତାକୁ ହିଁ ଅବ୍ୟକ୍ତ ଓ ଅକ୍ଷର କୁହାଯାଇଛି, ତାକୁ ହିଁ ପରମ ଗତି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ 
ଜୀବମାନେ ପୁଣି ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି ନାହିଁ, ତାହା ମୋର ପରମଧାମ । 


ବକ (//6//  _'ଅବ୍ୟକୋଏକ୍ଷର........ ତଦ୍ଧାମ ପରମଂ 
ମମଂ”-- ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୮ଶ, ୨୯ଶ ଓ 
୩୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯାହାକୁ “ମାମ୍‌! କହିଛନ୍ତି ତଥା ଅଷ୍ଟମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ ଶ୍ମୋକରେ ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହୁଂ, ୪ଥ ଶ୍ଳୋକରେ 
“ଧୂଯଜ୍ଞଃ, ୫ମ ଓ ୭ମ ଶ୍ମୋକରେ “ମାମ୍‌, ୮ମ 
ଶ୍ନୋକରେ “ପରମଂ ପୁରୂଷଂ ଦିବ୍ଯମ୍‌, ୯ମ ଶ୍ଳୋକରେ 
“କବିଂ ପୁରାଣମନୂଶାସିତାରମ୍‌' ଇତ୍ଯାଦି କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 
୧୩ଶ, ୧୪ଶ, ୧୫ଶ ଓ ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ମାମ୍‌, 
୨୦ଶ ଶ୍ନଣୋକରେ ଅଅ୍ଯକ୍ତଃଂ ଓ “ସନାତନଃ' କହିଛନ୍ତି, 
ସେ ସବୁର ଏକତ୍ ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ““ତାକୁ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଓ ଅକ୍ଷର କହନ୍ତି ତଥା 
ତାକୁ ପରମ ଗତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗତି କହନ୍ତି ଏବଂ 
ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଜୀବ ପୁଣି ଲେଉଟି ଆସେ 
ନାହିଁ, ତାହା ମୋର ପରମଧାମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର ସର୍ବୋହ୍ପୃଷ୍ଟା 
ସ୍ବରୂପ'” | ଏହିପରି ଯେଉଁ ପ୍ରାପଣୀୟ ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଅନେକରୂପରେ 
କୁହାଯାଇଛି, ଏଠାରେ ସେ ସବୂର ଏକତ୍ସ ପ୍ରତିପାଦିତ 
କରାଯାଇଛି। ସେହିପରି ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ବ୍ରହ୍ମ, ଅବିନାଶୀ, 
ଅମ୍ପତ, ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମ ଓ ଏଁକାନ୍ତିକ ସୁଖର ଆଶ୍ରୟ ବୋଲି 
କହି ପ୍ରାପଣୀୟ ତତ୍ତ୍ଵର ଏକତଡ୍ସ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି । 

ପ୍ରାୟ ଲୋକମାନଙ୍କର ଧାରଣା ଯେ, ସଗୁଣ-ଉପାସନାର 
ଫଳ ଅଲଗା ଓ ନିର୍ଗୁଣ-ଂଉପାସନାର ଫଳ ଅଲଗା। ଉକ୍ତ 
ଧାରଣାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସମସ୍ତ 


ଉପାସନାର ଏକଡ଼ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ ରୁଚି, 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ଯତା ଅନୁସାରେ ଉପାସନାର ପ୍ରକାର 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଏ ସବୁର ଅନ୍ତିମ ଫଳରେ 
କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନ ଥାଏ। ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରାପଣୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ 
ଏକ ହୋଇଥାଏ | ଯେପରି ଭୋଜନ ପୂର୍ବର କ୍ଷୁଧା ଓ ଭୋଜନ 
ପରେ ମିଳୁଥୂବା ତୃପ୍ତି ସମସ୍ତର୍ମତର ସମାନ ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥରେ ଭିନ୍ନତା ଥାଏ, ସେହିପରି ପରମାମୂ- 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଭିଳାଷ ଓ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ସମସ୍ତଙ୍କର 
ସମାନ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଉପାସନାରେ ଭିନ୍ନତା ଥାଏ। 
ଏହାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ପରମାମୁର୍ୁ ସଗୁଣ-ନିରାକାର 
ମାନି ଉପାସନା କଲେ ବା ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ମାନି ଉପାସନା 
କଲେ ଅଥବା ସଗୁଣ-ସାକାର ମାନି ଉପାସନା କଲେ, 
ଶେଷକୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସେଇ ଏକ ପରମାମତ୍ବାଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ଆଦି ଯେତେ ବି ଲୋକ ଅଛି, ସେସବୁ 
ପୁନରାବତ୍ତୀ ଅଥାତ୍‌ ସେଠାକୁ ଯାଇଥୁବା ପ୍ରାଣୀସ୍ମୁ ପୁଣି 
ଲେଉଟ ଆସ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୃରିବାକୁ ପଡ଼େ। 
କାରଣ ସେସବୂ ଲୋକ ପ୍ରକୃତିରାଜ୍ୟର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ 
ବିନାଶୀ। ମାତ୍ର ଭଗବଦ୍‌ଧାମ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବରେ ଓ ତାହା 
ଅବିନାଶୀ । ସେଠିକି ଯାଇଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍ଗୁ ଗୁଣାଧୀନ ହୋଇ 
ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଭଗବାନ ନିଜ ଇଢ଼଼ାରେ ଅବତାର ନେବାପରି 
ସେମାନେ ଭଗବାନବ୍କୀ ଇଢ୍ରାରେ ଲୋକମାନର୍କ୍ ଉଦ୍ଧାର 
ପାଇଁ କାରକ ପୁରୁଷରୂପରେ ଭୂମଣ୍ଡଳକୁ ଆସି ପାରନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୨୨] 
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ଘରିର୍ଶିଝ୍ଥ ଭଚ- ସେହି ପ୍ରାପଣୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ ନିକଟରେ ଅବ୍ଯକ୍ତ ଅକ୍ଷର ଆଦି ନାମ ପହଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ। କାରଣ 


୬୩୩୪ ୬୧୯୫ ୮୮୧୫ 


ତାହା ଅବ୍ଯକ୍ତ-ବ୍ଯକ୍ତକ ଅକ୍ଷରଂକ୍ଷର) ଗତି-ସ୍ଥିତି ଆଦିରୁ ରହିତ ନିରପେକ୍ଷ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଟେ। ତାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ଜୀବ ଆଉ ଫେରି ଆସେ ନାହିଁ; କାରଣ ତାହାର କୌଣସି ସମୟ ସୀମା ନାହିଁ। 
୬ 


ପୁରୁଷଃ ସ ପରଃ ପାଥି ଭକ୍ତ୍ୟା ଲ ଭ୍ୟସ୍ତ୍ରନନ୍ଯୟା । 
ଯସ୍ଯାନ୍ତଃସାନି ଭୂତାନି ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌॥ ୨୨॥ 


ଥନ଼ୟ ପାଥିହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ ଅର୍ଜୁନା ; ଭୂତାନି ¬ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ: ଯସ୍ୟ=ଯାହାର୍କୀର; ଅନ୍ତଃସାନି ଅନ୍ତର୍ଗତ (ଏବ”) ; 
ଯେନ-ଯାହାଙ୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା: ଇଦମ୍‌ ଏହି; ସବିମ୍‌ ସମଗ୍ର ସଂସାର: ତତମ୍‌=ବ୍ୟାପ ହୋଇଛି; ସଃ= ସେହି; ପରଃ= ପରମ; 
ପୁରୁଷଃ- ପୁରୁଷ ପରମାମ଼ା; ତୁତ; ଅନନ୍ୟୟା, ଭକ୍୍ୟା¬ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ି ଦୁାରା; ଲଭ୍ୟଃ- ପାପ ହୋଇ ପାରନ୍ିି | 

ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ ଅଜୁ ନ! ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଯାହାଙ୍କର ଅନ୍ତ ଗିତ ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ୍ଵ ଦ୍ରାରା ଏହି ସମଗ୍ର ସଂସାର ବ୍ୟାପ୍ତ 


ହୋଇଛି, ସେହି ପରମପୁରୁଷ ପରମାମ୍ବା ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି 


କ/୮ 'ଯସ୍ୟାନ୍ତଃସାନି ଭୂତାନି ଯେନ ସବିମିଦଂ 
ତତମ୍‌'-- ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ନିଷେଧାମ୍ୂକରୂପେ କହିଲେ, ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସଭାବ 
ମୋଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ 
ନ ଥାଏ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ମୋ ଭିତରେ ନ ଥାନ୍ତି । ଏଠି ଭଗବାନ 
ବିଧ୍ୟାମୂକରୂପେ କହୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ପରମାମ୍ରାର୍କ ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ଏବଂ ପରମାମ୍ରା ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ର। ଏହାକୁ ହିଁ 
ଭଗବାନ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୪, ୫ମ ଓ ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ 
ବିଧ୍ଧ ଓ ନିଷେଧ ଦୁଇଟି ରୂପରେ କହିଛନ୍ତି । ମୋଟ ଉପରେ 
କହିଲେ, ଭଗବାନରଙ୍ଚ୍ଚ ଛଡ଼ା କାହାରି ହେଲେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତା 
ନାହିଁ, ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଉତ୍ଭନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ଭଗବାନର୍କୀ 
ଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି ଓ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୁଅନି, 
ଏଣୁ ଭଗବାନ ହି ସବୁକିଛି । 

ସେହି ପରମାମ୍ରରା ସର୍ବୋପରି ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସର୍ବତ୍ର 
ବ୍ୟାପ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ପରମାମ୍ର୍ରା ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ଅଛନ୍ତି, ସବୁ 
ସମୟରେ ଅଛନ୍ତି, ସବୁ ବସ୍ତୁରେ ଅଛନ୍ତି, ସବୁ କ୍ରିୟାରେ 
ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ ଅଛନ୍ତି। ଯେପରି ସୁନା 
ଗହଣାରେ ପ୍ରଥମରୁ ସୁନା ଥାଏ, ଗହଣା ତିଆରି ହେଲା 
ପରେ ସୁନା ରହେ ଆଉ ଗହଣା ଭାଙ୍ଗିଗଲା ପରେ ମଧ୍ୟ 
ସୁନା ହିଁ ରହେ; କିନ୍ତୁ ସୁନା ଗହଣାର ନାମ, ରୂପ, ଆକୃତି, 
ଉପଯୋଗ, ତଉଲ ଓ ମୂଲ୍ୟଯାଦି ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରହିଲେ ସୁନା 
ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସଂସାର ସ୍ପଞ୍ଟି ହେବା 
ପୂର୍ବରୁ ବି ପରମାମ୍ରା ଥିଲେ, ସଂସାରରୂପରେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ବା 
ଅଛନ୍ତି ଆଉ ସଂସାର ବିନାଶ ହେବାପରେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ବରା 
ହିଁ ରହିବେ। କିନ୍ତୁ ସଂସାରକୁ ପାଞ୍ଚଭୋତିକ, ଉଚ୍ଚଂନୀଚ, 
ଛୋଟ-ବଡ଼, ଅନୂକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ଆଦି ମାନିନେଲେ 


ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି । 


ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। 

'ପୁରୁଷଃ ସ ପରଃ ପାଥି ଭକ୍ତ୍ୟା ଲଭ୍ଯସ୍ତ୍ରନନ୍ଯୟା”-- 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଯାହାଙ୍କୁ ଅବ୍ଯକ୍ତକ ଅକ୍ଷରର ପରମଗତି 
ଇତ୍ୟାଦି ନାମରେ କୁହାଯାଇଛି, ତାଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ପୁରୂୁଷଃ 
ସ ପରଃ କୁହାଯାଇଛି । ଏତାଦୂଶ ପରମ ପୁରୁଷ ପରମାତ୍ବରା 
ଅନନ୍ଯଭକ୍ତିରେ ମିଳନ୍ତି। 

ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ଛଡ଼ା ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକୁ “ଅନ୍ଯ' 
କୁହାଯାଏ। ଯେ ଅନ୍ୟର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ମାନି ତାକୁ ଆଦର 
କରେ ଓ ମହତ୍ବ ଦିଏ, ତା'ର ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି ନ ଥାଏ। 
ଏଥୂପାଇଁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରେ ବିଳମ୍ବ ହୁଏ। ପରମାତ୍ବରାର୍କୀ 
ଛଡ଼ା କାହାରି ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ବ ନ ମାନିଲେ ତଥା 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା କଲେ 
ତାହା ତା'ର ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି ହୁଏ। ସେହି ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ସେ ପରମ ପୁରୁଷ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ପରମାମ୍ବରାର୍କ ଛଡ଼ା କାହାରି ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ନ 
ମାନିବା କଥା ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସଂସାରକୁ 
ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ କରି କୁହାଯାଇଛି । କାରଣ ମନୂଷ୍ଯ ହୃଦୟରେ 
ପରମାମ୍ରା ଓ ସଂସାର ଦୁଇଟିର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସତ୍ତା ଦୃଢ଼ 
ହୋଇଯାଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସୁ, ବ୍ୟକ୍ି, 
ଘଟଣା ଆଦିରୂପରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ବିଦ୍ଯମାନ । 
ଯେପରି ବରଫ, କୁଆପଥର, ମେଘ, ଜଳବିନ୍ଦୁ, କୁହୁଡ଼ି, 
କାକର, ନଭ, ଗାଡ଼ିଆ, ସମୁଦ୍ରଚ ଆଦି ରୂପରେ କେବଳ 
ଜଳ ହି ଅଛି, ସେହିପରି ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣରୂପରେ 
ଯାହାକିଛି ସଂସାର ଦିଶୁଛି, ସେସବୁ କେବଳ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ। 
ଭକ୍ତଙ୍କ ଧାରଣାରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରରଙ୍କ୍ବ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି 
ନ ଥାଏ। ଏଣୁ ତାର୍କ୍ରର ଖାଇବା-ପିଇବା, ଉଠିବା-ବସିବା, 
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ଶୋଇବା-ଚେଇଁବା ଆଦି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କେବଳ ସେହି 
ପରମାମ୍ବ୍ରାରଙ୍କ ପୂଜା ରୂପରେ ହିଁ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୬) | 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଆପଣ ଅନ୍ତକାଳରେ କିପରି ବୋଧଗମ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି? 
(୮ । ୨) -¬ ଅର୍ଜୁନ ଏହି ପଶୁଟି ବଡ଼ ଭାବପୂର୍ଣ ଜଣାପଡ଼ୁଛି | 
କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଖୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନକ୍କୀ 
ମନରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ ଅସାଧାରଣତାକୁ ଜାଣିବାର ଉଚ୍ଣ୍ଠା 
ଜାତ ହୋଇଛି । ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ଅନ୍ତକାଳୀନ ଭଗବତ୍‌ 


ଚିନ୍ତନ ଓ ସାଧାରଣ ନିୟମ ବିଷୟରେ କହି ଅର୍ଜୁନର୍ଦୁ 


ସବୁବେଳେ ଭଗବଚ୍‌ଚିନ୍ତନ କରିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ । 
ତା”ପରେ ୮ମ ଶ୍ଳୋକରୁ ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଗୁଣ- 
ନିରାକାର, ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ଓ ସଗୁଣ-ସାକାର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
କ୍ରମାନ୍ରୟରେ ତିନୋଟି ଲେଖାଏ ଶ୍ଳୋକ କହିଲେ। 
ସେଥୂମଧ୍ୟରୁ ବି ସଗୁଣ-ନିରାକାର ଓ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାରର 
ପ୍ରାପ୍ତି (ପ୍ରାଣ ନିରୋଧ କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥିବାରୁ) କଠିନ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ସଗୁଣ-ସାକାର ଉପାସନାରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ବ 
ଆଶ୍ରାନେଇ ତାଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରିବା ପାଇଁ ପଡ଼ୁଥିବାରୁ ସଗୁଣ- 
ସାକାର ପ୍ରାପ୍ତି ବହୁତ ସହଜ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଷୋଡ଼ଶ ଶ୍ଳୋକ ପରେ ସଗୁଣଂ-ଂସାକାର ସ୍ବରୂପର 
ବିଶେଷ ମହିମା ବର୍ଶିନା କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଛଂଟି 
ଶ୍ଳୋକ କହିଛନ୍ତି। ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ 
ବ୍ରହ୍ମାକ୍କର ଓ ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ଅବଧୂ ବର୍ଣ୍ରିନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ପର ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ରହ୍ମାର୍ଚ୍ବଠାରୁ ଓ ବ୍ରହ୍ମଲୋକଠାରୁ 
ନିଜର ଓ ନିଜ ଲୋକର ବିଲକ୍ଷଣତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନବ୍କୀ 
କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯେ, ବ୍ରହ୍ମାର୍କ୍ଚ ସୃକ୍ଷ୍ମଗରୀର ( ପ୍ରକୃତି) ଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ମୋର ସ୍ବରୂପ ବିଲକ୍ଷଣ। ଉପାସନାରେ ଯେତେ 
ଗତି ଅଛି, ସେ ସବୁ ମୋ” ସ୍ବରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏତାଦୃଶ 
ମୋର ସର୍ବୋଚ୍କଷ୍ଟା ସ୍ବରୂପ କେବଳ ମୋ ପରାୟଣ ହେଲେ 
ମିଳେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନନ୍ୟଭକ୍ତିରେ ମିଳେ । ମୋ ସ୍ବରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବା ପରେ ସାଧକର ବୃଭତ୍ତି ଆଉ ଅନ୍ୟଯସ୍ବରୂପ ଆଡ଼କୁ 
ଯାଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଅନ୍ୟସ୍ବରୂପର ଆବଶ୍ଯକତା ମଧ୍ଯ ରହେ 
ନାହିଁ। ତା'ର ବୃତ୍ତି କେବଳ ମୋ ସ୍ବରୂପ ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ। 

ଏହି ପ୍ରକାରେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକଠାରୁ ମୋର ଲୋକ 
ବିଲକ୍ଷଣ, ବ୍ରହ୍ମାର୍କ ସ୍ବରୂପଠାରୁ ମୋର ସ୍ବରୂପ ବିଲକ୍ଷଣ 
ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ଗତିଠାରୁ ମୋ ଲୋକ (ଧାମ) ର ଗତି 
ବିଲକ୍ଷଣ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ମୁଁ ହିଁ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଅନ୍ତିମ 
ଧ୍ଯେୟ ଏବଂ ସବୁକିଛି ମୋର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 


ମଂଜିିନ୍ଥ ଭ/ବ--ଭକ୍ତକୁ “ଅନନ୍ଯ” କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତି ସହିତ ସାମାନ୍ଯ ବି ଜଡ଼ ଅଂଶ, 
ଅହମ୍‌ର ସଂସ୍କାର ଓ ନିଜ ମତର ସଂସ୍କାର ନ ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେଉଁଠାରେ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଆକର୍ଷଣ ନ 
ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ । ସବୁକିଛି ଭଗବାନ ବୋଲି ଅନୂଭବ କରିବା ହି ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି । 

ସୁଖବାସନା ତ ଏକ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ଲୋକରେ ସୁଖସାମଗ୍ରୀରେ ତାରତମ୍ୟ ରହିଛି। ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ସୁଖ 
ମଧ୍ଯ ସାଧକକୁ ଆକୃଷ୍ଟ ନ କରିବା ଉଚିତ, ଏପରି କି ସ୍ବାଧୀନତା ବା ମୁକ୍ତିର ସୁଖ ମଧ୍ଯ ସନ୍ତୋଷ ପ୍ରଦାନ କରି 


ନ ପାରୁଥୂବା ଉଚିତ, ତେବେ ଯାଇ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 
ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ--'ମତାଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ଼ୃ 


୬ ୭ ୬୫୍‌ 


କଞ୍ଚଦସ୍ତ। (୭।୭), ସେହି କଥାକୁ 


ଏଠାରେ ଯସ୍ଯାନ୍ତଃସାନି ଭୂତାନି ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌ୀ ପଦରେ କହିଛନ୍ତି। ଏହାକୁ ଆଗାମୀ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର 
୪ର୍ଥ ଓ ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ କହିବେ । ଏ ସବୁର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ । 


=====- ;”( === 


ସମ ୧୬ଣ 6୍ନୋନଃଜେ ଜମକନ କହନ୍ଦି୫ଳ  ବ୍ରନ୍ଲେକ ପର୍ଷ୍ଯନ୍ତ ଯାକଥିବ/ ନଦ ୦ଲେଜଟି ଆସି ଏକଂ ତାଙ୍କୁ ତଙ୍ଗ 
ହୋଇଥିବ ନ/ବ 6ଲେଜଟି ଥାସଳି ନାହିଁ/ ଳିନୁୁ କେଉଁ ମାର୍ଗେ ଯାଜଥିବ ନବ ଲେଜଟଳି ନାହିଁ ଆଜ କେଉଁ ମାର୍ଗଃଳେ ଯାଉଥିବ/ ଜୀବ 
6ଲଜନଟି ଆନନଳି ଜାହ/ କନିକ/ କାଳି ଜନ୍ଦିଜୀଲ/ / ଏହୁ ସେହି ତୁଇ ମାର୍ଗଳ ବର୍ଷନ/ କିବ/ ପାଇଁ ଭଗବାଳ ନିୟୁ 6ଜ୍ଜ୍ଜାଳନଜେ ଜପଳନମ 


କ୍ନୁଛତି- ¬ 


ଯତ୍ର କାଳେ ତୂନାବୃତ୍ତିମାବୃତ୍ତି ଚୈବ ଯୋଗିନଃ । 
ପ୍ରୟାତା ଯାନ୍ତି ତଂ କାଳଂ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ଭରତଷିଭ ॥ ୨୩ ॥ 


ଥନୁନ୍ଦ୍ରତୁ=କିନ୍ତୁ ଭରତଷିଭଳିହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଟା ଅର୍ଜୁନ! ¡ ଯତ୍ରଚ୍ଯେଉଁଠ କାଳେ=କାଳରେ ଅର୍ଥାତ୍ଵ ମାର୍ଗରେ; 
ପ୍ରୟାତା-ିଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯାଇଥୁବା ଯୋଗିନଃ=ଯୋଗୀମାନେ; ଅନାବୃତ୍ତିମ୍‌-ଅନାବୃଭିକୁ; ଯାନ୍ତି-ପାପ୍‌ ହୁଅନି; ଚ, ଏବ-ଏବଂ 
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(ଯେଉଁ ମାର୍ଗରେ ଯାଇଥୁବା ଯୋଗୀମାନେ) ; ଆବୃଭ୍ିମ୍‌ =ଆବୃତ୍ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି; ତମ୍‌ ସେହି; କାଳମ୍‌ ¬କାଳ ବିଷୟରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଇଟିଯାକ ମାର୍ଗ ବିଷୟରେ, ବକ୍ଷ୍ୟାମି = ମୁଁ କହିବି। 


ହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଟ ଅଜୁନ!। ଯେଉଁ କାଳରେ ଅର୍ଥାତ ଯେଉଁ ମାଗିରେ ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯାଇଥ୍ବ ବା ଯୋଗୀମାନେ 
ଅନାବୃଭ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍ବ ପଛକୁ ଲେ ଉଟି ଆସନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁ ମାଗିରେ ଯାଇଥ୍ବବା ଯୋଗୀମାନେ 
ଆବୃତ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ଼ବ ପଛକୁ ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି, ସେହି କାଳ ବିଷୟରେ ଅର୍ଥାତ୍ବ ଦୁଇଟିଯାକ ମାଗି 
ବିଷୟରେ ମୁଁ କହିବି | 

ବନ//- {ଜୀବିତ ଅବସ୍ତାରେ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ | ହୁଅନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥରୁ ଓ ଭୋଗରୁ 
'ସଦ୍ୟୋମୁକ୍ତି' କହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଜ୍କର ଏଇଠି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି। ବିମୁଖ ହୋଇ ପରମାମ୍ରରା କ୍କ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି, 
ହୋଇଗଲା, ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି ଓ ଅନନ୍ୟପ୍ରେମ | ସେମାନର୍କୀର ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ଅନାବୃତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନବ୍କୀ 
ହୋଇଗଲା, ସେମାନେ ଏଇଠି ପରମ ସଂସିଦି ଲାଭ। ଜ୍ଞାନରେ କୌଣସି ଆବରଣ ନାହିଁ, ତାହା ଜାଗ୍ରତ ରହିଛି । 
କରଚ୍ରି। ଅନ୍ଯ ଯେଉଁ ସାଧକ କୌଣସି ସୃକ୍ଷ୍ମ ବାସନା । ତେଣୁ ସେମାନେ ସେହି ଅନୀାବୃତ୍ତି ମାର୍ଗରେ ଯାଆନ୍ତି 
ହେତୁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯାଇ କ୍ରମଶଃ ବ୍ରହ୍ମାଜ୍କ ସଙ୍ଗେ ମୁକ୍ତ । ଯେଉଁଠାରୁ ଆଉ ଲେଉଟିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ନିଷ୍କାମଭାବ 
ହୁଅନି, ସେମାନକାର ମୁକ୍ତିକୁ “କ୍ରମମୁକ୍ରି' କହନି | ଯେଉଁମାନେ ଥିବାରୁ ସେମାନକ୍କ ମାର୍ଗରେ ଆଲୋକ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କେବଳ ସୁଖ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପ୍ରଭୂତି ଲୋକକୁ ବିବେକର ମୁଖ୍ଯତା ରହେ । 
ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ପୁଣି ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି। ଏହାକୁ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥରେ ଓ ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତି, କାମନା 
ପୁନରାବୃତ୍ତି କହନ୍ତି। ସଦ୍ଯୋମୁକ୍ତିର ବର୍ଣନା ୧୫ଶ । ଓ ମମତା ରଖିଥୂବା ଯେଉଁ ଲୋକେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରୂ ତଥା 
ଶ୍ଳୋକରେ କରାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ କ୍ରମମୁକ୍ତି ଓ ପୁନରାବୃୂତ୍ତିର । ପରମାମ୍ପାର୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ସେମାନର୍କର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ବାକି ଅଛି। ତେଣୁ ଏ ଦୁଇଟିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା । ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ଆବୃତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନରେ ଆବରଣ 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏହି ପ୍ରକରଣ ଆରମ୍ଭ କରୁଛନ୍ତି । ଅଛି। ଏଣୁ ସେମାନେ ସେହି ଆବୃତ୍ତି ମାର୍ଗରେ ଯାଆନ୍ତି, 

ଯତ୍ର କାଳେ ତୁୂନାବୂଭ୍ତିମାବୃତ୍ତି.......... ବକ୍ଷ୍ୟାମି । ଯେଉଁଠାରୁ ପୁଣି ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରକୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ। 
ଉରତଷିଭ'-- ପୂର୍ବରୁ ଛାଡ଼ି ଯାଇଥିବା ବିଷୟକୁ ସୂଗ୍ରଇବା । ସକାମଭାବ ଥୁବାରୁ ସେମାନର୍କୀ ମାର୍ଗରେ ଅନ୍ଧକାର ରହେ 
ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତୁ” ଅବ୍ଯୟପଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିବେକର ମୁଖ୍ଯତା ରହେ। 

ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ କାଳାଭିମାନୀ ଦେବତା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଭିତରେ 
ଯେଉଁ ମାର୍ଗରେ ନେଇଯାଆନ୍ତି, ଏଠାରେ “କାଳ' ଶବ୍ଦ ସେହି । ଆଂଶିକ ବାସନା ରହିଥୂବାରୁ ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ତକାଳରେ 
ମାର୍ଗର ବାଚକ। କାରଣ ପରବର୍ତୀ ୨୬ଶ ଓ ୨୭ଶ ବିଚଳିତମନା ହୋଇ ପୁଣ୍ଯକାରୀଙ୍କର ଲୋକକୁ (ଭୋଗ- 
ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି “କାଳ” ଶବ୍ଦଟି ମାର୍ଗର ସମାର୍ଥବୋଧକ ଭୂମିକୁ) ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପୁଣି ସେଠାରୁ ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି, 


ଗତି” ଓ 'ସୃତି” ଶବ୍ଦ ଦାରା କଥୂତ ହୋଇଛି । ସେଭଳି ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଆବୃତ୍ତିମାର୍ଟୀର୍କର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
'ଅନାବୃଭିମାବୃଭ୍ିମ୍‌' କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, । କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ଚୈବ” ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 
ଅନାବୃତ ଜ୍ଞାନସମ୍ପନ୍ନ ପୁରୂଷ ହଁ ହିଁ ଅନାବୃତ୍ଭିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏଠାରେ “ଯୋଗିନଃ'” ପଦ ନିଷ୍କାମ ଓ ସକାମ 


ଏବଂ ଆବୃତ ଜ୍ଞାନସମ୍ପନ୍ତ ପୁରୂଷ ହିଁ ଆବୃତ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ। ଉଭୟ ପ୍ରକାର ମନୂଷ୍ଯଙ୍କ୍ ପାଇଁ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 


ମଂଳିଜିନ୍ଥ ଭ/କ-୮ଯେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ, ତାକୁ ପୁଣି ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ। 


କିନ୍ତୁ ଯେ ଏହା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ ନାହିଁ। ତାକୁ ଆଉ ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 
=== ` ==== 


ନୀଙ୍ଖ୨- ଏବ 6ଦେନଦି ଚୂଳ ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯକୁ ରମ ଖୁକୁମାର୍ଚନ ଥର୍ଥୀକ଼ବ ଲେଜଟି ଥାସୁ ନ ଥୁବ କୀବନାନଙ୍କ ମାର୍ଗର ବର୍ଷନା 
କରୁଛନି / 
ଅଗ୍ନିଜ୍ୟୌତିରହଃ ଶୁକୁଃ ଷଣ୍ମାସା ଉତ୍ତରାୟଣମ୍‌ । 
ତତ୍ବ ପ୍ରୟାତା ଗଚ୍ଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହ୍ମବିଦୋ ଜନାଃ॥ ୨୪॥ 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଥଳ଼ୟ ¬ ଜ୍ୟୋତିଃ (ଯେଉଁମାର୍ଗରେ) ଜ୍ୟୋତିସ୍ଵରୂପ; ଅଗ୍ନିଃଂ ଅଗ୍ନିର ଅଧ୍ୂୂପତି ଦେବତା; ଅହଃ=ଦିନର ଅଧ୍ରପତି 


ଦେବତା; ଶୁକୁଃ¬ଶୁକ୍ମପକ୍ଷର ଅଧ୍ପପତି ଦେବତା (ଏବଂ); 


ଷଣ୍ଜାସାଃ- ଛଅ ମାସବିଶିଷ୍ଟାତ ଉତ୍ତରାୟଣମ୍‌ଚି ଉତ୍ତରାୟଣର 


ଅଧୂପତି ଦେବତା ଥାଆନ୍ତି; ତତ୍ରିସେହି ମାର୍ଟରେ; ପ୍ରୟାତାଃ-ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯାଉଥୁବା; ବ୍ରହ୍ମ ବିଦଃ¬ବ୍ରହ୍ମବେତ୍ତା; 


ଜନାଃ=ଦପୁରୁଷ ବ୍ରହୁ ¬ ବ୍ରହ୍ମକୁୱଁ ଗଜ୍ରନ୍ତିଚ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ଯେଉଁ ମାଗିରେ ଜ୍ୟୋତିସ୍ବରୂପ ଅଗ୍ନିର ଅଧ୍ଵପତି ଦେବତା, ଦିନର ଅଧ୍ଧପତି ଦେବତା, ଶୁକୁ ପକ୍ଷର ଅଧ୍ଵପତି 
ଦେବତା ଏବଂ ଛଅ ମାସବିଶିଷ୍ଟ ଉତ୍ତରାୟଣର ଅଧୂପତି ଦେବତା ଥାଆନ୍ତି, ସେହି ମାଗିରେ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରି 
ଯାଉଥୁବା ବ୍ରହ୍ମବେତ୍ତା ପୁରୁଷ (ପ୍ରଥମେ ବ୍ରହୁଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପରେ ବ୍ରହ୍ମାର୍କ୍ଵ ସହିତ) ବ୍ରହ୍ୁକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି । 


ବକଥ୭/୮୮/୮୮ଅଗ୍ନିଜ୍ୟୋତିରହଃ ଶୁକୁଃ ଷଣ୍ଳାସା 
ଉତ୍ତରାୟଣମ୍‌'-- ଏହି ଭୂମଣ୍ଡଳରେ ଶୁକୁମାର୍ଟରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଅଗ୍ନିଦେବତାଙ୍କ୍ରର ଅଧୂକାର ଅଛି। ଅଗ୍ନି ରାତିରେ ଆଲୋକ 
ଦିଏ, ଦିନରେ ଦିଏ ନାହିଁ, କାରଣ ଦିନର ଆଲୋକ ତୁଳନାରେ 
ଅଗ୍ନିର ଆଲୋକ ସୀମିତ । ତେଣୁ ଅଗ୍ନିର ଆଲୋକ ଅଳ୍ପଦୂର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଏ ଓ ଅଳ୍ପସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ। ମାତ୍ର ଦିନର 
ଆଲୋକ ବହୁତ ଦୂର ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଯାଏ ଓ ବହୁତ ସମୟ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ । 

ପନ୍ଦର ଦିନବିଶିଷ୍ଟ ଶୁକୁପକ୍ଷ ପିତୃ ପୁରୂଷମାନ୍କୀର 
ଗୋଟିଏ ରାତି। ଏହି ଶୁକୁପକ୍ଷର ଉତ୍ପ୍ଵଳତା ଆକାଶରେ 
ବହୁତ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଏ ଓ ବହୁତ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ । 
ଯେତେବେଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉତ୍ତର ଦିଗକୁ ଚଳନ୍ତି, ସେତେବେଳେ 
ତାହାକୁ ଉତ୍ତରାୟଣ କହନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ଦିନ ବଡ଼ 
ହୁଏ। ସେହି ଉତ୍ତରାୟଣ ଛଂମାସ ଦେବତାମାନ କାର 
ଗୋଟିଏ ଦିନ। ସେହି ଉତ୍ତରାୟଣର ଉଜ୍କଳତା ବହୁତ 
ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଓ ବହୂତ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ। 

ତତ୍ର ପ୍ରୟାତା ଗଚ୍ଛନ୍ତି ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହୁୂବିଦୋ ଜନାଃ'”-- 
ଯେଉଁମାନେ ଶୁକୁ ମାର୍ଗରେ ଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଦ୍ସଳ 


ମାର୍ଗରେ ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଜ୍ୟଯୋତିସ୍ବରୂପ 
ମଂଳିିଝ୍ର କ/ଚ--ସାଧନାବ ସ୍ତାରେ ଯେଉଁମାନବ୍ୀ 


ଅଗ୍ନିଦେବତାର୍କ୍ଚ ଅଧୂକାରକୁ ଆସନ୍ତି। ଅଗ୍ନିଦେବତା ନିଜ 
ଅଧୂକାରଗତ ସୀମାରୁ ପାର କରାଇ ସେହି ଜୀବମାନବ୍ଦୁୂ 
ଦିନର ଦେବତାର୍ଦୁ ସମର୍ପି ଦିଅନ୍ତି। ଦିନର ଦେବତା 
ସେହି ଜୀବମାନଙ୍ଗୁ ନିଜ ଅଧୂକାର ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ନେଇଯାଇ 
ଶୁକକପକ୍ଷର ଅଧୂପତି ଦେବତାଙ୍କୁ ସମପି ଦିଅନ୍ତି । ଶୁକ୍ସପକ୍ଷର 
ଅଧୂପତି ଦେବତା ନିଜ ସୀମାକୁ ପାର କରାଇ ସେହି 
ଜୀବମାନର୍ଦ୍ୁ ଉତ୍ତରାୟଣର ଅଧୂପତି ଦେବତାରଙ୍କ୍ଲ ନିକଟରେ 
ସମର୍ପି ଦିଅନ୍ତି । ପୁଣି ଉତ୍ତରାୟଣର ସେହି ଅଧୂପତି ଦେବତା 
ସେହି ଜୀବମାନର୍ଦ୍ୁ ବ୍ରହୁଲୋକର ଅଧୂକାରୀ ଦେବତାର୍ଚ୍ୁ 
ସମପି ଦିଅନ୍ତି। ଏହିପରି ସେମାନେ କ୍ରମଶଃ ବ୍ରହ୍ମଲୋକରେ 
ପହଞ୍ଚି ଯାଆନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମାର୍କ ଆୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ ସେଠାରେ 
ରହି ମହାପ୍ରଳୟବେଳେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ସହିତ ହିଁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 
ଏଠାରେ `ବ୍ରହ୍ୁବିଦଃ” ପଦ ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ପରୋକ୍ଷରୂପେ 
ଜାଣିଥୁବା ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ୍କର ବାଚକ, ଅପରୋକ୍ଷରୂପେ ଅନୁଭବ 
କରିଥବା ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀବ୍ମୀର ବାଚକ ନୁହେଁ। କାରଣ ଯଦି 
ସେମାନେ ଅପରୋକ୍ଷ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ ହୋଇଥାନ୍ତେ। ତେବେ 
ଏଇଠି ମୁକ୍ତ (ସଦ୍ୟୋମୁକ୍ତ ବା ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତଧ ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତେ, 
ସେମାନର୍କ୍ୁୂ ଆଉ ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼ି ନ ଥାନ୍ତା। 


ଅନ୍ତରରେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ବାସନା କିମ୍ବା ନିଜ ମତର 


ପକ୍ଷପାତିତା ରହିଥାଏ, ସେମାନେ କ୍ରମମୁକ୍ତି ଦ୍ରାରା ପ୍ରଥମେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ତାଂପରେ ମହାପ୍ରଳୟ 


ଆରମ୍ଭରେ ବ୍ରହ୍ମାଜ୍କ ସହିତ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି 


ବ୍ରହ୍ମଣା ସହ ତେ ସବୈ ସମ୍ପ୍ରାପ୍ତେ ପ୍ରତି ସଞ୍ଚରେ । ପର ସ୍ୟାନ୍ତେ କୃ ତାମ୍ବାନଃ ପ୍ରବିଶନ୍ତି ପରଂ ପଦମ୍‌ ॥ 


(କୂର୍ମପୁରାଣ, ପୂର୍ବ, ୧୧ | ୨୮୪) 


“ବ୍ରୁହ୍ନାକ୍ନ ଆୟୁ ପୂରଷ୍ଷି ହେଲେ ଯେତେବେଳେ ମହାପ୍ରଳୟର ସମୟ ଆସେ, ସେତେବେଳେ ସେହି ବିଶୁଦ୍ଧ 
ଅନ୍ତଃକରଣସମ୍ପନ୍ନ ପୁରୁଷ ବ୍ରହ୍ନାର୍ଚ ସହ ପରମପଦରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି।” 

କ୍ରମମୁକ୍ତିରେ ବ୍ରହୂଲୋକ ହେଉଛି ରାସ୍ତାରେ ପଡ଼ୁଥୁବା ଏକ ଷ୍ଟେସନ ସଦୂଶ, ଯେଉଁଠି କେବଳ ସୁଖବାସନା 
ଥିବା ପୁରୁଷ ଓହ୍ଲାନ୍ତି। ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନକ୍କର ସୁଖବାସନା ନାହିଁ ସେମାନେ ସେଠାରେ ଃହୁନ୍ତି ନାହିଁ। ଓହ୍ଲାଇବାର 
କୌଣସି ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥୂଲେ ରାସ୍ତାରେ ଷ୍ଟେସନ ପଡ଼ୁ ବା ଜଇଂଲ ପଡ଼ୁ, ସେଥୁରେ କ'ଣ ଯାଏ ଆସୌ 

ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଶୁକ୍ମାର୍ଗର କ୍ରମର ବର୍ଶ୍ଵନା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୀତିରେ ହୋଇଥୁବା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ-- 


ଛାଦୋଗ୍ୟୋପନିଷଦ୍‌ ଅନୁସାରେ-- ଅର୍ଚ୍ଚିର ଦେବତା, 


ଦିନର ଦେବତା, ଶୁକ୍ମପକ୍ଷର ଦେବତା, ଉତ୍ତରାୟଣର 


ଦେବତା, ସଂବସର, ଆଦିତ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର, ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଓ ତା'ପରେ ଅମାନବ ପୁରୁଷ ସହାୟତାରେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ବବ୍ରହ୍ମାର୍ଜ 


ଶ୍ମୋକ ୨୫] 
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ସାମୀପ୍ୟ) ପ୍ରାପ୍ତି (୪ । ୧୫ | ୫; ୫।| ୧୦।| ୧-୨) | 


ବୃହାଦାରଣ୍ୟକ ଉପନିଷଦ୍‌ ଅନୁସାରେ--ଜ୍ଯୋତିର ଦେବତା, ଦିନର ଦେବତା, ଶୁକୁପକ୍ଷର ଦେବତା, ଉତ୍ତରାୟଣର 
ଦେବତା, ଦେବଲୋକ, ଆଦିତ୍ୟ, ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ (ବିଦ୍ୟୁତୁଦେବ) ଏବଂ ତା'ପରେ ମାନସ ପୁରୁଷ ସହାୟତାରେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ 


ପାପି (୬।| ୨।| ୧୫) | 


କୋଷୀତକି ବ୍ରାହ୍ନମଣୋପନିଷଦ୍‌ ଅନୁସାରେ--ଅଗ୍ନିଲୋକ, ବାୟୁଲୋକ, ସୂର୍ଯ୍ୟଲୋକ, ବରୁଣଲୋକ, ଇନ୍ଦ୍ରଲୋକ, 
ପ୍ରଜାପତିଲୋକ ଓ ତାଂପରେ ବ୍ରହୁଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି (୧। ୩) । 

ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ର (୪। ୩। ୨-୩)ରେ ମଧ୍ଯ ଏହା ଉପରେ ବିଗ୍ଵର କରାଯାଇଛି। 

ଶୁକୁମାର୍ଗକୁ ଉପନିଷଦମାନଙ୍କ୍ରେ ଦେବଯାନ, ଅର୍ଜ୍ଚିମାର୍ଟ, ଉତ୍ତରମାର୍ଟ, ଦେବପଥ ଓ ବ୍ରହ୍ମପଥ ନାମରେ ମଧ୍ଯ 


ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି। 


=== ;#^ = =- 
ସମ୍ୟକ ଏବ ନିନ୍ଦୁ ଛ୍ଜୋକଳନେ କୃଷ୍ମାର୍ଗନ ଅର୍ଥୀଚ଼ ଲେଜଟି ଥାସୁଠଥିକ/ ନବନାନଙ୍କ ମାର୍ଗନ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛନି / 
ଧୂମୋ ରାତ୍ରିସ୍ତଥା କୃଷ୍ଣଃ ଷଣ୍ମାସା ଦକ୍ଷିଣାୟନମ୍‌ । 
ତତ୍ଵ ଗ୍ବନ୍ଦ୍ରମସଂ ଜ୍ଯୋତିଯୋଗୀ ପ୍ରାପ୍ଯ ନିବତ୍ତିତେ॥ ୨୫ ॥ 
ଅଳୟ ଧୂମଃ (ଯେଉଁମାର୍ଗରେ) ଧୂମର ଅଧୁପତି ଦେବତା; ରାତ୍ରିଃ- ରାତ୍ରିର ଅଧୁପତି ଦେବତା; କୃଷ୍ଃକୃଷପକ୍ଷର 


ଅଧୂପତି ଦେବତା; ତଥା= ଓ: ଷଣ୍ମାସାଃଛଅମାସବିଶିଷ୍ଟା 


ଦକ୍ଷିଣାୟନମ୍‌ଚଦକ୍ଷିଣାୟନର ଅଧୂପତି ଦେବତା ଥାଆନ୍ତି; 


ତତ୍ରସେହିମାର୍ଗରେ (ଶରୀର ଛାଡ଼ି) ଯାଇଥୁବା; ଯୋଗୀ=ଯୋଗୀ ଗ୍ରନ୍ଦ୍ରମସମ୍‌, ଜ୍ୟୋତିଃଚନ୍ଦ୍ରଜ୍ୟୋତିକୁ; ପ୍ରାପ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 


ହୋଇ; ନିବର୍ତିତୈ ଲେଉଟି ଆସେ। 


ଯେଉଁ ମାଗିରେ ଧୂମର ଅଧ୍ଧପତି ଦେବତା, ରାତ୍ରିର ଅଧୂପତି ଦେବତା, କୃଷ୍ଣପକ୍ଷର ଅଧୂପତି ଦେବତା ଓ 
ଛଅ ମାସବିଶିଷ୍ଟ ଦକ୍ଷିଣାୟନର ଅଧୂପତି ଦେବତା ଥାଆନ୍ତି, ସେହି ମାଗିରେ ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯାଇଥୂବା ଯୋଗୀ 
(ସକାମ ମନୁଷ୍ୟ) ଚନ୍ଦ୍ରଜ୍ୟୋତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଲେ ଉଟି ଆସେ ଅଥାତ୍ ଜନଚ୍ମମରଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


କ//6//, ¬'ଧୂମୋ ରାତ୍ରିସଥା କୃଦ୍ାଃ......... ପ୍ରାପ୍ୟ 
ନିବରତ୍ତିତେ-- ସୀମା ଓ ସମୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଗ୍ନିକ୍କର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆଲୋକ ଦେବତାର୍ଚ୍ଚର ଯେତେ ଅଧୂକାର ଅଛି, ଧୂମର୍ଚ୍ଚର 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ଧକାର ଦେବତାର୍ଦ୍ଚର ମଧ୍ଯ ସେତିକି ଅଧୂକାର 
ଅଛି। ସେହି ଧୂମାଧୂପତି ଦେବତା କୃଷ୍ଣମାର୍ଟରେ ଯାଉଥବା 
ଜୀବକୁ ନିଜ ସୀମାରୁ ପାର କରାଇ ରାତ୍ରିର ଅଧ୍ଧପତି 
ଦେବତାଙ୍ଚ୍ଚ ଅଧୀନ କରି ଦିଅନ୍ତି। ରାତିର ଅଧୂପତି 
ଦେବତା ସେହି ଜୀବକୁ ନିଜ ସୀମାରୁ ପାର କରାଇ ସୀମା 
ଓ ସମୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବହୁତ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଧ୍ଧକାର ଥୂବା 
କୃଷ୍ଣପକ୍ଷର ଅଧୂପତି ଦେବତାଙ୍ଚ୍ମୀର ଅଧୀନ କରି ଦିଅନ୍ତି । 
ସେହି ଦେବତା ଜୀବକୁ ନିଜ ସୀମାରୁ ପାର କରାଇ ସୀମା 
ଓ ସମୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବହୁ ଦୂର ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଅଧ୍ଧକାର ଥବା 
ଦକ୍ଷିଣାୟନର ଅଧୂପତି ଦେବତାରଙ୍ଜୁ ସମର୍ପଣ କରି ଦି ଅନ୍ତି । 
ସେହି ଦେବତା ଜୀବକୁ ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକର ଅଧ୍ଧପତି ଦେବତାର୍ଦୁୂ 
ସମର୍ପି ଦିଅନ୍ତି। ଏହିପରି କୃଷ୍ଣମାର୍ଗରେ ଯାଉଥବା ଜୀବ 
ଧୂମ, ରାତ୍ରି, କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଓ ଦକ୍ଷିଣାୟନର ସୀମା ପାର ହୋଇ 
ଚନ୍ଦ୍ରଜ୍ୟୋତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଅମ୍ପତ ପାନ ସୁଲଭ 


ସ୍ବର୍ଗାଦି ଦିବ୍ୟଲୋକକୁ ଯାଏ। ପୁଣି ନିଜ ପୁଣ୍ଯ ଅନୁସାରେ 
ସେଠାରେ ଉଣା-ଅଧୂକ ସମୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହି ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ଫେରି ଆସେ। 

ଏଠାରେ ଏକ ଧ୍ଯାନୋପଯୋଗୀ ବିଷୟ ହେଉଛି, 
ଆମକୁ ଯେଉଁ ଚନ୍ଦ୍ରମଣ୍ଡଳ ଦେଖାଯାଉଛି ତାହା ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକ 
ନୁହେଁ କାରଣ ଚନ୍ଦ୍ରମଣ୍ଡଳ ପୂଥୁବୀର ବହୁତ ନିକଟବର୍ତୀ 
ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ୍ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ବହୁତ 
ଉଚ୍ଚରେ ଅବସ୍ଥିତ । ସେହି ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକରୁ ଚନ୍ଦ୍ରମଣ୍ଡଳକୁ ଅମୃତ 
ଆସୁଛି, ଯନ୍ଦ୍ବାରା ଶୁକ୍ମପକ୍ଷରେ ଓଷଧ୍ମାନେ ପୁଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି। 

ଏବେ ବୁଝିବାର କଥା ହେଉଛି, ଏଠାରେ ବର୍ଣିତ 
କୃଷ୍ଣାମାର୍ଗ କେବଳ ଶୁକୁମାର୍ଟ ତୂଳନାରେ ହିଁ କୃଷ୍କାମାର୍ଗ । 
ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ମାର୍ଗଟି ଉଚ୍ଚ ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ଯିବାର ରାସ୍ତା। 
ସାଧାରଣ ଲୋକେ ମରିବାପରେ ମୂତ୍ଯୁଲୋକରେ ଜନ୍ମ 
ନିଅନ୍ତଃ ପାପୀମାନେ ଆସୁରୀ ଯୋନିକୁ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ସେମାନକ୍ଵାଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ ଅଧୂକ ପାପୀ, ସେମାନେ 
ନରକକୁଣ୍ଡରେ ପଡ଼ନ୍ତି। ଏହି ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍ସୀ ଠାରୁ 
କୃଷ୍ପମାର୍ଗରେ ଯାଉଥୁବା ଲୋକେ ବହୁତ ଶ୍ରେଷ୍ଟ । ସେମାନେ 
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ଚନ୍ଦ୍ରଜ୍ୟୋତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ 
ହେଉଛି, ସଂସାରରେ ଜନ୍ମମରଣର ଯେତେ ମାର୍ଚ ଅଛି, 
ସେହି ମାର୍ଗଗୁଡ଼ିକ ଅପେକ୍ଷା ଏହି କୃଷ୍ଣମାର୍ଟ (ଉର୍ତ୍ବଗତି 
ହୋଇଥୁବାରୁ) ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଅଧୂକ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ । 
କୃଷ୍ଣାମାଗରୁ ଫେରିଲା ବେଳେ ସେହି ଜୀବ ପ୍ରଥମେ 
ଆକାଶକୁ ଆସେ। ପୁନଶ୍ଝ ବାୟୁର ଅଧୀନ ହୋଇ ମେଘ 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରେ ଏବଂ ମେଘ ଭିତରୁ ବର୍ଷାଦ୍ବାରା 
ଭୂମଣ୍ତଳକୁ ଆସି ଅନ୍ତ ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରେ। ପୁଣି 
ଅନ୍ନଦ଼ାରା କର୍ମାନୁସାରେ ତାକୁ ଯେଉଁ ଯୋନି ମିଳିବାର 
ଥାଏ, ସେହି ଯୋନିର ପୁରୁଷଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରେ ଓ 
ପୁରୁଷଠାରୁ ସ୍ତ୍ରୀ ଦେହକୁ ଯାଇ ଶରୀର ଧାରଣ କରି ଜନ୍ମନିଏ । 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ସେ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼େ। 
ଏଠାରେ ସକାମ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମଧ୍ଯ କାହିଁକି “ଯୋଗୀ? 
କୁହାଯାଇଛିନ ଏହାର ଅନେକ କାରଣ ହୋଇପାରେ; 
ଯଥା-¬ 
(୧) ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ମରଣଶୀଳ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ଚର 
ତିନୋଟି ଗତି ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି ଉର୍ତ୍ବଗତି, 
ମଧ୍ୟଗତି ଓ ଅଧୋଗତି (ଗୀତା ୧ ୪ | ୧୮) | ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ 
ଉର୍ଦ୍ବ୍୍‌ଗତିର ବର୍ଷିନା ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ହୋଇଛି । ମଧ୍ଯଗତି 
ଓ ଅଧୋଗତି ତୂଳନାରେ ଡର୍ତ୍ବିଗତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥୁବାରୁୂ 
ଏଠାରେ ସକାମ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଯୋଗୀ କୁହାଯାଇଛି। 
(୨) ଯେ କେବଳ ଭୋଗ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ଉଚ୍ଚଲୋକକୁ 
ଯାଏ, ସେ ସଂଯମପୂର୍ବକ ଇହଲୋକର ଭୋଗକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରିଥାଏ | ଏହି ତ୍ୟାଗ ଯୋଗୁଁ ଏଠାକାର ଭୋଗ ମିଳିବା ଓ 
ନ ମିଳିବାରେ ତା'ର ସମଭାବ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ଆଂଶିକ 
ସମତାକୁ ନେଇ ତାହାକୁ ଏଠାରେ ଯୋଗୀ କୁହାଯାଇଛି । 
(୩) ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ତକାଳରେ କୌଣସି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଭୋଗ-ବାସନା 
ଯୋଗୁଁ ଯୋଗରୁ ବିଚଳିତମନା ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ 
ବ୍ରହୁଲୋକ ଆଦି ଉଚ୍ଚଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେଠାରେ 
ଦୀର୍ଘକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହି ପରେ ଭୂମଣ୍ଡଳକୁ ଆସି ଶୁଦ୍ଧ 
ଶ୍ରୀମନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକ୍ନ ଘରେ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି । ଏତାଦୃଶ ଯୋଗଭ୍ରତ୍ତା 
ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ମାର୍ଟ (କୃଷ୍ଣମାର୍ଗ) ଦେଇ ଯାଉଥୁବାରୁ ଏଠାରେ 
ସକାମ ମନୁଷ୍ୟଙ୍ଗୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଯୋଗୀ କହି ଦେଇଛନ୍ତି । 
ଭଗବାନ ପୂର୍ବବର୍ତୀ (୨୪ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ଯକ୍କ ପାଇଁ “ବ୍ରହ୍ମବିଦୋ ଜନାଃ' କହି 
ବହୁବଚନ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ ଚନ୍ଦ୍ରଜ୍ୟୋତକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ୟକ୍କ୍‌ ପାଇଁ ଏଯୋଗୀ'” କହି ଏକବଚନ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ଅନୂମାନ କରାଯାଏ ଯେ, 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ସବୁ ମନୁଷ୍ଯ ପରମାମ୍ଦୂପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧ୍ଧକାରୀ ଏବଂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ସହଜ । କାରଣ ପରମାମ୍ରରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ଵତଃପ୍ରାପ୍ତ । ସ୍ଵତଃପ୍ରାପ୍ତ 
ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ଅତି ସହଜ। ଏଥୂରେ କିଛି କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ। ତେଣୁ ବହୁବଚନ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି। 
କିନ୍ତୁ ସ୍ବର୍ଗାଦି ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ବିଶେଷ କ୍ରିୟା କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ, ପଦାର୍ଥମାନ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ବିଧୂବିଧାନ 
ପାଳନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ଏହିପରି ସ୍ବର୍ଗାଦି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ବହୁତ କଠିନ ହୁଏ ତଥା ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ 
ମଧ୍ୟ ପୁଣି ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ । ସେଥ୍ରପାଇଁ ଏଠାରେ 
ଏକବଚନ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) 

ଯେଉଁମାନବ୍କର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ସୁଖଭୋଗର ସୃକ୍ଷ୍ମ ବାସନା ସମ୍ପୂର୍ଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ନାହିଁ, 
ସେମାନେ ଶରୀର ଛାଡ଼ି ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମଲୋକର 
ଭୋଗ ଭୋଗିବା ପରେ ସେମାନଙ୍କୀର ସେହି ବାସନା ରହେ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେମାନେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଏଠାରେ 
୨୪ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ସେମାନଙ୍ଚ୍ଚ କଥା ବର୍ଣ୍ଚିତ ହୋଇଛି। 

ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
ଏବଂ ଭିତରେ ଏଁହିକ ଭୋଗବାସନା ନାହିଁ କି ବ୍ରହ୍ମଲୋକର 
ଭୋଗବାସନା ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତକାଳରେ ନିଗୁଁଣ ଧ୍ୟାନରୁ 
ବିଚଳିତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ଆଦି 
ଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ ସିଧାସଳଖ ଯୋଗୀମାନର୍କୀ 
କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁଠି ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତ 
ଧ୍ୟାନରୂପକ ସାଧନା ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ହୋଇପାରିବ ସେହିପରି 
ଯୋଗୀ-ମାନଙ୍କର କୁଳରେ ସେମାନବ୍କ୍ରର ଜନ୍ମ ହୁଏ। 
ସେଠାରେ ସେମାନେ ସାଧନା କରି ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
(ଗୀତା ୬ | ୪ ୨-୪୩) | 

-ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧକର୍କ୍ପର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ତ ଏକ, କିନ୍ତୁ ବାସନାରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଥୂବାରୂ ଜଣେ 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯାଇ ମୁକ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ଯ ଜଣେ ସିଧା 
ଯୋଗୀର୍ସୀ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ନେଇ ସାଧନା କରି ମୁକ୍ତ ହୁଏ। 

ସ୍ବଵଗାଦି ଉଚ୍ଚ ଉଚ୍ଚ ଲୋକର ସୁଖ ଭୋଗିବା ଯେଉଁ- 
ମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ସେମାନେ ଯଜ୍ଞାଦି ଶୁଭକର୍ମ କରି 
ଉଚ୍ଚ ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେଠିକାର ଦିବ୍ଯ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ପୁଣ୍ଯ କ୍ଷୀଣ ହୋଇଗଲେ 
ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଜନ୍ମ ମରଣ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁ ଅନତି 
(ଗୀତା ୭ | ୨୦--୨୩; ୮ | ୨୫; ୯।| ୨୦-୨୧) | 


ଶ୍ନୋକ ୨୫] 


ଯାହାର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସାଂସାରିକ ସୁଖଭୋଗର ବାସନା ଦୂର ହୋଇପାରି ନାହିଁ, 
ସେ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯୋଗରୁ ବିଚଳିତ ହୋଇ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକକୁ 
ଯାଏ ଏବଂ ସେଠିକାର ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ପୁଣି ଲେଉଟି 
ଆସି ଶୁଦ୍ଧ ଶ୍ରୀମନ୍ତକ୍କ ଘରେ ଜନ୍ମ ନିଏ। ସେଠାରେ ସେ 
ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତ ସାଧନାରେ ଲାଗିଯାଏ ଏବଂ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୬ | ୪୧, ୪୪-୪୫) | 

--ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସାଧକର୍କଵ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମ 
ପ୍ରକାର ସାଧକର ସୁଖଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ, ତେଣୁ ସେ 
ପୁଣ୍ଯକର୍ମାନୁସାରେ ସ୍ବର୍ଗର ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ପୁଣି 
ଲେଉଟି ଆସେୈ। ମାତ୍ର ଅନ୍ଯ ପ୍ରକାର ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ପରମାମ୍ରା ଏବଂ ସେ ବିଗ୍ଵର ଦ୍ବାରା ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ପରିତ୍ୟାଗ 
ମଧ୍ୟ କରେ, ତଥାପି ବାସନା ସମ୍ପୂର୍ଣ ନାଶ ହୋଇ ନ ଥିବା 
ଯୋଗୁଁ ଅନ୍ତକାଳରେ ଭୋଗର ସ୍ମରଣ ହେବାରୁ ସେ ସ୍ବର୍ଗାଦି 
ଲୋକକୁ ଯାଏ ସେ ଯେଉଁ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ତ୍ୟାଗ କରିଥାଏ, 
ତାହାର ମାହାମ୍ଯୁ ବହୁତ ଅଧୂକ । ଏଣୁ ସେ ସେହି ଲୋକରେ 
ବହୁ କାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ଇହଲୋକରେ 
ଶ୍ରୀମନ୍ତଳ୍କ ଘରେ ଜନ୍ମ ନିଏ। 

(୨) 

ସାଧାରଣ ମନୁୂଷ୍ଯର୍କ୍ରର ଧାରଣା ଯେ, ଯେଉଁମାନେ 
ଦିନରେ, ଶୁକ୍ରପକ୍ଷରେ ଓ ଉତ୍ତରାୟଣରେ ମରନ୍ତି, 
ସେମାନର୍କ୍ଚର ମୁକ୍ତି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ରାତିରେ, 
କୃଷ୍ଣପକ୍ଷରେ ଓ ଦକ୍ଷିଣାୟନରେ ମରନ୍ତି, ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
ମୁକ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ଧାରଣା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ଏଠାରେ 
ଯେଉଁ ଶୁକ୍ୁମାର୍ଗ ଓ କୃଷ୍ଣମାର୍ଗର ବର୍ଶିନା ହୋଇଛି, ତାହା 
ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ଗତିକୁ ଯାଉଥୂବା ମନୁଷ୍ଯକ୍କା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ୍। ତେଣୁ 
ଯଦି ଧରିନିଆଯାଏ ଯେ, ଦିନରେ ମରିବା ଲୋକେ ମୁକ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ଆଉ ରାତିରେ ମରିବା ଲୋକେ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ତେବେ ପୁଣି ଅଧୋଗତିକୁ ଯାଉଥୂବା ଲୋକେ 
କେତେବେଳେ ମରିବେ୮ କାରଣ ଦିନଂବରାତି, ଶୁକୁପକ୍ଷ- 
କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ ଓ ଉତ୍ତରାୟଣ-ଦକ୍ଷିଣାୟନ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ସମୟ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁତଃ ମରିବା ଲୋକେ ନିଜ 
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ନିଜ କର୍ମାନୁସାରେ ହିଁ ଉଚ୍ଚ ବା ନୀଚ ଗତିକୁ ଯାଆନ୍ତି। 
ସେମାନେ ଦିନରେ ମରନ୍ତୁ ବା ରାତିରେ ମରକନବ୍ଛ, 
ଶୁକୁପକ୍ଷରେ ମରନ୍ତୁ ବା କୃଷ୍ଣପକ୍ଷରେ ମରନ୍ତୁ ଏବଂ 
ଉତ୍ତରାୟଣରେ ମରନ୍ତୁ ବା ଦକ୍ଷିଣାୟନରେ ମରନ୍ତୁ, 
ତଦନୁସାରେ ଗତି ହେବାର କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ। 

ଯେଉଁମାନେ ଭଗବଭଦ୍ଭକ୍ତଚ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ ଏବଂ ଯେଉଁମାନର୍କ୍ର ମନରେ ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବତ୍‌ ଦର୍ଶନର ଅଭିଳାଷ ରହିଛି, ସେପରି ଭକ୍ତ 
ଦିନରେ ବା ରାତିରେ, ଶୁକ୍ପକ୍ଷରେ ବା କୃଷ୍ଣପକ୍ଷରେ, 
ଉତ୍ତରାୟଣରେ ବା ଦକ୍ଷିଣାୟନରେ, ଯେତେବେଳେ ଶରୀର 
ଛାଡ଼ିଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନର୍ଚ୍ୁ ନେବା ପାଇଁ ଭଗବାନବର୍ଚ୍ଚ 
ପାର୍ଯଦ ଆସନ୍ତି। ପାର୍ଷଦଚ୍ଚ ସହିତ ସେମାନେ ସିଧା 
ଭଗବଦ୍‌ଧାମରେ ପହଞ୍ଚିଯାଆନ୍ରି । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ, ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ 
କର୍ମାନୂସାରେ ହିଁ ଗତି ପାଏ, ତେବେ ତତ୍ବ୍ବନ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ 
ମହାପୁରୁଷ ଭୀଷ୍ମ ଦକ୍ଷିଣାୟନରେ ଶରୀର ନ ଛାଡ଼ି 
ଉତ୍ତରାୟଣ ପାଇଁ ଅପେକ୍ଷା କଲେ କାହିଁକି? 

ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହ ଭଗବଦ୍‌- 
ଧାମକୁ ଯାଇ ନ ଥୂଲେ । ସେ “ଦ୍ୟୌ' ନାମକ ବସୁ (ଆଜାନ 
ଦେବତା) ଥୂଲେ। ସେ ଶାପ ପାଇ ମୂତ୍ୟୁଲୋକକୁ ଆସିଥୂଲେ । 
ଏଣୁ ତାର୍କୁ ଦେବଲୋକକୁ ଯିବାର ଥ୍ୂଲା। ଦକ୍ଷିଣାୟନ 
ବେଳେ ଦେବଲୋକରେ ରାତି ହୋଇଥାଏ ଓ ତାହାର 
ଦ଼ାରଗୁଡ଼ିକ ବନ୍ଦ ଥାଏ। ଯଦି ଭୀଷ୍ମ ପିତାମହ ଦକ୍ଷିଣାୟନ 
ବେଳେ ଶରୀର ଛାଡ଼ିଥାନ୍ତେ ତେବେ ନିଜ ଲୋକରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ବାହାରେ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିଥାନ୍ତା। ମୃତ୍ଯୁ ତ ତାର୍ଚ୍ଚ ଇଚ୍ରାଧୀନ ଥୂଲା, ଏଣୁ ସେ 
ଭାବିଲେ ସେଠାରେ ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବା ଅପେକ୍ଷା ଏଠାରେ 
ପ୍ରତୀକ୍ଷା କରିବା ଠିକ୍‌ । ଏଠାରେ ତ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣା୍କ୍‌ 
ଦର୍ଶନ ମିଳିବ ଆଉ ସତ୍‌ସଙ୍ଗଂ ବି ହେବ, ଯଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତକ୍କର 
ହିତ ହେବ । ସେଠାରେ ଏକୁଟିଆ ପଡ଼ିରହି କ'ଣ କରିବି? 
ଏପରି ଚିନ୍ତା କରି ସେ ଦକ୍ଷିଣାୟନରେ ଶରୀର ନ ଛାଡ଼ି 
ଉତ୍ତରାୟଣରେ ହି ଛାଡ଼ିଲେ। 


ଘରର ଭ/ବ-ଇନିଷ୍ଠାମଭାବ ହେଉଛି ଆଲୋକ ଏବଂ ସକାମ ଭାବ ହେଉଛି ଅନ୍ଧାର । ଉପନିଷଦ୍‌ମାନର୍କରରେ 
କୃଷ୍ଣମାର୍ଗର କ୍ରମ ବର୍ଣ୍ଣନା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ-- 


ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟୋପନିଷଦ୍‌ ଅନୁସାରେ ¬ଧୂମର ଦେବତା, 


ରାତ୍ରିର ଦେବତା, କୃଷ୍ପପକ୍ଷର ଦେବତା, ଦକ୍ଷିଣାୟନର 


ଦେବତା, ପିତୂଲୋକ, ଆକାଶ, ଚନ୍ଦ୍ର (ସୋମ) ଓ ତା'ପରେ ପୁନରାଗମନ ପ୍ରାପ୍ତି (୫। ୧୦। ୩-୪) | 
ବୃହଦାରଣ୍ୟକ ଉପନିଷଦ୍‌ ଅନୁସାରେ--ଧୂମର ଦେବତା, ରାତ୍ରିର ଦେବତା, କୃଷ୍ମପକ୍ଷର ଦେବତା, ଦକ୍ଷିଣାୟନର 
ଦେବତା, ପିତୂଲୋକ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ତା'ପରେ ପୁନରାଗମନ ପ୍ରାପ୍ତି (୬ । ୨। ୧୬) | 
କୃଷ୍ଣାମାର୍ଗକୁ ଉପନିଷଦ୍‌ମାନତ୍କୀରେ ପିତୂଯାନ, ଧୂମମାର୍ଗ ଓ ଦକ୍ଷିଣମାର୍ଗ ନାମରେ ମଧ୍ଯ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି। 


=== 7 ==== 


656 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ସୀନ୍ଧ୨- ଭରବାନ ୨୩୬୩ ନ୍କୌଳ୍ଚୁ ଶୂଳ ୨ କୁଷ ଗତିଜ ୦ ପ୍ରଳଳଣ ଥଜନ୍ତ୍ର କଳିସୁଳଲେ, କିନ୍ଦ ଶ୍ୋଳନକେ ଜାହାଜ 


ଜଦସଂହାର କଚୁଛନି / 


ଶୁକ୍କକୃଷ୍ଫେ ଗତୀ ହ୍ୟେତେ ଜଗତଃ ଶାଶ୍ଵତେ ମତେ । 


ଏକୟା 


ଯାତ୍ୟନାବୃତ୍ତିମନ୍ୟୟାବତ୍ତିତେ 


ପୁନଃ ॥ ୨୬॥ 


ଥନନ୍ _ ହିଲିକାରଣ,; ଶୁକୁକୃଷ୍ନେିଶୁକୁ ଓ କୃଦ୍ା; ଏତେ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ; ଗତୀ ଗତିର; ଶାଶ୍ବତେ=ଅନାଦିକାଳରୁ; 
ଜଗତଃ= ଜଗତ ( ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ) ସହିତ; ମତେ (ସମନ୍ଧ ଥିବାର) ଧରାଯାଇଛି; ଏକୟା= (ଏଥୁମଧ୍ୟରୁ) ଗୋଟିକରେ; 
ଅନାବୃତ୍ତିମ୍‌ ଯାତିଚିଯାଉଥୂବା ମନୁଷ୍ଯର୍କୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ (ଏବଂ); ଅନ୍ଯୟାଚିଅନ୍ଯଟିରେ ଯାଉଥୂବା 


ମନୂଷ୍ଯର୍କୁ୍‌ଚ ପୁନଃ ଆବର୍ତିତୈଚପୁଣି ଫେରିବାକୁ ପଡ଼େ । 


କାରଣ ଶୁକୁ ଓ କୃଷ୍ଣ ଦୁଇଟିଯାକ ଗତିର ଅନାଦିକାଳରୁ ଜଗତ (ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାର 
ଧରାଯାଇଛି । ଏଥ୍ପ ମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିକରେ ଯାଉଥୁବା ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ ଫେରି ବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଏବଂ ଅନ୍ୟଟିରେ ଯାଉଥୂବା 


ମନୁଷ୍ଯଙର୍କୁ ଫେରିବାକୁ ପଡ଼େ। 


ବୟ6/# _'ଶୁକୁକୁସ୍ରେ ଗତୀ ହ୍ୟେତେ ଜଗତଃ ଶାଶ୍ବତେ 
ମତେ'-- ଶୁକୁ ଓ କୃଷ୍ମ ଦୁଇଟିଯାକ ମାର୍ଟର ସମ୍ବନ୍ଧ ଜଗତର 
ସମସ୍ତ ଚର ଓ ଅଚର ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ଵ ସହିତ ରହିଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ଉତ୍ଦ୍ବିଗତି ସହିତ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ଅଛି 
ଏବଂ ଚରାଚର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପରମ୍ପରାଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି । 
କାରଣ ଚରାଚର ପ୍ରାଣୀ କ୍ରମଶଃ ଅଥବା ଭଗବତ୍‌ କୃପାରୁ 
ଦିନେ ନା ଦିନେ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ଲାଭ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମକୃତ କର୍ମାନୁସାରେ ହିଁ ସେମାନର୍କ୍ରର ଉର୍ତ୍ବ୍‌ଗତି, 
ମଧ୍ୟଗତି ଓ ଅଧୋଗତି ହୁଏ | ସେମାନେ ଉରତ୍ତ୍ବଗତିକୁ ଯାଆନ୍ତୁ 
ବା ନ ଯାଆନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ସେମାନର୍କ୍ଵର ଉର୍ଦ୍ଧ୍୍‌ଗତି ସହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶୁକୁ ଓ କୃଷ୍ପଗତି ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ଅବଶ୍ୟ ରହିଛି | ମନୁଷ୍ଯମାନର୍କୀ 
ଅନ୍ତରରେ ଅସତ୍‌ (ବିନାଶୀ) ବସ୍ତୁର ଆଦର ଓ କାମନା 
ଥିବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ। ସେମାନେ ଯେତେ ଉଚ୍ଚ ଭୋଗଭୂମିକୁ ଯାଆନ୍ତୁ 
ନା କାହିଁକି, ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଥୁବାରୁ ସେମାନର୍କର 
ଯେ କୌଣସି ସମୟରେ ବି ଅଧୋଗତି ହୋଇପାରେ । 
ପୁନଶୃ ପରମାମ୍ରାଜ୍ଚର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 


ଉଚିତ। ତାହପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କୌଣସି 
ଲୋକରେ, କୌଣସି ଯୋନିରେ ଆଦୌ ମନା ନାହିଁ | ଏହାର 
କାରଣ ହେଉଛି, ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ନ ଠାରୁ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀର 
କେବେହେଲେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏଣୁ କିଏ ଜାଣେ, 
କେବେ ଓ କେଉଁ ଯୋନିରେ କିଏ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ଅଭିମୁଖୀ 
ହୋଇଯିବା! ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସାଧକର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ ଘୃଣା- 
ଦୂଷ୍ଟରେ ଦେଖିବାର ଅଧ୍ୂକାର ନାହିଁ। 

ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ଯୋଗଂକୁ ଅବ୍ଯୟ କହିଛନ୍ତି। ଯେପରି ଯୋଗ ଅବ୍ଯୟ, 
ସେହିପରି ଶୁକୁ ଓ କୃଷ୍ଣ ଗତି ଦୃୟ ମଧ୍ୟ ଅବ୍ୟୟ, ଶାଶ୍ବତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ଦୁଇଟି ଗତି ନିରନ୍ତର ରହିଛି, ଅନାଦିକାଳରୁ 
ଅଛି ଏବଂ ଜଗତ ପାଇଁ ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥୂବ । 

ଏକୟା ଯାତ୍ଯନାବୃତ୍ତିମନ୍ୟୟାବତ୍ତିତେ ପୁନଃ”-- 
ଏକ ମାର୍ଟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁକୁ ମାର୍ଗରେ ଯାଇଥୁବା 
ସାଧନପରାୟଣ ସାଧକ ଅନାବୃତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଯାଇ ବ୍ରହ୍ମାର୍କ ସଙ୍ଗେ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ବାରମ୍ବାର 


ଯେ କୌଣସି ସମୟରେ ବି ଉର୍ତ୍ବଗତି ହୋଇପାରେ। ଏଣୁ । ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ; ମାତ୍ର ଅନ୍ଯମାର୍ଟରେ 


ସାଧକ ଅନୂକ୍ଷଣ ସଜାଗ ରହିବା ଉଚିତ ଏବଂ ନିଜ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବିନାଶଶୀଳ ବଧ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବା 


ଅର୍ଥାତ୍‌ କୃଷ୍ପମାର୍ଗରେ ଯାଇଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ 
ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ନ୍ତି। 


ସଙ୍ଗ” ଏ୫ର ଜନବାନ ନୁଇଜି ନୀର୍ଗକୁ ନାଣିବଜ ନାହାନ୍ଦ/ କର୍ଶାଲବ/ ପାଇଁ ନିନ୍ୁ 6ଜ୍ୋଳଟି କହୁଛନି / 
ନୈତେ ସୂତୀ ପାଥି ଜାନନଟ୍‌ ଯୋଗୀ ମୁହ୍ୟତି କଶ୍ନ । 
ତସ୍ମାହ୍ପବୈଷୁ କାଳେଷୁ ଯୋଗଯୁକ୍ତୋ ଭବାରୁନ॥ ୨୭॥ 


ଥନ଼ୟ- ପାଥି =ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନୀ;। ଏତେିଏ ଦୁଇ; ସୃତୀ=ମାର୍ଗକୁ; ଜାନନ୍‌ =ଜାଣୁଥୁବା; କଶ୍ଠନ କୌଣସି; 
ଯୋଗୀ=ଯୋଗୀ; ନ, ମୁହ୍ଯତିଇଁମୋହିତ ହୁଏ ନାହିଁ; ତସ୍ମାତ୍‌-ତେଣୁ ଅଜୁ ନିହେ ଅର୍ଜୁନା (ତୁମେ); ସଵୈ ଷୁ, 
କାଳେଷୁଇ ସର୍ବଦା; ଯୋଗଯୁକତଃ- ଯୋଗଯୁକ; ଭବ--ହୋଇଯାଅ | 


ଶ୍ମୋକ ୨୮] 
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ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ଏ ଦୁଇ ମାଶିକୁ ଜାଣୁଥୁବା କୌଣସି ଯୋଗୀ ମୋହିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ହେ ଅଜ଼ୁନ! 
ତୁମେ ସବିଦା ଯୋଗଯୁକ୍ତ (ସମତାରେ ସିତ) ହୋଇଯାଅ । 


ବ୮୮୮୯ନୈତେ ସ୍ପତୀ ପାଥି ଜାନନ୍‌ ଯୋଗୀ 
ମୁହ୍ଯତି କଶ୍ଚନ'”--ଶୁଳୁମାର୍ଗ ଆଲୋକମୟ ଓ କୃଷ୍ଣମାର୍ଟ 
ଅନ୍ଧକାରମୟ। ଯେଉଁମାନବ୍କ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଉପ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ବଧୁଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁମାନର୍କ୍ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ଧ୍ୟେୟ କେବଳ ପ୍ରକାଶସ୍ବରୂପ (ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ) 
ପରମାମ୍ପଲା, ଏତାଦୃଶ ପରମାମ୍ଦରାଭିମୁଖୀ ସାଧକ ଶୁକ୍ୁମାର୍ଗୀ 
ଅଟନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କର ମାର୍ଟ ଆଲୋକମୟ। 
ଯେଉଁମାନେ ସଂସାରରେ ଜଡ଼ିତ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ 
ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଓ ସେଥୁରୁ ସୁଖ ଭୋଗିବା ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଚର 
ଧ୍ଯେୟ, ସେଭଳି ମନୁଷ୍ଯ ତ ଅନ୍ଧକାରରେ ଅଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବର୍ଗ ସୁଖ ଭୋଗିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏଁହିକ 
ଭୋଗରୁ ବିରତ ହୋଇ ଯଜ୍ଞ, ତପ, ଦାନ ଆଦି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ 
ଶୁଭ କର୍ମ କରନ୍ତି ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଉଚ୍ଚ 
ଭୋଗଭୂମିକୁ ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ଯଦିବା ଏଁହିକ ଭୋଗରେ 
ଆସକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର୍କ ଠାରୁ ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠିଯାଆନ୍ତି, ତଥାପି 
ଯାତାୟାତ (ଜନ୍ମମରଣ) ମାର୍ଗର ପଥୂକ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ଧକାରରେ ଥାଆନ୍ତି । କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, କୃଷ୍ଣମାର୍ଗୀମାନେ ଉଚ୍ଚ ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ଯିବାପରେ 
ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ି ରହନ୍ତି। କେଉଁଠି ଜନ୍ମ 
ହୋଇଗଲେ ମରଣ ବାକି ରହେ ତ ଆଉ କେଉିଁଠି 
ମରିଗଲେ ଜନ୍ମ ହେବା ବାକି ରହେ ଏ ପ୍ରକାର ଜନ୍ମମରଣ 
ଚକ୍ରରେ ପତିତ ହୋଇ ସେମାନେ ଘଣାବଳଦ ଭଳି 
ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଘୂରି ବୁଲନ୍ତି। 


ମଂଜିଜିସ୍ଜ ଜ/ବ-ଚ ସକାମ ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ମୋହିତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣ ଲାଭ କରେ। ଵଵ 


_ ଏହିପରି ଶୁକୁ ଓ କୃଷ୍ଣ ଉଭୟ ମାର୍ଗର ପରିଣାମକୁ 
ଜାଣୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ଯୋଗୀ (ନିଷ୍ଠାମଃ ହୋଇଯାଏ, ଭୋଗୀ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ଏଁହିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଭୋଗରୁ 
ଉଚ୍ଚକୁ ଉଠିଯାଏ। ଏଥୂପାଇଁ ସେ ମୋହିତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ସାଂସାରିକ ଭୋଗର ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ନିର୍ବିକାର 
ରହିବା ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ସେ ଯୋଗୀ ପଦବାଚ୍ଯ। 

'ତସ୍ମାତ଼ ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ ଯୋଗଯୁକ୍ତୋ ଭବାଜୁନ'-- 
ଯାହାର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ 
ହୋଇଯାଇଛି, ସେ ଯେକୌଣସି ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି 
ଆଦି ଆସିଲେ ବି ଆଦୌ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାହାର ସାଧନା କୌଣସି ଦେଶ, କାଳ, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ୟାଦିର ଆଧୀନ ନୂହେଁ। ପରମାମ୍ବରର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଅଟଳ ରହିଥୂୁବାରୁ ତା” ଉପରେ ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦିର 
ଆଦୌ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ଦେଶ, 
କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦିରେ ତା'ର ସ୍ବାଭାବିକ ସମତା 
ହୋଇଯାଏ । ଏଣୁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେ 
ସବୁ ସମୟରେ ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୂକୂଳ 
ବା ପ୍ରତିକୂଳ ଯେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ବି ସେଥୂରେ 
ପ୍ରଭାବିତ ନ ହୋଇ, ତାହାର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଅଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ସାରା ସଂସାରର 
ସେବାରେ ମହି ରହି ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ହୃଦୟରୁ 
ଅନୂକୂଳତାର ଇଚ୍ଛା ତ୍ଯାଗ କରି) ଯୋଗଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଅ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଅନବରତ ସମତାରେ ରରହ। 


ଓ କୃଷ୍ଣମାର୍ଗକୁ 


ଜାଣୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ନିଷ୍ଠାମ ହୋଇଯାଏ, ତେଣୁ ସେ ଜନ୍ମମରଣରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୃଷ୍ଣାମାର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ସପ୍ତମ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ--ତସ୍ମାତୃ ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ ମାମନୁସ୍ମର ଯୁଧ୍ୟ ଚ” ଏବଂ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ତସ୍ମାତ୍ବ ସବୈଷୁ କାଳେଷୁ ଯୋଗଯୁକ୍ତୋ ଭବାଜ଼ୁଁନଂ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ 
କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନର୍କା ଠାରେ ଯୁକ୍ତ ହେବା ମଧ୍ଯ ଂଯୋଗ'” ଏବଂ ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରୁ 
ନିବୃତ୍ତ ହେବା ମଧ୍ଯ ଂଯୋଗ'”। ଦୂଇଟିଯାକର ଫଳ ସମାନ । 


=== ;# ==== 


ସନ୍ବୂଵ- ଏ୫ବ ଜରବାନ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟ6ନ ବର୍ଶିତ ବିଷୟକୁ ଲାଣିବ/ଳ ନହିମ/ ବର୍ଷଳ/ କଳୁଛନି-- 
ବେଦେଷୁ ଯଜ୍ଞେଷୁ ତପଃସୁ ଚୈବ ଦାନେଷୁ ଯସ୍ତୁଣ୍ୟଫଳଂ ପ୍ରଦିଷ୍ଟାମ୍‌ । 
ଅତ୍ୟେତି ତକାବିମିଦଂ ବିଦିଡ଼ା ଯୋଗୀ ପରଂ ସ୍ାାନମୁପୈତି ଗ୍ରଦ୍ଯମ୍‌ ॥ ୨୮ ॥ 


ଅନୟ ଯୋଗୀଚଯୋଗୀ ୯ଭକ୍ତ); 


ଇଦମ୍‌ ଏହାକୁ; 


ବିଦିଡ଼ାଚଜାଣି। ବେଦେଷୁ=ିବେଦମାନର୍ସ୍ରୀରେ; 


ଯଜ୍ଞେଷୁଚଯଜ୍ଞମାନକ୍କୀରେ ତପଃସୁଚ଼ିତପମାନ୍କରେ ଚ, ଏବ=ତଥା; ଦାନେଷୁଚିଦାନରେ ଯତ୍ରଦିଯେଉଁ ଯେଉଁ 
ପୁଣ୍ୟଫଳମ୍‌-ପୁଣ୍ୟଫଳ, ପ୍ରଦିଷ୍ଟମ୍‌ଚକୁହାଯାଇଛ; ତତ୍‌, ସବିମ୍‌=ସେସବୁ ପୁଣ୍ୟଫଳକୂତ ଅତ୍ୟେତିଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ; 
ଚ=ଏବଂ; ଆଦ୍ୟମ୍‌, ସାନମ୍‌= ଆଦିସାନ; ପରମ୍‌ ପରମାମାର୍ସୂ; ଉପୈତି- ପାପ ହୁଏ | 


* ଶ୍ରୀମଦଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୮ 


ଯୋଗୀ (ଭକ୍ତ) ଏହାକୁ (ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ବିଷୟକୁ) ଜାଣି ବେଦରେ, ଯଜ୍ଞରେ, ତପରେ ତଥା 
ଦାନରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ପୁଣ୍ଯଫଳ କୁହାଯାଇଛି, ସେସବୁ ପୁଣ୍ଯଫଳକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ ଏବଂ ଆଦିସ୍ସାନ 


ପରମାତ୍ମାସୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ବ#6//- -“ବେଦେଷୁ ଯଜ୍ଞେଷୁ ତପଃସୁ,...... ସାନ- 
ମୁପୈତି ଗ୍ବଦ୍ଯମ୍‌:- ଯଜ୍ଞ ଦାନ, ତପ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ ଆଦି 
ଯେତେ ବି ଉତ୍ତମ ଉତ୍ତମ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଫଳ ନଶ୍ଵର। କାରଣ ଯଦି ଉତ୍ତମ ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟର ମଧ୍ୟ 
ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ଅଛି, ତେବେ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଉମ୍ଭନ୍ନ 
ହେଉଥୁବା ଫଳ ଅବିନାଶୀ ହେବ କିପରି? ସେହି ଫଳ 
ଇହଲେ।କର ହୋଇଥାଉ ବା ସ୍ବର୍ଗାଦି ଭୋଗଭୂମିର 
ହୋଇଥାଉ, ତାହାର ନଶ୍ଵରତାରେ ଟିକିଏ ହେଲେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ନାହିଁ। ଜୀବ ନିଜେ ପରମାମ୍ରାକ୍କର ଅବିନାଶୀ ଅଂଶ ହୋଇ 
ମଧ୍ୟ ଯଦି ବିନାଶୀ ପଦାର୍ଥରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହେ, ତେବେ 
ଏଥୂରେ ତାହାର ଅଜ୍ଞତା ହି ମୁଖ୍ଯ କାରଣ। ତେଣୁ ଯେଉଁ 
ମନୂଷ୍ଯ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ବିଷୟର ରହସ୍ଯକୁ 
ବୂଝିଯାଏ, ସେ ଯଜ୍ଞ) ତପ, ଦାନ ଆଦି ସବୁ ପୁଣ୍ଯଫଳକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ। ସେ ବୁଝିଯାଏ ଯେ, ଭୋଗଭୂମିର 
ଶେଷସୀମା ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଗଲେ ବି ସେଠାରୁ ଲେଉଟି 
ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ; କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଜ୍ଦୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଆଉ 
ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ (୮ | ୧୬)” | ଆହୁରି ମଧ୍ୟ 
ସେ ବୁଝିଯାଏ ଯେ, ସେ ନିଜେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରାର୍୍ରର 
ଅଂଶ ଏବଂ ଏହି ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ଅନବରତ ଅଭାବ ଓ 
ବିନାଶ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି। ତେଣୁ ସେ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥରେ 
ଓ ଭୋଗରେ ବାନ୍ଧି ନ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କର ହି ଆଶ୍ରିତ 
ହୋଇଯାଏ। ଏଥୂପାଇଁ ସେ ସେହି ଆଦିପସ୍ଥାନଂ ପରମାମ୍ବାର୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଯାହାର୍ଜୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୨୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
“ପରମଗତି' ଓ “ପରମଧାମ' କୁହାଯାଇଛି | 

ନାଶବାନ୍ବ ପଦାର୍ଥର ସଂଗ୍ରହ ଓ ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ଆଦିସ୍ଥାନ ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ବକୁ ଜାଣିପାରେ 
ନାହିଁ। ନ ଜାଣିବାର ଏହି ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ନୁହେଁ 
କି ପ୍ରକୃତିଜନିତ ନୁହେଁ ଅଥବା କୌଣସି କର୍ମର ଫଳ ନୂହେଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ଅସାମର୍ଥ୍ୟ କାହାଦ୍ବାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ନୂହେଁ। ଜୀବ 
ନିଜେ ହିଁ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଏହାକୁ ଅର୍ଜନ 


କରିଛି। ତେଣୁ ସେ ନିଜେ ଏହାକୁ ଦୂର କରି ପାରିବ । 
କାରଣ ନିଜେ କରିଥୁବା ଭୁଲ୍‌କୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ହିଁ ସଂଶୋଧନ 
କରିପାରେ । ଏହାକୁ ସଂଶୋଧନ କରିବାର ଦାୟିତ଼ ମଧ୍ଯ 
ନିଜ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ। ଏହି ଭୁଲ୍‌କୁ ସଂଶୋଧନ କରିବାରେ 
ଜୀବ ଅସମର୍ଥ ନୁହେଁ, ଦୁର୍ବଳ ନୂହେଁ କି ଅପାତ୍ର ନୂହେଁ। 
କେବଳ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖର ଲୋଲୁପତା ହେତୁ ସେ 
ନିଜଠାରେ ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ଆରୋପ କରିଦିଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମର 
ମହାନ୍‌ ଲାଭରୁ ବଞ୍ଚିତ ହୋଇ ରହିଯାଏ | ଅତଏବ ସଂଯୋଗ- 
ଜନିତ ସୁଖର ଆଶା ତ୍ଯାଗ କରି ମନୁୂଷ୍ଯଜନ୍ମକୁ ସାର୍ଥକ 
କରିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ଅନବରତ ଉଦ୍ୟମ କରିବା ଉଚିତ | 
ଷଷ୍ଟା ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଯୋଗୀର 
ମହିମା କହିଲେ ଏବଂ ପରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୋଗୀ ହେବା 
ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ ( ୬ | ୪ ୬) | ମାତ୍ର ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୋଗୀ ହେବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ 
ଏବଂ ପରେ ଯୋଗୀର ମହିମା କହିଲେ। ଏହାର କାରଣ 
ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ଯାୟରେ ତାହା ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଥୂଲା ଏବଂ 
ସେ ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ୍ନ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଥୂଲା ଯେ 
ଯୋଗଭ୍ରତଷ୍ଟ କେଉଁଠି ନଷ୍ଟ୍ଵଭ୍ରଷ୍ଟ୍ଟ ହୋଇ ଯାଏ ନାହିଁ ତ? ଏହି 
ସନ୍ଦେହର ମୋଚନ ପାଇଁ ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, କେହି 
କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଯୋଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ତା'ର 
ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ଏହି ଯୋଗର 
ଜିଜ୍ଞାସୁମାତ୍ରେ ଶବ୍ଦବ୍ରହ୍ମକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ । ଏଥୂପାଇଁ 
ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଯୋଗୀର ମହିମା କହିଲେ ଏବଂ ପରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯୋଗୀ ହେବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ। କିନ୍ତୁ ଏଠି 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ଥୂଲା ଯେ, ନିୟତାମ୍ରା ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା ଆପଣ 
କିପରି ବୋଧଗମ୍ୟ ହୁଅନ୍ତିଯ ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେବାବେଳେ 
ଭଗବାନ କହିଲେ, “ଯିଏ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥରୁ ସର୍ବଥା 
ବମୁଖ ହୋଇ କେବଳ ମୋର ପରାୟଣ ହୁଏ, ସେହି 
ଯୋଗୀ ପାଇଁ ମୁଁ ସୁଲଭ।'” ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ““ତୁମେ ଯୋଗୀ 
ହୋଇଯାଅ'' କହି ପରେ ଯୋଗୀର ମହିମା କହିଲେ। 


=== ;/ ===== 


ଓ ତୟକିତି ଶୀମଭରବନ଼ରୀରମୂଂପଳିଶନ୍ୁୁ ବ୍ରନୂଦିକଯାୟଂ ୋରଣାଣସ୍କର 
ଖାକୁଷଷର୍ନ୍ତନନ୍ଂକ6କ ଥଦଳବ୍ରନୋୋ ନାନାସ୍ନୋ୯୯ୟ୬ / (୮ / 


* ଅହମାଦିହିଁ ଦେବାନାଂ ମହର୍ଷୀଣାଂ ଚ ସର୍ବଶଃ | (ଗୀତା ୧୦ | ୨) 


“ତମେବ ଗ୍ରାଦ୍ଯ' ପୁରୁଷଂ ପ୍ରପଦ୍ୟେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୪) 


ଶ୍ମୋକ ୨୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


659 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ଵ, ସତ୍ବଂ -ଏହି ଭଗବନ୍ତାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଗୀତୋପନିଷଦ଼ବରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଣ୍କାଜୁ ନସଂବାଦରେ “ଅକ୍ଷର ବ୍ରହୁଯୋଗ' ନାମକ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟ ପୂର୍ଣ ହେଲା ॥ ୮ ॥ 


ଅକ୍ଷର” ଓ ବ୍ରହ୍ମ” ଶବ୍ଦ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୀ ନିର୍ଗୁଣ- 
ନିରାକାର, ସଗୁଣ-ନିରାକାର ଓ ସଗୁ ଣ-ସାକାର ସ୍ବରୂପର 
ବାଚକ। ଏଣଥ୍ୂମଧ୍ଯରୁ ଯେ କୌଣସି ସ୍ବର୍‌ପର ଚିନ୍ତନ 
କଲେ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ସଙ୍ଚଟେ ଯୋଗ ।ସମ୍ଭନ୍ଧଃ ହୋଇଯାଏ। 
ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ “ଅକ୍ଷରବ୍ରହୁଯୋଗ' ରଖାଯାଇଛି । 


ଅତଧ୍ବ୍ଵମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଅଥାଷ୍ଟ୍ୟାମୋଧ୍ୟାୟଃ”ରେ 
ତିନୋଟି, “ଅଜୁନ ଉବାଚ” ଓ 'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ”ରେ 
ଗ୍ବରୋଟି, ଶ୍ଳୋକମାନକ୍କରେ ତିନି ଶହ ସତସ୍ତରିଟି ଓ 
ପୁଷ୍ଚିକାରେ ତେରଟି ପଦ ଅଛି। ଏହିପରି ସମସ୍ତ ପଦର 
ସମଷ୍ଟି ତିନି ଶହ ସତାନବେ । 

( ୨) “ଅଥାଷ୍ଟମୋ୍୍ଯାୟଃ'ରେ ଛ' ଟି, 'ଅଜୁନ ଉବାଚ' 
ଓ “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ”ରେ ତେରଟି, ଶ୍ଳୋକମାନ କ୍କରେ 
ନଅ ଶହ ପରଁଗ୍ରଳିଶଟି ଓ ପୁଶ୍ଫିକାରେ ସତଗ୍ବଳିଶଟି 
ଅକ୍ଷର ଅଛି। ଏହିପରି ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଷ୍ଟି ଏକ 
ହଜାର ଏଗାର । ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଅଠାଇଶଟି ଶ୍ଳୋକ 
ମଧ୍ଯରୁ ୯ମ, ୧୧ଶ ଓ ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକ ଚଉରାଳିଶ 


ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ ଓ ଦଶମ ଶ୍ମୋକଟି ପଇଁଇଗ୍ଵଳିଶ ଅକ୍ଷରବି ଶିଷ୍ଟ । 
ଅବଶିଷ୍ଟ ଚବିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଦୁଇଟି ଉବାଚ ଅଛି-- 
'ଅଜୁନ ଉବାଚ' ଓ 'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ' | 


ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଅଠାଇଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୯ମ, 
୧୦ମ ଓ ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକ “ଉପଜାତି: ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟା ଓ ୨୮ଶ 
ଶ୍ଳୋକ “ଭଇନ୍ଦ୍ରଵଜ୍ରା' ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟ । ଅବଶିଷ୍ଟ ଚବିଶଟି ଶ୍ଳୋକ 
ମଧ୍ଯରୁ ୨ୟ ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ ଓ ୧୪ଶ 
ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ଭଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଂଭ-ବିପୁଳା',, ୨୪ଶ ଶ୍ନୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 'ମଗଣ' 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ମ-ବିପୁଳା', ୨୭ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ 'ରଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ର-ବିପୁଳା', ତଥା 
୩ୟ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ନଗଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ଜାତିପକ୍ଷ-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ ରହିଛି । 
ଅବଶିତ୍ଟ ଉଣେଇଶଟି ଶ୍ମୋକ “ପଥ୍ୟାବକ୍ତ ' ଅନୁଷ୍ଟ୍ମପ୍‌ ଛନ୍ଦର 
ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ। 
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॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ନବମୋଥଏଧ୍ଯୟାୟଃ 


ଏବ ଳବନ୍‌ ଥଧଯୀୟକ ବିଷୟ ଥଆଜନ୍ଭ କଟୁଛନି / 


ଅବତରଣିକା 


ସମ ଥଧ୍ଯୟ ୭ ଭଜବାନ ଥବିଜତଭାବେ ବିଜ୍ଞନନନତ ଜ୍ଞନକ ଢଳା" କହି ରୁଳିଥିବ/ 6କଳେ, ମିଳେ ଅର୍ନୁନ ଥଞନ 
ଅଧ୍ଯାୟନ ଥାଳନ୍ଭଠନ ଯତେେଟି ଦର୍ଜୀ ଘରୂଜି ୦ଜେଲେ / ଦସେଣୁମଧଯକୁ ଛ୮ଟି ଭଞ୍ଜୂଳ ଜଞ୍ଚଳ ଜରଚମନ ସୀକ୍ଷେପକେ ଦେଇଯୀାକି 
ଅନ୍ତନଳାଳୀନ ଚି ବିଷୟକ ସଂଘ୍ରମ ଦଞ୍ଜୂଳ ଜଳ ବିଭାକପୂର୍ବଳ କେଲେ / 

ସଭନୀ ଥଧ୍ୟ6@ କହିବୁ ବ/ଳିଥିବ/ 6 ବିଜ୍ଞାନଯନନିତ ଜ୍ଞନନ ବିଷୟକୁ କିଶେଷ ଜ/ତିଜେ ଳହିବ/ ପାଇଁ ଭଗବନ 


ଖ/ଜନବ/ୁ /ଚ 
ଇଦଂ ତୁ ତେ ଗୁହ୍ଯତମଂ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମ୍ୟନସୂୟବେ । 
ଜ୍ଞାନଂ ବିଜ୍ଞାନସହିତଂ ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାତ଼ା ମୋକ୍ଷ୍ୟସେଏ ଶୁଭାତ୍ବ ॥ ୧ ॥ 
ଅଂଚୟ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ 5୮ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ଇଦମ୍‌= ଏହି; ଗୁହ୍ୟତ ମମ୍‌ଚିଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ, ବିଜ୍ଞାନ- 
ସହିତମ୍‌ ¬ବିଜ୍ଞାନସମନିତ; ଜ୍ଞାନମ୍‌ ¬ ଜ୍ଞାନକୁତ ଅନସୂୟବେ ଇଦୋଷଦୃଣୁବିହୀନ; ତେ = ତୁମକୁ; ତୁତ (ମୁଁ ପୁଣି ଥରେ); 
ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମିଚ ଭଲଭାବେ କହିବି; ଯତ୍‌ ଯାହା; ଜ୍ଞାତା-= ଜାଣିଲେ (ତୁମେ) ; ଅଶୁଭାତ୍‌ =ଅଶୁଭରୁ; ମୋକ୍ଷ୍ଯସେ- ମୁକ ହୋଇଯିବ | 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ ତୁମେ ଦୋଷଦୃଶ୍ଝ ରହିତ ହୋଇଥ ବାରୁ ଏହି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ବିଜ୍ଞାନସମନ୍ଦିତ 
ଜ୍ଞାନ ମୁଁ ପୁଣି ଥରେ ତୁମକୁ ଭଲ ଭାବେ କହିବି, ଯାହା ଜାଣିଲେ ତୁମେ ଅଶୁଭରୁ ଅର୍ଥାତ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ 


ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । 


ର//6/7#  'ଇଦଂ ତୁ ତେ ଗୁହ୍ଯତମଂ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯାମ୍ଯନ- 
ସୂୟବେ'-- ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ଯେଉଁ ବିଷୟ କହିବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ମନରେ ଇଢ଼ା ଅଛି, ସେହି ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
କରାଇବା ପାଇଁ ହିଁ ଭଗବାନ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ “ଇଦମ୍‌ଂ' 
(ଏହି) ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ସେହି (ଭଗବାନଙ୍କୀ ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ସ୍ଥିତ) ତତ୍ତ୍ଵର ମହିମା କହିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ହିଁ ତାହାକୁ “ଗୁହ୍ୟତମମ୍‌' କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ । ଏହାକୁ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ 
'ରାଜଗୁହ୍ଯମ୍‌ଂ ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୬୪ତମ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ସବିଗୁହ୍ଯତମମ୍‌' କହିଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ପ୍ରଥମେ “ଗୁହ୍ଯତମମ୍‌' କହି ପରେ (ଗୀତା 
୯ । ୩୪ ରେ) 'ମନ୍ନନା ଭବ....' କହିଲେ ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଥମେ “ସବିଗୁହ୍ୟତମମ୍‌' କହି ପରେ (ଗୀତା 
୧୮ । ୬୫ ରେ) 'ମନ୍ମନା ଭବ....' କହିଛନି | ଏହାର ତାହର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଏଠାକାର ଓ ସେଠାକାର ବିଷୟ ଏକା, ଭିନ ନୁହେଁ | 

ଏହି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 


କୁହାଯାଇ ପାରେନା; କାରଣ ଏଣଥୂରେ ଭଗବାନ ନିଜେ 
ନିଜର ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତିଳେମାତ୍ର ମଧ୍ୟ ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ ଅଛି, ତାକୁ 
ଏ ଗୋପନୀୟ କଥା କହିଲେ, ସେ ଏହାର ଓଲଟା ଅର୍ଥ 
ବୁଝିବ ଯେ, ଭଗବାନ ଆମୁୂଶ୍ମାଘୀ ଓ ସେ ନିଜର ପ୍ରଶଂସା 
କରୁଛନ୍ତି । ଏଥୂଯୋଗୁଁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗ୍ ପାଇଁ '“ଅନସୂୟବେ' 
ବିଶେଷଣ ବ୍ଯବହାର କରି କହୁଛନ୍ତି, ହେ ଅର୍ଜୁନ! ତୁମେ 
ଦୋଷଦୂୃଶ୍ଟିରହିତ, ତେଣୁ ମୁଁ ତୃମ ଆଗରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୋପନୀୟ 
କଥାକୁ ପୁନଶ୍ଟ ଭଲଭାବରେ କହିବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ 
ବି କହିବି ଓ ତା'ର ଉପାୟ ବି କହିବି-- 'ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି” | 
ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମିଂ ପଦର ଅନ୍ଯ ଅର୍ଥଟି ହେଲା, ମୁଁ ସେ 
କଥାକୁ ବିଶେଷ ରୀତିରେ ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ କହିବି ଯେ, 
ସବୁ ମନୂଷ୍ଯ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାର ଅଧୂକାରୀ। 
ଯେ କେହି ଯେତେ ବଡ଼ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ଓ ଯେତେ ବଡ଼ 
ପାପୀ ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି ତଥା ଯେକୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣର, 
ଆଶ୍ରମର, ସମ୍ପ୍ବଦାୟର୍‌ ଦେଶର ଓ ବେଶର ହୋଇଥାଉ 
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ନା କାହିଁକି, ସେ ମଧ୍ଯ ମୋର ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇ 
ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏ କଥା ମୁଁ ବିଶେଷଭାବେ କହିବି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଯେତେ କଥା ଭଗବାନର୍କଵ 
ମନରେ କହିବା ପାଇଁ ପ୍ତୁରିତ ହୋଇଥଲା, ସେତେ କଥା 
ସେ ସେଠାରେ କହିପାରି ନ ଥରଲେ। ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ “ତୁ” ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି କହୁଛନ୍ତି, ସେହି 
ବିଷୟକୁ ମୁଁ ପୁଣି କହିବି। 

“ଜ୍ଞାନଂ ବିଜ୍ଞାନସହିତମ୍‌--- “ଭଗବାନ ଏ ସମଗ୍ର 
ଜଗତର ମହାକାରଣ'” ବୋଲି ଦୂଢ଼ ଭାବରେ ମାନିନେବା 
ହେଉଛି “ଜ୍ଞାନଂ ଏବଂ “ଭଗବାନବ୍କ୍ର ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
(କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣ) ତତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ” ବୋଲି ଅନୂଭବ ହେବା 
ହେଉଛି `ବିଜ୍ଞାନଂ। ଉକ୍ତ ବିଜ୍ଞାନସମନ୍ରିତ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ 
କହିବା ପାଇଁ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵିରେ -ଇଦମ୍‌” ଓ 
“'ଗୁହ୍ଯଚମମ୍‌” ନାମକ ଦୁଇଟି ବିଶେଷଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 


ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଏହି ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣି ତୂମେ ଅଶୂଭ 
ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ। ଏହି ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ହିଁ 
ରାଜବିଦ୍ଯା, ରାଜଗୁହ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି ନାମରେ କଥୂତ । 
ଯେଉଁମାନେ ଏ ଧର୍ମ ଉପରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି 
ନାହଁ, ଏ କଥାକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ମୂତ୍ଯୁରୂପୀ 
ସଂସାରମାର୍ଗରେ ଭ୍ରମିତ ହୋଇ ବାରମ୍ଭାର ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ 
କରୁ ଥାଆନ୍ତି ଓ ମରୁ ଥାଆନ୍ତି (୯ । ୧-¬୩) | ଏହିରୂପେ 
ଭଗବାନ “ଜ୍ଞାନଂ ବିଷୟରେ କହିଲେ। ମୋର ଅବ୍ୟଯକ୍ତ 
ମୂର୍ତି ଦ୍ବାରା ହିଁ ସାରା ସଂସାର ବ୍ଯାପ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି ମୁଁ; 
ମୋ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ (୯ | ୪--୬) | ଏହିରୂପେ 
ଭଗବାନ `ବିଜ୍ଞାନଂ ବିଷୟରେ କହିଲେ । 

ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମହାପ୍ରଳୟରେ ମୋ 
ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ମହାସର୍ଗର ଆରମ୍ଭରେ 
ମୁଁ ପୁନଶ୍ତଚ ସେମାନଙ୍କୁ ରଚନା କରେ। କିନ୍ଧୁ ସେହି କର୍ମ 
ମୋତେ ବାନ୍ଧିପାରେ ନାହିଁ। ଉଦାସୀନ ଭଳି ମୁଁ ସେଥୁରୁ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହେ। ମୋ ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ ପ୍ରକୃତି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ 
ରଚନା କରେ । ମୋର ପରମ ଭାବକୁ ନ ଜାଣି ମୂଢ଼ଲୋକେ 
ମୋତେ ଅବଜ୍ଞା କରନ୍ତି। ରାକ୍ଷସୀ, ଆସୁରୀ ଓ ମୋହିନୀ 
ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ବ୍ୟକ୍ତିକ୍କର ଆଶା, କର୍ମ ଓ ଜ୍ଞାନ ସବୁକିଛି 
ବ୍ଯର୍ଥ। ମହାମ୍ପାମାନେ ଦୈବୀପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ 
ଏବଂ ମୋତେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀବ୍ଦୀର ଆଦି ମନେକରି ମୋର 


± ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଭଜନ କରନ୍ତି ଓ ମୋତେ ନମସ୍କାର କରନ୍ତି। କେତେକ 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଦାରା ଏକୀଭାବରେ ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି 
ଇତ୍ୟାଦି (୯ । ୭- ୧୫) | ଏହିପରି ଭାବରେ ଭଗବାନ 
“ଜ୍ଞାନଂ ବିଷୟରେ କହିଲେ। କ୍ରତୂ, ଯଜ୍ଞ, ସ୍ବଧା, ଓଁଷଧ 
ଆଦି ସବୁକିଛି ମୁଁ ଏବଂ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ବି ମୁଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟ 
ଓ କାରଣରୂପେ ଯାହାକିଛି ଅଛି, ସେସବୁ ମୁଁ (୯ | ୧୬-¬ 
୧୯) । ଏହିରୂପେ `ବିଜ୍ଞାନଂ ବିଷୟରେ କହିଲେ। 

ଯେଉଁମାନେ ଯଜ୍ଞ କରି ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଆନ୍ତି ସେମାନେ 
ସେଠାରେ ସୁଖ ଭୋଗ କରନ୍ତି ଏବଂ ପୁଣ୍ଯ ସରିଗଲେ 
ପୁନଶ୍ଝ ମୃତ୍ଯୁଲୋକକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି। ଅନନ୍ଯଭାବରେ 
ମୋତେ ଚିନ୍ତା କରୁୂଥୂବା ଭକ୍ତଙ୍ଚ୍ଚର ଯୋଗକ୍ଷେମ ମୁ. 
ନିଜେ ବହନ କରେ। ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଅନ୍ଯ ଦେବତାର୍ଦୁ 
ପୂଜା କରୁଥୁବା ଲୋକେ ବସ୍ତୁତଃ ମୋର ହିଁ ପୂଜା 
କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ସେହି ପୂଜା ଅବିଧୂପୂର୍ବକ କରନ୍ତି। 
ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ଓ ସ୍ବାମୀ 
ବୋଲି ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ପତିତ ହୁଅନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ପତ୍ର, ପୁଷ୍ଠଝା ଆଦିକୁ ତଥା ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟାକୁ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଶୁଭାଶୁଭ 
କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (୯ | ୨୦-- ୨୮) | ଏହିରୂପେ 
ଭଗବାନ “ଜ୍ଞାନ” ବିଷୟରେ କହିଲେ। ମୁଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍ଜୀ 
ଠାରେ ସମାନ । ମୋର କେହି ପ୍ରିୟପାତ୍ର ବା ଦ଼େଷପାତ୍ର 
ନୂହେ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ଭଜନ କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ଥାଆନ୍ତି ଓ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଠାରେ 
ଥାଏ ( ୯ | ୨୯) | ଏହିରୂପେ `ବିଜ୍ଞାନ' ବିଷୟରେ କହିଲେ | 
ଏହି ବିଜ୍ଞାନର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରି ଆଗକୁ ପାଞ୍ଚଟି ଶ୍ଳୋକ 
(୯ | ୩୦--୩୪) କୁହାଯାଇଛି* | 

'ଯଜ୍ଜ୍ଞାତା। ମୋକ୍ଷ୍ଯସେଃଶୂଭାତ'-- ଅସତ୍‌ ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା ହିଁ “ଅଶୁଭ' | ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଉଚଚ- 
ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ମିଳିବାର ମୁଖ୍ଯ କାରଣ । ଅସତ୍‌ 
(ସଂସାର) ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ ସ୍ବୀକୃତ, ତାହା 
ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ। ଯାହା ସଙ୍ଗେ ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ, 
ସେଇଥୁରୁ ହିଁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ। ନିଜ ସ୍ବରୂପରୂ କଦାପି କାହାକୁ 
ମୁକ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ଯାହାକୁ ଭ୍ରମବଶତଃ ନିଜର 
ବୋଲି ଧରାଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଯାହା ନିଜର ନୁହେଁ, 
ସେହିଥୂରୁ ହିଁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ। ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଧାରଣାରୁ ହିଁ ମୁକ୍ତି 
ମିଳେ। ଭ୍ରମଜନିତ ଧାରଣାକୁ କେବଳ ନ ମାନିଲେ ସେଥୁରୁ 
ମୁକ୍ତି ମିଳେ। ଲୁଗା ଯଦି ମଇଳା ହୋଇଯାଏ, ତାହାକୁ 


»* ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନ ବର୍ଣ୍ଠନାରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ବର୍ଣ୍ନାରେ ଜ୍ଞାନ ଯେ ନାହିଁ ତା' ନୁହେଁ | 


ଶ୍ମୋକ ୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ସଫା କରିବା ଦ୍ବାରା ମଇଳା ଦୂର ହୋଇଯାଏ। କାରଣ 
ମଇଳା ଆଗନ୍ତୁକ; ତାହା ପ୍ରଥମରୁ ନ ଥୂଲା, ପରେ ଲାଗି 
ଯାଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ମଇଳା ଆଗରୁ ଲୁଗା ଥୂଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ମଇଳା 
ଓ ଲୁଗା ଦୁଇଟିଯାକ ଅଲଗା, ଏକ ନୁ ହେଁ।| ସେହିପରି 
ଭଗବାନର୍କ୍ ଅବିନାଶୀ ଅଂଶ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇ ଯେଉଁ ଯୋନିକୁ ଯାଉଛି, ସେଠାରେ ମୁଁ ଓ “ମୋର” 
ଭାବ ଦାରା ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସଙ୍କୈ ସମ୍ବନ୍ଧ ମ୍ରାପନ 


କରୁଛି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ନିଜ ଉପରେ ମଇଳା ବୋଳି ଦେଉଛି 
ଏବଂ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି ଓ ମରୁଛି । ସେ ନିଜର 
ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣିଗଲେ ଅଥବ। ଭଗବା ନ ୍କୀର ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇଗଲେ, ଅଶୁଭ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଂସାରରୁ ତାହାର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ଭାବ 
ଦୃଷ୍ଟ ରୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, ଏ ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଜାଣି ତୁମେ ଅଶୁଭରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । 


ଘଂଜିିବ ଭ/ବ--ସଂସାର 'ବ୍ୟଯକ'ରୂପେ ଦେଖାଯାଉଛି | କର୍ମଯୋଗ (ନିଷ୍ଠାମଭାବ) ବ୍ୟକ ହୋଇ ନ ଥିବାରୁ 'ଗୁହ୍ଯ' | 
ତାହାଠାରୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ (ଆମୂଜ୍ଞାନ) ଅଧୁକ ଗୁପ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ଗୁହ୍ଯତର” | ଜ୍ଞାନଯୋଗଠାରୁ ଆହୁରି ଗୁହ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଭକ୍ତିଯୋଗ (ପରମାମ୍ଦଜ୍ଞାନ) “ଗୁହ୍ଯତମ' । ଗୁହ୍ୟ ଓ ଗୁହ୍ୟତର ଲୌକିକ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ ଗୁହ୍ୟତମ ଅଲୌକିକ । 

ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସମସ୍ତ ଲୋକ ପୁନରାବର୍ତୀ ହୋଇଥିବାରୁ “ଅଶୁଭ” (ଗୀତା ୮ | ୧୬) | ଗୁହ୍ୟତମ ବିଷୟକୁ 
ଜାଣିଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଅଶୁଭରୁ ସମ୍ପୂର୍ଚି ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ଅଶୁଭରୁ ମୁକ୍ତି 


ମିଳିଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଅଶୁଭରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି--ପରମାମ୍ରରାବ୍ତ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରି ସତ୍ତା 
ରହେ ନାହିଁ, ଦାର୍ଶନିକ ମତଭେଦ ସ୍ପଷ୍ଟି କରୁଥୁବା ଅହମ୍‌ର ଲେଶମାତ୍ର ଆଭାସ ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। 

ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣିବା “ଜ୍ଞାନଂ ଏବଂ ସମଗ୍ର ଭଗବାନକ୍କୁ ଜାଣିବା “ବିଜ୍ଞାନ' । ସଗୁଣ (ସମଗ୍ର) ନିର୍ଗୁଣର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ନିର୍ଗୁଣ ସଗୁଣର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇ ପାରିବ। ତେଣୁ ସଗୁଣ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ହିଁ “ବିଜ୍ଞାନ” 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଶେଷ ଜ୍ଞାନ । 


===== × -==== 


ସ୍କ ପୂର୍ବ 6ନୋଳଃନେ ଭଜବାନ ବିଜ୍ଞନନନନତ # କହ୍ଦିବ/ ପାଇଁ ଦିତି ଜନ କଳି ଥଵୁଜ୍କୁ ନୁଳ ନବ/ ନ ଜଜ 
ଘଜିଣୀାମ କେଳି କହିଲେ / ଏବ ନିନୁ ୌମୋ॥ଳନେ ସେନ୍ଦି ବିଜ୍ଞନଯନ୍‌ନତ ଜଳ ନାହା ବର୍ଷନ/ କ୍ନୁଛଛି / 


ରାଜବିଦ୍ୟା ରାଜଗୁହ୍ଯ ପବିତ୍ରମିଦମୁତ୍ତମମ୍‌ । 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାବଗମଂ ଧମ୍ୟିଂ ସୁସୁଖଂ କର୍ତୁମବ୍ଯୟମ୍‌ ॥ ୨॥ 


ଅନୟ ଇଦମ୍‌ ଏହା; ରାଜବିଦ୍ଯାଚିସମସ୍ତ ବିଦ୍ଯାର ରାଜା (ଓ); ରାଜଗୁହ୍ଯମ୍‌ଚ୍ସସମସ୍ତ ଗୋପନୀୟ ତଥ୍ଯର 
ରାଜୀ; ପବିତ୍ରମ୍‌-ଇଏହା ଅତି ପବିତ୍ର (ତଥା); ଉତ୍ତମମ୍‌ଇଅତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ (ଏବଂ); ପ୍ରତ୍ୟଯକ୍ଷାବଗମମ ଏହାର ଫଳ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଧମ୍ନ୍ୟମ-୍ ଏହା ଧର୍ମମୟନ: ଅବ୍ୟୟମ୍‌-ିଅବିନାଶୀ (ଓ); କରଉୁଁମ୍‌ କରିବାକୁ; ସୁସୁଖମ୍‌= ବହୁତ ସହଜ | 

ଏହି ବିଜ୍ଞାନସମନ୍ିତ ଜ୍ଞାନ ଅଥାତ୍ ସମଗ୍ରରୂପ ସମସ୍ତ ବିଦ୍ୟାର ଓ ସମସ୍ତ ଗୋପନୀୟ ତଥ୍ୟର ରାଜା, 
ଏହା ଅତି ପବିତ୍ର, ଅତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଏହାର ଫଳ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ । ଏହା ଧମିମୟ, ଅବିନାଶୀ ଓ କରିବାକୁ 
ବହୁତ ସହଜ ଅର୍ଥାତ ଏହାକୁ ଲାଭ କରିବା ବହୁତ ସହଜ । 


କ/6//  'ରାଜବିଦ୍ୟା"-- ଏହି ବିଜ୍ଞାନସମନିତ ଜ୍ଞାନ 
ସମସ୍ତ ବିଦ୍ୟାର ରାଜା; କାରଣ ଏହାକୁ ଯଥାର୍ଥଭାବେ ଜାଣିଗଲା 
ପରେ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବାକୁ ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ କହିଥୂଲେ, 
“ମୋର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିବା ପରେ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବା 
ବାକି ରହେ ନାହିଁ।'' ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ କହିଲେ, 
“ଯେଉଁ ଅସମ୍ମୃଢ଼ ପୁରୁଷ ମୋତେ କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ 
ଉତ୍ତମ ବୋଲି ଜାଣେ, ସେ ସର୍ବବିତ୍‌ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତା'ପାଇଁ କିଛି ଜାଣିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ'', ଏଥୁରୁ ଜଣା 


ପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଭଗବାନକ୍କର ସଗୁଣ-ନିରୁଣ, ସାକାର-ନିରାକାର 
ବ୍ଯକ୍ତଅଅବ୍ଯକ୍ତ ଆଦି ଯେତେ ସ୍ବରୂପ ଅଛି, ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ପର ସଗୁଣ-ସାକାର ସ୍ଵରୂପର ମହିମା ବିଶେଷ ଓ 
ଅଧୂକ। 

'ରାଜଗୁହ୍ଯମ୍‌.-- ସଂସାରରେ ଯେତେ ରହସ୍ଯମୟ 
ଗୁପ୍ତ କଥା ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ଏହା ରାଜା 
(ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାରଣ ଏହାଠାରୂ ବଳି ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ରହସ୍ଯମୟ କଥା ସଂସାରରେ ନାହିଁ। 

ନାଟକରେ ଅଭିନୟ କରୁଥୁବା ଅଭିନେତା ଯଦି ତାଂ 
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ନିଜର ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ ସମସ୍ତବ୍ତ ସମୁଖରେ ଦେଇଦିଏ, 
ତେବେ ତାହା ବିଶେଷ ଗୋପନୀୟତାର ପରିପ୍ରକାଶ ବୋଲି 
ବୁଝାଯିବ; କାରଣ ସେ ନାଟକରେ ଯେଉଁ ରୂପ ଧରି ଅଭିନୟ 
କରେ, ସେହି ରୂପ ଆଜୁଆଳରେ ନିଜର ବାସ୍ତବିକରୂପକୁ 
ଲୁଗ୍ଵଲ ରଖିଥାଏ । ସେହିପରି ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ୟରୂପେ ଲୀଳା 
କଲାବେଳେ, ଅଭକ୍ତ ଲୋକେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ଭାବି 
ତାଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରୁଥୂବାରୁ ଭଗବାନ ତାର୍ଦ୍ଦଚ ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜକୁ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା ୭ । ୨୫) | ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏକାନ୍ତିକ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ, ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଭଗବାନ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରିଦିଅନ୍ତି। ନିଜେ ନିଜକୁ ଏପରି 
ପ୍ରକଟ କରିଦେବା ହି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ତଥ୍ଯ। 
ଂପବିତ୍ରମିଦମ୍‌'--ଏହି ବିଦ୍ୟା ଭଳି ପବିତ୍ରକାରୀ ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ବିଦ୍ୟା ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ବିଦ୍ୟା ପବିତ୍ରତାର ଶେଷସୀମା । 
ସବୁଠୁ ବଡ଼ ପାପୀ ଓ ସବୁଠୁ ବଡ଼ ଦୁରାଗ୍ଵରରୀ ମଧ୍ୟ ଏ ବିଦ୍ୟା 
ସାହାଯ୍ୟରେ ବହୁତ ଶୀଘ୍ର ଧର୍ମାମ୍ରର ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପବିତ୍ର 
ହୋଇଯାଏ ଓ ଶାଶ୍ଵତୀ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ (୯ | ୩୧) | 
ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଗ୍ଗୁ ପରମ ପବିତ୍ର 
କହିଛନ୍ତି “ପବିତ୍ରଂ ପରମଂ ଭବାଚ୍‌' (୧୦ | ୧୨); ଚତୁ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନକୁ ପବିତ୍ର କହିଛନ୍ତି- ନ 
ଜ୍ଞାନେନ ସଦୃଶଂ ପବିତ୍ରମିହ ବିଦ୍ୟତେ” (୪ | ୩୮) ଏବଂ 
ଏଠାରେ ରାଜବିଦ୍ଯା ଆଦି ଆଠଟି ବିଶେଷଣ ବ୍ଯବହାର 
କରି ବିଜ୍ଞାନସମନ୍ଦିତ ଜ୍ଞାନକୁ ପବିତ୍ର ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଏହାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପବିତ୍ର ପରମାମ୍ଦାଚ୍କର ନାମ, ରୂପ, ଲୀଳା, 
ଧାମ, ସ୍ମରଣ, କୀର୍ତନ, ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଭୂତି ସବୁକିଛି 
ପବିତ୍ର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯାହାକିଛି ଅଛି, ସେସବୁ 
ଅତୀବ ପବିତ୍ର ଓ ତାହା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ପବିତ୍ର କରାଏ।” 
'ଉତ୍ତମମ୍‌'-- ଏହା ସର୍ବଶ୍ୋଷ | ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବସୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଭୂତି ଏହାର ସମକକ୍ଷ ନୁହେଁ । 
ଏହା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତାର ଶେଷସୀମା; କାରଣ ଏହି ବିଦ୍ୟା ଦ୍ବାରା 
ମୋର ଭକ୍ତ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଯାଏ । ଏତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଯାଏ 
ଯେ ମୁଁ ବି ତା'ର ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରେ | 
ଏହି ବିଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନକୁ ଜାଣି ଯେଉଁ ଲୋକେ 
ଏହାକୁ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍ସୀ ପାଇଁ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ମୁଁ ସେମାନର୍ଦ୍ୀ 
ଠାରେ ଅଛି--ମୟି ତେ ତେଷୁ ଗ୍ରପ୍ୟହମ୍‌' (୯ | ୨୯) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇ ମୋର 


ର୍ଥ 
ହି 


* ଶୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ସ୍ବରୂପ ପାଲଟି ଯାଆନ୍ତି। 

ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷାବଗମମ୍‌-- ଏହାର ଫଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ । ଯେଉଁ 
ମନୁଷ୍ୟ ଏ କଥାକୁ ଯେତେ ଜାଣିବ, ସେ ନିଜଠାରେ ସେତେ 
ବିଲକ୍ଷଣତା ଅନୁଭବ କରିବ। ଏ କଥାକୁ ଜାଣିବାକ୍ଷଣି 
ପରମଗତି ମିଳିଯାଏ--ଏହା ହିଁ ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଫଳ | 

ଧମ୍୍ୟମ୍‌ା- ଏହା ଧର୍ମମୟ। ପରମାମ୍ରା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲେ ନିଷ୍ଠକାମଭାବରେ ଯେତେ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରାଯାଉ 
ନା କାହିଁକି, ସବୁଯାକ ଧର୍ମର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଯାଏ । ଏଣୁ 
ଏହି ବିଜ୍ଞାନସମନ୍ରିତ ଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତ ଧର୍ମରେ ପରିପୂର୍ଣ । 

ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଦୂ କହିଲେ, 
ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧ ଛଡ଼ା କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଶ୍ରେୟସ୍କର 
ସାଧନା ନାହିଁ--ଧମ୍ୟାଦ୍ଧି ଯୁଦ୍ଧାକ୍ରେୟୋଃନ୍ଯତ଼୍ କ୍ଷତ୍ରିୟସ୍ଯ 
ନ ବିଦ୍ୟତେ' (୨ | ୩୧) | ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, 
ନିଜ ନିଜ ବର୍ଷ୍ଚି, ଆଶ୍ରମାଦି ଅନୁସାରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଯେତେ 
କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମର ବିଧାନ ଅଛି, ସେସବୁ ଧର୍ମମୟ | ଏହାଛଡ଼ା 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଯେତେ ସାଧନା ଅଛି ଏବଂ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର 
ଯେତେ ଲକ୍ଷଣ ଅଛି, ସେ ସବୁର ନାମ ଭଗବାନ ଧରର୍ମ୍ଯାମୃତ' 
ରଖିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧ ୨ । ୨୦) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେସବୁ ଭଗବତ୍‌- 
ପ୍ରାପ୍ତିକାରକ ହୋଇଥୂବାରୁ ଧର୍ମମୟ । 

“'ଅବ୍ଯୟମ୍‌-- ଏହା କେବେ ଟିକିଏ ହେଲେ କ୍ଷୟ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ଏଣୁ ଏହା ଅବିନାଶୀ। ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତ 
ପାଇଁ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି, ' ମୋ ଭକ୍ତର ବିନାଶ (ପତନ) ହୁଏ 
ନାହି---'ନ ମେ ଭକ୍ତଃ ପ୍ରଣଶ୍ଯତି' (୯ | ୩୧) | 

'କତ୍ତ୍ି' ସୁସୁଖମ୍‌- ଏହା କରିବାକୁ ଅତି ସହଜ। 
ପତ୍ର, ପୁଷ୍ଚ ଫଳ, ଜଳ ଆଦି ପଦାର୍ଥକୁ ଭଗବାନର୍ଜ୍ଚର 
ମନେକରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେବା କେଡ଼େ ସହଜ (୯ | ୨୬)! 
ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ମନେକରି ଭଗବାନର୍କୁ ଦେଲେ ଭଗବାନ 
ତାକୁ ଅନନ୍ତ ଗୁଣ କରି ଫେରାଇ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ମନେକରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କଲେ, 
ଭଗବାନ ନିଜେ ନିଜକୁ ଦେଇ ଦିଅନ୍ତି। ଏଥୂରେ କ'”ଣ 
ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡିଲାଂ ଏଥୁରେ କେବଳ ନିଜ 
ଭୁଲ୍‌କୁ ସଂଶୋଧନ କଲେ ହେଲା। 

ମୋତେ ପାଇବା ସହଜ ଓ ସରଳ, କାରଣ ମୁଁ ସବୁ 
ସ୍ଥାନରେ ଥୂବାରୂ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅଛି ଏବଂ ସବୁକାଳରେ 
ଥିବାରୁ ଏବେ ମଧ୍ୟ ଅଛି । ଯାହାକିଛି ଦେଖିବାକୁ, ଶୁଣିବାକୁ 
ଓ ବୁଝିବାକୁ ମିଳୁଛି, ସବୁଥୂରେ ମୁଁ ହିଁ ଅଛି। ଯେତେ ବି 


* ଅପବିତ୍ରଃ ପବିତ୍ରୋ ବା ସର୍ବାବସ୍ପାଂ ଗତୋଃପି ବା । ଯଃ ସ୍ମରେତ୍‌ ପୁଣ୍ଡରୀକାକ୍ଷଂ ସ ବାହ୍ଯାଭ୍ଯନ୍ତରଃ ଶୁଚିଃ ॥ 


(ବ୍ରହ୍ମବୈବର୍ତପୁରାଣ, ବ୍ରହୁ, ୧୭ | ୧୭) 
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±+ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
ମନୂଷ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ମୁଁ ସେମାନବ୍କର ଓ ସେମାନେ ମୋର । । ବି ସେମାନର୍ଚୁ ମୋର ଅଲୌକିକତା, ବିଲକ୍ଷଣତା ଦୃଶ୍ଯ 
କିନ୍ତୁ ମୋ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ନ ରଖି ପ୍ରକୃତି ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ । ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରଖୁଥୁବାରୁ ସେମାନେ ମୋତେ ନ ପାଇ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ । ନାହିଁ ଓ କେବଳ ମୋ ସହିତ ସେମାନଙ୍କୀର ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନେଉଥାନ୍ତ ଓ ମରୁଥାନ୍ତି। ମୋ ଆଡ଼କୁ ଟିକିଏ ଦୃଷ୍ଟ ଦେଲେ । ଅଛି ବୋଲି ସେମାନଙ୍ଗୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ । 


ଘଜିଣିଝ ଭ/ବ-- କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ “ରାଜବିଦ୍ୟା' ଏବଂ ଭଳିଯୋଗ “ରାଜଗୁହ୍ଯ' ଅଟେ | ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 
ଚତୂଥି ଓ ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ ରାଜବିଦ୍ଯା କଥା ଏବଂ ୩୪ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ରାଜଗୁହ୍ଯ କଥା ମୁଖ୍ଯରୂପେ କୁହାଯାଇଛି । 

“ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷାବଗମମ୍‌'-- ଏହାର ଫଳ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ । କର୍ମଯୋଗରେ ଶାନ୍ତି, ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ମୁକ୍ତି ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ପ୍ରେମ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଭଗବାନତ୍କର ଶରଣାଗତ ହୋଇଗଲେ ନିର୍ଭୟତା, ନିଃଶୋକତା, ନିଶ୍ଚିନ୍ତତା ଓ ନିଃଶର୍କତା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ନିଜ ସ୍ଵରୂପର ସତ୍ତା ଓ ପ୍ୟୁର୍ତି (ସତ୍‌-ଚିତ୍‌) ର ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ନିଜ ଅସ୍ତିତୃର ଜ୍ଞାନ (ଅନୁଭବ) ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ । 

ଧମ୍ୟିମ୍‌-- ଏହା ଧର୍ମବିହୀନ ନୂହେଁ। ବରଂ ଧର୍ମମୟ ଓ ଧର୍ମ ସହିତ ଓତପ୍ରୋତ। ଏହାକୁ ଜାଣିଲେ 
ମନୂଷ୍ଯଜୀବନ ସଫଳ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ କୃତକୂତ୍ଯ, ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ଯ ଓ ପ୍ରାପ୍ତପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । 

'ସୁସୁଖଂ କର୍ଷୁମ୍‌'-__ ଏହା କରିବାକୁ ଅତି ସହଜ; କାରଣ ଏହା ସ୍ଵତଃ ପରାପ୍ର। ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ା ବୋଲି ସ୍ବୀକାର 
କରିବାରେ କୌଣସି ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ଏହା କେବଳ ସ୍ବୀକୃତିମାତ୍ର। କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ର, ନିଜର ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍‌ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବାରେ କଂଣ ଅସୁବିଧା! ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିଜେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେବାରେ କଂଣ ଅସୁବିଧା! ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯିଏ ଆପଣାର, ତାର୍ଚ୍ଚ ନିକଟକୁ 
ଯିବାରେ କ'ଣ ଅସୁବିଧା! ଏସବୁ କାମ ସହଜରେ ହୁଏ । 

“ଅବ୍ଯୟମ୍‌”-- ବାସ୍ତବରେ ଏହା ହିଁ ଅବିନାଶୀ ଓ ଅନ୍ତିମ ତତ୍ତ୍ଵ। ଏହାର ଉପରକୁ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। 


=== ¬” === = 


ନଦୀଯ୍ଫ୍ ଏଭଳି ଯଂହନ © ଯଂଠର୍ବାକୁଞ୍ଜ ବିକ ଥାଉଁ ଥାଉଁ ଠଲେଣେ ଦେଣୁନୁ କାହିଁକି ଲଭକନିତ ହୋଇ ପଚ ଲାହଳି ମଯ ଏ ବିଷୟନେ 


=. 


କହୁଛଚି - 
ଅଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ ପୁରୂଷା ଧମିସ୍ଯାସ୍ଯ ପରନ୍ତପ । 
ଅପ୍ରାପ୍ୟଯ ମାଂ ନିବଭ୍ଚିନ୍ତେ ମୂତ୍ଯୁସଂସାରବର୍ତ୍ମନି ॥ ୩ ॥ 
ଅନୟ ପରନ୍ତପ ହେ ପରନ୍ତପୀ; ଅସ୍ଯିଏହିନ ଧମିସ୍ଯକ ଧର୍ମର ମହିମା ଉପରେ; ଅଶ୍ରବ୍ଦଧାନାଃ¬ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ 


ରଖୁଥିବା; ପୁରୁଷାଃ- ମନୁଷ୍ଯ; ମାମ୍‌= ମୋତେ; ଅପାପ୍ଯ=ନ ପାଇ; ମୁତ୍ଯୁସଂସାରବର୍ତ୍ୁନି=ମତ୍ୟୁରୂପୀ ସଂସାର ମାର୍ଗରେ; 
ନିବର୍ତିନ୍ତେଚପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କରୁଥାଆନ୍ତି । 


ହେ ପରନ୍ତପ ! ଏହି ଧମ୍ିର ମହିମା ଉପରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ରଖୁଥୂୁବା ମନୂଷ୍ଯ ମୋତେ ନ ପାଇ ମୂତୁ୍ୟୁରୂପୀ 
ସଂସାର ମାଗିରେ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭିନ କରୁଥାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ଜ ନେଉଥାନ୍ତି ଓ ମରୁଥାନ୍ତି । 


ବଯ ଅଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ ପୁରୁଷା ଧମିସ୍ଯାସ୍ଯଂ 
ପରନ୍ତପ'-- ଧର୍ମ ଦୁଇ ପ୍ରକାର- ସ୍ଵଧର୍ମ ଓ ପରଧର୍ମ | ମନୁଷ୍ୟର 
ନିଜର ଯେଉଁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପ ଅଛି, ତାହା ତା” ପାଇଁ 
ସ୍ବଧର୍ମ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ତଥା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟମାତ୍ରକେ ତାଂ 
ପାଇଁ ପରଧର୍ମ-- “ସଂସାରଧର୍ମେର ବିମୁହ୍ଯମାନଃ' (ଶ୍ରୀମଭା, 
୧୧। ୨। ୪୯) | ପୂର୍ବ ଦୁଇଟି ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ 


ବିଜ୍ଞାନସମନ୍ଦିତ ଜ୍ଞାନ କହିବାକୁ ଅଇଟୀକାର କଲେ ଏବଂ 
ରାଜବିଦ୍ୟା ଆଦି ଆଠଟି ବିଶେଷଣ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଯାହାର 
ବହୁତ ମହିମା ଗାନ କଲେ, ତାହାକୁ ଏଠାରେ ଅଧର୍ମଂ 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଏହି ଧର୍ମର ମାହାମ୍୍ୟ ଉପରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖୁ 
ନ ଥୁବା ମନୁଷ୍ୟଗ୍କୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉତ୍ପତ୍ତି ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ 
ସତ୍ଯ ମନେକରି ସେଥୂରେ ଜଡ଼ିତ ରହୁଥୂବା ମନୁୂଷ୍ଯଗ୍ଜୁ 


» ଏଠାରେ ଅଅ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ' ପଦାନ୍ତର୍ଗତ “ଶାନବ୍‌ କୃତ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟ ଯୋଗରେ 'ନ ଲୋକାବ୍ୟୟନିଷ୍ଠାଖଳଣଥତୃନାମ୍‌' (ପାଣି. ଅଷ୍ଠୀ, ୨ | ୩ | ୬୯) 
ସୂତ୍ର ନିୟମ ଅନୁସାରେ ଦ୍ରିତୀୟା ବିଭକ୍ତି ହେବା କଥା; କିନ୍ତୁ ଏହି ସୂତ୍ରଟି କେବଳ କାରକ ଷଷ୍ଠୀକୁ ହିଁ ନିଷେଧ କରୁଛି । ତେଣୁ ଏଠାରେ ଶେଷ ଷଷ୍ଠୀ 


ଯୋଗେ ଅଧର୍ମ” ପଦରେ ଷଷ୍ଠୀ ବିଭକ୍ତି କରାଯାଇଛି । 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦଗୀତା 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଏଠାରେ ଅଅଶ୍ରଦ୍ଧଧାନାଃ' କୁହାଯାଇଛି । 

ବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ଶରୀର, 
କୁଟୁମ୍ବ ଧନସମ୍ପତ୍ତି ଓ ବୈଭବ ଆଦିକୁ ନିଃସନ୍ଦେହଭାବେ 
ଉପତ୍ତି-ବିନାଶଶୀଳ ଓ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜାଣି ସୁଜ୍ଧା 
ସେଗୁଡିକ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛି, ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁଛି ଓ ସେଗୁଡିକର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛି। ସେ ଟିକିଏ ବିଗ୍ବର କରୁ ନାହିଁ ଯେ 
ଶରୀରାଦି ସହିତ ଆମେ କେତେ ଦିନ ରହିବା ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ଆମ ସାଥୂରେ କେତେ ଦିନ ରହିବେ। ଶ୍ରଦ୍ଧା ତ ସ୍ବଧର୍ମ 
ପ୍ରତି ହେବା କଥା, କିନ୍ତୁ ତାହା ହେଉଛି ପରଧର୍ମ ପ୍ରତି! 

“ପ୍ରାପ୍ୟ ମାଂ ନିବର୍ତିନ୍ତେ ମୃତ୍ଯୁସଂସାରବମ୍ଚିନି”-- 
ପରଧର୍ମରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖୁଥୁବା ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରଭୂତିରେ 
ସଦାସର୍ବଦା ବିଦ୍ୟମାନ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ୟ ମୋତେ ନ ପାଇ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ମୃତ୍ଯୟୁରୂପକ ସଂସାର 
ମାର୍ଗରେ ଘୂରୂ ଥାଆନ୍ତି। ସେମାନେ ଜନ୍ମ ହେଲେ ମରିବା 
ବାକି ରହେ ଓ ମରିଗଲେ ଜନ୍ମ ହେବା ବାକି ରହେ। 
ସେମାନେ ଯେଉଁ ଯୋନିକୁ ଯାଆନ୍ତି, ସେହି ଯୋନିରେ ନିଜର 
ସ୍ଥିତି ମାନି ନିଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ 'ମୁଁ ଶରୀର” ମନେକରି 
ଅହ ଭାବ କରନ୍ତି ଏବଂ 'ମୋର ଶରୀର” ମନେକରି ମମତା 
କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁତଃ ସେହି ଯୋନିଠାରୁ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର 
ଅନବରତ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ନ ଦୁଏ। କୌଣସି ଯୋନି ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାୟୀ ରହେ ନାହିଁ। ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, 
ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିରୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନର୍କୀର ନିରନ୍ତର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଠାରୂ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ 
ଅନୁକ୍ଷଣ ନିବୃତ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି, ଫେରି ଆସୁଛନ୍ତି। ସେମାନେ 
କାହା ସହିତ ଅନୁକ୍ଷଣ ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏ ପ୍ରକାରେ 
ଏମାନେ ଉର୍ତ୍ବଗତିକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁଠୁ ଉଚ୍ଚ ଭୋଗଭୂମିକୁ 
ଗ୍ବଲିଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଫେରିବାକୁ ପଡ଼ିବ 
(ଗୀତା ୮ | ୧୬, ୨୫; ୯ | ୨୧) | ତାହପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ମୋତେ ନ ପାଇ ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁଠିକି ଗଲେ ମଧ୍ୟ ସେଠାରୁ 
ତାକୁ ଫେରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ନେବାକୁ 
ଓ ମରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

'ମୃତ୍ୟୁସଂସାର ବମ୍ବ୍ିନିଂ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଏ ସଂସାର ମାର୍ଗରେ କେବଳ ମରିବା ହିଁ ସାର, କେବଳ 
ବିନାଶ ହିଁ ସାର, ଅଭାବ ହିଁ ସାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁଠିକି ଯିବ, 
ସେଠୁ ଲେଉଟିବାକୁ ହିଁ ପଡ଼ିବ । ଏହାକୁ ଭଗବାନ ଦ୍ବାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ 'ମୃତ୍ୟୁସଂସାର ସାଗରାତ' 
କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ସଂସାର ମୃତ୍ୟୁର ହିଁ ସାଗର । ଏଥରେ 
କେଉଁଠି ହେଲେ ସ୍ତିର ହୋଇ ରହି ହେବ ନାହିଁ। 


ଏହି ମନୁଷ୍ଯଶରୀର କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ମିଳିଛି। ଭଗବାନ କୃପାପୂର୍ବକ ସମସ୍ତ କର୍ମଫଳକୁ (ଯାହା 
କି ସତ୍ବଂଅସତ୍‌ ଯୋନିର କାରଣ) ସ୍ଥଗିତ କରି ମୁକ୍ତିର 
ଅବସର ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଏଭଳି ମୁକ୍ତିର ଅବସର ପାଇ 
ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ଜୀବମାନେ ଜନ୍ମମରଣର ପରମ୍ଫରାକୁ 
ଗ୍ବଲିଯାଉଛନ୍ତି।/ ସେମାନଙ୍ଗୁ ଦେଖି ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି 
ପଶ୍ଵାତ୍ତାପ କରି କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ନିଜଆଡ଼ୁ ଏମାନର୍କୁ ଜନ୍ମମରଣରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବାର ପୂରା ସୁଯୋଗ ଦେଇଥୁଲି, କିନ୍ତୁ ଏମାନେ 
ସେହି ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରି ମଧ୍ୟ ଜନ୍ମମରଣ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛନ୍ତି! 
କେବଳ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯଗର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ନୁହେଁ। ବରଂ ଘୋର 
ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ ପତିତ ଜୀବର୍ଦ୍ଚ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ପଶ୍ବାତ୍ତାପ କରନ୍ତି ଯେ “(ମୋତେ ନ ପାଇ ଏମାନେ ଅଧମଗତିକୁ 
ଗ୍ବଲି ଯାଉଛନ୍ତିଂ “ମାମପ୍ରାପ୍ୟେବ କୌନ୍ତେୟ ତତୋ 
ଯାନ୍ତ୍ଯଧମାଂ ଗତିମ୍‌” (ଗୀତା ୧ ୬ | ୨୦) | 

“ଅପ୍ରାପ୍ୟ ମାମ୍‌' (ମୋତେ ନ ପାଇ) ପଦ ଦୁଇଟିରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର 
ଅଧୂକାର ମିଳିଛି। ଏଣୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଇପାରେ ଓ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇ ପାରେ । ଷୋଡ଼ଶ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ”ମାମପ୍ରାପ୍ୟେବ” ପଦରୁ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇ ପାରନ୍ତି ଓ 
ଭଗବାନକ୍କୁ ପାଇ ପାରନ୍ତି। ଏଣୁ ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି, 
ସବୁଠାରୁ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତ ହୋଇପାରେ, ଧର୍ମାମ୍ରା 
ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ପାଇପାରେ ୯ ୯ । ୩୦- 
୩୧) ତଥା ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପାପୀ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା 
ସମସ୍ତ ପାପକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ପାରେ (୪ । ୩୬) | 

ଗୋଟିଏ ସହର ଥୁୂଲା। ତାହାର ଚତୁଷ୍କାର୍ଶ୍ବଵରେ ଉଚ୍ଚ 
ପାଚେରୀ ତିଆରି ହୋଇଥୁଲା। ସହରରୁ ବାହାରକୁ ଯିବା 
ପାଇଁ ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ଫାଟକ ଥୂଲା। ଅନ୍ଧଟିଏ ସହର ବାହାରକୁ 
ଯିବାକୁ ଗ୍ବରହୁଥୂଲା। ସେ ଗୋଟିଏ ହାତରେ ବାଡ଼ିର ସାହାଯ୍ୟ 
ନେଇ ଅନ୍ୟ ହାତରେ କାବ୍ତରେ ଭରା ଦେଇ ଗ୍ବଲିଲା। 
ଗ୍ବଲୁ ଗ୍ବଲୁ ବାହାରକୁ ଯିବାର ଫାଟକ ପହଞ୍ଚିଲାକ୍ଷଣି ତାଂ” 
ମୁଣ୍ଡ କୁଣ୍ଡେଇ ହେଲା, ତେଣୁ ସେ ଗୋଟିଏ ହାତରେ ମୁଣ୍ଡ 
କୁଣ୍ଡେଇ କୁଣ୍ଡେଇ ଆର ହାତରେ ବାଡ଼ି ଧରି ଗ୍ବଲିବାକୁ 
ଲାଗିଲା। ଏମିତି ଗ୍ବଲୁ ଗ୍ବଲୁ ସେ ଫାଟକକୁ ଟପି ଆଗକୁ 
ଗ୍ବଲିଗଲା ଏବଂ କାନ୍ତ ଉପରେ ପୁନର୍ବାର ଭରାଦେଇ ପୂର୍ବପରି 
ଗ୍ବଲିବାକୁ ଲାଗିଲା। ଯୋଗ ଏମିତି ଯେ, ଯେତେ ଥର ସେ 
ଫାଟକର ନିକଟବର୍ତୀ ହୁଏ ସେତେ ଥର ତାଂ ମୁଣ୍ଡ କୁଣ୍ଡେଇ 
ହୁଏ ଏବଂ ସେ କାବ୍ଛରୁ ହାତ ଛାଡ଼ି ମୁଣ୍ଡ କୁଣ୍ଡେଇ କୁଣ୍ଡେଇ 


ଶ୍ମୋକ ୩] 
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ଗ୍ବଲୁ ଗ୍ବଲୁ ପୂର୍ବପରି ଫାଟକକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ । ଏହିରୂପେ 
ସେ ଚକ୍କର କାଟୁଥୁଲା। ତତ୍ତୁଲ୍ଯ ଏହି ଜୀବ ସ୍ବର୍ଟ, ନରକ 
ଓ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରେ ଘୂରି ବୁଲୁଛି। ଏହି ଭୋଗ- 
ଯୋନିମାନଙ୍କାରୁ ସେ ସ୍ଵୟଂ ମୁକ୍ତି ପାଇ ନ ପାରିଲେ, ଭଗବାନ 
କୃପାକରି ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରୁ ମୁକ୍ତି ଦେବା ପାଇଁ ତାକୁ 
ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ଦିଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ପାଇ ମଧ୍ଯ 
ତା” ମନରେ ଭୋଗକଣ୍ଠୁ ଜାତ ହେବାରୁ ସେ ପରମାମ୍ରାକ୍କୀ 
ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରିବାରେ 
ଏବଂ ସେହି ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକରୁ ସୁଖ ଭୋଗିବାରେ ମାତିଯାଏ। 
ଏଭଳି କରି କରି ସେ ମରିଯାଏ ଏବଂ ପୁଣି ସ୍ଵର୍ଟ, ନରକ 
ଆଦି ଯୋନିର ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୁଲେ ଏହିରୂପେ ସେ ବାରମ୍ବାର 
ସେହି ଯୋନିଗୁଡ଼ିକରେ ଆବର୍ତନ କରେ। ଏହା ହିଁ ମୃତ୍ୟୁରୂପକ 
ସଂସାର ମାର୍ଟକୁ ଲେଉଟି ଆସିବାର ଅର୍ଥ। 

ଜୀବ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ଦାଙ୍କର ଅଂଶ: ଅତଏବ ପରମାମ୍ରା 
ହିଁ ଏ ଜୀବର ପ୍ରକୃତ ଘର । ଜୀବ ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ପାଇଗଲେ ତାକୁ 
ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଥାନ (ଘର) ମିଳିଯାଏ | ସେଠାରୁ ଆଉ ତାକୁ 
ଫେରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁଣାଧୀନ ହୋଇ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଏହା ଗୀତାରେ ଅନେକ ସ୍ପାନରେ କୁହାଯାଇଛି; 
ଯଥା--ତ୍ଯକୃ୍‌| ଦେହଂ ପୁନଜିନ୍ନ ନୈତି ମାମେତି ସୋଃଜଢ଼ୁନ' 
(୪ | ୯); 'ଗଚୁନ୍ଯପୁନରାବୃଭିମ୍‌' (୫ | ୧୭); ଯଂ ପ୍ରାପ୍ୟ 
ନ ନିବର୍ଚିନ୍ତେ (୮। ୨୧); ଯସ୍ମିନ୍‌ ଗତା ନ ନିବଭ୍ଚନ୍ତି 
ଭୂୟଃ' (୧୫ | ୪); ଯଦୃଗଡ଼ା ନ ନିବଞ୍ଚିନ୍ତେ' (୧୫ | ୬) 
ଇତ୍ୟାଦି । ଶୁତି ମଧ୍ୟ କହନ୍ତି “ଂନ ଚ ପୂନରାବତ୍ତିତେ ନ ଚ 
ପୁନରାବଭିତେ' (ଛାଦୋଗ୍ଯ. ୪ | ୧୫ | ୧) | 


ବିଶେଷ କଥନ 


ପ୍ରାୟ ଲୋକର୍ଚ୍ଚର ଏ ପ୍ରକାର ଧାରଣା ରହିଯାଇଛି 
ଯେ ଆମେ ସବୁ ସଂସାରୀ, ଜନ୍ମଂମରଣଶୀଳ, ଏଠାକାର 
ବାସିନ୍ଦା, ଇତ୍ୟାଦି । କିନ୍ତୁ ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଶ ଭୁଲ୍‌ । କାରଣ ଆମେ 
ସମସ୍ତେ ପରମାମ୍ରରାର୍କର ଅଂଶ, ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ର ସଜାତୀୟ । 
ଆମେ ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚର ସାଥୀ ଓ ତାଙ୍କ ଧାମର ବାସିନ୍ଦା । 
ଆମ୍ଭେମାନେ ସଂସାରକୁ ଆସିଛୁ, ଆମେ ସଂସାରର ନୋହୁଁ । 
କାରଣ ସଂସାରର ସବୁ ପଦାର୍ଥ ଜଡ଼ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ, 
କିନ୍ତୁ ଆମେ ସ୍ଵୟଂ ଚେତନ ଏବଂ ଆମ (ସ୍ଵୟଂ) ର କଦାପି 
ପରିବର୍ତନ ନାହିଁ। ଅନେକ ଜନ୍ମ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଆମେ 
ସ୍ବୟଂ ଯାହା, ଅନବରତ ସେଇଆ ରହୁ “ଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ 
ଏବାୟମ୍‌' (୮ | ୧୯) ଏବଂ ଯଥାବତ୍‌ ରହୁ | 

ସଂସାର ସହିତ ଆମର ସଂଯୋଗ ଏବଂ ପରମାତ୍ବାବ୍ୀ 
ଠାରୁ ଆମର ବିୟୋଗ କଦାପି ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ | ଆମେ ସ୍ବଗ୍, 


ନରକ, ଚୌରାଅଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ବା ମନୂଷ୍ଯ ଯୋନି 
ପ୍ରଭୂତି ଯେଉଁଠିକୁ ଗଲେ ବି ଆମର ପରମାମ୍ରାଙ୍କୀ ଠାରୁ 
ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ ଓ ପରମାମ୍ବରା୍କ୍ର ସହ ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ନ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ପରମାମ୍ରା ସବୁ ଯୋନିରେ ଆମ ସାଙ୍ଗଂରେ ରହନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟେତର ଯୋନିରେ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ନ ଥୂବାରୁ 
ଆମେ ପରମାତମ୍ବାଙ୍କୀ ଚିହ୍ନି ପାରୁ ନାହୁଁ । ପରମାମତ୍ଘ୍ରାର୍କୁ ଚିହ୍ନିବାର 
ସୁଯୋଗ କେବଳ ଏହି ମନୁୂଷ୍ୟଶରୀରରେ ହିଁ ମିଳିଛି । କାରଣ 
ଭଗବାନ କୃପାପୂର୍ବକ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଏଭଳି ଶକ୍ତି ଓ ଯୋଗ୍ୟତା 
ଦେଇଛନ୍ତି, ଯାହାଫଳରେ ସେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, ବିଗ୍ରର, ସ୍ବଧ୍ଯାୟ 
ଆଦି ଦ୍ବାରା ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ କରି ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ଜାଣିପାରେ 
ଓ ପାଇପାରେ। ଏଣୁ ଭଗବାନ ଏଠି କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏମାନେ 
ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ ଏବଂ “ଆମେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ର 
ଓ ଭଗବାନ ଆମର'”-¬ଏ କଥା ଏମାନଙ୍କୁ ଅନୁଭବ ମଧ୍ୟ 
ହେବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ ବଡ଼ ଦୁଃଖ ଓ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ 
ଏମାନେ ଏ କଥାକୁ ନ ବୁଝି, ମୋ ଉପରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ଵାସ 
ନ କରି ଏବଂ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ସଂସାରରୂପକ 
ମୃତ୍ଯୁପଥରେ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଛନ୍ତି! 

ସଂସାରକୁ ଆସିବା ଓ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରେ 
ବୁଲିବା ଆମର କାମ ନୂହେଁ। ଏ ଦେଶ, ଗ୍ରାମ, କୁଟୁମ୍ବ, 
ଧନ, ପଦାର୍ଥ/ ଶରୀର ଆଦି ଆମର ନୁହେଁ କିମ୍ବା ଆମେ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ନୋହୁଁ। ଏହି ଦେଶ ଆଦି ସବୁକିଛି ଅପରା 
ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ଆମେ ପରା ପ୍ରକୃତି । କିନ୍ତୁ ଭୁଲ୍‌ରେ ଆମେ 
ନିଜକୁ ଏଠିକାର ବାସିନ୍ଦା ମାନି ନେଇଛୁ । ଏହି ଭୁଲ୍‌କୁ 
ଦୂର କରିବା ଉଚିତ । କାରଣ ଆମେ ଭଗବାନରବ୍ଚ୍ଧୀ ଅଂଶ, 
ଭଗବାନଙ୍କ ଧାମର ବାସିନ୍ଦା। ଯେଉଁଠୂ ଫେରି ଆସିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେଠାକୁ ଯିବା ଆମର ପ୍ରଧାନ କାମ, ଜନ୍ମମରଣରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବା ଆମର ମୁଖ୍ୟ କାମ, କିନ୍ତୁ ନିଜର ଘର ବାହୁଡ଼ାକୁ, 
ନିଜର ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ କଠିନ ମନେକଲେ ଓ ଉଦ୍ୟମସାଧ୍ୟ 
ମଣିଲେ! ବସ୍ତୁତଃ ତାହା କଠିନ ନୁହେଁ। କଠିନ ତ ସଂସାରର 
ରାସ୍ତା, ଯାହାକୁ ନୂଆ କରି ଧରିବାକୁ ପଡ଼େ। ନୂଆ ଶରୀର 
ଧାରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ନୂଆ କର୍ମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ଏବଂ 
କର୍ମଫଳ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ନୂଆ ନୂଆ ଲୋକରେ ନୂଆ 
ନୂଆ ଯୋନିକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼େ। ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ତ ସହଜ; 
କାରଣ ଭଗବାନ ସବୁ ଦେଶରେ, ସବୁ କାଳରେ, ସବୁ 
ବସ୍ତୁରେ, ସବୁ ବ୍ୟକ୍ତିରେ, ସବୁ ଘଟଣାରେ ଓ ସବୁ ପରିସ୍ତିତିରେ 
ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଠାରେ ଅଛନ୍ତି। ଆମେ 
ସବୁବେଳେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ସଙ୍ଗରେ ଅଛେ ଏବଂ ଭଗବାନ 
ସବୁବେଳେ ଆମ ସଙ୍ଗରେ ଅଛନ୍ତି। ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କ 
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ଠାରୁ କଦାପି ଅଲଗା ହୋଇ ପାରିବା ନାହିଁ କିମ୍ବା ଭଗବାନ । ନୁହେଁ। ଆମେ ଏ ଦେଶର ନୋହୁଁ । ଏଠିକାର ବଧ୍ଧୁଗୁଡ଼ିକ 
ଆମଠାରୁ କଦାପି ଅଲଗା ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ଆମର ନୁହେଁ। ଆମେ ଏ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ନୋହୁଁ। ଏମାନେ 

ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଆମେ ଏଠିକାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମ । ଆମର କୁଟୁମ୍ବ ନୂହନ୍ତି। ଆମେ ଏ କୁଟୁମ୍ବମାନ୍କ୍ର ନୋହୁଁ। 
ମରଣଶୀଳ ସଂସାରର ନୋହୁଁ। ଏହା ଆମର ଦେଶ ଆମେ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରର ଓ ଭଗବାନ ହିଁ ଆମର । 


ଘିଣିକ୍ଣ ଭବ--ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ବର୍ଣିତ ବିଜ୍ଞାନସହିତ ଜ୍ଞାନର ମହିମା ଉପରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖୁ ନ ଥୂବା ମନୂଷ୍ଯ 
ଏଥୂରୁ ଲାଭାନନିତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ,? ବରଂ ସେମାନେ ନାଶବାନ୍ବ ଭୋଗକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଇ ସେଥୁରେ ନିମଗ୍ନ ରହନ୍ତି। 
ତେଣୁ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ଲାଭ କରନ୍ତି, ସ୍ବତଃପ୍ରାପ୍ତ ଅମରତ୍ ମାର୍ଗ ଛାଡ଼ି 
ମୃତ୍ଯୁମାର୍ଗର ପଥୂକ ହୁଅନ୍ତି । 

“ଅପ୍ରାପ୍ଯ ମାମ୍‌” କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାର ସୁଯୋଗ ମିଳିଥୂଲା, 
ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସମୀପବର୍ତୀ ହୋଇଯାଇଥୁଲା, କିନ୍ତୁ ଶ୍ରଵା ନ ହେବାରୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନ ପାଇ ସଂସାରରେ 
ଘୂରି ବୁଲୁଛି। ସେ ନିତ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନକୁ ନ ମାନି କ୍ଷଣେ ବି ସ୍ଥାୟୀ ରହୁ ନ ଥୂବା ସଂସାରକୁ ମାନି ନେଉଛି। ତାହାର 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଏତେ ଅଶୁଦ୍ଧ ଯେ, ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ପ୍ରଭାବ ଦେଖି ମଧ୍ଯ ସେଥୂରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁ ନାହିଁ। 
ଉଦାହରଣାଥର୍ଥ--ସତ୍ସଙ୍ଗ, କୀଉର୍ତନ ଇଦ୍ଯାଦିରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଲାଭ ଦେଖାଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେଥୂରେ ମନପ୍ରାଣ ଦେଇ 
ତତ୍ପର ହେଉ ନାହିଁ। କୌଣସି ପ୍ରିୟ ବ୍ୟକ୍ତିର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଦୁର୍ଘଟଣା ଘଟିଲେ ତା'ର ସଂସାର ପ୍ରତି 
ବୈରାଗ୍ୟ ଆସେ, ତଥାପି ସେ ସେଥୁରେ ସ୍ଥିର ରହେ ନାହିଁ | ସଂବତ୍‌ ୨୦୫୨ (ତା ୨୧ | ୯ | ୯୫ ରିଖ) ଆଶ୍ବିନମାସ 
କୃଷ୍ମପପକ୍ଷ ଦବାଦଶୀ ଦିନ ସାରା ପୂଥୂବୀରେ ଗଣେଶ କ୍ଷୀର ପିଇବାର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଘଟଣା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ମନେ କରୁଥୁବା କେତେକ ଲୋକ ଏପରି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଘଟଣାରେ ବି ଶ୍ରଦ୍ଧା କଲେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଖବରକାଗଜ, ଟେଲିଭିଜନ୍‌ ଆଦି ମାଧ୍ଯମ ଦାରା ଏହାକୁ ଖଣ୍ଡନ କଲେ । କୌରବ ସଭାରେ ଦୁଃଶାସନ ଦ୍ରୌପଦୀର୍କର 
ବସ୍ତ୍ରହରଣ କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଥୁଲେ ବି ତାଙ୍କୁ ସାମାନ୍ଯ ବି ଉଲଗ୍ନ କରି ପାରି ନ ଥୂଲା, ସେତେବେଳେ ଶାଢ଼ୀ 
ଗଦା ହୋଇଗଲା । ଏତେ ବଡ଼ ଚମକାରିତା ଆଖିରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖି ମଧ୍ୟ କୌରବମାନର୍କୀର ଚେତନା ଆସିଲା ନାହିଁ! 
ସୁତରାଂ ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ର ବୁଦ୍ଧି ତାମସୀ ଓ ଅଶୁଦ୍ଧ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଏପରି ବିଚିତ୍ର ଘଟଣାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, 
ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ସବୁ ବିପରୀତ ଦେଖାଯାଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୩୨) | ଏପରି ଅଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅମରତ୍ଥ ମାର୍ଗ ଛାଡ଼ି ମୃତ୍ୟୁମାର୍ଗର ପଥୂକ ହୁଅନ୍ତି । ଯେଉଁ ମାର୍ଗରେ ମୃତ୍ୟୁ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁ ମାର୍ଗରେ 
ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ପାଇବା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ, ସେମାନେ ସେହି ମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି | 

ଅପରାକୁ ଧରିବାରୁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ମୃତ୍ୟୂମାର୍ଗକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ । ଯଦି ସେ ଅପରାକୁ ନ ଧରି ଅପରାର ସ୍ଵାମୀ ଭଗବାନର୍କୁ 
ଧରିବ, ତେବେ ସେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଜନ୍ମମରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ! ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ଜନ୍ମରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ଓ 
ମୁକ୍ତିଠାରୂ ମଧ୍ୟ ମହାନ୍‌ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ (ଭକ୍ତ) ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ । ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଏତେ ବଡ଼ ଯୋଗ୍ୟତା, ପାତ୍ରତା 
ଓ ଅଧୂକାର ପାଇ ମଧ୍ୟ ସେ ମୃତ୍ୟୁମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେଲା! ତେଣୁ ଭଗବାନ ଦୁଃଖର ସହିତ କହୁଛନ୍ତି-- 'ଅପ୍ରାପ୍ଯ ମାଂ 
ନିବଞ୍ଜିନ୍ତେ ମୃତ୍ୟୁସଂସାର ବର୍ତ୍ଣିନିଂ ଓ “ମାମପ୍ରାପ୍ୟେବ କୌନ୍ତେୟ ତତୋ ଯାନ୍ତ୍ୟଧମାଂ ଗତିମ୍‌' (ଗୀତା ୧୬ | ୨୦) । ଏଥୂରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଅତି ଦୁର୍ଲଭ ସୁଯୋଗ ମିଳିଛି। ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ 
ଯନବାନ ହେଲେ ତାକୁ ଧର୍ମ, ଗ୍ରନ୍ତ। ମହାମ୍ରା/ ସଂସାର, ଭଗବାନ ସମସ୍ତେ ସହାୟତା କରନ୍ତି। 


===== ;”° === 


ନୀମ୍ଭ୨ ଚଳିତ ଥଧ୍ୟାୟନ ଥମ ଓ କିତୟୟ ଜହ୍ମ୍ରୋଚବଳଜେ ଯେଉଁ ଜାନବିଦ୍ଯାଳ ନନିମା ନୁହାପାଇଛି ଏଠେ ନିନ୍ଦ୍ ନୂଲଟି ନ୍କ୍ରୋଳନେ 
ତାହାଜ ବର୍ଷଳ/ କନୁଛନି / 


ମୟା ତତମିଦଂ ସବିଂ ଜଗଦବ୍ୟକ୍ତ ମୂରତ୍ତିନା । 
ମତ୍ରସାନି ସବିଭୂତାନି ନ ଗ୍ବହଂ ତେଷ୍ଵବସିତଃ ॥ ୪ ॥ 
ନ ଚ ମତ୍ସାନି ଭୂତାନି ପଶ୍ୟ ମେ ଯୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌ । 
ଭୂତଭୂଲ୍ ଚ ଭୂତସ୍ସୋ ମମାମ୍ବା ଭୂତଭାବନଃ॥ ୫॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪-୫] + ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 669 


ଥନୟ ¬ଇଦମ୍‌ ଏହି; ସବିମ୍‌--ସମଗ, ଜଗତ୍‌-ଇସଂସାର; ମୟା=ମୋର; ଅବ୍ଯକମୂର୍ଜିନାଚଁନିରାକାର ସ୍ବରୂପରେ; 
ତତମ୍‌=ବ୍ୟାପ୍ର: ସଵିଭୂତାନି-ସବୁ ପ୍ରାଣୀ; ମତ୍‌ ସାନିକିମୋଂଠାରେ ରହିଛନ୍ତି; ଚ=କିନ୍ତୁ, ଅହମ୍‌= ମୁଁ, ତେଷୁ=ସେମାନରୀ 
ଠାରେ; ନ, ଅବସିତଃ=ରହି ନାହି; ଚ=ତଥା; ଭୂତାନି (ସେହି) ପ୍ରାଣୀମାନେ (ମଧ୍ଯ); ନ, ମତ୍‌ ସାନିଚମୋ'ଠାରେ ରହି 
ନାହାନ୍ତି ମେଚିମୋର ଏଏହି); ଏଶ୍ଵରମ୍‌ଭଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯୋଗମ୍‌ ଯୋଗ ।(ସାମର୍ଥ୍ଯଃକୁ ପଶ୍ଯିଦେଖ; 
ଭୂତଭାବନଃଇ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଉପନ୍ତର କରୁଥୁବା; ଚ ଓ; ଭୂତଭୁତ୍‌ ¬ ପରାଣୀମାନକ୍ର ଭରଣପୋଷଣ କରୁଥିବା; ମମ= ମୋର; 
ଆମ୍ବାଚିସ୍ବରୂପ୍ତ ନ, ଭୂତସଃସେହି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଠାରେ ନାହିଁ। 

ଏ ସମଗ୍ର ସଂସାର ମୋର ନିରାକାର ସ୍ବରୂପରେ ବ୍ୟାପ୍ର। ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ମୋଂଠାରେ ରହିଛନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ରହି ନାହିଁ ତଥା ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନେ ମଧ୍ଯ ମୋ'”ଠାରେ ରହି ନାହାନ୍ତି । ମୋର 
ଏହି ଇଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯୋଗ (ସାମଥ୍ଯ) କୁ ଦେଖ! ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍ଦ୍ୁ ଉତସ୍ଥନ୍ନ କରୁଥୂବା ଓ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ରର 


ଭରଣପୋଷଣ କରୁଥୁବା ମୋର ସ୍ବରୂପ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ ଠାରେ ନାହିଁ । 


ବ#୫/# ` '.ମୟା ତତମିଦଂ ସବିଂ ଜଗଦବ୍ୟକୁ ମୂର୍ଜିନା'-- 
ମନ, ବୂଦ୍ଧି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ବାରା ଯାହାର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ତାହା 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଟାର ବ୍ଯକ୍ତରୂପ; ଏବଂ ଯାହା ମନ, ବୁଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର 
ବିଷୟ ନୁହେଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ମନ ଆଦି ଯାହାକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ତାହା ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଅବ୍ୟକ୍ତରୂପ। ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
'ମୟା' ପଦ ଦ୍ବାରା ବ୍ଯକ୍ତ (ସାକାର) ସ୍ବରୂପ ବିଷୟରେ 
କହିଲେ ଏବଂ ଅଧ୍ଯକ୍ତମୂର୍ତିନାଂ ପଦ ଦ୍ବାରା ଅବ୍ଯକ୍ତ 
(ନିରାକାର) ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ କହିଲେ । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ଭଗବାନ ବ୍ଯକ୍ତରୂପରେ ବି ଅଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଅବ୍ଯକ୍ତରୂପରେ ବି ଅଛନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମଗ୍ରରୂପକୁ 
ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ବ୍ଯକ୍ତ ଓ ଅବ୍ଯକ୍ତ (ସାକାର ଓ 
ନିରାକାର) କହିବାରେ ଗୃଢ଼ାଭିସନ୍ଧି ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଗୁଣ- 
ନିର୍ଗୁଣ ସାକାରଂନିରାକାର ଆଦି ଭେଦ ତ ସମ୍ପଦାୟକୁ 
ଆଧାର କରି ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ରରା ଏକ । 
ଏହି ସଗୁଣଂନିର୍ଗୁଣ ପ୍ରଭୂତି ଏକମାତ୍ର ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍ଚ୍ରର ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ବିଶେଷଣ ଓ ଅଲଗା ଅଲଗା ନାମ । 

ଗୀତାରେ ଯେଉଁଠି 'ସତ୍‌-ଅସତ୍‌' ଓ 'ଶରୀର-ଶରୀରୀ'ର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେଠି ଜୀବର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପ ପାଇଁ 
ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌' (୨ | ୧୭) କୁହାଯାଇଛି; କାରଣ 
ଜୀବ ପରମାମ୍ବାର୍କରର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କୀ 
ଭଳି ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ଵ ସଙ୍ଗେ ଏହାର ଅଭିନ୍ନତା 
ଅଛି। ଯେଉଁଠି ସଗୁଣ-ନିରାକାର ଉପାସନାର ବର୍ଣ୍ନା ହୋଇଛି, 
ସେଠାରେ (ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌' (୮ | ୨ ୨) କହିଛନ୍ି; 
ଯେଉଁଠି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜନ କଥା କୁହାଯାଇଛି, 
ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ “ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌!' (୧୮ | ୪୬) 
କହିଛନ୍ତି। ଏ ସବୁର ଏକତ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପାଇଁ ହିଁ 
ଭଗବାନ ଏଠି 'ମୟା ତତମିଦଂ ସବିମ୍‌' କହିଛନ୍ତି | 

'ମତୃସାନି ସଵିଭୂତାନି'-- ସବୁ ପାଣୀ ମୋ ଭିତରେ 


ରହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରା-ଅପରା ପ୍ରକୃତିରୂପକ ସମଗ୍ର ଜଗତ 
ମୋ ଭିତରେ ରହିଛି। ତାହା ମୋତେ ଛାଡ଼ି ରହି ପାରିବ 
ନାହିଁ। କାରଣ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ମୋଂଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, 
ମୋଂଠାରେ ରହନ୍ତି ଓ ମୋଂଠାରେ ଲୀନ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେମାନର୍କ୍ ଉତ୍ପତ୍ତି ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟରୂପକ ଯାହା କିଛି 
ପରିବର୍ତନ ହୁଏ, ସେସବୁ ମୋହରି ଠାରେ ହିଁ ହୁଏ । ଏଣୁ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମୋଂଠାରେ ରହିଛନ୍ତି । 

“ନ ଚାହ ତେଷ୍ଵବସିତଃ'-¬ ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ ଦୁଇଟି 
କଥା କହିଛନ୍ତି-- (୧) 'ମୟା ତତମିଦଂ ସବିଂ ଜଗଦବ୍ୟକୁ- 
ମୂର୍ତିନା' ଏବଂ ( ୨) 'ମତୃସାନି ସବିଭୂତାନି' | ଏବେ ଭଗବାନ 
ଉକ୍ତ ଦୁଇଟି କଥାର ବିରୂଦ୍ଧରେ ଦୁଇଟି କଥା କହୁଛନ୍ତି । 

ପ୍ରଥମ କଥା (ମୁଁ ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ରହିଛି)ର 
ବିରୂଦ୍ଧରେ ଏଠି କହୁଛନ୍ତି। ଂମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଠାରେ ରହି 
ନାହିଁ/ କାରଣ ଯଦି ମୁଁ ସେମାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ରହିଥାଆନି, 
ତେବେ ସେମାନର୍କ୍ର ଠାରେ ହେଉଥୁବା ପରିବର୍ତନ 
ମୋଂଠାରେ ବି ହେଉଥାନ୍ତାଃ ସେମାନକ୍କର ନାଶ ହେଲେ 
ମୋର ବି ନାଶ ହୁଅନ୍ତା ଓ ସେମାନ କ୍ଚ୍ରର ଅଭାବ 
ହେଲେ, ମୋର ବି ଅଭାବ ହୁଅନ୍ତା। କହିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ସେମାନର୍କ୍ରର ତ ପରିବର୍ତନ, ନାଶ ଓ ଅଭାବ 
ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ମୋଂଠାରେ କଦାପି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବିକାର 
ଆସୁ ନାହିଁ। ମୁଁ ସେମାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ସବୁ ପ୍ରକାରେ ବ୍ଯାପ୍ତ 
ରହୁଥୂଲେ ବି ସେମାନକ୍କୀ ଠାରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ। ସେମାନଙ୍କ 
ଠାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିତ। ମୁଁ ନିର୍ବିକାରରୂପରେ ନିଜେ 
ନିଜଠାରେ ହି ରହିଥାଏ। 

ବସ୍ତୁତଃ 'ମୁଁ ସେମାନକୀ ଠାରେ ଅଛି' କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ମୋ ସତ୍ତା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ସତ୍ତା ଅଛି, 
ମୋ ଅସ୍ତିତୃ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସେମାନର୍କ୍ପର ଅସ୍ତିତୃ ଅଛି । ଯଦି ମୁଁ 
ସେମାନଙ୍କର ଠାରେ ନ ଥାନ୍ତି, ତେବେ ଜଗତର ମଧ୍ୟ ସତ୍ତା 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ନ ଥାନ୍ତା। ଜଗତର ଅଧ୍ତିତୃ ମୋ ସତ୍ତାରୁ ହିଁ ଦୃଶ୍ୟ ହେଉଛି। | ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ପରମାମ୍ବାଙ୍କୀ ଛଡ଼ା ସଂସାରର 
ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ କହିଲେ, ମୁଁ ସେମାନକୀ ଠାରେ ରହେ। | କୌଣସି ସୂତନ୍ତ୍‌ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଏଣୁ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରା 


“ନ ଚ ମତ୍‌ସାନି ଭୂତାନି'* -- ଏବେ ଭଗବାନ ଦିତୀୟ 
କଥା (ସବୁପ୍ରାଣୀ ମୋ'ଠାରେ ରହନି) ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏଠି କହୁଛନ୍ି 
ଯେ, ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନେ ମୋଂଠାରେ ରହନି ନାହିଁ। କାରଣ 
ଯଦି ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନେ ମୋଂଠାରେ ରହୁଥାନ୍ତେ। ତେବେ 
ମୁଁ ଯେପରି ନିରନ୍ତର ନିର୍ବିକାରରୂପେ ଯଥାବତ୍‌ ରହୁଛି, 
ସେହିପରି ସଂସାର ମଧ୍ୟ ନିର୍ବିକାରରୂପେ ଯଥାବତ୍‌ ରହୁଥାନ୍ତା । 
ମୋର କେବେ ଉଧ୍ତ୍ତି ଓ ବିନାଶ ହେଉ ନ ଥୂବାରୁ ସଂସାରର 
ମଧ୍ୟ ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ । ମୁଁ ଯେ ଏକ ଘମ୍ଥାନରେ 
ଅଛି ଓ ଏକ ସାନରେ ନାହିଁ, ଏକ କାଳରେ ଅଛି ଓ ଏକ 
କାଳରେ ନାହିଁ, ଏକ ବ୍ଯକଳିଠାରେ ଅଛି ଓ ଏକ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ 
ନାହିଁ-ଏଭଳି ପରିଚ୍ଚିନ୍ତଭାବ ବା ସର୍କ୍ରୀର୍ତା ମୋଂଠାରେ 
ନାହିଁ ତେଣୁ ସଂସାରରେ ମଧ୍ଯ ଏଭଳି ପରିଢ଼୍୍ଛିନ୍ନଭାବ ବା 
ସର୍କୀର୍ଷ୍ତା ନ ଥାନ୍ତା । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ନିର୍ବିକାରତା, ନିତ୍ୟତା, 
ବ୍ଯାପକତା, ଅବିନାଶିତୂ ଆଦି ଯେପରି ମୋଂଠାରେ ଅଛି, 
ସେହିପରି ପ୍ରାଣୀମାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ବି ଏସବୁ ଥାଆନ୍ତା । କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଠାରେ ଏସବୁ ନ ଥାଏ। ମୋର ସ୍ଚିତି ନିରନ୍ତର 
ରହୁଥିବା ସ୍ସଳେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ିିତି ନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ, 
ତେଣୁ ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ 
ରହନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଏବେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ବିଧ୍ୟାମୂକ ଓ ନିଷେଧାମ୍ୂକ ଗ୍ବରୋଟି 
କଥାକୁ ଅନ୍ୟ ରୀତିରେ ବ୍ରୁଝାଯାଇ ପାରେ। ସଂସାରରେ 
ପରମାମ୍ରରା ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ପରମାମ୍ଦର୍ଦ୍ର ଠାରେ ସଂସାର ଅଛି; 
ତଥା ପରମାମ୍ରା ସଂସାରରେ ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ସଂସାର 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ଠାରେ ନାହିଁ। ଯଦି ତରଙ୍ଗଂର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଏ, ତେବେ ତରଇ୍ଗଂରେ ଜଳ ଅଛି ଓ ଜଳରେ 
ତରଙ୍ଗ ଅଛି। କାରଣ ଜଳକୁ ଛାଡ଼ି ତରଙ୍ଗଂ ରହିପାରେ 
ନାହିଁ। ତରଙ୍ଗ ଜଳରୁ ଉତ୍ଭନ୍ନ ହୁଏ, ଜଳରେ ରହେ ଏବଂ 
ଜଳରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ଏଣୁ କେବଳ ଜଳ ହିଁ 
ତରଇ୍ଗଂର ଆଧାର ଓ ଆଶ୍ରୟ | ଜଳ ବିନା ତା'ର କୌଣସି 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ। ତେଣୁ ତରଇ୍ଗଂରେ ଜଳ ଅଛି ଏବଂ 
ଜଳରେ ତରଙ୍ଗ ଅଛି। ସେହିପରି ସଂସାରର ସତ୍ତାକୁ 
ମାନିଲେ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ପରମାତ୍ରାର୍ 
ଠାରେ ସଂସାର ଅଛି। କାରଣ ପରମାତ୍ବରାଙ୍ଗୁ ଛାଡ଼ି ସଂସାର 
ରହି ପାରେ ନାହିଁ। ସଂସାର ପରମାମ୍ରରାବ୍କ ଠାରୁ ହି ଉମ୍ଭନ 
ହୁଏ, ପରମାମ୍ରାର୍କ ଠାରେ ରହେ ଏବଂ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ଠାରେ 


ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଗ୍ର ଠାରେ ସଂସାର ଅଛି। 

ତରଙ୍ଗ ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଥୂୁବାରୂ ତଥା ଜଳ 
ବ୍ଯତୀତ ତାହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ଥୂୁବାରୂ ଯଦି ତରଙ୍ଗଂର 
ସତ୍ତା ସ୍ବୀକୃତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ତରଙ୍ଗଂରେ ଜଳ ନାହିଁ 
କି ଜଳରେ ତରଙ୍ଗ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ଜଳ ହିଁ ଅଛି 
ଏବଂ ଜଳ ହିଁ ତରଙ୍ଗରୂପରେ ଦେଖାଯାଉଛି । ସେହିପରି 
ସଂସାର ଉପତ୍ତନ୍ତ୍ର ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଥୂବାରୁ ତଥା ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ 
ବ୍ଯତୀତ ତାହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନ ଥୂବାରୁ ଯଦି ସଂସାରର 
ସତ୍ତା ସ୍ବୀକୃତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରା 
ନାହାନ୍ତି କି ପରମାମ୍ପାକ୍କ ଠାରେ ସଂସାର ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍ଵ 
କେବଳ ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ପରମାମ୍ବା ହିଁ 
ସଂସାରରୂପେ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯେପରି 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ କେବଳ ଜଳ ହିଁ ଅଛି, ତରଙ୍ଗ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଏକ ପରମାମ୍ରରା ହିଁ ଅଛନ୍ତି, ସଂସାର ନାହିଁ-- 
“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (୭ | ୧୯) | 

କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖାଗଲେ ସବୁ ମାଟି- 
ପାତ୍ରରେ କେବଳ ମାଟି ଅଛି; କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ମାଟିରୁ 
ତିଆରି ହୋଇଛନ୍ତି, ମାଟିରେ ରହନ୍ତି ଆଉ ମାଟିରେ ହିଁ 
ଲୀନ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ମାଟି ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଧାର । ତେଣୁ 
ପାତ୍ରରେ ମାଟି ଅଛି ଏବଂ ମାଟିରେ ପାତ୍ର ଅଛି କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁତଃ 
ପାତ୍ରରେ ମାଟି ନାହିଁ କି ମାଟିରେ ପାତ୍ର ନାହିଁ। ଯଦି ପାତ୍ରରେ 
ମାଟି ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ପାତ୍ର ନଷ୍ଟ ହେଲେ ମାଟି ମଧ୍ଯ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ମାଟି ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତଏବ 
ମାଟି ମାଟି ହୋଇ ରହିଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜେ ନିଜ ଭିତରେ 
ରହିଲା। ସେହିଭଳି ଯଦି ମାଟିରେ ପାତ୍ର ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ 
ମାଟି ରହିଲେ ପାତ୍ର ଅନବରତ ରହନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ପାତ୍ର ଅନବରତ 
ରହୁ ନାହିଁ; ତେଣୁ ମାଟିରେ ପାତ୍ର ନାହିଁ। ସେହିଭଳି ସଂସାରରେ 
ପରମାମ୍ବରା ଓ ପରମାମ୍ବ୍ରାକ୍ନ ଠାରେ ସଂସାର ରହୁଥଲେ ମଧ୍ୟ 
ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ବା ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ପରମାମ୍ଦାଙ୍କ ଠାରେ 
ସଂସାର ନାହିଁ; କାରଣ ଯଦି ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ବ଼ା ଥାଆନ୍ତେ, 
ତେବେ ସଂସସାର ନଷ୍ଟ ହେଲେ ପରମାମ୍ରା ବି ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତେ, କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରା ନଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏଣୁ 
ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ବରା ନାହାନ୍ତି। ପରମାମ୍ପା ନିଜଠାରେ ହିଁ 
ରହନ୍ତି। ସେହିଭଳି ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଗ୍ର ଠାରେ ସଂସାର ନାହିଁ। 


ଯଦି ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ଠାରେ ସଂସାର ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ପରମାମ୍ରା 


* ‹ନ ଚ ମତ୍ସାନି ଭୂତାନି'ର ଦିତୀୟ ଭାବଟି ହେଲା, ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନେ ନିଜକୁ ମୋ'ଠାରେ ସିତ ବୋଲି ମାନନି ନାହିଁ, ବରଂ ନିଜକୁ 


ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ ମାନନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ସ୍ଥିତ ନୁହନ୍ତି । 


ଶ୍ଳୋକ ୪-୫] 
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ରହିଲେ ସଂସାର ମଧ୍ୟ ରହନ୍ତା, କିନ୍ତୁ ସଂସାର ରହେ ନାହିଁ| 
ଏଣୁ ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ସଂସାର ନାହିଁ। 

କେହି ହରିଦ୍ବାରକୁ ସ୍ମରଣ କଲେ ତା'ମନରେ 'ହରିକୀ 
ପେଡ଼ୀ' (ସ୍ଥାନ) ଦୃଶ୍ଯ ହୁଏ। ମଝିରେ ଘଣ୍ଟାଘର, ତା”ର 
ଦୁଇ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଗଙ୍ଗା ନଦୀ ବହି ଗ୍ରଲିଛି, ପାହାଚ ଉପରେ 
ଲୋକେ ସ୍ନାନ କରୁଛନ୍ତି ପାଣିରେ ମାଛମାନେ ସନ୍ତରଣ 
କରୁଛନ୍ତି, ଇତ୍ଯାଦି। ଏ ସମସ୍ତ ହରିଦ଼ାର ମନରେ ଅଛି। 
ତେଣୁ ହରିଦ୍ବାରରେ ନିମିତ ସବୁକିଛି (ପଥର, ଜଳ, ମନୁଷ୍ଯ, 
ମାଛ ପ୍ରଭୂତି) କେବଳ ମନ । କିନ୍ତୁ ଭାବନା ଛାଡ଼ିଦେଲେ 
ଆଉ ହରିଦ୍ବାର ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ମନ ରହେ | ସେହିପରି 
ପରମାମ୍ବ଼ା “ବହୁ ସ୍ୟା“ ପ୍ରଜାୟେୟ' ସର୍କ୍ଳୁ କରିବାରୁ ସଂସାର 
ପ୍ରକଟ ହେଲା। ସେହି ସଂସାରର ପ୍ରତ୍ଯେକ କଣିକାରେ 


ପରମାମ୍ରରା ହିଁ ରହିଲେ ଏବଂ ସଂସାର ପରମାମ୍ରରର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ହିଁ 


ରହିଲା। କାରଣ ପରମାମ୍ରରା ହିଁ ସଂସାରରୂପରେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରରା ସଙ୍କଳ୍ପ ଛାଡ଼ିଲାକ୍ଷଣି ଆଉ ସଂସାର 
ରହିଲା ନାହିଁ/ କେବଳ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ରହିଲେ। 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି ଓ ସଂସାର ଅଛି-- 
ଏହି ଦୂୃଷ୍ଟରୁ ଦେଖିଲେ, ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି 
ଏବଂ ପରମାମ୍ରଙ୍କଚ ଠାରେ ସଂସାର ଅଛି। କିନ୍ତୁ ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ଦେଖିଲେ, ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରା ନାହାନ୍ତି କି ପରମାମ୍ରା୍କୀ 
ଠାରେ ସଂସାର ନାହିଁ। କାରଣ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ସ୍ଵ ସତ୍ତା 
ନାହିଁ। ସେଠାରେ କେବଳ ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଅଛନ୍ତି “ ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌' | ଏହା ହିଁ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ୍କର ଓ ଭକ୍ତକ୍କର ଦୃଷ୍ଟି । 
'ପଶ୍ଯ ମେ ଯୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌'*-- ମୁଁ ସାରା ଜଗତରେ 


ତ 


ଏବଂ ସାରା ଜଗତ ମୋଠାରେ ରହୁଥିଲେ ବ ସାରା 


ଜଗତ ମୋଂଠାରେ ନାହିଁ କି ମୁଁ ସାରା ଜଗତରେ ନାହିଁ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ସଂସାରରୁ ସର୍ବଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ନିଜେ ନିଜଠାରେ 
ହିଁ ସ୍ଥିତ। ମୋର ଏହି ଭଶ୍ଵର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ପ୍ରଭାବକୁ (ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ) ଦେଖ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଏକ ମୁଁ 


ହିଁ ଅନେକରୂପରେ ଦେଖାଦିଏ ଏବଂ ଅନେକରୂପରେ 
ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଏକ ହୋଇ ରହେ; ଅତଏବ 
କେବଳ ମୁଁ ହିଁ ଅଛି। 

'ପଶ୍ଯ' କ୍ରିୟାର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ହୋଇପାରେ-- ଜାଣିବା 
ଓ ଦେଖିବା। ଜାଣିବା ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ହୁଏ ଓ ଦେଖିବା ଆଖି 


ଦ୍ବାରା ହୁଏ। ଭଗବାନଙ୍କ ଯୋଗ(ପ୍ରଭାବ) କୁ ଜାଣିବା କଥା 
ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଦେଖିବା କଥା ଏକାଦଶ 
ଅଧ୍ଯାୟର ଅଷ୍ଟମ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି । 

'ଭୂତଭୂଲ ଚ ଭୂତସୋ ମମାତ୍ମା ଭୂତଭାବନଃ'-¬ 
ମୋର ସ୍ବରୂପ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କାର ଉପ୍ରାଦକ ଧାରକ ଓ 
ସେମାନଙ୍କର ଭରଣ-ପୋଷଣକାରକ । କିନ୍ତୁ ମୁଁ ସେହି 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଠାରେ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ସେମାନର୍କର 
ଆଶ୍ରିତ ନୁହେଁ, ସେମାନର୍କ୍ର ଠାରେ ଲିପ୍ତ ନୂହେଁ। ଏହି 
କଥା ଭଗବାନ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, କ୍ଷର (ଜଗତ) ଓ ଅକ୍ଷର (ଜୀବାମ୍ରା) ଠାରୁ 
ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ ଅନ୍ୟ ଜଣେ। ଏହାଙ୍କୁ “ପରମାମ୍ପା' ନାମରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହି ପରମାମ୍ରା ସବୁ ଲୋକରେ ବ୍ୟାପ୍ତ 
ହୋଇ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭରଣପୋଷଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି। 

ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି ମୁଁ ସମସ୍ତକୁ ଉପନ୍ନ କରୁଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏବଂ ସମସ୍ତର୍କ୍ଚର ଭରଣପୋଷଣ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରହିତ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ରହୁଥିଲେ 
ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୀର ଆଶ୍ରିତ ନୁହେଁ, ସେମାନଙ୍ଦ୍ଚ ଠାରୁ ସର୍ବଥା 
ନିର୍ଲିପ୍ର, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନୂଷ୍ଯ କୁଟୁମ୍ବ ଓ ପରିବାରର 
ଭରଣପୋଷଣ କରୁଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏବଂ ସମସ୍ତକ୍କର 
ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅହଂଭାବ 
ଓ ମମତା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଏବଂ ଯେ କୌଣସି ଦେଶ, 
କାଳ, ପରିସ୍ଥିତିରେ ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଆଶ୍ରିତ ମନେ ନ କରି ସର୍ବଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବା ଉଚିତ । 

ଭକ୍ତକ୍ତ ସମ୍ମୁଖକୁ ଯେକୌଣସି ପରିସ୍ରିତି ଆସିଲେ, 
ଯେକୌଣସି ଘଟଣା ଆସିଲେ, ତାଟବ୍ଚ୍ଚ ମନରେ ଯେକୌଣସି 
ସର୍କଳ୍ପଁବିକଳ୍ପ ଆସିଲେ, ସବୁଥୂରେ ସେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ଲୀଳା ଦର୍ଶନ କରିବା ଉଚିତ। ଭଗବାନ ହିଁ କେବେ 
ଉତ୍ପତ୍ତିଲୀଳା, କେବେ ସ୍ରିତିଲୀଳା ଆଉ କେବେ ସଂହାରଲୀଳା 
କରନ୍ତି । “ସମଗ୍ର ସଂସାର ସ୍ବରୂପତଃ ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ରୂପ 
ଏବଂ ଏଥୂରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି, ସେ ସବୁ 
ଭଗବାନର୍କୀର ଲୀଳା'--ଏହିରୂପେ ଭଗବାନ ଏବଂ ତାରୀ 
ଲୀଳାକୁ ଦେଖି ଦେଖି ଭକ୍ତ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବା 
ଉଚିତ। 


* ଏଠାରେ “ଯୋଗ” ଶବ୍ଦଟି ଯୁଜ୍‌ ସଂଯମନେଂ ଧାତୂରୁ ନିଷ୍କାନ୍ତ ବୋଲି ଧରାଯାଇଛି; କାରଣ ସାରା ସଂସାରକୁ ଭଗବାନ ହିଁ ସଂଯମନ 
(ନିୟନ୍କ୍ବଣଃ କରନ୍ତି। ଯଦିବା ଧର୍ମରାଜ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପାପପୁଣ୍ୟ ଅନୁସାରେ ସେମାନଙ୍କୁ ସଯମନ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାହା କେବଳ ମୃତ୍ୟଯୁଲୋକର 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସୀମାବଦ୍ଧ । ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ତଥା ସେଥୁରେ ନିଯୁକ୍ତ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ ଯମରାଜାମାନର୍କୁ ମଧ୍ୟ ସଂଯମନ କରନ୍ତି । ସେହି 
ସଂଯମନଶକ୍ତିକୁ ଏଠାରେ ଯୋଗ, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ପ୍ରଭାବ ଆଖ୍ୟା ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ଯୋଗ, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ପ୍ରଭାବ ପୂର୍ଶୂରୂପେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରେ ହିଁ ଥାଏ। 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


“ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ରାଂ -ଏ କଥାକୁ ଗଭୀରଭାବେ 
ଅନୂଧ୍ଯାନ କରି ବୁଝିଲେ ସାଧକକୁ ଏହାର ଯଥାର୍ଥ 
ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ। ଯଥାର୍ଥ ଅନୁଭବ ହେବାର ମାନଦଣ୍ଡ 
ହେଉଛି, ଯଦି କେହି ତାକୁ ପ୍ରଶଂସା କରେ ଯେ “ଆପଣକ୍ତୀ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବହୁତ ଭଲ”, ତାକୁ ନିଜଠାରେ ବଡ଼ପଣର 
ଅନୁଭବ ହେବା ଉଚିତ ନୂହେ। ସଂସାରରେ କେହି 
ଆଦର କରୁ ବା ଅନାଦର କରୁ, ସାଧକ ଉପରେ ଏହାର 
କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। ଯଦି କେହି 
କହିଦିଏ ଯେ ସଂସାର ନାହିଁ, କେବଳ ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି 
ବୋଲି ଆପଣ ଯେଉଁ କଥା କହୁଛନ୍ତି ତାହା କଳ୍ପନା 
ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ ଇତ୍ଯାଦି ତେବେ ଏ ପ୍ରକାର 


* ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଯୁକ୍ତି କଟାକଟି ଦ୍ରାରା ସାଧକକୁ ଟିକିଏ ହେଲେ ଖରାପ 
ଲାଗିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ସେହି କଥାକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରିବା 
ପାଇଁ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେବାର ଓ ପ୍ରମାଣ ଖୋଜିବାର ଇଢ୍ଜା ମଧ୍ଯ 
ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଏବଂ କଦାପି ଏପରି ଭାବନା 
ଆସିବା ବି ଉଚିତ ନୁହେଁ ଯେ ଏହା ମୋ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ, ଏହା 
ମୋର ଧାରଣା, ଏହାକୁ ମୁଁ ଠିକ୍‌ ବୁଝିଛି”, ଇତ୍ଯାଦି | ତା' 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିରୁଦ୍ଧରେ କେହି ଯେତେ ବିବେଚନା କରୁ ନା 
କାହିଁକି, ତାକୁ ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ କୌଣସି ଉଣା ଅନୁଭବ 
ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ କି ନିଜଠାରେ କୌଣସି ବିକାର 
ଜାତ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ନିଜର ଯଥାର୍ଥ ଅନୂଭବ 
ସ୍ବାଭାବିକରୂପେ ସର୍ବଦା ଅଟଳ ଓ ଅଖଣ୍ଡ ହୋଇ ରହିବା 
ଉଚିତ। ଏ ବିଷୟରେ ସାଧକ କଦାପି କୌଣସି ଚିନ୍ତା 


କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 


ମିଞ୍ଜ ଭ/ବ--'ମୟା ତତମିଦଂ ସବିମ୍‌' କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବରଫରେ ଜଳ ଥୁବା ପରି ସଂସାରରେ 


“'ସତ୍ତାରୂପରେ ଏକ ସମ, ଶାନ୍ତ, ସଦ୍ଵଘନ, ଚିଦ୍‌ଘନ, 


ଆନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ପରିପୂର୍ଣ୍ର। ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଭାବ 


ହେଉଥୁବା ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ ସଂସାରର ଯେଉଁ ସତ୍ତା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ସତ୍ତା 
ହିଁ ତାହାର ପ୍ରତୀତିର କାରଣ | ଯଦି ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ଏକମାତ୍ର ଅବିଭକ୍ତ ସତ୍ତା ପରିପୂର୍ଶ୍ଥ ତେବେ ସେଥୂରେ ମୁଁ, ତୁମେ, 
ଇଏ ଓ ସିଏ ଏପରି ପ୍ରଭେଦ ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରିନ ଅହଂଭାବ, ମମତା, ରାଗ-ଦ୍େଷ ଆଦି ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି? 
ଯାହାର ସତ୍ତା ଆଦୌ ନାହିଁ, ତାର ବିନାଶ ପାଇଁ ଅଭ୍ୟାସର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବ କିପରି? 

ଭଗବାନ 'ମତ୍ବସ୍ପାନି ସବିଭୂତାନିଂ ପାଇଁ “ନ ଚ ମତ୍ସ୍ପାନି ଭୂତାନି” କହିଛନ୍ତି ଏବଂ “ମୟା ତତମିଦଂ ସବଵିଂ 
ଜଗଦବ୍ଯକ୍ତ ମୂର୍ଜିନାଂ ପାଇଁ “ନ ଗ୍ବହଂ ତେଷ୍ଵବସିତଃ” କହିଛନ୍ତି। ସାଧକ ଧାରଣାରେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରମାମ୍ରା ଓ ସଂସାର 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ପରମାମ୍ପାଜ୍ଚ ଠାରେ ସଂସାର ଅଛି ଓ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ବା ଅଛନ୍ତି ବୋଲି 


ବୁଝିବା ଉଚିତ (ଗୀତା ୬ | ୩୦) | କିନ୍ତୁ ଏହି ପ୍ରଭେଦ ନ ରହିଲେ ପରମାମ୍ରରର୍କ୍ଚ ଠାରେ ସଂସାର ନାହିଁ କି 


ପରମାମ୍ରା ନାହାନ୍ତି । 


ସଂସାରରେ 


ଜୀବ ନିଜେ ସଂସାରକୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ଦେଇଛି--।ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଷ୍ୟିତେ ଜଗତ୍ବ' (ଗୀତା ୭ । ୫) । ଅହଂଭାବ, 
ମମତା ଓ କାମନା ହେତୁ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତା ରହିଛି । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅହଂଭାବ, ମମତା ଓ କାମନା ଅଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
(ସାଧକ ଦୂୃଷ୍ଟୂରେ) ପରମାମ୍ରାକ୍ତ ଠାରେ ସଂସାର ଅଛି ଓ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ଅହଂଭାବ, ମମତା ଓ 
କାମନା ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ( ସିଦ୍ଧର୍କୀ ଦୂଞ୍ଟିରେ) ପରମାମ୍ପାଙ୍କ ଠାରେ ସଂସାର ନାହିଁ କିମ୍ବା ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ପା ନାହାନ୍ତି 


ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ପରମାମ୍ରା ହ 


ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ-_ 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | 


ଣୀ ଠାରେ ସଂସାର ଅଛି ଓ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ର୍ରା ଅଛନ୍ତି ଏହା ହେଲା 'ଜ୍ଞାନ” ଏବଂ ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ର ଠାରେ 
ସଂସାର ନାହିଁ ଓ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ବା ନାହାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହି--ଏହା ହେଲା ବିଜ୍ଞାନ” | 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ ଅଛି, ସାଧକର୍ଦୀ ଦୃଷ୍ଟରେ ଜଗତର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ନିଜର ବ୍ୟବହାର ଦ଼ାରା 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବଦ୍‌ବୁଦି ରଖି ଉପାସନା କରୁଂ କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ତାଂ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଗତର ସତ୍ତା ରହିବ ନାହିଁ, 
କେବଳ ଭଗବାନ ରହିବେ, ସେତେବଳେ ସେ “ସବୁକିଛି ଭଗବାନ'” ଏହି ଚିନ୍ତନରୁ ମଧ୍ୟ ଉପରାମ ହୋଇଯିବା ଆବଶ୍ୟକ୍ୟ । 


* ଯାବତ୍‌ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ମଭ୍ଭାବୋ ନୋପଜାୟତେ | ତାବଦେବମୁପାସୀତ ବାଙ୍ମନଃକାୟବୃତ୍ତିଭିଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୯ | ୧୭) 


“ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ଠାରେ ମଦ୍ଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ବା' ବୋଲି ଭାବନା ଉଦୟ ନ ହୋଇଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହିପରି 
ମନ, ବାଣୀ ଓ ଶରୀରର ସମସ୍ତ ବୃଭି (ଆଚରଣ) ଦାରା ମୋର ଉପାସନା କରିବା ଉଚିତ | ' 


77 ସର୍ବଂ ବ୍ରହ୍ମାମ୍ୂକ' ତସ୍ୟ ବିଦ୍ୟୟା୪ ମୂମନୀଷୟା । ପରିପଶ୍ୟନ୍ତୁପରମେତ୍‌ ସର୍ବତୋ ମୁକ୍ତସ ଶୟଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୯ | ୧୮) 
“ପୂର୍ବ ପ୍ରକାରେ ସାଧନା କରୁଥୁବା ଭକ୍ତଙ୍କର “ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ସାସ୍ଵରୂପ” ବୋଲି ନିଃସନ୍ଦେହ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଯାଏ। ତା'ପରେ ସେ ଏହି 


ଶ୍ଳୋକ ୬] । ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 673 


'ଭୂତଭୂଲ ଚ ଭୂତସୋ ମମାତ୍ମା ଭୂତଭାବନଃ'-- ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍ଗୂ ଉତ୍ପନ୍ନ କରନ୍ତି “ଅହଂ ସବଵିସ୍ଯ 
ପ୍ରଭବଃ' (ଗୀତା ୧୦। ୮), 'ଅହଂ କୃସ୍ୁସ୍ଯ ଜଗତଃ ପ୍ରଭବଃ' (ଗୀତା ୭ | ୬) | ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନନ୍କାର ଭରଣପୋଷଣ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କରନ୍ତି-“ଯୋ ଲୋକତ୍ରୟମାବିଶ୍ଯ ବିଭତ୍ତ୍ଯବ୍ୟୟ ଭଶ୍ଵରଃ” (ଗୀତା ୧୫ । ୧୭) । ସକଳ ପ୍ରାଣୀରଙ୍ଗୂ 
ଉପନ୍ତ କରି ସେମାନଙ୍କର ଭରଣପୋଷଣ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ସେମାନର୍ଚ୍ଟା ଠାରେ ଲିପ୍ତ ବା ଆସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କର ଆଶିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଭଗବାନ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କ ଠାରେ ସିତ ନୁହନ୍ତି ତେଣୁ ସେହି ସବୁ 
ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେଲେ ଭଗବାନ ମିଳନ୍ତି ନାହିଁ। 

ବାସ୍ତବରେ ଏକମାତ୍ର ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ବ୍ଯତୀତ ଜଡ଼ତୃର ସତ୍ତା ନାହିଁ “ଂନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବୋ ନାଭାବୋ 
ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ' (ଗୀତା ୨ । ୧୬) । କେବଳ କାମନା (ଭୋଗେଢକ୍ରା) ଯୋଗୁଁ ଜଡ଼ତ଼ (ସଂସାର)ର ସତ୍ତା, ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ଅଛି। ତେଣୁ ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସୁଖେଜ୍ରା ଅଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାର ଅଛି। 

ଯେଉଁମାନେ ପରମାମ୍ରରାକ୍କ ଠାରେ ସଂସାରକୁ ଦେଖନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରକୁ ପରମାମ୍ସାରୂପେ ନ ଦେଖି ସଂସାରରୂପେ 
(ଜତ଼ଃ ଦେଖନ୍ତି, ସେମାନେ ନାସ୍ତିକ। ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ଦେଖନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରକୁ 
ସଂସାରରୂପେ ନ ଦେଖି ପରମାମ୍ବାରୂପେ ଚିନ୍ମୟ) ଦେଖନ୍ତି, ସେମାନେ ଆସ୍ତିକ। 


ସଙ୍ଗ ଏ୭ବ ଦରାବାନ ପୂର୍ବ ନୁଲଟି ଜ୍ମୋଳଳକେ ଳଣୁନତ ବିଷୟକୁ କୁଣ୍ଜାନ୍ ନାରା ଯ଼ଲ୍ା କ୍ନୁଛଳି / 
ଯଥାକାଶସିତୋ ନିତ୍ଯଂ ବାୟୁଃ ସବିତ୍ରଗୋ ମହାନ୍‌ । 
ତଥା ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି ମତ୍ସାନୀତ୍ଯୁପଧାରୟ ॥ ୬ ॥ 


ଥୟ ସବିତ୍ରଗଃସର୍ବତ୍ର ବିଚରଣଶୀଳ; ମହାନ୍‌¬ମହାନ୍‌; ବାୟୁଃ ବାୟୁ; ଯଥା-ଯେପରି; ନିତ୍ୟମ୍‌- ନିରନ୍ତର; 
ଆକାଶସିତଃ୭ଆକାଶରେ ସ୍ଥିତ: ତଥା=ସେହିପରି; ସବାଣି=ସବୂୁ; ଭୂତାନି-ପ୍ରାଣୀ୮ ମତ୍ଵସାନିଚିମୋ”ଠାରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ 
ରହନ୍ତି: ଇତିଚବୋଲିତ ଉପଧାରୟତୂମେ ମାନିନିଅ। 

ସବିତ୍ର ବିଚରଣଶୀଳ ମହାନ୍‌ ବାୟୁ ଯେପରି ନିରନ୍ତର ଆକାଶରେ ସିତ, ସେହିପରି ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ମୋଂଠାରେ 
ହିଁ ସ୍ଥିତ ବୋଲି ତୁମେ ମାନିନିଅ। 

ଚୟ୭୮୮୦ଯଥାକାଶସିତୋ ନିତ୍ଯଂ ବାୟୁଃ ସବିତ୍ରଗୋ ଭଗବାନ ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ମୋକଠାରୁ ଷଷ୍ଟ ଶ୍ଳୋକଯାଏ ତିନିଥର 
ମହାନୁଂ-- ସର୍ବତ୍ର ବିଚରଣଶୀଳ ମହାନ୍‌ ବାୟୁ ଅହରହ । “ମତ୍ସାନି” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସବୁ 
ଆକାଶରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେଉଁଠି ଏହା ନିସ୍ଫନ୍ଦ ହୋଇ ¦ ପ୍ରାଣୀ ମୋଂଠାରେ ରହନ୍ତି । ମୋତେ ଛାଡ଼ି ସେମାନେ କୁଆଡ଼େ 
ରହେ ତ କେଉଁଠି ସାମାନ୍ଯରୂପେ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ । ଯାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ଏହି ପ୍ରାଣୀମାନେ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ଓ 
ରହେ, ପୁଣି ଆଉ କେଉଁଠି ଦୁୁତଗତିରେ ପ୍ରବାହିତ ହୁଏ। । ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି ସଙ୍ସେଂ ଯେତେ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କିନ୍ତୁ ଯେ କୌଣସି ରୂପରେ ଥାଉ ନା କାହିଁକି, ବାୟୁ । ମାନିନେଲେ ବି ସେମାନେ ପ୍ରକୃତି ସହ ଓ ତାଂର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଆକାଶରୁ ଅଲଗା ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହିଁ। ସେହି ବାୟୁ । ସହ କଦାପି ଏକ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ; ଏବଂ ନିଜକୁ 
କେବେ ରୂଦ୍ଧ ହେବାଭଳି ଜଣାପଡ଼େ ତ ଆଉ କେବେ । ମୋଂଠାରୁ ଯେତେ ଅଲଗା ମାନିଲେ ମଧ୍ୟ ମୋଂଠାରୁ କଦାପି 
ପ୍ରବହମାନ ଜଣାପଡ଼େ, ମାତ୍ର ତାହା ଆକାଶରେ ହିଁ । ଅଲଗା ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 
ରହିଥାଏ। ଆକାଶକୁ ଛାଡ଼ି ସେ ଆଉ କେଉଁଠି ରହିପାରେ ବାୟୁକୁ ଆକାଶରେ ନିତ୍ଯସ୍ଥିତ କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ନାହିଁ। ସେହିପରି ତିନି ଲୋକରେ ଓ ଚଉଦ ଭୁବନରେ । ହେଉଛି ଯେ, ବାୟୁ କେବେ ଆକାଶରୁ ଅଲଗା ହୋଇ 
ଘୂରୁଥୂବା ସ୍ତାବରଂଜଇ୍ଗମ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମୋଂଠାରେ ହିଁ । ପାରେ ନାହିଁ। ଆକାଶରୁ ଅଲଗା ହେବା ପାଇଁ ବାୟୁର 
ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି “ତଥା ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି ମତ୍‌ ସାନି” । ଆଦୌ ଶକ୍ତି ନାହିଁ କାରଣ ଆକାଶ ସହ ତାହାର ନିତ୍ଯ- 


ଅଧ୍ୟାମୂବିଦ୍ୟା ( ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟାଃ ଦ୍ବାରା ସବୂ ପ୍ରକାର ସଂଶୟରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସର୍ବତ୍ର ପରମାମ୍ପ୍କୁ ସମ୍ୟକ୍‌ଭାବେ ଦର୍ଶନ କରି ଉପରାମ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ବା' ଏହି ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ୟ ନ ରହି, କେବଳ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ଦୃଶ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ।'' 
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* ଶୁୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ନିରନ୍ତର ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଭିନ୍ନତା ରହିଛି। ବାୟୁ । ନ କରେ, “ମୁଁ ଓ ମୋର” ଭାବ ନ କରେ, ତେବେ ଏହାକୁ 


ହେଉଛି ଆକାଶର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ସଙ୍ଗେ 
ଅଭିନ୍ନତା ଥାଏ। କାର୍ଯ୍ୟକୁ କେବଳ କାର୍ଯ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଦେଖିଲେ, 
ତାହା କାରଣରୁ ଭିନ୍ନ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ କାରଣଠାରୁ 
କାର୍ଯ୍ୟର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କାରଣରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ କାର୍ଯ୍ଯ 
କାରଣରେ ପ୍ରାଗଭାବରୂପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅପ୍ରକଟରୂପେ ରହିଥାଏ; 
ଉପ୍ନ୍ତ ହେଲା ପରେ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବରୂପେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକଟରୂପେ 
ରହେ ଏବଂ ଲୀନ ହେଲାପରେ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଧ୍ବଂସାଭାବରୂପରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କାରଣରୂପରେ ରହେ। କାର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରଧ୍ବଂସାଭାବ 
ନିତ୍ଯ ରହେ। ତାହା କେବେ ଅବିଦ୍ଯମାନ ହୁଏ ନାହିଁ । 
କାହିଁକି ନା, ତାହା କାରଣରୂପ ହୋଇଯାଏ | ଏହି ରୀତିରେ 
ବାୟୁ ଆକାଶରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଆକାଶରେ ସ୍ରିତ ରହେ 
ଏବଂ ଆକାଶରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାୟୁର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନ ରହି କେବଳ ଆକାଶ ହିଁ ରହିଯାଏ । 
ସେହିପରି ଏହି ଜୀବାମ୍ରା ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ପ୍ରକଟ ହୁଏ, 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ର ଠାରେ ସ୍ରିତ ରହେ ଏବଂ ପରମାମ୍ରରଙ୍ଚ୍ଚ ଠାରେ 
ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବାମ୍ରରାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ 
ରହି କେବଳ ପରମାମ୍ରରା ରହିଯାଆନ୍ତି। 

ବାୟୁ ଯେପରି ଗତିଶୀଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ଯେପରି ସବୁ 
ସ୍ଥାନରେ ଘୂରି ବୁଲେ, ଏ ଜୀବାମ୍ରା ସେପରି ଗତିଶୀଳ 
ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ଇଏ ଗତିଶୀଳ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଶରୀର 
ସଙ୍ଗେ ଆମ୍ରରୀୟତା (ମୁଁ ଓ ମୋର ଭାବ) କଲାମାତ୍ରେ ଶରୀରର 
ଗତି ଏହାକୁ ନିଜ ଗତି ଭଳି ଦେଖାଯାଏ। ଗତିଶୀଳତା 
ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ୟ ଏ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ଠାରେ 
ହିଁ ସ୍ଥିତ ରହେ । ତେଣୁ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଭଗବାନ ଜୀବାମ୍ରରକୁ ନିତ୍ଯଃ ସର୍ବଗତ, ଅଚଳ, ସ୍ତାଣୁ ଓ 
ସନାତନ କହିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ଶରୀରମାନର୍କୀ ଗତିଶୀଳତା 
ଯୋଗୁଁ ଏହାକୁ “ସର୍ବଗତ” କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ସର୍ବତ୍ର 
ଵୁଲୁଥୂଲା ଭଳି ଦେଖାଯାଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଅଚଳ ଓ ଘ୍ଥାଣୁ। 
ଏହା ସ୍ଥିର ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ। ଏହାଠାରେ ହଲଚଲ ହେବାର 
କ୍ରିୟା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ସବୁ 
ପ୍ରାଣୀ ଅଚଳରୂପେ ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ମୋ'ଠାରେ ହିଁ ଅଛନ୍ତି । 

ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତିନିଲୋକ ଓ ଚଉଦ ଭୁବନରେ 
ଘୂରି ବୁଲୁଥୂବା ଜୀବମାନତ୍ସର ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ କିଞ୍ଚିତ୍‌ମାତ୍ର 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ କି କଦାପି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ସବୁ ଯୋନିରେ ଘୃୂରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ନିରନ୍ତର 
ପରମାମ୍ସାର୍ଗ୍ତ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ସ୍ବରୂପରେ ହି ସ୍ଥିତ। କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ହେତୂ ଏହା ଅନୂଭୂତ 
ହେଉ ନାହିଁ। ଯଦି ଜୀବ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ସହିତ ଆମ୍ରରୀୟତା 


ଅସୀମ ଆନଦ ଅନୁଭବ ହେବ । ଅତଏବ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସଚେତନ 
କରିବା ପାଇଁ ଏଠି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ତୃମେ ତ ମୋ'ଠାରେ 
ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ରହୁଛ ପୁଣି ମୋତେ ପାଇବାରେ ଏତେ 
ପରିଶ୍ରମ ଓ ଡେରି କାହିଁକି ମୋ'ଠାରେ ନିଜର ସ୍ରିତି 
ସ୍ଵୀକାର ନ କରିବାରୁ ଏବଂ ନ ଜାଣିବାରୁ ହିଁ ମୋଂଠାରୁ 
ଦୂରତୃ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି । 

'ଇତି ଉପଧାରୟ'-- ଏ କଥା ତୂମେ ବିଶେଷଭାବେ 
ଧାରଣ କର ଓ ମାନିନିଅ ଯେ ସର୍ଟ (ସୃଷ୍ଟି) ର ସମୟ ହେଉ 
ବା ପ୍ରଳୟର ସମୟ ହେଉ, ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ 
ସର୍ବଦା ମୋହରିଠାରେ ରହନ୍ତି ମୋ”ଠାରୂ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସିତି କେବେ ହୋଇ ନ ପାରେ । ଦୃଢ଼ଭାବରେ 
ଏହା ମାନିନେଲେ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯଠାରୁ ତୂମେ ବିମୁଖ 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ। 

ଏହି ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୂଭବ କରିବା ପାଇଁ 
ସାଧକ ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନେଉ ଯେ, ଯିଏ ସବୁ ଦେଶରେ, 
କାଳରେ, ବସୁରେ ତଥା ବ୍ୟକ୍ତି ଆଦିରେ ସର୍ବଥା ପରିପୂର୍ଣ, 
ସେହି ପରମାମ୍ରରା ହିଁ ତା'ର ନିଜର। ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ 
ଆଦି କେହି ତାଂର ନୁହନ୍ତି ଏବଂ ସେ ସେଗୁଡ଼ିକର ନୂହେଁ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ସବୁ ଜୀବ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ । ଭଗବାନର୍କୀ 
ଠାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଜୀବମାନଙ୍କର ଶରୀରରେ 
ଉତ୍ପତ୍ତି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟର କ୍ରମ ଗ୍ବଲିଥାଏ; କାରଣ ସବୁ 
ଶରୀର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ଏହି ଜୀବ ନିଜେ 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ। ପରମାମ୍ଦା ଚ୍ଚ ସଙ୍ଚେଂ ଜୀବର ତତ୍ତ୍ଵଗତ 
ଏକତ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ପରମାମ୍ରାଟ୍ଟୀ ପ୍ରତି 
ବିମୁଖ ହୋଇ ଶରୀର ସଙ୍ଗେଂ ନିଜର ଏକତ ମାନିନେଉଛି, 
ତାକୁ ଏମୁଁ'”ରୂପକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଯେ ମୁଁ 
ଶରୀର” | ଏହି “ମୁଁ'ରେ ଗୋଟିଏ ପରମାମ୍ଦାଜ୍କର ଅଂଶ ଥାଏ, 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଥାଏ--ଏହା ହେଉଛି ଜୀବର 
ସ୍ବରୂପ। ଜୀବ ତ ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ରରାକ୍କର ଅଂଶ, କିନ୍ତୁ 
ସେ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶକୁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରେ। 

ଏହି 'ମୁଁ”ରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଅଛି, ତାହା 
ସ୍ବତଃ ପ୍ରକୃତି ଆଡ଼କୁ ଆକଷିିତ ହୁଏ। ମାତ୍ର ପରମାମ୍ଦାର୍କୀର 
ଅଂଶ ଜୀବ ପ୍ରକୃତିର ସେହି ଅଂଶ ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ କରିବାରୁ 
ସେହି ଆକର୍ଷଣକୁ ନିଜର ଆକର୍ଷଣ ବୋଲି ମାନିନିଏ ଏବଂ 
'ମୋତେ ସୁଖ ମିଳୁ,. ଧନ ମିଳୁ, ଭୋଗ ମିଳୁ' ଇତ୍ୟାଦି 
ଭାବନା କରେ। ଏଭଳି ଭାବନା କରିବାରୁ ସେ ପରମାମ୍ବାର୍କ 
ଠାରୁ ବିଶେଷରୂପେ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ। ତାଂହୃଦୟରେ 


ଶ୍ଳୋକ ୬ 


'ସଂସାର ସୁଖ ଅନୁକ୍ଷଣ ରହୁ; ପଦାର୍ଥର ସଂଯୋଗ ଅନୁକ୍ଷଣ 
ରହୁଃ ଏ ଶରୀର ସର୍ବଦା ମୋ ସାଥୂରେ ରହୁ ଏବଂ ମୁଁ 
ସବଦା ଶରୀର ସାଥୂରେ ରହେଂ ଇତ୍ଯାଦି ଯେଉଁ ସବୁ 
ଇଚ୍ଜା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ ବାସ୍ତବରେ ପରମାମ୍ପୂର୍କ୍‌ ସହିତ 
ରହବାର ଇଢ୍ରାଃ କାରଣ ତା'ର ପରମାମ୍ରାର୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହିଁ ନିତ୍ୟ। 

ଜୀବ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଯେତେ ମିଶି ରହିଲେ ବି 
ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ପ୍ରତି ତା'ର ଆକର୍ଷଣ କଦାପି ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ 
କି ଦୂର ହେବାର ଆଦୌ ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ। 'ମୁଁ ଚିରକାଳ 
ବଞ୍ଚି ରହନ୍ତି, ସବୁଦିନ ରହି ଥାଆନ୍ତି, ସବୁଦିନ ସୁଖରେ 
ରହନ୍ତି ତଥା ମୋତେ ସବିଶ୍ରେଷ୍ଠ ସୁଖ ମିଳନ୍ତା”, ଇତ୍ଯାଦି 
ରୂପରେ ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ବାର୍କ୍‌ ପ୍ରତି ହିଁ ଆକର୍ଷଣ ରହିଥାଏ । 
କିନ୍ତୁ ସେ ଏହି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସୁଖକୁ (ଜଡ଼-ଅଂଶର ମୁଖ୍ୟତା 
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ହେତୁ) ଜଡ଼ ବସ୍ତୁ ଦାରା ପାଇବାକୂ ଇଢ୍ରା କରି ଭୁଲ୍‌ 
କରେ। ଯେଉଁ ସୁଖ ଉପରେ ତାର ଅଧୂକାର ନାହିଁ, 
ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ସେ ସେହି ସୁଖର ଆଶା କରେ। ଯଦି ସେ 
ସଜାଗ ଓ ସାବଧାନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବୁଝିନିଏ ଯେ ଭୋଗରେ 
କିଛି ସୁଖ ନାହିଁ, ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ସଂଯୋଗ ରହି 
ନାହିଁ କି ରହିବା ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତେବେ ସାଂସାରିକ 
ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖେଚ୍ରା ଦୂର ହୋଇଯିବ ଏବଂ ବାସ୍ତବିକ, 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଚିରସ୍ଥାୟୀ (ଯାହାକି ତା'ର ଆବଶ୍ୟକତା) 
ସୁଖେଜ୍ରା ଜାଗ୍ରତ ହେବ । ଏହି ଆବଶ୍ୟକତା ଯେତେ ଅଧ୍ଧକ 
ଜାଗ୍ରତ ହେବ, ନଶ୍ଵର ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ସେତିକି ଅଧୁକ ବିମୁଖତା 
ଆସିଯିବ । ନଶ୍ଵର ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିମୁଖ ହୋଇଗଲେ, 
ଅନାଦିକାଳରୁ ପରମାମ୍ରରଙ୍କ୍ଚ ଠାରେ ତାଂର ସ୍ଥିତି ରହିଛି 
ବୋଲି ତାକୁ ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ । 


ଫରିିଙ୍ଳ କ/ଦ- ବାୟୁ ଯେପରି ଆକାଶରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଆକାଶରେ ରହେ ଓ ଆକାଶରେ ହିଁ ଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ ଅଥାତ୍‌ ଯେପରି ଆକାଶକୁ ଛାଡ଼ି ବାୟୁର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ? ସେହିପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଭଗବାନବ୍ଳୀ ଠାରୁ 
ଉପ୍ପନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରେ ରହନ୍ତି ଓ ଭଗବାନକ୍କୀ ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଏହି କଥା ସାଧକ ଦୂଢ଼ଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରିନେଲେ ତାକୁ “ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” 
ଏହି ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହେବ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିକୁ ବୂଝିବା ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟଂକକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯେପରି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହେଉଛି, ବିବର୍ତବାଦ ସେପରି ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ 
ହେଉ ନାହିଁ। `ବିବର୍ତ”ର ଅର୍ଥ ବିରୋଧାଭାସ। ଯାହା ନାହିଁ, ଅଥଚ ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା ବିବର୍ତବାଦ; ଯଥା-- ଦଉଡ଼ି 
ସାପ ପରି ଦିଶିବା। ବିବର୍ତବାଦରେ ଦୂଇଟି ସତ୍ତା ଆବଶ୍ୟକ ଯେପରି ଦଉଡ଼ି ଓ ସେଥୂରେ ଦୃଷ୍ଟ୍ଗୋଚର ହେଉଥୂବା 
ସାପ-ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ (ବ୍ଯାବହାରିକ ଓ ପ୍ରତିଭାସିକ) ସତ୍ତା। ମାତ୍ର ଗୀତାରେ ଏହି ଶ୍ଳମୋକରେ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୂପେ 
ଦିଆଯାଇଥୁବା ଆକାଶ ଓ ବାୟୁ ଦୁଇଟିର (ବ୍ୟାବହାରିକ) ସତ୍ତା ଏକ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦଉଡ଼ିରେ ସାପ ପରି 
ଆକାଶରେ ବାୟୁ ଅଧ୍ଯସ୍ତ ନୂହେଁ କିମ୍ବା ଆକାଶରେ ବାୟୁ ପ୍ରତୀତିମାତ୍ର ନୂହେଁ। ବରଂ ବାୟୁ ଆକାଶର କାର୍ଯ୍ଯ। କାର୍ଯ୍ୟର 
କାରଣ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁନା ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ଗହଣାପରି କାର୍ଯ୍ୟ ଓ କାରଣର ସତ୍ତା ଏକ ହୋଇଥାଏ। 
ସୁନା ଓ ଗହଣା ଦୁଇଟିରେ ଯେପରି କେବଳ ସୁନା ହିଁ ଥାଏ, ସେହିପରି ପରମାମ୍ରା ଓ ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ ତତ୍ତ୍ଵତଃ 
ଏକ ପରମାମ୍ବରା ହିଁ ଥାଆନ୍ତି। ଏହି କଥା ଗୀତାରେ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (୭ | ୧୯) ଓ “ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (୯ | ୧୯) 
ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। ଏହା ହିଁ ଗୀତାର ମୁଖ୍ୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ। ବିବର୍ତବାଦ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନୁହେଁ ବରଂ ସଂସାରରେ ଆରୋପିତ 
ସତ୍‌ ଭାବନାକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବା ପାଇଁ ଏହା ଏକ ଉପାୟମାତ୍ର। 

ଯଦି ବାୟୁ ସ୍ପନ୍ଦିତ ହେଉଥାଏ, ତେବେ ବାୟୁରେ ଆକାଶ ଅଛି ଓ ଆକାଶରେ ବାୟୁ ଅଛି। ଯଦି ବାୟୁ ସ୍ତନ୍ଦିତ 
ହେଉ ନ ଥାଏ, ତେବେ ବାୟୁରେ ଆକାଶ ନାହିଁ କି ଆକାଶରେ ବାୟୁ ନାହିଁ ଅଥାତ୍‌ କେବଳ ଆକାଶ ହିଁ ରହିଛି। 
ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ କହିଲେ, ନିଜ ଧାରଣାରେ ବାୟୁର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆକାଶରେ ବାୟୁ ଅଛି ଓ ବାୟୁରେ 
ଆକାଶ ଅଛି। ମାତ୍ର ତାନ୍ତ୍ରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ଆକାଶରେ ବାୟୁ ନାହିଁ କିମ୍ବା ବାୟୁରେ ଆକାଶ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ 
ଆକାଶ ହିଁ ଅଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ତାତ୍ତ୍ରିକ ଦୃଣ୍ଟୁରୁ ଦେଖିଲେ ପରମାମ୍ରରର୍କ୍ଚ ଠାରେ ପ୍ରାଣୀ ନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ଠାରେ ପରମାମ୍ବ଼ା ନାହାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ଅଛନ୍ତି (ଗୀତା ୯ । ୪-୫) | 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ବାୟୁ ପାଇଁ ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି-- “ସବଵିତ୍ରଗଃ' ଓ 'ମହାଚ୍‌' ଏଥୁରୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ 
ଯେ ସଂସାର ଦୃଷ୍ଟରୂ ପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧରୁଃ ଜୀବାମ୍ରା ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି, ତିନି ଲୋକ, ଚଉଦ ଭୁବନ ଆଦିରେ 
ଘୂରୁଥୂବାରୁ ସେ ମଧ୍ଯ 'ସବିତ୍ରଗଃ' | 'ମହାନ୍‌ଂ ପଦରେ ଅନନ୍ତବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତର ସମସ୍ତ ଜୀବ (ଜୀବ ସମୁଦାୟ) ଗ୍ରହଣୀୟ। 
ବାୟୁ ଯେପରି ଆକାଶରେ ନିତ୍ଯ ସ୍ଥିତ ଅଥାତ୍‌ ବାୟୁର ଆକାଶ ସହିତ ଯେପରି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ଜୀବାମ୍ଦାର ସେହିପରି 
ପରମାମ୍ରରାବ୍କ୍ର ସହିତ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧଂ (ନିତ୍ୟଯୋଗ) ଅଛି। _ 
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× ଶୁୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ନୀୟମ ପୂର୍ବନ୍ତ୍ରୋଳ୫କ ଭରବାନ କନ୍ଦିଥଲେ ନେ ସବୁ ଭ୍ରାଣ† ଜକଠାଃଳେ ନିଜ କିନ୍ତୁ ଠଦ୍ଦମୀନଙ୍କଜ ମହାସର୍ଗ ୨ ମହାପ୍ରଳୟ 
ବର୍ଷନ/ ବ/ଳି ଜନିଗଲ/ / ୭ତଣୁ ଏଣବ ଦୁଇଟି 6ନ୍ଣୋଳଃେ ଜାହ/ ବର୍ଷଳ/ କୁଛନି / 


ସବିଭୂତାନି କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରକୃତିଂ ଯାନ୍ତି ମାମିକାମ୍‌ । 
କଳ୍ପକ୍ଷୟେ ପୁନସ୍ତାନି କଳ୍ପାଦୌ ବିସ୍ପଜାମ୍ୟହମ୍‌ ॥ ୭ ॥ 


ଥକ ଚକୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ!; କଳ୍ପକ୍ଷୟେଇିକଳ୍ପ ମାନଳ୍କର ଶେଷରେ; ସବିଭୂତା।ନି=ସବୁ ପ୍ରାଣୀ; 
ମାମିକାମ୍‌ - ମୋର; ପକୃତିମ୍‌= ପକୃତିକୁ; ଯାନ୍ତିଚପ୍ରାପ୍ର ହୁଅନି (ଏବଂ) ; କଳାଦୌ-=କଳୁମାନଜର ଆରମାରେ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ; 


ପୁନଃ=ପୁଣି; ତାନି ସେମାନକୁ; ବିସୂଜାମି-ସର୍ଜନା କରେ। 


ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନା କଳ୍ପମାନନ୍ର ଶେଷରେ (ମହାପ୍ରଳୟ ସମୟରେ) ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ମୋର ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ କଳ୍ପମାନଙ୍କର ଆରମ୍ଭରେ (ମହାସଗି ସମୟରେ) ମୁଁ ପୁଣି ସେମାନଙ୍କୁ ସଜିନା କରେ । 


ବ୍ଯାନ୍୮ ସବିଭୂତାନି କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରକୃତିଂ ଯାନ୍ତି 
ମାମିକାଂ କଳ୍ପକ୍ଷୟେ'-¬ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ମୋର ଅଂଶ ଏବଂ ସମସ୍ତେ 
ସର୍ବଦା ମୋ' ଠାରେ ରହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ 
ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ ( ଅହଂଭାବ 
ଓ ମମତାରୂପକ ସମ୍ବନ୍ଧ) କରି ଯାହା କିଛି କର୍ମ କରନ୍ତି, 


ସେହି କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସହ ସେମାନଙ୍କୀର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ 


ହେଉଥାଏ; ଫଳରେ ସେମାନେ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ନେଉଥାନ୍ତି 
ଓ ମରୁଥାନ୍ତି । ମହାପ୍ରଳୟର ସମୟ ଆସିଲେ (ଯେଉଁଥୁରେ 
ବ୍ରହ୍ମା ନିଜର ଶହେବର୍ଷ ଆୟୁ ସରିଯିବାପରେ ଲୀନ 
ହୋଇଯାନ୍ତି) ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୋଇ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନେ 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ନେଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ନିଜ କର୍ମ 
ସହିତ ମୋ ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହୋଇଯାନ୍ତି। 

ମହାସର୍ଗ ବେଳେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍ଚ୍ଚର ଯେଉଁ ସ୍ବଭାବ 
ଥାଏ, ସେହି ସ୍ବଭାବକୁ ସଙ୍ଗଂରେ ଧର ସେମାନେ 
ମହାପ୍ରଳୟରେ ଲୀନ ହୁଅନ୍ତି । 

'ପୁନସ୍ତାନି କଳାଦୌ ବିସୂଜାମ୍ୟହମ୍‌'-- ମହାପ୍ରଳୟ 
ସମୟରେ ନିଜ ନିଜ କର୍ମକୁ ସଙ୍ଗଂରେ ଧରି ପ୍ରକୃତିରେ 
ଲୀନ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର କର୍ମ ଯେତେବେଳେ ପରିପକୃ 
ହୋଇ ଫଳ ଦେବାକୁ ଉନ୍ମଖ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ 
ମନରେ ବହୂ ସ୍ୟାଂ ପ୍ରଜାୟେୟଂ' ସର୍ବ୍ଳ୍ପ ଜାତ ହୁଏ । ଏହା 
ହିଁ ମହାସର୍ଗର ଆରମ୍ଭ | ଏହାକୁ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ 
ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ--'ଭୂତଭାବୋଭବକରୋ ବିସଗିଃ 
କମିସଂଜ୍ଞିତଃ' କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ୍କୀର ଅସ୍ତିତୃ ପ୍ରକଟ 
କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନର୍କୀର ଯେଉଁ ସଙ୍କଳ୍ପ ହୁଏ, ତାହା ହିଁ 
ବିସର୍ଟ (ତ୍ୟାଗ) ଏବଂ ତାହା ହିଁ ଆଦିକର୍ମ । ଚତୁର୍ଦିଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଏହାକୁ ହିଁ 'ଗଭିଂ ଦଧାମ୍ୟହମ୍‌' (୧୪ | ୩) ଏବଂ “ଅହଂ 
ବୀଜପ୍ରଦଃ ପିତା' (୧୪ | ୪) କହିଛନ୍ି। 

ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କଳ୍ପମାନ୍କୀ ଆଦିରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ମହାସର୍ଗର ଆରମ୍ଭରେ ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରକଟ ହେବାପରେ ମୁଁ ପୁନର୍ବାର 
ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହୋଇଥୁବା ଓ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନରେ ଥ୍ରୂବା 
ଜୀବମାନଙ୍କ ସେମାନବ୍କ କର୍ମାନୁସାରେ ସେହି ସେହି ଯୋନି 
(ଶରୀର) ସହିତ ବିଶେଷଭାବେ ସମ୍ବନ୍ଧ କରାଇ ଦିଏ। 
ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ କରାଇ ଦେବା ହିଁ ମୋର ସର୍ଜନା । ଏହାକୁ 
ଭଗବାନ ଚତୁଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି-- 
'ଗ୍ତୁବିଞ୍ଟ୍ଯଂ ମୟା ସୃଷ୍ଟଂ ଗୁଣକମିବିଭାଗଶଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ 
ଦାରା ଗୁଣ ଓ କର୍ମର ବିଭାଗପୂର୍ବକ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇଛି। 

ବ୍ରହ୍ମାଳକ୍କ ଗୋଟିଏ ଦିନର ନାମ “କଳ୍ପଂ। ଏହା 
ମାନବର୍ଚ୍ଚର ଏକ ହଜାର ଚତୁର୍ଯୁଗୀର ସମୟ। ସେତିକି 
ସମୟରେ ବ୍ରହ୍ମାକ୍କର ଗୋଟିଏ ରାତି ମଧ୍ଯ ହୁଏ। ଏ 
ହିସାବରେ ବ୍ରହ୍ମାଜ୍ସର ଆୟୁ ଶହେ ବର୍ଷ। ବ୍ରହ୍ମାଙ୍ସ 
ଆୟୁ ସମାପ୍ତ ହେବାପରେ ବ୍ରହ୍ମା ଯେତେବେଳେ ଲୀନ 
ହୋଇଯାନ୍ତି ସେତେବେଳେ ହେଉଥୁବା ମହାପ୍ରଳୟକୁ 
ଏଠାରେ “କଳ୍ପକ୍ଷୟେ' ପଦ ଦ୍ବାରା ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି। 
ଯେତେବେଳେ ବ୍ରହ୍ମା ପୁଣି ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି। ସେତେବେଳେ 
ହେଉଥୂବା ମହାସର୍ଗକୁ ଏଠାରେ “କଳ୍ପାଦୌଂ ପଦରେ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ କରାଯାଇଛି। 

'ସବିଭୂତାନି ପ୍ରକୃତିଂ ଯାନ୍ତି' ( ମହାପ୍ରଳୟରେ ଜୀବମାନେ 
ଆପେ ଆପେ ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଏବଂ “ତାନି କଳ୍ାଦୌ 
ବିସ୍ୂଜାମି' (ମହାସର୍ଗର ଆରମ୍ଭରେ ମୁଁ ସେମାନଙଗ୍ଗ୍‌ ସର୍ଜନା 
କରେ)-¬ଏ ଦୁଇ ପ୍ରକାର କ୍ରିୟା ବ୍ୟବହାର କରିବାର 
ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରକୃତି ଆପେ 
ଲୟ ଆଡ଼କୁ ଗତିକରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ରିୟା କରୁ କରୁ ଥକିଗଲେ 
ପରମାମ୍ବ୍ରାବ୍କ୍ର ଠାରେ ପ୍ରକୃତି ଲୟ ହୁଏ। ଏତାଦୃଶୀ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥୂୁବାରୁ ମହାପ୍ରଳୟ ବେଳେ ପ୍ରାଣୀମାନେ 
ମଧ୍ୟ ଆପେ ଆପେ ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ପ୍ରକୃତି ପରମାମ୍ାଗ୍ସ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ମହାସର୍ଗର 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆରମ୍ଭରେ ସେମାନସୁଁ ନିଜ ନିଜ ପରିପକୁ କର୍ମର ଫଳ 
ପ୍ରଦାନ କରି ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ, ମୁଁ ସେମାନ୍କର ଶରୀର 
ସର୍ଜନା କରେ ।| ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୋଇଥାନ୍ତି, 
ମୁଁ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନକ୍ଲୁ ସ୍ପଣ୍ଟୁ କରେ। ଯେପରି କୋଠାଘର 
ତିଆରି କରାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଧୀରେ ଧୀରେ ଛାଏଁ ଭାଙ୍ଗିପଡ଼େ, 
ସେହିଭଳି ସ୍ପଞ୍ଭରଚନା ତ ଭଗବାନ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରଳୟ 
ଛାଏଁ ହୁଏ । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ୟେ, ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
(ସଂସାର ଓ ଶରୀର) କୁ ରଚନା କରିବାରେ ଭଗବାନର୍କୀର 
ହାତ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଆପେ ଆପେ ହ୍ରାସ 


3 (507 ଭ/ବ--ସୂପଷ୍ଟରେ ଉତ୍ପତ୍ତି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟ ହି 


ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ଅ ଶ ହୋଇଥ୍ୁବାରୁ 
ଜୀବ ସ୍ବତଃ ଭଗବାନବ୍ସ୍ୀ ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉତ୍ପାନ ଆଡ଼କୁ 
ଯାଉଛି। କିନ୍ତୁ ସେ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି କରି 
ଯେତେବେଳେ ସ୍ବତଃ ପତନ ହହ୍ରାସ) ଆଡ଼କୁ ଯାଉଥୂବା 
ନଶ୍ବର ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନିଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ପତନ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ଵଲିଯାଏ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟ 
ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ ନିଜର 
ଉତ୍ପଘାନ କରିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି 
ତ୍ୟାଗ କରି କେବଳ ଭଗବାନର୍ବ୍ରର ସମ୍ମୁଖ ହେବା ଉଚିତ । 


ହିଁ ମୁଖ୍ଯ। ସଂସାରର ସ୍ଥିତି ଦିଗକୁ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟି 


ରହୁଥୂୁବାରୁ ଭଗବାନ ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ଥିତି କଥା କହିସାରି ଏବେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ପ୍ରଳୟ କଥା କହୁଛନ୍ତି । 


ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଉତ୍ପତ୍ତି, ସ୍ରିତି ଓ ପ୍ରଳୟ ତିନୋଟିଯାକ ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ 


ହିଁ ହୁଏ। 


ବାସ୍ତବରେ ସଂସାରର ସ୍ଥିତି ନାହିଁ, କେବଳ ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ପ୍ରଳୟର ପ୍ରବାହକୁ ଆମେ ସ୍ଥିତି କହୁଛୁ। ତାତ୍ତ୍ଵିକ ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ଦେଖିଲେ ସଂସାରର ଉପ୍ପତ୍ତି ମଧ୍ଯ ନାହିଁ: କେବଳ ପ୍ରଳୟ ବା ଅଭାବ ହିଁ ସାର । ଅତଏବ ସଂସାରର ପ୍ରଳୟ, ଅଭାବ 


ବା ବିୟୋଗ 


ହିଁ ମୁଖ୍ୟ - “ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବଃ” (ଗୀତା ୨ । ୧୬)” । 


===ଳ=- ¬ == == 


ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ବାମବଷ୍ଟାଭ୍ଯ 
ଭୂତଗ୍ରାମମିମଂ 


ବିସ୍ପଜାମି ପୁନଃ 
କୃ ସ୍ମମବଶଂ 


ପୁନଃ | 
ପ୍ରକୃ ତେବିଶାତ ॥ ୮ ॥ 


ଅନୟ ପ୍ରକୃତେଃ= ପ୍ରକୃତିର) ବଶାତୃଚଓ ବଶରେ ରହି; ଅବଶମ୍‌=ପରତନ୍ତ୍ର ହୋଇଥୁବା; ଇମମ୍‌ ଏହି; କୃୟମ୍‌ ¬ ସମସ୍ତ; 
ଭୂତ ଗ୍ରାମମ୍‌= ପ୍ରାଣୀବର୍ଟର୍କ୍ୁ ସ୍ନାମ୍‌= (ମୁଁ) ନିଜ; ପ୍ରକୃତିମ୍‌ ପ୍ରକୃତିକୁ; ଅବଷ୍ଠଭଯ ବଶୀଭୂତ କରି; ପୁନଃ, ପୁନଃ ବାରମ୍ବାର; 


ବିସୂଜାମି- ସର୍ଜନା କରେ । 


ପ୍ରକୃତିର ବଶରେ ରହି ପରତନ୍ସ୍ଵ ହୋଇଥୁବା ଏହି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀବଗିଙ୍ଲୁ ମୁଁ (କଳ୍ପ ମାନକ୍କର ଆରମ୍ଭରେ) ନିଜ 


ପ୍ରକୃତିକୁ ବଶୀଭୂତ କରି ବାରମ୍ବାର ସଜି ନା କରେ । 


କ# ରଜ - 'ଭୂତଗ୍ରାମମିମ କୃସ୍ୁମବଶଂ ପରକୃତେ- 
ଵିଶାତ୍'-- ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତି” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯଞ୍ଟି ପ୍ରକୃତିର ବାଚକ । 
ମହାପ୍ରଳୟରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ନିଜ ନିଜ ବ୍ୟଷଖ୍ଟି ପ୍ରକୃତିରେ 
(କାରଣଶରୀରରେ) ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ବ୍ଯଗ୍ଟଂ ପ୍ରକୃତି 
ସମଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହୁଏ ଏବଂ ସମଣ୍ଟ୍ ପ୍ରକୃତି ପରମାମ୍ବାର୍କୀ 
ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ।। କିନ୍ତୁ ମହାସର୍ଗର ସମୟ ଆସିଲେ 
ଜୀବମାନଙ୍କର କର୍ମସମୂହ ଫଳଦେବା ପାଇଁ ଉନ୍ମୁଖ ହୁଏ । 
ସେହି ଉନ୍ମଖତା ହେତୁ ଭଗବାନଙ୍କର “ବହୂ ସ୍ୟାଂ ପ୍ରଜାୟେୟ' 
(ଛାଦୋଗ୍ୟ, ୬ | ୨ | ୩) ସର୍କଳୁ ଜାତ ହୁଏ, ଯଦ୍ଦ୍ାରା ସମଷ୍ଚ 
ପ୍ରକୃତିରେ କ୍ଷୋଭ (ଆଲୋଡ଼ନ) ଜାତ ହୁଏ । ଯେପରି, 
ବସାଦହିକୁ ମବ୍ରିଲେ ସେଥୂରୁ ଲହୁଣି: ଓ ଘୋଳ ବାହାରେ | 
ଲହୁଣି ଉପରକୁ ଉଠିଯାଏ ଓ ଘୋଳ ତଳେ ରହିଯାଏ । 
ଏଠାରେ ଲହୁଣି ସାତ୍ନ୍ଵିକ ଘୋଳ ତାମସିକ ଓ ମଚ୍ଚନକ୍ରିୟା 
ରାଜସିକ । ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ସକ୍କଳ୍ପ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିରେ 


କ୍ଷୋଭ ଜାତ ହେବାରୁ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ ଓ 
ତାମସିକ-¬ଏ ତିନି ଗୁଣ ଉମ୍ୟନ୍ନ ହେଲା। ଏହି ତିନି ଗୁଣରୁ 
ସ୍ବର୍ଗ ମର୍ତ୍ୟ ଓ ପାତାଳ ଲୋକ ଜାତ ହେଲା। ଏହି ତିନି 
ଲୋକରେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜ ଗୁଣ, କର୍ମ ଓ ସ୍ବଭାବ ଦ୍ବାରା 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ଜୀବ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କେତେକ ସତ୍ତ୍ଵପ୍ରଧାନ କେତେକ ରଜପ୍ରଧାନ ଆଉ 
କେତେକ ତମପ୍ରଧାନ ହେଲେ । 

ଏହି ମହାସର୍ଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ 
ଓ ୪ର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ କରାଯାଇଛି। ସେଠାରେ 
ପରମାମ୍ରରାକ୍କର ପ୍ରକୃତିକୁ “ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ” କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ 
ପରମାମ୍ବାବ୍କ୍ର ଅଂଶ ଜୀବମାନଗ୍ଗର ନିଜ ନିଜ ଗୁଣ, କର୍ମ 
ଓସ୍ବଭାବାନୂ ସାରେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ବିଶେଷ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କରାଇଦେବାକୁ “ବୀଜସ୍ପାପନ କରିବା' କୁହାଯାଇଛି । 

ଜୀବମାନେ ମହାପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ 
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ହୋଇଥୁଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍ବ୍ବତଃ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ 
ଲୀନ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ ପରମାମ୍ର୍ରା୍କର ଅଂଶ ଚେତନସମୂହ 
ପରମାମ୍ବାର୍କ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଥୁଲା। କିନ୍ତୁ ସେହି 
ଚେତନସମୃହ ନିଜର ଗୁଣ ଓ କର୍ମର ସଂସ୍କାରକୁ ସାଙ୍ଗରେ 
ଘେନି ପରମାମ୍ରାକ୍କ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଥୁଲା। ତେଣୁ 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ଠାରେ ଲୀନ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେ ମୁକ୍ତ ହେଲା 
ନାହିଁ । ଲୀନ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଯଦି ସେ ଗୁଣକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ପରମାମ୍ରରାଙକ୍କ ଠାରେ ଲୀନ ହେବାପରେ ଚିରକାଳ 
ପାଇଁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଇଥାନ୍ତା ଓ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକୂଳି ଯାଇଥାନ୍ତା। ସେହି ଗୁଣମାନଙ୍କୁ ତ୍ୟାଗ ନ କରିବାରୁ 
ମହାସର୍ଗର ଆଦିରେ ତାହାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଯୋନିଗତ ଶରୀର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ବିଭିନ୍ନ ଯୋନିରେ 
ଜନ୍ମ ନିଏ। 

ବ୍ଯଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁଣ, କର୍ମୀଦି ଦ୍ବାରା ଗୂହୀତ 
ସ୍ବଭାବର ପରବଶତା ହିଁ ଏହି ଚେତନସମୂହର ବିଭିନ୍ନ 
ଯୋନିରେ ଜନ୍ଗ ହେବାର କାରଣ । ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ପରବଶତା କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା 
ମଧ୍ଯ ବ୍ଯଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିର । ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ଳଣୋକରେ 
ଯେଉଁ ଅବଶତା କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ଜନ୍ମ ହେବାର 
ପରବର୍ତୀ ପରବଶତା | ଏହା ତିନିଲୋକରେ ଅଛି । ଚତୁର୍ଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ମଣୋକରେ ଏହାକୁ ଗୁଣର ପରବଶତାରୂପେ 
ବର୍ଶ୍ଵନା କରାଯାଇଛି । 

“ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ବାମବଷ୍ଟଭ୍ୟ'-- ପ୍ରକୃତି ପରମାମ୍ଫାତ୍କର ଏକ 
ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଅଦ୍ଭୁତ ଶକ୍ତି। ଏହାକୁ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ କହି ହେବ ନାହିଁ କି ଅଭିନ୍ନ ମଧ୍ଯ କହି ହେବ ନାହିଁ । 
ନିଜର ଏତାଦୃଶୀ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧୀନ କରି ପରମାମ୍ବା 
ମହାସର୍ଗ ଆରମ୍ଭରେ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୋଇଥୁବ। 
ଜୀବମାନଙ୍ଜୁ ସର୍ଜନା କରନ୍ତି। 

ପରମାମ୍ରରା ପ୍ରକୃତିକୁ ନେଇ ସୃଷ୍ଟ ସର୍ଜନା କରନ୍ତି, 
ପ୍ରକୃତି ବିନା ନୁହେଁ। କାରଣ ସ୍ପଞ୍ତିରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ତନ 
ହୁଏ, ଯେଉଁ ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶ ହୁଏ, ତାହା ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ହୁଏ, ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଣୁ ଭଗବାନ 
କ୍ରିୟାଶୀଳ ପ୍ରକୃତିକୁ ନେଇ ହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ସର୍ଜନା କରନ୍ତି। 
ଏଥୂରେ ଭଗବାନଗ୍କୀର କୌଣସି ଅସମର୍ଥତା, ପରାଧୀନତା, 
ଅଭାବ, ଦୁର୍ବଳତା ଆଦି ନାହିଁ। 

ମନୂଷ୍ଯ ଦାରା ହେଉଥୁବା ବିଭିନ୍ନ କର୍ମ କରଣ, 
ଉପକରଣ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବୃତ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଏହା 
ମନୁଷ୍ଯର ଦୁର୍ବଳତା ନୁହେଁ। ବରଂ ଏହା ତାହାର ସେହି 
କରଣ, ଉପକରଣାଦି ଉପରେ ଆଧୁଷପତ୍ୟ | ଏହି ଆଧୂପତ୍ୟ 
ଯୋଗୁଁ ସେ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା କାମ କରାଇ ନିଏ । (ଅବଶ୍ଯ 
ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ଏତିକି ନ୍ୟଯୂନତା ଅଛି ଯେ ସେ ସେହି କର୍ମକୁ 
ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେକରେ, ଫଳରେ ସେ ସେଥୁରେ 
ଲିପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଧୂପତି ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଦାସ 
ହୋଇଯାଏ) | ସେହିପରି ଭଗବାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ରଚନା କରୁଥୁବାରୁ 
ତାଙ୍ଚ୍ରର ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଆଧ୍ପତ୍ୟ ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଉଛି। 
କିନ୍ତୁ ଆଧ୍ୂପତ୍ଯ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ୀ ଠାରେ ଲିପ୍ରତା 
ଆଦି ନ ଥାଏ। 

'ବିସୂଜାମି ପୁନଃ ପୁନଃ””-୮-ଏଠାରେ ବି” 
ଉପସର୍ଗପୂର୍ବକ “ସୃଜାମି” କ୍ରିୟା ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ଭଗବାନ ଯେଉଁ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ସୃଷ୍ଟ କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ବିବିଧ କର୍ମର କର୍ତା ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ସେମାନକ୍ଟୁ ବିବିଧ ପ୍ରକାରରେ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ସାବର, 
ଜଙ୍ଗମ, ସୂଳ, ସୃଷ୍ଣ ଆଦି ଭୌତିକ ଶରୀରରେ ମଧ୍ୟ କେତେକ 
ପୂଥ୍ୁବୀପ୍ରଧାନ/ କେତେକ ତେଜପ୍ରଧାନ, କେତେକ ବାୟୁପ୍ରଧାନ 
ଇତ୍ୟାଦ ନାନାପ୍ରକାର ଶରୀର ଥାଆନ୍ତି । ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
ସର୍ଜନା କରନ୍ତି। 

ଏଠାରେ ଜାଣି ରଖିବା କଥା ଯେ, ଯେଉଁ ଜୀବମାନେ 
ବ୍ଯଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତି ସଚ୍ଚେଂ ମୁଁ ଓ “ମୋର” ଭାବ କରି 
ପ୍ରକୃତିର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି, ଭଗବାନ ସେହିମାନର୍ଗୁ 
ରଚନା କରନ୍ତି। ବ୍ଯଷ୍ଟ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହେବାରୁ ଜୀବ 
ସମଣ୍ଚି ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ନ 
ହେଲେ ମହାସର୍ଗରେ ତା'ର ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଘ୍ଜଣିକ୍ତ ଭବ--ତତ୍ତ୍ଵତଃ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନକ୍ରୀ ଠାରୁ ଅଭିନ୍ନତ। ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ବରୂପ ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ମିଳିତ, ପ୍ରକୃତିରହିତ ନୁହେଁ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତିରହିତ ମନେ କରିବା ସଂକୀର୍ଣ୍ରତା, ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅସଙ୍ଗତ । 

'ଅବଶଂ ପକୃତେଵିଶାତ୍‌'-- ପରା ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵୟଂ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ (ସ୍ଵସ୍ଃ । ବିଜାତୀୟ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ କରିବାରୁ ସେ ପରତନ୍ତ୍ଵ (ପ୍ରକୃତିସ୍ତଃ ହୋଇଛି, ଅନ୍ଯଥା ସେ ପରତନ୍ତ୍ଵ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଗୁଣସଙ୍ଗ 
ହିଁ ପରତନ୍ତ୍ଵତା-- “କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦ୍ଵଯୋନିଜନ୍ମସୁ' (ଗୀତା ୧୩: ୨୧) | 


* ଏଠାରେ (୬ଷ, ୭ମ ଓ ୮ମ ଶ୍ମୋକରେ) 'ବିସୁଜାମି' ପଦରେ ଉତ୍ତି, 'ମତ୍ସାନି' ପଦରେ ସିତି ଏବଂ 'ପକୃତିଂ ଯାଛି ମାମିକା' 


କଳ୍ପକ୍ଷୟେଂ ପଦରେ ପ୍ରଳୟର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି । 


ଶ୍ମୋକ ୯] 
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ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତିର ବଶୀଭୂତ (ଅବଶ), ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କ୍ନ ଭଗବାନ ବାରମ୍ବାର ସର୍ଜନା କରନ୍ତି। 
ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତିର ବଶୀଭୂତ ନୂହନ୍ତି। ସେମାନେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ. ଂସଗୈଃପି ନୋପଜାୟନ୍ତେ ପ୍ରଳୟେ ନ 


ବ୍ୟଥନ୍ତି ଟ” (ଗୀତା ୧୪॥। ୨) । 


=== ”( === = 


ସ୍କ ଥାଯଳି ୫ ଳର୍ଣୁଡୁ/ଦିମାନପୂର୍ବନ କର୍ମ ନଃଲେ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମନୁଥଳଃ ବନ୍ଧି ୭୧ଲଯୋଏ/ ଭରବାନ ବାଳୟକନ ସୁନା 
ଜଚଳ/ନୁଫଳ ଳର୍ମ ଳେ £ଧ୍ୟ' କାହିଁଳି ବ/@ ନୁଅଳି ନାନି2 ଏହାକ ଜଜ ଭଗବାନ ନିନୁ 6ଜ୍ମୌଳନେ 6ଦଛଳି / 


ନ ଚ ମାଂ ତାନି କମ୍ାଣି ନିବଧୁନ୍ତି ଧନଞ୍ଚୟ । 


ଉଦାସୀନ ବଦାସୀନମସକ୍ତ` 


ତେଷୁ କମିସୁ॥ ୯॥ 


ଥନନ୍ଦ ଚଧନଞ୍ଜୟଚହେ ଧନଞ୍ଜୟ!; ତେଷୁଲିସେହିନ କମିସୁଳିକର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ, ଅସକ୍ତମ୍‌ଚ6ଅନାସକ୍ତକ ଚଓ; 
ଉଦାସୀନବତ୍‌ ¬ ଉଦାସୀନପରି; ଆସୀନମ୍‌=ରହୁଥିବାରୁର ମାମ୍‌ଚମୋତେ; ତାନି=ସେହି; କମାଣି=କର୍ମଗୁଡ଼ିକ: ନ, 


ନିବଧ୍ମନ୍ତି” ଆବଦ୍ଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ହେ ଧନଞ୍ଜୟ! ସେହି ସବୁ (ସୃଷ୍ଟ ରଚନାଦି) କମିରେ ଅନାସକ୍ତ ଓ ଉଦାସୀନ ଭଳି ରହୁଥୁବାରୁ କମିଗୁଡ଼ିକ 


ମୋତେ ଆବଦ୍ଦ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ବ୍ଯାରଃଃ__ 'ଉଦାସୀନବଦାସୀନମସକ୍ତଂ ତେଷୁ କମିସୁ'-- 
ମହାସର୍ଗର ଆଦିରେ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନରେ ଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୁ 
ସେମାନଙ୍କ କର୍ମାନୁସାରେ ବିବିଧ ପ୍ରକାରେ ରଚନା କରିବା 
ରୂପକ କର୍ମରେ ମୋର ଆସକ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ମୁଁ ସେଥୁରେ 
ଉଦାସୀନ ଭଳି ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହେଲେ 
ମୁଁ ହର୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ କି ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହେଲେ 
ମୁଁ ବିଷଣ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ । 

ଏଠାରେ “ଉଦାସୀନବତ' ପଦରେ ବ୍ଯବହୁତ ‹ବତ଼' 
(ବତି) ପ୍ରତ୍ୟୟର ଅର୍ଥ ହେଲା “ଭଳି”। ତେଣୁ ଏ 
ପଦଟିର ଅର୍ଥ ହେଲା--ଉଦାସୀନ ଭଳି | ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
ଉଦାସୀନ ଭଳି ବୋଲି କାହିଁକି କହିଲେ୮? କହିବାର 
କାରଣ, ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ସତ୍ତାକୁ ମନୂଷ୍ଯ ମାନିଥାଏ, ସେହି 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ସେ ଉଦାସୀନ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସଂସାରର 
ଉତ୍ପତ୍ତି ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟ ହେଉଛି, ଭଗବାନକ୍ଟରୀ ଛଡ଼ା ତାଂର 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ସେହି ସଂସାରରଚନା ରୂପକ କର୍ମରୁ କ'ଣ ବା ଉଦାସୀନ 
ରହିବେନମ ସେ କେବଳ ଉଦାସୀନ ଭଳି ରହନ୍ତି କାରଣ 
ଭଗବାନର୍କୀ ଦୃଷ୍ଟୂରେ ସଂସାରର କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ । 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବସ୍ତୁତଃ ଏସବୁ ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ 
ସ୍ବରୂପ ଏହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ଆଦୌ ନାହିଁ ତେବେ 
ନିଜର ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି ଭଗବାନ କ'ଣ ବା ଉଦାସୀନ 


ରହିବେନ ଭଗବାନ ଉଦାସୀନ ଭଳି ରହନ୍ତି। 

'ନ ଚ ମାଂ ତାନି କର୍ମାଣି ନିବଧୁନ୍ତି'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ 
ଭଗବାନ କହିଲେ, ମୁଁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ରଚନା 
କରେ, ସେହି ରଚନାରୂପକ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଏଠାରେ `ତାନି' 
କୁହାଯାଇଛି। ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମୋତେ ବାନ୍ଧନ୍ତି ନାହିଁ; 
କାରଣ ସେହି କର୍ମ ଓ ତାହାର ଫଳ ସହିତ ମୋର କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ଏହିପରି କହି ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କୁ 
ଶିକ୍ଷା ଦେଉଛନ୍ତି ଓ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ 
ବତାଉଛନ୍ତି ଯେ, ଯେପରି କର୍ମାସକ୍ତ ନ ହେବାରୁ ମୁଁ ବାନ୍ଦି 
ହେଉ ନାହିଁ, ସେହିପରି ତୁମ୍ଭେମାନେ ବି କର୍ମରେ ଓ କର୍ମଫଳରେ 
ଆସକ୍ତି ନ ରଖି, ସମସ୍ତ କର୍ମ କଲେ ବାନ୍ଧି ହେବ ନାହିଁ। 
ଯଦି ତୁମ୍ଭେମାନେ କର୍ମରେ ଓ କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତି ରଖିବ, 
ତୁମକୁ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ । କାରଣ କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ହୁଏ 
ତଥା କର୍ମଫଳ ମଧ୍ୟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ 
କର୍ମଫଳର ଇଢ଼ା ଥୂବାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। କେଡ଼େ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ଯେ, କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ତ ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ 
(ଫଳେଚ୍ରା ଥୂବାରୁ) ବନ୍ଧନ ରହିଯାଏ! ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ବସ୍ତୁ ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ଧୁ ବସ୍ତୁ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ (ବନ୍ଧନ) 
ରହିଯାଏ! ସମ୍ବନ୍ଧୀ ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯାଏ! 
ଧନ୍ୟରେ ମୂର୍ଖତା! କୋଟି ଜୁହାର ଏ ମୂର୍ଖତାକୁ! 


ମଜିଣିକ୍ତ ଭ/ବ-କର୍ମରେ ମନୂଷ୍ଯ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ (କମିଣା ବଧ୍ୟତେ ଜନ୍ତୁଃ)--ଏହି ସାଂସାରିକ ଧାରଣାକୁ 
ଆଖି ଆଗରେ ରଖି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୪ | ୧୪); କାରଣ ମୋର କର୍ମାସକ୍ତି ନାହିଁ 
ଫଳାସକ୍ତି ନାହିଁ କି କର୍ତ୍ତତ୍ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ତାତ୍ତ୍ରିକ ଦୃଣ୍ତୁରେ ଦେଖିଲେ କର୍ମର ସ୍ଵତନ୍ବ୍ଵ ସତ୍ତା ମଧ୍ଯ ନାହିଁୀ ସୃଷ୍ଟ 


680 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ରଚନାରୂପକ କର୍ମ ଭଗବାନକ୍ଳୀର ହିଁ ସ୍ବରୂପ--ତେ ବ୍ରହୁ ତଦବିଦୁଃ କସ୍ଛ୍ମମଧ୍ୟାମ୍ବଂ କଥି ଗ୍ଖିଳମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୨୯), 
'ଭୂତଭାବୋଭବକରୋ ବିସଗିଃ କମିସଂଜ୍ଞିତଃ› (ଗୀତା ୮ | ୩) | ସାରାଂଶ ହେଲା, ସୁଷ୍ଟିର ଉପପତି, ସିତି, ପ୍ରଳୟ ଆଦି 
ଯାହା କିଛି ହେଉଛି, ସବୂ ଭଗବାନକୀ ଦାରା ହିଁ ହେଉଛି ଏବଂ ସେସବୁ ଭଗବାନଙ୍କୀର ହିଁ ସ୍ବରୂପ। ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ, ପାଳକ 
ଓ ପାଳିତ ତଥା ସଂହର୍ତା ଓ ସଂହୃତ--ଏ ସମସ୍ତେ ଏକମାତ୍ର ସମଗ୍ର ଭଗବାନର୍କ୍ୀର ଅଙ୍ଗ (ସ୍ବରୂପ) -¬ 'ଅହଂ କୃ ସୁସ୍ଯ ଜଗତଃ 


ପ୍ରଭବଃ ପଳୟସ୍ତଥା' (ଗୀତା ୭ | ୬) | 


ସବୁକିଛି ଭଗବାନ, ତାରକ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ, ପୁଣି ଭଗବାନ କେଉଁଥୂରୁ ଉଦାସୀନ ରହିବେ? ସେଥୁପାଇଁ 


ଭଗବାନ ନିଜକୁ ଉଦାସୀନ ନ କହି ନିଜେ “ଉଦାସୀନବତ୍ବ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଦାସୀନ ପରି ରହନ୍ତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 
=== = ;୫^ === 


ସଂଯ _ ପୁର୍ବନ୍ଛଞଵୁଳଣଳ ଭଗବାନ ଆସନଳିଶୁନ/ତ/ ନନ୍ଞର୍କଃଳେ କହିଯାଳି ଏବେ କର୍ଜ଼ୁତ/ଜିମାନଶୂଳତ/ ସମ୍ଞର୍କନେ କନ୍ଦୁଛଳି / 
ମୟାଧ୍ଯକ୍ଷେଣ ପ୍ରକୃତିଃ ସୂୟତେ ସଚରାଚରମ୍‌ । 
ହେତୃୁନାନେନ କୌନ୍ତେୟ ଜଗଦୃବିପରିବରତ୍ତିତେ ॥ ୧୦॥ 


ଅମ ¬ ପ୍ରକୃତିଃଇ ପ୍ରକୃତି ମୟା ମୋର; ଅଧ୍ଯକ୍ଷେଣଚଁଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ। ସଚରାଚରମ୍‌ ସମଗ୍ର ଚରାଚର ଜଗତକୁ; 
ସୂୟତେ-ସର୍ଜନା କରେ; କୌନ୍ତେୟହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ।; ଅନେନଏହି; ହେତୁ ନାଚିକାରଣରୂ; ଜଗତ୍ବଚିଜଗତରେ; 


ବିପରିବତ୍ତିତେ-ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି। 


ପ୍ରକୃତି ମୋର ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ ଚରାଚର ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ସଜିନା କରେ । ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନୀ ଏହି କାରଣରୁ 


ଜଗତରେ ବିବିଧ ପ୍ରକାର ପରି ବର୍ତନ ହେଉଛି । 


କ୍ଯା ୯ମୟାଧ୍ଯକ୍ଷେଣ ପ୍ରକୃତିଃ ସୂୟତେ 
ସଚରାଚରମ୍‌'-- କେବଳ ମୋଂଠାରୁ ସତ୍ତା ଓ ୟ୍ପୂର୍ତି ପାଇ 
ପ୍ରକୃତି ଚର-ଅଚର, ଜଡ଼-ଚେତନ ଆଦି ଭୌତିକ ସୃଷ୍ଟିକୁ 
ସର୍ଜନା କରେ। ଯେପରି ବରଫ ଜମାଟ ବାନ୍ଧିବା, ହିଟର 
ଜଳିବା, ଟ୍ରାମ ଓ ରେଳଗାଡ଼ି ଗ୍ରଲିବା, ହଜାର କିଲୋମିଟର 
ଦୂରରେ ଉଚ୍ଚାରିତ ଶବ୍ଦକୁ ଶୁଣିବା, ହଜାର କିଲୋମିଟର 
ଦୂରରେ ହେଉଥୁବା ନାଟକ ଆଦିକୁ ଦେଖିବା, ଶରୀର 
ଭିତରର ଚିତ୍ର ନେବା, ଅଳ୍ପ ସମୟରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ହିସାବ 
କରିବା ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ଯନ୍ନ୍ରଦାରା ହେଉଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ସବୁ ଯନ୍ତ୍ରରେ କେବଳ ବିଜୁଳିର ହିଁ ଶକ୍ତି ନିହିତ। 
ବିଜୁଳି ଶକ୍ତି ବିନା ସେହି ଯନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକ କାମ କରି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ, କାରଣ ସେହି ଯନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକରେ ବିଜୁଳିକୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଯାହା 
କିଛି ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନନ୍ତକୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର 
ସର୍ଜନା, ପାଳନ ଓ ସଂହାର, ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକରେ ଓ ନରକରେ 
ପାପପୁଣ୍ୟର ଫଳଭୋଗ, ନାନାପ୍ରକାରର ବିଚିତ୍ର ପରିସ୍ଥିତି 
ଓ ଘଟଣା, ନାନାପ୍ରକାରର ଆକୃତି, ବେଶଭୂଷା, ସ୍ବଭାବ 
ଆଦି ଯାହାକିଛି ହେଉଛି, ସେସବୁ ପ୍ରକୃତି ଦାରା ହିଁ ହେଉଛି; 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ତାହା ହେଉଛି ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଅଧକ୍ଷତାରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାରଙ୍ସ୍ପର ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୂର୍ଜି ଦ୍ବାରା । ଭଗବାନର୍କୀ ସତ୍ତା ଓ 
ସ୍ତୂର୍ରି ବିନା ପ୍ରକୃତି ଏପରି ବିଚିତ୍ର କାମ କରି ପାରେ ନାହିଁ; 


କାରଣ ଭଗବାନଙସୁଁ ଛାଡ଼ି ପ୍ରକୃତିରେ ଏପରି କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍କ୍‌ 
ସାମଥ୍ଯ ନାହିଁ, ଯଦ୍ଦ୍ାରା ସେ ଏଭଳି କାମ କରି ପାରିବ। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି ବିଜୂଳିରେ ସବୁ ଶକ୍ତି ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ଯନ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ହିଁ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ, ସେହିପରି 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ଠାରେ ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେସବୁ 
ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହିଁ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । 

ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତିକୁ ନେଇ ସଂସାର ସର୍ଜନା କରନ୍ତି 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ ସଂସାର 
ସର୍ଜନା କରେ। “ଭଗବାନ ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ଏହି କାରଣରୁ 
ଜଗତର ବିବିଧ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି--“ହେତୁନାନେନ 
ଜଗଦ୍ନବିପରି ବର୍ତିତେ' | ସେହି ବିବିଧ ପରିବର୍ତନ କ'ଣ? 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର “ମୁଁଂ" ଓ “ମୋର'-ଭାବ ରହିଥିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, 
ସେମାନଙ୍କର ବିବିଧ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ 
କେବେ ଏ ଲୋକରେ ତ କେବେ ଆଉ କେଉଁ ଲୋକରେ 
ଥାଆନ୍ତି କେବେ ଏ ଶରୀରରେ ତ କେବେ ଆଉ କେଉଁ 
ଶରୀରରେ ଥାଆନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ୍ଚର ଏହିପରି ପରିବର୍ତନ 
ଲାଗି ରହିଥାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ବିନା 
ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀର ସ୍ରିତି କେଉଁଠି ହେଲେ ସ୍ଥାୟୀ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ସେମାନେ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୂଲୁଥାଡି 
(ଗୀତା ୯ | ୩) | 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦] 


ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ର, କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ 
ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ନ ମାନି ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ 
ବୋଲି ମାନି ନିଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସଙ୍ସେଂ 'ମୁଁ' 
ଓ “ମୋର ' ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନିଅନ୍ି, ସେତେବେଳେ ସେମାନେ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ 
ପ୍ରକୃତି ସେମାନନ୍ନ୍ର ଶରୀରକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ଓ ଲୀନ 
କରେ। ବସ୍ତୁତଃ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନକ୍ତଦୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବା ଓ ଲୀନ କରିବାର ଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତିର ନାହିଁ; 
କାରଣ ପ୍ରକୃତି ଜଡ଼। ଜୀବ ସ୍ଵୟଂ ବି ଜନ୍ମେ ନାହିଁ କି ମରେ 
ନାହିଁ କାରଣ ପରମାମ୍ରାକ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ 
ନିଜେ ଅବିନାଶୀ, ଚେତନ ଓ ନିର୍ବିକାର କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି- 
ଜନିତ ପଦାର୍ଥ ସଙ୍ଗେ 'ମୁଁ ଓ ମୋର” ସମ୍ବନ୍ଧ କରି, ତା'ର 
ପରବଶ ହୋଇ ଏହାକୁ ଜନ୍ମନେବାକୁ ଓ ମରିବାକୁ ପଡ଼େ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନୂଆ ନୂଆ ଶରୀର ଧାରଣ କରିବାକୁ ଓ ଛାଡ଼ିବାକୁ 
ପଡ଼େ । 

ସମଗ୍ର ଜଗତର ଉପ୍ଥତ୍ତି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟରୂପକ 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ଦାରା ହେଉଛି ଓ ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଛି 
ତଥା ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିର । କିନ୍ତୁ ସେହି ପ୍ରକୃତିକୁ 
ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୂର୍ତି ମିଳୁଛି । ପରମାମ୍ବାର୍କ୍ 
ଠାରୁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ପୂର୍ତି ମିଳିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ପରମାମ୍ରା ଚ୍ଚ ଠାରେ 
କର୍ତ୍ୁତ଼ ଆସେ ନାହିଁ। ଯେପରି, ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଆଲୋକରେ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ *× 
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ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ସବୁ କର୍ମ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଗ୍ଗ୍ର କର୍ମରେ 
ବିହିତ ଓ ନିଷିଦ୍ଧ ସବୁ ପ୍ରକାର କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ। ସେହି 
କର୍ମାନୁସାରେ ହିଁ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କେହି ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ତ କେହି 
ସୁଖୀ ହୁଅନ୍ତି, କେହି ଉଚ୍ଚ ହୁଅନ୍ତି ତ କେହି ନୀଚ ହୁଅନି, 
କେହି କୌଣସି ଏକ ଲୋକରେ ଥାଆନ୍ତି ତ କେହି ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଲୋକରେ ଥାଆନ୍ତି, କେହି କୌଣସି ଏକ ବର୍ଣ୍ଣରେ 
ଥାଆନ୍ତି ତ କେହି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣରେ ଥାଆନ୍ତି । ସେମାନବ୍କୀ 
ଠାରେ ଏପରି ନାନାପ୍ରକାର ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ। ମାତ୍ର 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ତାକ୍ଚୁ ଆଲୋକ ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। ସେଥୂରେ 
କଦାପି ତିଳେମାତ୍ର କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସେ ନାହିଁ । ସେହିପରି 
ସଂସାରରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ପରିବର୍ତନ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ପରମାମ୍ରରା ଓ ତାଙ୍ଚ୍ଚ ଅଂଶ ଜୀବାମ୍ରା ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛନ୍ତି । 
ବସ୍ତୁତଃ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ କିଜ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ | କେବଳ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନେବାରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ସହିତ ତାଦାମ୍୍ୟ୍ୟ ମମତା ଓ କାମନା କରିବାରୁ 
ହିଁ ସଂସାରର ପରିବର୍ତନ ନିଜଠାରେ ହେଉଥୁବାର ପ୍ରତୀତ 
ହୁଏ | ଯେଉଁ ଭଗବାନର୍କ ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ ସକଳ ପରିବର୍ତନ 
ହୁଏ, ଯଦି ପ୍ରାଣୀ ତାଙ୍ଚ୍ଦ ସହିତ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ଏକତ୍କ 
ସ୍ବୀକାର କରେ ଯାହାକି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧଃ ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଥୂବା ତା'ର ବାସ୍ତବିକ ପ୍ରେମ ସ୍ଵତଃ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯିବ । 


ଘଂଜିଣିଷ୍ତ ଭଉଟ-୮ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରୂ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୂତ୍ତ୍ରି ପାଇ ପ୍ରକୃତି ଚରାଚର ସମେତ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ସର୍ଜନା 
କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁ ପରିବର୍ତନ ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ହୁଏ; ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୁବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶତା ହେତୁ ସେମାନର୍କ୍ଘ ଠାରେ ବିବିଧ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେମାନର୍କ୍ର ସ୍ଥିତି କେଉଁଠି ବି ସ୍ଥିର ହୁଏ ନାହିଁ ସେମାନେ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୁଲୁ ଥାଆନ୍ତି। 

ପ୍ରକୃତି ପରମାମ୍ରାର୍କର ଅଧୀନ ହୋଇ ସାରା ସ୍ପଷ୍ଟିକୁ ସର୍ଜନା କରେ, କିନ୍ତୁ ଜୀବ ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୋଇ 
ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୂଲେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମ୍ବା ତ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର କିନ୍ତୁ ତାବ୍କର ଅଂଶ ଜୀବାମ୍ରା ସୁଖେଚ୍ଛା 


କାରଣରୁ ପରତନ୍ତ୍ଵ ହୋଇଯାଏ। 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଭଗବାନ (ଶକ୍ତିମାନ୍‌) ଓ ପ୍ରକୃ 


ତି 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସ୍ପଷ୍ଟ ସର୍ଜନାରେ ପ୍ରକୃତିର ଭୂମି 


(ଶକ୍ତିଃ ଏକ ହୋଇଥୂଲେହେଁ ଲୋକମାନେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 
କା ମୁଖ୍ଯ। ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତିର କିମ୍ବା କର୍ମର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। 


ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଓ ତାର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରକୃତିକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମନେ କରିବା, ତେବେ ପ୍ରକୃତି ସଂସାରର ଉପାଦାନ କାରଣ 


ଏବଂ ଭଗବାନ ନିମିତ୍ତ କାରଣ; କାହିକି ନା ଭଗବାନ 


ସଂସାରରୂପେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ପ୍ରକୃତି 


ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ। ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଓ ତାର୍କ୍ପର ପ୍ରକୃତିକୁ ଯଦି ଏକ ମନେ କରିବା ଯାହାକି ବାସ୍ତବ), ତେବେ 


ଭଗବାନ ହିଁ ସଂସାରର ଅଭିନ୍ନତନିମିତ୍ତୋପାଦାନ କାରଣ। 


ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ ପରା ଓ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି 


ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ ଦୁହିର୍କାର କାର୍ଯ୍ୟର (ଉତ୍ତ୍ତିଃ ସିତି ଓ ପ୍ରଳୟର) ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଯାହା କି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଲୀଳା। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପରା ଓ ଅପରାର ବର୍ଣ୍ଣନା ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ଏଠାରେ ପରା ଓ ଅପରାର ସ୍ବାମୀ 
ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ବର୍ଷ୍ିନା ମୁଖ୍ୟ । ସାଧକର ଭଗବାନସ୍କୀ ପ୍ରତି ଯେପରି ପ୍ରେମ ହେବ ଏବଂ ସେ ଯେପରି ମୁକ୍ତିରେ ସନ୍ଗୁଷ୍ଟ ହୋଇ 
ଅଟକି ନ ଯିବ, ସେଥୁପାଇଁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନର୍କ୍ବର ଲୀଳା, ପ୍ରଭାବ ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ବିଶଦ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି। 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ସନ୍ଦଵ-¬୦ଏ ଥଳବଜତନ ଲିନେ ଳିଳଠାଳେ ନିଁ ନିତ ରହଳି, ଯାହାକ ଆଣୟ6ଳ ଭକଳୁଠି ଯୂଜି ଚୁଲଛି ଏବଂ ଯ/ଜ/ ସଂସ/ଜଳ 
ପଜିବର୍ଷନ ହନି £ନ୍ି ପଜମାମାନ ଆଜନୁ ନୁଣ୍ୁଁ ନ 6୧ 6ଯଉଜମାନେ ବିପରୀତ ଆଚରଣ ଳଯନୁଛଳି ଯେମାନର୍କଜ ବର୍ଷନ/ ଜନନ 


ଏବ ଚୁଇଟି ଏ୫ଜ୍ଜୌଳଜନେ କଚୁଛନ୍ି / 


ଅବଜାନନ୍ତି ମାଂ ମୂଢା ମାନୁଷୀଂ ତଳୁ ମାଶ୍ରିତମ୍‌ । 


ପର ଭାବମଜାନନ୍ତୋ 


ମମ ଭ୍ବରତମହେଶ୍ଵରମ୍‌ ॥ ୧୧॥ 


ଥନନ୍ଦ -ମୂଢାଃ-ମୂଖିଲୋକେ; ଭୂତ ମହେଶ୍ବରମ୍‌- ସକଳ ପ୍ରାଣୀର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ବରରୂପକ; ମମ=ମୋର; ପରମ୍‌, 
ଭାବମ୍‌ ¬ ପରମଭାବକୁ; ଅଜାନନ୍ତଃ-ନ ଜାଣି; ମାମ୍‌ - ମୋତେ; ମାନୁଷୀମ୍‌, ତନୁମ୍‌¬ମନୁଷ୍ଯଶରୀରର; ଆଶ୍ୁିତମ୍‌¬ ଆଶିତ 


ମନେକରି; ଅବଜାନନ୍ତିଚଅବଜ୍ଞା କରନ୍ତି। 


ମୂଖିଲୋକେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜ୍୍ର ମହାନ୍‌ ଶଶ୍ଵରରୂପକ ମୋର ପରମଭାବକୁ ନ ଜାଣି ମୋତେ ମନୃୂଷ୍ୟଶରୀରର 
ଆଶ୍ରିତ ମନେକରି ଅର୍ଥାତ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ମନେକରି ଅବଜ୍ଞା କରନ୍ତି । 


କ୍ଯା ୮ ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମ ଭୂତ- 
ମହେଶ୍ଵରମ୍‌'-- ଯାହାର ସତ୍ତା ଓ ପୂର୍ତି ଦାରା ପ୍ରକୃତି ଅନନ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମାଞ୍ତ ରଚନା କରେ, ଚର-ଅଚର, ସାବର-ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ 
ଉପ୍ନ୍ତ କରେ; ଯିଏ ପ୍ରକୃତିର ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାକୃତିକ କାର୍ଯ୍ୟର 
ସଂଗ୍ବଳକ, ପ୍ରବର୍ତକ ଶାସକ ଓ ସଂରକ୍ଷକ; ଯାହାର ବିନା 
ଇଚ଼୍ାରେ ବୃକ୍ଷର ପତ୍ରଟିଏ ବି ହଲେ ନାହିଁ; ପ୍ରାଣୀମାନେ 
ନିଜ କର୍ମାନୁୂସାରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି, ସେହି 
ସେହି ଲୋକରେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍ଦ୍ୁ ଶାସନ କରୁଥୁବା ଯେତେ 
ଦେବତା ଅଛନ୍ତି, ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ମଧ୍ଯ ଯିଏ ଭଶ୍ଵର ସ୍ଵାମୀ) 
ଓ ଯିଏ ସର୍ବଜ୍ଞ, ମୋର ସେହି ଭୂତମହେଶ୍ଵରରୂପ ସବୌକୁଷ୍ଟ 
ଭାବ (ସ୍ବରୂପ) ଅଟେ । 

“ପରଂ ଭାବମ୍‌! କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ମୋର 
ସର୍ବୋକ୍ରଷ୍ଟ ପ୍ରଭାବକୁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ କରିବାରେ, ନ କରିବାରେ 
ଏବଂ ଓଲଟ ପାଲଟ କରିବାରେ ଯିଏ ସର୍ବଥା ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଯିଏ 
କର୍ମ, କେଶ, ବିପାକ ଆଦି କୌଣସି ବିକାର ଦାରା କେବେ 
ଆବଦ୍ଧ ନୁହେଁ; ଯିଏ କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ମଧ୍ଯ 
ଉତ୍ତମ ତଥା ବେଦ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ନାମରେ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ (ଗୀତା ୧୫ | ୧୮)- ମୋର ଏତାଦୃଶ ପରମଭାବକୁ 
ମୂଢ଼ଲୋକେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି କାରଣରୁ ସେମାନେ 
ମୋତେ ମନୁଷ୍ଯ ସଦୃଶ ମନେକରି ଅବଜ୍ଞା କରନ୍ତି। 

'ମାନୂଷୀଂ ତନୂମାଶ୍ରିତମ୍‌--- ଭଗବାନଙ୍କୁ ମନୂଷ୍ଯ 
ମାନିବାର ଅର୍ଥ କ'ଣ? ଯେପରି ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ 
ଶରୀର, କୁଟୁମ୍ବ, ପରିବାର, ଧନ, ସମ୍ପଦ, ପଦ, ଅଧୁକାର 
ପ୍ରଭୂତିର ଆଶ୍ରିତ ମନେ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, କୁଟୁମ୍ବ 
ପ୍ରଭୂତିର ମାନମର୍ଯ୍ୟାଦାକୁ ନିଜର ମାନମର୍ଯ୍ୟାଦା ବୋଲି 
ମନେ କରନ୍ତି; ସେହି ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ମିଳିଗଲେ ନିଜକୁ 
ବଡ଼ ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ ନ ମିଳିଲେ ଛୋଟ ମନେ କରନ୍ତି; 


ଏବଂ ଯେପରି ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରଥମରୁ ପ୍ରକଟ ନ ଥାନ୍ତି, 
ମଝିରେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ତଥା ଶେଷକୁ ପୁଣି ଅପ୍ରକଟ ହୋଇଯାନ୍ତି 
(ଗୀତା ୨ | ୨୮), ସେହିପରି ସେମାନେ ମୋତେ ସାଧାରଣ 
ମନୁଷ୍ଯ ମନେ କରନ୍ତି | ସେମାନେ ମୋତେ ମନୁଷ୍ୟଶରୀରର 
ଅଧୀନ ମନେ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ, 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ୍ଚ ପରି କୃଷ୍ଣ ମଧ୍ୟ ଜଣେ । 

ଭଗବାନ ଶରୀରର ଆଶ୍ରିତ ନୁହନ୍ତି । ଶରୀରର ଆଶ୍ରିତ 
ସେହିମାନେ ହୁଅନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ କର୍ମଫଳ ଭୋଗିବା ପାଇଁ 


.ପୂର୍ବକୃତ କର୍ମାନୁସାରେ ଶରୀର ମିଳେ । କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର 


ମାନବୀୟ ଶରୀର କର୍ମଜନ୍ୟ ନୁହେଁ। ସେ ନିଜ ଇଢ଼ାରୁ 
ହିଁ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି-- 'ଇକ୍ରୟାଃ୪ ତ୍ତବପୁଷଃ' (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା, 
୧୦। ୩୩। ୩୫) ଏବଂ ସ୍ଵଇଜ଼୍ରାରେ ମସ୍ଯ, କଚ୍ଛପ ବରାହ 
ଆଦି ଅବତାର ଧାରଣ କରନ୍ତୈ। ସେଥୂଲାଗି ସେ କର୍ମରେ 
ବାନ୍ଧି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ କି ଶରୀରର ଆଶ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ 
ଶରୀର ତାର୍କ୍ମର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ "ପ୍ରକୃତିଂ ସ୍ବାମଧୃଷ୍ଠାୟ 
ସମ୍ଭବାମି' (ଗୀତା ୪ | ୬) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧୃକୃତ 
କରି ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି । ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ତ 
ପ୍ରକୃତିର ଅଧୀନ ହୋଇ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି ତଥା ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ 
ହୋଇ କମ୍‌ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ନିଜ ଇଢ଼୍ଜାରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ- 
ଭାବରେ ଅବତାର ଧାରଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କ ଅଧ୍ଯକ୍ଷତାରେ କାମ କରେ। 

ମୃୂଢ଼ଲୋକେ ମୋ ଅବତାର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ନ ଜାଣି 
ମୋତେ ମନୂଷ୍ଯଶରୀରର ଆଶ୍ରିତ (ଶରଣାପନ୍ନ) ମନେ 
କରନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେମାନେ ତ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା 
କଥା, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ମୋତେ ମନୁଷ୍ଯଶରୀରର ଶରଣାପନ୍ନ 
ବୋଲି ଭାବନ୍ତି। ତେବେ ସେମାନେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେବେ କିପରି? କଦାପି ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ଏ କଥା 
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ପ୍ରକାଶ କରି ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ କହିଛନ୍ତି-- | ଯାହାର୍କ୍ଵ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୂର୍ତି ଦ୍ବାରା ସଂସାରରେ ସବୁକିଛି ହେଉଛି 
ବୁଦ୍ଧିହୀନ ଲୋକେ ମୋର ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ପରମଭାବକୁ । ଏବଂ ଯିଏ କୃପା କରି ନିଜର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ମନୂୁଷ୍ୟଶରୀର 
ନ ଜାଣି ମୋତେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ମନେ କରନ୍ତି । ଦେଇଛନ୍ତି--ଏତାଦୃଶ ମତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ସତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵକୁ ମୃଢ଼ ଲୋକେ 
(୭ | ୨୪-୨୫); ତେଣୁ ସେମାନେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ନ | ଅବଜ୍ଞା କରନି| ସେମାନେ ମୋତେ ନ ମାନି ଉତିରତି ବିନାଶଶୀଳ 
ହୋଇ ଦେବତାମାନବ୍କ୍ରର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି (୭। ୨୦) । । ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍ୟ ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଗ୍ରହ 

“ଅବଜାନନ୍ତି ମାଂ“ ମୂଢାଃ'-- ଯାହାଜ୍କ ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ । କରିବାରେ ଓ ଉପଭୋଗ କରିବାରେ ବୁଡ଼ି ରହନ୍ତି । ଏହା 
ପ୍ରକୃତି ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍କୁ ଉପ୍ନ୍ତ କରେ ଓ ଲୀନ କରେ, । ହିଁ ମୋ ପ୍ରତି ଅବଜ୍ଞା ଓ ଅବହେଳନା । 


ଫଂିଶିନ୍ତ ଭ/ବ-୭ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନର୍କ୍ନ ପ୍ରଭାବର ବିଶେଷ ବର୍ଶ୍ଚନା ହୋଇଛି। ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଆଉ 
କେହି ବଡ଼ ଭଶ୍ଵର ନାହାନ୍ତି। ସେ ସମସ୍ତକ୍ତ ଉପରେ। ମାତ୍ର ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୂଷ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ସ୍ବରୂପ ଦୂଷ୍ଝୂରୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, 
ସେମାନେ ଅଲୌକିକ ଭଗବାନର୍ଦୁ ମଧ୍ଯ ନିଜପରି ଲୌକିକ ମନେ କରନ୍ତି। 

କେତେକ କହନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍ଣ ଜଣେ ଯୋଗୀ ଥୂଲେ, ସେ ଶଶ୍ଵର ନ ଥୂୂଲେ। ଏବେ ଏ ବିଷୟରେ 
ବିଗ୍ଵର କରାଯାଉ। ଯୋଗର ଆଠଟି ଅଙ୍ଗ ଅଛି- ଯମ, ନିୟମ, ଆସନ, ପ୍ରାଣାୟାମ, ପ୍ରତ୍ଯାହାର, ଧାରଣା, ଧ୍ଯାନ ଓ 
ସମାଧୂ (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ । ୨୯)। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ସର୍ବପ୍ରଥମ ହେଲା ଯମ” । ଯମ ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର--ଅହିଂସା, ସତ୍ଯ, 
ଅସ୍ତେୟ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅପରିଗ୍ରହ (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨। ୩୦) । ଯେ ଯୋଗୀ ହୋଇଥୁବେ, ସେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଯମଂ 
ପାଳନ କରିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଅବଶ୍ଯ ସତ୍ୟ କହିବେ । ଯଦି ସେ ଅସତ୍ୟ କହୁଥାନ୍ତି।ଃ ତେବେ ଯୋଗୀ ହୋଇ ପାରିବେ 
ନାହିଁ କାରଣ ଯୋଗର ପ୍ରଥମ ଅଙ୍ଗ” (ଯମ)କୁ ସେ ପାଳନ କଲେ ନାହିଁ/ ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍ଣ ନିଜକୁ ସ୍ଥାନେ 
ସ୍ଥାନେ ଭଶ୍ଵର କହିଛନ୍ତଯ। ଯଦି ସେ ଯୋଗୀ, ତେବେ ସେ ସତ୍ଯ କହୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଯଦି ସେ ସତ୍ଯ କହୁଛନ୍ତି, ତେବେ 
ତାଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ଭଶ୍ଵର ବୋଲି ମାନିବାକୁ ହେବ। 


===== ;?# ====- 
ଦମ” ଜରଚଦ/ଳ ଏଠବ ନିନ୍ଦୁ ନ୍ଜୌଳନେ ତ/ଙ୍କୁ ଅବନ୍ଞ ଜଳିବ/ଜ ଫଳ ବିଷୟଣନେ କହୁଛଳି 
ମୋଘାଶା ମୋଘକର୍ମାଣୋ ମୋଘଜ୍ଞାନା ବିଚେତସଃ । 
ରାକ୍ଷସୀମାସୁରୀଂ ଚୈବ ପ୍ରକୃତିଂ ମୋହିନୀଂ ଶ୍ରିତାଃ ॥ ୧୨॥ 
ଥୟ ଆସୁରୀମ୍‌ ¬ (ଯେଉଁମାନେ) ଆସୁରୀ; ରାକ୍ଷସୀମ୍‌ =ରାକ୍ଷସୀ; ଚ ଓ; ମୋହିନୀମ୍‌ ¬ ମୋହିନୀ; ପରକୃତିମ୍‌ ¬ ପ୍ରକୃତିର; 
ଏବ-ଚିଁ: ଶ୍ରିତାଃ ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି ବିଚେତସଃସେପରି ଅବିବେକୀ ମନୁଷ୍ଯର୍କ୍ରର ମୋଘାଶାଃସମସ୍ତ ଆଶା ବୂଥା 
ମୋଘକମ୍ଚାଣଃ=ସମସ୍ତ ଶୁଭକର୍ମ ବୃଥା (ଓ) ; ମୋଘଜ୍ଞାନାଃ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ବୃଥା | 
ଯେଉଁମାନେ ଆସୁରୀ, ରାକ୍ଷସୀ ଓ ମୋହିନୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି, ସେପରି ଅବିବେକୀ ମନ଼ଷ୍ଯକ୍କର 
ସମସ୍ତ ଆଶା, ସମସ୍ତ ଶୁଭକମି ଓ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ବୃଥା ଅଥାତୃ ସେମାନକ୍କର ଆଶା, କମି ଓ ଜ୍ଞାନ (ବୁଦି) ସତୃଫଳ 
ପ୍ରଦାୟକ ହୁଏ ନାହିଁ । 
କ+ 'ମୋଘାଶାଃ'--ଭଗବାନର୍ବୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ | ନାହିଁ। ଯଦି କଦାଚିତ୍‌ ପୂରଣ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାହା 
ହେଉଥୂବା ଲୋକେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସ୍ବର୍ଟ ଗ୍ବହାନ୍ତି।। ତିଷ୍ଚିବ ନାହିଁ ଅର୍ଥତ୍‌ ଫଳ ଦେଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । 
ତେଣୁ ସେମାନର୍ଦ୍ୀର ଏହି ସବୁ କାମନା ବୂଥା ହୁଏ। । ପରମାମ୍ବା୍କ ପ୍ରାପ୍ତି ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତେ ସାଂସାରିକ 


କାରଣ ନାଶବାନ୍‌ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର । ବସ୍ତୁ ଇଚ୍ରା କଲେ ଏବଂ ତାହାର ଫଳ ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ 
କାମନା ଯେ ପୂରଣ ହୋଇଯିବ, ଏପରି କୌଣସି ନିୟମ | ସେସବୁ ବୃଥା (ଗୀତା ୭ | ୨୩) | 


୬ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ଣୋକରୁ ଦଶମ ଶ୍ମୋକଯାଏ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ମର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ତାହାଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ମାମ୍‌' ପଦ 
ଦାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି । 

7 'ଭୃତାନାମୀଶ୍ବରୋଃପି ସନ୍‌' (୪ | ୬), 'ସର୍ବଲୋକମହେଶ୍ବରମ୍‌' (୫ | ୨୯), 'ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ୍‌ କିଞ୍ଚିଦସ୍ତିଂ (୭ | ୭), 'ମୟା 
ତତମିଦଂ ସର୍ବଂ ଜଗଦବ୍ୟକ୍ତମୂର୍ତିନା' ( ୯ | ୪), “ଯୋ ମାମଜମନାଦିଂ ଚ ବେଭି ଲୋକମହେଶ୍ବରମ୍‌' (୧୦। ୩), 'ସର୍ବସ୍ଯ ଗ୍ଵହଂ ହୃଦି ସନ୍ନିବିଷ୍ଟଃ' 
(୧୫। ୧୫) ଇତ୍ୟାଦି | 
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'ମୋଘକମାଣଃ'-- ଭଗବାନଙ୍ୀା ପତି ବିମୁଖ ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେତେ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭ କର୍ମ କରନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ଶେଷରେ 
ସବୁ ବ୍ୟର୍ଥ ହେବ । ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ସକାମଭାବରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ 
ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଆଦି କର୍ମ ମଧ୍ୟ କରନ୍ତି, ସେହି କର୍ମର ଆଦି ଓ 
ଅନ୍ତ ହେବ ଏବଂ ସେହି କର୍ମଫଳର ମଧ୍ୟ ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ 
ହେବ। ସେମାନେ ସେହି କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ଉଚ୍ଚ ଉଚ୍ଚ 
ଲୋକକୁ ଗଲେ ବି ସେଠାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ପୁନଶ୍ଝ ଜନ୍ମମରଣ 
ଚକ୍ରକୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ହିଁ ପଡ଼ିବ। ତେଣୁ ସେମାନେ 
କର୍ମ କରି ନିଜର ସମୟ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଅପବ୍ୟୟ କଲେ ସିନା, 
କିନ୍ତୁ କିଛି ମିଳିଲା ନାହିଁ। ଶେଷକୁ ରିକ୍ତ ରହିଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯେଉଁଥୁପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଥୁଲା, ସେହି ଲାଭରୁ ସବୁଦିନ 
ପାଇଁ ବଞ୍ଚିତ ରହିଗଲେ। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ସବୁ କର୍ମ 
ବୃଥା ଓ ନିଷ୍ପଳ। 

ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବରୂପତଃ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ରର ଅଂଶ ଓ ସ୍ତାୟୀ। କିନ୍ତୁ କର୍ମ ତଥା କର୍ମଫଳ 
ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ। ତେଣୁ ପରମାମ୍ରରାବ୍ଚ୍ଚ ପ୍ରାପ୍ତି ନ ହେବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନେ ସକାମଭାବରେ ଯେତେ କର୍ମ କଲେ 
ବି ଏବଂ ସେଗୁଡିକର ଫଳ ଭୋଗ କଲେ ବି, ପରିଶେଷରେ 
ଦୁଃଖ ଓ ଅଶାନ୍ତି ଛଡ଼ା କିଛି ମିଳିବ ନାହିଁ। 

ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ପାଇବା ଇଜ୍ଜାରେ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ 
କର୍ମ ସକାମଭାବରେ କରାଯାଏ, କେବଳ ସେହି କର୍ମ ବ୍ୟର୍ଥ 
ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍‌ଫଳଦାୟକ ହୁଏ ନାହିଁ| କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ କର୍ମ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଓ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରସନ୍ନତା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
କରାଯାଏ ଏବଂ ଯେଉଁ କର୍ମ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ, 
ତାହା ନିଷ୍ଫଳ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାଶବାନ୍‌ ଫଳଦାୟକ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସତ୍‌ଫଳ ପ୍ରଦାୟକ ହୁଏ--'କମି ଚୈବ 
ତଦର୍ଥୀୟଂ ସଦିତ୍ୟେବାଭିଧୀୟତେ' (ଗୀତା ୧୭ | ୨୭) | 

ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁମାନର୍କ୍ରର ମୋ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯେଉଁମାନେ ମୋ ପ୍ରତି ବିମୁଖ, ସେମାନର୍ଦ୍ ଦାରା କରାଯାଉଥୁବା 
ଯଜ୍ଞ ଦାନ, ତପ ଆଦି ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅସତ୍‌ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇପାରେ ନାହିଁ। ଇହଲୋକରେ ଓ 
ପରଲୋକରେ ସେବବୁ କର୍ମର ସ୍ତାୟୀ ଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା କିଛି ଫଳ ମିଳେ, ବିନାଶୀ ହିଁ ମିଳେ | ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କର ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯର୍ଥ। 

'ମୋଘଜ୍ଞାନାଃ-- ସେମାନବ୍କର ସବୁ ଜ୍ଞାନ ବ୍ଥା। 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ସେମାନେ ସ ସାରର 
ସମସ୍ତ ଭାଷା ଓ ଲିପି ଶିଖିଗଲେ ବି, ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର 
କଳା ଓ ବିଦ୍ୟା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କଲେ ବି, 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ନାନାପ୍ରକାରର ଆବିଷ୍କାର କଲେ ବି, ଏପରି କି ଅନନ୍ତ 
ପ୍ରକାରର ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିନେଲେ ବି ଏହାଦ୍ବାରା 
ସେମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ହେବ ନାହିଁ, ଜନ୍ମମରଣରୁ ନିସ୍ତାର 
ମିଳିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ନିଷ୍ଫଳ। ହିସାବ 
କରିବାବେଳେ ଯେପରି ଗୋଟିଏ ଅର୍ଚ୍ଚ ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଗଲେ 
ଠିକ୍‌ ହିସାବ ମିଳେ ନାହିଁ, ସବୁକିଛି ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଯାଏ, 
ସେହିପରି ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଯେତେ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପାଦନ କଲେ ମଧ୍ଯ ସବୁକିଛି 
ଭୁଲ୍‌ ହେବ ଏବଂ ପତନ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିନେବ। 

“ବିଚେତସଃ”-- ସେମାନଜ୍କର ସାର-ଅସାର, ନିତ୍ଯ- 
ଅନିତ୍ଯ, ଲାଭକ୍ଷତି, କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯ, ମୁକ୍ତି-ବନ୍ଧନ 
ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ। 

'ରାକ୍ଷସୀମାସୁରୀଂ ଚୈବ ପ୍ରକୃତିଂ ମୋହିନୀ ଶ୍ରିତାଃ'-¬ 


ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ବାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ କରିବାରେ, ନିଜର କାମନାପୂର୍ତି 


କରିବାରେ ଓ କେବଳ ନିଜର ପ୍ରାଣ ପୋଷଣ କରିବାରେ 
ବ୍ଯସ୍ତ ରହିଥାନ୍ତି, ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀର ଦୁଃଖ ଓ କ୍ଷତିକୁ ଭୂକ୍ଷେପ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ? ସେମାନେ “ଆସୁରୀ? ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ । 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ସ୍ବାର୍ଥ ଓ କାମନାପୂର୍ତିରେ ବାଧା 
ଆସିଲେ କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ କ୍ରୋଧର ବଶବର୍ତୀ 
ହୋଇ ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ 
ଅନ୍ୟର କ୍ଷତି କରନ୍ତି, ବିନାଶ କରନ୍ତି, ସେମାନେ “ରାକ୍ଷସୀ” 
ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ। ନିଜର ସ୍ବାଥ୍ଚ ନ ଥାଇ, ପରମାର୍ଥ ନ ଥାଇ 
ଓ ବୈରଭାବ ନ ଥାଇ, ବିନା କାରଣରେ ଯେଉଁମାନେ 
ଅନ୍ୟମାନର୍କାର କ୍ଷତି କରନ୍ତି, ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ କଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି 
(ଯଥା--ଉଡ଼ନ୍ତା ପକ୍ଷୀକୁ ଗୁଳି ମାରିବା, ଶୋଇଥୁବା କୁକୁରକୁ 
ବାଡ଼େଇ ଖୁସି ହେବା), ସେମାନେ 'ମୋହିନୀ' ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ। 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ୍ର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ କେବଳ ନିଜର 
ପ୍ରାଣରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖରେ ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ 
ପେଉଁ ଇଚ୍ଛା ହୁଏ, ତାହା ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତି । ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନିପ୍ରକାର 
(ଆସୁରୀ, ରାକ୍ଷସୀ ଓ ମୋହିନୀ) ପ୍ରକୃତି ମୂଳରେ ଆସୁରୀ 
ପ୍ରକୃତି ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ହିଁ ଏ ସବୁର ମୂଳ। 
କେବଳ ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଗଲେ ରାକ୍ଷସୀ 
ଓ ମୋହିନୀ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ସ୍ବାଭାବିକ ଭାବେ ଆସିଯାଏ। 
କାରଣ ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥକୁ ଧ୍ୟେୟ କରିବାରୁ 
ସବୁ ଅନର୍ଥ ପରମ୍ପରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏ। ଏଠାରେ ସେହି 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି; 
ଯଥା-¬କାମନାପ୍ରଧାନ “ଆସୁରୀ', କ୍ରୋଧପ୍ରଧାନ “ରାକ୍ଷସୀ” 
ଓ ମୋହ (ମୂୃଢ଼ତା) ପ୍ରଧାନ ମୋହିନୀ? | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
କାମନାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତି ଆସେ | ଯେଉଁଠି 


ଶ୍ଳୋକ ୧୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


କାମନାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ, ସେଠାରେ ରାକ୍ଷସୀ ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ । ମୋହିନୀ ପ୍ରକୃତି (ମୋହ) ସ୍ଵତଃ ଆସିଯାଏ- ¬ 'କ୍ରୋଧାଦୃଭବତି' 
କ୍ରୋଧ ସ୍ବତଃ ଜାତ ହୁଏ-କାମାତ୍ରକ୍ରୋଧୋଃଭିଜାୟତେ'  ସମ୍ମୋହଃଂ (୨। ୬୩) । ଏହି ମୋହ ଲୋଭରୁ ବି ହୁଏ 
(ଗୀତା ୨ | ୬୨୬ ଏବଂ ଯେଉଁଠି କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ, ସେଠାରେ | ଏବଂ ମୂର୍ଖତାରୁ ବି ହୁଏ | 


ଘଟିଶିଶ୍ଣ କ/ବ--ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହାର ଫଳସହିତ ସବିସ୍ତୃତ 


ବର୍ଣଶିନା ଭଗବାନ ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ କରିଛନ୍ତି। ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଓ ନରକପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ 


ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ଫଳ 


(ଗୀତା ୧୬।୧୯-୨୦)। ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଫଳ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ତାହା ତ ସେମାନଙ୍କୁ ମିଳେ ନାହିଁ 
(ମୋଘାଶାଃ), କିନ୍ତୁ ଅନିଷ୍ଟ ଫଳ (ଦଣ୍ଡ) ସେମାନଙ୍ଗୁ ଅବଶ୍ୟ ମିଳେ । ସେମାନେ ସୁଖ ପାଇବା ଆଶାରେ ପାପ କରନ୍ତି, 


ମାତ୍ର ସେମାନଗ୍ଲୁ ସୁଖ ମିଳିବା. ପରିବର୍ତ୍ତେ ଦୁଃଖ ହିଁ 
ପରିଣାମରେ ସେହିମାନଙ୍କର ହି 


ହି ମିଳେ! ସେମାନେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ଅବଜ୍ଞା କରନ୍ତି ସିନା, 
ହିଁ କ୍ଷତି ହୁଏ, ଭଗବାନର୍କୀର କ'ଣ ବା ହୋଇଯିବ୮ 


କିନ୍ତୁ 


===== ;× === 


ସ୍ଵ ୪ 6ଜ୍ମୌକ୍ନ ୧୦ମ 6! ପର୍ୟ୍ୟଳ ଭଳବଦନ ନିଳ ଭାବ, ସାମର୍ଥ/ ଆଦିଜ ବର୍ଷଳ/ କଳେ / 6ଦହି ଙଜବକୁ ନଳୁ 
ନ ଜବ/ ଲୋ/କ ବର୍ଷଳ/ ¢ ୧ଶ @ € ୨ଶ 6ଖ୍ନ#ଳଃଳେ କ6ଲେ / ଏବେ ସନି ଭଭାବକୁ ଜାଣି ଜଳନ କଳୁଥିବ/ ଲେ/ଳଗଳ ବର୍ଶନ/ 


ନିନ୍ୁ ହୋନଜେ କଚୁଛନି / 
ମହାମ୍ବାନସ୍ତୁ ମାଂ ପାଥି ଦୈବୀଂ 
ଭଜନ୍ତ୍ୟନନ୍ଯମନସୋ ଜ୍ଞାତ଼ା 


ଅଳୟ ତୂ କିନ୍ତୁ ପାଥିଇିହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ; 


ଦୈବୀମ୍‌=ଦେବୀ; 


ପ୍ରକୃ ତି ମାଶ୍ରିତାଃ । 
ଭୂତାଦିମବ୍ୟୟମ୍‌ || ୧୩ ॥ 
ପ୍ରକୃତି ମ୍‌ଚିପ୍ରକୃତିର; ଆଶ୍ରିତ।ଃ¬ ଆଶ୍ରିତ; 


ଅନନ୍ୟମନସଃ ଅନନ୍ୟମନା; ମହାମ୍ାନଃ- ମହାମୁାଗଣ; ମାମ୍‌= ମୋତେ; ଭୂତାଦିମ୍‌ ¬ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ର ଆଦି; ଅବ୍ୟୟମ୍‌ ¬ (ଏବ) 
ଅବିନାଶୀ; ଜ୍ଞାଡ଼ାଚଁଜାଣିଃ ଭଜନ୍ତି (ମମୋର) ଭଜନ କରନ୍ତି । 


କିନ୍ତୁ ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ଦେବୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ଅନନ୍ଯମନା ମହାମ୍ବାଗଣ ମୋତେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆଦି 


ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଜାଣି ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତୈ। 


ବ୍ରା ମହାମ୍ବାନସ୍ତୁ ମାଂ ପାଥି ଦୈବାଂ ପ୍ରକୃତି- 
ମାଶ୍ରିତା-- ପୂର୍ବଶ୍ରୋକରେ ଯେଉଁ ଆସୁରୀ, ରାକ୍ଷସୀ ଓ 
ମୋହିନୀ ସ୍ବଭାବର ଆଶ୍ରିତ ମୂଢ଼ ଲୋକଗ୍ବ୍ରର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଥୁଲା, ସେମାନର୍ଦଢୀ ଅପେକ୍ଷା ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଆଶ୍ରିତ 
ମହାମ୍ଦାଗଣଜ୍ଜର ବିଶେଷତ଼ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ 
ତତୁଂ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଦୈବୀଂ ପ୍ରକୃତିମ୍‌' ବା ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପଦରେ 'ଦେବ' 
ନାମ ପରମାମ୍ବ୍ରାଚ୍ଟ୍ରର ଏବଂ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ସମ୍ପତ୍ତି ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି 
ନାମରେ ଅଭିହିତ। ପରମାମ୍ପା “ସତ୍‌' ହୋଇଥ୍ୁବାରୁ 
ପରମାମ୍ପୂପ୍ରାପ୍ତିକାରକ ଯେତେ ଗୁଣ ଓ ଆଚରଣ ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ “ସତ୍‌” ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଦ୍‌ଗୁଣ 
ଓ ସଦାଗ୍ବର କୁହାଯାଏ। ସମସ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ବର 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନଙ୍ଗ୍ରର ହିଁ ସ୍ବଭାବ । 
ସ୍ବଭାବ ହୋଇଥୁବାରୁ ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକୃତି କୁହାଯାଇଛି । 
ତେଣୁ ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍ଗ୍ମର 
ଆଶ୍ରୟ ନେବା ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ। 

ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଯେତେ ବି ଗୁଣ ଅଛି (ଗୀତା 


୧୬। ୧-¬୩), ସେସବୁ ସାଧାରଣ ଗୁଣ ଏବଂ ସ୍ବତଃସିଦ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ୟେକର୍ଗଭର ପୂର୍ଣ 
ଅଧ୍ଧକାର ରହିଛି । ଅବଶ୍ୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରା ନେବା ଓ ନ 
ନେବା ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଆଶ୍ରା କରି ପରମାମ୍ବରାର୍କର ଅଭିମୁଖୀ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେମାନେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରନ୍ତି । 

ଗୋଟିଏ ହେଲା ଅଧଅନୂସନ୍ଧାନ” ଓ ଅନ୍ୟଟି ହେଲା 
ଉତ୍ପତ୍ତି।। ପୂର୍ବରୁ ରହିଥୂବା ନିତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵର ହିଁ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କରାଯାଏ। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ଉତ୍ୟତ୍ତି ହୁଏ, ତାହା ଅବଶ୍ୟ ନଷ୍ଟ 
ହୁଏ । ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଯେତେ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ବର ଅଛି, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି ବୁଝି ଧାରଣ କରିବା ଓ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରା ନେବାକୁ 'ଅନୁସନ୍ଧାନ' କୁହାଯାଏ | କାହାରି 
ଦ୍ବାରା ସେଗୁଡ଼ିକ ଉତ୍ପନ୍ନ କରାଯାଇ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ 
କାହାରି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଉଦ୍ୟମର ଫଳ ବା କାହାରି ପୈତୃକ 
ସମ୍ପରି ଣି ନୁହେଁ । ଯିଏ ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଦାରା 
ଉପାର୍ଜିତ ବୋଲି ମନେକରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବାଭାବିକ ମନେ ନ 
କରି ନିଜ ଦ୍ବାରା କରାଯାଇଥୂୁବାର ମନେକରେ, ତା'ଠାରେ 


ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ ଅଭିମାନ ହୁଏ। ଏହି ଅଭିମାନ 
ହିଁ ବସ୍ତୁତଃ ପ୍ରାଣୀର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଉପାର୍ଜନ, ଯାହା କି ବିନାଶଶୀଳ | 
ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ଦୈବୀଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ 
ବଳଦ୍ବାରା ଉପାର୍ଜିତ ବୋଲି ମାନିନିଏ, ଏବଂ ମୁଁ ସତ 
କହୁଛି, ଅନ୍ୟମାନେ ସତ କହୁ ନାହାନ୍ତୈ' ଭାବି ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ 
ଅପେକ୍ଷା ନିଜକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରେ, ସେତେବେଳେ 
ତାହାଠାରେ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ ଅଭିମାନ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ କେବଳ ଭଗବାନକ୍କ୍ରର ବୋଲି 
ମନେକଲେ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ବୁଝି ଏଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରା 
ନେଲେ ଆଉ ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଅପୂର୍ଶିତାରେ ହିଁ ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ । 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି (ନିଜ ଭିତରେ) ପୂର୍ଷରୂପେ ଆସିଗଲେ ଅଭିମାନ 
ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଧରାଯାଉ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ ସତ୍ୟବାଦୀ 
ମନେକରି ଅଭିମାନ କରୁଛି, ତେବେ ତାହାର ସତ୍ୟଭାଷଣ 
ସହିତ ଆଂଶିକ ଅସତ୍ୟଭାଷଣ ମଧ୍ୟ ଅଛି । ଯଦି ସର୍ବତୋଭାବେ 


ସତ୍ଯଭାଷଣ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ତାଂହୃଦୟରେ ମୁଁ 


ସତ୍ଯବାଦୀ” ଏପରି ଅଭିମାନ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା; ବରଂ ଏହି 
ଭାବ ଜାତ ହୋଇଥାଆନ୍ତା ଯେ ଯଦି ମୁଁ ସତ୍ୟବାଦୀ, ତେବେ 
ଅସତ୍ୟ କିପରି କହି ପାରିବି! ' 

ଯେତେବେଳେ ଭଗବତୁ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ମନୁଷ୍ୟର ଏକମାତ୍ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତାଂଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପରତି 


ପ୍ରକଟ ହୁଏ। ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଦୈବୀଗୁଣର ଆଶ୍ରୟଂ 


ନେଇ ସେ ପରମାମ୍ରରଙ୍କ୍ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ । 
ଦୈବୀଗୁଣର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ତାଂଠାରେ ଅଭିମାନ ଜାତ 
ହୁଏ ନାହିଁ/ ବରଂ ନମ୍ରତା, ସରଳତା ଓ ନିରଭିମାନତା 
ଆସେ ଏବଂ ସାଧନାରେ ନିତ୍ଯ ନବୀନ ଉଛାହ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ | 

ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ 
ଉତ୍ସତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ମାତିଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଅଅ୍ପାମ୍ପା' ବା ମୂଢ଼: ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଆଶ୍ରା ନେଇଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନଙ୍କର ମୂଢ଼ତା ଅପସରି ଯାଇଛି 
ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରଭୁଙ୍ସର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ 'ମହାମ୍ପା' | କାରଣ ସେମାନେ ମହାନ୍‌ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସତ୍ୟଠ-ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିଛି । 

“ଭଜନ୍ତ୍ଯନନ୍ଯମନସୋ ଜ୍ଞାତ଼ା ଭୂତାଦିମବ୍ଯୟମ୍‌, -- 
ମୁଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଆଦି ଏବଂ ଅବିନାଶୀ । ଯେତେବେଳେ 
ସଂସାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ନ ଥୂଲା, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ଥୂଲି 
ଏବଂ ସମଗ୍ର ସଂସାର ଲୀନ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ରହିବି । 


± ଶୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଏହିପରି ମୁଁ ଅନାଦି ଓ ଅନନ୍ତ। ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଞ୍ଟଃ ଅନନ୍ତ 
ସ୍ପଷ୍ଟଥ ଅନନ୍ତ ସ୍ାବର-ଜଙ୍ଗଂମ ପ୍ରାଣୀ ମୋ”ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, 
ମୋଂଠାରେ ରହନ୍ତି, ମୋ ଦାରା ପାଳିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମୋ'ଠାରେ 
ହି' ଲୀନ ହୋଇଯାନ୍ତି; ତଥାପି ମୁଁ ଯଥାବତ୍‌ ନିର୍ବିକାର ରହେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର କଦାପି କିଛି ବି ଉଣା ହୁଏ ନାହିଁ। 

କୌଣସି ଭୌତିକ ବସ୍ତୁରୁ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ଉପମ୍ଥନ୍ତ 
ହେଲେ ମୂଳ ବସ୍ତୁରେ ନ୍ଯୁନତା ଆସିବା ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ। 
ଯଥା--ମାଟିରେ ପାତ୍ର ତିଆରି କରାଗଲେ ମାଟିରେ 
ନ୍ଯୂନତା ଆସେ, ସୁନାରୂ ଗହଣା ତିଆରି କଲେ ସୁନାରେ 
ନ୍ଯୁନତା ଆସେ, ଇତ୍ଯାଦି । କିନ୍ତୁ ମୋଂଠାରୁ ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମୋଂଠାରେ କଦାପି ନ୍ଯୁନତା 
ଆସେ ନାହିଁ; କାରଣ ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅବ୍ଯୟ ବୀଜ 
(ଗୀତା ୯।୧୮)। ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ଅନାଦି ଓ 
ଅବ୍ଯୟ ବୋଲି ଜାଣିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଅନନ୍ଯ ମନରେ 
ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି। 

ଯିଏ ଯାହାର ମହତ୍ତ୍ରକୁ ଯେତେ ଅଧୂକ ଜାଣିଥାଏ, 
ସେ ସେଥୂରେ ସେତେ ଅଧୂକ ତନ୍ମୟ ହୋଇଯାଏ। 
ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୌପରି ଜାଣିଛନ୍ତି ସେମାନେ 


। ଭଗବାନବ୍କୀ ଠାରେ ତନ୍ମୟ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି। ସେମାନର୍କୁ 


ସୂଚିତ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ଅନନ୍ଯମନସଃ” ପଦ 
ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ସେମାନର୍ଦ୍ଦ ମନ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ 
ଲୀନ ହୋଇ ଯାଇଥୁବାରୁୂ ସେମାନର୍ଗ୍ରର ମନୋବୃତ୍ତି 
ଏଁହିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଭୋଗ ଆଡ଼କୁ ଆଦୌ ଯାଏ 
ନାହିଁ। ଭୋଗକୁ ସେମାନେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଅନନ୍ଯମନା” ହେବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, 
ସେମାନର୍କ୍ର ମନରେ ଅନ୍ଯର ଆଶ୍ରୟ, ଅବଲମ୍ବନ ଓ 
ଭରସା ନ ଥାଏ କିମ୍ବା ଅନ୍ଯ କେଉଁଥୂରେ ଆକର୍ଷଣ ନ 
ଥାଏ। ସେମାନଙ୍କର କେବଳ ଭଗବା ନର୍ବ୍ଚ ସହିତ 
ଆମ୍ଭୀୟତା ହୋଇଥାଏ। ଏହିପରି ଅନନ୍ଯ ମନରେ 
ସେମାନେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦାର ଭଜନ କରନ୍ତି। 

ଭଗବାନଙ୍ଗ୍ଘ ଭଜନ ଯେପରି ଭାବରେ କରାଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେଥୁରୂ ଲାଭ ମିଳେ। କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ଯ ଭାବରେ 
ଭଗବାନକ୍ଟୂ ନିଜର ଓ ନିଜକୁ ଭଗବାନର୍ସ୍ରର ମନେକରି 
ତାଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ  ସ୍ଥାପନପୂର୍ବକ ସ୍ବଳ୍ପ ଭଜନ କଲେ 
ମଧ୍ୟ ସେଥୂରୁ ବହୁତ “ଲାଭ ମିଳେ | କାରଣ ଆମ୍ର୍ରୀୟତାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ (ଭାବରୂପ ହ୍ରୋଇଥୁବାରୁ) ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ରହେ, 
ମାତ୍ର କ୍ରିୟାର ସମ୍ବନ୍ଧ ନିତ୍ୟଂନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ; କ୍ରିୟା 
ସମାପ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ବିଚ୍ରିନ୍୍ ହୋଇଯାଏ। 
ଏଣୁ ସମସ୍ତକ୍କୀର ଆଦି ଓ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ପା ମୋର ଓ 


ଶ୍ମୋକ ୧୪] 


ମୁଁ ତାବ୍ଦୀର ବୋଲି ଯିଏ ସ୍ବୀକାର କରିଛି, ସେ ନିଜକୁ । ପ୍ରଭୁଙ୍କର ପ୍ରସନ୍ନତା ଲାଗି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହୋଇଥାଏ। ଏହା ହି 


ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ଅର୍ପଣ କରି ଶରୀର-ଇନ୍ଦ୍ରିୟଂମନ- 
ବୁଦ୍ଧି ଦାରା ଯାହା କିଛି ଶାରୀରିକ, ବ୍ୟାବହାରିକ, ଲୌକିକ, 
ବୈଦିକ, ପାରମାର୍ଥ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ସେସବୁ ଭଜନରୂପେ 
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ତା'ର ଅନନ୍ଯ ମନରେ ଭଜନ କରିବା । ଏହା ଗୀତାରେ 
ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି (ଯଥା--୮ | ୧୪; 
୯1୨୨; ୧୨|।୬; ୧୪ |୨୬)| 


ଘଣିରଣିସ୍ତ କଉ/ବ-ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ପତନୋନ୍ଗଖୀ ସଂସାରୀ ମନୁୂଷ୍ୟଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିସାରି ଏବେ ସେମାନଙ୍କ ଠାରୁ 
ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ମନୁଷ୍ୟକ୍କର (ଭକ୍ତର୍କ୍‌ର) ବର୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତି'"ର ଅର୍ଥ _ଭଗବାନର୍କୀର ସ୍ଵଭାବ । 

ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା ତାର୍କ୍ନ ଆଜ୍ଞା ମଧ୍ୟ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ | ୩୨) | କିନ୍ତୁ 
ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବାନକ୍କୁ ମାନନ୍ତି ଓ ତାଙ୍କର ଆଜ୍ଞାକୁ ମଧ୍ୟ ମାନନ୍ତି (ଗୀତା ୩ | ୩ ୧) | 

'ଜ୍ଞାତ଼ା ଭୂତାଦିମବ୍ୟୟମ୍‌'-¬ ଭଗବାନ ହିଁ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହାାଣ୍ତର ଅବିନାଶୀ ବୀଜ (ଗୀତା ୭ | ୧୦; ୯ | ୧୮)-¬ଏହା ଦୃଢ଼ଭାବେ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା ହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆଦି ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଜାଣିବା। ଦୃଢ଼ ସ୍ବୀକୃତି ମଧ୍ୟ ଜାଣିବା ସହିତ ସମାନ । ଭଗବାନକୂ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଦି ଓ ଅବିନାଶୀରୂପେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୪ର୍ଥ ରୁ ୧ ୧ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷନା କରାଯାଇଛି । 


===== ;×୫^ ==== 


ସନ୍୍ରଂ-ପୂର୍ବ୍ଣ୍ରୋଳନନେ ଜଳନ କଚୁଥିବ/ ଲୋକର୍କନ ବର୍ଷନ/ କଳି ଭଗବନ ଏଠି ନିନ୍ଦୁ ଜ୍ମ୍ରୋଳଳନେ ସେମାନଙ୍କ ଭଳଳନ ତଳାନ 


6ଇଜ ବିଷୟ କହୁଛଛି - 


© କଏ © 
ସତତ କୀଉତ୍ତୟନ୍ତୋ ମା ଯତନ୍ତଶ୍ଠ ଦୃଢବ୍ରତାଃ । 
ନମସ୍ଯନ୍ତଶ୍ୃ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତା ଉପାସତେ ॥ ୧୪ ॥ 
ଥନନ୍ଦ୍ର  ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତାଃ (ମୋ”ଠାରେ) ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ସଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ; ଦୂଢବ୍ରତାଃଦୃଢ଼ବ୍ରତ ହୋଇ;‡ ଯତନ୍ତଃଯନ 
ସହକାରେ ସାଧନାରତ ରହି; ଚ=ଏବଂ'; ଭକ୍ତ୍ଯାଚିପ୍ରେମପୂର୍ବକ; କୀଭିୟନ୍ତଃଇକୀର୍ତନ କରି; ଚ ତଥା; ମାମ୍‌= ମୋତେ; 
ନମସ୍ୟନ୍ତଃଃ ନମସ୍କାର କରିଠ ସତତମ୍‌ ¬ ନିରନ୍ତର: ମାମ୍‌ବ-ମୋର; ଉପାସତେ 5ଉପାସନା କରନି | 
ମୋଂଠାରେ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ସଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଦୃଢ଼ବ୍ରତୀ ହୋଇ, ଯନ୍ରସହକାରେ ସାଧନାରତ ରହି ଏବଂ 
ପ୍ରେମପୂବିକ କୀଉଁନ କରି ତଥା ନମସ୍କାର କରି ନିରନ୍ତର ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି । 


ବ/6//- - 'ନିତ୍ଯଯୁକାଃ'-¬ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନକୀ ସହିତ 
ହିଁ ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ, ସଦାସର୍ବଦା ମହି ରହିପାରେ । 
ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ସେ ସଦାସବିଦା ମହି 
ରହିପାରେ ନାହିଁ। କାରଣ ସମୟ ସମୟରେ ଭୋଗରୁ 
ମଧ୍ୟ ବିତୃଷ୍ଠା ହୁଏ ଏବଂ ସଂଗ୍ରହରୁ ମଧ୍ଯ ଉପରାମ ଭାବ 
ଆସେ । କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବା ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅଭିମୁଖୀ 
ହେବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୁଏ ଓ ଦୃଢ଼ ବିଗ୍ଵର କରାଯାଏ, 
ସେଥୂରେ କେବେ ବି ନ୍ଯୁନତା ଆସେ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବର ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଅଖଣ୍ଡ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। ମନୁଷ୍ଯ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଜାଣି ନ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଭଗବାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି 
ବିମୁଖ ରହେ; ନିଜକୁ ଭଗବାନ ଠାରୁ ଅଲଗା ମନେକରେ | 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ନିଜର ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଜାଣିଗଲେ 
ସେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ, ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ 
ଆଉ ଅଲଗା ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ତା'ର 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ସହିତ ଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧର ବିସ୍ରୁତି ମଧ୍ଯ ହୁଏ 


ନାହିଁ। ଏହା ହିଁ ତାହାର ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତଂ ରହିବାର ଅର୍ଥ । 
'ମୁଁ ଭଗବାନଜ୍କର ଓ ଭଗବାନ ମୋର'--ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ସଙ୍ଗେ ଆମ୍ପ୍ରସ୍ବରୂପର ଏପରି ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, ତାହା 
ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ବପ୍ନ ଓ ସୁଷୁପ୍ରି ଅବସ୍ତାରେ, ଏକାନ୍ତରେ ଭଜନ- 
ଧ୍ୟାନ କଲାବେଳେ ଅଥବା ସେବାରୂପେ ସଂସାରର ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟ କଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ କେବେ ଖଣ୍ଚିତ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ସର୍ବଦା ଅଟଳ ରହିଥାଏ। କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ ଯେଉଁ 
ବାପାମାଆର୍ବ୍ଦର ସନ୍ତାନ ମାନିନିଏ, ସବୁ କାମ କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ତାହାର ସେହି ଭାବ ସର୍ବଦା ରହିଥାଏ ଯେ, 'ମୁଁ ଅମୁକର 
ପୁଅ' । ତା'ର ମନେ ରହୁ ବା ନ ରହୁ, ସେ ମନେ ରଖୁ ବା 
ନ ରଖୁ, ତା'ର ସେହି ଭାବ ଅବିରତ ରହିଥାଏ; କାରଣ 
'ମୁଁ ଅମୁକର ପୁଅ'--ଏ ଭାବ ତାହାର “ଅହଂଭାବ'ରେ 
ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଇଛି । ସେହିପରି “ଅନାଦି, ଅବିନାଶୀ, ସର୍ବୋପରି 
ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର ଓ ମୁଁ ତାର୍ଚ୍ଚର'--ଏହି ବାସ୍ତବିକତାକୁ 
ଯିଏ ଜାଣିଯାଏ ଓ ମାନିନିଏ, ତା'ର ଏହି ଭାବ ସର୍ବଦା 
ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ। ଏହିଭଳି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ନିଜର 


ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେବା ହେଉଛି 'ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ” ହେବା । 

“ଦୃଢବ୍ରତାଃ-” ଯେଉଁମାନେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହରେ ବୂଡ଼ି ରହିଛନ୍ି, ସେମାନେ ଯେଉଁ ପାରମାର୍ଥକ 
ନିଶ୍ଚୟ (ନିର୍ଣୟ) କରନ୍ତି, ତାହା ସୁଦୃଢ଼ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା 
୨।୪୪)। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଆନ୍ତରିକଭାବେ ନିଜର 
'ମୁ' ଭାବକୁ ବଦଳାଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ “ଆମେ ଭଗବାନର୍ଚର 
ଓ ଭଗବାନ ଆମର", ସେମାନରବ୍ଦଳୀର ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇଯାଏ 
ଯେ “ଆମେ ସଂସାରର ନୋହୁଁ କି ସଂସାର ଆମର ନୁହେଁ; 
ତେଣୁ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ଆଡ଼କୁ 
କେବେ ବି ଯିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ବରଂ ଭଗବାନବ୍ଚରୀ 
ସକାଶେ କେବଳ ସେବା କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏହିଭଳି 
ସେମାନଙ୍କର ନିଶ୍ଚୟ ସୁଦୃଢ଼ ହୁଏ । ନିଜ ନିଶ୍ଚୟରୁ ସେମାନେ 
କେବେ ବିଚଳିତ ହୁଅନି ନାହିଁ। କାରଣ ଭଗବାନ ହିଁ 
ସେମାନର୍କ୍ତର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଏବଂ ସେମାନେ ନିଜେ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ। ସେମାନଙ୍କ ନିଶ୍ଚୟରେ ଦୂଢ଼ତାର 
ଅଭାବ ହେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ବି ଉଠୂ ନାହିଁ। ଦୂଢ଼ତାର ଅଭାବ 
କେବଳ ସାଂସାରିକ ନିଶ୍ବୟରେ ହୋଇଥାଏ, ଯାହା କି ଅସ୍ଥାୟୀ | 

ଯତନ୍ତଶୃ'-¬ ପେପରି ସାଂସାରିକ ମନୁଷ୍ୟ କୁଟୁମ ପାଳନ 
କଲେ ମମତାପୂର୍ବକ କରନ୍ତି ଟକ୍କା ରୋଜଗାର କଲେ 
ଲୋଭପୂର୍ବକ କରନ୍ତି ସେହିପରି ଭଗବାନର୍କର ଭକ୍ତ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି` ପାଇଁ ପ୍ରଯନ (ସାଧନା) କଲେ ମନଯୋଗ 
ସହକାରେ କରନ୍ତି। ତାର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରଯନ ସାଂସାରିକ ଭଳି 
ଦେଖାଯାଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁତଃ ସାଂସାରିକ ହୋଇ ନ୍‌ 
ଥାଏ; କାରଣ ତାର୍କ୍ଟକ ପ୍ରଯନର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଭଗବାନ । 


ମଂଳିଜିକ୍ଜ ଜଚ-ଭକ୍ତ ଯାହା କିଛି କହନ୍ତି, ତାହା 


ଭଗବାନର୍ବ୍ଚର ସେବା ୮ (ଗୀତା ୯ । ୨୭”) । 


ଅନିତ୍ଯ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ନ କରିଥୂବାରୁ ଭକ୍ତ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


'ଭକ୍ତ୍ୟା କୀଭିୟନ୍ତୋ ମାମ୍‌'-- ସେହି ଭକ୍ତମାନେ 
କେତେବେଳେ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ନାମ କୀର୍ତନ 
କରନ୍ତି ତ କେତେବେଳେ ନାମଜପ କରନ୍ତି, କେବେ ପୂଜାପାଠ 
କରନ୍ତି ତ କେବେ ନିତ୍ଯକର୍ମ କରନ୍ତି ଏବଂ ଆଉ କେବେ 
କେବେ ଭଗବାନଙ୍କୀ କଥା ଶୁଣାନ୍ତି । ସେମାନେ ଯାହା କିଛି 
ବାଣୀ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କ୍ରିୟା କରନ୍ତି, ସେସବୁ ଭଗବାନଙ୍ଳୀ ସ୍ତୋତ୍ର 
ହି' ହୋଇଥାଏ-_ 'ସ୍ତୋତ୍ରାଣି ସବା ଗିରଃ' | 

'ନମସ୍ଯନଶୃ'-- ସେମାନେ ଭଳିଭାବରେ ଭଗବାନକୂ 
ନମସ୍କାର କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ୍ଵ ଠାରେ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ଵରର 
ଆସିଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚା ଅନୂକୂଳ 
କୌଣସି ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହେଲେ, ସେମାନେ ଏହି ଭାବରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରନ୍ତି, ““ହେ ପ୍ରଭୁ! ଏସବୁ ଆପଣା 
କୃପାରୁ ହିଁ ହେଉଛି। ଆପଣଙ୍ସ୍ରୀ ପ୍ରତି ଏତେ ଅଭିରୂଚି ଓ 
ତତ୍ପରତା ମୋ ଉଦ୍ୟମରୁ ହୋଇ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ 
ସଦାଗ୍ବର ଏବଂ ସାଧନା ଆପଣଙ୍କୀ କୃପାରୁ ହୋଇଛି ବୋଲି 
ବୁଝି ମୁଁ ତ କେବଳ ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର ହିଁ କରିପାରେ।” 

“ସତତଂ ମାଂ ଉପାସତେ'-- ଏହିଭଳି ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ 
ନିରନ୍ତର ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି। ନିରନ୍ତର ଉପାସନା 
କରିବାର ଅର୍ଥ ସେମାନେ କୀର୍ତନ, ନମସ୍କାର ଆଦି 
ବ୍ୟତୀତ ଭୋଜନ, ଶୟନ, ଜାଗରଣ ତଥା ବ୍ଯବସାୟ, 
କୃଷି ଆଦି ଯାହା କିଛି ସାଧାରଣ କ୍ରିୟା କରନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
କେବଳ ମୋ ପାଇଁ ହିଁ କରନ୍ତୈ। ସେମାନର୍ଦ୍ଦର ସମସ୍ତ 
ଲୌକିକ ଓ ପାରମାର୍ଥିକ କ୍ରିୟା କେବଳ ମୋ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଏବଂ ମୋ ପ୍ରସନ୍ନତା ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ । 


ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର କୀର୍ତନ। ସେ ଯାହା କିଛି କରନ୍ତି, ତାହା 


ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ଅଟନ୍ତି। 


===== ”?#; ====- 


ନ୍ଦନ୍ଭ୨- ଅନି ସୀଯାନ୍ନୁ ଯଯ ବିଛିନ ଳଜି ନି୫/ ଜଳୁ ଆକୁ ଅରଯସଳ ହେଉଥିବ/ ଯାଧଳ ଅଳ ଭଳାରଜଜ 6ହୋଇଥଅଳି / 
ଦେମାଳଙ୍କ ମଧରୁ ଜନବ/ନ5 ଭଳିନଯାରଗ ଯାଧଳରୀଳ ବର୍ଷଳ/ ଦୂର୍ବ ନୁଇଟି 6ଶଖ୍ମଵୋଳଃଜେ ଳଲେ, ବର୍ଞମାନ ଥନ/ ଯାଧଳନାନକଙ ବର୍ଷନ/ 


କ୍ରୁଛଳି / 


* କାୟେନ ବାଗ୍ର ମନସେନ୍ଦ୍ରିୟେର୍ବା ବୁଦ୍ଧ୍ଯା୍ଧ ମୂନା ବାନ୍ଧୁସ୍ପତସ୍ବଭାବାତ୍‌ । 
କରୋତି ଯଦ୍‌ ଯତ୍‌ ସକଳଂ ପରସ୍ପୈ ନାରାୟଣାୟେତି ସମର୍ପୟେତ୍ତତ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨ | ୩୬) 
“ଶରୀର, ବାଣୀ, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହକାର ଦାରା ଅଥବା ଅନୁଗତ ସ୍ବଭାବ ଦାରା ମନୁଷ୍ଯ ଯାହା କିଛି କରୁଛି, ସବୁ ପରମପୁରୁଷ 
ନାରାୟଣଙ୍କର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏହି ଭାବରେ ତା୍୍ମୁ ସମର୍ପିତ କରିଦେବା ଉଚିତ।'' 


ସଞ୍ଚାରଃ ପଦୟୋଃ ପ୍ରଦକ୍ଷିଣବିଧ୍ଧଃ ସ୍ତୋତ୍ରାଣି ସର୍ବା ଗିରୋ । 


ଯଦ୍‌ଯତ୍‌କର୍ମ କରୋମି ତତ୍ତଦଖିଳଂ ସମ୍ଭୋ ତବାରାଧନମ୍‌ ॥ (ଶିବମାନସପୂଜା) 
““ହେ ଶମୁ ମୋର ଚାଲିବା ଓ ବୁଲିବା ଆପଣୀର ପରିକମା ତଥା ସମସ୍ତ ଶବ୍ଦ ଆପଣସାର ସ୍ତୋତ୍ର | ମୁଁ ଯାହା ବି କର୍ମ କରୁଛି, ସେସବୂ 


ଆପଣର୍କ୍ର ଆରାଧନା ।'' 


ଶ୍ଳୋକ ୧୫-୧୬] 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ * 


ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞେନ ଗ୍ବପ୍ୟନ୍ୟଯେ ଯଜନ୍ତୋ ମାମୁପାସତେ । 
ଏକଡ଼େନ ପୂଥକ୍‌ତ଼େନ ବହୁଧା ବିଶ୍ବତୋମୁଖମ୍‌ ॥ ୧୫ ॥ 
ଥନୂକ୍ଦ- ଅନ୍ୟେ ଇକେତେକ ସାଧକ, ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞେନଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଦାରା; ଏକଢ଼େନ=ଅଭିନାଭାବରେ; ମାମ୍‌ ¬ ମୋତେ; 


ଯଜନ୍ତଃ-ପୂଜା କରି; ଉପାସତେ = ଉପାସନା କରନି; ଚ--ଏବଂ; ଅପିଇଅନ୍ଯ କେତେକ ସାଧକ, ପୁଥକ୍ତେନ= (ନିଜକୁ) 
ପୂଥକ୍‌ ମନେକରି; ବିଶ୍ବତୋମୁଖମ୍‌ଗ୍ବରିଆଡ଼କୁ ମୁଖ ଥୁବା ମୋର ବିରାଟରୂପର; ବହୁଧା=ିଅନେକ ବିଧୁରେ (ଉପାସନା 


କରନ୍ତି) । 


କେତେକ ସାଧକ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଦାରା ଅଭିନ୍ନଭାବରେ ପୂଜା କରି ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ସାଧକ ନିଜକୁ ପୂଥକ୍‌ ମନେକରି ଗ୍ବରିଆଡ଼କୁ ମୁଖ ଥୂବା ମୋର ବିରାଟରୂପକୁ ଅର୍ଥାତ୍ବ ସଂସାରକୁ ମୋର 
ବିରାଟରୂପ ମନେକରି (ସେବ୍ୟ-ସେବକ ଭାବରେ) ମୋତେ ଅନେକ ବିଧୂରେ ଉପାସନା କରନ୍ତି | 


କ୍ଯା [ଯେପରି ସମସ୍ତ କ୍ଷୁଧାର୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ବର କ୍ଷୁଧା 
ଏକା ପ୍ରକାର ହୁଏ ଏବଂ ଭୋଜନ କରିବାପରେ ସମସ୍ତର୍କ୍ର 
ତୂପ୍ତି ମଧ୍ଯ ଏକା ପ୍ରକାର ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଖାଦ୍ଯ ପଦାର୍ଥରେ 
ସେମାନର୍କାର ରୂଚି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ; ସେହିପରି 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅନିତ୍ଯ ସଂସାରରେ ଲିପ୍ତ ଲୋକେ 
ଯାହାକିଛି କଲେ ବି ସେମାନଙ୍କୁ ତୃପ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ, 
ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ ରହନ୍ତି । ସେମାନେ ସଂସାରରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇ କେବଳ ପରମାମ୍ରରାଭିମୁଖୀ ହେଲେ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ୍ 
ପ୍ରାପ୍ତି ହେବାରୂ ସେମାନଙ୍କୁ ତୂପ୍ତି ମିଳେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ 
କୃତକୃତ୍ଯ, ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ଯ ଓ ପ୍ରାପ୍ରପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ହୋଇଯାନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର ରୂଚି, ଯୋଗ୍ୟତା, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ବାସ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଉପାସନା ମଧ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ || 

ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞେନ ଗ୍ରପ୍ଯନ୍ଯେ ଯଜନ୍ତୋ ମାମୁପାସତେ 
ଏକଡ଼େନ'--କେତେକ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସାଧକ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଦୁାରା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକପୂର୍ବକ ଅସତ୍‌କୁ ତ୍ୟାଗ କରି ସର୍ବବ୍ୟାପକ 
ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵକୁ ଏବଂ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପକୁ ଅଭିନ୍ନ 
ମନେକରି ମୋ ନିର୍ଟୁଣ-ନିରାକାର ସ୍ଵରୂପର ଉପାସନା କରନ୍ତି । 

ଏହି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାରର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ସ୍ 
ସତ୍ତା ନାହିଁହ କାରଣ ଏହି ସଂସାର ପ୍ରଥମେ ଅଭାବରୂପେ 
ଥିଲା ଏବଂ ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି। 


ତେଣୁ ଏହା କେବଳ ଅଭାବର ସ୍ବରୂପ | ସଂସାର ଯାହାଠାରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହୋଇଛି, ଯାହାର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଯାହାଦ୍ବାରା 
ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି, ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ସତ୍ତାରୁ ହିଁ ଏହି 
ସଂସାର ସତ୍ତାବାନ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି। ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଚ 
ସଙ୍ଗେ ଆମର ଏକତ ରହିଛି। ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି 
ଅନବରତ ଦୃଷ୍ଟ ରଖିବା ହିଁ ଅଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଉପାସନା 
କରିବାର ତାୂର୍ଯ୍ୟ। 

ଏଠାରେ ଯଜନ୍ତଃ' ପଦର ତାଘ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାର୍ଦ୍ୀ 
ହୃଦୟରେ କେବଳ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ଆଦର ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । 
ଏହି ଆଦର ହିଁ ତାର୍ଚ୍ଚର ପୂଜନ । 

“'ପୂଥକ୍‌ ତନ ବହୁଧା ବିଶ୍ବତୋମୁଖମ୍‌'-- ସେହିପରି 
କେତେକ କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ନିଜକୁ ସେବକ ମନେକରି 
ଏବଂ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ତର ବିରାଟରୂପ ଧାରଣା 
କରି ନିଜ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦିର ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ତଥା ପଦାର୍ଥକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ସମର୍ପଣ କରନ୍ତି । 
“ଲୋକମାନେ କିପରି ସୁଖୀ ହେବେ, ସମସ୍ତସ୍କର ଦୁଃଖ 
କିପରି ଦୂର ହେବ, ସମସ୍ତକ୍ର ସେବା କିପରି ହେବ' ଏହି 
ବିଗ୍ବରଧାରାରେ ସେମାନେ ନିଜର ତନ, ମନ ଓ ଧନ 
ବିନିଯୋଗପୂର୍ବକ ଜନ ତା-ଜନାର୍ଦନଜ୍ତୀ ସେବାରେ ମହି 
ରହନ୍ତି, ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ପୂର୍ଣ୍ରତା ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 


ମଜିଣିଙ୍କ ଭକ ସାଧକ ନିଜ ନିଜର ରୂଚି, ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ଵାସର ଅନୁରୂପ ବିବିଧ ସାଧନା ଦ୍ବାରା 
ଯାହାଜ୍ଚର ଉପାସନା କଲେ ବି ତାହା ଭଗବାନଙ୍ବ୍ଚ ସମଗ୍ରରୂପର ହିଁ ଉପାସନା। ଆଗାମୀ ୧୬ଶରୁ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକ 


ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ସମଗ୍ରରୂପର ବର୍ଶ୍ରିନା ହୋଇଛି । 


=== `; == == 


ନ୍ଦଙ୍ଂଫକି ସମ ଜପାସନ ଥଲରା' ଥଲରା। 6ତବେ 6ନ୍ଦ ସଂମ୍ ଜପାନ୍ବଳଃ ଆପଣଙ୍କ ଜପାଯନା ଠହେଲମ କିପାଜିମ 


ରୁଟି 6ନମଜୋଳନେ ଜବାନ ଏହାଜ ଜଳର 6ଜଣଜଛଳି-- 
ଅହଂ କ୍ରତୁରହଂ ଯଜ୍ଞଃ 


ସ୍ବଵଧାହମହମୌଷଧମ୍‌ | 
ମନ୍ତ୍ରୋହହମହମେବାଜ୍ୟମହମଗ୍ନିରହଂ 


ହୁତମ୍‌ || ୧୬ | 
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ପିତାହମସ୍ୟ ଜଗତୋ ମାତା ଧାତା ପିତାମହଃ । 


ବେଦ୍ଯ ପବିତ୍ରମୋର୍କ୍ରାର ରକ୍ସାମ ଯଜୂରେବ ଚ॥ ୧୭॥ 
ଗତିଭ୍ଭତ୍ତା ପ୍ରଭୁଃ ସାକ୍ଷୀ ନିବାସଃ ଶରଣଂ ସୁହୃତ୍ଵ । 
ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଳୟଃ ସାନଂ ନିଧାନଂ ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ ୧୮ ॥ 
ଥନ- ଅହମ୍‌ ମୁଁ; କୃତୁଃ କ୍ତ; ଅହମ୍‌ ମୁଁ; ଯଜ୍ଞଃ- ଯଜ୍ଞ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ସୁଧା ସୁଧା; ଅହମ୍‌= ମୁଁ) ୩ଷଧମ୍‌=ଓ|ଷଧ/ 
ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ମନ୍ସ୍ଃଇମନ୍ତ ଅହମ୍‌ ମୁଁ; ଆଜ୍ୟମ୍‌= ଘୃତ; ଅହମ୍‌-= ମୁଁ; ଅଗ୍ନି ଅଗ୍ନି (ଏବଂ); ହୁତମ୍‌ ¬ ହବନରୂପକ କ୍ରିୟା; 
ଏବ=ମଧ୍ଯ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ବେଦ୍ଯମ୍‌-ଜ୍ଞେୟ; ପବିତ୍ରମ୍‌ଚିପବିତ୍ର: ଓସାରଃ-(ଓଁକାର; ରକ୍‌ = ରକ୍ବେଦ; ସାମ ସାମବେଦ; 
ଚ= ଓ; ଯକୁଃ=ଯଜୁବୈଦ; ଏବ ¬ ମଧ୍ୟ; ଅହମ୍‌-ମୁଁ; ଅସ୍ୟ ଏହି; ଜଗତଃ=ସମଗ ଜଗତର, ପିତା=ପିତା; ଧାତା= ଧାତା; 
ମାତା=ମାତା; ପିତାମହଃ=ପିତାମହ; ଗତିଃ- ଗତି; ଭଉଁା ଭର୍ତା; ପ୍ଭୁଃ= ପରଭୁ; ସାକ୍ଷୀ¬ସାକ୍ଷୀ। ନିବାସଃ ନିବାସ; ଶରଣମ୍‌ _ ଆଶ୍ରୟ; 
ସୁହୃତସୁହୁତ୍‌; ପ୍ରଭବଃ=ଉପତି; ପ୍ରଳୟଃ=ପ୍ରଳୟ; ସାନମ୍‌ଚିସ୍ତାନ। ନିଧାନମ୍‌ଚିନିଧାନୀ ଅବ୍ଯୟମ୍‌ଚି(ତଥା) ଅବିନାଶୀ 
ବୀଜମ୍‌ ବୀଜ (ମଧ୍ୟ ମ୍ଲ୍ୟ । 
ମୁଁ କ୍ରତୁ, ମୁଁ ଯଜ୍ଞ, ମୁଁ ସ୍ଵବଧା, ମୁଁ ଓଷଧ, ମୁଁ ମନ୍ସ, ମୁଁ ଘୃତ, ମୁଁ ଅଗ୍ନ ଏବଂ ହବନ (ଆହୁତି) ରୂପକ କ୍ରିୟା 
ମଧ୍ୟ ମୁଁ। ଜ୍ଞେୟ ପବିତ୍ର ଓଁକାର, ରକ୍‌ବେଦ, ସାମବେଦ ଓ ଯଜୁବୈଦ ମଧ୍ୟ ମୁଁ । ଏହି ସମଗ୍ର ଜଗତର ପିତା, 
ଧାତା, ମାତା, ପିତାମହ, ଗତି, ଭର୍ତ୍ତା, ପ୍ରଭୁ, ସାକ୍ଷୀ, ନିବାସ, ଆଶ୍ରୟ, ସୁହୃଦ, ଉସ୍ସତ୍ତିର ପ୍ରଳୟ, ସାନ, ନିଧାନ 


(ଭଣ୍ଡାର) ତଥା ଅବିନାଶୀ ବୀଜ ମଧ୍ୟ ମୁଁ । 


ବ୍ୀ୪୩୮୮୮ଭଗବାନ ସପ୍ତ ମ ଅଧ୍ୟାୟରୁ ଦାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମଧ୍ଯମ ଷଟ୍‌କରେ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଭକ୍ତିର 
(ଉପାସନାର) ବର୍ଣ୍ଚନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେଥୁରେ ଅଅ୍କତ୍' 
ଶବ୍ଦ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଅଅହମ୍‌ୀ” “ମମ”, “ମୟାଂ, “ମତ୍ବଂ ଆଦି 
ଶବ୍ଦମାନ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଆଠଥର ଅଯଅ୍ମତ଼' ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ଅହମ୍‌' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 
ଏହି ଷଟ୍‌କର ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଶ୍ଳୋକରେ “ଅହମ୍‌' ଶବ୍ଦ 
ଏତେ ଅଧୂକ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ନାହିଁ। 

ନିଜର ରୂଚି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ବଵାସରେ କାହାରିକୁ ମଧ୍ଯ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରାର୍କର ସ୍ବରୂପ ବୁଝି ତା” ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ କଲେ, ବାସ୍ତବରେ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ ସତ୍‌ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ ହୋଇଯାଏ। କେବଳ ନିଜର ମନ ଓ ବୂଦିରେ 
ତିଳେମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନ ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ। ଜ୍ଞାନ ଦାରା 
ମନୁଷ୍ୟ ଯେପରି ସବୁ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଆଦିରେ 
କେବଳ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ବିଦ୍ୟମାନ ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ, 
ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ଥିତି, କ୍ରିୟା ଆଦିର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସ୍ଵତନ୍ଦ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ ବୋଲି 
ସେ ନିଃସଦେହ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନ ବିରାଟରୂପରୁ 
ଅନେକ ରୂପ ଧାରଣ କରିଥୁବାରୁ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ-¬ 
ଏଥୂରେ ନିଜକୁ ତିଳେମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 
'ଏସବୁ ଭଗବାନ ହୋଇ ପାରିବେ କିପରି?” ଏ ସନ୍ଦେହ ହିଁ 
ସାଧକକୁ ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ବରୁ ଓ ମୁକ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚିତ କରିଦିଏ 


ଏବଂ ଘୋର ସଂକଟରେ ପକାଇ ଦିଏ। ତେଣୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ନିଅନ୍ତୁ ଯେ, କାର୍ଯ୍ୟ" କାରଣରୂପରେ ମୂଳ-ସୃଷ୍ଣରୂପକ 
ଯାହା କିଛି ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, ବୁଝିବା ଓ ମାନିବାକୁ ମିଳୁଛି, 
ସେସବୁ କେବଳ ଭଗବାନ । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ-କାରଣରୂପରେ 
ଭଗବାନର୍କ ସର୍ବବ୍ଯାପକତାର ବର୍ଣ୍ଣନା ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ 
୧୯ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରାଯାଇଛି । 

“ଅହଂ କ୍ରତୁରହଂ ଯଜ୍ଞଃ ସ୍ବଧାହମହମୌଷଧମ୍‌'-- 
ଯାହା ବୈଦିକ ରୀତିରେ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ କ୍ରତୁ' 
କହନ୍ରି। ମୁଁ ହିଁ ସେହି କ୍ରତୂ। ସ୍ମାର୍ତ ( ପୌରାଣିକ) ରୀତିରେ 
କରାଯାଉଥୁବା ପଞ୍ଚମହାଯଜ୍ଞାଦି ସ୍ମାର୍ତରକର୍ମକୁ ଯଜ୍ଞଂ କହନ୍ତି। 
ମୁଁ ସେହି ଯଜ୍ଞ । ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କ ଯେଉଁ ଅନ୍ତ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ, 
ତାହାକୁ “ସ୍ବଧା'” କହନ୍ତି। ମୁଁ ହିଁ ସେହି ସ୍ବଧା। କ୍ରତୁ, ଯଜ୍ଞ 
ଓ ସ୍ଵଧା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଶାକଲ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବନପଘ୍ପତି, ଚେରମୂଳ, 
ତିଳ, ଯବ, ଶୁଷ୍ଟା ଖଜୁରୀ ଇତ୍ଯାଦି ଓୀଷଧ ଆବଶ୍ଯକ 


ହୁଏ, ସେହି ଓାଷଧ ମଧ୍ଯ ମୁଁ। 


'ମବ୍ଵୋନଃହମହମେବାଜ୍ୟମହମଗ୍ନିରହଂ ହୁତମ୍‌'-- ଯେଉଁ 
ମନ୍ତ୍ରରେ କ୍ରତୂ୨ ଯଜ୍ଞ ଓ ସ୍ବଧା କରାଯାଏ, ସେହି ମନ୍ସ୍ଵ ମଧ୍ଯ 
ମୁଁ। ଯଜ୍ଞାଦି କର୍ମ ପାଇଁ ଗାଭଘିଅ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ, ସେହି 
ଘିଅ ମଧ୍ୟ ମୁଁ। ଯେଉଁ ଆହବନୀୟ ଅଗ୍ନିରେ ହୋମ କରାଯାଏ, 
ସେହି ଅଗ୍ନି ମଧ୍ୟ ମୁଁ ଏବଂ ହବନରୂପକ କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ମୁଁ। 

'ବେଦ୍ଯ ପବିତ୍ରମୋତ୍ଗାର ରକ୍‌ ସାମ ଯଜୁରେବ 
ଚ'-¬ ବେଦ ବର୍ଶିତ ବିଧ୍‌ୁକୁ ଉତ୍ତମରୂପେ ଜାଣିବାକୁ 'ବେଦ୍ଯ' 


ଶ୍ମୋକ ୧୭-୧୮] 


କୁହାଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, କାମନା ପୂରଣ ପାଇଁ ବା 
କାମନା ନିବ୍ଧତ୍ତି ପାଇଁ ବୈଦିକ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଯାହାକିଛି 
କ୍ରତୁ, ଯଜ୍ଞ ଆଦିର ଅନୂଷ୍ଠାନ କରାଯାଏ, ତାହା ବିଧ୍ବିଧାନ 
ସହିତ ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ହେବା ଉଚିତ। ଏହି ସବୁ ବିଧୂବିଧାନର 
ଜାଣିବା ଯୋଗ୍ଯ ବିଷୟକୁ “ବେଦ୍ଯ' କୁହାଯାଏ। ସେହି 
ବେଦ୍ଯ ମୋର ସ୍ବରୂପ। 

ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପ ନିଷ୍କାମ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ ଅତୀବ ପବିତ୍ର 
କରନ୍ତି 'ଯଜ୍ଞୋ ଦାନ ତପଶ୍ଶଵେବ ପାବନାନି ମନୀଷିଣାମ୍‌' 
(୧୮। ୫) | ଏଥୁରେ ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଉପଯୋଗ କରା- 
ଯାଉଥୁବା ହବ୍ଯ ଆଦି ବସ୍ତୁ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଯେଉଁ କ୍ରିୟା କରାଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ୟ ପବିତ୍ର 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ପବିତ୍ରତା ମୋର ସ୍ବରୂପ। 

କ୍ରତୂଃ ଯଜ୍ଞ ଆଦିର ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ 
ବେଦମନ୍ତ୍ର ଉଚ୍ଚାରଣ କରାଯାଏ, ସେଥୂରେ ପ୍ରଥମେ “ଓଂ 
ଉଚ୍ଚାରଣ କରାଯାଏ। “ଓଂ ଉଚ୍ଚାରଣ କଲେ ମନ୍ନ୍ଵମାନେ 


ଅଭୀଷ୍ଟ୍ଟ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ବେଦବାଦୀମାନର୍କୀର ଯଜ୍ଞ, 


ଦାନ, ତପ ଆଦି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା “ଓ” ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ଆରମ୍ଭ 
କରାଯାଏ (ଗୀତା ୧୭ | ୨୪) | ବେଦବିତ୍‌ମାନବକୀ ପାଇଁ 
ପ୍ରଣବର ଉଚ୍ଚାରଣ ମୁଖ୍ୟ | ତେଣୁ ଭଗବାନ ପ୍ରଣବକୁ ନିଜର 
ସ୍ବରୂପ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ରକ୍‌ବେଦ। ସାମବେଦ ଓ 
ଯଜୁର୍ବେ ଦରେ ଏହି କ୍ରତୂ, ଯଜ୍ଞ ଆଦିର ବିଧ ବର୍ଷିତ ହୋଇଛି । 
ଯେଉଁଥୂରେ ନିୟତ ଅକ୍ଷରଯୁକ୍ତ ମନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ରଗ୍ଵମାନ 
ଥାଏ, ସେପରି ର୍ଗ୍ଵସମୂହକୁ 'ରକ୍ବେଦ' କୁହାଯାଏ | ଯେଉଁଥୁରେ 
ସ୍ଵର ସହିତ ଗାନ ଯୋଗ୍ୟ ମନ୍ତ୍ଵ ଅଛି, ସେସବୁ ମନ୍ତ୍ରକୁ 
“ସାମବେଦ” କୁହାଯାଏ | ଯେଉଁଥୁରେ ଅନିୟତ ଅକଧ୍ଷମଯୁକ୍ତ 
ମନ୍ତ୍ର ଥାଏ, ସେହି ସବୁ ମନ୍ତ୍ରକୁ ଯଜୂର୍ବେଦ'” କୁହାଯାଏଂ । 
ଏହି ତିନୋଟିଯାକ ବେଦ ଭଗବାନଙ୍ଟର ହିଁ ସ୍ବରୂପ । 
“ପିତାହମସ୍ଯ ଜଗତୋ ମାତା ଧାତା ପିତାମହଃ'-- 


ଏହି ଜଡ଼-ଚେତନ, ସାବର-ଜଇଂମ ଆଦି ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ 


ମୁଁ ଉତମ୍ପନ୍ତ କରେ--“ଅହଂ କୃସ୍ଣସ୍ଯ ଜଗତଃ ପ୍ରଭବଃ' 
(ଗୀତା ୭ | ୬) ଏବଂ ବାରମ୍ବାର ଅବତାର ଧାରଣ କରି 
ମୁଁ ଏହାକୁ ରକ୍ଷା କରେ। ତେଣୁ ମୁଁ ହେଉଛି “ପିତା । 
ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଆପଣ ହିଁ ସଚରାଚର ଜଗତର 
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ପିତା--“ଂପିତାସି ଲୋକସ୍ୟ ଚରାଚରସ୍ୟ । 

ସବୁ ପ୍ରକାରରେ ମୁଁ ଏ ସଂସାରକୁ ଧାରଣ କରିଛି 
ଏବଂ ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ବିଧାନ ହେଉଛି, ମୁଁ ସେ 
ସବୁର ବିଧାୟକ। ଏଣୁ ମୁଁ ହେଉଛି ଅଧାତା' । 

ନିଜ ନିଜର କର୍ମାନୂସାରେ ଜୀବମାନଙ୍ଗୁ ଯେଉଁ 
ଯେଉଁ ଯୋନିରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଶରୀରର ଆବଶ୍ଯକତା 
ପଡ଼େ, ସେହି ସେହି ଯୋନିରେ ସେହି ସେହି ଶରୀରର 
ସୃଷ୍ଟ କର୍ତ୍ରୀ -ମାତା' ହେଉଛି ମୁଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ସମଗ୍ର ଜଗତର 
ମାତା। 

ପ୍ରସିଵି ଅଛି ଯେ, ବ୍ରହ୍ମା ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିର ସପଷ୍ଟକର୍ତ୍ା । 
ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରଜାମାନ୍କୀର ପିତା । ସେହି ବ୍ର ବ୍ରହ୍ମା ମଧ୍ଯ 
ମୋଂଠାରୁ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି। ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୁ ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମାର୍ଜର 
ପିତା ଏବଂ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କର “ପିତାମହ'। ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମାକ୍କର ଆଦିକତ୍ତୀ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି 
'ବ୍ରହୁଣୋଃପ୍ଯାଦିକତ୍ତେଂ (୧୧ | ୩୭) | 

“ଗତିଭଉାଁ ପ୍ରଭୁଃ ସାକ୍ଷୀ ନିବାସଃ ଶରଣଂ ସୁହୁତ୍‌'-- 
ପ୍ରାଣୀମାନକ୍ତ୍ର ପାଇଁ ସର୍ବୋପରି ପ୍ରାପଣୀୟ “ଗତି” ସ୍ବରୂପ 
ତତ୍ତ୍ଵ ହେଉଛି ମୁଁ। ସାରା ସଂସାରର ଭରଣପୋଷଣକାରୀ 
“ଭର୍ତାଂ' ଏବଂ ସଂସାରର ସ୍ବାମୀ “ପ୍ରଭୁଂ ହେଉଛି ମୁଁ। ସବୁ 
ସମୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଜାଣୁଥୁବା ସାକ୍ଷୀ” 
ହେଉଛି ମୁଁ। ମୋର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସବୂ ଜୀବ 
ସ୍ଵରୂପତଃ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ମୋଂଠାରେ ହି ରହନ୍ତି, ତେଣୁ 
ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର “ନିବାସ” ସ୍ପାନ | ଯାହାର ଆଶ୍ରୟ ନିଆଯାଏ, 
ସେହି 'ଶରଣ' ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଶରଣାଗତବସଳ ମୁଁ। ବିନା 
କାରଣରେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ର ହିତକାରୀ ସସୁହୃତୃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ହିତୈଷୀ ମଧ୍ୟ ମୁଁ । 

'ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଳୟଃ ସାନଂ ନିଧାନଂ ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌'-- 
ସମଗ୍ର ସଂସାର ମୋଂଠାରୁ ଉତପ୍ପନ୍ତ୍ର ହୋଇ ମୋଂଠାରେ 
ବିଲୀନ ହୁଏ। ଏଥୂପାଇଁ ମୁଁ 'ପ୍ରଭବ' ଓ “ପ୍ରଳୟ” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମୁଁ ହିଁ ସଂସାରର ନିମିତ୍ତକାରଣ ଓ ଉପାଦାନକାରଣ 
(ଗୀତା ୭ | ୬) | 

ମହାପ୍ରଳୟରେ ପ୍ରକୃତି ସମେତ ସାରା ସଂସାର 
ମୋ'ଠାରେ ରହେ। ତେଣୁ ମୁଁ ସଂସାରର 'ସ୍ପାନ”† । 

ସଂସାରର ସର୍ଗ ଅବସ୍ତା ହେଉ ବା ପ୍ରଳୟ ଅବସ୍ଥା 


+ ଯେଉଁ ସବୁ ମନ୍ନ୍ବରେ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରଃ ଭବନ ଆଦି ନିର୍ମାଣ ଉପଯୋଗୀ ଲୌକିକ ବିଦ୍ୟାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି, ସେହି ମନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ 'ଅଥର୍ବବେଦଂ 
କୁହାଯାଏ ଯଦ୍ୟପି ଅନୁସମୁଚ୍ଚୟାର୍ଥ “ଚ'” ଅବ୍ୟୟ ପଦ ଦାରା ଅଥର୍ବବେଦ ଗ୍ରହଣୀୟ, ତଥାପି ସେଥୁରେ ଲୌକିକ ବିଦ୍ୟାର ବର୍ଶ୍ବନା ହୋଇ ଥୁବାରୂ 
କ୍ରତୁ, ଯଜ୍ଞ ଆଦି ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ତାହାର ନାମ ରଖାଯାଇ ନାହିଁ। ଏହି କାରଣରୁ ଆଗାମୀ ୨୦ଶ ଓ ୨୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 'ତ୍ରୈବିଦ୍ୟାଃ' ଓ 
'ତ୍ରୟୀଧର୍ମମନୁପ୍ରପନ୍ତା' ପଦମାନଜ୍କୀରେ ମଧ୍ୟ ରକ୍‌, ସାମ, ଯଜୁଃ- _ଏହି ତିନୋଟି ବେଦକୁ ସଂକେତ କରାଯାଇଛି | 


' ମହାସର୍ଗ ଅବ ସାରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଯେଉଁଠାରେ ରହନ୍ତି, ତାହା “ନିବାସ' ଏବଂ ମହାପ୍ରଳୟ ଅବସ୍ତାରେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସାରା ସଂସାର 
ଯେଉଁଠାରେ ରହେ, ତାହା 'ପ୍ତାନ' । ଏହା ହେଉଛି ନିବାସ ଓ ସ୍ଥାନ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ । 
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ହେଉ, ସବୁ ଅବସ୍ତାରେ ପ୍ରକୃତି, ସଂସାର, ଜୀବ ତଥା । ବୃକ୍ଷକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିସାରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇଟି 
ଦୃଶ୍ଯଃ ଶ୍ରାବ୍ୟ ଓ ବୋଧଗମ୍ୟ ସବୁକିଛି ମୋ”ଠାରେ ହିଁ । ଦୋଷ ମୋଂଠାରେ ନାହିଁ। ମୁଁ ଅନାଦି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମଶୀଳ 
ରହନ୍ତି। ତେଣୁ ମୁଁ ସମସ୍ତସ୍କର “ନିଧାନ' । ନୂହେଁ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଉତ୍ପନ୍ନ କରି ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଯଥାବତ୍‌ 

ସାଂସାରିକ ବୀଜ (ମଞ୍ଜି) ବୃକ୍ଷରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ । ରହେ। ତେଣୁ ମୁଁ “ଅବ୍ଯୟ ବୀଜଂ । 

ପଜିଣିକ୍ଜ ଇବ ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଣରୁ ଯେପରି ଗୁଣ ହିଁ ଗୁଣରେ ପ୍ରବର୍ତିତ ହେଉଛି--ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବଞ୍ଚିନ୍ତେ 
(ଗୀତା ୩। ୨୮), ସେହିପରି ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ରୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବସ୍ତୁ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅପିତ ହେଉଛି। ଯେପରି କେହି 
ଗଙ୍ଗଂଜଳରେ ଗଙ୍ଗକୁ, ଦୀପ ଦ୍ବାରା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଓ ପୁଶ୍ଫ ଦ୍ବାରା ପୂଥୂବୀକୁ ପୂଜା କରେ, ସେହିପରି ଭଗବାନକ୍ଳୀ ବସ୍ତୁ 
ଦାରା ଭଗବାନଙ୍କର ପୂଜା ହେଉଛି! ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ପୂଜ୍ଯ ବି ଭଗବାନ, ପୂଜା ସାମଗ୍ରୀ ବି ଭଗବାନ, ପୂଜା 
ବି ଭଗବାନ ଓ ପୂଜକ ବି ଭଗବାନ! 

ଲୋକିକ ବୀଜ ତ କୃଷିରୁ ଉତ୍ପାଦିତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନରୂପକ ଅଲୌକିକ ବୀଜ କେବେହେଲେ ଉପ୍ଥନ୍ତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ନିଜକୁ ସନାତନ ବୀଜ କହିଛନ୍ତି-- “ବୀଜଂ ମାଂ ସବିଭୂତାନାଂ ବିଵି ପାଥି 
ସନାତନମ୍‌' (୭ | ୧୦) | ଏବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ଅବ୍ୟୟ ବୀଜ କହୁଛନ୍ତି-- “ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌' | ଲୌକିକ 
ବୀଜ ତ ଗଜା ହୋଇସାରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ୍ନ ଭଳି ଅଲୌକିକ ବୀଜ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ମଧ୍ଯ 
ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ, ସେଥୁରେ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବିକାର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ ସମଗ୍ର ଜଗତର 
ଆରମ୍ଭରେ ମଧ୍ଯ ରହନ୍ତି ଓ ଶେଷରେ ମଧ୍ୟ ରହନ୍ତି । ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ଯିଏ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷରେ ରହେ ସେ 
ମଧ୍ୟକାଳ (ବର୍ତମାନ) ରେ ବି ରହେ । ଯେପରି ଅନେକ ପ୍ରକାର ପଦାର୍ଥ ମାଟିରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ମାଟିରେ ରହେ ଓ ଶେଷକୁ 
ମାଟିରେ ହିଁ ମିଶିଯାଏ, ସେହିପରି ସଂସାରରେ ଯେତେ ବୀଜ ଅଛି, ସବୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଠାରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ 
ରହେ ଏବଂ ଶେଷକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଘ ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୦ |। ୩୯) | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ବୀଜ 
ତ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଭଳି ଅବିନାଶୀ ବୀଜ ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତରେ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ | 


ସୁତରାଂ ବର୍ତମାନରେ ସଂସାରରୂପେ ଭଗବାନ ହିଁ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ଭଗବାନକ୍କୀ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। 


=== ^ = == 
ତପାମ୍ୟହମହଂ ବଷଂ ନିଗୂହ୍‌ଣାମ୍ୟୁସୂଜାମି ଚ । 
୦ =") «‰ 
ଅମୂତ ଚେବ ମୂତ୍ୟଯୁଶ୍ଡ ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ ॥ ୧୯॥ 
ଅନୟ ¬ ଅଜ଼ୁନ=ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ (ହିଁ); ତପାମି- ସୂର୍ଯ୍ୟରୂପରେ ଉତ୍ତପ ହୁଏ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ନିଗୁହ୍‌ଣାମିଇଜଳକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରେ; ଚ=ଓ; ବଖିମ୍‌=ବର୍ଷାରୂପେ; ଉଛୁଜାମି=ବୃଶି କରେ; ଅମୁତମ୍‌ =ଅମୁତ; ଚ=3; ମୃତ୍ୟୁ୫= ମୃତ୍ୟୁ; ଚ=ତଥା; 
ସତୃଳସତ୍‌; ଚ=ଓ; ଅସତୃ=ଳିଅସତ୍‌; ଅହମ୍‌, ଏବ=ମଧ୍ୟ ମୁଁ | 
ହେ ଅଜଡ଼ୁନ! (ସଂସାରର ହିତ ପାଇଁ) ମୁଁ ହିଁ ସୂଯ୍ୟିରୂପରେ ଉତ୍ତପ୍ତ ହୁଏ, ଜଳକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ଏବଂ 
ପୁନଶ୍ୃଡ ସେହି ଜଳକୁ ବର୍ଷାରୂପେ ବୃକ୍ଝଁ କରେ । (ଆଉ ଅଧ୍ଵକ କ'ଣ କହିବି) ଅମୃତ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ତଥା ସତ ଓ 
ଅସତ଼଼ ମଧ୍ୟ ମୁଁ । 
ବ୮୦ ତପାମ୍ୟହମହଂ ବଷିଂ ନିଗ୍ଧହ୍‌ଣାମ୍ୟୁତ- । ଉତ୍ତପ୍ତ ହୁଏ। ସୂର୍ଯ୍ୟରୁପେ ଏ ସମସ୍ତ ଜଳୀୟ ଅଂଶକୁ 
ସୂଜାମି ଚ'--ପ୍ୂଥ୍ଧବୀରେ ରୋଗଜାତକାରୀ ସମସ୍ତ ଅଶୁଦ୍ଧ । ଗ୍ରହଣ କରି ଏବଂ ସେହି ଜଳକୁ ଶୁଦ୍ଧ ତଥା ମଧୁର କରି 
ଓ ଅପରିଷ୍ଟାର ପଦାର୍ଥକୁ ଶୋଷଣ କରି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ନୀରୋଗ । ସମୟାନୁସାରେ ବର୍ଷାରୂପରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ହିତ ପାଇଁ ବୃଦ୍ଝି 
କରିବା ପାଇଁ* ଅର୍ଥାତ୍‌ ଓଁଷଧ ଓ ଚେରମୂଳିରେ ଥବା । କରେ, ଯଦ୍ବାରା ପ୍ରାଣୀମାନେ ବଞ୍ଚି ରହନ୍ତି । 
ବିଷାକ୍ତ ଅଂଶକୁ ଶୋଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ପ୍ରୁଥୂବୀରେ 'ଅମୁତଂ ଚୈବ ମୃତ୍ୟୁଶ୍ଟ ସଦସଚ୍ଚାହମକ୍ୁନ'--ମୁଁ ହିଁ 
ଥବା ଅପବିତ୍ର ଜଳୀୟ ଅଂଶକୁ ଶୁଖାଇବା ପାଇଁ ମୁଁ ସୂର୍ଯ୍ୟରୂପେ | ଅମ୍ପତ ଓ ମୃତ୍ୟୁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଜୀବମାତ୍ରକେ ପ୍ରାଣ ଧାରଣ କରି 


* ସୂର୍ଯ୍ୟଗ୍ପ ଠାରୁ ହିଁ ନୀରୋଗତା ମିଳେ-- “ଆରୋଗ୍ୟ ଭାୟୀରାଦିଢ଼େତ୍‌' | (ଲୌଗାକ୍ଷିସୁତି) 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


ଜୀବିତ ରହିବା (ମୃତ୍ଯୁ ନ ହେବା) ଏବଂ ସକଳ ଜୀବର୍କୀ 
ପିଣ୍ଡ-ପ୍ରାଣର ବିୟୋଗ ହେବା (ମ୍ପତ୍ୟୁ ହେବା) ମଧ୍ୟ ମୁଁ | 

ଆଉ ଅଧୂକ କଂଣ କହିବି, ସତ୍ବ-ଅସତ୍‌, ନିତ୍ଯ- 
ଅନିତ୍ଯ, କାର୍ଯ୍ଯକକାରଣରୂପରେ ଯାହାକିଛି ଅଛି, ସବୁକିଛି 
ମୁଁ। ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି ମହାତ୍ରରା୍କ ଦୃଷ୍ଟରେ 
ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ (ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ) - 'ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌, ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟୂରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, 
କାରଣ-କାର୍ଯ୍ୟ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ । କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ 
ଲୋକମାନବ୍କ୍ ଦୂକ୍ଟ୍ଟରେ ଗୋଟିଏ ଅନ୍ଯଟିର ବିରୂଦ୍ଧପରି 
ଜଣାପଡ଼େ ଯଥା--ଜୀବନ-ମରଣ, ଉପ୍ଥତ୍ତିବିନାଶ ଓ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


693 


ସ୍ପୁଳ-ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଅଲଗା ଅଲଗା ଜଣାପଡ଼େ | ସତ୍ତ୍, ରଜ ଓ ତମ 
ଏ ତିନି ଗୁଣ ଅଲଗା ଅଲଗା ଜଣାପଡ଼େ | କାରଣ ଏବଂ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଅଲଗା ଅଲଗା ଜଣାପଡ଼େ। ଜଳ ଏବଂ ବରଫ 
ଅଲଗା ଅଲଗା ଜଣାପଡ଼େ । କିନ୍ଗୁ ବସ୍ତୁତଃ ସଂସାରରୂପରେ 
ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ 
ସବୁକିଛି ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ । ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ସ୍ଵତନ୍ସ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ସୂତାରୁ ତିଆରି ହୋଇଥୁବା ସବୁ 
କପଡ଼ାରେ ଯେପରି କେବଳ ସୂତା ହିଁ ଥାଏ, ସେହିପରି 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି କ୍ରିୟା ପଦାଥ୍ଥ ଆଦି ସବୁକିଛି କେବଳ 
ଭଗବାନ ହିଁ ଅଟନ୍ତି। 


ଘି ଭବ-ସ୍ପଷ୍ଟ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ପା ଥୂଲେ ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ପରେ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ପା ରହିବେ, ତେବେ 
ମଧ୍ଯକାଳରେ ଅନ୍ଯ କିଏ କେଉଁଠୁ ଆସିବ? ତେଣୁ ଅମୃତ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୀ ସ୍ବରୂପ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କୀ 
ସ୍ବରୂପ। ସତ୍‌ (ପରା ପ୍ରକୃତି) ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ସ୍ବରୂପ ଓ ଅସତ୍‌ (ଅପରା ପ୍ରକୃତି) ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୀ ସ୍ଵରୂପ । ଯେପରି 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଅନ୍ତକୂଟ ମହୋସବ ପ୍ରସାଦରେ ରସଗୋଲା, ଗୋଲାପଜାମୁ ଆଦି ମିଠା ବି ଥାଏ ଏବଂ ମେଥୂ, କଲରା 
ଆଦି ପିତା ତରକାରୀ ବି ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମିଠା ହେଉ ବା ପିତା ହେଉ, ସବୁ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରସାଦ; ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଯାହା ଆମକୁ ଭଲ ଲାଗୁଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ଵର ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ଯାହା ଭଲ ନ ଲାଗୁଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଧର ସ୍ବରୂପ। ସୂର୍ଯ୍ୟ ରୂପରେ ଜଳ ଶୋଷି ନେବା ଓ ପୁଣି ତାହାକୁ ବୃଷ୍ଟି କରିବା- ଦୁଇଟିଯାକ ବିପରୀତ 
କାର୍ଯ୍ୟ (ଗ୍ରହଣ ଓ ତ୍ଯାଗ) ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କରନ୍ତି। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଥୂବା ଜଳ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ, ବୃତ୍ଟିକର୍ତା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଓ ବୃଷ୍ଟିରୂପକ କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ! 

'ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ'-- ସଂସାରରେ ସତ୍‌ (ପରା) ଓ ଅସତ୍‌ (ଅପରା) ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ। ସଂସାର ଅସତ୍‌ ଓ 
ସେଥୂରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ସତ୍‌ । ଶରୀର ଅସତ୍‌ ଓ ସେଥୁରେ ରହିଥୁବା ଜୀବାମ୍ରା ସତ୍‌ । ଶରୀର ଓ ସଂସାର ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ତଥା ଜୀବାମ୍ରା ଓ ପରମାମ୍ରା ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ । ଶରୀର ଓ ସଂସାର ନାଶବାନ୍‌ ତଥା ଜୀବାମ୍ର୍ରା ଓ ପରମାମ୍ର୍ରା ଅବିନାଶୀ (ଗୀତା 
୨ | ୧ ୨) | ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ““ପରିବର୍ତନଶୀଳ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ମଧ୍ଯ ମୁଁ, ନାଶବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଓ ଅବିନାଶୀ 
ମଧ୍ୟ ମୁଁ।'' ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସବୁକିଛି ଭଗବାନ, ଭଗବାନର୍କ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ (ଗୀତା ୭ | ୭) | 

“ନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବୋ ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ'ରେ ତ ବିବେକର ଆବଶ୍ଯକତା ଅଛି, କିନ୍ତୁ 
'ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌'/ରେ ବିବେକର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ବରଂ ଏଥୂରେ ବିଶ୍ଵାସ ଆବଶ୍ଯକ। ସବୁକିଛି ଭଗବାନ ବୋଲି 
ବିଶ୍ବାସ କରିବା ବିବେକଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତିଶାଳୀ। କାରଣ ଯେଉଁଠି ସତ୍ବ ଓ ଅସତ୍‌ଵର ବିଗ୍ବର କରାଯାଏ, ସେଠାରେ 
ହିଁ ବିବେକ କାମ କରେ; ମାତ୍ର ଯଦି ଅସତ୍‌ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ ତେବେ ସେଠାରେ ବିବେକ କ'ଣ କରିବ? ଅସତ୍‌କୁ 
ମାନିଲେ ବିବେକ ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ ନ ମାନିଲେ ବିଶ୍ଵାସ ଆବଶ୍ଯକ। ବିବେକରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ବିଭାଗ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ବିଶ୍ଵାସରେ କୌଣସି ବିଭାଗ ନ ଥାଏ। ବିଶ୍ବାସରେ କେବଳ ସତ୍‌ ହିଁ ସତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଥାଆନ୍ତି। 

ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ବିବେକର ଏବଂ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ବିଶ୍ଵାସ ତଥା ପ୍ରେମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, 
ଜଡ଼ଚଚେତନ, ନିତ୍ଯଂଅନିତ୍ଯ ଆଦିର ବିବେକ ମୁଖ୍ଯ ହୋଇଥୂୁବାରୁ “ଦ୍ଦୈତଂ ଭାବ ରହେ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ 
ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ମୁଖ୍ୟ ହୋଇଥୂବାରୁ “ଅଦ୍ରୈତଂ ଭାବ ରହେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦୁଇଟି ସତ୍ତା ନ 
ଥବାରୁ ପ୍ରକୃତ ଅଦ୍ରୈତଭାବ ଭକ୍ତିରେ ହିଁ ନିହିତ । 

ଜ୍ଞାନମାର୍ଟରେ ସାଧକ ଅସତ୍‌କୁ ବାରଣ କରେ।। ବାରଣ କରିବା ଦ୍ବାରା ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ରହିଯାଇ ପାରେ। ସାଧକ 
ଅସତ୍ଵକୁ ବାରଣ କରିବା ପାଇଁ ଯେତେ ଗୁରୂତ଼ ଦିଏ, ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ସେତେ ଦୃଢ଼ ହୁଏ। ତେଣୁ ଅସତ୍‌କୁ ଉପେକ୍ଷା 
କରିବା ଯେତେ ଭଲ, ବାରଣ କରିବା ସେତେ ଭଲ ନୂହେଁ। ଉପେକ୍ଷାଠାରୁ ମଧ୍ଯ “ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ପାଂ ବୋଲି 
ଭାବିବା ଆହୁରି ଭଲ। ସେଥୁପାଇଁ ଭକ୍ତ ଅସତ୍‌କୁ ଦୂର କରନ୍ତି ନାହିଁ କି ଉପେକ୍ଷା କରନ୍ତି ନାହିଁ? ବରଂ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ 
ସବୁଥୂରେ ପରମାମ୍ବାଙର୍କୁ ହିଁ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି। କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ପା। ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 
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ଅହମେବାସମେବାଗ୍ରେ ନାନ୍ୟତ୍ଵ ଯତ୍‌ ସଦ ସତ୍‌ ପରମ୍‌ । ପଶ୍ଚାଦହଂ ଯଦେ ତଚ୍ଚ ଯୋଃବଶିଷ୍ୟେତ ସୋ ସ୍ମ୍ୟହମ୍‌ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୨ | ୯ | ୩୨) 

“ସୃଷ୍ଟ ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ଥୂଲି, ମୋ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନ ଥୂଲା ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ଉତ୍ପନ୍ନ୍ର ହେବାପରେ ଯାହା କିଛି ସଂସାର 
ଦୃଶ୍ୟ ହେଉଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ମୁଁ | ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ ତଥା ସତ୍‌-ଅସତ୍ରୁ ଯାହା କିଛି ଅତୀତ, ତାହା ମଧ୍ୟ ମୁଁ | ସୁଞ୍ଝ ବାହାରେ 
ବି ଯାହା କିଛି ଅଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ବିନାଶ ହେବା ପରେ ଯାହା ଅବଶେଷ ରହିଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ୟ ମୁଁ ।'”' 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପ୍ରାଣ ଅହମ୍‌ ପ୍ରଭୂତି ସବୁକିଛି ଭଗବାନ । ଯଦି ଆମେ ମନରେ ହରିଦ୍ଲାର କଥା 
ଚିନ୍ତନ କରୁ, ତେବେ ଆମର ମନ ହିଁ ଅହରିକୀ ପୈଡ଼ୀ',, ଘଣ୍ଟାଘର ଆଦି ସ୍ଥାବର ରୂପ ଧାରଣ କରେ ଏବଂ ସେହି 
ମନ ହିଁ ଗଙ୍ଗ, ସେଥୁରେ ସନ୍ତରଣ କରୁଥୂବା ମାଛ, ସ୍ନାନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ଆଦି ଜଇଗଂମ ରୂପ ଧାରଣ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ଥାବର ବି ମନ ଓ ଜଙ୍ଗଂମ ବି ମନ। ସେହିପରି ସତ୍‌ ବି ଭଗବାନ ଓ ଅସତ୍‌ ବି ଭଗବାନ । 

ଆମ ଦୃଣ୍ଝରେ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ରୂପକ ଦୁଇଟି ସତ୍ତା ଥୂବାରୁ ଭଗବାନ ଆମକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ “ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' 
କହିଛନ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍କ ଦୂଷ୍ଟଝରେ କେବଳ ତାତଙ୍କ୍ଚ ନିଜ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। ଉଚ୍ଚାତିଉଚ୍ଚ ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ଦେଖିଲେ ବି ସତ୍ତା ଏକ। ସତ୍ତା ଦୁଇ ହେବା ଅସମ୍ଭବ। ଦିତୀୟ ସତ୍ତା ମାନିଲେ ହିଁ ମୋହ ହୁଏ (ଗୀତା ୭ | ୧୩ | 
ରାଗଂଦ୍ବେଷ ମଧ୍ୟ ଦ୍ରିତୀୟ ସତ୍ତା ମାନିବାରୁ ଉପ୍ଥନ୍ତ ହୁଏ । 
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6 କମନାଣନେ ମାଜ ଭାବକୁ ନଣନି 6 ମାନ 6ମାଜ 6କେବ/ ରୁଣ ଆୟ ନେଇ ଥଳନ/ ଚିଉଜେ ନଜ ବିଚିଧ ଭଳ 
ନଜପୀସଳ/ କଳି ଏଠି ନେମାନଙ୍କୁ ସନ଼ ଅନ୍ନ ସଚୂଳିଛି ଏକ ପଜମାନରୁ, କେଳି ଯଥାରଁ ଥକୁଭବ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
ଅନ୍ତଃକନ୍ଦଣନ୍ଦେ ସ/ଂସାଜିକ ଭୋଟ 6 କାନନ/ ଜହିଛି 606 ବ/୭ଚିକ ଜଳୁକୁ ନ ନଣି ଜରଚାନଙ୍କ ଭି ବିନ୍ୁଃ/ ହୋଇ ସୁରୀକି 
ଲୋକଳ ଲୋଗ ଉାଭ ପୀଇଁ ଯଲାମଭାବପୁର୍ବଳ ଯଜ୍ଞାକି ଅନୁ କଳଳି ଏଣି ଦେନା" ରତ/ରତ (କଳୁମୁନୁ/ ଗତିକୁ ଭାତ ନୁଅଳି - 
ଏହାଜ କର୍ଷନ/ ଜଳବନ5ନ ଏଠି ନୁଲଟି 6ଵ୍ୌଳ6ଜେ କ୍ଠୁଛଛି / 


ତ୍ରୈବିଦ୍ୟା ମାଂ ସୋମପାଃ ପୂତପାପା ଯଜ୍ଞୈରିଷ୍ଟ୍ା ସ୍ବଗତିଂ ପ୍ରାଥିୟନ୍ତେ । 
ତେ ପୁଣ୍ୟମାସାଦ୍ୟ ସୁରେନ୍ଦ୍ରଲୋକମଶ୍ବନ୍ରି ଦିବ୍ୟାନ୍ଦିବି ଦେବଭୋଗାନ୍‌ ॥ ୨୦ ॥ 


ଅନୟ ଚତ୍ରୈବିଦ୍ଯାଃତିନିବେଦରେ ବର୍ଷିତ ସକାମ ଅନୂଷ୍ଠାନକାରୀ (ଏବଂ); ସୋମପାଃ-ଂସୋମରସ ପାନକାରୀ; 
ପୂତପାପାଃ= (ଯେଉଁ) ପାପରହିତ ମନୁଷ୍ଯ; ଯଜ୍ଞୈଃ=ଯଜ୍ଞ ଦାରା; ମାମ୍‌ (ଇନ୍ଦ୍ରରୂପରେ) ମୋତେ; ଇଷ୍ଟ୍ରା-ିପୂଜା କରି; 
ସ୍ବରିତିମ୍‌ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ: ପ୍ରାଥିୟନ୍ତେଇପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି ତେଚଁସେମାନେ (ପୁଣ୍ୟଫଳ ସ୍ଵରୂପ); ପୁଣ୍ଯମ୍‌= ପବିତ୍ର; ସୂରେନ୍ଦ୍- 
ଲୋକମ୍‌=-ନ୍ଦ୍ରଲୋକ; ଆସାଦ୍ୟ-ପରାପ୍ତ ହୋଇ; ଦିବି- (ସେଠାରେ) ସ୍ବର୍ଗରେ; ଦି ବ୍ୟାଚ୍‌, ଦେ ବଭୋଗାନ ଦେବତାମାନର୍ଦର 
ଦିବ୍ୟ ଭୋଗ; ଅଶ୍ନନ୍ତିଂଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । 


ତିନିବେଦରେ ବର୍ଷ୍ରିତ ସକାମ ଅନୂଷ୍ଠାନକାରୀ ଏବଂ ସୋମରସ ପାନକାରୀ ଯେଉଁ ପାପରହିତ ମନୁଷ୍ଯ 
ଯଜ୍ଞ ଦ଼ାରା ଇନ୍ଦ୍ରରୂ ପରେ ମୋତେ ପୃଜା କରି ସ୍ବଗି ପ୍ରାପ୍ରି ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାଥିନା କରନ୍ତି ସେମାନେ ପୁଣ୍ୟଫଳସ୍ବରୂପ 
ପବିତ୍ର ଇନ୍ଦ୍ରଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସେଠି ସ୍ଵଗିରେ ଦେବତାମାନଜ୍ବୀ ଦିବ୍ୟ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି। 


ବ୍ୟା୍ା ତ୍ରୈବିଦ୍ୟା ମାଂ ସୋମପାଃ.... ଦିବ୍ୟାନ୍ଦିବି । ସେହି କର୍ମଫଳର ବର୍ଣନା ଶୁଣିଲେ, (ବେଦରେ ଆସିକଭାବ 
ଦେବଭୋଗାନ୍‌'-¬ ସାଂସାରିକ ମନୁଷ୍ଯ ସାଧାରଣତଃ ଏଁହିକ ` ଥିବାରୁ) ଏଁହିକ ଭୋଗକୁ ବିଶେଷ ଖାତିରି ନ କରି ସ୍ବର୍ଗଭୋଗ 
ଭୋଗରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟରୁ ଯେଉଁମାନେ । ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ବର୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ବେଦ 
ବିଶେଷ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌, ସେମାନକ୍କ ହୃଦୟରେ ମଧ୍ୟ ଉପ୍ୟତ୍ତି- | ବର୍ଷିତ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନରେ ଲାଗି ପଡ଼ନ୍ତି। ଏହି ମନୁଷ୍ଯମାନର୍କ 
ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ଵ ଥିବାରୁ, ସେମାନେ | ପାଇଁ ଏଠାରେ `ତ୍ରୈବିଦ୍ୟାଃଂ ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 
ରକ୍‌, ସାମ ଓ ଯଜୁଃ ବେଦରେ ବର୍ଶିତ ସକାମକର୍ମର ତଥା ସୋମଲତା ଅଥବା ସୋମବଭଲ୍ଲୀ ନାମକ ଗୋଟିଏ 


ଶ୍ମୋକ ୨୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ଲତା ଅଛି। ଏହା ବିଷୟରେ ଶାସ୍ତ୍ରରେ କଥୂତ ଅଛି ଯେ, 
ଶୁକ୍ମପକ୍ଷରେ ଯେପରି ପ୍ରତିଦିନ ଚନ୍ଦ୍ରର ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ 
କଳା ବଢ଼ି ବଢ଼ି ପୂର୍ଶିମାକୁ ପୂର୍ଣଡ୍ଜ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ 
କୃଷ୍ପପକ୍ଷରେ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ କଳା କ୍ଷୟ ହୋଇ ହୋଇ 
ଅମାବାସ୍ଯାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ କ୍ଷୟ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି 
ଶୁକ୍ରପକ୍ଷରେ ସୋମଲତାର ବି ପ୍ରତିଦିନ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ପତ୍ର କଅଁଳି କଅଁଳି ପୂର୍ଶ୍ରିମା ବେଳକୁ ପନ୍ଦରଟି ପତ୍ର 
ବାହାରିପଡ଼େ ଏବଂ କୃଷ୍ଣପପକ୍ଷରେ ପ୍ରତିଦିନ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ 
ପତ୍ର ଝଡ଼ି ଝଡ଼ି ଅମାବାସ୍ଯା ବେଳକୁ ସବୁଯାକ ପତ୍ର 
ଝଡ଼ିଯାଏ।” ଏହି ସୋମଲତାର ରସକୁ ସୋମରସ କହନ୍ତି । 
ଯଜ୍ଞକାରୀମାନେ ସେହି ସୋମରସକୁ ବୈଦିକ ମନ୍ତ୍ଵରେ 
ଅଭିମନ୍ତ୍ରିତ କରି ପାନ କରନ୍ତି, ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ 'ସୋମପାଃ' 
କୁହାଯାଇଛି । 

ବେଦ ବଶ୍ରିତ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ କରୁଥୁବା ଏବଂ ବେଦମନ୍ସ୍ଵରେ 
ଅଭିମନ୍ତ୍ଵିତ ସୋମରସ ପାନ କରିୁଣଥୁବା ମନୁଷ୍ଯଗ୍କର 
ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ମାର୍ଗରେ ପ୍ରତିବକନ୍ଷକରୂପେ ରହିଥୂବା ସମସ୍ତ 
ପାପ ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ, ଏଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ “ପୂତପାପାଃ' 
କୁହାଯାଇଛି । 


ଭଗବାନ ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ କହିଛନ୍ତି, ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ 
ସବୁକିଛି ମୁଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଇନ୍ଦ୍ର ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ । 
ଅତଏବ ଏଠାରେ ”ମାମ୍‌' ପଦରେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ବୂଝିବା 
ଉଚିତ; କାରଣ ସକାମ ଯଜ୍ଞାନୂଷ୍ଠାନକାରୀ ସ୍ବର୍ଟପ୍ରାପ୍ତି 
ଇଜ୍ରାରେ ସ୍ବର୍ଗାଧ୍ୂପତି ଇନ୍ଦ୍ରକ୍ୁ ପୂଜା କରନ୍ତି ଏବଂ ତାର 
ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି । 

ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି ଇଚ୍ଚାରେ ସ୍ଵର୍ଗାଧ୍ନପତି ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରିବା 
ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ସ୍ବର୍ଗଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଯାଚନା କରିବାର 
ନାମ “ପ୍ରାର୍ଥନା।। ବୈଦିକ ଓ ପୌରାଣିକ ବିଧୂବିଧାନରେ 
ସମ୍ପନ୍ନ କରିଥୁବା ସକାମ ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ପୂଜା ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିବାର ଫଳସ୍ବରୂପ ସେମାନେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଇ ଦେବତାମାନବ୍କୀ 
ସଙ୍ଗେ ଦିବ୍ୟ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତୈ। ସେହି ଭୋଗ 
ମନୁଷ୍ୟଲୋକର ଭୋଗ ଅପେକ୍ଷା ବହୁତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ସେଠାରେ 
ସେମାନେ ଦିବ୍ୟ ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ ରସ ଓ ଗନ୍ଧ--ଏ 
ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟର ଭୋଗ (ଅନୂଭବ) କରନ୍ତି । ଏହାଛଡ଼ା 
ଦିବ୍ଯ ନନ୍ଦନକାନନ ଆଦିରେ ଭ୍ରମଣ କରିବା, ସୁଖ 
ସୁବିଧାରେ ରହିବା, ଆଦର, ସମ୍ମାନ ଓ ପ୍ରଶଂସା ପାଇବା 
ଇତ୍ୟାଦି ଅନେକ ଭୋଗ ମଧ୍ୟ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି। 


ଘି ଣିଙ୍ଳ ଭ/କ- ଯେଉଁମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସଂସାରର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ 
ଯେଉଁମାନେ ଅବିଧୂପୂର୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା କରନ୍ତି (ଗୀତା ୯ । ୨୩), ଏଠାରେ ସେହି ମନୁଷ୍ଯଗର୍କ୍ରର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି। ଏପରି ମନୂଷ୍ଯକ୍କ ଉପାସନାର ଫଳ ନାଶବାନ୍‌ ହୋଇଥାଏ (ଗୀତା ୭ । ୨୩) । 

ସମଗ୍ରରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଥୂବାରୁ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନ, ତେଣୁ ଏଠାରେ ଇନ୍ଦ୍ରଜ୍କା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ “ମାମ୍‌” ପଦ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି । ମନୁଷ୍ୟଲୋକ ଅପେକ୍ଷା ପବି ତ୍ର ହୋଇଥୂବାରୁ ଏଠାରେ ଇନ୍ଦ୍ରଲୋକ ପାଇଁ “ପୁଣ୍ଯମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 


ତେ ତଂ ଭୁକ୍ଟ୍ା ସ୍ବଗିଲୋକଂ ବିଶାଳଂ କ୍ଷୀଣେ 


ଏବଂ ତ୍ରୟୀଧମିମନୁ ପ୍ରପନ୍ନା 


ଗତାଗତ କାମକାମା 


ପୁଣ୍ୟେ ମତ୍ତ୍ୟିଲୋକଂ ବିଶନ୍ତି । 
ଲଭନ୍ତେ॥ ୨୧॥ 


ଅର ତେ=ିସେମାନେ; ତମ୍‌ ସେହି; ବିଶାଳମ୍‌ ¬ବିଶାଳ; ସ୍ବଗିଲୋକମ୍‌ ସ୍ଵର୍ଗଲୋକର (ଭୋଗ); ଭୁକ୍ତ ଉପଭୋଗ 
* ପଞ୍ଚାଙ୍ଗଯୁକ୍‌ ପଞ୍ଚଦଶଜ୍ରଦାଢ୍ୟା ସର୍ପାକୃତିଃ ଶୋଣିତପର୍ବଦେଶା । ସା ସୋମବଲ୍ଲୀ ରସବନ୍ଧଂକର୍ମ କରୋତି ଏକାଦିବସୋପନୀତା ॥ 


କରୋତି ସୋମୋବ୍ୃକ୍ଷୋଃପି 


ରସବନ୍ଧବଧାଦିକମ୍‌ । ପୂର୍ଷିମାଦିବ ସାନୀତସ୍ତୟୋର୍ବଲ୍ଲୀ 


ଗୁଣାଧୂକା ॥ 


କୃତ୍ରୌ ପକ୍ଷେ ପ୍ରଗଳତି ଦଳଂ ପ୍ରତ୍ଯହଂ ଚୈକମେକଂ ଶୁକ୍ଳେଃପ୍ଯେକଂ ପ୍ରଭବତି ପୁନର୍ଲମ୍ବମାନା ଲତାଃ ସ୍ୟୁଃ। 
ତସ୍ୟାଃ କନ୍ଦଃ କଳୟତିତରାଂ ପୂର୍ଣ୍ରିମାୟାଂ ଗ୍ପହୀତୋ ବଦ୍ଵା ସୃତଂ କନକସହିତଂ ଦେହଲୋହଂ ବିଧତ୍ତେ॥ 


ଇୟଂ ସୋମକଳା 


ନାମ ବଲ୍ଲୀ ପରମହଦୁର୍ଲଭା । ଅନୟା ବଦସୂତେନ୍ଦ୍ରୋ ଲକ୍ଷବେଧୀ ପ୍ରଜାୟତେ ॥ 


(ରସେନ୍ଦ୍ରଦୂଡ଼ାମଣି ୬ । ୬-- ୯) 


“ସୋମବଲୁ ନାମକ ଏକ ଲତା ଅଛି | ଏହାର ପନ୍ଦରଟି ପତ୍ର ଥାଏ, ଆକୃତି ସର୍ପଭଳି ଏବଂ ପତ୍ର ବାହାରୁଥୁବା ଗଣ୍ିର ରଙ୍ଗ ଲାଲ୍‌। 


ପୂର୍ଶିମାଦିନ ଅଣାଯାଇଥୂୁବା ପଞ୍ଚାଙ୍ଗ (ମୂଳ, କାଣ୍ଡ, ପତ୍ର, ଫୁଲ ଓ ଫଳ)ଯୁକ ସୋମବଲୁୀ ପାରଦ ବିବନ୍ଧନ କରେ | ପୂର୍ଶିମା ଦିନ ଅଣାଯାଇଥୁବା 
ପଞ୍ଚାଇ୍ଗଯୁକ୍ତ ସୋମ ବୃକ୍ଷ ମଧ୍ୟ ପାରଦକୁ ଭସ୍ମ ଓ ବିବନ୍ଧନ କରେ । କିନ୍ତୁ ସୋମବଲ୍ଲୀ ଓ ସୋମବୃକ୍ଷ ମଧ୍ୟରୁ ସୋମବଲ୍ଲୀ ଅଧ୍ଵକ ଗୁଣକାରୀ । 
କୃଦ୍ଣାପକ୍ଷରେ ପ୍ରତିଦିନ ଏହି ସୋମବଲ୍ଲୀର ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ପତ୍ର ଝଡ଼େ ଏବଂ ଶୁକୁପକ୍ଷରେ ପ୍ରତିଦିନ ଗୋଟିଏ ଲେଖାଏଁ ପତ୍ର କଅଁଳେ। ଏ 
ଲତାଟି ଏହିପରି ବଢ଼ି ଗ୍ଵଲେ। ପୂର୍ଶିମା ଦିନ ଏହି ଲତାର କନ୍ଦ ବାହାର କରିବା ବହୁତ ଭଲ। ଦୁଦୁରା ସହିତ ଏହି କନ୍ଦରେ ବିବନ୍ଧିତ ପାରଦ ଦେହକୁ 
ଲୁହାଭଳି ଦୃଢ଼ କରିଦିଏ ଓ ଲକ୍ଷବେଧୀ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ଗୁଣ ବିବନ୍ଧିତ ପାରଦ ଲକ୍ଷେଗୁଣ ଲୁହାକୁ ସୁନା କରିଦିଏ। ଏହି ସୋମ ନାମକ 
ଲତାଟି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ।” 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ ଗୀତା *‹ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


କରିସାରି; ପୁଣ୍ଯେ-ପୁଣ୍ଯ; କ୍ଷୀଣେକ୍ଷୟ ହେଲେ; ମର୍ତ୍ଯଲୋକ ମ୍‌=ମୃତ୍ୟୁଲୋକକୁ; ବିଶନ୍ତିଇଆସନ୍ତି; ଏବମ୍‌ =ଏହିପରି; 
ତ୍ରୟୀଧମିମ୍‌- ତିନି ବେଦରେ ବର୍ଷିତ ସକାମ ଧର୍ମର; ଅନୁପ୍ରପନ୍ତାଃ : ଆଶ୍ରୟ ନେଇ; କାମକାମାଃ=ଭୋଗ କାମନା କରୁଥୁବା 


ମନୁଷ୍ଯ ଗତାଗତମ୍‌¬ଜନ୍ମମରଣ; ଲ ଭନ୍ତେ ଲାଭ କରନ୍ତି । 


ସେମାନେ ସେହି ବିଶାଳ ସ୍ଵଗିଲେ।କର ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିସାରି ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୟ ହେଲେ ମୃତ୍ୟୁଲେ।କ କୁ ଆସନ୍ତି । 
ଏହିପରି ତିନି ବେଦରେ ବର୍ଣିତ ସକାମ ଧମିର ଆଶ୍ରିତ ଭୋଗକାମୀ ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମମରଣ ଲାଭ କରନ୍ତି । 


ବ#6/# ତେ ତଂ ଭୁକ୍କା ସ୍ବଗିଲେ।କଂ....କାମକାମା 


ଆସିବା ଚକ୍ର ଅନବରତ ଗ୍ରଲୁ ରହେ। ଏହି ଚକ୍ରରୁୂ 


ଲଭନ୍ତେ'-- ସ୍ଵର୍ଗଲୋକ ବିଶାଳ (ବିସୃତ), ସେଠାକାର ଆୟୁ | ସେମାନେ କଦାପି ନିସ୍ତାର ପାଆନ୍ି ନାହିଁ। 


ମଧ୍ୟ ବିଶାଳ (ଦୀର୍ଘ) ଏବଂ ସେଠାକାର ଭୋଗ-ସାମଗ୍ରୀ ମଧ୍ୟ 
ବିଶାଳ (ପ୍ରଚୁର) । ତେଣୁ ଇନ୍ଦ୍ରଲୋକକୁ “ବିଶାଳ' କୁହାଯାଇଛି । 

ସ୍ବଗପ୍ରାପ୍ତି ଇଚ୍ଚା କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ 
ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ କି କୌଣସି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିକାରକ ସାଧନାର 
ବି ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ କେବଳ ତିନି ବେଦରେ 
କଥୂତ ସକାମ ଧର୍ମ (ଅନୁଷ୍ଠାନ) ର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି। ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ତ୍ରୟୀଧର୍ମର ଶରଣାଗତ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 

“ଗତାଗତମ୍‌' ର ଅର୍ଥ ଯିବା ଓ ଆସିବା। ସକାମ 
ଅନୁଷ୍ଠାନକାରୀ ଯେଉଁ ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପକ ପୁଣ୍ଯର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଆନ୍ତି, ସେହି ପୁଣ୍ଯ ସମାପ୍ତ ହେଲେ ସେମାନେ 
ପୁନଶ୍ଡ ମୃତ୍ଯୁଲୋକକୁ ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି। ଘଣ୍ଟାକଣ୍ଟା ଭଳି 
ସେମାନେ ବାରମ୍ବାର ସକାମ ଶୁଭକର୍ମ କରି ସ୍ବର୍ଗକୁ 
ଯାଆନ୍ତି ଓ ମୃତ୍ଯୁଲୋକକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି । ଏହିପରି ଯିବା- 


ଯଦି ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ “ପୂତପାପାଃ' ପଦରେ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ୍ରର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ 
ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ (କ୍ଷୀଣେ ପୁଣ୍ୟେ ପଦରେ ଯେଉଁମାନର୍କ୍ବର 
ସମସ୍ତ ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୀଣ ହୋଇଯାଇଛି--ଏପରି ଅର୍ଥ କରାଯାଏ, 
ତେବେ ସେମାନେ ଅପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯ ଉଭୟ କ୍ଷୀଣ 
ହୋଇଥୁବାରୁ) ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତେ କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ମୁକ୍ତ ନ ହୋଇ ଜନ୍ମମରଣ ପାଆନ୍ତି। ତେଣୁ ଏଠାରେ 
'ପୂତପାପାଃଂ ପଦରେ ଯଜ୍ଞ କରିବାରୁ ଯେଉଁମାନର୍ଦ୍ରର 
ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି, ସେମାନେ ଗ୍ରହଣୀୟ 
ଏବଂ କ୍ଷୀଣେ ପୁଣ୍ୟେ ପଦରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପକ 
ପୁଣ୍ୟ ସେଠାକାର ସୁଖ ଭୋଗିବା ଦ୍ବାରା ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି 
ସେମାନେ ଗ୍ରହଣୀୟ। ଅତଏବ ସମସ୍ତ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯର 


ନାଶ କଥା ଏଠାରେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। 


=== ”?#; === == 


° _©0ର୍ଜମନ ତୟୀଥଧର୍ମକ ଆଖନ ନିଅଛି େମାନଙୁ 6ଜେବତ/ମାନକ ନିଳଟଳଜେ ଭାର୍ଥଳନ/ ବ/ଯୋଚନ/ କଜିବନୁ ପଜେ 
ଲିକୁ ଯୌଉଁମାଣଳ 6କେବଳ ଜରଗବାଳକୀଜ ଆଣ ନିଅଛି େମାନକୁ ନିନ ଯୋରରେମ ପାଇଁ ଚିନା, ସକଳ ଅଥବ/ .ଯାଚନ/ କଳିବ/କୁ 


ପଢେ ନହି ୪ କଥା ଜମଚାଳ ନିନ୍ଦୁ ଛୋନନକେ କହୁଛନି / 


ଅନନ୍ୟାଶ୍ଚିନ୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ଯେ ଜନାଃ ପର୍ୟ୍ୟୁପାସତେ । 
ତେଷାଂ ନିତ୍ୟାଭିଯୁକ୍ତାନାଂ ଯୋଗକ୍ଷେମଂ ବହାମ୍ୟହମ୍‌ ॥ ୨୨ ॥ 
ଅଁଳୟ ଚଯେ=ଯେଉଁ;ଁ ଅନ ନ୍ଯାଃଃଅନନ୍ଯକ ଜନାଃଇଭକ୍ତଗଣର ମାମ୍‌ ଚିମୋତେ; ଚି ନ୍ତୟନ୍ତଃଚିନ୍ତନ କରି; 


ପ୍ଯ୍ୟୁପାସତୈଇ (ମୋର) ସମ୍ୟକ୍‌ଭାବେ ଉପାସନା କରନ୍ତି; ନିତ୍ୟାଭିଯୁକ୍ତାନାମ୍‌- (ମୋ' ଠାରେ) ନିରନ୍ତର ନିମଗ୍ନ ରହୁଥିବା; 
ତେଷାମ୍‌=ସେହି ଭକ୍ତମାନବ୍କର:ର ଯୋଗକ୍ଷେମମ୍‌ଚଯୋଗକ୍ଷେମ: ଅହମ୍‌ ମୁଁ) ବହାମିଚିବହନ କରେ । 


ଯେଉଁ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତଗଣ ମୋତେ ଚିନ୍ତନ କରି ମୋର ସମ୍ଯକ୍‌ ଭାବେ ଉପାସନା କରନ୍ତି, ନିରନ୍ତର 
ମୋଂଠାରେ ନିମଗ୍ନ ରହୁଥବା ସେହି ଭକ୍ତ ମାନଙ୍କର ଯୋଗକ୍ଷେମ ( ପ୍ରାପ୍ତର ପ୍ରାପ୍ରି ଓ ପ୍ରାପ୍ରର ରକ୍ଷା) ମୁଁ ବହନ 


କରେ । 


ବୟ ଅନନ୍ୟାଶ୍ତିନ୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ଯେ ଜନାଃ 
ପର୍ଯ୍ୟ୍‌ପାସତେ'--ଯାହା କିଛି ଦେଖି ହେଉଛି, ଶୁଣି ହେଉଛି 
ଓ ବୁଝି ହେଉଛି, ସେସବୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ 
ସେଥୁରେ ଯାହାକିଛି ପରିବର୍ତନ ତଥା କ୍ରିୟା ହେଉଛି, ସେସବୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳା । ଏ କଥା ଯେଉଁମାନେ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 


ମାନି ନିଅନ୍ତି ଓ ବୁଝି ଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ କେବଳ 


ଭଗବାନକ୍ୀ ଠାରେ ନିମଗ୍ନ ରହନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନେ 'ଅନନ୍ଯ' | 
କେବଳ ଭଗବାନକ୍କୀ ଠାରେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ପ୍ରିୟତୃ ଥୂବାରୂ 
ସେମାନସ୍କ ଦାରା ସ୍ବତଃ ଭଗବତ୍‌ ଚିନ୍ତନ ହୁଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୨୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


697 


“'ଅନନ୍ଯାଃଂ କହିବାର ଅନ୍ଯ ଭାବଟି ହେଲା, । ଓ ହିତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ଭଗବାନ ସେହି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ 


ସେମାନବ୍କ୍ରର ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ୟ କେବଳ ଭଗବାନ । କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣ ଯିବା, ତାଙ୍ଟୁଁ ଚିନ୍ତା କରିବା, ତାର୍କୁ 
ଉପାସନା କରିବା ଓ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ହିଁ ସେମାନକ୍କର 
ଦୃଢ଼ ଭାବ। ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି 
ଅନ୍ଯ ଭାବ ନ ଥାଏ; କାରଣ ଭଗବାନକ୍କ ଛଡ଼ା ସବୁକିଛି 
ନାଶବାନ୍‌ । ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଇଚ୍ଛା ନ ଥାଏ; ଏପରି କି ନିଜ ଜୀବନନିବର୍ବାହର 
ଇଚ୍ଛା ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ସେମାନେ ଅନନ୍ଯ। 
ସେମାନେ ଖିଆପିଆ, ଗ୍ବଲବୁଲ, କଥାବାର୍ତା, କାରବାର 
ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା କିଛି କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ଉପାସନା; କାରଣ ସେମାନେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର 
ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମନ୍ତେ ହିଁ କରନ୍ତି। 
ତେଷାଂ ନିତ୍ୟାଭିଯୁକ୍ତାନାମ୍‌'-- ଯେଉଁମାନେ ଅନନ୍ୟ 
ହୋଇ କେବଳ ଭଗବାନବକ୍କୀ ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମନ୍ତେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେମାନଚ୍କ୍ଚ ପାଇଁ 
ଏଠାରେ “ନିତ୍ଯାଭିଯୁକ୍ତାନାମ୍‌' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 
ପ୍ରକାରାନ୍ତରରେ କହିଲେ--ସେମାନେ ସଂସାରରୁ 
ବିମୁଖ ହେବା ହିଁ ସେମାନର୍କ୍ରର “ଅନନ୍ଯତା'”, ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ସମ୍ମୁଖ ହେବା ହିଁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର “ଚିନ୍ତନ” ଏବଂ ସକ୍ରିୟ ଓ 
ଅକ୍ରିୟ ସବୁ ଅବସ୍ତାରେ ଭଗବତ୍‌ସେବା ପରାୟଣ ହେବା 
ହିଁ ସେମାନଙ୍କର (ଉପାସନା' । ଯେଉଁମାନର୍କୀ ଠାରେ ଏ 
ତିନୋଟି କଥା ଦେଖାଯାଏ, ସେମାନେ ହିଁ “ନିତ୍ଯାଭିଯୁକ୍ତ' । 
ଯୋଗକ୍ଷେମଂ ବହାମ୍ଯହମ୍‌'--ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରାଇବାକୁ ଯୋଗ” ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ 
.କ୍ଷେମଂ” କୁହାଯାଏ। ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ମୋ ସହିତ 
ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ଭକ୍ତକ୍କର ଯୋଗକ୍ଷେମ ମୁଁ ବହନ କରେ। 
ବସ୍ତୁତଃ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବା 
ମଧ୍ଯ ଯୋଗ”ର ବହନ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତି ନ କରାଇବା ମଧ୍ଯ 
'ଯୋଗ'ର ବହନ | କାରଣ ଭଗବାନ ନିଜ ଭକ ର ହିତ ଦେଖନ୍ତି 
ଏବଂ ଯେଉଁଥୂରେ ଭକ୍ତର ହିତ ହୁଏ, ସେହି କାମ କରନ୍ତି। 
ସେହିପରି ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ରକ୍ଷା କରିବା ମଧ୍ୟ କ୍ଷେମ'ର ବହନ 
ଏବଂ ରକ୍ଷା ନ କରିବା ମଧ୍ୟ 'କ୍ଷେମ' ର ବହନ | ଯଦି ଭକ୍ତର 
ଭକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ଓ ହିତ ହୁଏ, ତେବେ ଭଗବାନ ପ୍ରାପ୍ତିର 
ରକ୍ଷା କରିବେ; କାରଣ ଏଥୂରେ ତାହାର 'କ୍ଷେମ' ନିହିତ | 
ଯଦି ପ୍ରାପ୍ତିର ରକ୍ଷା କରିବା ଦ୍ବାରା ତା'ର ଭକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ନ ହୁଏ 


ମଂଜିଣିନ୍ଜ ଜକ--ପୂର୍ବଶ୍ରୋକରେ ବର୍ଷିତ ବେଦବିତ୍‌ 


ନଷ୍ଟ କରିଦେବେ; କାରଣ ନଷ୍ଟ କରାଇବାରେ ହିଁ ତାହାର 
“.କ୍ଷେମ' ନିହିତ | ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ଉଭୟ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ରହନ୍ତି । ଭଗବାନର୍କୀ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥୁବାରୁ ତାଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ବାସ ହୁଏ ଯେ, 
ଯାହା ପରିସ୍ଥିତି ଆସୁଛି, ସବୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରଦତ୍ତ | ତେଣୁ “ଅନୁକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଭଲ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଖରାପ', ସେମାନକ୍କୀର 
ଏ ଭାବ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି- “ଭଗବାନ 
ଯାହା କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଠିକ୍‌ ଏବଂ ଯାହା କରି ନାହାନ୍ତି, ତାହା 
ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ ଏଇଥୂରେ ଆମର ମଇଙ୍ଗଂଳ' | 

ଏମିତି ହେବା ଉଚିତ ଓ ଏମିତି ନ ହେବା 
ଉଚିତ” ଆମର ଏପରି ବିଗ୍ରର କରିବାର ତିଳେମାତ୍ର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। କାରଣ ଆମେ ସର୍ବଦା ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ 
ହାତରେ ଏବଂ ଭଗବାନ ସର୍ବଦା ଆମର ବାସ୍ତବିକ ହିତ 
କରୁଛନ୍ତି। ତେଣୁ କଦାପି ଆମର ଅହିତ ହୋଇ ପାରେନା। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତର ମନ ମୁତାବକ ହେଲେ ବି 
କଲ୍ଯାଣ, ନ ହେଲେ ବି କଲ୍ଯାଣ। ଭକ୍ତର ଇଚ୍ଛା ଓ 
ଅନିଢ୍ଛାର କୌଣସି ମୂଲ୍ୟ ନାହିଁ, ମୂଲ୍ୟ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ 
ବିଧାନର। ତେଣୁ ଯଦି କେହି ଅନୂକୂଳତାରେ ପ୍ରସନ୍ତ 
ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ଅପ୍ରସନ୍ତ ରହେ, ତେବେ ସେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଦାସ ନୁହେଁ, ବରଂ ନିଜ ମନର ଦାସ। 

ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧର ନାମ “ଯୋଗ' 
ଏବଂ ଜୀବର କଲ୍ୟାଣର ନାମ 'କ୍ଷେମ' | ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ 
ଭକ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନିଜ ସହିତ ଦୃଢ଼ କଲେ ଭକ୍ତର “ଯୋଗ' 
ହୁଏ ଏବଂ ଭକ୍ତର କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ଭକ୍ତର 


କ୍ଷେମ' ହୁଏ। ଏହି ଭାବକୁ ଆଧାର କରି ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର 


।୪୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି 


ଯେ, ତୁମେ ନିର୍ଯୋଗକ୍ଷେମ ହୋଇଯାଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମେ ଯୋଗ 
ଓ କ୍ଷେମ ବିଷୟରେ ଆଦୌ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ। 

'ବହାମ୍ଯହମ୍‌' ର ଅର୍ଥ ଯେପରି ଛୋଟ ଶିଶୁ ପାଇଁ 
ମାଆ କୌଣସି ପଦାର୍ଥର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁଭବ କଲେ 
ଅତି ଖୁସି ମନରେ ଓ ସ୍ନେହରେ ନିଜେ ସେହି ପଦାର୍ଥ 
ନେଇ ତାକୁ ଦିଏ। ସେହିପରି ମୋଂଠାରେ ନିରନ୍ତର ଯୁକ୍ତ 
ରହୁଥୁବା ଭକ୍ତତ୍କ୍ ପାଇଁ ମୁଁ କୌଣସି ପଦାର୍ଥର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅନୁଭବ କଲେ ସେହି ପଦାର୍ଥ ମୁଁ ନିଜେ ଆଣି ଦିଏ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଭକ୍ତର ସବୁ କାମ ମୁଁ ନିଜେ କରେ। 


ସକାମୀ ମନୂଷ୍ଯ ଏବଂ ପରବର୍ତ୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଚିତ ଅନ୍ଯ 


ଦେବତାର୍କ୍ଵ ଉପାସକମାନର୍କ ଅପେକ୍ଷା ଭଗବାନ ଏଠାରେ ତାଙ୍ଟ୍ଟ ଭକ୍ତସ୍କ୍ରର ବିଶେଷତ୍ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ଭଗବାନସ୍କର 
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ଅନନ୍ଯ ଭକ୍ତ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଷ୍ରିତ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍ଗୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଷଚିତ ଅନ୍ଯ ଦେବତାମାନର୍କୁ 
ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ଇନ୍ଦ୍ର ପ୍ରଭୂତିକ୍କର ଉପାସକମାନଙ୍ଗୂ ସେମାନକ୍କୀ କାମନା ଅନୁସାରେ ସୀମିତ ଫଳ ମିଳେ। ମାତ୍ର, 
ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସକମାନର୍କୁ ଅସୀମ ଫଳ ମିଳେ। ଦେବତାମାନର୍କ୍କର ଉପାସକ ମଜୁରିଆ ପରି ଏବଂ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଉପାସକ ଘରଲୋକ ପରି | ମଜୁରିଆ କାମ କଲେ ତାକୁ ମଜୁରି ଅନୂସାରେ ସୀମିତ ପଇସା ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ଘରଲୋକ 


କାମ କଲେ ସବୁକିଛି ତାହାର ହୁଏ। 


ଯେଉଁମାନକ୍କ ଦୂଷ୍ଣୂରେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ନାହିଁ, ସେହିମାନେ ଅନନ୍ଯଭକ୍ତ- ଉତ୍ତମ 
କେ ଅସ ବସ ମନ ମାହୀ । ସପନେହୂ ଆନ ପୁରୁଷ ଜଗ ନାହୀ ॥” (ମାନସ, ଅରଣ୍ଯ. ୫ | ୬) | 

“ଯୋଗକ୍ଷେମଂ ବହାମ୍ୟହମ୍‌'-- ଭଗବାନ ସାଧକ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ଯୋଗାଇ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ 
ସାଧନସାମଗ୍ରୀର ସୁରକ୍ଷା କରନ୍ତି। ଏହା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦାରା ଭକ୍ତର ଯୋଗକ୍ଷେମ ବହନ । ଯଦିଓ ଭଗବାନ ସବୁ 
ସାଧକର୍କରର ଯୋଗକ୍ଷେମ ବହନ କରନ୍ତି, ତଥାପି ମାଆ ଯେପରି ଗେହା ପୁଅର ପାଳନପୋଷଣ ଗ୍ବକରାଣୀ ଦ୍ବାରା ନ 
କରାଇ ନିଜେ କରେ, ସେହିପରି ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତଙ୍କର ଯୋଗକ୍ଷେମ ଭଗବାନ ବିଶେଷରୂପେ ବହନ କରନ୍ତି। 

ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଯେପରି ଭଗବାନଙ୍କ୍ଵ ସେବାରେ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ଭଗବାନଇ୍ଭୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଭକ୍ତଙ୍କ ସେବାରେ ଆନନ୍ଦ 
ମିଳେ 'ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବଭଜାମ୍ୟହମ୍‌' (ଗୀତା ୪ | ୧୧) | 


ସଦୀ୍ଦପୂର୍ବନ୍ତ୍ରୋଳନଜେ ଜର୍ବବାନ ତାଙ୍କ ଜପାଦନ/ ବିଷୟଣନେ କହିଯଯଜି ବର୍ଭମାନ ଅଳ ୦କବତମଙ୍କ ଜପାସନଃ ଦିଷୟନେ 


କଛୁଛଛୈ / 


ଯେଏପ୍ଯନ୍ୟଦେବତା ଭକ୍ତା ଯଜନ୍ତେ ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନୁ ତାଃ । 
ତେଃପି ମାମେବ କୌନ୍ତେୟ ଯଜନ୍ତ୍ଯବିଧ୍ୃପୂବିକମ୍‌ ॥ ୨୩ ॥ 
ଅନୟ କୌନ୍ତେୟ=ହେ କୁନ୍ତୀନଦନ! ; ଯେ- ଯେଉଁ; ଭକୁଃ= ଭକ (ମନୁଷ୍ଯ); ଅପି ବି; ଶ୍ରଵୟା, ଅନିତାଃ- ଶଵାପୂର୍ବକ; 
ଅନ୍ୟଦେ ବତାଃ=ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନସ୍ପୂ; ଯଜନ୍ତେଚିପୂଜା କରନ୍ତି ତେଚିସେମାନେ; ଅପି=ବି; ମାମ୍‌ ମୋତେ; ଏବ ହିଁ; 
ଯଜନ୍ତିଇପୂଜା କରନି; ଅବିଧୃପୂବିକମ୍‌ ¬ (କିନ୍ତୁ) ଅବିଧୁପୂର୍ବକ କରନି | 
ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନୀ ଯେଉଁ ଭକ୍ତ (ମନୁଷ୍ଯ) ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂବିକ ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି, ସେମାନେ ବି 
ମୋତେ ହିଁ ପୂଜା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଅବିଧୃପୂବିକ କରନ୍ତି ଅଥାତୃ ସେମାନେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ମୋଂଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ 


କରନ୍ତି । 

ବୟର୍//† ¬ “'ଯେଃପ୍ୟନ୍ଯଦେବତା ଭକ୍ତା ଯଜନ୍ତେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନ଼ିତାଃ'-- “ସବୁକିଛି ମୁଁ" ( ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' ୯ | ୧ ୯)-¬ 
ଏହି ରହସ୍ଯ ଦେବତାମାନର୍ଦ୍ଧର ଯେଉଁ ଭକ୍ତମାନେ ବୁଝି 
ନାହାନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନର୍କୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନ୍ଯ ଦେବତାମାନର୍କୀ 
ପ୍ରତି ରହିଛି, ସେମାନେ ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଶ୍ରଦଧାପୂର୍ବକ 
ପୂଜା କରନ୍ତି। ସେମାନେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ମୋଂଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ଓ ବଡ଼ ମନେକରି ନିଜ ନିଜର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି ଅନୁସାରେ 
ନିଜ ନିଜ ଇଷ୍ଟ ଦେବତାର୍ସ୍ମୀ ନିୟମ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ସେହି 
ଦେବତାମାନର୍ଦ୍ରୀ କୃପାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସବୂକିଛି ମିଳିଯିବ 
ଭାବି ଅବିରତ ସେମାନର୍ବ୍ଦ ସେବାପୂଜାରେ ନିଯୁକ୍ତ ରହନ୍ତି । 

'ତେଅପି ମାମେବ କୌନ୍ତେୟ ଯଜନ୍ତ୍ୟବିଧୃପୂବିକମ୍‌'-- 
ଦେବତାମାନଟ୍ସ୍ଘ ପୂଜନକାରୀମାନେ ବସ୍ତୁତଃ ମୋର ହିଁ ପୂଜା 
କରନ୍ତି; କାରଣ ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟରୁ ମୋ ବିନା ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ । 
ସେହି ଦେବତାମାନବ୍କ୍ରର ମୋ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 


ସତ୍ତା ନାହିଁ । ସେମାନେ ମୋର ହିଁ ସ୍ବରୂପ। ଅତଏବ ସେହି 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥୁବା ଦେବ ପୂଜନ ମଧ୍ଯ 
ବାସ୍ତବରେ ମୋର ହିଁ ପୂଜନ, ମାତ୍ର ତାହା ଅବିଧ୍ଧପୂର୍ବକ 
ପୂଜନ । ଅବିଧୃପୂର୍ବକ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ ପୂଜା- 
ସାମଗ୍ରୀ, ମନ୍୍ଂ ପୂଜନ ଇତ୍ଯାଦି କିପରି ହେବ, ଏ ବିଷୟରେ 
ସେମାନଙ୍ଗୀର ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, ବରଂ ଏହାର ତାଘ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି-- 
ସେମାନେ ସେହି ଦେବତାମାନର୍କୀ ଠାରୁ ମୋତେ ଅଲଗା 
ମନେ କରନ୍ତି । କାମନା ଯୋଗୁଁ ଜ୍ଞାନହରା ହୋଇ ସେମାନେ 
ଦେବତାମାନର୍କର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି (ଗୀତା ୭ | ୨୦), ଏବଂ 
ମୋଂଠାରୁ ଦେବତାମାନଙ୍କରର ଭିନ୍ନ ସସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ। ସତ୍ତା ମାନି 
ସେମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି--ଏହା ହିଁ ଅବିଧୃପୂର୍ବକ ପୂଜା କରିବା।| 

ଏହି ଶ୍ଳୋକର ନିଷ୍ଠାର୍ଷ ହେଲା--(୧) ଯଦି ନିଜର 
ଆଦୌ କୌଣସି ପ୍ରକାର କାମନା ନ ଥୂବ ଓ ଉପାସ୍ୟଗ୍କ 
ପ୍ରତି ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ହେବ, ତେବେ ନିଜ ନିଜ ରୁଚି 


ଶ୍ମୋକ ୨୪] 


ଅନୂସାରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀଙ୍ଗୁକ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କୁ କିମ୍ବା କୌଣସି 
ଦେବତାର୍ଦୁ ନିଜର ଉପାସ୍ଯ ମନେକରି ପୂଜା କଲେ 
ମଧ୍ଯ, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ପୂଜା ହେବ ଏବଂ ତାହାର 
ଫଳସ୍ବରୂପ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ; ଏବଂ (୨) ଯଦି ନିଜର 
କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର କାମନା ଥାଏ ଓ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ଉପାସ୍ଯ 
ହୋଇଥାନ୍ତି, ତେବେ ଉପାସକମାନେ ଅର୍ଥୀର୍ଥୀ, ଆଉ୍ତ ଆଦି 
ଭକ୍ତଙ୍କ ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେବେ, ଯେଉଁମାନଙ୍ଗୁ ଭଗବାନ 
ଉଦାର ବୋଲି କହିଛନ୍ତି (୭ । ୧୮) । 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ବାସ୍ତବରେ ସବୂ କିଛି ଭଗବାନ । ଏଣୁ ଯାହାର ବି 
ଉପାସନା କରାଯାଏ, ସେବା କରାଯାଏ, ହିତ କରାଯାଏ, 
ତାହା ପ୍ରକାରାନ୍ତରରେ ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ଉପାସନା । 
ଯେପରି ଆକାଶରୁ ବରଷୁଥୂବା ପାଣି ନଦୀ, ନାଳ, 
ଝରଣା ଆକାରରେ ଶେଷକୁ ସମୁଦ୍ରରେ ମିଶେ (କାରଣ 
ସେହି ଜଳ ସମୁଦ୍ରର), ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ଯାହାକୁ ପୂଜା 
କରୁ ନା କାହିଁକି, ତାହା ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଭଗବାନଙ୍କର ପୂଜନଂ | 
କିନ୍ତୁ ପୂଜକକୁ ନିଜ ଭାବ ଅନୁସାରେ ଲାଭ ମିଳେ। 


ମଂଜିଣିଳୀ ଭ/ବ- ¬ 'ତ୍ରୈବିଦ୍ୟା ମାମ୍‌' (୯ | ୨୦), 'ଅନନ୍ୟାଶ୍ଚିନୟନ୍ତୋ ମାମ୍‌' (୯ | ୨ ୨) ଓ “ତେୈପି ମାମେବ' 


(୯। ୨୩)- ଏପରି ତିନୋଟି ପ୍ତାନରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀ ପାଇଁ “ମାମ୍‌” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହେବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ସବୂକିଛି ଭଗବାନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେ କରନ୍ତି। ଯଦି ମନୂଷ୍ଯର କାମନା ନ ଥୂବ 
ଏବଂ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ରଖୁଥୁବଚ ତେବେ ସେ ଯାହାର ଉପାସନା କଲେ ବି ତାହା ବାସ୍ତବରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା ହେବ। ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ, ଯଦି ନିଷ୍ଠାମଭାବ ଓ ଭଗବଦ୍‌ବୂଦ୍ଧି ହୋଇଯିବ, ତେବେ 


ତାହାର ପୂଜନ ଅବିଧୂପୂର୍ବକ ପୂଜନ ନ ହୋଇ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ପୂଜନରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବ। 
ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଯେଉଁ “ଦେବଯଜଃ'” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥୂଲା (୭। ୨୩), ତାହା ଏଠାରେ “ଜନ୍ତେଂ 


ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 


===-= ^ === = 


ଦ୍ଦ” 6କବତ/ପୂଳଳଳାର/ରକ ଥକିଧପୂର୍ବଳ ପୂଳଳ ଳ677 ଏଁ ବିଷୟ6ନଜେ କହୁଛି - 
ଅହଂ ହି ସବିଯଜ୍ଞାନାଂ ଭୋକ୍ତା ଚ ପ୍ରଭୁରେବ ଚ । 
ନ ତୁ ମାମଭଜାନନ୍ତି ତତ୍ତ୍ଵେନାତଶ୍ଚ୍ୟବନ୍ତି ତେ॥ ୨୪ ॥ 


ଅଂନୟ ହି ଇିକାରଣ; ଅହମ୍‌, ଏବମୁଁ ହିଁ; ସବିଯଜ୍ଞାନାମ୍‌= ସମସ ଯଜ୍ଞର; ଭୋକା- ଭୋକା; ଓ; ପ୍ରଭୁଃ= ସ୍ବାମୀ; 
ଚ=ମଧ୍ଯ; ତୂଳକିନ୍ତୁ ତେଇିସେମାନେ; ମାମ୍‌ =ମୋତେ; ତତ୍ତେନତତ୍ତ୍ଵତଃ; ନ, ଅଭିଜାନନି=ଜାଣନି ନାହିଁ; ଅତଃ ତେଣୁ; 


ଚ୍ୟବନ୍ତିଂସେମାନର୍କୀର ପତନ ହୁଏ । 


କାରଣ ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ଓ ସ୍ବାମୀ କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ମୋତେ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, 


ତେଣୁ ସେମାନର୍କୀର ପତନ ହୁଏ । 


ଚ୍ନ୍ନୟ୮ [ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, 
ଯେଉଁମାନେ ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ଆସକ୍ତ ସେମାନେ 
ଏହି ନିଶ୍ଚୟ କରିପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ.“ଆମକୁ କେବଳ ପରମାମ୍ବାର୍କ 
ଅଭିମୁଖେ ଯିବାକୁ ହେବ' ( ୨ | ୪୪) | ପରମାମାଜୀ ଅଭିମୁଖେ 
ଅଗ୍ରସର ହେବାରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ମୁଖ୍ଯ। ପ୍ରଥମତଃ 
ନିଜକୁ ଭୋଗର ଭୋକ୍ତା ମନେ କରିବା ଏବଂ ଦ୍ରିତୀୟତଃ 
ନିଜକୁ ସଂଗ୍ରହର ସ୍ବାମୀ ମନେ ,କରିବା | ଏ ଦୁଇଟି ଯୋଗୁଁ 
ମନୁଷ୍ୟର ବୁଦ୍ଧି ବିପରୀତ ହୋଇଯାଏ, ଫଳରେ ସେ ପରମାମ୍ବାଙ୍ସୀ 
ଠାରୁ ସର୍ବଥା ବିମୁଖ ହୁଏ | ଯେପରି ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାରେ ବାଳକ 
ମାଆ ବିନା ରହିପାରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସେ ବଡ଼ ହୋଇ 


ବିବାହ ହୋଇଯିବା ପରେ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ନିଜର ବୋଲି କହି 
ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି ତାହାର ଭୋକ ଓ ସ୍ଵାମୀ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ସେତେବେଳେ ଆଉ ମାଆ ତାକୁ ଏତେ ଭଲ ଲାଗେ 
ନାହିଁ କି ସୁହାଏ ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଜୀବ ଯଦି ଭୋଗ 
ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ମାତିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥର 
ଭୋକ୍ତା ଓ ସଂଗ୍ରହର ସ୍ଵାମୀ ମନେକରି ତାହାର ଦାସ 
ପାଲଟିଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନକ୍ୀ ପ୍ରତି ସର୍ବଥା ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ତାହାର ଆଦୌ ମନେ ରହେ ନାହିଁ ଯେ “ସବୁର 
ଭୋକ୍ତା ଓ ସ୍ବାମୀ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ”। ତେଣୁ ତାଂର 
ପତନ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଜୀବର ଚେତନା ଆସେ 


* ଆକାଶାତ୍ପତିତଂ ତୋୟଂ ଯଥା ଗଢ଼ତି ସାଗରମ୍‌ | ସର୍ବଦେବନମସ୍କାରଃ କେଶବଂ ପ୍ରତିଗଜ୍ରତି ॥ (ଲୌଗାକ୍ଷିସୁତି) 
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ଯେ ବାସ୍ତବରେ ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ଏକମାତ୍ର ସ୍ବାମୀ 
ଭଗବାନ, ସେତେବେଳେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଓ ଠିକ୍‌ ରାସ୍ତାକୁ ଆସିଯାଏ, ତାହାର ଆଉ 
ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ ॥ 

“ଅହଂ ହି ସବିଯଜ୍ଞାନାଂଂ ଭୋକ୍ତା ଚ ପ୍ରଭୁରେବ 
ଚ”-- ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ମନୁଷ୍ଯ ଯଜ୍ଞ ଦାନ, ତପ, 
ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ ଆଦି ଯେତେ ଶୁଭ କର୍ମ କରେ ତଥା ନିଜ 
ବର୍ଷର ଓ ଆଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ ଯେତେ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଓ ଶାରୀରିକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରେ, ସେ ସମସ୍ତ କର୍ମର 
ଭୋକ୍ତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳଭାଗୀ କେବଳ ମୁଁ। କାରଣ ବେଦ, 
ଶାସ୍ତ୍ର ପୁରାଣ ଓ ସ୍ରୃତି ଗ୍ରଚବ୍ଚରେ ପ୍ରାଣୀମାନ ୍କ୍ନ ପାଇଁ 
ଶୁଭକର୍ମର ଯେଉଁ ବିଧାନ କରାଯାଇଛି, ସେ ସମସ୍ତ ମୋ 
ଦାରା ସପଷ୍ଟ୍ଜ ହୋଇଛି ଏବଂ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ 
ହିଁ ସ୍ପଷ୍ଝ୍ ହୋଇଛି, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ଏହି ପ୍ରାଣୀମାନେ ସମସ୍ତ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମରୁ ଓ କର୍ମଫଳରୁ ସର୍ବଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିବେ, 
କେବେ ନିଜର ସ୍ବରୂପରୁ ବ୍ଯୁତ ହେବେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଅନନ୍ଯଭାବରେ କେବଳ ମୋଂଠାରେ ସଂଲଗ୍ନ ରହିବେ। 
ଅତଏବ ଏ ସମସ୍ତ ଶୁଭକର୍ମର ଓ ବ୍ଯାବହାରିକ ତଥା 
ଶାରୀରିକ କର୍ତ୍ବ୍ଯଂକର୍ମର ମୁଁ ହିଁ ଭୋକ୍ତା ଅଟେ। 

ଯେପରି ମୁଁ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା (ଫଳଭାଗୀ), 
ସେହିପରି ମୁଁ ମଧ୍ଯ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ 
ଲୋକ, ପଦାର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି, କ୍ରିୟାର ଓ 
ପ୍ରାଣୀମାନଜ୍କୀ ଶରୀର, ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦିର ପ୍ରଭୁ । 
କାରଣ ନିଜ ପ୍ରସନ୍ନତା ପାଇଁ ହିଁ ମୁଁ ନିଜଠାରୁ ଏହି ସମଗ୍ର 
ସୃଷ୍ଟିକୁ ସର୍ଜନା କରିଛି । ଏ ସବୁର ସର୍ଜନାକାରୀ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ମୁଁ ଏ ସବୁର ସ୍ବାମୀ । 


ଭଗବାନ ଭୋକ୍ତା ହେବାର ଅର୍ଥ କ'ଣ? 
ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମହାମ୍ବାମାନର୍ବ୍ଚ ଦୃ ଣ୍ଝରେ 
ସବୁ କିଛି ବାସୁଦେବ (୭। ୧୯) ଏବଂ ମୋ ଦଣ୍ଡରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ମଧ୍ୟ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ସବୁକିଛି ମୁଁ (୯ | ୧୯) | ମୁଁ ହି ସବୁକିଛି 
ହୋଇଥୁବାରୁ କେହି କୌଣସି ଦେବତାଙ୍କୀ ପୁଷ୍ଟ ଲାଗି ଯଜ୍ଞ 
କଲେ ସେହି ଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ଦେବତାରୂପରେ ମୋର 'ହ ପୁଣ୍ଝ 
ସାଧନ ହୁଏ। କେହି କାହାକୁ ଦାନ ଦେଲେ, ଦାନ 
ଗ୍ରହଣକାରୀରୂପରେ ମୋର ହିଁ ଅଭାବ ଦୂର ହୁଏ, ମୋତେ 
ହିଁ ସହାୟତା ମିଳେ। କେହି ତପ କଲେ, ସେହି ତପରୁ 
ତପସ୍ବୀରୂପରେ ମୋତେ ହିଁ ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି ମିଳେ । କେହି 
କାହାରିକୁ ଭୋଜନ କରାଇଲେ, ସେହି ଭୋଜନ ରୂ 
ପ୍ରାଣୀରୂପରେ ମୋତେ ହିଁ ତୃପ୍ତି ମିଳେ। କେହି ସ୍ନାନାଦି 
କର୍ମ କଲେ, ସେହି ମନୂଷ୍ଯରୂପରେ ସେଥୂରୁ ମୋତେ ହିଁ 
ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳେ । କେହି ବୃକ୍ଷଲତାରେ ସାର ଓ ଜଳ ଦେଲେ 
ସେହି ସାର ଓ ଜଳ ବୃକ୍ଷଲତାରୂପରେ ମୋତେ ହିଁ ମିଳେ 
ଏବଂ ସେଥୂରେ ମୋର ହିଁ ପୁଷ୍ଟି ହୁଏ। କେହି ତନ-ମନ- 
ଧନ ଦେଇ କୌଣସି ଦୀନଦୁଃଖୀ ବା ଅକର୍ମଣ୍ୟଯ ବ୍ଯକ୍ତିର୍କର 
ସେବା କଲେ, ତାହା ମୋର ହି ସେବା ହୁଏ। କୌଣସି 
ବୈଦ୍ୟ କୌଣସି ରୋଗୀର ଚିକିସା କଲେ, ତାହା ମୋର 
ହିଁ ଚିକିଛା ହୁଏ। କେହି କୁକୁରକୁ ରୂଟି ଦେଲେ, ପାରାକୁ 
ଖୁଦକଣା ଦେଲେ, ଗାଭର ସେବା କଲେ, କ୍ଷୁଧାର୍ତକୁ ଅନ୍ନ 
ଦେଲେ, ତୃଷାର୍ତକୁ ଜଳ ଦେଲେ, ସେ ସମସ୍ତକ୍କ ରୂପରେ 
ମୋର ହିଁ ସେବା ହୁଏ ଏବଂ ସେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ମୁଁ ହିଁ 
ଗ୍ରହଣ କର୍ୟେ | ଯେପରି କେହି କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟର ସେବା 
କଲେ, ତା'ର କୌଣସି ଅଇଂର ସେବା କଲେ କିମ୍ା ତା'ର 
କୁଟୁନ୍ବର ସେବା କଲେ, ସେହି ସେବା ସେହି ମନୁଷ୍ୟର ହିଁ 
ହୋଇଥାଏ, ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁଠାରେ ବି ସେବା 
କରୁ, ଯାହାର ବି ସହାୟତା କରୁ, ସେହି ସେବା ଓ ସହାୟତା 
ମୋତେ ହିଁ ମିଳେ । କାରଣ ମୋ ବିନା ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ। 
ମୁଁ ଅନେକ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି--'ବହୁ ସ୍ୟାଂ 
ପ୍ରଜାୟେୟ' (ତୈଭିରୀୟ, ୨ | ୬) | ଅତଏବ ଭଗବାନ 
ଭୋକ୍ତା ହେବାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ସେ ଅନେକ ରୂପରେ ସବୁ 
କିଛି ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 
ଭଗବାନ ପ୍ରଭୁ (ସ୍ବାମୀ) ହେବାର ଅର୍ଥ କଂଣ? 


„ଏ = < 
* ଏଠାରେ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ଏହି ବହୁବଚନ ସୂଚକ ଯଜ୍ଞାନାମ୍‌' ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ତଥାପି ଏହା ସହିତ 'ସର୍ବ' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ, ଶାରୀରିକ, ବ୍ୟାବହାରିକ ଆଦି କୌଣସି କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ଯେପରି ବାକି ନ ରହୁ । 


#' ଗୋଟିଏ କଥା ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ | ଥରେ ସବ୍ତ ଶ୍ରୀନାମଦେବ ତୀର୍ଥ ଭ୍ରମଣରେ ଯାଇଥୂଲେ । ରାସ୍ତାରେ କୌଣସି ଏକ ଗଛ ତଳେ ସେ ରୂଟି 


ତିଆରି କଲେ । ପୁଗଟୁଳିରୁ ଘିଅ ଆଣିବା ପାଇଁ ପଛକୁ ବୂଲିପଡ଼ିବା ମାତ୍ରେ ଗୋଟିଏ କୁକୁର ସେଇ ରୁଟି ନେଇ ପଳାଇଲା। ସବ୍ତ ନାମଦେବ ଘିଅ ଆଣି 
ଦେଖନ୍ତି ତ କୂକୂର ରୁଟି ଧରି ପଳାଇ ଯାଉଛି । ସେ ମଧ୍ୟ ଘିଅ ପାତ୍ର ହାତରେ ଧରି ତା' ପଛେ ପଛେ ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, “ହେ 
ପ୍ରଭୁ। ଆପଣଙ୍କୁ ହିଁ ତ ଭୋଗ ଦେବି, ପୁଣି ଶୁଖିଲା ରୂଟି ନେଇ ପଳାଇ ଯାଉଛନ୍ତି କାହିଁକି? ଟିକିଏ ରୁହନ୍ତୁ, ରୂଟିରେ ଟିକେ ଘିଅ ଲଗେଇ 
ଦେଉଛି।'”' ନାମଦେବ ଏପରି କହିବାମାତ୍ରେ କୂକୁର ସ୍ଥାନରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ । ଭଗବାନକ୍କ ଛଡ଼ା କୁକୁରଠାରେ ଆଉ ଥଲା ବା କିଏ? 
ନାମଦେବ ଜାଣି ଯିବାରୁ ସେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଗଲେ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ତତ୍ଵ୍ଵତଃ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକ୍ଧ ଠାରେ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଯାହାକୁ ଯାହାକିଛି ବି 
ଦିଆଯାଏ, ତାହା ଭଗବାନଙୂୃ ହିଁ ମିଳେ | 


ଶ୍ମୋକ ୨୪] 


ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିଥୁବା ଭକ୍ତର୍କ୍ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅପରା ଓ 
ପରା ପ୍ରକୃତିରୂପକ ସଂସାରର ଏକମାତ୍ର ସ୍ଵାମୀ ଭଗବାନ । 
ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ତାବ୍କ୍କର ଅଧୂକାର ଅଛି। ସ୍ପଶ୍ଚ ରଚନା 
କରନ୍ତୁ ବା ନ କରନ୍ତୁ ସଂସାରର ସ୍ରିତି ରଖନ୍ତୁ ବା ନ 
ରଖନ୍ତୁ, ପ୍ରଳୟ କରନ୍ତୁ ବା ନ କରନ୍ତୁ, ପ୍ରାଣୀମାନକ୍ତୁ ଯେପରି 
ବି ରଖନ୍ତୁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ବି ସଂଗ୍ରଳନ କରନ୍ତୁ, 
ଯେପରି ଉପଭୋଗ କରନ୍ତୁ, ନିଜ ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ଯେପରି 
ପରିବର୍ତନ କରନ୍ତୁ, ସେହି ପରିବର୍ତନ ଓ ପରିବର୍ନ ସବୁକିଛି 
କରିବାରେ ଭଗବାନ ପୂର୍ଣ୍ତ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ। ତାତ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି 
ଭୋଗୀ ପୁରୁଷ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହକୁ ଇଚ୍ଛାନୁରୂପ ଉପଭୋଗ 
କରିବାରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ (ଯଦିବା ତାହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ବତା କଳ୍ପିତ, 
ବାସ୍ତବ ନୂହେଁ,, ସେହିପରି ଭଗବାନ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ 
ଇଜ୍ଜାନୁସାରେ ପରିବର୍ତନ ଓ ପରିବର୍ଦ୍ଧନ କରିବାରେ ସର୍ବଥା 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ। ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ସ୍ବତନ୍ସ୍ଵତା ବାସ୍ତବ। ଏହା ହିଁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଟର “ପ୍ରଭୁ ନାମର ସାର୍ଥକତା । 

“ନ ତୁ ମାମଭିଜାନନ୍ତି ତତ୍ତ୍ଵେ ନାତଶ୍ଟ୍ୟବନ୍ତି ତେଂ-- 
ପ୍ରକୃତରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ଜଡ଼ଂଚେତନ ଆଦି ସବୁକିଛି ମୁଁ । 
ଯେଉଁ ସବୂ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରାଯାଉଛି, ସେ ସମସ୍ତ କର୍ମର 
ଓ କର୍ମଫଳର ଭୋକ୍ତା ମଧ୍ଯ ମୁଁ ତଥା ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀର 
ମାଲିକ ମଧ୍ୟ ମୁଁ | କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣନ୍ତି 
ନାହିଁ,୨ ସେମାନେ ବୁଝନ୍ତି ଯେ, ଆମେ ଯାହାକୁ ଯାହା କିଛି 
ଦେଉଛୁ, ଖୁଆଉଛୁ ବା ପିଆଉଛୁ, ତାହା ସେହି ସେହି ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ 
ମିଳୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନେ ତାହାର ଭୋକ୍ତା; ଯଥା-- 
ଆମେ ଯଜ୍ଞ କଲେ ଦେବତାମାନେ ସେହି ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା 
ହୁଅନ୍ତି ଦାନ ଦେଲେ ଦାନ ଗ୍ରହୀତା ସେହି ଦାନର ଭୋକ୍ତା 


ହୁଅନ୍ତି, କୁକୁରକୁ ରୂଟି ଓ ଗାଭକୁ ଘାସ ଦେଲେ କୁକୁର“ 


ଏବଂ ଗାଭ ସେହି ରୁଟି ଓ ଘାସର ଭୋକ୍ତା ହୋଇଥାନ୍ତି; 
ଆମେ ଭୋଜନ କଲେ ଭୋଜନର ଭୋକ୍ତା ସ୍ବୟଂ ଆମେ 
ହୋଇଥାଉ ଇତ୍ୟାଦି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେମାନେ ସବୁ 
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ରୂପରେ ମୋତେ ଭୋକ୍ତା ମନେ ନ କରି ଅନ୍ଯମାନକ୍ତୂ 
ଭୋକ୍ତା ମନେ କରନ୍ତି, ଏଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୀର ପତନ ହୁଏ । 
ଅତଏବ ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ୟ କାହାରିକୁ ଭୋକ୍ତା ଓ ସ୍ବାମୀ ନ 
ମାନି, କେବଳ ମୋତେ ହିଁ ଭୋକ୍ତା ଓ ସ୍ଵାମୀ ମନେ କରନ୍ତୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକିଛି ପଦାର୍ଥ ଦେଉଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ମୋର ବୋଲି 
ବୁଝି ମୋତେ ହିଁ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତୁ _'ତୃଦୀୟଂ ବସ୍ତୁ ଗୋବିନ୍ଦ 
ତୁଭ୍ୟମେବ ସମପିୟେ।' 

ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥଟି ହେଉଛି, ମନୂଷ୍ଯ ପାଖରେ ଯାହାକିଛି 
ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି, ସେସବୁ ମୋର ଏବଂ ମୋ 
ବିରାଟରୂପ ସଂସାରର ସେବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କିନ୍ତୁ ଭୋଗ 
ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ଆସକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵରକୁ ନ 
ଜାଣିବାରୁ ସେହି ଭୋଗ ଓ ଏୀର୍ଵ୍ବ୍ଯକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ 
ପାଇଁ ମାନି ନିଅନ୍ତି ଫଳରେ ସେମାନେ ବୂଝନ୍ତି ଯେ ଏ 
ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ସେମାନଙ୍କର ଉପଭୋଗ୍ୟ ଏବଂ ସେମାନେ 
ଏ ସବୁର ଅଧୂପତି ବା ପ୍ରଭୁ। କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁତଃ ସେମାନେ 
ଏହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ଦାସ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ସେମାନେ ଏ 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଯେତେ ମାତ୍ରାରେ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ମନେ କରନ୍ତି, ସେତେ ମାତ୍ରାରେ ପରାଧୀନ ହୁ ଅଅନ୍ତି। 
ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଏହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ଭଲମନ୍ଦକୁ 
ନିଜର ଭଲମନ୍ଦ ମନେ କରନ୍ତି। ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନକ୍କର 
ପତନ ହୁଏ। ତାଘ୍ଥତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ମୋତେ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର 
ଭୋକ୍ତା ଓ ମାଲିକ ବୋଲି ଜାଣିଲେ ମୁକ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ 
ଏପରି ନ ଜାଣିଲେ ପତନ ହୁଏ। 

ଚ୍ଯବନ୍ତିଂ ପଦର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ନ ହେବାରୁ ସେମାନବକ୍କର ପତନ ହୁଏ। ସେମାନେ 
ଶୁଭକର୍ମ କରି ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବଲୋକକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା 
ସେମାନଙ୍ସର ପତନ; କାରଣ ସେମାନକୁ ସେଠାରୁ ପୁନର୍ବାର 
ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୯ । ୨୧) । ସେମାନେ 
ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ଲାଭ କରନ୍ତି ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ମଜିଣିକ୍ତ ଭବ-ଇ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପର ଭୋକ୍ତା କହିଛନ୍ତି-- 


'ଭୋକ୍ତରଂ ଯଜ୍ଞତପସାମ୍‌' (୫ | ୨୯) | ସେଠାରେ ଭଗବାନ ଅନୁୟରୀତିରେ କହିଥୁଲେ ଯେ ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍ୁୁଁ ସମସ୍ତ 
ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି, ସେମାନେ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ ବ୍ୟତିରେକରୀତିରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଯେଉଁମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ଭୋକ୍ତା ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କର ପତନ ହୁଏ। ନିଜେ ଭୋକ୍ତା ହେବାରୁ ହିଁ ପତନ ହୁଏ । ଭଗବାନଗ୍ୁ 
ସମସ୍ତ ଶୁଭକର୍ମର ଭୋକ୍ତା ମନେକଲେ ନିଜର ଭୋକ୍ସତ୍ ବା ଭୋଗେଜ୍ଜା ରହେ ନାହିଁ। ଭୋଗେକ୍ଜା ନ ରହିଲେ ଶାନ୍ତି ମିଳେ। 

ପ୍ରକୃତରେ ସମସ୍ତ କର୍ମର ମହାକର୍ତା ଓ ମହାଭୋକ୍ତା ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ । କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ ବାସ୍ତବରେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ ଓ ଭୋକ୍ସତ୍ ନାହିଁ_ ` “ତସ୍ୟ କର୍ାରମପି ମାଂ ବିଦ୍ଧ୍ଯକଭାରମବ୍ୟୟମ୍‌' 
(ଗୀତା ୪। ୧୩), 'ନ ମାଂ କମାଣି ଲିମ୍ପନି ନ ମେ କମିଫଳେ ସ୍ଣୃହା' (ଗୀତା ୪ | ୧୪) | 


ହାଂ ୮ ନା 


ନନ୍ଦର” ଘେଉଜମାଣଳେ ଜରବାଳଙ୍କୁ ସନ୍ଣ୍ଡ ଯ୍ଞନ ଭୋକ୍ତା ୬ ସାମୀ ମଣିନ ନ କଳି ୧ଜଦତ। ଆଦିଙ୍କୁ ଯଳାମ ଭାବେ ପୂଲା 
କଳଳି ନିନ୍ୁ ନମୌଳନେ 6ଦେମାଳଙ ରୀତି ବିଷୟଃନ ବର୍ଷନ/ କରଯାଇଛି / 
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* ଶୀମଭଗବଦୂଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ ` 


ଯାନି ଦେବବ୍ରତା ଦେବାଟ୍‌ ପିତୃନ୍‌ ଯାନ୍ତି ପିତୃ ବ୍ରତାଃ । 
ଭୂତାନି ଯାନି ଭୂତେଜ୍ୟା ଯାନି ମଦୃଯାଜିନୋଃପି ମାମ୍‌ ॥ ୨୫ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ଦେ ବବ୍ରତାଃ-(ସକାମଭାବରେ) ଦେବଗଣକ୍କର ପୂଜନକାରୀ; ଦେବାନୁିଦେବତାମାନର୍ଦ୍ରୀ ଯାନ୍ତିପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତ; ପିତୃ ବ୍ରତାଃ ପିତୃ ପୁରୁଷସ୍କର ପୂଜନକାରୀ, ପିତ୍ୁ ବ୍‌= ପିତୃପୁରୁଷଜ୍ଜୂ; ଯାନ୍ତିକିପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଭୂତେ ଜ୍ଯାଃଭୂତ- 
ପ୍ରେତବ୍ଦର ପୂଜନକାରୀ; ଭୂତାନି ଭୂତ-ପ୍ରେତର୍କ; ଯାନ୍ତିଚିପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ମଦ ଯାଜିନଃ(କିନ୍ୁଃ ମୋର ପୂଜନକାରୀ 


ମାମ୍‌ ମୋତେ; ଅପିଠହି; ଯାନି ପାପ ହୁଅନି । 


(ସକାମଭାବରେ) ଦେବଗଣକ୍କ୍ରର ପୂଜନକାରୀ (ଶରୀର ଛାଡ଼ିଲାପରେ) ଦେବତାମାନକୃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 
ପିତୃପୁରୁଷକ୍କର ପୂଜନକାରୀ ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ଭୂତଂପ୍ରେତକ୍କର ପୂଜନକାରୀ ଭୂତ ପ୍ରେତସ୍ଟ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମୋର ପୂଜନକାରୀ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


କ୍ଯା ୮ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, 
ସେ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ଏବଂ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ସ୍ବାମୀ; 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ତାର୍କୁ ଭୋକ୍ତା ଓ ସ୍ବାମୀ ନ ମାନି ସ୍ବୟଂ 
ଭୋକ୍ତା ଓ ସ୍ବାମୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ପତନ 
ହୁଏ। ଏବେ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସେମାନର୍କ୍ଚ ପତନ ବିଷୟରେ 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଉଛି । 

ଯାନ୍ତି ଦେବବ୍ରତା ଦେବାନଟ”'-- ଭଗବାନଙ୍କୁ ଠିକ୍‌- 
ଭାବରେ ଜାଣି ନ ଥରବାରୁ ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଆଶା 
କରୁଥୁବା ଲୋକେ ବେଦ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ବର୍ଷିତ ନିୟମ, 
ବ୍ରତ, ମନ୍ତ୍ର ପୂଜାବିଧ୍ଧ ଆଦି ଅନୂସାରେ ନିଜ ନିଜ 
ଉପାସ୍ଯ ଦେବତାମାନର୍ଚ୍ଧର ବିଧୂବିଧାନପୂର୍ବକ ଯଥାଯଥ 
ଭାବରେ ପୂଜା, ଅନୁଷ୍ଠାନ ଇତ୍ୟାଦି କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ 
ସର୍ବଥା ଦେବତାମାନଙ୍କ୍ଘ ପରାୟଣ ହୁଅନ୍ତି (୭ । ୨୦) । 
ସେହି ଉପାସ୍ଯ ଦେବତା ତାର୍ଦ୍ଦର ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ 
ଅତ୍ଯଧୂକ ଓ ଅତ୍ଯୁଚ୍ଚ ଫଳ ପ୍ରଦାନସ୍ବରୂପ ନିଜ ନିଜ 
ଲୋକକୁ ନେଇଯିବେ, ଯେଉଁ ସବୁ ଲୋକକୁ ଭଗବାନ 
ପୁନରାବର୍ତୀ କହିଛନ୍ତି (୮ | ୧୬) | 

୨୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ଦେବତାମାନର୍ଦୀ 
ପୂଜନ ମଧ୍ଯ ମୋର ପୂଜନ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଅବିଧୂପୂର୍ବକ 
ପୂଜନ । ସେହି ପୂଜନକୁ ଅବିଧ୍ଧପୂର୍ବକ କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
'ସବୁକିଛି ଭଗବାନ' ବୋଲି ସେମାନେ ଜାଣନି ନାହି, ମାନନି 
ନାହିଁ ତଥା ଦେବତା ଆଦିଙ୍କୁ ପୂଜା କରି ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ 
ଗ୍ଵହାନ୍ତି । ଏଥୁପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ପତନ ହୁଏ । ଯଦି ସେମାନେ 
ଦେବତା ଆଦି ରୂପରେ ମୋତେ ମାନନ୍ତେ ଏବଂ ସେହି 
ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଠାରୁ କିଛି ନ ଗ୍ବହାନ୍ତେ, 


ତେବେ ସେହି ଦେବତାମାନେ ଅଥବା ନିଜେ ମୁଁ ମଧ୍ୟ କିଛି। 


ଦେବାକୁ ଇଚ୍ଛା କଲେ ସେମାନେ କହନ୍ତେ, “ହେ ପ୍ରଭୁା 


ତୂମେ ଆମର ଓ ଆମେ ତୁମର, ତୂମ ସହିତ ଥୁବା । 


ଆମ୍ରୀୟତାଠାରୁ ବଳି ଯଦି ଆଉ କିଛି (ଭୋଗ ତଥା 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ) ଥାଆନ୍ତା ତେବେ ତୁମଠାରୁ ଆମେ ଇଢ଼ା କରନ୍ତୁ 
ଓ ମାଗନ୍ତୁ। ଏବେ ତୁମେ ନିଜେ କୁହ, ଏହାଠାରୁ ବଳି 
କ'ଣ ଅଛି? '' ଏପରି ଭାବସମ୍ପନନ ଭକଳମାନେ ମୋତେ ଆନନ୍ଦ 
ଦେଇ ପାରନ୍ତେ ଏବଂ ସେମାନେ ଆଉ ତୂଜ଼୍ଜ ଓ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର 
ଦେବଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତେ ନାହିଁ। 

“ପିତୃଦ୍‌ଯାନ୍ତି ପିତୃବ୍ରତାଃ-- ଯେଉଁମାନେ ସକାମ 
ଭାବରେ ପିତୂପୁରୂଷମାନଙ୍କର ପୂଜା କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ 


ପିତୃପୁରୁଷମାନ୍କୀ ଠାରୁ କିଛି ସହାୟତା ମିଳେ । ଏଣୁ 


ଲୌକିକ ସିଵି ଗ୍ବହୂଥୂବା ମନୂଷ୍ଯ ପିତୂୃପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ବ୍ରତ, 
ନିୟମ, ପୂଜାବିଧ୍ଧ ଆଦିକୁ ଯଥାଯଥଭାବେ ପାଳନ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ମନେ କରନ୍ତି। ସେହି 
ମନୁଷ୍ଯକ୍କୁ ଅତିବେଶୀରେ ପିତୂୃପୁରୁଷଙ୍କ୍ରର ଲୋକ ହିଁ 
ଅତ୍ୟୁକ୍ଚ ଫଳରୂପେ ମିଳିବ । ତେଣୁ ଏଠାରେ ପିତୃପୁରୁଷକ୍କ 
ପୂଜନକାରୀ ପିତୃୂମାନଘ୍ଭୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 

'ଭୂତାନି ଯାନି ଭୂତେଜ୍ୟାଃ'-¬ ତାମସ ସ୍ବଭାବର ମନୁଷ୍ଯ 
ସକାମଭାବରେ ଭୂତଂପ୍ରେତମାନଙ୍କର ପୂଜା କରନ୍ତି ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କ ନିୟମ ଧାରଣ କରନ୍ତି । ଯଥା--ମନ୍ସ୍ଵଜପ ପାଇଁ 
ଗଧ ଲାଞ୍ଜର ବାଳରେ ଡୋର କରି ସେଥୁରେ ଓଟ ଦାନ୍ତର 
ମାଳି ଦାନା ଗୁବ୍ରିବା, ରାତିରେ ଶ୍ମଶାନକୁ ଯାଇ ଓ ମୁର୍ଦାର 
ଉପରେ ବସି ଭୂତଂପ୍ରେତର୍କ୍ରର ମନ୍ସ୍ଵ ଜପିବା ଏବଂ ମଦ, 
ମାଂସ ଆଦି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅପବିତ୍ର ପଦାର୍ଥରେ ଭୂତ-ପ୍ରେତମାନର୍କୁ 
ପୂଜା କରିବା ଇତ୍ୟାଦି । ଏତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଅତିବେଶୀରେ ସେମାନର୍ସ୍ବର 
ସାଂସାରିକ କାମନା ପୂରଣ ହୋଇ ଯାଇପାରେ। ମାତ୍ର ମରିବା 
ପରେ ସେମାନସୀର ଦୁର୍ଗତି ନିଶ୍ଚିତ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେମାନେ ଭୃତ- 
ପ୍ରେତ ଯୋନି ପାଇବେ । ଏଥଧପାଇଁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ, ଭୂତଗଣକୀ ପୂଜନକାରୀ ଭୂତ"ପ୍ରେତଙ୍କୂ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଯାନ୍ତି ମଡୂଯାଜିନୋଅପି ମାମ୍‌'-- ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରେ 


ଶ୍ମୋକ ୨୫] 


ମଧ୍ଯ ଯେଉଁମାନେ ଅନନ୍ଯ ଭାବରେ ମୋର ଭଜନ, 
ପୂଜନ ଓ ଚିନ୍ତନରେ ମଗ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ସେମାନେ 
ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ଏୀଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ କାମନା କରୁଥୁବା 
ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ ନିଜ ଇଷ୍ଟ ପୂଜନ ଆଦିରେ ତପ୍ଘରତାର 
ସହ ନିମଗ୍ନ ରହନ୍ତି ଏବଂ ଇଷ୍ଟ୍ଟଙ୍ଚ୍ଚ ପ୍ରସନ୍ନତା ପାଇଁ ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଚ୍ଚ ଭଜନ ଧ୍ଯାନରେ 
ନିମଳିତ ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ 
ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ବାରମ୍ବାର ସାଂସାରିକ ତୁଢ଼ 
ଭୋଗ, ନରକ ତଥା ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ପାଉଥାଆନ୍ତି। 
ଦୂର୍ଲଭ ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ପାଇ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ସହିତ ପ୍ରେମ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ରଖି ତାଙ୍କୁ ବି ଆନନ୍ଦ ଦେଇ ପାରି 
ଥାଆନ୍ତେ, ସେମାନେ ଆଜି ସାଂସାରିକ ତୂଜ୍ର କାମନାରେ 
ପଡ଼ି ଏବଂ ତୂଚ୍ର ଦେବତା, ପିତର ଆଦିଙ୍କ ଫାନ୍ଦରେ ପଡ଼ି 
କେତେ ଯେ ଅନଥଁ ଓ ତୂଢ଼ ପରମ୍ପରା ଦେଇ ନିମ୍ନଗାମୀ 
ହୁଅନ୍ତି ତାହା କଳ୍ପନାତୀତ! ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ଅତି ସାବଧାନ 
ହୋଇ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୀ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ । 

ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁୂଷ, ରଷି, ମୁନି, ମନୁଷ୍ଯ ଆଦିଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ରଖି ଏବଂ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କେବଳ 
ସେମାନର୍ଟ୍ଚର ପୁଷ୍ଟି ସାଧନ ଓ ହିତ ନିମନ୍ତେ ସେମାନର୍ଦୁ 
ସେବା-ପୂଜା କଲେ, ଭଗବାନ ମିଳନି | ଏହି ଦେବତାମାନର୍କୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ କରିବା ଏବଂ ସକାମଭାବ 
ରଖିବା ପତନର କାରଣ। 

ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ ଆଦି ଯୋନି ଅଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ 
ଏମାନର୍କୀର ପୂଜାବିଧୂ, ସାମଗ୍ରୀ ଆରାଧନା ଆଦି ମଧ୍ଯ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅପବିତ୍ର। ଏମାନଙ୍କୀ ଉପାସକ ଏମାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ 
ଭଗବଦ୍‌ବୁୂଦ୍ଧି କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁଂ କି ନିଷ୍କାମଭାବ ମଧ୍ଯ 
ରଖି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଏମାନର୍କୀର ସର୍ବତ୍ର ପତନ 
ହିଁ ହୁଏ। ଏ ବିଷୟରେ କିଛି ବର୍ଷ ପୂର୍ବର ଏକ ସତ୍ଯ 
ଘଟଣା ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ । କେହି ଜଣେ “କର୍ଶ୍ରିପିଶାଚିନୀ' 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ହୁଏ ନାହିଁ, କେବଳ ଦୁର୍ଗତି 
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ଉପାସକ ଥୂଲା। ତା'ପାଖକୁ ଆସି କେହି କିଛି ପ୍ରଶ୍ନ କରିବା 
ପୂର୍ବରୁ ସେ କହି ଦେଉଥୂୁଲା ଯେ, ଏହା ତୁମର ପ୍ରଶ୍ନ ଆଉ 
ଏହା ହେଉଛି ତାହାର ଉତ୍ତର। ଏହାଦ୍ରାରା ସେ ବହୁତ 
ଧନ ଉପାର୍ଜନ କଲା। 

ସେହି ବିଦ୍ଯାର ଚମକ୍ାରିତା ଦେଖି ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି 
ତାକୁ କହିଲେ, ମୋତେ ବି ଏ ବିଦ୍ୟା ଶିଖାଇ ଦିଅ, ମୁଁ 
ମଧ୍ୟ ଶିଖିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁଛି । ସେ ସରଳତାପୂର୍ବକ କହିଲା, ““ଏ 
ବିଦ୍ୟା ବହୁତ ଚମଳାରୀ ସତ, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ହିତକାରୀ 
ଓ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ନୁହେଁ।୮” ତାକୁ ପଚରାଗଲା, କେହି ନ 
ପଗ୍ରରୁଣୁ ଆପଣ ତା'ର ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ଉତ୍ତର କିପରି ଜାଣୁଛନ୍ତି? 
ସେ କହିଲା, “ମୁଁ ମୋ କାନରେ ବିଷ୍ଠା ଲଗାଇ ରଖିଛି । 
କେହି କିଛି ପଗ୍ରରିବାକୁ ଆସିଲେ କର୍ଣ୍ରପିଶାଚିନୀ ଆସି 
ମୋ କାନରେ ତାଂର ପ୍ରଶ୍ନ ଓ ସେହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଶୁଣାଇ 
ଦିଏ ଆଉ ମୁଁ ବି ସେଇଆ କହିଦିଏ।”' ପୁଣି ତାକୁ ପଚରାଗଲା 
ଯେ, ଆପଣକ୍ବୀ ମରଣ କିପରି ହେବ--ଏ ବିଷୟରେ ଆପଣ 
କିଛି ପଗ୍ଚରିଛନ୍ତି କି ନାହିଁହ ସେ କହିଲା, “ମୁଁ ନର୍ମଦା 
କୂଳରେ ମରିବି” | ତା'ର ମୃତ୍ୟୁ ହେବାପରେ ଜଣା ପଡ଼ିଲା 
ଯେ, (ନିଜର ଅନୋକାଳ ଜାଣି) ସେ ନର୍ମଦା କୂଳକୁ ଗଲାବେଳେ 
କର୍ଣ୍ରପିଶାଚିନୀ ଘୁଷୁରି ରୂପରେ ତା” ଆଗକୁ ଆସିଲା। 
ତାକୁ ଦେଖି ସେ ନର୍ମଦା ଆଡ଼କୁ ଧାଇଁଲା, କିନ୍ତୁ ସେ 
ନର୍ମଦାକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ କର୍ଷପିଶାଚିନୀ ତାକୁ କୂଳରେ 
ମାରିଦେଲା। କାରଣ ସେ ନର୍ମଦାରେ ମରିଥୂଲେ ତା'ର 
ସଦ୍‌ଗତି ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତା; କିନ୍ତୁ କର୍ଣପିଶାଚିନୀ ତାକୁ 
ସଦ୍‌୍ଗତିର ସୁଯୋଗ ନ ଦେଇ ନର୍ମଦା କୂଳରେ ମାରି ନିଜ 
ସାଥୂରେ ନେଇଗଲା। 

ଏହାର ନିଷ୍ଠାର୍ଷ ହେଉଛି ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁଷ ଆଦିର୍କୀ 
ଉପାସନା ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଜ୍ୟ ନୁହେଁ; କିନ୍ତୁ ଭୂତ, ପ୍ରେତ, 
ପିଶାଚ ଆଦିଙ୍କ୍ଚ ଉପାସନା ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଜ୍ଯ। କାରଣ 
ଦେବତାମାନବ୍କ୍ ଠାରେ ଭଗବଦ୍‌ଭାବ ଓ ନିଷ୍କାମଭାବ ହେଲେ 
ସେମାନର୍କୀ ଉପାସନା ମଧ୍ୟ କଲ୍ୟାଣକାରକ ହୁଏ। ମାତ୍ର 
ଭୂତ, ପ୍ରେତ ଆଦିଙ୍କ ଉପାସନାକାରୀର୍କାର କଦାପି ସଦଗତି 


ଝି ୧ 4୪୬ 


ହିଁ ହୁଏ । 


* ଯଦି ଭକ୍ତର କୌଣସି ଭୂତ ବା ପ୍ରେତଠାରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବଦ୍‌ଭାବ ହୁଏ, ତେବେ ସେହି ଭୂତ ବା ପ୍ରେତର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ଭକ୍ତକୁ ଭଗବାନର୍କୀ ଦର୍ଶନ ହୁଏ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ଭକ୍ତ ନାମଦେବଙ୍ଗୁ ଥରେ ଗୋଟିଏ ବିରାଟକାୟ ଭୟ୍ଗର ପ୍ରେତ ଦେଖାଦେଲା। ସେ 


ତାହାକୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ବୁଝି ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ କହି ଉଠିଲେ-¬ 
ଭଲେ ପଧାରେ ଲମ୍ବକନାଥ ! 


ଧରନୀ ପୀଦ୍ଚ, ସ୍ବର୍ଗ ଲୌ ମାଥା, ଜୋଜନ ଭରକେ ଲୀବେ ହାଥ ॥ 

ସିଦ୍ଧ ସନକାଦିକ ପାର ନ ପାଷୈେ, ଅନଗିନ ସାଜ ସଜାୟେ ସାଥ। 

ନାମଦେବକେ ତୁମ ହି ସ୍ବାମୀ, କୀଜୈ ମୋକୌ ଆଜ ସନାଥ॥ 
ଏପରି କହିବାରୁ ପ୍ରେତର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସେହି ସ୍ପାନରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହେଲେ ! 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଅବଶ୍ୟ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସାଧକ ଭୂତପ୍ରେତମାନଟ୍ଗୀର | କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଶ୍ରାଦ୍ଧତର୍ପଣ କରିବା ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ସେମାନକ୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶ୍ରାଦ୍ଧତର୍ପଣ କରି । ସେମାନଗ୍ଗୁ ପିଣ୍ଡ ଓ ଜଳ ଦେବା ଦୋଷାବହ ନୁହେ । ସବ୍ଥ- 


ପାରନ୍ତି। ସେହି ଭୂତ-ପ୍ରେତମାନଙ୍କୁ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ମନେକରି 
ସେମାନଙ୍କର ଉପାସନା କରିବା ହିଁ ପତନର କାରଣ, 


ମହାମ୍ରାମାନକ୍କୀ ଦ୍ରାରା ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଭୂତ ପ୍ରେତ କ୍କୀର 
ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଛି। 


ଘଳିଣିସ୍ତ କ/ବ-ବ୍ରତଂର ଅର୍ଥ ନିୟମ। ତେଣୁ ଦେବବ୍ରତ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା-ଦେବତାମାନର୍ଦ୍ର 
ଉପାସନାର ନିୟମଗୁଡ଼ିକୁ ଧାରଣ କରିବା (ଗୀତା ୭ । ୨୦) । ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାଗତ ହୋଇ ତାଙ୍କୀ ପାଇଁ କର୍ମ 
କରିବା ହିଁ ଭଗବାନକ୍କର ପୂଜା--'ସ୍ଵକମିଣା ତମଭ୍ୟଚ୍ୟି ସିଦିଂ ବିଦ୍ଦତି ମାନବଃ' (ଗୀତା ୧୮ | ୪୬) | 

ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟା ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଅର୍ପଣ କଲେ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ପୂଜା ପାଲଟିଯାଏ (ଗୀତା ୯ । ୨୭” । 
ନିଷ୍ଟାମଭାବ ଓ ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ହେଲେ କୌଣସି ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ହେବା ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ କାରଣ କାମନା ଯୋଗୁଁ 


ହିଁ ନିଷିଦ କ୍ରିୟା ହୁଏ (ଗୀତା ୩ | ୩୬-୩୭) | 


ବସ୍ତୁତଃ ସବୁକିଛି ଭଗବାନବ୍କ୍ରର ହିଁ ରୂପ। ମାତ୍ର ଯିଏ ଭଗବାନର୍କା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସ୍ବତନ୍କ୍ଵ ସତ୍ତା 
ସ୍ବୀକାର କରେ, ତାହାର ଉଦ୍ଧାର ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ଉଚ୍ଚାତିଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରୁ ତାକୁ ସଂସାରକୁ 


ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୮ | ୧୬, | 


====- ` === 


ନ୍ନ ଏ୪୫ବ ଦତ୍ଜ ହୁଏ ଫେ ଜବତମ୍ାଳଙ୍କ ପୂଜଳନେ ଯଂକି ବନ୍ଦୁତ ନମର ନିମ © ବିଧୂଚିଧାନ ଆବଶ୍ଯକ ନୁଏକ 
୫/'୫ହ6ଳେ ଆପଣ ପୂଳ/ ତ ଥାନୁନି ଅଧିକ କଠିନ ହୋଇଥିବ ଏହାନ ଜଜନ ଜରବାନ ନିନ୍ମୁ ହୋନେ ଦେନଛଛି / 


ପତ୍ରଂ ପୁଦ୍ଛା' ଫଳ” ତୋୟଂ ଯୋ ମେ ଭକ୍ତ୍ୟା ପ୍ରଯତ୍ରତି । 


ତଦହଂ 


ଭକ୍ତ୍୍ୟପହୃତମଶ୍ବାମି 


ପ୍ରଯତାମ୍ବନଃ ॥ ୨୬ ॥ 


ଅନୟ ଯଃ ଯେଉଁ ଭକ ପତ୍ରମ୍‌ ପତ୍ର; ପୁଷ୍ମ୍‌= ପୁଷା; ଫଫଳମ୍‌- ଫଳ; ତୋୟମ୍‌-= ଜଳ ଆଦିକୁ; ଭକ୍ତ୍ୟାପରେମର 
ସହିତ; ମେଇମୋତେ; ପ୍ରଯତ୍ଛତିଇିପ୍ରଦାନ କରେ; ତତ୍‌, ପ୍ରଯତାମୂନଃ (ମୋ'ଠାରେ) ନିମଗ ଅନତଃକରଣଯୁକ୍ ସେହି ଭକ୍ତ 
ଦାରା: ଭକ୍ତ୍୍ୟପହୃତମ୍‌ଚ୍ପ୍ରେମ ସହକାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ଉପହାରକୁ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ଅଶ୍ଳାମିଚିଖାଇଦିଏ । 

ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ପତ୍ର, ପୁଷ୍ଛା, ଫଳ, ଜଳ ଆଦିକୁ (ଯଥାସାଧ୍ଯ ଓ ଅନାୟାସ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ) ପ୍ରେମର ସହିତ 
ମୋତେ ପ୍ରଦାନ କରେ, ମୋଂଠାରେ ନିମଗ୍ନ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ସେହି ଭକ୍ତ ଦ଼ାରା ପ୍ରେମ ସହକାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ 


ଉପହାରକୁ ମୁଁ ଖାଇଦିଏ ଅଥାତ଼୍ ଗ୍ରହଣ କରେ । 


ବଯୟ୮୮୦୮ଭଗବାନର୍କୀ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଦୁଇଟି 
କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା-- ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା। ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ସହିତ 
ନିଜର ଏକ୍ଯ ସ୍ବୀକାର କରି ଜୀବ ନିଜକୁ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଭୋକ୍ତା ଓ ସ୍ବାମୀ ମନେକରେ ଏବଂ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ 
ପଦାର୍ଥର ସ୍ବାମୀ ଯେ ଭଗବାନ, ତାହା ଭୁଲିଯାଏ। ଏ 
ତ୍ରଟିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ପତ୍ର, ପୁଷ୍ଛ, ଫଳ ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟାକୁ (୯ । ୨୭) ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ, ତୂମେ 
ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଜଞ୍ଜାଳମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ (୯ । ୨୮) । 

ଦ଼ିତୀୟତଃ, ଦେବତାମାନଙ୍କ ପୂଜନରେ ବିଧୁୂବିଧାନ, 
ମନ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦିର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଜୀବ ସହିତ 
ମୋର ସ୍ବାଭାବିକ ଆମ୍ପ୍ରୀୟତା ଥୂବାରୁ ମୋତେ ପାଇବା 
ପାଇଁ ବିଧ୍ଧବିଧାନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନାହିଁ। ଯେପରି ମାଆ 


କୋଳକୁ ଯିବାକୁ ହେଲେ ଶିଶୁ ପାଇଁ କୌଣସି ବିଧୂର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥାଏ, ସେ କେବଳ ଆମ୍ରୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ମାଆ କୋଳକୁ ଯାଏ, ସେହିପରି ମୋତେ 
ପାଇବା ପାଇଁ ବିଧୂ, ମନ୍ସ୍ଵ ଇତ୍ଯାଦିର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, 
କେବଳ ଦୃଢ଼ ଆମ୍ରୀୟଭାବ ଆବଶ୍ଯକ । 

“ପତ୍ରଂ ପୁଷ୍ଚାଂ ଫଳଂ ତୋୟଂ ଯୋ ମେ ଭକ୍ତ୍ଯା 
ପ୍ରଯଜ୍ଜତି"-¬ ଭକ୍ତ ଅନାୟାସ ଲବ ପତ୍ର (ତୁଳସୀଦଳ ଆଦି), 
ପୁଷ୍ଚ, ଫଳ, ଜଳ ଇତ୍ୟାଦି ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କଲେ, ଭଗବାନ ତାହାକୁ ଖାଇଦିଅନି | ଦ୍ରୌପଦୀଠାରୁ 
ପତ୍ରଟିଏ ନେଇ ଭଗବାନ ଖାଇଦେଲେ ଏବଂ ତ୍ରିଲୋକକୁ 
ତୃପ୍ତ କରିଦେଲେ। ଗଜେନ୍ଦ୍ର ସରୋବରର ଗୋଟିଏ ପୁଷ୍ପ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି ନମସ୍କାର କରିବାରୁ ଭଗବାନ 
ଗଜେନ୍ଦ୍ରକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିଦେଲେ, ଶବରୀ ଦେଇଥୁବା ଫଳ 


ଶ୍ମୋକ ୨୬] 


ଖାଇ ଭଗବାନ ଏତେ ଆନନ୍ଦିତ ହେଲେ ଯେ ପରେ ଆଉ 
ଯେଉଁଠି ବି ଭୋଜନ କଲେ, ସେଠାରେ ଶବରୀର ପ୍ରଶଂସା 
କଲେଂ ଏବଂ ରନ୍ତିଦେବ ଚଣ୍ଡାଳରୂପଧାରୀ ଭଗବାନର୍କୁ 
ଜଳ ପିଆଇବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଦର୍ଶନ ଦେଲେ। 

ଭକ୍ତର ଭଗବାନ ଙ୍କୁ ଦେବ।ର ଭାବ ଅତ୍‌ ଧ୍ଧଧୂକ 
ବଢ଼ିଗଲେ, ସେ ନିଜକୁ ଭୁଲିଯାଏ | ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତର 
ପ୍ରେମରେ ଏତେ ଭୋଳ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଯେ ନିଜେ ନିଜକୁ 
ପାସୋରି ଦିଅନ୍ତି। ଅତ୍ୟଧ୍ଧୂକ ପ୍ରେମରେ ଭକ୍ତର ମନେ ରହେ 
ନାହିଁ ଯେ ସେ କ'ଣ ଦେଉଛି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ 
ମନେ ରହେ ନାହିଁ ଯେ ସେ କଂଣ ଖାଉଛନ୍ତି! ବିଦୁରାଣୀ 
ପ୍ରେମାବେଶରେ ଭଗବାନର୍ଗୁ କଦଳୀ ନ ଦେଇ ଗ୍ରେପା 
ଦେଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି ଗ୍ଵେପାକୁ ଭଗବାନ କଦଳୀ ପରି 
ଖାଇଦେଲ୍ୟେ । 

ଂତଦହଂ' ଭକ୍ତ୍ୟୁପହୃତମଶ୍ବାମି ପ୍ରଯତାମ୍ବନଃ'-- ଭକ୍ତଙ୍କ 
ଦ୍ବାରା ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ସମର୍ପିତ ଉପହାରକୁ ଭଗବାନ ଯେ 
କେବଳ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି ତା” ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହାକୁ ଖାଇ 
ଦିଅନ୍ତି-- 'ଅଶ୍ାମି' | ଫୁଲ ଶୁଂଘିବାର ଜିନିଷ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ଏହା ଖାଇବାର ଜିନିଷ କି ନାହିଁ; ସେ 
ତାହାକୁ ଏକବାରେ ଖାଇ ଦିଅନ୍ତି । ତାକୁ ଆମ୍ଦରସାତ୍‌ କରି 
ଦିଅନ୍ତି ଓ ନିଜ ସହିତ ମିଶାଇ ଦିଅନ୍ତି । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଲା ଯେ ଭକ୍ତର ଦେବାକୁ ଇଚ୍ଛା ହେଲେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର 
ବି ନେବାକୁ ଇଚ୍ଛା ହୁଏ । ଭକ୍ତ ମନରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଖୁଆଇବାର 
ଇଚ୍ଛା ହେଲେ, ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭୋକ ଲାଗେ! 

ପ୍ରଯତାମ୍ପୂନଃ' ର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯାହାର୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ତନ୍ମୟ ହୋଇଯାଇଛି, ଯିଏ କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ, ସେହିପରି ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତଗ୍କୀ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଉପହାରକୁ ଭଗବାନ ନିଜେ ଖାଇ ଦିଅନ୍ରି। 

ଏଠାରେ ପତ୍ର, ପୁଷ୍ଚା, ଫଳ ଓ ଜଳ ¬ ଏହି ଚାରୋଟିର 
ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ପତ୍ର, ପୁଷ୍ଝା ଓ ଫଳ 
ଜଳରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ଜଳର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଜଳ 
ଏହାର କାରଣ । ଅତଏବ ଏହି ପତ୍ର, ପୁଜ୍ବା ପ୍ରଭୂତି କେବଳ 
କାର୍ଯ୍ୟଁ।କାରଣରୂପକ ପଦାର୍ଥର ଉପଲକ୍ଷଣ | ସମଗ୍ର ସ୍ପଣ୍ଟି ଜଳର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଜଳ ତାହାର କାରଣ। ତେଣୁ କାର୍ଯ୍ୟକକାରଣରୂପକ 
ସକଳ ପଦାର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିବା ଉଚିତ | 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ “ଭକ୍ତ୍ୟା' ଓ 'ଭକ୍୍ୁପହୃତମ୍‌ ରୂପରେ 
ଭକ୍ତି ଶବ୍ଦ ଦୁଇଥର ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ 'ଭକ୍ତ୍ୟା' 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପଦଟି ଭକ୍ତର ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ପ୍ରଦାନ କରିବାର ଭାବକୁ ବୂଝାଉଛି 
ଏବଂ “ଭକ୍ତ୍ୟୁପଦୃତମ୍‌ୀ ପଦଟି ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ପ୍ରଦତ୍ତ ବସ୍ତୁର 
ବିଶେଷଣକୁ ବୁଝାଉଛି | ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ଦେବାରୁ 
ସେହି ବସ୍ତୁ ଭକ୍ତିରୂପ ଓ ପ୍ରେମରୂପ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ତାକୁ ଆମ୍ଛୂସାତ୍‌ କରି ଦିଅନ୍ତି, ନିଜ ସହିତ ମିଶାଇ 
ଦିଅନ୍ତି କାରଣ ସେ ପ୍ରେମପିପାସୁ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆ ନ ଯାଇ 
ଭକ୍ତର ଭାବକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଦିଆଯାଇଛି କାରଣ ଭଗବାନ 
ଭାବ ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ, ପଦାର୍ଥ ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ ନୁହନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଅର୍ପଣକାରୀର ଭାବ ମୁଖ୍ୟ (ଭକ୍ତିପୂର୍ଷଃ ହେବା ଉଚିତ | 
କୌଣସି ଗୁରୁଭକ୍ତ ଶିଷ୍ୟର ଗୁରୁ ସେବାରେ ଯେତେ ଅଧୂକ 
ସମୟ, ବସୁ ଓ କ୍ରିୟା ବିନିଯୋଗ ହୁଏ, ତାକୁ ସେତେ ଆନନ୍ଦ 
ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳେ । ପତି ସେବାରେ ସମୟ, ବସ୍ତୁ ଓ କ୍ରିୟା 
ବିନିଯୋଗ ହେଲେ ପତିବ୍ରତା ସ୍ତ୍ରୀକୁ ବଡ଼ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ; 
କାରଣ ପତିସେବାରେ ତାକୁ ନିଜ ଜୀବନର ଓ ବସ୍ତୁର ସଫଳତା 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ସେହିପରି ଭକ୍ତର ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମଭାବ 
ରହିଲେ, ବସ୍ତୁ ଛୋଟ ହେଉ ବା ବଡ଼ ହେଉ, ସାଧାରଣ 
ହେଉ ବା ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ ହେଉ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନକୁଁ ଅର୍ପଣ 
କରିବାରେ ଭକ୍ତକୁ ବହୁତ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ। ତା'ର ଭାବନା 
ଥାଏ ଯେ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର । ଭଗବାନ ମୋତେ 
ସେବା ଓ ପୂଜା କରିବାର ଅବସର ଦେଇଛନ୍ତି। ଏହା ମୋ 
ଉପରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ବିଶେଷ କୃପା! ଏହି କୃପାକୁ ଦେଖି 
ଦେଖି ସେ ପ୍ରସନ୍ତ ହେଉଥାଏ। 

ଆମକୁ ଦେଖାଯାଉ ବା ନ ଯାଉ, ଭାବପୂର୍ବକ ସମପିତ 
ଭୋଗକୁ ଭଗବାନ ଅବଶ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି। ଏ ବିଷୟରେ 
ଜଣେ ଆଗ୍ଟ୍‌ର୍ଯ୍ୟ କହୁଥିଲେ- “ଆମ ମନ୍ଦିରରେ ଦୀପାବଳୀଠାରୁ 
ହୋଲି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୀତଦିନେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ପେସ୍ତା, ବାଦାମ, 
କାଜୂକ କିସ୍‌ମିସ୍‌ ଇତ୍ଯାଦି ଭୋଗ ଦିଆଯାଉଥୁୂଲା; କିନ୍ତୁ 
ଏସବୁ ମହଙ୍ଗଂ ହୋଇଯିବାରୁ ଆମେ ଚିନାବାଦାମ ଭୋଗ 
ଲଗାଇବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲୁ। ଦିନେ ରାତିରେ ଠାକୁର 
ସ୍ବପ୍ନରେ ମୋତେ କହିଲେ ଆରେ ବନ୍ଧୁ ତୂ କ'ଣ ଖାଲି 
ଏଇ ଚିନାବାଦାମ ଖୁଆଉଥୂୁବୁ? ପରଦିନଠାରୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପୁଣି ପେସ୍ତା ବାଦାମ ଆଦି ଭୋଗ ଲଗାଇବା ଆରମ୍ଭ 
କରିଦେଲୁ।'' ସେମାନର୍ବ୍ର ବିଶ୍ବାସ ହେଲା ଯେ ଠାକୁରର୍କୂ 


* ଘର ଗୁରୁ ଗୂହ ପ୍ରିୟସଦନ ସାସୁରେ, ଭଇ ଜବ ଜହଁ ପହୁନାଭ । ତବ ତହଁ କହି ସବରୀକେ ଫଲନିକୀ, ରୁଚି ମାଧୁରୀ ନ ପାଭ ॥ 


(ବିନୟପତ୍ରିକା ୧୬୪ | ୪) 


#' “ତତବେତା' ତିହୁଁ ଲୋକମେ ଭୋଜନ କିୟୋ ଅପାର | ଇକ ଶବରୀ ଇକ ବିଦୁରଘର, ରୁଚ ପାୟୋ ଦୋ ବାର | 


706 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 
ସେ ୭...  . ` = କଳ କେ 


ଭୋଗ ଲଗାଇଲେ, ସେ ତାହାକୁ ଅବଶ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । । ବିଶେଷ ଭାବ ଥୂଲେ, ସମର୍ପିତ ପ୍ରସାଦରେ ଏପରି ଅଦଭୁତ 

ଭୋଗ ଲଗାଇଲେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନ । ଗୁଣ ଆସେ ବୋଲି ମୁଁ ସବ୍ନମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଶୁଣିଛି । 
ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି, ସେଥୁରେ ଅଦ୍ଭୁତ ଗୁଣ ଆସିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୂଷ୍ଯ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଆହୁତି ଦେଲେ ତାହା ଯଜ୍ଞ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାଦ ବଢ଼ିଯାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକରୁ ସୁଗନ୍ଧ ବାହାରେ, ¦ ହୁଏ; ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ୟମାନସ୍କୁ ଦେଲେ ତାହାକୁ ଦାନ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଖାଇଲେ ବିଶେଷ ତୃପ୍ତି ମିଳେ, ସେ ଜିନିଷଗୁଡ଼ିକୁ | କୁହାଯାଏ ସଯମପୂର୍ବକ ନିଜ କାମରେ ନ ଲଗାଇଲେ 
ବହୁତ ଦିନ ସାଇତି ରଖିଲେ ମଧ୍ଯ ଖରାପ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ତପ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନକ୍ଲୁ ଅର୍ପଣ କଲେ 
ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି। କିନ୍ତୁ ଏପରି ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ହେବ । ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଯୋଗ ।ସମ୍ବନ୍ଧଃ ହୋଇଯାଏ । ଏସବୁ 
ବୋଲି ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଇ ନ ପାରେ । କୌଣସି ଭକ୍ତର । କେବଳ ଓତ୍ଯାଗଂର ହିଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାମ। 


ମଘଜିଣିଣ୍ଜ ଉଇ/ବ-- ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉପାସନାରେ ଅନେକ ନିୟମ ପାଳନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୭ | ୨୦), 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପାସନାରେ କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ। ଭଗବାନର୍କ୍ର ଉପାସନାରେ ବିଧୂ ମୁଖ୍ଯ ନୁହେଁ, କେବଳ ପ୍ରେମ 
ଓ ଆମ୍ରୀୟତା ମୁଖ୍ଯ--“ଭକ୍ତ୍ୟା ପ୍ରଯକ୍ତି', “ଭକ୍ତ୍ୟୁପହୃତମ୍‌' | 

ଯେପରି ଅବୋଧ ଶିଶୁ ଯାହା ହାତରେ ପଡ଼େ ପାଟିରେ ପୂରାଇ ଦିଏ, ସେହିପରି ସରଳ ସ୍ବଭାବର ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯାହା ଅର୍ପଣ କଲେ ବି ଭଗବାନ ଅବୋଧ ଶିଶୁ ପରି ଖାଇଦିଅନ୍ତି- “ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟଯନ୍ତେ 
ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌” (ଗୀତା ୪ । ୧୧) । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ ପ୍ରେମରେ ବିଭୋର ହୋଇ ବିଦୁରାଣୀ କଦଳୀ 
ଗ୍ଵବେପା ଦେଇଥୁଲେ ବି ଭଗବାନ ତାହା ଖାଇଦେଲେ। 

“ଭକ୍ତ୍ୟା ପ୍ରଯକ୍ରତିଂର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତ କୌଣସି କାମନା ନ ରଖି ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ଅର୍ପଣ କରେ। 
ଦେବତାମାନର୍ଦ୍ଚ ଉପାସନାରେ ତ ବସ୍ତୁ ଆବଶ୍ଯକ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପାସନାରେ ବସ୍ତୁର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। 
ସେଥୁରେ କେବଳ ପ୍ରେମ ଆବଶ୍ଯକ । 

==== ;7# === 
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ଯକଳରୋଷି ଯଦଶ୍ବାସି ଯଜ୍ଦୂହୋଷି ଦଦାସି ଯତ୍ର। 
ଯତ୍ତପସ୍ଯସି କୌନ୍ତେୟ ତତ୍ଵକୂରୂଷ୍ଠ ମଦଷିଣମ୍‌ ॥ ୨୭ ॥ 


ଥୟ କୌନ୍ତେୟ ହେ କୂନ୍ତୀନନ୍ଦନୀ (ତୂମେ); ଯତ୍ବଚିଯାହା କିଛି କରୋଷିକରୂଛ; ଯତ୍ବ ଯାହା କିଛି; 
ଅଶ୍ବାସିଇଖାଉଛ; ଯତୃଳିଯେଉଁ ସବୁ; ଜୁହୋଷି-ଯଜ୍ଞ କରୁଛ; ଯତ୍‌ ଯାହା କିଛି; ଦଦାସିଇିଦାନ ଦେଉଛ (ଓ) ; ଯତୃ=ଯେଉଁ 
ସବୁ; ତପସ୍ୟସିଇିତପ କରୁଛ; ତତବଳିସେ ସମସ୍ତ; ମଦ ଷିଣମ୍‌-ମୋତେ ଅର୍ପଣ, କୁରୁଷ୍ଵ=କରିଦିଅ | 

ହେ କୁନ୍ତୀନଦ୍ଦନ! ତୁମେ ଯାହା କିଛି କରୁଛ, ଯାହା କିଛି ଖାଉଛ, ଯେଉଁ ସବୁ ଯଜ୍ଞ କରୁଛ, ଯାହା କିଛି ଦାନ 
ଦେଉଛ ଓ ଯେଉଁ ସବୁ ତପ କରୁଛ, ସେ ସମସ୍ତ ମୋତେ ଅପିଣ କରି ଦିଅ। 


ବ୍ୟ [ଭଗବାନଜର ନିୟମ ଯେ, ଯିଏ ଯେପରି | ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ ମୋ ପ୍ରଦତ୍ତ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବତାକୁ ମୋତେ ଅର୍ପଣ 
ମୋର ଶରଣ ନିଏ, ମୁଁ ତାକୁ ସେପରି ଆଶ୍ରୟ ଦିଏ । କରିଦିଏ, ତେବେ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ସ୍ବତାକୁ ତା” ନିକଟରେ 
(ଗୀତା ୪ | ୧୧) | ଯେଉଁ ଭକ ନିଜର ବସୁଗୁଡ଼ିକୁ ମୋତେ ¦ ଅର୍ପଣ କରିଦିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ତାହାର ଅଧୀନ ହୋଇଯାଏ | 
ଅପଣ କରେ, ମୁଁ ତାକୁ ନିଜର ବସ୍ତୁ ଦେଇ ଦିଏ। ଭକ୍ତ ତ ¦ ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସେହି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵତାକୁ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ 
ସୀମିତ ବସ୍ତୁ ଦେଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଅନନ୍ତଗୁଣ କରି ତାକୁ ଅର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ କହୁଛନ୍ତି । 
ଦିଏ। କିନ୍ତୁ ଯିଏ ନିଜକୁ ମୋତେ ସମର୍ପଣ କରେ, ମୁଁ 'ଯତୃକରୋଷି'--ଏହି ପଦଟି ଏତେ ବ୍ୟାପକ ଯେ 
ନିଜକୁ ତା'ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିଦିଏ। ବାସ୍ତବରେ ମୁଁ । ଏଥୂରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଶାରୀରିକ, ବ୍ଯାବହାରିକ, ସାମାଜିକ, 
ନିଜକୁ ସଂସାରକୁ ଦେଇ ସାରିଛି (ଗୀତା ୯ । ୪) ଏବଂ । ପାରମାର୍ଥ୍ଣକ ଇତ୍ୟାଦି ଯାବତୀୟ କ୍ରିୟା ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ । ଭଗବାନ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସବୁକିଛି କରିବାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ମଧ୍ୟ ଦେଇ ସାରଛି। । କହୁଛନ୍ତି ତୃମେ ଏ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ମୋତେ ଅର୍ପଣ 


ଶ୍ମୋକ ୨୭] 


କରିଦିଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମେ ନିଜେ ମୋ ନିକଟରେ ଅର୍ପିତ 
ହୋଇଯାଅ, ତା'ହେଲେ ତୁମର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସ୍ଵତଃ ମୋ 
ନିକଟରେ ଅପିତ ହୋଇଯିବ । 

ଆଗକୁ ଭଗବାନ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ବିଭାଗ 
କରୁଛନି-¬ 

ଯଦଶ୍ନାସିଂ-- ଏହି ପଦରେ ସମସ୍ତ ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ପାଇଁ ତୁମେ ଯେଉଁ ଭୋଜନ 
କରୁଛ, ପାଣି ପିଉଛ, କୁପଥ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରି ପଥ୍ଯ ସେବନ 
କରୁଛ, ଓଁଷଧ ସେବନ କରୁଛ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରୁଛ, 
ଥଣ୍ଡା ଓ ଗରମରୁ ଶରୀରକୁ ରକ୍ଷା କରୁଛ, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ପାଇଁ 
ସମୟାନୁସାରେ ଶୋଉଛ ଓ ଉଠୁଛ, ଗ୍ବଲବୁଲ କରୁଛ, 
ଶୌଚ-ସ୍ମାନ କରୁଛ, ସେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ତୁମେ ମୋତେ 
ଅର୍ପଣ କରିଦିଅ। 

ଏହା ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାର ପ୍ରଥମ ବିଭାଗ। 

“ଯଳ୍ପୁହୋଷି---ଏହି ପଦରେ ଯଜ୍ଞ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାକଲ୍ଯ ସାମଗ୍ରୀ ଏକତ୍ର କରିବା, 
ଅଗ୍ନି ପ୍ରକଟ କରିବା, ମନ୍ତ୍ଵ ପଢ଼ିବା, ଆହୁତି ଦେବା 
ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କ୍ରିୟା ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଅ । 

“ଦଦାସି ଯତ'-- ତୁମେ ଯାହା କିଛି ଦେଉଛ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ସେବା, ସହାୟତା, ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ 


ଆଦି ଯାହାକିଛି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କ୍ରିୟା କରୁଛ, ସେ ସମସ୍ତ 


ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଅ। । 
ତ୍ତପସ୍ୟସି'-- ତୁମେ ଯାହା କିଛି ତପ କରୁଛ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବିଷୟରୁ ନିଜ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍ମୁ ସ:ଯମ କରିବା, ନିଜର କର୍ବ୍ଯ 


ନ୍‌ ୭ 


ପାଳନ କରି ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରସନ୍ତତାପୂର୍ବକ 


ସହ୍ଯ କରିବା ଏବଂ ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ, ଭଜନ, ଧ୍ଯାନ ଜପ, 
କୀର୍ତନ, ଶ୍ରବଣ, ମନନ, ସମାଧୁ ଇତ୍ୟାଦି ଯାହା କିଛି ପାରମାର୍ଥିକ 
କ୍ରିୟା କରୁଛ, ସେ ସବୁକୁ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଅ। 
ଉପରୋକ୍ତ ତିନୋଟିଯାକ ପଦ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଓ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ଦିତୀୟ ବିଭାଗ । 
“ତତ୍ବକୁରୂୁଷ୍ଠ ମଦପିଣମ୍‌:--- ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
ପରସ୍ପୈପଦୀ “କୁରୂଂ କ୍ରିୟାପଦ ବ୍ୟବହାର ନ କରି 
ଆମ୍ପୂନେପଦୀ ଂକୁରୂଷ୍ବଂ କ୍ରିୟାପଦ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି। 
ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ତୁମେ ସବୁକିଛି ମୋତେ ଅର୍ପଣ 
କରିଦେଲେ ମୋର ଅଭାବ ଯେ ପୂରଣ ହୋଇଯିବ ତାଂ 
ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ସବୂକିଛି ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ, ତୁମ 
. ପାଖରେ କିଛି ରହିବ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୂମଭ “ମୁଁ” ଓ 
'ମୋର” ରୂପକ ବନ୍ଧନକାରକ ଭାବ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । 
ସବୁକିଛି ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିବାର ଫଳସ୍ବରୂପ ତୂମକୁ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପୂର୍ଶ୍ତା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଲାଭଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଲାଭ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏବଂ ଯେଉଁ ଲାଭରେ ସ୍ଥିତ 
ହେଲାପରେ ବଡ଼ ଧରଣର ଦୁଃଖରେ ମଧ୍ଯ ତୁମକୁ 
ବିଚଳିତ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁଥୂରେ 
ଆଦୌ ଦୁଃଖ ସଂଯୋଗ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ (ଗୀତା 
୬।୨୨-୨୩), ସେପରି ଲାଭ ତୁମକୁ ମିଳିବ। 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ପାଞ୍ଚ ଥର “ଯତ୍ବଂ ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି, ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କ୍ରିୟା 
ଅର୍ପଣ କରିବାର ମହିମା ମଧ୍ୟ ଅପାର, ତା”ହେଲେ ଯଦି 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଅର୍ପିଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ତା'ର ମହିମା 
କେତେ ନ ହେବ! 


ବିଶେଷ କଥନ 


୨୬ଶ ଶ୍ଳଵୋକରେ ଭଗବାନ ଅନାୟାସରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବିନା ପରିଶ୍ରମରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାଭଳି ପତ୍ର, ପୁଷ୍ଫା ଆଦି 
ପଦାର୍ଥ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି। ତଥାପି ଏଥୂରେ କିଛି 
ନା କିଛି ଉଦ୍‌ଯୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତି ସୁଗମ 
ବସ୍ତୁକୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିବାରେ ନୂଆ ଉଦ୍‌ଯୋଗ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ମାତ୍ର ଏହି ୨୭ଶ ଶ୍ଳଵୋକରେ ଭଗବାନ 
ତା'ଠାରୁ ଆହୁରି ବିଲକ୍ଷଣ କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ, କୌଣସି 
ନୂତନ ବସ୍ତୁ ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ, କୌଣସି ନୂତନ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ ଏବଂ କୌଣସି ନୂତନ ଉଦ୍‌ଯୋଗ 
ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଆମଦ୍ବାରା ଯେଉଁ 
ଲୌକିକ, ପାରମାର୍ଥିକ ଆଦି କ୍ରିୟା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ହେଉଛି, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ହେବ। 
ଏହାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଓ 
କ୍ରିୟାବିଶେଷକୁ ଅର୍ପଣ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ, କେବଳ 
ନିଜକୁ ଅର୍ପଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ନିଜେ ଅର୍ପିତ ହୋଇଗଲେ 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସ୍ଵତଃ ଭଗବାନଙ୍ସ୍ ନିକଟରେ ଅର୍ପିତ ହୋଇଯିବ 
ଓ ଭଗବାନଙ୍ଦୀ ପ୍ରସନ୍ନତାର କାରଣ ହୋଇଯିବ। ବାଳକ 
ନିଜ ମାଆ ସମ୍ମୁଖରେ ଖେଳୁଥୂୁବା ବେଳେ କେତେବେଳେ 
ଦୌଡ଼ି ଦୌଡ଼ି ଦୂରକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ ତ କେତେବେଳେ ପୁଣି 
କୋଳକୁ ଫେରି ଆସେ ଆଉ କେତେବେଳେ ପିଠି ଉପରେ 
ଚଢ଼ିଯାଏ। ଏହିଭଳି ବାଳକ ଯାହା କିଛି କରେ, ସେଥୂରେ 
ମାଆ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଏ। ବାଳକର ଆମ୍ର୍ରୀୟଭାବ ହିଁ ମାଆର 
ପ୍ରସନ୍ତତାର କାରଣ । ସେହି ବାଳକପରି ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କର 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଆମ୍ରୀୟଭାବ ଥୂବାରୁ ତାର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ରିୟାରେ ଭଗବାନକ୍ଲୀ ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳେ। 

ଏଠାରେ “କରୋଷିଂ କ୍ରିୟା ସହିତ ସାଧାରଣ “ଯତ଼ଂ 
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ପଦ ରହିଥୁବାରୁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ “ତୁମେ ଯାହା କିଛି କରୁଛ” 
କୁହାଯାଇ ଥୂବାରୁ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତା; କିନ୍ତୁ ଶେଷରେ ତତ୍ନକୁରୁ ଷ୍ଵ ମଦଷିଣମ୍‌' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସେ ସବୁକୁ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଅ” ବୋଲି 
କୂହାଯାଇଛି। ତେଣୁ ଯତ୍‌” ପଦରେ ଶ୍ରାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥ ବା କ୍ରିୟା 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରାଯିବ, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କ ଆଜ୍ଞାନୁରୂପ 
ଓ ତାଙ୍କ ଅନୂକୂଳ ବା ଉପଯୋଗୀ ହେବା ଉଚିତ । 
ଯେପରି କୌଣସି ତ୍ୟାଗୀ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଅନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ 
ଦିଆଯାଏ, ନିଷିଦ୍ଧ ବସ୍ତୁ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି 


± ଶୁୀମଭଗବତୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ତାଙ୍କ ଅନୂକୂଳ ଓ ବିହିତ ବସ୍ତୁ ବା କ୍ରିୟା ଅର୍ପଣ 
କରାଯିବ, ନିଷିଦ୍ଧ ବସ୍ତୁ ନୂହେଁ। ତା'ଛଡ଼ା ଯାହାର୍ଚ୍ମର 
ଭଗବାନସ୍ପୂ ଅର୍ପଣ କରିବାର ଭାବ ଅଛି, ତାଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା 
ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ କି ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା 
ଅର୍ପଣ କରିବାର ବି ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ। 

ଯଦି କେହି କହେ, “ଆମେ ଗ୍ବେରି ଆଦି ନିଷିଦ୍ଧ 
କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିବୁ', ତେବେ ନିୟମାନୁସାରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଅନନ୍ତଗୁଣ 
ହୋଇ ମିଳୁଥୁବାରୁ ଗ୍ଵେରି ଆଦି ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରାଗଲେ ତାହାର ଫଳ ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତଗୁଣ ହୋଇ 


ଭଗବାନଙ୍କୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ବା କ୍ରିୟା ଅର୍ପଣ କରାଗଲେ, ¦ ମିଳିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଧ ଓ ମୂଳ ସହିତ ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 


ମଂଳିଜିଙ୍ର କ/ବ-- ସାଦରେ ପ୍ରଦାନ କରିବା ଓ ଯାହାଙ୍କର ବସ୍ତୁ ତା୍ଗୁଁ ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ “ଅର୍ପଣ” କୁହାଯାଏ। 
ଭଗବାନ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି-“ପ୍ରଯକ୍ତିଂ, କିନ୍ତୁ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଅର୍ପଣ କରିବା ପାଇଁ 
କହିଛନି-_“ତତ଼କୁରୁ ଷ୍କ ମଦଘିଣମ୍‌'; କାରଣ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ। 

ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସଂସାର ସହିତ ମାନିଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଦିତୀୟ 
ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରକାରାନ୍ତରରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ମୁଁ” ଓ “ମୋର'”କୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରନ୍ତି ଏବଂ ଭକ୍ତ “ତୁମେ” ଓ 
“ତୁମର'କୁ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି । ସେଥୁପାଇଁ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ପରିତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି ଏବଂ ଭକ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା 
ଭଗବାନଙ୍କୁ “ଅର୍ପଣ” କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ନ ଭାବି ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ମନେ କରନ୍ତି । 

ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ସତ୍ଯ ଓ ମହତ୍ସ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେହୁଏ ତାହାକୁ ମିଥ୍ୟା ମନେକରି ସେମିତି ବର୍ଜନ କରିବା ଅପେକ୍ଷା କାହାକୁ 
ଅର୍ପଣ କରିବା, କାହାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ସହଜ ହୁଏ | ପୁଣି ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଧାଘ୍ରଦ ଓ ପରମ ପ୍ରେମାଘ୍ପଦ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରିବା ଯେ ସହଜ ହେବ, ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ କ'ଣ! ଦୁିତୀୟତଃ ତ୍ଯାଗୀର “ତ୍ଯାଗ” ପାଇଁ ଅଭିମାନ ଆସିପାରେ, 
କିନ୍ତୁ ଅପିଣକାରୀର “ଅର୍ପଣ' ପାଇଁ ଅଭିମାନ ଆସିବ ନାହିଁ; କାରଣ ଯାହାର ବସ୍ତୁ, ତାକୁ ଦେଇଦେଲେ ଅଭିମାନ ହେବ 
କିପରି? “ଢୃଦୀୟଂ ବସୁ ଗୋବିନ୍ଦ ତୁଭ୍ୟମେବ ସମପିୟେ' | ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ (ସମଗର ସଂସାର) ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଭଗବାନଙ୍ତର | 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରି କେବଳ ସେଗୁଡ଼ିକରେ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ କରିଥୁବା ଆମ୍ଭୀୟତା ଦୂର କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ। ଭୁଲ୍‌ ଦୂର ହେଲେ ଅଭିମାନ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳେ । 

ସଂସାରକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମାନିବାମାତ୍ରେ ସେଥୂରୁ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ବିଚ୍ଛେଦ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ତାହାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହିଯାଆନ୍ତୈି। ତେଣୁ ସଂସାରରୁ. ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ନ କରିବା 
ପାଇଁ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ବିବେକର ଆବଶ୍ଯକତା ପଡ଼େ ନାହିଁ। ସେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ତ (ତ୍ଯାଗ) କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ 
ତାହାକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ମନେ କକ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର (ଗୀତା ୭ | ୪) | 

ନନ୍ଦ ପୂର୍ବ ନୁଇଟି 6ଜ୍ଣଜୋଳନେ ଦରାର୍ଥ ୫ କିୟାକୁ ଭରବାଳଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କଳିବ/ ବିଷୟରେ ବର୍ଷନଯ କଦ୍ି। ଏବେ ନିୟୁକ୍ତ 
ଠଜ୍ଞ୍ଜୋଳଛନଦେ ଯେକି ଅର୍ପଣୀନ ଫଳ ବିଷୟକ କହୁଛନି 


ଶୁଭାଶୁଭଫଳୈରେବଂ ମୋକ୍ଷ୍ୟସେ କମିବନ୍ଧନୈଃ । 
ସନ୍ନ୍ୟାସଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବା ବିମୁକ୍ତୋ ମାମୁପୈଷ୍ଯସି ॥ ୨୮ ॥ 


ଥନନ୍¬ଏବମ୍‌=ଏହି ପକାରେ (ମୋତେ ଅର୍ପଣ କଲେ) ; କମିବନ୍ଧନୈଃ-କର୍ମବନ୍ଧନରୁ (ଓ) ; ଶୁଭାଶୁଭଫଳୈଃ- ସମସ୍ତ 
ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମଫଳରୁ; ମୋକ୍ଷ୍ଯସେ- (ତୁମେ) ମୁକ ହୋଇଯିବ; ସନ୍ୟାସଯୋଗନୁକ୍ତମ୍ବା-ିଏହିପରି (ତୁମେ) ନିଜ ସହିତ 
ସବୁକିଛି ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରି (ଏବଂ); ବିମୁଳଃ=ସବୁଥିରୁ ସମ୍ପୂର୍ଷ ମୁକ୍ତ ହୋଇ; ମାମ୍‌ - ମୋତେ; ଉପୈଷ୍ୟସି-ପରାପୁ ହେବ | 


ଶ୍ମୋକ ୨୮] 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଏହି ପ୍ରକାରେ ମୋତେ ଅପିଣ କଲେ କମିଏବନ୍ଧନରୁ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଶୁଭ (ବିହିତ) ଓ ଅଶୁଭ (ନିଷିଦ୍ଧ) 
କମିଫଳରୁ ତୁମେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । ଏହିପରି ତୁମେ ନିଜସମେତ ସବୁକିଛି ମୋତେ ଅପିଣ କରି ଏବଂ ସବୁଥୂରୁ 


ସମ୍ପୃଷ୍ଟି ମୁକ୍ତ ହୋଇ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ବ//6///- ¬ 'ଶୁଭାଶୂଭପଂଳୈ ରେବଂ ମୋକ୍ଷଯସେ 
କମିବନ୍ଧନୈଃ”-- ପୂବୌକ୍ତ ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ 
କ୍ରିୟା ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିବା ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବୟଂ ତୁମେ 
ମୋ'ଠାରେ ଅପିତ ହେବା ଦ୍ବାରା ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମର ଶୁଭାଶୁଭ 
ଫଳରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ। ସେହି କର୍ମଫଳ ତୁମ ପାଇଁ 
ଜନ୍ମମରଣ ପ୍ରଦାୟକ ହେବ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମକୁ ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମକୃତ 
ସଞ୍ଚିତ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ। କାରଣ 
ଭକ୍ତ ଭଗବଦ୍‌ ଆଜ୍ଞାନୁ ସାରେ ବର୍ତମାନର କୃତ କର୍ମ 
ଭଗବାନବକ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରେ। ଭଗବଦାଜ୍ଞା ଅନୁ ସାରେ 
କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମ ସର୍ବଥା ଶୁଭ ହିଁ ହୋଇଥାଏ, ଅଶୁଭ 
ନୂହେଁ। ଯଦି କୌଣସି ପ୍ରକାରେ, କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତି 
ଯୋଗୁଁ, କୌଣସି ପୂବୀଭ୍ଯାସ ପ୍ରବାହରୂ ଭକ୍ତ ଦ୍ବାରା 
କେତେବେଳେ ତିଳେମାତ୍ର ବି କୌଣସି ଆନୁ ସର୍ଘିଂକ 
ଅଶୁଭ କର୍ମ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାହାର ହୃଦୟରେ 
ସ୍ଥିତ ଭଗବାନ ସେହି ଅଶୁଭ କର୍ମକୁ ନଷ୍ଟ କରି ଦିଅନ୍ରିଂ । 

ଯେତେ ବି କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ ବାହ୍ୟ କର୍ମ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ଶରୀର, ମନ, ବୁଦଵି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ଦ୍ବାରା 
କରାଯାଏ। ତେଣୁ ସେହି ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମର ଅନୂକୂଳ 
ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ଯେଉଁ ଫଳ ମିଳେ, ତାହା 
ମଧ୍ଯ ବାହ୍ଯ। ମନୂଷ୍ଯ ଭ୍ରମବଶତଃ ସେହି ପରିସ୍ଥିତି 
ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ | ଏହି ସୁଖୀ- 
ଦୁଃଖୀ ହେବା ହିଁ କର୍ମବନ୍ଧନ ଏବଂ ଏହା ଯୋଗୁଁ ସେ ଜନ୍ମ 
ନେଉଥାଏ ଓ ମରୁଥାଏ। କିନ୍ଧୁ ଭକ୍ତର୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଅନୁକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ ନ ରହି ଭଗବାନଙ୍କ କୃପା 
ଉପରେ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭକ୍ତ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର 
ବିଧାନ ମନେ କରନ୍ତି, କର୍ମର ଫଳ ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ସେ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରି ସ୍ଥିତ ରୂପକ 
କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

'ସନ୍ନ୍ଯାସଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ବା'-ଇ- ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭଗବାନର୍କୁ 
ଅର୍ପଣ କରିବାର ନାମ 'ସଂନ୍ଯାସଯୋଗ' | ଏହି ସଂନ୍ଯାସଯୋଗ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମର୍ପିଣଯୋଗ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯଙ୍ସୁ ଏଠାରେ 
'ସଂନ୍ଯାସଯୋଗଯୁକ୍ତାମ୍ରାଂ କୁହାଯାଇଛି। ସାଧାରଣତଃ 
'ସନ୍ନ୍ୟାସଂ ଶବ୍ଦଟି ଗୀତାର ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର 
ବାଚକରୂପେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ଏହାର ପ୍ରୟୋଗ 
ଭକ୍ତିରେ ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି; ଯଥା--ମୟି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯଂ 
(୧୮ | ୫୭) | 

ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ଯେପରି ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ମାନସିକ 
ଭାବରେ ନବଦ୍ରାରଯୁକ୍ତ ଶରୀରରେ ରଖି ସୁଖପୂର୍ବକ 
ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି (ଗୀତା ୫ | ୧୩), ସେହିପରି 
ଭକ୍ତ କର୍ମ ସଙ୍ଗେ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ଭଗବାନର୍କ ଠାରେ 
ରଖି ଦିଅନ୍ତି। ତାମ୍ତର୍ଯ୍ୟଁ ହେଲା, କେହି ନିଜ ଗଢ଼ିତ ବସ୍ତୁ 
କାହା ପାଖରେ ରଖିଲା ପରି ଭକ୍ତ ନିଜ ସମେତ ଅନନ୍ତ 
ଜନ୍ମର ସଞ୍ଚିତ କର୍ମକୁ ଓ କର୍ମଫଳକୁ ଏବଂ ତାଂସହିତ 
ଥୁବା ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ଭଗବାନଙ୍କୀ ନିକଟରେ ରଖି ଦି ଅନ୍ତି। 
ଏଥୂପାଇଁ ଏହାକୁ “ସନ୍ନ୍ଯାସଯୋଗ” କୁହାଯାଇଛି । 

“ବିମୁକ୍ତୋ ମାମୁପୈଷ୍ୟସି'-_ ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ 
'ତତ୍କୂରୂଷ୍ଠ ମଦଷିଣମ୍‌' କହି ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ନିର୍ଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି। ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ଏହି ପ୍ରକାରେ ଅର୍ପଣ କରିବାରୁ 
ତୁମେ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମଫଳରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ। ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସମସ୍ତ କର୍ମଫଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ 
ଏବଂ ଭଗବାନକ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ହିଁ ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଶୁଭ୍ୟ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମର ବନ୍ଧନ କ'”ଣଂ 

ଶୁଭ ଅଥବା ଅଶୁଭ ଯାହାକିଛି କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହାର 
ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ହୁଏ । ସେହିଭଳି ସେହି କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ତାହାର ବି ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ 
ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯଦି କର୍ମ ଓ ତା'ର ଫଳ ନିରନ୍ତର 
ରହୁ ନାହିଁ, ତେବେ ତା' ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନିରନ୍ତର ରହି 
ପାରିବ କିପରିହ କିନ୍ଧୁ କର୍ତା ଯେତେବେଳେ କର୍ମ ସହିତ 
ଆମ୍ବୀୟତା କରେ, ସେତେବେଳେ ଫଳ ସଙ୍ଗେ ତା'ର 


* ବିକର୍ମ ଯଢୋପ୍ୟତିତଂ କଥଞ୍ଚିଦ୍‌ । ଧୁନୋତି ସର୍ବଂ ହୃଦି ସନିବିଷ୍ଟଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୫ | ୪୨) 


' ଅଶୁଭକର୍ମ ଯେପରି ବନ୍ଧନକାରକ, ଶୁଭକର୍ମ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ବନ୍ଧନକାରକ | ଉଦାହରଣାର୍ଥ-- ଶିକୁଳି ଲୁହାର ହୋଇଥାଉ ବା ସୁନାର 
ହୋଇଥାଉ, ଉଭୟ ଦାରା ବନ୍ଧନ ହୁଏ। ଜନ୍ମାରମ୍ଭକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶୁଭକର୍ମ ମଧ୍ୟ ବନ୍ଧନକାରକ ହୋଇଥାଏ; ଅଶୁଭକର୍ମ ତ ବନ୍ଧନକାରକ ହେବା 
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ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ଯଦିବା କର୍ମ ଓ ଫଳ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କଦାପି ରହିପାରେ ନାହିଁ, ତଥାପି କର୍ତା ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧର 
ଅସ୍ତିତୃ ନିଜଠାରେ ଥୂବାର ମାନିନିଏ। କର୍ତା ସ୍ଵୟଂ (ସ୍ଵରୂପତଃ) 
ନିତ୍ଯ ତେଣୁ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନିଜଠାରେ ଥୂବାର ସ୍ବୀକାର 
କରିବାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ନିତ୍ଯଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 

କର୍ତା ଶୁଭକର୍ମର ଫଳ ଆଶା କରେ ଏବଂ ସେହି 
ଫଳ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ରୂପରେ ତାଂସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ । 
ସେହି ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସେ ସୁଖଦାୟୀ ମନେକରେ। ଏହି 
ସୁଖର ଆକାଂକ୍ଷା ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଦୁଃଖରୁ ତ୍ରାହି ପାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। କାରଣ ସୁଖର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷରେ 
ଦୁଃଖ ହିଁ ଥାଏ ଏବଂ ସୁଖରୁ ବି ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ବିୟୋଗ ହେଉଥାଏ। ସାଧାରଣତଃ ଯାହାର ବିୟୋଗ 
ପ୍ରାଣୀ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ ତାହାର ବିୟୋଗ ଅବଶ୍ଯ ହୁଏ। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରାଣୀ ସୁଖର ଇଢ୍ଜରା ଛାଡ଼େ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଦୁଃଖ ପ୍ରାଣୀକୁ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ। 

ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ୍ଚ ନିକଟରେ ଆମ୍ପୂସମର୍ପଣ 
କରେ, ସେତେବେଳେ ସ।ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରାକ୍କର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ) ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ର ସହିତ ଏହାର ସ୍ଵତଃ ଅଭିନ୍ତତା 
ହୋଇଯାଏ; ଏବଂ ଶରୀର ସହିତ ଭୁଲ୍‌ରେ ମାନି ନେଇଥୁବା 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ତୂଟିଯାଏ। ପରମାମ୍ରାର୍କ ସର୍ସେଂ ଏହି ଅଭିନ୍ନତା 
ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ଥୂଲା, କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବାରୁ 
ତାହା ଅନୁଭବ ହେଉ ନ ଥୂଲା । ନିଜ ସମେତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରିଦେବାରୁ ନିଜ ପାଇଁ 
କର୍ମ କରିବାର ଧାରଣା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ଫଳରେ ତାକୁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହାକୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
“ବିମୁକ୍ତୋ ମାମୁପୈଷ୍ୟସି' କହିଛନ୍ତି । 

ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଆମ୍ଦରସମର୍ପଣ କରିଦେଲେ, 
ତା” ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଥୂବା ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ଦୟା ଓ କୃପାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ।। ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 


ଯଦି ତା” ସମ୍ମୁଖକୁ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ସେ ତାହାକୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ୀ ଂଦୟା' ମନେକରେ ଏବଂ ଯଦି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ଆସେ, ତାହାକୁ ଭଗବାନର୍ଜୀ “କୃପା” ମନେକରେ | ଦୟା ଓ 
କୃପାରେ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି। ପ୍ରେମ ଓ ସ୍ନେହ ପ୍ରଦାନ କରି 
ଜୀବକୁ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ହେଲା ଭଗବାନରବ୍କବର 
ଂଦୟା' ଏବଂ ଶାସନ ଓ ତାଡ଼ନା କରି ତା'ର ସମସ୍ତ ପାପକୁ 
ଧ୍ଵଂସ କରିବା ହେଲା ଭଗବାନର୍କୀର “କୃପା” | ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ଦୟା ଓ କୃପା କରି ଭଗବାନ ଭକ୍ତକୁ ସବଳ ଓ ସହିସ୍ଫୁ 
କରାନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ଉଭୟରେ ପ୍ରସନ୍ନ ରହେ। ତାଂ ଦୃଷ୍ଟ 
ଅନୂକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଥୂବାରୁ ତା” ଦୃଶ୍ଚିରେ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଦୟା ଓ କୃପା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ଉଭୟ ଅଭିନ୍ନ 
ଦେଖାଯାଏ।। କଥୂତ ଅଛି-- 

ଲାଳନେ ତାଡନେ ମାତୂ ର୍ନାକାରୂୁଣ୍ୟଂ ଯଥାଭିକେ । 

ତଦ୍ଵ୍‌ ବଦେବ ମହେଶଶ୍ଯ ନି ୟନ୍ତୁଗୁଁଣଦେ।ଷୟୋଃ ॥ 

“ଯେପରି ବାଳକକୁ ପାଳନ ଓ ତାଡ଼ନା କରିବାରେ 

ମାଆ କେବେ କୃପାଶୂନ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଜୀବର 
ଗୁଣ ଓ ଦୋଷ ନିୟନ୍ନ୍ରଣକାରୀ ପରମେଶ୍ବର କେବେ 
କାହାରି ପ୍ରତି କୃପାଶୃନ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ।” 


ମଳିକ କ/ଚ-- ଭଗବାନ ଯାନ୍ତି ମଦ୍ଵଯାଜିନୋଃପି ମାମ୍‌' (୯ |୨୫) ଠାରୁ ଯେଉଁ କଥା କହିବା ପାଇଁ ଆରମ୍ଭ 
କରିଥୁଲେ, ତାହାର ଉପସଂହାର କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ନିଜ ସମେତ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ମୋତେ ଅର୍ପଣ 
କରିଦେଲେ ତୁମେ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ଓ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମଫଳରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 

'କର୍ମ' ମଧ୍ୟ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ ହୁଏ ଏବଂ ଫଳ ମଧ୍ୟ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ ହୁଏ | ପରହିତ ପାଇଁ କରିବା 'ଶୁଭ କର୍ମ' ଏବଂ 


ନିଜ ପାଇଁ କରିବା “ଅଶୁଭ କର୍ମ” | ଅନୁକୂଳ ପରିସିତି “ଶୁଭ ଫଳ' ଏବଂ ପରତିକୂଳ ପରିସିତି “ଅଶୁଭ ଫଳ” | ଭଗବାନର୍କ 
ଭକ୍ତ ଶୁଭକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି ଅଶୁଭ କର୍ମ ଆଦୌ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଶୁଭାଶୁଭ ଫଳରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେପରି ଜଳନ୍ତା କୁଟା ଖଣ୍ଡେ କୁଟାଗଦାରେ ପକାଇ 
ଦେଲେ ସମସ୍ତ କୁଟା ଜଳିଯାଏ, ସେହିପରି ତାର୍କ୍ବର ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମରୁ ସଞ୍ଚିତ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ ଭସ୍ମ ହୋଇଯାଏ। 
ଭଗବାନଙ୍ଗୂ ଅପପଣ.କଲେ ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ (ଗୁଣସଙ୍ଗ) ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନଲ୍କ ସହିତ ଥୁବା ସ୍ଵାଭାବିକ 


ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯାଏ 'ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ ଜୀବଭୂତଃ ସନାତନଃ' (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | ଯାହା ନିଜର ନୁହେଁ, ତାକୁ 
ନିଜର ମାନିଲେ କେବଳ ବନ୍ଦନ ଛଡ଼ା କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ । ନିଜର ମାନିଲେ ବି ବସ୍ତୁ ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ବନ୍ଧନ ହିଁ ସାର ହୁଏ| 
ଭକ୍ତଙ୍କର କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାରେ ଆମ୍ରୀୟତା ନ ରହିବାରୁ ସେ 'ବିମୁକ୍ତ' ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ସମର୍ପଣଯୋଗକୁ “ସନ୍ନ୍ୟାସଯୋଗ' କୁହାଯାଇଛି । 

'ମାମୁପୈଷ୍ୟସି' ପଦର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି। ତାଙ୍କ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ସଵ 
ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ--ଜ୍ଞାନୀ ତ଼ାମ୍ମବୈବ ମେ ମତମ୍‌' (ଗୀତା ୭। ୧୮)। ଏହାକୁ ପ୍ରେମାଦ୍ରୈତ କୁହାଯାଏ। 


ଶ୍ଳୋକ ୨୯] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସମୋଃହଂ ସବିଭୂତେଷୁ ନ ମେ ଦ଼େଷ୍ୟୋଃସ୍ତି ନ ପ୍ରିୟଃ । 
ଯେ ଭଜନ୍ତି ତୁ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ମୟି ତେ ତେଷୁ ଗ୍ବପ୍ୟହମ୍‌ ॥ ୨୯ ॥ 


ଥନନ୍ଦ -ସବିଭୂତେ ଷୁଳିସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ; ଅହମ୍‌ ମୁଁ, ସମଃ ସମାନ; ମେ= (ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନକୀ ମଧ୍ଯରେ) 
ମୋର (କେହି); ଦେଷ୍ଯଃ-ଦେଷ୍ଯ; ନ, ଅସି: ନାହାନି (କିମା); ପ୍ରିୟଃ= (କେହି) ପ୍ରିୟ: ନ, (ଅସି)= ନାହାନ୍ତି; ତୂ କିନୁ: 
ଯେ=ଯେଉଁମାନେ; ଭକ୍ତ୍ୟାଚିପ୍ରେମସହକାରେ; ମାମ୍‌ = ମୋତେ; ଭଜ ନି=ଭଜନି; ତେ ସେମାନେ; ମୟିଇିମୋ'ଠାରେ; ଚ=ଓ; 


ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ଅପି=ମଧ୍ୟ ତେଷୁସେମାନରକ୍କ ଠାରେ ଥାଏ | 


ସବୁ ପ୍ରାଣୀକ୍ତ ଠାରେ ମୁଁ ସମାନ। ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନକ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯରେ ମୋର କେହି ଦେଷ୍ଯ ନୂହନ୍ତି କିମ୍ବା 
କେହି ପ୍ରିୟ ନୂହନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରେମ ସହକାରେ ମୋତେ ଭଜନ୍ତି, ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ଥାଆନ୍ତି 


ଓ ମୁଁ ସେମାନଗ୍କ୍ର ଠାରେ ଥାଏଂ । 


କ୍ଯା “ସମୋହଂ ସବିଭୂତେଷୁ'-- ମୁଁ ସାବର, 
ଜଇଂମ ଆଦି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ ବ୍ୟାପକତା ଓ କୃପା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମାନ ଭାବରେ ବିଦ୍ଯମାନ । ସମସ୍ତକ୍କ ଠାରେ ମୁଁ 
ସମାନରୂପେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଓ ପରିପୂର୍ଶ “ମୟା ତତମିଦଂ 
ସଵିଂ ଜଗଦବ୍ଯକ୍ତମୂର୍ଚିନୀାଂ (ଗୀତା ୯। ୪) ଏବଂ 
ମୋର କୂୃପାଦୃଶ୍ଟ ସମସ୍ତକ୍ତ ଉପରେ ସମାନ- 'ସୂହୁଦଂ 
ସବିଭୂତାନାମ୍‌' (ଗୀତା ୫ | ୨୯) | 

ମୁଁ କେଉଁଠି ଯେ କମ୍‌ ଅଛି ଓ କେଉଁଠି ଅଧୁକ ଅଛି, 
ସେ କଥା ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପିଞ୍ପୁଡି ଛୋଟ ହୋଇଥୁବାରୁ ତା'ଠାରେ 
କମ୍‌ ଓ ହାତୀ ବଡ଼ ହୋଇଥୁବାରୁ ତା”ଠାରେ ଯେ ଅଧକ 
ଅଛି; ଚଣ୍ଡାଳଠାରେ କମ୍‌ ଆଉ ବ୍ରାହ୍ମଣଠାରେ ଯେ ଅଧୂକ 
ଅଛି; ଯେଉଁମାନେ ମୋର ପ୍ରତିକୂଳ ଆଚରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନକୀ 
ଠାରେ କମ୍‌ ଆଉ ଯେଉଁମାନେ ଅନୁକୂଳ ଆଚରଣ କରନ୍ତି 
ସେମାନର୍କ୍ଧ ଠାରେ ଯେ ଅଧୂକ ଅଛି, ସେ କଥା ନୂହେଁ। 
କାରଣ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମୋର ଅଂଶ, ମୋର ସ୍ବରୂପ। ମୋର 
ସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ସେମାନେ କେବେ ମୋଂଠାରୁ ଅଲଗା 
ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ସେମାନକ୍ଳୀ ଠାରୁ 
କେବେ ଅଲଗା ହୋଇ ପାରିବି ନାହିଁ। ତେଣୁ ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସମାନ, ମୋର କେଉଁଠି କୌଣସି ପକ୍ଷପାତିତା 
ନାହିଁ। ତାଘ୍ଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରାଣୀମାନ୍କୀ ଜନ୍ମରେ, କର୍ମରେ, 


ପରିସ୍ଥିତିରେ ଘଟଣାରେ, ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗ ଆଦିରେ 
ନାନାପ୍ରକାରର ବିଷମତା ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ସର୍ବଥା ଓ ସର୍ବଦା 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଠାରେ ସମାନଭାବେ ପରିବ୍ଯାପ୍ତ, କେଉଁଠି କମ୍‌ 
ବା ବେଶୀ ନୁହେଁ। 

“ନ ମେ ଦେଷ୍ୟୋଃସି ନ ପ୍ରିୟଃ”-- ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ 
କହିଲେ, ମୁଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ ଠାରେ ସମାନ । ଏବେ ତାହାର 
ବିବେଚନା କରି କହୁଛନ୍ତି, କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ମୋର ରାଗ- 
ଦ୍େଷର ପାତ୍ର ନୂହେଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୋ ପ୍ରତି ବିମୁଖ 
ହୋଇଥୁବା କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଯଜ୍ଞ ଦାନ ଆଦି 
ଯେତେ ଶୁଭକର୍ମ କଲେ ବି ସେ ମୋର ଅଅନୂରାଗ'”ର 
ପାତ୍ର ନୂହେଁ ଏବଂ` ଅନ୍ୟ କେହି ଶାସ୍ତ୍ରନି ଷିଦ୍ଧ ଅନ୍ୟାୟ, 
ଅତ୍ୟାଗ୍ଵର ଆଦି ଯେତେ ଅଶୁଭକର୍ମ କଲେ ବି ସେ ମୋର 
ଦ଼େଷଂର ପାତ୍ର ନୁହେଁ। କାରଣ ମୁଁ ସବୁ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ନ ଠାରେ 
ସମାନଭାବେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ସମସ୍ତସ୍ତ ଉପରେ ମୋର କୃପା 
ସମାନ ଏବଂ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ମୋର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୋତେ 
ସମାନ ଭାବେ ପ୍ରିୟ। ଅବଶ୍ୟ ଏ କଥା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ, ଯିଏ 
ସକାମଭାବରେ ଶୁଭକର୍ମ କରିବ, ସେ ଉଚ୍ଚ ଗତି ଲାଭ 
କରିବ ଏବଂ ଯିଏ ଅଶୁଭକର୍ମ କରିବ, ସେ ନୀଚ ଗତି 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ନରକ ତଥା ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ପାଇବ । 


କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁହେଁ ପୁଣ୍ଯାମ୍ରା ଓ ପାପାମ୍ପା ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ମୋ 


ଓ ୦୦ ୦ ୦୦୦୭ ୮୭୦୭ ର ୦ ୦୧ 4 ଏ ୮ ° = ୦ ୯ ୦ ୦ ° ୬୦୦ + % ୮ = = ୦ 
* ଏ ଶ୍ମୋକରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି- ପୂର୍ବାର୍ଦରରେ ଭଜନ ନ କରୁଥୁବା ଲୋକଗ୍କାର ଏବଂ ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଧରେ ଭଜନ କରୁଥୁବା ଲୋକର୍କର 


ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି । 


୨ ଏଠାରେ 'ପ୍ରିୟ' ଶବ୍ଦ ରାଗ (ଅନୁରାଗ) ର ବାଚକ; କାରଣ ସମସ୍ତ ପରାଣୀ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନସ୍କର ସମାନରୂପେ ପ୍ରିୟଭାବ ଥାଏ-- 'ସବ 
ମମ ପ୍ରିୟ ସବ ମମ ଉପଜାଏ” (ମାନସ ୭ | ୮ ୬ | ୨) | ଏଣୁ ଭଗବାନ ଏହି ଉକ୍ତିକୁ କିପରି ବା ଖଞ୍ଚନ କରିବେ? ଦିତୀୟତଃ, 'ଦେଷ' ଶବ୍ଦ 
ସହିତ “ରାଗ' ଶବ୍ଦଟି ହିଁ ଠିକ୍‌ ବସୁଛି; କାରଣ ରାଗ ଓ ଦ଼େଷ-¬ଏ ଦୁଇଟି ଦୁନ୍ଦ୍ବ। ଏଇ ଦୃନ୍ଦ୍ରକୁ ଏଠାରେ ବାରଣ କରାଯାଇଛି । 
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ରାଗଂଦ୍ବେଷର ପାତ୍ର ନୂହନ୍ୈ। 

ମୋ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରଥୂବୀ। ଜଳ, ଅଗ୍ନି, ବାୟୁ ଓ 
ଆକାଶ ଭୌତିକ ପଦାର୍ଥ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନ କୀ 
ଭଲମନ୍ଦ ଆଚରଣ ତଥା ଭାବକୁ ନେଇ ରାଗ-ଦ଼େଷପୂର୍ବକ 
ପକ୍ଷପାତିତା କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନକ୍ଲୁଁ ରହିବା ପାଇଁ ସ୍ତାନ 
ଦେବାରେ, ସେମାନବ୍ଦ୍ଧର ତୃଷା ନିବାରଣ କରିବାରେ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଆଲୋକ ଦେବାରେ, ଚଲାବୁଲା କରିବାକୁ 
ଅବକାଶ ଦେବାରେ ଆଦୌ ବିଷମତା କରନ୍ତି ନାହିଁ, 
ବରଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ରୀତିରେ ସେବା ଯୋଗାଇ ଦିଅନ୍ତି। 
ତେବେ ଭଲମନ୍ଦ ଆଚରଣ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାଣୀମାନେ ମୋ 
ରାଗ-ଦ୍ରେଷର ପାତ୍ର ହେବେ କିପରିମ କାରଣ ସେମାନେ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ମୋର ହିଁ ଅଂଶ ଓ ମୋର ହିଁ ସ୍ବରୂପ। 

ଧରାଯାଉ କାହାର ଗୋଟିଏ ହାତ ପୀଡ଼ିତ । ହାତଟି 
କୌଣସି କାମ କରି ପାରୁ ନାହିଁ, ଦରଜ ଯୋଗୁଁ ରାତିରେ 
ନିଦ ହେଉ ନାହିଁ, କାମ କରିବା ବେଳେ ଅସୁବିଧା କରୁଛି 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ହାତଟି ଶରୀରର ସବୁ କାମରେ ଲାଗି ପାରୁଛି, 
ତଥାପି ମନୂଷ୍ଯ ହାତ ଦୁଇଟିର ସୁସ୍ଥତା ଓ ଅସୁସ୍ଥତାକୁ 
ନେଇ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ହାତ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ବା ଦ୍ଦେଷ 
କରେ ନାହିଁ; କାରଣ ଦୁଇଟିଯାକ ହାତ ତା'ର ଅଙ୍ଗ ଏବଂ 
ନିଜ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତି କାହାରି ରାଗ-ଦ୍େଷ ହୁଏ ନାହିଁ | ସେହିପରି 
କେହି ମୋ ବଚନ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ଚଳୁଥିବା ପୁଣ୍ୟାମ୍ରର 
ହୋଇଥୁଲେ ବି ତଥା ଆଉ କେହି ମୋ ବଚନ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ଖଣ୍ଡନ କରୂଥୂବା ଓ ମୋର ବିରୂଦ୍ଧାଚରଣ କରୁଥୁବା ବଡ଼ 
ପାପୀ ହୋଇଥୂଲେ ବି ସେ ଦୁହିର୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ମୋର ରାଗ ବା 
ଦ଼େଷ ନ ଥାଏ। ତାଙ୍କର ନିଜ ନିଜ ବ୍ୟବହାର ଓ ଆଚରଣରେ 
ପ୍ରଭେଦ ଥୂବାରୂ ପରିଣାମରେ (ଫଳ ପ୍ରାପ୍ତିରେ) ପ୍ରଭେଦ 
ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ମୋର କାହାରି ପ୍ରତି ରାଗ ବା ଦ୍ରେଷ 
ନ ଥାଏ। ଯଦି କାହା ପ୍ରତି ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ 
'ସମୋଃହଂ ସବିଭୂତେଷୁ' କୁହାଯାଇ ପାରନ୍ତା ନାହିଁ; କାରଣ 
ବିଷମତାରୁ ହିଁ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଜନ୍ମେ । 

ଯେ ଭଜନ୍ତି ତୁ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ମୟି ତେ ତେଷୁ 
ଗ୍ବପ୍ଯହମ୍‌'-- କିନ୍ଧୁ ଯେଉଁମାନେ ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ମୋତେ ଭଜନ 
କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଆସକ୍ତି, ରାଗ 
ଓ ଆକର୍ଷଣ ନାହିଁ, ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ମୋତେ ହିଁ 
ନିଜର ମନେ କରନ୍ତି, କେବଳ ମତ୍‌୍‌ପରାୟଣ ହୁଅନ୍ତି, 
କେବଳ ମୋ ପ୍ରସନ୍ନତା ଲାଗି ଦିନରାତି କାମ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବାଣୀ ଦ୍ବାରା ମୋ ଆଡ଼କୁ 
ଅଗ୍ରସର ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା ୯ । ୧୪; ୧୦ | ୯), ସେମାନେ 
ମୋଂଠାରେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନର୍କୀ ଠାରେ ଅଛି। 

ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ମୋର ଭଜନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ମୋ'ଠାରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନର୍କ ଠାରେ ଅଛି । ଏହାର ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ନୁହେଁ ଯେ ଯେଉଁମାନେ ସାଧାରଣ ଜୀବ ତଥା ମୋ ଆଜ୍ଞାର 
ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣକାରୀ, ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ନାହାନ୍ତି ଓ ମୁଁ 
ସେମାନଙ୍କୀ ଠାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ନିଜକୁ ମୋଂଠାରେ 
ସ୍ଥିତ ବୋଲି ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ କହନ୍ତି, “ଆମେ ତ 
ସଂସାରୀ ଜୀବ ଓ ସଂସାରରେ ରହିବା ଲୋକ! ' ସେମାନେ 
ବୁଝନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ସଂସାର ଓ ଶରୀର ତ କେବେ ଏକରୂପ 
ଓ ଏକପ୍ରକାର ରହୁ ନାହିଁ, ତେବେ ଏପରି ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ସଂସାର ଓ ଶରୀରରେ ସେମାନେ କିପରି ସ୍ଥିତ ରହି ପାରିବେ? 
ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ନିଜକୁ ସଂସାରରେ ଓ ଶରୀରରେ 
ସ୍ଥିତ ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି । ସେମାନର୍କ୍ଚ ବ୍ୟତୀତ ଯେଉଁମାନେ 
ଦିନରାତି ମୋର ଭଜନଂ-ସ୍ମରଣରେ ନିମଗ୍ନ ରହନ୍ତି, ବାହାର- 
ଭିତର, ଉପର-ତଳ, ସବୁ ସ୍ତାନରେ, ସବୁ କାଳରେ, ସବୁ 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଓ କ୍ରିୟା ଆଦିରେ ଏବଂ 
ନିଜଠାରେ ବି ମୁଁ ଅଛି ବୋଲି ମାନନ୍ତି, ସେମାନେ ମୋ”ଠାରେ 
ବିଶେଷଭାବେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ 
ବିଶେଷଭାବେ ଅଛି। 

ଦରିତୀୟତଃ, 'ମୁଁ ଭଗବାନକ୍ତର ଓ ଭଗବାନ ମୋର” 
ମନେକରି ଯେଉଁମାନେ ମୋ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ମୋର ଏତେ ଘନିଷ୍ଠ ତା ହୋଇଯାଏ 
ଯେ, ମୁଁ ଏବଂ ସେମାନେ ଏକ ହୋଇଯାଉ .- - 'ତସ୍ମିଂସ୍ତଢ୍ରନେ 
ଭେଦାଭାବାତ' (ନାରଦଭକ୍ତିସୂତ୍ର ୪୧) | ତେଣୁ ସେମାନେ 
ମୋଂଠାରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ମୁଁ ସେମାନବ୍କ୍ଧ ଠାରେ ଅଛି। 

ତୃତୀୟତଃ, ସେମାନରଙ୍କ୍ଚ ଠାରେ ୮ମୁଁ” ଭାବ ରହେ 
ନାହିଁ, କାରଣ 'ମୁଁ” ଭାବ ଏକ ପରିକ଼ିନ୍ତତା (ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା) | 
ତାହା ଦୂର ହୋଇଯିବାରୁ ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ହିଁ ରହନ୍ତି । 

ହୁଏତ କେହି ଭଗବାନଙ୍କୁ ପଗ୍ଵରି ପାରେ ଯେ, ଆପଣ 
ଭକ୍ତଠାରେ ବିଶେଷଭାବେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ଆଉ ଅନ୍ୟମାନବ୍କୀ 
ଠାରେ ସ୍ଵନଳ୍ପଭାବେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି, ଆପଣଙ୍କ ଠାରେ ଏପରି 
ବିଷମତା କାହିଁ କିମ ତେଣୁ ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି 
କହୁଛନ୍ତି ଭକ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ହିଁ ମୋଂଠାରେ ଏହି ବି ଷମତା 
ଅଛି। ଯଦି କେହି ମୋର ଭଜନ କରେ, ମତ୍‌ପରାୟଣ 
ହୁଏ, ମୋର ଶରଣ ନିଏ ଆଉ ମୁଁ ତାକୁ ବିଶେଷଭାବେ 
ପ୍ରେମ ନ କରେ, ତା'ଠାରେ ବିଶେଷଭାବେ ପ୍ରକଟ ନ 
ହୁଏ, ତେବେ ଏହା ମୋର ବିଷମତା ହେବ | କାରଣ ଭଜନ 
କରୁଥୁବା ଓ କରୁ ନ ଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ସମାନ 
ରହିଲେ ତାହା ନ୍ୟାୟ ହେବ ନାହିଁ, ବରଂ ବିଷମତା ହେବ, 
ଫଳରେ ଭକ୍ତଙ୍କ ଭଜନର ଏବଂ ମୋ ସହିତ ସଯୁକ୍ତ ହେବାର 
କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ ରହିବ ନାହିଁ। ଏହି ବିଷମତା ମୋଂଠାରେ 
ଯେପରି ନ ଆସିବ ସେଥୁପାଇଁ ଯିଏ ଯେଉଁ ଭାବରେ ମୋର 


ଶ୍ମୋକ ୨୯] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ଶରଣ ନିଏ, ମୁଁ ତାକୁ ସେହି ଭାବରେ ଆଶ୍ରୟ ଦିଏ-- 'ଯେ 
ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌' (ଗୀତା 
୪। ୧୧) | ସୁତରାଂ ଭକ୍ତମାନକ୍କର ଭାବ ପାଇଁ ହିଁ ମୋ'ଠାରେ 
ଏହି ବିଷମତା* | 

କାହା ପୁଅ ଭଲ କାମ କଲେ ସୁପୁତ୍ର ବୋଲାଏ ଓ 
ମନ୍ଦ କାମ କଲେ କୁପୁତ୍ର ବୋଲାଏ। ଏହି ସୁପୁତ୍ର ଓ କୁପୁତ୍ର 
ଭେଦ ସେମାନବ୍କ ଆଚରଣର କାରଣ। ବାପାମାଆଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ 
ପୁତ୍ରଭାବରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନ ଥାଏ। ଗାଭ ପହ୍ଲନାରେ 
ଲାଗି ରହିଥୁବା ଟିଙ୍କ କ୍ଷୀର ନ ପିଇ ରକ୍ତ ପିଏ; ଏଥୂରେ 
ବିଷମ ଭାବ ଗାଭର ନାହିଁ, ବରଂ ଏହା ଟିର୍କ୍ତର ନିଜ ଦ୍ବାରା 
ସୂଷ୍ଟ ବିଷମ ଭାବ । ବିଜୁଳି ଦାରା କେଉଁଠି ବରଫ ଜମାଟ 
ବାନ୍ଦୈ ତ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ନିଆଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ; ଏହି ବିଷମତା 
ବିଜୁଳିର ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ଯନ୍ତ୍ରର | ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଠାରେ ଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍ଟୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, 
ତାଙ୍କୁ ଭଜନି ନାହିଁ; ଏହି ବିଷମତା ସେମାନର୍କ୍ରର, ଭଗବାନର୍କ୍ର 
ନୁହେଁ। ଉଦାହରଣାର୍ଥ--କାଠଖଣ୍ଡ। କାଚଖଣ୍ଡ ଓ ଯବକାଚ 
ମଧ୍ଯରେ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କର କୌଣସି ବିଷମତା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
କାଠଖଣ୍ଜଟି ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ କିରଣକୁ ବାଧା ଦିଏ, କାଚଖଣ୍ଡଟି 
ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣକୁ ବାଧା ଦିଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଯବକାଚଟି କିରଣକୁ 
କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କରି ଅଗ୍ନି ଉତ୍ପନ୍ନ କରିଦିଏ | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଏହି ବିଷମତା ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର, ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ନୁହେଁ ସୂର୍ଯ୍ୟ 
କିରଣ ସବୁ ପଦାର୍ଥ ଉପରେ ସମାନଭାବେ ପଡ଼େ। ସେହି 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ କିରଣକୁ ଯେତିକି ଧାରଣ କରନ୍ତି, କିରଣ 
ସେଗୁଡିକରେ ସେତିକି ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ସେହିପରି ଭଗବାନ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜ୍ଜା ଠାରେ ସମାନରୂପେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଓ ପରିପୂର୍ଣ୍ର । 
ମାତ୍ର ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ସମ୍ମୁଖ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନର୍କ 
ଠାରେ ଭଗବାନ ଓ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ କୃପା ବିଶେଷ ଭାବେ 
ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ଯେତେ 
ଅଧୂକ ପ୍ରିୟତୃ ଥାଏ, ଭଗବାନଙ୍କର ମଧ୍ୟ ସେମାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି 


ସେତେ ଅଧୂକ ପ୍ରିୟତ଼ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ସେମାନେ ନିଜକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ, ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 
ନିଜକୁ ସେମାନର୍ସ୍ଲ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରି ଦିଅନ୍ତି । ଏହିଭଳି 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଭାବ ଅନୁସାରେ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶେଷ 
କୃପା, ପ୍ରିୟତୂ ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । 

ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୂଷ୍ଯମାନେ ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ନିଜକୁ ସଂସାରରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି ମାନି ନିଅନ୍ତି। 
ଯଦି ସେମାନେ ପ୍ରେମର ସହିତ ଭଗବଦ୍ଭଜନରେ ନିମଗ୍ନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେମାନେ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରୀ 
ଠାରେ ରହନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନ ସେମାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ରହନ୍ତି । 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ତ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରେ ହି ଥୂଲେ ଏବଂ ଭଗବାନ ସେମାନର୍କ୍ରୀ ଠାରେ 
ଥିଲେ: କେବଳ ଆସକ୍ତି ହେତୂ ସେମାନେ ନିଜକୁ 
ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜଠାରେ ସ୍ବୀକାର 
କରି ନ ଥୂଲେ। 

ଭଗବାନ ଏଠାରେ “ଯେ ଭଜନ୍ତୈ” ପଦରେ “ଯେ” 
ସର୍ବନାମ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର କାରଣ ହେଲା, ମନୁଷ୍ୟ 
ଯେ କୌଣସି ଦେଶ, ବେଶ, ଅବସ୍ଥା, ସମ୍ପଦାୟ, ବର୍ଣ୍ଣ, 
ଆଶ୍ରମ, ଯୋଗ୍ୟତାର ହୋଇ ଥାଆନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ 
ମୋତେ ଭଜନ କଲେ, ମୁଁ ସେମାନର୍ବ୍ଧ ଠାରେ ରହେ ଓ 
ସେମାନେ ମୋଂଠାରେ ରହନ୍ତୈ। ଯଦି ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
କୌଣସି ବର୍ଣ୍ରି ଆଶ୍ରମ ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଜାତି ଆଦିକୁ ନେଇ 
ଏହି କଥା କହିଥାନ୍ତେ,। ତେବେ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ବିଷମତା 
ଓ ପକ୍ଷପାତିତା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତା। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
“ଯେ' ପଦରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଜନ କରିବାର ସ୍ବାଧୀନତା ଦେଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ 'ମୁଁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଅଛି ଓ ଭଗବାନ ମୋ'ଠାରେ 
ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ଅନୂଭବ କରିବା ପାଇଁ ପୂର୍ଶ୍ଚ ସ୍ବାଧୀନତା 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 


ମଂଳିିଙ୍କ ଭ/ଚସମୋହଂ ସବିଭୂତେଷୁ'--ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍ଗୂ ନିଜର କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଅର୍ପଣ କରୁ ବା 
ନ କରୁ, ଭଗବାନଗ୍ସ୍ମର କିଛି ଯାଏ ଆସେ ନାହିଁ। ସେ ସର୍ବଦା ସମାନ ରହନ୍ତି। କୌଣସି ବିଶେଷ ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ, ଜାତି, 
କର୍ମ, ଯୋଗ୍ଯତା ଆଦିର ପ୍ରଭାବ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଉପରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବର୍ଣ ଆଶ୍ରମ ଜାତି ଆଦିର 
ମନୁଷ୍ଯ ତାଙ୍କର ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ପାରିବ, ତାଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ଓ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ। 

'ନ ମେ ଦେଖଷ୍ଯୋଃସ୍ତି ନ ପ୍ରିୟଃଂ-¬ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାଙ୍ଚ୍ପ ନିଜ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ, ପୁଣି ତାର୍ଚ୍ଚର 
କେହି ଦ୍ରେଷ୍ଯ ଓ ପ୍ରିୟ ହୋଇ ପାରିବ କିପରିମ ଜୀବ ନିଜେ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମରେ ଓ ତାହାର ଫଳରେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ କରି 


» ତଦପି କରହିଁ ସମ ବିଷମ ବିହାରା | ଭଗତ ଅଭଗତ ହୁଦୟ ଅନୁସାରା || (ମାନସ ୨ | ୨୧୯ | ୩) 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍ଳୀ ଠାରେ ନୂହେଁ, ବରଂ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଚ ମହାପୁରୁଷକ୍ପ ଠାରେ ମଧ୍ୟ ସମ୍ମୁଖସ୍ଥ ପ୍ରାଣୀର ଗୁଣ୍‌ ଭାବ, ଆଚରଣ 


ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ପକ୍ଷପାତ ଦେଖାଯାଏ-¬ 


ବୀତଷ୍ଗ୍ଵହାଣାମପି ମୁକ୍ତିଭାଜାଂ ଭବନ୍ତି ଭବ୍ୟେଷୁ ହି ପକ୍ଷପାତାଃ ॥ (କିରାତା. ୩ | ୧୨) 
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ସଂସାରରେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ ଏବଂ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ମୁକ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ ବନ୍ଧନ ଓ ମୁକ୍ତି ଜୀବର ହିଁ ହୁଏ, 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର ନୁହେଁ। ବିଷମତା ଭଗବାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଜୀବ କରେ । ଭଗବାନ ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ ସମ ରହନ୍ତି । 

ଚତୂଥି ଅଧ୍ୟାୟର ଏକାଦଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ-- 'ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌', 
ସେହି କଥା ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଯେ ଭଜନ୍ତି ତୁ ମାଂ ଭକ୍ତ୍ଯା ମୟି ତେ ତେଷୁ ଗ୍ବପ୍ଯହମ୍‌” ପଦଗୁଡ଼ିକରେ କହିଛନ୍ତି। 
ଭଗବାନ ସବୁ ପ୍ରାଣୀବ୍କ୍ଧ ଠାରେ ସମାନ ରୂପେ ପରିପୂର୍ଣ । ତାଙ୍କଠାରେ ବିଷମତା ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରେମ 
ସହକାରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଭଜନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଭଗବାନର୍କ୍ରୀ ଠାରେ ରହନ୍ତି ଓ ଭଗବାନ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ରହନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ବିଶେଷରୂପେ ଥାଆନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି ମାଟି ତଳେ ସବୁଆଡ଼େ ପାଣି 
ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ୟ କୂଅରେ ବିଶେଷରୂପେ ଆବରଣମୁକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନ ସାରା ସଂସାରରେ 
ପରିପୃର୍ଣି ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତକ୍କ ଠାରେ ବିଶେଷରୂପେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଅନ୍ତି। ଭକ୍ତ ପ୍ରେମର ସହିତ ଭଗବାନର୍କ୍୍‌ ଭଜନ 
କରିବାରୁ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ତାର୍କ୍ଵଠାରେ ଏହି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଆସେ । ଯେପରି ଗାଇ୍ଚ ଦେହରେ ଘିଅ ଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ତାହା ଗା 
ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତା'କ୍ଷୀରରୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଥୁବା ଘିଅ ତା'ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୁଏ, ସେହିପରି 
ସଂସାରରେ ଭଗବାନ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଲୋକମାନବ୍କ୍ରର ପାପ ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଯେଉଁମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ତାଙ୍କୁ ଭଜନ କରନ୍ତି, କେବଳ ସେହିମାନର୍ଚ୍ଧର ହିଁ ପାପ ନାଶ ହୁଏଂ । 
ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ସର୍ବତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦେଖନ୍ତି (ଗୀତା ୬। ୩୦) । ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି--'ପ୍ରିୟୋ ହି 
ଜ୍ଞାନିନୋଃତ୍ୟଥିମହଂ ସ ଚ ମମ ପ୍ରିୟଃ' (ଗୀତା ୭ | ୧୭) | ତେଣୁ ଭକ୍ତ ଭଗବାନଗ୍ଦ ଠାରେ ଥାଆନ୍ତି ଓ ଭଗବାନ ଭକ୍ତକ୍କ 
ଠାରେ ଥାଆନ୍ତି ମୟି ତେ ତେଷ୍‌ୁ ଗ୍ବପ୍ୟହମ୍‌' | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନକ୍କୀ ଠାରେ ବିଷମତା ନାହିଁ, ବରଂ ଭଗବାନ 
ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନେ ହିଁ ବିଷମତା ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । 

ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ “ଂସମୋହଂ ସବିଭୂତେଷୁ', କିନ୍ତୁ ଅନୁଭବରେ ସେ 'ମୟି ତେ ତେଷୁ ଗ୍ବପ୍ୟହମ୍‌' ଅଟନ୍ତି | 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସବୁ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ଠାରେ ସମାନରୂପେ ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି, ଅନ୍ଯମାନେ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ ଅନୂଭବ କରିବାର ଶକ୍ତ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ମିଳେ। 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହେବା ମନୂଷ୍ଯର କାମ । ରାମାୟଣରେ ଅଛି-- 

ସାତଙ୍ତଜୀ ସମ ମୋହି ମୟ ଜଗ ଦେଖା । ମୋତେ ସଂତ ଅଧୂକ କରି ଲେଖା ।॥ (ମାନସ, ଅରଣ୍ୟ. ୩୬ | ୨) 

ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ବ୍ଯାପକତା, ପ୍ରିୟତୂକ କୃପା ଓ ଆମ୍ରୀୟତା ସବୁ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ ପ୍ରତି ସମାନ, କିନ୍ତୁ 
ଭକ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଏସବୁ ବିଶେଷଭାବେ ଥ୍ବାର ଦେଖାଯାଏ । ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍ସ୍ର ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଥୂୁବାରୁ ଭଗବତ୍‌କୃପା 
ବଳରେ ସେମାନର୍କୀ ଠାରେ ଏହି ବିଶେଷତୃ ଆସେ ଏବଂ ଏହା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ। ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର 
ଯେପରି ତଲ୍ଲୀନତା ଓ ପ୍ରିୟତ଼ ହୁଏ, ସେପରି ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ଭକ୍ତମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି। ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ପରସ୍ପର ପ୍ରେମକୁ “ମୟି ତେ ତେଷୁ ଗ୍ବପ୍ଯହମ୍‌'” ପଦଗୁଡ଼ିକରେ କୁହାଯାଇଛି। 

===== 7 ==== 

ନ୍ଦ ପୂର୍ଚଜ୍ଜ୍ରୋଳଣନକ ଯେ ଭଳଳଛି ଚୁ ମାଂ ଜଳ୍୮୮ ଫଦଗୁଳିକଃନେ ଜରବାଳ ଭଳ୍ିପୂର୍ବଳ ତାଙ୍କନ୍ତ ଭଳନ କଳିବାକୁ କହିଛଳି। 

ଏଠଚ ନିନ୍ଦୁ ୍ମନୋଳଣଳେ ଜନନକାଜୀଙ୍କ ଯକୟର୍କଃନେ ବର୍ଷଳ/ ଆଜନ୍ଦର କରୁଛନି / 


ଅପି ଚେତଡ଼୍‌ ସୁଦୁରାଗ୍ଵରୋ ଭଜତେ ମାମନନ୍ୟଭାକ୍‌ । 
ସାଧୁରେବ ସ ମନ୍ତବ୍ୟଃ ସମ୍ୟଗ୍‌ବ୍ୟବସିତୋ ହି ସଃ ॥ ୩୦ ॥ 


ଥମ ଚେତ -ଯଦି (କୌଣସି); ସୁଦୁରାଗ୍ରଃ= ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ଵରୀର ଅପି=ିମଧ୍ଯ; ଅନନ୍ଯଭାକ୍‌ =ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ 
ହୋଇ; ମାମ୍‌ ଚମୋର; ଭଜତେ=ଭଜନ କରେ (ତେବେ); ସଃ= ତାକୁ; ଏବ=ଅବଶ୍ୟ; ସାଧୁଃ-ସାଧୁ; ମନ୍ତବ୍ୟଯଃ-ମାନିବା 
ଉଚିତ; ହି-କାରଣ; ସଃ=ସେ; ସମ୍ଯକ୍‌, ବ୍ଯବସିତଃ=ଉତ୍ତମରୂପେ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରି ନେଇଛି। 


* ସନମୁଖ ହୋଇ ଜୀ ମୋହି ଜବହୀ। ଜନ୍ମ କୋଟି ଅଘ ନାସହିଁ ତବହୀ ॥ (ମାନସ, ସୁନ୍ଦର, ୪୪ | ୧) 


ଶ୍ରୋକ ୩୦] 


* ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ * 
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ଯଦି କୌଣସି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ସରୀ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ଯଭାବରେ ମୋର ଭଜନ କରେ, ତେବେ ତାକୁ ଅବଶ୍ଯ 
ସାଧୁ ବୋଲି ମାନିବା ଉଚିତ। କାରଣ ସେ ଉତ୍ତମରୂପେ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରି ନେଇଛି । 


ବ#6/# ` [ଧରାଯାଉ କୌଣସି କୋଟିପତି କହିଲା, 
““ମୋ ପାଖକୁ ଯିଏ ଆସିବ, ମୁଁ ତାକୁ ଲକ୍ଷେ ଟକ୍ବା ଦେବି |'' 
ତା'କଥାର ସତ୍ୟତା ଜାଣିବା ପାଇଁ ତା'ସହିତ ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
କରୁଥୂବା, ଶତ୍ରୁତା ରଖୁଥୂବା ଓ ତାଂର ଅନିଷ୍ଟ କରୁଥୁବା 
କୌଣସି ଲୋକ ଆସି ଯଦି ତାକୁ ଲକ୍ଷେ ଟକ୍କା ମାଗେ ଏବଂ 
ସେ ନିଜ ବଚନ ଅନୁସାରେ ତାକୁ ଯଦି ଲକ୍ଷେ ଟଙ୍କା 
ଦେଇଦିଏ, ତେବେ ପ୍ରମାଣିତ ହେବ ଯେ ତାକୁ ଯିଏ ଯାହା 
ମାଗେ, ସେ ତାହା ଦେଇଦିଏ | ଏହି ଭାବକୁ ନେଇ ଭଗବାନ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଦୁରାଗ୍ଵରୀର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 

“ଅପି ଚେତ଼'-- ଭଗବାନ ସପ୍ୁମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୫ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି, ପାପୀମାନେ ମୋର ଶରଣ ନିଅନ୍ରି 
ନାହିଁ ଏବଂ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ବରୀ ମଧ୍ଯ 
ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ ମୋତେ ଭଜନ କରେ। ଏ ଦୁଇଟି କଥା 
ପରସ୍ପରର ବିପରୀତ ଜଣା ପଡ଼ୁଛି। ଏହି ବୈପରୀତ୍ଯକୁ 
ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏଠାରେ “ଅପି' ଓ “ଚେତ଼' ଦୁଇଟି 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଦଦୁଷ୍ଟ୍ତୀ 
ମନୂଷ୍ଯ ମୋର ଶରଣାପନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହି” କହି ଭଗବାନ 
ସେମାନଙ୍କ ସ୍ବଭାବର ବର୍ଶ୍ିନା କରିଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ସେମାନେ 
କୌଣସି କାରଣରୁ ତାଙ୍କ ଭଜନରେ ମନୋନିବେଶ କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହହିଲେ କରି ପାରିବେ । ତାର୍କ୍ଚ ତରଫରୁ କାହାକୁ ମନା 
ନାହିଁ୮ଂ କାରଣ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ତାଚ୍ଚର ଦ୍ରେଷଭାବ 
ନାହିଁ। ଏହି ଭାବ ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ 'ଅପି' ଓ 
ଚେତ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । 

ସୁଦୁରାଗ୍ଗରୋ ଭଜତେ ମାମନନ୍ୟଭାକ୍‌ '-- ଯିଏ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୂରାଗ୍ବରୀ, ସବୂଠୂ ଦରୁରାଗ୍ବରୀ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଯାହା 
ପାଖରେ ଆଉ କୌଣସି ଦୁରାଗ୍ଵର ବାକି ନାହିଁ, ସେପରି 
ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ଯ ଚିତ୍ତରେ ମୋ ଭଜନରେ 
ପ୍ରଯଚନଶୀଳ ହେଲେ ତା'ର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯିବ । 

ଏଠାରେ “ଭଜତେ' କ୍ରିୟା ବର୍ତମାନକାଳର ବାଚକ 
ଏବଂ ଏହାର କର୍ତା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ବରୀ । ଏହି ଦୁରାଗ୍ବରୀ 
ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଦୂୁରାଗ୍ଵର କରି ଆସିଛି ଏବଂ ବର୍ତମାନ 
ଅନନ୍ଯଭାବରେ ଭଜନ କଲେ ସୁଦ୍ଧା ତା'ର ଦୁରାଗ୍ରର 
ପୂର୍ଷରୂପେ ଦୂର ହୋଇ ନାହିଁ । ବେଳେବେଳେ ପରିସ୍ଥିତିରେ 


ପଡ଼ି ପୂର୍ବ ସଂସ୍କାରବଶତଃ ତା” ଦାରା ପାପ କର୍ମ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ ।। ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ସେ ମୋର ଭଜନ 
କରୁଛି। କାରଣ ତା'ର ଧ୍ୟେୟ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଧନ-ସମ୍ପତ୍ତି, ଆଦର-ସଳାର, ସୁଖ-ସ୍ବାଚ୍ଚଛନ୍ଦ୍ୟ ଆଦି ପାଇବା 
ପାଇଁ ତା'ର ବର୍ତମାନ ଆଉ ଲକ୍ଷ୍ଯ ନାହିଁ। ଅନନ୍ଯ ଭାବରେ 
ମୋ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେବା ତା'ର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ । 

ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି ଯେ, ଏପରି ଦୁରାଗ୍ବଵରୀ 
ଅନନ୍ୟଭାବରେ ଭଗବାନର୍କୀ ଭଜନରେ ନିୟୋଜିତ ହେବ 
କିପରି ନିୟୋଜିତ ହେବାରେ କେତେକ କାରଣ 
ହୋଇପାରେ; ଯଥା-- 

(୧) ସେ କୌଣସି ସର୍ଦ୍ଚଟରେ ପଡ଼ିଥିବା ବେଳେ 
କାହାଠାରୁ କିଛି ସହାୟତା ନ ପାଇଲେ, ଅଗ୍ରନକ ତାଂର 
ଶୁଣିଥୂବା କଥା ହୁଏତ ମନେ ପଡ଼ିପାରେ ଯେ “ଭଗବାନ 
ସମସ୍ତରକ୍ତର ସହାୟକ ଏବଂ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଶରଣ 
ପଶିଲେ ସବୁ କାମ ଠିକ୍‌ ହୋଇଯିବ” ଇତ୍ୟାଦି । 

(୨) ଯେଉଁଠାରେ ବଡ଼ ବଡ଼ ସବ୍ତମହାପୁରୁଷ ଥୂଲେ 
ଏବଂ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ସେହିପରି ପରିବେଶକୁ ଯଦି 
ସେ କେବେ ଗ୍ବଲିଯାଏ, ତେବେ ସେମାନଙ୍ଲୀ ପ୍ରଭାବରୁ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦା ପ୍ରତି ତାଂର ଆଗ୍ରହ ହୋଇ ଯାଇପାରେ। 

(୩) ବାଲ୍ଲୀକି, ଅଜାମିଳ, ସଦନ କଂସେଇ ପ୍ରଭୂତି 
ଦୁରାଗ୍ବରୀମାନେ ଭଗବାନର୍କ୍ ଭଜନ ପ୍ରଭାବରେ ଭକ୍ତ 
ପାଲଟି ଯାଇଥୂୁବାର ଇତିହାସ ଶୁଣି ତାଂଅନ୍ତରରେ ଥୂବା 
ଶୁଦ୍ଧ ମୌଳିକ ସଂସ୍କାର ଜାଗ୍ରତ ହୋଇପାର୍ୟେ । 

(୪) ବଞ୍ଚିବାର ସମ୍ଭାବନା ନ ଥୂବାଭଳି କୌଣସି ବିପଦ 
ବା ଦୁର୍ଘଟଣାରୁ କେହି ଦୈବାତ୍‌ ରକ୍ଷା ପାଇଗଲେ, ସେହି 
ଘଟଣାକୁ ଦେଖି ଏକ ଅଦୃଷ୍ଟ ରକ୍ଷାକାରୀ ଭଗବତ୍‌ଶକ୍ତି ଉପରେ 
ତା'ର ଆସ୍ଥା ଆସି ଯାଇପାରେ ଏବଂ ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ଭଗବାନ 
ମନେକରି ସେ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇ ଯାଇପାରେ । 

(୫) ବାଲ୍ଲୀକି, ଅଜାମିଳ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କୁ ସଚ୍ତକୃପା 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ପରି ତାକୁ କୌଣସି ସଚ୍ଛସ୍ଦ୍ତର ଦର୍ଶନ 
ମିଳିଗଲେ ଏବଂ ତାର ଦୁଷ୍କାର୍ମକୁ ଦେଖି ସନ୍ତଜ୍ଚର 
ତା'ଉପରେ କୃପା ଦୂୃଶ୍ଫ ପଡ଼ିଲେ ସେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବଦ୍‌ଭଜନରେ ନିୟୋଜିତ ହୋଇପାରେ। 


* କୋଟି ବିପ୍ର ବଧ ଲାଗହିଁ ଜାହୂ । ଆଏଁ ସରନ ତଜଉ୍ଁ ନହିଁ ତାହୂ ॥ 
ସନମୁଖ ହୋଇ ଜୀଵ ମୋହି ଜବହୀ । ଜନ୍ମ କୋଟି ଅଘ ନାସହିଁ ତବହୀ ॥ (ମାନସ ୫ | ୪୪ | ୧) 
୮ ସୁମତି କୂମତି ସବ କୈ ଉର ରହହୀ । ନାଥ ପୁରାନ ନିଗମ ଅସ କହହୀ ॥ (ମାନସ ୫ | ୪୦ ୩) 
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--ଏପରି କେତେକ କାରଣରୁ ଯଦି ଦୁରାଗ୍ବରୀର 
ଭାବ ବଦଳିଯାଏ, ତେବେ ସେ ଭଗବଦ୍‌ଵଭଜନରେ 
ନିୟୋଜିତ ହୋଇପାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଆଡ଼କୁ 
ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରେ। ପୁରାଣ ତଥା ଭକ୍ତମାଳା ଆଦି 
ଗ୍ରନ୍ଚମାନକ୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ ଗ୍ରବେର, ଡାକୁ, ଖଣ୍ଟ, 
ଲମ୍ପଟ, ହତ୍ଯାକାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ଅଗ୍ବନକ ଭାବ ବଦଳିଯିବାରୁ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦଧର ଉତ୍ତମ ଭକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। 

ବର୍ତମାନ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି, ଲୋକେ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି 
ଭଜନଂଧ୍ୟାନ କରି ସୁଦ୍ଧା ସେମାନଙ୍କ ମନ ତତ୍ପରତାପୂର୍ବକ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଲାଗୁ ନାହିଁ; ପୁଣି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ରରୀର 
ମନ ତୈଳଧାରାବତ୍‌ ଭଗବାନରଙ୍ବ୍ଘୀ ଠାରେ ଲାଗିବ କିପରି? 
ଏଠାରେ ଅଅନ ନ୍ଯଭାକ୍‌”ର ଅର୍ଥ ନୂହେଁ ଯେ ସେ 
ତୈଳଧାରାବତ୍‌ ଚିନ୍ତନ କରେ, ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି-- 
“ନ ଅନ୍ଯଂ ଭଜତି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଅନ୍ଯର ଭଜନ କରେ 
ନାହିଁ। ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ତାହାର ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସହାୟ 
ଓ ଆଶ୍ରୟ ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ତା'ର ଏକମାତ୍ର 
ଆଶ୍ରୟ। ପତିବ୍ରତା କେବଳ ପତିର ଯେ ଚିନ୍ତନ କରେ 
ତା” ନୁହେଁଚ ସେ ସର୍ବଦା ପତିର ହୋଇ ରହେ, ସ୍ବପ୍ନରେ 
ବି ଅନ୍ଯର ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ। ତା'ର କେବଳ ପତିର୍କୀ 
ସହିତ ହିଁ ଆମ୍ପୀୟତା ଥାଏ । ସେହିପରି ସେହି ଦୁରାଗ୍ବରରୀର 
କେବଳ ଭଗବାନରବ୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଆମ୍ଭରୀୟତା ହୁଏ ଏବଂ 
କେବଳ ଭଗବାନର୍କା ଉପରେ ଭରସା ରହେ। 

“ଅନନ୍ଯଭାକ୍‌' ହେବାର ମୁଖ୍ଯ ଉପାୟ ହେଉଛି "ମୁଁ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ଏବଂ ଭଗବାନ ମୋର' ଏହି ଭାବ ରଖି ନିଜ 
ଅହଂଭାବକୁ ପରିବର୍ତନ କରିଦେବା । ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତନ କଲେ 
ଯେତେ ଶୀଘ୍ର ପବିତ୍ରତା ଆସେ, ଜପ, ତପ, ଦାନ ଆଦି କ୍ରିୟା 
ଦାରା ସେତେ ଶୀଘ୍ର ପବିତ୍ରତା ଆସେ ନାହିଁ । ଏହି ଅହଂଭାବ 
ପରିବର୍ତନ ବିଷୟରେ ତିନୋଟି କଥା ଅଛି-¬ 

(୧) ଅହଂଭାବ ନାଶ କରି ବା-- ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ 
ଅହଂଭାବ ନାଶ ହୁଏ। ଯେଉଁ ପ୍ରକାଶରେ “ଅହମ୍‌' (ମୁଁ- 
ଭାବ) ଦୃଶ୍ଯମାନ ହେଉଛି, ସେହି ପ୍ରକାଶ ମୋର ସ୍ବରୂପ 
ଏବଂ ସଂକୀର୍ଶ୍ରରୂପେ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୂବା “ଅହମ୍‌' ମୋର 
ସ୍ବରୂପ ନୁହେଁ। କାରଣ “ଅହମ୍‌' ଦୃଶ୍ଯ ହୁଏ ଏବଂ ଯିଏ 
ଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ, ତାହା ନିଜର ସ୍ବରୂପ ନୂହେଁ। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ଦୁଇଟିକୁ ବିଭାଜନ କରି ନିଜର ଜ୍ଞପ୍ତିମାତ୍ର ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ରହିଲେ “ଅହଂଭାବ'” ନାଶ ହୁଏ। 

(୨) ଅହଂଭାବ ଶୁଵ କରି ବା-- କର୍ମଯୋଗରେ 
ଅହଂଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ । ଯଦି କେହି କହେ ଯେ ମୁଁ ପୁତ୍ର ଏବଂ 
ଏ ମୋର ପିତା', ତେବେ ଏହାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, କେବଳ 
ପିତାର୍କର ସେବା କରିବା ତା'ର କର୍ତବ୍ୟ କାରଣ ପିତା ଓ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ପୁତ୍ରର ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ପାଇଁ ଉଦ୍ିଷ୍ଟ । 
ପିତା ତାକୁ ନିଜର ପୁଅ ବୋଲି ନ ମାନିଲେ, ତାକୁ ଦୁଃଖ 
ଦେଲେ ଏବଂ ତା'ର ଅହିତ କଲେ ବି ପିତାରଙ୍ଚ୍ଘର ସେବା 
କରିବା ଓ ତାଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା ତା'ର କର୍ତବ୍ୟ | ସେହିପରି 
ମାଆ, ଭାଇ, ଭାଉଜ, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର ଓ ପରିବାର ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ 
ତାକୁ କେବଳ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାକୁ ହେବ | ସେମାନେ 
ତା'ପ୍ରତି ଓ ଦୁନିଆ ପ୍ରତି କ'ଣ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନର୍କୀର 
କର୍ତବ୍ଯ ଆଡ଼କୁ ଦେଖିବା ତା'ପକ୍ଷେ ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ 
ଅନ୍ୟମାନର୍କ କର୍ତବ୍ଯକୁ ଦେଖୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ କର୍ତବ୍ଯରୁ 
ବ୍ୟୁତ ହୋଇଯାଏ ସେମାନଙ୍କର ତା'ଉପରେ ପୂରା ଅଧୁକାର 
ଅଛି। ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କୁ ତା” ମନୋନୂକୂଳରେ ଗ୍ବଲିବାକୁ 
ବାଧ୍ଯ କରିବା ପାଇଁ ତା'ର ଅଧୂକାର ନାହିଁ । ଏହିଭଳି 
ଅନ୍ୟର କର୍ତବ୍ୟ ନ ଦେଖି କେବଳ ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ପାଳନ 
କଲେ ଅହଂଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । କାରଣ ନିଜ ସୁଖସୁବିଧାର 
କାମନା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଅହଂଭାବ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ । 

(୩) ଅହଂଭାବ ପରି ବର୍ତନ କରି ବା-- ବିବାହ ପରେ 
ପତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବାମାତ୍ରେ ଯେପରି କନ୍ଯାର ଅହଂଭାବ 
ବଦଳିଯାଏ, ସେହିପରି ଭଳିଯୋଗରେ ଅହଂଭାବ ବଦଳିଯାଏ | 
ବିବାହପରେ କନ୍ୟା ପତିଗ୍ହକୁ ନିଜର ଗୃହ ଏବଂ ପତିର୍ଚ୍ବର 
ଧର୍ମକୁ ନିଜର ଧର୍ମରୂପେ ମାନିନିଏ । ସେ ପତିବ୍ରତା ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ପତିଙ୍ଚ୍ରର ହୋଇଯାଏ, ଆଉ ସେ ମାତା- 
ପିତା, ଶାଶୁ-ଶ୍ବଶୁର ଇତ୍ଯାଦି କାହାରି ହୁଏ ନାହିଁ। କେବଳ 
ଏତିକି ନୁହେଁ, ସେ ନିଜ ପୁତ୍ର-କନ୍ଯାର ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ; 
କାରଣ ସତୀ ହେବାକୁ (ସ୍ଵାମୀର୍କୀ ଚିତାଗ୍ନିରେ ଝାସ ଦେବାକୁ) 
ଗଲାବେଳେ ସେ ନିଜ ପୁତ୍ର-କନ୍ଯା ଓ ମାତା-ପିତାର୍କ୍ ସ୍ନେହକୁ 
ମଧ୍ୟ ଭୃକ୍ଷେପ କରେ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ପତିର୍ଚ୍ଚୀ ସମ୍ପର୍କ ଯୋଗୁଁ 
ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା କରେ, କିନ୍ତୁ ତା'ର ଅହଂଭାବ 
କେବଳ ପତିର ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ମୁଁ 
ଭଗବାନରଙ୍ଦର ଓ ଭଗବାନ ମୋର” ଏହିରୂପେ ନିଜର 
ଅହଂଭାବକୁ ଭଗବାନଙ୍କୀ ସହିତ ସଂଶ୍ମିଷ୍ଟ୍ଟ କରିଦେଲେ ତା'ର 
ଅହଂଭାବ ବଦଳିଯାଏ । ଏହିପରି ଅହଂଭାବ ବଦଳାଇବାକୁ 
ହିଁ ଏଠାରେ “ଅନନ୍ୟଭାକ୍‌' କୁହାଯାଇଛି। 

'ସାଧୁରେବ ସ ମନ୍ତବ୍ଯଃ”-- ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ 
ଯେ, ସେ ତ ପ୍ରଥମରୁ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ଥୂଲା ଏବଂ ବର୍ତମାନ 
ମଧ୍ଯ ତା'ର ଆଚରଣ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ନାହିଁ, ତେବେ 
ଦୁରାଗ୍ଵର ଯୋଗୁଁ ତାକୁ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ମାନିବା ଉଚିତ, ନା 
ଅନନ୍ଯଭାବ ଯୋଗୁଁ ସାଧୁ ମାନିବା ଉଚିତ/ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ତାକୁ ସାଧୁ ମାନିବା ଉଚିତ। ଏଠାରେ 
'ମନ୍ତବ୍ଯଂ” (ମାନିବା ଉଚିତ) ହେଉଛି ବିଧୂ-ବଚନ ଅର୍ଥତ୍‌ 
ଏହା ଭଗବାନର୍ବ୍ରର ବିଶେଷ ନିର୍ଦେଶ। 


ଶ୍ମୋକ ୩୦] 


ଯେଉଁଠାରେ ସାଧୁତା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ସେଠାରେ 
ମାନିନେବା କଥା କୁହାଯାଏ। ଯଦି ତାଂଠାରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ଦୂରାଗ୍ଵର ନ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ତାହାକୁ ସାଧୁ ମାନିବା 
ଉଚିତ” ବୋଲି ଭଗବାନ କାହିଁକି କହିଥାନ୍ତେଠ ତେଣୁ 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଦା ବଚନରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ତା'ଠାରେ ଦୁରାଗ୍ଵର ଅଛି। ସେ ଦୁରାଗ୍ବରରୁ ପୂରାପୂରି 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ସେ 
ଏବେ ପୂର୍ଣରୂପେ ସାଧୁ ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ତାକୁ 
ସାଧୁ ମାନିନେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର ବାହ୍ଯ ଆଚରଣ 
ଓ କ୍ରିୟାରେ କୌଣସି ନ୍ଯୁନତା ଦେଖାଗଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେ 
ଅସାଧୁ ନୁହେଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ସେ “ଅନନ୍ୟଭାକ୍‌' 
ହୋଇଗଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ କେବଳ 
ଭଗବାନ ମୋର, ମୁଁ ସଂସାରର ନୁହେଁ ଓ ସଂସାର ମୋର 
ନୂହେଁ ଏହିଭଳି ମାନିନେଇ ସେ ଆନ୍ତରିକଭାବେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଗଲା, ସେ ଅନ୍ତରରୁ ନିଜର ଅହଂଭାବ 
ବଦଳାଇ ଦେଲା। ତେଣୁ ଏବେ ତା' ଆଚରଣ ସୁଧୁରିବାରେ 
ବିଳମ୍ବ ହେବ ନାହିଁ କାରଣ ସବୁ ଆଚରଣ ଅହଂଭାବ 
ଅନୂସାରେ ହୁଏ। 

ତାକୁ ସାଧୁ ମାନିନେବା ଉଚିତ ବୋଲି ଭଗବାନର୍ଦୁ 
କାହିଁକି କହିବାକୁ ପଡ଼ିଲା କାରଣ ଲୋକେ ସାଧାରଣତଃ 
କାହାରି ଅନ୍ତରର ଭାବକୁ ନ ଦେଖି, ବାହ୍ଯ ଆଚରଣ 
ଯେପରି ଦେଖନ୍ତି, ତାହାକୁ ସେପରି ମାନିନିଅନ୍ତି । ଧରାଯାଉ 
ଏକ ଉତ୍ତମ ଆଚରଠଘଯୁକ୍ତ ପରିଚିତ ବ୍ଯକ୍ତି କୋଡ଼ିଏ ପଚିଶ 
ବର୍ଷ ହେଲା ଭଜନ କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି। 
ଦିନେ ରାତିରେ ସେ ବେଶ୍ଯାଘରୁ ବାହାରୂଥୂବାର ଲୋକେ 
ଦେଖିଲେ। ତାର୍ଜୁ ଦେଖି ଲୋକମାନର୍କୀ ମନରେ ଧାରଣା 
ଆସିଲା ଯେ, ଦେଖ! ଆମେ ଏହାଙ୍ଟୁ କେତେ ଭଲ 
ଭାବୁଥିଲେ; କିନ୍ତୁ ଏ ତ ସେଭଳି ନୁହନ୍ତି, ଏ ତ ବେଶ୍ୟାଗାମୀ! 
ଏହିପରି ବିଗ୍ରର ଆସିବାମାତ୍ରେ ତାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ଥୁବା ଉତ୍ତମ 
ଭାବ ଦୂର ହୋଇଗଲା। ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି ରହି ଆସିଥୁବା 
ଶ୍ରଝାଭକ୍ତି ତୃଟିଗଲା। ଅପରପକ୍ଷେ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବର୍ଷ 
ବର୍ଷ ଧରି ଲୋକେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ, ସେ ଅନ୍ଯାୟୀ, ପାପୀ ଓ 
ଦୁରାଗ୍ଵରୀ । କିନ୍ତୁ ଦିନେ ଗଙ୍ଗାକୂଳରେ ସ୍ନାନ ସାରି ହାତରେ 
ଗୋମୁଖୀ ଧରି ସେ ବସିଥାଏ। ତା' ମୁଖ ବଡ଼ ପ୍ରସନ୍ତ 
ଥାଏ। ତାକୁ ଦେଖି କେହି କହେ, “ଦେଖା ଏ ବଡ଼ ଉତ୍ତମ 
ଲୋକ, ଭଗବାନବ୍କୀ ଭଜନ କରୁଛି।” ଅନ୍ୟ ଜଣେ କହେ, 
“ଆରେ! ତୁମେ ୟାକୁ ଜାଣିନ, ମୁଁ ଭଲଭାବେ ଜାଣିଛି; ଏ 
ଭଲଲୋକ ନୁହେଁ, ଏ ପାଷଣ୍ଡ, ବିରାଡ଼ି ବୈଦ୍ଞାବ, ଠକ 
ଭଜନ କରୁଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ଲୋକେ ତାକୁ ପାପୀ ମାନନ୍ତ 
ଏବଂ ଭଜନଂଧ୍ଯାନ କରୁଥୁବା ଲୋକକୁ ବେଶ୍ଯାଘରୁ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ବାହାରିବାର ଦେଖି ଖରାପ ଭାବନ୍ତି। ଜଣାନାହିଁ ବେଶ୍ଯା 
ତାଙ୍ଗୁ କେଉଁଥୂପାଇଁ ଡାକିଥୂଲା। ହୁଏତ ସେ ଦୟାପରବଶ 
ହୋଇ ବେଶ୍ୟାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବା ପାଇଁ ଓ ସମନ୍ମାର୍ଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ତା'ଘରକୁ ଯାଇଥୁବେ-¬ଏ ଦିଗକୁ ଲୋକର୍କର 
ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନଙ୍କ୍ମର ଅନ୍ତଃକରଣ ମଇଳା, 
ସେମାନେ ମଇଳା କଥା ଭାବି ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ଆହୁରି ମଇଳା 
କରି ଦିଅନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ୍ମର ଅନ୍ତଃକରଣ କେବଳ ମଇଳା 
କଥାକୁ ହିଁ ଧରେ। କିନ୍ତୁ ଉପରୋକ୍ତ ଦୁଇ ପ୍ରକାର କଥା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟି ମନୁଷ୍ଯର ଭାବ ଉପରେ ରହେ, 
ଆଚରଣ ଉପରେ ରହେ ନାହିଁ-- 

ରହତି ନ ପ୍ରଭୁ ଚିତ ଚୂକ କିଏ କୀ। 

କରତ ସୁରତି ସୟ ବାର ହିଏ କୀ।॥ 

(ମାନସ ୧ | ୨୯ | ୩); 

କାରଣ ଭଗବାନ ଭାବଗ୍ରାହୀ-- 'ଭାବଗ୍ରାହୀ ଜନାଦିନଃ' | 

“ସମ୍ଯଗ୍‌ବ୍ୟବସିତୋ ହି ସଃ”-- ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର 
କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରକରଣରେ `ବ୍ଯବସାୟାମ୍ପି କା ବୁଦ୍ଧିଂ କଥା 
କୁହାଯାଇଛି ( ୨ । ୪ ୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଠାରେ ପ୍ରଥମେ ବୁଦିରେ 
ଏହି ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରାଯାଏ ଯେ, 'ମୁଁ ରାଗ-ଦେଷ କରିବି ନାହିଁ, 
ବରଂ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରି ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଵ୍ଧିରେ ସମ ରହିବି |' 
ଅତଏବ କର୍ମଯୋଗୀର୍କୀର ବୁଦ୍ଧି ବ୍ୟବସାୟାମ୍ବିକା ହୁଏ। ମାତ୍ର 
ଏଠାକାର ପ୍ରକରଣ ଅନୁସାରେ କର୍ତ୍ତା ନିଜେ ବ୍ୟବସିତ-- 
'ସମ୍ୟଗ୍ବ୍ୟବସିତଃ' | କାରଣ 'ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଚ୍ବୀର 
ଏବଂ ମୋର କାମ କେବଳ ଭଜନ କରିବା'--ଏହି ନିଶ୍ୂୟ 
(ନିର୍ଶିୟଃ ସ୍ବୟଂ (ନିଜ) ଦାରା ହୁଏ, ବୁଦି ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ। 
ସୁତରାଂ ସମ୍ୟକ୍‌ ନିଶ୍ଚୟୀମାନର୍ଦ୍ତର ଭଗବାନବ୍କ୍ର ଠାରେ ସ୍ତିତି 
ହୁଏ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେଠାରେ “କରଣ'ବବୁଦ୍ଧି) ଦାରା 
ନିଶ୍ଚୟ ହୁଏ ଏବଂ ଏଠାରେ “କତ୍ତା' (ସ୍ବୟଂ) ଦାରା ନିଶ୍ଚୟ 
ହୁଏ। କରଣ ଦ୍ବାରା ନିଶ୍ଚୟ କରାଗଲେ ଯଦି କର୍ତା 
ପରମାମ୍ଦତତ୍ତ୍ଵବରୂ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଉଛି, ତେବେ କର୍ତା ଦାରା 
ନିଶ୍ଚୟ କରାଗଲେ କରଣରେ ଯେ ନିଶ୍ବୟ ହୋଇଯିବ, 
ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ କ'ଣ! 

ବୁଦ୍ଧିକୃତ ନିଶ୍ଚୟ ସାଥୂରେ କର୍ତ୍ତା ନିଜେ ନ ମିଶିବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୁଦିର ନିଶ୍ଚୟ ସ୍ଥିର ରହେ ନାହିଁ । ଯେପରି-- 
ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଓ ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ କରିବା ସମୟରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଶ୍ଚୟ 
କରେ ଯେ ସେ କେବଳ ଭଜନଂସ୍ମରଣ କରିବ କିନ୍ତୁ 
ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଓ ସତ୍‌ ସଇ୍%ଗଂପରେ ତାହାର ସେହି ନିଶ୍ଚୟ ସ୍ଥିର 
ରହେ ନାହିଁ। ଏପରି ହେବାର କାରଣ ହେଲା, କେବଳ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଅଭିମୁଖେ ଅଗ୍ରସର ହେବା ପାଇଁ ତା'ନିଜର 
ସ୍ବାଭାବିକ ରୁଚି ନାହିଁ, ବରଂ ତତ୍‌ସହିତ ସଂସାରରୁ ସୁଖସୁବିଧା 
ପାଇବାର ମଧ୍ୟ ରୁଚି ଅଛି। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ନିଜେ 
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ନିଶ୍ଚୟ କରେ ଯେ, ଏବେ ମୁଁ କେବଳ ପରମାମର୍ଚ ଅଭିମୁଖୀ 
ହେବି, ସେତେବେଳେ ସେହି ନିଶ୍ବୟ ଆଉ ପରିବର୍ତିତ 
ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ସେ ସ୍ବୟଂ ହିଁ ସେହି ନିଶ୍ଚୟ କରିଛି। 

କୌଣସି କନ୍ଯା ବିବାହ କରି ସାରିବାପରେ ସେ 
ସ୍ବୟଂ ନିଶ୍ଚୟ (ନିର୍ଶୟଃ କରିନିଏ ଯେ, 'ଏବେ ମୁଁ ପତିଗୁହର 
ହୋଇଗଲି, ମୋତେ କେବଳ ପତିଗ୍ଧହର କାମ କରିବାକୁ 
ହେବ'। ସେ ଏହି ନିଶ୍ଚୟ ସ୍ଵୟଂ ଦାରା କରିଥୂବାରୁ ତାହା 
କେବେ ପରିବର୍ଶିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ମନେ ନ ରଖିଲେ ବି 
ସର୍ବଦା ମନେ ରହିଥାଏ। ଏହାର କାରଣ, ସେ ନିଜେ 
ନିଜକୁ ପତିଙ୍କର ବୋଲି ମାନିନେଲା। ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେତେବେଳେ ନିଶ୍ଚୟ କରିନିଏ ଯେ ମୁଁ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଓ 
ଏବେ ମୋତେ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୀ କାମ କରିବାକୁ 


× ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ହେବ, ଭଜନ ବ୍ଯତୀତ ମୋର ଆଉ କୌଣସି କାମ ନାହିଁ, 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି କାମରେ କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ଏହି ନିଶ୍ଚୟ ସ୍ଵୟଂର ହୋଇଥୁବାରୁ ସବୂଦିନ 
ପାଇଁ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ, ଆଉ କେବେ ପରିବର୍ଶିତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତାକୁ ସାଧୁ 
ମାନିନେବା ଉଚିତ। ଏହା କେବଳ ମାନିବାର କଥା 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସ୍ବୟଂରେ ନିଶ୍ଚୟ କରିଥୁବାରୁ ସେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର 
ଧର୍ମାମ୍ରମା ହୋଇଯାଏ-_ 'କ୍ଷିପ" ଭବତି ଧର୍ମାମ଼ା' (୯ | ୩୧) | 

ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେବାରୁ 
ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର ତିଷ୍ଠ ରହିଛି। ଯଦି ପ୍ରାଣୀ 
ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ, ତେବେ 
ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 


ଘିଜିଙ୍ଜ ଇ/ବ-ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ବୁଦ୍ଧିପ୍ରଧାନ -“ଏଷା ତେଏଭିହିତା ସାଙ୍ଖ୍ଯେ ବୁଦିକ୍ଷୋଗେ ଢ଼ିମାଂ 
ଶଣୁ” (ଗୀତା ୨।୩୯)। ତେଣୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଓ କର୍ମଯୋଗୀରଙ୍କ୍ରର ବୁଦ୍ଧି ବ୍ୟବସିତ ହୋଇଥାଏ-- 'ବ୍ଯବସାୟାମ୍ିକା 
ବୁଦ୍ଧିରେକେହ' (ଗୀତା ୨ | ୪ ୧), “ବ୍ୟବସାୟାମ୍୍ିକା ବୂଦ୍ଧିଃ (ଗୀତା ୨ | ୪୪) | ମାତ୍ର ଭଳୁଯୋଗରେ ସ୍ବୟଂର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଥାଏ, ତେଣୁ ଭକ୍ତ ସ୍ବୟଂ ବ୍ଯବସିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି “ସମ୍ୟଗ୍‌ବ୍ୟବସିତୋ ହି ସଃଂ । 
ମନ ଓ ବୂଦିରେ ଧାରଣ କରାଯାଇଥୁବା କଥାର ବିସ୍ରୁତି ହୋଇପାରେ, କିନ୍ଧୁ ସ୍ଵବୟଂରେ ଧାରଣ କରାଯାଇଥୁବା 
କଥାର ବିସ୍ରୁତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କାରଣ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିଜ ସହିତ ସବୁବେଳେ ରହନ୍ତି ନାହିଁ, ସୁଷୁପ୍ରିରେ ଆମେ 
ସେମାନର୍କ୍ଟର ଅନୂପସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ କରୁ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟର ଅନୂପସ୍ଥିତିର ଅନୁଭବ କେବେ କାହାକୁ ହୁଏ ନାହିଁ। ସ୍ଵୟଂରେ 
ଯାହା ଦୂଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ, ତାହା ଅଖଣ୍ଡ ରହେ । “ମୁଁ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଓ ଭଗବାନ ମୋର”--ଏହି ସ୍ଵୀକୃତି ସ୍ଵୟଂରେ 
ହୁଏ, ମନଂବୂଦ୍ଧିରେ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହା ଥରେ ସ୍ବୀକୃତ ହୋଇଗଲେ ଆଉ କେବେ ଅସ୍ବୀକୃତ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ 
ସ୍ବୟଂ ମୂଳତଃ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ଅଭିନ୍ତ। ମାତ୍ର ଭ୍ରମବଶତଃ ସେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରେ (ଗୀତା ୧୫।୭)”। ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ଭୁଲ୍‌ ହିଁ ଦୂର ହୁଏ। ଭୁଲ୍‌ ଦୂର ହେବାମାତ୍ରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନନ୍ଧର ଜାଗୃତି ସ୍ବତଃ ହୁଏ-୮ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ ସ୍ରୁତିଲଲି ବ୍ରା/ (ଗୀତା ୧୮ । ୭୩)। ପର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ହିଁ ତା'ର ଭୁଲ୍‌ ଥୂଲା, ମୋହ ଥୁୂଲା। 
===; = = 
ନୟ ୭- ଏ୦୫ବ ନନ୍ଦ ନଜ୍ନୋଳନେ ନ୍କୁ କିଶୂୟନ ଦଳ ବିଷୟରେ କହୁଛନି 
କ୍ଷିପ୍ରଂ ଭବତି ଧର୍ମାମ୍ପା ଶଶ୍ବକ୍ରାନ୍ତିଂ ନି ଗଜ୍ଛତି । 
କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରତିଜାନୀହି ନ ମେ ଭକ୍ତଃ ପ୍ରଣଶ୍ଯତି ॥ ୩୧॥ 


ଥଲ ¬-|!¦ ପମ୍‌ (ସେ) ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌; ଧମାମ୍ବା=ିଧର୍ମାମା; ଭବତି ହୋଇଯାଏ (ଏବ); ଶଶ୍ବତ୍‌-ଚିରସାୟୀ; ଶାନିମ୍‌ଶାନି; 
ନିଗଳ୍ପଛତିଂଲାଭ କରେ; କୌନ୍ତେୟହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ!; ପ୍ରତି ଜାନୀହିଚ(ତୁ ମେ) ପ୍ରତିଜ୍ଞା କର ଯେ; ମେ=ମୋ; 
ଭକ୍ତଃଇଭକ୍ତର ନ, ପ୍ରଣଶ୍ୟତିଚଁପତନ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ସେ ତତକ୍ଷଣାତ ଧମାମ୍ବା ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଚିରସାୟୀ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ । ହେ କୁନ୍ତୀନଦନ! ତୁମେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା 
କର ଯେ, ମୋ ଭକ୍ତର ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ବ୍‌ (କ୍ଷିପ୍ର ଭବତି ଧର୍ମାମ୍ା'-_ ସେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ | ପାପ କରିବା ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଗଲା, ତେବେ 
ଧର୍ମାମ୍ଫା ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଅତୀବ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ। ଧର୍ମାମ୍ରା ହେବାରେ ବିଳମ୍ବ କଂଣ୬ ଏବେ ଆଉ ସେ 
କାରଣ ଏ ଜୀବ ସ୍ଵୟଂ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ଅଂଶ । ଯଦି ପରମାମ୍ବ୍ରାକଟୁ । ପାପାମ୍ରା ହୋଇ ରହିବ କିପ୍ପରିନ ସେ ତ ସ୍ବତଃ ଧର୍ମାମ୍ରା 


ଶ୍ମୋକ ୩୧] 


ଥୂଲା, କେବଳ ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ଆଗନ୍ତୁକରୂପେ 
ତାଂଠାରେ ପାପାମ୍ପାଭାବ ଆସିଥୂଲା। ଏବେ ଅହଂଭାବ 
ବଦଳିଯିବାରୁ ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଲା ନାହିଁ, ତେଣୁ 
ସେ ପୂର୍ବପରି ୯ଧର୍ମାମ୍ବପାଃୁ ହୋଇଗଲା। 

ଜୀବ ପାପାମ୍ରା ହୋଇ ନ ଥୂବାବେଳେ ବି ପବିତ୍ର 
ଥୂଲା ଏବଂ ପାପାମ୍ବରା ହେଲାପରେ ବି ପବିତ୍ର ଥୂଲା। କାରଣ 
ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍ଦର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ ସର୍ବଦା ପବିତ୍ର। କେବଳ 
ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ସେ ପାପାମ୍ରା ହୋଇଥୂଲା । ସାଂସାରିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟିଯିବାରୁ ସେ ପୂର୍ବପରି ପବିତ୍ର ହୋଇ ରହିଲା। 

ମନରେ ପାପ କରିବାର ଭାବନା ରଖି ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ 
ଅଭିମୁଖୀ ହେବାର ନିଶ୍ଚୟ କରିପାରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ପାପୀ 
ମନୂଷ୍ଯ ଯେ ଆଦୌ ଏପରି ନିଶ୍ତୟ କରି ପାରିବ ନାହିଁ, 
ଏହାର କୌଣସି ମାନେ ନାହିଁ। କାରଣ ଜୀବମାତ୍ରକେ 
ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ତତ୍ତ୍ବତଃ ନିର୍ଦୋଷ । 
ସଂସାରର ଆସକ୍ତି କାରଣରୁ ହିଁ ଜୀବଠାରେ ଆଗନ୍ତୁକ ଦୋଷ 
ଆସିଥାଏ। ଯଦି ପାପ ପ୍ରତି ତା'ମନରେ ଘୂଣା ଆସିଯାଏ ଓ 
ସେ ଭଗବଦ୍‌ଭଜନ କରିବାକୁ ନିଶ୍ଚୟ କରିନିଏ, ତେବେ 
ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଧର୍ମାମ୍ରା ହୋଇଯାଏ । କାରଣ ଯେଉଁଠି ସଂସାରର 
କାମନା ଅଛି, ସେଠାରେ ଭଗବାନବର୍ରୀ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବାର 
ଆଗ୍ରହ ମଧ୍ୟ ଅଛି। ଯଦି ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରଗାଢ଼ 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ କାମନା ଓ ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ଭଗବତୁ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିରେ ବିଳମ୍ବ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ସେ ବହୁତ ଶୀଘ୍ର ଧର୍ମାମ୍ରା ହୋଇଯାଏ ବୋଲି 
କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ତା”ଠାରେ ଯାହା କିଛି 
ଦୁରାଗ୍ଵର ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ତିଷ୍ଠି ରହେ ନାହିଁ। 
ସଂସାରକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୁରାଗ୍ବର ତିଷ୍ଠି 
ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ସାଂସାରିକ କାମନାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ କେବଳ ଭଗବାନକ୍ଧୁ ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ, 
ସେତେବେଳେ ତାଂ ଅନ୍ତରରେ ସଂସାରର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ରହି 
କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀର ମହତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଥାନ ପାଏ । ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର 
ମହତ୍ଵ ଥୂବାରୂୁ ସେ ଧର୍ମାମ୍ରା ହୋଇଯାଏ । 


ଏହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ, କର୍ତା ବଦଳିଗଲେ କ୍ରିୟା ଆପେ 
ଆପେ ବଦଳିଯାଏ। ଧର୍ମରୂପୀ କ୍ରିୟା କରି କେହି ଧର୍ମାମ୍ଳା 
ହେବାକୁ ଗ୍ବହିଁଲେ ତାକୁ ସମୟ ଲାଗେ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ସେ 
କର୍ତ୍ରାକୁ ବଦଳାଇ ଦିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଧର୍ମାମ୍ବାଂ ଏପରି 
ଭାବରେ ନିଜର ଅହଂଭାବ ବଦଳାଇ ଦିଏ, ତେବେ ସେ 
ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଧର୍ମାମ୍ରା ପାଲଟିଯାଏ। ସେହିପରି ସବୁଠୁ 
ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ମଧ୍ଯ ଯଦି ନିଜକୁ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


719 


ଭଗବାନ ମୋର” ବୋଲି ମାନି ନିଜର ଅହଂଭାବକୁ 
ବଦଳାଇ ଦିଏ, ତେବେ ସେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଧର୍ମାମ୍ରର 
ହୋଇଯାଏ, ସାଧୁ ଓ ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାର ସହିତ “ମୁଁ” ଓ “ମୋର'ଭାବ ରଖି 
ସଂଯୋଗ-ଜନିତ ସୁଖ ଆଶା କଲେ ଏକାମାମ୍ପା' ପାଲଟିଯାଏ 
(ଗୀତା ୨ | ୪୩) ଏବଂ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ସହିତ ଅନନ୍ଯ ଓ ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧ ମ୍ରାପନ କଲେ 
“ଧର୍ମାମ୍ା” ପାଲଟିଯାଏ । 

ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟରେ ଲୋକେ ବୂଝନ୍ତି ଯେ, ସତ୍ଯ 
କହିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ସତ୍ଯବାଦୀ ହୁଏ ଏବଂ ଗ୍ରେରି କଲେ 
ଗ୍ରେର ବୋଲାଏ। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏ କଥା ନୁହେଁ। 
ଯେତେବେଳେ ସ୍ବୟଂ ସତ୍ୟବାଦୀ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ 
ସତ୍ୟ କହୁଛି' ଏ ଅହଂଭାବକୁ ନିଜ ଭିତରେ ଦୃଢ଼ କରିଦିଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ସତ୍ୟ କହେ ଏବଂ ସତ୍ୟ କହିବାରୁ 
ତା'ର ସତ୍ଯବାଦିତା ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଗ୍ବେର “ମୁଁ ଗ୍ନେରଂ ଏହି ଅହଂଭାବକୁ ଧରି ରଖି ଗ୍ବେରି 
କରେ; ଫଳରେ ତାର ଗ୍ରେରଭାବ ଦୃଢ଼ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଯାହାର 
ଅହଂଭାବରେ ମୁଁ ଗ୍ଵେର ନୁହେଁ ଏପରି ଭାବନା ଦୃଢ଼ 
ହୋଇଯାଇଛି, ସେ ଗ୍ରେରି କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ତାହ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତନ ହୋଇଗଲେ କ୍ରିୟା ପରିବର୍ତନ 
ହୋଇଯାଏ। 

ଏ ଦୁଇଟି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁ ସିହ୍ଧ ହେଲା ଯେ, କର୍ତା 
ଯେପରି, ତା” ଦାରା କର୍ମ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ହୁଏ; ଏବଂ 
କର୍ମ ଯେପରି, କର୍ତାପଣ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ | 
ଏହିରୂପେ ଦୁରାଗ୍ରରୀ ମଧ୍ଯ “ଅନନ୍ଯଭାକ୍‌' ହୋଇଗଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ କେବଳ ଭଗବାନ 
ହିଁ ମୋର” ଏପରି ଅନନ୍ଯଭାବରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଲେ ତା” ଅହଂଭାବରେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର, 
ସଂସାରର ନୂହେଁ' ଏହି ଭାବ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ, 
ଯାହା କି ବାସ୍ତବ । ଏହିରୂପେ ଅହଂଭାବ ବଦଳି ଯାଇଥୁବାରୁ 
କ୍ରିୟାରେ କିଛି ନ୍ଯୂନତା ରହିଗଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର 
ଧର୍ମାମ୍ଫ୍ରା ପାଲଟିଯାଏ। 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇପାରେ ଯେ, ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ 
ତ ଭଗବାନ ସସୁଦୁରାଗ୍ରବରଃ' କହିଛନ୍ତି, ପୁଣି ଏଠାରେ 
ତାକୁ “ଧର୍ମୀମ୍ରାଂ କାହିଁକି କହିଲେନ ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଉଛି, ଦୁରାଗ୍ବରୀର ଦୁରାଗ୍୍‌ର ଦୂର ହୋଇଗଲେ ସେ 
ସଦାଗ୍ବରୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମାମ୍ରା ହେବ। ତେଣୁ ସଦାଗ୍ବଵରୀ କୁହ 
ବା ଧର୍ମାମ୍ଫା କୁହ, ଏକା କଥା। 

'ଶଶ୍ଵକ୍ରାନ୍ତିଂ ନିଗଳ୍ରତି--- କେବଳ ଧାର୍ମିକ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା 
ଯିଏ ଧର୍ମୀମ୍ଦରା ବୋଲାଥ, ତା” ହୃଦୟରେ ଭୋଗ ଓ 
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ଏଶ୍ବଵଯ୍ଯର କାମନା ଥୂବାରୁ ତାକୁ ଭୋଗ ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ 
ମିଳିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଶାଶ୍ଵତୀ ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। ଦୁରାଗ୍ରରୀର 
ଅହଂଭାବ ବଦଳିଯିବାରୁ ଯେତେବେଳେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ଆନ୍ତରିକ ଭାବେ ଏକ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ତା'ଭିତରେ କାମନା ରହିପାରେ ନାହିଁ, ଅସତ୍ବର ମହତ୍ତ୍ଵ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ତାକୁ ଚିରସ୍ପାୟୀ ଶାନ୍ତି ମିଳେ। 
ଦିତୀୟ ଭାବଟି ହେଉଛି, ପରମାମ୍ରାକ୍କର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ବୟଂ ୫ଚଚନ ଥମଲ ସଂହନ ସୁଂଜକ/ଯଂ 
ଅଟେ। ତେଣୁ ତା' ନିଜ ସ୍ଵରୂପର ଯେଉଁ ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ ଓ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଶାନ୍ି ବିଦ୍ୟମାନ, ଧର୍ମାମ୍ା ହୋଇଥୁବାରୁ ଅର୍ଥାତ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଅନନ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ସେ ସେହି 
ଶାଶ୍ବତୀ ଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ। କେବଳ ସଂସାର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୂଥୁବାରୁ ତାହା ଅନୁଭୂତ ହେଉ ନ ଥୂଲା। 
କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରତିଜାନୀହି ନ ମେ ଭକ୍ତଃ ପ୍ରଣଶ୍ୟତି'-- 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ନିଜେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ନ କରି ଅର୍ଜୁନଗତୁଁ କହିଛନ୍ତି 
ତୂମେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କର ଯେ “ମୋ ଭକ୍ତର ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ' | 
କାରଣ ଭଗବାନ ଭଲଭାବେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଏବେ ଯୁଦ୍ଧ 
ଆରମ୍ଭ ହେବ ଏବଂ ସେ ଆଗରୁ ହସ୍ତରେ ଶସ୍ତ୍ର ନ ଧରିବା 
ପାଇଁ କରିଥୁବା ପ୍ରତିଜ୍ଞାକୁ ଭୀଷ୍ମ ଆଂନୁ 6 ନଜିନି ନ ସଙ୍କର 
ଜଳା / 67 ଲ/6ଲେ ମୀଳ/-ଜଳନାନେ/ ଲାନ୍ନୁ ଦୁତ ନ 
କରହା/୮ କହି ଭଇ୍ଗଂ କରିଦେବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନବ୍ୀ 
ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଭାଙ୍ଗିଯିବ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ(ଭୀଷ୍ମ) ଦ୍ର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଭାଇଁଂବ 
ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


'ଭକ୍ୋଃସି ମେ ସଖା ଚେତି' କହି ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୂ ନିଜର ଭକ୍ତରୂପେ 

ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଗ୍ପୂ କହୁଛନ୍ତି, 
ତୁମେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କର। କାରଣ ତମ ପ୍ରତିଜ୍ଞାକୁ ' ମୁଁ ନିଜେ 
ଭାଙ୍ଗିବାକୁ ଗ୍ରହିଁଲେ ମଧ୍ଯ ଭାଇଗିଂ ପାରିବି ନାହିଁ? ତେବେ 
ଆଉ କିଏ ବା ପାରିବଃ୮ ତାହର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଯଦି ଭକ୍ତ 
ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରେ, ତେବେ ସେହି ପ୍ରତିଜ୍ଞା ବିରୁଦ୍ଧରେ ଭଗବାନର୍କୀ 
ପ୍ରତିଜ୍ଞା ମଧ୍ଯ କାମ କରେ ନାହିଁ । 

'ମୋ ଭକ୍ତର ବିନାଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପତନ ହୁଏ ନାହିଂ 
କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ ସର୍ବଥା ମୋ ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇଥୂବାରୁ ତା'ର ପତନର ତିଳେମାତ୍ର ସମ୍ଭାବନା 
ନାହିଁ। ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ମାନିବା ତା” ପତନର 
ମୁଖ୍ଯ କାରଣ ଥୂଲା। ସେହି ମାନି ନେଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଦଧରୁ 
ସର୍ବଥା ବିମୁଖ ହୋଇ ଯଦି ଅନନ୍ଯ ଭାବରେ ସେ ମୋର 
ସମ୍ମୁଖ ହେଲା, ତେବେ ତା'ର ପତନ ହେବ କିପରି 

ନ୍ୟାୟ କହେ ଯେ, ଦୁରାଗ୍ବରୀ ଯଦି ଭକ୍ତ ହୋଇପାରେ, 
ତେବେ ଭକ୍ତ ହେବା ପରେ ମଧ୍ୟ ସେ ପୁଣି ଦୁରାଗ୍ବରୀ 
ହୋଇପାରେ।। ଏହି ନ୍ୟାୟକୁ ପ୍ରତ୍ଯାଖ୍ଯାନ କରିବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି ନ୍ଯାୟ ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ 
ନୁହେଁ। ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁରାଚାରୀ ମଧ୍ୟ ମୋର ଭକ୍ତ ହୋଇପାରେ; 
ମାତ୍ର ଭକ୍ତ ହେବାପରେ ତା'ର ଆଉ ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଆଉ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଏହିରୂପେ 
ଭଗବାନକ୍ଳୀ ନ୍ୟାୟରେ ମଧ୍ୟ ଦୟା ପରିପୂର୍ଶ୍ର। ଏଥୂରୁ ଭଗବାନ 
ନ୍ଯାୟକାରୀ ଓ ଦୟାଳୁ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛନ୍ତି । 


ଯଂଃିରିଚ୍ରୁ ଜଂଚ-ରୋଗୀର ଯେପରି ବୈଦ୍ଯ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ନିଜର ନିର୍ବଳତା ଓ 


ଭଗବାନକବ୍କ ସର୍ବସମଥିତା ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଗଲେ ମନୂଷ୍ଯର ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ସଂସାରର ଦୁଃଖରେ ବିଚଳିତ ହୋଇପଡ଼େ ଏବଂ ସେହି ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ନିଜକୁ ଦୁର୍ବଳ ମନେକରେ ତଥା ତା'ର ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଯାଏ ଯେ ସର୍ବସମର୍ଥ ଭଗବାନକ୍କ କୃପାଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ତା'ର 
ଦୁର୍ବଳତା ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ ଓ ସେ ସଂସାରର ଦୁଃଖରୁ ରକ୍ଷା ପାଇ ପାରିବ, ସେତେବେଳେ ସେ ତକଳାଳ ଭକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ କ୍ଷିପ୍ରଂ ଭବତି ଧମାମ୍ବା'। କ୍ଷୁଧାର୍ତୁକୁ ଖାଦ୍ୟ ମିଳିଗଲେ ଭୋଜନ କରିବାକୁ ସେ କଂଣ ବିଳମ୍ବ କରିବ? 

ମନୂଷ୍ଯ ନିଜଠାରେ କିଛି ବଳ, ଯୋଗ୍ଯତା ଓ ବିଶେଷତ୍କ ଦେଖୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଅଅନନ୍ଯଭାକ୍‌/ ହୋଇ ପାରେ 
ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ତାକୁ ଅନ୍ୟ କେହି ତା'ର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ଭଳି ସମର୍ଥ ମନେ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ସେତେବେଳେ 
ସେ ଅଅନନ୍ଯଭାକ୍‌”' ହୁଏ । 'ଅନନ୍ୟଭାକ୍‌' ହେବାମାତ୍ରକେ ସେ ଧର୍ମାମ୍ରା ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ଭକ୍ତ ଭଗବନ୍ିଷ୍ଠ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାରଙ୍ଗ୍ଗର ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ୟ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍ଗର ପତନ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ତାବ୍କର ନିଜର ବଳ ନ ଥାଏ, ସେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ବଳରେ ବଳୀଆନ୍‌ । ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ 
ଭଗବାନ ତ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଜର ଭକ୍ତ ମନେ କରୁଥୂଲେ-- 'ଭକ୍ୋସି ମେ ସଖା ଚେତି' (ଗୀତା ୪ | ୩); ଯଦି ଭକ୍ତକ୍ଞର 
ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ, ପୁଣି ସେ ଅଷ୍ଟ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ କାହିଁକି କହିଲେ ଯେ ଯଦି ତୁମେ ଅହଂକାରବଶତଃ ମୋ କଥା ନ 
ଶୁଣିବ, ତୁମର ପତନ ହେବ'-- “ଅଥ ଚେତ୍୍‌ମହଜାରାନା ଶ୍ରୋଷ୍ଯସି ବିନଙ୍ଷ୍ଯସି' (୧୮ | ୫୮)? ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଲା, ଭକ୍ତ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି ଅହଂକାରର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି--ଅହଂକାରାନ୍ତ ଶ୍ରୋଷ୍ୟସି', 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର ପତନ ହୁଏ। ଭଗବାନର୍ବ୍ରର ଆଶ୍ରୟ ଥ୍ୂଲେ ତାର୍କ୍ରର ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଶ୍ଳୋକ ୩୧] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 721 
ମାମା ମ^ଙ ଶଜଙବ”ବ” 5 5 5555 5555 0055 ନାନା 


ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଛୋଟ ପୁଅ ଓ ଜ୍ଞାନୀ ବଡ଼ ପୁଅ। ମାଆକୁ ଛୋଟ ଓ ବଡ଼ ସବୁ ପୁଅ ସମାନଭାବେ ପ୍ରିୟ 
ଲାଗନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ମାଆ ବଡ଼ ପୁଅର ଯନ୍ମ ନ ନେଇ ଛୋଟ ପୁଅର ଯନ୍ଥ ନିଏ; କାରଣ ଛୋଟ ପୁଅ କେବଳ ମାଆର 
ଆଶ୍ରତ ଥୂବାରୁ ତା'ର ଯନ୍ମ ନେବା ଯେତେ ଆବଶ୍ଯକ, ବଡ଼ ପୁଅର ଯନ ନେବା ସେତେ ଆବଶ୍ଯକ ନୂହେଁ। 
ସେହିପରି ଭଗବାନ ତାବ୍କ୍ଧର ଆଶ୍ରିତ ଭକ୍ତର ସମ୍ପୂର୍ଶ ଯନ ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ନିଜେ ତା'ର ଯୋଗକ୍ଷେମ ବହନ କରନ୍ତି 
(ଗୀତା ୯ | ୨୨) | କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନୀର ଯୋଗକ୍ଷେମ ବହନ କରିବ କିଏ ସେଥୁପାଇଁ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ ସାଧକ ହୁଏତ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟା 
ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ବ୍ରହ୍ମାଦି ଦେବତା ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି-- 

ଯେଅନ୍ଯେଃରବିନ୍ଦାକ୍ଷ ବିମୁକ୍ତମାନି ନସ୍ତ୍ରଯ୍ୟସ୍ତଭାବାଦ ବିଶୁଦ୍ଧବୁଦ୍ଧୟଃ । 

ଆରୂହ୍ୟ କୃଳ୍ଛେଣ ପରଂ ପଦଂ ତତଃ ପତ ନ୍ତ୍ୟଧୋଃନାଦୃ ତଯୁଷ୍ମଦଙ୍ଘୟଃ | (ଶୀମଭା. ୧୦ | ୨ | ୩୨) 

“ହେ କମଳନୟନ! ଯେଉଁ ଲୋକେ ଆପଣଙ୍ବ୍ଚ ଚରଣରେ ଶରଣ ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଆପଣଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି 
ନ ଥୂବାରୁ ଯେଉଁମାନକ୍କର ବୁଦ୍ଧି ଶୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ। ସେମାନେ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ ମାନିନେଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ବଦ୍ଧ ଅଟନ୍ତି । 
ସେମାନେ ଅତି କଷ୍ଟରେ ସାଧନା କରି କରି ଉଚ୍ଚାତିଉଚ୍ଚ ପଦରେ ପହଞ୍ଚିଗଲେ ସୁଦ୍ଧା ସେଠାରୁ ପତିତ ହୁଅନ୍ତି ।” 

ତଥା ନ ତେ ମାଧବ ତାବକାଃ କ୍ସଚିଦ୍‌ ଭ୍ରଶ୍ୟନ୍ତି ମାଗାତ୍ତ୍ଵୟି ବଦ୍ଧସୌହୂ ଦାଃ । 

ତୃୟାଭିଗୁପ୍ତା ବିଚରନ୍ତି ନିର୍ଭିୟା ବିନାୟକାନୀକପମୂର୍ଵି ସୁ ପ୍ରଭୋ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୦ | ୨ | ୩୩) 

“କିନ୍ତୁ ହେ ପ୍ରଭୁ ଯେଉଁମାନେ ଆପଣର୍କୀ ଭକ୍ତ, ଆପଣଙ୍କ୍ଚ ଚରଣରେ ପ୍ରୀତି ରଖିଛନ୍ତି ସେମାନେ କେବେ ସେହି 
ଜ୍ଞାନାଭିମାନୀକ୍ୀ ପରି ନିଜ ସାଧନାରୁ ପତିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ହେ ପ୍ରଭୁ। ଆପଣରଗ୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସୁରକ୍ଷିତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ 
ସେମାନେ ବଡ଼ ବଡ଼ ବିଘ୍ନକାରୀ ସେନାପତିର୍ଚ୍ଚ ମସ୍ତକରେ ପାଦ ଦେଇ ନିର୍ଭୟରେ ବିଚରଣ କରନ୍ତୈ। କୌଣସି ବିଘ୍ନ 
ସେମାନର୍କ୍ଘ ମାର୍ଗରେ ବାଧା ଦେଇପାରେ ନାହିଁ।” 

ଭଗବାନର୍କ୍ୁ ସ୍ତୁତି କରି ବେଦ କହିଛନ୍ତି-- 

ଜେ ଗ୍ୟାନ ମାନ ବିମତ୍ତ ତଜଞ୍ଣ ଭଞ୍ଜ ହରନି ଭଳ୍ତି ନ ଆଦରୀ । 

ତେ ପାଇ ସୁର ଦୂଲିିଭ ପଦାଦପି ପରତ ହମ ଦେଖତ ହରୀ ॥ 

ବିସ୍ବାସ କରି ସବ ଆସ ପରିହରି ଦାସ ତଞ୍ଚ ଜେ ହୋଇ ରହେ । 

ଜପି ନାମ ତତ ବିନୂ ଶ୍ରମ ତରହିଁ ଭତ୍ଚ ନାଥ ସୋ ସମରାମହେ ॥ (ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୧୩| ୩) 

[ଅର୍ଥ -ଯେଉଁମାନେ ମିଥ୍ୟାଜ୍ଞାନର ଅଭିମାନରେ ପ୍ରମତ୍ତ ହୋଇ ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ୟୁ ହରଣକାରୀ ଆପଣଙ୍କ ଭକ୍ତିକୁ ଆଦର 
କରି ନାହାନ୍ତି। ହେ ହରି! ସେମାନେ ଦେବଦୁର୍ଲଭ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସେହି ପଦରୁ ପତିତ ହେଉଥୂବାର ଆମେ 
ଦେଖୁଛୁ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତ ଆଶା ପରିହାରପୂର୍ବକ ଆପଣଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରି ଆପଣକ୍କ ଦାସ ହୋଇ ରହନ୍ତି 
ସେମାନେ କେବଳ ଆପଣଙ୍କ ନାମ ଜପ କରି, ବିନା ପରିଶ୍ରମରେ ଭବସାଗରରୁ ତରି ଯାଆନ୍ତି। ହେ ନାଥା ଆମେ 
ଆପଣଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରୁଛୁ। 

କିଛି ନ୍ଯୂନତା ରହିଗଲେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସାଧକର ପତନ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ଧୁ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସାଧକର କିଛି ନ୍ଯୁନତା 
ରହିଗଲେ ମଧ୍ଯ ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 

ବାଧ୍ୟମାନୋଃ ପି ମଉକ୍ତୋ ବିଷୟେର ଜିତେନ୍ଦ୍ରି ୟଃ । ପ୍ରାୟଃ ପ୍ରଗଳ୍‌ଭୟା ଭକ୍ତ୍ୟା ବିଷୟେ ନାଭିଭୂୟତେ ॥ 

(ଶ୍ୀମଭା, ୧୧ | ୧୪ | ୧୮) 

“ହେ ଉଦ୍ଧବ! ମୋର ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ଏବେ ସୁଦ୍ଧା ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ହୋଇ ପାରି ନାହିଁ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ବିଷୟମାନ 
ତାକୁ ବାରମ୍ବାର ବାଧା ଦେଉଛନ୍ତି, ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ନେଉଛନ୍ତି, ସେ ମଧ୍ଯ ମୋର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଦ୍ଧମାନ ଭକ୍ତି ପ୍ରଭାବରୁ 
ପ୍ରାୟଶଃ ବିଷୟ ନିକଟରେ ପରାଜିତ ହୁଏ ନାହିଁ।” 

ନ ବାସୁଦେ ବଭକ୍ତାନାମଶୂଭଂ ବିଦ୍ୟତେ କୃଚିତ୍‌ । (ମହାଭାରତ, ଅନୁ, ୧୪୯ | ୧୩୧) 

'ଭଗବାନର୍ବ୍ ଭକ୍ତମାନ୍କର କେବେ କେଉଁଠି ବି ଅଶୁଭ ହୁଏ ନାହିଁ।' 

ସୀମ କି ଗୁଁପି ସକଇ କୋଉ ତାସୂ । ବଡ଼ ରଖଞ୍ଖାର ରମାପତି ଜାସୂ ॥ (ମାନସ, ବାଳ. ୧୨୬ | ୪) 

'କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରତି ଜାନୀହି'-- ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଦୂ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି। କାରଣ ଭକ୍ତର ପ୍ରତିଜ୍ଞାକୁ 
ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଭାଇକି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଭକ୍ତି ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍ଗର ଏକ ଦୁର୍ବଳତା। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଦୁର୍ବାସାର୍କୁ 
କହିଛନ୍ତି-- 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଅହଂ ଭକ୍ତପରାଧୀନୋ ହ୍ୟସ୍ପତ ନ୍ସ ଇବ ଡ଼ି ଜ । ସାଧୁଭିଗ୍ରିସ୍ତହ୍ପ ଦୟୋ ଭକ୍ତୈ ଭକ୍ତ ଜନପ୍ରିୟଃ ॥ 


(ଶରୀମଭା. ୯ | ୪ | ୬୩) 


“ହେ ଦ଼ିଜୀ ମୁଁ ସ୍ବାଧୀନ ନୁହେଁ, ମୁଁ ସର୍ବଦା ଭକ୍ତମାନକ୍କର ଅଧୀନ । ମୋତେ ଭକ୍ତମାନେ ବହୂତ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ଧି । 
ସେମାନଙ୍କର ମୋ ହୃଦୟ ଉପରେ ପୂରା ଅଧୂକାର ଅଛି।' 

'କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରତିଜାନୀହି ନ ମେ ଭକ୍ତଃ ପ୍ରଣଶ୍ଯତିଂ-ଏହି ପଦରୁ ସାଧକ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ କରିନେବା ଉଚିତ, 
ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର, ତେଣୁ ମୋର କେବେ ପତନ ହେବ ନାହିଁ 


=== -= ^ === 


ଦନ୍କଵ- ଏହି ଭଳନଣ6ନେ କଣବଯ୍ନ ତାଙ୍କ ଜନ୍ତିଜ ସଂତନଣୀ ଥଧିକଳମଙ୍କ ବିଷୟନେ କନିିଛନି/ ୦୧୭ମଥ୭ କୁନାକୁ 
ବର୍ଷନ/ ଚୁଇଟି 6ଛ୍ଜଳୁଳନେ ଳଲେ / ଏଣବ ନିନ୍ୁ 6ନ୍ଳଳଜେ ଜଳିଜ ରୂଜିନଣ ଅଧିକ/ଜ/ଙ୍କ ସଅର୍କେ ବର୍ଷଳ/ କ୍ନୁଛନି ¬ 


ମାଂ ହି ପାଥି ବ୍ୟପାଶ୍ରିତ୍ୟ ଯେ ପି ସ୍ୟୁଃ ପାପଯୋନୟଃ । 
ସ୍ତ୍ରିୟୋ ବୈଶ୍ଯାସ୍ତଥା ଶୃଦ୍ବାସ୍ତେଧପି ଯାନ୍ତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୩୨ ॥ 


ଅଂନନ୍ଦରପାଥି-ିହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ; ଯେଠିଯେଉଁମାନେ; ଅପିିବି ପାପଯୋନୟଃ, ସ୍ୟୁଃ ପାପଯୋନିସମ୍ଭୂତ (ତଥା 
ଯେଉଁମାନେ); ସ୍ତରୟଃ-ନାରୀ; ବୈଶ୍ଯାଃ- ବୈଶ୍ୟ; ତଥା=ଓ; ଶୂଦାଃ=ଶୂଦ; ତେ = ସେମାନେ; ଅପି=ମଧ୍ଯ; ମାମ୍‌, 


€^>"" 


ବ୍ୟପାଶ୍ରିତ୍ୟ-ସସମ୍ପର୍ଥ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ; ହିଠିନିଃସନ୍ଦେହରେ; ପରାମ୍‌, ଗତିମ୍‌ -ିପରମଗତି; ଯାନ ଲାଭ କରନ୍ିି | 
ହେ ପୂଥାନଦ୍ଦନ! ଯେଉଁମାନେ ପାପଯୋନିସମ୍ୃୃତ ତଥା ଯେଉଁମାନେ ନାରୀ, ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ଵ, ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ନିଃସନ୍ଦେଦରେ ପରମଗତି ଲାଭ କରନ୍ତି । 


ବ/6⁄/  'ମାଂ ହି ପାଥି ବ୍ୟପାଶ୍ରିତ୍ଯ.......ଯାନି ପରାଂ 
ଗତିମ୍‌---ଏହି ଜନ୍ମରେ ଯେଉଁମାନନ୍କର ଆଚରଣ ଖରାପ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ଏ ଜନ୍ମର ପାପୀ, ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
୩୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅଦୁରାଗ୍ବରୀ” କହିଛନ୍ତି। ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଆଚରଣ ଖରାପ ଥୂଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ 
ପୂର୍ବଜନ୍ମର ପାପୀ ଓ ନିଜ ପୂର୍ବ ପାପର ଫଳ ଭୋଗିବା 
ପାଇଁ ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜାତ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ୯ପାପଯୋନିଂ କହିଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ଅପାପଯୋନି' ଶବ୍ଦଟି ଏତେ ବ୍ଯାପକ ଯେ, 
ଏଥୂରେ ଅସୁର, ରାକ୍ଷସ, ପଶୁ ପକ୍ଷୀ ଆଦି ସମସ୍ତେ 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେଂ ଏବଂ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭଗବଦ୍‌- 
ଭକ୍ତିର ଅଧ୍ଧକାରୀ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଶାଣ୍ଡିଲ୍ଯ 
ରଷି କହିଛନ୍ତି-- 'ଅନିନ୍ଦ୍ଯଯୋନ୍ଯଧୃକିୟତେ ପାର ମର୍ଯ୍ୟାତ୍‌ 
ସାମାନ୍ୟବତ' (ଶାଣିଲ୍ୟ-ଭକ୍ତିସୂତ୍ର ୭୮) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେପରି 
ମନୁଷ୍ଯମାତ୍ରକେ ଦୟା, କ୍ଷମା, ଉଦାରତା ଆଦି ସାଧାରଣ 
ଧର୍ମର ଅଧ୍ଧକାରୀ, ସେହିପରି ନୀଗ୍ବତିନୀଚଠାରୁ ଉଚ୍ଚାତିଉଚ୍ଚ 
ଯୋନି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତିର ଅଧୂକାରୀ । 
ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ଜୀବମାତ୍ରେ ଭଗବାନଙ୍ଗାର ଅଂଶ 


ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦ ଅଭିମୁଖୀ ହେବାରେ, ଭଗବାନକୂ 
ଭକ୍ତି କରିବାରେ ଓ ତାର୍ବ୍ଘ ସମ୍ମୁଖ ହେବାରେ ଅନଧୂକାରୀ 
ନୂହନ୍ତି। ପ୍ରାଣୀମାନବନ୍ଦ୍ରର ଯୋଗ୍ଯତା, ଅଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରତି 
ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଦୃଷ୍ଟ ଦିଆଯାଏ। ଏ ଯୋଗ୍ୟତା 
ଇତ୍ଯାଦି ବାହ୍ଯ ଏବଂ ଏହା ମିଳିଛି ଓ ଦିନେ ଗ୍ବଲିଯିବ। 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନର୍କ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ କରିବାରେ ଯୋଗ୍ୟତା 
ବା ଅଯୋଗ୍ୟତା କାରଣ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ପାଖରେ 
ଯୋଗ୍ଯତା ଅଛି, ସେ ଯେ ଭଗବାନଳ୍କୀ ଠାରେ ଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ ପାରିବ ଏବଂ ଯାହା ପାଖରେ ଯୋଷପଗ୍ୟତା ନାହିଁ, 
ସେ ଯେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ--ଏପରି କୌଣସି 
ନିୟମ ନାହିଁ। ପ୍ରାଣୀ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନରଙ୍ସ୍ଗର: ତେଣୁ ସମସ୍ତେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ପାରିବେ। ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯେଉଁମାନେ ହୃଦୟର ସହ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାକୁ ଗ୍ଵାହାନ୍ତି, 
ସେ ସମସ୍ତେ ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତିର ଅଧୂକାରୀ। ଏପରି କି 
ପାପଯୋନିସମ୍ତୂତ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୋଇ ପରମଗତି ଲାଭ କରନ୍ତି, ପରମ ପବିତ୍ର ହୁଅନ୍ତି। 

ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସିନା ଆଚରଣ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହେବାକୁ 
ଅପବିତ୍ରତା ଧରାଯାଏ, କିନ୍ଗୁ ବାସ୍ତବରେ ସମସ୍ତ ଅପବିତ୍ରତା 


୭ କେବଳେନ ହି ଭାବେନ ଗୋପ୍ୟୋ ଗାବୋ ନଟଗା ମ୍ଗାଃ । ଯେଃନ୍ୟେ ମୂଢଧ୍ଧୟୋ ନାଗାଃ ସିଦ୍ଧା ମାମୀୟୁରଞ୍ଜସା ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୧ | ୧୨ | ୮) 
““'ଗୋପାଇଂଂନା, ଗାଭ, ବୃକ୍ଷ, ପଶୁ, ନାଗ ତଥା ଅତ୍ୟନ୍ତ ମୂଢ଼ବୁଦି ପ୍ରାଣୀମାନେ ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ଯ ଭାବ ଦାରା ସିଦ୍ଧ ହୋଇ ଅନାୟାସରେ 


ମୋତେ ପାଇଛନ୍ତି ।'' 


ଶ୍ମୋକ ୩୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଭଗବାନକ୍୍‌ୀ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହେବାରୁ ହିଁ ଆସେ। ଅଗ୍ନିରୁ ବିମୁଖ 
ହେବାପରେ ଅଙ୍ଗାର କଳା ପଡ଼ିଯାଏ। ଅଙ୍ଗାରକୁ ସାବୁନ 
ଲଗାଇ ଯେତେ ଧୋଇଲେ ବି ତାର କାଳିମା ଦୂର ହୁଏ 
ନାହିଁ। ତାକୁ ପୁନର୍ବାର ଅଗ୍ନିରେ ରଖି ଦିଆଗଲେ ତାଂର 
କାଳିମା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାହା ଝଲସି ଉଠେ। 
ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେବାରୁ ଭଗବାନବ୍କର 
ଅଂଶ ଏହି ଜୀବଠାରେ କାଳିମା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅପବିତ୍ରତା ଆସେ । 
ଯଦି ସେ ଭଗବାନବ୍ବ୍ଘ ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ, ତେବେ ତାହାର ସେହି 
ଅପବିତ୍ରତା ସମ୍ପୂଷ୍ଚ ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ଅତୀବ 
ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ ତଥା ଦୁନିଆରେ ଝଲସି ଉଠେ। ତା'ଠାରେ 
ଏତେ ପବିତ୍ରତା ଆସିଯାଏ ଯେ, ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତାକୁ 
ନିଜର ମୁକୁଟମଣି କରି ଦିଅନ୍ତି। 

ସ୍ବୟଂର ଆକୁଳ ପ୍ରାଥ୍ିନାରେ ଭଗବାନକ୍ଲୁ ଦ୍ରବିତ 
କରିବାର ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଅଛି, ସେହି ଶକ୍ତି ଶୁଛହ ଆଚରଣରେ 
ନାହିଁ। ଯେପରି ମାଆର ଗୋଟିଏ ପୁଅ ଭଲ କାମ କଲେ 
ମାଆ ତାକୁ ସ୍ମେହ କରେ ଏବଂ ଆଉ ଗୋଟିଏ ପୁଅ କିଛି 
କାମ ନ କରି କେବଳ ବ୍ଯାକୁଳ ହୋଇ ମାଆକୁ ଡାକିଲେ 
ମାଆ ତା'ର ଅକର୍ମା ଦୋଷକୁ ବିଗ୍ରର ନ କରି ଓ ତା'ର 
କାନ୍ଦଣା ସହ୍ଯ କରି ନ ପାରି ସ୍ନେହର ସହ ଶୀଘ୍ର କୋଳକୁ 
ଉଠାଇ ନିଏ, ସେହିପରି ଅତି ଖରାପ ଆଚରଠଯୁକ୍ତ ପାପୀ 
ଯଦି ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଡାକେ ଓ କାନ୍ଦେ, ଭଗବାନ 
ତାକୁ ନିଜ କୋଳକୁ ଟେକି ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ନେହ କରନ୍ତି। 
ଏଥୁରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଲା ଯେ, ସ୍ଵୟ” ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇଗଲେ 
ଯଦି ଏ ଜନ୍ମର ପାପ ମଧ୍ଯ ବାଧା ଦେଇ ପାରେ ନାହି, 
ତେବେ ପୂର୍ବ ପାପ କିପରି ବାଧା ଦେଇ ପାରିବଂଅ ଜନ୍ମ ଓ 
ଭୋଗରୂପକ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ହିଁ ପୂର୍ବ ପାପକର୍ମର ଫଳ । 
ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବାରେ ବାଧା ସ୍ପଞ୍ଝି 
କରି ପାରିବେ ନାହିଁ । 

ଏଠାରେ “ସ୍ତିୟଃଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, କୌଣସି ବର୍ଶି, ଆଶ୍ରମ, ଦେଶ ଓ ବେଶର ଯେପରି 
ନାରୀ ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ସେମାନେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୋଇ ପରମ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଓ ପରମଗତି ଲାଭ 
କରନ୍ତି । ଉଦାହରଣାର୍ଥ-- ପ୍ରାଚୀନ କାଳର ଦେବହୂତି, ଶବରୀ, 
କୁନ୍ତୀ ଦ୍ରୋପଦୀ ଓ ବ୍ରଜଗୋପୀମାନେ ଏବଂ ବର୍ତମାନ ଯୁଗର 


ମୀରା, କରମୈତୀ, କରମାବାଭ୍ବ, ଫଲୀବାଭ ପ୍ରଭୂତି 
କେତେକ ନାରୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତା ହୋଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି 
ବୈଶ୍ଯ ଜାତିରେ ସମାଧୂ, ତୂଳାଧାର ପ୍ରଭୂତି ଏବଂ ଶୃଦ୍ର 
ଜାତିରେ ବିଦୁର, ସଞ୍ଜୟ, ନିଷାଦରାଜ ଗୁହ ପ୍ରଭୂତି ଅନେକ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ନିଷ୍କଷ୍ଠି ହେଲା ଯେ 
ପାପଯୋନି, ନାରୀ, ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ର ସମସ୍ତେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୀ 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପରମଗତି ଲାଭ କରିଛନ୍ତି। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ “ପାପଯୋନୟଃଂ ପଦ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵଭାବେ 
ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଏହି ପଦଟି ନାରୀ, ବୈଶ୍ଯ ଓ 
ଶୂଦ୍ରକ୍କର ବିଶେଷଣରୂପେ ଗ୍ରହଣୀୟ ନୂହେଁ; କାରଣ ଏପରି 
ଗ୍ରହଣ କଲେ ଅନେକ ଅସୁବିଧା ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। ଗ୍ବରି ବର୍ଷରେ 
ନାରୀ ଥାଆନ୍ତି। ସେମାନକ୍କ୍ର ମଧ୍ଯରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ 
ବୈଶ୍ଯକ୍ତୀ ନାରୀମାନେ ଯଜ୍ଞାଦି ବୈଦିକ କର୍ମରେ ନିଜ 


ନିଜ ପତିକ୍କ ସହିତ ବସିବାର ଅଧୂକାର ପାଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ 


ନାରୀମାନଙ୍କୁ ପାପଯୋନି ବୋଲି କହି ପାରିବା ନାହିଁ। 
ଗ୍ବରି ବର୍ଷରେ ଅନୁର୍ଭୁକ୍ତ ଥିଲେ ସୁଦ୍ଧା ଭଗବାନ ନାରୀମାନର୍କର 


ନାମ ଭିନ୍ନତରୂପେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ 


ହେଲା, ନାରୀମାନେ ଯେ କେବଳ ପତିର୍ଚ୍ ସହିତ ଭଗବାନର୍କର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପାରିବେ, ତାରଙ୍ଚ୍ଚ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇପାରିବେ 
ତା'ନୁହେଁ, ସେମାନେ ସ୍ବାଧୀନଭାବରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କୀର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପରମଗତି ଲାଭ କରି ପାରନ୍ତି। ମନରେ 
ତିଳେମାତ୍ର ଅନ୍ଯ କାହାରି ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ ନାରୀମାନେ 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ ।. 

ଯଦି “ପାପଯୋନୟଃ” ପଦଟିକୁ ବୈଶ୍ଯମାନର୍କୀର 
ବିଶେଷଣ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତେବେ ଏହା ମଧ୍ଯ 
ଯୁକ୍ତିସଂସଗତ ହେବ ନାହିଁ। କାରଣ ଶୁତି ଅନୁସାରେ 
ବୈଶ୍ଯମାନଙ୍କୁ ପାପଯୋନି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଂ । 
ବୈଶ୍ଯମାନର୍ଦ୍ୁ ବି ବେଦାଧ୍ଯୟନ ଓ ଯଜ୍ଞାଦି ବୈଦିକ 


କର୍ମ କରିବାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ଧକାର ଦିଆଯାଇଛି। 


ଯଦି “ପାପଯୋନୟଃ'” ପଦଟିକୁ ଶୃଦ୍ରମାନକ୍କର 
ବିଶେଷଣ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତେବେ ତାହା ମଧ୍ୟ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ 
ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ଶୃଦ୍ର ମଧ୍ଯ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 


* .ତଦ୍ଯ ଇହ ରମଣୀୟଚରଣା ଅଭ୍ୟାଶୋ ହ ଯତ୍ତେ ରମଣୀୟାଂ ଯୋନିମାପଦ୍ୟେରନ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣଯୋନିଂ ବା କ୍ଷତ୍ରିୟଯୋନିଂ ବା ବୈଶ୍ଯଯୋନିଂ 
ବାଥ ଯ ଇହ କପୂୟଚରଣା ଅଭ୍ୟାଶୋ ହ ଯତ୍ତେ କପୂୟାଂ ଯୋନିମାପଦ୍ୟେରନ୍‌ ଶ୍ଵଯୋନିଂ ବା ସୂକରଯୋନିଂ ବା ଚାଣ୍ଡାଳଯୋନିଂ ବା ॥' 


'((ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ. ୫ | ୧୦ | ୭) 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ଉତ୍ତମ ଆଚରଯଯୁକ୍ତ, ସେମାନର୍ଚ୍ରାର ଜନ୍ମ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବୈଶ୍ଯ କୂଳରେ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ନୀଚ 
ଆଚରଠଯୁକ୍ତ, ସେମାନେ ଶ୍ଵାନ, ଶୂକର ତଥା ଚଣ୍ଡାଳଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି । 
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ସୁତରାଂ ଗ୍ଵରିବର୍ଣ୍ଣର ଅତିରିକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୃଦ୍ରମାନର୍କୀ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ସ୍ବୟଂରେ ଶରୀରର ଅଭିମାନ ନ ଥାଏ। ଯେଉଁଠି 


ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ୟ ହୀନଜାତିସମ୍ଭୂତ ଯବନ, ହୁଣ, ଖସ ଆଦିକୁ ¦ ସ୍ଵୟଂ ଶରୀରକୁ ନେଇ ଅଭିମାନ କରେ, ସେଠାରେ ମୁଁ 


'ପାପଯୋନୟଃ' ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରିବା ସମୀଚୀନ । 
ମାଆ କୋଳକୁ ଯିବା ପାଇଁ କୌଣସି ଶିଶୁକୁ ମନା 
ନାହିଁ କାରଣ ଶିଶୁ ମାଆର । ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ 
ହେବା ପାଇଁ (ଭଗବାନକବ୍କ୍ର ପକ୍ଷରୁ) ମନା ନାହିଁ। ପଶୁ, 
ପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଆଦି ଠାରେ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବା 
ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଯୋଗ୍ଯତା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବଜନ୍ମର 
ସଂସ୍କାରରୁ ବା ଅନ୍ଯ କୌଣସି କାରଣରୁ ସେମାନେ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ପାରିବେ। ତେଣୁ ଏଠାରେ 
“ପାପଯୋନୟଃ” ପଦରେ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦିଙ୍କୁ ଅତିରିକ୍ତ 
ରୂପରେ ନିଆଯାଇ ପାରେ । ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବି 
ଗଜେନ୍ଦ୍ରଚ ଜଟାୟୁ ଆଦି ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବାରେ ଭାବଗତ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଥାଏ, ଜନ୍ମଗତ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନ ଥାଏ । ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଜନ୍ମଗତ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ, ତା'ଠାରେ ଭାବଗତ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ନ ଥାଏ ଏବଂ ତାଂଠାରେ ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତି ଜାତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। କାରଣ ଜନ୍ମଗତ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ମାନୂଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିର 
“ଅହମ୍‌ଂରେ ଶାରୀରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ମୁଖ୍ୟ ହୋଇଥୂବାରୁ ତାହା 
ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ସଂଲଗ୍ନ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। ତାଂଛଡ଼ା 
ଶରୀର ଭଗବାନର୍ବ୍ଦାର ଭକ୍ତ ନୂହେଁ ଏବଂ ଭକ୍ତ ବି ଶରୀର 
ନୂହେଁ, ବରଂ ସ୍ଵୟଂ ହେଉଛି ଭକ୍ତ । ଅଧୂକନ୍ତୁ ଜୀବ ବ୍ରହ୍ମକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହୁଠାରେ ଜୀବଭାବ ନ ଥାଏ ଏବଂ ଜୀବଭାବରେ 
ବ୍ରହ୍ମଭାବ ନ ଥାଏ। ପ୍ରାଣମାନର୍କୀ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଜୀବ ସଂଜ୍ଞା 
ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମରେ ପ୍ରାଣ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ 
ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବଭାବ ଦୂର ହୋଇଗଲେ 
ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବ୍ରହ୍ଦୈବ ସନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାପ୍ୟେତି' 
(ବୃହଦାରଣ୍ୟକ, ୪ | ୪ | ୬) | 


ଶରୀରଠାରୁ ଅଲଗାଂ' ଏ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଏପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେ ହାଡ଼ ମାଂସଯୁକ୍ତ, ମଳମୃତ୍ର ଉପନନ୍ତକାରୀ 
ଶରୀରରୂପୀ ଯନ୍ତ୍ରର ଦାସ ହୋଇ ରହେ । ଏହା ହିଁ ଅବିବେକ 
ଓ ଅଜ୍ଞାନ । ଏହି ପ୍ରକାରେ ଅବିବେକର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହେବାରୁ 
ମନୁଷ୍ୟ ଭକ୍ତିମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କରିପାରେ ନାହିଁ କି ଜ୍ଞାନମାର୍ଟ 
ମଧ୍ୟ ଅନୁସରଣ କରିପାରେ ନାହିଁ | ଅତଏବ ଶରୀର ସମ୍ବନ୍ଧିତ 
ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାର ଲୌକିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଇଁ ଅତି ପ୍ରୟୋଜନ 
ଏବଂ ସେହି ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ ଗ୍ବଲିବା ମଧ୍ଯ ଉଚିତ । 
କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବାରେ ସ୍ଵୟଂର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ, 
ଶରୀରର ନୁହେଁ। ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତି ବା ମୁକ୍ତି ସ୍ଵୟଂ 
ଗ୍ବହେଁ। ଶରୀର ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ। ଯଦିବା ତାଦାମ୍ର୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
ସ୍ବୟଂ ଶରୀର ଧାରଣ କରେ, ତଥାପି ସ୍ଵୟଂ କେବେ ଶରୀର 
ହୋଇ ନ ପାରେ କି ଶରୀର କେବେ ସ୍ବୟଂ ହୋଇ ନ 
ପାରେ। ସ୍ବୟଂ ସର୍ବଦା ସ୍ବୟଂ ହୋଇ ରହେ ଆଉ ଶରୀର 
ସର୍ବଦା ଶରୀର ହୋଇ ରହେ। ସ୍ଵୟଂର ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍‌ ସହିତ 
ଏକତ୍ ଅଛି ଏବଂ ଶରୀରର ସଂସାର ସହିତ ଏକଡ଼ ଅଛି। 
ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ଥ୍ୟୂ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ଭକ୍ତିର ଅଧୂକାରୀ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ଜ୍ଞାନର ଅଧୂକାରୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ 
କିମ୍ବା ସମସ୍ତ ସଂଶୟର ସମାଧାନ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଭାବ 
ଦ୍ବାରା ହଁ ଶରୀରର ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ ଦୂର ହୁଏ । ମନୁଷ୍ଯର ଭଗବଦଵଭାବ 
ଜାତ ହେଲେ ଶରୀର ଆଡ଼କୁ ତାହାର ବୃର୍ତି ଯାଏ ନାହିଁ। 
ସେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ତଲ୍ଲୀନ ରହେ, ଫଳରେ 
ଶରୀର ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଯାଏ । ଏଣୁ ତାକୁ ବିବେକ ଓ 
ବିଗ୍ବର ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଏବଂ ତା'ର ବର୍ଣ 
ଓ ଆଶ୍ରମ ଆଦି ସମ୍ପର୍କରେ କୌଣସି ସଂଶୟ ମଧ୍ଯ ଜାତ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହିପରି ବିବେକ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ତାଦାମ୍ଥ୍ଯୂ 
ନଷ୍ଟା ହୁଏ । ତାଦାମ୍ର୍ୟ ନଷ୍ଟ ହେଲାପରେ ତାଂଠାରେ କୌଣସି 
ବର୍ଣ୍ଣ ବା ଆଶ୍ରମର ଅଭିମାନ ରହେ ନାହିଁ। କାରଣ ସ୍ଵୟଂରେ 
ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ସ୍ବୟଂ ବର୍ଣ୍ର ଓ ଆଶ୍ରମରୁ 
ଅତୀତ। 


ଘି ଣିକ୍କ ଉଭ/ଚ--ଯେଉଁ ଆଶ୍ରୟରେ ଅନ୍ୟର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଅନନ୍ୟ ଆଶ୍ରୟକୁ ଏଠାରେ `ବ୍ଯପାଶ୍ରୟଂ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଶେଷ ଆଶ୍ରୟ କୁହାଯାଇଛି। 


ପୂର୍ବଜନ୍ମର ପାପୀ ଅପେକ୍ଷା ବର୍ତମାନର ପାପୀ ବିଶେଷ ଦୋଷୀ, ତେଣୁ ପୂର୍ବ ୩୦ଶ ଓ ୩୧ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ 
ବର୍ତମାନର (ଇହଜନ୍ମର) ପାପୀ କଥା କହିସାରି ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପୂର୍ବଜନ୍ମର ପାପୀ କଥା କହିଛନ୍ତି--'ଯେଏପି ସ୍ୟୁଃ 


ପାପଯୋନୟଃ' | 


== 79 ୮ === 


ଶ୍ମୋକ ୩୩] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସ୍ଦ୍ଵଵ ଏ୫ବ ଭଗବନ ଜଳିଜ ଶେଷ ଦୂଳ ଅଧିକାରୀଙ୍କର ବର୍ଷନ/ କିନ୍ଦୂ ନ୍ନ କମୁଛନି। 
କିଂ ପୁନର୍ବାହ୍ନଣାଃ ପୁଣ୍ୟା ଭକ୍ତା ରାଜ ଷିୟସ୍ତଥା। 
ଅନିତ୍ୟମସୁଖଂ ଲୋକମିମଂ ପ୍ରାପ୍ଯ ଭଜସ୍ପ ମାମ୍‌ ॥ ୩୩ ॥ 


ଥଂଚକ୍ଦ”ପୁଣ୍ୟାଃଃ ପବିତ୍ର ଆଚରଣସମ୍ପନ୍ତ: ବ୍ରାହୁ ଣାଃବ୍ରାହ୍ମଣ୍ଣ ତଥାଚଓ; ରାଜଷିୟଃରଷିସ୍ବରୂପ କ୍ଷତ୍ରିୟ; 
ଭକ୍ତାଃ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହେଲେ (ସେମାନେ ଯେ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ); କିମ୍‌, ପୁନଃଇ୮ଏଥୁରେ ଆଉ କହିବାର 
କ'ଣ ଅଛି; ଇମମ୍‌= (ତେଣୁ) ଏହି; ଅନିତ୍ଯମ୍‌-=ଅନିତ୍ଯ (ଓ); ଅସୁଖମ୍‌-ସୁଖରହିତ; ଲୋକମ୍‌= ଶରୀର, ପ୍ରାପ୍ଯ ପାଇ 


(ତୁମେ); ମାମ୍‌ଚମୋତେ ଭଜସ୍ବଚିଭଜନ କର। 


ପବିତ୍ର ଆଚରଣସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଏବଂ ରଷିସ୍ବରୂପ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହେଲେ ସେମାନେ ଯେ 
ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ, ଏଥରେ ଆଉ କହିବାର କ'ଣ ଅଛି! ତେଣୁ ଏହି ଅନିତ୍ୟ ଓ ସୁଖରହିତ ଶରୀର ପାଇ 


ତୁମେ ମୋତେ ଭଜନ କର। 


ବ୍#୫/†- - “କିଂ ପୁନର୍ବାହୁଣାଃ ପୁଣ୍ୟା ଭକା।* ରାଜଷିୟ- 
ସ୍ତଥା-¬ ଯଦି ବର୍ତମାନ ମଧ୍ୟ ପାପାଚରଣ କରୁଥୁବା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଦୂରାଗ୍ଵରୀ ଏବଂ ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତ ପାପ ହେତୁ ନୀଚଯୋନି 
ପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ତଥା ନାରୀ, ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ର ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୋଇ, ମୋତେ ଆଶ୍ରା କରି ପରମଗତି ଲାଭ କରନ୍ତି ଓ 
ପରମ ପବିତ୍ର ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ପୂର୍ବଜନ୍ମର 
ଆଚରଣ ଉତ୍ତମ ଥୂଲା ଏବଂ ଏ ଜନ୍ମରେ ବି ଉତ୍ତମ କୁଳରେ 
ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି, ସେହି ପବିତ୍ର ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ପବିତ୍ର କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ମୋର ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇ ଭକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସେମାନେ 
ଯେ ପରମଗତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବେ, ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ କ'ଣା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ପରମଗତି ଲାଭ କରିବେ । 

ପୂର୍ବରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯାହାକୁ ଦୁରାଗ୍ବରୀ 
କୁହାଯାଇଛି, ତା” ବିପକ୍ଷରେ ଏଠାରେ 'ପୁଣ୍ଯାଃଂ ପଦ 
ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ୩୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯେଉଁମାନକୂ 
“'ପାପଯୋନୟଃ” କୁହାଯାଇଛି, ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ବି ପକ୍ଷରେ 
ଏଠାରେ ବବ୍ରାହ୍ୂଣା॥ଃ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଏହାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ବ୍ରାହ୍ମଣ ସଦାଗ୍ରରୀ ଓ ପବିତ୍ର କୂଳରେ 
ଜାତ। ସେହିପରି ଏ ଜନ୍ମରେ ଶୁଦ୍ଧ ଆଚରଣସମ୍ଫନ୍ତ 
କ୍ଷତ୍ରିୟମାନନ୍କର ବର୍ତମାନର ପବିତ୍ରତା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ 
ଏଠାରେ “ରଷି'” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି ଏବ“ 
ଯେଉଁମାନର୍କ୍ଚର ଜନ୍ମାରମ୍ଭକ କର୍ମ ଶୁଦ୍ଧ ସେମାନର୍କ୍ରୀ ପାଇଁ 
ଏଠାରେ “ରାଜଚ' ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ପବିତ୍ର ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ରଷିସ୍ବରୂପ କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
'ଭକ୍ତାଃ' ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁମାନର୍ର ପୂର୍ବଜନ୍ମର 


ଆଚରଣ ଶୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଏ ଜନ୍ମରେ ବି ସର୍ବଥା 
ପବିତ୍ର, ସେମାନେ (ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟଃ ଯଦି ଭଗବାନର୍କୁ 
ଭକ୍ତି କରନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନର୍କ୍ଚ ଉଦ୍ଦାରରେ ସଦେହ କ'ଣ? 
ପୁଣ୍ଯା ବ୍ରାହ୍ମଣା, “ରାଜଷିୟଃ” ଓ “ଭକ୍ତାଃ”-- 
ଏହିପରି ତିନୋଟି କଥା କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, 
ଇହଜନ୍ମର ଆଚରଣଗତ ପବିତ୍ରତା ଓ ପୂର୍ବଜନ୍ମର ଶୁଦ୍ଧ 
ଆଚରଣ ହେତୁ ଇହଜନ୍ମରେ ଉଚ୍ଚକୁଳରେ ଜାତ ହେବାର 
ପବିତ୍ରତା ଏ ଦୁଇଟି କେବଳ ବାହ୍ୟ ପବିତ୍ରତା । କାରଣ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ବାହ୍ଯ (ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଶରୀର) 
ଦ଼ାରା ହୁଏ, ତେଣୁ ବାହ୍ଯ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ପବିତ୍ରତା 
ଆସିବ, ତାହା ମଧ୍ଯ ବାହ୍ଯ ହେବ । ଏଠାରେ ପପୁଣ୍ଯା 
ବ୍ରାହୃୂଣା' ଓ “ରାଜଷିୟଃ'--ଏ ଦୁଇଟି ପଦ ବାହ୍ୟ ଶୁଦିର 
ବାଚକ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ତରର ସହିତ ସ୍ବୟଂ 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନବ୍କ ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ବୟଂ ପାଇଁ ଏଠାରେ “ଭକ୍ତାଃଂ ପଦ ବ୍ଯବହ୍ତୃତ ହୋଇଛି । 
“ଅନିତ୍ୟମସୁଖଂ ଲୋକମିମଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ଭଜସ୍ଵ ମାମ୍‌'-- 
ଅନେକ ଜନ୍ମର ଅନ୍ତ କରିପାରୁଥୂବାରୁ ଏହି ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ 
ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମ । ଏହି ଜନ୍ମରେ ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସୁଖ ଦେଇପାରେ ।। ମାତ୍ର ଏହି ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମ 
ପବିତ୍ର ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଅନିତ୍ୟ-- 'ଅନିତ୍ୟମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଚିରସ୍ତାୟୀ ନୂହେଁ। କେତେବେଳେ ଯେ ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯିବ, 
ତା'ର କୌଣସି ଠିକଣା ନାହିଁ। ତେଣୁ ଅତି ଶୀଘ୍ର ନିଜର 
ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ଧଶୀଳ ହେବା ଉଚିତ । 
ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ ସୁଖ ବି ନାହିଁ-- 'ଅସୁଖମ୍‌' | ଅଷ୍ଟମ 
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* ଏଠାରେ “ଭକ୍ତାଃ' ପଦ ଦେହଳୀ-ଦୀପ-ନ୍ୟାୟ ଅନୁସାରେ ବ୍ରାହୁଣ ଓ ରାଜରି (କ୍ଷତ୍ରିୟ) ଦୁହିସା ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେହଳୀ 
ବା ଦ୍ବାରବନ୍ଧୁ ଠାରେ ଦୀପ ଜଳାଇଲେ ଯେପରି ତାହା ଘରଭିତର ଓ ବାହାର ଉଭୟକୁ ଆଲୋକିତ କରେ, ସେହିପରି ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ଭକ୍ତାଃ' 
ପଦ ପୂର୍ବପଦ 'ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ପରପଦ “ରାଜର୍ଷି' ଉଭୟସ୍କ ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 
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ଅଧ୍ଯାୟର ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯକଜନ୍ମକୁ 
ଦୁଃଖାଳୟ କହିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ପାଇ ସୁଖ ଭୋଗ 
ପ୍ରତି ଲାଲାୟିତ ହେବା ଅନୂଚିତ। ଲାଳସାରେ ଓ ସୁଖ 
ଭୋଗରେ ନଜର ଭାବ ଓ ସମୟ ନଷ୍ଟ କରିବା ଅନୁଚିତ। 

ଏଠାରେ “ଇମଂ ଲୋକମ୍‌' ପଦ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ବାଚକ, 
ଯାହା କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ 
ପରେ କୌଣସି ପୂର୍ବ କର୍ମ କାରଣରୁ ଯେ ଜୀବର ପୁନର୍ଜନ୍ମ 
ହେବ, ସେପରି କୌଣସି ବିଧାନ ଭଗବାନ କରି ନାହାନ୍ରି, 
ବରଂ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଏହି ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ଏହି ଜଚ୍ମରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ଓ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ 
ଭୁଲିଗଲେ ଅନ୍ଯଜନ୍ମରେ ଏପରି ସୁଯୋଗ ମିଳିବ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଲାଭ କରି କେବଳ 
ମୋର ଭଜନ କର। ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଯାହାକିଛି ବିଶେଷତ଼ 
ଆସେ, ସେସବୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ର ଭଜନ କରିବାରୁ ହିଁ ଆସେ । 

'ମାଂ ଭଜସ୍ବ” କହିବାରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନୂହେଁ ଯେ ତାଙ୍କର ଭଜନ କଲେ ତାଙ୍କୁ କିଛି ଲାଭ 
ମିଳିବ; ସେ କହୁଛନ୍ତି, ତୁମକୁ ହିଁ ପରମ ଲାଭ ମିଳିବଂ । 
ଏଣୁ ତୂମେ ତପ୍ପରତାର ସହ ମତ୍ପରାୟଣ ହୁଅ ଏବଂ 
କେବଳ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ରଖ। ମୋ ବିଧାନରୁ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ସଂଯୋଗ ଓ 
ବିୟୋଗ ସ୍ବତଃ ହେଉଥୂବ, କିନ୍ତୁ ତୂମେ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ 
ଉପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ରଖ ନାହିଁ, ସେଗୁଡ଼ିକ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଦିଅ ନାହିଁ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଅ ନାହିଁ। ସେଗୁଡ଼ିକରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ତୁମେ 
କେବଳ ମୋର ସମ୍ମୁଖ ହୁଅ। 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଯେପରି ସନ୍ତାନର ଶରୀର ଉପରେ ମାଆର ଦୃଷ୍ଟି 
ଥାଏ, ସେହିପରି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସ୍ବରୂପ ଉପରେ ଭଗବାନ ଓ 
ତାଙ୍ଟଲ ଭକ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟ ରହେ । ଭଗବାନଙ୍କ ଅଁଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେହି ସ୍ବରୂପ ଶୁଦ୍ଧ ଚେତନ ଓ ଅବିନାଶୀ। ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ସେ ବିବିଧ ଆଚରଣସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 
୩୮ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି- ମୁଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍ଜ 
ଠାରେ ସମାନ । କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ମୋର ରାଗ ଓ ଦ୍ଦେଷ 
ନାହିଁ। ମୋ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଧାରଣା ଓ ନିୟମର ସର୍ବଥା ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
କରୁଥୁବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ଵରୀମାନେ ଯଦି ମୋ ସହିତ ଆମ୍ର୍ରୀୟତା 
କରି ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନଟଙ୍ଟୀ ବାସ୍ତବିକ 


ସ୍ବରୂପ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ରଖୁଥୁବାରୁ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ପାପୀ ମନେକରି 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡୂଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ପାରିବି ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନେ ପବିତ୍ର ହେବାରେ ଆଦୌ 
ବିଳମ୍ବ ହେବ ନାହିଁ। ମୋର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ 
ସର୍ବଥା ପବିତ୍ର। କେବଳ ଉମ୍ଭନ୍ତ ଓ ନଷ୍ଟାଶୀଳ ଆଗନ୍ତୁକ 
ଦୋଷ ପାଇଁ ସେମାନେ ସ୍ଵୟଂ ଦୋଷୀ ହୋଇ ପାରିବେ 
କିପରି ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନଗ୍ମୁ ଦୋଷୀ ମାନିବି କିପରିନ ସେମାନେ 
କେବଳ ଉତ୍ଭତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଶରୀର ସଙ୍ଗେଂ 'ମୁଁ' ଓ “ମୋର” 
ଭାବ କରିବା ଯୋଗୁଁ ମାୟାପରବଶ ହୋଇ ଦୁରାଗ୍ବ୍ର ଓ 
ପାପାଗ୍ରରରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥୂଲେ, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 
ସେମାନେ ମୋର ହିଁ ଅଂଶୀ ସେହିପରି ଯେଉଁମାନେ 
ପାପଯୋନିସମ୍ଭୃତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବ ପାପ କାରଣରୁ ଯେଉଁମାନକ୍କର 
ଚଣ୍ଡାଳ ଆଦି ନୀଚ ଯୋନିରେ ଓ ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ ଆଦି ତିର୍ଯ୍ୟକ୍‌ 
ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ସେମାନେ ସେମାନଙ୍ରୀର ପୂର୍ବକୃତ 
ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏପରି ପାପଯୋନିସମ୍ତୂତ 
ପ୍ରାଣୀମାନେ ମଧ୍ୟ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ମୋତେ ଆତୁର 
ପ୍ରାଥ୍ଥିନା କଲେ ସେମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଏ। 
ଏହିରୂପେ ଭଗବାନ ବର୍ତମାନର ପାପୀ ଓ ପୂର୍ବଜନ୍ମର 
ପାପୀ--ଏହି ଦୁଇ ନୀଚ ଶ୍ରେଣୀ ମନୁଷ୍ୟକ୍କ୍ର ବର୍ଷ୍ଚନା କଲେ। 

ଏହାପରେ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯମ ଶ୍ରେଣୀ ମନୁଷ୍ଯଗ୍ଚର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ପ୍ରଥମେ “ସ୍ତ୍ର” ପଦରେ ନାରୀଜାତିକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଏଥୂରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍ନ ନାରୀମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ। ଯେଉଁମାନେ କି ବୈଶ୍ଯଜ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ବନ୍ଦନୀୟା। ତେଣୁ ଏମାନର୍ଦ୍ୁ ପ୍ରଥମରେ ରଖାଯାଇଛି। 
ଯେଉଁମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍ତ ପରି ପୁଣ୍ଯାମ୍ଦରା ହୋଇ 
ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଦ୍ରିଜ, ସେମାନେ ବୈଶ୍ଯ। ଯେଉଁମାନେ 
ଦ୍ରିଜ ନୂହନ୍ତି ଅର୍ଥୀତ୍‌ ବୈଶ୍ଯବ୍କ ପରି ପବିତ୍ର ନୁହନି, 
ସେମାନେ ଶୃଦ୍ର। ସେହି ନାରୀ, ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ରମାନେ 
ମଧ୍ଯ ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପରମଗତି ଲାଭ କରନ୍ତି। 
ଯେଉଁମାନେ ଉତ୍ତମ ଶ୍ରେଣୀର ମନୁଷ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ 
ଉତ୍ତମ ଆଚରଣ କରିଥୁବାରୁ ଏବଂ ଇହଜନ୍ଗରେ ଉଚ୍ଚକୁଳରେ 
ଜାତ ହୋଇଥୁବାରୁ ପବିତ୍ର, ସେହି ବ୍ରାହୃଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ 
ମଧ୍ଯ ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଯେ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବେ, ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ କ”ଣ?୨ 

ଭଗବାନ ଏଠାରେ ( ୯ | ୩୦--୩୩ ରେ) ଭକ୍ତିର 
ସାତ ପ୍ରକାର ଅଧୂକାରୀର୍କା ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି; ଯଥା-¬ 
ଦୁରାଗ୍ବରୀ, ପାପଯୋନି, ନାରୀ, ବୈଶ୍ଯ, ଶୃଦ୍ର, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ 
କ୍ଷତ୍ରିୟ। ଏହି ସାତ ଜଣଗ୍ସ୍ରୀ ମଧ୍ଯରୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଅଧ୍ବକାରୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପବିତ୍ର ଭକ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା କ୍ଷତ୍ରିୟର ନାମ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଉଚିତ ଥୂଲା। ମାତ୍ର ଭଗବାନ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 


* ଏହି ଭାବକୁ ନେଇ ଏଠାରେ ଆମ୍ରୁନେପଦୀ “ଭଜସ୍ଵ' କ୍ରିୟା ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୩୩] 


ଦୁରାଗ୍ଵରୀର ନାମ ରଖିଛନ୍ତି । ଏହାର କାରଣ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ 
ଯେଉଁମାନେ ଯେତେ ଛୋଟ ଏବଂ ଅଭିମାନରହିତ, ସେମାନେ 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର ସେତେ ଅଧୁକ ପ୍ରିୟ। ଦୁରାଗ୍ଵରୀଠାରେ ଭଲପଣ 
ଓ ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ବଵରର ଅଭିମାନ ଆସେ ନାହିଁ, ତେଣୁ 
ତା'ଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ହୀନତା ଓ ଦୀନତା ଥାଏ। 
ଏଣୁ ଭଗବାନ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଦୁରାଗ୍ଵରୀର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି। ଏହି କାରଣରୁ ଦ୍ବାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ 
ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତର୍କୁ ପ୍ରିୟ ଏବଂ ସାଧକ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ କହିଛନ୍ତି 
(୧୨ | ୧୩-¬୨୦) | 

ଏ ବିଷୟରେ ଏକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ କଥା ହେଲା, 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଭକ୍ତିର ଯେଉଁ ସାତ ଜଣ ଅଧୂକାରୀର୍କୀ 
ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ବିଭାଗ ବର୍ଣ୍ଣ (ବ୍ରାହୃଣ, 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ରଦକ ଆଚରଣ (ଓଦୁରାଗ୍ବରୀ ଓ 
ପାପଯୋନି) ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିତୃ (ନାରୀ) ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ କରିଛନ୍ତି । 
ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ ବର୍ଣ୍ଣ (ଜନ୍ମ, ଆଚରଣ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତୃ 
ଭଗବଦ୍ଭକ୍ତିରେ କୌଣସି ଅନ୍ତରାୟ ସୃଷ୍ଟ କରେ ନାହିଁ; 
କାରଣ ଏହି ତିନୋଟି ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବଂନ୍ବିତ । କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଧର ସ୍ବରୂପ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ଅଛି, ଶରୀର ସହିତ 
ନୂହେଁ। ସ୍ବରୂପତଃ ସମସ୍ତେ ଭଗବାନ କ୍କର ଅଂଶ। ଯଦି 
ସେମାନେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି, ତାର୍ଚ୍ଚ ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇ ତାଙ୍ଗୁ ଭଜନ କରନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନରଙ୍କୀ ଉଦ୍ଧାରରେ 
କେବେ ତିଳେମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ; କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ପବିତ୍ର ଓ ଉଦ୍ଧାରସ୍ବରୂପ । 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଭକ୍ତିର ସାତ ଜଣ ଅଧୂକାରୀର୍କ୍ଚ ଠାରେ 
ଯାହା କିଛି ବିଲକ୍ଷଣତା ଓ ବିଶେଷତ଼ ଅଛି, ତାହା କୌଣସି 
ବର୍ଣ୍ଥ ଆଶ୍ରମ ଭାବ ଓ ଆଚରଣ ଯୋଗୁଁ ଆସି ନାହିଁ, 
ବରଂ ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଓ ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତିରୁ ହିଁ ଆସିଛି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଭାବ 
ଅନୁସାରେ ଭକ୍ତଙ୍କର ଗ୍ଵରୋଟି ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ରି, ଆଚରଣ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ଅନୁସାରେ ଭକ୍ତିର 
ଅଧୂକାରୀମାନର୍ଚ୍ଚର ସାତଟି ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏହାର 
ଅର୍ଥ ହେଲା, ଭାବକୁ ନେଇ ଭକ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ବିଭିନ୍ନତା 
ଥାଏ, କିନ୍ନୁ ବର୍ଟ) ଆଚରଣ ଆଦିକୁ ନେଇ କୌଣସି ବିଭିନ୍ନତା 
ନ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତେ ଭକ୍ତିର ଅଧ୍ଧକାରୀ । ଅବଶ୍ଯ ଯିଏ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇବାକୁ ଗ୍ରହୁଁ ନାହିଁ ବା ମାନୁ ନାହିଁ, ତା'କଥା 
ଭିନ୍ନ କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ତରଫରୁ କେହିହେଲେ ଭକ୍ତିର 
ଅନଧୂକାରୀ ନୂହନ୍ତି। 

ମନୂଷ୍ଯମାତ୍ରେ ଭଗବାନର୍କ୍ର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ପାପନ 
କରି ପାରିବ। ମନୂଷ୍ଯ ନିଜେ ଭଗବାନଙ୍ଚ୍ଲୀ ଠାରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇଛି, ଭଗବାନ କେବେ କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟଠାରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ଏଣୁ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଥୁବା 
ସବୂ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସମ୍ମୁଖ ହେବାରେ, ଭଗବାନର୍ଦବୀ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବାରେ, ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବାରେ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସମର୍ଥ/ ଯୋଗ୍ୟ ଓ ଅଧୂକାରୀ । ଏଣୁ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ 
ହେବା ପାଇଁ କାହାରିକୁ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର ନିରାଶ ହେବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ। 


ମରି ଣିଖ୍ଜ ଜ/୭-୩୦ଶ ରୁ ୩୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ଭକ୍ତିର ତଥା ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ସାତ ଜଣ 


ଅଧ୍ଧକାରୀର୍କା କଥା କହିଲେ-¬ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ, ପାପଯୋନି, ନାରୀ, ବୈଶ୍ୟ, ଶୂଦ୍ର, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟ। ଜଗତର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ 
ଏହି ସାତ ଜଣଙ୍କର ବହିର୍ଭୂତ ନୁହନ୍ତି । ଜନ୍ମ ଓ ଜାତି ଯେପରି ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି ତଥା ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ଯେତେ ପାପ ଥାଉ 
ନା କାହିଁକି, ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାରେ ଓ ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କରିବାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯ ଅଧୂକାରୀ। ଏହି ୩୨ଶ ଓ ୩୩ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ରର ନାମ (ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ର ଉଲ୍ଲେଖ ହୋଇଛି । କେହି କାଳେ ଏହି ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ିର 
ନାମରେ କେବଳ ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ିର ପୁରୁଷର୍ଜୁ ବୁଝିନେବ, ସେଥୁପାଇଁ ନାରୀଙ୍ଗ ବିଷୟରେ ପୂଥକ୍‌ଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ ହୋଇଛି। 
ଏହି ଗ୍ଵରିବର୍ଣ୍ଣରୁ ନୀଚ ମନୁଷ୍ୟ ଯଥା- ଯବନ, ହୁଣ, ଖସ ପରଭୂତି ସମସ୍ତେ ପାପଯୋନିର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ମନୁଷ୍ୟସ୍କ ବ୍ଯତୀତ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଜୀବମାନର୍ଗୁ (ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦିର୍ଦୂଃ ମଧ୍ୟ ପାପଯୋନିରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ କାରଣ ଜୀବମାତ୍ରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବତ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବା ପାଇଁ (ଭଗବାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ) କାହାରିକୁ ମନା ନାହିଁ। 
ଯିଏ ବର୍ତମାନ ପାପ କରୁଛି, ସେ “ଦୂରାଗ୍ବରୀ” ଏବଂ ପୂର୍ବ ଜନ୍ମର ପାପ ଯୋଗୁଁ ଯିଏ ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ 

ହୋଇଛି, ସେ ଅପାପଯୋନି”। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ରରୀ ଓ ନୀଗ୍ରତିନୀଚ ଯୋନିର ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧ୍ଵକାରୀ। ତେଣୁ ଜାତି ଓ ଆଚରଣ ଦୃଷ୍ବରୂ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିରୁ ନିରାଶ ହେବା ଅନୁଚିତ । 
ଜାତି ଓ ଆଚରଣ ଅନିତ୍ୟ ତଥା କୃତ୍ରିମ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ୍କୀ ସହିତ ମନୂଷ୍ଯର ସମ୍ବନ୍ଧଂ ନିତ୍ୟ ତଥା ବାସ୍ତବ । ଏଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ କେବଳ ଭକ୍ତି ଦେଖନ୍ତି ଜାତି ବା ଆଚରଣ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ-- 

କହ ରଘୂପତି ସୁନୁ ଭାମିନି ବାତା । ମାନଉଁ ଏକ ଭଗତି କର ନାତା॥ 

ଜାତି ପୀତି କୂଳ ଧମି ବଡ଼ାଭ । ଧନ ବଲ ପରିଜନ ଗୁନ ଚତୂରାଶ॥ 


728 × ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଭଗତି ହୀନ ନର ସୋହଣଭ କୈସିା । ବିନୁ ଜଲ ବାରିଦ ଦେଖିଅ ଜୈସା॥ 
(ମାନସ, ଅରଣ୍ଯ. ୩୫ | ୨-୩) 

[ଅର୍ଥ ଶ୍ରୀରଘୁନାଥ କହିଲେ ହେ ଭାମିନି।! ମୋ କଥା ଶୁଣ। ମୁଁ କେବଳ ଭକ୍ତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରେ । 
ଜାତି, କୁଳ, ଧର୍ମଃ ବଡ଼ପଣ, ଧନ, ବଳ, କୁଟୁମ୍ବ, ଗୁଣ ଓ ଚତୁରତା ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତି ନ ଥୂବା ମନୁଷ୍ଯ ଜଳଶୃନ୍ଯ 
ମେଘ ଭଳି ଶୋଭାହୀନ ॥। 

ଜଗତରେ ଲୋକେ ବାହାରର ଜାତି ଓ ଆଚରଣ ଦେଖନ୍ତି, ଭିତରର ତତ୍ତ୍ବବାସ୍ତବିକତା)କୁ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ; 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ତତ୍ତ୍ଵ ଦେଖନ୍ତି ଯେ, ଏ ମୋର ଶାଶ୍ବତ ଅଂଶ! 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ହୃଦୟର ଭାବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭକ୍ତକକୁ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଆର୍ତ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀ 
ନାମରେ ଗ୍ବରିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଏଠାରେ ବାହ୍ଯ ସ୍ବୀକୃତି (ଜାତି ଓ ଆଚରଣ) ଅନୁସାରେ ଲୌକିକ 
ଦୂଷ୍ଟରୁ ଭକ୍ତକ୍କର ସାତ ପ୍ରକାର ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି। ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବା 
ଭକ୍ତଙ୍କ କଥା କୂହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ, ସେମାନର୍କୀ କଥା 
କୁହାଯାଇଛି। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବର୍ଶ୍ଥ ଆଶ୍ରମ ବେଶଭୂଷା, ଜାତି, ସମ୍ପଦାୟ ପ୍ରଭୂତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସବୁ ମନୁଷ୍ଯ ଅର୍ଥାର୍ଥୀ, ଆର୍ତ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଓ ଜ୍ଞାନୀଚ ଏପରି ଗ୍ରରି ପ୍ରକାର ଭକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇ 
ପାରିବେ। ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟରେ ସମସ୍ତେ ସମାନ, କେହି ଛୋଟ ବା ବଡ଼ ନୁହନ୍ତି। କୌଣସି ଯୋନିରେ କେହି 
ହେଲେ କଦାପି ଅନଧୂକାରୀ ନୂହେଁ, ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

“କିଂ ପୁନବ୍ରାହୃଣାଃ ପୁଣ୍ୟା ଭକ୍ତା ରାଜଷିୟସ୍ତଥା'--ଏହି ଶ୍ମୋକାର୍ଵିର ମଝିରେ “ଭକ୍ତାଃ ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ପବିତ୍ର ଆଚରଣସଅିନ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ରପିସ୍ବରୂପ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂହନ୍ତି। ବରଂ ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ଥବା ଭକ୍ତି ହିଁ ମହତ୍ତ୍ଵବପୂଶ୍ରଚି। ଭଗବାନଙ୍କର ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ଓ ପାପଯୋନିର ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସହିତ ଦ୍ରେଷଭାବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ପୁଣ୍ୟାମ୍ରା 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍କ ପ୍ରତି ପକ୍ଷପାତ ନାହିଁ। ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରତି ସମାନ (ଗୀତା ୯ । ୨୯”) । ମାତ୍ର ଯେ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭଜନ କରେ, ସେ ଯେ କୌଣସି ଦେଶ, ବେଶ, ବର୍ଣ୍ର, ଆଶ୍ରମ, ଜାତି, ସମ୍ପ୍ଦଦାୟ ଆଦିର ହୋଇଥୂଲେ 
ବି ତା'ର ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀ ସହିତ ଘନିଷ୍ଠା ସମ୍ଭନ୍ଧ ଅଛି “ମୟି ତେ ତେଷୁ ଗ୍ରପ୍ଯହମ୍‌” (ଗୀତା ୯ । ୨୯) । ତେଣୁ ଭକ୍ତିରେ 
ଦୁରାଗ୍ଵରୀ, ପାପଯୋନି, ନାରୀ, ବୈଶ୍ଯ, ଶୃଦ୍ର, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟ ସମସ୍ତେ ଏକ ହୋଇଯାଆନି, ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ରହେ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଭଜନ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି-“ଭଜସ୍ଵ ମାମ୍‌ । ଭଜନର 
ଅର୍ଥ -ଭଗବାନଗ୍କୀର ସମ୍ମୁଖ ହେବା, ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ (ଆମ୍ରୀୟତା) ହେବା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେବା। ଭଗବଦ୍‌ ବୁଦ୍ଧିରେ ଅନ୍ଯମାନ ଙ୍କର ସେବା କରିବା, ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୁ ଦେବାର ଭାବ ଜାଗ୍ରତ କରିବା, 
ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତମାନନ୍ନୁ ସହାୟତା କରିବା ମଧ୍ଯ ଭଜନ । 

“ଅନିତ୍ଯମସୁଖଂ ଲୋକମିମଂ ପ୍ରାପ୍ଯ ଭଜସ୍ବ ମାମ୍‌---ଏହି ଅନିତ୍ଯ ଓ ସୁଖବିହୀନ ଶରୀର ପାଇ, ନିଜେ ବଞ୍ଚି 
ରହିବା ଓ ସୁଖ ଭୋଗିବାର କାମନା ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଭଗବାନର୍କୀର ଭଜନ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । କାରଣ ସଂସାରରେ 
ଆଦୌ ସୁଖ ନାହିଁ, ସୁଖ ପ୍ରତୀତ ହେବା କେବଳ ଭ୍ରମମାତ୍ର। ସେହିପରି ଆମେ ବଞ୍ଚି ରହୁଛେ ବୋଲି ଭାବିବା କେବଳ 
ଭ୍ରମମାତ୍ର। ଆମେ ବଞ୍ଚି ରହୁ ନାହେଁ, ବରଂ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ମରୁ ଅଛେ। 

ଆଗରୁ ୨୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ, ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ମୋଂଠାରେ ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ସେମାନର୍ଦ୍ଦା ଠାରେ ଥାଏ। ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଭଜନ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଉଛନ୍ତି--'ଭଜସ୍ବ ମାମ୍‌' | 

=== #^ = = 

ସୟ @- ୨ ୯୩ ନ୍ଷୋୌଳନୁ 7୩୮ 6୫ ପର୍ୟ୍ନ ନୁ//କୁ୦ଫ ଭରବନଢ଼ଭଳନ ବିଷୟ) କୁହାରୀଲ/ / ଏବେ ନି ନୋୋଳନେ 

6ଦଂହି ଭଳଳଜ ସୃଜନ ବିଷୟତନେ କହୁଛନି- 


ମନ୍ନନା ଭବ ମଭକ୍ତୋ ମଦୂକଯାଜୀ ମାଂ ନମକ୍ଷ୍କରୁ । 
ମାମେବୈଷ୍ଯସି ଯୁକ୍କୈବମାମ୍ବାନଂ ମସ୍ପରାୟଣଃ॥ ୩୪ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୩୪] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଥଳୟ ¬ ମଭକଃ- (ତୁମେ) ମୋର ଭକ; ଭବ ହୁଅ; ମବ୍ଲନାଃ--ˆମଦ୍ଗତମନା ହୁଅ; ମହୃଯାଜୀଚମୋର ପୃଜନକାରୀ 
ହୁଅ: ମାମ୍‌ = (ଏବ) ମୋତେ; ନମୟ୍ଭୂରୁଚନମସାାର କର; ଏବମ୍‌- ଏହିଭଳି; ଆମ୍ନାନମ୍‌=ନିଜକୁ; ଯୁକ୍ତ।¬ (ମୋ ସହିତ) 
ସଯୁକ୍ତ କରି; ମସ୍ତରାୟଣଃ-ମପରାୟଣ ହେଲେ (ତୁମେ); ମାମ୍‌-ମୋତେ; ଏବ=ଅବଶ୍ୟ; ଏଷ୍ୟସି=ପରାପୁ ହେବ | 

ତୁମେ ମୋର ଭକ୍ତ ହୁଅ, ମଦ୍ସଗତମନା ହୁଅ, ମୋର ପୂଜନକାରୀ ହୁଅ ଏବଂ ମୋତେ ନମସ୍କାର କର । 
ଏହିଭଳି ନିଜକୁ ମୋ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ କରି ମତ୍ବପରାୟଣ ହେଲେ ତୁମେ ମୋତେ ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 


ବ୍ୟାନ [ଯେଉଁଠି ଶ୍ରୋତାର ବକ୍ତା ପ୍ରତି ଦୋଷଦୃଷ୍ଝି 
ନ ଥାଇ ଆଦର ଭାବ ଥାଏ, ସେଠାରେ ଅନ୍ତରର କଥା 
କହି ହୁଏ। ଅର୍ଜୁନ ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ୍ରହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କୁ “ଅନସୂୟବେ' (୯ । ୧) କହିଛନ୍ତି। ଏହି କାରଣରୁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅଜୁନରବ୍ଦ୍ଚ ସମ୍ମୁଖରେ ନିଜ ହୃଦୟର 
ଗୋପନୀୟ କଥା କହୁଛନ୍ତି । 

'ମଭକଃ'-¬ 'ମୋର ଭକ ହୁଅ'ର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ତୁମେ କେବଳ ମୋ ସହିତ ଆମ୍ର୍ରୀୟତା କର; ଅନାଦିକାଳରୁ 
ତୁମ ଓ ମୋ ଭିତରେ ଥୁବା ଯେଉଁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ 
ତୁମେ ଭୁଲିଯାଇଛ, ତାହା ମୋ ସହିତ ପୁନଃ ସ୍ତାପନ କର । 
କେବଳ ଭୁୂଲ୍‌ରେ ତୁମେ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଜକୁ “ମୁଁ ଅମୁକ ବର୍ଷ୍ଣର, ଅମୁକ 
ଆଶ୍ରମର, ଅମୁକ ସମ୍ପ୍ରଦାୟର, ଅମୁକ ନାମଧାରୀ” ଭାବି 
ବର୍ଣ୍ରଆଶ୍ରମ ଆଦିକୁ ନିଜ ଅହଂଭାବରେ ମାନି ନେଇଛ। 
ତେଣୁ ବର୍ତମାନ ସେହି ଅସତ୍‌ରୂପୀ ଅବାସ୍ତବ ଅହଂଭାବକୁ 
ବାସ୍ତବିକ ସତ୍‌ରୂପକ ଅହଂଭାବରେ ବଦଳାଇ ଦିଅ ଯେ, 
ମୁଁ ତୁୂମର ଓ ତୁମେ ମୋର”। ତା'ଂହେଲେ ମୋ ସହିତ 
ତୂମର ସ୍ବାଭାବିକ ଆମ୍ରୀୟତା ହୋଇଯିବ । 

'ମନ୍ମନା ଭବ'--ଯେଉଁଠି ଆମ୍ୀୟତା ଓ ପତି ଥାଏ, 
ସେଠାରେ ମନ ଲାଗେ। ତୂମର ମୋ ସହିତ ଥ୍ରୁବା ଅଖଣ୍ଡ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ତୁମେ ଭୁଲିପାର, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଭୁଲି ପାରିବି ନାହିଁ; 
ଏଥୂପାଇଁ ତୁମକୁ “ମଦ୍‌ଗତମନା' ହୁଅ ବୋଲି କହିବାକୁ 
ପଡ଼ୁଛି । 

'ମଡୁଯାଜୀ--- “ମୋର ପୂଜନକାରୀ ହୁ ଅ' ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ଖାଇବାପିଇବା, ଶୋଇବାଉଠିବା, ଯିବାଆସିବା, କାମଧନ୍ଦା 
କରିବା ପ୍ରଭୂତି ତୁମେ ଯାହା କିଛି କ୍ରିୟା କରୁଛ, ସେ ସବୁକୁ 
ମୋର ପୂଜାରୂପେ କର; ସେ ସବୁକୁ ମୋର ପୃଜା ବୋଲି 
ବୁଝ। 

'ମାଂ ନମସ୍କୁରୁ'-- “ମୋତେ ନମସ୍ାର କର” କହିବାର 
ଅର୍ଥ ମୋର ସମସ୍ତ ଅନୁକୂଳ, ପ୍ରତିକୂଳ ବା ସାଧାରଣ ବିଧାନରେ 
ତୁମେ ପରମ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅ। ମୁଁ ତୃୂମ ମନର ଓ ଧାରଣାର 
ସର୍ବଥା ବିରୁଦ୍ଧ ନିର୍ଶୟ ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ତୂମେ ସେଥୂରେ 
ପ୍ରସନ୍ନ ରୂହ। ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ କ୍ଷତି ଓ ପରଲୋକ ଭୟରେ 
ମୋର ଚରଣାଶ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତିଃ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୂଅନ୍ତ, 


ସେମାନେ ବସ୍ତୁତଃ ନିଜ ସୁଖ ଓ ସୁବିଧାର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି ମୋର ନୁହେଁ। ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଯଦି କାହାଠାରୁ କିଛି ସୁଖସୁବିଧା ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଜା ହୁଏ, 
ତା'ହେଲେ ସେ ମୋର ଶରଣାଗତ ହେଲା କିପରି? କାରଣ 
କିଛି ନା କିଛି ସୁଖସୁବିଧା ଗ୍ରହୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସେ ନିଜର 
କିଛିଟା ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଅସ୍ତିତୃ ସ୍ଵୀକାର କରେ। 

ଯିଏ ନିଜର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଧାରଣା ନ ରଖି ମୋ 
ଇଚ୍ଛାରେ ନିଜ ମନର ଇଢ଼ାକୁ ଏକ କରିଦିଏ, ବାସ୍ତବରେ 
ସେ ହିଁ ମୋର ଚରଣାଶ୍ରିତ। ତା'ର କେବଳ ମୋଂଠାରୁ 
ନୁହେଁ, ସଂସାରଠାରୁ ବି ନିଜ ସୁଖସୁବିଧା ଓ ସମ୍ମାନ 
ପାଇବାର କିଜ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ଇଚ୍ଚରା ରହେ ନାହିଁ। ଅନୂକୂଳତା ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳତାର ଜ୍ଞାନ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ତାଉପରେ ଏହାର 
କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ମୋ ଦ୍ବାରା 
କୌଣସି ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣା ଘଟିଲେ ମଧ୍ଯ 
ମତ୍‌ପରାୟଣ ଭକ୍ତର ସେହି ଘଟଣାରେ ବିଷମତା ଆସେ 
ନାହିଁ। ଅନୂକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାର ଜ୍ଞାନ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ସେହି ଘଟଣା ତାକୁ ଦୁଇଟି ରୂପରେ ଦୃଶ୍ଯ ନ ହୋଇ 
କେବଳ ମୋ କୃପାରୂପେ ଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ। 

ମୋ ଦ୍ବାରା କୃତ ବିଧାନ ଶରୀରର ଅନୁକୂଳ ହେଉ 
ବା ପ୍ରତିକୂଳ ହେଉ, ମୋ ବିଧାନରେ ଯେକୌଣସି ଘଟଣା 
ଘଟୁ, ତାହାକୁ ମୋ ପ୍ରଦତ୍ତ ପ୍ରସାଦ ମନେକରି ପରମ ପ୍ରସନ୍ନ 
ରହିବା ଉଚିତ | ମନର ସବୁଠୂ ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣା ଘଟିଲେ 
ବି ସେଥୁରେ ମୋର ବିଶେଷ କୃପା ରହିଛି ବୋଲି ଭାବିବା 
ଉଚିତ; କାରଣ ସେହି ଘଟଣାରେ ଭକ୍ତର ସମ୍ମତି ନ 
ଥାଏ। ଅନୁକୂଳ ଘଟଣାରେ ତାର ଯେତିକି ସମ୍ମତି ଥାଏ, 
ସେହି ଘଟଣା ତା ପାଇଁ ସେତିକି ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ । 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣାକୁ ମୋର ଶୁଦ୍ଧ ବିଧାନ ମନେକରି 
ସେ ପରମ ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବା ଉଚିତ । 

ମନୂଷ୍ୟ ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣା ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ, କରେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ସେଥୂରେ ତାହାର ଅନୁମୋଦନ ବି ନ ଥାଏ, ତଥାପି 
ଏପରି ଘଟଣା ଘଟେ। ସେହି ଘଟଣା ଘଟାଇବାରେ ଯେ 
କେହି ନିମିତ୍ତ ହୋଇଥୂଲେ ବି ଏବଂ ସେ ଯାହାକୁ ନିମିତ୍ତ 
ବୋଲି ମାନିଲେ ବି, ବସ୍ତୁତଃ ସେହି ଘଟଣା ଘଟାଇବାରେ 
ମୋର ହାତ ଥାଏ, ମୋର ଇଚ୍ଛା ଥାଏଂ। ତେଣୁ ସେହି 


* ରାମ କୀନ୍‌ହ ଗ୍ରାହହିଁ ସୋଇ ହୋଭ | କରୈ ଅନ୍ୟଥା ଅସ ନହିଁ କୋଭ (ମାନସ ୧ | ୧୨୮। ୧) | 
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ଘଟଣାରେ ମନୁଷ୍ଯ ଦୁଃଖୀ ହେବା ବା ଚିନ୍ତା କରିବା ତ 
ଦୂରର କଥା, ବରଂ ସେଥୁରେ ଅଧୁକ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ | 
ତା'ର ଏହି ପ୍ରସନ୍ନତା ମୋ ବିଧାନକୁ ନେଇ ହେବା ଉଚିତ 
ନୂହେଁ। ବରଂ ମୋତେ ଏବିଧାନକାରୀକୁ) ନେଇ ହେବା 
ଉଚିତ। ଯଦି ସେହି ବିଧାନରେ ତା'ର ମଙ୍ଗଳ ନିହିତ ନ 
ଥାନ୍ତା ତେବେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପରମ ସୁହୃଦ୍‌ ହୋଇ ମୁଁ 
ସେପରି ଘଟଣା ତା' ପାଇଁ କାହିଁକି ଘଟାଇ ଥାଆନ୍ତି ତେଣୁ 
ହେ ଅର୍ଜୁନ! ତୁମେ ବି ସର୍ବଥା ମୋର ଚରଣାଶ୍ରିତ ହୋଇଯାଅ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଧାନରେ ପରମ ପ୍ରସନ୍ନ ରୁହ। 

କେହି କାହାର ଅପରାଧ କରିଥୂଲେ ସେ ତା' ସମ୍ମୁଖରେ 
ଲମ୍ବ ହୋଇ ପଡ଼ିଯାଇ କହେ, ଆପଣ ମୋତେ ଦଣ୍ତ ଦିଅନ୍ତୁ, 
ପୁରସ୍କାର ଦିଅନ୍ତୁ, ତିରସ୍କାର କରନ୍ତୁ ବା ଯାହା କିଛି କରନ୍ତୁ, 
ସେଥୁରେ ମୁଁ ପରମ ପ୍ରସନ୍ନ । ଅପରାଧୀ ମନରେ ଏପରି ଭାବନା 
ନ ଥାଏ ଯେ, ସମ୍ମୁଖସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ତା' ଅନୁକୂଳ ନିଷ୍ଠାତ୍ତି ଦିଅନ୍ୁ । 
ସେହିପରି ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ, 
ଭଗବାନଙ୍କୁ କହେ ହେ ପ୍ରଭ୍ଯୁ କେଉଁ କେଉଁ ଜନ୍ମରେ ମୁଁ 
ଆପଣଙ୍ଟ୍ୀ ପ୍ରତି କି କି ପ୍ରତିକୂଳ ଆଚରଣ କରିଛି ମୋତେ ତାହା 
ଜଣା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସେହି କର୍ମର ଅନୁରୂପ ଆପଣ ଯେଉଁ 
ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରେରଣ କରିବେ, ତାହା ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ମୋ ପାଇଁ 
କଲ୍ୟାଣକାରକ ହେବ; ତେଣୁ ମୁଁ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବି |' 

“ହେ ପ୍ରଭୁ। ମୋ କର୍ମକୁ ଆପଣ କେତେ ମନେ ନ 
ରଖିଛନ୍ତି! କେଉଁ କେଉଁ ଜନ୍ମରେ, କେଉଁ କେଉଁ ପରିସ୍ିତିର 
ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ମୁଁ କି କି କର୍ମ କରିଛି, ତାହା ମୋତେ 
ଜଣା ନାହିଁ । ସେ ସମସ୍ତ କର୍ମରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଆପଣ ସତରେ କେତେ ବିଚିତ୍ର ବିଧାନ କରୁଛନ୍ତି! ମୁଁ ତ 
ଆପଣଙ୍କ ବିଧାନକୁ ତିଳେମାତ୍ର ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ ଏବଂ ଆପଣକ୍କୀ 
ବିଧାନକୁ ବୂଝିବାର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ମୋର ନାହିଁ। ତେଣୁ ହେ 
ପ୍ରଭୁଃ ମୁଁ ନିଜ ବୁଦ୍ଧି ସେରେ କାହିଁକି ବା ଖଟାଇବି? ମୁଁ ତ 
କେବଳ ଆପଣଙ୍କ ବିଧାନ ଆଡ଼କୁ ଦେଖିବି | କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବିଧାନରେ ଆପଣଙ୍କର ହାତ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ଆପଣଙ୍କର 
ଦ୍ବାରା କରାଯାଇଥାଏ ଏବଂ ସେହି ବିଧାନ ମୋ ପାଇଁ 
ମଙ୍ଗଳମୟ! '' ଏହା ହେଉଛି 'ମାଂ ନମକ୍ତୂରୁ'ର ତାହର୍ଯ୍ଯ | 

'ମାମେବୈଷ୍ଯସି ଯୁକ୍ତେ ବମାତ୍ମାନ' ମସ୍ରାୟଣଃ'-- 
ଏଠାରେ ଏଏବମ୍‌ଂର ତାଘ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, “ମଭକ୍ତଃ' ଯୋଗୁଁ 
ତୂମେ ସ୍ବୟଂ ମୋତେ ଅର୍ପିତ ହୋଇଗଲ, 'ମବ୍ମନାଃ' ଯୋଗୁଁ 
ତୂମ ଅନ୍ତଃକରଣ ମତ୍‌ ପରାୟଣ ହୋଇଗଲା, 'ମଦୃଯାଜୀ' 
ଯୋଗୁଁ ତୂମର ସବୁ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ମୋର ପୃଜାସାମଗ୍ରୀ 


ପାଲଟିଗଲା ଏବଂ 'ମାଂ ନମକ୍ଷ୍ୁରୁ' ଯୋଗୁଁ ତୃମର ଶରୀର 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ମୋ ଚରଣରେ ଅପିତ ହୋଇଗଲା। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ମତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇଗଲେ ତୂମେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 

ଯୁକ୍ତେବମାମାନମ୍‌' (ନିଜକୁ ମୋ ସହିତ ଯୁକ୍ତ କରି). 
କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, “ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୀରଂ 
ଏହିରୂପେ ନିଜର ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତନ ହୋଇଗଲେ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା ସବୁକିଛି ମୋଂଠାରେ 
ସମର୍ପିତ ହୋଇଯିବ। ଏହାକୁ ଶରଣାଗତି କହନ୍ତି । ଏପରି 
ଶରଣାଗତି ହେଲେ ତୁମେ ମୋତେ ଯେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, 
ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି ମୋ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି 
କାମନା, ଆଦର ଓ ମହତ୍ବ୍ବବୁଦ୍ଦି ଥାଏ ସେଠାରେ ମୋତେ 
ପାଇବାରେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ । କାରଣ କାମନା, ମହତ୍ତ୍ଵବୁଦି, 
ଆସକ୍ତି ଆଦି ହେବାରୁ ମୁଁ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ମୋତେ ପାଇ ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ମସ୍ତରାୟଣଃଂର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ମୋ ଇଜ୍ଜା 
ବିନା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଓ କରାଇବାକୁ ଆଦୌ 
ଘପ୍ପୁହା ନ ରହୁ। ତୂମେ ମୋ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ମୋ 
ହାତର ଖେଳଣା ହୋଇଯାଅ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) 

ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ହୋଇଗଲେ, ଭଗବାନଙ୍କର ସଙ୍ଗେ 
ଆମ୍ଭୀୟତା କଲେ, “ମୁଁ ଭଗବାନର୍କ୍ରର” ଏହି ଭାବନାରେ 
ଅହଂଭାବକୁ ପରିବର୍ତନ କରିଦେଲେ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ଖୁବ୍‌ 
ଶୀଘ୍ର ପରିବର୍ତନ ଆସେ। ସେହି ପରିବର୍ତନ ଦ୍ବାରା ସେ 
ଭଗବତ୍‌ମନା ହେବ । ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ପୂଜନକାରୀ ହେବ ଓ 
ଭଗବାନର୍କାର ସମସ୍ତ ବିଧାନରେ ପ୍ରସନ୍ତ ରହିବ। ଏହି ଗ୍ଵରୋଟି 
କଥାରେ ଶରଣାଗତି ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯିବ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଗ୍ଵରୋଟି 
ମଧ୍ଯରୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଭକ୍ତ ହେବା ମୁଖ୍ଯ। ଯିଏ ନିଜେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ହୋଇଯାଏ, ତା'ର ମନ ଓ ବୁଦି ନିଜର 
ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ନିଜର ହୋଇ ରହେ 
ନାହିଁ ଏବଂ ତା'ର ଶରୀର ମଧ୍ଯ ନିଜର ହୋଇ ରହେ 
ନାହିଁ। ତାମ୍ଭର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିଜର ବୋଲାଉଥୁବା 
ଉପ୍ପତତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ହୋଇ ରହେ 
ନାହିଁ। ସ୍ବୟଂ ଅପିତ ହୋଇଗଲେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାକୃତ ବସ୍ତୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଯାଏ। ସେଗୁଡ଼ିକରୁ ନିଜର ମମତା 
ତୂଟିଯାଏ। ସ୍ବୟଂ ସେଥୁରେ ମମତା କରି ଯେଉଁ ଭୁଲ୍‌ କରିଥୂଲା, 
ଅପିତ ହୋଇଗଲେ ସେହି ଭୁଲ୍‌ ସର୍ବଥା ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 
(୨) ୮7 

ମନୂଷ୍ଯ ସଂସାର ସହିତ ନିଜକୁ ଯେତେ ଏକ ବୋଲି 


ଶ୍ରୋକ ୩୪] _ 


ମାନିନେଲେ ମଧ୍ଯ ସଂସାରକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ 
ସେହପର ସେ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଯେତେ ଅଭିନ୍ନତତା ମାନିନେଲେ 
ମଧ୍ୟ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଏକ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ତାକୁ 
ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ । ବସ୍ତୁତଃ ସଂସାର ଓ ଶରୀରଠାରୁ ଅଲଗା 
ହେଲେ ଯାଇ ଏ ଦୁଇଟିକୁ ଜାଣି ହେବ। ଏହି ରୀତିରେ 
ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ ଠାରୁ ଅଲଗା ରହିଲେ, ପରମାମାଲୁ ଯଥାର୍ଥରୁପରେ 
ଜାଣି ହେବ ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ପରମାମ୍ରରାଚ୍ଚ ସହିତ ଏକ 
ହୋଇ “ମୁଁ ଓ “ମୋର” ଭାବକୁ ତାର୍ଚ୍ଚ ନିକଟରେ ସମର୍ପିତ 
କରି ଦିଅନ୍ତି, କେବଳ ସେହିମାନେ ହିଁ ତାଙ୍କୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି । 
ମୁଁ” ଓ 'ମୋର” ଭାବ ତ ଦୂରର କଥା, 'ମୁଁ' ଓ “ମୋର' 
ଭାବର ଗନ୍ଧ ବି ନ ରହିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ମୁଁ ବି ଜଣେ, 
ମୋର ବି କିଛି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅଛି, ମୋର ବି କିଛି ଧାରଣା ଅଛି” 
ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ନ ରହିବା ଉଚିତ। 

ଯେପରି ପ୍ରାଣୀ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ନିଜର ଏକତ୍ସ ସ୍ବୀକାର 
କଲେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଶରୀରର ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ତାକୁ 
ନିଜର ସୁଖ-ଦୁଃଖ ପରି ଜଣାଯାଏ ଏବଂ ନିଜ ଅସ୍ତିତ୍କ 
ଶରୀରଠାରୁ ଅଲଗା ବୋଲି ତାକୁ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ନିଜର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଏକତ୍କ 
ଅନୂଭବ ହେଲାପରେ ଭକ୍ତଙ୍କର ତିଳେମାତ୍ର ନିଜର ସ୍ବତନ୍ସ୍‌ 
ଅସ୍ତିତୃ ରହେ ନାହିଁ। ଭଗବାନ କ୍କ ଇଢ୍ରାରେ ସଂସାରରେ 
ଯାହା କିଛି ପରିବର୍ତନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତଙ୍କ ଉପରେ 
ଯେପରି ତାହାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଭକ୍ତଙ୍କ 
ସ୍ଭୂଳ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀରରେ ଯାହା କିଛି ପରିବର୍ତନ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତଙ୍କ ଉପରେ ତାହାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛାରେ ତାର୍କୀ ଶରୀର ମାଧ୍ୟମରେ 
ସ୍ପତଃ ଓ ସ୍ବାଭାବି କଭାବେ କ୍ରିୟା ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାଏ । 
ବାସ୍ତବରେ ଏହା ହିଁ ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣତା । 

ଭଗବାନର୍କୁ ପାଇବାର ଅର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ 
ଅଭିନ୍ନ ହେବା ଏବଂ ଏହା ହିଁ ବାସ୍ତବିକତା । ଏହି ଅଭିନ୍ନତା 
ଭେଦଭାବରେ ବି ହୁଏ ଏବଂ ଅଭେଦଭାବରେ ବି ହୁଏ। 
ଉଦାହରଣାର୍ଥ-_ରାଧାର୍କୀର ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣାଙ୍କ୍ଵ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା 
ରହିଛି। ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ରାଧା ଓ କୃଷ୍ଣା 
ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ଦୂଇଟି ରୂପ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ରାଧା ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୂହନ୍ତି କି ଭଗବାନ ରାଧାର୍କୀ 
ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୂହନ୍ତି। ପରସ୍ତର ପରସ୍ପରକୁ ରସ (ପ୍ରେମ) 
ଆଦାନ-ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯୋଗ 
ଓ ବିୟୋଗ ଲୀଳା ଗ୍ବଲିଥାଏ । ବସ୍ତୁତଃ ସେମାନଙ୍କର ଯୋଗରେ 
ବି ବିୟୋଗ ଏବଂ ବିୟୋଗରେ ବି ଯୋଗ ବିଦ୍ଯମାନ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗରେ ବିୟୋଗ ଓ ବିୟୋଗରେ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ 
ପୁଷ୍ଟ ହୋଇ ଗ୍ବଲିଥାଏ । ପରିଣାମର୍ସୁରୂପ ଅନିର୍ବଚନୀୟ ପ୍ରେମ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × । 
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ବୃଦ୍ଧି ପାଉଥାଏ । ଏହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଓ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵମାନ 
ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର ଅର୍ଥ ଭଗବାନକ୍ଟୀ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା । 


ସପ୍ତମ ଓ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ ବିଷୟର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ 


ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ ବିଜ୍ଞାନସମନ୍ଦିତ 
ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଜବିଦ୍ଯା ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ କହିବାକୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା 
କରିଥୁଲେ--'ଜ୍ଞାନଂ ତେଃହ' ସବିଜ୍ଞାନମିଦଂ ବକ୍ଷ୍ଯାମ୍ଯ- 
ଶେଷତଃ” ୯(୭। ୨) । ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ 
କହିବାର ଯେଉଁ ପ୍ରବାହ ଗ୍ବଲିଥ୍ୂଲା, ଅଷ୍ଟ୍ରମ ଅଧ୍ଯାୟ 
ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବାରୁ ସେଥୁରେ କିଛି ପରିବର୍ତନ 
ଆସିଲା। ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ବିଷୟ ସମାପ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ 
ଅର୍ଜୁନ କିଛି ନ ପଗ୍ଚରୂଣୁ “ଇଦଂ ତୁ ତେ ଗୁହ୍ଯତମଂ 
ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମ୍ୟନସୂୟବେ । ଜ୍ଞାନଂ ବିଜ୍ଞାନସହିତ'......' (୯ | ୧) 
କହି ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ପୁନଶ୍ଟ ବିଜ୍ଞାନସମନରିତ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ। ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ତିରିଶଟି ଶ୍ମୋକରେ 
ଭଗବାନ ଯେଉଁ ବିଷୟ କହିଥୂଲେ, ସେହି ବିଷୟକୁ ନବମ 
ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରୁ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୧ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅବିରତଭାବେ କହି ଗ୍ବଲିଲେ। ଅର୍ଜୁନଚ୍ଚ ଉପରେ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକମାନର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ବିଷୟର ବହୁତ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା, 
ଫଳରେ ସେ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ୧୮ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି ଓ ପ୍ରାଥ୍ଥିନା କରିବାକୁ 
ଲାଗିଲେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟରେ କଥୂତ 
ବିଷୟକୁ ଭଗବାନ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ସଂକ୍ଷେପରେ, 
ବିସ୍ତାରରେ ଅଥବା ପ୍ରକାରାନ୍ତରରେ କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ମ ଶ୍ଳୋକରେ 'ମଯ୍ୟାସକ୍ତ ମନାଃ' 
ଆଦି ପଦ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନ ଯେଉଁ ବିଷୟ ସଂକ୍ଷେପରେ 
କହିଥୂଲେ, ତାହାକୁ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
'ମନ୍ମନାଃ' ଆଦି ପଦ ଦାରା ସାମାନ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରି କହିଲେ | 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨ୟ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଥୂଲେ, ମୁଁ ବିଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କହିବି, ଯାହା 
ଜାଣିବାପରେ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବାକୁ ବାକି ରହିବ ନାହିଁ । 
ସେହି କଥା ଭଗବାନ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ମ ଶ୍ମଣୋକରେ 
କହିଲେ, ମୁଁ ବିଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନ କଥା କହିବି, ଯାହାକୁ ଜାଣିଲେ 
ତୂମେ ଅଶୁଭ(ସଂସାର) ରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ। ମୁକ୍ତ ହେବାପରେ 
ଆଉ ଜାଣିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ଏହିଭଳି ଭାବରେ ଭଗବାନ 
ଉଭୟ ସପ୍ତମ ଓ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ ବିଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ 
ଜ୍ଞାନ ବିଷୟ କହିବାକୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲେ ଏବଂ ଉଭୟର 
ଫଳ ଏକ ବୋଲି କହିଲେ। 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ 
ଯେ, ହଜାର ହଜାର ମନୁଷ୍ଯଗ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ବାସ୍ତବିକ ସିଦି 
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ପାଇଁ କେହି ଜଣେ ଜଣେ ଯନ୍ନ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେହି 
ଯନକାରୀମାନର୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରୁ କେହି ଜଣେ ମୋତେ ତତ୍ଵବତଃ 
ଜାଣେ । ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହାର କାରଣ 
ଦର୍ଶାଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଏହି ବିଜ୍ଞାନଯୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ 
ରଖିବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁ ମାର୍ଗକୁ 
ଗ୍ବଲିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାରମ୍ବାର ଜଳ୍ମମୃତ୍ଯୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
ସମଗ୍ର ଜଗତର ପ୍ରଭବ ଓ ପ୍ରଳୟ ବୋଲି କହିଲେ। ଏହି 
କଥା ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ୯ପ୍ରଭବଃ 
ପ୍ରଳୟଃଂ” ପଦରେ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି। 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୦ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ନିଜକୁ ସନାତନ ବୀଜ କହିଲେ ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ନିଜକୁ ଅବ୍ଯୟ ବୀଜ କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ନ ତୃହଂ 
ତେଷୁ ତେ ମୟି କହି ଯେଉଁ ରାଜବିଦ୍ଯାକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ବର୍ଷ୍ଥନା କରିଥୁଲେ, ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୪ର୍ଥ ଓ ୫ମ 
ଶ୍ମୋକରେ ତାହାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଷ୍ଵନା କଲେ। 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍ଜୁ ତିନି ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ମୋହିତ ବୋଲି 
କହିଲେ ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୮ମ ଶ୍ଳୋକରେ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଜୁ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ବୋଲି କହିଲେ । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି। ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେମାନେ ମାୟାକୁ ତରିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୨୨ଶ ଶ୍ଣୋକରେ କହିଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତମାନେ 
ମୋତେ ଚିନ୍ତନ କରି ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର 
ଯୋଗକ୍ଷେମ ମୁଁ ବହନ କରେ। 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ “ନ 
ମାଂ ଦୃଣ୍ଡୁ ତିନୋ ମୂଢାଃ' କହିଥିଲେ, ତାହାକୁ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର 
୧୧ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ଅବଜାନନ୍ତି ମାଂ ମୂଢାଃ' କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
'ଆସୁରଂ ଭାବମାଶ୍ରିତା॥ଂ ପଦରେ ଯେଉଁ କଥା କହିଥୂଲେ, 
ସେହି କଥା ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
'ରାକ୍ଷସୀମାସୁରୀଂ ଚୈବ ପ୍ରକୃତିଂ ମୋହିନୀ ଶ୍ରିତା' ପଦରେ 
କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ “ସୁକୃତିନଃଂ କହିଥୂଲେ। ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ସେହିମାନକ୍ଭୁ 'ମହାମ୍ବାନଃ' କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୬ଶ ରୁ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସକାମ ଓ ନିଷ୍କାମ ଭାବକୁ ଆଧାର କରି ଭକ୍ତମାନଗ୍ବ୍ରର 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 


ଗ୍ବରୋଟି ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇଥିଲେ ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ରୂ ୩୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଣ, ଆଚରଣ 
ଓ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଆଧାର କରି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ସାତୋଟି ପ୍ରଭେଦ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ଳମୋକରେ ମହାତ୍ବ୍ରାଚ୍ଚୀ 
ଦୃଷ୍ଟରେ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ 
ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
'ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' କହିଛନ୍ି | 

ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ଅନ୍ୟ ଦେବତାମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବାରେ ଦୁଇଟି କାରଣ ମୁଖ୍ୟ-¬ ( ୧) କାମନା 
ଏବଂ (୨) ଭଗବାନଙ୍କୁ ନ ଜାଣିବା । ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୨୦ଶ ଶ୍ନୋକରେ କାମନା ହେତୁ ଦେବତାମାନଙ୍କୀ ଠାରେ 
ଶରଣ ଯିବା କଥା କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୩ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନ ଜାଣିବା ହେତୁ ଦେବତାମାନର୍ଚ୍ୁ 
ପୂଜା କରିବା କଥା କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ସକାମ ପୁରୁଷକୁ 
ନାଶବାନ୍‌ ଫଳ ମିଳେ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ନବମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୨୧ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ସକାମ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଜନ୍ମମରଣ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଦେବତାମାନର୍କ୍ରର ଭକ୍ତ ଦେବତାମାନକ୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମୋ ଭକ୍ତ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି 
କଥା ଭଗବାନ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ 
କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵରେ 
ଭଗବାନ ଅଅବ୍ୟକ୍ତଂ ବ୍ୟନ୍ତି ମାପନ୍ନତଂ ମନ୍ୟନ୍ତେ ମାମବୁଦ୍ଧୟଃ' 
କହିଥୂିଲେ ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୧ଶ ଶ୍ମୋକର 
ପୂର୍ବାର୍ଦିରେ “ଅବଜାନନ୍ତି ମାଂ ମୂଢା ମାନୂଷୀଂ ତନୂମାଶ୍ରିତମ୍‌' 
କହିଛନ୍ତି। ସେହିପରି ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକର 
ଉତ୍ତରାର୍ଧିରେ “ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମାବ୍ୟୟମନୁତ୍ତମମ୍‌' 
କହିଥ୍ୂଲେ ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୧ଶ ଶ୍ମୋକର 
ଉତ୍ତରାର୍ଵ୍ଧରେ ପରଂ ଭାବମଜାନନ୍ତୋ ମମ ଭୃତ- 
ମହେଶ୍ଵରମ୍‌' କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ ଶ୍ଳଵୋକରେ ଭଗବାନ 
'ସଗୈ ଯାନ୍ତି' କହିଥୁଲେ, ସେହି କଥାକୁ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର 
୩ୟ ଶ୍ମୋକରେ 'ମୃତ୍ୟୁସଂସାର ବନ୍ମିନି' କହିଛନ୍ତି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୦ଶ ଶ୍ଳଵୋକରେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ 
ଜାଣିବା କଥାଟିକୁ ମୁଖ୍ୟ ବୋଲି କହିଥୂଲେ ଏବଂ ନବମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଅର୍ପଣ କରିବା 
କଥାଟିକୁ ମୁଖ୍ୟ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪ × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 733 


ଫଜିର୍ଶିଙ୍ଳ କବ--ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତନ ମୁଖ୍ଯ। ଭକ୍ତ ନିଜର ଅହଂଭାବକୁ 'ମୁଁ ଭଗବାନର୍କର' 
ରୂପରେ ପରିବର୍ତିତ କରିଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନଗ୍ଗ୍ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି। ସେ ସାଧନନିଷ୍ଠ ନ ହୋଇ 
ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତି। ତେଣୁ ତାଙ୍ଦୁ ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛାଡ଼ିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ ବରଂ ତାହା ଆପେ ଆପେ ଛାଡ଼ି 
ଗ୍ବଲିଯାଏ। ବର୍ଣ୍ଥ ଆଶ୍ରମ, ଜାତି, ଯୋଗ୍ଯତା, ଅଧୂକାର, କର୍ମ, ଗୁଣ ଆଦିର ପ୍ରଭେଦ ଥିଲେହେଁ ଏସବୁ ଆଗନ୍ତୁକ, 
କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ସହିତ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ସମ୍ଭନ୍ଧ ଆଗନ୍ତୁକ ନୂହେଁ। ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନାଦି, ନିତ୍ଯ ଓ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 
===- £ ==== 
@ ଜି ଭମଭରବ ତ଼ରୀତାନଦୂପନିଶଛୁ ବନ୍ଧୁକିଜାୟ° ©ୋରାଣାଏକ୍ ଶାକୁଷାନୁନଯୀକ/6ଦ 
ର/ଜବିକ//ର/ଜଣୁହ/6ଘ/6ରା/ ଲାମୀ ନକଣନମ////ୟ୬ // ' // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ଵ, ସତ୍ବ -ଏହି ଭଗବନ୍ତାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଗୀତୋପନିଷଦ୍ବରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍କାଝୁ ନସଂବାଦରେ “ରାଜବିଦ୍ୟାରାଜଗୁହ୍ୟଯୋଗ” ନାମକ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ 


ପୃରଷ୍ଠି ହେଲା॥ ୯ ॥ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ “ମୟା ତତମିଦଂ ସବିମ୍‌' ଇତ୍ଯାଦି 
କହି ଭଗବାନ ଯେଉଁ ଉପଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା ସମସ୍ତ 
ବିଦ୍ୟାମାନକ୍କର ରାଜା ଏବଂ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ 
କରି ଅଜୁନର୍କୁ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ପାଇଁ 
ଓ ତାଙ୍କଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ କଥା 
କହିଛନି, ତାହା ସମସ୍ତ ଗୋପନୀୟ ଭାବମାନର୍ଦ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ 
ରାଜା। ଏହି ଦୁଇଟି କଥା (ରାଜବିଦ୍ଯା ଓ ରାଜଗୁହ୍ଯଂ 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ବୁଝିଗଲେ ଯୋଗ” ଓନିତ୍ଯଯୋଗ) ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ନାମ ”ରାଜବିଦ୍ଯା- 
ରାଜଗୁହ୍ୟଯୋଗ” ରଖାଯାଇଛି । 


ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ନବମୋଧଧ୍ଯାୟଃଂରେ 
ତିନୋଟି, 'ଶ୍ରାଭଗବାନୁବାଚ'ରେ ଦୁଇଟି ଏବଂ ଶ୍ମୋକମାନକୀରେ 
ଗ୍ଵରି ଶହ ଛୟାଳିଶଟି ଓ ପୁଣ୍ପିକାରେ ତେରଟି ପଦ ଅଛି | ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ପଦର ସମଷ୍ଟି ଗ୍ଵରି ଶହ ଚଉଷଠି । 

(୨୨ “ଅଥ ନବମୋଧଧ୍ୟାୟଃ'ରେ ସାତଟି, 
ଶ୍ରୀଭଗବାନୂବାଚ”ରେ ସାତଟି, ଶ୍ଳୋକମାନର୍କରେ ଏକ 
ହଜାର ଏକ ଶହ ବାରଟି ଓ ପୁଷ୍ଫିକାରେ ଏକାବନଟି 
ଅକ୍ଷର ଅଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରମାନର୍ଚ୍ଚର ସମଷ୍ଟି 


ଏକ ହଜାର ଏକ ଶହ ସତସ୍ତରି। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 
ଚଉତିରିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୨୦ଶ ଓ ୨୧ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ଚଉରାଳିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ। ଅବଶିଷ୍ଟ ବତିଶଟି ଶ୍ଳୋକ 
ବତିଶ ଅକ୍ଷରବି ଶିଷ୍ଟ । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଗୋଟିଏ ଉବାଚ ଅଛି-- 
ଂଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ' | 


ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଚଉତିରିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ 
୨୦ଶ ଓ ୨୧ଶ ଶ୍ମୋକ ଦୁଇଟି “ଉପଜାତି' ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟ | 
ଅବଶିଷ୍ଟ ବତିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ--୧ମ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ “ଭଗଣ' ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 'ନଗଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ 'ସଂକୀଣ୍ଟି-ବିପୁଳାତ ୨ୟ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ “ରଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ “ର-ବିପୁଳା'; 
୩ୟ ଓ ୧୦ମ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ଭଗଣ'ଂ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ “ଭ-ବିପୁଳା; ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକର 
ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ଏବଂ ୧୩ଶ ଓ ୨୬ଶ ଶ୍ମୋକର 
ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ- 
ବିପୁଳା” ସଂଜ୍ଞକ ଛନ୍ଦ ଅଛି। ଅବଶିଷ୍ଟ ପଚିଶଟି ଶ୍ଳୋକ 
“ପଥ୍ଯାବକ୍ତ' ଅନୁଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ। 


=== 70 === 


ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ସାରାଂଶ. 


ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ “ଜ୍ଞାନ” ଓ “ବିଜ୍ଞାନ' ବିଷୟ କହିବା ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ | “ଜ୍ଞାନ' ଦାରା ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତି 
ମିଳେ ଓ ବିଜ୍ଞାନ” ଦାରା ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହୁଏ । ମଝିରେ ହଠାତ୍‌ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଦେବାରୁ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଅନ୍ୟ ବିଷୟ ଆଲୋଚନା ହେଲା। ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ପୁଣି ସେହି ବିଷୟ କହିବା ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି। 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ସଂସାର ଉତ୍ପତ୍ତିର କାରଣ ବିଷୟରେ କହିଥୂୁଲେ--ମୋର ପରା ଓ ଅପରା ନାମକ 
ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତିର ସଂଯୋଗରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଉତ୍ସ ହୁଅନ୍ତି (୭। ୬)। ମାତ୍ର ନବମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ସଂସାରର ସ୍ଚିତି 
ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି ଯେଉଁ ସାଧକମାନର୍କୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସଂସାରର ସତ୍ତା ଅଛି, ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ସଂସାର ମୋଂଠାରେ ଅଛି 


734 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୯ 
ୂଘୋୈଅଆଅତତିଷି!!!!!|!ଜାତ”ା|ବବଜାା”ା!ାାାଜାାାୋୋା।(`|{|!ଁ(-“ ` ` ମ୍‌ ଧ ଧ ଧ ବିଅାାା/ା!ାଆ/ଥ:ଥଥ‰୫%/୫%*ଟଟେେ"”"।| ରକ୍‌ ।ଥ 


ଓ ମୁଁ ସଂସାରରେ ଅଛି (୯ | ୪-- ୬) | ଏହାକୁ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟରେ “ଯୋ ମାଂ ପଶ୍ୟତି ସବିତ୍ର ସଵିଂ ଚ ମୟି ପଶ୍ୟଯତି' 
(୬। ୩୦) କହିଛନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷଗ୍କ ଦୃଷ୍ଟରରେ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତା ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କୀ ଦୂଣ୍ଟିରେ 
କେବଳ ମୁଁ ହିଁ ଅଛି-- 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | 

ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ଧାରଣ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ସେମାନେ ମୋର ଆଶ୍ରିତ (୯ | ୫) | ଆକାଶରେ ସ୍ରିତ ବାୟୁ ଯେପରି ଆକାଶର ଆଶ୍ରିତ, ଆକାଶ ବାୟୁର ଆଶ୍ରିତ 
ନୁହେଁ, ସେହିପରି ପରା ଓ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନର୍କୀର ସ୍ବଭାବ ହୋଇଥୂବାରୁ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଆଶ୍ରିତ (ଅଧୀନ) କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନ ପରା ଓ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ନୁହନ୍ତି। ବାୟୁ ଯେପରି ଆକାଶରୁ ଉମ୍ଥନ୍ତ୍ର ହୁଥ ଆକାଶରେ ରହେ ଓ 
ଆକାଶରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମହାସର୍ଟରେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି, ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଠାରେ ସ୍ରିତ ରହନ୍ତି ଓ ମହାପ୍ରଳୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (୯ । ୭) | ତାର୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ (୯ । ୮) | ଅନ୍ଯ ପ୍ରକାରେ କହିଲେ, ଭଗବାନର୍କୀର ଏକ 
ଅଂଶରେ ପ୍ରକୃତି ଥାଏ ଓ ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଅଂଶରେ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଥାଆନ୍ତି। ସେଥୂପାଇଁ ସୂଷ୍ଟି ରଚନା କରୁଥୂୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ ସେହି କର୍ମରେ ଆବଦଵ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ (୯ । ୯); କାରଣ ସୁଷ୍ଟ ରଚନା କାର୍ଯ୍ୟ ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରୀର ଆଶ୍ରିତ 
ପ୍ରକୃତି ହିଁ କରେ (୯ । ୧୦) | ଏହି ରହସ୍ୟ ଜାଣି ନ ଥୁବାରୁ ଅଜ୍ଞଲୋକେ ଭଗବାନକ୍ସୁ ମଧ୍ୟ ନିଜ ପରି ଶରୀର (ଅପରା) ର 
ଆଶ୍ରିତ ମନେ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ଆମେ ଯେପରି ଶରୀର ବିନା ରହିପାରୁ ନାହୁଁ, ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଶରୀର ବିନା ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ (୯। ୧୧)। ଏପରି ଲୋକେ ଆସୁରୀ, ରାକ୍ଷସୀ ଓ ମୋହିନୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି (୯ । ୧୨) | ପ୍ରକୃତରେ ମନୁଷ୍ୟଗକ୍କ୍ବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯେପରି ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀର ପ୍ରଭେଦ ଅଛି, ଭଗବାନବ୍ତ୍ର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ-ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ” (୯ । ୧୯) । ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନକ୍ତୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ 
ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରିତ ନ ହୋଇ 
ଭଗବାନର୍କ୍ତର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥାନ୍ତି (୯ । ୧୩) । ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ମହାମ୍ରା ପଦବାଚ୍ଯ। 

କର୍ମଯୋଗରେ “ଶରୀର” (ଅପର)ଃ ମୁଖ୍ୟ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ “ଶରୀରୀ' (ପରା) ମୁଖ୍ଯ। ଏକ ଅଂଶକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶରୀର ବା ଶରୀରୀକୁ ନେଇ ସାଧନା କରୁଥୂବାରୁ କମ୍ମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସଂକୀର୍ର୍ର ଅଟନ୍ତି। ମାତ୍ର ଭକ୍ତିଯୋଗରେ 
ଭଗବାନ ମୁଖ୍ଯ, ତେଣୁ ଭକ୍ତର୍କୁ ଭଗବାନ ”ମହାମ୍ରା' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହାନ୍‌ ଆମ୍ପା କହିଛନ୍ତି। ଭକ୍ତଜନ ଅନନ୍ଯ ମନରେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଭଜନ କରନ୍ତି। ଯଦି ସେମାନବ୍କ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବାନର୍କ୍ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ, ତେବେ 
ସେମାନଙ୍କର ମନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଆଉ ଯିବ କୁଆଡ଼େ? ସେଥୂପାଇଁ ,ସେମାନେ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହନ୍ତି କେବେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଅଲଗା ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ 'ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତାଃ' (୯ | ୧୪), 'ନିତ୍ୟାଭିଯୁକା।ନାମ୍‌' (୯ | ୨୨) | 

ସାଧକ ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଏବଂ ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ବିଭିନ୍ନ ଉପାସ୍ଯ ଦେବର୍କ୍ଚର ଉପାସନା 
କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଏକମାତ୍ର ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ପାବ୍କର ହିଁ ଉପାସନା ହୁଏ--'“ମାମୁପାସତେ' 
(୯ | ୧୫), 'ତ୍ରୈବିଦ୍ୟା ମାମ୍‌' (୯ | ୨୦), “ତେଃପି ମାମେବ' (୯ | ୨୩), “ଅହଂ ହି ସଵିଯଜ୍ଞାନାଂ ଭୋକ ଚ 
ପ୍ରଭୂରେବ ଚ” (୯ । ୨୪) । କାରଣ ଭଗବାନ ହିଁ ଅନେକ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି (୯ । ୧୬--୧୯) | ଏହି 
ରହସ୍ଯକୁ ଜାଣି ନ ଥୂବାରୂ ଯେଉଁ ଲୋକେ ନିଜର ଉପାସ୍ଯଦେବର୍ଦ୍ୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେକରି 
ସକାମଭାବରେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଉପାସନା କରନ୍ତି, ସେମାନବ୍କ୍ରର ଉପାସନା ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଉପାସନା 
ହୋଇଥୂଲେ ବି ତାହା ଅବିଧ୍ଧପୂର୍ବକ ଉପାସନା। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ପତନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଜନ୍ମମରଣ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି (୯। ୨୩-୨୪) । ମାତ୍ର ଭଗବାନତ୍ଗ୍ମର ଉପାସକ ଭଗବାନଙ୍କ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟ ଦେବଦେବୀକ୍କୂ ଉପାସନା କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଅନେକ ନିୟମ ଓ ବିଧୂବିଧାନ 
ପାଳନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ଯାହା ଫଳରେ ଅଧୂକ କଷ୍ଟ ହୁଏ। ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ଉପାସନାରେ ଭାବ ଆବଶ୍ଯକ, କ୍ରିୟା 
(ବିଧ, ନିୟମ ଇତ୍ୟାଦି) ଆବଶ୍ଯକ ନୁହେଁ (୯ | ୨ ୬-୨୭) | ଭଗବାନ କ୍ରିୟାଗ୍ରାହୀ ନୁହନ୍ତି, ସେ ଭାବଗ୍ରାହୀ-- 'ଭାବଗ୍ରାହୀ 
ଜନାଦିନଃ' | ତେଣୁ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ସହଜରେ ଭଗବାନ ମିଳିଯାଆନ୍ତି। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ମନୁଷ୍ଯ ଯେକୌଣସି ବର୍ଶ୍ବ, 
ଆଶ୍ରମ, ଜାତି, ଆଚରଣ ଆଦିର ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇ ସହଜରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇ 
ପାରିବ (୯ | ୩୦--୩୩) | 

ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ .ଶେଷରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 'ମନ୍ଲନା ଭବ..-...” (୯ | ୩୪) | ଏହାର ତାହପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯାହା 
କିଛି ବି ଅଛି, ସେସବୁ ମୁଁ, ମୋ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ (୭। ୨୯-୩୦) । ଏହାକୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରିବା 
ହିଁ 'ମନ୍ନନା ଭବ.....' ଆଦି ପଦର ଭାବାର୍ଥ | ଛା 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ଦଶମୋଅଧ୍ଯାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ଖୀବ୍ଦମବାନ ସଙ୍ରମ ଥଧ୍ଯାୟଃନେ ନିଳ ନୃଦୟନ କଥା ଥର୍ଥାନ଼ ବିଜ୍ଞନନମନିତ ଜ୍ଞନ କହୁଥିଲେ / କିନ୍ତୁ ଅକନ୍କନ ଥଧ୍ୟାୟ ଆଜନମ୍ଭନେ 
ହଠାନ଼ ଅର୍ନୁଳ ଦଶ ଜଜି୫କବନୁ ତଙ୍କ ଳନିବାକେ କିଛି ପଳିବର୍ତଳ ଥାସିଲ/ / 6ତଣୁ ଜମବାନ ଦୁଳଣ୍ଣ ବିଜ୍ଞନଯମନିତ ଜ୍ଞନ କନ୍ଦିକ/ 
ପାଇଁ ନବନ୍‌ ଥଧ/#ୟ © ବିଷୟ ଆଜମା ଳେ ଏବଂ ଜରବଞଜ଼ଦରା/ୟଣତ/ଜେ ଜ/ହଜ ସମା ନଲେ / ଜଥାଫି ଜନବଳରା ମଳନଜେ 
ଥାହୁଜି କିଛି କନ୍ଦିବର ଇଚ/ ଜନିମଲ/ / 6ନ୍ଦ ନିନ କଥନଳେ ସଳୁଛ 6 (ଇପାଜିଳେ ନାହିଁ / ଭରକ/ଳକ ଳଥ/ 6066 ଖୁଣିଲେ ବି 
ଯେପଳ ଇକ୍ତକୁ ଚୁଙ୍ିଁ ମିଳେ ନାହିଁ (୩ୀ୨/ ୧୦ / ୧/୮), ଯେନିପଳି ଡିୟ ଭଳ ଅର୍ନୁନଙୁ ନିଳ ତୁଦୟଜ କଥା 6ଯେଚେ ଳହିଳେ ଚି 
ଜରଚନଙ୍ୁ ଚୁଙ୍କି ମିଳୁ ନାହିଁ / ନାଳଣ ଭଗବାନଙ୍କ ନୁକୟନକ ରୋପନୀୟ କଥା କଳ୍ତ କିଲା ସୀସୀଜନେ ଆଜ କେନ୍ଦି ଖୁଣିବ/ ପାଇଁ ଯୋରୀୟ 
ନୁହଳି / ଜେଣୁ ଥର୍ନୁନ ନ ଘରୁଜିଥିବଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବନ କୁଦାପଳବଶ ହୋଇ ଦଣମ ଥଧ୍ଯାୟକ ବିଷୟ ଥାଜନ୍ତ୍ର କଟୁଛକି। 


ଖୀଜରଚ/ନୁବ/ଚ 
ଭୂୟ ଏବ ମହାବାହୋ ଶୂଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ । 
ଯତ୍ତେଃହଂ ପ୍ରୀୟମାଣାୟ ବକ୍ଷ୍ଯାମି ହିତକାମ୍ୟୟା॥ ୧॥ 
ଅନୟ ଶ୍ରୀଭଗବାନୂବାଚ=ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ମହାବାହୋ=ହେ ମହାବାହୁ ଅର୍ଜୁନ! ; ଭୂୟଃ, ଏବ=ପୁନଶୃ (ତୁମେ); 
ମେଇମୋର; ପରମମ୍‌ ପରମ; ବଚଃ= ବଚନ; ଶୁଣୁଇିଶୁଣ; ଯତ୍‌ ଯାହାକୁ; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ) ତେତୃୁମର; ହିତକାମ୍ଯୟା- ହିତ 
କାମନା ରଖି; ବକ୍ଷ୍ୟାମିଚକହିବି; ପ୍ରୀୟମାଣାୟ¬ (କାରଣ ତୂମେ) ମୋ ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମଭାବ ରଖୁଛ । 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ--ହେ ମହାବାହୁ ଅଜୁନୀ ପୁନଶ୍ଚ ତୁମେ ମୋର ପରମ ବଚନ ଶୁଣ, ଯାହାକୁ ମୁଁ 
ତୁମର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କହିବି; କାରଣ ତୁମେ ମୋ ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରେମଭାବ ରଖୁଛ । 


କ#6/† _'ଭୂୟ ଏବଂ'-¬ ଭଗବାନଙରୀ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଗଲେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ପ୍ରତି ଭକ୍ତ ହୁଏ ଓ 
ପ୍ରେମ ହୁଏ। ତେଣୁ କୃପାପରବଶ ହୋଇ ଭଗବାନ 
ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ (୮ମ ଶ୍ଳୋକରୁ ୧୨ ଶ୍ନୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) 
କାରଣରୂପରେ ସତରଟି ବିଭୂତି ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
(୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରୂ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) କାର୍ଯ୍ୟ- 
କାରଣରୂପରେ ସତତିରିଶଟି ବିଭୂତି ବିଷୟରେ କହିଲେ। 
ଏବେ ଏଠାରେ ଆହୁରି ଅଧୂକ ବିଭୂତି କହିବା ପାଇଁଂ 
ତଥା (ଗୀତା ୮। ୧୪ ଏବଂ ୯।୨୨ ଓ ୩୪ରେ 
କହିଥୁବା) ଭକ୍ତିକୁ ଆହୁରି ବିଶେଷଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ “ଭୂୟ ଏବଂ କହୁଛନ୍ତି। 

ଶୃଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ'”-¬ ଭଗବାନଙ୍କ ମନରେ 


ବିଶେଷତଃ ନିଜ ମହିମାର କଥା, ହୃଦୟର କଥା ଓ ପ୍ରଭାବର 
କଥା କହିବାକୁ ପ୍ତୁରଣ ହେଉଛି୍ଯଁ। ଏଣୁ ସେ ଅର୍ଜୁନକୁ 
କହୁଛନ୍ତି, ପୁନଶ୍ଚ ତୃମେ ମୋର ପରମ ବଚନ ଶୁଣ । 
ଦିତୀୟ ଭାବଟି ହେଉଛି, ଭଗବାନ ଯେଉଁ ଯେଉଁ 
ସ୍ଥାନରେ ଅର୍ଜୁନନ୍ଦୁ ନିଜର ବିଶେଷ ମହତ୍ତ୍ଵ, ପ୍ରଭାବ, ଏଶ୍‌ର୍ଯ୍ୟ 
ଆଦି କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜେ ନିଜ ଅନ୍ତର ଖୋଲି କହିଛନ୍ତି, 
ସେହି ସେହି ସ୍ଥାନରେ ସେ ପରମ ବଚନ, ରହସ୍ଯ ଆଦି 
ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ଯଥା--ଂଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ 
ଶ୍ମୋକରେ “ରହସ୍ଯଂ ହ୍ଯେତଦୁତ୍ତମମ୍‌' ପଦରେ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ମୁଁ, ଦିନେ ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୂଲି, ଆଜି 
ମଧ୍ୟ ମୁଁ ତୃମ ରଥର ସାରଥ୍ୂ ହୋଇ ତୁମ ଆଗରେ ବସିଛି। 
ଅଷ୍ଟ୍ଲାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୬୪ତମ ଶ୍ଳୋକରେ “ଶୃଣୁ ମେ ପରମଂ 


* ଏହି (ଦଶମ) ଅଧ୍ୟାୟର ୪ ର୍ଥ ରୁ ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ନିଜର ପଇଁଗ୍ଵଳିଶଟି ବିଭୂତି କହିଛନ୍ତି। 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ସେହି ଭକ୍ତମାନକୁୂ ନିଜ ତରଫରୁ କୂପା କରି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରେ--'ତେଷାମେବାନୁକମ୍ପାର୍ଥମ୍‌' 


(ଗୀତା ୧୦ | ୧ ୧)--ଏହା ଭଗବାନକ୍କର ପରମ ବଚନ | 
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ବଚଃ'” ପଦରେ ଏହି ପରମ ବଚନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ 
ଧମ ନଣ୍ରୟର ଜଞ୍ଜାଳରେ ନ ପଡ଼ି କେବଳ ମୋର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ। ମୁଁ ତୂମକୁ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବି, 
ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ (୧୮। ୬୬)। ଏଠାରେ 'ଶ୍ଣୁ ମେ 
ପରମଂ ବଚଃ' ପଦରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଉଛି, ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଅନେକ ପ୍ରକାରର ଭାବ ମୋଂଠାରୁ 
ହିଁ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ମୋ'ଠାରେ ଭକ୍ତିଭାବ ରଖୁଥୂବା ସାତ 
ମହଷି, ସନକାଦି ଗ୍ବରି ର୍‌ଷି ଓ ଚଉଦ ମନୁ ମୋ ମନରୁ 
ଜାତ ହୋଇଛନ୍ତି। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି, ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ମୂଳ ଆଧାର। 

ଯେପରି ଆଗାମୀ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଜ୍ଞାନ 
ବିଷୟରେ କହୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ 
ଭଗବାନ ପୁଣି ଜ୍ଞାନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ପ୍ରତି ଶୁତି 
ଦେଇଛନ୍ତି, ସେହିପରି ସପ୍ତମ ଓ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଜ୍ଞାନ 
ଓ ବିଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟ 
ଆରମ୍ଭରେ ପୁଣି ସେହି ବିଷୟ କହିବାକୁ ପ୍ରତିଶୁତି ଦେଉଛନ୍ତି । 
ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ “ପରଂ ଭୂୟଃ 
ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ଜ୍ଞାନାନାଂ ଜ୍ଞାନମୁତ୍ତମମ୍‌' ଏବଂ ଏଠାରେ (ଦଶମ 
ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ) “ଶୂଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ' କହିଲେ । 
ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ଜ୍ଞାନମାର୍ଟଗଟରେ ବୁଝିବାର ଓ 
ବିବେକ-ବିଗ୍ରରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥୂବାରୂ ସାଧକ ବିବେଚନାକୁ 
ଶୁଣି ବିଗ୍ରରପୂର୍ବକ ତତ୍ତ୍ଵ ବୂଝିଯାଏ। ଏଥୂପାଇଁ ସେଠାରେ 
"ଜ୍ଞ୍ାନାନାଂ ଜ୍ଞାନମୁତ୍ତମମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି । ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଓ ବିଶ୍ବାସର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥୂବାରୂ ସାଧକ ବିବେଚନାକୁ ଶୁଣି 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସର ସହିତ ମାନିନିଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ 
“ପରମଂ ବଚଃଂ କୁହାଯାଇଛି। 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଯତ୍ତେଃହଂ ପ୍ରୀୟମାଣାୟ ବକ୍ଷ୍ଯାମି ହିତକାମ୍ଯୟା-- 
ବକ୍ତାର୍ଜ୍ଚ ପ୍ରତି ଶ୍ରୋତାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମ ଥଲେ ଏବଂ 
ବକ୍ତାର୍କ ହୃଦୟରେ ଶ୍ରୋତା ପ୍ରତି କୃପାପୂର୍ବକ ହିତ 
ଭାବନା ଥୂଲେ, ବକ୍ତାଙ୍କର ବଚନ ଓ ତାର୍ଚ୍ଚୀ ଦ୍ବାରା କଥ୍ପତ 
ବିଷୟ ଶ୍ରୋତା ହୃଦୟରେ ଅଟଳଗରୂପେ ଦୃ ଢୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହାଦ୍ରାରା ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଶ୍ରୋତାର 
ଅଭିରୁଚି, ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମ ସ୍ବତଃ ଜାତ ହୁଏ। 

ଏଠାରେ ଏହହିତକାମ୍ୟୟା” ପଦରୁ ସନ୍ଦେହ ଜାତ 
ହୋଇପାରେ ଯେ, ଭଗବାନ ତ ଗୀତାରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ 
କାମନା କରିବାକୁ ମନା କରିଛନ୍ତି, ପୁଣି ସେ ନଜେ ନିଜ 
ଭିତରେ କାମନା ରଖୁଛନ୍ତି କାହିକି୬ ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଉଛି, ବସ୍ତୁତଃ ନିଜ ପାଇଁ ଭୋଗ, ସୁଖ, ଆରାମ ଆଦି 
ଗ୍ବହିବା “କାମନା” | ଅନ୍ୟର ହିତ କାମନା ବାସ୍ତବରେ “କାମନା' 
ନୂହେଁ। ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀର ହିତ କାମନା ପ୍ରକୃତରେ ତ୍ଯାଗ 
ଅଟେ ଏବଂ ତାହା ନିଜ କାମନାକୁ ନାଶ କରିବାର ମୁଖ୍ୟ 
ଉପାୟ। ତେଣୁ ଏ କଥାକୁ ଧାରଣ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଆଦର୍ଶରୂପେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି। ଯେପରି ମୁଁ ହିତକାମନା 
ରଖି କହୁଛି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ହିତ କାମନା ରଖି ସେମାନର୍ଦ୍ଚ ସହିତ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟବହାର 
କରନ୍ତୁ । ଏହାଦ଼ାରା ନିଜର କାମନା ଧ୍ବଂସ ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
କାମନା ଧ୍ବଂସ ହୋଇଗଲେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ସହଜ ହୋଇଯିବ । 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ହିତାକାକ୍ଷୀ ମନୁଷ୍ୟ ମୋର ସଗୁଣ ସ୍ବରୂପକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି” ଂତେ ପ୍ରାପ୍ରୁବନ୍ତି ମାମେବ ସଵିଭୂତହିତେ 
ରତାଃ' (ଗୀତା ୧୨ | ୪), ଏବଂ ନିର୍ଗୁଣ ସ୍ବରୂପକୁ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଲ ଭନ୍ତେ ବ୍ରହୁନିର୍ବାଣଂ...... ସବିଭୂତହିତେ 
ରତାଃ' (ଗୀତା ୫ | ୨୫) | 


ଫିିଙ୍କ ଭବ-¬ ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସି ମଧ୍ୟ ବିଜୟ କାମନା ରଖିବା ପରିବର୍ତ୍ତେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ଗ୍ବହୁଛଚି, 
ଏଣୁ ତାଙ୍କ୍ଵ ପାଇଁ '“ମହାବାହୋ' ସମ୍ବୋଧନ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଏହି ସମ୍ବୋଧନ ଅର୍ଜୁନକ୍କ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତୁଥକୁ ଉପଦେଶ ଧାରଣ 


କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ଅଧ୍ଧକାରର ସୂଚକ । 


'ପଘରମଂ ବଚଃ'-- ଜୀବମାନର୍ଚା ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକାରୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନଜବ୍କର ବଚନ “ପରମଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବଚ୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ କଲ୍ଯାଣକାରିଣୀ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଗୀତା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ପ୍ରିୟ ଓ ବିଶ୍ଵବନ୍ଦ୍ଯ। 
“ବକ୍ଷ୍ୟାମି ହି ତକାମ୍ୟୟା'-- ଅର୍ଜୁନ ଜୀବମାନର୍କାର ପ୍ରତିନିଧ୍ଵ ଏବଂ ଆମ୍ବକଲ୍ଯାଣାଭିଳାଷୀଂ । ତେଣୁ ଭଗବାନ 


ତାଙ୍ଗୀର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବମାନଙ୍କର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପରମ ବଚନ କହୁଛନ୍ତି। କଲ୍ଯାଣ ବ୍ୟତୀତ ଜୀବର ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ହିତ ନାହିଁ। ଭଗବାନବ୍କ୍ର ବଚନ ମଧ୍ଯ କଲ୍ଯାଣକର ଏବଂ ତାର୍ବ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ମଧ୍ଯ କଲ୍ଯାଣକର। ତେଣୁ ଭଗବାନର୍କ 
ବାଣୀରେ ଜୀବର ବିଶେଷ କଲ୍ୟାଣ (ପରମହିତ) ନିହିତ। ଜୀବର ଯେତେ ହିତ ଭଗବାନ କରି ପାରନ୍ତି, ଅନ୍ଯ 


* ଯଜ୍ରେୟଃ ସ୍ୟାନ୍ନିଶ୍ଚିତଂ ବହି ତନ୍ମୈ (ଗୀତା ୨ | ୭) 
ତଦେକଂ ବଦ ନିଶ୍ଚିତ୍ୟ ଯେନ ଶ୍ରେୟୋଃ ହମାପୁ୍‌ୟାମ୍‌ ॥ (ଗୀତା ୩ | ୨) 
ଯଜକ୍ରେୟ ଏତୟୋରେକଂ ତନ୍ଗେ ବୂହି ସୁନିଶ୍ଚିତମ୍‌ ॥ (ଗୀତା ୫ | ୧) 


ଶ୍ମୋକ ୨] 


କେହି ସେତେ କରିପାରେ ନାହିଁ - 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଉମା ରାମ ସମ ହିତ ଜଗ ମାହୀ ଗୁରୁ ପିତୂ ମାତୁ ବଂଧୁ ପ୍ରଭୁ ନାହୀ॥ (ମାନସ, କିଷ୍ଟନ୍ଧା, ୧୨ | ୧) 

ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ବାଣୀରେ ମତଭେଦ ରହିପାରେ, କିନ୍ଲୁ ଭଗବାନଙ୍କ ବାଣୀ ସର୍ବସମ୍ମତ। ଭଗବାନ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇ ଗୀତା କହୁଛନ୍ତିଂ ତେଣୁ ତାଙ୍କ ବଚନ ବିଶେଷ କଲ୍ୟାଣପ୍ରଦ। ଭଗବାନ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ହେବାର ଅର୍ଥ କ'ଣ? 
ଭଗବାନ ସାଧାରଣତଃ ସମସ୍ତଙ୍କର ପରମ ସୁହୃଦ୍‌, କିନ୍ତୁ କେହି ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ତାର୍କ୍ଚର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ, 
ବାଛୁରୀକୁ ଦେଖି ଗାଭର କ୍ଷୀର ସ୍ରବିଲା ପରି ତାଙ୍କ୍ଵ ହୃଦୟରେ ତା” ହିତ ପାଇଁ ବିଶେଷ ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ। ଏହା 


ହିଁ ଭଗବାନ ଯୋଗରେ ସିତ ହେବାର ଅର୍ଥ୍ଯ । 


ଯଯତ୍ତେଃହଂ ପ୍ରୀୟମାଣାୟ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ହିତକାମ୍ୟୟାଂ ପଦରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ତୁମ ହୃଦୟରେ ମୋ ପ୍ରତି 
ପ୍ରେମଭାବ ରହିଛି ଏବଂ ମୋ ହୃଦୟରେ ତୁମର ହିତଭାବନା ଅଛି, ତେଣୁ ମୁଁ ସପ୍ତମ ଓ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯେଉଁ 
ବିଜ୍ଞାନସମନ୍ରିତ ଜ୍ଞାନ କହିଥୂଲି ତାହା ପୁନଶ୍ଡ କହିବି। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ସପ୍ତମ/ ନବମ ଓ ଦଶମ 
ଅଧ୍ଯାୟରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ହିତ ପାଇଁ ଭଗବାନ ତାର୍କ୍ଚ ହୃଦୟର କଥା କହିଛନ୍ତି! 
=== == ^ === = 
ସୀଯ୍ଫଂ ୦୦ ଘଳମ ବଚନ ବିଷୟରେ ନୁଁ କହିବି 6ମା/ କ୍ତ/ତ ଥଳଏ କେହି ସେନି ବିଷୟକୁ ପୂର୍ମକ୍ରେ ଚୂାରବ/ 
ପାଇଁ ସମ ହେବ ନାହି- ଏ୪ହାଜ କାଳଣ ଳଣୀ 6 ବିଷୟଠନେ ଜଲବାନ ନିନନ୍ୁୀକ ଛୋୌୋଳ6ନଜେ କହୁଛନି / 


ନ ମେ ବିଦଃ ସୁରଗଣାଃ ପ୍ରଭବଂ ନ ମହଷିୟଃ । 


ଅହମାଦିହିଁ ଦେବାନାଂ 


ମହଷୀଣାଂ 


ଚ ସବିଶଃ॥ ୨॥ 


ଅଫ ମେ =ମୋର,; ପ୍ରଭବମ୍‌-=ପାକଟ୍ୟକୁ, ସୁରଗଣାଇ¬ଦେବଗଣ, ନ, ବିଦୁଃ= ଜାଣନି ନାହିଁ (କିନା) ; ମହଷିୟଃ ¬ ମହପିଗଣ; 
ନ, (ବିଦୁଃ =ଜାଣନି ନାହିଁ; ହିଚିକାରଣ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ, ସବିଶଃ= ସବୁପକାରେ; ଦେ ବାନାମ୍‌ = ଦେବତାମାନର୍କର; ଚ ଓ; 


ମହଷୀଣାମ୍‌ = ମହର୍ଷିମାନର୍କର; ଆଦିଃ--ଆଦି କାରଣ | 


ମୋର ପ୍ରାକଟ୍ୟକୁ ଦେବତା ଓ ମହଷି କେହି ହେଲେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ; କାରଣ ମୁଁ ସବୁପ୍ରକାରେ ଦେବତା ଓ 


ମହର୍ଷିମାନଙ୍ଗକର ଆଦି କାରଣ । 


ବୟ୮୮୭୮ନ ମେ ବିହୁଃ ସୁରଗଣାଃ ପ୍ରଭବଂ ନ 
ମହଷିୟଃ'-- ଯଦିବା ଦେବତାମାନଙ୍କର ଶରୀର, ବୁଦଵି, 
ଲୋକ, ସାମଗ୍ରୀ ଆଦି ସବୁକିଛି ଦିବ୍ଯଃ ତଥାପି ସେମାନେ 
ମୋର ପ୍ରାକଟ୍ଯ ବିଷୟରେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ତାହ୍ପର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ମୁଁ ବିଶ୍ଵରୂପ ଧରି ପ୍ରକଟ ହୁଏ, ମସ୍ଯ, କଚ୍ଛପ 
ଆଦି ଅବତାରରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୁଏ, ସୂଷଣ୍ଚଝରେ କ୍ରିୟା, ଭାବ 
ଓ ବିଭୂତିରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୁଏ; ମାତ୍ର ମୋର ସେହି ପ୍ରକଟ 
ହେବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ କାରଣକୁ ଦେବତାମାନେ 
ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ପୂର୍ରୂପେ ଜାଣିବା ତ 
ଦୂରର କଥା, ସେମାନର୍ଗୁ ମୋର ଦର୍ଶନ ମିଳିବା ବି ବଡ଼ 


* ନ ଶକ୍ଯଂ ତନ୍ମୟା ଭୂୟସ୍ତଥା ବକ୍ତୁମଶେଷତଃ ॥ 


କଠିନ ହୁଏ। ତେଣୁ ସେମାନେ ମୋ ଦର୍ଶନ ପାଇବା ପାଇଁ 
ସର୍ବଦା ଲାଳାୟିତ ରହନ୍ତି (ଗୀତା ୧୧। ୫୨) | 

ସେହିପରି ଯେଉଁ ମହଷ୍ଷିମାନେ ଅନେକ ରଗ୍ଚ, ମନ୍ଟ୍ 
ବିଦ୍ୟା ଓ ଅଦଭୁତ ଅଦ୍ଭୁତ ଶକ୍ତି ଉଦ୍ଭବ କରିଛନ୍ତି, ସଂସାରର 
ଉତ୍ଧ୍ବ୍‌ରେ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଦିବ୍ୟାନୁଭବୀ, ଯେଉଁମାନବ୍ଦୀ 
ପାଇଁ କିଛି କରିବା, ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ନାହିଁ, ସେପରି 
ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହର୍ଷିମାନେ ମଧ୍ଯ ମୋର ପ୍ରାକଟ୍ଯକୁ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ମୋର ଅବତାରମାନର୍ସ୍ର, ନାନାବିଧ ଲୀଳାକୁ ଓ 
ମୋର ମହତ୍ବ୍ଵକୁ ପୂର୍ଣୂରୂପେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଦେବତା ଓ ମହଷ୍ଷି--ଏ ଦୁହିକୀ 


ପରଂ ହି ବ୍ରହ୍ମ କଥ୍ୂତ' ଯୋଗଯୁକ୍ତେନ ତନ୍ମୟା । (ମହାଭାରତ, ଆଶ୍ବ, ୧୬ | ୧୨-୧୩) 
‹‹ (ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନ୍କୁ କହିଲେ-¬) ତାହାକୁ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆଉଥରେ କହିବା ମୋ ହାତର କଥା ନୁହେଁ | ସେତେବେଳେ ଯୋଗଯ୍ୁକ୍ତ 


ହୋଇ ମୁଁ ପରମାମ୍ଦୃତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଶିନା କରିଥୁଲି ।”' 


#' ବୂୟୁଃ ସ୍ନିଗ୍‌ଧସ୍ୟ ଶିଷ୍ୟସ୍ୟ ଗୁରବୋ ଗୁହ୍ୟମପ୍ୟୁତ । (ଶ୍ରୀମଭା, ୧ | ୧ | ୮; ୧୦ | ୧୩ | ୩) 
““ଗୁରୁଜନ ତାରକ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ଶିଷ୍ୟକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୋପନୀୟ କଥା ମଧ୍ୟ କହି ଦିଅନ୍ତି ।” 
ଗୃଢ଼ଉ ତତ୍ତ୍ଵ ନ ସାଧୁ ଦୂରୁରାଵ୍ହିଁ। ଆରତ ଅଧ୍ଵକାରୀ ଜହଁ ପାଞ୍ଚହିଁ ॥ (ମାନସ, ବାଳ, ୧୧୦ | ୧) 
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ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ଉଚ୍ଚ 
ପଦବୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେବତାଙ୍ଟ୍ଫ ନାମ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟ୍ରରୁ ମହର୍ଷିଙ୍କ 
ନାମ ଉଲ୍ଲଖିତ ହୋଇଛି । ଏ ଦୁହେଁ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ପ୍ରାକଟ୍ୟ 
କଥା ନ ଜାଣିବାର କାରଣ, ଭଗବାନ ଦେବତା ଓ 
ମହର୍ଷିମାନକ୍କର ସବୁ ଦୃଣ୍ଝୁରୁ ଆଦି ଅଟନ୍ତି- 'ଅହମାଦି ହିଁ 
ଦେବାନାଂ ମହଷୀଣାଂ ଚ ସବିଶଃ।' ସେମାନକ୍କର ଯାହା 
କିଛି ବୁଦ୍ଧି, ଶକ୍ତିକ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପଦନ ପ୍ରଭାବ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଛି, 
ସେସବୁ ସେମାନେ ଭଗବା ନର୍କ ଠାରୁ ହିଁ ପାଇଛନ୍ତି । 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ପାଇଥୁବା ପ୍ରଭାବ, ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି 
ଦାରା ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୂର୍ଷ୍ଭାବରେ ଜାଣି ପାରିବେ 
ବା କିପରିମ କଦାପି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଯେପରି ମାଆଠାରୁ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁବା ଶିଶୁ ମାଆର ବିବାହ ଓ ନିଜର ଜନ୍ମ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ମୋ'ଠାରୁ ଉଦ୍ଭୁତ 
ଦେବତା ଓ ମହଷ୍ଷି ମୋର ପ୍ରାକଟ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଓ ତାର୍ଚ୍ଵ 
ନିଜର କାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। କାର୍ଯ୍ଯ ନିଜ 
କାରଣରେ ଲୀନ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ଗଧୁ ତାକୁ ଜାଣିପାରେ 
ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଦେବତା ଓ ମହର୍ଷି ମୋଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଓ ମୋର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ କାରଣସ୍ବରୂପକୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋତେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ମୋଂଠାରେ 
ଲୀନ ହୋଇ ପାରନ୍ତୈ। 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କର ଆଦି, ଅନ୍ତ ଓ 
ବର୍ତମାନର ବ୍ୟାପକତାକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଭଗବାନ ଠିକ୍‌ ଏହିପରି, 
ଏତେ ଅବତାର ସେ ନେଇଛନ୍ତି” ପ୍ରଭୂତିର ହିସାବ 
କିତାବ ଦେବତା ଓ ମହଘଶ୍ଷିମାନେ ମଧ୍ଯ ଜାଣି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। କାରଣ ଦେବତା ଓ ମହର୍ଷିମାନକ୍କୀ ଉଦ୍ଭବ ପୂର୍ବରୁ 
ଭଗବାନ ଯଥାବତ୍‌ ଥୂଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ଲୀନ 
ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଯଥାବତ୍‌ ରହିବେ । ଯେଉଁ 
ଦେବତା ଓ ମହର୍ଷିମାନଙ୍କରର ଶରୀର ଉଧ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ 
ହେଉଛି, ସେମାନେ ଅନାଦି ଅନନ୍ତଙ୍କୂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସୀମ 
ପରମାମ୍ର୍ରାଜ୍ମୁ ନିଜ ସୀମିତ ବୁଝି, ଯୋଗ୍ୟତା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଆଦି 
ଦ଼ାରା ଜାଣି ପାରିବେ କିପରି? ଅସୀମକୁ ନିଜ ସୀମିତ 
ବୁଦ୍ଧିର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରି ପାରିବେ କିପରିନ 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଚତୁର୍ଦଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନର୍ଦୂ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଆପଣର୍ଦ୍ ଦେବ ଓ ଦାନବ 
କେହିହେଲେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, କାରଣ ଦେବତାମାନଙ୍କ ପାଖରେ 
ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀ ଏବଂ ଦାନବମାନଙ୍କୀ ପାଖରେ ମାୟାଶକ୍ତିର 
ଆଧୂକ୍ଯ ଥାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭୋଗବିଳାସରେ ବୁଡ଼ି 
ରହିଥୁବାରୁ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ (ମୋତେ ଜାଣିବା ପାଇଁ) ସମୟ 
ମିଳେ ନାହିଁ ଏବଂ ମାୟାଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଛଳ କପଟ କରିବାରୁ 
ଦାନବମାନେ ମୋତେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ମଂଜିଣିଙ୍ଜ ଭ/ବ-ସପ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ”ମନୁୂଷ୍ୟାଣାଂ ସହସ୍ରେଷୁ.....' ପଦରେ ଯେଉଁ 


କଥା କହିଥୂଲେ, ସେହି କଥା ଏଠାରେ “ନ ମେ ବିହୁଃ.....-' ପଦରେ କହିଛନ୍ତି। ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣି ନ 
ପାରିବାର କାରଣ ହେଲା, ଭଗବାନ ସବୁ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଦେବତା ଓ ମହଶିମାନକ୍କର ଆଦିକାରଣ। ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୨୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- “ମୁଁ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ୟତ ଓ ବର୍ତମାନର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଜାଣେ, କିନ୍ତୁ 
ମୋତେ କେହି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ।'” ସେଥୁପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ଆଗକୁ ୧୪ଶ ଓ ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଆପଣର୍କୂ 
ଦେବତା କିମ୍ବା ଦାନବ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ଆପଣ ନିଜେ ହିଁ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ଜାଣନ୍ତି । 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ “ରାଜଗୁହ୍ଯ' କଥା କହିଛନ୍ତି। ଭଗବାନ ବିଦ୍ଯା, ବୁଦ୍ଧି। ଯୋଗ୍ୟତା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରଭୂତି 
ଦ଼ାରା ଜାଣି ହୂଅନତି ନାହିଁ। ଜିଜ୍ଞାସୁର ଶ୍ରଦ୍ଧାଂବିଶ୍ଵାସ ଦାରା ଓ ଭଗବତ୍‌କୂପା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍ଦଟୁ ଜାଣି ହୁଏ। 

=== ;/ == = 


ସ୍୭--ପୁର୍ବନଵୋଳନେ ନୁହାଠୀଇଛି 60 6ଜବତ/ @ ମହର୍ଶିଗଣ ମଧ୍ୟ ଭମବଳଙା ତାଳଟୟକୁ ସନ୍ଧର୍ଶ ଲାଣି ପଳଳି ନାନି ୫୭ଚେ 
ନନୁଶ୍ୟ ଜମଚନଳକଙୁ ନିଳ ଲକ 6 ତ/'୭ କଳ(67 ନିଦଳି 6ଦେନ-¬ଏହାକ ଜପାଙୟ ନିନ୍ଦୁ ଖ୍ମନୋଳଜେ କହୁଛନି / 


ଯୋ ମାମଜମନାଦିଂ ଚ ବେଉି ଲୋକମହେଶ୍ଵରମ୍‌ । 
ଅସମ୍ମୃଡତଃ ସ ମତ୍ତ୍ଯୈଷୁ ସବିପାପୈଃ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ ॥ ୩ ॥ 


ଥନୟ--ଯଃ=ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ: ମାମଚମୋତେ; ଅଜମ୍‌ =ଅଜ; ଅନାଦିମ୍‌= ଅନାଦି; ଚ=ଓ; ଲୋକମହେଶ୍ବରମ୍‌ ସମସ୍ତ 
ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର (ବୋଲି) ; ବେଭି= ଜାଣେ; ସଃ=ସେ; ମତ୍ଖଜେଷୁଳମନୁଷ୍ଯମାନକୀ ମଧ୍ୟରେ; ଅସମ୍ମୃଢଃ-ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ 
(ଏବଂ); ସବିପାପୈଃ= (ସେ) ସମସ୍ତ ପାପରୁ; ପରମୁଚ୍ୟତେ ମୁକ ହୋଇଯାଏ | 

ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ମୋତେ ଅଜ, ଅନାଦି ଓ ସମସ୍ତ ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଶଶ୍ଵର ବୋଲି ଜାଣେ ଅର୍ଥାତ଼ 
ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନିଏ, ସେ ମନୁଷ୍ୟମାନକୀ ମଧ୍ୟରେ ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ ଏବଂ ସେ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ଶ୍ରୋକ ୩] 


ବ6// “ଯୋ ମାମଜମନାଦିଂ ଚ ବେଭଖି ଲୋକ- 
ମହେଶ୍ଵରମ୍‌'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରାକଟ୍ୟକୁ 
ଜାଣିବା କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରାକଟ୍ଯ 
ବିଷୟକୁ ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଯେତିକି 
ଜାଣିଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରି ପାରିବ, 
ସେତିକି ସେ ଜାଣିପାରେ। ସେହି ଜାଣିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାନିବା 
କଥାଟି ହେଲା, ଭଗବାନ ଅଜ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମରହିତ ଓ ସେ 
ଅନାଦି। ଯେଉଁ କାଳ ପାଇଁ ଆଦି ଓ ଅନାଦି ଶବ୍ଦ 
ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ, ଭଗବାନ ସେହି କାଳର ମଧ୍ଯ କାଳ। 
କାଳାତୀତ ଭଗବାନବ୍କ ଠାରେ କାଳର ବି ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ 
ହୁଏ। ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ଵର୍ଗଟିୟ ମର୍ତ୍ୟ ଓ ପାତାଳରୂପକ ଯେଉଁ ତ୍ରିଲୋକ ଅଛି ତଥା 
ସେହି ତ୍ରିଲୋକରେ ଯେତେ ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହି 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଶାସନକର୍ତାରୂପେ (ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଧୂକାରପ୍ରାପ୍ର) 
ଯେତେ ଭଶ୍ଵର (ସ୍ବାମୀ) ଅଛନ୍ତି, ସେହି ସମସ୍ତ ଭଶ୍ଵରର୍କର 
ମଧ୍ଯ ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର ଭଗବାନ । ଏହିରୂପେ ଜାଣିଗଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସହକାରେ ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନେଲେ 
ଭଗବାନ ଅଜ, ଅବିନାଶୀ ଓ ଲୋକମହେଶ୍ଵର ବୋଲି 
ମନୁଷ୍ଯର ଆଦୌ ତିଳେମାତ୍ର ବି ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ଅସମ୍ମୂଢଃ ସ ମତ୍ତ୍ୟେଷୁ ସବିପାପୈଃ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ'-- 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅଜ, ଅବିନାଶୀ ଓ ଲୋକମହେଶ୍ଵର ବୋଲି 
ଜାଣିଗଲେ ମନୁଷ୍ୟ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ କିପରିନ ଭଗବାନ 
ଜନ୍ମରହିତ, ନାଶରହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର କେବେ ଟିକିଏ 
ହେଲେ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ଅଜ ତଥା ଅବିନାଶୀ 
ହୋଇଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସମସ୍ତର୍କ୍ର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର | ସେ ସମସ୍ତ 
ଦେଶଧଅସ୍ଥାନ) ରେ ରହିଥୂବାରୂ ଏଠାରେ ବି ଅଛନ୍ତି, ସବୁ 
ସମୟରେ ରହିଥୁବାରୁ ଏବେ ବି ଅଛନ୍ତି, ସବୁରି ହୋଇଥୁବାରୁ 
ମୋର ବି ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ବାମୀ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ମୋର ବି ସ୍ବାମୀ ଅଟନ୍ତି-ଏ କଥାକୁ ଦୂୃଢ଼ଭାବେ ମାନି 
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ନିଅନ୍ତୁ। ଏଥୁରେ ତିଳେମାତ୍ର ସଦେହ ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ । ତତ୍‌ସହିତ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥୂବା ଏହି ସଂସାରକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯାହାକୁ ଦ୍ରିତୀୟଥର ଦେଖିଲାବେଳକୁ ପ୍ରଥମଥରର ରୂପ 
ରହୁ ନାହିଁ, ସେହି କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର ସଂସାରକୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣି 
ନିଅନ୍ତୁ। ଯେ ନିଜକୁ ଓ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ସ୍ଵାମୀ ଭଗବାନଗୂ 
ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେଂ ସଂସାରର କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁରତାକୁ 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିଯାଇଛି, ତା'ର ସଂସାର ସହିତ 
ମୁଁ” ଓ “ମୋର” ଭାବ ରହିପାରେ ନାହିଁ | ତା'ର ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା ହୋଇଯାଏ । ତେବେ ସେ 
ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ ନାହିଁ ତ ଆଉ କ'ଣ ହେବ? ଏହିପରି 
ମୂଢ଼ତାଶୂନ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅଜ, ଅବିନାଶୀ ଓ 
ଲୋକମହେଶ୍ଵର ବୋଲି ଜାଣେ ଏବଂ ସକଳ ପାପରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ତାହାର କ୍ରିୟମାଣ, ସଞ୍ଚିତ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ମନୁଷ୍ଯ ଏହି କଥାର ବାସ୍ତବିକତା 
ଅନୂଭବ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ, ଖାଲି ଶୁଆଭଳି ଶିଖିଗଲେ 
ହେବ ନାହିଁ। ଶୁଆଭଳି ଶିଖିଥୂବା ଜ୍ଞାନ ପୂରା କାମ ଦିଏ 
ନାହିଁ। 

ଅସମ୍ମୃଢ୍ରତା କ'ଂଣମ ସଂସାର (ଶରୀର) କାହାରି 
ସହିତ କେବେ ବି ରହିପାରେ ନାହିଁ କି କେହି ସଂସାର 
ସହିତ କେବେ ବି ରହିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ରରା 
କାହାରିଠାରୁ କଦାପି ଅଲଗା ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ କି 
କେହି ପରମାମ୍ରାର୍କା ଠାରୁ କଦାପି ଅଲଗା ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ--ଏହା ହି ବାସ୍ତବିକତା। ଏହି ବାସ୍ତବିକତାକୁ ନ 
ଜାଣିବା ହିଁ ସମ୍ମୃଢ଼ତା ଓ ଏହାକୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣିନେବା 
ଅସମ୍ମୃତ୍ରୁତା। ଏହି ଅସମ୍ମୃୂତ଼ୁତା ଯାହାଠାରେ ଥାଏ, ତାକୁ 
“ଅସମ୍ମୃଢ଼ଂ କୁହାଯାଏ। ଏହିପରି ଅସମ୍ମୃଢ଼ ମନୁଷ୍ଯ ମୋର 


ସଗୁଣଂନି ଗୁଁଣ) ସାକାର-ନି ରାକାର ରୂପକୁ ତତ୍ତ୍ବତଃ 


ଜାଣିଗଲେ ମୋର ଲୀଳା, ରହସ୍ଯ, ପ୍ରଭାବ, ଏଣଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ 
ଆଦିରେ ତାହାର କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ରହେ ନାହିଁ। 


ମଜିଜିଙ୍ଜୁ ଭଚ--ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ବ୍ଯତିରେକ ପ୍ରଣାଳୀରେ କହିଥୂଲେ, ଯିଏ 
ମୋତେ ଜାଣେ ନାହିଁ, ତା'ର ପତନ ହୁଏ ଏବଂ ଏଠାରେ ଅନୁୟ ପ୍ରଣାଳୀରେ କହୁଛନ୍ତି, ଯିଏ ମୋତେ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣେ, 


ସେ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ୧ହାଇଯାଏ । 


ଏଠାରେ 'ବେଭି' ର୍‌ ଅର୍ଥ ଦୃଢ଼ତାପୂର୍ବକ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ସ୍ବୀକାର କରିବା; କାରଣ ଭଗବାନର୍ଭୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ 


ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଜାଣି ହେବ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୦ | ୨) | ଭଗବାନ ଜାଣିହେବାର ବିଷୟ ନୁହନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ କେବଳ ମାନି 
ନିଆଯାଇପାରେ ଓ ଅନୁଭବ କରାଯାଇ ପାରେ । ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ଜାଣିହେବାର ବିଷୟ ନୁହେ, ପୁଣି ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ 
ଭଗବାନ ଜାଣିହେବାର ବିଷୟ ହୋଇ ପାରିବେ କିପରି? ଅନୁଭବ କରିବାର ଅର୍ଥ ନିଜକୁ ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ବିଲୀନ 
କରିଦେବା, ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଅଭିନ ହୋଇଯିବା | ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଅଭିନ ହେଲେ ଭଗବାନକୁ ଜାଣି ହୁଏ; କାରଣ 
ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଅଭିନ୍ନ । (ଏହିରୂପେ ସଂସାରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ସଂସାରକୁ ଜାଣି ହୁଏ, କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ତାହା ଭିନ୍ନ ) 

ମହର୍ଷିଗଣ ଭଗବାନର୍ଦର ଆଦିକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ସିନା, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅଜ ଓ ଅନାଦି ବୋଲି ଅବଶ୍ଯ 
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ଜାଣନ୍ତି। ଭଗବାନବ୍କ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ଅଜ ଓ ଅନାଦି। ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅଜ ଓ ଅନାଦି 
ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅଜ ଓ ଅନାଦି ବୋଲି ଜାଣିଯିବ; କାରଣ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ 
ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ଭଗବାନକବ୍ଧୁ ଜାଣେ। ନିଜକୁ ଅଜ ଓ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ ସେ ମୃଢ଼ତାଶୃୂନ୍ଯ ହୋଇଯାଏ, 
ତା'ର ଆଉ ପାପ ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ ପାପ ପରେ ଉମ୍ଭନ୍ନ ହୋଇଥୁବାସ୍ତଳେ ସେ ପୂର୍ବରୁ ହିଁ ଅଜ ଓ ଅନାଦି । 
'ସବିପାପୈଃ ପ୍ରମୁଚ୍ୟତେ'ର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଗୁଣସଙ୍ଗରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା। ଗୁଣସଙ୍ଗଂ ଥୁବାଯାଏ ମନୁଷ୍ଯ ସମସ୍ତ ପାପରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ଗୁଣସଙ୍ଗ ହିଁ ସମସ୍ତ ପାପର ମୂଳ କାରଣ। 

ଆଗାମୀ ୪ର୍ଥ ରୁ ୬ଷ୍ଟ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅସମ୍ମୃତୁତା ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି ଏବଂ ସେଥୁରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
ସମସ୍ତକ୍କର “ଆଦି” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ଭଗବାନ ନିଜେ “ଅନାଦି” ଏବଂ ସମସ୍ତ ଭାବର ତଥା ମହଷିମାନଙ୍କ୍ରର ଆଦି | 

=== ^ = == 

ଦନ ¬94୮ 6 ଳେ ଜରଳବ/ନ 60 ଦଳମ ବଚଳ ଖୁଣିବ/କୁ ଆଦେଶ ଦେଇଥିଲେ, ଏବ ତିନି 6 ଳେ ଜ/ହ/ 

ବର୍ଷନ/ ଜ୍ଠୁଛନି / 


ବୁଦ୍ଧଦିଞ୍ଜାନମସମ୍ମୋହଃ କ୍ଷମା ସତ୍ଯଂ ଦମଃ ଶମଃ । 
ସୁଖଂ ଦୁଃଖଂ ଭବୋଃଭାବୋ ଭୟଂ ଗ୍ରଭୟମେବ ଚ ॥ ୪ ॥ 


ଅହିଂସା ସମତା ତୁଷ୍ଟିସ୍ତପୋ ଦାନଂ ଯଶୋଧଯଶଃ । 
ଭବନ୍ତି ଭାବା ଭୂତାନା ମତ୍ତ ଏବ ପୂଥଗ୍‌ବିଧାଃ ॥ ୫ ॥ 
ଅଲୟ- ¬ ବୁଛିଃ ବୁଝି; ଜ୍ଞାନମ୍‌¬ ଜ୍ଞାନ ଅସମ୍ମୋହଃ- ଅସମ୍ମୋହ; କ୍ଷମା କ୍ଷମା; ସତ୍ୟମ ସତ୍ୟ; ଦମଃ୮ଦମ; ଶମଃ=ଶମ,; 
ଏବ ତଥା; ସୁଖମ୍‌ ¬ ସୁଖ; ଦୁଃଖମ୍‌ = ଦୁଃଖ; ଭବଃ ଉପରି; ଅଭାବଃ ବିନାଶ; ଭୟମ୍‌ ଭୟ; ଅଭୟମ୍‌ - ଅଭୟ; ଚ= ଏବ: 
ଅହିଂସା ଅହିଂସା; ସମତା = ସମତା; ତୃଞ୍ଟଃ ସନ୍ତୋଷ; ତପଃ =ତପ; ଦାନମ୍‌ = ଦାନ; ଯଶଃଯଶ; ଚ=(ଓ; ଅଯଶଃ= ଅପଯଶ,; 
ଭୂତାନାମ୍‌ - ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର (ଏହି) ; ପୁଥଗ୍ବିଧାଃ ନାନାବିଧ ପୁଥକ୍‌ ପୁଥକ୍‌; ଭାବାଃ-୮ଭାବ; ମତ୍ତଃ-ମୋ'ଠାରୁ; ଏବ ହି; 


ଉବନ୍ତିଚଉମ୍ୂନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ବ୍ରୁଦି, ଜ୍ଞାନ ଅସମ୍ମୋହ, କ୍ଷମା, ସତ୍ଯ ଦମ, ଶମ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ଉସରତ୍ତି, ବିନାଶ, ଭୟ, ଅଭୟ, ଅହିଂସା, 
ସମତା, ସନ୍ତୋଷ, ତପ, ଦାନ, ଯଶ ଓ ଅପଯଶ-¬ ପରାଣୀମାନକର ଏହି ନାନାବିଧ ପୁଥକ୍‌ ପୁଥକ୍‌ (କୋଡ଼ିଏଟି) 


ଦାବ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ସନ୍ନ ହୁ ଅନ୍ତି । 

ଚ%##- -'ବୁଵିଃ-_ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନିର୍ଶୟକାରୀ ବୃଭିର 
ନାମ `ବୁଵି' | 

ଂଜ୍ଞାନମ୍‌--- ସାର-ଅସାର, ଗ୍ରାହ୍ୟ-ଅଗ୍ରାହ୍ଯ, ନିତ୍ଯ- 
ଅନିତ୍ଯଃ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ଉଚିତ-ଅନୁଚିତ ଓ କର୍ତବ୍ଯ- 
ଅକର୍ତବ୍ଯକୁ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଭାବେ ଜାଣିପାରୂ ଥୂବା 
ବିବେକର ନାମ “ଜ୍ଞାନ'। ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବକୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
(ବିବେକ) ଭଗବାନର୍ଚ୍ଟବା ଠାରୁ ମିଳିଛି । 

'ଅସମ୍ମୋହଃ'-- ଶରୀର ଓ ସଂସାରକୁ ଉମ୍ପତ୍ତ- 
ବିନାଶଶୀଳ ଜାଣି ମଧ୍ୟ ସେଥୂରେ “ମୁଁ” ଓ 'ମୋର' ଭାବ 
ରଖିବା ହେଉଛି “ସମ୍ମୋହଂ” ଏବଂ ଏହା ନ ରଖିବା 
“ଅସମ୍ମୋହ' | 

କ୍ଷମା-- କେହି ଆମ ପ୍ରତି ଯେତେ ବଡ଼ ଅପରାଧ 
କଲେ ମଧ୍ଯ, ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଥୂବା ସତ୍ତ୍ଵେ ତାକୁ ସହ୍ଯ 


କରିନେବା ଏବଂ ସେହି ଅପରାଧୀକୁ ନିଜ ତରଫରୁ ତଥା 
ଭଶ୍ବଵରଜ୍ଚ ତରଫରୁ ଇହଲୋକରେ ଓ ପରଲୋକରେ 
କେଉଁଠି ବି ଦଣ୍ଡ ନ ମିଳିବାକୁ ବିଗ୍ଵର କରିବାର ନାମ 
କକ୍ଷମା' । 

'ସତ୍ୟମ୍‌'-- ସତ୍ୟସ୍ବରୂପ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ରଖି ସତ୍ଯ କହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌. ଶୁଣିଥୂବା, ଦେଖିଥୂବା ଓ 
ବୁଝିଥୁବା ଅନୂସାରେ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ପରିତ୍ଯାଗ କରି 
ଅନ୍ୟର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କିଛି କମ୍‌ ବା ବେଶୀ ନ କରି 
ଠିକ୍‌ ଠିକ୍‌ କହିବାର ନାମ. “ସତ୍ଯ । 

'ଦମଃ ଶମଃ'-- ପରମାମୂପାପ୍ରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍ତୁ ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ନିଜ 
ଆୟତ୍ତରେ ରଖିବାକୁ “ଦମ' କହନ୍ତି ଏବଂ ମନକୁ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ ଚିନ୍ତନରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବାର ନାମ “ଶମ । 


ଶ୍ମୋକ ୪-୫] 


'ସୁଖ ଦୁଃଖମ୍‌'-- ଶରୀର, ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍ତର 
ଅନୂକୂଳ ପରିସିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରସନ୍ତତା ଆସେ, ତାହାର ନାମ “ସୁଖ” ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ ବି ଷଣ୍ଠତତା 
ଉପନ୍ତ ହୁଏ, ତାହାର ନାମ “ଦୁଃଖ” । 

'ଭବୋଃଭାବଃ'-¬ ସାଂସାରିକ ବସୁ, ବ୍ୟକଳି, ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ିିତି, ଭାବ ଆଦି ଉମପ୍ପନ୍ତନ ହେବାର ନାମ “ଭବ” ଏବଂ 
ଏସବୁ ଲୀନ ହେବାର ନାମ ।ଅଅଭାବଂ । 

“'ଭୟଂ ଗ୍ବଭୟମେବ ଚ'-- ନିଜର ଆଚରଣ, ଭାବ 
ଇତ୍ଯାଦି ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ଯାଦାର ବିରୁଦ୍ଧ ହୋଇଥୂୁଲେ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ନିଜର ଅନିଷ୍କ ହେବାର ଯେଉଁ ଆଶଙ୍କା 


ରହେ, ତାହାକୁ “ଭୟ' କହନି | ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟର ଆଚରଣ, 


ଭାବ ଇତ୍ଯାଦି ଉତ୍ତମ, ଯିଏ କାହାରିକୁ କଷ୍ଟ ଦିଏ ନାହିଁ 


ତଥା ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସବ୍ତମାନକ୍ବ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବିରୁଦ୍ଧ କୌଣସି 
ଆଚରଣ କରେ ନାହିଁ, ତା' ହୃଦୟରେ ନିଜ ଅନିଷ୍ଟାର 
ଆଶର୍କ୍ଚା ନ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର କାହା ପ୍ରତି ଭୟ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏହାକୁ “ଅଭୟ” କହନ୍ତି। 

“ଅହିଂସା'-- ନିଜ ତନ, ମନ ଓ ବଚନ ଦାରା କୌଣସି 
ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ ମଧ୍ୟ 
ତିଳେମାତ୍ର ଦୁଃଖ ନ ଦେବାର ନାମ ଅହି ସାଂ । 

“ସମତା”-- ନାନାପ୍ରକାର ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କୌଣସି ବିଷମତା ନ ଆସିବାକୁ 
“ସମତା” କୁହାଯାଏ । 

'ତୁଷ୍ଟଃ---ଅଧ୍ୂକ ଆବଶ୍ଯକତା ଥୂବା ସତ୍ତ୍ବେ, କମ୍‌ 
ମିଳିଲେ ବି ସେଥୂରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହିବା ତଥା ଆଉ ଅଧୂକ 
ମିଳୁ ବୋଲି ଭାବ ନ ରହିବା ହେଉଛି ତୃଷ୍ଟିଂ । ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ମିଳୁ ବା ନ ମିଳୁ, କମ୍‌ ମିଳୁ ବା ଅଧ୍ଧକ ମିଳୁ, 
ଏ ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବାର ନାମ “ତୁଣ୍ଚିଂ । 

--ସ୍ପକର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାରେ ଯେଉଁ 
କଷ୍ଟ ଓ ମା ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ତାହାକୁ ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ 
ସହ୍ଯ କରିବାର ନାମ “ତପ' । ଏକାଦଶୀବ୍ରତ ଇତ୍ଯାଦି 
କରିବା ମଧ୍ଯ “ତପ' ଅଟେ। 

ଂଦାନମ୍‌'-- ତିଳେମାତ୍ର ପ୍ରତ୍ୟୁପକାର ଓ ଫଳ ଲାଭର 
ଇଢ୍ଥଛା ନ ରଖି ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ ନିଜ ଶୁଦ୍ଧ ଉପାର୍ଜନର 
ଭାଗ ସତ୍‌ପାତ୍ରରେ ପ୍ରଦାନ କରିବାକୁ “ଦାନ କୁହାଯାଏ 
(ଗୀତା ୧୭ | ୨୦) | 

'ଯଶୋଅଯଶଃ'-- ମନୁଷ୍ଯର ଉତ୍ତମ ଆଚରଣ, ଭାବ 


ଓ ଗୁଣକୁ ନେଇ ସଂସାରରେ ହେଉଥ୍ଛବା ନାମର ପ୍ରସିଵି, 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ପ୍ରଶଂସା ଆଦିକୁ ଯଶ” କୁହାଯାଏ। ମନୂଷ୍ଯର ଖରାପ 
ଆଚରଣ, ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵରରକୁ ନେଇ ସଂସାରରେ 
ହେଉଥୁବା ନିନ୍ଦାକୁ ଅଅଯଶଃ' (ଅପଯଶ)[/ କୁହାଯାଏ | 
'ଭବନ୍ତି ଭାବା ଭୂତାନାଂ ମତା ଏବ ପୁଥଗ୍ବିଧାଃ'-- 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଏହି ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ବିବିଧ ଭାବ ମୋଠାରୁ 
ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍ତା, ପ୍ପୂର୍ତି, ଶକ୍ତି, 
ଆଧାର ଓ ପ୍ରକାଶ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ମିଳେ। ତାହୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଉଛି ତତ୍ତ୍ବତଃ ସବୁରି ମୂଳରେ ମୁଁ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ । 
ଏଠାରେ “ମତ୍ତଃଃ ପଦରେ ଭଗବାନବ୍ଚ୍ଚ ଯୋଗ, 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ପ୍ରଭାବ ଗ୍ରହଣୀୟ ଏବଂ “ପୂଥଗ୍‌ବିଧାଃ' ପଦରେ 
ଅନେକ ପ୍ରକାରର ପୂଥକ୍‌ ପୁଥକ୍‌ ବିଭୂତି ଗ୍ରହଣୀୟ । 
ସଂସାରରେ ଯାହାକିଛି ବିହିତ ଓ ନିଷିଦ୍ଧ, ଶୁଭ ଓ 
ଅଶୁଭ କର୍ମ ହେଉଛି ଏବଂ ସଂସାରରେ ଯେତେ ସଦ୍ଭାବ ଓ 
ଅସଦ୍ଭାବ ଅଛି, ସବୁ ଭଗବାନର୍କ୍ତର ଲୀଳା--ଏହି ଭାବରେ 
ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ବୁଝିନେଲେ, ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ସହିତ 
ତାଚ୍ର ଯୋଗ ଅବିଚଳ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୦ । ୭”) | 
ଏଠାରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଯେଉଁ କୋଡ଼ିଏଟି ଭାବ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ କୁହାଯାଇଛି, ସେଥୁମଧ୍ଯରୁ ବାରଟି ଭାବ ଗୋଟି 
ଗୋଟିକିଆ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଉତ୍ପନ୍ତ ହୁଏ, 
ଏବଂ ଭୟ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଅଭୟ ବି ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଅବଶିଷ୍ଟ ସାତଟି ଭାବ ପରମ୍ପରର ବିରୋଧୀ । 
ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ଭବ (ଉତ୍ପତ୍ତିକ୍ନ ଅଭାବ, ଯଶ, ଓ ଅଯପଶ-¬ଏ 
ଗ୍ବରୋଟି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପୂର୍ବକୃତ କର୍ମର ଫଳ ଏବଂ ସୁଖ, 
ଦୁଃଖ ତଥା ଭୟ-ଏହି ତିନୋଟି ମୂର୍ଖିତାର ଫଳ । ଏହି 
ମୂଖିତାକୁ ମନୂଷ୍ଯ ଦୂର କରି ପାରିବ। 
ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କର କୋଡ଼ିଏଟି ଭାବ ମୋଂଠାରୁ ଉମ୍ଥନ୍ନତ 
ହୁଏ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକ ମୋର ବିଭୂତି ବୋଲି କହି ଭଗବାନ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ଯେ ଏହି କୋଡ଼ିଏଟି ଭାବ 
ପ୍ରଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ ହୋଇଥୂୁଲେହେଁ ଏସବୁ ଭାବର ଆଧାର 
ଏକମାତ୍ର ମୁଁ। ସବୁରି ମୂଳରେ ମୁଁ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ, ଏସବୁ 
ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମୋଠାରୁ ହିଁ ସତ୍ତା ଓ 
ସ୍ତୂତ୍ତି ପାଆନ୍ତି। ସ୍ତରମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୨ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ବି 
ଭଗବାନ “ମତ୍ତ ଏବ” ପଦରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ, 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ ମୋଠାରୁ ହିଁ ଉମ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ମୂଳରେ ମୁଁ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ମୋଂଠାରୁ 
ଉତ୍ସନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୁର୍ତି ପାଆନ୍ତି । 
ଅତଏବ ଏଠାରେ ବିଭୂତିମାନର୍କ୍ରର ମୂଳ ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ 
ସାଧକର ଦୃଣ୍ଡି ଆକର୍ଷଣ କରାଇବା ହିଁ ଭଗବାନର୍ଗ୍ମର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 
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ସାଧକ ସଂସାରକୁ କିପରି ଦେଖିବ୮ମ ସାଧକ ସଂସାରର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ଘଟଣା ଆଦିକୁ ଭଗବାନକ୍କର ରୂପ 
ଭାବେ ଦେଖିବା ଉଚିତ। ଉମପ୍ପତ୍ତି ହେଉ ବା ପଳୟ 
ହେଉ, ଅନୁକୂଳତା ହେଉ ବା ପ୍ରତିକୂଳତା ହେଉ, ଅମୁତ 
ହେଉ ବା ମୂତ୍ୟୁ ହେଉ, ସ୍ବର୍ଗ ହେଉ ବା ନରକ ହେଉ, 
ସବୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳା । ଭଗବାନ ରାମଚନ୍ଦ୍ରକ୍କ ଲୀଳାରେ 
ବାଳକାଣ୍ଡ ଅଛି, ଅଯୋଧ୍ଯାକାଣ୍ଡ ଅଛି, ଅରଣ୍ଯକାଣ୍ଡ 
ଅଛି ଓ ଲଙ୍କାକାଣ୍ଡ ବି ଅଛି। ନଗରୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ 
ଅଯୋଧ୍ୟାନଗରୀରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରାକଟ୍ଯ ହୋଇଛି; 
ରାଜା, ରାଣୀ ଓ ପ୍ରଜାଙ୍କଚର ବାସଲ୍ଯ ଭାବ ଅଛି, 
ଜନକପୁରୀରେ ରାମର୍ବ୍ଚ ପ୍ରତି ରାଜା ଜନକ, ରାଣୀ ସୁନୟନା 
ଓ ପ୍ରଜାକ୍କର ଭାବ ଅତି ଉତ୍ତମ। ସେମାନେ ରାମବ୍ଦୁ 
ଜ୍ଵାଇଁରୂପରେ ଭୋଜନ କରାନ୍ିି, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମାଦର କରନ୍ତି । 
ବଣରେ ଅଅରଣ୍ଯକାଣ୍ଡରେ) ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ସହିତ ଭେଟ 


* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବତଡତଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ହୁଏ ଓ ରାକ୍ଷସମାନକ୍କୀ ସହିତ ମଧ୍ୟ ଭେଟ ହୁଏ । ଲଙ୍କାଗଡ଼ରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ହୁଏ, ହାଣ କାଟ ହୁଏ, ରକର ନଦୀ ବହେ | ଏହିପରି 
ଅଲଗା ଅଲଗା ପୁରୀରେ ଅଲଗା ଅଲଗା କାଣ୍ଡରେ 
ଭଗବାନକ୍କୀର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଲୀଳା ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ନାନାପ୍ରକାର 
ଲୀଳା ହେଲେ ବି ରାମାୟଣ ଏକ ଏବଂ ଏ ସମସ୍ତ ଲୀଳା 
ସେହି ରାମାୟଣର ଅଙ୍ଗ ତଥା ଏହି ଅଙ୍ଗଗୁଡ଼ିକୁ ନେଇ 
ରାମାୟଣ ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ହୁଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସଂସାରରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଭାବ ଓ କ୍ରିୟା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର । କେଉଁଠାରେ 
କିଏ ହସୁଛି ତ କେଉଁଠି କିଏ କାନ୍ଦୁଛି, କେଉଁଠି ଜ୍ଞାନ 
ଆଲୋଚନା ଗ୍ବଲିଛି ତ କେଉଁଠି ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ 
କଳହ ଲାଗିଛି, କେହି ଜନ୍ମ ହେଉଛି ତ କେହି ମରୁଛି, 
ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି । ଯାହାକିଛି ବିବିଧ କ୍ରିୟାମାନ ହେଉଛି, 
ସବୁ ଭଗବାନର୍କୀର ଲୀଳାମାତ୍ର । ଲୀଳାକାରୀମାନେ ହେଉଛନ୍ତି 
ଭଗବାନଙ୍କୀର ରୂପ । ଏହି ଭାବରେ ଭକ୍ତଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ସର୍ବଦା 
ଭଗବାନବ୍ଦୀ ଉପରେ ରହିବା ଉଚିତ; କାରଣ ସବୁରି 
ମୂଳରେ ଏକ ପରମାମ୍ୂତତ୍ଵଵ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ । 


ମଂଜିିକ୍ଣ ଇ/ବ-୮ଜ୍ଞାନ ଦୂଷ୍ଟରୁ ସମସ୍ତ ଭାବ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମସ୍ତ ଭାବ ଭଗବାନର୍କୀ 


ଠାରୂ ଉତପ୍ପନ୍ତ ହୁଏ। ଯଦି ଏହି ଭାବଗୁଡ଼ିକୁ ଜୀବର ମନେ କରିବା, ତେବେ ବି ଏହି ଭାବଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନର୍କ୍ତର; କାରଣ 
ଭଗବାନର୍କ୍ ପରା ପ୍ରକୃତି ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଜୀବ ଭଗବାନବ୍କୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତ। ଭଗବାନକ୍କୀ ଠାରେ ଏହି ଭାବଗୁଡ଼ିକ 
ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ ଥାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଜୀବଠାରେ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ସଙ୍ଗଂ ଯୋଗୁଁ ଆସନ୍ତି ଓ ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ତି । ଭଗବାନର୍ସ୍ବ 
ଠାରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ସମସ୍ତ ଭାବ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ । 

ପ୍ରୂଥଗ୍‌ବିଧାଂଂ କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି ହାତ ଗୋଟିଏ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ହାତର ଅଙ୍ଗଳିଗୁଡ଼ିକ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ସେହିପରି ଭଗବାନ ଏକ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ତାର୍କ୍ରଠାରୁ ପ୍ରକଟିତ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। ଏକ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ 
ଅନେକ ପରଯ୍ଫର ବିରୂଦ୍ଧ ଭାବର ସମନୂୟ ହୋଇଛି। 


=== ୨# ===== 


ମହଷିୟଃ ସପ୍ତ ପୂବୈ ଚଢ଼ାରୋ ମନବସ୍ତଥା। 
ମଦଡ଼ୃଭାବା ମାନସା ଜାତା ଯେଷା ଲୋକ ଇମାଃ ପ୍ରଜାଃ ॥ ୬ ॥ 
ଅନୟ ଇମାଃ=ଏହି; ଲୋକେ = ସଂସାରରେ; ଯେଷାମ୍‌, ପ୍ରଜାଃ= ସମସ୍ତେ ଯାହାଙ୍କର ପ୍ରଜା (ସେହି); ସପ୍ତ-ସାତ; 


ମହଷିୟଃମହଷି; ପୂଵୈସେମାନକୀ ପୂର୍ବରୁ ଜାତ: ଚଢ଼ାରଃ-ର୍ରି ସନକାଦି; ତଥାଇିତଥା, ମନବଝ-ଚଉଦ ମନୁ: ମାନସ: (ମୋ) 
ମନରୁ; ଜାତାଃ=ଜାତ ହୋଇଛନ୍ି (ଏବଂ) ; ମଭାବାଃମୋ ପତି ଭାବ (ଶ୍ରଦା-ଭକ୍ି) ରଖିଛନ୍ତି । 


ଏ ସଂସାରରେ ସମସ୍ତେ ଯାହାର୍ଚ୍ଚରର ପ୍ରଜା- ସେହି ସାତ ମହର୍ଷି, ସେମାନସ୍କ ପୂବିବର୍ୀ ଗ୍ବରି 
ସନକାଦି ଓ ଚଉଦ ମନୂ-¬ଏ ସମସ୍ତେ ମୋ ମନରୂ ଜାତ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ମୋ ପ୍ରତି ଭାବ ଏ୍‌ଶ୍ରଦ୍ଧା- 
ଭକ୍ତ) ରଖିଛନ୍ତି । 

ବ#// [ପୂର୍ବ ଦୂଇଟି ଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ ପ୍ରାଣୀ- | ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଓ ଜଗତର କାରଣ | 


ମାନଙ୍କର ଭାବରୂପରେ ନିଜର କୋଡ଼ିଏଟି ବିଭୂତି 
କହିଲେ। ଏବେ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ବ୍ଯକ୍ତିରୂପରେ ପଚିଶଟି 
ବିଭୂତି କହୁଛନ୍ତି ଯାହା କି ପ୍ରାଣୀମାନଚ୍ଚ୍ର ଠାରେ ବିଶେଷ 


'ମହଷିୟଃ ସପ '-- ଦୀର୍ଘାୟୁସମ୍ପନା ମନ୍ତ ଉଭବ- 
କାରୀ; ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟବାନ୍‌। ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟସମ୍ପନ୍ତ ଗୁଣ, ବିଦ୍ଯା 
ଆଦିରେ ବୃଦ୍ଧ ଧର୍ମଦ୍ରଷ୍ଟ୍ା ଏବଂ ଗୋତ୍ର ପ୍ରବର୍ତକ--ଏହି 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


ସାତ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ସାତଜଣ ର୍‌ଷି ସପ୍ତର୍ଷି ବାଚ୍ଯଂ । ମରୀଚି, 
ଅଇଁଂରା, ଅତ୍ରି, ପୁଲସ୍ତ୍ୟ ପୁଲହ, କ୍ରତୂ ଓ ବଶିଷ୍ଠ-ଏହି 
ସାତଜଣ ରଷି ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସାତ ଗୁଣସମ୍ପନ୍ତ। ଏହି ସାତଜଣ 
ବେଦବେତ୍ତା, ବେଦାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଓ ପ୍ରବ୍ୃତ୍ତିଧର୍ମର ସଞ୍ଚାଳକ 
ଏବଂ ଏମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଜାପତି୍କ୍ଁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତ କରାଯାଇଛ୍ୟି । 
ଏହି ସାତଜଣ ରପଷିଙ୍କୁ ଏଠାରେ ମହର୍ଷି” କୁହାଯାଇଛି । 

'ପୂବୈ ଚତ଼ାରଃ”-¬ ବହୁ ତପସ୍ୟା ଦାରା ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ସନକ, ସନନ୍ଦନ, ସନାତନ ଓ ସନତ୍‌କୁମାର ଆବିର୍ଭୂତ 
ହୋଇଥୁଲେ। ଏମାନେ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ। ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆବିର୍ଭୂତ 
ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏମାନେ ସର୍ବଦା ପାଞ୍ଚବର୍ଷର 
ବାଳକରୂପରେ ରହନ୍ତି। ଏମାନେ ତିନି ଲୋକରେ ଭକ୍ତି, 
ଜ୍ଞାନ ଓ ବୈରାଗ୍ୟର ପ୍ରଗ୍ଚର କରି କରି ଭ୍ରମଣ କରୁଥାନ୍ତି । 
ଏମାନର୍କା ବାଣୀରେ ସର୍ବଦା ଂହରିଃ ଶରଣମ୍‌' ଉଚ୍ଚାରିତ 
ହେଉଥାଏଂ। ଏମାନେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଭଗବତ୍‌କଥା ପ୍ରେମୀ । 
ତେଣୁ ଏ ଗ୍ବରିଜଣର୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣେ ବକ୍ତା ଓ ତିନିଜଣ 
ଶ୍ରୋତା ହୋଇ ଭଗବତ୍‌କଥା ଶୁଣୁଥାନ୍ତି। 

'ମନବସ୍ତଥା'- ¬ ବ୍ରହୁ କ୍ର ଗୋଟିଏ ଦିନରେ (କଳୁରେ) 
ଚଉଦ ଜଣ ମନୁ ହୁଅନିି। ବ୍ରହ୍ମାଜ୍କଗର ବର୍ତମାନ କଳ୍ପରେ 
ସ୍ବାୟମ୍ଭୁବ ସ୍ବାରୋଚିଷ, ଉତ୍ତମ, ତାମସ, ରୈବତ, ଗ୍ଟକ୍ଷୁଷ, 
ବୈବସ୍ବତ, ସାବର୍ଶି, ଦକ୍ଷସାବର୍ଣ୍ରି, ବ୍ରହ୍ମସାବର୍ଣି, ଧର୍ମସାବର୍ଣରି, 
ରୂଦ୍ରସାବର୍ଷି, ଦେବସାବର୍ଶ୍ରି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରସାବର୍ଶି ନାମଧାରୀ ଚଉଦ 
ଜଣ ମନୁ ଅଛନ୍ତିଃ। ଏ ସମସ୍ତେ ବ୍ରହ୍ମାକ୍କ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ 
ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍ପାଦକ ଓ ପ୍ରବର୍ତକ ଅଟନ୍ତି । 

'ମାନସା ଜାତାଃ'- ସୁଷ୍ଟିମାତ୍ରେ ଭଗବାନ ସକ୍ଳୁରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ସପ୍ତର୍ଷି ଆଦି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ମନରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଏହାର କାରଣ 
ହେଉଛି, ସୃଷ୍ଟ ବିସ୍ତାର କରୁଥୂବାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ୍ଟରେ ଏମାନ୍ସର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ଦ୍ରିତୀୟ କାରଣ ହେଉଛି, ଏ ସମସ୍ତେ 
ବ୍ରହ୍ମାକ୍ମ ମନରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସର୍କଳ୍ପରୁ ଜାତ ହୋଇଛନ୍ତି । ନିଜେ 
ଭଗବାନ ହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରଚନା ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମାରୂପରେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ଅତଏବ ସାତ ମହର୍ଷି, ଗ୍ବରି ସନକାଦି ଓ 
ଚଉଦ ମନୁ ଏହି ପଚିଶଜଣଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମାକ୍କ ମାନସପୁତ୍ର 
କୁହାଯାଉ ବା ଭଗବାନଙ୍କୀ ମାନସପୁତ୍ର କୁହାଯାଉ, ଏକା କଥା। 

'ମଦ୍ଭାବା--ଏ ସମସ୍ତେ ମୋ ପ୍ରତି ଭାବ ରଖନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମ ରଖନ୍ତି। 

ଯେଷାଂ ଲୋକମିମାଃ ପ୍ରଜାଃ--- ଜଗତରେ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାର ପ୍ରଜା ଅଛନ୍ତି- ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷକ୍କୀ ସଂଯୋଗରୁ ଉମ୍ପନ୍ତ 
ପ୍ରଜା ଏବଂ ଶବ୍ଦରୁ (ଦୀକ୍ଷା, ମନ୍ତ୍ର ଉପଦେଶ ଆଦିରୁ) 
ଉତ୍ପନ୍ନ ପ୍ରଜା। ସଂଯୋଗରୁ ଉମ୍ପନ୍ନ ପ୍ରଜାଙ୍ଦୁ `ବିନ୍ଦୂଜଂ 
କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଶବ୍ଦରୁ ଉତ୍ଦନ୍ନ ପ୍ରଜାଙ୍କୁ 'ନାଦଜ' କୁହାଯାଏ | 
ବିନ୍ଦୂଜ ପ୍ରଜା ପୁତ୍ର-ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ଏବଂ ନାଦଜ ପ୍ରଜା 
ଶିଷ୍ୟ-ପରମ୍ପାରାକ୍ରମେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଅନ୍ତି । 

ସପ୍ତ ରଷି ଓ ଚତୂର୍ଦଶ ମନୁ ବିବାହ କରିଥୂଲେ, 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ପ୍ରଜା `ବିନ୍ଦୁଜ” ଅଟନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ସନକାଦି ଗ୍ବରିଜଣ ବିବାହ କରି ନ ଥୂଲେ, ତେଣୁ 
ସେମାନବ୍କ୍ର ଠାରୁ ଉପଦେଶ ପାଇ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଗ 
ଅନୂସରଣ କରୁଥୁବା ପ୍ରଜା “ଂନାଦଜ” ଅଟନ୍ତି। ଯେତେ 
ନିବୃ ତ୍ରିପରାୟଣ ସନ୍ତ-ମହାପୁରୁଷ ପୂର୍ବରୁ ଥୁଲେ, ବର୍ତମାନ 
ଅଛନ୍ତି ଓ ଭବିଷ୍ଯତରେ ହେବେ, ସେ ସମସ୍ତେ ଲକ୍ଷଣ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନଙ୍କର ନାଦଜ ପ୍ରଜା । 


ମଘଂଜିଜିଙ୍ଜୁ ଜ/ଂଚ୮ସାତ ମହଷି, ଗ୍ବରି ସନକାଦି ଓ ଚଉଦ ମନୁ ଭଗବାନବ୍ଦୀ ମନରୁ ଜାତ ହୋଇଥୁବାରୁୂ 


ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ । 


=====- `” ==== 


ନକ୍ଦ୭-ଚଚୁର୍ଥଚୁ ଝଣ ଜଣକ ପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାଳଙ୍କ ଜାବ ନୁପଣନେ ତଥା ବି ନରପଠନ ଭଗବାନ ନିନ ବିଭୂତି ଓ 
ଯୋଗୀାତଭ/ବ)ଜ ବର୍ଷଶଳ/ କଳି ଏଠବ ନିନ୍ୁ ହର ନେ 6ନ ଯଚୁକୁ ତକୁତ# ଜାଣିବ/ଜ ପଂଳ ବର୍ଶନଳ/ କୁଛକି / 


* ସଫ୍ଫୈତେ ସପ୍ତ ଭିଶ୍ଚୈବ ଗୁଣୈଃ ସପ୍ତର୍ଷୟଃ ସ୍ରୁତାଃ ॥ 


ଦୀର୍ଘାୟୁଷୋ ମନ୍ତ୍ରକୃତ ଶଶ୍ଵରୋ ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁଷଃ । ବୃଦ୍ଧାଃ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଧର୍ମାଣୋ ଗୋତ୍ରପ୍ରବର୍ତକାଶ୍ଡ ଯେ ॥ 


(ବାୟୁପୁରାଣ ୬୧ | ୯୩-୯୪) 


"¶ ମରୀଚିରଙ୍ଗିରାଶ୍ଚାତ୍ରିଃ ପୁଲସ୍ତ୍ୟଃ ପୁଲହଃ କ୍ରତୁଃ । ବସିଷ୍ଠ ଇତି ସଫ୍ଫ୍ରୈତେ ମାନସା ନିର୍ମିତା ହି ତେ ॥ 
ଏତେ ବେଦବିଦୋ ମୁଖ୍ୟା ବେଦାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟାଶ୍ଟ୍‌ କଳ୍ପିତାଃ । ପ୍ରବ୍ ଭିଧମିଣଶ୍ଳୈବ ପ୍ରାଜାପତ୍ୟେ ଚ କଳ୍ପିତାଃ ॥ 


(ମହା. ଶାନ୍ିପର୍ବ, ୩୪୭ | ୬୯-୭୦) 


+ ହରିଃ ଶରଣମେବଂ ହି ନିତ୍ଯ" ଯେଷାଂ ମୁଖେ ବଚଃ | (ପହୁପୁରାଣୋକ ଶ୍ରୀମଭାଗବତ-ମାହାମ୍ୟୁ ୨ | ୪୮) 
§ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତର ଅଷ୍ଟମ ସ୍କନ୍ଧ ପୂର୍ବରୁ, ୫ମ ଓ ୧୩ଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏହାର ବିସ୍ତୃତ ବର୍ଣନା ଅଛି । 


ଏକ ହଜାର ଚତୁର୍ଯୁଗୀରେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଦିନ ହୁଏ । ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ ମନୁଙ୍ସୀର ରାଜ୍ୟ ଏକସ୍ତରିଟି ଚତୁର୍ଯୁଗୀରୂ କିଛି ସମୟ ଅଧ୍ନକ 
ବୋଲି ଧରାଯାଇଛି। ଏବେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଆୟୁର ୫୧ ଶ ବଷ ଗ୍ବଲିଛି ଏବଂ ଏଥୁରେ “ବୈବସ୍ବତ” ନାମକ ସପ୍ତମ ମନୁ ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି । 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଏତାଂ ବିଭୂତିଂ ଯୋଗଂ ଚ ମମ ଯୋ ବେଭଉି ତତ୍ଵ୍ଵତଃ । 
ସୋଃବିକମ୍ପେନ ଯୋଗେନ ଯୁଜ୍ୟତେ ନାତ୍ର ସଂଶୟଃ ॥ ୭ ॥ 
ଥନଳୟ ଯଃ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ) ମମ ମୋର; ଏତାମ୍‌ ଏହି; ବିଭୂତିମ୍‌ -ବିଭୂତି; ଚ ଓ; ଯୋଗମ୍‌ ¬ ଯୋଗ- (ସାମର୍ଥ୍ୟ କୁ: 
ତତ୍ତ୍ବତଃ=ତତ୍ତୃତଃ; ବେଉି ଚଜାଣେ; ସଃ-ଇସେ; ଅବିକମ୍ପେନ ବଚ ଅବିଚଳ, ଯୋଗେନ =ଭକିଯୋଗରେ; ଯୁଜ୍ୟତେ ଯୁକ ହୋଇଯାଏ; 


ଅତ୍ରିଏଥୂରେ; ସଂଶୟଃ¬ସନ୍ଦେହ; ନ ନାହିଁ | 


ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ମୋର ଏହି ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗ (ସାମଥ୍ଯ) କୁ ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଜାଣେ ଅର୍ଥାତ ଦୃଢ଼ଭାବେ ନିଃସନ୍ଦେହରେ 
ମାନେ, ସେ ଅବିଚଳ ଭଳି ଯୋଗରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ; ଏଥୁରେ ତିଳେମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ | 


ବ୮/୮୮୯ଏତାଂ ବିଭୂତିଂ ଯୋଗଂ ଚ ମମଂ'-- 
ଏତାମ୍‌' ସର୍ବନାମ ପଦଟି ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିକଟକୁ ସୂଚିତ 
କରାଏ। ଏଠାରେ ଏହି ଶବ୍ଦଟି ୪ର୍ଥ ରୁ ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଥିତ ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗକୁ ସୂଚିତ କରାଉଛି। 

ଭଗବାନଙ୍କ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ନାମ 'ବିଭୂତି' ଏବଂ ଅଲୌକିକ 
ଶକ୍ତି ଓ ଅନନ୍ତ ସାମର୍ଥ୍ୟର ନାମ 'ଯୋଗ' | ତାପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଶକ୍ତିର ନାମ “ଯୋଗ” ଏବଂ ସେହି ଯୋଗରୁ 
ପ୍ରକଟିତ ବିଷୟର ନାମ ` ବିଭୂତି”। ୪ର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରୁ ୬ଷ୍ଠ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷ୍ରିତ ବ୍ୟକ୍ତିରୂପ ଓ ଭାବରୂପ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକ 
ଭଗବା ନର୍କ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ପ୍ରଭାବରୂ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥୁବା 
ବିଶେଷତୃ ଅଟେ ଏବଂ “ମୋଠାରୁ ଉମ୍ଭନ୍ତ ହୁଏ” ('ମତ୍ତଃ'; 
“ମାନସା ଜାତାଃ'”) ବୋଲି ଯେଉଁ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା 
ଭଗବାନଙ୍କର ଯୋଗ ବା ପ୍ରଭାବ । ଏହି କଥା ନବମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ମଣୋକରେ “ପଶ୍ଯ ମେ ଯୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌ଂ 
(ମୋର ଏହି ଏଶ୍ବଵରୀୟ ଯୋଗକୁ ଦେଖ) ପଦଗୁଡ଼ିକରେ 
କୁହାଯାଇଛି। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୮ମ 
ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖାଇବାବେଳେ ଭଗବାନ 
“'ପଶ୍ଯ ମେ ଯୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌' ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ନିଜର 
ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟମୟ ଯୋଗ ଦେଖିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ଦ୍ବାରା ଓ 
ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯର ଶକ୍ତି ହ୍ରାସ 
ହୁଏ ଓ ଭୋଗ୍ୟ ବଧ୍ୟୁର ବିନାଶ ହୁଏ | ଏହି ପ୍ରକାରେ ଦୁଇଆଡ଼ୁ 
କ୍ଷତି ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସେ ଭୋଗବୂୁଛ୍ଧିରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ନ 
କଲେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ତା” ଅନ୍ତରରେ ଉପଭୋଗ କରି ବାର 
ତିଳେମାତ୍ର ଲାଳସା ନ ରହିଲେ, ତା'ର ଶକ୍ତି ହ୍ରାସ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ତା'ର ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ ନିରନ୍ତର ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହେ । 

ବସ୍ତୁତଃ ଭୋଗ ଉପଭୋଗରେ ସୁଖ ନାହିଁ। ଭୋଗ 
ସଂଯମରେ ହିଁ ସୁଖ ନିହିତ । ଏହି ସଂଯମ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-¬ 
(୧) ଅନ୍ଯ ଉପରେ ଶାସନରୂପକ ସଂଯମ ଏବଂ (୯୨) 


ନିଜ ଉପରେ ଶାସନରୂପକ ସଂଯମ | ଅଅନ୍ୟମାନବ୍କ ଦୁଃଖ 
ଦୂର ହେଉ ଓ ସେମାନେ ସୁଖୀ ହୁଅନ୍ତୁ ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍ଗୁ କୁପଥରୁ ନିବୃତ୍ତ କରାଇ ସତ୍‌ପଥରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
କରାଇବା ହେଉଛି ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀ ଉପରେ ଶାସନରୂପକ 
ସଂଯମର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ। ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଏବଂ ନିଜେ ତିଳେମାତ୍ର ସୁଖ ଉପଭୋଗ ନ 
କରିବା ହିଁ ନିଜ ଉପରେ ଶାସନରୂପକ ସଂଯମର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ । 
ଏ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ସଂଯମର ନାମ ଯୋଗ” ବା ଫ୯ପ୍ରଭାବଂ' । 
ସବୌପରି ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ଠାରେ ଏହି ଯୋଗ ବା ପ୍ରଭାବ 
ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ବିଦ୍ଯମାନ। ଏହା ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ 
ସାଧନସାଧ୍ୟ ଅଟେ । 

ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନପୂର୍ବକ ଅନ୍ୟ ଉପରେ ଶାସନ କଲେ 
ଓ ନିଜର ପ୍ରଭୁତ଼ ବିସ୍ତାର କଲେ ଯଦି ଅନ୍ୟମାନେ ଅଧୀନସ୍ଥ 
ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ଶାସକକୁ ସୁଖ ମିଳେ। ଏହି ସୁଖରେ 
ଶାସକର ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ କ୍ଷୀଣ ହୁଏ ଏବଂ ଶାସିତ ପରାଧୀନ 
ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନପୂର୍ବକ ଅନ୍ୟ ଉପରେ 
ଶାସନ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ତ୍ଯାଗ କରି 
“ଅନ୍ୟର ହିତ ହେଉ, ମନୁଷ୍ଯ ନଶ୍ଵବର ଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ନ 
ହେଉ, ଅନନ୍ତକାଳରୁ ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ଚିରଦିନ 
ପାଇଁ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଅପାର ଆନନ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ'-- 
ଏହିପରି ଭାବନା ରଖି ଅନ୍ଯ ଉପରେ ଶାସନ କରିବା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ବିଲକ୍ଷଣ ଶାସନ (ସଂଯମ) | ଭଗବାନର୍କ 
ଶାସନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂଯମ ହିଁ ଏହି ଶାସନର ଶେଷସୀମା। 
ଏହାର ନାମ ଯୋଗ । 

ସମତା, ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟର ନାମ “ଯୋଗ' | ସ୍ଥିର 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ବରୁ ଅପାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲାଭ ହୁଏ । କାରଣ ସେହି 
ନିର୍ବିକାର ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ ଅପାର ସାମର୍ଥ୍ୟଶାଳୀ । ସେପରି 
ସାମର୍ଥ୍ୟ କାହାରିଠାରେ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ | ନିଷ୍ଝାମ ହେଲେ ମନୂଷ୍ୟଠାରେ ଆଂଶିକରୂପେ ସେହି 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସେ । କାରଣ କାମନା ଯୋଗୁଁ ଶକ୍ତି କ୍ଷୟ ହୁଏ 
ଏବଂ ନିଷ୍କାମ ହେଲେ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚୟ ହୁଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୭] 


ମନୂଷ୍ଯ କାମ କରି କରି ଥକି ପଡ଼ିଲେ ବିଶ୍ରାମ 
କରିବା ଦ୍ବାରା ପୁନଃ ଶକ୍ତି ଫେରି ପାଏ, କହି କହି ଥକି 
ପଡ଼ିଲେ ଚୁପ୍‌ ରହିବା ଦାରା ପୁନଃ କହିବାର ଶକ୍ତି 
ଆସେ, ଜୀଇଁ ଜୀଇଁ ମନୁଷ୍ଯ ମରିଗଲେ ପୁନଃ ଜୀଇଁବାର 
ଶକ୍ତି ଆସେ। ସର୍ଗ(ଉତପ୍ପତ୍ତି)ରେ ଶକ୍ତି କ୍ଷୀଣ ହୁଏ ଏବଂ 
ପ୍ରଳୟରେ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚୟ ହୁଏ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଲେ ଶକ୍ତି କ୍ଷୀଣ ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କଲେ ଅପାର ଶକ୍ତି ମିଳେ। 

ଯୋ ବେଭି ତତ୍୍ବତଃ'-¬ ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗକୁ ତତ୍ତ୍ତଃ 
ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ -ସଂସାରରେ କାରଣରୂପରେ ମୋର ଯାହା 
କିଛି ପ୍ରଭାବ ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅଛି ଏବଂ ସେଥୁରୁ କାର୍ଯ୍ୟରୂପେ 
ପ୍ରକଟ ହେଉଥୂବା ଯେତେ ବିଶେଷତଡ଼ ଅଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିରେ ଯାହା କିଛି ବିଶେଷତୃ ଦେଖାଯାଉଛି, 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେତେ ଭାବ ପ୍ରକଟ ହେଉଛି, 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ଯକ୍ତିମାନର୍କ ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ, ବିବେକ ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ତଥା ସଂସାରର ଉମ୍ପତ୍ତି ଓ ସଂଗ୍ବଳନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯାହା କିଛି 
ବିଶେଷତୃ ଦୂଞ୍ଟଗୋଚର ହେଉଛି, ସେ ସବୁରି ମୂଳରେ ମୁଁ 
ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତର୍ଚ୍ଚର ଆଦି । ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ଯିଏ ମୋତେ ବୁଝିନିଏ ଓ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଠିକ୍‌ଭାବେ 
ମାନିନିଏ, ସେ ସମସ୍ତ ବିଶେଷତୃ ମୂଳରେ କେବଳ 
ମୋତେ ହିଁ ଦେଖୌ। ତାଂ”ର ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ବସ୍ତୁର ବିଶେଷତ୍କ 
ପ୍ରତି ଶ୍ରହା ନ ହୋଇ କେବଳ ମୋ ପ୍ରତି ହି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ। 
ଯେପରି ବଣିଆର ଦୃତ୍ଫି ଗହଣାର ନାମ, ଆକୃତି ଓ 
ଉପଯୋଗିତା ଉପରେ ରହୁଥିଲେ ବି ତାଂହୃଦୟରେ 
ଭାବନା ଥାଏ ଯେ ତତ୍ରତଃ ଏସବୁ ସୁନା, ସେହିପରି 
ଯେଉଁଠି ଯାହା କିଛି ବିଶେଷତ଼ ଦେଖାଯାଉଛି, ସେଥୂରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଟି ଯିବା ଉଚିତ ଯେ, ଏ ସବୂରେ 
ରହିଥୂବା ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ କେବଳ ଭଗବାନର୍କାରୀ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, 
କ୍ରିୟା ପ୍ରଭୂତିର ନୁହେଁ। 

ସଂସାରରେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ- 
ଶୀଳ। ଏଥୂରେ ଯାହା କିଛି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ, ତାହା 
ସ୍ଥାୟୀରୂପେ ବ୍ୟାପ୍ତ ପରମାମ୍ବ୍ରାଚ୍୍ର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ଯେଉଁଠାରେ 
ବିଲକ୍ଷଣତା, ଅଲୌକିକତା ଆଦି ଦେଖାଯାଏ, ସେଠାରେ 
ତାହାକୁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିର ବି ଲକ୍ଷଣତା ବୋଲି 
ମାନିନେବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ ସେଥୂରେ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ 
ସେଥୂୁରୁ ତାକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ କିଛି ମିଳେ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ 
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ଦେଖାଯାଉଥୁବା ବିଲକ୍ଷଣତା ସେହି ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କର ହିଁ ଆଭା; ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବସ୍ତୁର ନୂହେଁ। 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ସେହି ମୂଳ ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଯିବା ହିଁ 
ତାକୁ ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଜାଣିବ। ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ 
ଦୃଢ଼ତାପୂର୍ବକ ମାନିବା । 

ଏଠାରେ ଯେଉଁ ବିଭୂତିମାନର୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, 
ତାହା ସେହି ସବୁ ବିଭୂତିରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ବ୍ଯାପ୍ତ 
ପରମାମ୍ରାର୍କ୍‌ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟର ସୂଚକ । ବିଭୂତିରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ 
ସମସ୍ତ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପରମାମ୍ପାର୍କର । ପରମାମ୍ରାକ୍କୀ ଯୋଗଶକ୍ତିରୁ 
ଏହି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି। ତେଣୁ ଯେକୌଣସି 
ବସ୍ତୁରେ ଯାହା କିଛି ବିଶେଷତ୍ ଦେଖାଯାଏ, ତାହା 
ଭଗବାନକ୍କା ଯୋଗଶକ୍ତରୁ ପ୍ରକଟିତ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ।ବିଭୂତି) ର 
ବିଶେଷତ଼, ସେହି ବସ୍ତୁର ବିଶେଷତ଼ ନୁହେଁ | ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଯୋଗ ଓ ବିଭୂତି ପରମାମ୍ରାବଚ୍ଦର। ସେହି ଯୋଗ ଓ 
ବିଭୂତିକୁ ତତ୍ତୃତଃ ଜାଣିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେଥୂରେ 
ନିହିତ ବିଶେଷତୃ ବାସ୍ତବରେ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚର । ଏଣୁ 
ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୟାର ଦୃଷ୍ଟି କେବଳ ପରମାମ୍ପାକ୍କ ଉପରେ ରହିବା 
ଉଚିତ। ଏହା ହିଁ ଏହାକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବା ବା ମାନିବାର 
ଭାବାର୍ଥ | 

'ସୋଃବିକମ୍ପେନ ଯୋଗେନ ଯୁଜ୍ୟତେ'-¬ମୋ ପ୍ରତି 
ତାହାର ଭକ୍ତି ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ। ଦୃଢ଼ ଭକ୍ତିର ଅର୍ଥ ମୋ 
ଛଡ଼ା ତା'ର ଅନ୍ଯ କୌଣସିଠାରେ ତିଳେମାତ୍ର ବି ମହତ୍ତ୍ଵବୁଦ୍ଧି 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାହାର ଆକର୍ଷଣ ଅନ୍ୟ କାହାରି ପ୍ରତି 
ନ ହୋଇ କେବଳ ମୋ ପ୍ରତି ହିଁ ହୁଏ। 

“ନାତ୍ର ସଂଶୟଃ”-- ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ | 
ଏପରି କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି, ଯଦି ତା'ର କେଉଁଠି 
ତିଳେମାତ୍ର ବି ସନ୍ଦେହ ହେଲା, ତେବେ ଧରିନିଅ ଯେ 
ସେ ତତ୍ବ୍ଵତଃ ମୋତେ ମାନି ନାହିଁ। ମୋର ଯୋଗକୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଲକ୍ଷଣ ପ୍ରଭାବକୁ ଏବଂ ସେଥୂରୁ ଉପ୍ପନ୍ତ 
ବିଭୂତି(ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଗୁଡ଼ିକୁ ମୋଂଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ମନେକରି 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇଛି। 

ମୋତେ ତତ୍ତ୍ଵ ସହକାରେ ଜାଣିଗଲା ପରେ 
ତା”ସମ୍ମୁଖକୁ କୌଣସି ଲୌକିକ ବିଶେଷତ୍ୃ ଆସିଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ତା'ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
ତାହାର ଦୃଙ୍ଫ ସେହି ବିଶେଷତୃ ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇ ମୋ 
ଆଡ଼କୁ ଯିବ। ଏଣୁ ମୋ ପ୍ରତି ତାହାର ଭକ୍ତି ଦୃଢ଼ ହେବ । 


* ଭକ୍ତିର ପ୍ରକରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଠାରେ ତତ୍ତ୍ବତଃ ବେଭି' (ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣିବା) ର ଅର୍ଥ 'ତତ୍ତୃତଃ ମାନିବା' ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ | 
କାରଣ ଏଠି ଭଗବାନ ତତ୍ତ୍ଵତଃ, ବେଭି'ର ଫଳସ୍ବରୂପ ତାକ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ ଭକ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି କହିଲେ ଏବଂ ଆଗାମୀ ଶ୍ଳଣୋକରେ ମଧ୍ୟ “ମୁଁ ସମଗ୍ର 
ସଂସାରର ମୂଳ କାରଣ ଏବଂ ସମଗ୍ର ସଂସାର ମୋଂଠାରୁ ହି କାଯ୍ୟ କରୁଅଛି'' ବୋଲି ମାନି (ଇତି ମତା) ଭଜନ କରିବା କଥା କହିଛନ୍ତି । 
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ଫଳିଭିନ୍ତ ଇ/ବ-ସଂସାରରେ ଯାହା ବି ବିଶେଷତୃ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ, ସବୁ ଭଗବାନଙ୍ଗୀର “ଯୋଗ” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବିଚିତ୍ର ପ୍ରଭାବ ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ। ସେହି ବିଚିତ୍ର ପ୍ରଭାବରୁ ପ୍ରକଟିତ ବିଶେଷତ୍କ ହିଁ “ବିଭୂତି।। ଏହିପରି ଭାବରେ 
ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍କୀର ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗକୁ ତତ୍ବ୍ବତଃ ଜାଣିଯାଏ, ତାଂହୃଦୟରେ ଭଗବାନକ୍କୀ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ ଭକ୍ତି 
ସ୍ଥାନ ପାଏ। ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନବ୍ଦୀ ବ୍ଯତୀତ ଦ୍ରିତୀୟ ସତ୍ତା ନାହିଁ ବୋଲି ନିଃସନ୍ଦେହ ହୋଇ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଜାଣିବା। ଏହି ପ୍ରକାରେ ତତ୍ବ୍ଵତଃ ଜାଣୁଥୂବା ମନୂଷ୍ଯସ୍ଗୁ ଭଗବାନ “ଜ୍ଞାନବାନ୍‌” କହିଛନ୍ତି 
(ଗୀତା ୭ | ୧୯) | 

“ବିକମ୍ପ (ଅବିଚଳ) ଯୋଗ” କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି 
ନ ଥୂବାରୁ ସେହି ଯୋଗ ନିଜେ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ କି କେହି ତାହାକୁ ବିଚଳିତ କରାଇପାରେ ନାହିଁ। 

ଟଙ୍କା ଦ୍ବାରା ସବୁ ଜିନିଷ ମିଳେ ବୋଲି ଧାରଣା କରି ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ଯେପରି ଟର୍ଚ୍ଚାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ ଏବଂ 
ଟଙ୍କା ପ୍ରତି ତା'ର ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ, ସେହିପରି ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ଯମାନ ପ୍ରଭାବ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଭଗବାନଙ୍କର ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରତି ମନୂଷ୍ଯର ଦୃଢ଼ ଭକ୍ତି ହୁଏ। 

“ନାତ୍ର ସଂଶୟଃ' କହିବାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଦ୍ରିତୀୟ ସତ୍ତା ନାହିଁ, ତେବେ 
ସନ୍ଦେହର ସ୍ଥାନ କାହିଁ୮ ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି ଦୁଇଟି ସତ୍ତା ଥାଏ, ସେଠାରେ ସନ୍ଦେହ ଜାତ ହୁଏ। 
ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କେହି ନାହିଁ, ତେବେ ବୃତ୍ତି କୁଆଡ଼େ ଯିବ, କାହିଁକି ଯିବ, କେମିତି ଯିବ ଓ କେଉଁଠିକୁ 
ଯିବ? ତେଣୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧ ପ୍ରତି ଅବିଚଳ ଭକ୍ତି ହେବାରେ ଆଦୌ ସହଦେହ ନାହିଁ। 

=== × = == 

ନୟନ ପୂର୍ବର୍ଖୋଳନେ ଭଜବାନ କହିଛନି, '6ମୀଳ ବିଭୂତି ୫ ଯୋଟକୁ ଫେ ଜକୁତ ଜାଣେ ନ୍ଦ ଥକିଚଳ ଦଳିଠନେ ନ୍ଦୁକ୍ତ 

6 ହାଇଯୀଂଏ /'” ଅତଃ ବିଭୂତି © ପରକୁ ଜଣୁତ# ଜାଣିବ/ ଳୀଣ, ତ/ହ/ ନିନ୍ଧୁ 6 ଳେ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛନି / 


ଅହଂ ସବଵିସ୍ଯ ପ୍ରଭବୋ ମତ୍ତଃ ସବିଂ ପ୍ରବର୍ତତେ । 
ଇତି ମତ଼ା ଭଜନ୍ତେ ମାଂ ବୁଧା ଭାବସମନିତାଃ ॥ ୮ ॥ 


ଥୟ ¬ଅହମ୍‌=ମୁଁ: ସବିସ୍ଯସାରା ସଂସାରର; ପ୍ରଭବଃ=ପ୍ରଭବ (ମୂଳ କାରଣ); ମତ୍ତଃ= (ଏବଂ) ମୋଠାରୁ; 
ସଵିମ୍‌© ସାରା ସଂସାର; ପ୍ରବତ୍ତିତୈ- ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉଛି; ଇତି ବୋଲି; ମତା-ିମନେକରି; ଭାବସମନିତାଃ = ମୋ'ଠାରେ ଶା- 
ପ୍ରେମ ରଖୁଥୁବା; ବୂଧାଃବୁଝିମାନ୍‌ ଭକ୍ତ: ମାମୀ-ମୋର; ଭଜନ୍ତେଇ ଭଜନ କରନ୍ତି । 

ମୁଁ ସାରା ସଂସାରର ପ୍ରଭବ (ମୂଳ କାରଣ) ଏବଂ ମୋଂଠାରୁ ସାରା ସଂସାର ପ୍ରବୂତ୍ତ ହେଉଅଛି ବୋଲି 


ମନେକରି ମୋଂଠାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂପ୍ରେମ ରଖୁଥୂବା ବୁଦ୍ଧିମାଟ୍‌ ଭକ୍ତ ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି ସବିଭାବରେ ମୋର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । 


ଚୟ୮୮୮୮ୟଏହି ଶ୍ମୋକରେ ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକର ବିଷୟ | ସମସ୍ତ ବିଭୂତି ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ସପ୍ତମ, ଅଷ୍ଟମ ଓ ନବମ 
ହିଁ ବର୍ଷିତ । ଅହଂ ସବିସ୍ୟ ପ୍ରଭବଃ' ରେ “ସବିସ୍ଯ' ପଦଟି ` ଅଧ୍ୟାୟରେ କଥୂତ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବୀର୍ଦରେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ମର ବିଭୂତିକୁ ବୁଝାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦର୍ଶନ, ଶ୍ରବଣ ଓ ବର୍ଣ୍ି ତ । 
ଜ୍ଞାନରେ ଯାହା କିଛି ଅନୂଭୂତ ହେଉଛି, ସବୁକିଛି “ଅହଂ ସବିସ୍ୟ ପ୍ରଭବଃ”-- ମାନସ, ନାଦଜ, ବିନ୍ଦୁଜ, 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଧର ବିଭୂତି। “ମତ୍ତଃ ସଵିଂ ପ୍ରବଭିତେ' ରେ । ଉଭିଜ୍ଜ, ଜରାୟୁଜ, ଅଣ୍ଡଜ, ସ୍ବେଦଜ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ଂଚେତନ, 
'ମତ୍ତଃ ପଦଟି ଯୋଗ ବା ପ୍ରଭାବର ବାଚକ ଏବଂ ଏଥୂରୁ । ସ୍ସାବରଂଜଙ୍ଗଂମ ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍ଗ୍ନ ଉତ୍ପତ୍ତି 


ଜାଣିବା ଯେପରି ଦୃଢ଼ ହୁଏ, ମାନିବା ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଦୃଢ଼ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୃଢ଼ ସ୍ବୀକୃତି ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ପରି ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରେ। ଯେପରି 
'ମୁଁ ହିନ୍ଦୁ, 'ମୁଁ ଅମୁକ ବର୍ଷର” ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ବୀକୃତିକୁ ସ୍ଵୟଂ ନ ଛାଡ଼ିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ସ୍ଵୀକୃତି ଯାଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି “ଏସବୁ ବିଭୂତିର ମୂଳରେ 
ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି” ଏ ସ୍ବୀକୃତି କେବେ ନଷ୍ଟଂ ହୁଏ ନାହିଁ। ବର୍ଷ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଆଦିର ସ୍ବୀକୃତି ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ; ବରଂ ଶରୀରକୁ ନେଇ ସ୍ବୀକାର କରା 
ଯାଇଥୂୁବାରୁ ପ୍ରାକୃତ ଓ ନଷ୍ଟଶୀଳ । କିନ୍ତୁ “ସବୁରି ମୂଳରେ ପରମାମ୍ବା ଅଛନ୍ତି' ଏ ସ୍ବୀକୃତି ସତ୍ୟ ଓ ବାସ୍ତବ । ଅତଏବ ଏହା କେବେ ଦୂର ହୁଏ 
ନାହିଁ, ବରଂ ଜ୍ଞାନରେ (ତତ୍ତ୍ଵୃତଃ ଜାଣିବାରେ) ପରିଣତ ହୋଇ ଜ୍ଞାନ ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯାଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


ମୂଳରେ ପରମପିତା ପରମେଶ୍ବର ରୂପରେ ମୁଁ ହିଁ 
ବିଦ୍ୟମାନ * |] 

ଏଠାରେ “ପ୍ରଭବ'”ର ଅର୍ଥ ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କର “ଅଭିନ୍ନ 
ନିମିତ୍ତୋପାଦାନକାରଣ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ନିଜେ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପରେ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି। 

'ମତ୍ତଃ ସବିଂ ପ୍ରବଭିତେ'-- ସଂସାରରେ ଉପ୍ଭତ୍ତ, 
ସ୍ଥିତି, ପ୍ରଳୟ, ପାଳନ, ସଂରକ୍ଷଣ ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେ କ୍ରିୟା 
ହେଉଛି, ସେସବୁ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ହେଉଛି। ମୂଳତଃ ସେ 
ସବୁକୁ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ସତ୍ତା ଓ ପଷ୍ପୂର୍ତି ମିଳୁଛି। ବିଜୁଳିଶକ୍ତି 
ଦାରା ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲାପରି ଏ ସଂସାରରେ ହେଉଥୁବା 
କାର୍ଯ୍ୟଗୁତ଼ରିକର ମୁଁ ହେଉଛି ମୂଳ କାରଣ। 

“ଅହଂ ସବିସ୍ୟ ପ୍ରଭବୋ ମତ୍ତଃ ସବିଂ ପ୍ରବର୍ତିତେ” 
କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଯେ, ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ଭାବ, ଆଚରଣ, କ୍ରିୟା ଇତ୍ୟାଦି ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇ ସେ 
ସବୁର ମୂଳରେ ସ୍ଥିତ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଡ଼କୁ ଯିବା ଉଚିତ । 
କାର୍ଯ୍ୟ, କାରଣ, ଭାବ, କ୍ରିୟା, ବସ୍ତୁ, ପଦାର୍ଥ, ବ୍ୟକ୍ରି ଆଦିର 
ମୂଳରେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ବିଦ୍ଯମାନ, ଭକ୍ତର୍କ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟ ସେ ଦିଗକୁ 
ରହିବା ଉଚିତ । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୭ମ ଓ ୧୨ଶ ଶ୍ଳଣୋକରେ ଏବଂ 
ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର ୫ମ ଓ ଆଲୋଚ୍ୟ (୮ମ) ଶ୍ଳୋକରେ 
“ମତ୍ତଃ/ ପଦ ବାରମ୍ବାର କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା-- 
ଭାବ, କ୍ରିୟା, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦି ସବୁକିଛି ଭଗବାନକ୍ରୀ ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି ଓ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଅତଏବ ତତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଝରୁ 
ସବୁକିଛି ଭଗବତ୍‌ ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ ଅଥବ। 
ମାନିନେଲେ ଭଗବାନର୍କ୍ଲୀ ସହିତ ଅବିଚଳ ଯୋଗ ବା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଯିବ । 

ଏଠାରେ “ସବିସ୍ଯଂ ଓ “ସବିମ୍‌' ରୂପରେ ଦୁଇଥର 
ସର୍ବଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କେହି ଏ ସ୍ପଣ୍ଟି ର ଉତ୍ଘାଦକ ଓ ସଞ୍ଚାଳକ ନୂହନ୍ତି । 
କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ଏହି ସ୍ପୃଷ୍ଟର ଉତ୍ପାଦକ ଓ ସଞ୍ଚାଳକ । 

“ଇତି ମଢ଼ା ଭାବସମନିତାଃ'-- ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ 
ସମଗ୍ର ସଂସାର ଉମତ୍ଥନ୍ନ ହୁଏ ଓ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ସତ୍ତା ଓ 
ପ୍ତୂର୍ତି ମିଳେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସ୍ୂଳ9 ସୃକ୍ଣ୍ୁ ଓ କାରଣରୂପରେ 
ସବୁକିଛି ଭଗବାନ ବୋଲି ଯେ ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନିଏ, 
ସେ “ଭଗବାନ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠଟଃ ଭଗବାନବ୍କୀ ସମକକ୍ଷ କେହି 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ନାହିଁକ ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହି” ଏହି ସବୌଚ୍ଚ ଭାବରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
ଏହିରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ଵବବୂଦି ହେଲେ ତାଂର 
ଆକର୍ଷଣ, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ଵାସ, ପ୍ରେମ ଇତ୍ୟାଦି ଭଗବାନବ୍ଳୀ 
ପ୍ରତି ହୁଏ। ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବାରୁ ସମତା, 
ନିର୍ବିକାରତା, ନିଃଶୋକତା, ନିଶ୍ଚିନ୍ତତା, ନିର୍ଭୟତା ଇତ୍ୟାଦି 
ଗୁଣ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ତା'ଠାରେ ଅବତରିତ ହୁଏ । କାରଣ 
ଯେଉଁଠି ଦେବ (ପରମାମ୍ରା) ରହନି, ସେଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପରି 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଆସିଯାଏ । 

“ବୁ ଧାଃ-_ ଭଗବାନର୍କୀ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କାହାରି ସତ୍ତା 
ସ୍ଵୀକାର ନ କରିବା, କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସବୁରି ମୂଳ 
ବୋଲି ମାନିବା, ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଆଶ୍ରା ନେଇ ତାର୍ଟ୍ଚୀ ପ୍ରତି 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମ ରଖିବା ସେମାନର୍କ୍ଝ ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାର ପରିଗ୍ରୟକ । 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ କୁହାଯାଇଛି । ଏ କଥା ଭଗବାନ 
ଆଗାମୀ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ ଓ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଯିଏ ମୋତେ କ୍ଷର (ସଂସାର) ରୂ ଅତୀତ ଓ 
ଅକ୍ଷରରୁ (ଜୀବମ୍ର୍ରାଠାରୁ) ଉତ୍ତମ ବୋଲି ଜାଣେ, ସେ ସର୍ବବିତ୍‌ 
ଏବଂ ସେ ସର୍ବଭାବରେ ମୋର ହିଁ ଭଜନ କରେ। 

“ମାମ୍‌ ଭଜନ୍ତେ--- ଭଗବାନର୍କା ନାମର ଜପ ଓ 
କୀର୍ତନ କରିବା, ଭଗବାନର୍କ୍ ରୂପ ଚିନ୍ତନ ଓ ଧ୍ଯାନ 
କରିବା, ଭଗବତ୍‌ କଥା ଶୁଣିବା, ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଗ୍ରନ୍ତମାନ (ଗୀତା, ରାମାୟଣ, ଭାଗବତ ଆଦି) ଅଧ୍ଯୟନ 
କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ “ଭଜନ” କୁହାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଯାହାଦ୍ବାରା 
ହୃଦୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ, କେବଳ 
ଭଗବାନ ହିଁ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି ଭଗବଦ୍‌ ବିସୂତି ଅସହ୍ଯ 
ବୋଧ ହୁଏ, ତାହା ପ୍ରକୃତ ଭଜନ । ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ତଲ୍ଲୀନ ହେବା ହିଁ ବାସ୍ତବ ଭଜନ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ସବୁରି ମୂଳରେ ପରମାମ୍ର୍ରା ବିଦ୍ଯମାନ ଏବଂ 
ପରମାମ୍ରାଜ୍ଜ ଠାରୁ ହିଁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପଦାର୍ଥ/ ଘଟଣା 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ଡୂରି ମିଳେ ବୋଲି ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ଭଗବତାକା'କ୍ଷୀ ସାଧକକୁ ବୋଧ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
ସବୁରି ମୂଳରେ ପରମାମ୍ରରା ଅଛନ୍ତି ତେଣୁ ସାଧକର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ପାକ୍କ ଦିଗକୁ ଯିବା ଉଚିତ। ସେହି 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଇବା ହିଁ ସମସ୍ତ ବିଭୂତି 


୭ ଯେପରି ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୬ଷ୍ଟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ଅପରା ଓ ପରା ପ୍ରକୃତିର କାରଣ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଚତୁର୍ଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୪ଥି ଶ୍ମୋକରେ ନିଜକୁ ବୀଜ ପ୍ରଦାନକାରୀ ପିତା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ସେହିପରି ଏଠାରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଉତ୍ପାଦକ 


ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 


748 × ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 
୭ ରଙ  ା୍‌୍‌ୱ ୧ମ୭୭ୋାୋାା ଵଵ ଜ୍‌ ଠ୫ଠ୧୍‌୯୍‌ «< _.%%. .. _ . ±. 


ଓ ଯୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଗୀତାରେ । ଏବଂ ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ପ୍ରେରଣାଦାତା, ସର୍ବଭାବରେ 
ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି। ଯଥା-- । ସେହି ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଶରଣାପନ୍ତ ହେବା ଉଚିତ 
ଯାହାଙ୍କ ଠାରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ଓ ଯାହାତ୍କୀ । (୧୮। ୬୧-୬୨), ଇତ୍ଯୟାଦି। କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଦ୍ବାରା ସାରା ସଂସାର ପରିବ୍ଯାପ୍ତ,। ସେହି ପରମାମ୍ପାର୍ଚ୍ଚ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ସାଧନା ତ ନିଜ ନିଜ ରୂଚି ଅନୁସାରେ 
ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଦାରା ପୂଜା କରିବା ଉଚିତ । ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ସାଧକର୍କୀ ପାଇଁ 
(୧୮ । ୪୬); ଯିଏ ସକଳ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ | ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 


ଘଫଟିରିକ୍ରୁ ଇ୮ବ- ଲୋକେ ଟକ୍କାକୁ ଅଧୂକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାର କାରଣ ହେଉଛି ଟଙ୍କା ଦ୍ବାରା ସବୁ ପଦାଥି ମି 
ପାରୁଛି। ଟଙ୍ଫା ଦ୍ବାରା ପଦାର୍ଥ କେବଳ ମିଳେ, ପଦାର୍ଥ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ୍ଚ ଠାରୂ ସମସ୍ତ ପଦାଥ ସ୍ପ 
ହୁଏ ଓ ପ୍ରାପ୍ତ ମଧ୍ଯ ହୁଏ। ଏହିରୂପେ ଯିଏ ଭଗବାନର୍କ୍ନର ମହତ୍ତ୍ଵ ବୁଝିଯାଏଥ, ସେ ତୂଚ୍ର ଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ନ ହୋଇ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଭଜନରେ ମହିଯାଏ--'ସ ସବିବିଦୃଭଜତି ମାଂ ସବିଭାବେନ ଭାରତ' (ଗୀତା ୧୫ | ୧୯) | 

ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ପଦାର୍ଥ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ୟ ମୋ”ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି (ଅହଂ ସବିସ୍ଯ ପ୍ରଭବଃ) ଏବଂ ସବୁ 
କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ମୋଂଠାରୁ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ (ମତ୍ତଃ ସବିଂ ପ୍ରବତ୍ତିତେ) । ମାତ୍ର ଜୀବ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେକରି ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକର କର୍ତ୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ସାଜି ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। ଭୋକ୍ତା ସାଜିବାରୁ 
ପଦାର୍ଥ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ଏବଂ କର୍ତ୍ତା ସାଜିବାରୁ କ୍ରିୟା ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ। ଜୀବ ଭୋକ୍ତା ଓ କର୍ତା ନ ହେଲେ 
ବନ୍ଧନ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ। 

ସଂସାରରେ ଦୂଣ୍ଟଝିଗୋଚର ହେଉଥୂବା ସମସ୍ତ ପ୍ରଭାବ ଭଗବାନଙ୍କର- ଏହି କଥା ଭଗବାନ ଗୀତାର ବହୁ 
ସ୍ଥାନରେ “ମତ୍ତଃ। ପଦରେ କହିଛନ୍ତି ଯଥା-- 

'ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ୍‌ କିଞ୍ଚିଦସି' (୭ | ୭) 

“ମୋ ବ୍ଯତୀତ ଏହି ସଂସାରର ଅନ୍ୟ କୌଣସି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର କାରଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ନାହିଁ।” 

'ମତ୍ତ ଏବେତି ତାବଚ୍‌ବିଵି' (୭ | ୧୨) 

“ଏହି (ସାତ୍ର୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ) ଭାବମାନ ମୋଂଠାରୁ ଉମ୍ପନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ଜାଣ।” 

'ଭବନ୍ତି ଭାବା ଭୂତାନାଂ ମତ ଏବ ପୂଥଗ୍ବିଧାଃ' (୧୦ | ୫) 

“ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଏହି (ବୁଝି, ଜ୍ଞାନ୮ ଅସମ୍ମୋହ ପ୍ରଭୂତି) ନାନାବିଧ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି ୮” 

"ମତ୍ତଃ ସୁତିଜ୍ଞାନମପୋହନଂ ଚ' (୧୫ | ୧୫) 

“ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ସତି ଜ୍ଞାନ ଓ ଅପୋହନ (ସଂଶୟାଦି ଦୋଷନାଶରୂପକ କାର୍ଯ୍ୟ) ହୁଏ।” 


=== `” === 


ର୍ଥ ମିଳି 
ର୍ଥ ସୃଷ୍ଟ 


ସ୍କ ୭-୮୦ଳନ ନତିେ 6ନ୍ଦନି ଜନ୍ତମାଣଳ ଜନନ କଳଜନ୍ତି ତାହ। ନନ୍ଦ ନ୍ମନୋଳକେ କହୁଛନି / 
ମଚ୍ଚିତ୍ତା ମଦୂଗତପ୍ରାଣା ବୋଧୟନ୍ତଃ ପର ପ୍ଫାରମ୍‌ । 
କଥୟନ୍ତଶୃ ମାଂ ନିତ୍ଯଂ ତୁଷ୍ଯନ୍ତି ଚ ରମନ୍ତି ଚ ॥ ୯ ॥ 
ଥନନ୍ଦର -ମଳିତ୍ତା-ମଦ୍‌ଗତଚିତ୍ତ; ମହୃଗତପ୍ରାଣାଃ-ମଦ୍‌ଗତପ୍ରାଣ (ଭକ୍ତଜନ) ; ପରସ୍ପରମ୍‌ = ପରଘରକୁ; ବୋଧୟନ୍ତଃ = (ମୋର 
ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ଇତ୍ୟାଦି) ଜଣାଇ; ଚ=ଓ; କଥୟନ୍ତଃ=ତତ୍‌ସମ୍ାନ୍ଧୀୟ ଆଲୋଚନା କରି; ନିତ୍ୟମ୍‌ ନିରନ୍ତର; ତୃ ଷ୍ଯନ୍ତି- ସନୁଞ୍ 
ରହନ୍ତି; ଚ=ଓ; ମାମ୍‌ଳିମୋତେ; ଚ= ହିଁ; ରମନତି=ପେମ କରନି । 
ମଦ୍ବଗତଚିତ୍ତ, ମଦ୍ଗତପ୍ରାଣ ଭକ୍ତ ଜନ ମୋର ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ଇତ୍ୟାଦି ପରମ୍ଫୂରକୁ ଜଣାଇ ଓ ତତ୍ଵସମ୍ନ୍ଧୀୟ 
ଆଲୋଚନା କରି ନିରନ୍ତର ସନ୍ତୁଣ୍ଟ ରହନ୍ତି ଓ ମୋତେ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି । 


ବ୍ଯା୍ଯା । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଛଂଟି କଥା ବର୍ଷ୍ଚିତ। ନିଜେ ହୂଅନ୍ତି ଅର୍ଥତ୍‌ ଭକ୍ତ ନିଜେ ସ୍ବାଧୀନଭାବରେ 
ହୋଇଛି। ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ 'ମଜ୍ଚିତ୍ତା॥ଂ ଓ 'ମଦୃଗତପ୍ରାଣାଃ' ଭକ | ଏତାଦୃଶ ହୋଇଯାଆନି ଏବଂ “ବୋଧୟନ୍ତଃ' ଓ 'କଥୟନ୍ତଃ' 


ଶ୍ମୋକ ୯] 


ପରସ୍ପର ଭେଟ ହେଲେ ହୁଏ ତଥା ୨ତୁଷ୍ଯନ୍ତିଂ ଓ “ରମନ୍ତି' 
ପରିଣାମରେ ହୁଏ। 

ସମସ୍ତେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ ଠାରୁ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ହେଉଛି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁରି ମୂଳରେ ପରମାମ୍ର଼ା ବିଦ୍ଯମାନ। ଯାହାର୍ଦ୍ 
ଅନ୍ତରରେ ଏ କଥା ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଇଛି ଓ ଯେଉଁମାନେ 
ନିଃସନ୍ଦେହ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି, ସେମାନକ୍ ପାଇଁ କିଛି କରିବା, 
ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ନାହିଁ। କେବଳ ସର୍ବଭାବରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଯୁକ୍ତ ରହିବା ସେମାନକ୍କ୍ର ଏକମାତ୍ର 
କାମ। ଏହି କଥା ଉକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି । 

'ମଚ୍ଚିତ୍ତା-- ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ମଦ୍‌ ଗତଚିତ୍ତ। 
ସାଧାରଣତଃ ଦୁଇଟି କଥା ଅଛି-¬(୧) ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ହେବା ଏବଂ ୯୨)” ଚିତ୍ତକୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ବ 
ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ କରାଇବା । “ମୁଁ ଭଗବାନର୍କର' ଏପରି ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଟ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ହେଲେ, ଚିତ୍ତ, ବୁଦି ଆଦି 
ସ୍ବତଃ ତାଙ୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ସ୍ବୟଂ କର୍ତ୍ତା 
ସଂଯୁକ୍ତ ହେଲେ କରଣଗୁଡ଼ିକ (ମନ, ବୁଦି ଇତ୍ୟାଦି) ଅଲଗା 
ରହିବେ କିପରି? ସେଗୁଡ଼ିକ ବି ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ । 
କରଣଗୁଡ଼ିକ ସଂଯୁକ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ କର୍ତା ଅଲଗା ରହିପାରେ, 
କିନ୍ତୁ କର୍ତୀ ସଯୁକ୍ତ ହେଲେ କରଣଗୁଡ଼ିକ କେବେ ଅଲଗା 
ରହି ପାରିବେ ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି କତ୍ତା ରହିବ, ସେଠାରେ 
କରଣଗୁଡ଼ିକ ଅବଶ୍ୟ ରହିବେ | କାରଣ କରଣଗୁଡ଼ିକ କର୍ତାର 
ଅଧୀନ। କର୍ତା ନିଜେ ଯେଉଁଠି ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ, କରଣଗୁଡ଼ିକ 
ବି ସେଠାରେ ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି । ଯଥା କେହି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
ପାଇଁ ହୃଦୟର ସହିତ ସାଧକ ହୋଇଗଲେ, ତା'ର ମନ 
ସାଧନାରେ ସ୍ବତଃ ଲାଗିଯାଏ । ସାଧନା ଛଡ଼ା ତାହାର ମନ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗେ ନାହିଁ ଏବଂ ମନ ଯେଉଁ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗେ, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥାଏ | 
କତ୍ତୀ (ସ୍ବୟ) ବିପକ୍ଷରେ ମନଂବୁଦି ଆଦି କାର୍ଯ୍ଯ କରି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେହି ନିଜେ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଠାରେ ନ ଲାଗି, ନିଜକୁ ସଂସାରରେ ଲଗାଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ 
ମୁଁ ସଂସାରୀ”, 'ମୁଁ ଗୃହସ'-`ଏପରି ମନେକରି ଚିତ୍ତକୁ 
ଭଗବାନଗ୍ଦ୍ଚ ଠାରେ ଲଗାଇବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ତାହାର ଚିତ୍ତ 
ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ନିରନ୍ତର ଲାଗେ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସ୍ବୟଂ ସଂସାରୀ ହୋଇ ଚି ତ୍ତକୁ ଭଗବାନ ଜା ଠାରେ 
ଲଗାଇବାକୁ ଗ୍ବହିଁଲେ, ତାହା ଲାଗିବା ପ୍ରାୟ ଅସମ୍ଭବ । 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ଯେଉଁଠି ପ୍ରିୟତୃ ଥାଏ, ଚିତ୍ତ ସେଇଠି 
ଲାଗେ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଆମ୍ବ୍ରୀୟତା ଥାଏ, ପ୍ରିୟତ଼ ସେଇଠି 
ହୁଏ। ଭଗବାନଙ୍କୀ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲେ ତାକ 
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ସହିତ ଆମ୍ରୀୟତା ହୁଏ। ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଏବ. 
କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର, ଶରୀର ଓ ସଂସାର ମୋର 
ନୁହେଁ। ମୋ ଉପରେ ପ୍ରଭୁଗ୍ଚ୍ରର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧ୍ଧକାର ଅଛି; 
ତେଣୁ ସେ ମୋ ପ୍ରତି ଯେପରି ଇଚ୍ଛା ସେପରି ବ୍ଯବହାର 
ଓ ବିଧାନ କରି ପାରନ୍ତି । ପ୍ରଭୁକ୍ଵ ଉପରେ ମୋର କୌଣସି 
ଅଧୂକାର ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଂସେ ମୋର ହୋଇଥୁବାରୁ ମୁଁ 
ଯେପରି ଗ୍ରହୁଁଛି, ସେ ସେପରି କରନ୍ତୁ- ଏପରି କୌଣସି 
ଅଧୂକାର ନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରକାରେ ଯିଏ ନିଜକୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ବୋଲି ମାନିନିଏ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଏ, 
ତାହାର ଚିତ୍ତ ସ୍ଵତଃ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ । 
ଏହିପରି ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ମଚ୍ଚିତ୍ତା କୁହାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ ମଜ୍ଚିତ୍ତାଃ ପଦରେ ମନ ଚିତ୍ତର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୋବୃଭ୍ତି ଚିତ୍ତଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୂହେଁ। ଗୀତାରେ 
ଚିତ୍ତ ଓ ମନକୁ ଏକ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ପ୍ରଥକ୍‌ 
ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି। ଯଥା--ଭୂମିରାପୋଃନଳୋ ବାୟୁଃ 
ଖଂ ମନୋ ବୂଦ୍ଧିରେବ ଚ” (୭। ୪) ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଚିତ୍ତ 
ମନର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ 'ମନଃ ସଂଯମ୍ୟ ମଚଢିତ୍ତଃ (୬ | ୧୪) 
ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ମନ ଓ ବିତ୍ତ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। ମାତ୍ର ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ “ମଚ୍ଚିତ୍ତାଃ ପଦରେ ମନ ଓ ଚିତ୍ତ 
ଅଭିନ୍ନ, ଭିନ୍ନ ନୂହନ୍ତି। 

'ମଦୃଗତପ୍ରାଣାଃ'-¬ ସେମାନକ୍କ ପାଣ ମୋ ନିକଟରେ 
ଅର୍ପିତ ହୋଇଛି। ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରାଣରେ ଦୁଇଟି କଥା 
ଦେଖାଯାଏ-- ବଞ୍ଚିବା ଓ ଚେଷ୍ଟା କରିବା | ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ପାଇଁ ହି 
ସେମାନର୍କ୍ରର ସମସ୍ତ ଶାରୀରିକ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା (କ୍ରିୟା) ହୁଏ । ସମସ୍ତ 
ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାରେ ପ୍ରାଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ସୁତରାଂ ସେହି 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଯଜ୍ଞ, ଅନୁଷ୍ଠାନ ଆଦି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କ୍ରିୟା ଭଜନ, 
ଧ୍ୟାନ, ଗୁଣକୀର୍ତନ ଆଦି ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କ୍ରିୟା; ଖାଇବା, 
ପିଇବା ଆଦି ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା; କୃଷି, ବାଣିଜ୍ୟ ଆଦି ଜୀବିକା 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କ୍ରିୟା ଓ ସେବା ଆଦି ସମସ୍ତ ସାମାଜିକ କ୍ରିୟା 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ପାଇଁ ହୁଏ । ସେମାନଙ୍କର କ୍ରିୟାରେ କ୍ରିୟାଭେଦ 
ତ ରହେ, କିନ୍ଗୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଭେଦ ରହେ ନାହିଁ । ସେମାନର୍କର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ସେମାନେ “ଭଗବଦ୍‌ ଗତ ପ୍ରାଣ' | 

ଯେପରି “ଗୋପୀଗୀତ'ରେ ଗୋପୀମାନେ ଭଗବାନର୍ଦୁ 
କହିଛନ୍ତି, ଆମେ ନିଜର ପ୍ରାଣକୁ ତୁମଠାରେ ଅର୍ପଣ କରି- 
ଦେଇଛୁ- ¬ 'ତୂୟି ଧୁତାସବଃ' (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୦ | ୩୧ |୧), 
ସେହିପରି ଭକ୍ତଜନର୍କୀ ପ୍ରାଣ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀ ଠାରେ 
ଅର୍ପିତ ହୋଇ ରହେ। ଭଗବାନକ୍ର ପ୍ରତି ତାର୍ଚର ଯେତେ 
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ଆମ୍ରୀୟତା ଥାଏ, ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ସେତେ ନ ଥାଏ । କେବେହେଲେ 
ମୋର ପ୍ରାଣ ନ ଯାଉଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ଏପରି ବଞ୍ଚିବାର 
ଇଢ଼୍ା ଥାଏ। ଏହା ହେଉଛି ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ମୋହ ବା ସ୍ନେହ। 
କିନ୍ତୁ ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତକ୍ତର ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ମୋହ ନ ଥାଏ। 
ସେମାନବ୍କ୍ରର ବଞ୍ଚି ରହିବାର ଇକ୍ଚା ନ ଥାଏ କି ମରଣର 
ଭୟ ବି ନ ଥାଏ। ବଞ୍ଚିବା ଓ ମରିବାରେ ସେମାନବ୍କ୍ର 
ଆଦୌ ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ। କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରେ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଜନ। କାରଣ ସେମାନେ 
ଭଲଭାବେ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ଯେ ମରିଗଲେ ପ୍ରାଣଠାରୁ ତ 
ବିୟୋଗ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ କେବେହେଲେ 
ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରାଣ ସଙ୍ଚୈଂ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଚେଂ ଆମର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି। ପ୍ରାଣ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ କିନ୍ତୁ ଆମେ ସ୍ବୟଂ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ। 

ଏପରି “ମଦ୍ବଗତପ୍ରାଣାଃଂ ହେବା ପାଇଁ ସାଧକ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ଦୃଢ଼ପ୍ରତିଜ୍ଞ 
ହେବା ଉଚିତ। ମୋତେ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ମିଳୁ ବା ନ 


ମିଳୁଳ ମୋତେ ରୋଗ ହେଉ ବା ମୁଁ ନୀରୋଗ ରହେ, 


ମୋର ଆଦର ହେଉ ବା ନିରାଦର ହେଉ, ମୋତେ 
ସୁଖ ମିଳୁ ବା ଦୁଃଖ ମିଳୁ, ମୋର ଏଥୂରେ କୌଣସି 
ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । ମୋର କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ପ୍ରୟୋଜନ । 
ଏପରି ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେବାପରେ ସାଧକ “ଭଗବଦ୍‌ଗତ- 
ପ୍ରାଣଂ ହୋଇଯିବ । 

'ବୋଧୟନ୍ତଃ ପର ସ୍ୁରମ୍‌'-= ସେହି ଭକ୍ମାନର୍କୂ କେହି 
ଭଗବଦ୍‌ ଭାବ ସମ୍ପନ୍ତ ଓ ଭଗବଦ୍‌ ରୂ ଚି ସମ୍ପନ୍ନ ଲେ।କ 
ମିଳିଗଲେ, ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଭଗବତ୍‌ ଚର୍ଚ୍ଚା ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଯାଏ। ସେମାନେ ପରଯପ୍ଫପରକୁ ଭଗବାନର୍ବ୍ର ତତ୍ଵ୍ଵଂ 
ରହସ୍ଯ, ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ଇତ୍ଯାଦି ଶୁଣାଇବା ଦ୍ବାରା ଏକ 
ଚମତ୍କାର ସତ୍ବ ସଙ୍ଗ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଏଂ। ସେମାନେ 
ଭାବମଗ୍ନ ହୋଇ ପରମ୍ଫୂର ମଧ୍ଯରେ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ହୃଦୟରେ ବିଚିତ୍ର 
ବିଚିତ୍ର ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କଥା ସ୍ବତଃ ପୂରିତ ହୁଏ। 
ଦୀପତଳ ଅନ୍ଧାର ସତ, କିନ୍ତୁ ଦୁଇଟି ଦୀପ ପରମ୍ଫର 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ସମ୍ମୁଖରେ ରଖିଦେଲେ ଯେପରି ଅନ୍ଧାର ଦୂର ହୋଇଯାଏ, 
ସେହିପରି ଦୁଇଜଣ ଭକ୍ତ ପରସ୍ପର ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଆଲୋଚନା କଲାବେଳେ, ଯଦି କାହାରି ମନରେ କୌଣସି 
ପ୍ରକାର ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅସାଧାରଣ ଭାବ ଉଦିତ 
ହୁଏ, ତେବେ ସେ ତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରେ। ଏହି ଭଳି 
ଭାବରେ ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ହେବାରୁ ସେମାନର୍କୀ ହୃଦୟରେ 
ନୂଆ ନୂଆ ଭାବ ଉଦିତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏକୁଟିଆ ଭଗବତ୍‌ 
ଚିନ୍ତନ କଲେ ଏତେ ଭାବ ଉଦିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଭାବ 
ଉଦିତ ହେଲେ ବି କେବଳ ନିଜ ପାଖରେ ରହେ, 
ତାହାର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ। 

'କଥୟନ୍ତଶୃ ମାମ୍‌'-- ସେମାନର୍କୁ ଭଗବାନର୍ଢ ଗୁଣ 
ଓ ଲୀଳା ଶ୍ରବଣକାରୀ କୌଣସି ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତ ମିଳିଗଲେ 
ସେମାନେ ଭଗବାନର୍ସ୍ର ଗୁଣ ଓ ଲୀଳାର ଚର୍ଚ୍ଚା ଆରମ୍ଭ କରି 
ଦିଅନ୍ତି। ଯେପରି ସନକାଦି ଗ୍ବରିଜଣର୍କୀ ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ ବକ୍ତା 
ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ଶ୍ରୋତା ହୋଇ ଭଗବତ୍‌ ଚର୍ଚ୍ଚା କରନ୍ତି, 
ସେହି ପରି ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତମାନ ର୍କ କେହି ଶ୍ରୋତା 
ମିଳିଗଲେ ସେମାନେ ଭଗବାନର୍କୀର କଥା, ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, 
ରହସ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି. ଶୁଣାନ୍ତି ଏବଂ କେହି ବକ୍ତା ମିଳିଗଲେ 
ନିଜେ ଶୁଣନ୍ତି। ଶୁଣାଇବାବେଳେ ସେମାନବ୍କୀ ଭିତରେ 
“ବକ୍ତାଂର ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ କି ଶୁଣିବାବେଳେ 
ଶ୍ରୋତା” ହେବା ପାଇଁ ଲଜ୍ଜା ବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ନିତ୍ୟଂ ତୁଷ୍ୟନ୍ତି ଚ୮-- ଏହିଭଳି ଭଗବାନର୍କୀର କଥା, 
ଲୀଳା, ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, ରହସ୍ଯ ଇତ୍ୟାଦି ପରଘୁରକୁ ଜଣାଇବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ କଥନ ଓ ଚିନ୍ତନ କରି ସେହି ଭକ୍ତମାନେ 
ନିରନ୍ତର ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍ଜୀ 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କେହି ସେମାନଙ୍କର ସନ୍ତୁଷ୍ଟିର କାରଣ ନୁହେଁ। 

'ରମନ୍ତି ଚ”--- ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍ସ୍ର ଠାରେ ହିଁ 
ରମଣ ବା ପ୍ରେମ କରନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରେମରେ ଭକ୍ତ ଓ 
ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଭେଦ ରହେ ନାହିଁ-- 'ତସ୍ମିଂସ୍ତଳ୍ୁନେ 
ଭେଦାଭାବାତଵ' (ନାରଦଭକ୍ତିସୂତ୍ର ୪୧)। କେବେ ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଭକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ତ କେବେ ଭଗବାନ ନିଜେ 
ଭକ୍ତର ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି।। ଏହିପରି ଭଗବାନ ଓ 
ଭକ୍ତର୍ଦ୍ର ମଧ୍ୟରେ ପରଘ୍ଫଁର ପ୍ରେମଲୀଳା ଅନନ୍ତକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 


* ସତାମୟଂ ସାରଭୃତାଂ ନିସରୌଁ ଯଦର୍ଥବାଣୀଶରୁତିଚେତସାମପି। ପ୍ରତିକ୍ଷଣ' ନବ୍ୟବଦଵ୍ୟୁତସ୍ୟ ଯତ୍‌ ସ୍ତ୍ରିୟା ବିଟାନାମିବ ସାଧୁବାର୍ତ୍ା ॥ 


(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୦ | ୧୩| ୨) 


““ସାର-ତତ୍ତ୍ଵଧାରୀ ପୁରୁଷଜ୍ର ସ୍ଵଭାବ ହେଲା, ତାବ୍କର ବାଣୀ, କର୍ଶ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ଭଗବାନର୍ବୀ ଲୀଳା ଗାୟନ, ଶ୍ରବଣ ଓ ଚିନ୍ତନରେ 
ମଳି ରହେ। କାମୁକ ପୁରୁଷଙ୍ଗୂ ନାରୀ ଚର୍ଚ୍ଚାରେ ନୂତନତୃ ଜଣା ପଡ଼ିଲା ପରି ଭକ୍ତମାନଙ୍ଗୁ ଭଗବାନତ୍ସ ଲୀଳାରେ ଓ କଥାରେ ନିତ୍ୟ ନବୀନତ୍ୃ 


ଅନୂଭବ ହୁଏ।'” 


† “ଏବଂ ସ୍ବଭକୁୟୋ ରାଜନ୍‌ ଭଗବାନ୍‌ ଭକ୍ଭକ୍ତିମାନ୍‌ |' (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୦ | ୮୬ | ୫୯) 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦ ±+ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 751 


ଗ୍ବଲୁଥାଏ ଏବଂ ଅନୂକ୍ଷଣ ପ୍ରେମ ବଢ଼ୁଥାଏ। ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟା, ଭାବ ଇତ୍ଯାଦିର ପ୍ରବାହକୁ ଭଗବଦ୍‌ 
ଉକ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନାର ନିଷ୍ଠର୍ଷ ହେଲା, ସାଧକ ତାହାର । ଅଭିମୁଖୀ କରିବାକୁ ପ୍ରଯନ କରିବା ଉଚିତ। 


ଘଟି ଷ୍ଣ ଭ/ବ--ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅବିଚଳ ଭକ୍ତିଯୋଗ କଥା କହୁଛନ୍ତି । 
ଭଗବଭଦ୍କ୍ତବ୍କର ଚିତ୍ତ କେବଳ ଭଗବାନକ୍କ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୁଆଡ଼େ ଯାଏ ନାହିଁ। ସେମାନବ୍କ୍ୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯଦି ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନର୍କ୍ର ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ, ତେବେ ସେମାନବ୍ସୀର ଚିତ୍ତ କେଉଁଠିକି ଯିବ, କିପରି ଯିବ ଓ କାହିଁକି ଯିବ? 
ସେହି ଭକ୍ତମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ପାଇଁ ବଞ୍ଚି ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଗ୍କୀର ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟା ବି ଭଗବାନଙ୍କର ପାଇଁ ହୁଏ । 
କେହି ଶ୍ରୋତା ଭେଟ ହୋଇଗଲେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍ଗରର ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ଇତ୍ଯାଦିର ଅଦ୍ଭୁତ ଲୀଳା ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ବର୍ଣନା କରନ୍ତି ଏବଂ କେହି ବକ୍ତା ଭେଟ ହେଲେ ପ୍ରେମ ସହକାରେ ଶୁଣନ୍ତି। ବକ୍ତା ତୃପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ କି ଶ୍ରୋତା 
ତୃପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ତୃପ୍ତି ନ ହେବା ବିୟୋଗ ଏବଂ ନିତ୍ଯ ନବୀନ ରସ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଯୋଗ ଅଟେ। ଏହି ବିୟୋଗ 
ଓ ଯୋଗ ହେତୁ ପ୍ରେମ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଦ୍ଧମାନ ହୁଏ। ନାରଦଭକ୍ତି ସୂତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି-- 

କଣ୍ଠାବରୋଧରୋମାଞ୍ଚାଶ୍ରୁଭିଃ ପର ସ୍ଫାରଂ ଲ ପମାନାଃ ପାବୟନ୍ତି କୁଳାନି ପୂଥ୍ ବୀ ଚ ॥ ୬୮ ॥ 


“ଏପରି ଅନନ୍ଯ ଭକ୍ତ କଣ୍ଠରାବରୋଧ, ରୋମାଞ୍ଚଶରୀର ଓ ଅଶୁପୂର୍ଶ୍ଚ ନେତ୍ରଵରେ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ଭାଷଣ 


କରି ନିଜ କୁଳକୁ ଓ ପ୍ରୁଥୁବୀକୁ ପବିତ୍ର କରିଦିଅନ୍ତି ।” 


==== ;×# ==== 


ସୀ ପୂର୍ବନୁ/ାନ୫ଜେ ଜଣବ/ନଳ ଦଳୁମନାନକ ଭଜନର ଭଳ ବିଷୟେ କହି ଏଠକ ନୁଇଟି 8ହମଙଞଜେ 6ନେମାଳକ ଜପଜେ 


କୁ! କଳିବ/ କଥା କହୁଛନି / 


ତେଷାଂ ସତତଯୁକ୍ତାନାଂ ଭଜତାଂ ପ୍ରୀତିପୂବିକମ୍‌ । 
ଦଦାମି ବୂଦ୍ଦିଯୋଗଂ ତଂ ଯେନ ମାମୁସଯାନ୍ତି ତେ ॥ ୧୦॥ 


ଥଂଚ୍ଦ ସତତଯୁକ୍ତାନାମ୍‌ ¬ ମୋ'ଠାରେ ସର୍ବଦା ଯୁକ୍ତ (ଓ) ; ପ୍ରାତିପୂବିକମ୍‌-ପେମପୂର୍ବକ; ଭଜତାମ୍‌ = (ମୋ) ଭଜନରେ 
ରତ; ତେଷାମ୍‌ ସେହି ଭକମାନକ୍ତୂ; ତମ୍‌ ¬ (ମୁଁ) ସେହି; ବୁହିଯୋଗମ୍‌ ¬ ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ; ଦଦାମିଇିପଦାନ କରେ; ଯେନ=ଯଜଦ୍ବାରା; 


ତେୈଇସେମାନେ; ମାମ୍‌¬ ମୋତେ; ଉପୟାନ୍ତି- ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ମୋଂଠାରେ ସବିଦା ଯୁକ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରେମପୂବିକ ମୋ ଭଜନରେ ରତ ସେହି ପପୂବିଶ୍ଣୋକରେ ବର୍ଣିତ) 
ଭକ୍ତ ମାନଙ୍କୁ ମୁଁ ସେହି ବୁଛ୍ଧିଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରେ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା ସେମାନେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି । 


ବ6/# _[ଭଗବନିଷା ଭକଗଣ ଭଗବାନର୍ଚଚ ବ୍ଯତୀତ 
ସମତା ଗ୍ରହାନ୍ତି ନାହିଁ, ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହାନ୍ତି ନାହିଁ କି କିଛି 
ହେଲେ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁଂ । ସର୍ବଦା ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ମଜି 
ରହିବା ହିଁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଏକମାତ୍ର କାମ। ଭଗବାନଙ୍କର 
ସଙ୍ଗେ ମଜି ରହିବା ବ୍ୟତୀତ ସେମାନର୍ଦ୍ଦର ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
କାମ ନାହିଁ । ସବୁ କାମ, ସବୁ ଦାୟିତୃ କେବଳ ଭଗବାନର୍ବ୍ବର 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ଭକ୍ତଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଯାହା କିଛି କରାଇବାର ଅଛି 
ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଯାହା କିଛି ଦେବାର ଅଛି, ସେସବୁ 
କାମ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଧର । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ (୧ଦୁଇଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ) ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ସମତା ଓ ତତ୍ବ୍ବନ୍ଞାନ 


ପ୍ରଦାନ କରିବା କଥା କହିଛନ୍ତି । 

'ତେଷା ସତତଯୁକ୍ତାନାମ୍‌--ନବମ ଶ୍ଳୋକ 
ଅନୁସାରେ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙର୍ଚଚ ଠାରେ ଚିତ୍ତ ଓ ପ୍ରାଣ 
ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି, ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, ଲୀଳା, ରହସ୍ଯ 


_ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ପରସ୍ପର ମଧ୍ୟରେ ଆଲୋଚନା କରିବା ସଙ୍ଗେ 


ସଙ୍ଗେ ଭଗବାନର୍କ ନାମ ଓ ଗୁଣ ଚର୍ଚ୍ଚା କରି ଅନୂକ୍ଷଣ 
ତାର୍କାଠାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହନ୍ତି ଓ ତାଙ୍ଦୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି, ସେହି 
ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତ ଭକ୍ତମାନଜ୍କ୍ ପାଇଁ ଏଠାରେ “ସତତଯୁକ୍ତାନାମ୍‌' 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 

'ଭଜତାଂ ପ୍ରୀତିପୂବିକମ୍‌'-_ ସେହି ଭକମାନେ ଜ୍ଞାନ 


* ନ ପାରମେଷ୍ଟ୍ୟଂ ନ ମହେନ୍ଦ୍ରଧ୍ଧଷ୍ହ୍ୟଂ ନ ସାର୍ବଭୌମଂ ନ ରସାଧ୍ଧପତ୍ୟମ୍‌। 
ନ ଯୋଗସିଦୀରପୁନର୍ଭବଂ ବା ମଯ୍ୟର୍ପିତାମ୍ପେଚ୍ରତି ମଦ୍‌ବିନାନ୍ୟତ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଦଭା, ୧୧ | ୧୪ | ୧୪) 
“ନିଜକୁ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଥୂବା ଭକ୍ତ ମୋତେ ଛାଡ଼ି ବ୍ରହ୍ମାପଦ, ଇନ୍ଦ୍ରପଦ, ଭୂମଣ୍ଡଳର ରାଜ୍ୟ, ପାତାଳାଦି ଲୋକର ରାଜ୍ୟ, ଯୋଗର 


ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧି ଓ ମୋକ୍ଷ ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହେଁ ନାହିଁ ।” 
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ବା ବୈରାଗ୍ଯ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ପାରମାର୍ଥିକ 
ଜ୍ଞାନଂ ବୈରାଗ୍ଯ ଆଦି ମଧ୍ଯ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ ସେମାନେ ଏ 
ତୂଚ୍ର ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ତଥା ଅଷ୍ଟ୍ୈସିଦ୍ଧି ଓ ନବନିଧୂ ବା 
ଗ୍ବହିବେ କିପରିନ ସେମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟ ଏହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଏ ନାହିଁ। ସେମାନବ୍ଦ୍ଧ ହୃଦୟରେ ସିଦ୍ଧି ଆଦିର 
କୌଣସି ଆଦର ବା ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ। ସେମାନେ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆପଣାର କରି ପ୍ରେମରେ ମଗ୍ନ ହୋଇ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ତାବ୍କ୍ର ଭଜନରେ ନିୟୋଜିତ ହୁଅନ୍ତି। 
ସେମାନଙ୍କର ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଆଦି ସହିତ କୌଣସି ପ୍ରକାରର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ। ଅନୁକ୍ଷଣ ଭଗବଦ୍‌ ଭଜନରେ ନିମଗ୍ନ 
ରହିବା ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ଭଜନ ଓ ଭକ୍ତି। ଭଗବତ୍‌ 
ପ୍ରେମରେ ସେମାନେ ଏତେ ମହି ରହନ୍ତି ଯେ, ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
ସ୍ବପ୍ନରେ ସୁଦ୍ଧା ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଇଚ୍ଜା 
ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ଦଦାମି ବୁଦ୍ଧିଯୋଗଂ ତମ୍‌'-- କୌଣସି ବସୁ, ବ୍ୟକି, 
ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିର ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗରେ 
ସେମାନବ୍କା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେପରି କୌଣସି ଅସ୍ଥିରତା 
ସୃଷ୍ଟ ନ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାପ୍ତି-ଅପ୍ରାପ୍ରିରେ, ଲାଭ- 
କ୍ଷତିରେ, ଆଦର-ନିରାଦରରେ, ନିନ୍ଦା-ସୁତିରେ ଓ ସୁସ୍ଥତା- 


* ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ରୂଗ୍‌ଣତାରେ ସେମାନେ ଯେପରି ସମଭାବ ପୋଷଣ କରି 
ପାରିବେ, ସେହିପରି ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ବା ସମତା ମୁଁ ସେହି 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରେ। 

'ଦଦାମିଂର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସେମାନେ ସେହି 
ବୁଦ୍ଧିଯୋଗକୁ ନିଜର ନ ମାନି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବୋଲି 
ମାନନ୍ତି। ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜଠାରେ 
କୌଣସି ବିଶେଷତ୍ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। 

'ଯେନ'-- ଯେଉଁ ବୁଦିଯୋଗ ଦାରା ସେମାନେ ମୋତେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ରି, ମୁଁ ସେମାନର୍କୁ ସେହି ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ପ୍ରଦାନ 
କରେ । 

'ମାମୁପଯାନ୍ତି ତେ--- ଯଦି ସେମାନେ ଭଗବାନକୁୂ 
ଚିତ୍ତ ଓ ପ୍ରାଣ ଅର୍ପଣ କରି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଦୀ ଠାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ରହନ୍ତି ଏବଂ ତାର୍ଦୂୁ ପ୍ରେମ କରନ୍ତି ତେବେ ସେମାନବ୍କୀ 
ପାଇଁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କ'ଣ ବା ବାକି ରହିଲା, ଯାହାଫଳରେ 
ଭଗବାନଙ୍ଗୁ କହିବାକୁ ପଡ଼ିଲା ଯେ, ସେମାନେ ମୋତେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତିଃ “ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା”ର ଅର୍ଥ, ସେହି 
ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତମାନେ ନିଜଠାରେ ଯେଉଁ ନ୍ଯୂନତା ଅନୂଭବ 
କରନ୍ତି, ତାହା କଦାପି ସେମାନବ୍କ୍ଚ ଠାରେ ରହେ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କୁ ପୂର୍ଶ୍ରିତୁ ଅନୂଭବ ହୁଏ। 


ଘିଣିଙ୍କ କ/ଚ-- ରାଗ-ଦେଷ (ବିଷମତା) ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାର ଦେଖାଯାଏ, ଭଗବାନ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ। 


ଭଗବାନ ଦ୍ରନ୍ଦ୍ବାତୀତ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଗଂଦ୍େଷରୂପକ ଦନ୍ଦ୍ଵ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଇଟିର ସତ୍ତା ଦେଖାଯାଏ, ଗୋଟିଏ 
ପରି ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। ରାଗଂଦେଷ ଲୋପ ପାଇଗଲେ ଭଗବାନଙର୍ଚ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟଯ 
ହେଲା, ରାଗ-ଦ୍ଦେଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତା ଆସିଗଲେ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” ବୋଲି ଅନୂଭବ ହୁଏ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ଚ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ସମତା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ସମତା ହିଁ 'ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ' ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗ _ 'ସମତୃଂ ଯୋଗ 
ଉଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୨ | ୪୮) | ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ ହିଁ “ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ” ନାମରେ ନାମିତ ହୋଇଛି; ଯଥା-- ଦୁରେଣ 
ହ୍ଯବରଂ କମି ବୁଵିଯୋଗାଦ୍ଧନଞ୍ଚୟ (୨। ୪୯), “ବୁଦ୍ଧିଯୋଗମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ ମଚ୍ଚିଞଃ ସତତଂ ଭବ” (୧୮ । ୫୭) । 
ବୂଦ୍ଧିଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଭକ୍ତ ଅନ୍ଯର ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ହୋଇ ତାକୁ ସୁଖ ଦେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ରା କରନ୍ତି। 
ଚିନ୍ତନ “କରିବା” ଓ ଚିନ୍ତନ ୮ହେବା'ରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି। ଯେଉଁ ଚିନ୍ତନ ଓ ଭଜନ କରାଯାଏ, ତାହା କୃତ୍ରିମ 
ଏବଂ ଯାହା ସ୍ବତଃ ହୁଏ ତାହା ବାସ୍ତବ । କରାଯାଉଥୂବା ଚିନ୍ତନ ନିରନ୍ତର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ହେଉଥୁବା ଚିନ୍ତନ 
ଶ୍ଵାସ କ୍ରିୟାଭଳି ନିରନ୍ତର ହୁଏ, ସେଥୁରେ ବିରାମ ଆସେ ନାହିଁ--ସତତଯୁକ୍ତାନାମ୍‌' | ଶରୀର ପ୍ରତି ପ୍ରିୟତୃ ଓ ଆସକ୍ତି 
ହେଲେ ଶରୀରର ଚିନ୍ତନ ଆପେ ଆପେ ହୁଏ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଚ୍ୀ ଚିନ୍ତନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ମାତ୍ର ଭଗବାନକ୍ଠୀ ପ୍ରତି 
ପ୍ରେମ (ଆମ୍ରୀୟତାଃ ହୋଇଗଲେ ଭଜନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ଆପେ ଆପେ ହୁଏ ଓ ଆଦୌ ବନ୍ଦ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ ପ୍ରେମର ସହିତ ଭଜନ କରିବା କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି--'ଭଜତାଂ ପ୍ରୀତିପୂଵିକମ୍‌' | 
=== ; === 
ତେଷାମେବାନୁ କମ୍ପାଥିମହମଜ୍ଞାନଜଂ ତମଃ | 
ନାଶୟାମ୍ୟାତ୍ବଭାବସୋ ଜ୍ଞାନଦୀପେନ ଭାସ୍ଵତା॥ ୧୧॥ 


ଥନନ୍ଦ ତେଷାମ୍‌-ସେହି ଭକ୍ତମାନର୍କ ପ୍ରତି; ଅନୁକମ୍ପାଥିମ୍‌ଚକୃପା କରିବା ପାଇଁ; ଏବ=ହିଁ; ଆମବଭାବସଃସେମାନର୍କ 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସ୍ବରୂପରେ ସିତ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ (ସେମାନକ୍‌) ; ଅଜ୍ଞାନଜମ୍‌ ଅଜ୍ଞାନଜନିତ; ତମଃ- ଅନ୍ଧକାରକୁ; ଭାସ୍ଵତାଇିଦେଦୀପ୍ଯମାନ; 
ଜ୍ଞାନଦୀପେନ ¬ଜ୍ଞାନରୂପକ ପ୍ରଦୀପ ଦାରା; ନାଶୟାମି-ନଷ୍ଟା କରିଦିଏ। 

ସେହି ଭକ୍ତ ମାନକ୍କ ପ୍ରତି କୃପା କରିବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ବରୂପରେ ସିତ ମୁଁ ସେମାନଗ୍ସ୍ର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ 
ଅନ୍ଧକାରକୁ ଦେଦୀପ୍ୟମାନ ଜ୍ଞାନଦୀପ ଦାରା ନଷ୍ଟ କରି ଦିଏ । 


ବ #6/#/- ¬ “ତେ ଷାମେବ ନୁ କମ୍ପାଧିମହ ମଜ୍ଞାନ ଜଂ 
ତମଃ'-¬ ସେହି ଭକ୍ମାନଜ୍କ୍‌ ହୃଦୟରେ କୌଣସି ସାଂସାରିକ 
ଇକ୍ରା ହୁଏ ନାହିଁ। କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ମୋତେ ଛାଡ଼ି 
ସେମାନବ୍କର ମୁକ୍ତି ଇଚ୍ଛା ବି ହୁଏ ନାହିଁ”। ଅଭିପ୍ରାୟ 
ହେଉଛି, ସେମାନେ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ କି 
ପାରମାଥ୍ଥିକ ପଦାର୍ଥ (ମୁକ୍ତି, ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ଇତ୍ୟାଦି) ଗ୍ଵହାନ୍ତି 
ନାହିଁ, ସେମାନେ କେବଳ ମୋର ସପ୍ରେମ ଭଜନ କରନ୍ତି। 
ସେମାନର୍ବ୍ଦର ଏହି ନିଷ୍କାମ ଭାବ ଓ ସପ୍ରେମ ଭଜନ ଦେଖି 
ମୋ ହୃଦୟ ଦ୍ରବିତ ହୋଇଯାଏ। ମୁଁ ଗ୍ରହେଁ ଯେ, ମୋ 
ଦହ଼ାରା ସେମାନଙ୍କର କିଛି ସେବା ହେଉ। ସେମାନେ 
ମୋଂଠାରୁ କିଛି ନିଅନ୍ତୁ। ମାତ୍ର ସେମାନେ ମୋଂଠାରୁ କିଛି 
ନିଅନ୍ତି ନାହିଁ ତେଣୁ ମୋ ହୃଦୟ ଦ୍ରବିତ ହେବାରୁ ମୁଁ 
କେବଳ କୃପା ପରବଶ ହୋଇ ସେମାନର୍ବ୍ବର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ 
ଅନ୍ଧକାର ଦୂର କରିଦିଏ। ମୋ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର କାଳେ 
କୌଣସି ନ୍ଯୂନତା ରହିଯିବ, ସେହି ଭାବନାରେ ମୋ 
ହୃଦୟ ଦ୍ରବୀଭୂତ ହୁଏ । 

“ଆମ୍ଭାବସଃ”-- 'ମୁଁ ଅଛି" _ ଏହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର 
ଯେଉଁ ଅସ୍ତିତୃ ମାନି ନେଇଛି, ତାହା ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରକୃତି 
(ଶରୀର) ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବାରୁ ହିଁ ହୋଇଛି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଦାମ୍ର୍ୟ ହେତୁ ଶରୀରର ପରିବର୍ତନକୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ପରିବର୍ତନ ମନେ କରୁଛି; ଯଥା- ମୁଁ ବାଳକ, ମୁଁ 
ଯୁବକ, ମୁଁ ବଳବାନ୍ବ, ମୁଁ ନିର୍ବଳ ଇତ୍ଯାଦି । କିନ୍ତୁ ଏସବୁ 
ବିଶେଷଣକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଅସ୍ତିତୃ ପ୍ରକୃତିରୁ ମୁକ୍ତ ଅଟେ । ଏହି ଅସ୍ତିତୃରେ 
ନିତ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ ପ୍ରଭୁକ୍କୀ ପାଇଁ ଏଠାରେ “ଆମ୍ପବଭାବସଃ” 
ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

'ଭାସ୍ମନତା ଜ୍ଞାନଦୀପେନ ନାଶୟାମି'-- ଉଜ୍ସ୍ଵଳମୟ 
ଜ୍ଞାନଦୀପ ଦ୍ବାରା ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନଗ୍ଗୀର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ 
ଅନ୍ଧକାରକୁ ମୁଁ ବିନାଶ କରେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ 
ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ଜୀବ ନିଜେ କିଏ ଓ ତାଂର ସ୍ବରୂପ କ'ଣ, 


ସେ ବିଷୟରେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, ସେହି ଅଜ୍ଞାନକୁ ମୁଁ 
ବିନାଶ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍ସ୍ଵବବୋଧ କରାଇ ଦିଏ। ଯେଉଁ 
ତତ୍ତ୍ଵବବୋଧର ମହିମା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଷ୍ରିତ ହୋଇଛି, ତାହା 
ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍ଫୁ ଶ୍ରବଣ, ମନନ, ନିଦିଧ୍ଯାସନ 
ଇତ୍ଯାଦି ସାଧନା କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, କୌଣସି 
ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ; ମୁଁ ନିଜେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ତତ୍ତ୍ଵବବୋଧ କରାଇ ଦିଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଭକ୍ତ କେବଳ ଅନନ୍ଯଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କ୍ଘ ଠାରେ 
ନିମଗ୍ନ ରହିଲେ ସାଂସାରିକ ସିଦ୍ଧି-ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମ ରହିବା 
ରୂପକ “ସମତା” ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ଯେଉଁ ତତ୍ବ୍ବବୋଧ ।ସ୍ବରୂପଜ୍ଞାନଃ ଭଳି ପବିତ୍ର କେହି 
ନାହିଁ/ ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ଭଗବାନ 
ନିଜେ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ 
ଏଥୂପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ଓ ପ୍ରଯନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ସେମାନଙ୍କର ଠାରେ ସମତା ଆପେ ଆପେ 
ଆସିଯାଏ, ତତ୍ତ୍ଵବବୋଧ ସ୍ବତଃ ହୋଇଯାଏ। ଭକ୍ତିରୂପିଣୀ 
ମାଆ ଯେଉଁଠାରେ ରହିବ, ସେଠାରେ ତା'ର ବୈରାଗ୍ଯ 
ଓ ଜ୍ଞାନରୂପୀ ପୁଅ ଅବଶ୍ଯ ରହିବେ। ତେଣୁ ଭକ୍ତି 
ଆସିଗଲେ ସମତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରୁ ବୈରାଗ୍ଯ ଓ 
ନିଜର ସ୍ବରୂପବୋଧ ସ୍ବତଃ ଆସିଯାଆନ୍ତି। ଏହାର ଅର୍ଥ 
ହେଲା, ସାଧନଜନିତ ପୂର୍ଣ୍ରିତା ଅପେକ୍ଷା ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ପୃର୍ଚିତା ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଲକ୍ଷଣ। ଏଥୁରେ ଅପୂର୍ଶ୍ଵପତାର ଆଭାସ 
ବି ରହେ ନାହିଁ। 

ଯେପରି ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ ଭଜନରତ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର 
ଯୋଗକ୍ଷେମ ଭଗବାନ ବହନ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୯ | ୨୨), 
ସେହିପରି କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତଙ୍କୁ 
(ସେମାନେ କିଛି ନ ଗ୍ବହିଁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଏବଂ ସେମାନର୍ଚୀ 
ପାଇଁ କିଛି ପାଇବାକୁ ବାକି ନ ଥୂବା ସତ୍ତ୍ଵେ) ଭଗବାନ 


୭ ୮ୃ%ୃ%ଲ୬5୩ମମ”୧୬୧୬୧୬ୂ୍ୃୂ୬ ୬ ଜଜାା୭୮୫୦ଵ୫୬୪ଚ୪୭୫ ଘଯ ଵଧ ୧ ୧୧୧୧ଵ୧ୋା୫ଵଵଵ ।।।୮୬ୈଙ୍‌” 
* ( ୧) ସାଲୋକ୍ୟସାର୍ଚ୍ଚ ସାମୀପ୍ଯସାରୂପ୍ୟୈକତୃମପ୍ୟୁତ । ଦୀୟମାନଂ ନ ଗ୍ଦହ୍‌ଣନ୍ତି ବିନା ମତ୍‌ସେବନଂ ଜନାଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୩ | ୨୯ | ୧୩) 
“କେବଳ ମୋ ସେବା ବ୍ୟତୀତ ସାଲୋକୟ, ସାର୍ି, ସାମୀପ୍ଯ, ସାରୂପ୍ଯ ଓ ସାଯୁଜ୍ୟ (ଏହି ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର) ମୁକ୍ତି ଦେଲେ ବି ମୋର ପ୍ରେମୀ 


ଭକ୍ତଗଣ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ।” 


(୨) ଅସ ବିଗ୍ଵରି ହରି ଭଗତ ସୟାନେ। ମୁକ୍ତି ନିରାଦର ଭଗତି ଲୁଭାନେ ॥ (ମାନସ ୭ | ୧୧୯ | ୪) 
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ସମତା ଓ ତତ୍ତ୍ବବୋଧ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ଏସବୁ ଦେବା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ଭଗବାନ ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ରଣୀ ହୋଇ 
ରହନ୍ତି। ଭାଗବତରେ ଭଗବାନ ଗୋପୀମାନକ୍କୀ ସମ୍ପର୍କରେ 
କହିଛନ୍ତି “ମୋ ସହିତ ସର୍ବଥା ନିର୍ଦୋଷ ଅଅଥନିନ୍ଦ୍ଯ) 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଥୂବା ଗୋପୀମାନବ୍ଦ୍ରର ମୋ ଉପରେ ଯେଉଁ 
ଉପକାର ବା ରଣ ଅଛି, ମୁଁ ଦେବତାବ୍କ ପରି ଦୀର୍ଘ 
ଆୟୁ ପାଇ ମଧ୍ଯ ତାହା ପରିଶୋଧ କରି ପାରିବି ନାହିଁ। 
କାରଣ ବଡ଼ ବଡ଼ ମୁନି, ରଷି ଓ ତ୍ଯାଗୀମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଗ୍ପହ ପ୍ରତି ଆମ୍ରୀୟତାରୂପକ ଯେଉଁ ଶିକୁଳିକୁ ସହଜରେ 
ଛିନ୍ନ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ତାକୁ ସେମାନେ ଛିନ୍ନ 
କରିଦେଲେ।”୬ ଭକ୍ତଗଣ ଭଗବାନଙ୍କ ଭଜନରେ ଏତେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ମଜି ରହନ୍ତି ଯାହାଫଳରେ ସେମାନର୍ଦ୍ରୀ ଜଣା ପଡ଼େ 
ନାହିଁ ଯେ ସେମାନର୍କୀ ଠାରେ ସମତା ଆସିଯାଇଛି ଓ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ବରୂପବୋଧ ହୋଇ ସାରିଛି । ଯଦି କଦାଚିତ୍‌ 
ଜଣାପଡ଼େ, ତେବେ ସେମାନେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି ଯେ, 
ଏହି ସମତା ଓ ବୋଧ କେଉଁଠୁ ଆସିଲା! ନିଜଠାରେ 
କୌଣସି ବିଶେଷତୃ ଦେଖା ନ ଯିବା ପାଇଁ ସେମାନେ 
ଭଗବାନସୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି, “ହେ ପ୍ରଭୁ କେବଳ ସମତା 
ଓ ବୋଧ ନୁହେଁ, ଆପଣ ଦୁନିଆକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାର 
ଅଧୂକାର ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ମୋର ଏହି ବିଶେଷଠଡ଼ ଅଛି 
ବୋଲି ମୋତେ ଜଣା ନ ପଡ଼ୁ ଏବଂ ମୁଁ କେବଳ 
ଆପଣକ୍କ୍ଚ ଭଜନ ଓ ଚିନ୍ତନରେ ନିମଗ୍ନ ରହିଥାଏଁ।” 


ମନିର କ/ବ-ଚଯଦ୍ୟପି କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ସାଧନ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ ସାଧ୍ଯ, ତଥାପି ଭଗବାନ ତାଙ୍ଚ୍ରୀ 


ଭକ୍ତଙ୍କୁ କର୍ମଯୋଗ ବି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି- “ଦଦାମି ବୁଛିଯୋଗଂ ତମ୍‌' ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି- 'ଜ୍ଞାନଦୀପେନ 
ଭାସ୍ଵତା। ଅପରା ଓ ପରା ଦୁଇଟିଯାକ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ଚ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଅପରାପ୍ରଧାନ 
କମିଯୋଗ ଓ ପରାପ୍ରଧାନ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ଭକ୍ତଙ୍କୁ କର୍ମଯୋଗର ପ୍ରାପ୍ତବ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵ “ନିଷ୍ଠାମଭାବ' ଓ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗର ପ୍ରାପ୍ତବ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵ “ସ୍ବରୂପବୋଧ' ସହଜରେ ପ୍ରାପ୍ର ହୁଏ। କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଭକ୍ତଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସଂସାରର 
ଉପକାର ସାଧୂତ ହୁଏ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଭକ୍ତଙ୍ଚ୍ଚର ଦେହାଭିମାନ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 

ଭଗବାନଙ୍କର ଚିନ୍ତନରେ, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ଭକ୍ତ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଓ ନିମଗ୍ନ ରହନ୍ତି। ତାକୁ ନିଜଠାରେ କୌଣସି ନ୍ଯୁନତା 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା କିଛି ପାଇବାର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୂଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଶିଶୁ ମାଆର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ରହୁଥିବାରୁ 
ତା'ର ଯେପରି ନିଜର ନ୍ଯୁନତା ଆଡ଼କୁ ଦୃଶ୍ଟିଯାଏ ନାହିଁ।ଃ ତା'ର ଖାଇବା, ଗାଧୋଇବା, ପିନ୍ଧିବା ଇତ୍ଯାଦି ସକଳ 
ଦାୟିତୃ ମାଆ ବହନ କରେ, ସେହିପରି ଭକ୍ତ ଭଗବାନକ୍କୀ ନିକଟରେ ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ଭାବନ୍ତି, 'ମୁଁ ଯାହା ହେଲେ 
ବି ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂ ଭଗବାନ ମୋରଂ' | ସେ ନିଜ ଆଡ଼କୁ କେବେ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ତାରଙ୍ସ୍ମର 
ହୃଦୟସ୍ଥ ଅଜ୍ଞାନକୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଦାରା ନଷ୍ଟ କରି ଦିଅନ୍ତି। ବାଳକଠାରେ ତ ଅଧ୍ଧକ ଅଜ୍ଞତା ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତସ୍କର ବିଶେଷ 
ବିବେକ ଥାଏ। ଠୁ 

ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ଭାବିବା ଭକ୍ତଙ୍କର ପ୍ରଧାନ କର୍ତବ୍ଯ। ଭକ୍ତ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରନ୍ତି ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ ତାର୍ଚ୍ଚା କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରନ୍ତି ଏବଂ ଭକ୍ତ କିଛି ନ ମାଗିଲେ ଓ ଗ୍ବହିଁଲେ ସୁଦ୍ଧା ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ତାଙ୍କୁ କର୍ମଯୋଗ 
ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ସାମର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଯାହାଫଳରେ ଭକ୍ତରଚ୍ଦ୍ଚର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଉଣା ରହେ ନାହିଁ। 

କର୍ମଯୋଗରେ ଶାନ୍ତରସ, ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଅଖଣ୍ଡରସ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଅନନ୍ତରସ ନିହିତ। ଶାନ୍ତରସ ଓ 
ଅଖଣ୍ଡରସରେ ଅନନ୍ତରସ ନ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ତରସରେ ଶାନ୍ତରସ ମଧ୍ଯ ଥାଏ ଓ ଅଖଣ୍ଡରସ ମଧ୍ଯ ଥାଏ। 

କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଲୌକିକ ସାଧନା ତଥା ଭକ୍ତିଯୋଗ ଅଲୌକିକ ସାଧନା। ଅଲୌକିକର ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଗଲେ ଭଗବତ୍‌କୂପାରୁ ଲୌକିକ ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଲୌକିକର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ଅଲୌକିକ 
ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ ଅଲୌକିକରେ ଲୌକିକ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କିନ୍ତୁ ଲୌକିକରେ ଅଲୌକିକ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୂହେଁ। 

ଜ୍ଞାନୀ ହୁଏତ ଭକ୍ତିବିହୀନ ହୋଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ଜ୍ଞାନବିହୀନ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହ୍୍ୈ। ଗୋପୀମାନେ 
ବେଦାଧ୍ଯୟନ କରି ନ ଥୂଲେ, ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍କାର ସାନ୍ନ୍ଧ୍ଯ ଲାଭ କରି ନ ଥଲେ ଏବଂ ବ୍ରତ, ତପସ୍ଯା ଆଦି 


* ନ ପାରୟେଃହଂ ନିରବଦ୍ଯସଯୁଜାଂ ସ୍ବସାଧୁକୃତ୍ଯଂ ବିବୁ ଧାୟୁଷାପି ବଃ । 
ଯା ମାଭଜନ୍‌ ଦୁର୍ଜରଗେହଶୃଝଙ୍ଖଂଳାଃ ସଂବୃଶ୍ଚ୍ୟ୍‌ ତଦ୍‌ ବଃ ପ୍ରତିଯାତୁ ସାଧୁନା ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦ | ୩୨ | ୨୨) | 
† ମମ ଦରସନ ଫଲ ପରମ ଅନୂପା | ଜୀଡଝ ପାଢି ନିଜ ସହଜ ସରୂପା || (ମାନସ, ଅରଣୟ, ୩୬ | ୫) 


ଶ୍ମରୋକ ୧୨-୧୩] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 755 


ମଧ୍ଯ କରି ନ ଥୂଲେଂ, ତଥାପି ସେମାନର୍ଦ୍ଧର ଅତି ଅସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ ଥୂଲ୍ୟ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ବରୂପବୋଧ 
ମଧ୍ଯ ହୋଇଯାଏ; “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌'ର ଅନୂଭବ ତ ତାଙ୍କୁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ହୋଇଥାଏ! 

“ଆମ୍ବଵଭାବସଃଂ--- ଜୀବ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନ ବିରାଜମାନ; କାରଣ ସେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଅଂଶ। ବାସ୍ତବରେ 
ଭଗବାନ ହିଁ ଜୀବ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି। ଭଗବାନର୍ଜରର ପରା ପ୍ରକୃତି ହୋଇଥୂବାରୁ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ 
ଅଭିନ୍ତ। ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଅଛି, ଶରୀରଗୁଡ଼ିକୁ ସର୍ଜନା କରି ଭଗବାନ ନିଜେ ସେଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ-¬ 
“ତତ୍ବସୂଙ୍ଟ୍ୟା ତଦେବାନୁପ୍ରାବିଶତବ' (ତୈତ୍ତିରୀୟ, ୨ | ୬) | 

=== ;# = = 

ସନ୍ଦ୍ରଂ- ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଡି ଭରବାନଙ୍କକ ଅଲୋଳିଳ ଓ ବିଲଣଣ କୃପା ବିଷୟନେ ଶୁଣି ଜରଦାଳଙ୍କ କୃପା ଆଜକୁ ଥର୍ନନଗ୍ରନ 

ଚୂ ମଲ/ ଏବଂ 6 କୁଦପୀଳକେ ଡଭାବିତ ହୋଇ 6 ଏବେ ଗୋଟି ନହଛୋମୋୌଳନେ ଜନବାଳକୁ ଦୁତି ଜନୁଛନି 


ଅର୍ଜ୍ୁଳ ଜବାଚ ୭ 
ପରଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରଂ ଧାମ ପବିତ୍ରଂ ପରମଂ ଭବାବ୍‌ । 
ପୁରୁଷ ଶାଶ୍ଵତଂ ଦିବ୍ଯମାଦିଦେବମଜ ବିଭୁମ୍‌ ॥ ୧୨॥ 


ଆହୁସ୍ତ୍ରାମୂୁଷୟଃ ସବୈ ଦେ ଦଷିନାରଦସ୍ତଥା । 
ଅସିତୋ ଦେବଳୋ ବ୍ୟାସଃ ସ୍ବୟଂ ଚୈବ ବ୍ରବୀଷି ମେ ॥ ୧୩ ॥ 


ଅନନ୍ଦ _ଅଜୁଁନ ଉବାଚ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ଭବାନ୍‌=ିଆପଣ; ପରମ୍‌ =ପରମ, ବ୍ରହୁ= ବରହୁ; ପରମ୍‌ -- ପରମ; ଧାମ ଧାମ 
(ଓ); ପରମମ୍‌ -ପରମ,; ପବିତ୍ରମ୍‌ ପବିତ୍ର: ଶାଶ୍ବତମ୍‌- (ଆପଣ) ଶାଶ୍ବତ; ଦିବ୍ୟମ୍‌= ଦିବ୍ୟ; ପୁରୁଷମ୍‌ ¬ ପୁରୁଷ ଆଦିଦେବମ୍‌ - ଆଦିଦେବ; 
ଅକମ୍‌ - ଅଜ (ଓ) ; ବିଭୁମ୍‌=ସର୍ବବ୍ୟାପକ (ବୋଲି); ଢ଼ାମ୍‌- ଆପଣକୁ; ସବୈ-ସମସ ରଷୟଃ=ରଷି; ଦେବର୍ଷିଃଦେବର୍ଷି; 
ନାରଦଃ¬ନାରଦ; ଅସିତଃ ଅସିତ; ଦେବଳଃ=ଦେବଳ; ତଥା= ତଥା; ବ୍ୟାସଃବ୍ଯାସ; ଆହୁଃକହିଛନି; ଚ ଏବ ; ସ୍ୟ ଆପଣ 
ନିଜେ; ଏବ ମଧ୍ୟ ମେଇମୋତେ; ବ୍ରବୀଷି କହୁଛନ୍ତି | 

ଅଜୁନ କହିଲେ --ଆପଣ ହେଉଛନ୍ତି ପରମ ବ୍ରହ୍ୁ, ପରମ ଧାମ ଓ ପରମ ପବିତ୍ର । ଆପଣ ଶାଶ୍ବତ, ଦିବ୍ୟ 
ପୁରୁଷ, ଆଦିଦେବ, ଅଜ ଓ ସବିବ୍ୟାପକ ବୋଲି ସମସ୍ତ ରଷି, ଦେବର୍ଷି ନାରଦ, ଅସିତ, ଦେବଳ ତଥା ବ୍ୟାସ 
କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଆପଣ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ମୋତେ କହୁଛନ୍ତି । 


କ/୮୯ପରଂ ବ୍ରହୁ ପରଂ ଧାମ ପବିତ୍ରଂ ପରମଂ । ସ୍ଥାନ ହେଉଛନ୍ତି ଆପଣ (ଗୀତା ୯ । ୧୮)। ଯାହାକୁ 
ଭବାନୁଵ'ଂ-- ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପବିଷ୍ଟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି । ପବିତ୍ରମାନକ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପବିତ୍ର ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
କରିବାକୁ ଯାଇ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ପଗ୍ବରିବାରୁ ଯାହାକୁ । “ପବିତ୍ରାଣାଂ ପବିତ୍ରଂ ଯଃ,, ସେହି ପରମ ପବିତ୍ର ମଧ୍ଯ 
ଆପଣ ପରମ ବ୍ରହ୍ୁ (ଗୀତା ୮। ୩) ବୋଲି କହିଲେ, । ଆପଣ। 
ସେହି ପରମ ବ୍ରହ୍ମ ହେଉଛନ୍ତି ଆପଣ। ଯାହାର୍କ୍ଚ ଠାରେ 'ପୁରୁଷଂ ଶାଶ୍ବତଂ ଦିବ୍ୟମାଦିଦେବମଜଂ....ସ୍ୟଂ ଚୈବ 
ସାରା ସଂସାର ସ୍ଥିତ, ସେହି ପରମ ଧାମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମ ବ୍ରବୀଷି ମେଂ-- ଗ୍ରନ୍ତ ପ୍ରଭୂତିରେ ରଷିମାନେ”, ଦେବଶଷି 


* ତେ ନାଧୀତଶୁତିଗଣା ନୋପାସିତମହତ୍ତମାଃ | ଅବ୍ରତାତପ୍ରତପସଃ ସତ୍‌ସଙ୍ଗାନ୍ନାମୁପାଗତାଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ ୧୨ | ୭) 
“ସେମାନେ ବେଦାଧ୍ୟୟନ କରି ନ ଥୂଲେ କିମ୍ବା ବିଧ୍ଵପୂର୍ବକ ମହାପୁରୁଷଙ୍କର ଉପାସନା କରି ନ ଥ୍ରଲେ। ସେମାନେ କୃକ୍ଷଗ୍ଦ୍ନ୍ଦ୍ରାୟଣାଦି 
କୌଣସି ବ୍ରତ ବା ତପସ୍ୟା ମଧ୍ୟ କରି ନ ଥୂଲେ | କେବଳ ସତ୍‌ସଙ୍ଗଂ (ପ୍ରେମ) ପ୍ରଭାବରେ ସେମାନେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ।” 
# ନ ଖଳୁ ଗୋପିକାନନ୍ଦନୋ ଭବାନଖିଳଦେହିନାମନ୍ତରାମୂଦୂକ୍‌। 
ବିଖନସାର୍ଥିତୋ ବିଶ୍ବଗୁପ୍ତୟେ ସଖ ଉଦେୟିବାନ୍‌ ସାତୃତାଂ କୂଳେ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ, ୧୦ | ୩୧ | ୪) 
(ଗୋପୀମାନେ କହୁଛନ୍ତି”) ““ହେ ସଖା! ଆପଣ କେବଳ ଯଶୋଦାସୀ ପୁତ୍ର ନୁହନି, ବରଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜ୍କର ଅନ୍ତରାମ୍ବାର ସାକ୍ଷୀ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣି ବିଶ୍ବରକ୍ଷା ପାଇଁ ଆପଣ ଯଦୁକୂଳରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ର ହୋଇଛନ୍ତି ।'' 
+ ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ରଷି କହିଛନ୍ତି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯଜ୍ଞମାନସକର ଯାଞ୍ଚ, ତପମାନକର ତପ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭୂତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ 
ବର୍ତମାନ |'' (ମହା. ଭୀଷୁ, ୬୮ | ୩) 


756 ± ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 
ସା ୫୫/ଵ୮ରଚ୮୬୫୭ୌ୫୍‌ଵଷଵଷଧଖଵଧ. ୍‌_୍ର୍କୁ୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ 3 __-_ 


ନାରଦଂ, ଅସିତ ଓ ତାଜବ୍କ୍ଵ ପୁତ୍ର ଦେବଳ ରଷି୍ଯି ତଥା | ମୃଢ଼ଲୋକେ ମୋତେ ଅଜ ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା 
ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବ” ଆପଣଙ୍କୁ ଶାଶ୍ବତ, ଦିବ୍ଯ ପୁରୁଷ,। ୭। ୨୫) ପୁନଶ୍ଟ ଅସମ୍ମୃଢଡ଼ ଲୋକେ ମୋତେ ଅଜ 
ଆଦଦେବ, ଅଜ ଓ ବିଭୁ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି (ଗୀତା ୧୦ । ୩)--ଏହିରୁପେ “ଅଜ” 

ଆମ୍ପାରୂପରେ ଶାଶ୍ଵତ' (ଗୀତା୨। ୨୦), ସଗୁଣ- । ଏବଂ ମୁଁ ଅବ୍ଯକ୍ତରୂପରେ ସାରା ସଂସାରରେ ବ୍ଯାପ୍ତ 
ନିରାକାରରୂପେ “ଦିବ୍ୟପୁରୁଷ' (ଗୀତା ୮ | ୧୦), ଦେବତା . (ଗୀତା ୯ | ୪)--ଏହିରୂପେ 'ବିଭୁ' ବୋଲି ଆପଣ ନିଜେ 
ଓ ମହଷ୍ି ଆଦିଙ୍କ ରୂପରେ “'ଆଦିଦେବ” (ଗୀତା ୧୦ | ୨), | ମୋତେ କହିଛନ୍ି। 


ଫଜିିବଛୁ ଭ/ବ- ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର ପାଇଁ 'ପରଂ ବ୍ରହୁ', ସଗୁଣ-ନିରାକାର ପାଇଁ 'ପରଂ ଧାମ' ଓ ସଗୁଣ-ସାକାର 
ପାଇଁ “ପବିତ୍ର ପରମଂ ଭବାନ୍‌' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଜକୂ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଆପଣ ହିଁ ସମଗ୍ର 
ପରମାମ୍ରା (ଗୀତା ୭ | ୨୯-୩୦, ୮ | ୧--୪) | 

ଯେ ନିଜେ ପବିତ୍ର ଓ ଅନ୍ଯମାନର୍ଦ୍ୁ ପବିତ୍ର କରେ, ସେ “ପରମ ପବିତ୍ର”। ଭଗବାନ ପରମ ପବିତ୍ର ଏବଂ ତାର୍ଦ୍ୀ 
ନାମ, ରୂପ, ଗୁଣ ଆଦି ମଧ୍ଯ ପରମ ପବିତ୍ର। ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞାନକୁ ଇହଲୋକରେ ସବୁଠୁ 
ପବିତ୍ର କୁହାଯାଇଛି “ନ ହି ଜ୍ଞାନେନ ସଦୃଶଂ ପବିତ୍ରମିହ ବିଦ୍ଯତେ' । ମାତ୍ର ସେହି ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ସମଗ୍ର ଭଗବାନର୍କୀର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ ପବିତ୍ର। 


=== ` === 


ସବିମେତଦୃତଂ ମନ୍ୟେ ଯନ୍ନାଂ ବଦସି କେଶବ । 
ନ ହି ତେ ଭଗବନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଂ ବିହୁଦୈବା ନ ଦାନବାଃ ॥ ୧୪ ॥ 


ଅଂଚୟ କେଶବ =ହେ କେଶବ! ; ମାମ୍‌ ଚିମୋତେ (ଆପଣ) ; ଯତ୍‌ଯାହା କିଛି; ବଦସି=କହୁଛନ୍ି; ଏତତ୍‌ ଏ; 
ସବଵିମ୍‌¬ସବୁକୁ (ମୁଁ);; ରତମ୍ = ସତ୍ୟ; ମନ୍ୟେଚମନେ କରୁଛି; ଭଗବନଚ୍‌=ହେ ଭଗବନ୍ ; ତେ= ଆପଣ ୀ,; ବ୍ୟଳି ମ୍‌ ¬ ପ୍ରକଟ 
ହେବା ବିଷୟ; ଦେବାଃ¬ଦେବତାମାନେୀ; ନ, ବିଦୁଃ=ଜାଣନି ନାହିଁ (କିନା); ଦାନବାଃ- ଦାନବମାନେ; ହି=ମଧ୍ଯ; ନ, 
(ବିତୁଃ=ଜାଣଚ୍ତି ନାହିଁ | 

ହେ କେଶବା ମୋତେ ଆପଣ ଯାହା କିଛି କହୁଛନ୍ତି, ସେ ସବୁକୁ ମୁଁ ସତ୍ୟ ମନେ କରୁଛି । ହେ ଭଗବଦ୍‌! 
ଆପଣକ୍ତ ପ୍ରକଟ ହେବା ବିଷୟ ଦେବତା ବା ଦାନବ କେହିହେଲେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ । 


ବ#6//୮ ୭ସବିମେତଦୃତଂ ମନ୍ୟେ ଯନ୍ମାଂ ବଦସି | ଅଜୁନ ଏଠାରେ “କେଶବ” ସମ୍ବୋଧନ କରିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
କେଶବ'-- 'କ' ହେଉଛି ବ୍ରହାର୍ଚା ନାମ, 'ଅ' ହେଉଛି ବିଷ୍ୁଜୀ ହେଉଛି, ଆପଣ ହି ସଂସାରର ଉପରି, ସିତି ଓ ସଂହାର 
ନାମ, “'ଭଶ' ହେଉଛି ମହେଶ୍ଵରର୍କ ନାମ ଓ 'ବ' ହେଉଛି ।କ୍ତୀ । 
ବପୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବରୂପର ନାମ ଏହି ପ୍ରକାରେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିସ୍ଫୁ ଓ ସପ୍ତମରୂ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋତେ ଆପଣ 
ମହେଶ୍ବର ଯାହାର୍ଟ୍ଚର ସ୍ବରୂପ, ତାଙ୍କୁ “କେଶବ” କହନ୍ତି । । ('ଯତ') ଯାହା କିଛି କହିଛନ୍ତି, ସେ ସବୁକୁ ମୁଁ ସତ୍ୟ ମନେ 


ଭୂଗୁ ରଷି କହିଛନ୍ତି “ଏ ଦେବତାମାନଜ୍କର ଦେବତା ଓ ପରମ ପୁରାଣ ବିଷ୍ଣୁ |'' (ମହା, ଭୀଷୁ, ୬୮ | ୪) 
ରଷି ଅଙ୍ଗରା କହିଛନ୍ତି-- “ଏ ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍ଦ୍ଦାର ସ୍ରଷ୍ଟା ଅଟନ୍ତି |” (ମହା. ଭୀଷ, ୬୮ | ୬) 
ସନତ୍‌କୁମାର ପ୍ରଭୂତି କହିଛନ୍ତି-- 'ଏହାଜ୍ଦୀ ମସ୍ତକରେ ଆକାଶ ଓ ବାହୁମାନଙାରେ ପୁଣଥୁବୀ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଛି | ତ୍ରିଲୋକ ଏହାବ୍ଦ୍ୁ ଉଦରରେ 
ସ୍ଥିତ । ଏ ହେଉଛନ୍ତି ସନାତନ ପୁରୁଷ । ତପ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହେଲା ପରେ ସାଧକ ଏହାଙ୍କୁ ଜାଣିପାରେ । ଆମ୍ବସାକ୍ଷାକାର ହେତୁ ତୃପ୍ତ 
ରଷିମାନକ୍କ ଦୂକ୍ଝଁରେ ଏ ପରମୋକ୍ଷୃଷ୍ଟ । ଯୁଦ୍ଧରେ ପଛଘୁଞ୍ଚା ନ ଦେଉଥୁବା ଉଦାର ରାଜର୍ଷିମାନତ୍କୀର ମଧ୍ୟ ଏ ପରମଗତି ଅଟନ୍ତି ।” 
(ମହା. ଭୀଷ, ୬୮ | ୮-- ୧୦) 
୭ ଦେବର୍ଷି ନାରଦ କହିଛନ୍ତି- (ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସମସ୍ତ ଲୋକର ସ୍ରଷ୍ଟା ଏବଂ ସମସ୍ତ ଭାବର ଜ୍ଞାତା। ଏ ହେଉଛନ୍ତି ସାଧ୍ଯ ଓ 
ଦେବଗଣଙ୍ଗୀର ଅଧୀଶ୍ଵର ।'' (ମହା. ଭୀଷୁ, ୬୮ | ୨) 
7 ଅସିତ ଓ ଦେବଳ ରଷି କହିଛନ୍ତି-- 'ପ୍ରଜାକ୍‌ ସୂଷ୍ଟରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ପ୍ରଜାପତି ଓ ସମସ୍ତ ଲୋକର ରଚୟିତା ।'' 
(ମହା, ବନ, ୧୨ | ୫୦) 
+ ମହର୍ଷି ବ୍ୟାସଦେବ କହିଛନ୍ତି-- “ଆପଣ ବ ସୁମାନଜ୍କୀର ବାସୁଦେବ, ଇନ୍ଦ୍ରସୀର ଇନ୍ଦ୍ରତୃ ପ୍ରଦାନକାରୀ ଏବଂ ଦେବତାମାନସୀର ମଧ୍ଯ ପରମ 
ଦେବତା ଅଟନ୍ତି ।”'' (ମହା, ଭୀଷ, ୬୮ | ୫) 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] 


କରୁଛି ଏବଂ (“ଏତତ୍ବ') ବର୍ତମାନ ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ଆପଣ ଯେଉଁ ବିଭୂତି ତଥା ଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ, ସେ 
ସବୂକୂ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ସତ୍ଯ ମନେ କରୁଛି। ତାପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଆପଣ ସମସ୍ତଙ୍କର ଉତ୍ପାଦକ ଓ ସଞ୍ଚାଳକ । ଆପଣଙ୍କ ଛଡ଼ା 
ଏପରି କେହି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଆପଣ ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ଏହିରୂପେ ସବୂରି ମୂଳରେ ଯେ ଆପଣ ଅଛନ୍ତି, ଏଥୂରେ 
ମୋର କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 

ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ଭଗବାନ 
ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ପରମ ବଚନ ଶୁଣିବା ପାଇଁ 
ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୁଲେ, ସେହି ପରମ ବଚନକୁ ଏଠି “ରତମ୍‌ଂ 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସତ୍ଯ ବୋଲି କହି ଅର୍ଜୁନ ସେଥୂରେ ବିଶ୍ବାସ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି। 

“ନ ହି ତେ ଭଗବବନ୍‌ ବ୍ଯଳକ୍ତଂ ବିଦୁଦୈବା ନ 
ଦାନବାଃ'-¬ ଆପଣ (ଗୀତା ୪ | ୫ ରେ) କହିଛନି, “ମୋର 
ଓ ତୁମର ବହୁତ ଜନ୍ମ ବିତିଗଲାଣି, ସେ ସବୁକୁ ମୁଁ 
ଜାଣେ, ତୂମେ ଜାଣ ନାହିଁ।୮” ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଆପଣ 
(୧୦।୨ ରେ) କହିଛନ୍ତି, ““ମୋ ପ୍ରାକଟ୍ୟ ବିଷୟରେ 
ଦେବତା ଓ ମହର୍ଷି ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ” ଆପଣଙ୍ବ୍ୀ 
ପ୍ରାକଟ୍ୟ ବିଷୟରେ ଆପଣ ଯାହା କିଛି କହିଛନ୍ତି, ସେସବୁ 
ଠିକ୍‌ । କାରଣ ମନୁଷ୍ଯରଇ୍ଚ୍ଚ ଅପେକ୍ଷା ଦେବ ତାମାନ ର୍କାର 
ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯତା ଅଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଜାଣିବାରେ କିଛି କାମ ଦିଏ ନାହିଁ। ସେହି ଦିବ୍ଯତା 
ପ୍ରାକୃତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପ୍ପନ୍ତ୍ର ଓ ନଷ୍ଟଶୀଳ। ତେଣୁ ଆପଣଙ୍ବୀ 


ଘଂଳିରଜି୍ର ଜ/ବ--ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ନିଜ ଶକ୍ତି ବଳରେ 


ବଳରେ ହିଁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ । 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପ୍ରାକଟ୍ୟର ତତ୍ତ୍ବ ଓ କାରଣକୁ ସେମାନେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଜାଣି 
ପାରିବେ ନାହିଁ। ଯଦି ଦେବତା ବି ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, 
ତେବେ ଦାନବ ଜାଣିବେ ବା କିପରିନ ତଥାପି ଏଠାରେ 
“ଦାନବାଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ତାପ୍ପରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦାନବର୍ଦୀ 
ପାଖରେ ବହୁତ ଅଦୁତ ମାୟା ଅଛି ତାହାଦ୍ବାରା ସେମାନେ 
ବିଚିତ୍ର ପ୍ରଭାବ ଦେଖାଇ ପାରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସେହି ମାୟାଶକ୍ତି 
ଦାରା ସେମାନେ ଭଗବା ନଙ୍ଟୂ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଭଗବାନର୍କୀ ଆଗରେ ଦାନବର୍କ୍ଚ ମାୟା ଅକାମୀ ହୋଇଯାଏ । 
କାରଣ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିଠାରୁ ଭଗବାନ 
ଅତୀତ। ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ ଓ ଅସୀମ ଏବଂ ଦାନବର୍ଦ୍ବ 
ମାୟାଶକ୍ତି ଯେତେ ଅଦଭୁତ ହେଲେ ବି ପ୍ରାକୃତ, ସୀମିତ 
ଓ ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ। ସୀମିତ ଓ ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁ ଦ୍ବାରା 
ଅସୀମ ଓ ଅବିନାଶୀ ତତ୍ଵକୁ କିପରି ଜାଣି ହେବ7 

ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ମନୁଷ୍ଯ।ଃ ଦେବତା, ଦାନବ କେହି 
ବି ନିଜର ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ଯଃ ଯୋଗ୍ଯତା ଓ ବୁଦି ଦ୍ବାରା 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ମନୁଷ୍ଯାଦିର୍କର 
ଯେତେ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟତା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ବିଶେଷତ଼ ଅଛି, 
ସେସବୁ ପ୍ରାକୃତ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ | ତ୍ୟାଗ, 
ବୈରାଗ୍ଯ, ତପ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ଆଦି ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ନିର୍ମଳ 
କରନ୍ତି ସତ, କିନ୍ତୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ସାହାଯ୍ୟରେ ବି ଭଗବାନର୍ସୁୂ 
ଜାଣି ହେବ ନାହିଁ । ଅନନ୍ୟଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ତ 
ହେଲେ ତାର୍ବ୍ଚ କୃପା ବଳରେ ହିଁ ତାଙ୍କୁ ଜାଣି ହେବ (ଗୀତା 
୧୦ ୧୧; ୧୧।|। ୫୪) | 


କେହି ଜାଣି ପାରିବ ନାହିଁ। ତାଙ୍ଟୁ କେବଳ ତାର୍ଚ୍ଚ କୃପା 


ସୋଇ ଜାନଇ ଜେହି ଦେହୂ ଜନାଭ । ଜାନତ ତୁମ୍‌ହହି ତୁମ୍‌ହଇ ହୋଇ ଜାଭ ॥ 
ତୂମ୍‌ହରିହି କୃପୀ ତୁମ୍‌ହହି ରଘୁନଂଦନ । ଜାନହି ଭଗତ ଭଗତ ଉର ଚଂଦନ ॥ (ମାନସ ୨ | ୧୨୭ | ୨) 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ନିକଟରେ ବୁଦ୍ଧିର ଚମଳାରିତା ବା ସିଦ୍ଧି କାମ କରେ ନାହିଁ। ବଡ଼ ବଡ଼ ଭୌତିକ ଆବିଷ୍କାର ଦ୍ବାରା 


କେହି ଭଗବାନସତୁଁ ଜାଣି ପାରିବ ନାହିଁ। 


===-= `#( === 


ସ୍ବୟମେବାମ୍ପୂନାମ୍ରାନ ବେତ୍ଥ ଡ଼ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ । 
ଭୂତଭାବନ ଭୂତେଶ ଦେବଦେବ ଜଗତର ପତେ॥ ୧୫॥ 


ଅନନ୍ତ -ଭୂତଭାବନ=ହେ ଭୂତଭାବନ! ; ଭୂତେଶଇହେ ଭୂତେଶ! ; ଦେବଦେବଇଁହେ ଦେବଦେବ! ; ଜଗତ୍ପତେ=ହେ 
ଜଗତପତି |; ପୁରୁଷୋତ୍ତମ -ହେ ପୁରୁଷୋତଉମା! ; ତୁମ୍‌ ଆପଣ, ସ୍ବୟମ୍‌, ଏବ ନିଜେ ହି; ଆମ୍ପୂନାଦିନିଜ ଦାରା; ଆତ୍ମାନମ୍‌=ନିଜକୁ; 


ବେତ୍‌ ଥ= ଜାଣନ୍ତି । 


ହେ ଭୂତଭାବନା ହେ ଭୂତେଶା ହେ ଦେବଦେବା ହେ ଜଗତପତି!। ହେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମା ଆପଣ ନିଜେ 


ହିଁ ନିଜ ଡ଼ାରା ନିଜକୁ ଜାଣନ୍ତି । 
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ବ,୮୮୮ଭୂତଭାବନ ଭୂତେଶ ଦେବଦେବ 
ଜଗତ୍ବପତେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ'--- ସଙ୍କଳୁମାତ୍ରକେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୁ 
ଉପନ୍ତ କରୁଥୁବାରୁ ଆପଣ “ଭୂତଭାବନ'; ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର 
ଓ ଦେବଗଣଙ୍କର ପ୍ରଭୁ ହୋଇଥୁବାରୁ ଆପଣ “ଭୂତେଶ” 
ଓ “ଦେବଦେବ”; ଜଡ଼-ଚେତନ, ସ୍ତାବର-ଜଇଂମ ସମଗ୍ର 
ଜଗତର ପାଳନପୋଷଣ କତ୍ତୀ ହୋଇଥୂବାରୁ ଆପଣ 
“ଜଗତ୍‌ପତି” ଏବଂ ସମସ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ତମ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଆପଣ ଲୋକରେ ଓ ବେଦରେ ଫ"ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' 
ନାମରେ ବିଦିତ (ଗୀତା ୧୫ | ୧୮)* | 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପାଞ୍ଚଟି ସମ୍ବୋଧନ ରହିଛି। ଏତେ 
ସମ୍ବୋଧନ ସମଗ୍ର ଗୀତାରେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଶ୍ଳୋକରେ 
ନାହିଁ। କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭୂତି ଓ ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଉପରେ 
କୃପା କରିବା କଥା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ୍କ୍ର ହୃଦୟରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ରୀ 
ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଭାବ ସୂପଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଓ ସେହି ଭାବରେ 
ବିଭୋର ହୋଇ ସେ ଭଗବାନରବ୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଏକାଥରକେ 
ପାଞ୍ଚଟି ସମ୍ବୋଧନ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି ॥† 

“ସ୍ବୟମେବାମ୍ପନାମ୍ବାନଂ ବେତୃଥ ତୁମ୍‌'-- ଭଗବାନ 


± ଶୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ନିଜକୁ ନିଜ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଜାଣନ୍ତି। ନିଜକୁ ଜାଣିବାରେ ତାର୍ଫୁ 
କୌଣସି ପ୍ରାକୃତ ଉପାୟ ଆବଶ୍ଯକ ହୁଏ ନାହିଁ। ନିଜକୁ 
ଜାଣିବାରେ ତାର୍କୀର କୋଣସି ବୃଭି ଉତମ୍ପନ୍ତ ହୁଏ. ନାହିଁ, 
କୌଣସି ଜିଜ୍ଞାସା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, କୌଣସି କରଣର 
(ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ବହିଃକରଣର) ଆବଶ୍ଯକତା ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ। ତାକ୍କଠାରେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀର ଭାବ ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ। ସେ ସ୍ବତଃ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ 
ଜାଣନ୍ତି । ତାଜ୍କ୍ର ଏହି ଜ୍ଞାନ କରଣନିରପେକ୍ଷ, କରଣସାପେକ୍ଷ 
ନୂହେଁ। 

ଏହି ଶ୍ମୋକର ଭାବାର୍ଥ ହେଉଛି, ଯେପରି ଭଗବାନ 
ନିଜକୁ ନିଜ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଜାଣନ୍ତି, ସେହିପରି ଭଗବାନକରୀ 
ଅଂଶ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣିବା ଉଚିତ। ନିଜକୁ ଆମ୍ପସ୍ବରୂପର ଯେଉଁ 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ତାହା କରଣନିରପେକ୍ଷ। ତେଣୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ରାରା ଆମ୍ପସ୍ବରୂପକୁ ଜାଣି ହେବ ନାହିଁ। 
ଭଗବାନର୍କୀ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପରି ଜୀବର 
ଆମ୍ପଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ କରଣନିରପେକ୍ଷ । 


ମଂିଣିସ୍ଥ ଜ/ଚ-“ଆପଣ ନିଜେ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ଜାଣନ୍ତି” କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି- ଆପଣ ହିଁ ଜାଣନ୍ତି, 


ଆପଣ ହିଁ ଜାଣିବାର ବିଷୟ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଜାଣିବା (ଜ୍ଞାନଃ ମଧ୍ୟ ଆପଣ ନିଜେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣ 


ହିଁ ସବୁକିଛି । ଯଦି 


ଆପଣର୍କୀ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କେହି ନାହିଁ, ତେବେ ଆଉ କିଏ କାହାକୁ ଜାଣିବ? 
ତତ୍ତ୍ଧକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ଆମେ ତତ୍ବ୍ଵଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯିବା। କାରଣ ତତ୍ତ୍ବରକୁ ଜ୍ଞେୟ (ଜାଣିବାର 


ବିଷୟ) ମନେ କରିବାରୁ ସିନା ତାକୁ ଜାଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା ହୁଏ! ତତ୍ତ୍ଵ ତ ସମସ୍ତଙ୍କର ଜ୍ଞାତା/ ସେ ତ ଜ୍ଞେୟ ନୁହେଁ। 
ଯେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଜ୍ଞାତା, ତାର କେହି ଜ୍ଞାତା ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ” । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ ଆଖି ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତଙ୍ଗୁ ଦେଖି 
ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଆଖି ଦ୍ବାରା ଆଖିକୁ ଦେଖି ହୁଏ ନାହିଁ କାରଣ ଆଖିର ଦର୍ଶନ ଶକ୍ତି ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାହା ନିଜେ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟଃ। ତେଣୁ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ନିଜେ ହିଁ ନିଜର ଜ୍ଞାତା ଅଟେ। 
=== = `;# ===-= 
ସ୍ତନ ବିଭୂତି ମ୍ଫ କାୟ କନ ଜରଚାନଙ୍କ ଡରି ହୂନ ଭଳି କର/ଏ (ରୀତ/ ୧୦/ ୭) /6ତଣ ବିଭୂତିମାନ ବି୍ାଜପୁର୍ବଳ ଳହିବ/ 
ପାଇଁ ଥର୍ନ୍ତନ ଏବ ନିଟ ଜ୍ମୌ#ନନେ ଜନବାଳଙକୁ ୟାର୍ଥନ/ କରୁଛନି / 
ବକ୍ତୁମହିସ୍ୟଶେଷେଣ ଦିବ୍ଯା ହ୍ୟାମ୍ବବିଭୂତୟଃ । 
୮ == ଏ ୬୭୧୭ ୬ &‰ ୬୮ ୭ ଏସ 
ଯାଭବଭୂତଭଲେ ।କାନିମା ସ୍ତ୍ର ବ୍ୟାପ୍ଯ ତିଷ୍ଠାସି॥ ୧୬॥ 
* କାବ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' କୁହାଯାଇଛି-¬ 'ହରିର୍ଯଥୈକଃ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଃ ସୁତଃ' (ରଘୁବଂଶ ୩ | ୪୯) 
7 ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଭୂତଭାବନ, ଭୂତେଶ, ଦେବଦେବ, ଜଗତ୍‌ପତି ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ସମ୍ହୋଧନକୁ ଯଥାକୁମେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଶିବ, ଗଣେଶ, ଶକ୍ଛି 
ଓ ବିଷ୍ଟୁ_ ଏହି ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍ଗ ନାମ ବୋଲି ଧରାଯାଇ ପାରେ | ଏହି ସନ୍ବୋଧନଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅର୍ଜୁନ ସତେ ଯେପରି ଭଗବାନସୁ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ମୂଳତଃ ଆପଣ ହିଁ ଏହି. ପଞ୍ଚଦେବତା | 
+ 'ନାନ୍ଯୋତୋଃଃଧି ଦ୍ରଷ୍ଟା' (ବୃହଦାରଣ୍ୟକ, ୩ | ୭ | ୨୩) 
“ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କେହି ଦ୍ରଷ୍ଟା ନାହିଁ।' 
“ବିଜ୍ଞାତାରମରେ କେନ ବିଜାନୀୟାତ୍‌' (ବୃହଦାରଣ୍ୟକ. ୨ | ୪ | ୧୪) 
ସମସ୍ତଙ୍କର ବିଜ୍ଞାତାକୁ କାହା ଦାରା ଜାଣି ହେବ ୮ ' 


§ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗୁ ମନ ଦେଖେ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ଦେଖି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ମନକୁ ବୁଦ୍ଧି ଦେଖେ, ମନ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ। ବୁଦ୍ଧିକୁ ଅହମ୍‌ ଦେଖେ, 
ବୁଦ୍ଧି ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ । ଅହମ୍‌କୁ ୟ୍ୟଂ ଦେଖେ, ଅହମ୍‌ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ| କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂକୁ ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ଦେଖେ| 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଥନୟ- ହି ତେଣୁ; ଯାଭିଃ- ଯେଉଁ; ବିଭୂତି ଭିଃଛ- ଇ- ବିଭୂତିମାନକ ଦାରା; ଡ଼ମ୍‌ ଆପଣ; ଇମାନ୍‌=ଏହି; ଲୋକାନ୍‌= ସମଗ୍ର 
ଲୋକକୁ, ବ୍ୟାପ୍ୟ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି; ତିଷ୍ଠ ସିଚସିିତ ହୋଇଛନ୍ତି; ଦି ବ୍ୟାଃ, ଆମ୍ବବିଭୂତୟଃ=ନିଜର ସେହି ଦିବ୍ୟ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ; 
ଅଶେଷେଣ-=ପୂର୍ଣିରୂପେ; ବକ୍ୁମ୍‌-ବର୍ଷନା କରିବାରେ; ଅହିସି-- (ଆପଣ ହିଁ) ସମର୍ଥ | 

ତେଣୁ ଯେଉଁ ବିଭୂତିମାନକ୍ନ ଦାରା ଆପଣ ଏହି ସମଗ୍ର ଲୋକକୁ ବ୍ଯାପ୍ତ କରି ସିତ ହୋଇଛନ୍ତି, ନିଜର 
ସେହି ଦିବ୍ୟ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଣିରୂପେ ବଣ୍ଚ୍ରିନା କରି ବାରେ ଆପଣ ହିଁ ସମଥି । 


ବ/6/#- ¬ 'ଯାଭିର୍ବିଭୂତିଭିଲେ।କାନି ମାଂସ୍ଵ' ବ୍ଯାପ୍ୟ 
ତିଷ୍ଠ ସିଂ “ଭଗବାନ ପୂର୍ବରୁ (୭ମ ଶ୍ମୋକରେ) କହିଥୂଲେ 
ଯେ, ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ମୋର ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ବତଃ 
ଜାଣେ, ମୋଂଠାରେ ତାହାର ଅଚଳ ଭକ୍ତି ହୋଇଯାଏ। 
ଏହା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ ଭାବିଲେ ଯେ, ଭଗବାନକ୍ୀ ପ୍ରତି ଦୂଢ଼ 
ଭକ୍ତି ହେବା ପାଇଁ ଏହା ବହୁତ ସରଳ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉପାୟ; 
କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଗଲେ 
ମନୂଷ୍ଯର ମନ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ବତଃ ଆକର୍ଷିତ ହୁଏ 
ଏବଂ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ ପ୍ରତି ତାର ଭକ୍ତି 
ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ଅର୍ଜୁନ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ଗ୍ବହୁଛନ୍ତି ଏବଂ 
କଲ୍ଯାଣ ନିମିତ୍ତ ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେଖାଯାଉଛି । 
ଏଣୁ ସେ କହୁଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ବିଭୂତିମାନର୍କ୍ଵ ଦାରା ଆପଣ 
ସବୁ ଲୋକରେ ପରିବ୍ଯାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେହି ଅଲୌକିକ 
ଓ ଅସାଧାରଣ ବିଭୁୂତିମାନଙ୍କୁ ପୂର୍ଶିରୂପେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ 
ବର୍ଣ୍ଚନା କରନ୍ତୁ। କାରଣ ସେ ସବୁକୁ କହିବାରେ ଆପଣ 


ହିଁ ସମର୍ଥ ଆପଣଙ୍କ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ସେହି ବିଭୂତିମାନସୂ ଆଉ 
କେହି କହି ପାରିବେ ନାହିଁ। 

' ବକୁ ମହିସ୍ୟଶେଷେଣ'-- ଆପଣ ପୂର୍ବରୁ (ସପ୍ମ, 
ନବମ ଓ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ) ନିଜ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ ଏବଂ ସେ ସବୁକୁ ଜାଣିଲେ ଆପଣକ୍ୟୀ ପ୍ରତି 
ଭକ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କହିଲେ । ଅତଏବ ମୁଁ ଯେପରି ଆପଣଙ୍କର 
ସବୁ ବିଭୂତିକୁ ଜାଣି ପାରିବି ଏବଂ ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର 
ଯେପରି ଭକ୍ତି ଜାତ ହେବ, ସେଥ୍ୂପାଇଁ ଆପଣ ନିଜର 
ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଷ କହି ଦିଅନ୍ତୁ, କିଛି ବାକି ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ। 

“ଦି ବ୍ୟା ହ୍ୟାମ୍ୂବିଭୂତୟଃ'-¬ ବିଭୂତିମାନକୂ ଦିବ୍ୟ 
କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରରେ ଦେଖାଯାଉଥୂବା 
ବିଶେଷତ଼ ମୂଳତଃ ଦିବ୍ୟ ପରମାମ୍ରରାର୍କର, ସଂସାରର ନୁହେଁ | 
ସୁତରାଂ ସଂସାରର ବିଶେଷତ଼ ଦେଖିବା ହେଉଛି ଭୋଗ 
ଏବଂ ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ବିଶେଷତୃ ଦେଖିବା ହେଉଛି ବିଭୂତି ବା 
ଯୋଗ। 


ମଂଳିଶିଙ୍କ ଭକ-ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍ତୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ। ଆପଣ ହିଁ ଆପଣଙ୍କର ସମସ୍ତ ବିଭୂତି ବର୍ଣ୍ରିନା କରି 
ପାରିବେ; କାରଣ ଆପଣ ନିଜେ ନିଜକୁ ଜାଣନ୍ତି (ଗୀତା ୧୦। ୧୫) | ଅନ୍ୟ କେହି ଆପଣଙ୍କୁ ଯେ ଜାଣିଯିବ, ଏହା 
ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ (ଗୀତା ୧୦। ୨, ୧୪) | ତେଣୁ ଆପଣ ନିଜେ ପୂର୍ଣିରୂପେ ନିଜର ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ କହି ଦିଅନ୍ତୁ, ଯଦ୍ଦ୍ବାରା 


ମୋତେ ଅବିଚଳ ଭକ୍ତିଯୋଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


====== `? =====ˆ 


କଥଂ ବିଦ୍ଯାମହଂ ଯୋଗିଂସ୍ତ୍ରାଂ 


ସଦା ପରିଚିନ୍ତୟଚ୍‌ । 


କେଷୁ କେଷୁ ଚ ଭାବେଷୁ ଚିନ୍ତ୍ୟୋଃସି ଭଗବଚବ୍ମୟା॥ ୧୭॥ 
ଥନ଼ୟଳ ଯୋଗିନ୍ବଚହେ ଯୋଗୀ!; ସଦା=ିନିରନ୍ତର ପରିଚିନ୍ତୟନବକରିସମ୍ୟକ୍‌ଭାବେ ଚିନ୍ତନ କରି ଅହମ୍‌=ମବୁୟ 
ତୃମ୍‌- ଆପଣର୍କୃ; କଥମ୍‌=କିପରି; ବିଦ୍ଯାମ୍‌ଳ ଜାଣିବି; ଚ--ଏବଂ; ଭଗବନଦ୍‌= ହେ ଭଗବନ୍!; କେଷୁ, କେଷୁଳିକେଉଁ କେଉଁ; 
ଭାବେଷୁଳିଭାବରେ (ଆପଣ); ମୟା=ମୋ ଦାରା; ଚିନ୍ତ୍ୟ, ଅସି ଚିନନୀୟ ହେବେ | 
ହେ ଯୋଗୀ! ନିରନ୍ତର ସମ୍ଯକ୍‌ ଭାବେ ଚିନ୍ତନ କରି ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ କିପରି ଜାଣିବି ଏବଂ ହେ ଭଗବଦ୍‌! 
କେଉଁ କେଉଁ ଭାବରେ ଆପଣ ମୋ ଦ଼ାରା ଚିନ୍ତନୀୟ ହେବେ ଅର୍ଥାତ୍ବ କେଉଁ କେଉଁ ଭାବରେ ମୁଁ ଆପଣକୁ ଚିନ୍ତନ 


କରିବି? 

ବୟ/୧୮-୮୯“କଥଂ ବିଦ୍ଯାମହଂ ଯୋଗିଂସ୍ତ୍ରାଂ ସଦା 
ପରିଚିନ୍ତୟନ୍‌'-- ସପ୍ତମ ଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, 
ଯେ ମୋର ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗକୁ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣେ, ସେ 
ଅବିଚଳ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଅଜୁନ 


ଭଗବାନସଭଁ ପଗ୍ଵରୁଛନ୍ତି, ଅବିରତ ଚିନ୍ତନ କରି ମୁଁ ଆପଣଗୟୁ 
କିପରି ଜାଣିବି? 

'କେଷୁ କେଷୁ ଚ ଭାବେଷୁ ଚିନ୍ତ୍ୟୋଃସି 
ଭଗବନଚ୍ଗୟା'-- ଅଷ୍ଟ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
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ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ଯେ ଅନନ୍ୟଚିତ୍ତ ହୋଇ ନିରନ୍ତର 
ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରେ, ସେହି ଯୋଗୀକୁ ମୁଁ ସହଜରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ପୁନଶ୍ଚ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁ ଅନନ୍ଯ ଭକ୍ତମାନେ ନିରନ୍ତର 
ମୋତେ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଯୋଗକ୍ଷେମ 
ବହନ କରେ। ଏହିଭଳି ଚିନ୍ତନର ମହିମା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ 
କହୁଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ 
ଜାଣ ପାରିବି, ସେହି ଚିନ୍ତନ ମୁଁ କେଉଁଠି କରିବି? 
କେଉଁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଦେଶ, କାଳ, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି 
ପ୍ରଭୂତିରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରିବି? [ଏଠାରେ ଚିନ୍ତନ 
କରିବା ସାଧନା ଓ ଭଗବାନସତୁ ତତ୍ବ୍ବତଃ ଜାଣିବା ସାଧ୍ଯ 
ଅଟେ ॥ 

ମୁଁ କେଉଁ କେଉଁଠାରେ, କେଉଁ ସବୁ ବସୁ, ବ୍ୟକି, 


* ଶ୍ୁମଭଗବତୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ସ୍ତାନ ଆଦିରେ ଆପଣକ୍କର ଚିନ୍ତନ କରିବି ବୋଲି ଏଠାରେ 
ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ଵରିଲେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଆଗକୁ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ଦେଇ କହିଛନ୍ତି, ଯେଉଁଠି ବି ତୂମେ ଚିନ୍ତନ କରୁଛ, 
ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ମୋର ଅବସ୍ଥାନ ବୋଲି ଜାଣିରଖ। 
ତାପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ମୁଁ ସବୁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଦେଶ, କାଳ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ପରିପୂର୍ଶ୍ବ। ତେଣୁ କୌଣସି ବିଶେଷତ୍କ, ମହତ୍ତ୍, 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଆଦି କାରଣରୁ ଯେଉଁଠିକି ତୁମର ମନ ଯାଉଛି, 
ସେଠାରେ ମୋତେ ଚିନ୍ତନ କର ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେଠାକାର 
ସେହି ବିଶେଷତୃ ଆଦିକୁ ମୋର ବୋଲି ଜାଣିରଖ। 
କାରଣ ସଂସାରର ବିଶେଷତ୍କୁ ମାନିଲେ ସଂସାରର 
ଚିନ୍ତନ ହେବ, କିନ୍ତୁ ମୋ ବିଶେଷତ୍କକୁ ମାନିନେଲେ 
ମୋର ଚିନ୍ତନ ହେବ। ଏହିଭଳି ସଂସାରର ଚିନ୍ତନ ମୋ 
ଚିନ୍ତନରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । 


ଘନ ଭବ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବାକୁ ଗ୍ଵହାନ୍ତି ଯେ ହେ ପ୍ରଭୁ ଆପଣ କେଉଁ କେଉଁ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ 


ହୋଇଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ରୂପମାନର୍କରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଚିନ୍ତନ 


କରି ପାରିବିଃ ସହଜରେ ଯେପରି ଭଗବଦ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ 


ପାରିବ, ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ରରିଛନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନ ସାଧକମାନର୍କ୍ବର ପ୍ରତିନିଧୂକ ତେଣୁ ତାର୍କୀର ପ୍ରଶ୍ନ 


ସାଧକମାନଙ୍କା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ତ ଜାଣିଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ତାକ୍କର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣି ନ ଥୂଲେ। ତେଣୁ ସେ 


ପଗ୍ବରୂଛନ୍ତି- ମୁଁ ଆପଣର୍କ୍ରର ସମଗ୍ରରୂପକୁ କିପରି ଜାଣି ପାରିବି କେଉଁ କେଉଁ ରୂପରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍ବ୍ଟର ଚିନ୍ତନ କରି 
ପାରିବି? ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକ ଗୌଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିର ମାଧ୍ଯମ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ମୁଖ୍ୟ । ବିଭୂତିରୂପରେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ହିଁ ପ୍ରକଟିତ । ଭଗବାନର୍ଗୁ ନ ଜାଣିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ଗୌଣ ବା ମୁଖ୍ୟ 
ରୂପକ ଭେଦ ଭାବନା ରହେ। ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିଯିବା ପରେ ଆଉ ଗୌଣ ବା ମୁଖ୍ୟ ଭାବନା ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ 
ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ କିଛି ନାହିଁ, ତେବେ ସେଥୂରେ ଗୌଣ କଂଣ ଓ ମୁଖ୍ଯ କଂଣ୮ ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୌଣ 
ବା ମୁଖ୍ଯ କେବଳ ସାଧକ ଦୂଶ୍ଝିରେ ଥାଏ, ଭଗବାନ ଓ ସିଦ୍ଦମହାପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନୁହେଁ । 


==== ;7# === 


ବିସ୍ତରେଣାମୂନୋ ଯୋଗଂ ବିଭୂତିଂ ଚ ଜନାଦିନ । 
ଭୂୟଃ କଥୟ ତୂପ୍ରିହିଁ ଶୂଣ୍ବତୋ ନାସ୍ତି ମେ ମୂତମ୍‌ ॥ ୧୮ ॥ 
ଥନ଼କ୍ରଜନାଵିନ=ହେ ଜନାର୍ଦନ! ; ଆମ୍ବନଃ(ଆପଣ) ନିଜର; ଯୋଗମ୍‌ ଯୋଗ ।ସାମର୍ଥ୍ଯକୁଃ ଚ=ଓ 
ବିଭୂତିମ୍‌ = ବିଭୂତିମାନର୍କ; ଭୂୟଃ=ପୁନଶ୍ୃୁ; ବିଞରେଣ-ବିସାର କରି; କଥୟ କହନ୍ତୁ, ହିଚିକାରଣ; ଅମୁତମ୍‌ = (ଆପଣାର) 
ଅମ୍ପତମୟ ବଚନ, ଶୃଣ୍ଞତଃଯେତେ ଶୁଣିଲେ ବି; ମେଚିମୋତେ:ୀ ତୃପ୍ତିଃ¬ ତୃପ୍ତି ନ, ଅସି ମିଳୁ ନାହିଁ। 
ହେ ଜନାଦଵିନ! ଆପଣ ନିଜର ଯୋଗ (ଯସାମଥ୍ୟ) ଓ ବିଭୂତିମାନଗୂ ପୁନଶ୍ଚ ବିସ୍ତାର କରି କହନ୍ତୁ, କାରଣ 
ଆପଣର୍କ୍ରର ଅମ୍ପୃତମୟ ବଚନ ଯେତେ ଶୁଣିଲେ ବି ମୋତେ ତୃପ୍ତି ମିଳୁ ନାହିଁ । 


ବ #6//-¬(ବି ସରେ ଣାମ୍ନୋ ଯୋଗ" ବି ଭୂତିଂ ଚ 
ଜନାଦିନ'-- ଭଗବାନ ସପ୍ମ ଓ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଜ୍ଞାନ- 
ବିଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ ବହୁତ କିଛି କହିଲେ | ଏତେ କହିବା ପରେ 


ବି ତାଙ୍କୁ ତୃପ୍ତି ମିଳିଲା ନାହିଁ› ଫଳରେ ନିଜ ତରଫରୁ ସେ 
ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ କହିବା ଆରମ୍ଭ କଲେ | ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ 


ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ କହିଲେ, “ତୁମେ ମୋର 
ପରମ ବଚନ ଶୁଣ। ଏହା ଶୁଣି ଭଗବାନଙ୍କ କୃପା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଜୁନର୍କୀର ଦୃ ଷ୍ଟ ଯିବାରୁ ସେ ଆହୁରି ଶୁଣାଇବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, ପୁନଶ୍ଚ 
ଆପଣ ନିଜର ଯୋଗ ଓ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ କହନ୍ତୁ; 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


କାରଣ ଆପଣର୍ଦ୍ର ଅମ୍ପତମୟ ବଚନ ଶୁଣି ମୋତେ ତୃଷ୍ତି 
ମିଳୁ ନାହିଁ। ମନ କହୁଛି ସବୁବେଳେ ଏମିତି ଶୁଣୁଥାଆନ୍ତି କି! 
ଭଗବାନବ୍କ୍ରର ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ ଶୁଣି ଏବଂ 
ଭଗବାନକ ପ୍ରତି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଆକର୍ଷଣ ବଢ଼ୁଥୁବାର ଅନୁଭବ 
କରି ଅର୍ଜୁନ ଭାବିଲେ, ଏହି ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ 
ହେଲେ ଭଗବାନକ୍କୀ ପ୍ରତି ତାଙ୍ଦ୍କର ଆହୁରି ଆକର୍ଷଣ ବଢ଼ିଯିବ 
ଓ ସହଜ ପ୍ରେମ ବା ଦୃଢ଼ଭକ୍ତି ହୋଇଯିବ। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ 
ପୁନଶ୍ଝ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ କହିବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି । 

॥ 'ଭୂୟଃ କଥୟ ତୂପିହିଁ ଶୂଣ୍ତୋ ନାସି ମେଃମୁତମ୍‌'-- 
ଅଜୂନ କଲ୍ୟାଣକାରକ ସାଧନା ଗ୍ବହୁଁଛନ୍ତି (୨ | ୭; ୩| ୨; 
୫।୧) ଏବଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ କହିଲେ ଯେ ବିଭୂତି ଓ 
ଯୋଗକୁ ତତ୍ବ୍ବତଃ ଜାଣିଗଲେ ତାର୍ଦ୍ଚଠାରେ ଦୂଢ଼ଭକ୍ତି ହୁଏ 
(ଗୀତା ୧୦ | ୭) | ଏଥୁପାଇଁ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣିବା କଥାଟି 
ଅର୍ଜୁନନ୍ଧୁ ସରଳ ଲାଗିଲା। ସେ ଭାବିଲେ, ମୋତେ 
କୌଣସି ନୂଆ କାମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ, ନୂଆ ଚିନ୍ତନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ୨ ବରଂ ଯେଉଁଠାରେ କୌଣସି 
ବିଶେଷତୂ କାରଣରୁ ମନ ସ୍ବତଃ ଆକଷିତ ହେଉଛି, 
ସେଠାରେ ସେହି ବିଶେଷତ୍ୁକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବୋଲି 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ମାନିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଏହାଦ୍ବାରା ମନୋବୃତ୍ତି ସଂସାରରେ 
ପ୍ରବାହିତ ନ ହୋଇ ଭଗବାନର୍ବୀ ଠାରେ ପ୍ରବାହିତ ହେବ; 
ଫଳରେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ମୋର ଦୂଢ଼ ଭକ୍ତି ହେବ ଓ 
ମୋର କଲ୍ଯାଣ ଅତି ସହଜରେ ହୋଇଯିବ । ଏହା 
କେତେ ସିଧା, ସରଳ ଓ ସୁଗମ କଥା! ତେଣୁ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ 
ପୁଣି କହିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି । 

କେହି ଭୋଜନ କରିବା ସମୟରେ ଭଲ ଲାଗୁଥୁବା 
ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ତା'ର ରୁଚି ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ଏବଂ ସେ ତାହାକୁ 
ବାରମ୍ବାର ମାଗେ। ମାତ୍ର ସେଥୂରେ ଦୁଇଟି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 
ଥାଏ । ପ୍ରଥମତଃ ସେହି ଖାଦ୍ଯ କମ୍‌ ପରିମାଣରେ ଥ୍ରଲେ, 
ତାକୁ ତୃପ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ ଏବଂ ଦିତୀୟତଃ ଖାଦ୍ଯ-ପଦାର୍ଥ 
ଅଧୂକ ପରିମାଣରେ ଥଲେ ବି ପେଟ ପୂରି ଯିବାରୁ ଅଧୂକ 
ଖାଇ ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ବିଭୂତିମାନଙ୍କର ଏବଂ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ବିଭୂତି ଶ୍ରବଣ ଇଜ୍ଜାର ଅନ୍ତ ନାହିଁ। ଯେତେ ଶୁଣିଲେ 
ବି ସେହି ଅମ୍ପତମୟ ବଚନ ସମାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ 
ତାହାକୁ ଯେତେ ଶୁଣିଲେ ବି ତୃପ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। ସୁତରାଂ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ। ଆପଣ 
ଏହିପରି ଅମୃତ ବାଣୀ ଶୁଣାଉ ଥାଆନ୍ତୁ । 


ଘି୍ଜିଙ୍ଗ ଭବ କ୍ଷୁଧାର୍ତୁକୁ ଅନ୍ତ ଓ ତୃଷାର୍ତୁକୁ ଜଳ ଯେପରି ଭଲ ଲାଗେ, ସେହିପରି ଜିଜ୍ଞାସୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବଚନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିଲକ୍ଷଣ ମନେ ହେଉଛି। ତାର୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବଚନ ଯେତେ ଅଧୂକ ବିଲକ୍ଷଣ 
ଲାଗୁଛି, ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ତାର୍କର ସେତେ ଅଧ୍ୂକ ବିଶେଷ ଭାବ ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଗ୍ବଲିଛିଂ । 


=== = `# ==== 


ସଂ ଅର୍ନୁନଙ୍କ ଉର୍ଥଳ/ ସ୍ୀଳାଜ କଳି ଭରକାଳ ଏଠି ନିନ୍ଦ ର୍୍ଲୋଳଜେ ତଙ୍କ ବିଭୂତି ୨ ଯୋର ବିଷୟେ କନ୍ଦିବ/ ଆଜନ୍ତ୍ର 


କରୁଚି 


/ଜରବୁ ବ/ଚ 
ହନ୍ତ ତେ କଥଯିଷ୍ୟାମି ଦିବ୍ୟା ହ୍ଯାମ୍ବବିଭୂତୟଃ । 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟତଃ କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ ନାସ୍ତ୍ୟନ୍ତୋ ବିସ୍ତରସ୍ୟ ମେ ॥ ୧୯ ॥ 
ଅନୟ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ହନ୍ତଇଆଢ଼ା, ଠିକ୍‌ ଅଛି; ଦି ବ୍ୟାଃ, ଆମବବିଭୂତୟଃ= ମୁଁ ନିଜର 
ଦିବ୍ୟ ବିଭୂତିମାନ; ତେ ତୁମକୁ; ପରାଧାନ୍ଯତଃ=ମୁଖ୍ଯରୂପେ (ସଂକ୍ଷେପରେ); କଥୟିଷ୍ଯାମି=କହିବି; ହିିକାରଣ,; କୁରୁଶ୍ରୋଷ୍ଠ- ହେ 
କୁରୁଶ୍ରେଷ୍¦;;¡ ମେଇମୋ ବିଭୂତିମାନର୍ୀ; ବିସ୍ତରସ୍ଯ=ବିସ୍ତାରର; ଅନ୍ତଃ ଅନା; ନ, ଅସି: ନାହିଁ | 
ଶ୍ରୀ ଭଗବାନ କହିଲେ -_ଆଢ଼ା, ଠିକ୍‌ ଅଛି | ମୁଁ ନିଜର ଦିବ୍ୟ ବିଭୂତିମାନ ତୁମକୁ ମୁଖ୍ୟରୂପେ (ସଂକ୍ଷେପରେ) 
କହିବି କାରଣ ହେ କୁରୁୂଶ୍ରେଷ୍ଠ।! ମୋ ବିଭୂତିମାନଗ୍କ ବିସ୍ତାରର ଅନ୍ତ ନାହିଁ । 


ବୟ୮୮୦୮୯ହନ୍ତ ତେ କଥଯିଷ୍ୟାମି ଦିବ୍ୟା ହ୍ୟାମ୍ବ- । ବିଶେଷ ବିଭୂତିମାନ ତୁମକୁ କହିବି (ଯୋଗ କଥା ଭଗବାନ 
ବିଭୂତୟଃ୮୮-ଯୋଗ ଓ ବିଭୂତି କହିବା ପାଇଁ ଅଜୁନ। ଆଗକୁ ୪୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି) । 


କରିଥୁବା ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ଭଗବାନ “ହନ୍ତଂ ଅବୟ ପଦ ଦ୍ବାରା 


“ଦିବ୍ୟାଃ' କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯେକୌଣସି 


ସ୍ବୀକାର କରି କହୁଛନ୍ତି ମୁଁ ନିଜର ଦିବ୍ଯକ ଅଲୌକିକ, । ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତିକ ଘଟଣା ଇତ୍ଯାଦିରେ ଯାହା କିଛି ବିଶେଷତ୍ 
ଆ ସଚଚଵଜ € ¢{{‰ˆ!†}!/:‰,ଇ, କ୍‌ ଚଵଚଚଵ ହହହନହହ। ଆ  __ନଓ୮”୦ଢ୧୩୩୩୩ ୩ 
* “ଗୀତା-ଦର୍ଷଣ' ପୁସ୍ତକର ୧ ୨ଶ ନିବନ୍ଧଂ ଗୀତାରେ ଭଗବାନବୀର ବିବିଧରୂପରେ ପ୍ରାକଟ୍ୟ' ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ଯ।| 
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ଦେଖାଯାଉଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବାନର୍କ୍ରର। ତେଣୁ 
ସେଗୁଡ଼କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମନେ କରିବା ଦିବ୍ଯତା ଏବଂ 
ସେହି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦିର ମନେ କରିବା ଅଦିବ୍ଯତା 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଲୌକିକତା। 

“ପ୍ରାଧାନ୍ୟତଃ କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ ନାସ୍ତ୍ୟନ୍ତୋ ବିସ୍ତରସ୍ୟ ମେ'-- 
ଅର୍ଜୁନ ଯେତେବେଳେ କହିଲେ, ଭଗବନ୍‌! ଆପଣ ନିଜର 
ବିଭୂତିମାନଙ୍ଗୁ ବିସ୍ତୃତଭାବେ କହନ୍ତୁ ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ନିଜ ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବି; 
କାରଣ ମୋ ବିଭୂତିମାନର୍କର ଅନ୍ତ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଆଗକୁ 
ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଯେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ଅତି 
ସତ୍କୋଚପୂର୍ବକ କହିଛନ୍ତି, ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖିବାକୁ 
ଗ୍ବହୁଛି ଯଦି ମୋ ଦାରା ସେହିରୂପ ଦେଖିବା ସମ୍ଭବ, 
ତେବେ ଦେଖାନ୍ତୁ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 
'ପଶ୍ଯ ମେ ପାଥି ଭୂପାଣି' (୧୧। ୫) ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମେ 
ମୋର ରୂପମାନ ଦେଖ। କେତୋଟି ରୂପ୮ କଂଣ ଦୁଇଟି, 
ଗ୍ବରିଟିନ ନା। ଶହ ଶହ, ହଜାର ହଜାର ରୂପ ଦେଖା 
ଏହିଭଳି ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବିଭୂତି କହିବାକୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥୁବାବେଳେ ଭଗବାନ ସଂକ୍ଷେପରେ ବିଭୂତିମାନ 
ଶୁଣିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ଗୋଟିଏ 
ରୂପ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଥୂବାବେଳେ 
ଭଗବାନ ଶହ ଶହ, ହଜାର ହଜାର ରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ 
କହୁଛନ୍ତି! 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ହେଲା, ମନୂଷ୍ଯ ବହୁତ କିଛି 
ଶୁଣିପାରେ, କିନ୍ତୁ ନେତ୍ରରେ ସେତେ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ; 
କାରଣ ଶ୍ରବଣଶକ୍ତି ଅପେକ୍ଷା ଦର୍ଶନଶକ୍ତି ସୀମିତଂ । ତଥାପି 
ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ ଭଗବାନ ସଂକ୍ଷେପରେ ଶୁଣିବା 
ପାଇଁ କହିଲେ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ ଗୋଟିଏ ରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ 
ବିନମ୍ର ହୋଇ ନିଜ ଅସାମର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରକାଶ କଲାବେଳେ 
ଭଗବାନ ଅନେକରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି! ଏହାର 
କାରଣ ହେଉଛି, ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନ୍ତର ଭଗବଦ୍‌ ବିଷୟକ 
ଜ୍ଞାନ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବୃଦ୍ଧି ହେଉଛି । ଏହି ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଭଗବାନ ମୋ ବିଭୂତିମାନର୍ଚ୍ଚର ଅନ୍ତ ନାହି” କହିବାରୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଅନନ୍ତତା ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟ ଗଲା। 
ସେ ଭାବିଲେ, ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ବିଷୟରେ ତ ମୁଁ କିଛି 
ହେଲେ ଜାଣି ନାହିଁ; ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ, ଅସୀମ ଓ 
ଅପାର। କିନ୍ତୁ ମୁଁ କହିଦେଲି ଯେ, ଆପଣ ନିଜର 
ସମସ୍ତ ବିଭୂତି କହି ଦିଅନ୍ତୁ। ଏପରି କହି ମୁଁ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ 
କଲି। ତେଣୁ ସେ ଆଗାମୀ ଭବିଷ୍ଯତ ପାଇଁ ସାବଧାନ 
ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଗୋଟିଏ ରୂପ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ 
ନମ୍ରତାପୂର୍ବକ ପ୍ରାଥନା କରିଛନ୍ତି। ନେତ୍ରର ଶକ୍ତି ସୀମିତ 
ହୋଇଥୂୁବାରୂ ଭଗବାନ ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚର୍ମଚକ୍ଷୁରେ ବିଶେଷ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରି ତାର୍ଜ୍ର 
ଅନେକରୂପ ଦେଖିବାକୁ କହିଛନ୍ତି। 


* ଶବ୍ଦ ହେଉଛି କାନର ବିଷୟ ଶବ୍ଦ ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ବର୍ଣାମୁକ ଓ ଧ୍ଵନ୍ଯାମୂକ | କାନରେ ଶବ୍ଦ ଶୁଣି ଆମକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ପରୋକ୍ଷର (ସ୍ଵର୍ଗ, 


ନରକ ଆଦିର” ଜ୍ଞାନ ହୁଏ । ତେଣୁ ବେଦାନ୍ତ-ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ (ଶ୍ରବଣ, ମନନ, ନିଦିଧ୍ୟାସନ ଆଦିରେ) 'ଶ୍ରବଣ' ସର୍ବପ୍ରଥମ | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭକ୍ତିରେ 
ମଧ୍ୟ (ଶ୍ରବଣ, କୀର୍ତନ, ସ୍ମରଣ, ପାଦସେବନ ଇତ୍ଯାଦିରେ) “ଶ୍ରବଣ” ସର୍ବପ୍ରଥମ। ଆମକୁ କାନ ଦ୍ବାରା ଶାସ୍ତ୍ରବର୍ଣ୍ରିତ ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵର ଜ୍ଞାନ 
(ପରୋଷ୍ଷଜ୍ଞାନ) ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରବଣ କରି ତଦନୁସାରେ ଆଚରଣ, ସ୍ବୀକାର ଓ ଅନୁଭବ କଲେ ଆମେ ସେହି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବକୁ ସାକ୍ଷାତ କରି ପାରିବା। 

ଶବ୍ଦରେ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଶକ୍ତି ରହିଛି-- 

ଶବ୍ଦଶକ୍ତେରଚିନ୍ତ୍ୟଡ଼ାଢ଼ବ୍ଦାଦେବାପରୋକ୍ଷଧୀଃ । ପ୍ରସୁପ୍ତଃ ପୁରୁଷୋ ଯଦ୍‌ବଜ୍ଛବ୍ଦେନୈବାବବୂଧ୍ୟତେ ॥ (ସଦାଗ୍ବରାନୁସନ୍ଧାନମ୍‌ ୧୯) 

ମନୁଷ୍ଯ ନିଦ୍ରାଗଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସଂକୁଚିତ ହୋଇ ମନରେ, ମନ ସଂକୁଚିତ ହୋଇ ବୁଦିରେ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସଂକୁଚିତ ହୋଇ ଅଜ୍ଞାନରେ 
(ଅବିଦ୍ୟାରେ) ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | ଏପରି ନିଦ୍ରାବତସ୍ସାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ଲୀନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସୁପ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିର ନାମ ଧରି ଡାକିଲେ ସେ ଉଠି ପଡ଼େ। 
ଶବ୍ଦରେ ଏତେ ଶକ୍ତି ଅଛି ଯେ, ତାହା ଅବିଦ୍ଯାଲୀନ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ କରିଦିଏ | ତେଣୁ ଶବ୍ଦରେ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଶକ୍ତି ନିହିତ । ଦୃଷ୍ଟି କେବଳ ପଦାର୍ଥ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୀମିତ, କିନ୍ତୁ ଶବ୍ଦ କେବଳ କର୍ଶ୍ର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ସ୍ଵୟଂ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗ୍ବଲିଯାଏ । 

ନେତ୍ରରେ ରୂପ ଦେଖାଯାଏ । ଯେପରି ଦର୍ପଣରେ ଦେଖିଲାବେଳେ କାଚ ମଧ୍ୟକୁ ରୂପ ଗ୍ବଲିଗଲେ ସେଥୂରେ ମୁଖ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି 
ଆଖିର ଦର୍ପଣ ମଧ୍ୟକୁ କୌଣସି ପଦାଥ୍ଥର ରୂପ ଗ୍ବଲିଗଲେ ତାହା ଦେଖାଯାଏ । ଆଖିର ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଶକ୍ତି ଅଛି ଯେ, ସେ ଗୋଟିଏ ରୂପ 
ଧରିରଖି ଅନ୍ୟଟିକୁ ମଧ୍ୟ ଦେଖିପାରେ । ଏହି କାରଣରୁ ବିଜୁଳିପଟ୍ଜମ୍ୟର ତିନୋଟି ପାତିଆ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୂଲେ ବି ଘୃର୍ଶୀୟମାନ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଆଖିକୁ (ଅଲଗା ଅଲଗା ଦେଖା ନ ଯାଇ) ଗୋଟିଏ ଚକ୍ରପରି ଦେଖାଯାଏ । ଏପରି ଶକ୍ତି ଥାଇ ମଧ୍ୟ କର୍ଣ୍ଵର ଶକ୍ତିଠାରୁ ନେତ୍ରର ଶକ୍ତି ଅଧ୍ଧକ ନୁହେଁ। 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ କେବଳ ନିଜ ନିଜ ବିଷୟକୁ ହିଁ ଧରି ପାରନ୍ତି, ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵକୁ ଧରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗର 
ବିଷୟ ନୂହେଁ। ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵୟ'ର ବିଷୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ସ୍ବୟଂ ଦାରା ଅନୁଭୂତ (ଜ୍ଞାନ) ହୁଏ। ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଛନ୍ତି, ଆପଣ 
ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜକୁ ଜାଣନ୍ତି-- 'ସ୍ୟମେବାମୂନାମ଼ାନଂ ବେତ୍ଥ ତୃମ୍‌' (ଗୀତା ୧୦ | ୧୫) | ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, ସମସ୍ତ 


ଶ୍ମୋକ ୨୦ 


ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ବକ୍ତାର୍କୁ ତାବ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ କଥା ପଗ୍ନରିବା 
ଏବଂ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ଓ ଅଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରକାଶ କରି କିଛି 
ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାର୍ଥିନା କରିବା ମଧ୍ୟରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହିଛି। ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିବା ପାଇଁ କହି ଭଗବାନବ୍କ ଶେଷସୀମା ଜାଣିବାକୁ ଇଢ୍ଜା 
କରିବାରୁ ଭଗବାନ କହିଲେ, “'ମୁଁ ସଂକ୍ଷେପରେ ହିଁ କହିବି; 
କାରଣ ମୋ ବିଭୂତିର ଶେଷସୀମା ନାହିଁ।”” ଏକାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ଓ ଅଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରକାଶ 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଅବ୍ଯୟରୂପ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥଲେ, ତେଣୁ ଭଗବାନ ଅନନ୍ତରୂପ ଦେଖିବା 
ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଲେ ଓ ତାରଙ୍ଗୂ ଦେଖିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
(ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟଃ ମଧ୍ଯ ଦେଲେ! ଏଣୁ ତିଳେମାତ୍ର ନିଜର ଜିଦି 
ବା ଅହଂକାର ନ ରଖି ଓ ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ୟ ବା ବୁଦ୍ଧି ନ ଖଟାଇ 
ସାଧକ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିବା ଉଚିତ | 
ଭଗବାନର୍କୀ ଉପରେ ନିର୍ଭର କଲେ ଯାହା ମିଳେ, ତାହା 
ଅପାର ଓ ଅସୀମ ହୋଇଥାଏ। 


ମଂଜି କବ -- ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ; ତେଣୁ ତାର୍ଦ୍ର ବିଭୂତି ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତ | ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନର୍ବ୍ଟର ବିଭୂତିମାନର୍କୀ 
ବିସ୍ତୃତିକୁ କେହି କହି ପାରିବେ ନାହିଁ କିମ୍ବା କେହି ଶୁଣି ପାରିବେ ନାହିଁ। ଯଦି କେହି ଶୁଣି ପାରିବେ, ତେବେ ସେ ସବୂକୁ 
ଅନନ୍ତ କୂହାଯିବ କିପରିମ ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ମୋର ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବି । 

କୁରୂଶ୍ରେଷ୍ଠଂ ସମ୍ବୋଧନ କରି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଦୁ କହିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ଯେ ହେ ଅର୍ଜୁନୀ ତୁମ ମନରେ ମୋତେ 


ଜାଣିବା ପାଇଁ ଇଜ୍ରା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଥୁବାରୁ ତୁମେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। 


=== ` === 


ସଦନ୍ଦ୍ରଵ ବିଭୂତି ୫ ଫର ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରଥମ ଜନବାଳ ୨୦୩ ୩ଜ୍ଷ୍ଜୋକକୁ ୨୮୯ଶ ଜ୍୍ରୋଳ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ ଜର୍କଜ ବୟାଅଶୀଟି ବିଭୂତି 


କର୍ଷିନ/ କଳିଛଛି / 


ଅହମାତ୍ମା ଗୁଡାକେଶ 


ସବିଭୂତାଶୟସିତଃ | 


ଅହମାଦିଶ୍ଟ ମଧ୍ଯଂ ଚ ଭୂତାନାମନ୍ତ ଏବ ଚ॥ ୨୦॥ 


ଅଂଚୟ ଗୁଡାକେଶ=ହେ ନିଦ୍ରାଜୟୀ ଅର୍ଜୁନ! ; ଭୂତାନାମ୍‌ = ସମସ୍ତ ପରାଣୀକୀ; ଆଦିଃ- ଆଦି; ମଧ୍ୟମ = ମଧ୍ଯ; ଚ ତଥା; 
ଅନ୍ତଃ ଅନ୍ତରେ; ଅହମ୍‌ ମୁଁ, ଏବ ହିଁ ସିତ; ଚ--ଏବଂ; ସବିଭୂତାଶୟସିତଃ= ପରାଣୀମାନକର ଅନ୍ତଃକରଣ(ହୁଦୟ) ରେ ସିତ; 


ଆମ୍ପାଇିଆମ୍ରା ମଧ୍ୟ; ଅହମ୍‌- ମୁଁ | 


ହେ ନିଦ୍ରାଜୟୀ ଅଜୁନୀା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୀ ଆଦି, ମଧ୍ଯ ତଥା ଅନ୍ତରେ ମୁଁ ହିଁ ସିତ ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 


ଅନ୍ତଃକରଣ (ହୃଦୟ) ରେ ସିତ ଆମ୍ବା ମଧ୍ୟ ମୁଁ । 


ଚ/6/7 {ଭଗବତ୍‌ଚିନନ କରିବାର ଦୁଇଟି ପ୍ରଣାଳୀ 
ଅଛି--(୧) ସାଧକର ନିଜ ଇଷ୍ଟ୍ଦେବର୍କ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
କାହାରି ଚିନ୍ତନ ନ ହେବା ଉଚିତ | ଯଦି କଦାଚିତ୍‌ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ମନକୁ ସେଠାରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଇଷ୍ଟଦେବର୍କ୍ୀ ଚିନ୍ତନରେ 
ନିବେଶ କରିବା ଉଚିତ; ଏବଂ (୨) ଯଦି ସାଂସାରିକ 
ବିଶେଷତୃକୁ ନେଇ ମନରେ ଚିନ୍ତନ ଆସେ, ତେବେ ସେହି 
ବିଶେଷତୃ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ବୋଲି ମାନିବା ଉଚିତ । ଏହି 
ଦ୍ରିତୀୟ ପ୍ରକାର ଚିନ୍ତନ ପାଇଁ ଏଠାରେ ବି ଭୂତିମାନର୍କ୍ବର 
ବର୍ଷନା ହୋଇଛି। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୌଣସି ବିଶେଷତ୍ୃକୁ 


ନେଇ ଯଦି ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି କେଉଁଠାକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏଥ, ତେବେ 
ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ସେହି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତିର ଚିନ୍ତନ ନ ହୋଇ 
ଭଗବାନକ୍କ ଚିନ୍ତନ ହେବା ଉଚିତ । ଏଥୂୂପାଇଁ ଭଗବାନ 
ବିଭୂତିମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 

“ଅହମାଦିଶ୍ଚ ମଧ୍ଯଂ ଚ ଭୂତାନାମନ୍ତ ଏବ ଚ”*-- 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ତାଙ୍ଚ୍ଚ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର ସାର କଥା 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମୁଁ ହେଉଛି ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆଦି, ମଧ୍ଯ 
ଓ ଅନ୍ତ। ନିୟମ ଦ୍ଧଶ୍ଫରୂ ଉପ୍ପତ୍ତରରିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁର 
ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷରେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ରହେ, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ 


୨୭୮” ¦ 62 6 ‹ › । = 
» ଏଠାରେ “ଆଦିଃ' ଓ ଅନୌଃ' ଶବ୍ଦ ପୁଂଲିଙ୍ଗକ ଏବଂ 'ମଧ୍ଯମ୍‌' ଶବ୍ଦ କ୍କୀବଲିଇଂ ଅଟେ | ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ଆଦ୍ଯରେ କେବଳ 


ପରମ ପୁରୁଷ ଭଗବାନ ରହନି.-- 'ଅହମାଦିହିଁ ଦେବାନାଂ ମହର୍ଷୀଣାଂ ଚ ସର୍ବଶଃ' (ଗୀତା ୧୦ | ୨) ଏବଂ ପ୍ରାନ୍ତରେ ମଧ୍ୟ କେବଳ ପରମ ପୁରୁଷ 
ଭଗବାନ ରହନ୍ତି-- 'ଶିଷ୍ଯତେ ଶେଷସଂଜ୍ଞଃ' (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୦ | ୩ | ୨୫) | ତେଣୁ ଭଗବାନ “ଆଦି' ଓ ଅଅନ' ଶବ୍ଦକୁ ପୁଂଲିଇଂରେ ବ୍ଯବହାର 
କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମଧ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୃଷ୍ଟି ସମୟରେ ପୁଂଲିଙ୍ଗଂ, ସ୍ତ୍ରୀଲିଙଂ ଓ କ୍ଜୀବଲିଙ୍ଗର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି, ବସ୍ତୁ, ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା, ଭାବ ପ୍ରଭୂତି ରହନ୍ତି । 
ଏ ତିନି ଲିଙ୍ଗ ମଧ୍ୟରୁ କ୍ଜୀବଲିଙ୍ଗଂ ଅବଶେଷ ରହେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ତିନି ଲିଙ୍ଗ କ୍ଲୀବଲିଇଗଂର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଏବଂ ଆଗାମୀ ୩୨ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ 'ମଧ୍ୟ' ଶବ୍ଦଟିକୁ କ୍ଜୀବଲିଇ୍ଗଂରେ ବ୍ୟବହାର କରଛନ୍ତ । ୧୧ 


764 


ତାହାର ମଧ୍ଯରେ ବି ରହେ ତାହା ଦୃଶ୍ୟ ହେଉ ବା ନ 
ହେଉ) ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ବରୁ ଉପ୍ତନ୍ନ ହୁଏ 
ଓ ଯେଉଁଥୂରେ ଲୀନ ହୁଏ, ସେହି ବସ୍ତୁର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ 
ଅନ୍ତରେ (ସବୁବେଳେ) ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ରହେ। ଯେପରି 
ସୁନାଗହଣା ପ୍ରଥମେ ସୁନାରୂପେ ଥାଏ ଓ ଶେଷରେ 
(ଗହଣା ସୁନାରେ ପରିଣତ ହେବାପରେ) ସୁନାରୂପେ 
ରହେ ତଥା ମଧ୍ୟକାଳରେ ବି ସୁନାରୂପେ ରହେ । କେବଳ 
ନାମ, ଆକୃତି, ଉପଯୋଗ, ମାପ, ତଉଲ ଆଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ହୁଏ; ଏସବୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଗହଣା ସୁନାରୂପେ 
ହିଁ ରହେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରଥମେ 
ପରମାମ୍ପସ୍ବରୂପ ଥୂିଲେ। ଶେଷରେ ଲୀନ ହୋଇଗଲା 
ପରେ ବି ପରମାମ୍ରସ୍ବରୂପ ରହିବେ ତଥା ମଧ୍ଯକାଳରେ 
ନାମ, ରୂପ, ଆକୃତି, କ୍ରିୟା, ସ୍ଵଭାବ ଆଦି ଅଲଗା ଅଲଗା 
ହୋଇଥୁୂଲେ ବି ତତ୍ତ୍ବତଃ ପରମାମୂସ୍ବରୂପ ଅଟନ୍ତି- ଏହି 
କଥା ବୂଝାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀବ୍କର ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ଭଗବାନ ଏହି ବିଭୂତି ପ୍ରକରଣର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ 
ଅନ୍ତ ତିନୋଟି ସ୍ଥାନରେ ସାରାଂଶରୂପେ ନିଜ ବିଭୂତିମାନର୍କୀର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମେ ଏହି ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି, “ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜ୍ଦର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ ମୁଁ ହିଁ 
ସ୍ଥିତ ମଝିରେ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ୩ ୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି, “ସମସ୍ତ 
ସର୍ଗମାନଙ୍କର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ ମୁଁ ହିଁ ସ୍ଥିତ' ଏବଂ 
ଶେଷରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ୩୯ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ କହିଛନ୍ତି, 'ମୁଁ ହିଁ 
ସକଳ ପ୍ରାଣୀଚ୍ତ୍ଚର ବୀଜ ମୋ ବିନା କୌଣସି ଚର ଅଚର 
ପ୍ରାଣୀ ଏ ସୂଷ୍ଟିରେ ନାହିଁ! ଚିନ୍ତନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଏହା 
ହେଉଛି ବିଭୂତିମାନଙ୍କ୍ପର ସାର । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୌଣସି 
ବିଶେଷତୃ଼କୁ ଆଧାର କରି ବିର୍ଶିତ ବିଭୂତିମାନତ୍ସ୍ ବ୍ଯତୀତ 
ଅନ୍ୟ ଯାହାକିଛି ଦେଖାଯାଉଛି, ସେସବୂକୁ ନିଜର ବିଭୂତି 
ବୋଲି କହିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ଚରାଚର 
ପ୍ରାଣୀଜ୍ଜର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ତଥା ଅନ୍ତରେ ବିଦ୍ଯମାନ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । ତତ୍ତ୍ୃତଃ ସବୁକିଛି ପରମାତ୍ରା_ 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' 
ବୋଲି ସୂଚିତ କରିବା ପାଇଁ ବିଭୃତିମାନଗ୍ଗ୍ରର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି । 

ଭଗବାନ ଏହି ୨୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍ବ୍ଧର 
ଆମ୍ରରା ବା ଜୀବମାନଗ୍ଗ୍ରର ସ୍ବରୂପକୂ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଟ ୩ ୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ସ୍ପଷ୍ଚିରୂପରେ 
ନିଜ ବିଭୂତି କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଜଡ଼ଂଚେତନ, ସ୍ତାବର- 


ମଂଜିଜିନ୍ଗୁ ଭବ-- ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆଦି, ମଧ୍ଯ 


* ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଜଙ୍ଗଂମ ପ୍ରଭୃତି ସମସ୍ତ ସ୍ପକ୍ଟର ଆରମ୍ଭରେ “ମୁଁ ଏକ 
ହିଁ ବହୁତ ରୂପରେ ହୋଇଯାଏ ବୋଲି ମୁଁ ସର୍କଳ୍ପ କରେ 
( “ବହୁ ସ୍ଯାଂ ପ୍ରଜାୟେୟେତି' ଛାଦୋଗ\ୟ. ୬ | ୨ | ୩) ଏବଂ 
ପରିଶେଷରେ କେବଳ ମୁଁ ହିଁ ରହେ-¬'ଶିଷ୍ୟତେ 
ଶେଷସଂଂଜ୍ଞଃ' (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୦ | ୩ | ୨୫) | ତେଣୁ ମଧ୍ଯରେ 
ବି ସବୁକିଛି ମୁଁ ଅଟେ--“ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା 
୭ | ୧୯); 'ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ” (ଗୀତା ୯ | ୧୯); କାରଣ 
ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷରେ ରହେ, ସେହି ତତ୍ଵ 
ମଝିରେ ବି ରହେ। ୩୯ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ଭଗବାନ ବୀଜ 
ବା କାରଣରୂପରେ ନିଜର ବିଭୂତି କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମୁଁ 
ହେଉଛି ସବୁରି ବୀଜ, ମୋ ବିନା କୋଣସି ପ୍ରାଣୀ ନାହାନ୍ତି | 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ତିନୋଟି ସ୍ଥାନରେ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ 
ମୁଖ୍ଯ ମୁଖ୍ଯ ବିଭୂତିମାନ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଯ 
ଶ୍ମୋକମାନଙ୍ଗରେ ସମୁଦାୟର ମୁଖ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଆଧାର କରି 
ଅଥବା ସମୁଦାୟ ଉପରେ ଯେଉଁମାନର୍କୀର ଆଧୂପତ୍ୟ ଅଛି, 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଠାରେ କୌଣସି ବିଶେଷତ଼ ଅଛି, ସେମାନଙ୍କୁ 
ଆଧାର କରି ବିଭୂତି ବର୍ଶ୍ରିନା କରାଯାଇଛି । ଏହି ବିଭୂତିମାନଙ୍କର 
ମହତ୍ତ୍ଵ ବିଶେଷତ୍, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକ ଆଧୂପତ୍ଯ ପ୍ରଭୂତି ଦିଗକୁ 
ଦୃଷ୍ଟି ନ ରଖିବା ଉଚିତ, ବରଂ ସମସ୍ତ ବିଭୂତି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରୁ ପ୍ରକଟ ହୁଏ, ଏଥୁରେ ଥୁବା ମହତ୍ତ୍ଵ କେବଳ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର 
ଓ ଏହି ସବୁ ବିଭୂତି ଭଗବତ୍‌ ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ସାଧକମାନେ 
ମନେ ରଖିବା ଉଚିତ । କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କର ଚିନ୍ତନ 
ବିଷୟରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି (୧୦। ୧୭), କୌଣସି ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି ବିଷୟରେ ନୂହେଁ। 

'ଅହମାତ୍ବା ଗୁଡାକେଶ ସବିଭୂତାଶୟସିତଃ'-_ ସାଧକ 
ଏହି ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ କିପରି ଉପଯୋଗ କରିବ”? ଏ କଥା 
ବୁଝାଇ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କୀ 
ଆଡ଼କୁ ଗଲେ ସେ ଏପରି ଚିନ୍ତନ କରୁ ଯେ, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ 
ଆମ୍ମାରୂପରେ ଭଗବାନ ହିଁ ସ୍ତିତ। ଯଦି କୌଣସି ବିଗ୍ଵରଶୀଳ 
ସାଧକର୍ବ୍ର ଦୃଷ୍ଟ ସୂଷ୍ଚି ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଥ, ତେବେ ସେ 
ଏହି ଭାବନା ରଖି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ 
ଯେ, ଉସପରି-ବିନାଶଶୀଳ ଏବଂ ଅନୁକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ସୂଷ୍ଟର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ 
ବିଦ୍ୟମାନ । କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ଆଡ଼କୁ ସାଧକର 
ଦୃଷ୍ଟ ଗଲେ ସେ “ସବୁରି ବୀଜରୂପେ ଭଗବାନ ସ୍ଥିତ, ଭଗବାନର୍ବ 
ବିନା କୌଣସି ଚର-ଅଚର ପ୍ରାଣୀ ନାହାନ୍ତି କି ହୋଇ ପାରିବେ 
ନାହିଁ - -ଏଏପରି ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରୁ। 


ଓ ଅନ୍ତରେ ଭଗବାନ ବିରାଜମାନ ବୋଲି କହିବାର ଅର୍ଥ 


ହେଲା-ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଗ୍କୀ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ । 


ଶ୍ମୋକ ୨୧-୨୨] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହେଉଛନ୍ତି ସମଗ୍ର ଏବଂ ଆମ୍ର୍ରା ତାର୍କ୍ରର ବିଭୂତି । ଆମ୍ରା ଭଗବାନଙ୍କର “ପରା ପ୍ରକୃତି” ଏବଂ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଅପରା ପ୍ରକୃତି” (ଗୀତା ୭ । ୪୮୫) । ପରା ଓ ଅପରା ଦୁଇଟିଯାକ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ। 


===-=- ;^ === 


ଆଦିତ୍ୟାନାମହଂ ବିଷ୍ଳଜ୍ୟୌତିଷାଂ ର ବିରଂଶୁମାଚ୍‌ । 


ମରୀଚି ମିରୁ ତାମସ୍ମି 


ନକ୍ଷତ୍ବାଣାମହଂ 


ଶଶୀ॥ ୨୧॥ 


ଥନକ ¬ ଅହମ୍‌- ମୁଁ) ଆଦିତ୍ୟାନାମ୍‌=ଅଦିତିରଜ୍ଢ ପୁତ୍ରମାନକ ମଧ୍ୟରେ; ବିଷ୍ଠୁଃ-ବିଷ୍ପୁ (ବାମନ) ; ଜ୍ୟୋତି ଷାମ୍‌=ଉଜହ୍ପଳ 
ବସ୍ତୁମାନବଚ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଅଂଶୁମାନ୍‌ଚିକିରଣମୟୀ ରବିଃସୂର୍ଯ୍ୟୟ ମରୁତାମ୍‌ଚ୍ରମରୁତମାନଙ୍କରର ମରୀଚିଃ-ତେଜ (ଓ); 
ନକ୍ଷତ୍ରାଣାମ୍‌ ଚ୭ନକ୍ଷତ୍ରମାନଙ୍କ୍ରର ଅଧ୍ଵପତି ଶଶୀ ଚନ୍ଦ୍ର: ଅହମ୍‌- ମୁଁ; ଅସ୍ମିକିଅଟେ । 

ମୁଁ ଅଦିତିର୍କ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟରେ ବିଷ୍ଣୁ (ବାମନ) ଏବଂ ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ ବସ୍ତୁମାନତ୍କ ମଧ୍ୟରେ କିରଣମୟ ସୂକ୍ଯ୍ୟ । 
ମରୂତମାନଗଙ୍ସ୍ରର ତେଜ ଓ ନକ୍ଷତ୍ରମାନର୍କର ଅଧ୍ଵପତି ଚନ୍ଦ୍ର ହେଉଛି ମୁଁ । 


ଚ୪୮/୮୩1ଏହି ବିଭୂତିମାନଙ୍କରେ ଷଷ୍ଠୀ ବି ଭକ୍ତି 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ନିର୍ଦାରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଖ୍ୟତା ଅର୍ଥରେ 
ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅର୍ଥରେ ଷଷ୍ଠୀ ବିଭକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ । ଏହି 
ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବୀର୍ଵିରେ ନିର୍ଧାରଣ ଅର୍ଥରେ ଓ ଉତ୍ତରାର୍ଵରେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଅର୍ଥରେ ଷଷ୍ଠୀ ବିଭକ୍ତିର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । 

“ଆଦିତ୍ୟାନାମହଂ ବିଜ୍ଫୁଃ'-- ଧାତା, ମିତ୍ର ଆଦି ଅଦିତି 
ପୁତ୍ରମାନକ୍କ ମଧ୍ୟରେ “ବିଷ୍ଫୁଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାମନ ମୁଖ୍ଯ। 
ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ବାମନ ରୂପରେ ଅବତରିତ ହୋଇ 
ଦୈତ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ସମ୍ପତ୍ତିକୁ ଦାନରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରି ତାହା 
ଅଦିତିର୍କ୍ଚ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ (ଦେବଗଣର୍ଦ୍ଧଧ ପ୍ରଦାନ କଲେଂ । 

ଂଜ୍ୟୋତିଷାଂ ର ବିର'ଶୁମାନଵ'- ଚନ୍ଦ୍ର, ନକ୍ଷତ୍ର, ତାରା, 
ଅଗ୍ନି ପ୍ରଭୂତି ଆଲୋକ ପ୍ରଦାନକାରୀର୍କ ମଧ୍ୟରେ କିରଣମୟ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ମୋର ବିଭୂତି କାରଣ ଆଲୋକ ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ମୁଖ୍ଯ। ସୂର୍ଯ୍ଯକ୍ତୀ ଆଲୋକରେ ସମସ୍ତେ ଆଲୋକିତ 
ହୁଅନ୍ତି । 

'ମରୀଚିମିରୁ ତାମସ୍ମି'-- ସତ୍ତୃଜ୍ଯୋତି, ଆଦିତ୍ୟ, ହରିତ 


ଆଦି ନାମଧାରୀ ଅଣଞ୍ଚାଶ ମରୁତର୍କ୍ତର ମୁଖ୍ୟ “ତେଜ' ମୁଁ 
ଦିତିର୍କୀ ଗର୍ଭକୁ ଇନ୍ଦ୍ର ସାତ ଖଣ୍ଡ କରି ପୁନଶ୍ହ ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ 
ସାତଖଣ୍ଡ ଲେଖାଏଁ କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେହି ତେଜ ପ୍ରଭାବରୁ 
ସେମାନେ ମଲେ ନାହିଁ, ବରଂ ଏକରୁ ଅଣଞ୍ଚାଶ ହୋଇଗଲେ | 

'ନକ୍ଷତ୍ରାଣାମହଂ ଶଶୀ”--ଅଶ୍ଵିନୀ, ଦ଼ିଜା, କୃତ୍ତିକା 
ଇତ୍ଯାଦି ସତାଇଶ ନକ୍ଷତ୍ର୍ଦ୍ରର ଅଧ୍ଧପତି ଚନ୍ଦ୍ର ହେଉଛି 


ମୁଁ । 

ଏହି ବିଭୂତିମାନଙ୍କରେ ଥୂବା ବିଶେଷତୃୂ ଓ ମହତ୍ଵ 
ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବାନଙ୍କୀର । 

[ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ବର୍ଣ୍ଚିତ ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
ବିଭୂତିରୂପେ ହିଁ କହିଛନ୍ତି, ଅବତାରରୂପେ ନୁହେଁ; ଯଥା-- 
ଅଦିତିର୍କଵ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ବାମନ (୧୦। ୨୧); 
ଶସ୍ତ୍ରଧାରୀଙ୍ଗ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ରାମ (୧୦। ୩୧), ବୃଞ୍ରିବଂଶୀମାନରକୀ 
ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ବାସୁଦେବ (କୃଷ୍ଣ ଓ ପାଣ୍ଡବର୍ଦ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ 
ଧନଞ୍ଜୟ (ଅର୍ଜୁନ) (୧୦। ୩୭) ଇତ୍ୟାଦି; କାରଣ ଏଠାରେ 
ବିଭୂତି ବର୍ଷ୍ଜନାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗ୍ବଲିଛି । 


=== `;#୮ === 


ବେଦାନାଂ ସାମବେଦୋଏସ୍ମି ଦେବାନାମସ୍ମି ବାସବଃ । 


ଇନ୍ଦ୍ର ୟାଣାଂ 


ମନଶ୍ବାସ୍ମି ଭୂତାନାମସ୍ମି ଚେତନା॥ ୨୨॥ 


ଥନୟ ବେଦାନାମ୍‌ ¬ (ମୁ) ବେଦମାନଜ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ; ସାମବେଦଃ, ଅସ୍ମିଇିସାମବେଦ; ଦେବାନାମ୍‌=ଦେବତାମାନକ୍‌ 
ମଧ୍ୟରେ; ବାସବଃ, ଅସ୍ମି= ଇନ୍ଦ୍ର: ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାମ୍‌ଚିଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନବ୍କ୍ର ମଧ୍ୟରେ; ମନଃ, ଅସ୍ମିଇିମନ; ଚ= ଏବଂ; ଭୂତାନାମ୍‌- ପରାଣୀ- 


ମାନର୍ଜର;: ଚେତନା=ଚେତନା; ଅସ୍କି=ିଅଟେ | 


ମୁଁ ବେଦମାନବ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସାମବେଦ, ଦେବତାମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯରେ ଇନ୍ଦ୍ର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଚ୍ତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ମନ 


ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଚେତନା ଅଟେ । 


ବ୍ୟ “ବେଦାନା' ସାମବେଦୋଃସ୍-- ବେଦମାନ୍ଦ | ସାମବେଦ | ସାମବେଦରେ ଇନ୍ଦ୍ରରୂପରେ ଭଗବାନକୀର ସୁତି 
ମଧ୍ଯରେ ସସ୍ବର ଗାନ କରାଯାଉଥୁବା ରଗ୍ଵଗୁଡ଼ିକର ନାମ । ବର୍ଷିତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ସାମବେଦ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି । 
* ବାରମାସର ବାର ଆଦିତ୍ୟଗକ୍ ମଧ୍ୟରୁ କାର୍ତିକ ମାସର ଆଦିତ୍ୟଗ୍କ ନାମ `ବିଶ୍ଣୁଂ | 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


“ଦେବାନାମସ୍ମି ବାସବଃ'-- ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରଭୂତି | ନାହିଁ। ମନର ଏହି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ଆସିଛି। 


ଦେବତାମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ଯ ଓ ଅଧୂପତି ହେଉଛନ୍ତି ଇନ୍ଦ୍ର। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

“ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣାଂ ମନଶ୍ବାସ୍ମି- ଚକ୍ଷୁ, କର୍ଣ୍ଚ ଆଦି ସମସ୍ତ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ତ ମଧ୍ୟରେ ମନ ମୁଖ୍ଯ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନବ୍କ୍ର ସହିତ 
ମନ ରହିଥୁବାରୁ ହିଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ କାମ କରନ୍ତି। ସାଥୂରେ 
ମନ ନ ରହିଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ନିଜ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ମନର ସଂଯୋଗ ନ ଥ୍ରିଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ବିଷୟ ଆସିଲେ ମଧ୍ୟ ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ 


===-- ` 


ତେଣୁ ମନକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

“ଭୂତାନାମସ୍ନି ଚେତନା'-= ପରାଣୀମାନର୍କୀ ଠାରେ ଏୁବା 
ଯେଉଁ ଚେତନାଶକ୍ତି ଓ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଦାରା ମୃତ ଓ ସୁପ୍ତ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ପଵ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ, ତାହାକୁ ଭଗବାନ 
ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 


। 2୭୦ 
/୬)§ ୪୬ 


ଏହି ବିଭୂତିମାନଙ୍କରେ ଥୂବା ବିଶେଷତ଼ ଭଗବାନରବ୍ଦ୍ରୀ 
ହିଁ ଆସିଛି। ଏମାନଙ୍କର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ବିଶେଷତ୍ 


ରୂଦ୍ରାଣା ଶବ୍କ୍ମରଶ୍ବାସ୍ମି ବିତ୍ତେଶୋ ଯକ୍ଷରକ୍ଷସାମ୍‌ । 
ବସୂନା ପାବକଶ୍ବାସ୍ମ ମେରୂଃ ଶିଖରିଣାମହମ୍‌ ॥ ୨୩ ॥ 
ଥକ ¬ ରୁଦ୍ରାଣାମ୍‌ ¬ ରୁଦ୍ରମାନବ୍କ୍ର ମଧ୍ୟରେ; ଶବ୍କ୍ରରଃ-ଶର୍ଚ୍ଚର ଚ ଓ; ଯକ୍ଷରକ୍ଷସାମ୍‌ ଚଯକ୍ଷ-ରାକ୍ଷସଙ୍କୀ ମଧ୍ଯରେ; 
ବିତ୍ତେଶଃଂକୂବେର; ଅସ୍ମିଚଁହେଉଛି ମୁଁ। ବସୂନାମ୍‌ଚିବସୁମାନକ୍କ ମଧ୍ଯରେଥ୨ ପାବକଃ=ପବିତ୍ରକାରୀ ଅଗ୍ନି ଚ=ଓ; 
ଶିଖରିଣାମ୍‌ ¬ ଶିଖରବି ଶିଷ୍ଟ, ପର୍ବତମାନକୀ ମଧ୍ଯରେ; ମେରୁଃ--ସୁମେରୁ ପର୍ବତ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ଅସ୍ମି=ିଅଟେ | 
ରୂଦ୍ରମାନକ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶଙ୍କର ଓ ଯକ୍ଷ-ରାକ୍ଷସଜ୍ତ ମଧ୍ୟରେ କୁବେର ହେଉଛି ମୁଁ, ବସୁମାନସ୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ 
ପବିତ୍ରକାରୀ ଅଗ୍ନି ଓ ଶିଖର ବିଶିଷ୍ଟ ପବିତମାନକ୍କ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ସୁମେରୁ ପବିତ ମୁଁ ଅଟେ । 
ବ6/#_ ରୁ ଦ୍ାଣାଂ ଶର୍କାରଶ୍ବାସ୍ନ”-- ହର, ବହୁରୂପ, | ଏ ସମସ ଦେବତାଚ୍ଚ୍ର ଯଜ୍ଞ ହବି ବଣ୍ଠନକାରୀ ଏବଂ ମୁଖ 


ତ୍ର୍ୟମ୍ବକ ପ୍ରଭୂତି ଏକାଦଶ ରୂଦ୍ରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶମ୍ଭୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶଙ୍କର ସମସ୍ତଙ୍କର ଅଧୂପତି। ଏ ହେଉଛନ୍ତି କଲ୍ଯାଣପ୍ରଦ 
ଓ କଲ୍ଯାଣସ୍ବରୂପୀ ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାଙର୍ଦ୍ୁ ନିଜର 
ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

“ବିତ୍ତେଶୋ ଯକ୍ଷରକ୍ଷସାମ୍‌--- କୁବେର ହେଉଛନ୍ତି 
ଯକ୍ଷ ଓ ରାକ୍ଷସମାନର୍କର ଅଧୂପତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଧନାଧ୍ଯକ୍ଷ 
ପଦରେ ନିଯୁକ୍ତି ଦିଆଯାଇଛି। ସମସ୍ତ ଯକ୍ଷ ଓ ରାକ୍ଷସର୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ ଭଗବାନର୍ଦ୍ର ବିଭୂତି 
ଅଟନ୍ତି । 

“ବସୂନାଂ ପାବକଶ୍ଚାସ୍ମି-” ଧର, ଧ୍ୂୂବ) ସୋମ ଆଦି 


ଅଷ୍ଟ୍ଟ ବସୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପାବକ (ଅଗ୍ନି) ସମସ୍ତଙ୍କର ଅଧ୍ଵପତି । 


ଅଟନ୍ତି। ତେଣୁ ଏହାର୍କୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । 

'ମେରୂଃ ଶିଖରିଣାମହମ୍‌'-¬ ସୁନା, ରୁପା, ତନମ୍ୟା 
ଆଦିରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଚ ଶିଖରଯୁକ୍ତ ପର୍ବତମାନକ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସୁମେରୁ ପର୍ବତ ମୁଖ୍ଯ। ଏହା ସୁବର୍ଣ୍ର ଓ ରନର ଭଣ୍ଡାର। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାକୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବଶ୍ରିତ ଗ୍ବରୋଟି ବିଭୂତିରେ ଯାହା 
କିଛି ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ବିଶେଷତୃ ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ବିଭୂତିମାନର୍କର 
ନିଜର ନୂହେଁ, ବରଂ ପରମାମ୍ରରାକ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ଆସିଛି। 
ସୁତରାଂ ଏହି ବିଭୂତିମାନତ୍କରେ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରିବା 
ଉଚିତ। 


=== ;( === 


ପୁରୋଧସାଂ ଚ ମୁଖ୍ୟଂ ମାଂ ବିଵି ପାଥି ବୂହମ୍ଫ୍ତିମ୍‌ । 


ସେନାନୀନାମହ ସ୍କନ୍ଦଃ 


ସରସାମସ୍କି ସାଗରଃ॥ ୨୪ ॥ 


ଅଲ ପାଥି-ହେ ପାର୍ଥୀ ; ପୁରୋଧସାମ୍‌ ¬ ପୁରୋହିତମାନର୍କୀର; ମୁଖ୍ଯମ୍‌- ମୁଖ୍ଯ; ବୃହସ୍ତୁତିମ୍‌ ¬ ବୃହସ୍ୁତିର୍ୁ; ମାମ୍‌ - ମୋର 
ସ୍ବରୂପ (ବୋଲି); ବିଛି-ଜାଣ; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ; ସେନାନୀନାମ୍‌=ସେନାପତିମାନକୀ ମଧ୍ଯରେ; ସ୍ନ୍ଦ=କାର୍ତିକେୟ; ଚ=ଓ; 
ସରସାମ୍‌ -ଜଳାଶୟମାନର୍ଦ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ; ସାଗରଃ, ଅସ୍କି= ସମୁଦୁ | 


ହେ ପାଥି! ପୁରୋହିତମାନଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ବୂହସ୍ଫତିଙ୍କୁ ମୋର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ଜାଣ । ମୁଁ ସେନାପତିମାନର୍କ 


ମଧ୍ୟରେ ସ୍କନ୍ଦ ଓ ଜଳାଶକ୍ଷମାନର୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ ସମୁଦ୍ର । 


ଶ୍ମୋକ ୨୫] 


ବ୩#/୮ପୁରୋଧସାଂ ଚ ମୁଖ୍ୟଂ ମାଂ ବିଦି ପାଥି 
ବୃହମ୍ଫାତିମ୍‌.୮” ସଂସାରର ସମସ୍ତ ପୁରୋହିତଜ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଏବଂ ବିଦ୍ୟା ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ବୃହମ୍ପ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ସେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ଗୁରୂ ତଥା ଦେବତାମାନବ୍କର କୁଳପୁରୋହିତ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ବୃହମ୍ଫତତିର୍କୁ ତାଙ୍କର ବିଭୂତି ବୋଲି ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ଅର୍ଜୁନସ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି । 

'ସେନାନୀନାମହଂ ସ୍କନ୍ଧଃ'-- ସନନ୍ଦ (କାର୍ଜିକେୟ) 
ମହାଦେବଙ୍କରର ପୁତ୍ର । ତାଙ୍କର ଛଅଟି ମୁଖ ଓ ବାରଟି ହାତ । 
ସେ ଦେବତାମାନର୍କ୍ରର ସେନାପତି ଓ ଜଗତର ସମସ୍ତ 
ସେନାପତିକ୍କଁ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାର୍ଜୁ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

'ସରସାମସ୍ମି ସାଗରଃ'-- ପୁଥୂବୀର ସବୁ ଜଳାଶୟ 
ମଧ୍ୟରେ ସମୁଦ୍ର ବଡ଼ । ସମୁଦ୍ର ସମସ୍ତ ଜଳାଶୟର ଅଧ୍ଵପତି 
ଏବଂ ସେ ନିଜ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ସ୍ଥିତ ଓ ଗମ୍ଭୀର। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ ତାକୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ଏହି ବିଭୂତିମାନଜକ୍କରେ ଯେଉଁ ଅଲୌକିକତା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି, ତାହା ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ନିଜର ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଭଗବାନର୍ଜ୍ର ଓ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ଆସିଛି। ତେଣୁ 
ଏ ସବୁକୁ ଦେଖିଲେ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଥୁତି ଜାଗ୍ରତ ହେବା 
ଉଚିତ ।| 


===== ;# === = 


ମହଷିୀଣାଂ ଭୁଗୁରହଂ 


ଗିରାମସ୍ମ୍ୟେକ ମକ୍ଷରମ୍‌ | 


ଯଜ୍ଞାନାଂ ଜପଯଜ୍ଞୋଃସ୍ମି ସାବରାଣା ହିମାଳୟଃ ॥ ୨୫ ॥ 
ଅଂଳୟ ¬ ଅହମ୍‌¬ ମୁଁ; ମହ ଷୀଣାମ୍‌= ମହରିମାନଜ୍କା ମଧ୍ୟରେ; ଭୂଗୁଃ=ଭୁଗୁ; ଗିରାମ୍‌ ¬ବାଣୀ(ଶର୍ଦ) ମାନୀ ମଧ୍ଯରେ; 
ଏକମ୍‌, ଅକ୍ଷରମ୍‌, ଅସ୍ମିଚଏକାକ୍ଷର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଣବ; ଯଜ୍ଞାନାମ୍‌ଇଚ୍ସ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ମଧ୍ଯରେ ଜପଯଜ୍ଞଃଜପଯଜ୍ଞ (ଓ); 
ସାବରାଣାମ୍‌ ସ୍ସାବରମାନଙ୍କ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ; ହିମାଳୟଃ=ହିମାଳୟ; ଅସ୍ମି-ହେଉଛି ମୁଁ | 
ମୁଁ ମହର୍ଷିମାନକ୍ନ ମଧ୍ୟରେ ଭୂଗୁ, ବାଣୀ(ଶବ୍ଦ) ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏକାକ୍ଷର ଅର୍ଥାତ୍ବ ପ୍ରଣବ । ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ 
ମଧ୍ୟରେ ଜପଯଜ୍ଞ ଓ ସାବରମାନର୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ହିମାଳୟ ହେଉଛି ମୁଁ । 


ବ#6//- _'ମହଷୀଣାଂ ଭୂଗୁରହମ୍‌'ଂ- ଭୂଗୁ, ଅତ୍ରି, 
ମରୀଚି ପ୍ରଭୂତି ମହର୍ଷିମାନର୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭୂଗୁ ପରମ ଭକ୍ତ, 
ଜ୍ଞାନୀ ଓ ତେଜସ୍ବୀ। ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ମହେଶ୍ବରଙ୍କୁ ପରୀକ୍ଷା 
କରି ଭୂଗୁ ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ 
କରିଥୁଲେ। ଭଗବାନ ବିସ୍ଫୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ବକ୍ଷସ୍ଥଳରେ 
ଏହାଙ୍କର ଚରଣଚିହ୍ନକୁ ଂଭୂଗୁଲତା” ନାମରେ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାଙ୍ଗୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । 

'ଗିରାମସ୍ମ୍ୟେକମକ୍ଷରମ୍‌'-- ସର୍ବପ୍ରଥମେ ତିନିମାତ୍ରା- 
ବିଶିଷ୍ଟ ପ୍ରଣବ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥୁଲେ । ପୁନଶ୍ଚ ତହିଁରୁ ତ୍ରିପଦା 
ଗାୟତ୍ରୀ, ତ୍ରିପଦା ଗାୟତ୍ରୀରୁ ବେଦ ଓ ବେଦବଦୁ ଶାସ୍ତ୍ର, 
ପୁରାଣ ଆଦି ସମସ୍ତ ବାଙ୍ମୟ ଜଗତ ପ୍ରକଟିତ ହେଲା। 
ସୁତରାଂ ଏ ସବୁର ମୂଳ କାରଣ ତଥା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥ୍ବବାରୁ 
ଭଗବାନ ଏକାକ୍ଷର ପ୍ରଣବର୍ଦୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । ଗୀତାର ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଣବ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି; ଯଥା- 'ପ୍ରଣବଃ ସବଵିବେଦେଷୁ' (୭ | ୮) 
ମୁଁ ସମସ୍ତ ବେଦରେ ପ୍ରଣବ”; “ଓମିତ୍ୟେକାକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ 
ବ୍ୟାହରନ୍ମାମନୃସ୍ମରନ୍‌ । ଯଃ ପ୍ରୟାତି ତ୍ଯଜନ୍ଦେହ ସ 
ଯାତି ପରମାଂ ଗତିମ୍‌ ॥” (୮। ୧୩) ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ 
'ଏଂ ନାମକ ଏକାକ୍ଷର ପ୍ରଣବ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ଓ ଭଗବାନକୁୂ 


ସ୍ମରଣ କରି ଶରୀର ଛାଡ଼େ, ସେ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ; 
“ତସ୍ମାଦୋମିତ୍ୟୁଦାହ୍ୃତ୍ୟ ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକ୍ରିୟାଃ । ପ୍ରବଲ୍ଚିନ୍ତେ 
ବିଧାନୋକ୍ତାଃ ସତତଂ ବ୍ରହୁ ବାଦିନାମ୍‌ ॥” (୧୭ | ୨୪) 
'ବୈଦିକ ମତାବଲନ୍ମୀ-ମାନର୍କ୍ରର ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଯଜ୍ଞ) ଦାନ 
ଓ ତପରୂପକ କ୍ରିୟା ପ୍ରଣବ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥାଏ।' 

“ଯଜ୍ଞାନାଂ ଜପଯଜ୍ଞୋଃସ୍ମ” ୮ ମନ୍ସ୍‌ ଦାରା କରା 
ଯାଉଥବା ଯଜ୍ଞରେ ଅନେକ ପଦାର୍ଥ ଓ ବିଧୂବିଧାନର 
ଆବଶ୍ଯକତା ପଡ଼େ ଏବଂ ସେସବୁ କରିବାବେଳେ କିଛି 
ନା କିଛି ଦୋଷ ରହିଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଜପଯଜ୍ଞ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ଭଗବନ୍ନାମ ଜପ କରିବାରେ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ବା ବିଧୂର 
ଆବଶ୍ଯକତା ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଏଥୂରେ ଦୋଷ ରହିବା ତ 
ଦୂରର କଥା, ବରଂ ସବୁ ଦୋଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଏହା 
କରିବାରେ ସମସ୍ତେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ। ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସମ୍ପ୍ିଦାୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ନାମରେ ପ୍ରଭେଦ ଅଛି ସତ, କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁ, 
ମୁସଲମାନ୍‌, ବୌଦ୍ଧ, ଜୈନ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ଏଥ୍ୂରେ 
ଏକମତ ଯେ ନାମଜପରେ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଜପଯଜ୍ଞକୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

“ସାବରାଣାଂ ହିମାଳୟଃ”-- ଯେତେ ସିର ପର୍ବତ 
ଅଛନ୍ତି, ସେ ସମସ୍ତବ୍ଦ୍ର ମଧ୍ୟରେ ହିମାଳୟ ତପସ୍ଯାସ୍ତଳ 
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ହୋଇଥୁବାରୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପବିତ୍ର ଓ ସମସ୍ତକ୍କର ଅଧୂପତି । 
ଗଙ୍ଗ, ଯମୁନା ଆଦି ତୀର୍ଥସ୍ବରୂପ ପବିତ୍ର ନଦୀ ପ୍ରାୟଶଃ 
ହିମାଳୟରୁ ବାହାରିଛନ୍ତି । ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ହିମାଳୟସ୍ତଳ 
ବହୁତ ସହାୟକ ହୁଏ। ଏବେ ମଧ୍ଯ ଦୀର୍ଘାଯୁସମ୍ପନ୍ନ ବଡ଼ 
ବଡ଼ ଯୋଗୀ ଓ ସବ୍ତମାନେ ହିମାଳୟର ଗୁଅ୍ପଅମାନକ୍କରେ 
ସାଧନ ଭଜନ କରୁଛନ୍ତି। ଏବେ ବି ନର-ନାରାୟଣ ରଖି 
ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ ନିମନ୍ତେ ହିମାଳୟରେ ତପସ୍ଯାରତ। 
ହିମାଳୟ ଶିବର୍ଚ୍ର ଶ୍ବଶୁରାଳୟ ଏବଂ ନିଜେ ସଦାଶିବ 
ମଧ୍ଯ ଏହାର କୈଳାସ ନାମକ ଏକ ଶିଖରରେ ବାସ 
କରନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ ହିମାଳୟକୁ ନିଜର ବିଭୂତି 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ସଂସାରରେ ଯାହାକିଛି ବିଶେଷତ଼ ଦୃଶ୍ଯ ହେଉଛି, 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତ୍‌ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ତାହାକୁ ସଂସାରର ମାନିବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ସେଥୁରେ ବାନ୍ି 
ହୋଇଯାଏ, ଫଳରେ ତାହାର ପତନ ହୁଏ | କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ବହୂତ ସରଳ କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ ତମର ମନ 
ଯେଉଁଠି ଓ ଯେଉଁ ବିଶେଷତ଼ୃକୁ ନେଇ ଆକୂୃତ୍କ ହେଉଛ, 
ତାହାକୁ ମୋର ବୋଲି ବୂଝିନିଅ ଯେ, ଏ ବିଶେଷଡ୍କ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଆଉ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୂ ଆସିଛି। ଏହା 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ନାଶବାନ୍ବ ସଂସାରର ନୂହେଁ। ଏହା 
ବୁଝିଗଲେ ଓ ମାନିନେଲେ ତୂମର ସେହି ଆକର୍ଷଣ 
କେବଳ ମୋ ପ୍ରତି ହିଁ ହେବ। ତୁମ ମନରେ କେବଳ 
ମୋର ମହତ୍ଵ୍ବ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯିବ; ଫଳରେ ସଂସାରର 
ଚିନ୍ତନ ପରିବର୍ତେ ମୋର ଚିନ୍ତନ ହେବ ଏବଂ ମୋ ପ୍ରତି 
ତୂମର ପ୍ରେମ ଜାଗି ଉଠିବ । 


===-= ` === 


ଅଶ୍ଵତୃ୍ଥଃ ସବିବୃକ୍ଷାଣାଂ ଦେବଷୀଣାଂ ଚ ନାରଦଃ । 
ଗନ୍ଧବାଣାଂ ଚିତ୍ରରଥଃ ସିଦ୍ଧାନାଂ କପିଳୋ ମୁନିଃ॥ ୨୬॥ 


ଥଲ  ସବିବୃକ୍ଷାଣାମ୍‌ ¬ (ମୁଁ) ବୃକ୍ଷମାନକ୍‌ ମଧ୍ୟରେ; ଅଶ୍ବତ୍ଥଃ- ଅଶ୍ବତ୍ଥ ବୃକ୍ଷ; ଦେବଷୀଣାମ୍‌ ¬ ଦେବର୍ଷିମାନକ୍କ ମଧ୍ୟରେ; 
ନାରଦଃଇ- ନାରଦ, ଗନ୍ଧଂବିଶଣାମ୍‌ ଗନ୍ଧର୍ବମାନକୀ ମଧ୍ୟରେ; ଚିତ୍ରରଥଃ=ଚିତ୍ରରଥ; ଚ ଓ; ସିଦ୍ଧାନାମ୍‌ = ସିଦ୍ଧମାନକୀ ମଧ୍ୟରେ; 


କପିଳଃ= କପିଳ; ମୁନିଃ ମୁନି | 


ମୁଁ ବୃକ୍ଷମାନସଚ୍ପ୍ର ମଧ୍ଯରେ ଅଶ୍ଵତ୍ବଥ ବୃକ୍ଷ, ଦେବର୍ଷିମାନକ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନାରଦ, ଗନ୍ଧଵିମାନସ୍କ ମଧ୍ଯରେ 


ଚିତ୍ରରଥ ଓ ସିଦ୍ଧମାନତ୍ସ୍ର ମଧ୍ୟରେ କପିଳ ମୁନି । 


କ6// __ଅଶ୍ବତୃଥଃ ସବିବୃକ୍ଷାଣାମ୍‌'-- ଅଶ୍ବତ୍ଥ ଏକ 
ସୋମ୍ଯ ବଚୃକ୍ଷ। ଏହି ବୃକ୍ଷ ତଳେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ବୃକ୍ଷ ମଧ୍ଯ 
ବଢ଼ି ପାରନ୍ତି। ଏହା ପାହାଡ଼, ଘର କାଚ୍ଚଛ, ଛାତ ଇତ୍ଯାଦି 
କଠିନ ସ୍ତାନରେ ବି ଜନ୍ମେ। ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥ ବୃକ୍ଷ ପୂଜନର 
ବହୁତ ମାହାମ୍ଦ୍ଯ୍ ଅଛି। ଅଶ୍ବତ୍‌ଥ ବୃକ୍ଷରେ ଅନେକ 
ରୋଗନାଶକ ଶକ୍ତି ଅଛି ବୋଲି ଆୟୁର୍ବେ ଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 
ଏସବୁ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଭଗବାନ ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥକୁ ନିଜର ବି ଭୂତି 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

'ଦେବଶିଣାଂ ଚ ନାରଦଃ'-- ଅନେକ ଦେବଷି ଓ 
ଅନେକ ନାରଦ ଅଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଦେବର୍ଷି ନାରଦ' ହେଉଛନ୍ତି 
ଜଣେ। ଏ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ମନ ଅନୁସାରେ ଗ୍ବଲନ୍ତି ଏବଂ 
ଭଗବାନ ଯେପରି ଲୀଳା କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସେ ପ୍ରଥମରୁ 
ସେହିପରି ଭୂମିକା ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି | ତେଣୁ ନାରଦଙ୍କୁ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ମନ କୁହାଯାଇଛି ଏ ସର୍ବଦା ବୀଣା ଧରି ଭଗବାନର୍କ୍ୀ ଗୁଣ 
ଗାନ କରି କରି ଭ୍ରମଣ କରୁଥାନି | ବାଲ୍ଲୀକି ଓ ବ୍ୟାସଦେବସ୍ପୁ 
ଉପଦେଶ ଦେଇ ସେମାନର୍ଦୂ ରାମାୟଣ ଓ ଭାଗବତ 
ଭଳି ଗ୍ରନ୍ତ ଲେଖନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନାରଦ ହିଁ ପ୍ରବୃତ୍ତ 


କରାଇଥୂଲେ। ନାରଦର୍କ୍ରୀ କଥାରେ ମନୂଷ୍ଯ, ଦେବତା, 
ଅସୁର, ନାଗ ଆଦି ସମସ୍ତେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି। ସମସ୍ତେ 
ତାଙ୍ଟ୍ପ କଥା ମାନନ୍ତି ଓ ତାର୍ଦ୍ଧଠାରୁ ପରାମର୍ଶ ନି ଅନ୍ତି। 
ମହାଭାରତ ପ୍ରଭୂତି ଗଚ୍ଚରେ ଏହାଙ୍ଟ୍ଚର ଅନେକ ଗୁଣ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଏହାକୁ ନିଜର 
ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

'ଗନ୍ଧବାଣାଂ ଚିତ୍ରରଥଃ”-_ ସ୍ବର୍ଗର ଗାୟକମାନକୁ ଗନ୍ଧର୍ବ 
କହନ୍ତି ଏବଂ ଗନ୍ଧର୍ବମାନକ୍କରୀ ମଧ୍ଯରେ ଚିତ୍ରରଥ ମୁଖ୍ଯ । 
ଅର୍ଜୂନସ୍ତ୍ର ସହିତ ତାଙ୍କ୍ମର ମିତ୍ରତା ଥୂଲା ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ଧଠାରୁ 
ଅର୍ଜୁନ ଗାୟନ ବିଦ୍ଯା ଶିକ୍ଷା କରିଥୂିଲେ। ଗାୟନକଳାରେ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିପୁଣ ଓ ଗନ୍ଧର୍ବମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ଯ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ତାତ୍ସୂ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । 

'ସିଦ୍ଧାନାଂ କପିଳୋ ମୁନିଃ'-- ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ସିଦ୍ଧ 
ଅଛନ୍ତି କେତେକ ସାଧନା କରି ସିଦ୍ଧ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ 
କେତେକ ଜନ୍ମଜାତ ସିଦ୍ଧ। କପିଳ ଜନ୍ମଜାତ ସିଦ୍ଧ ଅଟନ୍ତି 
ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଆଦିସିଦ୍ଧ କୁହାଯାଏ । ଏ କର୍ଦମ ଓ ଦେବହୂତିର୍ବବ 


ଶ୍ରୋକ ୨୭-୨୮] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଠାରୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୂଲେ। ଏ ସାଂଖ୍ୟର ଆଗ୍ରରର୍ଯ୍ୟ ଓ ସମସ୍ତ 


ଏ ସମସ୍ତ ବିଭୂତିରେ ଯେଉଁ ବିଲକ୍ଷଣତା ପ୍ରତୀତ 


ସିଦ୍ଧର୍କର ଗଣାଧୀଶ ଅଟନ୍ତୈ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାର୍ଦୁ ହେଉଛି, ତାହା ମୂଳତଃ ବା ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଭଗବାନର୍କୀର | ସୁତରାଂ 


ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 


×=&¦⁄ 


ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟ ଭଗବାନର୍କ ଆଡ଼କୁ ହିଁ ରହିବା ଉଚିତ । 


ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବସମଶ୍ବାନାଂ 


ବିଦ୍ଧି ମାମମୂତୋଭବମ୍‌ । 


ଏରାବତଂ ଗଜେନ୍ଦ୍ରାଣାଂ ନରାଣାଂ ଚ ନରାଧୂପମ୍‌ ॥ ୨୭ ॥ 


ଥନଳନ୍ଦ ¬ ଅଶ୍ଵାନାମ୍‌- ଅଶ୍ଵବମାନନ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅମୂତୋଦ୍ଭବମ୍‌ଚିଅମ୍ପତ ସହିତ ସମୁଦ୍ରରୂ ବାହାରିଥୂବା; ଉଚ୍ଚୈଃ- 
ଶ୍ରବସମ୍‌ଚଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବା ନାମକ ଅଶ୍ଵକୂତୁ ଗଜେନ୍ଦ୍ରାଣାମ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହସ୍ତୀମାନକ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ଏଁରାବତମ୍‌ଚିଏଁରାବତ ନାମକ 
ହସ୍ତୀକୁ ଚଚଏବ; ନରାଣାମ୍‌ଚମନୂଷ୍ୟମାନକ୍କୀ ମଧ୍ଯରେ ନରାଧ୍ପମ୍‌ରାଜାର୍ଚ୍ୁଚ ମାମ୍‌ଚ୍ମୋର ବିଭୂତି ବୋଲି; 


ବିଦ୍ଧିବିଜାଣ | 


ଅଶ୍ଵମାନକ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅମୃତ ସହିତ ସମୁଦ୍ରରୂ ବାହାରିଥୂବା ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବା ନାମକ ଅଶ୍ଵକୂ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ହସ୍ତୀମାନନ୍ନା ମଧ୍ଯରେ ଏଁରାବତ ନାମକ ହସ୍ତୀକୁ ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କ୍ର ମଧ୍ୟରେ ରାଜାର୍କୁ ମୋର ବିଭୂତି 


ବୋଲି ଜାଣ। 


ବ#6// _“ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବସମଶ୍ବାନାଂ ବିଛି ମାମମୁତୋ- 
ଉବମ୍‌'-¬ସମୁଦ ମବ୍ଚନରୁ ବାହାରିଥିବା ଚଉଦଟି ରନ ମଧ୍ଯରୁ 
ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବା ଅଶ୍ଵ ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ ରନ । ଏ ଇନ୍ଦ୍ରକ୍କର ବାହନ 
ଓ ସବୁ ଅଶ୍ଵମାନର୍କ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ରାଜା। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଏହାକୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

'ଏରାବତଂ ଗଜେନ୍ଦ୍ରାଣାମ୍‌--ହସ୍ତୀମାନଙ୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ 
ଯେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତାହାକୁ ଗଜେନ୍ଦ୍ର କହନ୍ତି । ସେହି ଗଜେନ୍ଦ୍ରମାନର୍କୀ 
ମଧ୍ଯରେ ଏରାବତ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବା ଅଶ୍ଵଭଳି 
ଏରାବତ ହସ୍ତୀର ଉତ୍ପତ୍ତି ମଧ୍ଯ ସମୁଦ୍ରରୁ ହୋଇଛି ଏବଂ 


ଏ ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରକ୍ଚର ବାହନ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାକୁ 


ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

“ନରାଣାଂ ଚ ନରାଧୂପମ୍‌'-- ସମସ୍ତ ପ୍ରଜାର୍କ୍ଚର 
ପାଳନ, ସଂରକ୍ଷଣ ଓ ଶାସନକର୍ତା ହୋଇଥୁବାରୁ ରାଜା 
ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କୀ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କୀ 
ଅପେକ୍ଷା ରାଜାଙ୍କ ଠାରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚର ଅଧୂକ ଶକ୍ତି 
ନିହିତ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ରାଜାଙ୍ଦୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି* । 

ଏହି ବିଭୂତିମାନଙ୍କରେ ଥବା ବଳବତ୍ତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ଆସିଛି, ତେଣୁ ଏହାକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର 
ମନେକରି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ । 


ଆୟୁଧାନାମହ ବଜ୍ର ଧେନୂନାମସ୍ମି କାମଧୁକ୍‌ । 


ପ୍ରଜନଶ୍ଚାସ୍ମି କନ୍ଦଷିଃ 


ସଷାଣାମସ୍ମି ବାସୁକିଃ॥ ୨୮ ॥ 


ଅନୟ _ ଅହମ୍‌- ମୁଁ; ଆୟୁଧାନାମ୍‌ ¬ ଆୟୁଧମାନବ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ; ବଜନମ୍‌ ¬ବଜୁ (ଓ); ଧେନୂନାମ୍‌ - ଧେନୁମାନର୍କ ମଧ୍ୟରେ; 
କାମଧୁକ୍‌ , ଅସ୍ିଇଁକାମଧେନୁ; ପ୍ରଜନଃ= ସନ୍ତାନ ଉପରିର କାରଣ; କନ୍ଦଷିଃ- କାମଦେବ; ଅସ୍ମି=ମୁଁ; ଚ- ଓ; ସଷିାଣାମ୍‌=ସର୍ପ- 


ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ; ବାସୁକିଃବାସୁକି; ଅସ୍ମିଇହେଉଛି ମୁଁ | 


ମୁଁ ଆୟୁଧମାନସ୍କ୍ର ମଧ୍ୟରେ ବଜ୍ର ଓ ଧେନୂମାନବ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ କାମଧେନୂ। ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପତ୍ତିର କାରଣ 
କାମଦେବ ଓ ସମପିମାନଙ୍ଗ ମଧ୍ୟରେ ବାସୁକି ହେଉଛି ମୁଁ । 


ବକ 6/#-_ଆୟୁଧାନାମହଂ ବଜନମ୍‌'-¬ ଯାହାଦ଼ରା ଯୁଦ୍ଧ ତପସ୍ଯାର ତେଜ ବିଦ୍ଯମାନ | ତେଣୁ ଭଗବାନ ବଜ୍କୁ 
କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ଆୟୁଧ ଅଧୁ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ରଃ କହନ୍ତି। ସେହି । ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 


ଆୟୁଧଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ଇନ୍ଦ୍ରକ୍କ ବଜ୍ର ମୁଖ୍ୟ । ତାହା ଦଧୀଚି 


ଧେନୂ ନାମସ୍ମି କାମଧୁକ୍‌'-- ନବ ପ୍ରସୂତା ଗାଭୀକୁ ଧେନୁ 


ରଷିକ୍ନ ଅସ୍ତିରେ ନିର୍ମିତ ଏବଂ ସେଥୁରେ ଦଧୀଚି ରଷିର୍କ । କହନ୍ତି। ସବୂ ଧେନୂଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସମୁଦ୍ର ମବ୍ତନରୁ ଉଦ୍ଭୂତ 
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କାମଧେନୁ ମୁଖ୍ଯ। ଏ ସମସ୍ତ ଦେବତା ଓ ମନୁ ଷ୍ଯକ୍କର 
କାମନା ପୃତ୍ତିକାରିଣୀ, ତେଣୁ ଏ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି । 
'ପ୍ରଜନଶ୍ବାସ୍ମି କନ୍ଦପିଃ-- ସମଗ୍ର ସଂସାର କାମରୁ ଉତ୍ଭନ୍ନ 
ହୁଏ। ଧର୍ମାନୁକୂଳ ଓ କେବଳ ସନ୍ତାନୋପତ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସୁଖବୁଦଧି 
ତ୍ୟାଗ କରି ଉପଯୋଗ କରାଯାଉଥୁବା କାମ ଭଗବାନଙ୍କର 
ବିଭୂତି ଅଟେ। ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ଏକାଦଶ ଶ୍ଣୋକରେ 
ମଧ୍ଯ କାମକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ ଠାରେ ଥୁବା ଧର୍ମାନୂକୂଳ କାମ । 
'ସର୍ପାଣାମସ୍ମି ବାସୁକିଃ'-- ବାସୁକି ସମସ୍ତ ସର୍ପଗଣକର 
ଅଧୂପତି ଓ ଭଗବାନଙର୍କୀର ଭକ୍ତ। ସମୁଦ୍ର ମବ୍ତନବେଳେ 
ଏହାଙ୍କୁ ମନ୍ତନରଜୂ କରାଯାଇଥୂୁଲା। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଏହାକ୍ଟୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ଏ ସମସ୍ତ ବିଭୂତିରେ ଯାହା କିଛି ବିଲକ୍ଷଣତା 
ଦେଖାଯାଉଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାରର 


'ଧର୍ମାବିରୁଦ୍ଧୋ ଭୂତେଷୁ କାମୋଃସ୍ମି ଭରତଷିଭ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ | କିପରି ହୋଇ ପାରିବ? ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କର । 


===-- ^ === 


ଅନନ୍ତଶ୍ବାଣ୍ଣ ନାଗାନାଂ ବରୂଣୋ ଯାଦସାମହମ୍‌ । 
ପିତୃଣାମଯ୍ୟିମା ଗ୍ବରସ୍ମି ଯମଃ ସଂଯମତାମହମ୍‌ ॥ ୨୯ ॥ 


ଅନୟ ¬ ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ନାଗାନାମ୍‌-ନାଗମାନକ ମଧ୍ଯରେ; ଅନନ୍ତଃ- ଅନନ୍ତ; ଚଓ; ଯାଦ ସାମ୍‌= ଜଳଜନୁମାନକୀର 
ଅଧ୍ଵପତି; ବରୁଣଃ, ଅସ୍ମିଇିବରୁଣ; ପିତୃଣାମ୍‌ ¬ପିତୃଗଣସ୍ଦୀ ମଧ୍ଯରେ; ଅକ୍ଷ୍ଯମା=ିଅର୍ଯ୍ୟମା; ଚ=ଓ; ସଂଯମତାମ୍‌ ¬ ଶାସନକାରୀର୍ୀ 


ମଧ୍ୟରେ; ଯମଃ-ଯମରାଜ; ଅହମ୍‌, ଅସ୍ମଇହେଉଛି ମୁଁ | 


ମୁଁ ନାଗମାନଙ୍କ୍ ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତ (ଶେଷନାଗ) ଓ ଜଳଳନ୍ତୁର୍କର ଅଧୃୂପତି ବରୁଣ । ମୁଁ ପିତୃଗଣଙ୍କ୍ମ ମଧ୍ୟରେ 


ଅକ୍ଷ୍ୟମା ଓ ଶାସନକାରୀରଙ୍ସଗ୍ଘ ମଧ୍ୟରେ ଯମରାଜ । 


ବ #6/#/ ଅନ ନଶ୍ାଖଣୁ ନାଗାନାମ୍‌'-¬ ଶେଷନାଗ 
ସମସ୍ତ ନାଗର୍କରର ରାଜାଂ। ଏହାର୍ଦ୍ଚର ଏକ ସହସ୍ର ଫଣା 
ଅଛି। ଏ କ୍ଷୀରସାଗରରେ ନିଜକୁ ଶଯ୍ଯା କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସର୍ବଦା ସୁଖ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ଏ 
ବହୁବାର ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳାରେ ଯୋଗ ଦେଇଛନ୍ତି। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାବ୍ଝ୍ୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

“ବରୁଣୋ ଯାଦସାମହମ୍‌'-- ବରୁଣ ଜଳଜନୁମାନର୍କୀର 
ଓ ଜଳଦଦେବତାମାନର୍ଚ୍ଚର ଅଧୂପତି, ସେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର 
ଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । 

“ପିତୃଣାମଯ୍ୟିମା ଗ୍ରସ୍ମି-- କବ୍ୟବାହ, ଅନଳ, ସୋମ 
ଆଦି ସପ୍ତ ପିତୃଗଣର୍କ୍ନ ମଧ୍ୟରେ ଅର୍ଯ୍ୟମା ନାମଧାରୀ ପିତ୍ସ 


ମୁଖ୍ୟ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

'ଯମଃ ସଂଯମତାମହମ୍‌'-- ପ୍ରାଣୀମାନନ୍ତ ଉପରେ 
ଶାସନ କରୁଥୁବା ରାଜା ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ ଶାସକ ଅଛନ୍ତି, 
ସେମାନର୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯମରାଜା ମୁଖ୍ୟ। ସେ ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କୂ 
ସେମାନଙ୍କ ପାପପୁଣ୍ୟର ଫଳ ଭୋଗ କରାଇ ଶୁଦ୍ଧ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ଧର୍ମ ଓ ନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ଶାସନ କରନ୍ତି । ସେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଭକ୍ତ ଓ ଲୋକପାଳ ମଧ୍ଯ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍ଗୁ ନିଜର 
ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ଏସବୁ ବିଭୂତିରେ ଦେଖାଯାଉଥୂବା ବି ଶେଷତ୍କ 
ଏମାନର୍କ୍ରର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନୂହେଁ। ତାହା ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ 
ଆସିଛି ଓ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦାର। ସୁତରାଂ ଏଥୂରେ ଭଗବାନର୍ସୁ 
ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ। 


===== ;# ===== 


ପ୍ରହନାଦଶ୍ବାସ୍ମି ଦୈତ୍ୟାନାଂ କାଳଃ କଳୟତାମହମ୍‌ । 
ମୂଗାଣାଂ ଚ ମୂଗେନ୍ଦ୍ରୋଃହଂ ବୈନତେୟଶ୍ଟ ପକ୍ଷିଣାମ୍‌ ॥ ୩୦ ॥ 


ଅନୟ ଅହମ୍‌= ମୁଁ: ଦୈତ୍ୟାନାମ୍‌=ଦୈତ୍ୟମାନଗ୍ବ ମଧ୍ଯରେ; ପୁହାଦଃ=ପ୍ହାଦ; ଚ-=ଓ; କଳୟତାମ୍‌=ଗଣନାକାରୀ- 
ମାନସ୍ସୀ ମଧ୍ୟରେ; କାଳଃ, ଅସ୍ିଲିକାଳ, ଚ= ତଥା; ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ମୁଗାଣାମ୍‌=ପଶୁମାନକ୍‌ ମଧ୍ୟରେ; ମୁଗେନ୍ଦ୍ରଃ-ସିଂହ; ଚ=ଓ; 


ପକ୍ଷିଣାମ୍‌-ଁପକ୍ଷୀମାନକ୍କ ମଧ୍ୟରେ; ବୈନତେୟଃ= ଗରୁଡ଼ | 


ମୁଁ ଦୈତ୍ଯମାନକ୍ନୀ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରହ୍ାଦ ଏବଂ ଗଣନାକାରୀମାନଙ୍ସ୍ର ମଧ୍ଯରେ କାଳ ତଥା ମୁଁ ପଶୁମାନବ୍କ୍ 


ମଧ୍ୟରେ ସିଂହ ଓ ପଷୀମାନର୍ଦ୍ଦୀ ମଧ୍ୟରେ ଗରୁଡ଼ । 


* ସର୍ଷ ଓ ନାଗମାନର୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲା, ସର୍ପ ସୂଳରେ ରହେ ଓ ନାଗ ଜଳରେ ରହେ। 


ଶ୍ମୋକ ୩୧] 


ବ/6/#- ¬ ` ପହାଦଶ୍ବାସ୍ମ ଦୈତ୍ୟାନାମ୍‌' __ ଯେଉଁମାନେ 
ଦିତିକ୍ତ ଠାରୁ ଉପନ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନକ୍ଦୁ ଦୈତ୍ଯ 
କୁହାଯାଏ । ସେମାନବ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରହ୍ଲାଦ ମୁଖ୍ୟ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କର ପରମ ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ ନିଷ୍ଠାମପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ପ୍ରହାଦ ବହୁତ ଆଗରୁ ଜାତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ “ଦୈତ୍ଯମାନର୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଁ ପ୍ରହ୍ାଦ” କହି 
ବର୍ତମାନକାଳର ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଏଥୁରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି, 
ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତ ନିତ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ ଓ ସେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭକ୍ତି 
ଅନୁସାରେ ଦର୍ଶନ ବି ଦେଇ ପାରନ୍ତି। ସେ ଭଗବାନବ୍କ 
ଠାରେ ଲୀନ ହେବାପରେ ବି ଯଦି କେହି ତାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ 
କରେ ଓ ତାଙ୍ଚ୍ଚର ଦର୍ଶନ ଗ୍ବହେଁ, ତେବେ ତାର୍ଚ୍ଚ ରୂପ 
ଧାରଣ କରି ଭଗବାନ ଦର୍ଶନ ଦିଅନ୍ତି। 

“କାଳଃ କଳୟତାମହମ୍‌/ଂ-- ଜ୍ଯୋତିଷଶାସ୍ତରେ କାଳ 
(ସମୟ) ସାହାଯ୍ୟରେ ଆୟୁ ଗଣନା କରାଯାଏ। ତେଣୁ 
କ୍ଷଣ, ଘଡ଼ି, ଦିନ, ପକ୍ଷ, ମାସ, ବର୍ଷ ଇତ୍ଯାଦି ଗଣନା 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କରିବାରେ କାଳ ମାଧ୍ୟମ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା ଭଗବାନର୍କୀର 
ବିଭୂତି । 

'ମୁଗାଣାଂ ଚ ମୁଗେନ୍ଦ୍ରୋଃହମ୍‌'-- ବାଘ, ଭାଲୁ, ହାତୀ 
ଇତ୍ୟାଦି ପଶୁମାନବତ୍କୀ ଭିତରେ ସିଂହ ସବୂଠୁ ବଳବାନ୍ବ, 
ତେଜସ୍ଵୀ, ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଓ ସାହସୀ। ଏ ପଶୁମାନ କ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ରାଜା। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାକୁ ନିଜର ବିଭୂତି 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

'ବୈନତେୟକଶ୍ଟ ପକ୍ଷିଣାମ୍‌-- ବିନତାକୁମର ଗରୁଡ଼ 
ପକ୍ଷୀମାନକ୍କର ରାଜା ଓ ଭଗବାନର୍କୀର ଭକ୍ତ । ସେ ଭଗବାନ 
ବିଷ୍ଣୁକ୍କ ବାହନ। ସେ ଉଡ଼ିବାବେଳେ ତାଙ୍କର ପକ୍ଷରୂ 
ସାମବେଦର ରଗ୍ରମାନ ସ୍ବତଃ ଧ୍ବନିତ ହୁଅନ୍ତି। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ଏହି ବିଭୂତିମାନର୍କ୍ତରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଯେଉଁ 
ବିଶେଷତ଼ କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଭଗବାନଙ୍କର । 
ଏଣୁ ଏ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯିବାମାତ୍ରେ ସ୍ଵତଃ ଭଗବାନର୍ବ୍ବ 
ଚିନ୍ତନ ହେବା ଉଚିତ । 


===-= ` === 


ପବନଃ 
ଝଷାଣା' 


ପବତାମସ୍ମି ରାମଃ 
ମକରଶ୍ବାସ୍ମି ସ୍ରୋତସାମସ୍ମି ଜାହ୍ନବୀ॥ ୩୧॥ 


ଶସ୍ତ୍ରଭୂତାମହମ୍‌ । 


ଅନୟ -ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ପବତାମ୍‌ ¬ ପବିତ୍ରକାରୀମାନବ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ; ପବନଃ= ବାୟୁ (ଓ) ; ଶସ୍ତ୍ରଭୂତାମ୍‌ ¬ ଶସ୍ତରଧାରୀମାନକୀ 
ମଧ୍ୟରେ; ରାମଃ, ଅସ୍ମିଇ ରାମ; ଝଷାଣାମ୍‌ = ଜଳଜନ୍ତୁମାନକୀ ମଧ୍ୟରେ; ମକରଃ, ଅସ୍ମିଇିମୁଁ ମଗର; ଚ ଏବଂ; ସୋତସାମ୍‌ =ନଦୀମାନବୀ 


ମଧ୍ୟରେ; ଜାହ୍ନବୀ, ଅସ୍ମିଇିମୁଁ ହେଉଛି ଗଙ୍ଗା | 


ମୁଁ ପବିତ୍ରକାରୀମାନର୍ସ୍ବ ମଧ୍ୟରେ ବାୟୁ ଓ ଶସ୍ତ୍ରଧାରୀମାନତ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ରାମ । ଜଳଜନ୍ତୁର୍କ୍ର ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ମଗର 


ଏବଂ ନଦୀମାନର୍କ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ମୁଁ ହେଉଛି ଗଙ୍ଗା । 
କର//୮ “ପବନଃ ପବତାମସ୍ମି'-- ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ 


ବାୟୁ ଦାରା ହିଁ ପବିତ୍ର ହୁଏ। ବାୟୁରୂ ନୀରୋଗତା 
ମିଳେ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ପବିତ୍ରକାରୀର୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ବାୟୁକୁ 
ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

“ରାମଃ ଶସ୍ତ୍ରଭୂତାମହମ୍‌--” ରାମ ତ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଅବତାର, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଠାରେ ଶସ୍ତ୍ରଧାରୀଙ୍କର 
ଗଣନା ହୁଏ, ସେଠାରେ ରାମ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବିବେଚିତ 
ହୁଅନ୍ତି। ତେଣୁ ରାମର୍ଦ୍ୀ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । 

ଝଷାଣାଂ ମକ ରଶ୍ଟାସ୍ମି”¬ ଜଳ-ଜନ୍ତୁକ୍ନ ମଧ୍ଯରେ 
ମଗର ସବୂଠୁ ବଳବାନ୍‌ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ ଭଗବାନ 
ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

'ସୋତସାମସୁ୍ମି ଜାହୁବୀ'-¬ ପ୍ରବହମାନ ନଦ, ନଦୀ, 


ନାଳ, ଝରଣାମାନବ୍କୀ ମଧ୍ଯରେ ଗଙ୍ଗା ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ। ଏ 


ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନକ୍କୀ ପାଦୋଦକ। ଗଙ୍ଗାର୍କ ଦର୍ଶନ, ସ୍ପର୍ଶ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ସମଗ୍ର ଜଗତ ଉଦ୍ଧାର ହୁଏ। ମୂତ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଅସ୍ତିସମୂହ ଗଙ୍ଗାରେ ବିସର୍ଜନ କଲେ ତାହାର ସଦଗତି 
ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାଙ୍କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି। 

ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ବିଭୂତିମାନର୍କୀର ବିଶେଷତ଼ ନ ମାନି 
ଭଗବାନଙ୍କ ବିଶେଷତ଼ ମାନିବା ଉଚିତ । କାରଣ ଏଥୂରେ 
ଦେଖାଯାଉଥୁବା ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ବିଶେଷତ୍ୃ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ 
ହିଁ ଆସିଛି। 

ସପ୍ତଦଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦୁଇଟି ପ୍ରଶ୍ନ ଥୂଲା-- 
(୧) ଭଗବାନଲ୍ଭୂ ଜାଣିବା ପାଇଁ (ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ କିପରି 
ଜାଣିବି?) ଏବଂ (୨) ଜାଣିବାର ଉପାୟ (କେଉଁ କେଉଁ 
ଭାବରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଚିନ୍ତନ କରିବି୮)। ଏ ଦୁଇଟି 
ମଧ୍ଯରୂ ବିଭୂତିମାନର୍କୀରେ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଚିନ୍ତା କରିବା 
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ହେଉଛି ଉପାୟ ଏବଂ ସବୁରି ମୂଳରେ ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଭଗବାନର୍କୁ 
ଜାଣବା ହେଉଛି ସେହି ଚିନ୍ତନର ଫଳ । ଯଥା-- ଶସ୍ତରଧାରୀର୍ଦ 
ମଧ୍ୟରେ ରାମକୁ ଏବଂ ବୃଷ୍କି ମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟରେ ବାସୁଦେବଲଲୂ 
ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ତ 
ରାମ ଓ ବାସୁଦେବସୁଁ ବିଭୂତିରୂପେ ଚିନ୍ତନ କରିବାକୁ 
କୁହାଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ଏହି ଚିନ୍ତନର ଫଳସ୍ବରୂପ ରାମ ଓ 
ବାସୁଦେବ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଭଗବାନ ବୋଲି ଜାଣି ହୋଇଯିବ। 
ଏପରି ଚିନ୍ତନ କରିବା ଓ ଭଗବାନକ୍ଲୁଁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବା 
କଥାଟି ସବୁ ବିଭୂତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ ବୋଲି ଧରିନେବା 
ଉଚିତ । 

ସଂସାରରେ ଯେଉଁଠି ଯାହା କିଛି ବିଶେଷତୃ, ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ, ତାହାକୁ ସେହି ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ମାନିବାରୁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୂଷ୍ଯ ସେହି ବିଶେଷତ୍କ 
ଆଦିକୁ ସଂସାରର ମାନି ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। ଏଥ୍ପପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ମନୁଷ୍ଯମାନକ୍ପୁ କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ତୁମେମାନେ ସେହି ବିଶେଷତ଼, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବସ୍ତୁ 
ଓ ବ୍ଯକ୍ତିର ନ ମାନି ମୋର ଓ ମୋଂଠାରୁ ଆସିଛି ବୋଲି 
ମାନିନିଅ। ଏପରି ମାନି ମୋତେ ଚିନ୍ତନ କଲେ, ତୂମର 
ସଂସାର ଚିନ୍ତନ ଦୂର ହୋଇଯିବ ଏବଂ ସେହି ସ୍ରାନରେ ମୁଁ 
ରହିବି। ପରିଣାମରେ ତୁମେ ମୋତେ ତତ୍ର୍ବତଃ ଜାଣି 
ପାରିବ। ମୋତେ ତତ୍ଵବ୍ବତଃ ଜାଣିଗଲାପରେ ମୋଂଠାରେ 
ତୂମର ଦୃଢ଼ ଭକ୍ତ ହେବ (ଗୀତା ୧୦ । ୭) । 


===-=- ^ === 


ସଗାଣାମାଦିରନ୍ତଶ୍ଡ 


ମଧ୍ୟଂ 


ଚୈ ବାହମଜ୍ଜିନ । 


ଅଧ୍ଯାମ୍ବବିଦ୍ୟା ବିଦ୍ଯାନାଂ ବାଦଃ ପ୍ରବଦତାମହମ୍‌ ॥ ୩୨ ॥ 
ଅନୟ ¬ଅଜୁନ ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ସଗାଣାମ୍‌= ସମସ୍ତ ସର୍ଟର; ଆଦିଃ= ଆଦି; ମଧ୍ୟମ୍‌ = ମଧ୍ଯ; ଚ= ତଥା; ଅନ୍ତଃ ଅନରେ; 
ଅହମ୍‌, ଏବ=ମୁଁ ହି ବିରାଜମାନ; ବିଦ୍ୟାନାମ୍‌ ¬ବିଦ୍ଯାମାନକୀ ମଧ୍ୟରେ; ଅଧ୍ୟାମୁବିଦ୍ୟା= ଅଧ୍ୟାମୁବିଦ୍ଯା (ବ୍ରହୁବିଦ୍ଯା) ; ଚ ଏବଂ; 
ପ୍ରବଦତାମଲ - ପରଯ୍ପର ଶାସ୍ତ୍ରାର୍ଥକାରୀମାନର୍କୀର:) ବାଦଃ= ବାଦ; ଅହମ୍‌= ହେଉଛି ମୁଁ । 
ହେ ଅଜ଼ୁନ! ସମସ୍ତ ସଗିର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ ମୁଁ ହିଁ ବିରାଜମାନ । ବିଦ୍ଯାମାନଙ୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ବ ବିଦ୍ୟା (ବ୍ରହୁବିଦ୍ୟା) ଏବଂ ପର ସ୍ଫର ଶାସ୍ତ୍ରାଥିକାରୀମାନଙ୍ଗର ( ତତ୍ତ୍ଵ ନିଶ୍ଝଫାଁୟକ) ବାଦ ହେଉଛି ମୁଁ | 


କ#6/ _ 'ସଗାଣାମାଦିରନତଶୃ ମଧ୍ୟଂ ଚୈ ବାହମ୍‌'-- 
ଯେତେ ସର୍ଗ ଓ ମହାସର୍ଗ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେତେ ପ୍ରାଣୀ 
ଉତ୍ପତ୍ତି ହୂଅନ୍ରି, ସେମାନଙ୍କର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ 
(ଲୀନ ହୋଇଗଲା ପରେ) ମୁଁ ରହେ ସାରାଂଶ ହେଲା, 
ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ । ତେଣୁ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ଓ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଦେଖିବାମାତ୍ରେ ଭଗବାନର୍କରୀର ସ୍ରୁତି ଜାଗ୍ରତ 
ହେବା ଉଚିତ । 

“ଅଧ୍ଯାମୂବି ଦ୍ୟା ବି ଦ୍ୟାନାମ୍‌--- ଯେଉଁ ବିଦ୍ୟାରେ 
ମନୁଷ୍ଯର କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ, ତାହାକୁ ଅଅଧ୍ଯାମୂ ବି ଦ୍ଯା” 
କୁହାଯାଏଂ । ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ ବିଦ୍ଯା ପଢ଼ିଲେ ବି 
ପଢ଼ିବା ବାକି ରହେ; କିନ୍ତୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାମୂବି ଦ୍ଯା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବାପରେ ପଢ଼ିବା ଓ ଜାଣିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାକୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

ଂବାଦଃ ପ୍ରବଦତାମହମ୍‌'-- ପରଘପ୍ପର ମଧ୍ଯରେ 

ମଂଳିଣିନ୍କ ଜ/ଚ-ଲୌକିକ ବିଦ୍ଯାମାନବ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ 


କରାଯାଉଥୁବା ଶାସ୍ତ୍ରାଥ୍ଥି ଆଲୋଚନା ତିନି ପ୍ରକାରର-- 

(୧) ଜଳ୍ପ-ଯୁକ୍ତିତର୍କ ଦାରା ନିଜ ପକ୍ଷର ସମର୍ଥନ 
ଓ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷର ଖଣ୍ଡନ କରି, ନିଜ ପକ୍ଷକୁ ଜିତାଇବା ଓ 
ଅପରପକ୍ଷକୁ ହରାଇବାର ଭାବନା ରଖି କରାଯାଉଥୁବା 
ଶାସ୍ତ୍ର ଆଲୋଚନାକୁ “ଜଳ୍ପଂ କୁହାଯାଏ। 

(୨) ବିତଣ୍ଡା-ଇ ନିଜର କୌଣସି ପକ୍ଷ ନ ରଖି 
କେବଳ ଅନ୍ୟପକ୍ଷକୁ ଖଣ୍ଡନ କରିବା ପାଇଁ କରାଯାଉଥୂବା 
ଶାସ୍ତ୍ର ଆଲୋଚନାକୁ `ବିତଣ୍ଡା' କୁହାଯାଏ। 

(୩) ବାଦ--ନିରପେକ୍ଷଭାବେ କେବଳ ତତ୍ଵ ନିର୍ଶ୍ୟ 
ନିମନ୍ତେ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ କରାଯାଉଥୁବା ଶାସ୍ତ୍ର 
ଆଲୋଚନାକୁ ୧ବିଗ୍ବର-ବିମର୍ଶକୁ) “ବାଦ' କୁହାଯାଏ। 

ଉପରୋକ୍ତ ତିନି ପ୍ରକାର ଶାସ୍ତ୍ର ଆଲୋଚନାରେ `ବାଦ' 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ଏହି ବାଦକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । 

'ଅଧ୍ୟାମ୍ରବିଦ୍ୟା' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମୂଜ୍ଞାନ ଶ୍ରେଞ୍ଚ । ଏହାକୁ ଗୀତାର 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ପୁଶ୍ପିକାରେ `ଚ୍ରହ୍ମବିଦ୍ଯା” କୁହାଯାଇଛି । 


* ଅଧ୍ୟାମ୍ପବିଦ୍ୟା ଓ ରାଜବିଦ୍ୟା ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଅଧ୍ୟାମ୍ଦୁବିଦ୍ୟାରେ ନିର୍ଗୁଣ-ସ୍ଵରୂପର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ରାଜବିଦ୍ୟାରେ ସଗୁଣ- 
ସ୍ବରୂପର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ସଂସାରକୁ ଅଭାବରୂପ ମନେକରି ନିର୍ଗୁଣ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙୁ ଜାଣିବା ହେଉଛି ଅଧ୍ୟାମ୍ପବିଦ୍ୟା। ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, 
ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା ପ୍ରଭୂତିରେ ବ୍ୟାପକରୂପେ ନିରନ୍ତର ସ୍ଥିତ ସଗୁଣ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ରାଜବିଦ୍ୟା କୁହାଯାଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୩୩] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 773 


ଅଧ୍ଯାମୂବିଦ୍ଯା ବା ଆମ୍ପଜ୍ଞାନକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିବାର କାରଣ ହେଲା, ଏହା ସବୂଠୁ ସରଳ, 
ସୁଗମ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନୁଭବ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ଏହାକୁ ପାଳନ କରିବାରେ, ବୁଝିବାରେ ଓ ପାଇବାରେ କୌଣସି 
ଅସୁବିଧା ନାହିଁ। ଏଥୂରେ କରିବା, ବୁଝିବା ଓ ପାଇବା ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ) କାରଣ ଏହା ନିତ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ଏବଂ 
ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ବପ୍ନ ସୁଷୁପ୍ତି ପ୍ରଭୂତି ସବୁ ଅବସ୍ତାରେ ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଯମାନ। ଆମ୍ପୂଜ୍ଞାନ ଯେତେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଏ ସଂସାର ମଧ୍ଯ 
ସେତେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ନୂହେଁ। ତାପ୍ପ୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆମକୁ ଆମ୍ଦୂଜ୍ଞାନ ଯେତେ ସ୍ପୃଷ୍ଟରୂପେ ଅନୁଭୂତ ହେଉଛି, ସଂସାର ସେତେ 
ସ୍ପୃଷ୍ାରୂପେ ଅନୂଭୂତ ହେଉ ନାହିଁ। ଏହି ବିଷୟ ନିମ୍ନ ବିବେଚନାରୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ। ଆମେ ଆମର ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥା 
ଓ ବର୍ତମାନର ଅବସ୍ପାକୁ ଦେଖିଲେ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ ସେତେବେଳର ଶରୀର ଆଜି ନାହିଁ, ସେତେବେଳର ସ୍ବଭାବ 
ଏବେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳର ଭାଷା, ଆଚରଣ, ସ୍ତାନ, ସମୟ, ସାଙ୍ଗସାଥୀ, କର୍ମ, ବିଗ୍ବର, ପ୍ରଭୂତି ଏବେ ନାହିଁ। 
ସବୁକିଛି ବଦଳିଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ସତ୍ତା ସ୍ବରୂପ ଆମେ ବଦଳିଯାଇ ନାହେଁ। ବଦଳି ନାହେଁ ବୋଲି ତ ଆଜି କହୁଛେ 
ଯେ ମୁଁ ସେହି, ଯିଏ ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାରେ ଥୂଲା'। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯାହା ବଦଳିଗଲା, ତାହାର ସ୍ବଭାବ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ଯାହା 
ବଦଳିଲା ନାହିଁ, ତାହାର ସ୍ବଭାବ ଭିନ୍ନତ। ଯାହା ବଦଳି ନାହିଁ ତାହା ହେଉଛି ଆମର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରୀ 
ଏବଂ ଯାହା ବଦଳିଗଲା ତାହା ଶରୀର। ଏହା ହିଁ ଆମୂଜ୍ଞାନ । 


===== ¬ ==== 


ଅକ୍ଷରାଣାମକାରୋଃସ୍ନି ଦୃନ୍ଦ୍ବଃ ସାମାସିକସ୍ଯ ଚ । 
ଅହମେବାକ୍ଷୟଃ କାଳୋ ଧାତାହଂ ବିଶ୍ବତୋମୁଖଃ ॥ ୩୩ ॥ 


ଅନନ ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ଅକ୍ଷରାଣାମ୍‌ - ଅକ୍ଷରମାନବ୍କ ମଧ୍ୟରେ; ଅକାରଃ=ଅକାର; ଚ=3ଓ; ସାମାସିକସ୍ଯ=ସମାସମାନବୀ 
ମଧ୍ୟରେ; ଦୃନ୍ଦ୍ବ,, ଅସି ଦୁଦ୍ ସମାସ; ଅକ୍ଷୟଃ, କାଳଃ--ଅକ୍ଷୟକାଳ (ତଥା) ; ବିଶ୍ତୋମୁଖଃ-ସର୍ବଦିଗେ ମୁଖବିଶିଷ୍ଟ; ଧାତା= ଧାତା; 


ଏବ=ମଧ୍ୟ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ | 


ମୁଁ ଅକ୍ଷରମାନସ୍ପ୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଅକାର ଏବଂ ସମାସମାନବ୍କା ମଧ୍ଯରେ ଦୁଦ୍ବ୍ଵ ସମାସ । ଅକ୍ଷୟକାଳ ଅର୍ଥାତ୍ବ 
କାଳର ବି ମହାକାଳ ତଥା ସବିଦିଗେ ମୁଖବିଶିଷ୍ଟ ଧାତା (ସମସ୍ତର୍କର ଧାରଣ ଓ ପୋଷଣକାରୀ) ମଧ୍ୟ ମୁଁ | 


ଚର // - ଅକ୍ଷରାଣାମକାରୋଃସ୍ମ'-- ଅ” ହେଉଛି 
ବର୍ଣ୍ରମାଳାର ସର୍ବପ୍ରଥମ ଅକ୍ଷର। ସ୍ଵର ଓ ବ୍ଯଞ୍ଜନରେ 
ଅକାର ହିଁ ମୁଖ୍ଯ। ଅକାର ବିନା ବ୍ଯଞ୍ଜନ ଉଚ୍ଚାରିତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଅକାରକୁ ଭଗବାନ ନିଜର 
ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ଦୁନ୍ଦ୍ରଃ ସାମାସିକସ୍ଯ ଚ”-- ଦୁଇ ବା ତତୋଃଧ୍ଵକ 
ଶବ୍ଦ ମିଶି ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦ ହେଲେ ତାହାକୁ ସମାସ କହନ୍ତି। 
ସମାସ ଅନେକ ପ୍ରକାରର । ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଅବ୍ଯୟୀଭାବ, 
ତତ୍‌ପୁରୂଷ, ବହୁବ୍ରୀହି ଓ ଦୂୁନ୍ଦ୍ରକଏହି ଗ୍ବରୋଟି ମୁଖ୍ଯ। 
ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦର ସମାସରେ ଯଦି ପ୍ରଥମ ଶବ୍ଦର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଥାଏ, ତାହା “ଅବ୍ଯୟୀଭାବ' ସମାସ ହୁଏ । ଯଦି ପରବତ୍ତୀ 
ଶବ୍ଦର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହେ, ତେବେ ତାହା “ତତ୍‌ ପୁରୂଷଂ 
ସମାସ ହୁଏ। ଯଦି ଦୂଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦ ଅନ୍ଯାର୍ଥ ବାଚକ 
ହୁଅନ୍ତି ତେବେ ତାହା `ବହୁବ୍ରୀହିଂ ହୁଏ ଏବଂ ଯଦି 
ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦର ସମାନ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ, ତେବେ ତାହା 


ଂଦୁନ୍ଦ୍ଵ ସମାସ” ହୁଏ। 

ଦୁନ୍ଦ୍ର ସମାସରେ ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ମୁଖ୍ଯ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ତାହାକୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି। 

“ଅଅହମେବାକ୍ଷୟଃ କାଳଃ'-- ଯେଉଁ କାଳର କେବେ 
କ୍ଷୟ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହି କାଳ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କାଳାତୀତ ଓ ଅନାଦି-ଅନନ୍ତରୂପ କାଳ ହିଁ ଭଗବାନ । 

ସର୍ଗ ଓ ପ୍ରଳୟର ଗଣନା ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ମହାପ୍ରଳୟରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଲୀନ ହୋଇଗଲା 
ପରେ ସମୟ ଗଣନା ପରମାମ୍ବରାଙ୍କ୍ତ ସାହାଯ୍ଯରେ ହୁଏଂ । 
ତେଣୁ ପରମାମ୍ରା ଅକ୍ଷୟ କାଳ ଅଟନ୍ତି। 

୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “କାଳଃ କଳୟତାମହମ୍‌' ପଦରେ 
ବ୍ଯବହୃତ “କାଳ” ଏବଂ ଏଠାରେ ବ୍ଯବହୃତ “ଅକ୍ଷୟକାଳ' 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣ? ସେଠାରେ ବ୍ଯବହୃତ “କାଳ” 
କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି ସ୍ଥିର ରହେ ନାହିଁ, ବଦଳୁଥାଏ। ତାହା 


୦ ଵ୬୬ଵ୬ା୮ଵଃଵଵ?ଵଚ?  ଚ}/£^£^±9^95^*5୬8 0 ୫୦ ୂାୂାର॥‰୍୫‰ଢ୫୫୮୫୮୧୧ୌ୦ୈ<ୌ`×ଓଓଓˆ“``“(``୯୯୯୍ଲନ>ୟ"- 
+ ମହାପ୍ରଳୟରେ ବ୍ରହ୍ମା ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ମହାସର୍ଗ ବା ବ୍ରହ୍ମାନ୍ଥ ଆୟୁର ସମୟ ସହିତ ମହାପ୍ରଳୟର ସମୟ ସମାନ । ତେଣୁ ଏତେ 
ଦୀର୍ଘ ସମୟର (ମହାପ୍ରଳୟର) ଗଣନା ଅକ୍ଷୟକାଳସ୍ବରୂପ ପରମାତ୍ବାକ୍‌ ସାହାଯ୍ୟରେ ହୁଏ। 
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ଜ୍ୟୋତିଷଶାସ୍ତ୍ରର ଆଧାର ଏବଂ ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ସଂସାରର ସମୟ 
ଗଣନା କରାଯାଏ। ମାତ୍ର ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ “ଅକ୍ଷୟକାଳ' 
ପରମାମ୍ରସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୁବାରୁ କେବେ ବଦଳେ ନାହିଁ। 
ସେହି ଅକ୍ଷୟକାଳ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କବଳିତ କରେ ଏବଂ ନିଜେ 
ଯଥାବତ୍‌ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରେ କେବେ କୌଣସି ବିକାର 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହି ଅକ୍ଷୟକାଳକୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ନିଜର 
ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ପରବର୍ତୀ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ “କାଳୋଃସ୍ମ” (୧୧।୩୨) ପଦରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଅକ୍ଷୟକାଳକୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

“ଧାତାହଂ ବିଶ୍ବତୋମୁଖଃ'-- ସବୁ ଆଡ଼କୁ ମୁଖ ଏବାରୁ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ଚ ଉପରେ ଭଗବାନଙ୍କୀର ଦୂଷ୍ଝ ଥାଏ। ତେଣୁ 
ସମସ୍ତଜ୍କୁ ଧାରଣ ଓ ପୋଷଣ କରିବାରେ ଭଗବାନ 
ବହୁତ ସାବଧାନ । କେଉଁ ପ୍ରାଣୀକୁ କେଉଁ ବସ୍ତୁ କେବେ 
ଆବଶ୍ଯକ, ଭଗବାନ ଠିକ୍‌ଭାବେ ମନେ ରଖନ୍ତି ଏବଂ 
ସମୟାନୁସାରେ ତାହା ପହଞ୍ଚାଇ ଦିଅନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ନିଜକୁ ବିଭୂତିରୂପେ ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି। 


==== ¬;^ === 


ମପତ୍ୟୁଃ 


ସବିହରଶ୍ବାହମୁଭବଶ୍ଡ 


ଭବିଷ୍ୟତାମ୍‌ | 


କୀର୍ତିଃ ଶ୍ରୀବାକ୍‌ ଚ ନାରୀଣାଂ ସ୍ରୁତିମୈଧା ଧୂତିଃ କ୍ଷମା ॥ ୩୪ ॥ 


ଅନନ୍ଦ୍ର ଇସବିହରଃ= ସମସ୍ତଙ୍କର ହରଣକାରୀ, ମୃତ୍ୟୁଃ= ମୃତ୍ୟୁ; ଚ-(ଓ; ଭବିଷ୍ଯତାମ୍‌ ୭ ଭବିଷ୍ଯତର; ଉଦ୍ଭବଃ-ଉଭବ; 
ଅହମ୍‌ ମୁଁ; ଚ ତଥା; ନାରୀଣାମ୍‌ ¬ନାରୀଜାତିରେ; କୀଉିଃକୀରା; ଶୀଃ- ଶ୍ରୀ; ବାକ୍‌ ବାକ୍‌ (ବାଣୀ); ସୁତିଃ¬ସୁତି; ମେଧା ମେଧା; 


ଧୁତିଃ= ଧୃତି; ଚ ଓ; କ୍ଷମା-କ୍ଷମା (ମଧ୍ୟ ମୁଁ) | 


ସମସ୍ତଙ୍କର ହରଣକାରୀ ମୃତ୍ୟୁ ଓ ଭବିଷ୍ୟତର ଉଦ୍ଭବ ମୁଁ ତଥା ନାରୀ ଜାତିରେ କୀର୍ତି, ଶ୍ରୀ, ବାକ୍‌, ସୁତି, 


ମେଧା, ଧୃତି ଓ କ୍ଷମା ମଧ୍ୟ ମୁଁ । 
ବ #6# ମୃତୁ 8 ସର୍ବ ହର ଶ୍ଟାହମ୍‌'-- ମୃତୁ ରେ 
ହରଣ କରିବାର ଏପରି ଅଦୁତ ଶକ୍ତି ରହିଛି, ଯନ୍ଦ୍ବାରା 


ମୃତ୍ଯୁପରେ ଏଠାକାର ସ୍ରତି ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ, ସବୁକିଛି 


ଅପହୃତ ହୋଇଯାଏ। ବସ୍ତୁତଃ ଏହି ସାମର୍ଥ୍ଯ ମୃତ୍ଯୁର 
ନୂହେଁ,। ବରଂ ପରମାମ୍ରାର୍କର । 

ଯଦି ସବୁକିଛି ହରଣ ଓ ବିସ୍ରୁତ କରିବାର ଭଗବତ୍‌- 
ପ୍ରଦତ୍ତ ଶକ୍ତି ମୃତ୍ଯୁର ନ ଥାନ୍ତା ତେବେ ଏ ଜନ୍ମର 
ଆମ୍ରୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନେଇ ମନୂଷ୍ଯର ଯେପରି ଚିନ୍ତା ହେଉଛି, 
ସେହିପରି ଚିନ୍ତା ପୂର୍ବଜନ୍ମର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନେଇ ହେଉଥାନ୍ତା। 
ଜଣାନାହିଁ ମନୂଷ୍ୟର କେତେ ଜନ୍ମ ହେଲାଣି! ଯଦି ସବୁ 
ମନେ ରହୁଥାନ୍ତାଃ ତେବେ ମନୂଷ୍ଯର ଚିନ୍ତା ଓ ମୋହ 
କେବେ ସମାପ୍ତ ହୂଅନ୍ତା ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ମୃତ୍ଯୁରେ ବିସ୍ଥୃତି 
ହେବାରୁ ପୂର୍ବଜନ୍ମର କୂଟୁମ୍ବ ଓ ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ଚିନ୍ତା 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହିଭଳି ମୃତ୍ଯୁରେ ଚିନ୍ତା ଓ ମୋହ ଦୂର 
କରିବାର ଯେଉଁ ସାମର୍ଥ୍ଯ ରହିଛି, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର । 

'ଉଭବଶ୍ ଭବିଷ୍ଯତାମ୍‌'-- ଯେପରି ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ 
ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଧାରଣକାରୀ ଓ ପୋଷଣକାରୀ 
ବୋଲି କହିଲେ, ସେହିପରି ଏଠାରେ ନିଜକୁ ଉମ୍ପନ୍ତ 
ହେବାକୁ ଥୂବା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୀର ଉପ୍ତତ୍ତିରି କାରଣ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି। ତାସ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ହିଁ ସଂସାରର 
ଉତ୍ପତ୍ତି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟକାରୀ। 

କୀର୍ତିଃ ଶ୍ରୀବାକ୍‌ ଚ ନାରୀଣାଂ ସ୍ରୁତିମୈଧା ଧୂତିଃ 


କ୍ଷମାଂ-- କୀର୍ତି, ଶ୍ରୀ, ବାକ୍‌, ସତି, ମେଧା, ଧୂତି ଓ କ୍ଷମା-- 
ଏ ସାତଜଣଙ୍କୁ ଜଗତର ସବୁ ନାରୀମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ କୀର୍ତି, 
ସ୍ରୁତି, ମେଧା, ଧୂତି ଓ କ୍ଷମା--ଏ ପାଞ୍ଚଜଣ ଦକ୍ଷ 
ପ୍ରଜାପତିଙ୍କର କନ୍ଯା, “ଶ୍ରୀ” ମହର୍ଷି ଭୂଗୁଚ୍ଦ୍ଚର କନ୍ଯା ଏବଂ 
ବାକ୍‌” ବ୍ରହ୍ମାକ୍କର କନ୍ଯା। 

କୀର୍ତି, ଶ୍ରୀ। ବାକ୍‌, ସୂତି, ମେଧା, ଧୂତି ଓ କ୍ଷମା--ଏ 
ସାତଟି ନାରୀ-ନାମବାଚକ ଗୁଣ ମଧ୍ୟ ସଂସାରରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । 
ସଦ୍‌ଗୁଣାଦି କାରଣରୂ ସଂସାରରେ ଯେଉଁ ଖ୍ଯାତି ବା 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ମିଳେ, ତାହାକୁ “କୀର୍ତି” କହନ୍ତି। 

ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ସ୍ତାବର ଓ ଜଙ୍ଗଂମ । ଜମି- 
ବାଡ଼ି, ଧନ-ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ଥାବର ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଗାଶ୍, 
ମଇଁଷି, ଘୋଡ଼ା, ଓଟ ଇତ୍ୟାଦି ଜଇଗଂମ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ। ଏ ଦୁଇ 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟକୁ “ଶ୍ରୀ” କହନ୍ତି । 

ଯେଉଁ ବାଣୀକୁ ଧାରଣ କରିବାରୁ ସଂସାରରେ ଯଶ 
ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ମିଳେ, ଏବଂ ଯାହାଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ ପଣ୍ଡିତ ବା 
ବିଦ଼ାନ ଆଖ୍ଯା ପାଏ, ତାହାକୁ “ବାକ୍‌” କହନ୍ତି । 

ଆଗରୁ ଶୁଣିଥୂବା ଓ ବୁଝି ଥୂବା କଥା ପୁନଶ୍ଡ ସ୍ମରଣ 
ହେବାର ନାମ ସସ୍ଥତି' । 

ବୁଦ୍ଧିର ସ୍ଥାୟରୂପେ ଧାରଣ କରିବା ଶକ୍ତିକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯାହାଦ୍ବାରା ବିଦ୍ଯା ଠିକ୍‌ଭାବରେ ମନେ ରହେ, ସେହି 
ଶକ୍ତିକୁ “ମେଧା' କହନ୍ତି। 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫] 


ନିଜର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଧାରଣା ଆଦିରେ ଦୃଢ଼ ରହିବା 
ତଥା ସେଥୁରୂ ବିଚଳିତ ହେବାକୁ ଦେଉ ନ ଥୁବା ଶକ୍ତିର 
ନାମ ୯ଧୂତି' । 

କେହି ବିନା କାରଣରେ ଅପରାଧ କଲେ, ନିଜର 
ଦଣ୍ଡ ଦେବାର ଶକ୍ତି ଥୂଲେ ବି ଦଣ୍ଡ ନ ଦେବା ଏବଂ ତାକୁ 
ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅପରାଧ ପାଇଁ 
ଦଣ୍ଡ ନ ମିଳିବାକୁ ଭାବନା ରଖି ତା”ର ଦୋଷ ମାର୍ଜନା 
କରିବାକୁ କ୍ଷମା” କହନ୍ତି। 

କୀର୍ତିକ ଶ୍ରୀ ଓ ବାକ୍‌--ଏ ତିନୋଟି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ବାହ୍ଯ ବିଶେଷତ୍ୁ ତଥା ସ୍ରୁତି, ମେଧା, ଧୂତି ଓ କ୍ଷମା--ଏ 
ଗ୍ବରୋଟି ପ୍ରାଣୀମାନ ବ୍ର ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ବିଶେଷତୃ । ଏ 
ସାତୋଟି ବିଶେଷତୃକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ବିଭୂତି ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଠିତ ବିଶେଷତ୍କ 
ବା ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
କରାଇବା। ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ଏହି ଗୁଣମାନ 
ଦେଖାଯାଏ, ତେବେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିର ବିଶେଷତ୍କ 
ନ ମାନି ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶେଷତ଼ୃ ବୋଲି ମାନିବା ଉଚିତ 
ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରିବା ଉଚିତ । ନିଜଠାରେ ଏହି 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଗୁଣ ଦେଖାଗଲେ, ତାକୁ ନିଜର ନ ମାନି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର 
ମାନିବା ଉଚିତ । କାରଣ ତାହା ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରୁ ଉମ୍ପନ୍ନ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି । ଏହି ଗୁଣମାନଙ୍ଗ୍ୁ ନିଜର ମାନିବାରୁ ଅଭିମାନ 
ଜାତ ହୁଏ, ଫଳରେ ପତନ ହୁଏ; କାରଣ ଅଭିମାନ ସମସ୍ତ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ଜନକ । 

ଯାହାଠାରେ ଯାହା କିଛି ବିଶେଷତ଼ ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଏ, ତାହାକୁ ସାଧକ ସେହି ବସ୍ତୁ ବା ବ୍ଯକ୍ତିର ନ 
ମାନି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର ମାନିବା ଉଚିତ | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ 
ଲୋମଶ ରଷିର୍ଦ୍ଚ ଶାପରୁ କାକଭୁଶୁଣ୍ଡି ବ୍ରାହ୍ମଣରୁ ଚଣ୍ଡାଳ 
ପକ୍ଷୀ ହୋଇ ଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ତାର୍ଗ୍ମର ତିଳେମାତ୍ର ଭୟ ନ 
ଥିଲା, ଦୀନତା ନ ଥୂଲା କି କୋଣସି ଚିନ୍ତା ମଧ୍ଯ ନ ଥୂଲା; 
ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ କେବଳ ପ୍ରସନ୍ନତା ବିରାଜମାନ କରୁଥୁଲା। 
କାରଣ ଏହାକୁ ସେ ରଷିର୍ଗର ଦୋଷ ମନେ ନ କରି 
ଭଗବାନର୍କ୍ତର ପ୍ରେରଣା ମନେକଲେ--ସୁନୁ ଖଗେସ ନହିଁ 
କଛୁ ରିଷି ଦୂଷନ। ଉର ପ୍ରେରକ ରଘୁବଂସ ବିଭୂଷନ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୧୧୩ ୧) | ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟ ସକଳ ବସୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଭୂତିର ମୂଳରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦେଖିଲେ ସଦାବେଳେ ସେ ମହାଆନନ୍ଦରେ ରହିବ। 


==-=-- ¬#^ === 


ବୂହସ୍ଥାମ ତଥା ସାମ୍ଳାଂ ଗାୟତ୍ରୀ ଛନ୍ଦସାମହମ୍‌ । 
ମାସାନାଂ ମାଗିଶୀଷୌଃହମ୍ପତୂନାଂ କୁ ସୁମାକରଃ ॥ ୩୫ ॥ 


ଅନୟ ଅହମ୍‌ମୁ; ସାମ୍ନାମ୍‌ଚ୍ଗାନଯୋଗ୍ଯ ଶୁତିମାନତ୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ ବୂହସ୍ଥାମଚିବୃହତ୍‌ସାମ ତଥା=ିଏବଂ”; 
ଛନ୍ଦସାମ୍‌-ଛନ୍ଦମାନଙ୍ଗୀ ମଧ୍ୟରେ; ଗାୟତ୍ରୀ ଗାୟତ୍ରୀ ଛନ୍ଦ: ଅହମ୍‌ ମୁଁ; ମାସାନାମ୍‌ଇି ବାରମାସ ମଧ୍ୟରେ; ମାଗିଶୀଷିଃ= ମାର୍ଗଶିର 


(ଓ); ରତୂନାମ- ¬ ଛଅ ରତୁ ମଧ୍ଯରେ; କୁସୁମାକରଃ ବସନ୍ତ | 


ମୁଁ ଗାନଯୋଗ୍ୟ ଶରୁତିମାନଙ୍ଗ ମଧ୍ୟରେ ବୃହତ୍ବସାମ ଏବଂ ଛନ୍ଦମାନର୍କ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ଗାୟତ୍ରୀ ଛନ୍ଦ । ମୁଁ ବାରମାସ 


ମଧ୍ୟରେ ମାଗିଶିର ଓ ଛଂରତୁ ମଧ୍ୟରେ ବସନ୍ତ । 


ବ#6/#-_“ବୃହସାମ ତଥା ସାମ୍ନାମ୍‌'''” ସାମବେଦରେ 
ବୃହତ୍‌ସାମ ନାମକ ଏକ ଗୀତିକା ଅଛି | ଏଥୁରେ ଇନ୍ଦ୍ରରୂପରେ 
ପରମେଶ୍ବରଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରାଯାଇଛି । ଅତିରାତ୍ରଯାଗରେ ଏହା 
ଗୋଟିଏ ପୂଷ୍ଠାସ୍ତୋତ୍ର। ସାମବେଦରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏହି ବୃହତ୍‌ ସାମକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି” । 

ଗାୟତ୍ରୀ ଛନ୍ଦସାମହମ୍‌--- ବେଦୋକ୍ତ ଛନ୍ଦୋବଦ୍ଧ 
ରଗ୍ଵମାନବ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ଗାୟତ୍ରୀ ମୁଖ୍ଯ । ଗାୟତ୍ରୀର୍ଗୁ ବେଦମାତା 
କହନ୍ତି । କାରଣ ତାଙ୍କଠାରୁ ବେଦ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ସ୍ତୁତି 


ଓ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କରେ ଗାୟତ୍ରୀକ୍କ୍ରର ମହିମା ଗାନ କରାଯାଇଛି । 
ଗାୟତ୍ରୀରେ ପରମାମ୍ରରାର୍କର ସ୍ବରୂପ, ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ଧ୍ଯାନ 
ଥୂବାରୁ ତଦ୍ଦ୍ବାରା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଗାୟତ୍ରୀକ୍କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

'ମାସାନାଂ ମାଗିଶୀର୍ଷୋଃହମ୍‌'-- ଯେଉଁ ଅନାରେ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରଜା ଜୀବିତ ରହନ୍ତି, ସେହି (ବୃଷ୍ଟୁଜାତ) ଅନ୍ତ ମାର୍ଗଶିର 
ମାସରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ଏହି ମାସରେ ନୂଆ ଅନ୍ତରେ ଯଜ୍ଞ 
କରାଯାଏ। ମହାଭାରତ ସମୟରେ ମାର୍ଟଶିର ମାସଠାରୁ 
ହିଁ ନୂତନ ବର୍ଷ ଆରମ୍ଭ ହେଉଥୂଲା। ଏସବୁ ବିଶେଷତ୍କ 


ଧା ପୀତ ଓ ୧୧୮୧ ୭୩ ୩ ଏ 
» ଏହି (ଦଶମ) ଅଧ୍ୟାୟର ୨୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ବେଦମାନକୀ ମଧ୍ଯରେ “ସାମବେଦ'କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଏଠାରେ (୩୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ) ଭଗବାନ ସାମବେଦରେ ମଧ୍ୟ 'ବୃହତ୍‌ସାମ'କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି | 
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ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନ ମାର୍ଗଶିରକୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । 

'ରତୂନାଂ କୁସୁମାକରଃ'-- ବସନ୍ତ ରତୁରେ ବିନା 
ବୃଜ୍ଦ୍୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ବୃକ୍ଷଂଲତା ଇତ୍ୟାଦି ପଲୁବି ଉଠନ୍ତି। ଏହି 
ରତୂରେ ଅଧ୍ଧକ ଗରମ ହୁଏ ନାହିଁ କି ଅଧୂକ ଥଣ୍ଡା ହୁଏ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ନାହିଁ। ତେଣୁ ବସନ୍ତ ରତୁକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 


ଏ ସମସ୍ତ ବିଭୂତିରେ ଦେଖାଯାଉଥୂବା ମହତ୍ବ୍ଵ ଓ 
ବିଶେଷତୂ ଭଗବାନଙ୍ଗର। ତେଣୁ ଏଥରେ କେବଳ 
ଭଗବାନଗ୍ଗୁ ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ । 


=== ;× === 


ଦ୍ୟୁତଂ ଛଳୟତାମସ୍ମି 


ତେଜସ୍ତେଜସ୍ବିନାମହମ୍‌ | 


ଜୟୋଃସ୍ମି ବ୍ୟବସାୟୋଃସ୍ମି ସତ୍ତ୍ଵଂ' ସତ୍ତ୍ବବତାମହମ୍‌ ॥ ୩୬ ॥ 
ଥନନନକ୍ କଛଳୟତାମ୍‌ ଛଳନା ମଧ୍ୟରେ; ଦ୍ଯୁତମ୍‌ଚିଜୁଆ (ଓ); ତେ ଜସ୍ଵିନାମ୍‌ଚିତେଜସ୍ବୀମାନଙ୍କୀର) ତେଜଃ ତେଜ; 
ଅହମ୍‌, ଅସ୍ମିଇମୁଁ, ଜୟଃ- (ବିଜୟୀମାନକ୍‌ର) ବିଜୟ; ଅସ୍ମିଇମୁଁଚ ବ୍ୟବସାୟଃ= (ନିଶୃୟକାରୀର୍କର) ନିଶ୍ୃୟ; ସତ୍ତ୍ବବତାମ୍‌ =¬ (ଓ) 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ମନୃଷ୍ୟକ୍କର; ସତ୍ତ୍ବମ୍‌-ିସାତ୍ଵ୍ରିକଭାବ; ଅହମ୍‌, ଅସ୍ମିଚିହେଉଛି ମୁଁ | 
ଛଳନା ମଧ୍ୟରେ ଜୂଆ ଏବଂ ତେଜସ୍ବୀମାନର୍କର ତେଜ ମୁଁ । ବିଜୟୀମାନସ୍କର ବିଜୟ, ନିଶ୍ଚୟକାରୀକ୍କର 
ନିଶ୍ଚୟ (ନିଣ୍ଟିୟଃ ଓ ସାତ୍ଟ୍ଵରିକ ମନୂଷ୍ଯକ୍ତର ସାକ୍ଛ୍ରିକ ଭାବ ହେଉଛି ମୁଁ । 


କ#6/- ଦୁତ" ଛଳୟତାମସ୍ମି--- ଛଳନା ମାଧ୍ଯମରେ 
ଅନ୍ଯର ରାଜ୍ଯ, ବୈଭବ, ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି (ସର୍ବସ୍ବ) 
ଅପହରଣ କରିବାର ବିଶେଷ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଥୂବା ବିଦ୍ଯାକୁ 
ଜୂଆ କହନ୍ତି। ଏହି ଜୁଆକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ଦହ ଭଗବାନ ତ ଏଠାରେ ଛଳନା ମଧ୍ୟରେ 
ଜୁଆକୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଲେ, ତେବେ ଜୁଆ 
ଖେଳିଲେ ଦୋଷ କ'ଣ? ଯଦି ଦୋଷ ନାହିଁ, ତେବେ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଜୁଆ ଖେଳିବାକୁ ନିଷେଧ କରାଯାଇଛି କାହିଁକିନ 

ସମ୍ମୀଧାନ--ଏହା କର ଏବଂ ଏହା କର ନାହିଂ 
ଏହି ବଚନକୁ ଶାସ୍ତ୍ରର ବିଧ୍ରଂନିଷେଧ କୁହାଯାଏ । ଏଠାରେ 
ବିଭୂତିମାନଙ୍କର ହିଁ ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ବିଧୂ-“ନିଷେଧର 
ନୂହେଁ। ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ କେଉଁ କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଚିନ୍ତନ 
କରିବିନ”ଅର୍ଜୁନଚ୍ଚର ଏହି ପ୍ରଶ୍ନାନୁସାରେ ଭଗବାନ 
ବିଭୂତିରୂପେ ତାଙ୍ଚ୍ଚ ଚିନ୍ତନ କଥା କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କିପରି 
ସହଜରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଚିନ୍ତନ ହୋଇ ପାରିବ, ତାହାର 
ଉପାୟ ବିଭୂତିରୂପେ କହିଛନ୍ତି। ଅତଏବ ସମାଜର 
ଯେକୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ମନୁଷ୍ଯର ଦୃଷ୍ଟ ପଡ଼େ, ସେଠାରେ 
ସେ ସଂସାରକୁ ନ ଦେଖି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିବା ଉଚିତ; 
କାରଣ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଏ ସମଗ୍ର ଜଗତ ମୋ ଦ୍ବାରା 
ବ୍ଯାପ୍ତ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଏ ଜଗତରେ ମୁଁ ହିଁ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଓ 
ପରିପୂର୍ଶ (ଗୀତା ୯ | ୪) | 


ଧରାଯାଉ କୌଣସି ସାଧକର ଆଗରୁ ଜୂଆଖେଳର 
ଅଭ୍ଯାସ ଥୂଲା। ଏବେ ସେ ଭଗବଦ୍‌ଭଜନରେ ରତ । 
ତା'ର କେବେ ଜୁଆଖେଳ କଥା ମନେ ପଡ଼ିଲେ, ଜୁଆଖେଳର 
ଚିନ୍ତନ ଛାଡ଼ିବା ପାଇଁ ସେ ସେଥୂରେ ଭଗବତ୍‌ ଚିନ୍ତନ 
କରିବା ଉଚିତ | ସେ ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ, ଜୁଆଖେଳରେ 
ବିଜୟ ଓ ପରାଜୟ ରୂପକ ବିଶେଷଡ଼ ଭଗବାନର୍ବ୍ବର। 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ଜୂଆରେ ଭଗବାନର୍କୁ ଦେଖିଲେ, ଜୁଆଖେଳର 
ଚିନ୍ତନ ହେବା ପରିବର୍ତେ ଭଗବତ୍‌ଚିନ୍ତନ ହେବ । ସେହିପରି 
ସେ ଜୁଆଖେଳରେ ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ହାରିବା ଓ ଜିତିବାର 
ଦେଖିଲେ, ସେହି ହରାଇବା ଓ ଜିତାଇବା ଶକ୍ତିକୁ 
ଜୁଆଖେଳର ଶକ୍ତି ନ ମାନି ଭଗବାନର୍ଦ୍ରର ମନେ କରୁ। 
କାରଣ ଖେଳ ତ ସମାପ୍ର ହେଉଛି ଓ ହେବ, କିନ୍ତୁ 
ସେଥୁରେ ପରମାମ୍ରରା ନିରନ୍ତର ରହୁଛନ୍ତି ଓ ରହିବେ। 
ତେଣୁ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ଚିନ୍ତନ କରିବା ପାଇଁ ଜୂଆ 
ଆଦିକୁ ଭଗବାନର୍ବ୍ଧର ବିଭୂତି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 

ଜୀବ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ବାର୍କରର ଅଂଶ, କିନ୍ତୁ ସେ 
ଅସତ୍‌ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସଙ୍ଗେ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ କରିଛି । ଯଦି ସଂସାରରେ ପ୍ରତୀତ ମହତ୍ତ୍ଵ, ବିଶେଷତୃ, 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ସେ ପରମାମ୍ପାଚ୍ର ମନେ କରି 
ତାଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରେ, ତେବେ ସେ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ 
ହୋଇଯିବ ଓ ତା'ର ଉଦ୍ଧାର ହେବ (ଗୀତା ୮ | ୧୪); 
କିନ୍ତୁ ଯଦି ମହତ୍ତ୍ବ ବିଶେଷତ୍ପ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ 


* କୌଣସି ଗ୍ରନ୍ତର କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ସନ୍ଦେହ ହେଲେ ସେହି ଗ୍ରବ୍ତକୁ ଆମୂଳବୂଳ ଅଧ୍ୟୟନ କରି, ବକ୍ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଭାବ 


ବୁଝିଗଲେ ସନ୍ଦେହ ମୋଚନ ହୋଇଯାଏ। 


ଶ୍ଳୋକ ୩୭] 


ସଂସାରର ମନେ କରି ସଂସାର ଚିନ୍ତନ କରେ, ତେବେ 
ସେ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ପତନ ହେବ 
(ଗୀତା ୨। ୬୨-୬୩) | ତେଣୁ ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗୁ ଚିନ୍ତନ କରି 
ତାଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ଏହି ବିଭୂତିମାନକ୍କର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି। 

“ତେ ଜସ୍ତେଜ ସ୍ଵିନାମହମ୍‌' *-- ମହାପୁରୁ ଷମାନ କୀର 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ପ୍ରଭାବକୁ ତେଜ କହନ୍ତି। ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ 
ଆଗରେ ପାଫୀମାନେ ମଧ୍ୟ ପାପ କରିବାକୁ ଭୟ କରନ୍ତି, 
ସେହି ତେଜକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

'ଜୟୋଏସି'-¬ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜୁ ବିଜୟ ଭଲ ଲାଗେ | 
ବିଜୟର ଏହି ବିଶେଷତୃ ଭଗବାନଗ୍କ୍ରର । ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ବିଜୟକୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ନିଜ ମନ ଅନୁସାରେ ବିଜୟ ହେଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ 
ମିଳେ, ତାହାକୁ ଉପଭୋଗ ନ କରି ସେଥୂରେ ଭଗବଦ୍‌ବୁଦି 
କରିବା ଉଚିତ ଯେ, ବିଜୟରୂପରେ ଭଗବାନ ହିଁ ଆସିଛନ୍ତି | 

ଂବ୍ୟବସାୟୋଃସ୍ମି--ଏକନିଶ୍ୟର ନାମ ବ୍ୟବସାୟ | 
ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଏହି ଏକନିଶ୍ବୟର ଅନେକ ମହିମା 
ଗାନ କରିଛନ୍ତି। ଯଥା--କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର ନିଶ୍ଚୟାମ୍ଥିକାବୁଦି 
ଏକ ହୋଇଥାଏ ( ୨ | ୪୧); ଭୋଗ ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ଆସକ୍ତ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ନିଶୃୟାମ୍ପିକାବୁଦିି ହୁଏ ନାହିଁ ( ୨ | ୪୪); “ଏବେ 
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ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନର୍ବ୍ଘ ଭଜନ କରିବି” ଏପରି ଏକନିଶ୍ତୟ 
କରିଥୁବା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବି ଭଗବାନ ସାଧୁ 
କହିଛନ୍ତି (୯ । ୩୦) । ଏହିରୂପେ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବାର 
ନିଶ୍ଳୟ (ନିର୍ଣୟ କୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

ନିଶ୍ଚୟକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିବାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସାଧକ ଏପରି ନିଶ୍ଚୟ କରନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ 
ତାହାକୁ ନିଜର ଗୁଣ ମନେ ନ କରି ଭଗବାନର୍ଚ୍ୀର ବିଭୂତି 
ଓ ଭଗବତ୍‌କୂପାରୁ ମିଳିଛି ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତୁ। 

'ସତ୍ତ୍ଵଂ ସତ୍ତ୍ଵ ବତାମହମ୍‌'-¬ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୁ ଷ୍ଯକୀର 
ସତ୍ତ୍ଗୁଣ, ସାତ୍ର୍ରିକ ଭାବ ଓ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଆଚରଣ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ରଜୋଗୁଣ ଓ 
ତମୋଗୁଣକୁ ଦମନ କରି ଯେଉଁ ସାତ୍ତ୍ରିକଭାବ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ, 
ସେହି ଭାବକୁ ସାଧକ ନିଜର ଗୁଣ ମନେ ନ କରି 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ବିଭୂତି ମନେ କରିବା ଉଚିତ । 

ତେଜ, ଏକନିଶ୍ଟୟ (ଦୃଢ଼ନିର୍ଶୟ), ସାତ୍୍ରିକଭାବ 
ଇତ୍ୟାଦି ନିଜଠାରେ ବା ଅନ୍ୟଠାରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଲେ, 
ସାଧକ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଅଥବା କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଓ 
ବ୍ଯକ୍ତିର ଗୁଣ ବୋଲି ନ ମାନି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦାର ମାନନ୍ତୁ। 
ସେହି ଗୁଣ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଗଲେ ସେଥୂରେ ତତ୍ଵ୍ଵତଃ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ତାଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରନ୍ତୁ । 


===== ୨ === 


ବୃଜ୍ଫୀନାଂ ବାସୁଦେବୋଃସ୍ମି ପାଣ୍ଡ ବାନାଂ ଧନଞ୍ଜୟଃ । 
ମୁନୀନାମପ୍ୟହଂ ବ୍ଯାସଃ କବୀନାମୁଶନା କବିଃ॥ ୩୭॥ 


ଅଁଂଚୟ ¬ ଅହମ୍‌- ମୁଁ, ବୃସ୍ଠୀନାମ୍‌ ବୃ ସିବଂଶୀମାନକୀ 


ମଧ୍ଯରେ; ବାସୁଦେବଃବସୁଦେବସୁତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ (ଓ); 


ପାଣ୍ଡ ବାନାମ୍‌ = ପାଣ୍ଡବଳ୍କୀ ମଧ୍ୟରେ; ଧନଞ୍ଜୟଃ= ଧନଞ୍ଜୟ; ମୁନୀନାମ୍‌ = ମୁନିମାନର୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ; ବ୍ୟାସଃବ୍ଯାସଦେବ (ଓ); 
କବୀନାମ୍‌-=କବିମାନଜ୍ଚି ମଧ୍ୟରେ; ଉଶନା, କବିଃ=କବି ଶୁକ୍ାଗ୍ରର୍ଯ୍ୟ) ଅପି ମଧ୍ୟ; ଅସ୍ନି=ମୁଁ।| 

ମୁଁ ବୃଷ୍ଚିବଂଶୀମାନକ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବସୁଦେବସୁତ ଶ୍ରୀକୃଣମ୍ଫ୍ବ ଓ ପାଣ୍ଡ ବଜ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଧନଞ୍ଜୟ । ମୁନିମାନର୍କୀ 
ମଧ୍ୟରେ ବେଦବ୍ୟାସ ଓ କବିମାନର୍କୀ ମଧ୍ଯରେ କବି ଶୁକ୍ରାଗ୍ବଯ୍ୟି ମଧ୍ୟ ମୁଁ । 


ବ6/ -'ବୃଶ୍ଝୀନାଂ ବାସୁଦେବୋଃସ'-¬ ଏଠାରେ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାତ୍ମ ଅବତାରର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ନାହିଁ, ବରଂ 
ବୃଷ୍ଣି ବଂଶୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ରର ଯେଉଁ ବିଶେଷତ୍କ 
ଅଛି, ତାହାକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତିରୂପେ ବର୍ଶ୍ବନା 
କରିଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ କେବଳ ସଂସାର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
ବିଭୂତିରୂପେ କହିଛନ୍ତି, ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ ନିଜେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 


ଭଗବାନ। କେବଳ ସାଂସାରିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ସମସ୍ତ ବିଭୂତି ବର୍ଶିତ ହୋଇଛି; କିନ୍ତୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ସେସବୁ 
ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ରର ସ୍ବରୂପ। 

'ପାଣ୍ଡବାନାଂ ଧନଞ୍ଜୟଃ'”-- ପାଣ୍ଡବଳ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଅର୍ଜୁନକ୍ଦର ଯେଉଁ ବିଶେଷତ୍ୃ ଅଛି, ପ୍ରକୃତରେ ତାହା 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚର। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଜର ବିଭୂତି 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 


» ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯେଉଁଠି କାରଣରୂପରେ ବିଭୂତିମାନକ୍କ୍‌ର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ଏହି 'ତେଜସ୍ତେଜସ୍ଵିନାମହମ୍‌' 


(୭। ୧୦) ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 
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'ମୁନୀନାମପ୍ଯହଂ ବ୍ଯାସଃଂ-- ବେଦ ଗ୍ରରି ଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ ହେବା ଏବଂ ପୁରାଣ, ଉପପୁରାଣ, ମହାଭାରତ 
ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ସଂସ୍କୃତ ବାଙ୍ଗୟ ରଚିତ ହେବା ମହର୍ଷି 
ବ୍ୟାସଦେବର୍ଦ୍ଚ କୃପାର ଫଳ | ଏବେ ବି କେହି କିଛି ନୂଆ 
ରଚନା କଲେ ତାହାକୁ ବ୍ଯାସଦେବର୍କ୍ଧର ଉଚ୍ଚଚିଷ୍ଟ ବୋଲି 
ଧରାଯାଏ। କୁହାଯାଇଛି-- 'ବ୍ୟାସୋଢିଷ୍ଂ ଜଗସହବିମ୍‌' | ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ସମସ୍ତ ମୁନିଚ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ବ୍ଯାସଦେବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ବ୍ଯାସଦେବସ୍ଧୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ବ୍ୟାସଦେବର୍କ୍‌ ଠାରେ ବିଶେଷତୃ 
ଦେଖି ଭଗବତ୍‌ ସ୍ରୁତି ଆସିବା ଉଚିତ ଯେ, ଏହି ବିଶେଷତୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂ ଏହା ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚା ଠାରୁ ଆସିଛି। 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


'କବୀନାମୁଶନା କବିଃ'”- ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବରେ ଜାଣିଥୁବା ସମସ୍ତ ପଣ୍ଡିତଙ୍ଗୁ “କବି” କୁହାଯାଏ ।| 
ସେହି କବିମାନଚ୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ ଶୁକ୍ରାଗ୍ରର୍ଯ୍ୟ ମୁଖ୍ଯ। 
ଶୁକ୍ରାଗ୍ରର୍ଯ୍ୟ ସଂଜୀବନୀ ବିଦ୍ଯା ଜାଣନ୍ତି। ତାର୍ଚ୍ଘର 
ଶୁକ୍ରନୀତି ଅତି ପ୍ରସିଦ୍ଧ। ଏହିପରି ଅନେକ ଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ବିଭୂତି 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ଏହି ବିଭୂତିମାନର୍କ୍ର ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଖି ବୁଦ୍ଧି ଯଦି ସେଥୁରେ 
ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେହି ମହତ୍ବ୍ବକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ମାନିବା ଉଚିତ; କାରଣ ସେହି ମହତ୍ତ୍ଵ କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ସଂସାରର 
ହୋଇ ନ ପାରେ । 


===-= ^ ==== 


ଦଣ୍ଡୋ 


ଦମୟତାମସ୍ମି ନୀତିରସ୍ମନି ଜିଗୀଷତାମ୍‌ | 


ମୌନଂ ଚୈବାସ୍ମି ଗୁହ୍ଯାନାଂ ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞାନବତାମହମ୍‌ ॥ ୩୮ ॥ 
ଅନଳନ୍ଦ -ଅହମ୍‌ ମୁ; ଦମୟତାମ୍‌= ଦମନକାରୀମାନର୍କୀର; ଦଣ୍ଡଃଇଦଣ୍ଡନୀତି (ଏବଂ); ଜିଗୀଷତାମ୍‌ =ବିଜୟାକାକ୍ଷୀ- 
ମାନଙ୍କର; ନୀତିଃ, ଅସ୍ନି=ିନୀତି; ଗୁହ୍ୟାନାମ -ଁ ଗୋପନୀୟ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ, ମୌନମ୍‌ ମୌନ; ଅସ୍ମିଚିମୁ୨ ଚ ଏବଂ; 
ଜ୍ଞାନବତାମ୍‌ = ଜ୍ଞାନବାନ୍ମାନକ୍କର; ଜ୍ଞାନମ୍‌ = ଜ୍ଞାନ; ଏବ ମଧ୍ଯ; ଅସୁ=ମୁଁ | 
ମୁଁ ଦମନକାରୀମାନର୍କ୍ଚର ଦଣ୍ଡନୀତି ଏବଂ ବିଜୟାକାଂକ୍ଷୀମାନଙ୍କରର ନୀତି । ମୁଁ ଗୋପନୀୟ ଭାବଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରେ ମୌନ ଏବଂ ଜ୍ଞାନବାନଵମାନର୍କ୍ରର ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ ମୁଁ । 


ବ #6// “ଦୋ ` ଦମୟତା ମସ୍ମି '-- ଦୁ ଷ୍ହମାନ୍କୁ | ନାହିଁ । ତେଣୁ ଗୋପନୀୟ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ମୋୌନକୁ 
ଦୁଷ୍ଟାତାରୁ ନିବୃତ୍ତ କରାଇ ସନ୍ମାର୍ଗରେ ନିୟୋଜିତ କରାଇବା । ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଲେ। 


ପାଇଁ ଦଣ୍ଡନୀତି ମୁଖ୍ୟ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାକୁ ନିଜର 
ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ଂନୀତିରସ୍ମି ଜିଗୀଷତାମ୍‌'-- ନୀତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ 
ମନୂଷ୍ୟ ବିଜୟୀ ହୁଏ ଓ ନୀତିରେ ହିଁ ବିଜୟ ଅବସ୍ଥାନ କରେ । 
ତେଣୁ ନୀତିକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
'ମୌନଂ ବୈବାସ୍ମି ଗୁହ୍ଯାନାମ୍‌-- ଗୋପନୀୟ 


ଜ୍ଞାନୀ ଜ୍ଞାନବତାମହମ୍‌'-- ସଂସାରରେ କଳା କୌଶଳ 
ଇତ୍ଯାଦି ଜାଣିଥୁବା ଲୋକମାନର୍କ୍ରର “ଜ୍ଞାନ” ଭଗବାନର୍କର 
ବିଭୂତି ଅଟେ। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଏପରି ଜ୍ଞାନ ନିଜଠାରେ 
ବା ଅନ୍ଯ କାହାରିଠାରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଲେ, ତାହାକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି ମାନିବା ଉଚିତ । 

ଏହି ସବୁ ବିଭୂତିରେ ଥୂବା ବିଲକ୍ଷଣତା ସେମାନବକ୍କ୍ଟର 


ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ମୌନ (ବାକ୍‌ ସଂଯମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନୀରବତା) । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ, ବରଂ ପରମାମ୍ବରାର୍କର । ତେଣୁ ପରମାମ୍ବାର୍କ 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ମୋନୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ଭାବ ସମସ୍ତେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି । ଆଡ଼କୁ ଦୂଷ୍ଟି ଯିବା ଉଚିତ । 


ଘଂଳିଣିନ୍କ ଜ/ଚ-ଏଠାରେ ସାଧାରଣ ଶାସ୍ତ୍ରରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞାନ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ “ଜ୍ଞାନଂ 
ଜ୍ଞାନବତାମହମ୍‌'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ। 


=== `; ==== 


ଯଚ୍ଚାପି ସବିଭୂତାନାଂ 


ବୀଜ 


ତଦହମଜ୍ଜି୍‌ନ | 


ନ ତଦସ୍ତି ବିନା ଯସ୍ଯ୍ୟାନ୍ନୟା ଭୂତଂ ଚରାଚରମ୍‌ ॥ ୩ ୯ ॥ 
ଅନନ୍ଦ -୭=ଏବଂ; ଅଜୁନ=ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ସବିଭୂତାନାମ୍‌= ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର; ଯତ୍‌ ଯାହା; ବୀଜମ୍‌=-ବୀଜ (ମୂଳ 
କାରଣ); ତତ୍‌=ତାହା; ଅପିଇମଧ୍ୟ; ଅହମ୍‌ ମୁଁ (କାରଣ) ; ତତୃଳସେହି; ଚରାଚରମ୍‌ ¬ଚର-ଅଚର (କୌଣସି) ; ଭୂତମ୍-ପାଣୀ; 
ନ, ଅସି=ନାହିଁ; ଯତୃ- ଯିଏ; ମୟା=ମୋ; ବିନା=ବିନା; ସ୍ଯାତ୍‌ ¬ରହିଛି | 


ଶ୍ମୋକ ୩୯] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ହେ ଅଜୁନା ମୁଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବୀଜ କାରଣ ମୋ ବିନା କୌଣସି ଚରାଚର ପ୍ରାଣୀ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ ଚର 


ଓ ଅଚର ସବୁକିଛି ମୁଁ। 


ବ୍ଯାନ୮୮୮ ଭଗବାନ ୨୦ଶ ଶ୍ମୋକରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
୩୯ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜର ମୋଟ ବୟାଆଅଶୀଟି ବିଭୂତି 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଯଥା-୨୦ଶ, ୨୧ଶ, ୨୨ଶ ଓ 
୨୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଗ୍ବରୋଟି ଲେଖାଏଁ; ୨୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ତିନୋଟି; ୨୫ଶ ଓ ୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଗ୍ଵରୋଟି ଲେଖାଏଁ; 
୨୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ତିନୋଟି; ୨୮ଶ, ୨୯ଶ, ୩୦ଶ ଓ 
୩୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଗ୍ବରୋଟି ଲେଖାଏଁ ୩୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ପାଞ୍ଚଟି ୩୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଗ୍ବରୋଟି ୩୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ନଅଟି; ୩୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଗ୍ବରୋଟି ୩୬ଶ ଶ୍ଳଣୋକରେ 
ପାଞ୍ଚଟି ୩୭ଶ ଓ ୩୮ଶ ଶ୍ଵୋକରେ ଗ୍ବରୋଟି ଲେଖାଏଁ, 
ଏବଂ ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଗୋଟିଏ ।॥ 


ଯଜ୍ଚାପି ସବିଭୂତାନାଂ ବୀଜଂ ତଦହମଜ଼ୁନ'-- ଏଠାରେ 


ଭଗବାନ ସବୁ ବିଭୂତିର ସାର କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ 
ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କର ବୀଜ ଅର୍ଥୀତ୍‌ କାରଣ। ବୀଜ କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ହି ଏହି ସଂସାରର 
ନିମିତ୍ତକାରଣ ଓ ଉପାଦାନକାରଣ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସଂସାରର 
ସ୍ରଷ୍ଟା ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ । 

ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୦ମ ଶ୍ମୋକରେ 
ନିଜକୁ “ସନାତନ ବୀଜ”, ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୮ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ଅବ୍ୟୟବୀଜ” ଏବଂ ଏଠାରେ କେବଳ “ବୀଜଂ' 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ 
ଯଥାବତ୍‌ ରହି ମଧ୍ଯ ସଂସାରରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ 
ସଂସାରରୂପେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେଥୂରେ 
ଯଥାବତ୍‌ ବ୍ଯାପି ରହନ୍ତି । 

“ନ ତଦସ୍ତି ବିନା ଯସ୍ଯାନ୍ମୟା ଭୂତଂ ଚରାଚରମ୍‌'-- 
ସଂସାରରେ ଜଡ଼ଚଚେତନ, ସ୍ତାବର-ଜଇଂମ, ଚର-ଅଚର 
ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା କିଛି ଦୃଶ୍ୟ ହେଉଛି, ସେସବୁ ମୋ ବିନା 
ସମ୍ଭବ ହୋଇ ନ ପାରେ। ସମସ୍ତେ ମୋଂଠାରୁ ଉତ୍ଥନ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ହିଁ ସବୁକିଛି । ଏହି ବାସ୍ତବିକ ମୂଳତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଜାଣି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଯେଉଁଠିକି ଯାଉଛନ୍ତି ଅଥବା 
ମନ ଓ ବୁଦିରେ ସଂସାରର ଯାହା କିଛି ଚିନ୍ତନ ଆସୁଛି, 
ତାହାକୁ ସାଧକ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ମନେ କରୁ। 
ଏପରି ମନେକଲେ ସାଧକର ସଂସାର ଚିନ୍ତନ ନ ହୋଇ 


ଭଗବତ୍‌ ଚିନ୍ତନ ହେବ; କାରଣ ତତ୍ବଵତଃ ଭଗବାନବକ୍ରୀ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମୋ ବ୍ଯତୀତ 
ଚର-ଅଚର କିଛି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି ମୁଁ ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୪୦ଶ ଶ୍ଵମୋକରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସତ୍ବ, ରଜ 
ଓ ତମ ଗୁଣ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି 
ତିନି ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ। ଏହି ପ୍ରଭେଦର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 
ଏଠାରେ ଭକ୍ତିଯୋଗର ପ୍ରକରଣ ଗ୍ରଲିଛି । ଏହି ପ୍ରକରଣରେ 
ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି, 'ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ କେଉଁଠି କେଉଁଠି 
ଚିନ୍ତନ କରିବି୮” ତେଣୁ ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ତୁମ ମନରେ ଯାହା କିଛି ଚିନ୍ତନ ହେଉଛି, ସବୁକିଛି ମୁଁ। 
କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ (୧୮ | ୪୦ ରେ) ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ପ୍ରକରଣ 
ବର୍ଶିିତ ହୋଇଛି । ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ ପ୍ରକୃତି-ପୁରୁଷ ବିବେକର 
ତଥା ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି । 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟ ତ୍ରିଗୁଣମୟୀଂ । 
ତେଣୁ ସେଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ କେହିହେଲେ ତିନିଗୁଣରୁ 


ମୁକ୍ତ ନୂହେଁ। 
ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବାନ ଅଅହମାମ୍ମା ଗୁଡାକେଶ” (୧୦। ୨୦ରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି “ବୀଜଂ ତଦହମଜୁନ' (୧୦ | ୩୯) ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯେଉଁ ବୟାଆଅଶୀଟି ବିଭୂତି କହିଛନ୍ତି ଛୋଟ, ବଡ଼, 
ଉତ୍ତମ, ମଧ୍ଯମ ବା ଅଧମ ଦରଶ୍ଶୀଇବା ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା କିଛି 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଛି ସେଥୁରେ ଭଗବତ୍‌ ଚିନ୍ତନ ହେବା 
ଉଚିତ୍ୟ। କାରଣ ପ୍ରଥମେ ଅଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥୁଲେ ଯେ, 
ଆପଣଙ୍ସ୍ରର ଚିନ୍ତନ କରି ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ କିପରି ଜାଣି 
ପାରିବି ଏବଂ କେଉଁ କେଉଁ ଭାବରେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍ଟୁ ଚିନ୍ତନ 
କରିବିମ (ଗୀତା ୧୦। ୧୭)। ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ 
ଚିନ୍ତନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ନିଜ ବିଭୂତିମାନର୍ଦ୍ଦର 
ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ବର୍ଥନା କଲେ। 

ଏଠି ଗୀତାରେ ଯେପରି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଜର 


» ଇଦଂ ଗୁଣମୟଂ ବିି ତ୍ରିବିଧ ମାୟୟା କୃତମ୍‌ || (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୮ | ୭) 
୪ ଯଜ୍ଚ କିଞ୍ଚିଜ୍ମଗସର୍ବଂ ଦୃଶ୍ୟତେ ଶୂୟତେପି ବା। ଅନ୍ତବହିଶ୍ୃ ତସବଂ ବ୍ୟାପ୍ୟ ନାରାୟଣଃ ସ୍ଥିତଃ ॥ 


(ମହାନାରାୟଣୋପନିଷଦ୍‌ ୧୧ | ୬) 


““ଦୃଶ୍ୟ ଓ ଶ୍ରାବ୍ୟ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ବାହ୍ୟ ତଥା ଆଭ୍ୟନ୍ତରରେ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ଭଗବାନ ନାରାୟଣ ସ୍ଥିତ ଅଟନ୍ତି ।” 
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ବିଭୂତି କହିଛନ୍ତି। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ 
(ଏକାଦଶ ସ୍ପବନ୍ତର ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ) ଭଗବାନ 
ଉଦ୍ଧବର୍ଭୁ ନିଜର ବିଭୂତି କହିଛନ୍ତି। ଗୀତାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
କେତେକ ବିଭୂତି ଭାଗବତରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଭାଗବତରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ କେତେକ ବିଭୂତି ଗୀତାରେ ନାହିଁ। ଗୀତା ଓ 
ଭାଗବତରେ କଥୂତ କେତେକ ବିଭୂତିରେ ସମାନତା 
ରହିଥୂୁବା ସ୍ତଳେ କେତେକ ବିଭୂତିରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି । 
ଯଥା--ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ପୁରୋହିତତବ୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ 
ବୃହସ୍ପତିଙ୍ଗୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି- 'ପୁରୋଧସାଂ 
ଚ ମୁଖ୍ୟ ମାଂ ବିଦ୍ିି ପାଥି ବୃହସ୍ଫୃତିମ୍‌' (୧୦| ୨୪) ଏବଂ 


× ଶରୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧ ୦ 


ବସିଷ୍ଠୋଃହମ୍‌' (୧୧ | ୧ ୬ | ୨୨) | ଏବେ ସଦେହ ହେଉଛି 
ଯେ, ଗୀତା ଓ ଭାଗବତରେ ବର୍ଣ୍ରିତ ବିଭୂତିର ବକ୍ତା 
ଜଣେ ହୋଇଥୁଲେ ବି ଦୁଇଟିରେ ଅସାମଞ୍ଜସ୍ଯ ରହିଛି 
କିପରି୮ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, କୌଣସି ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତିର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶାଇବା ଭଗବାନର୍କ୍ୀ ଦ୍ବାରା ବଶ୍ରିତ 
ବିଭୂତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ, ବରଂ ଭଗବତ୍‌ ଚିନ୍ତନ ହିଁ 
ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଅତଏବ ଗୀତା ଓ ଭାଗବତରେ 
କଥୂତ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକରେ ଭଗବାନର୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରିବା 
ମୁଖ୍ଯ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେଉଁଠି କିଛି ବିଶେଷତ଼ ଦେଖାଯାଏ, 
ତାହାକୁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିର ବିଶେଷତ଼ରୂପେ ନ ଦେଖି 


ଭାଗବତରେ ଭଗବାନ ପୁରୋହିତର୍କ ମଧ୍ଯରେ ବଶିତ୍ଠାକ୍ତୁ 
ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 'ପୁରୋଧସାଂ 


କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଶେଷତ଼-ରୂପେ ଦେଖିବା ଉଚିତ 
ଏବଂ ମନୋବୃତ୍ତି ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବା ଉଚିତ। 


ଯଂଜିଶନ୍କ ଦବ ଉପତ୍ତିର ଉଛ ବା ସ୍ଥାନ ଦୂଷ୍ଟରୁ ପ୍ରାଣୀବର୍ଗ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର-(୧) ଜରାୟୁଜ-- ଜରାୟୁ ସହ 
ଜାତ ହେଉଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ, ଗାଭ, ମଇଁଷି, ଛେଳି, ମେଣ୍ଢା ପ୍ରଭୂତି (୨) ଅଣ୍ଡଜ-- ଅଣ୍ଡାରୁ ଜାତ ପକ୍ଷୀ, ସାପ, ଝି ଟିପିଟି 
ଇତ୍ଯାଦି; (୩) ଉଭ୍ଭିଳ୍ପ-¬ ପୂଥୂବୀରୁ ଅର୍ଜୁରିତ ହେଉଥୁବା ବୃକ୍ଷ, ଲତା, ଦୁବ, ଘାସ ଇତ୍ଯାଦି ଏବଂ (୪) ସ୍ବେଦଜ-- 
ଝାଳରୁ ଜାତ ନିଖ, ଉକୁଣି ପ୍ରଭୂତି ତଥା ବର୍ଷା ଦିନେ ଭୂଇଁରୁ ଜାତ ଜିଆ ପ୍ରଭୂତି ଜୀବ। ଏହି ଗ୍ବରୋଟି ଉଛରୁ 
ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଉତ୍ପନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଏହି ସମସ୍ତ ଯୋନି (ପ୍ରାଣୀ) ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ନାମକ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ। 
ବୃକ୍ଷ) ଲତା, ଦୁବ, ଘାସ ଆଦି ସ୍ଥାଣୁ ଜୀବ “ସ୍ଥାବର” ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯଃ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦି ଚଲାବୁଲା କରୁଥୁବା ଜୀବ 
ଜଙ୍ଗମ” ଅଟନ୍ତି। ଏହି ଜୀବମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ଜଳରେ ରହନ୍ତି, କେତେକ ଆକାଶରେ ରହନ୍ତି ଏବଂ ଆଉ 
କେତେକ ସ୍ଥଳଭାଗରେ ରହନ୍ତି। ଏହି ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ବ୍ଯତୀତ ଦେବତା, ପିତୂପୁରୂଷ, ଗନ୍ଧର୍ବ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ, 
ପିଶାଚ, ବ୍ରହ୍ମରାକ୍ଷସଂ ପୂତନା, ବାଳଗ୍ରହ ଆଦି ଅନେକ ଯୋନି ଅଛନ୍ତି, ଏ ସମସ୍ତ ଯୋନିର ବୀଜ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୂଳ କାରଣ 
ଭଗବାନ । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାନ୍ତରେ ଅନନ୍ତ ଜୀବ ଅଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତକ୍କର ବୀଜ ଏକ! ତେଣୁ ସବୁରୂପରେ 
ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ବିରାଜମାନ-- 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | 

ବୀଜ ବା ମଞ୍ଚରୁ ଫସଲ ହେବାପରି ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କ୍ଭ ଠାରୁ ସମଗ୍ର ସଂସାର ସୂଞ୍ଚି ହୋଇଛି। ଯେପରି 
ଧାନରୂ ଧାନ ହୁଏ, ଗହମରୂ ଗହମ ହୁଏ, ପଶୁମାନଙ୍କ ଠାରୁ ପଶୁ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି, ମନୁଷ୍ଯକ୍କ ଠାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେହିପରି ଭଗବାନବ୍କ୍ରୀ ଠାରୁ ଭଗବାନ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରୂପରେ ଭଗବାନ ହିଁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି! ଯେପରି 
ସୁନାରେ ତିଆରି ଗହଣା କେବଳ ସୁନାସ୍ବରୂପ, ଲୁହାରେ ତିଆରି ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର କେବଳ ଲ୍ରୁହାସ୍ଵରୂପ, ମାଟିରେ ତିଆରି 
ପାତ୍ର କେବଳ ମାଟିସ୍ବରୂପ, ତୂଳାରେ ତିଆରି ବସ୍ତ୍ର କେବଳ ତୂଳାସ୍ବରୂପ, ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ପ୍ରକଟିତ 
ସଂସାର ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପା 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୌକିକ ବୀଜରୁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାରର ଫସଲ ହୁଏ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ଗହମରୁ କେବଳ ଗହମ 
ହୁଏ। ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ବୀଜରୁ ଗହମ, ବାଜରା, ମୁଗ ପ୍ରଭୂତି ଅନେକ ଫସଲ ହେବାର ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 
ପ୍ରତ୍ୟେକର ବୀଜ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । ମାତ୍ର ଭଗବାନ ଏପରି ଏକ ଅଲୌକିକ ବୀଜ, ଯେଉଁଥୁରୁ ଅନେକ ପ୍ରକାର ସୃଷ୍ଟ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୁଏ (ଗୀତା ୧୪। ୪) । ତାର୍କ୍ରଠାରୁ ସମସ୍ତ ସ୍ପଞ୍ଝି ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲେ ସୁଦ୍ଧା ତାଙ୍କଠାରେ କୌଣସି. ବିକୃତି ଆସେ ନାହିଁ, 
ସେ ଯଥାବତ୍‌ ରହନ୍ତି କାରଣ ଭଗବାନରୂପୀ ବୀଜ “ଅବ୍ଯୟ' (ଗୀତା ୯ | ୧୮) ଓ “ସନାତନ' (ଗୀତା ୭ | ୧୦) | 


===¬୩ 74 ୮ === 


ନ୍ଦୟ୍ଵବର୍ଣମାଳ ନିନ଼ାନ୍ତ ର୍୍ରୋଳନ ଜନବାଳ ଜାଙ୍କ ଦିବ ବିଭୂତିମାଳଙ୍କ ଳଥଳକ ଜପସଂହାର କଳୁଛନି / 
ନାନ୍ତୋଃଠ୍ି ମମ ଦିବ୍ୟାନା ବିଭୂତୀନା ପରନ୍ତପ । 
ଏଷ ତୂଦ୍ଦେଶତଃ ପ୍ରୋକ୍ତୋ ବିଭୂତେ ବିସ୍ତରୋ ମୟା ॥ ୪୦ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୪୦ 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ *× 
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ଥନନ୍ଦ ”ପରନ୍ତପ ହେ ପରନ୍ତପ ଅଜୁନୀା ; ମମ=ମୋ; ଦିବ୍ୟାନାମ୍‌ = ଦିବ୍ଯ; ବିଭୂତୀନାମ୍‌ ବିଭୂତିମାନର୍କାର; ଅନ୍ତଃ= ଅନ; 
ନ, ଅସି= ନାହି; ମୟା= ମୁଁ; ବିଭୂତେଃ ଯେଉଁ ବିଭୂତିମାନ; ବିସ୍ତରଃ, ପ୍ରୋକଃ ବର୍ଷନା କଲି; ଏଷଃ= ଏହା; ତୁତ (କେବଳ); 


ଉଦ୍ଦେଶତଃ= ସଂକ୍ଷେପମାତ୍ର | 


ହେ ପରନ୍ତପ ଅଜୁନ! ମୋ ଦିବ୍ୟ ବିଭୂତିମାନସ୍କର ଅନ୍ତ ନାହିଁ। ମୁଁ ତୁମ ଆଗରେ ନିଜର ଏ ଯେଉଁ 
ବିଭୂତିମାନ ବଞ୍ଝ୍ଵନା କଲି, ଏହା କେବଳ ସଂକ୍ଷେପମାତ୍ର । 


ବ୍ୟାନ ¬ 'ମମ ଦିବ୍ଯାନାଂ* ବିଭୂତୀନାମ୍‌'-- 'ଦିବ୍ୟ' 
ଶବ୍ଦ ଅଲୌକିକତା ବା ବିଲକ୍ଷଣତାର ସୂଚକ। ସାଧକର 
ମନ ଯେଉଁଠିକି ଯାଉଛି, ସେଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଚିନ୍ତା 
କଲେ, ସେହି ଦିବ୍ଯତା ସେହିଠାରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯିବ । 
କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ପରି ଦିବ୍ୟ ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ। ଦିବ୍ଯ 
ବୋଲାଉଥୁବା ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ 
ଦର୍ଶନାଭିଳାଷୀ “ନିତ୍ଯଂ ଦଶିନକାଙ୍କ୍ଷିଣ୫୮୫ (ଗୀତା 
୧୧। ୫୨) | ଏଣଥୁରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ କେବଳ ଭଗବାନ 
ହିଁ ଦିବ୍ଯାତିଦିବ୍ଯ ଅଟନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ସମସ୍ତ 
ବିଭୂତି ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଦିବ୍ୟ । କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଯଦି ସାଧକର 
ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୁଏ, ତେବେ ତାଂସମ୍ମୁଖରେ ସେହି 
ବିଭୂତିମାନଙ୍କରର ଦିବ୍ୟତା ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ସେ ରାଗଂ-ଦ୍ରେଷରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସେହି 
ବିଭୂତିମାନନ୍କରେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଚିନ୍ତନ କରେ। 

ଂନାନ୍ତୋଃସ୍ତି--- ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଦିବ୍ଯ ବିଭୂତିମାନଙ୍କ୍ର 
ଅନ୍ତ ନାହିଁ। କାରଣ ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ ଏବଂ ତାର୍ଦ୍ଚ ବିଭୂତି, 
ଗୁଣ, ଲୀଳା ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ “ହରି ଅନଂତ ହରି 
କଥା ଅନଂତା' (ମାନସ ୧ | ୧୪୦ | ୫) | ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ବିଭୂତିମାନର୍କ୍ରର ଉପକ୍ରମରେ ଓ ଉପସଂହାରରେ କହିଛନ୍ତି, 
'ମୋ ବିଭୂତିମାନଙ୍କ ବିସ୍ତାରର ଅନ୍ତ ନାହିଁ / ଶ୍ରୀମତ୍ଭାଗବତରେ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ବିଭୂତି ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି, ““ମୋ ଦାରା 
ପରମାଣୁଗୁଡ଼ିକର ସଂଖ୍ୟା ସମୟାନୁକ୍ରମେ ଗଣାଯାଇ ପାରେ, 
କିନ୍ତୁ କୋଟି କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ରଚନାକାରୀ ମୋ 
ବିଭୂତିମାନର୍କରର ଅନ୍ତ ମିଳେ ନାହିଁ ।”' 

ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ, ଅସୀମ ଓ ଅଗାଧ। ସଂଖ୍ୟା ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ଭଗବାନ ଅଅନନ୍ତ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରାର୍ଦ୍ଵ ସଂଖ୍ଯା ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କୁ ଗଣନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ | ସୀମା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ 


'ଅସୀମ' | ସୀମା ଦୁଇ ପ୍ରକାର--କାଳକୃତ ଓ ଦେଶକୃତ | 
ଅମୁକ ସମୟରେ ଜାତ ହୋଇଛି, ଆଉ ଅମୁକ ସମୟ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିବ ଏହା କାଳକୃତ ସୀମା; ଏବଂ ଏହିଠାରୁ 
ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ -ଏହାହେଲା ଦେଶକୃତ ସୀମା | ଭଗବାନ 
ଏପରି ସୀମାରେ ଆବଦଵ୍‌ ନୁହନ୍ତି । ଗଭୀରତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ 
“ଅଗାଧ | ଅଗାଧ ଶବ୍ଦରେ “ଗାଧ'ର ଅର୍ଥ (ଜଳାଶୟ ଆଦିର) 
“ତଳ” | ଅଗାଧର ଅର୍ଥ ଯାହାର ତଳ ନାହିଁ ସେହିପରି 
ଅତଳ ଗଭୀର । 

'ଏଷ ତୂଦ୍ଦେଶତଃ ପ୍ରୋକ୍ତୋ ବିଭୂତେର୍ବିସ୍ତରୋ ମୟା'-- 
୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ, ଆପଣ ନିଜ ଦିବ୍ଯ 
ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ କୁହନ୍ତୁ ଏବଂ ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ 
କହିଲେ, ମୋ ବିଭୂତିମାନର୍ଦ ବିସ୍ତାରର ଅନ୍ତ ନାହିଁ । ଏପରି 
କହି ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନର୍କୀ ଜିଜ୍ଞାସା ଦୃଷ୍ଟରୁ କୃପାପୂର୍ବକ 
ନିଜ ବିଭୂତିମାନଙ୍କୁ ବିସ୍ତୂତଭାବେ ବର୍ଣ୍ଵିନା କଲେ। କିନ୍ତୁ 
ଏହା କେବଳ ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରୂ ବିସ୍ତୃତ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ଯେଉଁ ବିଭୂତିମାନକ୍ର ବିସ୍ତାର କଲି, 
ତାହା କେବଳ ତୁମ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିସ୍ତୃତ । କିନ୍ତୁ ମୋ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଏହି ବିସ୍ତାର ବି ବସ୍ତୁତଃ ଅତି ସଂକ୍ଷିପ୍ତ (ନାମକୁ ମାତ୍ର); 
କାରଣ ମୋ ବିଭୁୂତିମାନର୍କ୍ଟର ଅନ୍ତ ନାହିଁ। 

[ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଶ୍ରିତ ସମସ୍ତ ବିଭୂତି ସମସ୍ତଙ୍କ 
କାମରେ ଆସେ ନାହିଁ, ବରଂ ଏପରି ଅନ୍ୟ କେତେକ 
ବିଭୂତି କାମରେ ଆସେ, ଯାହାର ବର୍ଣଶ୍ଚନା ଏଠାରେ ହୋଇ 
ନାହିଁ। ସୁତରାଂ କୌଣସି ଘ୍ଥାନରେ କୌଣସି ବିଶେଷତ୍କୁ 
ନେଇ ସାଧକର ମନ ଆକଷିତ ହେଲେ ସେଠାରେ ସେହି 
ବିଶେଷତୃକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବୋଲି ମାନି ସେ ଭଗବାନଙ୍ଦୁ 
ଚିନ୍ତନ କରିବା ଉଚିତ; ଏଠାରେ ସେହି ବିଭୂତି ଭଗବାନବ୍ଳୀ 
ଦ୍ବାରା କୁହାଯାଇ ଥାଉ ବା ନ ଥାଉ । 


ଘଂଳିଜିଙ୍କୁ ଜ୮କ-- ଭଗବାନ ଗୀତାରେ କାରଣରୂପେ ସତରଟି ବିଭୂତି (୭। ୮--୧୨), କାର୍ଯ୍ୟ"କାରଣରୂପେ 
ସତତିରିଶଟି ବିଭୂତି (୯। ୧୬--୧୯), ଭାବରୂପେ କୋଡ଼ିଏଟି ବିଭୂତି (୧୦। ୪-୫), ବ୍ଯକ୍ତିରୂପେ ପଚିଶଟି 
* ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରାର୍ଥନାରୂପେ ପଗ୍ବରିଥୂଲେ- 'ବକ୍ତୁମହଁସ୍ଯଶେଷେଣ ଦିବ୍ୟା ହ୍ଯାମୁବିଭୂତୟଃ' (୧୦ ୧୬) | ଭଗବାନ ବିଭୃତିଗୁଡ଼ିକର 


ବର୍ଣନା ଆରମ୍ଭ କରି କହିଲେ-- 'ହନ୍ତ ତେ କଥ ୟିଷ୍ଯାମି ଦିବ୍ୟା ହ୍ଯାମୂବିଭୂତୟଃ' (୧୦| ୧୯); ଏବଂ ଏଠାରେ ତାହାର ଉପସଂହାର କରି 
କହୁଛନ୍ତି 'ନାନ୍ତୋଃଠି ମମ ଦିବ୍ୟାନାଂ ବିଭୂତୀନାଂ ପରନ୍ତପ' (୧୦। ୪୦) | ଏହିଭଳି ପ୍ରାର୍ଥନା(ପ୍ରଶ୍ୁଃ ରେ, ଉପକ୍ରମରେ ଓ ଉପସଂହାରରେ-- 


ତିନୋଟି ସ୍ଥାନରେ “ଦିବ୍ଯ” ପଦର ଏକତ ରହିଛି । 


7 ସଙ୍ଯାନଂ ପରମାଣୂନାଂ କାଳେନ କ୍ରିୟତେ ମୟା | ନ ତଥା ମେ ବିଭୂତୀନାଂ ସ୍ପଜତୋଃଣ୍ଡାନି କୋଟିଶଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧| ୧୬ ୩୯) 


782 ± ଶ୍ରୀମଭ୍ଭଗବତୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 
କଙ୍କ ୍ ଚାଇ ପା ଉପ କଳ 


ବିଭୂତି (୧୦।| ୬) ମୁଖ୍ୟ ତଥା ଅଧ୍ବପତିରୂପେ ଏକାଅଶୀଟି ବିଭୂତି (୧୦। ୨୦--୩୮), ସାରରୂପେ ଗୋଟିଏ ବିଭୂତି 
(୧୦ | ୩୯) ଏବଂ ପ୍ରଭାବରୂପରେ ତେରୋଟି ବିଭୂତି (୧୫। ୧୨--୧୫) କହିଛନ୍ତି । ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 
ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ଏହି ବର୍ଷ୍ଚନାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ସବୁରୂପରେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ବିରାଜମାନ । 
ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପ। ଅସତ୍‌ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ସତ୍‌ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ। ଏହି ସତ୍‌ (ପରା) ଓ 
ଅସତ୍‌ (ଅପରା) ଉଭୟ ^ ବିଭୂତି-¬ 'ସଦସକ୍ଚାହମଜୁ ନ' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ବିଭୂତିରୂପରେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ହିଁ ପ୍ରକଟିତ। ତେଣୁ ଯେଉଁଠି ଆମର ଆକର୍ଷଣ ହେଉଛି, ତାହା ପ୍ରକୃତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ। ମାତ୍ର ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ହେତୁ ସେହି ଆକର୍ଷଣ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ପରିଣତ ନ ହୋଇ କାମ 
ଓ ଆସକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଉଛି ଏବଂ ସଂସାରରେ ଆବଦ୍ଧ କରୁଛି। 
ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ବ୍ରହ୍ମକୁ ବି “ମାମ୍‌' (ନିଜର ସ୍ବରୂପ) କହିଛନ୍ତି (୮ | ୧୩), ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ବି “ମାମ୍‌ କହିଛନ୍ତି 
(୯ | ୨୩), ଇନ୍ଦ୍ରକୁ ବି “ମାମ୍‌' କହିଛନ୍ତି (୯ | ୨୦), ଉତ୍ତମଗତିକୁ ବି 'ମାମ୍‌' କହିଛନ୍ତି (୭ | ୧୮), କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ(ଜୀବାମ଼ା)କୁ 
ବି “ମାମ୍‌' କହିଛନି (୧୩ | ୨), ସମସ୍ତ୍କ ଶରୀରରେ ବିରାଜମାନ ଅନୁମ୍ଯାମୀର୍କୁ ବି 'ମାମ୍‌' କହିଛନି (୧୬ | ୧୮), ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବୀଜକୁ ବି “ମାମ୍‌' କହିଛନ୍ତି (୭ । ୧୦) ଇତ୍ଯାଦି | ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଗୁଣ-ନିର୍ଗୁଣ, ସାକାର-“ନିରାକାର ତଥା 
ମନୂଷ୍ଯଃ ଦେବତା, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ ପ୍ରଭୂତି ସବୁକିଛି ମିଶି ଭଗବାନବ୍କର ସମଗ୍ରରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି, ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଂ । ଏ ସମସ୍ତ ବିଭୂତି ଅବ୍ଯୟ (ଅବିନାଶୀ) । 
ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି ଯେ ଯଦି ସମଗ୍ର ସଂସାର ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ, ତେବେ ବିଭୂତିମାନ ବରଣ୍ଣ୍ରନା କରିବାରେ 
କି ପ୍ରୟୋଜନ? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନକ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥୁଲେ ଯେ, ମୁଁ କେଉଁଠି କେଉଁଠି ଆପଣକ୍କର 
ଚିନ୍ତନ କରିବି (୧୦। ୧୭)୮ ବାସ୍ତବରେ ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କର ସମଗ୍ରରୂପ, କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁଥୁରେ ବିଶେଷତ୍ 
ଦେଖାଯାଏ, ସେଥୂରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିବା, ତାର୍ଚ୍ଚର ଚିନ୍ତନ କରିବା ତାଂପକ୍ଷେ ସହଜ ହୁଏ; କାରଣ ମନରେ 
ବିଶେଷତୃ଼ ଅର୍ଜିତ ହୋଇଥୂବାରୁ ମନ ସ୍ବତଃ ସେଥୂପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଯାଏ। ସେଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ତାର୍ଦ୍ବ 
ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି। ମୁଖ୍ୟ ମୁଖ୍ୟ ବିଭୂତି ବର୍ଚିନା କରି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି- ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଓ ସମଗ୍ର 
ସୂଷ୍ଟିର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ ମୁଁ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ (୧୦ | ୨୦, ୩୨), ମୁଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ତର ବୀଜ ମୋ ବିନା ଚର 
ବା ଅଚର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ନାହିଁ (୧୦। ୩୯), ଏବଂ ସମସ୍ତ ଜଗତ ମୋର ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ (୧୦। ୪୨)। 
ତେବେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚା ଛଡ଼ା ଆଉ କଂଣ ବା ବାକି ରହିଲା? କିଛି ବାକି ରହିଲା ନାହିଁ ଅତଏବ ସବୂକିଛି ହେଲେ 
ସେଇ ଭଗବାନ-- 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯) | 
ଗୀତାରେ ବିଭୂତିର ବର୍ଣନା ଗୌଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିର ମୁଖ୍ୟ ସାଧନ ଏବଂ ଏହା “ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌'ରେ ପୂର୍ଶ୍ତତା ଲାଭ କରେ। ସଂସାରରେ ଆମକୁ ଯେଉଁଠି ଯାହା କିଛି ବିଶେଷତ୍ ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହାକୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ବିଶେଷତ ମନେ କଲେ ଆମର ଆକର୍ଷଣ ସେହି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦି ପ୍ରତି ନ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି 
ହେବ । ଜଡ଼ର ଆକର୍ଷଣ ଓ ପ୍ରିୟତ଼ ହିଁ ମନୂଷ୍ୟକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ--“କାରଣ' ଗୁଣସସେଂାଃସ୍ୟ ସଦସଦୃଯୋନିକଚ୍ସୁ' 
(ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ସୁତରାଂ ସଂସାରର ସତ୍ତା, ମହତ୍ତ୍ବ ଓ ପ୍ରିୟତୃ ନାଶ କରି ମନୁଷ୍ଯକୁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' ଅନୁଭବ 
କରାଇବା ବିଭୂତି-ବର୍ଣ୍ଚନାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଏବଂ ଏହା ହିଁ ଗୀତାର ମୁଖ୍ଯ ଧ୍ୟେୟ । 
ସଂସାରର ସତ୍ତା, ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ହି ମନୁଷ୍ଯକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ତେଣୁ ସଂସାରରେ ଯେଉଁଠି ମନୁଷ୍ଯର 
ଅଧୂକ ଆକର୍ଷଣ ହେଉଛି, ସେଠାରେ ତା'ର ଭୋଗବୁଦି ହେବା ପରିବର୍ତେ ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ହେଲେ ତା'ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସଂସାରର ସତ୍ତା, ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାନ ନ ପାଇ ଭଗବାନର୍ଦ୍ବୀର ସତ୍ତା, ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାନ ପାଇବ୍ୟ । 
=== × === 
(ବି୍ମୁପୁରାଣ ୩ | ୧ | ୪୬) 
“ସମସ୍ତ ଦେବତା, ମନୁ, ସପର୍ଷି, ମନୁପୁତ୍ର ଓ ଦେବତାମାନକ୍ର ଅଧ୍ପତି ଇନ୍ଦ୍ରଗଣ ତଥା ଏମାନକୀ ବ୍ଯତୀତ ଯାହା କିଛି ରହିଛି ସବୁକିଛି 
ଭଗବାନ ବିଷ୍କୁର୍କାର ବିଭୂତି ।”' 
7' ନରେଷ୍ଵଭୀକ୍ଷ୍ମଂ ମଦ୍ଭାବଂ ପୁଂସୋ ଭାବୟତୋଃଚିରାତ୍‌ । ସ୍ପର୍ଧାଃ ସୂୟାତିରସ୍କାରାଃ ସାହତ୍କ୍ାରା ବିୟନ୍ତି ହି ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୧ | ୨୯ | ୧୫) 


“ଯେତେବେଳେ ଭକ୍ତର ସମସ୍ତ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷଙ୍କ ଠାରେ ମଦ୍ଭାବ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ସେ ମୋତେ ହିଁ ଦେଖେ, 
ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୀ ଚିତ୍ତରୁ ଅତି ଶୀଘ୍ର ଅହଂକାର ସମେତ ଭର୍ଷା, ଦୋଷଦୂୃଭ୍ଝୁ, ତିରସ୍କାର ଆଦି ଦୋଷ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ।'' 


ଶ୍ମୋକ ୪୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସ୍କ୍ଵ-ଥଅସ/ଦଶ 6 ଳ୍ୌଳଳକେ ଅର୍ନୁନ ଜଗବାନଙୁ ବିଭୂତି © 6ଠାର କନ୍ଦିବକୁ ଉର୍ଥଳ/ କଳିଥିଲେ / 6ତଣୁ ଜମବାଳ ଉଓ6ମ ନିଳ 
ବିଭୂଜିମାଳର୍କର ବର୍ଷନ/ କଲେ ଏବଂ ନିନ୍ଦୁ 6ନ୍ମଳବେ 6ଠୋଟ ବିଷୟ୫ଜେ ବର୍ଷନଳ/ କରୁଛନି / 


ଯତ ଯଦ୍ ବିଭୂତିମୟସତ୍ତ୍ବଂ ଶ୍ରୀମଦୂର୍ଜିତମେବ ବା । 
ତତ୍ତଦେବାବଗକ୍ପଛ ତୃଂ ମମ ତେଜୋ ଶସମ୍ବବମ୍‌ ॥ ୪୧॥ 
ଥନନ ଯତ୍‌, ଯତ୍‌ ଯେଉଁ ଯେଉଁ; ବିଭୂତିମତ୍‌ ¬ ଏ ଶବର୍ଯ୍ୟଯୁକ ଶ୍ରୀମତ-- ଶୋଭାଯୁକ; ବା (ଓ; ଉର୍ଜିତମ୍‌ ¬ବଳଯୁକ୍,; 
ସତ୍ତ୍ଵମ୍‌ଚିପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ଅଛନ୍ତି; ତତ୍ଵ, ତତ୍ଵ-ିସେ ସମସ୍ତଲ୍ପୁନ ତୃମ୍‌ କି ତୁମେ) ମମ=ମୋର; ଏବ ହିଁ; ତେଜଃ= ତେଜର; 
ଅଂଶସମ୍ବବମ୍‌ -ଅ ଶରୁ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି; ଅବଗଜ୍ର ବୁଝ | 
ଯେତେ ସବୁ ଏଶ୍ଵଯ୍ଷ୍ୟଯୁକ୍ତ ଶୋଭାଯୁକ୍ତ ଓ ବଳଯୁକ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାଥି ଅଛନ୍ତି, ସେ ସବୁକୁ ତୁମେ ମୋର 
ତେଜ (ଯୋଗ ଅଧଥିତ୍ବ ସାମଥ୍ୟି) ର ଅଂଶରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ବୁଝ । 


¿× ¦ 


ବୟ୮୩୮ଯତୃ ଯତ୍ନ ବିଭୂତିମଛତ୍ତ୍ବ ଶ୍ରୀମଦୂର୍ଜିତ- 
ମେବ ବା'-- ସାରା ସଂସାରରେ ସମସ୍ତ ସଜୀବ ଓ 
ନିର୍ଜୀବ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି, ଗୁଣ, ଭାବ, 
କ୍ରିୟା ଆଦିରେ ଯାହା କିଛି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟନ୍ ଶୋଭା, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ଯ, 
ବଳବତ୍ତା, ବିଶେଷତା, ବିଲକ୍ଷଣତା, ଯୋଗ୍ଯତା ଇତ୍ଯାଦି 
ଦେଖାଯାଏ, ସେସବୁ ମୋ ତେଜର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରୁ 
ଉପ୍ନ୍ତ ବୋଲି ଜାଣ। ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେଥୂରେ ସେହି 
ବିଶେଷତୃୂ ମୋର ଯୋଗ, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ପ୍ରଭାବରୁ ଆସିଛି 
ବୋଲି ତୁମେ ଜାଣିରଖ--“ତତ୍ତଦେବାବଗଢ୍ ତୂଂ ମମ 
ତେଜୋଂଃଶସମ୍ଭବମ୍‌।। ମୋ ବିନା କେଉଁଠି କିଛି ହେଲେ 
ବୈଚିତ୍ର୍ଯ ନାହିଁ । 

ମନୂଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁଥୁରେ କିଛି ବିଶେଷତୃ ଜଣାପଡ଼ୁଛି, 
ସେଥୁରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚା ବିଶେଷତୂ ମନେକରି ତାଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା 
କରିବା ଉଚିତ । ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି 
ଆଦିର ବିଶେଷତ଼ ଦେଖିବା ହି ପତନର କାରଣ। 
ଯେପରି ପଡିବ୍ରତା ମନରେ ନିଜ ପତିର୍ଦ୍ଚ ବ୍ୟତୀତ ପରପୁରୁଷର 
ବିଶେଷତୃ ସ୍ଥାନ ପାଇଲେ ତାଂର ପାତିବ୍ରତ୍ଯ ଭଙ୍ଗ 
ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ବିଶେଷତୃକୁ ନେଇ ମନ ଆକର୍ଷିତ ହେଲେ 
ବ୍ଯଭିଗ୍ନର ଦୋଷ ଆସେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନର୍ଲୀ ପ୍ରତି 
ଅନନ୍ଯଭାବରୂପକ ବ୍ରତ ଭଙ୍ଗଂ ହୋଇଯାଏ। 

ସଂସାରରେ କ୍ଷୁଦ୍ରତମ ଠାରୁ ବୃହତ୍ତମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, କ୍ରିୟା ପ୍ରଭୂତିରେ ଯାହା କିଛି ମହତ୍ତ୍ଵ, ସୌଦର୍ଯ୍ୟ 
ଇତ୍ୟାଦି ଦେଖାଯାଏ ତଥା ଯାହା କିଛି ଲାଭ ଓ ହିତ ଦେଖାଯାଏ, 
ତାହା ବାସ୍ତବରେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର ନୂହେଁ। ଯଦି ସେହି 
ବସ୍ତୁର ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ସବୁବେଳେ ରହୁଥାନ୍ତା ଏବଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖାଯାଆନ୍ତା, କିନ୍ତୁ ତାହା ସବୂ ସମୟରେ ରହେ 
ନାହିଁ କି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି, ତାହା ସେହି ବସ୍ତୁର ନୁହେଁ। ତେବେ କାହାରନ 


ସେହି ବସ୍ତୁର ଆଧାରସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ରରର୍କର। ସେହି 
ପରମାମ୍ରରାବ୍ଚ୍ପ ଝଲକ ହିଁ ସେହି ବସ୍ତୁରେ ସୁସସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟ ଓ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରୂପେ ଦେଖାଯାଉଛି। ମାତ୍ର ମନୂଷ୍ଯର ବୃଭତ୍ତି 
ପରମାମ୍ରରାବ୍ଦ୍ର ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇ ବସ୍ତୁ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଥୁବାରୁ 
ସେ ସଂସାରରେ ବାନ୍ଧି ହେଉଛି । ସଂସାରରେ ବାନ୍ଧି ହେଲେ 
ତାକୁ କିଛି ମିଳେ ନାହିଁ କି ସେ ତୃପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଥୂରେ 
ସୁଖ ଓ ତୃପ୍ତି ନ ଥୂବାର ଅନୂଭବ ହେବା ସତ୍ତ୍ବେ 
ମନୁଷ୍ଯର ବସ୍ତୁ ଆଦିରେ ସୁଖଂସ୍ବାଚ୍ଛନ୍ଦ୍ୟ ଥିବାର ଭ୍ରମ ଦୂର 
ହେଉ ନାହିଁ। ମନୂଷ୍ଯ ସାବଧାନ ହୋଇ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ 
ଦେଖିବା ଉଚିତ ଯେ, ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁରେ 
ଦେଖାଯାଉଥୁବା ସୁଖ ସେହି ବସ୍ତୁର ହୋଇ ପାରିବ କିପରି! 
ସେହି ବସ୍ତୁ ତ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି, ତେଣୁ ସେଥୂରେ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସେହି ବସ୍ତୁର ହୋଇ ପାରିବ 
କିପରି! 

ବିଜୁଳି ଦ୍ବାରା ରେଡ଼ିଓ ବାଜିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଖୁସି 
ହୋଇ କହେ ଯେ ଦେଖ, ଏଇ ଯନ୍ସ୍ଵରୂ କେମିତି ଶବ୍ଦ 
ଆସୁଛି! କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁତଃ ସେହି ରେଡ଼ିଓରେ ଥବା ସମସ୍ତ 
ଶକ୍ତି ବିଜୁଳିର। ବିଜୁଳିରୁ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେଲେ ଯନ୍ସ୍ 
ବାଜେ ନାହିଁ । ଅଜ୍ଞ ବ୍ୟକ୍ତି ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ଯନ୍ତ୍ରର ମନେକରେ, 
କିନ୍ତୁ ବିଜ୍ଞ ବ୍ଯକ୍ତି ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ବିଜୁଳିର ମନେକରେ। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା 
ଆଦିରେ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ବିଶେଷତ୍କୁ ଅଜ୍ଞ ମନୂଷ୍ଯ 
ସେହି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରଭୂତିର ମନେକରେ, କିନ୍ତୁ ବିଜ୍ଞ 
ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍କଦ୍ଵର ମନେକରେ । 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, 
ସମସ୍ତେ ମୋଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସବୁଥିରେ ମୋର 
ଶକ୍ତି ରହିଛି। ସୁତରାଂ ତୁମକୁ ଯେଉଁଠି ଓ ଯେଉଁଥୂରେ 
ଯାହା କିଛି ବିଶେଷତ୍ୃ, ମହତ୍ତ୍ଵ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟକ ବଳବତ୍ତା 
ଇତ୍ୟାଦି ଦେଖାଯାଏ, ସେସବୁ ମୋର, ସେଗୁଡ଼ିକର 
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ନୂହେଁ। କୌଣସି ଏକ ବେଶ୍ଯାର ସୁମଧୁର ଗାନ ଶୁଣି 
ଜଣେ ସବ୍ତ କହିଲେ, “ଆହା! ପ୍ରଭୁ କେତେ ସୁନ୍ଦର କଣ୍ଠ 
ଦେଇଛନ୍ତି!” ଏଠାରେ ସବ୍ରବ୍ଦ୍ରର ଦୃଷ୍ଟ ବେଶ୍ଯା ଆଡ଼କୁ ନ 
ଯାଇ ଭଗବାନରବ୍ଦ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଗଲା ଯେ, ତା'କଣ୍ଠରେ ଯେଉଁ 
ଆକର୍ଷଣ ଓ ଲାଳିତ୍ୟ ଅଛି, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର | ଏହିପରି 
ଭାବରେ କୌଣସି ଫୁଲ ଦେଖିଲେ ଖୁସି ହେବା ଉଚିତ 
ଯେ, ବାଃ! ଭଗବାନ ଏଥୁରେ କେତେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଭରିଛନ୍ତି! 
ଯଦି କିଏ କାହାକୁ ଭଲ ପଢାଉଛି, ତେବେ ସେହି 
ପଢ଼ାଇବା ଶକ୍ତି ଶିକ୍ଷକର ନୁହେଁ, ଭଗବାନଙ୍କର । ଦେବତା- 
ମାନକ୍ସୁ ବୃହସ୍ପତି ଏବଂ ରଘୁବଂଶୀର୍କୁ ବଶିଷ୍ଠ ଭଲ ଲାଗନ୍ତି; 
କାହାକୁ ସିଂହଠାରେ ବିଶେଷତୃ ଦେଖାଯାଏ ତ କାହାକୁ 
ଟଙ୍କାପଇସା ପ୍ରିୟ ଲାଗେ; ତେବେ ଏଥୂରେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି, 
ମହତ୍ତ୍ଵ ବିଶେଷତୃ ଆଦିକୁ ନେଇ ଆକର୍ଷଣ ଓ ପ୍ରିୟତ୍ 
ହେଉଛି, ସେହି ଶକ୍ତି, ମହତ୍ତ୍ଵ ଇତ୍ଯାଦି ଭଗବାନର୍କର, 
ସେମାନଙ୍କର ନିଜର ନୁହେଁ। ଏହିଭଳି ଯେଉଁଥୂରେ ଯାହା 
କିଛି ବିଶେଷତୂ ଦେଖାଯାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନର୍କର 
ମନେ କରିବା ଉଚିତ । ଏଇଥୂୁପାଇଁ ଭଗବାନ ନାନାପ୍ରକାର 
ବିଭୂତି କହିଛନ୍ତି। ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ଯେ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ରୂଚିଗତ ପାଥିକ୍ଯ ହେତୂ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆକର୍ଷଣ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ହେବ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସବୁ ବିଭୂତି ସମାନଭାବେ ଭଲ ଲାଗିବ 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସେ ସବୁରେ ଥୁବା ଶକ୍ତି କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୀର । 

ଯଦିବା ସମସ୍ତ ବିଶେଷତୃ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚରର ତଥାପି 
ଯାହାର୍ଟ୍ବଠାରୁ ଆମକୁ ଲାଭ ମିଳିଛି, ଆମେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି 
କୃତଜ୍ଞ ହୋଇ ତାର୍ଚ୍ଚର ସେବା କରିବା ଉଚିତ । କିନ୍ତୁ 
ତାର୍୍ଚର ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟକୁ ମାନି ଯେପରି 
ସେଥୁରେ ଆସକ୍ତ ନ ହେବା, ସେଥୂପ୍ରତି ସାବଧାନ ହେବା 


ଉଚିତ | 
ବିଶେଷ କଥନ 


୨୦ଶ ଶ୍ମୋକଠାରୁ ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନ ଯେତେ ବିଭୂତି କହିଛନ୍ତି, ସେଥୂରେ ପ୍ରାୟଃ 
“ସ୍ମି' (ମୁଁ ଅଟେ) ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । କେବଳ ତିନୋଟି 
ସ୍ଥାନରେ -୨୪ଶ ଓ ୨୭ଶ ଶ୍ହମୋକରେ ବିଦ୍ଧି” ଏବଂ 
ଏଠାରେ ୪୧ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ “ଅବଗଜ୍ଛ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
“ଜାଣିବା”କୁ କହିଛନ୍ତି । 

“ଅସ୍ମି ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ ଏହି ମୂଳ ତତ୍ତ୍ଵ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୦ 


ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଇଛନ୍ତି ଯେ, ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତ ବିଭୂତିର 
ମୂଳରେ ଅଛି। କାରଣ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅଜୁନ 
ପଗ୍ନରିଥୂଲେ, 'ମୁଁ ଆପଣକୁ କିପରି ଜାଣିବି', ତେଣୁ ଭଗବାନ 
'ଅସ୍ମି ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସବୁ ବିଭୂତିରେ ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବା 
କଥା କହିଛନ୍ତି । 

ମନୁଷ୍ଯକୁ ସାବଧାନ ଓ ସଚେତନ କରାଇବା ପାଇଁ 
ଦୁଇଟି ସ୍ଥାନରେ “ବିଦି' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି | ମନୁଷ୍ୟ 
ଜ୍ଞାନ ଓ ଶାସନ ଦ୍ବାରା ସଚେତନ ହୁଏ। ଜ୍ଞାନ ଗୁରୁ 
ଦାରା ମିଳେ ଏବଂ ଶାସନ ରାଜା କରନ୍ତି। ତେଣୁ ୨୪ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁଠାରେ ଗୁରୁ ବୃହସ୍ପତିଙ୍କ କଥା କୁହାଯାଇଛି, 
ସେଠାରେ ବିଦ୍ଧି” କହିବାର ତାହପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, 
ତୁମେମାନେ ଗୁରୁଙ୍କ ଦ୍ବାରା ମୋ ବିଭୂତିର ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ 
ବୁଝ । ମୋ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ଭକ୍ତି ହେବା ହିଁ ବିଭୂତିର ତତ୍ତ୍ଵ ବୁଝିବାର 
ଫଳ (ଗୀତା ୧୦।୭)। ୨୭ଶ ଶ୍ଳଣୋକରେ ଯେଉଁଠି 
ରାଜାଙ୍ଦ୍ଚ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ `ବିଦି” କହି ବାର 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତୁମେ ରାଜାଙ୍କ ଶାସନ ଦାରା ଅସତ୍‌ପଥରୁ 
ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ସତ୍‌ପଥରେ ଗ୍ବଲ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ଜୀବନକୁ 
ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ଶିଖ । ଗୁରୁ ପ୍ରେମ ସହକାରେ ବୁଝାନ୍ତି ଏବଂ 
ରାଜା ଶାସନ ଦ୍ବାରା ଓ ଭୟ ଦେଖାଇ ବୁଝାନ୍ତି। ଗୁରୁ୍ଚ୍ 
ବୁ ଝାଇବାରେ ଉଦ୍ଧାରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ ଏବଂ ରାଜାରଟ୍ଦ୍ଦୀ 
ବୁଝାଇବାରେ ଲୌକିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପାଳନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । 

୨୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 'ଉଚ୍ଚୈଃଶ୍ରବ।” ଓ 
'ଏଁରାବତ'” ରାଜାର୍କ୍ନ ବୈଭବର ଉପଲକ୍ଷଣ (ସର୍ଚ୍ଚୋତ) । 
କାରଣ ଘୋଡ଼ା, ହାତୀ ପ୍ରଭୂତି ରାଜାଙ୍କର ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟବାନ୍‌ ରାଜା ହିଁ ଶାସନ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ସେହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ରାଜାଟ୍କ୍ୀ ପାଇଁ “ବିଦ୍ଧି' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୋଇଥୁୂବାର ଜଣା ପଡ଼ୁଛି। 

ଏଠାରେ ୪୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ “ଅବଗଢ୍ରଂ 
ପଦର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, ଯାହା କିଛି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ଦେଖାଯାଉଛି 
ତାହା ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବାନଙ୍କର ବୋଲି ତତ୍ତ୍ବତଃ ବୂଝିବା। 

ଏହିଭଳି ଦୁଇଥର “ବିଦ୍ଧିଂ ଓ ଥରେ “ଅବଗକ୍ରଂ ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଉଛି, ଯଦି ଗୁରୁ ଓ ରାଜାର୍କୀ ଦାରା 
ବୁଝାଗଲାପରେ ବି ମନୁଷ୍ୟ ତାଟ୍ଟନ କଥାକୁ ନିଜେ ଯଥାର୍ଥଭାବେ 
ନ ବୁଝେ ଓ ନ ମାନେ, ତେବେ ଗୁରୁ ଓ ରାଜାଙ୍କ ଶାସନ 
ତା'କାମରେ ଆସିବ ନାହିଁ | ପରିଶେଷରେ ନିଜେ ମାନିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ଏବଂ ତାହା ହିଁ ତା'କାମରେ ଆସିବ। 


ମଳିଣିନ୍ଥ ଭବ ପୂର୍ବକଥୂତ ବିଭୂତିମାନକ୍ନୀ ବ୍ଯତୀତ ସାଧକକୁ ଆଉ ଯେଉଁଠି ବ୍ଯକ୍ତିଗତଭାବେ ଆକର୍ଷଣ 
ଦେଖାଯାଉଛି, ସେଠାରେ ସେ ଭଗବାନକୁଁ ଦେଖିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ବିଶେଷତୃକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବୋଲି 
ଦୃଢ଼ଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଉଚିତ । ସୁନା ଗହଣାରେ କେବଳ ସୁନା ଅଛି ଏବଂ ମାଟିରେ ତିଆରି ଖେଳଣାରେ ମାଟି 
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ଅଛି ବୋଲି ଧାରଣା ହେଲେ ଯେପରି ଗହଣା ଓ ଖେଳଣା ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଦୃଢ଼ତାର ସହ ଭଗବଦ୍‌ବୁଦି 
ହୋଇଗଲେ ସଂସାର ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବ। କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ସଂସାର ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ, କେବଳ ଜୀବ ନିଜେ ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ଯୋଗୁଁ ସଂସାରକୁ ଧରି ରଖିଛି--ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଷ୍ୟତେ ଜଗତ୍' (ଗୀତା ୭ । ୫) । ସାରକଥା ହେଲା ଯେମିତି 
ହେଉ ନା କାହିଁକି, ସାଧକ ଶେଷରେ `ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ସବୁକିଛି ଭଗବାନ) ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେବା 
ଆବଶ୍ଯକ। ଭଗବାନ ଅରୁହ୍ଧଂତୀ ନ୍ଯାୟରେ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌ୀ” ଅନୂଭବ କରାଇବା ପାଇଁ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି। ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ ସର୍ବତ୍ର ଭଗବାନ ଦୃଶ୍ଯ ହେବାକୁ ଲାଗିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆକର୍ଷଣ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁରୂପ ପ୍ରତି ନ ହୋଇ ଭଗବଦ୍‌ରୂପ ପ୍ରତି ହେବ। 

ମନୂଷ୍ଯଠାରେ ଯେଉଁ ବିଶେଷତୃ ଓ ବିଲକ୍ଷଣତା ଆସେ, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ଆସେ। ଯଦି 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ଠାରେ ବିଶେଷତ୍ ଓ ବିଲକ୍ଷଣତା ନ ଥାନ୍ତା, ତେବେ ମନୂଷ୍ଯ ନିକଟକୁ କେଉଁଠୁ ଆସନ୍ତାମ ଯାହା ଅଂଶୀ 
ନିକଟରେ ନାହିଁ, ତାହା ଅଂଶ ପାଖକୁ ଆସିବ କେମିତି? ମନୁଷ୍ଯର ଏତିକି ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ ସେହି ବିଶେଷଡ୍ୂକୁ 
ସେ ନିଜର ମନେକରି ଅଭିମାନ କରୁଛି, ଅଥଚ ତାହା ଯେଉଁଠୂ ଆସିଛି, ସେ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଦେଉ ନାହିଁ। 

ସ୍ପକ୍ଚିର ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦି ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିନାଶ ଅଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛନ୍ତି। ଆମେ ଆଜି ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିରେ ସୌଦର୍ଯ୍ଯ, ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି ବିଶେଷତୃ ଦେଖୁଛେ, ତାହା ଦିନେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । ଏଣୁ ସୃଷ୍ଟିର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ସତେ ଯେପରି କ୍ରିୟାମୂକ ଉପଦେଶ ଦେଉଛି ଯେ ମୋ ଆଡ଼କୁ କାହିଁକି ଦେଖୁଛ? ମୁଁ ତ ରହିବି 
ନାହିଁ। ମୋର ସ୍ପୂଷ୍ଟିକର୍ତା ଓ ମୋ ରୂପଧାରଣକାରୀ ଆଡ଼କୁ ଦେଖ । ମୋଂଠାରେ ଯେଉଁ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, ସାମର୍ଥ୍ଯ ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 
ଆଦି ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା ମୋର ନୂହେଁ, ବରଂ ସେହି ସ୍ପୃଷ୍ଟିକର୍ତାରୀ ଏହା ଜାଣିଗଲେ ଆଉ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିରେ 
ଆମର ଆକର୍ଷଣ ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରଭୂତିରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ହେବ । ଏପରି ହେଲେ 
ଆଉ ଭୋଗ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ, ବରଂ ସ୍ବତଃ ଯୋଗ (ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧଃ ହୋଇଯିବ । 

ପରମାମ୍ପା ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି, କଳା, ବିଦ୍ଯା ଆଦିର ଅଭୁତ ଭଣ୍ଡାର। ଶକ୍ତ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିରେ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ, 
କେବଳ ଚିନ୍ମୟ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵବରେ ହିଁ ରହି ପାରିବ। ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ଯରେ କ୍ରିୟା ହେଉଛି, ତାହା ଜଡ଼ରେ ରହି 
ପାରିବ କିପରି? ଯଦି ମାନି ନିଆଯାଏ ଯେ ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଛି, ତଥାପି ଏହା ମାନିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେ 
ସେହି ଶକ୍ତିମାନର୍କୁ ପ୍ରକଟିତ ଓ ଉପଯୋଗ ।ସୂଜ୍ଚଳି ରଚନାଦି) କରିବାର ଯୋଗ୍ୟତା ପ୍ରକୃତିର ନାହିଁ। କମ୍ପ୍ୟୁଟର ଜଡ଼ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ଚମକାର କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, କିନ୍ତୁ ତାହାର ନିର୍ମାତା ଓ ସଞ୍ଚାଳକ ହେଉଛି ଚେତନ (ମନୁଷ୍ୟ) | 
ମନୂଷ୍ଯ ଦାରା ନିର୍ମିତ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ସଞ୍ଚାଳିତ ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ସେ କାର୍ଯ୍ଯ କରି ପାରନ୍ତା ନାହିଁ। କମ୍ପ୍ୟୁଟର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ନୁହେଁ, ତାହା କୃତ୍ରିମ, କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ। 

ପରମାମ୍ରରାଚ୍ଚ ଠାରେ ବିଶେଷତ଼ ନ ଥୂଲେ ତାହା ସଂସାରକୁ ଆସନ୍ତା କିପରିଃ ଯେଉଁ ବିଶେଷତୃ ବୀଜରେ ଥାଏ, 
ତାହା ବୃକ୍ଷକୁ ମଧ୍ଯ ଆସେ । ଯେଉଁ ବିଶେଷତ୍ ବୀଜରେ ନାହିଁ, ତାହା ବୃକ୍ଷକୁ ଆସିବ କୁଆଡ଼ୁଂ ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍କର 
କବିତୃଶକ୍ତି କବିଠାରେ ଆସେ, ତାର୍ଦ୍ଦର ବକ୍ତୃତୃଶକ୍ତି ବକ୍ତାଠାରେ ଆସେ, ତାଚ୍ଚର ଲେଖନଶକ୍ତି ଲେଖକଠାରେ ଆସେ 
ଓ ତାଙ୍କ୍କର ଦାନଶକ୍ତି ଦାତାଠାରେ ଆସେ। ମୁକ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ପ୍ରେମ ଇତ୍ଯାଦି ସବୁକିଛି ସେହି ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ର ଦାନ । ଏସବୁ 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ନୂହେଁ। ଯଦି ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ ମୁଁ ମୁକ୍ତସ୍ବରୂପ,, ତେବେ ବନ୍ଧନ କେଉଁଠୁ ଆସିଲା, କିପରି ଆସିଲା, 
କେବେ ଆସିଲା ଓ କାହିଁକି ଆସିଲାମ ଯଦି ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ ମୁଁ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ, ତେବେ ଅଜ୍ଞାନ କେଉଁଠୂ ଆସିଲା, କିପରି 
ଆସିଲା, କେବେ ଆସିଲା ଓ କାହିଁକି ଆସିଲାମ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ନିକଟରେ ଅମାବାସ୍ଯାର ରାତ୍ରି ହେବା କ”ଣ ସମ୍ଭବ 
ବାସ୍ତବରେ ଜ୍ଞାନ ତ ପରମାମ୍ରରାର୍କର, କିନ୍ତୁ ଆମେ ମାନିନେଲେ ନିଜର, ତେଣୁ ଅଜ୍ଞାନ ଆସିଲାଂ । ମୁଁ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ, ଜ୍ଞାନ 
ମୋର--ଏହି 'ମୁଁ" ଓ “ମୋର' ଭାବନା (ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା) ହିଁ ଅଜ୍ଞାନ୍ୟ' | ଯାହାଜ୍କ ଠାରୁ ମୁକତି, ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରେମ ଆଦି ପ୍ରାପ୍ର 
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5 ପ୍ରକୃତିରେ ଜ୍ଞାନ ବା ଜାଣିବାର ଶକ୍ତି ନାହିଁ । ପ୍ରକୃତି ଏକରୂପ ରହେ ନାହିଁ, ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ। ଯଦି ପ୍ରକୃତିରେ ଜ୍ଞାନ ରହେ 
ବୋଲି ଧରାଯିବ, ତେବେ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ଏକରୂପ ନ ରହି ପରିବର୍ତନ ହୋଇଯିବ । ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଉତ୍ଭନ୍ନ ହେବ, ତାହା ଅବଶ୍ୟ ଅନିତ୍ୟ ହେବ, ସବୁଦିନ 
ପାଇଁ ସ୍ପାୟୀ ହେବ ନାହିଁ । ଯଦି କେହି ମାନନ୍ତି ଯେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ଥାଏ, ତେବେ ସେହି ପ୍ରକୃତିକୁ ହିଁ ଆମେ ପରମାମ୍ରରା ବୋଲି କହୁଛୁ, କେବଳ 
ଶବ୍ଦରେ ପାର୍ଥକ୍ଯା ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତିରେ ନାହିଁ, ଯଦି ଥାଏ ତେବେ ସେ ହିଁ ପରମାମ୍ବ୍ରା। 


”† ମେଁ ଅରୁ ମୋର ତୋର ତୈ ମାୟା। ଜେହିଁ ବସ କୀନହେ ଜୀଵ ନିକାୟା ॥ (ମାନସ, ଅରଣ୍ଯ, ୧୫ | ୧) 
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ହୋଇଛି, ତାବ୍କୀ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ ରହିବାରୁ ମୁକ୍ତି, ଜ୍ଞାନ ପ୍ରେମ ପ୍ରଭୂତି ନିଜର ପରି ଦେଖାଯାଉଛି । ଏହା ଦାତାର୍ଦ୍ଦର 
(ପରମାମ୍ସାଚ୍କରଃ ଏକ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଯେ ପାଇଥୂୁବା ଲୋକକୁ ତାହା ନିଜର ପରି ମନେ ହେଉଛି! ପରମାତ୍ବରାର୍ଦ୍ଦର ଏହି 
ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ମହାନ୍‌ ଆଦର୍ଶ ଅଟେ ଏବଂ ସାଧକ ଏହାକୁ ଆଦର କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ମନୁଷ୍ଯର ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଯାଉଛି 
ଯେ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ସେ ନିଜର ମନେ କରୁଛି, କିନ୍ତୁ ଯାହାଙ୍କା ଠାରୁ ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି ସେହି ଦାତାର୍କୀ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଦେଉ 
ନାହିଁ ସେ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ତ ଦେଖୁଛି, କିନ୍ତୁ ଦାତାଙ୍କୂ ଦେଖୁ ନାହିଁ। କାର୍ଯ୍ୟକୁ ତ ଦେଖୁଛି, କିନ୍ତୁ ଯାହା ଶକ୍ତିରେ କାର୍ଯ୍ୟ 


ହେଉଛି ସେହି କାରଣକୁ ଦେଖୁ ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ ବସ୍ତୁ ଆମ ନିଜର ନୁହେଁ, ଦାତା ହିଁ ଆମ ନିଜର । 

ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ସାମର୍ଥ୍ଯରେ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମଯୋଗୀ ହୁଏ, ତାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ଜ୍ଞାନରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ହୁଏ ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ର 
ପ୍ରଦତ୍ତ ପ୍ରେମରେ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ହୁଏ। ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଯେଉଁ ବିଲକ୍ଷଣତା ଓ ବିଶେଷତ଼ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ସେସବୁ ତାଙ୍କରି 
ଦାନ। ସବୁକିଛି ଦେଇ ସୁଦ୍ଧା ସେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି ନାହିଁ-ଚଏହା ତାର୍ଚ୍ଚର ସ୍ଵଭାବ । 
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ଦୀମ୍ଫଂ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ନୁନଙ୍କ ପୁଜ ଜଞ୍ଜଜ ଦଇ ଏବେ ଜଣବାନ କିଜ ଜନଫଙୁୁ ନୂୁତଃ/ କଥାଟି କହୁଛି / 
9 = 6 ତ ଏଏ 
ଅଥବା ବହୁନେତେନ କ ଜ୍ଞାତେନ ତବାଜୁନ । 
ବିଷ୍ଟାଭ୍ୟାହମିଦଂ କୃଣ୍ମମେକା ଶେନ ସିତୋ ଜଗତ ॥ ୪୨॥ 
ଅନୟ ଅଥବା=ଅଥବା; ଅଜୁନ=ହେ ଅର୍ଜୁନା ; ଏତେନ=ଏହିପରି; ବହୁନା=ିବହୁତ କଥା; ଜ୍ଞାତେନ= ଜାଣିବାରେ; 
ତବ ତତୂମର; କିମ୍‌ କି ପ୍ରୟୋଜନ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ ନିଜେ ଏକାଂଶେନ=(ମମୋର କୌଣସି) ଏକ ଅଂଶରେ; ଇଦମ୍‌¬ ଏହି; 
କୃସ୍ମଣମ୍‌ ଚି ସମଗ୍ର: ଜଗତ୍‌ ଜଗତକୁ; ବିଷ୍ଠଭ୍ୟ¬ବ୍ୟାପୁ କରି; ସିତଃ= ସିତ | 
ଅଥବା ହେ ଅଜୁନା ଏହିପରି ବହୁତ କଥା ଜାଣିବାରେ ତୁମର କି ପ୍ରୟୋଜନନମ ମୁଁ ନିଜେ ମୋର 
କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ସିତ ଅଥାତ୍ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ମୋର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ 


ସିତ । 

ଚୟ୭୮୮୦୯“ଅଥବା” ଅବ୍ଯୟ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ନରିଥୂଲ, ତଦନୂସାରେ ମୁଁ ଉତ୍ତର ଦେଲି; 
ଏବେ ମୁଁ ନିଜ ତରଫରୁ ତୂମକୂ ଗୋଟିଏ ମହତ୍ସ୍ଵପୂର୍ଣ 
ସାରକଥା କହୁଛି। 

'ବହୁନୈତେନ କିଂ ଜ୍ଞାତେନ ତବାଜୁନ'-- ହେ ଅର୍ଜୁନ! 


ଏହିପରି ଅଧୂକ କଥା ଜାଣିବାରେ ତୁମର କି ପ୍ରୟୋଜନ? 


ମୁଁ ଘୋଡ଼ାର୍ର ଲଗାମ ଓ ଗ୍ରବୁକ ଧରି ତୂମ ସମ୍ମୁଖରେ 
ବସିଛି। ଦେଖିବାକୁ ସିନା ମୁଁ ଛୋଟ, କିନ୍ତୁ ଅନନ୍ତ କୋଟି 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟ ଅବସ୍ଥାରେ ମୋର ଏହି 
ଶରୀରର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ | ସେ ସବୁକୁ ଧାରଣ 
କରି ମୁଁ ତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ ବସିଛି ଏବଂ ତୂମର ଆଜ୍ଞା ପାଳନ 
କରୁଛି! ମୁଁ ନିଜେ ହିଁ ତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ ବସିଛି, ପୁଣି ଅଧ୍ଧକ 
ଜାଣିବାରେ ତୂମର କି ପ୍ରୟୋଜନ? 

“ବିଷ୍ଟଭ୍ୟାହମିଦଂ କୃଗ୍ମମେକାଂଶେନ ସିତୋ ଜଗତ୍‌'-- 
ମୁଁ ଏହି ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଏକ ଅଂଶରେ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ସିତ 
ହୋଇଛି ବୋଲି କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କର 
କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ବିଦ୍ୟମାନ- “ରୋମ 


ରୋମ ପ୍ରତି ଲାଗେ କୋଟି କୋଟି ବ୍ରହ୍ମଂଡ'” (ମାନସ 
୧।୨୦୧) । କିନ୍ତୁ ସେହି ସ୍ପଷ୍ଟ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନବ୍କ୍ର 
କୌଣସି ଅଂଶ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଟ୍ସ୍ଟର 
କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ରହିବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ସେଠାରେ ଆହୁରି ସ୍ଥାନ ଖାଲି ଅଛି। ଉଦାହରଣାର୍ଥ- 
ଆମ ବୁଦି ପ୍ରକୃତିର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ। ସେଥୁରେ ଅନେକ 
ଭାଷା, ଲିପି, କଳା ଇତ୍ଯାଦିର ଜ୍ଞାନ ଥୂଲେ ବି କେହି 
କହି ପାରିବେ ନାହିଁ ଯେ, ଆମ ବୁଦ୍ଧି ଅନେକ ଭାଷା, 
ଲିପି ଆଦିର ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଭର୍ତି ହୋଇଯାଇଛି; ଅନ୍ଯ 
ଭାଷା, ଲିପି ପ୍ରଭୂତି ଜାଣିବା ପାଇଁ ଜାଗା ନାହିଁ। ତାହ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଅନେକ ଭାଷା, ଲିପି ପ୍ରଭୂତିର ଜ୍ଞାନ ଥୂଲେ ବି 
ବୁଦ୍ଧିରେ ସ୍ଥାନ ଖାଲି ରହୁଛି ଏବଂ ଯେତେ ଭାଷା, ଲିପି 
ଶିଖିଲେ ବି ବୁଦ୍ଧି ଭର୍ତି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଏହିଭଳି 
ପ୍ରକୃତିର ଏତେ କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ ବୁଦ୍ଧି ଯଦି ଅନେକ ଭାଷାଦିର 
ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଭର୍ତି ହେଉ ନାହିଁ, ତେବେ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ, 
ଅନନ୍ତ ଅସୀମ ଓ ଅଗାଧ ଭଗବାନର୍ଦଟ୍ରର କୌଣସି ଅଂଶ 
ଅନନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ଭର୍ତି ହୋଇଯିବ କିପରିଟ ବୁଦିଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ଆହୁରି ଅଧୂକ ଖାଲି ରହେ। 


ଶ୍ମୋକ ୪୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ମଜିଣିଖ୍ଣ ଭ/ବ--ଏହି ଶ୍ଳୋକଟିର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ ହିଁ ଜଗତରୂପରେ ସ୍ଥିତ; କାରଣ ବ୍ଯାପ୍ଯ ଓ 
ବ୍ୟାପକ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ ମହାନ୍‌, ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ସବୁ ସେହି ଭଗବାନ । ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ, ତେଣୁ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ତାର୍ଗୀର 
କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ--'ଏକାଂଶେନ ସିତୋ ଜଗତ଼୍‌' | 

ଭଗବାନ ତାବ୍କଚ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷିତ କରାଇବା ପାଇଁ ସେ ନିଜେ ହିଁ ସବୁକିଛି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି! 
ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ରି-କମୋ ଆଡ଼କୁ ଦେଖିଲେ ଆଉ କୌଣସି ବିଭୂତି ବାକି ରହିବ ନାହିଁ। ଯଦି ସମସ୍ତ 
ବିଭୂତିର ଆଧାର, ଆଶ୍ରୟ, ପ୍ରକାଶ ଓ ବୀଜ (ମୂଳ କାରଣ) ମୁଁ ନିଜେ ତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ ବସିଛି, ତେବେ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ 


ଚିନ୍ତନ କରିବାର କି ପ୍ରୟୋଜନ? 


ଆ $ ର ଚି 
ଓ ତଥଣଦିତି ଶୀମରବନ଼ରୀତାନ୍ଦୂପନିଶଛ୍ୁ ବ୍ରନୁକିଦ୍ଯାୟଂ ଠଯୋଇଣାଣସ୍ତ ଭାକୁସାମ୍୍ତନଯଂକେ 
ବିଭୂତିଠୋରୋ ଳ/ମ କଣଣମା//#9 7? // ୧୦ // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ଵ, ସତ୍ବଂ ଏହି ଭଗବନ୍ତାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତୋପନିଷଦ୍ରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାଜୁନସଂବାଦରେ “ବିଭୂତିଯୋଗ” ନାମକ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ ପୂଞ୍ଟି ହେଲ। ॥ ୧୦ ॥ 


ଯେଉଁଠି ଯାହାକି 
ସବୂକୁ ଭଗବାନର୍କବର 


ବିଶେଷତୂ ଦେଖାଯାଏ, ସେ 


ଛି 
ବିଭୂତି ମନେକଲେ ଭଗବାନର୍ଦର 


ସଙ୍ଗେ ଯୋଗ ବା ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଦଶମ 


ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ `ବିଭୂତିଯୋଗ' । 


“ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ” 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଅଥ ଦଶମୋଅଧ୍ଯାୟଃ”ରେ 
ତିନୋଟି, “'ଅଵଝୁନ ଉବାଚ” ଓ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ଆଦିରେ 
ଛ'ଟି, ଶ୍ନୋକମାନଜ୍ଚ୍ରେ ପାଞ୍ଚ ଶହ ଛପନଟି ଏବଂ ପୁଣ୍ପିକାରେ 
ତେରଟି ପଦ ଅଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ପଦର ସମଷ୍ଟି 
ପାଞ୍ଚ ଶହ ଅଠସ୍ତରି । 

(୨) “ଅଥ ଦଶମୋ୍ଧ୍ଯାୟଃ'ରେ ସାତଟି, “ଅଜୁନ 
ଉବାଚ” ଓ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ଆଦିରେ କୋଡ଼ିଏଟି, 
ଶ୍ମୋକମାନକ୍ତରେ ଏକ ହଜାର ତିନି ଶହ ଚଉରାଳିଶଟି 
ଏବଂ ପୁଞଣ୍ଫିକାରେ ଛୟାଳିଶଟି ଅକ୍ଷର ଅଛି। ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଞ୍ଚି ଏକ ହଜାର ଗ୍ବରି 


ଶହ ସତର। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସମସ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ 
ଅକ୍ଷରବି ଶିଷ୍ଟ । 

(୩) ଏହି : ଅଧ୍ୟାୟରେ ତିନୋଟି ଉବାଚ ଅଛି-¬- 
ଦୁଇଟି “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ଓ ଗୋଟିଏ “ଅଜୁନ ଉବାଚ' | 


ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ବୟାଳିଶଟି ଶ୍ମୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୨ୟ 
ଓ ୨୫ଶ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ-ବିପୁଳା'; ୭ମ ଶ୍ନୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ 
ତଥା ୫ମ ଓ ୩୨ଶ ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 
'ମଗଣ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ମ-ବିପୁଳା';; ୮ମ ଶ୍ନୋକର 
ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ଓ ୨୬ଶ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 
'ଭଗଣ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ “ଭ-ବିପୁଳା' ଏବଂ ୬ଷ୍ଠ 


ଶ୍ଳୋକର .ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ରଗଣଂ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 


'ର-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାବିଶିଷ୍ଟ୍‌ ଛନ ଅଛି। ଅବଶିଷ୍ଟ ଛତିଶଟି 


ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ଯାବକ୍ତ' ଅନୂଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ । 
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॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥେକାଦଶୋଃଆଅଧ୍ୟାୟଃ 


ଦଣୀମ ଥଧ୍ଯାୟନ 6ଶେଷକେ ଜବାନ ଥର୍ନ୍ୁନଙ୍କ ଜପଃଜେ ବିଶେଷ କୃପା କଳି କନ୍ଦିଲେ, ସଂମର୍ର ଜନତ ଥର୍ଥାନ଼ ଅନନ୍ତ ସୂ 


6େଣ୫୦ବେଣଳ ଦେ ଥାଶୁର୍ୟ ତ ହଇ କହି ଜଠିଲେ-- 


6ମୀଜ େଣୀସି ଏକ ଥଂଶଃର ରହିଛି ଏବଂ ନୁତୁମଜ ସାଜଣୁ 6 ହକ ଯୋଇକଳ ଲଗାମ © ଗୁଚୁଳ ଧଳି ବନ୍ଦିଛି ଏବଂ ତୁମ ଆଦେଶ 
ପାଳଳ ଳଣୁଛି/ ଯଦି ସମ୍ଭ ବିଭୁତି © 6ଠୋର(ଡଭାବ)ଜ@ ନହାନ ଆଧାଳର ନୁଁନୁମ ସନ୍ୁଖନକେ ବନ୍ଦି ଜନ୍ଦିଛି ୫ତକେ ନୁମକ ଥଳ#ଳ/ 
ବିଭୂତି ଜାଣିବାରେ କଣ ଭଣ/ଳଳମାଂୀ ଏ କଥା ଖୁଣି ଯେଣତେଦେଣନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ କୁଣ୍ଣଁ ଜଲ୍ବାନର୍କନ ମହତ/ମ କୁପୀ ଆଡ଼କୁ ରାଲନ 


ଅର୍ଜ୍ଜନ ଜବଚ 


ମଦନୁଗ୍ରହାଯ ପରମଂ 


ଗୁହ୍ୟମଧ୍ୟାତ୍ୂସ ଜ୍ଞିତମ୍‌ | 


ଯତ୍ତ୍ଵୟୋକ୍ତଂ ବଚସ୍ତେନ ମୋହୋଃୟ ବିଗତୋ ମମ ॥ ୧॥ 
ଅନନ୍ଦ ଅଜୁନ ଉବାଚ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ମଦନୁଗ୍ହାୟ--କେବଳ ମୋ ଉପରେ କୃପା କରିବା ପାଇଁ; ତୃୟା=ିଆପଣ; 
ଯତ୍‌ଦିଯେଉଁ; ପରମମ୍‌ = ପରମ, ଗୁହ୍ଯମ୍‌ ¬ ଗୋପନୀୟ; ଅଧ୍ୟାମୁସଂଜ୍ଞତମ୍‌ ¬ ଅଧ୍ୟାମୂ ବିଷୟକ; ବଚଃ= ବଚନ; ଉକମ୍‌ କହିଲେ; 
ତେନ ତାହାଦ଼ାରା; ମମ ଇମୋର; ଅୟମ୍‌ ଏହି; ମୋହଃ-ଇ5 ମୋହ; ବିଗତଃ=ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଇଛି | 
ଅଞ୍ଜୁନ କହିଲେ- କେବଳ ମୋ ଉପରେ କୃପା କରିବା ପାଇଁ ଆପଣ ଅଧ୍ୟାମ୍ପୂ ବିଷୟକ ଯେଉଁ ପରମ 
ଗୋପନୀୟ ବଚନ କହିଲେ, ତାହାହ଼ାରା ମୋର ଏହି ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି । 


ବ/୮ [ଭଗବାନର୍କର କୃପା ଅନୁଭବ କରି ଅର୍ଜୁନ. 


ଭାବବିହ୍ବମଳ ହୋଇ ଉଠିଲେ। ସେ ଯେତେବେଳେ ଅତି 
ଆନନ୍ଦରେ କୃପାର ରହସ୍ୟ ପ୍ରକଟ କରିବା ପାଇଁ କହିଲେ, 
ସେତେବେଳେ ନିୟମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ ରହିବାରୁ, ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଗୀତାରେ ଅନୁଷ୍ଟ୍ୁପ୍‌ ଛନ୍ଦଯୁକ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟା 
ହୋଇଥୂୁବାସ୍ତଳେ ଏହି ଶ୍ମୋକଟି ତେତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟା 
ହୋଇଗଲା ।। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅତ୍ୟଯଧ୍ୂକ ଆନଦିତ ହୋଇଗଲେ 
ନିୟମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ ନାହିଁ । 

'ମଦନୁଗ୍ରହାୟ'-- “ମୋତେ ଭଜନ କରୁଥିବା ଭକ୍ର୍ବୀ 
ଉପରେ କୃପା କରି ମୁଁ ନିଜେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ 
ଅନ୍ଧକାରକୁ ବିନାଶ କରେ”? (ଗୀତା ୧୦ | ୧୧)--ଏ କଥା 
ଭଗବାନ କେବଳ କୃପାପରବଶ ହୋଇ କହିଲେ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 


ଉପରେ ଏ କଥାର ଅସାଧାରଣ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା, ଫଳରେ 
ସେ ଭଗବାନସୁଁ ସ୍ତୁତି କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ (୧୦ | ୧୨-¬ 
୧୫) | ଅର୍ଜୁନ ଆଗରୁ କେବେ ଗୀତାରେ ଏପରି ସ୍ତୁତି କରି 
ନ ଥୂଲେ। ଭଗବାନଙ୍ଗର ଏହି କଥାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ଅର୍ଜୁନ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି କେବଳ ମୋ ଉପରେ କୃପା କରିବା 
ପାଇଁ ହିଁ ଆପଣ ଏପରି କଥା କହିଲେଂ । 

'ପରମଂ ଗୁହ୍ଯମ୍‌'-- ଭଗବାନ ନିଜର ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ 
ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ କହିସାରି ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର ଶେଷରେ 
ନିଜ ପକ୍ଷରୁ କହିଲେ, “ମୁଁ ନିଜର କୌଣସି ଏକ 
ଅଂଶରେ ସମସ୍ତ ଜଗତକୁ ବା ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ବ୍ଯାପ୍ତ 
କରି ସ୍ଥିତ ହୋଇଛି”” (୧୦।୪୨) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ 
କିପରି, ସେ ନିଜେ ତାହାର ପରିଚୟ ଦେଲେ। ଏ 


* ଦେଖିବାକୁଗଲେ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ଯାହା କିଛି କହିଛନ୍ତି, ସବୁକିଛି କୃପାପରବଶ ହୋଇ କହିଛନ୍ତି । ବାସ୍ତବରେ 


ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାରେ ଭଗବାନର୍କର କ୍ପୃପା ପରିପୃର୍ଶି, ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ତାହା ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ଭଗବାନଗ୍କ କୃପାକୁ ଜାଣିଗଲେ ଅତି ସହଜରେ ଓ ଶୀଘ୍ର 


ଭଗବତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ। ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗର ଭଗବତ୍‌ କପା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଯିବାରୁ ସେ ଭାବବିହ୍ବଳ ହୋଇ “ଆପଣ କୃପାରୁ ମୋର ମୋହ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲା' ବୋଲି କହି ଉଠିଲେ ।| 
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କଥାକୁ ଅର୍ଜୁନ ପରମ ଗୋପନୀୟ ମନେ କଲେ। 
ଅଧ୍ଯାମ୍ବସଂଜ୍ଞତମ୍‌ା- ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର ୭ମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ, ଯେ ମୋର ବିଭୂତି ଓ 
ଯୋଗକୁ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ସମସ୍ତ ବିଭୂତିର 
ମୂଳରେ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି ବୋଲି ଜାଣେ ତଥା ସମସ୍ତ 
ବିଭୂତି ଭଗବାନକ୍କ ସାମର୍ଥ୍ଯରୁ ପ୍ରକଟ ହୁଏ ଓ ଶେଷରେ 
ତା୍ଜରି ଠାରେ ହିଁ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ବୋଲି ତତ୍ତ୍ବତଃ 
ଜାଣେ, ସେ ଅବିଚଳ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ଏ କଥାକୁ ଅର୍ଜୁନ “ଅଧ୍ଯାମୂସଂଜ୍ଞିତମ୍‌ ମନେ କରୁଛନ୍ତିଂ । 
ଷତ୍ତ୍ବୟୋକ୍ତଂ ବଚସ୍ତେନ ମୋହୋଃୟୀ ବିଗତୋ ମମ'-- 
ସମଗ୍ର ଜଗତ ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ 
ବୋଲି ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଧାରଣା ନ ଥୁଲା ଏବଂ ସେ ଏ 
କଥା ଜାଣି ମଧ୍ୟ ନ ଥୁଲେ, ଏହା ହିଁ ଥୁଲା ତାଙ୍କର ମୋହ | 


କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ କହିଲେ, ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଏକ ଅଂଶରେ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ମୁଁ ତୂମ ସମ୍ମୁଖରେ ବସିଛି, 
ସେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏ ଦିଗକୁ ଦୂସ୍ଟି ଗଲା ଯେ 
ସତରେ ଭଗବାନ କେଡ଼େ ବିଚିତ୍ରୀ ତାର୍କ୍ବର କୌଣସି ଏକ 
ଅଂଶରେ ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ସେଥୁରେ ସ୍ଥିତ ରହେ 
ଆଉ ସେଇଥୁରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ଅଥଚ ସେ ସେହିପରି 
ରହିଥାନ୍ତି। ଏହି ମୋହ ନଷ୍ଟା ହେବାମାତ୍ରେ ଅର୍ଜୁନ ଚିନ୍ତା 
କଲେ ଯେ ଆଗରୁ ସେ ଏ କଥା ଜାଣି ନ ଥ୍ରଲେ, ଏହା 
ତାଙ୍କର ମୋହ ଥୂଲାୟ' । ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ନିଜ ବିଗ୍ବର 
ଦୃଷ୍ଟରୁ କହୁଛନ୍ତି4 ହେ ଭଗବନ୍‌। ମୋର ମୋହ ସକ୍ଷୂର୍ଶର 
ଦୂର ହୋଇଗଲା।' ଏପରି କହିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଭଗବାନ ତାହା 
(ଅର୍ଜୁନଚ୍ଚ ମୋହ ନଷ୍ଟ ହେବା କଥା) ସ୍ବୀକାର କରି ନ 
ଥିଲେ; କାରଣ ଭଗବାନ ଆଗକୁ ୪ ୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନର୍ଲୁ 
କହିଛନ୍ତି ତୁମର ବ୍ଯଥା ଓ ମୂଢ଼ଭାବ (ମୋହ) ରହିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ -'ମା ତେ ବ୍ୟଥା ମା ଚ ବିମୂଢଭାବଃ |' 


ଘଟିଣିକ୍ୁ ଭବ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି- ଆପଣ ଯେଉଁ ବଚନ କହିଲେ, ତାହା କେବଳ ମୋ ଉପରେ 
କୃପା କରି କହିଲେ, ନିଜର ବିଦୁୃତ୍ତା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ନୁହେଁ। ଏଥୁରେ କେବଳ କୃପା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାରଣ 


ନାହିଁ । 


ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୁ ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ ମୁଁ ହିଁ ବିରାଜମାନ (୧୦। ୨୦), ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଚ୍୍ମର ବୀଜ 


(୧୦।୩୯), ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଶୋଭା ଓ ବଳଯୁକ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ମୋ ଯୋଗର ଅଂଶରୁ ଉତ୍ଥନ୍ତ୍ର ହୋଇଛି ବୋଲି ବୁଝ 
(୧୦।୪୦), ମୁଁ ନିଜର ଏକ ଅଂଶରେ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ସ୍ଥିତ ହୋଇଛି (୧୦। ୪୨) ଇତ୍ୟାଦି ବଚନ 
ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାକ୍କର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବା ପରି ଲାଗିଲା। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ତାଙ୍କର ମୋହ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇ 
ନ ଥୂଲା, ଆଶିକଭାବେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଥୁଲା । 


== 7 === 
ଦମ @ 6ମାହ ନ୍ଥ 6ହେଲ/ କିପଜି ଜାନ/ ବିୟାଜପୂର୍ବଳ ଏହି ନହୋୋଳେନେ କହୁଛନି / 
ଭବାପ୍ୟୟୌ ହି ଭୂତାନାଂ ଶୁତୌ ବିସ୍ତରଶୋ ମୟା। 
ତୃତ୍ତଃ କମଳପତ୍ରାକ୍ଷ ମାହାମ୍ବ୍ୟମପି ଗ୍ବବ୍ଯୟମ୍‌॥ ୨॥ 
ଅନ୍ତ -ହିଇିକାରଣ; କମଳପତ୍ରାକ୍ଷ- ହେ କମଳନୟନା ; ଭୂତାନାମ୍‌ ¬ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକାର: ଭବାପ୍ୟୟୌ=ଉପଜଭି ଓ 
ବିନାଶ ବିଷୟରେ; ମୟା=ମୁଁ; ତୃତ୍ତଃ= ଆପଣା ଠାରୁ; ବିସ୍ତରଶଃ-ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ; ଶୁତୌ= ଶୁଣିଲି; ଚ- ଏବଂ (ଆପଣର୍ଜକର); 
ଅବ୍ୟୟମ୍‌  ଅବିନାଶୀ; ମାହାମ୍ଯୁମ୍‌ ¬ ମାହାମ୍ୟୁ; ଅପି ମଧ୍ଯ (ଶୁଣିଲି) | 
କାରଣ, ହେ କମଳନୟନ! ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୀର ଉସର୍ତି ଓ ବିନାଶ ବିଷୟରେ ମୁଁ ଆପଣେ ଠାରୁ ବିସ୍ତାରପୂବିକ 
ଶୁଣିଲି ଏବଂ ଆପଣଙ୍କର ଅବିନାଶୀ ମାହାତ୍ମ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଶୁଣିଲି । 


ବ6/# _ 'ଭବାପ୍ୟୟୌ ହି ଭୂତାନାଂ ତୃତ୍ତଃ ଶୁତୌ | ସମଗ୍ର ଜଗତର ପରଭବ ଓ ପ୍ରଳୟ, ମୋ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ବିସ୍ତରଶୋ ମୟା'ଂ-- ଭଗବାନ ପୂର୍ବରୁ କହିଥୁଲେ-_ ମୁଁ ହିଁ | କାରଣ ନାହିଁ (୭ | ୬-୭); ସାନ୍ଟ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ 


* ଭଗବାନ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭକ୍ତି ବିଷୟକ ଯେତେ କଥା କହିଛନ୍ତି, ସେସବୁ ପରମ ଗୋପନୀୟ ଅଧ୍ୟାମୂ ଉପଦେଶ ଅଟେ। 


#' ମୋହ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋହକୁ ଜାଣି ହୁଏ ନାହିଁ,' ବରଂ ମୋହ ଦୂର ହେବାପରେ ମୋହକୁ ଜାଣି ହୁଏ, ଏବଂ ଜାଣିଗଲାପରେ ଆଉ ମୋହ 
ରହେ ନାହିଁ। 


ଶ୍ମୋକ ୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ମୋଠାରୁ ହଁ ଜାତ ହୁଅନ୍ତି (୭। ୧୨); ପ୍ରାଣୀମାନ କର 
ପ୍ରଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ବିବିଧ ପ୍ରକାର ଭାବ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ 
(୧୦ | ୪-୫,); ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମୋଂ'ଠାରୁ ଉପନ୍ତ ହୁଅନି ଏବଂ 
ମୋଠାରୁ ସମସ୍ତେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (୧୦। ୮); ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କର 
ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ କେବଳ ମୁଁ ହିଁ ରହେ (୧୦ | ୨୦); 
ଏବଂ ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ୍ର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ତଥା ଅନ୍ତରେ ମୁଁ ରହିଛି 
(୧୦ ୩୨) | ଏ ସବୁକୁ ନେଇ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ି-- 
ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ 
ପ୍ରଳୟର ବର୍ଣ୍ରନା ଶୁଣିଲି । ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଉତ୍ୟତ୍ତି 
ଓ ବିନାଶ କଥା ଶୁଣିବା ଏହାର ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏସବୁ 
ଶୁଣିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ଆପଣକ୍ତା ଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି, ଆପଣଙ୍କ ଠାରେ ରହନ୍ତି ଏବଂ ଆପଣଙ୍କର ଠାରେ ହିଁ 


ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣ ହିଁ ସବୁକିଛି । 
'ମାହାମ୍ୟୁମପି ଗ୍ବବ୍ୟୟମ୍‌'-- ଆପଣ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର 
ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଥୂଲେ, ମୋର ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗକୁ 
ଯେ ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଜାଣେ ସେ ଅବିଚଳ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ 
ଯୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଏହିରୂପେ ଆପଣଙର୍କୀର ବିଭୂତି ଓ 
ଯୋଗକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିବାର ମାହାମ୍୍ଯ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ଶୁଣିଲି । 
ମାହାମ୍୍ୟକୁ “ଅବ୍ଯୟ' କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗକୁ ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜାଣିଗଲେ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମ ଜାତ ହୁଏ, ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ସହିତ ଯେଉଁ ଅଭିନ୍ତତା ହୁଏ, ସେସବୁ ଅବ୍ଯୟ ଅଟେ। 
କାରଣ, ଭଗବାନ ଅବ୍ଯୟ ଓ ନିତ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତାଙ୍କର ଭକ୍ତି ଓ ପ୍ରେମ ମଧ୍ୟ ଅବ୍ଯୟ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ । 


ଘଜିିଚ୍ଛ ଇ/ବ-ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ତାଙ୍ଚ୍ଚ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟ ରୁ ମୋହ ନଷ୍ଟ ହେବାର କାରଣ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି। 
'ମାହାମ୍୍ୟମପି ଗ୍ବବ୍ୟୟମ୍‌--- ଏଠାରେ “ଅପି' ପଦରୁ ଏହି ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚର ବିନାଶୀ 
ମାହାମ୍ବ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଶୁଣିଲେ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ ମାହାମ୍ଦ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଶୁଣିଲେ । “ଭବାପ୍ଯୟୌ ହି ଭୂତାନାମ୍‌ଂ-- ଏହା 
ଭଗବାନର୍କର ବିନାଶୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ମାହାମ୍ପ୍ଯ। ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ପ୍ରକାରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 


ଏ `. 


କରିନେଲେ ବି 


ତାହା କଲ୍ଯାଣ କରିବ--ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ଅବିନାଶୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ମାହାମ୍ର୍ଯୁ। 


ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ-- 'ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | 


ସଦୀନ୍କକ ଅର୍ନ୍ୁନ ଏବେ ନୁଲଟି ଶଜ୍ଣ୍ରୋଳେ ଜନବାନଙ୍କୁ ବିଜାଟନ୍ତୁଫ ୦ଜର୍ୟାଇବ/ ପାଇଁ ଭ୍ରାର୍ଥନ/ କଟୁଛନି ।/ 


ଏବମେତ ଦୃଯଥାତୃଥ 
ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୁମି୍ଜାମି 


ତୁମାତ୍ମାନଂ 
ତେ ରୂପମେୈଶ୍ବରଂ 


ପରମେଶ୍ବର । 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ॥ ୩ ॥ 


ଅନୟ  ପୁରୁଷୋଭମ ହେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ! ; ତୃମ୍‌ବିଆପଣ; ଆମ୍ବାନମ୍‌ -ନିଜକୁ; ଯଥା-ଯେପରି; ଆତୃଥ=କହୁଛନି; 
ଏତତ଼ଚିଏହା (ପ୍ରକୃତରେ) ଏବମ୍‌ଚିଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପରମେଶ୍ବରଚହେ ପରମେଶ୍ବର!; ତେ (ମୁଁ) ଆପଣର୍କର; 
ଏଶ୍ଵରମ୍‌=ଏଶ୍ଵରିକ; ରୂପମ୍‌ ରୂପ, ଦ୍ରଷ୍ୁମ୍‌¬= ଦେଖିବାକୁ; ଇକ଼୍ାମି=ଇଢ଼ା କରୁଛି | 

ହେ ପୁରୂଷୋତ୍ତମ! ଆପଣ ନିଜକୁ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି, ପ୍ରକୃତରେ ଆପଣ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି | ହେ ପରମେଶ୍ବର! 


ମୁଁ ଆପଣକ୍କ୍ରର ଏଶ୍ଵରିକ ରୂପ ଦେଖିବାକୁ ଇଢ୍ଜରା କରୁଛି । 


ବ6// ¬ 'ପୁରୁଷୋତ୍ତମ-- ଏହି ସନୋଧନ ବ୍ୟବହାର 
କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା-ହେ ପ୍ରଭୁ୍ୟୁ ମୋ ଦୃଷ୍ଟରେ 
ଏହି ଜଗତରେ ଆପଣଙ୍କ ସମାନ କେହି ଉତ୍ତମ ଓ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣ ହିଁ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଓ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ଏ କଥା ଭଗବାନ ଆଗକୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୮ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି ମୁଁ କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ 
ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମ ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବେଦରେ ମୁଁ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ। 

“ଏବମେତଦୃଯଥାତୃଥ ତୁମାତ୍ମାନମ୍‌'-¬ ହେ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମା ଆପଣ (ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରୁ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ 


ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜର ଅଲୌକିକ ପ୍ରଭାବ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ବିଷୟରେ 
ମୋତେ ଯାହା କିଛି କହିଲେ, ସେସବୁ ବାସ୍ତବରେ 
ନିରାଟ ସତ୍ଯ। 


ସଂସାର ମୋଠାରୁ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ମୋଂଠାରେ 


ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ୧୭ | ୬), ମୋ ଛଡ଼ା ସଂସାରର ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ (୭ । ୭), ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ 


(୭ | ୧୯), ମୁଁ ହିଁ ବ୍ରହୁ, ଅଧ୍ୟାମୁ, କର୍ମ, ଅଧୃଭୂତ, ଅଧୁଦୈବ 


ଓ ଅଧ୍ଧଯଜ୍ଞରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ (୭ । ୨୯-୩୦), ଅନନ୍ୟ 
ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ପରମ ତତ୍ତ୍ବ ହେଉଛି ମୁଁ (୮ । ୨୨), 
ମୋ ଦ୍ବାରା ହିଁ ସମଗ୍ର ସଂସାର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ, ହେଲେ ମୁଁ 
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ସଂସାରରେ ନାହିଁ କି ସଂସାର ମୋଂଠାରେ ନାହିଁ (୯ | ୪- 
୫), ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍ରୂପରେ ସବୁକିଛି ମୁଁ (୯। ୧୯), ମୁଁ 
ସଂସାରର ମୂଳ କାରଣ ଏବଂ ମୋଂଠାରୁ ହିଁ ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ସତ୍ତା ଓ ୟୂର୍ତି ପାଉଛି (୧୦। ୮), ସମସ୍ତ ସଂସାର ମୋର 
କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ (୧୦। ୪୨) ଇତ୍ୟାଦି 
ଇତ୍ୟାଦି। ଆପଣ ନିଜ ବିଷୟରେ ଯାହା କିଛି କହିଲେ, 
ସେସବୁ ଯଥାର୍ଥ । 

“ପରମେଶ୍ବର'-¬ ଭଗବାନ ଶରୀମୁଖରୁ ଅର୍ଜୁନ ଆଗରୁ 
ଶୁଣିଥୂଲେ ଯେ, ଭଗବାନ ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଓ ସମସ୍ତ 
ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଛଶ୍ଵର-¬ 'ଭୂତାନାମୀଶ୍ବରୋପି' (୪ | ୬); 
'ସବିଲେ।କମହେଶ୍ବରମ୍‌' (୫। ୨୯) । ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ 
ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇ ତାଙ୍କୁ “ପରମେଶ୍ବର” ବୋଲି ସନ୍ବୋଧନ କରିଛନ୍ତି, 
ଯାହାର ଅର୍ଥ ହେଲା--ହେ ଭଗବନ୍‌! ବାସ୍ତବରେ ଆପଣ 
ହିଁ ପରମେଶ୍ବର, ଆପଣ ହିଁ ସମଗ୍ର ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ଅଧୂକାରୀ । 

ଦ୍ରଷ୍ଟୁମିଳ୍ରାମି ତେ ରୂପମୈଶ୍ବରମ୍‌'-- ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନି, 
ମୁଁ ଆପଣଙ୍ସ୍ଗ ମାହାମ୍୍ୟୁସହିତ ପ୍ରଭାବ ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ ଶୁଣିଲି 
ଏବଂ ମୋର ଏଥୂରେ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ଯ ହେଲା । “ସମଗ୍ର 
ସଂସାର ମୋ ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ' ଏହି ଉକ୍ତି ଶୁଣି 
ଆପଣଙ୍କର ସେହି ରୂପ ଦେଖିବାକୁ ମୋ ମନରେ ତୀବ୍ର 
ଅଭିଳାଷ ଜାତ ହେଉଛି। 

ଦ଼ିତୀୟତଃ, ଆପଣ ଏତେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଓ ମହାନ୍‌ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ମୋ ପ୍ରତି କେତେ ସ୍ନେହ ରଖୁଛନ୍ତି, କେତେ 
ଆପଣାର ଭାବ ରଖୁଛନ୍ତି! ମୁଁ ଯେପରି କହୁଛି, ଆପଣ 
ସେହିପରି କରୁଛନ୍ତି ଓ ମୁଁ ଯାହା କିଛି ପଗ୍ନରୂଛି, ଆପଣ ସେ 
ସବୁର ଉତ୍ତର ଦେଉଛନ୍ତି! ସେଥୁପାଇଁ ଆପଣଙ୍କୁ କହିବାକୁ 
ଓ ପଗ୍ରରିବାକୁ ମୋର ତିଳେମାତ୍ର ସଂକୋଚ ନାହିଁ; ତେଣୁ 
ଆପଣର୍କ୍ଚ ଯେଉଁ ରୂପର ଏକ ଅଂଶରେ ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ବ୍ୟାପ୍ତ ସେହି ରୂପ ଦେଖିବାକୁ ମୋର ବହୁତ ଇଚ୍ଜା ହେଉଛି । 

ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଥୂଲେ, 
ଆପଣ ନିଜର ସମସ୍ତ ବିଭୂତି କହି ଦିଅନ୍ଧୁ, କିଛି ବାକି 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ-- 'ବକ୍ତୁମହିସ୍ଯଶେଷେଣ'ୀ; ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଉପକ୍ରମ ଓ ଉପସ ହାରରେ 
କହିଲେ, 'ମୋ ବିଭୂତିର ଅନ୍ତ ନାହିଁ' (୧୦ | ୧୯, ୪୦) | 
ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ସଂକ୍ଷେପରେ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଶ୍ଵନା 
କଲେ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ “ମୁଁ ଆପଣର୍କୀର ଗୋଟିଏ 
ରୂପ ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ବରହୁଛି”-ଦ୍ରଷ୍ଟୁମିକ୍ଥାମି ତେ ରୂପମ୍‌ କହି 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରୁ ଆଗକୁ ଭଗବାନ କହିବେ ଯେ, ତୂମେ 
ମୋର ଶହ ଶହ, ହଜାର ହଜାର ରୂପ ଦେଖ (୧୧ | ୫) | 
ସଂସାରରେ କେହି କାହାକୁ ଯଦି ଲୋଭପୂର୍ବକ ଅଧକ ଧନ 
ମାଗେ, ତେବେ ଦାତାର ଦେବାଭାବ କିମିଯାଏ ଓ ସେ 
କମ୍‌ ଦିଏ। ଅପରପକ୍ଷରେ ଯଦି କେହି ସଂକୋଚପୂର୍ବକ 
କମ୍‌ ମାଗେ, ଦାତା ଉଦାରତାପୂର୍ବକ ଅଧୂକ ଦେଇଥାଏ। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସେଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ସ୍ପଷ୍ଟରୂପେ କହି ଦେଇଥୂୁଲେ 
ଯେ, ଆପଣ ସମସ୍ତ ବିଭୂତି କହି ଦିଅନ୍ତୁ, ତେଣୁ ଭଗବାନ 
କହିଲେ, ମୁଁ ନିଜର ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବି । 
ସେଥୂଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନ ସାବଧାନ ହୋଇଗଲେ ଯେ, ତାବ୍ଟୀ 
ପାଟିରୁ ଯେପରି କୌଣସି ଅନୁଚିତ କଥା ବାହାରି ନ ଯାଏ। 
ଏଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ସଂକୋଚପୂର୍ବକ କହୁଛନ୍ତି, ଯଦି ମୋ 
ଦାରା ଆପଣର ବିରାଟରୂପ ଦେଖିବା ସମ୍ଭବ, ତେବେ 
ତାହା ଦେଖାନ୍ତୁ । ଅର୍ଜୁନଚ୍କର ଏପରି ସଂକୋଚଭାବ ଦେଖି 
ଭଗବାନ ଅତି ଉଦାର ହୋଇ କହୁଛନ୍ତି, ତୁମେ ମୋର 
ଶହ ଶହ, ହଜାର ହଜାର ରୂପ ଦେଖ। 

ଦିତୀୟ ଭାବଟି ହେଲା, ଅର୍ଜୁନବ୍ଦ ରଥର ଏକ ସ୍ତାନରେ 
ବସି ଭଗବାନ କହିଲେ, ““ତୁମେ ମୋର ଏ ଯେଉଁ ଶରୀର 
ଦେଖୁଛ, ଏହାର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସମଗ୍ର ଜଗତ 
(ଅନନ୍ତକୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଯାହାର ଅନ୍ତର୍ଟତ) ବ୍ୟାପ୍ତ ।”' ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଶରୀର ବହୁତ ଛୋଟ ଏବଂ ସେହି 
ଛୋଟ ଶରୀରର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସମଗ୍ର ଜଗତ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ତେଣୁ ଏଠାରେ “ରୂପମ୍‌' (ଗୋଟିଏ ରୂପ) କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ଅର୍ଜୁନ ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ 
ସେହି ରୂପକୁ ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ବାହୁଛନ୍ତି । 


ମଜିଜିକ୍ଥ ଭବ ଅର୍ଜୁନକ୍ତ ଉକ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା-ଂମୁଁ ଆପଣକ୍କୀର କଥା ଠିକ୍‌ଭାବରେ ବୁଝିଗଲି, ଏଣିକି 
ଏଥୂରେ ଆଉ କୌଣସି ସଦେହ ନାହିଁ। ସବୁକିଛି ଯେ ଆପଣ, ଏହା ନିରାଟ ସତ୍ଯ। ଏବେ କେବଳ ଆପଣଙର୍କ୍ମର 


ଏଁଶ୍ବରିକ ରୂପ ଦେଖିବା ବାକି ରହିଲା। 


ଦୁଇ ପ୍ରକାରେ ଉପଦେଶ ଦିଆଯାଏ-¬ବଚନ ମାଧ୍ୟମରେ ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ। ପୂର୍ବ ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ଭଗବାନ ତାର୍ଦ୍ଚ ସମଗ୍ର ରୂପ ବର୍ଶ୍ନା କରି କହିଥୂଲେ, 'ମୁଁ ନିଜର ଏକ ଅଂଶରେ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ସ୍ଥିତ' । 
ଏବେ ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନ ସେହି ରୂପକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭାବେ ଦଶନ କରାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି 


ଶ୍ଳୋକ ୪-୫] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


793 


ମନ୍ୟସେ ଯଦି ତଢ୍ଛକ୍ଯଂ ମୟା ଦ୍ରଷ୍ଟୁମିତି ପ୍ରଭୋ । 
ଯୋଗେଶ୍ବର ତତୋ ମେ ଢ଼ଂ ଦଶିୟାତ୍ମାନମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ ୪ ॥ 
ଥଲ _ ପରଭୋ- ହେ ପ୍ରଭୁ; ମୟାମୋ ଦାରା; ତତୃ-(ଆପଣର୍କୀର) ସେହି ଏଶବରିକ ରୂପ, ଦ୍ରଷ୍ଟୁମ୍‌, ଶକ୍ୟମଲ -ଦେଖାଯାଇ 
ପାରିବ; ଇତି=ବୋଲି; ଯଦି ଯଦି; ମନ୍ୟସେ = (ଆପଣ) ଭାବୁଛନ୍ତି; ତତଃତେବେ; ଯୋଗେଶ୍ବର ହେ ଯୋଗେଶ୍ର! ; 
ତୃମ୍୍ ଆପଣ; ଆମ୍ବାନମ୍‌ -ନିଜର (ସେହି); ଅବ୍ୟୟମ୍‌ = ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପକୁ, ମେଚମୋତେ; ଦଶିୟ=ଦେଖାନ୍ୁ | 
ହେ ପ୍ରଭ୍‌ ମୋ ଦାରା ଆପଣକ୍କ୍ରର ସେହି ଏଶ୍ଵରିକ ରୂପ ଦେଖାଯାର ପାରିବ ବୋଲି ଯଦି ଆପଣ 
ଭାବୁଛନ୍ତି ତେବେ ହେ ଯୋଗେଶ୍ବର! ଆପଣ ନିଜର ସେହି ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପକୁ ମୋତେ ଦେଖାନ୍ତୁ । 


ବ୍ୟାନ ¬ 'ପ୍ଭୋ”-¬ ସର୍ବସମର୍ଥର ନାମ ପ୍ରଭୁ! | ଏହି 
ସମ୍ବୋଧନରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଜଣା ପଡ଼ୁଛି 
ଯେ, ଯଦି ମୋଂଠାରେ ବିରାଟରୂପ ଦେଖିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ଅଛି ବୋଲି ଆପଣ ମନେକରୁୂଛନ୍ତି। ତେବେ ତ ଭଲ 
କଥା; ଯଦି ନାହିଁ, ତେବେ ମୋତେ ଆପଣଙ୍କର ସେହି 
ଏଶ୍ଵରିକରୂପ ଦେଖି ପାରିବାଭଳି ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତୁ | 

'ମନ୍ୟସେ ଯଦି ତଢ଼କ୍ଯ ମୟା ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ମିତି"--ଏହାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯଦି ଆପଣ ନିଜର ରୂପ ନ ଦେଖାଇବେ, 
ତା”ହେଲେ ମୁଁ ଧରିନେବି ଯେ, ଆପଣ ଯେପରି କହୁଛନ୍ି, 
ଆପଣଙ୍କ ରୂପ ତ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି, ମାତ୍ର ମୁଁ ତାହାକୁ ଦେଖିବାର 
ଅଧୂକାରୀ ନୂହେଁ, ଯୋଗ୍ୟ ନୁହେଁ କି ପାତ୍ର ନୁହେଁ | ଭଗବାନର୍ବ 
ବଚନରେ ଅର୍ଜୁନର୍କର ତିଳେମାତ୍ର ବି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି। ଏଥୂପାଇଁ ତ ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ଆପଣ ମୋତେ ନିଜର ବିରାଟରୂପ ଦେଖାନ୍ତୁ । 

ଯୋଗେଶ୍ବର'- ¬ 'ଯୋଗେଶ୍ବର' ସନ୍ଦୋଧନର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମନେ ହେଉଛି ଯେ ଭକ୍ତିଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, 


କର୍ମଯୋଗ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ, ହଠଯୋଗ, ରାଜଯୋଗ, 
ଲୟଯୋଗ, ମନ୍ତ୍ଵଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ ଯୋଗ ଅଛି, ଆପଣ 
ହିଁ ସେ ସବୁର ଅଧୂକାରୀ । ତେଣୁ ଆପଣ ନିଜର ଅଲୌକିକ 
ଯୋଗଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସେହି ବିରାଟରୂପ ମଧ୍ଯ ଦେଖାନ୍ତୁ । 

ଅର୍ଜୁନ ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୭ଶ ଶ୍ଳମୋକରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ “ଯୋଗିନଟ୍‌' ସନ୍ୋଧନ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନର୍କୁ ଯୋଗୀ କହିଥୂଲେ; ମାତ୍ର ଏବେ 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ “ଯୋଗେଶ୍ବର” ସମ୍ବୋଧନ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଏଥୂରୁ ବୁଝା ପଡ଼ୁଛି ଯେ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର 
ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଧାରଣା 
ଥୂଲା, ସେଥୁରେ ବହୁତ ପରିବର୍ତନ ହୋଇଛି। 

“ତତୋ ମେ ଢ଼ଂ ଦ ଶିୟାମ୍ବାନମବ୍ୟୟମ୍‌'-- ଆପଣକୀର 
ଯେଉଁ ସ୍ବରୂପରୁ ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ସେଥୂରେ ସ୍ଥିତ 
ରହେ ଓ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ତାହା ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଅବିନାଶୀ । 
ଆପଣ ନିଜର ସେହି ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପ ଦର୍ଶନ କରାନ୍ତୁ । 


ମଜିଜିକ୍ଜ ଭ/ବ--ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ବିଶ୍ବରୂପକୁ “ଅବ୍ୟୟ” (ଅବିନାଶୀ) କହିବାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ 
ସମଗ୍ର ସଂସାର ଭଗବାନଙ୍କ୍ରର ହିଁ ସ୍ବରୂପ। ଅବ୍ଯୟ ହୋଇଥୂବାରୁ ଏହାର ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୫ । ୧) । 
ବାସ୍ତବରେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ (ଅସତ୍‌) ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ (ସତ୍‌) ଦୁଇଟିଯାକର ସମନୃୟ ହିଁ ଭଗବାନର୍କ୍ର 
ସମଗ୍ରରୂପ-_ 'ସଦସଚ୍ଚାହମଜଢ଼ୁନ' | ନିଜର ଆସକ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ହେତୁ ହିଁ ଜଡ଼ତା ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି । 


=== - #( = === 


ନନ୍ଦ ପୂର୍ବନ୍ମ୍ରୋଳନେ ଥର୍ନ୍ତନର୍କନ ଦିଳନ୍ଦ ଠାର୍ଥଳଯ ଶୁଣି ଜମଗବାନ ତାଙ୍କୁ ବିଶନନ୍ରୁଫ ୧ଦଖିବ। ପାଇଁ କହୁଛଳି / 
ଖୀଜରବୁକ/ଚ 
ପଶ୍ଯ ମେ ପାଥି ରୂପାଣି ଶତଶୋଃଥ ସହସ୍ରଶଃ । 
ନାନାବିଧାନି ଦିବ୍ୟାନି ନାନାବଣ୍ଡାକୃତୀନି ଚ॥ ୫॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ପାଣି=ହେ ପୁଥାନନ୍ଦନ! ; ଅଥ ଏବେ; ନାନାବିଧାନି ¬ (ତୁମେ) 


ଅନେକ ପ୍ରକାରର; ଚ=ଓ,; ନାନାବଣ୍ତାକୃତୀନିକଇିଅନେକ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅନେକ ଆକୃତିବିଶିଷ୍ଟତ ମେ-ମୋର; ` ଶ୍ତଶଃ=ଶହ 
ଶହ; ସହସଶଃ= ହଜାର ହଜାର, ଦିବ୍ୟାନିଇିଅଲୌକିକ; ରୂପାଣିଇରୂପ; ପଶ୍ଯ-ଦେଖ | ତ 
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* ଶ୍ୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ -_ହେ ପୁଥାନନ୍ଦନୀ ଏବେ ତୁମେ ଅନେକ ପ୍ରକାରର, ଅନେକ ବଶଣ୍ତି ଓ ଅନେକ 


୨ ଏ =. 


ଆକୃତବଶତଷ୍ଟ୍‌ ମୋର ଶହ ଶହ, ହଜାର ହଜାର ଅଲୌକିକ ରୂପ ଦେଖ । 


କ୍ଯ୮୮୦୯ପଶ୍ଯ ମେ ପାଥି ରୂପାଣି ଶତଶୋଃଥ 
ସହସ୍ରଶଃ”--ଅର୍ଜୁନବ୍କର ବିନମ୍ର ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣି ଭଗବାନ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ତ ହେଲେ; ଏଣୁ ଅର୍ଜୁନକ୍କ ପାଇଁ “ପାଥିଂ 
ସମ୍ବୋଧନ ପ୍ରୟୋଗ କରି କହୁଛନ୍ତି ତୁମେ ମୋର 
ରୂପଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖ। କେବଳ ଦୁଇ ଗ୍ବରୋଟି ରୂପ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଶହ ଶହ, ହଜାର ହଜାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସଂଖ୍ଯରୂପ 
ଦେଖ। ବିଭୂତି ବିଷୟରେ ଭଗବାନ ଯେପରି କହିଥୂଲେ 
ଯେ ତାଙ୍କ ବିଭୂତିର ଅନ୍ତ ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ନିଜ ରୂପର ଅନନ୍ତତା ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି। 

“ନାନାବିଧାନି ଦିବ୍ୟାନି ନାନାବର୍ଣ୍ରାକୃ ତୀନି ଚଂ-- 
ଭଗବାନ ସେହି ରୂପଗୁଡ଼ିକର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବର୍ଷ୍ଜନା କରି କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ସେଗୁଡିକର ଆକୃତି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର | ସେଗୁଡ଼ିକର ରଙ୍ଗ 
ମଧ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେହି ଗୋଟିଏ ରଙ୍ଗର ତ ଅନ୍ୟ କେହି 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ରଙ୍ଗର, କେହି ହଳଦିଆ ତ ଆଉ କେହି ନାଲି | 
ସେହି ରୂପଗୁଡିକ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ରୂପରେ ବି ନାନାପ୍ରକାର 
ରଙ୍ଗ ଅଛି। ସେହି ରୂପଗୁଡ଼ିକର ଆକୃତି ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ କେହି ଛୋଟ ତ ଆଉ କେହି ବଡ଼, କେହି ଡେଙ୍ଗା ତ 
ଆଉ କେହି ମୋଟା, ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । 

ଯେପରି ପୂଥୂବୀର କୌଣସି କ୍ଷୁଦ୍ର କଣିକା ବି ପ୍ଥୂବୀ, 
ସେହିପରି ଭଗବାନର୍କୀ ଅନନ୍ତ, ଅପାର ବିଶ୍ବରୂପର ଏକ 
ଛୋଟ ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ ସଂସାର ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ବରୂପ। 
କିନ୍ତୁ ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଦିବ୍ୟ ବିଶ୍ବରୂପଭଳି ଜଣାପଡ଼େ 
ନାହିଁ, ବରଂ ସଂସାରଭଳି ଜଣାପଡ଼େ; କାରଣ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ନ ଯାଇ ନାଶବାନ୍‌୍‌ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ମନ୍ରୁଷ୍ୟର 
ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ । ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଶ୍ର ହୋଇଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ଯେପରି 
ସମସ୍ତକ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସେ ଭଗବାନରୂପେ ପ୍ରକଟ ନ ହୋଇ. 
(ଗୀତା ୭ | ୨୫) ମନୁଷ୍ୟରୂପେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି, ସେହିପରି 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସଂସାରରୂପେ ପ୍ରକଟ 
ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ ଏହି ବି ଶ୍ଵବରୂପ ସଂସାରଭଳି 
ଦେଖାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ ନିଜର ଦିବ୍ୟ ଅବିନାଶୀ 
ବିଶ୍ବରୂପରେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପ୍ରକଟ ହୋଇ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେ 
ମୋର ଦିବ୍ଯରୂପ ଦେଖ । 


ଘଂଜିଜିନଙ୍କ ଭବ ଅର୍ଜୁନ ତ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ମନେକରି ଭଗବାନଙଘ୍ଭୁ ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଏଶ୍ଵରିକ ରୂପ 


ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥୁଲେ ଏବଂ ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଇଚ୍ଛା ଉପରେ ଛାଡ଼ି ଦେଇଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କୁ ଶହ ଶହ ହଜାର ହଜାର ରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ସ୍ପତ୍ଦ୍ ହେଉଛି ଯେ ଭଗବାନର୍କୀ ଇଚ୍ଛା ଉପରେ 
ସବୁକିଛି ଛାଡ଼ିଦେଲେ ସାଧକକୁ ଯେଉଁ ଲାଭ ମିଳେ, ତାହା ନିଜର ଇକଢ଼ା ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ମିଳେ ନାହିଁ। କାରଣ ମନୁଷ୍ୟ 
ଯେତେ ବିଦ୍ଯା, କଳା-କୌଶଳ ଆଦି ଶିଖିଗଲେ ବି, ଯେତେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ ବି ତାର ବୁଦ୍ଧି ତୂଜ୍ର ଓ ସୀମିତ। 
ସାଧକଠାରେ ଯେତେ ସରଳତା, ନିର୍ବଳତା ଓ ନିରଭିମାନିତା ସ୍ଥାନ ପାଇବ, ସେ ଭଗବାନଙ୍ଦୁ ସେତେ ଜାଣି ପାରିବ। 
ନିଜେ ଅଭିମାନ କରି ସାଧକ ଭଗବାନଙ୍ଗ୍ୁ ଜାଣିବାରେ ବାଧା ସୂଷ୍ଟି କରେ। ସେ ଯେତେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବୋଲାଏ, ସେତେ 
ନିର୍ବୁଧଆ ହୋଇ ରହେ। ନିଜକୁ ବୂଦ୍ଧିମାନ୍‌ ମନେ କରିବାରୁ ସେ ବୂଦ୍ଧିମତ୍ତାର ଦାସ ହୋଇଯାଏ। ସେ ଯେତେ 
ନିରଭିମାନୀ ହୁଏ, ବୁଦିମତ୍ତାର ଅଭିମାନ କରେ ନାହିଁ, ସେତେ ସେ ବୂଦିମାନ୍‌ ହୁଏ। 

ନନ୍ଦର ପୂର୍ବଃନ୍ଜ୍ରୋଳଣନ ଜନବାନ ନିନଜନ ବିଶୂନ୍ରୁପଳଜେ ଭିକ ଭିନ୍ନ ବର୍ଷ ୨ ଆକୃତି ଚେଣିବ ପାଇଁ କନଦିବଲେ / ଏବେ ଏହି 
ନଖଜୋନନେ ଜେଚନ/ମାନଙୁ 6ଜେ୍ିବ/ ପାଇଁ କନୁଛଳି / 


ପଶ୍ଯାଦିତ୍ଯାନ୍‌ ବସୂନ୍‌ ରୂଦ୍ରାନଶ୍ଵିନୌ ମରୁତସ୍ତଥା। 
ବହୁନ୍ଯଦୃଷ୍ଟପୂବାଣି ପଶ୍ଯାଶ୍ବଯ୍ୟାଣି ଭାରତ।॥ ୬॥ 
ଅନନ୍ଦ ଭାରତ -ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନ! ; ଆଦିତ୍ୟାନ୍‌= (ତୁମେ) ଦୃାଦଶ ଆଦିତ୍ୟ, ବସୂନ୍‌=ଅଷ୍ଟ ବସୁକୂ; 
ରୂଦ୍ରାଟଇିଏକାଦଶ ରୁଦ୍ରଗ୍କୁ (ଓ) ; ଅଶ୍ଵିନୌ= ଅଶ୍ବିନୀକୁମାର ଦୁୟର୍ଖୁ, ତଥାଇିତଥା, ମରୁତଃ- ଅଣଚାଶ ମରୁଦ୍‌ଗଣଙୁ; ପଶ୍ଯ=ଦେଖ; 
ଆଶ୍ଟକ୍୍ୟାଣି-ଁଯେଉଁ ସବୁ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ରୂପ (ତୁମେ) ; ଅଦୃଷ୍ଟପୂବାଣିକଇିଆଗରୁ କେବେ ଦେଖି ନ ଥୁଲ; ବହୁନି= (ସେପରି) 
ଅନେକ ରୂପ (ମଧ୍ୟ); ପଶ୍ଯ-ଦେଖ | 


ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଜ୍ଗୁନା ତୂମେ ଦ୍ବାଦଶ ଆଦିତ୍ୟ, ଅଷ୍ଟ ବସୁ, ଏକାଦଶ ରୁ ଦ୍ର ଓ ଅଶ୍ଵିନୀକୁମାର ଦୃୟଙ୍ତୂ 


ଶ୍ମୋକ ୭] 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


795 


ତଥା ଅଣଗ୍ବଶ ମରୁ ତୃଗଣଙ୍କୁ ଦେଖ । ଯେଉଁ ସବୁ ଆଶ୍ଡକଯ୍ଯ୍ୟିଜନକ ରୂପ ତୁମେ ଆଗରୁ କେବେ ଦେଖି ନ ଥୂଲ, 


ସେ ସବୁକୁ ମଧ୍ୟ ଦେଖ । 


ବ୍ୟ//୮ପଶ୍ୟାଦିତ୍ୟାନ୍‌ ବସୁୂନ୍‌ ରୂ ଦ୍ରାନଶ୍ଵିନୌ 
ମରୁତସ୍ତଥା'--ଅଦିତିକ୍କର ପୁତ୍ର ଧାତା, ମିତ୍ର, ଅର୍ଯ୍ଯମା, 
ଶକ୍ର, ବରୁଣ, ଅଂଶ, ଭଗ, ବିବସ୍ବାନ, ପୂଷା, ସବିତା, 
ତୃଷ୍ଟା ଓ ବିଷ୍ଣୁ “ଏମାନେ ହେଲେ ଦ୍ବାଦଶ ଆଦିତ୍ଯଂ 
(ମହାଭା. ଆଦି. ୬୫ | ୧୫-୧୬) | 

ଧର, ଧୂବ, ସୋମ, ଅହଃ, ଅନିଳ, ଅନଳ, 
ପ୍ରତ୍ଯୁଷ ଓ ପ୍ରଭାସ¬“ଏମାନେ ଅଷ୍ଟ “ବସୁ' ଅଟନ୍ତି 
(ମହାଭା, ଆଦି ୬୬ | ୧୮) | 

ହର, ବହୁରୂପ, ତ୍ରୟମ୍ବକ, ଅପରାଜିତ, 
ବୃଷାକପି, ଶମ୍ଭୁ କପର୍ଦୀ। ରୈବତ, ମୂଗବ୍ଯାଧ, ଶର୍ବ 
ଓ କପାଳୀ--ଏମାନେ ଏକାଦଶ ରୁଦ୍ର” ଅଟନ୍ତି 
(ହରିବଂଶ. ୧ | ୩। ୫୧-୫୨) | 

“ଶ୍ଵିନୀକୁମାରଂ ଦୁଇ ଭାଇ ଦେବବୈଦ୍ୟ ଅଟନ୍ତୈ। 

ସତ୍ବ୍ଵଜ୍ୟୋତି, ଆଦିତ୍ୟ, ସତ୍ୟଜ୍ୟଯୋତି, ତିର୍ଯ୍ୟଗ୍ଜ୍ଯୋତି, 
ସଜ୍ୟୋତି, ଜ୍ୟୋତିଷ୍ଣାନ୍‌, ହରିତ, ରତଜିତ୍‌, ସତ୍ଯଜିତ୍‌, 
ସୁଷେଣ, ସେନଜିତ୍‌, ସତ୍ୟମିତ୍ର, ଅଭିମିତ୍ର, ହରିମିତ୍ର, କୃତ, 
ସତ୍ଯ, ଧୂବ, ଧର୍ତା, ବିଧର୍ତା, ବିଧାରୟ, ଧ୍ଵାନ୍ତ, ଧୁନି, ଉଗ୍ର, 
ଭୀମ, ଅଭିୟୁ, ସାକ୍ଷିପ, ଭଦୂକ୍‌, ଅନ୍ଯାଦୃକ୍‌, ଯାଦୃକ୍‌, ପ୍ରତିକୃତ୍‌, 
ରକ୍‌, ସମିତି, ସଂରମା, ଭଦୃକ୍ଷ, ପୁରୁଷ, ଅନ୍ଯାଦୃକ୍ଷ, ଚେତସ, 
ସମିତା, ସମିଦୃକ୍ଷ, ପ୍ରତିଦୃକ୍ଷ,। ମରୂତି, ସରତ, ଦେବ, ଦିଶ, 


ମଂଜିଜିକ୍ଥ ଭ/ଚ-ପୂର୍ବଶ୍ରୋକରେ ଭଗବାନ ତାର୍ଦ୍ବ 


ଯଜୁଃ, ଅନୁଦୃକ୍‌, ସାମ, ମାନୁଷ ଓ ବିଶ୍‌ ¬ ଏମାନେ ଅଣଗ୍ରଶ 
'ମରୁୂତ' ଅଟନ୍ତି (ବାୟୁପୁରାଣ ୬୭ | ୧୨୩--୧୩୦, | 
ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ତୁମେ ମୋର ବିରାଟରୂପରେ ଦେଖ । 

ଦୃାଦଶ ଆଦିତ୍ଯ, ଅଷ୍ଟ ବସୁ, ଏକାଦଶ ରୁଦ୍ର ଓ 
ଅଶ୍ଵିନୀକୁମାର ଦୃୟ--ଏହି ତେତିଶ କୋଟି (ତେତିଶ 
ପ୍ରକାର) ଦେବତା ଦେବଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମୁଖ୍ଯ ଅଟନ୍ତି। 
ଦେବଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମରୁଦ୍‌ଗଣଙ୍କ ନାମ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ, 
କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଉକ୍ତ ତେତିଶ ପ୍ରକାର ଦେବତାର୍ଦ୍ଚ ଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ମନେ କରାଯାଏ; କାରଣ ସେମାନେ ଦୈତ୍ଯରୁ 
ଦେବତା ହୋଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବାନ “ତଥା” ପଦ 
ବ୍ୟବହାର କରି ମରୁଦ୍‌ଗଣଙ୍କୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ଭାବେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

' ବହୁନ୍ଯଦୃଷ୍ଟପୂବିଣି ପଶ୍ୟାଶୃକ୍୍ୟାଣି ଭାରତ'--ତୁମେ 
ଏସବୁ ରୂପ ଆଗରୁ କେବେ ଆଖିରେ ଦେଖି ନ ଥଲ, 
କାନରେ ଶୁଣି ନ ଥୂଲ, ମନରେ ଚିନ୍ତା କରି ନ ଥୂଲ କି 
ବୁଦ୍ଧିରେ କଳ୍ପନା ମଧ୍ୟ କରି ନ ଥୂଲ । ଏସବୁ ରୂପ ଆଡ଼କୁ 
ତୁମର ମନୋବୃତ୍ତି କେବେ ଯାଇ ନ ଥୂଲା । ଏହିପରି ଅନେକ 
ଅଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବ ରୂପ ତୁମେ ବର୍ତମାନ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖ । 

ଯେଉଁରୂପ ଦର୍ଶନ କଲେ ଆଶୁୂର୍ଯ୍ୟ ହେବାକୁ ପଡ଼େ 
ଯେ ଆଃ! ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର ଏପରି ବି ରୂପ ଅଛି! ସେହି 
ଅଭୁତ ରୂପ ତୂମେ ଦେଖ। 


ବିରାଟରୂପରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଓ ଅନେକ ରଙ୍ଗ ତଥା 


ଆକୃତିବିଶିଷ୍ଟ ରୂପ ଦେଖିବାକୁ କହିଥୂଲେ। ସେହି କଥା ଏବେ ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ବିସ୍ତାର କରି କହୁଛନ୍ତି। 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ କଥନର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମସ୍ତ ଦେବତା ତାର୍କ୍ଚର ସ୍ବରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବତାମାନଙ୍କ ରୂପରେ ସେ 


ହିଁ ବିରାଜମାନ (ଗୀତା ୯ । ୨୩ | 


===== ;#^ ==== 


ନ୍୍ଫଂ ଭମବାନ କିଶୂନ୍ରୁଫ କେଖିକ/ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା 6ଦବକୁ ଅର୍ନୁନର୍କନ ଲିଜ୍ଞାସ/ ୦୧୮ଲପାଠଜଳେ ଯେ ସେହି କୁଷକୁ ଦେ 6କର୍ଭଠି 


6ଜର୍ଜଣବନ 6ଜେଣକୁ ଜରରବ//ନ କହୁଛି ¬ 


ଇହୈକସଂ ଜଗତ୍କୃଞ୍ଣ ପଶ୍ୟାଦ୍ୟ ସଚରାଚରମ୍‌ । 


ମମ 


ଦେହେ ଗୁଡାକେଶ ଯକୀାନ୍ୟକ୍ଦ୍ରଷ୍ଟୁମିକ୍ରସି ॥ ୭ ॥ 


ଥୟ ଗୁଡାକେଶ=ହେ ନିଦ୍ରାଜୟୀ ଅର୍ଜୁନ! ; ମମ-ମୋର; ଇହ=ଏହି; ଦେହେଳିଶରୀରର; ଏକସମ୍‌=ଏକ ଅଂଶରେ; 
ଅଦ୍ୟ= (ତୁମେ) ଏବେ; ସଚରାଚରମ୍‌=ଚରାଚର ସମେତ, କୃସ୍ମମ୍‌¬ସମଗ୍ର, ଜଗତ୍‌ଵଳି ଜଗତକୁ; ପଶ୍ଯଳିଦେଖ; ଅନ୍ୟତ୍‌-ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ (ତୁମେ) ଆଉ; ଯତ୍‌, ଚ=ଯାହା କିଛି; ଦ୍ରଜ୍ତୁମ୍‌ -ଦେଖିବାକୁ; ଇଢ଼ସି-ଁଇଢ଼ା କରୁଛ (ତାହା ମଧ୍ୟ ଦେଖ) | 

ହେ ନିଦ୍ଵାଜୟୀ ଅଞ୍ଚୁନୀ ମୋର ଏହି ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ ତୁମେ ଏବେ “ଚରାଚର ସମେତ ସମଗ୍ର 
ଜଗତକୁ ଦେଖ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ତୁମେ ଆଉ ଯାହା କିଛି ଦେଖିବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରୁଛ, ତାହା ମଧ୍ୟ ଦେଖ । 
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ବ୮/ଗୁଡାକେଶ'-- ନିଦହାକୁ ଜୟ କରି 
ପାରିଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନ୍କାର ନାମ “ଗୁଡ଼ାକେଶ' | ଏଠାରେ ଏହି 
ସମ୍ବୋଧନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ତୁମେ ନିରଳସ ହୋଇ 
ଧୈର୍ଯ୍ୟ ସହକାରେ ମୋର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କର। 

'ଇହେୈକସଂ ଜଗତୃକୃସ୍ମ” ପଶ୍ୟାଦ୍ୟ ସଚରାଚରମ୍‌, 
ମମ ଦେହେ'-- ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ ଭଗବାନ 
କହିଥୂଲେ, ମୁଁ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଏକ ଅଂଶରେ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି 
ସ୍ରିତ। ସେଥୁପାଇଁ ଅର୍ଜୁନକ୍ନଵ ମନରେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିବାକୁ 
ଇଚ୍ଛା ହେଲା। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ହାତରେ 
ଘୋଡ଼ରାମାନଙ୍କର ଲଗାମ ଓ ଗ୍ବବୁକ ଧରି ତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ 
ବସିଥୂବା ମୋର ଏହି ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ ତରମେ 
ସଚରାଚର ଜଗତକୁ ଦେଖ। 

ଏକ ଅଂଶରେ ଦେଖିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ତୁମେ ଯେଉଁଠି 
ଦୂଞ୍ଝୁ ପକାଇବ, ତୁମକୁ ସେଇଠି ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଦେଖାଯିବ । 
ତୁମେ ମନୁଷ୍ଯ, ଦେବତା, ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସ, ଭୂତ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, 
ଇତ୍ୟାଦି ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀ; ବୃକ୍ଷ, ଲତା, ଘାସ ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ଥାବର 
ପ୍ରାଣୀ ଏବଂ ପୂଥ୍ୂବୀ, ପାହାଡ଼, ବାଲି, ମାଟି ସମେତ ସମଗ୍ର 
ଜଗତକୁ “ଅଦ୍ଯ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏବେ, ଏହିକ୍ଷଣି ଦେଖ, ଏଥୁରେ 
ବିଳମ୍ବର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। 

ଯଜ୍ାନ୍ୟକ୍ରଷ୍ଟୁମିଚ୍ରସି-” ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ସବୁକିଛି 
ବର୍ତମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଅତୀତରୁ ଘଟିଯାଇଛି ଏବଂ ଯାହା 
ଭବିଷ୍ଯତରେ ଘଟିବ, ସେସବୂ ଭଗବାନବ୍କସୀ ଶରୀରରେ 
ବର୍ତମାନ । ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ତୁମେ ଆଉ ଯାହା କିଛି 
ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ରହ୍ହୁଛ, ତାହା ମଧ୍ୟ ଦେଖିନିଅ | ଅଜୁନ ଆଉ କ'ଣ 
ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ରହୁଁଥିଲେମ ଅର୍ଜୁନକ୍ତ୍ର ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଥୂଲା 
ଯେ ଯୁଦ୍ଧରେ ତାର୍କ୍କର ବିଜୟ ହେବ ନା କୌରବର୍ଦ୍ଦର ବିଜୟ 
ହେବ? (ଗୀତା ୨ | ୬) | ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ସେ କଥା ମଧ୍ୟ ତୁମେ ମୋ ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ ଦେଖ। 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ବିଶେଷ କଥନ 


““ଯେ ମୋର ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଯାଏ, 
ତା'ର ମୋଂଠାରେ ଭକ୍ତି ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ”” ଦଶମ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନକ୍ନୀ ଠାରୁ ଏହା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ ଯେପରି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା କରି ବିଭୂତି ବିଷୟରେ 
ପଗ୍ଚରିଥୂଲେ, ସେହିପରି ବର୍ତମାନ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ 
“ମୋର ଏକ ଅଂଶରେ ସମଗ୍ରଜଗତ ସ୍ଥିତ” ଶୁଣିସାରି 
ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ। 
ଯଦି ଭଗବାନ ଅଅଥବା” କହି ନିଜ ପକ୍ଷରୁୂ ତାଙ୍ଚ୍ଚର 
କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସାରା ଜଗତ ସ୍ଥିତ ବୋଲି କହି 
ନ ଥାନ୍ତେ, ତା'ହେଲେ ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିବାକୁ ଇଢ଼ା 
କରି ନ ଥାନ୍ତେ। ଯଦି ଇଚ୍ଛା କରି ନ ଥାନ୍ତେ, ତେବେ 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ କିପରି ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥାନ୍ତେ? 
ଆଉ ଯଦି ପ୍ରାର୍ଥନା ନ କରିଥାନ୍ତେ ତେବେ ଭଗବାନ 
ନିଜର ବିଶ୍ଵରୂପ କିପରି ଦେଖାଇଥାନ୍ତେ? ଏଣୁୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି, ଭଗବାନ କୃପାପୂର୍ବକ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ହିଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଦୂ 
ନିଜର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇବାକୁ ଗ୍ବହୁଛନ୍ତି । 

ଗୀତା ଆରମ୍ଭରେ ମଧ୍ୟ ଏହିପରି ହୋଇଥୁଲା । ଅର୍ଜୁନ 
ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦୁଇସେନାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରଥ 
ଠିଆ କରିବାକୁ କହିଲେ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ପିତାମହ 
ଭୀଷ୍ମ ଓ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ରଥ ଠିଆ କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
କହିଲେ ଯେ, ଏହି କୁରୁବଂଶୀମାନରକ୍କୁ ଦେଖ-- 'କୁରୂଚ୍‌ ପଶ୍ଯ' 
(୧ ୨୫) | ଏଥୁରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଭଗବାନ କୃପାପୂର୍ବକ 
ଗୀତା ପ୍ରକଟ କରିବାକୁ ଗ୍ରହୂଛନ୍ତି। ଭଗବାନ ଯଦି ଏପରି 
କହି ନ ଥାନ୍ତେ, ଅର୍ଜୁନଚ୍ଦର ଶୋକ ଜାତ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା 
ଏବଂ ଗୀତା ଉପଦେଶ ମଧ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଭଗବାନ ନିଜେ କୃପାକରି ଗୀତା ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି। 


ଫଳ୍ଚିଣି୍କ ଭବ ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି । ଏଥୂରୁ 


ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ସମଗ୍ର ଏବଂ ତାର୍କର ଏକ ଅଂଶରେ ସାରା ସଂସାର ବ୍ୟାପ୍ତ । “ରୋମ 
ରୋମ ପ୍ରତି ଲାଗେ କୋଟି କୋଟି ବ୍ରହ୍ମଂ୨' (ମାନସ, ବାଳ, ୨୦୧)-¬ଏହା ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରୂପେ ଦେଖାଉଛନ୍ତି! 
ଯଦି ସାରା ସଂସାର ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ, ତେବେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ ଅଛି କଂଣ?୨ 
ସବୁକିଛି ହେଲେ ଭଗବାନା ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନସୂ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ତରମେ ଆଉ ଯାହା ବି ଦେଖିବାକୁ ଇଚ଼ା 
କରୁଛ, ତାହା ମୋ ବିରାଟରୂପରେ ଦେଖି ପାରିବ । ଅର୍ଜୁନ ଯୁଦ୍ଧର ପରିଣାମ ଦେଖିବାକୁ ଇଢ୍ଜା କରୁଥୂଲେ ଏବଂ ତାହା 
ସେ ବିରାଟରୂପରେ ଦେଖିବାକୁ ପାଇଲେ (ଗୀତା ୧୧ ୨୬-୨୭) | 

ନୀକ୍ଂକନବାଳ ଚିଣନାଟି ନ୍ଜୋଳନନେ ଗୂଜିଥଜ ପଣୀ୍ୟଂ ଫଳ ପ୍ରୟେଣ କଳି ଅର୍ନୁଳଙ୍କୁ ନିଳ ନର ଦେନିବକୁ କହିଣଲେ / 
୯2/୮୬ (୦ ଥର୍ନୁଳ ଜଲଭାଣବ ଆଜି 6ର୍ୟୋଳି 6ଦନଧୁଛଛି 6 6ଦେଣିବ/କୁ ଗୃହୁଛନି ମ/ତ କିଛି 6ଦେ୍ୀଯାଜ ନାହିଁ/ 6ତଣୁ ଜରବାନ ନିନ 
ନ୍ଜୋଳନେ ଅର୍ନୁନଙ୍କୁ ଜା ନ ଯିକାନ ଲାଜଣ ଜଣାଲର/ ଯଣନ୍ତଂ ଯନୀ ଜାଙ୍କୁ ଦିବା ରଖୁ ଭନ କଳି ବିଶୂନ୍ରଫ ଦେଖିବାକୁ କନୁଛନି। 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


797 


ନ ତୁ ମାଂ ଶକ୍ଯସେ ଦ୍ବଷ୍କ୍ରମନେନୈବ ସ୍ଵବଚକ୍ଷୁଷା । 
ଦିବ୍ୟଂ ଦଦାମି ତେ ଚକ୍ଷୁଃ ପଶ୍ୟ ମେ ଯୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌ ॥ ୮ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ¬ ତୂୁ=କିନ୍ତୁ ଅନେନ, ସ୍ବଚକ୍ଷୁସାଚି(ତୁମେ) ତୁମର ଏହି ଆଖିରେ (ଚର୍ମଚକ୍ଷୁରେ) ; ମାମ୍‌= ମୋତେ, ଦ୍ରଷ୍ଟୁମ୍‌, 
ଏବ=ଦେଖି; ନ, ଶକ୍ଯସେ=ପାରିବ ନାହିଁ; ତେ (ତେଣୁ ମୁଁ) ତୁମକୁ; ଦିବ୍ଯମ୍‌ ଦିବ୍ୟ; ଚକ୍ଷୁଃଚକ୍ଷୁନ ଦଦାମିଚିପ୍ରଦାନ 
କରୁଛି (ତାହାଦ଼ାରା ତୁମେ); ମେ ମୋର; ଏଶ୍ରମ୍‌ ଏ ଶ୍ରିକ; ଯୋଗମ୍‌=ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ, ପଶ୍ଯଦେଖ | 

କିନ୍ତୁ ତୁମେ ତୁମର ଏହି ଆଖିରେ ଅଥାତ୍ବ ଚମିଚକ୍ଷୁରେ ମୋତେ ଦେଖି ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ମୁଁ ତୁମକୁ 
ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଦାନ କରୁଛି, ତାହାଦ଼ାରା ତୁମେ ମୋର ଏଁଶ୍ଵରିକ ସାମଥ୍ଯିକୁ ଦେଖ । 


ବ୍ଯାଃନା୮ “ନ ତୁ ମାଂ ଶକ୍ଯସେ ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୁମନେନୈବ 
ସ୍ବଚକ୍ଷୁଷା” ତୁମର ଏହି ଚର୍ମଚକ୍ଷୁର ଶକ୍ତି ଅତି ସ୍ଵଳ୍ପ ଓ 
ସୀମିତ । ପ୍ରାକୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ଚର୍ମଚକ୍ଷୁ ଯୁଗଳ କେବଳ 
ପ୍ରକୃତିର ତୂଚ୍ର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଦେଖି ପାରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ, 
ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ପ୍ରଭୂତିର୍କର ପ୍ରାକୃତ ରୂପକୁ, ସେମାନଙ୍କର ବିଭିନ୍ନତା 
ଏବଂ ଖରା ଛାଇ ଇତ୍ୟାଦିର ରୂପକୁ ଦେଖି ପାରନ୍ତି କିନ୍ତୁ 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିରରୁ ଅତୀତ ମୋର ରୂପକୁ ସେମାନେ 
ଦେଖି ପାରିବେ ନାହିଁ। 

“ଦିବ୍ଯଂ ଦଦାମି ତେ ଚକ୍ଷୁଃ ପଶ୍ଯ ମେ ଯୋଗ- 
ମୈଶ୍ବରମ୍‌”--- ମୁଁ ତୃମକୁ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅଲୌକିକ ରୂପ 
ଦେଖିବାକୁ ସାମର୍ଥ୍ଯ ଥୂବା ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁ ଦେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତୂମର ଏହି ଚର୍ମଚକ୍ଷୁରେ ହିଁ ଦିବ୍ଯ ଶକ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରୁଛି, 
ଯାହାଦାରା ତୁମେ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅଲୌକିକ ପଦାଥି ଦେଖିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଦିବ୍ୟତାକୁ ମଧ୍ୟ ଦେଖି ପାରିବ । 

ଯଦ୍ଯପି ଦିବ୍ଯତା ଦେଖିବା ଚକ୍ଷୁର କାର୍ଯ୍ଯ ନୁହେଁ, 
ବୁଦ୍ଧିର କାର୍ଯ୍ୟ ତଥାପି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୋ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ ଦ୍ବାରା ତୁମେ ଦିବ୍ୟତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଁଶ୍ଵରିକ ଅଲୌକିକ 
ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ଦେଖି ପାରିବ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୋର 
ବିରାଟ ରୂପ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁ ଆବଶ୍ଯକ । 

'ପଶ୍ଯଂ କ୍ରିୟାର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ଅଛି; ଯଥା ବୁଦ୍ଧି 
(ବିବେକ) ଦାରା ଦେଖିବା ଓ ନେତ୍ର ଦ୍ବାରା ଦେଖିବା । 
ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 'ପଶ୍ଯ 
ମେ ଯୋଗମୈଶ୍ଵବରମ୍‌ଂ କହି ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଦେଖିବା (ଜାଣିବା) 
କଥା କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ “ପଶ୍ଯ ମେ ଯୋଗମେଶ୍ବରମ୍‌' 
କହି ନେତ୍ର ଦ୍ବାରା ଦେଖିବା କଥା କହୁଛନ୍ତି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଧରାଯାଉ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ `ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା' 
ଲେଖାଯାଇଛି। ଯାହାକୁ ବର୍ଷିମାଳା ଜଣା ନାହିଁ, ତାକୁ ତାହା 
କେବଳ କାଳିଗାର ପରି ଦେଖାଯିବ ଏବଂ ଯାହାକୁ ବର୍ଶିମାଳା 


ଜଣା ଅଛି, ତାକୁ ସେଥୁରେ ଅକ୍ଷର ଦେଖାଯିବ । କିନ୍ତୁ ଯିଏ 
ପାଠ ପଢ଼ିଛି ଏବଂ ଯାହାର ଗୀତାରେ ଗଭୀର ଅଧ୍ଯୟନ 
ଅଛି, ତାକୁ “ଶ୍ରୀମଦ୍ଗବଦ୍‌ଗୀତା” ଲେଖା ହୋଇଥୁବାର 
ଦେଖାଯିବା ମାତ୍ରେ ଗୀତାର ଅଧ୍ୟାୟ, ଶ୍ଳୋକ, ଭାବ, ସବୁକିଛି 
ସ୍ମରଣ ହେବାକୁ ଲାଗିବ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭଗବାନ 
ଯେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନକ୍ଦୁ ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ ଦେଲେ, ସେତେବେଳେ 
ତାର୍ଜୁ ଅଲୌକିକ ବିଶ୍ଵରୂପ ତଥା ତାହାର ଦିବ୍ଯତା 
ଦେଖାଗଲା, ଯାହା କି ସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧିର ବିଷୟ ନୂହେଁ। 
ଏହି ସାମର୍ଥ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁର ହିଁ ଥୂଲା । 

ଏଠାରେ ସଦେହ ହେଉଛି, ଅର୍ଜୁନ ଯେତେବେଳେ 
ଚତୂର୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ କହିଲେ, ଯଦି ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦେଖି ପାରିବି, ତା'ହେଲେ ଆପଣ ଦେଖାନ୍ତୁ, ସେତେବେଳେ 
ତାହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ଏହି ଅଷ୍ଟମ ଶ୍ମୋକଟି କହିବା 
ଉଚିତ ଥୂଲା ଯେ ତୂମେ ତୂମର ଏହି ଚର୍ମଚକ୍ଷୁରେ ମୋର 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖି ପାରିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ ମୁଁ ତୁମକୁ ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ 
ଦେଉଛି କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ସେଠାରେ ଏପରି ନ କହି ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ 
ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ବାରମ୍ବାର “ପଶ୍ଯ, ପଶ୍ଯଂ କହି ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦେଖିବାକୁ କହିଲେ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦେଖା ନ ଯିବାରୁ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କୁ ଦେଖା ନ ଯିବାର କାରଣ ବୁଝାଇଲେ ଏବଂ ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ 
ପ୍ରଦାନ କରି ତାହାର ନିରାକରଣ କଲେ । ମାତ୍ର ଭଗବାନ 
ଏତେ ଅଡ଼ୁଆ ଭିତରକୁ ଗଲେ କାହିଁକି? 

ଭଗବାନର୍କ୍ରର କୃପା କ୍ରମଶଃ ସାଧକ ଉପରେ କିପରି 
ବିସ୍ତାରିତ ହୁଏ, ତାହା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏପରି 
କଲେ; କାରଣ ଏହା ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବଵଭାବ। ଭଗବାନ 
ଅତି କୃପାଳୁ । ସେହି କୃପାସାଗରର୍କ୍ଚ କୃପାର କେବେ ଅନ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ଢଇ୍ଇଂରେ ସେ ଭକ୍ତଙ୍କ ଉପରେ 
କୃପା କରନ୍ତି । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ -ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ 
ଉପଦେଶ ଦେଲେ । ଉପଦେଶ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ଵ ହୃଦୟର 
ଭାବକୁ ପରିବର୍ତନ କରାଇ ତାକ୍ଟୁ ନିଜ ବିଭୂତି ବିଷୟକ 
ଜ୍ଞାନ କରାଇଲେ। ସେହି ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣିଯିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ୍କବ 


798 


ହୃଦୟରେ ବିଶେଷ ଭାବ ଉଦ୍‌ବେଳିତ ହେଲା, ଫଳରେ 
ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଲେ, ଆପଣକ୍କୀର ଅମ୍ପତମୟ ବଚନ 
ଯେତେ ଶୁଣୁଥୂଲେ ବି ମୋତେ ତୃଷ୍ତି ମିଳୁ ନାହିଁ। ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର 
ବଣ୍ରନା କରିସାରି ଶେଷରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, ଏହିପରି 
(ନାନାପ୍ରକାର ବିଭୂତିସମ୍ପନ) ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ମୋର ଏକ 
ଅଂଶରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସେହି ବିରାଟରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ 
ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଇଜ୍ଜା ହେଲା ଏବଂ ସେଥୁଲାଗି ସେ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କଲେ। ତା'ପରେ ଭଗବାନ ନିଜର ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇଲେ 
ଏବଂ ତାହାକୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର କହିଲେ। 


± ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନଜ୍ମୁଁ ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଗଲା ନାହିଁ; 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଦାନ କଲେ। ସାରାଂଶ 
ହେଲା, ଭଗବାନ ନିଜେ ହିଁ ଅର୍ଜୁନକ୍‌ ମନରେ ବିଗାଟରୂଫ 
ଦେଖିବାକୁ ଜିଜ୍ଞାସା ପ୍ରକଟ କଲେ। ଜିଜ୍ଞାସା ପ୍ରକଟ କରିଂ 
ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇବାକୁ ଇଚ୍ଜା ପ୍ରକାଶ କଲେ ଏବଂ ତା'ପରେ 
ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇଲେ। ଅର୍ଜୁନର୍ମୁ ଦେଖା ନ ଯିବାରୁ 
ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁ ଦେଇ ତାହା ପୂର୍ଣ କଲେ। ନିଷ୍ଠାର୍ଷ ହେଲା, 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲାପରେ ଶରଣାଗତର ସମସ୍ତ 
ଦାୟିତୃ ଭଗବାନ ନିଜେ ବହନ କରନ୍ତି। 


ଅଛି-ଜାଣିବା ଓ ଦେଖିବା। ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ପଞ୍ଚମ 


ଘଣିଣିନ୍ଜ କଇ/ବ ପଶ୍ଯଂ” କ୍ରିୟାର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ପଶ୍ଯ ମେ ଯୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌ୀ ପଦରେ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଜାଣିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ “ପଶ୍ଯ ମେ 
ଯୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌ୀ। ପଦରେ ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜାଣିବାର ବିଷୟ ବି 
ଭଗବାନ ଏବଂ ଦର୍ଶନର ବିଷୟ ବି ଭଗବାନ । ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। ଏହି ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅଲୌକିକ ରୂପ ଦର୍ଶନର ଗୁରୁୂତୃ ରହିଛି, ବର୍ଶନାର ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଗୀତା ଶେଷରେ ମଧ୍ଯ ସଞ୍ଜୟ 
“'ସଂବାଦ”ର ଗୁରୁତୃ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଏବଂ “ରୂପ”ର ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତୃ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି (୧୮ । ୭୬-୭୭) | 
ଭଗବାନର୍ବ୍ରର ବିରାଟରୂପ ଅଲୌକିକ ଥୂଲା, ତେଣୁ ତାହା ଦେଖିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଅଲୌକିକ 
ଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଦାନ କଲେ। 
=== ^ = = 
ଦନ୍ଫ୍୭-କିକରଞ୍ଜୁ ଡାଙ୍ଗ କଳି ଅର୍ନ୍ଧନ ଜଗଦଳର୍କନ କିପକି ନୁଫ ଜେଣିଲେ, ୧୩୫ ଥୁତକାକ୍୍ରଙ୍କୁ ଏହି ନ୍ମୋଳନକେ ୦ କଥା 
କଯୁଛନି / 
ସଞ୍ଥୀୟ ଜରଚ 
ଏବମୁକ୍ଟ୍ରା ତତୋ ରାଜନ୍ବ ମହାଯୋଗେଶ୍ବରୋ ହରିଃ । 
ଦଶିୟାମାସ ପାଥାୟ ପରମଂ ରୂପମୈଶ୍ବରମ୍‌ ॥ ୯ ॥ 


ଅନୟ ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ ¬ସଞାୟ କହିଲେ; ରାଜନଦ୍ନଚହେ ରାଜନ୍‌! ; ଏବମ୍‌ ଏପରି; ଉକ୍ତା କହି; ମହା- 
ଯୋଗେଶ୍ବରଃ= ମହାଯୋଗେଶ୍ବର; ହରିଃ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ; ତତଃ= ତା'ପରେ; ପାଥାୟ ଅର୍ଜୁନର୍କତ୍‌; ପରମମ୍‌ = ପରମ; 
ଏଶ୍ବରମ୍‌-ଏଶ୍ବରିକ; ରୂପମ୍ଳବିରାଟରୂପ; ଦଶିୟାମାସଳଦେଖାଇଲେ | 

ସଞ୍ଚୟ କହିଲେ--ହେ ରାଜନ୍‌! ଏପରି କହି ମହାଯୋଗେଶ୍ବର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅଜୁନର୍ମୁ ପରମ 
ଏଶ୍ଵବରିକ ରୂପ ଦେଖାଇଲେ ।* 


ବ6/#- ¬ 'ଏବମୁକ୍‌| ତତୋ......... ପରମଂ ରୂପମୈ- 
ଶ୍ବରମ୍‌'--ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୁଲେ, ତୂମେ ତୁମର 
ଚର୍ମଚକ୍ଷୁ ଦ୍ବାରା ମୋତେ ଦେଖି ପାରିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ ମୁଁ ତୁମକୁ 
ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ ଦେଉଛି, ଏହା ସାହାଯ୍ୟରେ ତୁମେ ମୋର ଏଶ୍ଵରିକ 
ଯୋଗ ଦେଖ। ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ବଚନକୁ ସଞ୍ଜୟ ଏଠାରେ 
'ଏବମୁକ୍ଟ୍ା' ପଦ ଦାରା ସକୌତ କରୁଛନ୍ତି । 


ଚତୂର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ 'ଯୋଗେଶ୍ବର' 
କହିଥୂଲେ ଏବଂ ଏଠାରେ ସଞ୍ଜୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ 'ମହା- 
ଯୋଗେଶ୍ବର' କହିଛନ୍ତି । ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନର୍ଜ 
ପ୍ରାର୍ଥନା ତୃଳନାରେ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଶ୍ଵରୂପ ଯଥେଷ୍ଟ 
ଅଧ୍ଧକ ଦେଖାଇଲେ] ଯଦି ଭକ୍ତର ଭଗବାନବର୍କୀ ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟ 
ବି ବାସ୍ତବିକ ଅଭିରୂୁଚି ହୁଏ, ଭଗବାନ ତାଙ୍କର ଅପାର 


+ ବେଦବ୍ୟାସଙ୍କ ଠାରୁ ସଞ୍ଜୟ୍ରୂ ମଧ୍ୟ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲା, ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନସ୍ପ ସହିତ ସେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ 
କରିଥୁଲେ (ଗୀତା ୧୮ | ୭୭) | ବର୍ତମାନ ସଞ୍ଚୟ ଧୁତରାଷ୍ଟୁଜ୍ଞୀ ସମୁଖରେ ସେହି ବିଶ୍ବରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୧୦-୧୧] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 799 
୭୬ ୬୫ ୫୬୮୧୭୭୧୧୭୧““୭ ଚୃକ୍ୁତୁୂ‡‡9‡¶ପ3832 2୧6 ।{( \!‰୮‰.'_‰___'_. 


ଶକ୍ତିରେ ତାହା ପୃର୍ଶି କରି ଦିଅନ୍ତି । ଅଲୌକିକ, ଅଭୁତ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇଲେ ଯେ, ଧୈର୍ଯ୍ୟଯଶାଳୀ 

ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ ରୂପ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । ଜିତେନ୍ଦ୍ରିୟ ଶୂରବୀର ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି 
'ରୂପମୈଶ୍ବରମ୍‌' କହିଛନ୍ତି, ଏଠାରେ ସଞ୍ଜୟ ସେହି ରୂପ । ପ୍ରାପ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ତାହାକୁ ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟ କହିଲେ (୧୧ | ୧୭) 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ “ପରମଂ ରୂପମୈଶ୍ବରମ୍‌” କହିଛନ୍ତି। ଏହାର ଏବଂ ଭୟଭୀତ ହୋଇଗଲେ (୧୧ । ୪୫) | ଶେଷରେ 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନକ୍ଳୀ ବିଶ୍ଵରୂପ ଅତି ଅଦ୍ଭୁତ! ସମସ୍ତ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ “ବ୍ୟପେତଭୀଃ' କହି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନା 
ଯୋଗର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍କ ଏପରି ବିଲକ୍ଷଣ, } ଦେବାକୁ ପଡ଼ିଲା (୧୧ | ୪୯) | 


ଘଜିିଝଖ ଭ/ବ- ଭଗବାନଙ୍କୁ 'ମହାଯୋଗେଶ୍ବର' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଯେ, ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଯୋଗର ଭଶ୍ଵର। 
ଏପରି କୌଣସି ଯୋଗ ନାହିଁ, ଯାହାର ଶଶ୍ଵର (ସ୍ଵାମୀ) ଭଗବାନ ନୁହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ଯୋଗ ଭଗବାନର୍କୀର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍ଦୁ “ଯୋଗେଶ୍ବର” କହିଥୁୂଲେ (୧୧।୪), କିନ୍ତୁ ସଞ୍ଜୟ ଭଗବାନର୍କୁ 'ମହାଯୋଗେଶ୍ବର” 
କହୁଛନ୍ତି । ଏହାର କାରଣ, ପୂର୍ବରୁ ସଞ୍ଜୟ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅଧୂକ ଜାଣିଥୂଲେ | ସଞ୍ଜୟର୍କ୍ ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ୟ 
ବେଦବ୍ୟାସ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆହୁରି ଅଧୂକ ଜାଣିଥୂଲେ। ବେଦବ୍ଯାସର୍ସ୍ନ କୃପାରୁ ହିଁ ସଞ୍ଚୟ ଭଗବାନ ଓ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ଵ ସଂବାଦ 
ଶୁଣି ପାରିଲେ-¬ 'ବ୍ୟାସପ୍ରସାଦାଳୁତବାନେତଦତୃଗୁହ୍ଯମହଂ ପରମ୍‌' (ଗୀତା ୧ ୮ | ୭୫) | ବ୍ଯାସଦେବର୍କ ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ 


ଭଗବାନ ନିଜେ ନିଜକୁ ଅଧୂକ ଜାଣିଥୁଲେ (ଗୀତା ୧୦।୨, ୧୫ | 
=== = ` ==== 


ଦୀ୍୭ ମନ୍ଦ ତୁଲଟି ନ୍ଲୋଳଳନନେ ସୟ ଜମବାନଙ୍କକ ଯେହି ଦଳନ ଏଣଶୁଜ-କୁଯନ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛଳି / 
ଅନେକ ବକ୍ତନୟନମନେକାଭୂତଦଶିନମ୍‌ 
ଅନେକଦିବ୍ଯାଭରଣ ଦିବ୍ଯୟାନେକୋଦ୍ୟତାୟୁଧମ୍‌ ॥ ୧୦ ॥ 


ଦିବ୍ୟମାଲ୍ୟାମ୍ବରଧରଂ ଦିବ୍ୟଗନ୍ଧାନୁ ଲେପନମ୍‌ | 
ସବାଶୃଯ୍ୟଯମୟଂ ଦେବମନନ୍ତଂ ବିଶ୍ବତୋମୁଖମ୍‌ ॥ ୧୧॥ 


ଅନୟ ଅନେକବକ୍ତନୟନମ୍‌ଯାହାକ୍ତର ଅନେକ ମୁଖ ଓ ନେତ୍ର: ଅନେକାଭୂତଦଶିନମ୍‌ ନାନାପ୍ରକାର ରୂପ; 
ଅନେକଦିବ୍ୟାଭରଣମ୍‌ଚିଅନେକ ଦିବ୍ୟ ଆଭୂଷଣ ରହିଛି; ଦି ବ୍ୟାନେକୋଦ୍ଯତାୟୁଧମ୍‌ଚଯାହାର୍କା ହାତରେ ଦିବ୍ଯ ଆୟୁଧ 
ରହିଛି; ଦିବ୍ଯମାଲ୍ଯାମ୍ବରଧରମ୍‌ (ତଥା) ଯାହାର୍ନ୍ନ ଗଳାରେ ଦିବ୍ଯ ମାଳା ଶୋଭା ପାଉଛି, ଯିଏ ଦିବ୍ଯ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ 
କରିଛନ୍ତି ଦିବ୍ଯଗନ୍ଧାନୂଲେ ପନମ୍‌ଚ୍ଯାହାନ୍ରର ଲଲାଟ ଓ ଶରୀର ଚନ୍ଦନଚର୍ଚ୍ଚିତୃ ସବାଶ୍ଟକ୍ଯିମୟମ୍‌-ଂସେପରି ଅତି 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ ଅନନ୍ତମ୍‌ଚଅନନ୍ତରୂପଶାଳୀ (ତଥା); ବିଶ୍ବତୋମୁଖମ୍‌ଚସବୂୁଦିଗକୁ ମୁଖ ଥୂବାଃ ଦେବମ୍‌=ନିଜର ଦିବ୍ଯ 
ସ୍ବରୂପକୁ (ଭଗବାନ ଦେଖାଇଲେ! | 

ଯାହାଙ୍କର ଅନେକ ମୁଖ, ଅନେକ ନେତ୍ର, ନାନାପ୍ରକାର ଅଦ୍ଭୂତ ରୂପ ଓ ଅନେକ ଦିବ୍ୟ ଆଭୂଷଣ ରହିଛି, 
ହାତରେ ଦିବ୍ୟ ଆୟୁଧ ଓ ଗଳାରେ ଦିବ୍ୟ ମାଳା ଶୋଭା ପାଉଛି ଏବଂ ଯିଏ ଦି ବ୍ୟ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରିଛନ୍ତି ତଥା 
ଯାହାର୍କ୍ର ଲ ଲାଟ ଓ ଶରୀର ଚନ୍ଦନଚର୍ଚ୍ଚିତ, ସେପରି ଅତି ଆଶ୍ଚଯ୍୍ୟମୟ ଅନନ୍ତରୂପଶାଳୀ ତଥା ସବୁଦିଗକୁ ମୁଖ 
ଥବା ନିଜର ଦିବ୍ୟ ସ୍ବରୂପକୂ ଭଗବାନ ଦେଖାଇଲେ । 


ବଯ, ଅନେକବକ୍ତନୟନମ୍‌”-- ବିରାଟରୂପ । ରୂପରେ ଯେତେ ରୂପ, ଯେତେ ଆକୃତି, ଯେତେ ରଙ୍ଗ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ମୁଖ ଓ ନେତ୍ର ଦିବ୍ୟ ଅଟେ। । ଦେଖାଯାଉଛି ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ଚୀ ବିଚିତ୍ରରୂପରେ ଯେତେ ପ୍ରକାର 
ବିରାଟଂରପରେ ଯେତେ ପ୍ରାଣୀ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି, । ସାଜସଜ୍ଜା ଦେଖାଯାଉଛି, ସେସବୂ ଅଦ୍ଭୁତ। 
ସେମାନଙ୍କର ମୁଖ, ନେତ୍ର, ହସ୍ତ, ପଦ ପ୍ରଭୂତି ସବୁକିଛି “ଅନେକ ଦି ବ୍ୟାଭରଣମ୍‌'-- ବିରାଟରୂପର ଅନ ର୍ଗତ 
ଅଇଗଂ ବିରାଟରପ ଭଗବାନର୍କର। କାରଣ ଭଗବାନ । ସମସ୍ତ ରୂପର ହାତ, ଗୋଡ଼, କାନ, ନାକ ଓ ଗଳାରେ 
ସ୍ବୟଂ ବିରାଟରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଯେତେ ଗହଣା ଓ ଆଭୂଷଣ ରହିଛି, ସେସବୁ ଦିବ୍ଯ; 

“ଅନେକାଦଭୂତ ଦ ଶିନମ୍‌'-¬ ଭଗବାନ କାର ବି ରାଟ- ¦ କାରଣ ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ଗହଣାରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛନ୍ତି | 


800 


“ଦିବ୍ୟାନେକୋଦ୍ୟତାୟୁଧମ୍‌'-- ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନ 
ସ୍ଵହସ୍ତରେ ଚକ୍ର, ଗଦା, ଧନୁ, ତୀର, ପରିଘ ଇତ୍ୟାଦି ଯେଉଁ 
ସବୁ ଆୟୁଧ (ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର) ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଦିବ୍ୟ | 

“ଦି ବ୍ୟମାଲ୍ଯାମ୍ବରଧରମ୍‌'-- ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନ 
ଗଳାରେ ଫୁଲ, ସୁନା, ରୂପା, ମୋତି, ରଚ, କାଇଁଚ ଇତ୍ୟାଦିର 
ଯେଉଁ ସବୁ ମାଳ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଦିବ୍ଯ। ସେ 
ନିଜ ଶରୀରରେ ନାଲି, ହଳଦିଆ, ସବୁଜ, ଧଳା, ଧୂସର 
ଇତ୍ୟାଦି ଅନେକ ରଇଂଂର ଯେତେ ବସ୍ତ୍ର ପରିଧାନ କରିଛନ୍ତି, 
ସେସବୁ ଦିବ୍ଯ। 

“ଦିବ୍ୟଗନ୍ଧାନୁଲେ ପନମ୍‌'--¬- ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନ 
ଲଲାଟରେ କଧ୍ଚୁରୀ, ଚନ୍ଦନ, କୁର୍ଚ୍କମ ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେ 
ସୁଗନ୍ଧିତ ଦ୍ରବ୍ୟରେ ବିଭୂଷିତ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେସବୁ ଦିବ୍ଯ। 

'ସବଵାଶୃଯ୍ୟମୟଂ ଦେବମନନ୍ତଂ ବିଶ୍ବତୋମୁଖମ୍‌'-- 
ଏହିରୂପେ ସର୍ବାଶ୍ବର୍ଯ୍ୟମୟ ଅନନ୍ତରୂପଶାଳୀ ଏବଂ ଚତୁର୍ଦିଗକୁ 
ମୁଖ ଥୂବା ନିଜର ପରମ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟମୟ ରୂପ ଭଗବାନ 
ଅରଜଜୁନଙ୍କୁ ଦେଖାଇଲେ। 

ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଘରେ ବସି ମନରେ ଚିନ୍ତା 


ଶୟ 


କରେ ମୁଁ ହରିଦ୍ବାରରେ ଅଛି ଓ ଗଙ୍ଗାରେ ସ୍ନାନ କରୁଛି', 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା 3* 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ତେବେ ସେ ସମୟରେ ତାକୁ ଗଙ୍ଗା ନଦୀ, ପୋଲ, 
ଘାଟରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥିବା ନର-ନାରୀ ପ୍ରଭୂତି ଦେଖାଯାଆନ୍ତି 
ତଥା ସେ ନିଜେ ଗଙ୍ଗାରେ ସ୍ନାନ କରୁଥୂୁବାର ଦୃଶ୍ଯ ମଧ୍ୟ 
ତାକୁ ଦେଖାଯାଏ। ବାସ୍ତବରେ ସେଠାରେ ହରିଦ୍ରାର ନାହିଁ 
କି ଗଙ୍ଗା ନାହିଁ କେବଳ ତା”ର ମନ ହିଁ ଏ ସମସ୍ତ ରୂପ 
ଧାରଣ କରି ତାକୁ ଦେଖାଯାଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏକ 
ଭଗବ।ନ ହିଂ ଅନେକ ରୂପରେ, ସେହି ରୂପର 
ଆଭୂଷଣରୂପେ, ଅନେକ ପ୍ରକାର ମାଳାରୂପେ, ନାନାପ୍ରକାର 
ବସ୍ତ୍ରରୂପେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବା ନବ୍କ 
ବିରାଟରୂପରେ ସବୁକିଛି ଦିବ୍ଯ। 

ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ ଅଛି-- ପିତାମହ ବ୍ରହ୍ମା ଯେତେବେଳେ 
ବାଛୁରୀ ଓ ଗୋପବାଳକମାନଙ୍କୁ ଗ୍ଵରେରି କରି ନେଇଗଲେ, 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ନିଜେ ହିଁ ବାଛୁରୀ ଓ 
ଗୋପାଳବାଳକର୍କ୍ଚ ରୂପ ଧାରଣ କଲେ। କେବଳ ଯେ 
ବାଛୁରୀ ଓ ଗୋପାଳବାଳକରୂପ ଧାରଣ କଲେ ତା ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଭଗବାନ ନିଜେ ହି ବାଡ଼ି, ଶିଙ୍ଗା, ବଂଶୀ, ବସ୍ତ୍ର, 
ଆଭୂଷଣ ଇତ୍ଯାଦି ରୂପ ଧାରଣ କଲେ ଶୃଶ୍ରୀମଦ୍ଭା, 
୧୦ ୧୩ | ୧୯) | 


ଘଜିଣିନ୍ଥ କ/ଂଦଡ଼ିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଂଶ ଜୀବର ସବୁକିଛି ଆଶ୍ଛର୍ଯ୍ୟମୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି 
(ଗୀତା ୨। ୨୯), ଏବଂ ଏଠାରେ ଭଗବାନବ୍କ୍ଚର ସବୂକିଛି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟମୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ଯେତେ 


୨ ୪୫ 


ଦେଖୁଥିଲେ ବି 


ସେତେ ଅଧୂକ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଅନୂଭବ ହେଉଥାଏ। ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ବୈଚିତ୍ର୍ୟର କୌଣସି ଅନ୍ତ ନାହିଁ। 
===ଳ=- `#° ==== 


ସୀଙ୍ଗନ ଏ୦ବ ସୟ ବିଶୂକୁଫଳ ନେଯେତି ବିଷୟଣନେ ବର୍ଷନା କ୍ୁଛଳି / 


ଦିବି ସୂମଯ୍ଯ୍ୟସହସ୍ରସ୍ଯ 


ଭବେ ଦୃଯୁଗପଦୁତ୍ଥୃତା । 


ଯଦି ଭାଃ ସଦୂଶୀ ସା ସ୍ୟାଭାସସ୍ତସ୍ୟ ମହାମୂନଃ ॥ ୧୨॥ 
ଅନୟ - ଦିବିଇ (ଯଦି) ଆକାଶରେ; ଯୁଗପତ୍‌-= ଏକାବେଳେ, ସୂକ୍ୟ୍ଯସହ ସସ୍ଯ ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ; ଉତ୍ଥୂତା ଉଦିତ; 
ଭବେତୃ = ହୁଅନି (ତଥାପି) ; ସାଠିସେମାନର୍କର; ଭାଃ=ଜ୍ୟଯୋତି (ମିଶି); ତସ୍ଯଳିସେହି; ମହାମୁନଃ= ମହାମାରୀ; ଭାସଃ ଜ୍ୟୋତି 
ସହିତ; ସଦୃଶୀ= ସମାନ; ଯଦି, ସ୍ଯାତ୍=ହେବ କି ନାହିଁ ସନ୍ଦେହ | 
ଯଦି ଆକାଶରେ ଏକାବେଳେ ସହସ୍ର ସୂକ୍ଷ୍ୟି ଉଦିତ ହୁଅନ୍ତି ତଥାପି ସେମାନବ୍କର ଜ୍ୟୋତି ମିଶି 
ସେହି ମହାତ୍ବାର୍କ (ବିରାଟରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍ୱ ଜ୍ୟୋତି ସହିତ ସମାନ ହେବ କି ନାହିଁ ସନ୍ଦେହ ଅଥାତ୍ବ ହୋଇ 


ପାରିବ ନାହିଁ । 

ବ#ର// 'ଦିବି ସୂମ୍ସହସସ୍............... ତସ୍ୟ 
ମହାମ୍ବୂନଃ--- ଆକାଶରେ ସହସ୍ର ତାରା ଏକସସ୍ଚେଂ ଉଦିତ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଯେପରି ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଆଲୋକ ଗୋଟିଏ 
ଚନ୍ଦ୍ରର ଆଲୋକ ସହିତ ସମାନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ଏବଂ 
ସହସ୍ର ଚନ୍ଦ୍ରକ୍ଚର ଆଲୋକ ମଧ୍ଯ ଏକ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ଆଲୋକ 
ସହିତ ସମାନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆକାଶରେ 


ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏକସଙ୍ଗେ ଉଦିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନର୍ସ୍ଗର 
ଜ୍ୟୋତି ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନକବ୍କୀ ଜ୍ୟୋତି ସଙ୍ଗେ ସମାନ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ଯ ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ଜ୍ୟୋତି ସହିତ 
ଉପମେୟ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଯଦି ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟ୍ରସମ୍ପନ୍ନ ସଞ୍ଜୟ 
ମଧ୍ଯ ହଜାର ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କର ଉପମା ଦେବାକୁ ବି ସଂକୋଚ 


ଶ୍ମୋକ ୧୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


801 


ବୋଧ କରୁଛନ୍ତି, ତେବେ ସେହି ସୂର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ଜ୍ୟୋତି 
ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନକ୍କ୍ ଜ୍ଯୋତି ସହିତ ସମାନ ହେବ 
କିପରି! କାରଣ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କର ଜ୍ୟୋତି ଭୌତିକ ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ତଳେ ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଜ୍ୟୋତି ଦିବ୍ୟ । ଭୌତିକ 
ଜ୍ୟୋତି ଯେତେ ଉଦ୍ଜଳ ହୋଇଥୁଲେ ବି ଦିବ୍ଯ ଜ୍ୟୋତି 
ସମ୍ମୁଖରେ ତାହା ତୂଜ୍ଚ । ଭୌତିକ ଜ୍ୟୋତି ଓ ଦିବ୍ୟ ଜ୍ୟୋତିର 


୬୧, 


ଶ୍ରେଣୀ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ ଦୁଇଟିକୁ ପରମ୍ଫର 
ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ଅଙ୍ଗୁଳି 
ନିର୍ଦେଶପରି ଭୌତିକ ଜ୍ୟୋତି ଦ୍ବାରା ଦିବ୍ଯ ଜ୍ୟୋତିକୁ 
ସୂଚିତ କରାଯାଇପାରେ । ଏଠାରେ ସଞ୍ଜୟ ମଧ୍ୟ ସହସ୍ର 
ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତର ଭୌତିକ ଜ୍ୟୋତିର କଳ୍ପନା କରି ବିରାଟରୂପ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଜ୍ଯୋତି ବା ତେଜକୁ ସୂଚିତ କରାଇଛନ୍ତି । 


ଘଟିଣିନଛ୍ଣ ଭବ ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତର ଜ୍ୟୋତି ମିଶିଲେ ବି ଭଗବାନଙ୍କ ଜ୍ୟୋତିର ସମତୁଲ ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ କାରଣ ସୂର୍ଯ୍ୟଯକ୍କର ତେଜ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ଆସିଥାଏ (ଗୀତା ୧୫ । ୧୨) । ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଜ୍ୟୋତି 
ମିଶିଲେ ବି ତାହା ଭୌତିକ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଜ୍ଯୋତି ଭୌତିକ ନୁହେଁ, ତାହା ଦିବ୍ଯ। 
===-- ^ === 


ସନ୍ୟ୍ରଂ ପୂର୍ବ ଜ୍ମ୍ରୋକଟୁଡ଼ିଳଃନେ ବିଶୂକ୍ରୁଫ ଭରବାଳର୍କକ ଦିବକୁଫଘ୍ୟ ଅବୟବ © ତେଜ ବିଷୟନକେ ବର୍ଷା କଳିଯାଜି ଯଞ୍ଜୀୟ 


ଅର୍ନୁନଙ୍କ ବିଵ୍ନନ୍ରୁଫକର୍ଣଳ ସ୍ମଵକେ କହୁଛନଳି / 
ତତ୍ରେକସଂ ଜଗତୃକୃସ୍ମଂ 
ଅପଶ୍ୟଦ୍ଦେବଦେବସ୍ୟ 


ଶରୀରେ 


ପ୍ରବିଭକ୍ତ ମନେକଧା । 
ପାଣ୍ଡବସ୍ତଦା॥ ୧୩ ॥ 


ଅନୟ -ତଦା=ିସେତେବେ ଳେ; ପାଣ୍ଡବଃ= ଅର୍ଜୁନ; ଦେ ବଦେ ବସ୍ଯ=ଦେବାଧୂଦେବ ଭଗବାନର୍ଢତୀ ତତ୍ର ସେହି; 
ଶରୀରେ ଶରୀରର; ଏକସମ୍‌- ଏକ ସାନରେ ସିତ; ଅନେକଧା= ଅନେକ ପ୍ରକାର, ପରବିଭକ ମ୍‌ ବିଭାଗରେ ବିଭକ ହୋଇଥୁବା; 


କୃସ୍ଣମ୍‌ ଚସସମଗ୍ର: ଜଗତ୍‌ ¬ ଜଗତକୁ; ଅପଶ୍ଯତ୍‌ =ଦେଖିଲେ | 


ସେତେବେଳେ ଅଝଜ୍ଭିନ ଦେବାଧୂଦେବ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀରର ଏକ ସାନରେ ସିତ ଅନେକ ପ୍ରକାର 
ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଦେଖିଲେ । 


ବୟ୭୧୮୯ତରତ୍ରୈକସ୍ପଂ ଜଗତ୍ଵକୃସ୍ଣଂ ପ୍ରବି ଭକ୍ତ- 
ମନେକଧା'--ଅନେକ ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବତା, 
ମନୂଷ୍ଯ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ପୂଥୂବୀଃ ସାଗର, ଆକାଶ, ନକ୍ଷତ୍ର 
ପ୍ରଭୃତି ଅନେକ ବିଭାଗ ସହିତ (ସଂକୂଚିତ ନୂହେ, 
ବିସ୍ତୃତଭାବେ) ସଚରାଚର ଜଗତକୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଶରୀରର 
ଏକ ଅଂଶରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ଦିବ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖି ପାରିଲେ। ତାତ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାଙ୍କ 
ଛୋଟ ଶରୀରର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ଚର-ଅଚର, 
ସ୍ଥାବର-ଜଇଂମ ସମେତ ସମଗ୍ର ସଂସାର ଅବସ୍ଥିତ । ସେହି 
ସଂସାର ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଅନେକ ଦେବଲୋକ, 
ଅନେକ ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ପଦାର୍ଥରୂପେ ବିଭକ୍ତ ତଥା ବିସ୍ତୃତ 
ହୋଇଥୁବାର ଅର୍ଜୁନ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଦେଖିଲେ” । 

“ଅଅପଶ୍ଯଦ୍ଦେବଦେବସ୍ଯ ଶରୀରେ ପାଣ୍ଡ ବସ୍ତଦା'-- 


“ତଦା”ର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରଦାନ କରି ନିଜର ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇଲେ, 
ସେତେବେଳେ ଯାଇ ଅର୍ଜୁନ ତାହା ଦେଖି ପାରିଲେ। 
“ଅପଶ୍ଯତ୍ଂର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଭଗବାନ ଯେପରି ରୂପ 
ଦେଖାଇଲେ, ଅର୍ଜୁନ ସେହିପରି ହିଁ ଦେଖିଲେ। ସଞ୍ଜୟ 
ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଯେପରି ରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଆସୁଛନ୍ତି, 
ଅର୍ଜୁନ ସେପରି ରୂପ ମଧ୍ଯ ଦେଖିଲେ। 

ମନୁଷ୍ଯଲୋକ ଅପେକ୍ଷା ଦେବଲୋକ ଅତୀବ 
ଅଲୋକିକ, ସେହିପରି ଦେବଲୋକଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ଅନନ୍ତଗୁଣରେ ଅଲୌକିକ; କାହିଁକି ନା, ଦେବଲୋକ 
ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ଲୋକ ପ୍ରାକୃତ ଏବଂ ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତିରୁ 
ଅତୀତ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ୯ଦେବଦେବଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଦେବତା ।ସ୍ବାମୀ) । 
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* ଭାଗବତରେ ଅଛି--ଥରେ ମାଆ ଯଶୋଦା କହେଇର ଛୋଟ ପାଟି ଭିତରେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିଥୁଲେ | ଏ କଥା ବିଗ୍ବର କଲେ ଜଣାଯାଏ 


ଯେ, ଅନନ୍ତକୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ମଧ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ, ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ଗୋଟିଏ ଭୂମଣ୍ତଳ, ସେହି ଭୂମଣ୍ଡଳରେ ଭାରତବର୍ଷ, ଭାରତବର୍ଷରେ ଏକ 
ମଥୁରାମଣ୍ଡଳ, ମଥୁରାମଣ୍ଡଳରେ ଏକ ବ୍ରଜମଣ୍ଡଳ, ବ୍ରଜମଣ୍ଡଳରେ ଏକ ନନ୍ଦ ଗୀ, ନନ୍ଦ ଗୀରେ ଏକ ନନ୍ଦଭବନ ରହିଛି ଏବଂ ନନ୍ଦଭବନର ଏକ 
ସ୍ଥାନରେ କହ୍ନେଇ ଠିଆ ହୋଇଛି । କହ୍ନେଇକୁ ମାଆ ଯଶୋଦା ଛାଟ ଦେଖାଇ ଧମକାଉଛନ୍ତ, “ଆରେ ତୂ ମାଟି ଖାଇଲୁ କାହିଁକି? ପାଟି ଆଁ କର! ' 
କହ୍ନେଇ ପାଟି ଆଁ କରି ଦେଖାଇଲା ବେଳକୁ ସେହି ଛୋଟ ପାଟି ଭିତରେ ମାଆ ଯଶୋଦା ସମଗ୍ର ଜଗତ, ନନ୍ଦ ଗୀ ଏବଂ ନିଜ ଭବନରେ ନିଜକୁ 
ବସିଥିବାର ଦେଖିଲେ-- 'ସହାମ଼ାନମ୍‌' (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦| ୮ | ୩୯) | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଶରୀରର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ 
ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଦେଖିଲେ। 


802 ± ଶ୍ୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଘିଣିସ୍ନ ଭ/ବ- ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନକ୍ନ ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ ଜରାୟୁଜ, ଅଣ୍ଡଜ, ଉଭିଜ, ସ୍ଵେଦଜ, ସ୍ପାବର, 
ଜଙ୍ଗମ, ନଭଚର, ଜଳଚର, ସ୍ଳଚର, ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି, ଚଉଦ ଭୁବନ ଆଦି ଅନେକ ବିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବା ଜଗତକୁ ଦେଖିଲେ। ଜଗତ ଅନନ୍ତ ହୋଇଥୂୁଲେ କ'ଣ ହେଲା, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଅଂଶରେ 
ହିଁ ସିତ (ଗୀତା ୧୦।୪୨)। ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀରର ଯେଉଁ ସ୍ରାନକୁ ବି ଦୃଷ୍ଟ ଦେଉଛନ୍ତି ସେଠାରେ 
ତାଙ୍କୁ ଅନନ୍ତ ଜଗତ ଦେଖାଯାଉଛି! ୬ 

ସନ ଭଗବାନରକୀର ଥଲୋ/କିଳ ବିଶୁନୁଦ 6ଦେିବ/ଘପଣଜେ ଥର୍ନୁନକଳ ଅବ! ଳୀ7 ହେଲ/ ¬ ନୟ ଏହି ଳନ ଜହା 
ବର୍ଥନ/ ଳ୍ଠୁଛନି / 


ତତଃ ସ ବିସ୍ମୟାବିଷ୍ଟୋ ହୃଷ୍ଟ୍ଟରୋମା ଧନଞ୍ଚାୟଃ । 
ପ୍ରଣମ୍ଯ ଶିରସା ଦେବଂ କୃତାଞ୍ଜଳିରଭାଷତ ॥ ୧୪॥ 
ଥୟ ତତଃ=ଭଗବାନର୍କ୍ର ବିଶ୍ବରୂପ ଦର୍ଶନ କରି; ସଃ=ସେହି; ଧନଞ୍ଜୟଃ= ଅର୍ଜୁନ; ବିସ୍ମୟାବିଷ୍ଟଃ- ଅତ୍ୟନ୍ତ 


ଚକିତ ହୋଇଗଲେ (ଏବ); ହୁଷ୍ଟରୋମାଃ=ଆଶୂର୍ଯ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ତାକ୍ଚ ଶରୀର ରୋମାଞ୍ଚିତ ହୋଇ ଉଠିଲା; କୃତାଞ୍ଜଳିଃ= (ସେ) 
ଯୋଡ଼ହସ୍ତପୂର୍ବକ; ଦେବମ୍‌=ବିଶ୍ବରୂପ ଦେବର୍ଦ୍ଦତ ଶିରସା-୍ନତମସ୍ତକ ହୋଇ; ପ୍ରଣମ୍ୟ=ିପ୍ରଣାମ କରିନ ଅଭାଷତ=କହିଲେ | 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦଶିନ କରି ଅଜୁଁନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଚକିତ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ଆଶ୍ଟନ୍ଷ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ତାଟ୍କ୍ରର 


ଶରୀର ରୋମାଞ୍ଚିତ ହୋଇ ଉଠିଲା । ସେ ଯୋଡ଼ହସ୍ତପୂବିକ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେବର୍କୁ ନତମସ୍ତକ ହୋଇ ପ୍ରଣାମ କରି 
କହିଲେ - ¬ 


ରକ୮୮୮୯ତତଃ ସ ବିସ୍ମୟାବିଷ୍ଟୋ ହୃଷ୍ଟାରୋମା 
ଧନଞ୍ଜୟଃ'-- ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍କୀର ଯେଉଁ ରୂପ ବିଷୟରେ 
କେବେ କଳ୍ପନା ବି କରି ନ ଥ୍ୂଲେ, ସେହିପରି ରୂପ ଦେଖି 
ତାଙ୍କୁ ବଡ଼ ଆଶୁର୍ଯ୍ୟ ଲାଗିଲା | ଭଗବାନ ମୋ ଉପରେ କୃପା 
କରି ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ଅଲୌକିକ ଆଧ୍ୟାମ୍ଭିକ ବଚନ କହିଲେ ଏବଂ 
ଏବେ କୃପା କରି ମୋତେ ନିଜର ଅଦ୍ଭୁତରୂପ ଦେଖାଉଛନ୍ତି” 
ଭାବି ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରସନ୍ନତା ଯୋଗୁଁ ରୋମାଞ୍ଚିତ ହୋଇ ଉଠିଲେ। 

“ପ୍ରଣମ୍ୟ ଶିରସା ଦେବଂ କୃ ତାଞ୍ଜଳିରଭାଷତ”-¬ 


ଭଗବାନଙ୍କର ଅଲୌକିକ କୃପା ଅନୁଭବ କରି ଅର୍ଜୁନବ୍କ୍ବ 
ହୃଦୟରେ ଏପରି ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହେଲା ଯେ, ମୁଁ ଏହା 
ବଦଳରେ କଂଣ ବା କୃତଜ୍ଞତା ଜ୍ଞାପନ କରିବି ମୋ 
ପାଖରେ ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କଲାଭଳି କୌଣସି ବସ୍ତୁ 
ନାହିଁ। ମୁଁ କେବଳ ନତମସ୍ତକ ହୋଇ ପ୍ରଣାମ କରି 
ପାରିବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ଅର୍ପିତ କରି ପାରିବି। ତେଣୁ 
ଅର୍ଜୁନ ଯୋଡ଼ହସ୍ତପୂର୍ବକ ନତମସ୍ତକରେ ପ୍ରଣାମ କରି 
ବିଶ୍ବରୂପ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସ୍ତୁତି କରିବାରେ ଲାଗିଲେ। 


=== ୨ ==== 


ନୀ” ଅର୍ନ୍ତନ କିଜ/ଟଣକୁଫ ଜମଚଳନ୍ତ୍ରକ ଘେ ଥଲୋକଳିଳତ। ଦର୍ଶନ କଳି ଚଳିତ ହୋଇ ପଡିଥିଲେ, ଏବେ ତିଲେଟି 
ଜଳେ ସେହି ନୁର ଚର୍ଷନ/ ନଳି 6ନ୍ଦ ଜଲବାନକୁ ଭୁତ କଠୁଛନି / 


ଅର୍ଜୁନ ଜବଚ 

ପଶ୍ୟାମି ଦେବାଂସ୍ତବ ଦେବ ଦେହେ ସବାଂସ୍ତଥା ଭୂତବିଶେଷସଙ୍ଘାଟ୍‌ । 

ବ୍ରହ୍ମାଣମୀଶଂ କମଳାସନସମ୍ପଷୀଂଶ୍ଟ ସବାନୂରଗାଂଶ୍ଳ ଦିବ୍ଯାନ୍‌ ॥ ୧୫॥ 

ଥନନ୍ଦ୍ରକଚ ଅଜୁନ ଉବାଚ=ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ, ଦେବ=ିହେ ଦେବ! (ମୁଁ)ୱର ତବଆପଣର୍କ; ଦେହେ-ିଶରୀରରେ; 
ସର୍ବିନଚ୍‌ =ସମସ୍ତ; ଦେ ବାନ୍‌ =ଦେବଗଣକୀ; ତଥା=ତଥା; ଭୂତ ବିଶେଷସଘୀନ୍‌ =ପରଧାନ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରାଣୀବର୍ଗକୁ; ଚ=ଓ; 
କମଳାସନସ୍ତମ୍‌=କମଳାସନସ୍ତ; ବ୍ରହ୍ମାଣମ୍‌ବ୍ରହ୍ମାଗ୍ୁୱଁ ଶଶମ୍‌=ମହାଦେବର୍ଗ୍ଗ: ସର୍ବାନ୍‌= ସମସ୍ତ; ରୂଷୀନ୍‌--ରୂଷିଗଣକୂ; ଚ=ଓ; 
ଦିବ୍ୟାଟ୍‌= ଦିବ୍ୟ ଉରଗାନ୍‌ =ସର୍ପମାନର୍କ୍‌; ପଶ୍ଯାମି- ଦେଖୁଛି | । 

ଅଜୁନ କହିଲେ--ହେ ଦେବ! ମୁଁ ଆପଣରକୀ ଶରୀରରେ ସମସ୍ତ ଦେବଗଣଙ୍, ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରାଣୀବଶିଗ, 
କମଳାସନସ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ, ମହାଦେବର୍ଗୁ, ସମସ୍ତ ରଷିଗଣଙ୍ଗୁ ଓ ସମସ୍ତ ଦିବ୍ୟ ସଷିମାନଙ୍ଗୁ ଦେଖୁଅଛି । 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] 


ବ୍ଯ/୮୩୮ ୦ପଶ୍ଯାମି ଦେବାଂସ୍ତବ ଦେବ ଦେହେ 
ସବାଂସଥା ଭୂତବିଶେଷସଙ୍ଘାବ୍‌'-- ଅର୍ଜୁନକ୍ର ଭଗବତ୍‌- 
ପ୍ରଦତ୍ତ ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟି ଏତେ ଅସାଧାରଣ ଯେ, ଦେବଲୋକ 
ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ନିଜ ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଖାଯାଉଛି । କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ତାଙ୍କୁ ସମଗ୍ର ତ୍ରିଲୋକ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଉଛି । କେବଳ 
ତ୍ରିଲୋକ ନୂହେଁ। ବରଂ ତ୍ରିଲୋକର ଉପାଦକ ବହବ), 
ପାଳକ ଏବିଷ୍ଟ୍ଃୁ ଓ ସଂହାରକ (ମହେଶ୍ଵର) ମଧ୍ୟ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ସମସ୍ତ 
ଦେବଗଣଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀବର୍ଗଙ୍ଦୁ ଓ ବ୍ରହ୍ମା ତଥା ଶବ୍କରଙ୍ଭୁ 
ଦେଖୁଅଛି। 

'ବୃହାଣମୀଶଂ କମଳାସନସମ୍‌'-- ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନି, 
ମୁଁ କମଳ ଉପରେ ବିରାଜିତ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କୁ ଦେଖୁଛି। ଏଥୂରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ, ଅର୍ଜୁନ କମଳର ନାଡ଼କୁ ଓ ନାଡ଼ର 
ଉଦ୍‌ଗମ ସ୍ଥାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାଡ଼ର ମୂଳ ଆଧାର ଶେଷଶାୟୀ 
ଭଗବାନ ବିଷ୍କଣୁର୍ଦୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଛନ୍ତି। ତା”ଛଡ଼ା ଭଗବାନ 
ଶଙ୍କରର୍ଦଟୁ, କୈଳାସ ପର୍ବତକୁ ଏବଂ ସେହି ପର୍ବତ ଉପରେ 
ଥିବା ଶିବର୍କର ବାସସ୍ସାନ ବଟ ବୃକ୍ଷକୁ ମଧ୍ୟ ଅର୍ଜୁନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । 

'ରଷୀଂଶ୍ଟ ସବାନୁରଗାଂଶ୍ଡ ଦିବ୍ଯାଚୁ୍‌'-- ଧରାପୁଷ୍ରେ 
ଯେତେ ରଷି ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ପାତାଳଲୋକରେ ଯେତେ 
ସର୍ପ ଅଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍ଗୁ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ଦେଖୁଛନ୍ତି । 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ କଥାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି 
ଯେ, ତାଙ୍କ ସ୍ବର୍ଗ, ମର୍ତ୍ୟ ଓ ପାତାଳ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେଖାଯାଉ 
ନାହିଁ; ବରଂ ବିଭାଗ ସହିତ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ଏକତ୍ରିତ ହେଲାପରି 
ଦେଖାଯାଉଛି--_'ପ୍ରବିଭକ ମନେକଧା' (ଗୀତା ୧୧ |, ୧୩) | 
ସେହି ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦୂଷ୍ଟୁ ଅପସରି ଗଲାପରେ 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକ, କୈଳାସ ଓ ବୈକୁଣ୍ଠଲୋକ ତଥା ସେହି 
ଲୋକର ଅଧୁୂକାରୀ ବ୍ରହ୍ମା, ଶିବ ଓ ବିଷ୍କ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ 
ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି। ଏହା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିର ହିଁ 


ପ୍ରଭାବ । 
ବିଶେଷ କଥନ: 


ଭଗବାନ “ଏ ସମଗ୍ର ଜଗତ ମୋର କୌଣସି ଏକ 
ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ' କହିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ତାହା ଦେଖିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରାର୍ଥନା ଶୁଣି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, 
ତୁମେ ମୋର ଶରୀରର ଏକ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ରିତ ଚରାଚର 
ଜଗତକୁ ଦେଖ-- ଇହ ଏକସ'....ମମ ଦେହେ' (୧୧ | ୭) | 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ବେଦବ୍ୟାସଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ପ୍ରାପ୍ତ ସଞ୍ଚୟ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀରର ଏକ ସ୍ପାନରେ ସ୍ଥିତ 
ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଦେଖିଲେ-- 'ତତ୍ର ଏକ ସ....ଦେବଦେବସ୍ୟ 
ଶରୀରେ' (୧୧ | ୧୩) | ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ି, ମୁଁ 
ଆପଣଙ୍କୀ ଶରୀରରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀବର୍ଟ୍ମୁ ଦେଖୁଛି- “ତବ 
ଦେବ ଦେହେ।' ଏହି ପ୍ରକାରେ ଭଗବାନ ଓ ସଞ୍ଜୟର୍କୀ 
ଉକ୍ତରେ ତ 'ଏକସମ୍‌' (ଏକ ସ୍ଥାନରେ ସ୍ରିତ) ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଛି, ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଉକ୍ତିରେ ଏହି ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇ 
ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ଭଗବାନକ୍କ ଶରୀରର 
ଯେକୌଣସି ଅଂଶକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଗଲା, ସେଠାରେ 
ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧୀର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିବାକୁ ପାଇଲେ। 
ସେତେବେଳେ ସାରଥୂରୂପକ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଶରୀର ଆଡ଼କୁ 
ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଗଲା ନାହିଁ। ଅର୍ଜୁନବ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଯେଉଁଠିକି 
ଗଲା, ସେଠାରେ ତାଙ୍କୁ ଅନନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଗଲା ଏବଂ 
ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟ ସେହି ଦୃଶ୍ୟର ଅନୁଧାବନ କଲା । ଏଣୁ ଅର୍ଜୁନ 


`'ଏକସମ୍‌' କହି ପାରିଲେ ନାହିଁ | ଯଦି ବିଶ୍ବରୂପ ସହିତ ସେ 


ସାରଥୁରୂପେ ବିରାଜମାନ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଶରୀରକୁ ଦେଖିଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ସେ ଏକ ସ୍ପମ୍‌' କହି ପାରିଥାନ୍ତେ | ଅର୍ଜୁନଜ୍ମୁ କେବଳ 


ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଯାଉଛି, ତେଣୁ ସେ ବିଶ୍ବରୂପର ହିଁ ବର୍ଣ୍ଣନା 


କରୁଛନ୍ତି। ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ବରୂପ ଏତେ ଅପାର ଦେଖାଯାଉଛି 
ଯେ, ତାହାର ଦେଶଗତ ବା କାଳଗତ କୌଣସି ସୀମା 
ନାହିଁ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନବ୍କ ଦୃଷ୍ଟରେ ଯଦି ବିଶ୍ବରୂପର 
ଅନ୍ତ ମିଳୁ ନାହିଁ, ତେବେ ସାରଥୂରୂପେ ବିରାଜମାନ ଭଗବାନର୍ଳୀ 
ଆଡ଼କୁ ତାଙ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟି ଯିବ କିପରି? 

ଭଗବାନ ନିଜ ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦେଖାଉଥୁବାରୁ “ଏକସମ୍‌' କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ସଞ୍ଜୟ ସାରଥୁରୂପେ 
ବିରାଜମାନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଓ ତାଙ୍କୁ ଶରୀରର ଏକ ଅଶରେ 
ବିଶ୍ବରୂପକୁ ଦେଖୁଥୁବାରୁ “ଏକ ସ୍ପମ୍‌' କହିଛନ୍ତିଂ | 

ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ଓ ସଞ୍ଚୟଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଚ୍ଚ୍ଚ ଶରୀରର କେଉଁ ଏକ 
ସ୍ଥାନରେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖୁଥିଲେ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, 
ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀରର କେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦେଖୁଥୁଲେ, ତାହା ନିର୍ଦ୍ଦିଶ୍ଵଧଭାବେ କୁହାଯାଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ କାରଣ ଭଗବାନବ୍ତ୍ର ଶରୀରର ଏକ ଏକ 
ଲୋମକୂପରେ ଅନନ୍ତ କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ବିରାଜମାନ୍ୟ । 
ଭଗବାନ ବି କହିଛନ୍ତି ମୋ ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ 


+ ଭଗବାନ ଓ ସଞ୍ଜୟଜ୍୍‌ ବଚନରେ ଏକସ୍ନମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଯେ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ 


ଶରୀରର ଏକ ସ୍ତାନରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିଥ୍ବଲେ। 


¶₹ (୧) 'ରୋମ ରୋମ ପ୍ରତି ଲାଗେ କୋଟି କୋଟି ବ୍ରହ୍ମ ଡ' (ମାନସ ୧ | ୨୦୧) । 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ତୂମେ ସଚରାଚର ଜଗତକୁ ଦେଖ (ଗୀତା ୧୧। ୭)। | ଦୃଷ୍ଟ ଥରେ ପଡ଼ିଲା, ସେଠାରେ ତାର୍ଦ୍ଟୀ ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଅତଏବ ଭଗବାନକ୍ରୀ ଶରୀରର ଯେଉଁ ମ୍ରାନରେ ଅର୍ଜୁନତ୍କ୍ରର । ଦର୍ଶନ ହେଲା। 


ଘଟକ ଭବ-ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନତ୍କନ ବିରାଟରୂପରେ ଦେବତା, ପ୍ରାଣୀ, ବ୍ରହ୍ମା, 


ବିସ୍ଫୁ, ମହେଶ୍ବର, ରଷି, ନାଗ 


ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତକ୍କ ସମୂହକୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ। ମର୍ତ୍ୟଲୋକେରେ ଥାଇ ଦେବଲୋକ, ବ୍ରହ୍ମଲୋକ, 


ବୈକୁଣ୍ଠ କୈଳାସ, ନାଗଲୋକ ଆଦି ସମସ୍ତ ଲୋକକୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି। ଏଣୁ ଯାହା ବି 


କହିବା ଓ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳୁଛି, ସବୁ 


ଭଗବାନର୍କ୍ବ ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ରିତ। ଭଗବାନ ସାକାର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନିରାକାର ହୁଅନ୍ତୁ, ସର୍ବବ୍ଦହତ୍‌ ହୁଅନ୍ତୁ ବା କ୍ଷୁଦ୍ରାତିକ୍ଷୁଦ୍ର 
ହୁଅନ୍ତୁ। ତାର୍କର ଅନନ୍ତ ଉପାଧ୍ଧ କେବେ କ୍ଷୁଣ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ। ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ ତାର୍କଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତାର୍ଜାଠାରେ ରହେ 


ଏବଂ ତାରବ୍ଦ୍ରରିଠାରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସେ ଯଥାବତ୍‌ ରହନ୍ତି! 
=== -# ==== 


ଅନେକବାହୂଦରବକ୍ତନେତ୍ରଂ ପଶ୍ଯାମି ତ଼ାଂ 


ସବିତୋଃନନ୍ତରୂପମ୍‌ | 


ନାନ୍ତ ନ ମଧ୍ଯଂ ନ ପୁନସ୍ତବାଦିଂ ପଶ୍ଯାମି ବିଶ୍ବେଶ୍ବର ବିଶ୍ଵରୂପ ॥ ୧୬॥ 

ଅନୟ ବିଶ୍ଵରୂପ ହେ ବିଶ୍ବରୂପା; ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵରହେ ବିଶ୍ବେଶ୍ବର! ; ତ଼ାମ୍‌ଇଆପଣର୍କୁ (ମୁଁ, ଅନେକବାହୂଦର- 
ବକ୍ତନେତ୍ରମ୍‌ - ଅନେକ ହାତ, ଉଦର, ମୁଖ ଓ ନେତ୍ରବିଶିଷ୍ଟ, (ତଥା) ; ସବିତଃ= ସବୁ ଦିଗରୁ; ଅନନ୍ତରୂପମ୍‌= ଅନନ୍ତ ରୂପବିଶିଷ୍ଠ,; 
ପଶ୍ୟାମି-ଦେଖୁଅଛି; ତବ (ମୁଁ) ଆପଣକର; ଆଦିମ୍‌ =ଆଦିକୁ; ନ, (ପଶ୍ଯାମି) =ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ; ମଧ୍ଯମ୍‌ = ମଧ୍ଯକୁ: ନ, 
(ପଶ୍ୟାମି) = ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ; ପୁନଃ ଏବଂ; ଅନତମ୍‌ ଅନ କୁ ମଧ୍ୟ: ନ, ପଶ୍ୟାମିଇଦେଖି ପାରୁ ନାହିଁ | 

ହେ ବିଶ୍ଵରୂପ! ହେ ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵର! ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଅନେକ ବାହୁ, ଉଦର, ମୁଖ ଓ ନେତ୍ର ଥୁବାର ତଥା ଚତୁଦିଗରେ 
ଅନନ୍ତରୂପ ଥୂବାର ଦେଖି ପାରୁଛି । ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତ କିଛିହେଲେ ଦେଖିପାରୁ ନାହିଁ | 


ଚ#/# ¬ “ବି ଶ୍ରୂପ', ବି ଶ୍ଵେଶ୍ବର_ଏ ଦୁଇଟି 
ସମ୍ବୋଧନରେ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ଵ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ମୋତେ 
ଯାହା କିଛି ଦେଖାଯାଉଛି, ସେସବୁ କେବଳ ଆପଣ ଅଟନ୍ତି 
ଏବଂ ଏହି ବିଶ୍ବର ସ୍ବାମୀ ମଧ୍ୟ ଆପଣ । ସାଂସାରିକ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କୀର 
ଶରୀର ଜଡ଼ ଏବଂ ସେଥୁରେ ଥୁବା ଶରୀରୀ ଚେତନ, ମାତ୍ର 
ଆପଣର୍କୀ ବିରାଟରୂପରେ ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। ବିରାଟରୂପରେ ଆପଣ ନିଜେ ହିଁ ଶରୀର 
ଓ ଶରୀରୀ ରୂପରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ତେଣୁ ବିରାଟରୂପରେ 
ସବୁକିଛି ଚିନ୍ନୟ। ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ “ବିଶ୍ଵରୂପ” ବୋଲି 
ସନ୍ଦୋଧନ କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଆପଣ ସ୍ଵୟଂ ଶରୀର ଏବଂ 
“ବିଶ୍ଵେଶ୍ଵରଂ ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଆପଣ ସ୍ବୟଂ 
ଶରୀରୀ (ଶରୀରର ସ୍ବାମୀ) । 

“ଅନେକ ବାହୁଦରବକ୍ତ ନେତ୍ରମ୍‌'-¬ ମୁଁ ଆପଣକୀ ବାହୁକୁ 
ଗ୍ବହିଁଲେ ଅନେକ ବାହୁ ଦିଶୁଛି, ଉଦରକୁ ଗ୍ବହିଲେ ଅନେକ 
ଉଦର ଦିଶୁଛି, ମୁଖକୁ ଗ୍ରହିଁଲେ ଅନେକ ମୁଖ ' ଦିଶୁଛି ଏବଂ 
ନେତ୍ରକୁ ଗ୍ବହିଁଲେ ଅନେକ ନେତ୍ର ଦିଶୁଛି । ଆପଣଙ୍କ ବାହୁ, 


ଉଦର, ମୁଖ ଓ ନେତ୍ରର କୌଣସି ଅନ୍ତ ନାହିଁ, ସବୁ ଅନନ୍ତ | 

'ପଶ୍ଯାମି ତାଂ ସବିତୋଃନନ୍ତରୂପମ୍‌'-- ଆପଣ ସ୍ାନ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ ପ୍ରଭୂତି ରୂପରେ ଚତୁର୍ଦିଗରୁ 
ଅନନ୍ତ ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି। 

'ନାନ୍ତ ନ ମଧ୍ଯଂ ନ ପୁଚନସ୍ତବାଦିମ୍‌'-- ଆପଣର୍କର 
ଅନ୍ତ କେଉଁଠି ତାହା ଜଣା ନାହିଁ, ଆପଣକ୍କର ମଧ୍ୟ କେଉଁଠି 
ତାହା ଜଣା ନାହିଁ ଏବଂ ଆପଣଙର୍ବ୍ଘର ଆଦି କେଉଁଠି ତାହା 
ମଧ୍ଯ ଜଣା ନାହିଁ। 

ପ୍ରଥମେ “ନାନ୍ତମ୍‌' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି, କୌଣସି 
ଦର୍ଶକ କିଛି ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ତାଂର ଦୃଷ୍ଟ 
ସେହି ବସ୍ତୁର ସୀମା ଉପରକୁ ଯାଇ ତାହାର ବିସ୍ତାର ଅନୁମାନ 
କରେ। କୌଣସି ପୁସ୍ତକକୁ ଦେଖିଲେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ତାହା 
କେତେ ମୋଟା ଓ ଲମ୍ବା, ସେଥୂପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ । ସେହିପରି 
ଭଗବାନର୍କୀ ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବାରୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦୂଞ୍ଝ ସେହି ରୂପର ସୀମା (ଅନ୍ତଃ ଆଡ଼କୁ ଗଲା। 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସୀମା ବା ଅନ୍ତ ଦୃଶ୍ୟ ନ ହେବାରୁ ପୁନଶ୍ଚ ତାରଙ୍ସ୍ଵ 


( ୨) କ଼େଦୃଗ୍‌ବିଧାବିଗଣିତାଣ୍ଡପରାଣୁଚର୍ଯ୍ୟାବାତାଧ୍ଵରୋମବିବରସ୍ୟ ଚ ତେ ମହିତୃମ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଦା, ୧୦ | ୧୪ | ୧୧) | 
“ଯେପରି ଝରକା ବାଟଦେଇ ଆସୁଥୁବା ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣରେ ଅନେକ କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ପରମାଣୁ ଉଡ଼ି ବୁଲୁଥ୍ୁବାର ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି 


ଆପଣଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ଲୋମକୃପରେ ଅଗଣିତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଘୂରି ବୁଲୁଥାନି ।'? 


ଶ୍ଳୋକ ୧୭] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 805 


ଦୂଷ୍ଟ ମଧ୍ୟଭାଗ ଆଡ଼କୁ ଗଲା; ତା'ପରେ ଆଦି ବା ଆରମ୍ଭ ¦ ଅନ୍ତ, ମଧ୍ଯ ଓ ଆଦି ପାଇଲେ ନାହିଁ | ତେଣୁ ଏହି ଶ୍ନୋକରେ-¬ 
ଆଡ଼କୁ ଦୃଞ୍ଝଁ ଗଲା, ମାତ୍ର କେଉଁଠି ହେଲେ ସେ ବିରାଟରୂପର ¦ 'ନାନ୍ତଂ ନ ମଧ୍ଯ" ନ ପୁନସ୍ତବାଦିମ୍‌'-- ଏପରି କ୍ରମ ରଖାଯାଇଛି | 


ଫଜିଣିନ୍କ ଉ/୮ବ ଏଠାରେ ଭଗବାନବ୍କ ବିରାଟରୂପ ଅନନ୍ତ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି । ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ 
ଅଂଶରେ ବି ଅନନ୍ତ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ ନିହିତ । କାଳିରେ କେଉଁଠି କେଉଁ ଲିପି ଅବା ନାହିଁ୮ ସୁନାରେ କେଉଁଠି କେଉଁ ଗହଣା 
ଅବା ନାହିଁନ ସେହିପରି ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ କଂଣ ବା ନାହିଁ? ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସବୁକିଛି ରହିଛି। 


=== × === 


କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରିଣଂ ଚ ତେଜୋରାଶିଂ ସବିତୋ ଦୀପ୍ରି ମନ୍ତମ୍‌ | 
ପଶ୍ଯାମି ତ଼ାଂ ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟଂ ସମନ୍ତାଦ୍ଦୀପ୍ରାନଳାକି ଦ୍ୟୁତିମପ୍ରମେୟମ୍‌ ॥ ୧୭ ॥ 


ଥକ ଢ଼ାମ୍‌ (ମୁ) ଆପଣଙ୍କୁ; କିରୀଟିନମ୍‌- କିରୀଟ; ଗଦିନମ୍‌ ¬ଗଦା; ଚକ୍ରିଣମ୍‌-ଚକ୍ର (ତଥା ଶଝ୍ଂ ଓ ପଦୁ) 
ଧାରଣ କରିଥୂବାର; ପଶ୍ଯାମିଚିଦେଖୁଛି ତେଜୋରାଶିମ୍‌ (ଆପଣଙ୍କୁ ମୁଁ) ତେଜରାଶିସ୍ବରୂପତ ସଵିତଃସର୍ବ ଦିଗେ; 
ଦୀପ୍ତି ମନ୍ତମ୍‌ଚଉଜ୍ଜଳସ୍ଵରୂପୱ; ଦୀପ୍ତାନଳାକିଦ୍ୟୁତିମ୍‌-୍ଦେଦୀପ୍ୟମାନ ଅଗ୍ନି ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟର୍କ୍ଵ ସମ କାନ୍ତୈଯୁକ୍ତ; ଦୁ ର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟମ୍‌= ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ଯ; 


ଚ= ଓ; ସମନ୍ତାତ୍‌ ¬ସବୁ ଦିଗରୁ; ଅପ୍ରମେୟମ୍‌ ¬ ଅପ୍ରମେୟସ୍ବରୂପ (ଦେଖୁଛି) | 
ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ମୁକୁଟ, ଗଦା, ଚକ୍ର (ତଥା ଶଙ୍ଖଂ ଓ ପଦୁ) ଧାରଣ କରି ୂବାର ଦେଖୁଛି । ମୁଁ ଆପଣକୁ 
ତେଜରାଶିଯୁକ୍ତ, ସବିଦିଗେ ଦୀପ୍ତି ମନ୍ତ, ଦେଦୀପ୍ୟମାନ ଅଗ୍ନି ଓ ସୃକ୍ଷ୍ୟଜ୍ତ୍ର ସଦୃଶ କାନ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ, ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ 


ସବୁ ଦିଗରୁ ଅପ୍ରମେୟ ସ୍ବରୂପ ଦେଖୁଛି । 

ବ#6/# _ “କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରିଣଂ ଚ'-¬ମୁଁ 
ଆପଣଙ୍କୁ ମୁକୁଟ, ଗଦା ଓ ଚକ୍ର ଧାରଣ କରିଥୁବାର ଦେଖୁଛି | 
ଏଠାରେ ଶବ୍ଚ୍ଂ ଓ ପଦୁକୁ ମଧ୍ୟ “ଚ” ପଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବା 
ଉଚିତ | ଏଥୂରୁ ମନେ ହେଉଛି ଯେ, ଅଜଜୁନର୍କୁ ବିଶ୍ବରୂପରେ 
ଭଗବାନ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ମଧ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟ ହେଉଛି । 

'ତେଜୋରାଶିମ୍‌'-- ଆପଣ ତେଜରାଶି ଅଟନି; ସତେ 
ଅବା ତେଜ ସମୂହ ଅଅନନ୍ତ ତେଜ) କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ହୋଇଛି! 
ପୂର୍ବରୁ ଏ କଥା ସଞ୍ଜୟ ବର୍ଷରନା କରିଛନ୍ତି ଯେ/। ଆକାଶରେ 
ସହସ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏକସଙ୍ଗେ ଉଦିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍କ୍ଟର 
ତେଜ ସହିତ ସମକକ୍ଷ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ (୧୧ | ୧୨) | 
ଆପଣ ଏପରି ଜ୍ୟୋତିସ୍ବରୂପ ଅଟନ୍ତି। 

“ସବିତୋ ଦୀସ୍ତିମନ୍ତମ୍‌- ସ୍ଵୟଂ ଜ୍ୟୋତି ସ୍ବରୂପ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଆପଣ ଚତୂର୍ଦିଗକୁ ଜ୍ୟୋତିର୍ମୟ କରୁଛନ୍ତି । 

'ପଶ୍ୟାମି ଡ଼ାଂ ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟଂ ସମନ୍ତାଡ୍ନ ଦୀପ୍ତାନଳାକି- 


ଦ୍ୟୁତିମପ୍ରମେୟମ୍‌--- ଆପଣକ୍ତର କାନ୍ତି ଅଗ୍ନି ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟର୍କ 
ପରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦେଦୀପ୍ୟମାନ | ଯେପରି ପ୍ରଖର ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣକୁ 
ଗ୍ବହହିଲେ ଆଖି ଝଲସି ଯାଏ, ସେହିପରି ଆପଣକୁ ଦେଖି 
ଆଖି ଝଲସି ଉଠୁଛି । ତେଣୁ ଆପଣ ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟ। ଆପଣଙ୍କୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ଦେଖିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

[ବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ହେଲା, ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ସ୍ବରୂପ 
ଏପରି ଦେଦୀପ୍ୟମାନ ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଦିବ୍ୟଦୂଷ୍ଟି ପ୍ରାପ୍ତ 
ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ବିଶ୍ଵରୂପକୁ ଦେଖିବାରେ ଅସମର୍ଥ ହେଉଛନ୍ତି! ] 

ଆପଣ ସବୁ ପ୍ରକାରେ ଅପ୍ରମେୟ (ଅପରିମିତ) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣ ପ୍ରମା(ମାପର ବିଷୟ ନୁହନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ, 
ଅନୁମାନ, ଉପମାନ, ଶବ୍ଦ, ଅର୍ଥାପରି, ଅନୁପଲବି ଇତ୍ୟାଦି 
କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ଆପଣଙ୍କୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ ସମର୍ଥ 
ନୁହେଁ; କାହିଁକି ନା, ପ୍ରମାଣଗୁଡ଼ିକରେ ଥୂବା ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଆପଣଙ୍ଗର । 


ଘଜିଣିନ୍ୁ ଭବ _'ଅପ୍ରମେୟମ୍‌'-- ପରମାମାଜ୍କର ସଗୁଣ-ନିର୍ଗୁଣ, ସାକାର-ନିରାକାର ସବୁ ରୂପ ଅପ୍ରମେୟ (ଅପରିମିତ) 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅଂଶ ଜୀବାମ୍ରା ମଧ୍ୟ ଅପ୍ରମେୟ-- 'ଅନାଶିନୋଃପ୍ରମେୟସ୍ୟ' (ଗୀତା ୨ | ୧୮) | ସେହି ପରମାମା ଜ୍ଞାନର 
ବିଷୟ ନୁହନ୍ତି କାରଣ ସେ ଜ୍ଞାନର ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାତା-- 'ବେଦାନ୍ତକୃ ଦୃବେଦବିଦେବ ଗ୍ହମ୍‌' (ଗୀତା ୧୫ | ୧୫) | 

'ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟମ୍‌--- ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରଦତ୍ତ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍ଗର ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବାକୁ 
ପୂର୍ଶରୂପେ ସମର୍ଥ ହେଉ ନାହାନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ ଭଗବାନଟ୍ଳୀ ପ୍ରଦତ୍ତ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ପୂର୍ଣରୂପେ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ଷ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯଦି ଜାଣିପାରୁ ଥାଆନ୍ତେ, 


ତେବେ ସେ ଅନନ୍ତ ହୁଅନ୍ତେ କିପରି? 


±===== `? === 


806 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 
୦ ର >୭୫୩@୫‰ସା ଓ ୫୭୦୦ ୦ଢ୩“କ”କ୍‌ି”୍‌କରତ୍‌୍‌ଧ୍‌ୱ୍‌ଵ୍‌ୱା ୃଵ=>=-. .. 


ସନ୍ଦ୍ରଵ- ଏହି 6ନ୍ମ୍ରୋୁଳକେ ଅର୍ଜ୍ଜନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିର୍ଗୁଣନିକାଳାକ, ସଗୁଣଂନିରାଳାଳ ଓ ଯଗୁଣଂଯାଳାଳନୁପ6ନେ ଦର୍ଶନ କଳି ଜାର 
ଦୁତି କଟୁଛନି / 

ତୂମକ୍ଷର ପରମଂ ବେଦିତବ୍ଯଂ ତୁମସ୍ୟ ବିଶ୍ବସ୍ଯ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌ । 

ତୃମବ୍ୟୟଃ ଶାଶ୍ଵତଧମିଗୋପ୍ରା ସନାତନସ୍ତ୍ରୀ ପୁରୁଷୋ ମତୋ ମେ ॥ ୧୮ ॥ 


ଥଅଳନ ମେ ମୋ; ମତଃ ମତରେ; ତୃମ୍- ଆପଣ (ହି); ବେଦିତବ୍ୟମ୍‌ ଜ୍ଞାତବ୍ୟ) ପରମମ୍‌ ¬ ପରମ; ଅକ୍ଷରମ୍‌ ¬ ଅକ୍ଷର 
(ଅକ୍ଷର ବ୍ରହୁ); ଚ଼ୁମ୍‌ ବ ଆପଣ; ଅସ୍ଯ ଏହି; ବିଶ୍ବସ୍ଯବିସମଗ୍ର ବିଶ୍ବର ପରମ୍‌ = ପରମ; ନିଧାନମ୍‌ ଆଶ୍ରୟ; ତୃମ୍ବ ଆପଣ; 
ଶାଶ୍ଵତଧମିଗୋପ୍ତାଇ୍ସସନାତନ ଧର୍ମର ରକ୍ଷକ; ତୃମ୍‌= (ଏବଂ) ଆପଣ (ଯହିଁ) ; ଅବ୍ୟୟଃ-ଅବିନାଶୀ: ସନାତନଃ= ସନାତନ; 
ପୁରୁଷଃ-= ପୁରୁଷ | 

ମୋ ମତରେ ଆପଣ ହିଁ ଜ୍ଞାତବ୍ୟ ପରମ ଅକ୍ଷର (ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ୁ)ୟ) ଆପଣ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବର ପରମ ଆଶ୍ରୟ, 
ସନାତନ ଧମିର ରକ୍ଷକ ଏବଂ ଆପଣ ହିଁ ଅବିନାଶୀ ସନାତନ ପୁରୁଷ । 


ବ#67/  ତୃମକ୍ଷର ପରମ ବେଦିତବ୍ୟମ୍‌' ¬ ବେଦ, [ଏହି ପଦମାନକ୍କରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍କ ସଗୁଣ- 
ଶାସ୍ତ୍ର, ପୁରାଣ, ସୁତି, ସବ୍ତବାଣୀ ଓ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ଜୀବଚ୍କ୍ତ ମହାପୁରୁଷଜ୍ତ। ନିରାକାର ରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି | 
ଦାରା ଜ୍ଞାତବ୍ୟ ପରମାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ଯେଉଁ ଅକ୍ଷରବ୍ରହ୍ମକ୍ପୁ ନିର୍ଗୁଣ 'ତୁଂ ଶାଶ୍ବତଧମିଗୋପ୍ତା- ଯେତେବେଳେ ଧର୍ମର 
ନିରାକାର କୁହାଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ୟ ଆପଣ | ହ୍ରାସ ଓ ଅଧର୍ମର ବୃଦ୍ଧି ହୁଥ¿ ସେତେବେଳେ ଆପଣ ନିଜେ 

“ତୁମସ୍ୟ ବିଶ୍ବସ୍ଯ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌'-- ଯେଉଁ ସଂସାର ¡ ଅବତାର ଧାରଣ କରି ଅଧର୍ମ ନାଶ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା ଓ ବୁଝିବାର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ଆପଣ ହିଁ ତାହାର ¦ ସନାତନ ଧର୍ମକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି | [ଏହି ପଦରେ ଅଜୁନ ଭଗବାନର୍କ 
ପରମ ଆଶ୍ରୟ ଓ ଆଧାର । ମହାପ୍ରଳୟ ହେଲେ କାରଣ ସଗୁଣଂସାକାର ରୂପର ବର୍ଶ୍ରନା କରି ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି । 
ସହିତ ସାରା ସଂସାର ଆପଣର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ “ଅଅବ୍ଯୟଃ ସନାତନସ୍ତ୍ର ପୁରୁଷୋ ମତୋ ମେ'-- 
ଏବଂ ପୁନଶ୍ଚ ମହାସର୍ଗର ଆରମ୍ଭରେ ଆପଣକ୍ତୀ ଠାରୁ ପ୍ରକଟ । ମୋ ମତରେ ଆପଣ ହିଁ ଅବ୍ଯୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ, 
ହୁଏ। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆପଣ ହିଁ ଏ ସଂସାରର ପରମ ନିଧାନ । । ସନାତନ, ଆଦିରହିତ ଓ ଶାଶ୍ବତ ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ ଅଟନ୍ତି। 


ଫଜିଣିକ୍କ ଭଚ--ଏଠାରେ “ତୁମକ୍ଷରଂ ପରମଂ ବେଦିତବ୍ୟମ୍‌' ପଦରେ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ବିଷୟରେ, 'ତୁମସ୍ୟ 
ବିଶ୍ଵସ୍ଯୟ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌' ପଦରେ ସଗୁଣ-ନିରାକାର ବିଷୟରେ ଏବଂ “ତୁଂ ଶାଶ୍ଵବତଧମିଗୋପ୍ତା' ପଦରେ ସଗୁଣ-ସାକାର 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଗୁଣ-ନିରାକାର, ସଗୁଣଂନିରାକାର ଓ ସଗୁଣ-ସାକାର ସବୁର ସମନୃୟ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ବୁଝାଏ ଏବଂ ଏହାକୁ ଜାଣିଗଲେ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୭ | ୨); 
କାରଣ ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ। 


====- × ==== 


ନମ” ୧୫ ଚୁ ୧/୮୩ ଖୋଳ ପର୍ଯ୍ୟଳ ଥାଶୁର୍ଯମୟ 6ଜେବନ୍ଧୁଜଳ ବର୍ଷନ/ କଳିନ/ଜି ଏବେ ତୁଇଟି ନ୍ୋଳନେ ଅର୍ନୁନ ଯେହି 
ଚିଶୁନ୍ୁୁଫନ ଜଣତ/ ଭବ 6 ସ/୮୍ଥ୍ୟ ବିଷୟନେ ବର୍ଷନ/ କ୍ରୁଛନି / 


ଅନାଦିମଧ୍ୟାନ୍ତମନନ୍ତ ବୀକ୍ଷ୍ୟମନନ୍ତ ବାହୁଂ ଶଶିସ୍କଯ୍ଯ୍ୟନେତ୍ରମ୍‌ । 

ପଶ୍ଯାମି ଢ଼ାଂ ଦୀପ୍ତହୁତାଶବକ୍ତଂ ସ୍ଵତେଜସା ବିଶ୍ଵମିଦଂ ତପନ୍ତମ୍‌ ॥ ୧୯ ॥ 

ଥୟ -ଢ଼ାମ୍‌ ¬ ଆପଣଙ୍କୁ (ମୁଁ); ଅନାଦି ମଧ୍ୟାନ୍ତମ୍‌- ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରହିତ; ଅନନ୍ତବୀକ୍ଷ୍ଯମ୍‌- ଅନନ୍ତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ; 
ଅନନ୍ତବାହୁମ୍‌ ଅନନ୍ତ ଭୁଜବିଶିଷ୍ଟ: ଶଶିସୂମ୍୍ୟିନେତ୍ରମ୍‌ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟସ୍ଵରୂପ ନେତ୍ରବି ଶିଷ୍ଟ ଦୀପ୍ତହୃତାଶବନ୍ସ ମ୍‌ ପ୍ରକ୍ସଳିତ 
ଅଗ୍ନି ସମ ମୁଖବିଶିଷ୍ଟ (ଏବ); ସ୍ଵତେଜସା= ସ୍ତେଜରେ; ଇଦମ୍‌= ଏହି; ବିଶ୍ମ୍‌ =ସଂସାରକୁ; ତ ପନ୍ତମ୍‌= ସନ୍ନାପିତ କରୁଥୁବାର; 
ପଶ୍ୟାମି ଦେଖୁଛି | 

ଆପଣଙ୍ଟୂ ମୁଁ ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତରହିତ, ଅନନ୍ତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ, ଅନନ୍ତ ଭୂଜ ବିଶିଷ୍ଟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂକ୍ଷ୍ୟସ୍ବରୂପ 
ନେତ୍ରବିଶିଷ୍ଟ, ପ୍ରକ୍ସଳିତ ଅଗ୍ନି ସମ ମୁଖବିଶିଷ୍ଟ ଏବଂ ସ୍ଵତେଜରେ ସଂସାରକୁ ସନ୍ତାପିତ କରୁଥ୍ୁବାର ଦେଖୁଛି । 


ଶ୍ମୋକ ୨୦] 


ବ#6/# _ 'ଅନାଦିମଧ୍ୟାନମ୍‌' __ ଆପଣ ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ 
ଅନ୍ତରହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣକ୍କର କୌଣସି ସୀମା ନାହିଁ। ୧ ୬ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ୟ ଅର୍ଜୁନ କହିଥୂଲେ, “ମୁଁ ଆପଣକୀର ଆଦି, 
ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତ ଦେଖି ପାରୁ ନାହିଁ।,” ସେଠାରେ “ଦେଶକୃତ' 
ଅନନ୍ତତାର ଏବଂ ଏଠାରେ “କାଳକୃତ' ଅନନ୍ତତାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦେଶକୃତ, କାଳକୃତ, ବସୁକୃତ 
ଇତ୍ଯାଦି କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ବି ଆପଣଙ୍କର ସୀମା ନାହିଁ। 
ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ଆପଣଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ପୁଣି 
ଆପଣ ଦେଶ, କାଳ ପ୍ରଭୂତିର ଅନ୍ତର୍ଟଚତ ହୋଇ ପାରିବେ 
କିପରିମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ଯାଦି କୌଣସି ଆଧାର 
ଉପରେ ଆପଣଙ୍କୁ ମାପ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

“ଅନନ୍ତବୀକ୍ଷ୍ୟମ୍‌-- ଆପଣଙ୍କ ଠାରେ ଅପାର ପରାକ୍ରମ, 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ବଳ ଓ ତେଜ ରହିଛି। ଆପଣ ଅନନ୍ତ, ଅସୀମ 
ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ । 


ମଂଳିଜିନ୍ଥ ଭ/ବ-ଏହି ଶ୍ଣୋକର ତାପରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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'ଅନନ୍ତବାହୁମ୍‌'* -- ଆପଣଜ୍କର କେତେ ବାହୁ ତାହା 
ଗଣନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଆପଣ ଅନନ୍ତବାହୂ । 

'ଶଶିସୂନ୍ଷ୍ଯନେତ୍ରମ୍‌'-_ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ଆଲୋକିତ 
କରୁଥୁବା ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆପଣଙ୍କର ନେତ୍ର ଅଟନ୍ତି। ଏଣୁ 
ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ଆଲୋକ ମିଳୁଛି। 

“ଦୀପ୍ରହୂତାଶବକ୍ତମ୍‌'--ଯଜ୍ଞ ବା ହୋମ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ବସ୍ତୁ ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦିଆଯାଏ, ଦେଦୀପ୍ୟମାନ 
ଅଗ୍ନି ସମ ମୁଖବିଶିଷ୍ଟ ଆପଣ ହିଁ ସେ ସବୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 

“'ସ୍ତେଜସା ବିଶ୍ବମିଦଂ ତପନ୍ତମ୍‌'- ନିଜ ତେଜ ଦାରା 
ଆପଣ ହିଁ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ସନ୍ତପ୍ତ କରୁଛନ୍ତି । ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ, ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରଭୂତି ଦ୍ବାରା ପ୍ରତିକୂଳତା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି, ସେଥୁରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ସନ୍ତପ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି । 
ସନ୍ତପ୍ତ କରୁଥୁବା ଓ ସନ୍ତପ୍ତ ହେଉଥୁବା ଉଭୟେ ଏକମାତ୍ର 
ବିରାଟରୂପର ଅଙ୍ଗ ଅଟନ୍ତି । 


ଭଗବାନ ସବୁ ପ୍ରକାରେ ଅନନ୍ତ। ତାର୍କ୍ଚ ତେଜରେ ସନ୍ତପ୍ତ 


ବିଶ୍ଵ ତାର୍କଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ସନ୍ତପ୍ତ ଓ ସନ୍ତାପ ପ୍ରଦାନକାରୀ ଉଭୟେ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ । 


=== = ୫ === 


ଦ୍ୟାବାପୂଥୂବ୍ୟୋରି ଦମନ୍ତରଂ ହି ବ୍ୟାପ୍ରଂ ତ୍ଣୟୈକେନ ଦିଶଶ୍ଡ ସବାଃ । 
ଦୃଷ୍କ୍ମାଭୂତଂ ରୂପମୁଗ୍ରଂ ତବେଦଂ ଲୋକ ତ୍ରୟଂ ପ୍ରବ୍ଯଥ୍ୂତଂ ମହାମ୍ବନ୍‌ ॥ ୨୦ ॥ 


ଅନୟ ମହାମ୍ବନ୍‌-ହେ ମହାମୂନ୍‌!; ଇଦମ୍‌= ଏହି; ଦ୍ୟାବାପୁଥୁବ୍ଯୋଃ ସର୍ଗ ଓ ପୁଥୁବୀର; ଅନରମ୍‌ = ମଧ୍ୟସଳ,; 
ଚ=ଏବଂ; ସଵିଃ ସମସ, ଦିଶଃ=ଦିଗ; ଏକେନ= କେବଳ; ତୃୟା=ଆପଣଙା ଦାରା; ହି= ହିଁ; ବ୍ୟାପମ୍‌ ¬ ପରିପୂର୍ଶି ହୋଇଛି; 
ତବଇ-ଆପଣର୍କୀର; ଇଦମ୍‌ <ଏହି; ଅଭୁତମ୍ ଅଭୁତ (ଓ); ଉଗ୍ରମ୍‌ = ଉଗା; ରୂପମ୍‌ =ରୂପ; ଦୃଷ୍ଟ ଦେଖି; ଲୋକତ୍ବୟମ୍‌ ¬ ତ୍ରେଲୋକ୍ୟ; 


ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ୂତମ୍‌ ଚି ବ୍ୟଥୂତ ହେଉଛି । 


ହେ ମହାମ୍ବନଵ! ଏହି ସ୍ଵଗି ଓ ପୂଥ୍ପବୀର ମଧ୍ୟସଳ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଦିଗ କେବଳ ଆପଣକୂ ଦାରା ହିଁ ପରିପୂଣ୍ତି 
ହୋଇଛି । ଆପଣଙ୍କର ଏହି ଅଦ୍ଭୁତ ଓ ଉଗ୍ରରୂପ ଦେଖି ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟ ବ୍ୟଥ୍ୂତ (ବ୍ୟାକୁଳ) ହେଉଛି । 


ବୟ ମହାମ୍ପନ' ଏହି ସମ୍ବୋଧନର ତାହର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଆପଣଙ୍କ ବିରାଟରୂପ ଭଳି ଅନ୍ୟ କାହାରି ରୂପ 


ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ | ତେଣୁ 


ଆପଣ ହେଉଛନ୍ତି ମହାମ୍ରା' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହାନ୍‌ ରୂପସମ୍ପାନ୍ତ। 
ଂଦ୍ୟାବାପୂଥୁବ୍ୟୋରି ଦମନ୍ତରଂ ହି ବ୍ୟାପ୍ତଂ ତୃୟୈକେନ 
ଦିଶଶୃୃ ସବିଃ”-- ସ୍ବର୍ଗ ଓ ପ୍ରଥୂବୀର ମଧ୍ଯଭାଗରେ ଥୂବା 
ଶୂନ୍ୟସ୍ଥାନ ଆପଣଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା ହିଁ ପରିପୂର୍ଶ ହୋଇଛି । 
ପୂର୍ବ ପଶ୍ଚିମ ଉତ୍ତର ଓ ଦକ୍ଷିଣୀ ପୂର୍ବ-ଉତ୍ତରର 


ମଧ୍ୟବର୍ତୀ 'ଭଶାନ', ଉତ୍ତର-ପଶ୍ଚିମର ମଧ୍ୟଯବର୍ତୀ “ବାୟବ୍ଯ', 
ପଶ୍ଚିମ-ଦକ୍ଷିଣର ମଧ୍ଯବର୍ତୀ “ନୈର୍ରତ୍ଯ” ଓ ଦକ୍ଷିଣ-ପୂର୍ବର 
ମଧ୍ୟବର୍ତୀ “ଆଗ୍ନେୟ' ତଥା ଉର୍ଦି ଓ ଅଧଃ--ଏହି ଦଶ ଦିଗ 
ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପରିବ୍ଯାପ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏସବୁରେ କେବଳ 
ଆପଣ ହିଁ ବିରାଜମାନ । 

“ଦୃଷ୍କାଭୂତଂ ରୂପମୁଗ୍ରଂ ତବେଦଂ ଲୋକତ୍ରୟଂ 
ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ୂତମ୍‌-”-[ଁ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଓ ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକର 
ପୂର୍ବାର୍ଶ୍ତରେ ଉଗ୍ରରୂପର ବର୍ଷ୍ଥନା କରିସାରି ୨୦ଶ ଶ୍ମୋକର 


 ଜା୍‌ଜନ‰୍‌୍‌୍‌୍‌ ୨ ମ୬>ˆ”ମମ ୯⁄ମˆ୍‌ ମମ୍‌ ମ୍‌ ମ୍‌ ମ୍‌ ମ୍‌ ମ୍‌ 
* ୧୬ଶ ଶ୍ନୋକରେ ଅର୍ଜୁନ “ଅନେକବାହୂଦରବକ୍ୁନେତ୍ରମ୍‌' କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ “ଅନନ୍ତବାହୁମ୍‌' କହୁଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଏହା ପୁନରୁକ୍ତି ଭଳି 


ମନେହେଉଛି । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏହା ପୁନରୁକ୍ତି ନୂହେଁ। କାରଣ ସେଠାରେ ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନର୍ଦ୍ମର ଦେବରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଏବଂ 
ଏଠାରେ ଉଗ୍ରରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା କରୀଯାଇଛି । ଉଗ୍ରରୂପର ବର୍ଷନା ହୋଇଥ୍ବବାରୁ ଏଠାରେ `ବିଶ୍ଵମିଦଂ ତପନ୍ତମ୍‌' ଏବଂ ଆଗାମୀ (୨୦ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ 
'ଦୃଷ୍ଟଵାଭୁତଂ ରୂପମୁଗ୍ରଂ ତବେଦଂ ଲୋକତ୍ରୟଂ ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ୂୁତମ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 
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ଉତ୍ତରାର୍ଵିରୁ ୨ ୨ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ଉଗ୍ରରୂପ ଦର୍ଶନର 
ପରିଣାମ ବର୍ଶ୍ରନା କରୁଛନ୍ତି] ଆପଣକ୍କର ଏହି ଅଦ୍ଭୁତ, 
ବିଲକ୍ଷଣ, ଅଲୌକିକ, ଆଶୂର୍ଯ୍ୟଜନକ, ଅତି ଦେଦୀପ୍ୟମାନ 
ଓ ଭୟକ୍କାର ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ସ୍ଵର୍ଟ, ମର୍ତ୍ୟ ଓ ପାତାଳଲୋକର 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ବ୍ୟଥୂତ ହେଉଛନ୍ତି, ଭୟଭୀତ ହେଉଛନ୍ତି। 
ଯଦିବା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କେବଳ ସ୍ବର୍ଗ ଓ ପୂଥୂବୀ 
କଥା କୁହାଯାଇଛି (୯ଦ୍ୟାବାପୂଥ୍ୂବ୍ୟୋଃ), ତଥାପି ଅର୍ଜୁନ 
“'ଲୋକତ୍ରୟମ୍‌' କହିଥୂବାରୁ ପାତାଳଲୋକ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇ ପାରେ | କାରଣ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଶରୀରର କୌଣସି 
ଏକ ଅଂଶ ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଜୁନ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଯାଇଛି ଏବଂ ସେଠାରେ 
ଅର୍ଜୁନ କେତେବେଳେ ପାତାଳର ଦୃଶ୍ଯ ଦେଖୁଛନ୍ତି ତ 
କେତେବେଳେ ମୃତ୍ଯୁଲୋକର ଦୃଶ୍ଯ ଦେଖୁଛନ୍ତି, ଆଉ 
କେତେବେଳେ ସ୍ବର୍ଗ ଲୋକର ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଅର୍ଜୁନ 
ଦୂଷ୍ଟ୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଥୁବା ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ଯ କ୍ରମବିହୀନଂ । 
ଏଠାରେ ସଦେହ ହେଉଛି, ଯଦି ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ 
କରି ତ୍ରେଲୋକ୍ଯ ବ୍ଯଥୂତ ହେଉଛି ବୋଲି କୁହାଯାଏ, 
ତେବେ ଦିବ୍ଯଦୂଷ୍ଟ ବିନା ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯ ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଵଶନ 
କଲା କିପରି? ଭଗବାନ ତ କେବଳ ଅର୍ଜୁନକୁଁ ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟ 
ଦେଇଥୁଲେ। ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟକୁ 
ଦିବ୍ଯଦୂଷ୍ଟି କିଏ ଦେଇଥୁଲାମ ପ୍ରାକୃତ ଚର୍ମଚକ୍ଷୁ ଦ୍ରାରା 
ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବା ସମ୍ଭବ ନ ହେଉଥୁବା ସ୍ଥଳେ 
ଅର୍ଜୁନ “ବିଶ୍ବମିଦଂ ତପନ୍ତମ୍‌' (୧୧ | ୧୯) ଓ 'ଲୋକତ୍ରୟମ୍‌ 
ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ୂତମ୍‌/ ପଦମାନଙ୍କ୍ପରେ ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରି 
ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯ ସନ୍ତପ୍ର ଓ ବ୍ଯଥ୍ରତ ହେଉଛି ବୋଲି କହିଲେ 
ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ସନ୍ତପ୍ତ ଓ ବ ଧ୍ଥୂତ 
ହେଉଥୁବା ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟ ମଧ୍ୟ ସେହି ବିରାଟରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିରାଟରୂପର ଅଙ୍ଗ। ସଞ୍ଚୟ ଓ ଭଗବାନ ଏକ 
ସ୍ଥାନରେ ବିରାଟରୂପ ଦେଖିବା କଥା (ଏକ ସମ୍‌) କହିଛନ୍ତି, 
ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ଦେଖିବା କଥା କହି ନାହାନ୍ତି । 
କାରଣ ବିରାଟରୂପ ଦେଖିଲାବେଳେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଶରୀର 
ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ପର ଦୃଷ୍ଟି ଗଲା ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି କେବଳ 
ବିରାଟରୂପର ଦୃଶ୍ୟର ଅନୁଧାବନ କଲା | ଯଦି ସାରଥୁରୂପକ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚୀ ଶରୀର ଆଡ଼କୁ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଗଲା 


ନାହିଁ, ତେବେ ସନ୍ତପ୍ତ ଓ ବ୍ୟଥ୍ୂତ ଲୌକିକ ସଂସାର ଆଡ଼କୁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଯିବ କିପରିନ ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି, ସନ୍ତପ୍ତ 
ହେଉଥୁବା ଓ ସନ୍ତପ୍ତ କରାଉଥୂବା ତଥା ବ୍ୟଥୂତ ହେଉଥୁବା 
ଓ ବ୍ୟଥୂତ କରାଉଥୁବା ଗ୍ଵବରୋଟିଯାକ ସେହି ବିରାଟରୂପର 
ଅଙ୍ଗବିଶେଷ । ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟ ବ୍ୟଥ୍ୂତ 
ଓ ଭୟଭୀତ ହେଉଥୁବାର ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦେଖାଯାଉଛି, କିନ୍ତୁ 
ବାସ୍ତବରେ (ବିରାଟରୂପର ଅନ୍ତର୍ଟତ) ଭୟାନକ ସିଂହ, ବ୍ୟାଘ୍ର, 
ସର୍ପ ଇତ୍ଯାଦି ଜନ୍ତୁମାନକ୍କୁ ଓ ମୃତ୍ଯୁକୁ ଦେଖି ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟ 
ଭୟଭୀତ ହେଉଛି। 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଦର୍ଶନ, ଶ୍ରବଣ ଓ ବୁଦିଗ୍ରାହ୍ଯ ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଦିବ୍ଯ ବିରାଟରୂପର ହିଁ ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଙ୍ଗ। 
ସଂସାରରେ ଯେଉଁ ଜଡ଼ତା, ପରିବର୍ତନଶୀଳତା ଓ ଅଦିବ୍ୟତା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି, ତାହା ବସ୍ତୁତଃ ଦିବ୍ଯ ବିରାଟରୂପର 
ଏକ ଝଲକ ବା ଲୀଳାମାତ୍ର। ବିରାଟରୂପର ଦିବ୍ଯତାର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଅଛି ମାତ୍ର ସଂସାରର ଅଦିବ୍ଯତାର ସ୍ବତନ୍ସ୍‌ 
ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଅର୍ଜୁନର୍କୁ ତ ଦିବ୍ଯଦୂଷ୍ଟି ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କର 
ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଗଲା, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଭାବ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଏହି ସଂସାର ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦେଖାଯାଏ-¬ “ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌'। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବାଲ୍ଯାବସ୍ତାରେ ଗୋଡ଼ି-ମାଟି 
ପ୍ରତି ବାଳକର ଯେପରି ଆକର୍ଷଣ ଥାଏ, ବଡ଼ ହେଲେ 
ଆଉ ସେପରି ଆକର୍ଷଣ ରହେ ନାହିଁ; ବଡ଼ ହୋଇଗଲେ 
ଗୋଡ଼ି-ମାଟି ଆଉ ତାକୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରିପାରେ ନାହିଁ| ସେହିପରି 
ଭୋଗଦୂଭଣ୍ଦଝି ଥୂଲାବେଳେ ସଂସାର ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଭାବନା 
ଥାଏ, ଭୋଗଦୂଭ୍ତି ନଷ୍ଟ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଆଉ ସେପରି ଭାବନା 
ରହେ ନାହିଁ। 

ଭୋଗଦୃଷ୍ଟ ଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସଂସାର ସତ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ, 
ମାତ୍ର ଭୋଗଦୂଣ୍ଝି ବିହୀନ ମହାପୁରୁଷଙ୍କୁ ସଂସାର ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ 
ଦେଖାଯାଏ। କୌଣସି ଜଣେ ମାତ୍ର ନାରୀ ଯେପରି ପୁତ୍ରକୁ 
ମା'ରୂପରେ, ପିତାକୁ କନ୍ଯାରୂପରେ, ସ୍ବାମୀକୁ ସ୍ତ୍ରୀରୂପରେ 
ଓ ସିଂହକୁ ଭୋଜନରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି 
ଏହି ସଂସାର ଚଚର୍ମଦୂଷ୍ଟଂ ରେ ସତ୍ଯ, “ବିବେକଦୃୂଧତ୍ଝଂରେ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ, 'ଭାବଦୃଷ୍ଟୁ” ରେ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଓ “ଦିବ୍ଯ- 
ଦୃଷ୍ଟି'ରେ ବିରାଟ-ରୂପର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଇଂ ଭଳି ଦେଖାଯାଏ। 


* ଅର୍ଜୁନ ସ୍ବର୍ଗରୁ ପାତାଳ ଏବଂ ପାତାଳରୁ ସୁର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରମାନ୍ରୟରେ ଯେ ବିଶ୍ବରୂପକୁ . ଦେଖୁଛନ୍ତି, ତାଂ ନୁହେଁ। ଅର୍ଜୁନ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ 


ଦିବ୍ୟଦୂୃଷ୍ଟ ଦାରା ସ୍ବର୍ଟ, ମର୍ତ୍ୟଃ ପାତାଳ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ଏକ ସଙ୍ଗରେ । ଦେଖୁଛନ୍ତି; ଏବଂ ଯେପରି ଦେଖୁଛନ୍ତି, ସେହିପରି କହୁଛନ୍ତି, 'ହେ ଦେବ! 
ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ଦେହରେ ଦେବଗଣବକ୍ରୀ ଦେଖୁଛି। ପ୍ରାଣୀମାନତ୍ଗର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର୍କୁ ଦେଖୁଛି, କମଳାସନମ୍ଥ ବ୍ରହ୍ମାଲୁ ଦେଖୁଛି, କୌଳାସବାସୀ 
ଶର୍କୀରଙ୍ଗୁ ଦେଖୁଛି, ସମସ୍ତ ରଷିଗଣକ୍ଲୁ ଓ ଦିବ୍ୟ ସର୍ପକ୍କୂ ମଧ୍ଯ ଦେଖୁଛି' (୧୧ | ୧୫) ଇତ୍ୟାଦି । ଏପରି କହିବାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ ସମୟ ' ଲାଗିଥୁଲା, 
କିନ୍ତୁ ଏପରି (ସମସ୍ତରରୂ ଏକ ସାଥୂରେ) ଦେଖିବାରେ ସମୟ ଲାଗି ନ ଥବଲା। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନକ୍ତ୍ର ବଚନରେ ସ୍ବର୍ଗ, ମର୍ତ୍ୟନ୍ୟ ପାତାଳ ଆଦି ଲୋକର 
କୌଣସି କ୍ରମ ନାହିଁ । 


ଶ୍ମୋକ ୨୧-୨୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଘରିର୍ଶିସ୍ଥ ଜଂବ--ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ “ତ୍ମୟୈକେନ'” ପଦର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅସଂଖ୍ଯ ରୂପରେ 
ଆପଣ ଜଣେ ହିଁ ବିରାଜମାନ-- “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | ଆପଣକ୍ର ଅନେକ ରୂପ, ସେଗୁଡ଼ିକର ଗଣନା କେହି କରି 
ପାରିବେ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ସେ ସବୁରେ କେବଳ ଆପଣ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ । 


ଭଗବାନଙ୍କୀ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଅଗଣିତ। ସେ ଦେଶ, କାଳ, 


ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ରୂପ, ଜ୍ଞାନଂ ଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 


ଅନନ୍ତ। ଯାହା ଆମେ କେବେ ଦେଖି ନାହେ, ଶୁଣି ନାହେଁ, ଜାଣି ନାହେଁ, ବୁଝି ନାହେଁ ଏବଂ ଯାହା ଆମର କଳ୍ପନା 


ବାହାରେ, ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ବିରାଟରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 


=== ;%× === 
ସଦୟ _ବର୍ଞମାନ ଅର୍ନୁନଙ୍କ ତୁଣୁ ଯନ୍ୁକୁ (ବିଜାଟରୁପଃରେ) ସୁର୍ଗାକି ଲୋକଳ ଢୃଣ୍ୟ ଆସୁଛି ଏବଂ ନୁଲଟି ୍ନୋନକେ ନେ ଜାହଜ 


ବର୍ଷନ/ କରୁଛନି / 


ଅମୀ ହି ତ଼ାଂ ସୁରସଙ୍ଘା ବିଶନ୍ତି କେଚି ଦୃଭୀତାଃ ପ୍ରାଞ୍ଜଳୟୋ ଗୂଣନ୍ତି । 

ସ୍ବସ୍ତୀତ୍ଯକ୍ସା ମହଷସଦ୍ଧସଙ୍ଘାଃ ସୁବନ୍ତ ଡ଼ା ସ୍ତୁତଭଃ ପୁଷ୍କାଳାଭଃ ॥ ୨୧॥ 

ଅନୟ ¬ ଅମୀ, ହି ସେହି; ସୁରସଘ[ଃ ଦେବ ତାଗଣ; ତୃ।ମ୍‌ ¬ ଆପଣ ଠାରେ; ବି ଶନ୍ତି-ପରବିଷ୍ଠା ହେଉଛନ୍ି; 
କେଚିତ୍‌ = (ସେମାନର୍କ ମଧ୍ୟରୁ) କେତେକ; ଭୀତାଃ-ଭୟଭୀତ ହୋଇ, ପରାଞ୍ଜଳୟଃ=ଯୋଡ଼ହସ୍ତପୂର୍ବକ (ଆପଣକ୍ ନାମ ଓ 
ଗୁଣ); ଗୁଣନ୍ତିଇିକୀଉ୍ଉନ କରୁଛନ୍ତି; ମହଷିସିଦ୍ଧସଘଃଃ= ମହର୍ଷି ଓ ସିଦ୍ଧଗଣ; ସ୍ବସି-କଲ୍ଯାଣ ହେଉ, ମଇଂଳ ହେଉ; ଇତି= ଏପରି; 
ଉକ୍କା କହି; ପୁଷ୍କଳାଭିଃ- ସୁନ୍ଦର ସୁଦର; ସୁତିଭିଃ- ସୋତ୍ର ଦୁରା; ତ଼ାମ୍‌ ¬ ଆପଣଙ୍କୁ; ସୁବନ୍ତିଇସୁତି କରୁଛନ୍ତି | 

ସେହି ଦେବତାଗଣ ଆପଣର୍ଟ୍ଵ ଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ଭୟଭୀତ ହୋଇ 
ଯୋଡ଼ହସ୍ତପୂବିକ ଆପଣଙ୍କର ନାମ ଓ ଗୁଣ କୀଉଁନ କରୁଛନ୍ତି । ମହର୍ଷି ଓ ସିଦ୍ଧଗଣ “କଲ୍ୟାଣ ହେଉ! ମଙ୍ଗଳ 
ହେଉ! ' ଏପରି ସ୍ବସ୍ତି ବାକ୍ୟ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ସ୍ତୋତ୍ର ଦ୍ରାରା ଆପଣଙ୍କ ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି । 


ଏକ 


ବଯ୮୮୮୯ଅମୀ ହି ତ଼ାଂ ସୁରସଙ୍ଘା ବିଶନ୍ି”-- 
ଅର୍ଜୁନ ଥରେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଇଥୂଲେ। ସେଠାରେ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଯେଉଁ ଦେବଗଣର୍କ୍ଚ ସହିତ ପରିଚୟ ହୋଇଥୁଲା, 
ସେମାନର୍କ୍ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେହି 
ଦେବଗଣ ଆପଣର୍ଚ୍ଚ ମୁଖରେ ପ୍ରବିତ୍ଳ ହେଉଥୂବାର 
ଦେଖା ଯାଉଛନ୍ତି। ଏ ସମସ୍ତ ଦେବତା ଆପଣର୍କ୍ର ଠାରୁ 
ଉମ୍ଭନ୍ନ ହେଉଛନ୍ତି, ଆପଣର୍କୀ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହୁଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଆପଣଙ୍କୀ ଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି । 

'କେଚିଭୀତାଃ ପ୍ରାଞ୍ଚଳୟୋ ଗୂଣନି'-- କିନ୍ତୁ ସେହି 
ଦେବଗଣଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଯେଉଁ ଆଜାନ ଦେବତାର୍ଚ୍ଚର ଆୟୁ 
ଅଧୂକ ବାକି ଅଛି, ସେମାନେ ଆପଣର୍ବ୍ରର (ବିରାଟରୂପର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ) ନୃସିଂହ ପ୍ରଭୂତି ଭୟାନକ ରୂପକୁ ଦେଖି, 


ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଯୋଡ଼ହସ୍ତପୂର୍ବକ ଆପଣଙ୍କର ନାମ, 
ରୂପ, ଲୀଳା, ଗୁଣ ଇତ୍ୟାଦି ଗାନ କରୁଛନ୍ତି। 

ଦେବଗଣ ନୂସିଂହ ଆଦି ଅବତାରଙକ୍ଲୁ ଦର୍ଶନ କରି 
ଏବଂ କାଳରୂପକ ମୃତ୍ୟୁଠାରୁ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଭଗବାନର୍କୀ 
ଗୁଣଗାନ କରୁଛନ୍ତି (ଏସବୁ ବିରାଟରୂପର ଅଙ୍ଗ” ମାତ୍ର 
ଅର୍ଜୁନ ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦର୍ଶନ କରି ଭୟଭୀତ ହୋଇ ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି। 

'ସ୍ବସ୍ତୀତ୍ୟୁକ୍ସ୍ଟା ମହର୍ଷିସିଦ୍ଧସଙ୍ଘାଃ ସ୍ତୁବନ୍ତି ଢ଼ା ସ୍ତୁତିଭିଃ 
ପୁଷ୍ଟାଳାଭିଃ'-- ସପ୍‌ୁରଷି, ଦେବଷିଗଣ, ମହଷିଗଣ, ସନକାଦି 
ର୍‌ଷିଗଣ ଓ ଦେବତାମାନେ ସ୍ବସ୍ତିବାଚନ (କଲ୍ୟାଣ ହେଉ! 
ମଙ୍ଗଳ ହେଉ!) କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ବିବିଧ ଉତ୍ତମ ସ୍ତୋତ୍ର 
ଦାରା ଆପଣଙ୍କର ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି। 


ହଂଜିଣିନ୍ଥ ଜ/ଚ ଦେବତା, ମହଷି, ସିଦ୍ଧ ପ୍ରଭୃତି ସମସ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କ ବିରାଟରୂପର ହିଁ ଅଙ୍ଗ।। ତେଣୁ ପ୍ରବିଷ୍ଟ 


ହେଉଥୂବା, ଭୟଭୀତ ହେଉଥୁୂବା, ଭଗବାନର୍କୀ ନାମ ଓ ଗୁଣ କୀଉ୍ତନ କରୁଥୂବା ତଥା ସ୍ତୁତି କରୁଥୂବା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ 

ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଏବଂ ଯାହାର୍ଦ୍ଦ ଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍କ୍ ହେଉଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କର ଦ୍ବାରା ଭୟଭୀତ ହେଉଛନ୍ତି, ଯାହାଙ୍ଗ୍ପ ନାମ ଓ ଗୁଣ 

କୀର୍ତନ କରୁଛନ୍ତି ତଥା ଯାହାର୍କୀର ସ୍ତୁତି କରୁଛନ୍ତି ସେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ । ଏହା ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ସଗୁଣ ରୂପର ବିଲକ୍ଷଣତା! 
====- ¬ == = 


ରୁଦ୍ରାଦିତ୍ୟା ବସବୋ ଯେ ଚ ସାଧ୍ୟା ବିଶ୍ଵେଃ ଶ୍ଵିନୌ ମରୁ ତଶ୍ଚୋଷ୍ମପାଶ୍ଚ । 
ଗନ୍ଧବିଯକ୍ଷାସୁରସିଦ୍ଧସଙ୍ଘା ବୀକ୍ଷନ୍ତେ ତ଼ାଂ ବିସ୍ମିତାଶ୍ଳେବ ସବଵୈ॥ ୨୨॥ 


810 * ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଥନନ୍ଦର ¬ ଯେଯେଉଁ; ରୁ ଦ୍ରାଦିତ୍ୟାଃ ଏକାଦଶ ରୁଦ୍ର, ଦ୍ବାଦଶ ଆଦିତ୍ୟଃ ବସବଃ=ଅଷ୍ଟ ବସୁ; ସାଧ୍ୟାଃ”ଦ଼ାଦଶ 
ସାଧ୍ୟଗଣ; ବିଶ୍ଵେଚିଦଶ ବିଶ୍ଵେଦେବ; ଚ=ଓ; ଅଶ୍ବିନୌ-ଅଶ୍ଵିନୀକୁମାର ଦୃୟ; ଚ=ତଥା; ମରୁତଃ=ଅଣଗ୍ାଶ ମରୁଦ୍ଗଣ; 
ଚ=ଓ; ଉଷ୍ମପାଃ=ଉଷ୍ ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣକାରୀ (ସପ ପିତୃଗଣ); ଚ= ତଥା; ଗନ୍ଧଵିଯକ୍ଷାସୁରସିଦ୍ଧସଙ୍ଘାଃ ଗନ୍ଧର୍ବ, ଯକ୍ଷ, ଅସୁର ଓ 
ସିଦ୍ଧଗଣ ଅଛନ୍ତି ସବୈ, ଏବ (ସେମାନେ) ସମସ୍ତେ; ବିସ୍ମିତାଃ-ଚକିତ ହୋଇ; ତ଼ାମ୍‌ ¬ ଆପଣଗୀ; ବୀକ୍ଷନ୍ତେ-ଦେଖୁଛନ୍ି | 
ଏକାଦଶ ରୁଦ୍ର, ଦହ଼ାଦଶ ଆଦିତ୍ୟ, ଅଷ୍ଟ ବସୁ, ହାଦଶ ସାଧ୍ୟଗଣ, ଦଶ ବିଶ୍ଵେଦେବ, ଅଶବିନୀକୁମାର ଦୟ, 
ଅଣଗ୍ବଶ ମରୁଦୃଗଣ, ଉତ୍ବ୍‌ ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣକାରୀ (ସପତ ପିତୃଗଣ) ତଥା ଗନ୍ଧଂବି, ଯକ୍ଷ, ଅସୁର ଓ ସିଦ୍ଧଗଣ ସମସ୍ତେ 


ଚକିତ ହୋଇ ଆପଣକୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି । 


ବ୪/୮ ¬ ରୁଦ୍ରାଦିତ୍ୟା ବସବୋ ଯେ ଚ ସାଧ୍ୟା 
ବିଶ୍ଵେଃ ଶ୍ଵିନୌ ମରୁଚଶ୍ଚୋଷ୍ମପାଶ୍ଟ'--ଏକାଦଶ ରୁଦ୍ର, ଦୃାଦଶ 
ଆଦିତ୍ୟ, ଅଷ୍ଟ, ବସୁ, ଅଶ୍ବିନୀକୁମାର ଦୁୟ ଓ ଅଣଗ୍ବଶ ମରୁଦ୍‌ଗଣର୍ୀ 
ନାମ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୬ଷ୍ଟା ଶ୍ଳୋକର ବ୍ଯାଖ୍ଯାରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ହୋଇଛି, ତେଣୁ ସେଠାରେ ଦେଖିବା ଉଚିତ | 

ମନ, ଅନୂମନ୍ତା, ପ୍ରାଣ ନର, ଯାନ, ଚିତ୍ତି। ହୟ, 
ନୟ, ହଂସ, ନାରାୟଣ, ପରଭବ ଓ ବିଭୁ--ଏମାନେ ହେଲେ 
ଦ଼ାଦଶ “ସାଧ୍ଯ” (ବାୟୁପୁରାଣ ୬୬ | ୧୫-୧୬) | 

କ୍ରତୂକ ଦକ୍ଷ, ଶ୍ରବ୨ ସତ୍ଯ କାଳ, କାମ, ଧୁନି, 
କୁରୂବାନ୍ୁ, ପ୍ରଭବାନ୍‌ ଓ ରୋଚମାନ-¬ଏମାନେ ଦଶ 
“ବିଶ୍ବଦେବ” ଅଟନ୍ତି (ବାୟୁପୁରାଣ ୬୬ | ୩୧-୩୨) | 

କବ୍ଯବାହ, ଅନଳ, ସୋମ, ଯମ, ଅର୍ଯ୍ୟମା, ଅଗୁିଶ୍ାତ୍ତ 
ଓ ବହିଷତ୍‌--ଏମାନେ ସପ୍ତ “ପିତର” ଅଟନ୍ତି (ଶିବପୁରାଣ, 


ମଂଣିର୍ଜ୍ଜୁ ଭଚ-ର ରୁଦ୍ର 


@- =” 


ଧର୍ମ, ୬୩ | ୨) | ଉଷୁୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗରମ ଗରମ ଅନ ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥୂୁବାରୁ ପିତୂଗଣର୍ଦୂ “ଉଷ୍ମପା” କୁହାଯାଏ । 

'ଗନ୍ଧବିଯକ୍ଷାସୁରସିଦ୍ଧସଙ୍ଘାଃ-- କଶ୍ଯପର୍ଜ୍‌ ପନୀ ମୁନି, 
ପ୍ରାଧା ଓ ଅରିଷ୍ଟାର୍କ୍ଵ ଠାରୁ ଗନ୍ଧର୍ବମାନେ ଜାତ ହୋଇଛନ୍ତି। 
ରାଗଂରାଗିଣୀ ବିଦ୍ୟାରେ ଗନ୍ଧର୍ବମାନେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିପୁଣ। 
ଏମାନେ ସ୍ବର୍ଗଲୋକର ଗାୟକ ଅଟନ୍ତି। 

କଶ୍ଯପର୍କ୍ଚ ପନୀ ଖସାର୍ଦ୍ଘଚ ଠାରୁ ଯକ୍ଷମାନର୍କର ଉତ୍ରତି 
ହୋଇଛି। ଦେବଗଣର୍କ୍ରର ବିରୋଧୀଂ ଦୈତ୍ଯଃ ଦାନବ ଓ 
ରାକ୍ଷସମାନଙ୍ଗୁ ଅସୁର କହନ୍ତି । କପିଳ ଆଦିଙ୍କୁ ସିଦ୍ଧ କୁହାଯାଏ । 

ବୀକ୍ଷନ୍ତେ ଡ଼ାଂ ବିସ୍ମିତାଶ୍ଳେବ ସବୈ'--ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ସମସ୍ତ ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁଷ, ଗନ୍ଧର୍ବ, ଯକ୍ଷ ପ୍ରଭୂତି ଚକିତ 
ହୋଇ ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ବିରାଟରୂପର 
ଅଙ୍ଗ । 


ଆଦିତ୍ଯ, ବସୁ, ସାଧ୍ଯଗଣ, ବିଶ୍ଵେଦେବ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦୀ ସମଗ୍ର ରୂପର 


ହିଁ ଅଙ୍ଗ। ତେଣୁ ଦେଖୁଥୁବା ଓ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ସମସ୍ତେ ସେହି ଏକ ପରମାମ୍ରରା। 


ଦଵ _ଅର୍ଜ୍କନ ଏଚ ଜିଳେଟି 6ଳୋଳନେ ବିଶୁକୁଷଳ ଅତି କିକଟାଳ ନୁ ବର୍ଷନ/ କଳି ତାହାଜ ଘଣିଣାନମ ଦର୍ଣାଛଳି / 
ରୂପଂ ମହତ୍ତେ ବହୁବକ୍ତନେତ୍ରଂ ମହାବାହୋ ବହୁବାହୂରୁ ପାଦମ୍‌ । 
ବହୁଦରଂ ବହୁଦଂଷ୍ଟ୍ାକରାଳ- ଦୂଷ୍ଟ୍ୟା ଲୋକାଃ ପ୍ରବ୍ଯଥ୍ପତାସ୍ତଥାହମ୍‌ ॥ ୨୩ ॥ 


ଅଂଚୟ-ମହାବାହୋଚହେ ମହାବାହ୍ରଃଃ ତେଇଆପଣର୍କ୍ରର; ବହୁବକ୍ତନେତ୍ରମ୍‌ଚ୍ଚବହୁ ମୁଖ ଓ ନେତ୍ରବିଶିଷ୍ଟ 
ବହୁବାହୂରୂପାଦମ୍‌ଚ ବହୁ ଭୁଜ ଉରୁ ଓ ପାଦବିଶିଷ୍ଟ (ତଥା); ବହୂଦରମ୍‌ଚବହୁ ଉଦର (ଓ); ବହୁଦଂଷ୍କାକରାଳମ୍‌ ବହୁ 


ନ ତ୍‌ ୮୭୩ 


ବିକଟାଳ ଦନ୍ତପଙ୍‌କ୍ତିବିଶିଷ୍ଟ ମହତ଼ନଳିମହାନ୍ତ:)‡ ରୂପମ୍‌ ରୂପ; ଦୃଷ୍ଟ୍ରାଚ୍ିଦେଖିତ ଲେ।କାଃ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ; ପ୍ରବ୍ୟଥୂତାଃ¬ ବ୍ୟଥୂତ 
ହେଉଛନ୍ତି; ତଥା=ିଏବଂ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ ମଧ୍ୟ (ବ୍ଯଥୂୁତ ହୋଇପଡ଼ୁଛି) | 

ହେ ମହାବାହୁ! ଆପଣକ୍କର ବହୁ ମୁଖ, ନେତ୍ର, ଭୁଜ, ଉରୁ ଓ ପାଦବିଶିଷ୍ଟ ରୂପକୁ ତଥା ବହୂ ଉଦର ଓ 
ବିକଟାଳ ଦନ୍ତପଙ୍‌କ୍ତି ବିଶିଷ୍ଟ ମହାନ୍‌ ରୂପକୁ ଦେଖି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ବ୍ୟଥ୍ୂତ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯଥ୍ୂତ 


ହୋଇ ପଡ଼ୁଛି । 


* ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ଅସୁର' ଶବ୍ଦରେ 'ନଞ୍' ସମାସ କରାଯାଇଛି-- 'ନ ସୁରା ଅସୁରାଃ |' ଅତଃ ଏଠାରେ 'ଅସୁର' ଶବ୍ଦ ଦେବତାମାନଗ୍‌ର 


ବିରୋଧୀକୁ ବୁଝାଏ | 


ଶ୍ମୋକ ୨୪] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ବ୍ଯାନଃ୮-¬[୧୫ଶ ରୁ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଶ୍ବ- 
ରୂପରେ 'ଦେବ' ରୂପର ବର୍ଣନା, ୧୯ଶ ରୁ ୨୨ଶ ଶ୍ମୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ "ଉଗ୍ର ରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା ଏବଂ ୨୩ଶ ରୁ ୩୦ଶ 
ଶ୍ନୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉଗ୍ର” ରୂପର ବର୍ଣ୍ଵନା କରାଯାଇଛି | 

' ବହୁବକୁନେତ୍ରମ୍‌'-- ଆପଣଜ୍କୀର ଗୋଟିଏ ମୁଖ ଅନ୍ଯ 
ମୁଖ ସହିତ ମିଶୁ ନାହିଁ। କେତେକ ମୁଖ ସୌମ୍ଯ ତ ଆଉ 
କେତେକ ବିକଟାଳ, କେତେକ ମୁଖ ଛୋଟ ତ ଆଉ କେତେକ 
ବଡ଼। ସେହିପରି ଆପଣଙ୍ତ୍ରୀ ନେତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ଏକାଭଳି 
ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ। କେତେକ ନେତ୍ର ସୌମ୍ୟ ତ ଆଉ 
କେତେକ ବିକଟାଳ, କେତେକ ଛୋଟ ତ ଆଉ କେତେକ 
ବଡ଼ୁ କେତେକ ଲମ୍ବା ତ ଆଉ କେତେକ ଚଉଡ଼ା, କେତେକ 
ଗୋଲାକାର ତ ଆଉ କେତେକ ବକ୍ର, ଇତ୍ୟାଦି । 

'ବହୁବାହୂରୁପାଦମ୍‌'-_ ହାତଗୁଡ଼ିକର ଗଠନ, ବର୍ଶ, 
ଆକୃତି ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର କାର୍ଯ୍ୟ ଅଲୌକିକ । ଜଘଂଗୁଡ଼ିକ 
ଅଭୁତ ଢଙ୍ଗର ଏବଂ ପାଦ ମଧ୍ଯ ନାନା ପ୍ରକାରର । 

ଂବହୂଦରମ୍‌୮୮-ସବୁ ଉଦରଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ ସମାନ 
ନୁହେଁ। କେତେକ ବଡ଼ ତ କେତେକ ଛୋଟ ଏବଂ ଆଉ 
କେତେକ ଭୟର୍ଦ୍ବାର, ଇତ୍ଯାଦି । 

ବହୁଦଂଷ୍ଟାକରାଳଂ ଦୃଷ୍ଟ୍ଟା ଲୋକାଃ ପ୍ରବ୍ଯଧଥ୍ୂତା- 
ସ୍ତଥାହମ୍‌--- ମୁଖଗୁଡିକରେ ନାନା ପ୍ରକାର ବିକଟାଳ ଦନ୍ତପଡ୍‌କ୍ତି 
ରହିଛି। ଏପରି ମହାଭୟର୍କ୍ତର ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀ ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯାକୁଳ ହୋଇ 
ପଡ଼ୁଛି। 

ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକମାନଚ୍ମ୍ରେ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ମୁଖ, 
ନେତ୍ର ପ୍ରଭୂତି କଥା ଏବଂ ସମସ୍ତ ଲୋକ ଭୟଭୀତ ହେଉଥୁବା 
କଥା କୁହାଯାଇଛି । ତେବେ ଅର୍ଜୁନ ଗୋଟିଏ କଥାକୁ ବାରମ୍ବାର 
କାହିଁକି କହୁଛନ୍ତିଃ ଏହାର କାରଣ ହେଲା ¬ 

(୧) ବିରାଟରୂପରେ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ଚ ଦୃଶ୍ଝ ସମ୍ମୁଖକୁ 
ଯେଉଁ ସବୁ ରୂପ ଆସୁଛି, ସେଥୂରେ ନୂତନ ନୂତନ 


ମଂଜିଣିନ୍କୁ ଭ/ବ-ଦେଖାଯାଉଥୂବା ଓ ଦେଖୁଥୁବା, 


ବିଚିତ୍ରତା ଓ ଦିବ୍ଯତା ଦେଖାଯାଉଛି । 

( ୨) ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଅର୍ଜୁନ ଏତେ ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ, 
ଚକିତ ଓ ବ୍ଯଥୂତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି ଯେ, ସେ କ'ଣ ସବୁ 
କହିଗଲେ ଆଉ କ'ଣ କହୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଜଣାପଡ଼ୁ ନାହିଁ | 

(୩) ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯ ବ୍ଯଣୂତ ହେଉଛି 
ବୋଲି କହିଲେ, ମାତ୍ର ଏଠାରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ସମେତ 
ନିଜେ ବ୍ଯଥୂତ ହେଉଥୂବା କଥା କହୁଛନ୍ତି। 

(୪) ଗୋଟିଏ କଥାକୁ ବାରମ୍ବାର କହିବାରୁ ଜଣା 
ପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ଓ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟାନ୍ତିତ ହୋଇ- 
ଯାଇଛନ୍ତି । ସଂସାରରେ ବି ଦେଖାଯାଏ, ଯାହା ମନରେ ଭୟ, 
ହର୍ଷ, ଶୋକ, ଆଶରର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତାଂମୁହଁରୁ 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦ ବାରମ୍ବାର ଉଚ୍ଚାରଣ ହେଉଥାଏ; 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସାପକୁ ଦେଖି ଯଦି 
ଭୟଭୀତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେ ବାରନ୍ବାର ସାପୀ ସାପ! 
ସାପା କହିବାକୁ ଲାଗେ। କୌଣସି ଭଦ୍ର ବ୍ଯକ୍ତି ଘରକୁ 
ଆସିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଭାବ ବିହ୍ଳିତ ହୋଇ ଆଜ୍ଞା ଆସନ୍ତୁ 
ଆସନ୍ତୁ ଆସନ୍ତୁ” ବୋଲି କହେ । କୌଣସି ପ୍ରିୟ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ମୃତ୍ଯୁ ହୋଇଗଲେ ମନୂଷ୍ଯ ଶୋକାକୁଳ ହୋଇ “ସବୁ 
ସରିଗଲା! ସବୂ ସରିଗଲା! ମୋ ଘର ଅନ୍ଧାର ହୋଇଗଲା! 
ଅନ୍ଧାର ହୋଇଗଲା! ' ବୋଲି କହି ଉଠେ | ଅଗ୍ଭନକ କୌଣସି 
ବିପଦ ପଡ଼ିଲେ ମୁହଁରୁ 'ମରିଗଲି! ମରିଗଲି! ମରିଗଲି! ' 
ଶବ୍ଦ ବାହାରେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦର୍ଶନ କରି ଭୟ ଓ ହର୍ଷ କାରଣରୁ କେତୋଟି ଶବ୍ଦ ଓ 
ବାକ୍ଯ ବାରମ୍ବାର କହି ଦେଇଛନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନ ନିଜେ ମଧ୍ଯ 
ଭୟଭୀତ ଓ ହଶିତ ହୋଇଛନ୍ତି ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି-- 
“ଅଦୃଷ୍ଟପୂବିଂ ହୃଷିତୋଃସ୍ମି ଦୂଙ୍ଟ୍ଵା ଭୟେନ ଚ ପ୍ରବ୍ଯଥ୍ୂତଂ 
ମନୋ ମେଂ (୧୧ ୪୫) | କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ ଭୟ, 
ହର୍ଷ, ଶୋକ ଇତ୍ୟାଦି କାରଣରୁ ଗୋଟିଏ କଥାକୁ ବାରମ୍ବାର 
କହିବା ପୁନରୂକ୍ତି ଦୋଷ ନୁହେଁ । 


ବ୍ଯଣ୍ୂତ କରୁଥୂବା ଓ ବ୍ଯଥ୍ୂତ ହେଉଥୁବା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ, 


ଏପରି କି ସ୍ବୟଂ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନବ୍କୀ ବିରାଟରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 


==== ¬; === 


ନଭଃକ୍ଗ୍ମଶଂ ଦୀପ୍ତମନେକ ବଣ୍ଥିଂ ବ୍ୟାତ୍ତାନନˆ ଦୀପ୍ତବିଶାଳନେ ତ୍ବମ୍‌ | 

ଦୃଷ୍ଟ୍ରା ହି ତ଼ାଂ ପ୍ରବ୍ୟଥୂତାନ୍ତରାମ୍ବା ଧ୍ପତିଂ ନ ବିନ୍ଦାମି ଶମଂ ଚ ବିଷ୍ଠୋ॥ ୨୪॥ 

ଅନୟ ¬ ହି 5କାରଣ; ବିଶ୍ଳୋଇହେ ବିଷ୍ଫୁ! (ଆପଣର୍ୀର) ; ଅନେକବର୍ଟିମ୍‌ ¬ବିବିଧ ବର୍ଣ; ଦୀପ୍ତମ୍‌-ି ଅତି ଦେଦୀପ୍ୟମାନ; 
ନଭଃମ୍ଟୁ ଶମ୍‌- ଆପଣ ଆକାଶକୁ ପ୍ପର୍ଶ କରିଛନ୍ତି ବ୍ୟାତ୍ତାନନମ୍‌ଚି ଆପଣତ୍କ୍ପର ମୁଖ ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇଛି; ଦୀପ୍ତବିଶାଳ- 


ନେତ୍ର ମ୍‌ -ଦଆପଣର୍କ୍ର ନେତ୍ର ପ୍ରଦୀପ୍ତ ଓ ବିଶାଳ; ଡ଼ାମ୍‌ଚ ଆପଣକୁ (ଏପରି); ଦୃଷ୍ଟ୍ାଚିଦେଖି; ପ୍ରବ୍ଯଥୂତାନ୍ତରାମ୍ମା” ଭୟଭୀତ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଯୋଗୁଁ (ମୁଁ); ଧୁତିମ୍‌= ଧୈର୍ଯ୍ୟ); ଚ-ଓ; ଶମମ୍‌=ଶାଛି; ନ, ବିନ୍ଦାମିବିପାଇପାରୁ ନାହିଁ | 


812 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


କାରଣ, ହେ ବିଷ୍କ୍ଯୀ ଆପଣଙ୍କର ବିବିଧ ବଣ୍ଠି ଅତି ଦେଦୀପ୍ୟମାନନ/ ଆପଣ ଆକାଶକୁ ସ୍ପାଶି କରିଛନ୍ତି, 
ଆପଣଙ୍କର ମୁଖ ବିସ୍ତାରି ତ ହୋଇଛି, ଆପଣଟ୍କ୍ରର ନେତ୍ର ପ୍ରଦୀପ୍ତ ଓ ବିଶାଳ । ଆପଣଙ୍କୁ ଏପରି ଦେଖଁ ଭୟଭୀତ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଯୋଗୁଁ ମୁଁ ଧୈକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଶାନ୍ତି ପାଇ ପାରୁ ନାହିଁ। 


ବ#6/#  [୨୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ବିରାଟ ରୂପର 
ଉଚ୍ଚତା ଓ ବିସ୍ତୃତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
କେବଳ ଉଚ୍ଚତା ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ରନା କରୁଛନ୍ତି । 

“ବିଷ୍ଠୋ'- ¬ ଆପଣ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ସର୍ବବ୍ଯାପକ ବିଖ୍ସୁ | ଆପଣ 
ସ୍ବୟଂ ପୂଥୂବୀର ଭାର ଦୂର କରିବା ନିମିତ୍ତ କୃଷ୍ଣ ରୂପରେ 
ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଛନ୍ତି । 

“ଦୀପ୍ରମନେକବର୍ଣ୍ଣ ମ୍‌ା-୮-ଆପଣ କଳା, ଗୋରା, 
ସବୁଜ, ନୀଳ, ହଳଦିଆ ଇତ୍ଯାଦି ଅନେକ ଦୀପ୍ରିମନ୍ତ 
ବର୍ଣ୍ଣଯୁକ୍ତ । 

“ନଭଃସ୍ପୁଶମ୍‌'-_- ଆପଣଜ୍ବର ଦୀର୍ଘ ଅବୟବ ଆକାଶ 
ୟ୍ପର୍ଶ କରୁଛି। 

ବାୟୁର ଗୁଣ ହେଉଛି ସ୍ପର୍ଶ; ତେଣୁ ବାୟୁ ହିଁ ସ୍ପର୍ଶ 
କରେ, ଆକାଶ ନୁହେଁ। ତେବେ ଏଠାରେ ଆକାଶ ସହ 
ପ୍ପର୍ଶ ହେବା କଥା କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ? ତାହୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯର ଯେତେ ଦୂର ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ତାକୁ ଆକାଶ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ତା'ଉପରକୁ 
ଖାଲି କଳା କଳା ଦେଖାଯାଏ। କାରଣ ଦୃଷ୍ଟି ତା”ଆଗକୁ 
ଆଉ ଯାଇପାରେ ନାହିଁ, କ୍ଳାନ୍ତ ହୋଇ ସେଠାରୁ ଫେରି 
ଆସେ; ଫଳରେ ଆଗକୁ ଖାଲି କାଳିମା ଦେଖାଯାଏ। 
ଏହା ହିଁ ଆକାଶକୁ ଦୃଷ୍ଟ ମ୍ଫର୍ଶ କରିବାର ଅର୍ଥ। ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି ଅର୍ଜୁନଙ୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟି ଯେତେ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଉଛି, 
ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ତାର୍ଜୁ କେବଳ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ବିରାଟରୂପ 
ଦର୍ଶନ ହେଉଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କର ଯେଉଁ 
ବିରାଟରୂପ ସମ୍ମୁଖରେ ଦିବ୍ଯ ଦୃଣ୍ଫି ମଧ୍ଯ ସୀମିତ 
ହୋଇଯାଉଛି, ସେହି ରୂପ ଅସୀମ । 

ବ୍ୟାତ୍ରାନନଂ ଦୀପ୍ତବିଶାଳନେତ୍ରମ୍‌'-¬ ଯେପରି 
କୌଣସି ଭୟାନକ ଜନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଜନ୍ତୁକୁ ଖାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ମୁଖ ବିସ୍ତାର କରେ, ସେହିପରି ଆପଣଙ୍ବ୍ଚ ମୁଖ ବିସ୍ତାରିତ 
ହୋଇଛି, ସତେ ଅବା ସମଗୁ ବିଶ୍ବକୁ ଗିଳିଦେବ¦ ଆପଣକୀର 
ନେତ୍ର ଦୀପ୍ରିମନ୍ତ ଓ ବିଶାଳ ଦେଖାଯାଉଛି । 

“ଦୃଷ୍ଟ୍ରା ହି ଡ଼ାଂ ପ୍ରବ୍ଯଥ୍ତାନ୍ତରାମ୍ବା ଧ୍ପତିଂ ନ ବିନ୍ଦାମି 
ଶମଂ ଚ ବିଶଷ୍ଫ୍ରୋଂ--ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଖି ମୁଁ ବହୁତ ବ୍ଯାକୁଳ 
ହୋଇ ପଡ଼ୁଛି। ମୁଁ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଧରିପାରୁ ନାହିଁ କି ଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟ 
ପାଇପାରୁ ନାହିଁ। ର 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ପ୍ରଥମତଃ ଅର୍ଜୁନକ୍ର ନିଜର 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥୂଲା ଏବଂ ଦିତୀୟତଃ ତାଙ୍କୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ସାମର୍ଥ୍ୟ 


(ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟଃ ମିଳିଥୁଲା। ତଥାପି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରି 
ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇଗଲେ, ମାତ୍ର ସଞ୍ଜୟ ଭୟଭୀତ 
ହେଲେ ନାହିଁ! ଏହାର କାରଣ କ'ଣ? ଏ ବିଷୟରେ ସନବ୍ଚଛ 
ମହାପୁରୁଷର୍କ ଠାରୁ ଶୁଣାଯାଇଛି ଯେ ଭୀଷ୍ମ, ବିଦୁର, ସଞ୍ଜୟ 
ଓ କୁନ୍ତୀ¬ଏ ଗ୍ବରିଜଣ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣର୍କୀ ତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ବିଶେଷଭାବେ ଅଭିଜ୍ଞ ଥୁଲେ । ସଞ୍ଜୟ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ଭଗବାନର୍ଦବ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ପ୍ରଭାବ ଜାଣିଥୂଲେ, କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଗ୍ସୀ 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଏତେ ଜାଣି ନ ଥୂଲେ। ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବିମୂଢ଼ଭାବ 
(ମୋହ) ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂର୍ଣୂରୂପେ ଦୂର ହୋଇ ନାହିଁ (ଗୀତା 
୧୧ | ୪୯) | ଏହି ବିମୂଢ଼ଭାବ କାରଣରୁ ହିଁ ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ 
ହୋଇଗଲେ। କିନ୍ତୁ ସଞ୍ଜୟ ଭଗବାନର୍ବ୍ବ ତତ୍ବ୍ବ ଜାଣିଥୂଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର ବିମୂଢ଼ଭାବ ନ ଥୂବାରୂୁ ସେ ଭୟଭୀତ 
ହେଲେ ନାହିଁ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ, 
ଅଯୋଗ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟକ୍କ୍‌ ଉପରେ ହିଁ ଭଗବାନ ଓ ସବ୍ଥତ-ମହାପୁରୁଷ 
ବିଶେଷ କୃପା କରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସେହି କୃପାକୁ ଯୋଗ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ 
ହିଁ ବିଶେଷଭାବେ ବୁଝି ପାରନ୍ତି । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଛୋଟ 
ଶିଶୁ ପ୍ରତି ମାଆ ଅଧୂକ ସ୍ନେହ କରେ, ମାତ୍ର ବଡ଼ ପୁଅ 
ମାଆକୁ ଯେପରି ଜାଣିପାରେ, ଛୋଟ ଶିଶୁ ସେପରି 
ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ସେହିପରି ସିଧାସରଳ ବ୍ରଜବାସୀ, 
ଗୋପାଳବାଳକ, ଗୋପ-ଗୋପୀ ଓ ଗାଭମାନର୍କୁ ଭଗବାନ 
ଯେତେ ସ୍ନେହ କରନ୍ତି, ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷର୍ଦୁ ମଧ୍ଯ 
ସେତେ ସ୍ନେହ କରନ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷ 
ଗୋପାଳବାଳକ ଆଦିଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଭଗବାନକ୍ତୁ ବିଶେଷଭାବେ 
ଜାଣନ୍ତି। ସଞ୍ଜୟ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା ନ କରି 
ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କଲେ। କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ଅର୍ଜୁନକ୍ମୁ ଉକଣ୍ଠିତ କରାଇଲେ 
ଏବଂ ତାଂପରେ ନିଜର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇଲେ; କାରଣ 
ସଞ୍ଜୟକ୍ନୀ ଅପେକ୍ଷା ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କର ତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କମ୍‌ ଜାଣିଥୂଲେ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସଖ୍ଯଭାବ 
ରଖୁଥୁଲେ। ଏଥୁପାଇଁ ଅର୍ଜୁନକ୍କ ଉପରେ ଭଗବାନଟ୍ଚ୍ଟର 
ଅଧ୍ବକ କୃପାଦୃଷ୍ଟ ଥୂଲା । ସେହି କୃପା ବଳରେ ପରିଶେଷରେ 
ଅର୍ଜୁନନ୍ତ୍ର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହେଲା- 'ନଷ୍ଟୋମୋହଃ...... 
ଡତୃତବପ୍ରସାଦାଦଂ (ଗୀତା ୧୮ । ୭୩) | ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି, ଯିଏ କୃପାର ପାତ୍ର, ତାକ୍ତର ମୋହ ପରିଶେଷରେ 
ଅବଶ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


ଶ୍ଳୋକ ୨୫-୨୬] ±+ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 813 


ଫଳିଶିଷ୍ଳ ଭବ--ଏଠାରେ ବ୍ଯବହୃତ ଂନଭଃସ୍ପୃଶମ୍‌ ପଦ ବିରାଟରୂପର ଅନନ୍ତତାକୁ ସୂଚିତ କରାଉଛି। 
ଅଜୁନର୍କ୍ଦର ଦୃଷ୍ଟି ଯେତେ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଉଛି, ସେତେ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାର୍ମୁ କେବଳ ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଯାଉଛି-- 
ସା କାଷ୍ଠା ସା ପରା ଗତିଃ' (କଠ, ୧।| ୩| ୧୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ପରମାମୁ| ସମସ୍ତକ୍ର ପରମ ଅବଧୁ ଓ ପରମଗତି | 


===== ;7# === 


ଦଂଷ୍ଟ୍ାକରାଳାନି ଚ ତେ ମୁଖାନି ଦୃଷ୍ଟ୍ରେବ କାଳାନଳସନିଭାନି । 
ଦିଶୋ ନ ଜାନେ ନ ଲଭେ ଚ ଶଶି ପ୍ରସୀଦ ଦେବେଶ ଜଗନ୍ନିବାସ ॥ ୨୫ ॥ 


ଥନକ୍ଧ ¬ ତୈିଆପଣଙ୍କର; କାଳାନଳସନିଭାନି ପ୍ରଳୟକାଳୀନ ଅଗିସମ ପରଜୁଳିତ; ଚ ଓ; ଦଂଖ୍ହାକରାଳାନି- ବିକଟାଳ 
ଦନ୍ତପଙ୍କ୍ରିବିଶିଷ୍ଟନ ମୁଖାନି-ମୁଖମାନ; ଦୃଷ୍ଟ୍ରା-:ଦେଖି (ମୋତେ) ; ଦିଶଃ=ଦିଗ-ବିଦିଗର, ନ, ଜାନେ=ଜ୍ଞାନ ହେଉ ନାହିଁ; 
ଚ=ଏବଂ: ଶମି, ଏବ=ଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟ ନ, ଲଭେଠିମିଳୁ ନାହିଁ (ତେଣୁ) ଦେବେଶଳିହେ ଦେବେଶ! ; ଜଗଲିବାସ=ହେ 


ଜଗନ୍ନିବାସ! ; ପ୍ରସୀଦ (ଆପଣ') ପ୍ରସନ୍ା ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ । 


ଆପଣଙ୍କର ପ୍ରଳୟକାଳୀନ ଅଗ୍ନିସମ ପ୍ରଜ୍ଵଳିତ ଓ ବିକଟାଳ (ଭୟାନକ) ଦନ୍ତପଫଡଙ୍‌କ୍ତି ବିଶିଷ୍ଟ ମୁଖ ଦେଖି 
ମୋତେ ଦିଗ-ବିଦିଗର ଜ୍ଞାନ ହେଉ ନାହିଁ କି ଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟ ମିଳୁ ନାହିଁ। ତେଣୁ ହେ ଦେବେଶ! ହେ ଜଗନିବାସ! 


ଆପଣ ପ୍ରସନ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ । 


ବ୍ୟାନ 'ଦଂଷ୍କାକରାଳାନି ଚ ତେ ମୁଖାନି ଦୃଷ୍ଟ୍ରେବ 
କାଳାନଳସନ୍ିିଭାନି"-- ମହାପ୍ରଳୟ ସମୟରେ ଯେଉଁ ଅଗ୍ନି 
ପ୍ରକଟ ହୋଇ ତ୍ରେଲୋକ୍ଯକୁ ଭସ୍ମ କରିଦିଏ, ତାହାକୁ 
ସଂବର୍ତକ ବା କାଳାଗ୍ନି କହନ୍ତି। ଆପଣଚ୍କ୍ଚ ମୁଖ ସେହି 
କାଳାଗ୍ନି ସଦୃୂଶ। ସେଥୁରେ ଭୟାନକ ଦନ୍ତପଫଙ୍‌କ୍ତି ଥୁବାରୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଆହୁରି ବିକଟ ଦେଖାଯାଉଛି। ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଦେଖିଲାବେଳକୁ ଅତି ଭୟ ଲାଗୁଛି । ସେଗୁଡ଼ିକର କାର୍ଯ୍ୟ- 
କଳାପ ଦେଖିଲେ ସେଠାରେ ତିଷ୍ଠି ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

“ଦିଶୋ ନ ଜାନେ ନ ଲଭେ ଚ ଶମି'--ଏପରି 
କରାଳ ମୁଖଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖି ମୋର ଦିଗ-ବିଦିଗର ମଧ୍ୟ 
ଜ୍ଞାନ ରହୁ ନାହିଁ। ଏହାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତୀର 
ଉଦୟ ଓ ଅସ୍ତକୁ ଆଧାରିତ କରି ଦିଗଂବିଦିଗର ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ସେହି ସୂର୍ଯ୍ୟ ତ ଆପଣକ୍କ୍ରୀ ନେତ୍ର ହୋଇଛନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ତ ଆପଣଙ୍କର ବିରାଟରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏହା 
ବ୍ଯତୀତ ଆପଣଙ୍କର ଚତ୍ଷ୍ଠାର୍ଶ୍ଵରେ ମହାନ୍‌ ଦୀପ୍ତି ମନ୍ତ 


ଜ୍ୟୋତି ଦେଖାଯାଉଛି (୧୧।୧୨)। ତାହାର ଉଦୟ 
ନାହିଁ କି ଅସ୍ତ ନାହିଁ। ତେଣୁ ମୋତେ ଦିଗଂବିଦିଗର ଜ୍ଞାନ 
ହେଉ ନାହିଁ ଏବଂ କରାଳ ମୁଖଗୁଡ଼ିକୁ ଦର୍ଶନ କରି ମୁଁ 
କୌଣସି ମତେ ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି ମଧ୍ଯ ପାଇପାରୁ ନାହିଁ। 

'ପ୍ରସୀଦ ଦେବେଶ ଜଗନ୍ନିବାସଂ-- ଆପଣ ସମସ୍ତ 
ଦେବଗଣଙ୍କ୍ାର ସ୍ଵାମୀ ଏବଂ ସମଗ୍ର ସଂସାର ଆପଣଙ୍କୀ ଠାରେ ହିଁ 
ଅବସ୍ଥିତ। ତେଣୁ ଯଦି କୌଣସି ଦେବତା ବା ମନୁଷ୍ୟ ଭୟଭୀତ 
ହୁଏ, ସେ ତ ଆପଣଙ୍କୁ ହିଁ ଡାକିବ! ଆପଣର୍ଢ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଏ 
ଅଛି ଯେ କାହାକୁ ଡାକିବ”? ଆଉ ଶୁଣିବ ବା କିଏନ ତେଣୁ ମୁଁ 
ମଧ୍ୟ ଆପଣଙ୍ଗୁ ଡାକ ପକାଇ କହୁଛି, ହେ ଦେବେଶୀ! ହେ 
ଜଗନ୍ନିବାସ! ଆପଣ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ | 

ଭଗବାନଙ୍କର କରାଳରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଅର୍ଜୁନ 
ଭାବୁଛନ୍ତି ଯେ, ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି ବହୁତ କ୍ରୋଧାନ୍ଦିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହି ଧାରଣା ହେତୁ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଅର୍ଜୁନ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି। 


ମଂଜିଜିନ୍ଥ ଭ/ବ--ଭଗବାନ ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାବକ୍୍ରର ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଉଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୧ | ୪୭), 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନତ୍କୀ ରୂପର ଉଗ୍ରତା ଦର୍ଶନ କରି ଅର୍ଜୁନ ଭ୍ରମ ଧାରଣା କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ବୋଧହୁଏ ଅପ୍ରସନ୍ନ! 
ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନକ୍ଟଁ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି। 


ସା ୨8୮ ୩୮୨୩ 


ନ୍କ ଥର୍ନ୍କଳ ଏବେ ନୁଳଟି ଏନ୍ଜଜ୍ଜୋଳଣନେ ଦରଧାନ ଭଧାଳ ୦ଘୋଦ୍ଧାରଣୀ ବିଜାଟନୁପଠନକେ ଦ୍ରବିସ୍ତ ହନଣ୍ିବାର ବର୍ଷଳ/ 


କରୁଛନି / 


ଅମୀ ଚ ତ଼ାଂ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରାସ୍ୟ ପୁତ୍ରାଃ ସବୈ ସହୈବାବନିପାଳସଙ୍ଦୈଃ । 
ଭୀଷ୍ମୋ ଦ୍ରୋଣଃ ସୂତପୁତ୍ରସ୍ତଥାସୌ ସହାସ୍ମଦୀୟୈରପି ଯୋଧମୁଖ୍ୟୈଃ ॥ ୨ ୬ ॥ 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ୍‌ଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ବକ୍କାଣି ତେ ତୁରମାଣା ବିଶନ୍ତି ଦଂଷ୍କାକରାଳାନି ଭୟାନକାନି । 
କେଚିଦ୍ନବିଲ ଗ୍ନା ଦଶନାନ୍ତରେଷୁ ସନ୍ଦୃଶ୍ଯନ୍ତେ ବୂର୍ଷିତୈରୂତ୍ତମାଙ୍ଗୈେଃ ॥ ୨୭ ॥ 


ଥନୟ-¬ଅସ୍ମଦୀୟୈଃ--ଆମ ପକ୍ଷର; ଯୋଧମୁଖ୍ୟୈଃ ମୁଖ୍ୟ ମୁଖ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କ୍3 ସହ ସହିତ; ଭୀଷ୍ମଃ ଭୀଷ୍ମ; 
ଦ୍ରୋଣଃଇଦ୍ରୋଣ; ତଥା ଓ; ଅସୌ- ସେହି; ସୂତପୁତ୍ରଃ-ଇକର୍ଣ; ଅପି- ମଧ୍ଯ; ତ଼ାମ୍‌- ଆପଣକୀ ଠାରେ; ବିଶନ୍ି= ପ୍ରବକ୍ଞ ହେଉଛନ୍ତ; 
ଅବନିପାଳସଙୈଃ-= ରାଜନ୍ୟବର୍ଟାଜ୍ତ; ସହ ସହିତ; ଧୁତରାଷ୍ବସ୍ଯଇୁଧୁତରାଷ୍କାର; ଅମୀ, ଏବ -ସେହି; ସବୈ=ସମସ୍ତ; ପୁତା ପୁତ୍ର 


୬୮୩୫ ୯୮୫ ୮୫ 


ତେ= ଆପଣଙ୍କର; ଦଂଷ୍କ୍ାକରାଳାନି- ବିକଟାଳ ଦନ୍ତପଙ୍କିିବିଶିଷ୍ଠ; ଭୟାନକାନିଭୟାନକ, ବକ୍ୁଣି ମୁଖରେ; ତୃରମାଣାଃ ¬ ଦୁତ- 
ଗତିରେ (ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି) ; କେଚିତ୍‌-- (ସେମାନକୀ ମଧ୍ୟରୁ) କେତେକ; ବୃର୍ଣିତୈଃ-ବୂର୍ଶ ବିବୂର୍ଷତ ଉତ୍ତମାକେଂଃ ମସ୍ତକ 
ସହିତ; ଦଶନାନ୍ତରେଷୁ--(ଆପଣକ) ଦାନ୍ତ ସନ୍ଧିରେ; ବିଲଗ୍ନାଃଲାଗିଥୁବାର; ସନ୍ଦୃ ଶ୍ଯନ୍ତେ-ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି | 

ଆମର ମୁଖ୍ୟ ମୁଖ୍ୟ ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କ୍ର ସହିତ ଭୀଷ୍ମ ଦ୍ରୋଣ ଓ ସେହି କଣ୍ଠି ମଧ୍ୟ ଆପଣଙ୍କ ଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ 
ହେଉଛନ୍ତି । ରାଜନ୍ୟବଗିଙ୍କ୍ ସହିତ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରର ସମସ୍ତ ପୁତ୍ର ଆପଣର୍କ୍ରର ବିକଟାଳ ଦନ୍ତପଙ୍କ୍ତି ବିଶିଷ୍ଟ ଭୟାନକ 
ମୁଖରେ ଦ୍ରୁତଗତିରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ଚୂଣ୍ଟି ବିଚୂଷ୍ଟି ମସ୍ତକ ସହିତ ଆପଣଙ୍କ 


ଦାନ୍ତ ସନ୍ଧିରେ ଲାଗିଥୂବାର ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି । 


ବ୩୫/୮୮୮ଭୀଷ୍ମୋ ଦ୍ରୋଣଃ ସୂତପୁତ୍ରସ୍ତଥାସୌ 
ସହାସ୍ମଦୀୟୈରପି ଯୋଧମୁଖ୍ୟୈଃ'-- ଆମ ପକ୍ଷର ଧୂଷ୍ଟଦ୍ୟୁମୁ, 
ବିରାଟ, ଦୂୂପଦ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ଯୋଦ୍ଧାମାନେ 
ଧର୍ମରେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ କେବଳ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ମନେକରି 
ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ଆମର ଏହି ସେନାପତିମାନଙ୍କ ସହିତ 
ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ, ଆଗ୍ରର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ରୋଣ ଓ ସୁପ୍ରସିଦ୍ଧ ସୂତପୁତ୍ର କର୍ଣ୍ଠ 
ମଧ୍ୟ ଆପଣଙ୍କ୍କ ଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ ଓ କଣ୍ରିକ୍ତ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 


କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିଥୂୁଲେଂ । 

'ଅମୀ ଚ ଢ଼ାଂ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ାସ୍ୟ ପୁତ୍ରାଃ ସବୈ ସହୈ ବାବ- 
ନିପାଳସଙ୍ଘୈଃ'-- ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନର ବିଜୟ ଗ୍ଚାହୁଁଥିବା ଯେତେ 
ରାଜା ତା'ପଷରେ ଅଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧ | ୨୩) ଅର୍ଥତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକୁ ହିତକର ପରାମର୍ଶ ଦେଉ ନାହାନ୍ତି, ସେହି 
ରାଜାମାନକ୍କୀ ସମେତ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ, ଦୁଃଶାସନ ପ୍ରଭୂତି 
ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରକ୍କର ଶହେ ପୁଅ ଆପଣକ୍ବ୍ବର ଭୟଙ୍କର ଦନ୍ତପଙ୍କ୍ତି- 
ବିଶିଷ୍ଟ ମୁଖରେ ଦ୍ରୁତଗତିରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି-- 'ବକ୍ତାଣି 


କରିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏ ତିନିହେଁ କେବଳ ନିଜ ନିଜ | ତେ ତୁରମାଣା ବିଶନ୍ତି ଦଂଷ୍କାକରାଳାନି ଭୟାନକାନି ।' 

 ଭୀଷ୍ମ-- ଭୀଷ୍ମକର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ପୁଥୁବୀ ପ୍ରସିଦ୍ଧ | ସେ ପିତାର୍ଦ୍ରର ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମନ୍ତେ ବିବାହ ନ କରି ଆବାଲ୍ୟ ବ୍ରହ୍ମଗ୍ଵରୀ ରହିବାକୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା 
କରିଥୁଲେ । ଏହି ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଉପରେ ସେ ଏତେ ଅଟଳ ରହିଥୂଲେ ଯେ, ଶେଷକୁ ଗୁରୁ ପରଶୁରାମର୍କୀ ସହିତ ମଧ୍ୟ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ, ମାତ୍ର ନିଜର ପ୍ରତିଜ୍ଞା 
ଭଙ୍ଗ କଲେ ନାହିଁ । ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ଶସ୍ତ୍ର ଗ୍ରହଣ ନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିଥୂଲେ। କିନ୍ତୁ ଭୀଷ୍ମ (ଭଗବାନକ୍ୀ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ବିରୁଦ୍ଧରେ) 
ଯେତେବେଳେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କଲେ ଯେ ““ଆଜୁ ଜୋ ହରିହିଁ ନ ଶସ୍ତ୍ର ଗହାଉଁ | ତୌ ଲାଜୌ ଗଂଗା ଜନନୀକୋ ଶାନ୍ତନୁ-ସୁତ ନ କହାଉଁ ॥'୮' ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ନିଜର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଭଙ୍ଗ କରି ଥରେ ଗ୍ରବୁକ ଏବଂ ଆଉ ଥରେ ଚକ୍ର ଧରି ଭୀଷ୍ମର୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଗୋଡ଼ାଇବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ଏହିରୂପେ 
ଭୀଷ୍ମର୍କର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଅଟଳ ରହିଲା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଭଙ୍ଗଂ ହେଲା । 


ଦ୍ରୋଣ--ଦ୍ରୋଣାଗ୍ପର୍ଯ୍ୟ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କୀର ବୃ ଭିଭୋଗୀ ଥୂଲେ । ତେଣୁ ସେ ଯୁଦ୍ଧକୁ କର୍ତବ୍ୟ ମନେକରି ସେଥୁରେ ଯୋଗଦାନ କରିଥୂଲେ 
ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଦେବଗଣଙ୍ଟ୍ର କଥା ଶୁଣି ଓ ବ୍ରାହ୍ନମଣୋଚିତ ଧମ ବିଗ୍ଵର କରି ସେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ବିରତ ହୋଇଥୂଲେ। 


ଦ୍ରୋଣାଗ୍ନର୍ଯ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିରପେକ୍ଷ ଥୂଲେ । ଗୁରୁଭକ୍ତ ଓ ବିଦ୍ୟାରେ ପାରଙ୍ଗମ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ ସେ ବ୍ରହ୍ମାସ୍ତ୍ର ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଓ ଉପସଂହାର 
କରିବା ଉଭୟ ବିଦ୍ୟା ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥୂଲେ, କିନ୍ତୁ ନିଜ ପୁତ୍ର ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥାମାକୁ କେବଳ ବ୍ରହ୍ମାସ୍ତ୍ର ପ୍ରୟୋଗର ବିଦ୍ୟା ଶିଖାଇଥୁଲେ, ଉପସଂହାର କରିବା 
ବିଦ୍ୟା ଶିଖାଇ ନ ଥୂଲେ । 

କଣ୍ଟ-- ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ସହିତ କର୍ଶ୍୍କୂର ବନ୍ଧୁତୃ ଥୂଲା। ସେହି ବନ୍ଧୁତୃୂରୂପକ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ପାଇଁ ସେ ଯୁଦ୍ଧରେ ଯୋଗ ଦେଇଥୂଲେ। 
““କର୍ଶ୍‌! ତୁମେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର'"- ` ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏପରି କହିବା ସତ୍ତ୍ବେ ସେ କର୍ତବ୍ୟ ମନେକରି ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପକ୍ଷରେ ରହିଲେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
କହିଲେ ଯେ, ଏ କଥା ଆପଣ ଧର୍ମରାଜ ଯୁଧୁଶ୍ି ରସୁ କହିବେ ନାହିଁ, କାରଣ ତାଙ୍କୁ ଯଦି ଏହି ତଥ୍ୟ ଜଣା ପଡ଼ିଯାଏ, ସେ ମୋତେ ବଡ଼ଭାଇ ଜାଣି 
ସମସ୍ତ ରାଜ୍ୟ ଦେଇଦେବେ ଆଉ ମୁଁ ତାହା ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକୁ ଦେଇଦେବି; ଫଳରେ ପାଣ୍ଡବମାନେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ କଷ୍ଟରେ କାଳ କଟାଇବେ। 

କର୍ଶ୍ଵ ବଡ଼ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଜ୍ଞ ଓ ଅସାଧାରଣ ଦାନବୀର ଥୂଲେ। ଇନ୍ଦ୍ର ମାଗିବାରୁ ସେ ନିଜର ନୈସର୍ଗିକ (ଜନ୍ମଜାତ) କୁଣ୍ଡଳ ଓ କବଚ କାଢ଼ି ତାର 
ଦାନ କରି ଦେଇଥୂଲେ। ମାତା କୂନ୍ତୀ ମାଗିବାରୁ ତା୍ଗ୍ର ପାଞ୍ଚ ପୁଅ ରହିବେ ବୋଲି ସେ ତାଙ୍କୁ କଥା ଦେଇଥୂଲେ । ସେ କହିଲେ, “ମାଆ! 
ମୁଁ ଯୁଧ୍ଷ୍ି ର, ଭୀମ, ନକୁଳ ଓ ସହଦେବକୁ ମାରିବି ନାହିଁ; ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ସହିତ ମୋର ଯୁଦ୍ଧ ହେବ । ଯୁଦ୍ଧରେ ଯଦି ମୋତେ ଅର୍ଜୁନ ମାରିଦିଏ, ତେବେ 
ତୂମର ପାଞ୍ଚ ପୁଅ ରହିବେ ଆଉ ଯଦି ମୁଁ ଅର୍ଜୁନକୁ ମାରିଦିଏ, ତେବେ ମୋତେ ମିଶାଇ ତୂମର ପାଞ୍ଚ ପୁଅ ରହିବେ! '” 


ଶ୍ମୋକ ୨୮] 


ବିରାଟରୂପରେ ସେମାନେ ଭଗବାନବ୍କ ଠାରେ 
ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତୁ ବା ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତୁ, 
ସେସବୁ ଲୀଳାମାତ୍ର। କିନ୍ତୁ ଭାବ ଅନୁସାରେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଗତିବିଧ୍ଧ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି । ଅତଏବ ଭଗବାନବ୍ଚ୍ରୀ 
ଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ମୁଖରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତୁ, ସେସବୁ 
ବିରାଟରୂପର ଅନ୍ତର୍ଟତ । 

'କେଚିଦବିଲଗ୍ନା ଦଶନାନ୍ତରେଷୁ ସଂଦୂଶ୍ୟନ୍ତେ 
ବୂର୍ଷିଚୈରୁତ୍ତମାୈଃ'-¬ କେତେକ ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥ ଗ୍ଵେବାଇବା 
ମାତ୍ରେ ସିଧା ପେଟକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ; କିନ୍ତୁ ଆଉ କେତେକ 
ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ଵେବାଇଲାବେଳେ ଦାନ୍ତ ଓ ମାଢ଼ି ମଝିରେ ଲାଖିରହେ । 
ସେହିପରି ଆପଣଙ୍କୀ ମୁଖରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ 
ମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ସିଧା ପେଟ ଭିତରକୁ ଗ୍ବଲିଯାଉଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଆଉ କେତେକ ବୂର୍ଶ୍ର ବିବୂର୍ଷ ମସ୍ତକ ସହିତ ଆପଣଙ୍ସ୍ୀ 
ଦାନ୍ତ ଓ ମାଢ଼ି ମଝିରେ ଲାଖି ରହିଥୂବାର ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି, ଯୋଦ୍ଧାମାନେ ତ 
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ଏବେ ସମ୍ମୁଖରେ ଯୁଦ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି, ପୁଣି 
ସେମାନେ ବିରାଟରୂପର ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଥ୍ୂବାର 
ଅର୍ଜୁନ କିପରି ଦେଖିଲେ? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ନିଜ ବିରାଟରୂପରେ ଆଗତ ଭବିଷ୍ୟତ 
ଘଟଣା ଦେଖାଉଛନ୍ତି । ଭଗବାନ ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇବାକୁ 
ଯାଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଥୂଲେ, ତୁମେ ଆଉ ଯାହା କିଛି 
ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ରହୁଁଛ, ସେସବୁ ମଧ୍ୟ ମୋର ଏହି ବିରାଟରୂପରେ 
ଦେଖି ନିଅ (୧୧ ୭) | ଯୁଦ୍ଧରେ ଆମର ବିଜୟ ହେବ 
ନା କୌରବମାନର୍କୀର ବିଜୟ ହେବନ୨” (୨।୬) ଏ 
କଥାକୁ ଆଧାର କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମନରେ ସଦେହ ଥୂଲା 
ତେଣୁ ସେହି ସଦ୍ଦେହ ମୋଚନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନନ୍ଦୁ ଆଗତ ଭବିଷ୍ଯତର ଦୃଶ୍ଯ ଦେଖାଇ ସତେ 
ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରେ ତୁମେ ବିଜୟୀ ହେବ। 
ଆଗକୁ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବାରୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଏହି କଥା 
କହିବେ (୧୧ | ୩୨-¬୩୪) | 


ମଂଜି ଇଦ--ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ ବିରାଟରୂପରେ ଆସନ୍ନ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି । କାଳାତୀତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତମାନ ତିନୋଟିଯାକ କାଳ ବର୍ତମାନ ଅଟେ (ଗୀତା ୭ । ୨୬) । 
== 7 = = 
ସ୍ବ େଜନାନେ କର୍ଞବ/ ମଳଳଳି ଧର୍ମ ଚୁଣୁଛୁ ଯଦୁଵବାନନେ ଯୋର 6ଦେଳଛକି ଏବଂ ଯେଉମାଣନେ ଦଳନାନ୍ୃତାର କୃହାଳି 
6ସନ6# ଚିଜ/ଟକୁପଠଜ ତଦେଶ କଳିବ/ ଳଥ/ ଏହି 6 ଳେ ନଜ/ଗୁଳିକନ କୁଣୁାନ 6ଜେଳ ଥର୍କୁନ କହୁଛଳି / 


ଯଥା ନଦୀନା ବହବୋଃମୂବେଗାଃ 
ତଥା ତବାମୀ 


ସମୁଦ୍ରମେବାଭିମୁଖା ଦ୍ର ବନ୍ତି। 


ନରଲୋକବୀରା ବିଶନ୍ତୈ ବକ୍ତାଣ୍ଯଭିବିଜ୍ଜଳନ୍ତି॥ ୨୮ ॥ 


ଅନୟ ଯଥା=ଯେପରି; ନଦୀନାମ୍‌=ନଦୀଗୁଡ଼ିକର) ବହବଃ= ଅନେକ; ଅମ୍ୁୁବେଗାଃ=ଜଳସୋତ; ଏବ ସ୍ବାଭାବିକ 
ଭାବେ; ସମୁଦ,ମ୍‌=ସମୁଦ; ଅଭିମୁଖାଃ=ଅଭିମୂଖେ; ଦ.ବନିିଧାବମାନ ହୁଅନି; ତଥା=ସେହିପରି; ଅମୀ=ସେହି; 


&-> “୬ 


ନରଲୋକ ବୀରାଃ=ପୂଥୁବୀର ମହାନ୍‌ ଶୂରବୀରମାନେ; ତବ= ଆପଣର୍ବକୀର; ଅଭିବିକୁଳ ନି ସବୁ ଦିଗରୁ ଦେଦୀପ୍ଯମାନ; 


ବକ୍ତାଣି- ମୁଖରେ; ବିଶନ୍ତିଇପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି । 


ଯେପରି ନଦୀଗୁୂଡ଼ିକର ଅନେକ ଜଳସ୍ରୋତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସମୁଦ୍ର ଅଭିମୁଖେ ଧାବମାନ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେହିପରି ପଥ ବୀର ମହାନ୍‌ ଶୂର ବୀରମାନେ ଆପଣଟ୍କ୍ରର ଦେଦୀପ୍ୟମାନ ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି । 


କ6/# _ ଯଥା ନଦୀନା" ବହବୋଃମୂବେଗାଃ ସମୁଦ- 
ମେବାଭିମୁଖା ଦ୍ରବନ୍ତିଂଂ ସମସ୍ତ ଜଳରାଶିର ମୂଳ ଉସ 
ସମୁଦ୍ର। ସେହି ଜଳ ମେଘରୂପେ ପୂଥୂବୀପୂଷ୍ତାରେ ବରଷେ 
ଏବଂ ଝରଣା, ନାଳ ଇତ୍ଯାଦିର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ନଦୀରୂପ 
ଧାରଣ କରେ।। ସେହି ନଦୀମାନର୍କାର ସ୍ରୋତ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ସମୁଦ୍ର ଅଭିମୁଖେ ଗତି କରେ; କାରଣ ସମୁଦ୍ର ହିଁ ସମସ୍ତ 
ଜଳର ଭଣ୍ଡାର। ବିଭିନ୍ନ ନାମ ବିଶିଷ୍ଟ ସେହି ସ୍ରୋତଗୁଡ଼ିକ 
ସମୁଦ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରି ନିଜର ନାମ ଓ ରୂପ ବିଲୀନ 
କରିଦିଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା, ସରସ୍ବତୀ ଇତ୍ଯାଦି 


ନାମକୁ ଓ ସ୍ରୋତରୂପକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ସମୁଦ୍ରରୂପ ଧାରଣ 
କରନ୍ତି। ସେହି ଜଳ-ସ୍ରୋତର ସମୁଦ୍ର ଛଡ଼ା କୌଣସି 
ସ୍ବତନ୍ନ୍ଵ ଅସ୍ତିତ ରହେ ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ 
ଆଗରୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଅସ୍ତିତୃ ନ ଥୂଲା, 
କେବଳ ନଦୀମାନଙ୍କୀର ପ୍ରବାହ ରୂପ ଧାରଣ କରିଥୁବାରୁ 
ସେସବୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ ଦେଖାଯାଉଥୁୂଲା। 

“ତଥା ତବାମୀ ନରଲୋକବୀରା ବିଶନ୍ି ବକ୍ତାଣ୍ଯଭିବି- 
ଜ୍ଵଳନ୍ତ” ନଦୀଗୁଡ଼ିକ ପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ନିତ୍ୟ ସୁଖ 
ପାଇବା ଆଶାରେ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ଅଭିମୁଖେ ଆଗେଇ ଗ୍ବଲିଛନ୍ତି । 
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କିନ୍ତୁ ଭ୍ରମବଶତଃ ଅସତ୍‌ ବା ନାଶବାନ୍‌ଵ ଶରୀର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେବାରୂ ସେମାନେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ ଓ 
ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖରେ ଜଡ଼ିତ ହେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ଅସ୍ତିତ଼ ମାନି ନେଉଛନ୍ତି । ସେହି ଜୀବମାନକ୍କ ଭିତରୁ 
ଯେଉଁମାନେ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବାରେ ଓ ସୁଖ 
ଉପଭୋଗରେ ଜଡ଼ିତ ନ ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମର ପରମ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପାରମାଥ୍ରିକ ମାର୍ଗରେ ତପର ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ପ୍ରକୃତରେ ବୀର ପୁରୁଷ। ଯୁଦ୍ଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉପସ୍ଥିତ ଭୀଷ୍ମ, 
ଦ୍ରୋଣ ପ୍ରଭୂତି ନରଲୋକବୀର ଆପଣକ୍କୀର ଜ୍ୟଯୋତିର୍ମୟ 


(ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ) ମୁଖରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି । 
ଯେଉଁମାନେ ସମ୍ମୁଖରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ, ସେମାନଙ୍କ 


ମଧ୍ୟରୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଗ୍ବହୁଁଥିବା ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ବ୍ଯକ୍ତି ବହୁତ 
କମ୍‌। ତେଣୁ ସେମାନର୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପରୋକ୍ଷବାଚକ 


ମୀ” (ସେମାନେ) ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 


==-=-= ;^ === 


ସନ୍ଦ୍ରଃ୦୦ର୍ଜମାଳେ ଜାଳ © ଭଣଂସ/ 6ଲ/ଭଣଳଜେ ନ୍ଦୁଵ ପାଇଁ ଜକ/ତ ଏବଂ ଠେଉଁମାନେ ସ/ଂସ/ଜିଳ ଫକାର୍ଥ ଯଂଗହ 6 ଭୋର 
ଭାଜି ଲିଭୁ. ସେମାନେ ଘଳ" ସଟଚୁଶ ବିଶୁଚୁପଞନକେ ତଦେଶ କଳଚୁଥିବା/ଜ ଏଠି ଜନୁଇଟି 6 ଳେ ଅର୍ନୁନ ବର୍ଷଳ/ କ୍ୁଛଳି / 


ପ୍ରଦୀପ୍ରଂ ନ୍ବଵଳନଂ ପତଙ୍ଗା ବିଶନ୍ତି ନାଶାୟ ସମୂଦ୍ଦବେଗାଃ । 

ତଥୈବ ନାଶାୟ ବିଶନ୍ତି ଲୋକାସ୍ତବାପି ବକ୍ତାଣି ସମୂଦ୍ଧବେଗାଃ ॥ ୨୯ ॥ 

ଥୟ ¬ ପତଙ୍ଗଃ = ପତଙ୍ଗମାନେ; ନାଶାୟ= (ନିଜକୁ) ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ; ଯଥା ଯେପରି; ସମୁଦ୍ଧବେଗାଃ= ଦୁତଗତିରେ 
ଧାବିତ ହୋଇ, ପ୍ରଦୀପ୍ତମ୍‌- ପ୍ରକ୍ସଳିତ: ଜ୍ବଵଳନମ୍‌ ଅଗ୍ନିରେ; ବିଶନ୍ତି-ପରବିଷ୍ଠ, ହୁଅନି; ତଥା, ଏବ ସେହିପରି; ଲୋକାଃ= ଏହି 
ଲୋକମାନେ; ଅପି=ମଧ୍ଯ; ନାଶାୟ=(ନିଜକୁ) ବିନାଶ କରିବା ପାଇଁ; ସମ୍ପଦ୍ଧବେଗାଃ-ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଧାବିତ ହୋଇ; 
ତବ ଆପଣର୍ଚୀ; ବକ୍ତାଣିଚମୁଖ ଗହୃରରେ; ବିଶନ୍ତିଚ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି । 

ପତଙ୍ଗଂମାନେ ମୋହବଶତଃ ନିଜକୁ ବିନାଶ କରି ବା ପାଇଁ ଯେପରି ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଧାବିତ ହୋଇ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ 
ଅଗ୍ନିରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୁଅନି, ସେହିପରି ଏହି ଲୋକମାନେ ମଧ୍ୟ ନିଜକୁ ବିନାଶ କରି ବା ପାଇଁ ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଧାବିତ 


ହୋଇ ଆପଣଙ୍କ ମୁଖ ଗହ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି । 


ଚୟ/୮୮ ଯଥା ପ୍ରଦୀପ୍ତଂ ଜ୍ଳନଂ ପତଙ୍ଗା ବିଶନ୍ତି 
ନାଶାୟ ସମ୍ମୂଦ୍ଧବେଗାଃ---ସବୂୁଜ ଘାସରେ ଖେଳୁଥୂବା 
ପତଙ୍ଗଂମାନେ ଆଷାଢ଼ ମାସର ଅନ୍ଷକାର ରାତିରେ ଯଦି 
କେଉଁଠି ପ୍ରଜୂଳିତ ଅଗ୍ନି ଦେଖନ୍ତି ସେଥୁରେ ମୁଗ୍ଧ ହୋଇ 
(ବହୂତ ସୁନ୍ଦର ଆଲୋକ ମିଳିଗଲା, ଆମେ ଏଥୂରେ 
ଖେଳିବା ଓ ଆନନ୍ଦ କରିବା ଭାବି) ସେଆଡ଼କୁ ଦ୍ରୁତଗତିରେ 
ଧାବମାନ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ୍ନ ମଧ୍ୟରୁ କେତେକ ପ୍ରଜ୍ଜଳିତ 
ଅଗ୍ନିରେ ଭସ୍ମ ହୋଇଯାଆନ୍ତି: ଆଉ କେତେକତ୍ଚ୍ଚ ଶରୀରରେ 
ଅଗ୍ନି ଶିଖା ଲାଗିଯିବାରୁ ସେମାନେ ଉଡ଼ି ନ ପାରି ଛଟପଟ 
ହେଉଥାନ୍ତି। ତଥାପି ସେହି ଅଗ୍ନି ଆଡ଼କୁ ଯିବା ପାଇଁ 
ସେମାନର୍ବ୍ଟ ମନରେ ଲାଳସା ଥାଏ! କେହି ଯଦି ଦୟାପରବଶ 
ହୋଇ ଅଗ୍ନି ଲିଭାଇ ଦିଏ, ସେହି ପତଙ୍ଗସମୂହ ବହୁତ 
ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଏ ଆମକୁ ବହୁତ ବଡ଼ 
ଲାଭରୁ ବଞ୍ଚିତ କରିଦେଲା! 

“ତଥୈବ ନାଶାୟ ବିଶନ୍ତି ଲୋକାସ୍ତବାପି ବକ୍ତରାଣି 


ସମୂଦ୍ଧବେଗାଃ-ଂଂ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଓ ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ 
କରିବାରେ ତପ୍ରରତାପୂର୍ବକ ଲାଗି ରହିବା ଏବଂ ମନରେ 
ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଚିନ୍ତନ ହେବା ହିଁ ସାଂସାରିକ ବେଗର 
ବର୍ଵିତ ଅବସ୍ତା। ଏପରି ଅବସ୍ତାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦି ରାଜାମାନେ ପତଙ୍ଗଂମାନକ୍କ ଭଳି ଦ୍ରୁତଗତିରେ 
ଆପଣଙ୍କର କାଳରୂପକ ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପତନ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଓ ନରକ 
ଦିଗକୁ ଧାଇଁଛନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରାୟ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ, ସୁଖ, ଆରାମ, ମାନ, ଆଦର ଇତ୍ଯାଦି ପରାପୂ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦିନ ରାତି ଲାଗିଛନ୍ତି । ଏସବୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ 
ହେଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅପମାନ ଓ ନିନ୍ଦା ମିଳେ, କ୍ଷତି ହୁଏ, 
ଚିନ୍ତା ହୁଏ, ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜ୍ବାଳା ଉତ୍ଭନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ଯେଉଁ 
ଆୟୁ ସେମାନର୍କୀ ଜୀବନର ଆଧାର, ତାହା ମଧ୍ୟ ସମାପ୍ତ 
ହେଉଥାଏ, ତଥାପି ସେମାନେ ନାଶବାନ୍‌ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ 
ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଲାଳାୟିତ ହୁଅନ୍ତିଂ । 


୧ ୧ 


* ଅଜାନନ୍‌ ଦାହାମ୍ଯୁଂ ପତତି ଶଲଭୋ ଦୀପଦହନେ ସ ମୀନୋଏ ପ୍ୟଜ୍ଞାନାଦ୍‌ ବଡିଶଯୁତମଶ୍ବାତି ପଶତମ୍‌ | 
ବିଜାନନ୍ତୋଃପ୍ୟେତେ ବୟମିହ ବିପଜ୍ଜାଲଜଟିଳାନ୍‌ ନ ମୁଞ୍ଚାମଃି କାମାନହହ ଗହନୋ ମୋହମହିମା ॥ (ଭର୍ତୂହରିବୈରାଗ୍ୟଶତକ) 


ଶ୍ଳୋକ ୩୦] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 817 


ଘଂିଶିନ୍ଖ କ/ଚ-ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ନଦୀମାନଗ୍ଗ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଏବଂ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପତଇଂଂମାନସ୍ରୀର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଦିଆଯାଇଛି। ପତଙ୍ଟଂମାନେ ତ ମୋହବଶତଃ କିଛି ନେବା ଆଶାରେ ନିଜେ ନିଜେ ଅଗ୍ନିରେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ 
ନଦୀମାନେ ନିଜକୁ ଦେବା ପାଇଁ ସମୁଦ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରନ୍ତି। ଏଣୁ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ “ଦେବା' ପାଇଁ ଇଜ୍ଛୁକ, ସେମାନେ 
ନଦୀ ସଦୂଶ। ନେବା ଭାବନା ଜଡ଼ତା ଏବଂ ଦେବା ଭାବନା ଚେତନତା। ନେବା ଭାବନାରୁ ଅଶୁଭକର୍ମ ହୁଏ ଓ 
ଦେବା ଭାବନାରୁ ଶୁଭକର୍ମ ହୁଏ। ନେବା ପାଇଁ ଇଢ଼ୁକ ମନୁୂଷ୍ଯର୍ଜୁ ସ୍ଵର୍ଗ ମିଳେ ଓ ଦେବା ପାଇଁ ଇଢ୍ଭୁକ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କୂ 
ମୁକ୍ତି ମିଳେ। କାରଣ ନେବାର ଇଢ୍ରା ବନ୍ଧନକାରକ ଏବଂ ଦେବା ଭାବନା ମୁକ୍ତିପ୍ରଦାୟକ। 

=== 7 === 

ସନ୍ଦ୍ଵପୂର୍ବବର୍ଞ/ ନୁଲଟି ଏନ୍କ୍ଟୋଳକେ ନୁଇଟି କୁଣ୍ଜାନ୍ତ ନୂଳ/ ନୁଇ ପଷନ ନଦେଳାଙ୍କ ବିଷ୍ଫୟନେ ବର୍ଷଳଯ କଳିନ୍ଦକି ଏବେ ସମ 

ଢୁବଳକୁ ଚାସ ନଚୁଣବ/ ବିଶୁକୁଫ ଭରବାଳର୍କକ କୟାନଳ କୁଫ ସମ୍ୂଶନେ ବର୍ଷନ କମୁଛଳି । 


ଲେଲି ହ୍ୟସେ ଗ୍ରସମାନଃ ସମନ୍ତାଲ୍ଲେ।କାନ୍‌ ସମଗ୍ରାନ୍‌ ବଦନୈନ୍ଜବିଳଭିଃ । 

ତେଜୋଭିରାପୃଯ୍ୟ ଜଗସମଗ୍ରଂ ଭାସସ୍ତବୋଗ୍ରାଃ ପ୍ରତପନ୍ତି ବିଷ୍ଠୋ॥ ୩୦ ॥ 

ଅନୟ ¬ଜୃଳଭିଃ (ଆପଣ ନିଜର) ପରଜୁଳିତ; ବଦନୈଃ= ମୁଖଗୁଡ଼ିକ ଦାରା; ସମଗାନ୍‌ = ସମସ୍ତ; ଲୋକାନଚ୍‌= ଭୁବନକୁ; 
ଗ୍ରସମାନଃ= ଗ୍ରାସ କରି (ସେ ସବୁକୁ); ସମନ୍ତାତ୍‌- ସବୁ ଦିଗରୁ; ଲେ ଲିହ୍ୟସେ ବାରମ୍ବାର ଗ୍ରାଟୁଛନ୍ତି; ବିଷ୍ବୋ (ଏବଂ) ହେ 
ବିଷ୍ଣୁ ; ତବ-ଆପଣର୍କର; ଉଗ୍ାଃ-ଇଉଗ, ଭାସଃ ଜ୍ୟୋତି; ତେଜୋଭିଃ- ନିଜର ତେଜ ଦାରା; ସମଗ୍ରମ୍‌ _ ସମଗ୍ର; ଜଗତ୍‌ ଜଗତକୁ; 
ଆପୃକ୍ଷ୍ୟପରିପୂର୍ଶ୍ର କରି; ପ୍ରତ ପନ୍ତି (ସମସ୍ତଙ୍କୁଃ ସନ୍ତପ୍ତ କରୁଛି । 

ଆପଣ ନିଜର ପ୍ରକ୍ସଳିତ ମୁଖଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ ଭୁବନକୁ ଗ୍ରାସ କରି ସେ ସବୁକୁ ଚତୁଷ୍ଟାଶ୍ଵିରୁ ବାରମ୍ବାର 
ଗ୍ରଟୁଛନ୍ତି ଏବଂ ହେ ବିଷ୍ଣ୍‌ ଆପଣଙ୍କର ଉଗ୍ର ଜ୍ୟୋତି ନିଜର ତେଜ ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ପରିପୃଣ୍ଫି କରି 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସନ୍ତପ୍ତ କରୁଛି । 


ବଯୟ୮୮୯ଲେଲିହ୍ୟସେ ଗ୍ରସମାନଃ ସମନ୍ତା-। ଚୂୁଝାପଡ଼ୁଛି ଯେ କାଳରୂପକ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଜିଭ କବଳରୁ 
ଲ୍ଲୋକାନ୍‌ ସମଗ୍ରାନ୍‌ ବଦନୈକଵ୍ଧିଳଭିଃ--- ଆପଣ ସମସ୍ତ । କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ବଞ୍ଚିପାରିବ ନାହିଁ। 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ସଂହାର କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ କେହି ଯେପରି ଖସି 'ତେଜୋଭିରାପୃସ୍ଯି ଜଗତ ସମଗ୍ରଂ ଭାସସ୍ତବୋଗ୍ରାଃ 
ଏପଟେ ସେପଟେ ପଳାଇ ନ ଯିବ, ସେଥ୍ରପାଇଁ ଆପଣ  ପ୍ରତପନ୍ତି ବିଷ୍ଠୋଂ--ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନଙ୍କର ତେଜ ବା 
ବାରମ୍ବାର ଜିଭ ବୁଲାଇ ନିଜର ପ୍ରଜ୍ଧଳିତ ମୁଖରେ । ପ୍ରଭା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉଗ୍ର। ସେହି ଉଗ୍ର ତେଜ ସମଗ୍ର ଜଗତରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ କବଳିତ କରି ଗ୍ରାସ କରୁଛନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସନ୍ତପ୍ତ ଓ ବ୍ଯଥୂୁତ କରୁଅଛି। 


ମଂଜିର୍ଜିଭ୍ର ଜ/ଚ-୮ଏ୦ଠାରେ “ଲୋକାନ୍ଵ ସମଗ୍ରାନ୍ବ' (ସମସ୍ତ ଭୁବନ) ଓ “ଜଗତ଼ ସମଗ୍ରମ୍‌” (ଜଡ଼, ଚେତନ, 
ସ୍ଥାବର ଜଇ୍ଗଂମରୂପକ ସମଗ୍ର ଜଗତ) କହିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏସବୁ ଭଗବାନର୍କ ସମଗ୍ରରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 

ଗୀତାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସମଗ୍ର କୁହାଯାଇଛି-_“ଅସଂଶୟଂ ସମଗ୍ର" ମାମ୍‌' (୭ | ୧), କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ସମଗ୍ର 
କୁହାଯାଇଛି-- 'ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କମି ସମଗ୍ରମ୍‌' (୪ | ୨୩) ଏବଂ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ସଂସାରକୁ ମଧ୍ୟ ସମଗ୍ର କୁହାଯାଇଛି 
ଏହାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ସବୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ହିଁ ରୂପ। 

== ⁄ = = 

ନ୍କ” କିଜାଟକୁପଧାନ୮ ଜନବଳ ଜାକ ଥତ/ଭୁତ ଅଲୋକିକ ଚୁପରୁନିକୁ ଦର୍ଶନ କଲାଳ ବୃଲିଛଳି / ତାଜ ଭୟଙ୍କର ଏବଂ 
ଅତ ଜଣକ ନୁ୍ଜେ ସନ ଭାଣ/ © ତୁଇପଞଳ 6ଘୋଦ/ ତ6ବେଶ କରୁଥିବା କେଣି ଅର୍ନୁନ 6ଧର୍ଯଯହର/ 6ହାଇ ଫଳି / 6ତଣୁ 
ଅତୟଛ ନଠ୍ଥନକ୍ରୁପଧାନମ ଭମବାଳର୍କନ ଦ୍ରକୂତ ଘଜିଚୟ ନାଣିବ/ ପାଇଁ ଅର୍ନୁନ ଦଗୁନୁଛଳି / 

“ପତଙ୍ଗ ପ୍ରଦୀପର ଦାହିକାଶକ୍ତିକୁ ଜାଣି ନ ଥୂବାରୁ ହିଁ ସେଥୁରେ ଡେଇଁପଡ଼େ, ମାଛ ମଧ୍ୟ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ବନିଶୀରେ ଲାଗିଥୁବା 


ମାଂସଖଣ୍ଡକୁ ଗିଳି ପକାଏ; କିନ୍ତୁ ଆମେ ଜାଣି ଶୁଣି ମଧ୍ୟ ବିପତ୍ତିର ଜଟିଳ ଜାଲରେ ଆବଦ୍ଧକାରୀ କାମନାକୁ ଛାଡ଼ୁ ନାହେଁ; ହାୟ! 'ମୋହଂ ର୍‌ ମହିମା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗହନା! ”” 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଆଖ୍ଯାହି ମେ କୋ ଭବାନୂଗ୍ରରୂପୋ ନମୋଃସ୍ତୁ ତେ ଦେବବର ପ୍ରସୀଦ । 


ବିଜ୍ଞାତୁମିଚ୍ଛାମି ଭବନ୍ତମାଦ୍ୟଯଂ ନ ହି 


ପ୍ରଜାନାମି ତବ ପ୍ରବୃୂତ୍ଭିମ୍‌ ॥ ୩୧ ॥ 


ଥନ଼୍ ୭ମେ”ଚିମୋତେ; ଆଖ୍ୟାହି କହନ୍ତୁ ଉଗ୍ରରୂପଃ ଉଗ୍ରରୂପଧାରୀର ଭବାନ୍ନ ଚି ଆପଣ; କଃ=କିଏ; ଦେବବର ହେ 


ଦେବଶ୍ରେଷ୍ଠା ! ; ତେୈଚଆପଣକ୍ଲ୍‌ ନମଃ, ଅସ୍ତୁଚିନମସ୍କାର; 


ପ୍ରସୀଦଚ(ଆପଣ) ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୁଃ ଆଦ୍ଯମ୍‌ଇଆଦିରୂପ; 


ଭବନ୍ତମ୍‌ ଆପଣଙ୍କୁ (ମୁଁ) ; ବିଜ୍ଞାତୁମ୍‌-୍ତତ୍ତ୍ବ ସହକାରେ ଜାଣିବାକୁ; ଇଢ଼୍ାମି=ଗାହୁଁଛି; ହିଇଚିକାରଣ (ମୁଁ); ତବଆପଣକୀର, 
ପ୍ରବୃତ୍ତିମ ଚପ୍ରବୃତ୍ତିକୃ ନ, ପ୍ରଜାନାମିକଭଲଭାବେ ଜାଣେ ନାହିଁ| 

ମୋତେ ଦୟାକରି କହନ୍ତୁ ଉଗ୍ରରୂପଧାରୀ ଆପଣ କିଏ? ହେ ଦେବଶ୍ରେଷ୍ଠ।! ଆପଣଙ୍ମୁ ମୋର ନମସ୍କାର । 
ଆପଣ ପ୍ରସନ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ। ଆଦିରୂପ ଆପଣଙ୍କୁ ମୁଁ ତତ୍ତ୍ଵ ସହକାରେ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ରହ୍ଦୁଛି କାରଣ ମୁଁ ଆପଣକ୍କର 


ପ୍ରବୃତ୍ତୁକୁ ଭଲ ଭାବେ ଜାଣେ ନାହିଁ । 


ବ୍ୟାନ “ଆଖ୍ୟାହି ମେ କୋ ଭବାନୁଗ୍ରରୂପୋ ନମୋଃସ୍ତୁ 
ତେ ଦେବବର ପ୍ରସୀଦ'--ଆପଣ ଦେବରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଉଗ୍ରରୂପ ମଧ୍ୟ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି, ତା'ହେଲେ ପ୍ରକୃତରେ 
ଏସବୁ ରୂପଧାରଣକାରୀ ଆପଣ କିଏ? 

ଅତ୍ୟୁଗ୍ର ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଭୟାତୁର ଅବସ୍ଥାରେ 
ଅର୍ଜୁନ ନମସ୍କାର ଛଡ଼ା ଆଉ କରନ୍ତେ ବା କ'ଣ? ଅର୍ଜୁନ 
ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଏପରି ବି ରାଟରୂପକୁ 
ଜାଣିବାରେ ସମ୍ପୂଶ୍ଚି ଅସମଥ୍ଥି ହେଲେ, ସେତେବେଳେ ସେ 
କହୁଛନ୍ତି, ହେ ଦେବଶ୍ରେଷ୍ଠୀ। ଆପଣର୍ଜୁ ମୋର ନମୟ୍କାର! 

ଭଗବାନ ନିଜର ଜିହ୍ନା ଦାରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମୁଖରେ 
କବଳିତ କରି ବାରମ୍ଭାର ଗ୍ରଟୁ ଅଛନ୍ତି। ଏପରି ଭୟର୍କ୍ଚର 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଦେଖି ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି, ହେ ପ୍ରଭୁ 
ଆପଣ ପ୍ରସନ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ! 

ବିଜ୍ଞାତୁମିଳ୍ପାମି ଭବନ୍ତମାଦ୍ୟ ନ ହି ପ୍ରଜାନାମି ତବ 
ପ୍ରବ୍ତିମ'- ବିରାଟରୂପ (ସଂସାରରୂପ) ହିଁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ପ୍ରଥମ ଅବତାର ଥୁଲା। ଏଥୂପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ହେ 
ଆଦି ନାରାୟଣ! ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିପାରୁ 
ନାହିଁ । ମୁଁ ଆପଣଗ୍ଚ୍ପର ଏହି ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ ଯେ 
ଆପଣ ଏଠାରେ କାହିଁକି ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି ଆପଣଙ୍କ 
ମୁଖରେ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ଅନେକ ଯୋଦ୍ଧା ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି । 


ପ୍ରକୃତରେ ଆପଣ କଂଣ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତିଂ ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଆପଣ କିଏ ଆଉ କଂଣ କରିବାକୁ ଗ୍ରାହାନ୍ତି, 
ତାହା ଜାଣିବାକୁ ମୋର ଜିଜ୍ଞାସା ଜାତ ହେଉଛି; ତେଣୁ 
ଆପଣ ସବୁ କଥା ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ କହନ୍ତୁ। 

ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଭଗବାନ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ବିରାଟ- 
(ସଂସାର) ରୂପରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁଲେ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନ 
ବର୍ତମାନ ଭଗବାନଙ୍କର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ବିରାଟରୂପ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି “ତେବେ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ବିରାଟରୂପ ଏକ ନା 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନନ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ପ୍ରକୃତ ତଥ୍ଯ ତ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜଣା; କିନ୍ତୁ ବିଗ୍ଧର କଲେ ଜଣା ପଡ଼ୁଛି ଯେ, 
ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରୁଥୂଲେ, ଏହି 
ସଂସାରରୂପୀ ବିରାଟରୂପ ମଧ୍ୟ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଆମେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ବୋଲି କହୁ । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ 
ଯେ ଭଗବାନ କେବଳ ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ବ୍ୟାପ୍ତ, ବରଂ 
ଭଗବାନ ସଂସାର ବାହାରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯାପ୍ର। ସଂସାର 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ ତଥା ଏପରି 
ଅନନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ରିତ। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରୁଛନ୍ତି, 
ଏହି ସଂସାର ମଧ୍ଯ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ତାଂଛଡ଼ା 
ଆହୁରି ବହୂତ କିଛି ମଧ୍ଯ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଘତ । 


ଘଜି୍ଜିଙ୍କ ଜ/ଚ-ଭଗବାନର୍କୀର ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟସମ୍ପନ୍ନ ଉଗ୍ରରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଅର୍ଜୁନ ଏତେ ବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଲେ 


ଯେ, ସେ ନିଜର ସଖା ଶ୍ରୀକୃସ୍ଫଚ୍କରର ପରିଚୟ ପଗ୍ରଵରୁଛନ୍ତି! 


=== 7# ===== 


ଦ୍୭-ଦୂର୍ବର୍ଲ୍ୋଳେନେ ଅର୍ନୁନ ଭାରଥୀନ/ପୂର୍ବନ ଯେଉ ଭୁ ପରୁଜିଥିଳେ, ଏହି ନ଼ୋଳନେ ଜରଳଦ/ନ ଜ/ହଳ ଯାଥ୍ଥ ନଳ 


6ଜଜ୬ଛି / 


୬/ଜ୧/୭ବର 
କାଳୋଏଃ ସ୍ମି ଲୋକକ୍ଷୟକୃତ ପ୍ରବ୍ୃଦ୍ଧୋ ଲୋକାନ୍‌ ସମାହର୍ତ୍ୁମିହ ପ୍ରବୃତ୍ତଃ । 
ରତେଃପି ତ଼ାଂ ନ ଭବିଷ୍ୟନ୍ତି ସବେ ଯେ ବସିତାଃ ପ୍ରତ୍ୟନୀକେଷୁ ଯୋଧାଃ ॥ ୩୨ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୩୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


819 


ଥନ଼ନ୍ଦର ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ଲୋକକ୍ଷୟକୃତ୍‌ = (ମୁଁ) ସମସ ଲୋକର କ୍ଷୟକାରୀ; ପବୃଦଃଇବର୍ଵିତ; 
କାଳଃ, ଅସିଳିକାଳ (ଏବଂ); ଇହ ବର୍ତମାନ (ମୁଁ); ଲୋକାନ୍‌ ଏ ସମସ୍ତଙ୍କୁ; ସମାହଖଭୁମ୍‌ = ସଂହାର କରିବା ପାଇଁ; ପ୍ବୃତତଃ¬ (ଏଠାକୁ) 
ଆସିଛି; ପ୍ରଚ୍ୟନୀକେଷୁ - (ତୁମ) ବିପକ୍ଷରେ; ଯେ-ଯେଉଁ; ଯୋଧାଃ-ଇ-ଯୋଵାମାନେ; ଅବସିତାଃ= ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି; ସବୈ= (ସେ) 


ସମସ୍ତେ; ତ଼ାମ୍‌- ତୁମେ ରତେ, ଅପି-ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ; 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ- ମୁଁ ସମସ୍ତ ଲୋକର 


ନ ଭବି ଷ୍ଯନ୍ତିଚବର୍ତିବେ ନାହିଁ। 
କ୍ଷୟକାରୀ ବର୍ଵିତ କାଳ ଏବଂ ବଞର୍ଚମାନ ମୁଁ ଏ 


ସମସ୍ତର୍ତୁ ସଂହାର କରିବା ପାଇଁ ଏଠାକୁ ଆସିଛି । ତୁମ ବିପକ୍ଷରେ ଯେଉଁ ଯୋଦ୍ଧାମାନେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି, ସେ 


ସମସ୍ତେ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ବର୍ତିବେ ନାହିଁ । 


ବ୍ୟୟ [ବିଗ୍ବର କରି ଦେଖିଲେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଅତି ଅଦ୍ଭୁତ ମନେ ହେଉଛି; କାରଣ ଅର୍ଜୁନ 
ଦିବ୍ଯଦ୍ୂଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଦେଖିବାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ସକ୍ଷମ 
ହେଉ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ବିଶ୍ବରୂପକୁ ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟ କହିଛନ୍ତି - 
“ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟ” ସମନ୍ତାତ୍ବଂ (୧୧। ୧୭)। ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ସେ ଭଗବାନଙ୍ତୁ ପଗ୍ବରୂଛନ୍ତି, ଉଗ୍ରରୂପଧାରୀ ଆପଣ କିଏ? 
ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି, ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଯଦି ଏପରି 
ପଗ୍ଵରି ନ ଥାନ୍ତେ ତେବେ ଭଗବାନ ଆହୁରି ବିଚିତ୍ର 
ବିଚିତ୍ର ରୂପ ଧରି ପ୍ରକଟ ହୋଇଥାନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ 
ମଝିରେ ପଗ୍ବସରିଦେବାରୁ ଭଗବାନ ଆଗକୁ ଆଉ ରୂପ ନ 
ଦେଖାଇ ଅଇର୍ଜୁନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଲେ । 

'କାଳୋଃସ୍ମି ଲୋକକ୍ଷୟକୃତ୍‌ ପ୍ରବୂଦ୍ଧଃ-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ 
ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ଵରିଥୂଲେ ଯେ, ଉଗ୍ରରୂପଧାରୀ ଆପଣ କିଏ? -- 
“ଆଖ୍ୟାହି ମେ କୋ ଭବାନୁଗ୍ରରୂପଃ', ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେଇ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ସମଗ୍ର ଲୋକର କ୍ଷୟକାରୀ ଭୟର୍କର 
ଭାବେ ବର୍ଵିତ ଅକ୍ଷୟ କାଳ। 

“ଲୋକାନ୍‌ ସମାହଞତ୍ତ୍ୁମିହ ପ୍ରବୃତ୍ତଃ”-- ଅର୍ଜୁନ 
ପଗ୍ନରିଥୁୂଲେ, ମୁଁ ଆପଣର୍ଜର ପ୍ରବୃତି ଜାଣିପାରୁ ନାହିଁ -¬ “ନ 
ହି ପ୍ରଜାନାମି ତବ ପ୍ରବୃତ୍ତିମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣ ଏଠାକୁ କାହିଁକି 
ଆସିଛନ୍ତି ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ 
ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସେନାରଙ୍ଦୁ ସଂହାର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଏଠାକୁ ଆସିଛି। 

'ରତେଃପି ଢ଼ାଂ ନ ଭବିଷ୍ଯନ୍ତି ସବୈ ଯେବସିତାଃ 
ପ୍ରତ୍ୟନୀକେଷୁ ଯୋଧାଃ'--ତୂମେ ପ୍ରଥମେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ନାହିଁ 
ବୋଲି କହିଥୁଲ -'ନ ଯୋସ୍ଯେ' (୨ | ୯), ତେବେ କଣ 
ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ ବିପକ୍ଷର ସେନା ମରିବେ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କର ବା ନ କର, ସେମାନଙୀର ମୃତ୍ୟୁ 
ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀଃ କାରଣ ମୁଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସଂହାର କରିବା ପାଇଁ 


ହିଁ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଛି । ତୁମେ ବିରାଟରୂପରେ ମଧ୍ୟ ଆଗରୁ 
ଦେଖିସାରିଛ ଯେ ଉଭୟ ପକ୍ଷର ସେନା ମୋର ଭୟକ୍କର 
ମୁଖରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଉଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଅର୍ଜୁନ ନିଜପକ୍ଷ ଓ 
କୌରବପକ୍ଷର ସେନାଙ୍ଦୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ 
କରି ନଷ୍ଟ ହେଉଥୂବାର ଦେଖିଥୁଲେ ତେବେ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ କେବଳ ପ୍ରତିପକ୍ଷର୍କ୍ କଥା କାହିକି କହିଲେ ଯେ, 
ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ଏହି ପ୍ରତିପକ୍ଷମାନେ ବଞ୍ଚିବେ 
ନାହିଁ୮ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ କରିଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ କେବଳ ପ୍ରତିପକ୍ଷମାନର୍କୁ ହିଁ ମାରିଥାନ୍ତେ ଏବଂ 
ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିଥାନ୍ତେ, ତେବେ ପ୍ରତିପକ୍ଷମାନର୍କୁ ମାରି ନ 
ଥାନ୍ତେ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ତୁମେ ନ ମାରିଲେ 
ମଧ୍ୟ ଏହି ପ୍ରତିପଷମାନେ ବଞ୍ଚିବେ ନାହିଁ, କାରଣ ମୁଁ କାଳରୂପରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗ୍ରାସ କରିବି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏମାନଙ୍କର ସଂହାର 
ତ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ, ତେଣୁ ତୂମେ କେବଳ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କର। 

ଅନ୍ୟ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ କହିଲେ 
ଯେ, ତୂମେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ବିପକ୍ଷର ଯୋଦ୍ଧାମାନେ 
ବଞ୍ଚିବେ ନାହିଁ, ତେବେ ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ବିପକ୍ଷର ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥାମା 
ଆଦି ଯୋଦ୍ଧା କିପରି ବଞ୍ଚିଗଲେନ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, 


. ଯେଉଁ ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ମାରି ପାରିବେ ଏବଂ ଯେଉଁମାନକତୂ 


ମାରିବେ, ଏଠାରେ ଭଗବାନ କେବଳ ସେମାନଙ୍ସରୀର ମୃତ୍ୟୁ 
କଥା କହିଛନ୍ତି । ଅତଏବ ଭଗବାନଙ୍କ ଉକ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, 
ଯେଉଁ ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କୁ ତୁମେ ମାରିବା ପାଇଁ ସମର୍ଥ, ଯଦି 
ସେମାନଙ୍କୁ ତୁମେ ନ ମାର, ତଥାପି ସେମାନେ ମରିବେ । 
ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ତୁମେ ଭବିଷ୍ଯତରେ ମାରିବ, ସେମାନେ ମୋ 
ଦ୍ବାରା ଆଗରୁ ନିହତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି-“ମୟୈବୈତେ 
ନିହତାଃ ପୂବିମେବ' (୧୧ ୩୩) | 


===== ;[ === 


ନନ୍ଦ୍ର”-ପୂର୍ବନ୍ତ୍ରୋଳବନେ ଭଗବନ କନ୍ଦିଲେ 6ଫ ନୁଣମେଳ ମାଜିଲେ ଯିଧ ଏହି ଦିପକ ଯୋଦ୍ଦାମାଃନେ ବଞ୍ଚିବେ ନାହିଁ। ଏପଳି 
ପଜିନିତିଃଜେ ଜମବାନ ଅର୍ନୁନର୍କନ କର୍ଞକ ନିର୍ଶୟ କଳି ଏଠି ନୂଇଟି ନ୍ଜ୍ରୋଳନକେ ଜାାଙ୍କୁ ଜରମର୍ଖ 6ଜଛଳି / 
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ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଵଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


200 ଉପ ` ଶ୍ରୀମଭ୍ଭଗବଦୁଶୀତାଂଃଂ _..  .. 
ତସ୍ମାତ୍ତ୍ବମୁତିଷ୍ଟ ଯଶୋ ଲ ଭସ୍ଵ ଜିତ଼ା ଶତୂଚ୍‌ ଭୂଙ୍କ୍ଷ୍ଵ ରାଜ୍ୟ ସମୂଦ୍ଧମ୍‌ । 
ମୟେୈବୈତେ ନିହତାଃ ପୂବିମେବ ନିମିତ୍ତମାତ୍ରଂ ଭବ ସବ୍ଯସାଚିନ୍‌ ॥ ୩୩ ॥ 
ଥନୟ-ତସ୍ମାତୃଦିତେଣୁ; ତୃମ୍‌- ତୁମେ (ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ); ଉଭିଷଠ-ଅଠିଆ ହୋଇଯାଅ (ଏବଂ) ; ଯଶଃ= ଯଶ; ଲଭସ୍¬ଲାଭ 

କର (ତଥା); ଶତୃ ଶତୃମାନକ୍‌; ଜିତା ଜୟ କରି; ସମୁଦଵମ୍‌ ¬ଧନଧାନ୍ୟ ସମୃଦ୍ଧ; ରାଜ୍ଯମ୍‌ = ରାଜ୍ଯ; ଭୁଙ୍କ୍ଷ୍ଠ ଭୋଗ କର; 

ଏତେ, ଏବ=ଏ ସମସ୍ତେ; ପୂବିମ୍‌- ଆଗରୁ; ଏବ ହିଁ; ମୟା=ମୋ ଦାରା; ନିହତାଃ=ନିହତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି; ସବ୍ଯସାଚଚ୍‌ ¬ ହେ 
ସବ୍ୟସାଚୀ! (ତୁମେ ଏମାନଙ୍କୁ ମାରିବାରେ); ନିମିତ୍ତମାତ୍ରମ୍‌ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ଭବ ହୁଅ | 

ତେଣୁ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇଯାଅ ଏବଂ ଯଶ ଲାଭ କର ତଥା ଶତ୍ରୁମାନକ୍କୂ ଜୟ କରି ଧନଧାନ୍ୟ- 
ସମୂପଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟ ଭୋଗ କର । ଏ ସମସ୍ତେ ଆଗରୁ ମୋ ଦାରା ନିହତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି । ହେ ସବ୍ୟସାଚୀ! ତୁମେ 


ଏମାନଙ୍କୁ ମାରି ବାରେ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୁଅ। 


ବ୍ଯା୍ଁି୩୮ “ଚସ୍କାତ୍ତ୍ରମୁତିଭ୍ବଚ ଯଶୋ ଲ ଭସ୍ବ”--ହେ 
ଅର୍ଜୁନୀ ତୁମେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖିଲ ଯେ, ତୁମେ ନ ମାରିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ପ୍ରତିପକ୍ଷମାନେ ବଞ୍ଚିବେ ନାହିଁ, ତେଣୁ ତୁମେ 
ଅଣ୍ଟାଭିଡ଼ି ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇଯାଅ ଏବଂ ଅନାୟାସରେ 
ଯଶ ଲାଭ କର । ଏ ସମସ୍ତ ଘଟଣା ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା 
ଅବଶ୍ଯ ଘଟିବ ଏବଂ ଏହି ଦୃଶ୍ଯ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ତୂମକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବେ ଦେଖାଇ ସାରିଛି। ତେଣୁ ତୂମେ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ 
ତୂମକୁ ଅନାୟାସରେ ଯଶ ମିଳିବ ଏବଂ ଲୋକେ ମଧ୍ଯ 
ଅଜୁନ ବିଜୟୀ ହେଲା ବୋଲି କହିବେ! 

ଯଶୋ ଲଭସ୍ବ”ର ଅଥି ନୁହେଁ ଯେ, ଯଶ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରି ତୁମେ ନିଜେ ବିଜୟୀ ହେଲ ବୋଲି ଭାବି ଉତ୍‌ଫୁଲ୍ିତ 
ହୋଇଯାଅ, ବରଂ ତୁମେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଯେପରି ମୋ 
ଦାରା ନିହତ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରତିପକ୍ଷମାନେ ହିଁ ମରିବେ, 
ସେହିପରି ଯେଉଁ ଯଶ ମିଳିବାର ଅଛି ତାହା ହିଁ ମିଳିବ । 
ଯଦି ତୂମେ ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥ ଦାରା ଯଶ ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲା 
ବୋଲି ଭାବିବ, ତେବେ କର୍ମଫଳରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯିବ-- 
ଫଳେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେ' (ଗୀତା ୫ | ୧୨) | ତାଘୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଲାଭ-କ୍ଷତି, ଯଶ-ଅପଯଶ ସବୁକିଛି ପ୍ରଭୁବ୍ଚୀ ହାତରେ | 
ଏଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ଏଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖିବା ଉଚିତ; 
କାରଣ ଏସବୁ ଭବିତବ୍ଯ। 

“ଜିଡ଼ା ଶତୃନ୍‌ ଭୁଙ୍କ୍ଷ୍ପ ରାଜ୍ୟ" ସମ୍ପଦ୍ଧମ୍‌-¬ ସମୃଦ୍ଧିଶାଳୀ 
ରାଜ୍ଯରେ ଦୁଇଟି କଥା ଦେଖାଯାଏ (୧) ନିଷ୍ଠାଣ୍ଟକ 
ରାଜ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଘ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟିକାରୀ କୌଣସି ଶତ୍ପୁ ବା 
ପ୍ରତିବାଦୀ ରାଜ୍ୟରେ ନ ଥାନ୍ତି ଏବଂ (୨) ଧନଧାନ୍ଯରେ 
ରାଜ୍ଯ ପରିପୂର୍ଶ ହୋଇଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଜା୍ଚ୍ଚ ପାଖରେ 
ପ୍ରଚୂର ଧନସମ୍ପତ୍ତି ଥାଏ ହାତୀ, ଘୋଡ଼ା, ଗାଭ, ବଳଦ, 
ଘରଦ୍ବାର, ଜମିବାଡ଼ି, ପୋଖରୀ ଇତ୍ୟାଦି ଆବଶ୍ୟକ ବସ୍ତୁ 
ଭରପୂର ଥାଏ; ଏବଂ ଖାଦ୍ଯସାମଗ୍ରୀର କୌଣସି ଅଭାବ 


ନ ଥାଏ। ଏ ଦୁଇଟି ଦୃଷ୍ଟରୁ ରାଜ୍ୟ ସମ୍ପଦ୍ଦ ଓ ପୂର୍ଷି ବୋଲି 
ଧରାଯାଏ। ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଶତ୍ରୂମାନକୁ 
ଜୟ କରି ତୁମେ ଏପରି ନିଷ୍ଠାଣ୍ଡକ ଓ ଧନଧାନ୍ଯରେ 
ସମୂଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟ ଭୋଗ କର। 

ଏଠାରେ ରାଜ୍ୟ ଭୋଗ କରିବାର ଅର୍ଥ ଅନୁକୂଳତାଜନିତ 
ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବା ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ସାଧାରଣ 
ଲୋକେ ଯେଉଁ ରାଜ୍ଯକୁ ଭୋଗ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି, ତୁମେ 
ତାହାକୁ ଅନାୟାସରେ ପ୍ରାପ୍ତ କର । 

'ମୟୈବୈତେ ନିହତାଃ ପୂବିମେବ'”-- ତୁମେ 
ଅନାୟାସରେ ଯଶ ଓ ରାଜ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ; ଏହାର 
କାରଣ ହେଲା, ଏଠାକୁ ଆସିଥୁବା ଯୋଦ୍ଧାମାନଙ୍କର ଆୟୁ 
ସମାପ୍ତ ହୋଇସାରିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ କାଳରୂପଧାରୀ ମୋ ଦ୍ବାରା 
ସେମାନେ ପ୍ରଥମରୁ ନିହତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି । 

“ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ଭବ ସବ୍ଯସାଚିନବ”--ବାମ ହସ୍ତରେ 
ତୀର ଗ୍ବଳନା କରି ପାରୁଥୁବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାମ ଓ ଦକ୍ଷିଣ 
ଉଭୟ ହସ୍ତରେ ଧନୁର୍ବାଣ ଗ୍ବଳନ କରୁଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ନାମ “ସବ୍ଯସାଚୀ”* | ଏହି ସମ୍ବୋଧନରେ ସନମ୍ବୋଧୂତ କରି 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ। ତୁମେ ଦୁଇ ହାତରେ 
ଧନୁର୍ବାଣ ଚଳନା କର ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶକ୍ତି ଲଗାଇଦିଅ। ମାତ୍ର ମନେରଖ ଯେ ତୁମେ 
ନିମିତ୍ତମାତ୍ର । ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହେବାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ନିଜର 
ବଳ, ବୁଦି, ପରାକମ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସାମାନ୍ୟଭାବେ ବ୍ଯବହାର 
କରିବ, ବରଂ ସତର୍କତା ସହକାରେ ପୂର୍ଣ୍ଚ ଶକ୍ତି ଖଟାଇ 
ମଧ୍ଯ ମୁଁ ମାରିଦେଲି, ମୁଁ ବିଜୟ ହାସଲ କଲିଂ” ଭାବି 
ଅଭିମାନ ନ କରିବା ହିଁ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହେବାର ଅର୍ଥ | ଏମାନେ 
ଆଗରୁ ମୋ ଦ୍ବାରା ନିହତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ତୁମକୁ 
କେବଳ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହେବା ଆବଶ୍ଯକ, କୌଣସି ନୂଆ 
କାମ କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। 


* ଉଭୌ ମେ ଦକ୍ଷିଣୌ ପାଣୀ ଗାଣ୍ଡୀବସ୍ୟ ବିକର୍ଷଣେ । ତେନ ଦେବମନୂଷ୍ୟେଷୁ ସବ୍ୟସାଚୀତି ମାଂ ବିଦୁଃ ॥ (ମହା, ବିରାଟ, ୪୪ | ୧୯) 


ଶ୍ମୋକ ୩୩ 


ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କଲାବେଳେ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ 
ସାମାନ୍ୟ ବି ଅବହେଳା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ପୂର୍ଣ 
ଶକ୍ତି ଖଟାଇ ସାବଧାନତାର ସହିତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ | 
କାର୍ଯ୍ୟ ସିନ୍ଧି ହୋଇଗଲେ ନିଜଠାରେ ତିଳେମାତ୍ର ଅଭିମାନ 
ରହିବା ଅନୁଚିତ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଗିରି ଗୋବର୍ଧନ ଉଠାଇ ଗୋପବାଳକମାନସ୍କୁ କହିଲେ 
ଯେ, ତୁମେ ସମସ୍ତେ ପର୍ବତ ତଳେ ନିଜ ନିଜର ବାଡ଼ି ଢିରା 
ଲଗାଅ। ଗୋପାଳପୁଅମାନେ ନିଜ ନିଜର ବାଡ଼ି ଢିରା 
ଲଗାଇ ଭାବିଲେ, “ଆମେମାନେ ବାଡ଼ି ଠେସ ଲଗାଇବାରୁ 
ହିଁ ପର୍ବତ ଟେକି ହୋଇ ରହିଛି । ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
କାଣି ଆଙ୍ଗୁଠିର ନଖ ଉପରେ ପର୍ବତ ଟେକି ହୋଇ ରହିଥୁଲା! 
ଗୋପବାଳକମାନରବ୍ଦ୍ଧର ଏପରି ଅଭିମାନ ଜାଣି ଭଗବାନ 
ନିଜର ଅଙ୍କୁଳିକୁ ଟିକିଏ ତଳକୁ ଖସାଇ ଦେଲେ । ଅଙ୍ଗୁଳି 
ତଳକୁ ଖସାଇବାମାତ୍ରେ ପର୍ବତ ତଳକୁ ଖସିଲା। ତାହା 
ଦେଖି ଗୋପବାଳକମାନେ ଡାକ ଛାଡ଼ି ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଲେ-¬ 
“ଆରେ କହ୍ନେଇ! ଆମେ ସବୁ ମଲୁରେ! ମଲୁରେ।! ! 
ମଲୁରେ! ! !' | ଭଗବାନ କହିଲେ, ଆହୁରି ଜୋରକରି ଶକ୍ତି 
ଲଗାଅ। କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଏକସଙ୍ଗେ ନିଜ ନିଜର ପୂର୍ଣ 
ଶକ୍ତି ଲଗାଇ ମଧ୍ଯ ପର୍ବତକୁ ଉଠାଇ ପାରିଲେ ନାହିଁ। 
ତା'ପରେ ଭଗବାନ ନିଜ ଅଙ୍ଗୁଳିକୁ ପୁନର୍ବାର ଟେକିଦେଲେ | 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସାଧକ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ନିଜର 
ବଳ, ବୁଝି, ଯୋଗ୍ୟତା ଆଦିକୁ ପୂର୍ଣରୂପେ ଲଗାଇବା ଉଚିତ, 
ସେଥୁରେ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର ଅବହେଳା କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ପରମାମ୍ରରା୍ୁ ଅନୁଭବ କରିବାରେ ବଳ, ଉଦ୍ୟମ, 
ଯୋଗ୍ୟତା, ତପ୍ପରତା, ସଂଯତେନ୍ଦ୍ରିୟତା ଇତ୍ଯାଦିକୁ କାରଣ 
ମନେକରି ଅଭିମାନ କରିବା ଅନୁଚିତ | ଅନୁଭବ ବିଷୟରେ 
କେବଳ ଭଗବତ୍‌କୂପା ହିଁ କାରଣ ବୋଲି ମାନିବା ଉଚିତ । 
ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଗୀତାରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମୋ କୃପାବଳରେ 
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ଶାଶ୍ବତ ଅବିନାଶୀ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ-¬ 'ମତୃପ୍ରସାଦାଦବାପ୍ନୋତି 
ଶାଶ୍ଵବତଂ ପଦମବ୍ୟୟମ୍‌ୀ (୧୮।୫୬), ଏବଂ ମୋ 
କୃପାବଳରେ ସମସ୍ତ ବାଧାବିଘ୍ନକୁ ପାର ହୋଇଯିବ-¬ ' ମଚ୍ଚିତଃ 
ସବିହୁଖାଣି ମତୃପ୍ରସାଦାତ୍ତରିଷ୍ୟସି' (୧୮ | ୫୮) | ଏଥୁରୁ 
ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, କେବଳ ନିମିତାମାତ୍ର ହୋଇଗଲେ ସାଧକକୁ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 

ସାଧକ ଯଦି ନିଜ ଶକ୍ତିର ଭରସା ରଖି ସାଧନ କରୁଥାଏ, 
ତେବେ ଶକ୍ତିର ଭରସା ଥୂବାରୁ ସେ ବାରମ୍ବାର ବିଫଳତା 
ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ ତତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଳମ୍ବ ହୁଏ । ସାଧକ ନିଜ 
ବଳର କିଜ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ବି ଅଭିମାନ ନ କଲେ ତଳାଳ ସିଦ୍ଦି ମିଳେ; 
କାରଣ ପରମାମ୍ବରା ନିତ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ । କେବଳ ନିଜ ପୁରୁଷାର୍ଥର 
ଅଭିମାନ ଥ୍ରବାରୁ ତାକୁ ପରମାମ୍ରାରଚ୍ର ଅନୁଭବ ହେଉ ନ 
ଥୂଲା। ଏହି ପୁରୂଷାର୍ଥଜନିତ ଅଭିମାନ ଦୂର କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ 'ନିମିତ୍ତମାତ୍ରଂ ଭବ” କୁହାଯାଇଛି । 

କର୍ମ କଲାବେଳେ ମନୂଷ୍ଯର ଏକ ଅଭିମାନ ଜାତ 
ହୁଏ ଯେ ମୁଁ କରୁଥୂବାରୁ ସବୁ ହେଉଛି, ମୁଁ ନ କଲେ 
ହେବ ନାହିଁ”, ଏହା କେବଳ ଅଜ୍ଞତାବଶତଃ ମନୁଷ୍ୟ 
ନିଜଠାରେ ଆରୋପିତ କରିଛି। ସେ ଯଦି ଅଭିମାନ ଓ 
ଫଳେଳ୍ଛା ତ୍ଯାଗ କରି ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ କର୍ତ୍ବବ୍ଯ- 
କର୍ମ କରିବାରେ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇଯିବ, ତାହାର ଉଦ୍ଧାର 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ । ଯାହା ହେବାର ଅଛି ଅବଶ୍ଯ ହେବ, ନିଜ ଶକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ତାକୁ କେହି ଏଡ଼ାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ; ଏବଂ ଯାହା 
ହେବାର ନାହିଁ, କେବେ ହେବ ନାହିଁ। ନିଜ ବଳ, ବୁଦି 
ସାହାଯ୍ୟରେ କେହି ତାହା କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ସିଦ୍ଦିଅଅସିଛିରେ ସମଭାବ ରଖି କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ 
ମୁକ୍ତି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ। ବନ୍ଧନ ଓ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ ଚୌରାଅଶୀ 
ଲକ୍ଷ ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତି ସବୁକିଛି କୃତିସାଧ୍ୟ କିନ୍ତୁ ମୁକ୍ତି, କଲ୍ଯାଣ, 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିକ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । 


ମଜିଜିନ୍କ ଜ/ଚ  'ନିମିତ୍ତମାତ୍ର' ଭବ ସବ୍ୟସାଚିନ୍‌'--ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହେବାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ନାମକୁମାତ୍ର କର୍ମ 


କର, ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ନିଜର ପୂର୍ଶି ଶକ୍ତି ବିନିଯୋଗ କର, କିନ୍ତୁ ନିଜକୁ କାରଣ ମନେକର ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜର ଉଦ୍ଯମରେ କେବେ ଉଣା କର ନାହିଁ ଏବଂ ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ କର ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଯାହା ବି ବଳ, ବିଦ୍ଯା, 
ଯୋଗ୍ଯତା ଆଦି ଦେଇଛନ୍ତି, ସେ ସବୁକୁ ବିନିଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଦେଇଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ଆମ ବଳ ଆଦିର ବିନିଯୋଗରେ 
ଯେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇଯିବା, ଏହା ଅସମ୍ଭବ। ଭଗବାନକ୍ଟୀ ପ୍ରାପ୍ତି ତାଙ୍ଚ୍ଚ କୃପାରୁ ହିଁ ହେବ। 

ଭଗବାନ ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ କୃପା କରିବାରେ କୌଣସି ଉଣା କରି ନାହାନ୍ତି । ବାଛୁରୀ ତା'ମାଆର ଗୋଟିଏ ଚେରଚୁ କ୍ଷୀର 
ପିଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଯେପରି ଗାଭକୁ ଗ୍ବରୋଟି ଚେର ଦେଇଛନ୍ତି, ସେହିପରି ଭଗବାନ ଆମ ଉପରେ ଗ୍ବରିଆଡ଼ୁ କୃପା 
ବର୍ଷଣ କରୁଛନ୍ତି। ଆମେ କେବଳ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇଯିବା ଉଚିତ | ଅର୍ଜୁନତଙ୍ଗ ସମ୍ମୁଖରେ ଯୁଦ୍ଧ ପରିସିତି ଉପସ୍ଥିତ ଥୂଲା, 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍ଗୁ କହିଲେ ଯେ ତୁମେ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧ କର, ତୁମର ବିଜୟ ହେବ | ସେହିପରି ଆମ ସମ୍ମୁଖରେ 
ସଂସାର ଅଛି; ତେଣୁ ଆମେ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇ ସାଧନା କଲେ ସଂସାର ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୋଇଯିବା। 


୪୩୮୮ ୨ === == 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଦ୍ରୋଣଂ ଚ ଭୀଷ୍ମଂ ଚ ଜୟଦ୍ରଥଂ ଚ କଣ୍ଡଵଂ ତଥାନ୍ୟାନପି ଯୋଧବୀରାବ୍‌ । 
ମୟା ହତାସ୍ତ୍ରଂ ଜହି ମା ବ୍ୟଧ୍ପଷ୍ଟା ଯୁଧ୍ୟଯସ୍ଵ ଜେତାସି ରଣେ ସପନ୍ନାନ୍‌ ॥ ୩୪ ॥ ” 


ଥଲ ¬ ଦୋଣମ୍‌ ଦ୍ରୋଣ; ଚ ଓ; ଭୀଷମ୍‌ _ଭୀଷ ଚ- ତଥା; ଜୟଦ୍ଥମ୍‌ ` ଜୟଦଥ; ଚ=ଓ; କଣ୍ଡମ୍‌ =କର୍ଷଜୃ; ତଥା ତଥା; 
ମୟା=ମୋ ଦାରା; ହତାନ୍‌ ¬ନିହତ; ଅନ୍ୟାଚ୍‌, ଯୋଧବୀରାଚ୍‌ = ଅନ୍ୟ ଶୂରବୀରମାନର୍କୀ; ଅପି= ମଧ୍ଯ; ତୁମ୍‌ ତୁମେ; ଜହି ମାର; 
ମା, ବ୍ୟଥୁଷ୍ାଃ (ତୁମେ) ବ୍ୟଥୁତ ହୁଅ ନାହିଁ; ଯୁଧ୍ଯସ- ଯୁଦ୍ଧ କର; ରଣେ ଯୁଦ୍ଧରେ (ତୁମେ ନିଃସଦେହରେ) ; ସପନାନ ଶତୂମାନଗୀ, 


କେତାସି-5ଜୟ କରିବ। 


ଦ୍ରୋଣ, ଭୀଷ୍ମ, ଜୟଦ୍ରଥ ଓ କରଣ୍ବାଜୁଁ ତଥା ମୋ ଦାରା ନିହତ ଅନ୍ୟ ଶୂର ବୀର ତୁମେ ମାର | ତୁମେ ବ୍ୟଥୃତ 
ହୁଅ ନାହିଁ, ଯୁଦ୍ଧ କର | ଯୁଦ୍ଧରେ ତୁମେ ନିଃସନ୍ଦେହରେ ଶତୂମାନକ୍ତୁ ଜୟ କରିବ | 


ବ୍ୟନୟ୩୮ ଠଦ୍ରୋଣଂ ଚ ଭୀଷ୍ମଂ ଚ ଜୟଦ୍ରଥଂ ଚ କଣ୍ଡିଂ 
ତଥାନ୍ୟାନପି ଯୋଧବୀରାନ୍ବ ମୟା ହତାଂସ୍ତ୍ଵଂ ଜହି'--ତୁମ 
ଦୂଣ୍ଟରେ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଜୟଦ୍ରଥ ଓ 
କର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଭୃତି ଯେତେ ଦୁର୍ଜୟ ପ୍ରତିପକ୍ଷ ଯୋଦ୍ଧା ଅଛନ୍ତି», 
ସେମାନଙ୍କର ଆୟୁ ପୂରି ଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ କାଳରୂପୀ 
ମୋ ଦାରା ନିହତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ହେ ଅର୍ଜୁନ! 


ମୋ ଦାରା ନିହତ ଏହି ଯୋଦ୍ଧାମାନର୍କୁ ତୁମେ ବଧ କର । 


ଭଗବାନ ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ˆମୟୈବୈତେ ନିହତାଃ 
ପୂବିମେବ” ଏବଂ ଏଠାରେ 'ମୟା ହତାଂସ୍ୁ୍‌' ଜହି' କହିବାର 
ଅର୍ଥ-ତୂମେ ଏମାନଙ୍କୁ ଜୟ କର, ମାତ୍ର ବିଜୟର 
ଅଭିମାନ କର ନାହିଁ; କାରଣ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ମୋ 
ଦହ଼ାରା ଆଗରୁ ନିହତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି। 

“ମା ବ୍ଯଥ୍ପଷ୍ଠା ଯୁଧ୍ଯସ୍ଵ- ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ଓ ଗୁରୁ 
ଦ୍ରୋଣାଗ୍ବର୍ଯ୍ଯକ୍କୁ ବଧ କରିବାକୁ ଅର୍ଜୁନ ପାପ ମନେ 
କରୂଥୂଲେ, ଏହା ଥୂଲା ତାର୍ଚ୍ଚୀ ମନର ବ୍ଯଥା। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ତୁମେ ସେପରି ଦୁଃଖ (ବ୍ଯଥାଃ କର 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୀଷ୍ମ ଦ୍ରୋଣ ପ୍ରଭୃୂତିକୁ ବଧ କଲେ 
ହିଂସାରୂପକ ପାପ ଲାଗିବ ବୋଲି ବିଗ୍ରର କରିବା ତରୁମ 
ପକ୍ଷେ ସର୍ବଥା ଅନୁଚିତ । ତୁମେ ନିଜର କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ ପାଳନ 
କର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୁଦ୍ଧ କର । ଏହାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କର ନାହିଁ। 

ଂ“ଜେତାସି ରଣେ ସପଫନ୍ଧାନୂ'--ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ତୁମେ 
ଶତ୍ରୁମାନଙ୍କୁ ଜିଣିବ । ଏପରି କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ଆଗରୁ (ଗୀତା ୨। ୬ ରେ) ଅର୍ଜୁନ କହିଥୂୁଲେ,' ରଣରେ 
ସେମାନେ ଆମକୁ ଜିଣିବେ କି ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ଜିଣିବୁ 
କିଛି ଜଣା ନାହିଁ। ଏଥୂନେଇ ଅର୍ଜୁନନକ୍ନ୍ନ ମନରେ ସନ୍ଦେହ 
ଥୂଲା । ଏଠାରେ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇ: କହିଲେ 


ଯେ, ତୁମେ ଆଉ ଯାହା କିଛି ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ରହୁଁଛ, ତାହା ମଧ୍ୟ 
ଦେଖ (୧୧ | ୭) ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଏ ଜିଣିବ ଆଉ କିଏ ହାରିବ, 
ସେ କଥା ମଧ୍ୟ ତୁମେ ଦେଖ । ତା'ପରେ ଭଗବାନ ବିରାଟରୂପର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ଭୀଷ୍ମ ଦ୍ରୋଣ ଓ କର୍ପି ବିନାଶ ହେଉଥିବାର ଦେଖାଇଲେ 
ଏବଂ ଉକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ ସେହି କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ କରି କହିଲେ 
ଯେ, ଯୁଦ୍ଧରେ ତୁମର ବିଜୟ ସୁନିଶ୍ଚିତ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଥୂବା 
ଆକର୍ଷଣ ସାଧକକୁ ତା'ସାଧନାରେ ପ୍ରତିବନ୍ଦଧଂକ ଭଳି 
ଅନୂଭୂତ ହୁଏ; ଫଳରେ ସେ ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ ହୋଇପଡ଼େ। ସେ 
ଭାବେ, କ'ଣ କରିବି ମୋର ଉଦ୍ୟମ କିଛି କାମ କରୁ 
ନାହିଁ ଏହି ଆକର୍ଷଣ କିପରି ନଷ୍ଟ ହେବ! ସେଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ “ମୟୈବୈତେ ନିହତାଃ ପୂବିମେବ” ଓ 'ମୟା 
ହତାଂସ୍ତ୍ର ଜହି' ପଦ ଦ୍ବାରା ଧୈର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରି ସତେ 
ଯେପରି ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମକୁ ନିଜ ସାଧନା 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବସ୍ତୁ ଆଦି ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଆକର୍ଷଣ ଦେଖାଯାଉଛି 
ଏବଂ ଚିତ୍ତବୃତ୍ତି ଖରାପ ହୋଇଥୁବା ପରି ଜଣାପଡ଼ୁଛି, 
ସେହି ବିଘ୍ଵଗୁଡ଼ିକ ନାଶବାନ୍‌ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ଆଗରୁ 
ମୋ ଦ୍ବାରା ନଷ୍ଟ ହୋଇ ସାରିଛି। ତେଣୁ ସାଧକ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବା ଉଚିତ। 

'ଦୁର୍ଗୁଣଂଦୁରାଗ୍ଵର ଦୂର ହେଉ ନାହିଁ, କ'ଣ କରିବି! ' 
ଏପରି ଚିନ୍ତା ହେବାର ମୁଖ୍ୟ କୀରଣ ହେଉଛି ସାଧକର 
ଅଭିମାନ । ଏହା ଦୂର ହେବା ଉଚିତ, ଶୀଘ୍ର ନାଶ ହେବା 
ଉଚିତ' ଏପରି ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଭଗବାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି 
ବିଶ୍ଵାସ, ଭରସା ଓ ଆଶ୍ରୟର ନ୍ଯୁନତା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ। 
ଦୁର୍ଗୁଣଂଦୁରାଗ୍ର ଭଲ ନ ଲାଗିବା ଓ ସହ୍ଯ ନ ହେବା 


7. ଏ 5 ୦ =: = ୨7 = 
* ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ ଓ କର୍ଷ ସେମାନଙ୍ଗର ବୀରତ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରୁଥ୍ବୀ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଥିଲେ; ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଜଣିବା କଠିନ ହେଉଥୂଲା। କିନ୍ତୁ ଜୟଦ୍ରଥ 
ସେତେ ବଡ଼ ଯୋଦ୍ଧା ନ ଥୂଲେ ବି ତାଙ୍ଗୁ ଏକ ବରଦାନ ମିଳିଥୂଲା ଯେ ଯଦି କେହି ତାଙ୍କର ଶିର ଛେଦନ କରି ଭୂମିରେ ପକାଇଦିଏ, ତେବେ 
ଛେଦନକାରୀର ଶିର ଶହେ ଖଣ୍ଡ ହୋଇଯିବ । ଏହି ବରଦାନ କାରଣରୁ ଜୟଦ୍ରଥଙ୍କୁ ବଧ କରିବା ଦରୁଷ୍ଟର ହେଉଥଲା । 


ଶ୍ଳୋକ ୩୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେଥୁପାଇଁ ଚିନ୍ତା କରିବା ଦୋଷାବହ | 
ତେଣୁ ସାଧକ କେବେ ବିନ୍ତା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। 
“ମୋ ଦାରା ନିହତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ତୁମେ ବଧ କର”-- 
ଏ କଥାରୁ ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି ଯେ, ଯଦି କାଳରୂପୀ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତେ ନିହତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି, ତେବେ 
ସଂସାରରେ କେହି କାହାକୁ ହତ୍ୟା କଲେ ସେ ତ ଭଗବାନର୍ବୀ 
ଦାରା ନିହତ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ହତ୍ଯା କଲା। ତେଣୁ ହତ୍ଯାକାରୀକୁ 
ତ ପାପ ଲାଗିବା କଥା ନୁହେଁ। ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, 
କାହାକୁ ମାରିବା ବା ଦୁଃଖ ଦେବାର ଅଧୂକାର ମନୁଷ୍ଯର 
ନାହିଁ। କେବଳ ସମସ୍ତକ୍କ୍ର ସେବା କରିବା ଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସୁଖ ଦେବାର ଅଧ୍ଧକାର ମନୁଷ୍ଯର ଅଛି। ଯଦି ମନୁଷ୍ଯର 


ମାରିବାର ଅଧୂକାର ଅଛି ବୋଲି ଧରି ନିଆଯାଏ, ତେବେ 
ବିଧୂଂନିଷେଧ କିଛି କାମ କରିବ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶୁଭ କର୍ମ 
କର ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମ କର ନାହିଁ ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞା ତଥା 
ଗୁରୁଜନ ଓ ସନ୍ତମାନଙ୍ଗ୍ମର ଉପଦେଶ ନିଷ୍ଫଳ ହୋଇଯିବ । 
ପୁଣି ସେହି ବିଧ୍ଧ-ନିଷେଧ ଆଉ କାହା ପାଇଁ ଲାଗୁ ହେବ୮> 
ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି କାହାକୁ ହତ୍ଯା କରେ ବା ଦୁଃଖ ଦିଏ, 
ତା”ହେଲେ ତାକୁ ଅବଶ୍ଯ ପାପ ଲାଗିବ; କାରଣ ଏହା 
ତା'ର ରାଗ-ଦେଷପୂର୍ବକ ଅନଧୂକାର ଚେଷ୍ଟା | କିନ୍ତୁ କ୍ଷତ୍ରିୟକୁ 
ଯଦି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅହଂକାର 
ତ୍ଯାଗ କରି କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କଲେ ପାପ ଲାଗିବ ନାହିଁ; 
କାରଣ ତାହା କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ । 


ଘଫଟିଣିନ୍ଗ କଇ/୮ବ୮୮ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଏ ସମସ୍ତ ଶୂରବୀର ମୋ ଦ୍ବାରା ଆଗରୁ ନିହତ ହୋଇ 


ସାରିଛନି।। ଏଥୂରୁ ବୁଝିନେବାକୁ ହେବ ଯେ ସାଧକର ରାଗଂଦ୍ରେଷ, କାମ-କ୍ରୋଧ ଆଦି ମଧ୍ଯ ଆଗରୁ ନଷ୍ଟା ହୋଇ 
ସାରିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକର ସତ୍ତା ନାହିଁ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ନିଜେ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ନିଜଠାରେ ଥ୍ରୂବାର ସ୍ବୀକାର 
କରିଛୁ। ବାସ୍ତବରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନାହି କ““ଂନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବଃ” (ଗୀତା ୨ । ୧୬” । 


=== ¬# === 


ଦନ ବିଶୁକୁଷଧାନମ ଜଳକ/ନଳର୍ଳ ଥଠୁ%୭ କଫ କର୍ଶଳ କଳି ଅର୍ନୁନ ୨?୧ଶ 6 ଳେ ପରୁଜି୫ଲେ ଫେ ଆପଣ କିଏ ଆଜ 
ଏ୦॥କୁ କ7 ପାଇଁ ଆନିଛନିନ ଜମବ/ନ 7୨୨୩ 6 ଳେ ଜାହାଜ ଜଜଜ 6ଜେଳ ଳହିଳେ, % ବର୍ଵିତ ଲାଳ ଏବଂ ଯନୟଙୁ ଯଂହାଜ 
କଳଜିବ/ ପାଇଁ ଏ୦/କୁ ଆସିଛି /'” ଦୁନଶୂୁଂ ୩7୨7 @& ୩୪୮୩ 6ହ୍ୋଳନେ ଜବାନ ଅର୍ନୁନଙୁ ଆଣଶୁଯନ/ 6ଜେଲେ ଯେ 6ମ/ ଜ/ଜ/ ନିହତ 
ଯୋଵାରଣଙୁ ତୁଣମୀ ବଧା କଳ, ତୁମଳ ବିଜୟ ସଦୁନିଶୁତ / ଜ/'ପଜ ଅର୍ନନ ଯାହା ଘଚୂ କଲେ, ନ୍ଦ କଥା ସଞ୍ଜୟ ଏହି କୋଳରେ 


କହୁଛଳି / 
ଦଦୀୟ ଜବାଚ 

ଏତକ୍ରୁଡ଼ା ବଚନଂ କେଶବସ୍ଯ କୃତାଞ୍ଜଳିବୈପମାନଃ କିରୀଟୀ । 

ନମସ୍ଫକୃତଡ଼ା ଭୂୟ ଏବାହ କୃଣ୍ଣଂ ସଗଦୃଗଦ ଭୀତଭୀତଃ ପ୍ରଣମ୍ଯ ॥ ୩୫ ॥ 

ଅନୁ ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚ = ସଞ୍ଜୟ କହିଲେ; କେଶବସ୍ୟ ଭଗବାନ କେଶବର୍ଦ୍ର; ଏତତ୍ଏହି; ବଚନମ୍‌ =ବଚନ; 
ଶୁଢ଼ାଚଶୁଣି। ବେପମାନଃଚ ଭୟରେ) ଥରହର, କିରୀଟୀ=କିରୀଟଧାରୀ ଅର୍ଜୁନ; କୃତାଞ୍ଜଳିଃଇଯୋଡ଼ହସ୍ତପୂର୍ବକ; 
ନମକ୍ଦୃତା::-ନମସ୍ୟାର କରି (ଏବଂ) ; ଭୀତଭୀତଃ, ଏବ ଭୟଭୀତ ହୋଇଥୁଲେହେଁ; ଭୂୟଃ=ପୁନଶ୍ଡ: ପ୍ରଣମ୍ଯକିପ୍ରଣାମ କରି; 
ସଗଦୃଗଦମ୍ -ସଗଦ୍‌ଗଦ ବାଣୀରେ; କୃଷ୍ଠମ୍‌ = ଭଗବାନ କୃଷ୍ାର୍ଜୁ; ଆହ କହିଲେ | 

ସଞ୍ଚୟ କହିଲେ--ଭଗବାନ କେଶବର୍ଦ୍ରର ଏହି ବଚନ ଶୁଣି ଭୟରେ ଥରହର କିରୀଟଧାରୀ ଅଜୁନ 
ଯୋଡ଼ହସ୍ତପୂବ୍ବିକ ନମସ୍ତ୍ରାର କଲେ ଏବଂ ଭୟଭୀତ ହୋଇଥ୍ୁଲେ ହେଁ ପୁନଃ ପ୍ରଣାମ କରି ସଗଦୃଗଦ ବାଣୀରେ 
ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ କହିଲେ । 


ବୟ/୮ 'ଏତଳୁତ଼ା ବଚନଂ କେ ଶବସ୍ୟ କୃ ତାଞ୍ଜଳି- 
ବୈପମାନଃ କିରୀଟୀ'--ଅର୍ଜୁନ ତ ପ୍ରଥମରୁ ଭୟଭୀତ 
ଥୁଲେ, ପୁଣି ଭଗବାନ ମୁଁ କାଳ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଖାଇଯିବି' 
କହି ସତେ ଅବ। ଭୟଭୀତ କୁ ଆହୁରି ଭୟଭୀତ 
କରିଦେଲେ! ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “କାଳୋଃସ୍ମି” ଠାରୁ 'ମୟା 
ହତାଂସ୍ତ୍ର ଜହିଂ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ କେବଳ ବିନାଶ 


କରିବା କଥା କହିଥ୍ୂବାରୁ, ସେ କଥା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ 
ଭୟରେ ଥରହର ହେଲେ ଏବଂ ଯୋଡ଼ହସ୍ତପୂର୍ବକ ବାରମ୍ବାର 
ନମସ୍କାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ। 

ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍ଗୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଯାଇ ଅର୍ଜୁନ ଯେତେବେଳେ 
କାଳ, ଖଞ୍ଜ ପ୍ରଭୂତି ଦୈତ୍ୟ୍ମୁ ବଧ କଲେ, ସେତେବେଳେ 
ଇନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଭଳି ଦୀପ୍ତି ମନ୍ତ ଏକ 
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ଦିବ୍ୟ “କିରୀଟ” (ମୁକୁଟ) ପ୍ରଦାନ କରିଥୂଲେ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ନାମ “କିରୀଟୀ'” ରହିଲାଂ । ଏଠାରେ “କିରୀଟୀ' 
କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଯେଉଁ ଅର୍ଜୁନ ବଡ଼ ବଡ଼ 
ରାକ୍ଷସଙ୍କୁ ବଧ କରି ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ସହାୟତା କରିଥଲେ, ସେହି 
କିରୀଟଧାରୀ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନକ୍କର ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରି 
ଭୟରେ ପ୍ରକକ୍ଷିତ ହେଉଛନ୍ତି। 

“ନମସ୍ତୃତା ଭୂୟ ଏବାହ କୃଷ୍ଣଂ ସଗଦୃଗଦଂ ଭୀତଭୀତଃ 
ପ୍ରଣମ୍ୟ'-- କାଳ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭକ୍ଷଣ କରେ; କାହାରିକୁ ଛାଡ଼େ 
ନାହିଁ। ଭଗବାନଙ୍କର ସଂହାର ଶକ୍ତି ହୋଇଥୂବାରୁ ସେ 
ସର୍ବଦା ସଂହାରରେ ଲାଗିଥାଏ । ଏଣେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନବ୍କ୍ଚର 
ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଜଣାଗଲା ଯେ, 
ଭଗବାନ କାଳର ବି କାଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହାକାଳ । ତାଙ୍କ୍ଚ ଛଡ଼ା 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଆଉ କେହି କାଳ କବଳରୁ ବଞ୍ଚାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କର ବାରମ୍ବାର 
ପ୍ରଣାମ କରୁଛନ୍ତି। 

'ଭୂୟଃ' କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆଗରୁ ୧୫ଶ 
ଶ୍ମୋକରୁ ୩୧ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନସ୍ଭୁ ସ୍ତୁତି 
ଓ ନମସ୍କାର କରିଥିଲେ, ସେ ବର୍ତମାନ ପୁନଶ୍ଡ ଭଗବାନର୍ଦୁ 
ସ୍ତୁତି ଓ ନମସ୍କାର କରୁଛନ୍ତି। 

ହର୍ଷ ଓ ଭୟ ଉଭୟ ସ୍ଥିତିରେ ବାଣୀ ଗଦ୍‌ଗଦ ହୁଏ। 
ଏଠାରେ ଭୟ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗ୍ରଲିଛି । ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଭୀତ 
ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତେ, ତେବେ ସେ କିଛି କହିପାରି ନ ଥାନ୍ତେ । 
ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ଗଦ୍‌ଗଦ ବାଣୀରେ କହୁଥିବାରୁ ପ୍ରମାଣ ମିଳୁଛି 
ଯେ, ସେ ସେତେ ପରିମାଣରେ ଭୟଭୀତ ନୂହନ୍ରି। 


==== ;^× === 


ଦୟଳ@- ଏହି ଛୋ/ଳଠୁ ଥର୍ନୁନ ଜଗବ/ନରୀଳ ©ଠୁତି ଆଜନ୍'କନୁଛଳି / 
ଅର୍ନ୍ନନ ଜଚ/ଚ 

ସାନେ ହୃଷୀକେଶ ତବ ପ୍ରକୀତ୍ତ୍ୟା ଜଗତ଼ ପ୍ରହୃଷ୍ୟତ୍ୟନୁରଜ୍ୟତେ ଚ । 

ରକ୍ଷାଂସି ଭୀତାନି ଦିଶୋ ଦ୍ରବନ୍ତି ସବୈ ନମସ୍ଯନ୍ତି ଚ ସିଦ୍ଧସଙ୍ଘାଃ ॥ ୩୬ ॥ 

ଅନୟ  ଅଜଢ଼ୁନ ଉବାଚ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ହୁଷୀକେଶ=ହେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଗବନ୍‌! ; ତବ ଆପଣଙ୍କର; ପ୍ରକୀର୍ଭ୍ୟା= (ନାମ, 
ଗୁଣ ଓ ଲୀଳା) କୀଉଁନ କରିବାରୁ; ଜଗତ୍‌ ସମଗ ଜଗତ; ପ୍ରହୁଷ୍ଯତିଚଁହଷିତ ହେଉଛି; ଚ ଏବଂ; ଅନୁରଜ୍ୟତେ= ଅନୁରାଗ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଛି; ଭୀତାନି-(କୀର୍ତନ ଦ୍ବାରା) ଭୟଭୀତ ହୋଇ ରକ୍ଷାଂସିଚିରାକ୍ଷସମାନେ; ଦିଶଃ=ଦଶଦିଗକୁ; 
ଦ୍ରବନ୍ତିଁଂ ପଳାୟନ କରୁଛନ୍ତି ଚ ଏବଂ; ସବୈ=ିସମସ୍ତ; ସିଦ୍ଧସଙ୍ଘାଃଇ ସିଦ୍ଧଗଣ) ନମସ୍ୟନ୍ତିଚ ଆପଣର୍ଜୁ ନମସ୍କାର କରୁଛନ୍ତି; 


ସାନେ ଏସବୁ ହେବା ଯଥାର୍ଥ | 


ଅଜୁ ନ କହିଲେ -_ହେ ଅନ୍ତଯାମୀ ଭଗବନ୍‌! ଆପଣାର ନାମ, ଗୁଣ ଓ ଲୀଳା କୀଉିନ କରି ବାରୁ ସମଗ୍ର 
ଜଗତ ହର୍ଷିତ ହେଉଛି ଏବଂ ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ହେଉଛି । ଆପଣର୍ଚ୍ରର ନାମ, ଗୁଣାଦି କୀତ୍ତିନ ଦ୍ବାରା 
ରାକ୍ଷସମାନେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଦଶଦିଗକୁ ପଳାୟନ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧଗଣ ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର 


କରୁଛନ୍ତି । ଏସବୁ ହେବା ଯଥାଥି ମଧ୍ୟ | 


ଚୟ/୮୮ସାଧାରଣତଃ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଭୟଭୀତ ବ୍ୟକ୍ତି କିଛି କହିପାରେ ନାହିଁ, ତାହାର ବାକ୍‌ ଶକ୍ତି 
ଅବରୋଧ ହୋଇଯାଏ। ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ଅତ୍ଯୁଗ୍ର 
ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଭୟଭୀତ ହୋଇ 
ଯାଇଥୂଲେ। ତେବେ ସେ ଏହି (୩୬ଶ” ଶ୍ଳୋକଠାରୁ 
୪୬ଶ ଶ୍ମୋକପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ତୁତି କଲେ କିପରିନ 
ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଅତ୍ଯୁଗ୍ର 
(ଭୟାନକ) ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଭୟଭୀତ ହେଉଥୁବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ହର୍ଷିତ ମଧ୍ଯ ହେଉଥୂଲେ, ସେ କଥା 
ଅର୍ଜୁନ ଆଗକୁ କହିବେ- _ 'ଅଦୃଷ୍ଟପୂବିଂ ହୁଷିତୋଏସୁି ଦୃଷ୍ଟ 


ଭୟେନ ଚ ପ୍ରବ୍ଯଥ୍ତଂ ମନୋ ମେଂ (୧୧। ୪୫)। 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍ଟୁ ସ୍ତୁତି 
କରି ନ ପାରିବାଭଳି ଭୟଭୀତ ହୋଇ ନ ଥ୍ରଲେ ॥ 

ହୃଷୀକେ ଶ'-¬ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଜ୍ାର ନାମ “ହୃଷୀକ'” ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍ଗର “ଭଶ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବାମୀ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ। 
ଏଠାରେ ଏହି ସମ୍ବୋଧନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଆପଣ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ହୋଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଇତ୍ଯାଦିକୁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୂର୍ତି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। 

'ତବ ପ୍ରକୀତ୍ଭ୍ୟା ଜଗତ୍ବପ୍ରହୃଷ୍ୟତ୍ୟନୁରଜ୍ୟତେ ଚ'-- 
ଭକ୍ତଜନ ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ଆପଣଙ୍କୀ ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥେ 


* ପୁରା ଶକ୍ରେଣ ମେ ଦତ୍ତଂ ଯୁଧ୍ୟତୋ ଦାନବର୍ଷଭୈଃ | କିରୀଟଂ ମୂର୍ତ୍ତି ସୂର୍ଯ୍ୟାଭଂ ତେନାହୁର୍ମାଂ କିରୀଟିନମ୍‌ ॥ (ମହା, ବିରାଟ, ୪୪ | ୧୭) 


ଶ୍ମୋକ ୩୬] 
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ଆପଣଙ୍କର ନାମ ଓ ଗୁଣ କୀର୍ତନ କରନ୍ତି, ଲୀଳା ଗାନ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ଆପଣଙ୍ଦ୍ରର ଚରିତ କଥନ ଓ ଶ୍ରବଣ କରନ୍ତି। 
ଏହାଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ଜଗତ ହର୍ଷିତ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସଂସାରର ଅଭିମୁଖୀ ହେଲେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅଶାନ୍ତି ମିଳେ, 
ପରପ୍ପର ମଧ୍ୟରେ ରାଗ-ଦେଷ ଉମନ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ 
ଆପଣଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ଭଜନଂଧ୍ୟାନ କରନ୍ତୈ, ସେମାନର୍ଦୀ 
ଦାରା ଜୀବମାନକ୍ତୁଁ ଶାନି ମିଳେ, ସମସ୍ତେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁ ଅନ୍ତି! 
ସେହି ଜୀବମାନଙ୍କୁ ହୁଏତ ଏ କଥା ଜଣା ପଡ଼ିପାରେ ବାନ 
ପଡ଼ିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏପରି ହୁଏ। 

ଭଗବାନ ଅବତାର ଧାରଣ କଲେ ସମଗ୍ର ସ୍ଥାବର- 
ଜଙ୍ଗମ, ଜଡ଼ଚେତନ ଜଗତ ହର୍ଷିତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୃକ୍ଷ, 
ଲତା ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ତାବର; ଦେବତା, ମନୁଷ୍ଯ, ରଷି, ମୁନି, 
କିନ୍ତର, ଗନ୍ଧର୍ବ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ଯାଦି ଜଙ୍ଗମ ନଦୀ, 
ସରୋବର ଇତ୍ୟାଦି ଜଡ଼ ସମସ୍ତେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଉଠନ୍ତି । 
ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ବ୍ଘ ନାମ, ଗୁଣ, ଲୀଳା ଇତ୍ଯାଦି 
କୀର୍ତନ କଲେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପରେ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ 
ଏବଂ ସମସ୍ତେ ହଷିତ ହୁଅନ୍ରି। 

ଭଗବାନର୍କୀ ନାମ ଓ ଗୁଣ କୀର୍ତନ କରି କରି ମନୁଷ୍ୟ 
ଯେତେବେଳେ ହଷିତ ହୋଇଉଠେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଠାରେ ତା'ର ମନ ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
(ମନୋବୃ ଭି ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇଥୁବାରୁ) ଭଗବାନବ୍କୀ 
ପ୍ରତି ତା'ର ଅନୂରାଗ ବା ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 

“ରକ୍ଷାଂସି ଭୀତାନି ଦିଶୋ ଦ୍ରବନ୍ଧିଂ୮ ଆପଣର୍କ୍ଚ ନାମ 
ଓ ଗୁଣ କୀର୍ତନ କଲେ, ଆପଣଙ୍କ ଚରିତ୍ର ପଠନ-ପାଠନ 
କଲେ, ସମସ୍ତ ରାକ୍ଷସ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ ପିଶାଚ ଭୟଭୀତ 
ହୋଇ ସେଠାରୁ ପଳାଇ ଯାଆନ୍ତି।* 

ରାକ୍ଷସ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ ପ୍ରଭୃତି ଭୟଭୀତ ହୋଇ 
ପଳାୟନ କରିବାର କାରଣ ଭଗବାନର୍ବ୍ଝ ନାମ, ଗୁଣ ଇତ୍ୟାଦି 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସେମାନର୍କ୍ଚର ପାପ ହିଁ ପଳାୟନ କରିବାର 
ମୂଳ କାରଣ। ସେମାନର୍ଚ୍ଚୀ ଠାରେ ପାପ ଥୂବାରୁ ସେମାନେ 


ଅତୀବ ପବିତ୍ର ଓ ମଙ୍ଗଳସ୍ବରୂପ ଭଗବାନଙ୍କର ଗୁଣଗାନ 
ସହ୍ଯ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଗୁଣଗାନ ହୁଏ, 
ସେଠାରେ ସେମାନେ ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ | ସେମାନର୍କୀ ଭିତରୁ 
ଯଦି କେହି ତିଷ୍ଠି ରହିଗଲା, ତେବେ ସେ ଦୁଷ୍ଟଯୋନିରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତା'ର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଏ। 

'ସବୈ ନମସ୍ୟନି ଚ ସିଦ୍ସଙ୍ଘାଃ'-- ସିଦ୍ଧ, ସଚ୍ରମହାମା 
ଓ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ସମସ୍ତ ସାଧକ ଆପଣକର୍କୀ ନାମ ଓ 
ଗୁଣ କୀର୍ତନ କରି ତଥା ଆପଣଙ୍କର ଲୀଳା ଶ୍ରବଣ କରି 
ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରୁଛନ୍ତି। 

ମନେ ରଖିବା ଉଚିତ ଯେ ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ୟ ଭଗବାନର୍କୀର 
ନିତ୍ୟ, ଦିବ୍ୟ ଓ ଅଲୌକିକ ବିରାଟରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ସେଥୁରେ 
ବିଚିତ୍ର ବିଚିତ୍ର ଲୀଳାମାନ ହେଉଛି। 

'ସାନେ' _ ଏସବୁ ଯଥୋଚିତ | ଏପରି ହେବା ଉଚିତ 
ଏବଂ ଏପରି ହେଉଛି ମଧ୍ଯ। କାରଣ ଆପଣଙ୍ବ୍ଟ ଅଭିମୁଖୀ 
ହେଲେ ଶାନ୍ତି, ଆନନ୍ଦ ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳେ, ବିଘ୍ନ ନାଶ ହୁଏ 
ଏବଂ ଆପଣଙ୍କୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେଲେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଃଖ ଓ 
ଅଶାନ୍ତି ମିଳେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆପଣର୍ଚ୍ଚର ଅଂଶ ଜୀବ 
ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ ହେଲେ ସୁଖ ପାଏ; ତାଂଅନ୍ତରରେ 
ଶାନ୍ତି, କ୍ଷମା, ନମ୍ରତା ଇତ୍ଯାଦି ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ଏବଂ 
ଆପଣଙ୍କୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେଲେ ଦୁଃଖ ପାଏ--ଏସବୁ ଯଥାର୍ଥ | 

ଜୀବାମ୍ଦାର ଏକ ପକ୍ଷରେ ପରମାମ୍ରରା ଓ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ 
ସଂସାର। ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରାର୍କର ଅଂଶ 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶକୁ ଏ ନିଜେ ଧରି ରଖିଛି । ଜୀବ ପ୍ରକୃତି 
ଆଡ଼କୁ ଯେତେ ଆକଷିତ ହୁଏ, ତା'ଅନ୍ତରରେ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହର ଇଚ୍ଛା ସେତେ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ। ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ ଓ ଭୋଗ 
ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ସେ ଯେତେ ଉଦ୍ୟମ କରେ, ତା'ଅନ୍ତରରେ 
ସେତେ ଅଭାବ, ଅଶାନ୍ତି, ଦୁଃଖ, ଜ୍ବାଳା, ସନ୍ତାପ ଇତ୍ଯାଦି 
ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ। କିନ୍ତୁ ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ଜୀବାମ୍ପା 
ଯେତେ ଅଧୂକ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ସେ ସେତେ ବେଶୀ 
ଆନନ୍ଦ ପାଏ ଏବଂ ତା” ଦୁଃଖ ଦୂରୀଭୂତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 


ମିଜିଙ୍କ ଜ/ଂଚ- ଏଠାରେ “ସାନେ' ପଦଟି ପୂର୍ବବର୍ତୀ ଓ ପରବର୍ତୀ ଉଭୟ ଶ୍ଳୋକ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ ବୋଲି 


ବୁଝିବାକୁ ହେବ। ଭଗବାନ ୩୨ଶ, ୩୩ଶ ଓ ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯାହା କହିଥୂଲେ ଏବଂ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଯାହା 
ସବୁ କୁହାଯାଇଛି, ସେଥୁପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖି ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ “ପ୍ରତିପଷର ସମସ୍ତ ଯୋଦ୍ଧା ମୋ ଦ୍ବାରା ନିହତ ହୋଇ 
ସାରିଛନ୍ତି ତମେ କେବଳ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୁଅଂଂ ଇତ୍ୟାଦି ଯାହା ଆପଣ କହିଲେ, ସେସବୁ ଯଥାର୍ଥ। “ଆପଣଙ୍କ ନାମ, 
ଗୁଣାଦି କୀର୍ତନ ଦ୍ରାରା ଜଗତ ହର୍ଷିତ ହେଉଛି ଏବଂ ରାକ୍ଷସମାନେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ପଳାୟନ କରୁଛନ୍ତି”” ଇତ୍ୟାଦି 
ଯାହା କିଛି ହେଉଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ହେଉଛି। ଆପଣଙକ୍କୀ ଦାରା ହିଁ ସମସ୍ତ ଲୀଳା ହେଉଛି, ମୋ ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ। 


* ନ ଯତ୍ର ଶ୍ରବଣାଦୀନି ରକ୍ଷୋଘ୍ନାନି ସ୍ଵକର୍ମସୁ। କୁର୍ବନ୍ତ ଆ ଭର୍ତ୍ୂର୍ଯାତୁ ଧାନ୍ୟଶ୍ହ ତତ୍ର ହି ॥ (ଶ୍ରୀମଦା, ୧୦ | ୬ । ୩) 
“ଲୋକେ ଯେଉଁଠି ଦୈନନ୍ଦିନ କର୍ମରେ ରାକ୍ଷସ'ଭୟ ନିବାରଣକାରୀ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ, ଗୁଣ ଓ ଲୀଳାର ଶ୍ରବଣ, କୀର୍ତନ ଇତ୍ୟାଦି 
କରନ୍ତି ନାହିଁ ସେଠାରେ ରାକ୍ଷସୀମାନର୍ଗର ଶକ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ।'' 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


826 ± ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା * 


ଦୀମ୍ବଵପୂର୍ବର୍ଣ୍ଳୋକଳେ ସ୍ଥାଣଳଂ ଫଳରେ ଯେଉଁ ଓଁଚିତୟ ଦର୍ଶାଇଥିଲେ, ଏଠି ଗୁଃଲୋଟି ାନ୍ମରୋଳନେ ତାହାକୁ ମଣିଦୁସ କରୁଛଛି / 
କସ୍ମାଚ୍ଚ ତେ ନ ନମେରଚ୍ଜହାମ୍ପନ୍‌ ଗରୀୟସେ ବ୍ରହ୍ମଣୋଃ ପ୍ୟାଦିକତ୍ଜେୈ । 
ଅନନ୍ତ ଦେବେଶ ଜଗନିବାସ ତୁମକ୍ଷରଂ ସଦସତ୍ତସ୍ସରଂ ଯତ୍ବ ॥ ୩୭ ॥ 


ଥନନ୍ଦରଇମହାମ୍ବଟ୍ଵଚିହେ ମହାମ୍ପନବ।  ଗରୀୟସେ=ଗୁରୁମାନଙ୍କର ଗୁରୁ; ଚ=ଓ ବ୍ରହ୍ମଣଃ= ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର: ଅପି ମଧ୍ୟ; 
ଆଦିକର୍ନୈ=ିଆଦିକର୍ତା; ତେ ଆପଣଙ୍କୁ (ସେହି ସିଦ୍ଧଗଣ); କସ୍ମାତ୍‌, ନ, ନମେରନ୍‌=କାହିଁକି ବା ନମସାର ନ କରିବେ; 
ଅନନ୍ତ (କାରଣ) ହେ ଅନନ୍ତୀ ; ଦେବେଶଇହେ ଦେବେଶା ; ଜଗନିବାସ ହେ ଜଗନିବାସ! ; ତୃମ୍‌- ଆପଣ; ଅକ୍ଷରମ୍‌¬ ଅକ୍ଷରସ୍ବରୂପ; 
ସତ୍‌ (ଆପଣ) ସତ୍‌; ଅସତ୍‌ ଅସତ୍‌ (ଏବ); ତସରମ୍‌- ତା'ଠାରୁ ଉର୍ଦ୍ଵରେ; ଯତ୍‌ ଯାହା କିଛି ଅଛି, (ତାହା ମଧ୍ଯ 


ଆପଣ, | 


ହେ ମହାତ୍ମନ୍‌! ଆପଣ ଗୁରୁ ମାନଙ୍କର ଗୁରୁ ଓ ବ୍ରହ୍ଲାଜ୍କର ମଧ୍ୟ ଆଦିକତ୍ତା ଆପଣକୁ (ସେହି ସିଦ୍ଧଗଣ) 
କାହିଁକି ବା ନମସ୍କାର ନ କରିବେ? କାରଣ ହେ ଅନନ୍ତ! ହେ ଦେବେଶ! ହେ ଜଗନ୍ନିବାସ! ଆପଣ ଅକ୍ଷରସ୍ବରୂପ; 
ଆପଣ ହିଁ ସତ ଓ ଅସତ ଏବଂ ସତ୍ଵ-ଅସତ୍ବରୂ ଅତୀତ ଯାହା କିଛି ଅଛି, ତାହା ମଧ୍ୟ ଆପଣ । 


ର/୫ ¬ 'କସ୍ନାଚ୍ଚ ତେ ନ ନମେରନ୍ନହାମୂନ୍୍‌ ଗରୀୟସେ 
ବ୍ରହୁଣୋଃପ୍ୟାଦିକତ୍ତୈ-ଆଦିରୂପ ଧରି ପ୍ରକଟିତ ମହାନ୍‌ 
ସ୍ବରୂପ ଆପଣଙ୍କୁ (ପୂର୍ବୋକ୍ତ ସିଦ୍ଧଗଣ) କାହିଁକି ବା 
ନମସ୍କାର ନ କରିବେନଂ ଦୁଇଜଣ ନମସ୍କାର ପାଇବାର 
ପାତ୍ର (୧) ଯେଉଁ ଆଗ୍ଟ୍ର୍ଯ୍ଯକ ଗୁରୁଜନ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କ ଠାରୁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଥାଏ ଓ ତା'ର ଅଜ୍ଞାନ ଦୂର 
ହୋଇଥାଏ, ସେମାନର୍ଚ ନମସ୍କାର କରାଯାଏ ଏବଂ (୨) 
ଯେଉଁ ମାତାପିତାଙ୍କ ଠାରୂ ଆମର ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଏବଂ ଆୟୁ, ବିଦ୍ଯା ପ୍ରଭୂତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିଜଠାରୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ନମସ୍ତ୍ରାର କରାଯାଏ। ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଆପଣ ଗୁରୁକ୍ଚ୍ର ମଧ୍ଯ ଗୁରୁ 'ଗରୀୟସେ'* ଏବଂ 
ସୃଷ୍ଟିରଚନାକାରୀ ବ୍ରହ୍ମାଜ୍ସର ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା-- 
ବ୍ରହ୍ମଣୋଃପ୍ଯାଦିକତ୍ତ୍ୈ । ତେଣୁ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୂଷଗଣ 
ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରିବା ଯଥାର୍ଥ । 

“ଅନନ୍ତ'-- ଆପଣକୁ ସାନ, କାଳ, ବସୁ, ବ୍ଯକି ଇତ୍ୟାଦି 
ଯେକୌଣସି ଦୃଣ୍ଟୁରୁ ଦେଖାଗଲେ ବି ଆପଣଙ୍କର ଅନ୍ତ ମିଳେ 
ନାହିଁ। ଆପଣଙ୍କୁ ସ୍ଥାନ ଦୃକ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ, କେଉଁଠାରୁ ଆପଣର୍କ୍ବର 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଆଉ କେଉଁଠି ଅନ୍ତ ହେବ, ତାହାର କିଛି 
ଠିକଣା ନାହିଁ । କାଳ ଦୂଷ୍ଟରୁ ଦେଖିଲେ, ଆପଣ କେବେଠୁ 
ଅଛନ୍ତି ଆଉ କେତେ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିବେ, ତାହାର କୌଣସି 
ଠିକଣା ନାହିଁ। ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ଦୂଣ୍ଟୁରୁ ଦେଖିଲେ, 
ଆପଣ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି କେତେ ରୂପରେ ଯେ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ତାହାର କୌଣସି ଆଦିଂ-ଅନ୍ତ ନାହିଁ | ସବୁ ଦୃଷ୍ଟରୁ 


ଆପଣ ଅନନ୍ତ। ବୁଦ୍ଧି ଆଦି କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି ଆପଣଙ୍କୁ 
ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ବୁଦଵି ଓ ଦୃଶ୍ଚିଶକ୍ତିର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟେ 
ସିନା, ଆପଣକ୍କର ଅନ୍ତ ମିଳେ ନାହିଁ। ଏଣୁ ସର୍ବଭାବରେ 
ଆପଣ ଅସୀମ, ଅପାର ଓ ଅଗାଧ। 

'ଦେବେଶ'-¬ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଇନ୍ଦ୍ର, ବରୁଣ ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ 
ଦେବତାଙ୍କ କଥା ବର୍ଶ୍ରିତ ହୋଇଛି, ଆପଣ ହିଁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
ସ୍ଵାମୀ, ନିୟନ୍ତା ଓ ଶାସକ । ତେଣୁ ଆପଣ “ଦେବେଶ' । 

'ଜଗନ୍ନିବାସଂ-- ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି ଆପଣଙ୍କର କୌଣସି 
ଏକ ଅଂଶରେ ବିସ୍ତୁତରୂପେ ନିବାସ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେହି ଅଂଶଟି ପୃର୍ଣ୍ଚ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ, ଆହୁରି ଖାଲି 
ରହିଥାଏ। ତେଣୁ ଆପଣ ଅସୀମ “ଜଗନିବାସଂ । 

ତୃମକ୍ଷରଂ ସଦସତ୍ବ ତସ୍ତରଂ ଯତ୍‌ ”-- ଆପଣ 
ଅକ୍ଷରସ୍ବରୂପ୍ଯ। ଯେଉଁ “ସତ୍‌ଂର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା 
ଅଛି, ସେହି ସତ୍‌ ମଧ୍ଯ ଆପଣ ଏବଂ ଯେଉଁ ଅଅସତ୍‌”ର 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ସତ୍‌ର ଆଶ୍ରୟରୁ ସତ୍ତାବାନ୍‌ 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ସେହି ଅସତ୍‌ ମଧ୍ୟ ଆପଣ । ଯିଏ ସତ୍‌ 
ଓ ଅସତ୍‌ରୁ ଉଦ୍ଦ୍ବିରେ, ଯାହା ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଏବଂ ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି କୌଣସି କରଣ ଦ୍ବାରା ଯାହାର କଳ୍ପନା 
ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ସମସ୍ତ କଳ୍ପନାରୁ ସର୍ବଥା 
ଅତୀତ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଆପଣ। 

ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆପଣକ୍କୀ ଠାରୁ ବଡ଼ ଆଉ କେହି 
ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରିବା ଉଚିତ। 


* ପତଞ୍ଜଳି କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସେହି ପରମାମ୍ବରା ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଥୁବା ବ୍ରହ୍ମାଦିକ୍କର ମଧ୍ୟ ଗୁରୁ- “ପୂର୍ବେଷାମପି ଗୁରୁଃ।' 


(ଯୋଗଦର୍ଶନ ୧ | ୨୬) 


7' ଏହି ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ୁ କଥା ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମେ 'ତୃମକ୍ଷରଂ ପରମଂ ବେଦିତବ୍ୟମ୍‌' (୧୧ | ୧୮) ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଏବଂ ଏଠାରେ “ତୃମକ୍ଷରମ୍‌' 


ପଦରେ କହିଛନ୍ତି । 


ଶ୍ଳୋକ ୩୮] ±+ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 827 


ଘଜିଶିନ୍ତ ଉ/ବ--ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବ୍ଯବହୃତ “ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (୯ | ୧୯) ପଦରୁ ଏବଂ ଏଠାରେ ବ୍ଯବହୃତ 
“'ସଦସତ୍ତସରଂ ଯତ୍ରଂ' ପଦରୁ ପରମାମ୍ବରାକ୍ତ ସଗୁଣରୂପ ଅନନ୍ତ ଓ ସମଗ୍ର ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି। 

ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ଦୁଇଟିଯାକ ସାପେକ୍ଷ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଲୌକିକ ଏବଂ ଯେ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ଅତୀତ, ସେ ନିରପେକ୍ଷ 
ହୋଇଥୂବାରୂ ଅଲୌକିକ। ଲୌକିକ ଓ ଅଲୌକିକ ଉଭୟ ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ରାଙ୍କର ରୂପ। ପରମାମ୍ଦାବ୍କର ପରା ଓ 
ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ରୁ ପର (ଅତୀତ) ନୁହନି, କିନ୍ତୁ ପରମାମ଼୍ା ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ରୁ ମଧ୍ଯ ପର-¬ 'ମତ୍ତଃ ପରତରଂ 
ନାନ୍ୟତ଼ କିଞ୍ଚିଦସ୍ତି ଧନଞ୍ଜୟ” (ଗୀତା ୭ | ୭) | 

ନିଗୁଣ ସଗୁଣ(ସମଗ୍ର) ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇ ପାରିବ, କିନ୍ତୁ ସଗୁଣ ନିର୍ଗୁଣର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ 
ସଗୁଣ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବା ତ୍ଳେ ନିର୍ଗୁଣରେ ଗୁଣ ନାହିଁ। ଏଣୁ ନିର୍ଗୁଣ ସୀମିତ ବା ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରେ ସବୁକିଛି 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରୁ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ସଗୁଣ (ସମଗ୍ର) ରେ ସବୁକିଛି ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଯାଉଛି, ଆଉ କିଛି ବାକି ରହୁ ନାହିଁ। 
ସେଥୁପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ “ସଦସତ୍ତ୍ରଂ ଯତୃ' ପଦରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସତ୍‌ ମଧ୍ୟ ଆପଣ, ଅସତ୍‌ 
ମଧ୍ଯ ଆପଣ ଏବଂ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ବ୍ଯତୀତ ଯାହା ବି ଆମ କଳ୍ପନାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେଉଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ଆପଣ। ଜ୍ଞାନ 
ଦୂଷ୍ଟ଼ରେ ଯାହାକୁ ସତ୍‌ କିମ୍ବା ଅସତ୍‌ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ସେହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଆପଣ--“ନ 
ସତ୍ତନ୍ଦାସହୁଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୧୩। ୧୨) | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆପଣକୀ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ କେହି ନାହିଁ, ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ଆପଣ ହିଁ ଅଛନ୍ତି । 


== 51 == < 

ତୂମାଦିଦେବଃ ପୁରୁଷଃ ପୁରାଣସ୍ତ୍ରମସ୍ୟ ବିଶ୍ବସ୍ଯ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌ | 

ବେତ୍ତାସି ବଵେଦ୍ଯ ଚ ପରଂ ଚ ଧାମ ତୁୟା ତତଂ ବିଶ୍ଵବମନନ୍ତରୂପ ॥ ୩୮ ॥ 

ଅଲଘ _ଢଡ଼ମ୍ ୭ଆପଣ (ହିଁ); ଆଦିଦେବଃ=ଆଦିଦେବ; ଚ=ଓ; ପୁରାଣଃ= ପୁରାଣ; ପୁରୁଷଃ ପୁରୁଷ (ତଥା); ତୁମ୍‌ _ ଆପଣ 
(ହିଁ); ଅସ୍ଯ ଏହି; ବିଶ୍ବସ୍ଯ ସଂସାରର; ପରମ୍‌ ¬5ପରମ; ନିଧାନମ୍‌ ଆଶ୍ରୟ; ବେଉା= (ଆପଣ ହିଁ) ସମସ୍ତକ୍ର ଜ୍ଞାତା; 
ବେଦ୍ୟମଲ-ଂଜ୍ଞେୟ୍‌ ଚ ଓ; ପରମ୍‌, ଧାମ -ପରମଧାମ; ଅସି =ଅଟନି; ଅନନରୂପ =ହେ ଅନନତରୂପ! ; ତୃୟା= ଆପଣା ଦାରା 
(ହି); ବିଶ୍ବମ୍‌- ସମଗ୍ର ସଂସାର; ତତମ୍‌= ପରିବ୍ଯାପ | 

ଆପଣ ହିଁ ଆଦିଦେବ ଓ ପୁରାଣପୁରୁ ଷ ତଥା ଏହି ସଂସାରର ପରମ ଆଶ୍ରୟ । ଆପଣ ହିଁ ସମସ୍ତକ୍କର ଜ୍ଞାତା, 
ଜ୍ଞେୟ ଓ ପରମଧାମ | ହେ ଅନନ୍ତସ୍ବରୂପ! ଆପଣ୍କ୍ର ଦ୍ବାରା ହିଁ ସମଗ୍ର ସଂସାର ପରି ବ୍ୟାପ୍ତ । 


ବ୍%67+ ¬ 'ଡତୁମାଦିଦେବଃ ପୁରୁଷଃ ପୁରାଣଃ--¬= ଆପଣ 
ଦେବଗଣର୍କରର ଆଦିଦେବ; କାରଣ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆପଣ 
ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି। ଆପଣ ପୁରାଣପୁରୂଷ୍ଣ କାରଣ ଆପଣ 
ସର୍ବଦା ଅଛନ୍ତି ଓ ରହିବେ। 

“ତୃମସ୍ୟ ବିଶ୍ବସ୍ଯ ପରଂ ନିଧାନମ୍‌'-- ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, 
ବୁଝିବା ଓ ଜାଣିବା ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ସଂସାର ଅନୁଭୂତ ହୁଏ 
ଏବଂ ସଂସାରରେ ଉଧ୍ପତ୍ତି, ସ୍ିିତି, ପ୍ରଳୟ ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା 
କିଛି କ୍ରିୟା ହୁଥ୍ୟ ଆପଣ ହିଁ ସେ ସବୁର ପରମ ଆଧାର । 

ବେତ୍ତାସିଂଂ- ଆପଣ ହିଁ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ଜ୍ଞାତା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତୀତ, ଭବିଷ୍ଯତ ଓ ବର୍ତମାନ କାଳକୁ ତଥା 
ସ୍ଥାନ ବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଆପଣ ହିଁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି । 


ବେଦ୍ଯମ୍‌”--ବେଦ, ଶାସ୍ତ୍ର, ସବ୍ଛମହାମ୍ରା ପ୍ରଭୂତିକୀ 


ଦ୍ବାରା ଆପଣ ହିଁ ଜ୍ଞେୟ। 

“ପରଂ ଧାମ'”--ଯାହାକୁ ମୁକ୍ତି, ପରମପଦ ଇତ୍ୟାଦି 
କହନ୍ତି। ଯେଉଁଠିକୁ ଯିବାପରେ ଆଉ ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପରେ ଆଉ କିଛି 
ବି କରିବା, ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ, ଆପଣ 
ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ପରମଧାମ । 

'ଅନନ୍ତରୂପ'-- ବିରାଟରୂପରୁ ପ୍ରକଟିତ ଆପଣଙ୍ 
ରୂପସମୂହର କୌଣସି ସୀମା ନାହିଁ। ସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆପଣ 
ଅନନ୍ତରୂପ। 

'ତୃୁୟା ତତଂ ବିଶ୍ଵମ୍‌'-- ଆପଣଙ୍କ ଦ୍ବାରା ହିଁ ସମଗ୍ର 
ସଂସାର ବ୍ଯାପ୍ତ ହୋଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣ ହିଁ ସଂସାରର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କଣିକାରେ ବ୍ୟାପି ରହିଛନ୍ତି । 


ମଜିଣିଷ୍ଣ ଭ/ବ- ଭଗବାନ “ଅହମାଦିହିଁ ଦେବାନାଂ ମହଷୀଣାଂ ଚ ସଵିଶଃ” (୧୦। ୨) ପଦରେ ଯାହା 
କହିଥୂଲେ, ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନକ୍କୀର ସେହି କଥାକୁ “ଆଦିଦେବଃ' ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି। ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ଅନାଦି-“ପ୍ରକୃତିଂ 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ପୁରୁଷଂ ଚୈବ ବିଦ୍ଧ୍ୟନାଦୀ ଉଭାବପି'” (୧୩। ୧୯), ତଥାପି ଅନାଦି ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ସେ ପରମାମ୍ରାର୍କୀର ଅଧୀନ ଓ 
ଆଶ୍ରିତ। ପ୍ରକୃତି ପରମାମ୍ପାଚ୍କର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶକ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରା କାହାର ଶକ୍ତି ନୂହନ୍ତି। ସେ ଶକ୍ତମାନ୍‌। 
'ପୁରାଣଃ---ଏ କଥା ଭଗବାନ “ପୁରାଣମ୍‌' (୮ । ୯) ପଦରେ କହିଥୂଲେ। ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ପୁରୁଣା ଅନ୍ଯ 


କେହି ନାହିଁ: କାରଣ ସେ କାଳାତୀତ। 


'ପରଂ ନିଧାନମ୍‌'--ଏ କଥା ଭଗବାନ 'ନିଧାନମ୍‌' (୯ | ୧୮) ପଦରେ କହିଥୁଲେ। ସୁଷ୍ଟି ଅନନ୍ତ ସତ, କିନ୍ତୁ 


ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙବ୍ଦ୍ରର ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ରିତ। 


'ବେତ୍ତା---ଏ କଥା ଭଗବାନ `ବେଦାହଂ ସମତୀତାନି.....'' (୭ | ୨୬) ପ୍ରଭୂତି ପଦମାନକୀରେ କହିଥୂଲେ। 
'ବେଦ୍ଯମ୍‌--ଏହା ଭଗବାନ `ବେଦ୍ଯମ୍‌' (୯ । ୧୭) ପଦରେ କହିଥୂଲେ। 
“ପରଂ ଧାମ'--ଏ କଥା ଭଗବାନ ଯଂ ପ୍ରାପ୍ଯ ନ ନିବତ୍ତିନ୍ତେ ତଦ୍ଦାମ ପରମଂ ମମ” (୮ । ୨୧୬ ପଦଗୁଡ଼କରେ 


କହିଥୂଲେ । 


(୯। ୪) ପଦମାନର୍କ୍ୀରେ କହିଥୂଲେ। 


“ତୂୟା ତତଂ ବିଶ୍ବମ୍‌- ଏ କଥା ଭଗବାନ “ଯେନ ସବଵିମିଦଂ ତତମ୍‌' (୮ | ୨୨) ଓ 'ମୟା ତତମିଦଂ ସବିମ୍‌' 


=== ^ === 


ବାୟୁଯିମୋଃଗ୍ନିବିରୁଣଃ ଶଶାର୍ଚ୍ଛଃ 


ପ୍ରଜାପତିସ୍ତ୍ଵ ପ୍ରପିତାମହଶ୍ଠ । 


ନମୋ ନମସ୍ତେଃସୁ ସହସ୍ରକୃତୁୂଃ ପୁନଶ୍ଚ ଭୂୟୋାଃପି ନମୋ ନମସ୍ତେ ॥ ୩୯ ॥ 


=&«. 


ଅଳନ୍ଦ ତ଼ମଲ-_ ଆପଣ ହି; ବାୟୁଃ” ବାୟୁ ଯମଃଯମରାଜ; ଅଗ୍ନିଃ-ଅଗ୍ନି ବରୁଣଃବରୁଣ; ଶଶାର୍କାଃ ଚନ୍ଦ୍ର; 
ପ୍ରଜାପତିଃ-ଦକ୍ଷାଦି ପ୍ରଜାପତି ଚ ଓ; ପ୍ରପିତାମହଃ¬ପ୍ରପିତାମହହ ତେିଆପଣର୍ଚ୍ୁତ ସହସ୍ରକୃତୂଃହଜାରବାର; ନମଃ, 
ଅସୁ -ନମସୟ୍ୀର; ନମଃ ନମସୀାର; ଚଏବ ; ପୁନଃ ଆହୁରି; ଅପି¬ମଧ୍ୟ; ତେଇିଆପଣକ୍ୀ; ଭୂୟଃ ବାରମାର; ନମଃ ନମସୀର; 


ନମଃ ନମସ୍କାର! 


ଆପଣ ହିଁ ବାୟୁ, ଯମରାଜ, ଅଗ୍ନି, ବରୁଣ, ଚନ୍ଦ୍ର, ଦକ୍ଷାଦି ପ୍ରଜାପତି ଓ ପ୍ରପିତାମହ ( ବ୍ରହାସର ମଧ୍ୟ ପିତା) | ଆପଣଙ୍ଦୁ 
ହଜାରବାର ନମସ୍କ୍ୟର! ନମସ୍କାର!!! ଏବଂ ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଆପଣଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ନମସ୍କାର! ନମସ୍କାର! ! 


ବ/ୟ6+/† ¬ “ବାୟୁଃ- ଯେଉଁ ବାୟୁ ଦୁାରା ସମସ୍ତର୍କର 
ପ୍ରାଣ ସଂଚଳନ ହେଉଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ବଞ୍ଚି ରହିଛନ୍ତି, 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସାମର୍ଥ୍ୟ ମିଳୁଛି, ସେହି ବାୟୁ ଆପଣ। 

ଯମଃ'--ଯିଏ ସଯମନୀପୁରୀର ଅଧିପତି ଏବଂ ସମଗ୍ର 
ସଂସାରରେ ଯାହାଙ୍ଚ୍ର ଶାସନ ଗ୍ରଲୁଛି, ଆପଣ ହେଉଛନ୍ତି 
ସେହି ଯମ। 

'ଅଗ୍ନିଃ---ଯିଏ ସମସ୍ତର୍କ ଠାରେ ବ୍ଯାପ୍ର ହୋଇ ଶକ୍ତି 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ପ୍ରକଟ ହୋଇ ଆଲୋକ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ଜଠରାଗ୍ନିରୂପରେ ଅନ୍ନ ପରିପାକ କରନ୍ତି, ଆପଣ ହିଁ 
ସେହି ଅଗ୍ନି। 

ଂବରୁଣଃ'--ଯାହାର୍ଦ୍ଚ ଦାରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜୀବନ ମିଳୁଛି, 
ସେହି ଜଳାଧ୍ରପପତି ବରୁଣ ଆପଣ। 

ଂଶଶାର୍ଦ୍ଧଃ'--ଯାହାର୍କ ଦାରା ସମସ୍ତ ଓଁଷଧୁ ଓ ବନସ୍ମୁତି 
ପରିପୋଷିତ ହୁଏ, ସେହି ଚନ୍ଦ୍ର ମଧ୍ଯ ଆପଣ। 

'ପ୍ରଜାପତିଃ'-- ପ୍ରଜା ସୃଷ୍ଚିକାରୀ ଦକ୍ଷାଦି ପ୍ରଜାପତି 
ହେଲେ ଆପଣ। 


'ପ୍ରପିତାମହଃ'-¬ ପିତାମହ ବ୍ରହୁରଇୁ ପ୍ରକଟ କରିଥୁବାରୁ 
ଆପଣ ପ୍ରପିତାମହ। 

“ନମୋ ନମସ୍ତେଃସୁ ସହସ୍ରକୃତୂଃ ପୁନଶ୍ଟ ଭୂୟୋପି 
ନମୋ ନମସ୍ତେ'-- ଇନ୍ଦରାଦି ସମସ୍ତ ଦେବତା ହେଉଛନ୍ତି ଆପଣ | 
ଆପଣ ଅନନ୍ତସ୍ବରୂପ । ମୁଁ ଆପଣରତ୍କ୍ରର କ'ଣ ବା ସ୍ତୁତି କରିବି? 
କି ମହିମା ଗାଇବି? ମୁଁ କେବଳ ଆପଣଙ୍କୁ ସହସ୍ରବାର ପ୍ରଣାମ 
କରି ପାରିବି; ତା'ଛଡ଼ା ଆଉ କ'ଣ ବା କରି ପାରିବି? 

ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜଠାରେ କିଛି କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ବା ଅଭିମାନ ରଖେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ଉପରେ କିଛି କରିବାର 
ଦାୟିତୃ ଥାଏ। ଯେତେବେଳେ ନିଜଠାରେ କିଛି କରିବାର 
ସାମର୍ଥ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ କରିବାର ଦାୟିତୃ ଆଦୌ 
ରହେ ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ନମସ୍କାର କରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ସର୍ବଥା ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ସମର୍ପିତ 
କରିଦିଏ, ତା'ପରେ ସମସ୍ତ କରିବା ଓ କରାଇବା କାମ 
ଶରଣ୍ୟ(ଭଗବାନ) କ୍କ ଉପରେ ନ୍ଯସ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଶରଣାଗତ 
ପାଇଁ କୌଣସି କାମ ବୀକି ରହେ ନାହିଁ। 


=== ;?#( ==== 


ଶ୍ଳୋକ ୪୦] 
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ନମଃ ପୁରସ୍ତାଦଥ ପୂଷ୍ଠତସ୍ତେ ନମୋଃସତୁ ତେ ସବଵିତ ଏବ ସବି । 
ଅନନ୍ତବୀଯ୍ଯ୍ୟାମିତବିକ୍ରମସ୍ତ୍ବଂ ସବିଂ ସମାପ୍ନୋଷି ତତୋଃସି ସଵିଃ ॥ ୪୦ ॥ 


ଥଲ ସବ-ହେ ସବିସ୍ବରୂପ! ; ତେ-ଆପଣଙ୍ୀ, ପୁରସ୍ତାତୃ- ଆଗପଟରୁ; ନମଃ ନମସାର; ଅଥ; ପୁଷ୍ଠତଃ-୮ ପଛପଟରୁ 
(ନମସ୍ତାର);; ତେ ଆପଣ; ସବିତଃ-ସବୁଆଡ଼ୁ; ଏବ ହିଁ; ନମଃ, ଅସୁ--ନମସାର; ଅନନ୍ତବୀକ୍ଷ୍ଯ ହେ ଅନନ୍ତବୀର୍ଯ୍ଯ! ; 
ଅମିତ ବିକ୍ରମଃ=ଅମିତବିକ୍ରମଶାଳୀ; ତୃମ୍ଳି ଆପଣ; ସବିମ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କୁ; ସମାପୋଷି ସମାବେଶିତ କରି ରଖିଛନ୍ତି; ତତଃ= ତେଣୁ; 


ସବଵିଃ, ଅସି=ଆପଣ ହିଁ ସବୁକିଛି | 


ହେ ସବିସ୍ବରୂପ! ଆପଣଙ୍କୁ ଆଗପଟରୁ ନମସ୍କାର! ପଛପଟରୁ ନମସ୍କାର! ସବୁଆଡ଼ୁ ନମସ୍କାର! ହେ ଅନନ୍ତ- 
ବୀକ୍ଷ୍ୟା ଅମିତବିକ୍ରମଶାଳୀ ଆପଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ସମାବେଶିତ କରି ରଖିଛନ୍ତି ତେଣୁ ଆପଣ ହିଁ ସବୁକିଛି । 


ବ୍ଯାର୍ତ#- ନମଃ ପୁରସ୍ତାଦଥ ପୁଷ୍ଠ ତସ୍ତେ ନମୋଃସ୍ତୁତେ 
ସବିତ ଏବ ସବି”- ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି। 
ସେ କ'ଣ କହିବେ, କିଛି ଜାଣିପାରୁ ନାହାନ୍ତି। ତେଣୁ ସେ 
ଆଗପଟୁ, ପଛପଟୁ ଓ ଗ୍ବରିଆଡ଼ୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦଶ ଦିଗରୁ ଖାଲି 
ନମସ୍କାର କରିବାରେ ବ୍ଧ୍ଧସ୍ତ। 

“ଅନନ୍ତବୀକ୍ଷ୍ୟାମିତବିକ୍ରମସ୍ତ୍ରମ୍‌-- ଅନନ୍ତବୀର୍ଯ୍ୟ କହିବାର 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଆପଣ ତେଜ, ବଳ ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ଅନନ୍ତ ଏବଂ ଅଅମିତବିକ୍ରମ'” କହିବାର ତାଘ୍ୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 


ମଧ୍ଯ ଅସୀମ। ଏହିପରି ଆପଣଙ୍କର ଶକ୍ତି ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ 
ଏବଂ ପରାକ୍ରମ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ। 

'ସବଵିଂ ସମାପ୍ନୋଷି ତତୋଃସି ସବଵିଃ”-- ଆପଣ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାବୃତ କରି ରଖିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ଆପଣଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ସଂସାରର କୌଣସି ଅଂଶ ଆପଣଙ୍କର 
ବହିର୍ଭୂତ ନୁହେଁ। 

ଅର୍ଜୁନ ଗୋଟିଏ ଅଲୌକିକ ଓ ବିଚିତ୍ର କଥା ଦେଖୁଛନ୍ତି । 
ତାହା ହେଲା, ଭଗବାନ ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟିରେ ପରିପୂର୍ଶି ଓ ପରିବ୍ଯାପ୍ତ 


ଆପଣର୍ଗ୍ରର ପରାକ୍ରମଶାଳୀ ସଂରକ୍ଷଣ ଇତ୍ଯାଦି କାର୍ଯ୍ଯ । ଏବଂ ଅନନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟି ଭଗବାନକ୍କରର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ଗ୍ରିତ । 


ମଜିଣିସ୍ଥ ଭଜ/ବ-ଭଗବାନରକ୍କୀର ଦିବ୍ଯ ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ ଯେ ଆପଣ ନିଜର 
ତେଜରେ ଜଗତକୁ ସନ୍ତପ୍ତ କରୁଛନ୍ତି ସ୍ଵତେଜସା ବିଶ୍ଵମିଦଂ ତପନ୍ତମ୍‌ଂ (୧୧।୧୯), ତେଣୁ ଯେ ସନ୍ତପ୍ତ କରୁଛି 
ଏବଂ ଯେ ସନ୍ତପ୍ତ ହେଉଛି, ସେ ଦୁହେଁ ବିରାଟରୂପର ଅଙ୍ଗ । ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଉଗ୍ରରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ତ୍ରିଲୋକ ବ୍ୟଥୂତ 
(ବ୍ୟାକୁଳ। ହେଉଛି-_ 'ଲୋକତ୍ରୟ' ପ୍ରବ୍ଯଥୂତଂ ମହାମୂଚ୍‌' (୧୧ | ୨୦), ତେଣୁ ବ୍ଯଣୂତ ହେଉଥୂବା ତ୍ରିଲୋକ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବିରାଟରୂପର ଅଙ୍ଗ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ଦେବତାମାନେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ତାବ୍ଚ୍ଚର ଗୁଣଗାନ 
କରୁଛନ୍ତି “କେଚିଭାତାଃ ପ୍ରାଞ୍ଚଳୟୋ ଗ୍ଣନ୍ତିଂ (୧୧।୨୧୬ ଏବଂ ରାକ୍ଷସମାନେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଦଶଦିଗକୁ 
ପଳାୟନ କରୁଛନ୍ତି--“ରକ୍ଷାଂସି ଭୀତାନି ଦିଶୋ ଦ୍ରବନ୍ତିଂ (୧୧ | ୩୬), ଅତଏବ ଭୟଭୀତ ଦେବତା ଓ ରାକ୍ଷସ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବିରାଟରୂପର ଅଙ୍ଗ। କାରଣ ଏହି ଦେବତା, ରାକ୍ଷସ ପ୍ରଭୂତି କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରରେ ଉପସ୍ଥିତ ନ ଥୂଲେ, ବରଂ 
ଏମାନଙ୍ଗୁ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନକ୍କ୍ ବିରାଟରୂପରେ ଦର୍ଶନ କରୁଥୂଲେ। 

ବ୍ରହ୍ମା ବିଷ୍ଣୁ ମହେଶ୍ବର, ରୂଦ୍ରଚ ଆଦିତ୍ଯଃ ବସୁ, ସାଧ୍ଯଗଣ, ବିଶ୍ଵେଦେବ, ଅଶ୍ଵିନୀକୁମାର, ମରୁଦ୍‌ଗଣ, ପିତୃଗଣ, 
ସର୍ପ ଗନ୍ଧର୍ବ, ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସଂ ଅସୁର ରଷି-ମହର୍ଷି, ସିଦ୍ଧଗଣ, ବାୟୁ, ଯମରାଜ, ଅଗ୍ନି, ବରୁଣ, ଚନ୍ଦ୍ର, ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୃତି 
ଏବଂ ଏମାନକ୍ଳୀ ଛଡ଼ା ଭୀଷ୍ମ ଦ୍ରୋଣ, କର୍ଣ୍‌ଥ ଜୟଦ୍ରଥ ପ୍ରଭୃତି ସମସ୍ତ ରାଜନ୍ଯବର୍ଗ ଦିବ୍ଯ ବିରାଟରୂପର ହିଁ ଅଙ୍ଗ । 
କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଅର୍ଜୁନ, ସଞ୍ଜୟ, ଧୁତରାଷୁ ତଥା କୌରବସେନା ଓ ପାଣ୍ଡବସେନା ମଧ୍ୟ ସେହି ବିରାଟରୂପର 
ଅଙ୍ଗ _“ସଵିଂ ସମାପ୍ନୋଷି ତତୋଃସି ସବିଃ' | 

ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଜଡ଼ଂଚେତନ ଓ ସ୍ପାବର-ଜଇଗଂମରୂପରେ ଯାହା କିଛି ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା ଓ ବିଗ୍ବର କରିବାକୁ 
ମିଳୁଛି, ସେସବୂ ଅବିନାଶୀ ଭଗବାନ । ଏହା ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ଦୃଢ଼ଭାବରେ ମାନିନେବା ଉଚିତ 
ଯେ “ମୁଁ ବୁଝି ପାରେ ବା ନ ପାରେ, ମୋତେ ଅନୂଭବ ହେଉ ବା ନ ହେଉ, ମୁଁ ସ୍ବୀକାର କରେ ବା ନ କରେ, 
ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ହିଁ ସତ୍ଯ।” ଯେପରି ବିନ୍ଦୂଏ ଜଳକଣାରେ ଓ ସମୁଦ୍ରରେ କେବଳ ଜଳତତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ବିଦ୍ଯମାନ, 
ସେହିପରି ଅତି କ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ଅତି ବୃହତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁରେ ଏକ ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ପରିପୂର୍ଶି। ଏହି ଭାବନାରେ ସାଧକ 
ସବୁବେଳେ ମନେ ମନେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରୁ। ବୃକ୍ଷ। ନଦୀ, ପାହାଡ଼) ପଥର ଆଦି ଯାହା ବି ଦେଖାଯାଏ, 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


830 ± ଶ୍ରୀମଭଗବତୂୃଗୀତା × 


ସେଥୁରେ ସେ ନିଜର ଇଷ୍ଟଦେବ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁ୬ “ହେ ନାଥୀ ଆପଣ ମୋତେ ଆପଣଙ୍ଵୀ 
ପ୍ରେମ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତା ହେ ପ୍ରଭା ଆପଣଙ୍କୁ ନମସ୍କାର”ଂ”।। ଏପରି କଲେ ସର୍ବତ୍ର ଭଗବାନ ଦୃଶ୍ଯ ହେବେ; କାରଣ 
ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନ ହିଁ ସବୁ ରୂପ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। 


ସମ ନନ ନୁଇଟି ଛ୍ମୋୌକ6ନଜେ ଥର୍ନୁନ ଜଣବାନଙ୍କୁ ଡର୍ଥଳ/ କଳି @ମ/.ଯାଚନ/ ଳକୁଛଳି / 
ସଖେତି ମତ଼ା ପ୍ରସଭଂ ଯଦୁକ୍ତଂ ହେ କୃଦ୍ଣ୍‌ ହେ ଯାଦବ ହେ ସଖେତି । 
ଅଜାନତା ମହିମାନଂ ତବେଦଂ ମୟା ପ୍ରମାଦାତ଼ ପ୍ରଣୟେନ ବାପି ॥ ୪୧॥ 


ଯଚ୍ଚାବହାସାଥିମସତୃକୃ ତୋଃସି ବିହାରଶଯ୍ୟାସନଭୋଜନେଷୁ । 

ଏକୋଏଥବାପ୍ଯଚ୍ଯୁତ ତସମକ୍ଷ” ତତୃକ୍ଷାମୟେ ତ଼ାମହମପ୍ରମେୟମ୍‌ ॥ ୪୨ ॥ 

ଅନମୟ ତବ ଆପଣର୍କର; ଇଦମ୍‌ ଏହି; ମହିମାନମ୍‌ ¬ ମହିମା; ଅଜାନତା=ିନ ଜାଣି; ସଖାଇଆପଣ ମୋର ସଖା; 
ଇଚି=ବୋଲି; ମତ଼ା=ିମନେକରି; ମୟା= ମୁଁ; ପ୍ରମାଦାତୃବପମାଦବଶତଃ; ବା=ିଅଥବା; ପ୍ରଣୟେନ -ପେମାବେଶରେ; ଅପି=ମଧ୍ଯ; 
ପ୍ରସଭମ୍‌ ହଠପୂର୍ବକ (ନିର୍ବିଗ୍ବରରେ); ହେ, କୃଜ୍ଞଚିହେ କୃଷ୍ଷ!; ହେ, ଯାଦବ=ହେ ଯାଦବ!; ହେ, ସଖେ=ହେ ସଖା!; 
ଇତି= ଏହିଭଳି; ଯତ୍‌ ଯାହା କିଛି; ଉକମ୍‌=କହିଛି; ଚ--ଏବଂ; ଅବ୍ୟୁତ--ହେ ଅବ୍ୟୁତ! ; ଅବହାସାଥିମ୍‌ =ଥଙ୍ଚା ମଜାରେ; 
ବିହାରଶଯ୍ୟାସନଭୋଜନେଷୁ-ଗ୍ବଲିବା-ବୁଲିବା। ଶୋଇବା-ଜାଗିବା, ଉଠିବା-ବସିବା, ଖାଇବା-ପିଇବା ସମୟରେ; 
ଏକଃ ଏକୁଟିଆ; ଅଥବା=କିମ୍ା; ତତ୍‌ ସମକ୍ଷମ୍‌ -କୁଟୁମ୍ ଆଦିଜା ସମୁଖରେ; ଯତ୍‌ (ମୋ ଦୁରା ଆପଣବୂ) ଯାହା କିଛି; 
ଅସତ୍ଵକୃତଃ, ଅସି ତିରସ୍ାର କରାଯାଇଛି; ଅପ୍ରମେୟମ୍‌ = ହେ ଅପରଅମେୟସ୍ବରୂପ! ; ତତ ସେସବୁ ପାଇଁ; ତ଼ାମ୍‌ ¬ ଆପଣକା 
ନିକଟରେ; ଅହମ୍‌¬ ମୁଁ; କ୍ଷାୟୟେ=୍ଷମା ଭିକ୍ଷା କରୁଛି । 

ଆପଣଙ୍କର ମହିମା ନ ଜାଣି, ଆପଣର୍କୂ ସଖା ମନେକରି ମୁଁ ପ୍ରମାଦବଶତଃ ଅଥବା ପ୍ରେମାବେଶରେ ହଠପୂବିକ 
ନିର୍ବିଗ୍ସରରେ “ହେ କୃଣ୍ଣ! ହେ ଯାଦବ! ହେ ସଖା! ' ଏହିଭଳି ଯାହାକିଛି କହିଛି; ଏବଂ ହେ ଅଚ୍ୟୁତ! ଥଙ୍ଗା ମଜାରେ ଓ 
ଗ୍ବଲି ବା-ଚୁଲି ବା, ଶୋଇ ବା-ଜାଗିବା, ବସିବା-ଉଠିବା, ଖାଇବା-ପିଇବା ସମୟରେ; ଏକୁଟିଆ କିମ୍ା ସଖା, କୁଟୁମ୍‌ ଆଦିକ୍‌ 
ସମ୍ମୁଖରେ ମୋ ଡ଼ାରା ଆପଣଙ୍ଟୁ ଯାହା କିଛି ତିରସ୍କାର କରାଯାଇଛି, ହେ ଅପ୍ରମେୟସ୍ବରୂପ! ସେସବୁ ପାଇଁ ଆପଣର୍କୀ 


ନିକଟରେ ମୁଁ କ୍ଷମା ଭିକ୍ଷା କରୁଛି ଅଥାତ଼ ଆପଣଙ୍କୁ କ୍ଷମା ମାଗୁଛି । 


କ9// _ [ଅର୍ଜୁନ ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନର୍ଚବର ଅତୃୟୁଗ୍ର 
ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଭୟଭୀତ ହୋଇଯିବାରୁ କୃଷ୍ଣରୂପକୁ 
ଭୁଲିଗଲେ ଏବଂ ପଗ୍ରରିଲେ ଯେ ଉଗ୍ରରୂପଧାରୀ ଆପଣ 
କିଏ? ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ ତାର୍ଚ୍ଚର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଠର୍କ 
ସତି ଆସିଲା ଯେ ଏ ହେଉଛନ୍ତି ମୋର ସଖା କୃଷ୍ଣ, 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନକ୍ରୀର ପ୍ରଭାବ ଆଦିକୁ ଦେଖି 
ପୂର୍ବରୁ ସଖ୍ଯଭାବରେ ସେ ଯେଉଁ ସବୁ ବ୍ଯବ ହାର 
କରିଥୁଲେ, ତାହା ତାଙ୍କର ସ୍ମରଣ ହେଲା। ତେଣୁ ସେ 
ଏବେ ଭଗବାନସୁଁ କ୍ଷମା ଭିକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି । 

“ସଖେତି ମଡ଼ା ପ୍ରସଭଂ ଯଦୁକ୍ତଂ ହେ କୃଣ୍ଠା ହେ 


ନାମ ଧରି ଡକାଯାଏ ନାହିଁ। ସେମାନର୍ଦ୍ଦା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
“ଆଜ୍ଞା, “ଆପଣ”, “ଗୋସେଇଁ ଇତ୍ୟାଦି ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ସମୟେ ସମୟେ “ହେ 
କୃସ୍ଫ', “ହେ ଯାଦବ', 'ହେ ସଖା' ଇତ୍ଯାଦି କହି ଦେଇଛି 
ଏପରି କହିବାର କାରଣ ହେଲା, ମୁଁ ଆପଣକ୍କ୍ରର ଏପରି 
ଅଲୌକିକ ମହିମା ଓ ପ୍ରଭାବକୁ ଜାଣି ନ ଥୂଲି-- 
'ଅଜାନତା ମହିମାନଂ ତବେଦମ୍‌'* | ଆପଣସର କୌଣସି 
ଏକ ଅଂଶରେ ଅନନ୍ତକୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସ୍ରିତ ବୋଲି ମୁଁ 
ଆଗରୁ ଜାଣି ନ ଥୂଲି। ଆପଣର୍କୀ ପ୍ରଭାବ ଆଡ଼କୁ ମୋର 
ଦୃଷ୍ଟ ଯାଇ ନ ଥୂଲା। ଆପଣଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ ବିଷୟରେ 


ଯାଦବ ହେ ସଖେତି'--ବୟୋଜ୍ୟେଷ୍ଠ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ । ମୁଁ କେବେ ବି ଟିକିଏ ବିଗ୍ବର କରି ନ ଥୂଲି। 


* 'ମହିମାନଂ ତବ ଇଦମ୍‌'-¬ଏଠାରେ ପରଯୁକ  “ଇଦମ୍‌' ପଦଟି 'ମହିମାନମ୍‌' ର ବିଶେଷଣ ନୁହେଁ; କାରଣ 'ମହିମାନମ୍‌' ପୁଂଲିଇଂରୂପେ 
ଏବଂ “ଇଦମ୍‌' ପଦ କ୍ଲୀବଲିଇ୍ଗଂରୂପେ ବ୍ୟବହ୍ୃତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଏଠାରେ “ଇଦମ୍‌'କୁ “ସ୍ବରୂପ' ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 


'ମହିମାନଂ ତବ ଇଦମ୍‌'ର ଅର୍ଥ ହେଲା--ଆପଣଙେୀର ମହିମା ଓ ସ୍ବରୂପ | 


ଶ୍ମୋକ ୪୧-୪୨] 


ଅବଶ୍ୟ ଅର୍ଜୁନ ଆଗରୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ବରୂପ, 
ମହିମା ଓ ପ୍ରଭାବ ବିଷୟରେ ଜାଣିଥୁଲେ ଏବଂ ସେଇଥୁପାଇଁ 
ସେ ଏକ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନା ଛାଡ଼ି ନିଃଶସ୍ତ୍ର ଭଗବାନକ୍ତୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିଥୁଲେ; ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ଶରୀରର କୌଣସି 
ଏକ ଅଂଶରେ ଯେ ଅନନ୍ତ କୋଟି ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସିତ ଏପରି 
ପ୍ରଭାବ, ସ୍ବରୂପ ଓ ମହିମା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନ ଆଗରୁ ଜାଣି 
ନ ଥୂଲେ। ଭଗବାନ କୃପାକରି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇବାରୁ 
ତାହା ଦେଖି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ 
ଗଲା ଏବଂ ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟରେ କିଛି ଜାଣି ପାରିଲେ । 
ତାଙ୍କ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହେଲା ଯେ “ମୁଁ କେଉଁଠି 
ଆଉ ଦେବାଧୂଦେବ ପ୍ରଭୁ କେଉଁଠି! କିନ୍ତୁ ମୁଁ ପ୍ରମାଦବଶତଃ 
ବା ପ୍ରେମବଶତଃ ଏପରି ବ୍ଯବହାର କରିଛି; ନ ବୁଝି ନ 
ବିଗ୍ଵରି ମନକୁ ଯାହା ଆସିଲା, ତାହା କହି ଦେଇଛି-- 'ମୟା 
ପ୍ରମାଦାଡ଼ ପ୍ରଣୟେନ ବାପି ॥। ଏସବୁ କହିବା ସମୟରେ 
ଟିକିଏ ବି ସାବଧାନତା ଅବଲମ୍ବନ କରି ନାହିଁ।” 

ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନର୍କର ମହିମା ପୂର୍ଣରୂପେ କେହି 
ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ; କାରଣ ତାହା ଅନନ୍ତ। ଯଦି ତାହା 
ପୂର୍ଣୁରୁପେ ଜାଣି ହୋଇଯିବ) ତେବେ ଅନନ୍ତ ହୋଇ 
ରହିବ ନାହିଁ, ବରଂ ସୀମିତ ହୋଇଯିବ । ଯଦି ଭଗବାନର୍ଚ୍ର 
ସାମର୍ଥ୍ୟରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତ ନାହିଁ, 
ତେବେ ଭଗବାନ ଓ ତାର୍ଚ୍ଚୀ ମହିମାର ଅନ୍ତ ହେବ 
କିପରିନ ଆଦୌ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 

ଯଚ୍ଚାବହାସାଥିମସତ୍ବ କୃ ତୋଃସି ବିହାରଶଯ୍ୟାସନ- 
ଭୋଜନେଷୁ'-- ମୁଁ ଆପଣକୁ ନିଜର ସମସ,ନ୍ଧା ଓ ସାଧାରଣ 
ମିତ୍ର ଭାବି ହସଖୁସି କଲାବେଳେ ଏବଂ ଗ୍ବଲବୂଲ, ଶୟନ- 
ଜାଗରଣ, ବସାଉଠା, ଭୋଜନ ଇତ୍ଯାଦି କଲାବେଳେ 
ଯାହା କିଛି ଅପମାନଜନକ ଶବ୍ଦ କହିଛି, ଆପଣଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା 
କରିଛି ଅଥବା ଏକାନ୍ତରେ ବା ସଖାଗଣ, କୁଟୁମ୍ବଜନ ଓ 
ସମ୍ମାନନୀୟ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ଵ ଗହଣରେ ଆପଣଙ୍କୁ ଯାହା କିଛି 
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ତିରସ୍କାର କରିଛି, ହେ ଅବ୍ୟୁତ! ସେଥୂପାଇଁ ମୁଁ ଆପଣର୍କୀ 
ନିକଟରେ କ୍ଷମା ଭିକ୍ଷା କରୁଛି- “ଏକୋଅଥବାପ୍ୟବୁ ଯତ 
ତସ୍ସମକ୍ଷଂ ତତୃକ୍ଷାମୟେ ଡ଼ାମହମପ୍ରମେୟମ୍‌ |' 

ଅର୍ଜୁନ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ମିତ୍ରତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ବନା 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ଯେ, ଦୁଇ ମିତ୍ର ପରସ୍ପର ଖେଳିବା ପରି 
ଅର୍ଜୁନ ଓ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ସାଙଇଇଂ ହୋଇ ଖେଳୁଥୂଲେ । 
ସ୍କାନ କଲାବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରକୁ ଆଉ 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଉପରକୁ ପାଣି ଫିଙ୍ଗାଫିଙ୍ଗି ହୁ ଅନ୍ତି। 
କେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ୍ଚ ପଛରେ ଦୌଡ଼ନ୍ତି ତ 
ଆଉ କେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପଛରେ ଦୌଡ଼ନ୍ତି । 
କେବେ କେବେ ଦୁଇଜଣଯାକ ନିଜ ନିଜ ଭିତରେ ହସା 
ହସି ହୁଅନ୍ତି। କେବେ କେବେ ଦୁହେଁ ନିଜ ନିଜର କଳା 
କୌଶଳ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି। କେବେ ଯଦି ଭଗବାନ ଶୋଇ 
ପଡ଼ନ୍ତି, ଅର୍ଜୁନ କହନ୍ତି “ତୂ ମେ ଏତେ ଜାଗା ମାଡ଼ି 
ଶୋଇଗଲ, କ'ଣ ଆଉ କେହି ଶୋଇବେନି? କ'ଣ ତୁମେ 
ଏକୁଟିଆ ଶୋଇବଂ୮”୮ କେବେ କେବେ ଭଗବାନ ଆସନ 
ଉପରେ ବସିଗଲେ ଅର୍ଜୁନ କହନ୍ତି- “ଆସନରେ ତୁମେ 
ଏକୁଟିଆ ବସିବ ନା କ'ଣ? ଆଉ କାହାକୁ ବସିବାକୁ ଦେବ 
କି ନାହିଁ/ ଏକୁଟିଆ ଆଧୂୂପତ୍ଯ ଜମାଇ ଦେଲ! ଆରେ 
ଭାଇ ସେପଟକୁ ଟିକିଏ ଘୁଞ୍ଚ |” ଏହିଭଳି ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍କ୍‌ 
ସାଥୂରେ ଅତି ଅନ୍ତରଙ୍ଗଂଭାବେ ବ୍ଯବହାର କରୁଥୂଲେ”ଂ । 
ଏବେ ଅର୍ଜୁନ ସେସବୁ କଥା ମନେପକାଇ କହୁଛନ୍ତି, ““ହେ 
ଭଗବନ୍! ଜଣାନାହିଁ ମୁଁ ଆପଣର୍ଜୁ କେତେ କ'ଣ ତିରସ୍କାର 
କରିଛି! ମୋର ତ ସବୁ କଥା ମନେ ବି ନାହିଁ! ଆପଣ 
ତିରସ୍କାର ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦେଇ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମୋ ଦ୍ବାରା 
ବହୁତ ତିରସ୍କାର ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଅପ୍ରମେୟସ୍ବରୂପ ଆପଣଙ୍କ 
ନିକଟରେ ପୂର୍ବ ତିରସ୍କାର ପାଇଁ ମୁଁ କ୍ଷମା ଭିକ୍ଷା କରୁଛି ।” 
ଭଗବାନର୍କୁ “ଅପ୍ରେମୟ” କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟ ଥୁବା ସତ୍ତ୍ବେ ସେ ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୂହନ୍ତି । 


ମଜିଣିଞ୍ ଭ/ବ-ଭଗବାନର୍କୀ ସଙ୍ଗେ ଅର୍ଜୁନକ୍ତର ସଖାଭାବ ଥୂଲା, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଦେଖି ଅର୍ଜୁନ 
ତାଙ୍କର ସଖାଭାବ ଭୁଲି ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟାନ୍ରିତ ଓ ଭୟଭୀତ ହେଉଛନ୍ତି। ସେ କେବେ 
ଏପରି କଳ୍ପନା ବି କରି ନ ଥୂଲେ ଯେ ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନ ଏତେ ବିଚିତ୍ରା 
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ନ୍ଦନ୍ମ”-ଏ୫ବ ନୁଇଟି ଜ୍ଜ୍ଜୋଳନେ ଅର୍ନ୍ଧନ ଜଗବାଳଗ୍ଳ ମହାନତ/ 6 ଡଭାବ ବର୍ଷନ/ କଳି ଦୁନଙ୍ଭୁ 5! ପାର୍ଥଳ/ କ୍ମୁଛଳି / 


* ଶଯ୍ୟାସନାଟନବିକତ୍‌ଥନଭୋଜନାଦିଷ୍ଠୈକ୍ଯାଦ୍‌ ବୟସ୍ଯ ରତବାନିତି ବିପ୍ରଲବ୍ୁଃ । 
ସଖ୍ୟୁଃ ସଖେବ ପିତୃବତ୍ତନୟସ୍ୟ ସବଂ ସେହେ ମହାନ୍‌ ମହିତୟା କୁମତେରଘଂ ମେ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧ | ୧୫ | ୧୯) 


୧ ୬୧୭୧ ଏବ 


ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, “' ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ସ୍କ ସାରେ ମୋର ଏପରି ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ହୋଇଯାଇଥୁଲା ଯେ, ଶୋଇବା-ଜାଗିବା, ଉଠିବା-ବସିବା, 


କଥାବାର୍ତା ଓ ଭୋଜନାଦି କରିବା ସମୟରେ ମୁଁ ବେଳେ ବେଳେ ତାକ୍କୁଁ 'ହେ ସଖା! ତୁମେ ତ ବଡ଼ ସତ୍ୟବାଦୀ” ଏପରି କହି ଟାହିଟାପରା କରୁଥିଲି | 
କିନ୍ତୁ ଯେପରି ମିତ୍ର ନିଜ ମିତ୍ରର ବା ପିତା ନିଜ ପୁତ୍ରର ଅପରାଧ ସହ୍ୟ କରନ୍ତି, ସେହିପରି ମହାମହିମ ପ୍ରଭୁ ତାସ୍କ୍ର ମହିମା ବଳରେ ମୋ ଭଳି ଦୁଷ୍ଟ 
ମିତ୍ରର ସମସ୍ତ ଅପରାଧ ସହ୍ୟ କରୁଥୂଲେ । ' 


832 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 
ମା ୂଠ&୍‌୍‌>୍‌୍‌ ୍‌ଠ‰‰ଂ୧୍‌୍‌ତ୍‌ଉଜଉ୍‌ 


ପିତାସି ଲେ।କସ୍ଯ ଚରାଚରସ୍ୟ ତୁମସ୍ଯ ପୂଜ୍ୟଶ୍ଟ ଗୁରୁ ଗିରୀୟାନ୍‌ । 
ନ ତୃସ୍ସମୋଃସ୍ତ୍ୟଭ୍ୟଧ୍ଧକଃ କୁତୋଃନ୍ୟୋ ଲୋକ ତ୍ରୟେଏ ପ୍ଯପ୍ରତିମପ୍ରଭାବ ॥ ୪୩ ॥ 


ଅନୟ ¬ ତୃମ୍‌ଦଆପଣ (ହିଁ); ଅସ୍ଯ ଏହି; ଚରାଚରସ୍ଯ 5ଚରାଚର; ଲୋକସ୍ଯ = ଜଗତର, ପିତା, ଅସି-= ପିତା; 
ପୂଜ୍ୟଃ= (ଆପଣ ହି) ପୂଜନୀୟ; ଚ=ଏବଂ; ଗରୀୟାନ୍‌= ଗୁରୁମାନକୀର; ଗୁରୁଃ= ମହାନ୍‌ ଗୁରୁ; ଅପରତିମପ୍ରଭାବ ହେ ଅନନ୍ତ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଭଗବନ! ; ଲୋକତ୍ରୟେ ତ୍ରଭୁବନରେ; ତୃତ୍‌ସମଃଆପଣରକ୍ତୀ ସମାନ; ଅପି= ମଧ୍ୟ; ଅନ୍ଯଃଆଉ କେହି; 
ନ, ଅସି= ନାହିଁ (ପୁଣି ଆପଣା ଠାରୁ); ଅଭ୍ଯଧୁକଃ ଅଧୁକ; କୁତଃ=ିକିଏ ବା ହୋଇ ପାରିବ! 

ଆପଣ ହିଁ ଚରାଚର ଜଗତର ପିତା, ଆପଣ ହିଁ ପୂଜନୀୟ ଏବଂ ଆପଣ ହିଁ ଗୁରୁ ମାନର୍କୀର ମହାନ୍‌ ଗୁରୁ | 
ହେ ଅନନ୍ତ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଭଗବବ୍‌ା! ତ୍ରିଭୁବନରେ ଆପଣସ୍କ୍ତ ସମାନ ମଧ୍ୟ ଆଉ କେହି ନାହିଁ, ପୁଣି ଆପଣବ୍ତୀ 
ଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ କିଏ ବା ହୋଇ ପାରିବ! 


ବ୍ୟାଃଂ#_ 'ପିତାସି ଲେ।କସ୍ଯ ଚରାଚରସ୍ଯ'-_ ଅନନ୍ତ | ଗୁରୁମାନକାର ମଧ୍ୟ ଆପଣ ଗୁରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣ ହିଁ ସମସ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତରେ ମନରୂଷ୍ୟ। ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେ ଜଙ୍ଗଂମ ଶିକ୍ଷା ଓ ଜ୍ଞାନର ଉଦ୍‌ଗମ ସ୍ଥାନ । 
ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ବୃକ୍ଷ, ଲତା ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ ପ୍ତାବର “ନ ତୃସମୋଃସ୍ତଭ୍ଯଧ୍ଵପକଃ କୂତୋଃନ୍ଯୋ ଲୋକ- 
ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନର୍କ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ୍ରକର୍ତା ଓ ପାଳନକର୍ତା ପିତା । ତ୍ରୟେଃପ୍ଯପ୍ରତିମପ୍ରଭାବ- ଯଦି ଏହି ତ୍ରିଲୋକରେ 
ମଧ୍ୟ ଆପଣ। ସେମାନଙ୍କର ପୂଜନୀୟ ଓ ଶିକ୍ଷାଦାତା ମହାନ୍‌ । ଆପଣର୍ଚ୍ଚ ସମାନ ବି କେହି ନାହିଁ, କେହି ହେବ ନାହିଁ କି 
ଗୁରୁ ମଧ୍ୟ ଆପଣ--“ତୁମସ୍ୟ ପୂଜ୍ଯଶୃ ଗୁରୁଗିରୀୟାନ୍‌ ୮ । କେହି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତେବେ ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ 

'ଗୁରୁଗିରୀୟାନଵ' ର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବ୍ଯାବହାରିକ । ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଉ କିଏ ହୋଇ ପାରିବନ ତେଣୁ ଆପଣଙ୍କର 
ଓ ପାରମାଥ୍ରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁ । ପ୍ରଭାବ ଅତୁଳନୀୟ କାହା ସଙ୍ଗେ ତାହାର ତୂଳନା 
ଗୂରୂଜନଙ୍କ ଠାରୂ ଶିକ୍ଷା ମିଳେ, ସେହି ଶିକ୍ଷାଦାତା |। କରିବା ସମ୍ଭବ ନୂୁହେଁ। 

ମଣି କ/ବ--ଅର୍ଜୁନ ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟଭଇ୍ଗାରେ ସଂସାରର ସତ୍ତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏହି ତ୍ରିଭୁବନରେ ଆପଣଙ୍କ 
ସମାନ ବି କେହି ନାହିଁ, ପୁଣି ଆପଣଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧୁକ କିଏ ବା ହୋଇ ପାରିବଂ କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ, ଯଦି ଭଗବାନର୍କୀ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ, ତେବେ ତାଙ୍କ ସମାନ ଓ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରୁ ଅଧୂକ' କହିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ବି ଉଠୁ ନାହିଁ | 


==== ^ ====- 


ତସ୍ମାତ୍ ପ୍ରଣମ୍ୟ ପ୍ରଣିଧାୟ କାୟଂ ପ୍ରସାଦୟେ ତ଼ାମହମୀଶମୀଡ୍ୟମ୍‌ । 
ପିଡେବ ପୁତ୍ରସ୍ୟ ସଖେବ ସଖ୍ଜଃ ପ୍ରିୟଃ ପ୍ରିୟାୟାହିସି ଦେବ ସୋଢୁମ୍‌ ॥ ୪୪ ॥ 


ଥନନ୍ଦର "-ତସ୍ମାତୃଚିତେଣୁ, ଭଡ୍ୟମ୍‌ସ୍ତବନୀୟ; ଶଶମ୍‌ ପରମେଶ୍ବର; ଡ଼ାମ୍‌ ¬ ଆପଣର୍କ; ଅହମ୍‌ ¬ ମୁଁ, କାୟମ - ଶରୀରରେ; 
ପ୍ରଣିଧାୟ ଦଣ୍ଡବତ: ପ୍ରଣମ୍ୟ=ିପ୍ରଣାମ କରି; ପ୍ରସାଦୟେ=ପ୍ରସନ୍ନ କରିବାକୁ ଗ୍ଵହୁଛି; ପିତାଇଁ ପିତା; ଇବ ଯେପରି, ପୁତ୍ସ୍ଯ- ପୁତ୍ରର; 
ସଖା=ମିତ୍ର: ଇବ=ଯେପରି; ସଖ୍ୟୁଃମିତ୍ରର (ଓ); ପ୍ରିୟଃଂ ପତି (ଯେପରି); ପ୍ରିୟାୟ-”ପନୀର (ଅପମାନକୁ ସହ୍ଯ କରି 
ନିଅନ୍ତି); ଦେବ (ସେହିପରି) ହେ ଦେବ! (ଆପଣ ମୋ ଦାରା କରାଯାଇଥୁବା ଅପମାନକୁ) ; ସୋଢୁମ୍‌ = ସହ୍ଯ କରିବାରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ଷମା କରିବାରେ; ଅହିସିସମର୍ଥ | 

ତେଣୁ ହେ ଶଶ୍ଵର! ଆପଣ ସାଷ୍ଟ୍ରାଙ୍ଗ ପ୍ରଣିପାତ ଦ୍ବାରା ସ୍ତବନୀୟ । ଆପଣକୁ ମୁଁ ପ୍ରଣାମ କରି ପ୍ରସନ୍ନ କରିବାକୁ 
ଗ୍ରହୂଛି । ଯେପରି ପିତା ପୁତ୍ରର, ମିତ୍ର ମିତ୍ରର ଓ ପତି ପନ୍ଦୀର ଅପମାନକୁ ସହ୍ୟ କରି ନିଅନ୍ତି, ସେହିପରି ହେ ଦେବା 
ଆପଣ ମୋ ଦାରା କରାଯାଇଥୂୁବା ଅପମାନକୁ ସହ୍ୟ କରିବାରେ ଅଥିତ଼଼ କ୍ଷମା କରିବାରେ ସମଥି। 


ବୟ//ତସ୍ମାତୃ ପ୍ରଣମ୍ୟ ପ୍ରଣିଧାୟ କାୟଂ ପ୍ରସାଦୟେ । ମହାପୁରୁଷମାନେ ଆପଣକୁ ନିରନ୍ତର ସ୍ତୁତି କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ତ଼ାମହମୀଶମୀଡ୍ୟମ୍‌'--- ଆପଣ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଶଶ୍ଵର । ତେଣୁ । ଆପଣଙ୍କର ଅନ୍ତ ପାଆନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହିଭଳି ସ୍ତବନୀୟ ଆପଣକ୍ସୂ 
ଆପଣ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସ୍ତବନୀୟ । ଆପଣର୍କ୍ଚାର ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, । ମୁଁ କିପରି ବା ସ୍ତୁତି କରିବି! ମୋ'ଠାରେ ଆପଣକୁ ସ୍ତୁତି 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଇତ୍ୟାଦି ଅନନ୍ତ ତେଣୁ ରଷି, ମହଷି, ଦେବତା ଓ } କଲାଭଳି ଶକ୍ତି ନାହିଁ କି ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ। ଏଥୁପାଇଁ ମୁଁ ତ କେବଳ 


ଶ୍ମୋକ ୪୫] 


ଆପଣଙ୍କ ଶ୍ରୀଚରଣରେ ସାଷ୍ଟ୍ଟଙ୍ଗ ପ୍ରଣାମ କରି ଆପଣଙ୍କୁ 
ପ୍ରସନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ରହୁଛି । 

“ପିତେବ ପୁତ୍ରସ୍ଯ ସଖେବ ସଗ୍ୟୁଃ ପ୍ରିୟଃ ପ୍ରିୟାୟାହିସି 
ଦେବ ସୋତୁମ୍‌'-- ଅପମାନ ସାଧାରଣତଃ ତିନୋଟି 
କାରଣରୁ ହୁଏ; ଯଥା--(୧) ପ୍ରମାଦ (ଅସାବଧାନତା) 
ଯୋଗୁଁ (୨) ହାସ୍ଯଂପରିହାସ ଓ ବିନୋଦରେ ଲକ୍ଷ୍ଯ ନ 
ରହିବା ଯୋଗୁଁ ଏବଂ (୩) ଘନିଷ୍ଠା ଆମ୍ରୀୟତା ଫଳରେ 
ନିକଟସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ବୁଝିବା ଯୋଗୁଁ। କୋଳରେ 
ବସି ଛୋଟ ପୁଅ ବାପାର୍ଦ୍ଦର ନିଶଦାଢ଼ି ଟାଣି ପକାଏ, 
ଗାଲରେ ଗ୍ବପୁଡ଼ା ମାରେ, କେବେ କେବେ ଗୋଇଠା 
ମାରେ, ମାତ୍ର ପୁଅର ଏପରି କ୍ରିୟା ଦେଖି ବାପା ପ୍ରସନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି। ସେ ଭାବନ୍ଧି ନାହିଁ ଯେ, ପୁଅ ତାର୍ଦୁ ଅପମାନିତ 
କରୁଛି। ଦୁଇଜଣ ମିତ୍ର ସାଥୂ ହୋଇ ଗ୍ରଲବୁଲ, ବସାଉଠା 
ଇତ୍ଯାଦି କଲାବେଳେ ନିଃସଙ୍କୋଚରେ ବ୍ଯବହାର ଓ 
କଥାବାର୍ତା କରନ୍ତି। ଯଥାଇଯା” ଯା” ବଡ଼ ସତ୍ଯବାଦୀ! 
ବଡ଼ ସତ୍ଯପ୍ରତିଜ୍ଞୀ ତୁମେ ତ ବଡ଼ ହୋଇଗଲଣି! ଆଜିକାଲି 
ତ୍ମେ ବଡ଼ ଅଭିମାନୀ ହୋଇଗଲଣି! ତୁମେ ତ 
ରାଜାଲୋକ, ଆମ ସଇ୍ଂରେ ଆଉ କାହିଁକି ମିଶିବ! 
ଇତ୍ଯାଦି। କିନ୍ତୁ ମିତ୍ର ଅନ୍ଯ ମିତ୍ରର କଥାକୁ ଖରାପ ଭାବେ 
ନାହିଁ। ସେ ବୁଝେ ଯେ ଆମେ ଦୁହେଁ ସମସ୍କନ୍ଧ, ସାଙ୍ଗସାଥୀ 
ମେଳରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଏପରି ହସସୁସି ହୁଏ। ନିବିଡ଼ 
ପ୍ରେମ ହେତୁ ବସାଉଠା ଓ କଥାବାର୍ତା ଇତ୍ୟାଦି କଲାବେଳେ 
ପନ୍ନୀ ଦ୍ବାରା ପତିର୍କର ଯାହା କିଛି ଅବହେଳା ହୁଏ, ସେ 
ସବୂକୁ ପତି ସହ୍ଯ କରି ନିଅନ୍ତି। ପତି ତଳେ ବସିଥୂଲେ 
ବି ପନ୍ନୀ ଖଟ ଉପରେ ବସିଯାଏ। ବେଳେ ବେଳେ 
କୌଣସି କଥାରେ ପନୀ ଅବହେଳା ମଧ୍ୟ କରେ, ହେଲେ 
ସେ ସବୁକୁ ପତି ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସହି ନିଅନ୍ତି। ଅର୍ଜୁନ 
କହୁଛନ୍ତି, ଯେପରି ପିତା ପୁତ୍ରର, ମିତ୍ର ମିତ୍ରର ଓ ପତି 
ପନ୍ନଧୀର ଅବହେଳା (ଅପମାନ) ସହ୍ୟ କରିନିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କ୍ଷମା କରିଦିଏ, ସେହିପରି ହେ ଭଗବନ୍ବୀ ଆପଣ ମୋର 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଅପରାଧ ସହ୍ୟ କରିବାରେ ସମର୍ଥ | ଏଥୂପାଇଁ ମୁଁ ଆପଣବ୍କୀ 
ନିକଟରେ କ୍ଷାମାଭିକ୍ଷା କରୁଛି । 

୪୧ଶ ଓ ୪୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ତିନୋଟି 
କଥା କହିଥୂଲେ; ଯଥା- 'ପ୍ରମାଦାତୃ' (ପ୍ରମାଦ ହେତୁ), 
“ଅବହାସାଥିମ୍‌' (ହାସ୍ଯ-ପରିହାସ ହେତୁ) ଓ 'ପ୍ରଣୟେନ 
(ପ୍ରେମ ହେତୁ) । ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇ ସେହି 
ତିନୋଟି କଥା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରମାଦ ନିମନ୍ତେ ପିତା- 
ପୁତ୍ରର ଦୃଷ୍ଟୀନ୍ତଃ ହାସ୍ଯଂପରିହାସ ନିମନ୍ତେ ଦୁଇ ମିତ୍ରର୍କୀର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଏବଂ ପ୍ରେମ ନିମନ୍ତେ ପତି-ପନ୍ନୀର୍କ୍ପର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଏକାଦଶ ରସ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏକାଦଶ ରସର ବର୍ଶ୍ରନା ଦେଖାଯାଏ । 
ଯଥା--ଦେବରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଥୁବାରୁ “ଶାନ୍ତ ରସ” 
(୧୧।୧୫--୧୮); ସ୍ବର୍ଗରୂ ପୂଥୂବୀ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଓ 
ଦଶଦିଗରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ବିରାଟରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଥୂୁବାରୁ 
'ଅଭୁତରସ' (୧୧ | ୨୦); ନିଜ ଜିହୁରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କବଳିତ 
କରୁଥୁବାରୁ ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ସଂହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “'ରୌଦ୍ରରସ” (୧୧ | ୩୦, ୩୨); ଭୟର୍କର 
ମୁଖ ଓ ଦନ୍ତପଙ୍‌କ୍ତିବିଶିଷ୍ଟ୍ର ହୋଇଥୁବାରୂ “ବୀଭସରସଂ 
(୧୧ | ୨୩-- ୨୫); “ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ ପାଇଁ ଠିଆ ହୋଇଯାଅ' 
କହିବାରୁ “ବୀରରସ' (୧୧ | ୩୩); ଦଣ୍ଡବତ ଆଦି କରା 
ଯାଇଥୁବାରୁ “ଦାସ୍ଯରସ” (୧୧ | ୪୪ର ପୂର୍ବାର୍ଦ); ପ୍ରଧାନ 
ପ୍ରଧାନ ଯୋଦ୍ଧାଗଣଙ୍ଦୁ ତଥା ଅନ୍ୟ ରାଜାମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନବ୍କ୍ୀ 
ମୁଖରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଥୂବାର ଦେଖିବାରୁ “କରୁଣରସଂ 
(୧୧ | ୨୮-୨୯); ଦୃଷ୍ଟ୍ନ୍ତରୂପେ ମିତ୍ର ମିତ୍ରର, ପିତା ପୁତ୍ରର, 
ପତି ପନ୍ଟୀର ଅପମାନ ସହ୍ୟ କରିନିଏ ବୋଲି କହି ଯଥାକ୍ରମେ 
'ସଖ୍ଯରସ', “ବାସଲ୍ଯରସ” ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟରସ”ର ବର୍ଶନା 
କରାଯାଇଛି (୧୧ | ୪୪ର ଉତ୍ତରାର୍ଦ) ଏବଂ ହାସ୍ଯଂପରିହାସର 
ସ୍ୁତିରୂପରେ “ହାସ୍ଯରସ'ର ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି (୧୧ | ୪୨ 
ର ପୂର୍ବାର୍ଧ) | 


=== ¬; === 


ନ୍ଦନ୍କ୨- ଏବେ ନୁକଟି 6ନ୍ଜ୍ୌଳନେ ଥର୍ଚ୍ନ ଭମ୍ମବାଳଙ୍କୁ ଚନ୍ୁର୍ଦରୁନ ନ୍ରଫ 6ଜେଣ୍କାଇବ/ ପାଇଁ ଡ୍ରାର୍ଥନ/ କରୁଛନ୍ତି / 

ଅଦୃଷ୍ଟପୂବିଂ ହୃଷିତୋଃସ୍ମି ଦୂଷ୍ଟ୍ଵା ଭୟେନ ଚ ପ୍ରବ୍ଯଥୂତଂ ମନୋ ମେ । 

ତଦେବ ମେ ଦଶିୟ ଦେବରୂପଂ ପ୍ରସୀଦ ଦେବେଶ ଜଗନ୍ନତିବାସ ॥ ୪୫ ॥ 

ଥନ଼ୟ-- ଅଦୃଷ୍ଟପୂବବିମ୍‌ଚିଯେଉଁ ରୂପ ମୁଁ ଆଗରୁ କେବେ ଦେଖି ନ ଥୂଲି, ତାହା; ଦୃଷ୍ତ୍ଵାଚିଦେଖି (ମୁଁ); ହୁଷିତଃ=ହର୍ଷିତ; 
ଅସ୍ମି- ହେଉଛି; ଚ ଏବଂ (ତତ୍ସହିତ); ଭୟେନ=ଭୟରେ; ମେ ମୋର; ମନଃ= ମନ, ପ୍ରବ୍ଯଧୂତମ୍‌ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ଯଥୂତ 
ହେଉଛି (ତେଣୁ ଆପଣ); ମେ=ମୋତେ (ଆପଣଙ୍କର) ; ତତ୍‌, ଏବ=ସେହି; ଦେବରୂପମ୍‌=ଦେବରୂପ; ଦଶିୟ=ଦର୍ଶନ 
କରାନ୍ତୁ ଦେବେଶ=ହେ ଦେବେଶୀ! ; ଜଗଲିବାସ=ହେ ଜଗନିବାସ!; ପ୍ରସୀଦ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ୁ | 


834 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ମୁଁ ପୂବିରୁ ଏପରି ରୂପ କେବେ ଦେଖି ନ ଥୂଲି । ଏହି ରୂପ ଦଶିନ କରି ମୁଁ ହର୍ଷିତ ହେଉଛି, ତତୃସହିତ 
ଭୟରେ ମୋର ମନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ଯଥ୍ୂତ ମଧ୍ଯ ହେଉଛି। ତେଣୁ ଆପଣ ମୋତେ ଆପଣଙ୍କର ସେହ ଦେବରୂପ 
(ସୌମ୍ୟ ବିଷ୍ଣଝୁୂରୂପ) ଦଶନ କରାନ୍ତୁ। ହେ ଦେବେଶୀ ହେ ଜଗନ୍ନିବାସ! ଆପଣ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ । 


ବ6/#- ¬ 'ମୁଁ ଭଗବାନର୍କୁ ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇବା 
ପାଇଁ ପ୍ରାଥ୍ଥିନା କରିବାରୁ ଭଗବାନ ଯେପରି ବିରାଟରୂପ 
ଦେଖାଇଲେ, ସେହିପରି ଦେବରୂପ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ 
ପ୍ରାଥ୍ଥିନା କଲେ ଭଗବାନ ଅବଶ୍ୟ ଦେବରୂପ ଦେଖାଇବେ'-- 
ଏହି ଆଶା ନେଇ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନକ୍ପୁ ଦେବରୂପ 
ଦେଖାଇବାକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି । 

“ଅଦୃଷ୍ଟାପୂବଂ ହୃଷିତୋଃସ୍ମି ଦୃଷ୍ଟ୍ଲା ଭୟେନ ଚ ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ପତଂ 
ମନୋ ମେ'--ଆପଣର୍କର ଏପରି ଅଲୌକିକ ଆଶୁର୍ଯ୍ୟମୟ 
ବିଶାଳରୂପ ମୁଁ ଆଗରୁ କେବେ ଦେଖି ନ ଥୂଲି । ଆପଣର 
ଏପରି ଯେ ରୂପ ଅଛି, ତାହା ମୁଁ ମନରେ କେବେ କଳ୍ପନା 
ବି କରି ନ ଥୂଲି। ଏପରି ରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ 
ମୋର କୌଣସି ଯୋଗ୍ୟତା ବି ନ ଥୂଲା। ଆପଣ କେବଳ 
ନିଜେ କୃପା କରି ଏହା ଦେଖାଇଲେ। ଏଥୂପାଇଁ ମୁଁ 
ନିଜକୁ ବଡ଼ ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ମନେକରି ହଷଷିତ ହେଉଛି ଏବଂ 
ଆପଣଙ୍କର ଅକୁଣ୍ଠ କୃପା ଦେଖି ଗଦ୍‌ଗଦ ହେଉଛି।। ମାତ୍ର 
ତା”ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆପଣର୍ଚ୍ଚ ରୂପର ଉଗ୍ରତା ଦେଖି ଭୟ 
ଯୋଗୁଁ ମୋ ମନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବ୍ଯଥୂତ ହେଉଛି, ବ୍ଯାକୁଳ 
ହେଉଛି, ଅଧୈର୍ଯ୍ଯ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛି। 

“ତଦେବ ମେ ଦଶିୟ ଦେବରୂପମ୍‌'- ¬ ତତ୍‌' (ସେହି) 
ଶବ୍ଦଟି ପରୋକ୍ଷର ବାଚକ; ତେଣୁ “ତଦେବ” (ତତ ଏବ) 
କହିବାରୁ ଜଣା ପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ଆଗରୁ କେବେ ଦେବରୂପ 
(ବିସ୍ମୁରୂପ) ଦେଖିଥିଲେ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଏବେ ସମ୍ମୁଖରେ 


ନାହିଁ । ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖିଲାବେଳେ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ବର ପ୍ରଥମ ଦୃଷ୍ଟ । 


ଯେଉଁଠି ପଡ଼ିଲା, ସେଠାରେ ସେ କମଳାସନସ୍ଥ ବ୍ରହ୍ମାସୂ 
ଦେଖିଲେ--“ପଶ୍ୟାମି ଦେବାଂସ୍ତବ ଦେବ ଦେହେ...... 
ବ୍ରହ୍ମାଣମୀଶଂ କମଳାସନସ୍ସମ୍‌' (୧୧ | ୧୫) | ଏଥୁରୁ ଜଣା 
ପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଯାହାଙ୍କ ନାଭିରୁ ସେହି କମଳଟି ବାହାରି ଥୂଲା, 
ଅର୍ଜୂନ ସେହି ଶେଷଶାୟୀ ଚତୁର୍ଭୂଜ ବିଷ୍କୁରୂପ ମଧ୍ୟ 
ଦେଖିଥୂଲେ । ତା'ପରେ ଅର୍ଜୁନ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଲେ, 
ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ମୁକୁଟ, ଗଦା, ଚକ୍ର (ଏବଂ ଂଚ” ପଦରେ 


ଦେଖିଥୁଲେ, ତାହାକୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ ସେ ଏଠାରେ 'ସେହି 
ଦେବରୂପ ଦେଖାନ୍ତୁ' ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି* । 

'ଦେବରୂପମ୍‌' କହିବାର ଅଭିପାୟ ହେଲା, ମୁଁ ଆପଣକା 
ବିରାଟରୂପରେ ବିଷ୍ଷୁରୂପ ମଧ୍ୟ ଦେଖିଥୂୁଲି, କିନ୍ତୁ ଏବେ 
ଆପଣ ମୋତେ କେବଳ ବିଷ୍କୁରୂପ ଦେଖାନ୍ତୁ । ଦରିତୀୟତଃ, 
ପଞ୍ଚଦଶ ଶ୍ଳୋକରେ ବି ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ 'ଦେବ' କହିଛନ୍ତି-- 
'ପଶ୍ଯାମି ଦେବାଂସ୍ତବ ଦେବ ଦେହେ” ଏବଂ ଏଠାରେ ବି 
ଦେବରୂପ ଦେଖାଇବାକୁ କହୁଛନ୍ତି । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ବିରାଟରୂପ ନୁହେଁ କି ମନୁୂଷ୍ଯରୂପ ବି ନୁହେଁ, କେବଳ 
ଦେବରୂପ ହିଁ ଦେଖାନ୍ତୁ। ଆଗାମୀ (୪୬ଶ”) ଶ୍ଳୋକରେ 
ମଧ୍ୟ ଅର୍ଜୁନ '(ତେନୈବ' ପଦରେ ବିରାଟରୂପ ଓ ମନୁଷ୍ଯରୂପ 
ଦେଖାଇବାକୁ ମନା କରି କେବଳ ଚତୁର୍ଭୁଜ ବିକ୍ଣୁରୂପ ଧାରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନକ୍ଲୀ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଛନ୍ତି । 

'ପ୍ରସୀଦ ଦେବେଶ ଜଗନିବାସ'--ଏଠାରେ 'ଜଗନିବାସ' 
ଓ “ଦେବେଶ' ସମ୍ବୋଧନ ଦୁଇଟି ଯଥାକ୍ରମେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଓ 
ଚତୂର୍ଭୁଜ ରୂପକୁ ସଂକେତ କରୁଛି। ଅର୍ଜୁନ ଏ ଦୁଇଟି 
ସନ୍ବୋଧନପୂର୍ବକ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି, ଆପଣକ୍କ ଠାରେ 
ସମଗ୍ର ସଂସାର ନିବାସ କରିଛି, ଏହା ତ ମୁଁ ବିଶ୍ବରୂପରେ 
ଦେଖିଲି ଆଉ ଦେଖୁଛି ମଧ୍ଯ। ଏବେ ଆପଣ “ଦେବେଶ'ଂ 
ରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେବଗଣକୀର ସ୍ଵାମୀ ବିଷ୍ଣୁରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତୁ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବାନଙ୍କୀର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦିବ୍ୟ, ଅବିନାଶୀ ଓ ଅକ୍ଷୟ। 
ଏହି ବିଶ୍ବରୂପରେ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଅବସ୍ତିତ ଏବଂ ଅନନ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଉତ୍ପଭି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟକାରୀ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ଓ ଶିବ 
ମଧ୍ୟ ଅନନ୍ତ ଏହି ନିତ୍ୟ ବିଶ୍ଵରୂପରୁ ଅନନ୍ତ ବିଶ୍ଵ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ) 
ଉତ୍ସନ୍ତ ହେଉଛି ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି, ମାତ୍ର ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଅବ୍ୟୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଯେମିତି କି ସେମିତି ରହୁଛି । ଏହି 
ବିଶ୍ବରୂପ ଏତେ ଦିବ୍ଯ। ଅଲୌକିକ ଯେ ସହସ୍ର ସହସ୍ର 
ସୂର୍ଯ୍ୟସ୍କର ଜ୍ୟୋତି ମଧ୍ୟ ଏହାର ଜ୍ୟୋତି ସହିତ ଉପମେୟ 


ଶଙ୍ଖଂ ଓ ପଦ୍ମ) ଧାରଣ. କରିଥୁବାର ଦେଖୁଛି'-¬ 'କିରୀଟିନଂ | ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ (୧୧ ୧୨) | ଏଣୁ 'ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ' ବିନା 


ଗଦିନଂ ଚକ୍ତିଣଂ ଚ' | ଏହି ଦୁଇଟି କଥାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି 
ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ବରୂପରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଯେଉଁ ବିକ୍ଟୁରୂପ 


କେହି ହେଲେ ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପକୁ ଦେଖି ପାରିବେ ନାହିଁ। 


. ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ' ଦାରା ସଂସାରର ମୂଳରେ ସତ୍ତାରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ 


* ଆଗକୁ ୪୯ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ଭଗବାନ “ପୁନଃ' ଓ “ତଦେବ' ପଦଦୃୁୟ ରେ ଏବଂ ୫୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ ସଞ୍ଜୟ 'ଭୂୟଃ' ପଦରେ ସେହି 


(ବିଶ୍ବରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ) ଚତୁର୍ଭୁଜରୂପ ଦେଖାଇବା କଥା କହିଛନ୍ତି । 


ଶ୍ମରୋକ ୪୬] 


ପରମାମ୍ରାକ୍ଟୁ ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ ଏବଂ “ଭାବବକ୍ଷୁ' ଦ୍ବାରା 
ସଂସାର ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ଗ୍‌ ଏହି ଦୁଇଟି ଚକ୍ଷୁ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। “ଚର୍ମଚକ୍ଷୁଂ 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାଦ୍ବାରା ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ସଂସାର ଭଗବତ୍ସ୍ଵରୂପ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ କି ବିଶ୍ଵରୂପର 
ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯ ହୂଏ ନାହିଁ; ତେଣୁ ଚର୍ମଚକ୍ଷୁ ଦାରା କେବଳ 
ପ୍ରକୃତିର ସ୍ୂଳ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ହିଁ ଦେଖି ହୁଏ। 

ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବାନଙ୍କର ଦ଼ିଭୁଜ, ଚତୁର୍ଭୁଜ, ସହସ୍ରଭୁଜ 
ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ରୂପ ଦିବ୍ୟ ଓ ଅବ୍ୟୟ। ସେହିପରି ଭଗବାନର୍କର 
ସଗୁଣ-ନିରାକାର, ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର, ସଗୁଣ-ସାକାର ପୁଭୂତି 
ସମସ୍ତ ରୂପ ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ଯ ଓ ଅବ୍ଯୟ। 

ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଲୀଳା କଲାବେଳେ ଭଗବାନ ଦ୍ିଭୁଜରୂପରେ 
ରହନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଠି କିଛି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଦେଖାଇବାର ପ୍ରୟୋଜନ 
ହୁଏ, ସେଠାରେ ଭଗବାନ ପାତ୍ର, ଅଧୂକାର ଓ ଭାବ 
ଅନୂସାରେ ବିଶ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଇ ଦି ଅନ୍ତି । ଯେପରି, 
ଭଗବାନ ଅଜୁନଙ୍ଗୁ ମନୁଷ୍ୟରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ନିଜ ଦ଼ିଭୁଜରୂପ 
ବା ଶରୀରର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇଲେ। 

ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଅନନ୍ତ ଓ ଅସୀମ ଏାଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ, ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ, 
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ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓଦାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି ଅନେକ ଦିବ୍ଯ ଗୁଣ ରହିଛି। 
ସେହି ଅନନ୍ତ ଦିବ୍ୟ ଗୁଣ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 
ଭଗବାନ ଯାହାକୁ ଏପରି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାନ୍ତି, ତାକୁ ପ୍ରଥମେ 
ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟ ପ୍ରଦାନ କଲେ ମଧ୍ଯ ପାତ୍ର, ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ରୁଚି 
ଅନୂସାରେ ତାକୁ ବିଶ୍ବରୂପର ସ୍ତରଗୁଡ଼ିକୁ ଦର୍ଶନ କରାନ୍ତି । 
ଏଠାରେ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୫ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ମୋକପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନ ବିଶ୍ଵରୂପ ଧାରଣ କରି ଅନେକ ଆକୃତି ବା ସ୍ତରରେ 
ପ୍ରକଟ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ ୧୫ଶ ରୁ 
୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେବରୂପର, ୧୯ଶ ରୁ ୨୨ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଗ୍ରରୂପର ଏବଂ ୨୩ଶ ରୂ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅତ୍ୟୁଗ୍ରରୂପର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି । ଅତ୍ୟୁଗ୍ରରୂପ ଦର୍ଶନ 
କରି ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇଯିବାରୁ ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଦିବ୍ୟାତିଦିବ୍ୟ ବିଶ୍ବରୂପର ପରବର୍ତୀ ସ୍ତରଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖାଇବା 
ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରବର୍ତୀ ରୂପଗୁଡ଼ି କୁ ଆଉ ଦର୍ଶନ 
କରାଇଲେ ନାହିଁ ଦିବ୍ୟ ବିଶ୍ବରୂପର ଅନନ୍ତ ସ୍ତର ମଧ୍ଯରୁ 
ଅର୍ଜୁନକ୍ରୀ ପାଇଁ ଯେତିକି ସ୍ତର ଦେଖିବାର ଆବଶ୍ଯକତା 
ଥୂଲା ଏବଂ ଯେଉଁ ସ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦେଖିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର 
ଯୋଗ୍ଯତା ଥୂଲା, ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ସେତିକି ଦେଖାଇଲେ। 


=====- ;# === 


କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରହସ୍ତମିଚ୍ଛାମି 


ତ଼ାଂ ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୁମହଂ ତଥୈବ । 


ତେନୈବ ରୂପେଣ ଚତୁଦ୍ଭୁଜେନ ସହସ୍ରବାହୋ ଭବ ବିଶ୍ଵମୂର୍ତଭୈ ॥ ୪୬ ॥ 

ଅନୟ _ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ତ଼ାମ୍‌ଇିଆପଣସୂ; ତଥା, ଏବ=ସେହିପରି; କିରୀଟିନମ୍‌=କିରୀଟଧାରୀ; ଗଦିନମ୍‌ = ଗଦାଧାରୀ 
(ଓ) ; ଚକ୍ହସ୍ତମ୍‌ ଚକ୍ରଧାରୀ ରୂପରେ; ଦ୍ରଷ୍ଟୁମ୍‌ -ଦେଖିବାକୁ; ଇଢାମି ଚାହୁଁଛି; ସହସବାହୋ-= ହେ ସହସ୍ରବାହୁ! ; ବିଶ୍ବମୂଭୈହେ 
ବିଶ୍ବମୂର୍ତି (ଆପଣ); ତେନ, ଏବଂ=ସେହି; ଚତୁ ଭୁଜେନ, ରୂପେଣ=ଚତୂର୍ଭୁଜ ରୂପ; ଭବ=ଧାରଣ କରନ୍ୁ | 

ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ସେହିପରି କିରୀଟଧାରୀ, ଗଦାଧାରୀ ଓ ଚକ୍ରଧାରୀ ରୂପରେ ଅଥାତ୍ବ ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପରେ 
ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ରହୁଁଛି । ତେଣୁ ହେ ସହସ୍ରବାହୁ! ହେ ବିଶ୍ବମୂତ୍ତି। ଆପଣ ସେହି ଚତୁର୍ଭୁଜ (ଶଙଂ, ଚକ୍ର, ଗଦା ଓ ପଢ଼ୁ 


ସହିତ) ରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତୁ | 


ବ୍ୟ୍ୟ/୮- 'କିରୀଟିନଂ ଗଦିନଂ ଚକ୍ରହସ୍ତମିଜ୍ଜାମି ତ଼ାଂ । ଦିବ୍ୟ ମୁକୁଟ ଏବଂ ହସ୍ତରେ ଗଦା ଓ ଚକ୍ର ଧାରଣ 
ଦ୍ରଷ୍ଟୁମହଂ ତଥୈବ'--ଯେଉଁ ରୂପରେ ଆପଣ ମସ୍ତକରେ | କରିଛନ୍ତି, ମୁଁ ସେହି ରୂପ ଦେଖିବାକୁ ଇଜ୍ଜୁକ। 


* ଇଦମସ୍ତୁ ସନ୍ିକୃଷ୍ଟେ ସମୀପତରବର୍ତି ଚୈତଦୋ ରୂପମ୍‌ । ଅଦସସ୍ତୁ ବିପ୍ରକ୍ଷ୍ଟେ ତଦିତି ପରୋକ୍ଷେ ବିଜାନୀୟାତ୍‌ ॥ 
_ ଏହି ଉକ୍ତି ଅନୁସାରେ “ଇଦମ୍‌' ଶବ୍ଦ ସମୀପର ବାଚକ ଏବଂ 'ଏତତ୍‌' ଶବ୍ଦ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମୀପର ବାଚକ, “ଅଦସ୍‌' ଶବ୍ଦ ଦୂରର ବାଚକ 


ଓ “ତତ୍‌' ଶବ୍ଦ ପରୋକ୍ଷର ବାଚକ | ବିଶ୍ଵରୂପ ପାଇଁ ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି; ଯଥା-¬ ବିଶ୍ବରୂପ ସମୀପରେ ଥିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ୧୮ଶ 
ଓ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ଇଦମ୍‌' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି, ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ ପ୍ରଭୂତି ବିଶ୍ଵରୂପ ଭଗବାନର୍କର ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିକଟରେ ଥୁବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବିଶ୍ବରୂପର ଅଙ୍ଗଂ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ୩୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 'ଏତତ୍‌' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି; ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ଦିବ୍ୟ ଦୃଣ୍ଟ ଦ୍ବାରା ବିଶ୍ଵରୂପ ଅନେକ 
ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥୁବାର ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଥଲା ଏବଂ ସେଥୁରେ ଦେବଗଣ ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ୟ ଅତି ଦୂରରେ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ, 
ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ୨୧ଶ, ୨୬ଶ ଓ. ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ଅଦସ୍‌ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ବିଶ୍ବରୂପର ପ୍ରଥମ ସ୍ତରରେ ଦେଖାଯାଇଥୁବା 
ଚତୃର୍ଭୁଜ ବିଶିଷ୍ଟ ବିଜ୍ଣୁରୂପ (ବିରାଟରୂପର ସ୍ତର ବଦଳିଯିବାରୁ) ବଉଁମାନ ନେତ୍ର ସମ୍ମୁଖରେ ନ ଥୂବାରୁ ଅଥାତ୍‌ ତାହା ପରୋକ୍ଷ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନ 
'ତତ୍‌' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 
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“ତଥୈବ' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ମୁଁ ଦ୍ରଷ୍ଟୁମିଳୁାମି ତେ 
ରୂପମ୍‌ (୧୧। ୩) ଏହି ଇଚ୍ଜା ପ୍ରକାଶ କରିବାରୁ ଆପଣ 
ବଶ୍ବରୂପ ଦେଖାଇଲେ। ଏବେ ମୁଁ ନିଜର ଅବଶିଷ୍ଟା 
ଇଚ୍ଛାକୁ କାହିକି ବାକି ରଖିବି ତେଣୁ ମୁଁ ଆପଣକ୍କାର 
ବିରାଟରୂପରେ ଯେପରି ସୌମ୍ୟ ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଦେଖିଥୁଲି, 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ରୂପ ଏବେ ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ବହୁଛି- 'ଇଜ଼଼ାମି 
ଡ଼ାଂ ଦ୍ରକ୍ଟୁମହଂ ତଥୈବଂ । 

'ତେନୈବ ରୂପେଣ ଚତୁର୍ରଶୁଜେନ ସହସ୍ରବାହୋ 
ଭବ ବିଶ୍ଵମୂର୍ତେˆଇ୧୫ଶ ଓ ୧୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯେଉଁ 
ବିରାଟରୂପରେ ଅର୍ଜୁନ ଚତୁର୍ଭୁଜ ବିଷ୍ଣୁରୁପ ଦେଖିଥୁଲେ, ସେହି 
ବିରାଟରୂପ ନ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ସେ ଏଠାରେ 'ଏବ' ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “ତେନ ଚତୁର୍ତୁଜେନ 
ରୂପେଣ” ପଦଗୁଡ଼ିକ ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, 
'ଏବ' ପଦଟି `ବିରାଟରୂପ ସାଥୁରେ ନୁହେଁ-- -ଏପରି ବାରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ “ଭବ” ପଦଟି “ଧାରଣ କରନ୍ଗୁ'-- 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ଏପରି ପ୍ରାର୍ଥନା ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ “ତଦେବ” ଏବଂ ଏହ ଶ୍ଳମୋକରେ 
'ତଥୈବ' ଓ 'ତେନୈବ' ଏପରି ତିନୋଟି ପଦ ପ୍ରୟୋଗର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଭୟଭୀତ 
ହୋଇ ଯାଇଥୁଲେ। ଏଥୂପାଇଁ ତିନିଥର “ଏବଂ ଶବ୍ଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ସେ ଭଗବାନସ୍ତ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ମୁଁ କେବଳ 
ଆପଣଙ୍କୀର ବିଷ୍ଣୁରୂପ ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ବିସ୍ମୁରୂପ ସହିତ 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଆପଣ କେବଳ 
ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଧାରଣ କରି ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତୁ । 
'ସହସବାହୋ' ସନ୍ନୋଧନର ଭାବ ମନେ ହେଉଛି ଯେ, 
ହେ ସହସ୍ରବାହୁ ଭଗବନ୍‌! ଆପଣ ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଧାରଣ 
କରନ୍ତୁ; ଏବଂ 'ବିଶ୍ବମୂଭୈ” ସମ୍ୟୋଧନର ଭାବ ମନେ ହେଉଛି 
ଯେ, ହେ ଅନନ୍ତରୂପ ଭଗବନ୍‌! ଆପଣ ଗୋଟିଏ ରୂପ ଧାରଣ 
କରନ୍ତୁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆପଣ ବିଶ୍ଵରୂପ ସମ୍ବରଣ କରି 


ଚତୁର୍ଭୂଜ ବିସ୍ମୁରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତୁ । 


ମଂଜିଶିଙ୍ର ଜ/ଂବ--ଯଦିଓ ମୂଳ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ ଗଦା ଓ ଚକ୍ର ଧାରଣ କରି ପ୍ରକଟ ହେବାକୁ 
ଅନୁରୋଧ କରିଛନ୍ତି ତଥାପି ଂଚତୁର୍ଭୁଜେନଂ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଠାରେ ଗ୍ବରିଭୁଜରେ ଗଦା ଓ ଚକ୍ର 
ସମେତ ଶଙଂ ଓ ପଦୁ ଧାରଣ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ। 


===== ;# === 


26 77 ୧ ଣ ନଯୋଳକେ ଅର୍ନୁନ ଦରୁଜିଥିଳେ ଫେ ଜରନକୁପଧାର/ ଆପଣ କିଏ ଜ/ହାଳ ଜଜଜନେ ଭଗବାନ କହିଲେ, 
ର୍ୁଁ ଲାଳ ଏକଂ ଯସନ୍ରଙ୍କୁ ନଂହାଳ କଳିବ/ ପାଇଁ ଠବୃ୍ଞ ହୋଇଛି / ଏ କଥା ଶୁଣି © ଅତି କରାଳନୁଫ କର୍ଖଳ କଳି ଅର୍ନୁନ ଭାବିଲେ ଫେ 
ଜରଚନ ବଳ 6ଳେଥଧନତ /6ତେଣୁ 6ନ ରଜନାଜ ଭରବନକୁ ଭଳ ହେବ/ ପାଇଁ ଭାର୍ଥନ/ କଲେ / ଅର୍ନୁନର୍କ ଏହି ଭାବଲ/ ଚୁଳ କଳିର/ 


ପାଇଁ ଇରଚ/ନଳ କହୁଛଛି - 


ଖୀଜରବନୁବ/ଚ 
ମୟା ପ୍ରସନ୍ନେନ ତବାଜଜୁନେଦଂ ରୂପଂ ପରଂ ଦର୍ଶିତମାମ୍ବଯୋଗାତ୍ଵ । 
ତେଜୋମୟଂ ବିଶ୍ଵମନନ୍ତମାଦ୍ଯ” ଯନ୍ମେ ତୃଦନ୍ୟେନ ନ ଦୃଷ୍ଟପୂବିମ୍‌ ॥ ୪୭ ॥ 
ଥୀନନ୍ଦ୍ର ଶ୍ରାଭଗବାନୂୁ ବାଚ=ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ଅଜୁନ=ହେ ଅର୍ଜୁନ! ; ମୟା=ମୁଁ; ପ୍ରସନ୍ନେନ= ପ୍ରସନ ହୋଇ; 
ଆମ୍ପ୍ରଯୋଗାତ୍ =ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଦାରା ମେଳିମୋର; ଇଦମ୍‌=ଏହି; ପରମ୍‌ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ; ତେଜୋମୟମ୍‌--ତେଜୋମୟ; 
ଆଦ୍ୟମ୍‌ ¬ସମସ୍ତର୍କ୍ର ଆଦି (ଓ); ଅନନ୍ତମ୍‌=ଅନନ୍ତା ବିଶ୍ବମ୍‌, ରୂପମ୍‌=ବିଶ୍ରୂପ; ତବ=ତୂମକୁ; ଦର୍ଶିତମ୍‌-ଦେଖାଇଲି; 
ଯତୃ-ଯାହା; ଡଞୁଦନ୍ଯେନ-ତୁମ ବ୍ୟତୀତ; ନ, ଦୃଷ୍ଟପୂର୍ବମ୍‌- ପୂର୍ବରୁ କେହି ଦେଖି ନ ଥୁଲେ। 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ -_ ହେ ଅଜୁଁନ! ମୁଁ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ନିଜର ସାମଥ୍ୟି ଦାରା ମୋର ଏହି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ, 
ତେଜୋମୟ, ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଦି ଓ ଅନନ୍ତ ବିଶ୍ଵରୂପ ତୁମକୁ ଦେଖାଇଲି । ତୁମ ବ୍ୟତୀତ ଏହାକୁ ପୂଝିରୁ କେହି 


ଦେଖି ନ ଥୁଲେ । 


ବ୍ଯଞ୍ଯାମୟା ପ୍ରସନ୍ନେନ ତବାଢ୍ଭୁନେଦଂ ରୂପଂ । ଅନ୍ତର୍ଗତ କରାଳରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ତୁମେ ଭୟଭୀତ 


ଦର୍ଶିତମ୍‌'--ହେ ଅର୍ଜୁନ! ତୃମେ ବାରମ୍ବାର “ଆପଣ ପ୍ରସନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ' ବୋଲି କାହିଁକି କହୁଛ (୧୧ | ୨୫, ୩୧, 
୪୫)୮ ହେ ପ୍ରିୟ ସଖା! ମୁଁ ଦେଖାଇଥୁବା ବିଶ୍ବରୂପର 


ହୋଇଗଲ କି) କିନ୍ତୁ ଏହି କରାଳରୂପ ମୁଁ କ୍ରୋଧାନ୍ଦିତ 
ହୋଇ ବା ତୂମକୁ ଭୟଭୀତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦେଖାଇ 
ନାହିଁ। ମୁଁ କେବଳ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ତୁମକୁ ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ 


ଶ୍ମୋକ ୪୭] 


ଦେଖାଇଲି। ଏଥୁରେ ତୂମର କୌଣସି ଯୋଗ୍ୟତା, ପାତ୍ରତା 
ବା ଭକ୍ତି କାରଣ ନୂହେଁ । ତୁମେ ପ୍ରଥମେ କେବଳ ବିଭୃତି ଓ 
ଯୋଗ ବିଷୟରେ ପର୍ଚଵରିଥୂଲ। ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରି ମୁଁ ପରିଶେଷରେ କହିଥୂଲି ଯେ, ଯେଉଁଠି ଯାହା କିଛି 
ଅଲୌକିକତା ଦେଖାଯାଉଛି, ସେଠାରେ ତୁମେ ମୋର ବିଭୂତି 
ଦର୍ଶନ କର । ଏହିଭଳି ମୁଁ ପୂର୍ଷରୂପେ ତୁମ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
ଦେଇ ସାରିଥୂଲି। କିନ୍ତୁ ସେଠାରେ ମୁଁ (ଅଥବା ପଦରେ) 
ନିଜ ଆଡ଼ୁ ଗୋଟିଏ କଥା କହିଥୁଲି, “ତୁମର ବେଶୀ ଜାଣିବାରେ 
କ'ଣ ପ୍ରୟୋଜନ? ଯେଉଁ ପ୍ରାକୃତ ସଂସାର ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା 
ଓ ବୂଝିବାର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ସେହି ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ମୁଁ. ନିଜର 
କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ଧାରଣ କରି ସ୍ଥିତ ହୋଇଛି।” 
ଦରିତୀୟତଃ, ମୁଁ ବିଶେଷ କୃପା କରି ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା 
କହିଥୂଲି ଯେ “ମୋର ବିଭୂତି ଓ ଯୋଗଶକ୍ତି ଜାଣିବାରେ 
ତୁମର କ'ଣ ପ୍ରୟୋଜନ? ସମସ୍ତ ବିଭୂତି ମୋ ଯୋଗଶକ୍ତିର 
ଆଶ୍ରିତ ଏବଂ ସେହି ଯୋଗଶକ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ମୁଁ ନିଜେ ତୂମ 
ସମ୍ମୁଖରେ ବସିଛି।”” ଏ କଥା ଶୁଣି ତୁମେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ 
ପାଇଁ ଇଚ୍ଛୁକ ହେଲ ଏବଂ ମୁଁ ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଦାନ କରି 
ତୂମକୁ ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖାଇଲି। ଏହା ତ କେବଳ ମୋର 
ଅନାବିଳ ପ୍ରସନ୍ନତା। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୋର କୃପା ଛଡ଼ା 
ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖାଇବାର ଅନ୍ଯ କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ। 
ତୂମର ଦର୍ଶନ ଅଭିଳାଷ କେବଳ ନିମ୍ିତ୍ତମାତ୍ର। 

“ଆମ୍ରଯୋଗାତ”-¬ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖାଇବା ସକାଶେ 
ମୁଁ ଅନ୍ଯ କାହାରି ସାହାଯ୍ୟ ଲୋଡ଼ି ନାହିଁ, ମୁଁ କେବଳ 
ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଦ୍ବାରା ତୁମକୁ ଏହିରୂପ ଦେଖାଇଲି। 

“ପରମ୍‌'--ମୋର ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

“ତେଜୋମୟମ୍‌'-- ମୋର ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ତେଜୋମୟ, ତେଣୁ ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟି ପାଇଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ତମେ 
ଏହାକୁ ଦୁର୍ନିରୀକ୍ଷ୍ୟ କହିଲ (୧୧ । ୧୭) | 

ବିଶ୍ବମ୍‌ା- ତୁମେ ନିଜେ ଏହି ରୂପକୁ ବିଶ୍ଵରୂପ, 
ବିଶ୍ଵମୂର୍ତେ ନାମରେ ସନ୍ଦୋଧନ କରିଛ । ମୋର ଏହି ରୂପ 
ସର୍ବ ବ୍ୟାପୀ । 

'ଅନନ୍ତମାଦ୍ୟମ୍‌-- ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ଯାଦି ଦ୍ଧଷ୍ଟରୁ 
ମୋର ଏହି ବିଶ୍ବରୂପର ଆଦି ନାହିଁ କି ଅନ୍ତ ନାହିଁ। ଏହି 
ରୂପ ସମସ୍ତର୍ଚ୍ଚର ଆଦି ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ଅନାଦି ଅଟେ। 

ଯଯନ୍ମେ ତୃଦନ୍ୟେନ ନ ଦୃଷ୍ଟପୂବିମ୍‌'--ତୃମ ବ୍ଯତୀତ 
ମୋର ଏହି ବିଶ୍ବରୂପକୁ ଆଗରୁ କେହି ହେଲେ ଦେଖି ନ 
ଥୂଲେ--ଏହି ଉକି ଭଗବାନ କିପରି କହିଲେନ ରାମାବତାରରେ 
ମାତା କୌଶଲ୍ଯା ଏବଂ କୃସ୍ଫାବତାରରେ ମାତା ଯଶୋଦା 


ତଥା କୌରବ ସଭାରେ ଭୀଷ୍ମ, ଦ୍ରୋଣ, ସଞ୍ଜୟ, ବିଦୁର 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ଏବଂ ମୁନି-ରୂଷିଗଣ ତ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦଧର ବିରାଟରୂପ ଦେଖିଥୂଲେ! 
ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଭଗବାନ ତାଙ୍କୀ ବିଶ୍ବରୂପ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
'ଏବଂରୂପଃ' (୧୧ | ୪୮) ପଦ ବ୍ୟବହାର କରି କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ଯେଉଁ ଭୟକ୍କର ବିଶ୍ବରୂପର ମୁଖରେ ବଡ଼ ବଡ଼ 
ଯୋଦ୍ଧା, ସେନାପତି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି, ସେପରି 
ଭୟାନକ ବିଶ୍ଵରୂପ ଆଗରୁ କେହି ଦେଖି ନ ଥୂଲେ। 

ଦ୍ରିତୀୟତଃଃ ସେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଯୁଦ୍ଧ ପରିସ୍ଥିତି ଉପନୀତ ହୋଇଥୂବାରୁ ଏପରି ଭୟର୍ଦ୍ଚର 
ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖାଇବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଥୂଲା ଏବଂ ଅର୍ଜୁନକ୍କୀ 
ଭଳି ଯୋଦ୍ଧା ହିଁ ଏପରି ରୂପ ଦେଖିବାରେ ସମର୍ଥ ଥୂଲେ। 
କିନ୍ତୁ ମାତା କୌଶଲ୍ଯା ଆଦିଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଏପରି ରୂପ 
ଦେଖାଇବାର ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥ୍ୂଲା ଏବଂ ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା ଦେଖିପାରି ନ ଥାନ୍ତେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନର୍କୀର 
ଏପରି ରୂପ ଦେଖିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ନ ଥୂଲା। 

ଅବଶ୍ୟ ଭଗବାନ ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ ଆଗରୁ କେହି ଦେଖି 
ନ ଥୂଲେ ବୋଲି କହିଲେ, କିନ୍ତୁ ଏବେ କେହି ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି 
ବୋଲି ଭଗବାନ କହି ନାହାନ୍ତି। କାରଣ ଅଜୁନ ଦେଖିଲାବେଳେ 
ସଞ୍ଜୟ ମଧ୍ୟ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରୁଥୂଲେ । ସେ ଯଦି ଦର୍ଶନ 
କରି ନ ଥାନ୍ତେ, ତେବେ ଗୀତାର ସମାପ୍ରିରେ ସେ ଏହା 
କିପରି କହିଥାନ୍ତେ ଯେ “ଭଗବାନଙ୍କର ଅତି ଅଦ୍ଭୁତ 
ବିରାଟରୂପକୁ ବାରମ୍ବାର ସ୍ମରଣ କରି ମୁଁ ଅତି ବିସ୍ମିତ ହେଉଛି 
ଏବଂ ବାରମ୍ବାର ହଷିତ ହୋଇ ଉଠୁଛି” (୧୮ | ୭୭) | 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବାନ ମୁଁ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ କୃପାପୂର୍ବକ ତୁମକୁ 
ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇଲି” କହିଥୂବାରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, 
ସାଧକ ନିଜ ଉପରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଯେତିକି କୃପା ଅଛି 
ବୋଲି ଭାବେ, ଭଗବାନ ତାଠାରୁ ବହୁ ଗୁଣ ଅଧ୍ଧକ 
କୃପା କରିଥାନ୍ତି। ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର କୃପା ଏତେ ଯେ ତାହାକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ସାଧକର ନ ଥାଏ। କାରଣ 
ଭଗବାନଙ୍କର କୃପା ଅସୀମ ଓ ଅପାର ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ 
ତାହାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ସୀମିତ । 

ସାଧକ ପ୍ରାୟ ଅନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରି ସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଭଗବାନଙ୍ସ୍ପ କୃପା ମନେକରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସସ୍ସଙ୍ଗ 
ମିଳିଲେ, ସାଧନା ଭଲ ଗ୍ବଲିଲେ, ମନୋବୃତ୍ତି ଠିକ୍‌ 
ରହିଲେ ଓ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ମନ ଲାଗିଗଲେ ସାଧକ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର କୃପା ଅଛି ବୋଲି ମନେକରେ। କେବଳ 
ଅନୂକୂଳତାରେ କୃପା ସ୍ବୀକାର କରିବାର ଅର୍ଥ କୃପାକୁ 
ସୀମାବଦ୍ଧ କରିବା ଏବଂ ଏଇଥୁପାଇଁ ଅସୀମ କୃପା ଅନୁଭବ 
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ହେଉ ନାହିଁ। ସେହି ଅନୁକୂଳତାରୂପକ କୃପାରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ହେବା ହିଁ କୃପାର ଉପଭୋଗ। ସାଧକ କୃପାକୁ ସୀମାବଦ୍ଧ 
କରିବା ଓ ଉପଭୋଗ କରିବା ଅନୁଚିତ। 

ସାଧନା ଠିକ୍ଭାବେ ଗ୍ଵାଲିଲେ ଏକ ପ୍ରକାର ସୁଖ ମିଳେ। 
ସେହି ସୁଖରେ ସୁଖୀ ହେବା ଓ ସନ୍ଗୁଷ୍ଟ ହେବା ମଧ୍ଯ ଏକ 
ପ୍ରକାର ଭୋଗ ଏବଂ ଏହା ବନ୍ଦନକାରକ-_ 'ସୁଖସଙ୍ସେନ 
ବଧ୍ନାତି ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗେଂନ ଗ୍ବନଘ” (ଗୀତା ୧୪ । ୬) | ସୁଖ 
ଅନୁଭବ ହେବା ବା ସୁଖର ଜ୍ଞାନ ହେବା ଦୋଷାବହ ନୁହେ, 
ବରଂ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବା, ସେଥୁରେ ସୁଖୀ ଓ ପ୍ରସନ 


± ଶୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ହେବା ଦୋଷାବହ। ସାଧନାଜନିତ ସାତ୍ଥ୍ଵରିକ ସୁଖ ଉପଭୋଗ 
କଲେ ଗୁଣାତୀତ ହେବାରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ସାଧକ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସାବଧାନତାର ସହ ସେହି ସୁଖରୁ ଅସଙ୍ଗ 
ହେବା ଉଚିତ। ଯେଉଁ ସାଧକ ସେହି ସୁଖରୁ ଅସଙ୍ଗ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରେ, ସେ ବି 
ଯଦି ନିଜ ସାଧନାରେ ତତ୍ପର ହୋଇ ଲାଗି ରହେ, ତେବେ 
ସମୟାନୁକ୍ରମେ ସେହି ସୁଖ ପ୍ରତି ତା'ର ଅରୁଚି ଆସିଯିବ । 
କିନ୍ତୁ ଯିଏ ସାବଧାନ ହୋଇ ସୁଖରୁ ଅସଙ୍ଗ ରହେ, ତାକୁ 
ଅତି ଶୀଘ୍ର ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହୁଏ । 


===== ;# ===== 


ସନ୭  ବିଶୁନୁଫ କର୍ଶିଳ ଳଜିବନକୁ 6ନଲେ ଜଲବାନର୍କଳ କୁ କ/ତ/ତ ଅଳ/ 6ଳେଳସଦି ଜପୀୟ ନାହି -ଏହ/ ନିନ୍ୁ ଜନୌଳନେ 


କିଣଶେଶଭଳେ ବର୍ଷନ/ ଜ୍ନୁଛଳି / 


ନ ବେଦଯଜ୍ଞାଧ୍ଯୟନୈନି ଦାନୈନି ଚ କ୍ରିୟାଭିନି ତପୋଭିରୁଗ୍ରୈଃ । 
ଏବଂରୂପଃ ଶକ୍ଯ ଅହଂ ନୂଲୋକେ ଦ୍ବଷ୍ଟ୍ଂ ତୃଦନ୍ୟେନ କୁରୁପ୍ରବୀର ॥ ୪୮ ॥ 


ଥୟ ¬କୁରୁପ୍ରବୀର ହେ କୁରୁଶ୍ରେଷ୍ଠ! ; ନ୍ୃଲେ।କେଇମନୁଷ୍ଯଲୋକରେ; ଏବଂରୂପଃ=ଏହି ପ୍ରକାର ବିଶ୍ବରୂପଧାରୀ; 
ଅହମ୍‌- ମୁଁ, ବେଦଯଜ୍ଞାଧ୍ୟୟନୈଃ-ଇ-ବେଦପାଠ, ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟନ ଦାରା; ନ=(ଦେଖାଯାଇ ପାରିବି) ନାହିଁ; 
ଦାନୈଃ--ଦାନ ଦାରା; ନ (ଦେଖାଯାଇ ପାରିବି) ନାହିଁ; ଉଗ୍ରୈଛ::କଠୋର; ତପୋଭିଃ ତପସ୍ୟା ଦାରା; ନ (ଦେଖାଯାଇ 
ପାରିବି) ନାହିଁ; ଚ ଓ; କ୍ରିୟାଭିଃ ˆ କୌଣସି କ୍ରିୟା ବଳରେ; ତୃଦନ୍ୟେନ- ତୁମ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କାହା ଦାରା; ଦ୍ରଷ୍ଟୁମ୍‌- ଦେଖାଯାଇ; 


ନ, ଶକ୍ଯଃ-ପାରିବି ନାହିଁ। 


ହେ କୁରୂଶ୍ରେଷ୍ଠ! କେବଳ ତୁମ ଛଡ଼ା (କୃପାପାତ୍ର ବ୍ୟତୀତ) ଅନ୍ୟ କେହି ବେଦାଧ୍ୟୟନ, ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠ।ନ, 
ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ/ଂ ଦାନ, କଠୋର ତପସ୍ଯା ଏବଂ କୌଣସି କ୍ରିୟା ଦ୍ରାରା ମନୂଷ୍ଯଲେକରେ ମୋତେ ଏହି 


ବିଶ୍ବରୂପରେ ଦେଖିବା ସମ୍ବବ ନୁହେଁ । 


ବ#୫/୩ _ “କୁରୁପ୍ରବୀର'-- ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନକୂ | ସମସ କର୍ମର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି। ତେଣୁ ସେହି କର୍ମରୁ 


'କୁରୂପ୍ରବୀରଂ ସମ୍ବୋଧନ କରି କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ, 
କୁରୂବଂଶୀୟମାନଙ୍କା ମଧ୍ୟରେ କେବଳ ତୁମର ମୋ ରୂପ 
ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ, ଜାଣିବା ପାଇଁ ଓ ମୋ ଉପଦେଶ ଶୁଣିବା 
ପାଇଁ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାତ ହୋଇଥୂବାରୁ ତୁମେ ହିଁ କୁରୁବଂଶରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠଚ। ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ଓ 
ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାଗ୍ରତ ହେବା ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ 
ମନୁଷ୍ଯର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଡ଼ । 


“ନ ବେଦଯଜ୍ଞାଧ୍ଯୟନୈନି ଦାନୈନି ଚ କ୍ରିୟାଭିନି 


ତପୋଭିରୁର୍ଗ୍ରେ/---ବେଦାଧ୍ୟୟନ, ବିଧ୍ଧବି ଧାନପୂର୍ବକ 
ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ, ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନନ ବହୁତ ଦାନ, କଠୋର ତପସ୍ୟା 
ଏବଂ ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେ ଶୁଭକର୍ମ କଲେ ବି 
ସେସବୁ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରାଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ 


ପ୍ରାପ୍ତ ଫଳ ମଧ୍ୟ ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ। ପୁଣି ଏପରି କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ଭଗବାନବ୍କୀର ଅନନ୍ତ, ଅସୀମ, ଅବ୍ଯୟ, ଦିବ୍ଯ ବିଶ୍ବରୂପର 
ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି? କେବଳ ଭଗବାନକ୍ନୀ କୃପାରୁ 
ତାହା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ; କାରଣ ଭଗବାନ ନିତ୍ଯ ଏବଂ 
ତାଙ୍କର କୃପା ମଧ୍ଯ ନିତ୍ୟ। ଅତଏବ ନିତ୍ଯ କୃପାବଳରେ 
ହିଁ ଅର୍ଜୁନକୁ ଭଗବାନଗ୍ପର ନିତ୍ୟ, ଅବ୍ୟୟ ଓ ଦିବ୍ୟ ବିଶ୍ଵରୂପର 
ଦଶନ ହେଲା। ତାତ୍ୟଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ ସାଧନ (ଉପାୟ) 
ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସିଟି ସାଧନରେ, ଏପରି କି ସମସ୍ତ ସାଧନରେ 
ବି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରାଇବା ଭଳି ସାମର୍ଥ୍ୟ ନାହିଁ। କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କୀ କୃପା ଓ ପ୍ରସନ୍ତତାରୁ ହିଁ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ । 

ଗୀତାରେ ପ୍ରାୟ ଯଜ୍ଞ୍‌,, ଦାନ ଓ ତପ ଏ ତିନୋଟିର 


. ହିଁ ବର୍ଣନା ଦେଖାଯାଏ । ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ 


* ଯଦି “ବେଦଯଜ୍ଞାଧ୍ୟୟନୈଃ' ପଦର ଅର୍ଥ 'ବେଦାଧ୍ୟୟନ ଓ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଣାନ' ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତା'ହେଲେ ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ର ବେଦର 
ଅନୁଗମନ କରୁଥୁବାରୁ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ ମଧ୍ୟ ବେଦାଧ୍ୟୟନର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଯାଉଛି, ତଥାପି ଆହୁରି ଘ୍ଫଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵଭାବେ 


ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


ଶ୍ମୋକ ୪୯] 


ଏବଂ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୫୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ବେଦ, ଯଜ୍ଞ, 
ଦାନ ଓ ତପ ଏ ଗ୍ବରୋଟିର ବର୍ଣନା ହୋଇଛି ଏବଂ 
ଏଠାରେ ବେଦ, ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଓ କ୍ରିୟା ଏ ପାଞ୍ଚଟିର 
ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଅଷ୍ଟ୍ମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୮ଶ ଶ୍ଣୋକରେ 
ସପ୍ତମୀ ବିଭକ୍ତି ବହୁବଚନ ଓ ଏଠାରେ ତୃତୀୟା ବିଭକ୍ତି 
ବହୁବଚନ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ଅନ୍ୟ ସ୍ତାନରେ 
ପ୍ରାୟ ପ୍ରଥମା ବିଭକ୍ତି ଏକବଚନର ପ୍ରୟୋଗ ଦେଖାଯାଏ। 
ଏଠାରେ ତୃତୀୟା ବିଭକ୍ତି ବହୁବଚନ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଏହି ବେଦ, ଯଜ୍ଞ, ଦାନ 
ଇତ୍ୟାଦି ସାଧନ ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ସାଧନ 
ବିଶେଷଭାବେ ବହୁବାର କରାଗଲେ ଅଥବା ସମସ୍ତ 
ସାଧନ ବିଶେଷଭାବେ ବହୁବାର କରାଗଲେ ମଧ୍ୟ ଏସବୁ 
ବିଶ୍ବରୂପ ଦର୍ଶନର କାରଣ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏସବୂ ଦାରା ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କାହିଁକି 
ନା, ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କୌଣସି କର୍ମର ଫଳ ନୁହେଁ। 
ଏଠାରେ ଯେପରି ବେଦ, ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ଯାଦି ସାଧନ 
ଦାରା ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ବୋଲି କହି 
ବିଶ୍ବରୂପ ଦର୍ଶନର ଦୁର୍ଲଭତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ସେହିପରି 
ଆଗକୁ ୫୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ବେଦ, ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ୟାଦି ସାଧନ 
ବଳରେ ଚତୁର୍ଭୁଜରୂପର ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ ବୋଲି 
କହି ଚତୂର୍ଭୂଜରୂପ ଦର୍ଶନର ଦୁର୍ଲଭତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 
ଚତୂର୍ଭୂଜରୂପ ଦର୍ଶନର ଏକମାତ୍ର ସାଧନ ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି 
(୧୧। ୫୪); କାରଣ ସେହି ରୂପ ଏତେ ଦୁର୍ଲଭ ଯେ, 
ଦେବଗଣ ମଧ୍ଯ ନିତ୍ଯ ତାହାର ଦର୍ଶନ ଆଶା କରନ୍ତି। 
ସେହି ରୂପ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ଜାତ ହେବା ସମ୍ଭବ । କିନ୍ତୁ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦର୍ଶନ କଲେ ତ ଭୟ ଲାଗେ, ପୁଣି ଏପରି ରୂପ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି 
ଓ ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହେବ କିପରିନ ଏଣୁ ଭକ୍ତିକୁ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦର୍ଶନର ସାଧନ ବୋଲି କୁହାଯାଏ ନାହିଁ। ତାହା କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌କୃପା ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ବଳରେ ଦେଖାଯାଇପାରେ। 
“ଏବଂରୂପଃ ଶକ୍ୟ ଅହଂ ନୂଲୋକେ ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ ତୃଦନ୍ୟେନ'-- 
'ମନୂଷ୍ଯଲୋକରେ ଏହି ସାଧନ ବଳରେ ତୁମ ବ୍ଯତୀତ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆଉ କେହି ମୋର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖି ପାରିବେ ନାହିଁ' କହିବାର 
ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ତୁମେ ଏସବୁ ସାଧନ ବଳରେ ଦେଖି ପାରିବ। 
ତୂମକୁ ତ ମୁଁ ନିଜେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ଏହି ରୂପ ଦେଖାଇଲି । 

ସଞ୍ଜୟ ଯେଉଁ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରୁଥୂଲେ, ତାହା 
ମଧ୍ୟ ବେଦବ୍ୟାସର୍କୀ କୃପାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଦିବ୍ୟ ଦୃଣ୍ଟ ଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ 
ହେଲା, କୌଣସି ଅନ୍ଯ ସାଧନ ବଳରେ ନୁହେଁ। ସାରାଂଶ 
ହେଲା, ଭଗବାନ, ତାର୍କୀର ଭକ୍ତ ଓ ସବ୍ଚ ମହାମ୍ରାର୍କ୍ଵ କୃପାରୁ 
ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ଭବ ହୁଏ, ତାହା କୌଣସି ସାଧନ ବଳରେ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ସେମାନର୍କୀର କୃପା ମଧ୍ୟ ଅହୈତୂକୀ । 

କେତେକ ଲୋକେ ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ କହନ୍ତି ଯେ, 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖାଇ ନ ଥୂଲେ, ବରଂ 
କେବଳ ତାର୍ଦ୍ଚା ଶରୀରରେ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସ୍ଥିତ ବୋଲି 
ବୁଝାଇ ଦେଇଥୁଲେ। ବାସ୍ତବରେ ଏ କଥା ସତ୍ୟ ନୂହେଁ। 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ କହିଲେ, ““ମୋର ଏହି ଶରୀରର ଏକ 
ସ୍ଥାନରେ ତୁମେ ସଚରାଚର ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଏବେ 
ଦେଖ”! (୧୧ | ୭) | ଅର୍ଜୁନର୍କୁ ଦେଖା ନ ଯିବାରୁ ଭଗବାନ 
କହିଲେ, “ତୁମେ ନିଜର ଚର୍ମଚକ୍ଷୁ ଦ୍ବାରା ମୋର ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦେଖି ପାରିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ ମୁଁ ତୂମକୁ ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁ 
ପ୍ରଦାନ କରୁଛିଂ” (୧୧।୮୬୨। ତା'ପରେ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନକ୍ତୁଁ ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଦାନ କରି ସାକ୍ଷାତ୍‌ ନିଜର ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦେଖାଇଲେ। ସଞ୍ଜୟ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି, ““ଭଗବାନର୍କ 
ଶରୀରର ଏକ ଅଂଶରେ ସ୍ଥିତ ବିଶ୍ବରୂପକୁ ଅର୍ଜୁନ ଦେଖିଲେ! 
(୧୧।୧୩)। ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରି 
କହିଲେ, “ମୁଁ ଆପଣବ୍କା ଶରୀରରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ- 
ବର୍ଗଙ୍କୁ ତଥା ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ଣୁ ମହେଶ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କୁ ଦେଖୁଛି” 
(୧୧। ୧୫) ଇତ୍ୟାଦି । ଏଥୂରୁ ଭଗବାନ ଅଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ- 
ଭାବେ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇ ଥୂଲେ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି। ଦ୍ିତୀୟତଃ, ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ ଆବଶ୍ଯକ 
(ଗୀତା ୧୩। ୩୪; ୧୫। ୧୧), କିନ୍ତୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଦର୍ଶନ 
ଏକମାତ୍ର ଦିବ୍ୟଚକ୍ଷୁ ଦ୍ବାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ। ଅତଏବ ଭଗବାନ 
ଯେ କେବଳ ବୂଝାଇ ଦେଇଥୁଲେ, ସେ କଥା ନୁହେଁ। 


==୭୮୮୮ ୨୮ === 


ନ୍ଦ୍”- ଥର୍ନ୍ୂନର୍କନ ଭୟ କୁଳ କଳଜିବ/ ନିମେ ଜନବାନ ଏହି ନ୍୍ଳୋଳବନେ ୫ଜବନ୍ଧୁଘଂ ୫ଦବଯକୁ କହୁଛନି।/ 
ମା ତେ ବ୍ୟଥା ମା ଚ ବିମୂଢଭାବୋ ଦୃଷ୍ଟ୍କା ରୂପ" ଘୋରମୀଦୂଙ୍ମମେଦମ୍‌ | 
ବ୍ଯପେତଭୀଃ ପ୍ରୀତମନାଃ ପୁନସ୍ତ୍ର ତଦେବ ମେ ରୂପମିଦଂ ପ୍ରପଶ୍ଯ ॥ ୪ ୯ ॥ 


ଅନୟ -ମମ=ମୋର,; ଇଦମ୍‌=ଏହି; ଭଦୃଙ୍କଏତାଦୂଶ; ଘୋରମ୍‌=ଉଗ¦ ରୂପମ୍‌=ରୂପ; ଦୃଷ୍ଟ୍ଲାଇଦେଖି; ତେ= ତୁମେ; 
ବ୍ୟଥା-ବ୍ଯଥୂତ; ମାଚଁହେବା ଅନୁଚିତ; ଚ=ଏବଂ; ବିମୃଢଭାବଃ= (ତୁମଠାରେ) ବିମୃଢଭାବ (ମଧ୍ୟ); ମା=ିଆସିବା ଅନୁଚିତ; 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ବ୍ୟପେତଭୀଃ= (ଏବେ) ନିର୍ଭୟ (ଓ); ପ୍ରୀତ ମନାଃଇପରସନା ମନରେ; ତୃମ୍‌© = ତୁମେ; ପୁନଃ=ପୁନଶୂ: ତତ୍‌, ଏବ ସେହ,; 


ମେ=ମୋର,; ଇଦମ୍‌= ଏହି (ଚତୁର୍ଭୂଜ) ; 


ରୂପମ୍‌ ରୂପ; ପ୍ରପଶ୍ଯ-ଭଲଭାବେ ଦର୍ଶନ କର | 


ମୋର ଏହି ଉଗ୍ରରୂପ ଦେଖି ତୁମେ ବ୍ୟଥୃତ ହେବା ଅନୁଚିତ ଏବଂ ତୁମଠାରେ ମୁକତା ଆସିବା ମଧ୍ୟ 
ଅନୂଚିତ। ଏବେ ନିର୍ଭୟ ଓ ପ୍ରସନ୍ନ ମନରେ ତୁମେ ପୁନଶ୍ଚ ମୋର ଏହି (ଚତୁର୍ଭୁଜ) ରୂପ ଭଲ ଭାବେ 


ଦଶିନ କର। 


ବମା ତେ ବ୍ଯଥା ମା ଚ ବିମୂଢଭାବୋ 
ଦୃଷ୍ଟ୍ଵା ରୂପଂ ଘୋରମୀଦୂଙ୍ମମେଦମ୍‌'-_ କରାଳ ଦନ୍ତପଙ୍କ୍ତି 
ହେତୁ ଭୟାନକ ଦେଖାଯାଉଥୁବା ମୋ ମୁଖରେ ଯୋଦ୍ଧାଗଣ 
ଦ୍ରୁତ ଗତିରେ ପ୍ରବେଶ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଭିତରୁ 
କେତେକ ବଚୂର୍ଣ୍ରଂବିବୂର୍ଷ୍ ମୁଣ୍ଡ ସହିତ ଦାନ୍ତ ସନ୍ଧିରେ 
ଲାଖିଥୁବାର ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରଳୟକାଳୀନ ଅଗ୍ନି 
ସଦୃଶ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ମୁଖ ଦାରା ମୁଁ ସମଗ୍ରଲୋକକୁ ଗ୍ରାସ 
କରି ଚତୁଷ୍କାର୍ଶ୍ବରୁ ଗ୍ନଟି ଯାଉଛି “ମୋର ଏ ପ୍ରକାର ରୂପ 
ଦର୍ଶନ କରି ତୁମେ ବ୍ଯଥୂତ ହେବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ ଖୁସି 
ହେବା ଉଚିତ। ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରଥମେ (୧୧ । ୪୫ 
ରେ) ତୂମେ ମୋର କୃପା ଅନୁଭବ କରି ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦିତ 
ହେଉଥୁଲ ତାହା ଠିକ୍‌ ଥୂଲା; କାରଣ ମୋର କୃପା ପ୍ରତି 
ତୂମର ଦୃଷ୍ଟି ରହିଥୂଲା। ମାତ୍ର ଏବେ ଯେଉଁ ବ୍ଯଥ୍ୂତ 
ହେଉଛ, ତାହା ତୁମ ପକ୍ଷେ ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। 

ଅର୍ଜୁନ ଆଗରୁ କହିଥୂଲେ- 'ପ୍ରବ୍ଯଥୁତାସ୍ତଥାହମ୍‌' 
(୧୧ | ୨୩) ଓ 'ପବ୍ଯଥୃତାନ୍ତରାମ଼ା' (୧୧ | ୨୪) | ତାହାର 
ଉତ୍ତର ଦେଇ ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ମା ତେ ବ୍ୟଥା' | 

ମୁଁ କେବଳ କୂପାକରି ଏପରି ରୂପ ଦେଖାଉଛି। 
ଏହାକୁ ଦେଖି ତୁମେ ମୋହିତ ହେବା ଅନୁଚିତ-ଂମା ଚ 
ବିମୂଢଭାବଃ' । ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ମୁଁ ତ ସର୍ବଦା ପ୍ରସନ୍ନ ଏବଂ 
ପ୍ରସନ୍ତ ହୋଇ ତୁମକୁ ଏହି ରୂପ ଦେଖାଉଛି; କିନ୍ତୁ ତୂମେ 
ବାରମ୍ବାର “ପ୍ରସନ୍ତ ହୋଇଯାଅ; ପ୍ରସନ୍ତ ହୋଇଯାଅ' ବୋଲି 
ଯେଉଁ କଥା କହୁଛ, ଏହା ତୁମର ବିମୂଢ଼ଭାବ | ଏହା ତୁମେ 
ପରିତ୍ଯାଗ କର । ତୃତୀୟତଃ, ତୂମେ ଆଗରୁ କହିଥୂଲ, 
ମୋର ମୋହ ଦୂର ହୋଇଗଲା ( ୧ ୧ | ୧); କିନ୍ଲୁ ବାସ୍ତବରେ 
ବର୍ତମାନ ସୁଦ୍ଧା ତୁମର ମୋହ ଦୂର ହୋଇ ନାହିଁ। ତୂମେ 
ଏହି ମୋହ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ନିର୍ଭୀକ ତଥା ପ୍ରସନ୍ନମନା 
ହୋଇ ମୋର ସେହି ଦେବରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବା ଉଚିତ। 

ଆମ ଦୁହିଙ୍ଚଝ୍ଚର କଥୋପକଥନ ଖୁସି ଓ ଆନନ୍ଦର 
ସହିତ ଲୀଳା ପରି ହେବା ଉଚିତ | ଏଥୁରେ ଭୟ ଓ ମୋହର 
ଆଦୌ ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । ତୁମ କଥାନୁସାରେ ମୁଁ. ଘୋଡ଼ା ଚଳାଉଛି, 


କଥାବାର୍ତା କରୁଛି ଓ ବିଶ୍ବରୂପ ଦେଖାଉଛି । ସବୂକିଛି କରିବା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ତୁମେ ମୋ'ଠାରେ କେବେ କୌଣସି ବିକୃତି ଦେଖିଛ 
କି?* ମୋ”ଠାରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସିଛି କିମ ସେହିପରି 
ମୋର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ତୂମଠାରେ ବି କୌଣସି 
ବିକୃତି ଆସିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

ହେ ଅର୍ଜୁନ! ଶରୀର ପ୍ରତି ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା (ମୁଁ 
ଓ ମୋର ଭାବ? ଥୁବାରୁ ହିଁ ତୁମକୁ ଏପରି ଭୟ ଲାଗୁଛି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ଥୁବା ବସ୍ତୁ (ଶରୀର) ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯିବା ଆଶର୍କ୍ଚାରେ ତୁମେ ଭୟଭୀତ ହେଉଛ । ଏହା 
ତୁମର ମୂର୍ଖଝତା, ଅଜ୍ଞତା। ଏହା ତୁମେ ପରିତ୍ଯାଗ କର । 

କାହାକୁ ଯଦି କେବେ ଭୟ ଲାଗେ, ତାହାର ମୂଳ 
କାରଣ ହେଲା, ଶରୀରରେ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ଅଛି। 
ଶରୀର ପ୍ରତି ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ଥୁବାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଉତ୍ଦତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁ(ପ୍ରାଣ) କୁ ରଖିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ । ଏହା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର 
ମୂର୍ଖତା ଏବଂ ଏହା ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଳ । କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ 
ମାଗ ଅନୂସରଣ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ମୋହ 
ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ସର୍ବତ୍ର ଭଗବଭାବ ହୁଏ 
ଏବଂ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମଭାବ ଥାଏ। ତେଣୁ 
ସେମାନେ ନିର୍ଭୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ସେମାନେ ଭଗବତ୍‌ 
ଅଭିମୁଖୀ ହେବା ହିଁ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଳ। ଭଗବାନବ୍ଗ୍ରର 
ଭୟଙ୍କର ନୂସିଂହ ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଦେବତା ପ୍ରଭୂତି ଭୟଭୀତ 
ହୋଇଗଲେ, ମାତ୍ର ପ୍ରହ଼ାଦ ଭୟ କଲେ ନାହିଁ: କାରଣ 
ତାଙ୍କର ସର୍ବତ୍ର ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ଥିଲା। ସେ ନୃସିଂହ ଭଗବାନର୍ଜ 
ନିକଟକୁ ଯାଇ ତାଙ୍କ ଚରଣରେ ପ୍ରଣାମ କଲେ ଏବଂ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍କୁ କୋଳକୁ ଟାଣିନେଇ ସ୍ନେହରେ ଗ୍ବଟିବାକୁ ଲାଗିଲେ 

“ବ୍ଯପେତଭୀଃ ପ୍ରୀତମନାଃ ପୂନସ୍ତ୍ର ତଦେବ ମେ 
ରୂପମିଦଂ ପ୍ରପଶ୍ୟ"-- ୪୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଥୁଲେ-- 
'ଭୟେନ ଚ ପ୍ରବ୍ଯଧ୍ତତଂ ମନୋ ମେଂ; ତେଣୁ ଭଗବାନ 
'ଭୟେନ' ପାଇଁ କହୁଛନ୍ି- “ବ୍ଯପେତଭୀଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୂମେ 
ଭୟଶୂନ୍ୟ ହୁଅ ଏବଂ 'ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ପତଂ ମନଃ' ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି-- 
'ପ୍ରୀତମନାଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମେ ପ୍ରସନ୍ନମନା ହୁଅ। 


) 


* ଅର୍ଜୁନ ନିଜଠାରେ ନାନାପ୍ରକାର ବିକାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିବର୍ତନ ଅନୁଭବ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ସର୍ବଦା ନିର୍ବିକାର ମନେ କରୁଥୂଲେ, 
ସେଥୁଯୋଗୁଁ ସେ ଗୀତାର ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତରେ (ଗୀତା ୧ | ୨୧, ୧୧ | ୪୨ ଓ ୧୮ | ୭୩ ରେ) ଭଗବାନକ୍ା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅଅବ୍ଯୁତ' 


ସମ୍ବୋଧନ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୪୯] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଭଗବାନ ବିରାଟରୂପରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଯେଉଁ | ଆପଣଙ୍ଗ୍ର ସୌମ୍ଯ ମନୂଷ୍ଯ ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ସଚେତ 


ଚତୁର୍ଭୁଜରୂପ ଦେଖାଇଥୁଲେ, ତାହାକୁ ନିର୍ଦେଶ କରି ଏଠାରେ 
'ପୁନଃ' ପଦ ଦାରା କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ମୋର ସେହି ରୂପକୁ 
ତୁମେ ଏବେ ଭଲଭାବରେ ଦେଖ। 

'ତଦେବଂ ର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ତୁମେ ଦେବ (ବିଷ୍ଣୁ ରୂପ 
ସହିତ ବ୍ରହ୍ମା ଶିବ ପ୍ରଭୂତି ଦେବତା ଓ ଭୟାନକ ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ବହୂଁ ନାହଁଅ କେବଳ ଦେବରୂପ ଦେଖିବାକୁ 
ଗ୍ବହୁଛ; ଏଣୁ ତୁମେ ଭଲଭାବେ ସେହି ଦେବରୂପ ଦର୍ଶନ କର। 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରାଥ୍ଥିନା ଅନୁଯାୟୀ ଭଗବାନ ଏବେ ଯେଉଁ 
ରୂପ ଦେଖାଇବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସେହି ରୂପ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସେ 
ଏଠାରେ “ଇଦମ୍‌' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। 


ସଞ୍ଜୟ ଓ ଅଜୁନର୍ଦ୍ଚ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି କେଉଁ ପକ୍ଷ୍ୟନ୍ତ ରହିଲା? 


ବେଦବ୍ଯାସ ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭରେ ସଞ୍ଜାୟଙ୍କୁ ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟ 
ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ”ଂ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟ ବଳରେ ସେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରା୍ୁ 
ଯୁଦ୍ଧର ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣାଇ ଗ୍ବଲିଲେ। କିନ୍ତୁ ଶେଷରେ 
ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ନିହତ ହେବାରୁ ଯେତେବେଳେ ସଞ୍ଜୟ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହେଲେ, ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୀର ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟ ଗ୍ରଲିଗଲାଯ । 

ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରୁ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ଦିବ୍ଯଦୂଷ୍ଟୁ ଦେଲେ--“ଦିବ୍ଯ ଦଦାମି ତେ 
ଚକ୍ଷୁଃ ପଶ୍ୟ ମେ ଯୋଗମୈଶ୍ବରମ୍‌' (୧୧।୮) ଏବଂ 
ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ଵରୂପ ଭଗବାନଙ୍କର ଦେବରୂପ, ଉଗ୍ରରୂପ 
ଇତ୍ଯାଦି ଅନେକ ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଗ୍ବଲିଲେ । ଅଜ୍ୁନକ୍କ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଅତ୍ଯୁଗ୍ରରୂପ ଆସିବାରୁ ସେ ଡରିଗଲେ ଏବଂ 
ଭଗବାନକ୍ଟୁ ସ୍ତୁତି ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା କରି କହିବାକୁ ଲାଗିଲେ, 
“ମୋ ମନ ଭୟରେ ବ୍ଯଥ୍ୂତ ହେଉଛି, ଆପଣ ମୋତେ 
ସେହି ଚଡୁର୍ଭୂଜ ରୂପ ଦେଖାନ୍ତୁ'୮” ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ 
ନିଜର ଚତୂର୍ଭୁଜ ରୂପ ଦେଖାଇଲେ ଏବଂ ତା'ପରେ 
ଦ଼ିଭୁଜରୂପ ଧାରଣ କଲେ। ଏଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ 
ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ (୪୯ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି 


ହେଲି ଏବଂ ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତ ଫେରି ପାଇଲି ।” 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଅର୍ଜୁନ ତ ଆଗରୁ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ଯଥ୍ୂତ (ବ୍ଯାକୁଳଃ ହୋଇଥୂଲେ--ଂଦୃଷ୍ଟ୍ଟା ଲୋକାଃ 
ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ୂତାସ୍ତଥାହମ୍‌ (୧୧। ୨୩), “ଡ଼ୂୃଷ୍ଟ୍ରା ହି ଡ଼ାଂ 
ପ୍ରବ୍ୟଥ୍ୂତାନ୍ତରାମ୍ବାଂ (୧୧। ୨୪); ତେଣୁ ସେହିଠାରେ 
ତାଙ୍ଚ୍ତର ଦିବ୍ଯଦୂଷ୍ଟି ଗ୍ବଲି ନ ଗଲା କିପରି ଏହାର 
ଉତ୍ତର ହେଲା, ଏବେ ଅର୍ଜୁନ ଯେତେ ଭୟଭୀତ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ସେତେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ନ ଥୂଲେ। 
ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଭଟବାନଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର 
ନମସ୍କାର କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଚତୂର୍ଭୁଜରୂପ ଦେଖାଇବାକୁ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁଛନ୍ତି (୧୧ । ୪୫) । ଏହି କାରଣରୁ ଏଠାରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟ ଗ୍ବଲିଗଲା । 

ଦିତୀୟ କାରଣ ଏହା ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ ଯେ, 
ଆଗରୁ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିବାକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବହୁତ ଇଢ଼ା 
ଥିଲା- ଦଷ୍ଟୁମିଛାମି ତେ ରୂପମ୍‌' (୧୧ | ୩), ), ଏଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ ତାକୁ ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟ ଦେଇଥୂଲେ; କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ଏଠାରେ ଆଉ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ରହିଲା 
ନାହିଁ। ସେ ଭୟଭୀତ ହୋଇଯିବାରୁ ଚତୁର୍ଭୁଜରୂପ ଦେଖିବା 
ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ କଲେ, ଏଇଥୂପାଇଁ ( ଦିବ୍ଯଦୂଷ୍ଟିର 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ରହିବାରୁ) ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ଗ୍ବଲିଗଲା । 

ସଞ୍ଜୟ ଓ ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ଶୋକ ବା ଭୟରେ ବ୍ୟଥୂତ 
(ବ୍ଯାକୁଳଃ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତେ ତେବେ ବହୁତ ସମୟ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାର୍କର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟ୍‌ ରହି ପାରିଥାନ୍ତା ଏବଂ ସେମାନେ 
ବହୁତ କିଛି ଦେଖିପାରିଥାନ୍ତେ। କିନ୍ତୁ ଶାକ ଓ ଭୟରେ 
ବ୍ୟଥୂତ ହୋଇଯିବାରୁ ସେ ଦୁହିର୍କ୍କର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟ ଗ୍ବଲିଗଲା। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ 
ସଂସାରରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ର 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବିବେକଦୃଶ୍ଫି କାମ କରେ ନାହିଁ । ଉଦାହରଣ- 
ସ୍ବରୂପ ମନୁଷ୍ୟର ଯଦି ଟତ୍ଦାପଇସାରେ ଅଧୂକ ମୋହ 


ଥିଲା। ୫୧ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ନିଜେ ଅର୍ଜୁନ କହିଛନ୍ତି, “ମୁଁ ହୁଏ, ତେବେ ସେ ଗ୍ଵବେରି କରିବାରେ ଲାଗେ; ଧୀରେ 


» ଏଷ ତେ ସଞ୍ଚୟୋ ରାଜନ୍‌ ଯୁଦ୍ଧମେତଦ୍‌ ବଦିଷ୍ଯତି । ଏତସ୍ଯ 
ସମନ୍ଧିତଃ । କଥୟିଷ୍ୟତି 


ଚକ୍ଷୁଷା ସଞ୍ଜଚୟୋ ରାଜନ୍‌ ଦିବ୍ୟେନୈବ 


ସର୍ବସଂଗ୍ରାମେ ନ ପରୋକ୍ଷଂ ଭବିଷ୍ଯତି ॥ 
ତେ ଯୁଦ୍ଧଂ ସର୍ବଜ୍ଞଶ୍ଳ ଭବିଷ୍ଯତି ॥ 
(ମହା. ଭୀଷୁ, ୨ | ୯-୧୦) 


“ରାଜନ୍‌! ସଞ୍ଚୟ ଆପଣକୁ ଯୁଦ୍ଧର ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣାଇବେ । ସଂଗ୍ରାମଭୂମିର କୌଣସି ଘଟଣା ସଞ୍ଜୟଙ୍କୁ ଅଜ୍ଞାତ ରହିବ ନାହିଁ। 
ହେ ରାଜନ୍‌! ସଞ୍ଚୟ ଦିବ୍ୟଦୃୂଣ୍ଟି ସମ୍ପନ୍ତ ହୋଇ ସର୍ବଜ୍ଞ ହୋଇଯିବେ ଏବଂ ଆପଣଙ୍ଗୂ ଯୁଦ୍ଧର ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣାଇବେ।'' 
7 ତବ ପୁତ୍ରେ ଗତେ ସ୍ଵର୍ଗେ ଶୋକାର୍ତସ୍ୟ ମମାନଘ । ରଷିଦତ୍ତଂ ପ୍ରଣଷ୍ଟ୍ରେ ତଦ୍‌ ଦିବ୍ୟଦର୍ଶିତୃମଦ୍ୟ ବୈ ॥ 


(ମହା. ସୌପ୍ରିକ, ୯ | ୬୨) 


“ହେ ନିଷ୍ଠାପ ନରେଶ! ଆପଣଙୀର ପୁତ୍ର ସ୍ଵର୍ଗଗତ ହେବାରୁ ମୁଁ ଶୋକାତୂର ହୋଇ ପଡ଼ିଛି ଏବଂ ମହର୍ଷି ବେଦବ୍ୟାସଙ୍କ୍‌ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଦତ୍ତ 


ମୋର ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟ ମଧ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ।'' 


842 * ଶୁମଭଗବଦଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 
ଆ ଅଅଜଜତ୍‌ଵଵଚ 6 ଚଟ୍‌ ×୍‌ଢ୍‌ଢ-ଢମ।'”'` ` 


ଧୀରେ ମୋହ ବଢ଼ିଲେ ସେ ଡକାୟତି କରେ ତଥା ମୋହ । ବିବେକ ସେତେ ଅଧୂକ ଅକାମୀ ହୋଇଯାଏ। ମନୁଷ୍ୟ 
ପ୍ରବଳ ହୋଇଗଲେ ସେ ଟକ୍କାପଇସା ଲାଗି ଏପରି କି । ଯଦି ମୋହରେ ଜଡ଼ିତ ନ ହୋଇ ନିଜର ବିବେକଦୃଶଣ୍ଟକୁ 
ନରହତ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦିଏ ନାହିଁ। ଏହି । ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଅନ୍ତ ତେବେ ସେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବା 
କ୍ରମରେ ମୋହ ଯେତେ ଅଧୂକ ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗେ, ତା'ର ¦ ସଙ୍କେଂ ସଙ୍ଗେ ସାରା ସଂସାରର ଉଦାରକଉର୍ତା ହୋଇ ପାରନ୍ତା! 


ଘଜିଣିଛ୍ଞ ଭ/ବ--ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଲେ-_ 'ତତୃକ୍ଷାମୟେ ତାମହମପ୍ରମେୟମ୍‌' (୧୧ | ୪୨) | 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି--ମୁଁ ଶାନ୍ତ କିମ୍ବା ଉଗ୍ନ ଯେ କୌଣସି ରୂପରେ ଦର୍ଶନ ଦେଲେ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ତ ତୁମର 
ସେହି ସଖା! ତୁମେ ଡରିଯିବାଟା ତୁମର ମୂଢ଼ତା ଓ ମିତ୍ରତାରେ ନ୍ଯୂନତା। ଯାହା ବି ଦେଖାଯାଉଛି, ସବୁକିଛି ମୋହରି 
ଲୀଳା। ଏଥୂରେ ଭୟଭୀତ ହେବାର କଂଣ ଅଛି ମିତ୍ର ମିତ୍ର ମଧ୍ୟରେ କିଏ ବଡ଼ ଆଉ କିଏ ଛୋଟ?୨ 

ଭଗବାନ ହିଁ ଜଗତ ରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଥୂବାରୁ ଏହି ଜଗତକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଦି ଅବତାର କୁହାଯାଏ-¬ 
“ଆଦ୍ଯୋଃବତାରଃ ପୁରୂଷଃ ପରସ୍ଯ' (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା ୨। ୬।୪୧) । ଭଗବାନ ଯେପରି ରାମ, କୃଷ୍ଣ ଆଦି ରୂପରେ 
ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ସେହିପରି ଜଗତରୂପରେ ମଧ୍ଯ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି। ଏହି ଜଗତକୁ ଅବତାର 
କହିବାର କାରଣ ହେଲା, ଏଥୂରେ ଭଗବାନ ଦୃଶ୍ଯରୂପେ ଦୂଷ୍ଝ ଗୋଚର ହୁଅନ୍ତି। ଅବତାର ସମୟରେ ଭଗବାନ 
ଲୌକିକ ପରି ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଦା ଅଲୌକିକ (ଗୀତା ୪। ୬” । ମାତ୍ର ରାଗ-ଦ୍ରେଷ କାରଣରୁ 
ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ଲୌକିକ ପରି ଦେଖାଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୭ । ୨୪-୨୫, ୯ | ୧୧) | 

ଭଗବାନ ଶାନ୍ତ ବା ଉଗ୍ର ଯେଉଁ ରୂପରେ ଆସିଲେ ବି ତାହା ତାଙ୍କର ସ୍ବ-ଇଚ୍ଛା। କମନୀୟ ଦୃଶ୍ଯ ଓ ସୁଗନ୍ଧଯୁକ୍ତ 
ପ୍ରଭ୍ଭୁଟିତ ପୁଷ୍ଜ୍ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନତ୍କୀର ରୂପ ଏବଂ ଦୁର୍ଗନ୍ଧଯୁକ୍ତ ମାଂସ, ହାଡ଼, ମଇଳା ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପ। 
ଭଗବାନବ୍ଚ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ କିଛି ନାହିଁ। ଭଗବାନ ରାମ, କୃଷ୍ଣ ଆଦି ରୂପ ମଧ୍ଯ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ମସ୍ଥ୍ଯ, କଜ୍ରପ, 
ବରାହାଦି ରୂପ ମଧ୍ଯ ଧାରଣ କରିଛନ୍ତି। ଯେକୌଣସି ରୂପ ଧାରଣ କଲେ ବି ସେ ଭଗବାନ । ସମସ୍ତ ରୂପ 
ଭଗବାନର୍କର ରୂପ ଏବଂ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ତାଙ୍ଚ୍ଚର ଲୀଳା। କେହି ପାପ ବା ଅନ୍ୟାୟ କରୁଥୂବାର ଦେଖିଲେ ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ ଯେ ଭଗବାନ କଳିଯୁଗୀୟ ଲୀଳା କରୁଛନ୍ତି। ସେ ଯେପରି ରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତ, ସେହିପରି ଲୀଳା (କ୍ରିୟା) 
କରନ୍ତିଂ। ମୂର୍ତିରୂପ (ଅର୍ଚ୍ଚାବତାରଃ ଧାରଣ କରି ସେ ମୂର୍ତି ପରି ଅଚଳ ରହିବାର ଲୀଳା କରନ୍ତି। ମୂର୍ତିରୂପ ଧାରଣ 
କରି କ୍ରିୟା କରିବା ଶୋଭନୀୟ ନୁହେଁ, ବରଂ କ୍ରିୟା ନ କରିବା ଶୋଭନୀୟ। କ୍ରିୟା କଲେ ସେ ଅର୍ଚ୍ଚାବତାର 
ବୋଲାଇବେ କିପରି? ବରାହ (ଘୁଷୁରି) ରୂପ ଧାରଣ କରି ସେ ବରାହଭଳି କ୍ରିୟା କରନ୍ତି ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯ ରୂପ ଧାରଣ 
କରି ମନୂଷ୍ଯଭଳି କ୍ରିୟା କରନ୍ତୀ । ସେ ଯେକୌଣସି ରୂପ ଧାରଣ କରି ଯେପରି କ୍ରିୟା କଲେ ବି ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଭକ୍ତକ୍କୀ 
ହୃଦୟରେ କୌଣସି ବିକାର ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଭକ୍ତର୍କ୍ପ ଦୂଷ୍ଟିରେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ନ ଥାଏ, ନ ଥୂଲା, ହେବ ନାହିଁ କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 

ଆମକୁ ଦେଖାଯାଉଥୂୁବା ସଂସାର ଭଗବାନର୍କ୍ୀର ବିରାଟରୂପ ନୂହେଁ; କାରଣ ବିରାଟରୂପ ଦିବ୍ୟ ଓ ଅବ୍ଯୟ 
ହୋଇଥୁବାବେଳେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ସଂସାର ଭୌତିକ ଓ ନାଶବାନ୍ବ। ଯେପରି ଆମକୁ ଭୌତିକ ବୃନ୍ଦାବନ ଦେଖାଯାଏ, 
ପ୍ରକୃତ ଦିବ୍ଯ ବୃନ୍ଦାବନ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ସେହିପରି ଆମକୁ ଭୌତିକ ବିଶ୍ଵ ଦେଖାଯାଏ, ପ୍ରକୃତ ଦିବ୍ୟ ବିଶ୍ଵ 
(ବିରାଟରୂପ) ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଦେଖା ନ ଯିବାର କାରଣ-- ସୁଖଭୋଗର ଇଢ଼ା | ଭୋଗେଢ଼ା ଯୋଗୁଁ ଜଡ଼ତା, ଭୌତିକତା 
ଓ ମଳିନତା ଆସିଛି | ଯଦି ସଂସାର ପ୍ରତି ଭୋଗେଢ଼଼ାଜନିତ ଆକର୍ଷଣ ନ ହେବ, ତା'ହେଲେ ସବୁକିଛି ଚିନ୍ମୟ ବିରାଟରୂପ| 

ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହୋଇଗଲେ ଜ୍ଞାନୀଙ୍କୁ ସଂସାର ଚିନ୍ମୟରୂପ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟରୂପ ଦେଖାଯାଏ। 
ମାଧୁର୍ଯ୍ରୂପରେ ଦେଖାଗଲେ ସମସ୍ତଙ୍କର ନିଜ ନିଜ ଶରୀର ପ୍ରତି ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରୀତି ହେବା ପରି ଭକ୍ତକ୍କର ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରୀତି ହୁଏ। ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରୂପରେ ଭଗବାନଙ୍କର ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରୁଥୁଲେ କାରଣ ସେ 
ସେହି ରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ଇଢ୍ଛୁକ ଥୂଲେ- ' ଦ୍ଟୁମିଳୁମି ତେ ରୂପମୈଶ୍ବରଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' (୧୧ | ୩) | ମାଧୁର୍ଯ୍ୟରେ 
ପ୍ରେମର ଏବଂ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରଭାବର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। ତାସ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଦିବ୍ଯ ବିରାଟରୂପ ଏକ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 


* ଜଥା ଅନେକ ବେଷ ଧରି ନୃତ୍ୟ କରଇ ନଟ କୋଇ | ସୋଇ ସୋଇ ଭାଵି ଦେଖାଵ୍ଇ ଆପନୁ ହୋଇ ନ ସୋଇ ॥ 


(ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୭୨ଖ) 
7 ଚତୂଥି ଅଧ୍ୟାୟର ୯ମ ଶ୍ଣୋକର ପରିଶିଷ୍ଟ ଭାବ ଦ୍ରଷ୍ଟବ୍ୟ । 


ଶ୍ମୋକ ୫୦] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଭାବନାନ୍ରୁ ସାରେ ଅନେକ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ଅନେକ ରୂପରେ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଏକ ଅଟେ । 
ଏକ୍ଯରେ ଅନୈକ୍ଯ ଓ ଅନୈକ୍ଯରେ ଏକ୍ଯ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ୍ୟ ଅଲୌକିକତା ଓ ବିଲକ୍ଷଣତା । 
== 78 ` ===-= 


ସମ୍କଵ ଚଭରବଦନ ପୂର୍ବଣନ୍ତ୍ରୋଳବଳେ ଅର୍ନ୍ତଳନକୁ ଯୋ ନୁଫ 6ଦକ୍ଳିକ/ ପାଇଁ କହ୍ଦିଥିଠଲେ। ନ୍ଦ କିଳନ ସେହି କିସୁନୁଫ 


6୩ @ଛଛି 6ବେ/ଳି ଯଣୀୟ ଏହି ଛୋଳଳକେ କହୁଛନି / 


୪୨୦ 6@ବଚ/୭ଚ 
ଇତ୍ଯନ୍ଥୁନଂ ବାସୁଦେବସ୍ତଥୋକ୍କଵା ସ୍ପକଂ ରୂପଂ ଦଶିୟାମାସ ଭୂୟଃ । 
ଆଶ୍ଵାସୟାମାସ ଚ ଭୀତମେନଂ ଭୂତ଼ା ପୁନଃ ସୌମ୍ଯବପୁମିହାମ୍ବା ॥ ୫୦ ॥ 


ଥଅଂନୟ ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ ସଞ୍ଜୟ କହିଲେ; ବାସୁଦେ ବଃ- ଭଗବାନ ବାସୁଦେବ; ଅଜ଼ୁନମ୍‌= ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ; ଇତି ଏପରି; 
ଭକ୍‌ା=କହି; ଭୂୟଃ= ପୁନଶ୍ୂ; ସ୍କମ୍‌ ନିଜର; ତଥା=ସେହିପରି; ରୂପମ୍‌-ରୂପ; ଦଶିୟାମାସ-ଦେଖାଇଲେ; ଚ=ଏବ'; 
ମହାମ୍ବା=ମହାମ୍ରା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁନଃ ପୁନର୍ବାର: ସୌମ୍ୟବପୁଃ- ସୌମ୍ୟବପୁ; ଭୃତା-ଇ- ଧାରଣ କରି; ଏନମ୍‌- ଏହି; ଭୀତମ୍‌-- ଭୟଭୀତ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ; ଆଶ୍ଵାସୟାମାସ=ସାନ୍ସ୍ଵନା ଦେଲେ। 


ସଞ୍ଚୟ କହିଲେ --ଭଗବାନ ବାସୁଦେବ ଅଜୁନକୂ ଏପରି କହି ପୁନଶୃ ନିଜର ସେହି ରୂପ (ଦେବରୂପ) 
ଦେଖାଇଲେ ଏବଂ ମହାତ୍ମା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁନବାର ସୌମ୍ଯବପୁ (ଢ଼ିଭୁଜରୂପ) ଧାରଣ କରି ଭୟଭୀତ 


ଅଜ୍ଜୁନକ୍ତୁ ସାନ୍ତ୍ଵନା ଦେଲେ । 

ବାନୀ ଇତ୍ଯଜ଼ୁନଂ ବାସୁଦେବସ୍ତଥୋକ୍ଟ୍ରା ସ୍ବକଂ 
ରୂପଂ ଦଶିୟାମାସ ଭୂୟଃ'”-- ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନକୂ ଚତୁର୍ଭୂଜ 
ରୂପ ଧାରଣ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାରୁ ଭଗବାନ 
କହିଲେ, “ମୋର ଏହି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ତୂମେ 
ବ୍ଯଥ୍ତ ଓ ଭୟଭୀତ ହୁଅ ନାହିଁ। ତୂମେ ପ୍ରସନ୍ନ ମନରେ 
ମୋର ଏହିରୂପ ଦର୍ଶନ କର (୧୧ | ୪୯) |'”” ଭଗବାନର୍ୀର 
ଏହି ଉକ୍ତିକୁ ସଞ୍ଜୟ ଏଠାରେ “ଇତୀୟଜ଼ୂନଂ ବାସୁଦେବସ୍ତଥୋକ୍ଟ୍ରାଂ 
ପଦ ଦ୍ବାରା କହିଛନ୍ତି । 

ତଥା' କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି କୂପା 
ପରବଶ ହୋଇ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇଥୂଲେ, 
ସେହିପରି କୃପାପରବଶ ହୋଇ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନସ୍ତୂ 
ନିଜର ଚତୁର୍ଭୂଜରୂପ ଦେଖାଇଲେ । ଏହି ଚତୂର୍ଭୁଜରୂପ 
ଦର୍ଶନ କରିବାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗ୍ବର କୌଣସି ସାଧନା ବା 
ଯୋଗ୍ଯତା ଯେ ଥୂଲା ତାହା ନୁହେଁ, ବରଂ ଭଗବାନବ୍କୀ 
କୃପା ହିଁ ଏହାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ । 

'ଭୂୟଃ' କହିବାର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ ବିଶ୍ବରୂପରେ 
ଯେଉଁ ଦେବରୂପ ୧ଚତୂର୍ଭୂଜ ରୂପ) ଦର୍ଶନ କରିଥଲେ 
(୧୧ | ୧୫, ୧୭) ଏବଂ ଯେଉଁ ରୂପ ଦେଖାଇବାକୁ ଅର୍ଜୁନ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଥୁଲେ (୧୧ । ୪୫-୪୬), ଭଗବାନ ପୁନର୍ବାର 
ସେହି ରୂପ ଦେଖାଇଲେ। 

'ଆଶ୍ଵାସୟାମାସ ଚ ଭୀତମେନଂ ଭୃତ଼୍ା ପୁନଃ 
ସୌମ୍ୟବପୁମିହାମ୍ପା'-- ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍ଣ ଅଜୁନଙ୍ଗୁ ପ୍ରଥମେ 


ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଦେଖାଇଲେ। ତା'ପରେ ଅଝଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରସନ୍ନ 
କରିବା ପାଇଁ ମହାମ୍ରା ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପୁନଃ ଦ୍ରିଭୁଜରୂପ 
(ମନୁଷ୍ୟରୂପ) ଧାରଣ କରି ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନରେ ଭୟଭୀତ 
ଅର୍ଜୁନର୍କୁ ଆଶ୍ବାସନା ଦେଲେ। 

ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦ୍ରିଭୁଜ ନା ଚତୁର୍ଭୂଜନ ଏହାର 
ଉତ୍ତର ହେଲା, ଭଗବାନ ସର୍ବଦା ଦିଭୁଜ ରୂପରେ ରହୁଥିଲେ, 
କିନ୍ତୁ ସମୟାନୁସାରେ ଯେଉଁଠି ସେ ଉଚିତ ମନେ କରୁଥୂୁଲେ, 
ସେଠାରେ ଚତୁତଦ୍ଭୁଜରୂପ ଧାରଣ କରୁଥୂଲେ। 

ଦଶମ ଓ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ନିଜର 
ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଶିନା କଲାବେଳେ ନିଜର ମହାନତା, ପ୍ରଭାବ 
ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ବିଷୟରେ କହିଲେ ଏବଂ ନିଜର ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଅଦ୍ଭୁତ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇବାରେ ମଧ୍ୟ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ହିଁ 
କାରଣ ବୋଲି କହିଲେ। ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ଭଗବାନକ୍ବର 
ଏହି ମହାନ୍‌ ପ୍ରଭାବକୁ ଜାଣିଯିବ ଅଥବା ସ୍ଵୀକାର କରିନେବ, 
ତେବେ ସଂସାର ପ୍ରତି ତାହାର ଆକର୍ଷଣ ରହିବ ନାହିଁ । ସେ 
ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସଂସାର-ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । 

ଅର୍ଜୁନସ୍ପ ଉପରେ ଭଗବାନର୍କ୍ବର କେତେ ବିଚିତ୍ର 
କୃପା! ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇଲେ, 
ତା'ପରେ ଦେବରୂପ (ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ) ଦେଖାଇଲେ ଏବଂ 
ପରିଶେଷରେ ମନୁଷ୍ୟରୂପ (ଦିଭୁଜରୂପ) ଧାରଣ କଲେ! 
ତତ୍‌ସହିତ ଭଗବାନ ଆମମାନର୍ଦ୍ଦ ଉପରେ ମଧ୍ୟ କେତେ 
ଅଲୌକିକ କୃପା କରିଛନ୍ତି। ଯେକୌଣସି ବିଶେଷତୃକୁ ନେଇ 


844 * ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 
ଳା ୦ ୦ ର ଓ ୭ ଼ଚ୍‌ଵ ଵୋ ୋ( ରମ” ୫ ଚଚ-;‰?‰ଠ‰ଇ‰ଇ‰ଇୱଚଡଚାୂାାାୂ୭ୂ ଚାସ 


ଆମ ମନ ଯେଉଁଆଡ଼େ ଯାଉଛି, ସେଠାରେ ଆମେ ଭଗବାନଙ୍ୁ | ଏକମାତ୍ର କାରଣ | ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି କୃପା ଅନୁଭବ କରି 
ସ୍ମରଣ କରି ପାରିବା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍ସ୍ ବିଶ୍ବରୂପର ମନନ । ଆମେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ । ସେତେବେଳେ ସଞ୍ଚୟ ପ୍ରଭୂତି 
ଓ ଚିନ୍ତନ କରି ପାରିବା। ଆଜିକାଲିର ଘୋର ପତନ ସମୟରେ ¦ ଅଳ୍ପ କେତେକଙ୍କୁ ଏହି ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ଶୁଣିବା ଓ ବିଶ୍ବରୂପର 
ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ବିଭୂତି ଓ ବିଶ୍ଵରୂପ ଚିନ୍ତନ । ଚିନ୍ତନ-ସ୍ମରଣ କରିବାର ସୁଯୋଗ ମିଳିଥୂଲା । ସେହି ସୁଯୋଗ 
କରିବାକୁ ଯେଉଁ ସୁଯୋଗ ମିଳିଛି; ସେଥୁରେ ଆମର ଉଦ୍ୟମ ¦ ଆଜି ଆମ୍ଭମାନର୍କୁ ମିଳିଛି | ଅତଏବ ଏପରି ଅପୂର୍ବ ସୁଯୋଗ 
ବା ଯୋଗ୍ୟତା କାରଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ଭଗବାନର୍କଢର କୃପା ହିଁ | ହରାଇବା ଅନୁଚିତ | 
===== ;× === 
ସନ ୭ଭଜବ//ନ ନନୁ/ତୁଦଫ ଧାକଣୀ କଳି ଅର୍ନୁନଙୁ ଆଣୁଯନ/ 6ଚେବ/କୁ ଅର୍ନୁନ କନିଲେ- ¬ 
ଅର୍ନ୍ଧନ ଜଚ/ଚ 
ଦୃଷ୍ଟ୍ରେଦଂ ମାନୂଷଂ ରୂପଂ ତବ ସୌମ୍ଯଂ ଜନାଦିନ । 
ଇଦାନୀମସ୍ମି ସଂବୂତ୍ତଃ ସଚେତାଃ ପ୍ରକୃତିଂ ଗତଃ ॥ ୫୧॥ 

ଥୟ ଅଜୁ ନ ଉବାଚ =ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ଜନାର୍ଦ ନ=ହେ ଜନାର୍ଦନ! ; ତ ବ=ଆପଣରକ୍ାର; ଇଦ ମ୍‌=ଏହି; 
ସୌମ୍ୟମ୍‌ସୋମ୍ୟ; ମାନୁଷମ୍‌ -ମନୁଷ୍ଯ; ରୂପମ୍‌=ରୂପ,; ଦୃଷ୍ଟ୍ରାଠିଦର୍ଶନ କରି (ମୁଁ); ଇଦାନୀମ ¬ ଏବେ; ସଚେତାଃ=ସିରଚିତା; 
ସଂବୃତ୍ତଃ, ଅସ୍ମିଚିହେଲି (ଏବଂ); ପରକୃତିମ୍‌ଚନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ରିତିତ ଗତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲି | 

ଅଜୁ ନ କହିଲେ--ହେ ଜନାଦିନ! ଆପଣାର ଏହି ସୌମ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯରୂପ ଦଶିନ କରି ମୁଁ ଏବେ ସିରଚିତ୍ତ 
ହେଲି ଏବଂ ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ ସିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲି । 

ଚୟ୫୪/୮ଡ଼ୃଷ୍ଟ୍ରେଦଂ ମାନୂଷଂ ରୂପଂ ତବ ସୌମ୍ୟ | ହେଲି- 'ପରକୃତିଂ ଗତଃ |' 
ଜନାଦିନ'--ଆପଣ ମନୁଷ୍ଯ ଅବତାରରେ ଯେଉଁ ରୂପ ଧରି ଏଠାରେ “ସଚେତାଃ' କହିବାର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଲୀଳା କରନ୍ତି, ସେହି ରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଗାଭ୍, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, । ଯେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟି ଭଗବାନଙ୍କର ମହତୀ 
ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ପୁଲକିତ ହୋଇ ଉଠନ୍ତିଂ । ଏପରି । କୃପା ଆଡ଼କୁ ଗଲା, ସେତେବେଳେ ସେ ସଚେତ ହେଲେ 
ସୋମ୍ୟ ଦ୍ିଭୁଜରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ମୁଁ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ହେଲି, ମୋର ଚିତ୍ତ . ଏବଂ ଭାବିଲେ, ମୁଁ କେଉଁଠି ଆଉ ଭଗବାନଙ୍କର ବିସ୍ମୟକାରକ 
ସ୍ଥିର ହେଲା-- 'ଇଦାନୀମସ୍ମି ସଂବୃତ୍ତଃ ସଚେତାଃ”' | ବିରାଟରୂପ ¡ ଅଲୌକିକ ବିଶ୍ରୂପ କେଉଁଠି! ଏପରି ରୂପ ଦର୍ଶନ କରିବାରେ 
ଦର୍ଶନ କରି ମୁଁ ଭୟଭୀତ ହୋଇଯାଇଥୁଲି; ଏବେ ସମସ୍ତ ଭୟ । ମୋର କୌଣସି ଯୋଗ୍ୟତା ବା ଅଧୂକାର କାରଣ ନୁହେଁ। 
ଓ ବ୍ୟଥା ଦୂର ହୋଇଗଲା ଏବଂ ମୁଁ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ସିତି ପ୍ରାପ୍ତ । ଭଗବତ୍‌କୃପା ହିଁ ଏହାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ । 


ମଂିଣିନ୍ଖ କ/ଚ-ଡ଼ିଭୁଜରୂପ ଭଗବାନର୍କୀର ସୌମ୍ଯରୂପ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ତାହାକୁ ମନୁଷ୍ଯରୂପ କହିଲେ। 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦ଼ିଭୁଜ ରୂପଧାରୀ ଥୂଲେ। ବ୍ରହ୍ମବୈବର୍ତପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି-- 
ଡ଼ମେବ ଭଗବାନାଦ୍ୟୋ ନିର୍ଗୁଣଃ ପ୍ରକୃତେଃ ପରଃ । ଅର୍ାଙ୍ଗୋ ଡ଼ି ଭୁଜଃ କୃ ଷ୍ଳୋଃପ୍ୟଵ୍ାରେଂନ ଚତୁ ଭୁୁଜଃ ॥ 
(ପକୃତି, ୧୨ | ୧୫) 
“ସ୍ରମସ୍ତଜ୍କାର ଆଦି, ନିର୍ଗୁଣ ଓ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ଭଗବାନ ନିଜର ଅର୍ଵେକ ଅଙ୍ଗରୁ ଦିଭୁଜ କୃଷ୍ଣ ରୂପରେ ଏବଂ 
ଅନ୍ଯ ଅର୍ଦୈକ ଅଙ୍ଗରୁ ଚତୂର୍ଭୁଜ ବିଷ୍ଣୁ ରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହେଲେ।” 
ଡ଼ିଭୁଜୋ ରାଧୂକାକାନ୍ତୋ ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତଶ୍ୃତୁଭ୍ଣୁଳଃ । ଗୋଲେ।କେ ଢ଼ି ଭୁଜସ୍ତସୌ ଗୋପୈରୋପୀଭିରାବୃତଃ॥ 
ଚତୁର୍ଭୁଜଶ୍ଡ ବୈକୁଣ୍ଠଂ ପ୍ରଯୟୌ ପଡ଼ୟା ସହ । ସବାଂଶେନ ସମୌ ତୌ ଡ଼ୌ କୃଶ୍ଫନାରାୟଣୌ ପରୌ॥ 
(ପ୍ରକୃତି, ୩୫ | ୧୪-୧୫) 
“ଡ଼ିଭୁଜ କୃଷ୍ଣ ରାଧ୍ମକାପତି ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ଚତୂର୍ଭୁଜ ବିଷ୍ଣୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀପତି ଅଟନ୍ତି । କୃଷ୍ଣ ଗୋପଗୋପୀମାନଗ୍ଗ ଗହଣରେ 
ଗୋଲୋକରେ ବିରାଜମାନ ଏବଂ ବିଷ୍ଣୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀକ୍କ ସଙ୍ଚେଂ (ପାର୍ଷଦମାନଙ୍ଗ ସହିତ) ବୈକୁଣ୍ଠରେ ବିରାଜମାନ। କୃଷ୍ଣ ଓ 
ବିଷ୍ଣୁ ଉଭୟେ ସବୁ ଦୂଣ୍ଝ଼ରୁ ସମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ।” 


* ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟସୌଭଗମିଦଂ ଚ ନିରୀକ୍ଷ୍ୟ ରୂପଂ ଯଦ୍‌ଗୋଦ୍ରିଜଦ୍ଦମମ୍ପଗାଃ ପୁଲକାନ୍ୟବିଭ୍ରନ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଭ୍ଭା, ୧୦ | ୨୯ | ୪୦) 


ଶ୍ମୋକ ୫୨] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ମୋଟ ଉପରେ କହିଲେ, ଦ଼ିଭୁଜରୂପ (କୃଷ୍ଫଃ, ଚତୁର୍ଭୂଜରୂପ (ବିଷ୍ଟୁଃ ଓ ସହସ୍ରଭୁଜରୂପ (ବିରାଟରୂପ)-¬ 


ତିନିହେଁ ଏକ ସମଗ୍ର ଭଗବାନର୍କ୍ରର ରୂପ। 


ର୍‌ 
ସଂଙମଂଅର୍ନୁନକ୍ କୁତଜ୍ଞତକୁ ଥନୁଣମାଦଳ କଳି ଭଗବାନ ଳହୁଛଳି - 
ଖୀଜରବ/ୁକ/ଚ 
ସୁଦୁଦିଶିମିଦଂ ରୂପଂ ଦୃଷ୍ଟବାନସି ଯନ୍ନମ। 


ଦେବା ଅପ୍ଯସ୍ଯ ରୂପସ୍ଯ ନିତ୍ଯଂ ଦଶିନକା!'କ୍ଷିଣଃ || ୫୨ ॥ 
ଥଲ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ମମ= (ତୁମେ) ମୋର; ଇଦମ୍‌ =ଏ; ଯତୃ=ଯେଉଁ; ରୂପମ୍‌ (ଚତୁର୍ଭୁଜ) 
ରୂପ; ଦୃଞ୍ଝବାନ୍‌, ଅସିଇିଦର୍ଶନ କଲ; ସୁଦୁଵିଶିମ୍‌- ଏହାର ଦର୍ଶନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ: ଦେବାଃ- ଦେବତାମାନେ; ଅପି=ମଧ୍ୟ; 
ଅସ୍ୟ= ଏହି; ରୂପସ୍ୟଯ=ରୂପର; ନିତ୍ୟମ୍‌, ଦଶିନକାଙ୍କିଣଃ- ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ସର୍ବଦା ଲାଳାୟିତ | 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ--ତୁମେ ମୋର ଏ ଯେଉଁ ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଦଶିନ କଲ, ଏହାର ଦଶନ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଦୁଇଁ ଭ । ଏହି ରୂପର ଦଶିନ ପାଇଁ ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ୟ ସବିଦା ଲାଳାୟିତ । 


ବ 97 ¬ 'ସୁଦୁଦିଶିମିଦଂ ରୂପଂ ଦୃଷ୍ଟ ବାନସି ଯନ୍ନମ'-- 
ଚତୂର୍ଭୂଜ ରୂପ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏଠାରେ ସସୁଦୁଦିଶିମ୍‌' ପଦ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, ବିରାଟରୂପ ବା ଦ଼ିଭୁଜରୂପ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ନୁହେଁ; କାରଣ ଦେବଗଣ କାହିଁକି ବା ବିରାଟରୂପର କଳ୍ପନା 
କରିବେ! ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ମନୁଷ୍ୟ ରୂପ ଯଦି ମନୁଷ୍ୟର 
ପାଇଁ ସୁଲଭ ଥୂଲା, ତାହା ଦେବଗଣଙ୍ସ ପାଇଁ ଦୁର୍ଲଭ 
କିପରି! ତେଣୁ “ସୁଦୁଦିଶିମ୍‌/ ପଦଟି ଭଗବାନ ବିକ୍ଷ୍ୁକ୍କୂର 
ଚତୁର୍ଭୁଜରୂପ ପାଇଁ ଗ୍ରହଣୀୟ: ଏବଂ ସେହି ରୂପ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
'ଦେବରୂପମ୍‌' (୧୧ | ୪୫) ଓ 'ସ୍ବକଂ ରୂପମ୍‌' (୧୧ | ୫୦) 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଦେବା ଅପ୍ୟସ୍ୟ ରୂପସ୍ୟ ନିତ୍ୟଂ ଦଶିନକାଂ'କ୍ଷିଣଃ'-- 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ମୋର ଏହି ଚତୁର୍ଭୁଜ- 
ରୂପର ଦର୍ଶନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲିଭ। ଆଗାମୀ ୫୩ଶ ଓ ୫୪ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ବେଦ, ଯଜ୍ଞ, ତପ, ଦାନ ଇତ୍ଯାଦି 
ସାଧନାବଳରେ ଏହି ଚତୁର୍ଭୁଜରୂପର ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; 
ବରଂ ଅନନ୍ୟଭକ୍ତି ହିଁ ଏହି ରୂପ ଦର୍ଶନର ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ । 
ଏବେ ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଭଗବାନର୍କୀ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ 
ନିତ୍ୟ ଲାଳସା (ଆକାଂକ୍ଷା) ତ ଅନନ୍ୟଭକ୍ତି ଏବଂ ଦେବଗଣ 
ମଧ୍ଯ ଏହିରୂପର ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ନିତ୍ଯ ଲାଳାୟିତ, ତେବେ 
ସେମାନକୁ ଦର୍ଶନ ମିଳୁ ନାହିଁ କାହିଁକିନ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଲା, ବାସ୍ତବରେ ଦେବଗଣଙ୍କୀର ଏହି ନିତ୍ୟ ଦର୍ଶନଲାଳସା 
ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି ନୂହେଁ। 

ନିତ୍ୟ ଲାଳସା ରଖିବା ଅର୍ଥ ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବତ୍‌ ଲାଳସା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଲାଳସା ନ 


ରହିବା। ଯାହାଠାରେ ଏପରି ଲାଳସା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ସେ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୂରାଗ୍ସ୍ରୀ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏପରି 
ଅନନ୍ୟ ଲାଳସା ଦେବଗଣର୍ଚ୍ଟାର ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ସେମାନେ 
ପ୍ରାୟ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦେବତା ହୋଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସେମାନର୍ଦ୍ଧର ପ୍ରାୟ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ହିଁ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଏ। ତେବେ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଲାଳସା କେଉଁ 
ପ୍ରକାରର ଅଧ୍ଧକାଂଶ ଆସ୍ତିକ ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଯେପରି 
ଭଗବଦ୍‌ଦର୍ଶନ ଓ ଆମ୍ଦୂକଲ୍ୟାଣର ଇଚ୍ଜା ଥୂବା ସଙ୍ସେଂ ସଙ୍ଗେ 
ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଆଗ୍ରହ ଥାଏ, ଦେବତାମାନଙ୍କର 
ଲାଳସା ସେହି ପ୍ରକାରର । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବାଟରେ ଯାଉ 
ଯାଉ ଯେପରି କାହାକୁ ମଣି ମିଳିଯାଏ, ସେହିପରି ଆମର 
ମୁକ୍ତି ହୋଇ ଯାଆନ୍ତା କି, ଭଲ ହୁଅନ୍ତାଂ ---ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ 
ଯେପରି ଏହି ମୁକ୍ତିର ଇଚ୍ରା ଗୌଣଭାବେ ଥାଏ, ଦେବଗଣକ୍ୀ 
ଅନ୍ତରରେ ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନର ଇଚ୍ଜା ସେହିପରି ଗୌଣଭାବେ 
ଥାଏ। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଭଗବାନ ଦର୍ଶନ ଦେଲେ ଆମେ 
ବି ଟିକିଏ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତୁ। 

ଦେବତାମାନେ କେବଳ ଅସାର ଇଚ୍ଛା କରୁଥାନ୍ତି 
ଯେ, “ଆମେ ଉଚ୍ଚ ପଦସ, ଆମର ଦେବଲୋକ ଅତି ଦିବ୍ୟ 
ତଥା ଆମର ଶରୀର ଓ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ମଧ୍ୟ ଦିବ୍ୟ, ଆମେ 
ବଡ଼ ପୁଣ୍ୟଶାଳୀ, ତେଣୁ ଆମକୁ ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନ ଅବଶ୍ଯ 
ହେବ' ଇତ୍ୟାଦି । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍ଗୁ ଆଦୌ ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନ 
ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଦେବତ୍, ପଦାଧୂକାର 
ଇତ୍ୟାଦିର ଅଭିମାନ ଥାଏ। ଅଭିମାନ ଓ ପଦାଦି ବଳରେ 


+ ମାର୍ଗେ ପ୍ରୟାତେ ମଣିଲାଭବନ୍ମେ ଲଭେତ ମୋକ୍ଷୋ ଯଦି ତହିଁ ଧନ୍ୟଃ | 
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ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏଇଥୂପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ଦଶମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି, ““ହେ ଭଗବନ୍! 
ଆପଣଙ୍ସ୍ୀ ପ୍ରାକଟ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଦେବ ଓ ଦାନବ କେହିହେଲେ 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ!” ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନ ଜାଣିବା ବିଷୟରେ 
ଦେବ ଓ ଦାନବଙ୍କୁ ଏକ ଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । 
ଏହାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦେବଗଣକ୍କ ପାଖରେ ଯେପରି 
ବହୁତ ବୈଭବ ଥାଏ, ସେହିପରି ଦାନବମାନବ୍କ ପାଖରେ 
ବିଚିତ୍ର ବିଚିତ୍ର ମାୟା ଓ ସିଦ୍ଧି ଥା, ହେଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ 
ବଳରେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେହିପରି 
ଦେବଗଣ ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନ ଲାଳସା ରଖୁଥୂୁଲେହେଁ, ଦେବତୃ 
ଶକ୍ତି ବଳରେ ସେମାନଙ୍ଗୁ ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନ ହେବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ; କାରଣ ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନରେ ଦେବତ଼ କାରଣ ନୁହେଁ। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେବତୃଶକ୍ତି ବଳରେ ଦେଖି 


± ଶୁମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


ହୁଏ ନାହିଁ କି ଯଜ୍ଞ, ତପ, ଦାନ ଇତ୍ୟାଦି ଶୁଭକର୍ମ ବଳରେ 
ମଧ୍ଯ ଦେଖି ହୁଏ ନାହିଁ (୧୧। ୫୩) । ତାଙ୍କୁ କେବଳ 
ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଦେଖି ହୁଏ (୧୧ । ୫୪) | ଅନନ୍ୟ 
ଭକ୍ତି ଦାରା ଦେବତା ଓ ମନୂଷ୍ଯ ଉଭୟେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦେଖି ପାରିବେ। 

ଦେବା ଅପି' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଯେଉଁ 
ପୁଣ୍ଯ ବଳରେ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚ ପଦ ମିଳିଛି, ଉଚ୍ଚ 
(ଦିବ୍ୟ। ଭୋଗ ମିଳିଛି, ସେହି ପୁଣ୍ଯଃ ପଦ ଇତ୍ଯାଦି 
ବଳରେ ସେ ଭଗବାନର୍ବୀର ଦର୍ଶନ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। 
ପୁଣ୍ଯକର୍ମ ଉଚ୍ଚଲୋକ ଓ ବହୁତ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ପ୍ରଦାନ 
କରିପାରେ, ମାତ୍ର ସେଥୂରେ ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନ କରାଇ 
ଦେବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ନାହିଁ। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଏହି 
ପ୍ରାକୃତ ମହତ୍ତ୍ଵ ମୂଲ୍ଯହୀନ । 


ଯି କ/ଦ-ଦଦେବତାମାନଙ୍ଦ୍ର ଶରୀର ମଧ୍ଯ ଦିବ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଶରୀର ତାହାଠାରୁ ଆହୁରି ଦିବ୍ଯ 


ଓ ଅଲୌକିକ। ଦେବତାମାନକ୍କୀ ଶରୀର ଭୌତିକ ତେଜୋମୟ ଏବଂ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଶରୀର ଚିନ୍ମୟ। ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ 
ଶରୀର ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦମୟ, ନିତ୍ଯ, ଅଲୌକିକ ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦିବ୍ଯଂ। ତେଣୁ ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନସ୍ତୁ ଦେଖିବା 
ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ। ସାଧାରଣ ଲୋକମାନର୍ଦ୍ଦର ଯେପରି ନୂଆ ନୂଆ ସ୍ଥାନ ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ସଉକ ଥାଏ, 
ଦେବତାମାନବ୍କର ସେହିପରି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ ଦେଖିବା ପାଇଁ ସଉକ ଥାଏ, ପ୍ରେମ ନ ଥାଏ। ତାପ୍ରର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଭକ୍ତ 
ଯେପରି ପ୍ରେମଭାବରେ ଭଗବାନକୁଁ ଦର୍ଶନ କରିବା ପାଇଁ ଇଢ଼୍ଜା କରନ୍ତି ଦେବତାମାନବ୍କ୍ଚ ଦର୍ଶନ କରିବାର ଇଢ଼ା 


= 


ସେପରି ନୁହେଁ। ସେଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତକ୍କତର ଅଧୀନ, କିନ୍ତୁ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଅଧୀନ ନୂହନ୍ରି। 


୦ 
@ _ଫୂର୍ବ୍ଶ୍ଞଶୋଳଃନେ ଯେ ଳଥ/ ଚର୍ଷ/ ଳଜ/ରଲ/ ଜରବ/ଳ ଏହି ହୋନେ ଜ/ହକୁ ପିଦୁସ ଳନୁଛନି / 
ନାହଂ ବେଦୈନି ତପସା ନ ଦାନେନ ନ ଚେକ୍ୟୟା। 
ଶକ୍ଯ ଏବ ବିଧୋ ଦ୍ରମଷ୍ଟୁଂ ଦୃଷ୍ଟବାନସି ମାଂ ଯଥା॥ ୫୩ ॥ 
ଅଂଚୟ ମାମ୍‌. = (ତୁମେ) ମୋତେ; ଯଥା=ଯେଉଁପରି; ଦୃ ଷ୍ବାଚ୍‌, ଅସିଇଁଦେଖିଲ; ଏବଂବିଧଃ=ଏହି ପ୍ରକାରେ; 
ଅହମ୍‌ - (ଚତୁର୍ଭୁଜଧାରୀ) ମୁଁଚ ବେଦୈଃ୫= ବେଦ ଦାରା; ନ= (ଦେଖାଯାଇ ପାରିବି) ନାହିଁ, ତପସା=ିତପ ଦାରା; ନଇ (ଦେଖାଯାଇ 
ପାରିବି) ନାହିଁ; ଦାନେନ-ଦାନ ଦାରା; ନ= (ଦେଖାଯାଇ ପାରିବି) ନାହିଁ; ଚ=(ଓ; ଇଜ୍ୟୟାଯଜ୍ଞ ଦୃାରା; ଦ୍ରଷ୍ୁମ୍‌-- ଦେଖାଯାଇ; 
ନ, ଶକ୍ଯଃ-ପାରିବି ନାହିଁ । 
ତୁମେ ମୋତେ ଯେଉଁ ପରି ଦେଖିଲ, ସେହିପରି ମୋତେ (ଚତୁର୍ଭୁଜରୂପରେ) ବେଦ ଦ଼ାରା, ତପ ଦ଼ାରା, 
ଦାନ ଡ଼ାରା ବା ଯଜ୍ଞ ଢ଼ାରା ଦେଖିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


ବଯ. ଡୂଷ୍ଟବାନସି ମାଂ ଯଥାଂ”୮-ତୁମେ ମୋର 
କୃପାବଳରେ ହିଁ ମୋ ଚତୁର୍ଭୂଜରୂପ ଦର୍ଶନ କଲ । ମୋର 
ଦର୍ଶନ କେବଳ ମୋ କୃପା ଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ, କୌଣସି 
ଯୋଗ୍ୟତା ଦ୍ବାରା ନୂହେଁ। 

'ନାହଂ ବେଦୈନି ତପସା ନ ଦାନେନ ନ ଚେକଜ୍ୟୟା 
ଶକ୍ଯ ଏବଂବିଧୋ ଦ୍ରଷ୍ଟୁମ୍‌---ଏହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ। କୌଣସି 


ବସ୍ତୁ ଯେତିକି ମୂଲ୍ଯରେ କ୍ରୟ କରାଯାଏ, ତାହାର ପ୍ରକୃତ 
ମୂଲ୍ୟ କ୍ରୟ ମୂଲ୍ଯ ଠାରୁ ନିଶ୍ଚୟ ଅଳ୍ପ ହୋଇଥାଏ । ଉଦାହରଣ- 
.ସ୍ବରୂପ ” କୌଣସି ଦୋକାନୀ ଠାରୁ ଯଦି ଆମେ ଶହେ ଟଙ୍କାରେ 


ଗୋଟିଏ ଘଣ୍ଟା କିଣି ପାରୁଛେ, ତେବେ ଦୋକାନୀ ସେହି 
ଘଣ୍ଟାକୁ ଶହେ ଟଙ୍କାରୁ କମ୍‌ ଦରରେ କିଣି ଥୂବାରୁ ହିଁ 


ଶହେ ଟଙଟ୍ବ୍ଦପାରେ ବିକି ପାରୁଛି। ସେହିପରି ଅନେକ 


« ଚିଦାନଂଦମୟ ଦେହ ତୁମ୍ହାରୀ | ବିଗତ ବିକାର ଜାନ ଅଧ୍କାରୀ || (ମାନସ, ଅଯୋଧ୍ୟା, ୧୨୭ | ୩) 


ଶ୍ମୋକ ୫୪] 


ବେଦାଧ୍ୟୟନ, କଠିନ ତପସ୍ୟା, ବହୁତ ଦାନ କଲେ ତଥା 
ବିରାଟ ଯଜ୍ଞାନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ଯେ ଭଗବାନ ମିଳିଯିବେ, 
ସେ କଥା ମିଛ। ଯେତେ ବଡ଼ କ୍ରିୟା ହେଉ ନା କାହିଁକି, 
ଯେତେ ଯୋଗ୍ୟତା ଥାଉ ନା କାହିକି, ତା'ଂବିନିମୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ କ୍ରୟ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ। ସେସବୁ ମିଶି 
ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌-ପ୍ରାପ୍ତିର ମୂଲ୍ୟ ସହିତ ସମାନ ହୋଇ ପାରିବେ 
ନାହିଁ। ସେସବୁ ଦାରା ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଅଧୂକାର ସାବ୍ୟସ୍ତ 
କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ। ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୪୩ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ତ୍ରିଲୋକରେ ଆପଣକ୍ତୀ 
ସମାନ ମଧ୍ଯ କେହି ନାହିଁ, ତେବେ କିଏ ଆପଣଙ୍କୀ ଠାରୁ 
କିପରି ବା ଅଧ୍ଧକ ହୋଇ ପାରିବ! ଆପଣଙ୍କୀ ଠାରୁ ଅଧୂକ 
ନ ହେଲେ ଆପଣଙ୍କ ଉପରେ ଅଧୂକାର ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବା 
ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

ସାଂସାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧ୍ଧକ ଯୋଗ୍ଯତାସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତି 
କମ୍‌ ଯୋଗ୍ୟତାସମ୍ପନ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରେ ଆଧୂପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର 
କରିପାରେ, ଅଧୁକ ବୁଦିମାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତ କମ୍‌ ବୁଦ୍ଧି ଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ଉପରେ ଅଧୂକାର ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିପାରେ, ଧନବାନ୍୍‌ ନିର୍ଵନ 
ଉପରେ ହୁକୁମ ଚଳାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଗୁୂ କୌଣସି 
ବଳ, ବୁଦ୍ଧି, ଯୋଗ୍ୟତା, ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ ଇତ୍ଯାଦି ଦ୍ବାରା କ୍ରୟ 
କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଯେଉଁ ଭଗବାନର୍କୀର ସକ୍କଳ୍ପମାତ୍ରେ 
ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ରଚନା ହୋଇଯାଏ, ତାଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର 
କୌଣସି ଅଂଶରେ ରହୁଥିବା ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ସାହାଯ୍ୟରେ 
କ୍ରୟ କରିବା କିପରି ବା ସମ୍ଭବ ହେବ! ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କେବଳ ଭଗବତ୍‌କୃପା ବଳରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ହୁଏ। ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ଯ ସମୟ, 
ଜ୍ଞାନ ଶକ୍ତି, ସାମଗ୍ରୀ ଇତ୍ୟାଦି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି 
ନିଜକୁ ନିର୍ବଳ ଓ ଅଯୋଗ୍ଯ ଅନୁଭବ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବଳ, ଯୋଗ୍ୟତା ଇତ୍ୟାଦିର ତିଳେମାତ୍ର ଅଭିମାନ କରେ 
ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ସେହି କୃପା ଲାଭ ହୁଏ। ଏହିରୂପେ 
ସେ ଯେତେବେଳେ ସର୍ବଥା ନିର୍ବଳ ହୋଇ, ନିଜକୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍କୀ ଚରଣରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ କରି ଅନନ୍ୟ ଭାବରେ 
ତାଙ୍କୁ ଡାକେ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ପ୍ରକଟ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ମନୂଷ୍ଯର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ପ୍ରାକୃତ ବସ୍ତୁ, ଯୋଗ୍ୟତା, ବଳ, ବୁଝି ଇତ୍ୟାଦିର ମହତ୍ତ୍ବ ଓ 
ଆଶ୍ରୟ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ଅତି ନିକଟରେ ଥଲେ 
ବି ଦୂର ଭଳି ମନେହୁଅନ୍ରି। 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଯେଉଁ ଦୁର୍ଲଭତା କଥା କୁହାଯାଇଛି, 
ତାହା ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ବିଶ୍ଵରୂପ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂହେଁ | ଯଦି ବିଶ୍ଵରୂପ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କୁହାଯାଇଛି 
ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତେବେ ପୁନରୁକ୍ତି ଦୋଷ ହେବ; କାରଣ 
ଆଗରୁ ୪୮ଶ ଶ୍ଵୋକରେ ବିଶ୍ବରୂପର ଦୁର୍ଲିଭତା କଥା 
କୁହାଯାଇ ସାରିଛି । ଦ୍ରିତୀୟତଃ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ମୋର ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ । 
ବିଶ୍ବରୂପ ପ୍ରତି ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ 
ଯଦି ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପରି ଯୋଦ୍ଧା ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟି 
ପ୍ରାପ୍ତ କରି ମଧ୍ୟ ବିଶ୍ବରୂପ ଦର୍ଶନରେ ଭୟଭୀତ ହୋଇଗଲେ, 
ତେବେ ସେହି ରୂପ ପ୍ରତି ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି, ଅନନ୍ୟ ପ୍ରେମ ଓ 
ଆକର୍ଷଣ କିପରି ହେବ? ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 


===== ;# == == 


ନୟ „© 6କେନ୍ଦି ନେଣସି ଯାଧନଳ/ ଯୋର/ତ/ © ନ/ନ/ ଜ/ଜ/ ଆପଣକୁ ପାଳ ପାଳଳି ନ/ନି, ତବ ଆପଣଙ୍କୁ ପାଇବାର 
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ଭକ୍ତ୍ୟା ତୃନନ୍ଯୟା ଶକ୍ଯ ଅହମେବଂବିଧୋଃଝଜୁନ । 
ଜ୍ଞାତୁଂ ଦ୍ରଷ୍ଟୁ ଚ ତତ୍ତ୍ଵେନ ପ୍ରବେଷ୍ଟ୍ଟ ଚ ପରନ୍ତପ ॥ ୫୪ ॥ 
ଅନୟ -ତୁ=କିନ୍ତୁ, ପରନ୍ତପ ହେ ଶତୃତାପନ; ଅଜୁନ= ଅର୍ଜୁନ! ; ଏବଂବିଧଃ:ଇ-ଏହିପରି; ଅହମ୍‌ = (ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପଧାରୀ) 
ମୁଁ, ଅନନ୍ୟୟା, ଭକ୍ତ୍ୟା” (କେବଳ) ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା, ତତ୍ତ୍ରେନଚତତ୍ତ୍ଵତଃ; ଜ୍ଞାତୁମ୍‌, (ଶକ୍ଯଃ) = ଜାଣି ହୋଇ ପାରେ; ଚ=ଓ; 
ଦ୍ରକ୍ଟୁମ୍‌, (ଶକ୍ୟଃ) = ( ସାକାରରୂପରେ) ଦେଖି ହୋଇପାରେ; ଚ= ତଥା; ପବେଷ୍ଟୁମ୍‌- ପାପ; ଶକ୍ଯଃ ହୋଇ ପାରେ | 


କିନ୍ତୁ ହେ ଶତ୍ପୁତାପନ ଅଜୁ ନ! ଅନନ୍ୟଭନ୍ତି ହ଼ାରା ହିଁ ଏହିପରି (ଚତୁର୍ଭୂୁଜରୂ ପରେ) ମୋତେ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣି 
ହୁଏ, ସଗୁଣରୂପରେ ଦେଖି ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ହୁଏ । 


ବ୍ଯର୍ଯା ଭକ୍ତ୍ୟା ତୃନନ୍ଯୟା ଶକ୍ଯ ଅହମେବଂ- 
ବିଧୋଃଘଲୁନଂ--ପୂର୍ବବର୍ଷିତ ସାଧନା ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତର 
ସାଧନା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ତୁ” ପଦ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି। ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ହେ ଅର୍ଜୁନୀ ତୁମେ ମୋର 


ଯେପରି ଶବ୍ଂ-ଚକ୍ର-ଗଦା-ପଦୁଧାରୀ ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପ ଦେଖିଲ, 
ସେପରି ରୂପରେ ମୋତେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଇତ୍ଯାଦି ଦ୍ବାରା 
ଦେଖିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ମୋର 
ଦର୍ଶନ ସମ୍ଭବ। 


= 


ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତିର ଅର୍ଥ ହେଲା-- କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ 
ଆଶ୍ରୟ, ଭରସା, ଆଶା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ହେବାଂ । ଭଗବାନବ୍ଚ୍ୀ 
ଛଡ଼ା କୌଣସି ଯୋଗ୍ୟତା, ବଳ, ବୁଦି ଇତ୍ୟାଦିର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ବି ଆଶ୍ରୟ ନ ରହିବା ଉଚିତ । ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଲେଶମାତ୍ର 
ଏ ସବୂର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ରହିବା ଉଚିତ । ଏହି ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି 
ସ୍ବୟଂରେ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ମନଂବୁ ଵି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିରେ ନୁହେଁ 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସ୍ବୟଂରେ ବ୍ଯାକୁଳତାପୂର୍ବକ ଉଳଣ୍ଠା ଜାଗ୍ରତ 
ହେଉ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ବିନା ଦଣ୍ଚେମାତ୍ର ରହି ନ 
ହେଉ। ସ୍ବୟଂର ଏହିପରି ଉଚ୍କଣ୍ଠା ହିଁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ପ୍ରଧାନ 
କାରଣ। ଏହି ଉଦ୍ଣ୍ଠା ଓ ବ୍ଯାକୁଳତାରେ ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମର 
ଅନନ୍ତ ପାପ ଭସ୍ମ ହୋଇଯାଏ। ଏପରି ଅନନ୍ଯଭକ୍ତିଯୁକ୍ତ 
ମନୂଷ୍ୟର୍କ ପାଇଁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-¬ “ଯେଉଁ ଅନ୍ୟନ୍ଯଚିତ୍ତ 
ଭକ୍ତ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ମୋର ଚିନ୍ତନ କରେ, ମୁଁ ତା'ପାଇଁ 
ସୁଲଭ”” (ଗୀତା ୮ | ୧୪); ଏବଂ “ଯେଉଁ ଅନନ୍ୟଭକ୍ 
ମୋତେ ଚିନ୍ତନ କରି ଉପାସନା କରେ, ମୁଁ ତାହାର 
ଯୋଗକ୍ଷେମ ବହନ କରେ'”” (ଗୀତା ୯ | ୨୨) | 

ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତିର ଅନ୍ୟ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଲା, ନିଜଠାରେ 
ଭଜନ, ସ୍ମରଣ, ସାଧନା କରିବାର ଓ ଉଳଣ୍ଠାପୂର୍ବକ ଭଗବାନକୁ 
ଡାକିବାର ଯେଉଁ ଭରସା ଅଛି, ତାହା ଆଦୌ ନ ରହୁ। 
ତେବେ ସାଧନା କଂଣ ପାଇଁ କରିବା କେବଳ ନିଜର 
ଅଭିମାନ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ଭିତରେ ସାଧନାର 
ଯେଉଁ ସାମର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଯେ ମୁଁ ସାଧନା ବଳରେ 
ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି ପାରିବି, ତାହାକୁ ବିନାଶ କରିବା 
ପାଇଁ ସାଧନା କରିବା ଉଚିତ । ସାରାଂଶ ହେଲା, ସାଧନା 
ଦାରା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସାଧନାର ଅଭିମାନ 
ନାଶ ହେଲେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ହୁଏ। ସାଧନାର ଅଭିମାନ 
ନାଶ ହୋଇଗଲେ ସାଧକ ଉପରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ରୀର ଶୁଦ୍ଧ 
କୂପା ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ସେହି କୃପା 
ଆସିବାରେ କୌଣସି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ (ସେହି 
କୃପା ଦ୍ଂରା) ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ | 

ଜ୍ଞାଡୁଂ ଦ୍ରଷ୍ଟୁଂ ଚ ତତ୍ତ୍ଵେନ ପ୍ରବେଷ୍ଟ୍ୁମ୍‌:-- ଏହିପରି 
ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ହିଁ ମୋତେ ତତ୍ବ୍ବତଃ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ 
ଏବଂ ଏହିପରି ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି ଦାରା ହିଁ ମୋର ଦର୍ଶନ ଓ 
ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ । 

ଜ୍ଞାନ ଦ୍ରାରା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ତତ୍ବ୍ତଃ ଜାଣି ହୁଏ 
ଓ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ହୁଏ (ଗୀତା ୧୮ । ୫୫), କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ 
ଦର୍ଶନ ଦେବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ବାଧ୍ଯ ନୂହନ୍ତି। 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


'ଜ୍ଞାତୁମ୍‌/ କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୁଁ ଯେଉଁପରି, 
ଭକ୍ତ ମୋତେ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଜାଣିଯାଏ। ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ 
ନୁହେଁ ଯେ ମୁଁ ତା'ବୁିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଯାଏ, ବରଂ ତା'ର 
ଜାଣିବା ଶକ୍ତି ମୋ ଦ୍ବାରା ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇଯାଏ ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ସେ ମୋତେ 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୨ | ୧୯) 
ଓ “ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) ରୂପେ ତତ୍ତ୍ୃତଃ ଜାଣିଯାଏ | 

ଦ୍ରଷ୍ଟୁମ୍‌/ କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ସେ ସଗୁଣରୂପରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଷ୍ଣୁ, ରାମ, କୃଷ୍ଣ ଇତ୍ଯାଦି ଯେକୌଣସି ରୂପରେ 
ମୋତେ ଦେଖିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ଦେଖି ପାରେ । 

“ପ୍ରବେଷ୍ଟ୍ରମୀ- -ସେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା 
ଅନୁଭବ କରେ ଅଥବା ସେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିତ୍ଯ ଲୀଳାରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିଯାଏ। ନିତ୍ଯ ଲୀଳାରେ ପ୍ରବେଶ ହେବାରେ 
ଭକ୍ତର ଇଚ୍ଛା ଓ ଭଗବାନଙ୍କର କୃପା ହିଁ ପ୍ରଧାନ କାରଣ। 
ଯଦ୍ୟପି ଭଗବାନର୍ବ୍ଧର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଭକ୍ତର 
ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛା ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ତଥାପି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଦୀର 
ବିଲକ୍ଷଣତା ହେଲା, ଭକ୍ତର ଲୀଳାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେବା ପାଇଁ 
ଯେଉଁ ଇଚ୍ଛା ଥାଏ, ସେ ତାହା ପୂର୍ଣଶ୍ର କରି ଦିଅନ୍ତି । କେବଳ 
ପାରମାର୍ଥିକ ଇଚ୍ଜା ଯେ ପୂର୍ଣ୍ର କରନ୍ତି ତା'ନୁହେଁ, ଭକର ପୂର୍ବରୁ 
ଯଦି କୌଣସି ସାଂସାରିକ ଇଢ଼ରା ଥାଏ, ସେ ସବୁକୁ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ ପୂର୍ଣ୍ର କରି ଦିଅନ୍ତି । ଭଗବଦ୍‌ ଦର୍ଶନ ପୂର୍ବରୁ ଥୂବା 
ଇଚ୍ଛା ଅନୁଯାୟୀ ଧ୍ଧୁବକୁ ଛତିଶ ହଜାର ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜତୃ 
ମିଳିଲା ଏବଂ ବିଭୀଷଣଙ୍କୁ ଏକ କଳ୍ପର ରାଜତ୍ ମିଳିଲା। 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ ଭକ୍ତକ୍କର ଇଚ୍ଜା ପୂର୍ଷ କରି ଦିଅନ୍ତି 
ଏବଂ ତତ୍‌ସହିତ ନିଜ ଖୁସିରେ ତାକୁ ବାସ୍ତବିକ ପୂର୍ଣ୍ତତା 
ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତିଃ ଫଳରେ ଭକ୍ତ ପାଇଁ ଆଉ କିଛି କରିବା, 
ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଭକ୍ତ ଅନ୍ତରରେ ଥୂବା ଅଭିଳାଷର ଏତେ ଶକ୍ତି ଯେ, 
ତାହା ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତ ସହିତ ମିଳନର 
ଉଚଲ୍ଲଣ୍ଠା ଜାତ କରାଏ । ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି ଉକ୍ଣ୍ବାରେ ବାଧା 
ଦେବା ଭଳି ଶକ୍ତି କାହାର ନାହିଁ। ଅନନ୍ତ ସାମର୍ଥ୍ଯଶାଳୀ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ଉପରେ ଯେତେବେଳେ କୃପା ଦୃଷ୍ଟ 
ପଡ଼େ, ସେତେବେଳେ ସେହି କୃପା ଭକ୍ତର ସମସ୍ତ ବାଧାବିଘ୍ନ 
ଦୂର କରିଦିଏ ଏବଂ ଭକ୍ତର ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ଅଯୋଗ୍ୟତା 
ବିଗ୍ବର ନ କରି ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ବଶୀଭୂତ କରିଦିଏ, ଫଳରେ 
ଭଗବାନ ଭକ୍ତ ସମ୍ମୁଖରେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


» (୧) ଏକ ଭରୋସୋ ଏକ ବଲ ଏକ ଆସ ବିସ୍ବାସ । ଏକ ରାମ ଘନ ସ୍ୟାମ ହିତ ଗ୍ବତକ ତୂଳସୀଦାସ ॥ (ଦୋହାବଳୀ ୨୭୭) 
(୨) ଏକ ବାନି କରୁନାନିଧାନ କୀ | ସୋ ପ୍ରିୟ ଜାକେ ଗତି ନ ଆନ କୀ || (ମାନସ ୩ | ୧୦ | ୪) 


ଶ୍ମୋକ ୫୫] 
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ଘଂଜିଣିଚ୍ଛୁ ଭ/ବ-- ଭଗବାନ ଯେଉଁଠି ଜ୍ଞାନର ପରାନିଷ୍ଠା କଥା କହିଛନ୍ତି ସେଠାରେ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ରାରା କେବଳ 
ଜାଣିବା ଓ ପ୍ରବେଶ କରିବା କଥା କହିଛନ୍ତି-ଂତତୋ ମାଂ ତତ୍ତ୍ବତୋ ଜ୍ଞାଡ଼ା ବିଶତେ ତଦନନ୍ତରମ୍‌' (ଗୀତା 
୧୮।୫୫)। ମାତ୍ର ଏଠାରେ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଜାଣିବା, ଦର୍ଶନ କରିବା ଓ ପ୍ରବେଶ କରିବା କଥା କହିଛନ୍ତି। ଜ୍ଞାନର 
ପରାନିଷ୍ଠା ଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ଭଗବାନରକ୍କୀର ଦର୍ଶନ ମିଳୁ ନ ଥୂବାସ୍ଥଳେ ଭକ୍ତିରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ବି ହୋଇଯାଏ-- 
ଏହା ହିଁ ଭକ୍ତିର ବିଶେଷତୂ। ଏଣୁ ଭକ୍ତିର ମହିମା ଅଧ୍ଧକ। ଭକ୍ତିରେ ସମଗ୍ରର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 

ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତିରେ ଜାଣିବା ଓ ପ୍ରବେଶ କରିବା--ଏ ଦୁଇଟି ହୋଇପାରେ, ମାତ୍ର ସମଗ୍ରର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ 
ଜାଣିବା, ପ୍ରବେଶ କରିବା ଓ ଦର୍ଶନ କରିବା ତିନୋଟିଯାକ ହୋଇଯାଏ। କାରଣ ଏକଦେଶୀୟରେ ଏକଦେଶୀୟତା 


ଥାଏ ଏବଂ ସମଗ୍ରରେ ସମଗ୍ର ଥାଏ। 


====- `× === 


ସନ ଏ୪୫ବ ଜରବ/ନ ଅନନଏଭକୁି ଭଜ ଯାଧନ/ ବିଷୟଣନେ କହନୁଛନି / 


ମତୃକମିକୃଚ୍ମଦ଼ଲପରମୋ 


ମଭକ୍ତଃ 


ସଙ୍ଗବଜିତଃ | 


ନିର୍ବେରଃ ସଵିଭୂତେଷୁ ଯଃ ସ ମାମେତି ପାଣ୍ଡବ ॥ ୫୫ ॥ 


ଅନୟ ପାଣ୍ଡବ -ହେ ପାଣ୍ଡବ! ; ଯଃଯେ; ମତ୍କମିକୃତ୍‌ଦକେବଳ ମୋ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ (ଏବ); ମସରମଃ=ଯେ 
ମତ୍ପରାୟଣ; ମଉକ୍ତଃମୋର ପ୍ରେମୀଭକ୍ତର ସଙ୍ଗବର୍ଜିତଃ ସର୍ବଥା ଆସକ୍ତିରହିତ (ଓ) ; ସବିଭୂତେ ଷୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ 
ସହିତ; ନିବୈରଃ=ଶତୃତାଶୂନ୍ଯ; ସଃ=ସେହି ଭକ; ମାମ୍‌ = ମୋତେ; ଏତି- ପ୍ରାପ୍‌ ହୁଏ | 

ହେ ପାଣ୍ଡବୀ ଯେ କେବଳ ମୋ ପାଇଁ କମ୍ପି କରେ ଏବଂ ଯେ ମସ୍ତରାୟଣ, ମୋର ପ୍ରେମୀ, ସବିଥା 
ଆସକ୍ତି ରହିତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସହିତ ଶତ୍ରୁତାଶୂନ୍ୟ, ସେହି ଭକ୍ତ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବ୍ୟ ¬ [ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ପାଞ୍ଚଟି କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ଏହାକୁ “ସାଧନପଞ୍ଚକ” ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ | ଏହି ପାଞ୍ଚଟି କଥା 
ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ | (୧) ଭଗବାନର୍କ୍ର ସହିତ ଘନିଷ୍ଠତା 
ଏବଂ (୨) ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ । ପ୍ରଥମ ବିଭାଗରେ 
'ମତୃକମିକୃତ', 'ମତୃପରମଃ” ଓ 'ମଭକଃ' ଏ ତିନୋଟି 
କଥା ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ ଏବଂ ଡ଼ିତୀୟ ବିଭାଗରେ “ସଙ୍ଗଂବର୍ଜିତଃ' 
ଓ “ନିବୈରଃ ସବିଭୂତେଷୁ' ଏ ଦୁଇଟି କଥା ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ | 

'ମତ଼କମ୍ିକୃତ--_ ଯେଉଁ ବ୍ୟଳି ଜପ, କୀଉ୍ତନ, ଧ୍ୟାନ, 
ସଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ 
ଏବଂ ବର୍ଶ୍ର, ଆଶ୍ରମ, ସ୍ଥାନ, କାଳ, ପରିସିତି ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁସାରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ସମସ୍ତ ଲୌକିକ କର୍ମ କେବଳ ମୋ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ ପ୍ରୀତ୍ୟଥୈ କରେ, ସେ ହେଉଛି 'ମତୃକମିକୃତ୍‌' | 

ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ କର୍ମ ଓ ଲୌକିକ 
କର୍ମ କର୍ମର ବାହ୍ଯରୂପମାତ୍ର, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ହୃଦୟରେ 'ସମସ୍ତ 
କର୍ମ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରିବାକୁ ହେବ' 
ଏହିପରି ଭାବନା ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଭକ୍ତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଯାହା କିଛି 
କରେ, ସେସବୁ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତ୍ୟଥୈ କରେ । 
କାହିଁକି ନା, ଭକ୍ତ ପାଖରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, 
ଯୋଗ୍ଯତା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଜ୍ଞାନ ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା କିଛି ଅଛି, 


ସେସବୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ଓ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର, ଏପରି କି 
ଭକ୍ତ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର । ଭକ୍ତ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ 
ପ୍ରୀତ୍ଯଥୈ। ଭଗବତ୍‌ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ଓ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ନିମିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ। ଏହାକୁ 
ଭକ୍ତର “ମତ୍ରକମିକୃତ୍‌ଂ ହେବା କୁହାଯାଏ। 

'ମସ୍ସରମଃ'-- ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ମୋତେ ପରମ ଶ୍ରେଷ୍ଠୀ 
ମନେକରି ମତ୍‌ପରାୟଣ ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ହିଁ ଯେଉଁ 
ଭକ୍ତର ପରମ ପ୍ରାପଣୀୟୟ ପରମ ଧ୍ଯେୟ ଓ ପରମ 
ଆଶ୍ରୟ, ସେ 'ମସ୍ସରମଃ' ପଦବାଚ୍ଯ। 

'ମଭକଃ8'- ଯିଏ କେବଳ ମୋର ଭକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ 
ମୋ ସଙ୍ଗେ ନିରବଢ଼୍ରିନ୍ନ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଛି ଯେ, “ମୁଁ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଓ କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର, ମୁଁ ଅନ୍ୟ 
କାହାର ନୁହେଁ କି ଅନ୍ୟ କେହି ମୋର ନୁହେଁ।' ଏପରି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଗଲେ ଭଗବାନକ୍ଲୀ ପ୍ରତି ଅତିଶୟ ପ୍ରେମ ହୁଏ; କାରଣ 
ଆମ୍ମ୍ରୀୟ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି । ପ୍ରେମ ଜାତ 
ହେବାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଲା ଆପଣାର ଭାବ। 

ଭକ୍ତ ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସୁ ଓ ବ୍ୟଯଳିରେ ତଥା ନିଜ 
ଭିତରେ ସର୍ବଦା ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ପରିପୂର୍ଶ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖେ। ଏ 
ଦୃଷ୍ଟରୂ ପ୍ରଭୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ାନରେ ଥ୍ୂବାରୁ ଏଠାରେ ବି ଅଛନ୍ତି, 
ସବୁ. ସମୟରେ ଥୂବାରୁ ଏବେ ବି ଅଛନ୍ତି, ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ, 
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ବ୍ଯକ୍ତିକଵଠାରେ ଥୂବାରୂ ମୋ”ଠାରେ ବି ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଆପଣାର ହୋଇଥୁବାରୁ ମୋର ବି ଆପଣାର 
ଅଟନ୍ତି--ଏପରି ଭାବ ରଖୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 'ମଭକଃ' କୁହାଯାଏ | 

'ସଙଇ୍ଗଂବର୍ଜିତଃ ନିର୍ବେରଃ ସବିଭୂତେଷୁ ଯଃ'-- କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତ୍ଯର୍ଥେ କର୍ମ କଲେ, ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ 
ହୋଇ ରହିଲେ ଓ ଭଗବଭକ୍ତ ହେଲେ କଂଣ ହୁଏ 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ସେ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ଏପରି ହେଲେ ସେ “ସଙ୍ଗଂବର୍ଜିତଂ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଂସାର ପ୍ରତି ତା'ର ଆସକ୍ତିକ ମମତା ଓ କାମନା ରହେ 
ନାହିଁ। ଆସକ୍ତି, ମମତା ଓ କାମନା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସଂସାର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ହୁଏ। ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅନନ୍ଯ ପ୍ରେମ 
ହେଲେ ଆସକ୍ତି ଆଦି ସମ୍ପୂର୍ଣ ନଷ୍ଟ୍ବ ହୋଇଯାଏ। 

ଦ଼ିଚୀୟତଃ, ଭକ୍ତ ଯେତେବେଳେ 'ମୁଁ ଭଗବାନର୍କ୍ୀର 
ଅଂଶ'”--ଏହି ପ୍ରକୃତ ତଥ୍ୟ ଅନୁଭବ କରେ, ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତା”ର ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇଗଲେ ଆସକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ। ଆସକ୍ତି ନ ରହିବାରୁ 
ଏବଂ ସର୍ବତ୍ର ଭଗବଦ୍ଭବ ହେବାରୁ ତା”ସହିତ ଯିଏ ଯେତେ 
ଦୁର୍ବ୍ୟବହାର କରୂ ପଛେ, ତାକୁ ମାରଧର କରି ତା'ର 
ଅନିଷ୍ଟ କରୂପଛେ, ତା”ହୃଦୟରେ ସେହି ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ପ୍ରତି 
କିଞ୍ଚିନ୍ସାତ୍ର ବୈରଭାବ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେ ସେଥୂରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ବା କୃପା ଅନୁଭବ କରେ । ଏପରି ଭକ୍ତକୁ 
ଭଗବାନ “ନିବୈରଃ ସବିଭୂତେଷୁ'! କହିଛନ୍ତି । 

'ସଙ୍ଗଂବର୍ଢିତଂଂ ଓ “ନିବୈରଃ ସବିଭୂତେଷୁ'--ଏ 
ଦୁଇଟି କଥା ବର୍ଶ୍ରିନା କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରଠାରୁ 
ଭକ୍ତର ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇବା । ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ୍ର ହୋଇଗଲେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ପରମାମ୍ରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି । 

“'ସ ମାମେତିଂ--ମୋର ଏପରି ଭକ୍ତ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ। ପୂର୍ବ (୫୪ଶ) ଶ୍ଣୋକରେ ବର୍ଶିତ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣିବା, 
ଦର୍ଶନ କରିବା ଓ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା-ଏ ତିନୋଟି କଥା “ସ 
ମାମେତି' ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ମିଳିଛି ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସର୍ବଥା 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଯାଏ । 


ଭଗବାନ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ କହିଥୂଲେ-- 
ମନ୍ମନା ଭବ ମଉକ୍ତୋ ମଦ୍ଵଯାଜୀ ମାଂ ନମକ୍ତୃରୂ । 
ମାମେବୈଷ୍ଯସି ଯୁକ୍କୈବମାମ୍ବାନଂ ମସ୍ତରାୟଣଃ ॥ 

(୯ | ୩୪) 

ଏପରି କହିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଭଗବାନତ୍କୀ ମନରେ ଆହୁରି କିଛି 


× ଶୁୀମଦଭଗବତଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୧ 


କହିବା ବାକି ରହିଗଲା; ସେ ଭାବିଲେ ମୁଁ ନିଜ ରହସ୍ୟମୟ 
କଥାଗୁଡ଼ିକୁ କେମିତି ବୁଝାଇବିଂ ତାହା ବୂଝାଇବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଦଶମ ଓ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ କହିଲେ । 
ଜୀବ ଉପ୍ୟତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଓ ନିତ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ପ୍ରକୃତିର ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇଛି; ସେଥୂପାଇଁ ସେ ଅବିନାଶୀ ଓ ନିତ୍ଯ 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଏହି ବିମୁଖତା ଦୂର କରି ଜୀବକୁ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ 
କରିବା ପାଇଁ ଏହି ଦଶମ ଓ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ମନୁଷ୍ଯ ପାଖରେ ଦୁଇଟି ଶକ୍ତି ଅଛି-ଚିନ୍ତନଶକ୍ତି ଓ 
ଦର୍ଶନଶକ୍ତ। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ଚିନ୍ତନଶକ୍ତିକୁ ଭଗବାନ ଜ୍ଵର 
ବିଭୂତି ଚିନ୍ତନରେ ଲଗାଇବା ଉଚିତ। ତାଘ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଆଦିରେ କୌଣସି ବିଶେଷତ୍ନ, 
ମହତ୍ତ୍ଵ ବିଲକ୍ଷଣତା ଓ ଅଲୌକିକତା ଦେଖାଗଲେ ମନ 
ଯଦି ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ତା”ହେଲେ 
ସେହି ବିଶେଷତ୍ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଭୂତି 
ମନେକରି ସେଠାରେ ଭଗବା ନର୍ଚ୍ଚର ଚିନ୍ତନ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏଇଥ୍ଦୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ କହିଲେ । 
ଦ଼ତୀୟତଃ, ଦର୍ଶନଶକ୍ତିକୁ ଭଗବ।ନ ୍କ ଠାରେ 
ଲଗାଇବା ଉଚି ତ । ଭଗବା ନର୍କୀର ଦିବ୍ୟ ଅବି ନାଶୀ 
ବିରାଟରୂପରେ ଯେପରି ଅନେକରୂପ, ଆକୃତି ଓ ଦୃଶ୍ଯ 
ରହିଛି, ସେହିପରି ଏହି ସଂସାର ମଧ୍ଯ ସେହି ବିରାଟରୂପ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଅଙ୍ଗଂ ଏବଂ ଏଥୂରେ ଅନେକ ନାମ, 
ରୂପ, ଆକୃତି ଇତ୍ଯାଦି ରୂପରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବା ହିଁ 
ପରିପୂର୍ଶ୍ର। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପରମାମ୍ୂସ୍ବରୂପ ଦେଖିବା 
ଉଚିତ | ଏଥୂସକାଶେ ଭଗବାନ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ କହିଛନ୍ତି । 
ଅଜୁନ ମଧ୍ଯ ଏ ଦୁଇଟି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦୁଇଥର ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିଛନ୍ତି। ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୭ଶ ଶ୍ଳମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ 
କହିଲେ, ““ହେ ଭଗବନ୍‌! ମୁଁ କେଉଁ କେଉଁ ଭାବରେ 
ଆପଣଙ୍ସ୍ମର ଚିନ୍ତନ କରିବି '' ଏଣୁ ଚିନ୍ତନଶକ୍ତିର ଉପଯୁକ୍ତ 
ବିନିଯୋଗ ପାଇଁ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବର୍ଣ୍ଣନା 
କଲେ। ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ, 
“ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ରୂପ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଗ୍ବହୁଛି””, ଏଥୂପାଇଁ 
ଭଗବାନ ନିଜର ବିଶ୍ଵରୂପ ଦେଖାଇଲେ ଏବଂ ତାହା 
ଦେଖିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଦୁ ଦିବ୍ଯଚକ୍ଷୁ ପ୍ରଦାନ କଲେ। 
ସାରାଂଶ ହେଲା, ସାଧକ ନିଜର ଚିନ୍ତନଶକ୍ତି ଓ 
ଦର୍ଶନଶକ୍ତିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ 
ବ୍ଯୟ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧକ ଚିନ୍ତନ 
କଲେ କେବଳ ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ର ଚିନ୍ତନ କରୁ ଏବଂ ଯାହା 
ବି ଦେଖୁଛି, ସେ ସବୂକୂ ପରମାମ୍ପସ୍ବରୂପ ଦେଖୁ । 


ଶ୍ମୋକ ୫୫] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 851 


ଘଂଜିଣିଙ୍ଥ ଭବ ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ଦାରା ଭଗବାନଙ୍ଗୂ ଚତୁର୍ଭୁଜ ରୂପରେ ଦର୍ଶନ କରିବା ସମ୍ଭବ, ସେହି ଭକ୍ତିର 
ସ୍ବରୂପ ବର୍ଣନା କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ଚିନ୍ତ କରି ସମ୍ପୂର୍ଣ ମ୍୍ପରାୟଣ ହୋଇଯାଉ । 
ସ୍ୂଳଶରୀର ସହିତ ଭଗବାନଙ୍କର ପରାୟଣ ହେବା 'ମତ୍କମିକୃତ୍ଵ', ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଣରୀର ସହିତ ଭଗବାନର୍କର 
ପରାୟଣ ହେବା ଂମତ୍ରମଃ' ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ସହ ନିଜେ ଭଗବାନର୍ଟ୍ରର ଶରଣ ହେବା ”ମଉକ୍ତଃ”ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ । 
ମୁଁ ଭଗବାନକ୍ତର ଓ ଭଗବାନ ମୋର” ଏହା ସ୍ବୟଂର ସ୍ବୀକୃତି । 
“ସ ମାମେତି' ପଦରେ ସମଗ୍ରର ପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି । 
=== ;7# === 
@ ତଛଦିତି ଭୀମଭଗବ ନୂରୀଜାସୂପୀଳିଶନ୍ୁ ବ୍ରନୂବିଦଯାୟଂ ୦ୋରଣାଣ୍ତ୍ର ଶରୀକୃଷ୍ଣ୍୍ନସଂକତଦେ 
ବିଶୁନୁକର୍ଶନ6ଘୋରୋ' ନ/୫ମୌୈଳନ/ଦ6ରୋଃ୯///୦୨ // ¢ € // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ଵ, ସତ୍ବଂ ଏହି ଭଗବନ୍ତାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବତୃଗୀତୋପନିଷଦ୍ବରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍କାକୁ ନସଂବାଦରେ “ବିଶ୍ବରୂପଦଶିନଯୋଗ” ନାମକ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପୂର୍ଟି 


ହେଲ।॥ ୧୧॥ 


ଅଜଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ୍‌ ଠାରୁ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଯେଉଁ 
ବିଶ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶନ କରିଥୁଲେ, ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନାକୁ ପଠନ ଓ 
ଶ୍ରବଣ କରି ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବକୁ ସ୍ବୀକାର କରିନେଲେ 
ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗ (ସମ୍ବନ୍ଧ) ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ତେଣୁ ଏକାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ ବବିଶ୍ଵରୂପଦର୍ଶନଯୋଗ' । 


ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 'ଅଥୈକାଦଶୋଅଧ୍ୟାୟଃ' ରେ 
ତିନୋଟି, 'ଅଵଝୁନ ଉବାଚ” ଆଦି ପଦମାନର୍କ୍ରେ ବାଇଶଟି, 
ଶ୍ଳୋକଗୁଡିକରେ ଆଠ ଶହ ଏକାବନଟି ଏବଂ ପୁଶ୍ଫିକାରେ 
ତେରଟି ପଦ ଅଛି। ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ ପଦର ସମଷ୍ଟି ଆଠ 
ଶହ ଅଣାନବେ । 


( ୨) 'ଅଥୈକାଦଶୋଅଧ୍ଯାୟଃ”' ରେ ସାତଟି, 'ଅଳୁନ ¦ 


ଉବାଚ” ଆଦି ପଦମାନର୍ଜ୍ରେ ସତୂରିଟି, ଶ୍ଳୋକମାନଙ୍କାରେ 
ଦୁଇ ହଜାର ଏକ ଶହ ତେୟାନବେଟି ଓ ପୁଞ୍ଫିକାରେ ପଗ୍ବଶଟି 
ଅକ୍ଷର ଅଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଷ୍ଟ ଦୁଇ 
ହଜାର ତିନି ଶହ କୋଡ଼ିଏ । ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ପଞ୍ଚାବନଟି 
ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକଟି ତେତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ ଏବଂ 


୧୫ଶ ରୁ ୫୦ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଛତିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ଚଉରାଳିଶ ¡| 


ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । ଅବଶିଷ୍ଟ ଅଠରଟି ଶ୍ମୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । 
(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଏଗାରଟି “ଉବାଚ ” 


ଅଛି; ଯଥା ଗ୍ବରୋଟି “ଅଜୁ ନ ଉବାଚ, ଗ୍ବରୋଟି 


ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ଏବଂ ତିନୋଟି “ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ” । 


ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ପଞ୍ଚାବନଟି ଶ୍ଳୋକ ଅଛି। 
ସେଥୂମଧ୍ୟରୁ ଉଣେଇଶଟି ଶ୍ଳୋକ ଅଧନ୍କୁଷ୍ଟ୍ମପ୍‌' ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟା 
ତିନୋଟି ଶ୍ମୋକ ଉପେନ୍ଦ୍ରବଜ୍ରା' ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟ ଏବଂ ତେତିଶଟି 
ଶ୍ଳୋକ “ଉପଜାତି” ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟ । 

“ଅନୂଷ୍ଟୁପ୍‌' ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟ୍‌ ଉଣେଇଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ 
୧ମ ଓ ୫୫ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ଭଗଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ଭ-ବିପୁଳାତ ୧୧ଶ ଓ ୫୩ଶ ଶ୍ଳୋକର 
ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ- 
ବିପୂଳାନ” ଏବଂ ୧୦ମ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ 
'ନଗଣ' ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ଭଗଣ”' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 


ସଂକୀଣ୍ତି-ବିପୂଳା” ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟ ଶ୍ଳୋକ ରହିଛି। ଅବଶିଷ୍ଟ 


ଚଉଦଟି ଶ୍ଳୋକ (୨--୯, ୧୨--୧୪, ୫୧, ୫୨ ଓ 
୫୪) “ପଥ୍ଯାବକ୍ତ' ଅନୂଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଠୁକ୍ତ। 

ଅବଶିଷ୍ଟ ଛତିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୨୮ଶ, ୨୯ଶ 
ଓ ୪୫ଶ ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକ “ଉପେନ୍ଦ୍ରବଜ୍ରାଂ ଏବଂ ବାକି 
ତେତିଶଟି (୧୫-¬-୨୭, ୩୦--୪୪, ୪୬--୫୦) ଶ୍ଳୋକ 
“ଉପଜାତି” ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ। 
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॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ଦହାଦଶୋଏଧ୍ୟାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ରୀଭଜବାନ ଚଚୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟକ 777 © 77୪୭ 6ନ୍ୀୁଳେଳକେ ଜ୍ଞାନଯୋରକ 6ଭେନ୍ଜତ/ ପଚିପ/ଦନ କଳି ଜ୍ଞାନ ଦାହି ଲିମନେ 
6ଭଜଣ/ ଜଲ ଏବଂ ତ/'ପ6ଜ ଜ୍ଞନଜ ନହିମ/ ବର୍ଷଳ/ କଳଲେ / ଦୁନରୀୁ ପଞ୍ଚମ ଅଧାଯ ୧.୬ଶ, ୧୭ଶ @ ୨୪୩୭ ୨୬ଶ 
ଓଜ୍ଞ୍ରୋଳ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ ଥା ଜ୍ଝ ଅଧ୍ଯାୟକ ୨୪୩ ଚୁ ୨୮୩ ୩୍ଞ୍ଜୋକ ପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ ଏକଂ ଅସନ ଥଧ୍ଯାୟକ ୧୧୭ ୧୩୩ ଖ୍ଢଟୋକ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ 
ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାଳଜ ଜପାସଲାର ନହନୁ ଦର୍ଶାଇଳଲେ / 

ଜଣବାନଳ @ଙ୍ଝ ଅଧା ୪୭୩ ନ୍ଣ୍ଜୌୋଜଃଜେ ସାଧଳକକ୍ତକ ମହିମା ବର୍ଷନାଃ କଳିନାନି ସ୍ମ ଥଧ୍‌୦୭ ଏକାଦଣ ଅଧ୍ଯାୟ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାଳ ସାଣନେ ଅହମ୍ଭୀକ ମାନ ଲତକି ଫକ ଭାଲ/ କିଶଶେଷଭବେ ସରୁଣ-ଯାଳାନ ଓ ସରୁଣଂନିଜାଲଳକଙ୍କ ଜପାସଲନ ମହନ୍ତ 
ବର୍ଷଶନ/ କଲେ / ୫ଶଷ୫୭ ଏକ/ଦଜଣ ଅଧ୍ଯାୟନ ୫୪୩ @ ୫୫ ୍ଜୋଳଳଜେ ଅନନ୍ଭଳିଜ ନହିମ/ © ଘଂଳସଂନିତ ଜାହାଜ ସୃୁଫ 
ବିଷୟ6୭ ବର୍ଷନ/ କଲେ" / 

ଉକ୍ତ ବର୍ଶଳନୁ ଅର୍ନ୍ନନଙ୍କ ମଳଳେ ନିଜ୍ଞାଯଂ ଜୟନ୍ତ ଠନେଲନ ସଂଗରୁଣୀ ଭଗରାଳଙ୍କ ଜପାସଳ ଏବଂ ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରନୂନ ଜପାସକଙ୍କ 
ମଧ୍ୟନେ ନ୍ଥ ନଜପାଳ କିଏ ଏହି ନିଜ୍ଞାୟାକୁ ଆଧ୍ୟକିତ କଳି ଅର୍ନୁନ ଠଣ୍ଜ କ୍ୁଛକି- 


ଅର୍ଜନ ଜବାଚ 
ଏବଂ ସତତଯୁକ୍ତା ଯେ ଭକ୍ତାସ୍ତ୍ରାଂ ପକ୍ଷ୍ୟୁପାସତେ । 
ଯେ ଗ୍ବରପ୍ଯକ୍ଷରମବ୍ଯକ୍ତଂ” ତେଷାଂ କେ ଯୋଗବିତ୍ତମାଃ ॥ ୧॥ 


» ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ସବୁ ପଦ ଦ୍ବାରା ସାକାର ଭଗବାନଙ୍କ ଉପାସକମାନଙ୍କୀର ବର୍ଶ୍ଵନା କରାଯାଇଛି, 
ତାହାର ବିବରଣୀ ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା-¬ 


ଅଧ୍ଯାୟ ଶ୍ଳୋକ ପଦ ଅର୍ଥ 
୬ ୪୭ 'ମଦ୍‌ଗତେନାନ୍ତରାମୁନା...ଶ୍ରଦ୍ାବାନ୍୍‌ଭଜଜତେ ଯୋ ମାମ୍‌' (ଯେଉଁ ଶ୍ରଦାବାନ୍‌ ଭକ୍ତ ମୋଂଠାରେ ତଲୀନମନା ହୋଇ 
ମୋର ଭଜନ କରେ) । 
୭ ୧ 'ମଯ୍ଯାସକୁମନାଃ-...ଯୋଗଂ ଯୁଞ୍ଜନ୍ମଦାଶ୍ରୟଃ' (ଅନନ୍ୟପ୍ରେମ ସହକାରେ ମୋ'ଠାରେ ଆସକ୍ତମନା ଓ 
ମୋର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ନିମଗ୍ନ) 
୭ ୨୯-୩୦ 'ମାମାଶ୍ରିତ୍ୟ ଯତନ୍ତି,, ' ଯୁକ୍ତଚେତସଃ' (ଯୁକ୍ତଚିତ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ସାଧନା 
କରେ) | 
୮ ୭ 'ମଯ୍ୟର୍ପିତମନୋବୁଦିଃ' (ମୋ'ଠାରେ ଅର୍ପିତ ମନ-ବୁଦିସମ୍ପନ୍ତ) | 
୮ ୧୪ 'ଅନନ୍ଯଚେତାଃ ସତତଂ ଯୋ ମାଂ ସ୍ମରତି ନିତ୍ୟଶଃ' (ମୋ'ଠାରେ ଅନନ୍ୟଚିତ୍ତ ହୋଇ ଯିଏ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର 
ମୋତେ ସ୍ମରଣ କରେ) | 
୯ ୧୪ 'ସତତଂ କୀର୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ଯତନ୍ତଶ୍ଟ ଦୃଢବ୍ରତାଃ' (ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ବୟସମ୍ପନ୍ନ ଭକ୍ତଜନ ନିରନ୍ତର ମୋର ନାମ ଓ 
ଗୁଣ ଗାନ କରି ମୋତେ ପାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ କରନ୍ତି) । 
୯ ୨୨ 'ଅନନ୍ୟାଶ୍ଚିନ୍ତୟନ୍ତୋ ମାଂ ଯେ ଜନାଃ ପର୍ଯ୍ୟପାସତେ' (ଅନନ୍ୟଭାବରେ ଯେଉଁ ଭକ୍ତଜନ ମୋତେ ଚିନ୍ତା କରି 
ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତୈ) । 
୯ ୩୦ 'ଭଜତେ ମାମନନ୍ୟଭାକ୍‌' (ଅନନ୍ୟଭାବରେ ମୋର ଭଜନ କରେ) | 
୧୦ ୯ 'ମଚିତା ମଦ୍‌ଗତପରାଣା ବୋଧୟନ୍ତଃ ପରପ୍ସାରମ୍‌' (ମୋ'ଠାରେ ମନ ସଂଲଗ କରିଥୁବା ଓ ମୋ'ଠାରେ 
ପ୍ରାଣ ଅର୍ପଣ କରିଥୁବା ଭକ୍ତଜନ ପରସ୍ଗଫ୍ୂର ମୋର 
ପ୍ରଭାବ ବିଷୟରେ କୁହାକୁହି ହୋଇ) | 
୧୧ ୫୫ 'ମତ୍କର୍ମକୁନ୍‌ମହରମୋ ମଭକ୍ଃ' (ମୋ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରୁଥୁବା, 


ମୋ ପରାୟଣ ଓ ମୋର ଭକ୍ତ) । 


± ଶୁମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଥୟ ଅଡ଼ୁନ ଉବାଚ=ଅଜଢୁନ କହିଲେ; ପେ-ଯେଉଁ; ଭକାଃ-ଭକମାନେ; ଏବମ୍‌=ଏହିପରି; ସତତଯୁକାଃଇ ନିରନ୍ତର 
ଆପଣଙ୍କ ଠାରେ ସଲଗ୍ନ ହୋଇ; ତ଼଼ାମ୍‌ ଚିଆପଣକ୍କର; ପକ୍ଷ୍ୟୁପାସତେ ଉପାସନା କରନ୍ତି; ଚ ଏବଂ; ଯେ=ଯେଉଁମାନେ; 
ଅକ୍ଷରମ୍‌ -ଅବିନାଶୀ; ଅବ୍ଯକମ୍‌ =ନିଗୁଣ-ନିରାକାରକ୍‌ର; ଅପି ହି (ଉପାସନା କରନ୍ତି) ¡ ତେଷାମ୍‌=ସେମାନର୍କୀ ମଧ୍ଯରେ; 


ଯୋଗବିତ୍ତମାଃ- ଉତ୍ତମ ଯୋଗବେଷ୍ତାନତ୍‌ କେ କେଉଁମାନେ? 


ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ମାନେ ଏହିପରି (ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୫୫ଶ ଶ୍ଣୋକ ଅନୁସାରେ) ନିରନ୍ତର ଆପଣକ୍କୀ ଠାରେ 
ସଂଲଗ୍ନ ହୋଇ ଆପଣଙ୍କର (ସଗୁଣ-ସାକାରକ୍ତର) ଉପାସନା କରନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁ ମାନେ ଅବିନାଶୀ ନିଶ୍ୁଣ- 
ନିରାକାରଙ୍କ୍ରର ଉପାସନା କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଉତ୍ତମ ଯୋଗବେତ୍ତା କେଉଁ ମାନେ? 


ବ୍ୟ/ଃ୩୮¬ ଏବଂ ସତତଯୁକ୍ତା ଯେ ଭକ୍ତାଃ'-- ଏକାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୫୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ସାଧକଙ୍କ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଭଗବାନ ଯଃ” ଓ “ସଃ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁଲେ, ସେହି 
ସାଧକମାନ କ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଗୁଣ-ସାକାର 
ଭଗବାନ କ୍ର ଉପାସନ। କର ରୂଥୁବ। ସମସ୍ତ ସାଧକ କ୍କ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠି “ଯେ ଭକ୍ତାଃ' ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଏଠାରେ “ଏବମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର 
୫୫ଶ ଶ୍ମୋକଟିକୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। 

ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର” ଏହିପରି ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇ 
ରହିବା ହିଁ “ସତତଯୁକ୍ତ” ହେବା । 

ଭଗବାନକ୍କୀ ପ୍ରତି ପୂର୍ଣ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖୁଥିବା ସାଧକଭକ୍ତକ୍କର 
ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି । ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାରେ 
(ଜପ, ଧ୍ଯାନାଦି ପାରମାର୍ଥରକ କ୍ରିୟା ଅଥବା ଶାରୀରିକ ଓ 
ଜୀବିକା ସମ୍ଭନ୍ଧୀୟ ବ୍ଯାବହାରିକ କ୍ରିୟାରେ) ଭଗବାନଙ୍କର 
ସହିତ ସେମାନର୍ବ୍ର ନିତ୍ଯନିରନ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରହିଥାଏ । 
ଂସତତଯୁକ୍ତାଃ' ପଦଟି ଏହିପରି ସାଧକଭକ୍ମାନର୍କର ବାଚକ | 


ସାଧକର ଗୋଟିଏ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ, ସେ 
ପାରମାର୍ଥିକ କ୍ରିୟା କଲାବେଳେ ତ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ସହିତ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ, ମାତ୍ର ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ରିୟା କଲାବେଳେ 
ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ | ସମୟେ ସମୟେ ସାଧକର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭିନ୍ନତା ଆସିବାରୁ ଏପରି ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ। ବୁଦ୍ଧି 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧନପ୍ରାପ୍ତି, ସମ୍ମାନପ୍ରାପ୍ତି, କୁଟୁନମ୍ବପାଳନ ଇତ୍ୟାଦି 
ବିଭିନ୍ନ ବିଗ୍ଵରରେ ଲିପ୍ତ ରହେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନକ୍କୀ 
ସହିତ ସାଧକର ନିରନ୍ତର ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ରହେ ନାହିଁ । ଜୀବନର 
ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ବୋଲି ଯଦି ସେ ଠିକ୍‌ଭାବେ 
ଜାଣିନେବ, ତେବେ ତାହାର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର 
ସାଧନ ହୋଇଯିବ । ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଗଲେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଜପ, ସ୍ମରଣ, ଧ୍ଯାନାଦି କଲାବେଳେ ତ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଟ ସହିତ ତା'ର ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ତା' ଛଡ଼ା 
ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ରିୟା କଲାବେଳେ ମଧ୍ୟ ତା'ର ଭଗବାନବ୍ଦୀ 
ସହିତ ନିରନ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । 

କ୍ରିୟାର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷରେ ଯଦି ସାଧକର 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଶ୍ମୋକର ଯେଉଁ ପଦ ଦ୍ବାରା ନିରାକାର ଉପାସକମାନର୍କ୍ର ବର୍ଶୂନା କରାଯାଇଛି, ତାହାର ବିବରଣୀ 


ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା-- 
ଅଧ୍ଯାୟ ଶ୍ମୋକ ପଦ ଅଥ 
୪ ୩୪ ଂତଦ୍‌ବିଵି ପ୍ରଣିପାତେନ ପରିପ୍ରଶ୍ନେନ ସେବୟା' (ତୁମେ ତତ୍ତ୍ବଦର୍ଶୀ ମହାପୁରୁଷକୀ ନିକଟକୁ ଯାଇ ସେହି 
ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ ବୁଝ, ତାକୁ ସାଷ୍ଟାଇଗଂ ପ୍ରଣାମ କଲେ, 
ତା୍କୀର ସେବା କଲେ ଓ ସରଳଭାବେ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ବରିଲେ) | 
୪ ୩୯ ଶ୍ରଦ୍ଧାର୍ବାଲୁଭତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌' (ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ପୁରୁଷ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରନ୍ତି) । 
୫ ୮ 'ନୈବ କିଞ୍ଚିତ୍‌କରୋମୀତି ଯୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌' (୯ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାତା ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ମାନିବା ଉଚିତ, "ମୁଁ କିଛି 
ହେଲେ କରୁ ନାହିଁ) । 
୫ ୧୩ 'ନୈବ କୁର୍ବନ୍ନ କାରୟନ୍‌' (କୌଣସି କର୍ମ ନ କରି ଓ ନ କରାଇ) | 
୫ ୨୪-୬୨୬ ବବ୍ରହ୍ମନିର୍ବାଣମ୍‌' (ନିର୍ବାଣବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ) । 
୬ ୨୫ “ଆମ୍ପୂସଂସ୍ତଂ ମନଃ କୃଢ଼ା' (ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ ଠାରେ ମନ ସିତ କରି) | 
୮ ୧୧ ଯଯଦକ୍ଷରଂ ବେଦବିଦୋ ବଦନ୍ତି' (ବେଦଜ୍ଞ ପୁରୁଷ ଯେଉଁ ପରମ ପଦକୁ “ଅକ୍ଷର' କହନ୍ତି) | 
5 ତି (ଓମିତ୍ୟେକାକ୍ଷରଂ ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ୟାହରନ୍ନାମନୁସ୍ମରନ୍‌' (ଓ¬ଏହି ଏକାକ୍ଷରରୂପକ ବ୍ରହୁର ଉଚ୍ଚାରଣପୂର୍ବକ ଓ 
ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମରୂପେ ମୋର ସ୍ମରଣ କରି) | 
୯ ୧୫ “ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞେନ ଗ୍ବପ୍ୟନ୍ୟେ ଯଜନ୍ତୋ ମାମୁପାସତେ' (ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମରୂପେ ମୋର 


ପୂଜନ କରି ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ି) | 


ଶ୍ମୋକ ୧] 


ଭଗବତ୍‌ସ୍ରୁତି ଥାଏ, ତେବେ କ୍ରିୟା କରୁଥୂୁବାବେଳେ ମଧ୍ୟ 
ତା'ର ନିରନ୍ତର ସମ୍ବନ୍ଧାମ୍ୂକ ଭଗବତ୍‌ସୂତି ଅଛି ବୋଲି 
ମାନିବା ଉଚିତ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ବ୍ଯବସାୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ହିସାବ କଲାବେଳେ ବ୍ଯବସାୟୀର ମନୋବୃଶ୍ତି ସେଥୂରେ 
ଏତେ ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଯେ, ସେ କିଏ ଆଉ କାହିଁକି 
ହିସାବ କରୁଛି, ଏ କଥା ତା'ର ମନେରହେ ନାହିଁ। 
କେବଳ ହିସାବ ସଂଖ୍ଯା ପ୍ରତି ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହେ। 
ହିସାବ ଆରମ୍ଭ ପୂର୍ବରୁ ତା'ମନରେ ଧାରଣା ଥାଏ, ମୁଁ 
ଅମୁକ ବ୍ୟବସାୟୀ ଓ ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ହିସାବ କରୁଛି' 
ଏବଂ ହିସାବ ଶେଷ ହେବାମାତ୍ରେ ତା'”ଠାରେ ପୁନଃ ସେହି 
ସତି ଜାଗି ଉଠେ, 'ମୁଁ ଅମୁକ ବ୍ଯବସାୟୀ ଏବଂ ଅମୁକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୂଲିମ। ଅତଏବ ସେ ଯେତେବେଳେ ତଲ୍ଲୀନ 
ହୋଇ ହିସାବ କରୁୂଥୂଲା, ସେତେବେଳେ ମୁଁ ଅମୁକ 
ବ୍ଯବସାୟୀ ଏବଂ ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି”ର ସ୍ରୁତି ବିସ୍ରୁତ 
ହେବାଭଳି ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ତାହାକୁ 
ବିସୁତି” ଧରାଯାଏ ନାହିଁ। 

ସେହି ବ୍ଯବସାୟୀ ଭଳି କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଓ 
ଶେଷରେ ଯଦି ସାଧକର ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଜୀ 
ପାଇଁ ହିଁ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରୁଛିଂ ବୋଲି ଦୃଢ଼ ଧାରଣା 
ରହେ ଏବଂ ଏହି ଧାରଣାରେ ଆଦୌ ସନ୍ଦେହ ନ ରହେ, 
ତେବେ ସେ କର୍ତବ୍ଯ-ପାଳନରେ ତପ୍ପର ହୋଇ ଲାଗିଥୁବା 
ବେଳେ ତାଂଠାରେ ଭଗବଦ୍‌ ବିସ୍ରୁତି ଦେଖାଯାଉଥୂୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ତାହାକୁ ବିସ୍ରୁତି କୁହାଯିବ ନାହିଁ। 

“ଢ଼ାମ୍‌ ପକ୍ୟ୍ୟିପାସତେ'-- ଭକମାନଜୀର ଭାବାନୁସାରେ 
ସମୟେ ସମୟେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ ସଗୁଣ-ସାକାରରୂପ ଧାରଣ 
କରନ୍ତି, ବିଭିନ୍ତ ଅବତାରରେ ଯେଉଁ ସବୁ ସ୍ବରୂପ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନର୍କୀର ଯେଉଁ ସ୍ବରୂପ ଦିବ୍ୟଧାମରେ 
ବିରାଜମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭକ୍ତମାନେ ନିଜ ନିଜ ଧାରଣା ଅନୁସାରେ 
ଯାହାର୍ଜୁ ଅନେକ ରୂପ ଓ ଅନେକ ନାମରେ ବର୍ଶ୍ବନା କରନ୍ତି, 
ଏଠାରେ “ଢ଼ାମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା ସେ ସମସ୍ତ ସଗୁଣ-ସାକାରରୂପ 
ଗ୍ରହଣୀୟ | 

ପର୍ଷ୍ୟୁପାସତେଂ ପଦଟିର ଅର୍ଥ ହେଲା-'ପରିତଃ 
ଉପାସତେ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଲଭାବରେ ଉପାସନା କରିବା। ପତିବ୍ରତା 
ନାରୀ ଯେପରି କେତେବେଳେ ପତିର୍ଦ୍ଦ ସେବାରେ ଶରୀର 
ଅର୍ପଣ କରି, ଅନ୍ଯ କେତେବେଳେ ପତିସ୍ତୀ ଅନୂପସ୍ଥିତିରେ 
ତାଙ୍ଗୀର ଚିନ୍ତନ କରି, କେବେ କେବେ ପତିକ୍ରୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେତୁ 
ଶାଶୁ-ଶ୍ବଶୁରକ୍ତାର ସେବା କରି, ଆଉ କେତେବେଳେ ପତିର୍ବୀ 
ପାଇଁ ରନ୍ଧାବଢ଼ା ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ ଗୂହକାର୍ଯ୍ୟ କରି ସଦା- 
ସର୍ବଦା ପତିଚ୍ର ଉପାସନା କରେ, ସେହିପରି ସାଧକଭକ୍ତ 
ମଧ୍ଯ କେତେବେଳେ ଭଗବାନର୍ବ୍ର ଠାରେ ନିମଗ୍ନ ହୋଇ, 
କେତେବେଳେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦାର ଜପ, ସ୍ମରଣ ଓ ଚିନ୍ତନ କରି 
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ଏବଂ ଆଉ କେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ସମସ୍ତ 
ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ସର୍ବଦା ଭଗବଦ୍‌ ଉପାସନାରେ 
ସଂଲଗ୍ନ ଥାଏ। ଏପରି ଉପାସନାକୁ ଭଲଭାବରେ 
କରାଯାଉଥୂବା ଉପାସନା କୁହାଯାଏ। ଏତାଦୃଶ ସାଧକର୍ବ୍ୀ 
ହୃଦୟରେ ଉପତ୍ପତ୍ତି-ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାର କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର 
ବି ମହତ୍ଵ ନ ଥାଏ। 

“ଯେ ଗ୍ବପ୍ଯକ୍ଷରମବ୍ଯକ୍ତ ମ'- ଏଠାରେ 'ଯେ' ପଦଟି 
ନିଗୁଣ-ନିରାକାର ଉପାସନା କରୁଥୁବା ସାଧକମାନଙ୍ଗର ବାଚକ । 
ଏହି ଶ୍ଣୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵରେ ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁ ଶ୍ରେଣୀର ସଗୁଣ- 
ସାକାର ଉପାସକଙ୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଂଯେ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି, ସେହି ଶ୍ରେଣୀର ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାର ଉପାସକକ୍କୀ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ “ଯେ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

“'ଅକ୍ଷରମ୍‌ ପଦଟି ଅବିନାଶୀ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ 
ପରବ୍ରହ୍ମକଳ୍ତର ବାଚକ (ଏହାର ବର୍ଶ୍ରିନା ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 
ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ କରାଯିବ) । 

ଯାହା କୌଣସି ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟ ନୁହେଁ, ତାହାକୁ 
“ଅବ୍ଯକ୍ତଂ କହନ୍ତି। ଏଠାରେ ଅଅବ୍ଯକ୍ତମ୍‌ ପଦ ସହିତ 
'ଅକ୍ଷରମ୍‌' ବିଶେଷଣ ଦିଆଯାଇଛି। ତେଣୁ ଏହି ପଦଟି 
ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମକ୍କର ବାଚକ (ଏହାର ବର୍ଣ୍ରନା ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ କରାଯିବ) । 

“ଅପି” ପଦରୁ ଜଣା ପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଯେଉଁମାନେ 
କେବଳ ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମର୍ଦୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରି ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଉପାସନା କରନ୍ତି, ସେହି ନିରାକାର ଉପାସକର୍କ୍ୀ ସହିତ 
ଏଠାରେ ସାକାର ଉପାସକମାନଙ୍କୀ ତୂଳନା କରାଯାଇଛି। 

'ତେଷାଂ କେ ଯୋଗବିତ୍ତମାଃ'-- ଏଠାରେ 'ତେଷାମ୍‌' 
ପଦଟି ସଗୁଣ ଓ ନିଗୁଣ ଉଭୟ ଉପାସକଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ ୯ତେଷାମ୍‌ଂ' 
ପଦ ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସକକ୍ରୀ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଥଳେ ୭ମ ଶ୍ଳୋକରେ “ତେଷାମ୍‌' ପଦ ସଗୁଣ ଉପାସକର୍କୀ 
ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। 

ଏସବୁ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ଵରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, 
ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଉପାସକର୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କିଏ? 

““ସାକାର ଓ ନିରାକାର ଉପାସକଙ୍ାୀ ମଧ୍ୟରେ ଶ୍ରେଷ୍ା 
କିଏ?”''-ଅର୍ଜୁନସ୍ର ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ 
ଯାହା କହିଛନ୍ତି, ତା'ଉପରେ ଗଭୀର ବିଗ୍ବର କଲେ ଅର୍ଜୁନବ୍କୀ 
ପ୍ରଶ୍ନର ମହତ୍ତ୍ଵ ବୂଝି ହୁଏ; ଯଥା-¬ 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୨ ୟ ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ଅବିରାମ ଭାବରେ କହି 
ଗ୍ବଲିଲେ। ତେସ୍ତରି ଶ୍ଳୋକ ବିଶିଷ୍ଟ ଏତେ ଦୀର୍ଘ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଗୀତାରେ କେବଳ ଏହି ସ୍ଥାନରେ ହିଁ ଦେଖାଯାଏ ଏଥୂରୁ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ, ଭଗବାନ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗଂରେ କୌଣସି 


856 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଷି କଥା ବୁଝାଇବାକୁ ଗ୍ଵହୁଁଛନ୍ତି। ସାଧକମାନଙ୍କୁ | ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରିନ୍ତ କରିବାର ମହତ୍ତ୍ଵ ସେମାନେ ବୂଝି ପାରନ୍ତୁ ¬ 
ସାକାର ଓ ନିରାକାର ସ୍ଵରୂପ ଏକ ବୋଲି ଅନୁଭବ ହେଉ, | ଏସବୁ କଥା ବୁଝାଇବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶେଷ 
ସେମାନଙ୍କ୍ଘ ହୃଦୟରେ ଏହି ଦୁଇ ସ୍ବରୂପର ପ୍ରାପ୍ତରିକାରକ । ଇଜ୍ରା ଥୂବାର ମନେହେଉଛି। ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ରହସ୍ଯ ପୃର୍ଣଶିଭାବେ ପ୍ରକାଶ ପାଉ, । ହୃଦୟରେ ଜୀବମାନଗ୍କ୍ କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ଯେଉଁ ପରମ 
ସିଦ୍ଧଭକ୍ତମାନକ୍ମର (ଗୀତା ୧୨।୧୩--୧୯) ଓ କଲ୍ୟାଣକାରୀ, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ଓ ଉତ୍ତମ ଭାବମାନ 
ଜ୍ଞାନୀମାନକ୍କର (ଗୀତା ୧୪ | ୨ ୨-_- ୨୫) ଆଦର୍ଶ ଲଷଣଗୁଡ଼ିକ । ଥିଲା, ସେ ସବୁକୁ ପରିପ୍ରକାଶ କରିବା ଏହି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେରିତ 
ବିଷୟରେ ସେମାନେ ପରିଚିତ ହୁଅନ୍ତୁ ଏବଂ ସଂସାରରୁ । ପ୍ରଶ୍ନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । 


ଫଜିଣିଝ୍ମ କ/ବ--'ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ ଗୀତାରେ “ଯୋଗ' ମୁଖ୍ଯ || ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରକୃତ 
ଯୋଗବେତ୍ତା କିଏ? ଯୋଗବେତ୍ତା ତିନି ଶ୍ରେଣୀରେ ବିଭକ୍ତ-_ (୧) ଯୋଗବିତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗୀ ( ୨) ଯୋଗବିତ୍ର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଇ 
ଯୋଗୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ ଏବଂ (୩) ଯୋଗବିତ୍ତମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ | ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 


ଯୋଗବିତ୍‌' ଓ 'ଯୋଗବିତାରଂ'କୀା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଦେହ ନାହିଁ, କେବଳ “ଯୋଗବିତ୍ତମଂ ଙ୍କ ସମନ୍ଧରେ ସଦେହ | 


=== ¬ ==== 


ଦ୍ଦ ଟୁ © ନିର୍ଗ୍ରୁଣୀ ଜପାଯଳଙ୍କ ମଧ୍ଯକେ ଶଭୈେଣ୍ଜ କିଏ ଅର୍ନ୍ତନଙ୍କକ ଏହି ଣମନ ଜତଜନେ ଜନଚାନ କିଳନ ନ ବନ୍ତ 


କ୍ରୁଛଳି / 


ଭ/ଜରବ/ୁକ/ଚ 
ମଯ୍ୟାବେଶ୍ଯ ମନୋ ଯେ ମାଂ ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତା ଉପାସତେ । 
ଶ୍ରଦ୍ଦଧୟା ପରୟୋପେତାସ୍ତେ ମେ ଯୁକ୍ତତମା ମତାଃ ॥ ୨॥ 
ଅଂଚୟ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ମୟି-ମୋ'ଠାରେ; ମନଃ, ଆବେଶ୍ଯ=ମନୋନିବେଶପୂର୍ବକ; 


ନିତ୍ୟଯୁକ୍ତାଛ ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ମୋ ସହିତ ସଂଲଗ୍ନ ହୋଇଥୁବା; ଯେ= ଯେଉଁ ଭକ୍ତମାନେ; ପରୟାପରମ, ଶଦୟା= ଶଦାରେ; 
ଉପେତାଃ=ଯୁକ୍ତ ହୋଇ; ମାମ୍‌ ଚିମୋର; ଉପାସତେ ଉପାସନା କରନ୍ତି ମେଚ୍ମମୋଃ ମତାଃ-ମତରେ; ତେୈଇସେମାନେ; 


ଯୁକ୍ତତମାଃ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ । 


ମୋଂଠାରେ ମନୋନିବେଶପୂବିକ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ମୋ ସହିତ ସଂଲଗ୍ନ ହୋଇଥବା ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ମାନେ 
ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ହୋଇ ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି, ମୋ ମତରେ ସେମାନେ ସବିଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ । 


ର/6/#- [ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ରାରିବା ପୂର୍ବରୁ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର 
୪୭ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜର ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଶୁଣାଇ 
ଦେଇଥୂଲେ। କିନ୍ତୁ ଏ ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ଚର ପ୍ରଶ୍ନ ନ 
ଥୂବାରୁ ସେ ଏହାକୁ ଧାରଣ କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ । କାରଣ 
ନିଜର ପ୍ରଶ୍ନ ନ ଥୂଲେ ଶୁଣିଥୂବା କଥା ଆଡ଼କୁ ସାଧାରଣତଃ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯାଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ। 

ଏହିରୂପେ କୌଣସି ବି ଷୟ ଜାଣିବା ପାଇଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଅଭିଳାଷ ଓ ଉତ୍କଣ୍ଠାର ଅଭାବରୁ ତଥା ନିଜର ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇ 
ନ ଥୁବାରୁ ସସ୍ଗଙ୍ଗରେ ଶୁଣିଥୁବା ଓ ଶାସ୍ତ୍ରରୁ ପଢ଼ିଥୁବା ସାଧନା 
ସମ୍ଭନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵପୂଶ୍ଚୁ ଉପଦେଶ ଆଡ଼କୁ ପ୍ରାୟ 
ସାଧକମାନର୍କ୍ରୀର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଯାଏ ନାହିଁ। ସେହି କଥା ଯଦି ସେ 
ନିଜେ ପ୍ରଶ୍ନ କଲାପରେ ତାଙ୍କୁ ବୁଝାଇ ଦିଆଯାଏ, ତା'ହେଲେ 
ତାହା ତାଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିଶେଷଭାବେ କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି 


ଭାବି ସେ ସେହି ଉପଦେଶକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 
ସେମାନେ ସାଧାରଣତଃ ପଢ଼ିଥୁବା ଓ ଶୁଣିଥୁବା କଥାଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ମନେ ନ କରି ଉପେକ୍ଷା କରିଦିଅନ୍ତି; 
ମାତ୍ର ସେମାନରଙ୍କ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ ସାମାନ୍ୟଭାବେ ସେହି କଥାର 
ସଂସ୍କାର ରହିଯାଏ ଏବଂ ବିଶେଷ ଉକଣ୍ଠା ହେଲେ ତାହା 
ଜାଗ୍ରତ ହୋଇପାରେ । ଅତଏବ ସାଧକମାନେ ଯେଉଁ ସବୁ 
ଭଲ କଥା ପଢ଼ୁଛନ୍ତି ଓ ଶୁଣୁଛନ୍ତି, ସେ ସବୁକୁ ନିଜ ପାଇଁ 
ଉପଯୋଗୀ ମନେକରି ତଦନୁସାରେ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବା 
ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟ କରନ୍ତୁ । 

'ମଯ୍ଯାବେଶ୍ଯ ମନୋ ଯେ ମାଂ ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତା 
ଉପାସତେ'--ଯେଉଁଠି ପ୍ରେମ (ସ୍ନେହଃ ଥାଏ, ସେଠାରେ 
ମନ ଲାଗେ! ଯାହା ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହୁଏ, ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ତା'ର ଚିନ୍ତନ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 

'ନିତ୍ଯଯୁକ୍ତା॥ଃ ପଦଟିର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ 


ଶ୍ମୋକ ୨] 


ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନବ୍ଦ୍ୀ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ 
ମୋର ଓ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର” ଭାବନାରେ ସେ ନିଜେ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉ । ସ୍ଵୟଂରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ଦୃଢ଼ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଗଲେ ମନ ଓ ବୁଦି ସ୍ବତଃ ଭଗବାନର୍କର 
ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଯଦି ସ୍ବୟଂରେ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ ନ ଥାଏ, ତେବେ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଦି ଲଗାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ପୂର୍ଷ୍ଭାବେ ଅନୁରକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସ୍ବୟଂ 
ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରିନିଏ, 
ସେତେବେଳେ ମନ ଓ ବୁଦି ଭଗବାନର୍ଦ୍ର ଠାରେ ତଲ୍ଲୀନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସ୍ଵୟଂ ହେଉଛି କର୍ତା ଏବଂ ମନ-ବୁଵି କରଣ | 
କରଣ ସର୍ବଦା କର୍ତାର ଆଶ୍ରିତ । କର୍ତା ଯଦି ଭଗବାନର୍କର 
ହୋଇଯାଏ, ତା'ହେଲେ ମନ-ବୁଦିରୂପକ କରଣ ମଧ୍ୟ ସ୍ବତଃ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରେ ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ରି। 

ସାଧକର ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ, ସେ ସ୍ବୟଂ 
ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ନ ଲାଗି ମନଂବୁଦ୍ଧଦିକୁ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରେ 
ଲଗାଇବା ପାଇଁ ଅଭ୍ୟାସ କରୁଛି । ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନର୍କ ଠାରେ 
ନ ଲାଗିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନ-ବୁଦ୍ଧି ଲାଗିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠିନ । 
ଏହି କାରଣରୁ ଅଧୂକାଂଶ ସାଧକରଟ୍ଟ୍ରର ଅଭିଯୋଗ ରହୁଛି 
ଯେ, ମନଂବୁଦି ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ଲାଗୁ ନାହିଁ | ମନଂବୁଦ୍ି 
ଏକାଗ୍ର ହେଲେ ହୁଏତ ସିଵି (ସମାଧୂ ଇତ୍ଯାଦି) ମିଳି 
ଯାଇପାରେ, ମାତ୍ର ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚୀ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେଲେ 
ହିଁ କଲ୍ୟାଣ ସମ୍ଭବ । 

ଉପାସନାର ପ୍ରକୂତ ଅର୍ଥ 'ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନ 
ମୋର”--ଏହା ସ୍ବୀକାର କରି ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନର୍କୀ ନିକଟରେ 
ଅର୍ପିତ ହୋଇଯିବା। ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅପିତ 
ହୋଇଗଲେ ନାମଜପ, ଚିନ୍ତନ, ଧ୍ୟାନ, ସେବା, ପୂଜା ଇତ୍ୟାଦି 
କ୍ରିୟା ତଥା ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟା ସ୍ବତଃ ଭଗବାନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହୁଏ । 

ଶରୀର ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଏବଂ ଜୀବ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚର 
ଅଂଶ। ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୂଦ୍ଧି ଓ ଅହମ୍‌ ପ୍ରଭୂତି 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ତାଦାମ୍୍ୟ୍ୟ ମମତା ଓ କାମନା ନ 
କରି କେବଳ ଭଗବାନକ୍ତଁ ନିଜର କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ହିଁ “ମୁଁ 
ଭଗବାନ ୍ଦ୍ରର ଓ ଭଗବାନ ମୋର” କହିବାର ପ୍ରକୃତ 
ଅଧୂକାରୀ। ଏପରି କହୁଥୁବା ବା ସ୍ବୀକାର କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ କୌଣସି ନୂତନ ସମ୍ବନ୍ଧ ମ୍ରାପନ କରେ 
ନାହିଁ। ଚେତନ ଓ ନିତ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବର ଭଗବାନର୍ଦବ 
ସହିତ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ । କିନ୍ତୁ ସେହି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିତ୍ଯ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ପାସୋରି ଦେଇ ଜୀବ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
ସହିତ ଏକ ଅମୂଳକ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନେଇଛି । ଏଣୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
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ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନତ୍କ୍ୀ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥୁବା ଅମୂଳକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବାମାତ୍ରେ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସଙ୍ଗେ ଥୂବା ନିଜର ବାସ୍ତବ ଓ ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୂଭୂତ ହୁଏ; ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧର ସ୍ରତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 
'ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ ସ୍ରୁତିଲି ବ୍ରା' (ଗୀତା ୧୮ | ୭୩) | 
ଜଡ଼(ପ୍ରକୃତି) ର ସମ୍ମୁଖ ହେବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରୁ 
ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବାରୁ ଜୀବ ଶରୀର ସହିତ ମୁଁ 
ଭାବ” କରି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ମୁଁ 
ଶରୀର” ବୋଲି ମାନିନିଏ | ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୁଥୂବାରୁ 
ସେ ବର୍ଣ୍ଚର, ଆଶ୍ରମ, ଜାତି, ନାମ, ବୃର୍ତି ତଥା ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥା ଓ 
ଯୁବାବସ୍ପା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ନିଜର ମନେ କରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ସେଥୂରୁ ପୂଥକ୍‌ ମନେ କରେ ନାହିଁ। 
ବିଜାତୀୟ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ଭ୍ରମବଶତଃ ଜୀବ 
ସ୍ଥାପନ କରିଥୁବା ସମ୍ଭନ୍ଧର ସ୍ଵୀକୃତି ବି ଏତେ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ 
ଯେ, ସ୍ମରଣ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ସର୍ବଦା ସ୍ମରଣ ରହେ। 
ଯଦି ସେ ନିଜର ସଜାତୀୟ (ଚେତନ ଓ ନିତ୍ୟ) ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦ 
ସଙ୍ଗେ ଥୁବା ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧ ସହିତ ପରିଚିତ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ ପରମାତମ୍ବ୍ରାଙ୍କୁ ଭୁଲିପାରେ ନାହିଁ । 
ସେତେବେଳେ ଉଠିବା, ବସିବା, ଖାଇବା, ପିଇବା, ଶୋଇବା, 
ଜାଗିବା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମୟରେ ସ୍ଵତଃ ଭଗବାନର୍କର 
ସ୍ମରଣ ଓ ଚିନ୍ତନ ହେବାକୁ ଲାଗେ । 
ଯେଉଁ ସାଧକର ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ସଂଗ୍ରହ କରିବା 
ଏବଂ ତହିଁରୁ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୂହେ, 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ତା”ର 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ସହିତ ପୂର୍ବରୁ ଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧର ପରିଚୟ ହେବା 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲା ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ । ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସହିତ ସମ୍ପୂର୍ଣ ପରିଚିତ ହେବାପରେ ସାଧକର ମନ, ବୁଵି, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶରୀର ଇତ୍ଯାଦି ସାହାଯ୍ଯରେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ 
ଓ ସଂଗ୍ରହ କରିବାର ଇତ୍ଛା ଆଦୌ ରହେ ନାହିଁ। 
ବାସ୍ତବରେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ଜୀବ ଯେତିକି ଅଂଶରେ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସୁଖ ଭୋଗ କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହୁଛିଛ୫ ସେତିକି ଅଂଶରେ ସେ ଦୃଢ଼ତାପୂର୍ବକ ଭଗବତ୍‌ 
ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ଧାରଣ କରି ନାହିଁ, ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତା'ର 
ସେତିକି ଅଂଶରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । ତେଣୁ ସାଧକ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇ ନିଜେ କେବଳ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦଧର ବୋଲି 


ସ୍ବୀକାର କରୁ ଓ ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହେଉ। 


'ଶ୍ରଦ୍ଧରୟା ପରୟୋପେତାସ୍ତେ ମେ ଯୁକ୍ତ ତମା ମତାଃ”'-- 
ସାଧକ ଯାହାଙ୍କୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରିବ, ତାର୍କୀ ପ୍ରତି ତା'ର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବ । ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧି ଆକୃଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଗଲେ 
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ସେ ନିର୍ଶ୍ରୟ କରିଥୁବା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୂଯାୟୀ ଜୀବନ ଗଠନ । ଭକ୍ତକୁ ଭଗବାନବ୍କୀ ସହିତ ଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର 

କରିବ ଏବଂ ନିଜ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରୁ ଆଦୌ ବିଚଳିତ ହେବ ନାହିଁ। ¦ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, କେବେ ବିୟୋଗ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଯେଉଁଠି ପ୍ରେମ ହୁଏ, ସେଠାରେ ମନ ଆକୃଷ୍ଟ। ତେଣୁ ଭଗବାନକ୍କ ମତରେ ଏପରି ଭକ୍ତ ହିଁ ବାସ୍ତବରେ 

ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ, ସେଠାରେ ବୁଦି । ଉତ୍ତମ ଯୋଗବେତ୍ତା। 

ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ପ୍ରେମରେ ପ୍ରେମାସ୍ଫଦର୍କ୍ ସାନ୍ଧିଧ୍ଯର ଏଠାରେ ବହୁବଚନାନ୍ତ 'ତେ ମେ ଯୁକ୍ତ ତମା ମତାଃ' 

ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ଆଜ୍ଞାପାଳନର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ । ପଦରେ ଯେଉଁ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ଆଗରୁ ଷଷ୍ଠୀ ଅଧ୍ଯାୟର 

ଥାଏ। ୪୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଏକବଚନାନ୍ତ “ସ ମେ ଯୁକ୍ତତମୋ 
ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ, । ମତଃୀ ପଦରେ ସେହି କଥା କୁହାଯାଇଛିଂ । 


ଘଜିଶିନ୍ଣଣ ଇ/କ“ଂସ ଯୋଗୀ ପରମୋ ମତଃ'” (ଗୀତା ୬।୩୨), “ସ ମେ ଯୁକ୍ତତମୋ ମତଃ'” (ଗୀତା 
୬।୪୭), “ତେ ମେ ଯୁକ୍ତତମା ମତାଃ' (ଗୀତା ୧୨। ୨) କହି ଭଗବାନ ଯେଉଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠତୃ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ତାହାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି ଯେଉଁ ମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କଲେ ବି ଯାହାକୁ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଛି, ସେ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । କମ୍ମିଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍କୁ ତ ଶେଷରେ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ଆରମ୍ଭରୁ 
ହିଁ ଭକ୍ତିରେ ସଂଲଗ୍ନ ହୋଇଥାନ୍ତି (ଯାହା କି କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ଫଳ), ତେଣୁ ସେ ସବୁେୁଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ସଂସାର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାରେ ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତ ସମାନ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ଜ୍ଞାନ ଅପେକ୍ଷା ଭକ୍ତିର ମହିମା ଅଧୂକ। 
ଜ୍ଞାନରେ ଅଖଣ୍ଡରସ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିରେ ଅନନ୍ତରସ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ଅନନ୍ତରସରେ ଏକ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଦ୍ଧମାନ, 
ତରଙ୍ଗାୟିତ, ଉକ୍ପସିତ ଆନନ୍ଦ ବିଦ୍ଯମାନ । ଯେପରି ଏହା ଟର୍ଚ୍କା, ଏହା ଘଣ୍ଟା' ଇତ୍ୟାଦି ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର ଜ୍ଞାନ କେବଳ 
ଅଜ୍ଞାନ (ପୂର୍ବର ଅଜ୍ଞତା) ବିନାଶ କରେ, ସେହିପରି ତତ୍ତ୍ଵାନ୍ଚାନ କେବଳ ଅଜ୍ଞାନ ବିନାଶ କରେ। ଅଜ୍ଞାନ ବିନାଶ 
ହୋଇଗଲେ ଦୁଃଖ, ଭୟ, ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନ ପ୍ରଭୂତି ଦୂର ହୋଇଯାଏ।। ମାତ୍ର ପ୍ରେମ (ଭକ୍ତ) ଜ୍ଞାନଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ବିଲକ୍ଷଣ। ଜ୍ଞାନ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମ ପହଞ୍ଚି ଯାଏ। ସ୍ଵୟଂ ହିଁ ଜ୍ଞାନ ଅନୁଭବ କରେ, 
ମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ପ୍ରେମ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି! ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନାତୂୁର ନୁହନ୍ତି, ସେ ପ୍ରେମାତୁର । ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଗଲେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଓ ତୃପ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୩ | ୧୭), କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ସୁଝ୍ଧା ଭକ୍ତ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହଁ, ବରଂ ତାଙ୍କର ଆନନ୍ଦ ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ। ତେଣୁ ପ୍ରେମ ହିଁ ଅନ୍ତିମ ତତ୍ତ୍ବ, ମୁକ୍ତି ନୁହେଁ। 

ସାଧାରଣତଃ ଟଟ୍କ୍ତାକୁ ଟ୍ଚା ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ ଅଜ୍ଞତା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଯଦି ଟର୍କ୍ଚା ପ୍ରତି ଲୋଭ ଜାତ 
ହୁଏ ଯେ ଆହୁରି ଅଧୂକ ମିଳୁ, ଆହୁରି ଅଧ୍ଧକ ମିଳୁ, ତେବେ ସେଥୂରୂ ଏକ ବିଶେଷ ରସ ମିଳେ । ସେହିପରି ଭକ୍ତିରେ 
ଏକ ବିଶେଷ ରସ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ଯୟ ହେଲା, ଲୋଭରେ ଯେପରି ଟଙ୍କା ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଜନ୍ମାଇବାର ଶକ୍ତି 
ରହିଛି, ସେହିପରି ପ୍ରେମରେ ହିଁ ଭଗବାନର୍କ୍ ପ୍ରତି ଆକଷିିତ କରାଇବାର ଶକ୍ତି ରହିଛି; କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନରେ ତାହା ନାହିଁ। 
ଧନଲୋଭ ତ ପତନ କରେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମ ଜ୍ଞାନଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ଧକ ଉନ୍ନତ କରେ। ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହେଲେ ଯେଉଁ 
ରସ ମିଳେ, ସେହି ରସ ବସ୍ତୁରେ ଓ ବସ୍ତୁକୁ ଜାଣିବାରେ ନ ଥାଏ। 

ବିବେକମାର୍ଟରେ (ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ) ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ର ଧାରଣା ରହିଥୁବାରୁ ଅସତ୍‌ର ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ ସତ୍ତା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ ଅହମ୍‌ ବହୁ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ। ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହମ୍‌ ବା ଅହମ୍‌ର ସଂସ୍କାର ମୁକ୍ତ ହେବା ପରେ ବି ରହେ। 
ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହମ୍‌ ଜନ୍ମମରଣଦାୟକ ହୁଏ ନାହିଁ ସିନା, କିନ୍ତୁ ଶଶ୍ଵରବ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହେବାରେ ବାଧା ସ୍ପୃଷ୍ଟ କରେ। 
ଏଣୁ ବିବେକମାର୍ଟର ଜ୍ଞାନୀ ବା ଦାର୍ଶନିକମାନବ୍କର ମୁକ୍ତି ହୋଇଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେମାନଗ୍ଗ୍ରର ଶଶ୍ଵରଙ୍ସ ସହିତ ଯେ 
ଅଭିନ୍ନତା ବା ପ୍ରେମ ହେବ, ଏହାର କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତତା ନାହିଁ। ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅହମ୍‌ ଯୋଗୁଁ ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ 


» ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୫୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହି ସାରିଛନ୍ତି ଯେ, ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସାଧକ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦର୍ଶନ କରିପାରେ, 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିପାରେ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ; କିନ୍ତୁ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୫୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସକ ତାଙ୍କୁ 
କେବଳ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣିପାରେ ଓ ପାଇପାରେ ।। ସେଠାରେ ସେ ଦର୍ଶନ କଥା କହି ନାହାନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ସଗୁଣ- 
ଉପାସକମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନର୍କର ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟ ହୁଏ । ଏହା ହେଲା ସେମାନଙ୍ଗୀର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । 

ଷଷ୍ଠୀ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୭ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ ଭଗବାନ ତାର୍କ୍୍‌ ସଗୁଣରୂପ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରେମ ରଖୁଥୂବା ସାଧକକୁ ସମସ୍ତ ଯୋଗୀମାନର୍କୀ ମଧ୍ୟରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି । ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆପଣାର କରି ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ରହୁଥୂବା ସାଧକ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ବିଶେଷ 


ପ୍ରିୟପାତ୍ର। 
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ସେମାନଙ୍କ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ୟରେ ମତଭେଦ ରହିଥାଏ। ମାତ୍ର ବିଶ୍ଵାସମାର୍ଗରେ (ଭକ୍ତିଯୋଗରେ) ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଭକ୍ତ ଏକମାତ୍ର 
ଭଶ୍ଵରତ୍କ୍ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ ତେଣୁ ସେ ଭଶ୍ଵରର୍ଜା ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯିବା ପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରେମ ଉଦୟ ହେଲେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହମ୍‌ ଏବଂ ସେଥୂରୁ ଉଦ୍ଭୂତ ସମସ୍ତ ଦାର୍ଶନିକ 
ମତଭେଦର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟେଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦ୍ବୈତ, ଅଦ୍ବୈତ, ଦ୍ବୈତାଦ୍ବୈତ, ବିଶିଷ୍ଟାଦୈତ ପ୍ରଭୂତି ମତଭେଦ ବାସୁଦେବରୂପ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏହା ହିଁ ହେବା ଉଚିତ । ସେଥୁପାଇଁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' ଅନୁଭବ କରିଥୁବା ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ୍କା ହୃଦୟରେ 
କୌଣସି ମତ ପ୍ରତି ପକ୍ଷପାତିତା ରହେ ନାହିଁ? ସେ ସମସ୍ତ ମତକୁ ସମାନରୂପେ ଆଦର କରନ୍ତି। କୌଣସି ମତ ପ୍ରତି 
ପକ୍ଷପାତିତା ରହୁ ନ ଥରବାରୁ ତା୍କ୍ଵ ଦ୍ବାରା କେବେ କାହାରି ଅନାଦର ହୁଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜ୍ଞାନରେ ହେଉଥୂବା 
ଏକ୍ଯଠାରୁ ପ୍ରେମରେ ହେଉଥୁୂବା ଏକ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଜ୍ଞାନରେ ପରମାମ୍ର୍ରାକ୍କ ଠାରୁ ଦୂରତୃ ଓ ପ୍ରଭେଦ ତ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, 
କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା (ମିଳନ) ହୁଏ ନାହିଁ । ମାତ୍ର ପ୍ରେମରେ ଦୂରତୃ, ପ୍ରଭେଦ ଓ ଭିନ୍ନତା ତିନୋଟିଯାକ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ପ୍ରେମରେ ହିଁ ବାସ୍ତବିକ ଅଦ୍ଦୈତ ସମ୍ଭବ । ପ୍ରେମରେ ଏତେ ଶକ୍ତି ନିହିତ ଯେ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍କରର ବି 
ଇଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ! ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀମାନେ ମୁକ୍ତିକୁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ମନେ କରନ୍ତି, ପୁଣି ସେମାନେ ମୁକ୍ତିର ଉପର ସ୍ତରର ପ୍ରେମ 
(ପ୍ରେମାଭକ୍ତି ବା ପରାଭକ୍ତି) କଥା ବୁଝିବେ କିପରି? ମୁକ୍ତିରେ ଅଖଣ୍ଡରସ ଥୂବାବେଳେ ପ୍ରେମରେ ଅନନ୍ତ ପ୍‌ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବର୍ଵିମାନଃ ରସ ଥାଏ। ମୁକ୍ତି, ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ। ସ୍ବରୂପବୋଧ, ଆମ୍ରୂସାକ୍ଷାକାର ଓ କୈବଲ୍ଯଠାରୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରେମ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର୍ୟ! 

କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ--ଏ ଦୁଇଟି ଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା (ଗୀତା ୩। ୩); କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଲୌକିକ ନିଷ୍ଠା ବା 
ପ୍ରାଣୀର ନିଷ୍ଠା ନୂହେଁ। ଯେ ଭଗବାନକ୍କୀ ସହିତ ସଂଲଗ୍ନ ହୁଏ, ସେ ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର ନିଷ୍ଠା ଅଲୌକିକ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ତା'ର ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ତି । ତେଣୁ ଭକ୍ତିଯୋଗ ହେଉଛି ସାଧନ ଏବଂ ତାହା 
ସାଧ୍ୟ ମଧ୍ୟ । ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି-_ 'ଭକ୍ତା ସଞ୍ଜାତୟା ଭକ୍ତ୍ଯା' (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୩ | ୩୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭକ୍ି ଦୁରା ଭକ୍ି 
ଜାତ ହୁଏ । ଶ୍ରବଣ, କୀର୍ତନ, ସ୍ମରଣ, ପାଦସେବନ, ଅର୍ଚ୍ଚନ, ବନ୍ଦନ, ଦାସ୍ଯ, ସଖ୍ଯ ଓ ଆମୂନିବେଦନ--ଏହି ନଅ ପ୍ରକାର 
ଭକ୍ତି ସାଧନ ଭକ୍ତି' ଅଟେ୨ ଏବଂ ଏହାର ପରବର୍ତ୍ତୀ ପ୍ରେମ ଲକ୍ଷଣା ଭକ୍ତି ହେଉଛି “ସାଧ୍ୟ ଭକ୍ତି; ଯାହା କି କର୍ମଯୋଗ 
ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ମଧ୍ୟ ସାଧ୍ୟ ଅଟେ (ଗୀତା ୧୮ । ୫୪୨) | ଏହି ସାଧ୍ୟ ଭକ୍ତି ହିଁ ସର୍ବୋପରି ପ୍ରାପଣୀୟ ତତ୍ତ୍ଵ। 

ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ସାଧକ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ଅସତ୍‌କୁ ତ୍ଯାଗ କରେ। ଅସତ୍‌କୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ଦ଼ାରା ତ୍ୟାଗୀର ଓ ତ୍ୟାଜ୍ୟ ବସ୍ତୁର ସତ୍ତା ବହୁ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ, ତେଣୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଅସତ୍‌ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ 
ବିଳମ୍ବ ହୁଏ। କର୍ମଯୋଗରେ ସାଧକ ଅସତ୍‌ ବଧୁଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଜ୍ୟ ମନେ କରିବା ପରିବର୍ତେ ସେବାସାମଗ୍ରୀ ମନେକରେ | 
ନିକୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁର ତ୍ଯାଗ ତ ସହଜ, କିନ୍ତୁ ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ବସ୍ତୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା କଠିନ। ତେଣୁ ଭଲ ବସ୍ତୁକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା 
ଅପେକ୍ଷା ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ସହଜ ହୁଏ। ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
କରିବା ଦ୍ବାରା ଅସତ୍‌ର ତ୍ୟାଗ ସହଜରେ ଓ ଶୀଘ୍ର ହୋଇଯାଏ । ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଜଗତକୁ ଭଗବାନର୍କୀର ବା ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ 
ମନେ କରିବାରୁ ଜଗତ ଅଅସତ୍ଵ) ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନ ହିଁ ଅଲୁପ୍ତ ରହିଯାଆନ୍ତି। ଏହିରୂପେ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗରେ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ ଅପେକ୍ଷା ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଅସତ୍‌ (ଜଡ଼ତ୍ୃ) ଶୀଘ୍ର ପରିତ୍ଯାଗ 
ହୋଇପାରେ; କାରଣ ଭକ୍ତିରେ ଅସତ୍‌ ବୋଲି କିଛି ରହେ ନାହିଁ --“ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | ସୁତରାଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠା--ତୟୋସ୍ତୁ କମିସନ୍ନ୍ୟାସାହ୍‌ କମିଯୋଗୋ ବିଶିଷ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୫। ୨) ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ 
ଅପେକ୍ଷା ଭକ୍ତିଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଟ -- ଓଯୋଗିନାମପି ସବୈଷାଂ ମତୃଗତେନାନ୍ତରାମ୍ବନା। ଶ୍ରଦ୍ଧାବାଦ୍‌ ଭଳତେ ଯୋ ମାଂ ସ ମେ 
ଯୁକ୍ତତମୋ ମତଃ ॥' (ଗୀତା ୬ | ୪୭) | 

===== ;( === 

ସୀମ୍ଫ-ପୂର୍ବନନ୍ତ୍ରୋଳତନ୍ଦ ଜମବାନ ନଦଗୁଣଂକପାୟାକଙ୍କୁ ଦର୍ବଶ୍େନ୍ତ୍ର ଠୀରୀ କହି୫ଲେ / 5ନ୍ଦ କଥାକୁ ଳଲ ଏବ ହଣ ହେଉଛି କଣ 

ନିର୍ଗୁଣ ଜପୀଯଳ ଯର୍ବ6ରେନ୍ଦୀ ଯୋର/ ନୁହଳିନ ଏହାଜ ଜଜଜଣନେ ଜବାନ କହୁଛଳି-- 


* ପ୍ରେମ ଭଗତି ଜଲ ବିନୁ ରଘୁରାଭ । ଅଭିଅଂତର ମଲ କବହୂ ନ ଜାଭ ॥ (ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୪୯ | ୩) 
#' ଦ୍ବୈତଂ ମୋହାୟ ବୋଧାତ୍‌ ପ୍ରାଗ୍‌ଜାତେ ମନୀଷୟା। ଭକ୍ତ୍ୟର୍ଥଂ କଳ୍ପି ତଂ (ସ୍ଵୀକୃତଂ) ଦ୍ଦୈତମଦ୍ଦୈତାଦପି ସୁନ୍ଦରମ୍‌ ॥ 
। (ବୋଧସାର, ଭକି. ୪୨) 
““ବୋଧ ପୂର୍ବର ଦ଼େତଭାବ ମୋହରେ ପକାଏ, କିନ୍ତୁ ବୋଧ ହେବାପରେ ଭକ୍ତି ପାଇଁ ସ୍ଵୀକୃତ ଦ଼ୈତ ଅଦ୍ରୈତଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଅଧକ ସୁନ୍ଦର।' 
+` ଶୁବଣଂ କୀର୍ତନଂ ବିଷ୍ପୋଃ ସ୍ମରଣଂ ପାଦସେବନମ୍‌ | ଅର୍ଚ୍ଚନଂ ବନ୍ଦନଂ ଦାସ୍ଯଂ ସଖ୍ୟମାମୂନିବେଦନମ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ. ୭ | ୫ | ୨୩) 


ସବିତ୍ବଗମଚି ନ୍ତ୍ୟଂ 
ସନ୍ନିୟମ୍ୟେନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମଂ 


ଚ 


± ଶ୍ୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 

ଯେ ତୁକ୍ଷରମନିଦୈଶ୍ୟମବ୍ୟକ୍ତଂ 
କୂଟସମଚଳଂ 
ସବିତ୍ବ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 
ପକ୍ଷ୍ୟୁପାସତେ । 
ଧ୍ୁବମ୍‌ ॥ ୩ ॥ 
ସମବୁଦ୍ଧୟଃ | 


ତେ ପ୍ରାପ୍ୁୁବନ୍ତି ମାମେବ ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ॥ ୪ ॥ 


ଥନଳନ୍ଦ¬ ତୃ ଏବଂ; ଯେ ଯେଉଁମାନେ (ନିଜର) ; ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାମମ୍‌ଚଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର; ସନିୟମ୍ଯ"ଉତ୍ତମରୂପେ ବଶୀଭୂତ 
କରି; ଅଚିନ୍ତ୍ଯମ୍‌ଇ:ଅଚିନ୍ତ୍ତ ସଵିତ୍ରଗମ୍‌ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ; ଅନିଵୈଶ୍ୟମ୍‌= ଅଦୃଶ୍ୟ; କୂଟସମ୍‌ନିର୍ବି କାର: ଅଚଳମ୍‌=ଅଚଳ; 
ଧୁବମ୍‌ = ଧୁବ; ଅକ୍ଷରମ୍‌¬= ଅକ୍ଷର: ଚଓ; ଅବ୍ଯକମ୍‌- ଅବ୍ୟକର; ପର୍ୟ୍ୟୁପାସତେ-ଇତପରତାପୂର୍ବକ ଉପାସନା କରନ; 
ସବିଭୂତହିତେ=ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କ ହିତରେ; ରତାଃ=ରତ (ଓ) ; ସଵିତ୍ର=ସର୍ବତ୍ତ; ସମବୁଦ୍ଧୟଃସମବୁଦିସମ୍ପନ; ତେ ସେହି ମନୁଷ୍ଯ; 


ମାମ୍‌ ମୋତେ; ଏବ ହି; ପାପୁବନ୍ି ପାପ ହୁଅନି । 


ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍କୁ ଉତ୍ତମରୂପେ ବଶୀଭୂତ କରି ଅଚିନ୍ତ୍ୟ, ସବିତ୍ର ପରିପୂଣ୍ଣି, ଅଦୃଶ୍ୟ, 
ନିର୍ବିକାର, ଅଚଳ, ଧୁବ, ଅକ୍ଷର ଓ ଅବ୍ୟକର ତସରତାପୂବିକ ଉପାସନା କରନି, ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ ହିତରେ ରତ 
ଓ ସବିତ୍ର ସମବୂଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ନ ସେହି ମନୁଷ୍ୟ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁ ଅନ୍ତ । 


ବ୍ଯାଃ୨୮¬ 'ତୁ'-- ଏଠାରେ “ତୁ ପଦଟି ସାକାର ଓ 
ନିରାକାର ଉପାସକର୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଦ ର୍ଶାଇବ। 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 

“ସକିୟମ୍ୟେଦ୍ବିୟଗ୍ରାମମ୍‌'- _“ସମ୍‌' ଓ “ନି' ଦୁଇଟି 
ଉପସର୍ଗଯୁକ୍ତ `ସଜ୍ଦିୟମ୍ୟଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ 
ଆକୃଷ୍ଟ ହେବାକୁ ନ ଦେଇ ସମ୍ୟକ୍‌ ପ୍ରକାରେ ଓ ପୂର୍ଶ୍ିରୂପେ 
ବଶୀଭୂତ କରନ୍ତୁ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ବଶୀଭୂତ ନ ହେଲେ ନିର୍ଗୁଁଣ- 
ତତ୍ତ୍ଵର ଉପାସନା କଠିନ ହୁଏ | ସଗୁଣ-ଉପାସନାରେ ସଗୁଣ 
ଭଗବାନ ଧ୍ୟାନର ବିଷୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଆକ୍ୁଷ୍ଟ ହୋଇ ପାରନ୍ତି କାରଣ ଭଗବାନର୍କ୍ୀ ସଗୁଣ 
ସ୍ଵରୂପରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଜୁ ନିଜ ନିଜର ବିଷୟ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 
ଅତଃ ସଗୁଣ-ଉପାସନାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯମର ଆବଶ୍ଯକତା 
ଥୂଲେହେଁ ନିର୍ଗୁଣ-ଉପାସନା ପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟସଯମର ସେତେ 
ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥାଏ। ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସନାରେ ଚିନ୍ତନର କୌଣସି 
ଆଧାର ନ ଥୂବାରୁ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଉତ୍ତମରୂପେ ବଶୀଭୂତ ନ 
ହେଲେ (ଆସକ୍ତି ଥୂଲେ) ବିଷୟ ଆଡ଼କୁ ମନ ଆକୃଷ୍ଟ 
ହୋଇପାରେ ଏବଂ ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ ହେଲେ ପତନ ହେବାର 


ଗୀତାରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯମ କଥା ନିର୍ଗୁଣୋପାସନା ଓ 
କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଯେତେ ବିଶେଷଭାବେ କୁହାଯାଇଛି, 
ସଗୁଣୋପାସନାରେ ସେତେ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। 

“ଅଚିନ୍ତ୍ଯମ'--ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ବିଷୟ ହୋଇ ନ ଥୁବାରୁ 
“ଅଚିନ୍ତ୍ୟମ୍‌' ପଦଟି ନିର୍ଗୁଣ-ଂନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମର ବାଚକ । ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତିକୁ ଯଦି 
ନିଜର ବିଷୟ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ପୁଣି ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ବକୁ ନିଜର ବିଷୟ କରି ପାରିବେ କିପରି! 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାକୃତିକ ପଦାର୍ଥ “ଚିନ୍ତ୍ଯ ଏବଂ ପରମାମ୍ବା 
ପ୍ରକୃତିରୁ ଉର୍ଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ସମସ୍ତ “ଚିନ୍ତ୍ଯଂ ପଦାର୍ଥରୁ 
ମଧ୍ଯ ସେ ଅତୀତ ଓ ଅଲୌକିକ। ପ୍ରକୃତିର ସହାୟତା 
ବିନା ତାର୍କରର ଚିନ୍ତନ ଓ ବର୍ଣ୍ଣନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତେଣୁ 
ପରମାମ୍ବରାର୍କୁ ସ୍ବୟୀ ଦ୍ବାରା (କରଣନିରପେକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଦାରା) 
ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ; ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଏହି ମନ ଓ ବୁଦି ଦାରା 
(କରଣସାପେକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା) ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

'ସବିତ୍ରଗମ୍‌'-- ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସୁ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗ୍‌ 
ଠାରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୂବାରୁ ବ୍ରହ୍ମ “ସଵିତ୍ରଗମ୍‌' । ସର୍ବବ୍ୟାପୀ 
ହୋଇଥୂୁବାରୁ ତାହାକୁ ସୀମିତ ମନ, ବୁଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 


ଅଧକ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ (ଗୀତା ୨ । ୬୨-୬୩)। ତେଣୁ । ଦ୍ବାରା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ। 


ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସକର୍କ୍ଚ ପକ୍ଷେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ବିଷୟରୁ ନିବ୍ୂତ୍ତ 


'ଅନିଦୈଶ୍ଯମ୍‌'-- ଯାହାକୁ 'ଇଦମ୍‌'ରୂପେ ନିର୍ଦେଶ 


କରାଇ ଉତ୍ତମରୂପେ ବଶୀଭୂତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ କରି ବା ସମ୍ଭବ ନୂ ହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଭାଷା, ବାଣୀ 


କେବଳ ବାହ୍ଯଭାବେ ବଶୀଭୂତ କରିବା ଯଥେଷ୍ଟ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ବିଷୟ ପ୍ରତି ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ମଧ୍ୟ ଆସକ୍ତି 
ନ ରହିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 


ଇତ୍ୟାଦିର ବିଷୟ ନୁହେଁ, ତାହା “ଅନିଦୈଶ୍ଯମ୍‌'। ଯାହା 
ଜାତି, ଗୁଣ, କ୍ରିୟା ଓ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ 
ଏବଂ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତି ଦାରା ଆବଦ୍ଧ, 


ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରହୃପ୍ରାପ୍ତି ଦୁଷ୍ଟର (ଗୀତା ୧୫ । ୧୧) |¦ ତାହାକୁ ନିର୍ଦେଶ (ସଂକେତ) କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ 


ଶ୍ମୋକ ୩-୪] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଯେଉଁ ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ ତାହାର ସଂକେତ 
ଜଡ଼ ଭାଷା ଓ ବାଣୀ ଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି? 
'କୂଟସମ୍‌--ଏହି ପଦଟି ନିର୍ବିକାର, ଶାଶ୍ବତ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ବ୍ରହ୍ମର ବାଚକ । ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିରେ ରହୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ସର୍ବଦା 
ନିର୍ବିକାର ଓ ନିର୍ଲିପ୍ତର । ସେଥୁରେ କେବେ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର କୌଣସି 
ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାହା “କୂଟସଂ। କୂଟ ବା 
ଲେହି ଉପରେ ବିଭିନ୍ନ ଗହଣା, ଅସ୍ତ୍ର ହତିଆର ଇତ୍ଯାଦି 
ଗଢ଼ାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଯେମିତି କି ସେମିତି ରହିଥାଏ | ସେହିପରି 
ସଂସାରରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥର ଉତ୍ଭତ୍ତି, ସିତି ଓ ବିନାଶ 
ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ବରା ସର୍ବଦା ନିର୍ବିକାର ରହନ୍ତି । 
“ଅଚଳମ୍‌'-- ଏହି ପଦଟି ସର୍ବଥା ଚଳନ କ୍ରିୟାରହିତ 
ବ୍ରହୂର ବାଚକ। ପ୍ରକୃତି ସଚଳ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଅଚଳ। 
ଧ୍ଧୁବମ୍‌-୮୮ ଯାହାର ସତ୍ତା ନିଶ୍ଚିତ (ସତ୍ଯ) ଓ ନିତ୍ଯ, 
ତାକୁ ଧୁବ” କହନ୍ତି । ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ବ୍ରହୁ ସତ୍ତାରୂପେ ସର୍ବତ୍ର 
ବିଦ୍ଯମାନ ଥୂବାରୁ ତାହା “ଧ୍ୟୁବମ୍‌” ଅଟେ। 
ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମର ଆଠଟି ବିଶେଷଣ ମଧ୍ଯରୁ ଏହି 
ଧ୍ଧୁବମ୍‌' ବିଶେଷଣଟି ଅତ୍ଯନ୍ତ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ । ବ୍ରହ୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଅନିର୍ଦେଶ୍ଯ, ଅଚିନ୍ତ୍ଯ ପ୍ରଭୂତି ନିଷେଧାମୂକ ବିଶେଷଣ 
ଦିଆଯାଇଥୁବାରୁ ତାହାର ଅଧସ୍ତିତୃ ନାହିଁ ବୋଲି କେହି ଯେପରି 
ନ ବୂଝିବେ, ସେଥୂପାଇଁ ଅଧ୍ଧୁବମ୍‌' ବିଶେଷଣ ପ୍ରୟୋଗ 
କରି ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ସତ୍ତାକୁ ଦୃଢ଼ କରାଯାଇଛି। ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵର କେବେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଅବିଦ୍ୟମାନତା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 
ତାହାର ସତ୍ତାରୁ ହିଁ ଅସତ୍‌(ସଂସାର)କୁ ସତ୍ତା ମିଳୁଛି-¬ 
ଜାସୁ ସତ୍ୟତା ତେଁ ଜଡ଼ ମାୟା । ଭାସ ସତ୍ୟ ଇଞ୍ଜ ମୋହ 
ସହାୟା ॥ (ମାନସ ୧ | ୧୧୭ | ୪) | 
“ଅକ୍ଷରମ୍‌--ଯାହା କେବେ କ୍ଷରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିନାଶ 
ହୁଏ ନାହିଁ ତଥା ଯେଉଁଥୁରେ କେବେ କୌଣସି ନ୍ଯୁନତା 
ଆସେ ନାହିଁ, ସେହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ବ୍ରହ୍ମ “ଅକ୍ଷରମ୍‌' ଅଟେ | 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ମ୍‌-ଯାହା ବ୍ଯକ୍ତ ନୂହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ- 
ବୁଦ୍ଧିଇଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟ ନୂହେଁ ଏବଂ ଯାହାର କୌଣସି ରୂପ 
ବା ଆକୃତି ନାହିଁ, ତାହାକୁ ଅଅବ୍ଯକ୍ତମ୍‌' କୁହାଯାଏ ।| 
ପର୍ଯ୍ୟୁପାସତେଂ-- ଏହି ପଦଟି ଏଠାରେ ନିର୍ଗୁଣ- 
ଉପାସକର୍ବ୍ବ ସମ୍ୟକ୍‌ ଉପାସନାର ବୋଧକ | ଶରୀର ସମେତ 
ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ କର୍ମରେ ବାସନା ତଥା ଅହଂଭାବ ନ 
ରହିବା ଏବଂ ଭାବରୂପକ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କର ଠାରେ 
ଅଭିନ୍ନଭାବେ ନିତ୍ଯ ଓ ନିରନ୍ତର ଦୃଢ଼ ସ୍ଥିତ ରହିବା ହିଁ 
ଉପାସନା କରିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ । 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଆଠଟି ବିଶେଷଣ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ 


ବିଶେଷ ବସ୍ତୁ-ତତ୍ତ୍ଵକୁ ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହି 
ବିଶେଷଣଗୁଡ଼ିକରୁ ଯାହା କିଛି ବୁଝି ହେଉଛି, ତାହା ବୂଵିବିଶିଷ୍ଟା 
ବ୍ରହ୍ମର ଏକ ସ୍ଵରୂପମାତ୍ର, ଯାହା କି ଅପୂର୍ଶିତ କାରଣ (ଲକ୍ଷଣ 
ଓ ବିଶେଷଣରହିତଂ) ନିର୍ଗୁଣ ଓ ନିର୍ବିଶେଷ ବ୍ରହ୍ମର ସ୍ବରୂପ 
କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ପୂର୍ଶିଭାବେ ବୁଦ୍ଧି ଆଦିର ବିଷୟ ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଏହି ବିଶେଷଣ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖି 
ଯେଉଁ ଉପାସନା କରାଯାଏ, ତାହା ନିଗୁଁଣ ବ୍ରହ୍ର ହିଁ ଉପାସନା 
ଏବଂ ତାହାର ପରିଣାମରେ ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ତତ୍ତ୍ବତଃ ବୁଝାଇବାକୁ ହେଲେ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାର ବିଶେଷଣ ଦିଆଯାଏ--ନିଷେଧାମୂକ ଓ ବିଧ୍ଯାମୂକ | 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ଅକ୍ଷର, ଅନିଦୈଶ୍ୟ, ଅବ୍ଯକ, ଅଚିନ୍ତ୍ ଅଚଳ, 
ଅବ୍ୟୟ, ଅସୀମ, ଅପାର, ଅବିନାଶୀ ଇତ୍ୟାଦି ବିଶେଷଣ 
'ନିଷେଧାମୂକ' ଏବଂ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ, କୂଟସ୍ତ, ଧୁବ, ସତ୍‌, ଚିତ୍‌, 
ଆନନ୍ଦ ଇତ୍ଯାଦି ବିଶେଷଣ “ବିଧ୍ଯାମୂକଂ। ପରମାମ୍ରାର୍୍ୀ 
ନିଷେଧାମୂକ ବିଶେଷଣଗୁଡିକ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତିରୁ “ଅସଙ୍ଗ” 
ବୋଲି ବୂଝାଏ ଏବଂ ବିଧ୍ଯାମୂକ ବିଶେଷଣଗୁଡ଼ିକ 
ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ରର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସିଦ୍ଧ କରେ। 

ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ବ୍ଵ ସାଂସାରିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ଦୁଇଟି- 
ଯାକରୂ ଉରତ୍ଦ୍ବ୍‌ରେ (ସହଜ ନିବୃତ୍ତ) ଏବଂ ତାହା ସମାନରୂପେ 
ଉଭୟର ପ୍ରକାଶକ । ଏହି ନିରପେକ୍ଷ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ବ ଆଡ଼କୁ 
ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷଣ କରାଇବା ପାଇଁ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିକୁ ପରମାମ୍ଦ୍ରାବ୍କର 
ନିକଟବର୍ତୀ କରାଇବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ବିଶେଷଣ ଦ୍ବାରା 
ପରମାମ୍ଦରାଙ୍କର ବର୍ଶ୍ଚନା (ନିର୍ଦେଶଃ କରାଯାଏ। 

ଗୀତାରେ ପରମାମ୍ବରା ଓ ଜୀବାମ୍ପାର ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ 
ପ୍ରାୟ ସମାନ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ପରମାମ୍ରାର୍କୀ 
ନିମିତ୍ତ ଏଠାରେ ଯେଉଁ ସବୁ ବିଶେଷଣ ଦିଆଯାଇଛି, ସେହି 
ବିଶେଷଣ ଗୀତାରେ ଜୀବାମ୍ଫା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି । 
ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୪ଶ ଓ ୨୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ସଵିଗତଃ, 
“ଅଚଳଃ', ଅଅବ୍ଯକ୍ତଃଂ, “ଅଚିନ୍ତ୍ୟଃଂ ଇତ୍ଯାଦି ବିଶେଷଣ 
ଏବଂ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ “କୂଟସଃ' ଓ 
'ଅକ୍ଷର/' ଇତ୍ଯାଦି ବିଶେଷଣ ଜୀବାମ୍ରା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ସେହିପରି ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୫ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ “ଅବ୍ଯୟମ୍‌' ବିଶେଷଣ ପରମାମୂର୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଏବଂ ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ଳମୋକରେ “ଅବ୍ଯୟମ୍‌ଂ 
ବିଶେଷଣ ଜୀବାମ୍ବରା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ସଂସାରରେ ବ୍ୟାପକତା ଦୃଷ୍ଟରୁ ମଧ୍ଯ ଜୀବାମ୍ପା ଓ 
ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ସମାନ କୁହାଯାଇଛି। ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ଯାୟର 
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୨୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ ତଥା ଅଷ୍ଟ୍ଲାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୬ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା ଏବଂ 
ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୪ର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ “ମୟା ତତମିଦଂ 
ସବିମ୍‌'” ପଦ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ପା ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ବ୍ୟାପ୍ତ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ସେହିପରି ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୭ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା ଜୀବାମ୍ରା 
ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 

ଯଯ ନେତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ଦୃଷ୍ଟ ଯେପରି ପରମ୍ଫରକୁ ବାଧା ଦିଏ 
ନାହଁ ଏବଂ ବ୍ଯାପକ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଶବ୍ଦ ଯେପରି 
ପରସ୍ପରକୁ ବାଧା ଦିଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି (ଦ଼ୈତ ମତାନୁସାରେ) 
ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ସମାନରୂପେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ 
ନିରବୟବ ହୋଇଥୁବାରୁ ପରମାମ୍ରା ଓ ଜୀବାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦର 
ସବବ୍ଯାପକତା ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ବାଧା ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ 
ନାହିଁ। 

'ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ'--କର୍ମଯୋଗ ସାଧନାରେ 
ଆସକ୍ତି, ମମତା, କାମନା ଓ ସ୍ବାର୍ଥ ତ୍ଯାଗର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ । 
ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀର, ଧନ, ସମ୍ପର୍ି ଇତ୍ଯାଦି ବସ୍ତୁକୁ “ନିଜର” ଓ 
ନିଜ ପାଇଁ” ମନେ ନ କରି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଯଦି ଅନ୍ଯମାନବ୍କୀ 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରେ, ତେବେ ତାହାର ଆସକ୍ତି, 
ମମତା, କାମନା ଓ ସ୍ବାଥ୍ଥଭାବ ସ୍ବତଃ ପରିତ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକ୍କାର ସେବା କରିବା ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, 
ସେ ଅବଶ୍ୟ ନିଜର ଶରୀର ଓ ପଦାର୍ଥକୁ (ଦୀନଦୁଃଖୀ ଓ 
ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ। ପ୍ରାଣୀମାନଚ୍ଚ୍ଚ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବ । 
ଶରୀରକୁ ଅନ୍ଯମାନ କ୍କ ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କଲେ 
“ଅହଂଭାବ” ନଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥକୁ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କଲେ 'ମମତୃଂ ନଷ୍ଟା ହୁଏ | ସେବ୍ୟର 
ପଦାର୍ଥ ସେବ୍ଯର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ ହେଉଛି ବୋଲି 
ସାଧକ ଆରମ୍ଭରୁ ବିଗ୍ଵର କରେ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗ 
ସାଧନାରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ୀ ହିତରେ ରତ ରହିବା ନିତାନ୍ତ 
ଆବ ଶ୍ୟକ | ଏଥୂପାଇଁ “ସବି ଭୂତହିତେ ର ତାଃ' ପଦଟି 
କର୍ମଯୋଗ ଆଚରଣ କରୁଥୁବା ସାଧକମାନର୍ଚ୍ଚ ଉପଲକ୍ଷେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଅଧୂକ ଯୁକ୍ତିସଙ୍ଗତ | ମାତ୍ର ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
ଓ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ପଦ ଟି 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀଙ୍କ୍ଵ ଉପଲକ୍ଷେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ 
ହେଉଛି ଯେ, କର୍ମରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ିନ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ମଧ୍ୟ କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁସରଣ କରିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି। 

ଏକ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନୋପଯୋଗୀ କଥା ହେଲା ଶରୀର, 
ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ସେବା କରାଯାଏ, ତାହା 
ସୀମିତ; କାରଣ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସୀମିତ ହୋଇଥୁବାରୁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ସେଗୁଡ଼ିକର ସମଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ସୀମିତ । ମାତ୍ର ସେବାରେ 
ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଅସୀମ ହିତ ଭାବନା ହେଲେ 
ସେବା ମଧ୍ଯ ଅସୀମ ହୋଇଯାଏ।। ଏଣୁ ନିଜ ପାଖରେ 
ପଦାର୍ଥ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ (ସେଥୁରେ ଆସକ୍ତି, ମମତା ଇତ୍ୟାଦି 
ନ କରି) ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୀର ମନେକରି ସେମାନର୍ବ୍ବ 
ସେବାରେ ଲଗାଇବା ଉଚିତ; କାରଣ ସେହି ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ, ବରଂ ସମଣ୍ଚିର । ଏହିପରି ଅସୀମ ଭାବ 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଜଡ଼ରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, 
ଫଳରେ ସାଧକକୁ ଅସୀମ ତତ୍ତ୍ଵ (ପରମାମ୍ରଃ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । 
ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ (ନିଜର) ମାନିବାରୁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ 
ପରିଚ୍ଛିନ୍ନତା (ସସୀମତା) ଓ ବିଷମତା ରହେ ! ମାତ୍ର ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମନେ ନ କରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଚ୍୍ଚର ହିତ ଭାବନା 
ରଖିଲେ ପରିଚ୍ଚିନ୍ତତା ଓ ବିଷମତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ । 
ଅପରପକ୍ଷରେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯର ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ 
ପ୍ରତି ମମତା ଅଛି, କେବଳ ସେହିମାନର୍କ୍ତର ସେବା କରିବା 
ପାଇଁ ତା'ର ସୀମିତ ଭାବ ଥୁବାରୁ ସେ ସେମାନର୍କ ସେବାରେ 
ନିଜର ସର୍ବସ୍ଵ ବିନିଯୋଗ କରିଦେଲେ ମଧ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ଓ 
ସେବ୍ଯୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି, ମମତା ଇତ୍ୟାଦି ରହିବାରୁ (ସୀମିତ 
ଭାବ କାରଣରୁ) ତାକୁ ଅସୀମ ପରମାମୂତତ୍ତଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ 
ନାହିଁ । ତେଣୁ ଅସୀମ ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ହିତରେ ରତି ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରୀତିରୂପକ 
ଅସୀମଭାବ ଜାତ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ | “ସ ବିଭୂତହିତେ 
ରତାଃ' ପଦ ଏହି ଭାବ ପ୍ରକାଶ କରୁଛି। 

ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସାଧକ ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବା 
ପାଇଁ ଗ୍ଵହେଁ; ହେଲେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ଂହୃଦୟରେ ନାଶବାନ୍‌ 
ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ମାୟାମୟ 
ବା ସ୍ବପ୍ନବତ୍‌ ମନେକରି ତ୍ଯାଗ କରିଦେବା ତାଂପକ୍ଷେ 
ଦୁଷ୍କର ହୁଏ। କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରି ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ 
ଅପେକ୍ଷା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସହଜରେ ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ। ତୀବ୍ର 
ବୈରାଗ୍ୟ ଥଲେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିପାରେ, 
କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ ସାମାନ୍ୟ ବୈରାଗ୍ଯରେ ମଧ୍ଯ (ପରହିତ 
ପାଇଁ) ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ। ପ୍ରାଣୀମାନସ୍କ୍ବ 
ହିତରେ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ସଦୁପଯୋଗ କରିବାରୁ ଅତି 
ସହଜରେ ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ “ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀର୍କା ହିତରେ ରତ ହେଲେ 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ବବୃଦ୍ଧି ଥିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସହଜରେ ଜଡ଼ତାରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯିବ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ୍କର ହିତ 
କରିବାର ସୁଗମ ଉପାୟ ହେଲା କର୍ମଯୋଗ। 


ଶ୍ଳୋକ ୩-୪] 


ନିର୍ଗୁଣଂଉପାସକକ୍କ ଦ୍ବାରା ଅନୁସୃତ ସାଧନାପ୍ରଣାଳୀ 
ଓ ଭାବଧାରାରେ ଅନେକ ଗୌଣ ପ୍ରଭେଦ ଥୂଲେହେଁ 
ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ ପ୍ରଧାନ--(୧) ଜଡ଼ ବା 
ଚେତନ ଏବଂ ଚର ବା ଅଚରରୂପରେ ଯାହା ସବୁ 
ପ୍ରତୀୟମାନ, ସେସବୁ ଆମ୍ବର ବା ବ୍ରହ୍ୁ ଏବଂ (୨) 
ପ୍ରତୀୟମାନ ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ଯବର୍ଗ ଅନିତ୍ଯ, କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର ଓ 
ଅସତ୍‌-¬ଏଗୁଡ଼ିକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଲାପରେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ବ ଅବଶେଷ 
ରହେ, ତାହା ଆମ୍ରା ବା ବ୍ରହ୍ମ। 

ପ୍ରଥମ ସାଧନାପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁସାରେ `ସବୁକିଛି ବ୍ରହଂ 
ବୋଲି କେବଳ ଶିଖିଗଲେ ଜ୍ଞାନନିଷ୍ଠା ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମ, କ୍ରୋଧାଦି 
ବିକାର ବସା ବାନ୍ଧିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ଞାନନିଷ୍ଠା ସିଦ୍ଧ ହେବା 
ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠିନ। ରାଗ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗୀ 
ଯେପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହିତରେ ପ୍ରୀତି ରଖନ୍ତି, ନିର୍ଗୁଣ- 
ଉପାସକ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହିତରେ 
ପ୍ରୀତି ରଖିଲେ ଜ୍ଞାନନିଷ୍ଠା ସିଦ୍ଧ ହେବା ସମ୍ଭବ ହେବ। ଏ 
କଥା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷିତ କରିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ 
'ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ'” ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। 

ଦିତୀୟ ସାଧନାପ୍ରଣାଳୀ ଅନୁସାରେ, ଯେଉଁ ସାଧକ 


ସଂସାରରୂ ଉଦାସୀନ ହୋଇ ଏକାନ୍ତରେ ତତ୍ତ୍ଵ ଚିନ୍ତନରେ 


ଲାଗିଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ବରୂପତଃ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ସାଧନାରେ ସହାୟକ, ମାତ୍ର କେବଳ କର୍ମକୁ 
ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ସିଛି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ 
(ଗୀତା ୩।୪) | ସିଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ ଭୋଗ 
ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟ ଏବଂ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଇତ୍ଯାଦିରୁ ଆପଣାର ଭାବ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଏକାନ୍ତ 
ଆବଶ୍ଯକ । ସେହି ବୈରାଗ୍ୟ ଓ ନିର୍ମମତା ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
'ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ' ହେବା ନିତାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ । 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସାଧକ ପ୍ରାୟ ସମାଜରୁ ଦୂରେଇ ରହେ, 
ଅସଙ୍ଗ ରହେ । ତେଣୁ ତା'ଠାରେ ବ୍ୟକ୍ତିତୃଭାବ (ଅହ'ଭାବ) 
ରହିଯାଏ। ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିତୃଭାବ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ସଂସାର ପ୍ରତି ହିତ ଭାବନା ରଖିବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
ବାସ୍ତବରେ ଶରୀରରୂ ଅସଙ୍ଗଂ ହେବା ଉଚି ତ। 
ସମାଜରୁ ଅସଙ୍ଗ ହେଲେ ଅହଂଭାବ ନଷ୍ଟ ହେବା ପରିବର୍ତେ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ। ସାଧକ ` ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜେ ଶରୀରଠାରୁ 
ପ୍ରଥକ୍‌ ବୋଲି ମ୍ଫଷ୍ଟରୂପେ ଅନୁଭବ କରି ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କେବଳ ସଂସାରରୁ ଦୂରେଇ ରହିଲେ ତାଂର ଲକ୍ଷ୍ୟ ସିଦ୍ଧ 


ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ଶରୀର ମଧ୍ଯ ସଂସାରର ଏକ ଅଭିନ୍ନ 


ଅଙ୍ଗ।। ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ପ୍ୟ ଓ ମମତା ନ ରଖିବା ହିଁ 
ପ୍ରକୃତରେ ସେଥୂରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହେବା। ତାଦାମ୍ର୍ୟ ଓ ମମତା 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସାଧକ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୀ ହିତ ସାଧନରେ 
ନିୟୋଜିତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ଦ୍ିତୀୟତଃ, ସାଧକ ସର୍ବଦା ଯେ ଏକାନ୍ତରେ ରହି 
ପାରିବ, ଏହା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ| ଶରୀରନି ର୍ବାହ ପାଇଁ ତାକୁ 
ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟରେ 
ନ୍ଯୂନତା ଥୂଲେ ବ୍ଯବହାର (କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା) ସମୟରେ 
ତା'ଠାରେ ଅଭିମାନ ହେତୁ କଠୋରତା ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଥାଏ ଏବଂ କଠୋରତା ଆସିଲେ ତାର ବ୍ୟକ୍ତିତୃ (ଅହଂଭାବ) 
ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତା'ପାଇଁ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି କଠିନ 
ହୁଏ। କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁବା ସମୟରେ କେବେ କଠୋରଭାବ 
ନ ଆସିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ସାଧକ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହିତରେ 
ରତ ରହିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ଯକ । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ଏପରି ଜ୍ଞାନଯୋଗୀସାଧକ ଦ୍ବାରା ସେବାକାର୍ଯ୍ୟ ବି ସ୍ତୃତଭାବେ 
ନ ହେଲେ ବି ସେ ସ୧ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହିତରେ ପ୍ରୀତି 
ଥୂବାରୁ) ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ । 

ସାଧକ ସଗୁଣୋପାସକ ହୋଇଥାଉ ବା ନିର୍ଗୁଣୋପାସକ 
ହୋଇଥାଉ, ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହିତ ଭାବନା ରଖିବା ତା' ପାଇଁ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ହିତରୁ ନିଜ ହିତକୁ 
ଭିନ୍ନ ମନେ କରିବାରୁ “ଅହମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ଅକ୍ଷୁଣ୍ର 
ରହେ । ଏହି “ଅହମ୍‌' ଭବିଷ୍ଯତରେ ସାଧକର ସାଧନାରେ 
ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରେ। ବାସ୍ତବରେ “ଅହମ୍‌” ନାଶ ହେଲେ 
ଯାଇ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ। ଯେଉଁ ସାଧନା ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
କରାଯାଏ, ସେଥୁରେ 'ଅହମ୍‌' ତିଷ୍ଠି ରହେ | ଅତଏବ “ଅହମ୍‌' 
ପୂର୍ରୂପେ ନାଶ କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ରିୟା (ଖାଇବା, ପିଇବା, ଶୋଇବା ଇତ୍ୟାଦି ଏବଂ ଜପ, 
ଧ୍ଯାନ, ପୂଜାପାଠ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ଯଃ ସଂସାରର 
ହିତ ନିମିତ୍ତ କରିବା ଉଚିତ । ସଂସାର ହିତରେ ହିଁ ନିଜର 
ହିତ ନିହିତ। ଭଗବାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ପରହିତରେ 
ନିୟୋଜିତ । ତେଣୁ ଯିଏ ସମସ୍ତଙ୍କ ହିତ କରିବାରେ ନିୟୋଜିତ, 
ଭଗବାନବ୍କ୍ରର ଶକ୍ତି ତାକୁ ସହାୟତା କରିବ । 

କେବଳ ବସ୍ତୁ ଓ ଶରୀର ଦ୍ବାରା ସେବା କରିଦେବା 
ସେବା ନୁହେଁ, ବରଂ ନିଜେ କିଛି ପାଇବାର ଆଶା ନ ରଖି 
କେବଳ ଅନ୍ୟମାନର୍କୀର ମଙ୍ଗଳ ଓ ସୁଖ କାମନାରେ କର୍ମ 
କରିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସେବା। ମନରେ ନିଜକୁ ସେବକରୂପେ 
ପ୍ରତିଶ୍ଚିତ କରିବାର ବାସନା ବି ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ସେବକ 
ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ସେବ୍ୟଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ (ନିଜ ଶରୀରଭଳି) 
ମନେକରେ ଏବଂ ପ୍ରତିବଦଳରେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ଆଶା 
କରେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତ ସେବା ହୁଏ। 

ମନୂଷ୍ୟ କାହାରିଠାରୁ ଉପଦେଶ ନ ନେଇ ଯେପରି 
ସ୍ବତଃ ସାବଧାନ ହୋଇ ନିଜ ଶରୀରର ସେବା କରେ 
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ଏବଂ ସେବାର ଅଭିମାନ କରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସର୍ବତ୍ର 
ଭଗବଦ୍‌ ବୁଦ୍ଧି ଥୂୁବାରୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ହିତରେ ଭକ୍ତଙ୍କର ସ୍ବାଭାବିକ 
ରତି ହୁଏ (ଗୀତା ୬ | ୩୨) | ତାଙ୍କ ଦାରା ପ୍ରାଣୀମାନ୍କର 
କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ, ଅଥଚ ତାରବ୍ଚ୍ଚ ମନରେ ମୁଁ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର 
କଲ୍ୟାଣ କରୁଛି” ବୋଲି ଟିକିଏ ବି ଭାବନା ଆସେ ନାହିଁ। 
ତାଙ୍କର ଅହଂଭାବ ସର୍ବଥା ଦୂର ହୋଇଯାଏ। ଏପରି ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କୁ ଆଦଶ ମନେକରି ସାଧକ ସର୍ବତ୍ର ଆମ୍ପୁବୁଦି 
ରଖି, ସଂସାରର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ କିଜ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ବି ଦୁଃଖ ନ 
ଦେଇ, ତମ୍ପରତାପୂର୍ବକ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସମସ୍ତକ୍କ ହିତ 
ସାଧନରେ ସର୍ବଦା ନିୟୋଜିତ ରହିବା ଉଚିତ। 

'ସବିତ୍ର ସମବୁଦ୍ଧୟଃ--ଏହି ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା, 
ନିଗୁଣ-ନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମର ଉପାସକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଓ 
ପଦାର୍ଥରେ ପରିପୂର୍ଶ୍ର ପରମାମ୍ପାକ୍ତ ଆଡ଼କୁ ଥୁବାରୁ ବିଷମ 
ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ପରମାମ୍ରରା ସମ (ଗୀତା ୫ | ୧୯) | 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନନିଷ୍ଠ ଉପାସକମାନ କାଁ 
ଉପଲକ୍ଷେ ଏହି ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଏକ ବିଶେଷ ଭାବ 
ପରିପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ ସାଧକର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ 
ଏକାନ୍ତରେ ରହି ତତ୍ତ୍ଵଚିନ୍ତନ କରିବା ଏକମାତ୍ର ସାଧନ ନୁହେଁ; 
କାରଣ “ସମବୂଦ୍ଧୟଃ' ପଦଟିର ସାର୍ଥକତା ବିଶେଷଭାବେ 
ବ୍ୟବହାରକାଳରେ ହିଁ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୁଏ । ଦ୍ରିତୀୟତଃ ସଂସାରରୁ 
ଦୂରରେ ରହି କେବଳ ନିର୍ଜନ ସ୍ଥାନରେ ବାସ କରିବା ପୂର୍ଶ୍ର 
ଏକାନ୍ତବାସ ନୁହେଁ, କାରଣ ଶରୀର ମଧ୍ୟ ସଂସାରର ଏକ 
ଅଙ୍ଗ । ଶରୀର ଓ ସଂସାରକୁ ପ୍ୁଥକ୍‌ ଦେଖିବା ହିଁ ବିଷମବୁଵି | 
ଶରୀର ଓ ସଂସାରକୁ ଅଭିନ୍ନ ଦେଖିଲେ ସମବୁଦି ହେବା 
ସମ୍ଭବ । ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥର 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସତ୍ତାର ଅଭାବ ଅନୁଭବ ହେଲେ 
ବାସ୍ତବିକ ଏକାନ୍ତବାସ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ । ସ୍ନାଧନା ପାଇଁ ଏକାନ୍ତ 
ସ୍ଥାନ ମଧ୍ୟ ଉପଯୋଗୀ କିନ୍ତୁ ସର୍ବଥା ଏକାନ୍ତବାସୀ ସାଧକ 
ଦାରା ବ୍ଯବହାର କାଳରେ ଭୁଲ୍‌ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ । 
ଶରୀର ସହିତ ଆପଣାର ଭାବ ନ ହେବା ହି ପ୍ରକୃତ ଏକାନ୍ତ । 
ଏଣୁ ସାଧକ ନାସ୍ତବିକ ଏକାନ୍ତ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖି ଅର୍ଥାତ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦଧିରୁ ଅହଂଭ୍ଭାବ ଓ ମମତ୍ୃ ଦୂର 
କରି ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ ବ୍ରହ୍ନରେ ଅଭିନ୍ନଭାବେ ସ୍ଥିତ ରହିବା 
ବିଧେୟ। ଏପରି ସାଧକ ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ସମବୁହିସମ୍ପନ୍ନ। 

ଗୀତା ଅନୁସାରେ ସମବୁଦିର ଅର୍ଥ “ସମଦର୍ଶନ', 
'ସମବର୍ତନ' ନୁହେଁ|। ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଭଗବାନ ବିଦ୍ୟଯାଯୁକ୍ତ ଓ ବିନୟଯୁକ୍ତ ବ୍ରାହ୍ମଣ ତଥା ଗାଭ, 
ହାତୀ, କୁକୁର ଓ ଚଣ୍ଡାଳ ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ନାମ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରାଣୀମାନତ୍ଗୀ ସହିତ ବ୍ୟାବହାରିକ 
ଏକତା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ 'ସମଦଶିନଃ' 


× ଶ୍ୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, 
ସମସ୍ତର୍କ ପ୍ରତି ସମାନ ବ୍ଯବହାର ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସମ 
ବ୍ୟବହାର କେହି କରି ପାରିବେ ନାହିଁ କି କରିବା ମଧ୍ୟ 
ଉଚିତ ନୁହେଁ। ବ୍ଯବହାରରେ ଭିନ୍ନତା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ବ୍ଯବହାରକାଳରେ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଣୀ ଓ 
ପଦାର୍ଥର ଆକୃତି ତଥା ଉପଯୋଗିତା ଉପରେ ରହୁଥୂ଼ଲେ 
ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ସେହି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥରେ ପରିପୂର୍ଶ୍ 
ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ପ୍ରତି ତା'ର ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ । ଗହଣାରେ ବିଭିନ୍ନତା 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଯେପରି ମୌଳିକ ତତ୍ତ୍ବଂସୁନା) ରେ କୌଣସି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ବ୍ଯାବହାରିକ ଭିନ୍ନତା ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ସାଧକର ତତ୍ତ୍ବଂଦର୍ଶନରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ନ 
ଥାଏ। ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ସାଧକର ଆନ୍ତରିକ ସମତା 
ଥାଏ । ଏଠାରେ “ସମବୂଦଵୟଃ' ପଦ ଦାରା ସେହି ଆନ୍ତରିକ 
ସମତା ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷିତ କରାଯାଇଛି । 
ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରି ସତ୍ତା ନ ଥୂବାରୁ ତାର୍ଟ୍ମର ସର୍ବଦା 
ଓ ସର୍ବତ୍ର 'ସମବୁ ଵି” ରହେ | ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କର ସ୍ଵତଃସିଦ 
ସ୍ଥିତି ହିଁ ସାଧକମାନଙ୍କ୍ର ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ଏବଂ ତାହାର 
ଅନୁସରଣ କରି ସାଧକମାନେ ସାଧନା କରନ୍ତି | ସାଧକମାନବ୍କୀ 
ଦୂଷ୍ଟିରେ ପରମାମ୍ପାର୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ ପଦାର୍ଥର ଯେତିକି 
ପରିମାଣରେ ସତ୍ତା ଥାଏ, ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ବୁଦ୍ଧିରେ ସେତିକି 
ପରିମାଣରେ ସମତାରେ ନ୍ଯୁନତା ଥାଏ। ତେଣୁ ସାଧକର 
ବୁଦିରୂ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ପଦାର୍ଥର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ଯେତେ କମି 
ଆସିବ, ତାଂବୁଦ୍ଧି ସେତେ ସମ ହୋଇ ଆସିବ । 
ସାଧକ ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ଖଟାଇ ସର୍ବତ୍ର ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ 
ଦେଖିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ରା କରୁଥୂବାସ୍ତଳେ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍ବ୍ବ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ପରମାମ୍ରା ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଏତେ ସଘନଭାବେ 
ପରିପୂର୍ଶ୍ର ଥାଆନ୍ତି ଯେ, ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପରମାମ୍ପରାଙ୍କ୍ ବ୍ଯତୀତ 
ଆଉ କିଛି ନ ଥାଏ। ସୁତରାଂ ପରମାମ୍ବା ତାଙ୍କର ବୁଦ୍ଧିର 
ବିଷୟ ନୂହନ୍ତି, ବରଂ ତାଙ୍ଟ୍ପର ବୁଦ୍ଧି ହିଁ ପରମାମ୍ପାର୍କ ଦ୍ବାରା 
ପରିପୂର୍ଣ । ତେଣୁ ସେମାନେ “ସବିତ୍ର ସମବୃଦ୍ଧୟଃ' ଅଟନ୍ତି | 
'ତେ ପ୍ରାପୁବନ୍ତି ମାମେବ'-- ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସକ କାଳେ 
ଏମିତି ବୁଝିନେବେ ଯେ, ନିର୍ଗୁଣତତ୍ତ୍ବ ଓ ସଗୁଣ ଭଗବାନ 
ଏକ ନୁହନ୍ତି, ସେଇଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ କହୁଛନ୍ତି, 
ନିର୍ଗୁଣତତ୍ତ୍ଵ ମୋଂଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୯ | ୪; 
୧୪। ୨୭) । ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ଉଭୟ ମୋର ସ୍ବରୂପ। 
ଏହି ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ନିର୍ଗୁଣ-ଉପାସକଗ୍ସୀ 
ପାଇଁ ଗ୍ବରୋଟି କଥା କହିଛନ୍ତି-- (୧) ନିର୍ଗୁଣତତ୍ତ୍ର ସ୍ବରୂପ 
କ'ଣ? (୨୬ ସାଧକର ସ୍ଥିତି କ'ଣ? (୩) ଉପାସନାର 
ସ୍ବରୂପ କ'ଣନ (୪) ସାଧକ କଂଣ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ? 


ଶ୍ମୋକ ୩-୪] 


(୧) ଅର୍ଜୁନ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକର 
ଉତ୍ତରାର୍ଧରେ ଯେଉଁ ନିର୍ଗୁଣତତ୍ତ୍ଵ ପାଇଁ “ଅକ୍ଷରମ୍‌” ଓ 
'ଅବ୍ୟକ୍ତମ୍‌' ବିଶେଷଣ ବ୍ୟବହାର କରି ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ବରିଥୁଲେ, 
ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଭଗବାନ ଆହୁରି ଛଂଟି ବିଶେଷଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋଟ ଆଠଟି 
ବିଶେଷଣ ଦେଇଛନ୍ତି। ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ପାଞ୍ଚଟି ନିଷେଧାମୂକ 
ବିଶେଷଣ (ଅକ୍ଷରମ୍‌, ଅନିଦେଶ୍ୟଯମ୍‌, ଅବ୍ୟକ ମ୍‌, ଅଚିନ୍ତ୍ଯମ୍‌ 
ଓ ଅଚଳମ୍‌) ଏବଂ ତିନୋଟି ବିଧ୍ଯାମୂକ ବିଶେଷଣ 
(ସବିତ୍ରଗମ୍‌, କୂଟସମ୍‌ ଓ ଧୁବମ୍‌) । 

(୨) ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିରେ 
ପରିପୂର୍ଶ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରହୁଥୂବାରୁ ନିର୍ଗୁଣ- 
ଉପାସକର୍ବ୍ଟର ସର୍ବତ୍ର ସମବୁଦ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । ଦେହାଭିମାନ 
ଥିଲେ ଏବଂ ଭୋଗର ପ୍ରୁଥକ୍‌ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କଲେ ହିଁ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଭୋଗ ଉପଭୋଗର ଇଜଢ଼୍ଜା ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରାଯାଏ। ମାତ୍ର ନିର୍ଗୁଣ-ଉପାସକମାନଙ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଏକ ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଗ୍ପ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ପ୍ରଥକ୍‌ 
(ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ଥୂବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ବୁଦିରେ ଭୋଗର 
ମହତ୍ତ୍ଵ ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେମାନେ ସହଜରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସଂଯମ କରି ପାରନ୍ତି । ସର୍ବତ୍ର ସମବୁ୍ଧିସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କୀର ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀର୍କ ହିତରେ ପ୍ରୀତି ହୁଏ। 
ଏଥୂପାଇଁ ସେମାନେ “ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ” ଅଟନ୍ତି । 

(୩) ସାଧକ ସର୍ବଦା ସେହି ନିର୍ଗୁଣତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ 
ରଖିବା (ତତ୍ତ୍ଵର ସମ୍ମୁଖ ହେବା) ହିଁ “ଉପାସନା' | 

(୪) ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଏପରି ସାଧକକୁ ଯେଉଁ 
ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ମୁଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ଉଭୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଏକ। 


ମଂଜିିନ୍ଣ ଇବ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ବ୍ରହ୍ମର ଯେଉଁ ସବୁ ଲକ୍ଷଣ ଅଅଚିନ୍ତ୍ଯ। କୂଟସ୍ସ୨ ଅଚଳ, ଅକ୍ଷର, ଅବ୍ଯକ୍ତ 
ଆଦି) କହିଛନ୍ତି, ଜୀବାମ୍ରା ମଧ୍ଯ ସେହି ସବୁ ଲକ୍ଷଣରେ ଯୁକ୍ତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଯଥା-¬ 'ଅଚିନ୍ତ୍ଯ" ( ୨ | ୨୫), 'କୂଟସ୍ଥ' 
(୧୫ | ୧୬), 'ଅଚଳ' (୨ | ୨୪), “ଅକ୍ଷର” (୧୫| ୧୬, ୧୮), 'ଅବ୍ୟକ' (୨ | ୨୫) | ଦୁହିକ୍କାର ସମାନ ଲକ୍ଷଣ 
ଦର୍ଶାଇବାର କାରଣ ହେଲା, ଜୀବ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ବରୂପତଃ ଏକ । ଦେହ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି (ଅନେକ ରୂପରେ) ଯିଏ 
ଜୀବ ହୋଇଛି, ଦେହ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖିଲେ (ଏକରୂପରେ) ସେ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବ କେବଳ ଶରୀର 
ଉପାଧୂରେ ଦେହାଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇଛି, ଅନ୍ୟଥା ସେ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ। ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ଉପାସକର 
ଉପାସ୍ଯ ସହିତ ସାଧର୍ମ୍ୟ ହୋଇଯାଏ--“ଇଦଂ ଜ୍ଞାନମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ ମମ ସାଧମ୍ୟିମାଗତାଃ' (ଗୀତା ୧୪ | ୨) | 

'ତେ ପ୍ରାପୁବନ୍ତି ମାମେବ'-- ସଗୁଣ (ଗୁଣସହିତ) ଓ ନିର୍ଗୁଣ (ଗୁଣରହିତ) ଦୁଇଟିଯାକ ବିଶେଷଣରେ ବିଶେଷ୍ୟ ବା ତତ୍ତ୍ବ 
ଏକ ଅଟେ । ତେଣୁ ନିଗୁଣ ଉପାସକମାନେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି । ଭଗବାନବ୍କ ବ୍ଯକ୍ତବ୍ଯର 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେ ନିର୍ଗୁଣ ନିରାକାର ରୂପ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର, ତାହା ତାଙ୍କ ସମଗ୍ର ରୂପଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ। 

'ସଵିଭୂତହିତେ ରତାଃ'--ଜଗତ, ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ୁା-¬ଏ ତିନି ଦୃଣ୍ଝିରୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏକ | ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ସମସ୍ତ ଶରୀର ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇଥୂବାରୂ ଏକ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତ ଜୀବ ପରା ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏକ ଅଟନ୍ତି । ତେଣୁ ସାଧକର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସମବୁଦ୍ଧି ହୋଇଗଲେ-- 'ସବିତ୍ର ସମବୁଦ୍ଧୟଃ ଏବଂ 
ସେ ନିଜ ଶରୀରପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ନିଜର ମନେକଲେ--'ଆମ୍ବୋପମ୍ୟେନ ସବିତ୍ର ସମଂ ପଶ୍ଯତି ଯୋଃଡୁନ' 
(ଗୀତା ୬।୩୨), ତାହାର ସବୁ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ନ ହିତରେ ପ୍ରୀତି ହୁଏ। ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ଦୁ ନିଜର ଶରୀର ମନେ କରୁଥୁବାରୁ 
ସେ କାହାରିକୁ ମନ୍ଦ ମନେକରେ ନାହିଁ, କାହାରି ମନ୍ଦ ପାଞ୍ଚେ ନାହିଁ ଏବଂ କାହାରି ମନ୍ଦ କରେ ନାହିଁ। ଏହିରୂପେ 
ମନ୍ଦ ଗୁଣ ତ୍ୟାଗ ହୋଇଗଲେ ତା'ଦ଼ାରା ଆପେ ଆପେ ଅନ୍ଯମାନର୍ବ୍ଧର ହିତ ସାଧନ ହୁଏ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେ, 
ନିଜ ଦାନ୍ତ ଦ୍ବାରା ନିଜର ଜିଭ କାମୁଡ଼ି ହୋଇଗଲେ ଯେପରି ଦାନ୍ତ ପ୍ରତି କ୍ରୋଧ କରି କେହି ତାକୁ ଭାଙ୍ଗି ଦିଏ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ନିଜର ମନେ କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯର କେହି ମନ୍ଦ କଲେ ମଧ୍ଯ ତା” ମନରେ କାହାରି ଅନିଷ୍ଟ 
କରିବାର ଭାବନା ଆସେ ନାହିଁ -- ଉମା ସଂତ କଇ ଇହଇ ବଡ଼ାଭ । ମଂଦ କରତ ଜୋ କରଇ ଭଲାଭ ।॥' (ମାନସ, 
ସୁନ୍ଦର, ୪୧ | ୪) । 

ମନ୍ଦ ତ୍ଯାଗ ହୋଇଯିବା ଦ୍ବାରା ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ର ଯେଉଁ ସେବା ହୁଏ, ତାହା ବଡ଼ ବଡ଼ ଦାନପୁଣ୍ଯ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ମନ୍ଦ ତ୍ଯାଗ ହିଁ ଭଲର ମୂଳ ଉଛ । ଯେ ମନ୍ଦ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଇଛି, ସେ ହିଁ 'ସବିଭୂତହିତେ 
ରତାଃ' ହୋଇପାରେ । 

ନ 74୮ === 

ଦୀନ୍ଦ୍କ-ଅର୍ନ୍ତନଙ୍କ ୨୩ ଜଜନଣନେ ଜନଚାଳ ଜିନା ଓ୍୍ଳୋଳଃନ ସଗୁଣଂ-କପାସଳଙ୍ୁ ୦୭୦୫ କନ୍ଦିଶଲ ଏବଂ ତୃତୀୟ ଓ ଚଚୁର୍ଥ 
ଜ୍ଜ୍ମୋଳନେ ନିର୍ଗରଣ-ଜପାସୀଳଙ୍କୁ 6ନ୍ଦ ଲିନେ ଭରାଙ୍ଘ ନୁଅଳି ବୋଲି କହିଲେ / ବର୍ଞମାନ ଜିଲୋଟି ନ୍୍ରୋଳନେ ତୁଲଗିଯାଳ ଉପାସଲର ଭରେକ୍‌ 
କଠିନତ/ 6 ନୁଗମତ/ ବିଷୟେ ବର୍ଷାନ/ କ୍ନୁଛନି / 


× ଶ୍ରୀମଭ୍ଭଗବଡ଼୍ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


କ୍ଲେଶୋଃଧୂକ ତରସ୍ତେଷାମବ୍ୟକ୍ତାସକ୍ତ ଚେତସାମ୍‌ ¦ 


ଅବ୍ଯକ୍ତା ହି ଗତିଦ୍ରିଃଖଂ 


ଦେହ ବଭିର ବାପ୍ୟତେ ॥ ୫ ॥ 


ଥକ ଅବ୍ୟକ୍ତାସନ୍ତଚେତ ସାମ୍‌ - ଯେଉଁ ସାଧକମାନର୍କୀର ଚିତ୍ତ ଅବ୍ଯକ୍ତ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ: ତେଷାମ୍‌ ସେମାନଙ୍କୁ (ନିଜ 
ସାଧନାରେ); କେଶଃ, ଅଧ୍କତରଃ=ଅଧିକ କେଶ ହୁଏ; ହିଇକାରଣ; ଦେହବଦଭିଃ=ଦେହାଭିମାନୀର୍କୀ ଦାରା; ଅବ୍ଯକା- ଅବ୍ୟକ୍ୁ 
ବିଷୟକ; ଗତିଃ=ଗତି; ଦୁଃଖମ୍‌ ¬ ବହୁ କଷ୍ଟରେ; ଅବାପ୍ୟତେ = ପରାପୁ କରାଯାଏ | 

ଯେଉଁ ସାଧକମାନର୍ଗ୍ରର ଚିତ୍ତ ଅବ୍ଯକ୍ତ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ସେମାନଙ୍ତୁ ନିଜ ସାଧନାରେ ଅଧୂକ କ୍ସେଶ ହୁଏ; 
କାରଣ ଦେହାଭିମାନୀକ୍କ୍ଧ ହ୍ରାରା ବହୁ କଷ୍ଟରେ ଅବ୍ୟକ୍ତ ବିଷୟକ ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ । 


ବ୍ୟର୍ଯ ¬ (କ୍ସେ ଶୋଃଧ୍ଵକ ତର ସ୍ତେଷାମ ବ୍ଯକ୍ତ।ସକ୍ତ - 
ଚେତସାମ୍‌'--ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ ନିଗୁଣ-ଉପାସନାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ 
ମନେ କରନି, ଅଥଚ ସେମାନକ୍ରୀର ଚିତ୍ତ ନିର୍ଗୁଣ ତତ୍ତ୍ଵରେ 
ନିବିଷ୍ଟ୍ଟ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେହି ସାଧକମାନଙ୍କ୍ଵ କଥା ଏଠାରେ 
“ଅବ୍ଯକ୍ତରେ ଆସକ୍ତଚିତ୍ତ” ବିଶେଷଣ ଦ୍ବାରା କୁହାଯାଇଛି । 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ନିବିଷ୍ଝ୍‌ ହେବାକୁ ହେଲେ ସାଧକର ରୁଚି, 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ଥୂବା ଆବଶ୍ଯକ। ଶାସ୍ତ୍ର ଓ 
ଗୁରୂଜନଙ୍କ୍ ଠାରୁ ନିର୍ଗୁଣ ତତ୍ତ୍ଵର ମହିମା ଶୁଣି ଯେଉଁ 
ସାଧକମାନଙ୍କାର (ନିରାକାର ପ୍ରତି ଚିତ୍ତ ଆସକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏବଂ ନିଗୁଣ ଉପାସନାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରୁଥୁବାରୁ) 
ସେଥୁପ୍ରତି କିଛି ରୂଚି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୂଏ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ବିଶ୍ବାସପୂର୍ବକ ସାଧନା ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ବୈରାଗ୍ୟର 
ସ୍ବଳ୍ପତା ଓ ଦେହାଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ଚିତ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ 
ହୋଇ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସାଧକମାନର୍କା ଉପଲକ୍ଷେ ଏଠାରେ 
“ବ୍ଯକ୍ତାସକ୍ତଚେତସାମ୍‌ୀ ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ଭଗବାନ ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ ଓ ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ବ୍ରହ୍ମଭୂତଂ ସାଧକକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମରେ ଅଭିନ୍ନଭାବରେ ସ୍ଥିତ 
ସାଧକକୁ ସୁଖପୂର୍ବକ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କହିଲେ। 
କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଏହି ଶ୍ମଳୋକର “କ୍ଳେଶଃ ଅଧ୍ଵକତରଃ' ପଦ 
ଦାରା ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଦେଲେ ଯେ, ଏହି ସାଧକମାନର୍ଦ୍ଦୀର ଚିତ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ସାଧକର୍କୀ ପରି ନିର୍ଗୁଣ-ତତ୍ଵ୍ଵରେ ସର୍ବଥା ତଲ୍ଲୀନ 
ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏମାନର୍ଦ୍ଧଁ ଅବ୍ଯକ୍ତରେ “ଆବିଷ୍ଠଂ 
ଚିତ୍ତ କୁହା ନ ଯାଇ “ଆସକ୍ତ: ଚିତ୍ତ କୁହାଯାଇଛି ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଏହି ସାଧକମାନର୍ଚ୍ଚର ଆସକ୍ତି ତ ଦେହରେ ଥାଏ, 
ହେଲେ ଅବ୍ୟକ୍ତର ମହିମା ଶୁଣି ଏମାନେ ନିର୍ଗୁଣୋପାସନାକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରି ସେଥୂରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ମାତ୍ର 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହେବା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ, 
ଦେହରେ ହିଁ ଆସକ୍ତି ହୁଏ। 

ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ଳଣୋକରେ ତଥା ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଅଧବ୍ଯକ୍ତମ୍‌” ପଦଟି ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥରେ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ “ଅବ୍ଯକ୍ତାସକ୍ତ ଚେତସାମ୍‌ 


ପଦାନ୍ତର୍ଗତ “ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ପଦଟି ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥରେ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାର ବ୍ରହ୍ମ ଅର୍ଥରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ଏହାର 
କାରଣ ହେଲା, ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ 
“ତା ମ୍‌' ପଦ ଦାରା ସଗୁଣ-ସାକାର ସ୍ବରୂପ ବିଷୟରେ ଏବଂ 
“ଅବ୍ୟକ୍ତ ମ୍‌' ପଦ ଦାରା ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ସ୍ବରୂପ ବିଷୟରେ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥୂଲେ । ଉପାସନାର ବିଷୟ ପରମାତମ୍ରା ହିଁ ଅଟନ୍ତି, 
ପ୍ରକୃତି ନୁହେଁ; କାରଣ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସର୍ବଥା 
ତ୍ଯାଜ୍ଯ। ଏଥୂଯୋଗୁଁ ସେହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ 
ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ସ୍ବରୂପ (ବ୍ୟକ୍ତରୂପର ବିପରୀତ) ଅର୍ଥରେ 
ହିଁ “ଅବ୍ଯକ୍ତ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ଏଣୁ ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତିର 
ପ୍ରସଙ୍ଗ ହୋଇ ନ ଥୂବାରୁ “ଅବ୍ଯକ୍ତ' ପଦଟି ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥରେ 
ଗ୍ରହଣୀୟ ନୁହେଁ । 

ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୪ ର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ଅବ୍ଯକ୍ତ ମୂର୍ରିନା' 
ପଦଟି ସଗୁଣଂନିରାକାର ସ୍ବରୂପ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 
ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇପାରେ ଯେ, ଏଠାରେ ବି 
“ଅବ୍ଯକ୍ତାସକ୍ତଚେତସାମ୍‌' ପଦଟିର ଅର୍ଥ “ସଗୁଣ-ନିରାକାରରେ 
ଆସକ୍ତଚିତ୍ତ ପୁରୁଷଂ ବୋଲି ଧରି ନିଆଗଲେ ଆପତ୍ତି କ'ଣ? 
କିନ୍ତୁ ଏପରି ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣୀୟ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 
ପ୍ରଥମ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନରେ “ଡ଼ାମ୍‌' ପଦଟି ସଗୁଣ- 
ସାକାର ପାଇଁ ଏବଂ ଅଅବ୍ଯକ୍ତମ୍‌' ପଦ ସହିତ ଅ“ଅକ୍ଷରମ୍‌' 
ପଦଟି ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାର ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ବ୍ରହ୍ୁ 
କ'ଣ? -- ଅଜୁନର୍କର ଏହି ପଶୁର ଉତ୍ତରରେ ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ଯାୟର 
ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହି ସାରିଛନ୍ତି ଯେ, “ପରମ 
ଅକ୍ଷର ହିଁ ବ୍ରହୁ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ “ଅକ୍ଷରମ୍‌' ପଦ 
ନିର୍ଗୁଣଂନିରାକାର ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ଅତଏବ ଅର୍ଜୁନ 
“ଅବାକ ମ୍‌ ଅକ୍ଷରମ୍‌' ପଦ ଦାରା ପେଉଁ ନିଗୁଣ-ବରହୁ ବିଷୟରେ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥିଲେ, ତାହାର ଉତ୍ତରରେ ଏଠାରେ (ଏ“ଅକ୍ଷର”' 
ବିଶେଷଣ ଥୂବାରୁ) “ଅବ୍ଯକ୍ତଂ ପଦରେ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର 
ବ୍ରହ୍ମ ଗ୍ରହଣୀୟ, ସଗୁଣ-ନିରାକାର ନୁହେଁ। 

'କେଶୋନକତରଃ” ପଦଟିର ଭାବ ହେଲା, ଯେଉଁ 
ସାଧକମାନର୍ସ୍ରୀର ଚିତ୍ତ ନିର୍ଗୁଣ-ତତ୍ତ୍ଵରେ ତଲ୍ମୀନ ହୋଇ 


ଶ୍ମୋକ ୫] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 867 
ସମୟ” ୬୬୨ 


ନାହିଁ, ସେହିପରି ନିର୍ଗୁଣଉପାସକମାନଙ୍କୁ ଦେହାଭିମାନ । ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବ ସ୍ତାରୁ ଅନ୍ତିମ ଅବସ୍ଥା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ଗୁଣ- 
ହେତୁ ନିଜ ସାଧନାରେ ବିଶେଷ କ୍ଳେଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ କଷ୍ଟ ଉପାସକମାନଙ୍ଗୁ ସଗୁଣ-ଉପାସକମାନଗ୍କ୍ର ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ 
ହୁଏଂ। ଏହି ପଦର ଗୌଣ ଭାବଟି ହେଲା, ସାଧନାର କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହୁଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ବର୍ତମାନ ସଗୁଣ-ଉପାସନାର ସୁଗମତା ଓ ନିର୍ରୁଣ-ଉପାସନାର କଠିନତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଉଛି-- 


ସଗୁଣ-ଉପାସନାର ସୁଗମତା ନିଖୁଣ-ଉପାସନାର କଠିନତା 


୧-¬ସଗୁଣ-ଉପାସନାରେ ଉପାସ୍ୟତତ୍ତ୍ବ ସଗୁଣ- ୧-ନିର୍ଗୁଣ-ଉପାସନାରେ ଉପାସ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ନିର୍ଗୁଣ- 
ସାକାର ହୋଇଥୂବାରୁ ସାଧକର ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପାଇଁ । ନିରାକାର ହୋଇଥୂୁବାରୁ ସାଧକର ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପାଇଁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ, ନାମ, ଲୀଳା, ଗୁଣ ଇତ୍ୟାଦି ଆଧାର | କୌଣସି ଆଧାର ରହେ ନାହିଁ। ଆଧାର ନ ରହିବାରୁ 
ହୋଇ ରହେ । ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ସାଧକର । ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟର ନ୍ଯୁନତା କାରଣରୁ ଇନ୍ଦ୍ରି ୟଗଣକ୍କୀ 
ମନଂ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସହଜରେ ଭଗବାନକ୍ର ସ୍କରୂପ । ଦ୍ବାରା ବିଷୟଚିନ୍ତନ ହେବାର ଅଧୂକ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। । 
ଓ ଲୀଳା ଚିନ୍ତନରେ, କଥା-ଶ୍ରବଣ, ଭଗବତ୍‌ସେବା ଓ । 
ପୂଜନରେ ଲାଗି ରହେ (ଗୀତା ୮ | ୧୪୨ | ତେଣୁ ତା'ଦ଼ାରା | 
ସାଂସାରିକ ବିଷୟଚିନ୍ତନ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା କମ୍‌ ଥାଏ। । 
୨-¬ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ହିଁ ସାଧନାରେ କେଶ ଦିଏ, | ୨--ଦେହ ପ୍ରତି ଯେତେ ବେଶୀ ଆସକ୍ତି ଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ସଗୁଣୋପାସକ ତାହାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର । ସାଧନାରେ ସେତେ ଅଧୂକ କ୍ସେଶ ଅନୂଭବ ହୁଏ। 
ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ରହେ । ସେ ଭଗବାନର୍କ୍ପର ବଳ ଅନୁଭବ । ନିର୍ଗୁଣଂଉପାସକ ସେହି ଆସକ୍ତିକୁ ବିବେକ ଦ୍ବାରା ଦୂର 
କରେ। ବିଲେଇଛୁଆ ଯେପରି ମାଆ ଉପରେ ନିର୍ଭର । କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରେ। ବିବେକର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ 
କରେ, ସେହିପରି ଏହି ସାଧକ ଭଗବାନଗ୍ଦ୍ଚ ଉପରେ । ସାଧନା କରୁଥୂବାରୁ ସେ ନିଜ ସାଧନାର ବଳକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇଯାଏ । ଭଗବାନ ତାକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି । ଦିଏ। ମାଙ୍ଗଡ଼ଛୁଆ ଯେପରି (ନିଜ ବଳ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ 
(ଗୀତା ୯ | ୨୨, | । ଥିବାରୁ ମାଆକୁ ଧରି ରଖେ ଏବଂ ସେଥୂରେ ସେ 
ସୂନୂ ମୂନି ତୋହି କହଉଁ ସହରୋସା । । ନିଜର ସୁରକ୍ଷା ମନେକରେ, ସେହିପରି ଏହି ସାଧକ 
ଭଜହିଁ ଜେ ମୋହି ତଜି ସକଲ ଭରୋସା ॥ । ନିଜ ସାଧନା ବଳରେ ନିଜର ଉନ୍ନତି ଅନୁଭବ କରେ (ଗୀତା 
କରଉଁ ସଦା ତିନ କୈ ରଖଖାରୀ । । ୧୮। ୫୧-¬୫୩) | ସେଥୁପାଇଁ ରାମଚରିତମାନସରେ 
ଜିମି ବାଲକ ରାଖଇ ମହତାରୀ॥ । ଭଗବାନ ଏହାକୁ ନିଜର ବଡ଼ ପୁଅ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
(ମାନସ ୩ । ୪୩ | ୨-୩) | ମୋରେଁ ପ୍ରୌଢ଼ ତନୟ ସମ ଗ୍ୟାନୀ । 
[ଅର୍ଥ _ହେ ମୁନି! ମୁଁ ସହର୍ଷଚିତ୍ତରେ କହୁଛି, ତୁମେ ବାଲକ ସୂତ ସମ ଦାସ ଅମାନୀ॥ 
ମନଦେଇ ଶୁଣ। ଯେ ସମସ୍ତ ଆଶା-ଭରସା ତ୍ଯାଗ କରି (୩ | ୪୩ | ୪) 


* ମୁଖ୍ୟତଃ ସାଧକ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--ଏପରି କେତେକ ସାଧକ ଥାଆନି, ଯେଉଁମାନେ ସଛଙ୍ଗ, ଶ୍ରବଣ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟନର ପରିଣାମରେ 

ସାଧନାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ଏମାନର୍ଜୁ ନିଜର ସାଧନାରେ ବେଶୀ କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

ଅନ୍ୟ କେତେକ ସାଧକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନକ୍କର ସାଧନାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ରୁଚି ହୁଏ ତଥା ସଂସାରରୁ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ବୈରାଗ୍ୟ ହୁଏ। 
ଏମାନସ୍ପୁ ନିଜ ସାଧନାରେ ସାମାନ୍ୟ କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, ସାଧକମାନର୍ଦରୀର ଦୁଇଟି ଶ୍ରେଣୀ ହେବାର କାରଣ କ'ଣ? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଗୀତାରେ 
ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ପୁରୁଷକ୍କର ଗତି ବିଷୟକ ବର୍ଶ୍ିନାରେ ଭଗବାନ ଦୁଇଟି ଗତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି-- 

(୧) କେତେକ ଯୋଗଭ୍ରତ୍ଟ, ପୁଣ୍ୟଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେଠାରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିସାରି ଶୁଦ୍ଦ-ଆଚରଣସମ୍ପନ୍ନ ଶ୍ରୀମନ୍ତ୍କ୍ଵ ଘରେ 
ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ପୁନଶ୍ଟ ସାଧନାରତ ହୋଇ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି କରନ୍ତି (ଗୀତା ୬ | ୪୧, ୪୪-୪୫) | 

(୨) ଅନ୍ୟ କେତେକ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ ସିଧାସଳଖ ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ ଯୋଗୀର୍ଗ୍ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଏବଂ ପୁନଶ୍ଡ ସାଧନାରତ ହୋଇ 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି କରନ୍ତି। ଏପରି କୁଳରେ ଜନ୍ମ ହେବା 'ଦୁର୍ଲଭତର' (ଗୀତା ୬ | ୪ ୨-୪୩) | 


8668 ± ଶ୍ୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


କେବଳ ମୋତେ ଭଜନ କରେ, ମାଆ ଶିଶୁକୁ ରକ୍ଷା । ଅଅର୍ଥଜ୍ଞାନୀ ମୋର ବଡ଼ଚତୂର) ପୂଅ ସଦଶ, 
କଲାପରି ମୁଁ ତାକୁ ସର୍ବଦା ରକ୍ଷା କରେ ॥ । ମାତ୍ର ନିଜ ବଳର ଭରସା ରଖୁ ନ ଥ୍ରବା ନିରଭମାନୀ 
ତେଣୁ ତା'ର ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ସହଜରେ ଦୂର । ଭକ୍ତ ମୋର ଛୋଟ ପୁଅ ସଦୂଶ 1 
ହୋଇଯାଏ। । 
୩--ଏପରି ଉପାସକମାନର୍ଦ୍ଚ ପାଇଁ ଭଗବାନ । ୩-ଜଢଞାନଯୋଗୀ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଗୀତାରେ 'ନଚିରାତ୍ବ' ଇତ୍ୟାଦି ପଦ ଦାରା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି | ଚତୁଥ୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ଅଚିରେଣ' ପଦଟି 
ଅତି ଶୀଘ୍ର ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୨ । ୭) | | ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହେବାପରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୁବା ଶାନ୍ତ ନମନ୍ତେ 
। ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ନୁହେଁ । 


୪-¬ସଗୁଣ-ଉପାସକମାନବ୍ତର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ । ୪--ନିର୍ଗୁଣଂଉପାସକ ନିଜେ ହିଁ ତତ୍ତୃବନ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି 


ଅନ୍ଧକାରକୁ ଭଗବାନ ଦୂର କରି ଦିଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧୦ | ୧୧) | | କରନି (ଗୀତା ୧୩ | ୩୪) | 


୫--ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ସେମାନକ୍କୀର ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି ୫-_ଏମାନେ ନିଜେ ନିଜର ଉଵାର (ନିର୍ଗୁଣ-ତତ୍ତବ 
(ଗୀତା ୧୨। ୭) | ପ୍ରାପ୍ତି କରନ୍ତି (୫ | ୨୪,) | 

୬-¬ଏପରି ଉପାସକମାନବକ୍କୀ ଠାରେ ଯଦି କୌଣସି । ୬--ଏପରି ଉପାସକମାନରଙ୍କ୍ ଠାରେ ଯଦି କୌଣସି 
ସୃଷ୍ଣ୍ଣ ଦୋଷ ରହିଯା, ତେବେ (ଭଗବାନଗ୍କ୍ଚ ଉପରେ । ନ୍ଯୂନତା ରହିଯାଏ, ତେବେ ତାହା ସେମାନକୁ ବହୁତ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ) ସର୍ବଜ୍ଞ ଭଗବାନ କୃପା କରି । ବି ଳମ୍ବରେ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ନ୍ଯୁନତାକୁ 
ତାହା ଦୂର କରି ଦିଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮।୫୮, ୬୬)। । ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିବା ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ପକ୍ଷେ କଠିନ 

। ହୁଏ। ଅବଶ୍ଯ ଠିକ୍‌ଭାବେ ନ୍ଯୂନତା ବିଷୟରେ ପରିଚିତ 
। ହୋଇଗଲେ ସେମାନେ ତାହା ଦୂର କରି ପାରନ୍ତି। 

୭--ଏହି ଉପାସକମାନଗ୍ଦ୍ରର ଉପାସନା ହେଉଛି । ୭--ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଏବଂ ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉପାସନା | ଭଗବାନ ସଦାସର୍ବଦା ପୂର୍ଣ୍ର। ତେଣୁ । ଅଧ୍ୟାୟର ୭ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
ସେମାନର୍କୀର ଭଗବାନକ୍ରୀ ପୂର୍ଶ୍ରତୃରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି ସନ୍ଦେହ । ଜ୍ଞାନଯୋଗୀମାନଙ୍ଗୁ ଗୁରୂଜ୍କ ଉପାସନା କରିବା ନିମିତ୍ତ ଆଜ୍ଞା 
ନ ଥୁବାରୂ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ପ୍ରତି ସହଜରେ ଅବିଚଳ ଶ୍ରଦ୍ଧା । ଦେଇଛନ୍ତି। ନିର୍ଗୁଣଂଉପାସନାରେ ଗୁରୁର୍କ୍ଚର ଆବଶ୍ୟକତା 
ହୋଇଯାଏ।। ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବାରୁ ସେମାନେ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର । ଅଛି; କିନ୍ତୁ ଗୁରୁଜ୍ମର ପୂର୍ଣୁତବ ବିଷୟରେ ଜଣା ନ ଥୂଲେ 
ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଏଣୁ ଭଗବାନ ସେହି । କିମ୍ବା ଗୁରୁ ପୂର୍ଣ୍ରଡ଼ ପ୍ରାପ୍ତି କରି ନ ଥୂଲେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ 
ଉପାସକମାନକ୍କୁ ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି, ଫଳରେ । ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବା କଷ୍ଟକର ହୁଏ ଏବଂ ସାଧନା ସଫଳ ହେବାରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୦ | ୧୦) | | ମଧ୍ୟ ବିଳନାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ | 

୮-¬ଏହି ଉପାସକମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପରମ କୂପାଳୁ । ୮-¬ଏହି ଉପାସକମାନେ ଉପାସ୍ୟତତତ୍ତ୍ବକୁ ନିଗୁଁଣ, 
ମନେ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ତାର୍ଚ୍ଚ କୃପା ବଳରେ ସେମାନେ । ନିରାକାର ଓ ଉଦାସୀନ ମନେ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଯାଆନ୍ତି। ଏହି । ଯଥାର୍ଥ ଭଗବତ୍‌ କୃପା ଅନୁଭବ ହୂଏ ନାହିଁ। ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ରିରେ 
କାରଣରୁ ସେମାନଙ୍ସ୍ରର ସାଧନା ସୁଗମ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ । ଯେଉଁ ବାଧାବିଘ୍ନ ଆସେ, ସେମାନେ ତାହାକୁ ନିଜ ସାଧନାବଳରେ 
ଭଗବତ୍‌ କୃପା ବଳରେ ସେମାନେ ଶୀଘ୍ର ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି । ଦୂର କରିବାରେ କଠିନତା ଅନୂଭବ କରନ୍ତୈ। ଫଳସ୍ବରୂପ 
କରିନିଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮ | ୫୬-¬-୫୮) | । ତତ୍ଵ୍ଵପ୍ରାପ୍ତିରେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର ବିଳମ୍ବ ହୋଇପାରେ । 

୯--ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମ କରିବା ଅଭ୍ଯାସ ଆଗରୁ । ୯--ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ନିଜର ସମସ୍ତ 
ଥାଏ (ଗୀତା ୩ । ୫) | କର୍ମ ତ ପୂର୍ବପରି ହେଉଥାଏ, କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିକୁ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତି ମାତ୍ର ପୂର୍ଣ ବିବେକ 
କିନ୍ତୁ ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତ୍ଯଥେ କରିବାରେ । ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଯାଇ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ନିକଟରେ 
ଭକ୍ତକୁ କେବଳ ଭାବ ପରିବର୍ତନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। | ଅପିତ ହେବା ସମ୍ଭବ। ଯଦି ବିବେକରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତ୍ଯର୍ଥେ କର୍ମ କରୂଥ୍ୂବାରୂ ଭକ୍ତ ଅତି । ନ୍ଯୂନତା ରହେ, ତେବେ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତି ନିକଟରେ 
ସହଜରେ କର୍ମ-ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଗୀତା । ଅର୍ପିତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁଂ ଏବଂ କର୍ତ୍ତୃତ୍ବାଭିମାନ 
୧୮।୪୬) | ରହିବାରୁ ସାଧକ କର୍ମବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ। 


ଶ୍ମୋକ ୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 869 


_ ୧୦--ଯଦି ସେମାନେ ପ୍ରାଣୀମାନସ୍କ ସେବାରେ ଲାଗି | ୧୦--ସାଧକର ବିତ୍ତରେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି 
ଯାଆନ୍ତି, ତେବେ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେଗୁଡ଼ିକୁ | କିଞ୍ଚିନ୍ସାତ୍ର ଆସକ୍ତି ଅଛି ତଥା ନିଜର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ଓ 
ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ସେମାନକୁ କଷ୍ଟବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ସତ୍‌ପାତ୍ର । ନାମରେ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତୃ ଅଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ 
ଉଠ ରେ ପଦାଥ୍ ତ୍ୟାଗ ତ ଆହୁରି ସହଜ ହୁଏ। ଭଗବାନଗ୍କୀ । ମାୟାମୟ ଭାବି ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ତା'ପକ୍ଷେ କଠିନ। 
ପାଇଁ ଅତି ସହଜରେ ପଦାଥି-ତ୍ୟାଗ ହୋଇପାରେ | 

୧୧-¬ଏହି ସାଧନାରେ ପ୍ରେମ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଯେତେ । ୧୧--ଏହି ସାଧକ ଉପଯୁକ୍ତ ପାତ୍ର ହେଲାପରେ 
ଆବଶ୍ଯକ, ବବେକ ଓ ବେରାଗ୍ଯ ସେତେ ଆବଶ୍ଯକ । ତରତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ରି କରି ପାରିବ। ଉପଯୁକ୍ତ ପାତ୍ର ହେବା ପାଇଁ 
ନୂହେଁ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬କୌରବର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରତି ଦ୍େଷ- | ବିବେକ ଓ ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ଯ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟଯକ। କିନ୍ତୁ 
ଭାବ ରଖୁଥ୍ବଲେ ମଧ୍ୟ ଦ୍ରୌପଦୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆପଣାର । ଆସକ୍ତି ଥିବାଯାଏ ଏପରି ବିବେକ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ 
ମନେ କରୁଥୁବାରୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଡାକିବାକ୍ଷଣି ଭଗବାନ ,¦ _= 

୮ । କରିବା କଷ୍ଟାକର । 

ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଉଥୂୁଲେଂ । ଭଗବାନ କେବଳ ଭକ୍ତର । 
ପ୍ରେମ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଦେଖନ୍ତି, ଦୋଷ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ। । 
ଉପଯୁକ୍ତ ପାତ୍ର ହେବା ଯେତେ କଠିନ, ଭଗବାନବଙ୍ଟୀ । 
ସହିତ ଆମ୍ମୀୟ ଭାବ କରିବା ସେତେ କଠିନ ନୁହେଁ। 


(କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼ୁ ସ୍ବତଃ ଆମ୍ରୀୟଭାବ ରହିଛି) । 


“ଅବ୍ଯକ୍ତା ହି ଗତିଦ୍ରିଃ୩ଶଂ ଦେହବଭିରବାପ୍ୟତେ'-- 
ସାଧାରଣତଃ “ଦେହୀ”, “'ଦେହଭୂତ୍‌' ଇତ୍ଯାଦି ପଦର ଅର୍ଥ 
'ଦେହଧାରୀ ପୁରୂଷ” ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ। ପ୍ରସଙ୍ଗାନୁସାରେ 
ଏହାକୁ “ଜୀବ” ଓ “ଆମୁା' ଅର୍ଥରେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ | 
ଏଠାରେ “ଦେହବଭିଃ” †/ ପଦଟିକୁ 'ଦେହାଭିମାନୀ ମନୁଷ୍ଯ' 
ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ନିର୍ଗୁଣ-ଉପାସକମାନବକୀ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏହି ଶ୍ଳମୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵରେ “ଅବ୍ଯକ୍ତାସକ୍ତ- 
ଚେତସାମ୍‌' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ଏଥୂରୁ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି 
ଯେ, ସେମାନେ ନିର୍ଗୁଣୋପାସନାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତି ସତ, 
କିନ୍ତୁ ଦେହାଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତ ନିର୍ଗୁଣ-ତତ୍ତ୍ଵରେ 
ଆବିଷ୍ଟ ହୋଇ ନାହିଁ । ଦେହାଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ସେମାନର୍କୁ 
ସାଧନାରେ ବେଶୀ କେଶ ହୁଏ। 

ନିର୍ଗୁଣଂଉପାସନାରେ ଦେହାଭିମାନ ହିଁ ପ୍ରଧାନ ବିଘ୍ନ-¬ 


'ଦେହାଭିମାନିନି ସବୈ ଦୋଷାଃ ପ୍ରାଦୁଉଁ ବନ୍ତି' । ଏହି ବିଘ୍ନ 
ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଆକଷିତ କରାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ “ଦେହବଭିଃଂ 
ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି। ଏହି ଦେହାଭିମାନ ଦୂର 
କରିବା ସକାଶେ ଅଅଠର୍ଜୁନ ପଗ୍ସଵରି ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ) 
ଭଗବାନ ତ୍ରୟୋଦଶ ଓ ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ଯାୟ କହିଛନ୍ତି। 
ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକଟି 
ମୁଖ୍ଯରୂପେ ଦେହାଭିମାନ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ିଦକ୍ଟ । 

ବ୍ରହ୍ମର ନିଗ୍ଗୁଣ-ଂନିରାକାର ସ୍ବରୂପର ପ୍ରାପ୍ରିକୁ ଏଠାରେ 
“ଅବ୍ୟକ୍ତା ଗତିଃ' କୁହାଯାଇଛି । ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ୍ପର ସ୍ଥିତି 
'ବ୍ୟକ୍ତ'ରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେହରେ ଥାଏ | ଏହି କାରଣରୁ ଅବ୍ଯକ୍ତ 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ସେମାନଙ୍କୁ କଷ୍ଟକର ବୋଧ ହୁଏ। ଯଦି 
ସାଧକ ନିଜକୁ ଦେହଧାରୀ ମନେ ନ କରେ, ତା'ହେଲେ 
ସହଜରେ ଓ ଶୀଘ୍ର ତାହାର ଅବ୍ୟକ୍ତରେ ସ୍ଥିତି ହୋଇ ପାରିବ । 


ମଂଳିଜିନ୍କ ଭବ-ନିରଗ୍ଗୁଣ ଉପାସନାରେ ଯାହା ଦେହ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧିତ ତାହା “ଉପାସକ” (ଜୀବ) ଏବଂ ଯାହା 


ଦେହ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଉର୍ଦ୍ବ୍୍‌ରେ, ତାହା “ଉପାସ୍ଯ' (ବ୍ରହ୍ମ । ଦେହ ସହିତ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଜୀବ ଓ ବ୍ରହ୍ମର ଏକତୃରେ ମୁଖ୍ୟ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ। ତେଣୁ ଦେହାଭିମାନୀର୍କ୍ ପକ୍ଷେ ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସନା ବହୁ କଷ୍ଟରେ ଓ ବିଳମ୍ବରେ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। ମାତ୍ର ସଗୁଣ 


୭ ଯେଉଁ ଭକ୍ତମାନେ ସ୍ମରଣ କଲାକ୍ଷଣି ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି, ଏ କଥା କେବଳ ସେହିମାନକ୍କୀ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ସର୍ବସାଧାରଣଗ୍କ ପାଇଁ 
ନୂହେଁ। ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍କୀ ଉପରେ ପୂର୍ଣ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଏବଂ ଯାହାଙ୍ଗର ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଏତେ ପ୍ରଗାଢ଼ ଆମ୍ପରୀୟତା ରହିଥାଏ ଯେ, ସେ 
ସ୍ମରଣ କଲାମାତ୍ରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେହି ଭକ୍ତଙ୍କର ଦୋଷ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାର ଦାୟିତୃ ଭଗବାନର୍କ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

#' ଏଠାରେ 'ଦେହ' ଶବ୍ଦରେ “ଭୂମନିନ୍ଦାପ୍ରଶଂସାସୁ ନିତ୍ଯଯୋଗେଃତିଶାୟନେ | ସଂସର୍ଗେଃସି ବିବକ୍ଷାୟାଂ ଭବନ୍ତି ମତୂବାଦୟଃ ॥'-_ ଏହି 
କାରିକା ଅନୁସାରେ ସଂସର୍ଗ ଅର୍ଥରେ 'ତଦସ୍ଯାସ୍ତ୍ୟସ୍ମିଲିତି ମତୁପ୍‌' (୫ | ୨ | ୯ ୪) ପାଣିନିସୂତ୍ର ଦାରା 'ମତୂପ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟ କରାଯାଇଛି । “ଦେହବଭିଃ' 
ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା--ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ଦେହ ସହିତ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିଛି | 

ଷଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ `ବ୍ରହ୍ମଭୂତ' ହେଲେ ସୁଖପୂର୍ବକ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ ଏଠାରେ “ଦେହଭୂତ' 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଦୁଃଖପୂର୍ବକ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


870 ± ଶ୍ରୀମଦ୍ଗବଦଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 
୭୦ ରକ ର ର ାାଵଝଢ୭୫୧୫୧୫୧୦୦୫୦୦୦୍‌୍‌୍‌ଯଧ ୭ ୂୂ ୬ୂୂାାୁାୁୁ{ୁଵ୍‌ୁୁ±&୬⁄୬⁄}ୱଧ୫&8ଯ8®§୫ଥ୬ଥ୫0୬୫ୁ236ଓେ୬2୦2ଓ8୮୦୮୭୬୫୭୭୭୦”୦””ଂ‰ 


ଉପାସନାରେ ଭଗବାନକ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେବା ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ, ଦେହାଭିମାନ ନୁହେଁ। ସଗୁଣ ଉପାସକ ସ ସାରରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇ ଭଗବାନବ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସାଧନାର ଆଶ୍ରିତ ନ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କୃପାକରି ତାଙ୍କୁ ଶୀଘ୍ର ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି (ଗୀତା ୧୨ | ୭, ୮ | ୧୪) | ଏହା ସଗୁଣ ଉପାସନାର ବିଶେଷଡୁ! 

ସଗୁଣ ଉପାସନାରେ ଭକ୍ତ ଜଗତକୁ ମିଥ୍ୟା ମନେକରି ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉପରେ ଗୁରୁଡ଼ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ; କାରଣ ତାର୍ଦ୍ଵ 
ଦୃତ୍ଧ୍ଁରେ ଜଡ଼, ଚେତନ, ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ-- “ସଦସଢାହମଜ଼ୁନ” (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | ତେଣୁ ସଗୁଣ ଉପାସନା 
ସମଗ୍ରର ଉପାସନା | ଗୀତା ସଗୁଣକୁ ସମଗ୍ର ମନେକରେ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ଦ, ଜୀବ, କର୍ମ, ଅଧୁଭୂତ, ଅଧୁଦୈବ ଓ ଅଧୁଯଜ୍ଞ ପଭୂତିକୁ 
ସମଗ୍ର ଭଗବାନ୍କୀର ଅନ୍ତର୍ଗତ ମନେକରେ (ଗୀତା ୭ । ୨୯-୩୦) | ତେଣୁ ଗୀତା ଅଧ୍ଯୟନରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ 
ନିର୍ଗୁଣ(ବ୍ରହ୍ମର) ଉପାସନା ସମଗ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଅଙ୍ଗଂର ଉପାସନା ଏବଂ ସଗୁଣ ଉପାସନା ସ୍ଵୟଂ ସମଗ୍ର ଭଗବାନର୍କୀର 
ଉପାସନା- 'ଚ଼ାଂ ପଯ୍ୟୁପାସତେ' (ଗୀତା ୧୨ | ୧), 'ମାଂ ଧ୍ୟାୟନ୍ତ ଉପାସତେ' (୧୨ | ୬) | 

ଯେ ସମଗ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ଏକ ଅଇଂର ଉପାସନା କରେ, ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଶେଷରେ ସମଗ୍ରର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ-¬ “ତେ 
ପ୍ରାପୁବନ୍ତି ମାମେବଂ (ଗୀତା ୧୨। ୪), “ତତୋ ମାଂ ତତ୍ତ୍ବତୋ ଜ୍ଞାତ଼ା ବିଶତେ ତଦନନ୍ତରମ୍‌' (ଗୀତା ୧୮ | ୫୫, | 
ତେଣୁ ଯାହାକୁ ନିର୍ଗୁଣ ଭଲ ଲାଗୁଛି, ସେ ନିର୍ଗୁଣର ଉପାସନା କରନ୍ତୁ, କିନ୍ତୁ ନିର୍ଗୁଣର ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ କରି ସଗୁଣକୁ 
ତିରସ୍କାର କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। ସଗୁଣକୁ ତିରସ୍କାର, ନିନ୍ଦା ଓ ଖଣ୍ଡନ କରିବା ନି ଗୁଁଣୋପାସକର୍ଚ୍ଚ ପକ୍ଷେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
କ୍ଷତିକାରକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ତାଙ୍କ୍ଵ ସାଧନାର ସିଦ୍ିିରେ ବାଧା ସ୍ପୃଷ୍ଟି କରେ । କାରଣ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତାହାର ନିନ୍ଦା ପକ୍ଷାନ୍ତରରେ ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ନିନ୍ଦା। ଗୁଣକୁ ଖଣ୍ଡନ କଲେ ଗୁଣର ସତ୍ତା ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ, ଯାହା କି 
ବିଘ୍ନ ସ୍ପକ୍ଟ୍ମ କରେଠ କାରଣ ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର ନ କଲେ ସାଧକ କାହାକୁ ବା ଖଣ୍ଡନ କରିବ” ଏଣୁ ସାଧକ ଯଦି 
ଅନ୍ଯମାନସ୍କୁ ନିନ୍ଦା ଓ ତିରସ୍କାର ନ କରି ତପ୍ପରତାର ସହ ନିଜ ସାଧନାରେ ମହି ରହେ, ତା”ହେଲେ ପରବର୍ତୀ 
ଅବସ୍ଥାରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର ସାଧକ ଏକ ହୋଇଯାଆନ୍ତି; କାରଣ ତତ୍ତ୍ଵ ବାସ୍ତବରେ ଏକଂ । ସଗୁଣର ଉପେକ୍ଷା କରୁଥୁବା 
ସାଧକ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ତା'” ମତଭେଦ ଦୂର ହେବ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ସଗୁଣ ପ୍ରତି ଉପେକ୍ଷା ଭାବ ନ ରହିଲେ 
ମତଭେଦ ବି ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସାଧକକୁ ସମଗ୍ରର ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ୟ ହୋଇଯାଏ। 


=== ;# === = 


ଯେ ତୁ ସବାଣି କର୍ମାଣି ମୟି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯ ମସ୍ତରାଃ । 
ଅନନ୍ଯେନୈବ ଯୋଗେନ ମାଂ ଧ୍ୟାୟନ୍ତ ଉପାସତେ ॥ ୬॥ 
ଅନୟ _ ତୂ କିନ୍ତୁ ଯେ-ଯେଉଁମାନେ; ସବାଣି= ସମସ୍ତ; କମାଣି=କର୍ମ; ମୟିଇମୋ ନିକଟରେ; ସନ୍ତସ୍ଯ ଅର୍ପଣ 
କରି; ମସରାଃମପରାୟଣ ହୋଇ (ଓ); ଅନନ୍ୟେନ ଅନନ୍ୟ; ଯୋଗେନ=ଯୋଗ(ସମ:) ରେ; ମାମ୍‌-ମୋତେ; ଏବ ହି; 
ଧ୍ୟାୟନ୍ତଃଃଧ୍ୟାନ କରିଠଁ ଉପାସତୈଇ (ମୋର) ଉପାସନା କରନ୍ି। 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତ କମି ମୋ ନିକଟରେ ଅପିଣ କରି, ମସରାୟଣ ହୋଇ ଓ ଅନନ୍ୟଯୋଗ(ସମୃନ୍ବ) ରେ 
ମୋତେ ଧ୍ୟାନ କରି ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି-- 


ଚଯ୮୮୮[୮ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ (୨) “ମତ୍ସରାଃ' ପଦ ଦ୍ବାରା 'ମସ୍ତରମଃ ପଦକୁ 
ଭଗବାନ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତଙ୍କର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ । ସଂକେତ କରାଯାଇଛି। 
ଯାଇ ତିନୋଟି ବିଧ୍ୟାମୂକ (“ମତୃକମିକୃତ୍‌', 'ମସରମଃ' ଓ (୩) “ଅନନ୍ୟେନୈବ ଯୋଗେନଂ' ପଦ ଦ୍ବାରା 
'ମଭକଃ') ଏବଂ ଦୁଇଟି ନିଷେଧାମୂକ ('ସଙ୍ଗବର୍ଜିତ'' ଓ ¦ 'ମଭକ8'” ପଦ ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଛି | 
'ନିର୍ବେରଃ) ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୂଲେ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ (୪) ଭଗବାନକ୍କ୍ଧ ଠାରେ ଅନନ୍ଯଭାବରେ ସଂଯୁକ୍ତ 
ସେହି ପଦଗୁଡ଼ିକର ସଂକେତ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରେ କରାଯାଇଛି-¬ । ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନରକ୍କର ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ଆସକ୍ତି ଜାତ 

(୧) 'ସଵାଣି କମ୍ମାଣି ମୟି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯଂ ପଦ ଦ୍ବାରା । ହୁଏ ନାହିଁ ତେଣୁ ସେମାନେ “ସଙ୍ଗବର୍ଜିତଃ' ଅଟନ୍ତି। 
'ମତ୍କମିକୃତ୍ ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଛି । (୫) କେଉଁଠାରେ ହେଲେ ଆସକ୍ତି ନ ଥୂବାରୁ ସେମାନର୍ସବ 


» ବଦନ୍ତି ତତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵବି ଦସ୍ତତ୍ତ୍ଵ' ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାନମଦୃୟମ୍‌। ବ୍ରହ୍ଦେତି ପରମାମ୍ରେତି ଭଗବାନିତି ଶବ୍ଦ୍ୟତେ ॥ (ଶ୍ରମଭା. ୧ | ୨ | ୧୧) 
““ତତ୍ତ୍ଵନ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ସେହି ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ ଓ ଅଦ୍ବିତୀୟ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ହିଁ ବ୍ରହ‹ମ, ପରମାମ୍ରା ଓ ଭଗବାନ ବୋଲି କହନ୍ତି ।”' 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


ମନରେ କାହା ପ୍ରତି ଶତ୍ରୁତା, ଦ୍ବେଷ ଓ କ୍ରୋଧ ଇତ୍ୟାଦି 
ରହେ ନାହିଁ, ଏଣୁ “ନିର୍ବେରଃଂ ପଦର ଭାବ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ତଥାପି ଭଗବାନ ଏହାକୁ ବିଶେଷ ଗୁରୂତ୍କ 
ପ୍ରଦାନ କରିବା ପାଇଁ ଆଗାମୀ ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍କୀ 
ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ସର୍ବପ୍ରଥମେ “ଅଦ଼େଷ୍ଟାଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ସାଧକ କେବେ କାହା ପ୍ରତି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ଦ୍େଷଭାବ ରଖିବା ଅନୁଚିତ। 

ଯେ ତୁ ସବାଣି କମାଣି ମୟି ସନ୍ୟସ୍ଯ'-- ଏହିଠାରୁ 
ନିର୍ଗୁଣୋପାସନା ତୂଳନାରେ ସଗୁଣୋପାସନାର ସୁଗମତା 
ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ “ତୁ' ପଦ ଦାରା ପ୍ରକରଣକୁ ପୁଥକ୍‌ କରୁଛନ୍ତି | 

'କମାଣିଂ ପଦଟି ବହୁବଚନ ହୋଇଥୁବାରୁ ସମସ୍ତ 
କର୍ମକୁ ବୁଝାଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ତା'ସହିତ 'ସବାଣି' ବିଶେଷଣ 
ଦେଇ ମାନସିକ, ବାଚିକ ଓ ଶାରୀରିକ ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ 
ଲୌକିକ (ଶରୀରନିର୍ବାହ ଓ ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ) କର୍ମ ଓ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ (ଧ୍ଯାନ-ଜପ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ) କର୍ମ ସେଥୁରେ 
ସମାବେଶ କରାଯାଇଛି (ଗୀତା ୯ । ୨୭” । 

ଏଠାରେ ମୟି ସନ୍ନ୍ୟସ୍ୟ' ପଦରେ କର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ 
ତ୍ୟାଗ କରାଇବା ଭଗବାନଙ୍କର ଅଭିପ୍ରାୟ ନୁହେଁ; ପ୍ରଥମତଃ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ (ଗୀତା 
୩|୫; ୧୮ | ୧୧) | ଦିତୀୟତଃ, ସଗୁଣୋପାସକ ଯଦି 
ମୋହପୂର୍ବକ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ 
କରେ, ତେବେ ତାହାର ସେହି ତ୍ଯାଗ “ତାମସ' ହୋଇଯିବ 
(ଗୀତା ୧୮।୭) ଏବଂ ଯଦି ଦୁଃଖ ସ୍ବରୂପ ମନେକରି 
କାୟକ୍ଲେଶ ଭୟରେ ତ୍ୟାଗ କରେ, ତେବେ ତାହା “ରାଜସଂ 
ତ୍ୟାଗ ହୋଇଯିବ (ଗୀତା ୧୮ । ୮) । ଏହି ପ୍ରଣାଳୀରେ 
କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କଲେ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ | କର୍ମ- 
ବନ୍ଧନରୂ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ କର୍ମରୁ ମମତା, 
ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଢ଼ା ତ୍ଯାଗ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ କାରଣ 
ମମତା, ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଢ଼ା ରଖି କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମ ହିଁ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ । 

ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଯଦି ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯଃ ତେବେ 
ସେ ପଦାର୍ଥ ପାଇବାକୁ ଇଢ଼଼ା କରେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ 
ନିଜକୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦଧର ମାନୂଥୂୂବାରୂ ଶରୀରାଦିରୁ ତା'ର 
ମମତା ଦୂର ହୋଇ ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ହୋଇଯାଏ। ଭକ୍ତ 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଅର୍ପିତ ହୋଇଗଲେ ତା'ର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭଗବଦର୍ପିତ ହୋଇଯାଏ । 

ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମ କରିବାର କେତୋଟି 
ପ୍ରକାର ଭେଦକୁ ଗୀତାରେ 'ମଦର୍ପଣ କର୍ମ', 'ମଦର୍ଥ କମମ' 
ଓ ମଳର୍ମ” ନାମରେ ନାମିତ କରାଯାଇଛି। 

୧- ଆରମ୍ଭରୁ ଯେଉଁ କର୍ମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଥାଏ; 
କିନ୍ତୁ କର୍ମ କଲାବେଳେ ବା କର୍ମ କରିସାରିବା ପରେ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଯାହା ଭଗବାନକୁୁ ଅର୍ପଣ କରିଦିଆଯାଏ, ତାହାକୁ 'ମଦର୍ପଣ' 
କର୍ମ କହନ୍ତି । 

୨- ଯେଉଁ କର୍ମ ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅଥବା ଭଗବତ୍‌ସେବାରୂପେ କରାଯାଏ, 
ତାହାକୁ 'ମଦର୍ଥ କର୍ମ” କୁହାଯାଏ । ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ 
କର୍ମ କରିବା, ଭଗବାନଗ୍କୀ ଆଜ୍ଞା ମନେକରି କର୍ମ କରିବା 
ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମିତ୍ତ କର୍ମ କରିବା--ଏସବୁ 
ଭଗବଦର୍ଥ କର୍ମର ଉଦାହରଣ। 

୩--ଭଗବାନର୍ଚୀର କାର୍ଯ୍ୟ ମନେକରି ସମସ୍ତ ଲୌକିକ 
(ବ୍ୟବସାୟ, ଗ୍ବକିରି ଆଦି) ଓ ଭଗବତ୍‌ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ (ଜପ, 
ଧ୍ୟାନ ଇତ୍ଯାଦି) କର୍ମ କରିବାକୁ “ମତ୍‌କର୍ମ” କୁହାଯାଏ । 

ବାସ୍ତବରେ କର୍ମ ଯେପରି କରାଯାଉ ନା କାହିଁକି, 
ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ହେବା ଉଚିତ । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନି ପ୍ରକାର ସାଧନା (ମଦର୍ପଣ କର୍ମ, 
ମଦର୍ଥ କର୍ମ ଓ ମତ୍‌କର୍ମ) ଦ୍ବାରା ସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥୁବା 
ସାଧକର କର୍ମ ସହିତ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ; 
କାରଣ ତା'ର ଫଳେଚ୍ଚଜା ନ ଥାଏ, କର୍ତ୍ତୃତାଭିମାନ ନ ଥାଏ 
କି ପଦାର୍ଥରେ ଓ ଶରୀର, ମନ, ବୁଦି ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟରେ 
ମମତା ନ ଥାଏ। କର୍ମ କରିବାର ଉପକରଣ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ଯଦି ନିଜର ନୁହେଁ, ତେବେ 
କର୍ମରେ ମମତା ହେବ କିପରି? ଏହିରୂପେ କର୍ମରୁ ସର୍ବଥା 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା ହିଁ ବାସ୍ତବିକ ସମର୍ପଣ | ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସ୍ଵତଃ ସମର୍ପିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାଧକ ପୂର୍ଣ୍ 
ସମର୍ପଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ । 

ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ଯେପରି ନିଜର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଭଗବାନର୍ଦୁ 
ଅର୍ପଣ କରି କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେହିପରି 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଥୂବାର ବୁଝି, 
ନିଜକୁ ସେଥୂୁରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ଓ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଅନୂଭବ କରି 
କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

'ମସ୍ତରା-- ପରାୟଣ ହେବାର ଅର୍ଥ ଭଗବାନର୍କୁ 
ପରମପୂଜ୍ୟ ଓ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରି ତାଙ୍କଠାରେ ସମପ୍ପିତ 
ହୋଇ ରହିବା। ପୂର୍ଷ୍ଚ ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ ହୋଇଯିବାରୁ 
ସଗୁଣୋପାସକ ନିଜକୁ ଭଗବାନର୍କୀର ଏକ ଯନ୍ତ୍ର ମନେକରେ। 
ଅତଃ ତାଂଦବାରା ହେଉଥୂୁବା ଶୁଭକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନ 
କରାଉଛନ୍ତି ବୋଲି ସେ ଭାବେ। ସଂସାର ପ୍ରତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନ ଥୂବାରୁ ତା'ଠାରେ ଭୋଗେକ୍ରା ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ଭୋଗେଚ଼ା 
ନ ଥୂବାରୁ ତାଂ'ଦାରା ଅଶୁଭ କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ଅନନ୍ଯେନୈବ ଯୋଗେନ ମାଂ ଧ୍ଯାୟନ୍ତ ଉପାସତେ'-- 
ଏହି ପଦମାନର୍କ୍ରେ ଉଭୟ ଇଷ୍ଟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଓ ଉପାୟ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅନନ୍ଯତା କଥା କୁହାଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ 
ହିଁ ସେହି ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟ ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ସେମାନଙ୍କ 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଦୃଞ୍ଝ୍୍‌ରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧ୍ୟ ନ ଥାଏ ଏବଂ ତାଙ୍ଗୁ ପାଇବା | ଓ ଉପେୟ ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ କେବଳ ଭଗବତ୍୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 


ପାଇଁ ସେମାନେ କେବଳ ତାବ୍କାର ହିଁ ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ରହନ୍ତି । 
ସେମାନେ ସାଧନାର ସିଦ୍ଧିକୁ ଭଗବତ୍‌ କୃପାସାଧ୍ୟ ମନେ 
କରନ୍ତି, ନିଜ ପୁରୁଷାର୍ଥ ବା ସାଧନାକୁ ସିଵିର କାରଣ ମନେ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ହିଁ ଉପାୟ 


ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉପାସନା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜପ, ଧ୍ୟାନ, କୀର୍ତନ ଇତ୍ୟାଦି 
କରନ୍ତି। ଏମେରେ ତୋ ଗିରଧର ଗୋପାଲ, ଦୂସରୋ ନ 
କୋଭ'--ଏହି ଭାବରେ କେବଳ ଭଗବାନହର୍ଦୀ ସହିତ ସମୃନ୍ଦ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା ହେଉଛି “ଅନନ୍ୟଯୋଗ' । 


ତେଷାମହଂ 
ଭବାମି 


ସମୁଦ୍ଦର୍ତା 
ନଚିରାସ୍କାଥି 


ମୂତ୍ୟୁସଂସାର ସାଗରାତ୍ଵ । 


ମଯ୍ୟାବେଶିତଚେତସାମ୍‌ ॥ ୭ ॥ 


ଥଅଂନନ୍ଦ -ପାଥି-ହେ ପାର୍ଥ! ; ମୟିଇିମୋ”ଠାରେ; ଆବେଶିତଚେତସାମ୍‌- ଚିତ୍ତ ନିବେଶ କରିଥୁବା; ତେଷାମ୍‌ ସେହି 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କର; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ମୃତ୍ୟୁସଂସାରସାଗରାତ୍‌= ମୃତ୍ୟୁରୂପକ ସଂସାର ସାଗରରୁ; ନଚିରାତ୍‌=ଶୀଘ, ସମୁଦ୍ଧଭାିଉଦାରକର୍ତା; 


ଭବାମି ହୋଇଯାଏ। 


ହେ ପାଥି! ମୋଂଠାରେ ଚିତ୍ତ ନିବେଶ କରି ୂବା ସେହି ଭକ୍ତ ମାନକୁ ମୁଁ ମୃତ୍ୟୁରୂପକ ସଂସାର ସାଗରରୁ ଶୀଘ୍ର 


ଉଦ୍ଧାର କରେ | 


କ#6⁄#- ¬ “ତେଷାମହଂ ସମୁଦଵର୍ତା...ମଯ୍ୟାବେଶିତ- 
ଚେତସାମ୍‌'-- କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ଯେଉଁ ସାଧକମାନକ୍ଢର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଧ୍ଯେୟ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଅନନ୍ଯ 
ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ଭଗବାନକ୍କୀ ଠାରେ ନିଜର ଚିତ୍ତ ସମର୍ପଣ 
କରି ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍ବ୍ପ ନିକଟରେ 
ସମପିତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି, ସେମାନ କରୀ ପାଇଁ ଏଠାରେ 
'ମଯ୍ଯାବେଶିତଚେତସାମ୍‌ୀ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 

ସମୁଦ୍ରରେ ଯେପରି କେବଳ ଜଳ ହିଁ ସାର, ସେହିପରି 
ସଂସାରରେ କେବଳ ମୃତ୍ୟୁ ହିଁ ସାର । ସଂସାରରେ ଏପରି 
କୌଣସି ଉପ୍ପନ୍ନଶୀଳ ବସ୍ତୁ ନାହିଁ, ଯାହା କ୍ଷଣକ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ 
ମୃତ୍ଯୁ କବଳରୂ ରକ୍ଷା ପାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉତ୍ୟନ୍ନ ହେଉଥୂବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ୁଛି । ଏଥୂପାଇଁ 
ସଂସାରକୁ 'ମୃତ୍ୟୁ-ସଂସାର-ସାଗର' କୁହାଯାଇଛି | 

ମନୂଷ୍ଯଠାରେ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ଦୁଇଟି ବୃତ୍ତି 
(ମନୋଭାବ) ଥାଏ | ସାଂସାରିକ ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି, ପ୍ରାଣୀ ଓ 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ହେଉଥୁବା ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ମନୋଭାବ 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ଉନ୍ନତ କରି ମନୁଷ୍ୟକୁ ସଂସାରରେ ଆବଦ୍ଧ କରେ 
(ଗୀତା ୭ | ୨୭) | ଏପରି କି ସାଧକ ମଧ୍ୟ ନିର୍ଦ୍ଦିବ୍ବା ସମ୍ଦଦାୟ 
ଓ ସନ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ଭାବନା କରି ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷର ଶିକାର ହେଉଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ ପରିଣାମସ୍ବରୂପ 
ସେ ସଂସାର-ସାଗରରୁ ଶୀଘ୍ର ଉଦ୍ଧାର ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
କାରଣ ତତ୍ତ୍ଵ ଜିଜ୍ଞାସୁ ସାଧକ ପକ୍ଷେ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ପକ୍ଷପାତ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷତିକାରକ। ମୋହପୂର୍ବକ ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ଆଗ୍ରହ 


ମନୁଷ୍ଯକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ । ଏଥ୍ୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଗୀତାରେ 
ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ଏହି ଦୁନ୍ଦ୍ରରୁ (ରାଗ-ଦ୍ବେଷରୁ) ମୁକ୍ତ ହେବା 
ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ଼ ଦେଇଛନ୍ତିଂ । 

ସାଧକଭକ୍ତ ଯଦି ନିଜର ସମସ୍ତ ଅନୁକୂଳତା ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଠାରେ ଥୁବାର ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କୀ 
ସହିତ ଯଦି ଅନନ୍ୟ ପ୍ରେମ ସହକାରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରନି 
ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରତିକୂଳତା ଯଦି ସଂସାରରେ ଥୂବାର ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରର ସେବା କରି ଅନୁକୂଳତାର ଇଚ୍ଜାରୁ 
ବୀତପ୍ଗୁହ ହୁଅନ୍ତି, ତା'ହେଲେ ସେ ଏହି ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ଅତି 
ଶୀଘ୍ର ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି । ସଂସାରରେ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ମନୋବୃତ୍ତି ହେବା ଯୋଗୁଁ ସଂସାରରେ ଆବଦ୍ଧ ହେବାକୁ ପଡ଼ୁଛି। 

ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ସାଧାରଣ ନିୟମ ହେଲା, ଯିଏ 
ଯେଉଁ ଭାବରେ ତାର୍ଦ୍ଦର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, ସେ ତାକୁ 
ସେହି ଭାବରେ ଆଶ୍ରୟ ଦିଅନ୍ତି-- ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ 
ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ୀ (ଗୀତା ୪। ୧୧)। ଏଣୁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଯଦ୍ଯପି ମୁଁ ସମସ୍ତକ୍କ ଠାରେ ସମଭାବରେ 
ସ୍ଥିତ ସମୋଃହଂ ସବିଭୂତେଷୁ' (ଗୀତା ୯ | ୨୯), ତଥାପି 
ଯେଉଁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ମୁଁ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ପ୍ରିୟ ଯେଉଁମାନେ 
କେବଳ ମୋ ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରନ୍ତି ଏବଂ ମତ୍ପରାୟଣ 
ହୋଇ ନିତ୍ଯ-ଂନିରନ୍ତର ମୋର ଭଜନ, ଧ୍ୟାନ, ଚିନ୍ତନ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ନିମଗ୍ନ ରହନ୍ତି, ମୁଁ ନିଜେ ସେହି ଭକ୍ତମାନର୍ଗୁ 
ମୃତ୍ୟୁଂସଂସାରସାଗରରୂ ଶୀଘ୍ର ଓ ସମ୍ୟକ୍‌ଭାବେ ଉଦ୍ଧାର 
କର୍ୟେ। 


୭୮୬ ୬୬୬ୃ୬ୃ୬ୃୃ୬୫୬୫୮‰୮^ଂଂ‰‰€₹‰୯୫୯୪୫୮୯୮୫୭୮୯୫8ଓଷୁ୫୫୦ଯ”ˆ୦ୋ୦%ˆୂ›‡ୂ୍‌ଠ ଠ ଥ ୦ ୫୫୧୮୦୮୮୧୦୧୧।(୭ୋ୧ୋାଵ 
* ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ- ନିର୍ଦୂନ୍ଦୁଃ' (୨ । ୪୫); 'ନିର୍ଦୁଦ୍ଵୋ ହି ମହାବାହୋ' (୫ | ୩); 'ତେ ଦୁଦ୍ବମୋହନିର୍ମୁକାଃ' (୭ । ୨୮); 'ଦୁଦଦୈର୍ବିମୁକ୍ତାଃ 
(୧୫ | ୫); 'ନ ଦେଷ୍ଠ୍ଯକୁଶଳଂ କର୍ମ କୁଶଳେ ନାନୁଷଢ଼ତେ' (୧୮ | ୧୦); “ରାଗଦେଷୌ ବ୍ୟୁଦସ୍ଯ ଚ' (୧୮ । ୫୧) | 


7 “ସମୁଦ୍ର୍ତା ଭବାମି' ପଦରେ ଭଗବାନ ଅନ୍ୟ ଏକ ଭାବ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ସେହି ସଗୁଣ ଉପାସକ ମୋ 


ଶ୍ମୋକ ୮] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 873 
ଗମେ ”"“ସାଧକସଳୀବନୀଧୀ ୪୫/୮୦ 


ଘିଶଣିଖ୍ର କଇ/ବ-- ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ପଞ୍ଚମ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ସାଧାରଣତଃ ସବୁ ପ୍ରକାର ସାଧକର୍ଗୁ କହିଥୂଲେ 
ଯେ ନିଜେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କର--'ଉଦରେଦାମ୍ବନାମ୍ବାନମ୍‌/ ଏବଂ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ଭକ୍ତମାନକ୍କୀର ଉଦ୍ଧାର 
କରେ--“ତେଷାମହଂ ସମୁଦରି' | ଏହାର ତାପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ସବୁ ସାଧକ ଆରମ୍ଭରୁ ନିଜେ ସାଧନାରେ ମନ ଦିଅନ୍ତି। 
ସାଧନାରେ ମନୋନିବେଶ କରିଥୁବା ସାଧକମାନକ୍ବୀ ମଧ୍ଯରୁ ବି ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି, ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର 
ଭଗବାନ କରଛନ୍ତି କାରଣ ତାଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଭରସା ଥାଏ ଯେ ଭଗବାନ ଅବଶ୍ଯ ମୋର ଉଦ୍ଧାର 
କରିବେ। ସେ ନିଜ ଉଦ୍ଧାର ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା ନ କରି କେବଳ ଭଗବାନର୍କୀ ଭଜନରେ ବୁଡ଼ି ରହନ୍ତି। ଭଗବାନ 
ହିଁ ତାକ୍କର ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ୟ ହୋଇଥାନ୍ରି। ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନମାର୍ଟୀ ସାଧକ ନିଜେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି। 

ସ୍ବରୂପବୋଧ ହୋଇଗଲେ ଯେ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯିବ, ଏପରି କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ 
ସ୍ବରୂପବୋଧ ମଧ୍ଯ ହୋଇଯାଏ; ତେଣୁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 

ମମ ଦରସନ ଫଲ ପରମ ଅନୂପା । ଜୀଵ ପାଞ ନିଜ ସହଜ ସରୂପା ॥ (ମାନସ, ଅରଣ୍ଯ. ୩୬ | ୫) 

ଭଗବାନ ନିଜ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୧୦ | ୧୦-୧୧); କାରଣ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ସମଗ୍ର ଅଟେ। 

ଦେହାଭିମାନ ହେତୁ ଜ୍ଞାନ ମାର୍ଗୀ ସାଧକର୍କ୍ପର ଚି ତ୍ତ ଅବଧ୍ଯକ୍ତ ପ୍ରତି “ଆସକ୍ତ” ହୁଏ- 'ଅବ୍ୟକ୍ତାସକ୍ତଚେ ତ ସାମ୍‌' 
(ଗୀତା ୧ ୨ | ୫), କିନ୍ତୁ ଭକକାର ଚିତ୍ତ ଭଗବାନକ୍କ ଠାରେ 'ଆବିଷ୍ଟ' ହୁଏ ¬ 'ମଯ୍ୟାବେଶିତଚେତସାମ୍‌' | ଜ୍ଞାନରେ ବିବେକ 
ମୁଖ୍ୟ ଓ ଭକ୍ତିରେ ବି ଶ୍ଵାସ ମୁଖ୍ୟ । ଜ୍ଞାନରେ ଅପରା ପ୍ରକୃ ତି ତ୍ୟାଜ୍ୟ ହୋଇଥୂୁବାସ୍ସଳେ ଭକ୍ତିରେ ତାହା ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ 
ହୋଇଥାଏ । 


=== - ¬; === 


ସ୍ଫ କରବନ ଜିଠାୟ ଛନ୍ୋ/ନନେ ସରୁଣ-କପାନଳଙୁ 6©ୈେନଳୀ ଘୋର କହି ଛଣ © ଦଘମ 6 ଛୋେ/ଳଃନେ ଏପରି ଭକଙୁ ରେ 
ନିଃଳେ ଜନ୍ଧାନ ଳନଚି ଚୋଲି କହିଲେ /। ଥର୍ନୁନଙ୍କୁ େନ୍ଦିପଳି ନ୍କ ଯୋଗ ନଳଲବଃ ନନ୍ଦେଶ୍ୟକେ ଜରବାନ ଉଥଣନେ ଅଞସ୍ଥମ 
ନଃଜ୍ଥ୍ରୋଳଜେ ସଂମର୍ଘଣଯୋରନୁୁରପଳ ଯାଧନାକ ବର୍ଷନ/ କଳି ଦୁଳନ୍ତୁ ନବମ ଜଣମ ଓ ଏକାକଣ ନ୍ଜୋନାଳକେ ଯଥାଳଣମ ଅଭଯାସୟୋଗରୀ 
ଜମ୍ବକର୍ଥ କର୍ମ @ ନର୍ବଳର୍ମପଂଳତୟମନରୁ ଫଳ ଯାଧଳ/ ବିଷୟନେ ବର୍ଷନା କଟୁଛକି । 


ମଯ୍ୟେବ ମନ ଆଧଧ୍ଥ୍‌ ମୟି ବୁଦ୍ଧିଂ ନିବେଶୟ । 
ନିବସିଷ୍ଯସି ମଯ୍ୟେବ ଅତ ଉତ୍ଗିଂ ନ ସଂଶୟଃ ॥ ୮ ॥ 
ଅଂଚୟ ମୟି(ତୂମେ) ମୋଂଠାରେ ମନଃ ମନ; ଆଧସ୍୍ଳିସ୍ରିର କର (ଏବଂ); ମୟି=ମୋ'ଠାରେ; ଏବସଟ ହି; 
ଵୁଦ୍ଧିମୂଚବୂୁଦିଃ ନିବେଶୟକନିବେଶ କର; ଅତଃ, ଉଦ୍ଧିମ୍‌ଚ ଏହାପରେ (ତୁମେ), ମୟି=ମୋ”ଠାରେ; ଏବଟହିଁ; 
ନିବସିଷ୍ୟସି- ନିବାସ କରିବ; ସଂଶୟଃ, ନ= (ଏଥୁରେ) ସଂଶୟ ନାହିଁ| 
ତୁମେ ମୋ'ଠାରେ ମନ ସିର କର ଏବଂ ମୋଂଠାରେ ହିଁ ବୁଦ୍ଧି ନିବେଶ କର; ଏହାପରେ ତୁମେ ମୋ'ଠାରେ 
ହିଁ ନିବାସ କରିବ - ଏଥୁରେ ସଂଶୟ ନାହିଁ | 
ବ୍ଯନୟ୮୮୮୮ମଯ୍ଯେବ ମନ ଆଧୟ୍ବ ମୟି ବୁୂଵିଂ । ପରମ ପ୍ରିୟତମ ମନେକରି ମୋଂଠାରେ ମନ ନିବିଷ୍ଟ କର । 
ନିବେଶୟ'--ଯେଉଁମାନର୍କୂ ଭଗବାନଜ୍କ ସହିତ ନିତ୍ୟଯୋଗ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଆମର ସ୍ଥିତି (ନିତ୍ଯଯୋଗ) 
ଅନୁଭବ ହୋଇସାରିଛି, ଭଗବାନବ୍ଦ୍ରୀ ମତାନ୍ରୁସାରେ ସେହି । ସ୍ବତଃସିଦ୍ଦଃ କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦି ନିବିଷ୍ଟା 
ମନୁଷ୍ଯ ଉତ୍ତମ ଯୋଗବେତ୍ତା। ସମସ୍ତ ସାଧକଗ୍ଗୂ ଉତ୍ତମ । ନ ହେବାରୁ ସେହି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିତ୍ଯସମ୍ବନ୍ଧଂ ଆମକୁ ଅନୂଭବ 
ଯୋଗବେତ୍ତା କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକଁ । ହେଉ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ତୁମେ ମୋ'ଠାରେ 
ନିମିତ୍ତ କରି ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ମୋତେ ଅର୍ଥାତ୍‌ । ମନ ଓ ବୁଝି ନିବିଷ୍ଟା କଲେ ମୋଂଠାରେ ହିଁ ଅବସ୍ଥାନ 
ପରମେଶ୍ବରଗ୍ଭୂ ପରମ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ପରମ ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ମନେକରି | କରିବ (ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ଅଛି) ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୁମର ମୋ'ଠାରେ 
ମୋଂଠାରେ ବୁଦି ନିବିଷ୍ଟ କର ଏବଂ କେବଳ ମୋତେ । ଥୁବା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ଥିତି ତୁମକୁ ଅନୁଭବ ହେବ।'' 
ମୀ ସସଆୂାଵ?ˆ“”‰”୍‌୍‌ସ‰ ।୍‌୍‌୍‌୍‌ € ୬ ମୟସମସମଦଅ‰ଅେଅ‰ଅ୮‰ ଅ୮ଯ¡କ¡ଯˆ୮ ତ ୫୧ୂ#୦॥#୬‰ 
କୃପାରୁ ସାଧନାର ସମସ୍ତ ବାଧାବିଘ୍ନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮ । ୫୬- ୫୮); ସାଧନାର ନ୍ଯୁନତା ପୂର୍ଶ କରି 


ମୁଁ ସେମାନଙ୍ଗୁ ନିଜର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇଦିଏ (ଗୀତା ୯ । ୨ ୨); ସେମାନକୀ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସିତ ହୋଇ ମୁଁ ତତ୍ଵବଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସେମାନର୍କର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ 
ଅନ୍ଧକାର ନାଶ କରିଦିଏ (ଗୀତା ୧୦ | ୧୧) ଏବଂ ସେମାନଙ୍ୁ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ କରିଦିଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୬୬) | 
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× ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ମନ ଓ ବୁଦ୍ି ନିବିଷ୍ଟ କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, | ଏ କଥା ଜଣା ନ ଥାଏ ଯେ, ସେ 'ସ୍ବୟଂଂ” ଆଗରୁ ଭଗବାନକ୍ର 


ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ମନ ଦ୍ବାରା ଜଡ଼ ସଂସାର 
ପ୍ରତି ମମତା, ଆସକ୍ତି, ସୁଖଭୋଗେଜ୍ଛା, ଆଶା ଇତ୍ୟାଦି 
କାରଣରୁ ବାରମ୍ବାର ସଂସାର ଚିନ୍ତନ କରୁଛି ଏବଂ ଯେଉଁ 
ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ସଂସାରରେ ଭଲମନ୍ଦର ନିର୍ଶ୍ରୟ କରୁଛି, ସେହି 
ମନକୁ ସଂସାରରୁ ନିବୃତ୍ତ କରି ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ 
କରୁ ତଥା ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ (ଅଟଳ ନିର୍ଣ୍ଣୟ) କରୁ 
ଯେ “ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ 
ମୋର ତଥା ଭଗବାନ ମୋ ପାଇଁ ସର୍ବୋପରି, ପରମଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଓ ପରମପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ।” ଏହିଭଳି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କଲେ ସଂସାରର 
ଚିନ୍ତନ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବ ଏବଂ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ରହିଯିବ। ଏହା ହିଁ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଠାରେ ମନବୁଦି ନିବିଷ୍ଟ କରିବାର ଅର୍ଥ । 

ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବିଷ୍ଟ କରିବା ମଧ୍ଯରେ ବୁଝି ନିବିଷ୍ଟା 
କରିବା ମୁଖ୍ୟ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟରେ ପ୍ରଥମେ ବୁଝି ନିର୍ଶ୍ଚୟ 
କରେ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିର ସେହି ନିର୍ଶ୍ରୟକୁ ମନ ସ୍ବୀକାର କରେ। 
ସାଧନାକ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଥମେ (ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସ୍ଥିର କରିବାରେ) 
ବୁଦ୍ଧିର ଏବଂ ତା'ପରେ ମନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ଯେଉଁମାନକ୍କର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନୁହେଁ। ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁଥୂରେ 
ନିଜର ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଲଗାଇବାକୁ ଗ୍ବହିବେ, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ସେଥୁରେ ଲାଗିଯାଇ ପାରନ୍ତି। ସେହି ବିଷୟରେ ମନବୁଦ୍ଧି 
ଲାଗିଗଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ସିଦ୍ଧି ମିଳିପାରେ, ମାତ୍ର (ଭଗବତ୍ପ୍ରାପ୍ରିର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ଥୂବାରୁ) ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ସାଧକ ବୁଦ୍ଧି ଦାରା ଏମୋତେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ହେବ'-¬ 
ଏପରି ଦୃଢ଼ ନିଶୃୟ କରିବା ଉଚିତ । ଏହି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟରେ 
ଅନନ୍ତ ଶକ୍ତି ନିହିତ । ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରୂ ସୁଖ ଉପଭୋଗ 
କଲେ ଏପରି ନିଶ୍ଚୟାମ୍ପିକାବୂଦ୍ଦି ହେବାରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ। ସୁଖ ଲାଭ ଆଶାରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯର ବୃତ୍ତିରେ ଧନ, 
ମାନ, ସମ୍ମାନ ଇତ୍ୟାଦି ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ରହେ | ଏଇଥୂଯୋଗୁଁ 
ତା'ର ବୁଦି ବହୁ ଶାଖାଯୁକ୍ତ ତଥା ଅନନ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା 
୨। ୪୧) | କିନ୍ତୁ ଯଦି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଦୃଢ଼ ନିର୍ଶୟ 
ହୁଏ, ତେବେ ଏହି ନିର୍ଶିୟରେ ଏତେ ପବିତ୍ରତା ଓ ଶକ୍ତି 
ନିହିତ ଯେ, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ରରୀ ମନୂଷ୍ଯକୁ ବି ଭଗବାନ 
ସାଧୁ ସ୍ବୀକାର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। କେବଳ 
ଏହି ନିର୍ଶ୍ରୟ ବଳରେ ସେ ଧର୍ମାମ୍ଦରା ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଶାଶ୍ଵତ 
ପରମଶାନ୍ତି ଲାଭ କରେ (ଗୀତା ୯ | ୩୦-୩୧) | 

ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନ ମୋର" ଏହି ନିର୍ଣ୍ଚୟ 
(ସାଧକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ) ବୁଦ୍ଧିରେ ହେବାଭଳି ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ତାହା ବୁଦିରେ ହୁଏ ନାହିଁ। ବୁଦ୍ଧିରେ 
ଏପରି ନିର୍ଶ୍ରୟ ହେଉଥୁବାର ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ୟ ସାଧକକୁ 


ଠାରେ ସ୍ରିତ। ସେ ଏ କଥା ଜାଣି ନ ଥୂଲେ ବି ବାସ୍ତବରେ 
ଏହା ହିଁ ସତ୍ୟ । “ସ୍ବୟଂଂ ଭଗବାନବ୍କ୍ୀ ଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୂବାର ପ୍ରମାଣ ହେଲା, ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ କେବେ 
ବିସ୍ରୁତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଭଗବାନ୍କୀ ସହିତ ଏହି ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ଯଦି 
କେବଳ ବୁଦ୍ଧିର ବିଷୟ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ବିସ୍ଥୁତି ସମ୍ଭବ 
ହୁଅନ୍ତା କିନ୍ତୁ ମୁଁଂଭାବରେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ସାଧକ 
କେବେ ଭୁଲି ପାରେ ନାହିଁ। ଯଥା--'ମୁଁ ବିବାହିତ' ଏହି 
ନିଶ୍ଚୟ (ନିର୍ଣୟ) 'ମୁଂ ଭାବରେ ହୁଏ, ବୁଦ୍ଧିରେ ନୁହେଁ | ସେଥୁପାଇଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଏ କଥା କେବେ ଭୁଲିଯାଏ ନାହିଁ। ଯଦି କେହି 
ନିଶ୍ଚୟ କରିନିଏ, “ମୁଁ ଅମୁକ ଗୁରୁର୍କ୍ତର ଶିଷ୍ଯଂ ତେବେ 
ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ କୌଣସି ଅଭ୍ଯାସ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ଶିଷ୍ଯ 
ଅନ୍ତରରେ ଏହି ନିଶ୍ଚୟ ଅଟଳ ହୋଇଯାଏ। ସ୍ରୁତି ସମୟରେ 
ତ ସୂତି ରହେ, ବିସୁତି ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ସମନ୍ଧଜନିତ ସୁତି 
ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ୨ କାରଣ ମୁଁଂରେ ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଇଛି। ଏହିପରି ଭାବରେ ସଂସାର ସହିତ ସ୍ଵୀକୃତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଯଦି ସତି ଓ ବିସ୍ରୁତି ଉଭୟ ଅବସ୍ଥାରେ ବି ଅଟଳ 
ରହେ, ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ ଅନାଦିକାଳରୁ ଯେଉଁ 
ନିତ୍ୟ-ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, ତାହାର ବିସୁତି ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି? 
'ମୁଁ ଭଗବାନସ୍ର ଓ ଭଗବାନ ମୋର" ଏହି ପ୍ରକାରେ 'ମୁ' 
(ସ୍ବୟ)) ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପିତ ହୋଇଗଲେ ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଅପିତ ହୋଇଯିବେ। 

ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଚତୁଷ୍ଟାୟର ସମାବେଶ 
ହୋଇଛି। ଚିତ୍ତ ମନର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ଅହଂକାର ବୁଦ୍ଧିର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ। ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଅର୍ପିତ 
ହୋଇଗଲେ ଅହଂକାରର ଆଧାର ସ୍ବୟଂ” ଭଗବାନର୍କ 
ଠାରେ ଅର୍ପିତ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ପରିଣାମରେ ମୁଁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନ ମୋରଂ” ଭାବନା ଜାଗି 
ଉଠିବ। ଏହି ଭାବନାରେ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ସ୍ଥିତି ହେଲେ 'ମୁଁ' ଭାବ 
ଭଗବାନବ୍କୀ ଠାରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯିବ। 


ସାଧାରଣତଃ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ (ମୁଁ' ର ଆଧାର 'ସ୍ଵୟମ୍‌') 
ମନ, ବୂଦି, ଶରୀର ଇତ୍ୟାଦି ସହ ମିଶି ରହିଥୂବା ପରି 
ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ତାହା ସତ୍ୟ ନୂହେଁ। 
ସାଧାରଣଭାବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ଅନୂଭବ କରି ପାରିବ 
ଯେ, ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥାରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ପରିବର୍ତନ ହୋଇଗଲା, ମାତ୍ର 
ମୁଁ ସେହି ଅଛି। ତେଣୁ ମୁଁ ବଦଳେ ନାହିଁ” କଥାଟିକୁ 
ଆଜିଠାରୁ ଦୃଢ଼ଭାବେ ମାନିନେବା ଉଚିତ (ସାଧାରଣତଃ 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


ମନୁଷ୍ଯ ବୁଦ୍ଧି ସାହାଯ୍ଯରେ ବୂଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟ କରେ, କିନ୍ତୁ 
ଏଠାରେ ସ୍ବୟଂ ଦାରା ଜାଣିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି) । 
ବିଗ୍ବରଣୀୟ ବିଷୟ ହେଲା, ଏକପକ୍ଷରେ ନିଜର 
ସ୍ବରୂପ ପରିବର୍ତିତ ହେଉ ନ ଥୂବାର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ଅନୁଭବ ହେଉଛି ଏବଂ ଆସ୍ତିକ ଓ ଭଗବଦ୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁମାନଙ୍କୀର 
ଭଗବାନ କେବେ ପରିବର୍ତିତ ହେଉ ନାହାନ୍ତି । ଅପରପକ୍ଷରେ 
ଶରୀର-ଭଇନ୍ଦ୍ରିୟଂମନ-ବୁଵି ଇତ୍ୟାଦିର ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି 
ଏବଂ ସଂସାରର ମଧ୍ୟ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥୁବାର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ଅନୁଭବ ହେଉଛି। ଏଣଥୁରୂ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲ। ଯେ, 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ “ସ୍ଵୟମ୍‌ୀ ଓ “ଭଗବାନ” ଏକ ଜାତିର 
ଏବଂ ପରିବର୍ତନଶୀଳ “ଶରୀର” ଓ “ସଂସାର” ଏକ ଜାତିର | 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ “ସ୍ବୟମ୍‌” ଓ “ଭଗବାନ” ବ୍ଯକ୍ତରୂପେ 
ଦେଖାଯାଉ ନାହାଚି, ହେଲେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ “ଶରୀର” ଓ 
'ସଂସାର” ବ୍ୟକରୂପେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦୃଶ୍ୟମାନ । ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଶରୀରାଦିକୁ ଧାରଣ କରି 'ସ୍ବୟମ୍‌ଂ 
ନିଜକୁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ମନେ କରୁଛି | ବାସ୍ତବରେ 'ଅହଂଂର 
ସତ୍ତାରୂପେ ଯେଉଁ ଆଧାର ଅଛି, ତାହାର କେବେ ପରିବର୍ତନ 
ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ସେ ପରମାମ୍ବରାର୍ଚ୍ଚର ଅଂଶ ସ୍ବରୂପ। 
ବାସ୍ତବରେ “ମୁଁ କ'ଂଣ୮”” ଏ କଥା ତ ଆମକୁ ଜଣା 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ “ମୁଁ ଅଛି'” ଏହି ଅସିତୃରେ ସାମାନ୍ଯ ବି ସନ୍ଦେହ 
ନାହିଁ। ସଂସାର ଯେପରି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖାଯାଉଛି, ସେହିପରି 
ମୁଁଂର ମଧ୍ଯ ଆଭାସ ମିଳୁଛି । ଅତଏବ ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ “ମୁଁ 
କ'ଣ? ”' ଏହାର ଅନୁସନ୍ଧାନ ସାଧକ ପଷେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପପୋଗୀ | 
“ମୁଁ କଂଣ/”” ଏ କଥା ତ ଆମକୁ ଜଣା ନାହିଁ: କିନ୍ତୁ 
ସଂସାର (ଶରୀର) କ”ଣ, ଏ କଥା ଜଣାଅଛି। ସଂସାର 
(ଶରୀର) ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଏବଂ ଏହା ସର୍ବଦା ସ୍ଥାୟୀ 
ରହେ ନାହିଁ ବୋଲି ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବ । ଏହି ଅନୁଭବକୁ 
ନିରନ୍ତର ଜାଗ୍ରତ ରଖିବା ଉଚିତ । ଏହା ନିୟମ ଯେ, 
ସଂସାର” ଓ ମୁଁ” ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିକର ପୂୃର୍ଶିଜ୍ଞାନ 
ହୋଇଗଲେ ଅନ୍ଯଟିର ଜ୍ଞାନ ସ୍ବତଃ ହୋଇଯିବ । 
ମୁ”ର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର (ନିଜର ସ୍ବରୂପ) ଚେତନ 
ତଥା ନିତ୍ଯ ଅଟେ । ଏଥୂପାଇଁ ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଜଡ଼ 
ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବରୂପର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ଭଗବାନର୍କୀ 
ସହିତ ସ୍ବରୂପର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ । ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଚିହ୍ନିଗଲେ 
ମୁଁଂର ବାସ୍ତବିକତା ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ମନ ଓ ବୁଦି 
ସ୍ଵତଃ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ* | 
'ନିବସିଷ୍ଯସି ମଯ୍ୟେବ ଅତ ଉତ୍ଚିଂ ନ ସଂଶୟଃ'-- 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଏଠାରେ “ଅତ ଉତ୍ବିମ୍‌' ପଦର ଭାବ ହେଲା, ମନ ଓ ବୁଦି 
ଯେତେବେଳେ ପୂର୍ଶ୍ଵଭାବେ ଭଗବାନବ୍କୀ ଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ 
ହୋଇଯିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ଓ ବୁଵି ପ୍ରତି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଆପଣାର 
ଭାବ ରହିବ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି 
ହୋଇଯିବ । ମନ ଓ ବୁଦି ପୂର୍ଣ୍ଣିଭାବେ ନିବିଷ୍ଟ୍‌ ହେବାପରେ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତରେ କୌଣସି ସମୟଗତ ବ୍ୟବଧାନ ରହିବ 
ନାହିଁ। 

ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ହେ ଅର୍ଜୁନୀ ମୋ”ଠାରେ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବେଶ କଲେ ତୁମେ ମୋଂଠାରେ ନିବାସ 
କରିବା ନିଃସଂଶୟ '”” ଏ କଥାରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ଅର୍ଜୁନ 
ମନରେ କିଛି ସଂଶୟ ଥୂଲା, ତେଣୁ ଭଗବାନ “ନ 
ସଂଶୟଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଯଦି ସଂଶୟର 
ସମ୍ଭାବନା ନ ଥାନ୍ତା ତେବେ ଏହି ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା। ତେବେ ସେହି ସଂଶୟଟି 
କ”ଣ? ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯର ଧାରଣା ଯେ, ଭଲ କର୍ମ 
କଲେ, ଆଚରଣ ଶୁଦ୍ଧ କଲେ, ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନରେ ଧ୍ଯାନସ୍ଥ 
ହେଲେ ଯାଇ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରତି ହେବ ଆଉ ଏପରି ସାଧନା 
କରି ନ ପାରିଲେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଅସମ୍ଭବ। ଏହି ଭ୍ରମ 
ଦୂର କରିବା ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୋତେ ପାଇବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମୋଂଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବେଶ କରିବା 
ଯେତେ ମୂଲ୍ଯବାନ୍, ଏହି ଶୁଦ୍ଧ ଆଚରଣ ପ୍ରଭୂତି ସାଧନା 
ମିଶିଲେ ମଧ୍ଯ ସେତେ ମୂଲ୍ଯବାନ୍‌ ନୁହନ୍ତି। ତେଣୁ 
ମୋଂଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବେଶ କଲେ ମୋର ପ୍ରାପ୍ରି 
ଅବଶ୍ୟ ହେବ, ଏଥୁରେ ସଂଶୟ ନାହିଁ 'ମଯ୍ୟର୍ପିତମନୋ- 
ବୁଦ୍ଧିମାମେବୈଷ୍ୟସ୍ୟସଂଶୟମ୍‌ ॥” (ଗୀତା ୮ | ୭) | 

ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ବୁଦ୍ଧିରେ ସଂସାରର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଥାଏ 
ଏବଂ ମନରେ ସଂସାରର ଚିନ୍ତନ ହେଉଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
(ପରମାମ୍ରରାର୍କତ ଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ରିତି ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ) 
ନିଜର ସ୍ଥିତି ସଂସାରରେ ରହିଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ। ସଂସାରରେ ସ୍ଥିତି ଥୂବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତି ଥୂବାରୁ ସଂସାରଚକ୍ରରେ ଘୃରିବାକୁ ପଡ଼େ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସଦେହ ମୋଚନ 
କରି କହୁଛନ୍ତି, ମୋ'ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବେଶ କରିବାପରେ 
ତୂମର ସ୍ଥିତି କେଉଁଠି ହେବ, ସେ ବିଷୟରେ ତୁମେ ଚିନ୍ତା 
କର ନାହିଁ | ଯେଉଁ ମୁହୂର୍ତରେ ତୁମର ମନ ଓ ବୁଦି ପୂର୍ଶଭାବେ 
ମୋଂଠାରେ ନିବିଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ, ସେହି ମୁହୂର୍ତରେ ତୁମେ 
ମୋଂଠାରେ ନିବାସ କରିବ। 


=” ¿‹ ୦୬ $¢ ”? ¢ ।- "୨ ‹ =: ୨» = 
_ _ ® ଚେତନ ଓ ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପ(ଆମ୍ନା) କୁ ହିଁ 'ସ୍ୟଂ', “ଅହମ୍‌ର ଆଧାର', ବାସ୍ତବିକ ମୁଁ', 'ମୁଁର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର” ଇତ୍ୟାଦି ନାମରେ 


କୁହାଯାଏ । 
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ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବେଶ କରିବା 
ଛଡ଼। ସାଧକ ପକ୍ଷେ ଅନ୍ଯ କୌଣସି କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ନାହିଁ। 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ମନ ଲଗାଇଲେ ସଂସାର ଚିନ୍ତନ ହେବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ଲଗାଇଲେ ସାଧକ ସଂସାର ଆଶ୍ରୟରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ; ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ । 

ଏଠାରେ ମନ ସହିତ ବଚିତ୍ତ'କୁ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ 
'ଅହମ୍‌ କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଚିତ୍ତ ଓ ଅହଂକାର 
ନ ଲାଗିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ତୁମେ ମୋ”ଠାରେ ନିବାସ କରିବ”' 
କହିବା ସାଥିକ ହେବ ନାହିଁ। 

ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ୍ଟର ଏକମାତ୍ର ଭଶ୍ଵରଙ୍କର (ପରମାମ୍ରରଙ୍କର) 
ଏହି ଜୀବାମ୍ରା ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅଂଶ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଜୀବାମ୍ରା ସୃଷ୍ଟିର 
ଏକ ତୂଚ୍ଚ ଅଂଶକୁ (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦିକୁ) 
ନିଜର ମନେକରି ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରୁଛି (ଗୀତା 
୧୫। ୭) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବାମୀ ହେଉଛି। ଜୀବାମ୍ଠା 
ଏ କଥାକୁ ଭୁଲିଯାଏ ଯେ ମନଂବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ସେହି 
ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ଚ ସମଞ୍ଚିସ୍ପଣ୍ଟିର ଏକ ଅଂଶମାତ୍ର। “ମୁଁ ସେହି 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ଏବଂ ସର୍ବଦା ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହୁଛି” ଏ 
କଥାକୁ ଭୁଲିଯାଇ ସେ ନିଜର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର କରେ । 
କୌଣସି କୋଟିପତିର ମୂର୍ଖ ପୁତ୍ର ପିତାଙ୍କ ଠାରୂ ପ୍ଥକ୍‌ 
ହୋଇ ନିଜ ବିଶାଳ ପ୍ରାସାଦର ମାତ୍ର ଗୋଟିଏ ଦୁଇଟି 
ବଖରାରେ ଅଧୂକାର ଜମାଇ ନିଜର ଉନ୍ତତି ହେଲା ବୋଲି 
ଭାବିନିଏ; ମାତ୍ର ସେ ନିଜ ତୂଟି ବିଷୟରେ ଅବଗତ 
ହୋଇଗଲେ କୋଟିପତିର୍କ୍ର ଉତ୍ତରାଧୂୂକାରୀ ହେବାରେ 
ତା'ପାଇଁ କୌଣସି ଅସୁବିଧା ହୁଏ ନାହିଁ । ସେହିପରି ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି, ““ତୂମେ ଯଦି ଏହି ବ୍ୟଞ୍ଟି ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ମୋଂଠାରେ 
ଅର୍ପଣ କରିଦେବ ଯାହା ପ୍ରକୃତରେ ମୋର; କାରଣ ମୁଁ 
ହେଉଛି ସମଞ୍ଟି ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରଭୟ, ତେବେ ସ୍ବୟଂ ଏଥୂରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ (ବାସ୍ତବରେ ମୋର ଅଂଶ ଓ ମୋଂଠାରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ) ନିଃସନ୍ଦେହରେ ମୋଂଠାରେ ନିବାସ କରିବ ।'' 

ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ ପଞ୍ଚ 
ମହାଭୂତ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାର ନାମରେ ଆଠ ଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ ନିଜର “ଅପରା (ଜଡ଼) ପ୍ରକୃତି' ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ବନା 
କରିସାରି ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନିଜର ଜୀବଭୂତା 
'ପରା (ଚେତନ) ପକୃତି' ବିଷୟରେ ବର୍ଶିନା କଲେ | ଏହି 
ଦୁଇଟିକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ବୋଲି କହିଲେ, ତେଣୁ ଏ 
ଦୁଇଟିଯାକ ପ୍ରକ୍ପତିର ସ୍ଵାମୀ ଭଗବାନ । ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ 
ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ “ଅପରା ପ୍ରକୃତିଂ ନିକୃଷ୍ଟ 
ଏବଂ ଚେତନ ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ “ପରା ପ୍ରକୃତି' 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବା ଉକ୍କଷ୍ଟ୍୍‌ (ଗୀତା ୧୫ | ୭” | କିନ୍ତୁ ପରା ପ୍ରକୃତି 


* ଶୁମଭଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


(ଜୀବ) ଭ୍ରମବଶତଃ ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ମନେକରି ସେଥୁରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଉଛି ତଥା ବାରମ୍ବାର 
ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ୁଛି (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ଏଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଣୋକରେ କହୁଛନ୍ତି, ““ମନଂବୁଝିରୂପକ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିରୁ ମମତୃ ଦୂର କରି ସେ ସବୁକୁ ମୋର ବୋଲ ମାନବା 
ଉଚିତ, କାରଣ ସେସବୁ ବାସ୍ତବରେ ମୋର | ଏହିପରି ଭାବରେ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ମୋତେ ଅର୍ପଣ କଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ମାନିଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୂର ହୋଇଯିବ ଏବଂ ତୁମକୁ 
ମୋ ସହିତ ଥରୁବା ନିତ୍ଯ-ସମ୍ଭନ୍ଧ ଅନୁଭବ ହେବ । ' 


ଭଗବବ୍ପ୍ରାପ୍ରି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


କୌଣସି ବିଶେଷ ସାଧନା ବଳରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା-¬ଧ୍ୟାନାଦି ସାଧନା 
ଶରୀର, ମନ, ବୁଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କୀର ଆଶ୍ରୟରେ କରାଯାଏ 
ଏବଂ ଏସବୁ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜଡ଼ । ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ଚିନ୍ନୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ କିଣାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ; 
କାହିଁକି ନା, ପ୍ରକୃତିର ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ମିଶିଲେ ମଧ୍ୟ ଚିନ୍ମୟ 
ପରମାମ୍ପା ଚ୍ଚ ସହିତ ଆଦୌ ସମାନ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 

କର୍ମ କଲେ (ପୁରୁଷାର୍ଥ ବଳରେ) ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୁବାରୁ ସାଧକ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କୁ ମଧ୍ୟ କର୍ମଜନିତ 
ମନେକରେ। ତେଣୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ ବିଗ୍ବର 
କରୁଥାଏ ଯେ ସେ ଯେଉଁ ସାଧନା କରୁଛି, ତାହାଦ୍ବାରା 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ । 

ମନୂ-ଶତରୂପା, ପାର୍ବତୀ ପ୍ରଭୂତିଙ୍ଦୁ ତପସ୍ୟା ଦାରା 
ଇଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥୁବା କଥା ଇତିହାସ ଓ ପୁରାଣରୁ ପଢ଼ିବା 
ବା ଶୁଣିବା ଫଳରେ ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏପରି 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ଯେ, ସାଧନା ଦାରା ଭଗବାନ ମିଳଚ୍ତି ଏବଂ 
ତାହାର ସେହି ଧାରଣା କ୍ରମଶଃ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ବସ୍ତୁତଃ ସାଧନା ବଳରେ ଭଗବାନ ମିଳନ୍ତି ନାହିଁ। ତପସ୍ୟାଦି 
ସାଧନା ଦ୍ବାରା ଯେଉଁମାନଙ୍ଭୂ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥୂବାର 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେମାନର୍ଦ୍ଧର ଜଡ଼ଠାରୁ 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବାରୁ ହିଁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଛି, 
ସାଧନା ଦ୍ବାରା ନୂହେଁ। କେବଳ ଅସାଧନା (ଜଡ଼ ସହିତ 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ) ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ହିଁ ସାଧନାର ସାର୍ଥକତା 
ନିହିତ । ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସଦାସର୍ବ ଦା ସ୍ଵତଃ ପ୍ରାପ୍ତ: କିନ୍ତୁ 
ଜଡ଼ ସହିତ ମାନିଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧ ସର୍ବଥା ତ୍ୟାଗ କଲେଯାଇ 
ତାଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୂଭବ କରି ହୁଏ। ଅତଏବ ଜଡ଼ ଦ୍ବାରା 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଜଡ଼ତ୍ୃ ପରିତ୍ୟାଗ (ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦଃ କଲେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ଅତଏବ ଯେଉଁମାନେ 


ଶ୍ମୋକ ୮] × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 877 
ଶାମ 


ନିଜର ସାଧନା ବଳରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ହୁଏ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି, | ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା କଷ୍ଟକର । ଅତଏବ ସାଧକ ସାଧନା 
ସେମାନେ ଭ୍ରମରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି। କେବଳ ଜଡ଼ତ୍କ ତ୍ଯାଗ । ସାହାଯ୍ଯରେ ଜଡ଼ତ୍ୃଠାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧଂ ବିଢ଼ିନ୍ତ କରିବା 
କରିବାରେ ହିଁ ସାଧନାର ସାର୍ଥକତା ନିହିତ--ଏ ତତ୍ତ୍ବକୁ ନ | ଉଚିତ | 

ବୁଝି ସାଧନାରେ ମମତା କରିବାରୁ ଏବଂ ତାହାର ଆଶ୍ରୟ ଏକମାତ୍ର ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁ ସାଧନା 
ନେବାରୁ ଜଡ଼ତ୍ୃ ସହିତ ସାଧକର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯାଏ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । କରାଯାଏ, ତାହାଦ଼ାରା ଅତି ସହଜରେ ଜଡ଼ତୃରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୃଦୟରେ ଜତ଼ତ୍ନ ପ୍ରତି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ବିଢ୍ଜିନ୍ନ ହୁଏ। 


ମଂଜିଶିଙ୍ତ ଭ/ବ-- ମନ ଓ ବୁଦିି ଭଗବାନଙ୍କର ଅପରା ପ୍ରକୃତି (ଗୀତା ୭ । ୪-୫) । ଭଗବାନକ୍ଳୀର ପ୍ରକୃତି ବା 
ସ୍ବଭାବ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଜଡ଼ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସ୍ବଭାବ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ବଭାବ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ। ମାତ୍ର 
ପରା ପ୍ରକୃତି (ଜୀବାମ୍ରାଃ ର ସ୍ଵଭାବ ଭଗବାନଙ୍କ ସ୍ଵଭାବ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନର୍କ୍ରୀ ସହିତ ପ୍ରକୃତିର ସାଧର୍ମ୍ୟ 
ନାହିଁ, ବରଂ ଜୀବ(ସ୍ବୟଂ) ର ଅଛି-¬ 'ମମ ସାଧମି୍ୟିମାଗତାଃ' (ଗୀତା ୧୪ | ୨) | ମନ ଓ ବୁଵି ପ୍ରକୃତି ଜାତିର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏମାନେ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ, କିନ୍ତୁ ଆମେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଅଂଶ। ତେଣୁ ସ୍ବୟଂ ଓ ମନଂବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ୟରେ ଜାତିଗତ ଭିନ୍ନତା 
ରହିଛି । ଏହା ଏକ ନିୟମ ଯେ ସଜାତୀୟତାରେ ହିଁ ଆକର୍ଷଣ ଓ ମିଳନ ସମ୍ଭବ, ବିଜାତୀୟତାରେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ| ତେଣୁ 
ମନଂବୂଦି ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ଲାଗି ପାରିବେ ନାହିଁ, ସ୍ବୟଂ ହିଁ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ଲାଗି ପାରିବ । ମନଂବରୁଦିର ସ୍ବତନ୍କ୍‌ 
ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରି ସାଧକ ଭୁଲ୍‌ କରେ ଯେ ସେ ସ୍ବୟଂ ପ୍ୂଥକ୍‌ ରହି ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଲଗାଇବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରେ। ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତ ତଥ୍ଯ ହେଲା ସ୍ବୟଂ ହିଁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ଲାଗେ, ମନ ଓ ବୁଦି ଲାଗନ୍ତି ନାହିଁ। ସ୍ବୟଂ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଲାଗିଗଲା ପରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଆପେ ଆପେ ଅଲଗା ହୋଇଯାନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏମାନଙ୍କର ସତ୍ତା ରହେ 
ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ମନ ଓ ବୁଦିର ସତ୍ତା ନ ଥୂଲା, ଜୀବ ନିଜେ ଏମାନଙ୍କୁ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ 
କରିଥୁଲା-_ ଯୟେଦଂ ଧଯ୍ଯ୍ତେ ଜଗତ଼' (ଗୀତା ୭ | ୫), 'ମନଃଷଷ୍ୟ।|ନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସାନି କଷିତି' (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | 
ତେଣୁ ଗୀତାରେ 'ମଯ୍ୟାସକ୍ତ ମନାଃ' (୭ | ୧), 'ମବ୍ଲନା ଭବ' (୯ | ୩୪; ୧୮ | ୬୫), 'ମଯ୍ୟାବେଶ୍ୟ ମନୋ ଯେ 
ମାମ୍‌' (୧୨ | ୨), 'ମଯ୍ୟେବ ମନ ଆଧସ୍ବ ମୟି ବୁଦଛିଂ ନିବେଶୟ' (୧୨ | ୮), 'ମଢିତ୍ତଃ ସତତଂ ଭବ” (୧୮ | ୫୭) 
ପ୍ରଭୃତି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଯେଉଁ ମନ ଲଗାଇବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ସ୍ବୟଂକୁ ଭଗବାନତ୍କ୍ଚୀ ଠାରେ 
ଲଗାଇବାର ଉପାୟ । ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚଧ ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦି ଲଗାଇଲେ ମନ ଓ ବୁଝି ତ ଲାଗନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ 
ଲାଗିଯାଏ--'ନିବସିଷ୍ଯସି ମଯ୍ୟେବ' | କାରଣ ଜୀବର ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି, ଯେଉଁଠି ତା'ର ମନ ଓ ବୁଝି ଲାଗନ୍ତି, ସେ 
ସେହିଠାରେ ଲାଗିଯାଏ। ସୂତା ଯେପରି ଛୁଞ୍ଚି ପଛେ ପଛେ ଯାଏ, ସ୍ବୟଂ ସେହିପରି ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଅନୁଗମନ କରେ। 
ସଂସାରକୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବାରୁ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସଂସାରରେ ଲାଗିଗଲେ ଏବଂ ମନ ଓ ବୁଦି 
ଲାଗିଯିବାରୂ ଜୀବ ମଧ୍ୟ ସଂସାରରେ ଲାଗିଗଲା । ସେଥୂପାଇଁ ଜୀବକୁ ସଂସାରରୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ 
ତାଙ୍ଦ୍ଦଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦି ନିବେଶ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି । ଯେପରି ବଣିଆ ସୁନାକୁ ବିଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଅଗ୍ନିରେ 
ଉତ୍ତପ୍ତ କଲେ ବିଜାତୀୟ ପଦାର୍ଥ (ଖାଦ) ଅଲଗା ହୋଇଯାଏ ଓ ଖାଣ୍ଟି ସୁନା ରହିଯାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଲଗାଇଲେ ମନ ଓ ବୁଦଵି ଅଲଗା ରହିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନର୍କ୍ଘ ସହିତ ମିଶିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ 
ଭଗବାନ ହିଁ ରହିଯାଆନ୍ତି । ଶ୍ରୀମଭ୍ଭାଗବତରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 

ବିଷୟାନ୍‌ ଧ୍ୟାୟତଶ୍ଚି ତ୍ତଂ ବିଷୟେଷୁ ବିଷଜ୍ଜତେ । ମାମନୁସ୍ମର ତଶ୍ଚିତ୍ତ ମଯ୍ୟେବ ପ୍ରବିଲୀୟତେ ॥ (୧୧ | ୧୪ | ୨୭) 

“ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ କଲେ ମନ ବିଷୟରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମୋର ସ୍ମରଣ କଲେ ମନ ମୋଂଠାରେ 
ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନର ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ।” 

ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଗ୍ଗୀ ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବେଶ କଲେ ଏମାନେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଠାରେ ଲାଗନ୍ତି ନାହିଁ, 
ବରଂ ଲୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି କାରଣ ମୂଳତଃ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ହିଁ ସ୍ବଭାବ। ଭଗବାନଙ୍ଗ୍ର ଠାରେ ଲୀନ 
ହେବାପରେ ମନ ଓ ବୁଦିର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ? କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହନ୍ତି-- “ବାସୁଦେବଃ ସଵିମ୍‌' | ଅନ୍ୟ 
ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ, ମନ ଓ ବୁଦି ସଂସାରରୁ ନିବ୍ଧତ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଲାଗି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, 
ତେଣୁ ଏମାନର୍କୀର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହନ୍ତି । 

ଜ୍ଞାନରେ ସ୍ବରୂପ ମୁଖ୍ୟ ଓ ଭକ୍ତିରେ ଭଗବାନ ମୁଖ୍ୟ । ଏଣୁ ଜ୍ଞାନୀ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୁଅନ୍ତି.” “ସମଦୁଃଖସୁଖଃ ସ୍ଵସଃ' 
(ଗୀତା ୧୪ । ୨୪) ଏବଂ ଭକ୍ତ ଭଗବାନସ୍କୀ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ହୂଅନ୍ତି-- 'ନିବସିଷ୍ୟସି ମଯ୍ୟେବ' | ସ୍ରୂପରେ ସିତ ହେଲେ 
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* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦ୍ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଅଖଣ୍ଡରସ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍ସ୍ଘ ଠାରେ ସିତ ହେଲେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଦ୍ଧମାନ ଅନନ୍ତରସ ଅନୂଭବ ହୁଏ। 
ଭଗବାନର୍ଗ୍ଧ ଠାରେ ସିତ ହୋଇଗଲେ ଭକ୍ତ ସର୍ବତ୍ର ଭଗବାନକ୍ଫୁ ହିଁ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୬ | ୩୦); କାରଣ ପ୍ରଥମରୁ 


ତାଙ୍ଗ୍ରର ଧାରଣା ଥାଏ ଯେ ଭଗବାନ ସର୍ବବ୍ଯାପୀ। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଭଗବାନବ୍କ ଠାରେ ପ୍ରଥମେ ମନ ଲାଗେ, ତାଂପରେ ବୂଦ୍ଧି ଲାଗେ ଏବଂ 
ତା'ପରେ ସ୍ବୟଂ ଲାଗେ। ସ୍ବୟଂ ଲାଗିଗଲେ ଅହମ୍‌ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

ପ୍ରେମରେ ମନ ଲାଗେ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ବୁଦ୍ଧି ଲାଗେ । ଭଗବାନର୍ଜ୍‌ ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଲଗାଇବାର ଅର୍ଥ ଭଗବାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି 
ପ୍ରେମ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରର ପ୍ରିୟତୃ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ନାଶ ହୋଇ କେବଳ ଭଟବାନସ୍ଵୀ ପ୍ରତି ପ୍ରିୟତ଼ ଓ ମହତ୍ତ୍ବ ହେବା । 


ଅଥ ଚିତ୍ତଂ ସମାଧାତୁଂ ନ ଶକ୍ଳୋଷି ମୟି ସିରମ୍‌ । 


ଅଭ୍ଯାସଯୋଗେନ ତତୋ 
ଅନୟ- ଅଥ-ଯଦି; 


ଚିତ୍ତମ୍‌୍ମନକୁୱ ମୟି=ମୋଂଠାରେ; 


ମାମି୍ଜାପ୍ତୁ ଧନଞ୍ଜୟ ॥ ୯ ॥ 


ସିରମ୍‌ଚଅବିଚଳଭାବେ; ସମାଧାତୁ ମ୍‌ ସ୍ଥିର 


କରିବାରେ; ନ, ଶକ୍ଳୋଷିଚିତୁମେ ନିଜକୁ ସମର୍ଥ ମନେ କରୁନାହଁ; ତତଃ=ତା”ହେଲେ; ଧନଞ୍ଜୟ=ହେ ଧନଞ୍ଜୟ; 
ଅଦ୍ଭୟାସଯୋଗେନ ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ଦ୍ବାରା (ତୁମେ); ମାମ୍‌ ଚ ମୋତେ; ଆପୁମ୍‌ ଚ- ପାଇବାକୁ; ଇକୁ ¬ ଇଢ଼ା କର | 

ଯଦି ମନକୁ ମୋ'ଠାରେ ଅବିଚଳଭାବେ ସିର (ଅଖଷିଣ) କରି ବାରେ ତୁମେ ନିଜକୁ ସମଥି ମନେ କରୁ ନାହଁ, 
ତା'ହେଲେ ହେ ଧନଞ୍ଜୟ! ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ଦ୍ବାରା ତୁମେ ମୋତେ ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା କର । 


ବକ “ଅଥ ଚିତ୍ତ ସମାଧାତୁ.......... ମାମିଳ୍କାପ୍ତୁଂ 
ଧନଞ୍ଜୟ”-- ଏଠାରେ ଚିତ୍ତମ୍‌' ପଦଟିର ଅର୍ଥ 'ମନ' | କିନ୍ତୁ 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ବର୍ଶଷିତ ସାଧନା ସହିତ ଏହି ଶ୍ମୋକଟିର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ “ଚିତ୍ତମ୍‌/ ପଦ ଦାରା ଏଠାରେ ଉଭୟ ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ । 

ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, ତୃମେ ଯଦି ଅଚଳଭାବରେ 
ମୋଂଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସ୍ଥାପନ କରିବାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋତେ 
ଅର୍ପଣ କରିବାରେ ନିଜକୁ ଅସମର୍ଥ ମନେ କରୁଛ, ତେବେ 
ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମୋତେ ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଜା କର। 

“ଅଭ୍ୟାସ” ଓ “ଅଭ୍ଯାସଯୋଗ'” ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହିଛି । କୌଣସି ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ଥଳରେ ବାରମ୍ବାର ଚିତ୍ତ ଲଗାଇବାର 
ନାମ “ଅଭ୍ୟାସ” ଏବଂ ସମତାର ନାମ .ଯୋଗ' | ସମତାପୂର୍ବକ 
ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ “ଅଭ୍ଯାସଯୋଗ” କୁହାଯାଏ। କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଉଥ୍ୁବା ଭଜନ, ନାମଜପ 
ଇତ୍ୟାଦି “ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ | 

ଅଭ୍ୟାସ ସହିତ ଯୋଗର ସଂଯୋଗ ନ ହେଲେ ସଂସାର 
ହିଁ ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ ରହିଯିବ | ସଂସାରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲେ ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁତ୍ର, ଧନ-ସମ୍ପରି, ମାନ-ବଡ଼ିମା, ନୀରୋଗତା, 
ଅନୁକୂଳତା ଇତ୍ଯାଦି ଅନେକ କାମନା ଉପ୍ଥନ୍ତ ହେବ । 
କାମନାଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ମଧ୍ଯ 
(କେବେ ପୁତ୍ର, କେବେ ଧନ, କେବେ ମାନବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦି) 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଯିବ (ଗୀତା ୨ । ୪୧) । ଏଣୁ ଏପରି 
ମନୁଷ୍ଯଙ୍କର କ୍ରିୟାରେ ଯୋଗ ହେବ ନାହିଁ। ଯଦି ପ୍ରତ୍ଯେକ 


କ୍ରିୟାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ (ଧ୍ଯେୟ) କେବଳ ପରମାମ୍ରା ହୁଅନ୍ତି, 
ତା'ହେଲେ ଯୋଗ ହେବା ସମ୍ଭବ । 

ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ବାରମ୍ବାର ନାମଜପ ଇତ୍ୟାଦି କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, 
ସେତେବେଳେ ତା'”ମନରେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସଙ୍କଳ୍ପ ମଧ୍ଯ ଉମ୍ନ୍ତ 
ହୁଏ; ତେଣୁ ସାଧକ “ମୋର ଏକମାତ୍ର ଧ୍ଯେୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି' 
ବୋଲି ଦୃଢ଼ ଧାରଣା କରି ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ସଙ୍କଳ୍ପରୁ ବିରତ 
ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । 

'ମାମିଳାପ୍ୁମ୍‌' ପଦ ଦାରା ଭଗବାନ “ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ'କୁ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସ୍ଵତନ୍ସଵ ସାଧନା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ ତାଙ୍କଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦି 


ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ କହିଲେ। ଏବେ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ 


ଅଭ୍ଯାସଯୋଗ କଥା କହୁଛନ୍ତି। ଏଥୂରୂ ଏହି ଧାରଣା 
ହୋଇପାରେ ଯେ, ଅଭ୍ଯାସଯୋଗ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ ଠାରେ 
ମନ ଓ ବୁଦି ଅର୍ପଣ କରିବାର ସାଧନା ହୋଇଥୁବାରୁ 
ପ୍ରଥମେ ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧି ଅର୍ପିତ ହେବ ଏବଂ ତା'ପରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ହେବ। 
କିନ୍ତୁ ଏହା କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ନିୟମ ନୁହେଁ ଯେ କେବଳ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଅର୍ପଣ କଲେ ଯାଇ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ। 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଉକ୍ତିର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ଯଦି ସାଧକର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସହିତ 
ସାଧକର ପୂର୍ଶ୍ଚ ଏକତା ଅଛି, ତେବେ କେବଳ ଅଅଭ୍ୟାସ' 
ଦାରା ହିଁ ତାକୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ। 


ଶ୍ଳୋକ ୧୦] 


ସାଧକ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବାରମ୍ମାର 
ନାମଜପ, ଭଜନ, କୀର୍ତନ, ଶ୍ରବଣ ଇତ୍ଯାଦି ଅଭ୍ୟାସ 
କଲେ ତାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହେବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ଆକାଙ୍କ୍ଷା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ସାଂସାରିକ ସିଦି- 
ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମ ହୋଇଗଲେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ଆକାଂକ୍ଷା 
ତୀବ୍ର ହୋଇ ଉଠେ। ଆକାୀକ୍ଷା ତୀବ୍ର ହେଲେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ମିଳନ ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳତା ଜାଗି ଉଠେ। ଏହି ବ୍ୟାକୁଳତା 
ତା'ର ଅବଶିଷ୍ଟ ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତିକୁ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ଜନ୍ମର 
ପାପକୁ ପୋଡ଼ି ଭସ୍ମ କରିଦିଏ। ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ଓ ପାପ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ୍‌ୀ ପ୍ରତି ତା'ର ଅନନ୍ଯ 
ପ୍ରେମ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ବିୟୋଗ ସହ୍ଯ 
କରିପାରେ ନାହିଁ। ଭକ୍ତ ଯଦି ଭଗବାନର୍କ ବିନା ରହିପାରେ 
ନାହିଁ। ତେବେ ଭଗବାନ ବି ତାକୁ ଛାଡ଼ି ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ତା'ର ବିୟୋଗ ସହ୍ୟ କରି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ଭକ୍ତକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 

ସାଧଜଳ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର ବିୟୋଗ ସହ୍ଯ କରି ପାରୁଛି 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ବୋଲି ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ରିରେ ବିଳମ୍ବ ହେଉଛି। ତାଂପକ୍ଷେ 
ଯଦି ଭଗବାନର୍ଦ୍ପ ବିୟୋଗ ଅସହ୍ଯ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିରେ ବିଳମ୍ବର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ସ୍ରାନ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିରୁ ଦୂରରେ ନାହାନ୍ତି । ଯେଉଁଠି 
ସାଧକ, ସେହିଠାରେ ହିଁ ଭଗବାନ । ଭକ୍ତର ଉଚ୍ଣ୍ଠାର 
ସ୍ଵଳ୍ପତା ହେତୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ରେ ବିଳମ୍ବ ହେଉଛି । ସାଂସାରିକ 
ସୁଖ ଭୋଗର ଇଢ଼ା ଥୂବାରୂୁ ସାଧକ ଧାରଣା କରିନିଏ 
ଯେ, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଭବିଷ୍ଯତରେ ହେବ । ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ଯେତେବେଳେ ବ୍ଯାକୁଳତା ଓ ତୀବ୍ର ଉଛ୍ଣ୍ଠା 
ହେବ, ସେତେବେଳେ ସ୍ବତଃ ସୁଖ ଭୋଗର ଇଚ୍ଜା ନାଶ 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ । 

ସାଧକ ଆରମ୍ଭରୁ ଯଦି ଦୃଢ଼ ନିର୍ଷିୟ କରେ ଯେ, 
ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯାହା କିଛି ହୋଇଗଲେ ବି ତାକୁ 
କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ହେବ, ତେବେ କର୍ମଯୋଗ, 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବା ଭକ୍ତିଯୋଗ ମଧ୍ୟରୁ ଯେକୌଣସି ଉପାୟରେ 
ସେ ବହୁତ ଶୀଘ୍ର ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କରି ପାରିବ। 


ମଂଜିଶିନ୍କୁ ଜ/ଚ୮୮ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ଯାୟରେ କେବଳ ଅଭ୍ୟାସ” କଥା କୁହାଯାଇଥୁଲା (୬। ୨୬୨; କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
“ଅଦ୍୍ୟାସଯୋଗ'” କଥା କୁହାଯାଇଛି, ଯାହା କି କଲ୍ଯାଣକର। ଯଦି ଯୋଗ ନ ହୋଇ କେବଳ ଅଭ୍ଯାସ ହେଉଥାଏ, 
ତେବେ ଏକ ପ୍ରକାର ସ୍ଚିତି (ଅବସ୍ଥା) ହେବ ସିନା, କଲ୍ଯାଣ ହେବ ନାହିଁ। 

ମନ ନିରୋଧ କରିବା ଅଥବା ଭଗବାନଙ୍କୀ ଠାରେ ବାରମ୍ବାର ମନୋନିବେଶ କରିବା ଅଭ୍ଯାସ ଅଟେ । ଅଭ୍ଯାସଯୋଗରେ 
ମନ ନିରୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ମନରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ 'ସମତୃଂ ଯୋଗ ଉଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୨ | ୪୮) | 


===== ;# === = 


ଅଭ୍ୟାସେୈଃପ୍ଯସମଥୌଃସି ମଲଳ୍ରମିପରମୋ 
ମଦଥିମପି କର୍ମାଣି କୁଝଵିଚନ୍‌ 


ଭବ। 
ସିଦ୍ଧିମବାପ୍‌ସ୍ୟସି ॥ ୧୦ ॥ 


ଅନୟ -ଅଭ୍ୟାସେଇ (ଯଦି ତୁମେ) ଅଭ୍ୟାସରେ (ଯୋଗରେ); ଅପି=ମଧ୍ୟ (ନିଜକୁ); ଅସମଥିଃ, ଅସି=ଅସମଥି 
ମନେ କରୁଛ (ତା'ହେଲେ) ; ମଳମିପରମଃ=ମୋ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ ପରାୟଣ; ଭବ=ହୁଅ; ମଦ ଥିମ୍‌=ମୋ ନିମନ୍ତେ 
କମାଣି=କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ; କୁବିବ୍‌ଇିକରି; ଅପିଇମଧ୍ୟ (ତୁମେ); ସିଵିମ୍‌ ସିଝି; ଅବାପ୍ସ୍ଯସିଇଁଲାଭ କରିବ | 

ଯଦି ତୂମେ ଅଭ୍ଯାସ (ଯୋଗ)ରେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୂ ଅସମଥି ମନେ କରୁଛ, ତା'ହେଲେ ମୋ ନିମନ୍ତେ 
କମ୍ମି ପରାୟଣ ହୋଇଯାଅ । ମୋ ନିମନ୍ତେ କମି କରି ମଧ୍ୟ ତୁମେ ସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିବ। 


ବ#୧/#-- 'ଅଭ୍ୟାସେଃପ୍ଯସମଥୌଃସି ମତ୍କମି- 
ପରମୋ ଭବଂ--ଏଠାରେ ଅଅଭ୍ୟାସେ' ପଦଟି ପୂର୍ବ (୯ମ) 
ଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଣିତ 'ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ' ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ | ଗୀତାର 
ଶୈଳୀ ଅନୁସାରେ ପୂର୍ବବର୍ଷିତ ବିଷୟକୁ ପରେ ସଂକ୍ଷେପରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଏ। ୮ମ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ତାର୍କ୍ରାଠାରେ 
ମନଂବୁଦି ନିବେଶ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ସାଧନା କହିଥୁଲେ, 
ପୁନଃ ୯ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଚିତ୍ତ” ସମାଧାତୁମ୍‌ ପଦ ଦ୍ବାରା 
ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ଓ ବୂଦଵିକୁ “ଚିତ୍ତମ୍‌ଂ 
ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ କଲେ। ସେହିପରି ୯ମ ଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଣ୍ରିତ 


ଅଭ୍ୟାସଯୋଗକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଏଠାରେ (୧୦ମ ଶ୍ଣୋକରେ) 
'ଅଭ୍ୟାସେ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ତୂମେ ଯଦି ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ସାଧନା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଅସମର୍ଥ, 
ତା'ହେଲେ ମୋ ପାଇଁ କର୍ମ ପରାୟଣ ହୁଅ। ତାପୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ସମସ୍ତ କର୍ମ (ବର୍ଷାଶ୍ରମ ଧର୍ମାନୁସାରେ ଶରୀରନିର୍ବାହ 
ଓ ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଲୌକିକ କର୍ମ ଏବଂ ଭଜନ, 
ଧ୍ୟାନ ନାମଜପ ଇତ୍ୟାଦି ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ କର୍ମ) ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନ କରି କେବଳ 
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ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର । ଯେଉଁ କର୍ମ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବଦାଜ୍ଞାନୂସାରେ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ 
'ମତ୍କର୍ମ' କହନ୍ତି । ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ ମତ୍କର୍ମପରାୟଣ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନସୂ 'ମତ୍କର୍ମପରମ' କୁହାଯାଏ | ସାଧକର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ ସ୍ସାପିତ ହେଲେ ଏବଂ ତା'ର 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନକ୍ତ ସହିତ ହେଲେ 
ମତ୍‌କର୍ମପରାୟଣତା ସିଦ୍ଧ ହେବ। 

ସଂସାର (ଭୋଗ-ସଂଗ୍ରହ) ଯଦି ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ 
ହୁଏ, ତେବେ ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ସ୍ବତଃ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯିବ; 
କାରଣ ସଂସାରର “କାମନା! ହିଁ ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟାର ପ୍ରଧାନ ହେତୁ 
(ଗୀତା ୩ । ୩୭) । ଅତଏବ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁବାରୁ 
ସାଧକର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଓ ଭଗବ ଦର୍ଥ ହିଁ ହେବ। 

'ମଦଥିମପି କମାଣି କୁବିଟ୍‌ ସିଦିମବାପ୍ସ୍ୟସି'-- 
ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଦ୍ଧରେ ଂମଳ୍ରମିପରମୋ 
ଭବ” ପଦରେ ଯେଉଁ ସାଧନା ବିଷୟରେ କହିଥୂଲେ, 
ଉକ୍ତ ପଦରେ ପୁନଃ ସେହି କଥା କୁହାଯାଇଛି । କହିବାର 
ଭାବାଥ୍ଥ ହେଲା, କେବଳ ପରମାମ୍ବରର୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂବାରୁ 
ସେହି ସାଧକର ଅନ୍ୟତ୍ର ସ୍ଥିତି ହେବ କିପରିଂ 

ଭଗବାନ ଯେପରି ୮ମ ଶ୍ମୋକରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି 
ଅର୍ପଣ କରିବା ସାଧନାକୁ ତଥା ୯ମ ଶ୍ମୋକରେ ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ- 
ସାଧନାକୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସାଧନା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି, 
ସେହିପରି ଏଠାରେ 'ମକ୍ରଥିପରମୋ ଭବ' (କେବଳ ମୋ 
ପାଇଁ କର୍ମ ପରାୟଣ ହୁଅ) ସାଧନାକୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ର 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସାଧନା ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । 

ଯେପରି ଧନପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ୟବସାୟ କରୁଥୁବା 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଯେତେ ଅଧୂକ ଧନ ମିଳେ, ତା'ମନରେ ସେତେ 
ଅଧୂକ ଧନର ଲୋଭ ଓ କର୍ମ କରିବାର ଉସାହ ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ, 
ସେହିପରି ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କରେ, ସେତେବେଳେ ତା'ମନରେ ଭଗବତ୍‌- 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଳଣ୍ଠା ଓ ସାଧନା କରିବାର ଉସାହ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ। 
ତୀବ୍ର ଉଳ୍ଣ୍ଠା ପ୍ରଭାବରୁ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନର୍କ୍ତର ବିୟୋଗ 
ତା'ପଷେ ଅସହ୍ଯ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ 
ଭଗବାନ ଆଉ ତାଠାରୁ ଲୁଚି ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । କୃପାସାଗର 
ଭଗବାନ କୃପା କରି ତା'ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ଯଦି ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ ସେ ଯଦି 
ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କରୁଛି, ତେବେ 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ, ସେ ନିଜର ସମସ୍ତ ବୁଦି, ସାମଗ୍ରୀ, 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ସମୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ବିନିଯୋଗ 
କରିଦେଲା । ତା'ଛଡ଼ା ସେ ଆଉ କ'ଣ ବା କରନ୍ତାମ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ ସେହି ସାଧକଠାରୁ ଆଉ ବେଶୀ କିଛି ଆଶା ରଖନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେ ତାକୁ ନିଜର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇ ଦିଅନ୍ତି। ଏହାର 
କାରଣ, ଭଗବାନ କୌଣସି ବିଶେଷ ସାଧନା ବଳରେ 
ମିଳନ୍ତି ନାହିଁ। ତାର୍ଜକ ମହତ୍ତ୍ଵ ଆଗରେ ସାରା ସୃଷ୍ଟିର ମହତ୍ତ୍ବ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ତୂଚ୍ଟ, ତେବେ ଜଣକ ଦ୍ବାରା ଅର୍ପିତ ସୀମିତ ସାମଗ୍ରୀ 
ଓ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ମୂଲ୍ୟ ପରିଶୋଧ ହୋଇ ପାରିବ 
କିପରି! ତେଣୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଭଗବାନ ସାଧକଠାରୁ 
କେବଳ ଏତିକି ଆଶା ରଖନ୍ତି ଯେ, ସେ ନିଜର ପୂର୍ଶ ଯୋଗ୍ୟତା, 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ତାର୍କୁ ପାଇବାରେ ଲଗାଇ ଦେଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜ ପାଖରେ କିଛି ବଞ୍ଚାଇ ନ ରଖୁ ଏବଂ ଏହି ଯୋଗ୍ୟତା, 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆଦିକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ମନେ ନ କରୁ। 


ଯଜିଣିନଙ୍କ କବ--ଅଭ୍ଯାସ ଅପେକ୍ଷା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଅପ୍ପିଣ କରିବା ସହଜ୍‌ କାରଣ ଅଭ୍ଯାସ ଏକ 
ନୂଆ କାମ ହୋଇଥୁବାରୁ କରିବାକୁ ପଡ଼େ, କିନ୍ତୁ କର୍ମ କରିବାର ସ୍ବଭାବ ଆଗରୁ ଥୂବାରୁ କର୍ମ ଆପେ ଆପେ ହୁଏ। 
ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ମନୂଷ୍ଯ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ--“କମିଣା ବଧ୍ଯତେ ଜନ୍ତୁଃ୮। ତେଣୁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରି ମନୁଷ୍ଯ ସହଜରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (ଗୀତା ୯ । ୨୭-୨୮) । 

'ମଦଥିମପି” ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍ଗ୍ଘ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ। 


=== ;#୮ ==== 


ଅଥୈତଦପ୍ୟଶକ୍ତୋଃସି କର୍ତ୍ତି' ମଦୃଯୋଗମାଶ୍ରିତଃ । 


ସଵିକମ୍ପିଫଳତ୍ୟାଗଂ ତତଃ 


କୁରୁ ଯତାମ୍ପୂବାନ୍॥ ୧୧॥ 


ଅନୟ ଅଥ=ଯଦି¡ ମଦ୍ଵଯୋଗମ୍‌- ମୋ ଯୋଗର, ଆଶ୍ରିତଃ୮ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ (ତୁମେ); ଏତତୁଵ=ଏହାଂ 
କଉଖୁଁମ୍‌=କରିବାରେ; ଅପି=ମଧ୍ଯ (ନିଜକୁ); ଅଶକ୍ତଃ- ଅସମର୍ଥ; ଅସି ମନେ କରୁଛ; ତତଃ=ତେବେ; ଯତାମୁବାନ୍‌=ମନ 
ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରି; ସବିକମିଫଳତ୍ୟାଗମ୍‌ସମସ୍ତ କର୍ମର ଫଳେଚ୍ଜା ତ୍ୟାଗ; କୁରୁ=କର। 

ମୋ ଯୋଗ(ସମତା) ର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ଯଦି ତୁମେ ଏହା (ପୂବିଶ୍ରୋକରେ କଥ୍ପତ ସାଧନା) କରିବାରେ ମଧ୍ୟ 
ନିଜକୁ ଅସମଥି ମନେ କରୁଛ, ତେବେ ମନ ଓ ଭଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ବଶୀଭୂତ କରି ସମସ୍ତ କମିର ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ କର । 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ବ୍ଯା/ ¬ “'ଅଥୈତଦପ୍ୟଶକୋଃସି କତୁଂ ମତୁଯୋଗ- 
ମାଶ୍ରିତଃ'-- ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଭଗବତ୍ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥ କର୍ମ 
କଲେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କହିଲେ ଏବଂ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ଯାଗରୂପକ ସାଧନା ବିଷୟରେ 
କହୁଛନ୍ତି। ସେଠାରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ୟଥୈ କର୍ମ କରିବାରେ 
ଭକ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବାରୁ ତାକୁ “ଭକ୍ତିଯୋଗ” କୁହାଯିବ 
ଏବଂ ଏଠାରେ ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ୟାଗରେ କେବଳ ଫଳତ୍ୟାଗର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୁବାରୁ ଏହାକୁ “କର୍ମଯୋଗ” କୁହାଯାଇ ପାରିବ। 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ପୂଥକ୍‌ 
ପୂଥକ୍‌ ସାଧନା । 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ “ମଦଯୋଗମାଶ୍ରିତଃ' ପଦଟି 'ଅଥେୈ- 
ତଦପ୍ୟଶକ୍ତୋଃସି” ପଦ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ମନେ କରିବା 
ଉଚିତ ବୋଧ ହେଉଛି; କାରଣ ଯଦି 'ସବିକମିଫଳତ୍ୟାଗଂ 
କୁରୂ” ସହିତ ଏହାର ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରହିଛି ବୋଲି ଧରାଯାଏ, 
ତା'ହେଲେ ଭଗବଦ୍‌ ଆଶ୍ରୟର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥୂବାରୁ ଏହା 
“ଭକ୍ତିଯୋଗ” ହୋଇଯିବ। ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ୧୦ମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଶିତ ଭକ୍ତିଯୋଗ ସାଧନାଠାରୁ ଏହାର କୌଣସି 
ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ୧୦ମ ଓ ୧୧ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଯଥାକ୍ରମେ “ଭକ୍ତିଯୋଗ” ଓ “କର୍ମଯୋଗଂକୁ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସାଧନାରୂପେ ପ୍ରତିପାଦିତ କରିବାକୁ ଗ୍ରାହାନ୍ତି। 

ଦିତୀୟତଃ, ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଯତାମ୍ବବାଟ୍‌' 
(ମନ-ବୂଦ୍ଧି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମେତ ଶରୀର ଉପରେ ବିଜୟୀ) ପଦ 
ମଧ୍ଯ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି। କର୍ମଯୋଗରେ ଆମ୍ରୂସଂଯମ 
ବିଶେଷ ଆବଶ୍ୟକ ହୁଏ; କାରଣ ଆମ୍ରୂସଂଯମ ବିନା ସମସ୍ତ 
କର୍ମର ଫଳତ୍ଯାଗ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଏହି ଦୃଭ୍ଝରୂ ମଧ୍ଯ 
'ମଦୃଯୋଗମାଶ୍ରିତଃ? ପଦର “ଅଥୈତଦପ୍ୟଶକ୍ତରୋସି' ପଦ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ବୋଲି ମାନିବା ଯଥାର୍ଥ | ସମସ୍ତ କର୍ମର 
ଫଳତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଆଜ୍ଞା ସହିତ ଏହାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 

ଯାହାର ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ସେତେ ମାତ୍ରାରେ ବିଶ୍ବାସ 
ନ ଥାଏ, ଅଥଚ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ବିଧାନରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେଶ ଓ 
ସମାଜର ସେବାଦି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅଧକ ବିଶ୍ଵାସ ଥାଏ, ତା'ପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗରୂପକ ସାଧନାର 
ଉପଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଯଦି ସେ ମୋତେ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅର୍ପଣ କରି ନ ପାରୁଛି, ତେବେ ଯେଉଁ ଫଳପ୍ରାପ୍ତି 
କରିବା ତା'ର ହାତର କଥା ନୁହେଁ, ସେହି ଫଳେଢ଼ା ତ୍ୟାଗ 
କରିଦେଉ-- 'କମିଣ୍ୟେବାଧୃକାରସ୍ତେ ମା ଫଳେଷୁ କଦାଚନ' 
(ଗୀତା ୨ । ୪୭) | ଫଳେଚ୍ଚା ତ୍ୟାଗ କରି କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ 
କଲେ ସଂସାରରୁ ତାଂର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯିବ। 

'ସଵିକମିଫଳତ୍ୟାଗଂ ତତଃ କୁରୁ ଯତାମୂବାଦ୍‌'-¬ 


କର୍ମଯୋଗ ସାଧନାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ କର୍ମର ବିସ୍ତାର 
ହୁଏ; କାହିଁକି ନା, ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ଯୋଗ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ କାରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି (ଗୀତା ୬ । ୩ | 
କର୍ମରେ ଫଳାସକ୍ତି ହେଲେ ବନ୍ଧନର ଭୟ ଥାଏ। ତେଣୁ 
ଯତାମ୍ବବାନ୍‌ ପଦ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ 
ସାଧନାରେ ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିକୁ ସଯମ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ସୂଚିତ କରାଯାଇ ପାରେ ଯେ ମନ 
ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସଂଯମିତ ହେଲେ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ମଧ୍ଯ ସହଜ ହୁଏ। ସାଧକ ଯଦି ମନ, ବୁଝି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିକୁ 
ସଂଯମ ନ କରେ, ତାଂମନରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବରେ 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଚିନ୍ତନ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରତି ତାଂର ଆସକ୍ତି ହୋଇଯାଏ। ପରିଣାମରେ ତାହାର 
ପତନ ହେବାର ବହୁତ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ (ଗୀତା ୨ | ୬୨- 
୬୩)। ତ୍ଯାଗ କରିବାର ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଗଲେ 
ସାଧକ ସହଜରେ ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିକୁ ସଂଯମ କରି ପାରିବ । 
ଏଠାରେ “ସବିକମ୍ି” ପଦଟି ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, 
ସେବା ଓ ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ ଜୀବିକା ତଥା ଶରୀରନିର୍ବାହ 
ନିମିତ୍ତ ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମର ବାଚକ। 
ସ୍ବରୂପତଃ (ବାହ୍ଯଭାବେ) କର୍ମଫଳ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ୟାଗର ଅଭିପ୍ରାୟ ନୁହେଁ, ବରଂ କର୍ମଫଳରେ 
ଥୁବା ମମତା, ଆସକ୍ତି, କାମନା, ବାସନା ଇତ୍ଯାଦି ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଅଭିପ୍ରାୟ। 
କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗରୂପକ ସାଧନାରେ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ 
ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ; କାରଣ 
କର୍ମ କରିବା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ (ଗୀତା ୬ | ୩) | 
ପୂର୍ବରୁ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, କେବଳ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରୁ 
ମମତା, ଆସକ୍ି, କାମନା ଇତ୍ଯାଦି ତ୍ୟାଗ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | 
କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ଅକର୍ମା ହେବା ଅନୁଚିତ । 
କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ କଥା ଶୁଣି ପ୍ରାୟ ସାଧକ ଭାବନ୍ତି, ଯଦି 
କିଛି ପାଇବାର ନାହିଁ, ତେବେ କର୍ମ କରିବା କାହିଁକି? 
ସେ ଦୃଷ୍ଟ୍ରୁ ଭଗବାନ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୭ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ 
କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ “ମା ତେ ସଙ୍ଗୋଃସ୍ତ୍ରକମିଣି' “କର୍ମ 
ନ କରିବାରେ ତୁମର ଆସକ୍ତି ନ ହେଉ” କହି ସାଧକକୁ 
ଅକର୍ମା ନ ହେବାକୁ କହିଛନ୍ତି। 
ଅଷ୍ଟ୍ରାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୯ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ତ୍ୟାଗର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲାବେଳେ ସ୍ବରୂପତଃ 
କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ “ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗ' କହି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ 
କର୍ମରୁ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ “ସାନ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗ” କହିଛନ୍ତି । 
ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରି କର୍ମ କରିଗ୍ବଲିଲେ କର୍ମ 
କରିବାର ଆବେଗ (ଆସକ୍ତି ମିଶ୍ରିତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
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ଏବଂ ପୁରାତନ ଆସକ୍ତି ଦୂର ହୋଇଯାଏ। ଫଳେଚ୍ଛା ନ 
ରହିବାରୁ କର୍ମରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟିଯାଏ ଏବଂ ନୂତନ 
ଆସକ୍ତ ଉତପ୍ପନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଫଳସ୍ବରୂପ ସାଧକ କୃତକୃତ୍ଯ 
ହୋଇଯାଏ। ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ରହିଥୂବା ଅନୁରାଗ, ଆସକ୍ତି, 
କାମନା, ମମତା, ଫଳେଢ଼ା ଇତ୍ୟାଦି ଯୋଗୁଁ କର୍ମ କରିବାର 
ଆବେଗ ଉମ୍ପନ୍ତ ହୁଏ। ଏସବୁ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହଠପୂର୍ବକ କର୍ମତ୍ୟାଗ 
କଲେ ମଧ୍ଯ କର୍ମ କରିବାର ଆବେଟ ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ଥୁବାରୁ ସାଧକର ପ୍ରକୃତି ତାକୁ ପୁନର୍ବାର ସେହି 
କର୍ମରେ ଲଗାଇଦିଏ। ରାଗଂଦ୍େଷ ତ୍ଯାଗ କରି ନିଷ୍ଠାମ- 
ଭାବରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ କର୍ମ କରିବାର ଆବେଗ 
ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ଯେଉଁ ସାଧକମାନବ୍କ୍ରର ସଗୁଣ-ସାକାର ଭଗବାନର୍ଚ୍ୀ 
ପ୍ରତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ 
ଲୋକହିତାର୍ଥ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ଅଧୂକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଅଭିରୁଚି 
ଅଛି, ସେମାନବ୍ଦ୍ଚ ପାଇଁ ଏହି (ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ଯାଗରୂପକ) 
ସାଧନା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ । 

ଭଗବାନ ଯେଉଁଠି ବି କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ କଥା କହିଛନ୍ତି, 
ସେଠାରେ ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଚ଼଼୍ା ତ୍ୟାଗ କଥା ଉହ୍ଯଭାବେ 


* ଶୁୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି ଧରିନେବା ଉଚିତ; କାରଣ ଭଗବାନର୍ଗ 
ମତାନୁସାରେ ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଜ୍ରା ସମ୍ପୂର୍ଶ ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହେଲେ 
ଯାଇ କର୍ମରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୬) | 
ସମସ୍ତ କର୍ମର ଫଳତ୍ଯାଗ (ଫଳେବ୍ରା ତ୍ଯାଗ) 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସ୍ଵତନ୍ସ୍ଵ ସାଧନାରୂପେ ପରିଗଣିତ | କର୍ମଫଳ 
ତ୍ଯାଗ କଲେ ବିଷୟାସକ୍ତି ନଷ୍ଟା ହୋଇ ଶାନ୍ତି (ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ସୁଖ) ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ସେହି ଶାନ୍ତି ଉପଭୋଗ ନ କଲେ 
(ସେଥୁରେ ସୁଖବୁଦ୍ଧି କରି ଆବଦ୍ଧ ନ ହେଲେ) ତାହା 
ପରମତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରାଇ ତା'ସହିତ ଅଭିନ୍ନ କରାଇଦିଏ । 
ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ସାଧକର ପାଞ୍ଚଟି ଲକ୍ଷଣ ଭିତରୁ “ସଙ୍ଗବର୍ଜିତଃ' (ଆସକ୍ତି- 
ଶୂନ୍ଯତା) କୁ ଏକ ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ଭଗବାନ ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ କଥା କହୁଛନ୍ତି ଏବଂ ସାଂସାରିକ 
ଆସକ୍ତି ପୂର୍ଣ ତ୍ୟାଗ ହେଲେ ଯାଇ ଏହା ସମ୍ଭବ । ଭଗବାନ ଚଳିତ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଏହି ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ଯାଗର 
ପରିଣାମ ପରମାଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ବୁଝିବା 
ଉଚିତ ଯେ, ପୂର୍ଶରୂପେ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ମଧ୍ଯ 
ପରମଶାନ୍ତି ମିଳେ ବା ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 


ମଂଜିିଳ୍ଝ ଇ/ବ-- ଯଦି ସାଧକ ପୂର୍ଣୂରୂପେ ଭଗବାନ୍କ ପାଇଁ କର୍ମ କରି ନ ପାରେ, ତେବେ ସେ ଫଳେଚ୍ଚା ତ୍ୟାଗ କରି 
କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଫଳେଚ଼ା ହିଁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ-- 'ଫଳେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେ' (ଗୀତା ୫ | ୧୨) | 


===== ¬#° ==== 


ସ୍ମ୍ଭ ଭରଚନ / ନ ଏଜ୍ଜୋକ୍ନୁ ୧୧ଣ ଶ୍ଳୌଳ ପର୍ୟ୍ୟନ୍ତ ୋଟିଏ ଯାଧନାନଜେ ଅସମର୍ଥ 6 ହେଲେ କ଼ିତାୟ ଯାଧନକ ଯେଥିଲକେ 
ଅସମର୍ଥ 6 2ଳେ ନୃତାୟ ଯାଧନଳା ଏବଂ ନୁତାୟ ଯାଧଲନେ ଅନ୍ଦମର୍ଥ ୫୬୮ଲେ ଚନୁୁର୍ଥ ଯାଧଳ/ କଳିବକୁ କହିଲେ / ଏଠଠିଳନକ ସଂଦେହ 
6ହାଳପ6 6 ଜି ଣେଷଠଳେ ବର୍ଶିତ ସଙର୍ବଳର୍ମହଂଳତଟ' ଯାଧନ/ ନୀଣା ସବୁଠୁ ଳିନ଼ୁ 6୭୭୮ କାଳଣ ଜ/ହ/ ଘଜିଶେଷନେ 
ଜୁରୟାଇଛି ଏବଂ ଜଣଚନ ଜାନା (ଯ2ଙ'*ଚ୍ଳର୍ନପଳତ/# ରଜ) 6ଲେଝଂଦି ଘଳ ନଧ୍ଃ କହି ଲାହାଳି/ ଏହି ଯଦେହ ମୋଚନ କଳିବକୁ ଯାଇ 
ଜଜ୍ଚଚାନ ଯର୍ବଳର୍ମପଂଳତରନୁପଳ ଯାଧଲକ ଭେନଥଜ/ © ଜହାଜ ଦଳ ଦୀୟର୍କଳେ ବର୍ଷନ/ କ୍ନୁଛନି / 


ଶ୍ରେୟୋ ହି ଜ୍ଞାନମଭ୍ୟାସାଜ୍‌ଜ୍ଞାନାଦ୍ଧ୍ୟାନଂ ବି ଶିଷ୍ୟତେ । 
ଧ୍ୟାନାଳମିଫଳତ୍ୟାଗସ୍ତ୍ୟାଗାଳ୍ପାନ୍ତିରନନ୍ତରମ୍‌ ॥ ୧୨॥ 


ଥଂନୟ ¬ ଅଭ୍ୟାସାତ୍‌ ¬ ଅଭ୍ୟାସଠାରୁ; ଜ୍ଞାନମ୍‌- ଶାସ୍ତଜ୍ଞାନ; ଶ୍ରେୟଃ ଶ୍ରେଷ; ଜ୍ଞାନାତ୍‌ ¬ ଶାସ୍ାଜ୍ଞାନଠାରୁ; ଧ୍ୟାନମ୍‌ = ଧ୍ଯାନ; 
ବିଶିଷ୍ୟତେଶ୍ରେଷ୍ଠ (ଏବ); ଧ୍ୟାନାତ୍‌¬ଧ୍ଯାନଠାରୁ (ମଧ୍ଯ) ; କମିଫଳତ୍ୟାଗଃ= ସମସ୍ତ କର୍ମର ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ୟାଗ (ଶ୍ରେଷ୍ଠ); 
ହିଇକାରଣ; ତ୍ୟାଗାତ୍‌=ତ୍ଯାଗରୁ; ଅନନ୍ତରମ୍‌ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌; ଶାନ୍ତିଃଂ ପରମ ଶାନ୍ି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ଅଭ୍ୟାସଠାରୁ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ଶ୍ରେଣ୍ଢ, ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନଠାରୁ ଧ୍ଯାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଧ୍ୟାନଠାରୁ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ କମ୍ମିର 
ଫଳେଳ୍ଛା ତ୍ୟାଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । କାରଣ ତ୍ୟାଗରୁ ତତୃକ୍ଷ ଣାତ୍ବ ପରମଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବୟାନ [ଭଗବାନ ୮ମ ଶ୍ମୋକରୁ ୧ ୧ଶ ଶ୍ଳୋକ | ପ୍ରଥମ ସାଧନା ଅପେକ୍ଷା ପରବର୍ତୀ ସାଧନା ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରମଶଃ ଗୋଟିଏ ସାଧନାରେ ଅସମର୍ଥ ହେଲେ ଏବଂ ସର୍ବଶେଷରେ ବର୍ଶ୍ଚିତ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ ସାଧନାଟି ସବୁଠୁ 
ଅନ୍ୟଟି କରିବାର କ୍ରମରେ ସମର୍ପଣଯୋଗ, ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ, ¦ ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର | ଅନ୍ଯ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ୟ ଏ କଥା ଆହୁରି 
ଭଗବଦ୍ଥ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ ନାମରେ ଗ୍ଵରୋଟି ସାଧନା । ପୁଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ, ପ୍ରଥମ ତିନୋଟି ସାଧନା ସହିତ 
କହିଲେ। ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ବୋଧହୁଏ କ୍ରମାନୁସାରେ । ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରୂପକ ଫଳ କଥା (‹ନିବସିଷ୍ୟସି ମଯ୍ଯେବ', 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨] 


'ମାମିଳ୍ାପ୍ତୁମ୍‌' ଓ 'ସିଛିମବାପ୍ସ୍ଯସି'-- ଏହି ପଦଗୁଡ଼ିକ ଦାରା) 
ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁଠି କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ 
କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି, ସେଠାରେ ତାହାର ଫଳ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଧାରଣା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଏହି ୧୨ଶ 
ଶ୍ମୋକଟି କୂହାଗଲା। ଚତୁର୍ଥ ସାଧନାଟିକୁ କାଳେ କେହି 
ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ଭାବି ନେବ, ସେ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ 
ଭଗବାନ କର୍ମିଫଳତ୍ୟାଗକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ତକାଳ ପରମ- 
ଶାନ୍ତିଦାୟକ କହିଛନ୍ତି । ଏହି ସାଧନାରେ ଆସକ୍ତି, ମମତା ଓ 
ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ଯାଗର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥୂବାରୁ ସମର୍ପଣଯୋଗ, 
ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ଓ ଭଗବ ଦର୍ଥ କର୍ମ କଲେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ, କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। 

ବାସ୍ତବରେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଗ୍ବରୋଟିଯାକ ସାଧନା ସ୍ପତନ୍ଵ୍- 
ଭାବେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇଦିଏ । ସାଧକମାନର୍କ୍ରର ରୁଚି, 
ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ଯତା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ 
୮ମ ଶ୍ଳୋକରୂ ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ୂଥକ୍‌ 
ସାଧନା କହିଛନ୍ତି। 

୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ୂଥକ୍‌ ଭାବେ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗର 
ପରିଣାମ (ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି) ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସମର୍ପଣଯୋଗ, ଅଭ୍ଯାସଯୋଗ ଓ ଭଗଦର୍ଥ କର୍ମ 
କଲେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା କଥା ତ ପ୍ରାୟ ପ୍ରଚଳିତ; 
କିନ୍ତୁ କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗରେ ବି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ଏ କଥା 
ବିଶେଷ ପ୍ରଚଳିତ ନୁହେଁ। ସୁତରାଂ ପ୍ରଚଳିତ ସାଧନା 
ଅପେକ୍ଷା ଏହାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତୃ ଦର୍ଶାଇବା ନିମିତ୍ତ ୧୨ଶ 
ଶ୍ମୋକଟି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏଥୂରେ କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗର 
ଫଳ ବର୍ଷ୍ଚନା ମଧ୍ଯ ଯଥାର୍ଥ ମନେ ହେଉଛି । 

ଶ୍ରେୟୋ ହି ଜ୍ଞାନମଭ୍ୟାସାତ୍'-- ମହର୍ଷି ପତଞ୍ଜଳି 
କହିଛନ୍ତି_ତତ୍ର ସିତୌ ଯନ୍ରୋଃଭ୍ୟାସଃ ୮” (ଯୋଗଦର୍ଶନ 
୧ | ୧୩) ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଏକ ବିଷୟରେ ସ୍ଥିତି (ସିରତା) 
ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରଯନ କରିବାର ନାମ “ଅଭ୍ୟାସଂ । 

ଏଠାରେ ଏଏହି ଶ୍ଳଣୋକରେ) “ଅଭ୍ୟାସ' ଶବ୍ଦଟି କେବଳ 
ଅଭ୍ୟାସରୂପକ କ୍ରିୟାର ବାଚକ, ଅଭ୍ଯାସଯୋଗର ବାଚକ 


ନୁହେଁ; କାରଣ ଏହି (ପ୍ରାଣାୟାମ, ମନୋନିଗ୍ରହ ଇତ୍ଯାଦି) 


ଅଭ୍ୟାସରେ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ଓ ଧ୍ୟାନ ନାହିଁ ତଥା କର୍ମଫଳେକ୍ରା 
ତ୍ଯାଗ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ । ଜଡ଼ତୃରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବାପରେ 
ଯୋଗ ସମ୍ଭବ ହେଉଥୁବା ସ୍ତଳେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଅଭ୍ୟାସରେ 
ଜଡ଼ତୃର (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର) ଆଶ୍ରୟ ରହେ । 

ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ, ତତ୍ବଜ୍ଞାନ 
ନୂହେଁ କାରଣ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ତ ସମସ୍ତ ସାଧନାର ଫଳ। 
ତେଣୁ ଏଠାରେ ଅଭ୍ଯାସ ସହିତ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନର ତୂଳନା 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


କରାଯାଇଛି, ସେହି ଜ୍ଞାନରେ ଅଭ୍ଯାସ ନାହିଁ, ଧ୍ଯାନ ନାହିଁ 
କି କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ ମଧ୍ୟ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଅଭ୍ୟାସରେ ଜ୍ଞାନ, 
ଧ୍ୟାନ ଓ କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ ନାହିଁ, ସେହି ଅଭ୍ୟାସ ଅପେକ୍ଷା 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ ବା ସତ୍‌ସଙ୍ଗ 
ଦ୍ବାରା ଆହରଣ କରାଯାଏ, ମାତ୍ର ତଦନୁସାରେ ବାସ୍ତବିକ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରାଯାଏ ନାହିଁ କି ଧ୍ଯାନ, ଅଭ୍ଯାସ ଓ 
କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗରୂପକ କୌଣସି ସାଧନା କରାଯାଏ ନାହିଁ, 
ସେହି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଜ୍ଞାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ “ଜ୍ଞାନମ୍‌ଂ 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଅଭ୍ଯାସ ଅପେକ୍ଷା 
ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିବ।ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଅଭ୍ୟାସବିହୀନ ଜ୍ଞାନ ଯେତେ ସହାୟକ 
ହୁଏ, ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଜ୍ଞାନବିହୀନ ଅଭ୍ଯାସ ସେତେ ସହାୟକ 
ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ ଜ୍ଞାନ ହେଲେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର 
ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇପାରେ । ଫଳସ୍ବରୂପ ସଂସାରରୁ 
ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିବା ଯେତେ ସୁଗମ ହୁଏ, କେବଳ ଅଭ୍ୟାସ 
ଦ୍ବାରା ସେତେ ସୁଗମ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଂଜ୍ଞାନାଦ୍ଧ୍ୟାନ ବିଶିଷ୍ୟତେ"-- ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନ” ଶବ୍ଦଟି 
କେବଳ ମନ ଏକାଗ୍ରତାରୂପକ କ୍ରିୟାର ବାଚକ, ଧ୍ଯାନଯୋଗର 
ବାଚକ ନୁହେଁ ଏହି ଧ୍ୟାନରେ ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ 
ନ ଥାଏ। ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନରେ ଅଭ୍ୟାସ, ଧ୍ୟାନ ଓ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ 
ନାହିଁ, ସେହି ଜ୍ଞାନ ଅପେକ୍ଷା ଏପରି ଧ୍ଯାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଏହାର 
କାରଣ, ଧ୍ୟାନରେ ମନ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହେଉଥୁବାସ୍ତଳେ କେବଳ 
ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ଦାରା ମନ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତଏବ ମନ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହେବାରୁ ଧ୍ଯାନରେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚୟ ହୁଏ, 
ତାହା ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନରେ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ସାଧକ ଯଦି 
ସେହି ଶକ୍ତିର ସଦୂପଯୋଗ କରି ପାରମାର୍ଥ୍ବକ ମାର୍ଗରେ 
ଆଗେଇବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ। ତେବେ ସେ ଯେତେ ସହଜରେ 
ଆଗେଇ ଯିବ, ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନୀ ସେତେ ସହଜରେ ଆଗେଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ତତ୍‌ ସହିତ ମନ ଏକାଗ୍ର ଥୂବାରୁ ଧ୍ୟାନରତ 
ସାଧକ (ଯଦି ସେ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ କରେ) ଅତି ସହଜରେ 
ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରି ପାରିବ, କିନ୍ତୁ ମନ ଚଞ୍ଚଳ 
ହୋଇଥୁବାରୁ କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟାୟୀ ସାଧକପକ୍ଷେ (ଗ୍ଵହିଲେ 
ମଧ୍ଯଃ ଧ୍ଯାନସ୍ତ ହେବା କଷ୍ଟକର। [ଆଜିର ସମାଜରେ 
ଦେଖିଲେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନରେ ଯେତେ ଲୋକ ମନ ନିବେଶ 
କରନ୍ତି, ମନ ଏକାଗ୍ର କରିବା ପାଇଁ ସେତେ ଲୋକ ଉଦ୍ୟମ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ ॥ 

ଧ୍ୟାନାତ଼ୃ କମିଫଳତ୍ୟାଗଃଂ--ଜ୍ଞାନ ଓ କର୍ମଫଳ- 
ତ୍ଯାଗବିହୀନ ଧ୍ଯାନ” ଅପେକ୍ଷା ଜ୍ଞାନ ଓ ଧ୍ଯାନବିହୀନ 
'କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ' ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଏଠାରେ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗର ଅର୍ଥ 
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କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳର ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗକୁ ନ ବୁଝାଇ କର୍ମ ଓ 
କମିଫଳରୁ ମମତା, ଆସକି ଓ କାମନା ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ବୁଝାଉଛି। 

ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ “କର୍ମଫଳ' | 
ସମସ୍ତ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ, ସେଥୁରୁ ଆସକ୍ତି 
ତ୍ଯାଗ କରିବା। 

କର୍ମ ପ୍ରତି ଥିବା ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଚ୍ଛା ହିଁ ସଂସାର 
ବନ୍ଧନର ମୂଳ କାରଣ। ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଚ୍ଛା ରହୁ ନ 
ଥୂବାରୂୁ କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗୀ ସହଜରେ ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 

ମନୁଷ୍ଯ ପାଖରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଝି, 
ଯୋଗ୍ୟତା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା କିଛି ଅଛି, 
ସେସବୁ ତାକୁ ସଂସାରରୁ ମିଳିଛି; ସେଗୁଡ଼ିକ ତା'ର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ। ଏଣୁ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗୀ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାପ୍ତ (ଶରୀରାଦି) ସାମଗ୍ରୀକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ନ ଭାବି ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
କରି ଦିଅନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରଣାଳୀରେ ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ(ଜଡ଼ତୁ) ର 
ପ୍ରବାହ ସଂସାର (ଜଡ଼ତୃଃ ଆଡ଼କୁ ହୋଇଗଲେ ଜଡ଼ତ୍ରୁ 
ତାର୍ଦ୍ଦର ସମ୍ଭନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ପରମାମ୍ରାର୍କ 
ଠାରେ ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ ଓ ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାର 
ଅନୂଭବ ହୁଏ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗୀ ପ୍ରୂଥକ୍‌ଭାବେ ଧ୍ଯାନ 
କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ସେ ଯଦି ଧ୍ଯାନସ୍ଥ ହେବାକୁ 
ଗ୍ରହାନ୍ରି ତେବେ କୌଣସି ସାଂସାରିକ କାମନା ନ ଥୁୂବାରୁ 
ଅନାୟାସରେ ଧ୍ୟାନସ୍ତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସକାମଭାବ 
ଥୂବାରୂ ସାଧାରଣ ସାଧକପକ୍ଷେ ଧ୍ୟାନସ୍ଥ ହେବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ । 

ଗୀତାର ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟରେ (ଧ୍ୟାନଯୋଗ ପ୍ରକରଣରେ) 
ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଧ୍ଯାନର ଅଭ୍ଯାସ କରି କରି 
ପରିଶେଷରେ ଯେତେବେଳେ ସାଧକର ବିତ୍ତ ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍କ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ 
ପୂର୍ଶ ନିଷ୍ଫାମ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଚିତ୍ତ ଉପରାମ ହୋଇଗଲେ 
ସେ ସ୍ଵୟଂ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ (୬ | ୧୮- 
୨୦) | କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀ ସମସ୍ତ କାମନା ତ୍ୟାଗ କରି ସ୍ଵୟଂ 
ତଳାଳ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା 
୨ । ୫୫) | ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଧ୍ୟାନରେ ପରମାମ୍ରା୍ଦୀ 
ଠାରେ ଚିତ୍ତ ଲଗାଇବାକୁ ପଡ୍ଜେ, ଏଣୁ ସେଥୁରେ ଚିତ୍ତ (ଜଡ଼ତୁ) ର 
ଆଶ୍ରୟ ରହିବାରୁ ଚିତ୍ତ (ଜଡ଼ତ୍ୃ) ସହିତ ବହୁଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ। କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗରେ ମମତା ଓ କାମନା 
ତ୍ଯାଗ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ସେଥୂରେ ମମତା ଓ କାମନା 
(ଜଡ଼ ବସ୍ତୁର) ତ୍ୟାଗ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଚିତ୍ତ(ଜଡ଼ତୃ) ର 
ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ପରିତ୍ୟାଗ ହୋଇଯାଏ । ଅତଏବ ପରିଣାମରେ 
ଉଭୟ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ସମାନଭାବେ ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି 


× ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ହେଉଥୂଲେ ବି ଧ୍ଯାନରତ ସାଧକ ପକ୍ଷେ ଧ୍ଯେୟରେ 
ଚିତ୍ତ ନିବିଷ୍ଟ କରିବା କଠିନ ହୁଏ ଓ ତାକୁ ବିଳମ୍ବରେ 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵବର ଅନୁଭବ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀକୁ 
ସହଜରେ ଓ ଶୀଘ୍ର ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵବର ଅନୂଭବ ହୁଏ। 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ଧ୍ଯାନ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଯୋଗ 
ସାଧନା ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

ନିଜର କିଛି ନୁହେଁ, ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ଆବଶ୍ଯକ 
ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହି--ଏହା 
କର୍ମଯୋଗର ମୂଳମନ୍ନ୍ର। ଏଥୂଯୋଗୁଁ ଏହି ସାଧନା ସବୁ 
ସାଧନା ମଧ୍ଯରେ ଏକ ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଧୂକାର କରିଛି-¬ 
'କମିଯୋଗୋ ବିଶିଷ୍ଯତେ' (ଗୀତା ୫ | ୨) | 

“ତ୍ୟାଗାଳ୍କାନ୍ତିରନନ୍ତରମ୍‌--- ଏଠାରେ “ତ୍ୟାଗାତୃ' ପଦଟି 
'କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ' ପାଇଁ ବ୍ଯବହୁତ ହୋଇଛି | ତ୍ୟାଗର ବାସ୍ତବ 
ସ୍ଵରୂପ ବୁଝିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ନିଜର ସ୍ବରୂପକୁ କେବେ 
ତ୍ଯାଗ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହା ସହିତ ନିଜର 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ତାହାକୁ ମଧ୍ୟ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଇପାରେ 
ନାହିଁ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ - ଉଭୟ ଆଲୋକ ଓ ଉଷ୍ପତା 
ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କର ସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକଠାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ 
ପୂଥକ୍‌ କରାଯାଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାକୁ ପୂଥକ୍‌ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | 
ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ହୋଇ ନ ଥୂବାରୁ ଅନ୍ଧକାର 
ଓ ଶୀତଳତାଠାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କର ବିୟୋଗ ହୋଇଗଲା ବୋଲି 
କହିବା ନିରର୍ଥକ; କାହିଁକି ନା, ସୂର୍ଯ୍ୟସ୍କ୍ର ସ୍ବରୂପ ହୋଇ 
ନ ଥୂବାରୁ ଏ ସବୁର ବିୟୋଗ ବା ତ୍ୟାଗ ନିତ୍ୟ ଓ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । 
ଅତଏବ ବାସ୍ତବରେ ଯାହା ନିଜର ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ନିଜର ମନେ କରାଯାଇଛି, ତାହାକୁ ହିଁ ତ୍ୟାଗ 
କରାଯାଏ। 

ଜୀବ ସ୍ବୟଂ ଚେତନ ଓ ଅବିନାଶୀ ତଥା ସଂସାର 
ଜଡ଼ ଓ ବିନାଶୀ। ଜୀବ ଭ୍ରମବଶତଃ (ନିଜର ଅଂଶୀ 
ପରମାମ୍ରାର୍ଚୁ ପାସୋରି ଦେଇ) ବିଜାତୀୟ ସଂସାରକୁ 
ଆପଣାର ମାନି ନେଇଛି। ଅତଏବ ସଂସାର ସହିତ ମାନି 
ନେଇଥୁବା ସମ୍ଭନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ତ୍ଯାଗ ହେଉଛି ଅସୀମ। ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତ 
ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୀମା ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସଂସାରତ୍ଯାଗରେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଜ୍ରେଦରେ) କୌଣସି ସୀମା ନ ଥାଏ। ତାପ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ସହିତ ଆମେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରୁଛେ, 
ତାହାର ସୀମା ଅଛି, କିନ୍ତୁ ସେହି ବସ୍ତୁର ତ୍ୟାଗ ଅସୀମ। 
ତ୍ୟାଗ କରବାମାତ୍ରେ ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 
ପରମାମ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ୟ ଅସୀମ। କାରଣ ପରମାମ୍ମୃତତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ସୀମାରୁ ଉର୍ତ୍ଚରେ 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


(ଅସୀମ) | ସୀମିତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ମୋହ ଥୂବାରୁ ସେହି ଅସୀମ 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭୂତ ହେଉ ନାହିଁ। 

'କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ” କଲେ ସଂସାର ସହିତ ମାନିଥୁବା 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ ହୋଇଯାଏ। କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ (ସଂସାର) 
ସହିତ ଭ୍ରମବଶତଃ ମାନିଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅର୍ଥରେ 
ଏଠାରେ ତ୍ଯାଗାତ୍ଂ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 

ଜପ, ଭଜନ, ଧ୍ଯାନ, ସମାଧୁ ଇତ୍ୟାଦିର ଫଳତ୍ଯାଗ 
ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ କାରଣ 
ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଜପ, ଧ୍ଯାନ ଇତ୍ଯାଦି ନିଜ ପାଇଁ କରାଯାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରହିଥୁବାରୁ ବନ୍ଧନ ଅକ୍ଷୁଣ୍ର 
ରହେ। ଏଣୁ ନିଜ ପାଇଁ କରାଯାଉଥୁବା ଧ୍ଯାନ, ସମାଧୂ 
ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନକାରକ । ଅତଏବ କୌଣସି କ୍ରିୟାରୁ 
କିଛି ହେଲେ ପାଇବାକୁ ଆଶା ନ ରଖିବା ହିଁ “ତ୍ଯାଗ” । 
ବାସ୍ତବିକ ତ୍ଯାଗରେ ତ୍ଯାଗବୃତ୍ତିରୁ ମଧ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ। 

ଏଠାରେ 'ଶାନ୍ତିଃ' ପଦର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମଶାନ୍ି 
ପ୍ରାପ୍ତି । ଏହାକୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି କୁହାଯାଏ । 

ଅଭ୍ଯାସ, ଜ୍ଞାନ ଓ ଧ୍ଯାନରୂପକ ତିନୋଟି ସାଧନା 
ମଧ୍ଯରୁ ବସ୍ତୁତଃ କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗରୂପକ ସାଧନାଟି ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକର ଫଳାସକ୍ତି ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ (ଜଡ଼ତୃର 
ଆଶ୍ରୟ ଥୂବାରୂ) ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା 
୫ । ୧୨) । ଏଥୂପାଇଁ ଅଭ୍ୟାସ, ଜ୍ଞାନ ଓ ଧ୍ଯାନ ତିନୋଟିଯାକ 
ସାଧନାରେ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ ଆବଶ୍ୟକ । ଜଡ଼ତ଼୍ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବଧ୍ତୁର ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଅଶାନ୍ତିର ମୂଳ କାରଣ | 
କର୍ମଫଳତ୍ୟଯାଗରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗରେ ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ 
କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ (ଗୀତା ୫ | ୧୧) | 
ଏଣୁ ଜଡ଼ତ୍ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିବାରୁ କର୍ମଯୋଗୀ ଶୀଘ୍ର 
ପରମଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା ୫ | ୧୨) | 


କମ୍ପିଫଳତ୍ୟାଗ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


କର୍ମଯୋଗର ଅନ୍ୟ ନାମ 'କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ' | କାରଣ 
କର୍ମଯୋଗରେ “କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ' ହିଁ ମୁଖ୍ଯ । ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣକ୍ତ ଅବତାରର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଏହି କର୍ମଯୋଗ 
ଲୁପ୍ତୁପ୍ତାୟ ହୋଇଯାଇଥୂଲା (ଗୀତା ୪ । ୨) । ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନକୁଁ ନିମିତ୍ତ କରି କୃପାପୂର୍ବକ ପୁନଶ୍ଚ ଏହି କର୍ମଯୋଗ 
ପ୍ରକାଶ କଲେ (ଗୀତା ୪ । ୩) । ଭଗବାନ ଏହା ପ୍ରକାଶ 
କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୃଷ୍ୟକୁ କଲ୍ୟାଣ 
କରିବ।ର ଅଧୂକାର ପ୍ରଦାନ କଲେ, ନଚେତ୍‌ 
ଅଧ୍ୟାମୂୂମାର୍ଗରେ ଏକାନ୍ତରେ ନ ରହି, କର୍ମ ନ ଛାଡ଼ି, ବସ୍ତୁ 
ତ୍ଯାଗ ନ କରି ଓ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ତ୍ଯାଗ ନ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ କରି ପାରିବ, 
ଏହା ଚିନ୍ତା ବି କରାଯାଇ ପାରି ନ ଥାଆନ୍ତା! 
କର୍ମଯୋଗରେ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ | ସୁସ୍ତତା- 
ଅସୁସ୍ଥତା, ଧନବତ୍ତା-ନିର୍ଵନତା, ମାନ-ଅପମାନ, ନିନ୍ଦା-ପ୍ରଶଂସା 
ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି କର୍ମର 
ଫଳରୂପେ ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ । ଏ ସବୁରେ ରାଗ-ଦ଼େଷ ରହିଲେ 
ପରମାମ୍ପପପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୨ | ୪୨-¬୪୪) | 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ବଧ୍ତୁମାତ୍ରକେ କର୍ମଫଳ । କର୍ମର 
ଫଳରୂପେ ଯାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ଚିରସ୍ଥାୟୀ ନୂହେଁ। 
ଯଦି କର୍ମ ବି ଚିରସ୍ପାୟୀ ନୁହେଁ, ତେବେ ସେଥୁରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହେଉଥୁବା ଫଳ ଚିରସ୍ପାୟୀ ହେବ କିପରିନମ ତେଣୁ ସେଥୂପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତି ଓ ମମତା କରିବା ଭ୍ରମମାତ୍ର। ଯେଉଁ ଫଳ ଏବେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ, ତାହାର କାମନା କରିବା ମଧ୍ୟ ଭ୍ରମ । 
ଅତଏବ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କର୍ମଯୋଗର ବୀଜ ଅଟେ । 
କର୍ମଯୋଗରେ କ୍ରିୟାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବାର ପ୍ରତୀତ ହୁଏ 
ଏବଂ ଶରୀରାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ବିନା କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ଏହି କାରଣରୁ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରୁ ମୁକ୍ତି ଲାଭ କରିବା କଠିନ 
ମନେ ହେଉଛି। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ, ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ମ- 
ସାମଗ୍ରୀକୁ (ଶରୀରାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥକୁ) ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ମାନିବାରୂ ହିଁ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ ଦୁଷ୍କର ମନେ ହେଉଛି । 
ଶରୀରାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀରେ ଆଦୌ ଆସକ୍ତି ନ ରଖି କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କଲେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ (ଗୀତା ୩ । ୧୯) | 
ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି କ୍ରିୟା କେବେ ବନ୍ଧନକାରକ ନୂହେଁ। 
ବନ୍ଧନର ମୂଳ କାରଣ ହେଲା କାମନା ଓ ଫଳାସକ୍ତି । କାମନା 
ଓ ଫଳାସକ୍ତି ଲୋପ ପାଇଗଲେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୪ | ୧୯-¬-୨୩) | 
ଭଗବାନ କର୍ମସଂନ୍ଯାସଠାରୁ ମଧ୍ଯ କର୍ମଯୋଗକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୫। ୨) । ଭଗବାନଙ୍କ ମତାନୁସାରେ 
ସ୍ବରୂପତଃ କର୍ମତ୍ଯାଗ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ନୁହେଁ, 
ବରଂ କର୍ମଫଳର ଆଶ୍ରୟ ନ ରଖି କର୍ତବ୍ୟରତ କର୍ମଯୋଗୀ 
ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ (ଗୀତା ୬ | ୧) । ଆସକ୍ତିରହିତ କର୍ମଯୋଗୀ 
ସମସ୍ତ ସଙ୍ଗଳ୍ପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଅନାୟାସରେ ଯୋଗାରୂଢ଼ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୬ | ୪) | ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଯେଉଁମାନେ 
କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ମନେକରି 
ସୁଖଭୋଗର ଇଢ୍ଜା କରନ୍ତି, ସେମାନେ ବାସ୍ତବରେ କେବଳ 
ପାପ ହିଁ ଭକ୍ଷଣ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୩ । ୧୩) । ଅତଏବ 
ଫଳାସକ୍ତି ହିଁ ସଂସାର ବନ୍ଧନର ପ୍ରଧାନ କାରଣ-- ଫଳେ 
ସନ୍ତୋ ନିବଧ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୫ | ୧୨) | ଫଳାସକ୍ତିତ୍ୟାଗ 
ହିଁ ବାସ୍ତବ ତ୍ୟାଗ (ଗୀତା ୧୮ | ୧୧) | 
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ଗୀତା ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉପରେ ଯେତେ 
ଗୁରୂତୃ ଦିଏ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧନା ଉପରେ ସେତେ 
ଗୁରୁତ଼ ଦିଏ ନାହିଁ। ଅନ୍ଯ ସାଧନା ବର୍ଣ୍ଣନା କଲାବେଳେ 
ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ଫଳାସକ୍ତିତ୍ଯାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି। 
ଭଗବାନର୍କ୍ୀ ମତାନୁସାରେ ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ 
କରିବା ଏବଂ ଫଳରେ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଆସକ୍ତି ନ ରଖିବା ହିଁ 
ବାସ୍ତବ ତ୍ୟାଗ (ଗୀତା ୧୮ | ୬) | ସବୁଠୁ ଉତ୍ତମ କର୍ମରେ 
ଆସକ୍ତି ଓ ଅତି ସାଧାରଣ କର୍ମରେ ଦ୍ବେଷ ନ ହେବା ବାଞ୍ଚୁନୀୟ; 
କାରଣ କର୍ମ ତ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ କିନ୍ତୁ 
ସେଥୂରେ ଆସକ୍ତି ଓ ଦ୍ରେଷରୂପକ ବନ୍ଧନର ମୂଳ ବୀଜ 
ରହିଯିବ। ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ ଅହଂଭାବ ଓ ରାଗ-ଦ୍ବେଷରହିତ 
ମନୂୃଷ୍ୟ ସମ୍ମୁଖରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସଂହାରରୂପକ କର୍ତ୍ବ୍ୟ- 
କର୍ମ ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ 
(ଗୀତା ୧୮ | ୧୭) | ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ତପ, ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ, 
ଅଭ୍ୟାସ, ଧ୍ଯାନ ଇତ୍ଯାଦି ସାଧନାଠାରୁ “କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗଂ 
ଶ୍ରେଞ୍ଚ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ଅନ୍ଯ ସାଧନାରେ କ୍ରିୟା ଉତ୍ତମ 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୂରୁ ବିଶେଷ ଲାଭ ହୁଏ 
ନାହିଁ ତଥା ସେଥୂରେ ପରିଶ୍ରମ ମଧ୍ଯ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। 
କିନ୍ତୁ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ କୌଣସି ନୂତନ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ କି ଆଶ୍ରମ, ଦେଶ ଇତ୍ୟାଦି ପରିବର୍ତନ 
କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ସାଧକ ଯେଉଁଠି, 
ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯାହା କରୁଛି, ସେଠାରେ ରହି (ଫଳାସକ୍ତି 
ତ୍ଯାଗ କରି) ସେ ବହୁତ ଶୀଘ୍ର ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରି 
ପାରିବ । 

ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରାଯାଏ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରାଯାଏ ନାହିଁ | ଯେଉଁଠି “ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି' କଥା କୁହାଯାଇଛି, 
ସେଠାରେ ତାହାର ଅର୍ଥ ନିତ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ରର ପ୍ରାପ୍ତି ବା ନିତ୍ଯ 
ପ୍ରାପ୍ତର ଅନୁଭବ। ସେହି ପ୍ରାପ୍ତି ସାଧନା ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଜଡ଼ତ଼ ତ୍ଯାଗ ଦାରା ହୁଏ। କାମନା, ମମତା ଓ 
ଆସକ୍ତି ହିଁ ଜଡ଼ତ଼ । ଶରୀର, ମନ, ଇଦ୍ରିୟ, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ମୁଁ” ବା “ମୋର” ମନେ କରିବା ହିଁ ଜଡ଼ଡ଼ | ଜ୍ଞାନ, ଅଭ୍ୟାସ, 
ଧ୍ଯାନ ତପ ଇତ୍ଯାଦି ସାଧନା କରି କରି ଯେତେବେଳେ 
ଜଡ଼ତ଼ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ଅନୁଭବ କରି ହୁଏ । କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଯେତେ ସହଜରେ ଜଡ଼ତ୍ 
ପରିତ୍ଯାଗ ହୁଏ, ଜ୍ଞାନଂ ଅଭ୍ଯାସ, ଧ୍ଯାନ ତପ ଇତ୍ଯାଦି 
ସାଧନା ଦ୍ବାରା ସେତେ ସହଜରେ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ 


± ଶୀମଦ୍ଭଭଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଜ୍ଞାନାଦି ସାଧନାରେ ଶରୀରାଦିକୁ ନିଜର ଓ ସାଧନାକୁ 
ନିଜ ପାଇଁ ମନେ କରାଯାଉ ଥରୁବାରୁ ଜଡ଼ତ଼ (ଶରୀର, 
ମନ, ବୁଦି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଃ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରହେ। ଏହି ସବୁ 
ସାଧନାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ପରମାମ୍ରା ହୋଇଥୁବାରୁ ପରିଶେଷରେ 
ସଫଳତା ତ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ଏଥୂରେ ବିଳମ୍ବ ଓ କଷ୍ଟା ବୋଧ 
ହୁଏ। କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗରେ ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଜଡ଼ତ଼ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥାଏ। ଜଡ଼ତୃର ସମ୍ବନ୍ଧ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ 
ପରମାତ୍ରରାଙ୍କ ଅନୁଭୂତିରେ ପ୍ରଧାନ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ବୋଲି ଅନ୍ୟ 
ସାଧନାଗୁଡ଼ିକରେ ଘ୍ଫୃଷ୍ଟାଭାବେ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। 

ସାଧକ ଯଦି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିନିଏ ଯେ ସେ କେବେ 
କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ମନ, ବାଣୀ ଓ କ୍ରିୟାରେ ଗ୍ବେରି, 
ମିଥ୍ୟାଭାଷଣ, ବ୍ଯଭିଗ୍ରର, ହିଂସା, ଛଳ, କପଟ, ଅଭକ୍ଷ୍ଯଭକ୍ଷଣ 
ଇତ୍ୟାଦି କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବ ନାହିଁ, ତା'ହେଲେ 
ତା”ଦ଼ାରା ସ୍ବତଃ ବିହିତକର୍ମ ହେବାକୁ ଲାଗିବ । 

ସାଧକ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ଦୃଢ଼ସଂକଳ୍ପ 
ହେବା ଉଚିତ, ବିହିତକର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ । ସାଧକ 
ଯଦି ବିହିତକର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଥିର କରେ, ତେବେ 
ତା'ଅନ୍ତରରେ ବିହିତକର୍ମ କରିବାର ଅଭିମାନ ଉଦୟ ହେବ, 
ଫଳରେ ତା'ର ଅଅହମ୍‌' ସୁରକ୍ଷିତ ରହିଯିବ । ବିହିତକର୍ମ 
କରିବାର ଅଭିମାନ ରହିଲେ ନିଷିଦ୍ଦକର୍ମ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ମୁଁ 
କେବେ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ କରିବି ନାହିଁ' ଏହି ନିଷେଧାମ୍ଦୂକ ନିର୍ଶ୍ୟରେ 
କୌଣସି ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟର ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥୂବାରୁ 
ସାଧକଠାରେ ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ ତ୍ୟାଗ 
କଲେ ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ ମଧ୍ୟ ଅଭିମାନ ଆସିପାରେ । ଅଭିମାନ 
ଆସିଲେ ବିଗ୍ବର କରିବା କଥା ଯେ, ଯାହା କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ, ତାହା ତ ମୁଁ କରି ନାହିଁ, ତେବେ ଏଥୂରେ ଅଭିମାନ 
କରିବାର କଂଣ ଅଛି/ କିଛି କଲେ ସିନା ଫଳେଚ୍ଜା ହୁଏ। 
ଯଦି କିଛି କରାଯାଇ ନାହିଁ, କେବଳ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ ବର୍ଜନ 
କରା ହୋଇଛିଂ, ତା'ହେଲେ ଫଳେଚ୍ଚଜା କାହିଁକି ହେବ? 
ଏହିପରି କର୍ତ୍ତୃତ୍ରାଭିମାନ ନ ରହିଲେ ସ୍ବତଃ ଫଳେଚ୍ଛା 
ପରିତ୍ୟାଗ ହୋଇଯାଏ । ଫଳେଚ୍ଛା ପରିତ୍ୟାଗ ହୋଇଗଲେ 
ଶାନ୍ତି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ। 


ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବାନ ୯ମ, ୧୦ମ ଓ ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
କ୍ରମାନ୍ୟରେ ଯେଉଁ ତିନୋଟି (ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ, ଭଗବଦର୍ଥ 
କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ) ସାଧନା ବର୍ଣନା କଲେ, ବିଗ୍ରାରପୂର୍ବକ 


* ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ ନ କରିବା ପାଇଁ ଦୃଢ଼ ନିର୍ିୟ କଲେ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହେବ-- ହୁଏତ ବିହିତ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେବ, ନଚେତ୍‌ ସର୍ବଥା ନିବୃଭି 
ହେବ। ବିହିତ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ନିର୍ମଳ ହୁଏ ଏବଂ ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତି ହେଲେ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ୍‌ ଠାରେ ସିତି ହୁଏ। ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତିର ଅର୍ଥ 
ବାସନାରହିତ ଅବସ୍ତା; ଅକର୍ମଣ୍ୟତା ବା ଆଳସ୍ୟ ନୁହେଁ । କାରଣ ଆଳସ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


ଦେଖିଲେ ସେଥୁରେ (କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ ବ୍ୟତୀତ) ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସାଧନାରେ ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ସାଧନା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ; ଯଥା--(୧) 
ଅଭ୍ୟାସଯୋଗରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଜନ, 
ନାମଜପ ଇତ୍ୟାଦି କରାଯାଉଥୁବାରୁ ତାହା ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଭଗବଦଥ କମି ଏବଂ ନାଶବାନ୍‌ ଫଳର ଇଜ୍ରା ନ ରହିବାରୁ 
ସେଥୁରେ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ, ( ୨୨ ଭଗବଦର୍ଥ 
କର୍ମରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମ ହେଉଥୁବାରୁ ତାହା 
ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ ଏବଂ ନାଶବାନ୍‌ ଫଳର ଇଢ଼ା ନ ରହିବାରୁ 
କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ ମଧ୍ୟ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 

ବାସ୍ତବରେ ସାଧକ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ଯ, 
ଧ୍ଯେୟ ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଦୂଢ଼ କରିବା ଉଚିତ। ତା”ପରେ 
ପ୍ରକୃତରେ ତା'ର କାହା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ତାହା ସେ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ତେଣିକି ସେ ଅଭ୍ଯାସ, 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥ କର୍ମ ବା କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ ଇତ୍ୟାଦି 
ଯେକୌଣସି ସାଧନା କରୁ ପଛେ, ତାହା ତାୀଂପାଇଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ହେବ । ଯେତେବେଳେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ସାଧକର 
ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେବ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେ ଜାଣିଯିବ 
ଯେ ଅନାଦିକାଳରୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ତାର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ସେତେବେଳେ ତାଂପକ୍ଷେ କୌଣସି ସାଧନା 
ଛୋଟ ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ। କେବଳ ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କୌଣସି ସାଧନାକୁ ଛୋଟ ବା ବଡ଼ କୁହାଯାଏ । ବାସ୍ତବରେ 
ମୂଳ ହେଲା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ତେଣୁ ସାଧକ ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଶୈଥୂଲ୍ଯ ନ ଆସିବା ପାଇଁ ସାବଧାନ ହେବା ଉଚିତ । 

ସାଧକର ଅଭିରୁଚି' ଓ 'ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଉପରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ସାଧନାର ସୁଗମତା ଓ କଠିନତା ନିର୍ଭର କରେ । କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ଅଭିରୂଚି ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ କରିନେଲେ ସାଧନା 
ସୁଗମ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ସଂସାର ପ୍ରତି ଅଭିରୁଚି ଥିଲେ ଓ ଭଗବତ୍‌- 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲେ ସାଧନା କଠିନ ହୁଏ। 

ଭୋଜନ ପୂର୍ବରୁ ସମସ୍ତଙ୍କର କ୍ଷୁଧା ସମାନ ଏବଂ ଭୋଜନ 
କଲାପରେ ତୃଷ୍ତି ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କର ପାଇଁ ସମାନ, କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ଭୋଜନର ରୁଚି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ୟ 
ବିଭିନ୍ନ ରକମର ହୋଇଥାଏ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସାଧକମାନର୍କୀର 
ରୁଚି, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ଯତାନୂସାରେ ସାଧନାରେ ଭିନ୍ନତା 
ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଅପ୍ରାପ୍ତିର ଦୁଃଖ ଓ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର 
ଅଭିଳାଷ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକମାନର୍କୀର ସମାନ ହୁଏ। ସାଧକ 
ଯେଉଁ ଶ୍ରେଣୀର ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, ସାଧନାର ପୂର୍ଣ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରୂପକ ଆନନ୍ଦର ଅନୂଭୂତି (ତୃପ୍ତି) 
ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ହୁଏ । 

ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗଂରେ ଅର୍ଜୁନସ୍ତୁ ନିମିତ୍ତ କରି ଭଗବାନ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ୍ତ କଲ୍ଯାଣ ନିମନ୍ତେ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର 
ସାଧନା ପ୍ରଣାଳୀର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ( ୧) ସମର୍ପଣଯୋଗ, 
(୨) ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ, (୩) ଭଗବାନଙ୍କର ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ସମ୍ପାଦନ ଓ (୪୨) ସର୍ବକର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ। ଗ୍ରରୋଟିଯାକ 
ସାଧନାର ଫଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ସାଧକମାନର୍କ୍ଵର ରୁଚି, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ୟତାର ଭିନ୍ନତା 
ହେତୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସାଧନାର ବଣ୍ଣ୍ରିନା କରାଯାଇଛି । ବାସ୍ତବରେ 
ଗ୍ବରୋଟିଯାକ ସାଧନା ସମାନଭାବେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ଏଥୂପାଇଁ ସାଧକ ଯେଉଁ ସାଧନାମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କଲେ ବି 
ତାହାକୁ ସେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରିବା ଉଚିତ । 

କୌଣସି ଦୃଶ୍ଳିରୁ ବି ନିଜ ସାଧନାକୁ ହୀନ ନିମ୍ନ 
ଶ୍ରେଣୀର) ମନେ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ଏବଂ ସାଧନାର 
ସଫଳତା (ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ରି) ବିଷୟରେ କେବେ ନିରାଶ 
ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ କୌଣସି ସାଧନା ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର 
ନୁହେଁ। ଯଦି ସାଧକର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି 
ଏବଂ ଯଦି ତା'ର ରୂଚି, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ଯତାନୂସାରେ 
ସାଧନା ନିର୍ଶ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ, ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ତୀବ୍ର ଲାଳସା 
ଥାଏ ଏବଂ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ତତ୍ପରତା (ନିଷ୍ଠା) ସହକାରେ 
ସାଧନା କରୁଥାଏ, ତା'ହେଲେ ସମସ୍ତ ସାଧନା ସମାନ । 
ସାଧକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ତପ୍ରତା ବିଷୟରେ କେବେ 
ହତୋସାହ ହେବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ଭଗବାନ ସାଧକଠାରୁ 
କେବଳ ଏତିକି ଆଶା ରଖନ୍ତି ଯେ, ସେ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ର 
ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ଯୋଗ୍ୟତାକୁ ସାଧନାରେ ବିନିଯୋଗ କରିଦେଉ । 
ସାଧକ ହୁଏତ ଭଗବତ୍ଵତତ୍ତ୍ବତକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣି ନ ଥାଇ 
ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ଭାବ, ସାମର୍ଥ୍ଯ, 
ତତ୍ପରତା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଭଲଭାବେ ଜାଣନ୍ତି । ସାଧକ ଯଦି 
ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ଭାବ, ଚେଷ୍ଟା, ତତ୍ପରତା ଓ ନିଷ୍ଠା 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ଆଦୌ ଉଣା ନ ରଖେ, ତା'ହେଲେ ଭଗବାନ 
ସ୍ବୟଂ ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ନିଜର ଉଦ୍ଯମ, 
ବଳ, ଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦିର ବିନିମୟରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ 
ନୂହେଁ। ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରଦତ୍ତ ବଳ, ଜ୍ଞାନ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଯଦି 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ବିନିଯୋଗ କରି ଦିଆଯାଏ, ତେବେ 
ଭଗବାନ କୃପାପୂର୍ବକ ସାଧକକୁ ନିଜର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇ ଦିଅନ୍ତି । 

ସଂସାରରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ସବୁଠୂ ସହଜ ଏବଂ 
ଏଥୁରେ ସମସ୍ତେ ଅଧ୍ଧକାରୀ। କାରଣ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର କର୍ମ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୂ କୌଣସି ଦୁ ଇଜଣ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ 
ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ସମାନଭାବେ ମିଳିପାରେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ 
(ଭଗବାନ ଅଦ୍ରିତୀୟ ହୋଇଥୁବାରୁ) ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନଭାବେ 


ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏଏ¦ କାରଣ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କର୍ମଜନିତ ନୁହେଁ। 

ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ନିମିତ୍ତ ସଂସାର ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ଯ ଓ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଉକଣ୍ଠା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ। ଏ ଦୁଇଟି 
ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସାଧନା ତୀବ୍ର ହୋଇଗଲେ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତ ଥାପି ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର 
ଉଳଣ୍ଠାରେ ବିଶେଷ ଶକ୍ତି ରହିଛି। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଗ୍ବରୋଟି ସାଧନା ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମ ତିନୋଟି 
ସାଧନା ମୁଖ୍ୟତଃ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଉଲ୍ଣ୍ଠା ଜାଗ୍ରତ 
କରାଏ ଏବଂ ଚତୁଥି ସାଧନାଟି (କର୍ମଫଳ-ତ୍ୟାଗ) ପ୍ରଧାନତଃ 


± ଶୁମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଯେକୌଣସି ସାଧନା କରାଯାଉ ପଛେ, ଯେତେବେଳେ 
ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଦୁଃଖଦାୟୀ ପ୍ରତୀତ ହେବ ଏବଂ ତାହା 
ହୃଦୟରୁ ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ (ଭଗବତ୍‌- 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂବାରୁ) ଭଗବାନବକ୍କୀ ଆଡ଼କୁ ସ୍ବତଃ 
ପ୍ରଗତି ହେବ ଏବଂ ଭଗବାନର୍କୀ କୃପାବଳରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଯିବ। 

ସେହିପରି ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ପରମପ୍ରିୟ 
ଲାଗିବେ, ତାଙ୍କ ବିନା ରହି ହେବ ନାହିଁ, ତାଙ୍କ ବିୟୋଗରେ 
ହୃଦୟ ବ୍ଯାକୁଳତାରେ ଫାଟିଗଲା ପରି ଅନୂଭବ ହେବ, 


ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରାଇଦିଏ। ସେତେବେଳେ ଅତିଶୀଘ୍ର ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ। 


ମିଶନ କ/ବ- ଅଭ୍ୟାସ, ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ଓ ଧ୍ୟାନ ତିନୋଟିଯାକ କରଣସାପେକ୍ଷ ହୋଇଥୂୁବାସ୍ତଳେ କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ 
କରଣନିରପେକ୍ଷ ଅଟେ। ସାଧାରଣତଃ ଲୋକମାନର୍କ୍ଚର କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗରୂପକ ସାଧନା ପ୍ରତି ନିକୃଷ୍ଟବୁଦ୍ଧି ଥୂବାରୁ 
ଏହାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କୁହାଯାଇଛି। ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ପୂର୍ବବର୍ତୀ ତିନୋଟି ସାଧନାଠାରୁ କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ବାସ୍ତବରେ ଏହି ଗ୍ବରୋଟିଯାକ ସାଧନା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ଯେଉଁମାନଙ୍କ୍ରର ତ୍ଯାଗ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଛି, ଏଗୁଡ଼ିକ 
ସେହି ସାଧକମାନର୍କ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ । 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ କଥୂତ ଗ୍ବରୋଟି ସାଧନାରେ ଦଶମ ଶ୍ଳୋକରେ କଥୂତ “ମଦଥିମପି କମାଣି'” (ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ 
କର୍ମ କରିବା) କୁ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇ ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ 'ମଦଥିମପି କମାଣି'ରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭକ୍ତିରେ ସାଧନା ପୂର୍ଣ୍ରତା 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ। ତେଣୁ ଭକ୍ତି ଓ ତ୍ଯାଗ ଉଭୟ ସାଧନା ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 

କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ କହିଲେ କର୍ମର ଫଳେଢ୍ରା ତ୍ଯାଗକୁ ବୁଝାଏ। ଇଜ୍ଜା ଅନ୍ତରରେ ହୁଏ ଏବଂ ଫଳତ୍ଯାଗ 
ବାହାରେ ହୁଏ। ଫଳ ତ୍ଯାଗ କଲେ ମଧ୍ଯ ଭିତରେ ଇଢ଼୍ରା ରହିପାରେ। ତେଣୁ କର୍ମର ଫଳେଢ଼ା ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ । ଇଢ଼ା ପରିତ୍ଯାଗ ହୋଇଗଲେ ଜନ୍ମମରଣର ମୂଳ କାରଣ ରହେ ନାହିଁ। 


ପ୍ରକୃତରେ ବସ୍ତୁ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ମୁକ୍ତି ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ବସ୍ତୁର ଇଚ଼଼ା ତ୍ଯାଗ କଲେ ମୁକ୍ତି ହୁଏ । 
===== ^ ==== 


ସନ୍ଫନମିର୍ଗରୁଣୀନିକଳାର ବ୍ରହ୍ମଜ ଜପାସଳ ¿ ଦଗୁଣଂଯାଳାର ଜରଚାଳଗ୍ରନ ଜପାସକଳମୀଳଙ୍କ ମଧ୍ଯନ ଭଗବାନ ସଂଗୁଣଂ 
ଜପାସଳମାନଙ୍କୁ ଭେନ୍ଦ କହି ଅର୍ନନଙ୍କୁ ଯଗୁଣ-କପୀଦନା କଳିବ/ କିମନ୍ତ ଆଜ୍ଞା ୦୧୫ / ଭଗବନ ସଂଗୁଣ-ନପାସଲଳାନ ଅନ୍ତର୍ମତ 
ଜରଚନ଼ତାଙିନ ରୂ6ଜେ/ଟି ଯାଧନାନକୁ / £ ଚୁ ୧ ୧୩ ଜୋକ ପର୍ୟ୍ଯନ ବର୍ଷନ/ ଳଣଲେ / ବର୍ଞମାଳ ୧୩୩ ଚୁ ୧ ୯'ଣ ନୋଳ ପର୍ଯ୍ଯଳ 
ଜଜଂଚାଳ ପୀ୍ଷଟି ଡଳଜଣ6ନେ ଜଳ ଘ6ଜ/ଟି ଯାଧନଲ/ ନଜ/ ଯିନ୍ବସ/ ଠା 6ହାଇସବ/ ନିଳଜ ଡିୟ' ଭଳୁଙକ ଲଣଣ ବର୍ଶନ/ କ୍ଠୁଛଳି / 
୧୩ @ ୧୪୮୩ ନୁଇଟି ୟୌନ ଦିଶିସ ଭଥନୀ ପଳନଣନରେ ଦିଦ୍ଧ ଜକ୍ତର୍କକ ବ/ଜଟି ଲଷଣୀ ବର୍ଷନା କରଯାଇଛି / 


ଅଦ୍ରେଷ୍ଟା ସବିଭୂତାନାଂ ମୈତ୍ରଃ କରୁଣ ଏବ ଚ। 
ନିମିମୋ ନିରହତ୍ଗ୍ରାରଃ ସମଦୁଃଖସୁଖଃ କ୍ଷମୀ॥ ୧୩॥ 


ସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ ସତତଂ ଯୋଗୀ ଯତାମ୍ବାା ଦୃଢନିଶ୍ଚୟଃ । 
ମଯ୍ୟପିତମନୋବୁଦଵିର୍ଯୋ ମଭକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ॥ ୧୪॥ 


ଅନୟ _ ଯଃ=ଯେ; ସବିଭୂତାନାମ୍‌=ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର ପ୍ରତି; ଅଦେଷ୍ଠାଇଁଦେଷଭାବଶୂନ୍ଯ; ମୈତ୍ରଃ-ମିତ୍ରଭାବାପନ୍ତ; 
ଚ=ଓ; କରୁଣଃ, ଏବ=ଦୟାଳୁ; ନିମିମଃ-ମମତାରହିତ; ନିରହଂକାରଃ=ଅହଂକାରରହିତ; ସମଦୂଃଖସୁଖଃଇ ସୁଖଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ରିରେ 
ସମଭାବାପନ୍ତ: କ୍ଷମୀ-କ୍ଷମାଶୀଳ, ସତତମ୍‌= ନିରନ୍ତର; ସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ= ସନ୍ନୁଷ୍;, ଯୋଗୀ ଇ-ଯୋଗୀ; ଯତାମ୍ା ଶରୀର ସଂଯମୀ; 
ଦୂଢନିଶ୍ଚୟଃ¬ଦୃଢ଼ନିଶୃୟୀ (ଏବଂ) ; ମୟି-ଁମୋ'ଠାରେ; ଅର୍ପିତମନୋବୁଵିଃ ମନ-ବୁଦି ଅର୍ପଣ କରିଛି; ସଃ, ମଭକ © -ମୋର 
ସେହି ଭକ୍ତ: ମେଚମୋତେ; ପ୍ରିୟଃ-ପ୍ରିୟ ଲାଗେ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୩-୧୪] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଦ୍ରେଷଭାବଶୂନ୍ଯ, ମିତ୍ରଭାବାପଲ ଓ ଦୟାଳୁଥ ମମତାରହିତ, ଅହଂକାରରହିତ, 
ସୁଖଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ରିରେ ସମଭାବାପନ୍ତ, କ୍ଷମାଶୀଳ, ନିରନ୍ତର ସନ୍ତୁଷ୍ଟ, ଯୋଗୀ, ଶରୀର ସଂଯମୀ, ଦୃଢ଼ନିଶୃୟୀ ଏବଂ 
ମୋ'ଠାରେ ମନବବୁଦି ଅପିଣ କରିଛି, ମୋର ସେହି ଭକ୍ତ ମୋତେ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। 


ବ୍ଯା/¬ 'ଅଦେଷ୍ଠା ସବିଭୂତାନାମ୍‌'-- ଅନିଷ୍ଠକାରୀ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-¬ (୧) ଇଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧନ, ମାନ, 
ବଡ଼ିମା, ଆଦର-ସକାର ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାପ୍ରିରେ ବାଧା ପ୍ରଦାନକାରୀ 
ଏବଂ ( ୨) ଅନିଷ୍କ୍, ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା, ବ୍ୟକି, ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦିର 
ସଂଯୋଗକାରୀ। ଭକ୍ତଙ୍କ ଶରୀର, ମନ, ବୁଵି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତର କେହି ଯଥେକ୍ରା ପ୍ରତିକୂଳ ବ୍ଯବହାର କଲେ ବି, 
ଅନୁକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଘ୍ନ ସ୍ପଦ୍ଟ୍କ କଲେ ବି, କିମ୍ବା ଯେକୌଣସି 
ଶାରୀରିକ ଓ ଆର୍ଥିକ କ୍ଷତି କଲେ ବି ଭକ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ତା'ପ୍ରତି କେବେ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଦେଷଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। 
କାରଣ ସେ ନିଜ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଦେଖନ୍ତି । 
ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ସେ କାହା ସହିତ ବା ବିରୋଧ କରିବେ-- 
ନିଜ ପ୍ରଭୁମୟ ଦେଖହିଁ ଜଗତ କେହି ସନ କରହିଁ ବିରୋଧ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୧୧୨ ଖ) 
କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ, ସେ ଅନିଷ୍ଟରକାରୀର୍ଜର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାକୁ ଭଗବାନଙ୍କର କୃପାପୂର୍ଣ ମଙ୍ଗଳମୟ 
ବିଧାନ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି! 
ସ୍ବରୂପତଃ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ। 
ତେଣୁ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ସାମାନ୍ଯ ବି ଦ୍ରେଷଭାବ 
ରଖିବା ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରତି ଦ୍ବେଷଭାବ ରଖିବା ସହିତ 
ସମାନ। କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ଦ୍ବେଷଭାବ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ଓ ଅନନ୍ଯପ୍ରେମ ହେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ଦ୍ରେଷଭାବଶୃନ୍ଯ 
ହେଲେ ଯାଇ ପୂର୍ଶ୍ର ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ସମ୍ଭବ । 
ଏଥୂପାଇଁ ଭକ୍ତଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ଆଦୌ 
ଦ୍ବେଷଭାବ ନ ଥାଏ। 
'ମୈତ୍ରଃ କରୁଣ ଏବ ଚ'*-- ଭକ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 


କେବଳ ପ୍ରାଣୀମାନର୍ବ୍ଚ ପ୍ରତି ଯେ ଦ୍ବେଷଭାବନା ନ ଥାଏ, 


ତା'ନୁହେଁ, ବରଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ପ୍ରତି ଭଗବଭାବ ଥୂବାରୁ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କ୍ପ ଦ୍ବାରା ମୈତ୍ରୀପୂର୍ଶି ଓ ଦୟାପୂର୍ଶି ବ୍ୟବହାର 
ହୁଏ। ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀରଙ୍ଗୀର ସୁହୂଦ୍‌-- 'ସୁହୁ ଦଂ 
ସବିଭୂତାନାମ୍‌' (ଗୀତା ୫ | ୨୯) | ଭଗବାନର୍କୀର ସ୍ବଭାବ 
ଭକ୍ତକ୍କଠାରେ ଅବତରିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀଜ୍କର ସୁହୃଦ୍‌ ହୋଇଥାଆନ୍ତି _ 'ସୁହୁଦଃ ସବିଦେହିନାମ୍‌' 


(ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତ ୩ । ୨୫ | ୨୧) | ଏଥୁପାଇଁ ବିନା ସ୍ବାର୍ଥରେ 
ଭକ୍ତଙ୍କର ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ନ ପ୍ରତି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ମୈତ୍ରୀ 
ଓ ଦୟା ଭାବ ରହେ-- 
ହେତୁ ରହିତ ଜଗ ଜୁଗ ଉପକାରୀ । 
ତୁମ୍‌ହ ତୂମ୍‌ହାର ସେଞ୍ବକ ଅସୁରାରୀ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୪୭ | ୩) 

ଭକ୍ତ ନିଜର ଅନିଷ୍ଟ କରୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ମଧ୍ଯ 
ମିତ୍ର ସଦୃଶ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି କାରଣ ତାଙ୍ଚ୍ରର ଭାବନା 
ଯେ, ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ଅନିଷ୍ଟରୂପରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ବିଧାନକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟରୂପ ଦେଇଛି। ଏଣୁ ସେ ଯାହା କିଛି କରିଛି, ତାହା 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଠିକ୍‌। କାରଣ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦ ବିଧାନ ସର୍ବଦା 
ମଙ୍ଗଳମୟ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଭକ୍ତଙ୍କର ମତରେ 
ଅନିଷ୍ଟକାରୀ (ଅନିଷ୍ଟ କରିବାରେ ନିମିତ୍ତ ହୋଇ) ତାର୍ଦ୍ଚର 
ପୂର୍ବକୃତ ପାପକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ନାଶ କରୁଥୂବାରୂୁ ସେ 
ବିଶେଷରୂପେ ଆଦରର ପାତ୍ର। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକର ଭାବନା ଥାଏ ଏବଂ ରହିବା ମଧ୍ୟ 
ଉଚିତ ଯେ, ଅନିଷ୍କକାରୀ ତା”ର ପୂର୍ବକୃତ ପାପର ଫଳ 
ଭୋଗ କରାଇ ତାକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରୁଛି । ଯଦି ସାଧାରଣ ସାଧକ 
ଅନ୍ତରରେ ବି ଅନିଷ୍ଟ୍କକାରୀ ପ୍ରତି ମୈତ୍ରୀ ଓ କରୁଣା ଭାବ 
ରହେ, ତେବେ ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତର୍କ୍ଵ କଥା କ”ଣ କହିବା? ସିଦ୍ଧ 
ଭକ୍ତଙ୍କର କେବଳ ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ପ୍ରତି ନୁହେଁ, ବରଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଶେଷଭାବରେ ମୈତ୍ରୀ ଓ ଦୟାଭାବ ରହେ। 

ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ ଚିତ୍ତଶୁଦ୍ଧିର ଗ୍ବରୋଟି 
ଉପାୟ ବଶ୍ରିତ ହୋଇଛି-- 

'ମୈତ୍,ୀକ ରୁ ଣାମୁଦି ତେ।ପେକ୍ଷାଣାଂ ସୁଖ ଦୁ 8ଖପୁଣ୍ୟା- 
ପୁଣ୍ୟବିଷୟାଣାଂ ଭାବନାତଶ୍ଚିତ୍ତପ୍ରସାଦନମ୍‌ ୮' (୧ | ୩୩) | 

“ସୁଖୀମାନର୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ମୈତ୍ରୀଭାବ, ଦୁଃଖୀମାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି 
କରୁଣାଭାବ, ପୁଣ୍ୟାମ୍ରାମାନର୍କ ପ୍ରତି ମୁଦିତା ଭାବ (ପ୍ରସନ୍ନତା) 
ଓ ପାପାମ୍ର୍ରାମାନବ୍କ୍ର ପ୍ରତି ଉପେକ୍ଷାଭାବ ରଖିଲେ ଚିତ୍ତ 
ନିର୍ମଳ ହୁଏ।” 

କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଏହି ଗ୍ବରୋଟି ଉପାୟକୁ ମୋଟ 
ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରିଛନ୍ତି- 'ମୈତ୍ରଃ ଚ କରୁଣଃ' | ତାପର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ସୁଖୀଲୋକ ଓ ପୁଣ୍ୟାମ୍ପାମାନର୍କୀ 


୬» ଏଠାରେ ଭକ୍ତଙ୍କର ଯେଉଁ ସବୁ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଶ୍ଵନା କରାଯାଇଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ଜ୍ଞାନୀ (ଗୁଣାତୀତ) ପୁରୁଷଜ୍ତ (ଗୀତା ୧୪ | ୨୨--୨୫ ରେ 
ବର୍ଶ୍ରିତଃ ଲକ୍ଷଣ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଧକ ଓ ବିଶେଷତ୍କସମ୍ପନ୍ନ । “ମୈତ୍ରଃ' ଓ “କରୁଣଃ' ପଦ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ କେବଳ ଭକ୍ତକ୍ବ ଲକ୍ଷଣରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 
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ପ୍ରତି “ମୈତ୍ରୀ ଭାବ ଥାଏ ଏବଂ ଦୁଃଖୀଲୋକ ଓ ପାପାମ୍ଳାମାନକ୍କୀ 
ପ୍ରତି “କରୁଣା” ଭାବ ଥାଏ । 

ଦୁଃଖ ପାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଅପେକ୍ଷା ଦୁଃଖ ଦେଉଥୂୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରେ (ଉପେକ୍ଷା ଭାବ ନ ହୋଇ) ବେଶୀ ଦୟା 
ରହିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ତ (ପୂର୍ବ 
ପାପର ଫଳ ଭୋଗ କରି) ପାପମୁକ୍ତ ହେଉଛି, ମାତ୍ର ଦୁଃଖ 
ଦେଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ନୂତନ ପାପ କରୁଛି। ତେଣୁ ଦୁଃଖ 
ଦେଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ବିଶେଷ ଦୟାର ପାତ୍ର। 

“ନିମିମଃ”-_ ଯଦ୍ୟପି ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ ପ୍ରତି ଭକ୍ତବ୍କର 
ମୈତ୍ରୀ ଓ କରୁଣା ଭାବ ଥାଏ, ତଥାପି ତାର୍ଚ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ 
କାହା ପ୍ରତି କିଞ୍ଚିଚ୍ସାତ୍ର ମମତା ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ 
ପ୍ରତି ଥିବା ମମତା (ମୋର ଭାବ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସଂସାର 
ବନ୍ଧନରେ ଜଡ଼ିତ କରେ। ଭକ୍ତ ମମତାରହିତ ହୋଇଥାନ୍ରି। 
ନିଜର ତଥାକଣଥୂତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କର ଆଦୌ ମମତା ନ ଥାଏ। ସାଧକର ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି 
ଯେ, ସେ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ତ ମମତା ଦୂର କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହୂଛି ମାତ୍ର ନିଜ ଶରୀର, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରୁ ମମତା 
ଦୂର କରିବା ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦେଉ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ 
ସେ ପୂର୍ଣିଭାବରେ ନିର୍ମମ ହୋଇ ପାରୁ ନାହିଁ। 

“ନିରହଙ୍କାରଃ୮-- ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ଜଡ଼ପଦାର୍ଥକୁ 
ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେ କରିବାରୁ ଅହଂକାର ଜାତ ହୁଏ। 

ଭକ୍ତଙ୍କର ନିଜ ଶରୀରାଦି ପ୍ରତି କିଜଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ଅହବୁଦ୍ଧି 
ନ ଥୂବାରୂ ତଥା କେବଳ ଭଗବାନଙ୍ଗୀ ସହିତ ତାଙ୍କୁ ନିତ୍ଯ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୁଭବ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାର୍ଚ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ଦିବ୍ୟ ଓ ଅଲୌକିକ ଗୁଣମାନ ସ୍ବତଃ ପ୍ରକାଶ 
ପାଏ। ସେହି ସବୁ ଗୁଣକୁ ମଧ୍ଯ ସେ ନିଜର ମନେ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ବରଂ (ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥୁବାରୁ) ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର 
ମନେ କରନ୍ତି । ସେହି ସମସ୍ତ ଗୁଣ “ସତ୍‌” (ପରମାମ୍ବରାର୍କୟ ର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ “ସଦ୍‌ଗୁଣ' କୁହାଯାଏ | ତା'ହେଲେ 
ଭକ୍ତ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ବୋଲି କିପରି ବା ମନେ 
କରିବେ! ଏଥୁପାଇଁ ସେ ସର୍ବଥା ଅହଂକାର ଶୂନ୍ଯ ହୋଇଯାଆନ୍ି | 

“ସମଦୁଃଖସୁଖଃ'--ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଭକ୍ତ 
ସର୍ବଦା ସମ ରହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୂକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା 
ତାର୍କ୍ଭ ହୃଦୟରେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ, ହର୍ଠିଂଶୋକ ଆଦି ବିକାର 
ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ ନାହିଁ। 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଗୀତାରେ “ସୁଖ ଓ ଦ୍ରୁଃଖଂ ପଦ ଅନୂକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି (ଯାହାକି ସୁଖଦୁଃଖ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବାର 
କାରଣ) ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏବଂ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜାତ ହଷଂ- 
ଶୋକାଦି ବିକାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ମନୂଷ୍ଯକୁ ସୁଖୀ- 
ଦୁଃଖୀ କରି ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ | ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମ ରହିବାର 
ଅର୍ଥ ଅନୂକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ 
ନିଜଠାରେ ହର୍ଷ-ଶୋକାଦି ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ ନ ହେବା। 

ଭକ୍ତକ୍କର ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପ୍ରଭୂତିର 
ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପ୍ରାଣୀ, ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା 
ଇତ୍ୟାଦିର ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ ହେଲେ ତାଙ୍କୁ ଅନୂକୂଳତା 
ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାର “ଜ୍ଞାନ' ହୁଏ ସତ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ହର୍ଷ-ଶୋକାଦି କୌଣସି 'ବିକାର' ଉତ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ | ଏଠାରେ 
ଜାଣି ରଖିବା କଥା ଯେ, ପରିସ୍ଥିତିର ଜ୍ଞାନ ଦୋଷାବହ 
ନୂହେଁ, ବରଂ ତାକୁ ନେଇ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବିକାର ଉଧ୍ପନ୍ନ 
ହେବା ଦୋଷାବହ। ଭକ୍ତ ପୂର୍ଷରୂପେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ, ହର୍ଷ- 
ଶୋକ ପ୍ରଭୂତି ବିକାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ 
ଭକ୍ତଙ୍କ ଶରୀରରେ କୌଣସି ବ୍ୟାଧ୍ଧ ହେଲେ ତାଙ୍କୁ ଶାରୀରିକ 
କଷ୍ଟର ଜ୍ଞାନ (ଅନୁଭବ) ହେବ ସତ, ମାତ୍ର ତାଙ୍କୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
କୌଣସି ବିକାର ଉମ୍ପନ୍ତ ହେବ ନାହିଁ। 

କ୍ଷମୀ---ନିଜ ପ୍ରତି ଅପରାଧ କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ 
କୋଣସି ଶାସ୍ତି ଦେବାର ଇଚ୍ଛା ନ ରଖି ଯିଏ କ୍ଷମା 
କରିଦିଏ, ତାକୁ ଓକ୍ଷମୀ” କହନ୍ତି । 

ଭଗବାନ ଭକ୍ତଙ୍କ ଲକ୍ଷଣରେ ପ୍ରଥମେ ଅଅଦୁେଷ୍ଟାଂ 
ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ଅପରାଧୀ ପ୍ରତି ଭକ୍ତଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ 
ଦ୍ରେଷଭାବ ରହେ ନାହିଁ ବୋଲି କହିଲେ। ଏବେ ଏଠାରେ 
କ୍ଷମୀ” ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଭକ୍ତର୍କ ପ୍ରତି ଅପରାଧ 
କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ବା ଅନ୍ଯ କାହା 
ଦ୍ବାରା ଶାସ୍ତି ନ ମିଳୁ, ଭକ୍ତକ୍କର ଏପରି ଭାବନା ଥାଏ। 
ଏଭଳି ଅଲୌକିକ କ୍ଷମାଭାବ ଭକ୍ତଙ୍କର ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ। 

'ସନ୍ତୁଷ୍ଟାଃ ସତତମ୍‌'*-- ମନୋନୁକୂଳ ପାଣୀ, ପଦାର୍ଥ, 
ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିର ସଂଯୋଗରେ ଏବଂ ମନର 
ପ୍ରତିକୂଳ ପ୍ରାଣୀ ପଦାଥି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିର 
ବିୟୋଗରେ ଜୀବ ଏକ ପ୍ରକାର ସନ୍ତୁଷ୍ଟି ଅନୁଭବ କରେ। 
ବିଜାତୀୟ ଓ ଅନିତ୍ୟ ପଦାର୍ଥରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୂବାରୁ 


* ଏପରି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଭକ୍ତଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଭାଗବତକାର କହିଛନ୍ତି-¬ 
ସଦା ସନ୍ତୁଷ୍ଟମନସଃ ସର୍ବାଃ ସୁଖମୟା ଦିଶଃ | ଶର୍କରାକଣ୍ଟ କାଦିଭ୍ୟୋ ଯଥୋପାନପ୍ପଦଃ ଶିବମ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତ ୭ । ୧୫ | ୧୭) 
“ଚପଲ ପିନ୍ଧି ଗ୍ବଲୁଥୂବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଯେପରି କଣ୍ଟା, ଗୋଡ଼ି ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରତି ଭୟ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ଯାହାଜ୍ଜା ମନରେ ସନ୍ତୋଷ ରହିଛି, ତାଜା 


ପାଇଁ ସର୍ବ ଦା ସର୍ବତ୍ର ସୁଖ ହିଁ ରହିଥାଏ, ଦୁଃଖ ଆଦୌ ନ ଥାଏ।|'' 


ଶ୍ମୋକ ୧୩-୧୪] 


ସେହି ସନ୍ତୁଞ୍ଝ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହିଁ। ଜୀବ ସ୍ବୟଂ 
ନିତ୍ଯଃ ତେଣୁ ତାକୁ ନିତ୍ଯ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ଅନୁଭୂତିରେ ହିଁ 
ବାସ୍ତବକ ଓ ସ୍ତପାୟୀ ସନ୍ତୋଷ ମିଳେ। 

ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାପରେ ଭକ୍ତ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହନ୍ତି କାରଣ ଭଗବାନବ୍କୀ ଠାରୁ ତାଙ୍କର କେବେ 
ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାରରେ କୌଣସି 
ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାଙ୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଅସନ୍ତୋଷର 
କୌଣସି କାରଣ ନ ଥାଏ। ଏହି ସନ୍ତୋଷ ଯୋଗୁଁ ସେ 
ସଂସାରର କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ମହତ୍ତ୍ଵବବୁଦ୍ଧି ରଖନ୍ତି ନାହିଁ । 

ସନ୍ତୁଷ୍ଟାଃଂ ସହିତ “ସତତମ୍‌” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ଭଗବାନ ଭକ୍ତଙ୍କର ଶାଶ୍ବତ, ଅକ୍ଷୟ ଓ ଅପରିବର୍ତନୀୟ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷଣ କରାଇଛନ୍ତି। କର୍ମଯୋଗ, 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବା ଭକ୍ତିଯୋଗ ଇତ୍ଯାଦି ଯେ କୌଣସି 
ଯୋଗମାର୍ଗରେ ସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରି ଥୂବା ମହାପୁରୁ ଷର୍ଚ୍ଚର 
ଏପରି ସନ୍ତୁଞ୍ଚି (ଯାହା ବାସ୍ତବ) ନିରନ୍ତର ରହେ। 

ଯୋଗୀ'--ଭକ୍ିିଯୋଗ ଦୁରା ପରମାମୂପ୍ରାପୂ (ନିତ୍ଯ- 
ନିରନ୍ତର ପରମାମ୍ରରାନ୍ଦ୍ର ଠାରେ ସଂଲଗ୍ନ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଏଠାରେ 
ଯୋଗୀ” କୁହାଯାଇଛି । 

ବାସ୍ତବରେ ପରମାମ୍ଦରାଙଚ୍ଚ ଠାରୁ କେବେ କାହାରି 
ବିୟୋଗ ହୋଇ ନାହିଁ, ହୁଏ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି 
ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ। ଯେ ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ଅନୁଭବ 
କରି ସାରିଛନ୍ତି ସେ “ଯୋଗୀ” ଅଟନ୍ତି । 

ଯତାମ୍ପାଂ--ଯାହାର୍କର ମନ-ବୁ ଝି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମେତ 
ଶରୀର ଉପରେ ପୂର୍ଶ୍ର ଅଧୂକାର ଅଛି, ସେ ଯତାମ୍ବରା' ଅଟନ୍ି | 
ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କୁ ମନ ବୂଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବଶୀଭୂତ କରିବା ପାଇଁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ସେସବୁ ସ୍ଵତଃ ତାର୍କୀର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ 
ରହନ୍ତି । ଏହି କାରଣରୁ ତାଙ୍କଠାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ- 
ଜନିତ ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା ନ ଥାଏ । 

ବାସ୍ତବରେ ମନ, ବୂଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ସନ୍ମାର୍ଗରେ ପରିଗ୍ରଳିତ ହେବା ଲାଗି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କିନ୍ତୁ ସଂସାର 
ସହିତ ରାଗଯୁକ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯିବାରୁ ଏସବୁ ମାର୍ଟବ୍ଯୁତ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଭକ୍ତକ୍କର ସଂସାର ସହିତ ସାମାନ୍ଯ ବି 
ରାମଯୁକ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହୁ ନ ଥୂବାରୁ ତାର୍କୀର ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସମ୍ପୂର୍ଷ ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ରହନ୍ତି । ଏଥପପାଇଁ 
ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ହୋଇଥାଏ । 

ପ୍ରାୟ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ନ୍ୟାୟମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କରୁଥୁବା 
ସତ୍‌ପୁରୁଷର୍ସ୍ର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ମଧ୍ୟ କଦାପି କୁମାର୍ଗଗାମୀ ହୁଅନ୍ତି 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ନାହିଁ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ରାଜା ଦୁଷ୍ଯନ୍ତଙ୍କ ମନ ଶକୁନ୍ତଳା 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବାରୁ ସେ ନିଃସନ୍ଦେହ ହୋଇଗଲେ ଯେ, 
ଏ ନିଶ୍ଚୟ କ୍ଷତ୍ରିୟ-କନ୍ଯା, ବ୍ରାହ୍ମଣଂକନ୍ଯା ନୂହେଁ। କବି 
କାଳିଦାସଙ୍କ ଉକ୍ତି ଅନୁସାରେ ଯେଉଁଠି ସଦେହ ହୁଏ, ସେଠାରେ 
ସତ୍‌ ପୁରୁଷଜ୍କ୍ଵ ଅନ୍ତଃକରଣର ପ୍ରବୃତ୍ତି ହିଁ ପ୍ରମାଣ-- 
ସତାଂ ହି ସନ୍ଦେହପଦେଷୁ ବସ୍ତୁଷୁ ପ୍ରମାଣମନ୍ତଃକରଣପ୍ରବୃତ୍ତୟଃ ॥ 
(ଅଭିଜ୍ଞାନଶାକୁନ୍ତଳମ୍‌ ୧ | ୨୧) 
ଯଦି ନ୍ଯାୟଶୀଳ ସତ୍‌ପୁରୁଷର୍କୀର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ବତଃ କୁମାର୍ଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ତାଂହେଲେ ସିଦ୍ଧ- 
ଭକ୍ତଙ୍ଟ୍ଗର (ଯିଏ କେବେ ନ୍ୟାୟମାର୍ଟରୁ ବ୍ୟୁତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ) 
ମନଂବୁଦ୍ଧି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟ କୁମାର୍ଟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବେ କିପରି! 
'ଦୃଢନିଶୃୟଃ”-- ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍ଢ ଦୂ୍ଚିରେ ସଂସାରର 
କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ଥାଏ। ତାର୍କ ବୁଦ୍ଧିରେ ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ଦରାଚ୍ଚ ସତ୍ତା ଅଟଳ ହୋଇଯାଇଥାଏ।। ତେଣୁ ତାଙ୍କ 
ବୂଦ୍ଧିରେ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ-ଦୋଷ ୯ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ସଂସାରକୁ ସ୍ପାୟୀ ଦେଖିବା) ରହେ ନାହିଁ । କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ତାଙ୍ଦୁ ନିଜର ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୁଭବ ହେଉଥାଏ; 
ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରେ ତାଙ୍କର ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଟୟ ହୁଏ। ତାଙ୍ସ୍ଟର 
ଏହି ଦୃଢ଼ନିଶୃୟ ବୁଦ୍ଧିରେ ହୁଏ ନାହିଁ ବରଂ “ସ୍ବୟଂଂରେ 
ହୁଏ ଏବଂ ତାହାର ଆଭାସ ବୁଦଵିରେ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 
ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର କରିବାରୁ ଅଥବା 
ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବାରୁ ହିଁ ବୁଦ୍ଧିରେ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଓ ସଂଶୟରୂପକ ଦୋଷ ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ବିପର୍ଯ୍ୟୟ 
ଓ ସଂଶୟଯୁକ୍ତ ବୂଦରି କେବେ ସ୍ଥିର ହୁଏ ନାହିଁ। ଜ୍ଞାନୀ ଓ 
ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୂଷଙ୍କ ବୁଦ୍ଧିର ନିଶ୍ଚୟରେ ନିର୍ଶ୍ରୟରେ) ହିଁ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖା ଯାଇଥାଏ; ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଉଭୟେ 
ସମାନ। ଅଜ୍ଞାନୀର ବୂଦ୍ଦିରେ ସଂସାରର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ବ 
ଥାଏ; କିନ୍ତୁ ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତକ୍ତ ବୁଦ୍ିିରେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଛଡ଼ା କୌଣସି ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନ ଥାଏ 
କି ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ତାଙ୍କ ବୁଦ୍ିି ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଓ 
ସଂଶୟ ଦୋଷରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେ 
ପରମାମ୍ବରାର୍ଜ ଠାରେ ଦୃଢ଼ନିଶ୍ବୟସମ୍ପନ୍ତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । 
'ମଯ୍ୟପିତମନୋବୁଵିଃ' -- ସାଧକ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିକୁ 
ନିଜର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବୋଲି ସ୍ରିର କରିନେଲେ ଏବଂ 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ହୋଇଗଲେ ଯାହା ବାସ୍ତବ) ତା'ର 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ବି ସ୍ବତଃ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ, 
ପୁଣି ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତକ୍କର ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ 
ଅର୍ପିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି, ଏଥରେ କହିବାର କ'ଣ ଅଛି! 


× ସଚ୍ତ କବୀରଦାସ କହିଛନ୍ତି-- 


ଗୋଧନ ଗଜଧନ ବାଜିଧନ, ଓଁର ରତନ ଧନ ଖାନ | ଜବ ଆଵୈ ସଂତୋଷ ଧନ, ସବ ଧନ ଧୂରି ସମାନ | 


892 × ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 
ମଳ ତ ୧୧୭୭ ୨ ୭ାୂୃ୨ା୍‌େୁ ୭୦୭୮  ଚଜଠ 


ଯେଉଁଠି ପ୍ରେମଭାବ ଥାଏ, ମନୁଷ୍ଯର ମନ ସେଠାରେ | କରନ୍ତି। ତେଣୁ ତାବ୍କର ମନ ଓ ବୁଵି ସ୍ବାଭାବି କଭାବେ 
ସ୍ବାଭାବକଭାବେ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ଯାହାକୁ । ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ସଂଯୁକ୍ତ ଥାଆନ୍ତି । 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରେ, ସେଥୁରେ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଯଃ ମଦଭକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃଂ* -- ଭଗବାନଙ୍କର ତ 
ତା'ର ବୁଦି ଆକୃଷ୍ଟ, ହୋଇଯାଏ | ଭକ ପାଇଁ ଭଗବାନର୍ବୀ ¦ ସମସ୍ତେ ପ୍ରିୟ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତଜ୍କର ଭଗବାନଙ୍କୀ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ 
ଠାରୁ ବଳି ଆଉ କେହି ପ୍ରିୟ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ନ ଥାନ୍ତି। ଏପରି କି । କେଉଁଠି ପ୍ରେମ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏପରି ସ୍ଥଳେ “ଯେ ଯଥା ମାଂ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଉପରେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତ ନିଜର ଅଧୂକାର ସାବ୍ୟସ୍ତ । ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ ।'” (ଗୀତା ୪ | ୧ ୧) 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ଏ ସବୁକୁ ସର୍ବଥା ଭଗବାନକ୍କର ମନେ । ଉକ୍ତି ଅନୁଯାୟୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି। 


ଘଜିର୍ଶିଣ୍ଣ ଭ/ବ- ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗୀବ୍କ ଲକ୍ଷଣର ମଧ୍ଯ ବର୍ଣନା ଅଛି (୨ । ୫୫-୭୭୨, ୬ | ୭-¬୯), 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀଙ୍କ ଲକ୍ଷଣର ମଧ୍ୟ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି (୧୪ | ୨ ୨-- ୨ ୫) ଏବଂ ଭକ୍ତକ୍ଞ ଲକ୍ଷଣର ମଧ୍ୟ ବର୍ଣନା ଅଛି (୧୨ | ୧୩-¬ 
୧୯) | ମାତ୍ର କେବଳ ଭକ୍ତଙ୍କ ଲକ୍ଷଣରେ ଭଗବାନ “ଅଦେଷ୍ଟା ସବିଭୂତାନାଂ ମୈତ୍ରଃ କରୁଣ ଏବ ଚଂ'” କହିଛନ୍ତି । ଏହି 
ଲକ୍ଷଣ (ମୈତ୍ରୀ ଓ କରୁଣା) କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ମ ଲକ୍ଷଣରେ କିମ୍ବା ଜ୍ଞାନଯୋଗୀଙ୍କ୍୍‌ ଲକ୍ଷଣରେ ନାହିଁ । କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍କୀ 
ଠାରେ ସମତା ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ମୈତ୍ରୀ ଓ କରୁଣା ନ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତକ୍କ ଠାରେ ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ମୈତ୍ରୀ ଓ କରୁଣା ଥାଏ । 

ଭକ୍ତଙ୍କ ଦୂଷଙ୍ଟିରେ ସକଳ ପ୍ରାଣୀ ସମଗ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଅଙ୍ଗନ ତେଣୁ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍ଚ୍ମର ପ୍ରଭୁ। ତେବେ କିଏ, କାହା 
ସହିତ ଓ କିପରି ଶତ୍ରୁତା କରିବ--“ନିଜ ପ୍ରଭୁମୟ ଦେଖହିଁ ଜଗତ କେହି ସନ କରହି ବିରୋଧ' (ମାନସ, ଉତ୍ତର. 
୧୧୨ଖ) । ଉଦାହରଣାର୍ଥ-କାହାକୁ ରାମ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି, କାହାକୁ କୃଷ୍ଣ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି ଆଉ କାହାକୁ ଶିବ ପ୍ରିୟ 
ଲାଗନ୍ି। ଇଷ୍ଟ୍୍‌ଦେବ ଏପରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଏହି ଭକ୍ତମାନେ ପରମ୍ଫର ଏକ ହୋଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ଧୁ ସବୁ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ପରପ୍ପର ଏକ ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯଦି ଭକ୍ତ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ପରପଘ୍ପର ଭେଟ ହୁଅନ୍ତି, ତାଂହେଲେ 
ଭକ୍ତ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀଙ୍କୁ ଯେତେ ଆଦର କରିବେ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ସେତେ ଆଦର କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଭକ୍ତର୍ନ୍ପ ଲକ୍ଷଣରେ “ସବହି ମାନପ୍ରଦ ଆପୁ ଅମାନୀ” କୁହାଯାଇଛି (ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୩୮ | ୨) | 

ଶ୍ରୀରାମଚରିତମାନସ ଆରମ୍ଭରେ ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୂଳସୀଦାସ ସଜ୍ଜନମାନର୍କୀର ବନ୍ଦନା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଦୁଷ୍ଟମାନକ୍କର ମଧ୍ୟ ହୃଦୟର ସହ ବନ୍ଦନା କରିଛନ୍ତି “ବହୂରି ବଂ ଦି ଖଲ ଗନ ସତିଭାଏ' (ମାନସ, ବାଳ, ୪ | ୧) | 
ଏପରି କେବଳ ଭକ୍ତ ହିଁ କରି ପାରନ୍ତି, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯଦିବା ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ୍୍ରର କେବେ କାହା ସହିତ 
କିଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର ଶତୃତା ନ ଥାଏ, ତଥାପି ତାର୍ଚ୍ଦଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଉଦାସୀନତା ବା ତଟସ୍ତଭାବ ଥାଏ। ବିବେକମାର୍ଟ 
(ଜ୍ଞାନଂ ରେ ବୈରାଗ୍ଯର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ଯ ନୀରସ ଅଟେ। ସେଥୁୂପାଇଁ ଜ୍ଞାନୀଯୋଗୀଙ୍କବ ହୃଦୟରେ 
କଠୋରତା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବୈରାଗ୍ଯ ଓ ଉଦାସୀନତା ଯୋଗୁଁ ବାହାରକୁ କଠୋରତା ଜଣାପଡ଼େ। 

ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ କଠୋରତା ଥାଏ ଏବଂ ସୁଖ ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ କୋମଳତା ଥାଏ। ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ 
ମୋକ୍ଷରୁ ମଧ୍ଯ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ତେଣୁ ତାଚ୍କଠାରେ କଠୋରତା ଥାଏ। ମାତ୍ର ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୁ ସୁଖ ଦେବାର ଭାବ 
ଥୂବାରୁ ଭକ୍ତକ୍କ ଠାରେ ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ କୋମଳତା ଥାଏ। ଶତ୍ରୁ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତକ୍ତ ମନରେ ଦ୍ରେଷ ନ ଥାଏ। ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ 
ପିତା ସଦୂଶ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ମାତା ସଦୃଶ, ତେଣୁ ଭକ୍ତସ୍ପର ଠାରେ ଅଧୂକ କରୁଣା ଭାବ ଦେଖାଯାଏ। 

ଏବଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ତାସ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତ ଯେ କେବଳ ଦ଼େଷ ଶୃନ୍ଯ ହୋଇଥାନ୍ତି ତାଂନୁହେଁ, ସେ 
ମିତ୍ରଭାବାପନ୍ତ ଓ ଦୟାଳୁ ମଧ୍ଯ ହୋଇଥାନ୍ତି। 

'ନିମିମୋ ନିରହଜ୍ତାରଃ'-- ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ପକ୍ଷେ ନିର୍ମମ ଓ ନିରହଗ୍କ୍ାର ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ 
ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗମାର୍ଟରେ ନିର୍ମମ ଓ ନିରହତ୍ଗାର ହେବା କଥା କହିଛନ୍ତି; ଯଥା--କର୍ମଯୋଗରେ 


* ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ କହିଛନ୍ତି-- 
ଅଖିଲ ବିସ୍ବ ୟହ ମୋର ଉପାୟା । ସବ ପର ମୋହି ବରାବରି ଦାୟା॥ 
ତିନ୍‌ହ ମହଁ ଜୋ ପରିହରି ମଦ ମାୟା । ଭଜୈ ମୋହି ମନ ବଚ ଅରୁ କାୟା॥ 
ପୁରୁଷ ନପୁଂସକ ନାରି ଵା ଜୀଵ ଚରାଚର କୋଇ । 
ସର୍ବ ଭାଵ ଭଜ କପଟ ତଜି ମୋହି ପରମ ପ୍ରିୟ ସୋଇ ॥ 
(ମାନସ, ଉତ୍ତର. ୮୭ | ୪, ୮୭ କ) 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 893 
ଚିକ୍‌ ାୋଚାାାାାାନା ଚାଚା ( 5. ମମ ମମ 0000000+030*%0 ୭ ୮. = ଏ ଏ ଏ ଏ 


'ନିମିମୋ ନିରହସ୍ଗାରଃ ସ ଶାନ୍ତିମଧୂଗଚ୍ଛତିଂ (୨ । ୭୧), ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ 'ଅହକ୍କାରଂ......ବିମୁଚ୍ୟ ନିମିମଃ ଶାନ୍ତୋ 
ବ୍ରହମଭୂୟାୟ କଳ୍ପତେଂ (୧୮। ୫୩) ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ “ନିମିମୋ ନିରହଟ୍କ୍ରାରଃ ସମଦୁଃଖସୁଖଃ କ୍ଷମୀ” 
(୧୨।୧୩)। ଏ ବିଷୟରେ ଏକ ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନୋପଯୋଗୀ କଥା ହେଲା ଯେ ଆମର ସ୍ବରୂପ ପ୍ରକୃତରେ 
ଅହଂଭାବଶୃନ୍ଯ ଓ ମମତାଶୃନ୍ଯ। ଅହଂଭାବ (ମୁଁ) ଓ ମମତା (ମୋର) ସ୍ବରୂପରେ ଅଛି ବୋଲି ମାନି ନିଆଯାଇଛି, 
ପ୍ରକୃତରେ ନାହିଁ। ଯଦି ପ୍ରକୃତରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ଥାଆନ୍ତା ତାଂହେଲେ ଆମେ କେବେ ନିର୍ମମ ଓ ନିରହଟ୍ଚ୍ଚାର ହୋଇ 
ପାରନ୍ତେ ନାହିଁ, ତା'ଛଡ଼ା ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିର୍ମମ ଓ ନିରହଜ୍କାର ହେବାକୁ କହି ନ ଥାନ୍ତେ। ଆମେ ନିର୍ମମ 
ଓ ନିରହଂକାର ହୋଇ ପାରିବା ବୋଲି ସିନା ଭଗବାନ ଏ କଥା କହିଛନ୍ତି! 

କର୍ମଯୋଗରେ ପ୍ରଥମେ “କାମନା' ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ ଏବଂ ପରେ କର୍ମଯୋଗୀ ଆପେ ଆପେ ନିର୍ମମ ଓ 
ନିରହବ୍କାର ହୋଇଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୨। ୭୧)। ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ପ୍ରଥମେ “ଅଅହର୍କଚାରଂ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ ଏବଂ ପରେ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଆପେ ଆପେ ନିର୍ମମ ହୋଇଯାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮ । ୫୩)। ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଭକ୍ତ ନିଜକୁ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରି ଦିଅନ୍ତି, ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନଗ୍କ୍ଚ କୃପାରୁ ଆପେ ଆପେ ନିର୍ମମ ଓ ନିରହଟ୍ଚ୍ଚାର ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

'ମଯ୍ଯପିତମନୋବୂଦିଯୌ ମଭଦକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ--ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରି 
ଦେଇଛି, ଏଠାରେ “ମଯ୍ୟପିତମନୋବୁଦ୍ଧିଃଂ ପଦ ସେହି ମନୂଷ୍ଯର ବାଚକ। ସ୍ବୟଂ ଅପିତ ହୋଇଗଲେ ମନ ଓ ବୁଦି 
ମଧ୍ଯ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ଭଗବାନର୍କୀ ନିକଟରେ ଅର୍ଫିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ତେଣିକି ଆଉ କିଛି ଅପିତ ନ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ। 
କାରଣ ସ୍ଵୟଂ ହେଉଛି ପ୍ରଥମ ଏବଂ ମନଂବୁଦଧି ତା'ପର | ଭକ୍ତ ପ୍ରଥମ ଓ ମନୁଷ୍ଯ ପର। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ନିକଟରେ ଅର୍ପିତ 
ହୋଇଯିବା ପରେ ମନ ଓ ବୁଦିର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ରହିଯାଆନ୍ତି। 

ଭଗବାନକ୍କର ପରା ଓ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସମାନ, କିନ୍ତୁ ଜୀବ୍‌ପରା) ର ଅପରା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ କାରଣ ଜୀବ ଅପରା ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ। ତେଣୁ ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ସହିତ ଜୀବର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଅଛି। “ମଯ୍ଯପିତମନୋବୂଦିଃ୫ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଜୀବ ଅପରା ପ୍ରକୃତିକୁ (ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ) ନିଜର ନ ମାନି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ମନେକରୁଂ* । 

ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ ଓ ନିତ୍ଯ ପରିପୂର୍ଣ୍ର। ତାଜ୍ନ୍‌ଠାରେ ଜ୍ଞାନର ଅଭାବ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଜିଜ୍ଞାସୁ ନୁହନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ସେ ଅବଶ୍ଯ ପ୍ରେମପିପାସୁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ମୋଂଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଅପିଣ କରିଥୁବା ଭକ୍ତ ମୋର 
ପ୍ରିୟ। ଏପରି ଭକ୍ତର୍କ୍ପ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କେହି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରିୟ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 

ଯେପରି କୌଣସି ରାଜକୁମାର ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୂ ଭିକ୍ଷା ମାଗିଲେ ରାଜାରଙ୍ଟୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ ଜୀବ ଅସତ୍‌, ଜଡ଼ ଓ ଦୁଃଖରୂପକ ସଂସାରରୁ କିଛି ଅଶା ରଖିଲେ 
ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ, ସହ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ଏହାଦ୍ବାରା ଜୀବର ବହୁତ ଅହିତ ହରୁଏ। ଯେ ଅନ୍ଯଠାରୁ 
ଆଶା ରଖେ ନାହିଁ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ; କାରଣ ଏହାଦ୍ବାରା ଜୀବର ପରମ ହିତ ହୁଏ 

ଏକ ବାନି କରୁନାନିଧାନ କୀ। ସୋ ପ୍ରିୟ ଜାକେ ଗତି ନ ଆନ କୀ॥ (ମାନସ, ଅରଣ୍ଯ, ୧୦।| ୪) 


===- `# ==== 


ସୀ” ଏହି 6ଜ୍ଜ୍ମୋଳଟି କିନଧଭନ୍ତଙ୍କ ଲଧଳଜ କ଼ିତଃୟ ଡଳନଣୀ/ ଏନ ଛଥଟି ଲକ୍ଷଣକ ବର୍ଷନ। ରହିଛି ।/ 
ଯସ୍ନାନୋହୃବିଜତେ ଲେ।କୋ ଲୋକାନୋଦୃ ବିଜତେ ଚ ଯଃ । 
ହର୍ଷାମଷିଭୟୋଦୃବବେଗୈମ୍ବିକ୍ତୋ ଯଃ ସ ଚ ମେ ପ୍ରିୟଃ॥ ୧୫॥ 


ଥନ଼ଂୟ୍ ଯସ୍ନକାତ୍‌ ିଯାହାଠାରୂ; ଲୋକଃ=କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ; ନ, ଉଦ୍‌ ବିଜତୈବଦୟଉଦ୍‌ବେଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହି; ଚ=¬ଏବ'; 
ଯଃ=ଯେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ; ଲୋକାତ୍‌ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଦ୍ବାରା; ନ, ଉଦ୍‌ ବିଜତେ ଉଦ୍‌ବେଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ; ଚ¬ତଥା; ଯଃ ଯେ; 
ହଷିମଷିଭୟୋଦ୍‌ ବେଗୈଃ, ମୁକଃ=ହର୍ଷ, ଅମର୍ଷ (ଭର୍ଷା, ଭୟ ଓ ଉଦ୍‌ବେଗଶୂନ୍ଯ: ସଃସେ; ମେ=ମୋର, ପ୍ରିୟଃ= ପ୍ରିୟ | 
ଯାହା ଦ଼।ରା କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍‌ ବେଗ ପ୍ରାପ୍ତ (କ୍ଷୁବ୍ରଣ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ 


* ଏଠାରେ ବିତ୍ତ 'ମନ'ର ଓ ଅହମ୍‌ 'ବୁଦି'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ | 
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* ଶୀମଭଗବଦୂଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଦାରା ଉଦ୍ବେଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ତଥା ଯେ ହଶି, ଅମଷି (ଭଷା), ଭୟ ଓ ଉତଦ଼ବେଗଶୂନ୍ଯ, ସେ 


ମୋର ପ୍ରିୟ। 


ବ୍ୟାନ ¬ ଯସ୍ନାନ୍ୋହୃବିଳତେ ଲୋକଃ'--_ ଭକ୍ ସର୍ବତ୍ର 
ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ନିଜର ପରମ ପ୍ରିୟ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ 
କରନ୍ତି। ତେଣୁ ଭକ୍ତଙ୍କ ଦୂଷ୍କରେ ତାଳ୍କ ନିଜର ମାନସିକ, 
ବାଚିକ ଓ ଶାରୀରିକ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କ 
ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମନ୍ତେ ହେଉଥାଏ (ଗୀତା ୬ । ୩୧) । ଏପରି 
ସ୍ଥିତିରେ ଭକ୍ତ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ କିପରି ବା ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ କରିବେ? 
ତଥାପି ଭକ୍ତଚରିତରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ତାଙ୍କର ମହିମା, ଆଦର- 
ସକାର ତଥା କୌଣସି କ୍ରିୟା, ଏପରି କି ତାବ୍କ୍ରର ସୌମ୍ୟ 
ଆକୃତିକୁ ଦେଖି ମଧ୍ଯ କେତେକ ଲୋକ ଭର୍ଷାବଶତଃ 
ଉଦ୍‌ବିଗ୍ଧ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଭକ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଅକାରଣେ ଦ୍ରେଷ 
ଓ ବିରୋଧ ଭାବ ପୋଷଣ କରନ୍ତି। 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ଉଦ୍‌ବେଗ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ, ସେ ବିଷୟରେ ବିଗ୍ଵର କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଭକ୍ତକ୍ର 
କୌଣସି କ୍ରିୟା କେବେ କାହର ଉଦ୍‌ବିଗ୍ମର କାରଣ ହୁଏ 
ନାହିଁ; କାରଣ ଭକ୍ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯) | 
ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ସମସ୍ତର୍କ୍କର ପରମ ହିତ ନିମିତ୍ତ 
ଉଦ୍ଦିଷ୍କା। ତାର୍ଜର ଦାରା କେବେ ସ୍ବପ୍ନରେ ବି କାହା ପ୍ରତି 
ଅହିତ କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ ନିଜର ରାଗ-ଦ୍ବେଷଯୁକ୍ତ ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବ 
ହେତୁ ହିଁ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହୁଅନ୍ତି। ନିଜର ଦୋଷଯୁକ୍ତ ସ୍ବଭାବ 
ହେତୁ ସେମାନକୁ ଭକ୍ତଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ହିତକର କାର୍ଯ୍ଯ 
ମଧ୍ଯ ଉଦ୍‌ବେଗଜନକ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ଏଥୂରେ ଭକ୍ତଙ୍କର 
ଦୋଷ କଂଣଂ ଭର୍ତ୍ତୃହରି କହିଛନ୍ତି-- 
ମୂଗମୀନସଦ୍ଜନାନାଂ ତୃ ଣଜଳସନ୍ତୋଷ ବିହି ତ ବୃତ୍ତୀନାମ୍‌ | 
ଇଲୁଚୁକଧୀବରପିଶୁନା ନିଶ୍ଫାରଣବୈରିଣୋ ଜଗତି ॥ 
(ଭର୍ତୂହରି-ନୀତିଶତକ ୬୧) 
“ହରିଣ, ମାଛ ଓ ସଜ୍ଜନ ଯଥାକ୍ରମେ ତୃଣ, ଜଳ ଓ 
ସନ୍ତୋଷ ଦ଼ାରା ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରନ୍ତି (କାହାକୁ କିଛି 
କହନ୍ତି ନାହିଁ) କିନ୍ଧୁ ବ୍ଯାଧ କେଉଟ ଓ ଦୁଷ୍ଟଲୋକ 
ଅକାରଣେ ସେମାନଙ୍କର ସଙ୍ଗେ ଶତ୍ରୁଭାବ ପୋଷଣ କରନ୍ତି |” 
ବାସ୍ତବରେ ଭକ୍ତଙ୍କ ଦାରା ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଉଦ୍‌ବେଗ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ, ବରଂ ଭକ୍ତଙ୍କ ଜୀବନୀରେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ଯେ ତାର୍ଚ୍ଚା ସହିତ ଦ୍ବେଷଭାବ ରଖୁଥୁବା 
ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ତାର୍ସ୍ମାର ଚିନ୍ତନ, ସଙ୍ଗ, ଦର୍ଶନ, ସ୍ପର୍ଶ ଓ 
ବାର୍ତାଳାପ ପ୍ରଭାବରେ ନିଜର ଆସୁରୀ ସ୍ବଭାବ ଛାଡ଼ି ଭକ୍ତ 


ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ଏହାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ କେବଳ ଭକ୍ତଙ୍କର 

ଉଦାର ସ୍ବଭାବ। 

ଉମା ସଂତ କରଇ ଇହଇ ବଡ଼ାଭ । ମଦ କରତ ଜୋ କରଇ ଭଲାଭ ॥ 
(ମାନସ ୫ | ୪୧ | ୪) 

[ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାମଚରିତମାନସରେ ଶିବ ପାର୍ବତୀଙ୍ଦୁୂ 
କହୁଛନ୍ତି “ହେ ଉମା! ସନଦ୍ତ-ମହାପୁରୂଷ ମନ୍ଦ କରୁଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତିକ୍କର ବି ମଙ୍ଗଳ କରନ୍ତି, ଏହା ହିଁ ତାଙ୍କର ବିଶେଷତ଼ୁ ।”] 

କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତକ୍କଚ ସହିତ ଦ୍ରେଷଭାବ ରଖୁଥୁବା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ଯେ ମଙ୍ଗଳ ହୁଏ, ତାହା ନୂହେଁ। 

ଯଦି ଧରିନିଆଯାଏ ଯେ, ଭକ୍ତଙ୍କ ଦ଼ାରା କାହାକୁ 
ଉଦ୍‌ବେଗ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ କେହି ଭକ୍ତକ୍କୀ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ ବା ଭକ୍ତଙ୍କର କେହି 
ଶତ୍ରୁ-ମିତ୍ର ନାହାନ୍ତି, ତା'ହେଲେ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଶତ୍ରୁ-ମିତ୍ରଚ ମାନ- 
ଅପମାନ, ନିନ୍ଦା-ପ୍ରଶଂସା ଇତ୍ଯାଦିରେ ସମ ହେବା କଥା 
(ଯାହା ଆଗାମୀ ୧୮ଶ ଓ ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ ବଶ୍ରିତ) କୁହାଯାଇ 
ନ ଥାନ୍ତା। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଲୋକେ ନିଜର ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବ 
ହେତୁ ଭକ୍ତର୍କର ହିତକର କ୍ରିୟାରେ ମଧ୍ୟ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ଧ ହୋଇ 
ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରି ପାରନ୍ତି 
ଏବଂ ନିଜକୁ ସେହି ଭକ୍ତଙ୍କର ଶତୂ ବୋଲି ଭାବି ପାରନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ କେହି ଶତ୍ରୁ ନ ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର 
କାହାକୁ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନଧ କରିବାର ଭାବନା ନ ଥାଏ। 

“ଲୋକାନୋଦ଼ବିଜତେ ଚ ଯଃ'-- ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ 
କହିଲେ ଯେ, ଭକ୍ତର୍କ୍ବ ଦ୍ବାରା କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ ଉଦ୍‌ବେଗ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ଭକ୍ତ ନିଜେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଦ୍ବାରା ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହୁଅନି 
ନାହିଁ। ଏହାର ଦୁଇଟି କାରଣ ଅଛି-- 

(୧) ଭକ୍ତଙ୍କ ଶରୀର, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ସିଦାନ୍ତ ଇତ୍ଯାଦିର 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ଅନିଚ୍ଛା ବା ପରେଢ଼ାରେ କ୍ରିୟା ଏବଂ 
ଘଟଣା ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇପାରେ।। କିନ୍ଧୁ ବାସ୍ତବିକତାର ବୋଧ 
ହୋଇଯାଇ ଥୂୁବାରୁ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ବ୍ବ ପ୍ରତି ଅନନ୍ଯପ୍ରେମ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଭକ୍ତ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ଏତେ ନିମଗ୍ନ ରହନ୍ତି 
ଯେ ତାଙ୍ଗୁ ସର୍ବତ୍ର ଓ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଠାରେ ଭଗବତ୍‌ ଦର୍ଶନ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ କ୍ରିୟାରେ (ସେହି କ୍ରିୟାରୁ 
କେତେକ ତାଙ୍କୀର ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଥାଉ ପଛେ) ସେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଲୀଳା ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି। କୌଣସି କ୍ରିୟାରେ ସେ କେବେ 
ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] 


(୨୬୨ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର କାମନା, 
ଧାରଣା, ସାଧନା, ସ୍ବୀକୃତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବିରୋଧ କରାଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଭକ୍ତ ସର୍ବଥା 
ପୂର୍ଶିକାମ। ଏଥୂପାଇଁ ସେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଦାରା ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ 
ହେବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ। 

ହଷିାମଷିଭୟୋଦତ୍ଵବେଗୈମ୍ମିକ୍ତୋ ଯଃ ସ ଚ ମେ 
ପ୍ରିୟଃ--ଏଠାରେ ହର୍ଷରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତ ହର୍ଷାଦି ସମସ୍ତ ବିକାରରୁ ରହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ମାତ୍ର ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତ ସର୍ବଥା ହର୍ଷରହିତ 
(ପ୍ରସନ୍ଧତାଶୂନ୍ୟଃ ହୋଇଥାନୈ, ବରଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରସନ୍ନତା ନିତ୍ୟ, 
ଏକରସ, ବିଲକ୍ଷଣ ଓ ଅଲୌକିକ। ତାର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରସନ୍ନତା 
ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗଜନିତ ନୁହେଁ; କ୍ଷଣିକ, 
ନାଶବାନ୍‌ ଓ ଅସ୍ପାୟୀ ନୁହେଁ। ସର୍ବତ୍ର ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ଥୁବାରୁ 
ଏକମାତ୍ର ନିଜର ଇଷ୍ଟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏବଂ ତାଙ୍କ୍ପର ଲୀଳାଗୁଡ଼ିକୁ 
ଦର୍ଶନ କରି ସେ ସର୍ବଥା ପ୍ରସନ୍ନ ରହନ୍ତି । 

ଅନ୍ଯର ଉକର୍ଷ ଉନ୍ନତି) ସହ୍ଯ କରି ନ ପାରିବାକୁ 
“ଅମର୍ଷ” କୁହାଯାଏ। ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ନିଜ ସମାନ ବା 
ନିଜଠାରୁ ବେଶୀ ସୁଖ, ସୁବିଧା, ଧନ, ବିଦ୍ଯା, ମହିମା, 
ଆଦର, ସଳକାର ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବାର ଦେଖି 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯର୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସେମାନର୍ଲୀ ପ୍ରତି 
ଭର୍ଷାଭାବ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ; କାରଣ ସେମାନେ ଅନ୍ୟଯମାନର୍ଦ୍ୀର 
ଉନ୍ନତି ସହ୍ଯ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ସମୟେ ସମୟେ କେତେକ ସାଧକଙ୍କୀ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ବି ଅନ୍ଯ ସାଧକମାନର୍ଚ୍ଚର ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଉନ୍ନତି ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା 
ଦେଖି ବା ଶୁଣି ସାମାନ୍ୟ ଭର୍ଷା ଜାତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ 
ଏହି ବିକାରରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତା କାହିଁକି ନା, ତାର୍କୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ନିଜର ପ୍ରିୟ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା 
ନ ଥାଏ। ତେବେ ସେ କାହା ପ୍ରତି ଅମର୍ଷ କରିବେ ଓ 
କାହିଁକି କରିବେ? 

ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ଉନ୍ନତି ଦେଖି ସାଧକ 
ହୃଦୟରେ ଯଦି ନିଜର ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକ ଉନ୍ନତି କରିବା ପାଇଁ 
ଉୟାହ ବଢ଼େ, ତେବେ ତାହା ତା'ର ସାଧନାରେ ସହାୟକ 
ହେବ। କିନ୍ତୁ ସାଧକ ଯଦି ଅନ୍ୟ ସାଧକମାନର୍ବ୍ରର ଉନ୍ନତି 
ଦେଖି ଭର୍ଷାଳୁ ହୋଇପଡ଼େ, ତେବେ ଏହି ମନ୍ଦ ଭାବନା 
ତା'ହୃଦୟରେ ଅମର୍ଷ ଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ କରାଇବ ଏବଂ ତାକୁ 
ପତନ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିନେବ। 

ଇଷ୍ଟର ବିୟୋଗ ଓ ଅନିଷ୍ଠର ସଂଯୋଗ ଆଶର୍କାରୁ 
ଜାତ ହେଉଥୁବା ବିକାରକୁ “ଭୟ' କୁହାଯାଏ | ଭୟ ଦୁଇଟି 
କାରଣରୁ ହୁଏ-- (୧) ବାହ୍ଯ କାରଣରୁ; ଯଥା ¬ ସଂହ, ସାପ, 
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ଗ୍ଵେର, ଡକାୟତ ପ୍ରଭୂତିଗ୍ଦ୍ର ଦ୍ବାରା ଅନିଷ୍ଟ ହେବାର କିମ୍ବା 
କୌଣସି ସାଂସାରିକ କ୍ଷତି ହେବାର ଆଶର୍ଚ୍ଚାଜନିତ ଭୟ 
ଏବଂ (୨) ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ କାରଣରୁ; ଯଥା-¬ଗ୍ନୋରି, ଛଳ, 
କପଟ, ବ୍ଯଭିଗ୍ବର ଇତ୍ୟାଦି ଶାସ୍ତ୍ରବିରୂଦ୍ଧ ଭାବନା ଓ 
ଆଚରଣଜନିତ ଭୟ। 

ମୃତ୍ୟୁଭୟ ସବୁଠୂ ବଡ଼ ଭୟ । ତଥାକଥ୍ୂତ ବିବେକଶୀଳ 
ପୁରୁଷଙ୍କର ମଧ୍ୟ ପ୍ରାୟ ମୃତ୍ୟୁଭୟ ରହିଥାଏ।* ସାଧକମାନର୍କୀର 
ମଧ୍ୟ ଏପରି ଭୟ ରହିଥାଏ ଯେ, ସସଇଂଂଂଂଭଜନଂ-ଧ୍ୟାନାଦି 
ଦାରା କାଳେ ଶରୀର ଶୁଖି ଯିବ କି! ସେମାନର୍ଦୂ ବେଳେ 
ବେଳେ ଭୟ ଲାଗେ ଯେ, ସଂସାରରୁ ପୂର୍ଶ୍ିରୂପେ ବୈରାଗ୍ୟ 
ହେଲେ ନିଜ ଶରୀର ଓ ପରିବାରର ପାଳନପୋଷଣ 
ହେବ କିପରି! ଅନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତି ରେ ବିଘ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟ କରୁଥୁବା 
ବଳବାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ଭୟ କରେ। ଏ 
ସମସ୍ତ ଭୟ କେବଳ ଶରୀର (ଜଡ଼ତୃ) ଆଶ୍ରୟରୁ ହିଁ ଜାତ 
ହୁଏ। ଭକ୍ତ ସର୍ବଥା ଭଗବତ୍‌ ଚରଣାରବିନ୍ଦରେ ଆଶ୍ରିତ 
ରହୁଥୂବାରୁ ସର୍ବଥା ଭୟରହିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି। ସାଧକ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବତ୍‌ ଚରଣାରବିନ୍ଦର ପୂର୍ଶ୍ଚ ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ 
ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର ମଧ୍ଯ ଭୟ ରହିଥାଏ । 

ସିଦ୍ଧଦଭକ୍ତ ସର୍ବଦା ଓ ସର୍ବତ୍ର ନିଜ ପ୍ରିୟତମ ପ୍ରଭୁଙ୍କର 
ଲୀଳା ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି। ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କ ଲୀଳା ତାରକ 
ହୃଦୟରେ ଭୟ ସ୍ପଷ୍ଟି କରିବ କିପରି! 

ମନ ଅସ୍ଥିର ହେବାକୁ “ଉଦ୍‌ବେଗ” କୁହାଯାଏ। ଏହି 
(୧୫ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ “ଉଦ୍‌ବେଗ' ଶବ୍ଦ ତିନିଥର ବ୍ଯବହୂତ 
ହୋଇଛି । ପ୍ରଥମଥର ଉଦ୍‌ବେଗ କଥା କହିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଭକ୍ତବ୍ଦ୍ରର କୌଣସି କ୍ରିୟା ତାର୍କ ପକ୍ଷରୁ 
କୌଣସି ମନୂଷ୍ଯ ପାଇଁ ଉଦ୍‌ବେଗର କାରଣ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଦ୍ରିତୀୟଥର ଉଦ୍‌ବେଗ କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ଅନ୍ଯ ଲୋକମାନର୍ବ୍ଦର କୌଣସି କ୍ରିୟା ଦାରା ଭକ୍ତଙ୍କ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଉଦ୍‌ବେଗ ସ୍ପୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ତା'ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ 
କେତେକ କାରଣରୁ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ଧ ହୋଇ ପାରେ; 
ଯଥା--ବାରମ୍ବାର ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କଲେ ମଧ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ନ 
ହେବାରୁ, ଇଚ୍ଜ଼ାନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟର ଫଳ ନ ମିଳିବାରୁ, ଅନିଚ଼ା 
ସତ୍ତ୍ବେ ରତୂ ପରିବର୍ତନ, ଭୂକମ୍ପ, ବନ୍ଯା ଇତ୍ଯାଦି ଦୁଃଖଦାୟୀ 
ଘଟଣାରୁ; ନିଜର କାମନା, ଧାରଣା, ସିଦାନ୍ତ ବା ସାଧନାରେ 
ବିଘ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବାରୁ, ଇତ୍ୟାଦି । ଭକ୍ତ ଏ ସମସ୍ତ ଉଦ୍‌ବେଗରୁ 
ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ତୃତୀୟଥର ଉଦ୍‌ବେଗ 
କଥା କୁହାଯାଇଛି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତଜ୍କା ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
“ଉଦ୍‌ବେଗ' ବୋଲି କିଛି ନ ଥାଏ। 


ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ଇଚ୍ଛା ଓ ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବ ହିଁ ଉଦ୍ଵବେଗର 


» ସ୍ବରସବାହୀ ବିଦୁଷୋଏପି ତଥାରୂଢୋଃ ଭିନିବେଶଃ । (ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୯) 
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ପ୍ରଧାନ କାରଣ। ଅଜ୍ଞାନ ନ ଥୂବାରୁ ଭକ୍ତବ୍ଦ୍ରର କୌଣସି 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଇଜ୍ରା ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ତାଙ୍ଚ୍ତର ଆସୁରୀ ସ୍ବଭାବ 
ସାଧନା ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ । ଭଗବାନର୍କ୍ର 
ଇଜ୍ଜା ହିଁ ଭକ୍ତକ୍କର ଇଜ୍ରା ହୋଇଯାଏ। ଭକ୍ତ ନିଜ କ୍ରିୟାର 
ଫଳସ୍ବରୂପ ଓ ଅନିଜ଼ା ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ଭଗବାନଙ୍କର କୃପାପୂର୍ଣ୍ ବିଧାନ ଦର୍ଶନ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ନିରନ୍ତର ଆନନ୍ଦମଗ୍ନ ରହନ୍ତି। ତେଣୁ ଭକ୍ତକ୍କ 
ଠାରେ ଉଦ୍‌ବେଗର ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ। 

ମୁକ୍ତଃ ପଦଟିର ଅର୍ଥ ବିକାରରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ। 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସଂସାରର ଆଦର ଥିବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଠାରେ ପୂର୍ଷଭାବେ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନ ଲାଗିବାରୁ 
ହିଁ ହର୍ଟି। ଅମର୍ଷିି ଭୟ, ଉଦ୍‌ବେଗ ଇତ୍ଯାଦି ବିକାର 
ଉପ୍ନ୍ତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତଙ୍କର ଦୂଷ୍ଟରେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କାହାରି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥୂବାରୁ 
ତାଙ୍କଠାରେ ଏସବୁ ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ । ତାର୍କ୍ଵଠାରେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସଦ୍ଵଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ରର ରହିଥାଏ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ “ଭକ୍ତଃ” ପଦ ବ୍ଯବହାର 
ନ କରି ମୁକ୍ତଃ' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି । ଏହାର ତାତୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଭକ୍ତ ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ରରରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ଚ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଥାଆନ୍ରି । 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଗୁଣର ଅଭିମାନ ଜାତ ହେଲେ ସ୍ବତଃ ଦୁର୍ଗୁଣ ଆସେ। 
ନିଜଠାରେ କୌଣସି ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲେ ଯଦି ଅଭିମାନ- 
ରୂପକ ଦୁର୍ଗୁଣ ଜାତ ହେଉଛି, ତେବେ ସେହି ଗୁଣକୁ ଗୁଣ 
ବୋଲି କିପରି ମାନିବା? ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିରୁ (ସଦ୍‌ଗୁଣରୁ) 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି (ଦୁର୍ଗୁଣଃ ଉପନ୍ନ ହେବା କେବେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ 
ଯଦି ଦୈବୀ-ସମ୍ପତ୍ତିରୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଉତମ୍ପନ୍ନ ହେଉଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା କଥ୍ୂତ (ଦୈବୀ ସମ୍ପତୃବିମୋକ୍ଷାୟ' 
(ଗୀତା ୧ ୬ | ୫) ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ୟ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତା କିପରିନ 
ବାସ୍ତବରେ ଗୁଣର ଅଭିମାନରେ ଗୁଣ କମ୍‌ ଓ ଦୁର୍ଗୁଣ 
(ଅଭିମାନ) ବେଶୀ ଥାଏ। ଅଭିମାନରୁ ଦୁଗୁଁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ; 
କାରଣ ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର ଅଭିମାନର ଆଶ୍ରିତ । 

ଭକ୍ତକ୍କୁ ତ ପ୍ରାୟ ଏ କଥା ଜଣା ନ ଥାଏ ଯେ, 
ତାଙ୍କଠାରେ କୌଣସି ଗୁଣ ଅଛି! ଯଦି କେବେ ତାର୍ଚୁ 
ନିଜଠାରେ କୌଣସି ଗୁଣ ଦେଖାଯାଏ, ତେବେ ତାହାକୁ 
ସେ ନିଜର ନ ଭାବି ଭଗବାନଙ୍କର ଗୁଣ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି। 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ଗୁଣର ଅଭିମାନ ନ ଥ୍ରୁବାରୁ ଭକ୍ତ ସମସ୍ତ 
ଦୁର୍ଗୁଣଂଦୁରାଗ୍ଵର ଓ ବିକାରରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ ଅଟନ୍ତି । 

ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଭଗବାନ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି, ତେଣୁ ଭଗବାନର୍କୁୂ 
ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି (ଗୀତା ୭ । ୧୭) | 


ଘଜିଣିଝ ଜ/ବ--ଅନ୍ୟର ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର କଲେ ଉଦ୍‌ବେଗ, ଭର୍ଷା, ଭୟ ଆଦି ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ।| ଭକ୍କ୍୍‌ ଦୃଷ୍ଟରେ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସତ୍ତା ନ ଥାଏ, ତେବେ ସେ କାହା ପ୍ରତି ଉଦ୍‌ବେଗ, ଭର୍ଷା, ଭୟ ଆଦି କରିବେ ଏବଂ କାହିଁକି 
କରିବେ? -_ 'ନିଜ ପରଭୁମୟ ଦେଖହିଁ ଜଗତ କେହି ସନ କରହି ବିରୋଧ' (ମାନସ, ଉତ୍ତର ୧୧୨ଖ) | 


===== ` ===== 


କମ୍ଘଂ ଏହି 8୍ୌଳନେ ଦିଵଭକ୍ତର୍କକ ଛଅଟି ଲକ୍ଷଣକିଶିସ୍ଥ ତତଃ ଳଜଣନ ବର୍ଷଳଃ କଳଯୀଇଛି 
ଅନପେକ୍ଷଃ ଶୁଚିଦିକ୍ଷ ଉଦାସୀନୋ ଗତବ୍ଯଥଃ । 
ସର୍ବାରମ୍ବପରିତ୍ୟାଗୀ ଯୋ ମଦ୍ଭକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ॥ ୧୬॥ 


ଥଅଂଚନ୍ଦର -ଯଃଇ=ଯେ; ଅନପେକ୍ଷଃ୮ଅପେକ୍ଷା( ଆବଶ୍ଯକତା) ଶୂନ୍ଯ ଶୁଚି୫୭(ବାହ୍ଯ ଓ ଆଭ୍ଯନ୍ତର ଦୃଷ୍ଟରୁ) ପବିତ୍ର 
ଦକ୍ଷଃ ଚତୁର; ଉଦାସାନଃ-= ଉଦାସୀନ; ଗତବାଥଃ=ବ୍ଯଥାରହିତ (ଓ) ; ସଵାରମ୍ପରିତ୍ୟାଗୀ -ସର୍ବାରମାରହିତ; ସଃ, ମଭକଳଃ ମୋର 


ସେହି ଭକ୍ତ: ମେଚମୋତେୀ ପ୍ରିୟଃ-ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। 


ଯେ ଅପେକ୍ଷା( ଆବଶ୍ୟକ ତା) ଶୂନ୍ୟ, ବାହ୍ୟ ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତର ଦୃଣ୍ଟରୁ ପବିତ୍ର, ଚତୁର, ଉଦାସୀନ, ବ୍ୟଥାରହିତ 
ଓ ସବାରମ୍ବ ଅଥାତୃ ନୂତନ ନୂତନ କମ୍ମାରମ୍ଭ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଛି, ମୋର ସେହି ଭକ୍ତ ମୋତେ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। 
ର୍ୟାନ୍ୟଯ ¬ 'ଅନପେକ୍ଷଃ--- ଭକ୍ତ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍ଗୂୁ । ଭାବ ରହେ ନାହିଁ। ସେ ଏ ସବୁକୁ ଭଗବାନତ୍ସର ମନେ 


ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତି । ତା୍ସ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ଠାରୁ 
ବଳି ଆଉ କୌଣସି ଲାଭ ନ ଥାଏ; ତେଣୁ କୌଣସି 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ତାବ୍ସର ଆଦୌ ଆକର୍ଷଣ ରହେ 
ନାହିଁ। କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ, ନିଜର ତଥାକଥ୍ରତ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧିରେ ମଧ୍ଯ ତାର୍କ୍ଚର ଆପଣାର 


କରନ୍ତି, ଯାହା କି ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରର। ତେଣୁ ସେ 
ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହିଁ। ପୁଣି ସେ 
ଆଉ କାହାର ବା ଅପେକ୍ଷା ରଖିବେଃ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଜା, ବାସନା ଓ ପ୍ସୃହା 
ରହେ ନାହିଁ। 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


ଭକ୍ତର୍କ ଉପରେ ଯେତେ ବଡ଼ ବିପତ୍ତି ପଡ଼ୁ ପଛେ, 
ତାହା ଜାଣିଲେ ବି ତାଙବ୍କୀ ଚିତ୍ତରେ ପ୍ରତିକୂଳ ଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଅତି ଭୟର୍କର ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ୟ ସେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଲୀଳା ଅନୂଭବ କରି ଆନନ୍ଦିତ ହୁଅନ୍ତି। ଏଥୂପାଇଁ ସେ 
କୌଣସି ଅନୁକୂଳତାର କାମନା କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ କେବେ ସ୍ପାୟୀ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, 
ତାହାର ବିୟୋଗ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରାଚ୍କୀ 
ଠାରୁ କେବେ ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ବାସ୍ତବିକତାକୁ 
ଜାଣି ଥୁବାରୁ ଭକ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନାଶବାନ୍‌ 
ପଦାର୍ଥର ଇଚ୍ଛା ଉପନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଏକ ବିଶେଷ ବିଗ୍ବରଣୀୟ ବିଷୟ ହେଲା, କେବଳ 
ଇଚ଼୍ା କଲେ ଯେ ଶରୀରନିର୍ବାହର ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ମିଳେ 
ଓ ଇଚ୍ଛା ନ କଲେ ଯେ ମିଳେ ନାହିଁ, ତାଂନୁହେଁ। 
ବାସ୍ତବରେ ଶରୀରନିର୍ବାହର ସାମଗ୍ରୀ ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ; 
କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର୍କ୍ଚ ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ସାମଗ୍ରୀର ବ୍ଯବସ୍ଥା ପାଳନକର୍ତା ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପକ୍ଷରୁ 
ଆଗରୁ ହୋଇସାରିଛି। ଇଚ୍ଚା କଲେ ବରଂ ଆବଶ୍ଯକ 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବାଧା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି କୌଣସି 
ବସ୍ତୁକୁ ନିଜ ପାଇଁ ଅତ୍ଯାବଶ୍ଯକ ମନେକରି ସେହି ବସ୍ତୁ 
କିପରି ମିଳିବ, କେଉଁଠି ମିଳିବ, କେବେ ମିଳିବ? '- ନିଜ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏହିପରି ପ୍ରବଳ ଇଚ୍ଛା କରେ, ତେବେ 
ତାହାର ସେହି ଇଚ୍ଜା ବିସ୍ତାରିତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ଇଚ୍ଛା ଅନ୍ୟମାନର୍ଚ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚିପାରେ 
ନାହିଁ। ଏଥୁପାଇଁ ଅନ୍ଯ ଲୋକର୍ଚ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସେହି 
ଆବଶ୍ଯକ ବସ୍ତୁ ଯୋଗାଇ ଦେବାର ଇଚଢ଼ା ବା ପ୍ରେରଣା 
ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରାୟ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଯେଉଁମାନେ 
ନେବା ପାଇଁ ପ୍ରବଳ ଇଢ଼ା ରଖନ୍ତି (ଗ୍ଵରେର ଆଦି), 
ସେମାନଙ୍ଗୂ କେହି ଦେବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ନାହିଁ। ଅପରପକ୍ଷରେ 
କୌଣସି ଇଚ୍ଛା ନ ରଖୁଥିବା ବିରକ୍ତ ତ୍ଯାଗୀ ଓ ବାଳକର 
ଆବଶ୍ଯକତା ଅନ୍ଯମାନର୍ଦ୍ଦ ସ୍ବତଃ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟମାନେ ସ୍ବତଃ ପ୍ରସନ୍ନଚିତ୍ତରେ ସେମାନସ୍କ୍ୀ ଶରୀରନିର୍ବାହର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କରନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ଇଢଜ୍ଥା ନ 
ରଖିଲେ ଜୀବନନିର୍ବାହର ଆବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ ଅଯାଚିତଭାବେ 
ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଅଜ୍ଞତାବଶତଃ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିର 
ଇଚ୍ଛା ରଖି ଅଯଥା ଉଳ୍ଣ୍ତିତ ହେଲେ ଅକାରଣେ ଦୁଃଖ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ । ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କର ନିଜ ତଥାକଥ୍ୁତ ଶରୀରର 
ମଧ୍ଯ ଅପେକ୍ଷା (ଆବଶ୍ଯକତା) ନ ଥାଏ, ତେଣୁ ସେ 
ସର୍ବଥା ନିରପେକ୍ଷ ହୋଇଥାନ୍ତି । 

କେତେକ ଭକ୍ତ ତ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଦର୍ଶନର ମଧ୍ଯ 
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ଅପେକ୍ଷା ରଖନ୍ତି ନାହିଁ ଭଗବାନ ଦର୍ଶନ ଦେଲେ ଖୁସି, 
ନ ଦେଲେ ବି ଖୁସି! ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଭଗବାନବ୍କର 
ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ କୃପା ଅନୁଭବ କରି ଆନନ୍ଦମଗ୍ନ ରହନ୍ତି। 
ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଏପରି ନିରପେକ୍ଷ ଭକ୍ତଙ୍କର ଅନୁଗମନ 
କରନ୍ତି। ଭଗବାନ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି-- 
ନିରପେକ୍ଷଂ ମୁନିଂ ଶାନ୍ତଂ ନିର୍ବେରଂ ସମଦ ଶି ନମ୍‌ । 
ଅନୁବ୍ରଜାମ୍ୟହଂ ନିତ୍ଯ” ପୂୟେୟେତ୍ୟଙ୍ଗିରେ ଣୁଭିଃ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୧୪ | ୧୬) 

“ଯେ ନିରପେକ୍ଷ (କାହାରି ଅପେକ୍ଷା ନ ରଖୁଥୂବା 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ ନିରନ୍ତର ମୋ ଚିନ୍ତନରେ ମଗ୍ନ, ଶାନ୍ତ, ଦ୍ରେଷଶୂନ୍ଯ 
ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସମାନ ଦୃଷ୍ଟିସମ୍ପନ୍ନ ସେହି ମହାମ୍ରାର୍କୀ 
ପଛେ ପଛେ ମୁଁ ଏହି କଥା ଭାବି ବୁଲୁଥାଏ ଯେ, ତାର୍ଚ୍ୀ 
ଚରଣ ଧୂଳି ମୋ ଉପରେ ଟିକିଏ ପଡ଼ିଗଲେ, ମୁଁ ବି 
ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଆନ୍ତି! ”” 

କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପାଇବା ଆଶାରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରର 
ଭକ୍ତି କରୁଥିବା ବ୍ଯକ୍ତି ବାସ୍ତବରେ ସେହି ଇଚ୍ଛୁତ ବସ୍ତୁର 
ଭକ୍ତ, କାରଣ (ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥିବାରୁ) ସେ ଇପ୍‌ସିତ 
ବସ୍ତୁ ସକାଶେ ଭଗବାନଙ୍ଦୁ ଭକ୍ତ କରେ, ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ 
ସକାଶେ ନୁହେଁ। ତଥାପି ଭଗବାନ ଏତେ ଉଦାର ଯେ, 
ସେ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ଭକ୍ତଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି 
(ଗୀତା ୭ | ୧୬); କାହିଁକି ନା, ସେ ଇପ୍ସିତ ବସୁ ପାଇଁ 
ଅନ୍ୟ କାହା ଉପରେ ଭରସା ନ ରଖି କେବଳ ଭଗବାନର୍କୀର 
ଭରସାରେ ତାର୍କ୍ଚର ଭଜନ କରୁଛି। କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ଭଗବାନ ଭକ୍ତ ଧ୍ରୁବର୍କର ମନୋବାଞ୍ଚା ପୂର୍ଷ୍ର କଲା 
ଭଳି ସେହି (ଅର୍ଥାର୍ଥୀ। ଭକ୍ତର ମନୋବାଞ୍ଚା ପୂର୍ଷ କରି ତାକୁ 
ସର୍ବଥା ନିଃସ୍ଫୃହ କରି ଦିଅନ୍ତି। 

“ଶୁଚି-- ଶରୀରରେ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା (ମୁଁ ଓ 
ମୋର ଭାବ) ନ ଥରୁବାରୁ ଭକ୍ତଙ୍କ ଶରୀର ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ପବିତ୍ର। ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗ-ଦ଼େଷ, ହର-ଶୋକ, କାମ- 
କ୍ରୋଧ ପ୍ରଭୂତି ବିକାର ନ ଥୂବାରୁ ତାଙ୍କ୍ବର ଅନ୍ତଃକରଣ 
ମଧ୍ଯ ପବିତ୍ର। ଏପରି (ବାହ୍ଯ ଓ ଆଭ୍ୟଯନ୍ତର ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ପବିତ୍ର) ଭକ୍ତଙ୍କର ଦର୍ଶନ, ସ୍ପର୍ଶ, ବାର୍ତାଳାପ ଓ 
ଚିନ୍ତନ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ଯ ଲୋକ ବି ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 
ତୀର୍ଥ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପବିତ୍ର କରେ ମାତ୍ର ଏପରି ଭକ୍ତ ତୀର୍ଥକୁ 
ମଧ୍ଯ ତୀର୍ଥତୃ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୀର୍ଥ ବି ତାର୍ଚ୍ୀ 
ଚରଣମଣ୍ଫୂର୍ଶରେ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ (କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତକ୍କ ମନରେ 
ଏପରି ଅହଂକାର ନ ଥାଏ) | ଏପରି ଭକ୍ତ ନିଜ ହୃଦୟରେ 
ବିରାଜିତ 'ପବିତ୍ରାଣାଂ ପବିତ୍ରମ୍‌' (ପବିତ୍ରକୁ ମଧ୍ୟ ପବିତ୍ର 
କରୁଥୂବା) ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରଭାବ ରୂ ତୀର୍ଥମାନ ୍କୁ ମଧ୍ଯ 


ମହାତୀର୍ଥରେ ପରିଣତ କରି ବିଚରଣ କରୁଥାନ୍ତି-- 
ତୀଥିକୁବିନ୍ତି ତୀଥାନି ସ୍ବାନ୍ତଃସେନ ଗଦାଭୂତା ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୧ | ୧୩ | ୧୦) 
ମହାରାଜା ଭଗୀରଥ ମା' ଗଙ୍ଗାଙ୍ଗୁ କହିଛନ୍ତି - 
ସାଧବୋ ନ୍ୟାସିନଃ ଶାନ୍ତା ବ୍ରହ୍ମି ଷ୍ଠ ଲୋକପାବନାଃ । 
ହରନ୍ତ୍ଯଘ ତେଏଙ୍ଗସଙ୍ଗାତ୍‌ ତେଷ୍ଵାସ୍ତେ ହ୍ୟଘଭିଦ୍ଧରିଃ ॥ 
(ଶ୍ରମଭା, ୯ | ୯ | ୬) 

“ମାତା! ଯେଉଁମାନେ ଏଁହିକ ଓ ପାରଲୌକିକ 
ସମସ୍ତ କାମନା ତ୍ଯାଗ କରି ଦେଇଛନ୍ତି, ସଂସାରରୁ ବିରତ 
ହୋଇ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ଶାନ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ବ୍ରହ୍ମନିଷ୍ଟ ଓ ଲୋକ-ପବିତ୍ରକାରୀ ପରୋପକାରୀ ସାଧୁ, 
ସେମାନେ ନିଜ ଅଙ୍ଗଂସ୍ଫପର୍ଶ ଦ୍ବାରା ତୁମର ୯ପାପୀମାନର୍ଚ୍ବ 
ସଂସ୍ପର୍ଶରୁ ଆସିଥୁବା) ସମସ୍ତ ପାପରାଶି ନଷ୍ଟ କରିଦେବେ; 
କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସମସ୍ତ ପାପନାଶକ ହରି 
ସର୍ବଦା ବିରାଜମାନ।” 

“ଦକ୍ଷଃ- ଯିଏ ପ୍ରକୃତ କରଣୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ସାରିଛନ୍ତି, 
ସେ ହେଉଛନ୍ତି “ଦକ୍ଷ'।। ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ମାନବଜୀବନର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ | ଏଇଥୁପାଇଁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଛି | ସୁତରାଂ 
ଯିଏ ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂର୍ଣ କରି ସାରିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି କରି ସାରିଛନ୍ତି। ସେ ବାସ୍ତବରେ ଦକ୍ଷ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚତୁର । ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 

ଏଷା ବୂଦଵିମତାଂ ବୂଦିମିନୀଷା ଚ ମନୀଷିଣାମ୍‌ । 
ଯକ୍ଷତ୍ୟମନୃତେନେହ ମର୍ତ୍ଯୈନାପ୍ନୋତି ମାମୂତମ୍‌ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୨୯ | ୨୨) 

“ଏହି ବିନାଶୀ ଓ ଅସତ୍ଯ ଶରୀର ଦ୍ବାରା ମୋ ପରି 
ଅବିନାଶୀ ଓ ସତ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵରକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନେବାରେ 
ବିବେକୀମାନର୍ବ୍ରର ବିବେକ ଓ ଚତୁରମାନର୍କ୍ରର ଚତୁରତାର 
ପରାକାଷ୍ଠା ନିହିତ ।'' 

ସାଂସାରିକ ଦକ୍ଷତା (ଚତୁରତା) ବାସ୍ତବରେ ଦକ୍ଷତା 
ନୂହେଁ । ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସାଂସାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅଧକ ଦକ୍ଷ 
ହେବା କଳର୍କ୍ୀ କାରଣ ତାଂ'ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ, ଯାହା କି ମନୁଷ୍ୟର ପତନର 
କାରଣ | 

ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ବ୍ୟାବହାରିକ (ସାଂସାରିକ) ଦକ୍ଷତା 
ମଧ୍ୟ ଥାଏ । କିନ୍ତୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ଦକ୍ଷତାକୁ ତାଙ୍କର ପାରମାର୍ଥ୍ରକ 
ସ୍ଥିତିର ମାନଦଣ୍ଡ ମନେକରିବା ବସ୍ତୁତଃ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କର ଅପମାନ । 

'ଉଦାସୀନଃ”'-- ଉଦାସୀନ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ-_ଉତ୍‌4+ଆସୀନ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପରେ ବସିଥୂବା, ତଟସ୍ତ, ପକ୍ଷପାତରହିତ । 

ବିବାଦରତ ଦୁଇଜଣ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ନ ପ୍ରତି ଯାହାଙ୍କର 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ସର୍ବଥା ତଟସ୍ତ ଭାବ ଥାଏ, ତାର୍କୁ ଉଦାସୀନ କୁହାଯାଏ। 
ଉଦାସୀନ ଶବ୍ଦଟି ନିର୍ଲିପ୍ରତାର ସୂଚକ। ଉତ୍ତୁଇଂ ପର୍ବତ 
ଉପରେ ଠିଆ ହୋଇଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରେ ଯେପରି 
ପୂରଥୁବୀରେ ନିଆଁ ଲାଗିଲେ ବା ବନ୍ଯା ଆସିଲେ କୌଣସି 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଭକ୍ତଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି 
ଅବସ୍ଥା, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିର କିଛି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ, ସେ ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି । 

ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଭକ୍ତକ୍ତର ହିତ ଗ୍ରହେଁ ଓ ତାଙ୍ଗୀ ଅନୁକୂଳ 
ଆଚରଣ କରେ, ସେ ତାଙ୍କୀର ମିତ୍ର ବୋଲି ଧରାଯାଏ 
ଏବଂ ଯେ ଅହିତ ଗ୍ରହେଁ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ଆଚରଣ କରେ ସେ 
ଶତ୍ରୁ ବୋଲି ଧରାଯାଏ ।। ଏହିପରି ଶତୂୁ ଓ ମିତ୍ର ବୋଲାଉଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ନ ସହିତ ଭକ୍ତକ୍କର ବାହ୍ଯ ଆଚରଣରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଥୂବାଭଳି ଜଣାଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଦୁହିର୍କ ପ୍ରତି କିଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର ଭେଦଭାବ ନ ଥାଏ । ସେ ଉଭୟ 
ସ୍ଥିତିରେ ସର୍ବଥା ଉଦାସୀନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। 

ଭକ୍ତକ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ନିଜର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ସକ୍ 
ସତ୍ତା ନ ଥାଏ। ସେ ଶରୀର ସମେତ ସାରା ସଂସାରକୁ 
ପରମାମ୍ରାକ୍କର ମନେ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ତାଙ୍କ୍ଚ ବ୍ୟବହାର 
ପକ୍ଷପାତଶୂନ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । 

'ଗତବ୍ଯଥଃ”--କିଛି ମିଳୁ ବା ନ ମିଳୁ, କିଛି ଆସୁ 
ବା ଗ୍ବଲିଯାଉ, ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଯେଉଁ ଭକ୍ତଙ୍କ ଚିତ୍ତରେ 
ଦୁଃଖ, ଚିନ୍ତା ଓ ଶୋକରୂପକ ଅସ୍ରିରତା ସ୍ପଷ୍ଟ କରିପାରେ 
ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ଗତବ୍ଯଥଃ' କୁହାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ `ବ୍ଯଥା' ଶବ୍ଦଟି କେବଳ ଦୁଃଖର ବାଚକ 
ନୂହେଁ। ଅନୂକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ଚିତ୍ତରେ ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ଚିତ୍ତରେ ବିଷଣ୍ରତାରୂପକ ଯେଉଁ 
ଅସ୍ତିରଭାବ ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ୟ `ବ୍ଯଥା' । ସୁତରାଂ 
ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ଯୋଗୁଁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଉପ୍ନ୍ନ 
ରାଗ-ଦେଷ, ହଷ-ଶୋକ ଆଦି ସମସ୍ତ ବିକାରରୁ ମୁକ ହେବା 
କଥା ଏଠାରେ “ଗତବ୍ଯଥଃ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି | 

'ସବାରମ୍ବପରିତ୍ୟାଗୀ- - ଭୋଗ ଓ ଧନ ସଂଗ୍ରହ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂତନ ନୂତନ କର୍ମ କରିବାକୁ 'ଆରମ୍ଭ' କୁହାଯାଏ। 
ସୁଖଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଘରେ ନୂତନ ନୂତନ ବସ୍ତୁମାନ 
ଏକତ୍ର କରବା, ବସ୍ତ୍ର କ୍ରୟ କରିବା, ଧନ ବୃଦ୍ଧି ହେବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦୋକାନ ଖୋଲିବା, ନୂତନ ବ୍ୟବସାୟ ଆରମ୍ଭ 
କରିବା ଇତ୍ୟାଦି “ଆରମ୍ଭ'ର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ଭକ୍ତ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କୌଣସି କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ନାହିଁଂ । 

ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସଂସାର ଏବଂ ଯିଏ ବର୍ଶ୍ର, ଆଶ୍ରମ, 
ବୂଦ୍ଧିଵ ଯୋଗ୍ୟତା, ପଦ, ଅଧ୍ଧକାର ଇତ୍ଯାଦିକୁ ନେଇ 


* ଅନାରଂଭ ଅନିକେତ ଅମାନୀ | ଅନଘ ଅରୋଷ ଦଢ ବିଗ୍ଯାନୀ || (ମାନସ ୭ | ୪ ୬ | ୩) 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତୃ଼ ଅନୁଭବ କରେ, ସେ ଭକ୍ତ ନୁହେଁ। 
ଭକ୍ତ ସର୍ବଦା ଭଗବନ୍ନିଷ୍ଠ ହୋଇଥାନ୍ତି । ଏଣୁ ତାତ୍ସୀର 
ତଥାକଥୂତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଝି, କର୍ମ, କର୍ମଫଳ 
ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ଭଗବାନକ୍କ ନିକଟରେ ଅର୍ପିତ 
ହୋଇଥାଏ। ବାସ୍ତବରେ ଏହି ଶରୀରାଦିର ମାଲିକ 
ଭଗବାନ। ତେଣୁ ଭକ୍ତ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ 
କାହାକୁ ଆପଣାର ମନେ କରନ୍ତୈ ନାହିଁ। ସେ ନିଜ ପାଇଁ 
କେବେ ବି କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ। ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରସନ୍ନତା ନିମିତ୍ତ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଧନ-ସମ୍ପତ୍ତି, ସୁଖ- 
ସ୍ବାକ୍ରନ୍ୟକୟ ମାନ-ବଡ଼ିମା ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସେ 
କେବେ କୌଣସି କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ସାଧକର୍କ୍ଚର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରକୃତ 
ଉଲଳଣ୍ଠା ଅଛି, ସେ ଯେକୌଣସି ସାଧନା ମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ 
କଲେ ବି ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଓ ଧନ ସଂଗ୍ରହ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କେବେ କୌଣସି ନୂତନ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ଯୋ ମଭକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃଂ--ଭଗବାନକ୍କ୍ଚ ଠାରେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଏତେ ଆକର୍ଷଣ ଅଛି ଯେ, ଭକ୍ତ ସ୍ବତଃ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ତାର୍କୀର ପ୍ରେମୀ ହୋଇଯାଏ । 
ଆମ୍ବାରାମାଶ୍ଡ ମୁନୟୋ ନିଖ୍ରିଚ୍ତା ଅପ୍ୟୁରୁ କ୍ରମେ । 
କୁବିନ୍ତ୍ଯହୈତୁକୀଂ ଭକ୍ତିମିତ୍‌ଥମୃତଗୁଣୋ ହରିଃ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୧ | ୭ | ୧୦) 
“ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଯାହାର୍କୀର ଚିତ୍‌-ଜଡ଼ଂଗ୍ରନ୍ତି ଛିନ୍ନ ହୋଇ 
ସାରିଛି, ସେହି ଆମ୍ପାରାମ ମୁନିଗଣ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର 
ଅହେତୁକ (ନିଷ୍କାମ) ଭକ୍ତ କରନ୍ତି। କାରଣ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଗୁଣ ଏମିତି ଯେ, ସେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକୁଦ୍ଝା 
କରି ନିଅନ୍ତି” 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠି ପାରେ, ଯଦି ଭଗବାନର୍କୀ 
ଠାରେ ଏତେ ମହାନ୍‌ ଆକର୍ଷଣ ରହିଛି, ତେବେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେଉ ନାହାନ୍ତି କାହିଁକି, 
ତାଙ୍କର ପ୍ରେମୀ ହୋଇଯାଉ ନାହାନ୍ତି କାହିଁକି? 

ବାସ୍ତବରେ ଜୀବ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଵର ହିଁ ଅଂଶ । ଭଗବାନର୍ବ୍ବ 
ପ୍ରତି ତା'ର ସ୍ଵତଃ ସ୍ବାଭାବିକ ଆକର୍ଷଣ ଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ 
ଭଗବାନ ବାସ୍ତବରେ ଆପଣାର, ତାଙ୍ଦ୍ୁ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର 
ମାନିବା ପରିବର୍ତେ ଯେଉଁ ମନ, ବୁଦି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶରୀର ଓ 
କୁଟୁମ୍ବାଦି ଆପଣାର ନୁହନ୍ତି, ସେମାନକୁ ନିଜର ମାନିନେଲା; 
ଫଳସ୍ବରୂପ ସେ ଶରୀରନିର୍ବାହ ଓ ସୁଖ କାମନା ଯୋଗୁଁ 
ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇ ନିଜ ଅ ଶୀ ଭଗବାନର୍କ 
ଠାରୁ ଦୂର (ବିମୁଖ) ହୋଇଗଲା। ତଥାପି ତା'ର ଏହି 
ବିମୁଖତା ବାସ୍ତବ ବୋଲି ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । କାରଣ 
ନାଶବାନ୍‌ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟା ହେବାରୁ ସେ ଭଗବାନର୍କୀ 
ଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଥୁବା ଭଳି ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଦୂରେଇଯାଇ ନ ଥାଏ, କାହିଁକି ନା, ସେହି ଭୋଗରେ ବି 
ତ ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ଭଗବାନ ପରିପୂୃର୍ଣ୍ କିନ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୀ 
ବିଷୟରେ ଓ ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତି ଥୂବାରୁ ସେଥୂରେ ଲୁଚି 
ରହିଥୁବା ଭଗବାନଙ୍କୁ ସେ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ । ଯେତେବେଳେ 
ନାଶବାନ୍‌ ଭୋଗ ପ୍ରତି ତା'ର ଆକର୍ଷଣ ରହେ ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ସ୍ବତଃ ଭଗବାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ।। ସଂସାରରେ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ଆସକ୍ତି ନ ଥୁବାରୁ ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତର ସ୍ଵତଃ ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ଏପରି 
ଅନନ୍ୟପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତକୁ ଭଗବାନ “ମଭକ୍ତଃ' କହିଛନ୍ତି । 

ଯେଉଁ ଭକ୍ତର୍ଦ୍ରର ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ଅନନ୍ୟ ପ୍ରେମ 
ରହିଛି, ସେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରିୟ। 


ମଂଳିଜିନ୍ଜ ଜ/ବ ୮ଅନପେକ୍ଷଃ୮୮୮ଅମୁକ ଅମୁକ ବସ୍ତୁ ନ ହେଲେ କାମ ଚଳିବ କିପରି-¬ଏପରି ଅପେକ୍ଷା 


ଭକ୍ତଙ୍ଗ୍ର ନ ଥାଏ । ଭକ୍ତର୍କ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସବୁକିଛି ତ ଭଗବାନ, ପୁଣି ସେ ଆଉ କାହାର ଅପେକ୍ଷା ରଖିବେ? 'ଶୁଚିଃ”-- ଭକ୍ତ 
ଦର୍ଶନ, ସ୍ପର୍ଶ, ଭାଷଣ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିଥାଏ । ତାଙ୍କ ଶରୀରକୁ ପ୍ପଖର୍ଶ କରି ବହୁଥୁବା ବାୟୁ ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ! 
ଯଦିବା ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଠାରେ ମଧ୍ଯ ଏପରି ଶୁଦ୍ଧତା ଥାଏ, ତଥାପି ଭକ୍ତକ୍କ ଠାରେ ଆରମ୍ଭରୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି 
ହିତୈଷୀଭାବ (ମୈତ୍ରଃ କରୁଣ ଏବ ଚ) ବିଶେଷରୂପେ ଥୁବାରୁ ତାର୍କାଠାରେ ବିଶେଷ ଶୁଦ୍ଧତା ରହିଥାଏ | “ଦକ୍ଷଃ”-¬ ଭକ୍ତ 
ପ୍ରକୃତ କରଣୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ହାସଲ କରିନେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ କୃତକୃତ୍ୟ, ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ଓ ପ୍ରାପ୍ତପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ହୋଇଗଲେ, 
ତେଣୁ ସେ “ଦକ୍ଷ” ବା ଚତୂର ଅଟନ୍ତି । 

'ସଵାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ” ପଦ ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷର୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି--“ସବିରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ ଗୁଣାତୀତଃ ସ ଉଚ୍ୟତେ' | ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷ ଠାରେ କର୍ତୁତୃ ନ 
ଥବାରୁ ସେ ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ଭକ୍ତଙ୍ଗ ଠାରେ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ନ ଥୂବାରୁ ସେ ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ 
ହୋଇଥାନ୍ତି। ଭକ୍ତକ୍କର ତ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବା ବାକି ନ ଥାଏ, ପୁଣି ସେ କ'ଣ ବା ଆରମ୍ଭ କରିବେ? ତାଙ୍କ 
ଦ୍ବାରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାବ୍କର ସେଥୁରେ କୌଣସି ଆକର୍ଷଣ, ଆସକ୍ତି, ପ୍ରୟୋଜନ ବା ଆଗ୍ରହ ନ ଥାଏ। 


ଆରମ୍ଭ ହେଲେ ଭଲ, ନ ହେଲେ ଭଲା ସେ ଉଭୟରେ ସମ ରହନ୍ତି। 
=== ¬ ==== 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ସନ୍ଗକ ଯିବ ଭକ୍ତଙ୍କକ ପାଞ୍ଚଟି ଲଷଣକିଶିସ୍ ଚନୁର୍ଥ ଡଳକଣୀ ନିନ୍ଦୂ ନ୍ଷ୍ରୋଳକେ ବର୍ଷଳଃ କଳଯୀଇଛି। 
ଯୋ ନ ହୃଷ୍ୟତି ନ ଦ଼େଷ୍ଟି ନ ଶୋଚତି ନ କୀକ୍ଷତି । 
ଶୁଭାଶୁଭପରି ତ୍ୟାଗୀ ଭକ୍ତ ମାଟ୍‌ ଯଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ॥ ୧୭॥ 


ଥନଳୟ- ଯଃ=ଯେ (କେବେ); ନ, ହୁଷ୍ୟତି- ହର୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ; ନ, ଢ଼େଶ୍ଵଠିଦେଷ କରେ ନାହିଁ; ନନ ଶୋଚତି ଶୋକ 
କରେ ନାହିଁ; ନ, କାଙ୍କ୍ଷତିଇିକାମନା କରେ ନାହିଁ (ଏବଂ) ; ଯଃ-=ଯେ; ଶୁଭାଶୂଭପରିତ୍ୟାଗୀ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମର ଉର୍ଵ୍ବରେ; 
ସଃ ସେହି; ଭବି ମାନ୍‌ ¬ ଭକିମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ମେଚିମୋର,; ପ୍ରିୟଃ ପ୍ରିୟ | 

ଯେ କେବେ ହଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ଦେଷ କରେ ନାହିଁ, ଶୋକ କରେ ନାହିଁ କି କାମନା କରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେ 
ଶୁଭାଶୁଭ କମିର ଉଦ୍ଧ୍ଵିରେ (ରାଗ-ଦେଷରହିତ), ସେହି ଭକି ମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ ମୋର ପ୍ରିୟ ଅଟେ | 


ବ୍ଯାନି୩ ଯୋ ନ ହୃଷ୍ଯତି ନ ଦ଼େଷ୍ଟି ନ ଶୋଚତି 
ନ କାଙ୍କ୍ଷତି'-- ମୁଖ୍ୟତଃ ବିକାର ଗଚାରିପରକାର-¬ (୧) ରାଗ, 
(୨) ଦ୍େଷ, (୩) ହର୍ଷ ଓ (୪) ଶୋକଂ | ସିଦ୍ଦଭକ୍ତଙ୍କ୍ବ 
ଠାରେ ଏସବୁ ବିକାର ନ ଥାଏ। ତାର୍ଚ୍ଧର ଅନୁଭବ ଯେ, 
ସଂସାରର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିୟୋଗ ହେଉଛି ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରୂ କଦାପି ବିୟୋଗ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସଂସାର ସହିତ 
ସଂଯୋଗ କେବେ ନ ଥୁଲା, ରହି ନାହିଁ, ରହିବ ନାହିଁ କି 
ରହିବାର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ। ଅତଃ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା 
ନ ଥୂବାର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭବ କରିନେବା ପରେ (ଜଡ଼ତ୍ୂର 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିବାରୁ) ଭକ୍ତକ୍କର କେବଳ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ସହିତ ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧର ଅନୁଭବ ଅଟଳ ହୋଇଯାଏ। 
ଏହି କାରଣରୁ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ ରାଗ-ଦ଼େଷାଦି ବିକାରରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଭଗବାନଙ୍କର ଦର୍ଶନ ହୋଇଗଲେ ଏ 
ସମସ୍ତ ବିକାର ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ବି ସାଧକ ସାଧନାମାର୍ଟରେ ଯେତିକି 
ଆଗେଇ ଗ୍ରଲେ, ତା'ର ରାଗଂଦ଼େଷାଦି ବିକାର ସେତିକି 
ହ୍ରାସ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ଯାହା ହ୍ରାସ ହୁଏ, ତାହାର 
ଅବଶ୍ଯ ବିନାଶ ହୁଏ। ଅତଃ ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ବିକାର 
ହ୍ରାସ ହେଉଥୂବାରୁ ସହଜରେ ଅନୁମାନ କରାଯାଇ ପାରେ 
ଯେ, ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଜ୍କଚ ଠାରେ ଏହି ବିକାର ଆଦୌ ରହେ 
ନାହିଁ, ସମ୍ପୂର୍ଶ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

ହର୍ଷ ଓ ଶୋକ ରାଗଂଦ୍ବେଷର ହିଁ ପରିଣାମ । ଯାହା 
ପ୍ରତି ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ଥାଏ, ତା'ର ସଂଯୋଗରେ ଏବଂ 
ଯାହା ପ୍ରତି ଦ୍ବେଷ ଥାଏ, ତା'ର ବିୟୋଗରେ 'ହର୍ଷ' ଜାତ 
ହୁଏ। ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଯାହା ପ୍ରତି ରାଗ ଥାଏ, ତା'ର 
ବିୟୋଗ ବା ବିୟୋଗର ସମ୍ଭାବନାରେ ଏବଂ ଯାହା ପ୍ରତି 
ଦ୍ରେଷ ଥାଏ, ତା'ର ସଂଯୋଗ ବା ସଂଯୋଗର ସମ୍ଭାବନାରେ 


'ଶୋକ” ଜାତ ହୁଏ। ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍କ ଠାରେ ଆଦୌ ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ନ ଥୂବାରୁ ସେ ନିରନ୍ତର ସ୍ବତଃ ସାମ୍ୟାବସ୍ଥାରେ 
ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି ତେଣୁ ସେ ସର୍ବଥା ବିକାରରହିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । 
ଅନ୍ଧାର ରାତିରେ ଦୀପ ଜଳାଇବାକୁ ଇଢ଼ା ହୁଏ; 
ଦୀପ ଜଳାଇଲେ ହର୍ଷ ଜାତ ହୁଏ, ଦୀପ ଲିଭାଇ ଦେଉଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ଦ଼େଷ ବା କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ପୁନର୍ବାର 
ଦୀପ ଜଳାଇବାର ଚିନ୍ତା ହୁଏ । ରାତି ହୋଇଥୁବାରୁ ହିଁ ଏହି 
ଗ୍ବରୋଟି କଥା ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ମଧ୍ଯାହ୍ନ ସମୟରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
ଜ୍ୟୋତି ପ୍ରଖର ଥୂବାବେଳେ ଦୀପ ଜଳାଇବାକୁ ଇଢ଼ା ହୁଏ 
ନାହିଁ୨ ଦୀପ ଜଳାଇଲେ ହର୍ଷ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ, ଦୀପ 
ଲିଭାଇ ଦେଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଉପରେ ଦ୍ବେଷ ବା କ୍ରୋଧ 
ଆସେ ନାହିଁ ଏବଂ (ଅନ୍ଧକାର ନ ଥୂବାରୁ) ଆଲୋକ ପାଇଁ 
ଚିନ୍ତା ବି ହୁଏ ନାହିଁ । ଉପରୋକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପରି ଭଗବାନର୍କୀ 
ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ସଂସାରର ସମ୍ମୁଖ ହେବାରୁ ଶରୀରନିର୍ବାହ 
ଓ ସୁଖ ନିମିତ୍ତ ଅନୁକୂଳ ପଦାଥି, ପରିସିତି ଇତ୍ୟାଦି ପାଇବାର 
ଇକ୍ରା ହୁଏ; ଏଗୁଡ଼ିକ ମିଳିଲେ ହର୍ଷ ଜାତ ହୁଏ; ଏଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ଦେଷ ବା 
କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକ ନ ମିଳିଲେ ମିଳିବାର 
ଉପାୟ ଚିନ୍ତା ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯାହାଙ୍କୁ (ମଧ୍ଯାହ୍ନ ସୂର୍ଯ୍ୟଭଳି) 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇସାରିଛି, ତାବ୍କଠାରେ ଆଦୌ ଏସବୁ 
ବିକାର ରହେ ନାହିଁ । ସେ ପୂର୍ଣଣକାମ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ତେଣୁ 
ତାଙ୍କର ସଂସାରରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ ନାହିଁ। 
'ଶୁଭାଶୂଭପରିତ୍ୟାଗୀ---ମମତା, ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଢ଼ା- 
ରହିତ ହୋଇ ଶୁଭକର୍ମ କରୁଥୁବାରୁ ଭକ୍ତକ୍କର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ “ଅକର୍ମ” ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଭକ୍ତଗ୍କୁ ଶୁଭକର୍ମର 
ତ୍ଯାଗୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ରାଗ-ଦ଼େଷର ଚିହ୍ନବର୍ଣ୍ଚ ନ 
ଥିବାରୁ ତାର୍କୀ ଦ୍ବାରା କେବେ ଅଶୁଭକର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। 


* କାହାର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ ମନରେ ଯେଉଁ ବ୍ୟଥା ହୁଏ, ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷାରେ ତାହାକୁ “ଶୋକ” କୁହାଯାଏ; କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 'ଶୋକ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ 


ଅନ୍ତଃକରଣର ଦୁଃଖରୂପକ 'ବିକାର' | 


ଶ୍ମୋକ ୧୮-୧୯] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ହିଁ ଅଶୁଭକର୍ମର ମୂଳ କାରଣ 
ଏବଂ ଭକ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ଏସବୁ ଆଦୌ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ତାର୍କୁ 
ଅଶୁଭକମିର ତ୍ଯାଗୀ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି। 

ଭକ୍ତ ଶୁଭକର୍ମରେ ଆସକ୍ତି ରଖନ୍ତି ନାହିଁ କି ଅଶୁଭ- 
କର୍ମରେ ଦ୍ରେଷ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମ ଆଚରିତ ହୁଏ ଏବଂ ଅଶୁଭ (ନିଷିଦ୍ଧ 
ଓ କାମ୍ଯ) କର୍ମ ରାଗ-ଦ୍େଷପୂର୍ବକ ତ୍ୟାଗ ନ ହୋଇ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ତ୍ୟାଗ ହେଉଥାଏ। ସମ୍ପୂର୍ଣ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ 
ତ୍ଯାଗ କରିଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ତ୍ଯାଗୀ। 

କମ୍ମ ମନୂଷ୍ଯକୁ ବାନ୍ଧୈ ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମ ପ୍ରତି 
ଥୁବା ରାଗଂଦ଼େଷ ହିଁ ତାକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ଭକ୍ତକ୍କ୍ରର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ରାଗ-ଦ଼େଷଶୂନ୍ଯ। ଏଥୁପାଇଁ ସେ ଶୁଭାଶୁଭ 
ସମସ୍ତ କମର ପରିତ୍ଯାଗୀ ଅଟନ୍ତି । 

“'ଶୁଭାଶୁଭପରିତ୍ୟାଗୀ' ପଦଟିର ଅର୍ଥ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ 


କର୍ମର ଫଳତ୍ୟାଗୀ ବୋଲି ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 
କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵରେ ବ୍ଯବହ୍ପତ “ନ ହୃଷ୍ଯତି ନ 
ଦେଷ୍ଝ ନ ଶୋଚତି ନ କାଙ୍କ୍ଷତିଂ ପଦମାନର୍କୀର ଶୁଭ 
(ଅନୁକୂଳ) ଓ ଅଶୁଭ (ପ୍ରତିକୂଳ) କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗ ସହିତ ସମ୍ନନ୍ଦ 
ରହିଛି । ଏଣୁ ଏଠାରେ “ଶୁଭାଶୁଭପରିତ୍ୟାଗୀ' ପଦଟିର ଅର୍ଥ 
ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗୀ ବୋଲି ଧରାଗଲେ ପୁନରୂକ୍ତି-ଦୋଷ 
ଆସୁଛି। ସୁତରାଂ ଏହି ପଦର ଅର୍ଥ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମରେ 
ରାଗ-ଦେଷର ପରିତ୍ୟାଗୀ ବୋଲି ମାନିବା ଉଚିତ | 

“ଭକି ମାନ୍‌ ଯଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ'-- ଭକକାର ଭଗବାନର୍କୀ 
ପ୍ରତି ଅତ୍ୟଧୂକ ପ୍ରେମଭାବ ଥାଏ। ତାଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଭଗବାନର୍କ୍ବର ଚିନ୍ତନନ ସ୍ମରଣ ଓ ଭଜନ 
ହେଉଥାଏ। ଏପରି ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ଭକ୍ତ ମାଟ୍‌” କୁହାଯାଇଛି । 

ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରତି ଭକ୍ତକ୍କର ଅନନ୍ଯ ପ୍ରେମ ଥାଏ, 
ତେଣୁ ସେ ଭଗବାନଙ୍ରୀର ପ୍ରିୟ। 


ଘଜିଣିସ୍ନ ଭ/ବ-- ହର୍ଷ (ହୁଷ୍ଯତି) ଓ ଶୋକ (ଶୋଚତି), ରାଗ (କାଙ୍କ୍ଷତି) ଓ ଦେଷ (ଦେଷ୍ଟ)--ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ 
କୁହାଯାଏ। ଭକ୍ତଙ୍କର କୌଣସି ଦ୍ରୁନ୍ଦ୍ ରହେ ନାହିଁ, ସେ ନିର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ୍ର ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ନାରଦ ଭକ୍ତିସୂତ୍ରରେ କୁହାଯାଇଛି-- 
ଯଯତ୍‌ପ୍ରାପ୍ୟ ନ କିଞ୍ଚିତ୍‌ ବାଞ୍ଚତି ନ ଶୋଚତି ନ ଡ଼େଷ୍ଟ ନ ରମତେ ନୋଯକ୍ଷାହୀ ଭବତି ॥ ୫ ॥ 
“ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ଲାଭ ହେଲେ ଭକ୍ତ କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଇଜ୍ରା କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଦ୍ବେଷ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ। କୌଣସି ବସ୍ତୁରେ ଆସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଉସାହିତ (ହଷିତ) ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ।” 


===-=-- ^ === 


ସୀଯ୍କ୨ ନିନ୍ଦୁଜେ ନୂଳଟି ନ୍ଣଜୋକନେ ସିଦ୍ଧଇନ୍ତଙ୍କକ ଜଣଟି ଲଣଣକିଶିସ୍ଥ ପଞ୍ଚମ କ/ ଅନ୍ତିମ ଡଳକଣନ ବର୍ଷଳା କଳଯାଇଛି / 
ସମଃ ଶତ୍ରୌ ଚ ମିତ୍ରେ ଚ ତଥା ମାନାପମାନୟୋଃ । 


ଶୀତୋଶ୍ଠସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ସମଃ 


ସଙ୍ଗବିବଜିତଃ || ୧୮ ॥ 


ତୁଲ୍ଯନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିମୌନୀ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଯେନ କେ ନଚିତ୍ବ। 


= =“ = < ¿“_ =“ 
ଅନକେତଃ ସରମତଭକ୍ତମାନ୍ମନେ ପ୍ରୟୋ ନରଃ॥ ୧୯॥ 

ଅନୟ ଶତ୍ରୌଇ (ଯେ) ଶତୃ: ଚ ଓ; ମିତ୍ରୈଚିମିତ୍ରରେ ତଥା ଇିତଥା; ମାନାପମାନୟୋଃ=ମାନ-ଅପମାନରେ; ସମଃ= ସମ; 
ଶୀତୋଶ୍ବସୁଖଦୂଃଖେଷୁଳିଶୀତ-ଉଞ୍ଞା ତଥା ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ; ସମଃ= ସମଭାବାପନ୍ନତ) ଚ=ଓ; ସଙ୍ଗଂବିବର୍ଜିତଃ= ଆସକ୍ି ରହିତ; 
ତୂଲ୍ୟନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିଃ ଯେ ନିନ୍ଦା ଓ ସ୍ତୁତିରେ ସମଭାବାପନ୍ତଃ ମୌନୀଚିମନନଶୀଳ; ଯେନ, କେନଚିତ୍‌=ଯେନକେନ ପ୍ରକାରେ; 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ଃ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ” ଅନିକେତଃ= ଶରୀର ଓ ବାସସ୍ଥାନ ପ୍ରତି ମମତା-ଆସକ୍ତିରହିତ (ଓ); ସିରମତିଃ= ସିରବୁ ଵିଯୁକ୍ତ; 
ଭଳ୍ତି ମାଚ୍‌= (ସେହି) ଭକୁିମାନ୍‌; ନରଃ=ମନୁଷ୍ଯ¡ ମେଚିମୋର; ପ୍ରିୟଃ¬ ପ୍ରିୟ ଅଟେ | 

ଯେ ଶତ୍ଦୁ-ମିତ୍ରରେ ତଥା ମାନ-ଅପମାନରେ ସମ, ଶୀତ-ଉଶଵ୍ବ୍‌ (ଶରୀରର ଅନୁକୂଳତା-ପରତିକୂଳତା) ତଥା ସୁଖ- 
ଦୁଃଖରେ (ମନ ଓ ବୁଵଦିର ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତାରେ) ସମଭାବାପନଲ ଓ ଆସନ୍ତି ରହିତ; ଯେ ନିନ୍ଦା ଓ ସୁୁତିରେ 
ସମଭାବାପନ୍ତ, ମନନଶୀଳ, ଯେନକେନ ପ୍ରକାରେ (ଶରୀର ନି ବାହ ସମ୍ବନ୍ଧରେ) ସନ୍ତୁଷ୍ଟ, ଶରୀର ଓ ବାସସାନ ପ୍ରତି 
ମମତା-ଆସଳତି ରହିତ ଓ ସିର ବୁଵିଯୁକ୍ତ, ସେହି ଭକ ମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ମୋର ପ୍ରିୟ ଅଟେ | 

ବ୍ଯା୍୍ଯାଇ “ସମଃ ଶତ୍ରୌ ଚ ମିତ୍ରେ ଚ”୮-” ଭଗବାନ | ସମଭାବର ବର୍ଶ୍ବନା କରିଛନ୍ତି । ସର୍ବତ୍ର ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ଥୁବାରୁ 
ଏଠାରେ ମନୂଷ୍ଯମାନଗ୍କୀ ପ୍ରତି ଭକ୍ତଙ୍ଗ ଅନ୍ତରରେ ଥବା । ତଥା ରାଗ-ଦ୍ବେଷଶୂନ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍ତର କାହା 
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ପ୍ରତି ଶତ ବା ମିତ୍ରଭାବ ରହେ ନାହିଁ। ଲୋକେ ନିଜ 
ନିଜ ଭାବ ଅନୂଯାୟୀ ଭକ୍ତଙ୍କ ବ୍ଯବହାରରେ ଅନୂକୂଳତା 
ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ଦେଖି ତାବ୍ଚ୍ଚୀ ପ୍ରତି ଶତ୍ରୁ ବା ମିତ୍ର ଭାବ 
ଆରୋପ କରନ୍ୈ। ସାଧାରଣ ଲୋକର୍ଚ୍ଚ କଥା ଛାଡ଼, ଏପରି 
କି ସାବଧାନ ରହୁଥିବା ସାଧକମାନଗ୍ଗ୍ର ମଧ୍ଯ ସେହି 
ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ମିତ୍ରତା ଓ ଶତ୍ରୁତା ଜାତ ହୋଇପାରେ। 
କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ନିଜେ ନିଜଠାରେ ସର୍ବଦା ପୂର୍ଶରୂପେ ସମ 
ରହନ୍ତି। ତାବ୍ଚ ହୃଦୟରେ କେବେ କାହା ପ୍ରତି ଶତୂୂ ବା 
ମିତ୍ର ଭାବ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଭକ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ଶତ ଓ ମିତ୍ର ଭାବ ରଖୁଥୂୁବା ଦୁଇଜଣ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ନ ମଧ୍ଯରେ ଧନବଣ୍ଢନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କୌଣସି ବିବାଦ 
ହେଲେ ଏବଂ ସେ ଦୁହେଁ ତାହାର ନିଷ୍କାତ୍ତି ପାଇଁ ଭକ୍ତଙ୍କ 
ପାଖକୁ ଗଲେ, ଧନ ବାଣ୍ଡବା ସମୟରେ ଭକ୍ତ ଶତ୍ରୁ ଭାବ 
ରଖୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମିତ୍ରଭାବ ରଖୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତି ତୁଳନାରେ 
କିଛି ଅଧୂକ ଧନ ଦେବେ। ଯଦ୍ଯପି ଭକ୍ତକ୍କର ଏହି ନିଷ୍ଠାତ୍ତି 
(ବ୍ୟବହାରରେ) ବିଷମଭଳି ଦେଖାଯାଏ, ତଥାପି ଶତୂଭାବ 
ରଖୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଏହି ନିଷ୍ଣାତ୍ତିରେ ସମତା ଦେଖାଯିବ । 
ସେ ଭାବିବ ଯେ, ଏ ପକ୍ଷପାତରହିତ ହୋଇ ଧନ ବଣ୍ଟନ 
କରିଦେଲେ । ଅତଏବ ଭକ୍ତଙ୍କର ଏହି ନିଷ୍ଫାରିରେ ବିଷମତା 
(ପକ୍ଷପାତଃ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ତାହାକୁ 
(ସମତା ଉମ୍ପନ୍ତକାରୀ ହୋଇଥୂୁବାରୁ) ସମତା କୁହାଯିବ । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ସିଦ୍ଧ 
ଭକ୍ତକ୍କ ସହିତ ବି ଲୋକେ (ନିଜ ନିଜ ଭାବ ଅନୂସାରେ) 
ଶତ୍ରୁ ଓ ମିତ୍ରଭଳି ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କର ବ୍ୟବହାରକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ନିଜକୁ ତାର୍ଚ୍ମର ଶତ୍ରୁ ବା ମିତ୍ର ମନେ କରନ୍ତି। 
ତେଣୁ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଶତ୍ରୂଁମିତ୍ରରହିତ କୁହା ନ ଯାଇ 
'ଶତୂୂ-ମିତ୍ରରେ ସମ” କୁହାଯାଇଛି । 

“ତଥା ମାନାପମାନୟୋଃ'-- ମାନ ଓ ଅପମାନ ପରକୃତ 
କ୍ରିୟା ଏବଂ ତାହା ଶରୀର ପ୍ରତି ହୁଏ | ଭକ୍ତର୍ଚ୍ପର ତଥାକଥୂତ 
ଶରୀରରେ ଅହଭାବ ନ ଥାଏ କି ମମତୃ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ 
ଶରୀରର ମାନ-ଅପମାନ ହେଲେ ବି ଭକ୍ତକ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
କୌଣସି ବିକାର (ହର୍ଷ-ଶୋକ) ଉତ୍ନନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ | ସେ ନିତ୍ୟ- 
ନିରନ୍ତର ସମତାରେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି । 

'ଶୀତୋଶ୍ବସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ସମଃ'--ଏହି ପଦଟିରେ 
ଦୁଇଟି ସ୍ଥାନରେ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କର ସମତା ଥୂବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 

(୧) ଶୀତ ଓ ଉଷ୍ନରେ ସମତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍ୀର 
ସେମାନର୍ଦ୍ଦଧ ବିଷୟ ସହିତ ସଂଯୋଗ ହେଲେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
କୌଣସି ବିକାର ଜାତ ହେବା। 

(୨) ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖରେ ସମତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧନାଦି 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତି ବା ଅପ୍ରାପ୍ରିରେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କୌଣସି 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ବିକାର ସୃଷ୍ଟ ନ ହେବା। 

“ଶୀତୋଷ୍ଠ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ “ଥଣ୍ଡା ଓ ଗରମ' | ଥଣ୍ଡା ଓ 
ଗରମ ତୃଗିନ୍ଦ୍ରିୟ (ଚର୍ମ) ର ବିଷୟ । ଭକ୍ତ କେବଳ ତୃଗିନ୍ଦ୍ରିୟ 
ବିଷୟରେ ଯେ ସମ ରହନ୍ତି, ତା”ନୂହେଁ। ସେ ସମସ୍ତ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟରେ ସମ ରହନ୍ତି । ଅତଃ ଏଠାରେ `ଶୀତୋତ୍ପା' 
ପଦଟି ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍କ ବିଷୟର ବାଚକ। ନିଜ ନିଜ 
ବିଷୟ ସହିତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କର ସଂଯୋଗ ହେଲେ ଭକ୍ତଙ୍କୁ 
ସେହି (ଅନୁକୂଳତା ବା ପ୍ରତିକୂଳତା) ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ 
ସତ, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହର୍ଷ-ଶୋକାଦି ବିକାର 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ସର୍ବଦା ସମ ରହନ୍ତି । 

ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ଧନାଦି ଅନୁକୂଳ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତିରେ 
ସୁଖ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଦୁଃଖ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେହି ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାପ୍ତି-ଅପ୍ରାପ୍ରିରେ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କୀ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ କେବେ କିଞ୍ଚିନ୍ଗାତ୍ର ରାଗଂଦ୍ବେଷ, ହର୍ଷ- 
ଶୋକାଦି ବିକାର ଉପ୍ଥନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ସମ ରହନ୍ତି। 

'ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମ' ରହିବା ଓ 'ସୁଖ-ଦୁଃଖରହିତ' 
ହେବା ଗୀତାରେ ଏକ ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 
ସୁଖ-ଦୁଃଖ ପରିସ୍ଥିତି ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ; ପରିସ୍ଥିତିରୁ ମୁକ୍ତ 
ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଏଥୂପାଇଁ ଭକ୍ତ ଅନୂକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସମ ରହନ୍ତି । ଅବଶ୍ଯ ଅନୁକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥୁବା 
ହର୍ଷ-ଶୋକରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ସମ୍ଭବ । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୀତାରେ 
ଯେଉଁଠି “ସୁଖଂଦୁଃଖରେ ସମ' ହେବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି, 
ସେଠାରେ ସୁଖଂଦୁଃଖ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସମ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ ଏବଂ ଯେଉଁଠି “ସୁଖଂଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ” ହେବା କଥା 
କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ (ଅନୁକୂଳ-ପରତିକୂଳ ପରିସିିତିଜନିତ) 
ହରଷି-ଶୋକରୁ ମୁକ୍ତ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ। 

'ସଙ୍ଗ ବିବର୍ଜିତଃ'-¬ “ସଙ୍ଗ” ଶବ୍ଦର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ରହିଛି; 
ଯଥା-¬ସମ୍ନ୍ଧ (ସ'ଯୋଗ) ଓ ଆସକ୍ି | ମନୁଷ୍ୟପକ୍ଷେ ସମସ୍ତ 
ପଦାର୍ଥର ସଙ୍ଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବରୂପତଃ ଛାଡ଼ି ଦେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; କାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବିତ ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ତା'ସହିତ ରହିଥାନ୍ତି | ଅବଶ୍ଯ ଶରୀରଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ କେତେକ ପଦାର୍ଥକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଇ 
ପାରେ । ଧରାଯାଉ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବରୂପତଃ (ବାହ୍ୟଭାବେ) 
ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥର ସଙ୍ଗଂ ଛାଡ଼ିଦେଲା, କିନ୍ତୁ ତା' ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଯଦି ସେସବୁ ପ୍ରତି କିଜଞ୍ଚିଚ୍ସାତ୍ର ଆସକ୍ତି ରହିଛି, ତେବେ 
ସେହି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥଠାରୁ ଦୂରରେ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ବାସ୍ତବରେ 
ସେସବୁ ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। ଅପରପକ୍ଷରେ 


ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯଦି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ନାହିଁ, 


ଶ୍ମୋକ ୧୮-୧୯] 


ତେବେ ଅତି ନିକଟରେ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ବାସ୍ତବରେ ସେସବୁ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ । ପଦାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ଯଦି ମୁକ୍ତି 
ହୋଇ ଯାଉଥାନ୍ତା, ତେବେ ଯେତେକ ମରୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତେ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯାଇଥାନ୍ତେ କାହିକି ନା, ସେମାନେ ନିଜର 
ଶରୀର ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରି ଦେଇଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ଏହା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଆସକ୍ତି ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ 
କରିଦେଲେ ବି ସଂସାର ବନ୍ଧନ ଅତୁଟ ରହେ। ସାଂସାରିକ 
ଆସକ୍ତି ହିଁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ; ସଂସାରର ପ୍ରାଣୀ 
ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ (ସଂଯୋଗ) ବନ୍ଧନକାରକ ନୁହେଁ। 

ଅବଶ୍ୟ ଆସକ୍ତି ନାଶ କରିବା ପାଇଁ ପଦାର୍ଥକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ମଧ୍ଯ ଏକ ସାଧନା ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ 
ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବା ସର୍ବଥା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ। ସଂସାର ପ୍ରତି 
ଯଦି କିଞ୍ଚିଚ୍ସାତ୍ର ଆସକ୍ତି ଅଛି, ତେବେ ତାହାର ଚିନ୍ତନ ଅବଶ୍ଯ 
ହେବ। ସେହି ଆସକ୍ତି ସାଧକକୁ ଯଥାକ୍ରମେ କାମନା, କ୍ରୋଧ, 
ମୂଢ଼ଭାବ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଜଡ଼ିତ କରି ପତନଗର୍ତ୍ତରେ ନିକ୍ଷେପ 
କରିବାର କାରଣ ହୋଇପାରେ (ଗୀତା ୨ । ୬୨-୬୩) | 

ଭଗବାନ ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୯ତମ ଶ୍ଳମୋକରେ 
“ପ୍ରରଂ ଦୃଙ୍ଗ୍ଵା ନିବତ୍ତିତେଂ ପଦରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହେବାପରେ 
ଆସକ୍ତିର ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତି ହୋଇଯାଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବାପରେ ତ ଆସକ୍ତି ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ୟ ଆସକ୍ତି ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇପାରେ । ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଠାରେ ତ ଆସକ୍ତି 
ସର୍ବଥା ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ପୂର୍ବରୁ 
ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ଯେ ଆସକ୍ତି ସର୍ବଥା ଅଭାବ ହୁଏ ନାହି-- 
ଏପରି ନିୟମ ନାହିଁ। ସାଧନାବସ୍ଥାରେ ବି ଆସକ୍ତି ସର୍ବଥା 
ଦୂର ହୋଇ ସାଧକକୁ ତଳାଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରେ । 
(ଗୀତା ୫ | ୨୧; ୧୬ | ୨୨) | 

ଆସକ୍ତି ପରମାମ୍ରରାଚ୍ଚର ଅଂଶ ଶୁଦ୍ଧ ଚେତନରେ ନ 
ଥାଏ କି ଜଡ଼ଧପ୍ରକୃତିଃରେ ନ ଥାଏ। ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର 
ସମ୍ବନ୍ଧରୂପକ “ମୁଁ”ର ସ୍ବୀକୃତିରେ ଆସକ୍ତିର ନିବାସ । ସେହି 
ଆସକ୍ତି ବୁଦ୍ଧିକ ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବି ଷୟ(ପଦାର୍ଥ) ରେ 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଯଦି ସାଧକର ମୁଁ ଭାବର ସ୍ବୀକୃତିରେ 
ରହିଥୂବା ଆସକ୍ତି ଦୂର ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଅନ୍‌୍ତତ୍ର 
ପ୍ରତୀୟମାନ ଆସକ୍ତି ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ। ଆସକ୍ତିର 
ମୂଳ କାରଣ ଅବିବେକ । ନିଜ ବିବେକକୁ ପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବାରୁ ହିଁ ସାଧକର ଆସକ୍ତି ରହେ। ଭକ୍ତଙ୍କ 
ଠାରେ ଅବିବେକ ରହେ ନାହିଁ। ଏଥ୍ୂପାଇଁ ସେ ସର୍ବଥା 
ଆସକ୍ତିରହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

ନିଜ ଅଂଶୀ ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୂ ବିମୁଖ ହୋଇ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଭ୍ରମବଶତଃ ସଂସାରକୁ ନିଜର ମାନିବାରୁ ସଂସାର ପ୍ରତି 
ଅନୁରାଗ ହୁଏ ଏବଂ ଅନୁରାଗ ହେଲେ ସସାରରେ 
ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ସଂସାର ସହିତ ମାନି ନେଇଥୁବା 
ଆମ୍ପୀୟତାର ବିନାଶ ଘଟିଲେ ବୁଦ୍ଧି ସମ ହୋଇଯାଏ। 
ବୁଵିି ସମ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବୟଂ ଆସକ୍ତରହିତ ହୋଇଯାଏ। 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଜୀବର୍ଚ୍ଚର ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଅନୁରକ୍ତି (ପ୍ରେମ) ରହିଛି। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସଂସାର ସହିତ ଭ୍ରମବଶତଃ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଥୁବା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ଅନୁରକ୍ତି ପ୍ରକାଶ ପାଏ 
ନାହିଁକି ବରଂ ତାହା ସଂସାରରେ ଆସକ୍ତିରୂପେ ପ୍ରତୀତ 
ହୁଏ। ସଂସାର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବଦ୍ଵ- 
ଅନୁରକ୍ତ ଲୋପ ପାଏ ନାହିଁ । ଅନୁରକ୍ତି ପ୍ରକାଶ ପାଇବାମାତ୍ରେ 
ଆସକ୍ତି (ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ ହେଲେ ଅନ୍ଧାର ନାଶ ହେବାଭଳି) 
ସର୍ବଥା ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ସଂସାରରୁ ଯେତେ ଅଧୂକ 
ବିରକ୍ତ ଜାତ ହୁଏ, ଭଗବାନର୍ବ୍ଚା ପ୍ରତି ସେତେ ଅଧୂକ 
ଅନୂରକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ। ଅଗ୍ନି ଯେପରି ଇନ୍ଧନକୁ ଭସ୍ମ କରି 
ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଆସକ୍ତିକୁ ନାଶ କରି 
ବିରକ୍ତି ନିଜେ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଆସକ୍ତି ଓ ବିରକ୍ତି 
ଉଭୟ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବତଃ ସ୍ବାଭାବିକ ଅନୁରକ୍ତିର 
(ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମର) ସ୍ରୋତ ପ୍ରବାହିତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ଏଥୂପାଇଁ କୌଣସି ଉଦ୍ଯମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 
ସେତେବେଳେ ଭକ୍ତ ସର୍ବଭାବରେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ନିକଟରେ 
ପୂର୍ଚି ସମର୍ପିତ ହୋଇଯାଆଡ୍ତି। ତାଙ୍କ୍ମର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ଭଗବତ୍‌-ପ୍ରୀତ୍ୟଥେ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ସେଥୁରେ ପ୍ରସନ୍ନ 
ହୋଇ ଭଗବାନ ସେହି ଭକ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର ପ୍ରେମ ପ୍ରଦାନ 
କରନ୍ତି। ଭକ୍ତ ସେହି ପ୍ରେମକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କରି ଦିଅନ୍ତି। ସେଥୁରେ ଭଗବାନ ଆହୁରି ବେଶୀ ଆନନ୍ଦିତ 
ହୋଇ ତାକୁ ପୁନଃ ପ୍ରେମ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି। ଏହିପରି 
ଭାବରେ ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଦ୍ଧମାନ 
ପ୍ରେମର ଆଦାନଂପ୍ରଦାନ ଲୀଳା ଗ୍ବଲିଥାଏ। 

“ତୁଲ୍ଯନିନ୍ଦାସ୍ତୁତିଃ-- ପ୍ରଧାନତଃ ନାମର ହିଁ ନିନ୍ଦା ଓ 
ସ୍ତୁତି ହୁଏ। ଏହା ମଧ୍ଯ ପରକୂୃତ କ୍ରିୟା। ଲୋକେ ନିଜ 
ନିଜର ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ ଭକ୍ତଙ୍କର ନିନ୍ଦା ବା ପ୍ରଶଂସା 
କରିଥାଆନ୍ତି। ଭକ୍ତକ୍କଜର ତଥାକଥ୍ରତ ନାମ ଓ ଶରୀରରେ 
ଲେଶମାତ୍ର ଅହଂଭାବ ଓ ମମତୃ ନ ଥାଏ। ଏଥୂପାଇଁ ତାର୍ବ୍ଵ 
ଉପରେ ନିନ୍ଦା ଓ ସ୍ତୁତିର ଆଦୌ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 
ସ୍ତୁତି ବା ପ୍ରଶଂସା କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ଭକ୍ତଙ୍କର 


904 


ଅନୁରାଗ ହୁଏ ନାହିଁ କି ନିନ୍ଦା କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ଦେଷ 
ଭାବ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଉଭୟ ନିନ୍ଦା ଓ ପ୍ରଶଂସାରେ 
ତାର୍ଦ୍ଚର ସମବୂୁଦ୍ଧି ରହେ। 

ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟର୍କ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ ପ୍ରଶଂସା ପାଇବାର 
ଇଚ୍ଛା ରହିଥାଏ, ତେଣୁ ସେମାନେ ନିଜର ନିନ୍ଦା ଶୁଣି ଦୁଃଖ 
ପାଆନି ଓ ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣି ସୁଖ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି | ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
(ନିଜର ପ୍ରଶଂସା ନ ଗ୍ବହୁଁଥୁବା) ସାଧକ ନିଜର ନିନ୍ଦା ଶୁଣି 
ସାବଧାନ ହୋଇଯାଆନ୍ତୈ ଏବଂ ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣି ଲଜିତ ହୁଅନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ନାମ ପ୍ରତି କିଞ୍ଚିଚ୍ଫାତ୍ର ଆପଣାର ଭାବ ନ ଥୁବାରୁ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତ 
ଏ ଦୁଇଟି ଭାବରୁ ମୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିନ୍ଦା-ସ୍ତୁତିରେ ସମ ରହନ୍ତି । 
ଅବଶ୍ଯ ସେ ମଧ୍ଯ କେବେ କେବେ ଲୋକସଂଗ୍ରହ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସାଧକମାନର୍କୀ ଭଳି (ନିନ୍ଦାରେ ସାବଧାନ ଓ 
ସ୍ତୁତିରେ ଲଜିତ ହେବାର) ବ୍ଯବହାର କରିପାରନ୍ତି । 

ଭକ୍ତଙ୍କର ସର୍ବତ୍ର ଭଗବଦ୍‌ବୁଦି ଥୂବାରୁ ନିନ୍ଦା-ପ୍ରଶଂସା 
କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ତାଜ୍କର ଭେଦଭାବ ରହେ ନାହିଁ। 
ଭେଦଭାବ ନ ଥ୍ରୁବାରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ସେ ନିନ୍ଦା ଓ 
ପ୍ରଶଂସାରେ ସମବୁଦ୍ି ସମ୍ପନ୍ନ । 

ଭକ୍ତର୍କ ଦାରା ଅଶୁଭକର୍ମ ହେବା ତ ଆଦୌ ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ ଏବଂ ଶୁଭକର୍ମ ହେବାରେ ମଧ୍ଯ ସେ କେବଳ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ କାରଣ ମନେ କରନ୍ତି। ତଥାପି ତାର୍ଦ୍ଦର ଯଦି 
କେହି ନିନ୍ଦା ଓ ପ୍ରଶଂସା କରେ, ତାର୍ଚ୍ଚ ଚିତ୍ତରେ କୌଣସି 
ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ମୌନୀ'--ସିଦିଭକ୍ ର୍କ ଦୁାରା ସ୍ଵତଃ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପର ମନନ ହେଉଥାଏ, ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ 'ମୌନୀ' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନନଶୀଳ କୁହାଯାଇଛି। ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଉଦ୍ଭୁତ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୃତ୍ତିରେ ସେ 'ବାସୁଦେବଃ ସବମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯) 
'ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” ବୋଲି ଅନୁଭବ କରନି | ଏଥୁପାଇଁ ତାକ 
ଦ଼ାରା ନିରନ୍ତର ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ମନନ ହେଉଥାଏ | 

ବାଚିକ ମୌନ ଅବଲମ୍ବନକାରୀର୍ଦ୍ଦୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଏଠାରେ 'ମୌନୀଂ' ପଦଟି ଗ୍ରହଣୀୟ ନୁହେଁ। କାରଣ ଯଦି 
ଏପରି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ବାଣୀ ଦ୍ବାରା ଭକ୍ତି ପ୍ରଗ୍ଵର 
କରୁଥୁବା ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତା' ଛଡ଼ା 
ଯଦି କେବଳ ବାଚିକ ମୌନ ରହିଲେ ଭକ୍ତ ହେବା ସମ୍ଭବ 


ହୁଅନ୍ତା, ତେବେ ଭକ୍ତ ହେବା ଅତି ସହଜ ହୋଇଯାଆନ୍ତା ଏବଂ 


ଏପରି ଭକ୍ତ ଅସଂଖ୍ଯ ହୋଇ ଯାଆନ୍ତେଣି; ମାତ୍ର ସଂସାରରେ 
ଭକ୍ତଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବିରଳ । ଅଧୂକନ୍ତୁ ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ ଦାମ୍ଭିକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ବାଚିକ ମୋନ ଅବଲମ୍ବନ କରିପାରେ କିନ୍ଧୁ ଏଠାରେ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍କ ଲଷଣ ବର୍ଣନା କରାଯାଉଛି । ଅତଏବ 
ଏଠାରେ “ମୌନୀ' ପଦର ଅର୍ଥ “ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପର ମନନ 
କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି" ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ । 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ସନ୍ତୁଷ୍ଟୋ ଯେନ କେନଚିତ୍ବ'୮-୮ଅନ୍ଯ ଲୋକକ୍ରୀ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭକ୍ତ “ସନ୍ତୁଷ୍ଟୋ ଯେନ କେନଚିତ୍‌' ଜଣାପଡ଼ନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାରବ୍ଛାନୁସାରେ ଶରୀରନିର୍ବାହ ନିମିତ୍ତ ଯାହା 
କିଛି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ସେଥୁରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହୁଥୁବାର ଦେଖାଯାଆନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଭକ୍ତଙ୍କର ସନ୍ତୁଷ୍ଟିର କାରଣ କୌଣସି 
ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ତିତି ଇତ୍ୟାଦି ନୁହେଁ। ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଥୂବାରୁ ସେ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହନ୍ତି। ଏହି ସନ୍ତୁଞ୍ଝି ହେତୁ ସେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଂସାରିକ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ସମ ରହନ୍ତି କାରଣ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଅନୂକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଭଗବାନଙ୍କର ମଇଗଳମୟ ବିଧାନ ବୋଲି ତାକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ ହେଉଥାଏ। ଏହିଭଳି ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ପରିସ୍ତିତିରେ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହୁଥିବାରୁ ତାର୍ଲୁ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟୋ ଯେନ କେନଚିତଂ କୂହାଯାଇଛି। 
“ଅନିକେତଃ”--ଯେଉଁମାନଙ୍କର କୌଣସି ନିକେତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାସତ୍ଥାନ ନାହିଁ, କେବଳ ସେମାନେ ଯେ “ଅନିକେତ' 
ତାଂନୂୁହେଁ। ଗ୍ୂହସ୍ତ ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ବା ସାଧୂ-ସନ୍ନ୍ଯାସୀ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ, ଯେଉଁମାନଙ୍କର ନିଜ ବାସସ୍ଥାନରେ ମମତା 
ଓ ଆସକ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ “ଅନିକେତ' ପଦବାଚ୍ୟ | 
ଭକ୍ତକ୍ମର ବାସସ୍ସାନ ଓ ଶରୀରରେ ଓପସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ 
କାରଣ-ଂଶରୀରରେ) ଲେଶମାତ୍ର ଆପଣାର ଭାବ ଓ 
ଆସକ୍ତି ନ ଥାଏ। ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍ଗୁ '“ଅନିକେତଃ' କୁହାଯାଇଛି | 
“ସିରମତିଃ'- ¬ ଭକକୀ ବୁଵିରେ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ବର ସତ୍ତା 
ଓ ସ୍ବରୂପ ବିଷୟରେ କୌଣସି ସଂଶୟ ବା ବିପର୍ଯ୍ୟୟ 
(ବିପରୀତ ଜ୍ଞାନ) ଦୋଷ ନ ଥାଏ | ତାର୍କ୍ଲ ବୁଦ୍ଧି ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵର 
ଜ୍ଞାନରୁ କେବେ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ; 
ତେଣୁ ତାଙ୍ଫୁ “'ସିରମତିଃ' କୁହାଯାଇଛି | ଭଗବତ୍ତତ୍ର ଜାଣିବା 
ପାଇଁ ତାର୍ଚ୍ଚର କେବେ କୌଣସି ପ୍ରମାଣ ବା ଶାସ୍ତ୍ରବିଗ୍ବର, 
ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ ନାହିଁ; କାହିଁକି ନା, 
ସେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵବରେ ତଲ୍ଲୀନ ରହନ୍ତି । 
ସ୍ଥିରବୂଦ୍ଧି ନ ହେବାର ପ୍ରଧାନ କାରଣ କାମନା (ଗୀତା 
୨।୪୪)। କାମନା ତ୍ଯାଗ କଲେ ହିଁ ସ୍ଥିରବୁଦି ହେବା 
ସମ୍ଭବ (ଗୀତା ୨। ୫୫୬) । ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାଂସାରିକ 
ସୁଖେଜ୍ରା ରହିଥୁବାରୁ ସଂସାର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହୁଏ। ସଂସାର 
ଅସତ୍ଯ ଓ ମିଥ୍ଯା ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ଆସକ୍ତି ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ, ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ସିନେମାରେ 
ଦେଖାଯାଉଥୁବା ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ୟ (ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ) ମିଥ୍ଯା 
ବୋଲି ଜାଣୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୂପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହୁଏ ଅଥବା 
ଅତୀତକାଳର କଥା ସ୍ମରଣ କଲାବେଳେ ସ୍ରଥୁତିପଟରେ 
ଆସୁଥୁବା ଦୃଶ୍ୟ ମିଥ୍ୟା ବୋଲି ଜାଣୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେଥୂରେ 


ଶ୍ମୋକ ୧୮-୧୯] 


ଆସକ୍ତି ହୋଇଯାଏ। ଅତଏବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ତରରେ 
ସାଂସାରିକ ସୁଖେଳ୍ରା ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାରକୁ ମିଥ୍ଯା 
ବୋଲି ମାନିନେଲେ ବି ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ | 
ସାଂସାରିକ ସୁଖେଢ୍ଛାର ବିନାଶ ଘଟିଲେ ଆସକ୍ତି ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍କ୍‌ 
ସତ୍ତା ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ କେବଳ ଭଗବତ୍ତତ୍ତ୍ଵରେ ହିଁ 
ବୁଦ୍ଧି ସିର ହୋଇଯାଏ। 

“ଭକ୍ତ ମାବ୍ଗେ ପ୍ରିୟୋ ନରଃ'- _ 'ଭକୁ ମାନ୍‌” ପଦଟିରେ 
ଭକ୍ତି” ଶବ୍ଦ ସହିତ ନିତ୍ୟଯୋଗ ଅର୍ଥରେ 'ମତୁପ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟ 
ହୋଇଛି। ଏହାର ଅର୍ଥ ମନୂଷ୍ଯଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଭକ୍ତି (ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମଃ ବିଦ୍ଯମାନ। ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନ 
ଛାଡ଼ି ସଂସାରର ଭକ୍ତି କରିବାରେ ଲାଗିଯାଇ ଭୁଲ୍‌ କରୁଛି । 
ଏହି କାରଣରୁ ତାକୁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଭଗବଦ୍ଭକ୍ତିର ଆନନ୍ଦ ମିଳୁ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଜୀବନ ନୀରସ ପରି ଅନୁଭବ ହେଉଛି। 
ସିଦ୍ଦିଭକ୍ତ ସର୍ବଦା ଭକ୍ତିରସରେ ତଲ୍ଲୀନ ରହନ୍ତି। ତେଣୁ 
ତାଙ୍କୁ “ଭକ୍ତି ମାନ୍‌ କୁହାଯାଇଛି। ଏପରି ଭକ୍ତିମାନ୍‌ ପୁରୂଷ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚୀର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟପାତ୍ର ଅଟନ୍ତି। 

'ନରଃ' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାର ତାଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି କରି ଯେ ନିଜର ମନୁଷ୍ଯଜୀବନ ସଫଳ 
କରି ନେଇଛି, ସେ ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ ନର (ମନୁଷ୍ଯ) ପଦବାଚ୍ୟ | 
ଯେ ମାନବଶରୀର ଲାଭ କରି ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହରେ ବୁଡ଼ି ରହିଛି, ସେ ନର ପଦବାଚ୍ୟ ନୁହେଁ । 

[ଏହି ଦୂଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭକ୍ତଙ୍କର ସଦାସର୍ବ ଦା 
ସମଭାବରେ ସ୍ଥିତି କଥା କୁହାଯାଇଛି। ଶତ୍ରୂ-ମିତ୍ରଚ୍‌ ମାନ- 
ଅପମାନ, ଶୀତଉଷ୍ଫ, ସୁଖଦୁଃଖ ଓ ନିନ୍ଦା-ସ୍ତୁତିରୂପକ 
ପାଞ୍ଚଟି ଦୃନ୍ଦ୍ବରେ ସମତା ଆସିଗଲେ ସାଧକ ପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ 
ସମଭାବରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରିବ । 


ପ୍ରକରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବାନ ପ୍ରଥମ ପ୍ରକରଣ ଅନ୍ତର୍ଗତ ୧୩ଶ ଓ 
୧୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ସିଦ୍ଦଭକ୍ତଙ୍ଗ୍ର ଲକ୍ଷଣମାନ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
ଶେଷରେ ଯୋ ମଭକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ'” କହିଲେ, 
ଦିତୀୟ ପ୍ରକରଣ ଅନ୍ତର୍ଗତ ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକର ଶେଷରେ 
ଯଃ ସ ଚ ମେ ପ୍ରିୟଃ' କହିଲେ, ତୃତୀୟ ପ୍ରକରଣ 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକର ଶେଷରେ “ଯୋ ମଭକ୍ତଃ ସ 
ମେ ପ୍ରିୟଃଂ କହିଲେ, ଚତୁର୍ଥ ପ୍ରକରଣ ଅନ୍ତର୍ଗତ ୧୭ଶ 
ଶ୍ମୋକର ଶେଷରେ ଭକ୍ତ ମାନ୍‌ ଯଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ” 
କହିଲେ ଏବଂ ଶେଷ ପଞ୍ଚମ ପ୍ରକରଣ ଅନ୍ତଗିତ ୧୮ଶ ଓ 
୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକର ଶେଷଭାଗରେ “ଭକ୍ତି ମାନ୍‌ ମେ ପ୍ରିୟୋ 
ନରଃ' କହିଲେ। ଏହିରୂପେ ଭଗବାନ ପାଞ୍ଚଥର ପ୍ୂଥକ୍‌ଭାବେ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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“ମେ ପ୍ରିୟଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସିଦିଭକ୍ର୍ଚର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ 
ପାଞ୍ଚ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କଲେ । ଅତଏବ ସାତଟି ଶ୍ଳୋକରେ 
ବର୍ଣିତ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍କର ଲକ୍ଷଣ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକରଣର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ବୋଲି ବୁଝିବା ଅନୂଚିତ। ଏହାର ପ୍ରଧାନ କାରଣ 
ହେଲା, ଯଦି ଏହା ଗୋଟିଏ ପ୍ରକରଣ ହୋଇଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ଏକ ଲକ୍ଷଣକୁ ବାରମ୍ବାର ନ କହି ଥରେ ମାତ୍ର 
କୁହାଯାଇଥାନ୍ତା ଏବଂ “ମେ ପ୍ରିୟଃଂ ପଦ ମଧ୍ୟ ଥରେମାତ୍ର 
ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଥାନ୍ତା। 

ପାଞ୍ଚଟି ପ୍ରକରଣର ଅନ୍ତର୍ଟତ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଲକ୍ଷଣରେ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଓ ହର୍ଷ-ଶୋକ ରହେ ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ଯଥା- ପ୍ରଥମ ପ୍ରକରଣରେ ନିମିମଃ' ପଦ ଦ୍ବାରା ରାଗ, 
'ଦ୍େଷ୍ଟାଂ ପଦ ଦ୍ବାରା ଦ୍ବେଷ ଓ “ସମଦୁଃଖସୁଖଃ” ପଦ 
ଦାରା ହର୍ଠ-ଶୋକ ରହେ ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଦ୍ରିତୀୟ 
ପ୍ରକରଣରେ “ହଷାମଷିଭୟୋଦ଼ୃବେ ଗୈଃ' ପଦ ଦାରା ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ଓ ହର୍ଷ-ଶୋକ ରହେ ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ତୃତୀୟ ପ୍ରକରଣରେ “ଅନପେକ୍ଷଃ'” ପଦ ଦ୍ବାରା ରାଗ, 
“ଉଦାସୀନଃ” ପଦ ଦାରା ଦେଷ ଓ “ଗତବ୍ୟଥଃ' ପଦ ଦାରା 
ହର୍ଷ-ଶୋକ ରହେ ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ଚତୁର୍ଥ 
ପ୍ରକରଣରେ “ନ କାଂକ୍ଷତି” ପଦ ଦ୍ବାରା ରାଗ, “ନ ଦେଶ୍ଚି” 
ପଦ ଦ୍ବାରା ଦ୍ବେଷ ଏବଂ “ନ ହୃଷ୍ୟତି” ତଥା “ନ ଶୋଚତିଂ' 
ପଦ ଦ୍ବାରା ହର୍ପ-ଶୋକ ରହେ ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
ଅନ୍ତିମ ପଞ୍ଚମ ପ୍ରକରଣରେ “ସଙ୍ଗବିବର୍ଜିତଃ ପଦ ଦ୍ବାରା 
ରାଗ, “ସନ୍ତୁଷ୍ଟ” ପଦ ଦାରା ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରେ 
ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହୁଥିବାରୁ ଦ୍ରେଷ ଓ 'ଶୀତୋଶ୍ଠସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ସମଃ' 
ପଦ ଦ୍ବାରା ହର୍ଷଠି-ଶୋକ ରହେ ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 

ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍କର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଥୁବା ସାତଟିଯାକ 
ଶ୍ଳୋକ ଯଦି ଗୋଟିଏ ପ୍ରକରଣ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ 
ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍କ ଠାରେ ରାଗ-ଦ୍ବଦେଷ ଓ ହର୍ଷ-ଶୋକାଦି ବିକାର 
ନ ରହିବା କଥା କେଉଁଠି ଶବ୍ଦ ଦ୍ବାରା ଓ କେଉଁଠି ଭାବ 
ଦାରା ବାରମ୍ବାର କହିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାନ୍ତା। ଠିକ୍‌ 
ସେହିଭଳି ୧୪ଶ ଓ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଏସନ୍ତୁଷ୍ଟଃ୫ ପଦ 
ଏବଂ ୧୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ସମଦୁଃଖସୁଖଃ' ପଦ ଓ ୧୮ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ଶୀତୋଷ୍ଠସୁଖଦୁଃଖେଷୁ ସମଃଂ ପଦ ମଧ୍ଯ 
ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍ତପ ଲକ୍ଷଣରେ ଦୁଇଥର ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି। 
ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଯଦି ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କ ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣକୁ 
ଗୋଟିଏ ପ୍ରକରଣ ମନେ କରାଯାଏ, ତେବେ ପୁନରଚୁକ୍ତି 
ଦୋଷ ହେଉଛି । ଭଗବାନର୍ଦ୍ଘ ବଚନରେ ପୁନରୁକ୍ତି ଦୋଷ 
କଦାପି ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ଅତଃ ସାତଟିଯାକ ଶ୍ଣୋକର 
ବିଷୟକୁ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକରଣ ମନେ ନ କରି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ପାଞ୍ଚଟି ପ୍ରକରଣ ବୋଲି ମନେ କରିବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ । 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଏହିଭଳି ପାଞ୍ଚଟିଯାକ ପ୍ରକରଣ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ (ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ) 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଯାହାଙ୍କ ଠାରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ପ୍ରକରଣ 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ ରହିଥାଏ, ସେ ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରକରଣରେ ସିଦ୍ଦଭକ୍ତଙ୍କର ପୂଥକ୍‌ 
ପ୍ରଥକ୍‌ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ସାଧନାପଦ୍ଧତି, ପ୍ରାରବୁ, ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ/ ଦେଶ, କାଳ, 
ପରିସ୍ିିତି ଇତ୍ଯାଦିରେ ଭିନ୍ନତା ଥୂବାରୁ ଭକ୍ତମାନ କରର 
ପ୍ରକୃତି(ସ୍ଵଭାବଃରେ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଅକ୍ପ ବହୁତ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ରାଗ-ଦ୍େଷ, ହର୍ଷ-ଶୋକାଦି 


ମଘଂଣିଣିଘ୍ର ଭ/ବ--ଏ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ସମତା ହେବା କଞଷ୍ଟକର। ଯଦି ଏପରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମତା 


ବିକାରର ଅତ୍ଯନ୍ତାଭାବ, ସମତାରେ ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରାଣୀମାନବ୍ଳ୍ୀ 
ହିତରେ ପ୍ରୀତି ସମସ୍ତଚ୍ଚର ସମାନ ଭାବେ ଥାଏ । 

ନିଜର ରୁଚି, ବିଶ୍ଵାସ, ଯୋଗ୍ଯତା, ସ୍ଵଭାବ ଇତ୍ଯାଦି 
ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ପ୍ରକରଣଟି ନିଜ ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ମନେ 
ହୁଏ, ସାଧକ ତାହାକୁ ଆଦର୍ଶ ମନେକରି ସେହି ଅନୁସାରେ 
ନିଜର ଜୀବନ ଗଠନ କରିବାରେ ଯନବାନ୍‌ ହେବା ଉଚିତ । 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ ପ୍ରକରଣର ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ ଯଦି ନିଜଠାରେ 
ନ ଆସିଥାଏ, ତଥାପି ସାଧକ ନିରାଶ ହେବା ଅନୁଚିତ । 
ନିରାଶ ନ ହେଲେ ସଫଳତା ଅବଶ୍ୟଯମମ୍ଭାବୀ । 


ଏପରି ପରଯ୍ଫର ବିରୋଧୀ କ୍ଷେତ୍ର ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି, ଯେଉଁଠି 
ହୋଇଗଲା, ତେବେ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ସମତା ହେବାରେ 


ଅସୁବିଧା ହେବ ନାହିଁ। ନିଜ ଉପରେ ଏଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ନ ପଡ଼ିବା ହିଁ “ସମତା' | ଯଦିବା ଭକ୍ତଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ନ ଥାଏ, ତଥାପି ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେ ଶତ୍ରୁ ଓ ମିତ୍ରର୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ସମ ପରି 
ଜଣାପଡ଼ଚି। ଶତ୍ରୁ ଓ ମିତ୍ର ସମ୍ଭନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସମ ରହନ୍ତି। 

ଂଶୀତୋଶ୍ବସୁଖଦୁଃଖେଷୁ'-- ଭକ୍ତ ଶରୀରର ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ସମ ରହିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ମନ ଓ ବୁଦିର 
ଅନୁକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ମଧ୍ୟ ସମ ରହନ୍ତି । ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଦିର ଅନୁକୂଳତା- 
ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ସମ ରହନ୍ତି । ତାର୍ଜର ଅନୁକୂଳତା ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ହୁଏ ନାହିଁ କି ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରତି ଦ୍ଦେଷ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଯୋ ମଉକ୍ତଃ ସ ମେ ପ୍ରିୟଃ', “ଭକ୍ତିମାନ୍ନେ ପ୍ରିୟୋ ନରଃ' ଇତ୍ଯାଦି ପଦର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେମାନେ ଭକ୍ତି 
ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନର୍କ୍ର ପ୍ରିୟ, ଗୁଣ ବା ଲକ୍ଷଣ ଯୋଗୁଁ ନୂହେଁ। ଗୁଣ ମୁଖ୍ଯ ନୁହେଁ, ବରଂ ଭକ୍ତି ମୁଖ୍ଯ । 


==== `; === 


ନମ୍ଫଂ୨ଆର୍‌ଚୁ ସାତଟି ଏ୍କରଳବନେ ଭଗବାନ ନିବଭକ୍ତର୍କକ ମୋଟ ଥଣର୍ରଳିଶଟି ଲଷଣ ବର୍ଷନା କଲେ। ନିନ୍ଦୂ ନ୍ଲରୋଳନେ 


ଭଜବାନ ଯ୍ରମ୍ମନ୍ର୍ଫେ ଅର୍ନୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ଥୂନ ଜନ ଛି /। 


ଯେ ତୁ ଧମ୍ଯାମ୍ପତମିଦଂ ଯଥୋକ୍ତଂ ପୟ୍ଯ୍ୟୁପାସତେ । 
ଶ୍ରଦ୍ଦଧାନା ମସ୍ସରମା ଭକ୍ତାସ୍ତେଧତୀବ ମେ ପିୟାଃ॥ ୨୦॥ 


ଅନୟ ତୂ କିନ୍ତୁ ଯେଲିଯେଉଁ;୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ¬ଶ୍ରଜ୍ଧାଶୀଳ (ଓ); ମସ୍ପରମାଃମତପ୍ତରାୟଣ; ଭକ୍ତାଃ¬ଭକ୍ତମାନେ; 
ଇଦମ୍‌= ଏହି; ଧମିୟାମୁତମ୍‌ = ଧର୍ମମୟ ଅମୃତକୁ; ଯଥା, ଉକ୍ମ୍‌-¬ପୂର୍ବ କଥନ ଅନୁସାରେ; ପୟ୍ୟ୍ୟପାସତେଉତାମରୂପେ ସେବନ 
କରନ୍ତି ତୈଚଁସେମାନେ: ମେ=ିମୋର; ଅତୀବ ଅତ୍ୟନ, ପ୍ରିୟାଃ¬ ପ୍ରିୟ | 

କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଶ୍ରଦ୍ଧାଶୀଳ ଓ ମସ୍ତରାୟଣ ଭକ୍ତମାନେ ଏହି ଧମିମୟ ଅମ୍ପତକୁ ପୂବି କଥନ ଅନୁସାରେ 
ଉତ୍ତମରୂପେ ସେବନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମୋର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ । 


ବ(6/#- 'ଯେ ତୁ'-- ଯେଉଁ ଭକୁମାନକ୍କ ବିଷୟରେ 
ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଥମ ଶ୍ମୋକରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବାକୁ ଯାଇ 'ଯେ' ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁଲେ, ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଓଯେ' ପଦ 
ଦୃାରା ସେହିମାନଙ୍କୁ ସୂଚିତ କରୂଛନ୍ତି। ସେହି ପ୍ରଶ୍ନର 


ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍କର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଷ୍ଚନା କରି ଏବେ ସେହି ପ୍ରକରଣର 
ଉପସଂହାର କରୁଛନ୍ତି । 

ଯେଉଁମାନେ ସିଦ୍ିଭକ୍ତଙ୍କର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ଆଦର୍ଶ 
ମନେକରି ସାଧନା କରୁଛନ୍ତି, ଏଠାରେ ଂଯେ'” ପଦଟି 


ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ତାର୍କ୍କୀ ମତରେ ସଗୁଣ-ଉପାସକମାନର୍କୁ ସେହି ପରମ ଶ୍ରଵ୍ଧାଳୁ ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ ସାଧକମାନର୍କୀ 


(“ଯେ” ଓ ଂତେ' ପଦ ଦ୍ବାରା) ଯୟୁକ୍ତତମାଃ ବୋଲି 
ଦିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଲେ । ପୁନଶ୍ଟ ସେହି ସଗୁଣ- 
ଉପାସନାର ସାଧନା ପ୍ରଣାଳୀ କହିଲେ ଏବଂ ତା'ଂପରେ 


ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 
ଏହି ପ୍ରକରଣଟିକୁ ପୂର୍ବ ପ୍ରକରଣଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ କରିବା 
ନିମନ୍ତେ “ତୁଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ଏହି ପଦଟିରୁ 


ଶ୍ମୋକ ୨୦] 


ଜଣାପତୃଛି ଯେ, ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍ତ ଅପେକ୍ଷା ସାଧକ ଭକ୍ତ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ । 

“ଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ- - ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇ ଯାଇଥୁବାରୁ 
ସିଦ୍ଧଭକ୍ତକ୍କ ଲକ୍ଷଣରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ କାରଣ 
ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ରାକ୍କର ଅନୁଭବ ନ ହେଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହିଁ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ। ଅତଃ ଏହି ପଦଟି ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ 
ସାଧକ ଭକ୍ତର୍କରର ବାଚକ ବୋଲି ମନେ କରିବା ଉଚିତ। 
ଏହିପରି ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ଭକ୍ତ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଭଗବାନଙ୍ଗର ଧର୍ମମୟ ଅମୂତରୂପକ ଉପଦେଶ ଅଯାହା 
ଭଗବାନ ୧୩ଶ ରୁ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କହିଛନ୍ତି) 
ଅନୁଯାୟୀ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ କରନ୍ତି। 

ଯଦ୍ଯପି ଭକ୍ତି-ସାଧନାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମର ଏବଂ 
ଜ୍ଞାନସାଧନାରେ ବିବେକର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥାଏ, ତଥାପି ଭକ୍ତି- 
ସାଧନାରେ ବିବେକର ଓ ଜ୍ଞାନ-ସାଧନାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଆଦୌ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ ବୋଲି ମନେ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ବାସ୍ତବରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧନାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିବେକ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଭକ୍ତି-ସାଧନା ତୀବ୍ର ହୁଏ | ସେହିପରି 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେଲେ ଜ୍ଞାନ-ସାଧନା 
ପାଳନ ସମ୍ଭବ ହୁଏ। ଅତଏବ ଭକ୍ତ ଓ ଜ୍ଞାନ ଉଭୟ 
ସାଧନାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିବେକ ସହାୟକ । 

'ମସରମାଃ'-- ସାଧକ ଭକ୍ମାନର୍ଚ୍ଚର ସିଦ୍ଧଭକୁବକ ପ୍ରତି 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ପୂଜ୍ଯଭାବ ଥାଏ। ସିଦ୍ଧଭକ୍ତଙ୍କରର ସମସ୍ତ ଗୁଣକୁ 
ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରଚନ୍ତି। ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆଦର୍ଶ 
ମନେକରି ସାଧକ ଭକ୍ତ ଆଦରପୂର୍ବକ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଅନୂସରଣ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୁଅନ୍ରି। 
ଭଗବତ୍‌ଚିନ୍ତନ ଓ ଭଗବତ୍‌-ପରାୟଣ ହେବାରୁ ତାର୍କ୍ରଠାରେ 
ସମସ୍ତ ଗୁଣ ସ୍ବତଃ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। 

ଭଗବାନ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଏବଂ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ମୋକରେ ଯଥାକ୍ରମେ 'ମସ୍ତରମଃ' 
ଓ “ମସ୍ଥରା॥ଂ ପଦରେ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହେବା ପାଇଁ 
କହିସାରି ପରିଶେଷରେ ପୁନଶ୍ଚ ସେହି କଥାକୁ ଏହି 
ଶ୍ମୋକରେ 'ମସ୍ତରମାଃ' ପଦରେ କହିଛନ୍ତି । ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ 
ହେଉଛି ଯେ, ଭକ୍ୁୁଯୋଗରେ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ରହିଛି। ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇଗଲେ ଭଗବତ୍‌କୂପାରୁ 
ସାଧନା ସ୍ଵତଃ ହୁଏ ଏବଂ ଅସାଧନା (ସାଧନାର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ) 
ନାଶ ହୋଇଯାଏ । 

“ଧମ୍ୟାମୂତମିଦଂ ଯଥୋକ୍ତ ମ୍‌'-- ସିଦ୍ଭକର୍କର 
ଅଣଗ୍ବଵଳିଶଟି ଲକ୍ଷଣବି ଶିଷ୍ଟ ପାଞ୍ଚଟିଯାକ ପ୍ରକରଣ ଧର୍ମମୟ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧର୍ମରେ ଓତପ୍ରୋତ । ସେଥୁରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଅଧମର 
ଅଂଶ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ସାଧନାରେ ସାଧନା ବିରୋଧୀ କୌଣସି 
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ବିଷୟ ନ ଥାଏ, ସେହି ସାଧନା ଅମୂତତୂଲ୍ଯ। ପୂର୍ବ ବର୍ଣ୍ଚିତ 
ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ ଧର୍ମମୟ ହୋଇଥୂବାରୁ ଏବଂ ସେଥୁରେ 
ସାଧନା ବିରୋଧୀ କୌଣସି ବିଷୟ ନ ଥରୁବାରୁ ତାହାକୁ 
ଧର୍ମ୍ଯାମୂତଂ ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି । 

ସାଧନାରେ କୌଣସି ସାଧନା ବିରୋଧୀ ବିଷୟ ନ 
ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ବବର୍ଷିତ ଧର୍ମମୟ ଅମୂତର ଯଥାଯଥ 
ସେବନ ସେତେବେଳେ ସମ୍ଭବ ହେବ, ଯେତେବେଳେ 
ସାଧକର ଧନ, ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆଦର, ସଳାର, ସଂଗ୍ରହ 
ଓ ସୁଖଭୋଗ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ରହି ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେବ। 

ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରକରଣର ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ ଧର୍ମ୍ଯାମୃତ । 
ତେଣୁ ସାଧକ ଯେଉଁ ପ୍ରକରଣର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ଆଦର୍ଶ 
ମନେକରି ସାଧନା କରୁଛନ୍ତି, ତାହା ତାଙ୍କର ପାଇଁ ଧର୍ମ୍ଯାମୂତ । 

ଧର୍ମ୍ୟାମ୍ୂପତରେ “ଅଦେଷ୍ଟା ସବିଭୂତାନାଂ ମୈତ୍ରଃ.....' 
ଇତ୍ୟାଦି ଯେଉଁ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଷ୍ଚନା ହୋଇଛି, ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସାଧକର୍ଚ୍ଚ ଭିତରେ ଆଂଶିକଭାବେ ସେହି ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ 
ଥାଏ ଏବଂ ତା'ସହିତ କିଛି ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ମଧ୍ୟ ରହିଥାଏ | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଠାରେ ଗୁଣ ଓ ଅବଗୁଣ ରହିଥାଏ । ତଥାପି 
ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ଅବଗୁଣ ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଗ କରିବା ତ ସମ୍ଭବ, 
ମାତ୍ର ଗୁଣ ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସାଧନା 
ଓ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ ସିଦ୍ଧପୁରୁଷଙ୍କ୍ର ଠାରେ ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟ 
ରହିପାରେ; କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କାହାଠାରେ କିଜଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ଗୁଣର ନ୍ଯୂନତାରୂପକ ଅବଗୁଣ ରହେ ନାହିଁ। ଗୁଣରେ 
ତାରତମ୍ୟ ରହିଥୁବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପାଞ୍ଚ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇଛି; କିନ୍ତୁ ଅବଗୁଣ ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଜ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତାହାର କୌଣସି ବିଭାଗର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ। 

ସାଧକ ସସ୍ଙ୍ଗ ତ କରୁଛି, ହେଲେ ତା'ସହିତ କୁସଙ୍ଗ 
ମଧ୍ୟ ହେଉଛି । ସେ ସଂଯମ ତ କରୁଛି, ହେଲେ ତା'ସହିତ 
ଅସଂଯମତା ମଧ୍ୟ ହେଉଛି ସେ ସାଧନା ତ କରୁଛି, ହେଲେ 
ସାଧନା ସହିତ ଅସାଧନା ମଧ୍ୟ ହେଉଛି | ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧନା 
ସହିତ ଅସାଧନା କିମ୍ବା ଗୁଣ ସହିତ ଅବଗୁଣ ରହିଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକର ସାଧନା ପୂର୍ଣ୍ରାଇଂ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ 
ଯେଉଁମାନେ ସାଧକ ନୂହନି, ସେମାନକ୍କ ଠାରେ ମଧ୍ଯ ସାଧନା 
ସହିତ କିଛି ଅସାଧନା ବା ଗୁଣ ସହିତ କିଛି ଅବ ଗୁଣ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ତାଂଛଡ଼ା ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧନା ସହିତ 
ଅସାଧନା ବା ଗୁଣ ସହିତ ଅବଗୁଣ ରହିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସାଧକଠାରେ ନିଜ ସାଧନାର ବା ଗୁଣର ଅଭିମାନ ରହିଥାଏ 
ଏବଂ ଏହି ଅଭିମାନ ହିଁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ଆଧାର । ଏଥୂପାଇଁ 
ଧର୍ମ୍ୟାମ୍ୂପତର ଯଥୋକ୍ତ ସେବନ କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେ ସବୁର 
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ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପାଳନ ହେବା ଉଚିତ । ଧର୍ମ୍ୟାମ୍ପତ ପାଳନରେ 
ଯଦି କିଛି ଦୋଷ (ଅସାଧନା) ରହିଯାଏ, ତେବେ ଭଗବତ୍ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏ ବିଷୟରେ ସାଧକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାବଧାନ 
ରହିବା ଉଚିତ । ସାଧନାରେ ଆଂଶିକଭାବେ ଯଦି କୌଣସି 
କାରଣବଶତଃ କିଛି ଦୋଷମୟ ବୃତ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତେବେ 
ସାଧକ ଅବହେଳା ନ କରି ତପ୍ରରତାପୂର୍ବକ ତାହା ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିବା ଉଚିତ । ଉଦ୍ୟମ ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଯଦି ତାହା ଦୂର ନ ହୁଏ, ତେବେ ବ୍ଯାକୁଳ ହୋଇ ପ୍ରଭୁଙ୍କୀ 
ନିକଟରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ଉଚିତ । 

ସମସ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ, ସଦାଗ୍ରର, ସଦଭାବ ଇତ୍ଯାଦି 
ସତ୍‌” (ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ର) ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗୁଣ, ଦୁରାଗ୍ବର, ଦୁର୍ଭାବ ଇତ୍ଯାଦି 
“ଅସତ” ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ରରୀ ମଧ୍ଯ 
ପୂରଶ୍ଚିଭାବେ ସଦଵଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ରଵରବିହୀନ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ; କାରଣ “ସତ୍‌' ର (ପରମାମୁାଜ୍ର) ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର “ସତ୍‌” ସହିତ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । 
ପରମାମ୍ରରର୍କ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ସ୍ଵଳ୍ପ ମାତ୍ରାରେ ହେଉ 
ନା କାହିଁକି, ତା”ଠାରେ କିଛି ନା କିଛି ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ଵର 
ଅବଶ୍ଯ ରହିବ। ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ଅସତ୍‌ରୁ 
ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଦୁଗୁଁଣ, ଦୁରାଗ୍ବର, 
ଦୁର୍ଭାବ ଇତ୍ଯାଦି ସମ୍ପୂର୍ଶ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

ସଦ୍‌ଗୁଣ, ସଦାଗ୍ରର, ସଭାବ ପ୍ରଭୂତି ଭଗବତ୍‌ସମ୍ପରି | 
ଅତଏବ ସାଧକ ଯେତେ ଅଧୂକ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ବା 
ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହେବ, ତା'ଠାରେ ସେତେ ଅଧୁକ ସଦ୍‌ଗୁଣ, 
ସଦାଗ୍ବର ଓ ସଭ୍ଭାବ ସ୍ବତଃ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ ଏବଂ ଦୁର୍ଗୁଣ, 
ଦୁରାଗ୍ଵର ଓ ଦୂର୍ଭାବ ନଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗିବ । 

ରାଗ-ଦ୍ବେଷ, ହର୍ଷ-ଶୋକ, କାମଂକ୍ରୋଧ ଇତ୍ଯାଦି 
ଅନ୍ତଃକରଣର ବିକାର, ଧର୍ମ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୧୩ | ୬) | 
ଧର୍ମୀ ସହିତ ଧର୍ମର ନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ସୂର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଧର୍ମୀ ସହିତ ଉଷ୍ଫତାରୂପକ ଧର୍ମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନିତ୍ୟ । 
ତାହା କେବେ ଦୂର ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଧର୍ମୀ ବିନା ଧର୍ମ 
ଓ ଧର୍ମ ବିନା ଧର୍ମୀ ରହିପାରେ ନାହିଁ । ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ୟଠାରେ 
ମଧ୍ୟ କାମ-କ୍ରୋଧାଦି ବିକାର ସର୍ବଦା ରହେ ନାହିଁ; ସାଧକମାନର୍ଦୀ 
ଠାରେ ତାହା କମ୍‌ ହେବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ ସିଦ୍ଦପୁରୁଷର୍କୀ 
ଠାରେ ଆଦୌ ରହେ ନାହିଁ । ଯଦି ଏସବୁ ବିକାର ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଧର୍ମ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ସର୍ବଦା ସମାନଭାବେ ରହୁଥାନ୍ତା 
ଏବଂ ଅନ୍ତଃକରଣ ୯ଧର୍ମୀ) ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତା 
ନାହିଁ। ଏଣୁ ଏସବୁ ଅନ୍ତଃକରଣର ଧର୍ମ ନୁହେଁ, ବରଂ ଆଗନ୍ତୁକ 
(ଗମନାଗମନଶୀଳ) ବିକାର | ସାଧକ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ଯ 'ଭଗବତ୍‌- 


± ଶୁୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ପ୍ରାପ୍ରିଂ ଅଭିମୁଖେ ଯେତେ ଅଧ୍ଧକ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ, ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ସେତେ ଅଧୂକ ବିନାଶ ହେବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ 
“ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି' ହେବାପରେ ଏସବୁ ବିକାର ଆଦୌ ରହେ 
ନାହିଁ। 

ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ “୯ତୟୋର୍ନି 
ବଶମାଗଜ୍ପରେତ୍‌' (୩। ୩୪), “ରାଗଦେ ଷବି ୟୂକ୍ତେଃ' 
(୨। ୬୪), “ରାଗଦ଼େଷୌ ବ୍ଯୁଦସ୍ଯ” (୧୮ | ୫୧) 
ଇତ୍ୟାଦି ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସାଧକ ଏହି ରାଗଂ-ଦ଼େଷାଦି 
ବିକାରକୁ ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି। ଯଦି 
ଏସବୁ (ରାଗଂ-ଦ଼େଷାଦି) ଅନ୍ତଃକରଣର ଧର୍ମ ହୋଇଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଥ୍ରୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏଗୁଡ଼ିକର ତ୍ୟାଗ 
କିପରି ସମ୍ଭବ ହୁଅନ୍ତା ଏବଂ ଅସମ୍ଭବକୁ ସମ୍ଭବ କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ କିପରି ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥାନ୍ତେ? 

ଗୀତାରେ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷଙ୍ଗୁ ରାଗ-ଦେଷାଦି ବିକାରରୁ 
ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୩ଶ 
ରୂ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ଭଗବାନ 
ସିଦ୍ଧଭକ୍ତର୍କୁ ରାଗ-ଦେଷାଦି ବିକାରରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ରାଗ- 
ଦ୍େଷାଦି କେବଳ ବିକାର ମାତ୍ର, ଅନ୍ତଃକରଣର ଧର୍ମ ନୁହେଁ| 
ଅସତ୍‌ଠାରୂ ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଇଥୁବାରୁ ସିଦ୍ଧ 
ମହାପୁରୂଷଙ୍କରର ଏସବୁ ବିକାର ଆଦୌ ରହେ ନାହିଁ। ଯଦି 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଏସବୁ ବିକାର ରହୁଥାନ୍ତା, ସେମାନେ ମୁକ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତେ କିପରି? 

ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ୍ଧ ଠାରେ ଲେଶମାତ୍ର ବିକାର 
ନ ଥାଏ, ତାର୍କ୍ରୀ ଅନ୍ତଃକରଣର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ଆଦର୍ଶ 
ମନେକରି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁସରଣ 
କରିବା ବିଧେୟ। ସେଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସେହି 
ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକୁ “ଧମ୍ୟାମୃତମ୍‌' ନାମରେ ସମ୍ବୋଧୂତ କରିଛନ୍ତି । 

'ପଯ୍ୟୁପାସତେ'-- ସାଧକଭକ୍ର୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭଗବାନକର 
ପ୍ରେମୀ ସିଦ୍ଧଭକ୍ତ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାସ୍ପଦ। ଭଗବାନଙ୍ଟୀ ପ୍ରତି 
ସ୍ବାଭାବିକ ଆକର୍ଷିଣ (ପ୍ରେମ। ହୋଇଯିବାରୁ ସାଧକ 
ଭକ୍ତଙ୍କଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଦ୍‌ଗୁଣ (ଭଗବାନର୍କର 
ସମ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥୁବାରୁ) ସ୍ବତଃ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ତଥାପି 
ସାଧକମାନର୍କୀର ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କ ଗୁଣ ପ୍ରତି ସ୍ବାଭାବିକ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବ ରହେ; ଏବଂ ସେମାନେ ସେହି ଗୁଣଗୁଡିକୁ ନିଜଠାରେ 
ଧାରଣ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ୍ରଶୀଳ ହୁଅନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରଯନ୍ଧଶୀଳତା 
ହିଁ ସାଧକଭକ୍ତଙ୍କ୍ର ଦ୍ବାରା ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ସେବନ ବା 
ଧାରଣ କରିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ । 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୧୩ଶ ରୁ ୧୯ଶ ଶ୍ହୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦] 


ସାତଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଅଧର୍ମ୍ଯାମୂତଂ କଥା ଯେପରି ଶୈଳୀରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଯଥାଥ୍ଥିଭାବେ ସେବନ (ପାଳନ) କରିବା ନିମିତ୍ତ ଏଠାରେ 
ପର୍ଯ୍ଯୁପାସତେଂ ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ଯଥାର୍ଥଭାବେ 
ସେବନ କରିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକଠାରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ଅବଗୁଣ ରହିବା ଅନୁଚିତ । ସାଧକଠାରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ 
ପ୍ରତି ପୂର୍ଷ କରୁଣାଭାବ ନ ହେଲେ କୌଣସି ଆପତି 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତାଅନ୍ତରରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ଆଦୌ 
ନିର୍ଦିୟଭାବ ରହିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ସାଧକମାନଙ୍କ୍ଚ ଠାରେ 
ଏସବୁ ଲକ୍ଷଣ ପୂର୍ଣ୍ରାଇ୍ଭାବେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଏସବୁ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି। 
ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ ପୂର୍ଣାଇ୍ଗଂ ହୋଇଗଲେ ସେମାନେ ସିଦ୍ଧ 
ଶ୍ରେଣୀରେ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ । 

ସାଧକ ଅନ୍ତରରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ତୀବ୍ର ଉଳଣ୍ଠା 
ଓ ବ୍ୟାକୁଳତା ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ତାହାର ସମସ୍ତ ଅବଗୁଣ 
ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଉତ୍କଣ୍ଠା ଓ ବ୍ୟାକୁଳତା ଅବଗୁଣକୁ 
ଭସ୍ମ କରିଦିଏ, ଫଳରେ ସାଧନା ସ୍ବତଃ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ଏହି କାରଣରୁ ତାକୁ ଶୀଘ୍ର ଓ ସହଜରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଯାଏ। 

'ଭକାୋଅତୀବ ମେ ପ୍ରିୟାଃ”-- ଭକିମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ 
କରୂଥୂବା ଭଗବଦାଶ୍ରିତ ସାଧକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏଠାରେ 
ଭକ୍ତାଃୀ ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ଭଗବାନ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ବେଦାଧ୍ୟୟନ, ତପ, ଦାନ, ଯଜ୍ଞ ଇତ୍ଯାଦି ବଳରେ ଭଗବଦ୍‌- 
ଦର୍ଶନ ଦୁର୍ଲଭ ବୋଲି କହି ୫୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ଭଗବଦ୍‌ଦର୍ଶନର ସୁଲଭତା ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। ପୁନଶ୍ଟ 
୫୫ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ନିଜ ଭକ୍ତର୍ଚ୍ଚର ଲକ୍ଷଣ କହିବାକୁ ଯାଇ 
ଅନନ୍ଯଭକ୍ତିର ସ୍ବରୂପ ବର୍ଷନା କଲେ। ସେଥୂପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ 
ଚଳିତ ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ମୋକରେ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଯେ, 
ସଗୁଣ-ସାକାର ଓ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର ଉପାସକର୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ 


ଘଂଜିଜିକ୍ଜ ଭଚ--କର୍ତବ୍ୟକୁ ଧର୍ମ” କହନ୍ତି । ଯାହା 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ଶ୍ରେଷ୍ଠ କିଏ? ଦ୍ରିତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ 
ଭଗବାନ କହିଲେ, ଯେଉଁ (ସଗୁଣ-ସାକାର ଉପାସନାରତ) 
ସାଧକମାନେ ମୋଂଠାରେ ମନୋନିବେଶ କରି ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଶ୍ରଵ୍ଧା ସହକାରେ ମୋର ଉପାସନା କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ଏଠାରେ ଉପସଂହାରରେ ସେହି ସାଧକମାନର୍କ୍ବ 
ପାଇଁ “ଭକ୍ତାଃ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ସାଧକଭକ୍ତମାନର୍କ୍ଵ ଭଗବାନ ନିଜର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ 
ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ସିଦ୍ଧଭକ୍ତମାନର୍ଜୁ ଂପ୍ରିୟଂ ଓ ସାଧକମାନର୍ଦ୍ୁ “ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ପ୍ରିୟ” କହିବାର କେତୋଟି କାରଣ ହେଲା-- 

(୧) ସିଦ୍ଧଭକ୍ତମାନର୍କୁ ତ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇସାରିଛି; କିନ୍ତୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ନ 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧକଭକ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଭଗବତ୍‌- 
ପରାୟଣ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେମାନେ ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ। 

(୨) ସିଦ୍ଧଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ବଡ଼ ପୁଅଭଳି । 

ମୋରେ ପ୍ରୌଢ଼ ତନୟ ସମ ଗ୍ୟାନୀ । 

କିନ୍ତୁ ସାଧକଭକ୍ତ ଭଗବାନବ୍କର ଛୋଟ ଅବୋଧ 
ବାଳକଭଳି-¬ 

ବାଲକ ସୁତ ସମ ଦାସ ଅମାନୀ ॥ (ମାନସ ୩ | ୪୩ | ୪) 

ଛୋଟ ବାଳକ ସ୍ବତଃ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ଏ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସାଧକଭକ୍ତ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ । 

(୩) ସିଦ୍ଧଭକ୍ତମାନର୍ଗୁ ତ ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦର୍ଶନ 
ଦେଇ ନିଜକୁ ରଣମୁକ୍ତ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସାଧକଭକ୍ତ 
(ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦର୍ଶନ ନ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ) ସରଳ ବିଶ୍ବାସପୂର୍ବକ 
କେବଳ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ତାଙ୍ଦୁ ଭକ୍ତି 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦର୍ଶନ ଦେଇ ନ 
ଥୂବାରୁ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସେମାନର୍କ୍ଚ ନିକଟରେ ରଣୀ 
ମନେ କରନ୍ତୈ। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜର 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 


ଧର୍ମରୁ ବିଚଳିତ ଓ ଭ୍ରଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ୯ଧର୍ମ୍ଯଂ କହନ୍ତି । 


ସବୁକିଛି ଭଗବାନ--ଏହା ସଦୃଶ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହା ହେଉଛି ଅଧର୍ମ୍ଯ” (ଗୀତା ୯ | ୨) | 

ସାଧକର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥାଏ। ସିଦ୍ଧ୍କ୍ମର ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ଥାଏ, ବରଂ ଅନୁଭବ ଥାଏ। ତାଙ୍ଟ୍ନ ଅନୁଭବରେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦୀ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନ ଥାଏ! ଯଦି ତାର୍ଚ୍ଚା ଦୃଷ୍ଟଁରେ ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ରା, ତେବେ ସେ କି ଶ୍ରଦ୍ଧା ବା କରିବେନ ସାଧକ 
ଦୃଷ୍ଟରେ ଅନ୍ଯର ସତ୍ତା ଥୂବାରୁ ସେ ଉପାସନା କରେ (ପର୍ୟ୍ୟୁପାସତେ) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ନିଜର ଜୀବନ ଗଠନ କରେ। 
ମାତ୍ର ସେ ଭାବେ ଯେ ଭଗବାନବ୍ଳ୍ର ବ୍ଯତୀତ ଯଦି କିଛି ଥାଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ଲୀଳା। 

ଦ୍ରିତୀୟ ସତ୍ତା ଅଛି ବୋଲି ଧାରଣା ଥିଲେହେଁ ସାଧକ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇ ରହେ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କ 
ବ୍ୟତୀତ ତା'ର କୌଣସି ଦ୍ରିତୀୟ ପ୍ରେମାସ୍ପଦ ନ ଥୂବାରୂ ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରର ଅତି ପ୍ରିୟ ହୁଏ। ତାକୁ “ସବୁକିଛି 
ଭଗବାନ” ବୋଲି ଅନୁଭବ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ତା'ନିକଟରେ ରଣୀ ହୋଇ ରହନ୍ତି । 
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ଶ୍ରୀମଦଭ୍ଭଗବତରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 


* ଶୁମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୨ 


ଯାବତ୍‌ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ମଦ୍ଭାବୋ ନୋପଜାୟତେ । ତାବଦେବମୁପାସୀତ ବାଙ୍ମନଃକାୟ ବୃତ୍ତିଭିଃ ॥ 


(୧୧ | ୨୯ | ୧୭) 


“ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜ୍ଜୀ ମଧ୍ଯରେ ମୋର ବିଦ୍ଯମାନତା ଅନୁଭବ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ବାଂ 
ଏପରି ବାସ୍ତବିକ ଭାବ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନ ବାଣୀ ଓ ଶରୀରର ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତି ଆଚରଣ) ଦ୍ରାରା ମୋର ଉପାସନା 


କରୁଥାଅ।'” 


ସବିଂ ବ୍ରହ୍ମାମ୍ୂକଂ ତସ୍ୟ ବିଦ୍ୟୟାଃ୪ ମ୍ବମନୀଷୟା । ପରି ପଶ୍ୟନ୍ତୁପରମେତ୍‌ ସବିତୋ ମୁକ୍ତସଂଶୟଃ || (୧୧ | ୨୯ | ୧୮) 

“ପୂର୍ବୋକ୍ତ ସାଧନାରତ ଭକ୍ତର “ସବୁକିଛି ପରମାମୂସ୍ବରୂପଂ ବୋଲି ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇଯିବାପରେ ସେ ଏହି 
ଅଧ୍ଯାମୂବିଦ୍ଯା ବା ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଦାରା ସବୁ ପ୍ରକାରେ ସଂଶୟରହିତ ହୋଇ ସର୍ବତ୍ର ଉତ୍ତମରୂପେ ପରମାମ୍ବରାର୍କର 
ଦର୍ଶନପୂର୍ବକ (ସଂସାରଦୃଷ୍ଟରୁ) ଉପରତ ହୋଇଯାଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସବୁ କିଛି ପରମାମ୍ପାଂ-ଏହି ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ଯ ନ ରହୁ, 


କେବଳ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଦୃଶ୍ଯ ହୁଅନ୍ତୁ ।” 


==-=-= `× === 


@ ୫୬ "ଝିତି ଶୀମଭରବନରୀତାନଦୂଦଳିଷଣୁ ବହ୍ଧକିକ୍ଯାୟଂ ଫୋରଣାଣ୍ତ୍ର ରୀକୁସିମନ୍୍ରୁନନୀଂଚକେ ଦଳିଠଯୋଠରାୀ 
ଳ/ମ ଜ/ଦ6ଶୋ/୯//%୬ // ¢ ୨ // 


ଷ୍ଥ୬ 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓ, 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତୋପନିଷଦ୍ନରୂପକ ଶ୍ରାକୃଷ୍କାଜୁ ନସଂବାଦରେ 


କ୍‌ 


ଏହି (ଦ଼ାଦଶ) ଅଧ୍ଯାୟରେ ନାନାପ୍ରକାର ସାଧନା 
ସମେତ ଭଗଦଭକ୍ତି ଓ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଶିତ ଏବଂ 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଉପକ୍ରମ ଓ ଉପସଂହାର ମଧ୍ୟ ଭଗବଦ୍କ୍ତିରେ 
ହୋଇଛି । କେବଳ ୩ୟ, ୪୩ଥ ଓ ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞାନର 
ସାଧନା ବର୍ଶ୍ିନା କରାଯାଇଛି, କିନ୍ତୁ ତାହା ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତି ଓ 
ଜ୍ଞାନର ପରସ୍ପର ତୂଳନା କରି ଭକ୍ତିକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦର୍ଶାଇବା 
ପାଇଁ କରାଯାଇଛି । ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ “ଭକିଯୋଗ' 
ରଖାଯାଇଛି। 


ଦହ଼ାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର “ଅଥ ଦାଦଶୋଧଧ୍ଯାୟଃଂ ରେ 
ତିନୋଟି, 'ଅଵୁନ ଉବାଚ' ଆଦି ପଦମାନକ୍ରେ ଗ୍ରାରୋଟି, 
ଶ୍ମୋକମାନଙ୍ଗକରେ ଦୁଇ ଶହ ଚଉରାଳିଶଟି ଓ ପୁଣ୍ଫିକାରେ 
ତେରଟି ପଦ ରହିଛି । ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ପଦର ସମଷ୍ଷ୍ 
ଦୁଇ ଶହ ଚଉଷଠି । 

(୨) “ଅଥ ଦାଦଶୋଅଧ୍ୟାୟଃ' ରେ ସାତଟି, 'ଅଜୁନ 


ତତ୍ଵବନ ସତ୍ବ, ଏହି ଭଗବନ୍ତାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
'ଭଛିଯୋଗ' ନାମକ ଦାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପୂଣ୍ଠି ହେଲା || ୧୨ ॥ 


ଉବାଚ' ଆଦି ପଦମାନର୍ଦ୍ଦରେ ତେରଟି, ଶ୍ଳୋକମାନର୍କୀରେ 
ଛ' ଶହ ଗ୍ବଳିଶଟି ଓ ପୁଶ୍ଫିକାରେ ପଇଁଇଗ୍ବଳିଶଟି ଅକ୍ଷର ରହିଛି । 
ଏହିରୂପେ ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଣ୍ଝି ସାତ ଶହ ପାଞ୍ଚ | ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟର ସମସ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟା । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଦୁଇଟି ଉବାଚ ଅଛି-- 
“ଅଳୁନ ଉବାଚ' ଓ 'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ' | 


ଦ଼ାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର କୋଡ଼ିଏଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୯ମ 
ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ଭଗଣ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
“ଭ-ବିପୁଳା':; ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 'ନଗଣ' 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ- ବିପୂଳା;; ଏବଂ ୨୦ଶ ଶ୍ମୋକର 
ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ନଗଣ' ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ଭଗଣ' 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ସଂକୀର୍ଧ୍ଧ-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାବିଶିଷ୍ଟ ଛନ୍ଦ 
ରହିଛି। ଅବଶିତ୍ଟ୍‌ ସତରଟି ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ଯାବକ୍ତ” ଅନୁଷ୍କୁପ୍‌ 
ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଠଯୁକ୍ତ। 


71#୪୫୪୯୫୪ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ତ୍ରୟୋଦଶୋଅଧ୍ଯୟାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ଜ/କଣ ¿ଥୟ ଥଆଜନ୍ାଜେ ଥର୍ନୁନ ଦଗୁଜିଥିଲେ ଫେ ଆପଣୀର୍କକ (ଯଣୁଣୀ-ଯ/ଳାଜଜକ) ନପାଯସଳ ଏକ" ଅବ/ଳ ଅଷରନ 
(ଳିର୍ଗୁଣଂନିଜାଳ/ଜର) ଜପାଯକଳଙରା ନମଧା6କେ ଭେଣୀ କିଏ? ଜନେ ଜଗବନ ଲିଜଜ ଜପାସ"ଳଙ୍ୁ 6ଭେଳୀ 6ବେଳି କନି୫ଲେ ଏବଂ 
୫/'ଘଜେ କହିଲେ %େ ଅବକଳ ଅଜ ଜପାସଳମାନେ ମଧ୍/ 6ମାତେ ହାଇ ହୁଅଳି: କିଳୁ 6ଦେକିମାନ କାଳଣୁ େନାନଙୁ 
ଜଠାନ୍ଦଳାନେ ଅଧିକ କଳୁଣ ହୁଏ / ଏପଜି କନିସାନି ଭଗବାନ ବି୍ଞାନପୂର୍ବନ ସଗୁଣଂଯସାଲାଜନ ନପାସନ/ ବିଷୟଣନେ ସକିଣାଳ ବର୍ଷାଳ 
ଲଲେ / ବର୍ଞମାନ ଥବୟକ ଅଜ ଜପାସଲ! ବିଷୟେ ଯବିୟାକ ବର୍ଷଲ/ କଳିବ/ ପାଇଁ ଏବଂ ତାହାଳ ଧାନ ବଧା 6ଦେଭିମାନନୁପଳ 
କୋଷ ଚୁଳ କଜିବ/ ପାଇଁ ଭରବ/5ନ ଢ6/କଣ ଅଧୟଜ ବିଷୟ ଆଜନ୍' କନୁଛନି / 
ନର୍ବଭ୍ରଥଣମ ଜମ ଚର © େତନ୍ଞ ସମ୍ଫଂନାଂୟ କିଠକେଳକ ଡଳକଣୀ ଆଜନ୍ଦ୍ର କଟୁଛି / 


୭/ଭରବ/ୁବ/ଚ 


ଇଦଂ ଶରୀରଂ କୌନ୍ତେୟ 


କ୍ଷେତ୍ରମିତ୍ୟଭିଧୀୟତେ । 


ଏତଦ ଯୋ ବେଉି ତଂ ପ୍ରାହୁଃ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଇତି ତଦବିଦଃ ॥ ୧ ॥ 
ଥନ଼ଙ୍କ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; କୌନ୍ତେୟହେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର ଅର୍ଜୁନ! ; ଇଦମ୍‌= “ଏହି” ରୂପରେ ସୂଚିତ 
କରାଯାଉଥୁବା; ଶରୀରମ୍‌ = ଶରୀରକୁ; କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌-କ୍ଷେତ୍ରତ; ଇତି- ବୋଲି; ଅଭିଧୀୟତେ -କୁହାଯାଏ (ଏବ) ; ଏତତୃ ଏହି କେତ୍ରକୁ; 
ଯଃ=ଯିଏ; ବେଭି= ଜାଣେ; ତମ୍‌= ତାହାକୁ; ତଦୃବିଦଃ=ଜ୍ଞାନୀଲୋକେ; କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଃ-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ:) ଇତି ବୋଲି; ପରାହୁଃ  କହନି | 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ --ହେ କୁନ୍ତୀପୁତ୍ର ଅଜୁନା “ଏହି'ରୂପରେ ସୂଚିତ କରାଯାଉଥୁବା ଶରୀରକୁ ' କ୍ଷେତ୍ର' 
କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଯିଏ ଜାଣେ, ତାହାକୁ ଜ୍ଞାନୀଲୋକେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ କହନ୍ତି । 
କ‰/## “ଇଦଂ ଶରୀରଂ କୌନ୍ତେୟ କ୍ଷେତ୍ରମିତ୍ୟଭି- | ଏଣୁ ଏହା ଅନମୟ ବା ଅନସ୍ବରୂପ | ଇନ୍ଦିୟମାନଜ୍ର ବିଷୟ 


ଧୀୟତେ'--'ଏହି ପଶୁ, ଏହି ପକ୍ଷୀ, ଏହି ବୃକ୍ଷ” ଇତ୍ଯାଦି 
ସମସ୍ତ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁକୁ ମନୁଷ୍ୟ “ଇଦମ୍‌' ଶବ୍ଦ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏହି” ଦାରା ସୂଚିତ କରେ ଏବଂ ଏହି ଶରୀରକୁ କେତେବେଳେ 
'ମୁଁ" ବୋଲି କହେ ତ ଆଉ କେତେବେଳେ 'ମୋର' ବୋଲି 
କହେ। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ନିଜର ବୋଲାଉଥୁବା ଶରୀର 
ମଧ୍ୟ “ଇଦମ୍‌' ଦାରା ସୂଚିତ ହେବା ଉଚିତ | ସୂଳଶରୀର 
ହେଉ, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ହେଉ ବା କାରଣଶରୀର ହେଉ, ସବୁ 
ଇଦଂ ବା ଏହିଂ ଦାରା ସୂଚିତ ହୁଅନ୍ତି। 

ଯାହା ପୂଥୂବୀ, ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ ଓ ଆକାଶ ନାମକ 
ପଞ୍ଚତତ୍ତ୍ଵ ଦାରା ନିର୍ମିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାତା-ପିତା୍କରର ରଜ- 
ବୀର୍ଯ୍ୟରେ ଗଠିତ, ତାହାକୁ ସ୍ତୂଳଶରୀର କହନ୍ତି । ସ୍ତୂଳ- 
ଶରୀରର ଅନ୍ୟ ନାମ 'ଅନମୟକୋଷ'; କାରଣ ଏହା ଅନାର 
ବିକାରରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ନ ଦ୍ବାରା ଜୀବିତ ରହେ । 


ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ଶରୀରକୁ “ଇଦମ୍‌' (“ଏହି”) କୁହାଯାଏ | 

ପଞ୍ଚଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ପଞ୍ଚକର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ପଞ୍ଚପ୍ରାଣ୍ର ମନ ଓ 
ବୁଦ୍ଧିରୂପକ ସତରଟି ତତ୍ଵ୍ଵଦ୍ବାରା ଗଠିତ ଶରୀରକୁ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର 
କହନ୍ତି। ଉକ୍ତ ସତରଟି ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରାଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଯୋଗୁଁ ଏହି ସୃଷ୍ଣଶରୀରକୁ “ପ୍ରାଣମୟକୋଷଂ, ମନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଯୋଗୁଁ 'ମନୋମୟକୋଷ'/ ଏବଂ ବୁଵିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
'ବିଜ୍ଞାନମୟକୋଷ” କୁହାଯାଏ। ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଷୟ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରକୁ ମଧ୍ୟ 'ଇଦମ୍‌' କୁହାଯାଏ | 

ଅଜ୍ଞାନକୁ କାରଣଶରୀର କହନ୍ତୈ। ମନୂଷ୍ଯର ଜ୍ଞାନ 
ବୂଦ୍ଧି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୀମିତ, ବୁଦ୍ଧି ଆଗକୁ ମନୁଷ୍ଯର ଜ୍ଞାନ ପ୍ରବେଶ 
କରିପାରେ ନାହିଁ; ଏଥୁପାଇଁ ଏହାକୁ ଅଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଇଛି । 
ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତ ଶରୀରର କାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ 
କାରଣଶରୀର କହନ୍ତି-¬ 'ଅଜ୍ଞାନମେବାସ୍ୟଯ ହି ମୂଳକାରଣମ୍‌' 
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(ଅଧ୍ୟାମୂ. ଉତ୍ତର. ୫ | ୯) | ଏହି କାରଣଶରୀରକୁ ସ୍ଵଭାବ, 
ଅଭ୍ୟାସ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଏହାକୁ 'ଆନନ୍ଦମୟ- 
କୋଷଂ ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ ଜାଗ୍ରତ ଅବତ୍ସାରେ ମ୍ଭୂଳଶରୀରର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ତା'ସହିତ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀର ମଧ୍ୟ 
ରହିଥାଏ। ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ସାରେ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ କାରଣଶରୀର ମଧ୍ୟ ରହିଥାଏ। ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ପାରେ 
ଅନ୍ତମୟକୋଷ ବା ସୂଳଶରୀରର ଜ୍ଞାନ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ପ୍ରାଣମୟ, ମନୋମୟ ଓ ବିଜ୍ଞାନମୟକୋଷ ନାମରେ ପରିଚିତ 
ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ମଧ୍ୟ ଜ୍ଞାନ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧି ଅବିଦ୍ୟାରେ 
(ଅଜ୍ଞାନରେ) ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ।। ସୁତରାଂ କାରଣଶରୀରରେ 
ହିଁ ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସତ୍ସା ହୁଏ। ଜାଗ୍ରତ ଓ ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ତାରେ ତ ସୁଖ- 
ଦୁଃଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସୁଷୁପ୍ରି ଅବସ୍ସାରେ ଦୁଃଖ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ ନାହିଁ, କେବଳ ସୁଖ ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ । ଏଇଥୂପାଇଁ 
କାରଣଶରୀରକୁ ଆନନ୍ଦମୟ-କୋଷଂ କୁହାଯାଇଛି। 
କାରଣଶରୀର ମଧ୍ୟ ସ୍ବୟଂର ବିଷୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ 
ସ୍ବୟଂ ଦ୍ବାରା ଜାଣି ହେଉଥୁବାରୁ ତାହାକୁ “ଇଦମ୍‌' କୁହାଯାଏ | 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନୋଟି ଶରୀରକୁ 'ଶରୀର” କହିବାର 
କାରଣ ଏସବୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟ ହେଉଥାଏ।” ଏ ସବୁକୁ 
“କୋଷ” କହିବାର କାରଣ ହେଲା, ଯେପରି ଚର୍ମନିମିତ 
ଖୋଳରେ ଖଣ୍ଡା ରଖାଯାଉଥୁବାରୁ ତାହାକୁ “କୋଷ' କୁହାଯାଏ, 
ସେହିପରି ଜୀବାମ୍ପା ଏହି ତିନୋଟିଯାକ ଶରୀରକୁ ନିଜର 
ମାନୂଥୂବାରୁ ଓ ନିଜେ ଏଥୂରେ ରହୁଛି ବୋଲି ଭାବୁଥୂବାରୁ 
ଏହି ତିନୋଟି ଶରୀରକୁ “କୋଷଂ ଆଖ୍ଯା ଦିଆଯାଇଛି । 
ଏହି ଶରୀରକୁ 'କ୍ଷେତ୍ରଂ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ଏହା ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟ ଓ ପରିବର୍ତିତ ହେଉଥାଏ୍। ଏତେ 
ଶୀଘ୍ର ପରିବର୍ତିତ ହେଉଥାଏ ଯେ, ଦ଼ିତୀୟଥର କେହି ଏହାକୁ 
ପୂର୍ବରୂପରେ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଥମଥର ଦୃଷ୍ଟି 
ପଡ଼ିଲାବେଳେ ଯାହା ଦେଖାଯାଇଥୁଲା, ତାହା ଦ୍ରିତୀୟଥର 
ଦେଖି ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ତାହା ବଦଳି ଯାଇଥାଏ। 
ଶରୀରକୁ କ୍ଷେତ୍ର କହିବାର ଅନ୍ଯ ଏକ ଭାବ ହେଲା, 
ଯେପରି କ୍ଷେତ ବା ଜମିରେ ନାନାପ୍ରକାର ବିହନ ବୁଣି ଫସଲ 
ଅମଳ କରାଯାଏ, ସେହିପରି ଜୀବ ଏହି ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା କରି ନାନାପ୍ରକାର କର୍ମ କରୁଥାଏ | ସେହି 
କର୍ମମାନର୍କ୍ମର ସଂସ୍କାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପଡ଼େ। ସେହି ସଂସ୍କାର 
ଯେତେବେଳେ ଫଳରୂପରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ 
ଅନ୍ଯ (ଦେବତା, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ ଇତ୍ଯାଦି) 
ଶରୀର ମିଳେ । ଜମିରେ ଯେଉଁ ଜାତିର ବିହନ ବୁଣାଯାଏ, 
* “ଶୃହିଂସାୟାମ୍‌' ଧାତୁରୁ 'ଶରୀର' ଶବ୍ଦ ଗଠିତ ହୋଇଛି । 
7 କ୍ଷି କ୍ଷୟେ ଧାତୁରୁ “କ୍ଷେତ୍ର' ଶବ୍ଦ ଗଠିତ ହୋଇଛି । 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ସେହି ଜାତିର ଫସଲ ଅମଳ ହୁଏ। ସେହିପରି ଏହି 
ଶରୀରରେ ଯେପରି କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେହି ଅନୁସାରେ ହିଁ 
ଅନ୍ୟ ଶରୀର ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି ମିଳେ । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଏହି ଶରୀରରେ କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମାନୂସାରେ ହିଁ ଜୀବ 
ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମଂମରଣରୂପକ ଫଳ ଭୋଗ କରେ।। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏହାକୁ “କ୍ଷେତ୍ର (ଜମି) କୁହାଯାଇଛି । 

ନିଜର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପଠାରୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୂବା 
ଏହି ଶରୀର ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା, ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମ ଇତ୍ଯାଦି 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ “ଇଦମ୍‌' (ଦୃଶ୍ଯ) ଅଟେ | ଏହା 'ଇଦମ୍‌' ହୋଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଜୀବ ଭ୍ରମବଶତଃ ଏହାକୁ “ଅହମ୍‌' ମାନିନେଲା 
ଏବଂ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଗଲା। “ସ୍ବୟଂ” ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ୍ରର ଅଂଶ, 
ଚେତନ ଓ ସବୁଠୁ ମହାନ୍ବ। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ସେ 
ଜଡ଼ (ଦୃଶ୍ୟଃ ପଦାର୍ଥକୁ ନେଇ ନିଜକୁ ମହାନ୍‌ ମନେକରେ 
(ଯଥା-- (ମୁଁ ଧନୀ', 'ମୁଁ ବିଦାାନ୍‌' ଇତ୍ଯାଦି), ସେତେବେଳେ 
ପ୍ରକୃତରେ ସେ ନିଜର ମହତ୍ବ ହରାଇ ବସେ । କେବଳ 
ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେ ନିଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ମଧ୍ଯ ହରାଇ ଦିଏ; 
କାରଣ ଧନ, ବିଦ୍ଯା ଇତ୍ଯାଦିକୁ ନେଇ ସେ ନିଜକୁ ବଡ଼ 
ମାନୂଥୂବାରୁ ଧନ, ବିଦ୍ଯା ଇତ୍ଯାଦିର ମହତ୍ତ୍ଵ ବଢ଼ିଯାଏ, 
ତା'ର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ମହତ୍ତ୍ଵ ରହେ ନାହିଁ! ବାସ୍ତବରେ 
ସବୁ ମହତ୍ଵ୍ଵ କେବଳ ସ୍ବୟଂର, ନାଶବାନ୍‌ ଓ ଜଡ଼ ଧନାଦି 
ପଦାର୍ଥର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ସ୍ବୟଂ 
ସେହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ, ସେତେବେଳେ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ମହତ୍ବ୍ବପୂର୍ଣଚ ଦେଖାଯାଏ । ଏଣୁ ଭଗବାନ “ଇଦଂ 
ଶରୀରଂ କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ 
ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ “ଇଦମ୍‌'ରୂପେ ଦେଖିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି। 

ଏତଡ଼ ଯୋ ବେଉଭି'--ଜୀବାମ୍ରା ଏହି ଶରୀରକୁ 
ଜାଣେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଏହି ଶରୀର ମୋର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ମୋର, 
ମନ ମୋର, ବୁଦି ମୋର, ପ୍ରାଣ ମୋର” ବୋଲି 
ମନେକରେ। ପୁନଶ୍ଛ ଜୀବାମ୍ରା ଏ ଶରୀରକୁ କେବେ ମୁଂ 
କହେ ତ ଆଉ କେବେ ଏହି” କହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କେତେବେଳେ ନିଜକୁ ମୁଁ ଶରୀର” ମନେକରେ ତ 
ଆଉ କେତେବେଳେ “ଶରୀର ମୋର' ବୋଲି ମନେକରେ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଶରେ ଶରୀରକୁ “ଇଦମ୍‌' ଓ 
ଉତ୍ତରାଦ୍ଦିରେ ଏତତ୍ନ' ପଦ ଦ୍ବାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। 
ଯଦ୍ଯପି ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦ ସମୀପତାର ବାଚକ, ତଥାପି 
“ଇଦମ୍‌, ପଦ ଅପେକ୍ଷା 'ଏତତ' ପଦଟି ଅତ୍ଯନ୍ତ ସମୀପତାର 
ବାଚକ । ଅତଏବ ଏଠାରେ “ଇଦମ୍‌' ପଦଟି ଅଙ୍ଗୁଳି ଦ଼ାରା 


ଶ୍ମୋକ ୧] 


ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଉଥୁବା ସମସ୍ତ ଶରୀରର ସୂଚକ ଏବଂ 
'ଏତତ଼' ପଦଟି ଏହି ଶରୀର ପ୍ରତି ଯେଉଁ 'ମୁଁ'ଭାବ ହୁଏ, 
ସେହି 'ମୁଁ'ଂଭାବର ସୂଚକ। 

ତଂ ପ୍ରାହୁଃ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଇତି ତଦ୍ଵବିଦଃ”--ଦ଼ିତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯେପରି ସତ୍‌ବ-ଅସତ୍‌ର 
ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵଦର୍ଶୀ କୁହାଯାଇଛି, ସେହିପରି 
ଏଠାରେ କ୍ଷେତ୍ରଂକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ 
“ତହ଼ବିଦଃ” କୁହାଯାଇଛି। କ୍ଷେତ୍ର କ”ଣ ଓ କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଞ 
କ”ଣ-ଯାହାଙ୍କରର ଏହା ଅନୁଭବ ହୋଇସାରିଛି, ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷ ଏହି ଜୀବାମ୍ରାକୁ “କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ କହନ୍ତି। 
ଜୀବାମ୍ରାର କ୍ଷେତ୍ର ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ରହିବାରୁ ଓ କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ 
ସମ୍ଭନ୍ଧି ଥୂବାରୁ ହିଁ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ଏହାକୁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ କହନ୍ତି । 
ଜୀବାମ୍ରା ଯଦି କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖେ, ତେବେ 
ତାହାର ସଂଜ୍ଞା ଆଉ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ, ସେ 
ପରମାମ୍ୂସ୍ଵବରୂପ ହୋଇଯିବ (ଗୀତା ୧୩। ୩୧) । 


ଏହା ନିୟମ ଯେ ଯେଉଁଠୁ ବନ୍ଧନ ହୋଇଥାଏ, ସେଇଠୁ 
ଖୋଲିଲେ ଯାଇ ବବନ୍ଧନରୁ। ମୁକ୍ତି ମିଳେ। ଏ ଦୃଷ୍ଟ୍ରରୂ 
ମନୂଷ୍ୟଶରୀରରେ ହିଁ ବନ୍ଧନ ହୋଇଛି ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର 
ଦାରା ହିଁ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳି ପାରେ । ମନୁଷ୍ଯର ଯଦି ନିଜ 
ଶରୀର ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୂପକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନ ରହେ, ତେବେ ସେ ସ୍ବତଃ ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ | ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଶରୀର ସହିତ ମାନି ନେଇଥୁବା ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୂପକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶରୀରକୁ କ୍ଷେତ୍ର' କହି 
ତାହାକୁ ଏହି” ରୂପେ (ପୁଥକ୍ଭାବେ) ଦେଖିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ି, 
ଯାହାକି ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରୁଥକ୍‌ । 

ଶରୀରକୁ ପ୍ରୂଥକ୍‌ଭାବେ ଦେଖିବା କେବଳ କଲ୍ୟାଣ 
ଅଭିଳାଷୀ ସାଧକମାନର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ପରମ ଆବଶ୍ୟକ | କାରଣ ନିଜକୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରିବାର ଅଧୂକାର ଓ ଅବସର କେବଳ ମନୁଷ୍ଯ- 
ଶରୀରରେ ହିଁ ମିଳିଛି। ଏଇଥୂଯୋଗୁଁ ଗୀତାର ଉପଦେଶ 
ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ ଯାଇ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ ଶରୀର ଓ 
ଶରୀରୀର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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'ଇଦମ୍‌'ର ଅର୍ଥ ଏହି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ 
ଦେଖାଯାଉଥୁବା ଦୃଶ୍ୟ । ସର୍ବପ୍ରଥମେ ପୂଥୂବୀ, ଜଳ, ତେଜ, 
ବାୟୁ ଓ ଆକାଶ ଦ୍ବାରା ଗଠିତ ସ୍ତୂଳଶରୀର ଦେଖାଯାଏ। 
ଏହି ସ୍ତୂଳଶରୀର ଦୃଶ୍ୟ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ । ଏହାକୁ ନେତ୍ର 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଦେଖି ହୁଏ। ଯେପରି ଦୃଶ୍ୟର ରଙଇଇଂଂ, ଆକୃତି, 
ଅବସ୍ଥା, ଉପଯୋଗ ସବୁକିଛି ବଦଳି ଯାଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଏ 
ସବୁକୁ ଦେଖୁଥୂୁବା ନେତ୍ର ଏକଭାବେ ରହେ; ସେହିପରି 
ଶବ୍ଦ, ମ୍ଫର୍ଶ। ରୂପ ରସ ଓ ଗନ୍ଧ ରୂପକ ବିଷୟ ବଦଳି 
ଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏ ସବୁର ଜ୍ଞାତା କର୍ଷ୍ଚ, ତୃକ୍‌, ନେତ୍ର, 
ଜିହ୍ନା ଓ ନାସିକା ଏକଭାବେ ରହେ। ଯେପରି ନେତ୍ରରେ 
ଭଲଭାବେ ଦେଖାଯିବା, କମ୍‌ ଦେଖାଯିବା ଓ ଆଦୌ ଦେଖା 
ନ ଯିବା କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ପରିବର୍ତନକୁ ମନ ଜାଣିପାରେ, 
ସେହିପରି କର୍ଣ୍ର, ତୃକ୍‌, ଜିହ୍ନା ଓ ନାସିକାରେ ହେଉଥୁବା 
ପରିବର୍ତନ ମଧ୍ଯ ମନ ଦ୍ବାରା ଜାଣି ହୁଏ। ଅତଏବ 
ପଞ୍ଚଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ (କର୍ଣ୍ଥ ତୃକ୍‌, ନେତ୍ର, ଜିହ୍ଦା ଓ ନାସିକା) 
ମଧ୍ଯ ଦୃଶ୍ଯ। କେତେବେଳେ ମନ କ୍ଷୁଚ୍ର ଥାଏ ତ ଆଉ 
କେତେବେଳେ ଶାନ୍ତ ଥାଏ; କେତେବେଳେ ଚଞ୍ଚଳ ଥାଏ 
ତ ଆଉ କେତେବେଳେ ସ୍ଥିର ଥାଏ। ମନରେ ହେଉଥୁବା 
ଏସବୁ ପରିବର୍ତନ ବୁଦି ଦ୍ବାରା ଜାଣି ହୁଏ। ଅତଏବ ମନ 
ମଧ୍ୟ ଦୃଶ୍ୟଯ। କେତେବେଳେ ବୁଦି ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝିପାରେ 
ଓ କେତେବେଳେ କମ୍‌ ବୁଝିପାରେ ତ ଆଉ କେତେବେଳେ 
ଆଦୌ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ। ବୁଦ୍ଧିରେ ହେଉଥୂବା ଏସବୁ 
ପରିବର୍ତନ ସ୍ବୟଂ (ଜୀବାମ୍ପାଃ ଦ୍ବାରା ଜାଣି ହୁଏ | ଅତଏବ 
ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ ଦୃଶ୍ଯ। ବୁଦି ଇତ୍ୟାଦିର ଦ୍ରଷ୍ଟା ସ୍ଵୟଂରେ 
(ଜୀବାମ୍ରାଠାରେ) କେବେ ପରିବର୍ତନ ହୋଇ ନାହିଁ, ହେଉ 
ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ବି ନାହିଁ। ତାହା 
ସର୍ବଦା ଏକଭାବେ ରହେ; ଏଣୁ ସେ କେବେ କାହାର 
ଦୃଶ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ¶/ | 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ନିଜ ନିଜର ବିଷୟକୁ ତ ଜାଣି ପାରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ବିଷୟ ନିଜ ନିଜର (ନିଜଠାରୁ ଅତୀତ, ସୃକ୍ଷ୍ମ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଓ ପ୍ରକାଶକ) ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗୂ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଓ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ମନକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ; ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବିଷୟ ବୁଦିକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ; 
ତଥା ବୁଦ୍ଧି, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବିଷୟ ସ୍ବୟଂକୁ ଜାଣି ପାରନ୍ତି 


» ଯଦ୍ୟପି 'ପ୍ରାହୁଃ' କ୍ରିୟାର କର୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ 'କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଶବ୍ଦରେ ଦିତୀୟା ବିଭକ୍ତି ହେବା ଉଚିତ ଥୁଲା, ତଥାପି ଆଗକୁ “ଇତି” ପଦ 
ଥ୍ରବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଇତି” ପଦ ଦାରା ଉକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ' ଶବ୍ଦରେ ପ୍ରଥମା ବିଭକ୍ତି ହେଲା । 
7 ରୂପଂ ଦୃଶ୍ୟଂ ଲୋଚନଂ ଦୃକ୍‌ ତଦ୍‌ଦୃଶ୍ୟଂ ଦୃକ୍‌ ତୂ ମାନସମ୍‌ | ଦୃଶ୍ୟା ଧୀବୃଦତ୍ତୟଃ ସାକ୍ଷୀ ଦୃଗେବ ନ ତୂ ଦୃଶ୍ୟତେ ॥ (ବାକ୍ୟସୁଧା ୧) 
“ସର୍ବପ୍ରଥମେ ନେତ୍ର ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ରୂପ ଦୃଶ୍ୟ ଅଟେ । ତା'ପରେ ମନ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ନେତ୍ରାଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦୃଶ୍ୟ। ତା'ପରେ ବୁଦି ଦ୍ରଷ୍ଟା ଓ ମନ ଦୃଶ୍ୟ 
ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଯେଉଁ ସାକ୍ଷୀ (ସ୍ଵୟଂପ୍ରକାଶ ଆମ୍ମା) ବୁଦ୍ଧି ଓ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ମଧ୍ୟ ଦ୍ରଷ୍ଟୀ, ସେ କାହାରି ଦୃଶ୍ୟ ନୁହେଁ।” 
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ନାହିଁ। ନ ଜାଣିବାର ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହେଲା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ସାପେକ୍ଷଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଣେ ଅନ୍ୟର ସହାୟତାରେ 
କେବଳ ନିଜଠରୁ ସ୍ତୂଳ ରୂପକୁ ଦେଖି ପାରେ, କିନ୍ଗୁ ସ୍ବୟଂ 
(ଜୀବାମ୍ରା) ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିଠାରୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ସୂକ୍ଷ୍ମ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଅନପେକ୍ଷଦ୍ରଷ୍ଟା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ଯ 
କାହାରି ସହାୟତା ବିନା ସ୍ବୟଂ ନିଜେ ସବୁ ଦେଖିପାରେ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ବିବେଚନା ଅନୁସାରେ ଯଦ୍ଯପି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ ଓ ବୁଦିକୁ ମଧ୍ଯ ଦ୍ରଷ୍ଟା କୁହାଯାଇଛି, ତଥାପି ବୁଝିବା 
ଉଚିତ ଯେ ସ୍ବୟଂ (ଜୀବାମ୍ରା) ଏମାନବ୍କ୍ଚ ସାଥୂରେ ଥୂବାରୁ ହିଁ 
ଏମାନଙ୍କ ଦାରା ଦେଖିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ମନ, ବୁଦି ପ୍ରଭୂତି 
ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୟା ହୋଇ 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସୁତରାଂ ସ୍ବୟଂ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ଯା। ଦୃଶ୍ଯ 
ପଦାର୍ଥ (ଶରୀର), ଦର୍ଶନ ଶକ୍ତି (ନେତ୍ର, ମନ, ବୁଦ୍ଧି) ଓ 
ଦ୍ରଷ୍ଟା (ଜୀବାମ୍ରୁ---ଏ ତିନିଜ୍ନ ମଧ୍ୟରେ ଗୁଣଗତ ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାତ୍ତ୍ରିକ ବା ଜାତିଗତ ଏକତା ଥାଏ। ତାତ୍ତ୍ଵିକ 
ଏକତା ବିନା ଦେଖିବାର ଆକର୍ଷଣ, ଦେଖିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ 
ଦେଖିବା ପାଇଁ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ 
ହୋଇପାରେ ଯେ, ସ୍ବୟଂ (ଜୀବାମ୍ରୁଃ ତ ଚେତନ, ପୁଣି ସେ 
ଜଡ଼ ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦିକୁ (ଯାହା ସାଥୂରେ ତା'ର ତାତ୍ତ୍ବିକ 
ଏକତା ନାହିଁ) ଦେଖେ କିପରିନ ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, 
ସ୍ଵୟଂ ଜଡ଼ ସହିତ ତାଦାମ୍୍ୟୁ କରି ଜଡ଼ ସହିତ ଏକ ହୋଇଯାଇ 
ନିଜକୁ 'ମୁଁ” ମନେକରେ | ଏହି ମୁଁ” ଜଡ଼ ନୁହେଁ କି ଚେତନ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ନୁହେଁ। ଜଡ଼ରେ ବିଶେଷତ଼ ଦେଖି ଏହା ଜଡ଼ ସହିତ ଏକ 
ହୋଇଯାଇ କହେ ଯେ ¢ୁଁ ଧନବାନ୍,, ମୁଁ ବିଦ଼ାନ୍‌' ଇତ୍ୟାଦି; 
ଏବଂ ଚେତନରେ ବିଶେଷଡ଼ ଦେଖି ଏହା ଚେତନ ସହିତ 
ଏକ ହୋଇ କହେ ଯେ, "ମୁଁ ଆମ୍ମା, ମୁଁ ବ୍ରହୁ” ଇତ୍ୟାଦି | ଏହି 
ପ୍ରକୃତିସ୍ତ ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣସଙ୍ଗଂ ଯୋଗୁଁ ବାରମ୍ବାର 
ଉଚ୍ଚ-ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେଉଥାଏ (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧, | 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରକୃତିସ୍ତ ପୁରୁଷଠାରେ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ 
ଉଭୟର ଅଂଶ ବିଦ୍ୟମାନ । ପରମାମ୍ରରର୍କୀ ଆଡ଼କୁ ଅଭିମୁଖୀ 
ହେବା ଚେତନର ସ୍ବାଭାବିକ ଅଭିରୁଚି; କିନ୍ତୁ ଭ୍ରମବଶତଃ 
ସେ ଜଡ଼ ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ କରିନେଲା। ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୁରେ ଥୂବା 
ଜଡ଼ ଅଂଶର ଜଡ଼ତ୍ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ (ପ୍ରବୃତ୍ତି) ହୁଏ, ସେହି 
ସଜାତୀୟତା ଯୋଗୁଁ ସେ ବୁଝି ପ୍ରଭୂତି ଜଡ଼ର ଦ୍ରଷ୍ଟା ହୁଏ । 
ଏହା ନିୟମ ଯେ କେବଳ ସଜାତୀୟତାରେ ହିଁ ଦେଖିବା 
ସମ୍ଭବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୃଶ୍ୟ, ଦର୍ଶନ ଓ ଦ୍ରଷ୍ଟା ଏକ ଜାତିର ହେଲେ 
ହିଁ ଦେଖି ହୁଏ, ନଚେତ୍‌ ଦେଖି ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ନିୟମରୁ 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ସ୍ବୟଂ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦିର ଦ୍ରଷ୍ଟା 
ହୋଇ ରହିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ଠାରେ ବୁଦିରୂପକ ଜଡ଼ 
ବସ୍ତୁ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତା'ର ମାନି ନେଇଥୁବା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। ଏହି ମାନି ନେଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ସବୁ 
ଅନର୍ଥର ମୂଳ । ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ସେ ସମସ୍ତ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧି, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟ, ଶରୀର ଓ ପଦାର୍ଥର 
ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୟା ହେଉଛି । 


ହିନ ଜ/ବ--ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ 'ଇଦମ୍‌' (କ୍ଷେତ୍ର) ର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଧୂରେ ଯେତେ ବି ଶରୀର ଅଛନ୍ତି, ସେ 


ସବୁରେ “ପରା” (ଜୀବ) ହେଉଛି କେତ୍ରଜ୍ଞ ଓ “ଅପରା' (ଜଗତ) ହେଉଛି କ୍ଷେତ୍ର । ଜୀବ ଜଗତକୁ ଜାଣେ ଓ ପରମାମ୍ାକୂ ମାନେ | 
ଯେ ଜାଣେ, ସେ ବ୍ୟାପକ ହୋଇଥାଏ | ତେଣୁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ଏକ ଅଂଶରେ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ବିଦ୍ୟମାନ-- “ଯେନ ସବଵିମିଦଂ ତତମ୍‌' 
(ଗୀତା ୨ | ୧ ୭) | ସାଧକ ଜାଣିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ ସେ କ୍ଷେତ୍ର ନୁହେଁ, ବରଂ କ୍ଷେତ୍ରର ଜ୍ଞାତା କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ । 

_ ଦୃଶ୍ଯ ଦ୍ରକ୍ଟୀର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ଥାଏ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ ଆଖିରେ ସବୁକିଛି ଦେଖୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଆଖି 
ଭରି ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଆଖି ଦୃଶ୍ଯଠାରୁ ମଧ୍ଯ ବଡ଼ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା। ବୁଦ୍ଧିରେ ଯେତେ କଥା 
ଜାଣିଲେ ମଧ୍ଯ ବୂଦ୍ଧି ଭର୍ତି ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ, ଆହୁରି ଖାଲି ରହେ। ଯେତେ ଭରିଲେ ବି ସେମିତି ଖାଲି ଥାଏ। 
ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧି ବଡ଼ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା। ବ୍ରହ୍ମାର୍କ୍ରର ଉତ୍ପତ୍ତିଃ ସିତି ଓ ପ୍ରଳୟ ମଧ୍ଯ ଆମ ବୁଦ୍ଧିର ଜାଣିବାଶକ୍ତିର 
ଅନ୍ତଗତ । ସମସ୍ତ ସ୍ତୂଳ। ସୃକ୍ଷୁ ଓ କାରଣଶରୀର ଦୃଶ୍ଯ ଅଟେ। ସେହିପରି ସମସ୍ତ ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣ ସ୍ପଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ 
ଦୃଶ୍ୟ। ଏହି ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ଯ ଦ୍ରଷ୍ଟା(କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ୍ର କୌଣସି ଏକ ଅଂଶରେ ବିଦ୍ଯମାନ । 

ଧନ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ମନୁଷ୍ଯ “ଂଧନବାନ୍‌' ବୋଲାଏ। କିନ୍ତୁ ଧନ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ ଧନବାନ୍ଵ ବ୍ଯକ୍ତି ତ 
ରହିଥାଏ, ହେଲେ ତା'ର ଧନବାନ୍‌ ସଂଜ୍ଞା ରହେ ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କ୍ଷେତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ସ୍ବୟଂ “କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ବୋଲାଏ; 
କିନ୍ତୁ କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ସ୍ବୟଂ୨ ରହୁଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ତା'ର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ସଂଜ୍ଞା ରହେ ନାହିଁ। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏକମାତ୍ର ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ତ୍ବ ହିଁ (ବୁଝିବା ପାଇଁ) କ୍ଷେତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ କ୍ଷର ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ଅକ୍ଷର, ଶରୀର 
ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଶରୀରୀ, ଦୃଶ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଦ୍ରତ୍ତ୍ୟା ସାକ୍ଷ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ସାକ୍ଷୀ ଓ କରଣ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ କର୍ତା ବୋଲାଏ। ପ୍ରକୃତରେ 
ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର କୌଣସି ନାମ ନାହିଁ। ତାହା କେବଳ ଅନୂଭକବସ୍ବରୂପ। 


===== ` ===== 


ଶ୍ମୋକ ୨] 
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ସନଵ- ନଳ ନ୍ଷୁ ଛୋଳନେ £େନି @େଚଜ୍ଞକ ସୁଚୁଫ ବିଷୟେ ବର୍ଷନା ଜୁଛନି / 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଗ୍ନପି ମାଂ ବିଦ୍ଧି ସବିକ୍ଷେତ୍ରେଷୁ ଭାରତ । 


କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋର୍ଞାନଂ ଯତ୍ତଜ୍‌ଜ୍ଞଜାନ ମତ ମମ॥ ୨॥ 


ଅନନ୍ଦ ଇଭାରତ ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନା! ; ସବିକ୍ଷେତ୍ରେଷୁ ୭ ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ; ମାମ୍‌= (ତୁମେ) ମୋତେ; ଅପି ହି; 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞମ୍‌ଚକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବୋଲି; ବିଦ୍ଧିଚଜାଣ¡ ଚ ଏବଂ; କେତ୍ବକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋଃ- କେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟକ; ଯତୃ--ଯେଉଁ; ଜ୍ଞାନମ୍‌ ¬ ଜ୍ଞାନ 
ଅଛି; ତତ୍ିତାହା; ମମମୋ; ମତମ୍‌ ମତରେ, ଜ୍ଞାନମ୍‌- ଜ୍ଞାନ | 


ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଜୁନା ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତୁମେ ମୋତେ ହିଁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବୋଲି ଜାଣ; ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ର- 


କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ ହିଁ ମୋ ମତରେ ଜ୍ଞାନ । 


ବର୩୮୭କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଗ୍ନପି ମାଂ ବିଦ୍ଧି ସବିକ୍ଷେତ୍ରେଷୁ 
ଭାରତ'-¬ ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରଶରୀର) ରେ 'ମୁଁ ଅଛି' ରୂପକ ଯେଉଁ 
ଅହଂଭାବ ରହିଥାଏ, ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ “ମୁଁ” ହେଉଛି କ୍ଷେତ୍ର 
(ଯାହାକୁ ପୂର୍ବଶ୍ମନୋକରେ “ଏତତ କୁହାଯାଇଛି) ଏବଂ 'ଅଛି' 
ହେଉଛି ମୁଁ ର ଜ୍ଞାତା କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ଯାହାକୁ ପୂର୍ବ ଶ୍ଳୋକରେ 
ବେ ଭି” ପଦ ଦାରା ଜ୍ଞାତା ନାମରେ ଅଭିହିତ କରାଯାଇଛି) | 
ମୁଁ” ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବାରୁ ହିଁ “ଅଛି” ହେଉଛି | ଯଦି 'ମୁଁ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହେ, ତେବେ ଅଅଛି' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା 
ରହିବ ନାହିଁ; ବରଂ “ଅଛନ୍ତି” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ସର୍ବବ୍ୟଯାପକ ତତ୍ତ୍ବ 
ରହିବ । କାରଣ ଅଅଛନ୍ତି' ହିଁ “ମୁଁ” ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ରଖିବାରୁ 
“ଅଛି” ହେଉଛି। ଏଣୁ ବାସ୍ତବରେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ(ଅଛି”) ର 
ପରମାମ୍ଦରର୍କ (“ଅଛନ୍ତି”) ସହିତ ଏକତ ରହିଛି । ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ସେହି କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତୁମେ 
ମୋତେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବୋଲି ବୁଝ । 

ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି କୌଣସି ବିଷୟକୁ ଜାଣେ, ତେବେ 
ସେହି ଜାଣିହେଉଥୁବା ବିଷୟକୁ 'ଜ୍ଞେୟ' କୁହାଯାଏ । ସେହି 
ଜ୍ଞେୟକୁ ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି କରଣ ଦ୍ବାରା ଜାଣିପାରେ । କରଣ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ବହିଃକରଣ | ମନୁଷ୍ୟ ସମସ୍ତ 
ବିଷୟକୁ ବହିଃକରଣ ଶଶ୍ରୋତ୍ର, ନେତ୍ର ଇତ୍ଯାଦି) ଦ୍ବାରା 
ଜାଣିପାରେ ଏବଂ ବହିଃକରଣକୁ ଅନ୍ତଃକରଣ (ମନ, ବୁଦି 
ଇତ୍ୟାଦି) ସାହାଯ୍ୟରେ ଜାଣିପାରେ | ଅନ୍ତଃକରଣରେ ମନ, 
ବୁଦି, ଚିତ୍ତ ଓ ଅହଂକାର ନାମକ ଗ୍ରରୋଟି ବୃତି ଥାଏ | ଏହି 
ଗ୍ବରୋଟି ମଧ୍ଯରୁ ଅହଂକାର ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ ତାହା 
ଏକଦେଶୀୟ। ଏହି ଅହଂକାର ମଧ୍ୟ ଯାହା ଦ୍ବାରା ଦେଖାଯାଏ 
ଓ ଜାଣି ହୁଏ, ସେହି ଜ୍ଞାତା ହେଉଛି ପ୍ରକାଶସ୍ବରୂପ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ । 
ସେହି ଅହଂଭାବର ଜ୍ଞାତା କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞକୁ ମଧ୍ଯ ତୂମେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ମୋର ସ୍ବରୂପ ବୋଲି ବୁଝ । 

ଏଠାରେ 'ବିଦି' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
“ହେ ଅର୍ଜୁନ! ତୁମେ ନିଜକୁ ଯେପରି ଶରୀର ବୋଲି 


ଭାବୁଛ ଏବଂ ଶରୀରକୁ ନିଜର ମନେ କରୁଛ, ସେହିପରି 
ତୁମେ ନିଜେ ମୋଂଠାରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି ଜାଣ ୮ମାନିନିଅ) 
ଏବଂ ମୋତେ ନିଜର ମନେକର । ତୂମେ ଶରୀର ସହିତ 
ଯେଉଁ ଏକଡ଼ ମାନି ନେଇଛ, ତାହା ଦୂର କରିବାକୁ ହେଲେ 
ମୋ ସହିତ ଏକତ୍ନ ସ୍ବୀକାର କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ ।” 

ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଯେପରି  କ୍ଷେତ୍ବନ୍ଞଂ ଗ୍ରପି ମାଂ ବିଦ୍ଧି” 
ପଦ ସାହାଯ୍ୟରେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ସହିତ ନିଜର ଏକଡ଼ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି, 
ସେହିପରି ଗୀତାର ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନରେ ମଧ୍ୟ ଏକତ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି; 
ଯଥା¬ଦ଼ିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
ଶରୀରୀକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ)କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି କହିଛନ୍ତି, “ଯାହା ଦାରା 
ସମଗ୍ର ସଂସାର ବ୍ଯାପ୍ତ, ତୁମେ ତାକୁ ଅବିନାଶୀ ବୋଲି 
ଜାଣ''-- 'ଅବିନାଶି ତୁ ତଡୃବିଵି ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌' 
ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୪ଣି ଶ୍ଳୋକରେ ନିଜକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
କରି କହିଛନ୍ତି, “ମୋ ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ସଂସାର ବ୍ଯାପ୍ତ 
ହୋଇଛି''-- 'ମୟା ତତମିଦଂ ସବିଂ ଜଗଦବ୍ୟକୁ ମୂର୍ଖିନା |' 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ନିଜ ସହିତ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର (ଅଂଶୀ ସହିତ 
ଅଂଶର) ଏକତ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଆଗକୁ 
୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଶରୀର ଓ ସଂସାରର ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
(କାର୍ଯ୍ୟର କାରଣ ସହିତ) ଏକତ ଦର୍ଶାଇବେ। ତାଉ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଶରୀର ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ତୂମେ ସେଥୁରୁ 
ସର୍ବଥା ବିମୁଖ ହୋଇଯାଅ ଏବଂ ତୁମେ ମୋର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ମୋର ସମ୍ମୁଖ ହୁଅ। 

ଶରୀରର ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଏକ୍ୟ 
ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଶରୀରକୁ ସଂସାରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେକରି 
ତା'ସହିତ ନିଜର ଏଁକ୍ୟ ଅଛି ବୋଲି ଭାବୁଛି | ପରମାମ୍ପାର୍ଦ୍ଚ 
ସହିତ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସ୍ଵାଭାବିକ ଏକତା ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଶରୀର 
ସହିତ ଏକତା ମାନିନେବାରୁ ସେ ନିଜକୁ ପରମାମ୍ବାର୍କ 
ଠାରୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ ମନେ କରୁଛି। ଶରୀରକୁ ସଂସାରଠାରୁ ପ୍ପଥକ୍‌ 
ମନେ କରିବା ଏବଂ ନିଜକୁ ପରମାମ୍ପାର୍କ୍ଚ ଠାରୂ ପୂଥକ୍‌ 
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ମନେ କରିବା ଭୁଲ୍‌ ଧାରଣା। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ। କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ପାର୍ଜକୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହେଲେ 


'ବିଦ୍ି' ପଦରେ କହୁଛନି ଯେ, ତୁମେ ମୋତେ ଓ କ୍େତ୍ରଜ୍ଞକୁ | ହିଁ ପରମାମ୍ାଜୁ ଜାଣି ହୁଏ। ସେଥୁପାଇଁ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ 


ଏକ ବୋଲି ଜାଣ । ତାଘ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତୁମେ ଶରୀର ସହିତ 
ଯେଉଁ ଏକତ୍ସ ସ୍ଵୀକାର କରିଛ, ତାହା ମୋ ସହିତ ସ୍ବୀକାର 
କର। ବାସ୍ତବରେ ମୋ ସହିତ ତୂମର ଏକତ ଅଛି। 

ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରକୃତି, ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖାଯାଏ; କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଅଅପି' ପଦ ଦ୍ବାରା 
ଭଗବାନ ଏକ ବିଚିତ୍ର ଭାବ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରାଉଛନ୍ତି 
ଯେ, ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପରମାମ୍ରରାକ୍କର ଯେଉଁ ସର୍ବବ୍ଯାପକ ସ୍ବରୂପ 
ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି, ତାହା ହେଉଛି ମୁଁ ଏବଂ ମୁଁ ହିଁ 
ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞରୁପେ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ଭାବେ 
ଦେଖାଯାଏ । ଅତଏବ ଏହି ପଦଟିର ଅର୍ଥ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞରୂପରେ 
ଏକ ପରମାମ୍ରା ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ ବୋଲି ଜାଣି ସାଧକ ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ନତତା ଅନୁଭବ କରୁ। 

ସ୍ବୟଂ ସଂସାରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ପରମାମ୍ରରର୍ଦ୍ଚ ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନ । ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଏ ଯେ, ଯେତେବେଳେ ସଂସାରରୁ 
ନିଜର ଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ସଂସାରର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରରୁ 
ଆସକ୍ତିରହିତ ହେଲେ ଯାଇ ସଂସାରର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପ 


ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଭଗବାନ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ସହିତ ନିଜର ଅଭିନ୍ନତତା ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । 
ଏହି ଅଭିନ୍ତତା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣିଗଲେ 
ପରମାମ୍ରାର୍କୀ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋଜ୍ଞାନଂ ଯତ୍ତଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ମତଂ ମମ'”-- 
କ୍ଷେତ୍ରଶରୀର) ର ସମଗ୍ର ସଂସାର ସହିତ ଏକତା ରହିଛି 
ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ୍‌ଜୀବାମ୍ରା9ୁର ମୋ ସହିତ ଏକତା ରହିଛି । 
କ୍ଷେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ଏହି ଜ୍ଞାନ ହିଁ ମୋ ମତରେ ଯଥାର୍ଥ “ଜ୍ଞାନ” | 
'ମତଂ ମମ' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ସଂସାରରେ 
ନାନାପ୍ରକାର ବିଦ୍ୟା, ଭାଷା, ଲିପି, କଳା, ତ୍ରିଲୋକ ଓ ଚଉଦ 
ଭୁବନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେତେ ଜ୍ଞାନ ଅଛି, ସେସବୁ ବାସ୍ତବିକ 
ଜ୍ଞାନ ନୁହେଁ। କାରଣ ସେହି ଜ୍ଞାନ ସାଂସାରିକ ବ୍ୟବହାର 
କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସଂସାର ସହିତ 
ଜଡ଼ିତ କରାଉଥୁବାରୁ ଅଜ୍ଞାନ । ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସ୍ବୟଂର 
ଶରୀରଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପୁନଶ୍ଝ ସଂସାରରେ 
ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ କି ସାଂସାରିକ ପରତନ୍କତା 
ରହେ ନାହିଁ, ତାହା ହିଁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ମତରେ ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ । 


ଘଜିରିକ୍ଥ ଭଚକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ଜୀବଃ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଏକ ଅଟନ୍ତି। ଏକମାତ୍ର କ୍ଷେତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଜୀବ “କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଅଟେ, 


ମାତ୍ର ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରୂ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଏହା 


ବ୍ରୁହ୍ମଂ ଅଟେ। 


“ଇଦଂ ଶରୀରଂ କୌନ୍ତେୟ କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌' ପଦରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ଶରୀର ବା କ୍ଷେତ୍ରର ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ସହିତ ଏକତ 


ରହିଛି ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଗ୍ଵନପି ମାଂ ବିଦ୍ଧିଂ ପଦରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ସ୍ବୟଂ(କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞରର ଅନନ୍ତଂଅପାର-ଅସୀମ ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ 
ସହିତ ଏକତ ରହିଛି। ସୁତରାଂ ଆମଠାରୁ ଯଦି କେହି ସବୁଠୂ ଦୂର ଥାଏ, ତାହା ହେଲା ଶରୀର ଆଉ ଯଦି କେହି 
ସବୂଠୁ ନିକଟତମ ଥାଆନ୍ତି ସେ ହେଲେ ପରମାମ୍ର୍ରା। ସାରାଂଶ ହେଲା, ଶରୀର ଓ ସଂସାର ଅଭିନ୍ନ ତଥା ସ୍ବୟଂ ଓ 
ପରମାମ୍ରରା ଅଭିନ୍ନ (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | ଏହା ହିଁ ଜ୍ଞାନ | 

ବ୍ରହ୍ମ ପାଇଁ ମାମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବ୍ରହ୍ମ ଓ ଭଶ୍ଵର ଏକ ତଥା ଅଭିନ୍ତ-ମୟା 
ତତମିଦଂ ସବିଂ ଜଗଦବ୍ୟକ୍ତ ମୂର୍ଜିନାଂ (ଗୀତା ୯ । ୪) “ଏ ସମଗ୍ର ସଂସାର ମୋର ନିରାକାର ସ୍ବରୂପରେ ବ୍ୟଯାପ୍ରଂ । 
ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ନିର୍ଲିପ୍ତରୂପେ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ ଚେତନ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ସ୍ଵାମୀ ହେଉଛନ୍ତି ଭ୍ଶ୍ଵର । 

୨ 

ସ୍ଫୂ୭--ପୂର୍ବନ୍ମହୋଳନ ଜରଚାଳ 66 6 6୭9ନ୍ଞ ବିଷୟକ ଜ୍ଞନକୁ ନିଳ ମତେ ଜ୍ଞନ ବୋଲି କହି ଏକ 6 © 6େଚଞ୍ଞଳ 

ବିଭାର ବିଶୟ6୫ନ ଶୁଣିବ/ ପାଇଁ କହୁଛଳି / 


ତତ୍‌କ୍ଷେତ୍ରଂ ଯଚ୍ଚ ଯାଦୂକ୍‌ ଚ ଯଦନବିକାରି ଯତଶ୍ଡ ଯତ। 
ସ ଚ ଯୋ ଯତୁ ପ୍ରଭାବଶ୍ଚ ତସମାସେନ ମେ ଶୁଣୁ ॥ ୩ ॥ 


ଅନ୍ୟ ¬ ତତ୍‌ ସେହି; କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ଇକ୍ଷେତ୍ର; ଯତ୍‌ଦଯାହା; ଚ=ଓ; ଯାଦୃକ୍‌-ଯେପରି; ଚ=ତଥା; ଯତ ବିକାରି=ଯେଉଁ 
ବିକାରଯୁକ୍ତ। ଚ--ଏବଂ; ଯତଃ=ଯାହାଠାରୁ; ଯତ୍‌=ଯାହା (ସୁ ହୋଇଛି); ଚ- ତଥା; ସଃ=ସେହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ମଧ୍ଯ); 
ଯଃ= ଯିଏ; ଚ=ଓ; ଯତ୍ପଭାବଃପେଉଁ ପରଭାବବିଶିଷ୍ଠ;, ତତୃଳିସେସବୁ; ମେଳିମୋ'ଠାରୁ; ସମାସେନ- ସଂକ୍ଷେପରେ; ଶୁଣୁଳଶୁଣ | 


ଶ୍ଳୋକ ୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସେହି କ୍ଷେତ୍ର ଯାହା, ଯେପରି, ଯେଉଁ ବିକାରଯୁକ ଏବଂ ଯାହାଠାରୁ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛି ତଥା ସେହି କେଷ୍ରଜ୍ଞ ମଧ୍ୟ 
ଯିଏ ଓ ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବବିଶିଷ୍ଟକ ସେସବୁ ମୋ'ଠାରୁ ସଂକ୍ଷେପରେ ଶୁଣ। 


ବ6/# ¬ ତତୃକ୍ଷେତ୍ରମ୍‌' _'ତତୃ' ଶବ୍ଦଟି ଦୁଇଟି 
ଅର୍ଥର ବୋଧକ; ଯଥା-- ପୂର୍ବବର୍ଷିତ ବିଷୟର ଓ ଦୂରତୃର | 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଯାହାକୁ 'ଇଦମ୍‌' ପଦରେ 
ସୂଚିତ କରାଯାଇଥୁଲା, ଏଠାରେ ତାହାକୁ 'ତତ' ପଦ ଦାରା 
ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। କ୍ଷେତ୍ର ସବୁ ସ୍ସାନରେ ଓ ସର୍ବଦା ନ 
ଥାଏ ଏବଂ ତାହା ଏବେ ବି ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିନାଶ ଅଭିମୁଖେ 
ଗତି କରୁଛି ଏହା ହି କ୍ଷେତ୍ରର (ସ୍ଵୟଂଠାରୁ) ଦୂରତ୍ୃ। 

ଯଚ୍ଚ---ସେହି କ୍ଷେତ୍ରର ସ୍ବରୂପ ଯେପରି, ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ମୋକରେ ସେ କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 

ଯାଦୃକ୍‌ ଚ”--ସେହି କ୍ଷେତ୍ରର ଯେପରି ସ୍ଵଭାବ, 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୨୬ଶ ଓ ୨୭ ଶ୍ଳମୋକରେ ତାହାକୁ 
ଉପ୍ପତରି.ବିନାଶଶୀଳ କହି ବର୍ଣ୍ରିନା କରାଯାଇଛି । 

ଯଯଦୃବିକାରି”-- ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥିବାରୁ ଯଦ୍ୟପି 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ ବଶ୍ଚିତ ତେଇଶଟି ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ମଧ୍ଯ ବିକାର କୁହାଯାଇଛି, ତଥାପି ଏଠାରେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦରେ କ୍ଷେତ୍ରଓକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେତୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବା ଇଚ଼ା-ଦ଼େଷାଦି ବିକାରକୁ ମଧ୍ୟ ବିକାର 
କୁହାଯାଇଛି । ଏହା ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 

ଯତଶ୍ଚ ଯତ଼ଂ--ଏହି କ୍ଷେତ୍ର ଯାହାଠାରୁ ଉପନ୍ନ ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ସାତ ବିକାର ଓ ତିନିଗୁଣରୁ 
ଏହା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକର 
ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ରେ ସେ କଥା ବର୍ଣ୍ରିନା କରାଯାଇଛି । 

“'ସ ଚଂ--ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଵିରେ ଯେଉଁ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ସଃ” ପଦଟି ସେହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବାଚକ ଏବଂ ଏଠାରେ 
ତା'ବିଷୟରେ ଶୁଣିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଉଛି । 

ଯଃ'--ଏହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ଯେପରି ସ୍ବରୂପ, ତାହା ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟର ୨୦ଶ ଶ୍ଣୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ରରେ ଓ ୨୨ଶ 
ଶ୍ମଳୋକରେ ବର୍ଷ୍ଚିନା କରାଯାଇଛି । 

ଯତ୍ନ ପ୍ରଭାବଶ୍ତଂ--ଏହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଯେପରି ପ୍ରଭାବ- 
ବିଶିଷ୍ଟ, ସେ ବିଷୟରେ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୨୧ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ 
୩୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷନା କରାଯାଇଛି । 

'ତସମାସେନ ମେ ଶୂଣୁ'--ଏଠାରେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଉଭୟକୁ “ତତ୍ଵଂ ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଉଚିତ। ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେହି କ୍ଷେତ୍ର 
ଯାହା, ଯେପରି, ଯେଉଁ ବିକାରଯୁକ୍ତ ଓ ଯାହାଠାରୁ ଉତ୍ଭନ 


ହୋଇଛି, ସେ ବିଷୟରେ ଏବଂ ସେହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଯିଏ ଓ 
ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବଯୁକ୍ତ ସେ ବିଷୟରେ ତୁମେ ମୋଂଠାରୁ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ଶୁଣ। 

ଯଦିବା ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ପ୍ରଥମେ ଦୁଇଟି 
ଶ୍ଳୋକ ଦ୍ବାରା ସୃତ୍ରରୂପେ କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହାକୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ “ଜ୍ଞାନୀ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି। ତଥାପି ଏହି ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକଠାରୂ କ୍ଷେତ୍ର- 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବିଭାଗର ସ୍ପଷ୍ଟ ବିବେଚନା (ବିକାରସହିତ କ୍ଷେତ୍ର 
ଓ ପ୍ରଭାବସହିତ ନିର୍ବିକାର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସ୍ବରୂପ ବିବେଚନା) 
ଆରମ୍ଭ କରାଗଲା। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏ କଥାକୁ ସାବଧାନ 
ହୋଇ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦେଉଛନ୍ତି। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କ୍ଷେତ୍ର ବି ଷୟରେ 
ଗ୍ବରୋଟି କଥା ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚ ବିଷୟରେ କେବଳ ତାର ସ୍ବରୂପ ଓ ସ୍ବଭାବ 
ଦୁଇଟି କଥା ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି। ଏଥୂରୁ 
ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, କ୍ଷେତ୍ରର ପ୍ରଭାବ ବିଷୟରେ 
ନ କହିବାର କାରଣ କଂଣ ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସ୍ଵଭାବ, 
ବିକାର ଓ କାହାଠାରୁ କିଏ ଉତ୍ୟନ୍ତ୍ର ହୋଇଛି--ଏ ବିଷୟରେ 
ନ କହିବାର କାରଣ କଂଣ? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, 
କ୍ଷଣେମାତ୍ର ଏକରୂପେ ସ୍ଥିର ରହୁ ନ ଥୂବା କ୍ଷେତ୍ରର କ'ଂଣ 
ବା ପ୍ରଭାବ ହୋଇ ପାରିବଂଅ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ (ସଂସାରୀ) ପୁରୁଷର 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଧନାଦି ଜଡ଼ ପଦାଥିର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଥାଏ, 
ସେଇଥୁପାଇଁ ତାକୁ ସଂସାରରେ କ୍ଷେତ୍ରର (ଧନାଦି ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥର) ପ୍ରଭାବ ଦେଖାଯାଏ। ବାସ୍ତବରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବରୂପେ 
କ୍ଷେତ୍ରର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାହାର ପ୍ରଭାବ 
ବିଷୟରେ କିଛି ବର୍ଣ୍ଚିନା କରାଯାଇ ନାହିଁ। 

କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସ୍ବରୂପ ଉତ୍ପ୍୍ରିବିନାଶରହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତା'ର ସ୍ବଭାବ ମଧ୍ଯ ଉପରି-ବିନାଶରହିତ | ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ତା'ର ସ୍ବଭାବ ବିଷୟରେ ପୂଥକ୍‌ଭାବେ ବର୍ଣ୍ରିନା ନ କରି 
ତାହାକୁ ସ୍ବରୂପର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରିଦେଲେ। କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଥୂବାରୁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଠାରେ ଇଜ୍ରା-ଦେଷାଦି ବିକାର 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଥାଏ, ନଚେତ୍‌ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ସ୍ବରୂପତଃ) ପୂର୍ଣ୍ର 
ନିର୍ବିକାର। ନିର୍ବିକାର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିକାର ବର୍ଷ୍ଵନା କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଅଦିତୀୟ। ଅନାଦି ଓ ନିତ୍ଯ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତା'ବିଷୟରେ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ 
ଯେ, କିଏ କାହାଠାରୁ ଉତ୍ଥନ୍ତ ହୋଇଛି। 


918 ± ଶୁମଭଗବତୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଘଜିଶିଷ୍ଳ ଭବ --ଭଗବାନ “ତସ୍ମମାସେନ ମେ ଶୂଣୁ' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ସାଧକ ପାଇଁ ବେଶୀ 
ଜାଣିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ। ବେଶୀ ଜାଣିବାରେ ସମୟ ଅଧୂକ ବ୍ଯୟ ହେବ, କିନ୍ତୁ ସାଧନା କମ୍‌ ହେବ। 
=====- ;#ˆ == == 
ସଂ _ ପୁର୍ବର୍ଖଳଃନେ ଯାହ/ ସଂଶଶପ୫କ ଖୁଣିବ/ ପାଇଁ କୁନଯାଇଛି, ତ/ନାକ ବିୟର ବର୍ଷଳ/ 6୭ 6ଳ@୦/6ଜ ୋଇଛି. 
ତ/ହ/ ଏହି ନ /ଳନେ କହୁଛନି / 
ରଷିଭିବିହୁୃଧା ଗୀତଂ ଛନ୍ଦୋଭିର୍ବିବିଧୈଃ ପ୍ରୁଥକ୍‌ । 


ବ୍ରହ୍ମସୂୃତ୍ବପଦେଶ୍ଳେବ ହେତୁମଭିର୍ବିନିଶ୍ଚିତେଃ ॥ ୪ ॥ 


ଥଅନନ୍ଦ ରଷିଭିଃ- (ଏହି କେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ତତ୍ତ୍ଵ) ରଷିମାନଙ୍କ୍ନ ଦ୍ବାରା; ବହୁଧାଅତି ବିସ୍ତୃତଭାବେ; ଗୀତମ୍‌ = କୁହାଯାଇଛି 
(ଓ); ଛନ୍ଦୋଭିଃ-¬ବେ ଦର ରାଗ୍ମାନର୍କ ଦାରା; ବିବିଧୈଃ= ବିବିଧ ପ୍ରକାରରେ; ପୁଥକ୍‌ = ପୁଥକ୍ଭାବେ (କୁହାଯାଇଛି) ; ଚ ଏବଂ; 
ହେତୁ ମଉଃ-ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ (ତଥା); ବିନିଶ୍ିତୈଃ-ନିର୍ଶିତ; ବ୍ରହୁସୂତ୍ପଦୈଃଇବହୁସୂତ୍ରର ପଦମାନ୍କ ଦାରା; ଏବ ମଧ୍ୟ (ବର୍ଶନା 
କରାଯାଇଛି । 

ଏହି କ୍ଷେତ୍ରକକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ତତ୍ତ୍ଵ ରଷିମାନଙ୍କୀ ହ୍ରାରା ବିସ୍ତୃତଭାବେ କୁହାଯାଇଛି ଓ ବେଦର ରଗ୍ରମାନକ୍ତର ଦ୍ବାରା 
ବିବିଧ ପ୍ରକାରରେ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ତଥା ନିର୍ଣ୍ତ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରର ପଦମାନଗ୍ଗ୍ର ହ଼ାରା 
ମଧ୍ୟ ବଣ୍ଡ ନା କରାଯାଇଛି । 

କ/6// _ରଷିଭିବିହୁଧା ଗୀତମ୍‌'-- ବୈଦିକ ମନ୍୍ର | ଶାଖାମାନର୍କୁ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ | 
ଦ୍ରଷ୍ଟା ତଥା ଶାସ୍ତ୍ର ସୂୁତି ଓ ପୁରାଣମାନଙ୍ଗର ରଚଯିତା । ଏଥୂରେ ପୂଥକ୍‌ଭାବେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 
ରଷିମାନେ ନିଜ ନିଜ (ଶାସ୍ତ୍ର, ସ୍ତୁତି ଇତ୍ୟାଦି) ଗ୍ରନ୍ତରେ ଜଡ଼- 'ବୃହୁସୂତ୍ବପଦେ ଶ୍ଡେବ ହେତୁ ମଭିର୍ବି ନି ଶ୍ଟି ତୈଃ”-- 
ଚେତନ, ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ଶରୀର-ଶରୀରୀ, ଦେହ-ଦେହୀ | ଅନେକ ଯୁକ୍ତିବିଶିଷ୍ଟ ସୁନିଶ୍ଚିତ ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରର ପଦ ଦ୍ବାରା 
ଇତ୍ଯାଦି ଶବ୍ଦ ଦ୍ବାରା ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ କ୍ଷେତ୍ର-। ମଧ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ତତ୍ତ୍ଵ ବର୍ଣ୍ଚନା କରାଯାଇଛି । 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବର୍ଶ୍ରିନା କରିଛନ୍ତି । ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ 

ଛନ୍ଦୋଭି ର୍ବିବିଧୈଃ ପୂଥକ୍‌ ଏଠାରେ 'ବି ବିଧୈଃ' ¦ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ସଂକ୍ଷେପରେ ସେ ଯେଉଁ କେତ୍ର.-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର 
ବିଶେଷଣଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦୋଭିଃ ପଦଟି ରକ୍‌, ଯଜୁଃ, ସାମ ଓ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୂଛନ୍ତି। ତାହା କେହି ଯଦି ବି ସ୍ତାରପୂର୍ବ କ 

ଥର୍ବ ଗ୍ବରି ବେଦର “ସଂହିତା” ଓ `ବ୍ରାହୁଣ' ଭାଗ(ଅଂଶ) ର | ଦେଖିବା ପାଇଁ ଗାହାନ୍ତି, ତେବେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ ଗ୍ରଚ୍ତମାନଜ୍କରେ 
ସମସ୍ତ ମନ୍ଲର ବାଚକ। ସମସ୍ତ ଉପନିଷଦ୍‌ ଓ ବିଭିନ୍ନ । ଦେଖି ପାରିବେ। 
=== # = = 

ନୟନ ଶୟ ହ୍ମୌଳଃନକେ େତ-ଣଥତ୍ରନ୍ଞ ଦିଷୟନେ ଘେ ଛଂଟି କଥା ସୀଶପ୨କ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଥିଲେ, 

6 ସଧ% ଢଳ ସୃନୁୁଯ © କିକାଳ ସୟନାୟ ନୁଇଟି କଥାଳ ବର୍ଷଳ/ ଏବେ ନୁଇଟି 6ଜ୍ନୌଳକେ କରୁଛନି / 


ମହାଭୂତାନ୍ୟହଜ୍ତାରୋ ବୂଦ୍ଧିରବ୍ୟକ୍ତମେବ ଚ। 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ଦଶୈକଂ ଚ ପଞ୍ଚ ଚେନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚରାଃ ॥ ୫ ॥ 
ଥନ଼ୟ ¬ ଅବ୍ୟକ୍ତମ୍‌ଚମୂଳ ପ୍ରକୃତିଃ ଚ=ଓ; ବୁଦ୍ଧିଃ¬ସମଷ୍ଟବୁଦି (ମହତ୍ତତ୍ତ୍ବଵର ଅହର୍କାରଃ୦ସମଷ୍ଟି ଅହଂକାର; 
ମହାଭୂତାନି=ିପଞ୍ଚମହାଭୂତୃ ଚ୭ଚ=ଓ ଦଶ=ଦଶ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣିଚିଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଏକମ୍‌ଚ ଏକ ମନ: ଚ ତଥା, ପଞ୍ଚପାଞ୍ଚ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୋଚରାଃ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟ ଏବଏହି (ଚବିଶ ତତ୍ତ୍ଵରେ କ୍ଷେତ୍ର ଗଠିତ) । 
ମୂଳ ପ୍ରକୃତି, ସମଞ୍ଟ ବୁଦ୍ଧି (ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵ, ସମଞ୍ଝ ଅହଂକାର, ପଞ୍ଚମହାଭୂତ,ଃ ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ତଥା ପାଞ୍ଚ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟ- ଏହି ଚବିଶଟି ତତ୍ତ୍ଵରେ କ୍ଷେତ୍ର ଗଠିତ। 
ବ୍ୟା୍/୮୮ “ଅବ୍ୟକ୍ତ ମେବ ଚ'-- ମୂଳ ପ୍ରକୃତିର ନାମ | ଏବଂ ନିଜେ କାହାରି କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ନ ଥୂବାରୁ ଏହା କେବଳ 
ଅବ୍ୟକ୍ତ । ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ସମଞ୍ଚ ବୁଦ୍ଧିର କାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ “ପ୍ରକୃତି” ଅଟେ | 


ଶ୍ନମୋକ ୬] 


“ବୁଦିଃ--¬ଏହି ପଦଟି ସମଣ୍ଚ ବୁଦି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵର 
ବାଚକ। ଏହି ବୁଦ୍ଧିରୁ ଅହଂକାର ଜାତ ହେଉଥୁବାରୁ ଏହା 
“ପ୍ରକୃତି” ଏବଂ ମୂଳ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା 
ବିକୃତି” । ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଏହି ବୁଦି 'ପକୃତି-ବିକୃତି” ଅଟେ। 

“ଅଅହଂକାରଃ'--ଏହି ପଦଟି ସମଷ୍ଟ୍ ଅହଂକାରର 
ବାଚକ। ଏହାର ଅନ୍ଯ ନାମ ଅହଂଭାବ। ପଞ୍ଚମହାଭୂତର 
କାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ଅହଂକାର “ପ୍ରକୃତିଂ ଅଟେ ଓ 
ବୁଦ୍ଧିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ବିକୃତି” ଅଟେ | ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଏହି ଅହଂକାର "ପ୍ରକୃତି-ବିକୃତି” ଅଟେ | 

“'ମହାଭୂତାନି”--ପୂଥୂବୀ। ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ ଓ 
ଆକାଶକୁ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ କୁହାଯାଏ । ମହାଭୂତ ଦୁଇ ପ୍ରକାର; 
ଯଥା-¬ପଞ୍ଚୀକୃତ ଓ ଅପଞ୍ଚୀକୃତ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମହାଭୂତର ପାଞ୍ଚ 
ବିଭାଗ ହୋଇ ଯେଉଁ ମିଶ୍ରଣ ହୁଏ, ତାହାକୁ “ପଞ୍ଚୀକୃତ 
ମହାଭୂତ' କହନ୍ତିଂ । ଏହି ପଞ୍ଚମହାଭୂତର ବିଭାଗ ହୋଇ 
ନ ଥୂଲେ ତାହାକୁ “ଅପଞ୍ଚୀକୃତ ମହାଭୂତ' କହନ୍ତି । ଏଠାରେ 
'ମହାଭୂତାନି' ପଦଟି ଅପଞ୍ଚୀକୃତ ମହାଭୂତର ବାଚକ | ଏହି 
ମହାଭୂତକୁ “ପଞ୍ଚିତନ୍ମାତ୍ରା” ଓ “ସୃକ୍ଷ୍ମମହାଭୂତ' ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ | 

ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ଶବ୍ଦାଦି ପାଞ୍ଚ ବିଷୟର କାରଣ 
ହୋଇଥୁବାରୂ ଏହି ମହାଭୂତ “ପ୍ରକୃତିଂ ବୋଲାଏ ଏବଂ 
ଅହଂକାରର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା “ବିକୃତି” ବୋଲାଏ | 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି ପଞ୍ଚମହାଭୂତ 'ପ୍ରକୃତି-ବିକୃତି” ଅଟେ | 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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'ଏକଂ ଚ'-- ଅପଞ୍ଚୀକୃତ ମହାଭୂତରୁ ଜାତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏବଂ ନିଜେ କାହାରି କାରଣ ହୋଇ ନ ଥୂୂବାରୁ ମନ 
କେବଳ ବିକୃତି” ଅଟେ। 

'ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ଦଶ'-¬ଶ୍ରୋତ୍ର, ତୃକ୍‌, ନେତ୍ର, ରସନା ଓ 
ଘ୍ରାଣ- ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା ବାକ୍‌, ପାଣି, ପାଦ, 
ଉପସ୍ସ ଓ ପାୟୁ--ଏ ପାଞ୍ଚଟି କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଟନ୍ତି । ଏହି ଦଶଟି 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅପଞ୍ଚୀକୃତ ମହାଭୂତରୁ ଜାତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ 
କାହାରି କାରଣ ହୋଇ ନ ଥୁବାରୁ କେବଳ ବିକୃତି” ଅଟେ | 

“ପଞ୍ଚ ଚେନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚରାଃ”--ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ ରସ 
ଓ ଗନ୍ଧକୁ (ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର) ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟ କହନ୍ତି। 
ଅପଞ୍ଚୀକୃତ ମହାଭୂତରୁ ଉପ୍ପନ୍ତ୍ର ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଏବଂ ନିଜେ 
କାହାରି କାରଣ ହୋଇ ନ ଥ୍ରୁବାରୁ ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟ 
କେବଳ ବିକୃତି” ଅଟେ। 

ଏ ସବୁର ସାରାଂଶ ହେଲା ପଞ୍ଚମହାଭୂତ, ଅହଂକାର 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ସାତଟିଯାକ 'ପ୍ରକୃତି-ବିକୃତି” | ମୂଳ ପ୍ରକୃତି କେବଳ 
“ପ୍ରକୃତିଂ ଏବଂ ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ପଞ୍ଚଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର 
ବିଷୟ-¬-ଏ ଷୋହଳଟି କେବଳ ବିକୃତି” | ଏହିରୂପେ ଏହି 
ଚବିଶତତ୍ତ୍ବ ସମୂହର ନାମ କ୍ଷେତ୍ର।। ଏହି ମନୁଷ୍ଯଶରୀର 
ଏହାର ଏକ ତୂଚ୍ଚ ଅଂଶ । ଭଗବାନ ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ “ଇଦଂ 
ଶରୀରମ୍‌' ଓ ତୃତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ ତତୃକ୍ଷେତ୍ରମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା 
ଏହି ଶରୀର କଥା କହିଛନ୍ତି। 


ସ୍‌ 
ଇଚ୍ଛା ଡ଼େଷଃ ସୁଖଂ ଦୁଃଖଂ ସଂଘାତଶ୍ଚେତନା ଧୂତିଃ । 
ଏତତ଼଼ କ୍ଷେତ୍ରଂ ସମାସେନ ସବିକାରମୁଦାହୂୃତମ୍‌ ॥ ୬ ॥ 


ଅଂଚୟ ¬ ଇଚ୍କା ଇଇଚ଼ା; ଡ଼େଷଃ=ଦେଷ; ସୁଖମ୍‌ = ସୁଖ; ଦୁଃଖମ୍‌ = ଦୁଃଖ; ସଙ୍ଘାତଃିସଂଘାତ; ଚେତନା ଚେତନା (ଓ); 
ଧୂତିଃଇଧୁତିତ ସବିକାରମ୍‌ ¬ ଏସବୁ ବିକାରବିଶିଷ୍ଟତ ଏତତ୍‌= ଏହି; କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ଚକ୍ଷେତ୍ବ ବିଷୟରେ; ସମାସେନ=ସଂକ୍ଷେପରେ; 


ଉଦାହୃତମ୍‌ =କୁହାଯାଇଛି | 
ଇଚ୍ଛା, ଦ଼େଷ, ସୁଖ, 
କ୍ଷେତ୍ର ବିଷୟରେ ସଂକ୍ଷେପରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ଦୁଃଖ, ସଂଘାତ (ଶରୀର), ଚେତନା (ପ୍ରାଣଶକ୍ତ) ଓ ଧୂତି--ଏସବୁ ବିକାର ବିଶିଷ୍ଟ 


* ଆକାଶ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହେଲା; ସେଥୁରୁ ଅର୍ଵେକ ଆକାଶ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ଅବସିତ ରହିଲା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଅର୍ଵେକ ଗ୍ଵରି ଭାଗରେ 


ବିଭକ୍ତ ହେଲା। ତହିଁରୁ ଏକ ଭାଗ ବାୟୁକୁ, ଏକ ଭାଗ ତେଜକୁ, ଏକ ଭାଗ ଜଳକୁ ଓ ଏକଭାଗ ପୁଥୁବୀକୁ ଦିଆଗଲା । ବାୟୁ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
ହେଲା; ତହିଁରୁ ଅର୍ଵେକ ବାୟୁ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସରିତ ରହିଲା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଅର୍ଵୈକ ଗ୍ବରିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ଯଥାକ୍ରମେ ଆକାଶ, ତେଜ, ଜଳ ଓ 
ପ୍ରଥୁବୀକୁ ଦିଆଗଲା । ତେଜ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହେଲା, ସେଥୁରୁ ଅର୍ଵେକ ତେଜ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସିତ ରହିଲା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଅର୍ଵ୍ଦେକ ଗ୍ବରିଭାଗ 
ହୋଇ ଏକ ଏକ ଭାଗ ଯଥାକ୍ରମେ ଆକାଶ, ବାୟୁ, ଜଳ ଓ ପୁଥୁବୀକୁ ଦିଆଗଲା | ଜଳ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହେଲା; ସେଥୁରୁ ଅର୍ଵେକ ଭାଗ 
ଜଳ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ରହିଲା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଅର୍ଵେକ ଗ୍ବରିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ଏକ ଏକ ଭାଗ ଯଥାକ୍ରମେ ଆକାଶ, ବାୟୁ, ତେକ, ଓ 
ପୂଥ୍ୁବୀକୁ ଦିଆଗଲା । ସେହିପରି ପୂଥୂବୀ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହେଲା, ସେଥୁରୁ ଅର୍ଦେକ ଭାଗ ପ୍ରୁଥ୍ବୀ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ରହିଲା ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଅର୍ଵ୍ଦେକ 
ଗ୍ବରିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ଏକ ଏକ ଭାଗ ଯଥାକ୍ରମେ ଆକାଶ, ବାୟୁ, ତେଜ ଓ ଜଳକୁ ଦିଆଗଲା ।| ଏହିରୂପେ ପଞ୍ଚମହାଭୂତର ପଞ୍ଚୀକରଣ ବା 
ମିଶ୍ରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ 'ପଞ୍ଚୀକୃତ ମହାଭୂତ' କହନ୍ତି | 
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ବ #6//- _'ଇତ଼ା'- ଅମୁକ ଅମୁକ ବସୁ, ବ୍ୟକ୍ି, 
ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି ମିଳୁ -ଏପରି ଯେଉଁ ଆକାଂକ୍ଷା ଥାଏ, 
ତାହାକୁ ଇଚ୍ଚା କହନ୍ତି। କ୍ଷେତ୍ରର ବିକାର ମଧ୍ଯରୁ ଭଗବାନ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଇଜ୍ଜାରୂପକ ବିକାରର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 
ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଇଚ୍ଛା ହିଁ ମୂଳ ବିକାର; କାରଣ 
ଏପରି କୌଣସି ପାପ ବା ଦୁଃଖ ନାହିଁ, ଯାହା ସାଂସାରିକ 
ଇଢ଼ାରୁ ଜାତ ନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ପାପ ଓ ଦୁଃଖ କେବଳ 
ସାଂସାରିକ ଇଢ଼ାରୁ ହିଁ ଜାତ ହୁଏ। 

'ଦେଷଃ'--କାମନା ଓ ଅଭିମାନରେ ବ୍ୟାଘାତ ସୁଷ୍ଟି 
ହେଲେ କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ । ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସେହି କ୍ରୋଧର 
ଯେଉଁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ରୂପ ରହେ, ତାହାକୁ “ଦେଷ' କହନି। ଏଠାରେ 
କ୍ରୋଧ ମଧ୍ଯ “ଡ଼େଷଃ” ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଉଚିତ । 

'ସୁଖମ୍‌'ଅନୁକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ମନରେ 
ପ୍ରସନ୍ତତା ଆସେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ମନକୁ 
ସୁହାଏ। ଏହାକୁ “ସୁଖ” କହନ୍ତି। 

'ଦୁଃଖମ୍‌.-¬ ପତିକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ମନରେ 
ଅଶାନ୍ତି ସୂଷ୍ଟ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ମନକୁ 
ସୁହାଏ ନାହିଁ। ଏହାକୁ “ଦୁଃଖ” କହନ୍ତି। 

“ସଂଘାୀତଃ'--ଚବିଶ ତତ୍ତ୍ଵରେ ଗଠିତ ଏହି ଶରୀର- 
ସମୂହକୁ “ସଂଘାତ'” କୁହାଯାଏ। ଶରୀର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ 
ସତ୍ତାରୂପେ ଦେଖାଯିବା ମଧ୍ୟ ବିକାର ଏବଂ ସେଥୁରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ପରିବର୍ତନ ହେବା ମଧ୍ଯ ବିକାର । 

ଚେତନାଂ--ପ୍ରାଣଶକ୍ତିର ନାମ ଚେତନା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶରୀରରେ ଯେଉଁ ପ୍ରାଣ ସଂଗ୍ବଳିତ ହେଉଛି, ତାହାର ନାମ 
ଚଚେତନା' | ଏହି ଚେତନାରେ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ; 
ଉଦାହରଣମ୍ବରୂପ--ସାତ୍ତ୍ରିକବୃଉି ଥୁବାବେଳେ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଶାନ୍ତ 
ରହେ]; କିନ୍ତୁ ଚିନ୍ତା ଶୋକ, ଭୟ, ଉଦ୍‌ବେଗ ଇତ୍ୟାଦି ହେଲେ 
ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଶାନ୍ତ ରହେ ନାହିଁ, କ୍ଷୁବୁ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ପ୍ରାଣଶକ୍ତି 
ନିରନ୍ତର ନଷ୍ଟ ହେଉଛି । ତେଣୁ ଏହା ମଧ୍ୟ ବିକାରସ୍ବରୂପ । 

ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଯାହାର ପ୍ରାଣଶକ୍ତ ଅଛି ତାକୁ ଚେତନ 
କହନ୍ତି ଓ ଯାହାର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ନାହିଁ ତାକୁ ଅଚେତନ କହନ୍ତି । 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଏଠାରେ ପ୍ରାଣଶକ୍ତିକୁ “ଚେତନା' କୁହାଯାଇଛି | 

ଂଧୁତିଃ' -”ଧାରଣଶକ୍ତିକୁ ଧୂତି କୁହାଯାଏ | ଏହି ଧୂତିରେ 
ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ। ମନୂଷ୍ଯ କେବେ ଧୈେେର୍ଯ୍ୟଯ 
ଧାରଣ କରେ ତ ଆଉ କେବେ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ରିତି ଆସିଲେ) 
ଧୈର୍ଯ୍ୟହରା ହୋଇପଡ଼େ। କେବେ କେବେ ଅଧୂକ ଧୈର୍ଯ୍ୟ 
ରହେ ତ ଆଉ କେବେ ଧୈର୍ଯ୍ୟ କମିଯାଏ | ମନୁଷ୍ଯ କେବେ 
ଭଲ କଥା ଧାରଣ କରେ ତ ଆଉ କେବେ ବିପରୀତ କଥା 


* ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଧାରଣ କରେ। ତେଣୁ ଧୂତି ମଧ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରର ବିକାର । 

[ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୩ଶ ରୁ ୩୫ଶ ଶ୍ହମୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଧୂତିର ସାତ୍ତ୍ଵିକ, ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ନାମକ ତିନୋଟି 
ପ୍ରଭେଦ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ପରମାତ୍ମାଭିମୁଖୀ 
ହେବା ପାଇଁ ସାନ୍ତ୍ରିକୀ ଧୂତି ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ॥ 

'ଏତତ଼ କ୍ଷେତ୍ର” ସମାସେନ ସବିକାରମୁଦାହୃତମ୍‌,-- 
ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ “ଇଦଂ ଶରୀରମ୍‌' କହି ଯେପରି ବ୍ୟଯକଷ୍ଟ 
ଶରୀରଠାରୁ ନିଜକୁ ପୂଥକ୍‌ ଦେଖିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି, 
ସେହିପରି ଦୃଶ୍ୟଠାରୁ (କ୍ଷେତ୍ର ଓ ସେଥୂରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଥୂବା 
ବିକାରଠାରୁ) ଦ୍ରଷ୍ଟାକୁ ପୂଥକ୍‌ ଦର୍ଶାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଏଠି “ଏତତ୍ବ' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କେବଳ ସମଷ୍ଟି ସଂସାରର 
ବର୍ଷ୍ଵନା କଲେ ଏବଂ ଏହି ଷଷ୍ଠା ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ୟଷ୍ଟି ଶରୀରର 
ବିକାରଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ: ଏହାର କାରଣ 
ସମଷ୍ଟ୍୍‌ ସଂସାରରେ ଇଢ଼ା-ଦ଼େଷାଦି ବିକାର ହୁଏ ନାହିଁ। ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ବ୍ଯଷ୍ଟି ଶରୀର ସମଣ୍ଚି ସଂସାରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ନୁହେଁ 
କି ସମଷ୍ଟ୍ ସଂସାର ବ୍ୟଷ୍ଟି ଶରୀରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ଏକ ଅଟନ୍ତି। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଦିତୀୟ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଯେପରି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ସହିତ ନିଜର ଏକଡ୍ୁ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି, ସେହିପରି ଏଠାରେ ବ୍ୟଷ୍ଟ ଶରୀର ଓ ସେଥୂରେ 
ଦେଖାଯାଉଥୁବା ବିକାରଗୁଡ଼ିକୁ ସମଷ୍ଟି ସଂସାର ସହିତ ଏକ 
ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି। ଆଗକୁ ୨୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ପୁରୂଷର ସ୍ଥିତି ଶରୀରରେ ହୁଏ ବୋଲି ନ କହି ପ୍ରକୃତିରେ 
ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି 'ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃତିସୋ ହି |' ଏଥୁରୁ 
ମଧ୍ଯ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, ପୁରୁଷର ସ୍ଥିତି (ସମ୍ବନ୍ଧ) ବ୍ଯଶ୍ଟି 
ଶରୀରରେ ହୋଇଗଲେ ତାହାର ସ୍ଥିତି ଆପେ ସମଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତିରେ 
ହୋଇଯାଏ, କାରଣ ବ୍ୟଜ୍ଚି ଶରୀର ଓ ସମଷ୍ଟି ପ୍ରକୃତି ଦୁଇଟିଯାକ 
ଏକ । ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ବ୍ୟଷ୍ଟି ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ, କେବଳ 
ସମଷ୍ଟ୍ର ହି ସମଷ୍ଟି। ବ୍ୟଷ୍ଟି କେବଳ ଭ୍ରମବଶତଃ ମାନି 
ନିଆଯାଇଛି । ସମୁଦ୍ରର ତରଙ୍ଗଂଗୁଡ଼ିକୁ ସମୁଦ୍ରରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ 
କରିବା ଯେପରି କେବଳ ଭ୍ରମ, ସେହିପରି ବ୍ୟ୍ଟ ଶରୀରକୁ 
ସମଞ୍ଚି ସଂସାରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ (ନିଜର) ମନେ କରିବା ଭ୍ରମମାତ୍ର। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଅବିବେକିତା ଯୋଗୁଁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଯେତେବେଳେ କ୍ଷେତ୍ର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, ସେତେବେଳେ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଇଚଢ଼ା- 
ଦେଷାଦି ବିକାର ଜାତ ହୁଏ। କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବାଣ୍ଡବ ସ୍ଵରୂପ ପୂର୍ଶ 
ନିର୍ବିକାର । କ୍ଷେତ୍ରଂକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୂୁବା 
ବିକାର ସର୍ବଥା ଦୂର କରାଯାଇପାରେ; କାରଣ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର 


ଶ୍ମୋକ ୭] 
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କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ସଂଯୋଗ କେବଳ ସ୍ବୀକୃତିମାତ୍ର। ଏହି ସ୍ବୀକୃତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର 
ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଶରୀରକୁ ସ୍ଵୟଂଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ଦେଖିବା ପାଇଁ 
ଏବଂ ପୁନଶ୍ଟ ଦିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ପରମାମ୍ବ୍ାବ୍ଦ୍ର ସହିତ ସ୍ବୟଂର 
ନିତ୍ୟସଂଯୋଗ (ଏକତ) ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି। 
ଏପରି ଅନୂଭବ ହୋଇଗଲେ କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ମାନି ନେଇଥୁବା 
ଏକତୃ ସର୍ବଥା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ କେବେହେଲେ ଆଉ 
ବିକାର ଉପନ୍ତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ନ ଥାଏ। 

ବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ଷେତ୍ର(ଶରୀର) ରୁ ସର୍ବଥା 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିଚିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ “ଇଜ୍ରା”' ଓ “ଦ଼େଷ” ସବୁ ଦିନ 
ପାଇଁ ସମୂଳେ ନଞ୍ଚ୍‌ ହୋଇଯାଏ । ସେତେବେଳେ 'ସୁଖ' ଓ 
“ଦୁଃଖ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ଜ୍ଞାନ ତ 
ହୁଏ, ମାତ୍ର ତାହାଦ଼ବାରା ଅନ୍ତଃକରଣରେ କୌଣସି ବିକାର 
ଉତ୍ନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଚିତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲେ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
ସୁଖ-ଦୁଃଖର ଜ୍ଞାନ ହେବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହାର 


ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବା (ବିକାର ଜାତ ହେବା) ଦୋଷାବହଂ । 

ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ୍ର “ସଂଘାତ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର 
ସଙ୍ଗେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 'ମୁ- ମୋର” ସମ୍ବନ୍ଂ ରହୁ ନ ଥିବାରୁ ଯଦ୍ୟପି 
ତାଙ୍କଗ୍ରର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ଅତ୍ଯନ୍ତ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ, 
ତଥାପି ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ ତାଙ୍କର ଏହି ଶରୀର ବଞ୍ଚି ରହେ । 
ଶରୀର ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ଚେତନା” (ପ୍ରାଣଶକ୍ତି) ମଧ୍ୟ ରହିଥାଏ | 
ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼ିଲେ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଚଞ୍ଚଳ ହୁଏ, ଅନ୍ଯଥା ତାହା 
ଶାନ୍ତ ରହେ। ସାଧନାବସ୍ପାରେ ଯେଉଁ ସାତ୍ତ୍ରିକୀ “ଧୃତି” ଥୁଲା, 
ତାହା ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହେବାପରେ ମଧ୍ୟ ରହେ । ମାତ୍ର ଅନ୍ତଃକରଣ 
ସହିତ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟୁ ନ ଥୂବାରୁ ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ ମହାପୁରୁଷଜ୍କର “ଚେତନା' 
ଓ “ଧୁତି'-ରୂପକ ବିକାର ସହିତ କୌଣସି ସମନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ | 

ସାରାଂଶ ହେଲା, ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ଥ୍ୟୁ ହେତୁ 
ଯେଉଁ ବିକାର ଜାତ ହୁଏ, ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହେବା ପରେ ଆଉ 
ତାହା ହୁଏ ନାହିଁ। ସଘଂଂତ, ଚେତନା ଓ ଧୂତିରୂପକ 
ବିକାର ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବୟଂ ଉପରେ 
କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 


ମଜିକ୍କ କବ କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ରଖିବାରୁ ହିଁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଠାରେ ଇଚ୍ଛା, ଦେଷ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ ପ୍ରଭୂତି ବିକାର 
ସୂଷ୍ଟ ହୁଏ ପୂରୂଷଃ ସୁଖଦୁଃଖାନାଂ ଭୋକ୍ତୁ ଡ଼େ ହେତୁରୂଚ୍ୟତେଂ (୧୩। ୨୦)। ଇଚ଼୍ଜା-ଦ୍ରେଷାଦି ସମସ୍ତ ବିକାର 
ତାଦାମ୍ର୍ୟରେ (ଚିକ୍ଞଡ଼ ଗ୍ରବ୍ରିରେ) ଥାଏ। ତାଦାମ୍ର୍ୟରେ ବି ଜଡ଼ଂଅଂଶରେ ହିଁ ଏ ବିକାରଗୁଡ଼ିକ ଥାଏ । 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଚବିଶ ତତ୍ଵବିଶିଷ୍ଟ୍‌ ଶରୀରକୁ ତଥା ତାହାର ସପ୍ତ ବିକାରକୁ “ଏତତ୍ବ' (ଏହା) କହିଛନ୍ତି-- 


“ଏତତଡ଼ କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌:। ଏପରି କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା ଯେ ସ୍ବୟଂ କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ମିଶ୍ରିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ତା'ଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଅଲଗା। ସମ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷୁ ଓ କାରଣଣଶରୀର “ଏତତ୍ବଂ ପଦର ଅନ୍ତଭୁକ୍ତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଆମର ସ୍ବରୂପ ନୁହନ୍ତି। ଏଠାରେ 
ଏକ ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନୋପଯୋଗୀ କଥା ହେଲା, ଯଦି ଅହଂକାରର କାରଣ ”ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵ' ଓ “ମୂଳ ପ୍ରକୃତି'କୁ ବି “ଏତତ 
ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି, ତେବେ ଅହଂକାର ଯେ ଏତତ'ର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହେବ) ଏଥୁରେ ସନ୍ଦେହ କ”ଣ ଅଛି! 
ଅହମ୍‌ର ନିକଟତମ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵର ନିକଟତମ ପ୍ରକୃତି। ସେହି ପ୍ରକୃତି “ଏତତ଼୍ କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌”ର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅହମ୍‌ ଆମର ସ୍ବରୂପ ନୂହେଁ। ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ସ୍ବୟଂକୁ ଓ ଅହମ୍‌କୁ କ୍ଷେତ୍ରକୁ) ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବୋଲି 
ଜାଣିଯାଏ, ତା'ର ଆଉ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୩। ୨୩) | 
=== £ = = 
ଦଯନ ଜୀନ ସହିତ ଜ/କନୁ/ କଳିବ(ନକୁ ନି କଳା, ଜ଼ଣ ଭକୁତି ବିକଳ ସୁ ତୁଏ ଏବଂ ସୁ'ୟ° ଯପଳଜେ କେହି ବିକଳ 
ହଢଭବ ପଂନ / ଏଥିପାଇଁ ଶୀଳ ସନ୍ଦିତ ତୀତ ଜ/ଦନ୍/ ତୁଜ କଳିବ/ ଜନ୍ଦଶ୍ଯଣନେ ଏବ ପାଞ୍ଥଟି ନ୍ଥ୍ରୋଳନେ ଭରବନ ଜ୍ଞନୀ ନାମରେ 
6ୋଜିଏଟି ଯାଧନଳକ ବର୍ଷନ/ ଳ୍ନୁଛଛି / 
ଅମାନି ତୃମଦମ୍ବିତୃମହିଂସା କ୍ଷାନ୍ତି ରାଜି ବମ୍‌ । 
ଆଗ୍ଵରକ୍ଷଯ୍ୟୋପାସନଂ ଶୌଚଂ ସୈକ୍ଯ୍ଯମାମତ୍ବବି ନିଗ୍ରହଃ ॥ ୭ ॥ 
ଅନୟ ¬ ଅମାନିତୃମ୍‌- -ମାନିତୃର ଅଭାବ; ଅଦମ୍ବିତୃମ୍‌ ଚିଦାମ୍ଭିକତାର ଅଭାବ; ଅହିଂସା ଅହିଂସା; କ୍ଷାନିଃଇ.୍ଷମା; 
ଆଜି ବମ୍‌ = ସରଳତା; ଆଗ୍କ୍ଷ୍ୟୋପାସନମ୍‌ = ଗୁରୁସେବା; ଶୌଚମ୍‌ ¬ବାହ୍ଯ| ଓ ଆଭ୍ୟନତର ଶୁଦି; ସୈନ୍ଯ୍ଯମ୍‌ଚିସିରତା (ଓ); 
ଆମ୍ବବି ନିଗ୍ରହଃ- ମନୋନି ଗ୍ରହ । 
ମାନିତ଼ର (ନିଜଠାରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତୃର) ଅଭାବ, ଦାମ୍ବିକତାର ଅଭାବ, ଅହି ସା, କ୍ଷମା, ସରଳତା, ଗୁରୁସେବା, 
ବାହ୍ୟ ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତର ଶୁଦ୍ଧି,କ ସିରତା ଓ ମନୋନଗ୍ରହ ¬ 


¥ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଦୋଷାବହ ନୂହେଁ; ଯଥା-- ଭୋଜନ କଲାବେଳେ ଜିହ୍ନା ଦ୍ବାରା ସ୍ଵାଦର ଜ୍ଞାନ ହେବା ଦୋଷାବହ ନୂହେଁ, ବରଂ ଖାଦ୍ୟ 
ପଦାର୍ଥରେ ରାଗ ବା ଦ୍ରେଷ ହେବା ଦୋଷାବହ । 
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ବ୩#୭//୮ 'ଅମାନିତୁମ୍‌'-- ନିଜଠାରେ ଶ୍ରୋଷ୍ ତୃ ଭାବନା 
ନ ରହିବାର ନାମ ଅଅମାନିତୃ” । ବର୍ଷକ ଆଶ୍ରମ, ଯୋଗ୍ୟତା, 
ବିଦ୍ୟା, ଗୁଣ, ପଦ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ନିଜଠାରେ ଏକପ୍ରକାର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଡ଼ ଭାବନା ରହେ ଯେ 'ମୁଁ ସମ୍ମାନାଘ୍ପଦ ଓ ଆଦରଣୀୟ 
ବ୍ଯକ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଉପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ଯୂ 
ହେବାରୁ ହିଁ ଏପରି ଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ତେଣୁ ଏଥୁରେ ଜଡ଼ର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଥାଏ। ଏହି ଶ୍ରେଷ୍ଠତୂ ଭାବନା ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସାଧକର ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ। ସାଧକଠାରେ ଏହି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠଭାବ ଯେତେ କମ୍‌ ରହିବ, ଜଡ଼ତୃର ମହତ୍ତ୍ଵ ସେତେ 
କମିଯିବ। ଜଡ଼ତୃୂର ମହତ୍ଵ ଯେତେ କମ୍‌ ହେବ, ଜଡ଼ତ୍ୃ 
ଯୋଗୁଁ ନିଜଠାରେ ଉଙ୍କି ମାରୁଥୁବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବ ମଧ୍ୟ ସେତେ 
କମ୍‌ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ସାଧକ ସେତିକି ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଚିନ୍ମୟତା 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବ। 

ଉପାୟ-- ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ବଡ଼ ଭାବେ, 
ସେତେବେଳେ ତାଂଠାରେ ମାନିତା ଆସେ। ତେଣୁ ସାଧକ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷଙ୍କର ଏବଂ ସାଧନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜଠାରୁ ଉଚ୍ଚ 
ଓ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ (ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ) ମହାପୁରୁଷକ୍କର ସଙ୍ଗ କରନ୍ତୁ, ତାଙ୍କ 
ସାନ୍ଧିଧ୍ୟରେ ରହନ୍ତୁ ଓ ତାର୍ଚ୍ଚ ମନୋନୂକୂଳ ହୋଇ ନିଜର 
ଜୀବନ ଗଠନ କରନ୍ତୁ, ଏହାଦାରା ମାନିତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ | 
କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ, ତାର୍ଚ୍ଚ ସାନ୍ିଧ୍ୟରେ ରହିଲେ 
ଅନେକ ଦୋଷ ସହଜରେ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 

ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୂଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି- 'ସବହି ମାନପ୍ରଦ 
ଆପୁ ଅମାନୀ'” (ମାନସ ୭ । ୩୮ । ୨) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସନ୍ତଜନ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମ୍ମାନିତ କରନ୍ତି ଏବଂ ନିଜେ ଅମାନୀ ହୋଇଥାଆନ୍ତି; 
ତାଙ୍କର ସମ୍ମାନ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ନ ଥାଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ସାଧକ ମଧ୍ୟ ମାନିତା ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନ୍ୟମାନର୍ଦୂ 
ସମ୍ମାନ/ ଆଦର, ସକାର ଇତ୍ୟାଦି ଦେବାର ସ୍ଵଭାବ ଗଠନ 
କରିବା ଉଚିତ | ସେ ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍ଗ୍ୂ କୌଣସି 
ନା କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିଜଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରିବ, 
ସେତେବେଳେ ହିଁ ତା'ର ସ୍ବଭାବ ଏପରି ହୋଇ ପାରିବ । 
ଏହା ନିୟମ ଯେ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କୀର ସିତି ଭିନ୍ନ ଭିନ 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ କିଛି ବିଶେଷଡ୍ନ 
ଅବଶ୍ଯ ରହିଥାଏ। ଏହି ବିଶେଷଡ଼ ବର୍ଣ୍ରଚ ଆଶ୍ରମ, ଗୁଣ, 
ବିଦ୍ୟା, ବୁଦି, ଯୋଗ୍ୟତା, ପଦ, ଅଧୁକାର ଇତ୍ଯାଦି ଯେକୌଣସି 
କାରଣରୁ ହୋଇପାରେ । ସୁତରାଂ ସାଧକ ଅନ୍ଯମାନ ଦାର 
ବିଶେଷତ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖି ସେମାନଙ୍କୁ ସବ୍ବଦା ସମ୍ମାନିତ 
କରିବା ଉଚିତ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଅନ୍ତରରେ ଅନ୍ଯମାନଙର୍ଗୁଁ 
ସମ୍ମାନ ଦେବାର ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ସମ୍ମାନ ପାଇବାର 
ଇଚ୍ଛା ସ୍ଵତଃ ଦୂର ହେବାକୁ ଲାଗେ। ଅବଶ୍ଯ ଅନ୍ଯମାନଗ୍ଗୂ 


× ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ସମ୍ମାନ ଦେବାବେଳେ ନିଜ ଭିତରୁ ସମ୍ମାନ ପାଇବାର 
ଇଚ୍ଛା ଦୂର କରିବା ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ,, 
ପ୍ରତିବଦଳରେ ଅନ୍ୟମାନର୍କୀ ଠାରୁ ସମ୍ମାନ ପାଇବାର ଇଚ୍ଜା 
ରହିବା ଅନୁଚିତ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଗୀତାରେ ଭକ୍ତିମାର୍ଗୀ ସାଧକ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଅଭୟ 
ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-  'ଅଭୟମ୍‌' (୧୬ | ୧), 
ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ସେମାନେ ମାନଶୂନ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି “ନାତିମାନିତା' (୧୬ | ୩) | କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନମାର୍ଟ 
ସାଧନାରେ ପ୍ରଥମେ ମାନ ନାଶ ହୁଏ 'ଅମାନିତ଼ୁମ୍‌' ( ୧୩ | ୭) 
ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ଭୟ ନାଶ ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
'ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନାଥିଂଦଶିନମ୍‌' (୧୩ | ୧ ୧) | ବାଳକ ମାଆକୁ ଦେଖି 
ଯେପରି ଅଭୟ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ଭକ୍ତିମାର୍ଟରେ ସାଧକ 
ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଭକ୍ତ ପ୍ରହ୍ାଦକ୍କ ଭଳି ସର୍ବତ୍ର ନିଜ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ 
କରେ, ତେଣୁ ସେ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ଅଭୟ ହୋଇଯାଏ। ସ୍ଵୟଂ 
ଅମାନୀ ହୋଇ ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୁ ସମ୍ମାନ ଦେବାର ସ୍ବଭାବ 
ଭକ୍ତଠାରେ ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଥାଏ। ଶେଷକୁ ତାହାର ଦେହାଧ୍ୟାସ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ସହିତ ମାନିଥୂବା ଏକତା ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯିବାରୁ ସେ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅମାନୀ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ସାଧକ ଆରମ୍ଭରୂ ଶରୀର ସହିତ ନିଜର ଏକଡ୍ୁ 
ସ୍ବୀକାର କରେ ନାହିଁ (୧୩।୧), ତେଣୁ ସେ ଆରମ୍ଭରୁ 
ଅମାନୀ ହୋଇଯାଇଥାଏ; କାରଣ ଶରୀର ସହିତ ଏକତ୍ସ 
ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ ହିଁ ମାନିତା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ପରିଶେଷରେ 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ ସାଧକ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ଅର୍ଥସ୍ଵରୂପ ପରମାମ୍ବାର୍ଗ ସର୍ବତ୍ର 
ଦର୍ଶନ କରି ଅଭୟ ହୋଇଯାଏ। 

“ଅଦମ୍ବିତୃମ'--ଦେଖାଣିଆଭାବକୁ ଦମ୍ଭ କୁହାଯାଏ। 
ଲୋକେ ମୋଂଠାରେ ଭଲଗୁଣ ଦେଖିଲେ ମୋତେ ଆଦର 
କରିବେ, ଫୁଲମାଳା ପିନ୍ଦାଇବେ, ପୂଜା କରିବେ, ଉଚ୍ଚ 
ଆସନରେ ବସାଇବେ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ରଖି ନିଜଠାରେ 
ସେତେ ଭଲଗୁଣ ନ ଥୂଲେ ବି ଗୁଣ ଦେଖାଇହେବା, 
କମ୍‌ ଗୁଣ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବାହାରକୁ ଅଧୂକ ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ 
କରିବା ପ୍ରଭୃତି “ଦମ୍ଭରର ଉଦାହରଣ। 

ନିଜଠାରେ ସଦାଗ୍ବର, ଶୁଦ୍ଧତା ଓ ପବିତ୍ରତା ଥୂବା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ଲୋକମାନର୍କୀର ଥଟଙ୍ଗା-ପରିହାସ ଓ ନିନ୍ଦା ଭୟରେ 
ନିଜର ପବିତ୍ରତା ଛାଡ଼ିଦେବା ଓ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ପରି 
ବ୍ୟବହାର କରିବା ମଧ୍ୟ ଦମ୍ଭ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ଆଜିକାଲି 
ବିବାହୋସଇବରେ, କୁବ୍‌, ହୋଟେଲ ଓ ସ୍ବାଗତ-ସମାରୋହରେ 
ଏବଂ ଉଡ଼ାଜାହାଜ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯାତ୍ରା କଲାବେଳେ ପବିତ୍ର 


ଶ୍ରୋକ ୭] 


ଆଚରଠଯୁକ୍ତ ସଜ୍ଜନ ମଧ୍ୟ ସମ୍ମାନ, ସକାର ଇତ୍ୟାଦି ପାଇବା 
ପାଇଁ ଅପବିତ୍ର ଖାଦ୍ଯ ଭକ୍ଷଣ କରୁଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ। 
ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର ଦମ୍ଭ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଦୁରାଗ୍ବରୀ 
ଲୋକ ମଧ୍ୟ ସାଧୁଲୋକଟତ୍ପଚ୍ଵ ଗହଣରେ ଆସିଲେ ମାନ, 
ସକାର, କୀରି, ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଇତ୍ୟାଦି ପାଇବା ପାଇଁ ନିଜକୁ 
ବାହ୍ୟଭାବେ ଧମ୍ାମ୍ରୁ, ଭକ୍ତ, ସେବକ, ଦାନୀ ଇତ୍ଯାଦି ଅନେକ 
ରୂପରେ ପ୍ରକାଶ କରୁଥାଏ । ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର ଦମ୍ଭ। 

ଧରାଯାଉ କୌଣସି ସାଧକ ଏକାନ୍ତରେ କବାଟ ବନ୍ଦ 
କରି ଘର ଭିତରେ ଜପ, ଧ୍ୟାନ, ଚିନ୍ତନ କରୁଛି ଏବଂ ମଝିରେ 
ମଝିରେ ଆଳସ୍ଯ ଯୋଗୁଁ ଢୋଳାଉଛି। ଯଦି ତାୀଂପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଓ ପୂଜ୍ଯଭାବ ରଖୁଥୂବା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର ବାହାରୁ ପାଟି 
ଶୁଭେ, ତେବେ ସେ ପାଟି ଶୁଣିବାକ୍ଷଣି ସାବଧାନ ହୋଇ 
ଜପଂଧ୍ୟାନରେ ଲାଗିଯାଏ ଏବଂ ତା'ର ନିଦ୍ରା-ଆଳସ୍ୟ ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ।। ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦମ୍ଭ। ପ୍ରକୃତରେ 
ପାଟି ଶୁଣି ସାବଧାନ ହୋଇଯିବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ଭାଜନ ନ ହେବା ପାଇଁ ଯେଉଁ 
ଦେଖାଣିଆଭାବ ଆସେ ତାହା ଦୋଷାବହ । ସେହି ସ୍ପାନରେ 
ବରଂ ଏପରି ଭାବିବା କଥା ଯେ, ଯାହାହେଉ ଭଗବାନ ବହୁତ 
ଭଲ କଲେ; ମୋତେ ସାବଧାନ କରାଇ ଜପଂଧ୍ଯାନରେ 
ଲଗାଇଦେଲେ। ଏହି ସବୁ ଦମ୍ଭର ଅଭାବକୁ “ଅଦମ୍ଭିତୃ” 
କୁହାଯାଏ । 

ଉପାୟ--ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତ ହିଁ ସାଧକର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ, ଲୋକରଙ୍ଦ୍ୁ ଦେଖାଇ ହେବା 


ନୂହେଁ। ଯଦି ତାଂଠାରେ ଦେଖାଣିଆଭାବ ଆସିବ, ତେବେ 


ତା'ର ସାଧନାରେ ଶିଥୂଳତା ଆସିବ; ଫଳରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ସିଦ୍ଧିରେ ବିଘ୍ନ ଘଟିବ । ଅତଏବ ତାକୁ ଭଲ, ମନ୍ଦ, ଉଚ୍ଚ, 
ନୀଚ ଯିଏ ଯେପରି ଭାବୁଥାଉ ପଛେ, ସେଥୂପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ନ 
ରଖି ସେ ନିଜ ସାଧନାରେ ଲାଗି ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ। 
ଏପରି ସାବଧାନତା ଅବଲମ୍ବନ କଲେ ଦମ୍ଭ ନାଶ ହୁଏ। 
'ଅହିଂସା--କାୟମନୋବାକ୍ଯରେ କେବେ କାହାକୁ 
କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଦୁଃଖ ନ ଦେବାର ନାମ 'ଅହିଂସା' | କଉ୍ାଁ ଭେଦରେ 
ହିଂସା ତିନି ପ୍ରକାରର; ଯଥା-¬କୃତ (ନିଜେ ହି'ସା କରିବା), 
କାରିତ (ଅନ୍ୟ ଦାରା ହିଂସା କରାଇବା) ଓ ଅନୂମୋଦିତ 
ହିଂସାର ଅନୁମୋଦନ ବା ସମର୍ଥନ କରିବା) । 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନି ପ୍ରକାର ହିଂସା ତିନୋଟି କାରଣରୁ ହୁଏ 
ଯଥା--କ୍ରୋଧରୁ, ଲୋଭରୁ ଓ ମୋହରୁ । ତାସ୍ଥର୍ଯ ହେଲା 
କ୍ରୋଧ ହେତୁ ମଧ୍ଯ କୃତ,. କାରିତ ଓ ଅନୁମୋଦିତ ହିଂସା 
ହୁଏ, ଲୋଭ ହେତୁ ମଧ୍ଯ କୃତ, କାରିତ ଓ ଅନୁମୋଦିତ 
ହିଂସା ହୁଏ ଏବଂ ମୋହ ହେତୁ ମଧ୍ଯ କୃତ, କାରିତ ଓ 
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ଅନୁମୋଦିତ ହିଂସା ହୁଏ । ଏହିରୂପେ ହିଂସା ନଅ ପ୍ରକାରର 
ହୋଇଯାଏ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ନଅ ପ୍ରକାରର ହିଂସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକର 
ତିନୋଟି ଲେଖାଏଁ ମାତ୍ରା ବା ପରିମାଣ ଥାଏ; ଯଥା-- 
ମୂଦୁମାତ୍ରା, ମଧ୍ୟମାତ୍ରା ଓ ଅଧୂମାତ୍ରା । କାହାକୁ ସାମାନ୍ୟ ଦୁଃଖ 
ଦେବା ମୂଦୁମାତ୍ରାର ହିଂସା, ମୃଦୁମାତ୍ରାରୁ ଅଧ୍ୂକ ଦୁଃଖ ଦେବା 
ମଧ୍ୟମାତ୍ରାର ହିଂସା ଏବଂ ଅଧୂକ ଆହତ କରିବା ବା ମାରିଦେବା 
ଅଧୂମାତ୍ରାର ହିଂସା ଅଟେ | ଏହିପରି ମୂଦୁ, ମଧ୍ୟ ଓ ଅଧୁମାତ୍ରା 
ଭେଦରେ ହିଂସା ସତାଇଶ ପ୍ରକାରର ହୋଇଯାଏ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସତାଇଶ ପ୍ରକାର ହିଂସା ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ 
ମନ ନାମକ ତିନୋଟି କରଣ ଦ୍ବାରା ହୁଏ। ଏହିରୂପେ 
ହିଂସା ଏକାଶୀ ପ୍ରକାରର ହୋଇଯାଏ। ଏ ସମସ୍ତ ହିଂସା 
ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ହିଂସା ନ କରିବା ହିଁ “ଅହିଂସା” ଅଟେ। 

ଅହିଂସା ମଧ୍ଯ ଗ୍ବରିପ୍ରକାରର: ଯଥା- ଦେଶଗତ, 
କାଳଗତ, ସମୟଗତ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ। ଅମୁକ ତୀର୍ଥରେ, 
ଅମୁକ ମନ୍ଦିରରେ, ଅମୁକ ସ୍ଥାନରେ କାହାକୁ ଦୁଃଖ ନ ଦେବା 
“ଦେଶଗତ ଅହିଂସା' | ଅମାବାସ୍ୟା, ପୂର୍ଣିମା, ଇତ୍ଯାଦି 
ପର୍ବଦିନରେ କାହାକୁ ଦୁଃଖ ନ ଦେବା “କାଳଗତ ଅହିଂସା' | 
ସକ୍ତକ୍ତ ମିଳନ ଅବସରରେ, ପୁତ୍ରର ଜନ୍ମଦିନରେ, ପିତାର୍କୀ 
ଶ୍ରାଦ୍ଧ ଦିନରେ କାହାକୁ ଦୁଃଖ ନ ଦେବା “ସମୟଗତ ଅହିଂସା | 
ଗାଭ, ହରିଣ ଆଦିଙ୍କୁ ଏବଂ ଗୁରୂଜନ, ମାତା-ପିତା, ବାଳକ 
ପ୍ରଭୂତିକ୍ଗୁ ଦୁଃଖ ନ ଦେବା “ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅହିଂସା' | 

କୌଣସି ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦିରେ କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ 
ଓ ମୋହପୂର୍ବକ କାହାକୁ କାୟମନୋବାକ୍ଯରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ଦୁଃଖ ନ ଦେବାକୁ ସାର୍ବଭୌମ ଅହିଂସା 'ମହାବ୍ରତ' କୁହାଯାଏ | 

ଉପାୟ--ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ଯେପରି ନିଜ ଶରୀରର 
ସୁଖରେ ନିଜର ସୁଖ ଦେଖେ, ସେହିପରି ସାଧକ ସମସ୍ତକ୍ୀ 
ସୁଖରେ ନିଜର ସୁଖ, ସମସ୍ତର୍କ୍ଵ ମଇ୍ଂଇଳରେ ନିଜର ମଙ୍ଗଳ 
ଏବଂ ସମସ୍ତକ୍କ ସେବାରେ ନିଜର ସେବା ଦେଖିବା ଉଚିତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତର୍କ୍ର ସୁଖ, ମଙ୍ଗଂଳ ଓ ସେବାକୁ ନିଜର ସୁଖ, 
ମଙ୍ଗଳ ଓ ସେବାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ କରିବା ଅନୁଚିତ। 
“ସମସ୍ତେ ନିଜର ସ୍ବରୂପ (ଆମ୍ପା)।'- ଏହି ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ 
ରହିଲେ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା କାହାକୁ ଦୁଃଖ ଦେବାଭଳି କ୍ରିୟା ହେବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ତାର୍କାଠାରେ ଅହିଂସା ଭାବ ସ୍ବତଃ ଆସିଯିବ । 

କ୍ଷାନ୍ତିଃ--- ସହନଶୀଳତା ବା କ୍ଷମାକୁ କ୍ଷାନ୍ତି କୁହାଯାଏ । 
ନିଜଠାରେ: ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଅପରାଧୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କେବେ 
କୌଣସିମତେ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ଦଣ୍ତ ନ ମିଳିବାର ଭାବନା ରଖିବା 
ତଥା ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାର ଅଥବା ଅନ୍ଯ କାହା ଦ୍ବାରା 
ତାକୁ ଦଣ୍ଡିତ କରିବାର ଭାବନା ନ ରଖିବା ହିଁ କ୍ଷାନ୍ତିଂ । 
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ଉପାୟ--¬ (୧) ସ୍ରୂପରେ ସହନଶୀଳତା ସ୍ତଃସିଵ,; 
କାରଣ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ କେବେ ବିକୃତି ଆସେ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଯଦି କେବେ ଅମୁକ ବ୍ଯକ୍ତି ଦୁଃଖ ଦେଲା, ଅପରାଧ 
କଲା' ଏପରି କୌଣସି ବୃତ୍ତି ଆସେ, ସେତେବେଳେ ସ୍ଵତଃ 
ବିଗ୍ବର ଆସିବା ଉଚିତ ଯେ, ମୋର କେହି କିଛି କରି 
ପାରିବ ନାହିଁ, ମୋ”ଠାରେ କୌଣସି ବିକୃତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, 
ବିକୃତି ମୋ ସ୍ବରୂପ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ । ଏପରି 
ବିଗ୍ବର କଲେ ସ୍ଵତଃ କ୍ଷମାଭାବ ଆସେ। 

(୨) ଭୋଜନ କଲାବେଳେ ଯଦି ଜିଭ କାମୁଡ଼ି 
ହୋଇଯାଉଛି, ତା”ହେଲେ ଆମେ ଦାନ୍ତ ଉପରେ କ୍ରୋଧ 
କରୁ ନାହେଁ, ଦାନ୍ତକୁ ଦନ୍ତ ଦେଉ ନାହେଁ। ଜିଭ ଭଲ 
ହୋଇ ଯିବାକୁ ତ ଗ୍ବହ୍ରୁଛେ, କିନ୍ତୁ ଦାନ୍ତକୁ ଭାଇଁଂ ଦେବାର 
ଭାବନା କେବେ ମନରେ ଜାତ ହେଉ ନାହିଁ। କାରଣ ଯଦି 
ଦାନ୍ତକୁ ଭାଇଁଁଦେବା, ତେବେ ଆହୁରି ବେଶୀ କଷ୍ଟ ହେବ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କଷ୍ଟ ଦୁଇଗୁଣ ବଢ଼ିଯିବ ଫଳରେ ଆମକୁ ଦୁଃଖ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଓ ଆମର ଅନିଷ୍ଟ ହେବ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଅକାରଣେ କେହି ଆମର ଅପରାଧ କଲେ ବା ଆମକୁ 
ଦୁଃଖ ଦେଲେ, ଆମେ ଯଦି ତାକୁ ଦଣ୍ଡ ଓ ଦୁଃଖ ଦେବା, 
ତେବେ ବାସ୍ତବରେ ଆମର ହିଁ ଅନିଷ୍ଟ ହେବ; କାରଣ ସେ 
ମଧ୍ୟ ଆମର ସ୍ବରୂପ (ଗୀତା ୬ | ୨୯”) | 

“ଆଜିବମ୍‌--- ସରଳ ଭାବକୁ ଅଆର୍ଜବ” କୁହାଯାଏ। 
ସାଧକର ଶରୀର, ମନ ଓ ବାଣୀରେ ସରଳତା ରହିବା 
ଉଚିତ | ଶରୀରକୁ ସଜାଇବାର ଭାବ ନ ହେବା, ନିରାଡ଼ମ୍ର 
ଜୀବନଯାପନ କରିବା ତଥା ଗ୍ବଲିଚଳନରେ ସରଳତା 
ଅବଲମ୍ବନ କରିବା, ଗର୍ବ ଓ ଅହଂକାର ନ ରଖିବା ଇତ୍ୟାଦି 
“ଶାରୀରିକ ସରଳତା'ର ଉଦାହରଣ | ଛଳ, କପଟ, ଭର୍ଷା, 
ଦ୍ବେଷ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ରହିତ ହେବା ଏବଂ ନିଷ୍କପଟତା, ସୌମ୍ୟତା, 
ହିତୈଷିତା, ଦୟା ଇତ୍ଯାଦି ଧାରଣ କରିବା “ମାନସିକ 
ସରଳତା” ଅଟେ। ବ୍ଯଙ୍ଗ, ନିନ୍ଦା, ବଗୁଲି ଇତ୍ୟାଦି ନ 
କରିବା, କଷ୍ଟଦାୟକ ଓ ଅପମାନଜନକ ବଚନ ନ କହିବା 
ତଥା ସରଳ, ପ୍ରିୟ ଓ ହିତକାରକ ବଚନ କହିବା ପ୍ରଭୂତି 
“ବାଚିକ ସରଳତା'ର ଉଦାହରଣ | 

ଉପାୟ--ନିଜକୁ ସଂକୀର୍ଣ୍ଚ ମନେ କରିବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ଥୂଳ ସୃକ୍ଷୁ ଓ କାରଣଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ 
ଅନ୍ୟମାନର୍ଚ୍ଚ ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତ଼ ଦେଖାଯାଏ। 
ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ଗ୍ବଲବୁଲ, ବସାଉଠା ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟବହାରରେ 
ମଧ୍ଯ କୁଟିଳତା ଓ ଦମ୍ଭ ଆସିଯାଏ। ଶରୀର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ମାନିଲେ ଓ ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଟି ରଖିଲେ ଏହି 
କୁଟିଳତା ଓ ଦମ୍ଭ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବ ସାଧକଠାରେ 


± ଶୁମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ସ୍ଵତଃ ସରଳତା ଓ ନମ୍ରତା ଆସେ । 

'ଆଗ୍ଵକ୍ଷ୍ୟୋପାସନମ୍‌--ବିଦ୍ୟା ଓ ସଦ୍ରୁପଦେଶ 
ପ୍ରଦାନକାରୀ ଗୁରୁଙ୍କର ନାମ ମଧ୍ୟ ଆଗ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ତାର୍ଜ୍ଵର. 
ସେବା କଲେ ମଧ୍ୟ ଲାଭ ମିଳେ; ମାତ୍ର ଏଠାରେ ଆଆଚ୍ଚର୍ଯ୍ୟ' 
ପଦଟି ପରମାମ୍ପୃତତ୍ଵ୍ର ପ୍ରାପ୍ତ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୂଷର୍ଚ୍ଚର 
ବାଚକ। ଆଗ୍ରର୍ଯ୍ୟଙ୍ଗୁ ସାଷ୍ଟ୍ୟାଙ୍ଗ ପ୍ରଣାମ କରିବା, ଆଦର- 
ସଳାର କରିବା ଓ ଶାରୀରିକ ସୁଖ ଦେବା ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କର 
ଉପାସନା, କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ଭାବ ଅନୁସାରେ ଜୀବନ 
ଗଠନ କରିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଉପାସନା | କେବଳ ଶାରୀରିକ 
ସେବା ଦ୍ବାରା ଦେହାଭିମାନୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ସେବା ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ୍ର କେବଳ ଶାରୀରିକ ସେବା 
କରିବା ତାଙ୍କୀର ପୂର୍ଶି ସେବା ନୁହେଁ। 

ଭଗବାନ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଲକ୍ଷଣ କହିଲାବେଳେ 
'ଆଗ୍ଵକ୍ଷ୍ଯୋପାସନମ୍‌' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ ନ କରି ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନ 
ସାଧନାରେ ତାହା ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଏଥୂରେ ଏକ 
ବିଶେଷଭାବ ଥୂବାର ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଜ୍ଞାନମାର୍ଟରେ ଗୁରୁକ୍କର 
ଯେତେ ଆବଶ୍ଯକତା ଅଛି, ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ସେତେ ନାହିଁ। 
ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ସାଧକ ପୂର୍ଷରୂପେ ଭଗବଦାଶ୍ରିତ ହୋଇ ସାଧନା 
କରୁଥୂବାରୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ ତା'ଉପରେ କୃପା କରି ତା'ର 
ଯୋଗକ୍ଷେମ ବହନ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୯ | ୨୨), ତା'ର ସମସ୍ତ 
ନ୍ଯୂନତା ଓ ବାଧାବିଘ୍ନ ଦୂର କରନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮ । ୫୮) 
ଏବଂ ତାକୁ ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇ ଦିଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧୦ | ୧୧) | 
କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ସାଧକ ନିଜର ସାଧନା ବଳରେ ଗ୍ବଲୁଥୂବାରୁ 
ତା'ଠାରେ କିଛି ସୃକ୍ଷ୍ମଣ ନ୍ଯୂୁନତା ରହିଯାଇ ପାରେ; ଯଥା-- 

(୧) ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସନ୍ତର୍କ୍ଚ ଦୁ।ରା ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରି 
ଯେତେବେଳେ ସାଧକ ଶରୀରକୁ (ନିଜ ଧାରଣାରେ) 
ନିଜଠାରୂ ପ୍ରଥକ୍‌ ମନେକରେ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଶାନ୍ତି 
ମିଳେ। ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ଭାବିନିଏ “ମୋତେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲା! ' କିନ୍ଧୁ ଯେତେବେଳେ ତା'ସମ୍ମୁଖକୁ ମାନ 
ଓ ଅପମାନଜନକ ସ୍ଥିତି ଆସେ ଅଥବା ନିଜ ଇଜ୍ଜାର ଅନୁକୂଳ 
ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣା ଘଟେ, ସେତେବେଳେ ଅନଃକରଣରେ 
ହର୍ଷ-ଶୋକ ଜାତ ହୁଏ; ଫଳରେ ତା'ର ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ 
ହୋଇ ନାହିଁ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯାଏ। 

(୨) କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ମୁଁହରୁ ନିଜର ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ 
ଶୁଣି ଅନ୍ତଃକରଣରେ 'ମୁଁ ଏହି ନାମଧାରୀ ଶରୀର' ବୋଲି 
ଯଦି ଭାବନା ସ୍ପଣ୍ଟ ହୁଏ, ତେବେ ଆମର ସ୍ଥିତି ଏବେ 
ଶରୀରରେ ଅଛି ବୋଲି ବୁଝିବା. ଉଚିତ। 

(୩) ସାଧନାର ଉଚ୍ଚତର ସିତିରେ ପହଞ୍ଚିଲେ ଜାଗ୍ରତ- 
ଅବସ୍ତାରେ ତ ସାଧକର ଭଲଭାବେ ଜଡ଼-ଚେତନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 


ଶ୍ମୋକ ୭ ] 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ * 
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ବିବେକ ରହେ, କିନ୍ତୁ ନିଦ୍ରାବତ୍ସାରେ ତାହା ବିସ୍ରୁତ ହୋଇଯାଏ । 
ଏଣୁ ନିଦରୁ ଉଠିଲାପରେ ସାଧକ ପୁନଃ ସେହି ବିବେକକୁ 
ଧାରଣ କରେ, କିନ୍ତୁ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷକ୍କର ଏହି ବିବେକ 
ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଜାଗ୍ରତ ରହେ। 

(୪) ସାଧକଠାରେ ପୂଜ୍ଯଜନବ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ମାନ- 
ସମ୍ମାନ ପାଇବାର ଇଚ୍ଜା ଜାତ ହୁଏ। ସାଧକ ଯେତେବେଳେ 
ସବ୍ତ ବା ଗୁରୁଜନଙ୍କର ସେବା କରେ ଓ ସଛସଙ୍ଗ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ମୁଖ୍ୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରେ, ସେତେବେଳେ ତା'ଭିତରେ 
ଭାବନା ଆସେ ଯେ, ସବ୍ତ ବା ଗୁରୁଜନ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଅପେକ୍ଷା 
ତାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତୁ। ଏହା ତା'ର ଏକ ପ୍ରକାର ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ନ୍ଯୂନତା। 

ଏହିଭଳି ସାଧକଠାରେ କେତେକ ନ୍ଯୁନତା ରହିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। ସେଥୂପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ରହିବାରୁ ସେ ନିଜର 
ସ୍ବଳ୍ପ ଜ୍ଞାନକୁ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଷ୍ିଚ ମନେକରେ । ତେଣୁ ଭଗବାନ 
"ଆଗ୍ବସ୍ୟୌପାସନମ୍‌' ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ ସାଧକ 
ଆଗ୍ବର୍ଯ୍ୟଙ୍କ୍ତ ସାନ୍ିଧ୍ଯରେ ରହି ତାଙ୍କ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ସାଧନା 
କରିବା ଉଚିତ | ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ମଧ୍ୟ 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ କହିଛନ୍ତି “ତୂମେ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ 
ମହାପୁରୂଷର୍କ୍ଚ ନିକଟକୁ ଯାଅ, ତାଙ୍କୁ ସାଷ୍ଟ୍ୟଙ୍ଗ ପ୍ରଣାମ କର, 
ତାଙ୍କର ସେବା କର ଏବଂ ନିଜର ଜିଜ୍ଞାସାପୂର୍ତି ନିମିତ୍ତ ବିନମ୍ର 
ହୋଇ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ଵର; ଏପରି କଲେ ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ମହାମ୍ବା 
ତୁମକୁ ଜ୍ଞାନୋପଦେଶ ଦେବେ ।” ଏହି ପ୍ରଣାଳୀରେ ସାଧନା 
କଲେ ଯେଉଁ ନ୍ଯୁନତାକୁ ସାଧକ ନିଜେ ଜାଣିପାରୁ ନ ଥୂଲା, 
ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ତା'ର ସେହି ନ୍ଯୁନତା ଦୂର କରି ତାକୁ 
ସହଜରେ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରାଇଦେଇ ପାରିବେ। 

ସାଧକ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ବୁଝି ବିଗ୍ବରି ଆଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ବା ସନ୍ତ- 
ମହାପୁରୂଷଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯିବା ଉଚିତ । ଆଗ୍ଟର୍ଯ୍ଯ (ଗୁରୁ) 
କିପରି ହେବା ଉଚିତ୨୮-ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ନି ମ୍ଲୋକ୍ତ 
ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ-¬ 

(୧) ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେ ପ୍ରକୃତ ବୋଧବାନ୍‌ ଓ 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ଜଣାପଡ଼ୁଥୂବେ । 

(୨) ଯେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ପ୍ରଭୂତି ସାଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ଭଲଭାବେ ଜାଣିଥୂବେ । 

(୩) ଯାହାର୍ଦ୍ଦ ସାନ୍ନିଧ୍ୟ ଓ ବଚନ ଦ୍ବାରା ଆମ ହୃଦୟର 
ସଦେହଗୁଡିକ ନ ପଗ୍ଵରିଲେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ଦୂର ହୋଇଯାଉଥୁବ । 

(୪) ଯାହାର୍ଦ୍ଦ ନିକଟରେ ରହିଲେ ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ 
ଶାନ୍ତି ଅନୁଭୂତ ହେଉଥୁବ । 

(୫) ଯେ କେବଳ ଆମ ହିତ ଦୂୃଶ୍ଟିରୁ ଆମ ସହିତ 


ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଥୁବେ। 

(୬) ଯେ ଆମଠାରୁ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଗ୍ବହୂଁ 
ନ ଥୂବେ। 

(୭) ଯାହାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଚେଷ୍ଟ୍ୟ କେବଳ ସାଧକମାନବ୍କୀ 
ହିତ ନିମିତ୍ତ ଅଭିପ୍ରେତ । 

(୮) ଯାହାଙ୍କ ସାନ୍ନିଧ୍ୟରେ ରହିଲେ ସ୍ବତଃ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ପ୍ରତି ଆମର ଦୃଶ୍ଝି ଯାଉଥୂବ ଓ ଉଚ୍କଣ୍ଠା ବଢ଼ୁଥୁବ । 

(୯) ଯାହାଙ୍କର ସଙ୍ଗ, ଦର୍ଶନ, ଭାଷଣ, ସରଣ ଇତ୍ୟାଦି 
ଦାରା ଆମର ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ଦୂର ହୋଇ ସ୍ଵତଃ ସଦ୍‌ଗୁଣ- 
ସଦାଗ୍ଵରରୂପକ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୂବ । 

(୧୦) ଯାହାର୍ଦ୍ସଧ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାଠାରେ ସେପରି 
ଅଲୋକିକତା, ବିଚିତ୍ରତା ଦେଖାଯାଉ ନ ଥୂବ। 

ଏପରି ଆଗ୍ରର୍ଯ୍ୟ ଓ ସନ୍ତ୍ଚ ସାନିଧ୍ୟରେ ରହିବା ଉଚିତ 
ଏବଂ କେବଳ ନିଜର ଉଦାର ନିମିତ୍ତ ତାଙ୍କୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରଖିବା ଉଚିତ | ସେ କ'ଣ କରୁଛନ୍ତି, କ'ଣ ନ କରୁଛନ୍ି; ସେ 
ଏମିତି କ୍ରିୟା କାହିଁକି କରୁଛନ୍ତି କେତେବେଳେ କାହା ସହିତ 
କିପରି ବ୍ୟବହାର କରୁଛନ୍ତି ଏସବୁ କଥାରେ ବୁଦ୍ଧି ଖଟାଇବା 
ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ କ୍ରିୟାକୁ ଆଧାର କରି ତର୍କ କରିବା 
ଅନୁଚିତ । ସାଧକ କେବଳ ତାର୍ଟ୍ଟର ଅଧୀନସ୍ତ ହୋଇ ତାଙ୍କ 
ଆଜ୍ଞା ଓ ଇଙ୍ଗିତ ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ 
ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ତାବ୍କର ସେବା କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଯଦି 
ସେହି ମହାପୁରୁଷ ନ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ତେବେ ତାର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଗୁରୁ 
ଶିଷ୍ୟଭାବରେ ବ୍ଯାବହାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ତାପନ କରିବାର 
ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ହୃଦୟରେ ଗୁରୁ ସ୍ବୀକାର 
କରି ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖିଲେ କୌଣସି ଆପତ୍ତି ନାହିଁ । 

ଯଦି ଏପରି ମହାପୁରୁଷ ନ ମିଳନ୍ତି, ତେବେ ସାଧକ 
କେବଳ ପରମାମ୍ରୂରପରାୟଣ ହୋଇ ପରମାମ୍ରରର୍କ ଧ୍ୟାନ ଓ 
ଚିନ୍ତନରେ ନିମଗ୍ନ ରହୁ ଏବଂ ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁ ଯେ, 
ପରମାମ୍ରରା ଅବଶ୍ୟ ଗୁରୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇଦେବେ । ବସ୍ତୁତଃ 
ପରମାମ୍ର୍ରାକ୍ତ ଉପରେ ପୂର୍ଣ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେବା ପରେ 
ପରମାମ୍ବରା ହିଁ ଗୁରୁଙ୍କର ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରନ୍ତି; 
କାରଣ ଗୁରୁୂକ୍କା ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ବା ହିଁ 
ସାଧକର ମାର୍ଟ ଦର୍ଶନ କରାଉଛନ୍ତି। 

ଉପାୟ--ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଯେଉଁ ସାଧକର ଏକମାତ୍ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ସେ ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହାଠାରୁ 
ଯାହା କିଛି ମିଳିଛି, ତାହା ଗୁରୁ ଓ ସଚ୍ତକ୍କ ସେବାରୁ, ସେମାନକୀ 
ପ୍ରସନ୍ନତତାରୁ ଓ ସେମାନଙ୍କ ମନୋନୁକୂଳ ହେବାରୁ ହିଁ ମିଳିଛି* | 
ଏଣୁ ମୁଁ, ମଧ୍ୟ ହୃଦୟ ସହକାରେ ସଚ୍ଛମାନଙ୍କର ସେବା କରିବି । 


# ଏ ବିଷୟରେ ଜଣେ କହିଛନି-- 


। 


ନ କୁଛ ହମ ହଁସକେ ସୀଖେ ହୈ, ନ କୁଛ ହମ ରୋକେ ସୀଖେ ହୈ | ଜୋ କୁଛ ଥୋଡ଼ା-ସା ସୀଖେ ହୈ, କିସୀକେ ହୋକେ ସୀଖେ ହୈ | 
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ବିଶେଷ କଥନ 


ଗୁରୁସେବା ଶିଷ୍ୟର ପରମ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ। ଶିଷ୍ଯ ତ୍ର 
ହୋଇ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ ତା'ର ସଂସାରରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ଗୁରୁ-ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଏକ 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଂଠାରେ ଗୁରୁଙ୍କର ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେଲେ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ ଓ ଗୁରୁ-ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଏକ ହୋଇଗଳେ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ। ଶିଷ୍ଯଠାରେ ଗୁରୁଭାବ ଆସିଗଲେ ଆଉ ତାଂଠାରେ 
ଶିଷ୍ୟତୃ ରହେ ନାହିଁ । ତା”ଉପରେ ଶାସ୍ତ୍ରାଦିର ଶାସନ ଲାଗୁ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଶିଷ୍ୟ ଯଦି ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରେ, 
ତେବେ ସେ କେବଳ ନାମକୁ ମାତ୍ର ଶିଷ୍ଯ ହୋଇ ରହିବ 
ସିନା, ତା'ଠାରେ ଶିଷ୍ଯତୃ ରହିବ ନାହିଁ | ଶିଷ୍ୟତୃ ନ ରହିବାରୁ 
ତା”ର ସଂସାରରୁ ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ତା'ଠାରେ 
ଗୁରୁଭାବ ମଧ୍ୟ ଆସିବ ନାହିଁ। ପରିଣାମରେ ସେ ସଂସାରର 
ଦାସ ହୋଇ ରହିବ। 

“ଗୁରୁ କେବଳ ମୋର କଲ୍ୟାଣ କରନ୍ତୁ ଏପରି 
ଭାବ ରଖିବା ମଧ୍ୟ ଶିଷ୍ୟପକ୍ଷେ ବନ୍ଧନକାରକ । ଶିଷ୍ୟ ନିଜ 
ପାଇଁ କିଛି ଆଶା ନ କରି ଗୁରୁଙ୍କ ନିକଟରେ ପୂର୍ଣ୍ଚ ସମପିତ 
ହୋଇଯିବା ଉଚିତ, ତାଙ୍ଚ୍ଚ ଇଚ୍ରାରେ ନିଜର ଇଜ୍ଜା ସମ୍ମିଳିତ 
କରିଦେବା ଉଚିତ । 

ଶିଷ୍ୟର କଲ୍ୟାଣ କରିବା ଗୁରୁଙ୍କର କର୍ତବ୍ୟ । ଗୁରୁ 
ଯଦି ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରନ୍ତି, ତେବେ ସେ କେବଳ 
ନାମକୁ ମାତ୍ର ଗୁରୁ ହୋଇ ରହିବେ ସିନା, ତାର୍ଚ୍ଠଠାରେ ଗୁରୁଭାବ 
ରହିବ ନାହିଁ। ଗୁରୁଭାବ ନ ରହିଲେ ତାର୍ଦ୍ଧଠାରେ ଶିଷ୍ଯର 
ଦାସଡ଼ ସ୍ଥାନ ପାଇବ। ଗୁରୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶିଷ୍ୟଠାରୁ କିଛି (ଧନ, 
ମାନ, ବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦି) ଆଶା କରୁଥାନ୍ତି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାର୍ସ୍ଠାରେ 
ଗୁରୁଭାବ ରହିବା ପରିବର୍ତେ ଶିଷ୍ୟର ଦାସତୃ଼ ରହେ । 

'ଶୌଚମ୍‌'-- ବାହ୍ୟ ଓ ଆଭ୍ଯନ୍ତର ଶୁଦିିର ନାମ ଶୌଚ | 
ଜଳ, ମୁତ୍ତିକା ଇତ୍ୟାଦି ଦାରା ଶରୀର ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ଏବଂ ଦୟା, 
କ୍ଷମା, ଉଦାରତା ଇତ୍ଯାଦି ଦାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ । 

ଉପାୟ--ଶରୀର ଏମିତି ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ଗଠିତ 
ହୋଇଛି ଯେ, ତାକୁ ଯେତେ ଶୁଦ୍ଧ କଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା 
ସର୍ବଦା ଅଶୁଦ୍ଧ ରହେ। ଏଥୂରୁ ବାରମ୍ବାର ଅଶୁଦ୍ଧ ପଦାର୍ଥ 
ବାହାରୂଥାଏ। ତେଣୁ ଏହାକୁ ବାରମ୍ବାର ଶୁଦ୍ଧ କଲେ 
ଏହାର ବାସ୍ତବିକ ଅଶୁଦି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ୨ ଫଳରେ 
ଶରୀର ପ୍ରତି ଅନାସକ୍ତି (ବୈରାଗ୍ଯଃ ଆସିଯାଏ। 

ବର୍ଣ୍ଥ ଆଶ୍ରମ ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁଯାୟୀ ସଚ୍ଚୋଟଭାବେ 
ଧନ ଉପାର୍ଜନ କରିବା; ମିଥ୍ଯା, କପଟ ଇତ୍ଯାଦି ନ 
କରିବା; ଅନ୍ଯର ସ୍ବତୃ ହରଣ ନ କରିବା ଏବଂ ଖାଦ୍ୟପେୟ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା 3 


୮ଅଅଧ୍ଯାୟ ୧୩ 


ଇତ୍ୟାଦିରେ ପବିତ୍ରତା ରକ୍ଷା କରିବା ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ। 
'ସୈକ୍ଷ୍ଯମ୍‌'-- ସିରତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଚଳିତ ନ ହେବାର 
ନାମ “ସ୍ତେର୍ଯ୍ୟ। ଯାହା ଥରେ ବିଗ୍ବର କରି ନିଆଗଲା ଓ 
ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ଯରୂପେ ଧାର୍ଯ୍ୟ କରାଗଲା, ସେଥୂରୁ ବିଚଳିତ 
ନ ହେବାକୁ “ସ୍ତେର୍ଯ୍ୟଂ କୁହାଯାଏ । ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବାକୁ 
ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ (ନିର୍ଶୟଃ କରିବା ଏବଂ ବାଧାବିଘ୍ନ ଆସିଲେ 
ମଧ୍ଯ ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ନିଜର ନିଶ୍ଟୟାନ୍ର ସାରେ 
ତତ୍ପରତାପୂର୍ବକ ସାଧନାରେ ଲାଗି ରହିବା କଥା ଏଠାରେ 
ସୈକ୍ଷ୍ଯମ୍‌ ପଦ ଦାରା ବ୍ଯକ୍ତ କରାଯାଇଛି । 
ଉପାୟ--(୧) ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ 
ଆସକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯର୍କର ବୁଦ୍ଧି ଏକନିଶ୍ଟୟ ଉପରେ ଦୃଢ଼ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୨। ୪୪) । ତେଣୁ ସାଧକ 
ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ। 
(୨) ସାଧକ ଯଦି କୌଣସି କ୍ଷୁଦ୍ରାତିକ୍ଷୁଦ୍ର କାର୍ଯ୍ଯ 
କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଥରେ ବିଗ୍ରର କରିନିଏ, ତେବେ ସେ 
ସେହି କାର୍ଯ୍ଯ କରିବାର ବିଗ୍ବରକୁ ଅବହେଳା ନ କରୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ବିଗ୍ରରରେ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସ୍ରିର ରହୁ। ଏପରି 
କଲେ ସ୍ତିର ରହିବା ତା'ର ସ୍ଵଭାବରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବ। 
(୩) ସନ୍ଥ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରମାନନ୍ଦ୍ର ବଚନରେ ସାଧକର ଯେତେ 
ବେଶୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବ, ତା'ଠାରେ ସେତେ ସ୍ଥିରତା ଆସିବ। 
“ଆମ୍ବବିନିଗ୍ରହ/--- ଏଠାରେ ମନକୁ ଆମ୍ବ଼ା କୁହାଯାଇଛି, 
ତେଣୁ ମନୋନିଗ୍ରହ କରିବା ହିଁ “ଆମ୍ଦୁବିନିଗ୍ରହ' । ଘ୍ରୁରଣ ଓ 
ସଙ୍କଳ୍ପ ଦୁଇଟିଯାକ ମନରେ ହିଁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଷ୍ଟୁରଣ ଅନେକ 
ପ୍ରକାରର ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ଆସନ୍ତି ଓ ଗ୍ବଲିଯାନ୍ତି। ମାତ୍ର 
ଯେଉଁ ସ୍ତୁରଣ ସହିତ ମନ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଯାଏ ଓ ଯାହାକୁ 
ମନ ଧରିନିଏ, ତାହା 'ସର୍କଳୁ' ରୂପ ଧାରଣ କରେ | ସର୍କଳୁରେ 
ଦୁଇଟ କଥା ଥାଏ--ରାଗ ଓ ଦ଼େଷ। ଏ ଦୁଇଟିକୁ ନେଇ 
ମନରେ ଚିନ୍ତନ ହୁଏ। ସ୍ତୁରଣ ତ ଦର୍ପଣର ଦୃଶ୍ୟ ସଦୃଶ। 
ଦର୍ପଣରେ ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ଦୃଶ୍ୟ ସେଥୁରେ 
ଜଡ଼ିତ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦପିଣ କୌଣସି ଦୃଶ୍ୟକୁ ଧରିରଖେ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସଙ୍ଦଳ୍ପ କ୍ଯାମେରାର ଫିଲ୍‌ମ ସଦୃଶ; ତାହା 
ଦୃଶ୍ୟକୁ ଧରି ରଖେ । ଅଭ୍ୟାସ ସାହାଯ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାରମ୍ବାର 
ଧ୍ୟେୟରେ ମନ ନିବିଷ୍ଠ କଲେ ସମସ୍ତ ପ୍ତୁରଣ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ; ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ୟକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଅନୁରାଗ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ରହିଲେ 
ସଙ୍କଳୃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଏହିରୂପେ ଅଭ୍ୟାସ ଓ ବୈରାଗ୍ୟ 
ଦାରା ମନ ବଶୀଭୂତ ହୁଏ (ଗାଁତା ୬ । ୩୫) । 
ଉପାୟ-¬(ଷଷ] ଅଧ୍ୟାୟ ଅନ୍ତର୍ଗତ ୨ ୬ଶ ଶ୍ଣୋକର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାରେ ମନ ନିଗ୍ରହ କରିବାର ଉପାୟ ଦ୍ବଷ୍ଟବ୍ଯ । 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଘରକୁ ଭବ କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ଭନ୍ଧ (ତାଦାମ୍ର୍ୟ ଛିନ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନସାଧନାର ବର୍ଣ୍ଵନା 
କରିଛନ୍ତି। ଏହି ସାଧନା ତାଦାମ୍ର୍ୟୟ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ। 


===-= ` === 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଷୁ 


ବୈରାଗ୍ୟମନହଟ୍କାର 
ଜଚ୍ମମୃତ୍ୟୁଜରାବ୍ୟାଧୃଦୁଃଖଦୋଷାନୁ ଦଶିନମ୍‌ 


ଏବ ଚ । 
॥ ୮ ॥ 


ଥନଳ଼୍  ଲନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈେଷୁଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ବିଷୟରୁ; ବୈରାଗ୍ୟମ୍‌ଚ ବୈରାଗ୍ୟ ହେବା ଅନହଂକାରଃ, ଏବ ଅହଂକାର ନ 
ହେବା; ଚ= ଏବ; ଜବ୍ଲମୁତ୍ୁକରାବ୍ୟାଧ୍ଵଦୁଃଖଦୋଷାନୁଦ ଶିନମ୍‌  ଜନ୍ୁ, ମୃତ୍ଯୁ, ବୃଦ୍ଧାବସ୍ା ଓ ବ୍ଯାଧୂରେ ବାରମ୍ବାର ଦୁଃଖରୂପକ 


ଦୋଷ ଦର୍ଶନ କରିବା। 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍କ ବିଷୟରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ହେବା, ଅହଂକାର ନ ହେବା ଏବଂ ଜଚ୍ଜ ମୃତ୍ଯୁ, ବୂୃଦ୍ଧାବସା ଓ 
ବ୍ୟାଧ୍ଧରେ ବାରମ୍ବାର ଦୁଃଖରୂ ପକ ଦୋଷ ଦଶିନ କରିବା-- 


ବ୫//- _'ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଷୁ ବୈରାଗ୍ଯମ୍‌'--ଏଁହିକ ଓ 
ପାରଲୌକିକ ଶବ୍ଦାଦି କୌଣସି ବିଷୟ ପ୍ରତି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ 
ଆକୃଷ୍ଟ ନ ହେବା ହିଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନ୍କ୍ର ବିଷୟରୁ ଆସକ୍ତିରହିତ 
ହେବା। ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ବିଷୟ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଲେ 
ମଧ୍ୟ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରାନୁସାରେ ଜୀବନନିର୍ବାହ ନିମିତ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୀ 
ଦାରା ବିଷୟ ସେବନ କରାଗଲେ ମଧ୍ୟ ସାଧକର ବିଷୟ 
ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ, ଆସକ୍ତି ଓ ପ୍ରୀତି ହେବା ଅନୁଚିତ । 

ଉପାୟ--(୧) ବିଷୟ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ହେବାରୁ ହିଁ 
ବିଷୟର ମହତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ସଂସାର ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ 
ଏବଂ ପରିଣାମରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ପାପ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ବିଷୟ ପ୍ରତି ଯଦି ଆମର ଅନୁରାଗ ରହିବ, ତେବେ ତତ୍ତ୍ବବୋଧ 
ହେବ କିପରି? ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ଆମର ସ୍ଥିତି ହେବ କିପରି 
ଅନୁରାଗ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ବ୍ଵରେ ସ୍ଥିତି 
ହେବା ସମ୍ଭବ--ଏପରି ବିଗ୍ରର କଲେ ବିଷୟ ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ୟ 
ଜାତ ହୁଏ। 

(୨) ପୂର୍ବରୁ କେଡ଼େ ବଡ଼ ବଡ଼ ଧନୀ, ଯୋଦ୍ଧା, 
ରାଜା-ମହାରାଜା ଥୂଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ବହୁତ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରିଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ଶେଷରେ ତାରଙ୍ଟ୍ମର କ'ଣ ବା 
ରହିଲା? କିଛି ରହିଲା ନାହିଁ । ସେମାନର୍କରୀ ଶରୀର ଦୁର୍ବଳ 
ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଶେଷରେ ସମସ୍ତେ ବିଦାୟ ନେଲେ। 
ଏପରି ବିଗ୍ବର କଲେ ମଧ୍ଯ ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ ହୁଏ । 

(୩) ଯେଉଁମାନେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ, 
ଯେଉଁମାନର୍ଦ୍ଚ ପାଖରେ ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ସଂସାରରୁ ବିରକ୍ତ, ସେମାନର୍କ୍ ଅପେକ୍ଷା ଯେଉଁମାନେ ବହୁତ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିଛନ୍ତି ଓ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ 
କି ବିଚିତ୍ରତା ଓ ବିଶେଷତା ଅବା ଆସିଯାଇଛି; କିଛି ନାହିଁ, 
ବରଂ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରୁୂଥୂବା ଲୋକେ ଶୋକ ଓ 


ଚିନ୍ତାରେ ଅଧ୍ୂକରୁ ଅଧୂକ ବୁଡ଼ି ରହିଛନ୍ତି। ଏପରି ବିଗ୍ବର 
କଲେ ମଧ୍ୟ ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ ହୁଏ। 

“ଅଅନହଜକ୍କାର ଏବ ଚଂ”--ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଅନୁଭବରେ ମୁଁ ଅଛି' ରୂପରେ ଏକ ବୃଭି ରହିଥାଏ | ଏହି 
ବୃତ୍ତିଟି ଶରୀର ସହିତ ମିଶିଯାଇ “ମୁଁ ଶରୀର” ଏପରି 
ଏକଦେଶୀୟତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂକାର ଉପ୍ଥନ୍ନ କରେ। ଏହି 
କାରଣରୁ ଶରୀର, ନାମ, କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ, ଭାବ, ଜ୍ଞାନ, 
ତ୍ଯାଗ, ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ଯାଦି ସହିତ ଜୀବ ନିଜର 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ଉଚ୍ଚନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମମରଣ 
ଭୋଗ କରୁଥାଏ (ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | ସାଧନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଏହି ଅହଂକାର ପ୍ରାୟ ବହୁ ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହେ। ବାସ୍ତବରେ 
ଏହାର କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ, ତଥାପି ସ୍ବୟଂ ଏହି ଅହଂକାରକୁ 
ଧାରଣ କରିନେଇ ଥ୍ରୁବାରୁ ଏହା ବ୍ଯକ୍ତିତୃରୂପେ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଥାଏ। ଶରୀରାଦିରୁ ସ୍ବୀକୃତ ଅହର୍କାର ଦୂର କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନ-ସାଧନାରେ ଏହି ପଦଟି ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି। କାରଣ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯଥାର୍ଥ 
ବୋଧ ହୋଇଗଲେ ଅହଟ୍ସ୍ାର ସମକ୍ପୂର୍ଶ୍ର ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ନିରହତ୍କାର ହୋଇ ପାରିବ । ଏଥୂପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ “ଅନହତ୍ସ୍ରାରଃ' ପଦ ଦ୍ବାରା ଅହବ୍କ୍ଚାର 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି। 

ଅଭିମାନ ଓ ଅହଂକାର ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦ ଏକ ସଙ୍ଗେ 
ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ଏହାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ତ୍ୟାଗ, 
ବୈରାଗ୍ଯ, ବିଦ୍ଯା ଆଦିକୁ ନେଇ ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତ୍ 
ଦେଖିଲେ ମଧ୍ୟ ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ। ଶରୀରକୁ ନିଜର 
ସ୍ବରୂପ ମନେ କରିବାରୁ ଅହଂକାର ଜାତ ହୁଏ। ଏଠାରେ 
“ଅନହର୍କାରଃ' ପଦଟିକୁ ଉଭୟ ଅଭିମାନ ଓ ଅହଂକାରର 
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ଅଭାବ ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ। 

ନିଦ ଭାଙ୍ଗିବାପରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ମନୁଷ୍ୟର “ଅହମ୍‌' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ ଅଛି' ଏହି ବୃତ୍ତିର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ତା'ପରେ ମୁଁ 
ଅମୁକ ଶରୀର, ନାମ, ଜାତି, ବର୍ଣ୍ର ଆଶ୍ରମ ଇତ୍ୟାଦିର 
ବୋଲି ଅଭିମାନ ସୂଷ୍ଟି ହୁଏ। ଏହା ଏକ କ୍ରମ । ସେହିପରି 
ପାରମାଥ୍ଥରିକ ମାର୍ଗରେ ମଧ୍ୟ ଅହଂକାର ନାଶ କରିବାର କ୍ରମ 
ରହିଛି। ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସ୍ତୂଳଶରୀର ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧିତ ଧନାଦି 
ପଦାର୍ଥର ଅଭିମାନ ନାଶ ହୁଏ। ତା'ପରେ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୀ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ କର୍ତୃତ଼ାଭିମାନ ନାଶ ହୁଏ ଏବଂ ତା'ପରେ 
ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ ରହିଥୂବା ଜ୍ଞାତାରୂପକ ଅହଂକାର ନାଶ 
ହୁଏ। ପରିଶେଷରେ “ଅହମ୍‌' ବୃତ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ ରହିଥୂୁବା 
ସାକ୍ଷୀରୂପକ ଅହଂକାର ମଧ୍ଯ ନାଶ ହୁଏ। ସେତେବେଳେ 
ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ ସ୍ବରୂପ ସ୍ବତଃ ରହିଯାଏ । 

ଉପାୟ--(୧) ନିଜକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରିବାରୁ ହିଁ 
ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ । ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଦେଖି ବିଗ୍ଵର କରେ ଯେ ସେମାନେ ତାଂଅପେକ୍ଷା ତୁଚ୍ଚ, 
ସେତେବେଳେ ଅଭିମାନ ମୁଣ୍ଡ ଟେକେ। ଗୋଟିଏ ଗୀରେ 
ଯଦି କେହି ଜଣେ ଲକ୍ଷପତି ଥାଏ, ତେବେ ଅନ୍ଯମାନର୍ଦ୍ଦ 
ଦେଖି ତା'ଅନ୍ତରରେ ଲକ୍ଷପତିର ଅଭିମାନ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ । ମାତ୍ର 
ଅନ୍ଯମାନେ ଯଦି କୋଟିପତି ହୋଇଥାନ୍ତି, ତେବେ ତା'ର 
ଲକ୍ଷପତିର ଅଭିମାନ ହୁଏ ନାହିଁ । ସୁତରାଂ ଅଭିମାନରୂପକ 
ଦୋଷ ଦୂର କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ଅନ୍ଯମାନ କୀ 
ନ୍ଯୂନତା ପ୍ରତି କେବେ ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ, ନିଜର ନ୍ଯୁନତା 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇ ତାହା ଦୂର କରିବା ଉଚିତଂ । 

(୨) ଏକମାତ୍ର ଆମ୍ପା ଯେପରି ଏହି ଶରୀରରେ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ର, ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଶରୀରରେ ମଧ୍ୟ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ-¬ 
'ସବିଗତଃ'” (ଗୀତା ୨ | ୨୪) | କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ 
ଆମ୍ପାକୁ କେବଳ ନିଜ ଶରୀରରେ ସୀମିତ ବୋଲି ଭାବି 
ଶରୀରକୁ 'ମୁଁ” ମନେ କରୁଛି । ମନୂଷ୍ଯ ଯେପରି ବ୍ୟାର୍କ୍ପରେ 
ରଖା ହୋଇଥୁବା ବହୁତ ଟର୍ଚ୍ଚା ମଧ୍ୟରୁ ନିଜେ ଜମା କରିଥୁବା 
ସୀମିତ ଟଙ୍କାରେ ମମତା କରି ଓ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି 
ନିଜକୁ ଧନୀ ମନେକରେ, ସେହିପରି ଜୀବ ଗୋଟିଏ ଶରୀରରେ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ନିଜକୁ 'ମୁଁ ଶରୀର” ମନେକରି ଅହଂକାର କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ କାଳ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି 'ମୁଁ ଏବେ ରହିଛି', ସାନ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି 'ମୁଁ ଏଠାରେ ଅଛି', ବୁଝି ସହିତ ସମୃନ୍ଧ 
ରଖି 'ମୁଁ ବୁଦ୍ଧିମାନ, ବାଣୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି 'ମୁଁ ବକ୍ତା' 
ଇତ୍ୟାଦି ଅହଂକାର କରେ। ଏସବୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ କରିବା ହିଁ 
ନିରହଂକାର ହେବାର ଉପାୟ । 

(୩) ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପରମାମ୍ରରାର୍ଗୁ “ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦଘନ' ରୂପେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । “ସତ୍‌” (ସତ୍ତା), “ଚିତ୍‌” (ଜ୍ଞାନ) ଓ 
“ଆନନ୍ଦ” (ଅବିନାଶୀ ସୁଖ) ପରମାମ୍ରାଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଵରୂପ 
ନୂହେଁ। ବରଂ ଏକ ପରମାମ୍ରରଙ୍କର ତିନୋଟି ନାମମାତ୍ର। 
ସାଧକ ଏ ତିନୋଟି ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଏକ ବିଶେଷଣ 
ଦାରା ପରମାମ୍ପାର୍କ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ନିର୍ବିକଳ୍ପ୍ୟ ହୋଇ 
ପାରିବ। ନିର୍ବିକଳ୍ପ ହୋଇଗଲେ ତା'ର ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵରେ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ଅହଂକାର ସର୍ବଥା 
ନାଶ ହୋଇଯାଏ। ଏ କଥା ନିମ୍ନମତେ ବୁଝିବା ଉଚିତ-¬ 

(କ) “ସତୃ'--ପରମାମୁତତ୍ତବ ସର୍ବଦା ଥୁଲା, ସର୍ବଦା 
ରହିଛି ଓ ସର୍ବଦା ରହିବ ମଧ୍ଯ। ତାହାର କେବେ ଉମ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ କି କମ୍‌-ବେଶୀ ହୁଏ ନାହିଁ; ତାହା 
ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ ରହେ | ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗର ଏହି ଅବିନାଶିତାକୁ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ବିଗ୍ବର କରି ନିର୍ବିକଳ୍ପ ହୋଇ ସ୍ଥିର ହୋଇଗଲେ 
ସାଧକର ବୁଦ୍ିିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେହି 
ସତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵରେ ତାକୁ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 
ଏପରି ଅନୁଭୂତ ହେଲେ ଆଉ ଅହଂକାର ରହେ ନାହିଁ। 

(ଖ) “ଚିତ'-¬ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକିର ଶରୀରାଦି ଯେପରି 
'ଅହମ୍‌'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଦୃଶ୍ଯ, ସେହିପରି “ଅହମ୍‌' ମଧ୍ୟ (ମୁଁ, 
ତୁମେ, ଇଏ ଓ ସିଏ ରୂପରେ) ଏକମାତ୍ର ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ଦୃଶ୍ୟ।” ସେହି ଜ୍ଞାନରେ (ଚେତନରେ) ନିର୍ବିକଳ୍ପ ହୋଇ 
ସ୍ଥିର ହୋଇଗଲେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ଥିତି 


ଅନୂଭୂତ ହୁଏ ଫଳରେ ଆଉ ଅହଂକାର ରହେ ନାହିଁ। 


(ଗ) 'ଆନନ୍ଦ'-- ସାଧକମାନେ ପ୍ରାୟ ବୁଦଵି ଓ ଅହମ୍‌ର 
ପ୍ରକାଶକ “ଚେତନ'କୁ ମଧ୍ୟ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଜାଣିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ରାରା ଜାଣିଥୁବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 


* ତେରେ ଭାଵୈ ଜୋ କରେ, ଭଲୌ ବୁରୌ ସଂସାର | 'ନାରାୟଣ' ତୂ ବୈଠିକେ, ଅପନୌ ଭଜନ ବୁହାର | 
#' ସଂସାର ଚିନ୍ତନରେ ସାଧକର କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ ଏବଂ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ପରମାମ୍ମରତତ୍ତ୍ଵ ଚିନ୍ତନରେ ଆସେ ନାହିଁ--ଏହା ହିଁ ନିର୍ବିକଳୁତା| 
+` ଧରାଯାଉ ଜଣେ ମହାଜନ ଶୁଣିଲା ଯେ, ଅମୁକ ଦୋକାନରେ ଏତେ ଲାଭ ହେଲା ଓ ଅମୁକ ଦୋକାନରେ ଏତେ କ୍ଷତି ହେଲା || ଏପରି ହିସାବ 


ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଲାଭ ଓ କ୍ଷତିରେ ତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇଟିର ଜ୍ଞାନରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନ ସର୍ବଦା ଏକ । ଜ୍ଞାନ ଯଦି ଏକ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ଲାଭ ଓ କ୍ଷତିର ପାର୍ଥକ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନ କିପରି ହୋଇଥାନ୍ତାନ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 'ମୁଁ,, “ତୁମେ', 'ଇଏ” ଓ “ସିଏ'--ଏ ଗ୍ବରିହେଁ ଭିନ ଭିନ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଏମାନଙ୍ଗୀର ପ୍ରକାଶକ ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି ଏକ । ଯେଉଁ ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ 'ମୁଁ'ରେ କ୍ରିୟା ହେଉଛି, ସେହି ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ ତୁମେ, 
ଇଏ ଓ ସିଏଂରେ ମଧ୍ୟ କ୍ରିୟା ହେଉଛି । ସେହି ସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନାଲୋକରେ 'ମୁଁ, ତୁମେ, ଇଏ ଓ ସିଏ'ର କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ | ସେହି ଜ୍ଞାନାଲୋକର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଯଦି ଅଛି, ତା'ହେଲେ ସମସ୍ତକ୍ତ ସହିତ ଅଛି ଆଉ ଯଦି ନାହିଁ, ତା'ହେଲେ କାହାରି ସହିତ ନାହିଁ | 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଶିଖି ଯାଇଥୂୁବା ବିଷୟକୁ “ଜ୍ଞାନ” ସଂଜ୍ଞା ଦେବା ଏବଂ ତାହା 
ଦାରା ନିଜକୁ ଜ୍ଞାନୀ ମନେ କରିବା ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ । ବୁଦିକୁ 
ପ୍ରକାଶିତ କରୁଥୂବା ତତ୍ତ୍ବକୁ ବୁଦ୍ଧି ଦାରା ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ 
ହେବ କିପରି? ଯଦ୍ଯପି ସାଧକ ପାଖରେ ବୁଜି ଛଡ଼ା ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଜାଣିଲାଭଳି ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବଡ଼ ସାଧନ ନାହିଁ, 
ତଥାପି ବୁଦ୍ଧି ଦାରା କେବଳ ଜଡ଼ ସଂସାରର ବାସ୍ତବିକତାକୁ 
ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ । ଯାହାଦ୍ବାରା ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି, ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ବୁଦ୍ଧି ଜାଣି ପାରିବ ନାହିଁ। ସେହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିବାକୁ 
ହେଲେ ବୁଦିରୁ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ବିଚ୍ଛେଦ କରିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । 
ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରକାଶକ ସେହି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରେ ନିର୍ବିକଳ୍ପରୂପେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ ବୁଦିରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 
ପରିଣାମରେ “ଆନନ୍ଦ'ସ୍ବରୂପ (ଯେଉଁଠି ଦୁଃଖର ଚିହ୍ନ ନାହି) 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵବ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହେ। ତାହା ସ୍ବୟଂ ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ 
ଓ ସତ୍‌ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ୟ । ଏହିଭଳି ତତ୍ତ୍ଵରେ ନିର୍ବିକଳ୍ପ (ନୀରବ) 
ହୋଇଗଲେ କେବଳ ଆନନ୍ଦ ହି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଏପରି 
ଅନୂଭୂତ ହେଲେ ଆଉ ଅହଂକାର ରହେ ନାହିଁ। 

'ଜବନ୍ମମୃତ୍ୟୁଜରାବ୍ୟାଧୂଦୁଃଖଦୋଷାନୁଦଶିନମ୍‌'-- ଜନ଼୍, 
ମୃତ୍ଯୁ, ବୃଦ୍ଧାବସ୍ତା ଓ ବ୍ଯାଧ୍ଧରେ ବାରମ୍ବାର ଦୁଃଖରୂପକ 
ଦୋଷ ଦେଖିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯେପରି କୁମ୍ଭାରର 
ଉହାରେ ହାଣ୍ଡି-ମାଠିଆ ପୋଡ଼ାଯାଏ, ସେହିପରି ଜନ୍ମପୂର୍ବରୁ 
ମାଆ ଗର୍ଭରେ ଶିଶୁ ଜଠରାଗ୍ନିରେ ସିଝି ଯାଉଥାଏ । ମାଆ 
ଖାଉଥୁବା ଲୁଣ, ଲଲଗ୍ସ୍ା ଇତ୍ଯାଦି କ୍ଷାର ଓ ତୀକ୍ଷ୍ମ ପଦାର୍ଥ 
ଲାଗିଲେ ଶିଶୁର ଦେହ ପୋଡ଼ାଜଳା କରେ । ଗର୍ଭାଶୟର 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଜୀବାଣୁ ମଧ୍ଯ ଶିଶୁକୁ କାମୁଡୁ ଥାଆନ୍ତି । ପ୍ରସବବେଳେ 
ମାଆକୁ ଯେତେ କଷ୍ଟ ହୁଏ, ତାହା କେହି କଳ୍ପନା କରି 
ପାରିବ ନାହିଁ। ଜନ୍ମ ସମୟରେ ଶିଶୁକୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଅସହ୍ଯ କଷ୍ଟ ହୁଏ। ଜନ୍ମର ଏହି ଦୂୁଃଖରୂପକ ଦୋଷକୁ 
ବାରମ୍ବାର ବିଗ୍ରର କରି ଦୂଢ଼ସଙ୍କଳ୍ପ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ 
ଯେ, ଏଥୂରେ କେବଳ ଦୁଃଖ ହିଁ ପରିପୂର୍ଣ । 

ଯିଏ ଜନ୍ମ ନିଏ, ତାକୁ ଦିନେ ନା ଦିନେ ଅବଶ୍ୟ ମରିବାକୁ 
ପଡ଼େ। ଏଥୂରୁ କାହାକୁ ହେଲେ ତ୍ରାହି ମିଳେ ନାହିଁ । ହଜାରେ 
ବିଛା ଏକସଙ୍ଗେ କାମୁଡ଼ିଲେ ଯେତିକି କଷ୍ଟ ହୁଏ, ମୃତ୍ଯୁ 
ସମୟରେ ଶରୀରରୁ ପ୍ରାଣ ଗଲାବେଳେ ସେତିକି କଷ୍ଟ ହୁଏ। 
ଜୀବନ ସାରା ରୋଜଗାର କରିଥୁବା ଧନ ଓ ବାସ କରିଥୁବା 
ଘରଠାରୁ ତଥା ନିଜ ପରିବାର ବର୍ଗଟ୍ସୁଠାରୁ ଯେତେବେଳେ 
ବିୟୋଗ ହୁଏ, ଆଉ କେବେ ଭେଟ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା 
ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ (ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ହେତୃ) 
ମନୁଷ୍ଯକୁ ଅସହ୍ଯ ଦୁଃଖ ହୁଏ। ଯେଉଁ ଧନ ସେ କେବେ 
କାହାକୁ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ ଗ୍ବହୁଁ ନ ଥୁଲା ଓ ପରିବାରବର୍ଗଗରୂ 


ଲୁଗ୍ଵଛପା କରି ସିନ୍ଦୁକରେ ରଖୁଥୁଲା, ସେହି ସିନ୍ଦୁକ ଗ୍ବବି 
ଆଜି ପରିବାରବର୍ଟର୍କ୍ଵ ହାତକୁ ଯାଉଥୁବାର ଦେଖି ତା'ମନରେ 
ଅସହ୍ୟ ବେଦନା ହେଉଥାଏ। ମୃତ୍ୟୁର ଏହି ଦୁଃଖରୂପକ 
ଦୋଷକୁ ବାରମ୍ଭାର ଦେଖିବା ଉଚିତ । 

ବୃଦ୍ଧାବସ୍ପାରେ ଶରୀର ଓ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗର ଶକ୍ତି କ୍ଷୀଣ 
ହୋଇଯାଏ, ଯନଦ୍ଦ୍ବାରା ଗ୍ତଲବୁଲ ଓ ବସାଉଠା କରିବାରେ 
କଷ୍ଟ ହୁଏ। ସବୁ ପ୍ରକାର ଖାଦ୍ଯପଦାର୍ଥ ଜୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ବୟସ୍କ ହୋଇଥୁବାରୁ ପରିବାରବର୍ଟକ୍କ ଠାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଆଦର 
ଓ ସମ୍ମାନ ଆଶା କରୁଥାଏ, କିନ୍ତୁ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନ 
ଥୂବାରୁ ଘରଲୋକେ ନିରାଦର ଓ ଅପମାନ କରୁଥାନ୍ତି। 
ସେତେବେଳେ ସବୁ ପୂର୍ବକଥା ମନେପଡ଼େ । ସେ ଭାବୁଥାଏ 
“ହାୟ! ମୁଁ ଧନ ରୋଜଗାର କରି ଏମାନକ୍ର ପାଳନପୋଷଣ 
କଲି, ହେଲେ ଆଜି ଏମାନେ ମୋତେ ତିରସ୍କାର କରୁଛନ୍ି! '' 
ଏସବୁ ଭାବି ତାକୁ ବହୁତ ଦୁଃଖ ଲାଗେ। ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାର ଏହି 
ଦୁଃଖରୂପକ ଦୋଷ ବାରମ୍ବାର ଦେଖିବା ଉଚିତ । 

ଏହି ଦେହ ବ୍ଯାଧୂ ବା ରୋଗର ଏକ ଘର-¬ 'ଶରୀରଂ 
ବ୍ୟାଧୂୂମନ୍ଦିରମ୍‌ ” ଦେହରେ ବାତ, କଫ ଇତ୍ଯାଦି ଯୋଗୁଁ 
ଅନେକ ପ୍ରକାର ରୋଗ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଏବଂ ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ଯଧ୍ୂକ 
ଯନ୍ଦତ୍ରଣା ହୁଏ। ରୋଗଜନିତ ଏହି ଦ୍ରୁଃଖରୂପକ ଦୋଷ 
ବାରମ୍ବାର ଦେଖିବା ଉଚିତ । 

ଏଠାରେ ବାରମ୍ବାର ଦେଖିବାକୁ କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ନୁହେଁ ଯେ ବାରମ୍ବାର ଚିନ୍ତନ କର, ବରଂ ଏହାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ବାରମ୍ବାର ବିଗ୍ବର କର । ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ଯୁ, ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା 
ଓ ରୋଗଜନିତ ଦୁଃଖକୁ ବାରମ୍ବାର ଦେଖିଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବିଗ୍ବର କଲେ ଏ ସବୁର ମୂଳ ବୀଜ ଉମ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ସ୍ଵତଃ କମିଆସେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗରୁ 
ବୈରାଗ୍ୟ ହୁଏ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ଦୁଃଖରୂପକ ଦୋଷ ଦର୍ଶନ କରିବା ହିଁ ବୈରାଗ୍ୟ ଉପ୍ଭନ୍ନ 
ହେବାର ମୂଳ କାରଣ କାହିଁକି ନା, ଭୋଗ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ 
ରହିବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁଣସଙ୍ଗରୁ ହିଁ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼େ-- 
“କାରଣ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦ୍‌ଯୋନିକଜବ୍ମସୁ' (ଗୀତା 
୧୩। ୨୧); ଏବଂ ଜନ୍ମ ନେବା ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର ମୂଳ 
କାରଣ। ଭଗବାନ ପୁନର୍ଜନ୍ମକୁ ଦୁଃଖାଳୟ କହିଛନ୍ତି _'ପୁନଵିଚ୍ମ 
ଦୁଃଖାଳୟମଶାଶ୍ବତମ୍‌' (ଗୀତା ୮ | ୧୫) | 

ଶରୀରାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ, ସେ 
ସବୁକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ ଏବଂ ସେ ସବୁର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ-- 'ଦେହାଭିମାନିନି 
ସବୈ ଦୋଷାଃ ପ୍ରାଦୁଉ୍ଭବନ୍ତି । ପରମାମ୍ପାଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ବା 
ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବାମ୍ରା ସ୍ବୟଂ ନିର୍ଦୋଷ “ଚେତନ 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଅମଲ ସହଜ ସୁଖରାସୀ' (ମାନସ ୭ | ୧୧୭ | ୧) | ଏଥୁପାଇଁ | ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ସର୍ବଦା ଦୁଃଖ ପାଉଥାଏ | ତେଣୁ ଜନ୍ୁ, ମୁତ୍ୟୁ 
ଜୀବାମ୍ରାକୁ ଦୁଃଖ ଓ ଦୋଷ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ; କାରଣ | ଇତ୍ଯାଦି ଦୁଃଖରୂପକ ଦୋଷର ମୂଳ କାରଣ ଦେହାଭିମାନକୁ 
ଏସବୁ ସହିତ ତା'ର ସଜାତୀୟତା ନାହିଁ । ଜୀବ ନିଜକୂୃତ । ବିଗ୍ରରପୂର୍ବକ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି। 


ଘନରଣିନ୍ତ୍ର ଜ/୮ବ-- ଗୋଟିଏ ହେଲା ଂଦୁଃଖର ଭୋଗ” ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ହେଲା “ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ” । ଦୁଃଖରେ 
ଦୂଃଖୀ ହେବା ଓ ସୁଖର ଇଢ଼୍ରା କରିବା “ଦୁଃଖର ଭୋଗ” ଅଟେ । ଦୁଃଖର କାରଣ ଅନ୍ନେଷଣ କରି ତାହାକୁ ବିନାଶ 
କରିବା “ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବଂ ଅଟେ । ଏଠାରେ “ଦୁଃଖଦୋଷାନୁଦଶିନମ୍‌' ପଦରେ ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ଦୁଃଖ ଭୋଗ କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଃଖୀ ହେଲେ ବିବେକ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବରେ ବିବେକ 
ଲୁପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ମନୁଷ୍ଯ ବିବେକଦୃଷ୍ଟିରେ ଦୁଃଖର କାରଣ ଅନ୍ନେଷଣ କରେ ଓ ତାହାକୁ ବିନାଶ କରେ। 


=&/⁄ 


ସୁଖେଢ୍ଥା ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର କାରଣ। ଏହି କାରଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ କାର୍ଯ୍ୟ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଅନ୍ଯ 
ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ ସୁଖେଚ୍ଛା ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର ପରିସମାପ୍ରି ଘଟେ । 


===-=- -# === 


ଅସକ୍ତ ରନଭି ଷ୍ଵଙ୍ଗଃ 
ନିତ୍ୟଂ ଚ 


ପୁତ୍ରଦାର ଗୃହାଦି ଷୁ । 


ସମଚିତ୍ତ ତୁମିଷ୍ଟାନିଷ୍ଟ୍ୟୋପପଭିଷୁ ॥ ୯ ॥ 


ଥୟ ¬ଅସଳ୍ତିଃଇଆସକ୍ତିରହିତ ହେବା; ପୁତ୍ର ଦାରଗୂହାଦି ଷୁ= ପୁତ୍ର, ସ୍ତ୍ରୀ, ଗୃହାଦିରେ; ଅନଭିଷ୍ଵଇ୍ଃଃଏକାମୂଭାବ ନ 
ହେବା; ଚ= ଏବ; ଇଷ୍ଟାନିଷ୍ଟୋପପଭିଷୁ -ଅନୁକୂଳତା ଓ ପରତିକୂଳତା ପରାପ୍ରିରେ; ନିତ୍ୟମ୍‌, ସମଚିତ୍ତତୃମ୍‌ =ଚିତ୍ତ ନିତ୍ଯ ସମ ରହିବା | 


ଆସକ୍ତି ରହିତ ହେବା, ପୁତ୍ର, ସ୍ତ୍ରୀ ଗୃହ ଆଦିରେ ଏକାମ୍ପଭାବ (ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧଃ ନ ହେବା ଏବଂ ଅନୂକୂଳତା 


ଓ ପ୍ରତିକୂଳତା ପ୍ରାପ୍ରିରେ ଚିତ୍ତ ନିତ୍ୟ ସମ ରହିବା- ¬ 
ବକ/6// _ଅସକିଃ'-- ଉପନାଶୀଳ (ସାଂସାରିକ) ବସୁ, 


ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତି ଯେଉଁ ପ୍ରିୟଭାବ 
ଥାଏ, ତାହାକୁ “ସକ୍ତିଂ କହନ୍ତି। ସେହି “ସକ୍ତିଂ ରହିତ 
ହେବାକୁ “ଅସକ୍ତି' କୁହାଯାଏ। 

ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଆଦିଜ୍ଠାରୁ ସୁଖ ଭୋଗିବାର 
ଇଜ୍ଜା ରଖିଲେ, ସୁଖ ପାଇବାର ଆଶା ରଖିଲେ ଏବଂ ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କଲେ ସେସବୁ ପ୍ରତି ମନୂଷ୍ଯର ଆସକ୍ତି ବା 
ଅନୁରାଗ ହୋଇଯାଏ।। ମନୁଷ୍ଯକୁ ସଂଯୋଗ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ 
କେଉଁଠି ସୁଖ ଦେଖାଯାଉ ନ ଥୁବାରୁ ତାକୁ ସଂଯୋଗଜନିତ 
ସୁଖ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। କିନ୍ତୁ ସଯୋଗର ବିୟୋଗ ହେଲେ ହିଁ 
ବାସ୍ତବିକ ସୁଖ ମିଳେ (ଗୀତା ୬ | ୨୩), ଏଥୁପାଇଁ ସାଧକପକେ 
ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 

ଉପାୟ--ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରେ 
ଅମୃତଭଳି ଜଣାଯାଏ, ମାତ୍ର ପରିଣାମରେ ତାହା ବିଷତୂଲ୍ୟ 
(ଗୀତା ୧୮ | ୩୮) | ଏହା ନିୟମ ଯେ, ସଂଯୋଗଜନିତ 
ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ପରିଣାମରେ ଅବଶ୍ଯ 
ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। ଏଣୁ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖର 
ପରିଣାମ ଉପରେ ଦୂୃଶଣ୍ଡ ରଖିଲେ ସେଥୂପ୍ରତି ଆଉ 


ଆସକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ। 

“ଅନଭିଷ୍ବଙ୍ଗଃ ପୁତ୍ରଦାରଗୃହାଦିଷୁ'-¬ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବିଭିନ 
ପ୍ରକାରେ ପ୍ରଭାବିତ କରୁଥୁବା ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର, ଘରଦ୍ବାର, 
ଧନସମ୍ପତ୍ତି ଜମିବାଡ଼ି, ପଶୁ ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ୍ର ସହିତ ମନୂଷ୍ଯର 
ଯେଉଁ ନିବିଡ଼ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି ଏବଂ ଯେଉଁ ପ୍ରଗାଢ଼ 
ମୋହ, ତାଦାମ୍ପ୍ୟୁ ଓ କଳ୍ପିତ ଏକାମ୍ର୍ରତା ରହିଛି, ତାହାକୁ 
“ଭିଷ୍ଵଙ୍ଗଂ କୁହାଯାଏ" ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ପୁଅ ସହିତ 
ମାଆର ଏକାମୂତା ଥୂବାରୁ ପୁଅ ରୋଗରେ ପଡ଼ିଲେ 
ମାଆର ଦେହ ଦୂର୍ବଳ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ପୁତ୍ର ବା 
ସ୍ତ୍ରୀ ମରିଗଲେ ମନୂଷ୍ଯ କହେ ହାୟୀ ମୁଁ ମରିଗଲି, 
ଧନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସେ କହେ ମୋର ସର୍ବନାଶ 
ହୋଇଗଲା' ଇତ୍ୟାଦି। ଏହି ଏକାମ୍ଦୂତାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା 
ପାଇଁ ଏଠାରେ “ଅନଭିଷ୍ଵଇ୍ଗଃ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । 

ଉପାୟ--ଯେଉଁମାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ଘନିଷ୍ଠା ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାର 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି, ସେମାନର୍କ୍ଚର ସେବା କରନ୍ତୁ, ସେମାନକୁ ସୁଖ 
ଦିଅନ୍ତୁ, ମାତ୍ର ସେମାନକ୍କୀ ଠାରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ, ବରଂ ଅଭିଷ୍ଵଙ୍ଗଂ (ତାଦାମ୍୍ୟଃ ଦୂର କରିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖନ୍ତୁ। ଯଦି ସେବା ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 


୨ = 5 0 ହେ *. .› / 855 ଲଲାଟ ଦକ 
* ପୁତ୍ର, ସ୍ତ୍ରୀ ଇତ୍ୟାଦିକ୍କ ସହିତ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟବହାର କରିବା, ସେମାନଗ୍କ ପ୍ରତି ଆପଣାର ଭାବ ନ ରଖି ସେମାନସ୍ପୀର ସେବା କରିବା 
' ଅଭିଷ୍ଵଙଂଂଃ' ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ନିର୍ଲିପୁତା ଓ ଅସଙ୍ଗଂତା, ଯାହା ଅମରତୃ ଅନୁଭବ କରାଇଦିଏ | 


ଶ୍ମୋକ ୧୦] 


ରଖିବେ, ତେବେ ସେମାନକୀ ସହିତ ତାଦାମ୍ୟୁ ହୋଇଯିବ | 
ସେମାନଙ୍କର ଖୁସି ପାଇଁ ଯଦି କେବେ ସେବା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ, ତେବେ ସେଥୁରେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ; କାରଣ ପ୍ରସନ୍ନ 
ବା ଖୁସୀ ହେଲେ ଅଭିଷ୍ଵଙ୍ଗଂ ଜାତ ହେବ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା 
ନିଜକୁ କାହାରି ସହିତ ଜଡ଼ିତ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ଏଥୂପ୍ରତି ବିଶେଷ 
ସତର୍କତା ଅବଲମ୍ବନ କରନ୍ତୁ। 

ଂନିତ୍ୟଂ ଚ ସମଚିତ୍ତତୁମିଷ୍ଟ୍ୟନିଷ୍ଟ୍ୟୋପପତ୍ତି ଷୁ'- 'ଇଷ୍ଟ” 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୋନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, ପରିସ୍ବିତି, ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଚିତ୍ତରେ ରାଗ (ଆସକ୍ତି), ହର୍ଷ, ସୁଖ ଇତ୍ୟାଦି 
ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ ନ ହେଉ; ଏବଂ ଅଥନିଷ୍ଟ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନର 
ପ୍ରତିକୂଳ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଚିତ୍ତରେ 
ଦ୍ରେଷ, ଶୋକ, ଦୁଃଖ, ଉଦ୍‌ବେଗ ଇତ୍ୟାଦି ବିକାର ଜାତ 
ନ ହେଉ । ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନୁକୂଳ-ପରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଚିତ୍ତରେ ନିରନ୍ତର ସମତା ରହିବା ଉଚିତ । 
ଚିତ୍ତ ଉପରେ ଏ ସବୁର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବା ଅନୁଚିତ । 


ଏ କଥା ଭଗବାନ 'ସିଦ୍ଧ୍ଯସିଦ୍ଧ୍ୟୋଃ ସମୋ ଭୂତ଼ା' (୨ | ୪୮) 
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ପଦରେ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି । 

ଉପାୟ--ମନୁଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁ ସବୁ ଅନୂକୂଳ ସାମଗ୍ରୀ 
ମିଳିଛି, ସେଗୁଡିକୁ ନିଜର ମନେକରି ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଉପଭୋଗ 
କରିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷତିକାରକ। ସଂସାରର ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ 
କେବଳ ସଂସାରର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ 
ମିଳିଛି, ନିଜର ଶରୀର ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା ପାଇଁ 
ନୂହେଁ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନୂଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁ ସବୁ ପ୍ରତିକୂଳ 
ସାମଗ୍ରୀ ମିଳିଛି, ତାହା ଦୁଃଖ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ଓ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ସାଂସାରିକ ଅନୁରାଗ, ଆସକ୍ତି, କାମନା, ମମତା ଇତ୍ୟାଦିରୁ 
ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ମିଳିଛି। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନୁକୂଳ 
ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ଉଭୟ ପରିସ୍ଥିତି ମନୂଷ୍ୟକୁ ସୁଖ-ଦୁଃଖରୁ ଉର୍ଵ୍ବକୁ 
ନେଇ ଏଏ ଦୁଇଟିରୁ ଅତୀତ) ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବା 
ପାଇଁ ହିଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍କା। ଦୂଢ଼ ଭାବରେ ଏ କଥା ସ୍ବୀକାର 
କରିନେଲେ ଇଷ୍ଟା ଓ ଅନିଷ୍ଟା ପ୍ରାପ୍ତିରେ ସାଧକର ଚିତ୍ତ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସମ ରହିବ । 


=====- ` == == 


ମୟି ଗ୍ବରନନ୍ଯଯୋଗେନ 


ବିବିକ୍ତଦେଶସେବିତୃମରତିଜିନସଂସଦି 


ଭକ୍ତି ରବ୍ୟଭିଗ୍ଵରିଣୀ | 
॥ ୧୦॥ 


ଅଂଚଙ୍କ -ଅନନ୍ୟଯୋଗେନଅନନ୍ୟଯୋଗ ଦ୍ବାରା; ମୟି=ମୋ ପ୍ରତି; ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବରିଣୀଅବ୍ୟଭିଗ୍ବରିଣୀ; ଭଳ୍ତିଃ= ଭକ୍ତି 
ଜାତ ହେବା; ବିବିକ୍ତଦେଶସେବିତ଼ମ୍‌ -ଏକାନ୍ତବାସ କରିବାର ସ୍ଵଭାବ ହେବା; ଚ= ଏବ; ଜନସଂସଦି=ଜନସମୁଦାୟରେ; 


ଅରତିଃ-ଦପ୍ରୀତି ନ ହେବା । 


ଅନନ୍ୟଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମୋ ପ୍ରତି ଅବ୍ୟଭିଗ୍ବରିଣୀ ଭକ୍ତ ଜାତ ହେବା, ଏକାନ୍ତବାସ କରିବାର ସ୍ଵଭାବ ହେବା 


ଏବଂ ଜନସମୁଦାୟରେ ପ୍ରୀତି ନ ହେବା-¬ 
ବୟ୧୮୦୯ମୟି ଗ୍ରବରନନ୍ଯଯୋଗେନ ଭକ୍ତି ରବ୍ଯ- 
ଭିଗ୍ବରିଣୀ--- ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁବାରୁ ସାଧକର 
ଦେହାଭିମାନ ତିଷ୍ଠି ରହେ । ଏହି ଦେହାଭିମାନ ଅବ୍ଯକ୍ତକୁ 
ଜାଣିବାରେ ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ। ଏହାକୁ ଦୂର କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନ ଅନନ୍ଯଯୋଗ ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି 
ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବରିଣୀ ଭକ୍ତିକୁ ତତ୍ଵ୍ଵଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ ବୋଲି 
କହୁଛନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତିରୂପକ ସାଧନା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ମଧ୍ଯ ସହଜରେ ଦେହାଭିମାନ ଦୂର ହୋଇ ପାରେ। 
ଭଗବାନଙ୍କ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କାହାଠାରୁ କିଛି ପାଇବାର 
ଇଜ୍ଜା ନ ରହୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନର୍କ ବ୍ଯତୀତ ମନୁଷ୍ୟ, ଗୁରୁ, 
ଦେବତା, ଶାସ୍ତ୍ର ଇତ୍ଯାଦି ମୋତେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୂଭବ 
କରାଇଦେଇ ପାରିବେ ତଥା ମୁଁ ନିଜର ବଳ, ବୁଦି ଓ 
ଯୋଗ୍ୟତା ଦ୍ବାରା ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବି--ଏପରି 


କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ଆଶ୍ରୟ ନ ରହିବା ଉଚିତ; 
ଏବଂ “ଭଗବାନରକ୍ଦୀ କୃପାରୁ ହିଁ ମୋତେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ 
ହେବ' ଏପରି କେବଳ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଉପରେ ଭରସା ରହିବା 
ଉଚିତ | ଏହାକୁ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି “ଅନନ୍ଯଯୋଗ' କୁହାଯାଏ । 

କେବଳ ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଉ, 
ଅନ୍ୟ କାହା ସାଥୂରେ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହୁ। ଏହାକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି “ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବରିଣୀ ଭକ୍ତିଂ କୁହାଯାଏ । 

ତାଘର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ (ଉପାୟ) 
ଓ ସାଧ୍ଯ (ଉପେୟ) କେବଳ ଭଗବାନ ହେବା ଉଚିତ। 
ଏହା ହେଲା ଅନନ୍ଯଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍ଚୀ ପ୍ରତି 
ଅବ୍ୟଭିଗ୍ବରିଣୀ ଭକ୍ତି । 

ଯେଉଁ ସାଧକଠାରେ ଜ୍ଞାନ ସହିତ ଭକ୍ତିର ସଂୟ୍କାର ଥାଏ, 
ତା'ପକ୍ଷେ ଏହି ସାଧନା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ | ଭକ୍ତିପରାୟଣ 
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ସାଧକ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଦି ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନରଙ୍ଗ୍ର 
ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରେ, ତେବେ କେବଳ ଏହି ସାଧନା 
ସାହାଯ୍ୟରେ ସେ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି କରି ପାରିବ । ଗୁଣାତୀତ 
ହେବାର ଉପାୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ଅବ୍ୟଭିଗ୍ବରିଣୀ ଭକ୍ତି କଥା କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୧୪ | ୨୬) | 

ପ୍ରଶ୍ନ” ଏଠାରେ ଭକ୍ତ ସାହାଯ୍ଯରେ ତତ୍ତ୍ବନ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି 
କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୫୪ଶ ଓ 
୫୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ଏପରି କୁହାଯିବାର କାରଣ କ'ଣ? 

ଉତ୍ତର--ଭକ୍ି ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ସାଧନ-ଭକ୍ି ଓ ସାଧ୍ୟଯ- 
ଭକ୍ତି। ସେହିପରି ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ସାଧନଂକଜ୍ଞାନ 
ଓ ସାଧ୍ୟକମଜ୍ଞାନ । ସାଧ୍ୟ-ଭକ୍ତି ଓ ସାଧ୍ୟ-ଜ୍ଞାନ ଦୁଇଟିଯାକ ତତ୍ତ୍ଵତଃ 
ଏକ | ସାଧନ-ଭକ୍ତି ଓ ସାଧନ-ଜ୍ଞାନ ଉଭୟ ସାହାଯ୍ୟରେ ସାଧ୍ଯ- 
ଭକ୍ତି ଅଥବା ସାଧ୍ୟଂଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି କରି ହେବ । ସୁତରାଂ ଭକ୍ତି 
ସାହାଯ୍ଯରେ ଯେଉଁଠି ତତ୍ଵ୍ବଜ୍ଞାନ (ସାଧ୍ଯ-ଜ୍ଞାନ) ପ୍ରାପ୍ତି କଥା 
କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ଯରେ ଯେଉଁଠି 
ପରା ଭକ୍ତି (ସାଧ୍ଯ-ଭକ୍ତି) ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା 
ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ । ଏଣୁ ନିଜଠାରେ କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ ବା ଭକ୍ତି ମଧ୍ଯରୁ 
ଯେଉଁ ସଂସ୍କାରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି, ସାଧକ ସେହି ଅନୁଯାୟୀ 
ସାଧନାରେ ବ୍ରତୀ ହୁଅନ୍ତୁ । କେବଳ ଏତିକି ସାବଧାନ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ ଯେ। ପ୍ରକୃତି ବା ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନ ରହି କେବଳ ପରମାମ୍ପକ୍କ ପ୍ରତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହୁ। ଏପରି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଗଲେ ସେ ସେହି ସାଧନାରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
କରି ପାରିବ। 

ପ୍ରଶ୍ନ- ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନ-ସାଧନାରେ ନିଜର ଭକ୍ତି 
ବିଷୟରେ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ କଣ; କଂଣ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ 
ସାଧକ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତି କରେ/ 

ଉତ୍ତର--ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସାଧକ ((ିଜ୍ଞାସୁ) ଦୁଇ ପକାର-¬ 
ଭାବପ୍ରଧାନ (ଭକ୍ତି ପ୍ରଧାନ) ଓ ବିବେକପ୍ରଧାନ (ଜ୍ଞାନପ୍ରଧାନ) | 

(୧) ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ତତ୍ତ୍ଵ 
ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି/ ସେମାନେ ଭାବପ୍ରଧାନ ଜିଜ୍ଞାସୁ (ଗୀତା 
୭ | ୧୬; ୧୩।| ୧୮) | ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୨ୟ ଶ୍ମୋକରେ 
'ମାମ୍‌' ଓ 'ମମ', ୩ୟ ଶ୍ମୋକରେ 'ମେ', ଏହି (୧୦ମ) 
ଶ୍ଳୋକରେ “ମୟି” ଓ ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ମଦ୍ଭକ୍ତଃ ତଥା 
'ମଭାବାୟ' ପଦ ବ୍ୟବହୁତ ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି 
ଯେ, ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାବପ୍ରଧାନ ଜିଜ୍ଞାସୁର ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଅଟେ। ମାତ୍ର ୧୯ଶ ରୁ ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଥରେ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ହେଲେ ଅଧଅ୍କତଦ଼' ('ମୁଁ” ବାଚକ) ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇ ନ 
ଥୂବାରୁ ତାହା ବିବେକପ୍ରଧାନ ଜିଜ୍ଞାସୁର ପ୍ରସଙ୍ଗଂ ଅଟେ। 
ଅତଏବ ଏଠାରେ ଭାବପ୍ରଧାନ ଜିଜ୍ଞାସୁର ପ୍ରସଙ୍ଗଂ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଜ୍ଞାନସାଧନାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଭକ୍ତିରୂପକ ସାଧନା ବର୍ଶିତ ହୋଇଛି । 
ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ସାତ୍ତ୍ରିକ ଭୋଜନରେ ପୁଷ୍ଟ ନିମନ୍ତେ 
ଯେପରି ଘିଅ, କ୍ଷୀର ଇତ୍ଯାଦି ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ ଏହି ଘିଅ 
ଓ କ୍ଷୀର ସାତ୍ତ୍ରିକ ଭୋଜନ ସହିତ ମିଶି ପୁଷ୍ଟ ବର୍ଵନ କରିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନିଜେ ଯେପରି ସ୍ବତନ୍ତ୍ବଭାବେ ମଧ୍ଯ ପୁଞ୍ଝି 
ବର୍ଦ୍ନ କରେ, ସେହିପରି ଏହି ଭଗବଭକ୍ତି ଜ୍ଞାନସାଧନାରେ 
ମିଶି ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ସହାୟକ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ନିଜେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଭାବେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣାତୀତ କରିଦିଏ (ଗୀତା 
୧୪। ୨୬) | ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଅଷ୍ଟାଇଂଯୋଗ ସାଧନାରେ ସହାୟକରୂପେ 
“'ଭଶ୍ବରପ୍ରଣିଧାନ” କଥା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭକ୍ତିରୂପକ ନିୟମ କଥା 
କୁହାଯାଇଛିଂ ଏବଂ ସ୍ବତନ୍ବ୍ଵଭାବେ ମଧ୍ଯ ଭଗବଭକ୍ତି କଥା 
କୁହାଯାଇଛ୍ୟି।। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ଭକ୍ତିରୂପକ 
ସାଧନାର ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରହିଛି। ଏହି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ 
ଯୋଗୁଁ ଜ୍ଞାନସାଧନାରେ ଭକ୍ତିର ବର୍ଶ୍ରନା କରାଯାଇଛି । 
(୨) ଯେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ବିଗ୍ଵର କରିବା ସହିତ ତୀବ୍ର 
ବିବେକ ଓ ବୈରାଗ୍ୟଯଯୁକ୍ତ ହୋଇ ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, 
ସେ ବିବେକପ୍ରଧାନ ଜିଜ୍ଞାସୁ (ଗୀତା ୧୩ | ୧୯--୩୪) | 
ବିଗ୍ବର କରି ଦେଖିଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଆଜିକାଲି 
ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକ ଜିଜ୍ଞାସାର ନ୍ଯୂନତା ଓ ଭୋଗାସକ୍ତିର ବହୁଳତା 
କାରଣରୁ ବିବେକପ୍ରଧାନ ଜିଜ୍ଞାସୁ ବହୁତ କମ୍‌ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳନ୍ତି। ତେଣୁ ସାଧକମାନର୍କୀ ପାଇଁ ସାଧାରଣତଃ ଭକ୍ତିରୂପକ 
ସାଧନା ବହୁତ ଉପଯୋଗୀ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଭକ୍ତି 
ବିଷୟକ ବର୍ଣ୍ଣନା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ମନେ ହେଉଛି। 
ଉପାୟ--କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆପଣାର ମନେ 
କରିବା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ଶ୍ରଦ୍ଧା- 
ବିଶ୍ବାସପୂର୍ବକ ତାର୍କର ନାମଜପ, କୀର୍ତନ, ଚିନ୍ତନ, ସ୍ମରଣ 
ଇତ୍ଯାଦି କରିବା ହିଁ ଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତିର ସୁଗମ ଉପାୟ। 
“ବି ବିଙ୍ତଦେଶସେବି ତୃ ମ୍‌'-- 'ମୁଁ ଏକାନ୍ନବାସ କରି 
ପରମାମ୍ଦୃତତ୍ତ୍ଵ ଚିନ୍ତନ କରିବି, ଭଜନ-ସ୍ମରଣ କରିବି, ସତ୍‌- 
ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବି, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ଗଢ଼ ରହସ୍ଯ ଜାଣିବି, 
ମୋର ମନବୃତ୍ତିରେ ଓ ସାଧନାରେ କୌଣସି ବାଧାବିଘ୍ନ ନ 
ଆସୁ, ମୋ ସାଥୂରେ କେହି ନ ରହନ୍ତୁ କି ମୁଁ କାହା ସାଥୂରେ 
ନ ରହେ'-¬ସାଧକର ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଏପରି ଅଭିଳାଷ 


* ଶୌଚସନ୍ତୋଷତପଃସ୍ବାଧ୍ୟାୟେଶ୍ଵରପ୍ରଣିଧାନାନି ନିୟମାଃ । (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୩୨) | 


#' ଭଶ୍ଵର ପ୍ରଣିଧାନାଦ୍‌ବା । (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୧ । ୨୩) 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ହେବାର ନାମ ବବିବିକ୍ତଦେଶସେବି ତୃ' | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଏକାନ୍ତ ବାସ କରିବା ପାଇଁ ସାଧକର ଆଗ୍ରହ ହେବା ଭଲ, 
କିନ୍ତୁ ଏପରି ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନ ନ ମିଳିଲେ ମନରେ ଆଦୌ 
ବିକାର ଉମ୍ପନ୍ତ ହେବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ସେ ବିଗ୍ବର କରିବା 
ଉଚିତ ଯେ, ସଂସାରର ସଙ୍ଗ ଓ ସଂଯୋଗ ସ୍ବତଃ ବିୟୋଗ 
ହୋଇଯାଉଛି ଏବଂ ସ୍ବରୂ ପରେ ଅସସଂତ। ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ବିଦ୍ୟମାନ । ଏହି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ଅସଙ୍ଗଂତାରେ ସଂସାରର ସଙ୍ଗ, 
ସଂଯୋଗ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ କେବେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ସଂସାରର 
ସଙ୍ଗଂ ସାଧନାରେ କେବେ ବାଧା ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 
କେବଳ ନିର୍ଜନ ବଣଜଙ୍ଗଂଲକୁ ଯାଇ ଏକୁଟିଆ ବସି 
ରହି 'ମୁଁ ଏକାନ୍ତ ସାନରେ ରହିଛି” ମନେ କରିବା ବାସ୍ତବରେ 
ଭୁଲ୍‌; କାହିଁକି ନା, ସମଗ୍ର ସଂସାରର ମୂଳ ବୀଜ ଏହି 
ଶରୀର ତ ସାଥୂରେ ରହିଛି। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମଗ୍ର ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି। ଅତଏବ ଦେହାଭିମାନ ନାଶ କରିବା ଯଦି ମୁଖ୍ୟ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୁଏ, ତେବେ ଏକାନ୍ତବାସର ଲାଭ ମିଳେ। 
ଯେଉଁଠି ଏକମାତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଭାବନା 
ଉପନ୍ତ ହୋଇ ନ ଥୂଲା, ହୋଇ ନାହିଁ କି ହେବ ନାହିଁ; 
ଯେଉଁଠି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ପ୍ରାଣ ମନ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ଇତ୍ୟାଦି କିଛି 
ହେଲେ ନାହିଁ; ଯେଉଁଠି ସ୍ତୂଳଶରୀର, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ଓ 
କାରଣଶରୀର ନାହିଁ; ଯେଉଁଠି ବ୍ଯଷ୍ଟି ଶରୀର ନାହିଁ କି 
ସମଷ୍ଟ ସଂସାର ନାହିଁ, ଯେଉଁଠାରେ କେବଳ ଏକ ତତ୍ଚଵ ହିଁ 
ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକ ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ, ତାହା 
ହେଉଛି ବାସ୍ତବ ଏକାନ୍ତ। କାହିକି ନା, ପ୍ରଥମେ ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ଵ୍ଵ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନ ଥୂଲା ଏବଂ ଶେଷରେ 
କିଛି ରହିବ ନାହିଁ। ମଝିରେ ଯାହା କିଛି ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, 
ସେସବୁ ମଧ୍ୟ ପ୍ରତୀତି ଦ୍ବାରା ହିଁ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯାହା ଦାରା ସଂସାର ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 


ଅନ୍ତଃକରଣ ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରତୀତି ଅଟନ୍ତି । ଅତଏବ 
ପ୍ରତୀତି ଦ୍ବାରା ହିଁ ପ୍ରତୀତି ହେଉଛି । ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ସହିତ ଆମର (ସ୍ବରୂପର) ସମ୍ବନ୍ଧ କେବେ ହୋଇ ନାହିଁ; 
କାରଣ ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯ ଏବଂ 
ସ୍ବରୂପ ସର୍ବଦା ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ । ଏହିପରି ଅନୁଭବ କରିବା 
ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ବିବିକ୍ତଦେଶସେବି ଡ଼” । 
“'ଅରତିଜିନସଂସଦି'-- ସାଧାରଣ ଜନସମୁଦାୟରେ ପ୍ରୀତି 
ଓ ରୁଚି ନ ହେବା ଭଲ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେଉଁଠି କ'ଣ ହେଉଛି, 
କେବେ କ'ଣ ହେବ, କିପରି ହେବ ଇତ୍ଯାଦି ସାଂସାରିକ 
କଥା ଶୁଣିବା ପାଇଁ କେବେ ଇଢ଼୍ରା ନ ହେବା ଉଚିତ ତଥା 
ସଂବାଦଦାତାମାନର୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗରେ ମିଶି କିଛି ସମାଗ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବାର କିଜଞ୍ଚିନ୍ମନାତ୍ର ଇଚ୍ଚା ବା ପ୍ରୀତି ନ ହେବା ଉଚିତ । 
ମାତ୍ର ଯଦି କେହି ତତ୍ଵ୍ଵ ବିଷୟରେ ପର୍ଚରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, 
ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ତେବେ ତାବ୍ଦ୍ୀ 
ସହିତ ମିଶିବା ପାଇଁ ମନରେ ଯେଉଁ ଇଢ଼ା ହୁଏ, ସେଥୁପାଇଁ 
“ଅରତିଜିନସଂସଦି' ଲାଗୁ ନୁହେଁ | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଯେଉଁଠି 
ତତ୍ତ୍ଵ ଆଲୋଚନା ଗ୍ବଲିଛି, ପରଘ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ତତ୍ତ୍ଵ ବିଗ୍ବର 
ହେଉଛି ଅଥବା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତ ପୁରୁଷର୍କର ସାନିଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ରୂଚି ହେଉଛି, ତାହା ଜନସମାଜରେ ରୂଚି 
ବୋଲି କୁହାଯିବ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । 
ସେଥୁପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି-- 
ସଙ୍ଗଃଃ ସବିମ୍ବନା ତ୍ଯାଜ୍ୟଃ ସ ଚେତ୍ଵ ତ୍ଯକ୍ତୁଂ ନ ଶକ୍ଯତେ । 
ସ ସଭିଃ ସହ କରଉ୍ିିବ୍ଯଃ ସତାଂ ସଙ୍ଗୋ ହି ଭେଷଜମ୍‌ ॥ 
(ମାର୍କଣ୍ଡେୟପୁରାଣ ୩୭ | ୨୩) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କାହାରି ସହିତ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ସଙ୍ଗଂ କରିବା 
ଭଲ ନୂହେଁ । ମାତ୍ର ଯଦି ଏପରି ଅସଙ୍ଗତା ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ, 
ତେବେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷର୍କବ ସଙ୍ଗ କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 


। ପୁରୁଷଙ୍କର ସଙ୍ଗ ହିଁ ଅସଙ୍ଗତା ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବାର ଓଁଷଧ। 


=== ”7/( ===== 


ଅଧ୍ୟାମ୍ବଜ୍ଞାନନିତ୍ୟତୃଂ 


ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନାଥିଦଶିନମ୍‌ । 


ଏତଜ୍‌ଜ୍ଞାନମିତି ପ୍ରୋକ୍ତ ମଜ୍ଞାନ ଯଦତୋଃନ୍ଯଥା॥ ୧୧॥ 
ଥନ଼ୟ ¬ ଅଧ୍ୟାମ୍ପନ୍ଞାନନିତ୍ୟତୃ ମ୍‌=ଅଧ୍ୟାମ୍ବାଞ୍ଜାନରେ ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ସ୍ରିତ ହେବା; ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନାଥିଦ ଶିନମ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର 
ଅର୍ଥସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ମରାଜ୍ମୂ ସର୍ବତ୍ର ଦର୍ଶନ କରିବା; ଏତତ୍‌ଵ = ଏହାକୁ; ଜ୍ଞାନମ୍‌=ଜ୍ଞାନ (କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ); ଯତ୍‌=ଯାହା; 
ଅତଃ = ଏହାର; ଅନ୍ୟଥା ବିପରୀତ; ଅଜ୍ଞାନମ୍‌= ତାହାକୁ ଅଜ୍ଞାନ; ଇତିବୋଲି; ପ୍ରୋକମ୍‌ ¬ କୁହାଯାଇଛି | 
ଅଧ୍ୟାମ୍ପୃଜ୍ଞାନରେ ନିତ୍ୟଂନିରନ୍ତର ସିତ ହେବା, ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନର ଅଥିସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ସବିତ୍ର ଦଶିନ କରିବା-- 
ଏହାକୁ (ପୂବୌକ୍ତ କୋଡ଼ିଏଟି ସାଧନାକୂୁ) ଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହାର ବିପରୀତକୁ ଅଜ୍ଞାନ କୁ ହାଯାଇଛି । 


ବ //6/#/- _' ଅଧ୍ୟାମୂଜ୍ଞାନ ନି ତ୍ୟତୁ ମ୍‌' ¬ ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ର । ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତ କରାଇବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ନିର୍ଧୟ 
ମନୂଷ୍ଯକୂ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ର ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ କରାଇବା ପାଇଁ ଓ । କରିବା ପରେ ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଯେତିକି ବୁଝିଛନ୍ତି, 
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ତାହାକୁ ମନନ କରନ୍ତୁ । ଯୁକ୍ତି-ପ୍ରଯୁକ୍ତି ଦାରା ଦେଖିଲେ, 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵବ ଭାବରୂପେ ପୂର୍ବରୁ ଥୁଲା, ଏବେ ଅଛି ଓ 
ପରେ ବି ରହିବ। କିନ୍ତୁ ସଂସାର ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା ଏବଂ 
ପରେ ବି ରହିବ ନାହିଁ ତଥା ଏବେ ମଧ୍ଯ ତାହା ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛି। ସଂସାରର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶ 
ହେଉଛି, ମାତ୍ର ଯେଉଁ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ସଂସାରର ଆଧାର ଓ 
ପ୍ରକାଶକ, ତାହା ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ଅକ୍ଷୁଣ୍ର | ସେହି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ 
ବ୍ୟତୀତ ସଂସାରର କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ । ପରମାମ୍ପାର୍କ 
ସତ୍ତାରୁ ହିଁ ସଂସାର ସତ୍ତାବାନ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି । ଏହିଭଳି 
ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତାର ଅଭାବକୁ ଓ ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ପର ସତ୍ତାକୁ 
ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ଚିନ୍ତନ କରିବା ହିଁ “ଅଧ୍ୟାମ୍ବଜ୍ଞାନନିତ୍ୟତ଼ମ୍‌' | 

ଉପାୟ--ଆଧ୍ୟାମ୍ଥିକ ଶାସ୍ତ୍ରାଦି ପଠନ-ପାଠନ କରିବା 
ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଠାରୁ ତତ୍ଵ୍ଵଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ ଶ୍ରବଣ 
ଓ ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର କରିବା । 

' ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନାଥିଦଶିନମ୍‌'-- ତତ୍ବବଜ୍ଞାନର ଅର୍ଥ ପରମାମ୍ରରା | 
ସେହି ପରମାମ୍ବରାଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର ଦର୍ଶନ କରିବା ଓ ସର୍ବତ୍ର ଅନୁଭବ 
କରିବା ହିଁ “ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନାଥିଦଶିନମ୍‌' | ପରମାମ଼ା ପ୍ରତ୍ଯେକ ସ୍ତାନ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକି, ଘଟଣା, ପରିସିତି ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯଥାବତ୍‌ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ର। ଏକାନ୍ତରେ ହେଉ ବା ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ହେଉ, ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟ ବା ଲକ୍ଷ୍ଯ ସର୍ବଦା ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍କୀ 
ଆଡ଼କୁ ରହିବା ଉଚିତ । କେବଳ ଏକ ପରମାତମ୍ବାର୍କ୍ଚ ଛଡ଼ା 
ତାକୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସତ୍ତା ଦେଖା ନ ଯିବା ଉଚିତ। ସର୍ବତ୍ର 
ଓ ସର୍ବଦା ସମଭାବେ ପରିପୂର୍ଶ୍ର ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଦେଖିବା ସାଧକର 
ସ୍ବଭାବ ହୋଇଯିବା ହିଁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନାଥିଦଶିନମ୍‌' । ଏହି ସାଧନା 
ସିଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ସାଧକକୁ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

'ଏତଜ୍‌ଜ୍ଞାନମିତି ପ୍ରୋକତ ମଜ୍ଞାନଂ ଯଦତୋନ୍ୟଥା' 
“ଅମାନିତ଼ମ୍‌' ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 'ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନାଥିଦଶିନମ୍‌' ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବର୍ଷିତ କୋଡ଼ିଏଟି ସାଧନା ଦେହାଭିମାନ ଦୂର କରିବାରେ 
ଓ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିରେ ସହାୟକ ହେଉଥୁବାରୁ ଏ ସବୁକୁ 
'ଜ୍ଞାନ' କୁହାଯାଇଛି | ଏହି ସାଧନାଗୁଡିକର ବିପରୀତ ଅଭିମାନ, 
ଦମ୍ଭ ହିଂସା ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେ ଦୋଷ ରହିଛି, ସେସବୂ 
ଦେହାଭିମାନ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରୁ 
ବିମୁଖ କରୁଥୂବାରୁ ସେ ସବୁକୁ “ଅଜ୍ଞାନ” କୁହାଯାଇଛି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ସାଧକଠାରେ ଯଦି ଶରୀର ସହିତ ସ୍ବୀକାର କରା 
ଯାଇଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧଂ ତ୍ୟାଗ କଲାଭଳି ତୀବ୍ର ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାଂଠାରେ ଏ ସମସ୍ତ ସାଧନା ସ୍ବତଃ 
ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଆଉ ପ୍ରୁଥକ୍‌ ଭାବେ 
ଏହି ସାଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ରହେ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ନାହିଁ। ବିନାଶୀ ଶରୀରକୁ ନିଜର ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପଠାରୁ 
ପୂଥକ୍‌ ଦେଖିବା ହିଁ ପ୍ରଧାନ ସାଧନା । ଅତଏବ ସମସ୍ତ ସାଧକ 
ଶରୀରକୁ ନିଜଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ଅନୁଭବ କରନ୍ତୁ, ଯାହା କି 
ବାସ୍ତବରେ ପଥକ୍‌! 

ପୂର୍ବୋକ୍ତ କୌଣସି ସାଧନା କରିବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରଧାନତଃ 
ଦୁଇଟି କଥା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ-- (୧) ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ସାଧକର 
ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ୯୦୨) ଶାସ୍ତ୍ର 
ଅଧ୍ଯୟନ ଓ ଶ୍ରବଣ ସମୟରେ ବିବେକ ଦ୍ବାରା ଶରୀର 
ନିଜଠାରୁ ପୂୂଥକ୍‌ ବୋଲି ଯଦି ବୁଝି ହୋଇଗଲା, ତେବେ 
ଅନ୍ଯ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ସେହି ବିବେକରେ ସ୍ଥିର ରହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଏ ଦୁଇଟି କଥା ଦୂଢ଼ ହୋଇଗଲେ ସାଧନା- 
ସମୁଦାୟର ସମସ୍ତ ସାଧନା ସହଜ ହୋଇଯାଏ। 

ଶରୀର ବଦଳିଗଲା, ହେଲେ ମୁଁ ପିଲାବେଳେ ଯିଏ 
ଥିଲି, ଏବେ ବି ସେହି ଅଛି-¬ଏ କଥାଟି ସମସ୍ତରକ୍କର 
ଅନୁଭବସିଦ୍ଧ। ଏଣୁ ଶରୀର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ବାସ୍ତବ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସ୍ବୀକୃତ। ଏପରି ନିଶ୍ଚୟ ଦୃଢ଼ ହେବା ପରେ 
ପ୍ରକୃତ ସାଧନା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ସାଧକର ବୁଦ୍ଧି ଯେତିକି 
ପରିମାଣରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରୂପକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ଧାରଣ 
କରେ, ତା'ର ସେତିକି ପରିମାଣରେ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ 
ଓ ସଂସାରରୂ ବୈରାଗ୍ଯ ହୁଏ। ଭଗବାନ ବିବେକ ଓ 
ବେରାଗ୍ଯକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟକ 
ଆବଶ୍ୟକ ସାଧନାଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 

ସାଧକକୁ ଅନୁଭବ ହେଉ ବା ନ ହେଉ, କେବଳ 
ପରମାମ୍ଦ୍ରପ୍ରାପ୍ତି ଯେତେବେଳେ ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ବରର ମୂଳ ଉପୁଡ଼ିଯାଏ! 
କୌଣସି ଗଛର ମୂଳ ଉପୁଡ଼ିଗଲେ ମଧ୍ୟ ବଡ଼ ବଡ଼ ଡାଳରେ 
ଲାଗିଥୂବା ପତ୍ର କିଛି ଦିନଯାଏ ସବୁଜ ଦେଖାଯାଏ କିନ୍ତୁ 
ବାସ୍ତବରେ ମୂଳ ଉପୁଡ଼ିବା ସମୟରେ ହିଁ ସେହି ପତ୍ରଗୁଡ଼ିକର 
ସବୁଜିମା ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ। ସେହିପରି କେବଳ 
ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଗଲେ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ।। ଯଦ୍ୟପି ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ଅବସ୍ଥାରେ ସାଧକକୁ ଦୁର୍ଗୁଣ- 
ଦୁରାଗ୍ବର ନଷ୍ଟ ହୋଇଥୂବାର ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସେ ନିଜଠାରେ ଅବଗୁଣ ଥ୍ରୁବାର ଲକ୍ଷ୍ଯ କରେ, ତଥାପି 
କିଛି ଦିନ ପରେ ସେସବୁ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ। 

ସାଧକ ସାଧନା କଲାବେଳେ ସମୟେ ସମୟେ 
ନିଜଠାରେ ଦୁର୍ଗୁଣ ସ୍ତବାର ଅନୁଭବ କରେ। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 
ସାଧନାରତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ତା'ଠାରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଦୁର୍ଗୁଣ 
ଜମି ରହିଥ୍ପଲା, ସେସବୁ ଏବେ ଗ୍ବଲି ଯାଉଥୂବାର 
ଦେଖାଯାଏ। ସାଧାରଣତଃ ଦୁଆର ` ମୁଁହ ଦେଇ ଆସୁଥୁବା 
ଓ ଯାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ବା ବସ୍ତୁ ହିଁ ଦେଖାଯାଏ। ସାଧନା 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] ¥ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 935 


କଲାବେଳେ ଯଦି ନିଜଠାରେ ଦୁର୍ଗୁଣ ବଢ଼ୁଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ, | ଅବସ୍ତାରେ ସାଧକ ନିରାଶ ହେବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ତେବେ ଦୁଗୁଁଣ ଆସୁଛି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ। କିନ୍ତୁ । ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦୃଢ଼ ରହି ତପ୍ଦରତାପୂର୍ବକ ସାଧନନିଷ୍ଠା 
ନିଜଠାରେ ଯଦି ଦୁର୍ଗୁଣ କମ୍‌ ହେଉଥୂବାର ଦେଖାଯାଏ, । ହେବା ଉଚିତ । ସାଧନନିଷ୍ଠ ହେଲେ କୌଣସି ଦୁର୍ୁଁଣ- 
ତେବେ ଦୁର୍ଗୁଁଣ ଯାଉଛି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । ଏପରି । ଦୁରାଗ୍ରର ରହେ ନାହିଁ। 


ଘଟରିଳ୍ଣ ଭବ କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଭର ବିଭାଗ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ କରାଇବାରେ କାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି 
କୋଡ଼ିଏଟି ସାଧନାକୁ “ଜ୍ଞାନଂ କୁହାଯାଇଛି। ଏଗୁଡ଼ିକର ବିପରୀତକୁ ଅଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଏ। ସାଧନା ନ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଜ୍ଞାନ ଶିଖିଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଅନୂଭବ କରିପାରେ ନାହିଁ। ସାଧନା ନ କଲେ ଅଜ୍ଞାନ ଅକ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞକୁ ଏକ 
ମନେ କରିବା) ରହିଯାଏ ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନ ଥୂବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯଦି କେହି ପଢ଼ାଶୁଣା ଦ୍ବାରା ଶିଖିଯାଇ କ୍ଷେତ୍ରସକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିଭାଗ 


ବିଷୟରେ ବିବେଚନା କରେ, ତେବେ ସେ ପ୍ରକୃତରେ ଦେହାଭିମାନକୁ ହ ପୁଷ୍ଟା କରେ। ମାତ୍ର ଯେ ସାଧନା କରେ, 


ତା”ର କ୍ଷେତ୍ରକକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିଭାଗକୁ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ଯତା ଆସିଯାଏ । 
=== `” === 


ସନ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ଜ୍ଞନ (ସାଧଳନନଦୁରାୟା ଭର ଯାଯକୁ ନାଣି ନୁଏଁ ଏବେ କଜ୍ଞେୟୀ ନାମେ ସେହି ସାଧଯନ୍ୁଳ ବର୍ଷଳ/ କରୁଛନି।/ 
ଜ୍ଞେୟଂ ଯତ୍ରତ଼୍ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯାମି ଯଜ୍ଜ୍ଞାତ଼ାମୂତମଶ୍ରୁତେ । 


ଅନାଦିମସ୍ପରଂ ବ୍ରହ୍ମ ନ 


ସତ୍ତନାସହୁଚ୍ୟତେ ॥ ୧୨॥ 


ଅନୟ ଯତ୍‌ ଯାହା; ଜ୍ଞେୟମ୍‌ ¬= ଜ୍ଞେୟ (ଏବ ) ; ଯତ୍‌ ଯାହାକୁ; ଜ୍ଞାତା ଜାଣିଗଲେ (ମନୁଷ୍ଯ); ଅମୁୃତମ୍‌ = ଅମରତୃ; 
ଅଶୁତେ ଅନୁଭବ କରେ; ତତ୍‌ = ସେହି ପରମାମୂତତ୍ତ ସମ୍ପର୍କରେ ; ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯାମିକମୁଁ ଭଲଭାବରେ କହିବି; ଅନାଦିମତ୍‌ = (ସେହି 
ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ) ଅନାଦି ପରମ୍‌ ଚ(ଓ) ପରମ, ବ୍ରହ୍ମ ବ୍ରହ୍ୁତଁ ତତ୍‌ତାହାକୁ; ସତ୍‌ ସତ୍‌ୱ- ନ, ଉଚ୍ୟତେ କୁହାଯାଇ ପାରେ 


ନାହିଁ (କି); ନ, ଅସତ୍=ଅସତ୍‌ କୁହାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ | 


ଯାହା ଜ୍ଞେୟ (ପୂବୋକ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ରାରା ଜ୍ଞାତବ୍ୟ ଏବଂ ଯାହାକୁ ଜାଣିଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଅମରଡ଼ ଅନୁଭବ 
କରେ, ସେହି ପରମାମ୍ୃତତ୍ତ୍ଵବ ସମ୍ପକିରେ ମୁଁ ଭଲ ଭାବରେ କହିବି । ସେହି ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନାଦି ଓ ପରମ ବ୍ରହ୍ୁ । 
ତାହାକୁ ସତ୍ବ କୁହାଯାଇପାରେ ନାହିଁ କି ଅସତ୍ବ ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇପାରେ ନାହିଁ । 


ଚ/୮୮1୯ଏହି ଶ୍ଳମୋକରେ ଭଗବାନ ଫ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯାମିଂ 
ପଦରେ ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଶ୍ରନା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିଛନ୍ତି, 
'ଅମୂତମଶୁତେ' ପଦରେ ତାହାକୁ ଜାଣିବାର ଫଳ ବିଷୟରେ 
କହିଛନ୍ତି, 'ଅଅନାଦିମତ଼ଂ ପଦରେ ତାହାର ଲକ୍ଷଣ କହିଛନ୍ତି, 
“ପରଂ ବ୍ରହୂଂ ପଦରେ ତାହାର ନାମ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ “ନ 
ସତ୍ତନ୍ତରାସହୃଚ୍ୟତେଂ ପଦରେ ତାହାର ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି । 

ଜ୍ଞେୟଂ ଯତ୍ତତ଼ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମିଂଂ-ଂ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ ବର୍ଷନାର ଉପକ୍ରମ କରିବାକୁ ଯାଇ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି, 
ଉପନିଷଦ୍‌, ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବିଭିନ୍ନ ଗ୍ରଚ୍ତରେ ଯାହା ବିଷୟରେ 
ବର୍ଷ୍ଵନା କରାଯାଇଛି, ସେହି ପ୍ରାପ୍ରବ୍ଯ ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ମୁଁ ଭଲଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବି । 

'ଜ୍ଞେୟମ୍‌' (ଅବଶ୍ଯ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ଯ) କହିବାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରରେ ଯେତେ ବିଷୟ, ପଦାର୍ଥ, ବିଦ୍ୟା, 
କଳା ଇତ୍ୟାଦି ରହିଛି, ସେସବୁ ଅବଶ୍ୟ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଅବଶ୍ୟ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ | 


କାହିଁକି ନା, ସାଂସାରିକ ବିଷୟକୁ ଯେତେ ଜାଣିଗଲେ ବି 
ଜାଣିବା ଆହୁରି ବାକି ରହିବ । ଗୁଡ଼ାଏ ସାଂସାରିକ ବିଷୟ 
ଜାଣିଗଲେ ମଧ୍ୟ ଜନ୍ମମରଣବଚୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିବ ନାହିଁ। ମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବେ ଜାଣିଯିବା ପରେ ଆଉ କିଛି 
ଜାଣିବା ବାକି ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଜନ୍ମମରଣରୁ ମଧ୍ୟ ମୁକ୍ତି 
ମିଳିଯିବ । ସୁତରାଂ ପରମାମ୍ପାର୍କୀ ବ୍ୟତୀତ ସଂସାରରେ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଜାଣିବାର ବିଷୟ ନାହିଁ। 

ଯକ୍‌ଜ୍ଞାଡ଼ାମୂତମଶୁତେଂ ସେହି ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଜାଣିଗଲେ ଅମରତ୍ଗ ଅନୂଭବ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଦ ତତ୍ତ୍ଵ 
ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ। ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଥରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ଆଉ ଜାଣିବା, କରିବା, ପାଇବା ଆଦି କିଛି ବି ବାକି ରହେ 
ନାହି । 

ବାସ୍ତବରେ ସ୍ବୟଂ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ଅମର, କିନ୍ତୁ ସେ 
ମରଣଶୀଳ ଶରୀରାଦି ସହିତ ଏକତ୍ସ କରି ନିଜକୁ 
ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ ବୋଲି ମାନି ନେଇଛି। ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵକୁ 


ଜାଣିଗଲେ ଏହି ଭ୍ରମ ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ନିଜ 


936 


ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ 
ଅମରତ଼ ଅନୁଭବ କରେ। 

'ଅନାଦିମତୃ'-¬ସମଗ ସଂସାର ସେଥୁରୁ ଉନ ହୁଏ, 
ସେଥୁରେ ସ୍ଥିତ ରହେ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ସେଥୁରେ ବିଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ଗୁ ତାହା ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ ଏକଭାବେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ରହେ । ତେଣୁ ତାହାକୁ “ଅନାଦି” କୁହାଯାଏ। 

“ପରଂ ବ୍ରହୁ'-¬ପକୃତିକୁ ମଧ୍ୟ 'ବ୍ରହୁ' କହନ୍ତି ଏବଂ ବେଦକୁ 
ମଧ୍ୟ `ବ୍ରହ୍ବ” କହନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରା ହିଁ “ପରମ 
ବ୍ରହ୍ମ । ଯାହାଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବ୍ୟାପକ, ନିର୍ବିକାର 
ଓ ଶାଶ୍ବତ ତତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ? ତାହାକୁ “ପରମ ବ୍ରହ୍ମ” କୁହାଯାଏ । 

“ନ ସତ୍ତନ୍ନତାସଦୁଚ୍ୟତେ'-¬ସେହି ତତ୍ତ୍ବକୁ “ସତ୍‌” କହି 
ହେବ ନାହିଁ କି “ଅସତ୍‌” ମଧ୍ଯ କହି ହେବ ନାହିଁ। ଏହାର 
କାରଣ ଅସତ୍‌ର ଭାବନା (ସତ୍ତା) ବିନା ସେହି ପରମାମ୍ରୂ- 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ସତ୍‌ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ଏଣୁ ତାହାକୁ 
“ସତ୍‌” କହି ହେବ ନାହିଁ, ଏବଂ ସେହି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର 
କେବେ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ, ଏଣୁ ତାହାକୁ “ଅସତ୍‌” ମଧ୍ଯ 
କହି ହେବ ନାହିଁ ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରେ 
ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାଣୀର ପ୍ରବୃତ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ସେହି ତତ୍ବ୍ଵ କରଣନିରପେକ୍ଷ। 

ପୂଥୂବୀ ପୂଷ୍ଠରେ ରାତି ଓ ଦିନ ହୁଏ । ଏଥୁରେ ଦେଖିଲେ 
ଦିନର ଅନୁପସ୍ଥିତିକୁ “ରାତି' ଓ ରାତିର ଅନୁପସୁତିକୁ “ଦିନ' 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


କୁହାଯାଉଛି । କିନ୍ତୁ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ଠାରେ ରାତି ଓ ଦିନର କୌଣସି 
ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। କାରଣ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ଠାରେ ତ ରାତି ନାହିଁ 
ଏବଂ ରାତି ନ ଥୁବାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ଠାରେ ଦିନ ଅଛି ବୋଲି 
ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଦିନ” ଶବ୍ଦଟି ରାତି ତୁଳନାରେ 
ବ୍ଯବହାର କରାଯାଏ। ଯଦି ରାତିର କୋଣସି ସତ୍ତା ନ 
ରହେ, ତେବେ ଦିନ ବା ରାତି କିଛିହେଲେ କହି ହେବ 
ନାହିଁ। ସେହିପରି ସତ୍‌ ତୃଳନାରେ “ଅସତ୍‌ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଏ ଏବଂ ଅସତ୍‌ ତୂଳନାରେ “ସତ୍‌” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଏ। ଯେଉଁଠି ପରମାମ୍ବରାଙ୍କୁ 'ସତ୍‌”' କୁହାଯାଏ, ସେଠାରେ 
ଅସତ୍‌ ତୂଳନାରେ ହିଁ ସତ୍‌ କୁହାଯାଏ। ମାତ୍ର ଯେଉଁଠି 
ଅସତ୍‌ର ଚିହ୍ନ ନାହିଁ, ସେଠି ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଗୁ “ସତ୍‌” କହି ହେବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ର଼ା ନିରନ୍ତର ସତ୍‌, ତାଟ୍ଟୁ 'ଅସତ୍‌' 
ମଧ୍ଯ କହି ହେବ ନାହିଁ। ଅତଏବ ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ନ ପାଇଁ ସତ୍‌ 
ଓ ଅସତ୍‌ ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯେପରି 
ଦିନ ଓ ରାତିର ଉର୍ଦ୍ଵ୍ବିରେ କେବଳ ପ୍ରକାଶସ୍ବରୂପ, ସେହିପରି 
ସେହି ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ର ଉର୍ତ୍ବ୍‌ରେଂ । 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ବୁଦ୍ଧି ହିଁ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ନିର୍ଶ୍ରୟ କରେ 
ଏବଂ ଯାହା ମନ, ବାଣୀ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ବିଷୟ, ସେ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ହିଁ ଏପରି କୁହାଯାଇ ପାରେ। ମାତ୍ର ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ ମନ, 
ବାଣୀ ଓ ବରଦ୍ଧିରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ ତେଣୁ ତାହାର ସତ୍‌- 
ଅସତ୍‌ ସଂଜ୍ଞା ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 


ଘଜିଣିନ୍ୁ କବ--ପରମାମୂତତ୍ତ୍ରକୁ ଜ୍ଞେୟଂ କହିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ତତ୍ତ୍ବ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ 


ତାହାକୁ ଜାଣିବା ଉଚିତ ଏବଂ ତାହାକୁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ । ପ୍ରକୃତରେ ସେହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ଜାଣି ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ପ୍ରକୃତିରୁ 
ଅତୀତ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା ପ୍ରକୃତିର ପରିସର ଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ। ମାତ୍ର ତାହାକୁ ସ୍ବୟଂ ଦାରା ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ। 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୂଷ ଦୁହିଙ୍କ ଅନାଦି କୁହାଯାଇଛି (ଗୀତା ୧୩। ୧୯”) | ଏ ଦୁହିର୍କର ସ୍ଵାମୀ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ଏଠାରେ “ଅନାଦିମତୃ' କୂହାଯାଇଛିଯ। ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୂର୍ଥ ଓ ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିକୁ 'ଇତୀୟଂ ମେ' କହି ଏବଂ ପରା ପ୍ରକୃତି (ଜୀବାମ୍ରା) କୁ “ମେ ପରାମ୍‌' କହି ଦୁଇଟିଯାକ ତାବ୍ଚ୍ର ଅଧୀନ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି। ଅତଏବ ଭଗବାନ ହିଁ ଉଭୟର ସ୍ବାମୀ । ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଅଛି-- 
କ୍ଷରଂ ପ୍ରଧାନମମୂତାକ୍ଷରଂ ହରଃ କ୍ଷରାମ୍ବାନାବୀଶତେ ଦେ ବ ଏକଃ | (ଶ୍ଵେତାଶ୍ବତର, ୧ | ୧୦) 

“ପ୍ରକୃତି କ୍ଷର ବା ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ଏହାର ଉପଭୋକ୍ତା ପୁରୂଷ (ଜୀବାମ୍ରାଃ ଅମ୍ପତସ୍ବରୂପ ଅକ୍ଷର ବା 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ। ଏ ଦୁହିଜ୍ଲୁ (ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷକୁ) ଜଣେ ଭଶ୍ଵର ହିଁ ଶାସନାଧୀନରେ ରଖନ୍ତି ।” 

ଗୀତାରେ ଏକମାତ୍ର ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ରାର୍ଦୁ୍‌ ତିନି ପ୍ରକାରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି-- 

(୧) ପରମାମ୍ରା ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ମଧ୍ଯ-¬ 'ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (୯ | ୧୯) 

(୨) ପରମାମ୍ପାା ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ ଓ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ରୁ ମଧ୍ୟ ଉଦ୍ଦ୍ବିରେ-- 'ସଦସତ୍ତସରଂ ଯତୃ' (୧୧ | ୩୭) 

(୩) ପରମାମ୍ର୍ରା ସତ୍‌ ନୂହନ୍ତି କି ଅସତ୍‌ ନୂହନ୍ତି- ନ ସତ୍ତନ୍ତାସହୁଚ୍ୟତେ' (୧୩ | ୧୨) 

* ରାମ ସଚ୍ଚିଦାନଂଦ ଦିନେସା । ନହିଁ ତହଁ ମୋହ ନିସା ଲଦିଲେସା ॥ 

ସହଜ ପ୍ରକାସରୂପ ଭଗଜ୍ଞାନା । ନହିଁ ତହଁ ପୁନି ବିଗ୍ୟାନ ବିହାନା ॥ (ମାନସ ୧ | ୧୧୬ | ୩) 

#' 'ଅନାଦିମଘରଂ ବ୍ରହୁ' ପଦର ଏପରି ଅର୍ଥ ମଧ୍ୟ ନିଆଯାଇ ପାରେ-- 'ଅନାଦି, ମହରଂ ବହୁ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ମୋର ପରାୟଣ (ଆଶ୍ରିତ) 

ଅଟେ-- ବୃହୁଣୋ ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମ୍‌' (ଗୀତା ୧୪ | ୨୭ | 
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--ଏସବୁ ବର୍ଶ୍ରିନାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବସ୍ତୁତଃ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରାକ୍କୀ ବ୍ଯତୀତ କିଛି ନାହିଁ। ସେ ମନ, ବୁଦି 
ଓ ବାଣୀରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଟ୍କ୍ରର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କୁ ପାଇ ହୁଏ। 

ପ୍ରକୃତରେ ଶବ୍ଦ ମାଧ୍ଯମରେ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ରର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅସମ୍ଭବ। ତାର୍ଦ୍ଟ ଅସତ୍‌ ତୁଳନାରେ ସତ୍ବ, ବିକାର 
ତୁଳନାରେ ନିର୍ବିକାର ଏକଦେଶୀୟ ତୁଳନାରେ ସର୍ବଦେଶୀୟ କୁହାଯାଏ, ମାତ୍ର ସେହି ତତ୍ତ୍ଵରେ ସତ୍ବ, ନିର୍ବିକାର 
ଆଦି ଶବ୍ଦ ଲାଗୁ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ ସମସ୍ତ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ସାପେକ୍ଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ହେଉଥୂବାସ୍ତଳେ ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵ ନିରପେକ୍ଷ ଓ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ। ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଅବସ୍କା ଗୁଣ ଆଦିକୁ ଆଧାର କରି ହିଁ ସଂଜ୍ଞା 
ହୁଏ। ପରମାମ୍ରାକ୍ନ ଠାରେ ଦେଶ, କାଳ ଆଦିର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ, ପୁଣି ତାଙ୍ଚ୍ଗର ସଂଜ୍ଞା ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରିନ ତେଣୁ 
ଏଠାରେ ସେହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ସତ୍‌ କିମ୍ବା ଅସତ୍‌ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ” ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 

ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ଆଦି ନାହିଁ। ଯାହା ସଦାସର୍ବଦା ଅଛି, ତାହାର ଆଦି ପୁଣି କ”ଣ? ସବୁକିଛି ଅପର, କିନ୍ତୁ ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵ ପର । ସେ ସତ୍‌ ନୁହେଁ କି ଅସତ୍‌ ନୁହେଁ। ଆଦି-ଅନାଦି, ପର-ଅପର ଓ ସତ୍‌-ଅସତ୍ର ପ୍ରଭେଦ କେବଳ ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ସମ୍ଭବ । ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଆଦି-ଅନାଦି, ପର-ଅପର ଓ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ରୁ ବିଲକ୍ଷଣ! ଏହିରୂପେ ଭଗବାନ ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଯେଉଁ କଥା କହିଛନ୍ତି, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ବର୍ଣ୍ରନା ନୁହେଁ, ବରଂ ସୂଚକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ସୂଚିତ କରାଏ । 
ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଇବା ହିଁ ଭଗବାନର୍କ ଏହି ଉକ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, କେବଳ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ । ତେଣୁ 
ସାଧକ ମଧ୍ୟ କେବଳ ଶିଖିବା ଦୃଣ୍ଟରୁ ବିଗ୍ଵର ନ କରି ଲକ୍ଷକ ବା ସୂଚକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏହାର ବିଗ୍ଵର କରିବା ଉଚିତ । 

=== ^ === 

ସ୍ଫ ପୂର୍ବ୍ଣ୍ରୋଳତନେ 6ନଦେନ୍ଦି ଜନ୍ଧୂକୁ ସ଼ ବ/ ଅସଂନ଼ ଲିଛିବନଳେ କୁହାଯାଳ ପାଳିବ ନାହିଂ କହି ଜଗଣଚାନଳ ନିର୍ଗୁଣଂ 

ନିଜାଳନଜନୁଫେ 6ଜ୍ଞେୟ ଜଳୁଜ ବର୍ଷନ/ ଳଲେ / ଏବ ଏହି 6ନ୍ୋଳନଜେ ସଗୁଣ-ସ/କାଳନୁ6ଫେ 62 6ଜ୍ଞୟ ଜଳୁଜ ବର୍ଷଳ/ କରୁଛନି / 


ସବିତଃପାଣିପାଦଂ ତଃଛବିତୋଏକ୍ଷି ଶିରୋମୁଖମ୍‌ । 
ସବିତଃଶୁତିମଲ୍ଲେଲକେ ସବିମାବୃତ୍ଯ ତିତ୍ଠାତି॥ ୧୩॥ 


ଅନନ୍ୟ ତତ୍ଵ ¬ତାର୍କାର: ସବିତଃପାଣିପାଦମ୍‌ଚ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ହସ୍ତ ଓ ପଦ ରହିଛି; ସବିତୋଃକ୍ଷିଶିରୋମୁଖମ୍‌ ସବୁ 
ସ୍ଥାନରେ ନେତ୍ର, ଶିର ଓ ମୁଖ ରହିଛି (ତଥା) ; ସବିତଃଶୁତିମତ୍‌- ସବୁ ସାନରେ କ୍ରି ରହିଛି; ଲେ।କେ = (ସେ) ସଂସାରରେ; 


ସବିମ୍‌ =ସମସ୍ତର୍ସ; ଆବୃତ୍ୟବ୍ଯାପୁ କରି; ତିଶ୍ବତି- ସିତ ହୋଇଛନ୍ତି | 
ତାଙ୍କର (ପରମାତ୍ବ୍ାକ୍କର) ସବୁ ସାନରେ ହସ୍ତ, ପଦ, ନେତ୍ର, ଶିର, ମୁଖ ଓ କଣ୍ଡି ରହିଛି | ସେ ସଂସାରରେ 


ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ସିତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


କଣର୍ଜୀ୮୮ସବିତଃ ପାଣିପାଦଂ ତତ଼୍'ଂ--ଯେପରି 
କାଳିରେ ସର୍ବତ୍ର ସବୁ ପ୍ରକାର ବର୍ଷଶ୍ରମାଳା ବିଦ୍ୟମାନ ଥୂବାରୁ 
ଲେଖକ ତାହା ଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ଯେକ ବର୍ଣ୍ଣମାଳା ଲେଖିପାରେ 
ଏବଂ ଯେପରି ସୁନାରେ ସର୍ବତ୍ର ସବୁ ପ୍ରକାର ଗହଣା ଥୂବାରୁ 
ବଣିଆ ସୁନାର ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଯେପରି ଗହଣା ଗଢ଼ିବା 
ପାଇଁ ଗ୍ରହେଁ ସେପରି ଗଢ଼ିପାରେ, ସେହିପରି ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ସର୍ବତ୍ର ହସ୍ତ, ପଦ ଥୂୁବାରୁ ଭକ୍ତ ଭକ୍ତିଭାବରେ ଯେଉଁଠି ଯାହା 
କିଛି ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ହସ୍ତରେ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ତାହା 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ସେଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ହସ୍ତ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ଭକ୍ତ ବାହ୍ୟଭାବେ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁ ବା ମାନସିକଭାବେ 
ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁ, ପୂର୍ବ ଦିଗରେ ଅର୍ପଣ କରିବାକୁ 
ଗ୍ରହୁଁ କିମ୍ବା ପଶ୍ଡିମରେ, ଉତ୍ତରରେ ବା ଦକ୍ଷିଣ ଦିଗରେ ଅର୍ପଣ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁ, ତାହା ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ସେଠାରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ହସ୍ତ ବିଦ୍ଯମାନ। ସେହିପରି ଜଳ, ସ୍ତଳ ବା 


(୪ ୭ ଏ 


ଅଗ୍ନିରେ ଯେଉଁଠି ବି ଭକ୍ତ କୌଣସି ବିପଦରେ ପଡ଼ି ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଡାକ ପକାଏ, ସେଠାରେ ବି ତା'ର ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଭଗବାନର୍କାର 
ହସ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଠାରେ ଭଗବାନ ସ୍ବହସ୍ତରେ 
ତାକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି। 

ଭକ୍ତ ଯେଉଁଠାରେ ବି ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର ଶ୍ରୀଚରଣରେ 
ଚନ୍ଦନ ଲଗାଇ ଦେବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ, ଫୁଲ ଚଢ଼ାଇବାକୁ ଗ୍ବହେଁ 
ଓ ନମସ୍କାର କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। ସେଠାରେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର 
ଚରଣ ବିଦ୍ୟମାନ । ହଜାର ହଜାର, ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଭକ୍ତ ଯଦି 
ଏକ ସମୟରେ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ଭାବେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଦ ପୂଜା 
କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ତେବେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଭାବ ଅନୁସାରେ 
ସେମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍କାର ପାଦପଦ୍ୁ ବିଦ୍ୟମାନ । 

'ସବିତୋିଶିରୋମୁଖମ୍‌'-- ଭକ ଯେଉଁଠି ଭଗବାନକୀ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଦୀପ ଜଳାଏ ଓ ଆରତି କରେ, ସେଠାରେ ହିଁ 
ଭଗବାନଙ୍କୀର ନେତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ । ଭକ୍ତ ଯେଉଁଠି ଶାରୀରିକ 
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ବା ମାନସିକଭାବେ ନୃତ୍ୟ କରେ, ଭଗବାନ ସେଠାରେ ତା'ର 
ନୃତ୍ୟ ଦେଖୁଥାନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କୁ ସର୍ବତ୍ର 
ଦଶନ କରେ, ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ କେବେ ତାଂ ଦୃଣ୍ଟିରୁ ଅଦୃଶ୍ୟ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା ୬ | ୩୦) | 

ଭକ୍ତ ଯେଉଁଠି ଥାଇ ଭଗବାନବ୍କ୍ଚ ମସ୍ତକରେ ଚନ୍ଦନ 
ଲଗାଇ ଦେବାକୁ ଗ୍ବହେ, ଫୁଲ ଚଢ଼ାଇବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, 
ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ମସ୍ତକ ବିଦ୍ଯମାନ । 

ଭକ୍ତ ଯେଉଁଠି ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭୋଗ ଲଗାଇବାକୁ 
ଗ୍ବହେ, ସେଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କର ମୁଖ ବିଦ୍ଯମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭକ୍ତ ଦ୍ବାରା ଭକ୍ତିଭାବରେ ଅର୍ପଣ କରାଯାଇଥୁବା ପଦାର୍ଥକୁ 
ଭଗବାନ ସେଇଠି ହିଁ ସେବନ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୯ | ୨୬) | 

'ସବିତଃଶୁତିମତୃ'-- ଭକ ଯେଉଁଠି ଉଚ୍ଚ ସ୍ଵରରେ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ, ଧୀରେ ଧୀରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ ବା ମନେ 
ମନେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ, ସେଇଠି ହିଁ ଭଗବାନ କାନ ଡେରି 
ଶୁଣନ୍ତି । 

ମନୁଷ୍ଯର ସମସ୍ତ ଅବୟବ (ଅଙ୍ଗ) ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ନ 
ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁଠି ଆଖି ଥାଏ, ସେଠାରେ କାନ ନ ଥାଏ 
ଆଉ ଯେଉଁଠି କାନ ଥାଏ, ସେଠାରେ ଆଖି ନ ଥାଏ। 
ଯେଉଁଠି ହାତ ଥାଏ, ସେଠାରେ ପାଦ ନ ଥାଏ ଆଉ ଯେଉଁଠି 
ପାଦ ଥାଏ, ସେଠାରେ ହାତ ନ ଥାଏ। ମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କରୀର 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅବୟବ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ। ଭଗବାନ ନେତ୍ର 
ସାହାଯ୍ଯରେ ଶୁଣି ପାରନ୍ତି, କହି ପାରନ୍ତି ଓ ଗ୍ରହଣ ମଧ୍ଯ 
କରି ପାରନ୍ତି, ଇତ୍ଯାଦି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଅବୟବ ଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା କରି ପାରନ୍ତି; କାହିଁକି ନା 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଅବୟବରେ ସମସ୍ତ ଅବୟବ ବିଦ୍ୟମାନ । 
ତାଙ୍କୀର କ୍ଷୁଦ୍ରାତିକ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶରେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥିତ । 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ସବୁ ସ୍ପାନରେ ହସ୍ତ, ପଦ, ଚକ୍ଷୁ, ଶିର, 
ମୁଖ ଓ କର୍ଶ୍ଚ ଅବସ୍ଥିତ ବୋଲି କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ଭଗବାନ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀଠାରୁ କେବେ ଦୂର ନୁହନ୍ତି । କାରଣ 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ସ୍ଥାନ, କାଳ, ବସୁ, ବ୍ୟଳି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ିତି 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ପୂର୍ଶ୍ିରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସନ୍ତଜନ କହିଛନ୍ତି-- 
ଚହୁଁ ଦିସି ଆରତି ଚହୂୁ ଦିସି ପୂଜା । 
ଚହୁଁ ଦିସି ରାମ ଓର ନହିଁ ଦୂଜା॥ 

[ଅର୍ଥ _ଗ୍ଵରିଆଡ଼େ ଆରତି, ଗ୍ରରିଆଡ଼େ ପୂଜା | ଗ୍ବରିଆଡ଼େ 
କେବଳ ରାମ ହିଁ ବିରାଜମାନ, ତାଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ ସଂସାରରେ 
ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ॥ 

ସଂସାରୀ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଯେପରି ବାହାରେ ଭିତରେ, 
ତଳେ ଉପରେ ସବୁ ଜାଗାରେ କେବଳ ସଂସାର ହିଁ 
ଦେଖାଯାଏ, ସଂସାର ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କିଛି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କୁ ତତ୍ତ୍ୃତଃ ଜାଣୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସର୍ବତ୍ର 
କେବଳ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ଦୃଶ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି । 

'ଲୋକେ ସବିମାବୃତ୍ୟ ତିଷ୍ ତି-_ ଅନନ୍ତ ସୃଷ୍ଟି, ଅନନ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ଓ ଅନନ୍ତ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ ରହିଛି ତଥା ସେ ସବୁଥୂରେ 
ସ୍ଥାନନ କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ତ; କିନ୍ତୁ 
ସେସବୁ ପରମାମ୍ରରାର୍ଗ୍ର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ପରମାମ୍ରା ସେ ସବୁକୁ 
ବ୍ଯାପ୍ତ କରି ସ୍ଥିତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୨ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ““ମୁଁ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ 
ଏକ ଅଂଶରେ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ସ୍ଥିତ ହୋଇଛି ।” 


ଘିିନ୍ଟ ଭ/କ-କଲମ ଓ କାଳିରେ ସବୂଠି ସବୁ ପ୍ରକାର ଲିପି ଓ ଭାଷା ଥ୍ରୁବାପରି ପରମାମ୍ରରାଚ୍୍ରର ସବୁ 


ସ୍ଥାନରେ ସବୁକିଛି ବିଦ୍ୟମାନ । କଲମ ଓ କାଳିରେ କେଉଁଠି ବା କେଉଁ ଲିପି ନାହିଁ୮ ଯୋଗ୍ଯ ଲେଖକ ସେହି କାଳି 
ଓ କଲମ ବ୍ଯବହାର କରି ଅନେକ ପ୍ରକାର ଲିପି ଲେଖିପାରେ। ସେହିପରି ସୁନାମୁଣ୍ଡାରେ କେଉଁଠି ବା କେଉଁ ଗହଣା 
ନାହିଁ ବଣିଆ ସେହି ସୁନାମୁଣ୍ଡାରୁ ବିଭିନ୍ନ ଗହଣା ତିଆରି କରିପାରେ । ଲୁହାରେ କେଉଁଠି କେଉଁ ଅସ୍ତ୍ର ନାହିଁ? 
ପଥରରେ କେଉଁଠି କେଉଁ ମୂର୍ତି ନାହିଁ? ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପରମାମ୍ର୍ରାଜ୍ଚ ଠାରେ କେଉଁଠି ବା କ'ଣ ନାହିଁ? ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟ 
ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ସର୍ଜନା ହୋଇଛି, ତାର୍ଚ୍ଦଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହୁଛି ଏବଂ ତାଙ୍କରିଠାରେ ଲୀନ ହୋଇଯିବ। ପୂର୍ବରୁ ବି 
ସେ ଥୂଲେ ଓ ପରେ ବି ସେ ରହିବେ, ପୁଣି ମଝି ସମୟରେ ଅନ୍ୟ କିଏ କିପରି ଆସିବ ଓ କେଉଁଠୂ ଆସିବ? ଏ 
କଥା ସାଧକ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରିନେଲେ ତେଣିକି ପରମାମ୍ର୍ରା ଦୃଶ୍ୟ ହେବାକୁ ଲାଗିବେ; କାରଣ ପ୍ରକୃତରେ 
ସେ ହିଁ ଅଛନ୍ତି, ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ। ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି- 

ଅହମେବାସମେବାଗ୍ରେ ନାନ୍ୟଦ୍‌ ଯତ୍ବ ସଦସତ୍‌ ପରମ୍‌ । ପଶ୍ଚାଦହଂ ଯଦେତଚ୍ଚ ଯୋବଶିଷ୍ୟେତ ସୋଏ୍୍ୟହମ୍‌ ॥ 

(ଶ୍ରୀମଭା, ୨ | ୯ | ୩୨) 

“ସୃଷ୍ଟ ପୂର୍ବରୁ ମୁଁ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ ଥୂଲି, ମୋ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ବି ନ ଥୂଲା ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବା ପରେ ଏ ଯେଉଁ ସଂସାର 
ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା ମଧ୍ୟ ମୁଁ । ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ ଓ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ରୁ ପରେ ଯାହା କିଛି କଳୁନା କରାଯାଇ ପାରେ, ତାହା ମଧ୍ୟ ମୁଁ! ସୃଶ୍ଚ ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ ଯାହା କିଛି ଅଛି ତାହା ମଧ୍ୟ ମୁଁ ଏବଂ ସ୍ପଣ୍ଝଜ ନାଶ ହେବାପରେ ଯାହା ଅବଶେଷ ରହେ ତାହା ମଧ୍ୟ ମୁଁ |” 

ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସତ୍ତା ହେଉଛି ଏକ। ଦୁନ୍ଦ୍ଵରେ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଯିବାରୁ ତାହା ଅନୂଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


== `?  ===== 


ଶ୍ମୋକ ୧୪ 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ * 
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ଙନ୍ଦ୍କ--ଫୂର୍ବର୍ଣ୍କୋଳବଳ ସଂଗୁଣଂନିକ୍ଳକ ଦବିଷୟଣନେ ବର୍ଷଳ/ କଳିଯକି ଏବେ ତିଣନଳେଟି 6ଣ୍ଣ୍ଳୋଳବଳେ ତଃହକ ବିଲକ୍ଷଣତା 


ନ୍ଦର୍ବବ#ଘପଳତ/ @ ନର୍ବଯମ୍ର୍ଥତ/ ବିଷୟେ ବର୍ଷଳ/ କନୁଛନି / 
ସବୈନ୍ଦ୍ରି ୟଗୁଣାଭାସଂ 


ସବୈନ୍ଦ୍ରି ୟବି ବର୍ଜି ତମ୍‌ । 


ଅସକ୍ତଂ ସବିଭୂଚ୍ଚୈବ ନିଶୁଣଂ ଗୁଣଭୋକ୍ତୁ ଚ ॥ ୧୪ ॥ 
ଥନ଼୍ ସବୈନ୍ଦ୍ରିୟ ବିବର୍ଜିତମ୍‌ଚଁସେ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟରୁ ରହିତ (ଏବଂ); ସବୈନ୍ଦ୍ରି ୟଗୁଣାଭାସମ୍‌ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଙ୍କୀ 
ବିଷୟର ପ୍ରକାଶକ; ଅସକମ୍‌ ¬ଆସକିରହିତ; ଚ (ଓ; ସବିଭୁତ ¬ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ଭରଣପୋଷଣକାରୀ; ଚ, ଏବ ତଥା; 
ନିଗୁଣମ୍‌ ¬ ଗୁଣରହିତ (ଓ); ଗୁଣଭୋକୁ- ସମସ ଗୁଣର ଭୋକ୍ା।| 
ସେ (ପରମାତ୍ମା) ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିରରୁ ରହିତ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟବ୍ପ୍ର ବିଷୟର ପ୍ରକାଶକ; ସେ ଆସକ୍ତ ରହିତ, 
ସମଗ୍ର ସଂସାରର ଭରଣପୋଷଣକାରୀ, ଗୁଣରହିତ ଓ ସମସ୍ତ ଗୁଣର ଭୋକ୍ତା | 


ବ/6/#- _'ସବୈନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଣାଭାସଂ ସବିନ୍ଦ୍ରିୟ- 
ବିବର୍ଜିତମ୍‌--- ପ୍ରଥମେ ପରମାମ୍ପା ଓ ତା'ପରେ ପରମାମ୍ାଚ୍କ 
ଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତି। ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵ୨ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଅହଂକାର, ଅହଂକାରର କାର୍ଯ୍ୟ ପଞ୍ଚମହାଭୂତ, 
ପଞ୍ଚମହାଭୂତର କାର୍ଯ୍ୟ ମନ ଓ ଦଶେଦ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଦଶେନ୍ଦ୍ରିୟର 
କାର୍ଯ୍ୟ ପଞ୍ଚ ବିଷୟଂ ଏସବୁ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ପରମାମ୍ରା 
ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ଅତୀତ । ସେ ସଗୁଣ ହୁଅନ୍ତୁ 
ବା ନିର୍ଗୁଣ ସାକାର ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନିରାକାର, ସେ ସର୍ବଦା 
ପ୍ରକୃତିରୁ ଉର୍ଦ୍ଵିର। ସେ ଅବତାର ଧାରଣ କଲେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ହୋଇ ରହନ୍ତି। ଅବତାର ସମୟରେ 
ସେ ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜର ଅଧୀନ କରି ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ରି। 

ଯେଉଁ ବଦ୍ଧ ଜୀବ ଦିନେ ନିଜକୁ ଗୁଣରେ ଲିପ୍ତ ଓ 
ଆବଦ୍ଧ ମନେକରି ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରୁ ଥୂଲା, ସେ 
ଯଦି ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଗୁଣାତୀତ (ଗୁଣରହିତ) 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ପରମାମ୍ର୍ରା ଗୁଣରେ ଆବଦ୍ଧ ହେବେ 
କିପରି? ସେ ସର୍ବଦା ଗୁଣାତୀତ (ଗୁଣରହିତ) | ତେଣୁ ସେ 
ପ୍ରାକୃତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟବିହୀନ; ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରୀ ଜୀବର୍କୀ ଭଳି ତାଙ୍କର 
ହସ୍ତ, ପଦ, ଚକ୍ଷୁ, ଶିର, ମୁଖ, କର୍ଶ ଇତ୍ୟାଦି ନ ଥାଏ; କିନ୍ତୁ 
ଏ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ସେ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ସମର୍ଥ୍ଯ। ତାଙ୍କର କର୍ଣ୍ଣ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଭକ୍ତର୍କନ ଡାକ 
ଶୁଣି ପାରନ୍ତି, ଚର୍ମ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତମାନଙ୍ଗୁ ଆଲିଇଂନ 


କରନ୍ତି, ଚକ୍ଷୁ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ସର୍ବଦା 
ଦେଖୁ ଥାଆନ୍ତି, ଜିହ୍ନା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତକ୍କୀ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଦତ୍ତ 
ଭୋଗ ଆସ୍ଵାଦନ କରନ୍ତି, ଇତ୍ଯାଦି । ଏହିପରି ଭାବରେ 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟରହିତ ହୋଇଥୂୁଲେ ବି ପରମାମ୍ରରା ଶବ୍ଦ, ପ୍ପର୍ଶ 
ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ସେହିପରି ବାଣୀରହିତ 
ହୋଇ ମଧ୍ୟ ସେ ନିଜର ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତଙ୍କ ସହିତ ବାର୍ତାଳାପ 
କରନ୍ତି, ପାଦ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତ ଡାକିବାକ୍ଷଣି ଧାଇଁ 
ଆସନ୍ତି, ହସ୍ତ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତ ଅର୍ପଣ କରିଥୁବା ଉପହାର 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ଇତ୍ୟାଦି। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ନ 
ଥିଲେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ରରା କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟରେ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । 
ଏହା ହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟରହିତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟୟମୂହର ବିଷୟକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିବାର ଅର୍ଥ । 
“ଅସକ୍ତଂ ସବିଭୂଚ୍ଚୈବଂ-- ଭଗବାନର୍କ୍ର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀ ସହିତ ଆମ୍ପୀୟତା ଓ ପ୍ରେମଭାବ ରହିଛି, ମାତ୍ର 
କାହା ପ୍ରତି ତାର୍କର ଆସକ୍ତି ନାହିଁ। ଆସକ୍ତି ନ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ବ୍ରହ୍ମାର୍କ୍ର ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ପିକ୍ପୁଡ଼ି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ପାଳନପୋଷଣ କରନ୍ତି। ମାତାଂପିତା 
ଯେପରି ନିଜ ଶିଶୁର ପାଳନପୋଷଣ କରନ୍ତି, ତା' ଅପେକ୍ଷା 
ଅନେକ ଗୁଣରେ ଭଗବାନ ପ୍ରାଣୀମାନତ୍କ୍ରର ପାଳନପୋଷଣ 
କରନ୍ତି। କେଉଁ ପ୍ରାଣୀ କେଉଁଠି ଅଛି ଓ କେତେବେଳେ 
କାହାର କେଉଁ ବସ୍ତୁ ଇତ୍ଯାଦି ଆବଶ୍ଯକ, ଭଗବାନ ସେ 


* ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଜ୍ଞାନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଗ ଦ୍ବାରା ହିଁ ହୁଏ । ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ହିଁ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି। ତେଣୁ ବିଷୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନ୍କର 


କାର୍ଯ୍ୟ | 


# (୧) ଅପାଣିପାଦୋ ଜବନୋ ଗ୍ରହୀତା ପଶ୍ୟତ୍ୟଚକ୍ଷୁଃ ସ ଶୃଣୋତ୍ୟକର୍ଣ୍ବଃ । (ଶ୍ଵେତାଶ୍ଵବତରୋପନିଷଦ୍‌ ୩ | ୧୯) 
“ସେହି ପରମାମ୍ଦାର୍କର ହାତ ଓ ପାଦ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରନ୍ତି ତଥା ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଗ୍ବଲି ପାରନ୍ତି। ସେ ବିନା ନେତ୍ରରେ 


ଦେଖନ୍ତି ଏବଂ କର୍ଣ୍ର ବିନା ସବୁ କିଛି ଶୁଣନ୍ତି ।” 


(୨) ବିନୁ ପଦ ଚଲଇ ସୁନଇ ବିନୁ କାନା । କର ବିନୂ କରମ କରଇ ବିଧୂ ନାନା॥ 
ଆନନ ରହିତ ସକଲ ରସ ଭୋଗୀ । ବିନୁ ବାନୀ ବକତା ବଡ଼ ଜୋଗୀ॥ 
ତନ ବିନୁ ପରସ ନୟନ ବିନୁ ଦେଖା । ଗ୍ରହଇ ଘ୍ରାନ ବିନୁ ବାସ ଅସେଷା॥ 


(ମାନସ ୧ | ୧୧୮ | ୩-୪) 
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କଥା ସମ୍ୟକ୍ରୂପେ ଜାଣି ଆବଶ୍ୟକତାନୁସାରେ ଯଥୋଚିତ 
ପ୍ରଣାଳୀରେ ତା'ପାଖରେ ସେହି ବସ୍ତୁ ପହଞ୍ଚାଇ ଦିଅନ୍ତି । 
ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରଥୂବୀପ୍ୂଷ୍ତା ରେ ଥାଉ ସମୁଦ୍ରରେ ଥାଉ ଆକାଶରେ 
ଥାଉ କିମ୍ବା ସ୍ବର୍ଗରେ ଥାଉ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ରିଲୋକରେ ଯେଉଁଠି 
ଯେତେ କ୍ଷୁଦ୍ର ବା ଯେତେ ବୃହତ୍‌ ପ୍ରାଣୀ ଥାଉ ନା 
କାହିଁକି, ଭଗବାନ ହିଁ ତାହାର ପାଳନପୋଷଣ କରନ୍ତି । 
ସେ ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍ଦ୍ର ସୁହୃଦ୍‌ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅନୁକୂଳ- 


୬ ୧ ୬୯୧ ୧ 


ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଦ୍ବାରା ପାପପୁଣ୍ୟ ନାଶ କରି ସମସ୍ତଙ୍କୁ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର କରନ୍ତି। 

'ନିଶୁଣଂ ଗୁଣଭୋକୁ ଚ'-¬ ସେହି ପରମାମ୍ା ସର୍ବଗୁଣ- 
ବିବର୍ଜିତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ଗୁଣର ଭୋକ୍ତା ଅଟନ୍ତି। 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ମାତା-ପିତା ଯେପରି ନିଜ ଶିଶୁର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଦେଖି ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି, ସେହିପରି ପରମାମ୍ବା 
ଭକ୍ତକ୍ତର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଦେଖି ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭକ୍ତମାନେ ଯାହା କିଛି କରନ୍ତି ଭଗବାନ ହିଁ ସେ ସବୁର 
ଉପଭୋକ୍ତା ହୋଇଯାନ୍ତି। 


ଘି ଶିନ୍ତ ଭ/ବ--ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ବ୍ରହ୍ମର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଉକ୍ତ ଶ୍ଳୋକରେ “ସମଗ୍ର” ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍ଗର 
ବଣ୍ତିନା ହୋଇଛି। ଏହି ସମଗ୍ର ହିଁ ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ। ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତି ଉଭୟରେ ସମଗ୍ରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି-- 


'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯), 'ସବିଂ ଖଳୁିଦଂ 


ବ୍ରହୁଂ (ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ. ୩ | ୧୪ | ୧) | 


ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ଚ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କାହାରି ବି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। 


ତ୍‌ ୫୧୧୧ ୬୭୫ 


ଆମେ ଯାହା କିଛି ବି କହିବା ତାହା ପରମାମ୍ବାର୍ଟ୍ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ। ତାଙ୍ଟ୍ର କିଛି ନାହିଁ, ପୁଣି ତା୍କୀର ସବୁ ଅଛି। 


====-= ^ === 


ବହିରନ୍ତଶ୍ଟ ଭୂତାନାମଚରଂ ଚରମେବ ଚ। 
ସୃକ୍ଷ୍ମଡ଼ାଉ୍ରଦବିଜ୍ଞେୟ ଦୂରସଂ ଗ୍ରନ୍ତିକେ ଚ ତତ଼୍ବ॥ ୧୫॥ 
ଥନ଼ୟ ତତ୍‌=ସେହି ପରମାମ୍ା; ଭୂତାନାମ୍‌ ¬ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର; ବହିଃ, ଅନ୍ତଃ-ଂବାହାରେ ଓ ଭିତରେ (ପରିପୂର୍ଶ); 
ଚ=ଏବଂ; ଚରମ୍‌, ଅଚରମ୍‌= ଚରାଚର (ପରାଣୀଜ୍ତୀ ରୂପରେ) ; ଏବ=ମଧ୍ୟ (ସେ ହିଁ ବିରାଜମାନ) ; ଚ=ଏବଂ; ଦୂରସମ୍‌ = (ସେ) 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୂରବର୍ତୀଃ ଚ=ଓ; ଅନ୍ତିକେଚିଅତ୍ୟନ୍ତ ନିକଟବର୍ତୀ ମଧ୍ୟଃ ଚ=ଅଧୃକନ୍ତୁ। ତତ୍ଵଳିସେ; ସୃକ୍ଷ୍ମଡ଼ାତ୍‌ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ 
ହୋଇଥୁବାରୁ; ଅବିଜ୍ଞେୟମ୍‌ ଚଜାଣି ହେବାର ବିଷୟ ନୁହନ୍ତୈ । 
ସେହି ପରମାତ୍ବ୍ରା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ବାହାରେ ଓ ଭିତରେ ପରିପୂର୍ଣ ଏବଂ ଚରାଚର ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ରୂପରେ ମଧ୍ୟ 
ସେ ହିଁ ବିରାଜମାନ; ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୂରବର୍ତୀ ଓ ଅତି ନିକଟବର୍ତୀ ମଧ୍ୟ । ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ ଜାଣି 


ହେବାର ବିଷୟ ନୂହନ୍ତି । 

ବୟନ//୮୮୮୧୨ଶ ରୁ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋଟ 
ଛଅଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନ। 
କରାଯାଇଛି । ସେଥୂମଧ୍ୟରୁ ଏହି ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକଟି ଚତୁଥି 
ଶ୍ଳୋକ ଅଟେ। ପୂର୍ବ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକର ଓ ଆଗାମୀ 
ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକର ଭାବ ଏହି ଶ୍ମୋକର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ତେଣୁ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି ଏ ପ୍ରକରଣର ସାର ॥ 

'ବହିରନ୍ତଶ୍ଚ ଭୂତାନାମଚରଂ ଚରମେବ ଚ”-- 
ବରଫରେ ତିଆରି ଗୋଟିଏ ମାଠିଆ ଯଦି ସମୁଦ୍ରରେ ପକାଇ 
ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସେହି ମାଠିଆର ବାହାରେ ଜଳ ଓ 
ଭିତରେ ଜଳ ଏବଂ ସେହି ମାଠିଆଟି ନିଜେ ମଧ୍ଯ 
(ବରଫନିର୍ମିତଃ ଜଳସ୍ଵରୂପ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଚରାଚର 
ପ୍ରାଣୀମାନ୍କରର ବାହାରେ ଓ ଭିତରେ ଗ୍ବରିଆଡ଼େ ପରମାମ୍ବରା 
ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ସେମାନେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ପସ୍ବରୂପ । 


ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମାଠିଆରେ ଯେପରି ଜଳ ଛଡ଼ା ଆଉ 
କିଛି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି କେବଳ ଜଳ, ସେହିପରି 
ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ବାର୍କୀ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ତତ୍ତ୍ବ ନାହିଁ 
ଅଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ରରା । ଏ କଥାକୁ ଭଗବାନ ମହାମ୍ଦାର୍ଚ୍ଵ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ । ୧୯) ଏବଂ 
ନିଜ ଦୃଷ୍ଟ୍୍‌ରେ “ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) କହିଛନ୍ତି | 

“ଦୂରସଂ ଗ୍ବନ୍ତିକେ ଚ ତତ଼'-- କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଦୂରରେ 
ଅଛି ବା ସମୀପରେ ଅଛି, ତାହା ତିନୋଟି ଦୃଦ୍ତିରୂ 
ନିର୍ଵାରିତ କରାଯାଏ -ଦେଶକୃତ, କାଳକୃତ ଓ ବଧୁକୂତ | 
ପରମାମ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୂଣ୍ଟୁରୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୂରବର୍ତୀ ଓ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ସମୀପବତ୍ତୀ। ଅତି ଦୂରରେ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ବା 
ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଅତି ନିକଟରେ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରର ଅଛନ୍ତିଂ । 


ଅନାଦି କାଳରୁ ସେହି ପରମାମ୍ର୍ରା ଥିଲେ, ଅନନ୍ତ କାଳ 


ଏ ପୂଥୂବୀଠାରୁ ଦୂର ଜଳ, ଜଳଠାରୁ ଦୂର ତେଜ, ତେଜଠାରୁ ଦୂର ବାୟୁ, ବାୟୁଠାରୂ ଦୂର ଆକାଶ, ଆକାଶଠାରୁ ଦୂର ମହତ୍ତତ୍ବ୍ଵ 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଧରି ସେହି ପରମାମ୍ରା ରହିବେ ଏବଂ ଏବେ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି। ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବା ପୂର୍ବରୁ 
ପରମାମ୍ରା ଥୂଲେ, ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସମାପ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ପରମାମ୍ବା ରହିବେ ଏବଂ ଏବେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ରୂପରେ 
ମଧ୍ଯ ସେହି ପରମାମ୍ବା ବିଦ୍ଯମାନ। 

ଉପତ୍ତି.ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଗ୍ରହ କରୁଥୁବା 
ଓ ସେଥୂରୁ ସୁଖଭୋଗ ଆଶା ରଖୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ପାଇଁ 
ପରମାମ୍ରରା (ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସମୀପବର୍ତୀ ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯଃ ବହୁ ଦୂର। କିନ୍ତୁ ଯେ କେବଳ ପରମାମ୍ପାଭିମୁଖୀ 
ହୋଇଛି, ତାଂପାଇଁ ପରମାମ୍ପା ଅତି ନିକଟ । ଏଥୂପାଇଁ 
ସାଧକ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଇଚ୍ଜା ତ୍ଯାଗ କରି 
କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ କରିବା 
ଉଚିତ। ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ 
ହେବାକ୍ଷଣି ପରମାମ୍ଦୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ବା୍କୀ 
ସହିତ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 

ଂସୃକ୍ଷ୍ଣଡ଼ାତ୍ତଦବିଜ୍ଞେୟମ୍‌--” ସେହି ପରମାମ୍ରା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଷୟ ନୂହନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଏ ସବୂର ଆୟତ୍ତାଧୀନ ନୁହନ୍ତି ବା ଏସବୁ 
ଦାରା ତାଙ୍କୁ ଜାଣି ହୁଏ ନାହିଁ । ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଯଦି 
ତାଙ୍କୁ ଜାଣି ହୁଏ ନାହିଁ। ତେବେ କ'ଣ ତାରଙ୍ଚ୍ଚର ଅଭାବ 
ହୋଇଯାଇଛି; ନା, ତାଟ୍ଚ୍ରର ଅଭାବ ହୋଇ ନାହିଁ | ଯେପରି 
ଜଳର ପରମାଣୁ ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ; 
ମାତ୍ର ଦେଖା ନ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ଜଳର ଅଭାବ ହୋଇ ନ 
ଥାଏ । ସେହି ଜଳ ପରମାଣୁରୂପେ ଆକାଶରେ ଥାଏ ଏବଂ 
ସ୍ତୂଳ ହୋଇଗଲେ ଜଳବିନ୍ଦୁ,କ ବରଫ ଇତ୍ୟାଦି ରୂପରେ 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ହୁଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପରମାମ୍ରରା ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍ଗୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଜାଣି ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ସେ ଏ ସବୁର ଉର୍ଶ୍ବିରେ, ଏ 
ସବୁରୁ ଅତୀତ । 

ଜୀବମାନର୍ଚ୍ଚର ଅଜ୍ଞାନତା ଯୋଗୁଁ ପରମାମ୍ବରା ଜାଣି 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଧରାଯାଉ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ 'ଶ୍ରୀମଦଗବଦୃବଗୀତା' 
ଶବ୍ଦଟି ଲେଖାଯାଇଛି । ଯେ ନିରକ୍ଷର, ତାକୁ କେବଳ ତାହା 


ଗାରମୟ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ଯେ ସାକ୍ଷର, ତାକୁ 
ଂଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦ୍ୂଗୀତାଂ ଲେଖା ହୋଇଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ। 
ସଂସ୍କୃତ ପଢ଼ିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏ ଶବ୍ଦଟି କେଉଁ ଧାତୁରୁ ନିଷ୍ଠାନ୍ନ 
ଓ ଏହାର ଅର୍ଥ କ'ଣ--ଏସବୁ କଥା ମଧ୍ୟ ଜଣା ପଡ଼ିଥାଏ | 
ଗୀତା ମନନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଗୀତାର ଗୃଢ଼ାତିଗୃଢ଼ ଭାବ 
ଚିନ୍ତନ ହୁଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଯେଉଁମାନଙ୍କର ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର 
ଜ୍ଞାନ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେମାନର୍ଜୁ ପରମାମ୍ରା ଦେଖାଯାଆନ୍ତି 
ନାହିଁ କି ଜଣା ପଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵର ଜ୍ଞାନ ହୋଇ ସାରିଛି, ସେମାନଗୁୁ ସବୁକିଛି 
ପରମାମ୍ରାମୟ ଦେଖାଯାଏ । 

ସେହି ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵକୁ 'ଜ୍ଞେୟୀ (୧୩ | ୧୨, ୧୭) 
କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ “ଅବିଜ୍ଞେୟ' ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି | ଏହାର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାହାକୁ ସ୍ବୟଂ ଦ୍ବାରା ଜାଣି ହେଉ 
ଥୂବାରୁ ସେ “ଜ୍ଞେୟ”; ଏବଂ ତାହାକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ-ମନଂବୁଦିି 
ଦାରା ଜାଣି ହେଉ ନ ଥରୁବାରୁ ସେ ଅବିଜ୍ଞେୟଂ । 

ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ ପରମାମ୍ରାଜ୍ମୁ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ 
ସାଧକ “ପରମାମ୍ର୍ରା ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ୍ଂ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର 
କରିନେବା ଆବଶ୍ଯକ । ଏପରି ସ୍ବୀକୃତି ମଧ୍ଯ ଜାଣିବା 
ସହିତ ସମାନ। ଯେପରି ଏବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ) 
ଜ୍ଞାନକୁ କେହି ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ କରି ପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
'ପରମାମ୍ରରା ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ୍ର” ଏହି ସ୍ଵୀକୃତିକୁ କେହି ସର୍ବଥା 
ନଷ୍ଟା କରିପାରେ ନାହିଁ। ଯଦି ମୁଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ”, “ମୁଁ ସାଧୁଂ 
ଇତ୍ଯାଦି ସାଂସାରିକ ଧାରଣାକୁ ଯାହା କି ଅବାସ୍ତବ) 
ମଧ୍ଯ କେହି ଦୂର କରିପାରେ ନାହିଁ, ତେବେ ପାରମାଥ୍ଥିକ 
ସ୍ବୀକୃତିକୁ (ଯାହା ବାସ୍ତବ) କିଏ ବା ଦୂର କରି ପାରିବ 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରିନେବା 
ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରକାର ସାଧନା। ଅନୁଭବ ଭଳି ସ୍ବୀକୃତିର 
ମହିମା ମଧ୍ଯ ଅତି ବିଚିତ୍ର। “ପରମାମ୍ଠା ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ୍ରଂ 
ବୋଲି ଦୃଢ଼ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରିନେଲେ ଏହି ସ୍ବୀକୃତି 
ଆଉ ସ୍ବୀକୃତି ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଏହା ଦ୍ବାରା 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ଅତି ଉର୍ତ୍ବିରେ ଥୂବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ପରମାମ୍ରାକ୍କର ଅନୁଭବ ହୋଇ ପାରିବ। 


ମଂଜିଣିନ୍କ ଭ/ଚ-- ପରମାମ୍ରରାର୍ଜୁ ୧୨ଶ ଶ୍ଣୋକରେ 'ଜ୍ଞେୟ' କୁହାଯାଇଛି କିନ୍ତୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ତାର୍ଝୁ “ଅବିଜ୍ଞେୟ' 
କହିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ସେ ଜ୍ଞେୟ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସଂସାର ପରି ଜ୍ଞେୟ ନୂହନ୍ତି। ସଂସାରକୁ ଯେପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ ଓ ବୁଝି ଦାରା ଜାଣି ହୁଏ, ତାଙ୍କୁ ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ଦ୍ବାରା ଜାଣି ହୁଏ ନାହିଁ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯ ଏବଂ 


ମହତ୍ତତ୍ତ୍ବଠାରୁ ଦୂର ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଦୂର ପରମାମ୍ବ୍ା। ଏହିରୂପେ ପରମାମ୍ବା ବହୂ ଦୂରରେ ଅବ ସ୍ଥିତ । ବହୁ ଦୂରରେ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି 
ପରମାମତ୍ବା ବ୍ୟାପକରୂପେ ସମସ୍ତକ୍କ ଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ; କାହିଁକି ନା, ପରମାମ୍ବା ସମସ୍ତଙ୍କର କାରଣ ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ କାରଣ ରହିଥାଏ । 

ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ନିକଟତର ପୂଳଶରୀର, ସ୍ୂଳଶରୀରଠାରୁ ନିକଟତର ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରଠାରୁ ନିକଟତର କାରଣଶରୀର, କାରଣ- 
ଶରୀରଠାରୁ ନିକଟତର ଅହମ୍‌ ଏବଂ ଅହମ୍ଠାରୁ ନିକଟତର ପରମାମ୍ବ୍ରା । ଏହି ପ୍ରକାରେ ପରମାମ୍ବ୍ରା ହିଁ ସବୁଠୁ ନିକଟବର୍ତୀ । ପରମାମ୍ପା ଯେତେ 


ନିକଟବର୍ତ୍ତୀ, ଅନ୍ୟ କେହି ସେତେ ନିକଟବର୍ତୀ ନୁହନ୍ତି । 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ପରମାମ୍ବ୍ରା ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ । ଯଦି ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକୃତିକୁ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣୂରୂପେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, ତେବେ ପ୍ରକୂତିରୁ 
ଅତୀତ ପରମାମ୍ୂତତ୍ବ୍ଵରକୁ ଜାଣିବ କିପରିମ ପରମାମ୍ରାର୍ଜୁ କେବଳ ମାନିନେଇ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼େ; କାରଣ ସ୍ବୀକୃତି 
କରଣ (ମନ-ବୁଦ୍ଧି-ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ରେ ନ ହୋଇ ସ୍ଵୟଂରେ ହୁଏଂ । ସ୍ବୟଂର ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ସହିତ ଏକତ ଥୂବାରୁୂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ସ୍ବୀକୃତି ଦ୍ବାରା ହୁଏ, ଚିନ୍ତନ ମନନ ବା ବର୍ଶିନା କରିବା ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ। ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବୟଂର 


କେବେ ଏକତ୍ ହୋଇ ନାହିଁ, ହେଉ ନାହିଁ, ହେବ 
କେବେ ଅଲଗା ହୋଇ ନାହିଁ, ହେଉ ନାହିଁ, ହେବ 


ନାହିଁ କି 
ନାହିଁ କି ଆଦୌ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 


ଆଦୌ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ସ୍ବୟଂ 


ଅବିଭକ୍ତଂ ଚ ଭୂତେଷୁ ବିଭକ୍ତମିବ ଚ ସିତମ୍‌ । 
ଭୂତଭତ୍ତୁ ଚ ତଜ୍‌ଞ୍ଞେୟଂ ଗ୍ରସିଷ୍ଟୁ ପ୍ରଭବିଷଙ୍ହୁ ଚ॥ ୧୬॥ 


ଥନଳୟ-¬ ତତ୍‌ ସେହି ପରମାମୁ; ଅବିଭକ୍ମ୍‌- (ସ୍ୟ) ଅବିଭକ ହୋଇଥିଲେ; ଚ=ମଧ୍ଯ; ଭୂତେଷୁଟିସବୁ ପ୍ରାଣୀ 
ଠାରେ; ବିଭକମ୍‌-=ବିଭକ; ଇବ ପରି; ସିତମ୍‌- ସିତ; ଚ ଏବଂ; ଜ୍ଞେୟମ୍‌ ¬ (ସେହି) ଜ୍ଞେୟ (ପରମାମୁ ହି) ; ପରଭବିଷ୍ଠ ¬ ସବୁ 


ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଉପାଦକ; ଚ= ତଥା; ଭୂତଭତ୍ତୁକିପାଳକ; ଚଓ; 


ଗ୍ରସିଷ୍ଟୁଚସଂହାରକ | 


ସେହି ପରମାତ୍ବା ସ୍ବୟଂ ଅବିଭକ୍ତ ହୋଇଥ୍ପଲେ ମଧ୍ୟ ସବୁ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଠାରେ ବିଭକ୍ତ ପରି ସିତ ଏବଂ ସେହି 
ଜ୍ଞେୟ ପରମାତ୍ମା ହିଁ ସବୂ ପ୍ରାଣୀକ୍ତର ଉତ୍ପାଦକ, ପାଳକ ଓ ସଂହାରକ । 


ବୟ୫/୩୮୯ଅବିଭକ୍ତଂ ଚ ଭୂତେଷୁ ବିଭକ୍ତମିବ ଚ 
ସିତମ୍‌- ଂପରମାମ୍ରା ଅବିଭକ୍ତ ହୋଇଥୁିଲେ ମଧ୍ଯ 
ତ୍ରିଭୂବନରେ ଯେତେ ସବୁ ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗଂମ ପ୍ରାଣୀ 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର, କଣ୍ଚିଗୋଚର ଓ ବୁଦ୍ଧିଗୋଚର ହେଉଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ସେ ବିଭକ୍ତ ଭଳି ପ୍ରତୀତ ହୁଅନି । ଏହି 
ବିଭାଗ କେବଳ ପ୍ରତୀତିମାତ୍ର। 

ଆକାଶ ଯେପରି ଘଟ ଓ ମଠ ଆଦି ଉପାଧୂରେ 
ଭୂଷିତ ହୋଇ ଘଟାକାଶ, ମଠାକାଶ ଆଦି ରୂପରେ 
ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଏକ, 
ସେହିପରି ପରମାମ୍ରା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରାଣୀକ୍କା ଶରୀରର 
ଉପାଧ୍ଧରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେଖା ଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵତଃ 
ଏକ ଅଟନ୍ତି। 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ସମଂ ସବୈଷୁ 
ଭୂତେଷୁ ତିଷ୍ଠ ନ୍ତଂ ପରମେଶ୍ବରମ୍‌' ପଦଗୁଡିକ ଦାରା ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ଜୀ ଭିତରେ ସମଭାବରେ ସ୍ଥିତ ଦେଖିବା 
ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । ସେହିପରି ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୦ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଚନା କରିବାକୁ 
ଯାଇ ଅଅବିଭକ୍ତଂ ବିଭକ୍ତେଷୁ' ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ପରମାତ୍ବ୍ରା୍ଟୁ 


ଅବିଭକ୍ତରୂପେ ଦେଖିବାକୁ “ସାତ୍ତ୍ରିକ ଜ୍ଞାନ” କୁହାଯାଇଛି। 

ଭୂତଭତ୍ତ୍ତ ଚ ତଜ୍‌ଜ୍ଞେୟଂ ଗ୍ରସିଷ୍ଫୁ ପ୍ରଭବିଷ୍ଣୁ ଚ”-- 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଦ୍ରିତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ 'ବିଦ୍ଧି' ପଦ ଦାରା ଯେଉଁ 
ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ଜାଣିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଦ୍ବାଦଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଯେଉଁ “ଜ୍ଞେୟ” ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଵନା କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା 
କରାଯାଇଛି, ଏଠାରେ ବ୍ରହ୍ମା, ବିଷ୍ସୁ ଓ ମହେଶ୍ବର ଜକ ରୂପରେ 
ତାଙ୍ଗର ହିଁ ବର୍ଣନା ହୋଇଛି । ବସ୍ତୁତଃ ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ (ପରମାମ୍ବା) 
ଏକ । ସେହି ପରମାମ୍ରରା ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସ୍ବୀକାର କରି 
ବ୍ରହ୍ମାରୂପରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରନ୍ତି; ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ସ୍ବୀକାର କରି ବିଷ୍ଣୁରୂପରେ ସମସ୍ତକ୍କର ଭରଣ ପୋଷଣ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସ୍ବୀକାର କରି ରୂଦ୍ରରୂପରେ 
ସମସ୍ତର୍ଦ୍ରର ସଂହାର କରନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ବା ହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟି, ପାଳନ ଓ ସଂହାର କରୁଥୂବାରୁ ସେ 
ବ୍ରହ୍ମାଃ ବକ୍ଗୁ ଓ ମହେଶ୍ଵର ନାମ ଧାରଣ କରନ୍ତ୍ୟି । ଏଠାରେ 
ଜାଣି ରଖିବା ଉଚିତ ଯେ, ପରମାମ୍ରରା ସୃଷ୍ଟ ରଚନାଦି 
କାର୍ଯ୍ୟ ନିମିତ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ଗୁଣ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ବଶୀଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ 
ତାଙ୍କର ପୃଣ୍ଠ ଆଧୂପତ୍ୟ ରହିଥାଏ । 


ମଂଜିଣିଝ୍ଣ ଭ/ଦ-ଏହି ଶ୍ୋକରେ ପରମାମ୍ପରାକ୍କ ସମଗ୍ରରୂପର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି। ସଂସାର ଯେପରି ଭୌତିକ 
ଦୂଷ୍ଟରେ ଏକ, ସେହିପରି ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵ (ପରମାମ୍ରାଃ ମଧ୍ଯ ଏକ ଓ ଅବିଭକ୍ତ। ମାତ୍ର ସଂସାର ପାଞ୍ଚଭୌତିକ ଦୃଷ୍ଟରୂ 
ଏକ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଯେପରି ଅନେକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି (ଜଡ଼ ଚେତନ, ସ୍ତାବର, ଜଇଂମ) ଆଦିରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ, 

* ସ୍ଵୀକୃତି ସ୍ବୟଂରେ ହୁଏ, ତେଣୁ ସ୍ଵୀକୃତ ବିଷୟ ବିସ୍ୁୁତ ହୁଏ ନାହିଁ; ଯଥା- "ମୁଁ ବାହୁଣ, ମୁଁ ବିବାହିତ' ଇତ୍ୟାଦି । ମାତ୍ର ମନ ଓ ବୁଦି ଦାରା 
ଗ୍ଦହୀତ ବିଷୟ ବିସ୍ରୁତ ହୋଇ ଯାଇପାରେ । ସ୍ବୀକୃତ ବିଷୟରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା ବିପରୀତ ଭାବନା ମଧ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ । 

7' ସ୍ପଷ୍ଟ ସିତ୍ୟନ୍ତକରଣାଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାବି ସ୍ମୁଶିବାମ୍ମକଃ। ସ ସଂଜ୍ଞାଂ ଯାତି ଭଗବାନେକ ଏବ ଜନାର୍ଦନଃ ॥ ( ପଦୁପୁରାଣ, ସୃଷ୍ଟ, ୨ | ୧୧୪) 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] ±+ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 943 


ପରମାମ୍ବା ସେହିପରି ଏକ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମ୍ରା ଏକ 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଅନେକ ଏବଂ ଅନେକ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଏକ । ବାସ୍ତବ ସତ୍ତା କେବେ ଦୁଇ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ; 


କାରଣ ଦୁଇ ହେଲେ ଅସତ୍‌ ଆସିଯାଏ। 


ସ୍ରଷ୍ଟା ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ର୍ରା ଓ ସ୍ପଷ୍ଟ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ରା। ପାଳକ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ପା ଓ ପାଳିତ ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ରରା । ସଂହାରକ 


ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରା ଓ ସଂହୃତ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ବା। 


ନମ୍ମ ପୁର୍ବନ୍୍ଜୀଳ5ଜ ଭରବ/ନ ଆଧାଳକନୁଫେ ନ୍ଞୟ ଜଣୁ 


ବର୍ଷାନ/ କ୍ରୁଛଛି / 


ଜ୍ଯୋତିଷାମପି ତଜ୍ଞଜ୍ୟୋତିସ୍ତମସଃ 


@ ବର୍ଷଳ/ ଜଳେ, ଏ6ବ ଏହି 6 ଳନକେ ଡଳାଶକନୁଦେ ଜହାଜ 


ପରମୁଚ୍ୟତେ । 


ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ଜ୍ଞାନଗମ୍ଯଂ ହୃଦି ସବିସ୍ଯ ବିଶ୍ଚି ତମ୍‌ ॥ ୧୭॥ 
ଥନୂନକ୍ଦ କତତ୍ଵଳିସେହି ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ର ଜ୍ୟୋତି ଷାମ୍‌ଚି ସମସ୍ତ ଜ୍ୟୋତିର; ଅପି ମଧ୍ୟ; ଜ୍ୟୋତିଃ=ଜ୍ଯୋତି (ଏବ); 
ତମସଃ- ଅଜ୍ଞାନରୁ; ପରମ୍‌ ¬ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପର; ଉଚ୍ୟତେ କୁହାଯାଇଛି; ଜ୍ଞାନମ୍‌ (ସେ) ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ; ଜ୍ଞେୟମ୍‌-ଁ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ଯ; 
ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟମ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଦାରା ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ (ଓ) ; ସବିସ୍ଯ=ସମସ୍ତର୍; ହୁଦିଇଁହୃଦୟରେ; ବିଶ ତମ୍‌ =ବିରାଜିତ | 
ସେହି ପରମାତ୍ମ୍ାର୍ଦ୍୍‌ ସମସ୍ତ ଜ୍ୟୋତିର ଜ୍ୟୋତି ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପର କୁହାଯାଇଛି | ସେ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ, 
ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ, ଜ୍ଞାନ ଦାରା ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ଓ ସମସ୍ତର୍କ୍ଵ ହୃଦୟରେ ବିରାଜିତ । 


ବ#6// _ ଜ୍ଯୋତିଷାମପି ତଳ୍ଯୋତିଃ'- ଆଲୋକକୁ 
(ଜ୍ଞାନକୁ) ଜ୍ୟୋତି କୁହାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରୂ 
ଆଲୋକ ମିଳେ ଓ ଯେଉଁମାନର୍ବ୍ଝ ଦାରା ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ସେ 
ସମସ୍ତେ ଜ୍ୟୋତି ଅଟନ୍ତି। ସୂର୍ଯ୍ଯ, ଚନ୍ଦ୍ର ନକ୍ଷତ୍ର ତାରା, 
ଅଗ୍ନି, ବିକୁଳି ଇତ୍ୟାଦିର ଆଲୋକରେ ଭୌତିକ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ଦେଖି ହୁଏ। ଏଣୁ ସୂର୍ଯ୍ଯ, ଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରଭୂତି ଭୌତିକ ପଦାର୍ଥ- 
ଗୁଡ଼ିକର ଜ୍ଯୋତି (ପ୍ରକାଶକ) ଅଟନ୍ତି । 

କର୍ଶ୍ଵ ଦ୍ବାରା ବର୍ଷାମ୍ୂକ ଓ ଧ୍ଵନ୍ଯାମୂୂକ ଶବ୍ଦର ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ; ତେଣୁ ଶବ୍ଦର ଜ୍ୟୋତି (ପ୍ରକାଶକ) ହେଉଛି “କଣ୍ଥିଂ । 
ତୂକ୍‌ ଦାରା ଶୀତ, ଉଷ୍ଚୱ କୋମଳ, କଠୋର ଇତ୍ୟାଦି 
ମ୍ପର୍ଶର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ; ତେଣୁ ସ୍ପର୍ଶର ଜ୍ୟୋତି ହେଉଛି “ତୂକ୍‌' | 
ନେତ୍ର ଦ୍ବାରା ଧଳା, ନୀଳ, ହଳଦିଆ ପ୍ରଭୂତି ରୂପ ବିଷୟକ 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏଁ ତେଣୁ ନେତ୍ର ରୂପର ଜ୍ଯୋତି ଅଟେ। ଜିହ୍ନା 
ଦାରା ଖଟା, ମିଠା, ଲୁଣିଆ ଇତ୍ୟାଦି ରସ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ; ତେଣୁ “ଜିହ୍ନା ରସର ଜ୍ୟୋତି ଅଟେ। ନାସିକା 
ଦାରା ସୁଗନ୍ଧ ଓ ଦୁର୍ଗକ୍ଷର ଜ୍ଞାନ ହେଉଥୁବାରୁ 'ନାସିକା'କୁ 
ଗନ୍ଧର ଜ୍ଯୋତି କୁହାଯାଏ। ମନ ଯେତେବେଳେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍ଦ୍ର ସହିତ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଏହି ପଞ୍ଚେନ୍ଦ୍ରିୟ ଦ୍ବାରା ଶବ୍ଦାଦି ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ। ଯଦି ଏମାନଙ୍କର ସହିତ ମନ ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ ନ 
ରହେ, ତେବେ କୌଣସି ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ହେବ ନାହିଁ। 
ଏଣୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହର ଜ୍ୟୋତି (ପ୍ରକାଶକ) “ମନ | ମନରେ 


ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଜ୍ଞାନ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ବୁଦି ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ୨ ମନ ସହିତ ସମ୍ମିଳିତ 
ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର 
ମ୍ଫାଷ୍ଟା ଓ ସ୍ଥାୟୀ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ । ବୁଵିି ମନ ସହିତ ସମ୍ମିଳିତ 
ହୋଇ ରହିବାରୁ ହିଁ ସେହି ବିଷୟର ସ୍ପଷ୍ଟ ଓ ସ୍ଥାୟୀ 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ଏଣୁ ମନର ଜ୍ୟୋତି (ପ୍ରକାଶକ) `ବୁଵି । 
ବୁଦ୍ଧିରେ କର୍ତବ୍ୟଅକର୍ତବ୍ୟ, ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ଓ ନିତ୍ଯ-ଅନିତ୍ୟର 
ଜ୍ଞାନ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ବୟଂ (କର୍ତା) ଯଦି ତାହା ଧାରଣ 
କରେ ନାହିଁ, ତେବେ ତାହା କେବଳ ବୈଦିକ ଜ୍ଞାନ 
ହୋଇ ରହେ; ସେହି ଜ୍ଞାନ ଜୀବନରେ ଓ ଆଚରଣରେ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁ କଥା ଥରେ ସ୍ବୟଂରେ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ, ତାହା ଆଉ କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏଣୁ ବୁଦ୍ଧିର ଜ୍ୟୋତି (ପ୍ରକାଶକ) “ସ୍ବୟଂ”। ସ୍ଵୟଂ 
ପରମାମ୍ବାବ୍କର ଅଂଶ ଏବଂ ପରମାମ୍ରରା ହେଉଛନ୍ତି ଅଂଶୀ। 
ପରମାମ୍ବରା୍କ୍ ଠାରୁ ହିଁ ସ୍ବୟଂକୁ ଜ୍ଞାନ ବା ପ୍ରକାଶ ମିଳେ। 
ଏଣୁ ସ୍ବୟଂର ଜ୍ୟୋତି (ପ୍ରକାଶକ) “ପରମାମ୍ପାଂ। ସେହି 
ସ୍ଵୟଂପ୍ରକାଶ ପରମାମ୍ଦାର୍ଦୁ କେହି ପ୍ରକାଶିତ କରିପାରେ ନାହିଁ। 

ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍କର ପ୍ରକାଶ (ଜ୍ଞାନଃ ସ୍ଵବୟଂରେ ଆସେ। 
ସ୍ଵୟଂର ପ୍ରକାଶ ବୁଦ୍ଧିରେ। ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରକାଶ ମନରେ, ମନର 
ପ୍ରକାଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍ନ୍ର ଠାରେ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ପ୍ରକାଶ 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ଆସେ। ସମସ୍ତ ପ୍ରକାଶର ମୂଳ ଉସ 
ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍କ ଠାରୁ ହିଁ ଏ ସବୁକୁ ପ୍ରକାଶ ଆସିଥାଏ | ଅତଃ 
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ଏକ ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଏ ସମସ୍ତ ଜ୍ୟୋତିମାନବ୍କର ଜ୍ୟୋତି, 
ପ୍ରକାଶକମାନଙ୍କରର ପ୍ରକାଶକଂ । ଆଗ ପଛ ହୋଇ ବସିଥୁବା 
ପରୀକ୍ଷାର୍ଥୀ ଯେପରି ନିଜ ଆଗରେ ବସିଥୁବା ପରୀକ୍ଷାର୍ଥୀକୁ 
ଦେଖି ପାରନ୍ତି, ନିଜ ପଛରେ ବକିଥୁବା ପରୀକ୍ଷାର୍ଥୀର୍ତୁ 
ଦେଖି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେହିପରି ଅହମ୍‌, ବୁଝି, ମନ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ ନିଜ ଆଗରେ ଯିଏ ଥାଏ, ତାକୁ 
ଦେଖି (ଜାଣି) ପାରନ୍ତି ପଛରେ ଯିଏ ଥାଏ, ତାକୁ ଦେଖି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସମସ୍ତକ୍ତ ପଛରେ ବସିଥୁବା ପରୀକ୍ଷାର୍ଥୀ 
ଯେପରି ନିଜ ସମ୍ମୁଖସ୍ତ ସମସ୍ତ ପରୀକ୍ଷାର୍ଥୀଙ୍କୁ ଦେଖିପାରେ, 
ସେହପରି ପରମ ପ୍ରକାଶକ ପରମାମ୍ରରା ଅହମ୍‌, ବୁଦ୍ଧି, ମନ, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି ବା ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି, 
ମାତ୍ର ତାର୍କୁ କେହି ପ୍ରକାଶିତ କରିପାରେ ନାହିଁ। ସେହି 
ପରମାମ୍ବା ସମାନରୂପେ ସଚରାଚର ଜଗତର ନିରପେକ୍ଷ 
ପ୍ରକାଶକ-- ଯସ୍ୟ ଭାସା ସବିମିଦଂ ବିଭାତି ସଚରାଚରମ୍‌' 
(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୦ | ୧୩ | ୫୫) | ସେଠାରେ ପ୍ରକାଶକ, ପରକାଶ 
ଓ ପ୍ରକାଶ୍ଯକ-ଏହି ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ ନ ଥାଏ। 
“ତମସଃ ପରମୁଚ୍ୟତେ'-- ସେହି ପରମାମୁ ଅଜ୍ଞାନରୁ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ପର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଅସମ୍ବଦ୍ଧ ଓ ନିର୍ଲିପ୍ର। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାରରେ ତ ଜ୍ଞାନ ଓ ଅଜ୍ଞାନର ଯିବା- 
ଆସିବା ଗ୍ବଲୁଥାଏ; କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତର୍କର ପରମ ପ୍ରକାଶକ 
ପରମାମ୍ରରାକ୍କ ଠାରେ କେବେ ଅଜ୍ଞାନ ଆସେ ନାହିଁ, ଆସି 
ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଆସିବା ସମ୍ଭବ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ। ସୂର୍ଯ୍ୟଗ୍କ୍‌ 
ଠାରେ ଯେପରି ଅନ୍ଧକାର ଆସେ ନାହି, ସେହିପରି 
ପରମାମ୍ଦରାଚ୍ଚ ଠାରେ ଲେଶମାତ୍ର ଅଜ୍ଞାନ ଆସେ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ ସେ ଅଜ୍ଞାନରୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପର ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
“ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟମ୍‌୮-” ସେହି ପରମାମ୍ରାବ୍କୀ 
ଠାରେ ଅଜ୍ଞାନର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ସେ ସ୍ବୟଂ ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ ଏବଂ 
ତାର୍ଜାଠାରୁ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶ ମିଳୁଛି। ଏଣୁ ସେହି 
ପରମାମ୍ପାର୍କୁ “ଜ୍ଞାନଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନସ୍ଵରୂପ କୁହାଯାଇଛି । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଝି ଇତ୍ୟାଦି ଦାରା ମଧ୍ୟ (ଦୃଶ୍ୟମାନ) 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଅବଶ୍ଯ 
ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ନୂହନ୍ତି କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣିଯିବା 
ପରେ ମଧ୍ଯ ଆହୁରି ଜାଣିବା ବାକି ରହେ, ପୂର୍ଶ୍ର ହୁଏ 
ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ ଏକ ପରମାମ୍ରରା ହିଁ ଅବଶ୍ଯ ଜାଣିବାର 
ଯୋଗ୍ଯ--“ଅବସି ଦେଖିଅହିଁ ଦେଖନ ଜୋଗୃ॥' (ମାନସ 
୧।୨୨୯।୩)। ସେହି ପରମାମ୍ରରାର୍ଦୁ ଜାଣିଗଲେ ଆଉ 
କିଛି ଜାଣିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଭଗବାନ ନିଜ ସମ୍ଭନ୍ଧରେ କହିଛନ୍ତି, “ସମସ୍ତ ବେଦ ଦାରା 
ମୁଁ ହିଁ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ଯ” (୧୫। ୧୫); ଯିଏ ମୋତେ 
ଜାଣିଯାଏ, ସେ ସର୍ବବିତ୍‌ ହୋଇଯାଏ” (୧୫ | ୧୯”) | 
ଏଇଥୂଯୋଗୁଁ ପରମାମ୍ରାର୍କୁ “ଜ୍ଞେୟ” କୁହାଯାଇଛି । 

ଜ୍ଞାନ ଦାରା ଅସତ୍‌ ପରିତ୍ୟାଗ ହୋଇଗଲେ ପରମାତ୍ରରା୍ତୁ 
ତତ୍ବ୍ଵତଃ ଜାଣି ହୁଏ । ତେଣୁ ସେହି ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ “ଜ୍ଞାନଗମ୍ଯ' 
କୁହାଯାଇଛି । 

ହୃଦି ସବିସ୍ୟ ବିଶ୍ଵ ତମ୍‌'-- ସେହି ପରମାମ୍ରା ସମସ୍ତର୍ବବ 
ହୃଦୟରେ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ବିରାଜମାନ । ଯଦ୍ଯପି ସେ 
ସମସ୍ତ ସ୍ଥାନ କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି, 
ଅବସ୍ଥା ଇତ୍ଯାଦିରେ ପରିପୂର୍ଶରୂପେ ବ୍ଯାପି ରହିଛନ୍ତି, 
ତଥାପି ହୃଦୟ ହିଁ ତାଙ୍କୀର ପ୍ରାପ୍ରି ସ୍ଥାନ । 

ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦ ନିଜ ହୃଦୟରେ ଅନୂ ଭବ 
କରିବାର କେତୋଟି ଉପାୟ-¬ 

( ୧) ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟକୁ ଜାଣିପାରେ | ତାହାର 
ସେହି ଜ୍ଞାନରେ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ବ ଉଭୟ ରହିଥାଏ। ଏହି 
ଦୁଇଟିର ବିଭାଗ କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ଅନୁଭବ କରିବା 
ଉଚିତ, ““ମୋର ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ବପ୍ନ ଓ ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ଥା ଏବଂ 
ବାଲ୍ଯକାଳ, ଯୌବନ, ବାର୍ଵକ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି ଅବସ୍ଥା ବିଭିନ୍ନ 
ରୂପ ନେଲା, ହେଲେ ମୁଁ: ଅପରିବର୍ଶିତ ରହିଲି | ସୁଖଦାୟୀ- 
ଦୁଃଖଦାୟୀ ଓ ଅନୁକୂଳଂପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲା ଓ 
ଗ୍ବଲିଗଲା, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ମୁଁ ଏକରୂପେ ରହିଲି। ସ୍ଥାନ, 
କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗ ହେଲା, 
ମାତ୍ର ମୁଁ ଏକଭାବେ ରହିଲି।” ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଅବସ୍ଥା, 
ପରିସ୍ଥିତି, ସଂଯୋଗ, ବିୟୋଗ ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ରକମର 
ହେଲା, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ଯିଏ ଏକଭାବେ ରହିଲା, ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ହେଲା ନାହିଁ, ତାହାକୁ (ଏ ସବୁରୁ ପୂଥକ୍‌ କରି) 
ଅନୁଭବ କରନ୍ତୁ । ଏପରି କଲେ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ବ୍ା ସମସ୍ତଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ବରାଜମାନ, ତାସ ଅନୁଭବ କରି ହେବ; କାରଣ 
ଜୀବ ସ୍ବୟଂ ପରମାମ୍ରାବକ୍କ୍ର ସହିତ ଅଭିନ୍ନ। 

(୨) ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ଷୁଧାର୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଅନ୍ତ ବିନା ଏବଂ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ତୃଷାର୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଜଳ ବିନା ଯେପରି ରହିପାରେ 
ନାହିଁ, ପରମାତ୍ର୍ରାର୍କ ବିନା ସେହିପରି ରହି ନ ପାରିବା ଓ 
ଛଟପଟ ହେବା ଉଚିତ। ତାର୍ଦ୍ଚ ବିନା ଭୋକଶୋଷ ନ 
ଲାଗିବା, ନିଦ ନ ମାଡ଼ିବା ତଥା ସେହି ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ଚ ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କୁଆଡ଼େ ମନୋବୃତ୍ତି ନ ଯିବା ଉଚିତ । ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗୁ 
ପାଇବା ପାଇଁ ଏପରି ବ୍ଯାକୁଳ ହେଲେ ନିଜ ହୃଦୟରେ 


* (୧) ବିଷୟ କରନ ସୁର ଜୀତ ସମେତା । ସକଲ ଏକ ତେଁ ଏକ ସଚେତା॥ 
ସବ କର ପରମ ପ୍ରକାସକ ଜୋଭ । ରାମ ଅନାଦି ଅଦଞଧପତି ସୋଭ॥ (ମାନସ ୧। ୧୧୭୩) 
( ୨) ଜୋ ଜ୍ୟୋତିୟୌକା ଜ୍ୟୋତି ହୈ, ସବସେ ପ୍ରଥମ ଜୋ ଭାସତା | ଅବ୍ୟୟ ସନାତନ ଦିବ୍ୟ ଦୀପକ, ସର୍ବ ବିଶ୍ଵ ପ୍ରକାଶତା ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୧୮] 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସେହି ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ଅନୁଭବ ହେବ। 


ହୃଦୟରେ ଯଦି ଥରେମାତ୍ର ପରମାମ୍ବରାଙ୍କର ଅନୁଭବ । ବୋଲି ଅନୂଭବ ହୁଏ। ଏହା 


ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସାଧକକୁ "ସର୍ବତ୍ର ପରମାମ୍ବା ବିଦ୍ୟମାନ” 
ହିଁ ବାସ୍ତବିକ ଅନୂଭବ। 


ଘଜିରିନ୍ଥ ଭବ--୧୨ଶରୁ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ଜ୍ଞେୟ-ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଥ୍ଚନା ହୋଇଛି, ତାହା ଭଗବାନର୍କୀର 
ସମଗ୍ରରୂପ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | କାରଣ ଏଥୁରେ ନିର୍ଗୁଣ-ନିରାକାର (୧୩ | ୧ ୨), ସଗୁଣ-ନିରାକାର (୧୩ | ୧୩) 
ଓ ସଗୁଣ-ସାକାର (୧୩। ୧୬)--ତିନୋଟି ରୂପର ବର୍ଷିନା ହୋଇଛି । 

'ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟମ୍‌--¬ ପରମାମା ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଦାରା ହିଁ ବୋଧଗମ୍ୟ ହୁଅନି, କ୍ରିୟା, ବସ୍ତୁ ପ୍ରଭୂତି ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ। ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ 
ବ୍ଯତୀତ ତାଙ୍ଗୁ ଜାଣିବାର ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଉପାୟ ନାହିଁ। ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଆଦି ଯେଉଁ 
ସାଧନାରେ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ଜାଣିଲେ ବି ବାସ୍ତବରେ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଜାଣିବ। ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି, ବିଶ୍ବାସଂ ଭଗବତ୍‌କୂପା 


ନ 


ଆଦି ଦାରା ଜାଣିଲେ ବି ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଜାଣିବ: କାରଣ ଜାଣିବା ଜ୍ଞାନ ଦାରା ହିଁ ହୋଇଥାଏ। 
ଏଠାରେ “ଜ୍ଞାନଗମ୍ୟମ୍‌' ପଦଟିକୁ “ସାଧନସମୂହ ଦାରା ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟଂ ଅର୍ଥରେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ, ଯାହା 
କି ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୭ମରୁ ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । 


====- ^ === 


ସନ୍ଦ୍ରଵ--ଠଓମ ନ୍ଲୋଳନୁ ୧୭ଣ ନ୍ୋଳ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ ୫ତ, ୩ © କ୍ଞେୟେ ବିଷୟନେ ଯେଉଁ ବର୍ଷନଳ। କୂଲିଥଲା ଏହି କ୍୍ରୋଳକେ 


ଘଳ ସଂହିତ ଜ/ଦ/ଜ ଜଫସଂହର କଚୁଛନି / 


ଇତି କ୍ଷେତ୍ରଂ ତଥା ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ଗ୍ବେକ୍ତଂ ସମାସତଃ । 
ମଦଭକ୍ତ ଏତଦଡ଼୍ବିଜ୍ଞାୟ ମଦ୍ଭାବାୟୋପପଦ୍ୟତେ ॥ ୧୮ ॥ 


ଅନୟ ଇତିଚଏହିରୂପେ କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌ଚକ୍ଷେତ୍ର ତଥାତଥା 


ଜ୍ଞାନମ୍‌ଚଜ୍ଞାନ୍୍‌ ଚ ଓ; ଜ୍ଞେୟମ୍‌ଇ¬ଜ୍ଞେୟକୁ; 


ସମାସତଃ= ସଂକ୍ଷେପରେ; ଉକ୍ମ୍‌ ୭କୁହାଗଲା; ମଭକଃ- ମୋର ଭକ; ଏତତ୍‌ ଏହାକୁ; ବିଜ୍ଞାୟ-¬ତତ୍ତ୍ବସହକାରେ ଜାଣି; 


=ମୋର ଭାବକୁ; ଉପପଦ୍ୟତେ-ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ଏହିରୂପେ କ୍ଷେତ୍ର, ଜ୍ଞାନ ଓ ଜ୍ଞେୟ ବିଷୟରେ ସଂକ୍ଷେପରେ କୁହାଗଲା | ମୋର ଭକ୍ତ ଏହାକୁ ତତ୍ତ୍ଵସହକାରେ 


ଜାଣି ମୋର ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ । 

ବୟ୫୮/୦ଇତି କ୍ଷେତ୍ରଂ ତଥା ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ଗ୍ରେକ୍ତ“ 
ସମାସତଃ”--ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଓ ୬୫ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଯାହାର ବର୍ଶ୍ରନା କରାଯାଇଛି, ତାହା କ୍ଷେତ୍ରହ୍ଥ ୭ମ ରୁ 
୧୧ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ ସାଧନ-ସମୁଦାୟର ବର୍ଣ୍ନା 
କରାଯାଇଛି, ତାହା “ଜ୍ଞାନଂ ଏବଂ ୧୨ଶ ରୁ ୧୭ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ତାହା 
“ଜ୍ଞେୟଂ ଅଟେ। ଏହି କ୍ରମରେ ମୁଁ ସଂକ୍ଷେପରେ କ୍ଷେତ୍ର, 
ଜ୍ଞାନ ଓ ଜ୍ଞେୟ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲି । 

'ମଭକ୍ତ ଏତଡ଼ବିଜ୍ଞାୟ ମଦ୍ଭାବାୟୋପପଦ୍ୟତେ'-¬ 


ଘଂଜିଜିନ୍ତ ଜ/ବ--ଏଠାରେ 'ମଭକ୍ୁ ଏତ ଦ଼ ବିଜ୍ଞାୟ' 
ହୋଇପାରେଂ । ଏଣୁ ସାଧକ ଭକ୍ତ ହେବା ଉଚିତ । 


ମୋର ଭକ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରକୁକ ସାଧନ-ସମୁଦାୟରୂପକ ଜ୍ଞାନକୁ ଓ 
ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ଵ୍ବକୁ (ପରମାମ୍ବାାର୍ଚ୍ଚ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣି ମୋର 
ଭାବକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିଗଲେ ସେଥ୍ୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧନ-ସମୁଦାୟକୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିଗଲେ ଓ ଧାରଣ କଲେ ଦେହାଭିମାନ 
(ବ୍ଯକ୍ତିହୁଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ବକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ 
ଜାଣିଗଲେ ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରାଙ୍ଚଵ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ତତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 
ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଭକ୍ତିରେ ହିଁ ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଜ୍ଞାନ 


ଏହି ଶ୍ମଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ “ମଦ୍ଭାବାୟୋପପଦ୍ଯତେଂ ପଦଟିକୁ ଗୀତାରେ ଅନେକ ପ୍ରକାରେ କୁହାଯାଇଛି; 
ଯଥା-- 'ମଭାବମାଗତାଃ”' (୪ | ୧୦), 'ମମ ସାଧମିୟମାଗତାଃ' (୧୪ | ୨), 'ମଭାବଂ ସୋଃଧ୍‌ଗକୁତି' (୧୪ | ୧୯) | 


'ମଦାବ'ର ଅର୍ଥ ମୋର ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦର ସତ୍ତା | 


* ପ୍ରେମ ଭଗତି ଜଲ ବିନୁ ରଘୂୁରାଭ । ଅଭିଅଂତର ମଲ କବହୂ ନ ଜାଭ ॥ (ମାନସ, ଉତ୍ତର, ୪୯ | ୩) 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ସିଦ୍ଧାନ୍ତାନ୍ୁସାରେ ସତ୍ତା ଦୁଇ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ । ଭଗବାନ ଗୀତାରେ ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତି ଉଭୟ ଦ୍ବାରା ନିଜର ଭାବ 
ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା କଥା କହିଛନ୍ତି । “ଜ୍ଞାନଂରେ ମଭାବ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ଅର୍ଥ-ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ସାଧର୍ମ୍ୟ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ଯେପରି 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ, ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । “ଭକ୍ତିଂରେ ମଦାବ ପ୍ରାପ୍ରି 
ହେବାର ଅର୍ଥ--ଭକ୍ତକ୍କର ଭଗବାନବ୍କ୍ ସଙ୍ଗେଂ ଆମ୍ପୀୟତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଭିନ୍ନତା ହେବା। 


===ଲ= ¬ ==== 


ନ୍ନ୍ମକ--ଏହି ଥଧ୍ଯାୟଜ ଥମ ¿ କିତାୟ 6ଜ୍ଲୋଳନେ ସୀକିକ୍ରଭାଠକେ ଜଳକାଳ ଠୋଉଁ କେତ୍ର © େଡ୍ରଜ୍ଞନ ବର୍ଷନଯ କରିଥଲେ, 
ତ/ହ/ ବିଜ୍ଞାଜପୂର୍ବଳ ବର୍ଷଳ/ ଳିଜବ/ ପାଇଁ ଏହି ତଳଜଣ ଆଜ କରୁଛନି / 


ପ୍ରକୃତିଂ ପୁରୁଷ ଚୈବ ବିଦ୍ଧ୍ୟନାଦୀ ଉଭାବପି । 
ବିକାରାଂଶ୍ଡ ଗୁଣାଂଶ୍ଳଵେବ ବିଦି ପ୍ରକୃତିସମ୍ଭବାନ୍‌ ॥ ୧୯॥ 


କାର୍ଯ୍ୟକରଣକର୍ତ୍ବିତ୍ପେ 


ହେତୁଃ 


ପ୍ରକୃ ତି ରୁଚ୍ୟତେ । 


ପୁରୁଷଃ ସୁଖଦୁଃଖାନା ଭୋକ୍ତୃତ଼େ ହେତୁରୁଚ୍ୟଯତେ ॥ ୨୦ ॥ 
ଥନୟ- ପକୃତିମ୍‌ ¬ ପକୃତି; ଚ=ଓ; ପୁରୁଷମ୍‌=ପୁରୁଷ; ଉଭୌ-=ଦୁହିର୍ଜୁ; ଏବ ହିଁ (ତୁମେ) ; ଅନାଦୀ= ଅନାଦି (ବୋଲି); 
ବିଛିଇଁଜାଣ; ଚ ଏବଂ; ବିକାରାନ୍‌=ସମସ୍ତ ବିକାର; ଚ=ଓ; ଗୁଣାନ୍‌=ଗୁଣ; ଅପି=ମଧ୍ଯ; ପ୍ରକୃତି ସମ୍ଭବାନ୍‌, ଏବ ପକୃତିରୁ ହିଁ 
ଉତମ୍ପନ୍ନ ହୁଏ (ବୋଲି); ବିଵି-ଜାଣ; କାକ୍ଷ୍ଯକରଣକଷ୍ତିଡ଼େିକାର୍ଯ୍ୟ ଓ କରଣ ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଉମ୍ଥନ୍ନ 


କରିବାରେ; ପ୍ରକୃତିଃ= ପ୍ରକୃତିକୁ; 


ହେତୁଃଇହେତୂର ଉଚ୍ୟଯତେ=କୁହାଯାଏ 


(ଏବ);  ସୁଖଦୁଃଖାନାମ୍‌ ¬ସୁଖ-ଦୁଃଖ; 


ଭୋକ୍ତୃତ୍େ ˆଭୋଗିବାରେ; ପୁରୁଷଃ= ପୁରୁଷକୁ; ହେତୁଃ = ହେତୁ; ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଦୁହିଙ୍ଗୁ ତୁମେ ଅନାଦି ବୋଲି ଜାଣ ଏବଂ ସମସ୍ତ ବିକାର ଓ ଗୁଣ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ହୁଏ ବୋଲି ଜାଣ | କାକ୍ଷ୍ୟ ଓ କରଣ ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଉସ୍ନ୍ନ କରି ବାରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ହେତୁ କୁହାଯାଏ 
ଏବଂ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାରେ ପୁରୁଷକୁ ହେତୁ କୁହାଯାଏ । 


କ/6//- [ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ ଶ୍ଲଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କ୍ଷେତ୍ର ବିଷୟରେ ଂଯଚ୍ର' (ଯିଏ) ଯାଦୃକ୍‌ ଚ” (ଯେପରି), 
ଯଡୃବିକାରି” (ଯେଉଁ ବିକାରଯୁକ୍ତଃ ଓ ଂଯତଶ୍ଡ ଯତ୍ର 
(ଯାହାଠାରୁ ଯିଏ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି) ଏହି ଗ୍ଵରୋଟି କଥା 
ଶୁଣିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ। ସେଥ୍ୁମଧ୍ୟରୁ ୫ମ ଓ 
୬ଷ୍ଟା ଶ୍ମୋକରେ ଯଥାକ୍ରମେ ,ଯଚ୍ଚ' ଓ ଯଦୃବିକାରି' ବିଷୟରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଆଗକୁ ୨୬ଶ ଓ ୨୭ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ ଯାଦୃକ୍‌ ଚ' ପଦର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବେ । ବର୍ତମାନ 
ଯତଶ୍ଚ ଯତ୍' ପଦର ବର୍ଶ୍ରିନା କରିବାକୁ ଯାଇ ବିକାର ଓ 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉପ୍ପନ୍ତର ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି। 
ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିଲେ ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ବିକାରଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଆଗରୁ ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ “ଇଜ୍ଜା ଦ୍ରେଷଃଂ ଇତ୍ଯାଦି ପଦରେ 
ହୋଇ ସାରିଛି। ଏଠାରେ ନୂଆ କଥାରୂପେ ପ୍ରକୃତିରୁ ଗୁଣ 
ଉପନ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 

୧୨ଶ ରୁ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 'ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ବଂର 
( ପରମାମ୍୍ାର୍କର) ବର୍ଣ୍ଣନା ଏବଂ ଏହି ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ ୩୪ଶ 
ଶ୍ନୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଂପୁରୁଷ'ର (କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର) ବର୍ଶନା କରାଯାଇଛି | 


ପୂର୍ବ ପ୍ରସଙ୍ଗଂରେ ସବୁକିଛି ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଏବଂ 
ଏଠାରେ ସବୁକିଛି ପୁରୁଷର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଠାରେ 
ପୁରୁଷ ଜ୍ଞେୟର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ଏଠାରେ ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ ପୁରୁଷର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ (ପରମାମ୍ପାଃ ଓ 
ପୁରୁଷ (କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଃ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଦୁଇ ନୁହନ୍ତି, ବରଂ ଏକ | 

“ପ୍ରକୃତିଂ ପୁରୁଷଂ ଚୈବ ବିଦ୍ଧ୍ୟନାଦୀ ଉଭାବପି”-- 
ଏଠାରେ “ପ୍ରକୃତିମ୍‌' ପଦଟି ସମଗ୍ର କ୍ଷେତ୍ର (ଜଗତ୍‌)ର 
କାରଣରୂପ ମୂଳ ପ୍ରକୃତିର ବାଚକ । ସାତଟି ପ୍ରକୃତି-ବିକୃତି 
(ପଞ୍ଚମହାଭୂତ, ଅହ କାର ଓ ମହତ୍ତତ୍ତ୍‌) ଓ ଷୋହଳଟି ବିକୃତି 
(ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟ ଓ ମନ)-¬ଏସବୁ ପ୍ରକୃତିର 
କାଯ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ଏ ସବୁର ମୂଳ କାରଣ। 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞକୁ 
କ୍ଷେତ୍ରର ଜ୍ଞାତା ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, ଏଠାରେ “ପୁରୂଷମ୍‌' 
ପଦଟି ସେହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବାଚକ । 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଦୁହିଙ୍କୁ ଅନାଦି କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଉଛି, ପରମାମ୍ରାଙ୍କର ଅଂଶ ଏହି ପୁରୁଷ (“ଜୀବାମ୍ବା) 
ଯେପରି ଅନାଦି, ସେହିପରି ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯ ଅନାଦି । 


ଶ୍ମୋକ ୧୯-୨୦] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଦୁହିକ୍କର ଆଦି ବିହୀନତା ଦୃଷ୍ଝିରୁ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ନାହିଁ, 
ମାତ୍ର ସ୍ବରୂପରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଅଛି। ଯଥା-ପ୍ରକୃତି ଗୁଣଯୁକ୍ତ 
ଏବଂ ପୁରୁଷ ସର୍ବଥା ଗୁଣରହିତ; ପ୍ରକୃତିରେ ବିକାର ଜାତ 
ହୁଏ ଏବଂ ପୁରୁଷଠାରେ ବିକାରର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି 
ଜଗତର କାରଣ ହୁଏ ଏବଂ ପୁରୁଷ କାହାରି କାରଣ ହୁଏ 
ନାହିଁ; ପ୍ରକୃତିରେ କାର୍ଯ୍ଯକକାରଣ ଭାବ ଥାଏ ଏବଂ ପୁରୁଷ 
କାର୍ଯ୍ୟକକାରଣ ଭାବରୁ ସର୍ବଥା ରହିତ । 

'ଉଭୌ ଏବଂ କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରକୃତି ଓ 
ପୁରୁଷ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । ଅତଏବ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଯେପରି ଅନାଦି, 
ସେହିପରି ଏ ଦୁହିର୍ଦ୍ଦର ପ୍ରଭେଦ (ବିବେକ) ମଧ୍ୟ ଅନାଦି | 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ “ଇଦଂ 
ଶରୀରଂ କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ଯାଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ୟଷ୍ଟି ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ସୂଚିତ ହେଉଛି; ଏବଂ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଃ ପଦ ଦ଼ାରା ମନୂଷ୍ଯଶରୀରକୁ ଜାଣୁଥୁବା ବ୍ଯଷ୍ଟ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ସୂଚିତ ହେଉଛି । ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟରେ ଅବଗତ କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏଠାରେ 
ପ୍ରକୃତିମ୍‌' ପଦ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟରେ ଅବଗତ 
କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ “ପୁରୁଷମ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି | 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଦ୍ରିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ 
ସହିତ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ଏକତୁ ଅନୂଭବ କରିବା ପାଇଁ “ବିଦି” 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଥୁଲା ଏବଂ ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ପୁରୂଷର ଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ “ବିଦ୍ଧିଂ ପଦ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସ୍ଵୟଂ ଓ ଶରୀରକୁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଏକ ବୋଲି ଭାବୁଥୂବାରୂ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
ବିଦ୍ଧିଂ ପଦ ଦ଼ାରା ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେ 
ଏ ଦୁଇଟିକୁ ସର୍ବଥା ପୂଥକ୍‌ ବୋଲି ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝ । 

'ବିକାରା'ଶୃ ଗୁଣାଂଶ୍ତୈବ ବିଵି ପ୍ରକୃତିସମ୍ବବାନ୍‌'-- ଇଢ଼ା, 
ଦେଷ, ସୁଖ, ଦୁଃଖ, ସଂଘାତ, ଚେତନା ଓ ଧୁତି ନାମକ ସାତଟି 
ବିକାର ତଥା ସତ୍ତ୍ଁ, ରଜ ଓ ତମ ନାମକ ତିନି ଗୁଣ ପ୍ରକୃତିରୁ 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ତୁମେ ଜାଣି ରଖ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ପୁରୁଷଠାରେ ବିକାର ଓ ଗୁଣ ନାହିଁ | 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ 
ଗୁଣ ତାଙ୍କ୍ଧଠାରୁ ଉମ୍ଭନ୍ନ ହୁଏ ବୋଲି କହିଥୁୂଲେ ଏବଂ ଏଠାରେ 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହୁଏ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । ଏହାର 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେଠାରେ ଭକ୍ତି ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗ୍ବଲି ଥୂବାରୁ 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଗୁଣ ତାର୍ବ୍ଧଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ବୋଲି କହି 
ଭଗବତ୍‌ ଶରଣାଗତି ହିଁ ଗୁଣମୟୀ ମାୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାର 
ଉପାୟ ବୋଲି କହିଲେ। କିନ୍ଗ:.ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ଗ୍ବଲିଥୁବାରୁ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 


ଅତଏବ ଗୁଣସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ ନ କଲେ ସାଧକ 
ସେଥୂୁରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇ ପାରିବ । 

'କାଯ୍ୟିକରଣକର୍ତୃତେ ହେତୁଃ ପ୍ରକୃତିରୁଚ୍ୟତେ'-- 
ଆକାଶ, ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି, ଜଳ ଓ ପ୍ରଥୂବୀ ତଥା ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, 
ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧ -ଏହି ଦଶଟିର (ମହାଭୂତ ଓ 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର) ନାମ 'କାର୍ଯ୍ୟ' | କର୍ଶ, ତୃକ୍‌, ନେତ୍ର, ରସନା, 
ଘ୍ରାଣ, ବାଣୀ, ହସ୍ତ, ପାଦ, ଉପସ ଓ ଗୁହ୍ଯହାର ତଥା ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାର--ଏହି ତେରଟିର (ବହିଃକରଣ ଓ 
ଅନ୍ତଃକରଣର) ନାମ “କରଣ” | ଏଗୁଡ଼ିକ ଦାରା ଯାହା କିଛି 
କ୍ରିୟା ହୁଏ, ପ୍ରକୃତି ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ପତ୍ତିର କାରଣ। 

ଯାହା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତାକୁ “କାର୍ଯ୍ଯ” କହନ୍ତି ଏବଂ ଯାହା 
ଦାରା କାର୍ଯ୍ୟ ସିଦ୍ଧି ହୁଥ୍ଚ ତାକୁ “କରଣ' କହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କ୍ରିୟା କରିବାରେ ଯେତେ ସାମଗ୍ରୀ (ସାଧନ) ପ୍ରୟୋଜନ, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ 'କରଣ' କହନି | କରଣ ତିନି ପ୍ରକାରର-¬ (୧) 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ (୨) ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ (୩) ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ 
ଅହଂକାର। କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ହେଉଛି ସ୍ତୂଳ, ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଏବଂ 
ମନ, ବୂଦ୍ିି ଓ ଅହଂକାର ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ। କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ 
ଜ୍ଞାନେଦ୍ରିୟଗୁଡିକୁ 'ବହିଃକରଣ' ତଥା ମନ, ବୁଝି ଓ ଅହଂକାରକୁ 
“ଅନ୍ତଃକରଣ' କୁହାଯାଏ। ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ହୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ କହନ୍ତି ଏବଂ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପରେ ଯେଉଁମାନେ ଶାସନ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାର କହନ୍ତି | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଉପରେ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର, ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଉପରେ ମନର, ମନ 
ଉପରେ ବୁଦ୍ଧିର ଓ ବୁଦ୍ଧି ଉପରେ ଅହଂକାରର ଆଧୂପତ୍ୟ 
ରହିଛି। ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଅହଂକାର ବିନା କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ 
ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ କିଛି କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ସହିତ ଯେତେବେଳେ ମନର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ 
ବିଷୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ମନରେ ଯେଉଁ ବିଷୟର 
ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ସେହି ବିଷୟ ମଧ୍ୟରୁ କେଉଁଟି ଗ୍ରାହ୍ଯ ଓ କେଉଁଠି 
ତ୍ୟାଜ୍ୟ, କେଉଁଟି ଠିକ୍‌ ଓ କେଉଁଟି ଭୁଲ୍‌, ତାହା ବୁଦି ନିର୍ଶୟ 
କରେ। ବୁଦି ଦାରା ନିର୍ଶ୍ିତ ବିଷୟ ଉପରେ ଅହଂକାର 
ଶାସନ କରେ। 

ଅହକାର ଦୁଇ ପ୍ରକାରର; ଯଥା-¬(୧) ଅହଂବୃତ୍ତି 
ଓ (୨) ଅହଂକର୍ତା। କାହାରି ଅହଂବୃତ୍ତି କେବେ 
ଦୋଷାବହ ନୁହେ, କିନ୍ତୁ ଅହଂବୃତ୍ତି ସହିତ ସ୍ଵୟଂ (ପୁରୁଷ) 
ଯେତେବେଳେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଓ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟ ସ୍ଥାପନ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ଅହଂକର୍ତା ହୋଇଯାଏ। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଅହଂବୃତ୍ତିରେ ମୋହିତ ହୋଇ, ତାହାର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ ସ୍ବୟଂ ସେଥୂରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ମନେ କରୁଥୁବାରୁ 
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କଉ୍ତା ପାଲଟି ଯାଏ--“ଅହଂକାର ବିମୂଢାମ୍ବା କଭାଁହମିତି 
ମନ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୩। ୨୭) | 

ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ବୁଦ୍ଧି (ମହତ୍ତତ୍ତ୍୍‌) ଏବଂ ବୁ ଵିର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଅହଂବୃତ୍ତି (ଅହଂକାର) । ପ୍ରକୃତରେ ଅହଂବୃତ୍ତି ତ ବୁଦ୍ଧିର 
କାର୍ଯ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ଏହା ସହିତ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟ କରି ବୁଦ୍ଧିର 
ସ୍ବାମୀ ହୋଇଯାଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ହେଉଛି-- 
“ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃତିସୋ ହି ଭୁଙ୍‌କ୍ତେ ପ୍ରକୃ ତିଜାନ୍‌ ଗୁଣାଦବ' 
(ଗୀତା ୧୩।୨୧)। କିନ୍ତୁ ଯେତେବେଳେ ତତ୍ତବ୍ଵବବୋଧ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସ୍ବୟଂ କର୍ତା ହୁଏ ନାହିଁ କି 
ଭୋକ୍ତା ହୁଏ ନାହିଁ ¬ 'ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି 
ନ ଲି ପ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୧୩ | ୩୧) | ଏହାପରେ କର୍ତୃତୃ ଓ 
ଭୋକ୍ତୃତୃରହିତ ପୁରୂଷର ଶରୀର ଦ୍ବାରା ଯାହା କିଛି କ୍ରିୟା 
ହୁଏ, ସେସବୁ କେବଳ ଅହଂବୃତ୍ତି ଦାରା ହୁଏ। ଅହଂବୃତ୍ତି 
ଦାରା ହେଉଥୂବା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ ଗୀତାରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଶୈଳୀରେ କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା ପ୍ରକୃତି ଦାରା ହିଁ ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ହେଉଛି (୧୩ | ୨୯); ପରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ ଦାରା ହିଁ 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ହେଉଛି (୩। ୨୭); ଗୁଣ ହିଁ ଗୁଣରେ ସବୁ 
କରୁଛି (୩। ୨୮); ଗୁଣ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କେହି କର୍ତ୍ତା 
ନୁହେଁ (୧୪। ୧୯); ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରେ 
ସବୁ କିଛି ବ୍ୟବହାର କରୁଛନ୍ତି (୫ । ୯); ଇତ୍ୟାଦି | ତାହର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ବହିଃକରଣ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ଦ୍ବାରା ଘଟିତ ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ହେଉଛି। 

'ପୁରୁଷଃ ସୁଖଦୁଃଖାନା` ଭୋକୁ ଡ଼େ ହେତୁରୁଚ୍ଯତେ'-¬ 
ଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତିରେ ସୁଖୀ (ପ୍ରସନ୍ତଃ ହେବାକୁ 
ସୁଖଭୋଗ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଦୁଃଖୀ (ବିଷଷ) 
ହେବାକୁ ଦୁଃଖଭୋଗ କୁହାଯାଏ। ପୁରୂଷ (ଚେତନ) ହିଁ 
ଏହି ସୁଖଂଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଥାଏ, ପ୍ରକୃତି (ଜଡ଼) ନୁହେଁ; 
କାରଣ କଡ଼ ପ୍ରକୃତିରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବାଭଳି ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ନ ଥାଏ। ଏଥୂପାଇଁ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାରେ ପୁରୁଷକୁ ହେତୁ 
କୁହାଯାଇଛି । ପୁରୁଷ ଯଦି ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ସହିତ ମିଶି ପ୍ରସନ୍ନ ଓ ବିଷଣ୍ର ନ ହୁଏ, ତେବେ ସେ ସୁଖ- 
ଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା ହେବ ନାହିଁ। 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୁର୍ଥ ଓ ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ ଅପରା 
(ଜଡ଼) ଓ ପରା (ଚେତନ) ନାମରେ ଭଗବାନ ନିଜର 
ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତି ବିଷୟରେ ବର୍ଷିନା କରିଛନ୍ତି। ଦୁଇଟିଯାକ 
ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ଵତଃ ଭଗବାନର୍କୀ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ଯେଉଁ ପରା ପ୍ରକୃତି (ଚେତନ) 
ପରମାମ୍ପାଚ୍କର ଅଂଶ ଏବଂ ପରମାମ୍ବାଭିମୁଖୀ ହେବା ଯାହାର 
ସ୍ବାଭାବିକ ଅଭିଳାଷ, ସେ ତାଳାଳିକ ସୁଖରେ ଆକୃକ୍ଟ ହୋଇ 
ଅପରା ପ୍ରକୃତି (ଜଡ଼) ସହିତ ତାଦାମ୍୍ଯ କରୁଛି । କେବଳ 
ସେତିକି ନୁହେଁ, ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍୍ଯ କରି ସେ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ 
ପୁରୁଷ”ରୂପେ ନିଜର ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ ସତ୍ତା ନିର୍ମାଣ କରୁଛି 
(ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ଏହି ସ୍ପତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତାକୁ “ଅହମ୍‌' କହନ୍ତି | 
ଏହି 'ଅହମ୍‌'ରେ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ ଉଭୟ ରହିଥାନି | ସୁଖ- 
ଦୁଃଖରୂପକ ବିକାର ଜଡ଼-ଅଂଶରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଜଡ଼ 
ସହିତ ତାଦାମ୍ଯ୍ଯ ଥୂବାରୂ ଜ୍ଞାତା ବା ଚେତନ ଉପରେ ସେହି 
ସୁଖ-ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଥୁବା କାରଣରୁ ଚେତନ ନିଜଠାରେ ସୁଖଂଦୁଃଖରୂପକ 
ବିକାର ମାନିନେଇ ନିଜକୁ ମୁଁ ସୁଖୀ' ଓ "ମୁଁ ଦୁଃଖୀ 
ମନେ କରେ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--କ୍ଷତି ଦୋକାନରେ 
ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଦୋକାନୀ କହେ, “ହାୟ! ମୋର ସବୁ 
ଗ୍ବଲିଗଲା୮” ଶରୀରରେ ଜ୍ଵର ହେଲେ ମନୁ ଷ୍ଯଭାବେ 
ମୁଁ ଜ୍ବରରେ ପୀଡ଼ିତ” । ସ୍ବୟଂ କେବେ ଜ଼ରରେ ପୀଡ଼ିତଂ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି ସ୍ବୟଂ ପୀଡ଼ିତ ହେଉଥାନ୍ତା ତେବେ ସେ 
କେବେ ଆରୋଗ୍ୟ ହୋଇ ପାରନ୍ତା ନାହିଁ। 

ଚେତନ ଉପରେ ସୁଖଂଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁଥୁବାରୁ 
ହିଁ ସେ ଏଥୂରୁ ମୁକ୍ତି ଗ୍ବହେଁ। ଯଦି ସେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେଉ ନ 
ଥାନ୍ତା ତାହା ହେଲେ ତା'ର ମୁକ୍ତିର ଇଜ୍ଜା ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। 
ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବାରୁ ହିଁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଜା 
ହେଉଛି; କାହିଁକି ନା, ଜଡ଼କୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ ହିଁ ବନ୍ଧନ 
ହୋଇଛି। ଯିଏ ନିଜକୁ ସୁଖୀ-ଦୂଃଖୀ ମନେ କରୁଥାଏ, ସେ 
ହି | ସୁଖ-ଦୁଃଖରୂପକ ବିକାରରୁ ମୁକ୍ତି ଗ୍ବହେଁ ଏବଂ ତା'ର ମୁକ୍ତି 
ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ତାଦାମ୍ପ୍ୟୂରେ 
ଚେତନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ମୁକ୍ତି (କଲ୍ୟାଣ) ର ଇଚ୍ଜା ଏବଂ 
ଜଡ଼ର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଭୋଗେଢ୍ଜା ହୁଏ, ଏଣୁ ପରିଶେଷରେ 
ଚେତନ ହିଁ କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ତିରେ ଭାଗୀ ହୁଏ, ଜଡ଼ ନୁହେଁ। 

ସମସ୍ତ ବିକୃତି ଜଡ଼ରେ ହୁଏ, ଚେତନରେ ନୂହେଁ। 
ତେଣୁ ବାସ୍ତବରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ “ହେବା” ଚେତନର ଧର୍ମ 
ନୂହେଁ, ବରଂ ଜଡ଼ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ନିଜକୁ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ 'ମନେ 
କରିବା ଜ୍ଞାତା ଚେତନର ସ୍ବଵଭାବ। ଚେତନ କେବେ 
ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ (ସୁଖାକାର ଓ ଦୁଃଖାକାର 
ବୃତ୍ତି ସହିତ ମିଶି) ସେ ନିଜକୁ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ମନେକରେ। 


* ଆମ୍ବ୍ରାନଂ ଚେଦ୍‌ ବିଜାନୀୟାଦୟମସ୍କୀତି ପୂରୂଷଃ । କିମିଜ୍ଜରନ୍‌ କସ୍ୟ କାମାୟ ଶରୀରମନୁସଂକ୍ସରେତ୍‌ । (ବୃହଦାରଣ୍ୟକ ୪ | ୪ | ୧୨) 
“ପୁରୁଷ ଯଦି ଆମ୍ବାକୁ “ଏହା ହିଁ ମୁଁ ବୋଲି ବିଶେଷରୂପେ ଜାଣିଯାଏ, ତେବେ ସେ କେଉଁ ଇଢ଼ା କରି ଓ କେଉଁ କାମନାକୁ ନେଇ 


ଶାରୀରିକ ଜ୍ବର (ତାପ) ରେ ଅନୁତପ୍ତ ହେବ? '' 
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ଚେତନରେ ପରମଯ୍ଫୂର ବିରୋଧୀ ସୁଖଂ-ଦୁଃଖରୂପକ ଦୁଇଟି । ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗରୁ ପ୍ରକୃତିର ବିକାରଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ନିଜଠାରେ 
ଭାବ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରକୃତିରେ । ଆରୋପିତ କରୁଥାଏ। ଏ କଥା ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୂଭବସିଦ୍ଧ 
ହଁ ଦୁଇଟି ଭାବ ହେବା ସମ୍ଭବ। ଯିଏ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ, । ଯେ, ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖରେ ଆମେ ବଦଳି ଯାଉ ନାହେଁ। ସୁଖ 
ତା'ର ଦୁଇଟି ରୂପ ସମ୍ଭବ ନୂୁହେଁ। ତାଇ୍ଘର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, । ଓ ଦୁଃଖ ଦୁଇଟିଯାକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ କିନ୍ତୁ ଆମେ ଏକଭାବେ 
ସମସ୍ତ ବିକାର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଥାଏ। । ରହୁଛେ, ତେଣୁ କେବେ ସୁଖୀ ହେଉଛେ ତ ଆଉ କେବେ 
ଚେତନ ସ୍ଵୟଂ ଏକଭାବେ ରହୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ପରିବର୍ତନଶୀଳ । ଦୁଃଖୀ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛେ। 


ଘଂିଣିନ୍କ କଇ/୮ବ- ଭଗବାନ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିଭାଗକୁ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୂଷ ନାମରେ ପୁନର୍ବାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି। କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବ୍ଯଣ୍ଝ ତଥା ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ସମଷ୍ଟି ଅଟେ । 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର ବିଭାଗ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ । ଶରୀର ଓ ସଂସାର ପ୍ରକୃତି ବିଭାଗର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୂଷ 
ଯେପରି ଅନାଦି, ଏ ଦୁଇଟିର ଭିନ୍ନତାର ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକ ମଧ୍ଯ ଅନାଦି । ତେଣୁ ବିବେକ ଦୃଷ୍ଝିରୂ ଦେଖିଲେ 
ଏ ଦୁଇଟି ବିଭାଗ ଗୋଟିଏ ଅନ୍ୟଟିଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ପୂଥକ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରେ ତିଳେମାତ୍ର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 
ପ୍ରକୃତି ଅସତ୍‌, ଜଡ଼ ଓ ଦୁଃଖସ୍ଵରୂପ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ପୁରୂଷ ସତ୍ବ, ଚିତ୍‌ ଓ ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ। ପ୍ରକୃତି ନାଶବାନ୍୍‌, 
ବିକାରୀ ଓ କ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ପୁରୁଷ ଅବିନାଶୀ, ନିର୍ବିକାର ଓ ଅକ୍ରିୟ। ପ୍ରକୃତିର ନିବୃତ୍ତି ନିତ୍ୟ ଓ 
ପୁରୁଷର ପ୍ରାପ୍ତି ନିତ୍ୟ। ଗୀତା ଆରମ୍ଭରେ ବି ଭଗବାନ ଏହି ବିଭାଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀ, ଦେହ ଓ ଦେହୀ, 
ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ଆଦି ନାମରେ କରିଛନ୍ତିଂ। ଏହି ବିଭାଗକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ପକ୍ଷେ ନିତାନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟଯକ। ଏହା ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଏ। ଶରୀର ଓ ଶରୀରୀକୁ ଏକ ମନେ କରିବା ହିଁ ବନ୍ଧନ ଏବଂ 
ଏ ଦୁଇଟିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ପୂଥକ୍‌ ବୋଲି ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ ମୁକ୍ତି। 

ଭଗବାନ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଓ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ତାଙ୍ଚ୍ର ଶକ୍ତିଯ। ଶକ୍ତିରେ ପରିବର୍ତନ (ହ୍ରାସ-ବୃଦ୍ଦି) ହେଉଥୂବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଅପରିବର୍ତିତ ରହୁଥୂବାରୁ ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟରେ ଶକ୍ତି ଓ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। ମାତ୍ର ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟରେ ଶକ୍ତିଠାରୁ 
ଶକ୍ତିମାନକୁ ଅଲଗା କରାଯାଇ ପାରୁ ନ ଥୁବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ବିନା ଶକ୍ତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ଥୂବାରୁ ଶକ୍ତି ଓ 
ଶକ୍ତିମାନ୍‌ ଅଭିନ୍ନ ଅଟନ୍ତି । ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତି ଉଭୟର ସମର୍ଥନ ପାଇଁ ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅନନ୍ତ କିମ୍ବା ସାନ୍ତ ନ କହି “ଅନାଦି” 
କହିଛନ୍ତି। ପ୍ରକୃତିକୁ ଅନନ୍ତ (ନିତ୍ଯଃ କହିଲେ ଜ୍ଞାନର ଖଣ୍ଡନ ହେବ; କାରଣ ଜ୍ଞାନ ଦୂଣ୍ଟିରୂ ପ୍ରକୃତିର ସତ୍ତା ନାହିଁ 
ରନାସତୋ ବିଦ୍ଯତେ ଭାବଃ” (ଗୀତା ୨ । ୧୬)” । ଏଣେ ପ୍ରକୃତିକୁ ସାନ୍ତ (ଅନିତ୍ଯଃ କହିଲେ ଭକ୍ତିର ଖଣ୍ଡନ ହେବ; 
କାରଣ ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନର୍କରର ଶକ୍ତି ହୋଇଥୁବାରୂ ଭଗବାନବ୍କ୍ ଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ “ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (ଗୀତା 
୯ । ୧୯) | ବାସ୍ତବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ, ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର ସ୍ଵଭାବ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଦୁହେଁ ପରଯ୍ଫୂର ଅଭିନ୍ନ । 

ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ବରାର୍କର ସ୍ବରୂପ “ସମଗ୍ର” । ପରମାମ୍ରାକ୍ଜ ଠାରେ କୌଣସି ଶକ୍ତି ଯେ ନାହିଁ, ଏ କଥା ନୂହେଁ। 
ପରମାମ୍ପାର୍କୁ ଯଦି ସମ୍ପୂର୍ଶ ଶକ୍ରିବିହୀନ ମନେ କରିବା, ତେବେ ପରମାମ୍ବା ଏକଦେଶୀୟ ବୋଲି ପ୍ରତିପାଦିତ ହେବେ। 
ତାଙ୍ଗ୍ମ ଶକ୍ତିର ହୁଏତ ପରିବର୍ତନ ବା ଅଦର୍ଶନ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଶକ୍ରିବିହୀନ ହୋଇ ନ ପାରନ୍ତି । 
ତାଙ୍ମଠାରେ କାରଣରୂପରେ ଶକ୍ତି ରହିଥାଏ, ନ ହେଲେ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ ଛଡ଼ା ଶକ୍ତି ବା ପ୍ରକୃତିର ଆଉ ସ୍ଥାନ କାହିଁ 
ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଦୁହିର୍କୁ ଅନାଦି କୁହାଯାଇଛି। 

ସମାଇ ୨୦୮ ୩ 

ନ୍ଦୀୟ୍ୟଂପୁର୍ବନ୍ଜ୍ଜୋଳଣନ ଜଜଚବାନ ଦୁନୁଥନକୁ ସୁନଯନୁଃ/କ 6ଭୋରକ ହନୁ ବୋଲି କନ୍ଦିଲେ / ଏଠୁ ତ ଜ65, 6କେଉଁ ଦୁଚୁଷ 

ନୁ୮ତୁଃଜ/ଜ 6ଭଲ/ ତୁଏ? ଭଗବାନ ନିନ୍ଧୁ ଜମୌଳନଜେ ଏହ/ଜ ଜଜଜ 6କେଛଛି / 


ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃ ତିସୋ ହି ଭୁଙ୍‌କ୍ତେ ପ୍ରକୃ ତିଜାନ୍‌ ଗୁଣାଚ୍‌ । 
କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦ୍ଵଯୋନିଜନ୍ମନସୁ॥ ୨୧॥ 


* ପୁରୁଷ ହିଁ ଅହମ୍‌କୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ଜୀବ, କ୍େତ୍ରଜ୍ଞ, ଶରୀରୀ, ଦେହୀ ଆଦି ନାମରେ ନାମିତ ହୁଏ | 
7 'ମାୟଂ ତୃ ପ୍ରକୃତିଂ ବିଦ୍ୟାନ୍ମାୟିନଂ ତୂ ମହେଶ୍ଵରମ୍‌' (ଶ୍ଵେତାଶ୍ତର, ୪ | ୧୦) 


950 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଥକ ”ପ୍ରକୃତିସଃ୮ପ୍ରକୃତିତ୍ପ,^ ପୁରୁଷଃ=ପୁରୁଷ (ଜୀବ); ହି ହିଁ; ପ୍କୃତିଜାନ୍‌=ପରକୃତିଜନିତ; ଗୁଣାନ=ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର; 
ଭୁଙ୍କତେ ଚଭୋକା ହୁଏ (ଏବଂ); ଗୁଣସଙ୍ଗଃ-ଇଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସଙ୍ଗଂ (ହିଁ); ଅସ୍ଯ ଏହାର; ସଦସଦ୍‌ ଯୋନିଜବ୍ମସୁ ଉଚ୍ଚନୀଚ 


ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବାରେ; କାରଣମ୍‌=କାରଣ ହୁଏ। 


ପ୍ରକୃତିସ ପୂରୁଷ (ଜୀବ) 
ଉଚ୍ଚ-ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବାରେ କାରଣ ହୁଏ । 


ବ/୦ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକ୍ତିସୋଂ ହି ଭୁଡଙ୍‌କ୍ତେ 
ପ୍ରକୃତିଜାନ୍‌ ଗୁଣାନ୍ଵ'--ବାସ୍ତବରେ ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତି 
(ଶରୀର)ରେ ସ୍ଥିତ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ସେ ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରକୃତି (ଶରୀର) ସହିତ ତାଦାମ୍ପର୍ୟୟ କରି ଶରୀରକୁ ମୁଁ 
ଓ “ମୋର” ମାନିନିଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ପ୍ରକୃତିତ୍ସ 
କୂହାଯାଏ। ଏହି ପ୍ରକୃତିସ୍ତ ପୁରୁଷ ହି (ଗୁଣଜନିତ ଅନୁକୂଳ- 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସୁଖଦାୟୀ ଓ ଦୁଃଖଦାୟୀ ମନେକରି) 
ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସୁଖୀ ହୁଏ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଦୁଃଖୀ ହୁଏ। ଏହିପରି ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର 
ଭୋକ୍ତା ହୁଏ। 

ମୋଟର ଦୁର୍ଘଟଣାରେ ମୋଟରଗାଡ଼ି ଓ ଗ୍ବଳକ 
ଉଭୟର୍ଦ୍ଦର ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ। କ୍ରିୟା ହେବାରେ କେବଳ 
ମୋଟରଗାଡ଼ିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ; କିନ୍ତୁ ମୋଟର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଥୁବା ଗ୍ବଳକ(କର୍ତା) କୁ ଦୁର୍ଘଟଣାର ଫଳ ( ଦଣ୍ଡ) 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। ସେହିପରି ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକୃତି 
ଓ ପୁରୁଷ ଦୁଇଜଣର୍କ୍ଚ ସଂଯୋଗରୁ ହୁଏ। କ୍ରିୟା ହେବାରେ 
କେବଳ ଶରୀରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଶରୀର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଥିବା ପୁରୁଷ(କର୍ତା) କୁ ସୁଖଂଦୁଃଖରୂପକ ଫଳ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। ପୁରୂଷ ଯଦି ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ ନ କରେ ଏବଂ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା 
ହେଉଛି ବୋଲି ଭାବେ (ଗୀତା ୧୩।୨୯), ତେବେ 
ସେ କୌଣସି କ୍ରିୟାର ଫଳଭାଗୀ ହେବ ନାହିଁ। 

“କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦୃଯୋନିଜବ୍ନସୁ'-¬ 
ଯେଉଁ ଯୋନି(ଶରୀର)ରେ ଅଧୂକ ସୁଖ ମିଳେ, ତାହାକୁ 
ସତ୍‌ ଯୋନି' କହନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁ ଯୋନିରେ ଅଧୁକ ଦୁଃଖ 
ମିଳେ, ତାହାକୁ “ଅସତ୍‌ ଯୋନି” କହନ୍ତି। ପୁରୁଷ ସତ୍‌- 
ଅସତ୍‌ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ 
ଗୁଣସଙ୍ଗ | 

ସତ୍ତ୍୍‌, ରଜ ଓ ତମ ନାମକ ତିନୋଟି ଗୁଣ ପ୍ରକୃତିରୁ 


ହିଁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଭୋକ୍ତା ହୁଏ ଏବଂ ଗୁଣଗୁଡିକର ସଙ୍ଗ ହିଁ ଏହାର 


ଉତମ୍ଭନ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ତିନିଗୁଣରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା 
ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତିସ୍ସ ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଗୁଣମାନବ୍କୀ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, ସେତେବେଳେ ଏହି 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ତା'ପାଇଁ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହେବାର 
କାରଣ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

ପ୍ରକୃତିତ୍ସ ହେବାରୁ ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣର ଭୋକ୍ତା 
ହେଉଛି ଏବଂ ଏହି ଗୁଣସଙ୍ଗ, ଆସକ୍ତି ଓ ପ୍ରିୟତୃ ହିଁ ପୁରୁଷକୁ 
ଉଚ୍ଚଂନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ଦେବାର କାରଣ ହେଉଛି। 
ଯଦି ଏହି ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିସ୍ସ ନ ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି (ଶରୀର) 
ସହିତ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତ୍ର ନ କରି ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ରହେ, ତେବେ ଏ କେବେ ହେଲେ ସୁଖଂଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମଭାବସମ୍ପନନ ହୋଇଯାଏ, 
ସ୍ଵସ୍ପତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧ ୪ | ୨୪୬ | ତେଣୁ ଏ ପ୍ରକୃତିରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇପାରେ ।। ପ୍ରଭେଦ କେବଳ ଏତିକି ଯେ, ପ୍ରକୃତିରେ 
ସ୍ଥିତ ହେବାରେ ଏ ପରତନ୍ତ୍ଵ ଏବଂ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ 
ହେବାରେ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବର। ଏହା ପାଇଁ ବନ୍ଧନ 
ଅସ୍ବାଭାବିକ ଓ ମୁକ୍ତି ସ୍ଵାଭାବିକ । ଏଇଥ୍ୁପାଇଁ ବନ୍ଧନ ଏହାକୁ 
ସୁହାଏ ନାହିଁ, ମୁକ୍ତି ସୁହାଏ । 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର ପ୍ରଭେଦ ଯେଉଁଠି, ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ୟ କରୁଥୁବା ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଥିବା ଅଜ୍ଞାନ 
ମଧ୍ଯ ସେଇଠି। ଏହି ଅଜ୍ଞାନ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ପୁରୁଷ ସ୍ବୟଂ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ୟୟ କରୁଛି। ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ୍ୟ କରିବାରୁ 
ପୁରୁଷ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତି (ଶରୀର) ରେ 
ସ୍ଥିତ ବୋଲି ମାନିନେଉଛି । ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ହେବାରୁ ଶରୀରରେ 
'ମୁଁ' ଓ 'ମୋର' ଭାବ ଜାତ ହେଉଛି ଏହା ହିଁ ଗୁଣସଙ୍ଗ | 
ଏହି ଗୁଣସଇଇଂ ଯୋଗୁଁ ପୁରୂଷ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା 
୧୪।୫)। ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ବାନ୍ଧି ହୋଇଯିବାରୁ ଗୁଣ 
ଅନୁସାରେ ପୁରୁଷର ଗତି ହୁଏ (ଗୀତା ୧୪। ୧୮) । 


ମଜିଜିକ୍ଜ ଉବ-ଚ- ଭଗବାନ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଧ୍ବ ଓ ୨୦ଶ ଶ୍ମୋକର ପୂର୍ବାର୍ଦିରେ “ପ୍ରକୃତି'ର ବର୍ଶ୍ନା 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଦରେ ଓ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ “ପୁରୂଷଂର ବର୍ଶ୍ନା କରିଛନ୍ତି । 
.... ` * .୭ରେ ପୁରୁଷକୁ 'ପକୃତିସ' କହିବା ଯାହା, ପୁରୁଷକୁ ଶରୀରସ' କହିବା ମଧ୍ୟ ସେଇଆ | ୧ ୯ ଶ ଶ୍ନୋକଠାରୁ ପକୃତି 9 ପୂରୁଛର 


ପ୍ରସଙ୍ଗ ବର୍ଶ୍ରନା ଗ୍ବରୁଥ୍ବାରୁ ଏଠାରେ ପୁରୁଷକୁ ପ୍ରକୃତି ସ୍ତ କୁହାଗଲା ବାସ୍ତବରେ ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିସ୍ତ ବୀ ଶରୀରସ୍ଥ ନୁହେଁ। ନିଜକୁ ସ୍ଵସ୍ଥ ମନେ ନ 
କରିବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସ୍ଵ' ରେ ନିଜର ସିତି ଅନୁଭବ ନ କରିବାରୁ ହିଁ ସେ ନିଜକୁ ଶରୀରସ ମନେକରେ | 


ଶ୍ମୋକ ୨୨] * ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 951 


ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଓ କ୍ରିୟାର ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ 'ଗୁଣସଙ୍ଗଂଂ ଯାହା କି ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ। ଗୁଣସଙ୍ଗ ଅନିତ୍ୟ ଓ ଗୁଣରୁ 
ଅସଙ୍ଗଂତା ନିତ୍ୟ ଅଟେ । ଅସଙ୍ଗଂତା ଆମର ସ୍ବରୂପ-_ 'ଅସଙ୍ଗୋ ହ୍ଯୟଂ ପୁରୁଷଃ' (ବୃହଦା. ୪ | ୩ | ୧୫) | ଯଦି ଆମେ 
ଅନିତ୍ଯ (ଗୁଣସଙ୍ଗଃକୁ ନ ଧରିବା, ତା'ହେଲେ ଜନ୍ମମରଣ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ। 

ସମସ୍ତେ “ମୁଁ ଅଛି' ବୋଲି ଯେଉଁ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ସେଥୁରେ ମୁଁ” ହେଉଛି ଜଡ଼ (ପ୍ରକୃତି) ଓ “ଅଛି” ହେଉଛି 
ଚେତନ ତଥା ମୁଁ ଅଛିଂ--ଏହା ହେଲା ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ତାଦାମ୍ଥ୍ଯୁ। ଏହି ମୁଁ ଅଛି”ରେ ହିଁ କର୍ତ୍ତୃତ୍ ଓ ଭୋକ୍ତୃତ଼ 
ଥାଏ। ଯଦି “ମୁ” ନ ରହିବ, ତେବେ ଅଅଛି” ରହିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଅଅଛନ୍ତିଂ ରହିବ। କୌଣସି ଉତ୍ତପ୍ତ ଲୁହାର ଅଗ୍ନି 
ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ଯ ନ ରହିଲେ ଯେପରି ଲୁହା ପ୍ରୁଥୂବୀ ପୂଷ୍ଠରେ ରହିଯାଏ ଓ ଅଗ୍ନି ନିରାକାର ଅଗ୍ନି ତତ୍ତ୍ଵରେ ଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି 'ମୁଁ' ସହିତ ତାଦାମ୍ୟୁ ନ ରହିଲେ ଅହମ୍‌ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିଯାଏ ଏବଂ ଅଅଛି' (‹ଅଛନ୍ି'ର ସ୍ବରୂପ 
ହୋଇଥୁବାରୁ) “ଅଛନ୍ତିଂରେ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ। ଅଅଛନ୍ତିଂରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ତତୃ ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “ଅଛି” 
ହିଁ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ କରେ, “ଅଛନ୍ତି” କରେ ନାହିଁ। “ଅଛି” ହିଁ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ହୁଏ, “ଅଛନ୍ତି' କର୍ତା ବା ଭୋକ୍ତା 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସାଧକ ଅଛିଂକୁ ନ ମାନି ଅଅଛନ୍ତିଂକୁ ମାନୂ ବା ଅନୁଭବ କରୁ। 

ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଆସି ଗ୍ବଲିଯାଏ ଓ ସ୍ବୟଂ ସ୍ଥାୟୀ ରହେ--ଏହା ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବ | ଅତି ପାପୀ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଏହା 
ଅନୁଭବ କରେ । ଏପରି ଅନୁଭବ ହେଉଥୁଲେହେଁ ମନୁଷ୍ଯ ଆଗନ୍ତୁକ ସୁଖଦୁଃଖ ସହିତ ମିଶିଯାଇ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ | 
ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ସୁଖର ଆସକ୍ତି ଓ ଦୁଃଖର ଭୟ ଥୁବାରୁ “ମୁଁ ଅଲଗା ଓ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଅଲଗା' ଏହି ବିବେକ କାମ 
କରେ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତରେ ସ୍ଵୟଂ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଶରୀର ସହିତ ମିଶିଯାଇ ନିଜକୁ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ମନେକରେ | 
ସାରାଂଶ ହେଲା, ସୁଖ-ଦୁଃଖ କେବଳ ଅବିବେକିତାପୂର୍ବକ ମାନି ନିଆଯାଇଥୁବା ଧାରଣା ଉପରେ ଅବଲନ୍ବିତ। 
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ଦୁକ ସମନ ବର୍ଷଳ/ କ୍ନୁଛଳି / 


ଉପଦ୍ରଷ୍ଟାନୁମନ୍ତା ଚ ଭର୍ତା ଭୋକ୍ତା ମହେଶ୍ଵରଃ । 
ପରମାମ୍ବେତି ଗ୍ରପ୍ୟୁକ୍ତୋ ଦେହେଵ ସ୍ମିନ୍‌ ପୁରୁଷଃ ପରଃ ॥ ୨୨ ॥ 


ଥୟ ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା- (ଏହି ପୁରୁଷ) ଉପଦ୍ରତ୍ଟୀୟ ଅନୁ ମନ୍ତାଚିଅନୂମନ୍ତା; ଭଉ୍ତାଠିଭର୍ତାର ଭୋକ୍ତାଚିଭୋକ୍ତା; ଚ ଓ; 
ମହେଶ୍ଵରଃ= ମହେଶ୍ଵର ହୋଇଯାଏ; ଚ=ିନ୍ତୁ, ପୁରୁଷଃ¬ (ସ୍ରୂପଦୃଣ୍ଚରୁ ଏହି) ପୁରୁଷ; ପରମାମ୍ବାଦିପରମାମା; ଇତି ବୋଲି; 
ଉକ୍ତକୁହାଯାଏ (ଏ); ଅସ୍ମିନୃ ଏହି ଦେହେ, ଅପିଇଁଦେହରେ ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ (ଦେହରୁ); ପରଃ= ପର ଅଟେ | 

ଏହି ପୁରୂଷ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଥୂୂବାରୁ “ଉପ ଦ୍ରଷ୍ଟ୍‌' ହୋଇଯାଏ, ତା' ସହିତ ମିଳିତ ହୋଇ ସଜ୍ଞତି 
ଓ ଅନୂମତି ଦେଉଥୁବାରୁ ଅଅନୂମନ୍ତା,, ନିଜକୁ ତାହାର ଭରଣପୋଷଣକାରୀ ମନେ କରୁଥୁବାରୁ 'ଭତ୍ତା', ତା'ର 
ସଙ୍ଗରୁ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଭୋଗୁଥୂବାରୁ 'ଭୋକା' ଓ ନିଜକୁ ତାହାର ସ୍ଵାମୀ ମନେ କରୁଥିବାରୁ 'ମହେଶ୍ବର'” ହୋଇଯାଏ | 
କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଏହି ପୁରୁଷକୁ “ପର ମାମ୍ବା' କୁହାଯାଏ | ଦେହରେ ରହୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଏହି ପୁରୁଷ ଦେହରୁ ପର 
(ସମୃନ୍ଧରହିତ) ଅଟେ | 

ବ୍ଯା୍୍ଯାଉପଦ୍ରଷ୍ଟାନୁମନ୍ତା ଚ ଭଉିଁ ଭୋକ୍ତା ଇଏ ଏକ ବ୍ଯଙ୍ଟିଁ ଶରୀର ସହିତ ମିଳିତ ହୋଇ, 
ମହେଶ୍ଵରଃ'-- ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟରୁ ପୁରୁଷ ନିତ୍ୟ, ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଷି, | ତା' ସହିତ ତାଦାମ୍ୟ୍ୟୁ କରି ଅନ୍ନ, ଜଳ ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ବାରା 
ସ୍ଥିର, ଅଚଳ ଓ ଶାଶ୍ବତ (ଗୀତା ୨ | ୨୪) | ଏପରି ହୋଇଥିଲେ ଶରୀରର ପାଳନପୋଷଣ କରେ ଏବଂ ଶୀତ-ଉଷ୍ଫ ଆଦିରୁ 
ମଧ୍ଯ ଇଏ ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ତାହାକୁ ରକ୍ଷା କରେ ତେଣୁ ଏହାର ନାମ “ଭତ୍ତାଂ । 
ଦିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏମାନବ୍କୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ । ସେତେବେଳେ ଇଏ ଶରୀର ସହିତ ମିଳିତ ହୋଇ ଅନୂକୂଳ 
ଏହାର ସଂଜ୍ଞା ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା' ହୁଏ । ପରିସ୍ଥିତିରେ ନିଜକୁ ସୁଖୀ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ନିଜକୁ 

ଇଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସମ୍ମତି ଓ ଅନୂମତି ଦିଏ; । ଦୁଖୀ ମନେକରେ; ତେଣୁ ଏହାର ସଂଜ୍ଞା “ଭୋକ୍ତା' ହୁଏ । 
ତେଣୁ ଏହାର ନାମ ଅଧନୂମନ୍ତା' । ଇଏ ନିଜକୁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ଧନ, 


952 


ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ସ୍ଵାମୀ ମନେକରେ । ତେଣୁ ଏହାକୁ 
'ମହେଶ୍ବର” କହନ୍ତି। 

'ପରମାମ୍ବେତି ଗ୍ବପ୍ଯୁକ୍ତୋ ଦେହେଃସ୍ମିନ୍‌ ପୁରୁଷଃ 
ପରଃ'”--ପୁରୁଷ ସର୍ବୋତ୍କୃଷ୍ଟ ଓ ପରମ ଆମ୍ରଦା ଅଟେ। 
ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏହାକୁ “ପରମାମ୍ପା” ନାମରେ ଅଭିହିତ 
କରାଯାଇଛି। ଦେହରେ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଦେହ ସହିତ 
ଏହାର ଆଦୌ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ନାହିଁ। ଆଗକୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 
୩୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ପୁରୁଷ ବିଷୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ, 
ଇଏ ଶରୀରରେ ଥ୍ରଲେ ମଧ୍ଯ କିଛି କରେ ନାହିଁ କି 
କେଉଁଥୂରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ଘଂଜିଜିନ୍ୁୁ ଭ/ବ--ବାସ୍ତବରେ ପୁରୁଷ “ପର” ଅର୍ଥାତ୍‌ 


* ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଗୋଟିଏ ତତ୍ତ୍ଵର ବିଭିନ୍ନ ଉପାଧ୍ସ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବାରୁ ତାହାକୁ “ଉପଦ୍ରଷ୍ଟଂ ପ୍ରଭୂତି ପଦ 
ଦାରା ସମ୍ବୋଧୂତ କରାଯାଇଛି। ଏଣୁ ଏହି ପ୍ରଥକ୍‌ ପ୍ପଥକ୍‌ 
ନାମ ଦ୍ବାରା ଏକମାତ୍ର ପୁରୁଷର ସ୍ବରୂପ ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ନା 
ହୋଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । ବାସ୍ତବରେ ସେଥୂରେ 
କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଯେପରି ସ୍ଥାନ, 
କାଳ, ବେଶଭୂଷା, ସମ୍ବନ୍ଧ ଇତ୍ଯାଦି ଅନୂସାରେ ବିଭିନ୍ନ 
(ବାପା, କକା, ଅଜା, ଭାଇ ଇତ୍ୟାଦି) ନାମରେ ଡକାଯାଏ, 
ସେହିପରି ପୁରୁଷକୁ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ଡାକୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ବାସ୍ତବରେ ସେ ଏକ ଅଟେ। 


ସମ୍ବନ୍ଧରହିତ ଅଟେ। ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ଯ ଯେପରି ପୁତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 


“ପିତା”, ପିତା ସମ୍ବନ୍ଧରୁ “ପୁତ୍ର”, ପନ୍ୀ ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ “ପତିଂ, ଭଉଣୀ ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ “ଭାଇ” ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରିଏହି ପୁରୁଷ 
“ପର” ବା ସମ୍ବନ୍ଷରହିତ ହୋଇଥିଲେହେଁ ଅନ୍ଯ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ କରି ଉପଦ୍ରତଷ୍ଟାକ ଅନୂମନ୍ତା ଆଦି ହୋଇଯାଏ । 
ପ୍ରକୃତରେ ମନୂଷ୍ଯର ଉକ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ମମତା କରିବା ପାଇଁ ନୂହେଁ। 

ବସ୍ତୁତଃ ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ ଏକ ବୋଲି ଦର୍ଶାଇବା ହିଁ ଏଠାରେ ଉପଦ୍ରଷ୍ଟା, ଅନୂମନ୍ତା ପ୍ରଭୂତି ଉପାଧ୍ର ଦେବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକରଣରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର ବର୍ଣ୍ଚନା ମୁଖ୍ୟ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଉପଦ୍ରତଷ୍ଟୀ, ଅନୂମନ୍ତା, 
ମହେଶ୍ଵର ପ୍ରଭୂତି ଶବ୍ଦ “ପୁରୁଷ” ର ବାଚକରୂପେ ଗ୍ରହଣୀୟ । 


====- ;^ ====- 


ସମୃ ୧୯ଣ କୁ ୨୬୩ ଶ୍ଲୋକ ପର୍ଷ୍ଯନ ଦକୁତି © ଦୁଚୁଷ ସମେ ଆେ/ଚନ/ କଳି ଏହି 6ଛ୍ୋ ଳେ ଏ ନୁହିଙ୍କୁ ଜଳୁନଃ 


ଲାଣିବ/ଜ ଫଂଳ ବର୍ଷନ/ କ୍ନୁଛନି / 


ଯ ଏବଂ ବେଭି ପୁରୁଷଂ ପ୍ରକୃତିଂ ଚ ଗୁଣୈଃ ସହ । 
ସବିଥା ବଉିମାନୋଃପି ନ ସ ଭୂୟୋଃଭିଜାୟତେ ॥ ୨୩ ॥ 


ଅନୟ ¬ ଏବମ୍‌ ଏହିରୂପେ; ପୁରୁଷମ୍‌ ପୁରୁଷକୁ; ଚ ଓ; ଗୁଣୈଃ, ସହ = ଗୁଣସହିତ; ପକୃତିମ୍‌ ¬ ପ୍ରକୃତିକୁ; ଯଃ- ଯେଉଁ 
ମନୁଷ୍ଯ; ବେଭି=(ଭିନା ଭିନ) ଜାଣେ; ସଃ= ସେ; ସବିଥାଳ=ସବୁ ପ୍ରକାର; ବର୍ତମାନଃ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ କରୁଥିଲେ; ଅପି=ମଧ୍ୟ; 


ଭୂୟଃ=ଆଉ,; ନ, ଅଭିଜାୟତେ=ଜନ୍ୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ| 


ଏହିରୂପେ ପୁରୁଷକୁ ଓ ଗୁଣସହିତ ପ୍ରକୃତିକୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଜାଣେ, ସେ ସବୁ ପ୍ରକାର 
କାକ୍ଷ୍ୟିକଳାପ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଆଉ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ । 


ବୟ6// _'ଯ ଏବଂ ବେଉି.......... ନ ସ ଭୂୟୋଭି- 
ଜାୟତେ'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ “ଦେହେ ସିନ୍‌ ପୁରୁଷଃ ପରଃ' 
ପଦରେ ପୁରୁଷ ଦେହଠାରୁ ଅତୀତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରହିତ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। ଏଠାରେ ଏଏବମ୍‌' ପଦରେ ସେହି 
କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁ ସାଧକ ଏହିଭଳି ପୁରୁଷକୁ ଦେହ 
ବା ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ପର ତଥା ସମ୍ବନ୍ଧରହିତ ବୋଲି ଜାଣିଯାଏ 
ଏବଂ ବିକାର, କାର୍ଯ୍ୟ କରଣ, ବିଷୟ ଇତ୍ୟାଦି ରୂପରେ 
ଯେଉଁ ସଂସାର ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ସେସବୁ ପ୍ରକୃତି ଓ 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣିଯାଏ, 
ସେ ବର୍ଣ୍ର, ଆଶ୍ରମ, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ 


କଉତବ୍ଯକର୍ମ କରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆଉ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 
ନାହିଁ । କାହିଁକି ନା, ଗୁଣ ସଙ୍ଗଂ ହିଁ ଜନ୍ମମରଣର ମୂଳ କାରଣ 
(ଗୀତା ୧୩| ୨୧) | 

ଏଠାରେ ନିଷିଦ୍ଧ ଆଚରଣକୁ “ସବିଥା ବଭିମାନୋଏପି' 
ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ମନେ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଯେ 
ନିଜକୁ ଦେହ-ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ମୁକ୍ତ ଅନୁଭବ କରେ ଏବଂ ଗୁଣ ସମେତ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ନିଜଠାରୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ଅନୁଭବ କରେ, ତା'ଠାରେ ଅସତ୍‌ 
ବସ୍ତୁର କାମନା ଜାତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | କାମନା ନ ହେବାରୁ 
ତା'ଦ଼ାରା ଆଦୌ ନିଷିଦ୍ଧ ଆଚରଣ ହୁଏ ନାହିଁ; କାହିଁକି ନା, 
କାମନା ହିଁ ନିଷିଦ୍ଧ ଆଚରଣର ପ୍ରଧାନ କାରଣ (ଗୀତା ୩ | ୩୭) | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୪] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 953 


ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସାଧକକୁ ତା'ର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପ | ନିଜକୁ ଅକର୍ତା ଅନୁଭବ କରେ, ସେତେବେଳେ ତା'ର 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ସାବଧାନ କରି ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ସ୍ବରୂପରେ କର୍ତ୍ତୃତୃଜନିତ ଅଭିମାନ ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତା'ର 
କୌଣସି କ୍ରିୟା ନାହିଁ ବୋଲି ସାଧକ ଭଲଭାବେ ଜାଣି । କୌଣସି କ୍ରିୟାରେ ଫଳାସକ୍ତି ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। ତଥାପି 
ରଖୁ। ସ୍ଵରୂପ କୌଣସି କ୍ରିୟାର କର୍ତ୍ତା ନୁହେଁ ଏବଂ କର୍ତ୍ତା ନ । ତା'ଦାରା ସ୍ଵତଃ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ । ଗୁଣାତୀତ 
ହେବାରୁ ସେ ଭୋକ୍ତା ମଧ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ସାଧକ ଯେତେବେଳେ । ହୋଇଥୁବା ଯୋଗୁଁ ସେ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ଘଟରିରିସ୍ଳ ଭ/ବ-ପୂର୍ବଶ୍ମନୋକରେ ବ୍ଯବହ୍ପତ “ଦେହେଃସ୍ମିନ୍‌ ପୂରୂଷଃ ପରଃ'ର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
କରାଯାଇଛି। ଯାହାଙ୍କର ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଂଦେହେଃସ୍ମିନ୍‌ ପୁରୁଷଃ ପରଃ'” ଅନୂଭବ ହୋଇସାରିଛି, 
ସେ ନିଜର ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ ସବୁ କର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। ପ୍ରକୃତରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ଵରୂପ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ମାତ୍ର ଗୁଣସଙ୍ଗଂ ଯୋଗୁଁ ସେ ଲିପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଓ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ଯୁ ଲାଭ କରେ (ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | 
ଗୁଣର ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଥାଏ, ପୁରୁଷ ସହିତ ନ ଥାଏ (ଗୀତା ୧୩ । ୧୯-୨୦) | 

'ସବିଥା ବତ୍ତିମାନୋଃପିଂ ପଦରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଅଅପି'ର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା ସେ ଆସକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ପରି ସମସ୍ତ 
ଆଚରଣ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ନିର୍ବିକାର ରହନ୍ତି (୩ । ୨୫) | 

“ନ ସ ଭୂୟୋଃଭିଜାୟତେ'-- ଯେପରି ଘୋଳଦହିରୁ ବାହାର କରି ଦିଆଯାଇଥୁବା ଲହୁଣି ଘୋଳଦହି ସହିତ 
ମିଶି ଆଉ ଥରେ ବସା ଦହି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣରୂ ଥରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ମନୂଷ୍ଯ ଆଉ କେବେ ଗୁଣରେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ। ତା”ର ବ୍ରହ୍ମ ସଙ୍ଗେ ସାଧର୍ମ୍ଯ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମର ଯେପରି 
ଜନ୍ମମରଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ତା'ର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଜନ୍ମମରଣ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଷଷ୍ଟା ଅଧ୍ୟାୟର ୩୧ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ “ସବିଥା ବର୍ତିମାନୋଃପି ସ ଯୋଗୀ ମୟି ବର୍ତିତେ' ଏବଂ ଏଠାରେ “ସବିଥା 
ବର୍ଚିମାନୋଃପି ନ ସ ଭୂୟୋଃଭିଜାୟତେ' କୁହାଯାଇଛି। ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ଂସ ଯୋଗୀ ମୟିବତ୍ତିତେଂ ପଦରେ 
ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି କଥା ଏବଂ ଏଠାରେ “ନ ସ ଭୂୟୋଃଭିଜାୟତେ' ପଦରେ ବୋଧଯପ୍ରାପ୍ରି କଥା କୁହାଯାଇଛି । ପ୍ରେମରେ କିମ୍ବା 
ବୋଧରେ ଗୁଣସଙ୍ଗ ରହେ ନାହିଁ । ଏ ଦ୍ରୁଇଟି ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ କେବଳ ଏତିକି ଯେ, ବୋଧରେ ଜନ୍ମମରଣରୁ ମୁକ୍ତି 
ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମରେ ମୁକ୍ତି ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ତତା ମଧ୍ଯ ହୁଏ । 

କକ ସାନ 

ସନ ପୁର୍ବ୍େନନେ ଜନବାଳ ଭଡଳୁଚି © ଦୁଚୁଠକୁ ଯଥାରଁଭଦେ ଲାଣିବ/ ନି ଜକୁଜନ୍ଦିତ ନବ/ଜ ଲାରଣ 6ବୋଲି କହିଲେ / 
ଏଠଚ ଜିଜ୍ଞାସ/ 6ହେେଛି ଜଳୁମନଣନରନିତ ହେକ/କ ଥଳ/ 6କେଣି @଼ପାୟ ଅଛି ନିନା ଏଥିନେଇ ଏବ ଚୂଇଟି ନଜ୍ଷ୍ଣୋକଃଳେ ଜରଚୟନ 
ରୋଟି ସାଧନ ବର୍ଷନ/ କ୍ନୁଛଳି / 


ଧ୍ୟାନେନାମ୍ବଭନି ପଶ୍ଯନ୍ତି କେବି ଦାମ୍ବାନମାମ୍ମନା । 
ଅନ୍ୟେ ସାଝ୍ୟେନ ଯୋଗେନ କମ୍ିଯୋଗେନ ଗ୍ବରପରେ ॥ ୨୪ ॥ 


ଅନୁନୟ କେଚିତ୍‌ କେତେକ ମନୂଷ୍ଯଃ ଧ୍ଯାନେନଳିଧ୍ଯାନଯୋଗ ଦାରା ଅନ୍ଯେଚିକେତେକ; ସାଙ୍ଖ୍ଯେନ, 
ଯୋଗେନ=ସାର୍ଝଚଯୋଗ ଦ୍ରାରାରା ଚଚିଆଉ ଅପରେ=କେତେକ କମଥିଯୋଗେନ=କର୍ମଯୋଗ ଦାରା 
ଆମ୍ମୂନାଠିନିଜ ସାହାଯ୍ୟରେ; ଆମ୍ପନି-ନିଜଠାରେ; ଆମ୍ବାନମ୍‌ ଚପରମାମୁତତ୍ତ୍ୃ: ପଶ୍ଯନ୍ତି ଅନୁଭବ କରନ୍ତି | 

କେତେକ ମନୁଷ୍ୟ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଦାରା, କେତେକ ସାଝ୍ଟ୍ଯୋଗ ଦାରା, ଆଉ କେତେକ କମିଯୋଗ ଦ଼ାରା 
ନିଜେ ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍ବ ଅନୂଭବ କରନ୍ତି । 

ବକ ୩୦-ଧ୍ୟାନେନାମ୍ବନି ପଶ୍ଯନ୍ତି କେଚିଦାମ୍ବାନ- । ସଗୁଣଂସାକାର, ନିର୍ଗୁଣଂନରିରାକାର ଆଦିବ୍କରର ଯେଉଁ 
ମାମ୍ବନା'-- ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ ଓ ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ; ଧ୍ୟାନ ବିଷୟରେ ବର୍ଷଟନା ହୋଇଛି, ସେହି ଧ୍ୟାନରେ 
ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୦ମ ରୁ ୨୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ । ଯାହାବ୍ଦର ଯେପରି ରୁଚି, ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ଯତା 
ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ଯାୟର ୮ମ ରୁ ୧୪ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ଅଛି, ତଦନୁସାରେ ସେମାନେ ଧ୍ଯାନ କରି ନିଜେ ନିଜଠାରେ 
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ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଦୁହେଁ ପରମ୍ପରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ବୋଲି 
ଜାଣିଗଲେ ଯେମିତି ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ, ଧ୍ୟାନ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ 
ସେମିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛନ୍ତ ହୁଏ। ଧ୍ଯାନ ଚିତ୍ତର ମୂଢ଼ ବୃତ୍ତିରେ 
ହୁଏ ନାହିଁ କି କ୍ଷିପ୍ତ ବୃତ୍ତିରେ ହୁଏ ନାହିଁ। ଧ୍ଯାନ ବିକ୍ଷିପ୍ତ 
ବୃତ୍ତିରେ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ। ଚିତ୍ତ ଯେତେବେଳେ ସ୍ବରୂପରେ 
ଏକାଗ୍ର ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସମାଧ୍ଣ ହୁଏ। ଏକାଗ୍ର 
ହୋଇଗଲେ ବିତ୍ତ ନିରୁଦ୍ଧ ହୁଏ। ଏହିରୂପେ ଯେଉଁ ଅବସ୍ତାରେ 
ଚିତ୍ତ ନିରୂଦ୍ଧ ହୁଏ, ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ସଂସାର, ଶରୀର, 
ବୃତ୍ତି/ ଚିନ୍ତନ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ମଧ୍ୟ ଚିତ୍ତ ଉପରତ ହୋଇଯାଏ । 
ସେତେବେଳେ ଧ୍ୟାନଯୋଗୀ ନିଜେ ନିଜଠାରେ ନିଜକୁ 
ଅନୁଭବ କରି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୬ | ୧୯-୨୦) | 

“ଅନ୍ୟେ ସାଝ୍ୈେନ ଯୋଗେନ'-- ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର 
୧୧ଶ ରୁ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଃ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର 
୩୩ଶ ରୁ ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଃ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର 
୮ମ, ୯ମ ତଥା ୧୩ଶ ରୁ ୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ: ଏବଂ 
ଦବାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୪ର୍ଥ, ୫ମ ଆଦି ଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଶ୍ରିତ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଦ୍ବାରା କେତେକ ସାଧକ ନିଜେ ନିଜଠାରେ 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। 

ବିବେକର ନାମ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ। ସେହି ବିବେକ 
ଦ଼ାରା ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ନିରୂପଣ ହୋଇଯାଏ ଯେ “ସତ୍‌” 
ହେଉଛି ନିତ୍ଯ, ସର୍ବବ୍ଯାପକ, ସ୍ଥିର ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତକ ଅଚଳ, 
ଅବ୍ଯକ୍ତ ଓ ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଏବଂ “ଅସତ୍‌' ହେଉଛି ଚଳନଶୀଳ, 
ଅନିତ୍ଯ, ବିକାରୀ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ଏପରି ବିବେକ ଓ 
ବିଗ୍ବର ସାହାଯ୍ଯରେ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ପ୍ରକୃତି ଓ ତା'ର 
କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ପୂର୍ଣୂରୂପେ ପୂୂଥକ୍‌ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିଜ 
ଦ୍ବାରା ନିଜଠାରେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରେ। 


± ଶୀମଭଗବଦୂଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


'କମିଯୋଗେନ ଚାପରେ'-- ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୭ଶ 
ରୂ ୫୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୭ମ ରୁ 
୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚତୂର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୬ଶ ରୁ 
୩୨ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତଃ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୬ଷ୍ଠଟା, ୭ମ 
ଆଦି ଶ୍ଳୋକମାନକ୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ କର୍ମଯୋଗ ସାହାଯ୍ଯରେ 
କେତେକ ସାଧକ ନିଜେ ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ 
ଅନୂଭବ କରନ୍ତି। 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଦୁହେଁ ପରସ୍ପରଠାରୁ ପ୍ରଥକ୍‌ 
ବୋଲି ଜାଣିଗଲେ ଯେପରି ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, 
କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ସେପରି ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। 
କର୍ମଯୋଗୀ ଯାହା କିଛି କରେ କେବଳ ସଂସାରର ହିତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ କରେ। ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ 
ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା କିଛି କରେ, ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରେ, ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନୁହେଁ। ଏପରି 
କରିବାରୁ ସେହି କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ଓ ଶରୀରାଦିରୁ ସ୍ବୟଂର 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜଠାରେ 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ନିଜଠାରେ ଦେହକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରିଛି, ମାନି ରଖିଛି। ଏହି ଧାରଣା ବା ସ୍ବୀକୃତି ଦୂର 
କରିବାକୁ ହେଲେ ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଦେଖିବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେହକୁ ସ୍ବୀକାର ନ କରି ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ବ୍ରାଜୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । 

ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବା କରଣ- 
ନିରପେକ୍ଷ । ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ କରଣସାପେକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। 
ଏଥୁପାଇଁ ସାଧକ କୌଣସି କରଣ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍ଗ ଠାରେ 
ସ୍ଥିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସ୍ବୟଂ ସ୍ଥିତ ହୁଏ । କୌଣସି କରଣ 
ଦାରା ସ୍ବୟଂ'ର ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ଚ ଠାରେ ସ୍ଥିତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 


ଘଟିଣିଣ୍ର ଭବ-ପୂର୍ବଶ୍ରୋକରେ ଯେପରି ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ବଦେବା ମୁକ୍ତିର ଉପାୟ ବୋଲି ଭଗବାନ 


କହିଥୁଲେ, ସେହିପରି ଏଠାରେ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଆଦି ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଉପାୟଗୁଡ଼ିକ କହିଛନ୍ତି। ଗୀତାରେ ଧ୍ଯାନଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ପରମାମ୍ପ୍ପ୍ରାପ୍ତି କଥା ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ କୁହାଯାଇଛି, ସାଖଂ୍ଯଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କଥା ଦ୍ରିତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୧୫ଶ ଶ୍ମଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି କଥା ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୭୧ତମ 
ଶ୍ମୋକରେ କୁହାଯାଇଛି। ଏଗୁଡ଼ିକ ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ତିର ସ୍ବତନ୍୍ଵ ସାଧନା । 


=== (` === 


ଅନ୍ୟେ ତଡ଼େବମଜାନନ୍ତଃ ଶୁଢ଼ାନ୍ୟେଭ୍ୟ ଉପାସତେ । 
ତେଏପି ଗ୍ବତିତରନ୍ତ୍ଯେବ ମୃତ୍ଯୁ ଶ୍ରୁତିପରାୟଣାଃ ॥ ୨୫ ॥ 


ଥନନ୍ଦ -ଅନ୍ୟେଇିଆଉ କେତେକ ମନୁଷ୍ୟ: ଏବମ୍‌ ଏ ସବୁକୂତ ଅଜାନତଃ¬ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ; ତୂକିନ୍ତୁ (କେବଳ); 
ଅନ୍ୟେଭ୍ୟଃ=ଅନ୍ୟମାନକୀ ଠାରୁ; ଶୁଢ଼ା-ିଶୁଣିକରି; ଏବ=ହି; ଉପାସତେ= ଉପାସନା କରନ୍ତି; ଚ, ତେ=ଏତାଦୃଶ ସେହି; 
ଶୁତିପରାୟଣାଃ=ଶ୍ରବଣପରାୟଣ ମନୁଷ୍ୟ; ଅପି=ମଧ୍ଯ; ମୁତ୍ଯୁମ୍‌ ମୃତ୍ୟୁକୁ, ଅତିତରନ୍ତିଇଅତିକମ କରିଯାଆନ୍ି | 


ଶ୍ମୋକ ୨୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆଉ କେତେକ ମନୁଷ୍ୟ ଏସବୁ (ଧ୍ୟାନଯୋଗ, ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ, କମିଯୋଗ ଆଦି ସାଧନା) ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, 
କେବଳ ଅନ୍ୟମାନକୀ ଠାରୁ (ଜୀବନ୍ଦୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ବ ଠାରୁ) ଶୁଣିକରି ଉପାସନା କରନ୍ତି । ଏତାଦୃଶ ଶ୍ରବଣପରାୟଣ 


ମନୂଷ୍ଯ ମଧ୍ୟ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଆନ୍ତି । 


ବ୮୮ଅନ୍ୟେ ତ଼େବମଜାନନ୍ତଃ....... ମୃତ୍ଯୁ" 
ଶୁତିପରାୟଣାଃ”--ତତ୍ତ୍ଵବପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଉତ୍ସୁକ ଏପରି 
କେତେକ ମନୁଷ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ ଧ୍ଯାନଯୋଗ, 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ, ହଠଯୋଗ, ଲୟଯୋଗ ଇତ୍ୟାଦି 
ସାଧନାଗୁଡ଼ିକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ତେଣୁ ଏସବୁ ସାଧନା 
କରିବାରେ ସେମାନେ ଅସମର୍ଥ ହୁଅନ୍ତି। ଏପରି ମନୁଷ୍ଯ 
କେବଳ ତତ୍ତ୍ଵବଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷକ୍କର ଆଜ୍ଞା ପାଳନ 
କରି ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞାନ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି। ଯେପରି ଧନୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ଆଜ୍ଞା ପାଳନ 
କଲେ ଧନ ମିଳେ, ସେହିପରି ତତ୍ଵ୍ବଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ 
ମହାପୁରୂଷକ୍କର ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କଲେ ତତ୍ତ୍ଵବଜ୍ଞାନ ମିଳେ। 
ଏଥୂରେ କେବଳ ଏତିକି ପାର୍ଥକ୍ଯ ଯେ, ଧନୀ ଧନ 
ଦେଲେ ଯାଇ ଆଜ୍ଞାପାଳକକୁ ଧନ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ 
ସଚ୍ତମହାପୁରୁଷକ୍କର ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କଲେ, ତାଙ୍କର ମନ, 
ଇଙ୍ଗିତ ଓ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ତପର ହୋଇ ସାଧନା କଲେ 
ମନୁଷ୍ଯ ସେହି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଯାହା ସମସ୍ତକ୍ତୁ 
ସର୍ବଦା ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ର। କାରଣ ଧନ ସିନା ଧନୀର ଅଧୀନ, 
କିନ୍ତୁ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ କାହାର ଅଧୀନ ନୁହେଁ । 

ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ ହିଁ ମୃତ୍ଯୁ ହୁଏ । 
ଯେଉଁମାନେ ମହାପୁରୁ ଷର୍ଚ୍ଚର ଆଜ୍ଞାନୂବର୍ତୀ ହୁ ଅନ୍ତି, 
ସେମାନ ୍କ୍ରର ଶରୀର ସହିତ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ । ତେଣୁ ସେମାନେ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଆନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଆଗରୁ ଯେପରି ଶରୀରର ମୂତ୍ୟଯୁକୁ 
ନିଜର ମୃତ୍ଯୁ ମନେ କରୂଥୂଲେ ଆଉ ସେପରି ଧାରଣା 
ସେମାନଙ୍କର ରହେ ନାହିଁ। 


ଏପରି ଶୁତି ପରାୟଣ ସାଧକ ତିନି ପ୍ରକାରର 


ହୋଇ ପାରନ୍ତି-- 

(୧) ସାଧକଠାରେ ଯଦି ସାଂସାରିକ ସୁଖ-ଭୋଗେଢ଼ଜା 
ନ ଥାଏ, କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି ନିମିତ୍ତ ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ 
ଥାଏ ଏବଂ ସାଧକ ଯାହାର୍ଦ୍ଧର ଆଜ୍ଞାବହ, ସେ ଯଦି 


ଅନୁଭବୀ ମହାପୁରୂଷ ହୋଇଥାଆନ୍ତି ତେବେ ସାଧକ 
ଅତି ଶୀଘ୍ର ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି କରେ। 

(୨) ସାଧକଠାରେ ଯଦି କିଛି ମାତ୍ରାରେ ସୁଖ- 
ଭୋଗେଚ୍ଛା ରହିଥାଏ, ତେବେ କେବଳ ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ର 
ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କଲେ ତା'ର ସେହି ଇଚ୍ଛା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ 
ଏବଂ ତାକୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହେବ। 

(୩) ସାଧକ ଯାହାରବ୍କ୍ବର ଆଜ୍ଞାପାଳନ କରେ, ସେ 
ଅନୁଭବୀ ମହାପୁରୁଷ ନ ହୋଇଥୁୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯଦି 
ସାଧକଠାରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସାଂସାରିକ ଇଚ୍ଛା ନାହିଁ ଏବଂ 
ତାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଯଦି କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି। ତେବେ 
ଭଗବତ୍‌କୂପାରୁ ତାକୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ; କାରଣ 
ଭଗବାନ ତାକୁ ଭଲଭାବେ ଜାଣନ୍ତି। 

କୌଣସି କାରଣବଶତଃ ସବ୍ଚଝମହାପୁରୁଷଟ୍ବ୍ଚ ପ୍ରତି ଯଦି 
ସାଧକର ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଦୋଷଦୂଣ୍ଟି ହୁଏ, ତେବେ ତାର୍କଠାରେ 
ସାଧକକୁ କେବଳ ଅବଗୁଣ ହିଁ ଦେଖାଯିବ, ଗୁଣ ଦେଖାଯିବ 
ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ସବ୍ତମହାପୁରୁଷ ଗୁଣ ଓ 
ଅବଗୁଣରୁ ଉର୍ତ୍ବବକୁ ଉଠି ଗୁଣାତୀତ ହୋଇଯାଇଥାନ୍ତି ଏଣୁ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ହେଲେ ନିଜ ଅନ୍ତରର ଭାବ ହିଁ ନିଜକୁ 
ଦେଖାଯାଏ। ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ଭାବରେ ଦେଖେ, ସେହି ଭାବ 
ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଅବଗୁଣ ଦେଖିଲେ 
ତା'ର ଅବଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ହନ୍ଧଂ ହୋଇଯାଏ | ଅତଏବ ସାଧକ 
ତତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୂଷର୍କ୍ରର କ୍ରିୟା ଓ ଆଚରଣ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ 
ଦେଇ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଉଦାସୀନ ହୋଇ ରହିବା ଉଚିତ। 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ସବ୍ରମହାପୁରୁଷକ୍ନ ସହିତ ସାଂସାରିକ 
ବ୍ଯବହାରଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖି କେବଳ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ 
(ସାଧନାଗତ) ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ, ସେ ତାର୍କ୍ଠାରୁ ଅଧୂକ ଲାଭ 
ପାଇ ପାରେ । ଦ୍ିତୀୟତଃ, ସାଧକ ଦାରା କେବେ ଯେପରି 
ସେହି ମହାପୁରୁଷଙର୍କାର ନିନ୍ଦା ନ ହୁଏ, ସେଥୁପ୍ରତି ସେ ସାବଧାନ 
ରହିବା ଉଚିତ। ଯଦି ସେ ତାଙ୍କର ନିନ୍ଦା କରିବ, ତେବେ 
ତା'ର କେଉଁଠି ହେଲେ ଉନ୍ନତି ହେବ ନାହିଁ। 


ମଳିଣିଙ୍କ ଭବ-ଯେଉଁମାନଗ୍ର ଶାସ୍ତ୍ର ବୁଝିବାର ଯୋଗ୍ଯତା ନାହିଁ, ବିବେକ ଦୁର୍ବଳ, କିନ୍ତୁ ହୃଦୟରେ 
ମୃତ୍ୟୁକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାର ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ ରହିଛି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ସବ୍ତମହାମ୍ରାକ୍କ ଆଜ୍ଞାପାଳନ କରି 


ମୃତ୍ୟୁକୁ ତରିଯାଆନ୍ତି। 


ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଏକ କାହାଣୀ ଅଛି ।:ଜବାଳା ପୁତ୍ର ସତ୍ୟକାମ ଉପଦେଶ ପାଇବା ପାଇଁ ଗୌତମ ରଷିର୍କୀ ନିକଟକୁ 
ଗଲେ। ରଷି ତାଙ୍କୁ ଗ୍ବରିଶହ କ୍ଷୀଣ ଓ ଦୁର୍ବଳ ଗାଭ ଦେଇ କହିଲେ ତୁମେ ଏମାନଙ୍ସ୍ଟର ଯନ୍ମ ନିଅ। ସତ୍ୟକାମ ଉସ୍ସାହର 
ସହ କହିଲେ, ଏହି ଗାଭମାନର୍କର ସଂଖ୍ଯାଏଏକ ହଜାର ହେଲେଯାଇ ମୁଁ ଫେରିବି |' ଏହା କହି ସେ ଗାଭମାନଙୁ ବଣକୁ 


956 × ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ନେଇ ସେଠାରେ ସେମାନକ୍କରର ଯନ୍ନ ନେଲେ । ବହୁ ବର୍ଷ ବିତିଯିବା ପରେ ସେମାନବ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଏକ ହଜାର ହୋଇଯିବାରୁ 
ଗୋଟିଏ ଷଣ୍ଢ ତାଙ୍କୁ କହିଲା, “ଆମର ସଂଖ୍ଯା ଏକ ହଜାର ହୋଇଗଲାଣି, ଏବେ ତୂମେ ଆମକୁ ଆଗ୍ଟରର୍ଯ୍ୟକ୍କ ପାଖରେ 
ପହଞ୍ଚାଇ ଦିଅ।'”'” ଏପରି କହି ସେହି ଷଣ୍ଢ ବ୍ରହ୍ମର ପ୍ରଥମ ପାଦ ବିଷୟରେ ତାଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଲା । ପରଦିନ ସତ୍ୟକାମ 
ଗାଭମାନକ୍ତୁ ନେଇ ଗୁରୁକୁଳ ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା କଲେ। ବାଟରେ ଅଗ୍ନି ତାଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମର ଦିତୀୟ ପାଦ ବିଷୟରେ, ହଂସ 
ବ୍ରହ୍ମର ତୃତୀୟ ପାଦ ବିଷୟରେ ଏବଂ ମଦ୍‌ଗୁ ନାମକ ଏକ ଜଳଚର ପକ୍ଷୀ ବ୍ରହ୍ମର ଚତୁଥି ପାଦ ବିଷୟରେ ଉପଦେଶ 
ଦେଲେ। ଏହିରୂପେ ବାଟରେ ସେ ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ଗୁରୁ ଗୌତମ ର୍‌ଷିତ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚିଲେ। ଗୁରୁ ପଗ୍ଵରିବାରୁ 
ସେ ତାଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତାନ୍ତ ଶୁଣାଇଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ଶ୍ରୀମୁଖରୁ ଉପଦେଶ ପାଇବାକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ । ତା'ପରେ ଗୌତମ 
ରଷି ସତ୍ଯକାମନ୍ତୁ ଉପଦେଶ ଦେଲେ ।ଓଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯ ୪ । ୪-୭୯)। ଏହି ପ୍ରକାରେ କେବଳ ତତ୍ଵବଜ୍ଞ ଓ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କ୍ଚ ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବାରୁ ସତ୍ଯକାମର୍ଦ୍ୁ ତତ୍ଵ୍ଵଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହେଲା । 


===-== ;#^ === 


ସନ@- _ପୁର୍ବନଜଞଳନେ ଖୁଚିଜଜ/ୟ67 ସାଧକ ନୁତୁକୁ ଅଜିଳଯମ ଳଳିଯାଆଳି ବେ/ଳି କୁହାରୀଲ/ / ଏବ ଭରୀ ହେଉଛି, ନୁଚୁ/ 
6ହବ/ଜ କାଜଣ ଳ 6୫77 ଜଣବାନ ନିନ୍ୁ ହ୍ନ ଏହ/ଳ ଜଜ ଚଦେଜଛନଛି / 


ଯାବତ ସଞ୍ଜାୟତେ କିଞ୍ଚିତ ସତ୍ତ୍ଵଂ ସାବରଜଙ୍ଗଂମମ୍‌ । 


କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞସଂ ଯୋଗାଉ ଦୃ ବିଦି 


ଭରତଷିଭ॥ ୨୬॥ 


ଥନନଙ୍କ -ଭରତ ଷିଭ ହେ ଭରତର୍ଷଭ ଅର୍ଜୁନ! ; ସାବରଜଙ୍ଗଂମମ୍‌ = ସାବର ଓ ଜଙ୍ଗଂମ; ଯାବତ୍‌, କିଞ୍ଚିତୃ-ଯେତେ ବି; 
ସତ୍ତ୍ଵମ୍‌ଚିପ୍ରାଣୀ୮ ସଞ୍ଜାୟତେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଅନ୍ତିଃ ତତଚ ସେମାନେ; କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞସଂଯୋଗାତ୍ଵ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗରୁ 


(ସୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି); ବିଛି= (ତୁମେ) ବୁଝ | 


ହେ ଭରତଷିଭ ଅଜୁନା ସାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ଯେତେ ବି ପ୍ରାଣୀ ସୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର 


ସଂଯୋଗରୁ ସୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ତୁମେ ବୁଝ । 
ବ#6// _ ଯାବତ୍‌ ସଞ୍ଚାୟତେ........କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ- 
ସଂଯୋଗାତ'--ବୃକ୍ଷ, ଲତା, ଘାସ, ଗୁଳୁ, ବେତ, ବାଉଁଶ, 
ପାହାଡ଼ ଇତ୍ୟାଦି ଯେତେ ସ୍ରାବର ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ 
ମନୂଷ୍ଯଃ ଦେବତା, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଇଂଂ, ମାଛ, 
କଇଁଛ ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେ ଜଇଂମ (ସ୍ତଳଚର, ଜଳଚର ଓ 
ନଭଚର। ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । 
ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପଦାଥ୍ଥକୁ କ୍ଷେତ୍ର" କୁହାଯାଏ ଏବଂ 
ଯେ ସେହି କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଜାଣେ ତଥା ଯେ ଉମ୍ପତ୍ତିବିନାଶରହିତ 
ଓ ସର୍ବଦା ଏକରୂପେ ସ୍ଥିତ, ସେ ହେଉଛି ' କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ' | ସେହି 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ପୁରୁଷଃ ନିଜେ ଶରୀର ସହିତ ମୁଁ ଓ 
ମୋର” ଭାବରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ହିଁ କ୍ଷେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର 
ସଂଯୋଗ ଏହି ମାନିଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଜୀବକୁ ସ୍ସାବର 
ଓ ଜଇଂମ ଦେହ ଧରି ଜନ୍ମ ହେବାକୁ ପଡ଼େ । ଆଗରୁ 


୨୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ଗୁଣସଙ୍ଗଃ' ପଦରେ ଏହି ଷେତ୍ର-େତ୍ରଜ୍ଞର 
ସଂଯୋଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି 
ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ କରିଥୂବାରୁ ସ୍ବୟଂ ଜୀବାମ୍ରା ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ 
ଜନ୍ମମରଣଶୀଳ ମନେକରେ । 

[ସ୍ତାବର ଓ ଜଙ୍ଗଂମ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି କଥା 
ଏଠାରେ “ସଞ୍ଜାୟତେ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ପରବର୍ତୀ 
ଶ୍ଳୋକର “ବିନଶ୍ଯସ୍ଥୁଂ ପଦରେ ସେମାନଙ୍କର ବିନାଶ 
କଥା କୁହାଯିବ । 

“ତଡହୃବିଛି ଭରତଷିଭଂ--କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ କ୍ଷେତ୍ର ସହିତ 


ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରୁଥୂୁବାରୁ ତାହାର ଜନ୍ମ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ସେ 


ଯେତେବେଳେ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରେ 
ନାହିଁ ସେତେବେଳେ ତା'ର ଆଉ ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ 
ବୋଲି ତୂମେ ଭଲଭାବେ ଜାଣି ରଖ। 


ଘଜିଣିନ୍ଧ ଭ/ବ--ଏଠାରେ ଜରାୟୁଜ, ଅଣ୍ଡଜ, ଉଭିଜ୍ରକ ସ୍ବେଦଜ। ଜଳଚର, ସ୍ଥଳଚର, ନଭଚର, ମନୁଷ୍ଯ 
ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁଷ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ ପିଶାଚ ଆଦି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଯାବତ୍ବ ସଞ୍ଜାୟତେଂ ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ସପ୍ତମ 
ଅଧ୍ଯାୟର ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ “ଏତଦ୍ନଯୋନୀନି ଭୂତାନିଂ ପଦରେ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି। 

ଭକ୍ତି ପ୍ରକରଣରେ ପରା ଓ ଅପରା ଦୁଇଟିକୁ ନିଜର ପ୍ରକୃତି ବୋଲି ଦର୍ଶାଇ ଭଗବାନ କହିଲେ, ଏଏ ଦୁଇଟିର 
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ଶ୍ଳୋକ ୨୭] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ସଂଯୋଗରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ହିଁ ସମଗ୍ର ଜଗତର ପ୍ରଭବ ତଥା ପ୍ରଳୟ”' (ଗୀତା ୭ | ୬) | ମାତ୍ର 
ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକରଣରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଭକ୍ତି ପ୍ରକରଣରେ ଭଗବାନ ତାତ୍ସ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଣ ଆକର୍ଷିତ କରାଉଛନ୍ତି କାରଣ ଭକ୍ତଙ୍କର ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଦୃଢ଼ 
ବିଶ୍ଵାସ ଥାଏ ଏବଂ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ତାର୍କ୍ରର ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ଯ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନରେ ଭଗବାନ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ 
(ସ୍ବରୂପ) ଆଡ଼କୁ ଦୂଷ୍ଟ କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, କ୍ଷେତ୍ର ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍୍ଯ କରିବାରୁ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଜନ୍ମମୃତ୍ଯୁରୂପକ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡ଼ିଛି। ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଯେ ଆକର୍ଷଣ ଓ ମିଳନ (ସଂଯୋଗ) ତ ସଜାତୀୟତାରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ, ପୁଣି ବିଜାତୀୟ 
କ୍ଷେତ୍ର (ଜଡ଼) ସଙ୍ଗେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ଚେତନ) ର ସଂଯୋଗ ହେଲା କିପରି” ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି ରାତି ଓ ଦିନର 
ସଂଯୋଗ ଯେପରି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ଦାର୍କ ଅଂଶ 
ହିସାବରେ କ୍ଷେତ୍ରର ଏହି ଶକ୍ତି ଅଛି ଯେ ସେ ବିଜାତୀୟ ବସ୍ତୁକୁ ଧରି ପାରିବ ଓ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ପାରିବ । 
ଭଗବାନ ହିଁ ତାକୁ ଏହି ସ୍ବାତନ୍ତ୍ର୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ସେ ଏହି ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ୍ୟର ଦୁରୂପଯୋଗ କଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ମାନି ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିନେଲା ଏବଂ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ିଗଲା (ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | 
=== ^ = = 

ସନକ ପୂର୍ବନ୍ଥ୍ରୋଳଚନ ଭଗବନ କନ୍ଦିଲେ 6 କେତ୍ର (ଶଜୀକା ଯଂିତ ସଂ୍ନ କରିବୁ ତ୮ଆଜ଼କୁ ଚୂଣି ଜେବନୁ ନିଁ ଏ 

ଦୁଚୁର ଲକୁମଳଣୀ ଭୋଟ କ୍ଟୁଛି / ଏ୦୫ବ ଏ୦୦େ ପୁ 6ହଳନି ଜଳୁନନଣ ଚଳ୍ଚୁ ନୁଳି ପାଇବାକୁ 6ହେଲେ 6 କା67 କଳିକ/ ଜଚିତନ 


ଜମବନ ନିନ୍ଦୁ ଵ୍ନୌନଃଜେ ଏହଃକ ଜ୍ଜକ େଉଛନି । 


ସମଂ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ତିଷ୍ଠ ନ୍ତଂ ପରମେଶ୍ବରମ୍‌ । 
ବିନଶ୍ଯତ୍ବସ୍ବବିନଶ୍ଯନ୍ତଂ ଯଃ ପଶ୍ଯତି ସ ପଶ୍ଯତି॥ ୨୭ ॥ 


ଅନୟ ଯଃ = ଯେ; ସବୈଷୁଲ ସମସ୍ତ; ବିନଶ୍ଯଛୁିନାଶବାନ୍‌; ଭୂତେଷୁଇପାଣୀକ ମଧ୍ୟରେ; ପରମେଶ୍ବରମ୍‌ = ପରମାମୁଭୂ; 
ଅବିନଶ୍ୟନ୍ତମ- ନାଶରହିତ (ଓ); ସମମ୍‌ = ସମରୂପେ; ତି ଷ୍ ନୂମ୍‌- ¬ ସିତ; ପଶ୍ୟତି-ଦେଖେ; ସଃ= ସେ; ପଶ୍ଯତି= (ବାସ୍ତବରେ 


ଠିକ୍‌ ଦେଖେ। 


ଯେ ସମସ୍ତ ନାଶବାଚ୍‌ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପରମାତ୍ମାର୍ଦ୍୍‌ଚ ନାଶରହିତ ଓ ସମରୂପେ ସିତ ଦେଖେ, ସେ 


ବାସ୍ତବରେ ଠିକ୍‌ ଦେଖେ । 

କ/୮୯“ସମଂ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ'-- ପରମାମ୍ରାରୂ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜ୍ଜୀ ଠାରେ ସମ କହିବାର ତାପ୍ଥର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ସମସ୍ତ ବିଷମ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ତାବର-ଜଇଗଂମ, 
ସାତ୍ତର୍ରିକରାଜସ-ଂତାମସ, ଆକୃତିରେ ଛୋଟ-ବଡ଼, ଡେଙ୍ଗା- 
ଗେଡ଼ା, ବିବିଧ ରଙ୍ଗର, ବିବିଧ ପ୍ରକାରର ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ 
ପରମାମ୍ର୍ରା ସମାନଭାବେ ଶ୍ରିତ । ସେହି ପରମାମ୍ବ୍ରା କାହାରିଠାରେ 
ଛୋଟ-ବଡ଼ ବା କମ୍‌ବେଶୀ ନୁହନ୍ତି। 

ଆଗରୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ନଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ସହିତ ନିଜର ଏଁକ୍ଯ ଦର୍ଶାଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ତୂମେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ୀ ଠାରେ ମୋତେ  କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବୋଲି 
ବୁଝି ନିଅ। ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ସେହି କଥା କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୀ ଠାରେ ପରମାମ୍ରା ସମଭାବେ ଅବସ୍ଥିତ । 

'ତିଷ୍ଠ ନ୍ତମ୍‌୮- ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଉତ୍ତ୍ତି, ସିତି ଓ ପ୍ରଳୟ 
ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନି; ସର୍ଗ-ପ୍ରଳୟ ଓ ମହାସର୍ଗ-ମହାପ୍ରଳୟରେ 
ପଡ଼ନ୍ତି ଉଚ୍ଚନୀଚ ଗତି ଓ ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 


କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସ୍ପିର ରହେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର 
ସେହି ଅସ୍ଥିର ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ନ ଠାରେ ପରମାମ୍ରରା ନିତ୍ଯ- 
ନିରନ୍ତର ଏକରୂପେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ରି। 

'ପରମେଶ୍ବରମ୍‌--ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ନିଜକୁ କାହାରି ନା 
କାହାରି ଭଶ୍ଵର ବା ସ୍ବାମୀ ମନେ କରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରା 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀବ୍ତୀର ଏବଂ ସମଗ୍ର ଜଡ଼ଂଚେତନ ସଂସାରର 
ପରମ ଭଶ୍ଵର। 

ବିନଶ୍ଯଛ୍ଵବିନଶ୍ୟନ୍ତଂ ଯଃ ପଶ୍ୟତି ସ ପଶ୍ୟତି'-- 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିନାଶାଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଠାରେ 
ବିନାଶରହିତ, ସର୍ବଦା ଏକରୂପେ ସ୍ଥିତ ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗୁ ଯେ 
ନିର୍ବିକାରରୂପେ ଦେଖେ, ସେ ବାସ୍ତବରେ ଠିକ୍‌ ଦେଖେ। 
ତାସ୍ଥର୍ଯ୍ୟଁ ହେଲା, ଯେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶରୀର ସହିତ 
ନିଜକୁ ସଂଯୁକ୍ତ କରି ଦେଖୁଥାଏ, ତା'ର ଦୃଷ୍ଟ ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ; 
କିନ୍ତୁ ଯେ ସର୍ବଦା ଏକଭାବେ ସ୍ଥିତ ପରମାମ୍ସ୍ାବ୍ଦ୍ର ସହିତ 
ନିଜକୁ ଅଭିନ୍ନରୂପେ ସ୍ଥିତ ଦେଖେ, ତାଂର ଦୃଷ୍ଟ ଯଥାର୍ଥ । 


958 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 
ଲ୍‌ ାୃାୃିାୃାୃାୃ;ାାିାାାାାଚଚଚଚଚ୧ଚ୧୧୧”__୪୪୪୯ଓଓ୍‌ଠ୍‌ଠ୦୮୦ଷଣଣକ $ ର... ତ ପ±⁄ଙˆ,.  ଙ_ 


ଆଗରୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଦିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ପୂର୍ବ (୨୬ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, 
କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନକୁ ନିଜ ମତରେ ଜ୍ଞାନ । ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗରୁ ଉମ୍ଘନ୍ନା 
ବୋଲି କହିଥୂଲେ। ସେହି କଥା ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, । ହୁଅନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ କ୍ଷେତ୍ର କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସ୍ଥିର 
ବିନାଶଶୀଳ ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କ ଠାରେ ଯେ ପରମାମ୍ରାକ୍କୁ । ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଚ କେବେ ହେଲେ ପରିବର୍ତିତ 
ବିନାଶରହିତ ଓ ସମ ଦେଖେ, ତାହାର ଦୃଷ୍ଟି (ଜ୍ଞାନ) ଯଥାର୍ଥ। । ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତଏବ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଠାରୂ କ୍ଷେତ୍ରର ନିରନ୍ତର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କ୍ଷେତ୍ରକକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ସଂଯୋଗରେ ଯେପରି । ଯେଉଁ ବିୟୋଗଂକ୍ରିୟା ଗ୍ବଲିଛି, ତାହାକୁ ଅନୁଭବ କରନ୍ତୁ। 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅନବରତ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ, କିନ୍ତୁ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଏହି (୨୭ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହୁଛନଚ୍ି ଯେ, ଉତ୍ପନ୍ନ 
ଅପରିବର୍ତନୀୟ ଥାଏ, ସେହିପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ । ଓ ନଷ୍ଟୁଶୀଳ ସମସ୍ତ ବିଷମ ପ୍ରାଣୀକ୍ତ ଠାରେ ଯେଉଁ 
ନଷ୍ଟ ହେଉଥାନ୍ତି, ମାତ୍ର ପରମାମ୍ବା ସବୁ ଅବସ୍ଥାରେ । ପରମାମ୍ପା ନାଶରହିତ ଓ ସମଭାବେ ସ୍ଥିତ, ତାର୍କ୍ଚ ସହିତ 
ସମାନଭାବେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି । ନିଜର ଏକତ଼ ଅନୂଭବ କରନ୍ତୁ । 


ଘଜିଜିନ୍ଗୁ ଜ୮ଂକ--ଆକାଶରେ ଯେପରି କେବେ ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ ବିଜ୍ଛୁରିତ ହୋଇଯାଏ ତ କେବେ ଅକ୍ଷାର 
ଘୋଟିଯାଏ, କେତେବେଳେ ଧୂଆଁ ଘୋଟିଯାଏ ତ କେତେବେଳେ କଳା ବାଦଲ ଦଢାବ୍ଚିଯାଏ, କେତେବେଳେ ବିଜୁଳି 
ଚମକି ଉଠେ ତ କେତେବେଳେ ବର୍ଷା ହୁଏ, କେତେବେଳେ କୁଆପଥର ପଡ଼େ ତ କେତେବେଳେ ଅନେକ ପ୍ରକାର 
ଶବ୍ଦ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଏହା ସତ୍ତ୍ଵବ୍‌ ଆକାଶର କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ଯଥାବତ୍‌ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ନିର୍ବିକାର ରହେ। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ ସତ୍ତାରେ କେତେବେଳେ ମହାସର୍ଟ ଓ ମହାପ୍ରଳୟ ହୁଏ, କେତେବେଳେ ସର୍ଟ ଓ 
ପ୍ରଳୟ ହୁଏ, କେତେବେଳେ ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ହୁଏ, କେତେବେଳେ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ପଡ଼େ କେତେବେଳେ ବନ୍ଯା ଆସେ, 
କେତେବେଳେ ଭୃକମ୍ପ ହୁଏ ତ ଆଉ କେତେବେଳେ ଘମାଘୋଟ ଲଢ଼ାଇ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ସତ୍ତାରେ କୌଣସି 
ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେତେ ଓଲଟ ପାଲଟ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ତା ଯଥାବତ୍‌ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ନିର୍ବିକାର ରହେ। 
ଏହି ନିର୍ବିକାରତା ସ୍ବାଭାବିକ; ମାତ୍ର ବିକାର କୃତ୍ରିମ ଓ ସ୍ଵୀକୃତ। ବଦ୍ଧ ହେଉ ବା ମୁକ୍ତ ହେଉ, ପାପୀ ହେଉ ବା ପୁଣ୍ୟାମ୍ରା 
ହେଉ, ଏହି ନିର୍ବିକାର ସତ୍ତା ସମସ୍ତ୍କ ଠାରେ ସମାନରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ । 

ଗଙ୍ଗାନଦୀ ନିରନ୍ତର ବହିଗ୍ବଲିଛି, କିନ୍ତୁ ସେ ଯେଉଁ ଆଧାରଶିଳା ଉପରେ ବହିଯାଉଛି, ତାହା ସେମିତି ସ୍ଥିର ଥାଏ। 
ଗଙ୍ଗାଜଳ କେବେ ସ୍ଵଢ୍ର ଓ କେବେ ମଇଳା ହୋଇଯାଏ। କେବେ ଜଳ କମ୍‌ ଆସେ ଆଉ କେବେ ବନ୍ଯା ଆସେ। 
କେବେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ତାପରେ ଉତ୍ତପ୍ତ ପାହାଡ଼ ଉପରେ ବର୍ଷା ହେଲେ ଗରମ ଜଳ ଆସେ ଆଉ କେବେ ଥଣ୍ଡା ଜଳ ଆସେ। 
କେବେ ସେ ଜଳର ତୀବ୍ର ପ୍ରବାହ ଯୋଗୁଁ ଶବ୍ଦ କରେ ଆଉ କେବେ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ଆଧାରଶିଳା ଯଥାବତ୍‌ 
ରହିଥାଏ, ସେଥୂରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ଘଟେ ନାହିଁ। ସେହିପରି କେତେବେଳେ ଜଳରେ ମାଛ, ସାପ ଆଦି ଜନ୍ମ, 
କାଠଗଡ଼, ଫ୍ଲ, ଅଳିଆ-ଆବର୍ଜନା, ମଇଳା, ଗୋବର, ମୁର୍ଦାର ପ୍ରଭୂତି ବହି ଆସନ ତ କେତେବେଳେ ଜୀବିତ ବ୍ଯକ୍ଛି 
ଭାସି ଆସନ୍ତି। ଏସବୁ ଆସି ଗ୍ବଲି ଯାଆନ୍ତିଃ ହେଲେ ଆଧାରଶିଳା ଯଥାବତ୍‌ ଅଚଳ ଓ ନିର୍ବିକାର ରହେ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସୁ, ବ୍ୟକି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ିିତି, କ୍ରିୟା, ଅବସ୍ତା ଆଦି ନିରନ୍ତର ବହି ଗ୍ାଲିଛି, କିନୁ ସ୍ଵୟଂ (ଚିନ୍ନୟ 
ସତ୍ତା) ଯଥାବତ୍‌ ଅଚଳ ରହୁଛି। ପରିବର୍ତନ ଓ ବିନାଶ ଦେଶ, କାଳ ପ୍ରଭୂତିରେ ହୁଏ, ସ୍ବୟଂରେ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଯଃ ପଶ୍ଯତି ସ ପଶ୍ଯତିଂ୮-ଏହି ପଦ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ ସାଧନା ବିଷୟରେ ଏବଂ ଆଲୋଚ୍ୟ 
ଶ୍ମୋକରେ ସିଦ୍ଧି ବିଷୟରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଏହି କଥା ଆଗକୁ ଅନ୍ଟ୍ୟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ବ୍ଯତିରେକ ରୀତିରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଆମ୍ରରାକୁ କର୍ତା ଦେଖେ, ସେହି ଦୁର୍ମତି ଠିକ୍‌ ଦେଖେ ନାହିଁ-- 
'ନ ସ ପଶ୍ଯତି ଦୁମିତିଃ' | 

=== ^ === 
ନୀ ଭବନ ବିଳ/ଶଶୀଳ ସନ ଭାଣୀକ୍କଠନେ ଅବିନାଶ ପଜମାନ୍ାଙୁ 6ଚେଜିବ/ଜ ଫଳ ବର୍ଷଳ/ କରୁଛି / 
ସମଂ ପଶ୍ଯନ୍ଵ ହି ସବିତ୍ର ସମବସିତମୀଶ୍ଵରମ୍‌ । 
ନ ହିନସ୍ତ୍ୟାମ୍ୂନାମ୍ରାନଂ ତତୋ ଯାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୨୮ ॥ 


ଥଅନନ୍ଦ--ହିଇିକାରଣ; ସଵିତ୍ର=ସର୍ବତ୍ରତ ସମବସିତମ୍‌ ¬ ସମରୂପେ ସିତ; ଭଶ୍ବରମ୍‌=ଭଶ୍ବରଜୂ; ସମମ୍‌-= ସମାନରୂପେ; 


ଶ୍ଳୋକ ୨୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପଶ୍ଯଚ୍ଵଚିଦର୍ଶନ କରୁଥୂବା ମନୂଷ୍ଯଃ ଆମ୍ବନାଠିନିଜ ଦାରା ଆମ୍ବାନମ୍‌ଚିନିଜର; ନ, ହିନସ୍ତିଚିହିଂସା କରେ ନାହିଁ; 
ତତଃ= ତେଣୁ (ସେ); ପରାମ୍‌ ¬ପରମ; ଗତିମ୍‌¬ଗତି; ଯାତି ପପୁ ହୁଏ | 


କାରଣ ସବିତ୍ର ସମରୂପେ ସିତ ଶଶ୍ଵରଙ୍ଗୁ ସମାନରୂପେ ଦଶିନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଦ଼ାରା ନିଜର ହିଂସା 


କରେ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ବ//6/// _'ସମଂ ପଶ୍ଯବ୍‌ ହି........ ହି ନସ୍ତ୍ୟାମ୍ନା- 
ମ୍ବାନମ୍‌-- ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ସାବର, ଜଇଂମ, ଜଡ଼, ଚେତନ 
ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରାଣୀକ୍କ ଠାରେ, ଉଚ୍ଚଂନୀଚ ଯୋନିରେ ଓ ତ୍ରିଲୋକରେ 
ସମଭାବେ ପରିପୂର୍ଣ ପରମାମ୍ପାଙ୍ଗୁ୍‌ ଦେଖେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି 
ପରମାମ୍ରାର୍କ ସହିତ ନିଜର ଅଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ କରେ, ସେ 
ନିଜ ଦାରା ନିଜର ହତ୍ଯା କରେ ନାହିଁ। 
ଯେ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ୟୁ କରି ଶରୀରର 
ବୃଦ୍ଧିକୁ ନିଜର ବୃଦ୍ଧି ଓ ଶରୀରର କ୍ଷୟକୁ ନିଜର କ୍ଷୟ 
ମନେକରେ ଏବଂ ଶରୀରର ବରୁଗ୍ମତାକୁ ନିଜର ରୁଗ୍ମତା, 
ଶରୀରର ସୁସ୍ରତାକୁ ନିଜର ସୁସ୍ତତା, ଶରୀରର ଜନ୍ମକୁ 
ନିଜର ଜନ୍ମ ଓ ଶରୀରର ମୃତ୍ୟୁକୁ ନିଜର ମୃତ୍ୟୁ ମନେକରେ 
ତଥା ଶାରୀରିକ ସମସ୍ତ ବିକାରକୁ ନିଜର ବିକାର 
ମନେକରେ, ସେ ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜର ହତ୍ଯା କରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜେ ନିଜକୁ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପକାଏ। ମାତ୍ର 
ଯାହାର ଦୃଷ୍ଟ ଶରୀରଠାରୁ ଅପସରି ଯାଇ କେବଳ 
ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ୍ମର ଶାସକ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଉପରେ 
ରହେ, ସେ ନିଜର ହତ୍ୟା କରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣ 
ଚକ୍ରରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ | ସେ ନିଜଠାରେ କୌଣସି ସାଂସାରିକ 
ଓ ଶାରୀରିକ ବିକାର ଥୂବାର ଅନୁଭବ କରେ ନାହିଁ। 
ବସ୍ତୁତଃ କେହି କେବେ ନିଜର ଓସ୍ବରୂପର) ହତ୍ଯା 
ବା ଅଭାବ କରି ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜର ଅଭାବ 
କେବେ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ତଥା କେହି କେବେ ନିଜର 
ଅଭାବ ଗ୍ରହେଁ ନାହିଁ ମଧ୍ୟ | ପ୍ରକୃତରେ ନାଶବାନ୍‌ ଶରୀର 
ସହିତ ତାଦାମ୍ଧ୍ୟ କରିବାର ଅର୍ଥ ନିଜର ହତ୍ଯା ବା ପତନ 
କରିବା, ନିଜକୁ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ସଯୁକ୍ତ କରିବା। 
“ତତୋ ଯାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌'--ଶରୀର ସହିତ 
ତାଦାମ୍ଭ୍ୟ କରି ଯେ ଦିନେ ଉଚ୍ଚୀନୀଚ ଯୋନିରେ ଭ୍ରମଣ 
କରୁଥଲା, ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୁଲୁଥ୍ଲା, 
ସେ ଯେତେବେଳେ ପରମାତମ୍ବ୍ରାଙ୍ଗ୍ତ ସହିତ ନିଜର ଅଭିନ୍ନତା 
ସ୍ବୀକାର କରିନିଥ ସେତେବେଳେ ସେ ପରମଗତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 


ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ, ସବୁ ସମୟରେ, 


୬୧ ୨୧୭ ୧ 


ସମସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ବସ୍ତୁ, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଓ କ୍ରିୟାରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ। ସେ ସମସ୍ତକ୍ଚ ଠାରେ ଏକରୂପରେ ଓ 
ସମାନଭାବେ ଯଥାବତ୍‌ ପରିପୂର୍ଣ୍ବ। ଏଭଳି ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି 
ଯଦି କଠିନ, ତେବେ ଆଉ ସହଜ କଂଣ ଅଛିଂ? ଯେଉଁଠି 
ଇଚ୍ଛା ସେଇଠି ପାପ୍ତ କର। ବାସ୍ତବରେ ଏହି ସଂସାରର 
ଯେଉଁ ବିଦ୍ଯମାନତା ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା ସଂସାରର 
ନୁହେଁ। ସଂସାର ତ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସ୍ରିର ରହୁ ନାହିଁ। ଏଥୂରେ 
କେବଳ ପରିବର୍ତନ ହିଁ ହେଉଛି । ଏହା କେବଳ ପରିବର୍ତନର 
ଏକ ପୁଞ୍ଜମାତ୍ର। ପଝଂା ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଘୂରୁ ଥୂବାବେଳେ 
ଯେପରି ଚକ୍ରଭଳି ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ 
ତାହା ଚକ୍ର ନୁହେଁ, ବରଂ ପଟ୍ଟଝଁର ପାତିଆଗୁଡ଼ିକ ଚକ୍ରଭଳି 
ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ସଂସାର “ଅସତ୍ଯ'” ହୋଇଥୁୂଲେ 
ମଧ୍ୟ “ସତ୍ଯ'ଭଳି ଦେଖାଯାଏ | ବାସ୍ତବରେ ଏକ ପରମାମୂତତ୍ବ 
ହିଁ “ସତ୍ଯ' ରୂପରେ ବିଦ୍ଯମାନ | 
ବିଗ୍ବର କରନ୍ତୁ, ବର୍ତମାନ ଶରୀରାଦି ଯାହା ସବୁ 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, ଏସବୁ କ'ଣ ଶହେ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଥୂଲାଂ 
ଶହେ ବର୍ଷପରେ କ'ଣ ରହିବ? ଏସବୁ ଆଗରୁ ନ ଥୂଲା 
କି ପରେ ରହିବ ନାହିଁ; ତେଣୁ ମଝିରେ ମଧ୍ୟ ଏସବୁ ନାହିଁ | 
କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ରା ସୃଷ୍ଟି ସର୍ଜନା ପୂର୍ବରୁ ଥୂଲେ ଓ ସୃଷ୍ଟି ଲୀନ 
ହେବାପରେ ମଧ୍ୟ ରହିବେ, ଅତଏବ ପରମାମ୍ ସୁଣ୍ଝିକାଳରେ 
ମଧ୍ୟ ଯଥାବତ୍‌ ପରିପୂର୍ଣ ଅଛନ୍ତି । ଯେ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା କି 
ପରେ ରହିବ ନାହି, ସେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ; ଏବଂ ଯେ 
ପୂର୍ବରୁ ଥିଲା ଓ ପରେ ରହିବ, ସେ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଅଛି। 
ସୁତରାଂ ସଂସାରର ଯେଉଁ `ବିଦ୍ୟମାନତା' ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି, 
ତାହା ଭ୍ରମମାତ୍ର। ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵବ ହିଁ “ସତ୍ଯ'ରୂପରେ ପ୍ରତୀତ 
ହେଉଛି । ସେହି ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ସତ୍ୟତାରୁ ହିଁ ଅସତ୍‌ ସଂସାର 
(ମୋହ ବା ମୂର୍ଖତା ଯୋଗୁଁ) ସତ୍ୟଭଳି ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି-- 
ଜାସୁ ସତ୍ୟତା ତେଁ ଜଡ଼ ମାୟା। ଭାସ ସତ୍ୟ ଇଷ୍ଜ ମୋହ ସହାୟା ॥ 
(ମାନସ ୧ | ୧୧୭ | ୪) 
ମୋହ ନ ଥୂଲେ ଏହି ସଂସାର ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଏକ ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବ-_ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' 
(ଗୀତା ୭ । ୧୯) | କାରଣ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ଥୂଲେ ଓ ପରମାମ୍ର଼ା 
ହିଁ ରହିବେ, ତେବେ ମଝିରେ ଅନ୍ୟ କିଏ କେଉଁଠୁ ଆସିବ? 
ସମସ୍ତ ସୁନା ଗହଣାରେ ଆଗରୁ ସୁନା ଥୂଲା ଓ ପରେ ମଧ୍ୟ 
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ସୁନା ରହିବ; ତେବେ ମଝିରେ ସୁନା ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁ କେଉଁଠୁ 
ଆସିବ? ଗହଣା ତ କେବଳ (ରୂପ, ଆକୃତି, ଉପଯୋଗ 
ଇତ୍ଯାଦି ଦୃଷ୍ଟିରୁଃ ନାମକୁ ମାତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵୃତଃ କେବଳ ସୁନା ହିଁ 
ଅଛି। ସେହିପରି ସଂସାର କେବଳ ନାମକୁ ମାତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵତଃ 
କେବଳ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ଅଛନ୍ତି । ସେହି ପରମାମ୍ର୍ରାର୍ନୁ ଅନୁଭବ 
କରିବାରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମର ସଫଳତା ନିହିତ। 

'ସତ୍ଯଂ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଅନୁଭବ ନ କରି 
“ଅଅସତ୍ଯ”ରେ (ସଂସାରରେ) ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରହିବା 
ମାନବିକତା ନୁହେଁ, ବରଂ ପାଶବିକତା | ଏହି ପାଶବିକତା 
ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ- - 'ପଶୁବୁଵି ମିମାଂ ଜହି” ( ଶ୍ରୀମଭା. 
୧୨। ୫ 9) | ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନି, ଯେ ନଷ୍ଟାଶୀଳ 
ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କ ଠାରେ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଦେଖେ, ସେ 
ଯଥାର୍ଥ ଦେଖେ କିନ୍ତୁ ଯେ ବିନାଶଶୀଳ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଦେଖେ 
ଏବଂ ଅବିନାଶୀକୁ ଦେଖେ ନାହିଁ, ସେ ଆମ୍ପୂଘାତୀ ଅଟେ-- 

ଯୋଃନ୍ଯଥା ସନ୍ତମାମ୍ପାନମନ୍ଯଥା ପ୍ରତି ପଦ୍ଯତେ । 
କିଂ ତେନ ନ କୃତଂ ପାପଂ ଗ୍ଵେରେଣାମତ୍ମ୍ରାପହାରିଣା ॥ 
(ମହାଭାରତ, ଉଦ୍‌ଯୋଗ. ୪ ୨ | ୩୭) 

“ଅନ୍ଯ ପ୍ରକାରର (ଅବିନାଶୀ) ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଯେ ଆମ୍ରରାକୁ ବିପରୀତ (ବିନାଶୀ) ମନେକରେ, ସେହି 
ଆମ୍ରଘାତୀ ଗ୍ଵେର କେଉଁ ପାପ ଆଉ ନ କଲାଂ”' 

ଯେ ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାରକୁ ନ ଦେଖି ସର୍ବତ୍ର 
ସମଭାବେ ପରିପୂର୍ଣ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଦେଖେ, ସେ 
ଆମ୍ପୂଘାତୀ ନୂହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ନିଜେ ନିଜର ହତ୍ଯା 
କରେ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସେ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯେ 


ଘରିଣିନ୍ଜ ଭ/ବ-ପ୍ରକୃତରେ ୨୭ଶ ଓ 
“ପରମେଶ୍ବର” ଓ “ଭଶ୍ବଵର” ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ ଥୂବାରୁ 
କାରଣ ଆମ୍ରରାର ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ୍ତ ସହ ସାଧର୍ମ୍ଯ ରହିଛି 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତୁକୁ ନ ଦେଖି ସଂସାର ଓ 
ଶରୀରକୁ ଦେଖୁଥାଏ, ସେହି ଆମ୍ପୂଘାତୀ ପରମଗତ ପ୍ରାପ୍ତ 
ନ ହୋଇ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ଭୋଗ କରୁଥାଏ, ଦୁଃଖ 
ପାଉଥାଏ। ଅତଏବ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜେ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରୁ, 
ନିଜର ପତନ ନ କରୁ (ଗୀତା ୬। ୫, | 

ଦର୍ପଣରେ ମୁହଁ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯେପରି ମୁହଁ 
ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ସ୍ବପ୍ନରେ ହାତୀ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଯେପରି 
ହାତୀ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ସଂସାର ବିଦ୍ଯମାନ ନ 
ଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସଂସାର ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଯଦି 
ଦୃଷ୍ଟି ନ ରହେ, ତେବେ ସଂସାର `ବିଦ୍ଯମାନଂରୂପରେ 
ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ। ପରମାମ୍ରା ହିଁ `ବିଦ୍ଯମାନ”ରୂପେ 
ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି ବୋଲି ଦୃଢ଼ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରି ନିଅନ୍ତୁ, 
ସେ ଏବେ ଦେଖା ନ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ପରେ ନିଶ୍ଚୟ 
ଦେଖାଯିବେ। ଧରାଯାଉ ଜଣେ ସାଧକ ବୃନ୍ଦାବନରେ 
ବାସ କରୁଛି । ସେହି ସାଧକକୁ ବୃନ୍ଦାବନର ସ୍ମରଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଶୋଇବାବେଳେ, ଖାଇବାବେଳେ, ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟ କଲାବେଳେ ସେ ବୃନ୍ଦାବନକୁ ସ୍ମରଣ କରୁ ନ 
ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ବୃନ୍ଦାବନର ବାସିନ୍ଦା ବୋଲି ତା'ର 
ସନ୍ଦେହ ନ ଥାଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଏବେ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚର: 
ଅନୁଭୂତି ନ ହେଲେ ବି ସାଧକ ଦ଼ୃଢ଼ଭାବେ ସ୍ବୀକାର 
କରିନେଉ ଯେ, `ବିଦ୍ଯମାନ”ରୂପରେ କେବଳ ପରମାମ୍ରା 
ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ, ସଂସାର ନୁହେଁ। ତା'ପରେ ତା'ର ଏ କଥା 
ଅନୂଭବ ହୋଇଯିବ। କାରଣ ମିଥ୍ଯା ବସ୍ତୁ କେତେ ଦିନ 
ତିଷ୍ଠି ରହିବ ଆଉ ସତ୍ଯତତ୍ତ୍ଵ କେତେ ଦିନ ଲୁଚି ରହିବ? 


୨୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଆମ୍ବାର ହିଁ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି। କେବଳ 
ଏହି ଶ୍ଳୋକର ବ୍ଯାଖ୍ଯାରେ ପରମାମ୍ରରାଚ୍ଚ୍ଚର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି; 
(ଗୀତା ୧୩| ୨୨) | 


=== `; ==== 


ସ୍ଵ ଏହି ଅଧ୍ୟୟନ ୨୬ଶ 6ଜ୍ଜଞୋଳବଳେ ଜମବନ କେଳତ୍ର-ଶେନ୍ରଜ୍ଞଳ ଯୀଯୋଗ କଥା କହିଥିଲେ / ଏହି ସଂଯୋଗକୁ ମୁଳି 
ପାଳବନଜ ନୁଳଟି ଜପୀୟ ଥି _ ଜମାନା ଯଂନିତ ନିଳନ ସ୍ୁତଃସିବ ସଂମଵକୁ ଳାଣିବ/ ଏବଂ ଯକୁତି (ଶରୀର) ୦ ସୁୀତୃତ ଯଯ 
କିଃଜେକ କଜିବ/ / ୨୭୩ ଡ ୨/ ୩ ନଜ୍ୋଳନେ ପନନାନ୍ାକ ସନିତ ସବ/ ସମକନକୁ ଲଞଣବ/ ଳଥ/ କହିଲେ / ଏଠି ନୁଇଟି ନୋନଳନେ 


ଢଳୁଚିନୁ ସଦନ କିଃଚେକ କଳିବ/ କଥା କନଦଛଳି / 


ପ୍ରକୃତ୍ୟେବ ଚ କର୍ମାଣି କ୍ରିୟମାଣାନି ସବିଶଃ । 
ଯଃ ପଶ୍ଯତି ତଥାମ୍ମାନମକର୍ତାରଂ ସ ପଶ୍ଯତି ॥ ୨୯॥ 


ଥନୁୟ- -ଯଃ=ଯେ; କମିଣି=ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ; ସର୍ବ ଶଃ= ସର୍ବତୋଭାବେ; ପରକୃତ୍ୟା=ପକୃତି ଦୃାରା; ଏବଏ ହି; 
କ୍ରିୟମାଣାନିଇକରାଯାଉଥୁବାର; ପଶ୍ଯତିଚଦେଖେ; ତଥା ଏବ'; ଆମ୍ବାନମ୍‌ - ନିଜକୁ; ଅକଭାରମ୍‌ -ଅକର୍ତା; ପଶ୍ଯତି-ଦେଖେ; 


ସଃ, ଚ=ସେ (ଯଥାର୍ଥ ଦେଖେ) | 


ଶ୍ମୋକ ୨୯] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଯେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ସବିତୋଭାବେ ପ୍ରକୃତି ଦାରା କରାଯାଉଥ୍ ବାର ଦେଖେ ଏବଂ ନିଜକୁ ଅକତ୍ତା ଦେଖେ 


(ଅନୁଭବ କରେ), ସେ ଯଥାଥି ଦେଖେ | 


ବ/୮୨୮ପ୍ରକୃତ୍ୟୈେବ ଚ କମାଣି କ୍ରିୟମାଣାନି 
ସବିଶଃ'--ବାସ୍ତବରେ ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ନିର୍ବିକାର, ସମ ଓ ଶାନ୍ତରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵର 
(ପରମାମ୍ବାବ୍କର) ଶକ୍ତି ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ କ୍ରିୟାଶୀଳ । 
ଏଥୂରେ ନିରନ୍ତର କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ-- 'ପ୍ରକଷୈଣ କରଣଂ 
(ଭାବେ ଲ୍ୟୁଟ୍‌) ଇତି ପ୍ରକୃତିଃ' । ଯଦ୍ୟପି ପ୍ରକୃତିକୁ ସକ୍ରିୟ 
ଓ ଅକ୍ରିୟ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ପାସମ୍ପନ୍ତ (ସର୍ଟ ଅବସ୍ତାରେ ସକ୍ରିୟ ଓ 
ପ୍ରଳୟ ଅବସ୍ପାରେ ଅକ୍ରିୟ। ବୋଲି କହନ୍ତି, ତଥାପି ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ବିଗ୍ବର କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ପ୍ରଳୟ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ 
ତାହାର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ବନ୍ଦ ହୁଏ ନାହିଁ। କାହିଁକି ନା, 
ଯେତେବେଳେ ପ୍ରଳୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତି 
ସର୍ଗ ଅବସ୍ଥା ଆଡ଼କୁ ଗତି କରେ। ଏହିରୂପେ ପ୍ରକୃତିରେ 
ସୃକ୍ଷ୍ମ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ। ପ୍ରକୃତିର ସୃକ୍ଷ୍ମ କ୍ରିୟାକୁ ହିଁ ଅକ୍ରିୟ 
ଅବସ୍ଥା କହନ୍ତି କାରଣ ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ସୃଷ୍ଟି ରଚନା 
ହୁଏ ନାହିଁ । ମାତ୍ର ମହାସର୍ଗରେ ଯେତେବେଳେ ସ୍ପୃଷ୍ଟି ରଚନା 
ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସର୍ଗ ଆରମ୍ଭରୂ ସର୍ଗର ମଧ୍ଯଭାଗ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତି ସର୍ଗ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରେ ଏବଂ ସର୍ଗର 
ମଧ୍ୟଭାଗରୁ ପ୍ରକୃତି ପ୍ରଳୟ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରେ । ଏହିରୂପେ 
ପ୍ରକୃତିର ତ୍ତୂଳ କ୍ରିୟାକୁ ସକ୍ରିୟ ଅବସ୍ଥା କହନ୍ତି । ଯଦି ପ୍ରଳୟ 
ଓ ମହାପ୍ରଳୟରେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅକ୍ରିୟ ଧରାଯାଏ, ତେବେ 
ପ୍ରଳୟ ଓ ମହାପ୍ରଳୟର ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତ ହୁଅନ୍ତା କିପରିନ 
ପ୍ରକୃତିରେ ସୃକ୍ମ୍ମ କ୍ରିୟା ହେଉଥୂବା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଏ ତିନୋଟି 
ଅବସ୍ଥା ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ସୁତରାଂ ସର୍ଗ ଅବସ୍ଥା ଅପେକ୍ଷା ପ୍ରଳୟ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଅପେକ୍ଷାକୃତ କମ୍‌ ଅକ୍ରିୟତା ହୁଏ, ପୂର୍ଣ ଅକ୍ରିୟତା 
ହୁଏ ନାହିଁ । 

ସୂର୍ଯ୍ୟ ଉଦୟ ହୋଇ ମଧ୍ୟାହ୍ନ ଅବସ୍ଥାକୁ ଆସନ୍ତି ଏବଂ 
ତା'ପରେ ଅସ୍ତମିତ ହୁଅନି | ଏଥୁରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ପ୍ରାତଃକାଳ 
ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ହେବାଠାରୁ ମଧ୍ୟାହ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଲୋକ ବଢ଼ି 
ବଢ଼ି ଗ୍ବଲେ ଏବଂ ମଧ୍ୟାହ୍ନଠାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଲୋକ 
ହ୍ରାସ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ପରେ ମଧ୍ୟରାତ୍ରି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 


ଅନ୍ଧକାର ବଢ଼େ ଏବଂ ମଧ୍ୟରାତ୍ରିଠାରୁ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଅନ୍ଧକାର ଧୀରେ ଧୀରେ ହ୍ରାସ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ବାସ୍ତବରେ 
ଆଲୋକ ଓ ଅନ୍ଧକାରର ସୃକ୍ଷ୍ମ ସନ୍ଧି ସମୟ ହେଉଛି ମଧ୍ୟାହ୍ନ 
ଓ ମଧ୍ୟରାତ୍ରିତ କିନ୍ତୁ ସେହି ସନ୍ଧି ସମୟ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ଓ 
ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ସମୟରେ ହେଉଥୂୁବା ପରି ଦେଖାଯାଏ। ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ଆଲୋକ ଓ ଅନ୍ଧକାରର କ୍ରିୟା ବନ୍ଦ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ନିରନ୍ତର ଗ୍ବଲିଥାଏ। ସେହିପରି ସର୍ଟ ଓ ପ୍ରଳୟରେ ତଥା 
ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ ନିରନ୍ତର 
କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏଂ | 

ଏହି କ୍ରିୟାଶୀଳ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, ସେତେବେଳେ ଶରୀର ଦ୍ବାରା 
ହେଉଥୁବା ସ୍ବାଭାବିକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ (ତାଦାମ୍ର୍ୟ କାରଣରୁ) 
ନିଜଠାରେ ପ୍ରତୀତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 

ଯଃ ପଶ୍ଯତି ତଥାମ୍ବାନମକତ୍ତାରଂ ସ ପଶ୍ଯତି'-- 
ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଓ କାରଣଶରୀରରେ 
ଖିଆପିଆ, ଗ୍ରଲବୁଲ, ବସାଉଠା, ହ୍ରାସବୃଦ୍ଧିଵ ଶୋଇବା- 
ଜାଗିବା, ଚିନ୍ତନ କରିବା, ସମାଧୂସ୍ଥ ହେବା ଇତ୍ଯାଦି 
ଯେତେ କ୍ରିୟା ହେଉଛି, ସେସବୁ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହିଁ 
ହେଉଛି, ସ୍ବୟଂ ଦ୍ବାରା ନୂହେଁ। ଯେ “ସ୍ଵୟଂରେ କୌଣସି 
କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ ବୋଲି ଦେଖେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁଭବ 
କରେ, ସେ ବାସ୍ତବରେ ଯଥାର୍ଥ ଦେଖେ | ଏପରି ଦେଖିଲେ 
ନିଜଠାରେ ଅକର୍ତ୍ତୃତ୍ (ଅକର୍ତାପଣ) ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

ଏଠାରେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହେଉଛି 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, ଆଉ କେଉଁଠି ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ହେଉଛି 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ବବ 
ଦାରା ହେଉଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ମାତ୍ର ଏ ତିନୋଟିଯାକ 
କଥା ଏକ। ପ୍ରକୃତି ସମସ୍ତକ୍ତ୍ରର କାରଣ, ଗୁଣ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ଯ ହେଉଛି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ। ଅତଏବ 
ପ୍ରକୃତି, ଗୁଣ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନକ୍କ ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ଦାରା ହେଉଛି ବୋଲି କୁହାଯାଏ। 


ମଂଜିଣିନ୍କ ଭ/ବ--ଯେତେ ବି କ୍ରିୟା ହେଉଛି, ସବୁ ପ୍ରକୃତି ବିଭାଗରେ ହିଁ ହେଉଛି | ଏଥୁରେ ଜୀବର ସମ୍‌ନ୍ଧ ନାହିଁ। 


ପ୍ରକୃତି ଦାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଗୀତାରେ କେଉଁଠି “ଗୁଣ ଦାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟା' ଏବଂ ଆଉ କେଉଁଠି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଦାରା ହେଉଥୁବା କ୍ରିୟା' ନାମରେ କୁହାଯାଇଛି | ଯଥା-- ସବୁ କର୍ମ ସର୍ବତୋଭାବେ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣମାନକ୍କ ଦ୍ବାରା କରାଯାଏ-_ 
ପ୍ରକୃତେଃ କ୍ରିୟମାଣାନି ଗୁଣୈଃ କମାଣି ସବିଶଃ' (୩ | ୨୭); ଗୁଣ ହିଁ ଗୁଣରେ ପବର୍ତିତ ହେଉଛି-¬ 'ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ 
¬ ନ ନହାନରରେ ସୂର୍ୟ୍ଯ ଦାରା ହିଁ ସମୟ ଗଣନା କରାଯାଏ | କିନ୍ତୁ ମହାପଳୟରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଇ ଏିବାରୁ ମହାସରର 


କାଳଠାରୁ ହିଁ ମହାପ୍ରଳୟର କାଳ (ସମୟ) ଗଣନା ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । ମହାପ୍ରଳୟରେ ନିତ୍ୟ, ଚେତନ ଓ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ସମୟ ଗଣନାର 
ଏକମାତ୍ର ସାଧନ । 


962 ± ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ବରିନ୍ତେ' (୩ | ୨୮); ଗୁଣ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କେହି କର୍ତ୍ତା ନାହିଁଚ“ନାନ୍ଯଂ ଗୁଣେଭ୍ଯଃ କଉ୍ତାରଂ ଯଦା ଦରକ୍ଟ୍ଯନୂପଶ୍ଯତି' 
(୧୪ | ୧୯); ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ହିଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଦୀ ବିଷୟରେ ପ୍ରବର୍ତିତ ହେଉଛନ୍ତି- 'ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ରିଯାଥୈଷୁ ବର୍ଞିନ୍ତେ' (୫ | ୯) 
ଇତ୍ୟାଦି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କ୍ରିୟାମାତ୍ରେ ପ୍ରକୃତିଜନିତ। ପ୍ରକୃତି କେବେ ତିଳେମାତ୍ର ଅକ୍ରିୟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ପୁରୁଷଠାରେ କେବେ ତିଳେମାତ୍ର କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଗୀତାରେ ଅଛି ଯେ ତତ୍ତ୍ବବେତ୍ତା ସାଖ୍ଖ୍ଯଯୋଗୀ ନିଜେ କିଛି 
କରୁ ନ ଥିବାର ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ନୈବ କିଞ୍ଚିତ୍‌ କରୋମୀତି ଯୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତତ୍ତ୍ବବିତ' (୫ | ୮); ସ୍ଵୟଂ କରେ ନାହିଁ 
କି କରାଏ ନାହିଁ -- 'ନୈବ କୁବିନ୍ନ କାରୟନ୍‌' (୫ | ୧୩); ଏ ପୁରୁଷ ଶରୀରରେ ଥାଇ ମଧ୍ୟ କିଛି କରେ ନାହିଁ କି ଲିପ୍ୁ 
ହୁଏ ନାହିଁ - 'ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ୟତେ' (୧୩ | ୩୧); ଯେ ଆମକୁ କର୍ତା ମନେକରେ, ସେ 
ଦୁର୍ମତି ଠିକ୍‌ ବୁଝେ ନାହିଁ; କାରଣ ତାହାର ବୁଝି ଶୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ -““ତତ୍ରୈବଂ ସତି କଉାଁରମାତ୍ମାନଂ....' (୧୮ | ୧୬) 
ଇତ୍ୟାଦି । 
== × = = 


ଯଦା ଭୂତପୁଥଗ୍ଭାବମେକ ସମନୁ ପଶ୍ୟତି | 
ତତ ଏବ ଚ ବିସ୍ତାରଂ ବ୍ରହ୍ମ ସମ୍ପଦ୍ୟତେ ତଦା॥ ୩୦॥ 


ଥଳୟ ଯଦା (ସାଧକ) ଯେତେବେଳେ]; ଭୂତ ପୁଥଗ୍ଭାବମ୍‌¬ ପାଣୀମାନର୍କର ଭିନ ଭିନ୍ନ ଭାବକୁ; ଏକ ସମ୍‌ ¬ ଏକମାତ୍ର 
ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ ଅନୁପଶ୍ୟତି-ଦେଖେ; ଚ ଏବଂ; ତତଃ=ସେହି ପ୍ରକୃତିଠାରୁ; ଏବ= ହିଁ (ସେ ସବୁର) ; ବିସ୍ତାରମ୍‌ ବିସ୍ତାର 
(ଦେଖେ); ତଦାଇସେତେବେଳେ (ସେ); ବ୍ରହୁ ବହୁଜୂ; ସମ୍ପଦ୍ୟତେ= ପରାପୃ ହୁଏ | 


ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବକୁ ଏକମାତ୍ର ପ୍ରକୃତିରେ ସିତ ଦେଖେ ଏବଂ ସେହି 
ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସେ ସବୁର ବିସ୍ତାର ଦେଖେ, ସେତେବେଳେ ସେ ବ୍ରହୁଦକଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବ୍ୟତ/# [କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରକୃତିର ଦୁଇଟି ରୂପ। 
କ୍ରିୟାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ୨୯ଶ ଶ୍ଳୋକଟି 
କହିଲେ; ବର୍ତମାନ ୩୦ଶ ଶ୍ଳୋକଟି ପଦାଥିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ କରିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି । 

'ଯଦା ଭୂତପୁଥଗ୍ଭାବ “..... ବହୁ ସଞ୍ବଦ୍ଯତେ ତଦା'-¬ 
ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କର ବିଭିନ୍ନ ଭାବକୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ରିଲୋକରେ ଜାତ ଜରାୟୁଜ, ଅଣ୍ଡଜ, ଉଦ୍ଭିକ, 
ସ୍ଵେଦଜ ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରାଣୀମାନ୍କୀର ପ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣ- 
ଶରୀରଗୁଡ଼ିକୁ ଏକମାତ୍ର ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ ଦେଖେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ବ୍ରହ୍ମକଝ୍ଟୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ତ୍ରିଲୋକରେ ସମସ୍ତ ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀ୍କର 
ଶରୀର, ନାମ, ରୂପ, ଆକୃତି, ମନୋବୃର୍ି, ଗୁଣ, ବିକାର, 
ଉପ୍ପତ୍ତି, ସିତି, ପ୍ରଳୟ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି ଏକମାତ୍ର ପ୍ରକୃତିରୁ 
ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଶରୀର ପ୍ରକୃତିରୂ ଉପ୍ନ୍ତ 
ହୁଏ, ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ ରହେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ଲୀନ 


ହୋଇଯାଏ। ଯେ ଏପରି ଅନୁଭବ କରେ, ସେ ବ୍ରହ୍ମଙ୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ନିଜର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ଵ୍ଵକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ବାସ୍ତବରେ ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵ ଆଗରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଥୂଲା, କେବଳ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ପଦାର୍ଥ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ ହିଁ ତାକୁ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ 
ହେଉ ନ ର କିନ୍ତୁ ସେ ଯେତେବେଳେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ପ୍ରକୃତିରେ ହି ସ୍ଥିତ ଦେଖେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରୂ ଉମ୍ପନ୍ନ 
ହେଉଥ୍ବବାର ଦେଖେ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ନିଜର 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ପ୍ରସ୍ପବୀରୂ ଜାତ ସ୍ତାବର-ଜଇ୍ଗଂମାଦି ଯେତେ ଶରୀର 
ଅଛନ୍ତି ତଥା ସେହି ଶରୀରଗୁଡ଼ିକରେ ଯାହା କିଛି ପରିବର୍ତନ, 
ରୂପାନ୍ତରଂ ଓ କ୍ରିୟ୍ୟଂ ହେଉଛି, ସେସବୁ ପୁଥୁବୀପୃଷ୍ଠାରେ ହିଁ 
ହେଉଛି। ସେହିପରି ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଯେତେ ଗୁଣ ଓ ବିକାର 
ଅଛି ତଥା ସେଥୁରେ ଯାହା କିଛି ପରିବର୍ତନ ଓ ହ୍ରାସବୃଵି 
ହେଉଛି, ସେସବୁ ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ହେଉଛି | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 


* ରୂପାନ୍ତରର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ପ୍ରଥମେ ମାଟି ଓ ମଞ୍ଜିକୁ ଓଜନ କରନ୍ତୁ ଏବଂ କୌଣସି ଏକ ପାତ୍ରରେ ସେହି ମାଟି ବିଛାଇଦେଇ ସେଥୁରେ ମଞ୍ଚ 
ପୋତି ଦିଅନ୍ତୁ ଓ ପାଣି ଦିଅନ୍ତୁ। ଫସଲ ହେବା ପରେ ତାହାକୁ କାଟି ଶସ୍ୟ ଅମଳ କରନ୍ତୁ ଓ ମାଟିକୁ ଶୁଖିବାକୁ ଦିଅନ୍ତୁ । ଶୁଖିଯିବା ପରେ ମାଟି ଓ 
ଶସ୍ୟ ଓଜନ କଲେ ଦେଖିବେ ଯେ, ମାଟିର ଓଜନ କମ୍‌ ଆଉ ଶସ୍ଯର ଓକନ ଅଧୁକ ହୋଇଯାଇଥୁବ। ଏହା ହେଉଛି ମାଟି (ପୂଥୁବୀ) ଶସ୍ୟରେ 


ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବାର ପ୍ରମାଣ। 


7 କ୍ରିୟା ଦୁଇ ପ୍ରକାର-¬ 'ହେବା' ଓ “କରିବା' । ବାଳକରୁ କ୍ରମଶଃ ଯୁବକ ଓ ବୃଦ୍ଧ ହେବା ପ୍ରଭୂତି କ୍ରିୟା “ହୁଏ” ଏବଂ ଖାଇବା, ପିଇବା 


ଇତ୍ୟାଦି କ୍ରିୟା 'କରାଯାଏ' । ଏ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଶରୀରରେ ହିଁ ହୁଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୩୧] 


ପୂଥୁବୀପୂଷ୍ତରେ ଜାତ ହେଉଥୁବାରୁ ଯେପରି ସେଗୁଡ଼ିକ ପୂଥୁବୀ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ନ, ସେହିପରି ପ୍ରକୃତିଜନିତ ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ରିତ ରହୁଥୂବାରୂ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ 
ହେଉଥୁବାରୁ ତାହା ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଅଭିନ୍ତ। ଅତଏବ ସ୍ପାବର 
ଓ ଜଇଗଂମ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ରୂପରେ ଯେଉଁ ଚେତନଂତତ୍ତ୍ଵ 
ବିଦ୍ଯମାନ, ତାହା ନିରନ୍ତର ପରମାମ୍ରାଙ୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ। 
ପ୍ରକୃତିର ସଙ୍ଗଂ ଯୋଗୁଁ ତା'।ଠାରେ ଯେତେ ବିକାର ଦେଖାଯାଉ 
ପଛେ, ସେ ସର୍ବଦା ଅସଙ୍ଗଂ ରହେ ଏପରି ଘ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭବ 
ହୋଇଗଲେ ସାଧକ ବ୍ରହ୍ମକ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା କାରଣରୁ 
ଏବଂ ସ୍ଵାଥ୍ଥବୁ ଵି, ଭୋଗବୁଦି, ସୁଖବୁ ଵି ଇତ୍ୟାଦି ସାହାଯ୍ୟରେ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପ୍ରାଣୀମାନଗ୍ଗୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଦେଖିବାରୁ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ 
ଜାତ ହୁଏ। ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ହେଲେ ସେମାନଙର୍କୀ ଠାରେ 
ଗୁଣ ଦେଖାଯାଏ ଆଉ ଦ୍ରେଷ ହେଲେ ଦୋଷ ଦେଖାଯାଏ । 
ଏହିପରି ଦୃଷ୍ଟ ସମ୍ମୁଖରେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷରୂପକ ପରଦା 
ଆସିଯିବାରୁ ବାସ୍ତବିକତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ସାଧକ 
ଯେତେବେଳେ ନିଜର ତଥାକଥୂତ ପ୍ତଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣ- 
ଶରୀର ସମେତ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ ଶରୀରର ଉପ୍ପତ୍ତି, ସିତି ଓ 
ପ୍ରଳୟକୁ ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଥୂବାର ଦେଖେ ଏବଂ ନିଜଠାରେ 
ସେ ସବୁର ଅନୂପସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ କରେ, ସେତେବେଳେ 
ତା'ର ଦୃଶ୍ଝି ସମ୍ମୁଖରୁ ରାଗ-ଂଦେଷରୂପକ ପରଦା ଅପସରି 
ଯାଏ ଏବଂ ତାକୁ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ଅନୁଭବ ହୁଏ । 


ଘଜିଣିସ୍ଫ ଭ/ବ-ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ବ୍ଯକ୍ତି କଥା ଏବଂ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ କାଳ କଥା କୁହାଯାଇଛି। 
ଭକ୍ତି ପ୍ରକରଣରେ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଭାବ ତାର୍କ ନିଜଠାରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି କହିଲେ--“ଭବନି ଭାବା ଭୂତାନାଂ 


ମତ୍ତ ଏବ ପୁଥଗ୍ବିଧାଃ' (୧୦ | ୫), କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନ ପରକରଣରେ ସମସ ଭାବ ପ୍ରକୃତିରେ ସିତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁଠି ସତ୍‌-ଅସତ୍ର ବିଭାଗ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି, ସେଠାରେ ସବୁ ଭାବ ଅସତ୍‌ରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଯେଉଁଠି ସମଗ୍ର କଥା କହିଛନ୍ତି, ସେଠାରେ ସବୁ ଭାବ ତାର୍ବ୍ଚ ନିଜଠାରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ସମଗ୍ରରେ 
ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ସବୁକିଛି ପରମାମ୍ରା-¬ 'ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (୯ | ୧ ୯) | 


=== `” === = 


ନୀ ୨ ୨ଶ ଛଳେ ଭରବ/ନ ଯାହାକୁ 6ଦେନାତୀ5 କହିଥିଲେ ଏବଂ ପୂର୍ବ (7୦ଶ/) ନୌମୌଳନେ ଯିଏ ବ୍ହୁଭ୍ରା୍ି ଜନେ 
6ବୋଳି କହିଥିଲେ, ଏହି 8ହୋମୌଳଜେ ଯେନି ଦୁନୁଷ(୫ରତଳ)ଜ ବ/କିକ ସନୁଫ ବର୍ଷନ/ କ୍ମୁଛନି / 


ଅନାଦିଡ଼ାନିଗୁଣଡ଼ାତ୍ବ 


ପରମାତମ୍ମାୟମବ୍ୟୟଃ | 


ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ୟତେ ॥ ୩୧ ॥ 
ଥଚ଼ନ୍ଦ ୨କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ନୀନନ୍ଦନ! ; ଅୟମ୍‌= ଏହି (ପୁରୁଷ ସ୍ବୟଂ); ଅନାଦିତ଼ାତ୍‌ ଅନାଦି ହୋଇଥୂବାରୁ (ଓ); 
ନିଶ୍ଜୁଣଡ଼ାତୃ-ଗୁଣରହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ; ଅବ୍ୟୟଃ= ଅବିନାଶୀ; ପରମାମ୍ନା=ିପରମାମୁକୀର ସ୍ବରୂପ ଅଟେ; ଶରୀରସଃ ଶରୀରରେ 
ରହୁଥିଲେ; ଅପି=ମଧ୍ୟା: ନ, କରୋତି=ଏ କିଛି କରେ ନାହିଁ (କି); ନ, ଲିପ୍ୟତେ=ଲିପୁ ହୁଏ ନାହିଁ | 
ହେ କୁନ୍ତୀନଦନା ଏହି ପୁରୁଷ ସ୍ବୟଂ ଅନାଦି ଓ ଗୁଣର ହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅବିନାଶୀ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ସ୍ବରୂପ 
ଅଟେ । ଶରୀରରେ ରହୁଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଏ କିଛି କରେ ନାହିଁ କି ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ବ /6/- ଅନାଦି ତୁ|ଲିଶୁଣତୁ|ତ୍‌ ପର ମାମ୍ାୟମ- 
ବ୍ୟୟଃ'--ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୯ ଶ ଶ୍ନୋକରେ ଯାହାକୁ ଅନାଦି 
କୁହାଯାଇଥୂଲା, ଏଠାରେ 'ଅନାଦିଢ଼ାତ଼୍'ଂ ପଦରେ ତାହାକୁ 
ଅନାଦି କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ପୁରୁଷ ଆଦି (ଆରମ୍ଭ) ରହିତ | 
ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ସେଠାରେ ତ ପ୍ରକୃତିକୁ ମଧ୍ୟ ଅନାଦି 
କୁହାଯାଇଥୂଲା; ତେବେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣ୮ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି-- 
'ନିଶୁଣତ଼ତୃ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ପୁରୁଷ ଗୁଣରହିତ | ପକୃତି ଅନାଦି, 
କିନ୍ତୁ ସେ ଗୁଣରହିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ଗୁଣ ଓ ବିକାର ସହ 
ଯୁକ୍ତ। ସେଥୁରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ନାମକ ତିନ 


ଗୁଣ ଓ ବିକାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷ ଏହି ତିନି ଗୁଣ 
ଓ ବିକାରରୁ ସର୍ବଥା ରହିତ (ନିର୍ରୁଣ ଓ ନିର୍ବିକାର) | ପୁରୁଷ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ଦସ୍ଵରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ପୁରୂଷ 
ବିନାଶରହିତ ପରମ ଶୁଦ୍ଧ ଆମ୍ରପରା। 

'ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ 
ଲିପ୍ୟତେଂ--ଏହି ପୁରୁଷ ଶରୀରରେ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
କିଛି କରେ ନାହିଁ କି କୌଣସି କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପୁରୂଷ (ସ୍ବୟଂ ଆଗରୁ କେବେ କିଛି 
କରି ନାହିଁ, ଏବେ କିଛି କରୁ ନାହିଁ କି ପରେ ମଧ୍ଯ କିଛି 
କରିବ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ପୁରୁଷ ସର୍ବଦା ପ୍ରକୃତିରୁ 
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ନିର୍ଲିପ୍ର, ଅସଙ୍ଗ ତଥା ଗୁଣରହିତ ଓ ଅବିନାଶୀ । ଏହାଠାରେ 
ଆଦୌ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ତତ଼ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ “ଶରୀରସୋଃଏପି' କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ଶରୀରରେ ସ୍ଥିତ ମନେକରି 
ନିଜକୁ କାର୍ଯ୍ୟର କର୍ତା ଓ ସୁଖଂଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା ମନେକରେ, 
ସେତେବେଳେ ମଧ୍ୟ ଏ ତଟସ୍ଥ ଓ ପ୍ରକାଶମାତ୍ର ହୋଇ ରହେ । 
ଏହାଦ୍ବାରା ହିଁ ସୁଖ-ଦୁଃଖର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ; ତେଣୁ ଏହାକୁ ପ୍ରକାଶକ 
କୁହାଯାଇପାରେ, ମାତ୍ର ଏହାଠାରେ ପ୍ରକାଶକର ଧର୍ମ ନାହିଁ | 

ଏଠାରେ ଅପି” ପଦଟିରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଅନାଦି- 
କାଳରୁ ନିଜକୁ ଶରୀରରେ ସ୍ଥିତ ମନେ କରୁଥୁବା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀ (ପିମ୍ପୁଡ଼ିଠାରୁ ବ୍ରହ୍ମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) ସ୍ବରୂପତଃ ସଦାସର୍ବଦା 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ଅସଙ୍ଗ। ଶରୀର ସହିତ ତାହାର ଏକତୃ କେବେ 
ହୋଇ ନାହିଁ; କାରଣ ଶରୀର ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସର୍ବଦା ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ପରମାମ୍ପା୍କର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସର୍ବଦା ପରମାମ୍ରାଙ୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ। ସ୍ଵୟଂ 
ପରମାମ୍ର୍ରାବ୍କ ଠାରୁ କେବେ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 
ଶରୀର ସହିତ ଯେତେ ଏକାମୂତା ମାନିଲେ ମଧ୍ୟ, ଯେତେ 
ମିଳିମିଶି ରହିଲେ ମଧ୍ୟ, ଶରୀରକୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ମନେକଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହାର ନିର୍ଲିପ୍ରୁତା କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ; ସେ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ସ୍ବରୂପତଃ ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହେ। ତାକୁ ନିଜର ନିଲିପ୍ତତା 
ଅନୁଭବ ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ସ୍ବରୂପରେ କୌଣସି 
ବିକୃତି ହୁଏ ନାହିଁ। ଅତଏବ ସେ ନିଜ ସ୍ବରୂପ ଦ୍ବାରା 
କେବେ କିଛି କରି ନାହିଁ କି କରେ ନାହିଁ; ଏବଂ ସେ ସ୍ବୟଂ 
କେବେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ କି ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଯଦ୍ଯପି ପୁରୂଷ ନିଜକୁ ଶରୀରରେ ସ୍ରିତ ମନେ 
କରିବାରୁ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ହେଉଛି, ତଥାପି ୨୧ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ “ପ୍ରକୃତି”ରେ ସ୍ଥିତ ପୁରୁଷ 
ହିଁ ଭୋକ୍ତା ହୁଏ ଏବଂ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି “ଶରୀର'ରେ 
ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷ କର୍ତ୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏପରି କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ଦୁଇଟିଯାକ ଏକ । ତେଣୁ ପୁରୁଷକୁ ପ୍ରକୃତିରେ 
ସ୍ଥିତ କୁହ ବା ଶରୀରରେ ସ୍ଥିତ କୁହ -¬ଏକା କଥା | କେବଳ 
ଗୋଟିଏ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ସମଗ୍ର ପ୍ରକୃତି 
ଓ ସମସ୍ତ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଯାଏ। 
ବାସ୍ତବରେ ପୁରୁଷର ସମ୍ବନ୍ଧ ବ୍ଯଷ୍ଟି-ଂଶରୀର ସହିତ ନାହିଁ 
କି ସମଷ୍ଟିଶରୀର ସହିତ ନାହିଁ। ଶରୀର ସହିତ ନିଜର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୂଥୂବାରୁ ସେ ନିଜକୁ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ବୋଲି 
ଭାବୁଛି। ପ୍ରକୃତରେ ସେ କର୍ତା ନୁହେଁ କି ଭୋକ୍ତା ନୂହେଁ। 


ଘିଜିଝ ଭ/ବ--ପୁରୁଷ ଅନାଦି, କିନ୍ତୁ ଶରୀର ଆଦିଯୁକ୍ତ। ପୁରୁଷ ନିରୁଣ, ଶରୀର ଗୁଣମୟ | ପୁରୁଷ ପରମାମ୍ବା, 


ଶରୀର ଅନାମ୍ବ୍ରା । ପୁରୁଷ ଅବ୍ୟୟ, ଶରୀର ନାଶବାନ୍‌ | ତେଣୁ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ ପୁରୁଷ(ଆମ୍ରା) କୁ ଶରୀରରେ ସ୍ରିତ ମନେ 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଶରୀରରେ ସ୍ଥିତ ନୁହେଁ, ସେ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅସମ୍ବଦ୍ଧ-- 'ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ଯତେ' | 
ଶରୀରର ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାସ୍ତଳେ ପୁରୁଷର ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ । ତେଣୁ ବାସ୍ତବରେ ପୁରୁଷ କଦାପି 
ଶରୀରସ୍ପ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ମାତ୍ର ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ଦିଗକୁ ଧ୍ୟାନ ନ ଦେବାରୁ ମନୂଷ୍ୟ ତାହାକୁ ଶରୀରସ୍ତ ମନେକରେ | 

'ନିଶୁଣଡ଼ାତ'-_ ପୁରୁଷ ସ୍ଵୟଂ ନିଗୁଣ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଗୁଣର ସଙଗଂ କରି ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | 
ବନ୍ଧନ ସ୍ବାଭାବିକ ପରି ଓ ମୁକ୍ତି କୃତିସାଧ୍ଯ ପରି ଦେଖାଯାଏ ସିନା, ପ୍ରକୃତରେ ମୁକ୍ତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଓ ବନ୍ଧନ କୃତିସାଧ୍ଯ। 
ପୁରୁଷ ସଙ୍ଗେ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ? ବରଂ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ସେଂ ସେଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି (ଗୀତା ୧୩ | ୨୩) | 
ଅତଏବ ଅନାଦି, ନିର୍ଗୁଣ, ପରମାମ୍ା, ଅବ୍ୟୟ” ଓ 'ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ୟତେ' ପ୍ରଭୂତି ସ୍ଵାଭାବିକ ଅଟେ | ସାଧକ ଏହି 
ବାସ୍ତବିକତା ଅନୁଭବ କରିବା ଉଚିତ । 

ଘରେ ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ଯେପରି ଘରଠାରୁ ପ୍ରୂଥକ୍‌, ସେହିପରି ଶରୀରରେ ରହୁଥୂବାର ମାନୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ଆମେ ଶରୀରଠାରୁ ପ୍ରୁଥକ୍‌। 

'ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ୟତେ'--ସ୍ରୂପର ଏହା ସାଧନଜନିତ ଗୁଣ ନୂହେଁ, ବରଂ ସ୍ଵତଃ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ ଗୁଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ବରୂପରେ ଆଦୌ କତୃତୂ ଓ ଭୋକ୍ତତ଼ୃ ନାହିଁ। ଏଥରେ କୌଣସି ପୁରୁଷାର୍ଥ ନାହିଁ; ଅନ୍ଯ ପ୍ରକାରେ କହିଲେ, ଏହା 
ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ତ୍ୃତୁ ଓ ଭୋକ୍ତତ଼କୁ ବିନାଶ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ, ବରଂ 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜଠାରେ ସ୍ଵୀକାର ନ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ, ଏଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବ ଅନୁଭବ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ; କାରଣ 

ପ୍ରକୃତରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ନିଜଠାରେ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ସାଧକ ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ୃୃତୃଶୂନ୍ୟତା ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃଶୂନ୍ୟତା ଅନୁଭବ 
କରିବା ଉଚିତ। ନିଜଠାରେ ନିରନ୍ତର କତ୍ତ୍ୁତ୍ବ ଓ ଭୋକ୍ତତ଼ (କାମନା ଓ ମମତା) ନ ଥ୍ବବାର ଅନୁଭବ କରିବା 
ହିଁ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତି। ଏହାକୁ ଗୀତାରେ ସ୍ଥୃତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା କୁହାଯାଇଛି 'ନଞ୍ଟୋ ମୋହଃ ସ୍ରୁତିଇଁ ବୃଧା' (୧୮ | ୭୩) | 
ଯଦି ସ୍ବରୂପ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ନୂହେଁ। ତେବେ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା କିଏ ଏହା ଉପରେ ଏବେ ବିଗ୍ବର 


ଶ୍ଳୋକ ୩୨] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 965 


କରାଯାଉ। ଶରୀର ତ କର୍ତା ନୁହେଁ; କାରଣ ଏହା ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛି। ମନ, ବୁଦି, ଚିତ୍ତ ଓ 
ଅହଂକାର ନାମକ ଗ୍ବରୋଟି କରଣ ରହିଛି, ଏଗୁଡ଼ିକୁ “ଅନ୍ତଃକରଣ' କୁହାଯାଏ | ଏହି ଅନ୍ତଃକରଣ ମଧ୍ୟ କର୍ତା ନୁହେଁ; 
କାରଣ କରଣ କର୍ତ୍ତାର ଅଧୀନ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ କର୍ତ୍ତା ସ୍ବତନ୍ତ୍ରଚଂସ୍ପତନ୍ସଃଂ କତ୍ତାଂ (ପାଣି. ଅ. ୧ | ୪ | ୫୪) | 
କରଣ କ୍ରିୟା ସିଦ୍ଦିରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସହାୟକ-- “ସାଧକତମଂ କରଣମ୍‌' (ପାଣି. ଅ. ୧ | ୪ | ୪୨), ତେଣୁ କରଣ 
ବିନା କୌଣସି କ୍ରିୟା ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। କଲମ ନିଜେ କିଛି ଲେଖିପାରେ ନାହିଁ, ତାହା ତ ଲେଖକର ଏକ 
ସାଧନ (କରଣ) ଓ ଲେଖକ (କର୍ତା) ର ଅଧୀନ | ତେଣୁ କରଣ କର୍ତା ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ କିମ୍ବା କର୍ତା କରଣ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଦିତୀୟତଃ, ଯଦି କରଣରେ କର୍ତ୍ତୁତୃ ଅଛି, ତା'ହେଲେ ସ୍ବୟଂ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେଉଛି 
କାହିଁକି କରଣ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେଉଥୁଲେ ଆମର କିଛି ଅସୁବିଧା ନ ଥାନ୍ତା । ସତ୍‌-ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ୟ କର୍ତ୍ତା ନୁହେଁ; 
କାରଣ ଅହଭାବ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯ ତାହା ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥାନ ପାଇବ କିପରି? ଯଦି ସ୍ବରୂପରେ 
କତ୍ତରୁତୁ ଥାଆନ୍ତାଃ ତେବେ ତାହା କେବେ ବିନଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ କାରଣ ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି ଅବିନାଶୀ। ସେଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସ୍ବରୂପରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ନ ଥୂବା କଥା କହିଛନ୍ତି“ “ନ କରୋତି'”। ଆଗକୁ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଯିଏ ଆମ୍ର୍ରାକୁ କର୍ତା ମନେକରେ, ସେହି ଦୁର୍ମତି ଯଥାର୍ଥ ବୁଝେ ନାହିଁ, କାରଣ ତାଂର 
ବୁଦ୍ଧି ଶୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୧୮ | ୧୬) | ସୁତରାଂ ଯିଏ ଭୋକ (ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ) ହୁଏ, ସେ ହିଁ କର୍ତା | 

ଏବେ ବିଗ୍ବର କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ଭୋକ୍ତା କିଏ? ଭୋକ୍ତା ସତ୍‌ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ଅସତ୍‌ ନୁହେଁ । ସତ୍‌ ଭୋକ୍ତା ହୋଇ ପାରିବ 
ନାହିଁ, କାରଣ ସତ୍ର ଅଭାବ ହୁଏ ନାହି-¬ “ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃଂ, କିନ୍ତୁ ଭୋକୁତୃ଼ର ଅଭାବ ହୁଏ--“ନ ଲି ପ୍ୟତେ' | 
ଅସତ୍‌ ମଧ୍ୟ ଭୋକ୍ତା ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ଅସତ୍‌ର ସତ୍ତା ନାହିଁ -¬ 'ନାସତୋ ବିଦ୍ୟତେ ଭାବଃ' | ଅସତ୍ରେ ଚେତନତୁ 
ମଧ୍ୟ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେଥୂରେ ଭୋକ୍ତୃତୃୂର କଳ୍ପନା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତାତ୍ଭର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ୂତୃ ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃ ସତ୍‌ରେ ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ଅସତ୍‌ରେ ନାହିଁ । ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ସଂଯୋଗରେ ମଧ୍ୟ କର୍ତ୍ତତୃ ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃ ନାହିଁ, କାରଣ ଦିନ ଓ ରାତିର ସଂଯୋଗ ଯେପରି 
ଅସମ୍ଭବ, ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍ର ସଂଯୋଗ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଅସମ୍ଭବ | ସୁତରାଂ କର୍ତୁତୃ ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃ କେବଳ ମାନି ନିଆଯାଇଛି-- 
'କଉାଁହମିତି ମନ୍ୟତେ' (୩ | ୨୭) | ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ବିବେକପୂର୍ବକ ଶରୀରଠାରୁ ସମନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରିଦିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅହଂତୃ ଓ ମମତୃ ନାଶ କରିଦିଏ, ସେତେବେଳେ ଆଉ କର୍ତା ରହେ ନାହିଁ କି ଭୋକ୍ତା ରହେ ନାହିଁ, କେବଳ ଏକ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା 
ରହିଯାଏ । ଏହିପରି ଭାବରେ ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ସୃଡ଼ର ଅଭାବ ଅନୁଭବ ହେଲେ ସାଧକ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତା 
ଓ ଭୋକ୍ତା ନ ରହି କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା) ରହିଯାଏ । 

ଭଗବାନ ଆଗାମୀ ୩୨ଶ ଓ ୩୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ନ କରୋତି ନ ଲିପ୍ଯତେ' ପଦର ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି। 

==== ^ === 

ନୀକ୍କ୨-ପୂର୍ବନ୍ଜ୍ରୋଳତଳେ ଦେନ୍ଦି ଦୁଚୁଶୀ କିଛି କଳେ ନାହିଁ ଓ କିସ ନୁଏ ନାହିଁ ବଳି ନୁହାଜୀଲ/ / ଏବ ଡଖୁ ହେଉଛି ଦେ ଲିପ୍ର 

ହୁଏ କାହିଁ ନିଫଜି ଏବଂ ଲିଛି ଜଳେ ନାହିଁ ନିପକିନ ନିନ୍ୁ ଲୋଆନଜେ ଏହାଳ ଜକଳ 6େଛଛି / 


ଯଥା ସବଵିଗତଂ ସୌକ୍ଷ୍ମ୍ୟାଦାକାଶଂ ନୋପଲିପ୍ୟତେ । 
ସବିତ୍ରାବସିତୋ ଦେହେ ତଥାମ୍ବା ନୋପଲିପ୍ଯତେ ॥ ୩୨॥ 
ଅନୟ -ସଵିଗତମ୍‌=ସର୍ବତ୍ର ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ଆକାଶମ୍‌= ଆକାଶ, ସୌକ୍ଷ୍ଯାତ୍‌- ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ; ଯଥା-ଯେପରି; 
ନ, ଉପଲିପ୍ୟତେ = (କେଉଁଠାରେ) ଲିପୁ ହୁଏ ନାହିଁ; ତଥା ସେହିପରି; ସବିତ୍-= ସର୍ବତ୍ର; ଅବସିତଃଇ ପରିପୂର୍ଶ; ଆମ଼୍ା ଆମା; 
ଦେହେ=< (କୌଣସି) ଶରୀରରେ; ନ, ଉପଲି ପ୍ୟତେ=ଲିପ ହୁଏ ନାହିଁ | 


ସବିତ୍ର ପରି ବ୍ୟାପ୍ତ ଆକାଶ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସୂକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥ୍ୁବାରୁ ଯେପରି କେଉଁଠାରେ ଲି ପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ସଵିତ୍ର ପରିପୂଷ୍ଠି ଆମ୍ବା କୌଣସି ଶରୀରରେ ବି ଲି ପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ବ୍ୟ୍ୟ୍ୟାପୁପୂର୍ବଶ୍ରୋକରେ ଭଗବାନ “ନ କରୋତିଂ | ଭୋକ୍ତସତ଼ର ଅଭାବ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଆଗାମୀ ଶ୍ମୋକରେ 
ପଦ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଥମେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ନର ଅଭାବ ଓ ପରେ ନ ଲିପ୍ୟତେ' ¦ କର୍ତୃତ୍ର ଅଭାବ ଦର୍ଶାଇବେ | ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଭଗବାନ 
ପଦ ଦ଼ାରା ଭୋକ୍ତତ୍ୂର ଅଭାବ କଥା କହିଲେ। କିନ୍ତୁ ଏ । ଏଠାରେ ଏପରି ବ୍ଯତିକ୍ରମ ରଖିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ କ'ଣ? 
ଦୁଇଟିର ବିବେଚନା କରି ଏହି ଶ୍ଳମୋକରେ ପ୍ରଥମେ ¦ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଯଦ୍ୟପି କର୍ତ୍ତୃତୃ ପରେ ହିଁ ଭୋକ୍ତତୃ 


ଆସେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ କଲାପରେ ହିଁ ସେହି କର୍ମର ଫଳ 
ଭୋଗ ହୁଏ; ତଥାପି ମନୂଷ୍ଯ ଯେକୌଣସି କର୍ମ କଲେ 
ପ୍ରଥମେ ମନରେ କୌଣସି ଫଳ ଏ।ସିଵି) ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ରଖି କରେ। ଏଣୁ ମନରେ ପ୍ରଥମେ ଭୋକ୍ତୃତୃ ଆସେ ଏବଂ 
ତା' ପରେ ସେହି ଅନୁସାରେ କର୍ମ କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରେ 
କର୍ତ୍ତୃତୃ ଆସେ । ଏ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଭୋକ୍ତତୃ ଆସେ ନାହିଁ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଭୋକ୍ସତୃ (ଲିପ୍ତତା) 
ତ୍ୟାଗ ହୋଇଗଲେ କର୍ତ୍ତୁତୃ ସ୍ଵତଃ ପରିତ୍ୟାଗ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳେଢ଼ା ନ ରହିଲେ କ୍ରିୟା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
କର୍ତ୍ତୁତ୍ ଆସେ ନାହିଁ ॥ 

ଯଥା ସବିଗତଂ ସୌକ୍ଷ୍ମାଦାକାଶଂ ନୋପଲିପ୍ଯତେ'-- 
ବାୟୁ ତେଜ, ଜଳ ଓ ପୂଥୂବୀ ଆକାଶର କାର୍ଯ୍ଯ ଅଟେ । 
ଏଣୁ ଆକାଶ ନିଜର କାର୍ଯ୍ଯ ବାୟୁ ଆଦି ଗ୍ବରୋଟି 
ଭୂତରେ ପରିବ୍ଯାପ୍ର, କିନ୍ତୁ ଏହି ଗ୍ବରୋଟି ଭୂତ ଆକାଶରେ 
ବ୍ଯାପ୍ତ ନୁହନ୍ତି ବରଂ ବ୍ଯାପ୍ଯ ଅଟନ୍ତି। ଏ ଗ୍ବରିହେଁ 
ଆକାଶର ଅନ୍ତର୍ଗତ, କିନ୍ତୁ ଆକାଶ ଏ ଗ୍ରରୋଟିର ଅନ୍ତର୍ଗତ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ନୁହେଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ଏ ଗ୍ବରୋଟି ଆକାଶ 
ଅପେକ୍ଷା ସ୍ତୂଳ ଏବଂ ଆକାଶ ଏମାନର୍କୀ ଅପେକ୍ଷା ସୃକ୍ଷ୍ମ। 
ଏ ଗ୍ବରୋଟିଯାକ ସୀମିତ ଓ ସାନ୍ତ ଏବ ଆକାଶ ଅସୀମ 
ଓ ଅନନ୍ତ। ଏ ଗ୍ବରୋଟି ଭୂତରେ ବିକାର ଥାଏ କିନ୍ତୁ 
ଆକାଶରେ କୌଣସି ବିକାର ନ ଥାଏ। 

'ସଵିତ୍ରାବସିତୋ ଦେହେ ତଥାମୃା ନୋପଲିପ୍ୟତେ'-- 
ବାୟୁ ଆଦି ଗ୍ବରୋଟି ଭୂତରେ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆକାଶ 
ଯେପରି ସେଗୁଡ଼ିକରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ସର୍ବତ୍ର ଓ ସମସ୍ତକ୍ତ ଶରୀରରେ ରହିଥୁବା ଆମ୍ବା 
କୌଣସି ଶରୀର ସହିତ ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଆମ୍ବ ସର୍ବତ୍ର 
ପରିପୂର୍ଶ୍ରଭାବେ ରହିଥୁଲେ ମଧ୍ୟ କାହା ସହିତ ମିଶି ଯାଏ 
ନାହିଁ। ସେ ସର୍ବଦା ଓ ସର୍ବଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହେ କାରଣ 
ଆମ୍ରା ସ୍ବୟଂ ନିତ୍ଯ, ସର୍ବଗତ, ସ୍ତାଣୁ୬ଃ ଅଚଳ, ସନାତନ, 
ଅବ୍ଯକ୍ତ, ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଓ ନିର୍ବିକାର (ଗୀତା ୨ । ୨୪-୨୫) 
ଏବଂ ଏହି ଅବିନାଶୀ ଆମ୍ରା ଦାରା ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ପରିବ୍ଯାପ୍ର (ଗୀତା ୨ । ୧୭) | 


ମଂଜିଣିଙ୍କ କ/ବ- ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ହେଉଛି ଏକ, ମାତ୍ର ଅହଂଭାବ କାରଣରୁ ତାହା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେଖାଯାଉଛି। 


ଅପରା ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ “ଅହମ୍‌'କୁ ଧରିବାରୁ ହିଁ ଏହି ଜୀବ 'ଅଅଂଶଂ ବୋଲାଏ--'ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ 
ଜୀବଭୂତଃ ସନାତନଃ' (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | ଅହମ୍‌କୁ ନ ଧରିଲେ ଏ କେବଳ ସତ୍ତା ଅଟେ। ସତ୍ତା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ 
ସବୂ କେବଳ କଳ୍ପନାମାତ୍ର। ସେହି ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ସବୁ କଳ୍ପନାର ଆଧାର, ଅଧୂଷ୍ଠାନ, ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଶ୍ରୟ। ସେହି 
ସତ୍ତାରେ ଏକଦେଶୀୟତାର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। ସେହି ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ସର୍ବବ୍ଯାପକ। ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟ (କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ) ସେହି 
ସତ୍ତାର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ସ୍ପଷ୍ଟ ତ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ତା ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଚିନ୍ମୟ 
ସତ୍ତା ଶରୀରସ୍ତ ନୂହେଁ କିମ୍ବା ପ୍ରକୃତିସ୍ତ ନୂହେଁ। ବରଂ ତାହା ଆକାଶ ପରି ସର୍ବତ୍ର ସ୍ଥିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ସବୁ ଶରୀରର 
ଓ ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟିର ବାହାରେ ଭିତରେ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୃର୍ଣ୍ରି। ସେହି ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ସତ୍ତା ହିଁ ଆମର ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ତାହା 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ବ ମଧ୍ଯ। ତାତ୍ଭର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସର୍ବଦେଶୀୟ ସତ୍ତା ହେଉଛି ଏକ। ସେହି ସତ୍ତା ହିଁ ଯୋଗୀମାନଙ୍କରର ଯୋଗ, 
ଜ୍ଞାନୀମାନକ୍କରର ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତମାନକ୍କାର ଭଗବାନ । ସାଧକର ଲକ୍ଷ୍ଯ ନିରନ୍ତର ସେହି ସତ୍ତା ଆଡ଼କୁ ରହିବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ଅହମ୍‌ ଯୋଗୁଁ ସତ୍ତାରେ ଏକଦେଶୀୟତା ଦେଖାଯାଏ। ଏହି ଅହମ୍‌ ସୁଖାସକ୍ତି ଉପରେ ପ୍ରତିଣ୍ଢି ତ । ସାଧନା କରୁଥୁଲେହେଁ 
ସାଧକ ନିଜ ସିତିରୁ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରେ 'ସୁଖସଙ୍ଗେନ ବଧ୍ାତି' (ଗୀତା ୧୪ | ୬) | ଏହି ସୁଖାସକି ଗୁଣାତୀତ 
ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥାଏ। ତେଣୁ ଏ ବିଷୟରେ ସାଧକ ବିଶେଷ ସାବଧାନ ହୋଇ ସୁଖାସକ୍ତରୁ ଦୂରେଇ ରହିବା ଉଚିତ । 


ଦୀୟ୭- ପୂର୍ବ୍ମ୍ରୋନନେ ଭନମବନ ଆନ୍ଦ୍ରାଵନେ ଭୋକ୍ତନ଼ କାହିଁ ଦୋଳି କହିଯାକି ଏହି ନ୍ତ୍ରୋଳରେ କର୍ଣ୍ପନ଼ ନ ଥିବ କଥା କହୁଛଳି। 
ଯଥା ପ୍ରକାଶୟତ୍ୟେକଃ କୃସ୍କ୍ଵଂ ଲୋକମିମଂ ରବିଃ । 
କ୍ଷେତ୍ରଂ କ୍ଷେତ୍ରୀ ତଥା କୃଞ୍ଣଂ ପ୍ରକାଶୟତି ଭାରତ ॥ ୩୩॥ 
ଥନନ୍ଦ ଇଂ ଭାରତ=ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନ! ; ଏକଃ=ଏକମାତ୍ର; ରବିଃ= ସୂର୍ଯ୍ୟ) ଯଥା-ଯେପରି; ଇମମ୍‌=ଏହି; 


କୃ ସ୍ବମ୍‌ଚିସମଗ୍ରୱ ଲେ।କ ମ୍‌ ଚି ସଂସାରକୁ; ପ୍ରକାଶୟତି ପ୍ରକାଶିତ କରେ; ତଥା=ସେହିପରି; କ୍ଷେତ୍ୀ=.୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ଆମା); 
କୃଷ୍ଣମ୍‌- ସମସ୍ତ: କ୍ଷେତ୍ରମ୍‌-କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରକାଶୟତି- ପ୍ରକାଶିତ କରେ | 


ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଜୁନା ଏକମାତ୍ର ସୃକ୍ଷ୍ୟି ଯେପରି ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ, ସେହିପରି 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ (ଆମ୍ବା) ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ । 


ଶ୍ନୋକ ୩୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ବ#6/#- _' ଯଥା ପ୍ରକାଶୟତ୍ୟେକଃ କୃସ୍ବ' ଲେ।କମିମଂ 
ରବିଃ'-¬ଦୃଷ୍ଟଗୋଚର ହେଉଥୁବା ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ, 
ସଂସାରର ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥକୁ ଏକ ସୂର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ଆଲୋକିତ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସଂସାରର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ଆଲୋକର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ; ମାତ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଠାରେ “ମୁଁ ସମସ୍ତକ୍କୁ ଆଲୋକିତ 
କରୁଛି” ଏପରି କର୍ତତୃ ନ ଥାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବେଦପାଠ କରେ ଓ ଶିକାରୀ ପଶୁ 
ବଧ କରେ, କିନ୍ତୁ ବେଦପାଠ ଓ ଶିକାରରୂପକ କ୍ରିୟା କରିବା 
ଓ କରାଇବାରେ ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ କାରଣ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ “ଲୋକ' ଶବ୍ଦଟି ସମଗ୍ର ସଂସାରର (ଚଉଦ 
ଭୁବନର) ବାଚକ। କାରଣ ସାରା ସଂସାରରେ ଯେଉଁ 
ଚନ୍ଦ୍ର ତାରା, ଅଗ୍ନି, ମଣି, ଜଡ଼ି-ବୁଟି ଇତ୍ୟାଦିରେ) 
ଆଲୋକ ଦେଖାଯାଏ, ସେସବୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ୍କର । 

କ୍ଷେତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରୀ ତଥା କୃସ୍ମଂ ପ୍ରକାଶୟତି ଭାରତ'”-¬ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ନ ପରି ଏକମାତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରୀ (କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ, ଆମ୍ରା) ହିଁ 
ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
କରିବା ଓ କରାଇବାରୂପକ ସବୁ କ୍ରିୟା କ୍ଷେତ୍ରୀର ପ୍ରକାଶ 
ଦାରା ହେଉଥାଏ। ମାତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରୀ ଏସବୁ କ୍ରିୟା କରିବା ଓ 
କରାଇବାର କାରଣ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ସୂର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ତ୍ତୂଳ ସଂସାରକୁ ହିଁ ଆଲୋକିତ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ତାର୍କୀ ଆଲୋକରେ ପୂଳ ସଂସାରର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ 
ସମ୍ପାଦିତ ହେଉଥାଏ; କିନ୍ଗୁ କ୍ଷେତ୍ରୀ କେବଳ ସ୍ତୂଳ 
କ୍ଷେତ୍ର୍‌ସଂସାର)କୁ ନୁହେଁ, ବରଂ ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣ 
ତିନୋଟିଯାକ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରେ ତଥା ସେହି ପ୍ରକାଶ 
ଦାରା ତ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷୁ ଓ କାରଣ ଶରୀରର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସମ୍ପାଦିତ 
ହେଉଥାଏ ସାରା ସଂସାରକୁ ଆଲୋକିତ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଠାରେ (ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆଲୋକିତ କରିବାର) 
ଅଭିମାନ ଆସେ ନାହିଁ ଏବଂ ନାନାପ୍ରକାର କ୍ରିୟାକୁ ଆଲୋକିତ 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଠାରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଆସେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସମସ୍ତ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରୁଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଏବଂ ସେ ସବୁକୁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୂର୍ତି ଦେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
କ୍ଷେତ୍ରୀଠାରେ ଅଭିମାନ ବା କର୍ତ୍ତୃତୁ ଆସେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ରିୟାକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ କ୍ଷେତ୍ରୀଠାରେ 
କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସେ ନାହିଁ। କ୍ଷେତ୍ରୀ ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ଅସଙ୍ଗ ରହେ। 

ଆଶ୍ରୟ ବା ଆଧାର ବିନା କୌଣସି କ୍ରିୟା ଓ ବଧ୍ତୁ ନାହିଁ 
ଏବଂ ପ୍ରକାଶ (ଜ୍ଞାନ) ବିନା କୌଣସି ପ୍ରତୀତି ମଧ୍ୟ ନାହିଁ। କ୍ଷେତ୍ରୀ 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା, ବସ୍ତୁ ଓ ପ୍ରତୀତିର ଆଶ୍ରୟ ତଥା ପ୍ରକାଶକ | 


ଘିଣିକି କବ-ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯେପରି ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି ଏବଂ ତା୍ଚ୍ଚ ପ୍ରକାଶରେ ସମସ୍ତ ଶୁଭାଶୁଭ 
କ୍ରିୟା ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଯେପରି ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର କର୍ତା ବା ଭୋକ୍ତା ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ସେହିପରି ସ୍ବୟଂ ସମସ୍ତ 
ଲୋକର ସମସ୍ତ ଶରୀରକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତଥା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍ତା ଓ ପ୍ତୁର୍ତି ଦେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ 


କିଛି କରେ ନାହିଁ କି 


ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ ଆସେ ନାହିଁ କି ଭୋକ୍ତତୃ ଆସେ ନାହିଁ। ତାହ୍ରର୍ଯ୍ୟ 


ହଲା, ପ୍ରକାଶକ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସ୍ବୟଂଠାରେ ଅଭିମାନ ଆସେ ନାହିଁ। 

ଯେ କିଛି କରିପାରେ, ତା'ଉପରେ ହିଁ କରିବାର ଦାୟିତ଼ ଥାଏ | ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ପ୍ରକୃତିର ସହାୟତା ବିନା କିଛି 
କରିପାରୁ ନ ଥୂବାରୁ ତା'ଉପରେ କିଛି କରିବାର ଦାୟିତ଼ ନ ଥାଏ | ଯେତେ ସୁଯୋଗ୍ୟ ଚିତ୍ରକାର ହେଲେ ବି ସେ ଯେପରି 
ରଙ୍ଗ, ତୂଳି ଆଦି ଉପକରଣ ବିନା ଚିତ୍ର କରିପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତି ବିନା କିଛି କରିପାରେ ନାହିଁ| 

ସମସ୍ତଙ୍ଗ୍ର ଅନୁଭବ ଯେ ଶରୀର ବିନା ଆମେ କିଛି କରି ପାରିବା ନାହିଁ । ତେଣୁ କିଛି ନା କିଛି କରିବାରେ ହିଁ ଶରୀରର 


ଉପଯୋଗ ହୁଏ | ଯଦି ଆମେ କିଛି ଦେଖିବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରୁ ନାହୁଁ, ତେବେ ଆଖି ଆମର କି କାମରେ ଆସିବ? ଯଦି ଆମେ 
କିଛି ଶୁଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁ ନାହୁଁ, ତେବେ କାନ ଆମର କି କାମରେ ଆସିବଂଆ ସ୍ତୂଳ କ୍ରିୟା କଲେ ସ୍ୂଳଶରୀର ଉପଯୋଗୀ 
ହୁଏ। ଚିନ୍ତନ, ଧ୍ୟାନ ଇତ୍ୟାଦି କଲେ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ଉପଯୋଗୀ ହୁଏ । ସ୍ଥିରତା ଓ ସମାଧ୍ୂରେ କାରଣଶରୀର ଉପଯୋଗୀ 
ହୁଏଂ | ଯଦି ଆମେ କିଛି ନ କରିବୁ, ତେବେ ତିନୋଟି ଶରୀର ଆମର କି କାମରେ ଆସିବ? ଶରୀର ଓ ତା'ଦ଼ାରା ସଂଘଟିତ 
କ୍ରିୟା ସଂସାରର କାମରେ ଆସେ | ଆମର ସ୍ବରୂପ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତାମାତ୍ର, ତା'ପାଇଁ ଶରୀର ଓ ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାର କୌଣସି 
ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତାରେ କୌଣସି ଉଣା ନ ଥାଏ, ତାହା ସର୍ବଥା ପୂର୍ଣି । ତେଣୁ ଆମର ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ଆବଶ୍ୟକ 
ନାହିଁ । ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ; କାରଣ ସତ୍ତା ଏକ ଛଡ଼ା କଦାପି ଦୁଇ ହୋଇ ନ ପାରେ । ତେଣୁ ଆମର 
କୌଣସି ସାଥୀ ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ ଏହିରୂପେ କ୍ରିୟାସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ (କର୍ତୃତୃଃ ନ ହେଲେ, ଅପରାପ ବସ୍ତୁ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ (କାମନା) 
ନ ହେଲେ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ (ମମତା) ନ ହେଲେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ଯ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ 
ତାଦାମ୍୍ୟ ନ ରହିଲେ ପ୍ରକୃତିରେ କ୍ରିୟା ହେଉଥୁବ ସିନା, କିନ୍ତୁ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା କେହି ନ ଥୂବେ (ଗୀତା ୧୩। ୨୯) | 
===- £ == = 


+ ସମାଧୂ © ବ୍ୟୁତ୍ଵଥାନ କାରଣଶରୀରରେ ହୁଏ | କାରଣଶରୀରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେଲେ 'ସହଜ ସମାଧ୍ଵ' ଅଥବା 'ସହଜାବସା' ହୁଏ| 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୩ 


ସ୍ଵ ଭରବ/ନ ଏ୫ବ ®ତ୍ର 6 &େତ୍ରଜ୍ଞଳ ବିଭରକୁ ନାଣିବାନ ପଂଳ ବିଷ୍ଞୟଃନେ କହି ଭୂଳକଣକ ନଫସଂହକ କର୍ୁଛନି। 


କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋରେ ବମନ୍ତରଂ 


ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷା । 


ଭୂତପ୍ରକୃତିମୋକ୍ଷଂ ଚ ଯେ ବିଦୁଯ୍ାନ୍ତି ତେ ପରମ୍‌ ॥ ୩୪ ॥ 


ଥନୟ ¬ଏବ ମ୍‌ ଏହିରୂପେ  ଯେଯେଉଁମାନେ; ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷା ¬ =ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ ଦାରା; କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋଃ୭ କ୍ଷେତ୍ର ଓ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ଅନ୍ତରମ୍‌ ବିଭାଗକୁ; ଚତଥା; ଭୂତପ୍ରକୁ ତିମୋକ୍ଷମ୍‌ ¬କାର୍ଯ୍ୟ-କାରଣ ସମେତ ପରକୃତିଠାରୁ ସ୍ବୟଂକୁ ପୂଥକ୍‌; 
ବିହୁଃଇ ଜାଣନ୍ତି ତେଚଁସେମାନେ; ପରମ୍‌=ପରମାମର୍ଦ୍; ଯାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଏହିରୂପେ ଯେଉଁମାନେ ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ ଦାରା କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିଭାଗକୁ ତଥା କାକ୍ଷ୍ଯ"କକାରଣସମେତ 
ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସ୍ବୟଂକୁ ପୂଥକ୍‌ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ପରମାମ୍ବ୍ରାକକ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ବ୍ୟ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ବିବେକରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ଏବଂ 
ବାସ୍ତବିକ ବିବେକ୍‌(ବୋଧ) ରେ ସମାପ୍ତ ହୁଏ। ବାସ୍ତବିକ 
ବିବେକ ହୋଇଗଲେ ପ୍ରକୂତିଠାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ 
ହୋଇ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ପରମାମ୍ରରଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ ବୋଲି 
ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି । 

“କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋରେ ବମନ୍ତରଂ ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷା'- ସତ୍‌- 
ଅସତ୍ବ, ନିତ୍ଯ-ଅନିତ୍ୟ ଓ କ୍ଷେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞକୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ 
ଜାଣିବାର ନାମ “ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ'” (ବିବେକ) । ଏହି କ୍ଷେତ୍ର 
ବିକାରୀ ଅଟେ। ଏହା କେବେ ଏକଭାବେ ରହେ ନାହିଁ। 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତିତ ହେଉଥାଏ। ଏପରି କୌଣସି କ୍ଷଣ 
ନାହିଁ, ଯେତେବେଳେ କି ଏହା ସ୍ରିର ରହେ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ କ୍ଷେତ୍ରରେ ରହିଛି ଏବଂ ଏହାକୁ ଜାଣୁଛି, ସେ 
ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ତିତ ରହେ | କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞରେ କେବେ ପରିବର୍ତନ 
ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ। ଏହିଭଳି ଜାଣିବା ବା ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ 
ଦ୍ବାରା କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିଭାଗକୁ ଜାଣିବା ବୁଝାଏ । 

“ଭୂତପରକୃତିମୋକ୍ଷ" ଚ ଯେ ବିଦୁଯ୍ଷାନି ତେ ପରମ୍‌'-- 
ବାସ୍ତବିକ ବିବେକ ବା ବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ଭୂତ 
ଓ ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଓ ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। 
ପ୍ରକୃତିରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ନିଜର ଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ ହେଲେ 
ସାଧକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଅବ୍ୟକ୍ତ ଉପାସକମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ବୋଲି ଭଗବାନ ଆଗରୁ 
କହିଥୂୁଲେ-¬ 'ତେ ପ୍ରାପୁବନ୍ତି ମାମେବ' (୧୨ | ୪); ଏବଂ 
ସେହି କଥାକୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ୧୮ଶ ଶ୍୍ମୋକର 
'ମଭାବାୟୋପପଦ୍ୟତେ' ପଦରେ, ୨୩ଶ ଶ୍ମୋକର “ନ 
ସ ଭୂୟୋଃଭିଜାୟତେ' ପଦରେ ଏବଂ ଏଠାରେ ଯାନ୍ତି 
ତେ ପରମ୍‌' ପଦରେ କହିଛନ୍ତି। 

ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଦେହାଭିମାନ ହିଁ ପ୍ରଧାନ ବାଧା । ସେହି 


ବାଧା ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 
ଆରମ୍ଭରେ “ଇଦଂ ଶରୀରମ୍‌' ପଦରେ ଶରୀରଠାରୁ ନିଜର 
କ୍ଷେତ୍ରଠାରୂ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର) ଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ 
କହିଛନ୍ତି, ଏବଂ ଦିତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ 'କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞୟୋଜ୍ଞାନମ୍‌' 
ପଦରେ କ୍ଷେତ୍ରକକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରକୃତ ଜ୍ଞାନ କହିଛନ୍ତି, 
ତା'ପରେ ଅନେକ ଉପାୟରେ କ୍ଷେତ୍ରକସକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ବର୍ଷଶନା କରିଛନ୍ତି। ବର୍ତମାନ ସେହି ବିଷୟ ଉପସଂହାର 
କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଠିକ୍ଭାବେ କ୍ଷେତ୍ର- 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଜାଣିଗଲେ କ୍ଷେତ୍ରଠାରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। 

କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ନିଜେ ହିଁ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ 
ତାର୍କୀଠାରୂ ଭିନ୍ନତା ସ୍ବୀକାର କରିଛି ଏବଂ କ୍ଷେତ୍ରର ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇ ତା'ସହିତ ଏକଡ଼ ସ୍ବୀକାର କରିଛି। ଏଇଥୂପାଇଁ 
ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍ଗ୍ସ ସହିତ ଏକଡ଼ ଓ କ୍ଷେତ୍ରଠାରୁ ସର୍ବଥା ଭିନ୍ନତା 
ଦର୍ଶାଇବା ଆବଶ୍ଯକ ହେଲା। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହି 
ଅଧ୍ଯାୟର ଦ୍ରିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ “କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞଂ ଗ୍ରପି ମାଂ ବିଵି' 
ପଦରେ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ପରମାମ୍ପାବ୍ସ ସହିତ ଏକତ ଥୂବାର 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ କ୍ଷେତ୍ରର ସମଷ୍ଟର ସଂସାର 
ସହିତ ଏକତ ଅଛି ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି। କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଓ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ପୂଥକ୍‌ ଦର୍ଶାଇବା ଉଭୟ ଉକ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 

ଧରାଯାଉ କୌଣସି ଘର ଭିତରେ କିଟିକିଟି 
ଅନ୍ଧାର ହୋଇଛି। ଯଦି କେହି କହେ ଯେ ଏ ଘରେ ପ୍ରେତ 
ଅଛି, ତେବେ ସେଠାରେ ପ୍ରେତ ଥୁବାଭଳି ଲାଗେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରେତ ଅଛି ବୋଲି ଭ୍ରମଧାରଣା ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ କୌଣସି 
ସାହସୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି ଘର ଭିତରକୁ ପଶିଯାଇ ଆଲୁଅ 
ଜଳାଇଦିଏ, ତେବେ ଅନ୍ଧକାର ସହିତ ପ୍ରେତ ଥୁବାର ଭ୍ରମ 
ଧାରଣା ମଧ୍ଯ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। ଅନ୍ଧାର ରାତିରେ 
ଗ୍ବଲିଲାବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ଝୁଣ୍ଟି ପଡ଼ିବା ଓ ଖାଲରେ ପଡ଼ିଯିବା 
ଭୟରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଗ୍ବଲେ। ପଡ଼ିଯିବାର ଭୟ ସହିତ 
ତା'ର ସାପ, ବିଛା ଓ ଗ୍ରେରକ୍‌ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଭୟ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ 


ଶ୍ଳୋକ ୩୪] 


ରାସ୍ତା ଆଲୋକିତ ହେବାମାତ୍ରେ ସବୁ ଭୟ ଦୂରେଇଯାଏ। 
ସେହିପରି ସର୍ବତ୍ର ପରିପୃର୍ଶ୍ଵ ପ୍ରକାଶସ୍ଵରୂପ ପରମାମ୍ବା୍କୀ ଠାରୁ 
ବିମୁଖ ହେଲେ ଅନ୍ଧକାର-ସ୍ବରୂପ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା 
ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ନାନାପ୍ରକାରର ଭୟ ସନ୍ତପ୍ତ କରାଏ। 
କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବିକ ବୋଧ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବାପରେ ସଂସାରର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ 
ସତ୍ତା ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସବୁ ଭୟ ଦୂରୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ । 


ଘଂଣିଜିଣ୍ଜ ଭବ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିଭାଗ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


969 


ଏକମାତ୍ର ପ୍ରକାଶସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ପା ହିଁ ଅବଶେଷ ରହନ୍ତି । 
ଅନ୍ଧକାର ଦୂର କରିବାକୁ ହେଲେ ଆଲୋକ ଆଣିବାକୁ 
ପଡ଼େ, ମାତ୍ର ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍୍‌ କେଉଁଠୁ ଆଣିବା ପାଇଁ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ। ସେ ସମସ୍ତ ସ୍ଥାନ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯଥାବତ୍‌ ପରିପୂର୍ଶ । ତେଣୁ ସଂସାରରୁ ସର୍ବଥା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବତଃ ତାର୍ଚ୍ଚର ଅନୁଭବ ହୁଏ। 


ବା ପ୍ରଭେଦର ଜ୍ଞାନକୁ “ବିବେକ” କୁହାଯାଏ। ଯେଉଁ 


ସାଧକମାନେ ଏହି ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର ବିଭାଗକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣି ଯାଆନ୍ତି ତଥା ପ୍ରକୃତି 
ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ଯ (ଶରୀର)କୁ ସ୍ଵୟଂଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଭିନ୍ନ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଚିନ୍ମୟ ପରମାମୂତତ୍ତଵ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ଦୂଙ୍ଟିରେ ଏକମାତ୍ର ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ତ୍ଵ ବିନା ଅନ୍ଯ କିଛି ନ ଥାଏ। 

ଭଗବାନ “ମଭାବାୟୋପପଦ୍ୟତେ' (୧୩ | ୧୮) ପଦରେ ସଗୁଣର ପ୍ରାପ୍ତି କଥା ଏବଂ ଏଠାରେ ଯେ ବିହଦୁଥାନ୍ତି 
ତେ ପରମ୍‌' ପଦରେ ନିରଗୁଁଣର ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କହିଲେ। ପ୍ରକୃତିରେ ଂମଦ୍ଭାବଂ ଓ “ପରମୁଂର ପ୍ରାପ୍ତି ଏକ ଅଟେ 


(ଗୀତା ୮ | ୨୧, ୧୪ | ୨୭) | 


==== × === 


ଓଁ ତଛଦିତି ଶୀମଉରବନ଼ରୀତାସୂଂଳିଶନୁ ବନୁଦିଜାୟଂ ଠୋରଣାଣସ୍ତ ରାକୁଷା୍ରନଯୀକେ 
୍ଷତକ୍ଷେତ୍ଞକିଭ/ରଠଘପୋ6ରା ଳ/ମ ତୟ କ6ର////ୟ୨ // ୧୩୮ // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ଵ, ସତ୍ବ -ଏହି ଭଗବନ୍ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଉ୍ଭଗବଦୃଗୀତୋପନିଷଦ୍ବରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାଜୁ ନସଂବାଦରେ 'କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞବିଭାଗଯୋଗ” ନାମକ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 


ପୃଷ୍ଟି ହେଲା॥ ୧୩॥ 


ଏହି (ତ୍ରୟୋଦଶ) ଅଧ୍ୟାୟରେ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞର 
ବିଭାଗ ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ରନା ହୋଇଛି। କ୍ଷେତ୍ର ଓ କ୍ଷେତ୍ରନ୍ଞ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବୋଲି ଅନୁଭବ ହୋଇଗଲେ କ୍ଷେତ୍ରନଜ୍ଞର 
ପରମାମ୍ପାବ୍ଦୀ ସହିତ ଯୋଗ ହୋଇଯାଏ, ଯାହାକି ନିତ୍ଯ । 
ଏଥୂପାଇଁ ଏ ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ  କ୍ଷେତ୍ରକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞବିଭାଗଯୋଗ' 
ରଖାଯାଇଛି । 


ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 'ଅଥ ତ୍ରୟୋଦଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ'ରେ 
ତିନୋଟି, “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ'ରେ ଦୁଇଟି, ଶ୍ନୋକମାନକ୍କରେ 
ଗ୍ବରି ଶହ ଆଠଟି ଓ ପୁଣ୍ଫିକାରେ ତେରଟି ପଦ ରହିଛି। 
ଏହିରୂପେ ସମସ୍ତ ପଦର ସମଷ୍ଟ ଗ୍ବରି ଶହ ଛବିଶ। 

( ୨) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 'ଅଥ ତ୍ରୟୋଦଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ'ରେ 
ଆଠଟି, “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ'ରେ ସାତଟି, ଶ୍ମୋକମାନରକ୍କରେ 
ଏକ ହଜାର ଅଠାଆଅଶୀଟି ଓ ପୁଣ୍ମିକାରେ ବାଉନଟି ଅକ୍ଷର 


ରହିଛି। ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଷ୍ଟି ଏକ ହଜାର 
ଏକ ଶହ ପଞ୍ଚାବନ। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସମସ୍ତ ଶ୍ଳୋକ 
ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଗୋଟିଏ ଉବାଚ ଅଛି-- 
'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ' | 


ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଚଉତିରିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୧ମ 
ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ଓ ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ 
ଚରଣରେ 'ମଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ମ-ବିପୁଳା' ୧୭ଶ 
ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ ଓ ୩୧ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ “ରଗଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ର-ବିପୁଳା'; ଏବଂ 
୨୩ଶ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ଂନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞକ ଛନ୍ଦ ରହିଛି । ଅବଶିଷ୍ଟ 
ଅଣତିରିଶଟି ଶ୍ଳୋକ 'ପଥ୍ୟାବନ୍ତ' ଅନୁଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛଦର ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ । 


`1#8୮୫୮୫୮ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ଚତୁଦିଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ 
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6ଜ୍ଞଜୋଳନକେ ଜ୍ଞନଜ ନହିମ/ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛନି / 


ଖ/ଜରବ/›ୁକ/ଚ 
ପରଂ ଭୂୟଃ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ଯାମି ଜ୍ଞାନାନା ଜ୍ଞାନମୁତ୍ତମମ୍‌ । 


ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାଡ଼ା ମୁନୟଃ ସବୈ ପରାଂ 


ନ ନ ଓ 


ସଦ୍ଧମତୋ ଗତାଃ ॥ ୧॥ 


ଅନୟ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ଜ୍ଞାନାନାମ୍‌ = ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ; ଉତ୍ତମମ୍‌- ଉତ୍ତମ (ଓ) ; 
ପରମ୍‌ ଶ୍ରେଷ୍ଠ; ଜ୍ଞାନମ୍‌ ଜ୍ଞାନ (ମୁଁ); ; ଭୂୟଃ-ପୁନଶ୍ ପ୍ବକ୍ଷ୍ୟାମି-କହିବି; ଯତ୍‌ ଯୋହାକୁ; ଜ୍ଞାଡ଼ାିଜାଣି; ସବୈ, ମୁନୟ୫= ସମସ୍ତ 
ମୁନିଗଣ: ଇତଃ ଏ ସଂସାରରୁ (ମୁକ ହୋଇ) ; ପରାମ୍‌ ¬ ପରମ; ସିଵିମ୍‌ =ସିଦ୍ଦି; ଗତାଃ= ପାପ ହୋଇଛନ୍ି | 

ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ - -ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟରେ ଉତ୍ତମ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଜ୍ଞାନ ପୁନଶ୍ଡ ମୁଁ ତୁମକୁ କହିବି, ଯାହାକୁ 
ଜାଣି ସମସ୍ତ ମୁନିଗଣ ଏ ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପରମସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ଚୟ୫//୮୮ ପରଂ ଭୂୟଃ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ଜ୍ଞାନାନାଂ 
ଜ୍ଞାନମୁତ୍ତମମ'--ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ, ୨୩ଶ 
ଓ ୩୪ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ଭଗବାନ କ୍ଷେତ୍ରଓକ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ଓ ପ୍ରକୃତି- 
ପୁରୁଷ ବିଷୟକ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ବର୍ଣନା କରିଥୁଲେ, 
ପୁନର୍ବାର ସେହି ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କହିବା ପାଇଁ “ଭୂୟଃ 
ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମିଂ ପଦରେ ପ୍ରତିଶୁତି ଦେଉଛନ୍ତି । 

ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଯେତେ ଜ୍ଞାନ ଅଛି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେତେ ବିଦ୍ଯା, କଳା, ଭାଷା, ଲିପି ଇତ୍ୟାଦିର 
ଜ୍ଞାନ ରହିଛି, ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରକୃତି-ପୁରୁଷର ପ୍ରଭେଦ 
ଦର୍ଶାଉଥୁବା, ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ କରାଉଥୂବା, ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
କରାଉଥୁବା ଏହି ଜ୍ଞାନ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ସର୍ବୋହ୍ପୁଷ୍ଟ। ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ଏହାର ସମକକ୍ଷ ନୁହେଁ, ହେବ ନାହିଁ କି 
ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କାରଣ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ 
ସଂସାରରେ ଜଡ଼ିତ କରାଏ, ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। 

ଯଦ୍ୟପି “ଉତ୍ତମ” ଓ “ପର' ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ 


ସମାନ, ତଥାପି ଯେଉଁଠି ଏକସଇଂଂରେ ଦୁଇଟି ଏକାଥ୍ଥିବୋଧକ 
ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ସେଠାରେ ତାହାର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ 
ହୁଏ। ଅତଏବ ଏଠାରେ ଉତ୍ତମ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା, 
ଏହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତି ଓ ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ ସଂସାର-ଶରୀରରୁ ସମୃନ୍ଦ 
ବିଜ୍ରେଦ କରୁଥୁବାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ “ପର” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା, 
ଏହି ଜ୍ଞାନ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିକାରକ ହୋଇଥୁବାରୁ ସର୍ବୋକ୍ୁଷ୍ଟ | 

,ଯଜ୍ଜ୍ଞାତା ମୁନୟଃ ସବୈ ପରାଂ ସିଵିମିତୋ ଗତାଃ'-- 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଜାଣି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁଭବ କରି ବଡ଼ ବଡ଼ ମୁନି- 
ରଷିମାନେ ଏ ସଂସାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପରମାମ୍ବାକ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ମୁଁ ତାହା କହିବି | ସେହି ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କଲାପରେ 
କେତେକ ମୁକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଆଉ କେତେକ ଯେ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ 
ତା'ନୁହେଁ, ବରଂ ସେହି ଜ୍ଞାନ ପରାପ୍ର କରିଥୁବା ସମସ୍ତ ମୁନିଜନ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସଂସାର ବନ୍ଧନରୁ ଓ ସାଂସାରିକ 
ଦାସତୃରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ସଙ୍ସେଂ ସଙ୍ଗେ ପରମାମ୍ବାଗ୍ଲ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁ ଅନ୍ତି । 


972 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ତତ୍ତ୍ଵ ମନନ କରୁଥୁବା ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ୟମାନତ୍କ୍ରର ଶରୀର | ସେଗୁଡ଼ିକ ବାସ୍ତବରେ ଅସିଦ୍ଧି । କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ଜନ୍ମମରଣ 
ସହିତ ଆମ୍ରୀୟଭାବ ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କୁ ମୁନି” କୁହାଯାଏ | ଚକ୍ରରେ ପକାଏ, ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ ଓ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରେ 

“ପରାଂ ସିଵିମ୍‌' କହିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂସାରିକ | ବିଘ୍ନ ସଷ୍ଟି କରେ | କିନ୍ତୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରୂପକ ସିଦ୍ଧି ସବୌକୃୃଷ୍ଟୀ 
କାର୍ଯ୍ୟାଦିରୁ ଯେତେ ସିଦ୍ଧି ମିଳେ ଅଥବା ଯୋଗସାଧନାରୁ କାରଣ ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମମରଣରୁ ମୁକ୍ତ 
ଅଣିମା, ମହିମା, ଗରିମା ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେ ସିଦ୍ଧି ମିଳେ, । ହୋଇଯାଏ । 


ଘଳିଣିଝ୍ଜ ଭ/ବ--୮(ଏହି ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ଯାୟ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ପରିଶିତ୍ଟ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ର-କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ 
ସମସ୍ତ ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ଉତ୍ତମ ତଥା ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଏହି ଜ୍ଞାନ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିର ଅମୋଘ 
ଉପାୟ, ତେଣୁ ଏହି ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିଥୂବା ସବୁ ସାଧକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

'ଜ୍ଞାନାନାଂ ଜ୍ଞାନମୁତ୍ତମମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ-_ ସାଜ୍ଚ୍ଵିକ, ରାଜସ ଓ ତାମସ ଜ୍ଞାନରୁ ତଥା ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଜ୍ଞାନରୁ 
ମଧ୍ୟ ଉତ୍ତମ ବା ସର୍ବୋପରି ଜ୍ଞାନ । ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ ବାଦ୍‌ଦେଲେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜ୍ଞାନ ପରମସିଛଦି ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇ ପାରେ ନାହିଁ । 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବରାବ୍କ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନାହିଁ ବୋଲି ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବା ହିଁ ପରମସିବଵି ପ୍ରାପ୍ତି । ପରମସିଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ 
କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏକ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜଡ଼ ବସ୍ତୁ ରହେ ନାହିଁ। 


====-=- ”ୁ‰ ==== 


ଇଦଂ ଜ୍ଞାନମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ ମମ ସାଧମ୍ଯମାଗତାଃ । 
ସଟୈଃପି ନୋପଜାୟନ୍ତେ ପ୍ରଳୟେ ନ ବ୍ଯଥନ୍ତି ଚ॥ ୨॥ 


ଥୁ _ଇଦମ୍‌ ¬ ଏହି; ଜ୍ଞାନମ୍‌= ଜ୍ଞାନର; ଉପାଶ୍ରିତ¬ ଆଶ୍ରୟ ନେଇ; ମମ (ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ) ମୋର; ସାଧମ୍ୟମ୍‌-=ସଧର୍ମତା; 
ଆଗତାଃ= ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି; ସଗୈଳି (ସେମାନେ) ମହାସର୍ଗରେ; ଅପି= ମଧ୍ୟ; ନ, ଉପଜାୟନ୍ତେ ସୃଷ୍ଟ ହୁଅନି ନାହିଁ; ଚ ଏବଂ; 


ପ୍ରଳୟେ¬ମହାପ୍ରଳୟରେ ମଧ୍ୟ: ନ, ବ୍ୟଥନ୍ତବ୍ଯଥୂତ ହୁଅନି ନାହିଁ । 


ଏହି ଜ୍ଞାନର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ମୋର ସଧମିତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ମହାସଖିରେ 
ମଧ୍ୟ ସୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ମହାପ୍ରଳୟରେ ମଧ୍ୟ ବ୍ଯଥ୍ୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 


ବୟୟ ଇଦଂ ଜ୍ଞାନମୁପାଶରିତ୍ୟ'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ 
ଭଗବାନ ଉତ୍ତମ ଓ ପର ନାମକ ଦୁଇଟି ବିଶେଷଣ ଦ୍ବାରା 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନର ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥୁଲେ, ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ 
ଅନୂଭବ କରିବା ହିଁ ତାହାର ଆଶ୍ରୟ ନେବା। ସେହି ଜ୍ଞାନ 
ଅନୁଭବ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯର ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ। 

'ମମ ସାଧମ୍ଯିମାଗତାଃ--ସେହି ଜ୍ଞାନର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇ ମନୁଷ୍ଯ ମୋର ସଧର୍ମତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମୋଂଠାରେ ଯେପରି କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ସେମାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ମଧ୍ଯ କର୍ତ୍ତୃତ୍ ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃ ରହେ 
ନାହିଁ। ମୁଁ ଯେପରି ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ନିର୍ବିକାର ରହେ, 
ସେହିପରି ସେମାନକୁ ମଧ୍ୟ ନିଜର ନିର୍ଲିପ୍ତତା ଓ ନିର୍ବିକାରତା 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ଭଗବାନକବ୍କୀ ପରି ନିଲ୍ଲିପ୍ତ ଓ 
ନିର୍ବିକାର ହୋଇଯାଆନ୍ତି ସତ, ମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କା ସଦୃଶ 
ସେ ସଂସାରର ଉତ୍ପତ୍ତି ପାଳନ ଓ ସଂହାର କାର୍ଯ୍ୟ କରି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ ବଳରେ କୌଣସି 


ସ୍‌ 


ଯୋଗୀଠାରେ କିଛି ସାମର୍ଥ୍ଯ ଆସି ପାରେ, କିନ୍ତୁ ତାହା 


ଭଗବାନଙ୍କ୍ଘ ସାମର୍ଥ୍ଯ ସହିତ ସମାନ ନୁହେଁ; କାହିଁକି ନା, 
ସେ ଯୁଞ୍ଜାନ ଯୋଗୀ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଯୋଗାଭ୍ୟାସ କରି କିଛି 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ଭଗବାନ ଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀ” 
ଅଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ସାମର୍ଥ୍ଯ ସର୍ବଦା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 
ଭଗବାନ ସବୁକିଛି କରିବାରେ ସକ୍ଷମ- _ 'କଖୁଁମକ ଵୂଁମନ୍ୟଥା 
କତ୍ତୁଂ ସମଥିଃ।” ଯୋଗୀର୍ସ୍ମର ସାମର୍ଥ୍ଯ ସୀମିତ, କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନର୍କୀର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅସୀମ । 

'ସଗୈପି ନୋପଜାୟନ୍ତେ'-- ଏଠାରେ 'ଅପି' ପଦରୁ 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ମହାସର୍ଗର ଆରମ୍ଭକାଳରେ 
ମଧ୍ଯ ଉତ୍ନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ମହାସର୍ଗର ଆଦିରେ ଚଉଦ 
ଭୁବନ ଏବଂ ସେଠାକାର ଅଧୂକାରୀମାନେ ଉମ୍ଭନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୂଅନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାର୍ୁ ଆଉ କମିପରବଶ ହୋଇ ଶରୀର ଧାରଣ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ। 

'ପ୍ରଳୟେ ନ ବ୍ଯଥନ୍ତ ଚ'--ମହାପ୍ରଳୟ ହେଲେ 
ସଂବର୍ତକ ଅଗ୍ନି ଦ୍ବାରା ଚରାଚର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଭସ୍ମ ହୋଇ- 
ଯାଆନ୍ତି । ସମୁଦ୍ର ବଢ଼ିଯିବାରୁ ପ୍ରଥ୍ୂବୀ ଜଳମଗ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 
ଚଉଦ ଭୁବନରେ ଅଶାନ୍ତି ଓ ହାହାକାର ପଡ଼ିଯାଏ! ସମସ୍ତେ 
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ଦୁଃଖିତ ହୁଅନ୍ତି ଓ ବିନାଶ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ମାତ୍ର ସେତେବେଳେ ମହାସର୍ଗରେ ମଧ୍ଯ ଉତ୍ପନ୍ନ ନ ହେବା ଏବଂ ମହା- 
ସେହି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ଆଦୌ ଦୁଃଖ ହୁଏ ନାହିଁ; । ପ୍ରଳୟରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ଯଥୂତ ନ ହେବାର ତାହର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ସେମାନବ୍କ ଠାରେ କୌଣସି ଅଶାନ୍ତି ଓ ବିକାର ଦେଖାଯାଏ । ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍ଚ୍ର ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣରୁ ସର୍ବଥା 
ନାହିଁ। ସେମାନେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଛନ୍ତି ସେଥୁରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଇଥାଏ; ତେଣୁ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଅଶାନି ଓ ବିକାରର ଚିହ୍ନ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ, ତେବେ ସେହି । ଥୂବାରୁ ଯେଉଁ ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ଯୁକ ଦୁଃଖ ଓ ଅଶାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, 
ମହାପୁରୁଷମାନେ ବ୍ୟଥୂତ ହେବେ କିପରିନ ଆଦୌ ହୋଇ । ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ନ ଥୂବାରୁ ମହାପୁରୂଷର୍କ ଠାରେ 
ପାରିବେ ନାହିଁ। ସେହି ଜନ୍ମମୃତ୍ଯୁ, ଦୁଃଖ ଇତ୍ଯାଦି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । 


ମିଣିଜ କ/ବ _କାରଣଶରୀର ସହିତ ସମୁନ୍ଧ ଥୁଲେ 'ନିର୍ବିକଳୁ ସିତି' ହୁଏ ଏବଂ କାରଣଶରୀରରୁ ସମନନ୍ଦଂ ଛିନ୍ନ ହେଲେ 
(ସ୍ଵୟଂରେ) 'ନିର୍ବିକଳ୍ୁ ବୋଧ' ହୁଏ | ନିର୍ବିକଳୁ ସିତି ସବିକଳୁରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ନିର୍ବିକଳୁ ବୋଧ ସବିକଳ୍ପରେ 
ପରିଣତ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିର୍ବିକଳୁ ସ୍ଥିତିରେ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ନିର୍ବିକଳୁ ବୋଧରେ କେବେ ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ତାହା ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ । ଏହି କଥା ଏଠାରେ “ସଟୈଃ ପି ନୋପଜାୟନ୍ତେ ପ୍ରଳୟେ ନ ବ୍ୟଥନ୍ତି ଚ” ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 

ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟ ପ୍ରକୃତିରେ ହୁଏ। ପ୍ରକତିରୁ ଅତୀତ ତତ୍ତ୍ଵ (ପରମାମ୍ରା) ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିବାରୁ ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିବାକୁ 
“ଆତ୍ଯନ୍ତିକ ପ୍ରଳୟ” ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଏ। ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଶରୀରକୁ ଧରି ରଖିଲେ ମନୂଷ୍ଯ 
ପରତନ୍ତ୍ଵର ହୋଇଯାଏଂ ଓ ଜନ୍ମମରଣରେ ପଡ଼ିଯାଏ କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିଦେଲେ ସେ ସ୍ବତନ୍ସ୍‌ 
ହୋଇଯାଏ, ଜନ୍ମମରଣରୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଓ ତା'ର ଜୀବନ ନିରପେକ୍ଷ ହୋଇଯାଏ। 

'ମମ ସାଧମି୍ୟିମାଗତାଃ' ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ପରମାମ ଯେପରି ସଢିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା 
ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। “ 


=== ^ = = 
ସମ୍ଗନ ୦ଯୋଉଁମାଳେ ଜରବାନଙ୍କନ ନଧର୍ମତଃ ପ୍ରାଠ୍ଥ ୦୬ନ୮ଲଯାଆଳି ନଦେମାଳ ତ ମହାସର୍ଗଣନ ମଧ୍ଯ ନଣାନ ନୁଅଳି ନାହିଁ 
କିଜୁୁ ଯେଉଁ ଭା ମୀ6ନ ମହାଯର୍ଗନ ଜଳ ନୁଅଳି 6େନାନକ ଜଯକିଜ ଠଳିୟ/ କଣ ଏହି ନହୋଳେନେ ଜ/ହ/ କହୁଛଳି / 
5 ମଁ < ୦ 
ମମ ଯୋନିମିହଦୃ ବ୍ରହ୍ ତସ୍ମିଟ୍‌ ଗର୍ଭଂ ଦଧାମ୍ଯହମ୍‌ । 
ସମ୍ଭବଃ ସବିଭୂତାନାଂ ତତୋ ଭବତି ଭାରତ॥ ୩॥ 
ଅନୟ ଭାରତ=ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନ! ; ମମଁମୋର; ମହତ୍‌, ବ୍ରହୁଇିମୂଳ ପ୍ରକୃତି ଯୋନିଃ ଉପରି ସାନ 
ଅଟେ (ଏବ); ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ତସ୍ମନିଟ୍‌ଚ୍ସେଥୁରେ; ଗଭିମ୍‌ଳିଜୀବରୂପକ ଗର୍ଭ; ଦଧାମି-ିସାପନ କରେ; ତତଃ=ସେଇଥୁରୁ; 
ସବିଭୂତାନାମ୍‌ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର; ସମ୍ଭବ୪ ଉପରି; ଭବତି = ହୁଏ | 
ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଜୁନ! ମୋର ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି ଉତ୍ପତ୍ତି ସାନ ଏବଂ ମୁଁ ସେଥୁରେ ଜୀବରୂପକ ଗଭି 
ସାପନ କରେ । ସେଇଥୁରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୀର ଉତ୍ସତ୍ତି ହୁଏ । 
ବ#୫୩୮ 'ମମ ଯୋନିମିହଦବ୍ରହୁ"- ଏଠାରେ ମୂଳ | ସର୍ବବୃହତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରେ ସବୁଠୁ ବଡ଼ ବ୍ଯାପକ ତତ୍ତ୍ବ 
ପ୍ରକୃତିକୁ “ମହଡ଼ବ୍ରହ୍ମଂ କୁହାଯାଇଛି। ଏପରି କହିବାର | ହେଲା ମୂଳ ପ୍ରକୃତି। ପରମାମ୍ର୍ରା୍ଜୀ ଛଡ଼ା ଏହାଠାରୁ ବଳି 


ଅନେକ କାରଣ ହୋଇପାରେ; ଯଥା-¬- ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବ୍ଯାପକ ତତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ଏଠାରେ 
(୧) ପରମାମ୍ବ୍ରା କ୍ଷୁଦ୍ରଭାବ ଓ ବୃହତ୍‌-ଭାବରୁ ରହିତ | | ମୂଳ ପ୍ରକୃତିକୁ 'ମହଦୃବ୍ରହୁ' କୁହାଯାଇଛି | 
ତେଣୁ ସେ କ୍ଷୁଦ୍ରାତିକ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ମହତ୍‌ରୂ ମହତ୍ତମ ମଧ୍ଯ-- (୨) 'ମହତ଼' (ମହତ୍ତତ୍ତ୍ବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଷ୍ଟ ବୁଦି) ଓ 


'ଅଣୋରଣୀୟାନ୍ନମହତୋ ମହୀୟାନ୍‌' (ଶ୍ଵେତାଶ୍ବତରୋପନିଷଦ୍‌ ¦ 'ବ୍ରହୁ'ର (ପରମାମ୍ାଦ୍ର) ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୂଳ 


୩।୨୦)। ମାତ୍ର ସାଂସାରିକ ଦୃଷ୍ଝରୂ ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ହିଁ । ପ୍ରକୃତିକୁ ମହଦ୍ନବ୍ରହ୍ମଂ କୁହାଯାଇଛି । 


» “କାର୍ଯ୍ୟତେ ହ୍ଯବଶଃ କର୍ମ ସର୍ବଃ ପରକୃତିଜୈଗୁଣୈଃ' (୩ | ୫) 
“ଅବଶ ପ୍ରକୃତେର୍ବଶାତ୍‌' (୯ | ୮) 
'ରାତ୍ର୍ଯାଗମେଃ ବଶଃ ପାର୍ଥ ପ୍ରଭବତ୍ୟହରାଗମେ' (୮ | ୧୯) 
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(୩) ପୂର୍ବ (୨ୟ) ଶ୍ନୋକରେ “ଂସଗୈଃପି ନୋପଜା- 
ୟନ୍ତେ ପ୍ରଳୟେ ନ ବ୍ଯଥନ୍ତି ଚ' ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ବ୍ଯବହୃତ 
'ସର୍ଗ” ଓ “ପ୍ରଳୟ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଯଥାକ୍ରମେ ବ୍ରହ୍ମାକ୍କର ଦିନ 
ଓ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ରାତି ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । ସୁତରାଂ 
ଏହାର ଅର୍ଥ ମହାସର୍ଗ (ବ୍ରହ୍ଲାନ୍କର ପ୍ରାକଟ୍ୟଃ ଓ ମହାପ୍ରଳୟ 
(ବ୍ରହ୍ମାସ୍ମର ବିଲୀନତା) ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରିବା ପାଇଁ 
ଏଠାରେ 'ମହଦୃ ବ୍ରହୁ' ଶବ୍ଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଏହି ମୂଳ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ହିଁ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷତ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ତେଣୁ ସେ ମହାସର୍ଗରେ ମଧ୍ଯ ଉପ୍ଭନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ କି ମହାପ୍ରଳୟରେ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟଥୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 

ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପତ୍ତି-ଂସ୍ସାନ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୂଳ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ଯୋନି କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ମୂଳ ପ୍ରକୃତିରୁ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ଏଇଥୂରେ ବିଲୀନ ମଧ୍ୟ ହୁଏ । ଏହି ମୂଳ 
ପ୍ରକୃତିରୁ ହିଁ ଅନନ୍ତ ସାଂସାରିକ ଶକ୍ତି ଉତ୍ଭନ୍ନ ହୁଏ । 

ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ପାଇଁ .ମମ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହା ମୋର ପ୍ରକୃତି । ତେଣୁ ଏହା ଉପରେ ମଧ୍ୟ 
ମୋର ପୂର୍ଶ୍ର ଆଧୂପତ୍ୟ ରହିଛି । ମୋ ଇଜ୍ଜା ବିନା ଏ ପ୍ରକୃତି 
ନିଜେ କିଛି କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ନୁହେଁ । ଏ ଯାହାକିଛି କରେ, 
ସବୁ ମୋର ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ ହିଁ କରେ (ଗୀତା ୯ । ୧୦) । 

ମୁଁ ମୂଳ ପ୍ରକୃତି (ମହଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଃ ଠାରୂ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରବ୍ରହ୍ମ ପରମାମ୍ପା- ଏ କଥା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ “ମମ ମହହଦୂବ୍ରହୂୁୂଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 

ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରବ୍ରହ୍ମ ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଜୀବ ପରମାମ୍ବର୍ରାର୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ। କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ସେ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ତିନିଗୁଣ ସଙ୍ଗେ ମଧ୍ଯ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ସ୍ରାପନ କରେ ଏବଂ ତାଂଠାରୁ ଆହୁରି ନୀଚକୁ 
ଯାଇ ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ଯ ଶରୀରାଦି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ ଓ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ “ମମ ମହହଦୁ ବ୍ରହୁଂ 
ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ବାସ୍ତବରେ ମୂଳ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠା ମୋ ସହିତ ହିଁ ଜୀବର ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ଅଛି- ମମ 
ଏବ ଅଂଶଃ'” (ଗୀତା ୧୫।୭), ତେଣୁ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ସେ ନିଜର ପତନ କରିବା ଅନୁଚିତ । 

'ଡସ୍ମିନ୍‌ଗଭିଂ ଦଧାମ୍ୟହମ୍‌'-- ଏଠାରେ “ଗଭିମ୍‌' ପଦଟି 
କର୍ମ-ସଂସ୍କାରଯୁକତ ଜୀବସମୂହର ବାଚକ | ଭଗବାନ କୋଣସି 
ନୂତନ ଗର୍ଭ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅନାଦିକାଳରୁ ଯେଉଁ 
ଜୀବ-ସମୂହ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି, ମହାପ୍ରଳୟ 
ହେଲେ ସେମାନେ ନିଜ ନିଜର କର୍ମ-ସଂସ୍କାରସହ ପ୍ରକୃତିରେ 
ଲୀନ ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା ୯ | ୭) | ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହୋଇଥୁବା 
ଜୀବମାନଙ୍କର କର୍ମ ଯେତେବେଳେ ପରିପକୃ ହୋଇ ଫଳ 
ଦେବା ପାଇଁ ଉନ୍ମୁଖ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ମହାସର୍ଗ 
ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ ପୁନର୍ବାର ସେହି ଜୀବମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ବିଶେଷ ଭାବେ ସମ୍ବନ୍ଧ (ଯାହା ଆଗରୁ 
କାରଣଶରୀରରୂପେ ରହିଥୁଲା) ସ୍ତାପନ କରି ଦିଅନ୍ତି । ଏହା 
ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିରୂପକ ଯୋନିରେ 
ଜୀବସମୂହରୂପକ ଗର୍ଭ ସ୍ଥାପନ କରିବା । 

'ସମ୍ଭବଃ ସବିଭୂତାନାଂ ତତୋ ଭବତି ଭାରତ'-- 
ଭଗବାନ ପ୍ରକୃତିରେ ଗର୍ଭ ସ୍ଥାପନ କଲାପରେ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ ମ୍ଭୂଳଶରୀର 
ଧାରଣ କରି ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । ମହାସର୍ଟ ଆରମ୍ଭରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କରର ଏହି ସୃଷ୍ଟି ହିଁ ଭଗବାନ୍କର ବି ସର୍ଗ 
(ତ୍ୟାଗ) ଓ ଆଦିକର୍ମ (ଗୀତା ୮ | ୩) | 

[ଜୀବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ କାରଣଶରୀର ସହିତ ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଥାଏ ଏବଂ ସେ ମହାପ୍ରଳୟ ହେଲେ କାରଣଶରୀର 
ସହ ପ୍ରକୃତିରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ।॥ 


ଘଂଜିଣିନ୍ଜ ଭ/ବ--ଭଗବାନଙ୍କ ଉକ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ ଜନ୍ମମରଣରେ ପଡ଼ିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଜୀବ ତାଙ୍ଚ୍ଚରି 
ଅଂଶ। ତାହାର ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସାଧର୍ମ୍ଯ ଓ ଏକତ ଅଛି, ଶରୀର ସହିତ ନୁହେଁ। 


କନ୍ଦ” ଜବାନ ଦୂର୍ବ୍ଜ୍ମୋଳବନେ ସମକ୍ଜ ଯୀସାଜର ଜଯ କଥା କନ୍ଦିସାଜି ଏହି ନ୍ଜ୍ରୋଳନେ ବ୍ୟକ୍ତି ଜନନ ଜନି କଥା କହୁଛନି। 
ସବିଯୋନିଷୁ କୌନ୍ତେୟ ମୂର୍ତିୟଃ ସମ୍ଭବନ୍ତି ଯାଃ । 
ତାସାଂ ବ୍ରହ୍ମ ମହଦ୍ଯୋନିରହଂ ବୀଜପ୍ରଦଃ ପିତା॥ ୪॥ 
ଥୟ କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ; ସର୍ବ ଯୋନି ଷୂୁସମସ୍ତ ଯୋନିରେ; ଯାଃ= (ପରାଣୀମାନ ଦ୍ବାର) ଯେତେ; 
ମୂଭିୟଃ= ଶରୀର; ସମ୍ବବନ୍ି=ସଷି ହୁଅନି; ମହତ୍‌, ବହୁ ବମୂଳ ପ୍ରକୃତି ତାସାମ୍‌ ସେ ସବୁର; ଯୋନିଃ=ମାତା (ଏବ); 
ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ବୀଜପ୍ଦଃ= ବୀଜ ସାପନକାରୀ; ପିତା= ପିତା | 
ହେ କୁନ୍ତୀନଦ୍ଦନୀ ସମସ୍ତ ଯୋନିରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଯେତେ ବି ଶରୀର ସୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି, ମୂଳ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି 
ସେ ସବୁର ମାତା ଏବଂ ମୁଁ ହେଲି ବୀଜ ସାପନକାରୀ ପିତା । 


ଶ୍ଳୋକ ୪] 


ବୟ#/#  'ସବିଯୋନିଷୁ କୌନ୍ତେୟ ମୂଭିୟଃ ସମ୍ବବନ୍ତି 
ଯାଃ'-¬ଜରାୟୁଜ (ଜରାୟୁରୁ ଜାତ ମନୁଷ୍ଯ, ପଶୁ ଇତ୍ୟାଦି), 
ଅଣ୍ଡଜ ଅଅଣ୍ଡାରୁ ଜାତ ପକ୍ଷୀ, ସର୍ପ ଇତ୍ଯାଦି), ସ୍ପେଦଜ 
(ଝାଳକଣାରୁ ଜାତ ଚମଉକୁଣି, ନିଖ ଇତ୍ଯାଦି) ଓ ଉଭିଜ 
(ପୂଥୂବୀରୁ ଜାତ ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଇତ୍ଯାଦି) ଏହି ଗ୍ଵରୋଟି 
ଉତ୍ପତ୍ତିସ୍ସାନରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଉପ୍ନ୍ତ ହୁ ଅନ୍ତି । ଏହି ଗ୍ଵରୋଟି 
ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉଇରୁ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । 
ସେହି ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଭିତରୁ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଯୋନିରେ 
ଉପନ୍ତ ହେଉଥୁବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆକୃତି ପ୍ୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ । 
ଏକ ଯୋନିରେ, ଏକ ଜାତିରେ ଉପ୍ତନ୍ନତ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କୀ 
ଆକୃତିରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତୂଜ ବା ସୃକ୍ଷ୍ମ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସମସ୍ତକ୍କର ଆକୃତି କେବେ ସମାନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ଗୋଟିଏ ମନୁଷ୍ୟ ଯୋନିରେ ହିଁ କୋଟି 
କୋଟି ବର୍ଷିଧରି କୋଟି କୋଟି ଶରୀର ଜନ୍ମ ହେଉଛି, 
ହେଲେ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜଣକର ଆକୃତି ଅନ୍ୟଜଣକ ଆକୃତି 
ସହିତ ମେଳ ଖାଉ ନାହିଁ। ଏ ବିଷୟରେ ଜଣେ କବି 
କହିଛନି-¬ 

ପାଗ ଭାଗ ବାଣୀ ପ୍ରକୃତି, ଆକୃତି ବଚନ ବିବେକ । 
ଅକ୍ଷର ମିଳତ ନ ଏକ-ସେ, ଦେଖେ ଦେଶ ଅନେକ ॥ 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ପଗଡ଼ି, ଭାଗ୍ୟ, ବାଣୀ (କଣ୍ଠ), ସ୍ବଭାବ, 
ଆକୃତି, ଶବ୍ଦ, ବିଗ୍ରରଶକ୍ତି ଓ ହସ୍ତାକ୍ଷର ଏସବୁ କୌଣସି 
ଦୁଇ ଜଣର୍କ୍ର ମଧ୍ୟ ମେଳ ଖାଏ ନାହିଁ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଅନାଦିକାଳରୁ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରେ ଯେତେ ଶରୀର 
ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହୋଇ ଆସୁଛି, ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଆକୂତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । 
ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଛଡ଼ା ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁଷ, 
ଗନ୍ଧର୍ବ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ ପ୍ରଭୂତିଭ୍ମୁ ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ “ସବିଯୋନିଷୁଂ 
ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରିବା ଉଚିତ । 

'ତାସାଂ ବ୍ରହୂ ମହଦୃଯୋନିରହଂ ବୀଜପ୍ରଦଃ ପିତାଃ'-- 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଗ୍ଵରୋଟି ଉସ୍ସ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି 
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ତ ସମସ୍ତ ଶରୀରକୁ ଉତ୍ଥନ୍ତ କରନ୍ତି, ମାତ୍ର ସେସବୁ ଯୋନିର 
ଉତ୍ୟତ୍ତିସ୍ଥାନ (ମାଆ) ହେଉଛି 'ମହଦ୍‌ବ୍ରହୁ' ବା ମୂଳ ପ୍ରକୃତି | 
ମୁଁ ହିଁ ସେହି ପ୍ରକୃତିରେ ଜୀବରୂପକ ବୀଜ ସ୍ତାପନକାରୀ ପିତା | 

ବିଭିନ୍ନ ବର୍ଶ୍ଚ ଓ ଆକୃତି ବିଶିଷ୍ଟ ନାନାପ୍ରକାର ଶରୀରରେ 
ଭଗବାନ ନିଜର ଚେତନ ଅଂଶରୂପକ ବୀଜ ସ୍ତାପନ କରନ୍ତି । 
ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ନ ଠାରେ ସ୍ଥିତ 
ପରମାମ୍ପାଜ୍କର ଅଂଶ ହିଁ ଶରୀରର ଆକୃତିଗତ ଭିନ୍ନତା 
କାରଣରୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତରେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ଠାରେ ଏକ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ (ଗୀତା ୧୩। ୨) | 
ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ଦ୍ବାରା ଏ କଥା ବୁଝାଇ ଦିଆଯାଉଛି । 
ଯଦ୍ଯପି ଉଦାହରଣଟି ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ମେଳ ଖାଉ ନାହିଁ, ତଥାପି 
ତାହା ବୁଦ୍ଧିକୁ ପ୍ରକୃତ ତଥ୍ଯର ନିକଟବର୍ତୀ କରାଇବାରେ 
ସହାୟକ ହେବ । କପଡ଼ା ଓ ପୂଥୁବୀ ଦୁଇଟିଯାକରେ ଗୋଟିଏ 
ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ଜଳରେ ଯଦି କପଡ଼ା ପକାଇ 
ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ତାହା ଜଳର ନିମ୍ନ ସ୍ତରକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ। 
କପଡ଼ାରେ ଦୁଇଟି ବାଗରେ ସୂତା ଗ୍ରଲିଥାଏ--ଟଣାରେ ଓ 
ବୁଣାରେ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ଟଣା ଓ ବୁଣା ସୂତା ମଝିରେ ଏକ 
ସୂକ୍ଷ୍ମ ଛଦ୍ର ଥାଏ। କପଡ଼ାରେ ଏପରି ଅସଂଖ୍ୟ ଛିଦ୍ର ରହିଥାଏ । 
ପାଣିରେ ଯଦି କପଡ଼ା ବତୁରାଇ ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସମସ୍ତ 
ତନ୍ତୁ ଓ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଛିଦ୍ରରେ ଜଳ ଭରିଯାଏ । କପଡ଼ାକୁ 
ପାଣିରୁ ବାହାର କରିଦେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ସମସ୍ତ ତନ୍ତୁ ଓ 
ଛିଦ୍ରରେ କେବଳ ଜଳ ହିଁ ସମାନଭାବେ ପରିପୂର୍ଣ ହୋଇ 
ରହିଥାଏ । ଏହି ଉଦାହରଣଟିରେ କପଡ଼ା ହେଲା "ପ୍ରକୃତି', 
ଅନେକ ଛିଦ୍ର ହେଉଛି “ଶରୀର” ଏବଂ କପଡ଼ା ଓ ତାହାର 
ଛିଦ୍ରରେ ପରିପୂର୍ଷଶ ଜଳ ହେଉଛି “ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ବ' । ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସ୍ୂଳ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଶରୀରରେ 
ପରମାମ୍ମତତ୍ତ୍ଵ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସକ୍ଷମ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଦେଖିଲେ ସମସ୍ତ ଶରୀରରେ, ସାରା ସଂସାରରେ ଏକ 
ପରମାମ୍ୂତତ୍ତବ ହିଁ ପରିପୂର୍ଶ୍ର । 


ଘଳିଣିଙ୍ଳ ଉଚ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି, ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁଷ, ଗନ୍ଧର୍ବ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ, ବ୍ରହ୍ମରାକ୍ଷସ, 
ବାଳଗ୍ରହ, ସ୍ଥାବର, ଜଙ୍ଗମ, ଜଳଚର, ସ୍ଥଳଚର, ନଭଚର, ଜରାୟୁଜ, ଅଣ୍ଡଜ, ଉଦ୍ଭିକ୍ରକ ସ୍ଵେଦଜ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ 
ଏଠାରେ “ସବିଯୋନିଷୁ' ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏହି କଥା ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ “ଏତଦଡ୍ନଯୋନୀନି ଭୂତାନି 
ସବିଣୀତ୍ଯୁପଧାରୟ” ପଦରେ ଏବଂ ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯାବତ ସଞ୍ଞାୟତେ କି ଜ୍ଚିତଵ ସତ୍ତ୍ବ 


ସ୍ାବରଜଙ୍ଗମମ୍‌' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି 


ଏଠାରେ ମୂର୍ତି ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଶରୀର । ମୂର୍ତ- ଅମୂର୍ତ, ବ୍ଯକ୍ତଅଅବ୍ଯକ୍ତ ସବୁ ଶରୀର ଏହି ମୂର୍ତି ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 
ପୂୂଥୂୁବୀ,୨ ଜଳ ଓ ଅଗ୍ନି ମୂର୍ତ ତଥା ବାୟୁ ଓ ଆକାଶ ଅମୂର୍ତ ଅଟନ୍ତି । ଭୂତ, ପ୍ରେତ ଓ ପିଶାଚମାନବ୍କୀର ଶରୀର 


ବାୟୁପ୍ରଧାନ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଅମୂର୍ତ। 


ଭଗବାନ ୧ମ ଓ ୨ୟ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଲେ ଯେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ ଜନ୍ମମରଣ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ୩ୟ ଓ ୪ର୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ କହିଲେ ଯେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଲେ ଜନ୍ମମରଣ ହୁଏ। ଏହି 
(୩ୟ ଓ ୪ର୍ଥ ଶ୍ମୋକର) ବିଷୟ ଆଗାମୀ ୫ମ ରୁ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତୁତଭାବେ କହିବେ । 


=== × 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା ** 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଦମ୍୭ ¬ ଜନାନ୍/ © ଜ/କର ଶଳି ଡକଳୁତିଜ ସଂପରଳନୁ ଜନ ନାବ ଡକୁତିନନଳିତ ଶୁ ଵିପଳ ବ/6 ନେଇଫାଆଳି 


ଏହି ଖୋ ଳତେ ଜରବ/ଳ ସେନ୍ଦି ବିଷୟ ବର୍ଷନ/ କ୍ଠୁଛଳି / 


ସତ୍ତ୍ଵ ରଜସ୍ତମ ଇତି ଗୁଣାଃ 


ପ୍ରକୃ ତିସମ୍ଭବାଃ । 


ନିବଧ୍ପନନ୍ତି ମହାବାହୋ ଦେହେ ଦେହି ନମବ୍ଯୟମ୍‌ ॥ ୫ ॥ 


ଥନ଼ଙ ଚମହାବାହୋ=ହେ ମହାବାହୁ! ; ପ୍ରକୃତି ସମ୍ଭବାଃଇ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉପନତ ହେଉଥୁବା; ସତ୍୍ବମ୍‌ଚିସତ୍ତ୍‌: ରଜଃ-ରଜ 
(ଓ); ତମଃ= ତମ; ଇତି= ଏହି; ଗୁଣାଃ- ତିନିଗୁଣ; ଅବ୍ୟୟମ୍‌=ଅବିନାଶୀ; ଦେହିନମ୍‌ ¬ଦେହୀ(ଜୀବାମୁ) କୁ; ଦେହେ ଦେହରେ; 


ନିବଧ୍ମନନ୍ତି) ଆବଦ୍ଧ କରନ୍ତି । 


ହେ ମହାବାହୁ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୂବା ସତ୍ତ, ରଜ ଓ ତମ-¬ ଏହି ତିନି ଗୁଣ ଅବିନାଶୀ ଦେହୀ(ଜୀବାମ୍ବା)କୁ 


ଦେହରେ ଆବଦ୍ଧ କରନ୍ତି । 

ବୟ୮୩୮୯ସତ୍ତ୍ଵ ରଜସ୍ତମ ଇତି ଗୁଣାଃ ପ୍ରକୃତି- 
ସମ୍ଭବାଃ---୩ୟ ଓ ୪ ର୍ଥ ଶ୍ନୋକରେ ଯେଉଁ ମୂଳ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ମ” କୁହାଯାଇଛି, ସେହି ମୂଳ ପ୍ରକୃତିରୁ ସତ୍ତ୍ର, 
ରଜ ଓ ତମ ନାମକ ତିନି ଗୁଣର ଉପ୍ଥତ୍ତି ହୁଏ। 

ଏଠାରେ “ଇତି” ପଦର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଏ 
ତିନୋଟି ଗୁଣରୁ ଅନନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଉପନ୍ତର ହୁଏ ତଥା ତିନି 
ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟରୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଅନେକ ପ୍ରଭେଦ 
ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ ଗୁଣ ଦୁଇଟି ନୁହେଁ କି ଗ୍ରରୋଟି ନୁହେଁ, 
ଗୁଣ କେବଳ ତିନୋଟି । 

“'ନିବଧ୍ନ୍ରି ମହାବାହୋ ଦେହେ ଦେହିନମବ୍ୟୟମ୍‌'-¬ 
ଏହି ତିନୋଟି ଗୁଣ ଅବିନାଶୀ ଦେହୀକୁ ଦେହରେ ଆବଦ୍ଧ 
କରନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ଏ ତିନୋଟି ଗୁଣ ନିଜ 
ଆଡ଼ୁ କାହାକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ପୁରୂଷ 
ନିଜେ ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ଯ ପଦାର୍ଥ/ ଧନ, ପରିବାର, 
ଶରୀର, ସ୍ବଭାବ, ମନୋବୃର୍ରି, ପରିସ୍ଥିତି, କ୍ରିୟା ପ୍ରଭୂତିକୁ 
ନିଜର ମାନିନେବାରୁ ଏହି ଜୀବ ସ୍ବୟଂ ଅବିନାଶୀ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ; ବିନାଶୀ ପଦାର୍ଥ, 
ଧନ ଇତ୍ଯାଦିର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ, ସର୍ବଥା ସ୍ବତନ୍ସ୍‌ 
ହୋଇ ମଧ୍ୟ ପରାଧୀନ ହୋଇଯାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଧନକୁ ନିଜର ବୋଲି ଭାବେ, ସେହି 
ଧନର ହ୍ରାସ-ବୃୂଦଧିର ପ୍ରଭାବ ତା'ଉପରେ ପଡ଼େ; ଯେଉଁ 
ବ୍ଯକ୍ତିମାନଙ୍ଗୁ ଆପଣାର ମନେକରେ, ସେମାନର୍ଚ୍ରାର ଜନ୍ମ 
ମୃତ୍ଯୁର ପ୍ରଭାବ ତାଂଉପରେ ପଡ଼େ; ଯେଉଁ ଦେହକୁ 
ନିଜର ମନେକରେ, ତାହା ସବଳ ବା ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଗଲେ 
ତା'ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। ଏହିପରି ଅବିନାଶୀ ଦେହୀ 
ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ବନ୍ଧନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ବଡ଼ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ କଥା ହେଲା, ଦେହୀ ସ୍ବୟଂ ଅବିନାଶୀ- 
ରୂପରେ ଏକଭାବେ ରହୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଗୁଣ ଓ ଗୁଣଜନିତ 
ବୃତ୍ତିର ଅଧୀନ ହୋଇ ସ୍ବୟଂ ସାନ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ 


ହୋଇଯାଏ। ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୁଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି-- 
ଭସ୍ଵର ଅଂସ ଜୀଷ୍କ ଅବିନାସୀ । ଚେତନ ଅମଲ ସହଜ ସୁଖରାସୀ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୧୧୭ | ୧) 
ଜୀବର ଏହି ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପ ବାସ୍ତବରେ କେବେ 
ଗୁଣ ଦାରା ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ; ମାତ୍ର ସେ ଯେତେବେଳେ 
ବିନାଶୀ ଦେହକୁ “ମୁଁ, “ମୋର” ଓ “ମୋ ପାଇଁ 
ମନେକରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜର କଳ୍ପିତ ଧାରଣା 
ହେତୁ ଗୁଣରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ଵ୍ଵର 
ପ୍ରାପ୍ତି ତାକୁ କଠିନ ମନେ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୨ । ୫) । 
ଦେହାଭିମାନବଶତଃ ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ଦେହରେ ଆବଦ୍ଧ 
ହୋଇଯିବାରୁ ସେ ନିଜର ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ସ୍ବରୂପକୁ ଚିହ୍ନିପାରେ 
ନାହିଁ। ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ଦେହରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ଜୀବର ବାସ୍ତବିକ ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପ ଯଥାବତ୍‌ ରହେ। 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅଅବ୍ଯୟମ୍‌” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ସେହି ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷିତ କରାଉଛନ୍ତି। 
ଏଠାରେ “ଦେହିନମ୍‌” ପଦର ତାହର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଦେହ ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ୟ, ମମତା ଓ କାମନା ଥରବାରୁ ହିଁ 
ତିନି ଗୁଣ ଏହି ପୁରୂଷକୁ ଦେହରେ ଆବଦ୍ଧ କରନ୍ତି। 
ଦେହ ସହିତ ଯଦି ତାଦାମ୍୍ୟୁୟ ମମତା ଓ କାମନା ନ 
ରହେ, ତେବେ ଏ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ପସ୍ବରୂପ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଜୀବ ଶରୀର ସହିତ ଦୁଇ ପ୍ରକାରରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରେ-¬(୧) ଅଭେଦଭାବପୂବ୍ବିକ--ନିଜକୁ ଶରୀରରେ 
ସ୍ଥାପନ କରେ, ଫଳରେ "ମୁଁ ଶରୀର” ଏପରି ପ୍ରତୀତ ହେବାକୁ 
ଲାଗେ, ଏବଂ (୨) ଭେଦ ଭାବ ପୂର୍ବ କ-- ଶରୀରକୁ 
ନିଜଠାରେ ସ୍ସଥାପନ କରେ, ଫଳରେ “ଶରୀର ମୋର' ଏପରି 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଅଭେଦଭାବପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବାରୁ 
ଜୀବ ନିଜକୁ ଶରୀର ମନେକରେ; ଏହାକୁ “ଅହଂଭାବ' 
କହନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଭେଦଭାବପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବାରୂ 


ଶ୍ମୋକ ୬] 
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ଶରୀରକୁ ନିଜର ମନେକରେ; ଏହାକୁ “ମମତା' କହନ୍ତି । 
ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଏପରି ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ ସତ୍ତୃ, ରଜ ଓ ତମ 
ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣ ନିଜ ନିଜର ବୃତ୍ତି ଦ୍ବାରା ଶରୀର ସହିତ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ଦୃଢ଼ କରି ଜୀବକୁ ଆବଦ୍ଧ କରି ଦିଅନ୍ତି । 

କୌଣସି ପୁରୁଷର ବିବାହ ହେବା ପରେ ଯେପରି 
ଶ୍ବଶୁରଘରର ସମସ୍ତ ସଦସ୍ଯକ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, 
ପଟ୍ଜୀର ବସ୍ତ୍ରାଭୂଷଣର ଆବଶ୍ୟକତା ନିଜର ଆବଶ୍ୟକତାଭଳି 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ସେହିପରି ଶରୀର ସହିତ ମୁଁ ଓ ମୋର” 
ଭାବପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ସମଗ୍ର ସଂସାର ସହିତ 
ଜୀବର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଶରୀରନିର୍ବାହ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ନିଜ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ମନେକରେ | ଅନିତ୍ୟ 
ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ (ଏକାମୂତା) କରିଥୁବାରୁ ସେ ତାହାକୁ 
ନିତ୍ୟ ରଖିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରେ; କାରଣ ସେ ସ୍ବୟଂ ନିତ୍ଯ । 


ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିଥୂବାରୁ ତାକୁ ମୃତ୍ଯୁର ଭୟ 
ହୁଏ; କାହିଁକି ନା/ ଶରୀର ହେଉଛି ମରଣଶୀଳ । ଶରୀର 
ସଙ୍ଗେ ଯଦି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହେ, ତେବେ ନିତ୍ଯ ରହିବାର 
ଇଜ୍ଜା ହେବ ନାହିଁ କି ମୃତ୍ଯୁର ଭୟ ମଧ୍ଯ ହେବ ନାହିଁ। 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିତ୍ୟ ରହିବାର ଇଜ୍ଜା ଓ ମୃତ୍ୟୁର ଭୟ ହେଉଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଗୁଣରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିଥାଏ। 

ଜୀବ ସ୍ବୟଂ ଅବିନାଶୀ ଏବଂ ଶରୀର ବିନାଶୀ । ଶରୀରର 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ସ୍ଵତଃ ବିୟୋଗ ହେଉଛି । ଯାହାର ସ୍ବତଃ ବିୟୋଗ 
ହେଉଛି, ତାଂଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରିବାରେ କଠିନତା 
ଓ ଉଦ୍ୟମର ସ୍ଥାନ କାହିଁ ୮ କେବଳ ଏତିକି ଉଦ୍ୟମ କରନ୍ତୁ 
ଯେ, ସ୍ବତଃ ବିଯୁକ୍ତ ହେଉଥୂବା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଧରି ରଖନ୍ତୁ 
ନାହିଁ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଧରି ନ ରଖିଲେ ନିଜର ଅବିନାଶୀ ଓ 
ଗୁଣାତୀତ ସ୍ବରୂପ ସ୍ବତଃ ଅନୂଭୂତ ହେବ । 


ଘି କ/ବ--ପ୍ରକୃତିଜ ହୋଇଥୂବାରୁ ସତ୍ତ୍ବଵ ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣ ପ୍ରକୃତି-ବିଭାଗର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତିର 


କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ (“୮ମୁଁ” ଓ “ମୋର”) ମାନିବାରୁ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଅବିନାଶୀ ଚେତନକୁ ମଧ୍ଯ 
ନାଶବାନ୍‌ ଜଡ଼ ଶରୀରରେ ବାନ୍ଧି ଦିଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଶରୀରଂ ଓ ଶରୀର ମୋର” ଏପରି ଅଭିମାନ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସକଳ ବିକାର ପ୍ରକୃତି ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ଉତ୍ଘନ୍ତ୍ର ହୁଏ। ସତ୍ତାରୂପକ ସ୍ବରୂପରେ କୌଣସି ବିକାର ନାହିଁ 
“ଅସଙ୍ଗୋ ହ୍ୟୟଂ ପୁରୂଷଃ” (ବୃହଦାରଣ୍ଯକ, ୪ | ୩ | ୧୫), “ଦେହେଏସୁିନ୍‌ପୁରୁଷଃ ପରଃ'” (ଗୀତା ୧୩ | ୨୨) | 
ବିକାର ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଜନ୍ମମରଣ ହୁଏ। 

ପ୍ରକୃତରେ ଗୁଣ ଜୀବକୁ ବାନ୍ଧେ ନାହିଁ, ବରଂ ଜୀବ ହିଁ ତାହାର ସଙ୍ଗ କରି ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | ଯଦି 
ଗୁଣ ବନ୍ଧନକାରକ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତା'ହେଲେ ଗୁଣ ଥୁବାଯାଏ ବା ସେଥୂରୁ ମୁକ୍ତ ବା ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରନ୍ତେ ନାହିଁ! 


ସଦ  ପୂର୍ବନ଼ାଳଃନେ ଭଜଳବନ ସୁ, ଜଳ @ ଜନ ନାନକ ତିନି ଶୁଣ ନଜ/ 6ଜେହ/ ଆବନ ହୋଇଯାଏ ବେଲି କହିଲେ / ଏ 
ତିନିଗୁଣ ମଧ୍ୟରୁ ଦକୁରୁଣନ ନୁୁଷ © ଆବଦ୍ଧ କଳିବ/ଜ ଭଣୀଳ/ ଏହି ନୋଳଳକେ କହୁଛି / 
ତତ୍ର ସତ୍ତ୍ଵବଂ ନିମିଳତ଼ାତୃବ ପ୍ରକାଶକମନାମୟମ୍‌ । 
ସୁଖସସସେଂନ ବଧ୍ମାତି ଜ୍ଞାନସସ୍ସେଂନ ଗ୍ଵବନଘ॥ ୬॥ 
ଥନନ୍ଦ୍ରଚ ଅନଘହେ ନିଷ୍ପାପ ଅର୍ଜୁନ! ; ତତ୍ର-ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ; ସତ୍ତ୍ଵମ୍‌-ସତ୍ତୃଗୁଣ; ନିମିଳଢ଼ାତୁ ନିର୍ମଳ 


(ସ୍ଵଚ୍ଛ) ହୋଇଥୂବାରୁ; ପ୍ରକାଶକମ୍‌=ପ୍ରକାଶକ (ଓ); ଅନାମୟମ୍‌= ନିର୍ବିକାର ଅଟେ; ସୁଖସଙ୍ଗେନ = (ତାହା) ସୁଖାସକ୍; 
ଚ=3; ଜ୍ଞାନସଙ୍ସେନଜ୍ଞାନାସକୁି ଦୁାରା; ବଧ୍ାତି- (ଦେହୀକୁ) ଆବଦ୍ଧ କରେ | 


ହେ ନିଷ୍କାପ ଅଜନୁଁନା ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ନିମିଳ (ସ୍ବକ୍ରଃ ହୋଇଥୂବାରୁ ପ୍ରକାଶକ ଓ 
ନିର୍ବିକାର ଅଟେ । ତାହା ସୁଖାସକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନାସକ୍ତ ଦାରା ଦେହୀକୁ ଆବଦ୍ଧ କରେ । 


ବ/6/-- 'ତତ୍ବ ସତ୍ତଵଂ ନିମିଳତ଼ାତ୍‌'-_ ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ 'ପ୍ରକାଶକମ୍‌'- ସତ୍ତୃଗୁଣ ନିର୍ମଳ ଓ ସ୍ଵକ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ 


ସତ୍ତ୍‌ୱ ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣ କଥା କୁହାଗଲା। ଏ ତିନିଗୁଣ 
ଭିତରୁ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ନିର୍ମଳ (ମଳରହିତ) । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ଭଳି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣରେ ମଳିନତା ବା 
କାଳିମା ନ ଥାଏ, ବରଂ ତାହା ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ 
ଅପେକ୍ଷା ନିର୍ମଳ ଓ ସ୍ବକ୍ଛ। ନିର୍ମଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ବୋଧ କରାଇବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ। 


ପ୍ରକାଶକ ଅଟେ। ଆଲୋକର ଅନ୍ତର୍ଗତ ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ଯେପରି ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହେଲେ ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ 
ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି। ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣଜନିତ 
କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ଗର୍ବ, ମାସ୍ସର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଅବଗୁଣ 
ମଧ୍ଯ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଦେଖାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ସମସ୍ତ ବିକାର 
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ସମ୍ବନ୍ଧରେ ପୂର୍ଣ୍ଚ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। 

ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନ୍କରେ ବିଶେଷ- 
ଭାବେ ପ୍ରକାଶ, ଚେତନା ଓ ନିଶ୍ଚିନ୍ତତା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ; ଫଳରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପାରମାଥ୍ଚୁକ ଓ ଲୌକିକ ବିଷୟକୁ ଭଲଭାବରେ 
ବୁଝିବାରେ ବୁଦ୍ଧି ଠିକ୍‌ଭାବେ କାମ କରେ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାରେ ବହୁତ ଉମ୍ାହ ମଧ୍ଯ ରହେ। 

ସତ୍ବଗୁଣ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-¬(୧) ଶୁଦ୍ଧ ସତ୍ତ୍ଵ, ଏଥୂରେ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହେ; ଏବଂ ( ୨) ମଳିନ ସତ୍ତ, 
ଏଥୂରେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ରହେଂ | 

ଶୁଦ୍ଧ ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣରେ ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂବାରୁ 
ପରମାମ୍ରରାଭିମୁଖୀ ହେବାରେ ସ୍ବାଭାବିକ ରୁଚି ଜାଗ୍ରତ 
ହୁଏ। ମଳିନ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ ଓ ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂବାରୁ ସାଂସାରିକ 
ବିଷୟରେ ରୁଚି ହୁଏ, ଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ | 

ମଳିନ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ମଧ୍ଯ ସାଂସାରିକ ବିଷୟକୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝିବାରେ ବୁଦ୍ଧି ସକ୍ଷମ ହୁଏ । ଉଦାହରଣ- 
ସ୍ବରୂପ-¬ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହେବାରୁ ହିଁ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ନୂତନ 
ନୂତନ ଆବିଷ୍କାର କରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ 
ଥିବାରୁ ସେମାନେ ଅହଂକାର, ମାନବଡ଼ିମା, ଧନ ଇତ୍ଯାଦି 
ଦାରା ସଂସାରରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

“ଅଅନାମୟମ୍‌'--ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ଅପେକ୍ଷା 
ସତ୍ତ୍ଧଗୁଣ ନିର୍ବିକାର । ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତାହା ପୂର୍ଣ ନିର୍ବିକାର ନୂହେଁ। ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିବାର କେବଳ 
ନିଜର ଗୁଣାତୀତ ସ୍ଵରୂପ ଅଥବା ପରମାମ୍ରୁତତ୍ତ୍ବ । ପରମାମ୍ରୂ- 
ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତିରେ ସହାୟକ ହେଉଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣକୁ 
ମଧ୍ଯ ନିର୍ବିକାର କହିଛନ୍ତି । 

'ସୁଖସଇ୍ସେଂନ ବଧ୍ମାତି ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗେନ ଗ୍ରନଘ”-- 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେତେବେଳେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୃତ୍ତି ରହେ, କୌଣସି 
ବିକାର ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ଏକ ପ୍ରକାର ସୁଖ ଓ 
ଶାନ୍ତି ମିଳେ। ସେତେବେଳେ ସାଧକ ମନେ ମନେ ଭାବୁ 
ଥାଏ ଯେ, ସଦାବେଳେ ଏପରି ସୁଖ, ଶାନି ଓ ନିର୍ବିକାରଭାବ 
ରହୁ | କିନ୍ତୁ ଏପରି ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ଓ ନିର୍ବିକାରଭାବ ନ ରହିଲେ 
ସାଧକକୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଏହିପରି ଭଲ ଲାଗିବା ଓ 
ଭଲ ନ ଲାଗିବା ହିଁ ସତ୍ତ୍ବଧଗୁଣଜନିତ ସୁଖରେ ଆସକ୍ତି ଏବଂ 
ଏହା ହିଁ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ବାନ୍ଧି ହେବାର ପ୍ରଧାନ କାରଣ । 


* ଶରୀମଦଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଯେତେବେଳେ ସତ୍ତ୍ର, ରଜ ଓ ତମ ଏହି ତିନିଗୁଣ 
ବିଷୟରେ, ତିନିଗୁଣଜନିତ ବୃତି ବିଷୟରେ ଓ ବିକାର 
ବିଷୟରେ ପ୍ପଷ୍ଟ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ଏବଂ ସାଧକ ଯେଉଁ କଥା 
ଆଗରୁ କେବେ ଜାଣି ନ ଥୂଲା, ସେହିପରି ଅନେକ 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସାଧକ 
ଏ ଜ୍ଞାନକୁ ସଦାବେଳେ ରଖିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ। ଏହା ହିଁ ଜ୍ଞାନରେ 
ଆସକ୍ତି ଏବଂ ଏହା ବନ୍ଧନକାରକ । 'ମୁଁ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଅପେକ୍ଷା 
ଅଧୂକ ଜାଣେ'-¬ଏହି ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନକାରକ | 

ଏହି ପ୍ରକାରେ ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନର ସଙ୍ଗ (ଆସକ୍ତି) ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ 
ଦାରା ସାଧକକୁ ଆବଦ୍ଧ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ଗୁଣାତୀତ 
ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। ଏହି ସଙ୍ଗଂ ହି ରଜୋଗୁଣ ଏବଂ 
ବନ୍ଧନର କାରଣ (ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | ସାଧକ ଯଦି ସୁଖ 
ଓ ଜ୍ଞାନରେ ଆସକ୍ତି ନ କରେ, ତେବେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ତା'ପାଇଁ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତାକୁ ଗୁଣାତୀତ କରାଇଦିଏ | 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆସକ୍ତି ନ ରହିଲେ ସାଧକ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣରୁ 
ମଧ୍ଯ ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌କୁ ଉଠିଯାଏ ଏବଂ ନିଜ ଗୁଣାତୀତ ସ୍ବରୂପର 
ଅନୁଭବ କରେ। 

ସତ୍ତ୍ଗୁଣରୁ ଉପ୍ପନ୍ତ ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନକୁ ସାଧକ ନିଜର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଭୋଗ୍ୟ ମନେ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ଏଗୁଡ଼ିକ ତ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତିର କାରଣମାତ୍ର। ଯିଏ ଏହି ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନର 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶକ, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ସାଧକର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହେବା ଉଚିତ । 

ସୁଖ, ଜ୍ଞାନ ଇତ୍ଯାଦି ସବୁକିଛି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣଜନିତ 
ବୃତ୍ତି। ଏସବୁ କେବେ କମିଯାଏ ତ ଆଉ କେବେ 
ବଢ଼ିଯାଥ୍ଠ କେବେ ଆସେ ତ ଆଉ କେବେ ଗ୍ବଲିଯାଏ। 
କିନ୍ତୁ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ନିରନ୍ତର ଏକରୂପେ ରହେ । ସେଥୁରେ 
କେବେ ହ୍ରାସ-ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସାଧକ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣଜନିତ 
ବୃତ୍ତିରୁ ସର୍ବଦା ତଟସ୍ତ ଓ ଉଦାସୀନ ରହିବା ଉଚିତ। 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ଅନୁଚିତ। ଏପରି କଲେ 
ସେ ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନାସକ୍ତିରେ ଜଡ଼ିତ ହେବ ନାହିଁ। 

ସାଧକ ସତ୍ଵଵଗୁଣଜନିତ ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନର ସଙ୍ଗଂ ନ 
କଲେ ଅତିଶୀଘ୍ର ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ତି କରିପାରେ । କିନ୍ତୁ ସେ 
ଯଦି ଏଗୂଡ଼ିକର ଆସକ୍ତ ଛାଡ଼ି ନ ପାରେ, ତେବେ 
(ପରମାମ୍ବପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଥୂୁବାରୁ) ସମୟକ୍ରମେ ତା'ର 
ଏହି ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତି ସ୍ଵତଃ ଅରୁଚି ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରେ । 


ଫ୍ଦିଜିଙ୍କ ଭଂକ-୭୫ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସତ୍ବ୍ଵଗୁଣକୁ ଅନାମୟ (ନିର୍ବିକାର) କହିଛନ୍ତି ଏହା ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ | 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ଗୁଣାତୀତ ସ୍ଥିତିର ବହୁତ ନିକଟବର୍ତୀ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ନିର୍ବିକାର ହୋଇଥୁଲେହେଁ ସଙ୍ଗ କାରଣରୁ ତାହା ବିକାରୀ 


* ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନ ଥୂବାରୁ ଏହାକୁ “ମଳିନ ସତ୍ତ୍ବ' କୁହାଯାଇଛି | ମଳିନ ସତ୍ତ୍ଵରେ ରଜୋଗୁଣ ମିଶି ରହିଥାଏ। 
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ହୋଇଯାଏ 'ସୁଖସଙ୍ଗେଂନ ବଧ୍ାତି ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗେନ ଗ୍ଵନଘ'; କାରଣ ସଇଂ ରଜୋଗୁଣର ସ୍ବରୂପ-¬ 'ରଜୋ ରାଗାମୂକଂ` 
ବିଦ୍ଧି' (ଗୀତା ୧୪ | ୭) | ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସୃଷ୍ଟ କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ଏଗୁଡ଼ିକର ସଙ୍ଗ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ । 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେ କରିବା ହିଁ ସଙ୍ଗ।। ବାସ୍ତବରେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ନିଜର ନୂହେଁ, ତାହା ପ୍ରକୃତିର | 

ମନୁଷ୍ଯ ରଜୋଗୁଣପ୍ରଧାନ--'“ରଜସି ପ୍ରଳୟଂ ଗଢ଼ା କମିସଙ୍ଗିଷୁ ଜାୟତେ' (୧୪। ୧୫), 'ମଧ୍ୟେ ତିଷ୍ଠ ନ୍ତି 
ରାଜସାଃ' (୧୪। ୧୮)। ସ୍ବରୂପ ସ୍ଵବଭାବତଃ ଅସଙ୍ଗ, ତେଣୁ ସଙ୍ଗ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁକ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣକୁ ମଧ୍ୟ ଅନାମୟ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ପରମପଦକୁ ମଧ୍ୟ ଅନାମୟ କହିଛନ୍ତି- “ପଦଂ ଗଳୁନ୍ଯ୍ଯନାମୟମ୍‌' 
(୨।୫୧)। ଏଥୁରୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ ସତ୍ତ୍ଧଗୁଣ ସାପେକ୍ଷ ଅନାମୟ ଓ ପରମପଦ ନିରପେକ୍ଷ ଅନାମୟ । 

ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ହୋଇଥୂୁଲେ ବି ରଜୋଗୁଣ ତୃସ୍ଫା ଓ ଆସକ୍ତିରୁ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ତମୋଗୁଣ 
ଅଜ୍ଞାନରୁ ଜାତ ହୁଏ (୧୪।୭-୮); କିନ୍ତୁ ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣ କେବଳ ପ୍ରକୃତିରୁ ଜାତ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ 
ପ୍ରକୃତିଜନିତ ହୋଇଥୁଲେହେଁ କୌଣସି ବିକାରରୁ ଜାତ ହେଉ ନ ଥ୍ରବାରୁ ତାହାକୁ “ଅନାମୟଂ କୁହାଯାଇଛି । 

ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ଓ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵବୟଂର ନୁହେଁ ବରଂ ଏ ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତିଜନିତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ପର” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପରାଧୀନ। ଏଥୂରେ ପରାଧୀନତାର ସୁଖ ମିଳେ, ନିଜ ସ୍ବରୂପର ସୁଖ ମିଳେ ନାହିଁ। 

ସାତ୍ତ୍ରିକ ଜ୍ଞାନ ଓ ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯରେ ପାଥିକ୍ଯ--ସାନତ୍ତ୍ରିକ ଜ୍ଞାନରେ ତ ମୁଁ ଜ୍ଞାନୀ ଏହିପରି ଜ୍ଞାନ ସହିତ ସଙ୍ଗଂ 
ରହିଥାଏ, କିନ୍ତୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ସମ୍ପୂୃଷ୍ଚ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଥୂବାରୁ ତତ୍ଵ୍ବାଜ୍ଚାନ ହେଲେ ଜ୍ଞାନ ରହେ, ଅଥଚ ମୁଁ ଜ୍ଞାନୀ”--ଏହି 
୍ଞାନୀ ଭାବ ରହେ ନାହିଁ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନରେ ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୟ ରହେ ଏବଂ ନିଜକୁ ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତ୍ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ ମାତ୍ର 
ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନରେ ବ୍ଯକ୍ତିତ଼ ରହୁ ନ ଥୂବାରୁ କେହି ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ଯା ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜଠାରେ ନିଜକୁ କୌଣସି ନ୍ଯୁନତା ବା 
ବିଶେଷତ୍ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ ନାହିଁ। ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତଡ଼ ଅନୁଭବ ହେବା ହିଁ ସଙ୍ଗଂ।। ଏହି ବିଶେଷତ୍ ନିଜକୁ 
ମୁଁ ଜ୍ଞାନୀ” ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ ହିଁ ଅନୂଭୂତ ହୁଏ। ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହୋଇଗଲେ ନିଜାନନ୍ଦର ଅନୂଭବ ହୁଏ। 
ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଜ୍ଞାନର ଓ ୨୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନର ବର୍ଚିନା ହୋଇଛି । 

=== ^ === 
ଦୀ ଏହି 6ନୁଳନେ ଜନୋରୁଣଜ ବୃନୁଫ 6 ଜ/ଂଜ ବନ୍ଧନ କଳିବ/ଜ ଭଣୀଳ/ କିଷୟ6ନଜେ କହୁଛନି / 
ରଜୋ ରାଗାମ୍ବୂକ ବିଦ୍ଧି ତୃଷ୍ଣାସଙ୍ଗଂସମୁଦବମ୍‌ । 
ତନ୍ନିବଧ୍ଵାତି କୌନ୍ତେୟ କମ୍ମିସଙ୍ଗେନ ଦେହିନମ୍‌ ॥ ୭ ॥ 


ଅନ଼ୟ ¬କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ନତୀନନ୍ଦନ! ; ତୃ ସ୍ବାସସଂସମୁଭବମ୍‌ = ତୃ ଓ ଆସକି ଜାତ କରୁଥୁବା; ରଜଃ-5ରଜୋଗୁଣକୁ 
(ତୁମେ) ; ରାଗାମୁକମ୍‌=ରାଗସ୍ବରୂପ (ବୋଲି); ବିଦିଁଜାଣ; ତତ୍‌= ତାହା; କମିସଙ୍ସେନ=କର୍ମାସକି ଦୁରା; ଦେହିନମ୍‌ ¬ଦେହୀ- 
(ଜୀବାମ୍ପା) କୁଁ ନିବଧ୍ନାତି”ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ । 


ହେ କୁନ୍ତୀନଦନ! ତୂଶ୍ଝା ଓ ଆସନ୍ତି ଜାତ କରୁଥୁବା ରଜୋଗୁଣକୁ ତୁମେ ରାଗ(ଆସକ୍ତି) ସ୍ବରୂପ ବୋଲି 
ଜାଣ। ତାହା କମ୍ମାସକ୍ତି ଦାରା ଦେହୀ ବା ଜୀବାମ୍ବାକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ । 


© = ଲକ 


ବ#୭/୮ ରଜୋ ରାଗାମ୍ବକଂ ବିଦି'-- ଏହି ରଜୋଗୁଣ ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନରେ “କ୍ରିୟାଂକୁ ରଜୋଗୁଣର 
ରାଗସ୍ବରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି, । ସ୍ବରୂପ କୁହାଯାଇଛିଂ । କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍ବଗୀତାରେ ଭଗବାନ 
ଘଟଣା, କ୍ରିୟା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତି ଯେଉଁ ପ୍ରୀତି ଜାତ ହୁଏ, ¦ (ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାକୁ ଗୌଣରୂପେ ରଜୋଗୁଣର ସ୍ଵରୂପ ମନେ 
ତାହା ରଜୋଗୁଣର ସ୍ବରୂପ । କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ) ପ୍ରଧାନତଃ ରାଗ ବା ଆସକ୍ତିକୁ ହିଁ 

ରରାଗାମ୍ବକମ୍‌' କହିବାର ତାଘ୍ଥର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ସ୍ବର୍ଶ୍ଚର ରଜୋଗୁଣର ସ୍ବରୂପ ମନେ କରନ୍ତି।୩ ଏଇଥୂପାଇଁ ସେ 
ଆଭୂଷଣ ଯେପରି ସ୍ବର୍ଣ୍ଣମୟ, ରଜୋଗୁଣ ସେହିପରି ରାଗମୟ । | ଏଯୋଗସଃ କୁରୂ କମାଣି ସଙ୍ଗଂ ତ୍ୟକ୍ସ୍ା' (୨ । ୪୮) 


< <: 


» ପ୍ରକାଶକ୍ରିୟାସିତିଶୀଳଂ ଭୂତେନ୍ଦ୍ରିୟାମ୍ବକଂ ଭୋଗାପବର୍ଗାର୍ଥ' ଦୃଶ୍ୟମ୍‌ । (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ । ୧୮) 

†' ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତାର ଏକ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ହେଲା, ଏହା କାହାରି ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ ନ କରି କୌଣସି ବିଷୟରେ ନିଜର ମତ ବ୍ୟକ୍ତ କରେ । 
ଗୀତାରେ ଭଗବାନ କ୍ରିୟାକୁ ରଜୋଗୁଣ କହିଛନ୍ତି-- “ଲୋଭଃ ପ୍ରବୃ୍ତିରାରମ୍ଭଃ କର୍ମଣାମ୍‌' (୧୪ | ୧ ୨) ଏବଂ କ୍ରିୟାକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି 
(୧୮ | ୨୩) | ଏଣୁ କ୍ରିୟାରେ ଦୋଷ ନାହିଁ, ବରଂ ରାଗ ବା ଆସକ୍ିିରେ ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ରହିଛି | ରାଗପୂର୍ବକ ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ 


ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବା 
ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି। ନିଷ୍କାମଭାବରେ ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମ 
ମୁକ୍ତିଦାୟକ ହୁଏ (୩। ୧୯) । ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୨୨ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, “ପ୍ରବୃତ୍ତି” ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ରିୟା 
କରିବାର ଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣାତୀତ ପୁରୂଷର 
ସେଥୂପ୍ରତି ରାଗ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୁଣାତୀତ 
ପୁରୁଷର ମଧ୍ଯ ରଜୋଗୁଣ ପ୍ରଭାବରୁ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ 
ରାଗପୂର୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ଗୁଣାତୀତ ହେବାରେ 
ସହାୟକ ହେଉଥୁୂଲେ ମଧ୍ଯ ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନାସକ୍ତି ଦାରା 
ସତ୍ତ୍ରଗୁଣ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଏଣଥୂରୁ 
ସିଦ୍ଧ ହେଲା ଯେ ରାଗ ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ, ସତ୍ତ୍ଵଧଗୁଣ ନିଜେ 
ବନ୍ଧନକାରକ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ରାଗକୁ 
ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରଧାନ ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି ଜାଣିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି । 
ମହାସର୍ଗ ଆରମ୍ଭରେ ପରମାମ୍ବରା “ବହୁ ସ୍ଯାଂ ପ୍ରଜାୟେୟ' 
ସଙ୍କଳ୍ପ କରନ୍ତି। ଏହି ସର୍କ୍ୂକ୍ପ ରଜୋଗୁଣାମୂକ । ଏହାକୁ 
ଗୀତା 'କର୍ମ' ନାମରେ କହିଛି (୮ | ୩) | ବସାଦହି ମବ୍ତରିଲେ 
ଯେପରି ଲହୁଣୀ ଓ ଘୋଳ ଅଲଗା ଅଲଗା ହୋଇଯାଏ, 
ସେହିପରି ସ୍ପଷ୍ଟ ରଚନା ସମୟରେ ରଜୋଗୁଣାମ୍ୂୂକ ସକ୍କୀଳ୍ପ 
ଦାରା ପ୍ରକୃତିରେ କ୍ଷୋଭ ସୂଦ୍ଟିଁ ହୁଏ, ଫଳରେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରୂପକ 
ଲହୁଣୀ ଓ ତମୋଗୁଣରୂପକ ଘୋଳ ଅଲଗା ଅଲଗା 
ହୋଇଯାଏ।। ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ୬ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟଗୁଡ଼ିକ 
ଗଠିତ ହୁଅନ୍ତି, ରଜୋଗୁଣ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାଣ ଓ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା 
ତମୋଗୁଣ ଦ୍ବାରା ସ୍ୂଳ ପଦାର୍ଥ, ଶରୀର ଇତ୍ୟାଦି ଗଠିତ 
ହୁଅନ୍ତି। ତିନିଗୁଣ ଦ୍ବାରା ସଂସାରର ଅନ୍ୟ ସବୁ ପଦାର୍ଥ 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ଏହିରୂପେ ମହାସର୍ଗ ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୀ 
ସୃଷ୍ଟି ରଚନାରୂପକ କର୍ମ ମଧ୍ଯ ସର୍ବଥା ରାଗରହିତ 
ହୋଇଥାଏ (ଗୀତା ୪ | ୧୩) | 
'ତୃଷ୍ଣାସଇ୍ଗଂସମୁଭବମ୍‌'-- ପାପ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକି, ପଦାର୍ଥ, 
ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦି ଏହିପରି ସ୍ଥାୟୀ ରହିଥାଉ ଏବଂ 
ଆହୁରି ବେଶୀ ବେଶୀ ମିଳୁଥାଉ--ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଜିମି 
ପ୍ରତିଲାଭ ଲୋଭ ଅଧୂକାଭ' ଭଳି ତୃଷ୍ଣା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ଏହି 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ତୃଷ୍ଫାରୁ ବସ୍ତୁ ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତି ଆହୁରି ଆସକ୍ତି ବଢ଼େ। 

ବ୍ୟାକରଣ ଅନୁସାରେ ` ତୃଷ୍ଫାସଙ୍ଗସମୁଭବମ୍‌' ପଦଟିର 
ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ ହୋଇପାରେ-¬(୧) ଯାହା ଦାରା ତୃଷସ୍ଫା ଓ 
ଆସକ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୃଷ୍ଣା ଓ ଆସକ୍ତିର ଉତ୍ପାଦକ 
ଏବଂ ୯୨) ଯାହା ତୃଷ୍ଣା ଓ ଆସକ୍ତରୂ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତୃଷ୍ଣା ଓ ଆସକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଉତ୍ପାଦିତ । ବୀଜ ଓ ବୃକ୍ଷ 
ଯେପରି ପରସ୍ପରର କାରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୀଜରୁ ବୃକ୍ଷ ଜାତ 
ହୁଏ ଏବଂ ବୃକ୍ଷରୁ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବୀଜ ଜାତ ହୁଏ, 
ସେହିପରି ରାଗସ୍ବରୂପ ରଜୋଗୁଣରୁ ତୂସ୍ଫା ଓ ଆସକ୍ତ 
ବଢ଼େ ତଥା ତୃଷ୍ଣା ଓ ଆସକ୍ତିରୁ ରଜୋଗୁଣ ଆହୁରି 
ଅଧୂକ ବଢ଼ିଯାଏ। ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ପରସ୍ପରକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ 
କରନ୍ତି। ତେଣୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇଟିଯାକ ଅର୍ଥ ଠିକ୍‌ । 

'ତନ୍ତିବଧ୍ନାତି କୌନ୍ତେୟ କମିସଙ୍ଗେଂନ ଦେହିନମ୍‌'-- 
ରଜୋଗୁଣ କର୍ମାସକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଦେହଧାରୀକୁ ବନ୍ଧନରେ 
ପକାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରଜୋଗୁଣ ବଢ଼ିଯିବାରୁ ତୃଷ୍ଣା ଓ ଆସକ୍ତି 
ଯେତେ ଅଧୂକ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ, ମନୁଷ୍ଯର କର୍ମ କରିବାର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ସେତେ ଅଧୂକ ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗେ। କର୍ମ କରିବାର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଚଢ଼ିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ନୂଆ ନୂଆ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରେ। 
ତା'ପରେ ସେ ଦିନରାତି ସେହି ପ୍ରବୃତ୍ତିରେ ବ୍ଯସ୍ତ ରହେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୂଷ୍ଯର ମନୋବୃତ୍ତି ନୂଆ ନୂଆ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ 
କରିବା ଚିନ୍ତାରେ ଲାଗି ରହେ। ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ତାକୁ 
ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ବା ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ଅବସର 
ମିଳେ ନାହିଁ। ଏହି ଉପାୟରେ ରଜୋଗୁଣ କର୍ମର 
ସୁଖାସକ୍ତିରେ ଦେହଧାରୀକୁ ଆବଦ୍ଧ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ 
ପ୍ରଦାନ କରେ। ତେଣୁ ସାଧକ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ 
ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ 
ସଂଗ୍ରହ ଓ ସୁଖଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନୂଆ ନୂଆ କର୍ମ 
ଆରମ୍ଭ କରିବା ଅନୁଚିତ। 

'ଦେହିନମ୍‌' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ରଜୋଗୁଣ 
ଦେହ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଦଂ ସ୍ଥାପନ କରିଥୁବା ଦେହୀକୁ ହିଁ 
କମର ସୁଖାସକ୍ତି ଦାରା ଆବଦ୍ଧ କରେ। 


ହୁଏ । ଚାହ୍ଯ ହେଲା, କର୍ମ ପ୍ରତି ରାଗ © ଫଳେଢ଼ା ଥିବାରୁ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ, କେବଳ କର୍ମ କଲେ ନୁହେଁ। ରାଗ ନ ରହିଲେ ସମେ 
କର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ଆବଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ (୪ | ୧୯) | ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ବନ୍ଧନକାରକ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷଙ୍ଗୁ ମଧ୍ୟ 
ତାହା ବାନ୍ଧି ଦିଅନ୍ତା; କାହିଁକି ନା, ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ (୧୪ | ୨ ୨) | ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟି ରଚନା ମଧ୍ୟ ଏକ “କର୍ମ 
ଏବଂ ଅବତାର ଧାରଣ କରି ସେ ମଧ୍ୟ ଅନେକ କ୍ରିୟା (ଲୀଳା) କରନ୍ତି, ମାତ୍ର କର୍ମରେ ଆସକ୍ତି ନ ଥୁବାରୁ ତାଙ୍ପୁ କର୍ମ ବାନ୍ଧିପାରେ ନାହିଁ (୯ | ୯) | 
ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୩ଶ, ୨୪ଶ ଓ ୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ କର୍ମ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 
ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ରଜୋଗୁଣ ହୋଇଥାଆନ୍ତା, ତେବେ ତାହାର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଓ ତାମସ ବିଭାଗ କିପରି ହୁଅନ୍ତାଂ ଏଥପରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଯେ, ଗୀତା 
ପ୍ରଧାନତଃ ରାଗ ବା ଆସକ୍ତିକୁ ହିଁ ରଜୋଗୁଣ କହିଛି । 
* ତୃଷ୍ଣାୟାଃ ସଙ୍ଗସ୍ଯ ଚ ସମୁଭବୋ ଯ୍ମାତ୍‌ । 
7 ତୃଷ୍ଫାୟାଃ ସଙ୍ଗାଚ୍ଚ ସମୁଭବୋ ଯସ୍ୟ। 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସକାମଭାବରେ କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର ସୁଖ 
ମିଳେ ଏବଂ “କର୍ମର ଅମୁକ ଫଳ ଭୋଗ କରିବି” ଏହି 
ଫଳାସକ୍ତିରୁ ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରକାର ସୁଖ ମିଳେ। କର୍ମ ଓ 
କର୍ମଫଳର ଏହି ସୁଖାସକ୍ତି ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ । 

କର୍ମର ସୁଖାସକ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ 
ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ, “ଏହି ପଦାର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ଥିତି, 
ଘଟଣା ଇତ୍ଯାଦି ମୋ ସହିତ କେତେ ଦିନ ବା ରହିବେ! 
ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ଯ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଦୃଶ୍ଯ ହୋଇଯାଉଛି; ଜୀବନ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ମୃତ୍ୟୁ ଅଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛି; ସର୍ଗ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ପ୍ରଳୟ ଅଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛି; ମହାସର୍ଟ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ମହାପ୍ରଳୟ 
ଅଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛି। ଆଜି ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ବାଳକ, ଯୁବକ 
ଇତ୍ଯାଦି ଯେଉଁ ସବୁ ଅବସ୍ଥା ବିତିଗଲାଣି, ତାହା ଆଉ 
ଫେରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଯେଉଁ ସମୟ ବିତିଗଲାଣି, ତାହା 
ବି ଆଉ ଆସିବ ନାହିଁ।” ବଡ଼ ବଡ଼ ରାଜା-ମହାରାଜା ଓ 
ଜମିଦାରମାନର୍କ୍ରର ଅନ୍ତିମ ଦଶା ସ୍ମରଣ କରି ଏବଂ ବଡ଼ 
ବଡ଼ ରାଜପ୍ରାସାଦ ଓ ଅଙ୍ଟାଳିକାର ଭଗ୍ନାବସ୍ଥା ଦେଖି ସାଧକ 


ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ, “'ଏଏ ସବୁର ଆଜି ଯେଉଁ ଦଶା 
ହୋଇଛି, ଏହି ଶରୀର, ଧନସମ୍ପତ୍ତି ଘରଦ଼ାର ଇତ୍ୟାଦିର 
ମଧ୍ଯ ଦିନେ ସେହିପରି ଦଶା ହେବ। ମାତ୍ର ମୁଁ ଆଜି 
ଲୋଭରେ ପଡ଼ି ନିଜର ଶକ୍ତି, ବୁଦ୍ଧି ଓ ସମୟ ଅପବ୍ୟୟ 
କରିଦେଲି | ହାୟା ବହୁତ ବଡ଼ କ୍ଷତି ହୋଇଗଲା! '' ଏପରି 
ବିଗ୍ବର କଲେ ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୃତ୍ତି 
ଜାଗ୍ରତ ହେବ ଏବଂ ସେ କର୍ମସଙ୍ଗରୁ ଉର୍ତ୍ବୁକୁ ଉଠିଯିବ । 

ମୁଁ ଯଦି ଦିନରାତି ନୂଆ ନୂଆ କର୍ମରେ ଲାଗି ରହିବି, 
ତେବେ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମ ବୃଥାରେ ଗ୍ବଲିଯିବ ଏବଂ ସେହି କର୍ମାସକ୍ତି 
ଯୋଗୁଁ ମୋତେ କେଉଁ ସବୁ ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଏବଂ 
କେତେଥର ଯେ ଜନ୍ମ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ତା'ର କିଛି ଠିକଣା 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଆଉ ସଂଗ୍ରହ ଓ ସୁଖ ଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ନୂତନ ନୂତନ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରିବା ମୋ ପକ୍ଷେ ଉଚିତ 
ନୂହେଁ, ବରଂ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ! --ଏହିପରି ବିଗ୍ଵର କଲେ 
ମଧ୍ଯ ସାଧକ କର୍ମାସକ୍ତିରୁ ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠିଯାଏ। 


ଘଳିଣିନ୍ନ୍ମ ଭବ ୮ରଜୋଗୁଣ କର୍ମସଙ୍ଗ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ତେଣୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ମର ସଙ୍ଗ ମଧ୍ୟ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହୋଇଯାଏ। ସଙ୍ଗ ବିନା କର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୮ । ୧୭) । କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ମ 
ଓ ତାହାର ଫଳ ସହିତ ସଙ୍ଗ ରହୁ ନ ଥୂବାରୁ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି ସମ୍ଭବ ହୁଏ (ଗୀତା ୬ । ୪) । 
=== × = = 


ସଦଯ ଏହି ଳେ ୦ମୋଣୁଣକ ନୁନି ଏବଂ /କ ବନ୍ଧନ କଳିବନକ ଢଣ61୩ଳ/ ବିଷୟଣନେ କହୁଛନି / 


ତମସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନଜଂ 


ବିଦ୍ଧି ମୋହନଂ 
ପ୍ରମାଦାଳସ୍ୟନି ଦ୍ରାଭି ସ୍ତନ୍ନି ବଧ୍ବାତି 


ସବିଦେହି ନାମ୍‌ | 
ଭାରତ ॥ ୮॥ 


ଥୟ ତୁ ଏବଂ; ଭାରତ=ହେ ଭରତବଂଶୀ ଅର୍ଜୁନ! ; ସଵିଦେହିନାମ୍‌= ସମସ୍ତ ଦେହଧାରୀର୍ଦୁ; ମୋହନମ୍‌ ¬ ମୋହିତ 
କରୁଥୁବା; ତମଃତମୋଗୁଣ,; ଅଜ୍ଞାନଜମ୍‌= ଅଜ୍ଞାନରୁ ଜାତ ହୁଏ ବୋଲି; ବିଛି ଜାଣ; ତତ୍‌ ତାହା; ପ୍ରମାଦାଳସ୍ଯନିଦ୍ରାଭିଃ= ପ୍ରମାଦ, 
ଆଳସ୍ଯ ଓ ନିଦ୍ରା ଦ୍ବାରା ନିବଧ୍ନାତିଚ(ଦେହ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୁଥୂବା ମନୁଷ୍ଯର୍ଦୁଃ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ । 

ହେ ଭରତବ ଶୀ ଅଜୁନା ସମସ୍ତ ଦେହଧାରୀର୍ଦୁ ମୋହିତ କରୁଥୁବା ତମୋଗୁଣ ଅଜ୍ଞାନରୁ ଜାତ ହୁଏ 
ବୋଲି ଜାଣ। ତାହା ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ ଓ ନିଦ୍ରା ହ୍ବାରା (ଦେହ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୂଥୂବା ମନୁଷ୍ଯର୍କୁଧୁ ବନ୍ଧନରେ 


ପକାଏ | 

ବୟୟ ତମସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନନଂ ବିଛ୍ିି ମୋହନଂ ସବି- 
ଦେହିନାମ୍‌'-- ସତ୍ତ୍ତଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣ ଅପେକ୍ଷା ତମୋଗୁଣକୁ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିକୃଷ୍ଟ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତୁଂ ପଦ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। 

ଏହି ତମୋଗୁଣ ଅଜ୍ଞାନରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ବୋଧତା ବା 
ମୂଢ଼ତାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଦେହଧାରୀର୍କୁ ମୋହିତ 
କରିଦିଏ | ଏହା ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ଓ କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ୟର ଜ୍ଞାନ 
(ବିବେକ) ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, 


ଏହା ସାଂସାରିକ ସୁଖଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ କଥା ଦୂରେ ଥାଉ, 
ରାଜସ ସୁଖରେ ମଧ୍ୟ ଏହା ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ! 


ବାସ୍ତବରେ ତମୋଗୁଣ ଦ୍ବାରା ମୋହିତ ହେବା 


କଥା କେବଳ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାରଣ 
ଅନ୍ଯ ପ୍ରାଣୀମାନେ ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ତମୋଗୁଣରେ 
ମୋହିତ, ତଥାପି ଏଠାରେ 'ସବିଦେହିନାମ୍‌' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କର ସତବ- 
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ଅସତ୍‌ ଓ କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯର ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ନାହିଁ, 
ସେମାନେ ମନୁଷ୍ଯ ହୋଇଥୁୂଲେ ମଧ୍ଯ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ 
ଯୋନିରେ ପଡ଼ିଥୂୁବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସହିତ ସମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ପ୍ରଭୂତି ଯେପରି ଖାଇ ପିଇ ଶୋଇଯାଆନ୍ତି, 
ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରନ୍ତି । 

“ପ୍ରମାଦାଳସ୍ଯନି ଦ୍ରାଭିସ୍ତଲିବଧପ୍ାତି ଭାରତ'--ଏହି 
ତମୋଗୁଣ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ ଓ ନିଦ୍ରା ଦାରା ସମସ୍ତ 
ଦେହଧାରୀର୍ଦୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। 

'ପ୍ରମାଦଂ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-।(୧) କରଣୀୟ କର୍ମ ନ 
କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କଲେ ନିଜର ଓ 
ଜଗତର ବର୍ତମାନରେ ଓ ପରିଣାମରେ ହିତ ହୁଏ, 
ପ୍ରମାଦବଶତଃ ତାହା ନ କରିବା ଏବଂ (୨) ଅକରଣୀୟ 
କର୍ମ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ କର୍ମ କଲେ ନିଜର ଓ ଜଗତର 
ବର୍ତମାନରେ ଓ ପରିଣାମରେ ଅହିତ ହୁଏ, ସେହିପରି କର୍ମ 
କରିବା। 

ଅକରଣୀୟ କର୍ମ ମଧ୍ୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାର; ଯଥା-- (୧) 
ବ୍ଯର୍ଥ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଡ଼ି, ସିଗାରେଟ୍‌, ଭାଙ୍ଗ 
ଗଞ୍ଜାଇ ଇତ୍ୟାଦି ଖାଇବାରେ ଏବଂ ନାଟକ, ସିନେମା, 
ଖେଳ ଇତ୍ୟାଦି ଦେଖିବାରେ ଧନ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବା; ଏବଂ 
(୨) ବ୍ଯର୍ଥ କ୍ରିୟା କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାସ, ପଶା ଆଦି 
ଖେଳିବା, ବୃଥାରେ ବୁଲିବା, ଅକାରଣେ ପଶୁପକ୍ଷୀ 
ଇତ୍ଯାଦିଙ୍କୁ କଷ୍ଟ ଦେବା, ହଇରାଣ କରିବା, କୌଣସି 
ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଇ ମଧ୍ଯ ଛୋଟ ଛୋଟ ଗଛଲତା 
ଉପାଡ଼ି ପକାଇବା ରୂପକ ବ୍ଯଥ କ୍ରିୟା କରିବା। 

“ଆଳସ୍ଯ' ମଧ୍ୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-¬ (୧) ଶୋଇ ରହିବା, 
ଅକର୍ମଣ୍ୟ ହୋଇ ବସି ରହିବା, ଆବଶ୍ୟକ କାମ ନ କରିବା 
ଏବଂ “ଏବେ ତ ବସିଛି, ପରେ କେତେବେଳେ କରିଦେବି” 
ଇତ୍ଯାଦି ବିଗ୍ଵର କରିବା। ଏହିପରି ନାନାପ୍ରକାର ଆଳସ୍ଯ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ବାନ୍ଧିଦିଏ୍ତ ଏବଂ (୨) ନିଦ ମାଡ଼ିଲେ ଶରୀର 
ବୋଝ ପରି ଲାଗିବା, ବୃତ୍ତି ଭାରି ହୋଇଯିବା, ବୂଝିବା 
ଶକ୍ତି ନ ରହିବା ଇତ୍ୟାଦି । ଏହି ପ୍ରକାର ଆଳସ୍ୟ ଦୋଷାବହ 
ନୂହେଁଚ କାରଣ ଏପରି ଆଳସ୍ଯ ସ୍ବତଃ ଆସେ, ମନୁଷ୍ଯ 
କରେ ନାହିଁ। 

'ନିଦ୍ଵା' ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-¬ ( ୧) ଆବଶ୍ୟକ ନିଦ୍ରା-¬ 
ଶାରୀରିକ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟରୁ ନିୟମିତରୂପେ ଯେଉଁ ନିଦ୍ରା 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଏବଂ ଯାହାଦ୍ବାରା ଶରୀରରେ ପ୍ୟୁର୍ତି ଆସେ, 
ବୃତ୍ତି ସ୍ଵଚ୍ଛ ହୁଏ, ବୁଦ୍ଧି ବିଶ୍ରାମ ପାଏ, ସେହିପରି ଆବଶ୍ଯକ 
ନିଦ୍ରା ବର୍ଜନୀୟ ବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଏପରି ନିୟମିତ ନିଦ୍ରାକୁ ଦୋଷାବହ କହି ନାହାନ୍ତି, 
ବରଂ ଯୋଗ-ସାଧନାରେ ସହାୟକ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
ଯୁକ୍ତ ସ୍ବପ୍ନାବବୋଧସ୍ୟ' (୬ | ୧୭) ଏବଂ ( ୨) ଅନାବଶ୍ୟକ 
ନିଦ୍ରା- ଯେଉଁ ନିଦ୍ରା କେବଳ ନିଦ୍ରାଯିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ, ଯେଉଁଥିରେ ଅଚେତନତା ଆସେ, ନିଦରୁ ଉଠିଲା 
ପରେ ମଧ୍ଯ ଶରୀର ବୋଝ ପରି ଲାଗେ, ବୃତ୍ତି ଭାରୀ 
ହୋଇଯାଏ, ପୂର୍ବ ସୁତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେପରି ଅନାବଶ୍ୟକ 
ନିଦ୍ରା ବର୍ଜନୀୟ ଓ ଦୋଷାବହ । ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଏହି 
ଅନାବଶ୍ୟକ ନିଦ୍ରାକୁ ପରିତ୍ଯାଜ୍ଯ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-“ନ 
ଗ୍ରତି ସ୍ଵପ୍ନଶୀଳସ୍ୟ” (୬ | ୧୬) | 

ଏହି ପ୍ରକାରେ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ ଓ ନିଦ୍ରା ଦ୍ବାରା ତମୋଗୁଣ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର କୌଣସି ସାଂସାରିକ 
ଓ ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ ଉନ୍ନତି ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ସତ୍ତ୍, ରଜ ଓ ତମ ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣ ତ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ବନ୍ଧନରେ ପକାନ୍ତି, ମାତ୍ର ଏ ତିନୋଟିର ବନ୍ଧନ କରିବା 
ପ୍ରଣାଳୀରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ସତ୍ତ୍ରଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣ 'ସଙ୍ଗ' 
ଦାରା ବନ୍ଧନ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ତଗୁଣ ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନାସକ୍ତି 
ଦାରା ଏବଂ ରଜୋଗୁଣ କର୍ମାସକ୍ତି ଦ୍ବାରା ବନ୍ଧନ କରନ୍ତି । 
ତେଣୁ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ “ସୁଖସଙ୍ଗ” ଓ “ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗଂ କଥା କୁହାଗଲା 
ଏବଂ ରଜୋଗୁଣରେ “କର୍ମସଙ୍ଗଂ କଥା କୁହାଗଲା। କିନ୍ତୁ 
“ତମୋଗୁଣ'ରେ “ସଙ୍ଗ କଥା କୁହାଗଲା ନାହିଁ; କାରଣ 
ତମୋଗୁଣ ମୋହନାମ୍ୂକ । ଏଥୁରେ କାହାରି ସଙ୍ଗଂ କରିବାର 
ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ । ଏହା ସ୍ବରୂପତଃ ବନ୍ଧନକାରକ । ତା୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସତ୍ତଵ୍ଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣ ତ ସଙ୍ଗ (ସୁଖାସକି) ଦାରା 
ବନ୍ଧନ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତମୋଗୁଣ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ବନ୍ଦଧନକାରକ | 

ଯଦି ସୁଖାସକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନାଭିମାନ ନ ରହେ, ତେବେ 
ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ଗୁଣାତୀତ 
କରିଦିଏ ସେହିପରି ଯଦି କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତି ନ 
ରହେ, ତେବେ ସେହି କର୍ମ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିକାରକ ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୩ | ୧୯) | 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ଜୀବ ନିଜେ ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକଠାରୁ 
ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ। ସ୍ଵୟଂ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ଗୁଣାତୀତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଯୋଗୁଁ ସେ ଗୁଣ ଦାରା 
ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ଅତଏବ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ରଖିଲେ ସାଧକ ଗୁଣାଦି ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ । 


==== ¬ === 


ନୀୟ୍ଂ ବନ୍ଧନ କଳିବ/ ଫୂର୍ବନୁ ଚିନିମିଯୀଳ ଗୁଣ କଣ କରଛି ଏହି କ୍ତ୍ରୋଳନ୍ଦେ ନ୍ଦ କଥା କହୁଛି / 


ଶ୍ମୋକ ୯] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସତ୍ତ୍ଵ ସୁଖେ ସଞ୍ଜୟତି ରଜଃ କମିଣି ଭାରତ । 


ଜ୍ଞାନମାବୃତ୍ୟ ତୁ ତମଃ 


ପ୍ରମାଦେ ସଞ୍ଚୟତ୍ଯୁତ ॥ ୯ ॥ 


ଥଳ଼କ୍ଧ -ଭାରତ ହେ ଭରତବଂଶୋଭବ ଅର୍ଜୁନା ; ସତ୍ତ୍ଵମ୍‌ଚିସତ୍ତୁଗୁଣ ସୁଖେ ସୁଖରେ (ଓ); ରଜଃରଜୋଗୁଣ; 
କମ୍ମିଣିଚିକର୍ମରେ ଲିପ୍ତ କରି (ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ); ସଞ୍ଚୟତି =ବିଜୟ ପ୍ରାପୁ କରେ; ତୂ=ମାତ୍ଦରୁ;ୁ' ତମଃ=ତମୋଗୁଣ; 
ଜ୍ଞାନମ୍‌ ବିଜ୍ଞାନକୁ ଆବୃ ତ୍ୟଚିଆ୍ରାଦିତ କରି; ଉତ ଓ; ପ୍ରମାଦେ ଚପ୍ରମାଦରେ ଲିପ୍ତ କରାଇ (ମନୂଷ୍ଯ ଉପରେ); 


ସଞ୍ଜୟତି¬ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। 


ହେ ଭରତବଂଶୋଭବ ଅଜ୍ଜିନା ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ସୁଖରେ ଓ ରଜୋଗୁଣ କମିରେ ଲିପ୍ତ କରି ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ 
ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ । ମାତ୍ର ତମୋଗୁଣ ଜ୍ଞାନକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରି ଓ ପ୍ରମାଦରେ ଲିପ୍ତ କରାଇ ମନୂଷ୍ୟ ଉପରେ 


ବିଜୟ ପାପ୍ତ କରେ। 


ବ୍ଯାଃ/#୮ ¬ 'ସତ୍ତଵ' ସୁଖେ ସଞ୍ଜୟତି'-¬ସତ୍ତୃଗୁଣ ସାଧକକୁ 
ସୁଖରେ ଲିପ୍ତ କରି ବିଜୟୀ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧକକୁ ନିଜର 
ବଶୀଭୂତ କରେ ।। ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ମିଳିଲେ 
ସାଧକ ସେଥୁରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ସୁଖରେ ଆସକ୍ତ 
ହୋଇଗଲେ ତାହା ସାଧକକୁ ବାନ୍ଧିଦିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର ସାଧନାକୁ 
ଆଉ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ, ଫଳରେ ସାଧକ ଗୁଣରୁ 
ଉର୍ଦ୍ଧବକୁ ଉଠିପାରେ ନାହିଁ, ଗୁଣାତୀତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ଯଦ୍ଯପି ଭଗବାନ ଆଗରୁ ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ 
ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗ ଦ୍ବାରା ବନ୍ଧନ କରେ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି, 
ତଥାପି ଏଠାରେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ କେବଳ ସୁଖରେ ଲିପ୍ତ କରି 
ବିଜୟୀ ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, ଜ୍ଞାନରେ ଲିପ୍ତ କରି 
ନୁହେଁ । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବାସ୍ତବରେ ସାଧକ ସୁଖାସକ୍ତି 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ। ଜ୍ଞାନ ହେଲେ ସାଧକଠାରେ 
ଏକ ପ୍ରକାର ଅଭିମାନ ଆସେ ଯେ ମୁଁ କେଡ଼େ ଜ୍ଞାନୀ! 
ଏହି ଅଭିମାନରୁ ମଧ୍ଯ ଏକପ୍ରକାର ସୁଖ ମିଳେ, ଫଳରେ 
ସାଧକ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ।। ସେଥୂପାଇଁ ଏଠାରେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ 
କେବଳ ସୁଖରେ ଲିପ୍ତ କରି ବିଜୟୀ ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 
“ରରଜଃ କମିଣି ଭାରତ'--ରଜୋଗୁଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ କରି ବିଜୟୀ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମ 
କରିବା ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭଲ ଲାଗେ, ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ଛୋଟ 
ଶିଶୁ ଯେପରି ଶୋଇ ରହି ହାତଗୋଡ଼ ହଲାଇବାକୁ ଭଲ 
ପାଏ ଏବଂ ହାତଗୋଡ଼ ହଲାଇବା କେହି ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ 
ସେ ରାହା ଧରି କାନ୍ଧି ଉଠେ, ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ଭଲ ପାଏ ଏବଂ ମଝିରେ ଯଦି କେହି ତା'ର 
କର୍ମ ବନ୍ଦ କରିଦିଏ, ତା”ହେଲେ ତାକୁ ଖରାପ ଲାଗେ। 
ଏହା ହିଁ କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବା ପ୍ରିୟତ଼ ଏବଂ ଏଇଥୁପାଇଁ 
ହିଁ ରଜୋଗୁଣ ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହେଉଛି। 
'କର୍ମଫଳରେ ତୁମର ଅଧୁକାର ନାହିଁ' (ଗୀତା ୨ | ୪୭) 
ଇତ୍ୟାଦି ଉପଦେଶ ଶୁଣି ଫଳରେ ଆସକ୍ତି ନ ରଖିବା କଥା 


ପ୍ରତି ତ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ, କିନ୍ତୁ କର୍ମରେ ଆସକ୍ତି ନ 
ରଖିବା କଥା ପ୍ରତି ତା'ର ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। “ତୂମର କର୍ମ 
କରିବାରେ ହିଁ ଅଧୂକାର ଅଛି; କର୍ମ ନ କରିବାରେ ତୁମର 
ଆସକ୍ତି ନ ହେଉ” (ଗୀତା ୨ | ୪୭), 'ଯେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ, ତା' ପାଇଁ ନିଷ୍ାମଭାବରେ କର୍ମ କରିବା କାରଣ ଅଟେ' 
(ଗୀତା ୬ | ୩) ଇତ୍ୟାଦି ବଚନରୁ ସାଧକ ବୁଝିନିଏ ଯେ, 
କର୍ମ କରିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟଯକ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେ କର୍ମ 
କରିଗ୍ଵଲେ ଏବଂ କର୍ମ କରିବା ଦ୍ବାରା ସେହି କର୍ମ ପ୍ରତି ତାର 
ଆସକ୍ତି, ପ୍ରିୟତୃ ଓ ଆଗ୍ରହ ଜାତ ହୁଏ । ଏ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି ଆକଷିତ 
କରାଇ ସାବଧାନ କରାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ରଜୋଗୁଣ କର୍ମରେ ଲିପ୍ତ କରି ବିଜୟୀ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କର୍ମ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଜାତ କରାଇ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ଏଣୁ 
ସାଧକ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାରେ ତପ୍ରର ହେବା ଉଚିତ, 
କିନ୍ତୁ କର୍ମରେ ତା'ର ଆସକ୍ତି, ପ୍ରିୟତୃ ଓ ଆଗ୍ରହ ହେବା ସର୍ବଥା 
ଅନୁଚିତ-¬ 'ନ କମିସ୍ବନୂଷକ୍ରତେ' (ଗୀତା ୬ | ୪) | 
“ଜ୍ଞାନମାବୃତ୍ୟ ତୁ ତମଃ ପ୍ରମାଦେ ସଞ୍ଜୟତ୍ଯୁତ”-- 
ତମୋଗୁଣ ଆସିଲେ ତାହା ସତ୍‌-ଅସତ୍, କର୍ତବ୍ୟ-ଅକର୍ତବ୍ଯ, 
ହିତ-ଅହିତ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନକୁ (ବିବେକକୁ) ଆବୃତ କରିଦିଏ, 
ଆଢ଼ାଦିତ କରିଦିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ 
ଦିଏ ନାହିଁ । ଜ୍ଞାନକୁ ଆଚ୍ଛାଦିତ କରି ସେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରମାଦରେ 
ଲଗାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ, 
ଅକର୍ତବ୍ୟରେ ଲଗାଇଦିଏ। ଏହା ହେଲା ତା'ର ବିଜୟ। 
ସତ୍ବ୍ବଗୁଣରୁ ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ଓ ପ୍ରକାଶ (ସ୍ବକୁ ଭାବ) -- 
ଏ ଦୁଇଟି ବୃତ୍ତି ଉତ୍ଭନ୍ନ ହୁଏ। ତମୋଗୁଣ ଏ ଦୁଇଟି ବୃତ୍ତିର 
ବିରୋଧୀ, ତେଣୁ ସେ ଜ୍ଞାନକୁ (ବିବେକକୁ) ଆକ୍ରାଦିତ କରି 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ପ୍ରମାଦରେ ଲିପ୍ତ କରାଏ ଏବଂ ପ୍ରକାଶକୁ (ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ନିର୍ମଳତାକୁ) ଆଜ୍ରାଦିତ କରି ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଆଳସ୍ୟ ଓ ନିଦ୍ରାରେ ଲିପ୍ତ କରାଏ, ଫଳରେ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
କଥା ପଠନ ଓ ଶ୍ରବଣ କଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ବୁଝି ହୁଏ ନାହିଁ। 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଘଜିଣିନ୍ଜ ଭ/ବ-ସୁଖ ଅନୁଭବ ହେଲେ ଯେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ବିଜୟୀ ହୁଏ ତାଂନୁହେଁ, ବରଂ ଅନୁଭୂତ ସୁଖର ସଙ୍ଗ 
କଲେ ତାହା ବିଜୟୀ ହୁଏ--“ସୁଖସଙ୍ସେଂନ ବଧ୍ବାତିଂ (ଗୀତା ୧୪ । ୬) । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କର୍ମର ସଇଙ୍ଗଂ କଲେ 
ରଜୋଗୁଣ ମଧ୍ଯ ବିଜୟୀ ହୁଏ--ତନ୍ନିବଧ୍ଵାତି କୌନ୍ତେୟ କମିସସ୍ସେଂନ ଦେହିନମ୍‌' (୧୪ | ୭) | ମାତ୍ର ତମୋଗୁଣ 
ମୂଳରୁ ହିଁ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ। ସେଥୁପାଇଁ ତମୋଗୁଣରେ “ସଙ୍ଗଂ ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇ ନାହିଁ। 

'ମୁଁ ସୁଖୀ _ଏହା ସୁଖର ସଙ୍ଗଂ ଏବଂ 'ମୁଁ ଉତ୍ତମ କର୍ମ କରୁଛି, ମୋର କର୍ମ ଅତି ଉତ୍ତମ'-_ଏହା କର୍ମର ସଙ୍ଗ | 
ସଙ୍ଗଂ କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ। 


==== × === 


ନ୍କ୭-%୦୫୭/କଟି ଣୁଣ' ନକୁଷ/ ଜପଳେ ନିଦଜ ବିଜୟ! ନୁଏ, ଜ/ହ/ ଏହି ନେ କହୁଛି / 


ରଜସ୍ତମଶ୍ବାଭିଭୂୟ ସତ୍ତଵଂ 


ଭବତି ଭାରତ । 


ରଜଃ ସତ୍ତ୍ଵଂ ତମଶ୍ଳେବ ତମଃ ସତ୍ତ୍ଵଂ ରଜସ୍ତଥା ॥ ୧୦ ॥ 
ଥନନ୍ଦ -ଭାରତ ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନ! ; ରଜଃ-=ରଜୋଗୁଣ; ଚ=(ଓ; ତମଃ=ତମୋଗୁଣକୁ; ଅଭିଭୂୟ = ଦମନ 
କରି; ସତ୍ତ୍ଵବମ୍‌ସତ୍ତଗୁଣ) ଭବତି ¬ବୁଵି ହୁଏ; ସତ୍ତ୍ମ୍‌ଚସତ୍ତୃଗୁଣ ଚ=(ଓ; ତମଃ= ତ ମୋଗୁଣକୁ (ଦମନ କରି); 
ରଜଃ=ରଜୋଗୁଣ (ବୃଦି ହୁଏ); ତଥା, ଏବ=ସେହିପରି; ସତ୍ତବମ୍‌=ସତ୍ତୃଗୁଣ (ଓ); ରଜଃ=ରଜୋଗୁଣକୁ (ଦମନ କରି); 


ତମଃ=ତମୋଗୁଣ (ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ) | 


ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଜ଼ୁନା ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣକୁ ଦମନ କରି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ, ସତ୍ତ୍ଵବଗୁଣ ଓ 
ତମୋଗୁଣକୁ ଦମନ କରି ରଜୋଗୁଣ ବୂଦି ହୁଏ ଏବଂ ସେହିପରି ସତ୍ତ୍ଧଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣକୁ ଦମନ କରି 


ତମୋଗୁଣ ବୂଦଵି ହୁଏ । 

ବ୍ଯାନୀା୮ ରଜସ୍ତମଶ୍ବାଭିଭୂୟ ସତ୍ତ୍ଵ ଭବତି 
ଭାରତ'--ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଦମନ 
କରି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରଜୋଗୁଣଜନିତ ଲୋଭ, 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ନୂତନ ନୂତନ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ, ଅଶାନ୍ତି, ସ୍ପୃହା, ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ପ୍ରିୟତୃ ଇତ୍ଯାଦି ବୃତ୍ତିକୁ ଏବଂ 
ତମୋଗୁଣଜନିତ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ, ଅତିନିଦ୍ରା, ମୂଢ଼ତା 
ଇତ୍ୟାଦି ବୃତ୍ତିକୁ “ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣଣ” ଦମନ କରିଦିଏ ତଥା 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଵକ୍ଧତା, ନିର୍ମଳତା, ବୈରାଗ୍ୟ, ନିଃସ୍ୁହତା, 
ଉଦାରତା, ନିବୃତ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ବୃତ୍ତି ଜାତ କରେ। 

'“ରଜଃ ସତ୍ତ୍ଵବଂ ତମଶ୍ଵୈବ'-- ସତ୍ତ୍‌ଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ- 
ଜନିତ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଦମନ କରି ରଜୋଗୁଣ ବୃଦି ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣଜନିତ ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରକାଶ, ବୈରାଗ୍ୟ, ଉଦାରତା 
ଇତ୍ୟାଦି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଏବଂ ତମୋଗୁଣଜନିତ ପ୍ରମାଦ, 
ଆଳସ୍ୟ, ଅତିନିଦ୍ରା, ମୃଢ଼ତା ଇତ୍ୟାଦି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ 'ରଜୋଗୁଣ' 
ଦମନ କରେ ତଥା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଲୋଭ, ପ୍ରବୃତ୍ତି, 
ଆରମ୍ଭ ଅଶାନ୍ତି, ସ୍ପୃହା ଇତ୍ଯାଦି ବୃତ୍ତି ଜାତ କରେ। 

“ତମଃ ସତ୍ତ୍ବଂ ରଜସ୍ତଥା”-- ସେହିପରି ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ଓ 
ରଜୋଗୁଣକୁ ଦମନ କରି ତମୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସତ୍ତ୍ଧଗୁଣଜନିତ ସ୍ବଚ୍ଛତା, ନିର୍ମଳତା, ପ୍ରକାଶ ଉଦାରତା 
ଇତ୍ୟାଦି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଏବଂ ରଜୋଗୁଣଜନିତ ଚଞ୍ଚଳତା, 


ଅଶାନ୍ତି ଲୋଭ ଇତ୍ଯାଦି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ “୮ତମୋଗୁଣ” ଦମନ 
କରେ ତଥା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ, ଅତିନିଦ୍ରା, 
ମୂଢ଼ତା ଇତ୍ୟାଦି ବୃତ୍ତି ଜାତ କରେ। 

£ | ଦୁଇଟି ଗୁଣକୁ ଦମନ କରି ଗୋଟିଏ ଗୁଣ ବୃଵି ହୁଏ 
ବଦ୍ଧିତ ଗୁଣଟି ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୁଏ ଏବଂ ବିଜୟୀ 
ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ । ମାତ୍ର ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
(୬ଷ୍ଟା ରୁ ୧୦ମ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଃ ବିପରୀତ କ୍ରମରେ କହିଛନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଥମେ ବାନ୍ଧିବା କଥା କହି ତା'ପରେ ବିଜୟୀ ହେବା 
କଥା କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଶେଷରେ ଦୁଇଟି ଗୁଣକୁ ଦମନ କରି 
ଅନ୍ୟ ଗୁଣଟି ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ଏପରି କ୍ରମରେ 
କହିବାର ତାପ୍ତ୍ଯ୍ୟ ହେଲା - ଆଗରୁ ଭଗବାନ ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରୋକରେ 
କହିଥୁଲେ ଯେ, ଯେଉଁ ମହାପୁରୁଷର୍ଦଚର ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇ ସାରିଛି, ସେମାନେ ମହାସର୍ଗରେ ମଧ୍ୟ ଉମ୍ଭନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ମହାପ୍ରଳୟରେ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟଥ୍ୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ; 
କାହିଁକି ନା, ମହାସର୍ଗ ଓ ମହାପ୍ରଳୟ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ (୧୪ | ୫) | 
ଏଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଏକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି ଯେ, ଏହି 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵରୂପ କ'ଣ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକ ମନୁଷ୍ୟକୁ କିପରି 
ବନ୍ଧନରେ ପକାନ୍ତି ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ୬ଷ୍ଠ ରୁ 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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୮ମ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରମାନ୍ରୟରେ ସତ୍ତ୍, ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣର 
ସ୍ବରୂପ ବୁଝାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଏଗୁଡ଼ିକ ଜୀବକୁ କିପରି 
ବାନ୍ଧି ଦିଅନ୍ରି, ସେ କଥା କହିଥୂଲେ। ଏଥୁୂରୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି, 
ବାନ୍ଧିବା ପୂର୍ବରୁ ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣ କ'ଣ କରନ୍ତିଅ ଏହାର 
ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହିଲେ, ବାନ୍ଧିବା ପୂର୍ବରୁ ବୃଦିପ୍ରାପ୍ତ 
ଗୁଣଟି ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୁଏ ଏବଂ ତା'ପରେ ତାକୁ 


ବାନ୍ଧିଦିଏ (୧୪ | ୯) | ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ 
ଗୁଣ କିପରି ବିଜୟୀ ହୁଏମ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି, ଦୁଇଟି ଗୁଣକୁ ଦମନ କରି ଅନ୍ୟ ଗୁଣଟି ମନୁଷ୍ଯ 
ଉପରେ ବିଜୟ ଲାଭ କରେ (୧ ୪ | ୧୦) | ଏହା ଉପରେ 
ବିଗ୍ଵର କଲେ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଭଗବାନ ୬ଷ୍ଠ ରୁ ୧୦ମ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ କ୍ରମ ରଖିଛନ୍ତି, ତାହା ଯଥାର୍ଥ । 


ମଜିଣିଛ୍ଜଣ କ/ବ-ଯେଉଁ ଗୁଣଟି ବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ର ହୁଥ କେବଳ ସେହି ଗୁଣଟି ମୁଖ୍ଯ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 


ଗୌଣ ହୋଇଯାଆନ୍ରୈ। ଏହା ଗୁଣର ସ୍ଵଭାବ । 


୧ ଭ $ ¿ଚର 
ସଦନ୍-୭୦ଘ୦୦୫୦ବଳେ ଦୁଇଟି ରୁଣକୁ ଜନନ କଳି ରୋଟିଏ ରୁଣ ଚୃଵିତ୍ରାକ୍ତ ନୂୁଏ 6ନଦଦ୫ତବେଳେ ସେହି ବୃ୍ଵଙ୍ରକ୍ ରୁଣ 
ଲନ୍ଷଣରୁଜ଼ିଳ ଜଣ ଜ/ନ/ କହିବ/ ପାଇଁ ଭଥଣମ ବୃଵିଭାଘ ସୁରୁ ଲକଣଗୁଜିନୁ ବର୍ଷନ/ କ୍ନୁଛଳି / 


ସବିଦାରେଷୁ ଦେହେଃସ୍ମିଟ୍‌ ପ୍ରକାଶ ଉପଜାୟତେ । 
ଜ୍ଞାନଂ ଯଦା ତଦା ବିଦ୍ଯାଦବିବୃଦ୍ଧଂ ସତ୍ତ୍ଵମିତ୍ଯୁତ ॥ ୧୧॥ 


ଅନୟ ୮ ଅସ୍ମିନ ଏହି ଦେହେିମନୁଷ୍ଯଶରୀରର; 


ସବିଡ଼ାରେଷୁଚିସମସ୍ତ ଦ୍ବାରରେ ଯଦାଠିଯେତେବେଳେୀ 


ପ୍ରକାଶଃ¬ ପ୍ରକାଶ (ସ୍ଵଚ୍ଛତା); ଉତ- ଓ; ଜ୍ଞାନମ୍‌ - ବିବେକ ଉପଜାୟତେ ¬ ଉଦୟ ହୁଏ; ତଦା ସେତେବେଳେ]: ସତ୍ତ୍ମ୍‌ ¬ ସତ୍ତଗୁଣ; 
ବିବୃଦ୍ଧମ୍‌ ବବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି; ଇତି ବୋଲି; ବିଦ୍ୟାତ୍‌ ଜାଣିବା ଉଚିତ | 

ଏହି ମନୁଷ୍ୟଶରୀରର ସମସ୍ତ ଦ୍ବାରରେ (ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ) ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକାଶ (ସ୍ଵକ୍ପତା) ଓ 
ବିବେକ ଉଦୟ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ବୂଦ୍ଦିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ । 


କ୍/6/|† _ 'ସବିଦହ଼ାରେଷୁ ଦେହେଃସୁନ୍‌.........ଜ୍ଞାନଂ 
ଯଦା”--ଯେତେବେଳେ ରଜୋଗୁଣୀ ଓ ତମୋଗୁଣୀ 
ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଦମନ କରି ସତ୍ବ୍ଵଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୁଥ ସେତେବେଳେ 
ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ବଚ୍ଛତା ଓ ନିର୍ମଳତା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବସ୍ତୁ 
ଯେପରି ପ୍ଫଷ୍ଟଭାବେ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ସ୍ଵକ଼ ବହିଃକରଣ 
ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଶବ୍ଦାଦି ପାଞ୍ଚ ବିଷୟର ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନ 
ହୁଏ। ମନ ଯେକୌଣସି ବିଷୟକୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ମନନ ଓ 
ଚିନ୍ତନ କରେ। 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଵଚ୍ଛତା, ନିର୍ମଳତା 
ଆସିବାରୁ ସତ୍‌ କ'ଣ ଓ ଅସତ୍‌ କ'ଣ, କର୍ତବ୍ଯ କ'ଣ ଓ 
ଅକର୍ତବ୍ୟ କ'ଣ, କେଉଁଥୁରେ ଲାଭ ଓ କେଉଁଥିରେ କ୍ଷତି, 
କେଉଁଥୂରେ ହିତ ଓ କେଉଁଥୂୁରେ ଅହିତ--ଏସବୁ ବିଷୟର 
ମପ୍ପଷ୍ଟା ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। 

ଏଠାରେ “ଦେହେ ସ୍ମିନ୍‌' କହିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ସତ୍ତ୍ରଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହେବାର ସୁଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବହିଃକରଣ ଓ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଵଚ୍ଛତା, ନିର୍ମଳତା ଓ ବିବେକଶକ୍ତି ପ୍ରକଟ 
ହେବାର ଅବସର ଏହି ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ ହିଁ ମିଳେ, 
ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଶରୀରରେ ନୂହେଁ। ଯେଉଁମାନେ 
ତମୋଗୁଣରେ ଆବଦ୍ଧ, ସେମାନକ୍କୀ ପାଇଁ ଭଗବାନ 


'ସବିଦେହିନାମ୍‌' (୧୪। ୮) ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। 
ଏହାର ଅର୍ଥ ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ଅନ୍ୟ ଶରୀରରେ 
ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ କେବଳ 
ମନୂଷ୍ଯଶରୀରରେ ହିଁ ବୃଦ୍ଧି ହେବା ସମ୍ଭବ। ତେଣୁ ମନୂଷ୍ୟଯ 
ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ଉପରେ ବିଜୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରି 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରୁ ମଧ୍ଯ ଉର୍ଦ୍ଧିକୁ ଉଠିଯିବା ଉଚିତ। ଏଇଥୂରେ 
ହିଁ ମନୂଷ୍ୟଜୀବନର ସଫଳତା ନିହିତ । ଭଗବାନ କୃପାପୂର୍ବକ 
ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ଦେଇ ଏହି ତିନିଗୁଣ ଉପରେ ବିଜୟ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସୁଯୋଗ, ଅଧୂକାର, ଯୋଗ୍ୟତା, 
ସାମର୍ଥ୍ଯ ଓ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। 

“ତଦା ବିଦ୍ଯାତୃ ବିବୃଦ୍ଧଂ ସତ୍ତ୍ବମିତ୍ଯୁତଂ--ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ବକ୍ଛତା ତଥା ବିବେକଶକ୍ତି ଆସିଲେ 
ସାଧକ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଏବେ ସତ୍ବଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତି 
ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଛି ଏବଂ ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତି 
ଦବି ରହିଛି। ତେଣୁ ସାଧକ କେବେ ବି ମୁଁ ସବୁ 
ଜାଣିଗଲି, ମୁଁ ଜ୍ଞାନୀ ହୋଇଗଲି” ଇତ୍ଯାଦି ଅଭିମାନ ନ 
କରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସତ୍ବ୍ଵଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ଓ ଜ୍ଞାନକୁ 
ନିଜର ଗୁଣ ବୋଲି ନ ଭାବି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର କାର୍ଯ୍ଯ ବା 
ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି ଭାବିବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ଏଠାରେ “ଇତି ବିଦ୍ୟାତ୍' ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା-- 


ତିନି ଗୁଣର ବୃତ୍ତି ଉପ୍ପନ୍ତ ହେବା, ବୃଦ୍ଧି ହେବା ଓ 
ଗୋଟିଏ ଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରେ ଅନ୍ଯ ଗୁଣ ଦୁଇଟି ଦମିତ 
ହୋଇଯିବା ପ୍ରଭୂତି ପରିବର୍ତନ ସ୍ବରୂପରେ ନ ହୋଇ 


ଗୁଣରେ ହୁଏ ବୋଲି କେବଳ ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ ହିଁ 


ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝି ହୁଏ। ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ 
ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେଇ ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରେ ଏବଂ ନିଜକୁ ସାତ୍୍ଵରିକ୍‌ ରାଜସ ବା ତାମସ ମନେକରେ । 
ମନୂଷ୍ଯ ନିଜକୁ ଏପରି ମନେ ନ କରି ସର୍ବଥା ନିର୍ବିକାର 
ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ମନେ କରିବା ଉଚିତ । 
ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣର ବୃତ୍ତି ଜାତ ହୁଏ ଓ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ ବୋଲି ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୁଭବ। ସ୍ବୟଂ 
ପରିବର୍ତନରହିତ ଏବଂ ଏସବୁ ବୃଭ୍ତିର ଦ୍ରଷ୍ଟା। ସ୍ଵୟଂ ଯଦି 
ପରିବର୍ତନୀୟ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ଏହି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ 
ଉପ୍ପନ୍ତ ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି ବୋଲି ଜାଣନ୍ତା କିଏ? 
ପରିବର୍ତନରହିତ ହିଁ ପରିବର୍ତନକୁ ଜାଣିବାରେ ସକ୍ଷମ । 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ବୃତ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ହେବା ଫଳରେ ଯେତେବେଳେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଵଚ୍ଛତା, ନିର୍ମଳତା ଆସେ ଓ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସଂସାରର ଆସକ୍ତି 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ ହୁଏ । ଅଶାନ୍ତି ଦୂର 
ହୋଇ ଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ ହୁଏ, ଲୋଭ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଉଦାରତା 
ଆସେ ଏବଂ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେବାକୁ ଲାଗେ 
(ଗୀତା ୧୮ | ୯) | ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂଆ 
ନୂଆ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ ନାହିଁ । ମନରେ ପଦାର୍ଥ ଓ ଭୋଗର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। କେବଳ ନିର୍ବାହ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟ ରହେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କଥା ବୁଝିବା ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି ବିକଶିତ 
ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ ସାବଧାନତାପୂର୍ବକ ଓ ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ 
ହେବାକୁ ଲାଗୌ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ତ୍ରୁଟି କମ୍‌ ହୁଏ । କେବେ 
ଯଦି ତୂଟି ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାହା ସଂଶୋଧୁତ ହୋଇଯାଏ, 
ବେଖାତିରିଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ । ସତ୍‌ -ଅସତ୍‌ ଓ କର୍ତ୍ବ୍ଯ- 
ଅକର୍ତବ୍ଯ ବିଷୟକ ବିବେକ ସ୍ପୃଷ୍ଟାଭାବେ ଜାଗ୍ରତ ରହେ। 
ଏଣୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୃତ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥିବା ସମୟରେ ସାଧକ 
ବିଶେଷଭାବେ ଭଜନ, ଧ୍ୟାନ ଇତ୍ୟାଦିରେ ନିମଗ୍ନ ରହିବା 
ଉଚିତ। ଏପରି ସମୟରେ କରାଯାଇଥୁବା ସ୍ବଳ୍ପ ସାଧନାରୁ 
ମଧ୍ଯ ଶୀଘ୍ର ବହୁତ ଲାଭ ମିଳିପାରେ । 


ମଂଜିଣିନ୍ଥୁ ଭବ ପ୍ରକାଶ” ଓ “ଜ୍ଞାନଂ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି | 'ପ୍ରକାଶ”ର ଅର୍ଥ- ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଜାଗୂତି ରହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ରଜୋଗୁଣଜନିତ ମନୋରାଜ୍ୟ ଏବଂ ତମୋଗୁଣଜନିତ ନିଦ୍ରା, ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦ ନ ହୋଇ 
ସ୍ବଚ୍ଛତା ଅବସ୍ପାନ କରିବା । “ଜ୍ଞାନ'ଂର ଅର୍ଥ--ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯ, ନିତ୍ଯ- 


ଅନିତ୍ଯ, ଗ୍ରାହ୍ଯଂତ୍ଯାଜ୍ଯ ପ୍ରଭୂତିର ଜ୍ଞାନ ହେବା। 


====- ¬ === 


ନନ ଏହି 6ନଳଳଜେ ବୃଵିଭାଭ ଜଣନଲୋରୁଣୀନ ଲକ୍ଷଣରୁତିଳନ ବର୍ଷଳ/ କରୁଛଳି / 


ଲୋଭଃ ପ୍ରବୃତ୍ତିରାରମ୍ଭଃ କମିଣାମଶମଃ 


ସ୍ପୃହା । 


ରଜସ୍ୟେତାନି ଜାୟନ୍ତେ ବିବୃଦ୍ଧେ ଭରତଷିଭ ॥ ୧୨ ॥ 
ଅନୟ ଭରତ ଷିଭଳିହେ ଭରତର୍ଷଭ _ଅରଜୁନ!; ରଜସି=ରଜୋଗୁଣ,; ବିବୃଦ୍ଧେଇଚବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ଲୋଭଃ- ଲୋଭ; 


ପ୍ରବୃତ୍ତିଃଂପ୍ରବୃତ୍ତ୍ରି କମିଣାମ୍‌, ଆରମ୍ଭଃକର୍ମାରମ୍ଭ ଅଶମଃ=ଅଶାନ୍ତି (ଓ); 


ଜାୟନ୍ତେଇଁଜାତ ହୁ ଅନ୍ତି । 


ସ୍ପୃୁହାଚିକ୍ପିହାଃ ଏତାନି-ଏସବୁ ବୂଭ୍ି; 


ହେ ଭରତଷିଭ ଅଜ଼ୁନା! ରଜୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ଲୋଭ, ପ୍ରବୃଭି, କମାରମ୍ଭ, ଅଶାନ୍ତି, ସହା ପ୍ରଭୃତି ବୂଭି 


ଜାତ ହୁ ଅନ୍ତି । 


ବ୍ନ/#  “ଲୋଭଃ'-- ପାଖରେ ନିର୍ବାହ ଉପଯୋଗୀ 
ବସ୍ତୁ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧୂୂକାଧ୍ରକ ବୃଦ୍ଧି କରିବାର 
ଇଚ୍ଢାକୁ “'ଲୋଭ' କୁହାଯାଏ। ମାତ୍ର ବସ୍ତୁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ତାହାକୁ ଲୋଭ କୁହାଯାଏ ନାହିଁ। ଧରାଯାଉ 
କୌଣସି ଗ୍ଵଷୀର ଅଧ୍ଧକ ଶସ୍ଯ ଅମଳ ହେଲା ବା ଜଣେ 
ବ୍ଯବସାୟୀର ଅଧୂକ ଲାଭ ହେଲା, ତେବେ ଏହିପରି 
ପଦାର୍ଥି, ଧନ ଇତ୍ଯାଦି ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ବୃଦ୍ଧି ହେବା 
ଲୋଭ ନୂହେଁ ଏବଂ ଏହା ଦୋଷାବହ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ। 


“ପ୍ରବୃତ୍ତି--¬ ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ 
“ପ୍ରବୃତ୍ତି କହନ୍ତି । ରାଗ-ଂଡ୍ବେଷରହିତ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହେବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ; କାରଣ ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷଟ୍କ୍ର 
ମଧ୍ୟ ଏପରି ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ (ଗୀତା ୧୪ ୨୨)। ରାଗ ବା 
ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖ, ସୁବିଧା, ଧନ ଇତ୍ୟାଦିର ଆଶା 
ରଖି କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ଦୋଷାବହ। 

'ଆରମ୍ଭଃ କମିଣାମ୍‌--- ସମାଜରେ ଧନୀ ଓ ବଡ଼ 
ବୋଲାଇବା ପାଇଁ; ସମ୍ମାନନ ଆଦର, ପ୍ରଶଂସା ଇତ୍ଯାଦି 


ଶ୍ମୋକ ୧୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପାଇବା ପାଇଁ ନୂଆ ନୂଆ କର୍ମ କରିବା, ନୂଆ ନୂଆ । ହୋଇଥୂୁବାରୂ ଦୋଷାବହ ନୂହେ। 


ବ୍ଯବସାୟ ଆରମ୍ଭ କରିବା, ନୂଆ ନୂଆ କଳ-କାରଖାନା 
ଓ ଦୋକାନ ଖୋଲିବା ପ୍ରଭୂତିକୁ “କର୍ମାରମ୍ଭଂ କୁହାଯାଏ । 

ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ଆରମ୍ଭ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି । 
ପରିସ୍ତିତି ଅନୁଯାୟୀ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ 
କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରୁ ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୂତନ ନୂତନ କର୍ମ ଭିଆଇବାକୁ 'ଆରମ୍ଭ' 
କୁହାଯାଏ। 

ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମ ଲାଭ କରି କେବଳ ପରମାମ୍ରୂତତ୍ତ ପ୍ରାପ୍ରିର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ, ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ଲେଶମାତ୍ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେବା ଅନୂଚିତ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଓ 
ଜ୍ଞାନ ଯୋଗରେ “ସର୍ବ।ରମ୍ଭପରି ତ୍ୟାଗୀ” (୧୨ | ୧୬; 
୧୪ । ୨୫) ପଦ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ “ଆରମ୍ଭ' ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା 
ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ତ ହୁଏ, 
ମାତ୍ର ସେହି ଆରମ୍ଭ କାମନା ଓ ସଂକଳ୍ପରହିତ ହୋଇଥାଏ 
(ଗୀତା ୪ | ୧ ୯) | କର୍ମଯୋଗରେ ଏପରି ଆରମ୍ଭ ଦୋଷାବହ 
ନୁହେଁ; କାରଣ କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ମ କରିବାର ବିଧାନ ରହିଛି 
ଏବଂ କର୍ମ ନ କରି କର୍ମଯୋଗୀ ଯୋଗ(ସମତା) ରେ ଆରୂଢ଼ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୬ | ୩) | ଏଣୁ ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ 
ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁ ସାରେ କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କଲେ ସେହି 
ଆରମ୍ଭ ଆରମ୍ଭ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ପ୍ରବ୍ଧତ୍ତିମାତ୍ର କାରଣ 
ତାହାଦ୍ବାରା କର୍ମାସକ୍ତି ଦୂର ହୁଏ । ସେହି ଆରମ୍ଭ ନିବୃତ୍ତିଦାୟକ 


'ଅଶମଃ”--ଅନ୍ତଃକରଣର ଅଶାନ୍ତି ବା ଅସ୍ତିରତାକୁ 
“ଅଶମ'” କହନ୍ତି । ଇଚ୍ଚାନୁସାରେ ଯଦି ବସ୍ତୁ (ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି, 
ଯଶ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଇତ୍ୟାଦି) ମିଳେ ନାହିଁ, ତେବେ ଚିତ୍ତରେ 
ଅଶାନ୍ତି ଓ ଅସ୍ଥିରତା ଜାତ ହୁଏ। କାମନା ପରିତ୍ଯାଗ 
କରିଦେଲେ ଏହି ଅଶାନ୍ତି ରହେ ନାହିଁ। 

ମ୍ଟଵହା- ପ୍ରୟୋଜନ ଅନୁଭବ କରିବାର ନାମ 
ପ୍ପୁହା। ଭୋକ ଲାଗିଲେ ଅନ୍ତର, ଶୋଷ ଲାଗିଲେ 
ଜଳର ଓ ଥଣ୍ଡା ଲାଗିଲେ ବସ୍ତ୍ରର ପ୍ରୟୋଜନୀୟତା 
ମନେ ହୁଏ। ବାସ୍ତବରେ ଭୋକ, ଶୋଷ ଓ ଥଣ୍ଡାର ଜ୍ଞାନ 
ହେବା ଦୋଷାବହ ନୂହେଁ, ବରଂ ଅନ୍ତ, ଜଳ ଇତ୍ୟାଦି 
ପାଇବାର ଇଢ଼ା ରଖିବା ଦୋଷାବହ । ସାଧକ ଏହି ଇକ୍ଜକା 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ କାରଣ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ମିଳିବା 
ଇଜ଼୍ତାଧୀନ ନୁହେଁ। 

'ରଜସ୍ଯେତାନି ଜାୟନ୍ତେ ବିବୃଦ୍ଧେ ଭରତଷିଭ'-- 
ଯେତେବେଳେ ରଜୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଉପର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଲୋଭ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ବୃତ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ। 
ସେପରି ଅବସ୍ତାରେ ସାଧକ ବିଗ୍ରର କରିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ଜୀବନନିର୍ବାହ ତ କୌଣସିମତେ ହୋଇଯାଉଛି, ତା'ହେଲେ 
ମୋର ଆଉ ଅଧୂକ ପ୍ରୟୋଜନ କଂଣ୮୨ ଏହିପରି ବିଗ୍ବର 
ଦ୍ବାରା ରଜୋଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତିକୁ ଦୂର କରି ସେଥୁୂରୁ 
ଉଦାସୀନ ହୋଇଯିବା ଆବଶ୍ଯକ । 


ମଂଜି୍ଜିନ୍ଥ ଭ/ବ--ରଜୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ପ୍ରକାଶ ଓ ଜ୍ଞାନ ଦମିତ ହୋଇଯାଏ । ରଜୋଗୁଣ ଅସଙ୍ଗଂତାର 
ବିରୋଧୀ-- 'ରଜୋ ରାଗାମୁକଂ ବିଦି” (ଗୀତା ୧ ୪ | ୭) | କ୍ୟା ଓ ପଦାଥିର ସଙ୍ଗ କରାଉଥୁବାରୁ ଏହା ମନୁଷ୍ଯକୁ ଯୋଗାରୂଢ଼ 
ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ । କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହେଲେ ଯାଇ ମନୁଷ୍ୟ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେବା ସମ୍ଭବ (ଗୀତା ୬ | ୪, | 


=== ;#( === 

ନନ" ଚୁଦିଭାଙ ତନୋଗରୁଣନ ଲକ୍ଷଣରୁନିକଳ ବର୍ଷନଳ/ ଏହି ଖ୍ୋଳେଜେ କ୍ୁଛଳି / 
ଅପ୍ରକାଶୋଃପ୍ରବୃତ୍ତିଶ୍ଟ ପ୍ରମାଦୋା ମୋହ ଏବ ଚ। 
ତମସ୍ୟେତାନି ଜାୟନ୍ତେ ବିବୃଦ୍ଧେ କୁରୁନନ୍ଦନ॥ ୧୩॥ 


ଅୟ ¬ କୁରୁନନ୍ଦନ-ହେ କୁରୁନନ୍ଦନ!;, ତମସିଚିତମୋଗୁଣ; ବିବୃଦ୍ଧେଚିବଢ଼ିଗଲେ; ଅପ୍ରକାଶଃ ଅପ୍ରକାଶ 
ଅପ୍ରବୃତ୍ତିଃଅପ୍ରବୃତ୍ତି। ଚିତଥା; ପ୍ରମାଦଃ¬ ପ୍ରମାଦ ଚଚିଓ; ମୋହଃ= ମୋହ; ଏତାନି ଏହି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ୍‌: ଏବ ମଧ୍ୟ; 


ଜାୟନ୍ତେଇଁ ଜାତ ହୁଅନ୍ତି । 


ହେ କୁରୂନନ୍ଦନୀ ତମୋଗୁଣ ବଢ଼ିଗଲେ ଅପ୍ରକାଶ, ଅପ୍ରବୃତ୍ତିଃ ପ୍ରମାଦ ଓ ମୋହ-¬ ଏହି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ 


ଜାତ ହୁଅନ୍ତୈ । 


ବୟୟ “ଅପ୍ରକାଶଃ'-_ ସତ୍ତ୍ଗୁଣଳନିତ ପ୍ରକାଶମୟ | ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଥୁବା ବୋଧଶକ୍ତି ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
(ସ୍ବଚ୍ଛତା) ବୃତ୍ତୁକୁ ଦମନ କରି ଯେତେବେଳେ ତମୋଗୁଣ । ପୂର୍ବ କଥା ସ୍ମରଣ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ନୂତନ ବିବେକ 
ବୃଦ୍ଧି ପାଥ୍ଠୟ ସେତେବେଳେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ବୃତ୍ତିକୁ ଏଠାରେ “ଅପ୍ରକାଶ' କହି 
ସ୍ବଚ୍ଛତା ରହେ ନାହିଁ। ତମୋଗୁଣ ବ୍ଛଦ୍ଧି ହେଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ । ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଯେ, ସତ୍ତ୍ବଗୁଣକନିତ ବୃତ୍ତି ପ୍ରକାଶ” 


ସହିତ ଏହାର ବିରୋଧ ରହିଛି। 

'ଅପ୍ରବୃ ତିଃ---ରଜୋଗୁଣଜନିତ ବୃତି 'ପ୍ରବୃତ୍ତି'କୁ 
ଦମନ କରି ଯେତେବେଳେ ତମୋଗୁଣ ବୃଦଵି ପାଏ, 
ସେତେବେଳେ କାମ କରିବାକୁ ଇଢ଼ା ହୁଏ ନାହିଁ । ବୃଥାରେ 
ବସି ରହିବା କିମ୍ବା ଶୋଇ ରହିବାକୁ ମନ ହୁଏ। ଆବଶ୍ୟକ 
କମ୍‌ କରିବାରେ ମଧ୍ଯ ରୁଚି ହୁଏ ନାହିଁ। ଏସବୁ ହେଲା 
“ପ୍ରବୃତ୍ତି” ବୃତ୍ତିର କାର୍ଯ୍ଯ। 

'ପ୍ରମାଦ--- ଅକରଣୀୟ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା, 
କରଣୀୟ କର୍ମ ନ କରିବା, ଯେଉଁ କର୍ମ କଲେ ପାରମାର୍ଥକ 
ବା ଲୌକିକ ଉନ୍ତତି ହୁଏ ନାହିଁ କି ସମାଜର କୌଣସି 
ମଙ୍ଗଂଳ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେପରି କର୍ମ କରିବା ଏବଂ ଶରୀର 
ପାଇଁ ଅନାବଶ୍ୟକ କର୍ମ ଯଥା--ବିଡ଼ି-ସିଗାରେଟ୍‌ ଖାଇବା, 
ତାସ ଓ ଜୁଆ ଖେଳିବା, ନାଟ-ତାମସା ଦେଖିବା ପ୍ରଭୂତିରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ହିଁ “ପ୍ରମାଦ” ବୃତ୍ତିର କାମ। 

'ମୋହଃ'-- ତମୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ଯୋଗୁଁ ଯେତେବେଳେ 
'ମୋହ' ବୃତି ଆସେ, ସେତେବେଳେ ଅନ ରରେ ବିବେକ- 
ବିରୋଧୀ ଭାବ ଜାତ ହୁଏ। କର୍ମ କରିବା ଓ ନ କରିବା 
ବିଷୟରେ ବିବେକ କାମ କରେ ନାହିଂ, ମୂଢ଼ ଭାବ 
ଘୋଟିଯାଏ, ଫଳରେ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଓ ବ୍ଯାବହାରିକ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ସାମର୍ଥ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। 

“ଏବ ଚ'-¬ଏହି ପଦରେ ଅତିନିଦରା ଯିବା, ଜୀବନର 
ସମୟ ବୃଥାରେ ନଷ୍ଟ କରିବା, ଅଯଥା ଧନ ଅପବ୍ଯୟ 
କରିବା ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ ନିରର୍ଥକ କାର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ବୋଲି 
ବୁଝିବା ଉଚିତ । 

“ତମସ୍ଯେତାନି ଜାୟନ୍ତେ ବିବୃଦ୍ଧେ କୁରୁନନ୍ଦନ'-¬ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ତମୋଗୁଣର ଲକ୍ଷଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଯେତେବେଳେ ଏହି ଅପ୍ରକାଶ, ଅପ୍ରବୃଭି ଇତ୍ଯାଦି ବୃତ୍ତି 
ଦେଖାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ, ସତ୍ବଗୁଣ 
ଓ ରଜୋଗୁଣକୁ ଦମନ କରି ତମୋଗୁଣ ବୃଦି ପାଇଛି। 

ସତ୍ତ ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣତ୍ରୟ ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଗୁଡ଼ିକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର 
ବିଷୟ ନୁହନ୍ନୈ। ତେଣୁ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖି ହୁଏ 
ନାହିଁ, ଏଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ 
ନାହିଁ। କେବଳ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ହିଁ ତିନିଗୁଣର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ 
ଓ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଚିହ୍ନି ହୁଏ: କାରଣ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ସ୍ୂଳ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଷୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଭଗବାନ 
୧୧ଶ, ୧୨ଶ ଓ ୧୩ଶ ଶ୍ଵଳୋକରେ କ୍ରମଶଃ ତିନିଗୁଣର 
ବୃତ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ଏହାଦ୍ବାରା ସାଧକ ଅତୀନ୍ଦ୍ରିୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଚିହ୍ନି ସାବଧାନତାପୂର୍ବକ 
ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ସତ୍ତ୍ବଗୁଣକୁ ବୃଦ୍ଧି 


#* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


କରିବାରେ ପ୍ରଯନଶୀଳ ହୋଇ ପାରିବ । 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ସତ୍ତ୍ ରଜ ଓ ତମ--ଏ ତିନୋଟି ଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତି- 
ଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଉତ୍ପତ୍ତି, ବିନାଶ ତଥା ହ୍ରାସ- 
ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ। ଏଗୁଡ଼ିକ ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ସାଧକ ନିଜ 
ଜୀବନରେ ଏହି ବୃଭ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ପରିବର୍ତନ ଅନୂ ଭବ 
କରେ। ଏଣଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ତିନିଗୁଣର ସମସ୍ତ 
ବୃତ୍ତି ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ଏ ସବୁର ପରିବର୍ତନ ଅନୁଭବ 
କରୁଥୁବା ପୁରୁଷଠାରେ କେବେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତିନି ଗୁଣର ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଦୃଶ୍ୟ ଏବଂ 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖୁଥୂୁବାରୁ ପୁରୁଷ ଦ୍ରତଷ୍ଟା। ନିୟମାନୁସାରେ 
ଦ୍ରଷ୍ଟା ଦୃଶ୍ୟଠାରୁ ସର୍ବଥା ପୂଥକ୍‌ । ଦୃଶ୍ଯ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଥୂବାରୁ 
ହିଁ ଦ୍ରଷ୍ଟା ସଂଜ୍ଞା ହୁଏ। ଦୃଶ୍ଯ ପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଚି ନ ରହିଲେ ଦ୍ରଷ୍ଟା 
ସଂଜ୍ଞା ରହେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଦୃଶ୍ୟକୁ ନିଜଠାରେ ଆରୋପିତ 
କରି ଦ୍ରଷ୍ଟା ନିଜକୁ “ମୁଁ କାମୀ”, “ମୁଁ କ୍ରୋଧୀ” ଇତ୍ଯାଦି 
ମାନିନେଇ ଭୁଲ୍‌ କରେ। 

କାମ-କ୍ରୋଧାଦି ବିକାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ତାପନ କରି 
ସେ ସବୁକୁ ନିଜଠାରେ ସ୍ବୀକାର କରିବାର ଅର୍ଥ ସେହି 
ବିକାରଗୁଡ଼ିକୁ ଆମନ୍ଵ୍ଵଣ ଦେବା ଏବଂ ସ୍ତାୟୀ କରି ରଖିବା। 
କ୍ରୋଧ ଆସିଲାବେଳେ ମନୂଷ୍ଯ ଭ୍ରମବଶତଃ ତାହାକୁ 
ଉଚିତ ମନେକରେ ଏବଂ କହେ ଯେ କୋଧ ଆସିବା 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵାଭାବିକ । ପୁନଶ୍ଡ ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ନିଜର 
କ୍ରୋଧୀ ସ୍ବଭାବକୁ ସ୍ବୀକାର କରେ। ନିଜକୁ କ୍ରୋଧୀରୂପେ 
ସ୍ବୀକାର କରି ନେବାରୁ ସେହି କ୍ରୋଧ ଅହଂଭାବରେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଏ।। ପରିଣାମରେ କ୍ରୋଧରୂପକ ବିକାରରୁ ମୁକ୍ତି 
ପାଇବା କଠିନ ହୁଏ। ଏହି କାରଣରୁ ସାଧକ ପ୍ରଯନ 
କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ କ୍ରୋଧାଦି ବିକାରକୁ ଦୂର କରିପାରେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଶେଷରେ ତାଂନିକଟରେ ପରାଜୟ ସ୍ବୀକାର କରେ। 

କାମ, କ୍ରୋଧାଦି ବିକାରଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବାର ପ୍ରଧାନ 
ଓ ସରଳ ଉପାୟ ହେଲା, ସାଧକ ଏ ସବୁକୁ କେବେ 
ନିଜଠାରେ ଆରୋପ ନ କରୁ । ବାସ୍ତବରେ ବିକାର ନିରନ୍ତର 
ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ନିର୍ବିକାର ଅବସ୍ଥା ନିରନ୍ତର ରହେ। 
ବିକାର ଆସେ ଓ ଗ୍ବଲିଯାଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ନିରନ୍ତର ନିର୍ବିକାର 
ରହେ। କ୍ରୋଧାଦି ବିକାର ମଧ୍ୟ ନିଜଠାରେ ନାହିଁ, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ଆସେ। କିନ୍ତୁ ସାଧକ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ 
ମିଶିଯାଇ ସେହି ବିକାରଗୁଡ଼ିକୁ ଭ୍ରମବଶତଃ ନିଜଠାରେ 
ଆରୋପ କରୁଛି। ସେ ବିକାରଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜଠାରେ ଆରୋପ 
ନ କଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୂର ହୋଇଯାଏ । 
ତେଣିକି ବିକାର ଦୂର କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ତାହା ସ୍ଵତଃ 


ଶ୍ମୋକ ୧୪] 


ଦୂର ହୋଇଯାଏ। କ୍ରୋଧ ଆସିଲେ ସାଧକ ବିଗ୍ବର କରୁ, 
ମୁଁ ତ ପୂର୍ବରୂ ଯିଏ ଥୂଲି ଏବେ ବି ସିଏ ଅଛି; ଆଗନ୍ତୁକ 
କ୍ରୋଧ ସହିତ ମୋର ମିଳନ ତ କେବେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ।' 
ଏପରି ଦୃଢ଼ ବିଗ୍ଵର କଲେ କ୍ରୋଧର ବେଗ ହ୍ରାସ ପାଇବ 
ଏବଂ ତାହା ପୂର୍ବ ପରି ବାରମ୍ବାର ନ ଆସି କେତେବେଳେ 
କେମିତି ଥରେଅଧେ ଆସିବ ଆଉ ପରିଶେଷରେ ସର୍ବଥା 
ଦୂର ହୋଇଯିବ। 

ଭଗବାନ ପୂର୍ବୋକ୍ତ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଯଥାକ୍ରମେ 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ୍‌ ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବାର ଲକ୍ଷଣ 
ବର୍ଷନା କରି ସାଧକକୁ ସାବଧାନ କରାଉଛନ୍ତି ଯେ, ଗୁଣ 
ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବାରୁ ହିଁ ଗୁଣଜନିତ ବୃଭତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ 
ନିଜଠାରେ ପ୍ରତୀତ ହୁଅନ୍ତି ବାସ୍ତବରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ସାଧକର କିଜଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ଗୁଣ ଓ ଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତି 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ପୁରୁଷ 
ସ୍ବୟଂ ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ । 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଦୁହେଁ ବିଜାତୀୟ । ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସହିତ 
ଅପରିବର୍ତନଶୀଳର ସମ୍ବନ୍ଧ କିପରି ସମ୍ଭବ? ଏହି ବାସ୍ତବିକତା 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ରଖିଲେ ତମୋଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣ ଦବି ଯାଇ 
ସାଧକଠାରେ ସ୍ବତଃ ସତ୍ଵ୍ଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ। ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ପ୍ରତି 
ଭୋଗବୁଵ୍ଧି ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୂରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ସୁଖରେ ଆସକ୍ତି 
ହେଲେ ଏହି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ମଧ୍ଯ ଗୁଣାତୀତ ହେବାରେ ବାଧା 
ସୂଷ୍ଟ କରେ। ଏଣୁ ସାଧକ ସତ୍ଵଵଗୁଣଜନିତ ସୁଖ ମଧ୍ୟ 
ଉପଭୋଗ କରିବା ଅନୁଚିତ । ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ଉପଭୋଗ- 
ରୂପକ କ୍ରିୟା ରଜୋଗୁଣର ଅଂଶ | ରଜୋଗୁଣ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ବଢ଼ିଗଲେ ଆସକ୍ତିରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି 
କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୋଇ ସମ୍ମୋହ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଏବଂ ଆସକ୍ତି 
ଅନୂଯାୟୀ ପଦାର୍ଥ ମିଳିଲେ ଲୋଭ ଜାତ ହୋଇ ସମ୍ମୋହ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହିରୂପେ ସମ୍ମୋହ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଲେ ସାଧକ 
ରଜୋଗୁଣରୁ ତମୋଗୁଣକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ ଏବଂ ତାହାର ପତନ 
ଘଟେ (ଗୀତା ୨ | ୬୨-୬୩) | 


ମିନ ଭ/ବ--ଅପ୍ରକାଶ ଓ ଅପ୍ରବୃତ୍ତି ଯଥାକ୍ରମେ ସତ୍ତ୍ତଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣର ବିରୋଧୀ ତଥା ପ୍ରମାଦ ଓ ମୋହ 


ତମୋଗୁଣର ନିଜର ବୃତ୍ତି ଅଟେ। 


====- £ === 


ସ୍ବ ତ/ଲାଳିକ ବୃଵିଦାଘଭ ରୁଣଳନନ ବୃଜ୍ିରୁଜିଳକ ପଂଳ ବିଷୟରେ ଏବ କୁଇଟି ଶ୍ଜୋକଳେ କହୁଛନି ।/ 
ଯଦା ସତ୍ତ୍ଵେ ପ୍ରବୂଦ୍ଧଦେ ତର ପ୍ରଳୟଂ ଯାତି ଦେହଭୁ ତ଼ । 
ତଦୋତ୍ତମବିଦା ଲୋକାନମଳାନ୍‌ ପ୍ରତିପଦ୍ୟତେ ॥ ୧୪॥ 
ଅନୟ -ଯଦାଯେତେବେଳେ,; ସତ୍ତେ=ସତ୍ତବବଗୁଣ; ପ୍ରବୃଦଧେଇଁବୃଦି ହୋଇଥାଏ; ତଦା=ିସେତେବେଳେ; ତୂ=ଯଦି; 


ଦେହଭୂତ୍‌ = ଦେହଧାରୀ ମନୁଷ୍ୟ; ପ୍ରଳୟମ୍‌। ଯାତିଚମରିଯାଏ (ତେବେ ସେ); ଉତ୍ତମବିଦାମ୍‌ଇ ଉତ୍ତମବେତ୍ତାମାନର୍କର; 
ଅମଳାନୁ= ନିର୍ମଳ, ଲୋକାନ୍‌ =¬ ଲୋକଗୁଡ଼ିକୁ; ପ୍ରତିପଦ୍ୟତେ-=ପାପୁ ହୁଏ | 


ସତ୍ତ୍ଧଗୁଣ ବୂଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ସମୟରେ ଯଦି ଦେହଧାରୀ ମନୁଷ୍ଯ ମରିଯାଏ, ତେବେ ସେ 
ଉତ୍ତମବେତ୍ତାମାନଙ୍କର ସ୍ବଗାଦି ନିମିଳ ଲୋକଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବୟ ଯଦା ସତ୍ତ୍ଵେ ପ୍ରବୃଦ୍ଧେ...ପ୍ରତିପଦ୍ଯତେ'-- 
କୌଣସି ଦେହଧାରୀ ମନୁଷ୍ଯ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣୀ। ରଜୋଗୁଣୀ ବା 
ତମୋଗୁଣୀ ଯାହା ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, କୌଣସି 
କାରଣରୁ ତା'ଂଠାରେ ହଠାତ୍‌ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ବଢ଼ିଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସତ୍ତ୍ରଗୁଣର କାର୍ଯ୍ଯ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ନିର୍ମଳତା ଇତ୍ଯାଦି ବୃତ୍ତି 
ତଳାଳ ବଢ଼ିଗଲେ, ସେହି ସମୟରେ ଯଦି ତାହାର ମୃତ୍ୟୁ 
ହୁଏ, ତେବେ ସେ ଉତ୍ତମ (ଶୁଭ) କର୍ମରତ ମନୁୂଷ୍ଯଗ୍କୀ 
ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ନିର୍ମିଳ ଲୋକକୁ ଯାଏ। 

ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଉତ୍ତମ (ଶୁଭ) କର୍ମ କରନ୍ତି, 
କେବେ ଅଶୁଭ କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନଗ୍ସ୍ରର 
ଭାବ, କ୍ରିୟା ଓ ଜ୍ଞାନ ସବୁକିଛି ଉତ୍ତମ, ସେହି ପୁଣ୍ୟକର୍ମାମାନର୍କ 


ପାଇଁ “ଉତ୍ତମବିଦାମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । ଏଭଳି 
ପୁଣ୍ୟକର୍ମା ମନୁଷ୍ୟକ୍କର ଯେଉଁ ସବୁ ଲୋକ ଉପରେ ଅଧୂକାର 
ଥାଏ, ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥୁବା ସମୟରେ ଯେଉଁମାନର୍କର 
ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ, ସେମାନେ ସେହି ସବୁ ନିର୍ମଳ ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଜୀବନ ସାରା ଶୁଭକର୍ମ କରୁଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନମୁ ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚ ଉଚ୍ଚ ଲୋକର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ତାକାଳିକ 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥୁବାବେଳେ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ିଥୂୁବା 
ମନୂଷ୍ଯ ସେହି ସବୁ ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ସତ୍ବ୍ବଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ସମୟରେ ଦେହ ତ୍ୟାଗ କରିଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ 
ପୁଣ୍ୟାମ୍ରାମାନଙ୍କୀର ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି । ଏଥୂରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଯେ, ଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତି କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଦୁର୍ବଳ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ନୁହେଁ । ସୁତରାଂ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୃତ୍ତି ମଧ୍ୟ ପୁଣ୍ୟକର୍ମ ସଦୃଶ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ପୁଣ୍ଯକର୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଭାବର ମହତ୍ତ୍ଵ 
ରହିଛି, ପୁଣ୍ଯକର୍ମର ନୁହେଁ | ଏଣୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଭାବର ସ୍ତାନ ଅତି 
ଉତ୍ଦ୍ରେ । ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା, ଭାବ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ--ଏ ଗଚ୍ଵାରୋଟିଯାକ 
ଯଥାକ୍ରମେ ଗୋଟିଏ ଅନ୍ୟଠାରୁ ଉଚ୍ଚତର । 

ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ଅପେକ୍ଷା ସତ୍ବ୍ଵଗୁଣଜନିତ 
ବୃତ୍ତି ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଓ ବ୍ୟାପକ। ସଂସାରରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ 
ଯେ, ସ୍ୂଳର ଆହାର ଅପେକ୍ଷା ସୃକ୍ଷ୍ମର ଆହାର କମ୍‌ 
ହୋଇଯାଏ; ଯଥା--ଦେବତାମାନେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ 
କେବଳ ସୁଗନ୍ଧ ଦ୍ବାରା ହିଁ ତୃପ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଅବଶ୍ଯ 
ମ୍ତୂଳ ଅପେକ୍ଷା ସୃକ୍ଷ୍ମର ଶକ୍ତି ଅଧ୍ଧକ । ଏଥୂଯୋଗୁଁ ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ଅନ୍ତକାଳରେ ହୋଇଥୁବା ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ବୃଦଵି ହିଁ 
ମନୁଷ୍ଯକୁ ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ନେଇଯାଏ। 


“ଅମଳାନୁ' କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସତ୍ଵବଗୁଣର 
ସ୍ବରୂପ ନିର୍ମଳ ଅତଃ ସତ୍ତ୍ରଗୁଣ ବୃଛିି ସମୟରେ ଯିଏ 
ମୂତ୍ଯୁ ବରଣ କରେ, ସେ ନିର୍ମଳ ଲୋକକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଏଠାରେ ସଦେହ ହେଉଛି, ଜୀବନ ସାରା ଶୁଭକର୍ମ 
କରୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଯେଉଁ ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ସତ୍୍ଵଗୁଣ 
ବୃଦ୍ଧି ସମୟରେ ମୃତ୍ଯୁ ବରଣ କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ସେହି 
ପୁଣ୍ୟ ଲୋକକୁ କିପରି ଯାଇ ପାରିବନ ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଲା, ଭଗବାନ ଏକ ବିଶେଷ କୋହଳ ନିୟମ କରିଛନ୍ତି 
ଯେ, ଅନ୍ତକାଳରେ ମନୂଷ୍ଯର ମାନସିକ ସ୍ଥିତି ଯେପରି 
ରହେ, ସେହି ଅନୁସାରେ ତାହାର ଗତି ହୁଏ (ଗୀତା 
୮। ୬)। ତେଣୁ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ବୃତ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥୁବାବେଳେ 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ମୃତ୍ଯୁ ମୁଖରେ ପଡ଼େ, ସେ ଯେ ଉତ୍ତମ 
ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଏଥୂରେ ସଦେହର ଅବକାଶ ନାହିଁ। 


ମଂଜିର୍ିନକ୍ଣ ଭ/ବ ୮“ତଦୋତ୍ତମବିଦାଂ ଲେ।କାନମଳାଚଟ୍ବ'--ବିବେକବାନ୍‌ ପୁରୁଷ ଉତ୍ତମବେତ୍ତା ଅଟନ୍ତି। ଯଦି 
ମନୂୃଷ୍ଯ ସତ୍ତ୍ତଗୁଣକୁ ନିଜର ମନେ ନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ ନ କରେ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେ ସତ୍ଵବଗୁଣରୁ ମଧ୍ଯ ଅସଙ୍ଗଂ (ଗୁଣାତୀତଃ ହୋଇ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ପରମଧାମକୁ ଗ୍ବଲିଯିବ, 
ଅନ୍ୟଥା ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଲେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକାଦି ଉଚ୍ଚ ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ଯିବ। 

'ଅମଳାନୂ'-- ବ୍ରହୁଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ଲୋକରେ ସାପେକ୍ଷ ନିର୍ମଳତା ଥୁବାସ୍ତଳେ ଭଗବାନବ୍ଦୀ ପରମଧାମରେ 


ନିରପେକ୍ଷ ନିର୍ମଳତା ବିଦ୍ଯମାନ । 


===== ;^ === 


ରଜସି ପ୍ରଳୟଂ ଗଢ଼ା କମିସଇଇଂଷୁ ଜାୟତେ । 


ତଥା 


ପ୍ରଲୀନସ୍ତମସି ମୂଢଯୋନିଷୁ ଜାୟତେ ॥ ୧୫॥ 


ଥୟ -ରଜସି=ରଜୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥୁବା ବେଳେ; ପରଳୟମ୍‌, ଗଢ଼ା=ମରୁଥୁବା ପ୍ରାଣୀ; କମ୍ିସଙ୍କଷୁ କର୍ମସଙ୍ଗୀ 
ମନୁଷ୍ୟଯୋନିରେ; ଜାୟତେ=ଜନ୍ମ ନିଏ; ତଥାଚିଏବଂ; ତମସିଇିତମୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥୁବା ବେଳେ; ପ୍ରଲୀନଃ=ମରୁଥୁବା 
ପ୍ରାଣୀ ୮ ମୃଢଯୋନିଷୁଇିମୂଢ଼ଯୋନିମାନଙ୍କରେ, ଜାୟତେ=କଜନ୍ମ ନିଏ । 

ରଜୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥୁବା ବେଳେ ମରୁଥୁବା ପ୍ରାଣୀ କମ୍ପିସଙ୍ଗୀ ମନୂଷ୍ୟ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନିଏ ଏବଂ 
ତମୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୋଇଥୁବା ବେଳେ ମରୁଥୁବା ପ୍ରାଣୀ ମୂଢ଼ଯୋନିମାନର୍କରେ ଜନ୍ମ ନିଏ। 

ବ୍ଯାଜ୍ଯା”“ରଜସି ପ୍ରଳୟଂ ଗଡ଼ା କମିସଙ୍ଗିଷୁ । ଓ ଭାବ ଉତ୍ତମ ହେବ ଏବଂ ସେ ଶୁଭକର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 


ଜାୟତେ'-- ଅନ୍ତକାଳରେ କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯଠାରେ କୌଣସି 
କାରଣବଶତଃ ଯଦି ରଜୋଗୁଣଜନିତ ଲୋଭ, ପ୍ରବୃତ୍ତି, 
ପ୍ପୁହା ଇତ୍ୟାଦି ବୃଦ୍ଧି ପାଏ ଏବଂ ସେହି ବୃତ୍ତିକୁ ଚିନ୍ତନ 
କରି କରି ଯଦି ତା'ର ମୃତ୍ଯୁ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେହି 
ମୃତାମ୍ରା ପ୍ରାଣୀ କର୍ମାସକ୍ତ ମନୂଷ୍ୟଦେହ ଧରି ଜନ୍ମ ହୁଏ। 

ଯିଏ ଜୀବନ ସାରା ଭଲ କର୍ମ ଓ ଆଚରଣ କରିଛି, 
ଯାହାର ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ) ଅନ୍ତକାଳରେ ରଜୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି 
ପାଇଥୁବା ବେଳେ ସେ ଯଦି ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼େ, ତେବେ 
ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମ ପାଇଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ଆଚରଣ 


ହେବ । ଯାହାର ଜୀବନ ସାଧାରଣଭାବେ ବିତିଛି, ଅନ୍ତକାଳରେ 
ରଜୋଗୁଣଜନିତ ଲୋଭ ଇତ୍ୟାଦି ବୃତ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ହେବା 
ସମୟରେ ସେ ଯଦି ଦେହ ତ୍ୟାଗ କରେ, ତେବେ ସେ 
ମନୂଷ୍ୟଜନ୍ମ ପାଇ ପଦାର୍ଥ, ବ୍ୟକ୍ତି, କ୍ରିୟା ଇତ୍ୟାଦିରେ ଆସକ୍ତ 
ହେବ । ଯାହାର ଜୀବନରେ କାମ, କ୍ରୋଧ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ରହିଆସିଛି, ରଜୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହେବାବେଳେ ସେ ଯଦି ମୃତ୍ୟୁ 
ବରଣ କରେ, ତେବେ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମଗମ ପାଇଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ବିଶେଷତଃ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ହେବ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା 
ମନୁଷ୍ଯଲୋକରେ ଜନ୍ମ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟ 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯ ତିନି ପ୍ରକାର ସ୍ଵଭାବସମ୍ପନ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
ଏଥୁରେ ଏକ ବିଶେଷ ଶିକ୍ଷଣୀୟ କଥା ହେଲା, ରଜୋଗୁଣ 
ବୃଦ୍ଧି ସମୟରେ ଦେହ ତ୍ଯାଗ କରି ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମ ପାଉଥୂବା 
ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କର ଆଚରଣ ଯେପରି ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, 
ସେମାନ ବ୍ଚ୍ବ ଠାରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରଦତ୍ତ ବିବେକ ଅବଶ୍ଯ 
ରହିଥାଏ। ଅତଏବ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯ ଏହି ବିବେକକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ସସ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ଇତ୍ଯାଦି ସାହାଯ୍ଯରେ 
ତାହାକୁ ସ୍ଵଚ୍ଚ କରି ଉର୍ଦ୍ବୁକୁ ଉଠି ପାରିବ, ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
କରି ପାରିବ । ଏହି ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବିବେକ ଥୂବାରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୂଷ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧୂକାରୀ । 

“ତଥା ପ୍ରଲୀନସ୍ତମସି ମୂଢଯୋନିଷୁ ଜାୟତେ'-¬ 
ଅନ୍ତକଳରେ କୌଣସି ମନୁ ଷ୍ଯଠାରେ କୌଣସି 
କାରଣବଶତଃ ଯଦି ତାଳାଳିକ ତମୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତମୋଗୁଣଜନିତ ପ୍ରମାଦ, ମୋହ, ଅପ୍ରକାଶ 
ଇତ୍ଯାଦି ବୃତ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ପାଏ ଏବଂ ସେହି ବୃତ୍ତିକୁ ଚିନ୍ତନ କରି 
କରି ଯଦି ସେ ମରିଯାଏ, ତେବେ ସେହି ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁ, 
ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଇତ୍ଯାଦି ମୂଢ଼ଯୋନିରେ 
ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରେ। ସେହି ମୂଢ଼ଯୋନିମାନଙ୍କରେ ସମସ୍ତଙ୍କ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଠାରେ ମୃଢ଼ତା ରହିଥୂଲେହେଁ ତାହା ନୂ୍ଯୁନାଧ୍ୂକରୂପେ 
ଥାଏ। ଦୃଷ୍ଟ୍ାନ୍ତସ୍ବରୂପ ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଇତ୍ୟାଦି ଯୋନିମାନଙ୍କୀରେ 
ଯେତେ ବେଶୀ ମୂଢ଼ତା ଥାଏ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ଯାଦି 
ଯୋନିରେ ସେତେ ନ ଥାଏ। 

ଶୁଭକର୍ମରତ ମନୂଷ୍ଯ ଅନ୍ତକାଳରେ ତମୋଗୁଣର 
ବୃତ୍ତି ତାକାଳିକ ବୃଦ୍ଦି ହୋଇଥୁବା ବେଳେ ମୃତ୍ଯୁ ମୁଖରେ 
ପଡ଼ି ମୂଢ଼ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ସେଠାରେ ମଧ୍ଯ ତାହାର 
ଗୁଣ ଓ ଆଚରଣ ଭଲ ହେବ, ତା'ର ସ୍ବଭାବ ତାକୁ ଭଲ 
କର୍ମରେ ଲଗାଇବ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-ଅନ୍ତସମୟରେ 
ତମୋଗୁଣ ବୂତ୍ତିରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ହରିଣକୁ ଚିନ୍ତା କରି ଭରତ 
ମୁନି ମୃତ୍ଯୁ ବରଣ କରିଥୁବାରୁ ସେ ମୂଢ଼ଯୋନି ହରିଣ 
ଶରୀର ପାଇଲେ ମାତ୍ର ସେ ମନୁୂଷ୍ୟଜନ୍ମରେ ଯେଉଁ ତ୍ୟାଗ 
ଓ ତପସ୍ୟା କରିଥୂଲେ ସେସବୁ ହରିଣ ଜନ୍ମରେ ମଧ୍ଯ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ର ରହିଥୂଲା। ସେ ହରିଣ ଜନ୍ମ ପାଇ ମଧ୍ୟ ନିଜ ମାଆ 
ସହିତ ରହୁ ନ ଥୂଲେ, ସବୁଜ ପତ୍ର ନ ଖାଇ ଶୁଖିଲା ପତ୍ର 
ଖାଉଥୁଲେ, ଇତ୍ୟାଦି | ଭରତ ମୁନି ହରିଣ ଜନ୍ମରେ ଯେପରି 
ସାବଧାନ ରହୁଥିଲେ, ମନୁୂଷ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ବି ସେପରି 
ସଂଯତ ଜୀବନ ବହୁତ କମ୍‌ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । 


ମିଶ୍ର ଉଦ ରଜୋଗୁଣର “ରାଗ” ଅଂଶ ହିଁ ବନ୍ଦନକାରକ ବା ଜଳ୍ମମ୍ପତ୍ୟୁଦାୟକ, “କ୍ରିୟା--ଅଂଶ ନୁହେଁ। 


ରାଗର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥୂବାରୁ “କମିସଙ୍ଗିଷୁ ଜାୟତେ' କୁହାଯାଇଛି । କ୍ରିୟାରୂପରେ ରଜୋଗୁଣ ଗୁଣାତୀତଚବ୍କ୍ ଠାରେ ମଧ୍ୟ 
ଥାଏ--'ପ୍ରକାଶ ଚ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଚ” (ଗୀତା ୧୪ | ୨୨) | ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା ବା ବ୍ଯକ୍ତି-କାହାରି ପ୍ରତି ରାଗ (ଆସକ୍ତି) 
ହୋଇଗଲେ କର୍ମସଙ୍ଗ ମନୂଷ୍ଯଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼େ। ସ୍ବାଭାବତଃ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମସଙ୍ଗୀୀଁ କାରଣ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ହିଁ କର୍ମ କରିବାର ଅଧ୍ଧକାର ଅଛି--'କମାନୁବନ୍ଧୀନି ମନୁଷ୍ଯଲେ।କେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୨) | 
=== × = = 
ଦମ୍କ୭ଅନ୍ତନନଳଳକେ ରୁଣଟୁଡ଼ିକକ ଜଳାଳିକ ଚୃ୍ଵି ଯମୟଣଳକେ ମୁଠୁ¢ ବଜଣୀ କରୁଥିବ ନକୁଷୟମାନଙ୍କର ଏପରି ରତି ହବେ 
କାଳଣ ଏହି 8 ଳେ କର୍ଶାନଛଳି / 


କମ୍ମିଣଃ ସୁକୃତସ୍ୟାହୁଃ ସାତ୍ତ୍ରିଵଂ ନିମିଳଂ ଫଳମ୍‌ । 
ରଜସସ୍ତୁ ଫଳ ଦୁଃଖମଜ୍ଞାନ ତମସଃ ଫଳମ୍‌॥ ୧୬॥ 
ଥନୟ -ସୁକୃତସ୍ଯ= (ବିବେକୀ ପୁରୁଷ) ଶୁଭ; କମିଣଃ=କର୍ମର; ଫଳମ୍‌=ଫଳ,; ତୂ=ତ; ସାଶ୍ତ୍ିକମ୍‌-ସାବ୍ତ୍ଵିକ; 
ନିମ୍ମିଳମ୍‌ ନିର୍ମଳ (ବୋଲି) ; ଆହୁଃ-ଇ କହିଛନ୍ତି; ରଜସଃ-ରାଜସ କର୍ମର; ଫଳମ୍‌ ¬ ଫଳ,; ଦୁଃଖମ୍‌ -ଦୁଃଖ (ଏବଂ) ; ତମସଃ- ତାମସ 
କର୍ମର; ଫଳମ୍‌ ¬ଫଳ,; ଅଜ୍ଞାନମ୍‌=ମୂଢ଼ତା (ବୋଲି କହିଛନ୍ି) | 
ବିବେକୀ ପୁରୁଷ ଶୁଭକମିର ଫଳ ସାତ୍ଵ୍ଵିକ ଓ ନିମିଳ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି, ରାଜସ କମିର ଫଳ ଦୁଃଖ ଏବଂ 
ତାମସ କମିର ଫଳ ଅଜ୍ଞାନ (ମୂଢ଼ତା) ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 


ବ୍6/# ବାସ୍ତବରେ କୌଣସି କର୍ମ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ 
ବା ତାମସ ନୁହେଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ କେବଳ କ୍ରିୟା । ପ୍ରକୃତରେ 
ସେହି କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ କରୁଥୁବା କର୍ତା ହିଁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ 
ତାମସ ହୁଏ। ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ତା ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମକୁ 'ସାତ୍ତ୍ରିକ' 


କୁହାଯାଏ; ରାଜସ କର୍ତା ଦାରା ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମକୁ “ରାଜସ' ଓ 

ତାମସ କର୍ତା ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମକୁ “ତାମସ” କୁହାଯାଏ || 
'କମିଣଃ ସୁକୃ ତସ୍ୟାହୁଃ ସାଜ୍ତ୍ଵିବଂ ନିମିଳଂ ଫଳମ୍‌'-- 

ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ସ୍ବରୂପ ନିର୍ମଳ, ସ୍ଵକ୍ର ଓ ନିର୍ବିକାର। ତେଣୁ 
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ସତ୍ତ୍ବଗୁଣସମ୍ପନ୍ନ କର୍ତା ଦାରା ଯେଉଁ କର୍ମ ହେବ, ତାହା ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ହିଁ ହେବ; କାରଣ କର୍ମ କର୍ତାର ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ | ଏହି 
ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, 
ତାହା ମଧ୍ଯ ଶୁଦ୍ଧ, ନିର୍ମଳ ଓ ସୁଖଦାୟୀ ହେବ। 

ଫଳେଚ୍କାରହିତ ହୋଇ କର୍ମ କରୁଥଲେ ମଧ୍ୟ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ 
ସହିତ ଯେପଯ୍ୟ୍ନ୍ତ କଉ୍ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହାର 
ସଂଜ୍ଞା “ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ତାଂ ହୁଏ ଏବଂ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା” କର୍ମର 
ଫଳ ନିର୍ମାଣ ହେଉଥାଏ। ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ ଗୁଣରୁ 
ସବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ର 
ସଂଜ୍ଞା ଆଉ “ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ତା' ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ 
ଯେଉଁ କର୍ମ କରେ, ତାହାର ଫଳ ନିର୍ମାଣ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ତା'ର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ । 

'ରଜସସ୍ତୁ ଫଳଂ ଦୁଃଖମ୍‌---ରଜୋଗୁଣର ସ୍ଵରୂପ 
ରାଗାମୂକ। ତେଣୁ ରାଗଯୁକ୍ତ ବା ଆସକ୍ତ କର୍ତ୍ତା ଦ୍ବାରା 
ରାଜସ କର୍ମ ହିଁ ହେବ ଏବଂ ସେହି ରାଜସ କର୍ମର ଫଳ 
ଭୋଗ ମଧ୍ଯ ହେବ। ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ରାଜସ 
କର୍ମରୁ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ଉପଭୋଗ ହେବ, ଶାରୀରିକ 
ସୁଖ-ଂସୁବିଧା ଇତ୍ଯାଦିର ଉପଭୋଗ ହେବ, ସଂସାରରେ 
ଆଦର-ସଳାର ଇତ୍ୟାଦିର ଉପଭୋଗ ହେବ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁପରେ 
ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକରେ ଭୋଗପ୍ରାପ୍ତି ହେବ। କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତ 
ସମ୍ବନ୍ଦଧଜନିତ ଭୋଗ ଦୁଃଖର କାରଣ--'ଯେ ହି ସଂସ୍ମକାଶିଜା 
ଭୋଗା ଦୁଃଖଯୋନୟ ଏବ ତେ) (ଗୀତା ୫ । ୨୨) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେସବୁ ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ୟୁ ପ୍ରଦାୟକ । ଏ ଦୃଷ୍ଝିରୁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ରାଜସକର୍ମର ଫଳ ଦୁଃଖ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 

ରଜୋଗୁଣରୁ ପାପ ଓ ଦୁଃଖ ଜାତ ହୁଏ । ରଜୋଗୁଣୀ 
ବ୍ଯକ୍ତି ବର୍ତମାନରେ ପାପ କରେ ଏବଂ ପରିଣାମରେ 
ସେହି ପାପର ଫଳସ୍ବରୂପ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରେ। ତୃତୀୟ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୩୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମନୁଷ୍ଯ ନ ଗ୍ରହୂଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ କାହିଁକି ପାପ କରେ ବୋଲି ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବାରୁ 
ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ରଜୋଗୁଣଜନିତ କାମନାକୁ ପାପର 
ମୂଳ କାରଣ ବୋଲି କହିଲେ। 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


“ଅଜ୍ଞାନଂ ତମସଃ ଫଳମ୍‌'--ତମୋଗୁଣର ସ୍ବରୂପ 
ସମ୍ମୋହନାମୂକ । ତେଣୁ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ତାମସ କର୍ତା ପରିଣାମ, 
ହିଂସା, ହାନି ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ ମୂଢ଼ତାପୂବକ 
ଯେଉଁ ସବୁ କର୍ମ କରିବ, ତାହା ଅବଶ୍ଯ ତାମସ କର୍ମ 
ହେବ ଏବଂ ସେହି କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ତାକୁ ଅଜ୍ଞାନ ଅଥାତ୍‌ 
ଅଜ୍ଞାନପ୍ରଧାନ ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ । ସେହି କର୍ମ ଅନୁସାରେ 
ସେ ଅଜ୍ଞାନ (ମୂଢ଼ତା) ପ୍ରଧାନ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, 
ବୃକ୍ଷ, ଲତା, ପାହାଡ଼ ଇତ୍ୟାଦି ମୂଢ଼ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବ। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକର ସାରାଂଶ ହେଲା, ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୂଷ୍ଯ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଯେମିତି ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ବି ତାହା ତାକୁ 
ଦୁଃଖ ଦେଇ ପାରେ ନାହିଁ। ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ ସମ୍ମୁଖକୁ 
ଯେମିତି ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ବି ସେଥୂରେ ସେ ସୁଖୀ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ତାମସ ମନୁଷ୍ଯ ସମ୍ମୁଖକୁ ଯେମିତି 
ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ବି ସେଥୁରେ ତା'ର ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; ତାଂ”ଠାରେ ମୂଢ଼ତା ହିଁ ରହିବ। 

ଗୁଣ (ଭାବ) ଓ ପରିସ୍ଥିତି କର୍ମାନୁସାରେ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ 
କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ସୁଖୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଗୁଣ ଓ 
କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ ମନୁଷ୍ୟ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ 
କେବେ ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ କି ବନ୍ଧନରେ ମଧ୍ୟ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 

ଜନ୍ମ ଲାଭ ହେବାରେ ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ 
ଏବଂ ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନର ମୂଳ ହେଲା ଗୁଣବୃଵି । ଗୁଣବୃଦ୍ି 
କମ୍ମାନୁସାରେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯର 
ଯେମିତି ଭାବ (ଗୁଣ), ସେ ସେମିତି କର୍ମ କରିବ ଏବଂ 
ଯେମିତି କର୍ମ କରିବ, ସେହି ଅନୁସାରେ ତା'ର ଭାବ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ 
ହେବ ତଥା ସେହି ଭାବ ଅନୁଯାୟୀ ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନ 
ହେବ। ଏଣୁ ଆଗାମୀ ଜନ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି। ଚିନ୍ତନ ମୂଳରେ ଭାବ ଓ ଭାବ ମୂଳରେ 
କମ ରହିଥାଏ। ଏ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନ, ଭାବ 
(ଗୁଣ) ଓ କର୍ମ-¬ଏ ତିନୋଟି ମୃତ୍ୟୁ ପରବର୍ତୀ ଗତି ହେବାର 
ପ୍ରଧାନ କାରଣ। 


ଘି ଣିଝ୍ପ ଭବ ରାଗ (ଅନୂରାଗ ବା ଆସକ୍ତି) ରଜୋଗୁଣର ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ସେହି ରାଗ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଦୁଃଖ 
ହୁଏ -'ରଜସସୁ ଫଳଂ ଦୁଃଖମ୍‌' | ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଓ ପାପ ରାଗ କାରଣରୁ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ରାଗ ଯୋଗୁଁ 
ହିଁ କାମ ଜାତ ହୁଏ “କାମ ଏଷ କ୍ରୋଧ ଏଷ ରଜୋଗୁଣସମୁଦ୍ଭବଃ' (ଗୀତା ୩ | ୩୭) | 

“ଜ୍ଞାନଂ ତମସଃ ଫଳମ୍‌'--ତମୋଗୁଣ ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରକାଶ ଓ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ; କାରଣ 
ତମୋଗୁଣ ଅଜ୍ଞାନ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ ଓ ଅଞଜ୍ଞାନରୂ ଉପ୍ନ୍ତ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୪ | ୮, ୧୭) | 

=== ;#^ === 

ସନ୍ଦ୍ରଵ-ପୂର୍ବଃନ୍କ୍ରାଳନ ଜମବଳ କହିଲେ ଯେ ଗୁଣମାଳଙ୍କର ଜାକାଳିନ ବୂଣି ଚୂଣି 6ହଲେ ଯୋଉ ରତି ନୁଏ ଜ/ହଳ ନୃଳନେ 

ନୀଣିଳ, ଜାଳଯ © ଜାନ କର୍ମ ଛି ବିକୟମାଳ / ବର୍ଞମାଳ ସୀାକୁିଳ, ଜାଳଯ © ଜାନ କର୍ମ ନୃଳଜେ ଗୁଣ ଜହିଥିବ/ କଥ/ କର୍ଶାଳଚ/ 


ପାଇଁ ଜଜ୍ବନ ଏହି ନଯୋଳଟି କହୁଛନି / 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 


993 


ସତ୍ତ୍ବାଡୃବ ସଞ୍ଚାୟତେ ଜ୍ଞାନ ରଜସୋ ଲୋଭ ଏବ ଚ । 
ପ୍ରମାଦମୋହୌ ତମସୋ ଭବତୋୌଃଜ୍ଞାନମେବ ଚ ॥ ୧୭ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ¬ସତ୍ତ୍ବତ୍‌ ¬ସତ୍ବଗୁଣରୁ; ଜ୍ଞାନମ୍‌ ¬ଜ୍ଞାନନ ଚ ଓ; ରଜସଃ-ଇରଜୋଗୁଣରୁ; ଲେ।ଭଃ, ଏବ ଲୋଭ (ଆଦି); 
ସଞ୍ଜାୟତେ=ଉହନା ହୁଏ; ତମସଃ= ତମୋଗୁଣରୁ; ପ୍ରମାଦମୋହୌ= ପରମାଦ, ମୋହ; ଚ ଓ; ଅଜ୍ଞାନମ୍‌ ¬ ଅଜ୍ଞାନ: ଏବ ¬ମଧ୍ଯ; 


ଭବତଃ=ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । 


ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରୁ ଜ୍ଞାନ ଓ ରଜୋଗୁଣରୁ ଲୋଭ ଆଦି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ । ତମୋଗୁଣରୁ ପ୍ରମାଦ, ମୋହ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ମଧ୍ୟ 


ଉତନ୍ତ ହୁଏ। 

ବ୍ୟୟ 'ସତ୍ତ୍ଵାତୃ ସଞ୍ଚାୟତେ ଜ୍ଞାନମ୍‌'-¬ ସତ୍ତଗୁଣରୁ 
ଜ୍ଞାନୋଦୟ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁକୃତ ଓ ଦୁଷ୍ଟୃତ କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ସେହି ବିବେକ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ 
କେବଳ ସୁକୃତ ବା ସତ୍‌କର୍ମ ହି ହିଁ କରେ । ସେହି ସତ୍‌କର୍ମର 
ଫଳ ସାନ୍ତ୍ରିକ ଓ ନିର୍ମଳ। 

“'ରଜସୋ ଲୋଭ ଏବ ଚ”--ରଜୋଗୁଣରୁ ଲୋଭ 
ଆଦି ଜାତ ହୁଏ। ଲୋଭର ବଶବର୍ତ୍ୀୀ ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେଉଁ କର୍ମ କରେ, ତାହାର ଫଳ ହୁଏ ଦୁଃଖ। 

ଯେତିକି ମିଳିଛି, ତା'ଠାରୁ ଆହୁରି ଅଧୂକ ଆକାକ୍ଷା 
କରିବାର ନାମ “ଲୋଭ' । ଲୋଭର ଦୁଇଟି ରୂପ ଅଛି; 
ଯଥା-ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ଖର୍ଚ୍ଚ ନ କରିବା ଏବଂ ଅନୂଚିତ 
ଉପାୟରେ ସଂଗ୍ରହ କରିବା। ଯଥୋଚିତ କର୍ମରେ ଧନ 
ଖର୍ଚ୍ଚ ନ କଲେ, ସେଥୂରୁ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
ମନରେ ଅଶାନ୍ତି ଓ ଉଦ୍‌ବେଗ ରହେ ଏବଂ ଅନୁଚିତ 
ଉପାୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମିଥ୍ଯା, କପଟ ଇତ୍ଯାଦି ଅସତ୍‌ 
ଉପାୟରେ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କଲେ ପାପ ହୁଏ ଏବଂ ପରିଣାମରେ 
ନରକ ତଥା ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରେ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ 
ପଡ଼େ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ରାଜସିକ କର୍ମର ଫଳ ଦୁଃଖମୟ । 

'ପ୍ରମାଦମୋହୌ ତମସୋ ଭବତୋଃଜ୍ଞାନମେବ ଚ'-¬- 
ତମୋଗୁଣରୂ ପ୍ରମାଦ ମୋହ ଓ ଅଜ୍ଞାନ ଜାତ ହୁଏ । 
ଏଗୁଡ଼ିକ ବୁଦିରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ ବିବେକବିରୂଦ୍ଧ କର୍ମ 
ହେବାକୁ ଲାଗେ (୧୮ । ୩୨), ଫଳସ୍ବରୂପ ଅଜ୍ଞାନ ବୃଦିି 
ପାଏ ଓ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ । 

ଏଠାରେ ତମୋଗୁଣରୁ ଅଜ୍ଞାନ ଜାତ ହୁଏ ବୋଲି 
କୁହାଗଲା ଏବଂ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୮ ମ ଶ୍ମୋକରେ ଅଜ୍ଞାନରୁ 
ତମୋଗୁଣ ଜାତ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। ଏହାର 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବୃକ୍ଷରୁ ଯେପରି ବୀଜ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ଏବଂ 
ସେହି ବୀଜରୁ ଆହୁରି ଅନେକ ବୃକ୍ଷ ଜନ୍ମେ ସେହିପରି 
ତମୋଗୁଣରୁ ଅଜ୍ଞାନ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନରୁ ତମୋଗୁଣ 
ବୃଦ୍ଧି ପାଏ ଓ ପରିପୁଷ୍ଟ ହୁଏ । 

ଆଗରୁ ୮ମ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ 
ଓ ନିଦ୍ରା କଥା କହିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ୧୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଓ ଏଠାରେ 


ପ୍ରମାଦ କଥା ତ କହିଛନ୍ତି, ହେଲେ ନିଦ୍ରା ବିଷୟରେ କିଛି 
କହି ନାହାନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଆବଶ୍ଯକ 
ନିଦ୍ରା ତମୋଗୁଣ ନୁହେଁ, ନିଷିଦ୍ଧ ନୁହେଁ କି ବନ୍ଧନକାରକ 
ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ । କାରଣ, ଶରୀର ପାଇଁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଓ ଗୁଣାତୀତ 
ପୁରୁଷଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ନିଦ୍ରାଯିବାକୁ ପଡ଼େ! ବାସ୍ତବରେ ଅତିନିଦ୍ରା 
ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ, ନିଷିଦ୍ଧ ଓ ତମୋଗୁଣ; କାରଣ ଅତିନିଦ୍ରା 
ଗଲେ ଦେହରେ ଆଳସ୍ୟ ବଢ଼େ, ଶୋଇ ରହିବାକୁ ଇଚଢ୍ଜା 
ହୁଏ ଓ ବହୁ ସମୟ ଅପଚୟ ହୁଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଜୀବ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାଚ୍ଚର ଅଂଶ ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୂତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ତାଂଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ନାନାପ୍ରକାର ବୃତ୍ତି ଜାତ ହୁଏ। ବୃତ୍ତି ଅନୁସାରେ କର୍ମ 
ହୁଏ ଏବଂ ସେହି କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ଉଚ୍ଚଂନୀଚ ଗତି 
ହୁଏ। ସେହି ବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ଅନୂକୂଳ 
ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁପରେ ଉଚ୍ଚନୀଚ 
ଗତି ହୁଏ। ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ମୂଳରେ ପୁନର୍ଜନ୍ମର 
ପ୍ରଧାନ କାରଣ ଗୁଣମାନସ୍କୀର ବୃତ୍ତି ହି ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ (ଗୀତା 
୧୩।୨୧)। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଗୁଣର ସଙ୍ଗ କର୍ମଠାରୁ 
କମ୍‌ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ନୁହେଁ। କର୍ମ ଯେପରି ଶୁଭାଶୁଭ ଫଳ 
ଦିଏ, ଗୁଣର ସଙ୍ଗ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଶୁଭାଶୁଭ ଫଳ ଦିଏ 
(ଗୀତା ୮। ୬)। ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଏହି (୫ମ ରୁ 
୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଃ ପ୍ରକରଣର ଅନ୍ତର୍ଗତ ୧୪ଶ ଓ 
୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଗୁଣର ତାଳାଳିକ ବୃତ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ହେବାର 
ଫଳ ବର୍ଣ୍ଚିନା କଲେ ଏବଂ ତା'ପରେ ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନା 
କଲେ; ପୁନଶ୍ଚ ଆଗାମୀ ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଗୁଣମାନଙ୍ସ୍ର 
ବୃତ୍ତିସମୂହର ସ୍ଥାୟୀ ଫଳ ବର୍ଷ୍ଵନା କରିବେ। ଅତଏବ 
ବୃତ୍ତି ଓ କର୍ମ ସଂଗଠିତ ହେବାର ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହେଲା 
ଗୁଣ। ଏହି ପ୍ରକରଣଟିର ଗୁଣ ବିଷୟକ ମୁଖ୍ୟ ତଥ୍ୟ ଏହି 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


(୧୭ଶ) ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। 

ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସଂସାର ନୁହେଁ, କେବଳ ପରମାମ୍ରା 
ହିଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସେ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ପରି ପ୍ରକୃତିରେ 
ସ୍ଥିତ ନୁହେଁ । ଏଣୁ ତା'ଠାରେ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣର ପରତନ୍ସ୍ବତା 
ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସାଧନ। କରି କରି କ୍ରମଶଃ 
ଯେତେବେଳେ ତାଂର ଅହଂକାର ପରିବର୍ଶିତ ହେବ। 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଦୃଦଢୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ, 


ସେତେବେଳେ ତାକୁ ନିଜର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଗୁଣାତୀତ ସ୍ବରୂପ 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଏହାକୁ `ବୋଧ' କହନ୍ତି। ଏହି ବୋଧ 
ବିଷୟରେ ଭଗବାନ ଚଳିତ ଅଧ୍ଯାୟର ୧ମ ଓ ୨ୟ 
ଶ୍ମୋକ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଗୁଣାତୀତ ବିଷୟରେ ୨୨ଶ ରରୁ 
୨ ୬ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପାଞ୍ଚଟି ଶ୍ଳୋକ କହିଛନ୍ତି । ଏହିରୂପେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅଧ୍ଯାୟଟି ଗୁଣରୂ ଅତୀତ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଦ ସ୍ବରୂପକୁ 
ଅନୂଭବ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । 


ଘଳରିନ୍ଣ ଭବ ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣରୂ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ ଏବଂ ତା”ଂସହିତ ସଇଙ୍ଗଂ ନ କଲେ ତାହା ବଢ଼ି 
ବଢ଼ି ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵବୋଧରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ଲୋଭ, ପ୍ରମାଦ, ମୋହ ଓ ଅଜ୍ଞାନ 
ବଢ଼ିଗଲେ କୌଣସି କ୍ଷତି, କୌଣସି ଦୁଃଖ, କୌଣସି ମୂଢ଼ଯୋନି ଓ କୌଣସି ନରକ ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 


=== ; === 


ନମ @  ତ/କ/ଳିଳ ଶୁଣିଚି ଯମୟ6ନକେ 6ଜେହ ଜର କଜିଥିବ/ କଏଛିନ 6କେ୍ ତି ତନୁଏ, ୧ ୪୭୩ @ ୧ ା୫ଣ 6୍ୌୋଳନକେ ଜ/ହ/ 
ବର୍ଷଳ/ ଜଜ/ରଲ/' କିନ୍ଧୁ ଯେଉନାନକ ଜନବନନଜେ ସଳୁଗୁଣ ଜଲୋଗୁଣ ବ/ ତଣନାରୁଣନକ ଭାଧାନ/ 4/ଏ, 6ଦେନାନରୀକ (2ତୁ/ ପର) 


6୦ ଗତି ନୁଏ, ଜ/ହ/ ଏହି ଛୋନଳନେ କହୁଛଳି / 


ଉଦ୍ଧ୍ବିଂ ଗଚ୍ରନ୍ତି ସତ୍ତ୍ଵସା ମଧ୍ୟେ ତିଷ୍ଠନ୍ତି ରାଜସାଃ । 


ଜଘନ୍ଯଗୁଣବୃତ୍ତିସା ଅଧୋ 


ଗଚ୍ଛନ୍ଥି ତାମସାଃ ॥ ୧୮ ॥ 


ଥନ୍ଫୟ  ସତ୍ତ୍ଵ ସାଃସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ସ୍ଥିତ ମନୁଷ୍ଯ; ଉତ୍ଦ୍ମ୍‌ଚିଉର୍ଦ୍ବ୍‌ଲୋକକୁ; ଗଜ୍ଜନ୍ତିଚିଯୋଆନ୍ତି। ରାଜସାଃ-- ରଜୋଗୁଣରେ 
ସ୍ଥିତ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟେଇମ୍ପୂତ୍ୟୁଲୋକରେ; ତିଷ୍ଠ ନ୍ତିଇୂଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି (ଏବ) ; ଜଘନ୍ୟଗୁଣବୃଭ୍ଭିସାଃ-ନିନ୍ଦନୀୟ ତମୋଗୁଣଜନିତ 
ବୃତ୍ତିରେ ସ୍ଥିତ ତାମସାଃଇଁତାମସ ମନୁଷ୍ଯ; ଅଧଃ ଅଧୋଗତି; ଗଢ଼ନ୍ତି- ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି | 

ସତ୍ତ୍ରଗୁଣରେ ସିତ ମନୁଷ୍ଯ ଉଦ୍ଧିଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି) ରଜୋଗୁଣରେ ସିତ ମନୂଷ୍ଯ ମର୍ତ୍ୟଲୋକରେ ଜନ୍ମ 
ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ନିନ୍ଦନୀୟ ତମୋଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତିରେ ସିତ ତାମସ ମନୂଷ୍ୟ ଅଧୋଗତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 


ବ୍ୟ 'ଉଶ୍ିଂ ଗଢ଼ନ୍ତି ସତ୍ତ୍ବସା--- ଯେଉଁମାନେ ନିଜ 
ଜୀବନରେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବାରୁ ଭୋଗାଦିକୁ ସଂଯମ 
କରିଛନ୍ତି; ତୀର୍ଥ ବ୍ରତ ଦାନ ଇତ୍ଯାଦି ଶୁଭକର୍ମ କରିଛନ୍ତି; 
ଅନ୍ଯମାନର୍କାର ସୁଖସୁବିଧା ଦୃଶ୍ଟିରୁ ଜଳଛତ୍ର ଓ ଅନ୍ନଛତ୍ର 
ଖୋଲିଛନ୍ତି, ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନ୍କର ସୁଖସୁବିଧା ପାଇଁ ଗଛବୃକ୍ଷ 
ଲଗାଇଛନ୍ତି, ଗୋଶାଳା ନିର୍ମାଣ ଇତ୍ୟାଦି ଶୁଭକର୍ମ କରିଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ “ସତ୍ବ୍ଵସ୍ା କୁହାଯାଇଛି । ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର 
ପ୍ରଧାନ୍ୟ ଥୁବାବେଳେ ଯଦି ଏପରି ମନୁଷ୍ୟର୍କରର ମୃତ୍ୟୁ ହୁଏ, 
ତେବେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ସଙ୍ଗ ଯୋଗୁଁ ଏବଂ ସେଥୂରେ ଆସକ୍ତି 
ଥିବାରୁ, ସେମାନେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଉଚ୍ଚଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି । ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟର ୧୪ଶ ଶ୍ମୋକାନ୍ତର୍ଗତ 'ଉତ୍ତମବିଦାଂ ଅମଳାଟ୍‌ 
ଲୋକାଚ୍ଵ' ପଦରେ ସେହି ସମସ୍ତ ଉଚ୍ଚ ଲୋକ ବିଷୟରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଉତ୍ଧ୍ ଲୋକଗାମୀ ମନୁ ଷ୍ୟମାନ କଲୁ 
ତେଜସ୍ତତ୍ତ୍ଵବପ୍ରଧାନ ଶରୀର ମିଳେ । 

'ମଧ୍ଯେ ତିଷ୍ଠନ୍ତି ରାଜସାଃଂ--ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯଗ୍କୀ 
ଜୀବନରେ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ 


ଯେଉଁମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ରହି ସଂଗ୍ରହ ଓ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି, ବିଳାସବ୍ଯସନରେ ରହନ୍ତି, ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି 
ମମତା, ଆସକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ରଖନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ 
'ରାଜସାଃ' କୂୁହାଯାଇଛି। ଯଦି ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ 
ନେଇ ଅଥାତ୍‌ ରଜୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଚିନ୍ତନ କରି କରି 
ସେମାନବ୍କୀର ମୃତ୍ଯୁ ହୁଏ, ତେବେ ସେମାନେ ପୁନର୍ବାର 
ଏହ ମୂତ୍ଯୁଲୋକରେ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି। ଏଠାରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଥ୍ଧବୀତତ୍ତ୍ଵଂପ୍ରଧାନ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳେ । 

ଏଠାରେ ଓଡତିଷ୍ଠା ନ୍ତି ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ତାହ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ ଏବେ ଯେପରି ମର୍ତ୍ୟ୍ୟଲୋକରେ 
ଅଛନ୍ତି, ମୃତ୍ୟୁପରେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ପୁନଶ୍ଟ ମର୍ତ୍ୟଲୋକ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବପରି ସେମାନେ ମର୍ତ୍ୟଲୋକରେ 
ବାସ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ଅଶୁଦ୍ଧ ଆଚରଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ 
କି ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦା ଭଙ୍ଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ 
ରହି ଶୁଦ୍ଧ ଆଚରଣ କରନ୍ତି; ମାତ୍ର ପଦାର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ତି 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ଆସକ୍ତି ଓ ମମତ୍ ଥୂବାରୁ ସେମାନେ ପୁନଃ 


ଶ୍ମୋକ ୧୮] 


ମନୂଷ୍ୟଲୋକରେ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି। 

ଂ“ଜଘନ୍ୟଗୁଣବୃରତ୍ତିସା ଅଧୋ ଗଳ୍ପନ୍ତି ତାମସାଃ'-- 
ଯେଉଁମାନକ୍କ ଜୀବନରେ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ 
ସେହି କାରଣରୁ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରମାଦ ଇତ୍ୟାଦିର ବଶବର୍ତ୍ତୀ 
ହୋଇ ଧନ ଓ ସମୟ ବୃଥା ଅପବ୍ୟୟ କରନ୍ତୈ, ଆଳସ୍ୟ ଓ 
ନିଦ୍ରାରେ ଶୋଇ ରହନ୍ତି, ସମୟାନୁସାରେ ଆବଶ୍ୟକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ କରନ ନାହିଁ, ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ଅହିତ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି, 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି ମିଥ୍ଯା, କପଟ, ଗ୍ବେରି, 
ତକାୟତି ଇତ୍ୟାଦି ମନ୍ଦକର୍ମ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ 
ଂଜଘନ୍ୟଗୁଣବୃ ଭିସାଃ' କୁହାଯାଇଛି | ଯଦି ତମୋଗୁଣର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ସମୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତମୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଚିନ୍ତନ 
କରି କରି ସେମାନର୍ଦ୍ଧାର ମୃତ୍ଯୁ ହୁଏ, ତେବେ ସେମାନେ 
ଅଧୋଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 

ଅଧୋଗତି ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ଯୋନିବିଶେଷ ଓ ସ୍ଥାନ- 
ବିଶେଷ । ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ସାପ, ବିଛା, ଭୂତ, 
ପ୍ରେତ ପ୍ରଭୂତି ଜନ୍ମ ଂ'ଯୋନିବିଶେଷଂ ଅଧୋଗତି ଏବଂ 
ବୈତରିଣୀ, ଅସିପତ୍ର, ଲାଳାଭକ୍ଷ, କୁମ୍ଭୀପାକ୍‌ ରୌରବ, 
ମହାରୌରବ ଇତ୍ୟାଦି ନରକ କୂଣ୍ତ ”ସ୍ଥାନବିଶେଷଂ 
ଅଧୋଗତି | ଯେଉଁମାନର୍କ୍ଵ ଜୀବନରେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ବା ରଜୋଗୁଣ 
ରହିଥୂୁଲେ ବି ଅନ୍ତକାଳରେ ତାଳାଳିକ ତମୋଗୁଣ ବୃଦି 
ହୁଏ, ସେମାନେ ମୃତ୍ଯୁପରେ “ଯୋନିବିଶେଷ'” ଅଧୋଗତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୂଢ଼ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧୪ | ୧୫) । 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ୍ଵ ଜୀବନରେ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ 
ସେହି ତମୋଗୁଣକୁ ନେଇ ଯେଉଁମାନେ ଦେହ ତ୍ୟାଗ 
କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ “ସାନବିଶେଷ'" ଅଧୋଗତିରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନରକରେ ପଡ଼ନ୍ତି (ଗୀତା ୧ ୬ | ୧୬) | ତାହର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ବା ତାମସ ମନୁଷ୍ୟର୍କ୍ରର ଅନ୍ତକାଳୀନ 
ଚିନ୍ତନରେ ପରିବର୍ତନ ହେଲେ ସେହି ଅନିମ ଚିନ୍ତନ 
ଅନୁସାରେ ହିଁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଗତି ହେବ, ମାତ୍ର ସେମାନକୁ 
ନିଜ ନିଜର କର୍ମ ଅନୁଯାୟୀ ସୁଖ-ଦୂଃଖରୂପକ ଭୋଗ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। ଧରାଯାଉ ଜଣକର କର୍ମ ବହୁତ ଭଲ, 
କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯଦି ତା'ର କୁକୁର ଚିନ୍ତନ ଆସିଲା, 
ତେବେ ଅନ୍ତିମ ଚିନ୍ତନ ଅନୁସାରେ ସେ କୁକୁର ହୋଇ 
ଜନ୍ମ ହେବ; ମାତ୍ର ସେହି ଜନ୍ମରେ ମଧ୍ୟ ନିଜର କର୍ମାନୁସାରେ 
ତାକୁ ବହୁତ ସୁଖଂସୁବିଧା ମିଳିବ । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଜଣକର 
କର୍ମ ମନ୍ଦ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତକାଳରେ ଯଦି ତା'ର ମନୁଷ୍ଯର 
ଚିନ୍ତନ ହେଲା, ତେବେ ଅନ୍ତିମ ଚିନ୍ତନ ଅନୂସାରେ ସେ 
ମନୁଷ୍ଯ ହୋଇ ଜନ୍ମ ହେବ; ହେଲେ କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ତା'ଜୀବନରେ ଭୟର ପରିସ୍ଥିତି ଆସିବ | ତା'ଦେହରେ 
ବହୁତ ରୋଗ ବ୍ଯାଧ୍ଧ ହେବ । ଶରୀରଂନିର୍ବାହ ପାଇଁ ଅନ୍ତ, 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଜଳ, ବସ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ ବହୁ କଷ୍ଟାରେ ମିଳିବ । 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ସାଧକ ସତ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ର ପଢ଼ିବା ଉଚିତ | 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ଆହାର ଛାଡ଼ି ସାତ୍ଵ୍ଵରିକ ଆହାର ଗ୍ରହଣ 
କରିବା, ଶ୍ରେଞ୍ଚ ବ୍ଯକ୍ତିରକ୍କ ସଙ୍ଗରେ ରହି ତାର୍କ୍ଵ ବଚନ ଅନୁସାରେ 
ସାଧନାରତ ହେବା ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର ତୀର୍ଥ ସ୍ପାନ ଇତ୍ୟାଦି 
ଯାତ୍ରା କରିବା ବାଞ୍ଚୁନୀୟ। କୋଳାହଳପୂର୍ଶ୍ର ରାଜସିକ ସ୍ପାନ 
ଏବଂ ଅଣ୍ଡା, ମାଂସ, ମଦ ଇତ୍ୟାଦି ବିକ୍ରି ହେଉଥୂବା ତାମସିକ 
ସ୍ଥାନକୁ ନ ଯିବା ଉଚିତ | ପ୍ରାତଃକାଳ ଓ ସାୟଂକାଳ ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ସମୟ ବୋଲି ଧରାଯାଏ; ତେଣୁ ବିଶେଷଭାବେ ସେହି 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସମୟର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଜନ, 
ଧ୍ୟାନ ଇତ୍ୟାଦିରେ ନିମଗ୍ନ ରହିବା ବିଧେୟ । ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ ଓ 
ରାଜସ-ତାମସ କର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମ 
କରିବା ବିଧେୟ। ଯିଏ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ର ଓ ଆଶ୍ରମରେ ଅଛି, 
ସେଠାରେ ରହି ଠିକ୍‌ଭାବେ ନିଜ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ 
କରିବା ସହିତ କେବଳ ଭଗବାନର୍କରର ଧ୍ଯାନ କରିବା ଓ 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନ୍ଦ୍ଵ ଜପ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ | ଏପରି ସାତ୍ତ୍ରିକଭାବେ 
ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ପୁରୁଣା ସଂସ୍କାର ନାଶ ହୁଏ ଓ ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ସଂସ୍କାର (ସତ୍ଵ୍ଵଗୁଣ) ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ। ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ ଗୁଣ 
ବୃଦ୍ଧିର ଦଶଟି କାରଣ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି-- 
ଆଗମୋଃପଃ ପ୍ରଜା ଦେ ଶଃ କାଳଃ କମି ଚ ଜନ୍ମ ଚ । 
ଧ୍ୟାନଂ ମନ୍ସୋଃଥ ସଂନ୍କାରୋ ଦ ଶୈତେ ଗୁଣହେତ ବଃ ॥ 
(୧୧ | ୧୩1୪) 
“ଶାସ୍ତ୍ର, ଜଳ (ଖାଦ୍ୟପେୟ), ପ୍ରଜା (ସଙ୍ଗ), ସାନ, 
ସମୟ, କର୍ମ, ଜନ୍ମ, ଧ୍ଯାନ, ମନ୍ତ୍ର ଓ ସଂସ୍କାର--ଏ ଦଶଟି 
ବସ୍ତୁ ଯଦି ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ, ବା ତାମସିକ ହୁଏ, ତେବେ 


ଯଥାକ୍ରମେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ, ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ।” 


ଅନ୍ତକାଳରେ ରଜୋଗୁଣର ତାଳାଳିକ ବୃତ୍ତି ବୃଦ୍ଧି 
ହେବା ସମୟରେ ଶରୀର ଛାଡ଼ିଥିବା ମନୁଷ୍ୟ ମର୍ତ୍ୟଲୋକରେ 
ଜନ୍ମ ନିଏ (୧୪ । ୧୫) ଏବଂ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବା 
ମନୂଷ୍ଯ ଦେହ ତ୍ଯାଗ କରି ପୁନଶ୍ହ ମର୍ତ୍ୟକୁ ଫେରି ଆସେ 
(୧୪ | ୧୮) | ଏ ଦୁଇଟି କଥାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, 
ଏହି ମର୍ତ୍ୟଲୋକରେ ସମସ୍ତେ ରଜୋଗୁଣସମ୍ପାନ୍ତ । ଏମାନଗ୍ସ 
ଠାରେ ସତ୍ବ୍ଵଧଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ନ ଥାଏ। ଯଦି ପ୍ରକୃତରେ 
ଏହା ସତ୍ଯ, ତା'ହେଲେ ନିମ୍ନଲିଖିତ ଉକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଭଗବାନ 
କିପରି କହିଲେମ ଯଥା--ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ତାଳାଳିକ ବୃଭ୍ତି ବୃଦ୍ଧି 
ସମୟରେ ମୃତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ (୧୪ | ୧୪) 
ଏବଂ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ସ୍ଥିତ ମନୃଷ୍ଯ ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି 
(୧୪1 ୧୮); ତଥା ତମୋଗୁଣର ତାକାଳିକ ବୃଭି ବୃଵି 
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ହେବାବେଳେ ମୂତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ୁଥିବା ମନୁଷ୍ଯ (୧୪ | ୧୫) 
ଏବଂ ତମୋଗୁଣରେ ସ୍ଥିତ ମନୁଷ୍ୟ ଅଧୋଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି 
(୧୪ | ୧୮); ସତ୍ତ୍ବ, ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣ ଅବିନାଶୀ ଦେହୀକୁ 
ଦେହରେ ବାନ୍ଧି ଦିଅନ୍ତି (୧୪ । ୫); ଏହି ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ତିନିଗୁଣରେ ମୋହିତ (୭ । ୧୩); ସାତ୍ଟ୍ଵରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ 
ତାମସ ଭେଦରେ କର୍ତା ତିନି ପ୍ରକାର (୧୮ | ୨୬--୨୮); 
ସମଗ୍ର ତ୍ରିଲୋକ ତ୍ରିଗୁଣାମୂକ (୧୮ । ୪୦), ଇତ୍ଯାଦି । 
ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଉର୍ଦ୍ବିଗତିରେ ସତ୍ତ୍ୃଗୁଣର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍‌ସହିତ ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ 
ମଧ୍ୟ ରହିଥାଏ । ଏଣୁ ଦେବଗଣଙ୍କର ମଧ୍ୟ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ 
ଓ ତାମସ ସ୍ବଭାବ ଥାଏ। ଅତଏବ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସେଥୂରେ କେତେକ ସୃକ୍ଷ୍ମ ପ୍ରଭେଦ ରହିଥାଏ । 
ସେହିପରି ମଧ୍ୟଗତିରେ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ 
ତା”ସହିତ ସତ୍ତ୍ତଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ରହିଥାଏ । ଏଥୂପାଇଁ 
ମନୁଷ୍ଯଙ୍ଚ୍ରର ମଧ୍ଯ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ସ୍ବଭାବ 
ଥାଏ। ଅଧୋଗତିରେ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ତା'ସହିତ ସତ୍ତ୍ରଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣ ରହିଥାଏ। ଏଥୂପାଇଁ 
ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ଗୁହ୍ଯକ ଆଦିଦ୍ଦାଠାରେ ଓ ନାରକୀୟ 
ପ୍ରାଣୀମାନତ୍ତ୍ର ଠାରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ବଭାବଗତ ଭିନ୍ନତା ଥୂବାର 
ଦେଖାଯାଏ। କେତେକକ୍ଚ୍ର ସ୍ବଭାବ ସୌମ୍ଯ ତ ଆଉ 
କେତେକଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ୟମ ଧରଣର ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ 
କୂର ସ୍ବଭାବର ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ସାରାଂଶ ହେଲା, ଯେଉଁଠି 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଥାଏ, ସେଠାରେ 
ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣ ଅବଶ୍ୟ ରହିବେ । ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ 
(୧୮। ୪୦ ରେ) କହିଛନ୍ତି, ତିନି ଗୁଣରୁ ରହିତ ହୋଇ 
ତ୍ରିଲୋକରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ନାହିଁ । 

ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ଗତିରେ ସତ୍ତ୍ରଗୁଣର ପ୍ରଧାନତା, ରଜୋଗୁଣର 
ଗୌଣତା ଓ ତମୋଗୁଣର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୌଣତା ଥାଏ। 
ମଧ୍ୟଗତିରେ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରଧାନତା, ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣର ଗୌଣତା 
ଓ ତମୋଗୁଣର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୌଣତା ଥାଏ । ଅଧୋଗତିରେ 
ତମୋଗୁଣର ପ୍ରଧାନତା, ରଜୋଗୁଣର ଗୌଣତା ଓ 
ସତ୍ତୁଗୁଣର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୌଣତା ଥାଏ। ତାହପ୍ର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ସତ୍ତ ରଜ ଓ ତମ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବା 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ, ମଧ୍ଯମ ଓ ସ୍ବଳ୍ପମାତ୍ରରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗୁଣ ରହିଥାଏ। ଏହିରୂପେ ଗୁଣର ଶହ ଶହ 
ସୃକ୍ଷ୍ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି। ତେଣୁ ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀର୍କର ସ୍ଵଭାବ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। 

ଭଗବାନ ସାତ୍ତ୍ଵିକ, ରାଜସ ଓ ତାମସ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୂୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଯେପରି ଗୁଣାତୀତ ଅଟନ୍ତି (୭ । ୧୩), ସେହିପରି 
ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷର୍କ୍କର ତଥାକଥୂତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭାବ (ବୃତ୍ତି) ଆସିଲେ ମଧ୍ୟ 
ସେ ଗୁଣାତୀତ ହୋଇ ରହନ୍ତି (୧୪ | ୨୨) | ଏଣୁ ଭଗବାନର୍ଦ 
ଉପାସନା ଓ ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ମର ସଙ୍ଗଂ ଲାଭ ଉଭୟ 
ନିର୍ଗୁଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ସାଧକକୁ ଗୁଣାତୀତ କରିଦିଏ । 


ଘଜିର୍ଜିନ୍ଥ ଭବ--ତମୋଗୁଣ ଅଳ୍ପ ବଢ଼ିଲେ ମନୂଷ୍ୟ ମୃଢ଼ଯୋନିକୁ ଯାଏ ଏବଂ ଅଧ୍ଧକ ବଢ଼ିଗଲେ ନରକକୁ ଯାଏ। 
=== ;( == == 


ସୟ ୭-୫ମ ନୁ ୧୮୩ ଖୋଳ ପର୍ଷ୍ନ ଢଳୁଚିନ କାର୍ଯ୍ୟ ଟୁଣଟୁଡ଼ିକଳ ଘଳିଚୟ 6ଜେଲସୀକି ଏକେ ନୁଇଟି 68 ଳଳେ ସୃୟ'ନୁ 


ତିନି ରୁଣ୍‌ଚୁ ଅତ/ତ ଅନୁଭବ କଳଜିବ/ ବିଷୟ6ନେ କହୁଛନି / 


ନାନ୍ଯଂ ଗୁଣେଭ୍ଯଃ କର୍ତୀରଂ ଯଦା ଦ୍ରଷ୍ଟାନୁ ପଶ୍ଯତି । 
ଗୁଣେଭ୍ଯଶ୍ଟ ପରଂ ବେଉି ମଭାବଂ ସୋଃଧ୍ବଗକ୍ଛତି ॥ ୧୯ ॥ 
ଥନନ୍ଦ ଦ୍ରଷ୍ଟାଚଁବିବେକୀ ମନୁଷ୍ୟ ଯଦାଚିଯେତେବେଳେ; ଗୁଣେଭ୍ୟଃ ତିନିଗୁଣ (ବ୍ଯତୀତ) ; ଅନ୍ୟମ୍‌=ଅନ୍ୟ କାହାକୁ; 
କର୍ତାରମ୍‌=କର୍ତା; ନ, ଅନୁପଶ୍ୟତି-ଦେଖେ ନାହିଁ; ଚ=ଏବଂ (ନିଜକୁ); ଗୁଣେଭ୍ଯଃ-ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରୁ; ପରମ୍‌=ଅତୀତ; 
ବେଭି=ଅନୁଭବ କରେ (ସେତେବେଳେ); ସଃ=ସେ; ମଭାବମ୍‌=ମୋର ସତ୍‌୍ସ୍ବରୂପକୁ; ଅଧ୍ଗଢୁତି= ପାପ୍‌ ହୁଏ | 
ବିବେକୀ (ବିଗ୍ବରବନ୍ତ) ମନୂଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ତିନିଗୁଣ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାକୁ କଉିଁ ମନେ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ନିଜକୁ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରୁ ଅତୀତ ଅନୁଭବ କରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ମୋର ସଦତ୍‌ସ୍ବରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ବ୍ୟୟ 'ନାନ୍ଯ” ଗୁଣେଭ୍ୟଃ............... ମଉ୍ଭାବଂ । ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଓ ପରିବର୍ତନର ମୂଳ କାରଣ ଗୁଣ, ଅନ୍ୟ 


ସୋନ୍ଵ୍‌ଗଜ୍ରତି"--ଗୁଣ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କେହି କର୍ତା ନୂହେଁ । କେହି କାରଣ ନୁହେଁ। ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ଦ୍ରାରା ଗୁଣସମୃହ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କେବଳ ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ହେଉଛି। । ପ୍ରକାଶିତ ହୂଅନ୍ତି, ତାହା ଗୁଣଠାରୁ ଅତି ଉର୍ତ୍ବରେ । ଗୁଣରୁ 
ଗୁଣରେ ହିଁ ସମସ୍ତ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, । ଅତୀତ ହୋଇଥିବାରୁ ସେ କେବେ ଗୁଣରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ 
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ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଂଉପରେ ଗୁଣ ଓ କ୍ରିୟାର କୌଣସି | ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ; କାରଣ ଗୁଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବ 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଏତାଦୃଶ ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ବିଗ୍ଵରକୁଶଳ । ସ୍ବୟଂରେ ପରିବର୍ତନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତେଣୁ ସେ ମୋର 
ସାଧକ ହିଁ ଜାଣନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକ ସାହାଯ୍ଯରେ ସେ । ଭାବ ଓ ସ୍ପରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୁଣ 
ନିଜକୁ ଗୁଣାତୀତ, ଅସମ୍ବଦ୍ଧ ଓ ନିର୍ଲିପ୍ର ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । । ସହିତ ସେ ଭ୍ରମବଶତଃ ନିଜର ଯେଉଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିଥୂଲେ, 
ସେ ଅନୂଭବ କରନ୍ତୈ ଯେ, ଗୁଣ ସହିତ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ । ତାବଚ୍ଚର ସେହି ଧାରଣା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ମୋ ସହିତ 


କେବେ ହୋଇ ନ ଥୁଲା, ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି । ଥିବା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଯାଏ । 


ଘଜିଣିଛୁ ଭ/ବ-ଗୁଣେଭ୍ଯଶ୍ଳ ପରଂ ବେଭି'ର ଅର୍ଥ, ଯାହା ଦ୍ବାରା ଗୁଣ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ, ସେହି ପ୍ରକାଶକଠାରେ 


ନିଜର ସିତି ଅନୁଭବ କରିବା (ଗୀତା ୧୩। ୩୧)। 


'ମଦଭାବଂ ସୋଃ୍ଧୃଗକ୍ରତିଂ ପଦର ଅର୍ଥ ସେ ମୋର ଭାବକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏହି କଥା ୨ୟ ଶ୍ଣୋକର 


'ମମ ସାଧମ୍ଯିମାଗତାଃ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି। 


ବିବେକୀ ସାଧକ ଗୁଣ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାରିକୁ କର୍ତା ଦେଖେ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜକୁ ଗୁଣରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାଥରୁ ଅସଙ୍ଗ 


ଅନୁଭବ କରେ। ଅସଙ୍ଗ ଅନୂଭବ କରିବା ଫଳରେ ସେ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ-_ 'ଯଦା ହି ନେନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଷୁ, ଜକଣ 


(ଗୀତା 


୬ । ୪) । ଯୋଗାରୂଢ଼ ହେଲେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ଶାନ୍ତିରେ ଅଟକି ନ ଗଲେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ । 
ମୀ 


ଗୁଣାନେତାନତୀତ୍ୟ ତ୍ରୀନ୍ ଦେହୀ ଦେହସମୁଭବାବଚ୍‌ । 


ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁଜରାଦୁଃଖୈର୍ବି ମୁକ୍ତୋଃମୂତମଶୁତେ 


॥ ୨୦॥ 


ଅନନ୍ୟ -ଦେହୀଦେହଧାରୀ; ଦେହସମୁଭବାନ୍‌ ¬ଦେହର ଉମନ୍ାକାରୀ; ଏତାନ୍‌ = ଏହି; ତ୍ରୀଚ୍‌ ତିନି; ଗୁଣାନଚ୍‌= ଗୁଣକୁ; 


ଅତୀତ୍ୟ= ଅତିକ୍ରମ କରି; ଜନ୍ମମୁତୂ୍ୟୁଜରାଦୁଃ୫ଖୈଃ= ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁ ଓ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ତାରୂପକ ଦୁଃଖ 


ଅମୂତମ୍‌ -ଅମରଡ଼; ଅଶୁତେ ଅନୁଭବ କରେ | 


ରୁ; ବିମୁକ୍ତଃ ମୁକ୍ତ ହୋଇ; 


ଦେହଧାରୀ (ବିବେକୀ ମନୁଷ୍ୟ) ଦେହର ଉସନ୍ନକାରୀ ତିନିଗୁଣକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁ ଓ ଜରାରୂପକ 


ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଅମରଡତ଼ ଅନୂଭବ କରେ । 


ବ୍ୟ/୮  'ଗୁଣାନେତାନତୀତ୍ୟ ତ୍ରୀନୂ ଦେହୀ ଦେହ- 
ସମୁଉବାନ?'--ଯଦ୍ୟପି ବିଗ୍ବରଶୀଳ ମନୁଷ୍ଯକ୍କର ଦେହ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ, ତଥାପି ସାଧାରଣଲୋକର୍କ୍‌ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେହଧାରୀ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍ଗୁ ଏଠାରେ ୯ଦେହୀ' କୁହାଯାଇଛି । 

ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଦେହର ଉତମ୍ଭନ୍ତକାରୀ । ଯେଉଁ ଗୁଣ 


ସହିତ ମନୁଷ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ କରେ, ସେହି ଅନୁସାରେ ତାକୁ ଉଚ୍ଚ- 


ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୫ମ ରୁ ୧୮ଶ ଶ୍ଣୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ଗୁଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ ଏଏତାନ୍‌ ତ୍ରୀନ୍‌ 
ଗୁଣାନ୍‌' ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ବିଗ୍୍‌ରଶୀଳ ମନୁଷ୍ୟ ଏହି 
ତିନିଗୁଣକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ପୂର୍ବରୁ ମାନି ଥୂବା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରି ଦିଅନ୍ରି। ତାଙ୍କୁ ମ୍ଫଷ୍ଟ୍‌ ଅନୁଭବ ହୁଏ 
ଯେ, ସମସ୍ତ ଗୁଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ତଥା ଉତ୍ପନ୍ତଂନଷ୍ଟାଶୀଳ 


ଏବଂ ନିଜର ସ୍ବରୂପ ଗୁଣରେ କେବେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ 


କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଜାଣି ରଖିବା ଉଚିତ ଯେ, 


ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତିରୁ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଉପ୍ତନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ସେହି ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ମଧ୍ଯ ସ୍ବୟଂର କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁହ ତେବେ 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଏହାର ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବ କିପରି? 
ଜନ୍ମମୃତୁୁଜରାହୁ ଃଖୈ ବବି ମୂକ୍ତୋଃମୃତ ମଶୁତେ”-¬ 
ସାଧକ ଯଦି ଏହି ତିନିଗୁଣକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ, ତାକୁ 
ଆଉ ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁ ଓ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ପାରେ ଦୁଃଖ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେ 
ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ଯୁ ପ୍ରଭୂତି ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତି ପାଏ; କାହିଁକି ନା, ଜନ୍ମ 
ହେବାର ମୂଳ କାରଣ ହେଲା ଗୁଣସଙ୍ଗ | ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଆସନ୍ତି 
ଓ ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ତି; ଏଗୁଡ଼ିକରେ ସର୍ବଦା ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ । 
ଗୁଣର ବୃତ୍ତଗୁଡ଼ିକ କେତେବେଳେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ହୁଅନ୍ତି ତ 
କେତେବେଳେ ରାଜସ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଆଉ କେତେବେଳେ 
ତାମସ ହୋଇଯାଆନ୍ତି; କିନ୍ଧୁ ସ୍ଵବୟଂରେ କେବେ ସାନ୍ତ୍ବିକ, 
ରାଜସଂ ଓ .ତାମସ ଭାବ ଆସେ ନାହିଁ ସ୍ବୟଂ (ସ୍ବରୂପ) 
ସ୍ବତଃ ଅସଙ୍ଗଂ ରହେ। ଏହି ଅସଙ୍ଗ ସ୍ଵରୂପ କେବେ ଜନ୍ମ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ, ତେବେ ଏହାର ମୃତ୍ୟୁ 
ହେବ କିପରି କାହିଁକି ନା ଯିଏ ଜନ୍ମ ନିଏ, ସେ ହିଁ ମୃତ୍ୟୁ 


ମୁଖରେ ପଡ଼େ ଏବଂ ତା'ର ହିଁ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ହୁଏ। ଗୁଣ ସହିତ 
ସଙ୍ଗଂ ରହିବାରୁ ହିଁ ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ଯୁ ଓ ବୃ ଦ୍ଧାବସ୍ତାର ଦୁଃଖ 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଯିଏ ଗୁଣରୁ ପୂର୍ଣ ନିର୍ଲିପ୍ତତା ଅନୁଭବ କରେ, 
ତାକୁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଅମରତୃ ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

ଦେହ ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ (ଏକତୃ ଭାବ) ମନେ କରିବାରୁ 
ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ମରଣଶୀଳ ମନେକରେ । ଦେହ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ଯେତେ ଦୁଃଖ ହୁଏ, ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ମୃତ୍ୟୁକୁ ସବୁଠୂ ବଡ଼ ଦୁଃଖ 
ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଅମର; କିନ୍ତୁ ଭୋଗ 
ଓ ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହେବାରୁ ଏବଂ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟାଶୀଳ 
ଶରୀରକୁ ଅମର ରଖିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଜା କରିବାରୁ ତାକୁ ଅମରତ୍ୃ 
ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ। ଦେହରୁ ତାଦାମ୍ପ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
ବିବେକଶୀଳ ମନୁଷ୍ଯ ଅମରତ଼ ଅନୁଭବ କରେ। 

ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ “ମଦ୍ଭାବଂ ସୋଧ୍ଧଗଚ୍ଛତିଂ ପଦରେ 
ଭଗବଭଦ୍ଭାବ ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ 
'ଅମୂତମଶୁତେ' ପଦରେ ଅମରତ଼ୁ ଅନୁଭବ କରିବା କଥା 
କୁହାଯାଇଛି। ବସ୍ତୁତଃ ଦୁଇଟିଯାକ ଏକା କଥା । 

ଗୀତାରେ “ଜରାମରଣମୋକ୍ଷାୟ' (୭ । ୨୯), 'ଜଚ୍ମ- 
ମୃତ୍ୟୁଜରାବ୍ୟାଧ୍ପଦୁଃଖଦୋଷାନୁ ଦଶିନମ୍‌' (୧୩। ୮) ଓ 
'ଜବନ୍ମମୃତ୍ୟୁଜରାଦୁଃଖୈେର୍ବିମୁକ୍ତଃ' (୧୪ | ୨୦)-¬ଏ ତିନୋଟି 
ସ୍ଥାନରେ ବାଲ୍ଯାବସ୍ଥତା ଓ ଯୁବାବସ୍ଥା କଥା କୁହା ନ ଯାଇ 
କେବଳ “ଜରା” (ବୃଦ୍ଧାବସ୍ସା) କଥା କୁହାଯାଇଛି, କିନ୍ଧୁ ଶରୀରରେ 
ତ ବାଲ୍ଯ, ଯୁବା ଓ ବୃଦ୍ଧ ତିନୋଟିଯାକ ଅବସ୍ଥା ଆସେ, 
ତେବେ ଏପରି କହିବାର କାରଣ କ'ଣ? ଏହାର କାରଣ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ହେଲା, ବାଲ୍ଯାବସ୍ଥା ଓ ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ମନୁଷ୍ୟ ସୁସ୍ଥ ଓ 
ସବଳ ଥୁବାରୁ ବେଶୀ ଦୁଃଖ ଅନୂଭବ କରେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ 
ବୃଦ୍ଧାବସ୍ତାରେ ଦେହରେ ବଳ ନ ଥରବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ ବେଶୀ 
ଦୁଃଖ ଅନୁଭବ କରେ ।। ସେହିପରି ମନୂଷ୍ୟର ପ୍ରାଣ ଗଲାବେଳେ 
ସେ ଅସହ୍ୟ ଦୁଃଖ ଅନୁଭବ କରେ।। ମାତ୍ର ଯେ ତିନିଗୁଣରୁ 
ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଗ୍ବଲିଯାଥ ସେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ଯୁ ଓ 
ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥାର ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତି ପାଏ । 

ଏହି ମନୂଷ୍ଯଶରୀରରେ ଥାଇ ଯାହାଇକ୍ଭୁଁ ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ 
ହୋଇଯାଏ, ତାରଙ୍ବ୍ରର ଆଉ ଜନ୍ମ ହେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ 
ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ତାଙ୍କ୍ମର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ଥରବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ବୃଦ୍ଧାବସ୍ତା ଓ ମୃତ୍ଯୁ ଆସିବା ସୁନିଶ୍ଚିତ, ହେଲେ ତାବ୍କୁ 
ବୃଦ୍ଧାବସ୍ଥା ଓ ମୃତ୍ଯୁର ଦୁଃଖ ହେବ ନାହିଁ। 

ଶରୀର ସହିତ ସ୍ବୟଂର ଏକତ୍ ମନେ କରିବାରୁ ହିଁ 
ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ଏବଂ ଶରୀରରେ ଘଟିତ ଜରା, ବ୍ଯାଧ୍ଧ 
ଇତ୍ଯାଦି ଦୁଃଖକୁ ଜୀବ ନିଜଠାରେ ସ୍ବୀକାର କରେ। 
ଗୁଣସଙ୍ଗରୁ ଶରୀର ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହୁଏ। ଦେହର ଉତ୍ଥାଦକ 
ଗୁଣରୁ ଗୁଣାତୀତ ପୁରୁଷ ରହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ ଦେହ 
ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହେଉଥୂବା ସମସ୍ତ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

ଏଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମୃତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ ନିଜର ଗୁଣାତୀତ 
ସ୍ବରୂପକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ଉଚିତ | ଗୁଣାତୀତ ହୋଇଗଲେ 
ଜରା, ବ୍ଯାଧୂ, ମୃତ୍ଯୁ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ 
ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ ଅମରତୂୁ ଅନୁଭବ କରେ। ତା'ର ଆଉ 
ପୁନର୍ଜନ୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ମଜି୍ଜିଟ୍ର ଭ/ବ- ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯର ଭାବନା ଥାଏ ଯେ, “ମୁଁ ସବୁବେଳେ ରହନ୍ତି, କେବେ ମରନ୍ତି ନାହିଁ' । ସେ 


ଅମର ରହିବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରେ। ଏହି ଅମର ରହିବାର ଇଚ୍ଜାରୂ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଅମର । ଯଦି ଅମର ହୋଇ 
ନ ଥାନ୍ତା ତେବେ ତା'ର ଅମର ରହିବାର ଇଢ଼ା ମଧ୍ଯ ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା । ଉଦାହରଣାଥ୍ଥ--କ୍ଷୁଧା ଓ ତୃଷା ଲାଗୁଥୁବାରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ କ୍ଷୁଧା ଓ ତୃଷା ନିବାରଣ ପାଇଁ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ (ଅନ୍ତ ଜଳ ଆଦି) ଅଛି । ଯଦି ଅନ୍ନ 
ଓ ଜଳ ନ ଥାନ୍ତା, ତେବେ କ୍ଷୁଧା ଓ ତୃଷା ଲାଗୁ ନ ଥାନ୍ତା। ଅତଏବ ଅମରତ୍ସ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ-- ଭୂତଗ୍ରାମଃ ସ ଏବାୟଂ.....' 
(ଗୀତା ୮ | ୧୯) | ମାତ୍ର ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଅମର ହୋଇ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ବିବେକର ତିରସ୍କାର କରି 
ମରଣଧର୍ମୀ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଧ୍ୟୁ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ଶରୀର ମନେକରେ, ସେତେବେଳେ ତାଂଠାରେ ମୃତ୍ୟୁର 
ଭୟ ଓ ଅମରତ୍ନର ଇଢ଼୍ରା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ଯେତେବେଳେ ସେ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ବିଗ୍ବର କରେ ଯେ ମୁଁ 
ଶରୀର ନୁହେଁ; ଶରୀର ନିରନ୍ତର ମରୁଥୂବାବେଳେ ମୁଁ ଅମରତୃରେ ସ୍ଥିତ ରହୁଛି,, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ନିଜର ସ୍ଵତଃସିଦ 
ଅମରତୃର ଅନୁଭବ ହୁଏ। ସ୍ଵୟଂ ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ତନୀୟ ରହି ଶରୀରର ବିକାର ଓ ପରିବର୍ତନକୁ ଅନୁଭବ କରେ। 
ସୁତରାଂ ସାଧକ ବିକାର ଓ ପରିବର୍ତନକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନ ଦେଇ ନିଜର ଅସ୍ତିତୃ ଓ ଅମରଡ୍ୃକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେବା ଉଚିତ। 

ଏହି ଶ୍ମୋକଟି ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ସାର ଓ ନିଷ୍ଟଠାର୍ଷ। 

=== ^ = == 

ସନୟଵ-୭ଗୁଣୀତ/ତ ଦୁଚୁଷ ଯମ ନୁ ନୁଳ ହୋଇ ଅମଜନୁ ପାଢି କଳଳି ଏ କଥ/ ଖୁଣ ଗୁଣାତ/ତ ନକୁଶୟରକଳ ଲକ 

ଲଣିବ/ ପାଇଁ ଥର୍ନୁନଙ୍କ ନନଳେ ଜିଜ୍ଞାଯ! ଜାତ ହେଲ/ 6ଚେଣୁ 6 ଏହି ହ୍ୋଳନେ ଜଳଚାନଳଙ୍ୁ ତଖ କନୁଛନି - 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧-୨୨] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 999 


ଅର୍ନ୍ଜଳ ଜବଚ 
କେ ଲି ଇେଂସ୍ତ୍ରୀନ୍‌ ଗୁଣାନେତାନତୀତୋ ଭବତି ପ୍ରଭୋ | 


= 6 =} ୦ ଲ୍ «& 
କମାଗ୍ରରଃ କଥ ଚେତାସ୍ତ୍ରୀନ୍ବଗୁଣାନତବତ୍ତତେ ॥ ୨୧॥ 
ଥନୟ ¬ ଅଜୁ ନ ଉବାଚ =ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ପ୍ରଭୋ=ହେ ପ୍ରଭୁ! ; ଏତାନଚ୍‌ =ଏହି; ତୀନ୍‌ = ତିନି; ଗୁଣାଚ୍‌ =ଗୁଣରୁ; 
ଅତୀତଃ= ଅତୀତ ମନୁଷ୍ଯ; କୈଃ-ଇକେଉଁ; ଲି ସେଂଃ= ଲକ୍ଷଣଯୁକ; ଭବତି-ଇହୋଇଥାଆନି; କିମାଗ୍ବରଃ-ଇ-ତାଜ୍ାର ଆଚରଣ କିପରି 
ହୋଇଥାଏ; ଚ= ଏବଂ; ଏତାଚ଼ ଏହି; ତ୍ରୀଚ୍‌ ¬ ତିନି; ଗୁଣାନ୍‌= ଗୁଣକୁ; କଥମ୍‌, ଅତିବରିତେ କିପରି ଅତିକ୍ରମ କରାଯାଇ ପାରେ? 
ଅଜୁନ କହିଲେ--ହେ ପ୍ରଭ୍ୁ ଏହି ତିନିଗୁଣରୁ ଅତୀତ ମନୂଷ୍ଯଙ୍କର ଲକ୍ଷଣ କଂଣ? ତାକ୍କର ଆଚରଣ 
କିପରି? ଏବଂ ଏହି ତିନି ଗୁଣକୁ କିପରି ଅତିକ୍ରମ କରାଯାଇ ପାରେ? 


କ#6/#-  'କୈଲି ଲେୈଂସୀୀନ୍‌ ` ଗୁଣାନେତାନତୀତୋ | ରାତ୍ରିଚର୍ଯ୍ୟା ଯେପରି ହୁଏ, ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ଯର ଦିନଚର୍ଯ୍ୟା 
ଭବତି ପ୍ରଭୋ'”--ହେ ପ୍ରଭୁ! ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ସମସ୍ତ ଗୁଣକୁ । ଓ ରାତ୍ରିଚର୍ଯ୍ୟା ସେହିପରି ହୁଏ ନା ତା'ଠାରୁ କିଛି ଅନ୍ଯ 
ଅତିକ୍ରମ କରି ସାରିଛନ୍ତି, ତାଚ୍ଚର ଲକ୍ଷଣ ବିଷୟରେ ମୁଁ । ପ୍ରକାର ହୁଏଃ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଯେପରି ଆଚରଣ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛୁକ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରୀ ମନୁଷ୍ଯ୍ତ୍ଚ କରନ୍ତି। ଯେପରି ଖାଇବା-ପିଇବା, ଗ୍ବଲି-ଂଚଳନ, ଶୟନ- 
ଅପେକ୍ଷା ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ୍ବ ଠାରେ ଏମିତି କି ଅଲୌକିକତା ¦ ଜାଗରଣ ଇତ୍ୟାଦି କରନ୍ତି, ଗୁଣାତୀତ ପୁରୁଷ ସେହିପରି 
ଆସିଯାଏ, ଯଦନ୍ଦ୍ବାରା ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ତାଙ୍କୁ ଗୁଣାତୀତ । କରନ୍ତି ନା କିଛି ବିଶେଷ ଢଙ୍ଗରେ କରନ୍ତିନ 
ବୋଲି ଜାଣି ପାରନ୍ତି? 'କଥଂ ଚୈତାଂସ୍ତ୍ରୀନଦ୍‌ ଗୁଣାନତିବତ୍ତିତେ'"--ଏହି ତିନି 

“କିମାଗ୍ଵରଃ'-- ସେହି ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ଯକାର ଆଚରଣ | ଗୁଣକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାର ଉପାୟ କ'ଣ? ଅର୍ଥାତ୍‌ କେଉଁ 
କିପରିମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କର ଦିନଚର୍ଯ୍ଯା ଓ । ସାଧନା କଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଗୁଣାତୀତ ହୋଇ ପାରିବ? 

=== `? === 

ଦୀ ଅର୍ନୁନର୍କନ ଉଖଟୁଜିଳ ମଧ୍ୟନୁ ଥମ ଭଜ ଜନ 6ଜେବ/କୁ ଯୀଇ ଭଜଚ/ନ ଏଠେ ତୁଇଟି ନୌ#ଳନଜେ ଟୁଣାତ/ତ 
ନକୁଷ୍ୟଙ୍କକ ଲଶଣଟୁଜିଳନ ବର୍ଷଳ/ କ୍ଠୁଛଳି / 

ର/ଜରଚ/କବ/ଚ 
ପ୍ରକାଶ ଚ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଚ ମୋହମେବ ଚ ପାଣ୍ଡବ । 
ନ ଦ଼େଞ୍ଟ ସମ୍ପରବୃତ୍ତାନି ନ ନିବୂତ୍ତାନି କାକ୍ଷତି॥ ୨୨॥ 


ଅଳୟ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନୂ ବାଚ 5 ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ପାଣ୍ଡବଚହେ ପାଣ୍ଡବ!; ପ୍ରକାଶମ୍‌ଚିପ୍ରକାଶଃ ଚ=ଓ; 
ପ୍ରବୂତ୍ିମ୍‌ଚପ୍ରବୃତ୍ତି ଚିତଥାଃ ମୋହମ୍‌=ମୋହ,; ସମ୍ପବୃତ୍ତାନିଚପୂର୍ଣରୂପେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଲେ ଏବ=ମଧ୍ଯ (ଗୁଣାତୀତ 
ମନୂଷ୍ଯ: ନ, ଡ଼େଷ୍ଟଇିଏସବୁ ପ୍ରତି ଦ୍ବେଷ କରେ ନାହିଁ) ଚ=¬ଏବଂ; ନିବୃତ୍ତାନିକି(ଏସବୁଃ ନିବ୍ୁତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ 
(ଏ ସବୁର); ନ, କାଙ୍କ୍ଷତିଚିଇଢ୍ଛା କରେ ନାହିଁ। 

ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ - ହେ ପାଣ୍ଡବ! ପ୍ରକାଶ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ମୋହ ପୂର୍ଣିରୂପେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଗୁଣାତୀତ 
ମନୂଷ୍ଯ ଏସବୁ ପ୍ରତି ହ୍ରେଷ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଏସବୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ଏ ସବୁର ଇକ୍ଜରା କରେ ନାହିଁ । 


ବ୍ୟ/+-¬ 'ପକାଶଂ ଚ'-- ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର | କରିଛନ୍ି | ସେଥୁମଧ୍ୟରୁ ଏଠାରେ କେବଳ ପ୍ରକାଶ ନାମକ 
ସ୍ବଚ୍ଛତା ବା ନିର୍ମଳତାର ନାମ “ପ୍ରକାଶ'। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, । ବୃତ୍ତି କଥା କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣରେ 
ଯାହା ଯୋଗୁଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କା ଦାରା ଶବ୍ଦାଦି ପାଞ୍ଚ ବିଷୟର । ପ୍ରକାଶ ନାମକ ବୃତ୍ତି ମୁଖ୍ଯ କାରଣ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ପ୍ପୃଷ୍ଟା ଜ୍ଞାନ ହୁଥ୍ ମନ ଦ୍ବାରା ମନନ ହୁଏ, ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପ୍ରକାଶ ଆସେ ନାହିଁ, ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଓ 
ନିର୍ଣ୍ଣୟ ହୁଏ, ତାହାକୁ “ପ୍ରକାଶ” କହନ୍ତି। ନିର୍ମଳତା ଆସେ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) 

ଭଗବାନ ଆଗରୁ (୧୪।୧୧ ରେ) ସତ୍ବ୍ଵଗୁଣର । ଜାଗ୍ରତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ପ୍ରକାଶ ଆସିଲେ ଯାଇ 
ପ୍ରକାଶ ଓ ଜ୍ଞାନ ନାମକ ଦୁଇଟି ବୃତ୍ତି କଥା ଉଲ୍ଲେଖ । ଜ୍ଞାନ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ସୁତରାଂ ଏଠାରେ ଜ୍ଞାନ ନାମକ ବୂଭ୍ତି 
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ପ୍ରକାଶର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ଧରିନେବା ଉଚିତ। 

'ପବୃଭିଂ ଚ'--ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ରଜୋଗୁଣଜନିତ ଲୋଭ, ପ୍ରବୃତ୍ତି, 
ଅନୁରାଗପୂର୍ବକ କର୍ମାରମ୍ଭ, ଅଶାନ୍ତି, ପ୍ପୁହା ଇତ୍ଯାଦି ବୂତ୍ତି 
ଜାତ ହେଉଥାଏ । କିନ୍ଧୁ ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ଗୁଣାତୀତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ରଜୋଗୁଣ ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ଯୂ 
ରଖୁଥୂବା ବୃତ୍ତି ଆଦୌ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଆସକ୍ତିଶୂନ୍ଯ 
ଓ କାମନାବର୍ଜିତ ପ୍ରବୃତ୍ତି (କ୍ରିୟାଶୀଳତା) ରହେ । ଏହି 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ। ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ଯଗ୍ଚଚ ଦ୍ବାରା 
ମଧ୍ଯ ଏପରି କ୍ରିୟା ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
କେବଳ ପପ୍ରବୃତ୍ତିଂ କଥା କହିଛନ୍ତି । 

ଅନୁରାଗ (ଆସକ୍ତି) ଓ କ୍ରିୟା ରଜୋଗୁଣର ଦୁଇଟି 
ରୂପ। ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ ଅନୁରାଗ ହିଁ ଦୁଃଖର କାରଣ | ଗୁଣାତୀତ 
ପୁରୂଷଚ୍ଚ ଠାରେ ଏହି ଅନୁରାଗ ରହେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ଗୁଣାତୀତ ପୁରୁଷଙ୍ଟ୍କଟର ଭୌତିକ ଶରୀର ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ । 
ଏହି କ୍ରିୟାଶୀଳତାକୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ପପ୍ରବ୍ଛତ୍ତିଂ ନାମରେ 
ଅଭିହିତ କରିଛନ୍ତି। 

'ମୋହମେବ ଚ ପାଣ୍ଡବ'--ମୋହ ଦୁଇ ପରକାର-- 
(୧) ନିତ୍ଯ-ଅନିତ୍ଯୟ, ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ଓ କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯ 
ସମ୍ଭନ୍ଦୀୟ ବିବେକ ନ ହେବା ଏବଂ ୯୨”) ବ୍ଯାବହାରିକ 
ତୂଟି ହେବା। ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ପ୍ରଥମ 
ପ୍ରକାରର ମୋହ (ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ ପ୍ରଭୃତି ବିବେକ ନ 
ହେବା) ଆଦୌ ରହେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୪ । ୩୫)” | କିନ୍ତୁ 
ବ୍ଯାବହାରିକ ତ୍ରୁଟି ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ କାହା କଥାରେ ପଡ଼ି 
ନିର୍ଦୋଷ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଦୋଷୀ ମାନିନେବା ଏବଂ ଦୋଷୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନିର୍ଦୋଷ ମାନିନେବାରୂପକ ମୋହ ତଥା ଦଉଡ଼ିରେ 
ସାପ ଦେଖାଯିବା, ମୂଗତୃସ୍ନାରେ ଜଳ ଦେଖାଯିବା, ଶାମୁକା 
ଓ ଅଭ୍ରକ ରୂପାଭଳି ଦେଖାଯିବା ଇତ୍ୟାଦି ମୋହ ଗୁଣାତୀତ 
ପୁରୁଷଙ୍ଟ୍ଚର ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ। 

“ନ ଦେଶଷ୍ଟ ସମ୍ପବୂତ୍ତାନି ନ ନିବୃତ୍ତାନି କାକ୍ଷତି”-¬ 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ “ପ୍ରକାଶ,, ରଜୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ 'ପ୍ରବୃଭି” 
ଓ ତମୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ମୋହ' ପୂର୍ଶ୍ରୂପେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଲେ 
ମଧ୍ଯ ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷ ସେଥୂପ୍ରତି ଦ୍ରେଷ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ ଏବଂ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ସବୁର ଇଢ଼ା 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏପରି ବୃତ୍ତି କାହିଁକି 
ଉପନନ୍ତ ହେଉଛି, ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ବୃତ୍ତି ନ ରହୁଂ 
ଏପରି ଦ଼େଷ କରନି ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି ବୃତ୍ତି ପୁନଃ ଆସୁ 
ଓ ସର୍ବଦା ରହୁ' ଏପରି ଅନୁରାଗ କରନି ନାହିଁ। ଗୁଣାତୀତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଗୁଣମାନଙ୍କର ବୃତ୍ତି ଆସିଲେ ଓ ଗ୍ବଲିଗଲେ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ତାକ୍କ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ସେ ଏ 
ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତିରୁ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ବୃତ୍ତି ଂହେବା' ଓ ବୃତି “କରିବା” (ତା'ସହିତ ସମ୍ନ୍ଦ 
ସ୍ଥାପନ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ କରିବା) ମଧ୍ଯରେ 
ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । “ହେବା” ସମଷ୍ଟିଗତ ଏବଂ “କରିବା' 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ | ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ଂହେଉଛି',, ଆମ ଉପରେ 
ତାହାର କୌଣସି ଦାୟିତ୍ ନାହିଁ । ଆମେ ଯାହା “କରୂଛେଂ, 
କେବଳ ତାହାର ଦାୟିତ଼ ଆମ ଉପରେ ଅଛି। 

ଯେଉଁ ସମଷ୍ଚିଶକ୍ତି ବଳରେ ସମଗ୍ର ସଂସାର ସଂଗ୍ବଳିତ 
ହେଉଛି, ସେହି ଶକ୍ତି ବଳରେ ଆମର ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି (ଯାହା ସବୁ ସଂସାରର ଅଂଶ) ମଧ୍ୟ ସଞ୍ଚାଳିତ 
ହେଉଛନ୍ତି। ଯଦି ସଂସାରରେ ଘଟୁଥୁବା କୌଣସି କ୍ରିୟାର 
ଗୁଣ ଓ ଦୋଷ ଆମକୁ ଲାଗେ ନାହିଁ, ତେବେ ଶରୀରାଦିରେ 
ସମ୍ପାଦିତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ଗୁଣ ଓ ଦୋଷ ଆମକୁ କିପରି ବା 
ଲାଗିବ? କିନ୍ତୁ ସ୍ବତଃ ଘଟୁଥୁବା କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ 
ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ କେତେକ କ୍ରିୟା ସହିତ ରାଗ- 
ଦେଷପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର କର୍ତ୍ତା 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ସେହି କ୍ରିୟାର ଫଳ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ । ଏଥୁପାଇଁ ଅନ୍ତଃକରଣର ସନ୍ତ୍ୁ, ରଜ ଓ 
ତମ ଗୁଣଜନିତ ଭଲମନ୍ଦ ବୃତ୍ତି ସହିତ ସାଧକ ରାଗ-ଦ୍ଦେଷ 
କରିବା ଅନୁଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା 
ଅନୁଚିତ । 

କାହାରି ବୃତ୍ତି ସର୍ବଦା ସମାନ ରହେ ନାହିଁ; ଏପରି 
କି ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୂଷର୍କା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ମଧ୍ଯ ତିନି 
ଗୁଣର ବୃଭ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସେହି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ସେ ରାଗଂଦ୍ବେଷ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵତଃ ଆସନ୍ତି 
ଓ ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ତି। ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷକ୍କର ସେ ଆଡ଼କୁ 
ଦୃ୍ଝି ଯାଏ ନାହିଁ, କାରଣ ତାଟତ୍ଲୀ ଦୃଷ୍ତିରେ ଏକ ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ 
ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କିଛି ନ ଥାଏ। 

ଦେଖିବା ଓ ଦେଖାଯିବା ମଧ୍ୟରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ରହିଛି। ଦେଖିବା “କରିବା'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ଦେଖାଯିବା 
ହେବା'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ଦେଖିଲେ ଦୋଷ ଲାଗେ, ଦେଖାଗଲେ 
ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଏଣୁ ସାଧକର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଯଦି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଖରାପ ବୃତ୍ତି ବି ଦେଖାଯାଏ, ତଥାପି ସେ 
ବ୍ଯସ୍ତ ହେବା ଅନୁଚିତ। ଆପେ ଆପେ ଦେଖାଯାଉଥୁବା 
(ହେଉଥୂବା) ବୃତ୍ତି ସହିତ ରାଗ-ଦ୍େଷ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ଅନୁସାରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ମନେ କରିବା ହିଁ ତାକୁ 
“ଦେଖିବା' | ସାଧକର ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ, ସେ ଦେଖାଯାଉଥିବା 


ଶ୍ନୋକ ୨୩] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


1001 


ବସ୍ତୁକୁ ଦେଖିବାରେ ଲାଗିଯାଉଛି ଏବଂ ସେଥୂରେ ଜଡ଼ିତ 
ହୋଇଯାଉଛି । ପ୍ରଭୁ ଶ୍ରୀରାମ କହିଛନ୍ତି-- 
ସୁନହୂ ତାତ ମାୟା କୃତ ଗୁନ ଅରୁ ଦୋଷ ଅନେକ । 
ଗୁନ ୟହ ଉଭୟ ନ ଦେଖିଅହି ଦେଖିଅ ସୋ ଅବିବେକ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୪୧) 
ସାଧକ ଗଭୀରଭାବେ ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବୃତ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି, କିନ୍ଧୁ ସ୍ବୟଂ (ନିଜର 
ସ୍ଵରୂପ ସର୍ବଦା ଏକଭାବେ ରହୁଛି । ବୃତ୍ତିମାନକ୍କରେ ହେଉଥୁବା 
ପରିବର୍ତନର ଦ୍ରତଷ୍ଟ୍ୟା “ସ୍ବରୂପ” ସର୍ବଦା ପରିବର୍ତନରହିତ; 
କାରଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳକୁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଦେଖିପାରେ 


ଦେଖିପାରେ। ଏଥୁୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ନିଜର ସ୍ବରୂପ 
ବୃତ୍ତିମାନକ୍କ୍ର ଠାରୂ ସର୍ବଥା ପୂଥକ୍‌ । ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଗୁଣ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବାରୁ ହିଁ ଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ନିଜଠାରେ 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଛନ୍ତି। ଏଣୁ ସାଧକ ଆଗନ୍ତୁକ ବୃତ୍ତି ସହିତ 
ମିଶି ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ବରୂପରୁ କେବେ ବିଚ୍ୟୁତ ନ ହେବା 
ଉଚିତ | ଯେପରି ବୃତ୍ତି ଆସିଲେ ବି ସେଥୂରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ 
ହେବା ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ; ତା'ସହିତ ନିଜର ଏକତଡ୍ସ ମାନିବା 
ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ | ସର୍ବଦା ଏକଭାବେ ବିଦ୍ୟମାନ, ଗୁଣରୁ ସର୍ବଥା 
ନିର୍ଲିପ୍ର, ନିର୍ବିକାର ଓ ଅବିନାଶୀ ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ 
ଦେଇ ପରିବର୍ତନଶୀଳ, ବିକାରୀ ଓ ବିନାଶୀ ବୃଭି ପ୍ରତି 


ନାହିଁ ବରଂ ପରିବର୍ତନରହିତ ହିଁ ଦୂଷ୍ଟ ଦେବା ସାଧକ ପକ୍ଷେ ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷତିକାରକ । 


ମଂଜିଣିନ୍ଣ ଭ/ବ--ଗୁଣାତୀତ ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ରର ଅନୁକୂଳତାକୁ ତ୍ସାୟୀ ରଖିବା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ ଦୂର କରିବାର ଇଢ଼ା 
ନ ଥାଏ। ନିର୍ବିକାରତା ଅନୁଭବ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାର୍ଦ୍ଦଁ ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାର ଜ୍ଞାନ ତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ ଉପରେ 
ଏଗୁଡ଼ିକର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ବଦଳୁଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସେ ସ୍ଵୟଂ ସେଥୁରୁ ନିଲିପ୍ତ 
ରହନ୍ତି। ସାଧକ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବା ଅନୁଚିତ କାରଣ ଗୁଣାତୀତ ମନୂଷ୍ଯ ସାଧକ ପାଇଁ 
ଆଦର୍ଶ ଓ ସାଧକ ତାଙ୍୍ଟର ଅନୁଗାମୀ । 

ସାଧକମାତ୍ରେ ଦେହର ଧର୍ମକୁ ନିଜଠାରେ ନ ମାନିବା ଉଚିତ। ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଥାଆନ୍ତି, ନିଜଠାରେ 
ନ ଥାନ୍ତି। ତେଣୁ ସାଧକ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭଲ ମନେ ନ କରୁ, ଖରାପ ମନେ ନ କରି କିମ୍ବା ନିଜଠାରେ ଥୁୂବାର ସ୍ବୀକାର 
ନ କରୁ। କାରଣ ବୃଶ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଆସନ୍ତି ଓ ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ରି, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ ନିରନ୍ତର ରହିଥାଏ। ଯଦି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଆମଠାରେ 
ଥାଆନ୍ତେ, ତାଂହେଲେ ଆମେ ରହୁଥିବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଏଗୁଡ଼ିକ ଆମଠାରେ ରହୁଥାନ୍ତେ। ମାତ୍ର ସମସ୍ତକ୍କରର ଅନୁଭବ ଯେ 
ଆମେ ନିରନ୍ତର ରହୁଥିବାସ୍ଥଳେ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ଆସିବାଯିବା ଲାଗିଥାଏ। ଏହି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଅଛି ଏବଂ ଆମର (ସ୍ବୟଂର) ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ଵ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି । ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକର ପରିବର୍ତନକୁ ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା ସ୍ବୟଂ 
ଅପରିବର୍ତିତ ରହିଥାଏ । 


ହିଁ ପରିବର୍ତନଶୀଳକୁ 


=== ¬”#୮ === 


ଉଦାସୀନବଦାସୀନୋ ଗୁଣୈଯୌ ନ ବିଗ୍ବଲ୍ୟତେ । 
ଗୁଣା ବତ୍ତିନ୍ତ ଭତ୍ୟେବ ଯୋଵବତିଷ୍ଠ ତି ନେଇଂଂତେ ॥ ୨୩ ॥ 


ଅନୁନୟ ଯଃ ଯେ; ଉଦାସୀନବତ୍‌= ଉଦାସୀନଭଳି; ଆସୀନଃ= ସିତ (ଏବ); ଗୁଣୈଃ= (ଯାହାକୁ) ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ଦାରା; 
ନ, ବିଗ୍ଲ୍ଯତୈକବିଚଳିତ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ (ତଥା); ଗୁଣାଃ=ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ; ଏବ= ହିଁ (ଗୁଣରେ); ବର୍ଚିନ୍ତେ-ପବୃତ୍ତ 
ହେଉଛନ୍ତି; ଇତି ବୋଲି ଭାବି; ଯଃ=ଯେ (ନିଜ ସ୍ବଵରୂପରେ); ଅବତିଷ୍ଠତିଚସ୍ଥିତ ରହେ (ଏବଂ ନିଜେ କୌଣସି); 
ନ, ଇଙ୍ଗଂତେ ଚେଷ୍ଟା କରେ ନାହିଁ। 

ଯେ ଉଦାସୀନଭଳି ସିତ ଏବଂ ଯାହାକୁ ଗୁଣ ଦାରା ବିଚଳିତ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ ତଥା ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ହିଁ ଗୁଣରେ ପ୍ରବୂତ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି ବୋଲି ଭାବି ଯେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସିତ ରହେ ଏବଂ ନିଜେ କୌଣସି ଚେଷ୍ଟା 
କରେ ନାହିଁ ¬ 

ବ/#6// ¬ 'ଉଦାସୀନବଦାସୀନଃ'-- ଦୁଇ ଜଣ ବିବାଦ | କାହାକୁ କିଛି କହେ ନାହିଁ, ତାକୁ “ଉଦାସୀନ” କହନ୍ି | 
କରୁଥୂବା ବେଳେ ଯିଏ କୌଣସି ଜଣକର ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ । ସେହିପରି ସଂସାର ଓ ପରମାତ୍ମା ଉଭୟଙ୍କୁ ଦେଖିଲାବେଳେ 
କରେ, ତାକୁ “ପକ୍ଷପାତୀ” କହନ୍ତି ଏବଂ ଯେ ଠିକ୍‌ ନ୍ୟାୟ । ଗୁଣାତୀତ ମନୂଷ୍ଯ ଉଦାସୀନଭଳି ଦେଖନ୍ତି । 
ବିଗ୍ଵର କରେ, ତାକୁ 'ମଧ୍ଯସ୍' କହନି | କିନ୍ତୁ ଯେ ଦୁଇଜଣକୂ ବାସ୍ତବରେ ସଂସାରର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। 
ଦେଖୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ କାହାରି ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ କରେ ନାହିଁ କି | ସତ୍‌-ସ୍ଵରୂପ ପରମାମ୍ଦରାଚ୍ଚ୍ର ସତ୍ତାରୁ ହିଁ ସଂସାର ସତ୍ତାବାନ୍‌ 
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ଦେଖାଯାଉଛି | ଯଦି ଗୁଣାତୀତ ମନ୍ୂଷ୍ୟର୍କ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ କେବଳ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କର ସତ୍ତା ବ୍ଯତୀତ ସଂସାରର ସତ୍ତା ନାହିଁ, 


ତେବେ ସେ କାହା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନ ହେବେ। କିନ୍ତୁ 


ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଚ ଦୂଷ୍ଚଁିରେ ସଂସାର ଓ ପରମାମ୍ପାର୍ଚ୍ରର ସତ୍ତା 
ରହିଛି, ସେମାନର୍କୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସେହି ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ଯ 
ଉଦାସୀନଭଳି ଦେଖାଯାଆନ୍ତି। 

'ଗୁଣୈକ୍ଷୌ ନ ବିଗ୍ବଲ୍୍ଯତେଂ-- ତାଙ୍କର ତଥାକଥ୍ରତ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସତ୍ତ୍ବ, ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣର ନାନାପ୍ରକାର 
ବୃତ୍ତି ଆସେ ସତ, ହେଲେ ସେ ଏଗୁଡ଼ିକରେ ବିଚଳିତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେପରି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଗୁଣର 
ବୃତ୍ତି ଉପ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆମ ଉପରେ କୌଣସି 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେହିପରି ତାରଙ୍ଚ୍ଚର ତଥାକଥୂତ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଗୁଣର ବୃଭ୍ତି ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାର୍କୀ 
(ସ୍ଵୟଂ) ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ 
ଏସବୁ ବୃତ୍ତି ଦ୍ବାରା ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁହ କାରଣ ତାଟ୍କ୍ରର 
ବୋଲାଉଥୁବା ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅନ୍ତଃକରଣ ସମେତ ସମଗ୍ର 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ସଂସାରର ଅବିଦ୍ୟମାନତା ଓ ପରମାମ୍ରୂତତ୍ବ୍ବର ବିଦ୍ୟମାନତା 
ନିରନ୍ତର ସ୍ବତଃ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଜାଗ୍ରତ ରହେ । 

ଗୁଣା ବତ୍ତିନ୍ତ ଭତ୍ୟେବ ଯୋଃବତିଷ୍ଠ ତି”-¬ ଗୁଣ ହିଁ 
ଗୁଣରେ ସବୁକିଛି କରୁଛି (ଗୀତା ୩। ୨୮) ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଗୁଣରେ ହିଁ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ହେଉଛି ବୋଲି ଜାଣି ସେ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରେ ନିର୍ବିକାରରୂପେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି । 

'ନ ଇଇଂଂତେ'--ପୂର୍ବରୁ “ଗୁଣା ବଭିନ୍ତ ଇତ୍ଯେବ' 
ପଦରେ ତାର୍କୀର ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଗଲା, 
ଏବେ “ନ ଇଙ୍ଗଂତେ' ପଦରେ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ କୌଣସି କ୍ରିୟା 
ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୁଣାତୀତ 
ପୁରୁଷ ନିଜେ କୌଣସି ଚେଷ୍ଟ୍କା କରନ୍ତି ନାହିଁ । କାରଣ 
ଅବିନାଶୀ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପରେ କେବେ କୌଣସି କ୍ରିୟା ହୁଏ 
ନାହି | 

[୨୨ଶ ଓ ୨୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଗୁଣାତୀତ 
ମହାପୁରୂଷ୍କର ଉଦାସୀନତା ଓ ନିର୍ଲିପ୍ତରୁତା ବିଷୟରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 


ମଂଜିଜିନ୍ୁ ଜ/ବ-- ବାସ୍ତବରେ “ନ ବିଗ୍ବଲ୍ଯତେ', 'ଅବତିଷ୍ଠ ତିଂ ଓ “ନେଇଂତେ' ପଦଗୁଡ଼ିକ ଗୋଟିଏ ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ 
କରନ୍ତି । ତଥାପି ଏ ତିନୋଟି ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଅଚଳ (ସିର) 
ରହନ୍ତି । ସେ ନିଜେ ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା ତାଙ୍କୁ କେହି ବିଚଳିତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 

'କରିବା', 'ହେବା' ଓ 'ଥୁବା'-¬ଏ ତିନୋଟି ଭିନ୍ତ ଭିନ୍ନ| “କରିବା” “ହେବା'ରେ ଓ 'ହେବା' 'ଥୁବା'ରେ ପରିଣତ 


ହୋଇଗଲେ ଅହଂକାର ସମ୍ପୂର୍ଷ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ, 
ସେପରି ଅସାଧକ ।ସଂସାରୀ ମନୂଷ୍ଯ) ଭାବେ, ମୁଁ କ୍ରିୟା କରୁଛି”- ଅହଂକାର ବିମୂଢାମ୍ବା କଉାଁହମିତି ମନ୍ୟତେ' 
(ଗୀତା ୩। ୨୭) | ଯେ କର୍ତା ହୁଏ, ତାକୁ ଅବଶ୍ୟ ଭୋକ୍ତା ହେବାକୁ ପଡ଼େ। ବିବେକପ୍ରଧାନ ସାଧକ ଅନୁଭବ କରେ 
ଯେ “କ୍ରିୟା ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ହେଉଛି'--“ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବର୍ଚିନ୍ତେଂ (ଗୀତା ୩ | ୨୮) ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ କିଛି କରୁ ନାହିଁ-- 
'ନୈବ କିଞ୍ଚିତ କରୋମୀତି' (ଗୀତା ୫।୮) । ମାତ୍ର ଯାହାରଙ୍ଦୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହୋଇଯାଇଛି, ସେପରି ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷ 
କେବଳ ସତ୍ତା ତଥା ଜ୍ଞପ୍ତି (ଥିବା) ର ଅନୁଭବ କରନ୍ତି -“ଯୋଃବତିଷ୍ଠା ତି ନେଇଂତେ' | ସେହି ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟାରେ ଏକଭାବେ ପରି ପୂର୍ଣ୍ର । କ୍ରିୟା ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ସିନା, କିନ୍ତୁ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ । 
ମହାପୁରୂଷର୍କ୍ଚର ଦୂୃଶ୍ଚି କ୍ରିୟା ଆଡ଼କୁ ନ ରହି ସ୍ବତଃ ଗୋଟିଏ ଚିନ୍ନୟ ସତ୍ତା (“ଅଛନ୍ତି”) ଉପରେ ହିଁ ରହେ। 


===== ¬ === 


ନୀମ୍୭- ୨ ୧ଶ ହଷନୌଳକେ କିତ/ୟ ଦଖନଦେ ଥର୍ନୁନ ଗୁଣାତତ ନନୁଷ୍ଯଜ ଆଚଳଣ, ସନଵନେ ଘରୁଥିଥିବଲେ / ଭରା ନିନୁ 
ନୁଳଟି ହୋ ଳେ ଜ/ହଜ ଜଜ 6ଜେଜଛଛି / 


ସମଦୁଃଖସୁଖଃ ସମଲୋ ଷ୍ଟ୍ୟାଶ୍ମକାଞ୍ଚନଃ । 
ତୁଲୟ୍ପ୍ରିୟାପ୍ରିୟୋ ଧୀରସ୍ତୁଲ ନିନ୍ଦାମ୍ବସଂସ୍ତୁତିଃ ॥ ୨୪ ॥ 
ମାନାପମାନୟୋସ୍ତୁଲ୍ଯସ୍ତୁଲ୍ଯୋ ମିତ୍ରାରିପକ୍ଷୟୋଃ । 
ସର୍ବାରମ୍ଭପରିତ୍ୟାଗୀ ଗୁଣାତୀତଃ ସ ଉଚ୍ୟତେ ॥ ୨୫॥ 


ଥନନ ¬ ଧୀରଃ= ଯେଉଁ ଧୀର ମନୁଷ୍ୟ; ସମଦୁଃଖସୁଖଃ= ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମଭାବାପନ୍ (ତଥା); ସ୍ବସଃ- ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ଥିତ: ସମଲୋଷ୍ଟ୍ୟାଶ୍ନକାଞ୍ଚନଃ ଟେକା, ପଥର ଓ ସୁନାରେ ସମଭାବାପନ୍ତୀ ତୁଲ୍ୟପ୍ରିୟାପ୍ରିୟଃ-ଯେ ପ୍ରିୟ-ଅପ୍ରିୟରେ ସମ ରହେ 


ସ୍ଵସଃ 


ଶ୍ମୋକ ୨୪-୨୫] 
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(ଓ) ; ତୂଲ୍ୟନିନ୍ଦାମ୍ବସଂସତୁତିଃଇ ନିଜର ନିନ୍ଦାସୂତିରେ ସମ ରହେ; ମାନାପମାନୟୋଃ=ମାନ-ଅପମାନରେ; ତୂଲ୍ଯଃସମ ରହେ; 
ମିତ୍ରାରିପକ୍ଷୟୋଃ- ମିତ୍ର ଓ ଶତ୍ୁ୍କ ପକ୍ଷରେ; ତୁଲ୍ୟଃସମ ରହେ (ଏବଂ) ; ସଵାରମ୍ପରିତ୍ୟାଗୀ ଯେ ସମସ୍ତ କର୍ମାରମାର ପରିତ୍ଯାଗୀ 
ଅଟେ; ସଃସେହି ମନୁଷ୍ଯକୁ; ଗୁଣାତୀତଃ=ଗୁଣାତୀତ; ଉଚ୍ୟତେ =କୁ ହାଯାଏ | 

ଯେଉଁ ଧୀର ମନୁଷ୍ଯ ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ ସମଭାବାପନ୍ନ ତଥା ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସିତ ଯେ ଟେକା, ପଥର 
ଓ ସୁନାରେ ସମଭାବ ରଖେ, ପ୍ରିୟ-ଅପ୍ରିୟରେ ଓ ନିଜର ନିନ୍ଦାଂସ୍ତୁତିରେ ସମ ରହେ; ଯେ ମାନ-ଅପମାନ 
ତଥା ମିତ୍ର ଓ ଶତ୍ରୁକ୍ଦ୍ର ପକ୍ଷରେ ସମ ରହେ ଏବଂ ଯେ ସମସ୍ତ କମାରମ୍ଭର ପରିତ୍ୟାଗୀ ଅଟେ, ସେହି ମନୁଷ୍ୟକୁ 


ଗୁଣାତୀତ କୁହାଯାଏ । 


ବ6/# ¬ 'ଧୀରଃ, ସମଦୁଃଖସୁଖଃ'-- ନିତ୍ୟ-ଅନିତ୍ଯ, 
ସାର-ଅସାର ଇତ୍ୟାଦିର ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରି ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତ ରହୁଥିବାରୁ ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ୟଗ୍ମୁ ଧୈର୍ଯ୍ୟବାନ୍‌ 
କୁହାଯାଏ। 

ପୂର୍ବ କର୍ମାନୁସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସୁଖଂଦୁଃଖ କହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଇତ୍ୟାଦିର ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ “ସୁଖଂ 
କହନ୍ତି ଏବଂ ଏ ସବୁର ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ “ଦୁଃଖ 
କହନ୍ତି। ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ଯ ଏ ଦୁଇଟିରେ ସମ ରହନ୍ତି। 
ସୁଖଂଦୁଃଖରୂପକ ବାହ୍ୟ ପରିସ୍ଥିତି ତାଙ୍ଚ୍ର ତଥାକଥୂତ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବିକାର ଉପ୍ପନ୍ତ କରିପାରେ ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ 
ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ କରିପାରେ ନାହିଁ । 

'ସ୍ଵସଃ'-_ ସ୍ବରୂପରେ ଆଦୌ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ନାହିଁ | ସ୍ବରୂପ 
ଦାରା ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଗୁଣାତୀତ 
ମନୁଷ୍ଯ ଆଗନ୍ତୁକ ସୁଖଂଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା ହୁଅନ୍ତି ନାହି, 
ବରଂ ନିତ୍ଯନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି । 

“ସମଲୋଷ୍ଟ୍ଟାଶ୍କାଞ୍ଚନଃ୮-- ତାଙ୍କର ଟେକା, ପଥର 
ଓ ସୁନାରେ ଆକର୍ଷଣ (ରାଗ) ହୁଏ ନାହିଁ କି ବିକର୍ଷଣ 
(ଦେଷ) ହୁଏ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କଲାବେଳେ 
ସେ ଟେକାକୁ ଟେକା ସ୍ଥାନରେ, ପଥରକୁ ପଥର ସ୍ଥାନରେ 
ଏବଂ ସୁନାକୁ ସୁନା ସ୍ପାନରେ (ସିନ୍ଦୂକ ପ୍ରଭୂତିରେ) ରଖନ୍ତି । 
ଯଦ୍ଯପି ଏ ସବୁର ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ତାର୍କର ହର୍ଷ- 
ଶୋକ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେ ସମ ରହନ୍ତି, ତଥାପି ସେ 
ଯଥୋଚିତ ବ୍ଯବହାର କରନ୍ତି। 

ଟେକା, ପଥର ଓ ସୁବର୍ଷ୍ିର ଜ୍ଞାନ ନ ହେବା ସମତା 
ନୁହେଁ। ଏ ସବୁର ଜ୍ଞାନ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଏଥୂପ୍ରତି ରାଗ- 
ଦ୍ବେଷ ନ ହେବା ହିଁ ବାସ୍ତବ ସମତା। ଜ୍ଞାନ କେବେ 
ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, କେବଳ ବିକାର ହି ଦୋଷାବହ । 

'ତୁଲ୍ୟପ୍ରିୟାପ୍ରିୟଃ-- କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମର ସିଝି-ଅସିଵିରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାର ତାକାଳିକ ଫଳର ପ୍ରାପ୍ତି-ଅପ୍ରାପ୍ତିରେ ମଧ୍ୟ 
ସେ ସମ ରହନ୍ତି। 

“ତୁଲ୍ନିନ୍ଦାମ୍ସଂସତୁତିଃ-- ନିନ୍ଦା ଓ ପ୍ରଶଂସାରେ ନାମର 


ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ୍ବର ନାମ ସହିତ କୌଣସି 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ; ତେଣୁ କେହି ନିନ୍ଦା କଲେ ତାର୍ଚ୍ଦ 
ଚିତ୍ତରେ ଦୁଃଖ ହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା କେହି ପ୍ରଶଂସା କଲେ ସୁଖ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ନିନ୍ଦାକାରୀର୍କଵ ପ୍ରତି ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଦ୍ରେଷ ଜାତ 
ହୁଏ ନାହିଁ କି ପ୍ରଶଂସାକାରୀର୍କ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ । 

ସାଧାରଣତଃ ଲୋକମାନଙ୍ଗୁ ନିନ୍ଦା ଖରାପ ଲାଗେ ଓ 
ପ୍ରଶଂସା ଭଲ ଲାଗେ। କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଗୁଣରୁ ଉର୍ଦ୍ଵ୍ଵକୁ ଉଠିଯାଇଛନ୍ତି, 
ତାଙ୍କୁ ନିନ୍ଦା ଓ ପ୍ରଶଂସାର ଜ୍ଞାନ ତ ହୁଏ ଏବଂ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ସହିତ ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ୟ କରନ୍ତି, ମାତ୍ର ନିନ୍ଦା ଓ 
ପ୍ରଶଂସାକୁ ନେଇ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ 
ସେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ବରେ ସ୍ଥିତ, ଗୁଣଜନିତ ପରକୃତ ନିନ୍ଦା-ପ୍ରଶଂସା 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପହଞ୍ଚିପାରେ ନାହିଁ । 

ନିନ୍ଦା ଓ ପ୍ରଶଂସା ଦୁଇଟି ପରକୃତ କ୍ରିୟା। ଏହି କ୍ରିୟା 
ଦ୍ବାରା ପ୍ରସନ୍ନ ବା ବିଷଣଶ୍ର ହେବା ଭୁଲ୍‌। ଯାହାର ଯେମିତି 
ସ୍ବଭାବ ଓ ଧାରଣା, ସେ ସେହି ଅନୁସାରେ କହେ | ସେ ଆମର 
ଅନୁକୂଳ କଥା କହୁ, ଆମର ନିନ୍ଦା ନ କରୁ-¬ଏପରି ବିଗ୍ନବର 


କରିବା ନ୍ୟାୟ ନୂହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ଏହିପରି କହିବା ପାଇଁ 


ବାଧ୍ଯ କରିବାର ଭାବ ନ୍ଯାୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅନ୍ଯାୟ। 
ଅନ୍ୟମାନର୍ଦ୍ଦ ଉପରେ ଆମର କି ଅଧୂକାର ଅଛି ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଆମେ କହିବା “ତୁମେ ଆମକୁ ନିନ୍ଦା କର ନାହିଁ, ପ୍ରଶଂସା 
କର।' ଦିତୀୟତଃ, ଯଦି କେହି ନିନ୍ଦା କରେ, ତେବେ 
ସେଥୁରେ ସାଧକ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା ଉଚିତ | ସାଧକ ଭାବିବା 
ଉଚିତ ଯେ ଏହାଦ୍ବାରା ତା'ର ପାପ କ୍ଷୟ ହେଉଛି, ସେ 
ଶୁଦ୍ଧ ହେଉଛି । ଯଦି କେହି ପ୍ରଶଂସା କରେ, ତେବେ ସେଥୁରେ 
ତା'ର ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୟ ହୁଏ | ତେଣୁ ପ୍ରଶଂସାରେ ଖୁସି ହେବା ଭଲ 
ନୂହେଁ। କାରଣ ଖୁସି ହେଲେ ବିପଦ ଭୋଗିବାକୁ ହେବ! 

“'ମାନାପମାନୟୋସ୍ତୁଲ୍ଯଃ“ମାନ (ସମ୍ମାନଃ ଓ 
ଅପମାନରେ ଶରୀରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। ଶରୀର ସହିତ 
ଗୁଣାତୀତ ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ରର ତାଦାମ୍୍ୟୀ ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
କେହି ଆଦର କରୁ ବା ନିରାଦର କରୁ, ସମ୍ମାନିତ କରୁ 
ବା ଅପମାନିତ କରୁ, ତାଙ୍କ ଉପରେ ଏସବୁ ପରକୂତ 
କ୍ରିୟାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 


1004 


ନିଦା-ପ୍ରଶଂସା ଓ ମାନଅପମାନରୂପକ ପରକୃତ କ୍ରିୟାରେ 
ଗୁଣାତୀତ ମନୂଷ୍ୟ ସମ ରହନ୍ତି । ଏ ଦୁଇଟି ପରକୃତ କ୍ରିୟାର 
ଜ୍ଞାନ ହେବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, ବରଂ ନିନ୍ଦା ଓ ଅପମାନରେ 
ଦୁଃଖୀ ହେବା ତଥା ପ୍ରଶଂସା ଓ ମାନରେ ହର୍ଷିତ ହେବା 
ଦୋଷାବହ, କାରଣ ଏ ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତିର ବିକାର । ଗୁଣାତୀତ 
ମନୂଷ୍ଯକ୍ତୁ ନିନ୍ଦା-ପ୍ରଶଂସା ଓ ମାନ-ଅପମାନର ଜ୍ଞାନ ତ ହୁଏ, 
କିନ୍ତୁ ଗୁଣଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏବଂ ନାମ ଓ ଶରୀର 
ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ୟ୍‌ ନ ଥୂବାରୁ ସେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । 
କାରଣ ସେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ବରେ ସ୍ରିତ, ସେଠାରେ ଏସବୁ ବିକାର 
ନାହିଁ। ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଗୁଣରହିତ ଓ ନିର୍ବିକାର । 

“ତୁଲ୍ଯୋ ମିତ୍ରାରିପକ୍ଷୟୋଃ--ସେ ମିତ୍ର ଓ ଶତ୍ରୁର୍କ 
ପକ୍ଷରେ ସମ ରହନ୍ତି । ଯଦ୍ୟପି ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କଁ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଶତୂ-ମିତ୍ର ବୋଲି କିଛି ନ ଥାଏ, ତଥାପି ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନେ 
ନିଜ ନିଜର ଭାବନା ଅନୁଯାୟୀ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ମିତ୍ର ବା 
ଶତ୍ରୁ ମାନି ପାରନ୍ତି । ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟ ଲୋକେ 
ନିଜର ଭାବନାନୁସାରେ ଶତୁ ବା ମିତ୍ର ବୋଲି ଭାବନ୍ତି 
ଏବଂ ଏ କଥା ତାକୁ ଜଣା ପଡ଼ିଲେ ତା'ଉପରେ ଏହାର 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ, ଫଳରେ ତା'ଠାରେ ରାଗଂଦ଼େଷ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। 
ମାତ୍ର ଗୁଣାତୀତ ମନୂଷ୍ଯଙ୍କୁ ଏ କଥା ଜଣାପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କ୍ଚ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁତଃ 
ଶତ୍ରୁ ଓ ମିତ୍ର ଭାବନାରୁ ହିଁ ବ୍ୟବହାରରେ ପକ୍ଷପାତ ଜାତ 
ହୁଏ। ଗୁଣାତୀତ ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ବର ତଥାକଥୂତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଶତର-ମିତ୍ର ଭାବନା ନ ଥାଏ, ତେଣୁ ତାରଙ୍ଟ୍ପ ବ୍ୟବହାରରେ 
ପକ୍ଷପାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଧରାଯାଉ ଜଣେ ସେହି ମହାପୁରୁଷର୍ବ୍ଚ ସହିତ ମିତ୍ରଭାବ 
ରଖୁଛି ଆଉ ଜଣେ ନିଜ ସ୍ବଭାବବଶତଃ ତାର୍ଚ୍ଚ ସହିତ 
ଶତ୍ପୃଭାବ ରଖୁଛି। ଏ ଦୁଇଜଣ କୌଣସି ବିବାଦକୁ କେନ୍ଦ୍ର 
କରି ସେହି ମହାପୁରୁଷର୍ଚ୍ଚ ପାଖକୁ ନ୍ଯାୟ ପାଇବା ପାଇଁ 
ଗଲେ ସେ ଏବ୍ଯବହାରରେ) ମିତ୍ରଭାବ ରଖୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ଅପେକ୍ଷା ଶତ୍ୁୃଭାବ ରଖୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଟିକେ ଅଧୂକ ପକ୍ଷ 
ନିଅନ୍ତି। ଯଥା-ପଦାର୍ଥ ବାଣ୍ଡକୁଣ୍ଡ କଲାବେଳେ ସେ 
ମିତ୍ରଭାବ ରଖୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କମ୍‌ (ଯେତିକି ସେ ଖୁସି 
ମନରେ ସହି ପାରିବ, ସେତିକି) ଏବଂ ଶତୃଭାବ ରଖୁଥିବା 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ କିଛି ଅଧ୍ଵକ ପଦାର୍ଥ ଦିଅନ୍ତି । ଏହାକୁ ମଧ୍ୟ ସମତା 
କୁହାଯାଏ; କାରଣ ନିଜ ପକ୍ଷର ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ନ୍ଯାୟ ଏବଂ 
ବିପକ୍ଷର ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ଉଦାରତା ରହିବା ଉଚିତ । 

'ସଵିରମ୍ବପରିତ୍ୟାଗୀ-- ସେହି ମହାପୁରୁଷ ସମସ୍ତ 
କର୍ମାରମ୍ଭକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଥାଆନ୍ତି । ଧନସମ୍ପତ୍ତି ସଂଗ୍ରହ ଓ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସେ କୌଣସି ନୂତନ 


କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ପରି ସ୍ଥିତି 


± ଶୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଅନୁସାରେ ହିଁ ତାବ୍କୀର ପ୍ରବୃଭିି ଓ ନିବୃଭ୍ଭି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କାମନା, ବାସନା ଓ ମମତା ନ ରଖି ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ରିୟାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ମାନ-ବଡ଼ିମା ଇତ୍ଯାଦିର 
ଆକାଂକ୍ଷା ନ ରଖି ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟାରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 
'ଗୁଣାତୀତଃ ସ ଉଚ୍ଯତେ'-- ଏଠାରେ “ଉଚ୍ୟତେ' 
ପଦରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ସେହି ମହାପୁରୁୂଷର୍ଦ୍ଚର ସଂଜ୍ଞା 
'ଗୁଣାତୀତ” ନୂହେଁ; ମାତ୍ର ତାଚ୍କର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର ଓ 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଲକ୍ଷଣକୁ ଦେଖି ତାର୍କୁ ଗୁଣାତୀତ କୁହାଯାଏ। 
ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ଗୁଣାତୀତ ବ୍ୟକ୍ତିକ୍କର କୌଣସି 
ଲକ୍ଷଣ ନ ଥାଏ। ଗୁଣରୁ ହିଁ ଲକ୍ଷଣ ଜାତ ହୋଇଥାଏ; 
ତେଣୁ ଯାହାର ଲକ୍ଷଣ ଅଛି, ସେ ଗୁଣାତୀତ କିପରି କିନ୍ତୁ 
ଅର୍ଜୁନ ଗୁଣାତୀତର ଲକ୍ଷଣ ପଗ୍ରରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ୟ ଗୁଣାତୀତର ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଷ୍ିନା କରିଛନ୍ତି । ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଲୋକେ ଆଗରୁ ସେହି ଗୁଣାତୀତ ପୁରୁ ଷର୍କ୍ଚର 
ଯେଉଁ ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଥିତି ମନେ କରୁଥୂଲେ, 
ସେହି ଶରୀର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ଲକ୍ଷଣକୁ ଦେଖି ସେମାନେ 
ତାଙ୍କୁ ଗୁଣାତୀତ ବୋଲି କହନ୍ତି । ଅତଏବ ଏ ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ 
ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଚିହ୍ନାଇବା ପାଇଁ ସଂକେତମାତ୍ର। 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଗୁଣ ଏବଂ ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୂଦ୍ଧି। ଏଣୁ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି ଦାରା 
ଏଗୁଡ଼ିକର କାରଣ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବର୍ଣ୍ଣନା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ; ପୁଣି ଯେଉଁ ପ୍ରକୃତି ଗୁଣର ମଧ୍ଯ କାରଣ, ତାହାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି? ଅଧୂକନ୍ତୁ ଯିଏ ପ୍ରକୃତିରୁ 
ମଧ୍ୟ ସର୍ବଥା ଅତୀତ (ଗୁଣାତୀତ), ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି ଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରିନ ପ୍ରକୃତରେ 
ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୁଣାତୀତଚ୍ରର କୌଣସି ଲକ୍ଷଣ ନ ଥାଏ 
କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ମାନି ନିଆଯାଇଥୂବା ଅହଂଭାବ ଓ 
ମମତୃ ନାଶ ହୋଇଗଲେ ତାର୍ଚ୍ଚର ତଥାକଥୂତ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକାଶିତ ଏହି ଲକ୍ଷଣକୁ ଗୁଣାତୀତ ସ୍ଚ୍ଚର 
ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ସୁଖଂଦୁଃଖ, ପ୍ରିୟ-ଅପ୍ରିୟ, ନିନ୍ଦା- 
ପ୍ରଶସା ଓ ମାନ-ଅପମାନ--ଏପରି ଆଠଟି ପରଯ୍ପର 
ବିପରୀତ ଶବ୍ଦ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ଏ ସବୁରେ ସାଧାରଣ 
ଲୋକର୍କୀର ତ ବିଷମତା ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ, ଏପରି କି 
ସାଧକମାନର୍କୀର ମଧ୍ଯ କେବେ କେବେ ବିଷମତା 
ହୋଇଯାଏ। ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଆଠଟି ବିଷମ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଯାହାଜ୍ଦର ସମତା ରହେ, ତାଙ୍କୀ ପକ୍ଷେ ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ 
ଅବସ୍ଥାରେ ସମତା ରଖିବା ଅତି ସହଜ । ତେଣୁ ଏଠାରେ 
ଉକ୍ତ ଆଠଟି ବିପରୀତ ବିଷମ ପରିସ୍ଥିତିର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଗୁଣାତୀତ ମନୁୂଷ୍ଯଗ୍ଚ୍ରର ଏହି 
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ଆଠଟି ପରିସ୍ଥିତିରେ ସ୍ବତଃ ସ୍ଵାଭାବିକ ସମତା ରହେ। । ନିର୍ବିକାରତା ଓ ସମତା ଯଥାବତ୍‌ ଅଟଳ ରହେ। ତାର୍ଚ୍ଟର 
ଗୁଣାତୀତ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିର୍ବିକାରତାରେ । ଶାନ୍ତି କେବେ ଭଙ୍ଗ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଓ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତିରେ ଅନୂକୂଳଂପ୍ରତିକୂଳ ପରି ସ୍ଥିତିର [ଏହି ୨୪ଶ ଓ ୨୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଗୁଣାତୀତ 

ପ୍ରାପ୍ରିଅପ୍ରାପ୍ତି କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ନାହିଁ। ତାଙ୍କ୍ମର । ମହାପୁରୁଷସ୍କରର ସମତା ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 


ଘଂଜିଣିନ୍ଜ ଜ/କ-ରାଗ-ଦ଼େଷାଦି ବିକାର ଜଡ଼ରେ ନ ଥାଏ କି ଚେତନରେ ନ ଥାଏ ଏବଂ ଏହା ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଧର୍ମ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ, ଏହା କେବଳ ଦେହାଭିମାନରେ ଥାଏ। ପ୍ରକୃତରେ ଦେହାଭିମାନ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ, କେବଳ ଅବିବେକ 
ଓ ଅବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ଏହାକୁ ମାନି ନିଆଯାଇଛି। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବାସ୍ତବରେ ବିକାର ନିଜଠାରେ ନ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ମନୂୃଷ୍ୟ 
ଅବିବେ କିତା ହେତୁ ନିଜଠାରେ ବିକାର ଥ୍ରବାର ମାନିନିଏ। ସେ ବିକାରଗୁଡ଼ିକର ଅସ୍ଥାୟିତୂ ଏବଂ ସ୍ବୟଂର ସ୍ଥାୟିତ୍କ 
ବିଷୟ ଅନୁଭବ କରୁଥୁଲେହେଁ ସେହି ଅନୁଭବକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ ନାହିଁ। ଯଦି ସେ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ତା'ନିଜଠାରେ 
ବିକାର ନ ଥୂବାର ଅନୁଭବ କରିବ, ତେବେ ସେ ଆଉ ସେଗୁଡ଼ିକର ଭୋକ୍ତା (ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ) ହେବ ନାହିଁ। 


====- `#୮ ===== 


ସୀନଯ” ଅର୍ନୁନ ତୃତ/ୟ ଡଖୁ ଚୁପକେ ରୁଣୀତ/ତ ହେବାର ଜପାୟ ଫଟୁରଜିଥିଲେ / ଏହି ଲୋଳନେ ଜନବନ ତ/ହଜ ଜଳଜ 


6ଜ୬ଛି / 


ମାଂ ଚ ଯୋଃବ୍ୟଭିଗ୍ଵରେଣ ଭକ୍ତି ଯୋଗେନ ସେବତେ । 
ସ ଗୁଣାନ୍ବ ସମତୀତ୍ୟୈତାନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଳ୍ତେ ॥ ୨୬॥ 


ଥନୟ -ଚ=ଏବଂ; ଯଃ=ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ; ଅବ୍ଯଭିଗାରେଣ= ଅବ୍ୟଭିଗଚାରୀ; ଭଳିଯୋଗେନ = ଭକିଯୋଗ ଦାରା; 
ମାମ୍‌ଚ ମୋର: ସେବତେ =ସେବା କରେ; ସଃ=ସେ; ଏତାନଚ୍‌= ଏହି; ଗୁଣାଚ୍‌ ¬ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ, ସମତୀତ୍ୟ= ଅତିକ୍ମ କରି; 


ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ ବ୍ରହ୍ପ୍ରାପ୍ତିର କଳ୍ପତେଇିପାତ୍ର ହୋଇଯାଏ । 


ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ଅବ୍ୟଭିଗ୍ବରୀ ଭକ୍ତି ଯୋଗ ଦାରା ମୋର ସେବା କରେ, ସେ ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି 


ବ୍ରହ୍ୁପ୍ରାପ୍ତିର ପାତ୍ର ହୋଇଯାଏ । 


କ୍ଯା [ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ ଓ ୨୦ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ ଗୁଣକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାର ଉପାୟ କହିସାରିଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ଅର୍ଜୁନ ୨୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଗୁଣାତୀତ ହେବାର ଉପାୟ 
ପଗ୍ନରିଲେ । ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ସେହି ଉପାୟ 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ତେଣୁ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭକ୍ତିର ଅଧ୍ଧକାରୀ ଜାଣି ଭଗବାନ ଗୁଣାତୀତ ହେବାର 
ଉପାୟ ଭକ୍ତ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । 

'ମାଂ ଚ ଯୋଃବ୍ଯଭିଗ୍ବରେଣ ଭଛିଯୋଗେନ ସେବତେ'-- 
ଏହି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଉପାସକ, ଉପାସ୍ଯ ଓ ଉପାସନା 
ତିନୋଟିଯାକ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଃ ପଦରେ ଉପାସକ, 
'ମାମ୍‌' ପଦରେ ଉପାସ୍ୟ ଓ 'ଅବ୍ୟଭିଗ୍ନରେଣ ଭଳିଯୋଗେନ 
ସେବତେ' ପଦରେ ଉପାସନା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

“ଅବ୍ଯଭିଗ୍ସରେଣଂ ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ଅନ୍ଯ 
କାହାରି ଆଶ୍ରୟ ନ ରହୁ। ସାଂସାରିକ ଆଶ୍ରୟ ତ ଦୂରର 
କଥା, ଏପରି କି ଜ୍ଞାନଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ ଇତ୍ୟାଦି ଯୋଗର 
(ସାଧନାର) ମଧ୍ୟ ଆଶ୍ରୟ ନ ରହୁ; ଏବଂ 'ଭଳିଯୋଗେନ' 
ପଦର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ଭରସା, 


ଆଶ୍ରୟ, ଆଶା, ବଳ ଓ ବିଶ୍ବାସ ହୁଅନ୍ତୁ। ଏହିରୂପେ 
“ଅବ୍ଯଭିଗ୍ସରେଣଂ ପଦରେ ଅନ୍ଯର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ 
ମନା କରି 'ଭଳୁଯୋଗେନ' ପଦରେ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଚର 
ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ କୁହାଯାଇଛି। 

'ସେବତେ' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଅବ୍ୟଭିଗ୍ରରୀ 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦ୍ବାରା କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଭଜନ କରନ୍ତୁ, 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଉପାସନା କରନ୍ତୁ, ତାଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତୁ ଓ ତାଙ୍କ୍ଵ ମନୋନୂକୂଳ ହୁଅନ୍ତୁ । 

“'ସ ଗୁଣାନ୍ବ ସମତୀତ୍ୟୈତାନଵ'୮-୮-ଯେ ଅନନ୍ଯ- 
ଭାବରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଶରଣାଗତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତାର୍ଦୁ 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ସେ 
ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ସ୍ଵତଃ ସମସ୍ତ ଗୁଣକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଆନ୍ତୈ 
(ଗୀତା ୧୨ | ୬-୭) | 

'ବ୍ହ୍ୃଭୂୟାୟ କଳୁତେ'-- ସେ ସମସ୍ତ ଗୁଣକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରି ବ୍ରହୃପ୍ରାପ୍ତିର ପାତ୍ର (ଅଧ୍ଯକାରୀ) ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଭଗବାନ 
ଏବେ ଭକ୍ତି କଥା କହୁଥୂବାରୁ ଏଠାରେ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତି କଥା ନ 
କହି ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା କଥା କହିବା ଉଚିତ ଥୂଲା। କିନ୍ତୁ 
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ଏଠାରେ ବ୍ରହ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ କଥା କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, 
ଅର୍ଜୁନ ଗୁଣାତୀତ ହେବାର ନନିର୍ଗୁଁଣ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତିର ଉପାୟ 
ପଚ୍ଚରିଥୁଲେ | ସେ ଦୃଷ୍ଟୂରୁ ଭଗବାନ ତାଙ୍କୀ ନିଜ ପ୍ରତି ଭକ୍ତିକୁ 
ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତର ଉପାୟ ବୋଲି କହିଲେ। 

ଦ଼ିତୀୟତଃ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବର୍ଷ୍ଚିତ ଅଛି ଯେ, ଭଗବାନର୍କର 
ଉପାସକଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନର ଭୂମିକାଗୁଡ଼ିକର ସିଦି ନିମିତ୍ତ ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ସାଧନା ଓ ପ୍ରଯନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଜ୍ଞାନର ସମସ୍ତ ଭୂମିକା ଆପେ ଆପେ ସିଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ। ସେ କଥାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
କହୁଛନ୍ତି, ଅବ୍ଯଭିଗ୍ଵରୀ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଅବଲମ୍ବନ କରି ମୋର 
ଉପାସନା କରୁଥୁବା ଭକ୍ତଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତିର ପାତ୍ର ହେବା ପାଇଁ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧନା କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ସେ 


± ଶରୀମଦଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ସ୍ବତଃ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତିର ପାତ୍ର ହୋଇଯାଆନି। କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ସେହି 
ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ତାକ୍କର ଏକମାତ୍ର ଭାବନା 
ଥାଏ, ଭଗବାନ କିପରି ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତୀ ଭଗବାନ କାର 
ପ୍ରସନ୍ନତାରେ ଭକ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି। ସାରାଶ ହେଲା, ଯେ 
କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ଓ ଭଗବାନକ୍କୀ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ 
ତାଙ୍କ ପକ୍ଷେ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । ସେ ହୁଏତ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତିକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ପାରନ୍ତି ବା ନ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେ ସ୍ଵତଃ 
ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧ୍ଯକାରୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

ତୃତୀୟତଃ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଇତ୍ଯାଦି ସାଧନା 
ଦାରା ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, ଭକ୍ତି ଦାରା ମଧ୍ଯ ସେହି 
ତତ୍ବ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ସାଧନାଗତ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ ନ ଥାଏ । 


ଘଂଜିଣଶିଙ୍କ ଭ/ବ-ଚଭକ୍ତିରେ ସାଧକ ଯାହା ଇକ୍ରା କରେ, ତାହା ତାକୁ ମିଳିଯାଏ। ଯେଉଁ ସାଧକ ମୁଖ୍ଯରୂପେ 


ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁକ୍ତିକ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଇଚ୍ଛା କରେ, ଭକ୍ତି କଲେ ତାକୁ ତାହା ମିଳିଯାଏଏ କାରଣ ଭଗବାନ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା (ଗୀତା ୧୪ । ୨୭) | ବ୍ରହ୍ମ ସମଗ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଏକ ଅଇଂ, ସ୍ବରୂପ (ଗୀତା ୭ । ୨୯-୩୦) । ତ୍ରୟୋଦଶ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୧୦ମ ଶ୍ଵୋକରେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତିକୁ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 

ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ ସଗୁଣ ଉପାସନାକୁ ନିର୍ଗୁଣ (ଗୁଣାତୀତ) କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା--'ମନିକେତଂ ତୁ ନିଗୁଣମ୍‌' 
(୧୧ | ୨୫ | ୨୫), 'ମସେବାୟାଂ ତୁ ନିଶୁଣା' (୧୧ | ୨୫ | ୨୭) ଇତ୍ଯାଦି | ତେଣୁ ସଗୁଣ ଉପାସକ ତିନିଗୁଣରୁ 
ଅତୀତ ହୋଇଯାଏ।। ସଗୁଣ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଗୁଣର ଆଶ୍ରିତ ନୁହନ୍ତି ବରଂ ଗୁଣ ତାର୍ଚ୍ଚର ଆଶ୍ରିତ। ଯେ ସତ୍ତ୍ଵ, ରଜ 
ଓ ତମ ଗୁଣର ଅଧୀନ, ତାହାର ନାମ 'ସଗୁଣଂ' ନୁହେଁ, ବରଂ ଯାହାଠାରେ ଅସୀମ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ, ମାଧୁର୍ଯ୍ୟକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ଯ, 
ଓୀଦାର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ଦିବ୍ଯଗୁଣ ନିତ୍ଯ ବିଦ୍ଯମାନ, ତାହାର ନାମ “ସଗୁଣ' । ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ବା ତାମସ 
କ୍ରିୟା ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେ ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଅଧୀନ ନୁହନ୍ତି । 

ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭକ୍ତ ଅତି ସହଜରେ ଗୁଣାତୀତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ତାର୍କୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସମଗ୍ରରୂପର ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ହୋଇଯାଏ । ହି 

ନଦଙ୍କ୨-ଘ୮ସନଳ/ କଳିବ ଜମବନକ୍କକ © ଦୀତ୍ର ନେବ ବ୍ରନୂତାର୍ରିନ ଏହା କିପରି ସମ୍ଭକମ ଏହି ନ୍ତ୍ଟୋନଃଜେ ଏହାନ ଜନନ 
6କେଉଛଛି / 

ବ୍ରହ୍ମଣୋ ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମମୂତସ୍ଯାବ୍ୟୟସ୍ଯ ଚ । 
ଶାଶ୍ଵତସ୍ଯ ଚ ଧମିସ୍ଯ ସୁଖସ୍ୟଯୈକାନ୍ତିକସ୍ଯ ଚ ॥ ୨୭ ॥ 

ଥନୟ-¬ହିିକାରଣ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ (ହି); ବ୍ରହୁଣଃ ବୃହୁର; ଚ ଓ; ଅବ୍ଯୟସ୍ଯ=ଅବିନାଶୀ; ଅମୁତସ୍ୟଯ-ଅମୃତର; 
ଚ= ତଥା; ଶାଶ୍ବତସ୍ଯ= ଶାଶ୍ବତ; ଧମିସ୍ଯ=ଧର୍ମର; ଚ ଏବଂ; ଏଏକାନିକସ୍ଯ=ଏକାନିକ; ସୁଖସ୍ଯ ସୁଖର; ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଆଶ୍ରୟ | 

କାରଣ ମୁଁ ହିଁ ବ୍ରହୂର, ଅବିନାଶୀ ଅମୂତର ତଥା ଶାଶ୍ବତ ଧମି ଓ ଏକାନ୍ତିକ ସୁଖର ଆଶ୍ରୟ । 

ବ୍ଯନଃ୮୦୮ “ବ୍ରହ୍ମଣୋ ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମ୍‌'-¬ ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା ଆଶ୍ରୟୀ” କହି ଭଗବାନ ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ନିଜର 
ଅଭିନ୍ନତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ଯେପରି ଅଗ୍ନି କ୍ସଳନ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ 


ସାକାରରୂପେ ଏବଂ କାଷ୍ଠାଦିରେ ଲୁକ୍କାୟିତଭାବରେ 
ନିରାକାରରୂପେ ରହୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଅଗ୍ନି ଏକ, 


ସେହିପରି ଭଗବାନ ସାକାରରୂପ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ନିରାକାରରୂପ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଭଗବାନ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଏକ, ଦୁଇ 
ନୂହନ୍ତି। କେବଳ ସାଧକମାନର୍କୀର ଉପାସନା ଦୃଷ୍ତରୁୂ 
ଦୂଇଟ ଭେଦ ଥାଏ। ଖାଦ୍ଯରେ ଯେପରି ସୁଗନ୍ଧ ଓ ସ୍ବାଦ 
ରହିଥ୍ୁଲେ ମଧ୍ଯ ନାସା ଦୃଷ୍ଟରୁ ତାହା ସୁଗନ୍ଧ ଓ ଜିହ୍ମା 


ଶ୍ମୋକ ୨୭] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଦୂଷ୍ଟରୁ ତାହା ସ୍ଵାଦ ସେହିପରି ସେ ଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ରହ୍ମ ଓ । ରକ୍ଷା କରନ୍ତି (୪ । ୮) । 


ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଭଗବାନ ଅଟନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନ ଓ 
ବ୍ରହ୍ମ ଦୁହେଁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଏକ । 

ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଦୁହେଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନୁହନ୍ତି, 
ବରଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ହିଁ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ । ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ନିଜ ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମ” ଶବ୍ଦ 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି- 'ବହୁଣ୍ୟାଧାୟ କମାଣି' (୫ | ୧୦) 
ଏବଂ ନିଜକୁ “ଅବ୍ଯକମୂର୍ତି' ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି “ମୟା ତତମିଦଂ 
ସବିଂ ଜଗଦବ୍ୟକ୍ତମୂର୍ଗିନାଂ (୯ । ୪) | ନିଷ୍କର୍ଷ ହେଲା, 
ସାକାର ଓ ନିରାକାର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନୂହନ୍ତି, ଦୁହେଁ ତତ୍ତ୍ୃତଃ ଏକ | 

'ଅମୃତସ୍ୟାବ୍ୟୟସ୍ଯ ଚ'-- ମୁଁ ହିଁ ଅବିନାଶୀ ଅମୃତର 
ଅଧୂଷ୍ଠାନ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ ଅମୃତ ହିଁ ମୋର ଅଧୂଷ୍ଠାନ। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଅବିନାଶୀ ଅମୂତ ଓ ମୁଁ ଦୁଇଟି ତତ୍ତ୍ଵ 
ନୋହୁଁ, ବରଂ ଗୋଟିଏ ତତ୍ତ୍ବ। ଏହି ଅବିନାଶୀ ଅମ୍ପତ 
ପ୍ରାପ୍ତି କଥା ଭଗବାନ “ଅମୂତମଶୁତେ” (୧୩ | ୧୨; 
୧୪। ୨୦) ପଦରେ କହିଛନ୍ତି। 

'ଶାଶ୍ବତସ୍ୟ ଚ ଧମିସ୍ଯ'-- ମୁଁ ସନାତନ ଧର୍ମର ଆଧାର 
ଏବଂ ସନାତନ ଧର୍ମ ମୋର ଆଧାର । ତାହର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ସନାତନ ଧର୍ମ ଓ ମୁଁ ଦୁଇ ନୋହୁଁ, ବରଂ ଏକ । ସନାତନ 
ଧର୍ମ ମୋର ହିଁ ସ୍ବରୂପଂ। ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନକ୍ତୂ 
ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମର ଗୋପ୍ତା (ରକ୍ଷକ) କହିଛନ୍ତି (୧୧ | ୧୮) | 


'ସୁଖସ୍ୟୈକାନକସ୍ୟ ଚ'-¬ ଏଁକାନ୍କ ସୁଖର ଆଧାର 
ମୁଁ ଏବଂ ଏଁକାନ୍ତିକ ସୁଖ ମୋର ଆଧାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଁକାନ୍ତିକ 
ସୁଖ ମୋର ହିଁ ସ୍ବରୂପ। ଭଗବାନ ଏହି ଏକାନ୍ତିକ ସୁଖକୁ 
“ଅକ୍ଷୟ ସୁଖ' (୫ | ୨୧), 'ଆତ୍ୟନିକ ସୁଖ' (୬ | ୨୧) 
ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁଖ” (୬ । ୨୮) ନାମରେ ନାମିତ କରିଛନ୍ତି। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକର ` ବ୍ରହ୍ମଣଃ', 'ଅମୂତସ୍ଯ' ଇତ୍ୟାଦି ପଦରେ 
“ରାହୋଃ ଶିରଃ' ନ୍ଯାୟଭଳି ଅଭିନ୍ନତାରେ ଷଷ୍ଠୀ ବିଭକ୍ତି 
କରାଯାଇଛି । ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା “ରାହୁର ମୁଣ୍ଡ" -ଏପରି ଯେଉଁ 
ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ, ସେଥୁରେ ରାହୁ ଓ ମୁଣ୍ଡ ଯେ ପୂଥକ୍‌ 
ପୂଥକ୍‌ ତା'ନୁହେଁ, ବରଂ ରାହୁ ହିଁ ମୁଣ୍ଡ ଏବଂ ମୁଣ୍ଡ ହିଁ ରାହୁ । 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ବ୍ରହ୍ମ, ଅବିନାଶୀ ଅମୃତ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ବ୍ରହ୍ଛ, ଅବିନାଶୀ 
ଓ ଅମୃତ; ଭଗବାନ ହି ସବୁକିଛି । 

ବ୍ରହ୍ମ କୁହ ବା କୃସ୍ପ କୁହ; କୃସ୍ପ କୁହ ବା ବ୍ରହ୍ମ କୁହ; 
ଅବିନାଶୀ ଅମୂତ କୁହ ବା କୃଷ୍ଣ କୁହ; କୃଷ୍ଣ କୁହ ବା 
ଅବିନାଶୀ ଅମୂତ କୁହ, ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମ କୁହ ବା କୃଷ୍ଣ କୁହ; 
କୃଷ୍ଣ କୁହ ବା ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମ କୁହ; ଏଁକାନ୍ତିକ ସୁଖ କୁହ ବା 
କୃଷ୍ଣ କୁହ କୃଷ୍ଣ କୁହ ବା ଏଁକାନ୍ତିକ ସୁଖ କୁହ; ସବୁ ଏକା 
କଥା। ଏଥୂରେ କୌଣସି ଆଧାର-ଆଧେୟ ଭାବ ନାହି, 
ତତ୍ତ୍ବ ଗୋଟିଏ । ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଉପାସନା କଲେ 


ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ସନାତନ ଧର୍ମର । ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କହିବା ଯଥାର୍ଥ । 


ମଜିଣିଞ୍ଜ ଜ/ବ--'ମୁଁ ହିଁ ବ୍ରହୁ ତଥା ଅବିନାଶୀ ଅମ୍ପତର ଆଶ୍ରୟ'--ଏହା ନିର୍ଗୁଣନିରାକାର ତଥା ଜ୍ଞାନଯୋଗର 
ବିଷୟ, ମୁଁ ହିଁ ଶାଶ୍ବତ ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ'--ଏହା ସଗୁଣ-ସାକାର ତଥା କର୍ମଯୋଗର ବିଷୟ ଏବଂ ମୁଁ ହିଁ ଏଁକାନ୍ତିକ 
ସୁଖର ଆଶ୍ରୟ”-ଏହା ସଗୁଣ-ନିରାକାର ତଥା ଧ୍ଯାନଯୋଗର ବିଷୟ । ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ମୋର (ସଗୁଣ-ସାକାରର) 
ଉପାସନା କଲେ, ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ ଓ ଧ୍ଯାନଯୋଗ ତିନୋଟିଯାକ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 
ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଗୋଟିଏ ତତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ତାହାକୁ “ସମଗ୍ର” କହନ୍ତି । 


* ହିନ୍ଦୁ (ସନାତନ), ବୌଦ୍ଧ, ଖ୍ରୀଷ୍ ଓ ଇସ୍ଲାମକୁ ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ଗ୍ବରୋଟି ମୁଖ୍ୟ ଧର୍ମଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । ଏହି ଗ୍ବରୋଟି 
ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ କୋଟି କୋଟି ଧର୍ମାବଲମ୍ବୀ ଅଛନ୍ତି । ଏଥରେ ବୌଦ୍ଧ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟ୍‌ ଓ ଇସ୍‌ଲାମ ଧର୍ମର ପ୍ରବର୍ତକ ଯଥାକ୍ରମେ ବୁଦ୍ଧ, 
ଯିଶୁଖ୍ରୀଝ୍ଟ ଓ ମୋହମଦ୍‌ ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ଏହି ତିନୋଟିଯାକ ଧର୍ମ ଅର୍ବାଚୀନ (ଆଧୁନିକ) । କିନ୍ତୁ ସନାତନ ଧର୍ମ କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରବର୍ତିତ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା କୌଣସି ମାନବୀୟ ବୁଵିରୁ ସୃଷ୍ଟ ନୂହେଁ । ଏହା ବିଭିନ୍ନ ରଷିମାନଙ୍କ୍ରର ଅନ୍ନେଷଣ ଓ ଅନୁସନ୍ଧାନ । ଯାହା ଆଗରୁ 
ଥାଏ, ତାକୁ ହିଁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରାଯାଏ | ସନାତନ ଧର୍ମ ଅନାଦି, ଅନନ୍ତ ଓ ଶାଶ୍ବତ | ଭଗବାନ ଯେପରି ଶାଶ୍ବତ (ସନାତନ), ସେହିପରି ସନାତନ 
ଧର୍ମ ମଧ୍ୟ ଶାଶ୍ବତ (ସନାତନ) । ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ (ଗୀତା ୧୪ । ୨୭ ରେ) ସନାତନ ଧର୍ମକୁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ଯେତେବେଳେ ସନାତନ ଧର୍ମ ହ୍ରାସ ପାଇବାକୁ ଲାଗେ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ଅବତୀର୍ଶ୍ଚ ହୋଇ ଏହାର ସଂସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି 
(ଗୀତା ୪ । ୭-୮) | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଏହାର ସଂସ୍ଥାପନା ଓ ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଅବତାର ନିଅନ୍ତି, ଏହାକୁ ଗଠନ ବା ଉପ୍ତନ୍ନ 
କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ। ବାସ୍ତବରେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ଓ ମତ-ମତାନ୍ତର ମଧ୍ଯ ସନାତନ ଧର୍ମରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଛି। ଏଣୁ ମନୁଷ୍ୟର କଲ୍ୟାଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେହି ଧର୍ମମାନଗ୍ଗରେ ଯେଉଁ ସବୁ ସାଧନା ବର୍ଷିତ ହୋଇଛି, ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ସନାତନ ଧର୍ମର ଦାନ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ। 
ଅତଏବ ସେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମରେ ବର୍ଣ୍ଚିତ ନୀତି ନିର୍ଦେଶକୁ କଉଁବ୍ୟଜ୍ଞାନ କରି ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ପାଳନ କଲେ କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ତିରେ କୌଣସି ସଦ୍ଦେହ 
ନାହିଁ। ପ୍ରାଣୀମାନଚ୍କ୍ରର କଲ୍ୟାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସନାତନ ଧର୍ମରେ ଯେତେ ଗଭୀର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରାଯାଇଛି, ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଧର୍ମରେ ସେତେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। ସନାତନ ଧର୍ମର ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ପୂର୍ଷିତଃ ବିଜ୍ଞାନସିଦ୍ଧ ଓ କଲ୍ୟାଣକାରକ । 
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ସମସ୍ତ ବିଭୂତି ଭଗବାନଙ୍କର ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟମାତ୍ର। ବ୍ରହ୍ମ ବି 


× ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୪ 


ଭଗବାନର୍କ୍ର ଏକ ବିଭୂତି ବା ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ। ତେଣୁ ଏଠାରେ 


ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି“ବ୍ରହ୍ମଣୋ ହି ପ୍ରତିଷ୍ଠାହମ୍‌।। ପଦ୍ୁପୁରାଣରେ ଅଛି ଯେ ବ୍ରହ୍ମ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକ୍ସସ୍ତଜ୍ୀ ନଖର ଏକ 


ଜ୍ୟୋତି -- 


ଯନପେନ୍ଦୁ ରୁଚି ବ୍ରିହୁ ଧ୍ୟେୟଂ ବ୍ରହ୍ମାଦି ଭିଃ ସୁରୈଃ । ଗୁଣତ୍ରୟ ମତୀତଂ ତଂ ବନ୍ଦେ ବୃନ୍ଦାବନେଶ୍ବରମ୍‌ ॥ 


(ପାତାଳ. ୭୭ | ୬୦) 


“(ମହାଦେବ କହୁଛନ୍ତି) ଯାହା୍ଚ୍ଚ ନଖଚନ୍ଦ୍ରର କାନ୍ତିରୂପକ ବ୍ରହ୍ମକୁ ଦେବତାମାନେ ଧ୍ଯାନ କରନ୍ତି, ସେହି 
ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ବୃନ୍ଦାବନେଶ୍ବର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ମୁଁ ବନ୍ଦନା କରୁଛି।” 
=== ^ = = 
ଓ ତଣଦକିତି ଭୀମଉରବନ଼ରୀତାସୂପନିଶଛୁ ବ୍ରନ଼ଦିକ୍ଯାୟଂ ଘୋରାଣାଣସ୍କ ଭ୍ରୀନୁଷା୍୍ନଯଂବନଦେ 
ରୁଣତୟକିଜ/ଗ6ଯୋରୋ' ନ/ମ ଚଢୁର୍କଶୋଃ୪୯//୬ // ୧୪ / 


ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍ ଓ ସତ୍ଂଂ-ଏହି ଭଗବନ୍ନତାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ୁବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍ଗୀତୋପନିଷଦୃ ରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାଜୁ ନସଂବାଦରେ “ଗୁଣତ୍ରୟବିଭାଗଯୋଗ'” ନାମକ ଚତୁଦିଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପୂୃଷ୍ଫି 


ହେଲ।॥ ୧୪॥ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ସତ୍ତ୍ଁ) ରଜ ଓ ତମ ନାମକ 
ତିନିଗୁଣର ବିଭାଗପୂର୍ବକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଏହି 
ତିନିଗୁଣରୁ ଅତୀତ ହୋଇଗଲେ, ଏଥୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼ିନ୍ନ 
ହୋଇଗଲେ ପରମାମ୍ରରଙ୍ଚ୍ତ ସଙ୍ଗେ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ “ଗୁଣତ୍ରୟବିଭାଗଯୋଗ” 
ରଖାଯାଇଛି । 


ଚତୁଦିଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ଚ ତୁ ଦି ଶୋଃଧ୍ଯାୟଃଂରେ 
ତିନୋଟି, “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚଂ ଆଦି ପଦରେ ଛଅଟି, 
ଶ୍ଳୋକମାନର୍କରେ ତିନି ଶହ ବାଇଶଟି ଓ ପୁଖ୍ଫିକାରେ 
ତେରଟି ପଦ ରହିଛି । ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ପଦର ସମଥ୍ବି 
ତିନି ଶହ ଚଉରାଳିଶ। 

(୨) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର “ଅଥ ଚତୁଦିଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ'ରେ 
ଆଠଟି, 'ଶ୍ରାଭଗବାନୁବାଚ” ଆଦି ପଦମାନକ୍କ୍ରେ କୋଡ଼ିଏଟି, 
ଶ୍ଳୋକମାନନ୍ମରେ ଆଠ ଶହ ଚଉଷଥଠିଟି ଓ ପୁଷ୍ପିକାରେ 
ଏକାବନଟି ଅକ୍ଷର ରହିଛି । ଏହି ପ୍ରକାରେ ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର 


ସମଷ୍ଟି ନଅ ଶହ ତେୟାଳିଶ। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସମସ୍ତ 
ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ତିନୋଟି ଉବାଚ ଅଛି-- 
ଦୁଇଟି “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ଓ ଗୋଟିଏ “ଅଜୁନ ଉବାଚ | 


ଚତୁଦିଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସତାଇଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୫ମ 
ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ 'ନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
“ନ-ବିପୁଳା'; ୬ଷ ଓ ୧୦ମ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ 
“ରଗଣ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ର-ବିପୁଳା'; ୧୫ଶ ଓ ୧୭ଶ 
ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ଭଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
“ଭ-ବିପୁଳା'; ୧୯ଶ ଶ୍ନୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ 'ମଗଣ' 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ମ-ବିପୁଳା' ଏବଂ ୯ମ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ “ଭଗଣ' ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 'ନଗଣ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ 'ସଂକୀଣ୍ଳି-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାବି ଶିଷ୍ଟ ଛନ୍ଦ ରହିଛି । 
ଅବଶିଦ୍କ୍ କୋଡ଼ିଏଟି ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ୟାବକ୍ତ' ଅନୁଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର 
ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ। 


#୪୫୧୫୪ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ପଞ୍ଚଦଶୋଅଧ୍ଯାୟଃ 
ଅବତରଣିକା 


ସଂଣୁଣ' © ନିର୍ଗୁଣ ଜପୀଯଳଙକା ମଧରେ 6ଭେନଳୀ କିଏ? ' ଜଣ ଅଧ୍ୟୟନ ଥମ 6ନନଛଣନଳନଜେ ଚରଯାଇଥିବ/ ଏହି ଦନ 
ଜଜ 6ଦେବ/କୁ ଯାଲ ଇଣବ/ନ ସଂଗଣୁଣ-ଜପାସକମାନଙ୍ୁ ଯର ଯୋରୀ ବେଲି ଳହନିଲେ / ଞ୍ମ 6ନଛୁୌଳନଜେ ସଗୁଣ © ନିର୍ଗୁଣ- 
ଜପୀନ୍ଦଳର୍କଳ ନୁଳଳ/ କଳି ଜଗବାନ କହିଲେ 6ଫ, 6ଦେହାକିମାନ/କ ପେ ଅବନକ ଥର୍ଥନୁ ନିର୍ଗୁଣଂକୁଜ ଜପାସନ/ କଠିନ / ଏହି 
6କହାଜିମାନନୁଷଳ ତତିବନକ ନୁଳ ହେବାଳ ଜପୀୟକ ବର୍ଷନ/ ୨ଥ/ ନିର୍ଗୁଣୀତକୁକ ବିବକେଚଳ/ ଜନବନଳ ତ6ୟ/ଦଣ 6 ଚଢୁର୍କଶ 
ଥଥଧ//ୟ6ଜ@ କଣଲେ / 

ଚନୁର୍ଜଶ ଥଧ/ୟ ଜଳ `? ୧ଣ ଯୋଳନେ ଅର୍ଜୁନ ରୁଣାତ/ତ ଫୁଚୁଷକଳ ଲକ୍ଷଣ ଆଚଳଣ © ରୁଣାତ/ତ 6ହେକ/ଜ ଜପାୟ 
ନକ୍୬୦୫ଳ ଦର୍ସ୍ୁଜିଳେ / ଏହକ ଜଜଜଣନେ ଜନବନନ ୨୨୩ଶ ଚୁ ୨୫୩ ନଯଘଜଥୌଯାଳପାଂଏ ଟୁଣାତମତ ଦୁଚୁର୍କକ ଲକ୍ଷଣୀ ୨ ଆଚକଣୀ 
ବର୍ଷନ/ ଳଜିଯ/ଜି ୨୬ଶ 6 ଳେ ଅବକଭିରୂଜ/ ଜଳିଯୋଗ! ନି ଯଣୁଣ-ଜପାସଳରା ପାଇଁ ରୁଣୀତ/ତ ନେବ/ଜ ଜପୀୟ' 6ବ୍ୋଳି 
କହିଲେ / ତାୟର୍ୟ/ 6ହଲ/ ଜରଚ/ଳକଳ ଥଳନ/ ଜଳ (ଜଣବଳକନଳ ଥଆଣିତ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଆପଣୀର କଳିଥିବ()ୁ) ଯହଳରନେ 
ଟୁଣାତ/ତ 6ହୋଇପା6ନେ / ପୂର୍ବ ଅଧ#ୟଜ ୨୬୩ 6ଜ##ଳଜେ ଜନବ/ନ ଅବ୍ଭିକୁଜେଣ ଭରିୟୋନେଳ' ନେ ବଓଜିଗୁଜଦଜୋଷ 
(ସଂସ/ଜ ଆଶୟ) ୁ ଜନ୍ଦିତ ଜଳିଠଠୋର କଥା, £୬' ଘେ ନୀବ କଥ/ ଏବଂ ମାନ୍‌ ଘଜନଜେ ସୀେପଳଜେ ଳିଳ (ପଜନାନୁଙା) 
କଥ/ ବର୍ଷଳ/ କଳେ / ଏଣକ ଜବାନ ଏହି (ପଞ୍ଚକଶ) ଥଧ/ୟ6ଜ ଜକ ତିନେଟି ଜଥାଳ ଅର୍ଥକୁ ଯଂସୀଜ, ଜାକ © ପନନାନୁରକଳ 
ବିଣୁତ କିବେଚଳ/ କ୍ମୁଛନି / 

ଜୀବ ନ୍ମନୁଦତ# (ଘଜନାନ଼ାକ ଅଣ ହେତୁ) ରୁଣତ/ତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍/ ଅନ/କିଳ/ଳୁ ଅଜ୍ଞନବଚଶତ ରୁଣ ବନେ 
ହଭାକିତ ହୋଇ ଣୁଣୀନ ଲର୍ଯ୍ୟନୁପୀଳ ଶଜ/ଜ(ଯସ'ସ/ଜ)6 ତ/ଦନ୍ୁ, ନମତ/ © ଳାମନ/ କଳି ଆବ ହୋଇ କହିଛି / ଯେପର୍ଭ୍ୟଳ 
6 ରୁଣୀତ/ତ (ଅ6ଲା[ନଳିଳ) ଜଳୁ ପଜମାନ୍ୀ/କରଳ ଭଭାବ ନ ଜାଣିଛି, ଯେପର୍ୟ୍ୟନ 6 ଉକୁତିଳନିତ ରୁଣଜ ଦରାବକୁ ସନ୍ଯର୍ଶ ନୁକ୍ତ 
6ହାଳ ପାଳିବ ନାହିଁ / ଏଥିଯୋରୁ ଜରବ/ (ଜଣବଳନୁଭତାର୍ଜ ଡିୟ' ଯ/ଧନ ଅବ(ଭିରୁଜିଣ୮ ଭଳି? ଲ/ଭ ଳଳ/ଇବ/ ଜନ୍ଦେଶ୍ୟଜେ) 
ନିଜଜ ଅତ ରୋଷନ/ୟ © ବିଶେଷ ଭଭବ କରୀଳବ/ ପାଇଁ ଏହି (ପ୍ଚତଶ) ଅଧ୍ୟ'ଥି ଆଜନ୍ୟ କରୁଛନି / 

ଜ#କ ଫଜମାନ୍ଦ଼ୀକଳ ଅଥ” (ର୮ତ/ ୧୫ / ୭) / ଏହି ୫ଳେବଳ ନିଳ ଥଂଶୀ ପଜମାନୁାଙ୍କ ଯନିତ ଏହାଜ ଯମ ଅଛି / ନିକୁ ନବ 
ଢମବକଣ୫୬ ଢଳୁତିଜ କାର୍ୟ / ଶଜୀଜ, ଇ୍ଦିୟ, ନଳ, ବୁଝି ଇତ#କି ଯହିତ ନିଳନଳ ସମ ମାଳି ନେଉଛି / ଢକୁତନେ ଏନ୍‌ଟଚୂ ସଂନ୍ଦିତ 
ନ୍ଦଙ୍ଫଃ 6ଳେବେ ନା ସିଲକ ଲାନ୍ଧିଁ ହବ ନାହିଁ କି ହେବ। ସମ୍ୟକ ନୁହେଁ / ଫଳମାମ଼ାଙ୍କର ସହିତ ନିନକ ବାଇଦ ସଂଘକୁ କୁଲିଯୀଇ ଶନ୍ଦୀରାଦି 
ବିଜଜୀୟ ଦର ଥରୁଜ଼ିକୁ ନୁ› 6ମାଜା' 6 6ମା' ପାଇଁ' ମନେ କଳିବ/ ନି ବଏଭିରୁଜ6ଦେଷ / ଏହି ବ/ଜିରାଜଦେଶ ନି ଅନନ/ 
ଜଳିଯୋଗଠନେ ଭଧାନ ଭିକ) / ଏହି ଭତିବନ୍ଧକ ନୁଳ କଜିବ/ ପାଇଁ ପଞ୍ଚଜକଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପାଟି ନୋୌୋଳବିଶିଳ ଥମ ଭଳଜଣରେ 
ଜଗବନ ଯ'ସାର-ଚୁଥଳ ବର୍ଷନ/ କଳି ଜ/ନାଳୁ ଛେଦନ କଳିବ/ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା 6ଦେଛଳି / 


ରବ କୁବ/ଚ 
ଉଦ୍ଧିିମୂଳମଧଃଶାଖମଶ୍ବତଥଂ ପ୍ରାହୂର ବ୍ୟୟମ୍‌ । 
ଛନ୍ଦାଂସି ଯସ୍ୟ ପର୍ଣ୍ରାନି ଯସ୍ତଂ ବେଦ ସ ବେଦବିତ଼ ॥ ୧॥* 
ଥନ଼ନ୍ଦ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚଚଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ଉଦଵ୍ବିମୂଳମ୍‌ଇ ଉପରକୁ ମୂଳ (ଓ); ଅଧଃଶାଖମ୍‌ଇତଳକୁ ଶାଖା 
ବ୍ୟାପିଥୂୁବା; ଅଶ୍ଵତ୍‌ ଥମ୍‌- (ଯେଉଁ) ସଂସାରରୂପକ ଅଶ୍ଵତ୍‌ ଥ ବୃକ୍ଷକୁ ଅବ୍ୟୟମ୍‌-= ଅବ୍ୟୟ; ପ୍ରାହୁଃ:ିକହନ୍ତି (ଏବ); 


« ଉର୍ତ୍ବମୂଳୋଃବାକ୍ଶାଖ ଏଷୋଶଶ୍ବତ୍ଥଃ ସନାତନଃ | ତଦେବ ଶୁକ୍ର" ତଦ୍‌ ବ୍ରହ୍ମ ତଦେବାମ୍ପତମୁଚ୍ୟତେ । 
ତସ୍ମିଲ୍ଲୋକାଃ ଶ୍ରିତାଃ ସର୍ବେ ତଦୁ ନାତ୍ୟେତି କଶ୍ଚନ । ଏତଦ୍‌ର୍ବେତତ୍‌ ॥ (କଠୋପନିଷଦ୍‌ ୨ | ୩ | ୧) 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଛନ୍ଦା ସିଚିବେଦମାନେ; ଯସ୍ଯ-ଯାହାର; ପଶ୍ଛାନି ପତ୍ର; ତମ୍‌=ସେହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷକୁ; ଯଃଦ5ଯେ; ବେଦ = ଜାଣେ; ସଃ=ସେ; 


ବେଦ ବିତ ସମସ୍ତ ବେଦର ଜ୍ଞାତା । 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ ଉପରକୁ ମୂଳ ଓ ତଳକୁ ଶାଖା ବ୍ୟାପିଥୂବା ଯେଉଁ ସଂସାରରୂପକ ଅଶ୍ଵତ୍ଦ ବୃକ୍ଷକୁ 
(ପ୍ରବାହରୂପେ) ଅବ୍ୟୟ କହନ୍ତି ଓ ବେଦମାନେ ଯାହାର ପତ୍ର, ସେହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷକୁ ଯେ ଜାଣେ, ସେ ସମସ୍ତ 


ବେଦର ଜ୍ଞାତା । 


ବ/6//- ¬ 'ଉର୍ଦବ ମୂଳ ମଧଃଶାଖମ୍‌ '-- [ତ ୟୋଦ ଶ 
ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ କଥୂତ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକପରି ଏଠି 
ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ଅଧ୍ୟାୟର ସମସ୍ତ ବିଷୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ଦେଇଛନ୍ତି 
ଏବଂ 'ଉଦ୍ବିିମୂଳମ୍‌' ପଦ ଦାରା ପରମାମ୍ାର୍କୁ, 'ଅଧଃଶାଖମ୍‌' 
ପଦ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ ଜୀବର୍କୀ ପ୍ରତିନିଧ୍ ବ୍ରହ୍ମାର୍ଜୁ ତଥା 
'ଶଶ୍ବତ୍ରମ୍‌ ପଦ ଦ୍ବାରା ସଂସାରକୁ ସୂଚିତ କରି ସଂସାରରୂପକ 
ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷର ମୂଳ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ 
ଜାଣିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିଲ୍ମୁ “ବେଦବିତ଼' କହିଛନ୍ତି ॥ 

ବୃକ୍ଷର ମୂଳ ସାଧାରଣତଃ ତଳ ଆଡ଼କୁ ଓ ଡାଳ 
ଉପର ଆଡ଼କୁ ଲନମ୍ବିଥାଏ; ମାତ୍ର ଏ ସଂସାର ଗୋଟିଏ ଏମିତି 
ବିଚିତ୍ର ବୃକ୍ଷ ଯେ, ଏହାର ମୂଳ ଉପର ଆଡ଼କୁ ଓ ଡାଳ ତଳ 
ଆଡ଼କୁ ଲମ୍ବି ରହିଛି! 

ଯେଉଁଠିକି ଯିବାପରେ ମନୂଷ୍ଯ ଆଉ ସଂସାରକୁ 
ଫେରିଆସେ ନାହିଁ, ଭଗବାନର୍କ୍ରର ସେହି ପରମଧାମ ହିଁ 
ସମଗ୍ର ଭୌତିକ ସଂସାରର ଉର୍ଦ୍ଚିରେ (ସର୍ବୋପରି ଅଟେ) | 
ବ୍ରହ୍ମା ହେଉଛନ୍ତି ଏ ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ପ୍ରଧାନ ଶାଖାଃ କାରଣ 
ସଂସାର-ବୃକ୍ଷ ଉତ୍ପତ୍ତି ହେଲାବେଳେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ବ୍ରହ୍ମା ଉଦ୍ଭବ 
ହୁଅନ୍ତି । ଏଥୁପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମା ହିଁ ଏହାର ପ୍ରଧାନ ଶାଖା । ବ୍ରହ୍ନଲୋକର 
ସ୍ଥାନ ଭଗବଦ୍‌ଧାମର ତଳକୁ । ସ୍ଥାନ, ଗୁଣ, ପଦ, ଆୟୁ ଆଦି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପରମଧାମ ଅପେକ୍ଷା ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ 'ଅଧଃ' (ନିମ୍ନାଭିମୁଖୀ) କୁହାଯାଇଛି* | 

ଏହି ସଂସାରରୂପକ ବୃକ୍ଷର ମୂଳ ଉପରକୁ ରହିଥାଏ | 
ମୂଳ ହିଁ ବୃକ୍ଷର ପ୍ରଧାନ ଅଇଂ। ସେହିପରି ସଂସାରରୂପକ 
ବୃକ୍ଷର ପ୍ରଧାନ ଅଇଂ ହେଲେ ପରମାମ୍ବରା । ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ଚ ଠାରୁ 
ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରକଟିତ ହୁଅନ୍ତି ଯାହାର “ଅଧଃଶାଖମ୍‌' ପଦରେ 
ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। 

ପରମାମ୍ବ଼ା ହିଁ ସମସ୍ତର୍କର ମୂଳ, ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଶ୍ରୟ | 


ସ୍ଥାନନ କାଳ, ଭାବ, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଗୁଣ, ରୂପ, ବିଦ୍ୟା ଇତ୍ଯାଦି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୃଷ୍ଟରୁ ପରମାମ୍ରରା ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । ତା୍କଠାରୁ ଉଚ୍ଚ 
ବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ କଥା ଦୂରେ ଥାଉ, ତାର୍ଚ୍ରୀ ସମାନ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ୟ 
କେହି ନାହାନ୍ତ୍ଯଁ (ଗୀତା ୧୧ । ୪୩) | ସର୍ବୋପରି ପରମାମ୍ବା 
ହିଁ ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ମୂଳ । 'ମୂଳ' ଯେପରି ବୃକ୍ଷର ଆଧାର, 
ସେହିପରି “ପରମାମ୍ପା' ସମଗ୍ର ଜଗତର ଆଧାର | ଏଥୁପାଇଁ 
ସେହି ବୃକ୍ଷକୁ “ଉଦ୍ଧିମୂଳମ୍‌” କୁହାଯାଇଛି । 

'ମୂଳ' ଶବ୍ଦଟି କାରଣର ବାଚକ | ପରମାମୁରା ଠାରୁ ହିଁ 
ଏ ସଂସାର-ବୃଷର ଉମ୍ରତ୍ତି ଓ ବିସ୍ତାର ହୋଇଛି | ସେହି ପରମାମ୍ରା 
ନିତ୍ଯ, ଅନନ୍ତ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଧାର ତଥା ସେ ସଗୁଣ ରୂପ 
ଧାରଣ କରି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ନିତ୍ୟଧାମରେ ବାସ କରନ୍ତି । ଏଥୂପାଇଁ 
ତାଙ୍କୁ 'ଉର୍ଦ୍' କୁହାଯାଏ | ସେହି ପରମାମାକ୍‌ ଠାରୁ ଏ ସଂସାର- 
ବୃଷ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇଥିବାରୁ ଏହାକୁ ଉର୍ଦ୍ବମୂଳ କୁହାଯାଇଛି । 

ବୃକ୍ଷର ମୂଳରୁ ହିଁ ଶାଖାପ୍ରଶାଖା ଓ ପତ୍ର ବାହାରେ । 
ସେହିପରି ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ସମଗ୍ର ଜଗତ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ, 
ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରେ ଓ ତାର୍ଚ୍ଦଠାରେ ସ୍ଥିତ 
ରହେ। ତାର୍ଦ୍ଧଠାରୁ ଶକ୍ତି ପାଇ ସମଗ୍ର ଜଗତ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
ହୁଏଂ । ଏପରି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରମାମ୍ଦାଚ୍ର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ 
ମନୁଷ୍ଯ ସବୁଦିନ ପାଇଁ କୃତାର୍ଥ ହୋଇଯାଏ | (ଆଗକୁ ଚତୁ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ତମେବ ଗ୍ରଦ୍ଯଂ ପୁରୂଷଂ ପ୍ରପଦ୍ଯେଂ ପଦରେ 
ତାଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାକୁ କୁହାଯାଇଛି।) 

ସୃଷ୍ଟ ରଚନା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ରହ୍ମା ପ୍ରକୃତିକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେ (ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ନ 
ଥୂବାରୁ) ମୁକ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାକୀ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ ଜୀବ ପ୍ରକୃତି ଓ 
ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି ସହିତ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା କରି 
ଯେତେ ଅଧକ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିଥାଆନ୍ି, ସେମାନେ ସେତେ 
ଅଧ୍ଵକ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବାରମ୍ବାର 
ପତନ (ଜନ୍ମମରଣ) ହେଉଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାଖାଗୁଡ଼ିକ ତଳ 


* ଏଠାରେ “ଅଧଃଶାଖମ୍‌' ପଦରେ ବ୍ରହ୍ାଦ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି କୀଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ଜୀବକ୍କର ସମାବେଶ ହୋଇଛି। 
#' 'ନ ତଛମଶ୍ଟାଭ୍ଯଧୂକଶ୍ ଦୃଶ୍ୟତେ।' (ଶ୍ଵେତାଶ୍ଵତରୋପନିଷଦ୍‌ ୬ | ୮) 
ତା୍କାଠାରୁ (ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗ ଠାରୁ) ବଡ଼ ଓ ତାବ୍କୀ ସମାନ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟ କେହି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 
+ ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି  'ଅହଂ କୃସ୍ନସ୍ଯ ଜଗତଃ ପ୍ରଭବଃ ପ୍ରଳୟସ୍ତଥା' (୭ | ୬), 'ପ୍ଭବଃ ପ୍ରଳୟଃ ସାନଂ ନିଧାନଂ ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌' 
(୯ | ୧୮); 'ଅହଂ ସର୍ବସ୍ଯ ପ୍ରଭବୋ ମତ୍ତଃ ସର୍ବଂ ପ୍ରବର୍ତତେ (୧୦। ୮); ଯତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତିଃ ପ୍ରସ୍ୃତା ପୁରାଣୀ” (୧୫। ୪) ଏବଂ 'ଯତଃ 


ପ୍ରବୃତ୍ତିଭୂତାନାମ୍‌' (୧୮ । ୪୬) | 


ଶ୍ମୋକ ୧ 
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ଆଡ଼କୁ ସେତେ ଅଧୂକ ବିସ୍ତାରିତ ହେଉଥାଆନ୍ତି। ସାତ୍ତ୍ରିକ, 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ଗତିତ୍ରୟ “ଅଧଃଶାଖମ୍‌' ପଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
(ଗୀତା ୧୪ | ୧୮) | 

'ଅଶ୍ଵବତୃଥମ୍‌' ¬“ଅଶ୍ବତୃଥମ୍‌' ଶବ୍ଦର ଦୁଇଟି ଅର୍ଥ 
ହୋଇପାରେ-¬ ( ୧) ଯିଏ ଆସନ୍ତାକାଲି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସିର ହୋଇ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ (୨) ଅଶ୍ଵତ୍ଥ ବୃକ୍ଷ। 

ପ୍ରଥମ ଅର୍ଥ ଅନୁସାରେ 'ଅଶ୍ଵନ୍ଥ୍' ପଦଟିର ଅର୍ଥ ହେଲା, 
ସଂସାର କ୍ଷଣେମାତ୍ର୍ୟ ସ୍ଥିର ରହେ ନାହିଁ । କେବଳ ପରିବର୍ତନ 
ସମୂହର ନାମ ହିଁ ସଂସାର । ପରିବର୍ତନର ଯେଉଁ ନୂତନ 
ରୂପଟି ଦୂଷ୍ଟଗୋଚର ହୁଏ, ତାହାକୁ ଉତ୍ପତ୍ତି କହନ୍ତି ଆଉ 
ଟିକେ ପରିବର୍ତନ ହେଲେ ତାହାକୁ ସ୍ଥିତି ବୋଲି ଭାବନ୍ତି 
ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେହି ସ୍ଥିତିର ସ୍ଵରୂପ ବି ପରିବର୍ତିତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାହାକୁ ପ୍ରଳୟ କହନ୍ତି | ବାସ୍ତବରେ 
ଏହାର ଉପ୍ପତ୍ତି, ସିତି ଓ ପ୍ରଳୟ ହୁଏ ନାହିଁ | ଏଥୁରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ପରିବର୍ତନ ହେଉଥୁବାରୁ ଏହା (ସଂସାର) କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସ୍ଥିର 
ରହେ ନାହିଁ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୃଶ୍ୟ ଅନୁକ୍ଷଣ ଅଦୃଶ୍ଯ ହେଉଛି । 
ଏଣୁ ଏହି ସଂସାରକୁ “ଅଶ୍ଵତୃବଥମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି । 

ଦିତୀୟ ଅର୍ଥ ଅନୁସାରେ ଏ ସଂସାର ଗୋଟିଏ ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥ 
ବୃକ୍ଷ ବା ଓସ୍ତ ଗଛ। ଶାସ୍ତ୍ରମାନବ୍ଗ୍ରେ ଓସ୍ତ ଗଛର ଅନେକ 
ମହିମା ବର୍ଶ୍ଜନା କରାଯାଇଛି । ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ବୃକ୍ଷଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ଯରେ ଓସ୍ତ'କୁ ନିଜର ବିଭୂତି ବୋଲି କହି ତାହାକୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ପୂଜ୍ୟ ଦର୍ଶୀଇଛନ୍ତି-_ ଅଶ୍ଵତୃଥଃ ସବିବୃକ୍ଷାଣାମ୍‌' 
(ଗୀତା ୧୦। ୨୬) | ଓସ୍ତ, ଅଁଳା ଓ ତୂଳସୀ-¬ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ଭଗବଭଦ୍ଭାବରେ ପୂଜା କଲେ ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ଭଗବାନର୍ବ୍ଚର ପୂଜା 
ହୋଇଯାଏ। 

ପରମାମ୍ରରାକ୍କ ଠାରୁ ସଂସାର ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ସେ ହିଁ 
ସଂସାରର ଅଭିନ୍ନତନିମିତ୍ତୋପାଦାନ କାରଣ | ତେଣୁ ସଂସାରରୂପକ 
ଓସ୍ତ ଗଛ ମଧ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପରମାମ୍ରସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ପୂଜନୀୟ | ସଂସାରରୁ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବାର ଇଚ୍ରା ତ୍ୟାଗ 
କରି କେବଳ ତାହାର ସେବା କରିବା ହିଁ ଏହି ସଂସାରରୂପକ 
ଓସ୍ତ ଗଛର ପୂଜା। ସୁଖେଚ୍ଛା ରଖୁ ନ ଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ପାଇଁ 
ଏ ସଂସାର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ-- “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' 
(ଗୀତା ୭ | ୧୯) | କିନ୍ତୁ ସଂସାରରୁ ସୁଖ ଗ୍ରାହୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତି 


ପାଇଁ ଏହା ଦୁଃଖାଳୟ | କାରଣ ସେ ନିଜେ (ସ୍ଵବୟ') ଅବିନାଶୀ 
ଏବଂ ଏହି ସଂସାରବ୍ୁକ୍ଷ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ନାଶବାନ୍ବ, ଅନିତ୍ୟ ଓ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗର | ତେଣୁ ସେ ସ୍ଵୟ' ଏଥ୍ୂରୁ 
କେବେ ତୃପ୍ତି ପାଇ ପାରେ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଏଥୂରୁ ସୁଖ ପାଇବାର 
ଇକ୍ଜା ରଖି ସେ ବାରମ୍ମାର ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ଭୋଗ କରେ । ଅତଏବ 
ସଂସାର ସହିତ ସାମାନ୍ୟ ବି ସ୍ବାର୍ଥଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖି କେବଳ 
ତା'ସହିତ ସେବକ ଭାବ ରଖିବା ଉଚିତ । 

'ପ୍ରାହୂରବ୍ୟୟମ୍‌'-- ସଂସାର-ବୃକ୍ଷକୁ ଅବ୍ୟୟ କୁହାଯାଏ । 
କ୍ଷଣଭଙ୍ଗର ଅନିତ୍ଯ ସଂସାରର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଜାଣି ହେଉ 
ନ ଥୁବାରୁ, ପ୍ରବାହର ନିରନ୍ତରତା (ନିତ୍ଯତା) କାରଣରୁ 
ତଥା ଏହାର ମୂଳ ସର୍ବଶକ୍ତିମାନ୍‌ ପରମେଶ୍ବର ନିତ୍ୟ ଅବିନାଶୀ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ ଅବ୍ୟୟ କହନ୍ତି। ଜଳଚକ୍ର ପରି ଏ 
ସଂସାର ଘୂରି ବୁଲୁଛି । ସମୁଦ୍ରର ଜଳ ସୂର୍ଯ୍ୟ ତେଜରେ ବାଷ୍ଟା 
ହୋଇ ମେଘରୂପ ଧାରଣ କରେ ଓ ଆକାଶରେ ଥଣ୍ଡା ପାଇ 
ତାହା ମେଘରୁ ପୁନଃ ଜଳରୂପେ ପୂଥୁବୀପ୍ପୂଷ୍ଟ କୁ ଆସେ, ସେହି 
ଜଳ ନଦନଦୀରୂପ ଧରି ସମୁଦ୍ରରେ ମିଶେ ଓ ସମୁଦ୍ରର 
ଜଳ ମେଘରେ ପରିଣତ ହୋଇ ବର୍ଷୀ ହୁଏ--ଏପରି 
ଘୂର୍ଷାୟମାନ ଜଳଚକ୍ରର କେବେ ଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହିପରି 
ଏହି ସଂସାରର କେବେ ଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏ ସଂସାର-ଚକ୍ର 
ଏତେ ଦ୍ରୁତଗତିରେ ଘୂରୁଛି (ପରିବର୍ତିତ ହେଉଛି) ଯେ, 
ଚଳଚିତ୍ର ସଦୃଶ ଏହା ଅସ୍ଥିର (ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ) 
ହୋଇ ମଧ୍ୟ ସ୍ଥିରଭଳି ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି । 

ଏ ସଂସାରଂବୃକ୍ଷକୁ ଅବ୍ୟୟ କୁହାଯାଇଛି (ପ୍ରାହୁଃ), 
ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ଅବ୍ୟୟ (ଅବିନାଶୀ) ନୁହେଁ | ଯଦି ଅବ୍ୟୟ 
ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ଳଣୋକରେ 
ଏ କଥା କୁହାଯାଇ ନ ଥାନ୍ତା ଯେ, ଏହାର (ସଂସାରର) 
ଯେପରି ସ୍ବରୂପ ବର୍ଷ୍ଵନା କରାଯାଏ, ସେପରି ଉପଲବୁ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଏହି ସଂସାର-ଚୃକ୍ଷକୁ 
ବେରାଗ୍ୟରୂପକ ଦୃଢ଼ ଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ଛେଦନ କରିବା ପାଇଁ 
ପ୍ରେରଣା ଦେଇ ନ ଥାନ୍ତେ। 

'ଛନ୍ଦାଂସି ଯସ୍ୟ ପର୍ଷ୍ାନିଂ “ବେଦ ଏହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର 
ପତ୍ର। ବେଦର ଯେଉଁ ଅଂଶରେ ସକାମକର୍ମ ଅନୁଷ୍ଠାନର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛିଂ, ଏଠାରେ ସେହି ଅଂଶଟି ଗ୍ରହଣୀୟ । 


* 'ଶ୍ଵବଃ' ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଂ ନ ତିଷ୍ଠତୀତି ଅଶ୍ବତ୍‌ଥଃ'-¬ 'ଶବଵସ୍‌' ଅବ୍ୟୟ ପଦଟି ଆସନ୍ତା କାଲିର ବାଚକ | ଯାହା କାଲି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସିର ରହେ, ତାକୁ 
'ଶ୍ଵତ୍‌ଥ' କହନ୍ତି ଏବଂ ଯାହା କାଲି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସିର ନ ରହେ, ତାକୁ “'ଅଶ୍ବତ୍ଥ' କହନ୍ି| 

#' ଦାର୍ଶନିକମାନେ .କ୍ଷଣ' ବିଷୟରେ ଏହି ପକାର ବର୍ଶିନା କରିଛନ୍ତି ପଦୁପତ୍ରରେ ଯଦି ଗୋଟିଏ ଛୁଞ୍ଚି ଫୋଡ଼ାଯାଏ, ତେବେ ଛୁଞ୍ଚିଟି ପତ୍ରଟିକୁ 
ଭେଦ କରିବା ପାଇଁ ତିନି କ୍ଷଣ ସମୟ ଲାଗେ। ପ୍ରଥମ କ୍ଷଣରେ ସ୍ପର୍ଶ ହୁଏ, ଦିତୀୟ କ୍ଷଣରେ ଛେଦନ ହୁଏ ଓ ତୃତୀୟ କ୍ଷଣରେ ଅନ୍ୟ ପାଖକୁ 


ଛୁଞ୍ଚି ବାହାରିଯାଏ। 


+` ବେଦମାନସରେ ସକାମ ମନ୍ନ୍ଗୁଡ଼ିକର ସଂଖ୍ୟା ଅଶୀ ହଜାର ହୋଇଥୁବାସ୍ଥଳେ ମୁକ୍ତିଦାୟକ ମନ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକର ସଂଖ୍ୟା କୋଢ଼ିଏ ହଜାର । ଏହି 
କୋଡ଼ିଏ ହଜାର ମନ୍ତ ମଧ୍ୟରୁ ଗ୍ଵରି ହଜାର ମନ୍ତ୍ଵ ଜ୍ଞାନକାଣ୍ତର ଓ ଷୋହଳ ହଜାର ମନ୍ତ୍ର ଉପାସନାକାଣ୍ଡର । 
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ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ ବୃକ୍ଷରେ କେବଳ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର 
ଫୁଲ ଓ ପତ୍ର ହୁଏ, ଫଳ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହି ବୃକ୍ଷ ଅନୁପଯୋଗୀ; 
କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ଫଳରୁ ତୃପ୍ତି ମିଳେ, ପତ୍ର ଓ ପୁଷ୍ପାର 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟରୁ ନୁହେଁ। ସଂସାରରୁ ସୁଖ ଆଶା ରଖୁଥୂବା ସକାମ 
ପୁରୁଷକୁ ଭୋଗ ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟରୂପକ ପତ୍ରପୁଷ୍ଳାଯୁକ୍ତ ଏହି ସଂସାର- 
ବୃକ୍ଷଟି ବାହାରୂ ଅତି ସୁନ୍ଦର ଦିଶେ, ମାତ୍ର ଏଥୂରୁ ସୁଖ 
ଆଶା କରୁଣଥୂବାରୁ ତାକୁ ଅକ୍ଷୟସୁଖରୂପକ ତୃ ପ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମହାନ୍‌ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ ନାହିଁ। 

ସ୍ବଗାଦି ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି ଆଶାରେ ବେଦବିହିତ ଶୁଭକର୍ମର 
ଅନୂଷ୍ଠାନ କରିବା ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ, 
ମାତ୍ର ସେହି କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ, କାରଣ ଫଳଭୋଗ 
ପରେ ପୁଣ୍ଯକର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପୁନଃ ସଂସାରକୁ 
ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୯ | ୨୧) | ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ସକାମ-କର୍ମ ଓ ତାହାର ଫଳ ଉଭୟ ଉମ୍ଭନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟଶୀଳ | 
ତେଣୁ ସାଧକ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇ କେବଳ 
ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଉଚିତ । 

ପତ୍ର ବୃକ୍ଷର ଶାଖାରୁ କଅଁଳେ ଏବଂ ବୃକ୍ଷର ରକ୍ଷା ଓ 
ବୃଦ୍ଧି କରେ। ପତ୍ର ଥୂଲେ ବୃକ୍ଷ ସୁନ୍ଦର ଦିଶେ ଓ ଦୃଢ଼ ହୁଏ 
(ପତ୍ର ହଲିବାରୁ ବୃକ୍ଷର ମୂଳ, ଡାଳ ଓ ଶାଖାପ୍ରଶାଖା ଦୃଢ଼ 
ହୁଏ) । ବେଦ ମଧ୍ୟ ଏହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ପ୍ରଧାନ ଶାଖାରୂପକ 
ବ୍ରହ୍ମାଜ୍କଠାରୁ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି ଏବଂ ବେଦବିହିତ କର୍ମ 
ଦାରା ହିଁ ସଂସାରର ବୃଦ୍ଧି ଓ ରକ୍ଷା ହୁଏ। ଏଥୁପାଇଁ ବେଦମାନକ୍କୁ 
ପତ୍ରର ସ୍ଥାନ ଦିଆଯାଇଛି । ସଂସାରରେ କରାଯାଇଥୁବା ସକାମ 
(କାମ୍ଯଃ କର୍ମ ଯୋଗୁଁ ସ୍ବର୍ାଦିରେ ଦେବଯୋନିମାନ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ--ଏହା ହେଉଛି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ବର୍ଵିଷ୍ଯୁତା । ସ୍ଵର୍ଗରେ 
ନନ୍ଦନବନ, ସୁନ୍ଦର ବିମାନ, ରମଣୀୟ ଅପସରା ପ୍ରଭୂତି 
ଅଛନ୍ତି_ଏହା ହେଲା ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତୀତି । 
ସକାମ କର୍ମ କରି ଗ୍ବଲିଲେ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ହୁଏ-- 
ଏହା ସଂସାରଂଚୃକ୍ଷର ଦୃଢ଼ତା । 

ଉକ୍ତ ପଦମାନଙ୍କରେ ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଗ୍ବାହାନ୍ତି 
ଯେ, ସାଧକ ସକାମ ଭାବନା ଓ ବୈଦିକ ସକାମ-କର୍ମାନୁଷ୍ାନ- 
ରୂପକ ପତ୍ରରେ ଆକୃଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ସଂସାରଂବ୍ୃକ୍ଷର ମୂଳ 
ସେହି ପରମାମ୍ପର୍ଦ୍ପର ହିଁ ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ | ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍ଗ୍ର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ସମସ୍ତ ବେଦର ପ୍ରକୃତ ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଜାଣି 
ହୁଏ। ବେଦସମୃହର ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵ ସଂସାର ବା ସ୍ବର୍ଗ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ପରମାମ୍ବା ହିଁ ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵ (ଗୀତା ୧୫ | ୧୫)* | 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଯସ୍ତଂ ବେଦ ସ ବେଦବିତ଼'-- ଏହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷକୁ 
ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ୟ ଜାଣେ, ସେ ସମସ୍ତ ବେଦର ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାତା। 
ସଂସାରକୁ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର (ଅନିତ୍ୟ) ଜାଣି ସେଥୂରୁ କେବେ 
କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି ସୁଖ ଆଶା ନ ରଖିବା ହିଁ ସଂସାରକୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ 
ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ। ବାସ୍ତବରେ ସଂସାର କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର ବୋଲି 
ଜାଣିଗଲେ ଆଉ ସୁଖ ଭୋଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ସୁଖ ଭୋଗ କଲାବେଳେ ସଂସାର କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର ମନେ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାରର ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ଆମେ ପ୍ତାୟୀ 
ମନେ କରୁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖଭୋଗ, ସୁଖ ଆଶା ଓ କାମନା 
ତଥା ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ, ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ତିଷ୍ଠି ରହେ। 
ଯେତେବେଳେ ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟା ହେଉଥୁବାର ଅନୁଭବ 
ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସେଥୁରୁ ସୁଖ ପାଇବାର ଇକ୍ଥା ଲୋପ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାଧକ ତାହାର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଵରୂପ ବିଷୟରେ 
ଅବଗତ ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ଓ ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ର 
ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ ସହିତ ନିଜର ଅଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ 
କରେ। ପରମାମ୍ରାଙ୍ଚ୍ତ ସହିତ ନିଜର ଅଭିନ୍ନତା ଅନୂଭବ 
କରିବାରେ ହିଁ ବେଦର ପ୍ରକୃତ ମମାର୍ଥ ନିହିତ | ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ 
ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ପରମାମ୍ୂତତ୍ବ୍ବ ସହିତ ନିଜର 
ଅଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ କରେ, (ଯାହା କି ବାସ୍ତବ) ସେ ପ୍ରକୃତରେ 
'ବେଦବିତ' | ବେଦାଧ୍ୟୟନ କରି ମନୁଷ୍ଯ ବେ ଦଶାସ୍ତ୍ରର 
ପଣ୍ଡିତ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ସେ ଯଥାର୍ଥ ବେଦବେତ୍ତା ନୁହେଁ। 
ବେଦାଧ୍ୟୟନ ନ କରି ମଧ୍ଯ ଯାହାକୁ (ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଚ୍ଛିନ୍ନ ହୋଇ) ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୂଭୂତି ହୋଇଯାଇଛି, 
ସେ ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ବେଦବେତ୍ତା (ସମସ୍ତ ବେଦର ମର୍ମାର୍ଥ 
ଅନୁ ଭବୀ) | 

ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ନିଜକୁ 
'ବେଦବିତ୍‌' କହିଛନ୍ତି। ଏଠାରେ ସଂସାରର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିଥୂବା 
ପୁରୁଷକୁ “ବେଦବିତ୍‌” କହି ତା'ସହିତ ନିଜର ଏଁକ୍ଯ 
ଦର୍ଶୀଉଛନ୍ତି। ଏପରି କହିବାରେ ଭଗବାନଙ୍ଗ୍ଟର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା, ମନୁୂଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ପ୍ରାପ୍ତ ବିବେକର ଏତେ ମହିମା 
ଯେ, ତାହା ଦ୍ବାରା ଜୀବ ସଂସାରର ଯଥାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣି 
ଭଗବାନର୍ସ୍ଚ ପରି ବେଦବେତ୍ତା ହୋଇଯାଇ ପାର୍ୟେ! 

ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୂବାରୁ କେବଳ ପରମାମ୍ବୂର୍ଚ୍ଵ 
ସହିତ ଜୀବର ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। ସଂସାର ସହିତ 
ସେ ଭ୍ରମବଶତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନେଇଛି, ବାସ୍ତବରେ ନାହିଁ। 
ବିବେକ ଦ୍ବାରା ଏହି ଭ୍ରମ ଦୂର କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର 


୭ (ସର୍ବେ ବେଦା ଯତ୍‌ ପଦମାମନନି' (କଠୋପନିଷଦ୍‌ ୧ | ୨ | ୧୫) 
'ସମସ୍ତ ବେଦ ବାରମାର ଯେଉଁ ପରମପଦ ପରମାମ୍ବରାଙ୍କୁ ପ୍ରତିପାଦନ କରନ୍ତି | 
7 'ମମ ସାଧର୍ମ୍ୟମାଗତାଃ' (ଗୀତା ୧୪ | ୨) ରେ ମଧ୍ୟ ଏ କଥା କୁହାଯାଇଛି | 


ଶ୍ମୋକ ୨] × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 1013 


ସହିତ ମାନିଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଏକମାତ୍ର ନିଜର | କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ହିଁ ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ଯଥାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣେ 
ଅଂଶୀ ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ଚ ସହିତ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଅଭିନ୍ନତା ଅନୂଭବ । ଏବଂ ତାକୁ ହିଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ `ବେଦବିତ୍‌ କହିଛନ୍ତି। 


ଘଜିଜିନ୍ଝ ଭ/ବ--ଜଗତ, ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ରରା ତିନିହେଁ ବାସୁଦେବ ସ୍ବରୂପ-- 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | ଏହି କଥା 
ଏଠାରେ ବୃକ୍ଷରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। 

ସଂସାର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୂଲେହେଁ ତାକୁ “ଅବ୍ଯୟ' କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଯଦିବା ସଂସାରରେ 
ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ, ତଥାପି କିଛି ବ୍ୟୟ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେପରି ସମୁଦ୍ରରେ ଅସଂଖ୍ଯ 
ଲହରୀ ଓ ଜୁଆରଂ-ଭଙ୍ଟା ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ଜଳର ପରିମାଣ ସମାନ ରହିଥାଏ, ସେହିପରି ସଂସାରରେ ନିରନ୍ତର 
ପରିବର୍ତନ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଅବ୍ୟୟ । କାରଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାର ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ବରାର୍କ ଶକ୍ତି ଅପରା 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ପରମାମ୍ପସ୍ବରୂପ ଅଟେ-- 'ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ' (ଗୀତା ୯ | ୧୯) | ପରିବର୍ତନୀୟ ଅପରା 
ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ଦସ୍ବରୂପ ଏବଂ ଅପରିବର୍ତନୀୟ ପରା ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ଦସ୍ଵରୂପ। ଏ ସଂସାର ସେହି ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କର 
ହିଁ ତରଙ୍ଗ । ଉପରେ ମାଳମାଳ ତରଙ୍ଗ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଯେପରି ସମୁଦ୍ର ଗର୍ଭରେ କୌଣସି ତରଙ୍ଗଂ ନ ଥାଏ, 
ସମୁଦ୍ର ସମ ଓ ଶାନ୍ତ ଥାଏ, ସେହିପରି ଉପରେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାର ଦେଖାଯାଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ଭିତରେ ଏକ ସମ ଓ 
ଶାନ୍ତ ପରମାମ୍ର୍ରା ବିଦ୍ୟମାନ! (ଗୀତା ୧୩ | ୨୭) | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାର ସଂସାରରୂପରେ ଅବ୍ୟୟ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଭଗବତ୍‌ ସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅବ୍ୟୟ । ସଂସାରରୂପରେ ଭଗବାନର୍କ୍ର ଆଭା ବା ଝଲକ ହିଁ ପ୍ରତିଭାତ ହେଉଛି । ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟି 
ସେହି ଝଲକ ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଯିବା ଉଚିତ। ଝଲକ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ସ୍ବତନ୍ସ୍ 
ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବା ହିଁ ବନ୍ଧନ । 

ସଂସାରକୁ ଅବ୍ଯୟ କହିବାର ଅନ୍ୟ ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଯିଏ ଏହି ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବ, ତା'ର 
ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମମରଣ ମଧ୍ଯ ଅବ୍ଯୟ ହୋଇଯିବ, କଦାପି ଛିନ୍ନ ହେବ ନାହିଁ, କେବେ ଅନ୍ତ ହେବ ନାହିଁ। 
ସିଧା ଲମ୍ବା ରାସ୍ତାର ତ ଶେଷସୀମା ଆସିପାରେ, କିନ୍ଧୁ ବୃତ୍ତାକାର ରାସ୍ତାର ଶେଷସୀମା କାହିଁ୮ ଘଣାବଳଦର ବୃତ୍ତାକାର 
ରାସ୍ତାପରି ଜନ୍ମ ପରେ ମରଣ ଓ ମରଣ ପରେ ଜନ୍ମ ଏକ ବୃତ୍ତାକାର ରାସ୍ତା। 

ସଂସାର “ଅବ୍ଯୟଂ ଅଟେ; କାରଣ ସଂସାରର ମୂଳ ବୀଜ ମଧ୍ଯ “ଅବ୍ଯୟ'-- “ବୀଜମବ୍ୟୟମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୧୮) | 

==== ^ ==== 

ସ୍ୟ ପୂର୍ବଜ୍ଜ୍ରୋଳଣନ ଜବାନ ଘେ ସଂଯଯାନ-ରୂକନ କିର୍‌୍‌ଜର୍ଶଳ ଜଲ, ନିନ୍ଦୁ ନ୍ତ୍ରୋଳନେ ଅବୟବ ସଂନ୍ଦିତ ଜାହାଜ ବିକ୍ୂତ 

ବର୍ଷନ/ କନୁଛନି / 


ଅଧଶ୍ଟୋଦ୍ବ୍ଵିଂ ପ୍ରସ୍ପତାସ୍ତସ୍ଯ ଶାଖା ଗୁଣପ୍ରବୃଦ୍ଧା ବିଷୟପ୍ରବାଳାଃ । 
ଅଧଶ୍ଳ ମୂଳାନ୍ଯନୁସନ୍ତତାନି କର୍ମାନୂବନ୍ଧୀନି ମନୁଷ୍ଯଲୋକେ ॥ ୨॥ 


ଥନ୍ୟ ତସ୍ୟ=ସେହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର; ଅଧଃ=ନିମ୍ନଭାଗ: ଚ (ମଧ୍ୟଭାଗ) ଓ; ଉତ୍ବିମ୍‌-୍ଉପରିଭାଗ (ସର୍ବତ୍ର); 
ଗୁଣପ୍ରବୃଦ୍ଧାଃ-ତ୍ରି ଗୁଣ ଦାରା ବୃ ଦିପ୍ରାପ୍ତ (ତଥା); ବିଷୟପ୍ରବାଳାଃ-ବିଷୟରୂପୀ କୋମଳ ପତ୍ରଯୁକ୍ତ: ଶାଖାଃ=ଶାଖାମାନ; 
ପ୍ରସ୍ପତାଃ- ବ୍ୟାପି ରହିଛି; ମନୁ ଷ୍ୟଲେ।କେୈଇିଁମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ; କର୍ମାନୃ ବନ୍ଧୀନି କର୍ମାନୁ ସାରେ ବନ୍ଧନରେ ପକାଉଥୁବା; 
ମୂଳାନି=ମୂଳ (ମଧ୍ୟ) ; ଅଧଃଂତଳେ; ଚ=ଓ (ଉପରେ); ଅନୁସନ୍ତତାନି- (ସବୁଲୋକରେ) ପରିବ୍ଯାପ ହୋଇଛି | 

ସେହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ନିମ୍ବଭାଗ, ମଧ୍ୟଭାଗ ଓ ଉପରିଭାଗ ସବିତ୍ର, ତ୍ରିଗୁଣ ଦ଼ାରା ବୃଦି ପ୍ରାପ୍ତ ତଥା 
ବିଷୟରୂପୀ କୋମଳ ପତ୍ରଯୁକ୍ତ ଶାଖାମାନ ବ୍ୟାପି ରହିଛି । ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ କର୍ମାନୁସାରେ ବନ୍ଧନରେ ପକାଉଥୂବା 
ମୂଳ ମଧ୍ଯ ତଳେ ଓ ଉପରେ (ସବୁ ଲୋକରେ) ପରି ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଛି । 


ବ୍ୟଃ/- ତସ୍ୟ ଶାଖା ଗୁଣପ୍ରବୃଦ୍ଧା-” ସଂସାରବୃକ୍ଷର | ଲୋକ ଅଛି ତଥା ସେଠାରେ ଯେତେ ଦେବତା, ମନୁଷ୍ଯ, 
ପ୍ରଧାନ ଶାଖା ବବ୍ରହ୍ମା। ବ୍ରହ୍ମାସ୍କଠାରୁ ସମସ୍ତ ଦେବଯୋନି, କୀଟ ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ସଂସାର- 
ମନୁଷ୍ୟଯୋନି, ତିର୍ଯ୍ୟକ୍ଯୋନି ପ୍ରଭୂତିସ୍ତର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ବିସ୍ତାର । ବୃକ୍ଷର ଶାଖା। ଜଳ ସିଞ୍ଚିଲେ ଯେପରି ବୃକ୍ଷର ଶାଖାପ୍ରଶାଖା 
ହୁଏ । ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକଠାରୁ ପାତାଳଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେତେ } ବୃଦ୍ଧି ପାଥ, ସେହିପରି ଗୁଣରୂପକ ଜଳ ସଙ୍ଗରୁ ଏହି ସଂସାର- 
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ବୃକ୍ଷର ଶାଖା ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଗୁଣସଙ୍ଗଂକୁ 
ହ ଜୀବାମ୍ପାର ଉଚ୍ଚ, ମଧ୍ୟ ଓ ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବାର 
କାରଣ ବୋଲି କହିଲେ (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧; ୧୪ | ୧୮) | 
ସମଗ୍ର ସୂଷ୍ଟ୍ରେ ଏପରି କୌଣସି ସ୍ଥାନ, ବସ୍ତୁ ବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ନାହିଁ, ଯାହା ପ୍ରକୃତିଜନିତ ତିନି ଗୁଣରୁ ମୁକ୍ତ (ଗୀତା 
୧୮।୪୦)। ଗୁଣମାନର୍ଚ୍ଚ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ସଂସାରର ସ୍ଥିତି 
ଅଛି। ଗୁଣଜନିତ ବୃତ୍ତି ଓ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ଗୁଣ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ବୃତ୍ତି ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ମାନିଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ତ୍ୟାଗ କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 'ଗୁଣପ୍ରବୃଦ୍ଧା॥ଂ ପଦ ବ୍ୟବହାର 
କରି ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୁଣ 
ସହିତ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାରବୃକ୍ଷର 
ଶାଖା ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଅତଏବ ସଂସାରଂଚୃକ୍ଷକୁ 
ଛେଦନ କରିବାକୁ ହେଲେ କିଜ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ବି ଗୁଣସଙ୍ଗ ରଖିବା 
ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ। କାରଣ ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଇ ସଂସାରରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
“ବିଷୟପ୍ରବାଳାଃ'-- ଯେପରି ଶାଖାପ୍ରଶାଖାରୁ ଉନ 
ନବ ପଲୁବିତ କୋମଳ ପତ୍ରର ଡେଃ୍୧୧୦ାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଅଗ୍ରଭାଗ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମଗ୍ର ଅଂଶକୁ ପ୍ରବାଳ କୁହାଯାଏ, ଠିକ୍‌ 
ସେହିପରି ଗୁଣବୃତ୍ତିଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସମଗ୍ର ଦୃଶ୍ଯମାନ 
ପଦାର୍ଥକୁ ଏଠାରେ “ବିଷୟପ୍ରବାଳାଃ'” କୁହାଯାଇଛି । 
ବୃକ୍ଷର ମୂଳରୁ ପ୍ରଧାନ ଶାଖା (ମୋଟା ଡାଳ), ପ୍ରଧାନ 
ଶାଖାରୁ ଅନେକ ଛୋଟ ଛୋଟ ଶାଖାପ୍ରଶାଖା ଓ ସେହି 
ଶାଖାପ୍ରଶାଖାରୁ ପତ୍ର ବାହାରେ ଏବଂ ପତ୍ରଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରଶାଖାଗୁଡ଼ିକ ଆହୁରି ବୃଦ୍ଧି ହେବାରେ ଲାଗେ। ଏହି 
ସଂସାରବୃକ୍ଷରେ ବିଷୟଚିନ୍ତନ ହେଲା ପତ୍ର। ତିନି ଗୁଣ 
ଦାରା ବିଷୟଚିନ୍ତନ ହୁଏ। ଗୁଣରୂପକ ଜଳ ଦ୍ବାରା ସଂସାରବୃକ୍ଷର 
ଶାଖାପ୍ରଶାଖା ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବିଷୟରୂପକ 
ପତ୍ର ମଧ୍ଯ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ। ଯେପରି ପତ୍ର ଦେଖାଯାଏ, ହେଲେ 
ସେଥୂରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ଜଳ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଶବ୍ଦାଦି 
ବିଷୟ ଦେଖାଯାଏ, ହେଲେ ସେଥୂରେ ଗୁଣ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ବିଷୟ ଦାରା ହିଁ ଗୁଣକୁ ଚିହ୍ନି ହୁଏ। 
'ବିଷୟପ୍ରବାଳାଃ' ପଦଟିର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ମନେ ହେଉଛି 
ଯେ, ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯର ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 


± ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଛିନ୍ନ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ” (ଗୀତା ୨ । ୬୨-୬୩)। 
ଅନ୍ତକାଳରେ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଭାବକୁ ଚିନ୍ତନ କରି 
ଶରୀର ଛାଡ଼େ, ସେ ସେହି ସେହି ଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (ଗୀତା 
୮ । ୬)-ଏହା ହେଉଛି ବିଷୟରୂପକ ପତ୍ର କଅଁଳିବା। 

କଅଁଳ ପତ୍ର ପରି ବିଷୟ ମଧ୍ଯ ବହୁତ ସୁନ୍ଦର 
ଦେଖାଯାଏ, ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ସେଥୂପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
ସାଧକ ନିଜର ବିବେକ ଦ୍ବାରା ପରିଣାମ ଉପରେ ବିଗ୍ବର 
କରି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର, ନାଶବାନ୍‌ ଓ ଦୁଃଖସ୍ବରୂପ 
ଜାଣିପାରେ ଓ ସହଜରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ 
(ଗୀତା ୫ | ୨ ୨) | ନିଜର ଆସକ୍ି ହେତୁ ବିଷୟରେ ସୌଦର୍ଯ୍ୟ 
ଓ ଆକର୍ଷଣ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ବାସ୍ତବରେ ତାହା ସୁନ୍ଦର ଓ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ ନୁହେଁ। ଅତଏବ ବିଷୟାସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ହିଁ ବାସ୍ତବ ତ୍ୟାଗ। କୋମଳ ପତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ନଷ୍ଟ କରିବାରେ 
ଯେପରି ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେହିପରି ସାଧକ ଏହି 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା କଠିନ ବୋଲି ଭାବିବା ଠିକ୍‌ 
ନୁହେଁ । ମନରେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ ଏହି ବିଷୟରୂପକ ପତ୍ରଗୁଡିକ 
ସୁନ୍ଦର ଓ ଆକର୍ଷକ ମନେ ହୁଅନ୍ତି, ବାସ୍ତବରେ ଏଗୁଡ଼ିକ 
ବିଷଯୁକ୍ତ ମିଠାଇ ସଦୃଶ ॥ ଅତଏବ ଏହି ସଂସାରବରୃକ୍ଷକୁ 
ଛେଦନ କରିବାକୁ ହେଲେ ଭୋଗବୁଦିପୂର୍ବକ ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ 
ଓ ବିଷୟସେବନ ପୂର୍ଶିରୂପେ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଏକାନ୍ତ 
ଆବ ଶ୍ୟକ ।୨ 

ଅଧଶ୍ଟୋଦ୍ବିଂ ପ୍ରସ୍ତତା- ଏଠାରେ “ଚ” ପଦଟିକୁ 
ମଧ୍ୟଲୋକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୂଷ୍ଯଲୋକର ଏଏହି ଶ୍ମୋକାନ୍ତର୍ଗତ 
'ମନୁଷ୍ଯଲୋକେ କର୍ମାନୂବନ୍ଧୀନିଂ ପଦର) ବାଚକ ବୋଲି 
ବୁଝିବା ଉଚିତ । ଯେଉଁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକାଦିକୁ ଯିବା ପାଇଁ 
ଦେବଯାନ ଓ ପିତୃଯାନ ନାମକ ଦୁଇଟି ମାର୍ଗ ଅଛି 
(ଅଷ୍ଟ୍ଵମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୪ଶ ଓ ୨୫ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଶୁକୁ ଓ 
କୃସ୍ଫ ମାଗ ନାମରେ ଯାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି), ସେହି 
ବ୍ରହ୍ମଲୋକ ପ୍ରଭୃତି ପାଇଁ “ଉଦ୍ଧିମ୍‌' ପଦ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । 'ଅଧଃ' 
ପଦର ଅର୍ଥ ନରକ। ତାହା ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-- 
ଯୋନିବିଶେଷ ନରକ ଓ ସ୍ଥାନବିଶେଷ ନରକ। 

ଏହି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଉର୍ତ୍ବମୂଳ 
ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କ ନିମ୍ନ ଭାଗରେ, ` ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ଶାଖାଗୁଡ଼ିକ 


» ସେଵିତ ବିଷୟ ବିବଧ୍ଧ ଜିମି ନିତ ନିତ ନୂତନ ମାର || (ମାନସ ୬ | ୯୨) 
' ଦୋଷେଣ ତୀବ୍ରୋ ବିଷୟଃ କୃଷ୍ଣ ସର୍ପବିଷାଦପି । ବିଷଂ ନିହନ୍ତି ଭୋକ୍ତାରଂ ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ଵାରଂ ଚକ୍ଷୁଷାପ୍ୟୟମ୍‌ ॥ (ବିବେକଚୂଡ଼ାମଣି ୭ ୯) 
“ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ବିଷୟ ଦୋଷ କୃଷ୍ଣ ସର୍ପର ବିଷଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଆହୁରି ତୀବ୍ରତର: କାରଣ ବିଷ କେବଳ ବିଷ ଖାଇଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୂ 
ମାରେ, କିନ୍ତୁ ବିଷୟକୁ ଦେଖିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ବିଷୟ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ ।”' 
+` ମୋକ୍ଷସ୍ୟ କାଙ୍କ୍ଷା ଯଦି ବୈ ତବାସ୍ତି ତ୍ୟଜାତିଦୂରାଦ୍‌ବିଷୟାନ୍‌ ବିଷଂ ଯଥା | (ବିବେକ, ୮୪) 
“ଯଦି ତୃମେ ମୋକ୍ଷାଭିଳାଷୀ, ତେବେ ସମସ୍ତ ବିଷୟକୁ ବିଷ ସଦୃଶ ଦୂରରୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଅ '” 


ଶ୍ମୋକ ୨] 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ × 
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ତଳେ, ଉପରେ ଓ ମଝିରେ, ସବେତର ବ୍ଯାପି ରହିଛି | ଏଥୁମଧ୍ଯରୁ 
ମନୂଷ୍ୟଯୋନିରୂପକ ଶାଖାଟି ପ୍ରଧାନ ଶାଖା; କାରଣ ମନୁଷ୍ଯ- 
ଯୋନିରେ ନୂତନ କର୍ମ କରିବାର ଅଧୂକାର ଅଛି । ଅନ୍ଯ 
ଶାଖାଗୁଡ଼ିକ ଭୋଗଯୋନି, ଯେଉଁଥୂରେ କେବଳ ପୂର୍ବକୃତ 
କର୍ମଫଳ ଭୋଗିବାର ଅଧୂକାର ଅଛି । ଏହି ମନୁଷ୍ଯଯୋନି- 
ରୂପକ ମୂଳ ଶାଖାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ତଳ ଆଡ଼କୁ (ଅଧୋଲୋକକୁ) 
ଓ ଉପର ଆଡ଼କୁ ୯ଉର୍ଦ୍ବଲୋକକୁଃ) ଯାଇପାରେ; ଏବଂ 
ସଂସାର-ବୃକ୍ଷକୁ ଛେଦନ କରି ସବୁଠୂ ଉଚ୍ଚକୁ (ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ 
ନିକଟକୁ) ମଧ୍ୟ ଯାଇପାରେ । ମନୁୂଷ୍ଯଶରୀରରେ ଏମିତି 
ବିବେକ ମିଳିଛି, ଯାହାକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ଜୀବ ପରମାମ୍ବାର୍କ 
ନିକଟବତ୍ତୀ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ଅବିବେକପୂର୍ବକ ବିଷୟ 
ଉପଭୋଗ କରି ନରକକୁ ମଧ୍ୟ ଯାଇପାରେ। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୁଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି-- 
ନରକ ସ୍ଵଗି ଅପବଖି ନିସେନୀ । ଗ୍ୟାନ ବିରାଗ ଭଗତି ସୁଭ ଦେନୀ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୧୨୧ | ୫) 
[ଅର୍ଥ -ଏହି ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ନରକ, ସ୍ବର୍ଗ ଓ ମୋକ୍ଷର 
ସିଢ଼ି ତଥା କଲ୍ଯାଣପ୍ରଦ ଜ୍ଞାନ, ବୈରାଗ୍ଯ ଓ ଭକ୍ତି 
ପ୍ରଦାନକାରୀ ଅଟେ 
'ଅଧଶ୍ଡ ମୂଳାନ୍ୟନୂସନ୍ତତାନି କର୍ମାନୂବନ୍ଧୀନି ମନୁଷ୍ଯ- 
ଲୋକେ'-- ମନୁଷ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତେ ଭୋଗଯୋନି । 
ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମକୃତ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟର ଫଳ ଭୋଗିବା ପାଇଁ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅନ୍ୟ ଯୋନିମାନବ୍କରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼େ | ନୂତନ 
ପାପପୁଣ୍ୟ କରିବାର କିମ୍ବା ପାପପୁଣ୍ୟରହିତ ହୋଇ ମୁକ୍ତ 


ହେବାର ଅଧ୍ଧକାର ଓ ଅବସର କେବଳ ମନୁଷ୍ଯକୁ ହିଁ ମିଳିଛି । 
ଉର୍ଦ୍ବ୍‌ମୂଳ ପରମାମ୍ଦରା୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାରେ 'ମୂଳାନି' 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇ ନାହିଁ, ବରଂ ତାଦାମ୍ର୍ୟ୍ୟ ମମତା ଓ 
କାମନାରୂପକ ମୂଳ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷଣ କରାଇବା ଏହି 
ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ “ମୁଁ ଶରୀର'-_ଏପରି ଭାବିବା 'ତାଦାମ୍ଯ' 
ଅଟେ। ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ମନେ କରିବା ହେଉଛି 
'ମମତା' | ପୁତ୍ରୈଷଣା, ବିତ୍ତେଶଣା ଓ ଲୋକୈଷଣା-¬ଏ 
ତିନୋଟି ପ୍ରଧାନ କାମନା। ପୁତ୍ର ଓ ପରିବାରର କାମନା 
ପୁତ୍ରୈଷଣା'; ଧନସମ୍ପତିର କାମନା “ବିତ୍ତେଷଣା'; “ସଂସାରରେ 
ମୋତେ ମାନଏ-ସମ୍ମାନ ମିଳୁ', 'ମୁଁ ଭଲରେ ରହେ', “ଶରୀର 
ନୀରୋଗ ରହୁ, ମୁଁ ଶାସ୍ତ୍ର ପଢ଼ି ପଠ୍ିତ ହୋଇଯାଏ, ଇତ୍ୟାଦି 
କାମନା “ଲୋକୈଷଣା'”ର ଉଦାହରଣ | କେବଳ ଏତିକି 
ନୁହେଁ, ମୃତ୍ଯୁ ପରବତ୍ତୀ କୀର୍ତି ପାଇଁ କାମନା ମଧ୍ୟ ରହିଥାଏ 
ଯେ, ଲୋକେ ମୋର ପ୍ରଶଂସା ଗାନ କରିବେ, ମୋ ପାଇଁ 
ଗୋଟିଏ କୀଉିସ୍ତମ୍ଭ ତିଆରି ହେବ, ମୋର ସୁତିରେ ଜୀବନୀ 
ପୁସ୍ତକ ଛପା ହେବ, ଲୋକେ ମୋତେ ମନେ ରଖିବେ, 
ଇତ୍ୟାଦି । ଯଦ୍ୟପି ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋନିରେ ନ୍ଯୁନାଧୂକରୂପେ 
କାମନା ଥାଏ, ତଥାପି ତାହା କେବଳ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏଂ । ଯଦି କାମନା ଦ୍ବାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ 
ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମ କରେ, ତେବେ ସେହି କର୍ମର ସଂସ୍କାର 
ତା'ଅନ୍ତରରେ ସଞ୍ଚିତ ହୋଇ ଆଗାମୀ ଜନ୍ମର କାରଣ ହୁଏ। 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମକୃତ କର୍ମର ଫଳ ଇହଜନ୍ମରେ ଓ ପରଜନ୍ମରେ 
ଅବଶ୍ୟ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୧୮ । ୧୨)। ତେଣୁ 


» ତିନୋଟି ଇଢ୍ତା (ବନ୍ଧନକାରକ ହୋଇ ନ ଥିବାରୁ) “କାମନା' ପଦବାଚ୍ୟ ନୁହେଁ _ ( ୧) ଭଗବଦ୍‌ଦର୍ଶନ ବା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମର କାମନା ( ୨) 


ସ୍ବରୂପବୋଧର କାମନା (୩) ସେବା କରିବାର କାମନା | ସ୍ବରୂପବୋଧ ବା ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ପାଇବାର (ଭଗବଦଦର୍ଶନ ବା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ) ଇଜ୍ଜା “କାମନା' 
ନୁହେଁ; କାରଣ ସ୍ବରୂପ ଓ ପରମାମ୍ବରା ଦୁହେଁ 'ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ' ତଥା “ଆପଣାର” | ନିଜ ପକେଟରୁ ଟର୍କା ବାହାର କରିବା ଯେପରି ଗ୍ନେରି ନୁହେଁ, ସେହିପରି 
ସ୍ଵରୂପ ବା ପରମାମ୍ଦାଙ୍ଗୁ ପାଇବାର (ଯିଏ ଆପଣାର ଓ ନିଜଠାରେ ବିଦ୍ୟମାନ) ଇଢ୍ଜା “କାମନା” ନୁହେଁ | ସଂସାରର ବସ୍ତୁକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
କରିବାର ଇଚ୍ଜା ମଧ୍ୟ କାମନା ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ତ୍ୟାଗ | 'ନେବା'କୁ କାମନା କହନି, “ଦେବା'କୁ ନୁହେଁ ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଯେଉଁ ବସୁ ନିଜର 
ଓ ଅବିନାଶୀ, ତାହାକୁ ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଜା କରିବା “ଆବଶ୍ୟକତା' ଏବଂ ଯେଉଁ ବସୁ ଅନ୍ୟମାନର୍କୀର ଓ ନାଶବାନ୍‌, ତାହା ସେମାନକୁ ଦେବା ପାଇଁ ଇଢ଼ା 
ରଖିବା “ତ୍ଯାଗ | ଯେପରି ଶରୀରର କ୍ଷୁଧା ¦ ନିବାରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭୋଜନର ଇକ୍ଜା କରିବା ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ “କାମନା” ନୁହେଁ, ସେହିପରି 

ସ୍ବୟଂଂର ପ୍ରକୃତ କ୍ଷୁଧା ନିବାରଣ କରିବା ନିମିତ୍ତ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ଇଚ୍ଛା କରିବା “କାମନା' ' ନୁହେଁ । ନାଶବାନ୍ବ ଜଡ଼ବସ୍ତୁକୁ ପାଇବା ପାଇଁ କାମନା ହୁଏ 
ଏବଂ ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ଵ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକତା ହୁଏ | କାମନା କେବେ ପୂରଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ; ଏଣୁ ତାହା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ | 
କିନ୍ତୁ ଆବଶ୍ୟକତାର ପୂର୍ତି ହୁଏ । ଆବଶ୍ୟକତାର ପୂର୍ତି ନିମନ୍ତେ ତିନୋଟି ଉପାୟ ରହିଛି--କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ | ମନୁଷ୍ଯ ନାଶବାନ୍‌ 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ମନେ କରିବାରୁ ସେ ସଂସାରର ଦାସ ହୋଇଯାଇଛି । ସେ ସମସ୍ତକ୍କ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେହି ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସଂସାରର 
ମନେକରି ସଂସାରର ସେବାରେ ଓ ହିତରେ ବିନିଯୋଗ କଲେ ତା'ର ଦାସତ଼ (ପରାଧୀନତା) ଦୂର ହେବ ଓ ସେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ହୋଇଯିବ--ଏହା ହେଉଛି 
କର୍ମଯୋଗ। ପରମାମ୍ବରା ତ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ । ଜୀବ ତାର୍କ୍ଠାରୁ ପୁଥକ୍‌ ' ନୂହେଁ । କେବଳ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିଥୂବାରୁ ସେ ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରୁ ଵ୍ୟୁତ ହୋଇଯାଇଛି । ତେଣୁ ନାଶବାନ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ବୋଧ ହୋଇଯିବ-¬ଏହା ହେଲା ଜ୍ଞାନଯୋଗ । ଭଗବାନ 
ଅଂଶୀ ଏବଂ ଜୀବ ତାଙ୍କର ଅଂଶ। ଏ ଦୁହିର୍କର ପରପ୍ଫ୍ର ନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । ଜୀବ କେବଳ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାଥର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଆପଣାର ମନେକରି ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଛି। ନାଶବାନ୍‌କୁ ଆପଣାର ମନେ ନ କରି ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ଆପଣାର କଲେ ସେ ସ୍ଵତଃ ଭଗବାନତ୍କୀର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯିବ 
ଏବଂ ତାକୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ଏହା ଭକ୍ତିଯୋଗ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର କରିବାରୁ ହିଁ ଜୀବ ସଂସାରର ଦାସ ହୋଇଛି, 
ନିଜ ସ୍ବରୂପରୁ ବ୍ୟୁତ ହୋଇଛି ଓ ଭଗବାନକୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଛି । ସେ ଯଦି ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ନ ମାନେ (ଯାହା ପ୍ରକୃତରେ ନିଜର ନୁହେଁ', 
ତେବେ ସଂସାରର ଦାସତ୍ ଦୂର ହୋଇଯିବ, ଆମ୍ବସ୍ବରୂପର ବୋଧ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ । 


1016 


ତାଦାମ୍ର୍ୟ୍ୟ ମମତା ଓ କାମନା ଥୁବାଯାଏ କର୍ମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଚ୍ଛୁନ୍ତ୍ର ହେବା ଅସମ୍ଭବ । 

ନିୟମାନୁସାରେ ଯେଉଁଠି ବନ୍ଧନ ହୋଇଥାଏ, ସେଇଠୁ 
ହିଁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ। ଯେଉଁଠି ଦଉଡ଼ି ଗଣ୍ଠି ପଡ଼ିଥାଏ, ସେଠାରୁ 
ଖୋଲିଲେ ଯାଇ ତାହା ଖୋଲେ। ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ହିଁ 
ଜୀବ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ ଦାରା ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଛି, ତେଣୁ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ହିଁ ସେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବ । 

ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଠଉଦ୍ଧିମୂଳମ୍‌” ପଦଟି 
ସଂସାରର ରଚୟିତା ଓ ତାହାର ମୂଳ ଆଧାର ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ଦୁ 
ସୂଚିତ କରୁଥୁବା ସ୍ତଳେ ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 'ମୂଳାନି' ପଦଟି 
ସଂସାରରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଆବଦ୍ଧ କରୁଥୁବା ତାଦାମ୍ଦ୍ୟକ ମମତା 
ଓ କାମନାରୂପକ ମୂଳକୁ ସୂଚିତ କରୁଛି । ସାଧକ ଏହି ( ତାଦାମୂଃ, 
ମମତା ଓ କାମନାରୂପକ) ମୂଳକୁ ଛେଦନ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଉତ୍ଦ୍ବମୂଳ ପରମାମ୍ପାଚ୍କ୍ର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ | ଏହି 
ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୁଥ୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ୟ “ତମେବ ଗ୍ବଦ୍ୟଂ ପୁରୁଷଂ 
ପ୍ରପଦ୍ୟେ' ପଦଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ୟମରେ ଏ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ହୋଇଛି । 

ମନୁଷ୍ଯଲୋକରେ କର୍ମାନୂସାରେ ବନ୍ଧନରେ 
ପକାଉଥୁବା ତାଦାମ୍ଯ୍ୟ, ମମତା ଓ କାମନାରୂପକ ମୂଳ ଉଚ୍ଚ- 
ନୀଚ ସମସ୍ତ ଲୋକରେ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଯୋନିରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ର । 
ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନର୍କର ମଧ୍ୟ ଶରୀର ସହିତ `ତାଦାମ୍ଯୁ' ଥାଏ, 
ନିଜର ଛୁଆମାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଏ@ମମତା' ଥାଏ ଓ ଭୋକ ଲାଗିଲେ 
ଭଲ ଭଲ ଖାଦ୍ୟ ଖାଇବାକୁ “କାମନା' ହୁଏ। ସେହିପରି 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଦେବତାମାନର୍କୀର ମଧ୍ଯ ନିଜର ଦିବ୍ଯ ଶରୀର ସହିତ 
ତତାଦାମ୍୍ଯଂ ଥାଏ, ପ୍ରାପ୍ତ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି “ଆସକ୍ତି” ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତ 
ଭୋଗର “କାମନା' ରହିଥାଏ | ଏହିରୂପେ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ, ମମତା 
ଓ କାମନାରୂପକ ଦୋଷ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନରୂପରେ ଉଚ୍ଚଂନୀଚ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜନ୍ମରେ ରହିଥାଏ। ମାତ୍ର ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ବ୍ଯତୀତ 
ଅନ୍ୟ ଜନ୍ମରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ | ଯଦ୍ୟପି 
ଦେବତାଦି ଅନ୍ଯ ଯୋନିରେ ମଧ୍ଯ ବିବେକ ଥାଏ, ତଥାପି 
ସେମାନର୍କୀ ପାଖରେ ପ୍ରବୂର ଭୋଗ-ସାମଗ୍ରୀ ଥୂବାରୁ ଏବଂ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେହି ଯୋନି ମିଳିଥୂବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କର ବିବେକ ଉପଯୋଗ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ସେହି ଯୋନିରେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ 'ସ୍ୟଂ”କୁ (ବିବେକ 
ଦାରା) ପ୍ରଥକ୍‌ ଅନୁଭବ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। କେବଳ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ହିଁ ଏପରି ଏକ ଜନ୍ମ, ଯେଉଁଥୂରେ (ବିବେକ 
ବଳରେ) ମନୁଷ୍ୟ ଅନୁଭବ କରି ପାରିବ ଯେ, ସେ ସ୍ବରୂପତଃ 
ତାଦାମ୍ର୍ୟ୍ୟ ମମତା ଓ କାମନାରୂପକ ଦୋଷରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ। 

ଭୋଗର ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଫ ରଖିବାର ଯୋଗ୍ୟତା 
ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ଅଛି। ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଦୃଶ୍ଝି ନ ରଖି 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗରେ ଲାଗିଥୁବା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପଶୁ କହିବା 
ମଧ୍ୟ ଯଥେତ୍ଟା ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ପଶୁ ତ ନିଜର କର୍ମଫଳ 
ଭୋଗ କରି ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମର ନିକଟବତ୍ତୀ ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ 
ମନୁଷ୍ଯ ନିଷିନ୍ଦ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ଓଲଟା ପଶୁ ଜନ୍ମ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛି। 


==== ^ === 


ନ୍ଦନ୍କ ପୂର୍ବ ନୂଳଟି ୍ଜ୍ରୋଳନେ ଯଂସାରରୂଷ କଥା ବର୍ଷନ/ କଳିବାଳ ଉୟୋନନ କଣ ଜାହା ଜରରାନ ଏହି ସ୍ଲ୍ରୋଳନେ କହୁଛଳି। 
ନ ରୂପମସ୍ଯେହ ତଥୋପଲଭ୍ୟତେ ନାନ୍ତୋ ନ ଗ୍ବଦିନି ଚ ସମ୍ପତିଷ୍ଠା। । 


ଅଶ୍ଵତ୍ଥମେନଂ 


ସୁବିରୂଢମୂଳମସଙ୍ଗଶସ୍ତ୍ରେଣ 


ଦୃଢେନ ଛିତ୍ତ୍ବା॥ ୩॥ 


ଥନନ୍ଦ ¬ଅସ୍ୟ ଏହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର; ରୂପମ୍‌=ରୂପ (ଯେପରି ଦୃଶ୍ଯ ହୁଏ); ତଥାଇିସେପରି; ଇହ=ଏଠାରେ (ବିଗ୍ଭର 
କଲେ); ନ, ଉପଲଭ୍ୟତେ=ଉପଲବୁ ହୁଏ ନାହିଁ (କାରଣ ଏହାର) ; ଆଦିଃ=ଆଦି; ନ= ନାହିଁ; ଅନ୍ତଃ-ଅନ: ନ ନାହିଁ; ଚକି; 
ସମ୍ପତିଷ୍ଠା=ସିତି (ମଧ୍ଯ); ନ ନାହି; ଚ ଏଣୁ; ସୁବିରୂଢମୂଳମ୍‌ ¬ସୁଦୂଢ ମୂଳବିଶିଷ୍ଠ; ଏନମ୍‌ ଏହି; ଅଶ୍ଵତ୍‌ ଥମ୍‌- ସଂସାରରୂପୀ 
ଅଶ୍ଵତ୍‌ଥ ବୃକ୍ଷକୁ ଦୃଢେନ ଦୃଢ; ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତ୍ରେଣକଁ ଅସଙ୍ଗଂତାରୂପକ ଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା; ଚିତ୍ତ୍ଵା-ଛେଦନ କରି । 

ଏହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ରୂପ ଯେପରି ଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ, ବିଗ୍ଵର କଲେ ସେପରି ଉପଲବୁ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ 


୬ 


ଏହାର ଆଦି ନାହି, ଅନ୍ତ ନାହିଁ 
ଦୃଢ଼ ଅସଙ୍ଗତାରୂପକ ଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ଛେଦନ କରି- ¬ 


ବ୍ୟ “ନ ରୂପମସ୍ୟେହ ତଥୋପଲ ଭ୍ୟତେ'-¬ 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ମୋକରେ ସଂସାର-ବୃକ୍ଷ ବିଷୟରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଲୋକେ ଏହାକୁ ଅବ୍ଯୟ ଅଅବିନାଶୀ) 
କହନ୍ତି ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରମାନକ୍କୀରେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି ଯେ, 
ସକାମ ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ ବିପୁଳ 
ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ଏସବୁ କଥାରୁ ମନୁଷ୍ଯଲୋକ ଓ 


ଶଖସ୍ତ ୬୭୧୭ ୮୧ 


କି ସିତି ମଧ୍ୟ ନାହିଁ । ଏଣୁ ସୁଦୃଢ଼ ମୂଳବିଶିଷ୍ଟ ଏହି ସଂସାରରୂପୀ ଅଶ୍ଵତ୍ଥବୃକ୍ଷକୁ 


ସ୍ଵବଗଗଲୋକରେ ପ୍ରଚବୂର ସୁଖ ଓ ରମଣୀୟତା ଥୁବାର ଜଣାପଡ଼େ। 
ଏହି କାରଣରୁ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ କାମ ଓ ଭୋଗ ପରାୟଣ 
ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ “ଏହାଠାରୁ ବଳି ଆଉ କୌଣସି ସୁଖ ନାହିଁ 
ବୋଲି ଦୃଢ଼ ନିର୍ଶୟ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୨ | ୪୨; ୧୬ | ୧୧) | 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାର ସହିତ ତାଦାମ୍ଥ୍ୟ, ମମତା ଓ କାମନାରୂପକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏପରି ସୁଖ ପ୍ରତୀତ ହେଉଥାଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୩ 


କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ବିବେକବତୀ ବୁଦ୍ଧି ସାହାଯ୍ଯରେ 
ସଂସାରରୁ ପ୍ୂଥକ୍‌ ହୋଇ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ 
କରି ଦେଖିଲେ ଆମେ ଏବେ ସଂସାରର ଯେପରି ରୂପ 
ମାନି ନେଇଛେ, ସେପରି ଉପଲବୁ ହେବ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତଵ 
ଏହା ନାଶବାନ୍‌ ଓ ଦୁଃଖସ୍ବରୂପ ପ୍ରତୀତ ହେବ । 

ନାନ୍ତୋ ନ ଗ୍ବଦିନି ଚ ସମ୍ପତିଷ୍ଠ।୮-- ଦୁଇଟି ଦୃଷ୍ଟ୍ରୁ 
କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତ ନିର୍ଵାରଣ କରାଯାଏ-- 
ଦେଶକୃତ ଓ କାଳକୂୃତ। ଏ ସଂସାର କେଉଁଠୁ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଛି, ଏହାର ମଧ୍ଯ କେଉଁଠି ଓ ଅନ୍ତ କେଉଁଠି୨-- 
ସଂସାରର ଏପରି 'ଦେଶକୂତ' ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତ ବିଷୟରେ 
କିଛି ଠିକଣା ନାହିଁ, ଏବଂ କେବେଠୁ ଏହା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, 
କେତେ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିବ ଓ କେବେ ଅନ୍ତ ହେବ?୨-- 
ସଂସାରର ଏପରି “କାଳକୂୃତ ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତ ବିଷୟରେ 
ମଧ୍ଯ କିଛି ଠିକଣା ନାହିଁ। 

ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି କୌଣସି ବିଶାଳ ପ୍ରଦର୍ଶନୀରେ ନାନାପ୍ରକାର 
ବସ୍ତୁ ଦେଖି ଦେଖି ମୁଗ୍‌ଧ ହୋଇଯିବ, ତେବେ ସେ ତା'ର 
ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତ ଜାଣି ପାରିବ ନାହିଁ ସେହି ପ୍ରଦର୍ଶନୀରୁ 
ବାହାରକୁ ବାହାରିଲେ ଯାଇ ସେ ତା'ର ଆଦି, ମଧ୍ୟ ଓ ଅନୁ 
ଜାଣି ପାରିବ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର 
କରି ଭୋଗ ଆଡ଼କୁ ମନୋବୃଭ୍ତି ରଖୁଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ସଂସାରର 
ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଜାଣିବା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

ସଂସାରର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ପାଖରେ ଯେଉଁ ସାଧନ (ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି) ଅଛି, 
ସେସବୁ ମଧ୍ୟ ସଂସାରର ଅଂଶ। ନିୟମ ଏହା ଯେ, କାର୍ଯ୍ୟ 
ନିଜ କାରଣରେ ବିଲୀନ ହୋଇପାରେ, ମାତ୍ର କାରଣକୁ 
ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ମାଟିର ମାଠିଆ ଯେପରି ସାରା 
ପୂଥୁବୀ(ମାଟି) କୁ ନିଜର ପରିସରଭୁକ୍ତ କରିପାରେ ନାହି, 
ସେହିପରି ବ୍ଯଷ୍ଟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସମଷ୍ଟି ସଂସାରକୁ ଓ 
ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିଜ ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ | 
ଅତଏବ ସଂସାରରୁ (ମନ, ବୁଦି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଜ୍ୀ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ) 
ପୂଥକ୍‌ ହେଲେ ଯାଇ ଠିକ୍‌ଭାବେ ସଂସାରର ସ୍ବରୂପକୁ (ସ୍ଵୟଂ 
ଦୃାରା) ଜାଣି ହୁଏ । 

ବାସ୍ତବରେ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଏସିତି) ନାହିଁ। 
ଏହା କେବଳ ଉଧପ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶର ପ୍ରବାହମାତ୍ର । ସଂସାରର 
ଏହି ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶର ପ୍ରବାହ ହିଁ “ସ୍ରିତି' ରୂପରେ ପ୍ରତୀୟମାନ 
ହେଉଛି। ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ଉପ୍ପତ୍ତି ମଧ୍ୟ ନାହିଁ, କେବଳ 
ବିନାଶ ହିଁ ହୁଏ। ଯାହାର ସ୍ଵରୂପ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି ସ୍ଥାୟୀ ରହେ 
ନାହିଁ, ସେପରି ସଂସାରର ସ୍ରିତି କିପରି ସମ୍ଭବନ ସଂସାର 
ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରିବାମାତ୍ରେ ତାହା ନିଜ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପାଇଁ ଅସ୍ତିତୃବିହୀନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିଜର ପ୍ରକୃତ 
ସ୍ବରୂପରେ ଅଥବା ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୀ ଠାରେ ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


କୌଣସି ବୈଜ୍ଞାନିକ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂସାରର ଆଦି, 
ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତ ବିଷୟରେ ସନ୍ଧାନ ପାଇ ପାରି ନାହାନ୍ତି, କି 
ପାରିବେ ନାହିଁ ମଧ୍ୟ | ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି ବା ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ରହି ଯଦି କେହି ସଂସାରର ଆଦି, 
ମଧ୍ୟ ଓ ଅନ୍ତ ଖୋଜିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ,। ତେବେ ଘଣାବଳଦ ପରି 
ଜୀବନ ସାରା ଘୂରି ବୁଲିଲେ ମଧ୍ୟ କିଛି ଜାଣି ପାରିବ ନାହିଁ । 

ବାସ୍ତବରେ ଏ ସଂସାରର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତର 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ଅନାବଶ୍ୟକ | କେବଳ ସଂସାର ସହିତ 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 

ସଂସାର ଅନାଦି ଓ ସାନ୍ତ (ଅନ୍ତଯୁକ୍ତଃ ବା ଅନାଦି ଓ 
ଅନନ୍ତ ଅଥବା କେବଳ ପ୍ରତୀତିମାତ୍ର ଏହି ବିଷୟରେ 
ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କର ଅନେକ ମତଭେଦ ରହିଛି; କିନ୍ତୁ ସଂସାର 
ସହିତ ମନଗଢ଼ା ସମ୍ବନ୍ଧ ଅସତ୍‌ ଏବଂ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ--ଏଥୁରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦାର୍ଶନିକ ଏକମତ | 

ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କରିବାର ସରଳ ଉପାୟ 
ହେଲା--ସଂସାରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ (ମନ, ବୁଝି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଶରୀର, 
ଧନ, ସମ୍ପର୍ରି ଇତ୍ୟାଦି) ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀକୁ “ନିଜର” ଓ “ନିଜ 
ପାଇଁ” ମନେ ନ କରି ସେ ସବୁକୁ କେବଳ ସଂସାର ସେବାରେ 
ବିନିଯୋଗ କରିବା। 

ସ୍ତ୍ରୀ ପୁତ୍ର ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି ଆୟୁ, 
ନୀରୋଗତା ଇତ୍ୟାଦି ଯେତେ ଯାହା ମିଳିଲେ ବି, ଏପରି କି 
ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଭୋଗ ମିଳିଗଲେ ବି 
ସେଥୂରେ ମନୁଷ୍ୟର ତୃପ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; କାରଣ ଜୀବ ସ୍ଵୟଂ 
ଅବିନାଶୀ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ସମସ୍ତ ଭୋଗ ନାଶବାନ୍‌ | ନାଶବାନ୍‌ 
ଦାରା ଅବିନାଶୀକୁ ତୃପ୍ତି ମିଳିବ କିପରିମ 

“ଅଶ୍ବତୃଥମେନଂ ସୁବିରୂଢମୂଳମ୍‌'-¬ ସଂସାରକୁ 'ସୁବି- 
ରୂଢମୂଳମ୍‌ୀ କହିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି ସଂସାର 
ଅପ୍ରତିଷ୍ଠ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ତାଦାମ୍ର୍ୟ୍ୟ ମମତା ଓ କାମନା 
ଯୋଗୁଁ ଏହାର ମୂଳ ଦୃଢ଼ ଭଳି ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଛି । 

ବ୍ୟକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା ଇତ୍ୟାଦିରେ ଅନୁରାଗ ଓ ମମତା 
ହେଲେ ସାଂସାରିକ ବନ୍ଧନ ଆହୁରି ଦୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ। 
ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ସହିତ ଅନୁରାଗ ଓ ମମତା 
ଯୋଗୁଁ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ସେ ସବୁକୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ବୋଲି ମନେକରେ | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ଧନ ପ୍ରତି ମମତା ଥ୍ୂବାରୁ ଧନପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ବହୁତ 
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ଖୁସି ହୁଏ ଏବଂ ତାଂଠାରେ ମୁଁ ବଡ଼ ଧନବାନଵ' ଏପରି 
ଅଭିମାନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ଧନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସେ ଭାବେ 
ଯେ ତା'ର ସବୁକିଛି ନଷ୍ଟ, ହୋଇଗଲା | ଲୋଭ ବଢ଼ିଯିବାରୁ 
ସେ ଅନ୍ଯାୟ, ପାପ ଇତ୍ଯାଦି ନାନାପ୍ରକାର ଅକରଣୀୟ 
କର୍ମ କରି ବସେ। ପରେ ଲୋଭ ଏତେ ବଢ଼ିଯାଏ ଯେ 
ତା'ର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ହୁଏ ଯେ ମିଛ, କପଟ, ବେଇମାନି 
ବିନା ଧନ ରୋଜଗାର ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସେ ବିଗ୍ବର କରେ 
ନାହିଁ, “ପାପ ଉପାୟରେ ଧନ ରୋଜଗାର କରି ମୁଁ ଏଠାରେ 
କେତେ ଦିନ ବା ବଞ୍ଚିବିନ ପାପାର୍ଜିତ ଧନ ତ ମଲାବେଳେ 
ସାଥୂରେ ଯିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଧନ ସକାଶେ କରିଥୁବା ମିଛ, 
କପଟ, ବେଇମାନି, ଗ୍ରେରି ଇତ୍ଯାଦି ପାପ ମୋ ସଙ୍ଗରେ 
ଯିବ,ଂ ଫଳରେ ପରଲୋକରେ ମୋର କେଡ଼େ ଦୁର୍ଟତି ନ 
ହେବ! '' ଇତ୍ଯାଦି | କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ ଯେ ଧନ ଅର୍ଜିବା ଲାଗି ପାପ କଲେ 
କୌଣସି କ୍ଷତି ନାହିଁ; ବ୍ୟବସାୟରେ ମିଛ କହିବା ଓ ଠକିବା 
ଇତ୍ୟାଦି ଅନୌଚିତ୍ୟ ନୁହେଁ ଇତ୍ଯାଦି, ଇତ୍ଯାଦି । ଏପରି 
ମନ୍ଦ ଭାବନା ସୂକ୍ଟି ହେଲେ ତାଦାମ୍ଯ, ମମତା ଓ କାମନାରୂପକ 
ମୂଳ ଦୃଢ଼ ହୁଏ। ଏପରି ଦୂଷିତ ଭାବସମୂହ ଦୂଢ଼ ହେବାରୁ 
ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ଦୂଷିତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୭ | ୩) | 

ଏହି ତାଦାମ୍୍ୟ, ମମତା ଓ କାମନାରୂପକ ମୂଳ ଅନ୍ତରରେ 
ଏତେ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ ଯେ ପଢ଼ିବା, ଶୁଣିବା ଓ ବିଗ୍ବର- 
ବିବେଚନା କରିବା ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ତାହା ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ନଷ୍ଟ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସାଧକମାନେ ପ୍ରାୟ କହନ୍ତି, ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଓ ସତ୍ଚର୍ଚା 
ଶୁଣିଲାବେଳେ ତ ଏସବୁ ଦୋଷ ତ୍ଯାଗ କରିବା କଥା 
ଭଲ ଓ ସହଜ ଲାଗେ, କିନ୍ତୁ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରେ ସେପରି 
ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ। ଏ ସବୁକୁ ଛାଡ଼ିବାକୁ ଗ୍ବହୁଛୁ, ହେଲେ 
ଛାଡ଼ି ହେଉ ନାହିଁ । ଏସବୁ ଦୋଷ ଛାଡ଼ି ନ ହେବାର ପ୍ରଧାନ 
କାରଣ ହେଲା-¬ସଂସାରିକ ସୁଖ ଭୋଗର ଇକ୍ା | ସାଧକର 
ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ, ସେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବରହେଁ ଏବଂ ତା'ସଙ୍ଚେ ସଙ୍ଗେ ଦୋଷରୁ ମଧ୍ଯ 
ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ । ଲୋଭୀ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଷମିଶ୍ରିତ ମିଠାଇରୁ 
ସ୍ବାଦ ନେବାକୁ ଗ୍ଵରହେଁ ଏବଂ ବିଷରୁ ମଧ୍ଯ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ 
ଗ୍ବହୌ ଏହା କେବେ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ସଂସାରରୁ କେବେ 
କିଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର ବି ସୁଖ ପାଇବାର ଆଶା ନ ରହିଲେ ଏହାର 
ଦୃଢ଼ ମୂଳ ସ୍ବତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଦ଼ିତୀୟତଃ “'ତାଦାମ୍ଯ, ମମତା ଓ କାମନା ଦୂର ହେବା 
ଅତି କଠିନ'--ସାଧକର ଏପରି ଧାରଣା ହିଁ ଦୋଷ ଦୂର 
ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ । ବାସ୍ତବରେ ଏଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵତଃ ଦୂର ହେଉଛି । 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ପାଖରେ ଏ ଦୋଷ ସର୍ବଦା ରହେ ନାହିଁ, 
ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଥାଏ; କିନ୍ତୁ ନିଜର ଭ୍ରମ ଧାରଣା ହେତୁ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ସ୍ପାୟୀ ପରି ଜଣାପଡ଼େ । ତେଣୁ ସାଧକ କଦାପି 
ଦୋଷ ଦୂର କରିବାକୁ କଠିନ ମନେ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। 

'ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତ୍ରେଣ ଦୃଢେନ ଛିତ୍ତ୍ବ¬ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ଯଦ୍ୟପି ଶିଅ-ଚେରଯୁକ୍ତ ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ମୂଳ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୃଢ଼ 
ତଥାପି ଦୃଢ଼ ଅସଙ୍ଗଂତାରୂପକ ଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ଏହାକୁ କାଟି 
ହୁଏ। କୌଣସି ସ୍ଥାନ, ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ, ପରିସିତି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତି 
ମନରେ ଆକର୍ଷଣ ଓ ସୁଖବୁଦି ହେବା, ସେଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ 
ନିଜକୁ ବଡ଼ ତଥା ସୁଖୀ ମନେ କରିବା, ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲେ ବା ଅଧୁକ ସଂଗ୍ଧହୀତ ହେଲେ ପ୍ରସନ୍ନ ହେବା-- 
ଏହାକୁ “ସଙ୍ଗଂ କୁହାଯାଏ। ଏପରି ଭାବ ନ ହେବା ହିଁ 
ଅସଙ୍ଗତା ବା ବୈରାଗ୍ୟ | ବୈରାଗ୍ୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-¬ (୧) 
ସାଧାରଣ ବୈରାଗ୍ୟ ଓ (୨) ଦୃଢ଼ ବୈରାଗ୍ଯ। ଦୃଢ଼ 


ବୈରାଗ୍ଯର ଅନ୍ଯ ନାମ ଉପରତି ବା “ପର ବୈରାଗ୍ୟ । 


ବୈରାଗ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ବୈରାଗ୍ଯ ଅନେକ ପ୍ରକାରର, ସେଗୁଡ଼ିକ ନିମ୍ଳରେ 
ବର୍ଚ୍ରିତ ହେଲା-ପ୍ରଥମ ପ୍ରକାରର ବୈରାଗ୍ଯ ଧନସମ୍ପତ୍ି, 
ଘରଦ୍ବାର, ଜମିବାଡ଼ି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତି ଜନ୍ମେ। ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ମଧ୍ଯ ମନ ଭିତରେ ଯଦି 
ଏଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥାଏ ଏବଂ ମୁଁ ତ୍ଯାଗୀଂ ଏପରି 
ଅଭିମାନ ଥାଏ, ତେବେ ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ବୈରାଗ୍ଯ 
ନୂହେଁ। ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜଡ଼ଂପଦାର୍ଥର କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଓ ଆକଷଣ ନ ରହିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ବୈରାଗ୍ଯ। 

ଦ୍ରିତୀୟ ପ୍ରକାରର ବୈରାଗ୍ଯ ନିଜର ବୋଲାଉଥୁବା 
ମାତା, ପିତା, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର, ଭାଇ, ଭାଉଜ ଇତ୍ୟାଦି ପରିବାର 
ବର୍ଗଙ୍କ ପ୍ରତି ଜନ୍ମେ। କେବଳ ସେମାନଗ୍ଗ୍ରର ସେବା କରିବା 
ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବା ପାଇଁ ସେମାନର୍ଚ୍ରୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରଖିବା ଉଚିତ | ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖିବା ହିଁ ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବର୍କ୍ନ ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ଯ। 

ତୃତୀୟ ପ୍ରକାରର ତଥା ବାସ୍ତବ ବୈରାଗ୍ଯ ନିଜ 


* ଧନାନି ଭୂମୌ ପଶବଶ୍ଚ ଗୋଷ୍ଟେ ନାରୀ ଗୂହଦ୍ବାରି ସୁତାଃ ଶ୍ମଶାନେ । ଦେହଶ୍ଚିତାୟାଂ ପରଲୋକମାର୍ଟେ ଧର୍ମାନୁଗୋ ଗଚ୍ଛତି ଜୀବ ଏକଃ ॥ 
“ମରିଗଲେ ଧନ ସବୁ ସେମିତି ସିନ୍ଦୁକରେ ପଡ଼ି ରହେ; ପଶୁ ଗୁହାଳରେ ବନ୍ଧା ହୋଇ ରହିଯାଆନ୍ତି; ସ୍ତ୍ରୀ ଦୁଆରବନ୍ଧ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସାଥୂରେ ଯାଏ, ପୁତ୍ର ଶ୍ମଶାନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଥୂରେ ଯାଆନ୍ତି ତଥା ଦେହ ଚିତା ପଯ୍ୟନ୍ତ ସାଥ୍ବୁରେ ରହେ । ତା'ପରେ ପରଲୋକମାର୍ଗରେ କେବଳ ଏକ 


ଧର୍ମ ହିଁ ଜୀବ ସାଥୂରେ ଯାଏ।” 


ଶ୍ମୋକ ୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଶରୀର ପ୍ରତି ହୁଏ। ଯଦି ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, 
ତେବେ ସମଗ୍ର ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି କାରଣ 
ଶରୀର ସଂସାରର ଏକ ବୀଜ ବା ଅଂଶ। ଶରୀର ସହିତ 
ତାଦାମ୍୍ୟ ନ ରହିବା ହିଁ ଶରୀର ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ଯ। 

ତାଦାମ୍୍ୟ (ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ମାନିଥୂବା ଏକଡ଼ ବା 
ଅହଂଭାବ) ନାଶ କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ପ୍ରଥମେ ମାନ, 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପୂଜା ଇତ୍ୟାଦିର କାମନା ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ । 
ଏ ସବୁର କାମନା ତ୍ୟାଗ ହେବା ପରେ ମଧ୍ୟ (ଶରୀରର) 
ନାମ”ରେ ମମତା ଥୁବାରୁ ଯଶ, କୀର୍ତି, ବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦିର 
କାମନା ଅନ୍ତରରେ ରହିଯାଏ। ଏହି କାରଣରୁ ମୃତ୍ୟୁର 
ପରବର୍ତୀ କାଳରେ ମଧ୍ୟ ନିଜ ନାମର କୀର୍ତି ଓ ସ୍ମାରକ ସ୍ତମ୍ଭ 
ନିର୍ମାଣ ହେଉ--ଏପରି ସୃକ୍ଷ୍ମ କାମନା ରହିଯାଏ । ଏ ସମସ୍ତ 
କାମନା ନାଶ କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । କେବେ କେବେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣି, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ମିଳୁଥୁବାର 
ଦେଖି ସାଧକ ଅନ୍ତରରେ ଭର୍ଷ୍ୟା ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ଏହା ମଧ୍ୟ ଦୂର କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସମସ୍ତ କାମନା ଦୂର କରିବା ପରେ ମଧ୍ୟ 
ଦେହ ପ୍ରତି ମମତା ରହିଯାଏ | ଏହି ମମତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ମୃତ୍ୟୁ 
ପରେ ମଧ୍ଯ ରହେ। ଏହି କାରଣରୁ ମୃତ ଦେହ ଦାହ 
କରିବା ପରେ ବି ଗଙ୍ଗାରେ ଅସ୍ଥି ବିସର୍ଜନ କଲେ ଯାଇ 
ଜୀବର (ଯିଏ ଶରୀର ସହିତ ମମତା କରିଥୂଲା) ଗତି 
ହୁଏ। “ବିବେକ” (ଜଡ଼-ଚେତନ, ପକୃତି-ପୁରୁଷ ବା ଶରୀର- 
ଶରୀରୀର ଭିନ୍ନତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ. ଜ୍ଞାନଂ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ମମତା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଉଭୟ କାମନା ଓ ମମତା ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲେ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୁ ( ଅହଂଭାବ) ନଷ୍ଟ୍ପ୍ରାୟ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଭାବରେ ରହେ । ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲେ ସେହି ତାଦାମ୍ଥ୍ଯୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ନଷ୍ଟ ହୁଏ। 

ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ସ୍ବୟଂ ଅନୁଭବ କରେ ଯେ 'ମୁଁ ଶରୀର 
ନୁହେଁ ଓ ଶରୀର ମୋର ନୁହେଁ, ତେବେ କାମନା, ମମତା 
ଓ ତାଦାମ୍୍ଯ“ ତିନୋଟିଯାକ ଲୋପ ପାଇଯାଏ। ଏହା ହିଁ 
ପ୍ରକୃତ ବୈରାଗ୍ଯ। 

ଯାହାଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବୈରାଗ୍ୟ ଅଛି, ତାର୍କ୍ଚ ଅନ୍ତଃକରଣରୁ 
ସମସ୍ତ କାମନା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ସ୍ଵରୂପଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଷ ବିଜାତୀୟ 
ଏହି ଜଡ଼ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି ସହିତ 
ଲେଶମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରଖି “ସମସ୍ତର୍କର କଲ୍ଯାଣ ହେଉ, 
ସମସ୍ତେ ସୁଖୀ ହୁଅନ୍ତୁ, ସମସ୍ତେ ନୀରୋଗ ହୁଅନ୍ତୁ, କେବେ 
କାହାକୁ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବି ଦୁଃଖ ନ ମିଳୁ'* ଏପରି ଭାବନା 

୬ ସର୍ବେ ଭବନ୍ତୁ ସୁଖିନଃ ସର୍ବେ ସନ୍ତୁ ନିରାମୟାଃ । 

ସର୍ବେ ଭଦ୍ରାଣି ପଶ୍ଯନ୍ତୁ ମା କଶ୍ଚିଦ୍‌ ଦୁଃଖଭାଗ୍‌ ଭବେତ୍‌ ॥ 


ଜାତ ହେବା ହିଁ ଦୃଢ଼ ବୈରାଗ୍ଯର ଲକ୍ଷଣ। 

“ଏହି” (ଇଦମ୍‌) ରୂପରେ ଜାଣି ହେଉଥ୍ୁବା ସ୍ଥଳ, 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀର ସମେତ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ଯିଏ 
ଜାଣେ, ତାକୁ 'ମୁଁ' (ଅହମ୍‌) କୁହାଯାଏ | ଏହା ସିଦାନ୍ତ ଯେ, 
ଏହି” (ଦୂୃଶ୍ଯଃ ଓ “ମୁଁ” (ଜ୍ଞାତା ବା ଦ୍ରଷ୍ଟାଃ କଦାପି ଏକ 
ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଅତଏବ ସଂସାର ଓ ଶରୀର ନଷ୍ଟଶୀଳ 
ଏବଂ ମୁଁ (ସ୍ବୟଂ) ଅବିନାଶୀ-_-ଏହି ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ ଦେଇ 
ନିଜକୁ ସଂସାର ଓ ଶରୀରଠାରୁ ସର୍ବଥା ପ୍ରଥକ୍‌ ଅନୁଭବ 
କରିବା ହିଁ ଅସଙ୍ଗ ଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ଛେଦନ 
କରିବାର ଅର୍ଥ | ଏହି ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବା କାରଣରୁ 
ସଂସାରର ମୂଳ ସୁଦୂଢ଼ ଭଳି ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ । 

ସାଂସାରିକ ବସକ୍ଧୁଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଣରୂପେ ନଷ୍ଟ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ, ମାତ୍ର ସେଗୁଡ଼ିକରୁ ଆସକ୍ତି ସର୍ବଥା ଦୂର କରିବା ସମ୍ଭବ | 
ଅତଏବ ସାଂସାରିକ ବଧ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ବିନାଶ କରିବା 'ଛେଦନ'ର 
ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ବରଂ ଏହାର ତାଘ୍ୟର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେଥୁରୁ ଆସକ୍ତି 
ଦୂର କରିବା । ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ସଂସାର 
ନିଜ ପାଇଁ ସମ୍ପୂର୍ଷ ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ, ଯାହାକୁ 'ଆତ୍ୟନ୍ତିକ 
ପ୍ରଳୟ” ମଧ୍ୟ କହନ୍ତି । ଯାହା ଆମର ସ୍ବରୂପ ନୁହେଁ ଏବଂ 
ଯାହା ସହିତ ଆମର ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ତାହାକୁ ହିଁ ତ୍ୟାଗ 
(ଛେଦନ) କରାଯାଏ। ଆମେ ସ୍ବରୂପତଃ ଚେତନ ଓ 
ଅବିନାଶୀ, କିନ୍ତୁ ସଂସାର ଜଡ଼ ଓ ବିନାଶୀ । ତେଣୁ ସଂସାର 
ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅବାସ୍ତବ ଓ ତାହା ଭ୍ରମବଶତଃ ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଇଛି । ସ୍ଵରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେ ସଂସାରରୁ ସ୍ଵତଃ ଅସଙ୍ଗ । 
ନିୟମ ଏହା ଯେ, ଯିଏ ପୂର୍ବରୁ ଅସଙ୍ଗ ଥାଏ, ସେ ହିଁ ଅସଙ୍ଗ 
ହୋଇପାରେ । ସଂସାର ସହିତ ଆମର ଅସଙ୍ଗତା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ- 
ଏହି ବାସ୍ତବ ତଥ୍ୟକୁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରିବା ଉଚିତ । 
ସଂସାରର ମୂଳ ଯେତେ ସୁଦୂଢ଼ ହୋଇଥାଉ ପଛେ, ତା'ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର ନ କଲେ ତାହା ଆପେ ଆପେ କଟିଯାଏ; 
କାରଣ ସଂସାର ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁହ କେବଳ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ମାନି ନିଆଯାଇଛି । ତେଣୁ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବୀକାର ନ କଲେ ତାହା ଆପେ ଆପେ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। 
ବ୍ଯବହାର କାଳରେ (ଆରମ୍ଭରେ) ଏହା ଦେଖାଯାଉ ବା 
ନ ଯାଉ, ସାଧକ ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ କରିବା ଅନୁଚିତ | 

ଜୀବ ଭ୍ରମବଶତଃ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ରାପନ କରିଥୂବାରୂ ତା”ଉପରେ ହିଁ ଏହାକୁ 
ଛେଦନ କରିବାର ଦାୟିତ୍ ରହିଛି। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଏହାକୁ ଛେଦନ କରିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି। 


1020 ± ଶ୍ରୀମଭଗବତ୍‌ ଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବାର (୬) ମୋତେ କେବଳ ପରମାମ୍ବାଭିମୁଖୀ ହେବାକୁ 
ଣା ପଡ଼ିବ--ଏପରି ଦୃଢ଼ ସର୍କଳୁ (ବ୍ଯବସାୟାତ୍ୂକା ବୁଦ୍ଧି) 
କେତୋଟ ସରଳ ଉପାୟ ହେବା। 


(୧) କିଛି ପାଇବାର ଆଶା ନ ରଖି ସଂସାରରୁ ( ୭) ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ନିଜ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ (ସ୍ବଧର୍ମ)କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀକୁ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା । । ତପ୍ତରତାପୂର୍ବକ ପାଳନ କରିବାଂ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୫) | 
(୨) ସାଂସାରିକ ସୁଖର କାମନା (ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର (୮) ବାଲ୍ଯକାଳରେ ଶରୀର, ପଦାର୍ଥ, ପରିସ୍ଥିତି, 
କାମନା) ସମ୍ପୂର୍ଶ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା । ବିଦ୍ଯା, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି ଯେପରି ଥୂଲା, ଏବେ ସେପରି 
(୩) ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ସର୍ବଥା ତ୍ଯାଗ କରିବା। ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି ବଦଳିଗଲା, ହେଲେ ମୁଁ ସ୍ଵୟଂ” 
(୪) ଶରୀର ଓ ସଂସାରରୁ “ମୁଁ ଓ “ମୋର” ଭାବ | ସେହିପରି ଅଛି, ବଦଳି ନାହି --ନିଜର ଏହି ଅନୁଭବକୁ 


ହଟାଇ ନେବା। ମହତ୍ତ୍ବ ଦେବା। 
(୫) 'ମୁଁ ଭଗବାନଜ୍କର” ଓ 'ଭଗବାନ ମୋର'- ଏହି (୯) ସଂସାର ସହିତ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନନ୍ଧକୁ ସତ୍ଯ ମନେ 
ବାସ୍ତବିକତା ଉପରେ ଅଟଳ ରହିବା। ନ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ସତ୍ତା ନ ଦେବା। 


ଯଂଳିଣିଝ୍ୁ ଜ/ବ--ଭଗବାନ ନିଜ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି-“ଅହମାଦିଶୃ ମଧ୍ୟଂ ଚ ଭୂତାନାମନ୍ତ ଏବ ଚ” (ଗୀତା 
୧୦। ୨୦), “ସଗାଣାମାଦିରନ୍ତଶୃୃ ମଧ୍ୟଂ ଚୈବାହମଜୁୁନ” (ଗୀତା ୧୦। ୩୨) ଏବଂ ଏଠାରେ ସଂସାର ବିଷୟରେ 
କହୁଛନ୍ତି “ନାନ୍ତୋ ନ ଗ୍ବଦିନି ଚ ସମ୍ପତିଷ୍ଠା।୮” ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଭଗବାନ ଆରମ୍ଭରେ ଅଛନ୍ତି ଶେଷରେ ଅଛନ୍ତି ଓ 
ମଝିରେ ବି ଅଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ସଂସାର ଆରମ୍ଭରେ ନାହିଁ, ଶେଷରେ ନାହିଁ ଓ ମଝିରେ ବି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ଆଦୌ 
ନାହିଁ-“ଂନାସତୋ ବିଦ୍ୟତେ ଭାବଃ' (୨ । ୧୬)। ସୁତରାଂ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। 

“ଅସଙ୍ଗଂଶସ୍ତ୍ରେଣ ଦୃଢେନ ଛିତ୍ତ୍ଵା'/ ପଦରେ ବ୍ଯବହ୍ଦୃତ ୫ିତ୍ତ୍ଵା' ଶବ୍ଦଟିର ଅର୍ଥ କାଟିବା କିମ୍ବା ନାଶ କରିବା ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବା। କାରଣ ଏହି ସଂସାର-ବୃକ୍ଷ ଭଗବାନଙ୍କର ଅପରା ପ୍ରକୃତି ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଅବ୍ୟୟ ଅଟେ। ସ୍ଵରୂପ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅସଙ୍ଗ_“ଅସଙ୍ଗୋ ହ୍ଯୟଂ ପୁରୁଷଃ' (ବୃହଦା. ୪ | ୩ | ୧୫) | ସ୍ବରୂପରେ ଗୁଣସଙ୍ଗ 
ନାହିଁ। ଗୁଣସଙ୍ଗରୁ ହିଁ ଜନ୍ମମରଣ ହୁଏ-¬ “କାରଣ ଗୁଣସଙ୍ଗୈଃସ୍ଯ ସଦସଦୃଯୋନିଜନବ୍ନସୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ତେଣୁ 
ସ୍ବରୂପର ଅସଙ୍ଗତା, ନିର୍ଲିପ୍ତତାଃ ଅଜରଅମରତା ଅନୂଭବ କରି ସେଥୁରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ହିଁ ସଂସାର-ବୃକ୍ଷକୁ ଛେଦନ 
କରିବାର ଅର୍ଥ । 

ରାଗ ବା ଆସକ୍ତି କାରଣରୁ ହିଁ ସଂସାର ଦୃଶ୍ୟ ହୁଏ। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ରାଗ ହୁଏ, ସେହି ବସ୍ତୁର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଖାଯାଏ । ରାଗ ନ ରହିଲେ ସଂସାରର ସତ୍ତା ଦୃଶ୍ୟ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତା'ର ମହତ୍ତ୍ବ ରହେ ନାହିଁ । ତେଣୁ “ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତ୍ରେଣ 
ଦୃଢେନ ଛିତ୍ତ୍ଵା' ପଦର ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି--ସଂସାର ପ୍ରତି ଥିବା ରାଗର ମୂଳୋପ୍ତାଟନ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍କ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କାହାରି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ମାନିବା ଏବଂ ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟିର କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ ନ 
ମାନିବା। ବସ୍ତୁତଃ ସଂସାରର ସତ୍ତା ବନ୍ଧନକାରକ ନୁହେଁ, ତା”ସହିତ ରାଗପୂର୍ବକ ମାନିଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ । 
ସତ୍ତା ବାଧକ ନୂହେଁ, ରାଗ ହିଁ ବାଧକ । ସେଥୂପାଇଁ ଅନ୍ଯ ଦାର୍ଶନିକମାନେ ସଂସାରକୁ ସତ୍‌, ଅସତ୍‌ ଆଦି ଅନେକ 
ପ୍ରକାରେ କହୁଥିବାବେଳେ ଭଗବାନ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରିବାକୁ କହୁଛନ୍ତି। ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କଲେ ସଂସାରର 
ସଂସାରରୂପ ରହେ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ଦୃଶ୍ଯ ହେବାକୁ ଲାଗେ-- 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' | 

ସୀନ୍୍ଵ ଯଂସଜ-ରୂକ୍ଷକୁ 6ଛଜନଳ କନିସ/ଜି ସ୍ଧଳ କଣ କଳିବ/ ଜଚିତ--ଆରାମୀ 6ନ୍ଞଳନଜେ ନ/ହ/ କହୁଛନି / 

ତତଃ ପଦଂ ତସ୍ଘରିମାର୍ଗିତବ୍ଯ” ଯସ୍ମିଦ ଗତା ନ ନିବତ୍ଚିନ୍ତି ଭୂୟଃ । 

ତମେବ ଗ୍ଵଦ୍ୟଂ ପୁରୁଷ' ପ୍ରପଦ୍ୟେ ଯତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତିଃ ପ୍ରସ୍ୂତା ପୁରାଣୀ ॥ ୪ ॥ 


ଅନନ ତତଃ= ତା'ପରେ; ତତ୍ଳସେହି; ପଦମ୍‌ ପରମପଦକୁ (ପରମାମାକ୍‌) ; ପରିମାର୍ଗିତ ବ୍ୟମ୍‌ ଚି ଅନ୍ଦେଷଣ କରିବା 
ଉଚିତ; ଯସ୍ମିଟ୍‌-ଯାହାକୁ; ଗତାଃ= ପାପ ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ଯମାନେ; ଭୂୟଃ= ପୁନର୍ବାର; ନ, ନିବର୍ଭିନ୍ତିଂସଂସାରକୁ ଫେରି 


* ଧର୍ମ ତେ ବିରତି ଜୋଗ ତେଁ ଗ୍ୟାନା । ଗ୍ୟାନ ମୋକ୍ରପ୍ରଦ ବେଦ ବଖାନା ॥ (ମାନସ ୩ | ୧୬ | ୧) 


ଶ୍ନୋକ ୪] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଆସନ୍ତି ନାହିଁ; ଚ ଏବଂ; ଯତଃ=ଯାହାର୍କା ଠାରୁ; ପୁରାଣୀ-ଅନାଦିକାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ; ପ୍ରବୃଭିଃ= ଷ୍ଟ: ପ୍ରସୂତାବିସାର ଲାଭ 
କରିଛି; ତମ୍‌ ସେହି; ଆଦ୍ୟମ୍‌ = ଆଦି; ପୁରୁଷମ୍‌ ¬ ପୁରୁଷ ପରମାମୁଜୀ ଠାରେ; ଏବ ହିଁ; ପ୍ରପଦ୍ୟେଇମୁଁ ଶରଣ ପଶୁଛି | 


¦ 


ତା'ପରେ ସେହି ପରମପଦ ପରମାମ୍ାର୍ଚ୍‌ ଅନେଷଣ କରିବା ଉଚିତ | ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ଯମାନେ 


ପୁନବାର ସଂସାରକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାର୍କ୍ଠାରୁ ଅନାଦିକାଳରୁ ପ୍ରଚଳିତ ସ୍ପଷ୍ଟ ବିସ୍ତାର ଲାଭ କରିଛି, 
ସେହି ଆଦିପୁରୁଷ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଠାରେ ହିଁ ମୁଁ ଶରଣ ପଶୁଛି । 


ବ#୫/#- ¬ “ତତଃ ପଦ ତତ ପରିମାର୍ଗିତବ୍ଯମ୍‌'-- 
ଭଗବାନ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ *ଛିତ୍ତ୍ଵା' ପଦରେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ଼୍ରେଦ କରିବା କଥା କହିଛନ୍ତି। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା 
ଯେ, ପରମାମ୍ରାଙ୍ଗର ଅନ୍ନେଷଣ ପୂର୍ବରୁ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । କାରଣ ପରମାମ୍ରା 
ପ୍ରତ୍ଯେକ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ସମାନଭାବେ ବିଦ୍ଯମାନ, କେବଳ ସଂସାର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରଖିଥୂବା କାରଣରୁ ପରମାମ୍ରାର୍ଚୁ୍‌ ଅନୁଭବ 
କରିବାରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି। ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଥିବାରୁ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ଅନ଼େଷଣରେ ଶିଥୂଳତା ଆସେ ଏବଂ 
ଜପ, କୀର୍ତନ, ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଇତ୍ଯାଦି ସବୁକିଛି କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ବିଶେଷ ଲାଭ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ତେଣୁ ସାଧକ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବାକୁ ଗୁରୁତୃ ଦେବା ଉଚିତ | 

ଜୀବ ପରମାମ୍ରାକ୍କର ହିଁ ଅଂଶ। ସଂସାର ସହିତ 
ସମ୍ବନକ୍ଧ ମାନି ନେଇଥୂବାରୁ ସେ ନିଜ ଅଂଶୀ(ପରମାମ୍ର କ୍କ 
ସହିତ ରହିଥୁବା ନିତ୍ଯ ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ଭୁଲି ଯାଇଛି। ଏହି 
ବିସ୍ୁୁତି ଅପସରି ଗଲେ ମୁଁ ଭଗବାନର୍କର”-¬ଏହି 
ବାସ୍ତବିକତାର ସତି ଲାଭ ହୁଏ। ଏ ଦୂଶ୍ଫିରୁ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ସେହି ପରମପଦ (ପରମାମ୍ରରା୍କଃ ସହିତ ନିତ୍ଯ- 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଆଗରୁ ରହିଛି, କେବଳ ଅନ୍ନେଷଣ କଲେ ହେଲା। 

ସଂସାରକୁ ନିଜର ମନେ କରିବାରୁ ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ ପରମାତ୍ବା 
ଅପ୍ରାପ୍ରଭଳି ଜଣାପଡ଼ନ୍ତି ଏବଂ ଅପ୍ରାପ୍ତ ସଂସାର ପ୍ରାପ୍ତ ପରି 
ମନେହୁଏ। ଏଥୂପାଇଁ “ତତ୍ଂ ପଦ ଦ୍ରାରା ପରମପଦର 
(ପରମାମ୍ଦାର୍ଜର) ନିର୍ଦେଶ କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଯେଉଁ 
ପରମାମ୍ବରା ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ, ତାଙ୍କୁ ହିଁ ଅନ୍େଷଣ କରିବା ଉଚିତ | 

ଯାହାର ଅସ୍ତିତୃ ପୂର୍ବରୁ ବିଦ୍ୟମାନ, ତାହାକୁ ଅନ୍େଷଣ 
କରାଯାଏ। ପରମାମ୍ବରା ଅନାଦି ଓ ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ୍ରି। ଏଠାରେ 
ଅନେଷଣର ଅର୍ଥ ନୂହେଁ ଯେ, ବିଭିନ୍ନ ସାଧନା ବଳରେ 
ତାଙ୍କର ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା। ଯେଉଁ ସଂସାର (ଶରୀର, 
ପରିବାର, ଧନ ଇତ୍ଯାଦି) କେବେ ନିଜର ହୋଇ ନ ଥୁଲା, 
ହୋଇ ନାହିଁ” ହେବ ନାହିଁ କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, 
ତାହାର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରରା ସର୍ବଦା 
ନିଜର ଅଟନ୍ତି, ନିଜଠାରେ ଅଛନ୍ତି ଓ ଏବେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, 


ତାର୍ଜର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ହିଁ ଅନ୍ନେଷଣ କରିବା। 

ସାଧକ ସାଧନ-ଭଜନ କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ; 
କାରଣ ଏହାପରି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟ ନାହିଁ; 
ମାତ୍ର ଂସାଧନ-ଭଜନ ଦାରା ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ କରିନେବି”-- 
ଏପରି ଭାବିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ଏପରି ଭାବିଲେ ଅଭିମାନ 
ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ, ଯାହା କି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରେ ବାଧକ । ପରମାମ୍ବରା 
ନିଜେ କୂପା କରି ମିଳନ୍ତି। ତାଙ୍କୁ କୌଣସି ସାଧନା ବଳରେ 
କିଣିନେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଆମେ ନିଜେ ଯେଉଁ ସବୁ ଅସାଧନା 
କରିଛୁ, ସାଧନା ଦାରା କେବଳ ସେହି ଅସାଧନାଗୁଡ଼ିକ 
(ସଂସାର ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୟ ମମତା ଓ କାମନାର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବା ପରମାତ୍ବରାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ବିମୁଖତା) ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ 
ଅସାଧନା ଦୂର କରିବା ହିଁ ସାଧନାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି 
ବୁଝିବା ଉଚିତ | ଅସାଧନା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଯଦି ପ୍ରକୃତ 
ଅଭିଳାଷ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ତେବେ ଅସାଧନା ଦୂର କରିବାର 
ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ମିଳିଯିବ । 

ସାଧକମାନର୍କରର ସାଧାରଣତଃ ଏକ ଦୃଢ଼ ଧାରଣା 
ରହିଛି ଯେ, ଉଦ୍ଯମ କଲେ ଯେପରି ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ 
ପ୍ରାପ୍ତି ହେଉଛି, ସେହିପରି ସାଧନା କରି କରି ଚିତ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ 
ହେଲେ) ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଏହା ସତ୍ଯ ନୁହେଁ; 
କାରଣ କର୍ମ ଯେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କୌଣସି କର୍ମର (ସାଧନା, ତପସ୍ଯାଦିର) 
ଫଳ ନୂହେଁ। ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ମର ମଧ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ 
ଅଛି, ପୁଣି ସେହି କର୍ମର ଫଳ ନିତ୍ଯ ହେବ କିପରିଂ୨ 
କର୍ମର ଫଳ ମଧ୍ୟ ଆଦି-ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ। ନିତ୍ୟ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ବ 
କୌଣସି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ ତ୍ୟାଗ, 
ତପସ୍ୟା ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ବାରା ଜଡ଼ (ସଂସାର ଓ ଶରୀର) ସହିତ 
ଥୁବା ଭ୍ରମ ସମ୍ବନ୍ଧର ବିଜ୍ରେଦ ହୁଏ । ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ଚ୍ଚନ୍ନ ହେବାକ୍ଷଣି 
ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ସଦାସର୍ବଦା ଓ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ ତଥା ନିତ୍ୟପ୍ରାପ୍ତ, 
ତାହାର ଅନୁଭୂତି ହୁଏ ଓ ସ୍ରୁତି ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଏ । 

ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ସମ୍ପୂର୍ଷଶ ଉପଦେଶ ଶୁଣିବାପରେ 
କହିଲେ-- 'ସୁତିଲ ବ଼ା' (୧୮। ୭୩) 'ମୁଁ ସୁତି ଲାଭ କଲି |' 
ବିସ୍ରୁତି ଅନାଦି ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାହାର ଅନ୍ତ ଅଛି । ସଂସାରର 
ସ୍ୁତି ଓ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍ଗ୍‌ ସ୍ୁୁତିରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଅଛି । ସଂସାରର 


ହେବା ପରେ ବି ବିସ୍ଥୃତି ହେବା ସମ୍ଭବ । ଉଦାହରଣ- 
ପ--ପକ୍ଷାଘାତ ବା ଏକାଙ୍ଗିବାତ ଧରିଲେ ପଢ଼ିଥୁବା 
ବିଦ୍ୟା ବିସ୍ରୁତ ହୋଇଯାଏ । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଥରେ ପରମାମ୍ବରାକ୍କୀ 
ସତି ଲାଭ ହୋଇଗଲେ ତାହା ଆଉ କେବେ ବିସ୍ରୁତ ହୁଏ 
ନାହିଁ (ଗୀତା ୨ | ୭ ୨, ୪ | ୩୫); ଯଥା-- ପକ୍ଷାଘାତ ରୋଗ 
ଧରିଲେ ମଧ୍ୟ ନିଜ ସତ୍ତା (ମୁଁ ଅଛି”) ର ବିସୁତି ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ସଂସାର ସହିତ କଦାପି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ବ୍ରାବ୍କ ଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ କଦାପି 
ଛିର୍ଚ ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ଶରୀର ଓ ସଂସାର ସହିତ ମୋର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ- ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରିବା ହି ସଂସାର-ଚୃକ୍ଷକୁ 
ଛେଦନ କରିବା ଏବଂ ମୁଁ ପରମାମ୍ପାଙ୍କ୍ର ଅଂଶ”-¬ଏହି 
ସତ୍ୟରେ ସର୍ବଦା ସ୍ଥିତ ରହିବା ହିଁ ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଅନ୍େଷଣ 
କରିବା। ବାସ୍ତବରେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଦ ଛିନ୍ନ ହେବାମାତ୍ରେ 
ନିଚ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭୂତି ହୁଏ। 

ଯସ୍ମିନ୍‌ ଗତା ନ ନିବର୍ତିନ୍ତି ଭୂୟଃ'-- ପ୍ରଥମ ଶ୍ଲୋକରେ 
ଇଦ୍ଧିମୂଳମ୍‌ ପଦରେ ତଥା ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ “ଆଦ୍ୟଂ 
ପୁରୂଷମ୍‌' ପଦରେ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ କଥା କୁହାଯାଇଛି 
ଏବଂ ଆଗାମୀ ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ଯାହାର 
ବର୍ଷ୍ଠନା ହୋଇଛି, ଏଠାରେ ଯସ୍ମିନ୍‌ଂ ପଦରେ ସେହି 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି । 

ଜଳକଣା ସମୁଦ୍ରରେ ମିଶିଯିବା ପରେ ଯେପରି ଆଉ 
ସମୁଦ୍ରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ପରମାମ୍ରାର୍କୀ 
ଅଂଶ (ଜୀବାମ୍ରାଃ ପରମାମ୍ରରର୍ଦୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାପରେ ଆଉ 
ତାର୍କୀଠାରୂ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁନର୍ବାର 
ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି ଆସେ ନାହିଁ | ଉଚ୍ଚନୀଚ ଯୋନିମାନର୍କ୍ପରେ 
ଜନ୍ମ ନେବାର କାରଣ ହେଲା-ିରକୃତି ବା ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସଙ୍ଗ କରିବା (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ଏଣୁ 
ସାଧକ ଯଦି ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା ପୂର୍ଶରୂପେ ଗୁଣସଙ୍ଗଂକୁ ଛେଦନ 
(ଅସତ୍‌-ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ) କରିଦିଏ, ତେବେ ତା'ର ପୁନର୍ଜନ୍ମ 
ହେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ନାହିଁ। 

ଯତଃ ପ୍ରବୂଭିଃ ପ୍ରସୂତା ପୁରାଣୀ”-- ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବା 
ହିଁ ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟର ସ୍ରଷ୍ଟା । ସେ ହିଁ ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ଓ 
ପ୍ରକାଶକ। ମନୁଷ୍ଯ ଭ୍ରମବଶତଃ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥରେ 
ସୁଖ ଥୂବାର ଦେଖି ସେଥ୍ୂପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା ପରମାତମ୍ବାର୍ଜୁ ଭୁଲି ଯାଏ । ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଏ ସଂସାର ଯଦି ଏତେ ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଛି, ତେବେ (ସଂସାରର 
ସ୍ରଷ୍ଟା ପରମାମ୍ଫା କେତେ ପ୍ରିୟ ହୋଇ ନ ଥୂବେ! ଯଦ୍ଯପି 
ସ୍ପଷ୍ଟ ବସ୍ତୁରେ ଆକର୍ଷଣ ହେବା ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାରେ ସ୍ତଷ୍ଟ୍ାର୍କବ 
ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ (ଗୀତା ୧୦।୪୧), ତଥାପି ମନୁଷ୍ଯ 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ଆକର୍ଷଣର କାରଣ ଭଗବାନ ବୋଲି ନ 
ବୁଝି ସଂସାରକୁ କାରଣ ମନେକରେ ଏବଂ ସେଥ୍ଛରେ ଲିପ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର ସ୍ବଭାବ ହେଲା, ସେ ଯାହାକୁ 
ସବୁଠୁ ବଡ଼ ମନେକରେ ଅଥବା ଯାହାଠାରୁ ତା'ର କିଛି 
ପାଇବାର ଆଶା ଥାଏ, ସେ ତା'ର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ଗ୍ବହେଁ 
ଏବଂ ତାକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ମନପ୍ରାଣ ଲଗାଇ ଦିଏ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ଲୋକେ ସଂସାରରେ ଧନ ରୋଜଗାର 
ଓ ସଂଗ୍ରହ କରିବାରେ ତପ୍ପରତାର ସହିତ ଲାଗି ପଡ଼ନ୍ତି; 
କାରଣ ସେମାନଙ୍କୀର ଧନ ଦ୍ବାରା ମନୋବାଞ୍ଚିତ ବସ୍ତୁ ମିଳିବାର 
ଆଶା ଥାଏ। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତୈ-- ଶରୀର ନିର୍ବାହ ସମନ୍ଧୀୟ 
ବସ୍ତୁ ଟଙ୍କା ଦ୍ରାରା ମିଳେ, ନାନାପ୍ରକାର ଭୋଗ ପଦାର୍ଥ ଓ 
ସୁଖ-ସୁବିଧାଜନକ ସାମଗ୍ରୀ ମଧ୍ଯ ଟଙ୍କା ଦେଲେ ମିଳେ। 
ଏଣୁ ଧନ ବା ଟର୍ଚ୍ଦା ମିଳିଲେ ମୁଁ ସୁଖୀ ହୋଇଯିବି ଏବଂ 
ଲୋକେ ଧନବାନ୍‌ ଜାଣି ମୋତେ ବହୁତ ମାନଂସସମ୍ମାନ 
ଦେବେ! ଟର୍କ୍କାକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମାନି ନେବାରୁ ଲୋଭବଶତଃ 
ସେମାନେ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ପାପକର୍ମ କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ଦ୍ରିଧାବୋଧ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏପରି କି ସେମାନେ ଶାରୀରିକ ଆରାମ 
ଛାଡ଼ିଦେଇ ଧନ ଅଜିବା ଓ ସଂଗ୍ରହ କରିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ରହନ୍ତି । 
ସେମାନବ୍କ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଧନଠାରୁ ବଳି ବଡ଼ ଆଉ କିଛି ନ 
ଥାଏ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିଯାଏ 
ଯେ ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କୀ ଠାରୁ ବଡ଼ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ 
ପାଇବାରେ ଏତେ ଆନନ୍ଦ ଯେ ତା'ଆଗରେ ସମସ୍ତ ସାଂସାରିକ 
ସୁଖ ତୂଚ୍ଥ (ଗୀତା ୬ | ୨୨), ସେତେବେଳେ ସେ ପରମାମୁ- 
ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ତପର ହୋଇପଡ଼େ (ଗୀତା ୧୫ | ୧୯) | 

“ତମେବ ଗ୍ଵବଦ୍ଯଂ ପୁରୁଷଂ ପ୍ରପଦ୍ଯେ---ଯୋହାର କୌଣସି 
ଆଦି ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଯେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଦି (ଗୀତା ୧୦ | ୨), 
କେବଳ ସେହି ଆଦିପୁରୁଷ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବା 
ଉଚିତ | ପରମାତ୍ବାଙ୍କ୍ୀ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଆଶ୍ରୟ ସ୍ଥାୟୀ 
ନୂହେଁ । ଅନ୍ୟମାନତ୍ଗର ଆଶ୍ରୟ ବାସ୍ତବରେ ଆଶ୍ରୟ ନୁହେଁ; 
ସମୁଦ୍ରରେ ବୂଡ଼ଯାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ପକ୍ଷେ କୁମ୍ଭୀରର ଆଶ୍ରୟ 
ପରି ତାହା ଆଶ୍ରିତର ବିନାଶକ (ପତନକାରୀ)) | ଏହି ମୃତ୍ୟୁ- 
ସଂସାର-ସାଗରର ସମସ୍ତ ଆଶ୍ରୟ କୁମ୍ଭୀରର ଆଶ୍ରୟ ପରି । 
ଅତଏବ ମନୁଷ୍ୟ ବିନାଶୀ ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ପରିବର୍ତେ 
ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ରର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ। 

ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ପୂର୍ଣ ଶକ୍ତି ଖଟାଇ ମଧ୍ୟ ଦୋଷ 
ଦୂର କରିବାରେ ସଫଳ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ତା'ର 
ନିଜ ଶକ୍ତି ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହେ ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ ଏହି ଅବସ୍ଥାରେ 
ଯଦି ସେ (ନିଜ ଶକ୍ତିରୁ ପୂର୍ଶରୂପେ ନିରାଶ ହୋଇ) ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନରଙ୍ଗର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ୀ 


ଶ୍ମୋକ ୪] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କୃପାବଳରେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ତା'ର ସମସ୍ତ ଦୋଷ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏଂ । ଅତଏବ 
ସାଧକ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରୁ କେବେ ନିରାଶ ହେବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ତାଙ୍କୀ କୃପାରୁ 
ବିଘ୍ନନାଶ ଓ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି - ଉଭୟ କାର୍ଯ୍ୟ ସିଦ୍ଧି ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୧୮ | ୫୮, ୬୨) | 

ସାଧକ ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତିକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବାପରି 
'ଅସଙ୍ଗତା'ର ଆସକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ | କାରଣ 
ଅସଙ୍ଗଂ ହେବାପରେ ମଧ୍ୟ ସାଧକର 'ମୁଁ ଅସଙ୍ଗ'-_ଏପରି 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହଂଭାବ (ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା) ରହିପାରେ ଏବଂ ତାହା 
ପରମାମ୍ରାଚ୍ଚର ଶରଣାପନ୍ତ ହେଲେ ସହଜରେ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ।  ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଟ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାର ତାପତୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା-ନିଜର ବୋଲାଉଥୁବା ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି, ଅହମ୍‌ (ମୁଁ-ପଣ), ଧନ, ପରିବାର, ଘରଦାର ଇତ୍ୟାଦି 
ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ପରମାମ୍ଦାର୍କ ଚରଣରେ ସମର୍ପଣ କରିଦେବା 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସେସବୁ ପଦାର୍ଥରୁ ଆପଣାର ଭାବ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ଚ ତ୍ୟାଗ 
କରିଦେବା! 

ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କଠାରେ ଦୁଇଟି ଭାବ ଥାଏ-- 'ମୁଁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର” ଓ “ଭଗବାନ ମୋର: | ଏହି ଦୁଇଟି ଭାବ 
ମଧ୍ୟରେ ବି 'ମୁଁ ଭଗବାନକ୍କର ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ'--ଏ 
ଭାବଟି ଅତି ଉତ୍ତମ । କାରଣ “ଭଗବାନ ମୋର ଓ ମୋ 
ପାଇଁ-- ଏପରି ଭାବ ରଖିଲେ ନିଜ ପାଇଁ ଭଗବାନକା ଠାରୁ 
କିଛି ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ରହେ; ତେଣୁ ସାଧକ ଭଗବାନର୍ଚ୍ର 
ଠାରୁ ସବୁକିଛି ନିଜର ମନୋନୂକୂଳ ଆଶା କରିପାରେ। 
କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଭଗବାନକ୍କର ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ପାଇଁ'-- ଏହି ଭାବରେ 
ସବୁକିଛି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଇଚ୍ଛାନୁଯାୟୀ ହେବ । ଏହିପରି ସାଧକ 
ଅନ୍ତରରେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବା ଓ ପାଇବାର ଭାବ ନ 
ରହିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଶରଣାଗତି। ଅନନ୍ଯ ଶରଣାଗତ 
ହୋଇଗଲେ ଭଗବାନଟର୍ସୀ ପ୍ରତି ସେହି ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଓ 
ଅଲୌକିକ ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ଯାହା କ୍ଷତି, ପୂର୍ତି ଓ ନିବୃଭିରହିତ; 
ଯେଉଁଥୂରେ ନିଜର ପ୍ରିୟତମର୍କ୍ର ମିଳନରେ ତୃପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ 
କି ବିୟୋଗରେ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ; ଯାହା ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବୃଦ୍ଧି 
ପାଉଥାଏ; ଯେଉଁଥୁରେ ଅସୀମ ଓ ଅପାର ଆନନ୍ଦ ଥାଏ, 


ଯାହା ଦ୍ବାରା ଆନନ୍ଦଦାତା ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ । 
ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେବାପରେ ଯେଉଁ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଅନନ୍ଯ 
ଶରଣାଗତି ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ସେହି ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

'ଏବ'” ପଦର ତାଘୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଅନ୍ଯ ସବୁ ଆଶ୍ରୟ 
ଛାଡ଼ି ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ । 
ଏହି କଥା ଗୀତାରେ “ମାମେବ ଯେ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ' (୭ | ୧୪), 
“ତମେବ ଶରଣ' ଗଢୁ' (୧୮ | ୬୨) ଓ 'ମାମେକ" ଶରଣଂ 
ବ୍ରଜ” (୧୮ । ୬୬) ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି । 

'ପ୍ରପଦ୍ୟେଂ କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା-_ 'ମୁଁ ଶରଣାଗତ' | 
ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇପାରେ, ଭଗବାନ “ମୁଁ ଶରଣାଗତ 
ବୋଲି କିପରି କହୁଛନ୍ତିଃ ତେବେ କଣ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 
କାହାର ଶରଣାଗତ? ଯଦି ଶରଣାଗତ, ତେବେ କାହାରମ 
ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଭଗବାନ କାହାରି ଶରଣାଗତ 
ନୂହନ୍ତି। ସେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । କେବଳ ଲୋକଶିକ୍ଷା ଦୃଷ୍ଟରୁ 
ଭଗବାନ ସାଧକକୁ ତା'ଂଭାଷାରେ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ 
ସାଧକ ମୁଁ ଶରଣାଗତ” ଏପରି ଭାବ ରଖୁ । 

“ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି” ଓ 'ମୁଁ (ସ୍ୟ) ଅଛି'-_ଏ ଦୁଇଟିରେ 
କେବଳ ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ଦ ସତ୍ତା ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ । “ମୁଁ ହେବାରୁ 
“ଅଛନ୍ତି' ହିଁ 'ଅଛି'ରେ ପରିବର୍ତିତ ହୋଇଛି | ଯଦି 'ମୁଁ' ରୂପକ 
ଏକଦେଶୀୟ ସ୍ଥିତିକୁ ସର୍ବଦେଶୀୟ ଅଛନ୍ତିଂରେ ବିଲୀନ 
କରିଦିଆଯାଏ, ତେବେ ଅଅଛନ୍ି' ହିଁ ରହିବ, “ଅଛି” ରହିବ 
ନାହିଁ। ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ “ସ୍ଵୟଂଂ ସହିତ ବୁଦ୍ଧି, ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ଶରୀର ଇତ୍ୟାଦିର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରି 
ଅଛି' ତିଷ୍ଠ ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ଯଭିଗ୍ଵରଦୋଷ ଥୂବାରୁ 
ତାହା ଅନନ୍ୟ ଶରଣାଗତି ନୂହେଁ। 

ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବ ବାସ୍ତବରେ 
ସର୍ବଦା ପରମାମ୍ର୍ରାକ୍କର ଆଶ୍ରିତ; କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ଦରାକ୍କ ଠାରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇଯିବା ପରେ ଅ୍‌ଆଶ୍ରୟ ନେବାର ସ୍ବଭାବ 
ରହିଥୁବାରୁ) ସେ ଭ୍ରମବଶତଃ ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ 
ନେବାକୁ ଲାଗେ, ଯାହା କଦାପି ରହେ ନାହିଁ। ଏଣୁ ସେ 
ଦୁଃଖ ପାଉଥାଏ। ଅତଏବ ସାଧକ ପରମାମ୍ରରାର୍କଵ ସହିତ 
ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଷୟରେ ଅବଗତ ହୋଇ ଏକମାତ୍ର 
ପରମାତ୍ମା ର୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଉ । 


ଘଜିଜିନ୍ୁ ଭ/ବ--ସଂସାର ନିତ୍ଯନିବୃତ୍ତ, ତେଣୁ ତାହାକୁ ତ୍ଯାଗ .କରାଯାଏ-_ 'ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତେଣ ଦୃଢେନ ଛିତ୍ତ୍ା' ଏବଂ 


ପରମାମ୍ବା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ। ତେଣୁ ତାର୍କୁ ଅନ୍ରେଷଣ କରାଯାଏ-- “ତତଃ ପଦଂ ତସରିମାର୍ଗିତବ୍ୟମ୍‌' | ନିର୍ମାଣ ଓ ଅନେଷଣ 

ମଧ୍ୟରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ପୂର୍ବରୁ ନ ଥାଏ, ତାହାକୁ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଏ ଏବଂ ଯାହା ପୂର୍ବରୁ ଥାଏ, 

ତାହାକୁ ଅନ୍ରେଷଣ କରାଯାଏ। ପରମାମ୍ବାା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ଓ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୂ ତାଙ୍କୁ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ, 

ଅନେଷଣ କରାଯାଏ । ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ପରମାମ୍ବାର୍କର ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର କରେ, ସେତେବେଳେ ଅନ୍ନେଷଣ ଆରମ୍ଭ 
^ ଜବ ଲଗି ଗଜ ବଲ ଅପନୋ ବରତ୍ୟୋ, ନେକ ସର୍ୟୋ ନହିଁ କାମ | 


ନିରବଲ ହ୍ଛଜୈ ବଲରାମ ପୁକାର୍ୟୋ ଆୟେ ଆଧେ ନାମ ॥ 
ସୁନେ ରୀ ମୈନେ ନିରବଲ କେ ବଲ ରାମ। 


1024 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 
ମାନା -----;ି, ର ୍‌୍‌ୌ ୍‌୍‌-“୮-_<=__ ୁ.... ... ସମ. 


ହୁଏ। ଏହି ଅନ୍ନେଷଣ ବା ଖୋଜିବା କ୍ରିୟାକୁ ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଇ ପାରେ--ଗୋଟିଏ ହେଲା, 
ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ନିଜ ବେକର ମାଳାକୁ କେଉଁଠି ରଖିଦେଇ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ଖୋଜିବୁଲିବା ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ହେଲା, ନିଜ 
ବେକରେ ମାଳା ଥଲେ ମଧ୍ୟ ଭ୍ରମବଶତଃ ମାଳା ହଜି ଯାଇଥୁବାର ଭାବି ସ୍ପାନେ ସ୍ପାନେ ଖୋଜିବା । ପରମାତ୍ବାର୍କୁ ଖୋଜିବା 
ବେକରେ ଥୁବା ମାଳାକୁ ଅନ୍ଯତ୍ର ଖୋଜିବା ସହିତ ସମାନ । ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ର଼ା ହଜିଯାଇ ନାହାନ୍ତି । ସଂସାର ପ୍ରତି 
ଅନୁରାଗ ଥୂବାରୁ ପରମାମ୍ରରାକ୍କ୍‌ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଯାଉ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ନ ଯିବା ହିଁ ତାଙ୍କୁ ହଜାଇବା । ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ଆମେ ପାଇବାକୁ ଗ୍ରହୂୁଛୁ ଏବଂ ଯାହାର୍ଜୁ ଆମେ ଖୋଜୁଛୁ, ସେ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ଆମଠାରେ 
ବିରାଜମାନ! କିନ୍ତୁ ସଂସାର ଆମଠାରେ ନାହିଁ। ଯାହା ଆମଠାରେ ଥାଏ, ତାକୁ ଖୋଜିଲେ ପରିଶେଷରେ ତାହା ମିଳେ; 
କିନ୍ତୁ ଯାହା ଆମଠାରେ ନାହିଁ, ତାକୁ ଯେତେ ଖୋଜିଲେ ବି ମିଳିବ ନାହିଁ; କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ତାହାର ସତ୍ତା ନାହିଁ। 

ପରମାମ୍ରା କେବେ ଅପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି, ଅପ୍ରାପ୍ତ ନୁହନ୍ତି କିମ୍ବା ଅପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସେ ଅପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ବିସ୍ରୁତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଏହି ବିସ୍ଥୁତି ଅନାଦି ଓ ସାନ୍ତ (ଅନ୍ତଯୁକ୍ତଃ । ଧରାଯାଉ ଦୁଇଜଣ ଅପରିଚିତ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଭେଟ ହେଲା, ତେବେ ସେ ଦୁହିର୍ଚ୍ରର ଏହି ଅପରିଚୟ କେବେଠୁ ଯେ ରହିଛି, ତାହା 
କେହି କହି ପାରିବେ ନାହିଁ। ଯଦି ଆମେ ସଂସ୍କୃତ ଭାଷା ଜାଣି ନାହେଁ। ତେବେ ଆମର ଏହି ଅନଭିଜ୍ଞତା କେବେଠୁ 
ଯେ ରହିଛି, ତାହା ଆମେ କହି ପାରିବା ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦୁଇ ଜଣ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ତର ସତ୍ତା, ଆମର ସତ୍ତା ଓ ସଂପ୍କୃତ 
ଭାଷାର ସତ୍ତା ତ ପୂର୍ବରୁ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଆମେ ତାହାର ପରିଚୟ ପୂର୍ବରୁ ପାଇ ନ ଥୂଲେ। ସେହିପରି ବିସ୍ଥୁତି ସମୟରେ 
ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ବରାର୍ଦର ସତ୍ତା ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ। ପରମାମ୍ବାା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ର, କିନ୍ତୁ ଆମର ବିସ୍ରୁତି ହୋଇଛି, ସେ ଦିଗକୁ 
ଆମର ଦୃଷ୍ଟ ନାହିଁ, ତାବ୍କଠାରୁ ଆମେ ବିମୁଖ ହୋଇଛେ, ତାଙବ୍କ୍ଚ ପରିଚୟ ଆମେ ପାଇ ନାହେଁ ଏବଂ ଆମକୁ ଅପ୍ରାପ୍ତିର 
ଭ୍ରମ ହୋଇଛି! ପରମାମ୍ରାର୍କ୍୍‌ ଅନ୍ରେଷଣ କଲେ ଏହି ବିସ୍ରତି ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଯାହାର ସତ୍ତା 
ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ, ତାହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ଗ୍ବଲିବା ପରମାମ୍ରରାର୍ଦୁ ଅନ୍େଷଣ କରିବାର ଉପାୟ-- “ଅସଙ୍ଗଶସ୍ତ୍ରେଣ ଦୃଢେନ 
ଛିତ୍ତ୍ଵା। ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ ତାହାର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ସ୍ବୀକାର ନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
କରିବା ଓ ତାହାକୁ ଅସ୍ବୀକାର କରିବା। ଅତଏବ ସଂସାର ତ୍ୟଯାଗରେ ହିଁ ପରମାମ୍ବାାର୍କ ଅନ୍ଲେଷଣ ନିହିତ । 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ କୂହାଯାଇଛି-- 'ଅତତ୍ତ୍ୟଜନ୍ତୋ ମୂଗୟନି ସନ୍ତଃ” (୧୦ | ୧୪ | ୨୮) | 

“ତମେବ ଗ୍ବଦ୍ଯଂ ପୁରୁଷ ପ୍ରପଦ୍ୟେ---ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଭାବରୂପ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତି ହୁଏ ଏବଂ 
ସାଧକ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ମୁକ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସାଂସାରିକ କାମନା ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ ସିନା, ପ୍ରେମ ପିପାସା ନଷ୍ଟ ହୁଏ 
ନାହିଁ । ବ୍ରହ୍ମସୂତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲଖିତ ଅଛି 'ମୁକ୍ତୋପରସୁପ୍ୟବ୍ଯପଦେଶାତ' (୧ | ୩ | ୨) “ସେହି ପ୍ରେମସ୍ବରୂପ ଭଗବାନ ମୁକ୍ତ 
ପୁରୂଷଙ୍ଗ୍ଚ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି।' ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସ୍ବରୂପ ଯାହାର୍କ୍କର ଅଂଶ, ସେହି 
ଅଂଶୀ(ପରମାମ୍ରରା) ଜ୍ଞ ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟଜୀବନର ପୂର୍ଶିତା ନିହିତ। ସ୍ବରୂପରେ ନିଜାନନ୍ଦ (ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦ) 
ଓ ଅଂଶୀର୍କ୍ନ ଠାରେ ପରମାନନ୍ଦ ଅଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦ) ବିଦ୍ଯମାନ। ଯେ ମୁକ୍ତିରେ ଅଟକି ଯାଏ ନାହିଁ, ସେତିକିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ହୋଇ ରହିଯାଏ ନାହି, ସେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଧମାନ ପ୍ରେମ ଲାଭ କରେ-_'ମଭକିଂ ଲ ଭତେ ପରାମ୍‌' (ଗୀତା 
୧୮ । ୫୪) | ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରିବା ପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁକ୍ତ ହେବା ପରେ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କୁ 
ଅନ୍ନେଷଣ କରି ତାର୍ଦ୍ଚର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାକୁ ` 

ନନ୍ଦ ଘେଇଁ ମହାଫୁନୁଷମାନେ ଆଦିପୁନୁଷ ପରନାନ୍ତ୍ରୀକ୍କର ଶନଣାପାଳ ଦେଇ ପରମନଫଙକ ଭ୍ରାଙ୍ର ନୂଅଳି ଏହି କ୍କୋଳରେ 
6ନ୍ଦମାଳକ୍କନ ଲକ୍ଣରୁଳିକୁ ବର୍ଷନ/ କରୁଛି / 


ନିର୍ମାନମୋହା ଜିତସଇଂଦୋଷା ଅଧ୍ଯାମ୍ବନିତ୍ଯା ବିନି ବୂତ୍ତକାମାଃ । 

ଦୁନ୍ଦ୍ବେର୍ବିମୁକ୍ତାଃ ସୁଖଦୁଃଖସଂଜ୍ଞୈଗିଳ୍ଛନ୍ତ୍ୟମୂଡାଃ ପଦମବ୍ୟୟଂ ତତ଼ ॥ ୫ ॥ 

ଅନ଼ନୟ ନିମାନମୋହାଃ:ଯେଉଁମାନେ ଅଭିମାନଶୂନ୍ଯ ଓ ମୋହରହିତ; ଜିତସଙ୍ଗଂଦୋଷାଃ-ଯେଉଁମାନେ 
ଆସକ୍ତିଜନିତ ଦୋଷ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୋଇଛନ୍ତି; ଅଧ୍ୟଯାମ୍ବନିତ୍ଯାଃଂଂ ଯେଉଁମାନେ ପରମାମ୍ରର୍କ୍‌ ସହିତ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର 
ସଂଯୁକ୍ତ: ବିନିବୃତ୍ତକାମାଃ-ଯେଉଁମାନଜ୍କ ଠାରେ କୌଣସି କାମନା ନାହିଁ; ସୁଖଦୁଃଖସଂଜ୍ଞେଃ-- ଯେଉଁମାନେ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ନାମକ; 
ଦୁନ୍ଦ୍ଵୈଚଦ଼ନ୍ଦ୍ରରୁ ବିମୁକ୍ତାଃମୁକ୍ତ (ସେପରିଃ ଅମୂଢାଃ-(ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରରର ମୋହରହିତ ସାଧକଭକ୍ତର ତତ୍ବସେହି; 
ଅବ୍ୟୟମ୍‌-ଅବିନାଶୀ; ପଦମ୍‌ - ପରମପଦକୁ ( ପରମାମ୍ାର୍ଦ୍‌); ଗଢୁନି= ପାପ ହୁଅନି | 


ଶ୍ମୋକ ୫] 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ × 
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ଯେଉଁମାନେ ଅଭିମାନଶୂନ୍ଯ ଓ ମୋହରହିତ, ଆସକ୍ତିଜନିତ ଦୋଷ ଉପରେ ବିଜୟୀ, ପରମାତ୍ବାକ୍କ 
ସହିତ ନିତ୍ଯ-ନିରନ୍ତର ସଂଯୁକ୍ତ ଯେଉଁମାନଙ୍କ୍ନ ଠାରେ (ସ୍ବଦୂଷ୍ଟରେ) କୌଣସି କାମନା ନାହିଁ, ଯେଉଁମାନେ 
ସୁଖ-ଦୁଃଖରୂପକ ଦୃନ୍ଦ୍ରରୁ ମୁକ୍ତ, ସେପରି (ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରର) ମୋହରହିତ ସାଧକଭକ୍ତ ସେହି ଅବିନାଶୀ ପରମପଦ 


(ପରମାତ୍ମାର୍କ୍‌) ପ୍ରାପ୍ତ ହୁ ଅନ୍ତି । 

ବ#6## _'ନିର୍ମାନମୋହା- ଶରୀରକୁ 'ମୁଁ” ଓ 
'ମୋର' ଭାବିବାରୁ ହିଁ ମାନ-ସମ୍ମାନ, ଆଦର-ସକାର ପାଇବାର 
ଇଚ୍ଛା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବାରୁ 
ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀରର ମାନ-ସମ୍ମାନକୁ ଭ୍ରମବଶତଃ 'ସ୍ବୟଂ”ର 
ମାନ-ସମ୍ମାନ ମନେକରି ସେଥୁରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇଯାଏ | ଯେଉଁ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କର କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ ପ୍ରତି ଆମ୍ରୀୟତା ଥାଏ, 
ସେମାନଙ୍କର ଶରୀର ପ୍ରତି “ମୁଁ ଓ ମୋର” ଭାବ ରହେ 
ନାହିଁ ତେଣୁ ସେମାନେ ଶରୀରର ଆଦର ଓ ସମ୍ମାନରେ 
ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍ଚ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନର୍କ୍ରର ଶରୀର ପ୍ରତି ମୋହ ରହେ 
ନାହିଁ। ତେବେ ସେମାନଙ୍କର ଆଦର ଓ ସମ୍ମାନ ପାଇବାର 
ଇଚ଼଼୍ା ରହିବ କିପରି? 

କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ଧ୍ୟେୟ ହୋଇ- 
ଥୁବାରୁ ଏବଂ କେବଳ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର ଶରଣାପନ୍ନ ଓ ଭଗବତ୍‌- 
ପରାୟଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭକ୍ତଜନ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ସଂସାର ପ୍ରତି ମୋହ ରହେ ନାହିଁ । 

“ଜିତସଇଗଂଦୋଷାଃ'-_ ଭଗବାନର୍କା ଆକର୍ଷଣକୁ 'ପ୍ରେମ' 
କହନ୍ତି ଓ ସଂସାରର ଆକର୍ଷଣକୁ ଆସକ୍ତି” କହନ୍ତି । ଆସକ୍ତି 
କାରଣରୁ ମମତା, ସ୍ପୃହା, ବାସନା, ଆଶା ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ 
ଜନ୍ମ ନିଏ। କେବଳ ଭଗବତ୍‌ ପରାୟଣ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ। 
ଆସକ୍ତି ନ ରହିବାରୁ ଭକ୍ତଜନ ଆସକ୍ତିଜନିତ ମମତା ଆଦି 
ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହୁଅନ୍ତି । 

ପ୍ରାପ୍ତ ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତ -ଂ ଉଭୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଜାତ ହୁଏ; 
କିନ୍ତୁ କାମନା କେବଳ ଅପ୍ରାପ୍ରର ହିଁ ହୁଏ। ଏଥୂପାଇଁ ଏ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ବିନିବୃତ୍ତକାମାଃଂ ପଦଟି ପ୍ରୂଥକ୍‌ ଭାବେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଛି । 

“ଅଧ୍ୟାମୂନିତ୍ୟା-- କେବଳ ଭଗବାନର୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୋଇ ରହିବାରୁ ଭକ୍ତଜନର୍କବ ଅହଂଭାବର ରୂପ ବଦଳିଯାଏ। 
ମୁଁ ଭଗବାନଜ୍ସର ଓ ଭଗବାନ ମୋର, ମୁଁ ସଂସାରର ନୁହେଁ 
କି ସଂସାର ମୋର ନୁହେଁ'--ଏପରି ଅହଂଭାବ ବଦଳିଯିବାରୁ 


କାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ଅହଂଭାବ ଯେପରି ହୁଏ, ତା'ର ସ୍ତିତି ମଧ୍ଯ 
ସେପରି ହୁଏ । ଜନ୍ମ ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ଯଦି ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ମନେ କରୁଛି, ତେବେ ତାର ବ୍ରାହ୍ମଣତର ସ୍ଵୀକୃତି ନିତ୍ଯ- 
ନିରନ୍ତର ରହୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସ୍ମରଣ କରୁ ବା ନ କରୁ, ନିରନ୍ତର 
ବ୍ରାହ୍ବଣଡ଼ରେ ସ୍ଥିତ ରହୁଛି । ସେହିପରି ଯେଉଁ ଭକ୍ତଜନ କେବଳ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ନିତ୍ୟଂନିରନ୍ତର ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି । 

'ବିନିବୃତ୍ତକାମା--- ସଂସାର ହିଁ ଧ୍ୟେୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହେବାରୁ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ପରିସିିତି ଇତ୍ୟାଦି ପାଇଁ କାମନା 
ଜାତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଅମୁକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ମୋତେ 
ମିଳୁ" ଏପରି ଅପ୍ରାପ୍ରର କାମନା ଜନ୍ମେ କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ 
ବସ୍ତୁ ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ଯେଉଁ ଭକ୍ତଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନୁହେଁ, ସେ ସମ୍ପୂର୍ଶ ନିଷ୍କାମ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

ଶରୀର ପ୍ରତି ମମତା ଥୁବାରୁ ହିଁ “ମୋ ଶରୀର ସ୍ବସ୍ଥ 
ରହୁ, ରୋଗ ନ ହେଉ; ଶରୀର ସୁସ୍ତ-ସବଳ ରହୁ, ଦୁର୍ବଳ 
ନ ହେଉ' ଇତ୍ୟାଦି କାମନା ଜନ୍ମେ | ଏହାକୁ ଭିତ୍ତି କରି ଧନ, 
ପଦାର୍ଥ, ଘରଦ଼ାର ଇତ୍ୟାଦିର ଅନେକ ସାଂସାରିକ କାମନା 
ଜାତ ହୁଏ । ଶରୀରାଦିରେ ମମତା ନ ଥୁବାରୁ ଭକ୍ତଜନର୍କ୍ବର 
ସମସ୍ତ କାମନା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

ଭକ୍ତଜନଙ୍ଗୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ, ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦି ଓ ଅହମ୍‌ (ମୁଁ-.ଭାବ) - ଏ ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କର | 
ଭଗବାନଙ୍କ୍ଚ ଛଡ଼ା ଭକ୍ତମାନର୍କ୍ବର ନିଜର ବୋଲି କିଛି ନ 
ଥାଏ। ଏତାଦୃଶ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ କାମନା ବିଶେଷଭାବେ 
ଓ ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ।। ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ 
“ବିନିବୃତ୍ତକାମାଃୀ କୁହାଯାଇଛି। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ବାସ୍ତବରେ ଶରୀରାଦିର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବିୟୋଗ ହେଉଛି । 
ସାଧକ ଏହି ନିରନ୍ତର ବିୟୋଗକୁ କେବଳ ସ୍ବୀକାର କଲେ 
ହେଲା। ଏହି ବିୟୋଗଧର୍ମୀ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସଂଯୋଗ 
ମନେ କରିବାରୁ ହିଁ କାମନା ଜାତ ହୁଏ। ଜନ୍ମଦିନଠାରୁ 


ସେମାନଙ୍କର ସତି ଭଗବାନଗ୍କୀ ଠାରେ ନିରନ୍ତର ରହେଂ । । ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିରନ୍ତର ଆମର ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗ୍ବଲିଛି 


» ଯଦ୍ୟପି ସେହି ସର୍ବବ୍ୟାପକ, ସର୍ବପ୍ରକାଶକ, ସର୍ବେଶ୍ବର ଭଗବାନସା ଠାରେ ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସ୍ରିତି ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ୟମାନ, ତଥାପି 
ସେମାନେ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ନିଜର ସ୍ଥିତି ଭଗବାନକ୍ରୀ ଠାରେ ସ୍ଵୀକାର ନ କରି ସଂସାରରେ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି; ଯଥା- ମୁଁ ଅମୁକ ବର୍ଶ୍, ଆଶ୍ରମ, ସମ୍ପଦାୟ, 
ନାମ, ଜାତି ଇତ୍ୟାଦିର । ନିଜର ଏହି ବିପରୀତ ସ୍ଵୀକୃତି ହେତୁ ସେମାନେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ଭୋଗ କରନ୍ତି । 


1026 


ଏବଂ ଶରୀରରୁ ନିରନ୍ତର ବିୟୋଗ ହେଉଛି। ଦିନେ 
ଯେତେବେଳେ ଶରୀର ମରିଯିବ, ସେତେବେଳେ ଲୋକେ 
କହିବେ, ଅମୁକ ଲୋକ ଆଜି ମରିଗଲା। ବାସ୍ତବରେ 
ଶରୀର ଆଜି ମରି ନାହିଁ, ବରଂ କ୍ରମଶଃ ମରି ମରି 
ଆସୁଥୂୁବା ଶରୀରର ମୂତ୍ୟଯୁ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆଜି ସମାପ୍ତ ହେଲା! 
ଅତଏବ କାମନାରହିତ ହେବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବିଯୁକ୍ତ ହେଉଥୂୁବା ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥକୁ ସ୍ଥିର ମନେକରି 
କେବେ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ ନ କରିବା ଉଚିତ । 

ପ୍ରକୃତରେ କାମନାଗୁଡ଼ିକର କେବେ ପୂର୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଗୋଟିଏ କାମନା ପୂର୍ଶ୍ର ହେଲାବେଳକୁ ଆହୁରି ଅନେକ କାମନା 
ଉତ୍ପନ୍ନ ହୋଇ ସାରିଥାଏ। ସେହି କାମନାଗୁଡିକ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି 
ଗୋଟିଏ କାମନା ପୂର୍ଷ ହୋଇଗଲେ ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ଅନ୍ୟ କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ 
ପୂର୍ଣ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଯନ କରେ । ମାତ୍ର ଏହା ସ୍ବାଭାବିକ ଯେ 
ଯେତେ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ମିଳିଲେ ସୁଦ୍ଧା କାମନା ପୂର୍ତି ଆଦୌ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | କାମନାପୂର୍ତିଜନିତ ସୁଖଭୋଗରୁ ଅନେକ ନୂତନ 
ନୂତନ କାମନା ସୃଷ୍ଟ ହେଉଥାଏ 'ଜିମି ପ୍ରତିଲ।ଭ ଲେ।ଭ 
ଅଧୂକାଭ।” ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଭୋଗ୍ଯ ବସ୍ତୁ ଏକ ସଙ୍ଗେ 
ମିଶି ମଧ୍ୟ ଜଣକର ସମସ୍ତ କାମନା ପୂରଣ କରି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ତେଣୁ ସୀମିତ ପଦାର୍ଥର କାମନା କରି ସୁଖ ଆଶା 
ରଖିବା ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ୍‌। କାମନା ଥୂବାଯାଏ କେବେ ଶାନ୍ତି 
ମିଳେ ନାହିଁ--ଂସ ଶାନ୍ତିମାପ୍ନୋତି ନ କାମକାମୀ' (ଗୀତା 
୨ । ୭୦) । ଅତଏବ କାମନାନିବୃତ୍ତି ହିଁ ପରମଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତିର 
ଉପାୟ। ଏଣୁ କାମନାର ନିବୃତ୍ତି ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା 
ଉଚିତ, ପୂର୍ତି ପାଇଁ ନୂହେଁ। 

'ସାଂସାରିକ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ସୁଖ ମିଳେ'-- 
ଏହି ଧାରଣାରୁ କାମନା ଜାତ ହୁଏ। କାମନା ଯେତେ ପ୍ରବଳ 
ହେବ, ପଦାର୍ଥ ମିଳିଲେ ସେତେ ଅଧୁକ ସୁଖ ମିଳିବ | ବାସ୍ତବରେ 
କାମନା ପୂର୍ତିରେ ସୁଖ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି 
ପଦାର୍ଥର ଅଭାବକୁ ଦୁଃଖ ମନେକରି ମନେ ମନେ ତା'ସହିତ 
କାମନାପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, ସେତେବେଳେ ସେହି 
ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନରୁ ସେହି ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ (ଅଭାବଜନିତ ଦୁଃଖ ଦୂର ହୋଇଗଲେ) 
ସୁଖ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। ଯଦି ସେ ଆଦୌ କାମନା ନ କରେ, 
ତେବେ ପଦାର୍ଥ ମିଳିଲେ ସୁଖ ହେବ ନାହିଁ କି ନ ମିଳିଲେ 
ଦୁଃଖ ହେବ ନାହିଁ। 

ମୂଳତଃ କାମନାର କୌଣସି ସତ୍ତା ନାହିଁ; କାହିଁକି ନା, 
ଯଦି କାମ୍ୟ ପଦାର୍ଥର ବି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ, ତେବେ ସେହି 
ପଦାର୍ଥର କାମନା କିପରି ତିଷ୍ଠି ରହି ପାରିବନ ଅତଏବ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ପ୍ରତ୍ଯେକ ସାଧକ ନିଷ୍କାମ ହେବାକୁ ସମର୍ଥ । 

ଦୁନ୍ଦ୍ରୈ ର୍ବିମୁକ୍ତାଃ ସୁଖଦୁଃଖସଂଜ୍ଞୈଃ'-¬ ସେହି ନିଷ୍ଠାମୀ 
ଭକ୍ତମାନେ ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ହର୍ଠ-ଶୋକ, ରାଗ-ଦେଷ ଇତ୍ୟାଦି 
ଦୁନ୍ଦ୍ରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । କାରଣ, ସେମାନର୍କୀ ସମ୍ମୁଖକୁ 
ଯାହା କିଛି ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, 
ତାହାକୁ ସେମାନେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ପ୍ରସାଦ ମନେ କରନ୍ତି। 
ସେମାନବ୍କୀ ଦୃଷ୍ଟି କେବଳ ଭଗବତ୍‌କୃପା ଉପରେ ରହିଥାଏ, 
ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଉପରେ ନୂ ହେ। 
ସେମାନର୍କରର ଭାବନା ଯେ ଯାହା କିଛି ଘଟୁଛି, ସବୁ ମୋ 
ପ୍ରିୟତମ ପ୍ରଭୁକ୍କର ମଙ୍ଗଳମୟ ବିଧାନ” । ଏହି ଭାବ ପାଇଁ 
ସେମାନର୍କ୍ର ଦୂନ୍ଦ୍ଵ ଅତି ସହଜରେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କର ସୁହୃଦ୍‌-_ 'ସୁହୁଦଂ ସବିଭୂତାନାମ୍‌' 
(ଗୀତା ୫। ୨୯) | ସେ କେବେ ନିଜ ଅଂଶ୍‌(ଜୀବାମ୍ା) ର 
ଅହିତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ମଙ୍ଗଳମୟ ବିଧାନରୁ ଯେଉଁ 
ପରିସ୍ଥିତି ଆମ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ, ସେଥୁରେ ଆମର ପରମ 
ହିତ ନିହିତ। ଏଣୁ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍୍ଚ ବିଧାନରେ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ 
ରହନ୍ତି। ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ଅନୂକୂଳ- 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ଜ୍ଞାନ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ “ଏମିତି ପରିସ୍ଥିତି 


କାହିଁକି ଆସିଲା? ଏମିତି ପରିସ୍ଥିତି କାହିଁକି ନ ଆସିଲାନ୧” 
ଇତ୍ଯାଦି ବିକାର ବା ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ତାଙ୍ଗଠାରେ ନ ଥାଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଦୁନ୍ଦ୍ଵ (ରାଗ-ଦ଼େଷାଦି) ହିଁ ବିଷମତା, ଯେଉଁଥୁରୁ ସବୁ 
ପ୍ରକାରର ପାପ ଜନ୍ମ ନିଏ। ଏଣୁ ବିଷମତା ଦୂର କରିବାକୁ 
ହେଲେ ସାଧକ ନିଜ ଅନ୍ତରରୁ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥର ମମତାକୁ 
ବାହାର କରିଦେବା ଉଚିତ । ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-- 

(୧) ସୂଳ (ବ୍ୟାବହାରିକ) ଦୁନ୍ଦ୍ନ--ସୁଖ-ଦୁଃଖ, 
ଅନୂକୂଳତା-ପ୍ରତିକୂଳତା ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ତୂଳ ଦନ୍ଦ୍ବ। ପ୍ରାଣୀ ସୁଖ 
ବା ଅନୂକୂଳତା ଇଢ଼ା କରେ, କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖ ବା ପ୍ରତିକୂଳତା 
ଇଚ୍ଜା କରେ ନାହିଁ। ଏହି ସ୍ମୂଳ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ମନୂଷ୍ଯ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, 
ବୃକ୍ଷ ପ୍ରତ୍ୟେକକ୍କ ଠାରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। 

(୨୬ ସୃକ୍ଷ୍ମ (ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ) ଦୂନ୍ଦ୍ରଚଁଯଦ୍ଯପି ନିଜର 
ଉପାସନା ଓ ଉପାସ୍ୟ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୁଝି ତାଙ୍କୁ ଆଦର କରିବା 
ଓ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ଲାଭପ୍ରଦ, ତଥାପି 
ଅନ୍ୟମାନର୍କୀର ଉପାସନା ଓ ଉପାସ୍ୟକ୍କୁ ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର କହି 
ଖଣ୍ଡନ, ନିନ୍ଦା ଇତ୍ଯାଦି କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ଏହା ହେଉଛି 
'ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୁନ୍ଦ୍ର ଏବଂ ସାଧକ ପକ୍ଷେ ଏହା ଅତୀବ କ୍ଷତିକାରକ। 

ବାସ୍ତବରେ ସମସ୍ତ ଉପାସନାର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲାପୂର୍ଷରୂପେ ସଂସାର(ଜଡ଼ତା)ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଜ୍ରେଦ 


ଶ୍ମୋକ ୫] 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ × 
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କରିବା । ସାଧକମାନଙ୍କର ଅଭିରୁଚି, ଶ୍ରଦଧା-ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା 
ଅନୂସାରେ ଉପାସନାଗତ ଭିନ୍ନତା ରହେ ଏବଂ ରହିବା 
ଉଚିତ ମଧ୍ଯ। ସେଥୂପାଇଁ ସାଧକ ଉପାସନାଗତ ଭିନ୍ନତା 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ ଦେଇ “ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ'ର ଅଭିନତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ 
ରଖିବା ଉଚିତ । ଅନ୍ଯମାନକ୍କର ଉପାସନା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ 
ଦେଇ ନିଜ ଉପାସନାରେ ତତ୍ପର ହୋଇ ମହି ରହିଲେ 
ଉପାସନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 'ସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୂନ୍ଦ୍ଵୀ ସ୍ଵତଃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 

ଗୀତାରେ “ପୂୂଳ ଦୁନ୍ଦ୍ଂ'କୁ 'ମୋହକଲି ଳମ୍‌' ( ୨ | ୫୨) 
ଓ ଂସୃକ୍ଷ୍ମ ଦୁନ୍ଦ୍ଵୀକୁ “ଶୁତିବିପ୍ରତିପନ୍ତାଂଂ (୨।୫୩) ପଦ 
ଦାରା ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ସାଧକ ଅନ୍ତରରେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସଂସାର(ଜଡ଼) ର ସମ୍ବନ୍ଧ ବା ମହତ୍ତ୍ଵ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ 
ଦୂନ୍ଦ୍ବ ଲାଗି ରହେ। “ସ୍ତୂଳ ଦୂନ୍ଦ୍ଵଂ ବିଶେଷରୂପେ ସଂସାରକୁ 
ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ବ ଦିଏ। ତେଣୁ “ପ୍ପୂଳ ଦୁନ୍ଦ୍ଵଂ ଦୂର କରିବା 
ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 

ମୂଢ଼ତା ଥୂବାଯାଏ ଦ୍ରୁଦ୍ବ୍‌ ରହିଥାଏ । ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ 
ନିଜଠାରେ ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ଅଛି ବୋଲି ମନେ କରିବା ହିଁ ମୂଢ଼ତା। 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ହର୍ଷ-ଶୋକ ପ୍ରଭୃତି ଦୁନ୍ଦ୍‌ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହେଉଥାଏ, ସ୍ବୟଂରେ (ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ) 
ନୁହେଁ । ଅନ୍ତଃକରଣ ଜଡ଼ ଏବଂ 'ସ୍ବୟ” ଚେତନ ଓ ସେହି 
ଜଡ଼ର ପ୍ରକାଶକ। ତେଣୁ ଅନ୍ତଃକରଣ ସହିତ ସ୍ବୟଂର 
କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। କେବଳ ଧାରଣା କରିନେବା 
ହେତୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି। 

ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବ ଯେ, ସୁଖ-ଦୁଃଖାଦି ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ଆସିଲେ 
ମଧ୍ୟ ଆମେ ଆଗରୁ ଯିଏ ଥୂଲେ, ଏବେ ବି ସେହି ରହିଛେ | 
ଏମିତି ନୁହେଁ ଯେ ସୁଖ ଆସିଲେ ଆମେ ଆଉ ଜଣେ 
ହୋଇଯାଉଛେ ଏବଂ ଦୁଃଖ ଆସିଲେ ଆଉ ଜଣେ 
ହୋଇଯାଉଛେ। କିନ୍ତୁ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ଆମେ ସୁଖଂଦୁଃଖ 
ପ୍ରଭୂତିରେ ମିଶିଯାଇ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେଉଛେ | ଆମେ ଯଦି 
ଏହି ଗମନାଗମନଶୀଳ ସୁଖଂଦୁଃଖ ସହିତ ନ ମିଶି ନିଜ 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ (ସ୍ବସ୍ତଃ ରହିବା, ତେବେ ସ୍ବତଃ ସୁଖଂ 
ଦୁଃଖାଦି ଦୁନ୍ଦ୍ରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା। ଅତଏବ ସାଧକ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅବସ୍ତା (ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ହର୍ଷ-ଶୋକାଦି) ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟ ନ ରଖି ସର୍ବଦା ନିଜର ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟ ରଖିବା ଉଚିତ, ଯାହାକି ଦୃନ୍ଦ୍ଵାଦି ଅବସ୍ତାର ଉର୍ଦ୍ବରେ । 


ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ରାଗ-ଦ଼େଷାଦି ଦୁଦ୍ବରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର 
ଅତି ସରଳ ଉପାୟ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ଯେ, ଅନୂକୂଳତା ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଲୁଚି ରହିଛି। ଏଥୁରୁ ରକ୍ଷା 
ପାଇବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ଯେମିତି ତା'ର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ 
ନ ଯାଏ, ସେଥୁପ୍ରତି ସତର୍କ ରହୁ (ଗୀତା ୩ | ୩୪) | ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ରାଗ-ଦେଷ ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ସାଧକ ସେଥୂରେ 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ତାକୁ କ୍ରିୟାରେ ପରିଣତ ନ କରୁ; କାହିଁକି 
ନା, କ୍ରିୟାରେ ପରିଣତ କଲେ ହିଁ ତାହା ପରିପୁଷ୍ଟ ହୁଏ । 

ଗଜ୍ଛନ୍ତ୍ଯମୂଢାଃ ପଦମବ୍ୟୟ” ତତ୍ବ'--ବିନାଶଶୀଳ 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ପାଇବାର ଇଜ୍ରା ବା ଉଦ୍ଯମ କରିବା ତଥା 
ସେଥୂରେ ସୁଖୀଂଦୁଃଖୀ ହେବା ହିଁ “ମୂଢ଼ତା”। ବାସ୍ତବରେ 
ସଂସାର ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ପରମାମ୍ରରା ଶାଶ୍ବତ । 
ପରମାମ୍ରୁର୍କ୍‌ ଠାରୁ ସତ୍ତା ପାଇ ସଂସାର ସତ୍ତାବାନ୍‌ ଦେଖାଯାଉଛି । 
ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରରା ଓ ବିନାଶୀ ସଂସାରର ସତ୍ତାକୁ ମିଶାଇ 
ଦେଇ ସଂସାରର ଅସିତ ସ୍ବୀକାର କରିବା ହିଁ 'ମୂଢ଼ତା' । 

ଯେପରି ମୃଢ଼ (ଅଜ୍ଞାନୀ) ମନୂଷ୍ଯକୁ “ସଂସାର ଅଛି” 
ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି ଅମୂଢ଼ (ମୋହଶୂନ୍ୟ) 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ “ପରମାମ୍ରା ଅଛନ୍ତି' ବୋଲି ମ୍ଫଷ୍ଟ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 
“ସଂସାର ଯେପରି ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ଠିକ୍‌ ସେହିପରି'-- 
ସଂସାରକୁ ଏପରି ସ୍ଥାୟୀ ମନେ କରିବା ହିଁ ମୃୂଢ଼ତା 
(ମୋହ) । ଯେଉଁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଏହି ମୃଢ଼ତା ନାହିଁ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଅମୂଢାଃ' କୁହାଯାଇଛି | ମୂଢ଼ତା ଦୂର 
ହେବାପରେ ସୁଖଂଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଯାହା 
ଉପରେ ସୁଖଂଦୁଃଖ ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ରୁନ୍ଦ୍ବର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, 
ସେ ମୁକ୍ତିର ପାତ୍ର ହୋଇଥାଏ (ଗୀତା ୨ | ୧୫) | ସେଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଦୁଇଥର ମୃଢ଼ତା ତ୍ଯାଗ 
କରିବାକୁ (“ନିର୍ମାନମୋହାଃ' ଓ 'ଅମୂଢାଃ') କହି ମୂଢ଼ତା 
ତ୍ଯାଗ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଗୁରୁତୃ ଦେଇଛନ୍ତି । 

ମୂଢ଼ତା ବା ମୋହ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-¬ ( ୧) ପରମାମାର୍କର 
ଶରଣାପନ୍ତ ନ ହୋଇ ସଂସାର ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବା ଏବଂ 
( ୨) ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ନ ଜାଣିବା | ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ 
ପ୍ରଥମେ “ନିର୍ମାନମୋହାଃଂ ପଦରେ ସଂସାରର ମୋହ ଦୂର 
ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ 'ଅମୂଢାଃ'† ପଦରେ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ୍‌ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ଜାଣିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


» “ ଶତିବିପତିପନ' ର ଅର୍ଥ ହେଲା- ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ ଭଳି; ଦତ, ଅଡ଼ୈତ, ଶୁଦ୍ଧାଦ଼େୈତ, ଦ଼ୈତାଦ଼ୈତ ଇତ୍ୟାଦି ସିଦାନ୍ତ; ବିଷ, 
ରାମ, କୃଷ୍ଣ, ଶିବ, ଶଳି, ଗଣେଶ୍‌ ପଭୂତି ଉପାସ୍ଯଦେବତା; ସକାମ ଓ ନିଷ୍ଠାମ ଭାବ ପୁଭୂତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଗ୍ବର ଥୂବାର ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି କୌଣସି 
ଏକ ବିଗ୍ଵର ଉପରେ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ ବା ନିର୍ଷୟ କରି ନ ପାରିବା ଅର୍ଥତ୍‌ କିଂକର୍ତବ୍ୟବିମୃଢ଼ ହୋଇଯିବା । । 

7 ନିର୍ଗୁଣ ତତ୍ତ୍ଵର ଜ୍ଞାତା ଯେପରି ଅମୃଢ଼ (ମୋହଶୃନ୍ୟ) ହୋଇଯାଆନ୍ତି (୫ । ୨୦), ସେହିପରି ସଗୁଣ-ସାକାର ଭଗବାନସୁଁ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 
ସ୍ବୀକାର କରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟ ଅମୃଢ଼ ହୋଇଯାନ୍ତି ( ୧୦ | ୩; ୧୫ | ୧୯) | 
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* ଶ୍ରୀମଭଭଗବଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ମଳୋକରେ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରାର୍ଦୁ 
ଉଦ୍ଧିମୂଳମ୍‌ କୁହାଯାଇଛି ତଥା ଯେଉଁ ପରମପଦରୂପକ 
ପରମାମ୍ର୍ରାକ୍କର ଅନ୍ଲେଷଣ ପାଇଁ ଚତୁଥ୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ ପ୍ରେରଣା 
ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ ଆଗାମୀ ଷଷ୍ଠୀ ଶ୍ଳୋକରେ ଯାହାଙ୍କ୍ପର ମହିମା 
ଗାନ କରାଯାଇଛି, ସେହି ପରମାମ୍ପସ୍ବରୂପ ପରମପଦକୁ 
ଏଠାରେ ଅଅବ୍ଯୟମ୍‌ ପଦମ୍‌' କୁହାଯାଇଛି। ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚ 
ସ୍ଥିତିସହ୍ପନ୍ତ ସାଧକଭକ୍ତ ମାନନ ମୋହ, ମମତା ଇତ୍ଯାଦି 
ଦୋଷରୁ ପୂର୍ଶିରୂପେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ସେହି 
ଅବିନାଶୀ ପରମାତ୍ର୍ରାଙ୍କୁ ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ଯାହାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବାପରେ ମନୁଷ୍ୟ ଆଉ ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି 
ଆସେ ନାହିଁ। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସେହି ପରମ ପଦ ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ, 
ଅଥଚ ସେଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି ନ ରହିବାରୁ ତାହା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏ କଥା ଗୋଟିଏ ଉଦାହରଣ ମାଧ୍ୟମରେ ବୁଝାଇ 


ଦିଆଯାଇ ପାରେ । ମନେକର ଆମେ ରେଳଟଗାଡ଼ିରେ ଯାତ୍ରା 
କରୁଛୁ। ଆମ ଗାଡ଼ିଟି କୌଣସି ଏକ ଷ୍ଟେସନ୍‌ରେ ରହିଲା। 
ହଠାତ୍‌ ଆମ ଗାଡ଼ି ପାଖରେ (ଅନ୍ଯ ଲାଇନ୍ଵରେ) ଆଉ 
ଗୋଟିଏ ଗାଡ଼ି ଆସି ଅଟକିଲା ଏବଂ ପୁଣି ଗ୍ବଲିବା ଆରମ୍ଭ 
କଲା। ସେତେବେଳେ ସେହି ଚଳନ୍ତା ଗାଡ଼ିକୁ ଗ୍ବହିଲେ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ଆମ ଗାଡ଼ିଟି ଗ୍ରଲୁଥୁବାପରି ଜଣାପଡ଼େ । କିନ୍ଗୁ 
ଯଦି ଆମେ ସେଠାରୁ ଦୃଶ୍ଚଝି ଫେରାଇ ଆଣି ଷ୍ଟେସନ୍‌ ଆଡ଼କୁ 
ଦେଖିବା, ତେବେ ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ ଆମ ଗାଡ଼ିଟି ପୂର୍ବପରି 
(ନିଜ ସ୍ଥାନରେ) ଠିଆ ହୋଇଛି । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସଂସାର 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥୂବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ ସଂସାରପରି 
କ୍ରିୟାଶୀଳ (ଗମନାଗମନଶୀଳ) ମନେ କରୁଛି। କିନ୍ତୁ ସେ 
ଯଦି ସଂସାର ଆଡ଼ୁ ଦୂଣ୍ଝ ଫେରାଇ ଆଣି ନିଜ ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟ ଦେବ, ତେବେ ଅନୂଭବ କରି ପାରିବ ଯେ ସେ 
ନିଜେ ପୂର୍ବପରି ଯେମିତି କି ସେମିତି ରହିଛି । 


ଘଜିଣିନ୍ଜ ଭ/ବ ଭକ୍ତି ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗର ଅନ୍ତର୍ଗତ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗ ଭକ୍ତିର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ (ଗୀତା ୧୦। ୧୦-୧୧)। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଅଧଧ୍ଯାମ୍ଵନିତ୍ୟାଃ ପଦରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ` ବିନିବୃତ୍ତକାମାଃ 


ପଦରେ କର୍ମଯୋଗ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରେ। 


ସଂ ”4\୮ 


ନଦୀମ୍ଫ୭-ପୁର୍ବଓନ୍ଜ୍ଜୌଳାଜେ ବର୍ଷିତ ଯେଉଁ ଅବିନାଶ ଫଳକୁ ଜଳ୍ତଳନ ଭାଣ୍ଡ ହୁଅନି ଯେକି ଅବିନାଶ ପଦ କିପଘଜି ଜନ ଜମବନ 


== 


କହୁଛଳି / 


ନ ତଉଦ୍ଭାସୟତେ ସୃଯ୍ୟୋ ନ ଶଶାସ୍ସକ୍ରୋ ନ ପାବକଃ । 
ଯଦ଼ଗତ଼ା ନ ନିବର୍ତିନ୍ତେ ତଦ୍ଦାମ ପରମଂ ମମ॥ ୬॥ 


ଅନୟ _ ତତ୍-ସେହି ପରମପଦକୃ/ ସୂକ୍ଷ୍ଃ= ସୂର୍ଯ୍ୟ) ନ, (ଭାସୟତେ) = ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରେ ନାହିଁ; ଶଶାସ୍ସଃ- ଚନ୍ଦ୍ର; 
ନ, (ଭାସୟତେ)=ପରକାଶିତ କରି ପାରେ ନାହିଁ (ଏବଂ); ପାବକଃ={ଅଗି; ନ, ଭାସୟତେ= ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରେ ନାହିଁ 
(ଏବଂ); ଯତ୍‌ ଯାହାକୁ; ଗତ଼ାଠିପାପୁ ହୋଇ (ଜୀବମାନେ); ନ, ନି ବର୍ଭିନ୍ତେଇ (ସଂସାରକୁ) ଲେଉଟି ଆସନି ନାହିଁ; 


ତତ୍‌ ତାହା; ମମଳିମୋର; ପରମମ୍‌ ପରମ; ଧାମ ଧାମ | 


ସେହି ପରମପଦକୁ ସୃକ୍ଷ୍ଯ, ଚନ୍ଦ୍ରଜ ଅଗ୍ନି କେହି ହେଲେ ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇ ଜୀବମାନେ ପୁନବାର ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି ନାହିଁ, ତାହା ମୋର ପରମଧାମ । 


ବୀ ୮୬ଷ୍ତ ଶ୍ଳୋକଟି ୫ମ ଓ ୭ମ ଶ୍ଳୋକ 
ଦୁଇଟିର ସଂଯୋଜକ। ଏହି ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକରେ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ। ସେହି ଅବିନାଶୀ ପଦ ମୋର ଧାମ ଅଟେ 
ଏବଂ ତାହା ମୋ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ତଥା ଜୀବ ମଧ୍ଯ ମୋର 
ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୋ ସହିତ ଅଭିନ୍ତ। ଅତଏବ ସେହି 
ଧାମ (ଅବିନାଶୀ ପଦ) ସହିତ ଜୀବର ମଧ୍ଯ ଅଭିନ୍ନତା 
ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବକୁ ସେହି ଧାମ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ। 

ଯଦ୍ଯପି ଏହି ୬ଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକର ୧୨ଶ ଶ୍ମଳୋକ ସହିତ 
ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, ତଥାପି ୫ମ ଓ ୭ମ ଶ୍ମୋକକୁ ସଂଯୋଗ 


କରିବା ପାଇଁ ଏହାକୁ ଏଠାରେ ଦିଆଯାଇଛି | ଏହି ଶ୍ମୋକରେ 
ଭଗବାନ ଦୁଇଟି ମୁଖ୍ୟ କଥା କହିଛନ୍ତି--(୧) ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର 
ପ୍ରଭୂତି ସେହି ଧାମକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ (ଚଳିତ 
ଅଧ୍ଯାୟର ୧୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଏହାର କାରଣ 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି) ଏବଂ ( ୨) ସେହି ଧାମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ଜୀବ 
ପୁନର୍ବାର ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି ଆସନ୍ତି ନାହିଁ (ଚଳିତ ଅଧ୍ୟାୟର 
୭ମ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଏହାର କାରଣ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି) | 

“ନ ତଦ୍ଭାୟୟତେ ସୃମଯ୍ଯ୍ୟୋ ନ ଶଶାସ୍ତୋ ନ 
ପାବକଃ'-- ଦୃଶ୍ୟମାନ ଜଗତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଜ୍ତପରି ତେଜସ୍ଵୀ, 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


ଦେଦୀପ୍ଯମାନ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ। ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯଦି 
ସେହି ପରମଧାମକୁ ଆଲୋକିତ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ, 
ତେବେ ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକରେ ଆଲୋକିତ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନି ତାହାକୁ 
କିପରି ବା ଆଲୋକିତ କରି ପାରିବେ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 
୧୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ପ୍ପତ୍ଟାରୂପେ କହିବେ ଯେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନିରେ ଯେଉଁ ତେଜ ଅଛି, ତାହା ତାଙ୍କର 
ତେଜ । ତାଙ୍କଠାରୁ ଆଲୋକ ପାଇ ଏମାନେ ଭୌତିକ ଜଗତକୁ 
ଆଲୋକିତ କରନ୍ତି। ଅତଏବ ଯେଉଁମାନେ ସେହି 
ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵବ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକାଶିତ, ସେମାନର୍ଦ୍ଚା ଦାରା 
ପରମାମୂସ୍ବରୂପ ପରମଧାମ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ କିପରି”? 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଚେତନ ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର 
ଓ ଅଗ୍ନି ଜଡ଼ (ପ୍ରାକୃତ) । ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନି ଯଥାକ୍ରମେ 
ନେତ୍ର, ମନ ଓ ବାଣୀକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି। ଏ ତିନୋଟି 
(ନେତ୍ରଚ ମନ ଓ ବାଣୀ) ମଧ୍ଯ ଜଡ଼। ତେଣୁ ସେହି 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ନେତ୍ର ଦ୍ବାରା ଦେଖାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, 
ମନ ଦ୍ବାରା ଚିନ୍ତନ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଓ ବାଣୀ ଦ୍ବାରା 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ଜଡ଼ତତ୍ତ୍ଵ ଦ୍ବାରା 
ଚେତନ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୂଭୂତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସେହି 
ଚେତନତତ୍ତ୍ଵ (ପ୍ରକାଶକ) ଏହି ପ୍ରକାଶିତ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରେ 
ସର୍ବଦା ପରିପୂର୍ଶି । ସେହି ତତ୍ତ୍ଵରେ “ମୁଁ ପ୍ରକାଶକ” ଏହି ଅଭିମାନ 
ନ ଥାଏ। 

ପରମାମ୍ଦାର୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଚେତନ ଜୀବାମ୍ବା 
ମଧ୍ଯ “ସ୍ବୟଂ-ପ୍ରକାଶସ୍ବରୂପ୨; ତେଣୁ ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ (ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରଭୂତି) ପ୍ରକାଶିତ 
କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। କେବଳ (ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥ) ଜଡ଼ରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରିବା ପାଇଁ ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର ଉପଯୋଗ ହୁଏ। 

ଏକ ଧ୍ଯାନୋପଯୋଗୀ ବିଷୟ ହେଲା, ଏଠାରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟକୁ ଭଗବାନ” ବା “ଦେବତା' ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଗ୍ଵର କରା 
ନ ଯାଇ କେବଳ ପ୍ରକାଶକାରୀ ବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟରେ ବିଗ୍ବର 
କରାଯାଇଛି। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ତେଜସ୍‌ତତ୍ତ୍ଵ ମଧ୍ଯରେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ତେଣୁ ଏଠାରେ କେବଳ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ୍ନ କଥା 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ନୁହେଁ, ବରଂ ଚନ୍ଦ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ତେଜସ୍‌-ତତ୍ତ୍ବ ବିଷୟରେ 
କୁହାଯାଇଛି । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୭ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, ବଧ ଣ୍ଚିବଂଶୀକ୍କ ଭିତରେ 
ମୁଁ ବାସୁଦେବ”; ପ୍ରକୃତରେ ସେଠାରେ `ବାସୁଦେବଂଙ୍ଗୂ 
ଭଗବାନରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ନାହିଁ, ବରଂ ବୃଷ୍ଫି ବଂଶର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷରୂପରେ ବର୍ଶ୍ଵନା କରାଯାଇଛି । 

ଯଦୃଗଡ଼ା ନ ନିବର୍ତିନ୍ତେ ତଦ୍ଧାମ ପରମଂ ମମଂ-- 
ଜୀବ ପରମାମ୍ରା୍କର ଅଂଶ । ସେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜ ଅଂଶୀ 
ପରମାମ୍ରରାର୍ଦୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ତା'ର 
ଜନ୍ମମରଣ ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ। ନଦନଦୀର ଜଳ ଯେପରି 
ନିଜର ଅଂଶୀ ସମୁଦ୍ରରେ ମିଶିଲେ ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ, 
ସେହିପରି ନିଜ ଅଂଶୀ ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ସହିତ ମିଶିଲେ 
ଜୀବକୁ ବାସ୍ତବିକ ଓ ସ୍ଥାୟୀ ଶାନ୍ତି ମିଳେ। ପ୍ରକୃତରେ 
ଜୀବ ପରମାମ୍ରର୍କ୍ଚ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ, କିନ୍ତୁ ସଂସାର ସହିତ 
(ସ୍ବୀକୃତଃ ସଙ୍ଗ କାରଣରୁ ତାକୁ ଉଚ୍ଚ ଓ ନୀଚ ଯୋନିକୁ 
ଯିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି। 

ଏଠାରେ “ପରମଧାମ' ଶବ୍ଦଟି ପରମଧାମ ଓ ପରମାମ୍ରା 
ଉଭୟର୍କ୍ଚର ବାଚକ। ଏହି ପରମଧାମ ଦୀପ୍ରିମନ୍ତ ଅଟେ। 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଯେପରି ନିଜ ସ୍ତାନରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ଆଲୋକରୂପରେ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ତାଙ୍କର ଆଲୋକ ଯେପରି ଅଭିନ୍ନ ସେହିପରି ପରମଧାମ 
ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ପରମାମ୍ର୍ରା ମଧ୍ଯ ପରଯ୍ଫର ଅଭିନ୍ନ। 

ଭକ୍ତମାନ ୍କୀର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧାରଣା ଅନୂ ସାରେ 
ଏକମାତ୍ର ସେହି ପରମଧାମ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ, ସାକେତଧାମ, 
ଗୋଲୋକ ଧାମ, ଦେବୀଦ୍ନୀପ, ଶିବଲୋକ ପ୍ରଭୂତି ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ନାମରେ ନାମିତ । ସେହି ପରମଧାମ ଚେତନ, 
ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ, ଦୀପ୍ତିମନ୍ତ ଓ ପରମାମ୍ଦୁସ୍ବରୂପ ଅଟେ । 

ଏହି ଅବିନାଶୀ ପରମପଦ ଆମ୍ୂୂରୂପରେ ସର୍ବତ୍ର 
ସମାନରୂପେ ବ୍ଯାପ୍ତୁ। ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଆମେ ସେହି 
ପରମଧାମରେ ନିତ୍ୟ ସ୍ଥିତ, କିନ୍ତୁ ଜଡ଼ (ଶରୀରାଦି) ସହିତ 
ତାଦାମ୍ର୍ୟ୍ୟ ମମତା ଓ କାମନା ଥୁବାରୁ ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତି ବା 
ସେଥୁରେ ନିଜର ବାସ୍ତବ ସ୍ରିତି ଅନୂଭୂତ ହେଉ ନାହିଁ। 


ଘଳ୍ିଣିନ୍ଜ ଭ/ବ-- ଆମେ ଭଗବାନଗ୍ସ୍ର ଅଂଶ--ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ' (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | ତେଣୁ ଭଗବାନଗ୍ସର 
ଧାମ ମଧ୍ୟ ଆମର ଧାମ । ଏଇଥ୍ପପାଇଁ ସେହି ଧାମ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଆଉ ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ | ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
» (୧) ନ ତତ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟୋ ଭାତି ନ ଚନ୍ଦ୍ରତାରକଂ ନେମା ବିଦ୍ୟୁତୋ ଭାନ୍ତି କୁତୋଃୟମଗ୍ନିଃ 


ତମେବ ଭାନ୍ତମନୁଭାତି ସର୍ବଂ ତସ୍ଯ ଭାସା 


ସର୍ବମିଦଂ ବିଭାତି ॥ 


(କଠୋପନିଷଦ୍‌ ୨ | ୨ | ୧୫: ମୁଣ୍ଡକୋପନିଷଦ୍‌ ୨ | ୨ | ୧୦; ଶ୍ଵେତାଶ୍ତରୋପନିଷଦ୍‌ ୬ | ୧୪) 
“ସେହି ପରମାମ୍ବାସୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ତାରା ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ କରିପାରେ 
ନାହିଁ, ତେବେ ଛାର ଅଗ୍ନି କିପରି ପ୍ରକାଶିତ କରିବନ ସମଗ୍ର ଜଗତ ସେହି ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କ ପ୍ରକାଶରେ ହିଁ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ।'” 
(୨) “ଜଗତ ପ୍ରକାସ୍ୟ ପ୍ରକାସକ ରାମୂ।' (ମାନସ ୧ | ୧୧୭ | ୪) 


1030 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 
ଆମ ନଜେେ।(।(  େୋେୋଚଜଚୋ( ଆ 9 99 9 9 9 9 9 9 9 9 9 9 9 9 9 9 9 9 9: 0 0 0: 0: 0: 099 000,›,›..୦୮ଡ୨୮୨.ଢ୍‌ଢଫ୍‌୮୍‌ଢ୮ଢ୮.ଫ.ଢ୍‌. ˆ” ˆ” ‰*‰*«*?±ି""*୭ˆ<ˆ<‹«‰”‰*®୮ଠ୮ଠ୮ˆ&ˆ§ˆ୩ˆ୩୩।୩। 


ଆମେ ଆମର ସେହି ଧାମକୁ ନ ଯାଇଥୁବା, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯାତ୍ରୀକ୍କ ଭଳି ଅନେକ ଯୋନିରେ ଓ ଅନେକ ଲୋକରେ ଘୃରି 
ବୁଲ୍ୁଥ୍ୁବା, କେଉଁଠି ବି ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହି ପାରିବା ନାହିଁ। ଉଚ୍ଚାତିଉଚ୍ଚ ବ୍ରହ୍ମଲୋକକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରୁ ଫେରି 
ଆସିବାକୁ ପଡ଼ିବ-¬ 'ଆବ୍ରହୁଭୁବନାଲେ।କାଃ ପୁନରାବତ୍ଭାନୋଃଜୁନ' (ଗୀତା ୮ | ୧ ୬) | କାରଣ ଏ ସମଗୁ ବ୍ରହା୍ଡ ସ୍ଦେଶ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ବିଦେଶ | ଏହା ନିଜ ଘର ନୁହେଁ, ପର ଘର | ଯେତେବେଳେ ଆମେ ଆମ ନିଜ ଘରେ ପହଞ୍ଚିଯିବା, ସେତେବେଳେ 
ଯାଇ ଆମର ବିଭିନ୍ନ ଯୋନିରେ ଓ ଲୋକରେ ଭ୍ରମଣ କରିବା ବନ୍ଦ ହେବ । 

ପରମପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ପୁନର୍ବାର ସଂସାରକୁ ଲେଉଟି ନ ଆସିବା କଥା ଗୀତାରେ ତିନୋଟି ସ୍ପାନରେ କୁହାଯାଇଛି-- 

୧--ଯଂ ପ୍ରାପ୍ୟ ନ ନିବର୍ତିନ୍ତେ ତ୍ଧାମ ପରମଂ ମମ ॥ (୮ । ୨୧) 

୨--ତତଃ ପଦଂ ତତ ପରିମାର୍ଗିତବ୍ୟଂ ଯସ୍ମିଟ୍‌ ଗତା ନ ନିବଶ୍ଚିନ୍ତି ଭୂୟଃ | (୧୫ | ୪) 

୩-ଯଦ଼୍ଗତ଼ା ନ ନିବର୍ତିନ୍ତେ ତବ୍ଧାମ ପରମଂ ମମ ॥ (୧୫ | ୬) 

ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଅପୁନରାବୃତ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି- 'ଗଢ଼ନ୍ତ୍ଯପୁନରାବୃଭିଂ ଜ୍ଞାନନିଧୂତକଳୁଷାଃ' 
(ଗୀତା ୫। ୧୭), କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ତାତ୍କଵ ଧାମ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି“ ଏହା ଭକ୍ତିର ବିଶେଷତ଼! ଭଗବାନଙ୍କ 
ଧାମରେ ବିଶେଷରୂପେ ପ୍ରେମାସ୍ଵାଦନ ହୁଏ। 

ପରମପଦକୁ ଆଧୂଭୌତିକ ପ୍ରକାଶ ସସୂର୍ଯ୍ୟ। ଚନ୍ଦ୍ର ଆଦି) ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ଆଧୂଦୈବିକ 
ପ୍ରକାଶ (ନେତ୍ର, ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ବାଣୀ ଆଦି) ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରେ ନାହିଁ । କାରଣ ଏହା ସ୍ବୟଂପ୍ରକାଶ । ଏଥୂରେ 
ପ୍ରକାଶ୍ଯ ଓ ପ୍ରକାଶକର ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। 

'ଗଡ଼ା'ରେ ଗତି ଥାଏ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ନ ଥାଏ କାରଣ ଅଂଶର ଅଂଶୀ ଆଡ଼କୁ ଗତି ହୁଏ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ପରତଃ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଗତି ସ୍ଵତଃ ହୁଏ। 

ଗତି ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତି-ଗତି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ହୁଏ ଏବଂ ଏଥୁରେ ପରିଶ୍ରମ, ଉଦ୍ୟମ ଓ କର୍ତ୍ତତୃ ନ ଥାଏ। ମାତ୍ର ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଅସ୍ବାଭାବିକ, ଶ୍ରମସାଧ୍ଯଃ ଉଦ୍ଯମସାଧ୍ଯ ଓ କର୍ତ୍ତୃତୁସାପେକ୍ଷ। ଅହଂକାରଯୁକ୍ତ ହେଲେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ, ଅହଂକାରରହିତ 
ହେଲେ ଗତି ହୁଏ। ଏଣଥୂପାଇଁ ଗତି “ସ୍ବ” ଆଡ଼କୁ ହୁଏ ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପର” ଆଡ଼କୁ ହୁଏ। ଗତି ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍ଵ ଆଡ଼କୁ ହୁଏ 
ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତି ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ହୁଏ। ଗତି ଚିନ୍ମୟତାର ଅଭିମୁଖୀ କରାଏ ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜଡ଼ତାର ଅଭିମୁଖୀ କରାଏ। 
ଗତି ଅସୀମ ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଏ ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତି ସୀମିତ ଆଡ଼କୁ ନେଇଯାଏ। ଗତି ସ୍ବାଧୀନ କରେ ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପରାଧୀନ 
କରେ। ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ ସୁଖ ଦେଲେ ଗତି ହୁଏ ଏବଂ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର ସୁଖ ଆଶା କଲେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ। 

ଯେପରି ଗଙ୍ଗାର ଉଦ୍‌ଗମସ୍ସଳ ଗଙ୍ଗୋତ୍ରୀ, ସେହିପରି ଗତିର ଉଦ୍‌ଗମତସ୍ତଳ “ସତ୍‌' ଏବଂ ପ୍ରବୃଭତିର ଉଦ୍‌ଗମସ୍ତଳ 
“ଅସତ୍ବ”। ଗଙ୍ଗାରେ ଗଙ୍ଗୋତ୍ରୀ ସ୍ତରଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ଉଚ୍ଚ ବନ୍ଧଂଟିଏ ବାନ୍ଧିଲେ ଗଙ୍ଗଂର ଜଳ ସ୍ବତଃ ଗଙ୍ଗୋତ୍ରୀ ଅଭିମୁଖେ 
ପ୍ରବାହିତ ହେବ । ଏହିରୂପେ ଗଙ୍ଗ ନିଜର ଉଦ୍‌ଗମସ୍ତଳ ଆଡ଼କୁ ଯିବାର ନାମ “ଗତି” | ଗତି ଦୁଇଟି ଉପାୟରେ ହୁଏ-- 
(୧) ସଂସାର (ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ) ଆଡ଼କୁ ଯିବା ବନ୍ଦ କଲେ ଅଥର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୂରୂ ବିମୁଖ ହେଲେ ଏବଂ ୯୨) ନିଜର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହେଲେ। ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ପରମାମ୍ରରା ଅପ୍ରାପ୍ତ 
ବୋଲି ଯେଉଁ ଧାରଣା ରହିଛି, ତାହାକୁ ଦୂର କରିବା ହି ପରମାମ୍ରରା୍ଚ୍ର ଆଡ଼କୁ ଗତି ହେବା ବୁଝାଏ। ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ଦ 
ଠାରୁ ଯେଉଁ ଦୂରତୃ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଥାଏ, ଗତିରେ ତାହା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତ ଏକତଡ୍ସ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। 

ସାଧକକୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ କିଛି ବର୍ଷ ତଳର ଭାବ ଓ ଆଚରଣ ଏବେ ନାହିଁ, ପୂର୍ବାପେକ୍ଷା ଏସବୁ ବହୁତ ଭଲ 
ହୋଇଯାଇଛି--ଏହା ସାଧକର ଗତି | ସାଧନାବସ୍ସାର ଗତିରେ ହୁଏତ ସୃକ୍ଷୁ ଅହଂକାର ରହିପାରେ, କିନ୍ତୁ ମୁକ୍ତ ହେବାପରେ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଦ୍ମାନ ପ୍ରେମ ଆଡ଼କୁ ଯେଉଁ ଗତି ହୁଏ, ସେଥୁରେ ଅହମ୍‌ର ସୃକ୍ଷ୍ମ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହମ୍‌ ବିନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ। ଜୀବ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ଠାରୁ ଯେତେ ଦୂରେଇ ଯାଏ, ତା'ଠାରେ ସେତେ ଅହ'-କାର ସାନ ପାଏ | ସ୍ବରୂପରେ ସିତ ହେଲେ 
ମଧ୍ୟ ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅହଂକାର ରହେ; ଯଦିବା ତାହା ମୁକ୍ତିରେ ବାଧକ ହୁଏ ନାହିଁ, ତଥାପି ଅନ୍ୟ ଦାର୍ଶନିକମାନଜ୍କ ସହିତ ମତଭେଦ ସୃଷ୍ଟି 
କରେ । ପରମାମ୍ଦରାବ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଅହଂକାରର ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ବିନାଶ ଘଟେ । 

==== ^ == 

ସ୍କ ୭-ପୂର୍ବନ୍ତ୍ରୋଳଳ ଜରବନ ନିଳ ପରନଧାମର ବର୍ଶଳଃ କଳି କହିଲେ 6 ଯେହି ଧାମ ପ୍ରା ୦୮୦ଲେ ଲୀଚ ଦୁଳବୀନ 
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ଶ୍ଳୋକ ୭] 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ × 
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ଘଜି) ନିଜଠ£ୁ ଅଭିନ 6ବେଳି କନ୍ୁଛଛି ଏବଂ ଜୀବନ 60 ତୁଟି ଯୋଗୁଁ6£ ନିତ/ପୀଘ ଦଜନାନୁସୁତୁଫ ପଳନମଧୀମନ ଥନୁଭବ 


କଜିଠାରୁ ନାନି, ନହି ନୁଟିଜ କଳଣୀ ଜର୍ଣାଲଛଳି / 


ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ ଜୀବଭୂତଃ ସନାତନଃ । 


ମନଃଷଷ୍ଠାନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି 


ପ୍ରକୃ ତି ସାନି 


କଷିତି॥ ୭ ॥ 


ଥନମକ୍ଧ ”ଜୀବଲୋକେ <ଏହି ସଂସାରରେ; ଜୀବଭୂତଃ=ଜୀବ ରୂପ ଧାରଣ କରିଥୁବା ଆମା; ମମ=ମୋର; ଏବଏ ହିଁ; 
ସନାତନଃ= ସନାତନ; ଅଂଶଃ=ଅ ଶ (ମାତ୍ର ସେ); ପ୍ରକୃତିସାନି= ପରକୃତିସ; ମନଃଷଷ୍ଠାନି-ମନ ଓ ପଞ୍ଚ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣି=ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୀ; 


କଷିତି= ଆକର୍ଷିତ କରୁଛି | 


ଏହି ସଂସାରରେ ଜୀବରୂପ ଧାରଣ କରିଥୁବା ଆତ୍ମା କେବଳ ମୋର ହିଁ ସନାତନ ଅଂଶ, ମାତ୍ର ସେ ପ୍ରକୃତିସ 
ମନ ଓ ପଞ୍ଚେନ୍ଦ୍ରିୟୟୂ ଆକଷିତ କରୁଛି (ନିଜର ମନେ କରୁଛି) | 


ବ//୮ ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ ଜୀବଭୂତଃ 
ସନାତନଃ'--ଯାହା ସହିତ ଜୀବର କୌଣସି ତାତ୍ତ୍ରିକ ବା ସ୍ରୂପଗତ 
ଏକତା ନାହିଁ, ସେହି ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟକୁ “ଲୋକ” 
କହନ୍ତି । ତିନିଲୋକ, ଚଉଦ ଭୁବନରେ ଜୀବ ଯେତେ ପ୍ରକାର 
ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନିଏ, ସେ ସମସ୍ତ ଲୋକ ତଥା ଯୋନି 
'ଜୀବଲୋକେ' ପଦର ଅନ୍ୁର୍ଭୁକ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ | 

ଆମ୍ପା ପରମାମ୍ଦରାର୍କ୍ର ଅଂଶ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଇତ୍ଯାଦି ସହିତ ଏକତ୍ ସ୍ବୀକାର 
କରିବାରୁ ସେ “ଜୀବ' ହୋଇଯାଇଛି-¬ 'ଜୀବଭୂତଃ' | ତା'ର 
ଏହି ଜୀବଭାବ ପ୍ରାକୃତ, ବାସ୍ତବ ନୂୁହେଁ। ନାଟକରେ କେହି 
ଜଣେ ଅଭିନୟ କଲାପରି ଏହି ଆମ୍ପା ଜୀବଲୋକରେ 
“ଜୀବ” ସାଜିଛି । 

ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ତାଙ୍କର “ଜୀବଭୂତା' ପରା ପ୍ରକୃତି ଏ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ 
ଧରି ରଖିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରାପ୍ରକୃତି (ସଂସାର) ସହିତ ଜୀବର 
ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଜୀବ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବୀକାର କରିଛି। 

ଭଗବାନଙ୍କର ଜୀବ ପ୍ରତି ଏତେ ଆମ୍ରୀୟତା ଯେ ସେ 
ଜୀବକୁ ଆପଣାର ମନେକରନି-¬ 'ମମୈବା'ଶଃ' | କେବଳ 
ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଜାଣନ୍ତି ମଧ୍ଯ। ତାର୍ଚ୍ଚର ଏହି 
ଆପଣାର ଭାବ ଅତ୍ଯନ୍ତ ହିତକାରୀ, ଶାଶ୍ବତ ଓ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଏକ ବାସ୍ତବ ତଥ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଛନ୍ତି 
ଯେ ଜୀବ କେବଳ ତାଙ୍କାର ହିଁ ଅଂଶ; ଏଣଥୂରେ ପ୍ରକୃତିର 
ଲେଶମାତ୍ର ଅଂଶ ନାହିଁ । ସିଂହଶାବକ ଯେପରି ମେଣ୍ଢା ଛୁଆର୍ଦ୍ଵ 
ସଙ୍ଗରେ ମିଶି ନିଜକୁ ମେଣ୍ଢା ବୋଲି ଭାବେ, ଜୀବ ସେହିପରି 
ଶରୀରାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ମିଶି ନିଜର ପ୍ରକୃତ ଚେତନ 
ସ୍ବରୂପକୁ ଭୁଲିଯାଏ। ତେଣୁ ଏହି ଭ୍ରମ ଦୂର କରି ସେ ସର୍ବଥା 
ନିଜର ଚେତନସ୍ବରୂପକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ଉଚିତ | ସିଂହଶାବକ 
ମେଣ୍ଢାଙ୍କ୍୍‌ ଗହଣରେ ରହିଲେ ମଧ୍ୟ ମେଣ୍ଢା ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ । 


ଅନ୍ୟ ସିଂହ ଆସି ଯେପରି ତାକୁ ଜ୍ଞାନ କରାଇ ଦିଏ “ଦେଖ୍‌! 
ମୋର ଓ ତୋର ଆକୃତି, ସ୍ବଭାବ, ଜାତି, ଗର୍ଜନ ଇତ୍ୟାଦି 
ସମାନ; ତେଣୁ ତୂ ମେଣ୍ଢା ନୂହଁ, ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ମୋ ପରି 
ଏକ ସିଂହ'; ସେହିପରି ଭଗବାନ ଏଠାରେ 'ମମ ଏବ' ପଦରେ 
ଜୀବକୁ ଜ୍ଞାନ କରାଉଛନ୍ତି, ଂହେ ଜୀବ! ତୁ ମୋର ଅଂଶ। 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତୋର ସମ୍ଭନ୍ଧ କେବେ ହୋଇ ନ ଥୁଲା, 
ହୋଇ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ।' 

ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସମସ୍ତ ସାଧନା ମଧ୍ୟରୁ ଅଂହଭାବ 
('ମୁଁ" ଭାବ) ଓ ମମତା (“ମୋର” ଭାବ) ପରିବର୍ତନରୂପକ 
ସାଧନାଟି ଅତି ସରଳ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଟ । ଅଂହଭାବ ଓ ମମତାକୁ 
ସାଧକ ଯେପରି ଧାରଣ କରେ, ସେହି ଅନୁସାରେ ତା'ର 
ଭାବ ଓ କ୍ରିୟା ସ୍ବତଃ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ସାଧକର 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ଯଥାକ୍ରମେ “ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର” ଓ 
“ଭଗବାନ ମୋର'-¬ଏପରି ହେବା ଉଚିତ | 

ସମସ୍ତସ୍କର ଅନୁଭବ ଯେ, ଆମେ ନିଜକୁ ଯେଉଁ 
ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ଇତ୍ୟାଦିର ମନେକରୁ, ସେ ଅନୁସାରେ 
ଆମର ଜୀବନ ଗଠନ ହୁଏ। ମାତ୍ର ଏ ଧାରଣା (ଯଥା--ମୁଁ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ମୁଁ ସାଧୁ ଇତ୍ୟାଦି କେବଳ (ନାଟକରେ ଅଭିନୟ 
ପରି) କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାରଣ ଏହା 
ଚିରସ୍ପାୟୀ ନୁହେଁ । “ମୁଁ ଭଗବାନକ୍କର'-_ଏହି ବାସ୍ତବିକତା 
ଚିରସ୍ପାୟୀ। 'ମୁଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ; ମୁଁ ସାଧୁଂ ଏହି ଭାବ କେବେ 
ଆମକୁ କହେ ନାହିଁ ଯେ ତୁମେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବା ତୂମେ ସାଧୁ । 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନ, ବୁଦି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଶରୀର, ଧନ, ଜମିବାଡ଼ି, 
ଘରଦ୍ାର ଇତ୍ଯାଦି ଯେଉଁ ସବୁ ପଦାର୍ଥକୁ ଭ୍ରମବଶତଃ 
ଆମେ ଆପଣାର ମନେ କରିଛୁ, ସେମାନେ କେବେ ଆମକୁ 
କହନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ତୁମେ ଆମର, କିନ୍ଧୁ ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟର ସ୍ରଷ୍ଟା 
ପରମାମ୍ବ୍ରା ସ୍ପଷ୍ଟ ଘୋଷଣା କରୁଛନ୍ତି “ଜୀବ ମୋର ଅଂଶା! ' 

ଏଠାରେ ବିଗ୍ବରଣୀୟ ବିଷୟ ହେଲା, ଶରୀରାଦି 
ପଦାର୍ଥକୁ ଆମେ ସାଥୂରେ ଆଣି ନ ଥୂଲେ, ଇକ୍ଜରାନୁସାରେ 
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ତାହାର ପରିବର୍ତନ କରି ପାରିବା ନାହିଁ କି ସେ ସବୁକୁ 
ନିଜ ପାଖରେ ସ୍ଥିର କରି ରଖି ପାରିବା ନାହିଁ, ଆମେ 
ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ରହି ପାରିବା 
ନାହିଁ ଏବଂ ଗଲାବେଳେ ସେ ସବୁକୁ ନିଜ ସାଥୂରେ 
ନେଇ ଯାଇ ପାରିବା ନାହିଁ, ତଥାପି ସେ ସବୁକୁ ଆପଣାର 
ମନେ କରୂଛୁ। ଏହା ଆମର କେତେ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌! 
ପିଲାବେଳେ ଆମର ମନ, ବୁଦି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଶରୀର 
ଯେପରି ଥୁଲା, ଏବେ ସେପରି ନାହିଁ; ସବୁକିଛି ବଦଳିଯାଇଛି, 
ତଥାପି ଆମେ ଅନୁଭବ କରୁଛୁ “ମୁଁ ପିଲାବେଳେ ଯିଏ ଥିଲି, 
ଏବେ ବି ସେହି ଅଛି” । ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଶରୀରାଦିରେ 
ପରିବର୍ତନ ହୋଇଯାଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ଆମଠାରେ କୌଣସି 
ପରିବର୍ତନ ହୋଇ ନାହିଁ । ଶରୀରାଦିରେ ଏହିଭଳି ପରିବର୍ତନ 
ହେଉଥୂବାର ଆମକୁ ସ୍ଫଷ୍ଟା ଅନୁଭବ ହେଉଛି। ଯାହାକୁ 
ପରିବର୍ତନର ଅନୁଭବ ହୁଏ, ସେ ନିଜେ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ହୋଇଥାଏ। ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସଂସାରର ପଦାର୍ଥ, ବ୍ୟକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି 
ଆମର ସାଥୀ ନୁହନ୍ତି । 
ମୁଁ ଭଗବାନର୍କର'- -ଏପରି ଭାବ ରଖିବା ହିଁ ନିଜକୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ନିମଜିତ କରିବା। ସାଧକମାନର୍ଦ୍ଦର 
ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି, ସେମାନେ ନିଜେ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ନିମଜିତ 
ନ ହୋଇ ମନ ଓ ବୁଦିକୁ ନିମଜିତ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ 
କରନ୍ତି। 'ମୁଁ ଭଗବାନକ୍କର”--ଏହି ବାସ୍ତବ ତଥ୍ଯକୁ ଭୁଲି 
ଯାଇ ଯଦି ଆମେ ନିଜକୁ ମୁଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ମୁଁ ସାଧୁ' ଇତ୍ଯାଦି 
ମାନୁଥୁବା ଏବଂ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ନିମଜିତ 
କରାଉଥୂବା, ତେବେ ଏହି ଦ୍ୈତଭାବ କେବେ ନଷ୍ଟ ହେବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯଥେଷ୍ଟ ପ୍ରଯନ୍ଥ କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ମନ ଓ ବୁଝି 
ଭଗବାନବ୍ଳୀ ପ୍ରତି ଯେପରି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବା କଥା, ସେପରି 
ଆକୃଷ୍ଟ ହେବେ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 
ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ “ମୁଁ ସେହି ପରମାମ୍ଦାଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ' 
ପଦ ଦ୍ବାରା ସାଧକ ନିଜକୁ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍ଦ୍ଧ ଠାରେ ନିମଗ୍ନ 
କରାଇବା କଥା କହିଛନ୍ତି। ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୁଳସୀଦାସ ମଧ୍ୟ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇ ଯଦି ନାମଜପ 
ପ୍ରଭୃତି ସାଧନା କରାଯାଏ, ତେବେ ଅନେକ ଜନ୍ମର ତୁଟି 
ବା ବିଗିଡ଼ି ଯାଇଥୁବା ସ୍ିିତି ଆଜି ଓ ଏବେ ସୁଧୁରି ଯାଇପାରେ-- 
ବିଗରୀ ଜନମ ଅନେକ କୀ ସୁଧରୈ ଅବହୀ ଆଜୁ। 
ହୋହି ରାମ କୋ ନାମ ଜପୁ ତୂଲସୀ ତଳି କୁସମାକୁ ॥ 
(ଦୋହାବଳୀ ୨୨) 
ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍କା ଠାରେ କେବଳ ମନ 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବିଷ୍ଟ୍‌ କରିବା ଅପେକ୍ଷା ନିଜେ ସମପ୍ପିତ 
ହୋଇଯିବା ଉତ୍ତମ। ନିଜେ ଭଗବାନବକ୍କୀ ଠାରେ ସମର୍ପିତ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବତଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ହୋଇଗଲେ ମନ ଓ ବୁଦି ସ୍ବତଃ ଅତି ସହଜରେ ତାଙ୍ଚ୍ବ 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ରଇଂମଞ୍ଚରେ ଅଭିନେତା 
ଇନ୍ଦ୍ରଜିତ ଭୂମିକାରେ ହଜାର ହଜାର ଦର୍ଶକଙ୍କଚ ଆଗରେ 
କହେ, ମୁଁ ରାବଣ ପୁତ୍ର ଇନ୍ଦ୍ରଜିତ” ଏବଂ ଇନ୍ଦ୍ରଜିତ ପରି 
ସେ ସମସ୍ତ ବାହ୍ୟ କ୍ରିୟା କରୁଥାଏ। କିନ୍ତୁ ତା' ଅନ୍ତରରେ 
ସର୍ବଦା ଏହି ଭାବନା ଥାଏ ଯେ ତାହା କେବଳ ଅଭିନୟ, 
ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଇନ୍ଦ୍ରଜିତ ନୁହେଁ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସାଧକମାନେ 
ମଧ୍ଯ ଅଭିନେତା ଭଳି ସଂସାରରୂପକ ରଙ୍ଗମଞ୍ଚରେ ନିଜ 
ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ ଏହି 
ଭାବ ରଖିବା ଉଚିତ ଯେ ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୀର। 

ଜୀବ ସଦାକାଳରୁ ଭଗବାନରଙ୍କର-¬ 'ସନାତନଃ' | 
ଭଗବାନ କେବେ ଜୀବକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ନାହାନ୍ତି କି କେବେ 
ତା'ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ଜୀବ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ 
ତ୍ଯାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ସ୍ବତନ୍ବ୍ବତାର 
ଦୁରୁପଯୋଗ କରି କେବଳ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖ 
ହୋଇଯାଇଛି । ସୁନାଗହଣା ଯେପରି ତତ୍ତବ୍ଵତଃ ସୁନାଠାରୁ ପ୍ରୂଥକ୍‌ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଜୀବ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରାଟ୍ଚ 
ଠାରୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ କେବେ ପ୍ୂଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 

ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବୋଲାଉଥୂବା ମନୁଷ୍ୟର ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ 
ହେଲା, ସେ ନିଜର ଅଶୀ ପରମାମ୍ାକ୍ଚଚ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେଉଛି | 
ସେ ଏ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି ଦେଉ ନାହିଁ ଯେ, “ଭଗବାନ କେତେ 
ସୁହୃଦ୍‌! ମୁଁ ତା୍୍ଦୁଁ ନ ଗ୍ରହ୍ୁଥ୍ଧିଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ମୋତେ ଗ୍ରାହାନ୍ତି, 
ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ନ ଜାଣୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ମୋତେ ଜାଣନ୍ତି।”” ସେ 
ଯେ କେତେ ଉଦାର, ଦୟାଳୁ ଓ ପ୍ରେମୀ-ତାହା ଭାଷା, 
ଭାବ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ବାରା ପ୍ରକାଶ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ଏପର ସୁହୂୃଦ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯ ନାଶବାନ୍‌ ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ମନେ କରିବା ବୁଦିମତ୍ତା ନୁହେଁ, ବରଂ 
ନିହାତି ମୂଖତା। 

ମନୂଷ୍ୟ ଯଦି ଭଗବାନର୍କ୍ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କରେ, ତେବେ ସେ ତାକୁ ଏତେ ଉନ୍ନତ କରିଦିଅନିି 
ଯେ, ତା'ଜୀବନ ସଫଳ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସବୁଦିନ ପାଇଁ 
ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ବନ୍ଧନ କଟିଯାଏ। ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ 
କୌଣସି ମନ୍ଦ ଆଚରଣ (ପାପ) କରି ବସେ, ତେବେ ସେ 
ତା'ପାଇଁ ଦୁଃଖ ପ୍ରେରିତ କରି ତାକୁ ସଚେତନ କରାନ୍ତି, 
ପୂବ୍ବକୃତ ପାପ ଭୋଗ କରାଇ ତାକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ନୂତନ ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ବାରଣ କରନ୍ତି । 

ଜୀବ ଯେଉଁଠି ଥାଉ ନା କାହିଁକି, ନରକରେ ଥାଉ 
ବା ସ୍ବର୍ଗରେ ଥାଉ, ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ପାଇଥାଉ ବା ପଶୁଜନ୍ମ 
ପାଇଥାଉ, ଭଗବାନ ତାକୁ ନିଜର ଅଂଶ ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର 


ଶ୍ମୋକ ୭] 
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କରନ୍ତି। ସତରେ ଏହା ତାର୍ଚ୍ଦର କେତେ ଅହୈତୂକୀ କୃପା, 
ଉଦାରତା ଓ ମହାନତା! ଜୀବର ପତନ ଦେଖି ଭଗବାନ 
ଦୁଃଖପୂର୍ଷ ହୃଦୟରେ କହନ୍ତି, ““ହାୟ! ଏହାକୁ ମୋ ସାନିଧ୍ୟ 
ଲାଭ କରିବାର ପୂର୍ଶ୍ଚ ଅଧୂକାର ମିଳିଥିଲା, ହେଲେ ଏ 
ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ନ କରି (ଓ“ମାମ୍‌ ଅପ୍ରାପ୍ଯଃ ଆଜି ନରକକୁ 
ଯାଉଛି'' (ଗୀତା ୧ ୬ | ୨୦) | 

ମନୁଷ୍ଯ ଯେପରି ଅବସ୍ଥାରେ ଥାଉ ପଛେ, ଭଗବାନ 
ତାକୁ ସେଠାରେ ସ୍ଥିର ରହିବାକୁ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ; ତାକୁ ନିଜ 
ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରନ୍ତି। ଆମର ସାଧାରଣ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ପେତେବେଳେ କିଛି ପରିବର୍ତନ (ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଆଦର-ନିରାଦର 
ଆଦି) ଘଟେ, ସେତେବେଳେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଭଗବାନ 
ଆମକୁ ବିଶେଷଭାବେ ସ୍ମରଣ କରି ନୂତନ ପରିସ୍ଠିତି ସୃଷ୍ଟି 
କରୁଛନ୍ତି। ଆମକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍କ କରୁଛନ୍ତି। ଏପରି 
ମନେକରି ସାଧକ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର 
ବିଶେଷ କୃପା ଅନୁଭବ କରି ତନ୍ମୟ ରହୁ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
କେବେ ପାସୋରି ନ ଦେଉ। 

ଅଂଶୀକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ଅଂଶ ପାଇଁ କଷ୍ଟ ଓ 
ବିଳମ୍ବର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ। କଷ୍ଟା ଓ ବିଳମ୍ବ ହେବାର କାରଣ 
ହେଲା, ଅଂଶ ନିଜ ଅଂଶଶୀଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ, ନିଜର ହୋଇ 
ନ ଥୁବା ଶରୀରାଦିକୁ ନିଜର ମାନି ନେଇଛି । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ ହେବାକ୍ଷଣି ତାଙ୍ଗୁ ପାଇବା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । କେବଳ 
ସମ୍ମୁଖ ହେବା ଜୀବର କାମ; କାରଣ ସେ ନିଜେ ତାର୍କ୍ଚଠାରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇଛି । ଭଗବାନ ତ ଜୀବକୁ ସର୍ବଦା ଆପଣାର 
ମନେକରନ୍ତି। କେବଳ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆପଣାର କରି 
ନେବା ହିଁ ସମ୍ମୁଖତା। 

ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି, ବସ୍ତୁ, ପରିସିତି ଏବେ ନାହିଁ ବା ଯାହାର 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ କୌଣସି ନିଶ୍ଚିତତା ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହା ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ 
ମଧ୍ୟ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ରହିବ ନାହିଁ-- ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ମନୂଷ୍ୟ 
ନିଜର ପୂର୍ଶ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଓ ଉନ୍ନତି ମନେକରେ । ଏହା ତାହାର 
ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ ଓ ନିଜ ପ୍ରତି ଏକ ପ୍ରତାରଣା! ବାସ୍ତବରେ 
ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରରା ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ ଓ ଆପଣାର, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମର ପରମ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଓ ବୀରତ୍କ। 
ଆମେ ଧନ, ସମ୍ପତି ଇତ୍ୟାଦି ଯେତେ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ 
ଲାଭ କଲେ ସୁଦ୍ଧା ଶେଷକୁ ହୁଏତ ସେସବୁ ରହିବ ନାହି, 
ନଚେତ୍‌ ଆମେ ରହିବା ନାହିଁ। ଶେଷରେ କେବଳ ନନାହି' 
ହିଁ ଅବଶେଷ ରହିଯିବ । ବସ୍ତୁତଃ ଯାହାର ଅସ୍ତିତୃ ଅଛି, 
ତାହାକୁ (ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍) ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର 
ବୀରତୃ । ଯାହାର ଅସ୍ତିତୃ ନାହିଁ, ତାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା କୌଣସି 
ବୀରତ୍ୃ ନୁହେଁ। 


ଜୀବ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥକୁ ଯେତେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ, 
ସେତେ ସେ ପତନ ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ 
ପରମାମ୍ରରର୍କ୍୍‌ ଯେତେ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ, ସେତେ ଉର୍ତ୍ବିକୁ ଉଠେ | 
କାରଣ ଜୀବ ପରମାମ୍ରରର୍କୀର ହିଁ ଅଂଶ। 

ନାଶବାନ୍‌ ସାଂସାରିକ ପଦାଥଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ମନୂୃଷ୍ୟ 
କଦାପି ବଡ଼ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ । କେବଳ ବଡ଼ ହେବାର 
ଭ୍ରମ ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତ ବଡ଼ପଣରୁ (ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରୁଃ ସେ 
ବଞ୍ଚିତ ହୋଇଯାଏ । ନାଶବାନ୍ଵ ପଦାର୍ଥ କାରଣରୁ ମାନିଥୂବା 
ବଡ଼ପଣ କେବେ ସ୍ଥିର ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ବାର୍କୀ 
ଯୋଗୁଁ ଆସିଥୁବା ବଡ଼ପଣର କେବେ ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ! 
ଏଣୁ ଜୀବ ଯେଉଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠା ପରମାମ୍ପାଙ୍କର ଅଂଶ, ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କଲେ ଯାଇ ସେ ବଡ଼ ହୁଏ । ଏତେ ବଡ଼ ହୋଇଯାଏ 
ଯେ ଦେବଗଣ ମଧ୍ୟ ତାକୁ ଆଦର କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ 
ଲୋକରେ ତାଂସାନ୍ିଧ୍ୟ ଲାଭ କରିବାର କାମନା କରନ୍ତି। 
କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତା'ର 
ଅଧୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ରି! 

'ମଜନଃଷଷ୍ଠାନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସାନି କଷିତି"-- ଭଗବାନ 
ଯେପରି ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବୀର୍ଵରେ ଜୀବକୁ ତାର୍କ୍ରଠାରେ 
ସ୍ଥିତ ନ କହି ତାକୁ ନିଜର ଅଂଶ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି, ସେହିପରି 
ଶ୍ଳୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଵରେ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତିର 
ଅଂଶ ନ କହି ସେଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ତାମ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍କର ଅଂଶ ଜୀବ ସର୍ବଦା ଭଗବାନର୍କୀ 
ଠାରେ ହିଁ ସ୍ଥିତ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ 
କେବଳ ପ୍ରକୃତିର ହିଁ ଅଂଶ | ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ ଆପଣାର 
ମନେ କରିବା ତଥା ସେମାନଙ୍କର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରିବା ହିଁ ସେମାନକୁ ଆକର୍ଷିତ କରିବା । 

ଏଠାରେ ବୁଦ୍ଧି “ମନ” ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଯାହାକି 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଉପଲକ୍ଷଣ) ଏବଂ ପଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା 
ପଞ୍ଚପ୍ରାଣ “ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ | 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦରେ ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଗ୍ବରହାନ୍ତି। ମୋର 
ଅଂଶ ଜୀବ ମୋଂଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହି ମଧ୍ଯ ଭ୍ରମବଶତଃ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ମନେ 
କରୁଛି। ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରକୃତିର 
ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଯେପରି ଏଗୁଡ଼ିକ କେବେ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ 
ପ୍ରଥକ୍‌ ହୁଅନ୍ତି ନାହି, ସେହିପରି ମୋର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ମୋଂଠାରୁ କେବେହେଲେ ପ୍ରୁଥକ୍‌ ହୁଏ 
ନାହିଁ କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। କିନ୍ତୁ ଜୀବ ମୋ ପ୍ରତି 
ବିମୁଖ ହୋଇ ମୋତେ ଭୁଲି ଯାଇଛି। 

ଏଠାରେ ମନ ଓ ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
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କରିବାର ତାପଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଯେ, ଏହି ଛ'ଟି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ କରି ଜୀବ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ। ତେଣୁ ସାଧକ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକୁ ସଂସାରକୁ ଅର୍ପଣ 
କରିଦେଉ ଅଥାତ୍‌ ସଂସାର ସେବାରେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ବିନିଯୋଗ 
କରିଦେଉ ଏବଂ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେଉ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) 
ମନୂଷ୍ଯ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ଶରୀର, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର, ଧନ, ଘର, 
ମାନ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଇତ୍ଯାଦି ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ଓ 
ନିଜ ପାଇଁ ମନେକରି ଦୁଃଖୀ ହୁଏ । ଏହାଠାରୁ ଆହୁରି ହୀନ 
କଥା ହେଲା, ଏହି ସାମଗ୍ରୀର ଉପଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ କରି 
ସେ ନିଜକୁ ବଡ଼ ମନେକରେ, ହେଲେ ଏସବୁକୁ ନିଜର 
ମାନିବାକ୍ଷଣି ସେ ଶରୀରାଦିର ଦାସ ହୋଇଯାଏ । ଆମକୁ 
ଜଣାପଡ଼ୁ ବା ନ ପଡ଼ୁ, ଆମେ ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅନୁଭବ କରୁଛେ, ଯେଉଁଥୁରେ କିଛି ବିଶେଷତ଼ ବା ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଖୁଛେ ବା ଆମେ ଯାହା ଗ୍ବହୁଛେ, ସେହି (ଧନ, ବିଦ୍ଯା 
ଇତ୍ଯାଦି) ପଦାର୍ଥ ଆମଠାରୁ ବଡ଼ ହେଲା ଏବଂ ଆମେ 
ତା'ଠାରୁ ଅତି ତୂଢ଼ ହୋଇଗଲେ । ପଦାର୍ଥ ମିଳିବାରେ ଯିଏ 
ନିଜର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଖେ, ପଦାର୍ଥ ମିଳୁ ବା ନ ମିଳୁ, ସେ 
ପ୍ରକୃତରେ ଅତି ତୂଢ଼ଜ । 
ଭଗବାନଙ୍ଗରର ଦାସ ହୋଇଗଲେ ଭଗବାନ କହନ୍ରୈ 
ଯେ, ମୁଁ ଭକଳର ଦାସ ଏବଂ ଭକ ମୋର ମୁକୁଟମଣି-¬ 'ମୈ 
ତୋ ହୁଁ ଭଗତନକା ଦାସ, ଭଗତ ମେରେ ମୁକୁଟମଣି'! 
ମାତ୍ର ଆମେ ଯେଉଁ ଧନାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର ଦାସତ୍ନ ସ୍ବୀକାର 
କରିଛେ, ସେମାନେ କେବେ କହନ୍ି ନାହିଁ ଯେ-- “ଲୋଭୀ 
ମେରେ ମୁକୁଟମଣି।। ସେମାନେ କେବଳ ଆମକୁ ନିଜର 
ଦାସ କରି ରଖନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ବୋଲି 
ଜାଣି ତାର୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ହିଁ ଜୀବ ବଡ଼ ହୁଏ, 
ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଭଗବାନ 
ଏପରି ଭକ୍ତଙ୍କୁ ନିଜଠାରୁ ମଧ୍ୟ ବଡ଼ ମାନନ୍ତି ଏବଂ କହନ୍ତି-- 
ଅହଂ ଭକ୍ତପରାଧୀନୋ ହ୍ୟସ୍ବତନ୍ସ ଇବ ଡ଼ିଜ। 
ସାଧୁଭିଗ୍ରିସ୍ତହୂୁଦୟଯୋ ଭକଳ୍ତୈଭିକ୍ତଜନପ୍ରିୟଃ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୯ | ୪ | ୬୩) 
“ହେ ଦ୍ରିଜା ମୁଁ ଭକ୍ତଜନତ୍ଗର ଅଧୀନ, ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ନୁହେଁ । 
ଭକ୍ତଜନ ମୋର ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ। ମୋ ହୃଦୟ ଉପରେ 
ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ଶ୍ ଅଧ୍ଧକାର ରହିଛି ।'” କୌଣସି ସାଂସାରିକ 
ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ କଂଣ ଆମକୁ ଏତେ ଆଦର ଦେଇ ପାରିବ 
ଏ ଜୀବ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ର ଅଂଶ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଅଂଶ ଶରୀରାଦିକୁ ନିଜର ମନେକରି ନିଜେ ନିଜର ଅପମାନ 
କରୁଛି ଏବଂ ନିଜର ପତନ କରୁଛି। ମନ୍ରୁଷ୍ଯ ଯଦି ଏହି 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଇତ୍ୟାଦି ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ଦାସତ୍ 
ସ୍ଵୀକାର ନ କରେ, ତେବେ ସେ ଭଗବାନର୍ବ୍ୀର ମଧ୍ଯ ଇଷ୍ଟ 
ହୋଇ ପାରିବ--'ଇଷ୍ଟୋଃସି ମେ ଦୃଢମିତି'” (ଗୀତା 
୧୮। ୬୪) | ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇ ସାରିଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ନିଜର ପ୍ରିୟ” କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା 
୧୨| ୧୩--୧୯) | କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ ଭଗବାନଙୁ 
ପାଇ ନାହାନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଗ୍ରହାନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ନିଜର ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ” କହିଛନ୍ତି-- 
“ଭକ୍ତାସ୍ତେଧତୀବ ମେ ପ୍ରିୟାଃ' (ଗୀତା ୧୨ | ୨୦) | ଯେଉଁ 
ପରମ ଦୟାଳୁ ଭଗବାନ ସାଧକମାନକ୍ତୁ (ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ' ଓ 
ସିଦ୍ଧ ଭକ୍ତଙ୍କୁ କେବଳ “ପ୍ରିୟ' କହନ୍ତି, ତାର୍ଜୁ ମନୁଷ୍ଯ ଆପଣାର 
କରୁ ନାହିଁ--ଏହା ତା'ର କେତେ ବଡ଼ ପ୍ରମାଦ! 
(୨) 

ଶରୀର ସଂସାରର ଏକ କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଂଶ ଏବଂ ସ୍ବୟଂ 
(ଜୀବାମ୍ରା) ପରମାମ୍ପାଚ୍କର ଅଂଶ। ପରମାମ୍ଦାଙଚ୍କର ଅଂଶ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ସଂସାରର ଅଂଶ ସହିତ ମିଶିଯାଇ ସଂସାର ଓ 
ପରମାମ୍ପା ଉଭୟଙ୍କୁ ନିଜର ମନୋନୂକୂଳ କରିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରି ଭୁଲ୍‌ କରୁଛି! ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଦୂର କରିବା 
ସାଧକର ଏକମାତ୍ର କାମ। ସାଧକ ଶରୀରକୁ ସଂସାରର 
ଅନୁକୂଳ କରିଦେଉ ଏବଂ ନିଜେ ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କର ଅନୁକୂଳ 
ହୋଇଯାଉ । ତାତ୍ୟର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀରକୁ ସଂସାର ଉପରେ 
ଛାଡ଼ି ଦେଇ ସାଧକ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇଯାଉ ଯେ ସଂସାରର 
ଯେମିତି ଇଚ୍ଛା, ସେ ଏହାକୁ ସେମିତି ରଖୁ ଏବଂ ନିଜେ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଉ ଯେ ପରମାମ୍ବରା୍ଚର 
ଯେପରି ଇଢ଼ରା, ସେ ମୋତେ ସେପରି ରଖନ୍ତୁ । 

ସଂସାରର ବସ୍ତୁ ସଂସାରକୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ଏବଂ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କର ବସ୍ତୁ ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଗୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ହିଁ 
ସଚ୍ଚୋଟତା। ଏହି ସଚ୍ଚୋଟତାର ନାମ ମୁକ୍ତିଂ। ଯାହାର 
ବସ୍ତୁ, ତାକୁ ନ ଦେବା, ସଂସାରର ବସ୍ତୁକୁ ମଧ୍ଯ ନେବା 
ଓ ପରମାମ୍ରାର୍କର ବସ୍ତୁକୁ ମଧ୍ୟ ନେବା--ଏହା ସଚ୍ଚୋଟତା 
ନୂହେଁ। ଏହା ବେଇମାନି। ଏହା ହିଁ ବନ୍ଧନ। 

ସଂସାରର ବସ୍ତୁ ସଂସାରକୁ ଏବଂ ପରମାମ୍ରା୍ଚ୍ର ବସ୍ତୁ 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ। ନିଜର 
କୌଣସି କାମନା ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ। ବଞ୍ଚିବାର କାମନା ରଖନ୍ତୁ 
ନାହିଁ କି ମୃତ୍ୟୁର କାମନା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। “ଭଗବାନ ଏମିତି 
କଲେ ଭଲ ହୂଅନ୍ତାନ ଭଗବାନ ବର୍ଷୀ କରିଦେଲେ ଭଲ 
ହୁଅନ୍ତା। ବେଶୀ ଗରମ ହେଉଛି, ଟିକିଏ କମ୍‌ କରିଦେଲେ 


ଶ୍ମୋକ ୭] 


ଭଲ ହୁଅନ୍ତା; ବନ୍ଯା ହୋଇଗଲା, ତେଣୁ ବର୍ଷା କମ୍‌ କଲେ 
ଭଲ ହୁଅନ୍ତା'--ଏପରି ଭାବି ମନୂଷ୍ଯ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ନିଜର ମନୋନୂକୂଳ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ ଏବଂ ସଂସାରକୁ 
ମଧ୍ୟ ମନୋନୂକୂଳ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ । ଏସବୁ କାମନା 
ଛାଡ଼ି ଦେଇ ନିଜେ ପୂର୍ଣରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୋଇଯିବା ଉଚିତ ଏବଂ ତାଙ୍ଦୂ ଜଣାଇ ଦେବା ଉଚିତ, 
ହେ ପ୍ରଭୁ ଆପଣ ମୋତେ ଧରାଧାମରେ ରଖନ୍କୁ, ସ୍ଵର୍ଗରେ 
ରଖନ୍ତୁ କିମ୍ବା ନରକରେ ରଖନ୍ତୁ, .ବାଳକ କରି ରଖନ୍ତୁ, 
ଯୁବକ ଅଥବା ବୂଦ୍ଧ କରି ରଖନ୍ତୁ ଅପମାନିତ କରନ୍ତୁ ବା 
ସମ୍ମାନିତ କରନ୍ତୁ ସୁଖୀ କରନ୍ତୁ ବା ଦୁଃଖୀ କରନ୍ଜୀ ଯେପରି 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ରଖିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ସେପରି ରଖନ୍ତୁ, ହେଲେ ମୁଁ 
ଆପଣକୁ ଯେପରି ଭୁଲି ନ ଯାଏ। 

ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଘର, କୁଟୁମ୍ବ ଓ ଧନସମ୍ପତ୍ତିକୁ ନିଜର 
ମନେକରେ, ତାକୁ ସେ ସବୁର ଚିନ୍ତା ଲାଗି ରହେ | ସଂସାରରେ 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଘର ଅଛି, କୋଟି କୋଟି ମନୁଷ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ଅଜସ୍ର 
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ଟତ୍କା ଅଛି, କିନ୍ତୁ ସେ ସବୁର ଚିନ୍ତା ହେଉ ନାହିଁ; କାହିଁକି 
ନା, ସେ ସବୁକୁ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର ବୋଲି ଭାବି ନାହିଁ । ସେ 
ଯାହାକୁ ନିଜର ମନେକରି ନାହିଁ, ସେଥୁରୁ ସେ ସ୍ବତଃ ମୁକ୍ତ। 
ଅତଏବ ଅଧ୍ୂକ ମୁକ୍ତି ହୋଇ ସାରିଛି, ଅଳ୍ପ ବାକି ଅଛି! 

ବିଗ୍ର କରିବା କଥା ଯେ, ଯେଉଁ ସୀମିତ ବସ୍ତୁକୁ 
ଆମେ ନିଜର ମନେକରୁଛେ, ସେସବୁ କ'ଣ ଆମ ସଙ୍ଗରେ 
ସବୁଦିନ ପାଇଁ ରହିବେ? ବସ୍ତୁ ତ ରହିବ ନାହିଁ, କେବଳ 
ବନ୍ଧନ (ତାହାର ସମ୍ମବନ୍ଧଃ ହିଁ ସାର ହେବ ଏବଂ ତାହା ଜନ୍ମ 
ଜନ୍ମାନ୍ତର ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସାଥ୍ୁରେ ରହିବ । ଅତଏବ ସାଧକ 
କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶରୀରକୁ ସଂସାର ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ 
କରି ଦେଇପାରେ କିମ୍ବା ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶରୀର ଓ 
ସଂସାରଠାରୁ ନିଜକୁ ପ୍ରଥକ୍‌ କରିପାରେ ଅଥବା ଭକ୍ତିଯୋଗ 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ନିଜେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇପାରେ । 
ଏହି ତିନୋଟି ସାଧନା ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସାଧନାର 
ଅନୁସରଣ କଲେ ଅନ୍ତିମ ଫଳ ଏକା ହେବ । 


ମଜିଶିଙ୍ତ ଜ୮ବ୮-ଏଠାରେ ଭଗବାନ ଯାହାକୁ ନିଜର ଅଂଶ କହିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ପଞ୍ଚମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ନିଜର ଅପରା ପ୍ରକୃତି” କହିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଦୁଇଟିଯାକ ଘ୍ଥାନରେ “'ଜୀବଭୂତ” (ଜୀବ ହୋଇଥୁବା) ଶବ୍ଦ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି-¬ 'ଜୀବଭୂତଃ', “ଜୀବଭୂତାମ୍‌' | ପରା ଓ ଅପରା ଦୁହେଁ ଭଗବାନର୍କର ଶକ୍ି (ଗୀତା ୭ | ୪-୫) | 
ଯେବେଠାରୁ ପରାର ଦୃଶ୍ଟି ଭଗବାନଙ୍କ୍ପ ନିକଟରୂ ଅପସରି ଯାଇ ଅପରା ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବରଲିଗଲା, ସେବେଠାରୁ ପରା 
ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ ପତିତ ହେଲା। ଏହା ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟର ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଷ୍ୟତେ ଜଗତ୍' ପଦରେ ଏବଂ ଏଠାରେ 
ମନଃଷଷ୍ଠାନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସାନି କଷିତି॥।” ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 

ଯଦିବା ଅପରା ବି ଭଗବାନର୍ବ୍ଦର, ତଥାପି ତାହାର ସ୍ବଭାବ ଭିନ୍ନ (ପରିବର୍ତନଶୀଳଃ ହୋଇଥୂବାରୁ ଭଗବାନ 
ନିଜକୁ ଅପରାରୁ ଅତୀତ କହିଛନ୍ତି-¬ ଯସ୍ନାତୃକ୍ଷରମତୀତୋଃହମ୍‌ୀ' (ଗୀତା ୧୫ | ୧୮) | ମାତ୍ର ପରା ଓ ଭଗବାନ ଏକ 
ସ୍ବଭାବର (ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ) । ତେଣୁ “ମମୈବାଂଶଃୀ ପଦରେ ଏବଂ କହିବାର ତାପଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜୀବ କେବଳ 
ମୋର ୯ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର) ଅଂଶ, ଏହାଠାରେ ଆଦୌ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ନାହିଁ। ଶରୀରରେ ଉଭୟ ମାତା ଓ ପିତାର୍ଚ୍ଚର 
ଅଂଶ ଥୂବାପରି ଜୀବଠାରେ ମୋର ଓ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ମିଶ୍ରଣ ହୋଇ ନାହିଁ। ଏ କେବଳ ମୋର ଅଂଶା। ତେଣୁ 
ଏହାର କେବଳ ମୋ ସହିତ ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ପ୍ରକୃତି ସହିତ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏ ନିଜେ କରେ-- 
'ମନଃଷଷ୍ଠାନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସାନି କଷିତି ॥' 

ଅପରା ପ୍ରକୃତି ପରମାମ୍ପାଚ୍ପର ହୋଇଥୁୂଲେହେଁ ଜୀବ ତାକୁ ନିଜର ମନେକରି ସେଥୂରୁ ସୁଖ ଉପଭୋଗ 
କରିବାରୁ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଯାଇଛି। ନିଜର ହୋଇ ନ ଥୁବାରୁ ଭୋଗ୍ୟ ବସ୍ତୁ ରହେ ନାହିଁ କି ସୁଖ ରହେ ନାହିଁ। 

ସ୍ଥୁଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ହିଁ ଅନର୍ଥିର କାରଣ ।.ଜୀବ ଶରୀରକୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ 
ଆକର୍ଷିତ କରୁଛି (କଷିତି) ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ମନେ କରୁଛି। କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଯିଏ ନିଜର, ସେହି ପରମାମ୍ବାାର୍କୁ ନିଜର 
ମାନୁ ନାହିଁ। ଏହା ହେଉଛି ଜୀବର ମୁଖ୍ଯ ଭୁଲ୍‌। 

ଜୀବ ବ୍ରହ୍ମ(ନିଗ୍ଗୁଣଃ ର ଅଂଶ ନୁହେଁ, ବରଂ ଭଶ୍ଵର (ସଗୁଣ) କ୍ର ଅଶ--“ଭସ୍ଵର ଅଂସ ଜୀଖ ଅବିନାସୀ” (ମାନସ 
୭। ୧୧୭1 ୧) । କାରଣ ବ୍ରହ୍ମ ଚିନ୍ମୟ ସତ୍ତା ହୋଇଥୁବାରୁ ସେଥୁରେ ଅଂଶ-ଅଂଶୀ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଜୀବର ବ୍ରହ୍ମ 
ସହିତ ଏକଡ଼ ବା ସାଧର୍ମ୍ୟ ଅଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନେକ ରୂପରେ ଯିଏ ଜୀବ, ଏକରୂପରେ ସେ ବ୍ରହୁ। ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ 
ହୋଇ ସେ ଜୀବ ବୋଲାଏ ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ହେଲେ ସେ ବ୍ରହ୍ମ ଅଟେ। ସୁତରାଂ ଜୀବ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ଉଭୟେ ସମଗ୍ର 
ଭଗବାନର୍କୀର ଅଂଶ। ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ବ୍ରହ୍ମର ପ୍ରତିଷ୍ଠା (ଆଧାର) କହିଛନ୍ତି-'ବ୍ରହ୍ଣଣୋ ହି ପ୍ରତିଶ୍ଚାହମ୍‌' 
(୧୪। ୨୭) ଏବଂ ବ୍ରହୁ ତାଙ୍କ ସମଗ୍ର ରୂପର ଏକ ଅଙ୍ଗଂ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି 'ତେ ବହୁ ତଢ଼ବିଦୁଃ...” (୭ | ୨୯-୩୦) | 

ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଯାହାର ଅଂଶ, ସେମାନେ ତାହାରିଠାରେ ହିଁ ରହନ୍ତି--“ପ୍ରକୃତିସାନି।। ଏଥୂରୁ ଜୀବ ଶିକ୍ଷା 


1036 ± ଶରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ନେବା ଆବଶ୍ଯକ ଯେ ସେ ନିଜେ ଯାହାର ଅଂଶ, ତାଂଠାରେ ନିରନ୍ତର ରହିବା ଉଚିତ, ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ କରିବା 
ଉଚିତ। ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୟଂକୁ ହିଁ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଅନ୍ଯ କାହାକୁ ନୁହେଁ। କାରଣ ସ୍ବୟଂ ହିଁ ଜଗତ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କରି ପରମାମ୍ରରାକ୍ତ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଛି। ଜଗତର ସମ୍ମୁଖ ହେବାରେ ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବାରେ) ଜଗତ 
କାରଣ ନୁହେଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ରରାକ୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହେବାରେ ପରମାମ୍ର୍ରା କାରଣ ନୁହନ୍ତି, ବରଂ ସ୍ବୟଂ ହିଁ ଏ ଦୁଇଟିର 
କାରଣ । ପରମାମ୍ବାଙ୍କ୍ଚ ଅଂଶ ହିସାବରେ ଜୀବ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଏବଂ ଏହି ସ୍ବତନ୍ଵ୍ନତାର ସେ ଦୁରୁପଯୋଗ କରିଛି। ତେଣୁ ତାକୁ 
ହିଁ ଏହାର ସଦୁପଯୋଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ-- (ଉଦରେ ଦାମୁନାମ୍ବାନମ୍‌' (ଗୀତା ୬ | ୫) | 

ପ୍ରକୃତି ସହିତ ମନ ଓ କଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୀର ସମ୍ବନ୍ଧଂ ନିତ୍ଯ ତଥା ବାସ୍ତବ, କିନ୍ତୁ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୀ ସହିତ 
ସ୍ବୟଂ(ଆମ୍ର୍ରା) ର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନିତ୍ୟ ତଥା ସ୍ଵୀକୃତ । ଅନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ କେବେ ସ୍ପାୟୀ ରହେ ନାହିଁ, ସବୁବେଳେ ବଦଳୁଥାଏ ଓ 
ନଷ୍ଟ ହେଉଥାଏ। ସ୍ବୟଂର ପରମାମ୍ରରଙ୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଥବା ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ କେବେ ବଦଳେ ନାହିଁ କି ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ମାତ୍ର 
ଅନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ସେହି ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରତି ବିମୁଖତା ହୁଏ, ଫଳରେ ତାହା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ' ପଦର ନିଷ୍ଠାର୍ଷ ହେଲା ଆମେ ତ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ କେବଳ ନିଜର ମାନୁଛେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରଭୁ 
ଆମକୁ ନିଜର ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି! ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭୁଙ୍ଦୁ ନିଜର ବୋଲି 
ଜାଣିଯାଏ -'ମାମେବ ଯେ ପ୍ରପଦ୍ଯନ୍ତେ ମାୟାମେତାଂ ତରନ୍ତି ତେ' (ଗୀତା ୭ | ୧୪) | 

ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କର ସନାତନ ଅଂଶ; ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍ଜୁ ନିଜର ମନେ 
କରିବା ହିଁ ଜୀବର ବାସ୍ତବିକ ପୁରୁଷାର୍ଥ। ଶରୀର ସଂସାରର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶାରୀରିକ ପୁରୁଷାର୍ଥରେ କ୍ରିୟା ମୁଖ୍ୟ 
ଏବଂ ଏହା କେବଳ ସଂସାର ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ୍ୟ ମାତ୍ର ସ୍ବଵୟଂର ପୁରୁଷାର୍ଥରେ ଭାବ ମୁଖ୍ଯ। ମନ୍ଦଶୂନ୍ଯ ହେବା, ଅସଙ୍ଗ 
ହେବା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ମାନିବା ପ୍ରଭୂତି ସ୍ବୟଂର ପୁରୁଷାର୍ଥ। ମନ୍ଦଶୂନ୍ଯ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାର ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ 
ହୋଇଯାଏ; ଶରୀର ଓ ସଂସାରରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହେଲେ ନିଜ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର 
ମାନିଲେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ। ମନ୍ଦଶୂନ୍ଯ ନ ହେଲେ ମନୂଷ୍ଯ ସଂସାର ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ଶରୀର ଓ ସଂସାରରୁ ଅସଙ୍ଗ ନ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ। 
ଭଗବାନର୍କ୍ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ନ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 

ମୁଁ ମନ୍ଦଶୂନ୍ଯ ହୁଅନ୍ତି ମୁଁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ମୁଁ ଭଗବତ୍‌ଵପ୍ରେମୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏପରି ଆବଶ୍ଯକତା 
ଅନୂଭବ କରିବା ମଧ୍ୟ ପୁରୁଷାର୍ଥ। କିନ୍ତୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ସାଧକ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ, ମୁଁ ମନ୍ଦଶୂନ୍ଯ ହୋଇ 
ପାରିବି, ଅସଙ୍ଗ ହୋଇ ପାରିବି, ପ୍ରେମୀ ହୋଇ ପାରିବି | ଏପରି ହେବାକୁ ହେଲେ ସେ ଜାଣିବା ଉଚିତ ଯେ, ସଂସାର 
ଦୂଷ୍ଟିରୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏକ, ଆମ୍ରରା ଦୂଷ୍ଟୁରୁ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଏକ ଏବଂ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଲ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଆମେ ସମସ୍ତେ 
ଏକ। ଏଣୁ ନିଜେ ନିଜ ଶରୀରର ହିତ ଭାବନା କରୁଥୁବାପରି ସବୁ ଶରୀର ପ୍ରତି ହିତ ଭାବନା ରଖିବା ବିଧେୟ 
ଅଥବା ସମସ୍ତ ଶରୀରରୁ ଆମେ ଯେପରି ନିଲିପ୍ତ ରହୁଛେ, ସେହିପରି ନିଜ ଶରୀରରୁ ମଧ୍ୟ ନିର୍ଲିପ୍ର ରହିବା ବିଧେୟ । 
ସମସ୍ତ ଶରୀର ସହିତ ନିଜ ଶରୀରର ଏକତ୍ସ ସ୍ବୀକାର କରି ଆମେ ମନ୍ଦଶୂନ୍ଯ ହୋଇ ପାରିବା। ନିଜ ଶରୀର ସମେତ 
ସମସ୍ତ ଶରୀରକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ଆମେ ଅସଙ୍ଗ (ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତଃ ହୋଇ ପାରିବା। ସବୁ ଶରୀର ଓ ସଂସାରକୁ 
ତ୍ଯାଗ କରି ଆମେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମୀ ହୋଇ ପାରିବା। 

ପରମାମ୍ରରାର୍କ ସଙ୍ଚେଂ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି.“ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲେ।କେ', ତେଣୁ ଆମେ ପରମାମ୍ପାଙ୍ଚ୍ଚ ଠାରେ 
ସ୍ଥିତ। ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୂୁଦିର ସମ୍ଭନ୍ଧ ଅଛି, ତେଣୁ ସେମାନେ ପ୍ରକୃତିରେ ସ୍ଥିତ-- 
“ପ୍ରକୃତିସାନିଂ, “ବିକାରାଂଶୃ ଗୁଣାଂଶ୍ଵୈବ ବିଦ୍ଧି ପ୍ରକୃତିସମ୍ବବାନ୍‌ଂ (ଗୀତା ୧୩ | ୧୯) | ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଆମର ମିଳନ 
କେବେ ହୋଇ ନାହି, ହେଉ ନାହି, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ ପରମାମ୍ରରଙ୍କ୍ନ ଠାରୁ ଆମର ଭିନ୍ନତା 
କେବେ ହୋଇ ନାହିଁ, ହେଉ ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଆମଠାରୁ ଯଦି କେହି ଅତି ଦୂର ଥାଏ, 
ତା'ହେଲା ଶରୀର ଏବଂ ଯଦି କେହି ନିକଟତମ ଥାଆନ୍ତି , ସେ ହେଲେ ପରମାମ୍ବରା। ମାତ୍ର କାମନା, ମମତା ଓ 
ତାଦାମ୍ବ୍ୟ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଏହି ତଥ୍ଯ ବିପରୀତ ଜଣାପଡ଼େ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ନିକଟତମ ଜଣାପଡ଼େ ଓ ପରମାମ୍ବ଼ା 
ଦୂର ଜଣାପଡ଼ନ୍ତି। ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ମନେ ହୁଏ ଓ ପରମାମ୍ବରା ଅପ୍ରାପ୍ତ ମନେ ହୁଅନ୍ତି 

ଶରୀରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ସାଧକ ତିନୋଟି କଥା ମାନିବା ଉଚିତ--(୧) ଶରୀର ମୋର ନୁହେଁ 
(କାରଣ ଏହା ମୋର ଆୟତ୍ତାଧୀନ ନୁହେଁ), (୨) ମୋର କିଛି ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ ଏବଂ (୩) ନିଜ ପାଇଁ ମୋର କିଛି 
କରିବାର ନାହିଁ। ସାଧକ ସ୍ପୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଓ କାରଣଶରୀର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନୁଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୂଳଶରୀରର “କର୍ମଂ, 
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ସୃକ୍ଷ୍ମଗରୀର “ଚିନ୍ତନ/ ଓ କାରଣଶରୀରର ସ୍ଥିରତା” (ନିର୍ବିକଳ୍ପ ଅବସ୍ଥା) ତା'ପାଇଁ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ। କିନ୍ଧୁ ତି 
ଶରୀରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ସେ କର୍ମ, ଚିନ୍ତନ ଓ ସ୍ଥିରତା ଦ୍ବାରା ବନ୍ଧନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ତିନୋଟି 
ସେ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯାଏ। 

ଭଗବାନଙ୍କ ନିତ୍ୟ-ସମ୍ବନ୍ଧର ଜାଗ୍ଗତି ପାଇଁ ସାଧକ ତିନୋଟି କଥା ମାନିବା ଉଚିତ--(୧) ପ୍ରଭୁ ମୋର, (୨) ମୁଁ 
ପ୍ରଭୁସ୍ମୀର ଏବଂ (୩) ସବୁକିଛି ପ୍ରଭୁର୍ଦ୍ରର। ଭଗବାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ନିତ୍ଯ-ସମ୍ବନ୍ଧ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ସାଧକକୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ 
ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନର ପୂର୍ଣ୍ରିତା ନିହିତ । 

ମନୁଷ୍ଯର ତିନୋଟି ଇଚ୍ଛା ରହିଥାଏ- “ଭୋଗର ଇଚ୍ଛା, ତତ୍ତ୍ଵର ଇଢ୍ଚା ଓ ପ୍ରେମର ଇଚ୍ଛା। ଭୋଗର ଇଚ୍ଜାକୁ 
“କାମନା”, ତତ୍ତ୍ଵର ଇଚ୍ଛାକୁ ଜିଜ୍ଞାସା ଓ ପ୍ରେମର ଇଜ୍ରାକୁ “ପିପାସା” (ଅଭିଳାଷ) କୁହାଯାଏ। ଶରୀରକୁ ଆଧାର କରି 
ଭୋଗର କାମନା ହୁଏ, ସ୍ବରୂପକୁ ଆଧାର କରି ତତ୍ତ୍ଵର ଜିଜ୍ଞାସା ହୁଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ର୍ରାଗ୍ମୁ ଆଧାର କରି ପ୍ରେମର ପିପାସା 
ହୁଏ। ଶରୀରକୁ ନିଜର ମନେ କରିବା ଭୁଲ୍ବୀ କାରଣ ଶରୀର ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ। ତେଣୁ ଶରୀରକୁ ଆଧାର କରି 
ହେଉଥୁବା ଭୋଚେଚ୍ଛା ପ୍ରାକୃତ (ଅସତ୍‌) ହୋଇଥୁବାରୁ ନିଜର ନୂହେଁ, ବରଂ ଏହା ଏକ ଭ୍ରମ ମାତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵ ଓ ପ୍ରେମର 
ଇଚ୍ଛା ନିଜର, ଏହା ଭ୍ରମ ନୁହେଁ। ଶରୀରକୁ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ପରିବାର, ସମାଜ ଓ ସଂସାର ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ 
କଲେ ଅଥବା ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତିର ଜିଜ୍ଞାସା ତୀବ୍ର ହେଲେ ଭୁଲ୍‌ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। ଭୁଲ୍‌ ଦୂର ହୋଇଗଲେ ଭୋଗେକ୍ରା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଭୋଗେଢ଼୍ରା ନଷ୍ଟା ହୋଇଗଲେ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ରିର ଜିଜ୍ଞାସା ପୂଶ୍ଚି ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାଧକକୁ ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହୁଏ, ସେ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତା'ପରେ ସ୍ବରୂପ 
ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ରର ଅଂଶ, ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତିର ପିପାସା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ଜୀବମାତ୍ରେ ପରମାମ୍ରରାର୍କର ଅଂଶ, 
ତେଣୁ ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ସମସ୍ତକ୍ତର ଶେଷ ଇଚ୍ଜା। ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ରା ହିଁ ସାର୍ବଭୌମ ଇଜ୍ଥା। ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ପୂର୍୍ଚିତା ଲାଭ କରେ, ତେଣିକି ଆଉ କିଛି ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 

=== × === 

ନନ୍ଦ୭-୮ଳନ୍ଦମତ ଇକ୍ିୟରଣୀଙ୍କୁ ନିନକ ମନ କଳିବ/ ହେତୁ ନୀବ ଠନ୍ଦମାନଙ୍କୁ ସଳୀଂଠନେ ଧରି ଫେନ ଅନେକ ଘୋଳି 

ଢମଣ' କଟୁଥାଏ, ଚୁଞାଛ ମାଧ୍ୟମଠନ ଜରବଦାଳ ତ/ହ/ ବର୍ଷଳ/ କ୍ଳୁଛନି / 


ଶରୀରଂ ଯଦବାପ୍ନୋତି ଯଜ୍ଚାପ୍ୟୁତ୍ରକ୍ରାମତୀଶ୍ଵରଃ । 
ଗୂହୀତ଼ୈତାନି ସଂଯାତି ବାଯୁଗିନ୍ଧାନି ବାଶୟାତ୍ବ ॥ ୮ ॥ 


ଅନୟ ¬ବାୟୁଃ ବାୟୁ, ଆଶୟାତଵ=ରନ୍ଧସ୍ଥାନରୁ; ଗନ୍ଧାନ଼ନଚଗକ୍ଷ (ଗ୍ରହଣ କରି); ଇବ=(ନେଇଯିବା) ପରି; 
ଭଶ୍ଵରଃ-ଶରୀରାଦିର ସ୍ଵାମୀ ବୋଲାଉଥୁବା ଜୀବାମ୍ରା: ଅପିଚିମଧ୍ୟ; ଯତୃଁଯେଉଁଠତଁ ଶରୀରମ୍‌ ଶରୀର; ଉତ୍କ୍ରାମତି ତ୍ୟାଗ 
କରେ (ସେଠାରୁ); ଏତାନି ଏମାନଙ୍କୁ (ମନସମେତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍ଦ); ଗୂହୀଡ଼ାଚିଗ୍ରହଣ କରି; ଚ=ପୁନଶୃୂ; ଯତୃ=3ଯେଉଁ 
ଶରୀର; ଅବାପ୍ନୋତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (ସେଠାକୁ) ; ସଂଯାତି = ଗାଲିଯାଏ | 

ବାୟୁ କୌଣସି ଗନ୍ଧ ସ୍ାନରୁ ଗନ୍ଧ ବହନ କରି ନେଇଯିବା ପରି ଶରୀରାଦିର ସ୍ବାମୀ ବୋଲାଉଥୁବା 
ଜୀବାମ୍ବା ମଧ୍ୟ ଯେଉଁ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରେ, ସେଠାରୁ ମନସମେତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୁ ସାଥ୍ୂରେ ଧରି ଯେଉଁ ଶରୀର 
ପ୍ରାପ୍ତ ଦୁଏ ସେଠାକୁ ଗ୍ବଲି ଯାଏ । 

ବ୍ଯା/†-  ' ବାୟୁଗିନ୍ଧାନି ବାଶୟାତ୍'-¬ ଅତର ଶିଶିରୁ | କିନ୍ତୁ ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶରୀରାଦିରେ ମୁଁ” ଓ “ମୋର” ଭାବ 
ବାୟୁ ଯେପରି ଗନ୍ଧ ନେଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ବାୟୁ ଓ ଗନ୍ଧର ନିତ୍ୟ । ସ୍ବୀକାର କରିଥୂବାରୁ ଜୀବାମ୍ରା ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଆକର୍ଷିତ କରୁଛି । 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବାରୁ ବାୟୁରେ ଗନ୍ଧ ସ୍ଥାୟୀଭାବେ ରହିପାରେ ଆକାଶର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ବାୟୁ ଯେପରି 
ନାହିଁ, ସେହିପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି, ସ୍ଵଭାବ ଇତ୍ୟାଦିକୁ (ସୃକ୍ମ୍ୁ | ପୃଥିବୀର ଅଂଶ ଗନ୍ଧକୁ ସାଥୁରେ ଧରି ଘୂରିବୁଲେ, ସେହିପରି 
ଓ କାରଣ ଉଭୟ ଶରୀରକୁ) ନିଜର ମନେ କରୁଥୁବାରୁ ଜୀବାମ୍ରା ପରମାମ୍ପାର୍ୟୀର ଅଂଶ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର 
ଜୀବାମ୍ପା ସେ ସବୁକୂ ସଙ୍ଗଂରେ ଘେନି ଅନ୍ୟ ଯୋନିକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ। । କାର୍ଯ୍ୟ (ଅନୂକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ) ଶରୀରକୁ ସାଥୂରେ 

ବାୟୁ ଯେପରି ଗନ୍ଧଠାରୂ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ନିର୍ଲିପ୍ତ, ସେହିପରି । ଧରି ବିଭିନ୍ନ ଯୋନିରେ ଭ୍ରମଣ କରୁଥାଏ। ଜଡ଼ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଜୀବାମ୍ବା ମଧ୍ୟ ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶରୀରାଦିଠାରୁ ନିଲ୍ଲିପ୍ତ:। ବାୟୁରେ ଗନ୍ଧ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବାର ବିବେକ ନ ଥାଏ କିନ୍ତୁ 
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ଜୀବାମ୍ପାକୁ ଏ ବିବେକ ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ ମିଳିଛି । ସେ ଯେତେବେଳେ 
ଗ୍ଵହିବଃ ସେତେବେଳେ ଶରୀରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼୍ରେଦ କରି 
ପାରିବ। ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଏହି ସ୍ବାଧୀନତା ଦେଇଛନ୍ତି 
ଯେ, ସେ ନିଜ ଇଢ୍ଛାନୁସାରେ କାହାରି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରିପାରେ ଓ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ମଧ୍ଯ କରିପାରେ। ଭୁଲ୍‌ 
ଦୂର କରିବାକୁ ହେଲେ କେବଳ ନିଜର ଧାରଣା ପରିବର୍ତନ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଯେ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଏହି ସ୍ୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ 
କାରଣଶରୀର ସହିତ ମୋର (ଏଜୀବାମ୍ପାର) କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ। ତେଣିକି ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । 

ଭଗବାନ ଦୃଷ୍ଟ୍ୟନ୍ତରୂପରେ ଏଠାରେ ତିନୋଟି ଶବ୍ଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି ( ୧) ବାୟୁ, (୨) ଗନ୍ଧ ଓ (୩) ଆଶୟ | 
ସ୍ଥାନକୁ 'ଆଶୟ' କହନ୍ତି; ଯଥା- ଜଳାଶୟ (ଜଳ+ ଆଶୟ) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଳ ରହୁଥୁବା ସ୍ସାନ। ଏଠାରେ ମୂଳଶରୀରକୁ “ଆଶୟ 
କୁହାଯାଇଛି। ଯେପରି ଗନ୍ଧଂସ୍ଥାନରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତର ଶିଶିରୁ 
ବାୟୁ ଗନ୍ଧ ବହନ କରି ନେଇଯାଏ ଏବଂ ଶିଶି ସେମିତି 
ପଡ଼ି ରହେ, ସେହିପରି ବାୟୁରୂପକ ଜୀବାମ୍ରା ଗନ୍ଧରୂପକ 
ସୃକ୍ଷୁଶରୀର ଓ କାରଣଶରୀରକୁ ସଙ୍ଗଂରେ ନେଇଯାଏ। 
ସେତେବେଳେ ଗନ୍ଧର ଆଶୟରୂପକ ସ୍ତୂଳଶରୀର ସେମିତି 
ପଡ଼ି ରହେ। 

“ଶରୀରଂ ଯଦବାପ୍ନୋତି......ଗୁହୀତେତାନି ସଂଯାତି'-- 
ଏଠାରେ “ଭଶ୍ଵରଃ'” ପଦଟି ଜୀବାମ୍ପାର ବାଚକ। ଏହି 
ଜୀବାମ୍ପା ଦ୍ବାରା ସାଧାରଣତଃ ତିନୋଟି ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ-¬ 

(୧) ଜୀବାମ୍ପା ନିଜକୁ ମନ, ବୁଦିି, ଶରୀରାଦି ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥର ସ୍ଵାମୀ ମନେକରେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଦାସ ହୋଇଯାଏ। 

( ୨) ନିଜକୁ ସେହି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର ସ୍ଵାମୀ ମନେ କରିବା 
ହେତୁ ସେ ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବାମୀ ପରମାମ୍ବାଙ୍ଗୁ ଭୁଲିଯାଏ । 

(୩) ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ମନଗଢ଼ା ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ 
କରିବାରେ ସ୍ବାଧୀନ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ସେ ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ 
କରେ ନାହିଁ। 

ପରମାମ୍ବ୍ରା ଜୀବାମ୍ରାକୁ ଶରୀରାଦି ସାମଗ୍ରୀର ସଦୁପଯୋଗ 
କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଇଛନ୍ତି । ଏଗୁଡ଼ିକର ସଦୁପଯୋଗ 
କରି ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ଦେଇଛନ୍ତି, 
ଏଗୁଡ଼ିକର ସ୍ବାମୀ ହେବା ପାଇଁ ନୂହେଁ। କିନ୍ତୁ ଜୀବର ବଡ଼ 
ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ ଯେ, ସେ ସେହି ସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକର ସଦୂପଯୋଗ 
କରିବା ପରିବର୍ତ୍ତେ ନିଜକୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାମୀ ମନେକରେ 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତରେ ସେଗୁଡ଼ିକର ଦାସ ହୁଏ | 

ଜୀବାମ୍ରା ଯେତେବେଳେ ଏ କଥା ଅନୁଭବ କରିବ 
ଯେ, ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର ସ୍ଵାମୀ ହେବାରୁ ମୁଁ ଆଜି ସମ୍ପୂର୍ଷ ପରାଧୀନ 
ହୋଇଗଲି, ମୋର ପତନ ହେଲା, ସେତେବେଳେ ସେ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ତା'ସହିତ ମନଗଢ଼ା ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରି ପାରିବ । ଏହି 
ଜୀବାମ୍ରା କାହାର ସ୍ଵାମୀ ବୋଲାଇଲେ,{, ତା'ନିକଟରେ ଇଏ 
ଦାସ ହୋଇଯାଏ । ଏହାର କେବଳ ଭ୍ରମ ଧାରଣା ହେଉଥାଏ 
ଯେ (ମୁଁ ମାଲିକ' | ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର ମାଲିକ ହେବାରୁ ପ୍ରଥମତଃ 
ସେହି ପଦାର୍ଥର 'ଅଭାବ' ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ଦିତୀୟତଃ ଜୀବ 
ନିଜକୁ “ଅନାଥ' ମନେକରେ | 

ଯାହାକୁ ପ୍ରଭୁତ ବା ଅଧ୍ଯପକାର ଭଲ ଲାଗେ, ସେ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିପାରେ ନାହିଁ‡ କାରଣ ଯିଏ କୌଣସି 
ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ) ପଦ ଆଦିର ପ୍ରଭୁ ହୋଇଯାଏ, ସେ ନିଜର 
ପ୍ରଭୁକ୍ତୁ ଭୁଲିଯାଏ ଏହା ନିୟମ। ଶିଶୁ ଯେତେବେଳେ 
କେବଳ ମାଆକୁ ଆପଣାର କରି ତାକୁ ପାଇବାକୁ ଗ୍ଵବହେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ମାଆ ବିନା ରହିପାରେ ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ସେହି ଶିଶୁ ଯେତେବେଳେ ବଡ଼ ହୋଇ ଗୂହସ୍ଥ ହୁଏ 
ଏବଂ ନିଜକୁ ସ୍ତ୍ରୀ ପୁତ୍ର ପ୍ରଭୂତ ବ୍କୀର ସ୍ବାମୀ ଭାବେ, 
ସେତେବେଳେ ମାଆ ପାଖରେ ରହିବା ତାକୁ ଭଲ ଲାଗେ 
ନାହିଁ। ଏହା ହେଉଛି ସ୍ବାମୀ ହେବାର ପରିଣାମ! ଏହିପରି 
ଜୀବାମ୍ରା ମଧ୍ଯ ଶରୀରାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର ସ୍ବାମୀ (ଭଶ୍ଵର) 
ହୋଇ ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବାମୀ ପରମାମ୍ରାର୍ଦୁ ଭୁଲିଯାଏ-- 
ତାଙ୍କର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ।। ଏହି ଭୁଲ୍‌ ବା ବିମୁଖତା 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବାମ୍ରା ଦୁଃଖ ପାଉଥୁବ। 

'ଭଶ୍ବରଃଂ ପଦ ସହିତ “ଅପି” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବାର ଏକ ବିଶେଷ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଇଶ୍ଵର (ସ୍ଵାମୀ) 
ହୋଇଥୁବା ଜୀବାମ୍ରା ବାୟୁପରି ଅସମର୍ଥ, ଜଡ଼ ଓ ପରାଧୀନ 
ନୂହେଁ। ଏହି ଜୀବାମ୍ଫାର ଏତେ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ବିବେକ 
ରହିଛି ଯେ ସେ ଯେତେବେଳେ ଗ୍ବହିଁବ, ସେତେବେଳେ 
ମନଗଢ଼ା ସମ୍ବନ୍ଧୀ ତ୍ଯାଗ କରି ପାରିବ ଏବଂ ପରମାମ୍ରାଙ୍ଗ 
ସହତ ନତ୍ଯ ସମ୍ବଂନ୍ଧକୁ ଅନୂଭବ କରି ପାରିବ। କିନ୍ତୁ 
ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖ ଆଶା ଥରୂବାରୁ ଇଏ ସଂସାର ସହିତ 
ମାନିଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରେ ନାହିଁ, କି ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହେ ନାହ। ଜଡ଼ରୂ (ଶରୀରାଦିରୁ) ତାଦାମ୍ପ୍ୟ୍ୟ ଦୂର 
ହୋଇଗଲେ ଜୀବାମ୍ରା (ଗନ୍ଧ ବୋହିନେବାପରି) ଆଉ 
ଶରୀରାଦିକୁ ସଙ୍ଗଂରେ ନେଇ ପାରେ ନାହିଁ। 

ଜୀବକୁ ଦୂଇଟି ଶକ୍ତ ମିଳିଛି- (୧) ପ୍ରାଣଶକ୍ତି, 
ଯାହାଦ୍ବାରା ଶ୍ଵାସ କ୍ରିୟା ଗ୍ବଲିଛି ଏବଂ (୨) ଇଢ଼ାଶକ୍ତି, 
ଯାହାଦ୍ବାରା ସେ ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା କରୁଛି। ପ୍ରାଣଶବ୍ତି 
ଅନୁକ୍ଷଣ (ଶ୍ଵାସ-ପ୍ରଶ୍ନାସ ଦ୍ବାରା) କ୍ଷୟ ହେଉଛି। ପ୍ରାଣଶକ୍ତି 
ଶେଷ ହେବାକୁ ହ ମୃତ୍ୟୁ କୁହାଯାଏ। ଜଡ଼ ସହିତ ସଙ୍ଗ 
କରବାରୁ. କଛ କରିବା ଓ ପାଇବାର ଇଜ୍ଜା ଜାତ ହୁଏ। 
ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଥାଉଁ ଥାଉଁ ଯଦି ଇଜ୍ଜାଶକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍ବ କରିବା ଓ 
ପାଇବାର ଇଚ୍ଜା ନାଶ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ମନୂଷ୍ୟ ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ 


ଶ୍ଳୋକ ୮] 
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ହୋଇଯାଏ।। ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ସମାପ୍ତ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯଦି ଇଢ଼ଜା 
ରହିଯାଏ, ତେବେ ଆହୁରି ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼େ। ନୂତନ 
ଶରୀର ମିଳିଲେ ପୂର୍ବଜନ୍ମର ସେହି ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ରହିଥାଏ, 
କେବଳ ନୂତନ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ମିଳେ। 

ଇଚ୍ଛା ନାଶ କରିବାରେ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବା 
ଉଚିତ। ନିଃସ୍ଵାଥ୍ଥି ଭାବରେ ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କ ହିତରେ ରତ 
ହେଲେ ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛା ସହଜରେ ନାଶ ହୋଇଯାଏ। 

ଏଠାରେ “ଗୃହୀତ଼ା' ପଦର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯାହା 
ନିଜର ନୁହେଁ, ସେଥୂୁପ୍ରତି ଅନୁରାଗ, ମମତା ଓ ସ୍ନେହ 
କରିବା। ଯେଉଁ ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଚ୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଆମ୍ର୍ରୀୟତା 
କରି ଜୀବାମ୍ରା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଙ୍ଗରେ ଧରି ବୁଲୁଥାଏ, ସେହି 
ମନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି କେବେ କହନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ। ଆମେ ତୂମର 
ଆଉ ତୂମେ ଆମର । ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଜୀବାମ୍ପାର ଶାସନ 
ମଧ୍ଯ ଚଳେ ନାହିଁ; ଜୀବାମ୍ରରା ଯେମିତି ଗ୍ବହେଁ, ସେମାନଙ୍କୁ 
ସେମିତି ରଖିପାରେ ନାହିଁ କି ପରିବର୍ତନ କରି ପାରେ ନାହିଁ; 
ତଥାପି ଭ୍ରମବଶତଃ ସେମାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ଆମ୍ରୀୟଭାବ ରଖେ । 
ବାସ୍ତବରେ ଏହି ଆମ୍ପୀୟତାରୂପକ (ଅନୁରାଗ ଓ ମମତାଯୁକ୍ତ) 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ। 

ବସ୍ତୁ ଆମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଉ ବା ନ ହୋଇଥାଉ, 
ଭଲ ହୋଇଥାଉ ବା ମନ୍ଦ ହୋଇଥାଉ, ଆମ କାମରେ ଲାଗୁ 
ବା ନ ଲାଗୁ, ଦୂରରେ ଥାଉ ବା ନିକଟରେ ଥାଉ, ଯଦି 
ସେହି ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ ନିଜର ମନେ କରୂଛେ, ତେବେ 
ତା'ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। 

ନିଜେ ନ ଛାଡ଼ିବାଯାଏ ମୃତ୍ୟୁପରେ ମଧ୍ୟ ଶରୀରାଦିରୁ 
ମମତାଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଆପେ ଆପେ ଛିଡ଼ି ଯାଏ ନାହିଁ। 
ଏଇଥୂପାଇଁ ମୂତ ଦେହର ଅସ୍ଥିକୁ ଗଙ୍ଗାରେ ପକାଇଲେ 
ସେହି ଜୀବର ଆଗାମୀ ଗତି ହୁଏ। ଏହି ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ତ୍ଯାଗ କରିବାରେ ଆମେ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ସବଳ । 
ଶରୀର ଥାଉଁ ଥାଉଁ ଯଦି ଆମେ ସେଥୁରୁ ଆମ୍ରୀୟତା ଦୂର 
କରିଦେବା, ତେବେ ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ ହୋଇଯିବା! 

ଯିଏ ଆପଣାର ନୁହେଁ, ତାକୁ ଆପଣାର ମନେ 
କରିବା ଏବଂ ଯିଏ ଆପଣାର ତାରଙ୍ଦୁ ଆପଣାର ନ 


କରିବା--ଏହା ବିରାଟ ଦୋଷ | ଏଇଥୁୂପାଇଁ ପାରମାଥ୍ରରକ 
ମାର୍ଗରେ ଉନ୍ନତି ହେଉ ନାହିଁ। 

ଏହି ଶ୍ମଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ “ଏତାନିଂ ପଦଟି ୭ମ 
ଶ୍ଳୋକର “ମନଃଷଷ୍ଠାନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣିଂ (ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ତଥା 
ମନ)ର ବାଚକ । ଏଠାରେ ଏଏତାନି' ପଦଟିକୁ ସତରଟି 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ଗଠିତ ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ଓ କାରଣଶରୀର (ସ୍ବଭାବ) ର 
ଦ୍ଯୋତକ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଧରିନେବା ଉଚିତ । ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଙ୍ଗରେ ନେଇ ଜୀବାମ୍ରା ଅନ୍ଯ ଶରୀରକୁ ଯାଏ। ମନୁଷ୍ଯ 
ପୁରୁଣା ବସ୍ତ୍ର ତ୍ୟାଗ କରି ଯେପରି ନୂତନ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ 
କରେ, ସେହିପରି ଜୀବାମ୍ରା ପୁରୁଣା ଶରୀର ଛାଡ଼ି ନୂତନ 
ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (ଗୀତା ୨ । ୨୨) | 

ବାସ୍ତବରେ ଶୁଦ୍ଧ ଚେତନ (ଆମ୍ପାଃୁ କୌଣସି ଶରୀର 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ କି ତାହାକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଅନ୍ୟ ଶରୀରକୁ 
ଯାଏ ନାହିଁ; କାରଣ ଆମ୍ପା ଅଚଳ ଓ ସମରୂପେ ସର୍ବତ୍ର 
ବ୍ୟାପ୍ତ (ଗୀତା ୨। ୧୭, ୨୪୬) | ପରିଚ଼ିନା (ସୀମାବଦ୍ଧ) 
ତତ୍ତ୍ଵ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଶରୀରଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ ଓ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ହେଉଥୁବା ସ୍ତଳେ ଆମ୍ପା କେବେ କୌଣସି ସ୍ଥାନ ବା 
କାଳ ପ୍ରଭୃତିରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୂହେ। କିନ୍ତୁ ଏହି ଆମ୍ବ 
ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ପ୍ୟୂ 
କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିତ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ (ସୂଳ, 
ସୃକ୍ଷ୍ ଓ କାରଣ--ତିନି ଶରୀରରେ ନିଜକୁ ତଥା ନିଜଠାରେ 
ତିନି ଶରୀରକୁ ଧାରଣ କରିବାରୁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ତା”ସହିତ 
ଆମ୍ରରୀୟତା କରିବାରୁ) ସେ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରଗୁଡ଼ିକୁ 
ଗ୍ରହଣ ଓ ତ୍ୟାଗ କରିଥାଏ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀରକୁ 
ମୁଁ” ଓ “ମୋର” ମନେ କରିବାରୁ ଆମ୍ଛା ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର 
ଗମନାଗମନକୁ ନିଜର ଗମନାଗମନ ବୋଲି ମନେକରେ। 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରରୁ ଯେତେବେଳେ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ ଦୂର 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ପୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଓ କାରଣଶରୀର ସହିତ 
ଆମ୍ର୍ରାର ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ ଏହି 
ଶରୀର ନିଜର କାରଣଭୂତ ସମଶଷ୍ଟ୍ର ତତ୍ତ୍ଵରେ ଲୀନ 
ହୋଇଯାଏ।। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶରୀର ସହିତ ଜୀବର 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବାନ୍ଧ ହିଁ ପୁନର୍ଜନ୍ମର ମୂଳ କାରଣ । 


ମଜିଣିକ୍ଜ ଭ/ବ-- ପୂର୍ବଶ୍ରୋକରେ “କଷିତିଂ ଓ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ “ଗ୍ହୀଡ଼ାଂ ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । “କଶିତିଂର 


ଅର୍ଥ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିବା ଏବଂ “ଗ୍ଧହୀଡ଼ା'ର ଅର୍ଥ ଧାରଣ କରିବା ବା ତାଦାମ୍ଥ୍ୟ କରିବା। ବାୟୁର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ଦେବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ଜୀବ ବାୟୁପରି ନିଲିପ୍ତ । ଶରୀରରେ ଲିପ୍ତ ହେଉଥୂଲେହେଁ ବାସ୍ତବରେ ଏହାର ନିର୍ଲିପ୍ତୃତା 
କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହି--““ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ଯତେ' (ଗୀତା ୧୩। ୩୧) | ବାୟୁରେ 
ଗନ୍ଧଂ ସବୁବେଳେ ରହେ ନାହିଁ, ଆପେ ଆପେ ଗ୍ବଲିଯାଏ କିନ୍ତୁ ଜୀବ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କୂ ନ ଛାଡ଼ିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେମାନେ ଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା ମନ, ବୂଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଦୁ ଜୀବ ନିଜେ ଧରି ରଖିଛି-- 
ଗ୍ଗହୀଡ଼ୈତାନିତ ତେଣୁ ନିଜେ ଛାଡ଼ିଲେ ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକ ଯିବେ। 
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_ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭୋଗରୁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବରେ ଉପରତି ହୁଏ ବୋଲି ସମସ୍ତେ ଅନୂଭବ କରିଛନ୍ତି । ଭୋଗରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
କୃତ୍ରିମ (କରାଯାଏ), କିନ୍ତୁ ନିବୃତ୍ତି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ହୁଏ। ରୂଚି ଜୀବ କରେ, କିନ୍ତୁ ଅରୁଚି ସ୍ଵତଃ ହୁଏ । ଯେପରି 
ସିଗାରେଟ ଟାଣୁଥୁବା ଲୋକ ଧୂଆଁ ଭିତରକୁ ନେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଛାଏଁ ବାହାରକୁ ବାହାରିଯାଏ, ପାଟି ବନ୍ଦ କଲେ 
ମଧ୍ୟ ନାକବାଟେ ବାହାରିଯାଏ, ସେହିପରି ବିଷୟ ଭୋଗ ସ୍ତାୟୀ ରହେ ନାହିଁ। ଧୂଆଁ ବାହାରି ଗଲେ ସୁଦା ଯେପରି ତାହା 
ମନ୍ଦ ଅଭ୍ୟାସରେ ପକାଇ ଦେଇ ଯାଏ, ସେହିପରି ଭୋଗ ରହୁ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵଭାବ ଖରାପ କରିଦିଏ। ଭୋଗ ତ 
ଛାଏଁ ଗ୍ବଲିଯାଏ ଏବଂ ସେଥୂରୁ ଅରୁଚି ବି ଛାଏଁ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵଭାବ ଖରାପ ହୋଇଯିବାରୁ ଜୀବ ତାହାକୁ ବାରମ୍ବାର 
ଧରୁଥାଏ ଏବଂ ନିଜେ “ଭଶ୍ଵର” ବା ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ହୋଇ ମଧ୍ୟ ପରବଶତା ଅନୁଭବ କରୁଥାଏ । ଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ସୁଦ୍ଧା ବାସ୍ତବରେ ଏହାର ନିର୍ଲିପ୍ତତା ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଏ ଦିଗକୁ ଧ୍ଯାନ ବା ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ ନାହିଁ । ଶରୀର ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂଲେ ବି ଇଏ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରେ। ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନିତ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧର ବିଢ୍ରେଦ ନିତ୍ଯ। ଶରୀର 
ସଂସାର ଜାତିର (ଜଡ଼ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ) ହୋଇଥୂୁବାରୂ ଜୀବ ସହିତ ଏହାର ସଜାତୀୟତା ନାହିଁ । ସଜାତୀୟତାରେ 
ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ସମ୍ଭବ ବିଜାତୀୟ ବସ୍ତୁ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ପରମାମ୍ପାଚ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥିବାରୁ ଜୀବର 
ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ର ସହିତ ସଜାତୀୟତା ଅଛି; ତେଣୁ ଏହାର ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵାଭାବିକ । ଜୀବ ଯଦି ସନ୍ତ, ଭଗବାନ 
ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରଭୂତିକ୍ତୀ ବାଣୀରେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ପରମାମ୍ରାର୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରେ, ତା'ହେଲେ ତାକୁ ଏହି ସମ୍ଭଂନ୍ଧ ଅନୁଭବ 
ହେବ। ମାତ୍ର ଇଏ ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ମୁଖ୍ଯ ସ୍ଥାନ ଦେଉଛି। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ କରିଛି, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ତା'ର କୌଣସି ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ ସ୍ଥିର ହେବାକୁ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ, ବାରମ୍ବାର ବିଢ୍ିନ୍ନ କରି ଦିଅନ୍ତି। ଜୀବ 
ଯେତେ ବଳ ଖଟାଇଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସ୍ପାୟୀ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 
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ସ୍ଫ” ୭ ଜରବ/ନ ୭ମ 6 ନଜେ ଉହୁଛ ମନଳଃଶଳ/ନକିୟାଣ' ଫକଟିକୁ ପଣ କୁଛନି / 
ଶ୍ରୋତ୍ରଂ ଚକ୍ଷୁଃ ସ୍ପାଶିନଂ ଚ ରସନଂ ଘ୍ରାଣମେବ ଚ । 
ଅଧୂଷ୍ଠାୟ ମନଶ୍ବାୟଂ ବିଷୟାନୁପସେବତେ || ୯॥ 


ଅନୟ ଅୟମ୍‌=ଏହି (ଜୀବାମୁା); ମନଃ= ମନର; ଅଧୁଷ୍ଠାୟ ସହାୟତାରେ; ଏବଏ ହିଁ; ଶ୍ରୋତ୍ରମ୍‌ =କର୍ଣ; ୭0; 
ଚକ୍ଷୁଃ ଚକ୍ଷୁ; ଚ ତଥା; ମ୍ଫାଶିନମ୍‌= ତକ୍‌; ରସନମ୍‌ଳଜିହ୍ଲା; ଚ=3; ଘାଣମ୍‌ ନାସିକା (ଦୁରା); ବିଷୟାଚ୍‌ ¬ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ; 
ଉପସେବତେ =ସେବନ କରେ। 

ଏହି ଜୀବାମ୍ବା ମନର ସହାୟତାରେ ହିଁ କଣ୍ଟି, ଚକ୍ଷୁ, ତୃକ୍‌, ଜିହ୍ନା ଓ ନାସିକା ଦାରା ବିଷୟଗୁଡ଼ିକୁ ସେବନ 
କରେ । 


ବ୍ୟା୍/ଃ  'ଅଧୃଷା|ୟ ମନଶ୍ବାୟମ୍‌' - ମନରେ ନାନା- 
ପ୍ରକାରର (ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ) ସଂକଳ୍ପ-ବିକଳ୍ପ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଥାଏ । 
ଏହାଦ୍ବାରା “ସ୍ୟଂଂର ସିତିରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ; 
କାରଣ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି ଜଡ଼ଠାରୁ 
ସ୍ବୟଂ (ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ଆମ୍ପା) ଅତି ଉର୍ଦ୍ବବରେ ଏବଂ ସେ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରୟ ତଥା ପ୍ରକାଶକ । ସଂକଳ୍ପଂବିକଳ୍ପ ଆସେ 
ଓ ଗ୍ବଲିଯାଏ, ମାତ୍ର ସ୍ବୟଂ ସର୍ବଦା ଏକଭାବେ ରହେ। 

ମନର ସଂଯୋଗରୁ ହିଁ ଶୁଣିବା, ଦେଖିବା, ସ୍ପର୍ଶ 
କରିବା, ସ୍ବାଦ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଓ ଶୁଂଘିବାର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। 
ମନ ବିନା ଜୀବାମ୍ରାକୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୀ ଦ୍ବାରା ସୁଖ ବା 


ଦୁଃଖ ମିଳିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ମନକୂ 


ଅଧ୍ଧଷ୍ଠିତ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଜୀବାମ୍ରା ମନକୁ ଅଧୂଷ୍ଚିତ କରି ଅର୍ଥୀତ୍ବ ତାହାର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍ଚ୍ଚ ଦ୍ବାରା ବିଷୟ ସେବନ କରେ। 

ଶ୍ରୋତ୍ରଂ ଚକ୍ଷୁଃ ସ୍ପଶିନଂ ଚ ରସନଂ ଘ୍ରାଣମେବ 
ଚ'-¬ଶ୍ରବଣେନ୍ଦ୍ରିୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ଷର ଶ୍ରବଣ ଶକ୍ତିଂ 'ଶ୍ରୋତ୍ରମ୍‌' 
ଅଟେ। ଆଜିଯାଏ ଆମେ ନାନାପ୍ରକାର ଅନୂକୂଳ ଶବ୍ଦ 
(ପ୍ରଶଂସା, ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆଶୀର୍ବାଦ, ସୁମଧୁର ସଙ୍ଗୀତ, 
ବାଦ୍ଯ ଇତ୍ୟାଦି) ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ଶବ୍ଦ ନିନ୍ଦା, ଅପମାନ, 
ଅଭିଶାପ, କଟୁ ଶବ୍ଦ ଇତ୍ୟାଦି) ଶୁଣିଛେ, କିନ୍ତୁ ତା'ଦାରା 
'ସ୍ବୟଂଂରେ କିଛି ପାର୍ଥକ୍ଯ ଆସିଛି କି? 

ଧରାଯାଉ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏକ ସମୟରେ ନାତିର 


* ମନୁଷ୍ୟ ତା'ମନରେ ନିରନ୍ତର କିଛି ନା କିଛି ଭାବୁଥାଏ; ତାହାକୁ ସର୍କଳୁ-ବିକଳୁ, ମନୋରଥ ବା ମନୋରାଜ୍ୟ କହନି। ଶୋଇଲାବେଳେ 
ତାହା 'ସ୍ଵପ୍ନଂରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ। ମନ ଉପରେ ବୁଦିର ନିୟନ୍ତ୍ବଣ ଥୁବାରୁ ମନର ସମସ୍ତ ଭାବନା ଆମେ ପରିପ୍ରକାଶ କରୁ ନାହେଁ। ମନ ଉପରେ 


”ଶ୍ନୋକ ୯] 


± ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଜନ୍ମ ଓ ପୁତ୍ରର ମୃତ୍ଯୁ ସଂବାଦ ମିଳିଲା। ଉଭୟ ସଂବାଦ 


ଆଜିଯାଏ ଆମେ ନାନାପ୍ରକାର ରସଯୁକ୍ତ ଭୋଜନ କରିଛେ, 


ଶୁଣିବାରୁ ଜଣକର “ଜନ୍ମଂ ତଥା ଅନ୍ୟର 'ମୃତ୍ୟୁ' ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ । ହେଲେ ତାଂଦ୍ବାରା “ସ୍ଵୟଂଂକୁ କିଛି ମିଳିଲା କିଂ 


ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ହେଲା, ସେହି '“ଜ୍ଞାନଂରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଆସିଲା ନାହିଁ। ଯଦି ଜ୍ଞାନରେ ମଧ୍ଯ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଆସିଲା ନାହିଁ, ତେବେ “ଜ୍ଞାତାଂଠାରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସିବ 
କିପରି ତେଣୁ ଜନ୍ମ ଓ ମୃତ୍ଯୁ ସଂବାଦ ଶୁଣିଲେ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଓସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ହେତୁ) ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼ୁଛି, ସେଥୂପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଟୁ ନ ରଖି ଏହି “ଜ୍ଞାନଂ ଉପରେ 
ଦୃଷ୍ଟ ରଖିବା ଉଚିତ। ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବିଷୟରେ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ନିୟମ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। 

ଦର୍ଶନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନେତ୍ରର ଦର୍ଶନ ଶକ୍ତି “ଚକ୍ଷୁଃ” 
ଅଟେ। ଆଜିଯାଏ ଆମେ ଅନେକ ସୁନ୍ଦର, ଅସୁନ୍ଦର, 
ମନୋରମ, ଭୟଙ୍କର ରୂପ ବା ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖିଛେ, ହେଲେ 
ତାଂଦ଼ାରା “ସ୍ବରୂପ”ରେ କିଛି ପାର୍ଥକ୍ଯ ଆସିଛି କି? 

ସ୍ପର୍ଶେନ୍ଦ୍ରିୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚର୍ମର ସ୍ପର୍ଶଶକ୍ତିକୁ “ସ୍ଫ ଶିନମ୍‌ଂ 
କୁହାଯାଏ । ଜୀବନରେ ଆମେ ଅନେକ କୋମଳ, କଠୋର, 
ଚିକ୍କଣ, ଥଣ୍ଡା) ଗରମ ଇତ୍ୟାଦିର ଘ୍ଫର୍ଶ ଅନୁଭବ କରିଛେ, 
ହେଲେ ତାଂଦ୍ାରା “ସ୍ବୟଂର ସ୍ଥିତିରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଆସିଛି କି? 

ରସନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜିହ୍ନାର ସ୍ବାଦ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଶକ୍ତିକୁ “ରସନମ୍‌' କୁହାଯାଏ | ପିତା, ରାଗ, ମିଠା, କଷା, 
ଖଟା ଓ ଲୁଣିଆ-¬ ଖାଦ୍ୟରେ ଏହି ଛ'” ପ୍ରକାର ରସ ଥାଏ। 


ଘ୍ରାଣେନ୍ଦ୍ରିୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାସିକାର ଘ୍ରାଣଶକ୍ତିକୁ “ଘ୍ରାଣମ୍‌' 
କୁହାଯାଏ। ଜୀବନରେ ଆମେ ନାନାପ୍ରକାର ସୁଗନ୍ଧ ଓ 
ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ଗ୍ରହଣ କରିଛେ, ମାତ୍ର ତା'ଦ଼ାରା 'ସ୍ବୟଂଂରେ କିଛି 
ପାର୍ଥକ୍ଯ ଆସିଛି କିନ 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଶ୍ରୋତ୍ରର ବାଣୀ ସହିତ, ନେତ୍ରର ପାଦ ସହିତ, ତୃକ୍ର 
ହସ୍ତ ସହିତ, ରସନାର ଉପସ୍ଥ ସହିତ ଓ ଘ୍ରାଣର ଗୁହ୍ୟଦାର 
ସହିତ (ପଞ୍ଚ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟର ପଞ୍ଚ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ସହିତ) ଘନିଷ୍ଠ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-ଯିଏ ଜନ୍ମରୁ ବଧୂର, 
ସେ ମୂକ ହୋଇ ରହେ। ପାଦରେ ତେଲ ମାଲିଶ କଲେ 
ଆଖିରେ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। ଚର୍ମ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ହାତ 
ସ୍ତାର୍ଶ କରିପାରେ। ରସନେନ୍ଦ୍ରିୟ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଗଲେ 
ଉପସ୍ତେନ୍ଦ୍ରିୟ ମଧ୍ୟ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ । ଘ୍ରାଣ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଗନ୍ଧ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ତଥା ଘ୍ରାଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଗୁହ୍ଯଦାର 
ସାହାଯ୍ଯରେ ଗନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ । 

ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ମଧ୍ଯରୂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମହାଭୂତର 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ-ଅଂଶରୁୂ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ରଜୋଗୁଣ-ଅଂଶରୁ କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଓ ତମୋଗୁଣଂଅଂଶରୁ ଶବ୍ଦାଦି ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟ ସୃଷ୍ଟି 
ହୋଇଛି। 


ପଞ୍ଚମହାଭୂତ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ-ଅଂଶ ରଜୋଗୁଣ-ଅଂଶ ତମୋଗୁଣ-ଅଂଶ 


ଆକାଶ 
ବାୟୁ 
ଅଗ୍ନି 
ଜଳ 
ପୂଥ୍ପବୀ 


ବାକ୍‌ ଶବ୍ଦ 
ହସ୍ତ ମ୍ପାଶି 
ପାଦ ରୂପ 
ଉପସ୍ସ ରସ 
ଗୁହ୍ୟଦ଼ାର ଗନ୍ଧ 


ପଞ୍ଚମହାଭୂତର ସମିଶ୍ରଣ ହୋଇ ସତ୍ବଗୁଣ-ଅଂଶରୁ | ଅଂଶରୁ ଶରୀର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । 


ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି, ରଜୋଗୁଣ-ଅଂଶରୁ ପ୍ରାଣ ଏବଂ ତମୋଗୁଣ- 


“ବିଷୟାନୁୂପସେବତେ'--ବେପାରୀ ଯେପରି କୌଣସି 


ବୁଦ୍ଧିର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ନ ରହିଲେ ମନର ସମସ୍ତ ଭାବନା ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଯାଏ ଓ ତଦନୁସାରେ ଆଚରଣ ହୁଏ । ଏହାକୁ “ପାଗଳାମି କହନ୍ତି | ଏ ଦୃଷ୍ଟରୁ 


ମନୋରାଜ୍ୟ, ସ୍ବପ୍ନ ଓ ପାଗଳାମୀ--ତିନୋଟିଯାକ ସମାନ | 


ଶ୍ରବଣେଦ୍ରିୟ ଦ୍ବାରା ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ-¬ ( ୧) ଅପରୋକ୍ଷ ଶବ୍ଦର ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ( ୨) ପରୋକ୍ଷ ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ । ଏଣୁ ଶ୍ରବଣେନ୍ଦ୍ରିୟର 


ମହିମା ଅଧୂକ । ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ଓ ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ଉଭୟରେ 'ଶ୍ରବଣ' ର ସ୍ଥାନ ମୁଖ୍ୟ। ଯଦ୍ୟପି ନେତ୍ର ଦ୍ବାରା ଶାସ୍ତ୍ରାବଲୋକନ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ୟୟନ କଲେ ପରୋକ୍ଷ 
ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ତଥାପି ବସ୍ତୁତଃ ତାହା ମଧ୍ଯ (ଶବ୍ଦର ଲିଖିତରୂପ ହୋଇଥୁବାରୁ) ପ୍ରକାରାନ୍ତରରେ ଶବ୍ଦର ଶକ୍ତି । ଗୁରୁମୁଖରୁ ଶ୍ରବଣ କଲେ 
ଯେପରି ଶାସ୍ତ୍ର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, କେବଳ ପଢ଼ିଲେ ସେପରି ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ । ବିଦ୍ୟାଧ୍ୟୟନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ଶୁଣିବାରୁ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ । ଶବ୍ଦରେ 
ଅଚିନ୍ତ୍ୟ ଶକ୍ତି ରହିଛି । ତାହାକୁ କେବଳ ଶ୍ରବଣେନ୍ଦ୍ରିୟ ଗ୍ରହଣ କରିପାରେ, ଅନ୍ୟ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
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କାରଣବଶତଃ ଗୋଟିଏ ସ୍ଥାନରୁ ଦୋକାନ ଉଠାଇ 
ଅନ୍ୟ ସ୍ତାନରେ ଦୋକାନ କରେ, ସେହିପରି ଜୀବାମ୍ଛା 
ଗୋଟିଏ ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଅନ୍ୟ ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ; ଏବଂ 
ପୂର୍ବ ଦେହରେ ସେ ଯେପରି ଅନୁରାଗପୂର୍ବକ ବିଷୟ 
ସେବନ କରୁଥୁଲା, ଅନ୍ଯ ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ଅପୂର୍ବ 
ସ୍ବଭାବବଶତଃ) ସେହିପରି ବିଷୟ ସେବନ କରେ। ଏହି 
କ୍ରମରେ ଜୀବାମ୍ପା ବାରମ୍ବାର ବିଷୟାସକ୍ତ ହେବାରୁ ଉଚ୍ଚ- 
ନୀଚ ଯୋନିରେ ଘୂରି ବୁଲୁଥାଏ। 

ଜୀବ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ତାକୁ 
ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ | 
କୌଣସି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଗାଉ ଦାନ କରିଦେବାପରେ ମଧ୍ଯ 
ଆମେ ଗାଭ ପାଇଁ ଘାସ ଓ ପାଣି ଦେଇ ପାରିବା, ମାତ୍ର ତା' 
କ୍ଷୀର ପିଇବା ପାଇଁ ଆମେ ହକଦାର ନୋହ୍ତ; ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ପ୍ରାପ୍ତ ଶରୀରର ସଦୁପଯୋଗ କରିବା ଆମର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ, କିନ୍ତୁ 
ତାକୁ ନିଜର ମନେକରି ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବାରେ ଆମର 
କୌଣସି ଅଧୂକାର ନାହିଁ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ବିଷୟ ଉପଭୋଗ କଲେ ପରିଣାମସ୍ବରୂପ ପୁନର୍ଜନ୍ମ 
ମିଳେ ତଥା ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର ମୂଳ କାରଣ ବିଷୟାନୁରାଗ ଓ 
ବିଷୟାସକ୍ତି ବଢ଼ି ବଢ଼ିଗ୍ସଲେ। ବସ୍ତୁତଃ ବିଷୟରେ କୌଣସି 
ସୁଖ ନାହିଁ। କେବଳ ଆରମ୍ଭରେ ଭ୍ରମବଶତଃ ସୁଖ ପ୍ରତୀତ 
ହୁଏ (୧୮ | ୩୮) | ବିଷୟରେ ଯଦି ସୁଖ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ 
ପ୍ରବୁର ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀସମ୍ପନ୍ତ ଧନବାନ୍‌, ଭୋଗୀ ଓ ପଦାଧୃକାରୀ 
ବ୍ଯକ୍ତି ସୁଖୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତେଣି। ଗଭୀରଭାବେ ଦେଖିଲେ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖୀ ଓ ଅଶାଚ୍ତ। 
କାରଣ ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ସୁଖ ମିଳୁ ନାହିଁ, ମିଳି ନାହିଁ, 
ମିଳିବ ନାହିଁ କି ମିଳିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 

ସୁଖ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛାରେ ଯେଉଁ ସବୁ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରାଗଲା, ତାହାଦ୍ବାରା ଧୈର୍ଯ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହେଲା, 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଧ୍ୟାନ ଭଇଇଂ ହେଲା, ରୋଗ ସୃଷ୍ଟି ହେଲା, ଚିନ୍ତା 
ମାଡ଼ିବସିଲା, ବ୍ଯଗ୍ରତା ଆସିଲା, ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ ହେଲା, 
ଇଜ୍ଥତ ଗଲା, ବଳ ନଷ୍ଟ ହେଲା, ଧନ ଅପବ୍ଯୟ 
ହେଲା, ଶାନ୍ତି ଭଙ୍ଗ ହେଲା ଏବଂ ଦୁଃଖ, ଶୋକ ଓ 
ଉଦ୍‌ବେଗ ଜାତ ହେଲା--ବିଗ୍ଵରଶୀଳ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ ଏପରି 
ଦୁଷ୍କରିଣାମ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖାଯାଏଂ । 

ସ୍ବପ୍ନରେ ଜଳ ପିଉଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଯେପରି ତୃଷା 
ମେଣ୍ଟେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଭୋଗ୍ୟପଦାଥରୁ କେବେ ଶାନ୍ତି 
ମିଳେ ନାହିଁ କି ହୃଦୟର ବ୍ୟଥା ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ। ମନୂୃଷ୍ଯ 
ଭାବୁଥାଏ ଯେ, ଏତେ ଧନ ହୋଇଗଲେ, ଏତେ ସଂତ୍ତି 
ଠୁଳ ହେଲେ, ଏତେ ଅଅମୁକ ଅମୁକ) ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ 
ଶାନ୍ତି ମିଳିଯିବ। କିନ୍ତୁ ଏତେ ମିଳିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଶାନ୍ତି ମିଳେ 
ନାହିଁ, ବରଂ ବସ୍ତୁ ମିଳିବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପାଇବାର ଲୋଭ 
ଆହୁରି ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗ୍ୟେ। ଧନାଦି ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ଯେତେ 
ମିଳିଲେ ମଧ୍ଯ ଆହୁରି ମିଳୁ, ଆହୁରି ମିଳୁ” ଏପରି 
ଭାବନା ଲାଗି ରହିଥାଏ। ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଧନଧାନ୍ଯ, 
ସୁନ୍ଦରୀ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ଉତ୍ତମ ବସ୍ତୁ ଯଦି କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଏକ 
ସଙ୍ଗଂରେ ମିଳିଯାଏ, ତଥାପି ସେଥୂରେ ସେ ତୃପ୍ତ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ୨। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଜୀବ 
ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ପାଚ୍ୟଚର ଅଂଶ ଓ ଚେତନ ତଥା 
ଭୋଗ୍ଯପଦାର୍ଥ ନାଶବାନ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଓ ଜଡ଼। 
ଚେତନର ଆକାକ୍ଷା ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା କିପରି ଦୂର 
ହେବ? ଭୋକ ଲାଗୁଛି ପେଟରେ, ଆଉ ହାଲୁଆ ବାନ୍ଧିବା 
ପିଠିରେ, ତେବେ କ'ଣ ଭୋକ ଦୂର ହୋଇଯିବ? ଶୋଷ 
ଲାଗୁଥୁବାବେଳେ ଯେତେ ସ୍ବାଦିଷ୍ଠ ହାରୁଆ ଖାଇଲେ 
ମଧ୍ଯ ଶୋଷ ନିବାରଣ ହୁଏ ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଜୀବର ଆକାକ୍ଷା ହେଉଛି ଚିନ୍ନୟ ତତ୍ତ୍ଵ ପରମାମ୍ବା, 
କିନ୍ତୁ ସେ ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ଆକାଂକ୍ଷାରୂପକ ଶୋଷ 
ନିବାରଣ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୂୁଛି, ଏହାଦ୍ବାରା ତୃପ୍ତି ହେବା 
ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ତୃପ୍ତି ହେବା ତ ଦୂରର କଥା, ସେ ଜଡ଼ 


* ଭୋଗା ନ ଭୁକ୍ତା ବୟମେବ ଭୁକ୍ତାସ୍ତପୋ ନ ତପ୍ତଂ ବୟମେବ ତପ୍ତାଃ । 
କାଳୋ ନ ଯାତୋ ବୟମେବ ଯାତାସ୍ତୃଷ୍ଣା ନ ଜୀଣ୍ଠୀ ବୟମେବ ଜୀର୍ଶ୍ରାଃ ॥ (ଭର୍ତ୍ହରିବୈରାଗ୍ୟଶତକ) 
“ଆମେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କଲେ ନାହିଁ, ବରଂ ଭୋଗ ଆମକୁ ଉପଭୋଗ କଲା; ଆମେ ତପ କଲେ ନାହିଁ, ବରଂ ତପ୍ତ 
ହୋଇଗଲେ, କାଳ ଅତିବାହିତ ହେଲା ନାହିଁ, ଆମେ ହିଁ ଅତିବାହିତ ହୋଇଗଲେ, ତୃସ୍ନା ଜୀର୍ଶଁ ହେଲା ନାହିଁ, ଆମେ ନିଜେ ଜୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲେ।'” 
7 ନ ଜାତୁ କାମଃ କାମାନାମୁପଭୋଗେନ ଶାମ୍ତି । ହବିଷା କୃଷ୍ଣବର୍ତ୍ତ୍େବ ଭୂୟ ଏବାଭିବର୍ଵତେ ॥ 


(ମନୁ. ୨ | ୯୪; ଶରୀମଭା, ୯ | ୧୯ | ୧୪) 


“ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ଦାରା କାମନା କେବେ ଶାନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଘୃତାହୁତି ଦେଲେ ଅଗ୍ନି ଯେପରି ହୁ ହୂ ହୋଇ ବଢ଼େ, ସେହିପରି 


ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କଲେ ଭୋଗବାସନା ବଢ଼ି ଗ୍ବଲେ । ' 


+` ଯତ୍‌ ପୁଥୁବ୍ୟାଂ ବ୍ରୀହିଯବଂ ହିରଣ୍ୟ" ପଶବଃ ସ୍ତ୍ରୀୟଃ । ଏକସ୍ୟାପି ନ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ରଂ ତସ୍ମାତ୍ପୃଷ୍ଣା ପରିତ୍ୟଜେତ୍‌ ॥ 


(ବିଞ୍ଞୁପୁରାଣ ୪ | ୧୦| ୨୪; ମହାଭା. ଆଦି. ୮୫ | ୧୩) 


ଶ୍ମୋକ ୧୦] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପଦାର୍ଥକୁ ଯେତେ ନିଜର କରୁଥାଏ, ତା'ର ଆକାକ୍ଷା 
ସେତେ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଗ୍ବରୁଥାଏ। ଏହା ତା'ର କେତେ ବଡ଼ 
ଭୁଲ୍‌! 

ସାଧକ ଆଜିଠାରୁ ଦୃଢ଼ ବିଗ୍ବର (ନିର୍ଣୟଃ କରିବା 
ଉଚିତ ଯେ ସେ ଆଉ ଭୋଗବୁଦିପୂର୍ବକ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ 
କରିବ ନାହିଁ | ତା'ର ଭାବନା ଏପରି ସୁଦୂଢ଼ ହେବା ଉଚିତ 
ଯେ ସାରା ସଂସାର ମିଶିଲେ ମଧ୍ୟ ତାକୁ ତୃପ୍ତ କରି ପାରିବ 
ନାହିଁ। ବିଷୟ ଉପଭୋଗ ନ କରିବାର ବିଗ୍ରବର ଦୃଢ଼ 
ହୋଇଗଲେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହ ନିର୍ବିଷୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ନିର୍ବିଷୟ ହୋଇଗଲେ ମନ ନିର୍ବିକଳ୍ପ 
ହୋଇଯାଏ। ମନ ନିର୍ବିକଳ୍ପ ହେଲେ ବୁଦି ସ୍ବତଃ ସମ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି ସମ ହୋଇଗଲେ ପରମାତମ୍ବା ସ୍ଵତଃ 
ଅନୁଭୂତ ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା ୫। ୧୯); କାରଣ ପରମାମ୍ରା 
ସମସ୍ତର୍ମୁ ସର୍ବଦା ପ୍ରାପ୍ର। ବିଷୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେବାରୁ ସେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ବୋଲି ଆମକୁ ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ। 

ସୁଖଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ--ଏ ଦୁଇ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯେଉଁମାନେ 
ଆସକ୍ତ, ସେମାନଙ୍କର ପକ୍ଷେ ପରମାମ୍ୂୂପ୍ରାପ୍ତି ତ ଦୂରର କଥା, 
ପରମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ ହେବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଦୃଢ଼ 
ନିଶ୍ଚୟ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା ୨ । ୪୪) | 

ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୂଳସୀଦାସ ଶ୍ରୀରାମଚରିତମାନସର 
ଶେଷରେ ଭଗବାନକ୍ତୀ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିଛନ୍ତି 


ମଂରଜ୍ଜିଙ୍ପ ଭ/ଚ--ବିଷୟ ସେବନ କଲେ ସ୍ବୟଂ 
ହୋଇଯାଆନଡ୍ରି। ତେଣୁ ସ୍ବୟଂ ବି ଜଗତ ରୂପ ହୋଇଯାଏ 


କାମିହି ନାରି ପିଆରି ଜିମି ଲୋଭିହି ପ୍ରିୟ ଜିମି ଦାମ। 
ତିମି ରଘୁନାଥ ନିରଂତର ପ୍ରିୟ ଲାଗହୁ ମୋହି ରାମ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୧୩୦) 
“କାମୁକ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଯେପରି ସ୍ତ୍ରୀ (ଭୋଗ) ଓ 
ଲୋଭୀକୁ ଯେପରି ଧନ (ସଂଗ୍ରହ) ପ୍ରିୟ ଲାଗେ, ସେହିପରି 
ରଘୁନାଥରଗ୍କ୍ପର ରୂପମାଧୁରୀ ଓ ରାମ ନାମ ମୋତେ ନିରନ୍ତର 
ପ୍ରିୟ ଲାଗୁ।” ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାମୁକ ଯେପରି ସ୍ତ୍ରୀର 
ରୂପ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେହିପରି ମୁଁ ରଘୁନାଥର୍କୀ 
ରୂପ ପ୍ରତି ନିରନ୍ତର ଆକୃଷ୍ଟ ରହେଁ ଏବଂ ଲୋଭୀ ଯେପରି 
ଧନ ଠୂଳ କରିବାରେ ଲାଗିଥାଏ, ସେହିପରି ମୁଁ ନିରନ୍ତର 
ରାମ ନାମ (ଜପ ଦ୍ବାରା) ସଂଗ୍ରହ କରୁଥାଏଁ। ଏହା ନିୟମ 
ଯେ, ସଂସାରର ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ସର୍ବଦା ପ୍ରିୟ ଲାଗେ 
ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ରୂପ ଓ ନାମ ସର୍ବଦା ପ୍ରିୟ 
ଲାଗେ। ସନ୍ତଜନ ମଧ୍ଯ ନିଜ ଅନୁଭବ କଥା କହିଛନ୍ତି-- 
ଗ୍ରଧଖ ଗ୍ରଖ ସବ ଛାଡ଼ିୟା ମାୟା-ଂରସ ଖାରା ହୋ । 
ନାମ-ସୁଧାରସ ପୀଜିୟେ ଛିନ ବାରଂବାରା ହୋ॥ 
ଲଗେ ମୋହି ରାମ ପିୟାରା ହୋ।॥ 
[ଅର୍ଥ ସବୁ ମାୟାରସ ଗ୍ବଖି ସାରିଲିଣି। କେବଳ 
ସେହି ନାମ-ସୁଧାରସ ବ୍ଯତୀତ ଆଉ ସବୁ ରସ କ୍ଷାର। 
ତେଣୁ ବାରମ୍ବାର ସେହି ରସ ପାନ କରିବାରେ ଲାଗିପଡ଼। 

ମୋତେ କେବଳ ସେହି ରାମ ହିଁ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ଧୁ ॥ 


ଗୌଣ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଶରୀର ଓ ସଂସାର ମୁଖ୍ଯ 
(ଗୀତା ୭ | ୧୩) | 


====- ^ ==== 


ନମ୍ମ୭- ପୂର୍ବ ଚିଣଳ/ଟି ଭୋଳନକେ ଜୀବନର ସକ କିଷୟଃନେ ବର୍ଷଳ/ କଳାରୀଲ/ / ହି ବିଷୟ ଜପଯ'ହାର କଳିବ/ ନିମନେ 
ନିନ୍ଦୁ ହ୍ମନୋଳନେ ନୀବନ୍ଦଜ ବୁନୁ ବିଷୟଣନେ କିଏ ଳନ ଆଜ କିଏ ଜଣନୌ ନାନି _ଏ୪ହ/ ଭରବ/ଳ ବର୍ଷନ/ ଳରୁଛଳି / 


ଉତ୍କକ୍ରାମନ୍ତଂ ସିତଂ ବାପି ଭୁଞ୍ଜାନଂ ବା ଗୁଣାନ଼ି ତମ୍‌ । 


ବିମୂଢା 


ନାନୂପଶ୍ୟନ୍ତି ପଶ୍ଯନ୍ତି ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷଃ ॥ ୧୦ ॥ 


ଥନୂନ୍ଦ୍ର "ଉତ୍‌ କ୍ରାମନ୍ତମ୍‌- ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯାଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ; ବାବା; ସିତମ୍‌ଚଅନ୍ୟ ଶରୀରରେ ସ୍ଥିତ ହେଉଥୂଲେ 


ମଧ୍ୟ: ବାଚିଅଥବା; ଭୁଞ୍ଜାନମ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁଲେ; ଅପି=ମଧ୍ଯ; ଗୁଣାନିତମ୍‌ ¬ଗୁଣଯୁକ (ଜୀବାମ଼ାର ସ୍ବରୂପକୁ) ; 
ବିମୂଢାଃ = ମୂଢ଼ଲୋକେ; ନ, ଅନୁପଶ୍ଯନତିଜାଣନି ନାହିଁ; ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷଃଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁସମ୍ମାନ (ଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ ହି) ; ପଶ୍ଯନ୍ତି-ଜାଣନ୍ି | 

ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ, ଅନ୍ଯ ଶରୀରରେ ସିତ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଅଥବା ବିଷୟ ଉପଭୋଗ 
କରୂଥ୍ବଲେ ମଧ୍ୟ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ଜୀବାମ୍ବାର ସ୍ଵବରୂପକୁ ମୂଢ ଲୋକେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁ ସମ୍ପନ୍ନ ଜ୍ଞାନୀ ମନୃଷ୍ୟ ହିଁ 
ଜାଣନ୍ତି । 

ବ୍ୟାରୟ ଉତ୍ସକ୍ରାମନ୍ତମ୍‌--- ସୂଳଦେହ ପରିତ୍ୟାଗ | ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । ହୃତ୍‌ସ୍କନ୍ଦନ ଗ୍ବଲିଥୂବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବ 
କଲାବେଳେ ଜୀବ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀରକୁ ସାଥୂରେ ନେଇ । ପ୍ରସ୍ତାନ କରି ନ ଥାଏ। ହୃତ୍‌ମ୍ଫନ୍ଦନ ବନ୍ଦ ହେବା ପରେ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରସ୍ଥାନ କରେ। ଏହି କ୍ରିୟା କଥା ଏଠାରେ “ଉଡ଼ନକ୍ରାମନ୍ତମ୍‌୮ ଜୀବ କିଛି ସମୟ ଧରି ଦେହରେ ରହିପାରେ। ବାସ୍ତବରେ 
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ଅଚଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶୁଦ୍ଧ ଚେତନତତ୍ତ୍ଵର ଯିବା ଆସିବା 
ହୁଏ ନାହିଁ; ପ୍ରାଣର ଯିବା ଆସିବା ହୁଏ। ପରନ୍ତୁ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ 
କାରଣଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ଜୀବ ଆସେ ଓ ଗ୍ରଲିଯାଏ 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ। 

ଅଷ୍ଟ୍ବମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଶ୍ଵର ବୋଲାଉଥୁବା ଜୀବାମ୍ପା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ଉତ୍ବକ୍ରାମତିଂ ପଦଟିକୁ ଏଠାରେ 
“ଉତୃକ୍ରାମନ୍ତମ୍‌' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 

“ସିତଂ ବା'--କ୍ୟାମେରାରେ ବସୁର ଯେପରି ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ପଡ଼େ, ସେହିପରି ଚିତ୍ର ଆଜ୍ଚି ହୋଇଯାଏ | ଠିକ୍‌ ସେହିଭଳି 
ମୃତ୍ଯୁ ସମୟରେ ଯେଉଁ ଭାବ ଚିନ୍ତନ ହୁଏ, ସେହି 
ଅନୁସାରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଶରୀର ଗଠିତ ହୁଏ | କ୍ୟାମେରାରେ ଅଜ୍ଚିତ 
ପ୍ରତିବିମ୍ବ ଅନୁସାରେ ଚିତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବାରେ ଯେପରି 
ସମୟ ଲାଗେ, ସେହିପରି ଅନ୍ତକାଳୀନ ଚିନ୍ତନ ଅନୁସାରେ 
ଭାବୀ (ଆଗାମୀ) ସୂଳଶରୀର ନିର୍ମାଣ ହେବା ପାଇଁ (ଶରୀର 
ଅନୁଯାୟୀ କମ୍‌ ବା ବେଶୀ) ସମୟ ଲାଗେ। 

୮ମ ଶ୍ମଣୋକରେ ଯଦବାପ୍ନୋତିଂ ପଦରେ ଯାହାର 
ବର୍ଶିନା ହୋଇଥୂଲା, ଏଠାରେ “ସିତମ୍‌' ପଦରେ ତାହାରି 
କଥା କୁହାଯାଇଛି । 

“ଅପି ଭୁଞ୍ଜାନଂ ବା'--ମନୁଷ୍ୟ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ 
କଲାବେଳେ ନିଜକୁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଚତୁର ମନେକରେ ଏବଂ 
ବିଷୟୋପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ସାବଧାନ ରହେ! ବିଷୟୀ 
ମନୁଷ୍ଯ ଶବ୍ଦ, ସ୍ଫର୍ଶ୍‌ ରୂପ ରସ ଓ ଗକ୍ଧ--ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ବିଷୟକୁ ଭଲଭାବେ ଜାଣେୌ। ନିଜ ବୁଦି 
ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଷୟକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ବର୍ଣ୍ରିନା 
କରେ । ଏତେ ସାବଧାନ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ସେ ମୂଢ଼ (ଅଜ୍ଞାନୀ); 
କାରଣ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଏହି ସାବଧାନତା କୌଣସି କାମରେ 
ଆସେ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ମୃତ୍ଯୁପରେ ନରକ ଓ ନୀଚ 
ଯୋନିରେ ପତିତ କରାଏ। 

ପରମାମ୍ପ୍ରା, ଜୀବାମ୍ରା ଓ ସଂସାର-¬ଏହି ତିନୋଟି 
ବିଷୟରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଦାର୍ଶନିକମାନଚ୍କର ଅନେକ ମତଭେଦ 
ରହିଛି; କିନ୍ଗୁ ସଂସାର-ସମ୍ବନ୍ଦରୁ ଜୀବାମ୍ଫା ଅସହ୍ଯ ଦୁଃଖ 
ପାଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଦରୁ ମହାନ୍‌ ସୁଖ ପାଏ-¬ 
ଏଥୂରେ ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଏକମତ । 

ସଂସାର କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସିର ରହେ ନାହିଁ--ଏହା ଅକାଟ୍ୟ 
ନିୟମ। ସଂସାର କ୍ଷଣଭଙ୍ଗୁର ବୋଲି ଶୁଣି ଓ ପଢ଼ି ମଧ୍ଯ 
ମୂଢ଼ ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାରକୁ ସ୍ଥିର ମନେ କରନ୍ତି । ଭୋଗ୍ୟସାମଗ୍ରୀ, 
ଭୋକ୍ତା ଓ ଭୋଗରୂପକ କ୍ରିୟା--ଏ ସବୁକୁ ସ୍ସାୟୀ ମନେ ନ 
କଲେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ସମ୍ଭବ ହେବ ନାହିଁ। ଭୋଗୀ 
ମନୁଷ୍ଯର ବୁଦ୍ଧି ଏତେ ତୂକ୍ର ହୋଇଯାଏ ଯେ, ସେ ଏହି 
ଭୋଗଠାରୁ ବଳି ଆଉ କିଛି ନାହିଁ' ବୋଲି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


କରିନିଏ (ଗୀତା ୧ ୬ | ୧୧) | ଏଥୁପାଇଁ ଏପରି ମନୁଷ୍ୟର 
ଜ୍ଞାନନେତ୍ର ବନ୍ଦ ହୋଇ ରହେ। ମୃତ୍ଯୁ ନିଶ୍ଚିତ ବୋଲି ଜାଣି 
ସୁଦ୍ଧା ସେମାନେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
(ମତ୍ଯୁଲୋକରେ ବାସ କରି) ସର୍ବଦା ବଞ୍ଚି ରହିବା ପାଇଁ 
ଗ୍ରହାନ୍ତି । 

“ଅପି' ପଦଟିର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ତିନୋଟି ଅବସ୍ାରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବାମ୍ରା ଯେତେବେଳେ ମ୍ତୂଳଶରୀର ଛାଡ଼ି ସୃଯୃକ୍ଣ 
ଓ କାରଣଶରୀର ସହ?) ବାହାରି ଯାଏ, ଅନ୍ଯ ଶରୀର 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଓ ବିଷୟ ଉପଭୋଗ କରେ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ଗୁଣରେ ଲିପ୍ତ ଥୂବାପରି ଦେଖାଯାଉଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ବାସ୍ତବରେ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଥାଏ । ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପରେ “ଉତ୍‌କ୍ରମଣ' 
ନାହିଁ, “ସ୍ରିତିଂ ନାହିଁ କି “ଭୋକ୍ତୃତୂ” ନାହିଁ। 

ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକର “ବି ଷୟାନୂ ପସେବ ତେ' ପଦ ଟିକୁ 
ଏଠାରେ “ଭୁଞ୍ଜାନମ୍‌' ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 

'ଗୁଣାନି ତମ୍‌' ` ଏଠାରେ '“ଗୁଣାନିତମ୍‌' ପଦଟିର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିଥୁବା 
ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଜୀବାମ୍ରାଠାରେ ଉତ୍‌କ୍ରମଣ, ସ୍ଥିତି ଓ ଭୋଗ-- 
ଏହି ତିନୋଟି କ୍ରିୟା ପ୍ରତୀତ ହୁଏ। 

ବସ୍ତୁତଃ ଗୁଣ ସହିତ ଆମ୍ପାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। 
ମାତ୍ର ଭ୍ରମବଶତଃ ସେ ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିଛି, 
ଫଳରେ ତାକୁ ବାରମ୍ବାର ଉଚ୍ଚ-ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ 
ପଡ଼ୁଛି । ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ଜୀବାମ୍ରା ସଂସାରରୁ 
ସୁଖ ଆଶା କରିବା ହିଁ ତା'ର ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ | ଅନ୍ଯମାନର୍ସ 
ଠାରୁ ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କଥା ଦୂରରେ ଥାଉ, ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ପାଇଁ ଶରୀର ମଧ୍ୟ ନିଜର ନୁହେଁ! 

କୌଣସି ନା କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାରରେ 
ଜଡ଼ିତ ହେବାକୁ ଗ୍ବହୂଛି। ବକ୍ତା ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍ଗୁ ନିଜର 
ମନେ କରୁଛନ୍ତି। କାହାର ଯଦି ଭାଇ ନାହିଁ, ତେବେ ସେ 
ଧରମ ଭାଇ କରୁଛି। କାହାର ଯଦି ପୁତ୍ର ନାହିଁ, ତେବେ 
ସେ ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ର ଗ୍ରହଣ କରୁଛି। ଏହିପରି ନାନାପ୍ରକାର 
ନୂତନ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ମନୂଷ୍ଯ ସୁଖ ଗ୍ରହୁଛି, କିନ୍ତୁ 
ପରିଣାମରେ ଦୁଃଖ ପାଉଛି । ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଜୀବ ସ୍ବରୂପତଃ ଗୁଣାତୀତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ଗୁଣ (ଦେଶ, କାଳ, ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରି ସେଥୁରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “ପ୍ରକୃତିସ୍ପାନି' 
ପଦଟିକୁ ଏଠାରେ 'ଗୁଣାନିତମ୍‌' ପଦରେ ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି | 


ମନୁଷ୍ୟର ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତି ବା ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ-- 


ଶ୍ମୋକ ୧୦] 


ଗୁଣ ସହିତ କିଜ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୁଣାଧୀନ 
ହୋଇ ସେ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ବାଧ୍ୟ ହୁଏ (ଗୀତା ୩ | ୫) | 
ଚେତନ ହୋଇ ଗୁଣର ଅଧୀନ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ର 
ପରତନ୍ତ୍ବତା ସ୍ବୀକାର କରିବା ବ୍ଯଭିଗ୍ବର-ଦୋଷ। ପ୍ରକୃତି ବା 
ଗୁଣଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ମୁକ୍ତ ହେଲାପରେ ଯେଉଁ ସ୍ବାଧୀନତା 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ସାଧକ ରମଣ କରୁଥୁବା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ( ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଅହଂକାର ଥୂବାରୁ) ବ୍ୟଭିଗ୍ଵର-ଦୋଷ ରହେ | 
ରମଣ ନ କରିବା ଦ୍ବାରା ଯେତେବେଳେ ବ୍ୟଭିଗ୍ରବର-ଦୋଷ 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ନିଜର ପ୍ରେମାସ୍ଫଦ 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ସ୍ବତଃ ପ୍ରିୟତୃ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ତା'ପରେ 
ଉତ୍ତରୋତ୍ତର ବୃଦ୍ଧି ପାଉଥୂୁବା ପ୍ରେମ ହିଁ କେବଳ ଅବଶେଷ 
ରହେ। ଏହି ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ହିଁ ଜୀବର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ଯ । 
ଏହି ପ୍ରେମ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ହିଁ ପୂର୍ଷିତା ନିହିତ । ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 
ଭକ୍ତକୁ ନିଜର ଅଲୌକିକ ପ୍ରେମ ପ୍ରଦାନ କରି ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି 
ଏବଂ ଏତାଦୃଶ ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତକୁ ଯୋଗୀମାନବ୍କ୍ର ମଧ୍ଯରେ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯୋଗୀ ମନେକରନ୍ତି (ଗୀତା ୬ | ୪୭) | 

ଗୁଣାତୀତ ହେବାରେ (ନିଜର ବିବେକ ସହାୟକ 
ହୋଇଥୁବାରୁ) ନିଜ ସାଧନାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, ମାତ୍ର ଗୁଣାତୀତ 
ହେବାପରେ ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି ହେବାରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ କୃପାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ । 

'ବିମୂଢା ନାନୂପଶ୍ଯନ୍ତି- ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆମେ ଯେପରି ସେହି ଏକା ବ୍ଯକ୍ତି, 
ସେହିପରି ଗୁଣଯୁକ୍ତ ହୋଇ ଶରୀର ତ୍ଯାଗ କଲାବେଳେ, 
ଅନ୍ୟ ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାବେଳେ ତଥା ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କଲାବେଳେ ମଧ୍ୟ 'ସ୍ବୟଂ” (ଆମ୍ମା) ଏକ (ଅପରିବର୍ତିତ) 
ରହେ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କ୍ରିୟାରେ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ, 
“ସ୍ବୟଂଂରେ ନୁହେଁ। ଯିଏ ବିଭିନ୍ନ କ୍ରିୟା ସହ ମିଶିଯାଇ 
ସ୍ବୟଂକୁ ମଧ୍ଯ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେଖେ (୩। ୨୭), ସେହି 
ଅଜ୍ଞାନୀ (ତତ୍ତ୍ଵ ନ ଜାଣିଥୁବା) ମନୂଷ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଏଠାରେ `ବିମୂଢା ନାନୂପଶ୍ଯନ୍ତିଂ ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । 

ମୂଢ଼ଲୋକେ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଏତେ ଆସକ୍ତ 
ରହନ୍ତି ଯେ, ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ଅନିତ୍ଯ ବୋଲି ସେମାନେ 
ଟିକିଏ ହେଲେ ବିଗ୍ଵର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଭୋଗ ଉପଭୋଗର 
ପରିଣାମ କ'ଣ ହେବ-¬ଏଏୂପରତି ସେମାନେ ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଗୀତାର ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଯେଉଁଠି ସାତ୍ତ୍ଵିକ, 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ବ୍ଯକ୍ତିଜ୍ଜର ପ୍ରିୟ ଆହାର ବିଷୟରେ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ସାତନ୍୍ରିକ ଆହାରର 
ପରିଣାମ ପ୍ରଥମେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ରାଜସ ଆହାରର 
ପରିଣାମ ଶେଷରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଏବଂ 
ତାମସ ଆହାରର ପରିଣାମ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ନାହିଁ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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(ଗୀତା ୧୭ | ୮-¬ ୧୦) | ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ସାତ୍ିିକ 
ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ତାହାର ପରିଣାମ (ଫଳ) 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରଖେ । ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟ ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ 
ଦେଇ ହଠାତ୍‌ କର୍ମ କରି ବସେ; କିନ୍ତୁ ତାମସ ମନୂଷ୍ୟ 
ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଆଦୌ ଦୃଷ୍ଟି ଦିଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ 
“ବିମୂଢା ନାନୁପଶ୍ୟନ୍ତି'ଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ ସତେ 
ଅବା କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ, ମୋହଗ୍ରସ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ 
ତାମସ; କାରଣ ମୋହ ହେଉଛି ତମୋଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ | ସେମାନେ 
ବିଷୟ ଉପଭୋଗ କଲାବେଳେ ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। କେବଳ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ବୁଡ଼ି 
ରହିଥାଆନ୍ତି। ଏପରି ମନୁଷ୍ଯର୍କ୍କର ଜ୍ଞାନ ତମୋଗୁଣରେ 
ଆଢ୍ରାଦିତ ହୋଇ ରହେ; ଫଳରେ ସେମାନେ ଶରୀର ଓ 
ଆମ୍ଦାର ପ୍ରଭେଦ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 

'ପଶ୍ଯନ୍ତି ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁଷଃ-- ପ୍ରାଣୀ ପଦାର୍ଥ ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ଥିତି କେହିହେଲେ ସ୍ରିର ନୂହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ଦୃଶ୍ଯ 
ନିରନ୍ତର ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯାଉଛି--ଏ କଥା ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ 
କରିବା ହିଁ ଜ୍ଞାନରୂପକ ଚକ୍ଷୁ ସାହାଯ୍ୟରେ ଦର୍ଶନ କରିବା। 
ପରିବର୍ତନ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ରହିଲେ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଵତଃ ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ହିଁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପଦାର୍ଥର ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ୟର ଯେ ସ୍ୂଳଶରୀର ତ୍ଯାଗ କରି ଅନ୍ୟ 
ଶରୀର ଲାଭ କରିବାକୁ ବା ବିଷୟ ଭୋଗ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ, ଏପରି ବୁଝିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ | ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୁଷର୍କର 
ସ୍ତୂଳଶରୀର ନଷ୍ଟା ହେବା ତ ସ୍ବାଭାବିକ, ମାତ୍ର ସେ ଅନ୍ଯ 
ଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ କି ଭୋଗବୂଦ୍ଧିରେ ବିଷୟ 
ସେବନ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୩ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ 
ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଜୀବାମ୍ଦାର ଏହି ଦେହରେ ଯେପରି 
ବାଲ୍ଯାବସ୍ଥା, ଯୁବାବସ୍ଥା ଓ ବୃଦ୍ଧାବସ୍ତା ହୁଏ, ସେହିପରି 
ଅନ୍ୟ ଦେହ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଏ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ଯ 
ମୋହିତ ବା ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। କାରଣ ଜ୍ଞାନୀ 
ମନୁଷ୍ୟ ଜ୍ଞାନରୂପକ ନେତ୍ର ଦାରା ଦେଖୁଥାଆନ୍ତି ଯେ ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ୟୁ 
ଆଦି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ବା ବିକାର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଶରୀରରେ 
ହିଁ ହେଉଛି, ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ସ୍ବରୂପରେ ନୁହେଁ! ସ୍ବରୂପ 
ଏ ସମସ୍ତ ବିକାରରୁ ସର୍ବଦା ସମ୍ପୂର୍ଷ ନିର୍ଲିପ୍ର। ଶରୀରକୁ 
ନିଜର ମନେ କରିବାରୁ ତଥା ସେଥୂରୂ ସୁଖ ଭୋଗିବାର 
ଆଶା ରଖିବାରୁ ହିଁ ବିମୃଢ଼ ମନୂଷ୍ଯକୁ ତାଦାମ୍ର୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
ଏସବୁ ବିକାର ସ୍ବୟଂରେ ହେଉଥୁବାର ପ୍ରତୀତ ହୁଏ । 
ବିମୃଢ଼ ମନୂଷ୍ଯ ଆମ୍ବାକୁ ଗୁଣଯୁକ୍ତ ମନେକରନ୍ତି ଏବଂ 
ଜ୍ଞାନନେତ୍ରସମ୍ପନ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଆମ୍ପାକୁ ଗୁଣରହିତ ଅନୁଭବ 
କରନ୍ତି, ଯାହା କି ବାସ୍ତବ । 


1046 * ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 
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ମଳ ିଣ ଭ/ବ-¬ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ଜୀବ “ଗୁଣାନ୍ରିତଂ ହୋଇଯାଏ। ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ମାନିଲେ ସେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନିର୍ଗୁଣ (ତ୍ରିଗୁଣରହିତଃ ଅଟେ-- 'ଅନାଦିତ଼ାନ୍ିଗ୍ିଣଡ଼ାତ୍‌ଂ (ଗୀତା ୧୩ । ୩୧) । ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହେଲେ ଜନ୍ମମରଣ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | ଯଦିବା କେହି ନିଜର ଅବନତି ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ, ତଥାପି ସୁଖାସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ 
ଜୀବ ନିଜର ଉନ୍ତତି କେଉଁଥୂରେ ତାହା ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ସେ ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ନିଜର ଉନ୍ନତି କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ। ଯାହା ପରିଣାମରେ ଘୋର ଅବନତି ଘଟାଏ। 

ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯିବା, ଅନ୍ଯ ଶରୀରରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ଓ ବିଷୟ ଭୋଗ କରିବା ରୂପକ ତିନୋଟି କ୍ରିୟା ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁଲେହେଁ ଏଥୂରେ ସଂପ୍ପକ୍ତ ଜୀବାମ୍ରା ହେଉଛି ଜଣେ। ଏ କଥା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଅବିବେକୀ 
ମନୂଷ୍ଯ ଏହାକୁ ଜାଣେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ନିଜର ଅନୁଭବ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦିଏ ନାହିଁ କି ଅନୁଭବକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ ନାହିଁ। 
ତିନିଗୁଣରେ ମୋହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ ଅଚେତନ ପ୍ରାୟ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୭ । ୧୩) | ଜୀବାମ୍ରା କୌଣସି ଅବସ୍ଥା 
ସହିତ ନିରନ୍ତର ରହେ ନାହିଁ ବୋଲି ସମସ୍ତେ ଜାଣନ୍ତି। ଏହାର ନିଲ୍ଲିପ୍ତତା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ। 

ଭଗବାନ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଶୁଣିବା, ଦେଖିବା, ସ୍ପର୍ଶ କରିବା, ସ୍ବାଦ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଓ ଶୁଂଘିବା ନାମକ ପାଞ୍ଚଟି 
କ୍ରିୟା ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଶରୀର ଛାଡ଼ି ଯିବା, ଅନ୍ଯ ଶରୀରରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ଓ ବିଷୟ 
ସେବନ କରିବା ରୂପକ ତିନୋଟି କ୍ରିୟା ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି। ଏହି ଆଠୋଟି କ୍ରିୟା ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସିଟି ନିରନ୍ତର 
ରହେ ନାହିଁ, ହେଲେ ସ୍ବୟଂ ନିରନ୍ତର ରହିଥାଏ। କ୍ରିୟା ଆଠ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ବୟଂ ଏକ ରହେ। 
ତେଣୁ ଏଗୁଡ଼ିକର ଭାବ ଓ ଅଭାବ, ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷର ଜ୍ଞାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ହୁଏ। ଯାହାକୁ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷର ଜ୍ଞାନ 
ହେଉଛି, ସେହି ସ୍ବୟଂ ହେଉଛି ନିତ୍ଯ। 

ଶରୀର, ପଦାର୍ଥ ଓ ସମସ୍ତ ଭୋଗର ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗ ଲାଗି ରହିଥାଏ । ଅନେକ ଅବସ୍ଥାରେ ସ୍ବୟଂ ଏକରୂପେ 
ରହେ ଏବଂ ଏକରୂପେ ରହି ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଅବସ୍ଥାକୁ ଯାଏ। ଯଦି ସ୍ବୟଂ ଏକରୂପେ ରହୁ ନ ଥାନ୍ତା, ତା'ହେଲେ 
ସବୁ ଅବସ୍ଥାର ପାର୍ଥକ୍ଯ କିଏ ଅନୁଭବ କରନ୍ତାମ ଏହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ହୋଇଥୂଲେ ବି ମୂଢ଼ ମନୂଷ୍ଯ ଏ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ଦିଏ 
ନାହିଁ, ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁସମ୍ପନ୍ନତ ଯୋଗୀ ହିଁ ଦୃଞ୍ଟି ଦିଏ । ୮ 

ନଦୀ ୦େଉଁମାନେ ପୂର୍ବର୍ଣ୍ଜୋଳନେ ବର୍ଷିତ ଜକ୍ଧୂକୁ ଭା ଘନ ଲେ ଲଣ ପାରଜି ନଦେମାନଙ୍କଳ ବିଶେଷତୁ କଣ ଆଜ 
6ଯଉମାନ ଭନ କଣଲ £ଧ/ ଲାଣି ପାଳଳି ନାହି, େମାଳକଳ ନୁତ/ କଣ ¬ଏହ/ ନିନ୍ଧୁ ଛ୍ୋଳକେ କହୁଛନି / 


ଯତନ୍ତୋ ଯୋଗିନଶ୍ଟୈନଂ ପଶ୍ଯନ୍ତ୍ଯାମୂନ୍ୟବସିତମ୍‌ । 
ଯତନ୍ତୋଃପ୍ଯକୃତାମ୍ବାନୋ ନୈନଂ ପଶ୍ଯନ୍ତ୍ୟଚେତସଃ ॥ ୧୧ ॥ 


ଥନ଼୍ଦ ଯତ ନ୍ତଃପ୍ରଯନଶୀଳନର ଯୋଗିନଃ୮ଯୋଗୀମାନେ; ଆମ୍ବନିଚିନିଜଠାରେ; ଅବସିତମ୍‌ ସ୍ଥିତ; ଏନମ୍‌= ଏହି 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ପଶ୍ୟନ୍ତିଂ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି; ଚିନ୍ତୁ, ଅକୃ ତାମ୍ବାନଃ ଅଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତଃ ଅଚେତସଃଅବିବେକୀ 
ମନୁଷ୍ଯ; ଯତନ୍ତଃଂଂଯେତେ ଯନ କଲେ; ଅପି=ମଧ୍ଯ; ଏନମ୍‌ ଏହି ତତ୍ତ୍ଵକୂ ନ, ପଶ୍ଯନ୍ତି:ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 


ପ୍ରଯନ୍ଧଶୀଳ ଯୋଗୀମାନେ ନିଜଠାରେ ସିତ ଏହି ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ! କିନ୍ତୁ ଅଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ 
ଅବିବେକୀ ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେ ଯନ୍ନ କଲେ ମଧ୍ୟ ଏହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ଅନୂଭବ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 

ବ୍ୟାର୍ୟ୮ ଯତନ୍ତୋ ଯୋଗିନଶ୍ଳୈନଂ ପଶ୍ଯନ୍ତିଂ- | ପ୍ରାପ୍ରି, ସେମାନକ ଠାରେ ଅସଙ୍ଗଂତା, ନିର୍ମମତା ଓ ନିଷ୍ଠାମତା 
ଯେଉଁ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ସାଧକମାନର୍କୀର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । ସ୍ବତଃ ଆସିଯାଏ । ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟପୂରଣ ନିମନ୍ତେ ଅନନ୍ଯଭାବରେ 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି, ଏଠାରେ “ଯୋଗିନଃ' ପଦଟି ସେହିମାନର୍କୀର ¦ ସାଧକ ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ ଉଵଣ୍ଠା, ତପ୍ରତା, ବ୍ୟାକୁଳତା, 
ବାଚକ। ବିରହଯୁକ୍ତ ଚିନ୍ତନ, ପ୍ରାଥ୍ଥିନା ଓ ବିଗ୍ଵର ପ୍ରକାଶ ପାଏ, ସେ 

ଏଠାରେ ଯତନ୍ତଃ' ପଦଟି ସାଧନା ସହିତ ସମ୍ପର୍କିତ।। ସବୁକୁ ଏଠାରେ ଯତନ୍ତଃ୮ ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି 
ଅନ୍ତରର ଉଚ୍ଲଣ୍ଠା ପୂର୍ଷ ନ ହେବାଯାଏ ଶାନ୍ତିରେ ରହି ନ । ଧରିନେବା ଉଚିତ। ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେବାକୁ ଯନ଼ କୁହାଯାଏ। କରାଯାଇଥୁଲା ଏବଂ ପ୍ରଯନ୍ଦ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ବିମୁଖତା ଦୂର 

ଯେଉଁ ସାଧକମାନର୍ବ୍ଟର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମାମ୍ରୂ- । କରାଯାଇଥୁଲା, ଯୋଗୀଜନ ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵକୂ 


ଶ୍ରୋକ ୧୧] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଅନୁଭବ କରନ୍ତୈ। ପରମାମ୍ପାଚ୍ଚର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଗଲେ 
ଯୋଗୀର୍କ୍ରର ପରମାମୂତତ୍ବ୍ବରେ ସର୍ବଦା ସହଜ ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ। 
ଏହା ହେଉଛି 'ପଶ୍ଯନ୍ତିଂ ପଦର ଭାବାର୍ଥ । 

ଯେଉଁ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ସାଧକ ସତ୍ବ-ଅସତ୍‌ ବିଗ୍ବର 
ଦ଼ାରା ସତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅସତ୍‌ ସଂସାରର ନିବୃତ୍ତି 
ଗ୍ଵହାନି ବିବେକ ପୂର୍ଣିମାତ୍ରାରେ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଗଲେ ସେ 
ନିଜଠାରେ ସ୍ଥିତ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। 

“ଆତ୍ବନ୍ଯବସିତମ୍‌--- ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵରେ ଦେଶ ଓ 
କାଳଗତ ଦୂରତ଼ୃ ନ ଥାଏ। ସେ ସମାନଭାବେ ସର୍ବତ୍ର ଓ 
ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଯମାନ । ଆମ୍ପାରୂପରେ ସେ ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ 
ହୃଦୟରେ ସିତ-¬ 'ଅହମାତ୍ବା ଗୁଡାକେଶ ସବିଭୂତାଶୟସିତଃ' 
(ଗୀତା ୧୦। ୨୦) । ଯୋଗୀଜନ ନିଜ ଭିତରେ ସେହି 
ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। 

ସତ୍ତା (ଅସ୍ତିତୃଃ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--(୧) ବିକାରୀ ଓ 
(୨) ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । ଯେଉଁ ସତ୍ତା ଉତ୍ପନ୍ନ୍ର ହେବାପରେ ପ୍ରତୀତ 
ହୁଏ, ତାହାକୁ “ବିକାରୀ” ସତ୍ତା କହନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁ ସତ୍ତା 
କେବେ ଉମ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, ସର୍ବଦା (ଅନାଦିକାଳରୁ) ଯଥାବତ୍‌ 
ରହିଥାଏ, ତାହାକୁ “ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ”ଂ ସତ୍ତା କହନ୍ତି। ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ସଂସାର ଓ ଶରୀରର ସତ୍ତା `ବିକାରୀ' ଏବଂ ପରମାମ୍ରା ଓ 
ଆମ୍ରରାର ସତ୍ତା “ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ”। ବିକାରୀ ସତ୍ତାକୁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ସତ୍ତା ସହିତ ମିଶାଇ ଦେବା ବିରାଟ ଭୁଲ୍‌” । ଉମ୍ନ୍ନ 
ହୋଇଥୁବା ବିକାରୀ ସତ୍ତାଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରି ଅନୁନ୍ନତ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ତାରେ ସ୍ରିତ ହେବା ହିଁ “ଆମ୍ବନି ଅବସିତମ୍‌ଂ' 
ପଦର ଭାବାର୍ଥ। 

ଜୀବ (ଚେତନ) ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବିବେକର ଅନାଦର 
କରି ଶରୀର (ଜଡ଼) କୁ 'ମୁଁ' ଓ “ମୋର” ମନେ କଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲା। ଏହି ସ୍ଥାପିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହିଁ ଜୀବର ବନ୍ଧନର ପ୍ରଧାନ କାରଣ। ଏ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏତେ ଦୃଢ଼ 
ଯେ, ମୃତ୍ୟୁପରେ ମଧ୍ୟ ତୃଟେ ନାହିଁ ଆଉ ଏତେ କୋହଳ 
ଯେ, ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ଗ୍ବହେଁ, ସେତେବେଳେ ଛାଡ଼ି 
ଦେଇପାରେ।। କାହା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ତାପନ କରିବା ଓ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବାରେ ଜୀବ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵତନ୍ଦ୍ବ। ଏହି 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ବରତାର ଦୁରୁପଯୋଗ କରି ଜୀବ ଶରୀରାଦି ବିଜାତୀୟ 
ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରେ। 


ନିଜ ବିବେକକୁ (ଶରୀରଠାରୁ ଆମ୍ବ୍ରାର ଭିନ୍ନତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଜ୍ଞାନକୁ) ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବାରୁ ବିବେକ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଏ, 
ବିବେକ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଗଲେ ଶରୀର (ଜଡ଼ତତ୍ବ୍ଵ) ର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ବଢ଼ିଯାଏ ଏବଂ ତାହା ସତ୍ୟ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ | ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ 
ଇତ୍ଯାଦି ସାହାଯ୍ଯରେ ବିବେକ ଯେତେ ଅଧୂକ ବିକଶିତ 
ହୁଏ, ଶରୀର ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସେତେ ଅଧୂକ ବିକ୍ଚ୍େଦ 
ହୋଇଗ୍ରଲେ । ବିବେକ ପୂର୍ଶିରୂପେ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ପରମାମ୍ରାର୍କୀ 
(ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ତ୍ଵ) ସହିତ ନିଜର ବାସ୍ତବ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏବଂ ତାର୍କୁଠାରେ 
ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ସ୍ରିତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । ଏହା ହେଲା ଆମ୍ପୂନି 
ଅବସିତମ୍‌' ପଦର ଭାବାର୍ଥ | 

ବିକାରୀ ସତ୍ତା (ସଂସାର) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ 
ଅହଂଭାବ ଉପ୍ଥନ୍ନତ ହୁଏ। ଏହି ଅହଂଭାବ ଦୁଇ ପ୍ରକାରରେ 
ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ-¬ ( ୧) ଶ୍ରବଣ ଦାରା; ଯଥା-¬ ଅନ୍ଯମାନର୍ 
ଠାରୁ ଶୁଣି 'ମୁଁ ଅମୁକ ନାମଧାରୀ ଅଟେ”, ମୁଁ ଅମୁକ ବର୍ଣ୍ର 
ଅଟେ” ଇତ୍ୟାଦି ଅହଂଭାବ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ ଏବଂ (୨) 
କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା, ଯଥା- ¬ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଦେବା, ଶିକ୍ଷା ଦେବା, ଚିକିସା 
କରିବା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ରିୟାକୁ ଆଧାର କରି ମୁଁ ବକ୍ତା ଅଟେ', 
'ମୁଁ ଶିକ୍ଷକ ଅଟେ', 'ମୁଁ ଚିକିସକ ଅଟେ” ଇତ୍ୟାଦି ଅହଂଭାବ 
ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ। ଏ ଦୁଇଟିଯାକ ଅହଂଭାବ ଚିରସ୍ଥାୟୀ 
ନୂହେଁ, କିନ୍ତୁ “ଅଛନ୍ତି ରୂପକ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ତା ଚିରସ୍ପାୟୀ । 
'ମୁ”ଂରୂପରେ କଳ୍ପିତ ଅହଂଭାବ ପରିତ୍ଯାଗ ହୋଇଗଲେ 
“ଅଟେ” ବା ଅଅଛି' ରୂପକ ବିକାରୀ ସତା ମଧ୍ୟ ସ୍ବତଃ ପରିତ୍ଯାଗ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯୋଗୀଙକ୍କୁ 'ଅଛନ୍ତି' ରୂପକ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ତାରେ 
ନିଜର ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଏହା ହେଉଛି ନିଜ ଅନ୍ତରରେ 
ତତ୍ତ୍ଵବକୁ ଅନୁଭବ କରିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ। 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦି ଦୃଷ୍ଟିରୁ କଥୂତ 'ମୁଁ', “ଆପଣ', 
“ଇଏ' ଓ “ସିଏ'-¬ଏ ଚାରୋଟିର ମୂଳରେ 'ଅଛନି'ରୂପରେ 
ଏକ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ବ ସମାନରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ଏ 
ଗ୍ବରୋଟିର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର । 'ମୁଁ,, “ଆପଣ', “ଇଏ” ଓ 
'ସିଏ'-¬ଏ ଗ୍ଵରୋଟି ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ 'ଅଛନ୍ି' 
ନିତ୍ୟ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ “ଆପଣ ଅଛନ୍ତି', “ଇଏ 
ଅଛନ୍ତି' ଓ “ସିଏ ଅଛନ୍ତି ଏପରି କୁହାଯାଏ, କିନ୍ତୁ 'ମୁଁ ଅଛନି” 


* ନିଜକୁ ଶରୀର ଭାବିବା (ଅହଂଭାବ ରଖିବା) ଏବଂ ଶରୀରକୁ ନିଜର ଭାବିବା (ମମତା କରିବା) ହିଁ ବିକାରୀ ସତ୍ତା(ଶରୀର) କୁ ସ୍ବତଃସିଦ 
ସତ୍ତାରେ ମିଶାଇବାର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ। ନିଜକୁ ଶରୀର ମନେ କରିବାରୁ ଶରୀର ସତ୍ୟପରି ପ୍ରତୀତ ହୁଏ ଏବଂ ଶରୀରକୁ ନିଜର ମନେ କରିବାରୁ ସେଥୂପ୍ରତି 


ପ୍ରିୟତ୍ ଜାତ ହୁଏ । 


7 ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ “ଅଛନ୍ତି' ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ବ (ସତ୍ତା) ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି, ଯାହା କି ବ୍ୟାପକ ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ କରେ ଏବଂ 'ମୁଂ 
ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ “ଅଟେ” ବା 'ଅଛି' ଅହଂକାରଯୁକ ହୋଇଥୁବାରୁ ସଂକୀର୍ଶ ଅର୍ଥ ପକାଶ କରେ | 
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ନ କହି 'ମୁଁ ଅଛି' କୁହାଯାଏ | ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, 'ମୁଁ 
ଅଛି”ରେ 'ମୁଁ' ଭାବ ଯୋଗୁଁ, 'ଅଛି' ହୁଏ | ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 'ମୁଁ' ଭାବ 
ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ “ଅଛିଂରୂ ପରେ ଏକଦେଶୀୟତା ବା 
ସଂକୀର୍ଣତତା ରହେ। ଏମୁଂଭାବ ଦୂର ହେବା ପରେ କେବଳ 
ଏକ ଅଅଛନ୍ତି' ବା ବ୍ୟାପକ ତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହିଯାଏ । 

“ଆମ୍ବନି ଅବସିତମ୍‌' ପଦର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 'ଅଛି'ରେ 
'ଅଛନ୍ତିଂ ଓ “ଅଛନ୍ତିଂରେ “ଅଛି” ଅବସ୍ଥିତ । ଅନ୍ଯପ୍ରକାରେ 
କହିଲେ ବ୍ୟଷ୍ଟିରେ ସମଷଞ୍ଟ ଓ ସମଷଞ୍ଟରେ ବ୍ୟମ୍ଟ ସ୍ଥିତ । ସମୁଦ୍ର 
ଓ ତରଙ୍ଗ ଯେପରି ଗୋଟିଏ ଅନ୍ୟଟିରୁ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ। ସେହିପରି 'ଅଛନ୍ତି' ଓ 'ଅଛି' ଉଭୟ ଏକ ଆରେକରୁ 
ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଜଳତତ୍ତ୍ଵରେ ଯେପରି ସମୁଦ୍ର 
ଓ ତରଙ୍ଗ ବୋଲି କିଛି ନ ଥାଏ (ବାସ୍ତବରେ ଏକ ଜଳତତ୍ତ୍ଵ 
ଥାଏ), ସେହିପରି ପରମାମୂତତ୍ତ୍ରେ “ଅଛି' ଓ “ଅଛନ୍ତିଂର 
ପ୍ରଭେଦ ନ ଥାଏ। ଏପରି ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ ନିଜଠାରେ 
(ସ୍ବୟଂରେ) ସ୍ଥିତ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ କରିବା। 

'ମୁ' ଭାବ ଯୋଗୁଁ (ସଂସାରରେ ସୁଖାସକି ଓ ପରମାମୁା 
ପ୍ରତି ବିମୁଖତା ଥୂବାରୁ) ହିଁ ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭୂତ 
ହେଉ ନାହିଁ। ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ ମନେ କରିବାରୁ 
ତାଙ୍କଠାରୁ ଦୂରତୃ ବା ବିୟୋଗ ଅନୁଭୂତ ହେଉଛି ଏବଂ 
ତାଙ୍ଗୁ ପାଇବା ପାଇଁ ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ଯିବାକୁ ପଡୁଛି । ନିଜଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ଯେତେ ପଦାର୍ଥ ରହିଛି, ସେଥୂରୁ ବିୟୋଗ ହେବା 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ମାତ୍ର ଯେ ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଅନୂଭବ କରନି, ତାଙ୍କୁ ସେହି ତତ୍ଵ୍ଵରୁ ଦୂରତୃ ବା ବିୟୋଗ 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁଂ । 

ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଗୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ଭିନ୍ନତା 
(ଦ୍ବୈତଭାବ) ର ପୋଷକ ନୂହେଁ, ବରଂ ଭିନ୍ନତାର ନାଶକ | 
ବାସ୍ତବରେ 'ମୁଁ'ଭାବ ହିଁ ଭିନ୍ନତାର ପୋଷକ | 'ମୁଁ, ଭାବ, 
ପରାଧୀନତା, ଅଭାବ, ଅଜ୍ଞାନ ଆଦି ବିକାର ଭିନ୍ନତାର ବାଚକ | 
ମନୁଷ୍ଯ ଭ୍ରମବଶତଃ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜଠାରେ ଆରୋପ କରିଛି । 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ହେଲେ ପରମାମ୍ବରା୍ୁ ନିଜ ଅନ୍ତରରେ 
ଦର୍ଶନ କରିବା ଉଚିତ | ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ପରମାମ୍ବରାଙ୍କୁ ଅନୁଭବ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂୃଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


କଲେ ଏସବୁ ବିକାର ନାଶ ହେବା ସମ୍ଭବ । ସାଧକ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ଅଛନ୍ତି” ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଦେଇ ଅଅଛିଂ ପ୍ରତି ଦୃଣ୍ଝି 
ଦିଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏସବୁ ବିକାର ରହେ । ଅଅି' ସ୍ଥାନରେ 
ଅଛନ୍ତିଂକୁ ଦେଖିଲେ ଆଉ କୌଣସି ବିକାର ରହେ ନାହିଁ; 
କାରଣ ଅଅଛନ୍ତି”ରେ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ବିକାର ନାହିଁ । 

ସଂସାର ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ସଂସାରର ଅଭିନ୍ନ ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ 'ମୁଁ' ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ତନଶୀଳ; ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ମୁଁ ବାଳକ”, 'ମୁଁ ଯୁବକ”, ମୁଁ ବୃଦ୍ଧ,, 'ମୁଁ ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ', ମୁଁ 
ରୋଗମୁକ୍ତ” ଇତ୍ୟାଦ୍ୟି। ସଂସାର ପରି 'ମୁଁ' ମଧ୍ଯ ଉପର ଓ 
ନଷ୍ଟାଶୀଳ । ଯେପରି ସଂସାର ନାହିଁ, ସେହିପରି 'ମୁଁ' ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। 

ହୈ ସୋ ସୁନ୍ଦର ହୈ ସଦା, ନହିଁ ସୋ ସୁନ୍ଦର ନାହିଁ । 
ନହିଁ ସୋ ପରଗଟ ଦେ ଖିୟେ, ହୈ ସୋ ଦୀଖେ ନାହିଁ ॥ 

ଛନ୍ତି” ବା “ସତ୍‌” ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଯମାନ ଏବଂ ନାହିଁ 
ବା 'ଅସତ୍‌' ଆଦୌ ବିଦ୍ଯମାନ ନାହିଁ | 'ସତ୍‌' ଦୃଷ୍ଚିଗୋଚର 
ହେଉ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ “ଅସତ୍‌' ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେଉଛି; କାରଣ 
ଯେଉଁ ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ଦାରା ଆମେ 'ଅସତୃଂକୁ ଦେଖୁଛେ, 
ସେସବୁ ମଧ୍ୟ “ଅସତ୍‌'ର ଅଂଶବିଶେଷ | ସଜାତୀୟତା ଯୋଗୁଁ 
ହିଁ ଦୃଶ୍ୟ, ଦ୍ରଷ୍ଟ୍ୟ ଓ ଦର୍ଶନ ଶକ୍ତି ଏ ତିନୋଟି ଦ୍ବାରା ଦେଖିବା 
ସମ୍ଭବ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ତିନୋଟି ଦ୍ବାରା ହେଉଥୁବା 
(କରଣସାପେକ୍ଷ) ଜ୍ଞାନରେ ସଜାତୀୟତା ଥରୁବା ନିହାତି 
ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ “ଅସତ ଦ୍ବାରା କେବଳ ଅଅସତ୍ଂକୁ ହିଁ 
ଦେଖାଯାଇ ପାରେ, 'ସତ୍‌'କୁ ଦେଖାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ। 
'ସତ୍‌'ର ଜ୍ଞାନ ଏ ତିନୋଟିରୁ ଉର୍ଵ୍ବରେ (କରଣନିରପେକ୍ଷ) | 

“ଅସତ୍‌ଂର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସତ୍ତା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ “ସତ୍‌ବ'ର 
ସତ୍ତାରୁ ତାହା ସତ୍ତାବାନ୍‌ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି | “ସତ୍‌ ହିଁ “ଅସତ୍‌'ର 
ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର | ନେତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ସଂସାର ଦେଖାଯାଇ 
ପାରେ, କିନ୍ତୁ ନେତ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ନେତ୍ର ଦେଖାଯାଇ ପାରେ 
ନାହି କାରଣ ଯାହା ଦ୍ବାରା ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ନେତ୍ର। 
ସେହିପରି ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜାଣନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ କିପରି 
ଓ କାହାଦ୍ବାରା ଜାଣି ହେବ?୨--“ବିଜ୍ଞାତାରମରେ କେନ 
ବିଜାନୀୟାତ୍‌ ।' (ବୃହଦାରଣ୍ୟକ, ୨ | ୪ | ୧୪) | ଯେଉଁ 


* ତମାମ୍ୂସ୍ତ' ଯୋଃନୁପଶ୍ୟନ୍ତି ଧୀରାସ୍ତେଷା' ସୁଖଂ ଶାଶ୍ବତ" ନେତରେଷାମ୍‌ || (କଠ. ୨ | ୨ | ୧୩; ଶ୍ଵେତାଶ୍ବତର, ୬ | ୧୨) 
“'ନିଜଠାରେ ସିତ (ଆମୁସ) ପରମାମ୍ାର୍କୁ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ ନିରନ୍ତର ଦେଖୁଥାଆନି, ସେମାନଙ୍କୁ ହିଁ ଚିରସ୍ସାୟୀ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 


ଅନ୍ୟମାନଙ୍ଗୁ ନୁହେଁ ।” 


# ଏଠାରେ ସଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ ବାଲ୍ୟାବସ୍ଥା, ଯୁବାବସ୍ସା ଇତ୍ୟାଦି ତ ବଦଳିଗଲା, ହେଲେ ମୁଁ ତ ସେହି ଅଛି ଅର୍ଥୀତ୍‌ “ମୁଁ” ତ ବଦଳି 


ନାହିଁ! ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, 'ବିକାରୀ' ସତ୍ତା(ଜଡ଼) କୁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ତା(ଚେତନ) ରେ ମିଶାଇ ଦେବାରୁ 'ମୁଁ'ରେ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥୁବାର 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ 'ମୁଁ' ର ପ୍ରକାଶକ (ସ୍ଵୟଂ) ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ତିତ ରହେ, କିନ୍ତୁ 'ମୁଁ ପୂର୍ବପରି ଅପରିବର୍ତିତ ରହେ ନାହିଁ ମୁଁ ବାଳକ' 
ଏଥୁରେ ଯେଉଁ 'ମୁଁ' ରହିଛି, 'ମୁଁ ଯୁବକ' ଏଥୁରେ ସେହି 'ମୁଁ' ନାହିଁ | ଅବସ୍ତା ସହିତ 'ମୁଁ' ମଧ୍ୟ ସୃଷ୍ଣରୂପରେ ପରିବର୍ତିତ ହେଉଥାଏ | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଅନ୍ୟ ଶରୀର ଅଅନ୍ୟ ଜନ୍ମ) ମିଳିଲେ ମଧ୍ୟ ପୂର୍ବ ଶରୀରର 'ମୁଁ' ରହେ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ସତ୍ତା ରହେ (ଗୀତା ୨ | ୧୩) | 

'ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ' ସତ୍ତାକୁ ନେଇ “ମୁଁ ସେହି ଅଛି' ବୋଲି କୁହାଯାଏ ଏବଂ “ବିକାରୀ' ସତ୍ତାକୁ ନେଇ 'ମୁଁ ବଦଳି ଗଲି' ବୋଲି କୁହାଯାଏ | 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 


'ଅସତ୍‌' “ସତ୍‌' ଦ଼ାରା ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି, ସେହି ଅସତ୍‌ 
'ସତ୍‌'କୁ କିପରି ବା ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରିବ? 

ନିଜ (“ସତ୍‌') ଦାରା ହିଁ ନିଜଠାରେ ସିତ ତତ୍ତ୍ଵ('ସତ୍‌') ର 
ଅନୁଭବ ସମ୍ଭବ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି (“ଅସତ୍‌”) 
ଦାରା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ନିଜ ଦ୍ବାରା ହେଉଥୂବା 
ଜ୍ଞାନ ସ୍ଵାଧୀନ ଏବଂ ଅନ୍ଯ (ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି) ଦାରା 
ହେଉଥୂବା ଜ୍ଞାନ ପରାଧୀନ । ନିଜଠାରେ ସ୍ଥିତ ତତ୍ତ୍ରକୁ 
ଅନୂଭବ କରିବାକୁ ହେଲେ ଅନ୍ଯ କାହାରି ସହାୟତାର 
ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। 

କାନରେ ଶୁଣି, ମନରେ ଚିନ୍ତନ କରି ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ 
ବିଗ୍ବର କରି ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭବ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ* । 
କାରଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧିକ ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ ଇତ୍ଯାଦି 
ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉର୍ଦ୍ବ୍୍‌ରେ, ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ବାରା ତାକୁ କିପରି ଜାଣି ହେବ? ସୁତରାଂ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟାଦିକୁ ତ୍ୟାଗ (ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦଃ କଲେ ଯାଇ ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି 
ହୁଏ ଏବଂ ତାହା ନିଜ ଦ୍ବାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ । 

ସାଧକର ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ, ସେ ଯେଉଁ ରୀତିରେ 
ସଂସାରକୁ ଜାଣେ, ସେହି ରୀତିରେ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣିବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ। କିନ୍ତୁ ସଂସାର ଓ ପରମାମ୍ରରା-ଦୁହିଙ୍କୁ ଜାଣିବାର 
ରୀତି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି ଦ୍ବାରା 
ସଂସାରକୁ ଜାଣି ହୁଏ; କାରଣ ସେହି ଜ୍ଞାନ କରଣସାପେକ୍ଷ; 
କିନ୍ତୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ସାହାଯ୍ଯରେ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ୁ 
ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; କାରଣ ସେହି ଜ୍ଞାନ କରଣନିରପେକ୍ଷ | 

ଜଡ଼ତାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଚିନ୍ମୟତାରେ ସ୍ଥିତି ଅନୁଭବ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଜଡ଼ତାର (ସ୍ପୂଳ, ସୃଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀରର) 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରିବା ପାଇଁ ଗ୍ରହ୍ଦୁଥୂବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ସମାଧୂସ୍ତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ତାହା ଅନୁଭବ କରିପାରେ 
ନାହିଁହଁ କାରଣ ସମାଧୂ ମଧ୍ଯ କାରଣଶରୀରର ଆଶ୍ରିତ୍ଯ । 


* ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଜାଣିଥୁବା ଜ୍ଞାନଚକ୍ଷୁସଅନ୍ତ୍ର ଯୋଗୀଜନ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୂଦି ଇତ୍ୟାଦିରୁ ନିଜକୁ ପ୍ରଥକ୍‌ କରି ନିଜଠାରେ 
ସ୍ରିତ ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ୁକୁ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଶରୀର 
ନିଜର ଓ ନିଜେ ଶରୀରର ବୋଲି ମନେ କରୁଥୁବା 
ବିମୂଢ଼ ଓ ଅକୃତାମ୍ରା ପୁରୁଷ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଇତ୍ୟାଦି ଲଗାଇ ପ୍ରଯନ କଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜଠାରେ ସ୍ଥିତ 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
(୨) 

'ଆମୂନି ଅବସିତମ୍‌' ପଦରେ ଭଗବାନ ନିଜେ ସକଳ 
ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଆମ୍ପାରେ ସ୍ଥିତ (ସର୍ବବ୍ୟାପୀ) ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 
ଏହା ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 
ନିମ୍ନଲିଖିତ ଗ୍ବରୋଟି କଥା ସ୍ବୀକାର କରିବା ଉଚିତ-- 

(୧) ପରମାମ୍ରା ଏଠାରେ ଅଛନ୍ତି । 

(୨) ପରମାମ୍ରା ଏବେ ଅଛନ୍ତି। 

(୩) ପରମାମ୍ରା ନିଜଠାରେ ଅଛନ୍ତି। 

(୪) ପରମାମ୍ରା ନିଜର ଅଟନ୍ତି। 

ପରମାମ୍ରା ସର୍ବତ୍ର (ସର୍ବବ୍ୟାପୀ) ଥୂବାରୁ ଏଠାରେ 
ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି ସର୍ବଦା (ତିନି କାଳରେ) ଥୂବାରୁ ଏବେ 
ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି ସମସ୍ତର୍ଦ୍ର ଠାରେ ଥିବାରୁ ଆମଠାରେ ମଧ୍ଯ 
ଅଛନ୍ତି; ଏବଂ ସମସ୍ତର୍କ୍କର ହୋଇଥୂୁବାରୁ ସେ ଆମର ମଧ୍ୟ 
ଅଟନ୍ତି । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ, ପରମାମ୍ବା ଏଠାରେ ଥରବାରୁ 
ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ଯ ସ୍ଥାନକୁ ଯିବାର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ; ନିଜଠାରେ ଥରବାରୁ ତାଙ୍କୁ ବାହାରେ 
ଖୋଜିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ; ଏବଂ ନିଜର ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ନିଜର ମାନିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 
ସେ ନିଜର ହୋଇଥୁବାରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ ଲାଗିବା ସ୍ବାଭାବିକ! 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ ପାଇଁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଗ୍ବରୋଟି କଥା 
ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ୍‌ ଓ ତଳାଳ ଲାଭଦାୟକ । ସାଧକ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 


ପରମାମ୍ବାାର୍କୁ୍‌ ନିଜର ଓ ନିଜେ ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ର ବୋଲି । ଏ ଗ୍ବରୋଟି କଥା ସ୍ବୀକାର କରିବା ଉଚିତ । ଏହା ସମସ୍ତ 


* (୧) ନାୟମାମ୍ରା ପ୍ରବଚନେନ ଲଭ୍ୟୋ ନ ମେଧୟା ନ ବହୁନା ଶୁତେନ | (କଠ. ୧ | ୨ | ୨୩୮ ମୁଣ୍ଡକ ୩। ୨ | ୩) 
“ଏହି ପରମାମ୍ୂତତ୍ବ୍ବ ପ୍ରବଚନ ଦ୍ବାରା, ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା କିମ୍ବା ବହୁତ ଶୁଣିବା ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ।” 
(୨) ନୈବ ବାଗ୍ବ ନ ମନସା ପ୍ରାପ୍ଟୁ' ଶକ୍ଯୋ ନ ଚକ୍ଷୁଷା। (କଠ. ୨ | ୩ | ୧୨) 


“ଏହି ପରମାମୂତତ୍ବ୍ଵକୁ ବାଣୀ ଦ୍ବାରା, ମନ ଦ୍ବାରା କିମ୍ବା ନେତ୍ର ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ।” 


† ସୂଜଶରୀରରେ 'କ୍ରିୟା', ସୃକ୍ଷୁଶରୀରରେ “ଚିନ୍ତନ' ଓ କାରଣଶରୀରରେ “ସମାଧୁ' ହୁଏ । କାରଣଶରୀର ତଥା ସେଥୁରେ ହେଉଥୁବା 
ସମାଧୂ ଅବସ୍ତା ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ଵପ୍ନ ଓ ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ପା ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସେଥୁରେ ସ୍ୂଳରୂପରେ ନିରନ୍ତର କ୍ରିୟାଶୀଳତା ରହିଥାଏ । 
ଏହି କାରଣଶରୀରରୁ ଉର୍ତ୍ଵ୍୍‌କୁ ଉଠିଗଲେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ଅବଶେଷ ରହେ | ଏହା ହେଉଛି କ୍ରିୟା ଓ ଅକ୍ରିୟାରୁ ଅତୀତ, ସଦା ଅଖଣ୍ଡଭାବେ 
ସ୍ଥିତ 'ସ୍ବରୂପର ସମାଧୂ' | କାରଣଶରୀରରେ ହେଉଥୁବା ସମାଧୂରୁ ମଧ୍ୟ ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ “ସ୍ରୂପର ସମାଧୁ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବତଃସିଦ ସ୍ରୂପର 
ବୋଧ ହୋଇଗଲେ ସମାଧୂ ବା ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୂଏ ନାହିଁ। ଏହାକୁ 'ନିବୀଜ ସମାଧୁ” ମଧ୍ୟ କହନ୍ତି; କାରଣ ଏଥୁରେ ସଂସାରର ସମୃ୍ଧ (ବୀକ) ସମ୍ପୂର୍ଶ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଏହାର ଅନ୍ୟନାମ 'ସହଜାବସ୍ତା' | କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ଅବସ୍ଥା ନୁହେଁ, ବରଂ ଅବସ୍ପାରୁ ଅତୀତ । ଅବସ୍ଘାତୀତ କୌଣସି ଅବସ୍ଥା 
ହୋଇ ନ ପାରେ। 
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ସାଧନାର ସାର । ଏଥୂରେ କୌଣସି ଯୋଗ୍ୟତା, ଅଭ୍ୟାସ, 
ଗୁଣ ଇତ୍ୟାଦିର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ଏସବୁ କଥା ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ଓ ବାସ୍ତବ; ତେଣୁ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କରିବାରେ ସମସ୍ତେ ଯୋଗ୍ୟ, 
ପାତ୍ର ଓ ସମର୍ଥ। ସାଧକ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍୍‌ ଭଲ 
ପାଉଥୂୁଲେ ହେଲା। 

ଯତନ୍ତୋଃପ୍ଯକୃତାମ୍ବାନୋ ନୈନଂ ପଶ୍ୟଯନ୍ତ୍ଯ- 
ଚେତସଃ'--ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ କରି 
ନାହାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଏଠାରେ ଅଅକୃ ତାମ୍ବାନଃ' କୁହାଯାଇଛି 
ଏବଂ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ଜ୍ଞାନ(ବିବେକ)କୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବା 
କାରଣରୁ ସେମାନଙ୍ଗୁ “ଅଚେତସଃ କୁହାଯାଇଛି । 

ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାଂସାରିକ ବ୍ଯକ୍ତି, 
ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିର ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ଶରୀରାଦିକୁ ଆପଣାର ମନେକରି ସେସବୁ ଦ୍ବାରା ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ସେମାନେ ସମସ୍ତେ 
“ଅକୃତାମ୍ବାନଃ' ଓ '“ଅଚେତସଃ ଅଟନି | ସେମାନେ ତତ୍ପାପ୍ରି 
ଗ୍ଵହାନ୍ତି ସତ ହେଲେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଇତ୍ୟାଦି ଜଡ଼ (ପ୍ରକୃତ) ପଦାର୍ଥର ସହାୟତାରେ ହିଁ 
ଚେତନ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ବର ପ୍ରାପ୍ତି ଗ୍ରହାନ୍ତି। ପରମାମ୍ରା ଜଡ଼ 
ପଦାର୍ଥର ସହାୟତାରେ ମିଳନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ଜଡ଼ତା 
ତ୍ଯାଗ (ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦଃ କଲେ ମିଳନ୍ତି। 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଯତନ୍ତଃ' ପଦଟି ଦୁଇଥର ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଛି। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ପ୍ରଯନଗତ ସମାନତା 
ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଅଜ୍ଞାନୀ ପୁରୂଷ) ତତ୍ଵଵ ଅନୂଭବ 
କରୁଥୂବାସ୍ତଳେ ଅନ୍ଯଜଣେ (ମୂଢ଼) ଅନୂଭବ କରିପାରେ 
ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ସାହାଯ୍ଯରେ କରାଯାଉଥୂବା ପ୍ରଯନ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତରରେ ସହାୟକ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତଃକରଣ 
(ଜଡ଼) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂବାରୁ (ଯନ କଲେ ମଧ୍ୟ ତତ୍କ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଅସତ୍‌ (ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ) 
ଦିଗକୁ ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଚର ଦୃଷ୍ଟ ରହିଛି, ସେମାନେ ସତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵର 
ଅନୁଭବ କରି ପାରିବେ ବା କିପରି! 

ଅକୃତାମ୍ପା ଓ ଅଚେତସ ମନୁଷ୍ଯ ଧ୍ୟାନ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ, 
ଜପ ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି କରନ୍ତୈ କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଜଡ଼ (ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ” ପ୍ରତି ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ତତ୍ଵ୍ଵର ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ଯଦ୍ୟପି ସେମାନଗ୍ଗର 
ପ୍ରଯନ ନିଷ୍ଫଳ ହୁଏ ନାହିଁ, ତଥାପି ସେମାନେ ତଳାଳ ତତ୍ଵ୍ଵ 
ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ପୂର୍ଣୂରୂପେ ଜଡ଼ତ଼ ପରିତ୍ଯାଗ 
କଲେ ଯାଇ ତଳାଳ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହେବା ସମ୍ଭବ । 

ସାଧାରଣତଃ ଯାହାର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, 
ତାହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶରୀର, 
ମନ, ବୁଦି ଇତ୍ଯାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ସାଧକ 
ଜଡ଼ତା ତ୍ୟାଗ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ତା'ଛଡ଼ା ମନ, ବୁଦି 
ଇତ୍ୟାଦି ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥକୁ ନେଇ ସାଧନା କରୁଥୁବା ସାଧକଠାରେ 
ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅହକାର ରହିଯାଏ ଏବଂ ଜଡ଼ତାକୁ ତ୍ୟାଗ କଲାପରେ 
ତାହା ନିବୃତ୍ତ ହୁଏ । ଜଡ଼ତା ତ୍ୟାଗ କରିବାର ସୁଗମ ଉପାୟ 
ହେଲା--ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଯିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
“ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନ ମୋର'”--ଏହି ବାସ୍ତବ 
ତଥ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଏବଂ ଏହା ଉପରେ ଅଟଳ ବିଶ୍ଵାସ 
କରିବା। ଏଥୂପାଇଁ ପ୍ରଯନ ବା ଅଭ୍ୟାସର ମଧ୍ଯ କୌଣସି 
ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ, କେବଳ ବାସ୍ତବ କଥା ସ୍ବୀକାର କରିବା 
ଆବ ଶ୍ୟକ । 


ଫର୍ଜଣିଙ୍କ ଜ/ବ--ସବୁବେଳେ ଭୋଗ ବା ସଂଗ୍ରହ ସ୍ତାୟୀ ରହେ ନାହିଁ--ଏହି ବିବେକ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ 


ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ରହିଛି। ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ ଶାସ୍ତ୍ର ପଢ଼ି, ସତ୍‌ସଙ୍ଗଂ କରି ଓ ସାଧନା କରି ମଧ୍ଯ ନିଜର ବିବେକ 
ଥଂଡ଼କୁ ଧ୍ଯାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିହ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରୁ ନିଜକୁ ପୂଥକ୍‌ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ଅକୂତାମ୍ବାଂ। 
ଏପରି ମନୁଷ୍ଯର୍ଦୁ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅଅକୃତବୁଦ୍ଧିଂ ଓ “ଦୁ ର୍ମତି” କୁହାଯାଇଛି। ଯଦିବା 
ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତି କଠିନ ନୁହେଁ, ତଥାପି ହୃଦୟରେ ଅନୂରକ୍ତି, ଆସକ୍ତି, ସୁଖବୂଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି ରହିଥିବାରୁ ସେମାନେ ସାଧନା 
କରି ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ରରାର୍ଗୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁହ କାରଣ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲିପ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିର ବିବେକ ସ୍ଥାୟୀ ରହେ ନାହିଁ। 

ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଯେଉଁମାନକୁ “ବିମୂଢାଃ' କୁହାଯାଇଛି, ସେମାନଙ୍ଗୁ ଏଠାରେ “ଅଚେତସଃ' କୁହାଯାଇଛି | ଗୁଣରେ 
ମୋହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ବିଷୟ ଓ ସ୍ବୟଂ ମଧ୍ୟରେ ଥୂବା ପାଥକ୍ୟ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ଅଥାତ୍‌ ଭୋଗର ସଂଯୋଗ- 
ବିୟୋଗ ଅଲଗା ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ଅଲଗା ବୋଲି ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। 

୭ମ ରୁ ୧୧ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଶ୍ଚିତ ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ଭଗବାନ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ, ମୋର ଅଂଶ ଜୀବାମ୍ବା 
ସମ୍ପୂର୍ଶ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ଯେଉଁ ସାମଗ୍ରୀ (ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାଃକୁ ସେ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ନିଜର ମନେକରେ, ତାହା ସମ୍ପୂର୍ଶ 
ଭିନ-- 'ପ୍ରକୃତିସାନି' । ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ନ ଆଲୋକ ଓ ଅମାବାସ୍ୟାର ଅନ୍ଧିକାର ମଧ୍ଯରେ ଯେପରି ପ୍ରଭେଦ ଥାଏ, ଏ ଦୁହିଗ୍ସ 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 1051 


ମଧ୍ଯରେ ସେହିପରି ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି। ଏ ଦୁହିଙ୍କ୍ର ସଂଯୋଗ କଦାପି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ 
ବିଭାଗକୁ ଯେ ସର୍ବଥା ପ୍ରଥକ୍‌ ଦେଖେ, ସେ ଜ୍ଞାନୀ ଓ ଯୋଗୀ ଅଟେ। ମାତ୍ର ଯେ ଏ ଦୁଇଟିକୁ ସଂଯୁକ୍ତ ମନେକରେ ସେ 


ଅଜ୍ଞାନୀ ଓ ଭୋଗୀ ଅଟେ। ୪ 


ସଦ ¬ ଫଞ୍ଚଶ ଥଧ୍ଯାୟରେ ପାଟି 6ଲେନ/ଏ6 ଶ[କକିଣିଳ ର6ଳେ/ଟି ତଳଜଣ ଥଛି / 6ନଣୁମଧାରୁ ଏହି ତୁତ ୦ ଳଜଣି 
୧୨୭୭ ୧୪୭୩ ଜ୍ଞ୍ଜୋକ ପର୍ଷ୍ଯନ୍ତ ବିସୂତ, ଏସି ୬ ଏନ୍ତ୍ରୋଳଟି ସନମିଳିତ ୧୧୫ଳେ ଦାଥ୍ଥଟି ଶଜ୍ଣୋକ ପୂର୍ଣ ୧ହଛି। ଏହି ନୃତୟ 
ଢଳରଣ'ି ବିଶଶେଷନୁଫେ ଭଗବାଳକ'ଳ ଭାବ 6 ମହନୁକୁ ତଳାଶ ଳରୁଛି / ୬ ଲ୍ମୋକାନଜେ ଯୋଉ ବିଷୟ (ଫଳମ୍ଧାନକୁ ଯୂର୍ୟ/ ରୁ 
ଥ ଅଣ ତଳାଣିତ କଜି ପାରଳି ନାନି ମଣ 6ହ/ଇପାଜି ନ ଥିଲ, ଭଜବାନ ନିନ୍ୁ ହୋମୋ|ଳନଜେ ଜ/ହ/ ଯୁଣନୁବେଫେ କିଚକେଚନ/ କନୁଛଳି / 


ଯଦାଦିତ୍ୟଗତଂ ତେଜୋ ଜଗଦ୍‌୍ଭାସୟତେଃ ଖିଳମ୍‌ | 
ଯଚ୍ଚନ୍ଦ୍ରମସି ଯଚ୍ଚାଗ୍ନୌ ତତ୍ତେଜୋ ବିଦି ମାମକମ୍‌ ॥ ୧୨॥ 


ଥନ଼ନକ୍ ଚଆଦିତ୍ୟଗତମ୍‌ସସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଯତ୍‌ ଯେଉଁଠୱଁ ତେଜଃତେଜ; ଅଖିଳମ୍‌ ସମଗ୍ର ଜଗତ ିଜଗତକୁ; 


ଭାସୟତେ ଆଲୋକିତ କରୁଛି (ଏବ); 


ଯତ୍‌ଠିଯେଉଁ ତେଜ, ଚନ୍ଦ୍ରମସିଚନ୍ଦ୍ରରେ ଚଚିତଥା; ଯତ୍ରଚିଯେଉଁ ତେଜୀ 


ଅଗ୍ନୌ ଅଗ୍ନିରେ ରହିଛି; ତତ ସେହି; ତେଜଃତେଜକୁ; ମାମକମ୍‌ = ମୋର (ତେଜ ବୋଲି); ବିଵି ଜାଣ | 
ସୂମ୍ଯ୍ୟର୍କ୍ୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଯେଉଁ ତେଜ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ଆଲୋକିତ କରୁଛି ଏବଂ ଚନ୍ଦ୍ର ତଥା ଅଗ୍ନିରେ ଯେଉଁ ତେଜ 


ରହିଛି, ତାହା ମୋର ତେଜ ବୋଲି ଜାଣ। 


ବ୍ଯାର୍୮୮ [ପ୍ରଭାବ ଓ ମହତ୍ଵ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେବା 
ଜୀବର ସ୍ବଭାବ। ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥର ସଙ୍ଗଂ ଯୋଗୁଁ ଜୀବ 
ତା'ର ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଯାଏ। ଏହାର କାରଣ 
ହେଲା, ପ୍ରକୃତିସ୍ଥ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଜୀବକୁ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥର 
(ଶରୀର, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର, ଧନ ଇତ୍ୟାଦିର) ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଖାଯାଏ, 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଗର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଏଣୁ ଜୀବ ଉପରେ 
ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥର ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି, ତାହା ଦୂର କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବର୍ଣ୍ରିନା କରିବାକୁ ଯାଇ 
ଏହି ରହସ୍ୟ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସେହି ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥରେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଖାଯାଉଛି, ତାହା ମୂଳତଃ ତାର୍କର, 
ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥର ନୁହେଁ। ସେ ହିଁ ସବୌପରି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ । 
ତାଙ୍କ ପ୍ରକାଶ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛନ୍ତି । 

ଯଦାଦିତ୍ୟଗତଂ ତେଜୋ ଜଗଦ୍ଭାସୟତେ ଖିଳମ୍‌'-¬ 
ଭଗବାନ (ଗୀତା ୨। ୫୫ ରେ) କାମନାକୁ ଯେପରି 
'ମନୋଗତାନ୍ବ' କହିଛନ୍ତି ସେହିପରି ଏଠାରେ ତେଜକୁ 
ମଧ୍ୟ “ଆଦିତ୍ୟଗତମ୍‌' କହୁଛନ୍ତି | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୋଗତ 
କାମନାଗୁଡ଼ିକ ଯେପରି ମନର ଧର୍ମ ବା ସ୍ବରୂପ ନୂହେଁ, 
ବରଂ ଆଗନ୍ତୁକ, ସେହିପରି ସୂର୍ଯ୍ଯକ୍କ ଠାରେ ସିତ ତେଜ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ସ୍ଵରୂପ ବା ଧର୍ମ ନୁହେଁ, ତାହା ଆଗନ୍ତୁକ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ତେଜ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କର “ସ୍ଵଂ ତେଜ ନୂହେଁ। ବରଂ ତାହା 
ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ଆସିଛି । 

ସୂର୍ଯ୍ଯକ୍କର ତେଜ (ଆଲୋକ) ଏତେ ମହାନ୍‌ ଯେ, 
ତାଂଦ଼ାରା ସମଗ୍ର ଜଗତ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। ସେହି ତେଜ 


ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କର ତେଜ ଭଳି ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ପ୍ରକୃତରେ 
ତାହା ଭଗବାନର୍କୀର । ଏଣୁ ଭଗବାନର୍ଚଝ୍ଧ ବା ତାରଙ୍କ୍ଟର 
ପରମଧାମକୁ ସୂର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ମହଷି 
ପତଞ୍ଜଳି କହିଛନ୍ତି-- 

ପୂବୈଷାମପି ଗୁରୁଃ କାଳେନାନ ବଢ଼୍ରେଦାତ୍‌ ॥ 

(ଯୋଗଦର୍ଶନ ୧ | ୨୬) 

“ଭୁଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ପୂର୍ବପୁରୁଷକ୍କର ମଧ୍ଯ ଗୁରୁ କାରଣ 
ତାଙ୍କର କାଳଗତ ଅବଢ଼୍ରେଦ ନାହିଁ ।” 

ସମଗ୍ର ଭୌତିକ ଜଗତରେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପଦାର୍ଥ ନାହିଁ। ଚନ୍ଦ୍ର, ଅଗ୍ନି, 
ତାରା, ବିଜୁଳି ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ଉଜ୍ଜ୍ଵଳମୟ ପଦାର୍ଥ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କୀ 
ଠାରୂ ଆଲୋକ ପାଆନ୍ତି। ଯଦି ଭଗବାନର୍କ ଠାରୁ ତେଜ 
ପାଇ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଏତେ ଅଲୌକିକ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ, ତେବେ 
ଭଗବାନ କେତେ ଅଲୌକିକ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୋଇ ନ 
ଥୂବେ! ଏହା ବିଗ୍ଵର କଲେ ସ୍ଵତଃ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ 
ହୁଏ | 

ସୂର୍ଯ୍ୟ 'ନେତ୍ରର' ଅଧୃଷ୍ଠାତୃଦେବତା। ତେଣୁ ନେତ୍ରରେ 
ଯେଉଁ ଜ୍ୟୋତି (ଦର୍ଶନଶକ୍ତି) ରହିଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ ପରମ୍ପରା- 
କ୍ରମେ ଭଗବାନବ୍କୀ ଠାରୁ ଆସିଛି ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ। 

ଯକଚ୍ଚନ୍ଦ୍ରମସିଂ ଯେପରି ସୂର୍ଯ୍ୟଯକ୍ୟ ଠାରେ ସରିତ 
ପ୍ରକାଶିକା ଓ ଦାହିକାଶକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଆଗତ, 
ସେହିପରି ଚନ୍ଦ୍ରର ପ୍ରକାଶିକା ଶକ୍ତି ଓ ପୋଷଣ ଶକ୍ତି 
(ସୂର୍ଯ୍ୟଜ୍ଜା ଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ନ ହୋଇଥୁୂଲେ ମଧ୍ୟ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ) 
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ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତା। ଭଗବାନବଚ୍ଚର ତେଜ ଯେପରି 
“'ଆଦିତ୍ଯଗତ'”, ସେହିପରି ତାହା ଚନ୍ଦ୍ରଗତଂ ବୋଲି ମଧ୍ଯ 
ବୁଝିବା ଉଚିତ | ଚନ୍ଦ୍ରକ୍କ ଠାରେ କିରଣ ସମେତ ଶୀତଳତା, 
ମଧୁରତା, ପୋଷଣତା ଇତ୍ୟାଦି ଯେଉଁ ଗୁଣ ଅଛି, ସେସବୁ 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ହି ପ୍ରଭାବ । 

ଏଠାରେ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ତାରା, ନକ୍ଷତ୍ର ପ୍ରଭୂତିକ୍ତର ମଧ୍ଯ 
ଉପଲକ୍ଷଣ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ। 

ଚନ୍ଦ୍ରମା “ମନ”ର ଅଧୂଷ୍ଠାତ୍ୃଦେବତା। ଏଣୁ ମନରେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରକାଶ (ମନନ ଶକ୍ତି) ରହିଛି, ତାହା ମଧ୍ୟ ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦା ଠାରୁ ଆସିଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ। 

“ଯଚ୍ଚାଗ୍ଲୌ୮ -ଭଗବାନଳ୍ମକର ତେଜ ଯେପରି 
'ଆଦିତ୍ୟଗତ', ସେହିପରି “'ଅଗ୍ନିଗତ' ବୋଲି ମଧ୍ୟ ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ। ତାହପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅଗ୍ନିରେ ଥବା ପ୍ରକାଶିକା ଓ 
ଦାହିକା ଶକ୍ତି ଭଗବାନଙ୍କର ଶକ୍ତି ଅଟେ, ଅଗ୍ନିର ନୁହେଁ। 

ଏଠାରେ ଅଗ୍ନିକୁ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌, ଦୀପ, ଖଦ୍ଯୋତ 
ଇତ୍ଯାଦିକ୍କର ଉପଲକ୍ଷଣ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । 

ଅଗ୍ନି 'ବାଣୀ'ର ଅଧୁଷ୍ଠାତୃଦେବତା | ବାଣୀରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରକାଶ (ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶକ ଶକ୍ତି) ରହିଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ 
ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଆସିଛି ବୋଲି ବୂଝିବା 
ଉଚିତ | 

ତତ୍ତେଜୋ ବିଦି ମାମକମ୍‌'--ଯେଉଁ ତେଜ ସୂର୍ଯ୍ୟ, 
ଚଦ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନିରେ ଅଛି ଏବଂ ଯେଉଁ ତେଜ ଏ ତିନିର୍କ୍ଵ ପ୍ରକାଶରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ଅନ୍ୟ ପଦାର୍ଥରେ (ତାରା, ନକ୍ଷତ୍ର, ବିଦ୍ୟୁତ୍‌, ଖଦ୍ଯୋତ 
ଇତ୍ଯାଦିରେ) ଦେଖିବା ଓ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳୁଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 


* ଶରୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଭଗବାନକ୍କର ତେଜ ବୋଲି ବୂଝିବା ଉଚିତ । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦ ମାଧ୍ଯମରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ମନୂଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ତେଜସ୍ଵୀ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ 
ହେଉଛି, ସେସବୁ ପଦାର୍ଥରେ ସେ ମୋର ପ୍ରଭାବ ଦେଖିବା 
ଉଚିତ (ଗୀତା ୧୦ | ୪ ୧) | ଯେପରି ବୁନ୍ଦିଆ ବା ମିଠେଇରେ 
ଥବା ସ୍ବାଦ ମିଠେଇର ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ଚିନିର, 
ସେହିପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନିରେ ଥିବା ତେଜ ସେମାନର୍କ୍ଚର 
ନିଜର ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚାର । ଭଗବାନବ୍ଳୀ 
ପ୍ରକାଶରେ ସମଗ୍ର ଜଗତ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଛି-- 'ତସ୍ୟ 
ଭାସା ସବିମିଦଂ ବିଭାତି' (କଠୋପନିଷଦ୍‌ ୨ | ୨ | ୧୫) | 
ସେ ସମସ୍ତ ଜ୍ୟୋତିର ମଧ୍ଯ ଜ୍ୟଯୋତି-¬ “ଜ୍ୟୋତି ଷାମପି 
ତଜ୍ଜ୍ୋତିଃ'” (ଗୀତା ୧୩ | ୧୭) | 

ସୂର୍ଯ୍ୟ ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ଅଗ୍ନି ଯଥାକ୍ରମେ ନେତ୍ର, ମନ ଓ , 
ବାଣୀର ଅଧୂଷ୍ଠାତା ଏବଂ ପ୍ରକାଶକ । ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ଭାବ 
ବ୍ଯକ୍ତ କରିବା ଓ ବୁଝିବା ପାଇଁ ନେତ୍ର, ମନ (ଅନ୍ତଃକରଣ) 
ଓ ବାଣୀ ନାମକ ତିନୋଟି ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ଉପଯୋଗ କରେ। 
ଏହି ତିନୋଟି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଯେତେ ପ୍ରକାଶିତ କରନ୍ତି, ଅନ୍ଯ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ସେତେ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ପ୍ରକାଶର 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା--ପ୍ପଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଜ୍ଞାନ କରାଇବା। ନେତ୍ର 
ଓ ବାଣୀ ହେଉଛି ବହିଃକରଣ ଏବଂ ମନ ଅନ୍ତଃକରଣ। 
କରଣ ସାହାଯ୍ୟରେ ବସ୍ତୁର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ଏ ତିନୋଟିଯାକ 
କରଣ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ୨ କାରଣ 
ଏଗୁଡ଼ିକରେ ଯେଉଁ ତେଜ ବା ପ୍ରକାଶ ନିହିତ, ତାହା 
ଏମାନକ୍କରର ନିଜର ନୁହେଁ, ବରଂ ଭଗବାନଙ୍କୀର। 


ଘଜିଣିଙ୍ଗ ଭ/ବ-ପରମାମ୍ପା ହି ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିର ମୂଳ ଉସ। ଏ ବିଷୟରେ କେନୋପନିଷଦ୍‌ (୩ୟ ଖଣ୍ଡ 


୩--୧୧)ରେ ଏକ କାହାଣୀ ଅଛି | ଥରେ ପରମାମ୍ରରା ଦେବତାମାନର୍କୀ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଅସୁରମାନଙ୍କୁ ପରାସ୍ତ କରି ବିଜୟୀ 
ହେଲେ। କିନ୍ତୁ ଏହି ବିଷୟରେ ଦେବତାମାନେ ସେମାନଙ୍କୀ ନିଜ ଶକ୍ତିକୁ କାରଣ ମନେକରି ଅଭିମାନ କଲେ। ସେମାନେ 
ନିଜ ଶକ୍ତି ବଳରେ ଅସୁରମାନଙ୍ତୂ ଜୟ କଲେ ବୋଲି ଭାବିଲେ । ଦେବତାମାନଙ୍କର ଏହି ଅଭିମାନ ଚୂର୍ଶ୍ର କରିବା ପାଇଁ 
ପରମାମ୍ବ୍ା ଯକ୍ଷ ରୂପ ଧାରଣ କରି ସେମାନର୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଉଭା ହେଲେ । ଯକ୍ଷଙ୍କୁ ଦେଖି ଦେବଗଣ ଆଶ୍ଚୂର୍ଯ୍ୟାନରିତ ହୋଇ 
ବିଗ୍ବର କଲେ ଯେ, ଏ ଯକ୍ଷ ପୁଣି କିଏ? ତାର୍ଚ୍ଚର ପରିଚୟ ପାଇବା ନିମନ୍ତେ ଦେବଗଣ ଅଗ୍ନିଦେବର୍ଦ୍ୁ ତାଙ୍କର ପାଖକୁ 
ପଠାଇଲେ । ଯକ୍ଷ ପଗ୍ନବରିବାରୁ ଅଗ୍ନିଦେବ କହିଲେ-- ମୁଁ “ଜାତବେଦା' ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଅଗ୍ନିଦେବତା। ମୁଁ ଗ୍ବହିଁଲେ ସାରା 
ପୂଥ୍ୁବୀକୁ ପୋଡ଼ି ଭସ୍ମ କରିଦେଇ ପାରିବି । ଏହା ଶୁଣି ଯକ୍ଷ ତାର୍ଜୀ ସମ୍ମୁଖରେ ଖଣ୍ଡିଏ ତୃଣ ରଖିଦେଇ ତାହାକୁ ପୋଡ଼ି 
ଦେବାକୁ କହିଲେ। ଅଗ୍ନିଦେବ ତାଙ୍କର ପୂର୍ଷଶିଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ମଧ୍ୟ ଅସଫଳ ହେଲେ । ସେ ଲହିତ ହୋଇ ଫେରି 
ଆସି ଦେବଗଣଙ୍କୁ କହିଲେ ସେ ଯକ୍ଷ କିଏ, ମୁଁ ଜାଣି ପାରିଲି ନାହିଁ। ତା'ପରେ ଦେବଗଣ ବାୟୁଦେବସୁ ଯକ୍ଷ 
ନିକଟକୁ ପଠାଇଲେ। ଯକ୍ଷ ପଗ୍ବରିବାରୁ ବାୟୁଦେବ କହିଲେ ମୁଁ 'ମାତରିଶ୍ବା” ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବାୟୁଦେବତା | ମୁଁ 
ଗ୍ବହିଁଲେ ପୂଥ୍ୂବୀର ସବୁକିଛି ଉଡ଼ାଇ ଦେଇ ପାରିବି । ଏହା ଶୁଣି ଯକ୍ଷ ତାଙ୍ଗ୍ସ ସମ୍ମୁଖରେ ଖଣ୍ଡିଏ ତୃଣ ରଖିଦେଇ ତାହାକୁ 
ଉଡ଼ାଇ ଦେବାକୁ କହିଲେ। ବାୟୁଦେବ ତାଙ୍କର ପୃର୍ଠିଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ମଧ୍ୟ ଅସଫଳ ହେଲେ। ସେ ଲଢିତ ହୋଇ 
ଫେରି ଆସି ଦେବଗଣଙ୍କୁ କହିଲେ--ମୁଁ ଯକ୍ଷଭଭୂ ଜାଣି ପାରିଲି ନାହିଁ। ତା'ପରେ ଦେବତାମାନେ ସେହି ଯକ୍ଷର ପରିଚୟ 


ଶ୍ମୋକ ୧୩ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ପାଇଁ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ପଠାଇଲେ । ଇନ୍ଦ୍ର ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚିବାକ୍ଷଣି ଯକ୍ଷ ଅନ୍ତର୍ଦାନ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ସେହି ସ୍ତାନରେ ହିମାଳୟପୁତ୍ରୀ 
ଉମାଦେବୀ ଆବିର୍ଭୂତା ହେଲେ। ଇନ୍ଦ୍ର ପଗ୍ଵରିବାରୁ ଉମାଦେବୀ କହିଲେ ଯେ, ସ୍ବୟଂ ପରମାମ୍ରା ହିଁ ତୂମମାନବ୍କୀ ଅଭିମାନ 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଯକ୍ଷରୂପରେ ଆବିର୍ଭୂତ ହୋଇଥୁଲେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସପଷ୍ଟିରେ ଯାହା ବି ବଳବତ୍ତା, ବିଶେଷତା 
ଓ ବିଲକ୍ଷଣତା ଦୂଣ୍ଫଁଗୋଚର ହେଉଛି, ସେସବୁ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଵ ଠାରୁ ଆସିଛି (ଗୀତା ୧୦ । ୪୧) | 
=== ^ = = 
ସନ୍ଦ୍ରଵ--କୁଣ୍ୟମାନ ଘରାଥ୫ନ ଜଣବାନ ନିନନ ଭାବ ଦକରୀଳଯାନି ଏଠି ନିନ୍ଦୂ ର୍ଜ୍ଜୋଳକେ ଯେଉଁ ଶଳି ଜଳା ଯମ ଜଗତେ 
ଲିୟ/ 6ଜନଜଛି ଯେହି ଯସନକୁ-ଶଳିନେ ତ/କଳ ଭବ ଳଣ୍‌ ଜ/ହ/ ଜରଣୀନଛନଳି / 


ଗାମାବିଶ୍ୟ ଚ ଭୂତାନି ଧାରୟାମ୍ୟହମୋଜସା । 
ପୁଷ୍ଝାମି ଚୌଷଧୀଃ ସର୍ବାଃ ସୋମୋ ଭୂତ଼ା ରସାମ୍ବକଃ ॥ ୧୩ ॥ 


ଅନୟ ¬ ଅହମ୍‌= ମୁଁ, ଚ ହିଁ; ଗାମ୍‌= ପୁଥୁବୀରେ; ଆବିଶ୍ଯ= ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇ; ଓଜସା=ନିଜର ଶକ୍ି ଦୁରା; ଭୂତାନି ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀର୍କ୍‌; ଧାରୟାମିଇିଧାରଣ କରୁଛି; ଚ ଏବଂ (ମୁଁ ହିଁ);; ରସାମୂକଃ--ରସମୟ; ସୋମଃ ଚନ୍ଦ୍ର; ଭୂତା!- ହୋଇ; ସବିଃ= ସମସ୍ତ; 


ଓଁଷଧୀଃ=ଓଷଧୂକୁ; ପୁ୍ବାମି ପରିପୁଜ୍ବା କରୁଛି | 


ମୁଁ ନିଜେ ହିଁ ପୂଥୂବୀରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇ ମୋର ଶକ୍ତି ଦ଼ାରା ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୁ ଧାରଣ କରୁଛି ଏବଂ ମୁଁ ହିଁ 
ରସମୟ ଚନ୍ଦ୍ରରୂପରେ ସମସ୍ତ ଓଷଧୂକୁ (ବନୟ୍ଫାତିକୁ) ପରି ପୁଷ୍ଟା କରୁଛି । 


ବୟନୀୟ୮“ଗାମାବିଶ୍ୟ ଚ ଭୂତାନି ଧାରୟାମ୍ଯହ- 
ମୋଜସାଂ--ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ପ୍ରଥୂବୀରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇ 
ସେଥୂରେ ସିତ ସମସ୍ତ ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀର୍ୁ ଧାରଣ 
କରିଛନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପୂଥୂୁବୀରେ ଯେଉଁ ଧାରଣଶକ୍ତି 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ହେଉଛି, ତାହା ପ୍ରଥୂବୀର ନୁହେଁ, ତାହା 
ଭଗବାନ କାର * | 

ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ ମଧ୍ଯ ଏ କଥା ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି 
ଯେ, ପ୍ୂଥୂବୀର ସ୍ତର ଅପେକ୍ଷା ଜଳସ୍ତର ଉଚ୍ଚ ଏବଂ 
ପୂଥୂୁବୀରେ ସ୍ତଳଭାଗ ଅପେକ୍ଷା ଜଳଭାଗ ବେଶୀ । ଏହା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ପ୍ରଥୂବୀ ଜଳମଗ୍ନ ହେଉ ନାହି--ଏହା କେବଳ 
ଭଗବାନବ୍କ ଧାରଣଶକ୍ତିର ପ୍ରଭାବ । 

ପୂଥୂୁବୀର ଉପଲକ୍ଷଣରୁ ବୁଝିନେବା ଉଚିତ ଯେ, ପୁଥୁବୀ 


* (୧) ଦ୍ୟୌଃ ସବନ୍ଦ୍ରାର୍କନକ୍ଷତ୍ରା ଖଂ ଦିଶୋ ଭୂର୍ମହୋଦଧ୍ଃ । 


ଛଡ଼ା ଆଉ ଯେଉଁଠି ବି ଧାରଣଶକ୍ତ ଦୃଷ୍ଟ ଗୋଚର ହେଉଛି, 
ସେସବୁ ଭଗବାନଙ୍କର । ପୂଥୂବୀର ଉତ୍ରାଦିକା ଶକ୍ତି (ଅନ୍ନାଦି 
ଓଷଧ୍ଧସମୂହକୁ ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବାର ଶକ୍ତି) ଏବଂ ଗୁରୁତ୍କାକର୍ଷଣଶକ୍ତି 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । 

ପୁଷ୍ଝାମି ଚୌଷଧୀଃ ସର୍ବାଃ ସୋମୋ ଭୂୃଡ଼ା 
ରସାମ୍ବକଃ'--ଚନ୍ଦ୍ର୍ଦର ଦୁଇଟି ଶକ୍ି ରହିଛି-- ପରକାଶିକାଶକ୍୍ି 
ଓ ପୋଷଣଶକ୍ତି । ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ପ୍ରକାଶିକାଶକ୍ତିରେ 
ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବର୍ଶ୍ରିନା କରିସାରି ଏହି ଶ୍ଣୋକରେ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର 
ପୋଷଣଶକ୍ତିରେ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । ସେ କହୁଛନ୍ତି, 
ଚନ୍ଦ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ସମସ୍ତ ବନମସ୍ପତିକୁ ମୁଁ ହିଁ ପୁଷ୍ଟ କରୁଛି। 

ଚନ୍ଦ୍ରମା ଶୁକ୍ମଧପକ୍ଷରେ ପୋଷକ ଓ କୃଷଥ୍କାପକ୍ଷରେ 
ଶୋଷକ ହୁଅନ୍ତି। ଶୁକ୍କପକ୍ଷରେ ରସମୟ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ମଧୁର 


ବାସୁଦେବସ୍ଯ ବୀର୍ଯ୍ୟେଣ ବିଧୂତାନି ମହାମ୍ରନଃ ॥ (ମହାଭାରତ, ଅନୂ. ୧୪୯ | ୧୩୪) 
“ସ୍ବର୍ଗ, ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ଚ ଚନ୍ଦ୍ର ତଥା ନକ୍ଷତ୍ର ସମେତ ଆକାଶ, ଦଶଦିଗ, ପ୍ରଥ୍ୁବୀ ଓ ମହାସାଗର--ଏସବୁ ଭଗବାନ ବାସୁଦେବଙ୍କୀ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା 


ଧାରିତ ହୋଇଛନ୍ତି ।'”' 


(୨) ପୂଥୂବ୍ୟାଂ ତିଷ୍ଠନ୍‌ ଯୋ ଯମୟତି ମହୀଂ ବେଦ ନ ଧରା ଯମିତ୍ୟାଦୌ ବେଦୋ ବଦତି ଜଗତାମୀଶମମଳମ୍‌ | 
ନିୟନ୍ତାରଂ ଧ୍ୟେୟଂ ମୁନିସୁରନ୍ଦୁଣାଂ ମୋକ୍ଷଦମସୌ ଶରଣ୍ଯୋ ଲୋକେଶୋ ମମ ଭବତୁ କୃଷ୍ଠୋଧକ୍ଷିବିଷୟଃ ॥ 


( ଶବ୍କରାଗ୍ବର୍ଯ୍ୟକୃତ କୃଷ୍ଣାଷ୍ଟକମ୍‌) 


“ପ୍ଥ୍ଜବୀରେ ରହି ଯିଏ ପ୍ୂଥୂବୀକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରଥ୍ବୀ ଯାହାଙ୍ଗୁ ଜାଣେ ନାହିଁ ଯଃ ପୂଥୂବ୍ୟାଂ ତିଷ୍ଠନ୍‌ ପ୍ଥ୍ଵୀଂ ଯମୟନ୍ତି 
ଯଂ ପୂଥୁବୀ ନ ବେଦ' ଇତ୍ୟାଦି ଶରୁତିରେ ବେଦ ଯେଉଁ ଅମଳସ୍ବରୂପକୁ ଜଗତର ସ୍ବାମୀ, ନିୟାମକ ଓ ଧ୍ୟେୟ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଯାହାରଙ୍ଗୁ 
ଦେବତା, ମନୁଷ୍ଯ ତଥା ମୁନିଜନଗ୍କର ମୋକ୍ଷଦାତା ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି/ ସେହି ଶରଣାଗତବସ୍ଖଳ ନିଖିଳ ଭୁବନପତି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ମୋ ଚକ୍ଷୁର 


ବିଷୟ ହୁଅନ୍ତୁ।”' 


7 ପଥ୍ୁବୀପୂଷ୍ଠ ରେ ପ୍ରାୟ ଶତକଡ଼ା ଏକସ୍ତରି ଭାଗ ଜଳଭାଗ ଏବଂ ପ୍ରାୟ ଶତକଡ଼ା ଅଣତିରିଶ ଭାଗ ସ୍ଥଳଭାଗ ବୋଲି ଧରାଯାଏ । 
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କିରଣରୁ ଅମୃତ ବର୍ଷା ହେଉଥୁବାରୁ ବୃକ୍ଷ-ଲତାଦି ପରିପୁଷ୍ଟ 
ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଫୁଲଫଳ ଧାରଣ କରନ୍ତି। ଗର୍ଭସ୍ପଶିଶୁ ମଧ୍ୟ 
ଶୁକ୍ମପକ୍ଷରେ ବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ଏଠାରେ “ସୋମଃ' ପଦଟି ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକର ବାଚକ, 
ଚନ୍ଦ୍ରମଣ୍ଡଳର ନୁହେଁ । ଆମେ ନେତ୍ର ଦ୍ବାରା ଯାହା ଦେଖୁଛେ, 
ତାହା ଚନ୍ଦ୍ରମଣ୍ଡଳ । ଚନ୍ଦ୍ରମଣ୍ଡଳ ଉର୍ଦ୍ବ୍ବରେ ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକ (ନେତ୍ର 
ଦାରା ଅଦୃଶ୍ୟ) ରହିଛି । ଉପର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ପଦରେ ବିଶେଷରୂପେ 
“'ସୋମଃ' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା-- 
ଚନ୍ଦ୍ରକ୍କର ପ୍ରକାଶିକାଶକ୍ତି ସହିତ ଅମ୍ପତ ବର୍ଷୀ କରିବାର 
ଶକ୍ତି ମଧ୍ୟ ରହିଛି। ସେହି ଅମ୍ପତ ପ୍ରଥମେ ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକରୁ 


± ଶୀମଭଗବଦଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଚନ୍ଦ୍ରମଣ୍ଡଳକୁ ଆସେ ଏବଂ ତା' ପରେ ଚନ୍ଦ୍ରମଣ୍ଡଳରୁ ଭୂମଣ୍ଡଳକୁ 
ଆସେ। 

ଏଠାରେ ଧାନ, ଗହମ ଇତ୍ଯାଦି ସବୂ ପ୍ରକାରର 
ଅନ୍ନ “(ଓଷଧୀଃ ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଚନ୍ଦ୍ର ଦ୍ବାରା ପରିପୁଷ୍ଟ 
ଅନ୍ତ ଭକ୍ଷଣ କରିବାରୁ ମନୂଷ୍ଯ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ଯାଦି 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ପୁଷ୍ଟି ଲାଭ କରନ୍ତି। ସମସ୍ତ ଓଷଧୂ ଓ 
ବନସ୍ଫତିରେ ଦେହକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିବାର ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ରହିଛି, 
ତାହା ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଠାରୁ ଆସିଥାଏ । ଚନ୍ଦ୍ରକ୍କର ସେହି ପୋଷଣଶକ୍ତି 
ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ ନିଜର ନୁହେଁ, ବରଂ ଭଗବାନର୍ଜ୍ର । ଭଗବାନ 
ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ନିମିତ୍ତ କରି ସମସ୍ତ୍ମୁ ପୋଷଣ କରନ୍ତି। 


ଘଂଜିଣିସ୍ର ଜବ ପୂଥୂବୀ, ଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରଭୂତି ଭଗବାନଙ୍କର ଅପରା ପ୍ରକୃତି (ଗୀତା ୭ । ୪) । ତେଣୁ ଏମାନର୍ଦ୍ଦର 
ଧାରକ, ଉତ୍ପାଦକ, ପାଳକ, ସଂରକ୍ଷକ, ପ୍ରକାଶକ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ । ଭଗବାନର୍କୀ ଶକ୍ତି ହିସାବରେ ଅପରା ପ୍ରକୂତି 


ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ଅଭିନ। 


ଏଠାରେ “ସୋମ” ଶବ୍ଦ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଉପରିସ୍ଥ ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକର ବାଚକଂ । 


=== = ^ === 


ସମ୍ଫନତଜରବନ ସଂମସ୍ଶଶଳ୍ି ନଜପଠନେ ତଙ୍କ ଫଭବ ସମ୍ମନକେ ବର୍ଶନଃ ନଳି ସ୍ଯକି ଏ୦ବ ଠୋଉଁ ଶାଳି ବଳନଜେ ବଏକଣଜି- 
ଜଳରତଳେ ଳିୟ/ ହେଜି ସେହି ବଳ-ଶଳି ଜପନେ ଜ/କ ଭାବ ସକଳେ ବର୍ଷଳ/ ଳଟୁଛଳି / 


ଅହଂ ବୈଶ୍ବାନରୋ ଭୃତ୍ଵା ପ୍ରାଣିନାଂ ଦେହମାଶ୍ରିତଃ । 


ପ୍ରାଣାପାନସମାୟୁକ୍ତଃ 


ପଗ୍ଚମ୍ୟନ୍ତରଂ 


ଚତୁର୍ବିଧମ୍‌ ॥ ୧୪ ॥ 


ଅନୟ ପ୍ରାଣିନାମ୍‌ = ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ। ଦେହମ୍‌ ଶରୀରରେ; ଆଶ୍ରିତଃ ସିତ; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ: ପ୍ରାଣାପାନସମାଯୁକତଃଇ ପ୍ରାଣ ଓ 
ଅପାନଯୁକ୍ତ: ବୈଶ୍ବାନରଃବେଶ୍ବାନର; ଭୂତା = ହୋଇ; ଚତୁ ବିଧମ୍=ଗାରିପରକାର; ଅନ୍ତମ୍‌-ଅନକୁ, ପଗ୍ବମି-ଜୀର୍ଶ୍ର କରେ | 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଶରୀରରେ ସିତ ମୁଁ ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନଯୁକ୍ତ ବୈଶ୍ଵାନର (ଜଠରାଗ୍ନି) ହୋଇ ଗ୍ଵରି ପ୍ରକାର ଅନ୍ନକୁ 


ଜୀର୍ଣ୍ କରେ । 

ବ୍ଯାୀୀ୮୦ଅହଂ ବୈଶ୍ବଵାନରୋ ଭୂୃତ଼ା ପ୍ରାଣିନାଂ 
ଦେହମାଶ୍ରିତଃ--୧୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅଗ୍ନିର ପ୍ରକାଶିକା- 
ଶକ୍ତିରେ ଭଗବାନ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିସାରି ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ବୈଶ୍ଵାନରରୂପକ ଅଗ୍ନିର ପାଚନଶକ୍ତିରେ ନିଜର 
ପ୍ରଭାବ ବର୍ଶ୍ରନା କରୁଛନ୍ତ୍ଯ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନବ୍କୀ ଶକ୍ତି ଦାରା ହିଁ ଅଗ୍ନିରେ ଦୂଇଟି କାର୍ଯ୍ଯ 
(ପ୍ରକାଶ କରିବା ଓ ହଜମ କରିବା) ହୁଏ। 

ପ୍ରାଣୀମାନନ୍କର ଦେହ ପରିପୁଷ୍କ କରିବା ଓ ପ୍ରାଣ 
ରକ୍ଷା କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ହିଁ ବୈଶ୍ଵାନର (ଜଠରାଗ୍ନି) 


ରୂପରେ ସେମାନର୍ଦ୍ରୀ ଦେହରେ ରହିଥାନ୍ତି । ମନୁଷ୍ଯକ୍କ୍ ପରି 
ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ଥାବର ପ୍ରାଣୀକ୍କ ଠାରେ ଏବଂ ପଶୁ, 
ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ୟାଦି ଜଙ୍ଗଂମ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ଠାରେ ମଧ୍ୟ ବୈଶ୍ଵାନରର 
ପାଚନଶକ୍ତ କାମ କରେ। ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଆଦି ଯେଉଁ 
ଖାଦ୍ଯ ଜଳ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ପାଚନଶକ୍ତ ଦ୍ବାରା ତାହା 
ପାଚନ ହେଉଥୁବାରୁ ସେମାନେ ବୃଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 
'ପ୍ରାଣାପାନସମାଯୁକ୍ତଃ--- ଦେହରେ ପ୍ରାଣ, ଅପାନ, 
ସମାନ, ଉଦାନ ଓ ବ୍ୟାନ ନାମକ ପାଞ୍ଚଟି ପ୍ରଧାନ ବାୟୁ 
ରହିଥାଏ ଏବଂ ନାଗ, କୂର୍ମ, କୃକର, ଦେବଦତ୍ତ ଓ ଧନଞ୍ଜୟ 


* ନ ବିଦୁଃ ସୋମ ତେ ମାୟାଂ ଯେ ଚ ନକ୍ଷତ୍ରଯୋନୟଃ | ତୃମାଦିତ୍ୟପଥାଦୂର୍ଵ୍ଵ୍‌' ଜ୍ୟୋତିଷାଂ ଗ୍ଵେପରିସ୍ରିତଃ ॥ 


(ପଦୁପୁରାଣ, ସୃଷ୍ଟ, ୪୧ | ୧୨୮) 


† 'ଅୟମଗ୍ନିର୍ବେଶ୍ଵାନରୋ ଯୋଃୟମନ୍ତଃ ପୁରୁଷେ ଯେନେଦମନଂ ପଚ୍ୟତେ ଯଦିଦମଦ୍ୟତେ।' (ବୃହଦାରଣ୍ଯକ. ୫ | ୯ | ୧) 
“ମନୁଷ୍ଯ ଉଦରରେ ଥୁବା ଅଗ୍ନିକୁ ବୈଶ୍ଵାନର କହନ୍ତି; ଭକ୍ଷଣ କରାଯାଇଥୁବା ଖାଦ୍ୟ ସେହି ଅଗ୍ନି ଦ୍ବାରା ଜୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ।'” 


ଶ୍ନୋକ ୧୫] 


ନାମକ ପାଞ୍ଚଟି ଉପପ୍ରଧାନ ବାୟୁ ରହିଥାଏଂ । ଆଲୋଚ୍ୟ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଦୁଇଟି ପ୍ରଧାନ ବାୟୁ, ଯଥା ପ୍ରାଣ ଓ 
ଅପାନ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। କାରଣ ଏ ଦୁଇଟି 
ବାୟୁ ଜଠରାଗ୍ନିକୁ ପ୍ରଦୀପ୍ତ କରନ୍ତି। ଜଠରାଗ୍ନି ଦାରା ହଜମ 
ହୋଇଥୁବା ଖାଦ୍ୟର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅଂଶ ବା ରସକୁ ଦେହର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଅଙ୍ଗରେ ସଞ୍ଚାର କରିବାର ସୃକ୍ଷ୍ମ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଧାନତଃ 
ପ୍ରାଣ ଓ ଅପାନ ବାୟୁ କରିଥାଏ। 

'ପଗ୍ଵମ୍ୟନନ ଚତୁର୍ବିଧମ୍‌'--ପ୍ରାଣୀ ଗ୍ରରିପ୍ରକାର ଅନ୍ନ 
ଗ୍ରହଣ କରେ-¬ 

(୧) “ଭୋଜ୍ଯ'--ଯେଉଁ ଅନ୍ନ ଗ୍ଵେବାଇ ଗ୍ଵରେବାଇ 
ଖିଆଯାଏ; ଯଥା ରୁଟି, ଭାତ, ପିଠା ଇତ୍ଯାଦି । 

(୨) 'ପେୟ'--ଯେଉଁ ଅନ୍ନ ଢୋକି ଦିଆଯାଏ; 


*× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ × 
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ଯଥା-କ୍ଷୀର) ଫଳରସ, ଯାଉ ଇତ୍ଯାଦି । 

(୩) 'ଗ୍ଵରେଷ୍ଯ"--ଜିଭ ବା ଦାନ୍ତ ସାହାଯ୍ୟରେ ଶୋଷି 
ଶୋଷି ଯେଉଁ ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥର ରସ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଏବଂ 
ଅସାର ଭାଗକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଆଯାଏ; ଯଥା-- ଆଖୁ, ଆନ, ଇତ୍ୟାଦି | 
ବୃକ୍ଷାଦି ସ୍ଥାବର ପ୍ରାଣୀ ଏହି ପ୍ରଣାଳୀରେ ଅନ୍ତ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । 

(୪) “ଲେହ୍ଯ'ଂ--ଜିଭ ଲଗାଇ ଯେଉଁ ଖାଦ୍ଯ 
ଚଟାଯାଏ; ଯଥା- ଚଟଣୀ, ମହୁ ଇତ୍ଯାଦି । 

ଉପର୍ଯ୍ଯୁକ୍ତ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ଅନ୍ନ ମଧ୍ଯରେ ବି 
ପ୍ରତ୍ୟେକଟିର ଅନେକ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି । ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ଏହି ଗ୍ରରି ପ୍ରକାର ଅନ୍ତକୁ ବୈଶ୍ଵାନର (ଜଠରାଗ୍ନି) ରୂପରେ 
ମୁଁ ହଜମ କରେ। ମୋ ଶକ୍ତ ବିନା ଅନ୍ତର କୌଣସି ଅଂଶ 
ହଜମ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 


ଘିରଶିନ୍ୁ ଭବ--ପ୍ପଥୂବୀରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଧାରଣ କରିବା, ଚନ୍ଦ୍ରରୂପରେ ବନଯ୍ପ୍ତତିଗୁଡ଼ିକୁ 


ପରିପୁଷ୍ଟ କରିବା ଏବଂ ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କ୍ମ ଉଦରରେ ଜଠରାଗ୍ନି ହୋଇ ସେମାନେ ଭକ୍ଷଣ କରୁଥୁବା ଖାଦ୍ୟକୁ ଜୀର୍ଶ୍ର କରିବା 
ପ୍ରଭୂତି କାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ଶକ୍ତି ବଳରେ ହିଁ ହୁଏ। ମାତ୍ର ମନୂଷ୍ଯ ସେହି କାର୍ଯ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜେ କରୁଛି ବୋଲି ଭାବି 
ଅକାରଣେ ଅଭିମାନ କରେ--'ଅହ' କରୋମୀତି ବୂଥାଭିମାନଃ'; ଯେପରି ବଳଦଗାଡ଼ି ଛାଇରେ ଗ୍ରଲୁଥୂବା କୁକୁର 
ଭାବେ, ମୁଁ ବଳଦଗାଡ଼ିକୁ ଚଲାଉଛି! 


===== ¬; === 


ସ୍‌ ` 


ସ୍ମ ପୂର୍ବ ଜିଳେ/ଟି 6ନୋାଳନଜେ ଳିଳନ ଦରାବଦକୂୁକଳ ବିଭୂତିରୁନ଼ିନୁ ବର୍ଷନ/ କଳି ଯସଂଜିକ/ ପଃଜେ ନେନି ବିଷୟ ଜପସଂହାର 
କଜିବ/କୁ ଯାଳ ଭଜବାନଳ ନିଳ ନହିଁ ନବୁ ଭଳାନେ ଜ୍ଞତବ/ ଜଳୁ ବେ/ଳି କନୁଛଛଳି / 
ସବଵିସ୍ଯ ଗ୍ବରହଂ ହୃଦି ସନ୍ନିବିଷ୍ଟୋ ମତ୍ତଃ ସ୍ରୁତିଜ୍ଞାନମପୋହନଂ ଚ । 
ବେଦୈଶ୍ଳ ସର୍ବେରହମେବ ବେଦ୍ୟୋ ବେଦାନ୍ତକୃ ଦୃବେଦବିଦେବ ଗ୍ରହମ୍‌ ॥ ୧୫ ॥ 


ଥନୟ _ ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ଚ= ହିଁ; ସବିସ୍ଯ ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହୃଦିଇହୁଦୟରେ; ସନିବିଷ୍ଠଟଃବିରାଜମାନ; ଚ= ତଥା; 
ମତ୍ତଃ-ମୋଂଠାରୁ (ହିଁ); ସୁତିଃସୁତି; ଜ୍ଞାନମ୍‌ ¬ଜ୍ଞାନ ଚ ଓ; ଅପୋହନମ୍‌ = ଅପୋହନ ହୁଏ; ଅହମ୍‌ ମୁଁ; ଏବ ହିଁ; ସବୈଃ- ସମସ୍ତ; 


* ଏହି ଦଶଟି ପ୍ରାଣବାୟୁର ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟ ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା-- 

(୧) ପ୍ରାଣ -ଏହାର ନିବାସ ସ୍ଥାନ ହୃଦୟ | ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଶ୍ଵାସ ବାହାରକୁ ବାହାର କରିବା, ଭକ୍ଷଣ କରାଯାଇଥୁବା ଖାଦ୍ୟ 
ଜୀର୍ଣ୍ଣ କରିବା, ଇତ୍ୟାଦି | 

(୨) ଅପାନ--ଏହାର ନିବାସ ସାନ ଗୁହ୍ଯଦୁାର | ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଶ୍ଵାସ ଭିତରକୁ ନେବା, ମଳ-ମୃତ୍ର ବାହାର କରିବା, ଗର୍ଭକୁ 
ବାହାରକୁ ବାହାର କରିବା, ଇତ୍ୟାଦି | 

(୩) ସମାନ- ଏହାର ନିବାସ ସ୍ାନ ନାଭି | ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଜୀର୍ଶଁ ହୋଇଥୁବା ଖାଦ୍ୟର ରସକୁ ଅଙ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେବା। 

(୪) ଉଦାନ--ଏହାର ନିବାସ ସାନ କଣଠଦେଶ | ଭୋଜନ କଲାବେଳେ ଏହି ବାୟୁ କଠିନ ଓ ତରଳ ଭାଗକୁ ପୁଥକ୍‌ କରେ | ସୃଷ୍ମଶରୀରକୁ 
ତ୍ତୂଳଶରୀରରୁ ବାହାର କରିବା ତଥା ତାକୁ ଅନ୍ୟଶରୀର ବା ଅନ୍ୟ ଲୋକକୁ ନେଇଯିବା ମଧ୍ୟ ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ । 

(୫) ବ୍ୟାନ--ଏହା ସାରା ଦେହରେ ବ୍ୟାପ୍ର | ଶରୀର ତଥା ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗଂପ୍ରତ୍ୟଇଂକୁ ସଂକୋଚନ ଓ ପ୍ରସାରଣ କରିବା ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ | 

(୬) ନାଗ--ଏହାର. କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଢକାର ମାରିବା | 

(୭) କୂର୍ମ--ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଆଖି ଖୋଲିବା ଓ ବନ୍ଦ କରିବା | 

(୮) କୃକର--ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଛିଛ୍ଢିବା | 

(୯) ଦେବଦତ୍ତ--ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ହାଇ ମାରିବା | 

(୧୦) ଧନଞ୍ଜୟ--ଏହା ମୃତ୍ୟୁପରେ ମଧ୍ୟ ଦେହରେ ରହେ, ଯାହା ଫଳରେ ମୃତଦେହ ଫୁଲିଯାଏ | 

ପ୍ରକୃତରେ ଏକମାତ୍ର ପ୍ରାଣବାୟୁର ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟ ଅନୁସାରେ ହିଁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପ୍ରଭେଦ କରାଯାଇଛି । 
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± ଶରୀମଦଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ବେଦୈଃ =¬ ବେଦର; ବେଦ୍ଯଃ=¬ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ବ” ବେଦାନ୍ତକୃତ୍‌ -¬ ସମସ୍ତ ବେଦର ତତ୍ତ୍ଵ ନିର୍ଣାୟକ; ଚ¬ଓ; ବେଦ ବିତ୍‌ବବେଦର 


ଜ୍ଞାତା; ଏବ ମଧ୍ଯ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ | 


ର ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ । ମୋଂ ଠାରୁ ହିଁ ସ୍ତୁତି, ଜ୍ଞାନ ଓ ଅପୋହନ (ସଂଶୟାଦି ଦୋଷ 
ନାଶ କାର୍ଯ୍ୟ) ହୁଏ । ମୁଁ ହିଁ ସମସ୍ତ ବେଦର ଜ୍ଞେୟ ତତ୍ତ୍ଵ । ସମସ୍ତ ବେଦର ତତ୍ତ୍ଵ ନିର୍ଣ୍ବାୟକ ଏବଂ ବେଦର ଜ୍ଞାତା 


ମଧ୍ୟ ମୁଁ । 

ବ୍/୮ 'ସବିସ୍ୟ ଗ୍ରହଂ ହୁଦି ସନିବିଷ୍ଟଃ”'- ପୂର୍ବ 
ଶ୍ଳୋକଗୁଡ଼ିକରେ ଭଗବାନ ନିଜର ବିଭୂତି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିସାରି 
ବର୍ତମାନ ଏହି ରହସ୍ୟ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ସେ ସ୍ବୟଂ ସକଳ 
ପ୍ରାଣୀକ୍କ୍ର ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ । ଯଦ୍ୟପି ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନରେ ଭଗବାନ ବିରାଜମାନ, 
ତଥାପି ସେ ବିଶେଷରୂପେ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ । 

ହୃଦୟ ଶରୀରର ଏକ ପ୍ରଧାନ ଅଙ୍ଗ । ସମସ୍ତ ଭାବ 
ହୃଦୟରେ ଉଦୟ ହୁଏ। ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରେ ଭାବର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ରହିଛି। ଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ କ୍ରିୟା 
ଇତ୍ୟାଦି ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଭାବର ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଧୂକ, 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, କର୍ମ ଇତ୍ୟାଦିର ନୁହେଁ। ସେହି ଭାବ ହୃଦୟରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୁବାରୁ ହୃଦୟର ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଧକ । ହୃଦୟ ସତ୍ତ୍ଵ 
ଗୁଣର କାର୍ଯ୍ୟ, ସେଥୁପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ବିଶେଷଭାବେ 
ହୃଦୟରେ ରହନ୍ତି। 

ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯର ଅତି 
ନିକଟରେ, ତା”ଂହୃଦୟରେ ରହେ; ଏଣୁ କୌଣସି ସାଧକ 
(ମୋ”ଠାରୁ ଦୂରତୃ ଓ ବିୟୋଗ ଅନୂଭବ କରୁଥୁୂଲେ 
ମଧ୍ଯଃ ମୋତେ ପାଇବା ପାଇଁ ନିରାଶ ହେବା ଠିକ୍‌ 
ନୁହେଁ। ପାପାମ୍ରା, ପୁଣ୍ୟାମ୍ଫା, ମୂର୍ଖ, ପଣିତ, ନିଧିନ, ଧନବାନ୍‌, 
ରୋଗୀ, ନୀରୋଗ ଇତ୍ୟାଦି କୌଣସି ନର-ନାରୀ ଯେକୌଣସି 
ଜାତି, ବର୍ଣ୍ରଥ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, ଆଶ୍ରମ/ ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ୟାଦିର ହୁଅନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ସେମାନେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିର 
ପୂର୍ଣ ଅଧ୍ପକାରୀ। କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି ବିନା ରହି ନ 
ହେବାଭଳି ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷ, ନିଷ୍ଠା ଓ ବ୍ୟାକୁଳତା ଆବଶ୍ୟକ | 

ପରମାମ୍ବରା ସର୍ବ ବ୍ୟାପୀ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଅର୍ଥୀତ୍‌ 
ସର୍ବତ୍ର ସମାନରୂପେ ପରିପୂର୍ଶ୍ର ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ହୃଦୟରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଗାଭର ଦେହ ସାରା କ୍ଷୀର ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ଯେପରି ତାହା ପହ୍ନାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ବା ପୂଥୂବୀରେ ସର୍ବତ୍ର 
ଜଳ ରହିଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଯେପରି ତାହା କୂପ ପ୍ରଭୂତିରୁ ଉପଲବ୍ 


ହୁଏ, ସେହିପରି ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଅଗ୍ନି, ପୂଥ୍ୁବୀ,୨ ବୈଶ୍ଵାନର 
ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତର୍କୀ ଠାରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ 
ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରାପ୍ତି ଘ୍ରାନ ହେଉଛି “ହୃ ଦୟ' | (ଗୀତା 
୧୩|।୧୭; ୧୮| ୬୧) | 


ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ପରମାମ୍ରା ନିରନ୍ତର ହୃଦୟରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ କିନ୍ତୁ ଜଡ଼ (ସଂସାର) 
ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରତି ଦୃଣ୍ଟ ଥୂବାରୁ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତ 
ପରମାମ୍ରରା ଅପ୍ରାପ୍ତଭଳି ଜଣା ପଡ଼ୁଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ବୋଲି ଆମକୁ ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ। ଜଡ଼ଡ଼ରୁ ପୂର୍ଶ୍ରରୂପେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ ହେବାକ୍ଷଣି ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ଯମାନ (ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ର) 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ ସ୍ବତଃ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 

ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯେଉଁ ସତ୍‌ କର୍ମ, 
ସତ୍‌ଚର୍ଚ୍ଚା ଓ ସତ୍‌ଚିନ୍ତନ କରାଯାଏ, ସେଥୂରେ ଜଡ଼ତ୍ୁ 
(ଅସତ୍‌) ର ଆଶ୍ରୟ ଥାଏ । କାରଣ ଜଡ଼ତ୍କ ( ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ 
ଓ କାରଣଶରୀର।)ର ଆଶ୍ରୟ ବିନା ଏସବୁ ହେବା 
ଅସମ୍ଭବ। ଜଡ଼ତ୍ୃରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବାରେ ହିଁ 
ସତ୍‌କର୍ମ ପ୍ରଭୃତିର ସାର୍ଥକତା ନିହିତ। ଯେତେବେଳେ 
ଏସବୁ (ସତ୍‌କର୍ମ, ସତ୍‌ଚର୍ଚ୍ଚା ଓ ସତ୍‌ଚିନ୍ତନ) ନିଜ ପାଇଁ 
କରା ନ ଯାଇ କେବଳ ସଂସାରର ହିତ ପାଇଁ କରାଯିବ, 
ସେତେବେଳେ ଜଡ଼ତ୍ନରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯିବ । 

କୌଣସି ବିଶେଷ ସାଧନା, ଗୁଣ, ଯୋଗ୍ୟତା, ଲକ୍ଷଣ 
ଇତ୍ୟାଦି ବଦଳରେ ଯେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହେବ, ଏ ଧାରଣା 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭୁଲ୍‌ । ଏହା ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ କୌଣସି 
ମୂଲ୍ୟ ବଦଳରେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ସେହି ମୂଲ୍ଯଠାରୁ କମ୍‌ 
ମୂଲ୍ଯବାନ୍‌ ହୋଇଥାଏ। ଅତଃ କୌଣସି ବିଶେଷ ସାଧନା, 
ଯୋଗ୍ୟତା ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ବାରା ଯଦି ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି 
ଧରାଯାଏ, ତେବେ ପରମାମ୍ରରା ସେହି ସାଧନା, ଯୋଗ୍ଯତା 


* ଦା ସୁପର୍ଶୀ ସଯୁଜା ସଖାୟା ସମାନଂ ବୃକ୍ଷ' ପରିଷସ୍ଵଜାତେ | ତୟୋରନ୍ୟଃ ପିପ୍ପଳଂ ସ୍ଵାଦ୍‌ବତ୍ତ୍ୟନଶ୍ନନ୍ନନ୍ୟୋ ଅଭିଗ୍ବକଶୀତି ॥ 


(ମୁଣ୍ଡକ. ୩। ୧| ୧; ଶ୍ଵେତାଶ୍ତର. ୪ | ୬) 


“ସର୍ବଦା ଏକ ସଙ୍ଗରେ ରହୁଥିବା ତଥା ପରସ୍ଫ୍ରର ସଖ୍ୟଭାବ ରଖୁଥିବା ଜୀବାମ୍ବା ଓ ପରମାମ୍ସା ନାମକ ଦୁଇଟି ପକ୍ଷୀ ଗୋଟିଏ ବୃକ୍ଷ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀରକୁ ଆଶ୍ରା କରି ରହନ୍ତି । ଏ ଦୁହିଙ୍ଗ୍ନ ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ (ଜୀବାମ୍ବା) ତ ସେହି ବୃକ୍ଷର କର୍ମଫଳରୁ ସ୍ଵାଦ ଗ୍ରହଣ କରି ଉପଭୋଗ କରେ; 
କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଜଣକ (ପରମାମ୍ସା) ଉପଭୋଗ ନ କରି କେବଳ ଦେଖୁଥାଏ।” 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


1057 


ଆଦିଠାରୁ କମ୍‌ ମୂଲ୍ଯବାନ୍ବ (ହୀନ) ପ୍ରମାଣିତ ହେବେ; 
କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ପା କାହାଠାରୁ କମ୍‌ ମୂଲ୍ଯବାନ୍‌ ନୂହନ୍ତି (ଗୀତା 
୧୧।୪୩)। ତେଣୁ ସେ କୌଣସି ସାଧନା ବଳରେ 
କିଣାଯାଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ତା'ଛଡ଼ା ଯଦି କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ 
(ସାଧନା, ଯୋଗ୍ୟତା ଇତ୍ଯାଦି) ପ୍ରତିବଦଳରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
ହୁଏ ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତେବେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରୁ ଆମକୁ 
କ'ଣ ବା ଲାଭ ମିଳିବନ କାରଣ ତାଂଠାରୁ ଅଧୁକ ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌ 
ବସ୍ତୁ (ସାଧନାଦିଃ ତ ଆମ ପାଖରେ ଆଗରୁ ଅଛି! 

ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ଯେପରି କର୍ମ କଲେ ମିଳିଯାଏ, 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ସେପରି କର୍ମସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ; କାରଣ ପରମାମ୍ରୁ- 
ପ୍ରାପ୍ତି କୌଣସି କର୍ମର ଫଳ ନୂହେଁ। ଅହଂଭାବକୁ ନେଇ 
ପ୍ରତ୍ଯେକ କର୍ମ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୁବାସ୍ତଳେ ଅହଂଭାବ ନାଶ 
ହେଲେ ଯାଇ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। କାରଣ, ଅହଂଭାବ 
ହେଲା କୃତି (କର୍ମ) ଓ ପରମାମ୍ରା କୃତିରହିତ | କୃତିରହିତ 
ତତ୍ତ୍ଵଧକୁ କୌଣସି କୃତିବଳରେ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା କିପରି ସମ୍ଭବ 
ହେବ--'ନାସ୍ତ୍ୟକୃତଃ କୃତେନ' (ମୁଣ୍ଡକ ୧ | ୨ | ୧୨) | 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶରୀର ଇତ୍ଯାଦି 
ଜଡ଼ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ପତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଜଡ଼ତୃ ତ୍ଯାଗ ଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନ, ବୁଝି, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶରୀର, ଦେଶ, କାଳ, ବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିର ଆଶ୍ରୟ 
ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରାର୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବା 
ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ମନ, ବୁଦି ଇତ୍ଯାଦିର ଆଶ୍ରୟରୁୂ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତୁ ହେବ--ଏ ଧାରଣା ସାଧକର ପ୍ରଥମ ଭୁଲ୍‌ । 
ଯଦି ଜଡ଼ତ୍ବୃର ଆଶ୍ରୟ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ତୂଟିଯାଏ ଏବଂ ଏକମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ଦରାର୍ଦ୍ବ ଠାରେ ଆଶ୍ରୟ ଓ ବିଶ୍ଵାସ ଦୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରେ ବିଳମ୍ହର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । 

'ମତ୍ତଃ ସ୍ରୁତିଜ୍ଞାନମପୋହନଂ ଚ'-- କୌଣସି ବିସ୍ରୁତ 
ବିଷୟ (କୌଣସି କାରଣବଶତଃ) ପୁନର୍ବାର ସ୍ମରଣ ହେବାକୁ 
“ସ୍ରତି' କହନ୍ତି। ସତି ଓ ଚିନ୍ତନ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । 
ନୂତନ ବିଷୟର “ଚିନ୍ତନଂ ହୁଏ ଓ ପୁରାତନ ବିଷୟର 
'ସୁତି' ହୁଏ । ସଂସାରର ଚିନ୍ତନ ହୁଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ରାର୍କ ସ୍ୃତି 
ଲାଭ ହୁଏ; କାରଣ ସଂସାର ଆଗରୁ ନ ଥୁଲା ଏବଂ ପରମାମ୍ବ୍ରା 
ଆଗରୁ ଅଥଅନାଦିକାଳରୁ) ଥୂଲେ। ସ୍ରୁତିରେ ଯେତେ ଶକ୍ତି 
ନିହିତ, ଚିନ୍ତନରେ ସେତେ ନ ଥାଏ। ସ୍ୃତିରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ କମ୍‌ 
ରହୁଥୂବାସ୍ତଳେ ଚିନ୍ତନରେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ନ ଅଧ୍ୂକ ରହେ। 

ସତି ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--ଗୋଟିଏ ସୁତି କରାଯାଏ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟଟି ସ୍ଵତଃ ହୁଏ। ଯେଉଁ ସ୍ଥୁତି କରାଯାଏ, ତାହା 'ବୁଦି'ରେ 
ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଏବଂ ଯେଉଁ ସ୍ୃତି ସ୍ଵତଃ ହୁଏ, ତାହା 'ସ୍ୟ"ରେ 
ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ସ୍ବତଃ ହେଉଥୁବା ସ୍ରତି ଜଡ଼ତ଼ରୂ ତଳାଳ 


ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରିଦିଏ। ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ଏହି (ସ୍ଵତଃ ହେଉଥୁବା) ସ୍ରୁତି ତାଟ୍ଚ୍ଚଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ପରମାମ୍ରରାକ୍କର ଅଂଶ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଜୀବ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ 
ତାଙ୍ଟ୍ନ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବୀକାର କରିନିଏ | ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଦୂର ହେଲେ ମୁଁ ଭଗବାନର୍କର, 
ସଂସାରର ନୁହେଁ' ଏ କଥା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୁଭବ ହୁଏ । ଏହା 
ହେଉଛି “ସତି” (ଗୀତା ୧୮ | ୭୩) | ସୁତିରେ କୌଣସି ନୂତନ 
ଜ୍ଞାନ ବା ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ, କେବଳ ବିସ୍ରୁତି (ମୋହ) 
ଦୂର ହୁଏ। ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ବାସ୍ତବ । 
ଏହି ବାସ୍ତବିକତା ଅଭିବ୍ଯକ୍ତ ହେବା ହିଁ ସ୍ରୁତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା । 

ଜୀବଠାରେ ନିଷ୍କାମଭାବ (କର୍ମଯୋଗ), ସ୍ବରୂପବୋଧ 
(ଜ୍ଞାନଯୋଗ) ଓ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ (ଭକ୍ତିଯୋଗ) ¬ ତିନୋଟିଯାକ 
ସ୍ଵତଃ ବିଦ୍ୟମାନ । ଜୀବ (ଅନାଦିକାଳରୁ) ଏ କଥା ଭୁଲିଯାଇଛି । 
ଥରେମାତ୍ର ଏ କଥାର ସତି ହୋଇଗଲେ ଆଉ କେବେ 
ବିସ୍ରୁତି ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ସ୍ରୁତି “ସ୍ବୟଂଂରେ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। 
ବୁଦଧି'ରେ ପ୍ରକାଶିତ ଲୌକିକ ସୁତି (ବୁଝି କ୍ଷୀଣ ହୋଇଗଲେ) 
କେବେ କେମିତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ଧୁ “'ସ୍ୟଂ”ରେ 
ଜାଗ୍ରତ ସତି କେବେ ନଷ୍ଟା ହୁଏ ନାହିଁ। 

କୌଣସି ବିଷୟ ଜାଣିବାକୁ “ଜ୍ଞାନ” କହନ୍ତି। ଯେତେ 
ଲୌକିକ ଓ ପାରମାଥ୍ରୁକ ଜ୍ଞାନ ଅଛି, ସେସବୁ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ 
ପରମାମ୍ଦରାର୍ଦ୍ଚର ଆଭାସମାତ୍ର। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ତାର୍ଦ୍ଧଠାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଯାହା ସ୍ବୟଂ ଦାରା 
ଜାଣି ହୁଏ, ତାହା ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ | ଏହି ଜ୍ଞାନ ଅନନ୍ତ, ପୂର୍ଣ ଓ 
ନିତ୍ଯ ହୋଇଥୂବାରୁ ଏଥୂରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ବା ଭ୍ରମ 
ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦ୍ଯପି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବୁଦିଜନିତ ଜ୍ଞାନ 
ମଧ୍ୟ “ଜ୍ଞାନଂ ପଦବାଚ୍ଯ, ତଥାପି ସୀମିତ, ଅଳୁ (ଅପୂର୍ଶି) ଓ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେହି ଜ୍ଞାନରେ ସନ୍ଦେହ ବା 
ଭ୍ରମ ରହିଥାଏ; ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅତି ବିରାଟ ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ନେତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ (ଆକାଶରେ) ବହୁତ ଛୋଟ 
ଦେଖାଯାଆନ୍ତି। ବୁଦ୍ଧିରେ ଯେଉଁ କଥା ଠିକ୍‌ ବୋଲି ଆମେ 
ଆଗରୁ ଭାବୁଥୂଲେ, ବୁଦ୍ଧି ବିକଶିତ ବା ଶୁଦ୍ଧ ହେଲେ ତାହା 
ଭୁଲ୍‌ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜନିତ 
ଜ୍ଞାନ କରଣସାପେକ୍ଷ ଓ ସ୍ଵକଳ୍ପ। ସ୍ଵଳ୍ପ ଜ୍ଞାନକୁ ହିଁ “ଅଜ୍ଞାନ” 
କହନ୍ତି। ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ “ସ୍ବୟଂର ଜ୍ଞାନ କୌଣସି କରଣ 
(ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ବୁଦି ଇତ୍ଯାଦି) ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ତାହା ସର୍ବଦା ପୂର୍ଣ୍ର । ପ୍ରକୃତରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜନିତ 
ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ “ସ୍ଵୟଂଂର ଜ୍ଞାନ ଦାରା ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେଥୂରୁ ସତ୍ତା ପାଏ। 

ସଂଶୟ, ଭ୍ରମ, ବିପର୍ଯ୍ୟୟ (ବିପରୀତ ଭାବ), ତର୍କ- 
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ବିତର୍କ ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ ଦୂର ହେବାର ନାମ 'ଅପୋହନ' | 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଏ ସମସ୍ତ (ସଂଶୟାଦି) ଦୋଷ ମୋ 
କୃପାରୁ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 
ଶାସ୍ତ୍ରବାଣୀ ସତ୍ଯ ନା ଅସତ୍ଯମ ଭଗବାନଗ୍ତୁ କିଏ 
ଦେଖିଛି? ସଂସାର ହିଁ ସତ୍ଯ-ଇତ୍ଯାଦି ସଂଶୟ ଓ ଭ୍ରମ 
ଭଗବାନଙ୍କ କୃପାରୁ ହିଁ ଦୂର ହୁଏ। ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥରେ ନିଜର 
ମଙ୍ଗଂଳ ଦେଖାଯିବା, ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାପ୍ତରିରେ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ 
ହେବା, ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟ୍ଶୀଳ ସଂସାରର ସତ୍ତା ପ୍ରତୀତ ହେବା 
ଇତ୍ୟାଦି ବିପରୀତ ଭାବ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ କୃପା ବଳରେ ହିଁ 
ଦୂର ହୁଏ। ଗୀତୋପଦେଶର ପରିଶେଷରେ ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ 
ଭଗବାନଙ୍କୀ କୃପାରୁ ତାଙ୍କର ମୋହ ନାଶ, ସୃତି ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ସଂଶୟ 
ନାଶ ହେଲା ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି (୧୮ । ୭୩) | 
'ବେଦୈଶ୍ଁ ସବୈରହମେବ ବେଦ୍ଯଃ”--ଏଠାରେ 
'ସବୈଃ” ପଦଟି ବେଦ ଓ ବେଦାନୂକୂଳ ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ବାଚକ । ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ପରମାମ୍ପାଙ୍ଚ୍ଚର 
ପ୍ରକୃତ ବୋଧ କରାଇବା ବା ତାଙ୍କୀର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବା । 
ଏଠାରେ ଭଗବାନ ପ୍ପୂଷ୍ଟୂରୂପେ କହୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତ ବେଦର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ମୋର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବା, ସଂସାରର ପ୍ରାପ୍ତି 
କରାଇବା ନୁହେଁ | ଶୁତିମାନବ୍ଗକରେ ସକାମଭାବର ବିଶେଷ 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖାଯିବାର କାରଣ ହେଲା, ସଂସାରରେ ସକାମ 
ମନୂଷ୍ଯର୍କ ସଂଖ୍ୟା ବେଶୀ। ତେଣୁ ଶୁତି (ସମସ୍ତର୍କର ମାଆ 
ହୋଇଥୁବାରୁ) ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପାଳନ କରନ୍ତି। 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରା ହିଁ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ଯ। ତାରଙ୍ଫୁ 
ଜାଣିଗଲା ପରେ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 
ପରମାମ୍ରରା୍୍କୁ ନ ଜାଣି ସଂସାରକୁ ଯେତେ ଜାଣିଲେ ବି ଜାଣିବା 
କଦାପି ପୂର୍ଣ୍ଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ସର୍ବଦା ଅପୂର୍ଶ ରହେଂ | ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିବା ଲାଗି ବିଶେଷ ଜିଜ୍ଞାସା ଥୂଲା । ସେଥୁପାଇଁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସମସ୍ତ ବେଦ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ଦ୍ବାରା 
ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ମୁଁ ସ୍ବୟଂ ତୁମ ଆଗରେ ବସିଛି। 
'ବେଦାନ୍ତକୃତ'-- ଭଗବାନକୀ ଠାରୁ ହିଁ ସମସ୍ତ ବେଦ 
ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛନ୍ତି (ଗୀତା ୩ । ୧୫; ୧୭ | ୨୩) | 
ତେଣୁ ସେ ହିଁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ବେଦର ସାର ତତ୍ଵ ଦର୍ଶାଇ 
ସେଥୂରେ ପ୍ରତୀୟମାନ ବିରୋଧାଭାଷକୁ ଉତ୍ତମରୂପେ 
ସମନୁୟ କରି ପାରିବେ । ଏଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ହିଁ 
ସମସ୍ତ ବେଦର ଯଥାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵ ନିର୍ଣୟକାରୀ। 


× ଶ୍ରୀମଦଭ୍ଭଗବଦଡ଼ଗୀତା ** 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


'ବେଦବିଦେବ ଗ୍ଵହମ୍‌---ବେଦର ଅର୍ଥ, ଭାବ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଭଗବାନ ହିଁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ ଜାଣନ୍ତି। ବେଦରେ 
କେଉଁ କଥାଟି କେଉଁ ଭାବ ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ ଆଧାର କରି 
କୁହାଯାଇଛି, ବେଦର ଯଥାର୍ଥ ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ, ଇତ୍ଯାଦି 
ବିଷୟ ଭଗବାନ ହିଁ ପୂର୍ଶ୍ିରୂପେ ଜାଣନ୍ତି କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଠାରୁ ବେଦମାନେ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି। 

ବେଦମାନଙ୍କୀରେ ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟ ଥୂବାରୁ ବଡ଼ ବଡ଼ 
ବିଦ୍ବାନ୍‌ ମଧ୍ଯ ତାହାର ସଠିକ୍‌ ଅର୍ଥ ନିର୍ଶିୟ କରି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ (ଗୀତା ୨। ୫୩)। ତେଣୁ ବେଦର ଯାଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାତା 
ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଗଲେ ବେଦର ତତ୍ର ଜାଣି 
ହୁଏ ଏବଂ ଶୁତିବିପ୍ରତିପତ୍ତିଂରୂ ମୁକ୍ତି ମିଳେ। 

ଏହି (ପଞ୍ଚଦଶ) ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ସଂସାର-ବୃକ୍ଷକୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯକୁ “ବେଦବିତ୍‌' 
କହିଛନ୍ତି। ବର୍ତମାନ ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
'ବେଦବିତ୍‌' କହୁଛନ୍ତି। ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରର ଯଥାର୍ଥ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିଥିବା ମହାପୁରୁଷ ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସଂସାରର ଯଥାର୍ଥ ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା-- 
“ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ, କେବଳ ପରମାମ୍ରରାର୍କର ସତ୍ତା 
ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ” ବୋଲି ଜାଣି ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ପରିତ୍ୟାଗପୂର୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା, 
ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି ଭଗବାନଙ୍କୀର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଯିବା । 


ପ୍ରକରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାର ଗ୍ରରୋଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ନିଜ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣନା କରିଛନ୍ତି-- 
ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ ଶ୍ଳୋକରୁ ୧୨ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟର ପ୍ରଧାନ ପ୍ରଧାନ ପଦାର୍ଥରେ 
କାରଣରୂପେ ସତରଟି ବିଭୂତି ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ନିଜର 
ସର୍ବବ୍ୟାପକତା ଓ ସର୍ବରୂପତା ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି । 
ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୬ଶ ରୂ ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କ୍ରିୟାଃ ଭାବ ପଦାର୍ଥ ଆଦିରେ କାର୍ଯ୍ୟଯ- 
କାରଣରୂପରେ ସତତିରିଶଟି ବିଭୂତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
ଭଗବାନ ନିଜକୁ ସର୍ବବ୍ଯାପକ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। 
ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟର ତ ନାମ ହିଁ `ବିଭୂତିଯୋଗ' । 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୪ ଥି ଓ ୫ମ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 


» ସାଙ୍ଗୋପାଙ୍ଗାନପି ଯଦି ଯଶ୍ଟ ବେଦାନଧୀୟତେ । ବେଦବେଦ୍ଯ" ନ ଜାନୀତେ ବେଦଭାରବହୋ ହି ସଃ ॥ 


(ମହାଭାରତ, ଶାନି. ୩୧୮ | ୫୦) 


““ପୂର୍ଶୀଇ୍ଂ ବେଦାଧ୍ୟୟନ କରି ମଧ୍ୟ ଯିଏ ବେଦ ଦାରା ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ ପରମାମ୍ବା୍ୁ ଜାଣେ ନାହିଁ, ସେହି ମୃଢ଼ କେବଳ ବେଦର ଭାର 


ବହନକାରୀ। ' 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] 


ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କର ଭାବ ରୂପରେ କୋଡ଼ିଏଟି ବିଭୂତି ଓ ୬ଷ୍ଠ 
ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯକ୍ତିରୂପରେ ପଚିଶଟି ବିଭୂତିର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି। ପୁନଶ୍ଚ ୨୦ଶ ରୁ ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନ ପ୍ରଧାନରୂପେ ବୟାଆଅଶୀଟି ବିଭୂତିର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି । 
ଏହି (ପଞ୍ଚଦଶ) ଅଧ୍ଯାୟର ୧୨ଶ ରୁ ୧୫ଶ 
ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ଦର୍ଶାଇବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତେରଟି ବିଭୂତିର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ* । 
ସାଧକକୁ “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୯) 
“ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ” ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ କରାଇବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଗ୍ବରୋଟି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବିଭିନ୍ନ 
ରୂପେ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ସେଥୂପାଇଁ 
ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଷିନା କଲାବେଳେ ଭଗବାନ ବିଶେଷରୂପେ 
ନିଜର ସର୍ବବ୍ଯାପକତା ପ୍ରତିପାଦିତ କରିଛନ୍ତି; ଯଥା-- 
'ମତ୍ତଃ ପରତରଂ ନାନ୍ୟତ଼ କିଞ୍ଚିଦସ୍ି' (୭ | ୭) 
“ଏ ଜଗତରେ ମୋଂଠାରୁ ବଳି ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାରଣ ନାହିଁ।” 
'ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ' (୯ | ୧୯) 
“ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ସବୁକିଛି ମୁଁ।” 
“ଅହଂ ସବିସ୍ଯ ପ୍ରଭବୋ ମତ୍ତଃ ସବିଂ ପ୍ରବତ୍ତିତେ” 
(୧୦ ୮) 
“ମୁଁ ସମସ୍ତକ୍କାର ଉପ୍ତ୍ତିର କାରଣ ଏବଂ ମୋଂଠାରୁ 
ସମଗ୍ର ଜଗତ ପ୍ରବର୍ତିତ ହୁଏ।'” 
“ନ ତଦସ୍ତି ବିନା ଯସ୍ଥ୍ୟାନ୍ନୟା ଭୂତଂ ଚରାଚରମ୍‌ ।' 
। (୧୦ | ୩୯) 
“ମୋତେ ଛାଡ଼ି ଚର ଓ ଅଚର ଏମିତି କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚରାଚର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମୋର ହିଁ 
ସ୍ବରୂପ | ' 
ସେହିପରି ଏହି ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ ମଧ୍ଯ ନିଜ 
ବିଭୂତି ବର୍ଷନାର ଉପସଂହାର କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ 
କହୁଛରି-- ଠୁ 
'ସଵିସ୍ଯ ଗ୍ବହଂ ହୃଦି ସଂନିବିଷ୍ଟଃ' (୧୫ | ୧୫) 
“ମୁଁ” ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ହୃଦୟରେ ସମ୍ଯକ୍‌ ଭାବେ 
ବିରାଜମାନ ।” ଣା 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ପରମାମ୍ବାର୍କ 
ସତ୍ତାରୁ ସତ୍ତାବାନ୍‌ ହୋଇଛନ୍ତି। ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯ 
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କାହାରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ । 

ଆଲୋକ ନ ଥୂଲେ ଅଆଅନ୍ଧକାରରେ) କୌଣସି ବସ୍ତୁ 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ପ୍ରଥମେ 
ଆଲୋକ ଦେଖାଯାଏ ଆଉ ତାଂପରେ ବସ୍ତୁ ଦେଖାଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଆଲୋକର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ମାତ୍ର ଆମ 
ଦୂଷ୍ଟି ଆଲୋକ ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇ ଆଲୋକିତ ବସ୍ତୁ ଆଡ଼କୁ 
ଯାଏ। ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ, କ୍ରିୟା, ଭାବ ଇତ୍ୟାଦିର 
ଜ୍ଞାନ ଏକ ଅଲୌକିକ ଓ ଅଲୁପ୍ତ ଜ୍ଞାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ଯାହା 
କି ସମସ୍ତର୍କ୍ରର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁର 
ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବୟଂପ୍ରକାଶ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ରହିଥାଏ । 
ତେଣୁ ସଂସାରରେ ପରମାମ୍ରରା ବ୍ଯାପ୍ତ ବୋଲି କୁହାଗଲେ 
ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁତଃ ସଂସାର ପରେ ରହିଛି ଏବଂ ତାହାର ଅଧୂଷ୍ଠାନ 
ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରଥମେ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଥମେ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଖାଯାଏ ଓ ତା'ପରେ ସଂସାର ଦେଖାଯାଏ କିନ୍ତୁ ସଂସାରରେ 
ଅନୁରାଗ ଥୂବାରୁ ସଂସାରର ପ୍ରକାଶକ (ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବ) ଆଡ଼କୁ 
ମନୂଷ୍ଯର ଦୃଷ୍ଟି ଯାଏ ନାହିଁ। 

ପରମାମ୍ରରର୍କ୍ଵ ସତ୍ତା ବିନା ସଂସାରର କୌଣସି ସତ୍ତା 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ପୂସତ୍ତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ରହିବାରୁ ତଥା 
ସାଂସାରିକ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥରେ ଅନୁରାଗ ବା ସୁଖାସକ୍ତି 
ଥୂବାରୁ ସେହି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରଥକ୍‌ ।ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ। ସତ୍ତା 
ପ୍ରତୀତ ହେଉଥାଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍କର ବାସ୍ତବ ସତ୍ତା 
(ଯାହା ତତ୍ବ୍ଵତଃ ବିଦ୍ଯମାନ) ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯଦି 
ସଂସାରରୁ ଅନୁରାଗ ବା ସୁଖାସକ୍ତି ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ କେବଳ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ୂସତ୍ତାର ହିଁ ଅନୁଭବ 
ହେବାକୁ ଲାଗେ। ସୁତରାଂ ବିଭୂତିଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାର 
ତାପଘ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ 
ଗଲେ ସାଧକର ଏକମାତ୍ର ଭଗବତ୍‌ସ୍ରୁତି ଜାଗ୍ରତ ହେବା 
ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥରେ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବା ଉଚିତ (୧୦। ୪୧) । 

ଆଜିକାଲି ସମାଜର ଅବସ୍ଥା ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର। ପ୍ରାୟ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଟଙ୍କା ହିଁ ମହତ୍ତ୍ବପୂର୍ଶ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ଧକାର 
କରିଛି। ପ୍ରକୃତରେ ଟଙ୍କା କୌଣସି କାମରେ ଆସେ ନାହିଁ, 
ବରଂ ତା'ବଦଳରେ କିଣାଯାଇଥୁବା ବସ୍ତୁ କାମରେ ଆସେ । 
କିନ୍ତୁ ଲୋକେ ଟର୍କଚାର ଉପଯୋଗିତାକୁ ବିଶେଷ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ 
ଦେଇ ତାହାର ପରିମାଣ ବୃଵିକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଉଛନ୍ତି! ଏଥୁପାଇଁ 
ଯାହା ପାଖରେ ଯେତେ ବେଶୀ ଟର୍ଚ୍ଚା ଥାଏ, ସେ ନିଜକୁ 


ତ୍‌ କ୍‌ 


* ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଷିତ ତେରୋଟି ବିଭୂତି ନିମ୍ନରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ହେଲା-- 
(୧) ସୂର୍ଯ୍ୟରେ ସିତ ତେଜ, (୨) ଚନ୍ଦ୍ରରେ ସିତ ତେଜ, (୩) ଅଗ୍ନିରେ ସ୍ରିତ ତେଜ, (୪) ପ୍ଥୂବୀର ଧାରଣଶକ୍ତି, (୫) ଚନ୍ଦ୍ରର 
ପୋଷଣଶକ୍ତି, (୬) ବୈଶ୍ଵାନର, (୭) ହୃଦୟସ୍ତ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ, (୮) ସୁତି, (୯) ଜ୍ଞାନ, (୧୦) ଅପୋହନ, (୧୧) ବେଦ ଦାରା ଜ୍ଞାତବ୍ଯ, 


(୧୨) ବେଦାନ୍ତର କର୍ତା ଏବଂ ( ୧ ୩) ସମସ୍ତ ବେଦର ଜ୍ଞାତା। 
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ସମାଜରେ ସେତେ ବଡ଼ ବୋଲି ଭାବିନିଏଂ । ଏହିଭଳି 
ଟତ୍କାପଇସାକୁ ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଉଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପରମାମ୍ପାର୍କର ମହତ୍ତ୍ଵ 
ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ। ତେବେ ପରମାମ୍ରାଜ୍କ ବିନା ରହି ନ 
ହେବାଭଳି ଉତ୍କଣ୍ଠା ତା' ଅନ୍ତରରେ ଜାଗ୍ରତ ହେବ କିପରି? 
ଯାହାର ଅନ୍ତରରେ ଏ କଥା ବସା ବାନ୍ଧିଛି ଯେ ଟଟ୍ଚ୍ତା ବିନା 
ରହି ହେବ ନାହିଁ ବା ଟକ୍କା ବିନା କାମ ଚଳିବ ନାହିଁ, ତା'ର 
ପରମାମ୍ବାର୍କ ଠାରେ ଏକନିଶ୍ଚୟାମ୍ପିକା ବୁଦ୍ଧି ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ। ସେ ଏକଥା ଆଦୌ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ ଯେ ଟକ୍କା 
ବିନା ମଧ୍ଯ ଭଲଭାବେ କାମ ଚଳି ପାରିବ। 
ବ୍ୟବସାୟୀକୁ ଯେପରି (ଏକମାତ୍ର ଧନପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଥୂବାରୁ) ମାଲ୍‌ ଦେବାନେବା ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ୟବସାୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାରେ କେବଳ ଧନ ହିଁ ଦେଖାଯାଏ, ସେହିପରି 
ପରମାମ୍ମତତ୍ତ୍ଵର ଜିଜ୍ଞାସୁକୁ (ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂବାରୁ) ପ୍ରତ୍ଯେକ ବସ୍ତୁ, କ୍ରିୟା, ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ତତ୍ତ୍ବତଃ ଏକ ପରମାମ୍ପଦୂତତ୍ବ୍ବ ଦୂଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ । ତାକୁ 
ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୁଭବ ` ଯେ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ଛଡ଼ା ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 


ଅର୍ଜୁନ ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୁଣାତୀତ ହେବାର 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଉପାୟ ପଗ୍ରଵରିଥୂଲେ। ଗୁଣସଙ୍ଗରୂୁ ହିଁ ଜୀବ ସଂସାରରେ 
ଜଡ଼ିତ ହୋଇଯାଏ। ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗୁଣସଙ୍ଗଂ ନାଶ କରିବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। 
କୌଣସି ଛୋଟ ଜିନିଷର ପ୍ରଭାବ ନଷ୍ଟ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ବଡ଼ର ପ୍ରଭାବ ଆବଶ୍ଯକ। ତେଣୁ ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଜୀବ 
ଉପରେ ଗୁଣ(ସଂସାର)ର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରଭାବ ଜାଣିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି। 
ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ 
(ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୨ଶ ରୁ ୧୫ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) କହିଲେ, 
“ମୁଁ ସମଗ୍ର ଜଗତର ପ୍ରକାଶକ, ମୁଁ ହିଁ ପୁଥୂବୀରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ 
ହୋଇ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ଧାରଣ କରେ; ମୁଁ ହିଁ ପ୍ରଥୁବୀରେ 
ଶସ୍ୟ ଉତ୍ନ୍ନ କରି ତାହାକୁ ପୁଷ୍ଟ କରେ; ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ 
ଖାଦ୍ୟରୂପେ ତାହା ଭକ୍ଷଣ କରେ, ମୁଁ ବୈଶ୍ଵାନରୂପରେ ସେହି 
ଖାଦ୍ୟକୁ ହଜମ କରେ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ସ୍ରୃତି, ଜ୍ଞାନ ଓ 
ଅପୋହନ ମଧ୍ୟ ମୁଁ ହିଁ କରେ।'”' ଏ ବିବେଚନାରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଉଛି ଯେ ଆଦିରୁ ଅନ୍ତ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ, ସମଷ୍ଟ୍ରରୁ ବ୍ୟଷ୍ଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଭଗବାନଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ତାଙ୍କର ଶକ୍ତି ବଳରେ 
ସବୁକିଛି ହେଉଛି । ମନୁଷ୍ଯ ଅହଂକାରବଶତଃ ନିଜକୁ ସେହି 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର କତ୍ତା ବୋଲି ଭାବି ନେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମନେକରି ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ୁଛି। 


ମଂଜିଣିନ୍କ ଜ/ବ-୮ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ମଳୋକରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ କଥା କହିଥୂଲେ, ତାହାର ଉପସଂହାର 


ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କରୁଛନ୍ତି। 


ପୂର୍ବ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ପ୍ରଭାବ ଓ କ୍ରିୟାରୂପରେ ନିଜର ବିଭୃୂତିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ, 
କିନ୍ତୁ ଉକ୍ତ ଶ୍ନୋକରେ ନିଜ କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି, ଆଦିତ୍ଯଗତ, ଚନ୍ଦ୍ରଗତ ଅଗ୍ନିଗତ ଅଥବା ବୈଶ୍ଵାନରଗତ ଭଗବାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇ ନାହିଁ। ମୂଳତଃ 


ତତ୍ତ୍ଵ ଏକ, କେବଳ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି। 


ପୂର୍ବରୁ 'ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲୋକେ' ପଦରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ ଭଗବାନ ନିଜର” ଅଟନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ 
ସବିସ୍ଯ ଗ୍ବହଂ ହୃଦି ସଲିବିଷ୍ଟଃଂ ପଦରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ ଭଗବାନ ନିଜଠାରେ' ଅଛନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କୁ 'ନିଜର' 
ସ୍ବୀକାର କଲେ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରେମ ହେବ ଏବଂ “ନିଜଠାରେ” ସ୍ବୀକାର କଲେ ତାଟ୍ପୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଅନ୍ଯ 


ସ୍ଥାନକୁ ଯିବା ଆବଶ୍ଯକ ହେବ ନାହିଁ। 


'“ଅପୋହନମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ-- ଅପଗତ ଓହନମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂଶୟ ମୋଚନ | :ବେଦାନ୍ତ'ର ଅର୍ଥ-_ ବେଦମାନର୍ଚର 
ଅନ୍ତ ବା ନିଷ୍କାର୍ଟ ସାର-- .ଉଭୟୋରପି ଦୃଷ୍ଟୋଃନ୍ତଃ' (ଗୀତା ୨ | ୧୬) | 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ବେଦ ଅନେକ ହୋଇଥୁୂଲେ ବି 


ସେସବୁ ଦ୍ବାରା କେବଳ ମୁଁ ହିଁ ଜ୍ଞେୟ ଅଟେ ଏବଂ ସେ 


ସବୁର ଜ୍ଞାତା ମଧ୍ୟ ମୁଁ। ଅନ୍ଯ ପ୍ରକାରେ କହିଲେ, ଭଗବାନ ହିଁ ସବୁକିଛି । 
ମା 


ନୀକ୍ଧକ କକ ଭମବନ ଚଳିତ ଥଧ୍ଯୟନକ ୧ମ କ୍ଜୌଳନୁ ୧୫ ନ୍କୋଳ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ (ତିନୋଟି ଭ୍ୂଳକଣଠରେ। କ୍ଯନ଼ୟନେ ସଯାଜ, 


ଲା ାଆାନାାାୂୀୂଘୂ଼ଘଟ୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ ଵଵ ଵ୫ଃ୪ଃଃ୫ଃ୫ଃ୪୫୪୫୫୫ଟ8®8ଟ୍‌୍‌୍‌ 
* ବସ୍ତୁତଃ ଟଜ୍କାପଇସାର ପରିମାଣକୁ ଆଧାର କରି ନିଜକୁ ଛୋଟ ବା ବଡ଼ ମନେ କରିବା ପତନର ନିଦର୍ଶନ । ଟତ୍କାର ପରିମାଣ କେବଳ 
ଅଭିମାନ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାମରେ ଆସେ ନାହିଁ। ଅଭିମାନ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଳ ଉସ । ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ଓ ପାପ 


ଅଭିମାନରୂପକ ବୃକ୍ଷର ଛାୟାରେ ରହିଥାଆନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


× ସାଧକ-ସଂ ଜୀବନୀ × 
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ଳ/ବାନ଼ © ଦଜମାନ୍ୀ/କଜ ଯବିଭାଳ ବର୍ଷଳ/ କଲେ / ବର୍ଞମାନ 62!େହି ବିଷୟ ଜଫସଂହାଳ ଳଜିବନକୁ ଯାଲ ଏବେ ନୁଳଟି ଳେ 
ଯଥାଳଣମ ର, ଥଥଳ 6 ଦୁନୁୋଜମ ନାମେ ଦୂର୍ବ ଜିନି ବିଷୟକୁ ସୁ ଭା6ଦେ ବର୍ଷନ/ କ୍ୁଛନି / 


ଦ଼ାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଳାକ୍ଷର ଏବ ଚ । 
କ୍ଷରଃ ସର୍ବାଣି ଭୂତାନି କୂଟସ୍ପୋକ୍ଷର ଉଚ୍ଯତେ ॥ ୧୬॥ 


ଅଂକ -ଲୋକେ ¬ସ ସାରରେ; କ୍ଷରଃ=୍ଷର (ନାଶବାନ୍‌) ; 


ଚ=3; ଅକ୍ଷରଃ ଅକ୍ଷର (ଅବିନାଶୀ); ଇମୌ= ଏହି; 


ଡ଼଼ୌଇିଦୁଇ ପ୍ରକାର; ଏବ ହିଁ; ପୁରୁଷୌ= ପୁରୁଷ ଅଛନି; ସବାଣି- ସମସ୍ତ; ଭୂତାନି ପରାଣୀସ୍ର ଶରୀର; କ୍ଷରଃ-କ୍ଷର; ଚ-ଏବଂ; 


କୂଟସଃ= ଜୀବାମ୍ରାର ଅକ୍ଷରଃ-- ଅକ୍ଷର) ଉଚ୍ୟତେ ବୋଲାଏ | 


ସଂସାରରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ପୁରୁଷ ଅଛନ୍ତି କ୍ଷର (ବିନାଶୀ) ଓ ଅକ୍ଷର ( ଅବିନାଶୀ) । ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର 


ଶରୀର କ୍ଷର ଏବଂ ଜୀବାମ୍ପା ଅକ୍ଷର ବୋଲାଏ। 


ବ୍ୟ୮ ଦ଼ାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋକେ କ୍ଷରଶ୍ଟାକ୍ଷର 
ଏବ ଚ'--ଏଠାରେ “ଲୋକେ' ପଦଟିକୁ ସମଗ୍ର ସଂସାରର 
ବାଚକ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 
ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ “ଜୀବଲେ।କେ' ପଦଟି ମଧ୍ଯ ଏହି 
ଅର୍ଥରେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 

ଶରୀରାଦି ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ (ଜଡ଼) ଓ ଅବିନାଶୀ 
ଜୀବାମ୍ରା (ଚେତନ) - ଜଗତରେ ଏପରି ଦୁଇଟି ବିଭାଗ 
ଥୂବାର ଜାଣି ହୁଏ। ବିଗ୍ବର କଲେ ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ 


ଯେ, ଗୋଟିଏ ହେଲା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦୃଶ୍ଯମାନ ଶରୀର ଏବଂ 
ଅନ୍ୟଟି ସେଥୂରେ ରହିଥୁବା ଜୀବାମ୍ବରା। ଜୀବାମ୍ରରା ଥୁବାରୁ ହିଁ 


ପ୍ରାଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛି ଏବଂ ଶରୀର ସଞ୍ଚାଳିତ ହେଉଛି । ଜୀବାମ୍ବା 
ସହିତ ପ୍ରାଣ ବାହାରି ଯିବାକ୍ଷଣି ଶରୀରର ସଞ୍ଚାଳନ କ୍ରିୟା 
ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଶରୀର ସଢ଼ିବାକୁ ଲାଗେ। ଲୋକେ 
ତାହାକୁ ପୋଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି । ତେଣୁ ନାଶବାନ୍‌ ଶରୀରର କୌଣସି 
ମହତ୍ତ୍ଵ ନାହିଁ, ସବୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ସେଥୁରେ ଥୁବା ଜୀବାମ୍ବରାର । 
ପଞ୍ଚମହାଭୂତ (ଆକାଶ, ବାୟୁ, ଅଗ୍ନି, ଜଳ ଓ 
ପ୍ରଥୁବୀ) ଦ୍ବାରା ଗଠିତ ଶରୀରାଦି ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଜଡ଼ ଓ 
ନାଶବାନ୍‌। ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର (ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବେ ପରିଲକ୍ଷିତ) 
ସ୍ତୁଳଶରୀରର ସ୍ତୂଳ ସମଶ୍ଚି-ଜଗତ ସହିତ ଏକତ୍ସ ରହିଛି; 


ଦଶ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ପଞ୍ଚପ୍ରାଣ୍‌ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିକଏହି ସତରଟି 
ତତ୍ବ୍ଵଯୁକ୍ତ ସୃକ୍ଷ୍ମଗରୀରର ସୃକ୍ଷ୍ମ ସମଷ୍ଟିୱଜଗତ ସହିତ ଏକତ୍ 
ରହିଛି ଏବଂ କାରଣଶରୀରର ।ସ୍ବଭାବ, କର୍ମ ସଂସ୍କାର, 
ଅଜ୍ଞାନର) କାରଣ ସମଷ୍ଟି-ଜଗତ ମୂଳ ପ୍ରକୃତି) ସହିତ 
ଏକତୃ ରହିଛି । ଏସବୁ କ୍ଷରଣଶୀଳ (ନାଶବାନ୍‌) ହୋଇଥୁବାରୁ 
କ୍ଷରଂ ନାମରେ ଅଭିହିତ । 

ବାସ୍ତବରେ `ବ୍ଯଷ୍ଟିଂ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ କେବଳ 
ସମଷ୍ଟି-ସଂସାରର ସ୍ଵଳ୍ପ ବସ୍ତୁକୁ ନିଜର ମନେ କରିବାରୁ 
ତାହାକୁ ବ୍ଯଷ୍ଟା କହନ୍ତି। ସଂସାର ସହିତ ଶରୀରାଦି ବସ୍ତୁର 
ଭିନ୍ନତା କେବଳ (ଅନୁରାଗ, ମମତା ଇତ୍ଯାଦି କାରଣରୁ) 
କଳ୍ପିତ, ବାସ୍ତବ ନୁହେଁ। ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିର 
ଅଂଶଂଂ । ତେଣୁ ସ୍ତୂଳଶରୀର, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀର ଓ କାରଣଶରୀରର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଯଥାକ୍ରମେ ସ୍ତୂଳସମତ୍ଟର-ସଂସାର, ସୃକ୍ଷ୍ମସମଷ୍ଚି- 
ସଂସାର ଓ କାରଣସମଷ୍ଟି-ସଂସାରର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରିବା 
ଉଚିତ, ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନୁହେଁ। 

ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵର କେବେ ବିନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଯିଏ ସର୍ବଦା ନିର୍ବିକାର, ଏଠାରେ “ଅକ୍ଷରଃଂ ପଦଟି ସେହି 
ଜୀବାମ୍ବାର ବାଚକ୍ୟ। ପ୍ରକୃତି ଜଡ଼ ଓ ଜୀବାମ୍ପା (ଚେତନ 
ପରମାମ୍ସାକ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ) ଚେତନ । 


* ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାକୁ ସଂସାରର ମନେ କରିବା “କର୍ମଯୋଗ”, ପ୍ରକୃତିର :ମନେ କରିବା “ଜ୍ଞାନଯୋଗ” ଓ ଭଗବାନସ୍ତୀର 
ମନେ କରିବା “ଭକ୍ତିଯୋଗ' । ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଯାହାର ମନେକର କିଛି କଥା ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ଯେ ନିଜର ନୁହେଁ -ଏ କଥା ଅବଶ୍ୟ ସ୍ବୀକାର 


କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
7 ଗୀତାରେ କ୍ଷର, ଅକ୍ଷର ଓ ର ତିନିଜ୍ତ୍ରର ଏକ ସଙ୍ଗରେ ବିଭିନ୍ନ ନାମରେ ବର୍ଷ୍ିନା ହୋଇଛି-- 
୭ | ୪--୬ ଅପରା ପ୍ରକୃତି ପରା ପ୍ରକୃତି ଅହମ୍‌ 
୮ | ୩-୪ ଅଧୁଭୂତ; କର୍ମ ଅଧ୍ୟାମ୍ରୁଦୁ ଅଧ୍ଵଦୈବ ବ୍ରହ୍ମ ଅଧୂଯଜ୍ଞ 
୧୩ | ୧-୨ କ୍ଷେତ୍ର କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ ମାମ୍‌ 
୧୪ | ୩-୪ ମହଦ୍‌ବ୍ରହ୍ଦଦ ଯୋନି ଗର୍ଭ, ବୀଜ ଅହମ୍‌; ପିତା 
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ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ତୃତୀୟ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ 
ସଂସାରକୁ ଛେଦନ କରିବା ପାଇଁ କହିଥୂଲେ, ଏଠାରେ 
କ୍ଷରଃ୨ ପଦରେ ତାହାର ବର୍ଷ୍ଠନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସପ୍ତମ 
ଶ୍ମୋକରେ ଯେଉଁ ଜୀବାମ୍ରାକୁ ନିଜର ଅଂଶ ବୋଲି କହିଥୂଲେ, 
ଏଠାରେ “ଅକ୍ଷରଃ” ପଦରେ ତାହାର ବର୍ଣ୍ରନା କରିଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ କ୍ଷର, ଅକ୍ଷର ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ--ଏ 
ତିନୋଟିଯାକ ଶବ୍ଦ ଗୀତାରେ ତିନୋଟି ଲିଙ୍ଗଂରୂପରେ 
ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି” । ଏଥୂରୁ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ ପ୍ରକୃତି, 
ଜୀବାମ୍ରା ଓ ପରମାମ୍ବା ସ୍ତ୍ରୀ ନୂହନ୍ତି, ପୁରୁଷ ନୁହନ୍ତି କି କ୍କୀବ 
ନୂହନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ଲିଙ୍ଗଂ କେବଳ ଶବ୍ଦ ଦୃଷ୍ଟରୁ ହୁଏ, 
ତତ୍ତ୍ଵରେ କୌଣସି ଲିଙ୍ଗ ନାହିଁ। 

କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରଠାରୁ ଉତ୍ତମ “ପୁରୂଷୋତ୍ତମ'” ନାମକୁ 
ସାର୍ଥିକ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ କ୍ଷର ଓ 
ଅକ୍ଷର -ଉଭୟକୁ "ପୁରୁଷ' କହିଛନ୍ତି । 

କ୍ଷରଃ ସବାଣି ଭୂତାନି'-_ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ 
ଯେଉଁ ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ସ୍ଵରୂପ ଦର୍ଶାଇବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାହାକୁ 
ଛେଦନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦିଆଯାଇଥୂଲା, ଏଠାରେ 
କ୍ଷରଂ ନାମରେ ସେହି ସଂସାରଂ ବୃକ୍ଷ କଥା କୁହାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ “ଭୂତାନି” ପଦଟି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସ୍ତୂଳ, 
ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ କାରଣଶରୀରର ବାଚକ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ; 
କାରଣ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ନାଶବାନ୍‌ କୁହାଯାଇଛି। କେବଳ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଶରୀର ହିଁ ନାଶବାନ୍, ସ୍ବୟଂ ପ୍ରାଣୀ ନୁହେଁ । 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ସୁତରାଂ ଏଠାରେ “ଭୂତାନିଂ ପଦଟି ଜଡ଼ ଶରୀରଗୁଡ଼ିକ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। 

'କୂଟସୋଅକ୍ଷର ଉଚ୍ୟତେ'-- ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ସପ୍ୁମ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ଜୀବାମ୍ରାକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ଅଂଶ 
ବୋଲି କହିଥୂଲେ, ଏଠାରେ ତାହାକୁ “ଅକ୍ଷର” କୁହାଯାଇଛି | 

ଜୀବାମ୍ରା ଯେତେ ଶରୀର ଧାରଣ କରୁ ପଛେ, 
ଯେତେ ଲୋକରେ ବୁଲୁଥାଉ ପଛେ, ତାଂଠାରେ କେବେ 
କୌଣସି ବିକାର ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ; ସେ ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ 
ରହେ (ଗୀତା ୮। ୧୯; ୧୩। ୩୧) | ତେଣୁ ଏଠାରେ 
ତାହାକୁ “କୂଟତ୍ସ” କୁହାଯାଇଛି । 

ଗୀତାରେ ପରମାମ୍ରରା ଓ ଜୀବାମ୍ରା ହୁହିଙ୍କର ସ୍ବରୂପ 
ବିଷୟରେ ପ୍ରାୟ ସମାନ ବର୍ଷ୍ଚନା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। 
ପରମାମ୍ରାର୍ଗୁ ଯେପରି (୧ ୨ | ୩ ରେ) 'କୂଟସ୍' ଓ (୮ | ୩ 
ରେ) “ଅକ୍ଷର” କୁହାଯାଇଛି, ଜୀବାମ୍ରାକୁ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ଏଠାରେ (୧୫ | ୧ ୬ ରେ) 'କୂଟସ୍' ଓ “ଅକ୍ଷର' କୁହାଯାଇଛି | 
ଜୀବାମ୍ପା ଓ ପରମାମ୍ରରାବ୍ଦର ପରମ୍ପର ତତ୍ତବ୍ଗତ ଓ ସ୍ବରୂପଗତ 
ଏକତ ରହିଛି। 

ସ୍ବରୂପଦୃଷ୍ଟରୁ ଜୀବାମ୍ରା ସର୍ବଦା ନିର୍ବିକାର ମାତ୍ର 
ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ପ୍ରକୃତି ଓ ତା'ର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି ସହିତ 
ନିଜର ଏକତ ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ ତା”ର ସଂଜ୍ଞା “ଜୀବ” 
ହୋଇଯାଏ, ନଚେତ୍‌ ଅଅଦ୍ଧୈତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ) ସେ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ। 


ଫଳିଣିଷ୍ଖ ଭଂବ-ପୂର୍ବ ୬ଷ୍ ଶ୍ରୋକରେ ଏବଂ ୧୧ଶରୁ ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନ ଅଲୌକିକ ତତ୍ତ୍ଵର 
ବର୍ଷନା କରି କହିଲେ ଯେ ଅଲୌକିକର ହିଁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଅଛି, ଲୌକିକର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ଅଲୌକିକରୁ 
ହିଁ ଲୌକିକକୁ ସତ୍ତା ମିଳେ। ଅଲୌକିକ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଲୌକିକ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। ଲୌକିକରେ ପ୍ରତିଭାତ ସମସ୍ତ ପ୍ରଭାବ 
ଅଲୌକିକର। ଏବେ ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ “ଲୋକେ' ଶବ୍ଦରେ ଲୌକିକ ତତ୍ତ୍ଵର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 

ଜଗତ ଅକ୍ଷର) ଓ ଜୀବ (ଅକ୍ଷର) ଦୁହେଁ 'ଲୌକିକ'-_“ଦାବିମୌ ପୁରୁଷୌ ଲୋ।କେ କ୍ଷରଶ୍ଟାକ୍ଷର ଏବ ଚ' 
ଏବଂ ଭଗବାନ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ବିଲକ୍ଷଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଅଲୌକିକ'”--'ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷସ୍ତ୍ରନ୍ଯଃଃ (ଗୀତା ୧୫ | ୧୭) | 
କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ--ଏ ଦୁଇଟି ଯୋଗମାର୍ଗ ମଧ୍ଯ 'ଲୌକିକ'-- “'ଲୋକେଃସୁଚ୍‌ ଡ଼ିବିଧା ନିଷ୍।............... 


* ଗୀତାରେ ତିନୋଟିଯାକ ଲିଙ୍ଗଂରେ କ୍ଷର, ଅକ୍ଷର ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମର ବର୍ଶ୍ରିନା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 


(୧) କ୍ଷର-- କ୍ଷରଃ (୧୫ | ୧୬)-ପୁ'ଲିଙ୍ଗ 
ଅପରା (୭ | ୫)-- ସ୍ୀଲିଙ୍ଗ 
ମହଦ୍‌ବ୍ରହୁ (୧୪ | ୩-୪)-କ୍ୀବଲିଙ୍ଗ 

(୨) ଅକ୍ଷର- ଜୀବଭୂତଃ (୧୫ | ୭) ପୁଝଲିଙ୍ଗ 


ଜୀବଭୂତାମ୍‌ (୭ | ୫) - ସ୍ନ୍ରୀଲିଙ୍ଗ 
ଅଧ୍ୟାମ୍ରମ୍‌ (୮ । ୩)-¬କ୍କୀବଲିଙ୍ଗ 
(୩) ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଭର୍ତୀ (୯ | ୧୮) ¬ ପୁଂଲିଙ୍ଗ 
ଗତିଃ (୯ | ୧୮)-ସ୍୩ଲିଙ୍ଗ 
ଶରଣମ୍‌ (୯ | ୧୮)-କୀବଲିଙ୍କ 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] 
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(ଗୀତା ୩। ୩) । କର୍ମଯୋଗ କ୍ଷର ଉପରେ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଅକ୍ଷର ଉପରେ ଆଧାରିତ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଅଲୌକିକ, 
ଯାହାକି ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ବର୍ଶ୍ରିତ “ଅପରା ପ୍ରକୃତିଂକୁ ଏଠାରେ କ୍ଷର” ନାମରେ 


ଓ “ପରା ପ୍ରକୃତିଂକୁ “ଅକ୍ଷରଂ ନାମରେ କୁହାଯାଇଛି । 


===-=- ;# === 


ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷଷସ୍ତ୍ରନ୍ଯଃ 


ପରମାମ୍ବେତ୍ୟୁଦାହୃତଃ । 


= „= „ଏ 
ଯୋ ଲୋକତ୍ରୟମାବଶ୍ୟ ବଭତ୍ତ୍ୟବ୍ୟୟ ଭଶଶ୍ଵରଃ॥ ୧୭॥ 
ଅଳୟ ¬ଉତ୍ତମଃ= ଉତାମ; ପୁରୁଷଃ= ପୁରୁଷ; ତୁତ; ଅନ୍ୟଃ= ଅନ୍ୟ (ବିଲକ୍ଷଣ) ; ଯଃ ଯାହାକୁ; ପରମାମ଼ା= ପରମାମା; 
ଇତି=ବୋଲି; ଉଦାହୁତଃ- କୁହାଯାଇଛି; ଅବ୍ୟୟଃ= (ସେହି) ଅବିନାଶୀ; ଭଶ୍ବରଃ=ଭଶ୍ଵର; ଲୋକତ୍ତରୟମ୍‌ =¬ ତିନିଲୋକରେ; 
ଆବିଶ୍ୟ= ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇ (ସମସ୍ତଙ୍କର) ; ବିଭତ୍ତିକ ଭରଣପୋଷଣ କରନ୍ତି | 
ଉତ୍ତମ ପୁରୂଷ ତ ଅନ୍ୟ (ବିଲକ୍ଷଣ), ଯାହାବ୍ଦୁ ପରମାମ୍ପା କୁହାଯାଇଛି। ସେହି ଅବିନାଶୀ ଶଶ୍ଵର ତିନି 
ଲୋକରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇ ସମସ୍ତବ୍ତର ଭରଣପୋଷଣ କରନ୍ତି। 


ବ6/#-  'ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷସ୍ସ୍ନ୍ଯଃଂ-_ ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ 
କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଦୁଇ ପ୍ରକାର ପୁରୁଷ କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିସାରି ଭଗବାନ ଏବେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏ ଦୁଇଟିରୁ 
ଉତ୍ତମ ପୁରୂଷ ଅନ୍ଯ ଜଣେଂ । 

ଏଠାରେ “ଅନ୍ଯଃ' ପଦଟି ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଅବିନାଶୀ 
ଅକ୍ଷର( ଜୀବାମ୍ରା) ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇ 
ନାହିଁ, ବରଂ ତା'ଠାରୁ ବିଲକ୍ଷଣ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଛି । ଏଣୁ ଭଗବାନ ଆଗକୁ ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ନିଜକୁ 
ନାଶବାନ୍‌ କ୍ଷରଠାରୁ “ଅତୀତ” ଓ ଅବିନାଶୀ ଅକ୍ଷରଠାରୁ 
ଉତ୍ତମ” କହିଛନ୍ତି। ପରମାମ୍ବାନ୍କର ଅଂଶ ହୋଇ ମଧ୍ୟ 
ଜୀବାମ୍ପାର ଦୃଷ୍ଟ ବା ଆକର୍ଷଣ କ୍ଷର ପ୍ରତି ରହୁଛି । ଏଥୁପାଇଁ 
ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ତାଂଠାରୁ ବିଲକ୍ଷଣ କୁହାଯାଇଛି । 

'ପରମାମ୍ପେତ୍ୟୁଦାହୃତଃ'-¬ ସେହି ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷକୁ ହିଁ 
'ପରମାମ୍ବା' କୁହାଯାଏ | 'ପରମାମ୍ା' ଶବ୍ଦଟି ନିର୍ଗୁଣର ବାଚକ 
ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ଏହାର ଅର୍ଥ ପରମ ଶୃଶ୍ରେଷ୍ଠୀ) ଆମ୍ବ୍ରା ବା 
ସମସ୍ତ ଜୀବର୍କର ଆମ୍ପରା। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ “ପରମାମ୍ର୍ରା ଓ 
“ଛଶ୍ଵର” ଉଭୟ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, ଏହାର ତାପର୍ଯ୍ୟ 


¿«/ ¿×\§ < 


ହେଲା-¬ଏକ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ହି ନିଗୁଣ ଓ ସଗୁଣ ସବୁକିଛି | 

“ଯୋ ଲୋ କତ୍ରୟମାବିଶ୍ୟ ବିଭରତ୍ତ୍ୟବ୍ୟୟ ଭଶ୍ଵବରଃ”'-- 
ସେହି ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ (ପରମାମ୍ର୍ରା) ତିନି ଲୋକରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସର୍ବତ୍ର ସମାନଭାବେ ନିତ୍ଯ ବ୍ଯାପ୍ର । 

ଏଠାରେ 'ବିଭର୍ତି' ପଦର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବାସ୍ତବରେ 
ପରମାମ୍ପ଼ା ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ଜର ଭରଣପୋଷଣ କରନ୍ତି, 
କିନ୍ତୁ ଜୀବାମ୍ରା ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ 
ଭ୍ରମବଶତଃ ସାଂସାରିକ ବ୍ୟକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନିଜର ମନେକରି 
ସେମାନଙ୍କର ଭରଣପୋଷଣ ଭାର ନିଜ ମୁଣ୍ଡରେ ବୋହୁଥାଏ । 
ଏହି କାରଣରୁ ସେ ଅଯଥା ଦୁଃଖ ପାଏ । 

ଭଗବାନଙ୍କୁ “ଅବ୍ଯୟଃ” କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି 
ସମସ୍ତ ଲୋକର ଭରଣପୋଷଣ କରିୁଣଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ 
ଭଗବାନଙ୍କର କିଛି ବ୍ୟୟ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ୍ରଠାରେ 
କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଉଣା ହୁଏ ନାହିଁ । ସେ ଯଥାବତ୍‌ 
ରହନ୍ତି । 

'ଭଶ୍ବଵରଃ ଶବ୍ଦଟି ସଗୁଣର ବାଚକ ବୋଲି 
ଧରାଯାଏ; ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା--ଶାସନକତ୍ତୀ । 


* (୧) ଦ଼େ ଅକ୍ଷରେ ବ୍ରହ୍ମପରେ ତୂନନ୍ତେ ବିଦ୍ଯାବିଦ୍ୟେ ନିହିତେ ଯତ୍ର ଗୂଢେ । 
କ୍ଷରଂ ତୃବିଦ୍ୟା ହ୍ଯମ୍ପୃତଂ ତୂ ବିଦ୍ଯା ବିଦ୍ଯାବିଦ୍ୟେ ଭଶତେ ଯସ୍ତୁ ସୋଃନ୍ଯଃ ॥ (ଶ୍ଵେତାଶ୍ବତରୋପନିଷଦ୍‌ ୫ | ୧) 
““ଯେ ବ୍ରହ୍ମାଜ୍ଞ ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ଗୁପ୍ର, ଅସୀମ ଓ ପରମ ଅକ୍ଷର, ସେହି ପରମାମ୍ବାର୍କ ଠାରେ ବିଦ୍ଯା ଓ ଅବିଦ୍ଯା ଉଭୟ ବିଦ୍ୟମାନ, 
ସେ ହିଁ ବ୍ରହ୍ଧ। ବିନାଶଶୀଳ ଜଡ଼ବର୍ଗକୁ ଅବିଦ୍ୟା ଓ ଅବିନାଶୀ ଜୀବାମ୍ବ୍ରାକୁ ବିଦ୍ୟା କୁହାଯାଇଛି । ଯେ ଏହି ବିଦ୍ୟା ଓ ଅବିଦ୍ୟା ଉପରେ ଶାସନ କରନ୍ତି, 


ସେହି ପରମେଶ୍ବର ଏ ଦୁଇଟିରୁ ପୂଥକ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିଲକ୍ଷଣ।”' 


( ୨) କ୍ଷରଂ ପ୍ରଧାନମ୍ପୃତାକ୍ଷରଂ ହରଃ କ୍ଷରାମ୍ଧରାନାବୀଶତେ ଦେବ ଏକଃ । (ଶ୍ଵେତାଶ୍ଵତରୋପନିଷଦ୍‌ ୧ | ୧୦) 
“ପ୍ରକୃତି ବିନାଶଶୀଳ ଏବଂ ଏହାର ଉପଭୋକ୍ତା ଜୀବାମ୍ବାା ଅମ୍ପତସ୍ଵରୂପ ଅବିନାଶୀ । ଏ ଦୁହିଙ୍ଗୁ (କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରକୁ) ଏକ ଭଶ୍ଵର 


ହିଁ ନିଜ ଶାସନରେ ରଖନ୍ତି |” 


#' ଭରଣପୋଷଣ କଥା ଭଳ୍ତିମାର୍ଗରେ ସ୍ସାନ ପାଇପାରେ, ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ନୁହେଁ । କାରଣ ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଜୀବ ଓ ପରମାମ୍ପାର୍ଦ୍ର ମଧ୍ୟରେ 
ଭିନ୍ନତା ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଏ। ତେଣୁ ଏହାକୁ ଭକ୍ତିର ପ୍ରକରଣ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । 


ପିତାମାତା ଯଦ୍ୟପି ଶିଶୁର ପାଳନପୋଷଣ କରନ୍ତି, 
ତଥାପି ଶିଶୁର ଏ ଜ୍ଞାନ ନ ଥାଏ ଯେ ତା'ର ପାଳନପୋଷଣ 
କିଏ କରୁଛି, କିପରି କରୁଛି ଓ କାହିଁକି କରୁଛିନ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଭଗବାନ ଯଦ୍ଯପି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀକ୍ଜୀର ପାଳନପୋଷଣ 
କରନ୍ତି, ତଥାପି ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ୟକୁ (ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ 
ନ ଥୁବାରୁ) ଏ କଥା ଜଣା ନ ଥାଏ ଯେ ତା'ର ପାଳନପୋଷଣ 
କିଏ କରୁଛି | ଭଗବାନଜ୍କର ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ହିଁ ଭଲଭାବେ 
ଜାଣନ୍ତି ଯେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ସମ୍ୟକ୍‌ ଭାବେ ସମସ୍ତଙ୍କର 


* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦୃଗୀତା 3 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ପାଳନପୋଷଣ କରୁଛନ୍ତି । 

ପାଳନପୋଷଣ କରିବାରେ ଭଗବାନ କାହା ସହିତ 
କୌଣସି ପକ୍ଷପାତ (ବିଷମତା) କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେ ସମାନଭାବେ 
ଭକ୍ତ, ଅଭକ୍ତ, ପାପାମ୍ରା, ପୁଣ୍ଯାମ୍ଛା। ଆସ୍ତିକ, ନାସ୍ତିକ ପ୍ରଭୂତି 
ସମସ୍ତକ୍ତର ପାଳନପୋଷଣ କରନ୍ତୈଂ । ଏହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଯେ, 
ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ସ୍ପଷ୍ଟିରେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍ଗୁ ସମାନରୂପେ 
ଆଲୋକ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି, ପୂଥୂବୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନରୂପେ ଧାରଣ 
କରେ, ବେଶ୍ବାନର ଅଗ୍ନି ସମସ୍ତଙ୍କର ଖାଦ୍ୟ ସମାନରୂପେ ହଜମ 
କରେ, ବାୟୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନରୂପେ ଶ୍ଵାସ ନେବାକୁ ଦିଏ, 
ଅନ୍ନଜଳ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନରୂପେ ତୃପ୍ତ କରେ, ଇତ୍ୟାଦି | 


ମଜୁ ଭ/ବ-ପୁରୁଷୋତାମର୍କୁ୍‌ 'ଅନ୍ଯ” କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଲୌକିକ ହୋଇଥୁବାସଜଳେ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ବିଲକ୍ଷଣ, ଅଲୌକିକ। ତେଣୁ ପରମାମ୍ରା ବିଗ୍ଵରର ବିଷୟ ନୁହନ୍ତି, ସେ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ଵାସର 
ବିଷୟ। ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ବିଦ୍ଯମାନତାରେ ଭକ୍ତ, ସନବ୍ତମହାମ୍ଚା, ବେଦ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର ହିଁ ପ୍ରମାଣ। “ଅନ୍ଯଂର ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ 


ଭଗବାନ ପରବର୍ତୀ ଶ୍ମୋକରେ କରିଛନ୍ତି। 


ଯୋ ଲୋ କକତ୍ରୟମାବିଶ୍ଯ........ ” ପଦରେ ୧୨ଶ ରୁ ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରେ ବର୍ଷ୍ଚିତ ଭାବ ସନିବେଶିତ 
ହୋଇଛି । ମନୂଷ୍ୟର କର୍ତବ୍ୟ କେବଳ ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ ସୀମିତ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନକ୍କର ତିନିଲୋକ ପାଇଁ କର୍ତବ୍ୟ ଅଛି। 
ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନଙ୍କର ନିଜର କୌଣସି କର୍ତବ୍ଯ ନାହିଁହ ତଥାପି ସେ କେବଳ ଜୀବମାନଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ କର୍ତବ୍ଯ 


କରନ୍ତି (ଗୀତା ୩ । ୨୨--୨୪) | 


=== = ;^ ==== 


ସ୍ବ _ପୁର୍ବଜଳ୍ଛଞାଳଳେ ବର୍ଞିତ ଜଳମପୁନୁୀ ଯନହିତ ନିନନ ଏକୁ ଜର୍ଶୀଳଯୟ/ରି ବର୍ଞମାନ ଯାକାଳନୁପଧାର/ ଜରକ/ନ5 ଭୀକଳୁଷ 


ନିଳନ ଅନନ ରୋଦଳୀୟ ଜନନ୍ଦ/ ବଳ କଟୁଛନି / 


ଯସ୍ନାତୃକ୍ଷର ମତୀତୋଃ ହମକ୍ଷରାଦପି 


ଗ୍ଵେତ୍ତମଃ । 


ଅତୋଃ ସ୍ମି ଲୋକେ ବେଦେ ବଚ ପ୍ରଥ୍ପୁତଃ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଃ ॥ ୧୮ ॥ 


ଥୟ ଯସ୍ନାତ୍‌ଦିଯେହେତୃ; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ) କ୍ଷରମ୍‌-କ୍ଷରରୁ; ଅତୀତଃ= ଅତୀତ; ଚ= ଏବଂ; ଅକ୍ଷରାତ୍‌ ଅକ୍ଷରରୁ; 
ଅପି=ମଧ୍ୟ; ଉତ୍ତମଃ=ଉତାମ; ଅତଃ ତେଣୁ, ଲୋକେ-ିଲୋକରେ; ଚ=ଓ; ବେଦେ=ବେଦରେ,; ପୁରୁଷୋତ୍ତମଃ= (ମୁଁ) 


ପୁରୁଷୋତ୍ତମ (ନାମରେ); ପରଥୃତଃ, ଅସୁ ପ୍ରସିଦ | 


ଯେହେତୁ ମୁଁ କ୍ଷରରୂ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ମଧ୍ୟ ଉତ୍ତମ, ତେଣୁ ଜଗତରେ ଓ ବେଦରେ ମୁଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 


ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ । 


ବ୍ୟାନ ଯସ୍ାତୃକ୍ଷରମତୀତୋହମ୍‌' --ଉକ ପଦରେ | ନିରନ୍ତର ନିର୍ବିକାରରୂପରେ ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ | ଏଣୁ 
ଭଗବାନ ଏହି ଭାବ ବ୍ଯକ୍ତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ, କ୍ଷର । ମୁଁ କ୍ଷରଠାରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ । 


(ପ୍ରକୃତି ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବତ୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ମୁଁ ନିତ୍ଯଂ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଶରୀରଠାରୁ ପର ଏବ୍ଯାପକ, ଶ୍ରେଷ୍ଠ, 


* ଅୟମୁତ୍ତମୋୟମଧମୋ ଜାତ୍ୟା ରୂପେଣ ସମ୍ପଦା ବୟସା । ଶ୍ଳାଘ୍ୟୋଃଶ୍ମାଘ୍ୟୋ ବେତ୍‌ଥ" ନ ବେଭି ଭଗବାନନୁଗ୍ରହାବସରେ ॥ 


ଅନ୍ତଃସ୍ବଭାବଭୋକ୍ତା ତତୋଥ୍ନ୍ତରାମ୍ରରା 


ମହାମେଘଃ । ଖଦିରଶ୍ବଥ୍ଚକ ଇବ ବା ପ୍ରବର୍ଷଣଂ କିଂ ବିଗ୍ବରୟତି ॥ 


(ପ୍ରବୋଧସୁଧାକର ୨୫୨-୨୫୩) 


“କାହା ପ୍ରତି କୃପା କଲାବେଳେ ଭଗବାନ ବିଗ୍ବର କରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ଇଏ ଜାତି, ରୂପ, ଧନ ଓ ଆୟୁ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଉତ୍ତମ ବା ଅଧମ, 


ସ୍ତୁତ୍ୟ ବା ନିନ୍ଦ୍ଯ।” 


“ଏହି ଅନ୍ତରାମ୍ବାରୂପୀ ମହାମେଘ ଆନ୍ତରିକ ଭାବର ହିଁ ଭୋକ୍ତା। ବର୍ଷୀ କଲାବେଳେ ମେଘ କଣ ବିଗ୍ଵର କରେ ଯେ, ଏହା ଖଦିର ବା 


ଚମ୍ଧକ୮ନ '' 


ଶ୍ମୋକ ୧୮] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


1065 


ପ୍ରକାଶକ, ସବଳ ଓ ସୃକ୍ଷ୍ମ, ମନ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ତ୍ନ ଠାରୁ ପର 
ଓ ବୁଦ୍ଧି ମନଠାରୂ ପର (ଗୀତା ୩। ୪୨) | ଏହି କ୍ରମରେ 
ଗୋଟିଏ ଅନ୍ଯଠାରୁ ପର ହୋଇଥୁୂଲେ ମଧ୍ଯ ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଓ ବୁଦି ସମସ୍ତେ ଏକଜାତିର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଡ଼ । 
କିନ୍ତୁ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ଏମାନଙ୍କ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅତି ଉର୍ତ୍ବରେ; 
କାରଣ ତାହା ଜଡ଼ ନୁହେଁ, ଚେତନ। 

'ଅକ୍ଷରାଦପି ଚୋତ୍ତମଃ'- ଯଦ୍ୟପି ପରମାମୁଜାର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଜୀବାମ୍ରା(ଅଷର) ର ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ୍ଵ ସହିତ ତତ୍ତ୍ଵଗତ 
ଏକତା ରହିଛି, ତଥାପି ଏଠାରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ଜୀବାମାଠାରୁ 
ମଧ୍ୟ ଉତ୍ତମ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏହାର କାରଣ ହେଲା-- (୧) 
ପରମାମ୍ପାବ୍କଗର ଅଂଶ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଜୀବାମ୍ରା କ୍ଷର (ଜଡ଼ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରେ (ଗୀତା ୧୫ | ୭) 
ଏବଂ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣରେ ମୋହିତ ହୋଇଯାଏ, ମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ର୍ରା (ପ୍ରକୃତିରୁ ଅତୀତ ହୋଇଥୁବାରୁ) କଦାପି ମୋହିତ 
ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା ୭ | ୧୩) | (୨) ପରମାମ୍ବ଼ା ପ୍ରକୃତିକୁ 
ନିଜର ଅଧୀନ କରି ଅବତୀର୍ଣ୍ ହୁଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଜୀବାମ୍ଫା ପ୍ରକୃତିର 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଜନ୍ମନିଏ (ଗୀତା ୮ | ୧ ୯) | (୩) ପରମାମ୍ରା 
ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହୁଥୁବାତ୍ସଳେ (ଗୀତା ୪ | ୧୪; ୯ | ୯) 
ଜୀବାମ୍ରାକୁ ନିର୍ଲିପ୍ନ ହେବା ପାଇଁ ସାଧନା କରିବାକୁ ପଡ଼େ 
(ଗୀତା ୪ | ୧୮; ୭ | ୧୪) | 

ଭଗବାନ ନିଜକୁ କ୍ଷରଠାରୁ “ଅତୀତ” ଓ ଅକ୍ଷରଠାରୁ 
ଉତ୍ତମ” କହିବାରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉଛି ଯେ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର 
ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି। ଯଦି ଏ ଦୁଇଟିରେ କୌଣସି 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ନ ଥାନ୍ତା ତେବେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ ହୁଏତ ଏ 
ଦୁଇଟିରୂ ଅତୀତ କହିଥାନ୍ତେ କିମ୍ବା ଦୁଇଟିରୁ ଉତ୍ତମ 
କହିଥାନ୍ତେ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ ଭଗବାନ 
ଯେପରି କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମ, ସେହିପରି 
ଅକ୍ଷର ମଧ୍ଯ କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଉତ୍ତମ। 

'ଅତୋଃସ୍ମି ଲୋକେ ବେଦେ ଚ ପ୍ରଥ୍ପତଃ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ/-- ଏଠାରେ “ଲୋକେ' ପଦଟିର ଅର୍ଥ-- 
ପୁରାଣ, ସ୍ରୁତି ପ୍ରଭୂତି ଶାସ୍ତ୍ର। ଶାସ୍ତ୍ରମାନସ୍ମରେ ଭଗବାନ 
'ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' ନାମରେ ପ୍ରସିଦ | 

ଶୁଦ୍ଧ ଜ୍ଞାନକୁ (ବେଦ' କୁହାଯାଏ, ଯାହାକି ଅନାଦି । 
ସେହି ଜ୍ଞାନ ଆନୁପୂବୀରୂପରେ (ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ) ରକ୍‌, 
ଯଜୁଃ ଇତ୍ଯାଦି ବେଦରୂପରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଛି। ସମସ୍ତ 
ବେଦରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ୯ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ। 

ପୂର୍ବଶ୍ରୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ ଯେ କ୍ଷର ଓ 
ଅକ୍ଷର-ଦୁଇଟିଯାକରୁ ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ ହେଉଛନ୍ତି ଅନ୍ୟ। 
ତେବେ ସେହି ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ କିଏ? ଏ କଥା ଦର୍ଶୀଇବାକୁ 


ଯାଇ ଭଗବାନ ଏହି ରହସ୍ଯ ପ୍ରକଟ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ମୁଁ 
ହି ସେହି ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷ-¬ 'ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' | 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) ସମଗ୍ର ଭୌତିକ ସ୍ପଷ୍ଟ କ୍ଷରଂ (ନାଶବାନ୍‌) ଓ 
ପରମାମ୍ଦରାର୍କର ସନାତନ ଅଂଶ ଜୀବାମ୍ରା “ଅକ୍ଷର” (ଅବିନାଶୀ) | 
କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଉତ୍ତମ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଅକ୍ଷର କ୍ଷର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି। ଏହାଠାରୁ ବଳି ଆଉ କୌଣସି 
ନୀଚତା, ଦୋଷ ବା ଭ୍ରମ ନାହିଁ। କ୍ଷର ସହିତ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ 
କେବଳ ସ୍ବୀକୃତ, ପ୍ରକୃତରେ ଏହା କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସ୍ଥିର ନୂହେଁ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀର 
ପୂରାପୂରି ବଦଳିଗଲା, ତଥାପି ଆମେ କହୁଛେ, 'ମୁଁ ସେହି 
ଅଛି।” ଆମେ ଏ କଥା ମଧ୍ୟ କହି ପାରିବା ନାହିଁ ଯେ ଅମୁକ 
ଦିନ ବାଲ୍ୟକାଳ ଶେଷ ହୋଇ ଯୁବାବସ୍ଥା ଆରମ୍ଭ ହେଲା। 
କାହିଁକି ନା, ନଦୀସ୍ରୋତଭଳି ଶରୀର ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନ 
ହେଉଥୁବାସ୍ତଳେ ଅକ୍ଷର (ଜୀବାମ୍ରୁଃ ନଦୀଗର୍ଭର ଶିଳାଖଣ୍ଡ 
ପରି ଅଚଳ ଓ ଅସଙ୍ଗ ରହିଥାଏ | ଯଦି ଅକ୍ଷର ମଧ୍ୟ କ୍ଷରଭଳି 
ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ ନାଶବାନ୍‌ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ 
କିଛି ଜଞ୍ଜାଳ ନ ଥାନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ସ୍ଵୟଂ (ଅକ୍ଷର) ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଓ ଅବିନାଶୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ନିରନ୍ତର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ 
ନାଶବାନ୍ କ୍ଷରକୁ ଧରି ରଖୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ନିଜର ମନେ 
କରୁଛି । ସମସ୍ୟା ହେଉଛି, ଅକ୍ଷର କ୍ଷରକୁ ଛାଡ଼ୁ ନାହିଁ, ଅଥଚ 
କ୍ଷର କ୍ଷଣେମାତ୍ର ସ୍ଥାୟୀ ରହୁ ନାହିଁ। ଏହି ସମସ୍ଯା ଦୂର 
କରିବାର ସୁଗମ ଉପାୟ ହେଉଛି--କ୍ଷର (ଶରୀରାଦି)କୁ 
କ୍ଷର (ସଂସାର) ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ, 
ତାକୁ ସଂସାରରୂପକ ବଗିଗ୍ରର ସାର ବା ଖତ କରିଦେବା 
ଉଚିତ। 

ଅଧୂକାର ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ବା ନିଜର ମନେ 
କରିବା ପାଇଁ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଶରୀରାଦି ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ 
ମିଳି ନାହିଁ? ବରଂ ସେବା କରିବା ପାଇଁ ମିଳିଛି । ସେସବୁ 
ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସେବା କରିବା ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର 
ଦାୟିତୂକ ନିଜର ମନେ କରିବା ତାର ଦାୟିତ଼ ନୁହେଁ। 

(୨) ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ କ୍ଷର 
ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସଂସାର-ବୃକ୍ଷର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ତା'ପରେ ତାହାକୁ 
ଛେଦନ କରି ପରମ ପୁରୂଷ ପରମାମ୍ପାର୍କର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରୁ ଆମ୍ପୀୟଭାବ ଦୂର କରି 
ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ବାାଙ୍ଗୁ ନିଜର ମନେ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା 
ଦେଇଛନ୍ତି। ପୁନଶ୍ଡ ଅକ୍ଷର ବା ଜୀବାମ୍ରାକୁ ନିଜର ସନାତନ 
ଅଂଶ ବୋଲି କହି ତାହାର ସ୍ବରୂପ ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି । ତା'ପରେ 


1066 


± ଶୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


(୧୨ଶ ରୁ ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତଃ ଭଗବାନ ନିଜର 
ପ୍ରଭାବ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ କହିଛନ୍ତି, “ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ 
ଅଗ୍ନିରେ ମୋର ତେଜ ବିଦ୍ଯମାନ, ମୁଁ ପୂଥୂବୀରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ 


ମୁଁ୮” ଏହିପରି ଭାବରେ ନିଜର ପ୍ରଭାବ ବ୍ଯକ୍ତ କରିସାରି 
ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ନିଜର ଗୂହ୍ଯତମ ରହସ୍ଯ 
ପ୍ରରିପ୍ରକାଶ କରୁଛନ୍ତି ଯେ - ଏସବୁ ପ୍ରଭାବ ଯାହାର, ସେହି 


ହୋଇ ନିଜର ଶକ୍ତି ବଳରେ ଚରାଚର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ । (କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମ) “ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' ହେଉଛି 


ଧାରଣ କରିଛି; ମୁଁ ହିଁ ଅମ୍ପତମୟ ଚନ୍ଦ୍ରରୂପରେ ସମସ୍ତ 
ବନସ୍କ୍ତତିକୁ ପୁଷ୍ଟ କରୁଛି ମୁଁ ବୈଶ୍ଵାନର ଅଗ୍ନିରୂପରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନନ୍କୀ ଦେହରେ ସରିତ ହୋଇ ସେମାନେ ଭକ୍ଷଣ 
କରୁଥୂବା ଖାଦ୍ଯକୁ ପାଚନ କରୁଛି; ମୁଁ ହିଁ ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ 
ଅନ୍ତରରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ; ମୋଂଠାରୁ ସୁତି, 


ଜ୍ଞାନ ଓ ଅପୋହନ (ଭ୍ରମ, ସଂଶୟ ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ-ବିନାଶ 
କାର୍ଯ୍ୟ) ହୁଏ ବେଦାଦି ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ର ଦାରା ମୁଁ ହିଁ ଜ୍ଞେୟ; 


ମୁଁ (ସାକ୍ଷାତ୍‌ ସାକାରରୂପରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ) । 
ଯେପରି ପୁତ୍ର ଆଗରେ ପିତା ଗୁପ୍ତ ରହସ୍ଯ ପ୍ରକଟ 
କରି ଦିଅନ୍ତି ଅଥବା କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ତୁ ଖୋଜି ଖୋଜି ଥକି 
ପଡ଼ିଥୁବା ପଥୂକକୁ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ପରିଚୟ ଦେଇ 
କହନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ଯାହାକୁ ଖୋଜଛ ମୁଁ ହିଁ ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି, 
ସେହିପରି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନକ୍ମ ଉପରେ ବିଶେଷ 
କୃପା କରି ଶ୍ରୀମୁଖରେ ନିଜର ରହସ୍ୟମୟ କଥା ପରିପ୍ରକାଶ 


ବେଦର ସାରାଂଶ ନିଶ୍ରୀୟକ ତଥା ବେଦର ଜ୍ଞାତା ମଧ୍ଯ । କରିଛନ୍ତି ଯେ, “ମୁଁ ହିଁ ସେହି ପୁରୁଷୋତ୍ତମ'” । 
ମଂଜିରଶିନ୍ୁ ଭ/କ୮୮ଭଗବାନ ତାଙ୍ଦ୍ଚର ଅଲୌକିକତା ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଇବା ପାଇଁ “ଯସ୍କାତ୍ଂ ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରିଛନ୍ତି । 

“ଅକ୍ଷରାଦପି ଗ୍ରେତ୍ତମଃ:---“ଅକ୍ଷର” ଶବ୍ଦ ଜୀବାମ୍ରା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ ହୁଏ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରୟୋଗ 
ହୁଏ--“ଅକ୍ଷରଂ ବ୍ରହୁ ପରମମ୍‌' (ଗୀତା ୮ | ୩) | ଏହି ଶବ୍ଦ ସବୁଠି ଚେତନର ବାଚକରୂପେ ବ୍ଯବହୁତ ହୁଏ, କେଉଁଠି 
ବି ଜଡ଼ର ବାଚକ ହୁଏ ନାହିଁ। 

କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ବାଙ୍କର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ଅଛି । କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ଦୁହେଁ ପରମାମ୍ପା୍ଚ୍ଚ 
ଠାରେ ରହନ୍ତି। ମାତ୍ର ଅକ୍ଷର ବା ଜୀବ କ୍ଷର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି ତା'ର ଅଧୀନ ହୋଇଯାଏ-- 'ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ଯ୍ଯତେ ଜଗତ଼' 
(ଗୀତା ୭ । ୫) । ପରମାମ୍ରା ସ୍ଵତଃ ଅସଙ୍ଗ, ସେ କ୍ଷରର ଅଧୀନ ନୂହନ୍ତି-¬ ଯସ୍ନାତୃକ୍ଷରମତୀତୋଃହମ୍‌' | ସେଥୁପାଇଁ ପରମାମା 
ଅକ୍ଷର (ଜୀବ) ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଉତ୍ତମ । ଜୀବ ଯଦି ଜଗତ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ କରି ତା'ର ସ୍ବାମୀ ପରମାମ୍ରରାର୍କ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
କରେ, ତେବେ ସେ ପରମାମ୍ାର୍କ ସହିତ ଅଭିନା (ଆମୁୀୟ) ହୋଇଯିବ-¬ “ଜ୍ଞାନୀ ତାମ୍ବୈବ ମେ ମତମ୍‌!' (ଗୀତା ୭ | ୧୮) | 

ମୁକ୍ତିରେ ଅକ୍ଷର (ସ୍ଵରୂପ) ରେ ସ୍ଥିତି ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିରେ ଅକ୍ଷରରୁ ବି ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷୋତ୍ତମର୍ଲୀର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ସ୍ବରୂପ 
ହେଉଛି ଅଂଶ ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ହେଉଛନ୍ତି ଅଂଶୀ। 

=== × = = 

ନୀନ୍ଦଵଚଚୁର୍କଶ ଅଧ୍ୟାୟ ୨.୬ଶ 6ଜ୍ଞ୍ରୋଳଃଳେ ଭରବାଳ ଘେଇଁ ଥବକଭିଦ୍ଜିଣ୮ ଭଳି ବିଷୟନେ କହିଥି୫ଲ ଏବଂ ଯାହାର 
ଙାଙି ପାଇଁ ଫଞ୍ଚନଣ ଥଧ୍ୟାୟତନ ସଂସ୍ଯନ ନବ ଓ ପରମାନ୍ଦ୍ରୀଙ୍କକ ବିଚତ ବର୍ଷନ/ କରରୀଲ/ ନିନ୍ଦୁ ୍ରୌଳଃକେ ଜରବନ ଜାହା 
ଜଙ୍ସଂହାଜ କରୁଛନି / 

ଯୋ ମାମେବମସମ୍ମୂଢୋ ଜାନାତି ପୁରୁ ଷୋତ୍ତମମ୍‌ | 
ସ ସବିବିଭଜତି ମାଂ ସବିଭାବେନ ଭାରତ ।॥ ୧୯ ॥ 


ଅଂନ୍ଦ କଭାରତଚହେ ଭରତବ ଶଜ ଅର୍ଜୁନୀ; ଏବମ୍‌= ଏପରି ଭାବରେ; ଯଃ=ଯେଉଁ; ଅସମ୍ମୃଡଃ-= ମୋହରହିତ 
ମନୁଷ୍ଯ; ମାମ୍‌-ମୋତେ; ପୁରୁ ଷୋଭମମ୍‌= ପୁରୁଷୋତ୍ତମ (ବୋଲି) ; ଜାନାତି=ଁଜାଣେ; ସଃ=ସେହି; ସବି ବିତ୍‌ =ସର୍ବଜ୍ଞ: 
ସଵିଭାବେନ=ସର୍ବଭାବରେ; ମାମ୍‌ଚ୍ମୋତେ; ଭଜତି=ଭଜନ କରେ | 

ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅଜୁଁନା ଏପରି ଭାବରେ ଯେଉଁ ମୋହରହିତ ମନୁଷ୍ୟ ମୋତେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବୋଲି 
ଜାଣେ, ସେହି ସବିଜ୍ଞ ସବିଭାବରେ ମୋତେ ଭଜନ କରେ । 


ବ୍ୟାନ 'ଯୋ ମାମେବମସମ୍ମୃଢଃ'-¬ ଜୀବାମା | ପରମାମାଦ୍କ ସହିତ ବାସବ ସମନ୍ଧ (ଯାହା ସର୍ବଦା ବିଦ୍ୟମାନ) 
ପରମାମ୍ବାଚ୍ଚର ସନାତନ ଅଂଶ। ତେଣୁ ନିଜର ଅଂଶୀ । ଅନୂଭବ କରିବା ହିଁ ଅସମ୍ମୃଢ଼ (ମୋହଶୂନ୍ଯ) ହେବା। 


ଶ୍ନୋକ ୧୯] 


ସଂସାର ବା ପରମାମ୍ବରାନ୍ଦୁ ତତ୍ତ୍ତତଃ ଜାଣି ନ ପାରିବାର 
ମୂଳ କାରଣ ହେଲା ମୋହ ମୃମୂଢ଼ତା) । ଯଦି କୌଣସି 
ବସ୍ତୁ ସହିତ ରାଗ ବା ଦ଼େଷପୂର୍ବକ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଥୁବା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ ନାହିଁ, ତେବେ ସେହି ବସ୍ତୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ରାଗ- 
ଦ଼େଷପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ହିଁ ମୋହ। 

ତତ୍ତ୍ବ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ସଂସାରକୁ ଜାଣିବାମାତ୍ରେ ପରମାମ୍ରାଙ୍ଚ୍ଚ 
ସହିତ ନିଜର ଅଭିନ୍ତତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ 
ଜାଣିବାମାତ୍ରେ ସଂସାରଠାରୁ ନିଜର ଭିନ୍ନତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରକୁ ତତ୍ତ୍ୃତଃ ଜାଣିଗଲେ ସଂସାର 
ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ବରାଙ୍କୁ 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଗଲେ ତାରଙ୍କ୍ଚ ସହିତ ପ୍ରକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 

ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିବା 
ହିଁ ବ୍ୟଭିଗ୍ନରଦୋଷ । ଏହି ବ୍ୟଭିଗ୍ବରଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ କରାଇବା 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପଦମାନଙ୍କରର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ । 

“ଜାନାତି ପୁରୁଷୋତ୍ତମମ୍‌'--ଯାହାର ମୂଢ଼ଭାବ ସମ୍ପୂର୍ଶ 
ନଷ୍ଟା ହୋଇ ଯାଇଛି, ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମ”ରୂପେ 
ଜାଣେ। 

କ୍ଷରଠାରୁ ସର୍ବଥା ଅତୀତ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ (ପରମପୁରୁଷ 
ପରମାମ୍ବା) ର୍କୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରି ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହେବା 
ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଆପଣାର କରିନେବା ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ବୋଲି ଜାଣିବା। 

ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ପ୍ରଭାବ ଦେଖିବାକୁ ଓ ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳୁଛି, ସେସବୁ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ (ପୁରୁଷୋତ୍ତମ) କାର-¬ 
ଏହା ସ୍ବୀକାର କରିନେଲେ ସାଂସାରିକ ଆକର୍ଷଣ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ଯଦି ସଂସାର ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟ ବି ଆକର୍ଷଣ 
ରହିଛି, ତେବେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ ଆଜିଯାଏ ଆମେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦୃଢ଼ଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରି ନାହେଁ। 

'ସ ସଵିବିଭଜଜତି ମାଂ ସବିଭାବେନ ଭାରତ'-- 
ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନ କୁଁ “ପୁରୂଷୋତ୍ତମ” ବୋଲି 
ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଏ ବିଷୟନ୍ଵର ଯାହାର୍କ୍ନ ଅନ୍ତରରେ 
କୌଣସି ବିକଳ୍ପ, ଭ୍ରମ ବା ସଂଶୟ ରହେ ନାହିଁ, ତାର୍କୀ 
ପାଇଁ ଆଉ ଜାଣିବାକୁ କୌଣସି ତତ୍ତ୍ଵ ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 
ଏଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ତାକ୍ଲୁ “ସର୍ବବିତ୍‌' କହିଛନ୍ତି* । 

ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତି ଯେତେ ଅଶିକ୍ଷିତ 
ହୋଇଥାନ୍ତୁ ପଛେ, ସେ ସର୍ବଜ୍ଞଂ କାରଣ ସେ ଜାଣିବାର 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ଯୋଗ୍ୟ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଜାଣିଗଲେ । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବା 
ବାକି ନାହିଁ। 

ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କୁ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ବୋଲି 
ଜାଣିଯାଆନ୍ତି, ସେହି “ସର୍ବବିତ୍‌' ମନୁଷ୍ଯର ଲକ୍ଷଣ ହେଲା, 
ସେ ସର୍ବଭାବରେ ସ୍ବତଃ ଭଗବାନଙ୍ଗର ଭଜନ କରନ୍ି। 

ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କୁ କ୍ଷରରୁ ଅତୀତଂ 
ଜାଣିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାଂମନ ଅଅଥନୁରାଗ) କ୍ଷର- 
(ସଂସାର) ରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଭଗବାନର୍କ୍ରୀ ଠାରେ ଲାଗିଯାଏ 
ଏବଂ ସେ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମଂ 
ଜାଣିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ର ବୁଦି (ଶ୍ରଦ୍ଧା) ଭଗବାନର୍କୀ 
ଠାରେ ଲାଗିଯାଏ୍ୟ। ଫଳସ୍ବରୂପ ତାଂର ପ୍ରତ୍ଯେକ ବୃରତ୍ତି 
ଓ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ଭଗବଦ୍ଵଭଜନ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ଏହିଭଳି ସର୍ବଭାବରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଭଜନ କରିବା ହିଁ 
“ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବରିଣୀ ଭକ୍ତି । 

ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି ସାଂସାରିକ 
ପଦାର୍ଥ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନୁରାଗପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବୀକାର କରିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସର୍ବଭାବରେ 
ଭଗବଉଦଜନ କରିପାରେ ନାହିଁ | କାରଣ ଯେଉଁଠି ଅନୂରାଗ 
ଥାଏ, ମନୋବୃଶ୍ତି ସ୍ବତଃ ସେଠାକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ। 

'ମୁଁ ଭଗବାନଜ୍କର ଓ ଭଗବାନ ମୋର'-- ଦୃଢ଼ଭାବରେ 
ଏହି ବାସ୍ତବ ତଥ୍ୟ ସ୍ବୀକାର କରିନେଲେ ସର୍ବତୋଭାବେ 
ସ୍ବତଃ ଭଗବଦ୍ଭଜନ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ତେଣିକି ଭକ୍ତଙ୍କର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା (ଶୋଇବା, ଉଠିବା, କହିବା, ଗ୍ବଲିବା, 
ଖାଇବା, ପିଇବା ଇତ୍ଯାଦି) ନିଜ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନ ହୋଇ 
ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରୀତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 

ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ “ଜାଣିବା” ଓ ଭକ୍ତିମାର୍ଟରେ “ମାନିବା'ର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ଯେଉଁଥୁରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ, 
ତାକୁ ଦୃଢ଼ତା ସହକାରେ 'ମାନିବା' ହିଁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ଅନୁଯାୟୀ 
'ଜାଣିବା' | ଭଗବାନଙ୍କୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିବା 
ପରେ ଭକ୍ତ ସର୍ବଭାବରେ ଭଗବାନର୍କୀର ଭଜନ କରନ୍ତି 
(ଗୀତା ୧୦ | ୮) | 

କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” (ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ) 
ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିନେଲେ ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ “ସର୍ବବିତ୍‌” 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସର୍ବଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଭଜନ 
କରି ତାଙ୍କୁ ସେ ଯେ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମ” ବୋଲି ଜାଣିଯିବ, 
ଏଥୁରେ ସଦେହ କ'ଣ? 


« ତଦକ୍ଷରଂ ବେଦୟତେ ଯକ୍ତୁ ସୋମ୍ୟ ସ ସର୍ବଜ୍ଞଃ ସର୍ବମେବାବିବେଶେତି ॥ (ପ୍ରଶ୍ନୋପନିଷଦ୍‌ ୪ | ୧୧) 
“ହେ ସୋମ୍ଯା! ସେହି ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ାଙ୍କୁ ଯେ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି, ସେ ସର୍ବଜ୍ଞ | ସେ ସର୍ବରୂପ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଯାନ୍ତି।”' 


' କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ବପୂର୍ଶ ବିଷୟରେ ମନ ଅନୁରାଗପୂର୍ବକ ଏବଂ ବୁଦ୍ିି ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 


1068 × ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଘଟ ଣିଷ୍କଥ ଭକ “ଯୋ ମାମେବମସମ୍ମୃଢୋ ଜାନାତି ପୁରୂଷୋତ୍ତମମ୍‌- ଯେ ଭଗବାନର୍କୁୂ ଜାଣେ, ସେ 
ବାସ୍ତବରେ “ଅସମ୍ମୂଢ' (ଗୀତା ୧୦ | ୩) | ମାତ୍ର ଯେ ଭଗବାନର୍ଢୁ ଜାଣେ ନାହିଁ, ସେ 'ମୂଢ'-¬ 'ଅବଜାନନି ମା' ମୂଢାଃ' 
(ଗୀତା ୯ | ୧୧) | 

'ସ ସବିବିତୃଭଜତି ମାଂ ସବିଭାବେନ ଭାରତ'--କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ସମଗ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଅଇ୍ଗଂ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଏ ଦୁହିଙ୍ଗୁ ଜାଣୁଥୂବା ମନୂଷ୍ଯ ସର୍ବବିତ୍‌ (ସର୍ବଜ୍ଞ) ନୁହେଁ। ଯେ କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କ 
ଜାଣେ, ସେହି ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ “ସର୍ବବିତ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଗ୍ର ରୂପର ଜ୍ଞାତା | ଏପରି ସର୍ବବିତ୍‌ ଭକ୍ତ ସର୍ବତୋଭାବେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ରହନ୍ତି “ସବିଥା ବଭିମାନୋଃପି ସ ଯୋଗୀ ମୟି ବର୍ତିତେ' (ଗୀତା ୬ | ୩୧); କାରଣ ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟରେ 
ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନରବ୍ଦ୍ଧ ବ୍ଯତୀତ ଦିତୀୟ ସତ୍ତା ନ ଥାଏ। 

ଗୀତାରେ “ସର୍ବବିତ୍‌” ଶବ୍ଦ କେବଳ ଭକ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। ଭକ୍ତ ସମଗ୍ରକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲୌକିକ ଓ 
ଅଲୌକିକ ଉଭୟକୁ ଜାଣି ଯାଆନ୍ତି, ତେଣୁ ସେ ସର୍ବବିତ୍‌। ଅଲୌକିକ ଲୌକିକର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହି, 
କିନ୍ତୁ ଲୌକିକ ଅଲୌକିକର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହୋଇ ପାରିବ। ଅତଏବ ନିର୍ଗୁଣତତ୍ତ୍ଵ ବା ଅକ୍ଷରକୁ ଜାଣିଥୁବା ବ୍ରହ୍ମଜ୍ଞାନୀ 


ସର୍ବବିତ୍‌ ନୁହନ୍ତି। ବରଂ ସମଗ୍ର ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିଥୁବା ଭକ୍ତ ସର୍ବବିତ୍‌ । 


ସ୍କ ଅନୁତ/-କର୍ଶଳ-ନୟ! (ସୁଳନୁ ଲମଣଃ ନଦୂୃଣୁ ଆଜକୁ ଗତି) ଥନୁଯ/6କେ ଜରବାନ ଏହି ଅଧ୍/96ଜ ଯଥ6ମ ଜୀ 
© ଜ/'ଘ୭@ ଅନକ ବିବେଚଳ/ କଜିଯ/ଜି ଫଜିଶେଷଣକେ ଦୁଚୁଷୋଜନମୀକ ବର୍ଷଳ/ କଳ ଅର୍ଥୀନ଼ ଳିଳକୁ ଦୁଚୁୋଷକମ ବେଲି 
ଢଜିପାକିତ କଣଲେ / ଏଫଜି ବର୍ଷଳ/ଜ ଅଜିଭାୟ © ଉୟ/ଜଳ କଣ, ଜାହ/ ଭଗବାନ ନିନ୍ଦୁ ହୌ ଳଳକେ କହୁଛଳି / 


ଇତି ଗୁହ୍ଯତମଂ 


ଶାସ୍ତ୍ରମି ଦମୁକ୍ତ“ 


ମୟାନଘ | 


ଏତଦ ବୁଦ୍ଧା ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ସ୍ଯାତ୍ କୃତକୃତ୍ୟଶ୍ଟ ଭାରତ ॥ ୨୦ ॥ 
ଅନକ ଅନଘହେ ନିଷ୍ପାପ ଅର୍ଜୁନ! ; ଇତିଚିଏହି ପ୍ରକାରେ, ଇଦମ୍‌= ଏହି; ଗୁହ୍ଯତମମ୍‌ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ; 
ଶାସ୍ତ୍ରମ୍‌=ଶାସ୍ତ- ମୟାମୋ ଦାରା; ଉକମ୍‌ କୁହାଗଲା; ଭାରତ ହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନ! ; ଏତତ୍‌- ଏହା; ବୃତ୍ବା=ଜାଣି 
(ମନୁଷ୍ଯ) ; ବୁ୍ିମାନ୍‌ ¬ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ (ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ଯ); ଚ= (ତଥା ପରାପପ୍ରାପୁବ୍ଯ) ଓ; କୃତକୃତ୍ୟଃ-କୃତକୃତ୍ଯ; ସ୍ଯାତୃ- ହୋଇଯାଏ | 


ହେ ନିଷ୍ପାପ ଅଜୁନୀ ଏହିପ୍ରକାରେ ଏହି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ଶାସ୍ତ୍ର ମୋ ଦ୍ବାରା କୁହାଗଲା। ହେ 


ଭରତବଂଶଜ ଅଜୁଁନ! ଏହା ଜାଣିଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
କୃତକୃତ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । 

କ୍ୟା 'ଅନଘ'-- ଅର୍ଜୁନ ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ ` (ଅସୂୟା) 
ଶୂନ୍ଯ ଥୂଲେ, ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ନିଷ୍ଫାପ କୁହାଯାଇଛି । ଦୋଷଦର୍ଶନ 
କରିବା ପାପ। ଏହାଦ୍ବାରା ଚିତ୍ତ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ। ଯେ ଦୋଷ- 
ଦୃଷ୍ଟଶୂନ୍ଯଃ ସେ ହିଁ ଭକ୍ତିର ଅଧ୍ୂକାରୀ । 

ଦୋଷଦୂୃଷ୍ଟିଶୂନ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ଆଗରେ ଗୋପନୀୟ 
କଥା କୁହାଯାଏଂ । ଦୋଷଦୂଣ୍ଟଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଆଗରେ ଯଦି 
ଗୁପ୍ତ କଥା କୁହାଯାଥ, ତେବେ ତା'ଉପରେ ସେହି କଥାର 
ବିପରୀତ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସେହି ଗୁପ୍ତ କଥାର 
ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରି ବକ୍ତା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଦୋଷାରୋପଣ 
କରେ ଯେ, “ଏ ଆମ୍ଶ୍ମାଘୀ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ମନ 


ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ (ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ଯଃ ତଥା ପ୍ରାପ୍ରପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ଓ 


ମୋହିବା ପାଇଁ କହୁଛି।”୮” ଏହାଦ୍ାରା ଦୋଷଦୃଷ୍ଟିଯୁକ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯର ବହୁତ କ୍ଷତି ହୁଏ। 

ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ ହେବାର ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହେଉଛି 
ଅଭିମାନ। ମନୂଷ୍ଯର ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ଅଭିମାନ ଥାଏ, 
ତା'ର ସେହି ବିଷୟରେ ନ୍ଯୁନତା ଥାଏ। ସେହି ନ୍ଯୁନତାକୁ 
ସେ ଅନ୍ୟମାନର୍କୀ ଠାରେ ଦେଖିବାରେ ଲାଗେ। ନିଜଠାରେ 
ଭଲପଣର ଅଭିମାନ ହେବାରୁ ଅନ୍ଯମାନ କା ଠାରେ 
ମନ୍ଦଗୁଣ ଥୂବାର ଦେଖାଯାଏ; ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନର୍ବ୍ବୀର ମନ୍ଦ 
ଦେଖିବାରୁ ନିଜଠାରେ ଭଲପଣର ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ। 

ଦୋଷଦୂଶ୍ଟିଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଆଗରେ ଭଗବାନ ଯଦି 


» ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନ୍ତୁ ଦୋଷଦୃଷ୍ଟି ବିହୀନ କହି ତାଙ୍କୁ ଗୁହ୍ୟତମ ଜ୍ଞାନର ଉପଦେଶ ଦେବା 
ପାଇଁ ପ୍ରତିଶୁତି ଦେଇଥୂଲେ-- 'ଇଦଂ ତୂ ତେ ଗୁହ୍ୟତମଂ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମ୍ୟନସୂୟବେ | ନବମ ଅଧ୍ୟାୟ ଅପେକ୍ଷା ଏହି ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆହୁରି 
ଅଧକ ଗୋପନୀୟ ବିଷୟ ବର୍ଶ୍ଚିତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଏଠାରେ '“ଅନଘ'ର ଅର୍ଥ 'ଅନସୂୟା' ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ। 


ଶ୍ମୋକ ୨୦] 


ନିଜକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମମ" ବୋଲି କହିବେ, ତେବେ 
ତା'ର ଏ କଥାରେ ବିଶ୍ଵାସ ହେବ ନାହିଁ, ଓଲଟା ସେ 
ଭାବିବ ଯେ ଭଗବାନ ଆମୂଶ୍ମାଘୀ (ନିଜ ମୁହଁରେ ନିଜର 
ମହିମା ଗାଇ ହେଉଛନ୍ତି) -- 

“ନିଜ ଅଗ୍ୟାନ ରାମ ପର ଧରହୀ।' (ମାନସ ୭ | ୭୩ | ୫) 

ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରତି ଦୋଷଦୂୃଞ୍ଝ ହେବାରୁ ତା'ର 
ବହୁତ କ୍ଷତି ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଓ ସନ୍ତଜନ ଦୋଷଏୃଷ୍ଟିଯୁକ୍ତ 
ଅଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ମନୁଷ୍ଯ ଆଗରେ ଗୋପନୀୟ ବିଷୟ ପ୍ରକାଶ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୮ । ୬୭) | ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ 
ଦୋଷଦୂଣ୍ଟରିଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଆଗରେ ଗୋପନୀୟ (ରହସ୍ଯମୟ) 
କଥା ମୁହଁରୁ ବାହାରେ ନାହିଁ। 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ “ଅନଘ” ସମ୍ବୋଧନରେ ସମ୍ମହୋଧୂତ 
କରିବାରେ ଭଗବାନର୍କ୍ମର ଏହା ମଧ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଇପାରେ 
ଯେ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ସେ ଯେଉଁ ପରମଗୋପନୀୟ 
ପ୍ରଭାବ ବର୍ଷ୍ନା କଲେ, ତାହା ଅର୍ଜୁନ୍କ୍ନ ଭଳି ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ- 
ଶୂନ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ଆଗରେ ହିଁ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇ ପାରେ । 

“ଇତି ଗୁହ୍ଯତମଂ ଶାସ୍ତ୍ରମିଦମ୍‌'--ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅବ୍ୟଭିଗ୍ବରିଣୀ ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ କହିସାରି 
ଭଗବାନ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ମ ଶ୍ଳୋକ ରୁ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେଉଁ କ୍ଷର) ଅକ୍ଷର ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ବିଷୟରେ 
ବର୍ଷନା କଲେ, ସେହି ବିଷୟର ପୂର୍ଶିତାକୁ ଓ ସେହି ବିଷୟକୁ 
ଏଠାରେ “ଇତି ଇଦମ୍‌' ପଦ ଦ୍ବାରା ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି। 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ କ୍ଷର (ସଂସାର) 
ଓ ଅକ୍ଷର (ଜୀବାମ୍ରାଃୁ କଥା ବର୍ଷ୍ଚନା କରି ନିଜର ଅପ୍ରତିମ 
ପ୍ରଭାବ (୧୨ଶ ରୂ ୧୫ଶ ଶ୍ଵୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ) ବ୍ଯକ୍ତ 
କଲେ। ତା'ପରେ ଏହି ଗୋପନୀୟ କଥା ପରିପ୍ରକାଶ 
କଲେ ଯେ, ଏସବୁ ପ୍ରଭାବ ଯାହାର, ସେହି ଅକ୍ଷରରୁ 
ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମ) ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' ହେଉଛି ମୁଁ। 

ରଇଂମଞ୍ଚରେ ଅଭିନେତ। ଭଳି ଭଗବାନ ଏହି 
ଧରାପ୍ରୁଷ୍ଟଁ ରେ ମନୁଷ୍ଯରୂପ ଧାରଣ କରି ଅବତରିତ ହୁଅନ୍ତି 
ଏବଂ ଏମିତି ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ଯେ ଅଜ୍ଞାନୀ ମନୁଷ୍ୟ ତାର୍ବୁ 
ଚିହ୍ନି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ।ଗୀତା ୭ । ୨୪) | ଅଭିନୟ କଲାବେଳେ 
ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ପରିଚୟ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ, ଗୁପ୍ତ ରଖାଯାଏ; 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ (୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ) 
ନିଜର ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ ଦେଇ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ କଥା 
ପରିପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ଯେ, “'ମୁଁ ହିଁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ'' | ତେଣୁ 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟଟିକୁ “ଗୁହ୍ଯତମ' କୁହାଯାଇଛି । 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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'ଶାସ୍ତ୍ରଂରେ ପ୍ରାୟ ସଂସାର, ଜୀବାମ୍ା ଓ ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ଦର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଏ 
ତିନୋଟି ବିଷୟର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଥୂବାରୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟଟିକୁ 
ଶାସ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି । 

ସର୍ବଶାସ୍ତ୍ରମୟୀ ଗୀତାରେ କେବଳ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟଟିକୁ 
ହିଁ “ଶାସ୍ତ୍ରର ଉପାଧୃ ମିଳିଛି । ଏଥୁରେ ମୁଖ୍ୟରୂପେ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଙ୍କର 
ବର୍ଷ୍ଠନା ହୋଇଥୂବାରୁ ଏ ଅଧ୍ଯାୟକୁ “ଗୁହ୍ଯତମ ଶାସ୍ତ୍ରୀଂ 
କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ଗୁହ୍ଯତମ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଭଗବାନ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମିତ୍ତ ଛଅଟି ଉପାୟ ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି-- 

(୧) ତତ୍ତ୍ଵ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସଂସାରକୁ ଜାଣିବା (ଶ୍ଳୋକ ୧) | 

(୨) ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରି 
ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା (ଶ୍ଳୋକ ୪) । 

(୩) ନିଜଠାରେ ସ୍ଥିତ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଜାଣିବ। 
(ଶ୍ଳୋକ ୧୧) | 

(୪) ବେଦାଧ୍ଯୟନ ଦ୍ବାରା ତତ୍ବ୍ବ ଅନୁଭବ କରିବା 
(ଶ୍ଳୋକ ୧୫) । 

(୫) ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ଜାଣି ସର୍ବଭାବରେ 
ତାର୍ଚ୍ଚର ଭଜନ କରିବା (ଶ୍ଳୋକ ୧୯” । 

(୬) ସମ୍ପୂର୍ଷ୍ଚ ଅଧ୍ୟାୟର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା (ଶ୍ଳୋକ ୨୦) | 

ଯେଉଁ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟକ ଏପରି 
ସରଳ ଉପାୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ତାହାକୁ ଶାସ୍ତ୍ର 
କହିବା ଯଥାର୍ଥ। 

'ମୟା ଉକ୍ତମ୍‌.--ଏହି ପଦରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
“ମୁଁ ହିଁ ସମଗ୍ର ଭୌତିକ ଜଗତର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଅଧୂଷ୍ଠାନ, 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ହୃଦୟରେ ସ୍ଥିତ, ବେଦ ଦ୍ବାରା ଜାଣିବାର 
ଯୋଗ୍ଯ ଏବଂ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମ ଅଟେ ତଥା 
ମୁଁ ନିଜେ ହିଁ କୃପା କରି ଏହି ଗୁହ୍ଯତମ ଶାସ୍ତ୍ର କହିଛି। 
ମୁଁ ନିଜେ ନିଜ ବିଷୟରେ ଯେପରି କହି ପାରିବି, ଅନ୍ଯ 
କେହି ସେପରି କହି ପାରିବ ନାହିଁ। କାରଣ ଅନ୍ଯ ଯିଏ 
କହିବ, ସେ ପ୍ରଥମେ (ମୋ କୃପା ବଳରେ) ମୋତେ ଜାଣିବ*ଂ 
ଆଉ ତା'ପରେ ମୋ ବିଷୟରେ କିଛି କହିବ; କିନ୍ତୁ ମୋଂଠାରେ 
ଆଦୌ ଅଜ୍ଞତା ନାହିଁ।'” 

ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ଭଗବାନଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ 
କେହି ପୂର୍ଣରୂପେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୦। ୨, 
୧୫)। ଷଷ୍ଟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନ 
ଭଗବାନକୁ କହିଥୂଲେ ଯେ, ଆପଣଙ୍କ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କେହି 
ମୋର ସଦେହ ମୋଚନ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। ଏଠାରେ 


»* ସୋଇ ଜାନଇ ଜେହି ଦେହୂ ଜନାଭ । ଜାନତ ତୂୁମ୍‌ହହି ତୂମ୍‌ହଇ ହୋଇ ଜା୍୍ଢ ॥ 
ତୂମ୍‌ହରିହି କୃପୀ ତୃମ୍‌ହହି ରଘୁନଂଦନ। ଜାନହି ଭଗତ ଭଗତ ଉର ଚଂଦନ ॥ (ମାନସ ୨ | ୧୨୭ | ୨) 
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ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ, ମୁଁ ସ୍ବୟଂ 
ଯେଉଁ କଥା କହୁଛି, ସେଥୁରେ ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ନାହିଁ। 

'ଏତଡ଼ବ୍ରୁଦ୍ବା ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ସ୍ଯାତ୍ବ କୃତକୂତ୍ଯଶ୍ଟ 
ଭାରତ'-¬ସମ୍ପୂଷ୍ଚ ଅଧ୍ୟୟରେ ଭଗବାନ ସଂସାରର ଯେଉଁ 
ବାସ୍ତବିକତା, ଜୀବାମ୍ପାର ସ୍ଵରୂପ, ନିଜର ଅପ୍ରତିମ ପ୍ରଭାବ 
ଓ ଗୋପନୀୟ ଭାବର ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ 
(ବିଶେଷକରି ୧୯ଶ ଶ୍ମଣୋକକୁ) ଏଠାରେ “ଏତତ୍ବ' ପଦ 
ଦାରା ନିର୍ଦେଶ କରାଯାଇଛି। ଏହି ଗୁହ୍ଯତମ ଶାସ୍ତ୍ରକୁ 
ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଯାଏ, ସେ ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ। ତା'ପାଇଁ ଆଉ କିଛି ଜାଣିବା 
ବାକି ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ ସେ ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ଯ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମଙ୍କୁ ଜାଣିଗଲା । 

ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ଜାଣିଗଲେ ମନୁଷ୍ଯର ମୂଢ଼ତା ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗୁ ନ ଜାଣି ଯେତେ ଲୌକିକ ବିଦ୍ୟା, 
ଭାଷା, କଳାକୌଶଳ ଇତ୍ୟାଦି ଜାଣିଗଲେ ବି ତାହାଦ୍ବାରା 
ମୂଢ଼ଭାବ ଦୂର ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ସମସ୍ତ ଲୌକିକ 
ବିଦ୍ୟାର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତ ଅଛି ତଥା ସେସବୁ ଅପୂର୍ଣ୍ର । ସମସ୍ତ 
ଲୋକିକ ବିଦ୍ଯା ପରମାମ୍ପାର୍ଦ୍ଚ ଠାରୁ ପ୍ରକଟିତ ତେବେ 
ସେସବୁ ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ପ୍ରକାଶିତ କରି ପାରିବ କିପରିନ ଏ 


ସମସ୍ତ ଲୌକିକ ବିଦ୍ୟା ନ ଜାଣିଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଯେ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 


ଜାଣିଗଲା, ସେ ବାସ୍ତବରେ ଜ୍ଞାନବାନ୍‌ । 

ସର୍ବତୋଭାବେ ଭଜନରତ ଯେଉଁ ମୋହରହିତ 
ଭକ୍ତଙ୍କୁ ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ସବିବିତ୍' କୁହାଯାଇଥୁଲା, 
ଏଠାରେ ତାଙ୍କୁ “ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ କୁହାଯାଇଛି । 

ଏଠାରେ “ଚଂ” ପଦ ଦ୍ବାରା ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଶିତ 
ବିଷୟର ଫଳ ପପ୍ରାପ୍ତପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟଃ କଥା ପୁନଶ୍ଟ କୁହାଯାଇଛି । 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ବିଶେଷକରି ସର୍ବଭାବରେ ଭଗବଦ୍‌ଭଜନ 
କରିବା କଥା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବରିଣୀ ଭକ୍ତି କଥା ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ହୋଇଛି। ଭକ୍ତିର ସମକକ୍ଷ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଲାଭ 
ନାହିଁକଚ'ଲ।ଭୁ କି କିଛୁ ହରି ଭଗତି ସମାନା” (ମାନସ 
୭। ୧୧୨୩। ୪) | ତେଣୁ ଯେ ଭକ୍ତି ଲାଭ କରି ସାରିଛନ୍ତି, 
ସେ ପ୍ରାପ୍ରପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍କ୍ଚା ପାଇଁ 
ଆଉ କିଛି ପାଇବା ବାକି ନାହିଁ। 

ଭଗବତ୍ତତ୍ତ୍ଵର ଏତେ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଯେ କର୍ମଯୋଗ, 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ସାଧନା ସିଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ କୃତକୂତ୍ଯତା, ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ଯତା 
ଓ ପ୍ରାପ୍ତପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟତା ଲାଭ ହୋଇଯାଏ। ଅତଏବ ଯେ 
ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵରକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି। ତାଜ୍କ ପାଇଁ ଆଉ କିଛି 
ଜାଣିବା, ପାଇବା ଓ କରିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ ତାଙ୍କ୍ପର 
ମନୁଷ୍ଯଜୀବନ ସଫଳ ହୋଇଯାଏ । 


ଘି କ/ବ--ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ନିଜକୁ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ରୂପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଲୌକିକ ସମଗ୍ରରୂପରେ 


ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥୂବାରୁ ଏହାକୁ “ଗୁହ୍ଯତମ ଶାସ୍ତ୍ର” କୁହାଯାଇଛି । 

ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମଯୋଗରେ କୃତକୃତ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ଯ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ପ୍ରାପ୍ରପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ 
ହୋଇଯାଏ। ମୋର ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ --ଏପରି ଅନୁଭବ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ କୃତକୃତ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ଶରୀର 
ମୋର ନୁହେଁ, ଶରୀର ଉପରେ ମୋର ଅଧୂକାର ନାହିଁ ଏବଂ ଶରୀର ସହିତ ମୋର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ଏପରି ଅନୁଭବ 
ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ମୋର କିଛି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ--ଏପରି ଅନୁଭବ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ରପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ବ୍ଯବହୃତ `ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ଂ ପଦରେ ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ହେବାର ଭାବ ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛି । ପୂର୍ବ 
ଶ୍ମୋକରେ “ସ ସବିବିଡ଼ଭଜତି ମାଂ ସବିଭାବେନ ଭାରତଂ ପଦରେ ପ୍ରାପ୍ରପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ହେବାର ଭାବ ବ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଛି। 
ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକର “ଚ' ପଦରେ ମଧ୍ଯ ଉହ୍ଯଭାବରେ ପ୍ରାପ୍ତପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ କଥା କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ। 
ଲୌକିକ କ୍ଷର ଓ ଅକ୍ଷର ତ ପ୍ରାପ୍ର ଅଟେ ତେଣୁ କେବଳ ଅଲୌକିକ ପରମାମ୍ରା ହିଁ ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ। ଉକ୍ତ ଶ୍ମୋକରୁ ଜଣାପଡ଼ୁଛି 
ଯେ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କମଭିଯୋଗ ଉଭୟର ଫଳ ମିଳିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ଯ ଓ କୃତକୃତ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଯାଆନି (ଗୀତା ୭ | ୨୯-୩୦; ୧୦ | ୧୦-୧୧) | 


=== ;# === 
@ ତଛକିତି ଶୀମରବନରୀଜାନୂପନିଶୁ ବନ୍ଧୁକିଦାୟଂ ଯୋରଣାଣକ୍ ଭୀନଷମ୍୍ତନନଂବଦେ 
ଦୁ୬ୁଠ୭୮/୫ମ୦୦୮୫୭ା/ ଳ/ମ ପଞ୍ଚକରୋ୯//୬ // ୧୫ // 
ଏହି ପ୍ରକାରେ “ଓଁ, ତତ୍‌, ସତ୍‌ '_ *ଏହି ଭଗବନ୍ନତାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୃବିକ ବ୍ରହୁ ବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃ ଗୀତୋ- 
ପନିଷଦ୍‌ ରୂପକ ଶ୍ରୀକୃ ୍ଝରାଢ଼ୁ ନସଂବାଦରେ “ପୁରୁଷୋତ୍ତମଯୋଗ' ନାମକ ପଞ୍ଚଦ ଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପୃଣ୍ତି ହେଲା ॥ ୧୫ ॥ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ବର୍ଷିତ ବିଷୟକୁ ଯଥାର୍ଥରୂପେ । ଅନୁଭୂତ ହୂଏ। ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ନାମ 
ବୁଝିଗଲେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ(ଭଗବାନ) ଜୀ ସହିତ ନିତ୍ୟଯୋଗ ¦ 'ପୁରୁଷୋତ୍ତମଯୋଗ' ରଖାଯାଇଛି | 


ଶ୍ମୋକ ୨୦] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ପଞ୍ଚଦଶୋଃ ଧ୍ୟାୟଃ'ରେ 
ତିନୋଟି, 'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ' ରେ ଦୁଇଟି, ଶ୍ନୋକମାନକ୍କରେ 
ଦୂଇ ଶହ ଅଠାଅଶୀଟି ଏବଂ ପୁଷଣ୍କିକାରେ ତେରଟି 
ପଦ ରହିଛି। ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ ପଦର ସମଷ୍ଟି ତିନି ଶହ 
ଛଅ। 

(୨) “ଅଥ ପଞ୍ଚଦ ଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ୫'ରେ ଆଠଟି, 
ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ରେ ସାତଟି, ଶ୍ଳଣୋକମାନର୍ଚ୍ଚରେ ସାତ 
ଶହ ଏକଟି ଏବଂ ପୁଞ୍ଫିକାରେ ଛୟାଳିଶଟି ଅକ୍ଷର ରହିଛି । 
ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଣଞ୍ଚି ସାତ ଶହ ବାଷଠି । ଏହି 
ଅଧ୍ଯାୟର କୋଡ଼ିଏଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୨ୟ, ୪ଥି, ୫ମ 
ଓ ୧୫ଶ-¬ଏ ଗ୍ଵରୋଟି ଶ୍ଳୋକ ଚଉରାଳିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟା 
ଏବଂ ୩ୟ ଶ୍ଵୋକଟି ପର୍ଁଗ୍ଵଳିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ। ଅବଶିଷ୍ଟ 
ପନ୍ଦରଟି ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟ । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ନାମକ 


ଗୋଟିଏ ଉବାଚ ରହିଛି। 
ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର କୋଡ଼ିଏଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୨ୟ, 
୩ୟ ଓ ୪--ଏ ତିନୋଟି ଶ୍ଳୋକ (ଉପଜାତି ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟା 
ଏବଂ ୫ମ ଓ ୧୫ଶ-ଏ ଦୁଇଟି ଶ୍ଳୋକ “ଇନ୍ଦ୍ର ବଜ୍ରା' 
ଛନ୍ଦବିଶିଷ୍ଟ। ଅବଶିଷ୍ଟ ପନ୍ଦରଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୂ ସପ୍ତମ 
ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ରଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ଜାତି ପକ୍ଷ-ବିପୁଳା; ୯ମ ଶ୍ଳୋକର ୧ମ 
ଚରଣରେ ଓ ୨୦ଶ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ରଗଣ” 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ର-ବିପୁଳା'; ୧୮ ଶ ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ 
ଚରଣରେ 'ମଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ମ-ବିପୁଳା'; ଏବଂ 
୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାଯୁକ ଛନ୍ଦ ରହିଛି | ଅବଶିଷ୍ଟ 
ଦଶଟି (୧, ୬, ୮, ୧୦--୧୪, ୧୬-୧୭୬) ଶ୍ମଵୋକ 
“ପଥ୍ଯାବକ୍ତ' ଅନୂଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଠଯୁକ୍ତ । 


===== ୫ === = 


ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ସାରା ଶ 


ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପରା ଓ ଅପରା ନାମକ ନିଜର ଦୁଇଟି ପ୍ରକୃତି ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ରନା କରିଥୁଲେ 
(୭। ୪-୫) | ପୂଥୁବୀ, ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ, ଆକାଶ, ମନ, ବୁଝି ଓ ଅହଂକାର-¬ଏ ଆଠଟି “ଅପରା ପକୃତି” ଏବଂ 
ଯେ ଜଗତକୁ ଧରି ରଖିଛି, ସେ ଜୀବରୂପା ପରା ପ୍ରକୃତି ଅଟେ। ଅପରା ଓ ପରା ଦୁହେଁ ଭଶଶ୍ବରଙ୍ଗର ପ୍ରକୃତି ବା 
ସ୍ବଭାବ । ଭଗବାନ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅପରା, ପରା ଓ ଶ୍ବରଙ୍ଦ୍ର ସବିସ୍ତାର ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି । ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଆରମ୍ଭରେ ସଂସାର-ବୃକ୍ଷ ରୂପରେ ଅଅପରା'ର ବର୍ଣନା କରିଛନ୍ତି, ତା'ପରେ ୭ମ ରୁ ୧୧ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜର 
ଅଂଶରୂପେ “ପରାଂର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତା'ପରେ ୧୨ଶ ରୂ ୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜ ପ୍ରଭାବର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିଛନ୍ତି। ଶେଷରେ ଅପରା, ପରା ଓ ଭଶ୍ଵର ତିନିର୍ଦ୍ୁ କ୍ଷର) ଅକ୍ଷର ଓ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ ନାମରେ ବଶ୍ଣ୍ରିନା କରି ଅଧ୍ୟାୟର 
ଉପସଂହାର କରିଛନ୍ତି। 

ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅପରା ଓ ପରାକୁ ନିଜର ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି କହିଥୂଲେ-- 
'ଇତୀୟଂ ମେ” (୭ | ୪), 'ମେ ପରାମ୍‌' (୭ | ୫) | କିନ୍ତୁ ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ନିଜକୁ ଅପରା 
(କ୍ଷର)ରରୁ ଅତୀତ ଓ ପରା (ଅକ୍ଷର) ରୂ ଉତ୍ତମ ବୋଲି କହିଲେ । ଏପରି କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ସାଧକ ଅପରା 
(ସଂସାର) ଓ ପରା ।ସ୍ବୟଂର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ମାନୁଥୂବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଭଗବାନ ଅପରାରୁ ଅତୀତ ଓ ପରାରୁ ଉତ୍ତମ। 
ତା'ଧାରଣାରେ ଅପରା ଓ ପରାର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନ ରହିଲେ ଅପରା, ପରା ଓ ଭଗବାନ ତିନିହେଁ ତାଂପାଇଁ ଏକ 
ହୋଇଯାନ୍ତି-- 'ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' (୭ | ୧୯), 'ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' (୯ | ୧୯) | 

ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ମଧ୍ୟଭାଗରେ ଅକ୍ଷର(ଜୀବାମ୍ରୁଃୁ ର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜୀବର ଗୋଟିଏ 
ପଟରେ କ୍ଷର (ସଂସାର) ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପଟରେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ (ପରମାମ୍ବରା) ଥାଆନ୍ତି । ପରମାମ୍ର୍ରାର୍ନ୍ର ସଙ୍ଗେ ଜୀବର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଅଛି--'ମମୈବା ଶୋ ଜୀବଲୋକେ'; କାରଣ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ପରି ଜୀବ ମଧ୍ୟ ଚେତନ, ଅବିନାଶୀ ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ | 
ଅପରପକ୍ଷରେ ସଂସାର ସହିତ ଶରୀରର ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି-ମନଃଷଷ୍ଟାନୀନ୍ଦ୍ରିୟାଣି ପ୍ରକୃତିସାନିଟଁ କାରଣ ସଂସାର ପରି 
ଶରୀର ମଧ୍ୟ ଜଡ଼, ନାଶବାନ୍‌ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ | ଜୀବକୁ ପରମାମ୍ରାକ୍କ ଠାରୁ ଏବଂ ଶରୀରକୁ ସଂସାରଠାରୁ କେବେ 
ଅଲଗା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। 


1072 * ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୫ 
କଳ ତଙ୍କ ଵର 


ଯେ ଏବେ ଅଛନ୍ତି, ସବୁଥୂରେ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେ ସମସ୍ତର୍ଚ୍ରର, ସର୍ବସମର୍ଥ/। ପରମ ଦୟାଳୁ ଓ ଅଦ୍ରିତୀୟ, ତାକୁ 
ପରମାମ୍ରରା କୁହାଯାଏ। ସେ ଏବେ ଥ୍ରୁବାରୁ ତାଙ୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଭବିଷ୍ଯତର ଆଶା ଅନାବଶ୍ଯକ, ସବୁଣ୍ତରେ ଏ୍ରବାରୁ 
ସେ ଆମ ନିଜଠାରେ ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି, ତେଣୁ ତାର୍ଦ୍ ଖୋଜିବାକୁ ଅନ୍ଯ କେଉଁଠିକି ଯିବା ଅନାବଶ୍ଯକ । ସମସ୍ତଙ୍କର 
ହୋଇଥୁବାରୂୁ ସେ ଆମର ନିଜର, ତେଣୁ ତାବ୍ଳୀ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ। ସର୍ବସମର୍ଥ ହୋଇଥୂୁବାରୂ ଆମେ 
ଭୟଭୀତ ହେବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ। ପରମ ଦୟାଳୁ ହୋଇଥୂବାରୁ ଆମେ ନିରାଶ ହେବାର କୌଣସି କାରଣ 
ନାହିଁ। ଅଦ୍ରିତୀୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍ଗୁ ଚିହ୍ନିବା ଓ ତାକ୍କ ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ଚନା କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 

ପରମାମ୍ରରର୍କ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତି ନ ହେବାର କାରଣ ଆମେ ତାବ୍କ୍ଚର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତବକୁ ସ୍ବୀକାର କରୁ ନାହେଁ ଏବଂ ତାଙ୍ଗୁ ନିଜର 
ଭାବୁ ନାହେଁ। ଯଦି ଆମେ ତାଙ୍କର ସତ୍ତା, ମହତ୍ତ୍ଵ ଓ ଆମ୍ପୀୟତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରୁଥାନ୍ତେଜ ତାଂ ହେଲେ ସେ ଆମକୁ ଅପ୍ରାପ୍ତ 
ଜଣା ପଢ଼ୁ ନ ଥାନ୍ତେ, ବରଂ ସ୍ବାଭାବିକରୂପେ ପ୍ରିୟ ଲାଗୁ ଥାଆନ୍ତେ। ପରମାମ୍ବାର୍ଜୁ ନିଜର ମାନିବା ଛଡ଼ା ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ରିର 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉପାୟ ନାହିଁ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତାଦି ବଡ଼ ବଡ଼ ପୁଣ୍ୟକର୍ମ ଦାରା ପ୍ରେମ ମିଳେ ନାହିଁ, କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ମାନିଲେ ହିଁ ପ୍ରେମ ମିଳେ । ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି- '.ମମୈବାଂଶୋ ଜୀବଲେ।କେ' (୧୫ | ୭) | 
ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜୀବ କେବଳ ମୋର (ଭଗବାନର୍ବ୍ବର) ହିଁ ଅଂଶ । ତା'ଂଠାରେ ଅନ୍ଯ କାହାର ମିଶ୍ରଣ ନାହିଁ । 
ଏଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଂଶ ହିସାବରେ ଆମର କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୀ ସହିତ ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି | ଯଦି ଆମେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧ ଅଂଶ, ତା'ହେଲେ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ନିଜର ହେଲା କିପରିମ ଭଗବାନ ହିଁ ଆମର ଆପଣାର, 
ଅନ୍ଯ କେହି ଆମର ଆପଣାର ନୂହନ୍ତି। ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୂୁ ଆମେ ଭଗବାନରବ୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ 
ପାରିବା ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ପାରିବା ନାହିଁ। ସର୍ବସମର୍ଥ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଜୀବଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ, ଜୀବକୁ 
ଛାଡ଼ି ପାରିବେ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଯଦି ଜୀବକୁ ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି, ତେବେ ଜୀବ ମଧ୍ୟ ଏକ ନୂଆ ଭଗବାନ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବାନ ଏକ ନ ରହି ଅନେକ ହୋଇଯିବେ, ଯାହା କି ସର୍ବଥା ଅସମ୍ଭବ | ଯାହାଙ୍କୁ ଆମେ ଆଦୌ ଛାଡ଼ି ପାରିବା ନାହିଁ, 
ତାର୍କ ବିଷୟରେ ଏପରି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଯେ ସେ କିପରିମ ଏଣୁ ଭଗବାନ କିପରି, କ”ଣ--ଏସବୁ ବିଗ୍ବ୍ର 
ନ କରି ତାଙ୍କୁ ପ୍ରେମ କରିବା ଉଚିତ । 

ମନୁଷ୍ଯ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
କଲେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ମନୂଷ୍ଯ ଏକ ବିରାଟ ଭୁଲ୍‌ କରୁଛି ଯେ ଯେଉଁ ଶରୀର ସଂସାରର, ତାକୁ 
ସେ ନିଜର ମାନିନେଉଛି ଏବଂ ପ୍ରକୃତ ଆମ୍ରୀୟ ପରମାମ୍ରାାଙ୍କୁ ଭୁଲି ଯାଉଛି। ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ଏହି ସତ୍ଯକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରେ ଯେ ଶରୀର ତାଂନିଜର ନୁହେଁ କି ତା'ପାଇଁ ନୁହେଁ, ସେତେବେଳେ ତା'ଦ଼ାରା ଆପେ ଆପେ ସଂସାରର 
'ସେବା' ହେବାକୁ ଲାଗେ। ଯେତେବେଳେ ସେ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ସ୍ଵୀକାର କରେ ଯେ ଭଗବାନ ମୋର ଓ ମୋ 
ପାଇଁ।,, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନବ୍କୀ ପ୍ରତି ତା”ର ସ୍ବତଃ “ପ୍ରେମ” ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ସେବା ବଦଳରେ ସାଧକ କିଛି ଆଶା 
କରିବା ଅନୁଚିତ କାରଣ ସଂସାରର ବସ୍ତୁ ସଂସାରକୁ ଦେଇଦେବା ଦ୍ବାରା ତା'ଂନିଜର କ”ଣ ଖର୍ଚ୍ଚ ହୋଇଗଲାମ 
ସେ ନୂଆ ଉଦ୍ଯମ କଂଣ ବା କଲାମ ପ୍ରେମ ପ୍ରତିବଦଳରେ ମଧ୍ଯ ସେ କିଛି ଆଶା କରିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ 
ଯେ ସବୂଦିନ ପାଇଁ ଆପଣାର, ତାଙ୍କର ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ହେବାଠାରୁ ବଳି ଆଉ କେଉଁ ବସ୍ତୁ ଅଛି ଯେ ତା'ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ହେବଅ/ ପ୍ରଭୁ ଆମ ପାଇଁ, ତେଣୁ ନିଜକୁ ତାଚ୍ଚ୍ଚ ଚରଣରେ ସମର୍ପଣ କରିବା ଉଚିତ, ତାର୍କଠାରୁ କିଛି ନେବା ଅନୁଚିତ । 
ତାଙ୍ଚ୍ବଠାରୁ କିଛି ଆଶା କଲେ ଆମେ ତାର୍ଚ୍ଦଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇଯିବା ଏବଂ ନିଜକୁ ତାର୍ଚ୍ଚ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ 
କରିଦେଲେ ଆମେ ତାର୍ଦ୍ଚୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯିବା । 

ସେବା ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରେମ ଦ୍ବାରା ପରାଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ମୁକ୍ତିରେ ନିରପେକ୍ଷ ଜୀବନ ଓ ଭକ୍ତିରେ 
ସରସ ଜୀବନ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 

`#୮୮୬୮୫୮ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ଷୋଡଶୋଃଧ୍ଯାୟଃ 


ଝୀନ୍ଦନବଳ ସଫ୍ତମ ଥଧ୍ଯାୟକ ୧୫ଣ ଏଜ୍ଣ୍ଜୋକଳେ ଓଚଣ୍ଣ ତିଳ ମୂଢ ଆସୁଂ ଭ/ବମାରିତଃଃ ମ/ଂଂ ନ କଫ୍ଘକ6ନ୍ତେ' 
(@ଳର୍ମଜତ ୫¿/ ଆନୁଜ/ଭକୁତି ଧାରଣ କଳିଥିବ/ ନୃତ ଯନକୁଷ7 6ମାଜଳ ଜଳନ କଳଜଳି ଲାନି/ ନାଳରେ ଆସୁଜ/ଯ/ିଫୁନ 
ମନୁଶ୍ୟଙ୍କନ ବର୍ଥନ/ ଳଃଲେ ଏବଂ ୧୬୩ ୩ଵ୍ଞୌଜଃନଜେ ସୁନୂତିଳଃ ମାଂ ଭଳନନ୍ତେ' (ପୁଣୟ୮କମ୍ମ ଠଲେଳେ 6ମୋକ ଜଳନ କଳଳି। 
ଘଫଜମାଳଙକ୍କନେ ଠର୍ଜଦସମିଦୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ବିଷୟଠନେ ସୀଶଶେଷଃନ ବର୍ଷଳଯ କଲେ ।/ ଦସ୍ତ୍ରମା ଅଧା ଶେଷ ନୁଇଟି କୋଳକୁ 
ଥାଧୀଜିତ ଳଜି ଥର୍ନୁନ ଅଖ ଅଧ ଆଜନନେ ସାତଟି ଭୁ ନେ / 6ଦେରୁତିଳଳ ଜଜଜ6ନକେ ଅଜ୍ଞ ଅଧୟ'ଟି ପୂର୍ଷ ଠହେଲ/ / 

ଭମ୍ମରାନ ଯସଘ୍ରମ ଥଧଯାୟକ ଭାଜନ ଠୋ ବିଜ୍ଞନନମକିତ କାନ କହିବା ପାଇଁ ଡରିଭ୍ୀତି ୧ଚଳଣ୍ଜଲେ ଭାରୀ ବର୍ଷଲା କଳିବା 
ଜଣନ୍ଦଶ୍ଯଜେ ନବନ ଥଧ୍ଯାୟୀଥାଜମନ ଳଲେ / 6ନନି ନବମ ଥଥ///ୟ © ୧ ୨ଶ 6 #ଳଜେ ୯// ୭/୍୩ଯମାସୁନ/° ଚେବ କୁଜି 
6ମୀ'ନିନ/° ଵିଚା' ଫକମାନରକେ ଆନ୍ୁଜ/ଯ(@ଫଠଫୁଛ ନୁଷୟ/କ © ୧୩ଶ 6 ନନ/ଳନଜେ 6ର୍ଜବ/ˆ ଜଳୁ ଶିତ ନା/' କଳନେ' 
ଘଜମାଳକନେ 6ଜୈବୀଦୀରଲେଡୁଛ ମନୁଷ୍ୟକଳ ସି ବର୍ଷଳା ଳି ଜଣମ ଅଧ୍ୟୟନ ୧ ୧ଶ ଖୋଳ ପର୍ଷନ ଜ୍ଞଳ-ବିଜ୍ଞନଳକ ବିଷୟ 
କହିଲେ / 

ଦଖୀମ ଅଧ୍ୟାୟର € ୧ଣ 6ଛଲ୍ମୋଳକ ପନ ଜମବାନ 6ଜୈବୀଯନ୫ © ଆସୁର/ସାାକି ବିଷୟେ ସଂବିସ୍ାନ ବର୍ଷନା ଜଳିବ ଜଟିତ 
ଥଲ, କିକୁ ଜମବାଳନକ ଭଭାବନଜେ ତଜାକିତ ହୋଇ ଥର୍ନୁନ ଜଜବାନଙୁ ଝୁତି ଜଳେ ଏବଂ ଦୁନର୍ଗାଜ ବିଭୂତି କନିବ/ ଲିମନେ ଉାର୍ଥଲ 
କଣଲେ / କିଭୂଜିମାନ ବର୍ଷନ' କଳି ଜନକଳ ଜଣମ ଅଧୟଜ ଶେଷ 6 ଳେ ଅର୍ନୁନଙକୁ କହିଲେ, 'ତୁମଳ ଆଜ ବେଶୀ ଜାଣିକଳଜେ 
ଳ%7 ଡ6ୟଳଳମନ ନୁ ପର/ ସମର ଯଂସାଜକୁ ଏକ ଥଂଶଳନକେ ବଣ କଳି ହିତ ହୋଇଛି /'' ତ/ହ/ ଖୁଣ ଯେହି ସତୁଫ (ଯାହଜ ଏକ 
ଥଂଶଃଜ ସଂମର୍ର ନୀସାଳ ନିତ। 6ଦେଣିବ/ ଦାଇଁ ଜଛ୍ୁଳ ନୋଇକ ଥର୍ନ୍ଧନ ଏକଂଦଶ ଥଅଧ୍ଯାୟକ ଭାଜନ୍ତ୍ରଠନ ଭରଚାନଙ୍କୁ ଦିଶୁନ୍ରୁଫ 
6ଦର୍ନାଇର/ ପାଇଁ ଭର୍ଥଲ/ କଣଲ / 

ଥର୍କୁନଙ୍କୁ ବିଶୂୃକୁଫ 6ଜେ୍ୟଳ ଜଲବାନ ଏକାଦଶ ଥଧ୍ୟାୟନ ୫୪୩ © ୫୫ଣ 6ଜ୍ମ୍ୋଜନେ ଥଳନ୍ଯ ଦଳିନ ମହିମା ୨ ଜନ 
ସ୍ଦନ୍ରୁଫ୍‌ କର୍ଷନ/ କଲେ / ଏଠଣିଳର ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ଜପାସଳନାଳର୍କନ 6ଣ୍େନ୍ସ୨/ କିଷୟନେ ଥର୍କ୍ଛନ କଂକଶ ଅଧ୍ଯାୟନ ରଥମ 
ଜ୍ଖନନେ ଭୁ କଳେ / ଜଜଜନକେ ଜବାନ ନ/ଦଶ ¿ଧୟ6ଜ@ ସୁ ଜପାସକନାନକା ବିଷୟେ ବର୍ଷଳ/ କଳି ତୟେ/ଦଜଣ 
ଅଧ୍ୟାୟ ଜ ୨୦୩ ଜୋକ ପର୍ୟ୍ଯନ୍ତ ନିର୍ଗୁଣ ବିଷୟକ ବର୍ଷା କଲେ / ତପେ ଅର୍ନ୍ନ ଚନୁର୍ଦ୍ରଶ ଅଧାୟଜନ ୨୧୩ ସ୍ଷ୍ଟରରୋଳନେ 
ରୁଣୀତ/ଚ ଦୁନୁଇକୀଳ ଲକ୍ଷଣ, ଆଚନଜଣ/ © ଗୁଣାତ/ତ ହବାର ଲିପା ଫରୁଜିଲେ / ଏସ୍‌ଚୁ ପୁଜ ଜଜ 6ଦେଇ ଜଗବଳନ ୨୬ଶ 
ଖୋ ଳନେ ° ଚ 6@#¿ବଂଭକିଗଜେଣୀ ଭଳିନୋ6େନ 6ସେବ6ଚେ' ଫଦମାଳକୀ;ତଳେ ଅବୟଭିରୁଜିଣ/ ଭଳି ରୁଣୀତୀତ ହେବାଜ ଜପାୟ 
6ବାଲି ଳନ୍ଦି୫ଳ ଥର୍ଥନ଼ ଥକ୍ଯକିନ୍ରୂଜ ଘଦଳଜେ ଠର୍ଜ୍ବସମ୍ମନିନ ୨ ବୟଦିଗ୍ୂଜ ଫଳରେ ଆସୁରସମୟମତିନ ସଂକେତ କଣଲେ / ନେନି 
ଥବଥଜିରଜ/ ଜଳି ଉାଢିଜ ଜପାୟ କନ୍ଦିବ/ ପାଇଁ ପଞ୍ଥକଶ ଅଧ(ୟ ଆଜମା ହେଲ/ / 

ଘ୍ଞଢଶ ¿ଧ୍ୟୟ@ ତୃତୀୟ 6 ,ଳ6ଜେ ଜନବାଳ ଥସାଳଂଶଠକ6୫7 ତୁଢେଳ ବିଜ୍ୁ/' ଫଜମାନକଙନେ ଆସୁନ/ସ/ଯଳିଜ କାଜଣ 
ସ୍ଦଳଂଂ (ନସାଜଳ ଥାସଳି) ଳିତ କଳି ଅନଳଂତ/ଳନିତ 6ରଜେବ/ସଷକ ଧାଜଣ କଳିବ/ ପାଇଁ କହିଲେ / ୨/'ପଳେ ଚଚୁର୍ଥ 
ନୋମୋଳନେ 'ତଣନେବ କୃଜ/ˆ ଫୁୁଂ 9 67" ଫଦନାଳକଜେ ଶଜଣାରିନୁପଳ 6ଣଜୈବୀଯାୟଷକିଜ ବର୍ଷଳନ/ ଳେ ଏବଂ ଅର୍ଥ ଜେ 
ଖଜଣାପନ 6ହେଜ ନ ାଥିବ/ ଥଆନୁଜ/ଯ/ @଼ୁଫୁଳ ନନୁଶୟ/କ କଥା କନିଲେ / ଫୁଳଶୁ ¢ ୯ଶ 6ନୁଳନ ସସ ସର୍ବଦିତ ଅସଂମୁଢ# ମାଂ 
ନୀର୍କଭାଠବନ ଭଳଜି' ପଦମାନକ୍ନେ ଓର୍ଜବାସାଯର୍ିଦୂନ୍ତ ମକୁଷୟକ୍କ କଃ ଅଧିକାରୀମାନଙ୍କର ବର୍ଷନା କଲେ ଏବଂ ଥର୍ଥୀନ୍ତନନେ 
ଭଜବନଜ଼ଜନଳନ ନ କଳନୁଥିବ/ ଥାନୁଜାନୈୁ ୫ ୁଛ ନନୁଥ୍ୟକ ବ/ ଅନଧିଳାରକୀନାନର ବିଷୟ6ନେ କହିେ / 

ଏହିଜଳି ଅର୍କୁନଙ୍କକ ଅଳୟଳ/ ତୁ ଳାଜଣୀୁ ଏପର୍ୟ୍ୟନ ଭଜବାନଳଙୁ 6େବ/ 6 ଆଜୁରଳ/ ସକ ଜପ6ନ ସବିସାର ବର୍ଷନ/ 
କଜିବ/ ପାଇଁ ଅବନ୍ଦନ ନିଳି ନ ଥଲ ବର୍ଞମାନ ଥର୍ନୁନର୍କଜ ଣି ଦ୍ରଶ୍ମ ନ ଥୁବାକୁ ଜରବାନ ଏହି ୋଚଣ ଅଧ୍ଯାୟନେ 
ବିଜ୍ଞଜପୂର୍ବଳ 6ଜକୈବ/ © ଥାନୁଜ/ ଯକ୍ଷ ବିଷାୟନେ ବର୍ଷା ଥାଜନ୍ଦ୍ର କଟୁଛନି / 
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× ଶୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଖୀଦନଚକୁବ/ଚ 


ଅଭୟ' 


ସତ୍ତ୍ବସଂଶୁଦିଜ୍ଞାନଯୋଗବ୍ୟବସିତିଃ । 


ଦାନଂ ଦମଶ୍ବ ଯଜ୍ଞଶ୍ଳ ସ୍ବାଧ୍ଯାୟସ୍ତପ ଆଜିବମ୍‌ ॥ ୧ ॥ 


ଥଳୁ ୟ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ = ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; 


ଅଭୟମ୍‌ =ଅଭୟ,; ସତ୍ତ୍‌ ସଂଶୁଵିଃ- ଅନ୍ତଃକର ଣର ସମ୍ୟକ୍‌ 


ଶୁଦ୍ଧିଧ ଜ୍ଞାନଯୋଗବ୍ୟବସିତିଃ= ଜ୍ଞାନ ନିମନ୍ତେ ଯୋଗରେ ଦୃଢ଼ ସ୍ଥିତି ଚଓ; ଦାନମ୍‌=ସାତ୍ତବିକ ଦାନ; ଦମଃ= ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦମନ; 
ଯଜ୍ଞଃ- ଯଜ୍ଞ; ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟଃ- ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ ତପଃ- କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନିମନ୍ତେ କଷ୍ଟ ସହିଷ୍ୟୁତା; ଚ(ଓ; ଆଜିବମ୍‌ = କାୟମନୋବାକ୍ୟର 


ସରଳତା । 


ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ- ଅଭୟ, ଅନ୍ତଃକରଣର ସମ୍ଯକ୍‌ ଶୁଦ୍ଧି, ଜ୍ଞାନ ନିମନ୍ତେ ଯୋଗରେ ଦୃଢ଼ ସିତି, 
ସାତ୍ଵ୍ରିବ ଦାନ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦମନ, ଯଜ୍ଞ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ କର୍ତିବ୍ୟ ପାଳନ ନିମନ୍ତେ କଷ୍ଟ ସହିଷ୍କୁତା, କାୟମନୋବାକ୍ଯର 


ସରଳତା-¬¬ 


ବ୮୮୮୮ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ 
ଭଗବାନ କହିଲେ, “ଯେ ମୋତେ ପୁରୁଷୋତ୍ତମରୂପେ 
ଜାଣିଯାଏ, ସେ ସର୍ବଭାବରେ ମୋର ଭଜନ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେ ମୋର ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଏ।'' ଏହିପରି ଏକମାତ୍ର 
ଭଗବାନ ହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲେ ସାଧକଠାରେ ସ୍ବତଃ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପ୍ରକାଶ ପାଏ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମ ତିନୋଟି 
ଶ୍ଳୋକରେ ଯଥାକ୍ରମେ ଭାବ, ଆଚରଣ ଓ ପ୍ରଭାବକୁ ଆଧାର 
କରି ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 

“ଅଭୟମ୍‌'*-- ଅନିଷ୍ଟ, ଆଶକ୍କାରେ ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ 
ଯେଉଁ ଉଦ୍‌ବେଗ ଜାତ ହୁଏ, ତାହାକୁ ଭୟ କହନ୍ତି ଏବଂ 
ଭୟଶୂନ୍ଯ ହେବାର ନାମ “ଅଭୟ' | 

ଭୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-¬ (୧) ବାହ୍ୟ ଓ ( ୨) ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ | 


(୧) ବାହ୍ଯ ଭୟ-¬ 


(କ) ଚ୍ନୋର, ଡାକୁ, ବାଘ, ସାପ ଇତ୍ୟାଦି ପରାଣୀମାନର୍ଦୀ 
କାରଣରୁ ଯେଉଁ ଭୟ ଜନ୍ମେ, ତାହା ବାହ୍ୟ ଭୟ | ଶରୀରର 
ବିନାଶ ଆଶର୍କାରୁ ଏପରି ଭୟ ଜନ୍ମେ। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ଯେତେବେଳେ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ ଶରୀର ନାଶବାନ୍‌ ଓ 
ମରଣଶୀଳ, ସେତେବେଳେ ଆଉ ଭୟ ରହେ ନାହିଁ। 

ବିଡ଼ି, ସିଗାରେଟ୍‌, ଅଫିମ, ଗଞ୍ଜେଇ, ମଦ ଇତ୍ୟାଦି 
ବ୍ଯସନ ଛାଡ଼ିବାର ଏବଂ ବ୍ଯସନୀ ମିତ୍ରର୍କ ଠାରୁ ମିତ୍ରତା 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯିବାର ଯେଉଁ ଭୟ ଜନ୍ମେ, ତାହା ମନୂଷ୍ଯର 
କାପୁରୁଷତା ମାତ୍ର। କାପୁରୁଷତା ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଆଉ ଏହି 
ଭୟ ରହେ ନାହିଁ। 


(ଖ) ନିଜର ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁସାରେ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କଲାବେଳେ କାଳେ ଭଗବାନଙ୍କୀର ଆଜ୍ଞା ବିରୂଦ୍ଧ 
କୌଣସି କର୍ମ ହୋଇଯିବ; ବିଦ୍ଯା ପ୍ରଦାନକାରୀ, ସୁଶିକ୍ଷା 
ପ୍ରଦାନକାରୀ ଆଗ୍ରର୍ଯ୍ୟ, ଗୁରୁ, ସାଧୁସବ୍ତ, ମାତାପିତା ପରଭୂତିର୍କୀ 
ବଚନର କାଳେ ଅବହେଳା ହୋଇଯିବ; ଆମ ଦ୍ବାରା ଶାସ୍ତ୍ର 
ଓ କୁଳ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ବିରୁଦ୍ଧ କୌଣସି ଆଚରଣ ହୋଇଯିବ-- 
ଏ ପ୍ରକାର ଭୟ ମଧ୍ୟ ବାହ୍ୟ ଭୟର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏହି ଭୟ 
ପ୍ରକୃତରେ ଭୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ଅଭୟ ପ୍ରଦାନକାରୀ 
ଭୟ | ସାଧକ ଜୀବନରେ ଏହା ରହିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
ଏପରି ଭୟ ରହିଲେ ସେ ନିଜ ସାଧନା ମାର୍ଟାରେ ଠିକ୍‌ଭାବେ 
ଗ୍ବଲି ପାରିବ । କଥାରେ ଅଛି-- 

ହରି-ଡର, ଗୁରୁ-ଡର, ଜଗତ-ଡର, ଡର କରନୀ ମେଁ ସାର | 
ରଜ୍ଜବ ଡର୍ୟା ସୋ ଉବର୍ୟା, ଗାଫିଲ ଖାୟୀ ମାର | 

[ଅର୍ଥାତ୍‌ ସନ୍ତ ରଜ୍ଜବ କହୁଛନ୍ତି, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି, 
ଗୁରୂକ୍ତ ପ୍ରତି ଓ ଜଗତ ପ୍ରତି ଭୟ ରହିବା ଭଲ । 
ଏମାନର୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ଭୟ ରଖୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତି ପାର ପାଇଯାଏ, 
ମାତ୍ର ଭୟ ନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଅସୁବିଧାରେ ପଡ଼େ ॥ 


(୨) ଆଭ୍ଯନ୍ତରୀଣ ଭୟ-- 


(କଃ) ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ପାପ, ଅନ୍ଯାୟ, 
ଅତ୍ୟାଗ୍ବର ଇତ୍ୟାଦି ନିଷିଦ୍ଧ ଆଚରଣରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ 
ମନ ବଳାଏ, ସେତେବେଳେ (ମନରେ ତାହା କରିବାକୁ 
ଭାବନା ଆସିବା ମାତ୍ରେ) ଅନ୍ତରରେ ଭୟ ଜାତ ହୁଏ। 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ମନରେ ନିଜ ଶରୀରକୁ ଜୀବିତ 


* ଏଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତି ବର୍ଶ୍ଚନା କରି ସର୍ବପ୍ରଥମେ “ଅଭୟମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର ତାପଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନର୍ବ୍ର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ସର୍ବଭାବରେ ଭଗବାନର୍କ୍ପର ଭଜନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ସର୍ବତ୍ର ଅଭୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ କହିଛନ୍ତି-- 
ସକ୍ସଦେବ ପ୍ରପନ୍ତାୟ ତବାସ୍ମ୍ୀତି ଚ ଯାଚତେ । ଅଭୟଂ ସର୍ବଭୂତେଭ୍ୟୋ ଦଦାମ୍ୟେତଦ୍‌ ବ୍ରତଂ ମମ ॥ (ବାଲ୍ଲୀକି ୬ | ୧୮ । ୩୩) 


ଶ୍ମୋକ ୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ରଖିବା, ମାନ-ସମ୍ମାନ ଓ ଭୋଗ୍ଯପଦାର୍ଥ ପାଇବା ପ୍ରଭୂତି 
ସାଂସାରିକ ଜଡ଼ ବସ୍ତୁ ପାଇଁ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ସୁରକ୍ଷା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହେଂ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ନିଷିଦ୍ଧ 
ଆଚରଣରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଉଥାଏ। କିନ୍ଗୁ ଚିନ୍ମୟତତ୍ଵଵ ପ୍ରାପ୍ତି 
କରିବା ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାଂର ସମସ୍ତ ଅନ୍ୟାୟ, 
ଦୁରାଗ୍ର ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅଭୟ 
ହୋଇଯାଏ।। କାରଣ (ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ) “ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବଂରେ 
କେବେ ନ୍ଯୁନତା ଆସେ ନାହିଁ ଏବଂ ତାହା କେବେ ନଷ୍ଟ 
ହୁଏ ନାହିଁ। 

(ଖ) ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯର ଆଚରଣ ଖରାପ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ଅନ୍ଯାୟ, ଅତ୍ଯାଗ୍ରର ଇତ୍ଯାଦି 
ମନ୍ଦକର୍ମରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଭୟ ଲାଗେ। 


ମହାପ୍ରତାପୀ ରାବଣକୁ ମନୂଷ୍ଯ, ଦେବତା, ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସ 


ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତେ ଭୟ କରୁଥୂଲେ, କିନ୍ତୁ ସେହି ରାବଣ 
ସୀତାଙ୍କୁ ହରଣ କରିବା ପାଇଁ ଗଲାବେଳେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ 
ଭୟଭୀତ ହେଲା। ସେହିପରି କୁରୂକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏଗାର 
ଅକ୍ଷୌହିଣୀ କୌରବ ସେନାର୍କ୍ଚାର ବାଜା ବାଜି ଉଠିଲେ ସୁଦ୍ଧା 
ପାଣ୍ଡବସେନାଙ୍କ ଉପରେ ତାହାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା 
ନାହିଁ (ଗୀତା ୧। ୧୩), ମାତ୍ର ସାତ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ 
ପାଣ୍ଡବସେନାର୍କର ବାଜା ବାଜି ଉଠିବାମାତ୍ରେ କୌରବ 
ସେନାର୍ଗ୍ମର ହୃଦୟ ବିଦୀର୍ଶ୍ର ହୋଇଗଲା (୧ | ୧୯) | ସାରାଂଶ 
ହେଲା, ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ଯାୟ ଓ ଅତ୍ଯାଗ୍ରର କରନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯାଏ; ତେଣୁ ସେମାନେ 
ଭୟଭୀତ ହୁଅନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ଅନ୍ୟାୟ ଇତ୍ୟାଦି ପରିତ୍ୟାଗ 
କରି ନିଜର ଆଚରଣ ଓ ଭାବଧାରା ଶୁଦ୍ଧ ରଖେ, ତେବେ 
ତାହାର ଭୟ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 

(ଗ) ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ପାଇ ଏ ଜୀବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରେ ନାହିଁ, ଜ୍ଞାତବ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଧକୁ ଜାଣେ ନାହିଁ ଓ 


ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟ ପରମାମ୍ପାର୍ଦ୍କ ପାଏ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ପୂର୍ଣ 
ଅଭୟ ହୋଇପାରେ ନାହି, ତା” ଜୀବନରେ ଅବଶ୍ଯ 
ଭୟ ରହେ। 

ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ସାଧକ ଭଗବାନର୍କା ଉପରେ ଯେତେ 
ଅଧକ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରେ, 
ସେ ସେତେ ଅଧୂକ ନିର୍ଭୀକ ହୁଏ। ତା'ହୃଦୟରେ ସ୍ବତଃ 
ଏପରି ବିଗ୍ରର ଉଦୟ ହୁଏ, “ମୁଁ ତ ପରମାମ୍ରାକ୍କର ଅଂଶ, 
କେବେ ନଷ୍ଟାଶୀଳ ନୁହେଁ, ତେବେ ଭୟ କରିବାର କ'ଣ 
ଅଛି?₹ ତା'ଛଡ଼ା ସଂସାରର ଅଂଶ ଶରୀରାଦି ପଦାର୍ଥ ତ 
ଅନୁକ୍ଷଣ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି, ତେବେ ଆଉ ଭୟ କେଉଁ କଥାକୁ? '' 
ମ୍ଫାଷ୍ାରୂପେ ଏପରି ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଭୟ ଆପେ 
ଆପେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସାଧକ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଭୟ 
ହୋଇଯାଏ। 

ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କଲେ, କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆପଣାର କରିନେଲେ ଶରୀର, କୁଟୁମ୍ହ ଇତ୍ୟାଦି 
ପ୍ରତି ମମତୃ ରହେ ନାହିଁ । ମମତୃ ନ ରହିଲେ ମୃତ୍ୟୁର ଭୟ 
ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସାଧକ ଅଭୟ ହୋଇଯାଏ। 

“ସତ୍ତ୍‌ ସଂ ଶୂିଃ'-- ଅନ୍ତଃକରଣର ସମ୍ୟକ୍‌ ଶୁଵିକୁ 
ସତ୍ତ୍ବସଂଶୁଦ୍ଧି କୁହାଯାଏ । ସମ୍ୟକ୍‌ ଶୁଦ୍ଧିର ଅଥ କ'ଣ? ସଂସାରରୁ 
ଆସକ୍ତି ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ହେବା 
ହିଁ ଅନ୍ତଃକରଣର ସମ୍ଯକ୍‌ ଶୁଦ୍ଧି। ନିଜର ବିଗ୍ବର, ଭାବ, 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁ ଲାଭ କରିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେବାରୁ ହିଁ ଅନ୍ତରରେ ମଳ, ବିକ୍ଷେପ ଓ ଆବରଣ 
ଦୋଷ ଆସେ । ଶାସ୍ତ୍ରରେ ମଳଦୋଷ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ନିଷ୍ଟୟାମଭାବରେ କର୍ମ (ସେବା) କରିବା, ବିକ୍ଷେପଦୋଷ ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ ଉପାସନାରତ ହେବା ଏବଂ ଆବରଣଦୋଷ 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଜ୍ଞାନ ଲାଭ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ଏସବୁ ସତ୍ତ୍ଵେ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଝି ପାଇଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉପାୟ 


* ଭୋଗେ ରୋଗଭୟଂ କୁଳେ ବ୍ୟୁତିଭୟଂ ବିତ୍ତେ ନ୍ଦପାଳାଦ୍‌ ଭୟଂ ମାନେ ଦୈନ୍ୟଭୟଂ ବଳେ ରିପୁଭୟଂ ରୂପେ ଜରାୟା ଭୟମ୍‌ | 
ଶାସ୍ତ୍ରେ ବାଦଭୟଂ ଗୁଣେ ଖଳଭୟଂ କାୟେ କୃତାନ୍ତାଦ୍‌ ଭୟଂ ସର୍ବଂ ବସ୍ତୁ ଭୟାବହଂ ଭୁବି ନ୍ଦଣାଂ ବୈରାଗ୍ୟମେବାଭୟମ୍‌ ॥ 


(ଭର୍ତ୍ତୃହରିବୈରାଗ୍ୟଶତକ) 


“ଭୋଗରେ ରୋଗ ହେବାର ଭୟ, ଉଚ୍ଚ କୁଳରେ ପତିତ ହେବାର ଭୟ, ଧନରେ ରାଜଭୟ, ମାନରେ ଦୀନତାର ଭୟ, ବଳରେ 
ଶତ୍ଦୃଭୟ, ରୂପରେ ବାର୍ଦ୍ଧକ୍ଯଭୟ, ` ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବାଦ ବିବାଦର ଭୟ, ଗୁଣରେ ଦୁର୍ଜନକ୍ତୀର ଭୟ ଏବଂ ଶରୀରରେ ମୃତ୍ୟୁଭୟ ଲାଗି ରହିଥାଏ। 
ଏହିପରି ସଂସାରରେ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଭୟାବହ, ଏକମାତ୍ର ବୈରାଗ୍ୟ ହିଁ ଭୟରହିତ ।'' 

ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ କାଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ-_ଏଥୁନେଇ ମନୁଷ୍ୟର ଭୟ ରହିଥାଏ, ତେଣୁ ସେ ଅଭୟ ହୋଇପାରେ 


= 


ନାହ। 


7 ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଆଗରୁ ନିର୍ଷୟ ହୋଇ ସାରିଛି ଏବଂ ତା'ପରେ ଆମକୁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଛି । ଏଣୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ କେବଳ ଚିହ୍ନିଗଲେ ହେଲା, 


କରିବାର କିଛି ନାହିଁ। 


+ ରାମ ମରେ ତୋ ମୈ' ମରୁ, ନହିଁ ତୋ ମରେ ବଲାୟ | ଅବିନାଶୀ କା ବାଲକା, ମରେ ନ ମାରା ଜାୟ || 
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ହେଲା¬ଅନ୍ତଃକରଣକୁ ନିଜର ନ ମାନିବା। 

ସାଧକ ପକ୍ଷେ ପୂର୍ବକୃତ ପାପ ବା କୌଣସି 
ପରିସ୍ଥିତିବଶତଃ ଘଟିତ ପାପ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ଯ 
ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କରିବାର ସେତେ ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। ସାଧକ 
ଯେଉଁ ସାଧନା କରୁଛି, ସେଥୁରେ ଉଛାହ ଓ ତପ୍ରତାପୂର୍ବକ 
ଅଭିନିବିଷ୍ଟ ରହିବା ତା'ପକ୍ଷେ ସବୁଠୁ ଭଲ। ଏହା ଫଳରେ 
ତା'ର ଜ୍ଞାତ ଓ ଅଜ୍ଞାତ ସମସ୍ତ ପାପ ଦୂର ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଆପେ ଆପେ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ। 

ପ୍ରାୟ ସାଧକମାନଙ୍କୀର ଭାବନା ଯେ, ସାଧନ-ଭଜନ 
କରିବା ପ୍ରୂଥକ୍‌ କର୍ମ ଏବଂ ବ୍ଯବସାୟ, ବାଣିଜ୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି 
କରିବା ପ୍ଥକ୍‌ କର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ଦୁଇଟିର ବିଭାଗ ପୂଥକ୍‌ 
ପୂଥକ୍‌ । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ସାଧାରଣତଃ ବ୍ୟବସାୟ, ବାଣିଜ୍ୟ 
ଆଦି ବ୍ୟବହାର କଲାବେଳେ ମିଛ କହିବାକୁ ପଡ଼େ, କପଟ 
ଆଚରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ଏପରି କୋହଳ ମନୋବୃଭଶ୍ରି 
ରଖିବାରୁ ଅନ୍ତଃକରଣ ବେଶୀ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ସାଧନା 
ସହିତ ହେଉଥୁବା ଅସାଧନା ଯୋଗୁଁ ସାଧନାମାର୍ଟରେ ଶୀଘ୍ର 
ଉନ୍ନତି ହୁଏ ନାହିଁ। ଏଣୁ ସାଧକ ନୂତନ ପାପ ନ ହେବା 
ପାଇଁ ସର୍ବଦା ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ । 

ସାଧକ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ପୂର୍ବକୃତ ଦୁଷ୍କର୍ମ ପାଇଁ ନିଜକୁ 
ଦୋଷୀ ସାବ୍ଯସ୍ତ କରେ ଏବଂ ନିଜ ପ୍ରତି ମନ୍ଦ ବ୍ଯବହାର 
କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଦୋଷୀ ମନେକରେ, ଫଳସ୍ବରୂପ 
ତା'ର ଅନ୍ତଃକରଣ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ | ସେହି ଅଶୁଵି ଦୂର 
କରିବାକୁ ହେଲେ ସାଧକ ଭ୍ରମବଶତଃ କରିଥୁବା ଦୁଷ୍କାର୍ମକୁ 
ପୁନର୍ବାର ନ କରିବା ପାଇଁ ଦୃଢ଼ସଂକଳ୍ପ ହେଉ ଏବଂ ନିଜ 
ପ୍ରତି ମନ୍ଦ ବ୍ଯବହାର କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଅଯାଚିତ ଭାବରେ 
କ୍ଷମା କରିଦେଉ । ଦୁର୍ବ୍ୟବହାର କରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁ--““ହେ ପ୍ରଭୁ ମୋର ଯାହା କିଛି 
ମନ୍ଦ ହେଲା, ତାହା ମୋର ଦୁରୁଷ୍ଟର୍ମର ଫଳ। ଇଏ ବିଚରା 
ଅକାରଣେ ଏମିତି କରି ପକାଇଲା । ଏଥୂରେ ଏହାର କୌଣସି 
ଦୋଷ ନାହିଁ। ଆପଣ ଏହାକୁ କ୍ଷମା କରି ଦିଅନ୍ତୁ।” ଏପରି 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । 

'ଜ୍ଞାନଯୋଗବ୍ୟବସିତିଃ'-¬ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ରି ନିମନ୍ତେ 
ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ଵ୍ଵର 
ଜ୍ଞାନ (ବୋଧ) ସଗୁଣ ହୋଇଥାଉ ବା ନିର୍ଗୁଣ, ତାହାର 
ଉପଲବି ପାଇଁ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 
ଯୋଗର ଅର୍ଥ--ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ପ୍ରାପ୍ରି-ଅପ୍ରାପ୍ରିରେ, 
ମାନ-ଅପମାନରେ, ନିନ୍ଦା-ପ୍ରଶଂସାରେ ଓ ରୋଗ-ନୀରୋଗରେ 
ସମ ରହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହରଶ୍ଷ-ଶୋକାଦି 
ଉପନ୍ତର ନ ହୋଇ ନିର୍ବିକାରତା ସ୍ପାନ ପାଇବା। 

'ଦାନମ୍‌ା-ଂଲୌକିକ ଦୂଣ୍ଟିରୁ ନିଜର ମନେ 
କରାଯାଉଥୁବା ବଧ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍‌ପାତ୍ର ତଥା ସ୍ଥାନ, କାଳ, 
ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ବିଗ୍ଵର କରି ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୂସାରେ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ର ପାଇଁ ବିତରଣ କରିବାକୁ “ଦାନ” କହନ୍ତି। 
ଦାନ ଅନେକ ପ୍ରକାର; ଯଥା-ଭଭୂମିଦାନ, ଗୋଦାନ, 
ସ୍ବର୍ଷଦାନଃ ଅନ୍ନଦାନଃ ବସ୍ତ୍ରଦାନ ଇତ୍ଯାଦି । ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ 
ଅନ୍ନଦାନ ପ୍ରଧାନ । ମାତ୍ର ଅଭୟଦାନ ସମସ୍ତ ଦାନ ମଧ୍ୟରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠଂ।। ଅଭୟଦାନ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-¬ 

(୧) ସାଂସାରିକ ବିପଦରେ, ବିଘ୍ନରେ ଓ ପରିସିତିରେ 
ପଡ଼ି ଭୟଭୀତ ହୋଇଥୁବା ପ୍ରାଣୀକୁ ନିଜର ଶକ୍ତି ଓ 
ସାମର୍ଥ୍ଯ ଅନୂସାରେ ନିର୍ଭୟ କରିବା, ଆଶ୍ଵାସନା ଦେବା 
ଓ ତା'ର ସହାୟତା କରିବା, ଇତ୍ଯାଦି | ଏପରି ଅଭୟଦାନ 
ଶରୀରାଦି ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରାଯାଏ। 

(୨) ସଂସାରରେ ଜଡ଼ିତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁରୁ ମୁକ୍ତ 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବତ୍‌ କଥା ଇତ୍ୟାଦି ଶୁଣାଇବ୍ୟ, 
ଗୀତା, ରାମାୟଣ, ଭାଗବତ ଇତ୍ୟାଦି ଗ୍ରବ୍ତମାନଙ୍କୁ ଏବଂ 
ସେ ସବୁର ଭାବାର୍ଥକୁ ସରଳ ଭାଷାରେ ଛପାଇ ଅଳ୍ପ ଦାମ୍‌ରେ 
ଜନସମାଜରେ ବିତରଣ କରିବା ଏବଂ କେହି ବୁଝିବାକୁ 
ଗ୍ରହଲେ ସେମାନର୍କ କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ ସେମାନକୁ ବୁଝାଇବା, 
ଇତ୍ୟାଦି । ଏପରି ଦାନ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନ ବହୁତ ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି 
(ଗୀତା ୧୮ । ୬୮-୬୯) | ଭଗବାନ ସମସ୍ତକ୍କ ଠାରେ ପରିପୂର୍ଶ 


* ନ ଗୋପ୍ରଦାନଂ ନ ମହୀପ୍ରଦାନଂ ନ ଗ୍ଵନ୍ନ୍ଦାନଂ ହି ତଥା ପ୍ରଧାନମ୍‌ । ଯଥା ବଦନ୍ତୀହ ବୁଧାଃ ପ୍ରଧାନଂ ସର୍ବପ୍ରଦାନେଷ୍ଵଭୟପ୍ରଦାନମ୍‌ ॥ 


(ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ଟ ମିତ୍ରଭେଦ ୩୧୩) 


“ଅଭୟଦାନ ଯେତେ ମହତ୍ତ୍ବପୂର୍ଟ, ଗୋଦାନ, ଭୂମିଦାନ ଓ ଅନ୍ନଦାନ ମଧ୍ୟ ସେତେ ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଣ ନୂହେଁ। ବିଦ୍ାନ୍‌ ଲୋକେ ସବୁ ଦାନ 


ମଧ୍ୟରେ ଅଭୟଦାନକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହନ୍ତି ।”” 


7 ତବ କଥାମ୍ପତଂ ତପ୍ତଜୀବନଂ କବିଭିରୀଡିତଂ କଳ୍ପୃଷାପହମ୍‌ । ଶ୍ରବଣମଙ୍ଗଳଂ ଶ୍ରୀମଦାତତଂ ଭୁବି ଗ୍ପଣନ୍ତି ତେ ଭୂରିଦା ଜନାଃ ॥ 


(ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦ | ୩୧ | ୯) 


“ହେ ପ୍ରଭ୍ୟା ସଂସାରରେ ସନ୍ତାପିତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଆପଣଙ୍କର କଥାମ୍ପତ ଜୀବନ ପ୍ରଦାନ କରେ ଓ ଶାନ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରେ। ବଡ଼ ବଡ଼ 


ମହାମ୍ମାଗଣ ମଧ୍ୟ ମନପ୍ରାଣ ଦେଇ ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଥାଆନ୍ତି । ତାହା ସମସ୍ତ ପାପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ବିମୁଖ ଭାବନାକୁ ଧ୍ବଂସ କରେ, ତାହା କାନରେ 
ପଡ଼ିବାମାତ୍ରେ ସବୁପ୍ରକାର ମଙ୍ଗଳ ହିଁ ହୁଏ, ସଚ୍ଚ ଓ ମହାପୁରୁଷମାନେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଧରା ପୁଷ୍ଟ ରେ ଆପଣଗ୍ଗୀର ଏହି 
କଥାମ୍ପତକୁ ଯେଉଁମାନେ ଗାନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ସଂସାରକୁ ବହୁତ କିଛି ଦାନ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରର ସବୁଠୁ ବଡ଼ ଉପକାର ଓ ହିତ କରନ୍ତି ।'' 


ଶ୍ମୋକ ୧] 


ହୋଇଥୁବାରୁ ଯେତେ ଅଧୂକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ, 
ସେ ସେତେ ଅଧୂକ ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି । ଏହା ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଭୟଦାନ। 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କଥା ଶୁଣାଇବା ସମୟରେ 
ସାଧକବକ୍ତା ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତ୍କ 
ଅନୁଭବ ନ କରିବା ପାଇଁ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ । 
ଏଥୂରେ ସେ ଭଗବତ୍‌କୃପା ଅନୁଭବପୂର୍ବକ ଭଗବାନ ନିଜେ 
ଶ୍ରୋତାଗଣଙ୍କ ରୂପରେ ଆସି ତା'ର ସମୟ ସାର୍ଥକ କରୁଛନ୍ତି 
ଭାବି ନିଜକୁ ଧନ୍ଯ ମନେ କରିବା ଉଚିତ । 

ଉପରୋକ୍ତ ଦାନଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
ନ କରି ସାଧକ ମନେ କରିବା ଉଚିତ ଯେ, ତା'ପାଖରେ 
ବସ୍ତୁ, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯୋଗ୍ୟତା ଇତ୍ୟାଦି ଯାହା କିଛି ଅଛି, ଅନ୍ଯମାନକୀ 
ସେବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ତାକୁ ନିମିତ୍ତ କରି ସେସବୁ ପ୍ରଦାନ 
କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ୟଥୈ ଆବଶ୍ୟକତାନୁସାରେ 
ଯାହାକୁ ଯାହା କିଛି ଦିଆଯାଏ, ସେ ସବୂକୁ ତାହାର ଭାବି 
ତାକୁ ଦେବା ହିଁ “ଦାନ' । 

'ଦମଃ'-_ ଇନ୍ଦ୍ିୟଗଣଙ୍କୁ ପୂର୍ଷରୂପେ ବଶୀଭୂତ କରିବାକୁ 
'ଦମ' କୁହାଯାଏ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ଶରୀର ଦ୍ବାରା 
କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ ପ୍ରବୃତ୍ତି ନ ହେବା ଉଚିତ । ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ମଧ୍ୟ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ତ୍ୟାଗ କରି କେବଳ 
ପରହିତ ନିମିତ୍ତ ହେବା ଉଚିତ । ଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରବୃତ୍ତିରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲୋଲୁପତା, ଆସକ୍ତି ଓ ପରାଧୀନତା ରହେ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଶରୀର ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍ତର ଆଚରଣ ଶୁଦ୍ଧ ତଥା 
ନିର୍ମଳ ହୁଏ। 

ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଦମନ ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଥୂଲେ ତା'ର 
ଅକର୍ତବ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ, କର୍ତବ୍ୟରେ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ: ଫଳରେ ତା'ଠାରେ ସ୍ଵାର୍ଥ, ଅଭିମାନ, ଆସକ୍ତି, 
କାମନା ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ ରହେ ନାହିଁ। ଯଦି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ 
କେବେ ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ଆସେ, ତେବେ ସେ ତାହାକୁ ଦମନ 
କରିଦିଏ। ଏହାଦ୍ବାରା ଅଶୁଦ୍ଧି ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଶୁଦ୍ଧତା ଆସେ 
ଏବଂ ସମୟାନୁକ୍ରମେ ତା'ର. “ଦମ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯମ 
ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । 

'ଯଜ୍ଞଃ'-_- ଯଜ୍ଞ' ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଆହୁତି ପ୍ରଦାନ କରିବା | 
ନିଜର ବର୍ଷାଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ ହୋମ, ବଳିବୈଶ୍ବଦେବ ଇତ୍ୟାଦି 
କରିବା ମଧ୍ଯ ଯଜ୍ଞ'। ଏହା ଛଡ଼ା ନିଜର ବର୍ଣ୍ଟ, ଆଶ୍ରମ, 
ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁଯାୟୀ ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ କର୍ତବ୍ୟ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହାକୁ ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ତ୍ୟାଗ କରି ଅନ୍ୟମାନକ୍କୀ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


1077 


ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ବା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ଯଥୈ କରିବା ଗୀତା 
ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଯଜ୍ଞ' ପଦବାଚ୍ୟ | ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ବ୍ୟବସାୟ, କୃଷି ଇତ୍ଯାଦି ତଥା ଶରୀରନିର୍ବାହ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଖାଇବା-ପିଇବା, ଚାଲବୁଲ କରିବା, ଶୋଇବା-ଜାଗିବା, ଦେବା- 
ନେବା ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ଯର୍ଥେ କରିବା 
ମଧ୍ୟ ଯଜ୍ଞ” । ସେହିପରି ମାତା, ପିତା, ଆଗ୍ରର୍ଯ୍ୟ, ଗୁରୁଜନ 
ପ୍ରଭୃୂତିକ୍କର ଆଦେଶ ପାଳନ କରିବା, ସେମାନର୍ଚ୍ୀର 
ସେବା କରିବା, କାୟମନୋବାକ୍ୟରେ ଓ ଅର୍ଥ ଦାରା ସେମାନର୍କୁ 
ସୁଖ ଦେଇ ସେମାନଙ୍କୀର ପ୍ରୀତିଭାଜନ ହେବା ଏବଂ ଗୋରୁ, 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଦେବତା, ପରମାମ୍ରରା ପ୍ରଭୂତିଙ୍ଚର ପୂଜା କରିବା, 
ସଳାର କରିବା ପ୍ରଭୂତି ଯଜ୍ଞଂର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 

'ସ୍ବାଧ୍ୟାୟଃ--- ନିଜ ଧ୍ୟେୟର ସିଝି ନିମନ୍ତେ ଭଗବନାମ 
ଜପ କରିବା ଓ ଗୀତା, ଭାଗବତ, ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ 
ଇତ୍ୟାଦି ଶତ୍‌ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାର ନାମ ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ' । 
ପ୍ରକୃତରେ “ସ୍ବସ୍ଯ ଅଧ୍ଯାୟଃ (ଅଧ୍ଯୟନମ୍‌) ସ୍ବାଧ୍ଯାୟଃ” 
ଅନୁସାରେ ନିଜର ବୃତ୍ତି ଓ ସ୍ଥିତିର ଯଥାର୍ଥ ଅଧ୍ଯୟନ 
ହିଁ 'ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ | ତଥାପି ସାଧକ ନିଜର ବୃତ୍ତି ଦାରା ନିଜର 
ସ୍ଥିତି ପରୀକ୍ଷା କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ କି ନିଜର ସ୍ଥିତିକୁ ବୃତ୍ତିର 
ଅଧୀନ ମନେ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୂହେଁ। କାରଣ ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତି 
ଆସେ ଆଉ ଗ୍ବଲିଯାଏ, ସତତ ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ। 
ଏଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ତାହେଲେ କଣ 
ଆମେ ନିଜର ବୃରିଗୁଡ଼ିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ନାହିଁନ ପ୍ରକୃତରେ 
ବୃତ୍ତିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ହିଁ ସାଧକର କର୍ତବ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ | 
ଅନ୍ତଃକରଣ ତଥା ବୃତ୍ତିକୁ ନିଜର ନ ମାନିଲେ ତାହା ଖୁବ୍‌ 
ଶୀଘ୍ର ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେ 
କରିବା ହିଁ ପ୍ରଧାନ ଅଶୁଦି। ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାଜ୍କର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ କେବେହେଲେ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ 
ନାହିଁ। କେବଳ ବୃତ୍ତି ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଥୁବାରୁ ତାହାର 
ଯଥାର୍ଥ ଅନୂଭବ ହେଉ ନାହିଁ। 

'ତପଃ'-- ଭୋକଶୋଷ, ଥଣାଗରମ, ବର୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି 
ସହ୍ଯ କରିବା ମଧ୍ଯ ଏକ ପ୍ରକାର ତପ, କିନ୍ତୁ ଏହି 
ତପରେ ଜାଣିଶୁଣି ଭୋକ ଶୋଷ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସହ୍ଯ 
କରାଯାଏ। ବାସ୍ତବରେ ସାଧନାମାର୍ଗରେ ବା ଜୀବନନିର୍ବାହ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦିକୁ ନେଇ 
ଯେଉଁ କଷ୍ଟ, ବିପଦ, ବାଧାବିଘ୍ ଇତ୍ୟାଦି ଆସେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ପ୍ରସନ୍ତ ମନରେ ସହ୍ଯ କରିବା ହିଁ “ତପ”*; କାରଣ ଏହି 


* ଆଗତେ ସ୍ବାଗତଂ କୁର୍ଯ୍ୟାଦ୍‌ ଗଳ୍ଛନ୍ତଂ ନ ନିବାରୟେତ୍‌ । ଯଥାପ୍ରାପ୍ତଂ ସହେସ୍ପର୍ବଂ ସା ତପସ୍ୟୋତ୍ତମୋତ୍ତମା ॥ (ବୋଧସାର) 
““ପ୍ରାରବୃବଶତଃ ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ଯାହା କିଛି ଆସେ, ତାହାକୁ ସ୍ଵାଗତ କର; ଯାହା ଗ୍ବଲିଯାଏ, ତାହାକୁ ବାଧା ଦିଅ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହା 
ଯେପରି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହାକୁ ସେହିପରି ସହ୍ୟ କର, ଏହା ହିଁ ସର୍ବୋତ୍ତମ ତପ |” 
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ତପରେ ପୂର୍ବକୃତ ପାପ ନାଶ ହୁଏ ଏବଂ ସାଧକଠାରେ 
ନୂତନ ସହନଶୀଳତା ଓ ନୂତନ ବଳ ଆସେ। 

ସାଧକ ସେହି ତପୋବଳକୁ ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୁ ବରଦାନ 
ଓ ଅଭଶାପ ଦେବାରେ ବା ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଦୀର ଅନି ଷ୍ଟ 
କରିବାରେ ତଥା ନିଜ ଇଢ଼୍ରା ପୂର୍ତିରେ ନ ଲଗାଇବାକୁ 
ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ । ସେ ସେହି ବଳକୁ ନିଜ 
ସାଧନାକ୍ଷେତ୍ରରେ ଆସୁଥୁବା ବାଧାକୁ ପ୍ରସନ୍ତତାପୂର୍ବକ ସହ୍ଯ 
କରିବାର ଶକ୍ତି ବଢ଼ାଇବାରେ ବିନିଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ । 

ସାଧକ ସାଧନା କଲାବେଳେ ସାଧନାମାର୍ଟରେ 
ନାନାପ୍ରକାର ବିଘ୍ନ ଅନୁଭବ କରେ। ସେ ସାଧନା ପାଇଁ 
ନିର୍ଜନ ସ୍ଥାନ ଓ ଅନୁକୂଳ ପରିବେଶର କାମନା କରେ | ଏସବୁ 
ଅନୁକୂଳତାର କାମନା ନ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏ ସବୁର ଅଧୀନ 
ନ ହେବା ମଧ୍ୟ 'ତପ' | ସାଧକ ନିଜର ସାଧନାକୁ ପରିସିତିର 
ଅଧୀନ ମନେ କରିବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ ପରିସ୍ିିତି ଅନୁସାରେ 
ନିଜର ସାଧନାକୁ ଖାପଖୁଆଇ ନେବା ବିଧେୟ। ସାଧକ 
ନିର୍ଜନ ସ୍ଥାନରେ ରହି ସାଧନା କରିବା ପାଇଁ ତ ପ୍ରଯନ୍ନ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ ସାଧନାରତ ହେବା ଆବଶ୍ଯକ । 
'“ଆଵିବମ୍‌'-_ ସରଳତା ଓ ନିରାଡ଼ମ୍ରତାକୁ 'ଆର୍ଜବ' 
କହନ୍ତି। ଏହି ସରଳତା ସାଧକର ବିଶେଷ ଗୁଣ । ସାଧକ 
ଯଦି ଆଶା କରେ, “ଅନ୍ଯମାନେ ମୋତେ ଭଲ ମନେ 
କରନ୍ତୁ ମୋ ବ୍ଯବହାର ଯଦି ଭଲ ନ ହେବ, ଲୋକେ 
ମୋତେ ଭଲ ଭାବିବେ ନାହିଁ, ସେଥୁପାଇଁ ମୋତେ ସରଳ 
ହୋଇ ରହିବାକୁ ପଡ଼ିବ'', ତା'ହେଲେ ଏହା ଏକ ପ୍ରକାରର 
କପଟ । ଏହାଦ୍ବାରା ସାଧକଠାରେ ଦେଖାଣିଆଭାବ ଆସେ। 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ତା”ଂଠାରେ ସିଧା ଓ ସରଳ ଭାବ ରହିବା 
ବାଞ୍ଜୁିନୀୟ। ସିଧା ଓ ସରଳ ଭାବ ଯୋଗୁଁ ଲୋକେ ହୁଏତ 
ତାକୁ ମୂର୍ଜି, ବୋକା ଇତ୍ଯାଦି କହି ପାରନ୍ତି, ମାତ୍ର ଏଥରେ 
ସାଧକର କୌଣସି କ୍ଷତି ନାହିଁ। ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ନିମିତ୍ତ 
ସରଳ ଭାବ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ-¬- 
କପଟ ଗୀଠ ମନ ମୈଁ ନହୀ, ସବସୌ ସରଲ ସୁଭାଷ | 
“'“ନାରାୟନ' ତା ଭକ୍ତ କୀ, ଲଗୀ କିନାରେ ନାଞ॥ 
ଅତଏବ ସାଧକର କାୟିକ, ବାଚିକ ଓ ମାନସିକ 


କରିବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ ନିର୍ଜନ ସ୍ଥାନ ନ ମିଳିଲେ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ । ବ୍ୟବହାରରେ କୌଣସି କୃତ୍ରିମଭାବ ରହିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ* | 


ଭଗବତ୍ଵପ୍ରେରିତ ମନେକରି ବିଶେଷ ଉସ୍ସାହ ସହକାରେ 


ଅହିଂସା 


ସତ୍ୟମକ୍ରୋଧସ୍ତ୍ୟାଗଃ 


ତା”ଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକ ସରଳ ଭାବ ରହିବା ବିଧେୟ। 


ଶାନ୍ତିରପେଶୁନମ୍‌ | 


ଦୟା ଭୂତେଷ୍ଵଲୋଲୁପ୍ତ୍‌ଂ ମାଦିବଂ ହ୍ରୀରଗ୍ରପଳମ୍‌ ॥ ୨ ॥ 

ଥଳୟ ¬ ଅହିଂସାିଅହିଂସା; ସତ୍ୟମ୍‌ଚସତ୍ୟଭାଷଣ; ଅକ୍ରୋଧଃ=କ୍ରୋଧଶୂନ୍ଯତା; ତ୍ଯାଗଃ¬ ସାଂସାରିକ କାମନା ତ୍ୟାଗ; 
ଶାନ୍ତିଃ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗ-ଦ୍ରେଷଜନିତ ଅସ୍ତିରତା ନ ହେବା; ଅପେଶୁନମ୍‌=ବୁଗୁଲି ନ କରିବା; ଭୂତେଷୁଳ ପରାଣୀମାନରୀ 
ପ୍ରତି ଦୟାଚିଦୟା କରିବା; ଅଲୋଲୁପୁମ୍‌ = ସାଂସାରିକ ବିଷୟରେ ଆସକ୍ତ ନ ହେବା; ମାଦିବମ୍‌ = ଅନ୍ତଃକରଣର କୋମଳତା; 
ହ୍ରୀଃ- ଅକର୍ତବ୍ୟ କରିବାରେ ଲଜ୍ଜା ବୋଧ; ଅଗ୍ଵପଳମ୍‌ଇଅଚପଳତା | 

ଅହିଂସା, ସତ୍ୟଭାଷଣ, କ୍ରୋଧଶୂନ୍ଯତା, ସା ସାରିକ କାମନା ତ୍ଯାଗ, ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗ-ଦ଼େଷଜନିତ 
ଅସିରତା ନ ହେବା, ବୂଗୁଲି ନ କରି ବା, ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ଵ ପ୍ରତି ଦୟା କରିବା, ସାଂସାରିକ ବିଷୟରେ ଆସକ୍ତ ନ 
ହେବା, ଅନ୍ତଃକରଣର କୋମଳତା, ଅକଉ୍ବ୍ଯ କରିବାରେ ଲଜ୍ଜା ବୋଧ, ଅଚପଳତା- - 


ବ/¢/# ¬ 'ଅହିଂସା - ଶରୀର, ମନ, ବାଣୀ, ଭାବ 
ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ବାରା କୌଣସିମତେ କାହାରି ଅନିଷ୍ଟ ନ କରିବା 
ଓ ଅନିଷ୍ଟ ନ ଗ୍ବହିଁବାକୁ “ଅହିଂସା'” କୁହାଯାଏ। ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେତେବେଳେ ସଂସାର ପ୍ରତି ସର୍ବଥା ବିମୁଖ ହୋଇ 
ପରମାମ୍ଦ୍ରାଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତରେ ଅହିଂସା 
ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। ସେତେବେଳେ ତା' ଦାରା ସ୍ଵତଃ “'ଅହିଂସା' ପାଳିତ 
ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଅନୁରାଗପୂର୍ବକ ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ ଭୋଗ 


ଉପଭୋଗ କରେ, ସେ କଦାପି ପୂର୍ଣିରୂପେ ଅହିଂସକ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ସେ ନିଜର ପତନ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେଂ ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥ ଆଦିକୁ ଉପଭୋଗ କରେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ କରେ। 

ସଂସାରର ସୀମିତ ପଦାର୍ଥ କାହାର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ (ନିଜର) 
ହୋଇ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଯେ ତାହାକୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମନେକରି 
ସୁଖ ବୁଦ୍ଧିରେ ଉପଭୋଗ କରେ, ସେ ଅବଶ୍ୟ ହିଂସା କରେ | 


* ମନସ୍ୟେକଂ ବଚସ୍ୟେକଂ କର୍ମଣ୍ୟେକଂ ମହାମ୍ଦୂନାମ୍‌ । ମନସ୍ୟନ୍ୟଦ୍‌ ବଚସ୍ୟନ୍ୟତ୍‌ କର୍ମଣ୍ୟନ୍ୟଦ୍‌ ଦୁରାମ୍ବୁନାମ୍‌ ॥ 
“ମହାମ୍ବାମାନକର ମନ, ବଚନ ଓ କର୍ମ ତିନୋଟିଯାକ ସମାନ ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଦୁରାମାମାନବ୍କର ମନ, ବଚନ ଓ କର୍ମ ଭିନା ଭିଲ 


ହୋଇଥାଏ।।'' 


ଶ୍ଳୋକ ୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କାରଣ ସେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମଷ୍ଟ୍ର-ସଂସାରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ପଦାର୍ଥ, 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସିଟିକୁ ନିଜର ଭୋଗ 
ନିମିତ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମନେ କରିବା ହିଁ ହିଂସା । ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି 
ସମତ୍ଚ୍ର-ସଂସାରରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ, ପଦାର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦିକୁ 
ସଂସାରର ମନେକରି, ମମତାଶୂନ୍ଯ ହୋଇ ସଂସାର ସେବାରେ 
ବିନିଯୋଗ କରେ, ସେ ହିଂସାରୁ ରକ୍ଷା ପାଇ ପାରେ ଏବଂ 
ସେ ଅହିଂସକ ହୋଇ ପାରେ। 

ଯିଏ ସୁଖବୁଦ୍ିି ଓ ଭୋଗବୁଛଧିରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରେ, ତାକୁ ଦେଖି ଭୋଗ ପଦାର୍ଥ ନ ଥବା ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ 
ଲୋକମାନେ ଦୁଃଖିତ ଓ ସନ୍ତାପିତ ହୁଅନ୍ତି। ଏହା ହେଲା 
ସେମାନର୍କୀ ପ୍ରତି ହିଂସା କାରଣ ଭୋଗୀ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ 
ଓ ସୁଖବୁଦ୍ଧି ଯୋଗୁଁ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ପ୍ରତି ଭୂକ୍ଷେପ 
କରେ ନାହିଁ| କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସବ୍ରମହାପୁରୁଷ ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ଚ ହିତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଜୀବନନିର୍ବୀହ କରନ୍ତି, ତାର୍କୁ ଦେଖି ଯଦି 
କାହାରି ମନରେ ଦୁଃଖ ଜାତ ହୁଏ, ତେବେ ତାଙ୍କୁ ହିଂସା 
ଲାଗିବ ନାହିଁ‡ଁ କାରଣ ସେ ଭୋଗବୁଦ୍ଧିରେ ଜୀବନନିର୍ବାହ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ“ “ଶାରୀରଂ କେବଳଂ କମି କୁ ଏବିନ୍ନାପ୍ନୋତି 
କିଳ୍‌ବିଷମ୍‌' (ଗୀତା ୪ | ୨୧) | 

କେବଳ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ମନୁଷ୍ୟର୍ଦ୍ଚ ଦ୍ବାରା ହିଂସା 
ହୁଏ ନାହିଁହ କାରଣ ସେମାନେ ଭୋଗବୂଵିରେ ପଦାର୍ଥ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ପରମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ ସାଧକ 
କାୟମନୋବାକ୍ୟରେ କେବେ କାହାକୁ ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। 
ତାଙ୍କର ବାହ୍ୟ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ଯଦି କେବେ କେହି ଦୁଃଖୀ ହୁଏ, 
ତେବେ ସେ ତାର ନିଜ ସ୍ଵଭାବ ଯୋଗୁଁ, ଦୁଃଖୀ ହୁଏ | ସାଧକ 
ଅନ୍ତରରେ କେବେ କାହାକୁ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ଦୁଃଖ ଦେବାର ଭାବନା 
ରହିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ | ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ କରିବା ତା'ର ସ୍ଵଭାବ 
ହେବା ଉଚିତ-- 'ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ' | 

ସାଧକର ସାଧନାରେ ଯଦି କେହି ବାଧା ଦିଏ, ତେବେ 
ତା'ପ୍ରତି ସେ କ୍ରୋଧ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ ତା'ମନରେ ତା'ପିରତି 
ଅହିତ ଭାବନା ହିଂସା) ମଧ୍ଯ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ଯ 
ପାରମାର୍ଥରିକ ମାର୍ଗରେ ବାଧା ପଡ଼ିଲେ ସେ ଦୁଃଖୀ ହୁଏ, 
ହେଲେ ସେହି ଦୁଃଖ ସାଂସାରିକ ଦୁଃଖ ସଦୃଶ ନୁହେଁ। 
ସାଧନାରେ ବାଧା ଆସିଲେ ସାଧକ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ଡାକ ପକାଏ, “ହେ ପ୍ରଭୁ। ମୋର କ'ଣ ଭୁଲ୍‌ ହେଲା, 
ଯାହା ଫଳରେ ବାଧା ଆସୁଛି।” ଏପରି ଭାବି ହୁଏତ ସେ 
କାନ୍ଦିପାରେ, କିନ୍ତୁ ବାଧା ପ୍ରଦାନକାରୀ ପ୍ରତି ତା'ଭିତରେ 
କ୍ରୋଧ, ଦ୍ରେଷ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ବାଧା 
ଆସିଲେ ସାଧକଠାରେ ତପ୍ଥରତା ଓ ସାବଧାନତା ଆସେ। 
ବାଧା ପ୍ରଦାନକାରୀ ପ୍ରତି ଯଦି ତା'ଭିତରେ ଦ୍ବେଷ ଭାବ 


ଆସେ, ତେବେ ଯେତିକି ମାତ୍ରାରେ ତାଂଠାରେ ଦ୍େଷବୃତ୍ତି 
ରହିଛି, ସେତିକି ମାତ୍ରାରେ ତାଂଠାରେ ତପ୍ପରତାର ଅଭାବ 
ଓ ନିଜ ସାଧନା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ରହିଛି । 

ସାଧକଠାରେ ତତ୍ପରତା ଥାଏ ଏବଂ ଆଗ୍ରହ (ନିଜ 
ମତର ସମର୍ଥନ) ମଧ୍ଯ ଥାଏ। ତତ୍ପରତା ଥୂଲେ ସାଧନା 
ପ୍ରତି ରୁଚି ହୁଏ ଏବଂ ଆଗ୍ରହ ଥୂଲେ ସାଧନାରେ ଆସକ୍ତି 
ଜାତ ହୁଏ । ରୁଚି ହେଲେ ନିଜର ସାଧନାମାର୍ଟରେ କେଉଁଠି 
ନ୍ଯୂନତା ରହିଲା, ସେ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ଏବଂ ତାହା 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଶକ୍ତି ଆସେ ତଥା ସେ ତାହାକୁ ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରେ ।। କିନ୍ତୁ ଆସକ୍ତି ହେଲେ ବିଘ୍ଳକାରୀ 
ସହିତ ଦ୍ରେଷଭାବ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। ପ୍ରକୃତରେ 
ଦେଖିଲେ ସାଧନା ପ୍ରତି ଆମର ରୂଚି କମ୍‌ ଥୁବାରୁ ହିଁ 
ଅନ୍ୟ କେହି ଆମ ସାଧନାରେ ବାଧା ଦିଏ। ଯଦି ସାଧନାରେ 
ଆମର ଯଥେଷ୍ଟ ରୁଚି ଥୂବ, ତେବେ ଅନ୍ଯ କେହି ଆମ 
ସାଧନାରେ ବାଧା ଦେବେ ନାହିଁ, ବରଂ ସେମାନେ ଭାବିବେ, 
ଇଏ ଭାରି ଜିଦ୍‌ଖୋର, କଥା ଶୁଣିବ ନାହିଁ; ଯେମିତି କରୁଛି 
କରୁଥାଉ । ଏପରି ଭାବି ଉପେକ୍ଷା କରିଦେବେ । 

ଫୁଲର ସୁଗନ୍ଧ ଯେପରି ସ୍ବତଃ ବ୍ୟାପିଯାଏ, ସେହିପରି 
ସାଧକର୍କ୍ଚ ଠାରୁ ସ୍ବତଃ ପାରମାଥ୍ଥିକ ପରମାଣୁ ବ୍ୟାପି 
ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ପରିବେଶ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ।। ତାଙ୍କୀ ଦାରା 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ ଓ ଉପକାର ସାଧୂତ 
ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ପରିବେଶ 
ଅଶୁଦ୍ଧ କରେ, ସେ ହିଂସା କରି ଅପରାଧୀ ହୁଏ। 

'ସତ୍ଯମ୍‌--ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥି ଓ ଅଭିମାନ ପରିତ୍ଯାଗ 
କରି କେବଳ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯେପରି 
ଶୁଣିଛେ, ଦେଖିଛେ, ପଢ଼ିଛେ, ବୁଝିଛେ ଓ ନିଶୃୟ କରିଛେ 
ତାହାକୁ କମ୍‌ ବା ବେଶୀ ନ କରି ଯେମିତି କି ସେମିତି 
ପ୍ରିୟବାକ୍ଯରେ କହିଦେବା “ସତ୍ଯ” ଅଟେ । 

ସତ୍ଯସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ ପାଇବା ଓ ଜାଣିବାର 
ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଗଲେ ମନ, ବାଣୀ ଓ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା 
ସାଧକ ଅସତ୍ୟ ବ୍ଯବହାର କରିପାରେ ନାହିଁ। ତାଂଦ୍ବାରା 
ସମସ୍ତଙ୍କ ହିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କେବଳ ସତ୍ଯ ବ୍ଯବହାର ହିଁ ହୁଏ । 
ଯେ ସତ୍ଯ ବିଷୟରେ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ସେ ସତ୍ଯର 
ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଥାଏ। ଏଥ୍ପପାଇଁ ତା'ର ମନ, ବାଣୀ ଓ 
ଶରୀର ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ କ୍ରିୟା ହୁଏ, ସେସବୁ ଉଛାହପୂର୍ବକ 
ସତ୍ୟର ଅଭିମୁଖୀ ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ହୁଏ। 

“ଅକ୍ରୋଧଃ'-- ଅନ୍ଯମାନର୍ବ୍ର ଅନିଷ୍ଠଟା କରିବା ପାଇଁ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେଉଁ ଜ୍ସଳନାମ୍ରକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଜାତ ହୁଏ, 
ତାହା “କ୍ରୋଧ'। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
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ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ରର ଅନିଷ୍ଟ ଭାବନା ଜାତ ହୋଇ ନ ଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହାକୁ କ୍ଷୋଭ' କୁହାଯାଏ, କ୍ରୋଧ ନୁହେଁ। 

ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସାଧନାରତ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର 
ଅପକାରୀର ମଧ୍ଯ ଅନିଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଗ୍ବରହେଁ ନାହିଁ। ସେ 
ଭାବେ ଯେ, ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ବାସ୍ତବରେ କେବେହେଲେ ମୋର 
ଅନିଷ୍ଟ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ମୋତେ ଦୁଃଖ ଦେବା ପାଇଁ ଏ 
ଆସିଛି ମାନେ ମୁଁ ଆଗରୁ ନିଶ୍ଚୟ କିଛି ଭୁଲ୍‌ କରିଥୂଲି ଏବଂ 
ଏହା ତାହାର ଫଳ । ତେଣୁ ଏ ମୋତେ ଶୁଦ୍ଧ କରୁଛି, ନିର୍ମଳ 
କରୁଛି। ଯେପରି ଡାକ୍ତର କୌଣସି ରୁଗ୍ମ ଅଙ୍ଗଂରେ ଅସ୍ତ୍ରୋପଗ୍ଵର 
କଲେ ରୋଗୀ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି କ୍ରୋଧ କରେ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଅସ୍ତ୍ରୋପଗ୍ଵର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଭଲ ଓ ଯଥାର୍ଥ ମନେକରେ, ସେହିପରି 
ସାଧକ ପ୍ରତି ଅହିତ ଭାବନା ରଖି କେହି ତାକୁ ଦୁଃଖ 
ଦେଲେ ସାଧକର ଏହି ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ ଯେ “ଏ ବ୍ୟକ୍ତି 
ମୋତେ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ନିର୍ମଳ କରିବାରେ ନିମିତ୍ତ ହେଉଛି; ତେଣୁ 
ଏହା ଉପରେ କ୍ରୋଧ କାହିଁକି କରିବିନ ଏ ତ ମୋର 
ଉପକାର କରୁଛି ଏବଂ ପୂର୍ବପରି ଆଉ ଭୁଲ୍‌ ନ କରିବା 
ପାଇଁ ସାବଧାନ କରି ଦେଉଛି।'” 

ଯେଉଁ ଲୋକେ ସାଧକର ହିତ କରନ୍ତି, ସେବା କରନି, 
ସେମାନେ ସାଧକକୁ ସୁଖ ଦେଇ ତା'ର ପୁଣ୍ୟ ନଷ୍ଟ କରନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ସାଧକ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଉପରେ ତା'ର ପୁଣ୍ଯ କ୍ଷୟ 
କରୁଥୂୁବାରୁ) କ୍ରୋଧ କରେ ନାହିଁ। ସାଧକ ବିଗ୍ରର କରେ 
ଯେ, ଏମାନେ ମୋର ଯେଉଁ ସେବା କରୁଛନ୍ତି, ମୋର 
ମନୋନୂୁକୂଳ ଆଚରଣ କରୁଛନ୍ତି, ତାହା ଏମାନଙ୍କର ସଜ୍ଜନତା 
ଓ ମହାନତା। କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଯଦି ଏମାନର୍କ୍ଚ ଠାରୁ ସେବା ଗ୍ରହଣ 
କରିବି, ତେବେ ସିନା ମୋର ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୟ ହେବ! ଏଇଭଳି 
ସେବକମାନର୍କୀର ଭଲ ଗୁଣ ଓ ଶୁଦ୍ଧ ଭାବ ପ୍ରତି ସାଧକର 
ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ। ତେଣୁ ତା'ମନରେ ଦୁଃଖ ପ୍ରଦାନକାରୀ ପ୍ରତି 
କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ କି ସୁଖ ପ୍ରଦାନକାରୀ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ 
କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ତ୍ୟାଗଃ---ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେବା ହିଁ ବାସ୍ତବ 
ତ୍ଯାଗ । ସାଧକ ଜୀବନରେ ଉଭୟ ବାହ୍ୟ ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ 
ତ୍ଯାଗ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେବା ଉଚିତ । ବାହ୍ଯଭାବେ ପାପ, 
ଅନ୍ଯାୟ, ଅତ୍ଯାଗ୍ରର, ଦୁରାଗ୍ଵର ଓ ସୁଖସୁବିଧା ଇତ୍ଯାଦି 
ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ ତଥା ଅନ୍ତରରୁ ସାଂସାରିକ 
ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁର କାମନା ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ । 
ବାହ୍ଯ ତ୍ଯାଗ ଅପେକ୍ଷା ଆନ୍ତରିକ କାମନାର ତ୍ଯାଗ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ। ସମସ୍ତ କାମନା ପରିତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ତଳାଳ 
ଶାନ୍ତି ମିଳେ-¬ 'ତ୍ଯାଗାଢ଼ାନିରନନ୍ରମ୍‌' (ଗୀତା ୧୨ | ୧୨, |! 

ପ୍ରକୃତରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟଶୀଳ ବସ୍ତୁର କାମନା 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ସାଧକ ପାଇଁ ମସ୍ତବଡ଼ ବିଘ୍ନ। ତେଣୁ କାମନା ସର୍ବଥା 
ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ଭଲ। ଏହି ତ୍ଯାଗ କେତେବେଳେ 
ସମ୍ଭବ ହୁଏନି ଯେତେବେଳେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ସାଧକର 
ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ର 
ସମସ୍ତ କାମନା ଦୂର ହେବାକୁ ଲାଗେ। କାରଣ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ସାଧକର ଆଉ ଧ୍ଯେୟ ହୋଇ ରହେ 
ନାହିଁ। ଏଣୁ ସେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର କାମନା 
ପରିତ୍ଯାଗ କରି ନିଜ ସାଧନା ମାର୍ଟରେ ଆଗେଇ ଗ୍ବଲେ। 

'ଶାନିଃ- ଅନରରେ ରାଗ-ଦେଷଜନିତ ଉଦ୍‌ବେଳନ 
ନ ହେବା ହିଁ “ଶାନ୍ତି | ସଂସାର ସହିତ ରାଗ-ଦେଷ କରିବାରୁ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅଶାନ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ତାହା ନ ହେଲେ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଶାନ୍ତ ଓ ପ୍ରସନ୍ନ ରହେ । 

ଅନୁକୂଳ ଅବସ୍ଥାରେ ପୂର୍ବକୃତ ପୁଣ୍ଯ କ୍ଷୟ ହୁଏ 
ଏବଂ ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ସୁଧୁରିବା ପରିବର୍ତେ ଖରାପ ହେବାର 
ବେଶୀ ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ 
ପାପ ନାଶ ହୁଏ ଏବଂ ନିଜର ସ୍ବଭାବ ମଧ୍ୟ ସୁଧୁରି ଯାଏ । 
ଏ କଥା ବୁଝିଗଲେ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵତଃ 
ଶାନ୍ତି ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 

କୋଣସି ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ସାଧକର 
ଯଦି କେବେ ରାଗଂଦ୍ଲେଷ ଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ, ତେବେ 
ତା'ମନରେ ହଠାତ୍‌ ଅଶାନ୍ତି ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ଅଶାନ୍ତି 
ଆସିବାମାତ୍ରେ ସେ ତଳକାଳ ସାବଧାନ ହୋଇଯାଏ ଯେ 
ରାଗ-ଦ୍ବେଷପୂର୍ବକ କର୍ମ କରିବା ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ। 
ଏମିତି ବିଗ୍ଵର କଲେ ପୁଣି ଶାନ୍ତି ଆସେ ଏବଂ ସମୟକ୍ରମେ 
ତାହା ସ୍ତିର ହୋଇଯାଏ । 

“'ଅପେଶୁନମ୍‌'-- ଅନ୍ୟ ଆଗରେ କାହାରି ଦୋଷ ପ୍ରକାଶ 
କରି ଅନ୍ଯର ମନରେ ତାଂପ୍ରତି ଦୁର୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରିବା 
“ପିଶୁନତା' ଏବଂ ଏପରି ଭାବ ନ ରହିବା ହିଁ 'ଅପୈଶୁନ' | 
କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୂବାରୁ ସାଧକ କେବେ 
କାହାର ବୂଗୁଲି କରେ ନାହିଁ। ତା'ର ସାଧନା ଯେତେ 
ଅଧକ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ, ତା'ର ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ ଓ ଦେଷଭାବ ସେତେ 
ଅଧୂକ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଅନ୍ତରରେ ସ୍ବତଃ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସଭଦ୍ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ତା'ମନରେ କେବେ ଏମିତି ବିଗ୍ବର 
ମଧ୍ଯ ଆସେ ନାହିଁ ଯେ ସେ ସାଧକ ଆଉ ଅନ୍ୟଯମାନେ 
ଅସାଧକ (ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ), ବରଂ ତପରତାର ସହ ସାଧନା 
ହେଉଥୁବାରୁ ତାକୁ ଯେପରି ନିଜର ସ୍ଥିତି (ଜଡ଼ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ୍ରେଦ ହେବା) ଅନୂଭବ ହୁଏ, ସେହିପରି ଅନ୍ୟମାନକ୍କର 
ସ୍ଥିତି ବିଷୟରେ ମଧ୍ୟ ଅନୁଭବ ହୁଏ । ସେ ଅନୁଭବ କରେ 
ଯେ, ପ୍ରକୃତରେ ଏମାନର୍କୀର ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 


ଶ୍ନୋକ ୨] 
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ନାହିଁ, ଏମାନେ କେବଳ ମାନି ନେଇଛନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ଯଦି ତା'ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଡ଼ ସହିତ କାହାରି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ତେବେ 
ସେ କାହା ଆଗରେ କାହାର ଦୋଷ କାହିକି ବା ପ୍ରକାଶ 
କରିବ? 

ଭକ୍ତିମାର୍ଗୀ ସାଧକ ସର୍ବତ୍ର ନିଜ ପ୍ରଭୁଙ୍ଗ୍୍‌ ଦେଖେ, 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ କେବଳ ନିଜର ସ୍ବରୂପକୁ ଦେଖେ ଏବଂ କର୍ମମାର୍ଗୀ 
ନିଜର ସେବ୍ଯଗଙ୍କୁ ଦେଖେ । ଏଣୁ ସାଧକ କିପରି ବା କାହାର 
ନିନ୍ଦା, ବୁଗୁଲି ଆଦି କରିବ? 

“ଦୟା ଭୂତେଷୂୁ'--ଅନ୍ୟମାନର୍କର ଦୁଃଖ ଦେଖି 
ସେମାନବ୍କର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାର ଭାବନାକୁ “ଦୟାଂ 
କୁହାଯାଏ। ଭଗବାନ, ସଦ୍ତମହାମ୍ଛା, ସାଧକ ଓ ସାଧାରଣ 
ମନୂଷ୍ୟର୍କୂର ଦୟାରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥାଏ । 

(୧) ଭଗବାନବ୍କ୍ରର ଦୟା-¬ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ଭଗବାନର୍କ୍ଘ ଦୟା ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଏହି ଦୟା ଦୁଇ ପ୍ରକାର 
ବୋଲି ଭକ୍ତମାନେ ଭାବନ୍ତି- କୃପା ଓ ଦୟା। ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ 
ପାପମୁକ୍ତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସେମାନର୍କ୍ଚର ମନବିରୂଦ୍ଧ 
(ପ୍ରତିକୂଳଃ ପରିସ୍ଥିତି ଘଟାଇବା “କୃପା” ଏବଂ ଅନୁକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଘଟାଇବା “ଦୟା' ଅଟେ | 

( ୨) ସବ୍ଚମହାମ୍ବାଙ୍କର ଦୟା--ସବ୍ତଜନ ଅନ୍ୟମାନର୍କୀ 
ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ ଓ ଅନ୍ୟମାନର୍କୀ ସୁଖରେ ସୁଖୀ ହୂଅନ୍ତି-- 
'ପର ଦୁଖ ଦୁଖ ସୁଖ ସୁଖ ଦେଖେ ପର' (ମାନସ ୭ | ୩୮ | ୧) | 
ମାତ୍ର ବାସ୍ତବରେ ତାରଙ୍କ୍ଵ ଅନ୍ତର ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଦୁଃଖରେ ଦୁଃଖୀ 
ହୁଏ ନାହିଁ କି ନିଜ ଦୁଃଖରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ; 
କାରଣ ତତ୍ତ୍ଵରେ ସୁଖ ନାହିଁ କି ଦୁଃଖ ନାହିଁ। ସମୁଦ୍ରର 
ଉପରିଭାଗରେ ତରଙ୍ଗ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସମୁଦ୍ରଗର୍ଭରେ 
ଯେପରି କୌଣସି ତରଙ୍ଗ ନ ଥାଏ, ତାହା ସର୍ବଦା ଶାନ୍ତ (ସମ) 
ରହେ, ସେହିପରି ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବ୍ଚମାନେ ଦୁଃଖୀ 
ହେବାପରି ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନର୍କ୍ ହୃଦୟରେ 
ସୁଖ ନ ଥାଏ କି ଦୁଃଖ ନ ଥାଏ | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବାସ୍ତବରେ 
ସେମାନେ ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାର ଚେଷ୍ଟ୍ଟା ହେଉଥାଏ । 
ନିଜ ଉପରେ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ପଡ଼ିଲେ ସେ ସେଥୁରେ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ରର କୃପା ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ 
ଉପରେ ଦୁଃଖ ପଡ଼ିଲେ ସେମାନକୁ ସୁଖୀ କରିବା ନିମିତ୍ତ 
ସେମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ନିଜେ ବହନ କରନ୍ତି । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ 
ଇନ୍ଦ୍ର କ୍ରୋଧବଶତଃ ବିନା ଅପରାଧରେ ଦଧୀଚି ରପଷିର୍କର 


ମୁଣ୍ଡ କାଟି ଦେଇଥୁଲେ, ପରେ ଇନ୍ଦ୍ର ଯେତେବେଳେ ନିଜର 
ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ତାର୍ଜୁ ଅସ୍ଥି ମାଗିଲେ, ସେତେବେଳେ ଦଧୀଚି 
ରଷି ସହର୍ଷ ଚିତ୍ତରେ ପ୍ରାଣ ତ୍ୟାଗ କରି ତାଙ୍ଗୂ ନିଜର ଅସ୍ଥି 
ପ୍ରଦାନ କରିଥୂୁଲେ। ସନ୍ତ-ମହାପୁରୁଷମାନେ ଏହିପରି 
ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚର ଦୁଃଖ ସହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କେହି ତାର୍ଦ୍ଚର 
ଅହିତକାରୀ ହୋଇଥାଉ ପଛୈଂ, ତାକୁ ସୁଖ ଦେବା ପାଇଁ 
ସେ ନିଜର ସୁଖସାମଗ୍ରୀ, ଏପରି କି ପ୍ରାଣ ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରି 
ଦିଅନ୍ତି। ଏଣୁ ସନ୍ତମାନଙ୍କର ଦୟା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ନିର୍ମଳ । 

(୩) ସାଧକମାନର୍କର ଦୟା--ସାଧକ ନିଜ ମନରେ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଵ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାର ଭାବନା ରଖେ ଏବଂ 
ସେହି ଅନୁସାରେ ଚେଷ୍ଟା ମଧ୍ୟ କରେ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖୀ 
ଦେଖି ତାଂହୃଦୟ ଦ୍ରବୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ସେ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ରର ଦୁଃଖକୁ ନିଜର ଦୁଃଖଭଳି ମନେକରେ। 
ଏଣୁ ସେ ଭାବେ ଯେ ସମସ୍ତେ ସୁଖୀ ହୁଅନ୍ତୁ, ସମସ୍ତଙ୍କର 
ମଙ୍ଗଳ ହେଉ, ସମସ୍ତର୍ଚ୍ର ଉଦ୍ଧାର ହେଉ, ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ 
ହେଉ, ଇତ୍ଯାଦି। ସେ ନିଜ ତରଫରୁ ଏପରି ଚେଷ୍ଟା ତ 
କରେ, କିନ୍ତୁ ତା'ମନରେ କେବେ ଅହଂକାର ଆସେ ନାହିଁ 
ଯେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ କରୁଛି ଓ ମଙ୍ଗଳ କରୁଛି। 
ଅନ୍ୟମାନର୍କୀର ହିତ କରିବା ତା'ର ସହଜ ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଯାଇ 
ଥୂବାରୂ ନିଜର ଏହି ଆଚରଣରେ ତାକୁ କୌଣସି ବିଶେଷତ଼ 
ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। ଏଣୁ ତା'ର ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ । 

(୪) ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯର୍କ୍ଚର ଦୟା-- ସାଧାରଣ 
ମନୂଷ୍ଯର ଦୟାରେ ସାମାନ୍ୟ ଦୂଷିତ ଭାବନା ଥାଏ। ସେ 
ଯଦି କାହାର ହିତ ନିମିତ୍ତ ଉଦ୍ୟମ କରେ, ତେବେ ଭାବୁଥାଏ, 
“ମୁଁ କେଡ଼େ ଦୟାଳୁ। ମୁଁ ଏହାକୁ ସୁଖ ଦେଲି, ତେଣୁ ମୁଁ 
ଅତି ଭଲ ଲୋକ। ସମସ୍ତେ ମୋ ପରି ଦୟାଳୁ ନୁହନ୍ତି, 
କେହି ଜଣେ ଅଧେ ମିଳି ପାରନ୍ତି, ଇତ୍ୟାଦି” ଲୋକେ 
ମୋତେ ଭଲ କହିବେ, ମୋତେ ଆଦର କରିବେ ଇତ୍ଯାଦି 
ଭାବନା ରଖି ଓ ନିଜଠାରେ ମହତ୍ବ୍ବବୁଦ୍ଧି ରଖି ଯେଉଁ ଦୟା 
କରାଯାଏ, ସେଥୁରେ ଦୟା ଅଂଶଟି ତ ଭଲ, କିନ୍ତୁ ତା' ସାଥୁରେ 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୂଷିତଭାବ ଥୂବାରୁ ଦୟାରେ ଅଶୁଦି ଆସିଯାଏ । 

ଏହାର୍କଵଠାରୁ ଆହୁରି ସାଧାରଣ ସ୍ତରର ମନୁଷ୍ଯ 
ମଧ୍ଯ ଦୟା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ମମତା ଥ୍ରୂବା 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ନ ପ୍ରତି କରନ୍ତି। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଏମାନେ ଆମ 
ପରିବାରର, ଆମ ମତ ଓ ସିଦାନ୍ତ ଅନୁସରଣକାରୀ, ଏଣୁ 
ଏମାନର୍କୀର ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ନିମିତ୍ତ ବା ଏମାନଙ୍କୁ 


* କର୍ଣ୍ବସ୍ତ୍ରଚଂ ଶିବିର୍ମାଂସଂ ଜୀବଂ ଜୀମୃତବାହନଃ । ଦଦୌ ଦଧୀଚିରସ୍ମୀନି ନାସ୍ତ୍ୟଦେୟଂ ମହାମ୍ଦନାମ୍‌ ॥ 


“କର୍ଣ୍ଣ ନିଜର ତୃଗ୍ନ (ଚର୍ମ), ରାଜା ଶିବି ନିଜର ମାଂସ, ଦଧୀଚି ର୍‌ଷି ନିଜର ଅସ୍ଥି ଏବଂ ଜୀମୃତବାହନ ନିଜର ଜୀବନ (ଶରୀର) ଦାନ 
କରିଦେଲେ। ତେଣୁ ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ, ମହାମ୍ବାମାନକ୍ ପକ୍ଷେ (ପରହିତ ପାଇଁ) କୌଣସି ବସ୍ତୁ ଅଦେୟ ନୁହେଁ।' 
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ସୁଖସୁବିଧା ଦେବା ନିମିତ୍ତ ପ୍ରଯନ୍ଥ କରିବା ଉଚିତ । ମମତା 
ଓ ପକ୍ଷପାତିତା ଥୂବାରୂ ଏହି ଦୟା ଅଧୂକ ଅଶୁଦ୍ଧ । 

ଏମାନବ୍ଦଳୀ ଠାରୁ ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ 
ନିଜର ସୁଖ ଓ ସ୍ବାର୍ଥସିଦି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି 
ଦୟା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରନ୍ତି। 

ଅଲୋଲୁପ୍ତମ୍‌:--- ବିଷୟ ସହିତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍ଚ୍ଚର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବାରୁ ଅଥବା ଅନ୍ୟମାନେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରୁଥୁବାର ଦେଖିବାରୁ (ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ) 
ମନରେ ଯେଉଁ ଲାଳସା ଉପ୍ଥନ୍ନ ହୁଏ ତାହାର ନାମ 
'ଲୋଲୁପତା' | ଏପରି ଲାଳସାର ଅଭାବକୁ “ଅଲୋଲୁପୁୁ, 
ବା ଅଲୋଲୁପତା କୁହାଯାଏ । 

ଅଲୋଲୁପ ହେବାର ଉପାୟ-- 

(୧) ଭୋଗ ସହିତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଦ୍ଚୀର ଯେପରି କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହେ, ସେଥୂପ୍ରତି ସାଧକ ବିଶେଷ ସତର୍କତା 
ଅବଲମ୍ବନ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ “ମୋର ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ବ୍ 
ଉପରେ ଅଧୂକାର ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହ ମୋର 
ବଶୀଭୂତ; ଏଣୁ ମୋର କ୍ଷତି ହେବା ଅସମ୍ଭବ” ମନରେ 
କେବେ ଏପରି ଅଭିମାନ ନ କରିବା ବାଞ୍ଚୁନୀୟ । 

(୨) “ମୁଁ ହୃଦୟ ସହକାରେ ପରମାମୂପାାପ୍ ଗ୍ରାହୁଛି, 
କେବେ ଯଦି ଅନ୍ତରରେ ବିଷୟ ଲୋଲୁପତା ଆସିଯାଏ, 
ତେବେ ମୋର ପତନ ସୁନିଶ୍ଚିତ ଏବଂ ପରମାମ୍ବରାଙ୍କ ପ୍ରତି 
ବିମୁଖତା ସୁନିଶ୍ଚିତ' __ଏ କଥା ପ୍ରତି ସାଧକ ବିଶେଷ ସତର୍କ 
ରହିବା ଉଚିତ ଏବଂ କେବେ ଯଦି ହଠାତ୍‌ ବିଚଳିତ ହେବାର 
ଅବସର ଆସିଯାଏ, ତେବେ “ହେ ପ୍ରଭ୍ୟୁ ରକ୍ଷାକର; ହେ 
ପ୍ରଭୁ ରକ୍ଷା କରଂଂ ଏପରି ମନପ୍ରାଣ ଦେଇ ଭଗବାନ 
ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବା ଉଚିତ । 

(୩) ସ୍ତ୍ରୀପୁରୁଷକ୍କର ତଥା କୌଣସି ଜୀବଜନ୍ତୁର୍କର 
କାମ ବିଷୟକ ଉଦ୍ୟମ ଦେଖିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ, ଯଦି କେବେ 
ଆଖିରେ ପଡ଼ିଯାଏ, ତେବେ ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ ଯେ, 
“ଏହା ତ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରେ ଘୃରି ବୁଲିବାର 
ମାର୍ଗ | ଏ ବ୍ୟବହାର ତ ମନୁଷ୍ୟ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, 
ରାକ୍ଷସ, ଅସୁର, ଭୂତ, ପ୍ରେତ ପରଭୂତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର୍ଜାଠାରେ 
ରହିଛି। କିନ୍ତୁ ମୁଁ ତ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜନ୍ମମରଣରୁ ଉର୍ତ୍ବକୁ ଉଠିବାକୁ ଗ୍ଵହୁଛି । ମୁଁ ଜନ୍ମମ୍ପୃତ୍ୟୁ ମାର୍ଗର 
ପଥୂକ ନୁହେଁ। ମୋତେ ତ ଜନ୍ମ, ମୃତ୍ୟୁ ଇତ୍ୟାଦି ଦୁଃଖର 
ବିନାଶ କରି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବାକୁ ହେବ ।'” ଏହି ଭାବକୁ 
ଅତି ସାବଧାନତାର ସହ ଜାଗ୍ରତ ରଖିବା ଉଚିତ ଏବଂ 


* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଯେତେ ଦୂର ସମ୍ଭବ ଏପରି କାମ ବିଷୟକ ଉଦ୍ୟମ ଦେଖିବା 
ଅନୁଚିତ । 

'ମାଦିବମ୍‌'-- ଅକାରଣେ ଦୁଃଖ ଦେଉଥୁବା ଓ ଶତୃତା 
ରଖୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ କଠୋର ଭାବ ନ 
ହେବା ତଥା ସ୍ବାଭାବିକ କୋମଳ ଭାବ ରହିବାକୁ 'ମାର୍ଦବ'* 
କୁହାଯାଏ । 

ସାଧକ ହୃଦୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରତି କୋମଳ ଭାବ 
ରହେ। ତା'ପ୍ରତି କେହି କଠୋର ଓ ହିଂସାମୂକ ବ୍ଯବହାର 
କଲେ ମଧ୍ୟ ତା'ର କୋମଳତାରେ ପାର୍ଥିକ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ। ସାଧକ କେବେ କୌଣସି କାରଣରୁ କାହାକୁ ଯଦି 
କଠୋରଭାବେ କିଛି କହିଦିଏ, ତେବେ ତାହା ମଧ୍ୟ ଅନ୍ଯର 
ହିତ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ହୋଇଥାଏ । ତଥାପି କହିଦେବା 
ପରେ ସାଧକ ନିଜର କଠୋରତା ପାଇଁ ଅନୁତାପ କରେ 
ଓ ଭାବେ ମୁୁଁ କାହିଁକି ତା'ପ୍ରତି ଏତେ କଠୋର ବ୍ଯବହାର 
କଲିନ ମୁଁ ସ୍ନେହରେ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ମାଧ୍ୟମରେ ବୂଝାଇ 
ପାରିଥାଆନ୍ତି।। ଏପରି ଭାବନା ଆସିଲେ କଠୋରତା ଦୂର 
ହୁଏ ଏବଂ କୋମଳ ଭାବ ବୃଦଵି ପାଏ । 

ସାଧକମାନର୍କର ଭାବ ଓ ବାଣୀରେ ଯଦିବା କୋମଳତା 
ଥାଏ, ତଥାପି ସେମାନର୍କ୍ର ପ୍ରକୃତି ଅଲଗା ଅଲଗା ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସମସ୍ତକ୍କ ବାଣୀରେ ଏକା ପ୍ରକାରର କୋମଳତା ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ହୃଦୟରେ ସାଧକମାନର୍ସ୍ଦର ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି 
କୋମଳ ଭାବନା ରହେ। ସେହିପରି କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି ସାଧନାରତ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କ୍ର ସ୍ଵଭାବଗତ 
ଭିନ୍ନତା ଥୂବାରୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ପ୍ରତି ସେମାନର୍କୀର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ବ୍ଯବହାର ହୁଏ; ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ ଆଚରଣରେ ସମାନ 
ଧରଣର କୋମଳତା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ସେମାନର୍ବ୍ୀ 
ଭିତରେ ବହୁତ କୋମଳତା ରହିଥାଏ। 

'ହ୍ରୀଃ'-¬ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବା 
ପାଇଁ ମନରେ ଯେଉଁ ସଙ୍କୋଚବୋଧ ହୁଏ, ତାହାର ନାମ 
'ହ୍ରୀ/' (ଲଜଢା) । ସାଧନାବିରୁଦ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ସାଧକକୁ 
ଲଜ୍ଜାବୋଧ ହୁଏ । କେବଳ ଲୋକ ଦେଖିଲେ ଲଜ୍ଜା ବୋଧ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତା'ମନରେ ସ୍ବତଃ ଭାବନା ଆସେ, “ମୁଁ 
ଏପରି ନିନ୍ଦନୀୟ କର୍ମ କିପରି କରିବି? ମୁଁ ପାରମାର୍ଣ୍କ 
ମାଗର ଜଣେ ପଥୂକ (ସାଧକ) । ଲୋକେ ବି ମୋତେ 
ପରମାମ୍ବାଭିମୁଖୀ ବୋଲି ଜାଣନ୍ତି। ତେଣୁ ଲୋକବକ୍ଷୁରେ 
ହେଉ ବା ଏକାନ୍ତରେ, ଏପରି ସାଧନାବିରୁଵ୍ କର୍ମ ମୁଁ କିପରି 
କରିବି? '`-¬ଏହି ଲଢା ହେତୁ ସାଧକ ମନ୍ଦକର୍ମ କରିପାରେ 


* ଶରୀରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ନେଇ “ଆର୍ଜବ” ଏବଂ ଅନ୍ତଃକରଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ନେଇ 'ମାର୍ଦବ' କୁହାଯାଏ | ଏହା ହେଉଛି ଉଭୟ ମଧ୍ୟରେ 


ପାର୍ଥକ୍ୟ। 


ଶ୍ଳୋକ ୩ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ନାହିଁ ଏବଂ ତା'ର ଆଚରଣ ମାର୍ଜିତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ଅହଂଭାବକୁ ବଦଳାଇ ଦେଇ 
ମୁଁ ସେବକ, ମୁଁ ଜିଜ୍ଞାସୁ, ମୁଁ ଭକ୍ତ'ରୂପେ ପରିଚିତ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେ ନିଜ ଅହଂଭାବର ବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବାରେ 
ସ୍ବାଭାବିକ ଲଜ୍ଜାବୋଧ କରେ । ଅତଏବ ପାରମା୍ଥିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ରଖୁଥୂବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସାଧକ “ମୁଁ ସାଧକ, ମୁଁ ସେବକ, ମୁଁ 
ଜିଜ୍ଞାସୁୁ ମୁଁ ଭଗବଦ୍ଭକ୍ତ- ଏହିପରି ଯଥାରୂଚି ନିଜର 
ଅହଂଭାବକୁ ପରିବର୍ତିତ କରିଦେବା ଉଚିତ । ଏହାଦ୍ବାରା 
ସେ ସାଧନାବିରୁଝ୍ଧ କର୍ମରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇ ଅତିଶୀଘ୍ର ନିଜର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ। 

“ଅଗ୍ରପଳମ୍‌--- କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ଚପଳ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଚଞ୍ଚଳ ନ ହେବାକୁ “ଅଗ୍ବପଳ'” କୁହାଯାଏ। ଚପଳ 
ହେଲେ ଯେ ଶୀଘ୍ର କାମ ହୁଏ, ସେ କଥା ମିଛ। ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ପୁରୁଷ ଧୈର୍ଯ୍ୟପୂର୍ବକ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରନ୍ତି; ଏଣୁ ତାଙ୍କର କର୍ମ 
ସୁଗ୍ରରୁରୂପେ ଓ ଯଥାସମୟରେ ସମ୍ପାଦିତ ହୁଏ। ଯଦି କାର୍ଯ୍ୟ 
ପୂର୍ଣ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଅସ୍ଥିରଭାବ ବା 
ଚିନ୍ତା ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅସ୍ଥିରତା ନ ହେଲେ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରତାରୂପକ ଦୋଷ ମଧ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ 
ତତ୍ପରତା ଆସେ, ଫଳରେ ସୁଗ୍ରରୂରୂପେ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ସମ୍ପାଦିତ ହୁଏ । ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
କର୍ମ କରିବାକୁ ଇଢ୍ଜା ନ ଥୂବାରୁ ତାରଙ୍ଗଟର ଚିତ୍ତ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଓ 
ଚଞ୍ଚଳ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୮ । ୨୬) । 


===-- ` === = 


ତେଜଃ କ୍ଷମା ଧୂତିଃ ଶୌଚମଦ୍ରୋହୋ ନାତିମାନିତା । 


ଭବନ୍ତି ସମ୍ପଦଂ 


ଦୈବୀମଭିଜାତସ୍ୟ 


ଭାରତ ॥ ୩ ॥ 


ଥନୟକ -ତେଜଃ=ତେଜ (ପ୍ରଭାବ) ; କ୍ଷମା-କ୍ଷମା; ଧୁତିଃ- ଧୈର୍ଯ୍ୟ) ଶୌଚମ୍‌ ଶାରୀରିକ ଶୁଵି; ଅଦ୍ରୋହଃ-ନିର୍ବେର 
ଭାବ (ଏବ”); ନାତିମାନିତା=ସମ୍ମାନ ନ ଗ୍ରହିଁବାଃ ଭାରତଚଃହେ ଭରତବଂଶଜ ଅର୍ଜୁନ (ଏସବୁ); ଦୈବୀମ୍‌ ଦୈବୀ; 
ସମ୍ପଦମ୍‌ -ସମ୍ପଦ; ଅଭିଜାତସ୍ୟ-= ପପୁ ମନୁଷ୍ୟଜ୍ଚର; ଭବତି (ଲକ୍ଷଣ) ଅଟେ | 

ତେଜ ପପ୍ରଭାବ), କ୍ଷମା, ଧୈଯ୍ଯ୍ୟ। ଶାରୀରିକ ଶୁଦ୍ଧି, ନିର୍ବେରଭାବ ଏବଂ ସମ୍ମାନ ନ ଗ୍ରହିଁବାଃ ହେ 
ଭରତବଂଶଜ ଅଜ଼ୁନ! ଏସବୁ ଦୈବୀସମ୍ପଦପ୍ରାପ୍ତ ମନୂଷ୍ୟକ୍କର ଲକ୍ଷଣ ଅଟେ । 


ବ#6/#-  “ତେଜଃ'-- ମହାପୁରୁଷର୍ଦ ସାନ୍ଧ୍ୟ ମିଳିଲେ 
ତାଙ୍ଟ୍ଚ ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ଛାଡ଼ି ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ନରରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ । 
ମହାପୁରୂଷର୍କରର ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ହି ଏଠାରେ “ତେଜ” 
କୁହାଯାଇଛି । ଏମିତି ଦେଖିଲେ ତ କ୍ରୋଧୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦେଖି 
ମଧ୍ୟ ଲୋକେ ତା' ସ୍ଵଭାବର ବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବାକୁ ଭୟଭୀତ 
ହୁଅନ୍ତି ମାତ୍ର ତାହା କ୍ରୋଧରୂପକ ଦୋଷର ତେଜ । 

ସାଧକଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଗୁଣମାନ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲେ 
ତାକୁ ଦେଖି ଅନ୍ୟ ଲୋକବ୍ଚୀ ହୃଦୟରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ସୌମ୍ଯତୃ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ସେହି ସାଧକ ଆଗରେ ଅନ୍ୟ 
ଲୋକେ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର କରିବା ପାଇଁ ଲଢ଼ା ଓ କୁଣ୍ଠାବୋଧ 
କରନ୍ତି ତଥା ସହଜରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବପୂର୍ବକ ସଦାଗ୍ଵର କରନ୍ତି । 
ଏହା ସେହି ଦୈବୀସମ୍ପରତ୍ତିସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିର ତେଜ ( ପ୍ରଭାବ) | 

କ୍ଷମା---ବିନା କାରଣରେ ଅପରାଧ କରୁଥୁବା ଦୋଷୀକୁ 


ଦଣ୍ଡ ଦେବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାଂର 
ଅପରାଧ ସହ୍ୟ କରିନେବା ଏବଂ ମାର୍ଜନା କରିବାକୁ ଅ୍ଷମା”* 
କୂହାଯାଏ। ମୋହ, ମମତା, ଭୟ ଓ ସ୍ବାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ 
କ୍ଷମା କରାଯାଇପାରେ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ପୁତ୍ର ଅପରାଧ 
କଲେ ମଧ୍ୟ ପିତା କ୍ଷମା କରି ଦିଅନ୍ତି ମାତ୍ର ମୋହ ଓ 
ମମତା ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରାଯାଉଥୁବାରୁ ଏହା ଶୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ । ସେହିପରି 
କୌଣସି ବଳବାନ୍‌ ଓ ଦୁର୍ଦ୍ଦାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଆମର ଅପରାଧ 
କଲେ ମଧ୍ୟ ଆମେ ଭୟ ହେତୁ ତା'”ଆଗରେ କିଛି କହି ନ 
ଥାଉ; ମାତ୍ର ଏହା ଭୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କ୍ଷମା। ଆମର ଧନସମ୍ପତ୍ତି 
ଯାଞ୍ଚ କରିବା-ପାଇଁ ଆୟକର ଅଫିସର ଆସି ଆମକୁ ଧମକ 
ଦିଏ, ଏଣୁତେଣୁ କହେ ଏବଂ ସେ ରହିଲେ ଆମକୁ ଭଲ 
ଲାଗେ ନାହିଁ, ତଥାପି ସ୍ବାର୍ଥିରେ ବାଧା ଆସିବା ଭୟରେ 
ଆମେ ତାଂ'ଆଗରେ କିଛି କହି ନ ଥାଉ; ଏହି କ୍ଷମା ସ୍ବାର୍ଥ 
ଦୂଣ୍ଟୁରୁ କରାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଏସବୁ ପ୍ରକୃତ କ୍ଷମା ନୁହେଁ। “ଆମର 


* କ୍ଷମା ଓ ଅକ୍ରୋଧ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣ? କ୍ଷମାରେ ଅପରାଧୀ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥାଏ ଯେ, ଏହାକୁ କେବେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଦଣ୍ଡ 


ନ ମିଳୁ ଏବଂ ଅକ୍ରୋଧରେ ନିଜ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହେ ଯେ, ମୋ'ଠାରେ କ୍ରୋଧ, ମନସ୍ତାପ, ଅସିରତା ପ୍ରଭୂତି କୌଣସି ଦୋଷ ନ ଆସୁ । ଅକ୍ରୋଧ ମଧ୍ୟ 
କ୍ଷମାର ଅନ୍ତର୍ଗତ, ତେଣୁ କ୍ଷମାଶୀଳ, କହିଲେ କ୍ରୋଧରହିତ କହିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ କ୍ରୋଧରହିତ କହିଲେ ମଧ୍ୟ କ୍ଷମାଶୀଳ କହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଛି। ତେଣୁ ଏ ଦୁଇଟି ଗୁଣ (କ୍ଷମା ଓ ଅକ୍ରୋଧ) ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । 
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ଅନିଷ୍ଟକାରୀକୁ ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକ କେଉଁଠି ବି ଦଣ୍ଡ 
ନ ମିଳୁ” ଏପରି ଭାବ ରଖିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ କ୍ଷମା। 

ଦୁଇଟି ଉପାୟରେ କ୍ଷମା ଯାଚନା କରାଯାଇ ପାରେ-- 

(୧) ଆମେ କାହାର ଅପକାର କରିଥୁଲେ ସେହି 
ଅପକାରରୂପକ ଅପରାଧର ଦଣ୍ଡ ଆମକୁ ନ ମିଳିବା ପାଇଁ 
ମଧ୍ୟ କ୍ଷମା ଯାଚନା କରାଯାଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏଥୂରେ ସ୍ବାର୍ଥ 
ଭାବନା ଥୂବାରୁ ଏହା ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର କ୍ଷମା ଯାଚନା ନୂହେଁ। 

( ୨) ଆମ ଦାରା କାହାରି ପ୍ରତି ଅପରାଧ ହୋଇଥୁଲେ 
ଆଉ କେବେ ଜୀବନରେ ସେପରି ଅପରାଧ ନ କରିବାର 
ଭାବନା ରଖି ଯେଉଁ କ୍ଷମାଯାଚନା କରାଯାଏ, ତାହାଦ୍ବାରା 
ନିଜର ସ୍ବଭାବ ମାର୍ଜିତ ହୁଏ ଏବଂ ଏପରି କ୍ଷମାଯାଚନା 
ଦାରା ମନୁଷ୍ଯର ଉନ୍ନତି ହୁଏ। 

ମନୁଷ୍ଯ ନିଜଠାରେ କ୍ଷମାଭାବ ଆଣିବାକୁ ଗ୍ରହିଲେ କି 
ଉପାୟ କରିବଅ୮ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ପାଇଁ ଯଦି କାହାଠାରୁ 
କୌଣସି ପ୍ରକାର ସୁଖ ଇଚ୍ଛା ନ ରଖେ ଏବଂ ନିଜ ଅପକାରୀର 
ଅପକାର ନ ଗ୍ବହେଁ, ତେବେ ତା'ଅନ୍ତରରେ କ୍ଷମାଭାବ ଉଦୟ 
ହେବ। 

'ଧୁତିଃ- କୌଣସି ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସିତିରେ 
ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ନିଜ ସ୍ଥିତିରେ ଅଟଳ ରହିବା ଶକ୍ତିର 
ନାମ ଧୃତି” (ଧୈର୍ଯ୍ୟ) (ଗୀତା ୧୮ | ୩୩) | 

ବୃତ୍ତି ସାତ୍ତ୍ରିକ ହେଲେ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଠିକ୍‌ ରହେ ଏବଂ ବୃତ୍ତି 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ହେଲେ ସେପରି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ବଦ୍ରୀନାରାୟଣର ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ରାସ୍ତାରେ କେବେ ଖରା, ଉଠାଣି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତିକୂଳତା 
ଆସେ ତ ଆଉ କେବେ ଛାଇ, ଗଡ଼ାଣି ଇତ୍ୟାଦି ଅନୁକୂଳତା 
ଆସେ, କିନ୍ଗୁ ଯାତ୍ରୀମାନେ ଏହି ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ 
ଦେଖି ରାସ୍ତାରେ ବସିଯିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ, ବରଂ ବଦ୍ରୀନାରାୟଣ 
ଯିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ତତ୍ପରତାପୂର୍ବକ ଆଗେଇ 
ଗ୍ବଲିବା କଥା । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସାଧକ ଭଲ-ମନ୍ଦ ମନୋବୃର୍ତି 
ଓ ଅନୁକୂଳଂପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଦେଖିବା କଥା ନୂହେଁ। 
ଏଭଳି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଆହୁରି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ବାନ୍ଧିବା କଥା। ଯିଏ 
ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ସେ ମାର୍ଟର ସୁଖ 
ଓ ଦୁଃଖକୁ ଦେଖେ ନାହିଁ-- 

ମନସ୍ପୀ କାକ୍ଷ୍ୟାଧ ନ ଗଣୟତି ଦରଃଖଂ ନ ଚ ସୁଖମ୍‌ ॥ 

(ଭର୍ତୂହରିନୀତିଶତକ) 

'ଶୌଚମ୍‌'--ବାହ୍ୟଶୁଦି ଓ ଅନ୍ତଃଶୁଦିକୁ 'ଶୌଚ'* 

କୁହାଯାଏ। ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖୁଥୂବା ସାଧକ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ବାହ୍ଯଶୁଦ୍ଧି ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟି ଦିଏ କାରଣ ବାହ୍ଯଶୁଦଧି 
ରକ୍ଷା କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦଵି ସ୍ବତଃ ହୁଏ ଏବଂ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ବାହ୍ଯ ଅଶୁଦ୍ଧି ତାକୁ ଭଲ 
ଲାଗେ ନାହିଁ। ଏ ବିଷୟରେ ପତଞ୍ଚଳି କହିଛନ୍ତି 

'ଶୌଗ୍ବତ୍‌ ସ୍ବାଙ୍ଗଜୁଗୁପ୍‌ସା ପରୈର ସଂସଗିଃ | 

(ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୪୦) 

“ଶୌଗ୍ରଗ୍ସର ପାଳନ କଲେ ସାଧକର ନିଜ ଦେହ 
ପ୍ରତି ଘୃଣା ଅର୍ଥୀତ୍‌ ଅପବିତ୍ରବୂଦ୍ଧି ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନର୍ୀ 
ସହିତ ସଂସର୍ଗ ନ କରିବାର ଭାବନା ଜାତ ହୁଏ।” 

ନିଜ ଦେହକୁ ଶୁଦ୍ଧ ରଖିଲେ ଦେହର ଅପବିତ୍ରତା 
ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ଦେହର ଅପବିତ୍ରତା ବିଷୟରେ 
ଜ୍ଞାନ ହେଲେ “ସବୁ ଦେହ ଏହିପରି” ବୋଲି ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। 
ଏପରି ଅନୁଭବ ହେଲେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀ ଦେହ ପ୍ରତି ଥୂବା 
ଆକର୍ଷଣ ନାଶ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଦେହରୁ ସୁଖଂ 
ନେବାର ଇଚଢ଼ା ଦୂରୀଭୂତ ହୁଏ । 

ଗ୍ବରୋଟି ଉପାୟରେ ବାହ୍ୟଶୁଦିି ହୁଏ--( ୧) ଶାରୀରିକ 
(୨) ବାଚିକ, (୩) କୌଟୁନିକ ଓ (୪) ଆର୍ଥିକ | 

(୧) ଶାରୀରିକ ଶୁଵି--ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ, ସୁଖ, 
ଆରାମ, ସ୍ବାଦ, ସୌଖୀନତା ଇଦ୍ଯାଦି ଯୋଗୁଁ ଶରୀର 
ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ କାର୍ଯ୍ୟତତ୍ପରତା, 
ପୁରୁଷାର୍ଥ/ ଉଦ୍ୟମ ଓ ନିରାଡ଼ମ୍ବର ଜୀବନଯାପନ କରି 
ଆବଶ୍ୟକୀୟ କର୍ମ ସଂପାଦନ କଲେ ଶରୀର ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ। 
ସେହିପରି ଜଳ, ମୂପତ୍ତିକା ଆଦି ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ଶରୀରକୁ 
ଶୁଦ୍ଧ କରାଯାଏ। 

( ୨) ବାଚିକ ଶୁଵି--ମିଛ କହିବା, କଟୁ ବାକ୍ୟ କହିବା, 
ଅଯଥା ଗପିବା ଓ ନିନ୍ଦା, ବୁଗୁଲି ଆଦି କରିବା ଦ୍ବାରା ବାଣୀ 
ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଏସବୁ ଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସତ୍ଯ, 
ପ୍ରିୟ ଓ ଆବଶ୍ଯକୀୟ ହିତ ବଚନ କହିବା ଯାହା ଦ୍ବାରା 
ଅନ୍ୟମାନର୍କୀର ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଉନ୍ନତି ହୁଏ ଏବଂ ଦେଶ, ଗ୍ରାମ, 
ସାହି, ପରିବାର, କୁଟୁମ୍ବ ଆଦିଜ୍କ୍ର ମଙ୍ଗଳ ହୁଏ) ଏବଂ 
ଅନାବଶ୍ୟକ ବଚନ ନ କହିବା ହେଉଛି ବାଚିକ ଶୁଦଝି। 

(୩) କୌଟୁମ୍ବିକ ଶୁଦି--ନିଜର ସନ୍ତାନ-ସନ୍ତତିର୍କୁୂ 
ଭଲ ଶିକ୍ଷା ଦେବା; ଯେଉଁଥୂରେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ହିତ 
ନିହିତ ସେହିପରି ଆଚରଣ କରିବା; ଆମ ଉପରେ 
ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କର ଯେଉଁ ନ୍ଯାଯ୍ଯ ଅଧ୍ଧକାର ରହିଛି, ନିଜ 
ଶକ୍ତି ଅନୁସାରେ ତାହା ପୂର୍ଷ କରିବା ଏବଂ ପରିବାର 
ମଧ୍ଯରେ କାହା ପ୍ରତି ପକ୍ଷପାତ ନ କରି ସମାନଭାବେ 


* ଏଠାରେ 'ଶୌଚମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ ବାହ୍ଯଶୁଦ୍ଧି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ; କାରଣ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ମୋକରେ 'ସତ୍ତ୍ବସଂଶୁଦିଃ' ପଦରେ 


ଅନ୍ତଃଶୁଦ୍ଧି କଥା କୁହାଯାଇଛି। 


ଶ୍ମୋକ ୩ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସମସ୍ତକ୍କର ହିତ କରିବା ହେଉଛି କୌଟୁମ୍ବିକ ଶୁଦଝି । 

(୪) ଆଥ୍ଚରିକ ଶୁଦ୍ଧିକନ୍ଯାୟୋଚିତ ଧନକୁ ଏବଂ 
ସତ୍ୟତାପୂର୍ବକ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମଙ୍ଗଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମ କରି 
ଉପାର୍ଜନ କରାଯାଇଥୂବା ଧନକୁ ଯଥାଶକ୍ତି ଅରକ୍ଷିତ, 
ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ, ଦରିଦ୍ର, ରୋଗୀ, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷଗ୍ରସ୍ତ, କ୍ଷୁଧାଉଁ ପ୍ରଭୂତିକ୍ତୁ 
ଦେଲେ ଏବଂ ଗୋ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ନାରୀମାନଙ୍କୀ ସୁରକ୍ଷାରେ 
ଉପଯୋଗ କଲେ ଦ୍ରବ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ। 

ତ୍ଯାଗୀ, ବୈରାଗୀ, ତପସ୍ଵୀ ଓ ସନ୍ଚମହାପୁରୁ ଷର୍ଜୀ 
ସେବାରେ ଧନ ବିନିଯୋଗ କଲେ ଏବଂ ସରଳ ଭାଷାରେ 
ସଦ୍‌ଗ୍ରନ୍ତ ଛପାଇ ଅଳ୍ପ ମୂଲ୍ୟରେ ଯୋଗାଇ ଦେଲେ ଏବଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଜରେ ପ୍ରଗ୍ଵର କଲେ ଧନ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । 

ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଗଲେ ନିଜ (ସ୍ଵୟଂ) ର 
ଶୁଦ୍ଧି ହୁଏ | ସ୍ବୟଂ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ଶରୀର, ବାଣୀ, କୁଟୁମ୍, 
ଧନ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତେ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର ହୁଅନ୍ତି। ଶରୀରାଦି 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ସେଠାକାର ସ୍ଥାନ, ପରିବେଶ ଇତ୍ଯାଦି 
ମଧ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ବାହ୍ୟଶୁଦ୍ଧି ଓ ପବିତ୍ରତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ରଖିଲେ ଶରୀରର ବାସ୍ତବିକତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ଯନ୍ଦ୍ବାରା 
ଶରୀରରୁ ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସହାୟତା 
ମିଳେ। ଏସବୁ ସାଧନା ମଧ୍ଯ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରେ ନିମିତ୍ତ 
ହୁଏ। 

'ଅଦ୍ରୋହଃ'-- ବିନା କାରଣରେ ଅନିଷ୍ଠ, କରୁ ଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାର ଭାବନା 
ନ ହେବା ହିଁ “ଅଦ୍ରୋହ”*"। କୌଣସି ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଯଦି କେହି ଅନିଷ୍ଟ କରେ, ତେବେ ଅନିଷ୍ଟ୍ରକାରୀ ପ୍ରତି 
ତା'ମନରେ ଏପରି ଏକ ଦେଶ ଭାବନା ଜମାଟ ବାନ୍ଦିଯାଏ 
ଯେ, “ବେଳ ପଡ଼ିଲେ ମୁଁ ଏହାର ପରତିଶୋଧ ନେବି | କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁ ସାଧକର୍ଚ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି, ତାଙ୍କର ଯିଏ 
ଯେତେ ଅନିଷ୍ଟ କଲେ ବି ଅନିଷ୍ଠକାରୀ ପ୍ରତି ପ୍ରତିଶୋଧ 
ନେବାର ଭାବନା ତାଙ୍ଗ ମନରେ କେବେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ । 
ଏହାର କାରଣ, କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରନ୍ତି, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସାଧକ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର 
ସ୍ବରୂପ ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ସାଧକ ସମସ୍ତସ୍ତ 
ଠାରେ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନେ 
କାହା ପ୍ରତି ବା ଦ୍ରୋହ କରିବେ? 

ନିଜ ପ୍ରଭୁମୟ ଦେ ଖହିଁ' ଜଗତ କେହି ସନ କରହିଁ ବିରୋଧ | 
(ମାନସ ୭ | ୧୧୨ ଖ) 


'ନାତିମାନିତା"-- ଗୋଟିଏ ହେଲା 'ମାନିତା' ଏବଂ 
ଅନ୍ଯଟି ଅଅତିମାନିତା”। ସାଧାରଣ ବ୍ଯକ୍ତିର୍କାଠାରୁ ସମ୍ମାନ 
ଆଶା କରିବା ମାନିତା” ଏବଂ ଯାହାର୍ଦ୍ଧଠାରୁ ଆମେ ଶିକ୍ଷା 
ଗ୍ରହଣ କରିଛେ, ଯାହାର୍ଚ୍ଚର ଆଦର୍ଶ ଗ୍ରହଣ କରିଛେ ଓ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବହ୍ନୁଛେ, ତାଙ୍କଠାରୁ ବି ସମ୍ମାନନ/ ଆଦର-ସକାର 
ଆଶା କରିବା ଅଧିମାନିତା” ଅଟେ। ଏହି ମାନିତା ଓ 
ଅତିମାନିତା ନ ହେବା ହିଁ ନାତିମାନିତା' । 

ମ୍ତୂଳ ଦୃଷ୍ଟରୁ 'ମାନିତା'ର ଦୁଇଟି ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି-- 

(୧) ସାଂସାରିକ ମାନିତା-¬ଧନ, ବିଦ୍ଯା, ଗୁଣ, 
ବୁଦ୍ଧି ଯୋଗ୍ୟତା, ଅଧୂକାର, ପଦ, ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ ପ୍ରଭୂତିକୁ 
ନେଇ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ ଏକ ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ୃ 
ଭାବନା ରହେ ଯେ “ମୁଁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯଗକ୍କ୍ଚ ଭଳି 
ନୁହେଁ କେତେ ଲୋକ ମୋତେ ଆଦର-ସଳାର କରୁଛନ୍ତି! 
ସେମାନେ ଆଦର ସଳାର କରିବା ବି ଯଥାର୍ଥ କାହିଁକି ନା 
ମୁଁ ଆଦରର ପାତ୍ର'”--ଏହିଭଳି ନିଜ ଭିତରେ ଯେଉଁ 
ଧାରଣା ଥାଏ, ତାହାକୁ ସାଂସାରିକ ମାନିତା କୁହାଯାଏ। 

(୨) ପାରମାଥ୍ରିକ ମାନିତା--ସାଧନାର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଯେତେବେଳେ ନିଜଠାରେ କିଛି ଦୈବୀଗୁଣ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇବାକୁ ଲାଗେ, ସେତେବେଳେ ଅନ୍ୟମାନବ୍କୀ 
ଅପେକ୍ଷା ସାଧକକୁ ନିଜଠାରେ କିଛି ବିଶେଷତୃ ଜଣାପଡ଼େ। 
ତା'ସହିତ ଅନ୍ଯଲୋକେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ପାରମାର୍ଥିକ ସାଧକ 
ମନେକରି ବିଶେଷ ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ଏ ଜଣେ 
ସାଧକ, ସଜ୍ଜନ” ଇତ୍ଯାଦି କହି ପ୍ରଶଂସା ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି। 
ଏହାଦ୍ବାରା ସାଧକକୁ ନିଜଠାରେ କିଛି ବିଶେଷତ଼ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ନିଜ ସାଧନାରେ କିଛି ନ୍ଯୁନତା 
ଥୂବାରୁ ହି ବିଶେଷତୂ ଦେଖାଯାଏ। ଏପରି ବିଶେଷଡ୍କ 
ଦେଖିବା ପାରମାଥ୍ଥ୍ରକ ମାନିତା ଅଟେ। 

ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜଠାରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମହତ୍ତ୍ଵ (ସଂକୀର୍ଶ୍ତତା, 
ଏକଦେଶୀୟତା) ରହିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ଯମାନ କୀ 
ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତ଼ ଦେଖାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଯେତେ ନାଶ ହୁଏ, ସାଧକର ଅନ୍ଯମାନ ସ୍ବ 
ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ ଥୂବା ବିଶେଷତୃ ଭାବନା ସେତେ 
କମିବାକୁ ଲାଗେ। ପରିଶେଷରେ ଏ ସମସ୍ତ ଧାରଣା 
ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇ ସାଧକଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଗୁଣ 
“ନାତିମାନିତା' ପ୍ରକାଶ ପାଏ। 

ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଷୟକ ଯେତେ ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ବଵର 


* କ୍ରୋଧ ଓ ଦ୍ରୋହ ମଧ୍ୟରେ ଘାରି ରହିଛି। ନିଜର ଅନିଷ୍ଟକାରୀ ପ୍ରତି ହଠାତ୍‌ ଯେଉଁ ଜ୍ଳଳନାମ୍ୂକ ବୃଭ୍ତି ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ, ତାହାର ନାମ 'କ୍ରୋଧ'; 
ଏବଂ ଭିତରେ ଯେଉଁ କ୍ରୋଧଭାବନା ସ୍ପାନ ପାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଯୋଗ ମିଳିଲେ ଅନିଷ୍ଟ କରିବାର ଯେଉଁ ଭାବନା (ବୈରଭାବ) ଭିତରେ ରହେ, ତାହାର 


ନାମ ଂଦ୍ରୋହଂ । 
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ରହିଛି, ସାଧକର ସେ ସବୁକୁ ପୂର୍ଶରୂପେ ଜାଗ୍ରତ କରିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେବା ଉଚିତ। ଅବଶ୍ଯ ସ୍ଵଭାବଗତ ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ହେତୁ କାହାଠାରେ କୌଣସି ଗୁଣ କମ୍‌ ଥାଏ ତ କାହାଠାରେ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଗୁଣ କମ୍‌ ଥାଏ, କିନ୍ଧୁ ସେହି ନ୍ଯୂନତା 
ସାଧକକୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ପ୍ରଭୁକ୍କର ଆଶ୍ରିତ 
ହୋଇ ତପ୍ପରତାପୂର୍ବକ ନିଜ ସାଧନାରେ ନିମଗ୍ନ ରହେ। 
ତେଣୁ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ସେହି ନ୍ଯୟୁନତା ଦୂର ହେବାକୁ ଲାଗେ । 
ନ୍ଯନତା ଯେତେ ଦୂରୀଭୂତ ହୁଏ, ସେତେ ଉୟଯାହ ବଢ଼େ ଓ 
ନ୍ୟୂନତା ଦୂର ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ୟ ବଢ଼ିଗ୍ବଲେ । ଏହା 
ଫଳରେ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ସଦ୍‌ଗୁଣ- 
ସଦାଗ୍ଵର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୈବୀସମ୍ପରି ପ୍ରକାଶ ପାଏ । 

'ଭବନ୍ତି ସମ୍ପଦଂ ଦୈବୀମଭିଜାତସ୍ଯ ଭାରତ”-¬ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ହେ ଅର୍ଜୁନୀ ଏଗୁଡ଼ିକ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି 
ପ୍ରାପ୍ତ ମନୂଷ୍ୟଙ୍କର ଲକ୍ଷଣ । 

ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଲେ ସାଧକଠାରେ ଏହି 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଲକ୍ଷଣମାନ ସ୍ବତଃ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ପୂର୍ବଜନ୍ମର 
ସଂସ୍କାରରୁ ମଧ୍ଯ କେତେକ ଲକ୍ଷଣ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ମାତ୍ର 
ସାଧକ ଏସବୁ ଗୁଣକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପୁରୁଷାର୍ଥସାଧ୍ୟ ବୋଲି 
ଭାବେ ନାହିଁ, ବରଂ ଗୁଣ ଉଦୟ ହେବାରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
କୂପା ନିହିତ ବୋଲି ଭାବେ। ସାଧକ ମନରେ କେବେ 
କେବେ ବିଗ୍ଵର ଆସେ ଯେ, ଆଗରୁ ତ ମୋଂଠାରେ ଏସବୁ 
ବୃଭି ଓ ଗୁଣ ନ ଥୁଲା, ପୁଣି ଏବେ କେଉଁଠୁ ଆସିଲା? ଏସବୁ 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ କୃପାର ପ୍ରସାଦ। ଏପରି ଅନୂଭବ 
ହେଲେ ସେହି ସାଧକର ଦୈବୀସମ୍ମତ୍ତିକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଅଭିମାନ 
ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ସାଧକ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିଜନିତ ଗୁଣକୁ ନିଜର ଭାବିବା 
ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏହା ଦେବ ବା ପରମାମ୍ରାର୍କର ସମ୍ପତି, 
କାହାର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ନୁହେଁ । ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ହୋଇଥାଆନ୍ତା, 
ତେବେ ଏସବୁ ଜଣକଠାରେ ହିଁ ରହୁଥାଆନ୍ତା, ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ। ଏ ସବୁକୁ 
ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ମନେ କରିବାରୁ ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ। 
ଅଭିମାନ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷଣ। ଅଭିମାନ 
ଆଢ଼ୁଆଳରେ ହିଁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ସମସ୍ତ ଅବଗୁଣ ରହିଥାଏ । 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିରୁ ଯଦି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ି ସ୍ପଷ୍ଟି ହେବ, ତା'ହେଲେ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି କେବେ ନଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିରୁ କେବେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ସୃଷ୍ଟି ହୂଏ ନାହିଁ, 


± ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


=§/ 


ଅବଗୁଣ ମିଶି ରହିଛି, ସେଇଥୂରୁ ହିଁ ଗୁଣର ଅଭିମାନ 
ସୂଷ୍ଟ ହୁଏ ଅର୍ଥୀତ୍‌ ସାଧନା ସହିତ କିଛି ଅସାଧନା 
ରହିବାରୁ ହିଁ ଅଭିମାନ ପ୍ରଭୂତି ଦୋଷ ଜନ୍ମ ନିଏ।: 
ଧରାଯାଉ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜକୁ ସତ୍ଯବାଦୀ ଭାବି 
ଅଭିମାନ କରୁଛି ତେବେ ମୂଳରେ ଦେଖିଲେ ସତ୍ଯ 
କହିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସେ ଅସତ୍ଯ ମଧ୍ଯ କହୁଛି, ଯାହା 
ଫଳରେ ସତ୍ଯବାଦୀ ହେବାର ଅଭିମାନ ଜାତ ହେଉଛି। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଗୁଣକୁ ନିଜର ମନେ 
କରିବାରୁ ଏବଂ ଗୁଣ ସହିତ କିଛି ଅବଗୁଣ ଥ୍ରୁବାରୁ 
ହିଁ ଅଭିମାନ ମୁଣ୍ଡ ଟେକେ। ଗୁଣର ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ ଅବସ୍ଥାରେ 
ତିଳେମାତ୍ର ଅଭିମାନ ରହେ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି କହିବାର ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଏହା ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ସମ୍ପତ୍ତି। ଅତଏବ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ 
ସମ୍ବନକ୍ଚ ହେଲେ ଓ ତାରଙ୍ଟ୍ରର ଆଶ୍ରିତ ହେଲେ ଶରଣାଗତ 
ଭକ୍ତଠାରେ ଏସବୁ ଗୁଣ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଉଦୟ ହୁଏ। 
ଶବରୀ ପ୍ରସଙ୍ଗଂରେ ପ୍ରଭୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ର କହିଛନ୍ତି-- 
ନବଧା ଭଗତି କହଉଁ ତୋହି ପାହୀ । ସାବଧାନ ସୁନୂ ଧରୁ ମନ ମାହୀ ॥ 
ନବ ମହୁୂ ଏକଉ ଜିନ୍‌ହଁ କେଁ ହୋଭ । ନାରି ପୂରୁଷ ସଚରାଚର କୋଭ ॥ 
ସୋଇ ଅତିସୟ ପ୍ରିୟ ଭାମିନି ମୋରେଁ । ସକଲ ପ୍ରକାର ଉଗତି ଡୃଢ଼ ତୋର୍ରେ ॥ 

(ମାନସ ୩ | ୩୫-୩୬) 

[ଅର୍ଥ ମୁଁ ତୃମକୁ ନବଧା ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ କହୁଛି। 
ସାବଧାନ ହୋଇ ଶୁଣ ଓ ମନରେ ଧାରଣ କରା........... ହେ 
ଭାମିନି! ଏହି ନଅଟି ମଧ୍ଯରୁ ଯାହା ପାଖରେ ଗୋଟିଏ ବି 
ଭକ୍ତି ଥାଏ, ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ବା ପୁରୁଷ, ଜଡ଼ ବା ଚେତନ ଯେ 
କେହି ହୋଇଥୂଲେ ବି ମୋତେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। 
ତୂମଠାରେ ତ ସବୁ ପ୍ରକାର ଭକ୍ତି ଦୃଢ଼ା।] 

ମନୂଷ୍ଯଃ ଦେବତା, ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ, ପଶୁ 
ପକ୍ଷୀ ନାରକୀୟ ଜୀବ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା 
ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେ ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି, 
ସେମାନବ୍କୀର ନିଜ ନିଜର ଜନ୍ମ ଅନୁସାରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଶରୀର 
ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ଓ ଜୀର୍ଶ୍ରଂଶୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଗ୍ଗରର 
ମୁଁ ବଞ୍ଚି ରହେଁ। ମୋ ପ୍ରାଣ ରହିଥାଉ” ଇତ୍ୟାଦି ଇଚ୍ଜା 
ରହିଥାଏଂ। ଏପରି ଇଜ୍ଜା ହେବା ହିଁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ରି। 

ତ୍ୟାଗୀ ବା ବୈରାଗୀ ସାଧକର ମଧ୍ୟ ପ୍ରାଣକୁ ବଞ୍ଚାଇ 
ରଖିବାର ଇଢ୍ଜା ରହିଥାଏ । ମାତ୍ର ତା'ର ପ୍ରାଣପୋଷଣବୁଦି 


ବରଂ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଗୁଣ ସହିତ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ଯେଉଁ । ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଲୋଲୁପତା ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 


୬ ଯହ୍ଜୀର୍ଯ୍ୟତ୍ୟପି ଦେହେଏ ସ୍ମିନ୍‌ ଜୀବିତାଶା ବଳୀୟସୀ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୦। ୧୪1 ୫୩) 


ଶ୍ମୋକ ୪] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କେବଳ ପରମାମ୍ର୍ରା, ସଂସାର ବା ଶରୀର ନୁହେଁ। 
ସାଧକଭକ୍ତର ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ ତାକୁ ପ୍ରାଣଠାରୁ ମଧ୍ୟ 
ଅଧକ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି । ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ମୋହ ନ ରହିବାରୁ କେବଳ 
ଭଗବାନ ହିଁ ତା'ର ପ୍ରାଣାଧାର ହୋଇ ରହନ୍ତି | ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ସେ “ପ୍ରାଣନାଥ! ପ୍ରାଣେଶ୍ଵର! ପ୍ରାଣପ୍ରିୟ! ” ଇତ୍ଯାଦି ସମ୍ବୋଧନ 
କରି ପ୍ରାର୍ଥନା କରେ । ଭଗବାନଙ୍କର ବିୟୋଗ ସହ୍ଯ କରି 
ନ ପାରି ତା'ର ପ୍ରାଣ ମଧ୍ୟ ଛାଡ଼ି ଯାଇପାରେ ।। ପତିବ୍ରତା 
ନାରୀ ପତିଭ୍ଫୁ ପ୍ରାଣଠାରୁ ଅଧୂକ (ପ୍ରାଣନାଥ) ମନେ କରୁଥୁବାରୁ 
ତା'ର ପରାଣ, ଶରୀର, ବସୁ, ବ୍ୟଳଛି ଇତ୍ୟାଦିରେ ମୋହ ରହେ 
ନାହିଁ ଏବଂ ପତିଙ୍ଚ୍ଚ ଦେହାନ୍ତ ହେଲେ ତାବ୍କ୍ପ ବିୟୋଗରେ 
ସେ ସହର୍ଷ ଚିତ୍ତରେ ସତୀ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ପ୍ରାଣଠାରୁ ଅଧ୍ଧୂକ ମନେକରେ, ତା'ପାଇଁ ପ୍ରାଣ 


ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲେ ସେ ଆନନ୍ଦରେ ପ୍ରାଣତ୍ଯାଗ 
କରିପାରେ, ସେଥୁପାଇଁ ସେ ପଶ୍ଚାତ୍ପଦ ହୁଏ ନାହିଁ ତାପୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଯେତେବେଳେ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍ଚୀ ପ୍ରତି ଅନନ୍ଯ 
ପ୍ରେମ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଆଉ ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ମୋହ 
ରହେ ନାହିଁ। ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ମୋହ ନ ରହିଲେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି 
ସମ୍ପୂର୍ଶ ଲୋପ ପାଇଯାଏ ଏବଂ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ସ୍ଵତଃ ଉଦୟ 
ହୁଏ । ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୃୁଳସୀଦାସ ଏ କଥାକୁ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରେ ସୂଚିତ 
କରିଛନ୍ତି-¬ 
ପ୍ରେମ ଭଗତି ଜଲ ବିନୂ ରଘୁରାଭ । 
ଅଭିଅଂତର ମଲ କବହୂ ନ ଜାଭ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୪୯ | ୩) 
[ଅର୍ଥ -ହେ ରଘୁନାଥା ପ୍ରେମଭକ୍ତିରୂପକ ଜଳ ବିନା 
ଆଭ୍ଯନ୍ତର ମଳ କଦାପି ଦୂରୀଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ ॥ 


===== `; ==== 


ସନ୍ଫ୍ଵ-ଏପର୍ଘ୍ୟନ୍ତ ପାନମାର୍ଥୁଳ ଜନ୍ଦଶ୍ଯ କଣୁଠ୍ୁକ/ ବିକଳ ଜେବସାଷି ବିଷୟେ କୁହାନୀଲକ କିକୁ ସାଂସୀଜିଳ ଭୋଟ 
ଜପଭେୋର © ଧଳ ସହେ ଲିଭି ଭା୦୫ଘ,ଷଣଘଜ/ୟ67 ବଳି 6ଳର୍ଜ ଭଲ ସନକ ଅଧିଳକକ/ ତ/ନ/ ଜନକାନ ନିନ୍ଦୁ ନୋଳନକେ 


କହୁଛି / 


ଦମ୍ଭୋ ଦଷୌଃଭିମାନଶ୍ହ କ୍ରୋଧଃ ପାରୁଷ୍ୟମେବ ଚ । 


ଅଜ୍ଞାନଂ ଗ୍ବଭିଜାତସ୍ୟ 


ପାଥି 


ସମ୍ପଦମାସୁରୀମ୍‌ ॥ ୪ ॥ 


ଥକ -ପାଥିଚିହେ ପୂଥାନଦନୀ! ; ଦମ୍ଭଃ”ଦମ୍ଭଃଃ ଦଷିଃଦପିଃ ଚଳିଓ; ଅଭିମାନଃ= ଅଭିମାନ; ଚ= ତଥା; କ୍ରୋଧଃ- କ୍ରୋଧ; 
ପାରୁଷ୍ୟଯମ୍‌- କଠୋରତା; ଚ=ଓ; ଅଜ୍ଞାନମ୍‌ ¬ ଅବିବେକିତା; ଏବ=ମଧ୍ୟ (ଏସବୁ); ଆସୁରୀମ୍‌=ଆସୁରୀ; ସମ୍ପଦମ୍‌ ସମ୍ପଦ; 


ଅଭିଜାତସ୍ୟ= ପ୍ରାପ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର୍କ୍ର (ଲକ୍ଷଣ) | 


ହେ ପ୍ରଥାନନ୍ଦନ! ଦମ୍ବ, ଦଷି, ଅଭିମାନ, କ୍ରୋଧ, କଠୋରତା, ଅବିବେକିତା-_ଏସବୁ ଆସୁରୀସନ୍ଧଦପ୍ରାପ 


ମନୂଷ୍ଯଙ୍କର ଲକ୍ଷଣ । 

ବର 'ଦମ୍ଃ--ମାନ, ବଡ଼ିମା, ପୂଜା, ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଇତ୍ୟାଦି ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ, ନିଜର ସେପରି ସ୍ଥିତି ନ 
ଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେପରି ଦେଖାଇ ହେବାକୁ “ଦମ୍ଭ କୁହାଯାଏ । 
ଏହି ଦମ୍ଭ ଦୁଇଟି କାରଣରୁ ହୁଏ-¬ 

(୧) ସଦ୍ବଗୁଣ-ସଦାଗ୍ବରକୁ ଭିଉି କରି--ନିଜକୁ 
ଧର୍ମୀମ୍ଘାଃ ସାଧକ, ବିଦ୍ବାନ୍‌ ଗୁଣବାନ୍‌ ଇତ୍ୟାଦି ଦର୍ଶୀଇବା 
ଅର୍ଥତ୍‌ ନିଜଠାରେ ଭଲଗୁଣ, ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେପରି 
ଆଚରଣ ଦେଖାଇ ହେବା, ଅଳ୍ପ ଥୂଲେ ବି ବହୁତ 
ଦେଖାଇ ହେବା, ଭୋଗୀ ହୋଇ, ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ଯୋଗୀରୂପେ 
ଘୋଷଣା କରିବା ପ୍ରଭୂତି ଦେଖାଣିଆ ଭାବ ଓ କ୍ରିୟା 
ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ବରଜନିତ ଦମ୍ଭ'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ | 

( ୨) ଦୁଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ବରକୁ ଭିଭି କରି-- ଯେଉଁମାନଗ୍‌ର 
ଆଚରଣ ଓ ଖାଦ୍ୟପେୟ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଅଶୁଦ୍ଧ ନୂହେଁ, 


ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଖାଦ୍ୟପେୟ ଓ ଆଚରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଶୁଦ୍ଧ 
ଦୁର୍ଗୁଣୀଦୁରାଗ୍ଵରୀ ଲୋକତ୍କର ସଙ୍ଗଂ କରି ତାଙ୍କ ପ୍ରସାଦରୁ 
ନିଜର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ ମାନ-ସମ୍ମାନ ବଢ଼ାଇବା ଲୋଭରେ 
ନିଜକୁ ଖରାପ ଲାଗୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେପରି ଆଚରଣ ଓ 
ଖିଆପିଆ କରନ୍ତି। ଏହା ଦୁର୍ଗୁଣ-ଂଦୁରାଗ୍ଵରକୁ ଭିତ୍ତି କରି 
ହେଉଥୁବା “ଦମ୍ଭ' । 

ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରାଣ, ଶରୀର, ଧନ, ସମ୍ପତି, 
ଆଦର, ମହିମା ପ୍ରଭୂତିକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିକ ସେତେବେଳେ 
ତା'ଂଠାରେ ଦମ୍ଭ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। 

'ଦପିଃ'--ଗର୍ବକୁ “ଦର୍ପ” କୁହାଯାଏ | ଧନସମ୍ପତି, ଜମି- 
ବାଡ଼ି, ଘର, ପରିବାର ଇତ୍ୟାଦି ମମତାଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ କାରଣରୁ 
ନିଜଠାରେ ଯେଉଁ ବଡ଼ପଣ ଅନୂଭବ ହୁଏ, ତାହା ହେଲା 
'ଦପି' | ଯଥା- ମୋ ପାଖରେ ଏତେ ଧନ ଦଉଲତ ଅଛି; 
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ମୋର ପରିବାର ଏତେ ବଡ଼; ମୋର ଏତେ ରାଜ୍ୟ ଅଛି; 
ମୋ ପାଖରେ ଏତେ ଜମିବାଡ଼ି ଅଛି ମୋ ପଛରେ ଏତେ 
ଲୋକ ଅଛନ୍ତି; ମୁଁ ହାତ ଠାରିଦେବା ମାତ୍ରେ ଏତେ ଲୋକ 
ଜୟଗାନ କରନ୍ତୈ; ଧନ, ସମ୍ପତି ଓ ବୈଭବରେ ମୋ ସମକକ୍ଷ 
କେହି ନାହାନ୍ତି ମୋ ପାଖରେ ଏତେ ବଡ଼ ବଡ଼ ପଦ ଓ 
ଅଧ୍ଧକାର ଅଛି; ସମାଜରେ ମୋର ବହୁତ ଯଶ ଓ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ରହିଛି ମୋର ବହୁତ ଶିଷ୍ଯ ଅଛନ୍ତି ମୋର ସମ୍ପ୍ରଦାୟ 
ଏତେ ମହାନ୍ନ; ମୋ ଗୁରୁଦେବ ଏତେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ; ଇତ୍ଯାଦି | 

“ଅଭିମାନଃ'-¬ଅହଂକାରଯୁକ ବସୁଗୁଡ଼ିକୁ ନେଇ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସନ, ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଓ କାରଣଣରୀରକୁ ନେଇ ନିଜଠାରେ 
ଯେଉଁ ବଡ଼ପଣ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ତାହାର ନାମ 'ଅଭିମାନ”* | 
ଯଥା-ପମୁଁ ଜାତିଶ୍ରେଷ୍ଠ: ମୁଁ ବର୍ଷ ଓ ଆଶ୍ରମ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଉଚ୍ଚ; 
ଆମ ଜାତିରେ ମୋର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି ଗୀ ଯାକରେ ମୋ 
କଥା ଚଳୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ଯାହା କହିଦେବି, ତାହା ସମସ୍ତେ 
ମାନିବାକୁ ବାଧ୍ଯଃ ମୁଁ ଯାହାକୁ ଆଶ୍ରା ଦେବି, ତା'ର 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ହାତ ଟେକିବାକୁ ସମସ୍ତେ ଭୟ କରିବେ ଏବଂ 
ମୁଁ ଯାହାର ବିରୋଧୀ ହେବି, ତାକୁ ସାହାଯ୍ଯ କରିବାକୁ 
ଲୋକେ ଭୟ କରିବେ; ରାଜଦରବାରରେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ 
ବହୁତ ଆଦର ମିଳେ, ତେଣୁ ମୁଁ ଯାହା କହିଦେବି, କେହି 
ତାକୁ ଏଡ଼ି ଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ; ମୁଁ ନ୍ୟାୟ ବା ଅନ୍ୟାୟ 
ଯାହା କିଛି କରିବି, କେହି ତାକୁ ବାରଣ କରି ପାରିବେ 
ନାହିଁ କି ତାହା ବିରୂଦ୍ଧରେ କେହି ହାତ ଟେକି ପାରିବେ 
ନାହିଁ; ମୁଁ ବଡ଼ ବିଦ୍ବାନ୍୍‌; ମୁଁ ଅଣିମା, ମହିମା, ଗରିମା 
ଇତ୍ୟାଦି ସିଦ୍ଧି ଜାଣେ, ଏଣୁ ଗ୍ବହିଲେ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ 
ଓଲଟ ପାଲଟ କରିଦେଇ ପାରିବି, ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି । 

'କ୍ରୋଧଃ'-- ଅନ୍ଯମାନକ୍କର ଅନିଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେଉଁ ଜ୍ବଳନାମ୍ଧୂକ ବୃତ୍ତି ଜାତ ହୁଏ, ତାହାର 
ନାମ “କ୍ରୋଧ' | 

କେହି ଯଦି କାହାର ସ୍ଵଭାବର ବିପରୀତ କୌଣସି 
କର୍ମ କରେ, ତେବେ ତା'ର ଅନିଷ୍ଟ. କରିବା ପାଇଁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଉତ୍ତେଜନାପୂର୍ବକ ଯେଉଁ ଜ୍ଳଳନାମ୍ଦୂକ ବୃତ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ, ତାହା 
ହେଉଛି କ୍ରୋଧ। କ୍ରୋଧ ଓ କ୍ଷୋଭରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି। 


* ଶ୍ରୀମଦଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ପିଲା ଦୃଷ୍ଟାମି କଲେ, ବୋଲ ନ ମାନିଲେ ପିତାମାତା 
ରାଗିଯାଇ ତାକୁ ତାଡ଼ନା କରନ୍ତି । ଏହା ସେମାନର୍କୀର 'କ୍ଷୋଭ' 
(ହୃଦୟର ଅସ୍ଥିରତା), କ୍ରୋଧ ନୁହେଁ | ସେମାନବ୍କୀ ହୃଦୟରେ 
ବାଳକର ଅମଇ୍ଗଂଳ ଭାବନା ନ ଥାଏ, ବରଂ ମଇଂଂଳ ଭାବନା 
ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ଉତ୍ତେଜିତ ହୋଇ ଯଦି ଅନ୍ଯର ଅହିତ ଓ 
ଅନିଷ୍ଟ କରି ତାକୁ ଦୁଃଖ ଦେବାରେ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, 
ତେବେ ତାହା 'କ୍ରୋଧ' | ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯଙ୍କୀ ଠାରେ 
ଏହି କ୍ରୋଧ ଦେଖାଯାଏ । 

କ୍ରୋଧର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ମନୁଷ୍ଯ ଅକରଣୀୟ କର୍ମ 
କରିବସେ ଏବଂ ପରିଣାମରେ ସେ ନିଜେ ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ କରେ। 
କ୍ରୋଧୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଉତ୍ତେଜିତ ହୋଇ ଅନ୍ୟର ତ ଅପକାର କରେ, 
ହେଲେ କ୍ରୋଧ କରିବାରୁ ତା'ର ନିଜର ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ଅପକାର 
ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ନିଜର ଅନିଷ୍କ ନ କରି କ୍ରୋଧୀ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଅନ୍ୟର ଅନିଷ୍ଟ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଏଥୁରେ ମଧ୍ୟ ଏକ 
ଗୃଢ଼ ରହସ୍ଯ ଅଛି। ତାହାହେଲା, କ୍ରୋଧୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଯାହାର 
ଅନିଷ୍ଟ କରେ, ତାହାର କୌଣସି ପୂର୍ବ ଦୁଷ୍କର୍ମର ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ 
ବାକି ଥାଏ ଏବଂ ତାହା ହିଁ ତାକୁ ମିଳେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର କୌଣସି 
ନୂତନ ଅନିଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଅନ୍ଯ ପ୍ରତି ଅନିଷ୍ଟ ଭାବନା 
ଥୂବାରୁ ଓ ଅନିଷ୍କ କରିବାରୁ କ୍ରୋଧୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ନୂତନ ପାପ 
ସଂଗ୍ରହୀତ ହୁଏ ତଥା ତାହାର ସ୍ଵଭାବ ଖରାପ ହୋଇଯାଏ। 
ଏହି ମନ୍ଦ ସ୍ଵଭାବ ତାକୁ ନରକଗାମୀ କରିବାର କାରଣ ହୁଏ 
ଏବଂ ସେ ଯେଉଁ ଜନ୍ମ ପାଏ, ସେଠାରେ ତାକୁ ଦୁଃଖ ଦିଏ । 

କ୍ରୋଧ ନିଜକୁ ହିଁ ଜଳାଏ୍ୟ । କ୍ରୋଧୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସଂସାରରେ 
କେହି ଭଲ କହନ୍ତି ନାହିଁ। ସମସ୍ତେ ତାକୁ ନିନ୍ଦା କରନ୍ତି। 
ନିଜ ଘର ଲୋକେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଡରନ୍ତି। ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 
୨୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କ୍ରୋଧକୁ ନରକର ଦ୍ବାର 
କହିଛନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନରେ 
ବାଧା ଆସେ, ସେତେବେଳେ କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ | ତା'ପରେ 
କ୍ରୋଧରୁ ସମ୍ମୋହ, ସମ୍ମୋହରୁ ସ୍ରୂତି ବିଭ୍ରମ ଓ ସ୍ରୃତି 
ବିଭ୍ରମରୁ ବୁଦ୍ଧିନାଶ ହୁଏ। ବୁଦ୍ଧିନାଶରୂ ମନୁଷ୍ଯର ପତନ 
ଘଟେ (ଗୀତା ୨ | ୬୨-୬୩) | 

'ପାରୁଷ୍ଯମ୍‌ ¬" କଠୋରଭାବକୁ 'ପାରୁଷ୍ଯ' କୁହାଯାଏ | 


* ଯେଉଁଠି ଅଭିମାନ ଓ ଦର୍ପ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଥାଏ, ସେଠାରେ ଦର୍ପ ଅଭିମାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଓ 
ଅଭିମାନ ଦର୍ଷର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଠି ଏକସାଥ୍ବରେ ଦୁଇଟିଯାକ ଶବ୍ଦ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵଭାବେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥାଏ, ସେଠାରେ 
ଉଭୟ ମଧ୍ୟରେ ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥାଏ । 'ମମତୃ'ଯୁକ  ବସୁକୁ ନେଇ “ଦର୍ପ” ଓ “ଅହଂକାର ଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ନେଇ “ଅଭିମାନ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ନେଇ ନିଜଠାରେ ଯେଉଁ  ବିଶେଷତ୍ୃ ଦେଖାଯାଏ, ତାହା 'ଦର୍ପ' ଏବଂ ବିଦ୍ୟା, ବୁଦି ଇତ୍ୟାଦି ଆନ୍ତରିକ ବିଷୟକୁ ନେଇ ନିଜଠାରେ 


ଯେଉଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଡ଼ ଦେଖାଯାଏ, ତାହା “ଅଭିମାନ' | 


#' କ୍ରୋଧୋ ହି ଶତୂଃ ପ୍ରଥମୋ ନରାଣାଂ ଦେହସ୍ଥିତୋ ଦେହବିନାଶନାୟ । ଯଥାସ୍ତିତଃ କାଷ୍ଠ ଗତୋ ହି ବହ୍ନିଃ ସ ଏବ ବହ୍ମିର୍ଵିହତେ ଶରୀରମ୍‌ ॥ 
“କ୍ରୋଧ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରଥମ ଶତ, ଯାହା କି ଦେହରେ ଥାଇ ଦେହକୁ ହିଁ ବିନାଶ କରେ । କାଠରେ ଥୁବା ଅଗ୍ନି ଯେପରି କାଠକୁ ହିଁ ଜାଳି 


ଦିଏ, ସେହିପରି ଦେହରେ ସ୍ଥିତ କ୍ରୋଧରୂପକ ଅଗ୍ନି ଦେହକୁ ହିଁ ଜଳାଏ।” 


ଶ୍ମୋକ ୪ 


ଏହା ଅନେକ ପ୍ରକାରର । ଛାତି ଫୁଲାଇ ଗ୍ରଲିବା ଓ ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗୀ 
କରି ଗ୍ବଲିବା ଶାରୀରିକ ପାରୁଷ୍ଯ, କୁଟିଳଭାବରେ ଗ୍ବହିବା 
ନେତ୍ରର ପାରୂଷ୍ଯ, ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଭୟଭୀତ କରାଇବାକୁ 
କଠୋର ବଚନ କହିବା ବାଣୀର ପାରୁଷ୍ୟ ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ 
ପ୍ରତି ବିପଦ, ସଂକଟ ଓ ଦୁଃଖ ଆସିଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସହାୟତା ନ କରି ଖୁସି ହେବା ଇତ୍ୟାଦି କଠୋରତା ହୃଦୟର 
ପାରୁଷ୍ୟର ଉଦାହରଣ । 

ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଦେହ ଓ ପ୍ରାଣ ସହିତ ଏକ ହୋଇ 
ଯାଇଛନ୍ି, ସେମାନର୍ଦୁ ଯଦି ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚର କୌଣସି କ୍ରିୟା ଓ 
ବାଣୀ ଖରାପ ଲାଗେ, ତେବେ ପ୍ରତିବଦଳରେ ସେମାନେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ କଠୋର ବଚନ ଶୁଣାନ୍ତି, ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ନିଜେ 
ଖୁସି ମନରେ କହି ହୁଅନ୍ତି, “ତୁମେ ଦେଖିଲ ତଃ ମୁଁ ତା' 
ସାଥୁରେ କେମିତି କଠୋର ବ୍ୟବହାର କଲି! ତା'”ମୁହଁ ଏକାଥରେ 
ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା, ଆଉ କଂଣ ସେ ମୋ ମୁଁହରେ କିଛି କହି 
ପାରିବ?”' ଏସବୁ ବ୍ଯାବହାରିକ ପାରୁଷ୍ଯର ଉଦାହରଣ | 

ଅଧୂକ ସ୍ବାର୍ଥବୁଦ୍ଧି ଥିବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ଅଭିପ୍ରାୟ 
ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଯାଇ ପେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ତାହାଦ୍ବାରା ଅନ୍ୟମାନକତୁ 
ଯେ କଷ୍ଟା ହେବ ଏବଂ ସେମାନଙ୍ଚ୍ର ପ୍ରତି ଯେ ବିପଦ ଆସିବ, 
ଏହା ସେ ତିଳେମାତ୍ର ବିଗ୍ଵର କରେ ନାହିଁ । କଠୋର ହୃଦୟ 
ଯୋଗୁଁ ସେ କେବଳ ନିଜ କଥା ଦେଖେ ଏବଂ ତା'ର ମନ, 
ବାଣୀ, ଶରୀର, ବ୍ଯବହାର ଇତ୍ଯାଦିରେ କଠୋରତା ସ୍ଥାନ 
ପାଏ। ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ବେଶୀ ବଢ଼ିଗଲେ ସେ ହିଂସାଦି କୁକର୍ମ 
ମଧ୍ୟ କରିବାକୁ କୁଣ୍ଢିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଫଳରେ ଆପେ ଆପେ 
ତା' ସ୍ଵଭାବରେ ହିଂସ୍ରଭାବ ସ୍ଥାନ ପାଏ | ହିଂସ୍ରଭାବ ସ୍ଥାନ ପାଇଲେ 
ହୃଦୟରେ ଆଦୌ ସୌମ୍ୟତା ରହେ ନାହିଁ । ସୌମ୍ୟତା ନ 
ରହିବାରୁ ତା'ର ବ୍ଯବହାର ଓ ଆଦାନଂପ୍ରଦାନରେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ କଠୋରତା ରହେ । ତେଣୁ ସେ କେବଳ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଟତ୍କ୍ଘା ଖାଇବାରେ ଓ ଅନ୍ୟମାନକ୍ଗୁ ଦୁଃଖ 
ଦେବାରେ ଲାଗି ରହେ। ଏହାର ପରିଣାମରେ ତାକୁ ସୁଖ 
ମିଳିବ କି ଦୁଃଖ ମିଳିବ ତାହା ସେ ଭାବିପାରେ ନାହିଁ। 

'ଅଜ୍ଞାନମ'-- ଏଠାରେ ଅବିବେକର ନାମ ଅ୯ଅଜ୍ଞାନ' | 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଅବିବେକୀ ମନୂଷ୍ଯଙ୍କ୍ର ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥର ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଥୁବାରୂ ସେମାନଙ୍କୁ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ସାର- 
ଅସାର, କର୍ତବ୍ଯ-ଅକର୍ତବ୍ଯ ଇତ୍ୟାଦିର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ନାହିଁ । 
ଏଣୁ ସେମାନେ ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ ଥୂବାରୁ) ଭାବି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ସେହି ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥ କେତେଦିନ 
ସେମାନର୍କୀ ସହିତ ରହିବ ଏବଂ ସେମାନେ ତାହା ସହିତ 
କେତେ ଦିନ ରହିବେ! ପଶୁର୍ଚ୍ଚ ଭଳି କେବଳ ପ୍ରାଣପୋଷଣରେ 
ନିମଗ୍ନ ଥୁବାରୁ ସେମାନେ କର୍ତବ୍ୟ ଓ ଅକର୍ତବ୍ୟ ବିଷୟରେ 
ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ କି ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ନାହିଁ। 

ସେମାନେ ସାମୟିକ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖକୁ ହିଁ ସୁଖ 
ଭାବନ୍ତି ଏବଂ ଶରୀର ତଥା ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କ୍ବର ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଦୁଃଖ ଭାବନ୍ତି। ଏଣୁ ସେମାନେ ସୁଖ ପାଇବା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ ତ କରନ୍ତି, ହେଲେ ପରିଣାମରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ପୂର୍ବ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ ଦୁଃଖ ମିଳେଂ । ତଥାପି ସେମାନେ 
ପରିଣାମ ବିଷୟରେ ସଚେତନ ହୁଅନି ନାହିଁ। ସେମାନେ 
ମାନ-ବଡ଼ିମା, ସୁଖ-ସୁବିଧା, ଧନ-ଦୌଲତ ଇତ୍ୟାଦିର 
ଲୋଭରେ ପଡ଼ି ଅକରଣୀୟ କର୍ମ କରି ବସନ୍ତି ଏବଂ ତାହାର 
ପରିଣାମ ସେମାନଙ୍କୀ ପାଇଁ ଓ ସଂସାର ପାଇଁ ଅତି କ୍ଷତିକାରକ 
ହୁଏ। 

'ଅଭିଜାତସ୍ୟ ପାଥି ସମ୍ପଦମାସୁରୀମ୍‌'--ହେ ପାର୍ଥ! 
ଏସବୁ ଆସଘସୁରୀସମ୍ପତ୍ତ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ମନୂଷ୍ଯର୍ଦ୍ଚର ଲକ୍ଷଣ । 
ମରଣଧର୍ମୀ ଶରୀର ସହିତ ଏକଡ଼ ସ୍ବୀକାର କରି “ମୁଁ 
କେବେ ନ ମରେ, ସବୁଦିନ ପାଇଁ ବଞ୍ଚି ରହେ ଓ ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କରୁଥାଏ” ଇତ୍ୟାଦି ଇଚ୍ଜା ରଖୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟଗର୍କୀ 
ଠାରେ ଏସବୁ ଲକ୍ଷଣ ଦେଖାଯାଏ। 

ଅଷ୍ଟ୍ଵାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି କୌଣସି ସାଧାରଣ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ 
ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ପରମାମ୍ରାର୍ଦର ଅଂଶ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ଜନ୍ମ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧର ଅର୍ଥ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯରୂପକ ଶରୀରକୁ 


»* କର୍ମାଣ୍ୟାରଭମାଣାନାଂ ଦୁଃଖହତୈ ସୁଖାୟ ଚ | ପଶ୍ୟେତ୍‌ ପାକବିପର୍ଯ୍ୟାସଂ ମିଥୁନୀଗ୍ବରିଣାଂ ନୃଣାମ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୩ | ୧୮) 
“ହେ ରାଜନ ସ୍ତଳ୍ରୀପୁରୁଷର ସମନ୍ଧଂ ପଭୂତି ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ରି ଓ ଦୁଃଖ ନିବୃତ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ କରନ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ମାୟାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ଗ୍ଵହାନ୍ତି/ ସେମାନେ ବିଗ୍ଵର କରିବା ଉଚିତ ଯେ ସେମାନଙ୍କ କର୍ମର ଫଳ କିପରି ବିପରୀତ 
ହୋଇଯାଉଛି। ସେମାନେ ସୁଖ ପାଇବା ପରିବର୍ତେ ଦୁଃଖ ପାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନର୍କୀର ଦୁଃଖ ଦୂର ହେବା ପରିବର୍ତ୍ତେ ବଢ଼ି ଗ୍ବଲିଛି! '” 


7 ଏଠାରେ 'ଆସୁରୀ' ଶବ୍ଦରେ ଦେବତାମାନରକ୍ବର ବିରୋଧ ବାଚକ 'ନଞ୍ଚ' ସମାସ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇ ନାହିଁ, ବରଂ 'ଅସୁଷୁ ପ୍ରାଣେଷୁ ରମନ୍ତେ 


ଇତି ଅସୁରା' ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ପ୍ରାଣପୋଷଣ କରିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖ 
ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ, ଏଠାରେ 'ଅସୁର' ଶବ୍ଦ ସେହିମାନଙ୍ଗର ବାଚକ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୂହେଁ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ଦେହ ଧାରଣ କରି କେବଳ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଇଢ଼ୁକ, ସେମାନେ ଅସୁର ଅଟନ୍ତି | ସେହି ଅସୁରମାନର୍କୀର ସମ୍ପତ୍ତିକୁ 'ଆସୁରୀସମ୍ପରି' 


କୁହାଯାଏ। 
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'ମୁଁ ଓ ମୋର' ମନେ କରିବା ଏବଂ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ମମତା, 
ଆସକ୍ତ ଓ କାମନା କରିବା। ଶରୀରକୁ “ମୁଁ ଓ ମୋର” 
ଭାବି ତା'ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବା ହି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର 
ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷଣ। ପ୍ରକୃତି ସହିତ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ରଖିଥୂବା 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିସମ୍ପନ୍ନ କୁହାଯାଇଛି । 

ଜୀବ ନିଜେ ହିଁ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି । 
ତେଣୁ ସେ ଯେତେବେଳେ ଗ୍ବହିବ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଇ 
ପାରିବ। ଜୀବ (ଆମ୍ରାଃ)ୁ ଚେତନ ତଥା ନିର୍ବିକାର ଏବଂ 
ପ୍ରକୃତି ଜଡ଼ ଓ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ; ଏଣୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଜଡ଼ ସହିତ ଚେତନର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, କେବଳ ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଇଛି। ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଛାଡ଼ିବାମାତ୍ରେ ଆସୁରୀସମ୍ପରତ୍ତି 
ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ମନୂଷ୍ଯଠାରେ ଆସୁରୀସମ୍ପର୍ି 
ନାଶ କରିବାର ପୂର୍ଶ୍ର ସାମର୍ଥ୍ଯ ରହିଛି। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ପ୍ରକୃତିରୁ ସର୍ବଥା 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ିନ୍ତ କରି ତାହାକୁ ନାଶ କରି ପାରିବ । 

ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ଯର ଯେତେ ଅଧୂକ ମୋହ ହୁଏ, 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ସେତେ ବଢ଼ିବାକୁ ଲାଗେ । ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି 
ବେଶୀ ବଢ଼ିଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ପ୍ରାଣରକ୍ଷା ଓ ସୁଖ 
ଭୋଗ ନିମିତ୍ତ ଅନ୍ଯମାନର୍କଚ୍ରର କ୍ଷତି କରେ। କେବଳ 
ସେତିକି ନୁହେଁ, ଏପରି କି ଅନ୍ଯକୁ ହତ୍ଯା କରିବା ପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ସେ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦିଏ ନାହିଁ। 

ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ଅସ୍ଥାୟୀକୁ ସ୍ତପାୟୀ ମନେକରେ, 
ସେତେବେଳେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର 
ତାଂଠାରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅସତ୍‌ର 
ସଙ୍ଗଂ ହେଲେ କୌଣସି ନିମନ୍ସ୍ରଣ ଓ ଉଦ୍ୟମ ବିନା ଅସତ୍‌ 
ଆଚରଣ, ଅସତ୍‌ ଭାବ ଓ ଦୁର୍ଗୁଣ ଆପେ ଆପେ ଆସିଯାଏ 
ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କ୍‌ ପ୍ରତି ବିମୁଖ କରି ଅଧୋଗତିକୁ 
ଟାଣିନିଏ। 


===-= ; === 
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ଦୈବୀ 


ସମ୍ପଦ୍ବିମୋକ୍ଷାୟ ନି ବନ୍ଧାୟାସୁରୀ 


ମତା । 


ମା ଶୁଚଃ ସମ୍ପଦଂ ଦୈବୀମଭିଜାତୋଃସି ପାଣ୍ଡବ ॥ ୫॥ 
ଅନକ ଦୈବୀଚଦୈବୀ ସମ୍ମପତ୍‌ଚିସମ୍ପତ୍ତି। ବିମୋକ୍ଷାୟ-ମୁକ୍ତି ନିମନ୍ତେ (ଏବଂ); ଆସୁରୀ=ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତ; 
ନିବନ୍ଧାୟ= ବନ୍ଧନ ନିମନ୍ତେ: ମତା= (ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି) ମାନି ନିଆଯାଇଛି; ପାଣ୍ଡବ ହେ ପାଣ୍ଡବ! (ତୁମେ) ; ଦୈବୀମ୍‌ ¬ଦୈବୀ; 
ସମ୍ପଦମ୍‌-ସମ୍ପରିର ଅଭିଜାତଃ, ଅସି=ପରାପୁ ହୋଇଛ; ମା, ଶୂଚଃ= (ତେଣୁ) ଶୋକ କର ନାହିଁ| 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ମୁକ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଏବ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ବନ୍ଧନ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ମାନି ନିଆଯାଇଛି । ହେ 
ପାଣ୍ଡବୀ ତୁମେ ଦୈବୀସମ୍ପଭି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛ, ତେଣୁ ଶୋକ ଚିନ୍ତା) କର ନାହିଁ । 


ବୟ/୮୮ ଦୈବୀ ସମକ୍ପଷତୃୂବିମୋକ୍ଷାୟ”-- ସାଧକର 
ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ ହେବାର ନିର୍ଶ୍ରିୟ ଯେତେ ସ୍ତୃଷ୍ଟ ହୁଏ, 
ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ସେତେ ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ। ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସମ୍ମୁଖ ହେବାରୁ ତା'ଠାରେ ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖତା ଆସେ | 
ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଗଲେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ସମସ୍ତ 
ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ହ୍ରାସ ହେବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର 
ସମସ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ଵର ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ଏହା ଫଳରେ 
ସାଧକର ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ ପ୍ରତି ଓ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ନାମ, ରୂପ, 
ଲୀଳା, ଗୁଣ, ଚରିତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତି ଅଭିରୁଚି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 

ଏଥୂରେ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନୋପଯୋଗୀ କଥା ହେଲା, 
ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯେତେ ଦୃଢ଼ ହେବ, ତା'ର ପରମାମାର୍ୀ 
ସହିତ ଅନାଦିକାଳରୁ ଥୂବା ସମ୍ବନ୍ଧ ସେତେ ପ୍ରକଟିତ ହେବ 
ଏବଂ ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ୟ ବିନାଶ ହେବ । 
ବିନାଶ ହେବ କଂଣ, ତାହା ତ ଅନୁକ୍ଷଣ ବିନାଶ ହେଉଛି! 


ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଜୀବର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। କେବଳ 
ଜୀବ ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିଛି। ଏହି ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧଂକୁ 
ସତ୍‌ ମନେ କରିବାର ଭାବନା ଉପରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ମୁଁ ଶରୀର 
ଓ ଶରୀର ମୋରଂ ଏହି ଭାବନାର ଭିତ୍ତିଭୂମି ଉପରେ 
ସଂସାର ତିଷ୍ଠି ରହିଛି। ଏହି ଭାବନା ବିନାଶ ହେବାକ୍ଷଣି 
ସଂସାର ସହିତ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ବିନଷ୍ଟ ହେବ ଏବଂ ମୁକ୍ତିର 
କାରଣରୂପକ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ସମସ୍ତ ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ। 

ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି କେବଳ ନିଜଂ ପାଇଁ ନୂହେଁ, ବରଂ 
ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଯେପରି 
ପରିବାରରେ ସାନ, ବଡ଼, ଯୁବକ, ବୃଦ ଇତ୍ୟାଦି ଅନେକ 
ସଦସ୍ୟ ଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ସମସ୍ତଙ୍କର ପାଳନପୋଷଣ ନିମନ୍ତେ 
ଗ୍ରହସ୍ଵାମୀ (ଘରର ମୁଖ୍ଯଃ ଉଦ୍ଯମ କରନ୍ତି, ସେହିପରି 
ସମଗ୍ର ସଂସାରର ଉଦ୍ଧାର ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ସ୍ପଣ୍ଟି କରିଛନ୍ତି। ଅନ୍ୟ କାହାକୁ ବଶ କରିବା କଥା କ'ଣ 


ଶ୍ମୋକ ୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କହିବା, ଏପରି କି ଭଗବାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ତାଙ୍କରି 
ପ୍ରଦତ୍ତ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ତାକ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ 
ଓ ସେବା କରି ନିଜର ବଶୀଭୂତ କରି ପାରିବା ଏପରି 
ବିଚିତ୍ର ଅଧ୍ଵକାର କେବଳ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମିଳିଛି! ତେଣୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ସେହି ଅଧ୍ଧକାର ଅନୁସାରେ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର 
ଅନନ୍ତ ଜୀବର୍ଦ୍ଦ କଲ୍ୟାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, 
ତୀର୍ଥ ବ୍ରତ ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ସତ୍ଵସଙ୍ଗ ପ୍ରଭୂତି 
ସମସ୍ତ ସାଧନା ଅନୁଷ୍ଠାନ କରୁ ଏବଂ ଦୃଢ଼ସଙ୍ବ୍ପଳୁ ହୋଇ 
ଭଗବାନକ୍ତୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁ, “ହେ ପ୍ରଭୁ ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ 
ହେଉ, ସମସ୍ତେ ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ ଓ ଆପଣଙ୍କର ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ 
ହୋଇଯାଆନର୍ତୁ । କିନ୍ତୁ ହେ ପ୍ରଭୁ ଏସବୁ କେବଳ ଆପଣଙ୍ତୀ 
କୃପାରୂ ସମ୍ଭବ । ମୁଁ ତ କେବଳ ଆପଣ୍ସ୍ଠ ପ୍ରଦତ୍ତ ସଦ୍‌ବୁଦି 
ଦ୍ବାରା ପ୍ରାଥ୍ଥିନା କରି ପାରିବି। ଏପରି ଭାବନା ରଖି 
ନିଜର ତଥାକଥୂତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ୍ୟ ମନ, ବୁଦି, ଧନ, 
ସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ସମଗ୍ର ସଂସାରର କଲ୍ଯାଣ 
ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରି ଦିଅନ୍ଗୁଂ । 
ଏପରି କଲେ ନିଜର ବୋଲାଉଥୁବା ବସ୍ତୁର ସଂସାର 
ସହିତ ଏବଂ ନିଜର ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ସହିତ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଏକତ୍ସ 
ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଯିବ । ଭଗବାନ ଦୈବୀ ସମ୍ପଦୃବିମୋକ୍ଷାୟଂ 
ପଦରେ ଏହି କଥା କହିଛନ୍ତି। 

“ନିବନ୍ଧାୟାସୁରୀ ମତା'--ଯାହା ଜନ୍ମମୃତୁୟୁରୂପକ 
ଚକ୍ରରେ ପକାଏ, ତାହା ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି। 

ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତିତ ହୋଇ 
ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଲ ଭଲ ଗୁଣ ଧାରଣ କଲେ ତାହା 
ନିରର୍ଥକ ହେବ ନାହିଁ ସତ, କିନ୍ତୁ ତାହାଦବାରା ତା'ର ଯେ 
ମୁକ୍ତି ହୋଇଯିବ, ସେ କଥା ମିଛ | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, “ମୋର 
ଶରୀର ବଞ୍ଚି ରହୁ, ମୋତେ ସୁଖସୁବିଧା ମିଳୁଥାଉ' ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଏପରି ଭାବନା ଅହଂଭାବରେ ବସା ବାନ୍ଧିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଉପରେ ଲଦି ଦିଆଯାଇଥୁବା ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ମୁକ୍ରିଦାୟକ ହେବେ ନାହିଁ। ହୁଏତ ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ଶୁଭଫଳଦାୟକ ହୋଇ ପାରନ୍ତି, ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ନେଇ 
ଯାଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ମୁକ୍ତି ଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। 

ମାଟିରେ କୌଣସି ମଞ୍ଜି ପୋତିଦେଲେ ମାଟି, ପାଣି, 
ପବନ, ଖରା ସମସ୍ତେ ସେହି ମଞ୍ଚିକୁ ପରିପୁଷ୍ଟା କରନ୍ତି; 
ଆକାଶ ବି ତାକୁ ସ୍ତାନ ଦିଏ; ମଞ୍ଚିରୁ ସେହି ଜାତୀୟ ବୃକ୍ଷ 
ଉପ୍ପନ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ବୃକ୍ଷରେ ସେହି ଜାତିର ଫଳ ଧରେ। 


ସେହିପରି ଅହଂଭାବରେ (ମୁଁ ପଣରେ) ସଂସାରର ସଂସ୍କାର- 
ରୂପକ ବୀଜ ରଖି ଯେଉଁ ଶୁଭକର୍ମ କରିବା, ତାହା ସେହି 
ବୀଜକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରିବ ଏବଂ ସେହି ବୀଜ ଅନୂସାରେ 
ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରିବ। ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସକାମ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଅହଂଭାବରେ ଯେଉଁ ସାଂସାରିକ ସଂସ୍କାର ପଡ଼ିଛି, ସେହି 
ସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ ତାକୁ ସକାମ ସାଧନାରେ ଅଣିମା, 
ଗରିମା ଇତ୍ୟାଦି ସିଦ୍ଧି ମିଳିବ। ତା'ଂଠାରେ ଯଦିବା ଆଉ 
କିଛି ବିଶେଷତୂ ଆସିବ, ତାହାଦ୍ବାରା ସେ ବ୍ରହ୍ମଲୋକ 
ପ୍ରଭୂତି ଲୋକକୁ ଯାଇ ସେଠାକାର ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରି ପାରିବ, ମାତ୍ର ତା'ର ମୁକ୍ତି ହେବ ନାହିଁ 
(ଗୀତା ୧୮ | ୧୬) | 

ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ମୁକତି ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ କ'ଣ କରିବା 
ଆବଶ୍ୟଯକନ ଉତ୍ତର ହେଲା, ଯଦି ମଞ୍ଚକୁ ଭାଜି ଦିଆଯାଏ 
ବା ସିଝାଇ ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସେଥୁରୁ ଆଉ ଅର୍କୁରୋଦ୍‌ଗମ 
ହେବ ନାହିଁ । ସେହି ମଞ୍ଜ ବୁଣାଗଲେ ମାଟିରେ ପଡ଼ି ତାହା 
ମାଟି ହୋଇଯିବ । ମଞ୍ଚି ଥୂଲା କି ନ ଥୂଲା ଆଉ ଜଣା ପଡ଼ିବ 
ନାହିଁ। ସେହିପରି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବା ପାଇଁ ଯଦି ମନୁଷ୍ୟ 
ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଟୟ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସଂସାରର ସମସ୍ତ ମଞ୍ଚ 
(ସଂସ୍କାର) ଅହଂଭାବରୁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ | 

ଦେହ ଓ ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ୟର ଏକ ପ୍ରକାର ଆସକ୍ତି 
ଥାଏ । ସେଥୂଯୋଗୁଁ। ସେ ଭାବେ ମୁଁ ସୁଖରେ ବଞ୍ଚି ରହେ, 
ମୋତେ ମାନଂସମ୍ମାନ ମିଳୁଥାଉ ମୁଁ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରୁଥାଏ ଇତ୍ୟାଦି । ଯେଉଁମାନେ ଏପରି ବ୍ୟକ୍ତିତୃକୁ ଧରିରଖି 
ସାଧନା କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ଭଲଗୁଣ ଆସିଲେ ମଧ୍ୟ 
ଆସକ୍ତି ହେତୁ ସେମାନଙ୍କର ମୁକ୍ତି ହୋଇପାରେ ନାହିଁ; କାହିଁକି 
ନା ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଉଚ୍ଚନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ମିଳିବାର 


ପ୍ରଧାନ କାରଣ (ଗୀତା ୧୩। ୨୧) | ଯେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 


ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି, ସେ ଶୁଭକର୍ମ କରି ବ୍ରହ୍ମଲୋକ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମିତି ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ି ରହିଥୂବ । 


ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ତିନୋଟି 
ଫଳ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ସେଥୂମଧ୍ୟରୁ ଏହି ଶ୍ଳୋକର 
“'ନିବନ୍ଧାୟାସୁରୀ ମତା” ପଦରେ ବନ୍ଦଧନରୂପକ ସାଧାରଣ 
ଫଳ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୪୧ଶ ରୁ 
୪୪ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବର୍ଷିତ ଏବଂ ନବମ ଅଧ୍ଯାୟର 


୪ “ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର୍କର କଲ୍ଯାଣ ହେଉ' ଏହି ଭାବନା ମଧ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ବିଭୂତି (ଦେବୀସମ୍ପତ୍ତିତ ଏହା ନିଜର ନୂହେଁ । କେବଳ 


ଭଗବାନ ହିଁ ଆମର ନିଜର । 


7 ଭର୍ଜିତା କୃଥୂୁତା ଧାନା ପ୍ରାୟୋ ବୀଜାୟ ନେଷ୍ୟତେ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦ | ୨୨ | ୨୬) 
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୨୦ଶ ଓ ୨୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ସକାମ ଉପାସକ 
ମଧ୍ଯ ଉକ୍ତ ପଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । କେବଳ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
ଓ ଧନ ସଂଗ୍ରହ ଯେଉଁମାନର୍ଦ୍ଦର ପ୍ରଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, 
ସେମାନଗ୍ସ୍ରର ବହୁଶାଖାଯୁକ୍ତ ଅନନ୍ତ ବୁଝି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେମାନଙ୍କ କାମନାର ସୀମା ନ ଥାଏ । ଯେଉଁମାନେ କାମନାରେ 
ତନ୍ମୟ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ କର୍ମଫଳର ପ୍ରଶଂସକ ବେଦବାଣୀରେ 
ପ୍ରୀତି ରଖନ୍ତି ସେମାନେ ବିଧୂବିଧାନରେ ବୈଦିକ ଯଜ୍ଞାଦି 
କରନ୍ତି; ମାତ୍ର କାମନା କାରଣରୁ ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ୟୁୂରୂପକ ବନ୍ଧନରେ 
ପଡ଼ିଥାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୨ । ୪୧--୪୪୨) | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଯେଉଁମାନେ ଏଠାକାର ଭୋଗ ଆଶା ଛାଡ଼ି ସ୍ବର୍ଗର ଦିବ୍ଯ 
ଭୋଗ କାମନାରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି ସେମାନେ 
ଯଜ୍ଞର ଫଳସ୍ବରୂପ (ସ୍ଵର୍ଗର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ପାପ ନଷ୍ଟ ହେବାରୁ) 
ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଇ ଦିବ୍ୟ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରନ୍ତି । ଯେତେବେଳେ 
ସେମାନଙ୍କର (ସ୍ବର୍ଗଦାୟକ) ପୁଣ୍ୟ ସରି ଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ସେମାନେ ସେଠାରୁ ଲେଉଟି ଆସି ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ 
ପଡ଼ନ୍ତି (ଗୀତା ୯ | ୨୦-୨୧) | 

ଏବେ ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହେଉଛି ଯେ, ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ସକାମୀ ପୁରୂଷ ଯେଉଁ କୃଷ୍ଣମାର୍ଗରେ (ଗୀତା ୮ । ୨୫) 
ଯାଆନ୍ତି, ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ (ଗୀତା ୬ । ୪ ୧) ମଧ୍ୟ ସେହି ମାର୍ଟରେ 
ଯାଆନ୍ତି ତେଣୁ ଦୁହିଙ୍ଟ୍ଚର ମାର୍ଟ ଏକ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଏବଂ 
ଦୁହେଁ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୁବାରୁ ସକାମୀ ପୁରୁଷର୍କ୍ଚ ଭଳି 
ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟା ଙ୍କର ମଧ୍ଯ “ନିବନ୍ଧାୟାସୁରୀ ମତା” ଅନୁସାରେ 
ବନ୍ଧନ ହେବା କଥା? ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟ୍ଟ୍କର 
ଏପରି ବନ୍ଧନ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ପୂର୍ବ (ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମରେ 
କରିଥୁବା) ସାଧନାରେ ସେମାନର୍ଚ୍ାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୂଲା ନିଜର 
କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ତକାଳରେ ଭୋଗବାସନା, ଅଚେତନତା, 
ପୀଡ଼ା ଇତ୍ୟାଦି ବିଘ୍ନ କାରଣରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ସ୍ବର୍ଗକୁ 
ଯିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ଅତଏବ ଯୋଗଭ୍ରଷ୍ଟମାନେ ଯେଉଁମାର୍ଗରେ 
ଯାଆନ୍ତି, ସକାମୀ ପୁରୁଷ ସେହି ମାର୍ଗରେ ଯାଉଥୁବାରୁ (ଗୀତା 
୮।୨୫ ରେ) ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ “ଯୋଗୀ” କୁହାଯାଇଛି, 
ନଚେତ୍‌ ସକାମୀ ପୁରୁଷ ଯୋଗୀ ପଦବାଚ୍ୟ ନୂହନ୍ତୈ। 

ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ଦିତୀୟ ଫଳ ହେଲା-- ପତନି 
ନରକେ ଶୁଚୌ' (ଗୀତା ୧ ୬ | ୧୬) | ଯେଉଁମାନେ କାମନାର 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ପାପ, ଅନ୍ଯାୟ, ଦୁରାଗ୍ବର ଇତ୍ଯାଦି 
କରନ୍ତି। ତାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଥାନବିଶେଷ 
ନରକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ତୃତୀୟ ଫଳ ହେଲା-¬ 'ଆସୁରୀଷ୍ନେବ 
ଯୋନିଷୁ', 'ତତୋ ଯାନ୍ତ୍ଯଧମାଂ ଗତିମ୍‌' (ଗୀତା ୧୬ | ୧୯- 
୨୦) | ଯେଉଁମାନକୀର ଭିତରେ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁର୍ଭାବନା ରହିଥାଏ 


± ଶରୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ କେବେ 
କେବେ ଦୁରାଗ୍ନ୍ଵର ମଧ୍ୟ କରନ୍ତି, ସେମାନସ୍ମ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁର୍ଭାବନା 
ଅନୁସାରେ ପ୍ରଥମେ ଆସୁରୀ ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ତା'ପରେ 
ଦୁରାଗ୍ଵର ଅନୁସାରେ ଅଧମ ଗତି (ନରକ।/ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 

'ମା ଶୂଚଃ ସମ୍ପଦଂ ଦୈବୀମଭିଜାତୋଃସି ପାଣ୍ଡବ'-- 
କେବଳ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ବାର୍କୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଜା 
କରୁଥୁବା ଲୋକେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଅଧ୍ଧକାରୀ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ମିଳେ ଏବଂ ବିନାଶୀ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ 
ଗ୍ବହୁଥିବା ଲୋକେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ଅଧ୍ଧକାରୀ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେମାନେ ବନ୍ଧଦନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଏ କଥା ଶୁଣି କାଳେ 
ଅର୍ଜୁନକ୍କ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ହେବ ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ନାହିଁ ବୋଲି କାଳେ ସେ ଭାବିବେ, ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ପ୍ରିୟ ଅର୍ଜୁନୀ ତୂମେ ଦୈବୀସମ୍ପୂତ୍ି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛୁ ଏଣୁ ଶୋକ ଓ ସନ୍ଦେହ କର ନାହିଁ।” 

ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପ୍ରାପ୍ର ହେବାପରେ ସାଧକ ଦ୍ବାରା କର୍ମଯୋଗ, 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବା ଭକ୍ତିଯୋଗର ସାଧନା ସ୍ବାଭାବିକଭାବରେ 
ହେବାକୁ ଲାଗେ। କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର ଏବଂ 
ଜ୍ଞାନାଗ୍ନିରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀଙ୍କୀର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୪ | ୨୩, ୩୭); କିନ୍ତୁ ଭଳଛିଯୋଗୀଦ୍ଦର ସମସ୍ତ ପାପ 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ନଷ୍ଟା କରି ଦିଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧୮ । ୬୬) 
ଏବଂ ସଂସାରରୁ ତାଙ୍କୁ ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତି (ଗୀତା ୧୨ | ୭) | 

'ମା ଶୂଚଃ'*--୩ୟ, ୪ଥ ଓ ଏହି ୫ମ ଶ୍ମୋକରେ 
ଯଥାକ୍ରମେ “ଭାରତ, 'ପାଥି', ଓ “ପାଣ୍ଡବ” ସମ୍ବୋଧନରେ 
ସମ୍ବୋଧ୍ଵତ କରି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନ ଉସାହିତ କରୁଛନ୍ତି, 
“ହେ ଭାରତ! ତୁମର ବଂଶ ଅତି ମହାନ୍‌; ହେ ପାର୍ଥ! ଯେଉଁ 
ମାଆ କୁନ୍ତୀ (ପ୍ରଥା) ଶତ୍ରୁଭାବ ରଖୁଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ବର ମଧ୍ଯ 
ସେବା କରନ୍ତି, ତୁମେ ତାର୍ଚ୍ଚର ପୁତ୍ର: ହେ ପାଣ୍ଡବ! ତୂମେ 
ବଡ଼ ଧର୍ମାମ୍ବା ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପିତା ପାଣ୍ଠୁର୍କର ପୁତ୍ର””। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା ବଂଶ, ମାତା ଓ ପିତା--ଏହି ତିନୋଟି ଦୃଷ୍ଟରୁ ତୂମେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଟ ତେଣୁ ତୃମଠାରେ ଦେବୀସମ୍ପତ୍ତି ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ରହିଛି। ସୁତରାଂ ତୁମେ ଶୋକ କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ଗୀତାରେ “ମା ଶୁଚଃ' ପଦଟି ଦୁଇଥର ଦେଖିବାକୁ 
ମଳେ-¬ଥରେ ଏଠାରେ ଏବଂ ଆଉ ଥରେ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର 
୬୬ତମ ଶ୍ଳୋକରେ | ଏହି ପଦକୁ ଦୁଇଥର ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବୁଝାଉଛନ୍ତି, ତୁମେ ସାଧନା ବା ସିଵି 
ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ସାଧନା ବିଷୟରେ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଲେ ଯେ, ତୂମେ 
ଦେବୀସମ୍ପତ୍ତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛ ଏବଂ ସିଦ୍ଧି ବିଷୟରେ ସେଠାରେ 


* ଏଠାରେ 'ମା ଶୁଚଃ' କ୍ରିୟାଟି ଦିବାଦିଗଣର 'ଶୁଚିର୍‌ ପୂତୀଭାବେ' ଧାତୁର ଲୁଙ୍‌ ଲକାର ରୂପ ଅଟେ | 


ଶ୍ନୋକ ୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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(୧୮। ୬୬ ରେ) ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, ମୁଁ ତୁମକୁ 
ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ 
ନିଜ ସାଧନାରେ ଥ୍ରବା ନ୍ଯୂନତାକୁ ତ ଦୂର କରୁଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ନ୍ଯନତା କାରଣରୁ ତାଂ ଅନ୍ତରରେ ଏକ ପ୍ରକାର ନୈରାଶ୍ଯ 
ଭାବ ଜାତ ହୁଏ ଯେ “ମୋର ଏତେ ଭଲ ଗୁଣ କାହି, 
ଯାହାଦ୍ବାରା ସାଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ!” ସାଧକର ଏହି ନୈରାଶ୍ଯ 
ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ସାଧକର୍କ୍ବର 
ପ୍ରତିନିଧ୍ବରୂପେ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ସାଧନ ଓ 
ସାଧ୍ଯ ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା ବା ଶୋକ କର ନାହିଁ, ନିରାଶ 
ମଧ୍ଯ ହୁଅ ନାହିଁ। 

ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ସାଧକମାନର୍କର ସ୍ଵଭାବ ହେଲା-- 
ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ଯେ କୌଣସି 
ଘଟଣା ବା ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ବି ସେମାନଙ୍କର ସର୍ବଦା 
ନିଜ କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ରହିଥାଏ | ଯୁନ୍ଦ ଅବସରରେ ଭଗବାନ 
ଯେତେବେଳେ ଦୁଇ ସେନାର୍ବ୍ଦର ମଝିରେ ରଥ ଠିଆ କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ସେହି ସେନାରେ ନିଜର କୁଟୁମ୍ହମାନଙ୍କୁ ଦେଖି 
ଅର୍ଜୁନ୍କ ମନରେ କୌଟୁମ୍ବିକ ସ୍ନେହରୂପୀ ମୋହ ଜାତ ହେଲା 
ଏବଂ ସେ କରୁଣା ତଥା ଶୋକରେ ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
କର୍ତବ୍ୟରୁ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେଲେ । ସେ ଭାବିଲେ ଯୁଦ୍ଧରେ କୁଟୁମ୍ବ 
ଜନଙ୍ଗୁ ମାରିଲେ ପାପ ଲାଗିବ, ଫଳରେ ମୋର କଲ୍ୟାଣ 
ହେବ ନାହିଁ। ଏମାନଙ୍କୁ ମାରିଲେ ଆମକୁ ନାଶବାନ୍‌ ରାଜ୍ୟ 
ଓ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ସିନା, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ଶ୍ରେୟ (କଲ୍ଯାଣ) 
ପ୍ରାପ୍ତିର ରାସ୍ତା ବନ୍ଦ ହୋଇଯିବ । ଏହିଭଳି ଅର୍ଜୁନ୍କ୍ମ ମନରେ 
କୌଟୁମ୍ବିକ ମୋହ ଓ ପାପର (ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅଧର୍ମର) ଭୟ 
ଏକ ସଙ୍ଗରେ ଜାଗ୍ରତ ହେଲା । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ କୌଟୁମ୍ବିକ ମୋହ 
ହେଉଛି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଏବଂ ପାପ କାରଣରୁ ନିଜ 
କଲ୍ୟାଣମାର୍ଟରେ ବିଘ୍ନ ଆସିବାର ଭୟ ହେଉଛି ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି । 

ଏଥୂରେ ବି ଏକ ବିଶେଷ କଥା ଅନ୍ତନ୍ନିହିତ। ଅର୍ଜୁନ 
କହିଲେ, ଆମେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଯେଉଁ ନିର୍ଶିୟ କରିଛେ, 
ତାହା ମଧ୍ୟ ଏକ ମହାପାପ-- 'ଅହୋ ବତ ମହସାପଂ କର୍ୁଂ 
ବ୍ୟବସିତା ବୟମ୍‌' (୧ | ୪୫) | ସେ ରଣଭୂମିରେ ମଧ୍ୟ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ନିଜ କଲ୍ୟାଣ ବିଷୟରେ ପଗ୍ଵରୁଛନ୍ତି-¬ 
“ଯକ୍ଷେୟଃ ସ୍ଯାଲ୍ନିଶ୍ଚିତଂ ବ୍ୁହି ତକ୍ମେ (୨ | ୭); “ତଦେକ' 
ବଦ ନିଶ୍ଚିତା ଯେନ ଶ୍ରେୟୋଃ ହମାପୁ୍‌ୟାମ୍‌' (୩ | ୨); ଯକ୍ସରେୟ 
ଏତୟୋରେକଂ ତଚ୍ଗେ ବୃହି ସୁନିଶ୍ଚିତମ୍‌' (୫ | ୧) | ଏପରି 
କହିଥୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଥିବାର ଜଣାପଡ଼ୁଛି । 
ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଆସୁରୀସମ୍ପନ୍ତିଯୁକ୍ତ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ପ୍ରଭୂତିକୀ ଠାରେ 
ରାଜ୍ୟ ଓ ଧନ ପ୍ରତି ଏତେ ଲୋଭ ରହିଛି ଯେ ସେମାନେ 
କୁଟୁମ୍ବ ନାଶଜନିତ ପାପ ଆଡ଼କୁ ଆଦୌ ଦୂଣ୍ଝ ଦେଉ 


ନାହାନ୍ତି (୧ । ୩୮) । ଏହିରୂପେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଠାରେ ପୂର୍ବରୁ 
ହିଁ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଥିଲା। ମୋହରୂପକ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ତ 
ତାଙ୍କୀଠାରେ ଆଗନ୍ଧୁକରୂପେ ଆସିଥୂଲା ଏବଂ ତାହା ପରବର୍ତୀ 
ସମୟରେ ଭଗବାନଙ୍କର କୃପାରୁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା- 'ନଷ୍ଟୋ 
ମୋହଃ ସୁତିଲ୍ଲି ବା ତୃତ୍ପ୍ରସାଦାଚ୍ମୟାଚ୍ୟୁତ' (୧୮ | ୭୩) | 
ଏଣୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ପ୍ରିୟ ଅର୍ଜୁନା ତୁମେ 
ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ, କାରଣ ତୁମେ ଦୈବୀସମ୍ପାତ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛ।'”” 

ଅର୍ଜୁନନ୍କୁ ନିଜଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଦେଖାଯାଉ ନ 
ଥିବାରୂ ଭଗବାନ ତାର୍ଦୂ କହିଲେ ଯେ, ତୂମଠାରେ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ରହିଛି । ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ, ସେମାନକୁ 
ନିଜଠାରେ ଭଲଗୁଣ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ଏବଂ ମନ୍ଦଗୁଣ 
ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ରହେ ନାହିଁ। ନିଜଠାରେ ଗୁଣ ଦେଖା 
ନ ଯିବାର କାରଣ ହେଲା, ଗୁଣ ସହିତ ସେମାନେ ଅଭିନ୍ନ 
ହୋଇ ଯାଇଥାଆନ୍ତି। ଯେପରି ଆଖିର କଜଳ ଆଖି 
ସହିତ ମିଶି ଯାଇଥୁବାରୁ ତାହା ଆଖିକୁ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, 
ସେହିପରି ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ହୋଇଗଲେ 
ଗୁଣ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ନିଜଠାରେ ଗୁଣ 
ଦେଖାଯାଏ, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଗୁଣ ସହିତ ଏକତ଼ ହୋଇ 
ନାହିଁ। ଯେତେବେଳେ ଗୁଣ ନିଜଠାରୁ କିଛି ଦୂରରେ 
ଥାଏ, ସେତେବେଳେ ତାହା ଦେଖାଯାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଅଜୁନର୍କୁ ଆଶ୍ଵାସନା ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମକୁ ଦେଖା 
ନ ଗଲେ ମଧ୍ୟ ତୁମଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ସ୍ଵତଃ ବିଦ୍ୟମାନ; 
ତେଣୁ ତୂମେ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ। 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଭଗବାନ କୃପା କରି ମାନବଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି, ତେଣୁ 
ଏହାର ସଫଳତା ପାଇଁ ଭାବ ଓ ଆଚରଣ ପ୍ରତି ବିଶେଷ 
ଦୂଷ୍ଟ୍କି ଦେବା ଉଚିତ । ଶରୀରରୁ କେତେବେଳେ ଯେ ପ୍ରାଣ 
ଛାଡ଼ିଯିବ, ତା'ର କିଛି ଠିକଣା ନାହିଁ | ତେଣୁ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଥାଶୀଘ୍ର ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଓ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 

ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିରେ “ଦେବ” ଶବ୍ଦଟି ପରମାମ୍ଦରାର୍କର ବାଚକ 
ଏବଂ ତାର୍କ୍ପର ସମ୍ପତ୍ତି ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ “ଦୈବୀସମ୍ପର୍ରି 
କୁହାଯାଏ -“ ଦେବସ୍ୟେୟ` ଦୈବୀ' | ପରମାମୁଜର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୂବାରୁ ଜୀବଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ସ୍ଵତଃ ବିଦ୍ଯମାନ । 
ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ଅଂଶୀ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ବିମୁଖ 
ହୋଇ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ଶରୀରାଦି ସହିତ ସଙ୍ଗ (ତାଦାମ୍ୟ୍ୟ କରେ, ସେତେବେଳେ 
ତା'ଠାରେ ଆସୁରୀସମ୍ପରି ଆସେ । କାରଣ କାମ, କ୍ରୋଧ, 
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ଲୋଭ, ମୋହ, ଦମ୍ଭ, ଦ୍ବେଷ ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗୁଣ- 
ଦୂୁରାଗ୍ବର ନାଶବାନ୍‌ ସଙ୍ଗରୁ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଯେଉଁମାନେ 
ସର୍ବଦା ବଞ୍ଚି ରହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେଉଁମାନକ୍କର ପ୍ରାଣରେ 
ମମତା ରହିଛି, ଏଠାରେ “ଅସୁର' ଶବ୍ଦଟି ସେହି ପରାଣପୋଷଣ- 
ପରାୟଣ ଲୋକମାନର୍ବ୍ବର ବାଚକ- - 'ଅସୁଷୁ ପରାଣେଷୁ ରମନ୍ତେ 
ଇତି ଅସୁରାଃ' । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ “ମୁଁ ସୁଖରେ ବଞ୍ଚି ରହେ' ଏହି 
ଇଚ୍ଛା ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷଣ । 

ସମସ୍ତକ୍ତ ଠାରେ ଉଭୟ ଦୈବୀ ଓ ଆସୁରୀ ସମ୍ପତି 
ରହିଥାଏ (ଗୀତା ୧୬ । ୬) । ଏପରି କୌଣସି ସାଧାରଣ 
ପ୍ରାଣୀ ନାହିଁହ। ଯାହାଠାରେ ଏ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ସମ୍ପତ୍ତି ନ 
ଥାଏ। ଅବଶ୍ଯ ଜୀବନ୍ଧିକ୍ତ ଓ ତତ୍ଵବଜ୍ଞ ମହାପୁରୂଷ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିରୁ ସର୍ବଥା ରହିତ ହୋଇଯାଆନ୍ରି,* କିନ୍ତୁ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତୁରୁ କଦାପି ରହିତ ହୋଇ ପାରନ୍ତି ନାହିଁ; 
କାରଣ ଜୀବ ଅଦେବଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ରାଙଚ୍କର ଅଂଶ। 
ପରମାମ୍ଦରାର୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହାଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି 
ଅବଶ୍ୟ ଥାଏ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ହେତୁ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ି 
ହୁଏତ ଦବିଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ବିନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ୨ କାରଣ 
ସତ୍‌ବସ୍ତୁର ବିନାଶ ଅସମ୍ଭବ। ଏଣୁ କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ 
ସମ୍ପୂର୍ଶ ଦୁର୍ଗୁଣୀ, ଦୁରାଗ୍ଵରୀ,୨ ନିର୍ଦୟୀ, ଅସତ୍ଯବାଦୀ ଓ 
ବ୍ଯଭିଗ୍ଵରୀ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରକାରର ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ଯେ କେହି, ଯେପରି ଅବସାରେ, ଯେତେ ଦୁରୁଁଣୀ-ଦୁରାଗ୍ବରୀ 
ହୋଇ ଥାଉ ନା କାହିକି, ତା'ସହିତ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ଆଂଶିକ 
ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ଵର ରହିବ | ଦୈବୀସମ୍ପର୍ରି ପ୍ରକାଶିତ ହେଲେ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ବିନାଶ ହୁଏ; କାରଣ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚର 
ହୋଇଥୂବାରୁ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଅବିନାଶୀ ଏବଂ ସଂସାରର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଆସୁରୀସମ୍ପର୍ରି ନାଶବାନ୍‌ । 

ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ପାର୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ମୁଁ ସର୍ବଦା ବଞ୍ଚି ରହେ କେବେ ନ ମରେ; ମୁଁ ସବୁକିଛି 
ଜାଣିଯାଏଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବେ ଅଜ୍ଞାନୀ ହୋଇ ନ ରହେ; ମୁଁ 
ସର୍ବଦା ସୁଖୀ ରହେ, କେବେ ଦୁଃଖୀ ନ ହୁଏ'--ଏପରି ସତ୍, 
ଚିତ୍‌ ଓ ଆନନ୍ଦର ଇକ୍ଜା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଭିତରେ ରହିଥାଏ । 


%* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


କିନ୍ତୁ ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ 'ମୁଁ ରହିଲେ ଦେହ ସହିତ ରହିବି; 
ମୁଁ ଜ୍ଞାନୀ ହେବି ତ ବୁଦ୍ଧିକୁ ନେଇ ହେବି; ମୁଁ ସୁଖ ଉପଭୋଗ 
କରିବି ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଶରୀରକୁ ନେଇ କରିବି” ଏହିରୂପେ 
ଇଜ୍ଜାଗୁଡ଼ିକୁ ଜୀବ ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାର ଦ୍ବାରା ପୂର୍ଣ୍ଚ କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ । ପ୍ରାଣରେ ମୋହ ଥୂବାରୁ ଏହି ଆସୁରୀସମ୍ପୃତ୍ତି ରହ୍ୟେ । 
ଏଥୁରେ ଏକ ମାମିକ ବିଷୟ ହେଲା, ପ୍ରାଣୀର ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର 
ରହିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଜା ହେଉଛି ଅର୍ଥ ଏ ନିରନ୍ତର ରହି ପାରିବ 
ଏବଂ ମୁଁ କେବେ ନ ମରେ” ଏପରି ଇଜ୍ଜା ହେଉଛି ଅର୍ଥ 
ଇଏ କେବେ ମରେ ନାହିଁ ବଞ୍ଚି ରହିବା ଭଲ ଲାଗୁଛି ଅର୍ଥ 
ବଞ୍ଚି ରହିବା ଏହା ପାଇଁ ସ୍ବାଭାବିକ ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁ ଭଲ ଲାଗୁ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥ ଏହାର ମୃତ୍ୟୁ ସ୍ବାଭାବିକ ନୂହେଁ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଅଜ୍ଞାନ ଭଲ ଲାଗୁ ନାହିଁ ଅର୍ଥ ଅଜ୍ଞାନ ଏହାର ସାଥୀ ନୁହେଁ। 
ଦୁଃଖ ଖରାପ ଲାଗୁଛି ଅର୍ଥ ଦୁଃଖ ଏହାର ସାଥୀ ନୁହେଁ । 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଏହାର ସ୍ବରୂପ “ସତ୍‌ | 'ଅସତ୍‌' 
ଏହାର ସ୍ବରୂପ ନୁହେଁ। ଜୀବ ନିଜେ ତ ସତ୍‌ଂ-ସ୍ଵରୂପ, ପୁଣି 
ଇଏ ସତ୍‌ର ଇଜ୍ଜା କରିବାର କାରଣ କ'ଣ? କାରଣ ହେଲା, 
ଇଏ ନଷ୍ଟାଶୀଳ ଅସତ୍‌ ଶରୀରାଦିକୁ “ମୁଁ ଓ “ମୋର' ମନେ 
କରିଛି ଏବଂ ସେଥୂରେ ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । ଅସତ୍‌କୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ ସ୍ବୟଂ” ସତ୍‌ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସତ୍‌ 
ସମ୍ଭନ୍ଧୀୟ ଇଜ୍ଜା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ; ଜଡ଼ତୂକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ 
ସ୍ବୟଂ ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନର ଇକ୍ଜା ହୁଏ; 
ସ୍ବୟଂ ସୁଖ ସ୍ବରୂପ ହୋଇଥ୍ୁଲେ ମଧ୍ୟ ଦୁଃଖରୂପକ ସଂସାରକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ ସୁଖର ଇଢ଼୍ଜା ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଅସତ୍‌, 
ଜଡ଼ ଓ ଦୁଃଖରୂପକ ସଂସାର ଦ୍ବାରା ହିଁ ଏ ସବୁର ପୂର୍ତି 
ଗ୍ବହେଁ । ତାଦାମ୍ଭ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଶରୀରକୁ ଅମର କରିବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ, 
ବୁଦ୍ଧିରେ ଜ୍ଞାନୀ ହେବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ ଏବଂ ଦେହକୁ ନେଇ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଓ ସୁଖୀ ହେବାକୁ ଗ୍ବରହେଁ, ନିଜର ନାମ ଓ ରୂପକୁ ସ୍ଥାୟୀ 
ରଖିବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ । ଏପରି କି ମୃତ୍ୟୁପରେ ମଧ୍ୟ ନିଜର ନାମ 
ସ୍ଥାୟୀ ରଖିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ। ଏହିରୂପେ ଅସତ୍‌ର ସଙ୍ଗଂରୁ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ | ମାତ୍ର ଅସତ୍‌ର ସଙ୍ଗଂ ପରିତ୍ୟାଗ କଲେ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପ୍ରକାଶ ପାଏ। 
ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ ଇତ୍ଯାଦି କରିବାରୁ ଯେତେବେଳେ 


* ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷ ନଶ୍ଵର ସଂସାରରୁ ଅସଙ୍ଗ ହୋଇ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ର ଠାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ତେଣୁ ତାଙ୍ଗ୍ର ବଞ୍ଚିବାର 
ଆଶା ଓ ମୃତ୍ୟୁର ଭୟ ରହେ ନାହିଁ। ସତ୍‌ସ୍ଵରୂପ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଠାରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାର୍କଠାରେ ସ୍ଵତଃ ସ୍ଵାଭାବିକ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ନର ଥାଏ । 
ସେହି ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷ ତ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଉର୍ଦ୍ଵ୍‌କୁ ଉଠିଯାଆନ୍ତି। ତେଣୁ ସାଧକମାନଙ୍କ୍‌ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ସମସ୍ତ ଗୁଣ ସେମାନବ୍କୀ 


ଠାରେ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଥାଏ । 


#' ଦେହାଭିମାନରେ ମୁଁ ସୁଖରେ ବଞ୍ଚି ରହେ' ଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରାଣର ମୋହ ରହିଥାଏ; ଫଳରେ ଦେହାଭିମାନରୁ ଆସୁରୀସମ୍ପଭି ଜାତ ହୁଏ । 
ତେଣୁ ଗୀତାରେ 'ଦେହବଭିଃ' (୧୨ | ୫), 'ଦେହିନମ୍‌' (୩ | ୪୦; ୧୪ | ୫, ୭) ଇତ୍ୟାଦି ପଦରେ ଯେଉଁ ଦେହାଭିମାନୀ ଲୋକର୍ଞ କଥା 
କୁହାଯାଇଛି, ସେମାନେ ଆସୁରୀସମ୍ପଭିର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ବୁଝି ବାକୁ ହେବ | 


ଶ୍ମୋକ ୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯର ସିଦି ନିମନ୍ତେ ସେ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଧାରଣ କରିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ। ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିକୁ 
ସେ କର୍ତବ୍ଯରୂପେ ଉପାର୍ଜନ କରେ; ଯଥା--ମୋତେ 
ସତ୍ଯବାଦୀ,। ଅହିଂସକ ଓ ଦୟାଳୁ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ଏହିଭଳି ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ନିଜ 
ବଳ ଦ୍ବାରା ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ଗ୍ବରହେଁ। ଏହା ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ, 
କର୍ତବ୍ଯ ଓ ପୁରୁଷାର୍ଥ ବଳରେ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ସ୍ବାଭାବିକ 
ନୂହେଁ। ବରଂ ତାହା କୃତ୍ରିମ। ତା”ଛଡ଼ା ନିଜ ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ବଳରେ ଉପାର୍ଜିତ ହୋଇଛି ବୋଲି ମନେ କରିବାରୁ ମୁଁ 
ସତ୍ଯବାଦୀ, ମୁଁ ଭଲ ବ୍ଯକ୍ତି” ଇତ୍ଯାଦି ଅଭିମାନ ଆସେ । 
ସମସ୍ତ ଦୁର୍ଗୁଣ ଦୁରାଗ୍ର ଅଭିମାନର ଛତ୍ରଛାୟା ତଳେ 
ରହେ ଏବଂ ଅଭିମାନ ଦ୍ବାରା ପରିପୁଷ୍ଟ ହୁଏ। ଏଥୂପାଇଁ 
ନିଜର ଉଦ୍ଯମ ସାଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ସାଧନାରେ ଅହଂକାର 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ଚ ରହେ ଏବଂ ଅହଂକାରରେ ସମସ୍ତ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର 
ନିବାସ । ଏଥୁପାଇଁ ସାଧକ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପାଇଁ 
ଉଦ୍ଯମ କରେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଦୂର ହୁଏ 
ନାହିଁ। ପରିଶେଷରେ ସେ ହାରିଯାଏ ବା ତା'ର ଉୟାହ 
ଓ ପ୍ରଯନ୍ ଶିଥୂଳ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ଭାବେ ଯେ ଏହା 
ତା'ର ସାମର୍ଥ୍ଯର ବହିର୍ଭୂତ। ସାଧକର ଏପରି ଦଶା 
କାହିଁକି ହୁଏଃ ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ 
ଜାଣିପାରି ନାହିଁ ଯେ ତାଂଠାରେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି କିପରି 
ଆସିଲା? ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସିବାର କାରଣ ହେଲା ନାଶବାନ୍‌ବର 
ସଙ୍ଗ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ସଙ୍ଗଂ ରହିଥୂବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ରହିବା ନିଶ୍ଚିତ। ସେ ନାଶବାନ୍‌ଵର ସଙ୍ଗ 
ଛାଡ଼େ ନାହିଁ କି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ତାକୁ ଛାଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିରୁ ସେ ପୂର୍ଶରୂପେ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ଏଣୁ ଯଦି ସେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଧାରଣ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେ, 
ତେବେ ନାଶବାନ୍‌ ଜଡ଼ର ସଙ୍ଗ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ । 
ନାଶବାନ୍‌ର ସଙ୍ଗ ପରିତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ଦେୈବୀସମ୍ପତ୍ତି 
ସ୍ଵତଃ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ; କାରଣ ପରମାମ୍ବରାଙ୍କ୍ଵ ଅ ଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ତା'ଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପରି ସ୍ବତଃସିଦ | କଉଁବ୍ଯରୂପେ ତାହାକୁ 
ଉପାର୍ଜନ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ। 

ଏଥରେ ଆହୁରି ଏକ ଗୃଢ଼ ତଥ୍ୟ ଅଛି । ଦୈବୀସମ୍ପୃ୍ତିର 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଥାଏ। ଏଗୁଡ଼ିକୁ କେହି ଛାଡ଼ି 
ପାରିବ ନାହିଁ। ଏହାର ସତ୍ୟାସତ୍ୟ କିପରି ଜାଣିବାନ ଧରାଯାଉ 
କେହି ଜଣେ ପରୀକ୍ଷାମୂଳକ ଭାବେ ସତ୍ୟ କହିବାକୁ ବିଗ୍ବର 
କଲେ, ତେବେ ଜୀବନ ସାରା ସେ ସତ୍ୟ କହି ପାରିବେ । 
କିନ୍ତୁ ଯଦି ସେ କେବଳ ମିଛ କହିବାକୁ ବିଗ୍ବର କରନ୍ତି, 
ତେବେ ଚବିଶ ଘଣ୍ଟା ବି ସେ ମିଛ କହି ପାରିବେ ନାହିଁ। 


ସତ କହିବାର ବିଗ୍ବର କଲେ ତାଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ମିଳିପାରେ, 
ହେଲେ ମିଛ କହିବା ପାଇଁ ସେ ବାଧ୍ୟ ନୂହନ୍ରି । ମାତ୍ର ମିଛ 
କହିବାର ବିଗ୍ରର କଲେ ତ ଖାଇବା-ପିଇବା, ଏପରି କି 
କଥାବାର୍ତା କରିବା ମଧ୍ଯ ତାର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ଅସୁବିଧା ହେବ । 
ଭୋକ ଲାଗିଲେ ବି ଯଦି ମିଛ କହିବେ ଯେ ଭୋକ ଲାଗୁ 
ନାହିଁ, ତେବେ ବଞ୍ଚିବା ଅସମ୍ଭବ । ଯଦି ସେ ପ୍ରତିଜ୍ଞାବଦ୍ଧ 
ହୁଅନ୍ତି ଯେ ମରିଯିବି ପଛେ, ମିଛ କହିବି ହିଁ କହିବି, ତେବେ 
ଏହି ପ୍ରତିଜ୍ଞା ମଧ୍ୟ ସତ୍ଯ ହୋଇଯିବ । ହୁଏତ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଭଙ୍ଗ 
ହେଲେ ସତ୍ୟ ପ୍ରକାଶ ପାଇଯିବ, ନଚେତ୍‌ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ବି ସତ୍ୟ 
ହୋଇଯିବ। ସତ୍ଯ କେବେ ଲୁପ୍ତ ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ 
ସମସ୍ତଚ୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ସତ୍ଯ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ବିଦ୍ଯମାନ । 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ସମସ୍ତ ଗୁଣ ବିଷୟରେ ଏ କଥାଟି ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଚିରନ୍ତନ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ । କେବଳ ନାଶବାନ୍ବର 
ସଙ୍ଗଂ ଛାଡ଼ିଲେ ହେଲା। ନାଶବାନ୍ବର ସଙ୍ଗ ଅନିତ୍ଯ ଓ 
ଅସ୍ବାଭାବି କ। 

ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆଗନ୍ତୁକ । ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ତ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର 
ଆଗନ୍ତୁକ। କାହାର ମନର ପ୍ରସନ୍ନତା ଦେଖି କେହି କହେ 
ନାହିଁ ଯେ ତୁମେ କାହିଁକି ଏତେ ପ୍ରସନ୍ନ? କିନ୍ତୁ କୌଣସି 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଦୁଃଖୀ ଦେଖିଲେ ସମସ୍ତେ କହନ୍ତି, ଭାଇ! ତୁମ 
ମୁହଁ କାହିଁକି ଶୁଖି ଯାଇଛି ଏହାର କାରଣ ସୁଖ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଏବଂ ଦୁଃଖ ଅସ୍ଵାଭାବିକ ( ଆଗନ୍ତୁକ) । ଏଇଥୂଯୋଗୁଁ ସଦାଗ୍ବରୀ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ କେହି ପଗ୍ଵରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ ତୁମେ ଭଲ ଆଚରଣ 
କାହିଁକି କରୁଛନ କିନ୍ତୁ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସମସ୍ତେ କହନ୍ତି, 
ତୁମେ ଏମିତି ମନ୍ଦକର୍ମ କାହିଁକି କରୁଛନ ଅତଏବ ସଦ୍‌ଗୁଣ- 
ସଦାଗ୍ବର ସ୍ଵତଃ ଥାଏ ଏବଂ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ସଙ୍ଗଂ ପ୍ରଭାବରୁ 
ଆସେ; ତେଣୁ ତାହା ଆଗନ୍ତୁକ। 

ଅର୍ଜୁନକ୍କ ଠାରେ ବିଶେଷତଃ ଦୈବୀସମ୍ପାଭି ଥୂଲା। 
ତାଙ୍କଠାରେ ଯେତେବେଳେ କାପୁରୁ ଷତା ଦେଖାଗଲା, 
ଭଗବାନ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟାନ୍ରିତ ହୋଇ କହିଲେ ଯେ, ତୁମଠାରେ 
ଏପରି କାପୁରୁଷତା କେଉଁଠୁ ଆସିଲା ( ୨ | ୨-୩)? ତାହର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଅର୍ଜୁନସ୍ତ୍ର ଠାରେ ଏ ଦୋଷ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନ 
ଥୂଲା, ବରଂ ଏହା ଆଗନ୍ତୁକ ଥୂଲା । ଆଗରୁ ତାଙ୍କଠାରେ ଏ 
ଦୋଷ ନ ଥୂଲା। ଅର୍ଜୁନ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ କହିଥୂଲେ 
ଯେ, ଯେଉଁଥୁରେ ମୋର ନିଶ୍ଚିତରୂପେ କଲ୍ୟାଣ ହେବ, 
ସେ କଥା କହନୁ (୨ | ୭; ୩। ୨; ୫ | ୧) | ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ୟ ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଆମୂକଲ୍ୟାଣର ଇଚ଼୍ଜା ଥୂଲା। 
ଏଥୂରୂ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସ୍ଵବଭାବରେ ଆଗରୁ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଥୂଲା, ନଚେତ୍‌ ଉର୍ବଶୀପରି ସୁନ୍ଦରୀ ଅପ୍ସରାକୁ 
ତୂଚ୍ର ମନେ କରିବା କ'ଣ କୌଣସି ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯର 
କାମା ସେହି ଅର୍ଜୁନ ଏବେ ଭାବୁଛନ୍ତି, 'ମୋତେ ଦୈବୀସମ୍ପତି 
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ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି କି ନାହିଁନ ମୁଁ ତାହାର ଅଧୂକାରୀ କି ନାହିଁ?” 
ଏଣୁ ଭଗବ।ନ ଆଶ୍ଵାସନ। ଦେଇ କହୁଛନ୍ତି, ତୂମେ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛ; ତେଣୁ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଂ “ମା 
ଶୁଚଃ ସମ୍ପଦଂ ଦୈବୀମଭିଜାତୋଃସି ପାଣ୍ଡବ” (୧୬ | ୫) | 

ସତ୍‌ (ଚେତନ) ଓ ଅସତ୍‌(ଜଡ଼) ର ତାଦାମ୍ୟୁରୁ ଅହଂଭାବ 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ମନୁଷ୍ଯ ଯେ କୌଣସି ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ କରେ, 
ନିଜର ଅହଂକାରକୁ ନେଇ କରେ। ଯେତେବେଳେ ସେ 
ପରମାମ୍ଦ୍ରାଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ର ଅହଂଭାବରେ 
ସତ୍‌-ଅଂଶର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସଂସାର 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଅହଂଭାବରେ ଅସତ୍‌- 
ଅଂଶର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହେ । ସତ୍ବ-ଅଂଶର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ ତାକୁ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଅଧୂକାରୀ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଅସତ୍‌-ଅଂଶର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ଏହି ସମ୍ପତ୍ତିର ଅନଧୂକାରୀ କୁହାଯାଏ । ଅସତ୍‌- 
ଅଂଶକୁ ନାଶ କରିବା ନିମିତ୍ତ ମନୂଷ୍ଯଦେହ ମିଳିଛି। ତେଣୁ 
ଏହାକୁ ନାଶ କରିବାରେ ମନୁଷ୍ଯ ନିର୍ବଳ ବା ପରାଧୀନ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ସବଳ ଓ ସ୍ବାଧୀନ । ନାଶବାନ୍ବ ବା ଅସତ୍‌- 
ଅଂଶ ତ ସମସ୍ତର୍କ୍ରର ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ବିନଷ୍ଟ ହେଉଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଏହା ସହିତ ନିଜର ସମ୍ଭନ୍ଦଧ ରଖୁଥାଏ । ସବୁକିଛି 
ଭୁଲ୍‌ ଏଇଠି ହେଉଛି | ନାଶବାନ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖୁଥୁବାରୁ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ପୂର୍ଷରୂପେ ନଷ୍ଟ ହେଉ ନାହିଁ। 

ନାଶବାନ୍ବ ବା ଅସତ୍‌ର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଅହଂଭାବ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ। ଅସତ୍‌ର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବାକ୍ଷଣି ଅହଂଭାବ ଲୋପ 
ପାଏ। ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶକୁ ଧରି ରଖିବାରୁ ହିଁ ଅହଂଭାବ ରହିଛି | 
ଅହମ୍‌ରେ ଜଡ଼ ଓ ଚେତନ ଉଭୟ ରହିଥାଏ। ତାଦାମ୍୍ଯୂ 
କରି ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ଜଡ଼ ସହିତ ନିଜକୁ ଏକ ମନେକରି 
ନେଇଛି । ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥର ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛା ଅସତ୍‌-ଅଂଶରେ 
ରହିଥାଏ। ମାତ୍ର ପୁରୁଷ ହିଁ ସୁଖଂଦୂଃଖ ଭୋଗିବାରେ 
ହେତୁ ହୁଏ-¬ 'ପୁରୁଷଃ ସୁଖଦୁଃଖାନା' ଭୋକୁଡ଼େ ହେତୁରୁଚ୍ୟତେ' 
(୧୩।୨୦)। ବାସ୍ତବରେ ସେ ହେତୁ ନୁହେଁ, କେବଳ 
ସେ ପ୍ରକୃତିସ୍ତ ହେବାରୁ ହିଁ ଭୋକ୍ତା ହୁଏ 'ପୁରୁଷଃ ପ୍ରକୃତିସୋ 
ହି ଭୂଙ୍କରେ' (୧୩ | ୨୧) | ସୁଖ-ଦୁଃଖରୂପକ ସମସ୍ତ ବିକୃତି 
ମୁଖ୍ୟତଃ ଜଡ଼-ଅଂଶରେ ହେଉଥାଏ, ମାତ୍ର ତାଦାମ୍ଯୁ ଥୂବାରୁ 
ଜ୍ଞାତା ଚେତନ ଉପରେ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ଏବଂ ସେ 
ଭାବେ, 'ମୁଁ ସୁଖୀ, ମୁଁ ଦୁଃଖୀ” ଇତ୍ୟାଦି | କୌଣସି ପୁରୁଷ 
ବିବାହ ପରେ ସ୍ତ୍ରୀର ସମସ୍ତ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନିଜର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପରି ମନେକରେ | ପୁରୁଷ ଯେଉଁ ସବୁ ଗହଣା କ୍ରୟ କରେ, 
ସ୍ତ୍ରୀର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ (ସ୍ତ୍ରୀ ପାଇଁ) କ୍ରୟ କରେ, ନଚେତ୍‌ ତା'ର 
ନିଜ ପାଇଁ ଗହଣା ଇତ୍ୟାଦି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଜଡ଼-ଅଂଶ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ ଚେତନଠାରେ ଜଡ଼ର 
ଇଢ଼ା ଓ ଭୋଗବାସନା ସ୍ପଣ୍ଟ ହୁଏ। ଜଡ଼-ଅଂଶରେ ହିଁ ଜଡ଼ର 


± ଶୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଭୋଗ ହେଉଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଜଡ଼ ସହିତ ତାଦାମ୍ଥ୍ଯୁ ଥୂବାରୁ 
ଭୋଗର ପରିଣାମ କେବଳ ଜଡ଼-ଅଂଶରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ଜଡ଼-ଅଂଶ ସୁଖ-ଦୁଃଖର ଭୋକ୍ତା 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ପରିଣାମର ଜ୍ଞାତା ଚେତନ ହିଁ ଭୋକ୍ତା 
ହୁଏ। ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ହେଉଛି (୩ । ୨୭; 
୧୩।୨୯), କିନ୍ତୁ ତାଦାମ୍ଭ୍ୟ ହେତୁ ଚେତନ ନିଜକୁ କର୍ତା 
ମନେକରି ତାହାକୁ ନିଜଠାରେ ଆରୋପ କରୁଛି। ଏହି 
ତାଦାମ୍"୍ୟରେ ଚେତନକୁ (ପରମାମ୍ଦାର୍ଚଦ୍‌ୱ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛାରେ 
ଚେତନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ଜଡ଼କୁ (ସଂସାରକୁ) ପାଇବାର 
ଇଚ୍ଛାରେ ଜଡ଼ର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ଯେତେବେଳେ ଚେତନର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହେ। ସେତେବେଳେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ ଓ 
ଯେତେବେଳେ ଜଡ଼ର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ । ଜଡ଼ ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୁ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସତ୍‌, ଚିତ୍‌ ଓ ଆନନ୍ଦର ଇଢ଼ା ଚେତନରେ ହିଁ ଥାଏ। ଏହି 
ତିନୋଟି (ସବୁବେଳେ ରହିବା, ସବୁକିଛି ଜାଣିଯିବା ଓ 
ସର୍ବଦା ସୁଖୀ ରହିବା) ଇଢ୍ରଛାରେ ସଂସାରର ସମସ୍ତ ଇଢ଼ା 
ସମ୍ମିଳିତ | ଭୁଲ୍‌ ହେଉଛି ଯେ, ଜୀବ ଜଡ଼ (ସଂସାର) ଦାରା 
ଏସବୁ ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଛି। 

ସ୍ବୟଂ (ଚେତନ) ହିଁ ଜଡ଼କୁ ଓ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିକୁ ସ୍ଵୀକାର 
କରିଛି। ଜଡ଼ରେ ସ୍ବୟଂ ସହିତ ସ୍ଥିର ହୋଇ ରହି ପାରିବା 
ଭଳି ଶକ୍ତି ନାହିଁ। ଜଡ଼ରେ ସବୁବେଳେ ପରିବର୍ତନ ହୋଇ 
ଗ୍ବଲିଛି। ଚେତନ ଯଦି ଜଡ଼କୁ ଧରି ନ ଥାନ୍ତା, ତେବେ ସେ 
ସ୍ବତଃ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତା। କାରଣ ଚେତନରେ କୌଣସି 
ବିକାର ନାହିଁ। ସେ ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ତିତ ରହେ। କିନ୍ତୁ 
ଅସତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ସଦାସର୍ବଦା ବଦଳୁ ଥାଏ। ତାହା କେବେ 
ବି ଏକରୂପରେ ରହେ ନାହିଁ। ଚେତନ ହିଁ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି। ସେ ମୁଁ” ଓ “ମୋର' ରୂପରେ 
ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧର ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର କରିଛି। ଅତଏବ ଜଡ଼ର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଏବଂ ଜଡ଼ରୁ ଜାତ ଆସୁରୀ-ସମ୍ପତ୍ତି ଚେତନ ପାଇଁ 
ଆଗନ୍ତୁକ। ଯଦି ତାହା ସ୍ଵୟଂରେ ଥାଆନ୍ତା, ତେବେ କଦାପି 
ନଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁହ କାରଣ ସ୍ବୟଂର କଦାପି ବିନାଶ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବାର ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ଯ 
ଉଠନ୍ତା ନାହିଁ। ଅନିତ୍ୟ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଚେତନର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ତାହା ନିତ୍ଯ ପରି ଜଣାପଡ଼େ। ଅବିନାଶୀ ସହିତ ସମ୍ୃନ୍ଧ 
ହେବା ଯୋଗୁଁ ବିନାଶୀ ମଧ୍ୟ ଅବିନାଶୀ ପରି ଦେଖାଯାଏ। 
ତେଣୁ ଯେଉଁ ଲୋକଠାରେ ଆସୁରୀସମ୍ପର୍ତି ଦେଖାଦିଏ, ସେ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିପାରେ ଏବଂ ସତ୍‌ ଆଚରଣ କରି 
ପରମାମ୍ବ୍ରା୍ୂ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇପାରେ (୧୬ | ୨୨) | 

ପରମାମ୍ବାଭିମୁଖୀ ହେଲେ ଜୀବର ଆସୁରୀସମ୍ପଭି 
ନଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଲାଗେ-- 


ଶ୍ମୋକ ୫] 
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ସନମୁଖ ହୋଇ ଜୀତଦ୍ଧ ମୋହି ଜବହୀ। 
ଜନ୍ମ କୋଟି ଅଘ ନାସହିଁ ତ ବହୀ॥ 
(ମାନସ ୫ | ୪୪ | ୧) 
[ଅର୍ଥ “ଜୀବ ମୋର ସମ୍ମୁଖ ହେବାମାତ୍ରେ ତା'ର 
କୋଟି ଜନ୍ମର ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
କାରଣ “ଜନ୍ମ କୋଟି ଅଘ' (କୋଟିଏ ଜନ୍ମର ପାପ) 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରିବାର ହିଁ ଫଳ | ପ୍ରକୃତିକୁ 
ସ୍ବୀକାର ନ କଲେ ଜନ୍ମମରଣ କିପରି ସମ୍ଭବ ହେବଅ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା ହିଁ ଜନ୍ମମରଣର ମୂଳ କାରଣ-- 
'କାରଣ' ଗୁଣସଙ୍ଗେୋସ୍ୟ ସଦସଦୃଯୋନିଜନ୍ୁସୁ' (ଗୀତା 
୧୩। ୨୧) | କିନ୍ତୁ ଜୀବାମ୍ବା ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟାକୁ ନିଜଠାରେ 
ଆରୋପିତ କରେ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ସହିତ 
ମୁଁ ଓ ମୋର” ଭାବ କରିନିଏ, ଏହି କାରଣରୁ ସେ ଜନ୍ୁମୂତ୍ୟୁ 
ପାଉଥାଏ। ବାସ୍ତବରେ ସ୍ବୟଂ କର୍ତ୍ତା ନୁହେଁ କି ଲିପ୍ତ ନୁହେଁ - 
'ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ୟତେ' 


(୧୩। ୩୧) | ଏହି ବାସ୍ତବ ତଥ୍ୟର ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ 


କର୍ମରେ ଅକର୍ମ” ତଥା ଅକର୍ମରେ କର୍ମ” ଦେଖିବା। ଏ 
ଦୁଇଟି କଥାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ବୟଂ ସର୍ବଥା ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ଅକର୍ତା ଅଟେ ଏବଂ ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ 
ଅକର୍ତା ହୋଇ ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏ କର୍ମ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କର୍ମ କଲାବେଳେ ଓ ନ କଲାବେଳେ ଏହି ଆମ୍ବା ନିତ୍ଯ- 
ନିରନ୍ତର ନିର୍ଲିପ୍ତ ଓ ଅକର୍ତା ହୋଇ ରହେ। ଏହି ବାସ୍ତବ 
ତଥ୍ଯ ଅନୂଭବ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ହିଁ ମନୁଷ୍ଯକ୍ନ ମଧ୍ଯରେ 
ବୁଦିମାନ୍‌ (୪ | ୧୮) | ଯାହାର୍କଠାରେ କର୍ତତୃ ଭାବନା ନାହିଁ 
ଏବଂ ଯାହାର୍କ ବୁଦ୍ଧିରେ ଲିପ୍ତତା ନାହିଁ ଅର୍ଥୀତ୍‌ କୌଣସି କାମନା 
ନାହିଁ, ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୁ ମାରିଦେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ପାପ 
ଛୁଇଁବ ନାହିଁ (୧୮ | ୧୭) | ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ନରିଥିଲେ, ମନୁଷ୍ୟ 


କାହା ଦ୍ବାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ପାପ କରେ? ଉତ୍ତରରେ 
ଭଗବାନ କହିଲେ-¬କାମନା ଦାରା (୩ | ୩୬-୩୭,) | 
କାମନା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସବୁ ପାପ ହୁଏ । ଦେହ ସହିତ ତାଦାମ୍ୁ 
ଥିବାରୁ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର କାମନା ଜାତ ହୁଏଂ | ଅତଏବ 
ଜଡ଼ର ସଙ୍ଗ (ମହତ୍ତ୍ଵ) ହିଁ ସମସ୍ତ ପାପ ବା ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର 
କାରଣ | ଯଦି ଜଡ଼ ସହିତ ସଙ୍ଗ ନ ହୁଏ, ତେବେ ଦୈବୀସମ୍ପଭି 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ । 

ଅର୍ଜୁନ ସାଧକମାନଙ୍କ୍ରର ପ୍ରତିନିଧୂସ୍ଵରୂପ। ତେଣୁ 
ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ଵ ନିମିତ୍ତ କରି ଭଗବାନ ସାଧକମାନକ୍କ୍‌ ସାନ୍ଗଵନା 
ଦେଉଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେମାନେ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ; ନିଜଠାରେ 
କୌଣସି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଦେଖାଗଲେ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟସ୍ତ 
ହୁଅ ନାହିଁ କାରଣ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ତରମମାନଙ୍କ୍ର ଠାରେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ବିଦ୍ଯମାନ-¬ 

ମା ଶୁଚଃ ସମ୍ପଦଂ ଦୈ ବୀମଭିଜାତୋଃ ସି ପାଣ୍ଡବ ॥ 

(୧୩1୫) 

ସାଧକ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଉନ୍ନତି ବିଷୟରେ କେବେ 
ନିରାଶ ହେବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ କାରଣ ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂ ଷ୍ଯଠାରେ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚର 
ସମ୍ପତି (ଦୈବୀସମ୍ପତି) ରହିଥାଏ | ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲେ ଦୈବୀସମ୍ପରି ସ୍ବତଃ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। 

ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ସାଧକ ପରମାତ୍ମ- 
ପ୍ରାପ୍ତିରୁ କେବେ ନିରାଶ ହେବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ; କାରଣ ପରମାମ୍ବା 
କୃପା କରି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି। 
ଏଣୁ ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ରର ସଙ୍କଳ୍ପ ଆମ ପାଇଁ କଲ୍ଯାଣକାରକ । 
ଆମେ ଯଦି ଆମର କୋଣସି ଭିନ୍ନ ସଙ୍କଳ୍ପ ନ ରଖି ପରମାମ୍ରାର୍ଚୀ 
ସଂକଳ୍ପରେ ନିଜର ସଂକଳ୍ପ ମିଶାଇ ଦେବା, ତେବେ ତାର୍ଦ୍ବୀ 
କୃପାବଳରେ ସ୍ବତଃ କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯିବ । 


ମଳିରିନୁ ଭ/ବ--ଜୀବର ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷରେ ଭଗବାନ ଏବଂ ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ ସଂସାର | ଯେତେବେଳେ ସେ ଭଗବାନର୍କୀ 


ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେ ସଂସାର ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ 

ତା'ଠାରେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ | ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିରେ ଆସ୍ିିକ ଭାବ ଓ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିରେ ନାସ୍ତିକଭାବ ଥାଏ । ଯଦିବା ମୁକ୍ତିର ସମସ୍ତ 

ସାଧନା (କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଧ୍ଯାନଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି) ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ଗତ “ଦୈବୀ ସମ୍ପଦୃ ବିମୋକ୍ଷାୟ”, ତଥାପି 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିରେ ଭକ୍ତି ହିଁ ମୁଖ୍ୟ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଭକ୍ତି ପ୍ରକରଣରେ କହିଛନ୍ତି 

ମହାମ୍ବାନସ୍ତୁ ମାଂ ପାଥି ଦୈ ବାଂ ପ୍ରକ୍ସ ତି ମାଶ୍ରିତାଃ । ଭଜନ୍ତ୍ୟନନ୍ୟମନସୋ ଜ୍ଞାତ ଭୂତାଦି ମବ୍ୟୟମ୍‌ ॥ 

(ଗୀତା ୯ | ୧୩) 

“ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନୀ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଆଶ୍ରିତ ଅନନ୍ଯମନା ମହାମ୍ରାମାନେ ମୋତେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ଆଦି ଓ 

ଛଣ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୂ ଦୋଷୀ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ କାରଣ ଇହଲୋକରେ ଦୋଷୀ ବ୍ଯକ୍ତିର ଅପମାନ, ତିରସ୍କାର ଓ ନିନ୍ଦା 

ହୋଇଥାଏ ତଥା ପରଲୋକରେ ତାକୁ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଓ ନରକ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। କିନ୍ଗୁ ମନୂଷ୍ଯ ନାଶବାନ୍‌ ଜଡ଼ ବସ୍ତୁର ସମ୍ବନ୍ଧଜନିତ 


କାମନାର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଅକରଣୀୟ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ କରି ବସେ। ଏଣୁ ସେହି କର୍ମର ପରିଣାମ କର୍ତ୍ତାର ରୁଚି ଅନୁସାରେ (“ ମୁଁ ନିର୍ଦୋଷ 
ରହନ୍ତି” ଗଠନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ କର୍ତା ନ ଗ୍ଵହୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଦୋଷୀ ଓ ପାପୀ ହୋଇଯାଏ । 
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ଅବିନାଶୀ ଜାଣି ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି।”' 

ଆଗକୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି- 'ମାମପାପ୍ୟୈବ କୌନ୍ତେୟ.....' (୧ ୬। ୨୦) | ମୁକୁର ସବୁ ସାଧନା ଭକ୍ତିର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଯେଉଁମାନେ ନିଜ ପ୍ରାଣକୁ ଅତି ଭଲ ପାଆନ୍ତି, ସେହି ପ୍ରାଣପୋଷଣପରାୟଣ ମନୁଷ୍ୟ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିସମ୍ପନ୍ନ । 
ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନକ୍କୁ ନିଜ ପ୍ରାଣଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ ଭଲ ପାଆନ୍ତି, ସେମାନେ ଦୈବୀସଂମ୍ମତ୍ତିସମ୍ନ୍ତ । 

ଅନ୍ଯମାନର୍୍ ସୁଖ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ବା ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର ସୁଖ କାମନା କରିବା “ଚେତନତା'” ଏବଂ ନିଜ ସୁଖ 
ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ବା ନିଜର ସୁଖ କାମନା କରିବା “ଜଡ଼ତା”। ଏପରି କି ନିଜର ସୁଖ ପାଇଁ, ଶାରୀରିକ ଆରାମ 
ଓ ମାନଂସମ୍ମାନ ପାଇଁ ଭଜନଂଧ୍ୟାନ କରିବା ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ତା। ଚେତନତାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ ଏବଂ 
ଜଡ଼ତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ । 

ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ମୁଖ୍ଯ ଦୋଷରୁ ସବୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ମୁଖ୍ଯ ଗୁଣରୁ ସବୁ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଜାତ ହୁଏ। ସେହି ମୁଖ୍ୟ ଦୋଷଟି ହେଲା- ଶରୀର ତଥା ସଂସାରର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ଵ ସ୍ବୀକାର କରି 
ତା”ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବା ଏବଂ ସେହି ମୁଖ୍ଯ ଗୁଣଟି ହେଲା-ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ସ୍ବୀକାର କରି ତାର୍୍ବ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଡ଼ିବା। ଏହି ମୁଖ୍ୟ ଦୋଷ ଓ ମୁଖ୍ଯ ଗୁଣ ହିଁ ସ୍ତାନଭେଦରେ ଅନେକ ରୂପରେ ଦେଖାଯାଏ। 

ଗୁଣ ସହିତ ଅବଗୁଣ ରହିଥିବା ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଗୁଣର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନେଇ ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ 
ହୁଏ। କୌଣସି ଅବଗୁଣ ନ ଥୂଲେ ଅଭିମାନ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅଭିମାନ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଳ। ଅଭିମାନ ଯୋଗୁଁ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀ ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତ଼ ଦେଖାଯାଏ। ଅଭିମାନ ହେତୁ ଦେବୀସମ୍ପତ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ବୃଦ୍ଧିରେ ସହାୟତା କରେ। ଗୁଣ ସହିତ ଅବଗୁଣ ନ ଥୂଲେ ଗୁଣର ମହତ୍ତ୍ବ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସେଥୁପାଇଁ ଅଭିମାନ ହୁଏ ନାହିଁ। ଗୁଣର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଖା ନ ଗଲେ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟ ନିଜର ଗୁଣ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ ନାହିଁ, 
ଫଳରେ ସେ ବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼େଂ। ନିଜ ଗୁଣ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଉ ନ ଥୁୂବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ତାର୍କ୍ଵ ନିଜଠାରେ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ନ ଥୂବାର ଭାବି ବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛନ୍ତି। ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ତାର୍କ୍ପର ଚିନ୍ତା ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି-“ମା ଶୁଚଃ ସମ୍ପଦଂ ଦୈବୀମଭିଜାତୋଃସି ପାଣ୍ଡ ବ' | 

==== ;^ === 

ଦୀନ” ଯମ ରାଣୀଙ୍କ ୦୫୭ ନୁଇଟି ଅଂଶ ଏ୮ଏ କଳ ଡ ଚେଳଳ / ଏସମଧାରୁ ୦ଳେଠେଳ ଭଣ ଜଳନୁରୁ ବିନ୍ଧୁତ୮ ହୋଇ 
6ରଜଳନ (ନାନକ) ଭି ବିଶେଷ ତୁର୍ଣି କିଅଳି ଏବଂ ଅଳ/ 6କଚେଳ ଚେତଜଳ୍ଚୁ ବିନ୍ୁଃତ/ 6ଇ ଜନନୁ (ଜୋଟ 6 ସଂଗହ) ତି 
ବିଶେଶ ଜୁ କିଅଛି / ଏ ତୁଣ୍ଛୁ ଚେଜଳ @ ଜଳଜ ଦାଧାନ/କୁ ନେଇ ଦୀଣୀମାଳକଳ ତନୁଇଟି 6୭67 ବିଭାର 6ହୋଇଯ/ଏ, ଜନବନ 
ଳିନ୍ଦୁ ଵ୍ଳନଜେ ଏହି କଥା କହୁଛଛି / 

ଦୌ ଭୂତସଗୌ ଲୋକେଃସ୍ମିନ୍‌ ଦୈବ ଆସୁର ଏବ ଚ । 
ଦେବୋ ବିସ୍ତରଶଃ ପ୍ରୋକ୍ତ ଆସୁର' ପାଥି ମେ ଶୂଣୁ॥ ୬॥ 

ଥଲ ¬ ଅସ୍ମିଟ୍‌ ଏହି; ଲୋକେୈଚିଲୋକରେ; ଡ଼ୋଇିଦୁଇ ପ୍ରକାର; ଏବ ହିଁ; ଭୂତସଗୌ-ପାଣୀସୂଷ୍ ଅଛି; ଦୈବଃ- ଦୈବୀ; 
ଚ=3ଓ; ଆସୁରଃ=ଆସୁରୀ; ଦୈବଃ=ଦେୈବୀ (ସମ୍ପରି ବିଷୟରେ); ବିସ୍ତରଶଃ= (ମୁଁ) ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ; ପୋକଃ- କହି ସାରିଛି; 
ପାଥିଇିହେ ପାର୍ଥ! (ଏବେ ତୁମେ); ମେଳମୋ'ଠାରୁ; ଆସୁରମ୍‌=ଆସୁରୀସମ୍ପଭି (ବିଷୟରେ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ); ଶୃଣୁଶୁଣ | 

ଏହି ଲୋକରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ପ୍ରାଣୀସ୍ୂଷ୍ଟ ଅଛି ଦୈବୀ ଓ ଆସୁରୀ। ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଷୟରେ 
ମୁଁ ବିସ୍ତାରପୂବିକ ବଣ୍ଢି ନା କରିସାରିଛି ହେ ପାଥି! ଏବେ ତୁମେ ମୋ'ଠାରୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଷୟରେ ଶୁଣ । 

କ୍ଯା ଡ଼ୌ ଭୂତସଗୌ ଲୋକେଃସ୍ମିନ୍‌ ଦୈବ । କରିବା ପୂର୍ବରୁ ତାହାର ଉପକ୍ରମ କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ 
ଆସୁର ଏବ ଚଂ”--ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ସବିସ୍ତାର ବର୍ଣ୍ଣନା । କହୁଛନ୍ତି ଯେନ ଇହଲୋକରେ ଦୈବ ଓ ଆସୁର ନାମକ 


* ଥରେ ଜଣେ ସାଧୁ ଅତି ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ କହିଲେ, ଗୀତାରେ ମୋର ଶ୍ରଦ୍ଧା ନାହିଁ, ମୋ ଦଶା କ'ଣ ହେବ! ଭଗବାନ କହିଛନି-- 
ଅଜ୍ଞଶ୍ଟାଶ୍ରଦ୍ଦଧାନଶ୍ଟ୍‌ ସଂଶୟାମ୍ପା ବିନଶ୍ୟତି” (୪ । ୪୦) | ମୁଁ ପଗ୍ବରିଲି, ଶ୍ରଵାବିହୀନ ମନୁଷ୍ଯର ବିନାଶ ହେବା କଥା ହେଉଁଠି ଲେଖାଅଛି? ସେ 
କହିଲେ-¬ ଗୀତାରେ | ମୁଁ କହିଲି, ଗୀତାରେ ଲିଖିତ ବଚନକୁ ନେଇ ଆପଣ ବ୍ୟସ୍ତ ହେବା ଗୀତା ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପରିଚୟ ନୁହେଁ କି? ଏହା 
ଶୁଣିବାମାତ୍ରେ ସେ ଅତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଲେ। 


ଶ୍ମୋକ ୬] 
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ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ପ୍ରାଣୀକ୍ଠ ଠାରେ ପରମାମ୍ବା ଓ ପ୍ରକୃତି ଉଭୟର ଅଂଶ 
ରହିଥାଏ (ଗୀତା ୧୦ | ୩୦; ୧୮ | ୪୦) | ପରମାମାର୍ଚୀର 
ଅଂଶ ଚେତନ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ ଜଡ଼ । ସେହି ଚେତନ 
ଅଂଶ ଯେତେବେଳେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଜଡ଼-ଅଂଶ ପ୍ରତି 
ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତାଂଠାରେ ଆସୁରୀସମ୍ପତି 
ପ୍ରାଦୁଭାବ ହୁଏ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃତିରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇ କେବଳ ପରମାମ୍ଭାର୍କୀ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଠା ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ତାଂଠାରେ ଦେବୀସମ୍ପତ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 
ପରମାମ୍ରରାର୍କର ଅନ୍ଯ ନାମ “ଦେବ” | ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ନିମନ୍ତେ ଯେତେ ବି ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ରର ଆଦି ସାଧନା ରହିଛି, 
ସବୁକିଛି ଦୈବୀସମ୍ପଦ । ଭଗବାନ ଯେପରି ନିତ୍ଯ, ସେପରି 
ତାଙ୍କର ସାଧନସମ୍ପତ୍ତି ମଧ୍ୟ ନିତ୍ୟ | ଭଗବାନ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର 
ସାଧନାକୁ “ଅବ୍ଯୟ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନାଶୀ କହିଛନ୍ତି 'ଇମଂ 
ବିବସ୍ଵବତେ ଯୋଗଂ ପ୍ରୋକ୍ତ ବାନହମବ୍ୟୟମ୍‌' (ଗୀତା ୪ | ୧) | 
'ଡ଼ୌ ଭୂତସଗୌଂର “ଭୂତ” ଶବ୍ଦଟିରେ ମନୁଷ୍ଯ, 
ଦେବତା, ଅସୁର, ରାକ୍ଷସ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ, ପଶୁ, 
ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ସ୍ଥାବର 
ଓ ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରଧାନତଃ ମନୁଷ୍ୟଯଶରୀରରେ 
ହିଁ ଆସୁର ସ୍ବଭାବ ତ୍ଯାଗ କରିବାର ବିବେକଶକ୍ତି ରହିଛି। 
ଏଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ପୂର୍ଷରୂପେ ଆସୁର ସ୍ଵଭାବ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ଉଚିତ। ତାହା ତ୍ଯାଗ ହେବାମାତ୍ରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ସ୍ବତଃ 
ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। 
ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଉଭୟ ଦେବୀ ଓ ଆସୁରୀ ସମ୍ପତି ଥାଏ ¬ 
ସୁମତି କୁମତି ସବ କେଁ ଉର ରହହୀ । 
ନାଥ ପୁରାନ ନିଗମ ଅସ କହହୀ॥ 
(ମାନସ ୫ | ୪୦ | ୩) 
[ଅର୍ଥ ହେ ନାଥ! ବେଦ ଓ ପୁରାଣ କହିଛନ୍ତି ଯେ 
ସୁବୁଦ୍ଧି ଓ କୁବୁଦ୍ଧି ସମସ୍ତକ୍କ ହୃଦୟରେ ରହିଥାଏ 
ଅତି କୂର ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ କଂସେଇ ହୃଦୟରେ ମଧ୍ଯ 
ଦୟା ଥାଏ, ଗ୍ଵେର ଅନ୍ତରରେ ମଧ୍ୟ ମହାଜନୀଭାବ ଥାଏ । 
ତେଣୁ କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ ପୂର୍ଶରୂପେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିବିହୀନ 
ହୋଇ ନ ପାରେ, କାରଣ ଜୀବମାତ୍ରକେ ପରମାମ୍ବରାର୍ଚ୍ଚର 
ଅଂଶ। ତାଂଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଥାଏ 
ଏବଂ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ସେ ନିଜେ ସୃଷ୍ଟ କରେ। ମନପ୍ରାଣ 
ଦେଇ ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ ଭଲ ପାଉଥୂବା ସାଧକମାନଙ୍ଟୁ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଖରାପ ଲାଗେ, ଅସହ୍ଯ ହୁଏ ଏବଂ ତାହା 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ପ୍ରଯନଶୀଳ ହୂଅନ୍ରି। କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁମାନେ ଭଜନଂସ୍ମକରଣ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଘେଂ 


ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିକୁ ପୋଷଣ ଯୋଗାଉ ଥାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଛି 
ଭଜନ, ସ୍ମରଣ, ନିତ୍ଯକର୍ମ ଇତ୍ଯାଦି କରିବା ସହିତ 
ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରୂ ମଧ୍ଯ ସୁଖ ଉପଭୋଗ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆବଶ୍ଯକ ମନେ କରନ୍ତି, 
ସେମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ସାଧକଶ୍ରେଣୀର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହନ୍ତି । 
କାରଣ ସବୁ ନୀଚ ପ୍ରାଣୀର୍କଠାରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
କିଛି ଦୈବ ସ୍ବଭାବ ଓ କିଛି ଆସୁର ସ୍ବଭାବ ରହିଥାଏ । 

ଏଠାରେ ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନୋପଯୋଗୀ ତଥ୍ୟ ହେଲା, 
ଅହଂଭାବ ଅନୁସାରେ କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରବୃଭ୍ତିକୁ 
ନେଇ ଅହଂଭାବ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ। ଯାହାଙ୍କର ଅହମ୍‌ରେ 
ସତ୍ଯବାଦିତାର ଭାବ ଅର୍ଜିତ ହୋଇଯିବ, ସେ ସର୍ବଦା 
ସତ୍ଯ କହିବେ ଏବଂ ସତ୍ଯ କହିଲେ ତାର୍ଚ୍ଟର ସତ୍ଯନିଷ୍ଠା 
ଦୃଢ଼ ହୋଇଯିବ। ସେ ଆଉ କେବେ ଅସତ୍ୟ କହି 
ପାରିବେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଯାହାର ଅହମ୍‌ରେ ମୁଁ ସଂସାରୀ 
ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଓ ଧନ ସଂଗ୍ରହ 
କରିବା ମୋର କାମ'-¬ଏପରି ଭାବ ଥୁବ, ସେ ଛଳକପଟ 
କରିବାରେ ଅବହେଳା କରିବ ନାହିଁ। ଛଳକପଟ କରି 
କରି ତା'ର ଅହଂଭାବରେ ଏ କଥା ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ 
ଯେ, ମିଛ ନ କହିଲେ ଓ କପଟ ନ କଲେ କାହାରି କାମ 
ଚଳିବ ନାହିଁ ତା'ଛଡ଼ା ଆଜିକାଲିର ଯୁଗରେ ତ ଏମିତି 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ, ଏଥୂରୁ କେହି ବଞ୍ଚି ପାରିବେ ନାହିଁ, 
ଇତ୍ୟାଦି । ଅହଂଭାବରେ ଏପରି ଦୁଉର୍ଭାବନା ସ୍ପାନ ପାଇବାରୁ 
ଦୂରାଗ୍ବରରୂ ନିବୃତ୍ତ ହେବା କଠିନ ମନେହୁଏ ଏବଂ 
ଏଇଥୂଯୋଗୁଁ ଲୋକେ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ 
କଠିନ ବା ଅସମ୍ଭବ ମନେ କରନ୍ତି। 

ପରମାମ୍ରାକ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ କେହି କେବେ 
ସଭାବନା ରହିତ ହୋଇ ନ ପାରେ ଏବଂ ଦେହ ସହିତ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ରଖି କେହି କେବେ ପୂର୍ଶ୍ିରୂପେ ଦୁର୍ଭାବନା- 
ରହିତ ହୋଇ ନ ପାରେ। ଦୂର୍ଭାବନା ଆସିଗଲେ ମଧ୍ୟ 
ସଭାବନାର ବୀଜ କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ସଦଭାବନା 
ହେଉଛି ସତ୍‌ଵ ଏବଂ ସତ୍‌ର କେବେ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ-- 
“ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ” ( ୨ | ୧୬) | ଅପରପକ୍ଷରେ 
କୁସଙ୍ଗରୁ ହିଁ ଦୁର୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଥୁବା 
ବସ୍ତୁ ନିତ୍ୟ ନୁହେଁ ¬ “ନାସତୋ ବିଦାତେ ଭାବଃ' (୨ | ୧୬) | 

ସଭ୍ଭାବନା କିମ୍ବା ଦୁର୍ଭାବନାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯକୁ ନେଇ 
ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କରର ପ୍ରବୃତି ହୁଏ। ସଭାବନାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଥୂବାବେଳେ ବ୍ଯକ୍ତି ସଦାଗ୍ଵର କରେ ଏବଂ ଦୁର୍ଭାବନାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥରବାବେଳେ ସେ ଦୁରାଗ୍ରର କରେ। ସାରାଂଶ 
ହେଲା, ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଯାହାକ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଯାଏ, 
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ତାଙ୍କଠାରେ ସଦ୍ଭାବନାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହେ ଓ ଦୁର୍ଭାବନା 
ନାଶ ହେବାକୁ ଲାଗେ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ 
ଯାହାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, ତାର୍କ୍ଚଠାରେ ଦୁର୍ଭାବନାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବଢ଼ିଯାଏ ଓ ସଦ୍ଭାବନା ଲୁପ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
'ଲୋକେଃସ୍ମିଟ୍‌' ପଦର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି 
ଭୂମଣ୍ଡଳରେ ହିଁ ନୂତନ ନୂତନ ଅଧୂକାର ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
ଭୂମଣ୍ଡଳ ଭିତରୁ ଭାରତଭୂମିରେ ଆହୁରି ବିଚିତ୍ର ଅଧୂକାର 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁ। ଦେବଗଣ ମଧ୍ୟ ଭାରତଭୂମିରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁବା 
ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍କର ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତିଂ। କେବଳ ମନୁଷ୍ଯ- 
ଲୋକରେ କଲ୍ୟାଣ କରିବାର ସୁଯୋଗ ମିଳିଛି । ଏହି ଲୋକକୁ 
ଆସି ମନୁଷ୍ୟ ବିଶେଷ ସାବଧାନ ହୋଇ ଦୈବୀସଂୋତ୍ତି ଜାଗ୍ରତ 
କରିବା ଉଚିତ | ଭଗବାନ ବିଶେଷ କୃପା କରି ମନୁଷ୍ୟଶରୀର 
ଦେଇଛନ୍ତି-- 
କବହୂଁକ କରି କରୁନା ନର ଦେହୀ । ଦେତ ଭସ ବିନୂ ହେତୁ ସନେହୀ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୪୪ |୩) 
ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯରୂପେ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଉପରେ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥାଏ ଯେ, 
ଏମାନେ ଅବଶ୍ଯ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ (ଉଦ୍ଧାର) କରିବେ। 
ଏହି ଆଶା ରଖି ସେ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି । ଭଗବାନ 
ବିଶେଷ କୃପା କରି ମନୁଷ୍ୟକୁ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଉପଯୋଗୀ 
ସାମଗ୍ରୀ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ବିବେକ ମଧ୍ୟ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ଅତଏବ “ଲୋକେୈଃସ୍ମିନ୍‌' ପଦଟି ବିଶେଷ କରି 
ମନୁଷ୍ଯର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ 
ଠାରେ ସମାନରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ-- 'ସମୋହଂ ସବିଭୂତେଷୁ' 
(ଗୀତା ୯ । ୨୯) | ଯେଉଁଠି ଭଗବାନ ଥାଆନ୍ତି, ତା୍ଚ୍ର 
ସମ୍ପତ୍ତି ମଧ୍ୟ ସେଠାରେ ଥାଏ, ଏଣୁ ଏଠାରେ 'ଭୂତସଗୌ' 
ପଦ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି । ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ ସମସ୍ତେ 
ପରମାମ୍ଦରାଭିମୁଖୀ ହୋଇପାରିବେ । ଭଗବାନ ନିଜ ତରଫରୁ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


କାହାକୁ ବାସନ୍ଦ କରି ନାହାନ୍ତି। 

ମନୂଷ୍ଯକ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁମାନେ ଦୁରାଗ୍ରରରେ 
ଜଡ଼ିତ, ସେମାନେ ଗ୍ରଣ୍ଡାଳ ଓ ପଶୁ-ପକ୍ଷୀ, କୀଟ-ପତଙ୍ଗାଦି 
ନୀଚ ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅଧ୍ଧକ ଦୋଷୀ । 
କାରଣ ପାପୟୋନିପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ତ ପାପ ହେତୁ ବାଧ୍ୟ 
ହୋଇ ପାପଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ସେଠାରେ 
ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବ ପାପର ଫଳ ଭୋଗ ହୁଏ କିନ୍ତୁ 
ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ମନୁଷ୍ଯ ଜାଣିଶୁଣି ମନ୍ଦ ଆଚରଣରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନୂଆ ପାପ କରୁଥାନ୍ତି। ପାପଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀମାନେ ତ ପୂର୍ବ ପାପର ଫଳ ଭୋଗ କରି ଉନ୍ନତି 
ମାର୍ଗରେ ଗ୍ବଲନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଦୁରାଗ୍ସରୀ ମନୂଷ୍ଯ ନୂଆ ନୂଆ 
ପାପ କରି ପତନ ଅଭିମୁଖୀ ହୁଅନ୍ତି । ଏପରି ଦୁରାଗ୍ବରୀମାନର୍କୀ 
ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି, “ଯଦି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ 
ମଧ୍ଯ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ମୋତେ ଭଜନ କରେ, 
ସେ ମଧ୍ୟ ଶାଶ୍ବତ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ”” (୯ । ୩୦-୩୧) | 
ସେହିପରି ମହାପାପୀ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନରୂପକ ନୌକା ଦ୍ବାରା 
ସମସ୍ତ ପାପକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିପାରେ 
(୪ । ୩୬) | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ଓ 
ମହାପାପୀ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତି ଓ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନିଜର ଉଦ୍ଧାର 
କରି ପାରନ୍ତି, ତେବେ ଅନ୍ୟ ପାପଯୋଡିପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୁ 
ଭଗବାନ ନିଜ ତରଫରୁ ବାସନ୍ଦ କରିବେ ବା କିପରିନ 
ଏଣୁ ଏଠାରେ “ଭୂତ” (ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ) ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଇଛି । 

ମନୁଷ୍ୟେତର ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀ ଠାରେ ମଧ୍ୟ ଦୈବୀ ପ୍ରକୃତି 
ଥୁବା କଥା ଶୁଣିବାକୁ, ପଢ଼ିବାକୁ ଓ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। 
ଏପରି ଅନେକ ଦୃଷ୍ଟ୍ଯନ୍ତ ଅଛି, ଯେଉଁଥୁରେ କି ପଶୁପକ୍ଷୀ 
ଯୋନିରେ ମଧ୍ଯ ଦୈବୀ ଗୁଣ ରହିଥୂବା କଥା ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛ୍ୟ। ଏମିତି କେତେକ କୁକୁର ଥୂବାର ଦେଖାଯାଆନ୍ତି, 


* (୧) ଅହୋ ଅମୀଷାଂ କିମକାରି ଶୋଭନଂ ପ୍ରସନ ଏଷାଂ ସ୍ବିଦୂତ ସ୍ବୟଂ ହରିଃ । 
ଯେର୍ଜନ୍ମ ଲଵୁଂ ନୃଷୁ ଭାରତାଜିରେ ମୁକୁନ୍ଦସେବୌପୟିକଂ ପ୍ହୃହା ହି ନଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଦଭା. ୫ | ୧୯ | ୨୧) 
“ହୋ! ଯେଉଁ ପ୍ରାଣୀମାନେ ଭାରତବର୍ଷରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସେବାର ଯୋଗ୍ୟ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଏମିତି କିଛି 
ପୁଣ୍ୟ କରିଥୂଲେ ନା ସ୍ଵୟଂ ଶ୍ରୀହରି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରୀତ ହୋଇଗଲେମ ଏହି ପରମ ସୌଭାଗ୍ୟ ଲାଭ ପାଇଁ ତ ଆମ୍ଭେମାନେ ମଧ୍ଯ 


ନିରନ୍ତର ବ୍ୟାକୁଳ ହେଉଛୁ ।'' 


( ୨) ଗାୟନ୍ତି ଦେବାଃ କିଳ ଗୀତକାନି ଧନ୍ୟାସ୍ତୁ ତେ ଭାରତଭୂମିଭାଗେ। 
ସ୍ଵର୍ଗାପବର୍ଗାପ୍ପଦମାର୍ଗଭୂତେ ଭବନ୍ତି ଭୂୟଃ ପୁରୁଷାଃ ସୁରତ୍ବାତ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀବିଷ୍ଣୁପୁରାଣ ୨ | ୩ | ୨୪) 
““ଦେବତାମାନେ ମଧ୍ୟ ନିରନ୍ତର ଗାନ କରୁଥାନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବର୍ଗ ଓ ଅପବର୍ଗର ମାର୍ଗଭୂତ ଭାରତବର୍ଷରେ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, 


ସେମାନେ ଆମ ଦେବତାମାନଙ୍କୀ ଅପେକ୍ଷା ଅଧୂକ ଧନ୍ୟ (ଭାଗ୍ୟବାନ୍‌!) | ' 


7 ମହାଭାରତ ଶାନ୍ତିପର୍ବରେ ଏହି ପ୍ରସଙ୍ଗ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଗୋଟିଏ କଥା ଅଛି । ଶକୂନିଲୁବ୍ଛକ ନାମକ ଜଣେ ଶିକାରୀ ଥୂଲା। ପଶୁ- 
ପକ୍ଷୀମାନ୍ଗୁ ମାରିବା ଥୂଲା ତାହାର ପ୍ରଧାନ କାମ । ଦିନେ ସେ ଶିକାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବଣକୁ ଯାଇଥବଲା। ଦିନ ସାରା ବୁଲି ବୁଲି ତାକୁ କୌଣସି ଶିକାର 
ମିଳିଲା ନାହିଁ। ହଠାତ୍‌ ମେଘ ଘୋଟି ଆସିଲା ଏବଂ ମୁଷଳ ଧାରାରେ ବର୍ଷା ହେଲା। ସେହି ଶିକାରୀ ଜଣକ ଗୋଟିଏ ଗଛ ତଳେ ଆଶ୍ରୟ ନେଲା। 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଯେଉଁମାନେ ଅମାବାସ୍ୟା, ଏକାଦଶୀ ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ରତ ପାଳନ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସେ ଦିନ ଅନ୍ତ ଖାଆନ୍ତି ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ୟେତର 
କେତେକ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ୟ ସତ୍‌ସଙ୍ଗଂରେ ଆସି ବସନ୍ତି ବୋଲି 
ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ। ଏକ ସାପ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଶୁଣିବା ପାଇଁ 
ଆସୁଥୁବାର ମୁଁ ଦେଖିଛି। ଗୋରଖପୁରରେ ଥରେ ଦୀର୍ଘ 
ଏକବର୍ଷ ଧରି ଅଖଣ୍ଡ କୀଉଁନର ଆୟୋଜନ ହୋଇଥିଲା । 
ସେତେବେଳେ ଗୋଟିଏ କଳାରଇଗଂର କୁକୁର 
ସଂକୀର୍ତନମଣ୍ଡଳୀ ମଝିରେ ବୁଲୁଥାଏ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ସତ୍‌ସଙ୍ଗ 
ହୁଏ, ସେଠାରେ ବସି ରହେ। ରଷିକେଶର ସ୍ବାର୍ଗାଶ୍ରମ 
ପାଖାପାଖି ଏକ ବରଗଛ ଥୁଲା । ସେଠାକୁ ଗୋଟିଏ ସାପ 
ଆସୁଥୁିଲା। ସେଠାରେ ଜଣେ ସବ୍ତ ରହୁଥୂଲେ। ଦିନେ ସେ 
ସାପଟିକୁ “ରହ” ବୋଲି କହିବାରୁ ସାପଟି ରହିଗଲା। ସଚ୍ଚ 
ଜଣକ ତାକୁ ଗୀତା ପଢ଼ି ଶୁଣାଇଲେ ଏବଂ ସେ ଶାନ୍ତିରେ 
ସବୁ ଶୁଣିଲା । ଗୀତା ପାଠ ପୂରା ହେବାପରେ ସାପଟି ସେଠାରୁ 
ଗ୍ବଲିଗଲା, ଆଉ କେବେ ସେଠାକୁ ଆସିଲା ନାହିଁ। (ପୂର୍ବ 
ସଂୟ୍କାରବଶତଃ ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କୀ ଠାରେ ଏପରି ପ୍ରକୃତି 
ଦେଖାଯାଏ।) 

ଏହିପରି ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ଠାରେ ମଧ୍ୟ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର 
ଗୁଣମାନ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଅବଶ୍ୟ ଏ କଥା ସତ୍ୟ ଯେ, 
ସେହି ଯୋନିରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଗୁଣସମୂହକୁ ବିକାଶ 
କରିବ।ର କ୍ଷେତ୍ର ଓ ଯୋଗ୍ଯତ। ନାହିଁ। କେବଳ 
ମନୂଷ୍ଯଶରୀରରେ ହିଁ ସେ ସବୁକୁ ବିକାଶ କରିବାର 


କ୍ଷେତ୍ର ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ଅଛି। 

ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା, ଜଡ଼ି, ବୁଟି, ଇତ୍ୟାଦି 
ସମସ୍ତ ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗମ ପ୍ରାଣୀତ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ଦୈବୀ ଓ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଥାଆନ୍ତି। ମନୂଷ୍ଯ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ରକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଓ 
ସେମାନବ୍କ୍ଚ ପାଇଁ ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମନୁଷ୍ଯର 
ସୂଷ୍ଟ ହୋଇଛି । ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ଜଡ଼ି, 
ବୁଟି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବିଶେଷଭାବେ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ; 
କାରଣ ସେ ସବୁକୁ ରକ୍ଷା କଲେ ଆମ ଅନ୍ତରରେ ଦୈବୀ 
ଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ଗୋମାତା ଆମ ପାଇଁ 
ପୂଜନୀୟା, ତେଣୁ ମା”କୁ ରକ୍ଷା କରିବା ଆମର ପରମ 
କର୍ତବ୍ୟ । ଗୋମାତା ସମଗ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟିର କାରଣ-- 'ଗାବୋ ବିଶ୍ଵବସ୍ଯ 
ମାତରଃଂ | ଗାଭ ଘିଅରେ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ, ମଇଁଷି ଘିଅରେ 
ନୁହେଁ । ଯଜ୍ଞ କଲେ ବର୍ଷା ହୁଏ । ବର୍ଷାରୁ ଅନ୍ନ ଏବଂ ଅନ୍ନରୁ 
ପ୍ରାଣୀ ଜାତ ହୁଅନ୍ତି । ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଭିତରୁ କୃଷି କାର୍ଯ୍ୟ 
ପାଇଁ ବଳଦ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ । ଗାଭଠାରୁ ବଳଦ ଜନ୍ମ 
ନିଅନ୍ତି। ବଳଦମାନଙ୍କ ଦ୍ବାରା କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବଳଦ ମାନଙ୍କର ଦ୍ବାରା ହଳ କରାଯାଏ ଓ କୂଅରୁ ପାଣି ଉଠାଇ 
କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଏ । କୃଷି ହେଲେ ସେଥୁରୁ ଅନ୍ନ ବସ୍ତ୍ରାଦି 
ନିର୍ବାହ ଉପଯୋଗୀ ବସ୍ତୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ଫଳରେ ମନୁଷ୍ଯ, 
ପଶୁ ଆଦି ସମସ୍ତଙ୍କର ଜୀବନନିର୍ବାହ ହୋଇପାରେ | ଜୀବନ- 
ନିର୍ବାହ ପାଇଁ ଗାଭ ଘିଅ ଓ ଗାଭ କ୍ଷୀର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ । 


ସେହି ଗଛରେ କପୋତ ଦମ୍ପତ୍ତି ରହୁଥୂଲେ। ସେ ଦୁହେଁ ଖାଦ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବାହାରକୁ ଯାଇଥୂଲେ। ବର୍ଷା ହେବାରୁ କପୋତୀ ଶୀଘ୍ର 


ଫେରି ଆସିଲା। ପର ଓଦା ହୋଇଥୁବାରୁ ଥର ଥର ହୋଇ ସେ ତଳକୁ ଖସି ପଡ଼ିଲା। ଶିକାରୀ ତାକୁ ନିଜ ପଞ୍ଜୁରୀ ଭିତରେ ପୂରାଇ ଦ୍ବାର ବନ୍ଦ 
କରିଦେଲା । କପୋତ ଆସି ଦେଖିଲାବେଳକୁ କପୋତୀ ନାହିଁ । କପୋତୀକୁ ନ ଦେଖି କପୋତ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲା। ତାହାର କାନ୍ଦ ଶୁଣି କପୋତୀ 
କହିଲା, ““ପ୍ରାଣନାଥୀ ଆପଣ ମୋ ପାଇଁ ଏତେ କାନ୍ଦୁଛନ୍ତି କାହିଁକିନ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରନ୍ତୁ। ଆପଣ ଆମ ଘରକୁ ଆସିଥୁବା ଏହି 
ଅତିଥୂଙ୍ଗୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ । ଅତିଥୂସକ୍ାର ଗହସ୍ପର ପ୍ରଧାନ କର୍ତବ୍ୟ । ଏହି ଅତିଥଙ୍କ୍ର ଥଣ୍ଡା ଓ କ୍ଷୁଧା ଯେପରି ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ, ଆପଣ ସେ ବ୍ୟବସ୍ତା 
କରନ୍ତୁ । ମୁଁ ତ ପଞ୍ଜୁରୀ ଭିତରେ ପଡ଼ିଛି! '' ସ୍ତ୍ରୀ କଥା ଶୁଣି କପୋତ ନିଜ ଥଣ୍ଠ ସାହାଯ୍ୟରେ ଶୁଖିଲା କାଠିକୁଟା ଏକତ୍ର କଲା ଏବଂ କାହା ଘରୁ ଜନନ୍ତା 
କାଠ ଖଣ୍ଡିଏ ଆଣି ତା'ଉପରେ ରଖିଦେଲା | ଶିକାରୀ ଥଣ୍ଡାରେ ଥର ଥର ହୋଇ କକ୍ଷୁଥୂଲା । ନିଆଁ ଧାସରେ ସେକି ହୋଇ ଟିକିଏ ସ୍ବସ୍ଥ ହେବାରୁ ସେ 
କପୋତକୁ କହିଲା--ମୋତେ ବହୁତ ଭୋକ ଲାଗୁଛି, କ'ଣ କରିବି କପୋତ କହିଲା-¬ଆପଣ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ| ଆଜି ଆପଣ ମୋର ଅତିଥୁ, 
ତେଣୁ ଭୋକ ଦୂର କରିବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମୁଁ କରିବିୀ କପୋତ କିଛି ସମୟ ବିଗ୍ଵର କଲା। କିନ୍ତୁ ନିଜକୁ ଅଗ୍ନିରେ ଝାସ ଦେବା ଛଡ଼ା ତାକୁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଉପାୟ ଦେଖାଗଲା ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ ଅଗ୍ନି ଗ୍ବରିପଟେ ତିନିଥର ପରିକ୍ରମା କରି ଅଗ୍ନିକୁ ଡେଇଁପଡ଼ିଲା। କପୋତ ଅଗ୍ନିରେ ଜଳୁଥୁବାର ଦେଖି 
ଶିକାରୀ ଜଣକ ମନେ ମନେ ଭାବିଲା, ଏହି କପୋତ ମୋତେ କେତେ ସୁଖ ଦେଲା! ମୋର କ୍ଷୁଧା ନିବାରଣ ପାଇଁ ଆଜି ଏ ନିଜର ପ୍ରାଣ ବିସର୍ଜନ 
କରିଦେଲା! ହାୟ! ମୁଁ କେଡ଼େ କୂର, ନିର୍ଦୟୀ! ଏ ଗୋଟିଏ ସାଧାରଣ ପକ୍ଷୀ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଏତେ ସକାର କଲା ଆଉ ମୁଁ ମନୁଷ୍ଯ ହୋଇ ଏପରି 
କୂର କର୍ମ କରୁଛି! ଆଜିଠାରୁ ମୁଁ ଆଉ କେବେ ଏପରି ପାପ କର୍ମ କରିବି ନାହିଁ । ଏପରି ନିର୍ଶୟ କରି ସେ କପୋତୀକୁ ପଞ୍ଜୁରୀରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେଲା। 
ନିଜ ପତିଜ୍ତ ବିୟୋଗରେ କପୋତୀ କାନ୍ଦିବାକୁ ଲାଗିଲା ଏବଂ “ପତିକୀ ବିନା ମୁଁ ଆଉ ଜୀବନ ଧରି କ'ଣ କରିବି୧” ଭାବି ସେ ମଧ୍ୟ ଜଳନ୍ତା ନିଆଁକୁ 
ଡେଇଁ ପଡ଼ିଲା। ଏତିକିବେଳକୁ ସେହି ଦୁଇ ଜଣଙ୍କୁ (କପୋତ ଓ କପୋତୀର୍ଦ୍ଧ) ନେବା ପାଇଁ ସ୍ବର୍ଗରୁ ଏକ ବିମାନ ଆସିଲା ଏବଂ ସେ ଦୁଇ ଜଣ ସେହି 
ବିମାନରେ ବସି ସ୍ବର୍ଗଲୋକକୁ ଗ୍ଵଲିଗଲେ । 

ସେ ଦୁହିଜ୍ଲୁଁ ବିମାନରେ ବସି ଯାଉଥୁବାର ଦେଖି ଶିକାରୀ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଫିଙ୍ଂ ଦେଲା । ସେ ବିଗ୍ବର କଲା, “ଆଜିଠାରୁ ମୁଁ ଭଜନ ସ୍ମରଣ 
ହି କରିବି, ଏବଂ ତ୍ୟାଗ-ତପସ୍ଯା କରି ଏ ଦେହକୁ ଶୁଖାଇ ଦେବି, କିଛି ଖିଆପିଆ କରିବି ନାହିଁ।” ଏପରି ବିଗ୍ବର କରି ସେ ନିଘଞ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲକୁ 
ଗ୍ବଲିଗଲା! କଣ୍ଟା ବାଜି ତା'ଦେହ ସାରା ଚିରି ହୋଇଗଲା | କିଛି ଦୂରରେ ଜଙ୍ଗଲରେ ଦାବାଗ୍ନି ଜଳୁଥୂଲା। ସେଥୁରେ ପଶି ସେ ପୋଡ଼ି ପାଉଁଶ 
ହୋଇଗଲା। ଶେଷ ସମୟରେ ଭଜନ ଓ ସ୍ମରଣ କରିଥବାରୁ ତା'ର ସଦ୍‌ଗତି ହେଲା | 


1102 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 
ଜଜ ୋ ( ୋାୋ ନ 9 9 9ୌ 9. 9:90 0000 ଇସ୍‌ ୍‌%‰‰>£‹ˆ‰£>‰ˆ”*ˆ_„ˆ„‰ˆ-_ଁ__ˆ__ˆ___‰‰. “ଏ 


ସେହି ଘିଅ ଓ କ୍ଷୀରରୁ ଆମ ଦେହରେ ବଳ ଏବଂ ଅନ୍ତରରେ | ସମ୍ପର୍ତିର ମୋଟ ଛବିଶଟି ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଗଲା। 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ଭାବ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ। ସେହିପରି ଯେତେ ଚେରମୂଳି । ଏହା ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଗୁଣାତୀତର୍କୀର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକରେ 
ଅଛି, ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଚେରମୂଳି ଦ୍ବାରା କାୟାକଳ୍ପ । (୧୪ । ୨୨--୨୫) ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ରିର କୋଡ଼ିଏଟି ସାଧନାରେ 
ହୁଏ, ରୋଗ ଦୂର ହୁଏ ଏବଂ ଶରୀର ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ। ଏଣୁ । (୧୩।୭-୧୧), ଭକ୍ତଜନବ୍କୀ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼କରେ 
ଆମ୍ଭେମାନେ ସାତ୍ଥ୍ରିକ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ଚେର, ମୂଳି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ¦ (୧ ୨ | ୧୩--୧୯), କର୍ମଯୋଗୀର୍ସୀ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକରେ (୬ | 
ବିଶେଷଭାବେ ରକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଏହାଦ଼ାରା ଆମର । ୭-- ୯) ଏବଂ ସ୍ିତପ୍ରଜ୍ଞଜ୍ାର ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକରେ (୨ | ୫୫-- 


ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକ ସୁଧୁରି ଯିବ। ୭୧) ଦୈବୀ-ସମ୍ପତ୍ତିର ସବିସ୍ତାର ବର୍ଣ୍ରନା ହୋଇଛି। 
'ଦୈବୋ ବିସ୍ତରଶଃ ପ୍ରୋକ୍ତଃ'-_ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ି, 'ଆସୁରଂ ପାଥି ମେ ଶୂଣୁ'--ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, 
ଦେୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଷୟରେ ମୁଁ ବିସ୍ତାରଭାବେ କହିଛି । ଏବେ ତୁମେ ମୋଂଠାରୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଷୟରେ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧ମ, ୨ୟ ଓ ୩ୟ ଶ୍ଳୋକରେ । ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ଶୁଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣପୋଷଣପରାୟଣ 
ଯଥାକ୍ରମେ ନଅଟି, ଏଗାରଟି ଓ ଛଅଟି-¬ଏହିପରି ଦୈବୀ- | ମନୁଷ୍ୟଜ୍ତର ସ୍ଵଭାବ ବିଷୟରେ ମୋଂଠାରୁ ଶୁଣ। 


ଯମଜ ଭ/ବ--ଦୈବୀ ଓ ଆସୁରୀ ପ୍ରାଣୀସ୍ପଷ୍ଟି ମନୁଷ୍ୟଲୋକରେ ହେଉଥୁବାରୁ ଏ ଦୁଇଟି ଲୌକିକ । ଅଲୌକିକ 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ଏ ଦୁଇଟି ନ ଥାଏ । ସାଧନା ମଧ୍ଯ ଲୌକିକ ଓ ଅଲୌକିକ--ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସାଧ୍ୟ କେବଳ 
ଅଲୌକିକ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । ଅଲୌକିକ ତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟାପକ, ଅନନ୍ତ ଓ ଅପାର । ଲୌକିକ ମଧ୍ୟ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ବାସ୍ତବରେ 
ଲୌକିକର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ। ସବୁକିଛି ଅଲୌକିକ । କେବଳ ଜୀବ ଲୌକିକକୁ ଧରି ରଖିଛି-- 'ଯୟେଦଂ ଧାକ୍ୟ୍ଯତେ 
ଜଗତ୍ବ' (ଗୀତା ୭ | ୫) | ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜୀବ ଦୃଷ୍ଟରେ ସଂସାରର ସତ୍ତା ଥୁବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “^ଲୌକିକ”ର ସତ୍ତା ଥାଏ। 
ସଂସାରର ସତ୍ତା ନ ରହିଲେ ସବୁକିଛି “ଅଲୌକିକ'-- “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌', “ସଦସଚ୍ଚାହମ୍‌' | 


=== ^ ===== 
ସ୍କ ଭରବଜ଼ବିନୁନ/ ନନୁଷ୦୦ଜ 6©େଳ ଳମ6ନେଂ ଆସୁଜ/ଯ/ଆକ ଥାନ, ନିନ୍ନୁ 6ହୁଳନେ ଜ/ହ/ ବର୍ଷଳ/ କଟୁଛନି / 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ଚ ନବୃତ୍ତ ଚ ଜନା ନ ବହୁରାସୁରାଃ । 
ନ ଶୋଚଂ ନାପି ଗ୍ବଗ୍ସରୋ ନ ସତ୍ଯଂ ତେଷୁ ବିଦ୍ଯତେ ॥ ୭ ॥ 
ଥନଳ୍ଘ ଇଆସୁରାଃ ¬ ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର; ଜନାଃ= ମନୁଷ୍ୟ; ପ୍ରବୂତ୍ତିମ୍‌ ପ୍ରବୃତି; ଚ ଓ; ନିବୃଭିମ୍‌ _ନିବୃତି; ନ, ବିଦୁଃ¬ ଜାଣନ୍ତି 
ନାହିଁ; ଚ=ଏବଂ; ତେଷୁଲିସେମାନକ୍କ ଠାରେ; ଶୌଚମ୍‌ ବାହ୍ୟ ଶୁଦି ନନ ଥାଏ; ଆଗ୍ରରଃଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚରଣ; ନନ 
ଥାଏ; ଚ= ତଥା; ସତ୍ୟମ୍‌-ସତ୍ୟ ପାଳନ; ଅପିମଧ୍ଯା ନ, ବିଦ୍ୟତେଇନ ଥାଏ | 
ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିକୁ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନଗ୍କ୍ର ଠାରେ ବାହ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧି ନ ଥାଏ, 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚରଣ ନ ଥାଏ ଓ ସତ୍ୟ ପାଳନ ମଧ୍ୟ ନ ଥାଏ। 
ବ୍ଯ୍୮ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଚ ନିବୃତ୍ତି ଚ ଜନା ନ । ହେବା ଭଲ ଆଉ କେଉଁଥୁରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା ଭଲ, ତାହା 
ବିଦୁରାସୁରାଃ-- ଆଜିକାଲିର ଉଚୁଝଂଳ ପରିବେଶ, ଖାଦ୍ଯ- ¦ ଜାଣନି ନାହିଁ କି ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ। କେହି ଯଦି 
ପେୟ, ଶିକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରଭାବରୁ ପ୍ରାୟ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରବ୍୍ରି ଓ । ସେମାନଙ୍ଗୁ ବୁଝାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରେ, ତେବେ ତାକୁ ମଧ୍ୟ 
ନିବୃତ୍ତି ବିଷୟରେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେଉଁଥୂରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ । ସେମାନେ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ପରିହାସ କରି ତାକୁ ମୂଖ 


* ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ସତ୍‌ଶିକ୍ଷା ଅଭାବରୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତର ଲୋକେ କ'ଣ କରିବା ଉଚିତ ଆଉ କ'ଣ ନ କରିବା ଉଚିତ, ଶାରୀରିକ ଶୁଵି ଓ 
.ଅଶୁଦ୍ଧି କ'ଣ, ଖାଦ୍ୟପେୟରେ ପବିତ୍ରତା ଓ ଅପବିତ୍ରତା କ'ଣ, ବୟୋଜ୍ୟେଷ ଓ କନିଷ୍ଠ ବ୍ଯକିକୀ ସହିତ କିପରି ବ୍ୟବହାର କରିବା ଉଚିତ ଆଉ 
କିପରି ନ କରିବା ଉଚିତ, ବାଣୀ ଆଦିର ସତ୍ୟ ଓ ଅସତ୍ୟ କ'ଣ-_ଏସବୁ କଥା ଜାଣନି ନାହିଁ ଅ୍ାତ୍‌ ସୁଶିକ୍ଷା ଅଭାବରୁ ସେମାନେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃଭି, 
ଶୁଦ୍ଧି ଓ ଅଶୁଦ୍ଧିକ ସଦାଗ୍ଵର ଓ ସତ୍ୟ ବିଷୟରେ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ଏହି କାରଣରୁ ସେମାନେ ସତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍ଗ୍ର ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | 
ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେବାରୁ ସେମାନେ ଭଶ୍ଵର, ଧର୍ମ ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦା କିଛି ହେଲେ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷର ସଙ୍ଗରୁ ସଂସାରର ଉତ୍ମଭି 
ହୋଇଛି ବୋଲି ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରକାର ନାସ୍ତିକ ଭାବ ଧାରଣ କରି ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନକ୍ୁ ଦୁଃଖ ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ 
ଅଧ୍ଧକରୁ ଅଧ୍ବକ ପତିତ ହୁଅନ୍ତି । 


ଶ୍ଳୋକ ୭] 


ବୋଲି ଭାବନ୍ତି ଏବଂ ଅଭିମାନ କାରଣରୁ ନିଜକୁ ବଡ଼ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ 
ମନେ କରନ୍ତି । କେତେକ ଏ (ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ବିଷୟରେ 
ତ ଜାଣନ୍ତି, ଅଥଚ ସେମାନକ୍କ୍ରୀ ଉପରେ ଆସୁରୀସମ୍ପଦର 
ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଯିବାରୁ ସେମାନର୍ବ୍ଧର ବିହିତକର୍ମରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମରୁ ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିକୁ 
ନ ଜାଣିବାରୁ ହିଁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ । 

ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ବିଷୟରେ କିପରି ଜାଣିବା? ଏହାକୁ 
ଗୁରୁ, ଗ୍ରଚ୍ଚ ଓ ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ହିଁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ । ତା'ଛଡ଼ା 
ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ ଯଦି କୌଣସି ବିପଦ ପଡ଼େ, ଯଦି ସେ 
ଧର୍ମସଙ୍ଟରେ ପଡ଼ିଯାଏ, ଯଦି କୌଣସି ବିଚିତ୍ର ଘଟଣା 
ଘଟିଯାଏ, ତା'ହେଲେ ତା'ର ବିବେକଶକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 
କୌଣସି ମହାପୁରୂଷଙ୍କ୍ରର ଦର୍ଶନ ଲାଭ କଲେ ପୂର୍ବ 
ସଂୟ୍କାରବଶତଃ ମନୁଷ୍ୟର ବୃତ୍ତି ବଦଳିଯାଏ ଅଥବା ଯେଉଁଠି 
ବଡ଼ ବଡ଼ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ସନ୍ତମହାମ୍ପା ରହିଛନ୍ତି, ସେଠାକୁ ଗଲେ 
କିମ୍ବା ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା କଲେ ମଧ୍ୟ ବିବେକଶକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଯାଏ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ୍କ ଠାରେ ବିବେକଶକ୍ତି ରହିଛି । କିନ୍ତୁ 
ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦି ଜନ୍ମରେ ସେହି ବିବେକ ବିକଶିତ କରିବାର 
ଅବସର, ସ୍ଥାନ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ନ ଥାଏ, ମାତ୍ର ମନୁଷ୍ଯଠାରେ 
ତାହାକୁ ବିକଶିତ କରିବାର ଅବସର, ସ୍ଥାନ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା 
ରହିଛି । ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନକ୍କ ଠାରେ ସେହି ବିବେକଶକ୍ତି କେବଳ 
ନିଜର ଶରୀରନିବର୍ବାହ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୀମିତ, କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ଯ ସେହି 
ବିବେକ ବଳରେ ନିଜର ଓ ନିଜ ପରିବାରବର୍ଗର୍କରର ତଥା 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟ ପାଳନପୋଷଣ କରି ପାରିବ, 
ଏବଂ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଂଦୁରାଗ୍ଵର ତ୍ୟାଗ କରି ସଦ୍‌ଗୁଣ-ସଦାଗ୍ବର 
ଆହରଣ କରି ପାରିବ । ମନୁଷ୍ୟ ଏ ବିଷୟରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ 
କାରଣ ସେ ସାଧନଯୋନି । କିନ୍ତୁ ପଶୁପକ୍ଷୀ ଏଥୂରେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ବ 
ନୁହନ୍ତି କାରଣ ସେମାନେ ଭୋଗଯୋନି । 

ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ଖାଇବା-ପିଇବା ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ମାତି ରହେ, ସେତେବେଳେ ତାର କର୍ତବ୍ୟ-ଅକର୍ତବ୍ୟର 
ଜ୍ଞାନ ରହେ ନାହିଁ । ଏପରି ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଠାରେ ପଶୁମାନକ୍କୀ 
ଭଳି ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଗୁପ୍ତଭାବେ ତ ରହିଥାଏ, ମାତ୍ର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ 
ହୋଇପାରି ନ ଥାଏ। ଏପରି ମନୁଷ୍ଯମାନର୍କୀ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ “ଜନାଃ' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ମନୂଷ୍ଯ ପଦବାଚ୍ଯଃ କାରଣ ସେମାନକ୍ରୀ 
ଠାରେ ଦୈବୀସମ୍ପୂତ୍ତି ପ୍ରକାଶିତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


'ଜନାଃ” (୧୬ ।| ୭) ଓ 'ନରାଧମାବ୍‌' (୧୬ | ୧୯) 
ପଦର ମଧ୍ଯବର୍ତୀ ଶ୍ମୋକଗୁଡ଼ିକରେ ଭଗବାନ କେଉଁଠି 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 


1103 


ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯବାଚକ ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହାର କରି ନାହାନ୍ତି । 
ଏହାର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦ୍ୟପି ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଆସୁରୀସମ୍ପତି 
ତ୍ଯାଗ କରିବାର ତଥା ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଧାରଣ କରିବାର 
ଯୋଗ୍ଯତା ରହିଛି, ତଥାପି ଯେଉଁମାନେ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର 
ପାଇ ମଧ୍ୟ ଦୈବୀସମ୍ପରି ଧାରଣ ନ କରି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିକୁ 
ସାଇତି ରଖନ୍ତି, ସେମାନକ୍କୁ ମନୁଷ୍ଯ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ। 
ସେମାନେ ପଶୁ ଓ ନାରକୀୟ ପ୍ରାଣୀମାନବ୍କୀ ଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ଅଧମ, କାରଣ ପଶୁ ଓ ନାରକୀୟ ପ୍ରାଣୀମାନେ ତ ଫଳଭୋଗ 
କରି ପବିତ୍ର ହେଉଛନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପୁଣ୍ଯ ବଳରେ 
ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି, ଏହି ଆସୁର ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ 
ତାହାକୁ ନଷ୍ଟା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ନୂତନ ପାପ ସଂଗ୍ରହ 
କରି ପଶୁପକ୍ଷୀ ଆଦି ଯୋନି ଓ ନରକ ଆଡ଼କୁ ଯାଉଛନ୍ତି। 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୬ଶ ଓ ୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଏମାନଙ୍କର 
ଦୁର୍ଗତି ବିଷୟ ବର୍ଷ୍ନା କରାଯାଇଛି । 

ଭଗବାନ ଆସୁର ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯବ୍୍ର ଯେତେ 
ଲକ୍ଷଣ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି ସେଥୁରେ ସେମାନର୍ଟ୍ଘ ପାଇଁ କୌଣସି 
ପଶୁବାଚକ ବିଶେଷଣ ପ୍ରୟୋଗ ନ କରି ଅଅଶୁଭାନ଼' ଓ 
“ନରାଧମାଚ୍‌' ବିଶେଷଣ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି | କାରଣ ପଶୁ 
ଇତ୍ୟାଦି ସେତେ ପାପୀ ନୂହନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ 
କଲେ ପାପ ମଧ୍ୟ ଲାଗେ ନାହିଁ ମାତ୍ର ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବର 
ମନୂଷ୍ଯ ଅଧୂକ ପାପରେ ଲିପ୍ତ ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନର୍ଦୁ 
ଦର୍ଶନ କଲେ ପାପ ଲାଗେ ଓ ଅପବିତ୍ରଭାବ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୨୨ଶ ଶ୍ମଣୋକରେ “ନରଃ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରି ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁମାନେ କାମ, କ୍ରୋଧ 
ଓ ଲୋଭରୂପକ ନରକ ଦ୍ବାରରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ନିଜର 
କଲ୍ୟାଣମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ 
କହିବା ଯଥାର୍ଥ । ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ନରଃ' 
ପଦରେ ମଧ୍ୟ ଏହି କଥାକୁ ପରିପୁଷ୍ଟ କରାଯାଇଛି । 

'ନ ଶୌଚଂ ନାପି ଗ୍ବଗ୍ସରୋ ନ ସତ୍ଯଂ ତେଷୁ 
ବିଦ୍ୟତେ'--ପରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ବିଷୟରେ ଜାଣି ନ ଥୁବାରୁ 
ଆସୁରୀଭାବାପନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧି-ଅଶୁଦ୍ଧି ବିଷୟକ ଜ୍ଞାନ 
ନ ଥାଏ। ସେମାନେ ସାଂସାରିକ ବ୍ୟବହାର ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ଭାବେ 
କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପିତାମାତା ପ୍ରଭୂତି ଗୁରୁଜନମାନର୍କ 
ସହିତ ତଥା ଅନ୍ୟମାନର୍କୀ ସହିତ କିପରି ବ୍ୟବହାର କରିବା 
ଉଚିତ, ତାହା ସେମାନେ ଜାଣନ୍ି ନାହିଁ । ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ 
ସତ୍ଯ ବୋଲି କିଛି ନ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଅସତ୍ଯ 
କହୂଥାନ୍ତି ଓ ଅସତ୍ୟ ଆଚରଣ କରୁଥାନ୍ତି । ସାରାଂଶ ହେଲା, 
ସେମାନେ ଅସୁର ଅଟନ୍ତି। କେବଳ ଖାଇବା-ପିଇବା ଓ 
ସୁଖରେ ରହିବାର ଇଢ଼ା ଥୂବାରୁ ତଥା ମୁଁ ବଞ୍ଚି ରହେ, 


1104 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 
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ସଂସାରର ସୁଖ ଉପଭୋଗ ଓ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରୁଥାଏ ଇତ୍ୟାଦି | ବା କେମିତି! ଯଦି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର କିଛି ଅଂଶ ରହୁଥ୍ନବାରୁ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂବାରୁ ସେମାନକ୍କୀର ଶୌଗ୍ବଗ୍ଵର ଓ ସଦାଗ୍ବଵର ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ ବିଧ୍ରେ ଯଜ୍ଞାଦି ଅନୁଷ୍ଠାନ କରୂଥ୍ରବା ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ଏକନିଶ୍ୟ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ତେବେ 
ଭଗବାନ ଦ୍ବିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯାହାର୍ଦ୍ଦଠାରେ ଆସୁରୀସମ୍ପଦ ବହୂତ ବଢ଼ି ଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ବୈଦିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନୁସାରେ ସାଂସାରିକ ଭୋଗ । ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଅନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ 
ଓ ଧନ ସଂଗ୍ରହରେ ମାତି ରହିଥୁବା ମନୂଷ୍ଯକ୍କର ମଧ୍ଯ । ବ୍ଯାପୂତ, ସେମାନଙ୍କ ବୁଦ୍ଧିରେ ପରମାତ୍ମା ପାଇବା ପାଇଁ 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଏକନିଶ୍ଝୟ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ହୁଅନ୍ତା । ଦୃଢ଼ନିଶ୍ଟୟ ହେବା କେତେ କଠିନ ନ ହେବଂ! 


ଘର ଣିଝ୍ୁ ଭ/ବ-୮ଯେତେ ଅଧୂକ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ, ବିବେକ ସେତେ ଅଧୂକ ଲୁପ୍ତ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ଭୋଗପରାୟଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ଆସୁରୀ ସ୍ବଭାବର ମନୁଷ୍ୟମାନେ କରଣୀୟ ଓ ଅକରଣୀୟ କର୍ମ ବିଷୟରେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେମାନଙ୍କର ନିଷ୍ଠା ଅଲୌକିକ ହେବା ତ ଦୂରର କଥା, ଲୌକିକ ମଧ୍ଯ ନୂହେଁ! ସେମାନର୍କୀର ନିଷ୍ଠା କେବଳ 
ନରକଗାମୀ କରାଏ। 

ଆସୁରଭାବାପନ୍ନ ମନୂଷ୍ୟ କେବଳ ପିଣ୍ଡପ୍ରାଣପୋଷଣପରାୟଣ ହୋଇଥାନ୍ତି। ତେଣୁ ସେମାନେ କେବଳ ନିଜର 
ସୁଖ, ଆରାମ ଓ ସ୍ବାର୍ଥ ଦେଖନ୍ତି। ଯେଉଁଥୂରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ମିଳେ, ସେମାନଙ୍କର ସେଇଥୂରେ ହିଁ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ 
ଯେଉଁଥୂରୁ ଦୁଃଖ ମିଳେ, ସ୍ବାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେଥୂରୁ ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ। ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିରେ ଶାସ୍ତ୍ର ହିଁ 
ପ୍ରମାଣ (ଗୀତା ୧୬। ୨୪); କିନ୍ତୁ ନିଜ ଶରୀର ଓ ପ୍ରାଣରେ ମୋହ ଥରବାରୁ ଆସୁରଭାବାପନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯଗ୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ହୁଏ ନାହିଁ। ଆସୁର ଭାବ ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ର କଥା ଶୁଣନ୍ତି ନାହିଁହ ଆଉ ଯଦିବା ଶୁଣି ନିଅନ୍ତି, 
ତାହା ବୂଝି ପାରନ୍ତି ନାହି--ଯତନ୍ତୋଃପ୍ୟକୃତାମ୍ବାନୋ ନୈନଂ ପଶ୍ଯନ୍ତ୍ଯଚେତସଃ'” (ଗୀତା ୧୫ | ୧୧) | 

===-=- × === 

ସମ୍କ-୦େର୍ଜଠି ନନ଼ଳର୍ମନେ ଢବୃଲ୍ଳି ନୁଏ କାହିଁ: ୦୦ ସଭାବନାନ ମଧ୍ଯ ନିଜଦନ ହୁଏ ଅର୍ଥାଡ଼ 6୍ଠାନ ଯଉବନ 

ନୁର 6ହବ/କୁ ଲର / ଏ କଥା ଭଗବ/ନ ଏଠାଳନେ କହୁଛ®ଛି / 


ଅସତ୍ଯମପ୍ରତିତ୍ତାଂ ତେ ଜଗଦାହୂରନୀଶ୍ଵରମ୍‌ । 
ଅପର ଯ୍ପାରସମ୍ଭୂତଂ କିମନ୍ୟକରାମହୈତୁକମ୍‌ ॥ ୮ ॥ 
ଥକ -ତେଳିସେମାନେ; ଆହୁଃ=କହୁଥାନି ଯେ; ଜଗତ୍‌ ସଂସାର; ଅସତ୍ୟମ୍‌ ଅସତ୍ୟ ଅପ୍ରତିଷ୍ଠ ମ୍‌- ବିନା ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
(ଓ); ଅନୀଶ୍ବରମ୍‌ = ବିନା ଭଶ୍ବରରେ; ଅପର ସୟରସମୂତମ୍‌ - ଆପେ ଆପେ କେବଳ ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁରୁଷଜକୀ ସଂଯୋଗରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି; 


= 


କାମହୈତୁକମ୍‌ ¬ (ତେଣୁ) କାମ ହିଁ ଏହାର କାରଣ; ଅନ୍ଯତ୍‌=ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଆଉ; କିମ୍‌=କି କାରଣ ଅଛି? 


ସେମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ସଂସାର ଅସତ୍ୟ, ବିନା ମକ୍ଯ୍ଯାଦା ଓ ବିନା ଶଶ୍ଵରରେ ଆପେ ଆପେ କେବଳ ସ୍ତ୍ରୀ- 
ପୁରୁଷଙ୍କର ସଂଯୋଗରୁ ସୂଞ୍ଟ ହୋଇଛି । ଏଣୁ “କାମ' ହିଁ ଏହାର ଏକମାତ୍ର କାରଣ, ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଆଉ କି କାରଣ 
ଅଛି? ଅନ୍ୟ କିଛି ଏହାର କାରଣ ହୋଇ ନ ପାରେ । 


ବ୍ୟୟ 'ଅସତ୍ୟମ୍‌'-¬ ଆସୁରସ୍ବଭାବଯୁକ ମନୁଷ୍ଯ “ଅପ୍ରତିଷ୍ଠଂ ତେ ଜଗଦାହୁରନୀଶ୍ଵରମ୍‌'-- ସଂସାରରେ 
କହନ୍ତି ଯେ ଜଗତ୍‌ ଅସତ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଥୂରେ କୌଣସି । ଆସ୍ତିକ ମନୂଷ୍ଯଙ୍କନ ହୃଦୟରେ ଧର୍ମ, ଭଶ୍ଵର, ପରଲୋକ୍ୟ 
କଥା ସତ୍ୟ ନୁହେଁ। ଯେତେ ବି ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ଧ୍ଯାନ, | (ପୁନର୍ଜନ୍) ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତି ଶ୍ରଵା ଥାଏ| କିନ୍ତୁ ଆସୁରୀ 
ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ତୀର୍ଥ ବ୍ରତ ଇତ୍ଯାଦି ଶୁଭକର୍ମ କରାଯାଏ, । ପ୍ରକୃତିର ମନୂଷ୍ଯ ଧର୍ମ, ଭଶ୍ଵର ପ୍ରଭୂତିରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖନ୍ତି 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନେ ସତ୍ୟ ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ । ନାହିଁ। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ, ଏହି ସଂସାରରେ ଧର୍ମ, 
କେବଳ ଠକାମି ବୋଲି ଭାବନ୍ତି! ଅଧର୍ମ, ପାପ, ପୁଣ୍ଯ ଇତ୍ୟାଦିର କୌଣସି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ବା 


* ପାପବଂତ କର ସହଜ ସୁଭାଉ। ଭଜନୁ ମୋର ତେହି ଭାଞ ନ କାଉ ॥ (ମାନସ ୫ | ୪୪ | ୨) 


# ଇହଲୋକରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼ୁ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଲୋକରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼ୁ, ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ମିଳୁ ବା ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ପ୍ରଭୃତି ଅନ୍ୟ 
କୌଣସି ଜନ୍ମ ମିଳୁ, ମୃତ୍ୟୁପରେ ଯେଉଁ ଜନ୍ମ ମିଳେ, ତାହାକୁ 'ପରଲୋକ' କହନ୍ି | 


ଶ୍ମୋକ ୯] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 


1105 


ମର୍ଯ୍ୟାଦା ନାହିଁ। ସେମାନେ ଏହି ଜଗତକୁ ଭଶ୍ଵରବିହୀନ 
ମନେ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତର ସ୍ରଷ୍ଟା, ଶାସକ, ପାପପୁଣ୍ଯର 
ଫଳଦାତା ନାମରେ କେହି ଏ(ଭଶ୍ଵର) ନାହାନ୍ତିଂ ବୋଲି 
ସେମାନେ ମନେ କରନ୍ତି। 

“ଅପର ସ୍କରସମୂତଂ କିମନ୍ୟତୃ କାମହୈତୁକମ୍‌'-- 
ସେମାନେ କହନ୍ତି ଯେ ସ୍ତ୍ରୀର ପୁରୁଷ ପ୍ରତି ଓ ପୁରୁଷର ସ୍ତ୍ରୀ 


ପ୍ରତି କାମନା ଜାତ ହେଲା, ଏଣୁ ଏ ଦୁହିର୍କର ପରଯ୍ଫର 
ସଂଯୋଗରୁ ସଂସାର ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା। ଅତଏବ କାମ ହିଁ 
ସଂସାରର କାରଣ। ସ୍ପଷ୍ଟି ରଚନା ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର, ପ୍ରାରବ୍ଛ 
ଇତ୍ୟାଦି କାହାର କି ପ୍ରୟୋଜନ? ଶଶ୍ଵର ଆଦିଙ୍କୁ ସ୍ପଷ୍ଚିର 
କାରଣ ମନେ କରିବା କେବଳ ପ୍ରବଞ୍ଚନା, କେବଳ 
ଦୁନିଆକୁ ପ୍ରତାରିତ କରିବାର ଏକ ପକ୍ସରାମାତ୍ର। 


=====- ¬ <====== 


ସ୍ଫ ୦୦ ଯଭବନଲ/ ଲୁ 6ହୋଇଯା'ଏ, 62୦6 ଜେ ନକୁକିରୁୂଜ କଲାମ କଳେ ନାହିଁ ଥର୍ଥାନୁ ସଂ଼କିନରୁୂଜ ଦଳିତ ନୁଏ 


ନାହିଁ / ଏହି 6ୁ/ଳଃନେ ଜରବାଳ 6 କଥ/ କହୁଛଛଳି / 
ଏତା ଦୃଷ୍ଟମବଷ୍ଟାଭ୍ଯ 
ପ୍ରଭବନ୍ଧ୍ୟୁଗ୍ରକ ର୍ମାଣଃ 


ନଷ୍ଟାାମ୍ପାନୋଃଳୁ ବୁଦ୍ଧୟଃ । 
କ୍ଷୟାୟ 


ଜଗତୋଃହି ତାଃ ॥ ୯ ॥ 


ଅନୟ ¬ ଏତାମ୍‌- ଏହି; ଦୃଷ୍ଟମ୍‌ ¬ (ନାଠିକ) ଭାବର; ଅବଷ୍ଟଭ୍ୟ - ଆଶ୍ରୟ ନେଇ; ନଷ୍ଟାମ଼ାନଃ-ଯେଉଁମାନେ ନିଜର 
ନିତ୍ୟ ସ୍ବରୂପକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ; ଅଳ୍ପବୂଦ୍ଧୟଃ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ତୁଚ୍ଛ ଉଗ୍ରକଥାଣଃ--ଯେଉଁମାନେ ଉଗ୍ରକର୍ମରତ (ଓ); 
ଜଗତଃ= ସଂସାରର; ଅହିତାଃ= ଶତୃ; କ୍ଷୟାୟ, ପ୍ରଭବନ୍ତିଇଁସେମାନଜ୍କର ସାମର୍ଥ୍ଯ କେବଳ ଜଗତର ବିନାଶ ପାଇଁ ଉଦିକ୍ଟ | 
ଏହି (ପୂବୌକ୍ତଃ ନାସ୍ତିକ ଭାବର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ନିତ୍ଯ ସ୍ବରୂପକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, 
ଯେଉଁ ମାନର୍କୀର ବୁଦ୍ଧି ତୁଚ୍ଛ, ଯେଉଁମାନେ ଉଗ୍ରକମିରତ ଓ ସଂସାରର ଶତ୍ରୁ, ସେମାନର୍କରର ସାମଥ୍ଯ କେବଳ 


ଜଗତର ବିନାଶ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ | 


ବୟ /#-  “ଏତାଂ ଦୃଷ୍ଟମବଷ୍ଟଭ୍ୟ'-¬ ସେମାନ ଜର 
ନାସ୍ତିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ କର୍ତବ୍ଯ ଓ ଅକର୍ତବ୍ଯ ବୋଲି କିଛି 
ନାହିଁ, ଶୌଗ୍ବଗ୍ବର, ସଦାଗ୍ଵର, ଭଶ୍ଵର, ପ୍ରାରବ୍ୁ, ପାପପୁଣ୍ଯ 
ଓ ପରଲୋକ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ ତଥା କୃତ କର୍ମର 
କୌଣସି ଦଣ୍ଡ ବିଧାନ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏପରି ନାସ୍ତିକ ଦୃଷ୍ଟିର 
ଆଶ୍ରୟରେ ସେମାନେ ସବୁକିଛି କରୁଥାଆନ୍ରି। 

'ନଷ୍ଟାମ୍ାନଃ---ଆମ଼ା ଯେ ଏକ ଚେତନ ତତ୍ତ୍ବ ଏବଂ 
ଆମ୍ପାର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ନ୍ଵ ସତ୍ତା ଯେ ରହିଛି, ଏହା ସେମାନେ 
ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ଯେପରି ଖଇର ଓ ଚୂନ 
ମିଶାଇ ଦେଲେ ଏକ ପ୍ରକାର ନାଲି ରଙ୍ଗ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ, 
ସେହିପରି ଭୌତିକ ତତ୍ତ୍ଵର ସମିଶ୍ରଣରେ ଏକ ଚେତନତା 
ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। ସେହି ଚେତନ ଯେ ଏକ ପ୍ରୁଥକ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵ ତାହା 
ସେମାନେ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଜଡ଼ ହିଁ 
ସବୁକିଛି। ତେଣୁ ସେମାନେ ଚେତନ ତତ୍ତ୍‌ ପ୍ରତି ସର୍ବଦା 
ବିମୁଖ ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି। ଚେତନ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଆମ୍ବା) ପ୍ରତି 
ବିମୁଖ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନଙ୍କର ପତନ ହୋଇ ସାରିଥାଏ । 


'ଅଳୁବୁଦ୍ଧୟଃ-ସେମାନ୍କ ଠାରେ ଯେଉଁ ବିବେକ 
ବିଗ୍ବର ଥାଏ, ତାହା ସ୍ଵଳ୍ପ ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ତୁଚ୍ର। ସେମାନଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟ କେବଳ ଦୃଶ୍ୟମାନ ପଦାର୍ଥ ଉପରେ ଅବଲନ୍ବିତ। 
ସେମାନେ କହନ୍ତି, “ଉପାର୍ଜନ କର, ଖାଅ, ପିଅ ଆଉ 
ମଉଜ କର।'' ଭବିଷ୍ୟତରେ କ'ଣ ହେବ, ପରଲୋକରେ 
କ'ଣ ହେବ, ସେ କଥା ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଏଠାରେ ଅଳ୍ପବୂଦ୍ଧିର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ, ସବୁ କଥାରେ 
ସେମାନର୍କ୍ରର ବୁଦ୍ଧି କାମ କରେ ନାହିଁ; ବରଂ ସତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ 
କ'ଣ? ଧର୍ମ କ'ଣ? ଅଧର୍ମ କ'ଣ? ସଦାଗ୍ଵର ଓ ଦୁରାଗ୍ବର 
କ'ଣ, ଏବଂ ଏ ସବୂର ପରିଣାମ କ”ଣ ହେବ୮-¬ଏହି 
ବିଷୟଗୁଡ଼ିକରେ ହିଁ ସେମାନର୍କ୍ରର ବୁଦ୍ଧି କାମ କରେ 
ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଧନାଦି ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ କରିବାରେ ସେମାନର୍କ୍ଚର 
ବୁଦ୍ଧି ଅତି ପ୍ରଖର। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଉନ୍ନତି 
ବିଷୟରେ ସେମାନଙ୍କୀର ବୁଦ୍ଧି ତ ତୂଢ୍ର, କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗରେ ଜଡ଼ିତ ହେବା ସକାଶେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରଖର । 

'ଉଗ୍ରକମାଣଃ'-- ସେମାନେ କାହାକୁ ଭୟ କରନି ନାହିଁ। 


* “ଅନୀଶ୍ବର' ପଦର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ ମନୁଷ୍ଯ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ମାନନିୈ ନାହିଁ। 'ପାପ୍ତୌ ସତ୍ୟାଂ ନିଷେଧଃ ନ୍ୟାୟ ଅନୁସାରେ 


ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଭଶ୍ଵରର୍କାର ସତ୍ତା ତ ରହିଛି, ହେଲେ ସେମାନେ ତାହା ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଭଶ୍ଵରତ୍କୀ ସତ୍ତା ସ୍ବୀକାର ନ କରିବାରୁ 
ସେମାନେ ଅଜସ୍ର ଚିନ୍ତାରେ ସର୍ବଦା ଚିନ୍ତିତ ରହନ୍ତି (୧ ୬। ୧୧), କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵବରକ୍କୀ ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର କରି ତା୍ଜର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥୁବା ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ିଯୁକ୍ତ 
ମନୁଷ୍ୟ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଓ ନିର୍ଭୟ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । 
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ଯଦିବା ଭୟ କରନ୍ତି, କେବଳ ଗ୍ବନେର, ଡାକୁ ଓ ରାଜକର୍ମଗ୍ରରୀକୂ 
ଭୟ କରନ୍ତୈ। ଭଶ୍ଵର, ପରଲୋକ ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର 
ତିଳେମାତ୍ର ଭୟ ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ହତ୍ଯା କରିବାଭଳି ବଡ଼ ବଡ଼ ଭୟାନକ କର୍ମ କରିବା 
ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। 

'ଅହିତାଃ'-¬ସେମାନର୍ଢର ସ୍ବଭାବ ମନ୍ଦ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେମାନେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ଅହିତ ଅକ୍ଷତି) କରିବାରେ ହିଁ 
ଲାଗି ରହିଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ରର ଅହିତ କରିବାରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ମିଳେ। 

'ଜଗତଃ କ୍ଷୟାୟ ପ୍ରଭବନ୍ତି-ସେମାନକ୍ଚ ପାଖରେ 
ଯେଉଁ ଶକ୍ତି, ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟନ୍ ସାମର୍ଥ୍ୟ ପଦ, ଅଧୂକାର ଇତ୍ଯାଦି 
ରହିଥାଏ, ସେସବୁ ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚର ବିନାଶ କାର୍ଯ୍ଯରେ ହିଁ 
ଲାଗେ । ଅନ୍ୟମାନର୍କୀର ବିନାଶ ହିଁ ସେମାନର୍କ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ । 
ସେମାନଙ୍କର ସ୍ବାର୍ଥ ପୂରାପୂରି ସିଦ୍ଧ ହେଉ, ଅଳ୍ପ ସିଦ୍ଧ ହେଉ 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଡ଼ ଗୀତା ** 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ବା ଆଦୌ ସିଦ୍ଧ ନ ହେଉ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଅନ୍ଯମାନର୍ଦଦର 
ଉନ୍ନତି ସହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଅନ୍ଯମାନ୍କୀର ବିନାଶରେ 
ସେମାନଙ୍କ ସୁଖ ମିଳେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ୟର ସ୍ବତ୍ ଛଡ଼ାଇ ନେବା 
ଓ ପ୍ରାଣୀକୁ ହତ୍ୟା କରିବାରେ ସେମାନେ ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି । ସିଂହ 
ଯେପରି ଅନ୍ୟ ପଶୁମାନଙ୍କୁ ମାରି ଖାଇଯାଏ, ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚର 
ଦୁଃଖ କଥା ଭାବେ ନାହିଁ ଏବଂ କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥପର ରାଜକର୍ମଗ୍ଵରୀ 
ଯେପରି ପଗ୍ବଶ-ଶହେ ଟର୍ଚ୍ଚା ଲାଗି ଦେଶର ବା ସରକାରଙ୍କର 
ହଜାର ହଜାର ଟର୍ଚ୍ଚା ନଷ୍ଟ କରି ପକାନ୍ତି, ସେହିପରି 
ଅନ୍ଯମାନର୍କର ଯେତେ କ୍ଷତି ହୋଇଯାଉ ପଛେ, ନିଜର 
ସ୍ବାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଯାଇ ସେମାନେ ଅନ୍ୟ କଥା ଭାବନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେହି ଆସୁର ସ୍ଵଭାବର ଲୋକେ ପଶୁୂ-ପକ୍ଷୀମାନକ୍କୁ 
ମାରି ଖାଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ନିଜର ସାମାନ୍ୟ ସୁଖ ପାଇଁ ଅନ୍ୟକୁ 
କେତେ ଯେ କଷ୍ଟ ହେଲା, ତାହା ଆଦୌ ଭାବି ପାରନ୍ତି 
ନାହି । 


===-=- ୫ === = 


ସନ୍ଫ୍୭--୦ର୍ଜଠି ନଜ଼ଳର୍ନମ ଯଉବନ © ଯଜ଼କିଗୁଳକ ନିଜ/ଜନଳ କଳ/ଯାଏ, 6ସ୦୦ନ ନନୁଷ୨ କାମଲକ ଆଣିତ ହୋଇ କଣ 


କେ, ଏହି 6ଜ୍ମ#ଳକେ ଜାହ/ କୁହଯାଇଛି / 


କାମମାଶ୍ରିତ୍ୟ ଦୁଷ୍ଟାରଂ 


ଦମ୍ଭମାନମଦାନ଼େ ତାଃ । 


+ =` 
ମୋହାଦ୍‌ ଗୂହୀତ଼ାସଦ୍ଗ୍ରାହାନ୍‌ ପ୍ରବତ୍ତନ୍ତେ ଶୁଚବ୍ରତାଃ ॥ ୧୦ ॥ 
ଥନୟ ¬ ଦୁଦ୍ବୁରମ୍‌ -ଦୁଙ୍ତ୍ୁରଣୀୟ; କାମମ୍‌ ¬ କାମନାଗୁଡ଼ିକର; ଆଶ୍ରିତ୍ଯ ଆଶ୍ରୟ ନେଇ; ଦମ୍ଭମାନମଦାନିତାଃ- ଦମ, 
ଅଭିମାନ ଓ ମଦରେ ପ୍ରମତ୍ତ (ଏବଂ); ଅଶୁଚି ବ୍ରତାଃଂ ଅପବିତ୍ର ନିୟମଧାରୀ ମନୂଷ୍ଯଃ ମୋହାତ୍ବମୋହ ହେତ୍ର; 
ଅସଦ୍ଵ ଗ୍ରାହାନ୍‌ଇି ଅନେକ ଦୁରାଗ୍ରହ; ଗୂହୀତ଼ାଚିଧରି ରଖି; ପ୍ରବର୍ତିନ୍ତେଚ (ସଂସାରରେ) ବିଚରଣ କରୁଥାଆନ୍ତି । 
ଦୁଷ୍ଟ୍୍‌ରଣୀୟ କାମନାଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଦମ୍ଭ, ଅଭିମାନ ଓ ମଦରେ ପ୍ରମତ୍ତ ଏବଂ ଅପବିତ୍ର ନିୟମଧାରୀ 
ମନୁଷ୍ଯ ମୋହ ହେତୁ ଅନେକ ଦୁରାଗ୍ରହ ଧରି ରଖି ସଂସାରରେ ବିଚରଣ କରୁଥାନ୍ତି । 


ବ୍ୟ/6//--“କାମମାଶ୍ରିତ୍ଯ ଦୁଷ୍ତଵରମ'-- ସେହି ଆସୁର 
ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଅନେକ ଦୁଷ୍ଟୁରଣୀୟ କାମନାର ଆଶ୍ରୟ 
ନିଅନ୍ତି। ଯେପରି କେତେକ ମନୂଷ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର, କେତେକ 
କର୍ତବ୍ୟର, କେତେକ ଧର୍ମର ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ ସ୍ବର୍ଗାଦିର 
ଆଶ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି, ସେହିପରି ଆସୁର ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଅନେକ 
ଦୁକ୍ମ୍ମୁରଣୀୟ କାମନାର ଆଶ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ଧାରଣା ଯେ 
“କାମନା ନ କଲେ ମନୁଷ୍ଯ ପଥରଭଳି ହୋଇଯାଏ; କାମନାର 
ଆଶ୍ରା ନ ନେବାଯାଏ ବ୍ୟକ୍ତିର ଉନ୍ନତି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; ଆଜିର 
ଯୁଗରେ ଯେତେକ ନେତା, ପଣ୍ଡିତ, ଧନୀ ପଭୂତି ହୋଇଛନ୍ି, 
ସେମାନେ କେବଳ କାମନା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ହୋଇଛନ୍ତି।'” ଏପରି 
କାମନାର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥୁବା ଲୋକେ ଭଗବାନର୍କୁ, ପରଲୋକକୁ, 
ପ୍ରାରବୁ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ । 

ସେମାନେ କାହା ଦ୍ବାରା କାମନାଗୁଡ଼ିକୁ ପୂରଣ କରନ୍ତୈ? 


ସେଥୁରେ କେଉଁମାନେ ସହାୟକ ହୁଅନ୍ତି? ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଲା-¬ 'ଦମୂମାନମଦାନୁିତାଃ || ସେମାନେ ଦମ୍ଭ, ସମ୍ମାନ 
ଓ ମଦରେ ପ୍ରମତ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏସବୁ ସେମାନଗ୍ଗ୍ମର 
କାମନା ପୂର୍ତିର ବଳ। ଯେଉଁଠି ଯାହା ଆଗରେ ଯେପରି 
ଅଭିନୟ କଲେ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ସିଦ୍ଧି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧନ, 
ସମ୍ମାନ, ବଡ଼ିମା, ପୂଜା, ପ୍ରତିଷ୍ା, ଆଦର, ସକାର ଇତ୍ଯାଦି 
ମିଳେ, ସେଠାରେ ସେମାନର୍ଦ୍ଚ ଆଗରେ ନିଜକୁ ସେହିପରି 
ଦେଖାଇ ହେବାକୁ “ଦମ୍ଭ' କୁହାଯାଏ। ନିଜକୁ ବଡ଼ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ମନେ କରିବା 'ମାନ' ଅଟେ। 'ମୁଁ ଏଡ଼େ ବିଦୁାନ୍‌, ବୁଦିମାନ୍‌, 
ଯୋଗ୍ୟ' ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ ନେଇ ଉନ୍ମତ୍ତପ୍ରାୟ ହୋଇଯିବାକୁ 
'ମଦ' କୁହାଯାଏ | ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଦମ୍ଭ ମାନ ଓ ମଦରେ 
ବୂଡ଼ି ରହନ୍ତି। ତଦାକାର ହୋଇଯାଆନ୍ତି। 
“ଅଶୁଚିବ୍ରତାଃ--- ସେମାନେ ବଡ଼ ଅପବିତ୍ର ବ୍ରତ ଓ 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 
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ନିୟମ ଧାରଣ କରି ଥାଆନ୍ତି ଯଥା--“ଏତିକିଟି ଗୀରେ ଓ 
ଗାଭ ଗୁହାଳରେ ନିଆଁ ଲଗାଇ ଦେବା; ଏତେ ଲୋକଙ୍କୁ 
ମାରିଦେବା” ଇତ୍ୟାଦି । “ବର୍ଷର, ଆଶ୍ରମ, ଆଗ୍ଵର, ବିଗ୍ବର, 
ଶୁଦ୍ଧତା ଇତ୍ୟାଦି ସବୁକିଛି କେବଳ ଠକାମି ଓ ପ୍ରତାରଣା । 
ଏଣୁ ମନ ଇଢ୍ରା ଯାହା ସହିତ ବସି ଆମେ ଖିଆପିଆ କରି 
ପାରିବୁ, କିଛି ଅସୁବିଧା ନାହିଁ। ଆମେ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ଆଦି ଶୁଣିବୁ 
ନାହିଁ; ତୀର୍ଥସ୍ଥାନ ମନ୍ଦିର ଇତ୍ଯାଦିକୁ ଯିବୁ ନାହିଁ - ଏସବୁ 
ହେଲା ସେମାନର୍ବ୍ବର ବ୍ରତ ଓ ନିୟମ। 

ଡକାୟତମାନେ ମଧ୍ୟ ଏପରି ନିୟମ ଧାରଣ କରିଥାନ୍ତି । 
ସେମାନର୍୍ଦର ନିୟମ ହେଲା, ବାଡ଼ିଆପିଟା ନ କରିବା ଆଗରୁ 
କେହି ଯଦି ଧନ ଦେଇଦିଏ, ତେବେ ଆମେ ନେବୁ ନାହିଁ। 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଖଣ୍ଡିଆ ଖାବରା ନ କରିବୁ, ରକ୍ତାକ୍ତ ନ କରିବୁ 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ଧନ ନେବୁ ନାହିଁ, ଇତ୍ଯାଦି । 

'ମୋହାଦୃ ଗୂହୀଡ଼ାସଦଗ୍ରାହାନ୍‌'-¬ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ 
ସେମାନେ ଅନେକ ଦୁରାଗ୍ରହକୁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରି ଥାଆନ୍ତି। 


ତାମସୀ ବୁଦ୍ଧିକୁ ଆଧାର କରି ସବୁ କର୍ମ କରିବା ହିଁ ଅଜ୍ଞାନର 
ଲକ୍ଷଣ (ଗୀତା ୧୮ । ୩୨) | ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ର, ବେଦ, 
ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ ଓ କୁଳପରମ୍ପରାଗତ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, 
ବରଂ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଉଲୁଘଂନ କରିବାରେ, ତାହାକୁ ଭ୍ରଷ୍ଟ କରିବାରେ 
ହିଁ ସେମାନେ ନିଜର କୃତିତୃ ଓ ଗୌରବ ମନେକରନ୍ତି। 
ସେମାନେ କର୍ତ୍ବ୍ୟକୁ ଅକର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ଅକର୍ତବ୍ୟକୁ କର୍ତବ୍ୟ 
ବୋଲି ଭାବନ୍ତି; ହିତକୁ ଅହିତ ଓ ଅହିତକୁ ହିତ ମନେକରନ୍ତି; 
ଠିକ୍‌କୁ ଭୁଲ୍‌ ଏବଂ ଭୁଲ୍କୁ ଠିକ୍‌ ମନେକରନି | ଏହି ଅସଦ୍‌ଭାବ 
ହେତୁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ବୁଦ୍ଧି ଏତେ ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଯେ 
ମାଆଂବାପାର୍ଦ୍ଦର ତାଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି ରଣ ନାହିଁ ବୋଲି 
କହିବାକୁ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ 
କହନ୍ତି ମାଆ-ବାପାଙ୍ଟ୍ଲ ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧଂ କ'ଣ? ମିଛଖଚ 
କହିବାକୁ ପଡ଼ୁ ପଛେ, ଜାଲିଆତି ଓ ଠକାମି କରିବାକୁ 
ପଡ଼ୁ ପଛେ, ଧନ ବୃଦ୍ଧି ହେଉ- ଏହିପରି ସେମାନକ୍କର ଅନେକ 
ଦୁରାଗ୍ରହ ଥାଏ। 


ଘଂଜିରିଝୁ ଭ/ବ--'କାମମାଶ୍ରିତ୍ୟ ଦୁଷ୍ୂରମ୍‌'-_ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ କାମନା ଅଧୂକ 


ଖାଏ-¬ 'ମହାଶନଃ” (୩ | ୩୭) ଏବଂ ଅଗ୍ନି ପରି କେବେ ତୃପୂ ହୁଏ ନାହିଁ--'ଦୁଷ୍ତୁରେଣାନଳେନ ଚ' (୩ | ୩୯) | ତେଣୁ 
ସବୁ କାମନା ପୂରଣ ହେବା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏବଂ କାମନାପୂର୍ତି ଯେଉଁମାନର୍କବର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ସେମାନଙ୍କୁ କେବେ 
ଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। କାମନାପୂର୍ତିରେ ଘୋର ପରତନ୍ତ୍ଵ ହେବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲେହେଁ ଆସୁର ସ୍ବଭାବର ମନୁଷ୍ଯ ସେହି 
ପରତନ୍ତ୍ରତାରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ଧନାଦି ପଦାର୍ଥ ମିଳିଗଲେ ଆମେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ହୋଇଯିବୁ । 
ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ର, ଗୁରୁ, ଭଶ୍ଵର, ଧର୍ମ ପ୍ରଭୂତିଙ୍ଜୁ ମାନନ୍ତି ବି ନାହିଁ, ପୁଣି ସେମାନେ କାମ ଛଡ଼ା ଆଉ କାହାର ବା ଆଶ୍ରୟ 
ନେବେ? 
=== ;£ = = 

ନୀ୍ଫ ନ ଯଂନ଼ଳର୍ମଯ। ସଂଭବ ୫ ଟ଼ବିଘରୂଜ ଥଭବନ୍ଧୁ ଆନୁନାସୀକଯରିପୂୁକ୍ତ ମନୁଷୟଙ୍କକ କିଯ଼ମଫ୍ର ଭାବ ୨ ଆଚନଣ 

ଯେଉ ଜନନ୍ଦଶ୍ୟ6ଜେ ଯେନ ହୁଏ, ଜନବାନ ଏଠବ ନୁଇଟି 6ଜଵ୍ନ#କଳଜେ ଜ/ହ/ ବର୍ଶଳ/ କଟୁଛନି / 


ଚିନ୍ତାମପରିମେୟା ଚ ପ୍ରଳୟାନ୍ତାମୁସପାଶ୍ରିତାଃ । 
କାମୋପଭୋଗପରମା ଏତାବଦିତି ନିଶ୍ଚିତାଃ॥ ୧୧॥ 
ଥନ଼ୟ  ପ୍ରଳୟାନ୍ତାମ୍‌ଚ୍‌୍‌ ସେମାନେ) ମୃତ୍ଯୁ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଅପରିମେୟାମ୍‌ଚିଅପରିମେୟୀ ଚିନ୍ତାମ୍‌ଚିନ୍ତାକୁ; 


ଉପାଶ୍ରିତାଃଇ ଆଶ୍ରୟ କରିଥାନ୍ତିର କାମୋପଭୋଗପରମାଃ= ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ଉପଭୋଗରେ ହିଁ ବ୍ୟସ୍ତ ଥାଆନ୍ତି; 
ଚ=ଏବଂ; ଏତାବତ୍‌ ଏହା ହିଁ ସବୁକିଛି; ଇତିଏପରି; ନିଶ୍ଚିତାଃ ଦୃଢ଼ ନିଶୃୟ କରିଥାନ୍ି | 

ସେମାନେ ମୂତ୍ୟୁ ପକ୍ଷ୍ୟନ୍ତ ଅପରିମେୟ ଚିନ୍ତାକୁ ଆଶ୍ରୟ କରିଥାନ୍ତି, ପଦାଥି ସଂଗ୍ରହ ଓ ଉପଭୋଗରେ ବ୍ୟସ୍ତ 
ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ 'ଏଏହି କାମୋପଭୋଗ ହି ସବୁକିଛି' ଏପରି ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିଥାନ୍ତି । 


ବ୍ଯାନର ଚିନ୍ତାମପରିମେୟା। ଚ ପ୍ରଳଯାନ୍ତା- 
ମୁପାଶ୍ରିତା--” ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯକ୍କା ମନରେ ଏତେ 
ଚିନ୍ତା ଭରି ରହିଥାଏ ଯେ, ତାହାର କୌଣସି ସୀମା ନାହିଁ। 


ଏଥୂଯୋଗୁଁ ବାରମ୍ବାର ମରିବାକୁ ପଡ଼େ। 
ଦୁଇଟି କଥାକୁ ନେଇ ଚିନ୍ତା ହୁଏ “ଗୋଟିଏ ହେଲା 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଏବଂ ଅନ୍ଯଟି ସାଂସାରିକ । ମୋର କଲ୍ଯାଣ 


ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରଳୟ ବା ମୃତ୍ଯୁ ନ ଆସିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେମାନସ୍ରୀର ଚିନ୍ତା ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରଳୟକାଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ରହୁଥୂବା ଏହି ଚିନ୍ତାସମୂହର ଫଳ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଳୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ବା ଉଦ୍ଧାର କିପରି ହେବ, ପରବ୍ରହ୍ମ ପରମାମ୍ରରା କିପରି 
ମିଳିବେ ((ଚିନ୍ତା ପର ବ୍ରହୁବିନିଶ୍ଚୟାୟ”) ୨ ଯେଉଁମାନର୍କର 
ଏପରି ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ ଚିନ୍ତା ହୁଏ, ସେମାନେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
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କିନ୍ତୁ ଆମୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ ଲୋକମାନର୍କ୍ରର ଏପରି ଚିନ୍ତା ହୁଏ 
ନାହିଁ । ସେମାନେ ଏହି ଚିନ୍ତାର ବିପରୀତ ସାଂସାରିକ ଚିନ୍ତାସମୂହର 
ଆଶ୍ରିତ ହୁଅନ୍ତି । ସେମାନେ ଭାବୁଥାନ୍ତି, “ଆମେ କିପରି ବଞ୍ଚିବୁ? 
ଆମର ଜୀବନନିର୍ବୀହ କିପରି ହେବ? ଆମ ବିନା ବୟସ୍କ 
ଲୋକେ କିପରି ବଞ୍ଚିବେ ଆମର ଧନ, ଦଉଲତ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା, 
ଆଦର, ମାନ, ସମ୍ମାନ, ନାମ ଇତ୍ୟାଦି କିପରି ଅକ୍ଷୁଣର ରହିବ? 
ମୁଁ ମରିଗଲେ ଏହି ପିଲାଛୁଆର୍କରର କି ଦଶା ହେବନ ମରିଗଲେ 
ଧନ, ଦଉଲତ, ଜମିବାଡ଼ି ଇତ୍ଯାଦିର କି ଦଶା ହେବ? 
ଧନ ନ ରହିଲେ କେମିତି କାମ ଚଳିବ? ଧନ ବିନା ଘର 
ମରାମତ କିପରି ହେବ?” ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । 

ମନୂୃଷ୍ଯ ଅଯଥା ଗୁଡ଼ାଏ ଚିନ୍ତା କରୁଥାଏ। ଯେମିତି 
ହେଲେ ବି ନିର୍ବାହ ହେବ। ନିର୍ବାହ ବସ୍ତୁ ଥାଉଁ ଥାଉଁ ଆମେ 
ମରିଯିବା। କଉପୁନିଧାରୀ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିରକ୍ତ ସାଧୁ ମଧ୍ଯ 
ଗଲାବେଳେ ଚିରା କଉପୁନି ଓ ଫଟା ତୁମ୍ବାକୁ ଛାଡ଼ି ଯାଆନ୍ତି । 
ପାଖରେ ଧନ ଥୁଲେ ଯେ ବ୍ଯକ୍ତି ମରେ ନାହିଁ, ସେ କଥା 
ନୁହେଁ । ପାଖରେ ଧନ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ମନୂଷ୍ଯ ମରିଯାଏ ଆଉ 
ଧନ ସେମିତି ପଡ଼ି ରହେ, କୌଣସି କାମରେ ଲାଗିପାରେ 
ନାହିଁ। 

ଜଣେ ଧନୀଲୋକ ଥ୍ରଲେ। ସେ ଲୁହାରେ ସିନ୍ଦୁକ 
ପରି ଗୋଟିଏ ମଜବୁତ୍‌ ଘର ତିଆରି କରି ସେଥୁରେ ବହୁତ 
ଧନରନ ରଖିଥୂଲେ। ସେହି ଘରର କବାଟ ଏମିତି କାଏଦାରେ 
ତିଆରି ହୋଇଥୂୁଲା ଯେ ତାହାକୁ ଥରେ ବନ୍ଦ କରିଦେଲେ 
ଖୋଲିବା ପାଇଁ ଗ୍ବବି ଦରକାର ହୁଏ। ଥରେ ସେହି ଧନୀ 
ଲୋକ ଜଣକ ବାହାରେ ଗ୍ବବି ଛାଡ଼ିଦେଇ ଘର ଭିତରକୁ 
ଗ୍ବଲିଗଲେ ଏବଂ ଭୁଲ୍‌ରେ ଭିତରପଟୁ କବାଟ ବଦ କରିଦେଲେ। 
ଏବେ ଗ୍ବବି ନାହିଁ, କବାଟ ଖୋଲିବ କେମିତି! ତେଣୁ ଭିତରେ 
ଅନ୍ତ, ଜଳ ଓ ବାୟୁ ନ ମିଳିବାରୁ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରାଣ କଣ୍ଠାଗ୍ରତ 
ହେଲା। ଶେଷ ସମୟରେ ସେ ଲେଖିଦେଇ ଯାଇଥୂଲେ, 


“ଆଜି ମୋ ପାଖରେ ଏତେ ଧନ ଦଉଲତ ଥାଇ ମଧ୍ୟ ମୁଁ 


ମରୁଛି। କାରଣ ଭିତରେ ମୋତେ ଅନଜଳ ମିଳୁ ନାହିଁ କି 
ବାୟୁ ମିଳୁ ନାହିଁ୮” ସେହିପରି ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥ ଥିଲେ ଯେ 
ମନୁଷ୍ଯ ମରିବ ନାହିଁ, ସେ କଥା ନୂହେଁ । ପାଖରେ ପ୍ରବୂର 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଭୋଗ୍ଯସାମଗ୍ରୀ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ମରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । କାହାର 
ପେଟ ଭିତରେ କୌଣସି ରୋଗ ହୋଇଥ୍ବଛଲେ ଯେପରି 
ବୈଦ୍ୟ ତାକୁ (ପାଖରେ ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥ ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ) ଖାଦ୍ୟ 
ଖାଇବାକୁ ମନା କରନ୍ତି, ସେହିପରି ମୃତ୍ୟୁ ସମୟ ଆସିଲେ 
ପାଖରେ ସବୁକିଛି ଥାଇ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ମରିଯାଏ । 

ଯେଉଁ ବିରକ୍ତ ସାଧୁ ନିଜ ପାଖରେ କାଣି କଉଡ଼ିଟିଏ 
ମଧ୍ଯ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ, ପ୍ରାରବ୍ର ଅନୁସାରେ ତାର୍ଚୁ ପ୍ରୟୋଜନ 
ଅପେକ୍ଷା ବେଶୀ ବସ୍ତୁ ମିଳେ। ଏଣୁ ଜୀବନନିର୍ବାହ କୌଣସି 
ବସ୍ତୁର ଅଧୀନ ନୁହେଁ* । କିନ୍ତୁ ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ 
ଏହି ତତ୍ତ୍ଵ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ 
ଚିନ୍ତା କାମନା, ବିଗ୍ଵର, ଉଦ୍ଯମ ଇତ୍ଯାଦି କରିବାରୁ ହିଁ 
ବସ୍ତୁ ମିଳୁଛି। ଯଦି ଏପରି ନ କରିବା, ତେବେ ଭୋକରେ 
ମରିବାକୁ ପଡ଼ିବ। 

'କାମୋପଭୋଗପର ମାଃ'-- ଯେଉଁମାନେ ଧନାଦି 
ବସ୍ତୁର ଉପଭୋଗରେ ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଭିତରେ 
ସବୁବେଳେ ସୁଖସାମଗ୍ରୀ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଏବଂ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରିବାର ଇଢ଼ା ରହିଥାଏ । ସେମାନ ଗ୍କ୍ଵର 
ଭୋଗ ପାଇଁ ଧନ ଦରକାର, ସଂସାରରେ ବଡ଼ ବୋଲାଇବା 
ପାଇଁ ଧନ ଦରକାର, ସୁଖସୁବିଧା ଓ ଆମୋଦପ୍ରମୋଦ 
ପାଇଁ ଧନ ଦରକାର। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେମାନବ୍କ 
ଦୂଷ୍ତିରେ ଭୋଗଠାରୁ ବଳି ବଡ଼ ଆଉ କିଛି ନାହିଁ। 

ଏତାବଦିତି ନିଶ୍ଚିତାଃ-- ସେମାନେ ଦୃଢ଼ ନିର୍ଶ୍ଚୟ 
କରିଥାନ୍ତି ଯେ ସୁଖ ଭୋଗିବା ଏବଂ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବା 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ନାହିଁ।। ଏ ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି 
ଅଛି, ସବୁ ଏହି ସୁଖଭୋଗରେ ହିଁ ରହିଛି। ଏଣୁ 
ସେମାନର୍କ୍ଚ ଦୂଷ୍ତିରେ ପରଲୋକ ଏକ ପ୍ରତାରଣାମାତ୍ର। 
ସେମାନର୍କ୍ରା ଧାରଣା ଯେ ମୃତ୍ଯୁପରେ କେଉଁଠିକୁ ଯିବାକୁ 
ବା ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଶରୀର ବଞ୍ଚିଥୂବା ଅବସ୍ଥାରେ 
ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିନେବା ହିଁ ଠିକ୍‌; କାରଣ ମୃତ୍ୟୁପରେ 
ଶରୀର ଏଇଠି ମାଟିରେ ମିଶିଯିବ*ଂ। ଏହିପରି ଭୋଗକୁ 
ଆଖି ଆଗରେ ରଖି ସେମାନେ ପାପ, ପୁଣ୍ୟ, ପୁନର୍ଜନ୍ମ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। 


* (୧) ପ୍ରାରବ୍ଛ ପହଲେ ରଗ୍ଵ୍‌ ପୀଛେ ରଗ୍ଵ ଶରୀର । ତୁଲସୀ ଚିନ୍ତା କ୍ୟୌ କରେ, ଭଜ ଲେ ଶ୍ରୀରଘୁବୀର ॥ 
(୨) ମୁରଦେକୋ ହରି ଦେତ ହୈ, କପଡ଼ୋ ଲକଡ଼ୀ ଆଗ | ଜୀବିତ ନର ଚିନ୍ତା କରେ, ଉନକା ବଡ଼ା ଅଭାଗ ॥ 
(୩) ଧାନ ନହୀ ଧୀଣୌ ନହୀ, ନହୀ ରୁପୈୟୋ ରୋକ । ଜୀମଣ ବୈଠେ ରାମଦାସ, ଆନ ମିଲୈ ସବ ଥୋକ ॥ 
7 ସେହିପରି ସ୍ବର୍ଗକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥୁବା ସକାମ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟ କହନ୍ତି ଯେ ସ୍ଵର୍ଗଠାରୁ ବଳି ଆଉ କିଛି ନାହିଁ. - 'ନାନ୍ଯଦସ୍ତୀତି ବାଦିନଃ' 
(ଗୀତା ୨ | ୪୨) | ସେମାନସୀର କାମନା ଥାଏ ଯେ ମୁତ୍ଯୁପରେ ସେମାନେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯିବେ ଓ ସେଠାକାର ଦିବ୍ଯ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବେ। 
ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ସ୍ବର୍ଗଲୋକର ଭୋଗ ବସ୍ତୁ ଆଗରେ ଏଠାକାର ଭୋଗ କିଛି ନୂହେଁ । 


+ ଯାବଜୀବେତ୍‌ ସୁଖଂ ଜୀବେଦ୍‌ ରଣଂ କୃତ୍ବା ଘୃତଂ ପିବେତ୍‌ । ଭସ୍ମୀଭୂତସ୍ୟ 


ଦେହସ୍ୟ 


ପୁନରାଗମନଂ କୁତଃ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଘଟି ଣିଝ୍ଣ ଭ/ବ-୮ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ଲିପ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ସେ ସଂସାରକୁ ଜାଣିପାରେ 
ନାହିଁ କି ପରମାମ୍ବରାର୍କୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। ଅସ୍ବାଭାବିକତାକୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ମନେ କରିବାରୁ ତାଂଦୂଷ୍ଟ ପରମାମ୍ବରାର୍ଦ୍ଚ 
ଆଡ଼କୁ ଯାଏ ନାହିଁ। ସେ ଅସ୍ବାଭାବିକ ସଂସାରକୁ ହିଁ ସତ୍ଯ ମନେକରେ। 

ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ତ ବିନାଶୀ ଓ ସ୍ଵୟଂ ତ ଅବିନାଶୀ, ତେବେ ପୂର୍ତି ହୁଅନ୍ତା ବା କିପରି ନାଶବାନ୍‌ ଦ୍ବାରା ଅବିନାଶୀର 


ପୂର୍ତି କଂଣ ସମ୍ଭବ? 


=====-= ;# ====- 


ଆଶାପାଶଶତୈ ଵିଦ୍ଧାଃ 
ଭହନ୍ତେ 


କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ | 
କାମଭୋଗାଥିମନ୍ୟାୟେନାଥିସଞ୍ଚୟାନ୍‌ ॥ ୧୨ ॥ 


ଥନନକ୍ -ଆଶାପାଶଶତୈଃ୭ଶହ ଶହ ଆଶାଫାଶରେ ; ବଦ୍ଧାଃ-ଆବଦ୍ଧ ମନୁଷ୍ଯ; କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ=କାମ- 
କ୍ରୋଧପରାୟଣ ହୋଇ; କାମଭୋଗାଥିମ୍‌=ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଭୋଗ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ; ଅନ୍ୟାୟେନ ଅନ୍ୟାୟ ଉପାୟରେ; 
ଅଥିସଞ୍ଚୟାନ୍‌ ୭ ଧନସଞ୍ଚୟ କରିବାକୁ ଭହନ୍ତେଇଁଉଦ୍ୟମ କରୁଥାନ୍ତି । 

ଶହ ଶହ ଆଶାଫାଶରେ ଆବଦ୍ଧ ସେହି ମନୁଷ୍ୟ କାମ-କ୍ରୋଧପରାୟଣ ହୋଇ ପଦାଥି ଉପଭୋଗ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅନ୍ୟାୟ ଉପାୟରେ ଧନ ସଞ୍ଚୟ କରି ବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରୁ ଥାନ୍ତୈ । 


କ୍ଯା _ 'ଆଶାପାଶଶତୈ ବିଦ୍ଧାଃ-_ ଆସୁରୀସମ୍ପଦ- 
ଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଆଶାରୂପକ ଶହ ଶହ ଫାଶରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ 
ରହିଥାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏତେ ଧନ ମିଳିଯିବ ମୋର ଏତେ 
ସମ୍ମାନ ବଢ଼ିଯିବ, ଦେହ ସୁସ୍ତସବଳ ହୋଇଯିବ” ଇତ୍ୟାଦି 
ଶହ ଶହ ଆଶାପାଂଂଶ ସେମାନଙ୍କୁ ବାନ୍ଧି ରଖିଥାଏ। 
ଆଶାଫାଶରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଥୁବା ମନୁଷ୍ୟଙ୍ଚ୍ଚ ପାଖରେ କୋଟି 
କୋଟି ଟଙ୍ସ୍ା ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନବ୍କରର ଆଶା କରିବା 
ସ୍ଵଭାବ ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁ! ସେମାନ୍କର ମନରେ ଆଶା ରହିଥାଏ 
ଯେ, ସନ୍ତକ୍କ୍ଠଠାରୁ କିଛି ମିଳନ୍ତା କି! ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରୂ କିଛି 
ମିଳନ୍ତା କି। ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ଠାରୁ କିଛି ମିଳନ୍ତା କି କେବଳ 
ସେତିକି ନୁହେଁ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା, ପାହାଡ଼, ପର୍ବତ, 
ସମୁଦ୍ର ଆଦିରୁ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ପାଇବାର ଆଶା ରଖନ୍ତି। 
ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ସର୍ବଦା ଏପରି “ଖାଇବି ଖାଇବି” 
ଭାବ ରହିଥାଏ। ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ସାଂସାରିକ ଆଶା କେବେ 
ପୂର୍ଶ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୯ | ୧ ୨) | ଯଦିବା ପୂର୍ଣ ହୋଇଯାଏ, 
ତଥାପି କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ; କାରଣ ସେମାନେ ବଞ୍ଚି ରହିଲେ 
ଆଶା କରାଯାଇଥୁବା ବସ୍ତୁ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ କିମ୍ବା ଆଶା 
କରାଯାଇଥୁବା ବସ୍ତୁ ରହିଲେ ସେମାନେ ମରିଯିବେ ଅଥବା 
ଉଭୟେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ। 

ଯେଉଁମାନେ ଆଶାରୂପକ ଫାଶରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଏକ ସ୍ତାନରେ କେବେ ଥୟ ହୋଇ ବସି ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଏହି ଆଶାରୂପକ ଫାଶରୁ ମୁକ୍ତ 


ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଏକ ସ୍ଥାନରେ ଖୁସିରେ ରହନ୍ତି-- 
ଆଶା ନାମ ମନୁଷ୍ୟାଣାଂ କାଚି ଦାଶ୍ଚକ୍ୟ୍ୟଶପର୍ଟଂଳା । 

ଯୟା ବଞଦ୍ଧାଃ ପ୍ରଧାବନ୍ତି ମୁକ୍ତାସ୍ତିଷ୍ଠ ନ୍ତି ପଙ୍ଗୁବତ୍‌ ॥ 

'କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ'--କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ହିଁ ସେମାନର୍କର 
ସ୍ଥାନ ଓ ଆଶ୍ରୟଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ନିଜର କାମନା 
ପୂରଣ ସକାଶେ ଏବଂ କ୍ରୋଧପୂର୍ବକ ଅନ୍ଯମାନକ୍ଲୁ କଷ୍ଟ 
ଦେବା ସକାଶେ ବଞ୍ଚି ଥାଆନ୍ତି। କାମ-କ୍ରୋଧର ପରାୟଣ 
ଲୋକେ ଭାବନ୍ତି ଯେ କାମନା ବିନା ମନୁଷ୍ଯ ଜଡ଼ 
ପାଲଟିଯାଏ। କ୍ରୋଧ ନ କଲେ ତା'ର ତେଜ ମଧ୍ଯ ରହେ 
ନାହିଁ। କାମନାକୁ ନେଇ ହିଁ ସବୁକିଛି ହେଉଛି, ନ ହେଲେ 
ମନୂଷ୍ଯ କାମ କରିବ କାହିଁକି? କାମନା ବିନା ତ ମନୂଷ୍ୟର 
ଜୀବନ ବୋଝପରି ହୋଇଯିବ। ସଂସାରରେ କାମ ଓ 
କ୍ରୋଧ ହିଁ ସାର। ଏହା ବିନା ଲୋକେ ଆମକୁ ସଂସାରରେ 
ରଖାଇ ଦେବେ ନାହିଁ। କ୍ରୋଧ ଦାରା ଶାସନ କରି ହୁଏ, ନ 
ହେଲେ ଶାସନ ନିୟମକୁ କିଏ ମାନିବ”? କ୍ରୋଧ ଦେଖାଇ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଦବାଇ ରଖିବା ଉଚିତ, ନ ହେଲେ ଲୋକେ 
ଆମର ସର୍ବସ୍ବ ଛଡ଼ାଇ ନେବେ। ଆମର ଅସ୍ତିତୃ ବୋଲି 
କିଛି ରହିବ ନାହିଁ, ଇତ୍ୟାଦି । 

'ଭହନ୍ତେ କାମଭୋଗାଥିମନ୍ୟାୟେନାଥିସଞ୍ଚୟାନ୍‌'-- 
ଧନ ସଂଗ୍ରହ ଓ ବିଷୟ ଭୋଗ କରିବା ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପୂରଣ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ସେମାନେ ବେଇମାନି, ବିଶ୍ବାସଘାତକତା, 


ଧା ୬^ବବ୍‌8€୍‌‰£୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ନନ9%/9୮୬/!%୬(-9୦-୦୍‌୍‌ବଵ%"%6;/%/ଉ୍.ୌ⁄„(୍‌<ˆ୍‌ˆˆ୍‌୍‌ˆˆ୍‌ୈ୍‌୍‌୍‌୍‌ˆ`ˆ“©ଧ 
« ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଦଶମ ଶ୍ମୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ “ଦମ୍ଭ, ମାନ ଓ ମଦ' ଏମାନଜୀର ସାଥୀ ଏବଂ ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୁତ “କାମ ଓ କ୍ରୋଧ' 


ଏମାନଙ୍ଗାର ଆଶ୍ରୟ । 
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ଡକାୟତି, ଗ୍ନେରି, ଟିକସଫାର୍କି ଇତ୍ୟାଦି କରନ୍ତି | ସେମାନେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ସ୍ବତୃ ଛଡ଼ାଇ ନିଅନ୍ତି; ମନ୍ଦିର, ବାଳକ, ବିଧବା 
ଇତ୍ୟାଦିର୍କରର ଧନ ଆତ୍ମସାତ୍‌ କରନ୍ତି ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ଅନ୍ଯାୟ 
ଉପାୟରେ ଧନ ଠୁଳ କରିବାକୁ ଗ୍ଵବହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ୍ମ ମତରେ 
ଆଜିକାଲିର ଯୁଗରେ ସାଧୁତା ଓ ନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ କାମ କରି 
କେହି କ'ଣ ଧନୀ ହୋଇପାରେମ ଯେତେ ବି ଧନୀ ହୋଇଛନ୍ି 
ସମସ୍ତେ ଅନ୍ଯାୟ, ଗ୍ଵେରି ଓ କପଟ କରି ହିଁ ଆଜି ଧନୀ 
ହୋଇଛନ୍ତି। “ସାଧୁତା ଓ ନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ କାମ କର” ବୋଲି 
କହିବା କେବଳ ଶୁଖିଲା ଉପଦେଶ। ଏହାକୁ କାମରେ 
ଲଗାଇବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଯଦି ଆମେ ନ୍ୟାୟପୂର୍ବକ କାମ 
କରିବୁ, ତେବେ ଆମକୁ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ 
ଜୀବନ ରକ୍ଷା ମଧ୍ୟ କଠିନ ହୋଇଯିବ । ଆସୁରସ୍ବଭାବସମ୍ପନ୍ତ 


× .ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ମନୂଷ୍ଯକ୍କର ଭାବନା ଏପରି ହୋଇଥାଏ । 

ଯେଉଁମାନେ ନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ସ୍ବର୍ଗଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ 
ପ୍ରୟାସ କରୁଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ କରି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସେମାନଙ୍କ ବୁଦିିରେ ପରମାମ୍ରାଙ୍ୟୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରିବାର 
ନିଶ୍ଚୟ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୨ । ୪୪ | ପୁଣି 
ଯେଉଁମାନେ ଅନ୍ଯାୟପୂର୍ବକ ଧନ ଅର୍ଜନ କରି କେବଳ 
ପ୍ରାଣପୋଷଣରେ ଲାଗିଛନ୍ତି, ସେମାନର୍କୀ ବୁଦ୍ଧିରେ ପରମାମ୍ୂ- 
ପ୍ରାପ୍ତିର ନିଶ୍ଳୟ କିପରି ବା ହୋଇ ପାରିବ? ତଥାପି ସେମାନେ 
ଯଦି ଗ୍ବରହାନ୍ତି। ତେବେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଦୃଢ଼ନିଶ୍ବୟ 
କରି ସାଧନାପରାୟଣ ହୋଇ ପାରିବେ । ଏପରି ନିଶ୍ଚୟ 
କରିବାକୁ କାହାକୁ ମନା ନାହିଁ, କାରଣ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ଏହି ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ମିଳିଛି । 


ଯଜିକିଣ୍ଜ ଭ/ବ-ଆଶାପାଶଶତୈ ବିଦ୍ଧା- ଏଠାରେ ଂଶତୈଃଂ ପଦ ଅନନ୍ତର ବାଚକ। ସଂସାର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କାମନାଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି- - 'ବହୁଶାଖା 
ହ୍ୟନନ୍ତାଶ୍ଡ ବୁଦ୍ଧୟୋଃବ୍ୟବସାୟିନାମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଅବ୍ଯବସାୟୀ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ଅନନ୍ତ ଓ ବହୁଶାଖାଯୁକ୍ତ ହୋଇଥାଏ।' 
କାରଣ ସେମାନେ ଅବିନାଶୀରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ନାଶବାନ୍‌କୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲେ ଏବଂ ତା' ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କଲେ | 

“କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ'--ଆସୁର ସ୍ଵଭାବର ମନୁଷ୍ଯ କାମ ଓ କ୍ରୋଧକୁ ସ୍ବାଭାବିକ ମନେ କରନ୍ତି। କାମ ଓ 
କ୍ରୋଧ ବ୍ଯତୀତ ସେମାନଙ୍କୁ ଅନ୍ଯ କିଛି ଦିଶେ ନାହିଁ, ଏଗୁଡ଼ିକର ଆଗକୁ ସେମାନରବ୍କ୍ରର ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। ଏହା 


ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ପରମ ଅୟନ ବା ସ୍ଥାନ। 


ମନୁଷ୍ଯ ଭାବେ ଯେ କ୍ରୋଧ କଲେ ଅନ୍ଯମାନେ ତା'ର ବଶରେ ରହିବେ। ମାତ୍ର ଯିଏ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ, ଅନ୍ଯ 


୫ 


ଉପାୟ ନ ପାଇ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଛି, ସେ କେତେ ଦିନ ବା ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ରହିବ? ସୁଯୋଗ ମିଳିଲେ ସେ 
ଅବଶ୍ୟ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବ। ତେଣୁ କ୍ରୋଧର ପରିଣାମ ସର୍ବଦା ମନ୍ଦ ହିଁ ହୁଏ। 


=== ¬” ==== 


ସୀନ ଆସୁନ ସୂଭାରଠୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଲଭ ଲୋଧା ୨ ଅଭିମାନକ ବଣବର୍୍ ହୋଇ ଠେଉଁ ଯଚ଼ ମଣଲାନଥ କଳଳ୍ଚି ଭଗବନ 


ଏବ ଜିଣଲଟି 6ଜ୍ଜଳନଜେ ଳମାନୟଣନେ ଜାହ/ ବର୍ଷନ/ କରୁଛି / 


ଇଦମଦ୍ୟ ମୟା ଲବ୍‌ଧମିମଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟେ ମନୋରଥମ୍‌ | 


ଇ ଦମସ୍ତୀ ଦମପି 


ଥଳୁନଦ ¬ଅଦ୍ୟ=ିଆଜି; ଇଦମ୍‌ ଏତି 
ମନୋରଥମ୍‌ -ମନୋବାଞ୍ଚା; ପ୍ରାପ୍ସ୍ଯେ- ପୂର୍ଶ କରି 


+= _ 


ବ 
ବି 


ମେ ଭବିଷ୍ଯତି ପୁନଧିନମ୍‌ ॥ ୧୩॥ 


ସଆ|ୁ ତ; ମୟା, ଲବ୍‌ଧମ୍‌=ମୁଁ ପାଇଗଲି (ଏଥର); ଇମମ୍‌=ଅମୁକ; 
; ଇଦମ୍‌ = ଏତିକି; ଧନମ୍‌-୍ିଧନ ତ; ମେଇଚିମୋ ପାଖରେ; ଅସିଅଛି; 


ପୁନଃ=ଆହୁରି; ଅପି=ବି; ଇଦମ୍‌ ¬ଏତିକି (ଧନ); ଭବିଷ୍ଯତି-ହୋଇଯିବ | 
ସେମାନେ ମନୋରଥ କରୁଥାନ୍ତି ଯେ ଆଜି ଏତିକି ବସ୍ତୁ ମୁଁ ପାଇଗଲି, ଏଥର ଅମୁକ ମନୋବାଞ୍ଚା ପୂଣ୍ତି 


କରିବି। ଏତିକି ଧନ ତ ମୋ ପାଖରେ ଅଛି, ଆହୁରି ବି 


ବ୍ଯାନ#ଂଇଦମଦ୍ଯ ମୟା ଇବ୍ମିମଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟେ 
ମନୋରଥମ୍‌'--ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ଲୋଭବଶତଃ 


ଅନେକ ମନୋବାଞ୍ଚଛା କରୁଥାଆନ୍ତି। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ମୁଁ 


ନିଜର ଉଦ୍ଯମ ବଳରେ, ବୁଦ୍ଧି ଖଟାଇ, ଚତୂରତାର 
ସହିତ ଓ ସାବଧାନତାପୂର୍ବକ ଆଜି ଏତିକି ବସ୍ତୁ ତ 


ଏତିକି ଧନ ହୋଇଯି ବ। 

ସଂଗ୍ରହ କଲି, ଆହୁରି ଏତିକି କରିବି। ଏତିକି ଜିନିଷ ତ 
ମୋ ପାଖରେ ଅଛି, ଅମୁକ ପାଖରୁ ଆଉ ଏତିକି ନେଇ 
ଆସିବି। ବଣିଜରୂ ଏତିକି ଧନ ମିଳିବ। ମୋର ବଡ଼ ପୁଅ 
ବହୁତ ପଢ଼ିଛି, ଏଣୁ ତା”ଶ୍ବଶୁର ଘରୁ ଏତିକି ଯୌତୁକ 
ମିଳିବ। ଟିକସ ନ ଦେଲେ ଏତିକି ଧନ ବଞ୍ଚିଯିବ, 


ଶ୍ମୋକ ୧୪ 


ଫସଲରୁ ଏତିକି ଧନ ମିଳିବ, ଘରଭଡ଼ାରୁ ଏତିକି ଆଉ 
ସୁଧରୁ ଏତିକି ଧନ ମିଳିଯିବ, ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି । 
'ଇଦମସ୍ତୀଦମପି ମେ ଭବିଷ୍ଯତି ପୁନଧିନମ୍‌ଂ-- 
ସେମାନଙ୍କର ଧନତୃଣ୍ଫା ଯେତେ ଅଧୂକ ବଢ଼ଗ୍ବଲେ, 
ମନୋରଥ ମଧ୍ୟ ସେତେ ଅଧୂକ ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ । ଯେତେବେଳେ 
ଅଧ୍ଧୂକ ମନୋରଥ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଗ୍ରଲବୁଲ, 
କାମଧନ୍ଦା, ଭୋଜନ, ଶୌଚସ୍ନାନ ଇତ୍ଯାଦି କଲାବେଳେ 
ଏପରି କି ନିତ୍ଯକର୍ମ (ପୂଜାପାଠ, ଜପ, ଧ୍ଯାନ ଇତ୍ଯାଦି) 
କଲାବେଳେ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ ଧନ ସଂଗ୍ରହର ଉପାୟ ଚିନ୍ତା 
କରୁଥାଆନ୍ତି। ଏହା ଚିନ୍ତା କରୁଥାନ୍ତି ଯେ ଏତେ ଦୋକାନ, 
ମିଲ୍‌, କଳକାରଖାନା ତ ମୁଁ ଖୋଲିଦେଲି, ଏଣିକି ଆଉ 
ଏତିକି ଖୋଲିଦେବି। ଯେତେ ଗାଭ, ବଳଦ, ଛେଳି, 
ମେଣ୍ଢା ଅଛନ୍ତି ଆଉ ସେତିକି ହୁଅନ୍ତା କି! ଏତେ ଜମିବାଡ଼ି 
ତ ମୋ ପାଖରେ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ତାହା କିଛି ନୁହେଁ, ଆଉ କିଛି 
ମିଳିଲେ ବହୁତ ଭଲ ହୁଅନ୍ତା। ଏପରି ସେମାନେ ଦିନରାତି 
ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବାର ମନୋବାଞ୍ଚା କରୁଥାଆନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କର ଦୂଷ୍ଟଁ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ଦେହ ଓ 
ପରିବାର ଆଡ଼କୁ ଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ନେଇ 
ସେମାନେ ମନୋବାଞ୍ଚଛୁା କରୁଥାଆନ୍ତି ଯେ, ଅମୁକ ଅମୁକ 
ଓଁଷଧ ଖାଇଲେ ଦେହ ଭଲ ରହିବ । ଅମୁକ ଅମୁକ ବସ୍ତୁ 
ନେଇ ଆସିଲେ ଆମେ ସୁଖ ଓ ଆରାମରେ ରହିବୁ । 
ଗୋଟିଏ ଶୀତତାପ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ଗାଡ଼ି କିଣିଦେଲେ ଆଉ 
ଗରମ ଲାଗିବ ନାହିଁ। ରେଶମ ବସ୍ତ୍ର କିଣିଲେ ଆଉ ଥଣ୍ଡା 
ଲାଗିବ ନାହିଁ। ବର୍ଷା ପୋଷାକ କିଣିଦେଲେ ଆଉ ବର୍ଷାରେ 
ଦେହ ଓଦା ହେବ ନାହିଁ। ଏପରି ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ବସ୍ତ୍ର, 
ଅଳର୍ଚ୍ଚାର ଓ ସୌଖୀନ ବସ୍ତ୍ର ମଗାଇଦେବା, ଯାହାଦ୍ବାରା 
ସଜାଇ ହେଲେ ଆମେ ଖୁବ୍‌ ସୁନ୍ଦର ଦେଖାଯିବା, ଇତ୍ୟାଦି | 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଏମିତି ଅନେକ ମନୋରଥ କରି କରି ସେମାନେ 
ଭୁଲି ଯାଆନ୍ତି ଯେ “ଆମେ ବୁଢ଼ା ହୋଇଗଲେ ଏ ବସ୍ତୁ 
କ”ଣ ହେବ ଏବଂ ମଲାବେଳେ ଏସବୁ କେଉଁ କାମରେ 
ବା ଲାଗିବ” ପୁଅ ତ ବାଳୁଙ୍ଗା, ସବୁ ନଷ୍ଟା କରିଦେବ । 
ମଲାବେଳେ ଏହି ଧନସମ୍ପତ୍ତି ମୋତେ କେବଳ ଦୁଃଖ 
ଦେବ। ଏଥୂରେ ଲୋଭ ରଖିବାରୁ ହିଁ ମୋତେ ପୁଅଂ 
ଝିଅଙ୍କୁ ଡରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି, ଏବଂ ଧନ ରୋଜଗାରରେ 
କାଳେ ଗ୍ରକରମାନେ ଅସହଯୋଗ କରିବେ, ସେଥୁପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ଡରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି।' 

ହଖ ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ ଦୈବୀସମ୍ପର୍ତିସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇ 
ସାଧନା କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ମନରେ ବି କେବେ କେବେ 
ବ୍ୟବସାୟ, ବାଣିଜ୍ୟ ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନେଇ ଅନେକ ସ୍ତୁରଣ 
ଆସେ ଯେ, ଏତିକି କାମ ହୋଇଗଲା, ଏତିକି କାମ ବାକି 
ରହିଛି ଏବଂ ଆଗକୁ ଏତିକି କାମ ହୋଇଯିବ; ଏତିକି ଟର୍ଚ୍ଚ 
ମିଲିଲା ଏବଂ ସେଠାରେ ଏତିକି କର ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ” 
ଇତ୍ୟାଦି। ଏଣେ ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଜଡ଼ ସଂସାର 
ପ୍ରାପ୍ତି, ସେହି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯକ୍କ ମନରେ ବି 
ଏପରି ପ୍ଫୁରଣ ଆସେ, ତା'ହେଲେ ଏ ଦୁହିଜ୍ଚର ମନୋବୃରିରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣ? 

ଜଜ୍ଜଜ୍-ଦୁହିରକ୍ତର ମନୋବୃତ୍ତି ଏକାଭଳି ଦେଖା 
ଯାଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେଥୂରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ସାଧକର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମାମ୍ଦୂପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ ସେହି ବୃତ୍ତିରେ 
ତଲ୍ଲୀନ ହୁଏ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ଓ ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରିବା ଆସୁରୀସଂମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର୍ଦ୍ତର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇଥୁୂବ।ରୂ ସେମାନେ ସେହି ବୃତ୍ତିରେ ତଲ୍ଲୀନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଦୁହିଙ୍କ୍ରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥୂବାରୁ 
ସେ ଦୁହିତ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । 


ଫଜିଣିଜ ଭ/କ--ଏଠାରେ ଭଗବାନ ୧ ୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କଥୂତ “କାମୋପଭୋଗପରମାଃ' ପଦର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରୁଛନ୍ତି । 


ଅସୌ ମୟା ହତଃ ଶତ୍ରୁହିନିଷ୍ୟେ ଗ୍ବରପରାନପି । 
ଭଶ୍ବରୋଃହମହ ଭୋଗୀ ସିଦ୍ଧୋଃହ ବଳବାଚ୍‌ ସୁଖୀ ॥ ୧୪ ॥ 


ଥନୟ ଅସୌ=ଅମୁକ; ଶତୃଃ=ଶତୂୃ ତ; ମୟା=ିମୋ ଦାରା; ହତଃ¬ମରାଗଲା; ଚ=ଏବଂ; ଅପରାଦୁ ଅନ୍ୟ 
ଶତ୍ପୁମାନର୍ଜ୍ ଅପିଚବି (ମ୍ଭଃୁ ହନିଷ୍ଯେକିମାରିଦେବି। ଅହମ୍‌ଇମୁଁୱ ଶଶ୍ଵରଃ୮ଭଶ୍ଵର (ସର୍ବସମର୍ଥଃ) ଅହମ୍‌ମୁଁ; 
ଭୋଗୀ=ଭୋଗବିଳାସୀ; ଅହମ୍‌=ମୁଁ; ସିଛଃ- ସିଦ୍ଧ ବଳବାନଚ୍‌= (ମୁଁ) ଖୁବ୍‌ ବଳବାନ୍‌ (ଓ); ସୁଖୀ=ସୁଖୀ | 


ଅମୁକ ଶତ୍ରୁ ତ ମୋ ଦାରା ମରାଗଲ। ଏବଂ 


ଅନ୍ୟ ଶତ୍ରୁମାନକ୍କୁ ବି ମୁଁ ମାରି ଦେବି । ମୁଁ ଭଶ୍ଵର 


(ସଵିସମଥି) | ମୁଁ ଭୋଗବିଳାସୀ | ମୁଁ ସିଦ୍ପୁରୁଷ | ମୁଁ ଖୁବ୍‌ ବଳବାନ୍‌ ଓ ସୁଖୀ | 


ବଃ୭//୮ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ କ୍ରୋଧର ବଶବର୍ତୀ । 'ଅସୌ ମୟା ହତଃ ଶତୁଃ'- ସେ ଜଣକ ମୋର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
ହୋଇ ଯେଉଁ ସବୁ ମନୋରଥ କରନ୍ତି, ସେସବୁ ଏହି ପ୍ରକାର-¬ ¦ କରୁଥୂଲା, ମୋ ସହିତ ଶତୃତା କରୁଥୁଲା, ତାକୁ ତ ମୁଁ 
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ମାରିଦେଲି; ପୁନଶ୍ୃ 'ହନିଷ୍ୟେ ଗ୍ବପରାନପି"-- ଅନ୍ୟ ଯେତେକ 
ମୋ ବିରୂଦ୍ଧରେ ଅଛନ୍ତି, ମୋ ସାଥୂରେ ଶତ୍ଦୁଭାବ ରଖୁଛନ୍ତି 
ଓ ମୋର କ୍ଷତି କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନର୍ଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ପାନେ 
ଚଖେଇ ଦେବି, ଜୀବନରୁ ମାରିଦେବି | “'ଶଶ୍ବରୋଃହମ୍‌'-- 
ଧନ, ବଳ, ବୁଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି ସବୁ ଦୃଷ୍ଟରୁ ମୁଁ ସମର୍ଥ। ମୋ 
ପାଖରେ କ'ଣ ନାହିଁନ କେହି କେବେ କଂଣ ମୋ ସମସ୍କନ୍ଧ 
ହୋଇ ପାରିବ? “ଅହଂ ଭୋଗୀ'--ମୁଁ ଭୋଗୀ | ମୋ ପାଖରେ 
ସ୍ତ୍ରୀ ଘର, ମୋଟରଗାଡ଼ି, କାର୍‌ ଇତ୍ଯାଦି କେତେ କ”ଣ 
ଭୋଗ୍ଯବସ୍ତୁ ଅଛି! “ସିଦ୍ଧୋଃହମ୍‌'--ମୁଁ ସିଦ୍ଧପୁରୁଷ। 
ମୁଁ ଆଗରୁ କହି ଦେଇଥିଲି ନା? ସେମିତି ହେଲା କି ନାହିଁ? 
ମତେ ତ ଆଗରୁ ସବୁ କଥା ଜଣାପଡ଼ି ଯାଇଥୁଲା । ଯେଉଁମାନେ 
ଭଜନ, ସ୍ମରଣ, ଜପ, ଧ୍ଯାନ ଇତ୍ଯାଦି କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ 
ନିଶ୍ଚିତ କାହାର ପାଲରେ ପଡ଼ିଯାଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସେମାନର୍କ୍ର 
ଦଶା କ”ଣ ହେବ, ସବୁ ମୋତେ ଜଣା। ମୋ ସମାନ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ସଂସାରରେ ଆଉ କେହି ସିଦ୍ଧ ଅଛି କିମା ମୋ ପାଖରେ 
ଅଣିମା, ଗରିମା ଆଦି ସମସ୍ତ ସିଵି ଅଛି! ମୁଁ ଏକା ଫୁର୍କୀରେ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭସ୍ମ କରି ଦେଇ ପାରିବି । 'ବଳବାବ୍‌'-- ମୁଁ ବଡ଼ 
ବଳବାନ୍‌ । ଅମୁକ ମୋ ସାଥୂରେ ଶତ୍ରୁତା କଲା, ଦେଖିଲ 
ତ ତା'ର ଦଶା କ'ଣ ହେଲା? ଇତ୍ୟାଦି। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଠି 
ନିଜେ ହାରିଯାଆନ୍ତି, କାଳେ ଅନ୍ୟମାନେ ନିର୍ବଳ ବୁଝିବେ, 
ତେଣୁ ସେ କଥା କାହା ଆଗରେ କହନ୍ତି ନାହିଁ । ନିଜ ହାରିଯିବା 
କଥା ତ ସେମାନଙ୍କର ମନେ ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଅଭିମାନ 
କଥା ଭଲଭାବେ ମନେ ରହେ । 

'ସୁଖୀ---ମୋ ପାଖରେ କେତେ ସୁଖ ସୁବିଧା ଅଛି! 
ଦୁନିଆରେ ମୋଂଭଳି ସୁଖୀ ଆଉ କିଏ ଅଛି? 

ଏପରି ଲୋକର୍ଦ୍ଚ ଭିତରଟା ସବୁବେଳେ ଜଳୁଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଉପରେ ସେମାନେ ଏମିତି ଗୁଡ଼ାଏ ବୃଥା କଥା 
ଗପୁଥାଆନ୍ତି । 


ଘଳିିନୁ ଜ/ଚ--ଏଠାରେ ଭଗବାନ ୧ ୨ଶ ଶ୍ଵୋକରେ କଥୁତ “କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ”' ପଦର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରୁଛନ୍ତି | 


ଆସୁରସ୍ବଭାବର ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ ସୁଖୀ ମନେକରି 


ଅଭିମାନ କରନ୍ତି, ବାସ୍ତବରେ ସେମାନେ ସୁଖୀ ନୁହନ୍ତି। 


ଯାହାଙ୍କ୍ନ ଉପରେ ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ସେ ପ୍ରକୃତରେ ସୁଖୀ (ଗୀତା ୫ | ୨୩) | 
ଆସୁରଭାବାପନ୍ନ ମନୂଷ୍ଯକ୍କ୍ର କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ହିଁ ବଳ। ସେମାନେ ନାଶବାନ୍ଵକୁ ନେଇ ନିଜକୁ ବଳବାନ୍‌ ମନେ 
କରନ୍ତି। ହିରଣ୍ଯକଶିପୁ ପ୍ରଭୂତିକ୍ତ ପରି ସେମାନେ ନିଜକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତି। 


===-= ^ == = 


ଆଢ୍ୟୋଃଭିଜନବାନସ୍ମି କୋଃନ୍ୟୋଃସ୍ତି ସଦୃଶୋ ମୟା । 
ଯକ୍ଷ୍ଯେ ଦାସ୍ଯାମି ମୋଦିଷ୍ଯ ଇତ୍ଯଜ୍ଞାନବିମୋହିତାଃ ॥ ୧୫ ॥ 
ଥନ଼ନ୍ଦ୍ର ଆଢ୍ୟଃ୦ମୁଁ ଧନବାନ୍ବ: ଅଭିଜନବାଟ୍୍‌, ଅସ୍ମିଚିମୋ ହାତରେ ବହୁତ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି; ମୟା=ିମୋ; ସଦୃଶଃ=ଭଳି; 
ଅନ୍ୟଃ=ଆଉ; କଃ=କିଏ; ଅସି ଅଛି; ଯକ୍ଷ୍େ ¬ (ମୁଁ) ବହୁତ ଯଜ୍ଞ କରିବି; ଦାସ୍ଯାମିକଁଦାନ ଦେବି (ଓ) ; ମୋଦିଷ୍ୟେ- ମଉଜରେ 
ରହିବି (ସେମାନେ) ; ଇତି ଏହିପରି; ଅଜ୍ଞାନବିମୋହିତାଃˆˆ ଅଜ୍ଞାନରେ ବିମୋହିତ ହୋଇଥାଆନି | 


ମୁଁ ଧନବାନ୍‌ । ମୋ ହାତରେ ବହୂତ ଲୋକ ଅଛନ୍ତି । ମୋ ଭଳି ଆଉ କିଏ ଅଛି? ମୁଁ ବହୁତ ଯଜ୍ଞ କରିବି, 
ଦାନ ଦେବି ଓ ମଉଜରେ ରହିବି-¬ସେମାନେ ଏହିପରି ଆଜ୍ଞାନରେ ବିମୋହିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । 


ବ6//  ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ ଲୋକେ ଅଭିମାନର 
ପରାୟଣ ହୋଇ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରେ ଅନେକ ମନୋରଥ କରନ୍ତି-- 

“'ଆଢ୍ଯୋଃଭିଜନବାନସ୍ମ- -ମୋ ପାଖରେ ବହୁତ 
ଧନ ଅଛି! ବହୁତ ସୁନାରୂପା, ଘରଦ୍ବାର, ଜମିବାଡ଼ି ଅଛି! 
କେତେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଲୋକ ଓ ଉଚ୍ଚ ପଦାଧୂକାରୀ ମୋ 
ସପକ୍ଷରେ ଅଛନ୍ତି। ମୁଁ ଧନ, ଜନ, ଲାଞ୍ଚ ଓ ସୁପାରିଶ 
ବଳରେ ଯାହା ଇଚଢ଼ା ତାହା କରି ପାରିବି । 

“'କୋଃନ୍ଯୋଃଠି ସଦୃଶୋ ମୟା'-- ଆପଣ ତ ବହୁତ 
ଜାଗା ବୁଲିଛନ୍ତି। କେତେ ଲୋକଟ୍ଚ୍ଚ ସହିତ ଆପଣର୍କର 
ଭେଟ ହୋଇଥୁବ; ଆପଣ କହନ୍ତୁ, ମୋ ସମାନ ଆଉ କାହାକୁ 


ଦେଖିଛନ୍ତି କିନ ଯକ୍ଷ୍ୟେ ଦାସ୍ୟାମି”-- ମୁଁ ଏମିତି ଯଜ୍ଞ କରିବି 


ଆଉ ଏମିତି ଦାନ ଦେବି ଯେ, ସମସ୍ତେ କାବା ହୋଇଯିବେ! 


ଏଇ ଛୋଟିଆ ମୋଟିଆ ଯଜ୍ଞ କଲେ, ଅଳ୍ପ କିଛି ଦାନ 
ଦେଲେ, ଦୁଇ ଗ୍ବରିଜଣ ବ୍ରାହ୍ମଣରକ୍କୁ ଭୋଜନ କରାଇଦେଲେ 
କ'ଣ ହେବଅ ମୁଁ ତ ଏମିତି ଯଜ୍ଞ କରିବି, ଯାହା ଆଜି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ବି କରି ନ ଥୂବେ! ସାଧାରଣ ଯଜ୍ଞ ଓ ଦାନ 
କଲେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ କଣ ମୁଁ ଯଜ୍ଞ କଲି, ଦାନ ଦେଲି 
ବୋଲି କିଛି ଜଣା ପଡ଼ିବ? ବଡ଼ ବଡ଼ ଯଜ୍ଞ କଲେ ପତ୍ର- 
ପତ୍ରିକାରେ ମୋ ନାଆଁ ବାହାରିବ । କୌଣସି ଧର୍ମଶାଳାରେ 
ଦି” ଗ୍ବରି ବଖରା ଘର ତିଆରି କରିଦେଲେ ସେଥୁରେ ମୋ 


ଶ୍ନୋକ ୧୬] 
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ନାଆଁ ଲେଖା ହୋଇ କାଳ କାଳକୁ ରହିଯିବ ଏବଂ ଲୋକେ 
ମୋତେ ମନେ ପକାଉଥୁବେ । “ମୋଦିଷ୍ୟେ'--ମୁଁ କେତେ 
ବଡ଼ ଲୋକା ସବୁ ଜିନିଷ ମୋ ପାଖରେ ଭର୍ତ୍ତି ହୋଇଛି! 
ଏଣୁ ମୁଁ ଆନନ୍ଦ କରିବି। 

ଅଭିମାନର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଏମିତି ମନୋରଥ 
କରୁଥୁବା ଆସୁରଭାବାପନ୍ତ ଲୋକେ କେବଳ “କରିବି, 


କି କରାନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ଯଦିବା କିଛି କରନ୍ତି କେବଳ 
ନାମ ବା ଖ୍ଯାତି ପାଇଁ କରନ୍ତି (ଆଗକୁ ୧୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଏହାର ବର୍ଣ୍ଚନା ହୋଇଛି) । 
ଂଇତ୍ୟଜ୍ଞାନବିମୋହିତାଃ--୧୩ଶ, ୧୪ଶ ଓ ୧୫ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଶ୍ିିତ ମନୋରଥ କରୁଥୁବା ଆସୁର ସ୍ଵଭାବଯୁକ୍ତ 
ବ୍ଯକ୍ତି ଅଜ୍ଞାନରେ ମୋହିତ ହୋଇ ରହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜ୍ଞାନ 


କରିବି” ଭାବୁଥାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କର ଖାଲି ଏମିତି ମନୋବାସନା ହେଉଥାଏ । 


===-=- `‰ === 


ସଦ୍ଦ୍ଵ ଫରମାନ୍ଦ୍ରୀଙ୍କ ତି ବିନୁଠ/ ଆଂଚୁଜଃସନ୨୮ରଫୁକ୍ତ ଠଲଳଙ୍କୁ ଜଂଦିତ ଅବସାନେ ତ ଅଣାଳି କୁ୫୫୮, ସନ୍ତାଫ ଇତ୍ୟଯକି 
6ଭାଜିବାକୁ ଘନ, ତ/'୬9/ ନୁତୁ/#ପ୫ଜେ 6ଦେମାଳକଳ 6 ନି ନୁଏ, ଏହି ହୋନେ ଜବାନ ଜାହ/ ବର୍ଷନ/ କୁଛଳି / 


ଅନେକବି ତ ବିଭ୍ରାନ୍ତା 


ମୋହଜାଲ ସମାବୃତାଃ । 


ପ୍ରସକ୍ତାଃ କାମଭୋଗେଷୁ ପତନ୍ତି ନରକେଃଶୁଚୌ॥ ୧୬॥ 


ଅନକ ଅନେକବିତ୍ତବିଭ୍ରାନ୍ତାଃ:ନାନାପ୍ରକାର (କାମନା ଯୋଗୁଁ) ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ରର ଚିତ୍ତ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଛି; 
ମୋହଜାଲସମାବୃତାଃ ଯେଉଁମାନେ ମୋହଜାଲରେ ଦୂୃଢ଼ଭାବେ ଆବଦ୍ଧ (ତଥା) ; କାମଭୋଗେଷୁ -ପଦାର୍ଥ ଓ ଭୋଗରେ; 
ପ୍ରସକ୍ତାଃ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତ (ସେମାନେ) ; ଅଶୁଚୌ ଘୋର; ନରକେ 5 ନରକରେ; ପତନି ପଡ଼ନି | 


ନାନାପ୍ରକାର କାମନା ଯୋଗୁଁ ଯେଉଁମାନର୍କୀର ଚିତ୍ତ ଭ୍ରମିତ ହୋଇଛି; ଯେଉଁମାନେ ମୋହଜାଲରେ ଦୃଢ଼ଭାବରେ 


ଆବଦ୍ଧ ତଥା ପଦାଥି ଓ ଭୋଗ ପତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତ, 


ବ୍ୟାନ ୮ (ଅନେକ ଚିତ୍ତ ବିଭାନାଃ'”- ` ସେହି ଆସୁରୀ 
ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କର କୌଣସି ଏକ ଦୂଢ଼ନିଶ୍ବୟ ନ ଥୂବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କ ମନରେ ନାନାପ୍ରକାରର ଇଢ୍ରା ଜାତ ହୁଏ। 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଇଢ଼୍ଜା ପୂରଣ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ 
ନାନାପ୍ରକାର ଉପାୟ ଖୋଜୁଥାନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ସବୁ 
ଉପାୟ ବିଷୟରେ ଅନେକ ଚିନ୍ତା କରୁଥାନ୍ତି। କୌଣସି 
ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ ସେମାନଙ୍କର ଚିତ୍ତ ସ୍ଥିର ରହେ ନାହିଁ, 
ଗ୍ବରିଆଡ଼େ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ହୋଇ ଘୂରି ବୂଲୁଥାଏ। 

'ମୋହଜାଲ ସମାବୃତାଃ'--ଜଡ଼ ପ୍ରତି ସେମାନର୍କଚର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୁବାରୁ ସେମାନେ ମୋହଜାଲରେ ଆଢ଼ାଦିତ ହୋଇ 
ରହନ୍ତି। ମୋହଜାଲର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ୧୩ଶ ରୁ ୧୫ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କାମ କ୍ରୋଧ ଓ ଅଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ଯେଉଁ 
ସବୁ ମନୋରଥ ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, ସେଥୁରେ ସେମାନେ 
ସକ୍ପୂର୍ଷ୍ଵ ଆବୃତ ରହନ୍ତି ତେଣୁ ସେଥୁରୁ କେବେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ମାଛ୍ତ ଯେପରି ଜାଲରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇଯାଏ, 
ସେହିପରି ସେମାନେ ମନୋରଥରୂପକ ମୋହଜାଲରେ 
ଛଦି ହୋଇ ରହନି | ସେମାନଙ୍କ ମନୋରଥରେ ବି ସବୁବେଳେ 
ଏକା ପ୍ରକାର ବୃତ୍ତି ଉପ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, ପରସ୍ଫର ବିରୁଦ୍ଧାମୂକ 
ବୃତ୍ତି ମଧ୍ୟ ଉପ୍ପଲ ହେଉଥାଏ; ଯଥା--ଏତେ ଧନ ସିନା 
ମିଳିଯିବ, କିନ୍ତୁ ସେଥିରେ ଯଦି ଅମୁକ ଅମୁକ ବିଘ୍ନ ଆସେ? 


ସେମାନେ ଘୋର ନରକରେ ପଡ଼ନ୍ତି । 


ମୋ ପାଖରେ କଳାଧନ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ରାଜକର୍ମଗ୍ବରୀର୍ଦୁ ଯଦି 
ଏ କଥା ଜଣାପଡ଼ିଯାଏମ ମୁନିବ, ଗ୍ବକର ପ୍ରଭୂତି ଯଦି 
ଵୁଗୁଲି କରି କହି ଦିଅନ୍ତି ଅମୁକକୁ ମୁଁ ମାରିଦେବି ସିନା, 
କିନ୍ତୁ ଯଦି ଘଟଣା ଓଲଟା ହୋଇଗଲା ମୁଁ ଅମୁକର କ୍ଷତି 
କରିଦେବି ସିନା, କିନ୍ତୁ ମୋର ଯଦି କ୍ଷତି ହୋଇଯାଏ? -- 
ଏପରି ଅନେକ ମୋହଜାଲରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ରଯୁକ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଠାରେ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ 
ଅଭିମାନ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭୟ ମଧ୍ଯ ରହିଥାଏ। 
ତେଣୁ ସେମାନେ କୌଣସି ନିର୍ଣ୍ରୟ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସେମାନେ ଠିକ୍‌ କରିବାକୁ ଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ହୋଇଯାଏ ଭୁଲ୍‌! 
ମନୋରଥ ପୂର୍ଣ୍ଣ ନ ହେବାରୁ ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ହୁଏ, ତାହା 
କେବଳ ସେଇମାନେ ହିଁ ଜାଣନ୍ତି! 

“ପ୍ରସକ୍ତାଃ କାମଭୋଗେଷୁ'-¬ବିଭିନ୍ତ ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ 
କରିବାରେ ଏବଂ ତାହାକୁ ଉପଭୋଗ କରିବାରେ ତଥା 
ମାନ, ବଡ଼ିମା, ସୁଖ, ସୁବିଧା ଇତ୍ୟାଦିରେ ସେମାନେ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆସକ୍ତ ରହନ୍ତି। 

“ପତନ୍ତି ନରକେଶୁଚୋ'-- ମୋହଜାଲ ତ ସେମାନର୍କ 
ପାଇଁ ଏକ ଜୀବନ୍ତ ନରକ, ତାଂଛଡ଼ା ମୃତ୍ଯୁପରେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନେ କୁମ୍ଭୀପାକ, ମହାରୌରବ ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ପାନବିଶେଷ 
ନରକରେ ପଡ଼ନ୍ତି। ସେହି ନରକଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ବି 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଘୋର ଯାତନାଦାୟକ ନରକକୁ ସେମାନେ ଯାଆନ୍ତି । । ଦିଆଯାଏ, ସେମାନେ ସେହିପରି ଘୋର ନରକରେ ପଡ଼ନ୍ତିଂ; 
“ନରକେ ଅଶୁଚୌ' କହିବାର ତାୟ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ । କାରଣ ଯେଉଁମାନଙ୍କୀର ସ୍ଥିତି ଯେପରି, ମୃତ୍ଯୁପରେ ମଧ୍ଯ 
ସବୁ ନରକରେ ଅସହ୍ଯ ଯାତନା ଓ ଭୟଙ୍କର ଦୁଃଖ । ସେମାନସ୍କର ସେପରି ।ସିତି ଅନୁସାରେ) ଗତି ହୁଏ। 

ଘଟିଣିନ୍ମ ଭ/ବ- ବାସ୍ତବରେ ଆସୁର ମନୁଷ୍ଯ କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରଥମରୂ ହିଁ ନରକରେ 
ପଡ଼ିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅଭାବରୂପୀ ଅଗ୍ନିରେ ସନ୍ତାପିତ ହେଉଛନ୍ତି । ପରିଣାମରେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ଘୋର ନରକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ବା ନରକକୁ ଯିବାରେ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ମୁଖ୍ଯ କାରଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ଭାବ ମୁଖ୍ଯ କାରଣ। 
ଭାବର ମହତ୍ବ୍ବ ବହୁତ ଅଧୂକ। ଭାବ ଅନୁସାରେ କ୍ରିୟା ସ୍ବତଃ ହେବାକୁ ଲାଗେ। ସେଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଆସୁରଭାବାପନ୍ନତ ମନୂଷ୍ଯକ୍କର ଭାବ ମନୋରଥ ଆଦି)ର ବର୍ଶ୍ରନା କରିଛନ୍ତି । 


===-=- ¬; === 


ନଦୀଙ୍ଧ” ୭ଜରବନ଼ଭାକି ଲକୁ ବିନଦୁତ/ ନେଇଥିବା ଆସୁନଯକିଯନାାନ ମନୁଷ ତୁଜଗୁୂନନ ଘଂଳ ନଜକପ୍ରାଙ୍ର ବୋଲି 
କହିୟାକି ନୁଳ/ରୁଜ ନଳ/ ଠନ ଚୁର୍ଘୂବ ଲାଜଣନୁ 6େମାନରଳ ବର୍ଞମାନ କି ଜୟ ଚୁର୍ଭଣା ୦୭ଲବି ଏବଂ ଜବିଷ୍ୟତଳଜେ ଜାହାଜ 
ଘଳିଣାମ କ67 ହେବ, ଜାହ/ ଚୁନ/ଲବ/ ପାଇଁ ଜନରନ ପଜବର୍ଞ/ (ଗଜ ନଞ/ଳବିଶଣିଞୟ ଡଳନଣ ଆଜନ୍ କ୍ଟୁଛଳି / 


ଆତ୍ମୂସମ୍ବାବିତାଃ ସ୍ତଚବ୍ା 


ଧନମାନମଦାନି ତାଃ । 


ଯଜନ୍ତେ ନାମଯଜ୍ଞେସ୍ତେ ଦମ୍ବେନାବିଧୂପୂବିକମ୍‌ ॥ ୧୭ ॥ 


ଅଳ ଆମତ୍ମସମ୍ବାବିତାଃଂନିଜକୁ ସବୁଠୂ ଅଧୂକ ପୂଜ୍ଯ ମନେ କରୁଥୁବା; ସ୍ତବ୍ରାଃଂ ଅବିନୟୀ; ଧନମାନମଦାନ଼ିତାଃ=¬ ଧନ 
ଓ ମାନରେ ପ୍ରମତ୍ତୀ ତେ=ସେହି ମନୁଷ୍ଯ; ଦମ୍ବେନିଦମ୍ଭ ସହକାରେ; ଅବିଧୃପୂବିକମ୍‌ ଅବିଧୁପୂର୍ବକ; ନାମଯଜ୍ଞେଃ ନାମର 


ପ୍ରସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ଯଜ୍ଞରେ; ଯଜନ୍ତେ- ଆହୁତି ଦିଅନ୍ତି । 


ନିଜକୁ ସବୁଠୂ ଅଧ୍ଵକ ପୂଜ୍ୟ ମନେ କରୁଥ୍ବବା, ଅବିନୟୀ, ଧନ ଓ ମାନରେ ପ୍ରମତ୍ତ ମନୂଷ୍ଯମାନେ ଦମ୍ଭ 
ସହକାରେ ଅବିଧୂପୂବିକ କେବଳ ନାମର ପ୍ରସିଦି ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି । 


ବ/6/#- ¬ 'ଆମୁସମ୍ବାବିତାଃ ସେମାନେ ଧନ, ମାନ, 
ବଡ଼ିମା, ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଇତ୍ୟାଦି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନେ ମନେ ନିଜକୁ 
ବଡ଼ ଓ ପୂଜ୍ୟ ମନେକରନ୍ତି । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, ଆମ ପରି 
ଆଉ କେହି ନାହାନ୍ତି ଏଣୁ ସମସ୍ତେ ଆମର ପୂଜା କରିବା 
କଥା, ଆମକୁ ସମ୍ମାନ ମିଳିବା କଥା ଏବଂ ଆମର ପ୍ରଶଂସା 
ହେବା କଥା। ବର୍ଶ୍ର, ଆଶ୍ରମ, ବିଦ୍ଯା, ବୁଦ୍ଧି, ପଦ, ଅଧୁକାର, 
ଯୋଗ୍ୟତା ଇତ୍ଯାଦିରେ ଆମେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏଣୁ ସମସ୍ତେ 
ଆମ ମନ ମୁତାବକ ଗ୍ବଲିବା ଉଚିତ । 

“ସ୍ତବୃଧା--- ସେମାନେ କାହା ଆଗରେ ବିନମୂ ହୁଅନି 
ନାହିଁ। କୌଣସି ସନ୍ତମହାମ୍ଫା ଏପରି କି ଭଗବାନ ଆସନ୍ତୁ 
ପଛେ, ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ 
ତ ନିଜକୁ ହିଁ ବଡ଼ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି, ପୁଣି କାହା ଆଗରେ 
ନତମସ୍ତକ ହେବେ ଓ କାହାକୁ ବା ନମସ୍କାର କରିବେ! 
କେଉଁଠି କୌଣସି କାରଣରୁ ଯଦି ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ମୁଣ୍ଡ ନୂଆଁଇବାକୁ 
ପଡ଼େ, ତେବେ ଅଭିମାନର ସହିତ ଟିକେ ନୁଆଁଇ ଦିଅନ୍ି | 


ସେମାନଙ୍କୀ ଠାରେ ଏହିପରି ବହୁତ ଅବିନୟୀଭାବ ରହିଥାଏ। 
“'ଧନମାନମଦାନୁିତାଃ'-- ସେମାନେ ଧନ ଓ ସମ୍ମାନର 
ମଦ(ନିଶା)ରେ ସର୍ବଦା ମତ୍ତ ହୋଇ ରହନ୍ତି। ସେମାନେ 
ଧନ, ଦଉଲତ, ପରିବାର, ଘର, ବାଡ଼ି ଇତ୍ୟାଦିର 
ମଦରେ ବିଭୋର ହୋଇଥାନ୍ତି। କାହା ସାଥୂରେ ଯଦି 
ଟିକେ ଚିହ୍ନା ପରିଚିତ ହୋଇଗଲା, ସେଥୁପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଗ୍ଗୀ ମନରେ ଗର୍ବ ହୁଏ। ଏଭଳି ଲୋକେ ଭାବନ୍ତି, 
ମତେ ତ ବଡ଼ ବଡ଼ ମନ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି। ମୋ ପାଖରେ 
ଏମିତି ଶକ୍ତି ଅଛି ଯେ, ଯାହା ଇଚ୍ଜ଼ା ତାହା ପାଇ ପାରିବି 
ଏବଂ ଯାହାକୁ ଇଚ୍ଛା ତାକୁ ମାରିଦେଇ ପାରିବି।” ଧନ ଓ 
ସମ୍ମାନ ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ଆଶ୍ରୟ। ଏ ସବୁକୁ 
ନେଇ ସେମାନକ୍କର ଗର୍ବ ବଢ଼ିଯାଏ ଓ ଛାତି ଫୁଲିଉଠେ। 
ଏଣୁ ସେମାନେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରନ୍ତି। 
ଯଜନ୍ତେ ନାମଯଜ୍ଞେସ୍ତେ ଦମ୍ବେନ'-- ସେମାନେ 
(୧୫ଶ ଶ୍ଳୋକର ଯକ୍ଷ୍ଯେ ଦାସ୍ଯାମିଂ ପଦ ଅନୁସାରେ) 


* ନରକକୁ ଯାଉଥବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଯାତନାଶରୀର' ମିଳେ | ସେହି ଯାତନାଶରୀରକୁ କାଟି ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ତ କରିଦେଲେ, ତତଲା ତେଲରେ 
ପକାଇ ସିଝାଇ ଦିଆଗଲେ ଏବଂ ନିଆଁରେ ଜଳାଇ ଦିଆଗଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ମରନ୍ତି ନାହିଁ। ନରକ ଭୋଗ କରୁଥୁବା ପ୍ରାଣୀ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜ ପାପ 
କର୍ମର ଫଳ (ଦଣ୍ଡ) ଭୋଗ କରି ନ ସାରିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦାରୁଣ ଦୁଃଖ ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ମରେ ନାହିଁ | 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] 


ଦମ୍ଭ ଦେଖାଇ ନାମର ଖ୍ୟାତି ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି। କେବଳ 
ଦେଖାଇହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏବଂ ନିଜର ମହିମା ବିସ୍ତାର 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି | ଏ ଲୋକମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଆମର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁ ଏବଂ ସେମାନେ ଆମ ପ୍ରଭାବରେ 
ପ୍ରଭାବିତ ହୁଅନ୍ତୁ ସେମାନଚ୍କର ଆଖି ଖୋଲିଯାଉ୍ଠ ଆମେ 
କେମିତି, ସେ କଥା ସେମାନେ ଟିକେ ଜାଣନ୍ତୁ ଇତ୍ଯାଦି 
ଭାବନା ରଖି ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତୈ। 

'ସଂସାରରେ ଆମର ଖ୍ଯାତି ହେଉ, ପ୍ରସିବି ହେଉ, 
ଲୋକେ ଆମକୁ ସମ୍ମାନ କରନ୍ତୁ' ଏହି ଆଶାରେ ସେମାନେ 
ଯଜ୍ଞ ନାମରେ ନିଜର ନାମ ପ୍ରଗ୍ରଵର କରନ୍ତି, ନିଜର ନାମ 
ଲେଖି ପ୍ରଗ୍ଵରପତ୍ର ଛପାନ୍ତି। ବ୍ରାହୁଣ ଭୋଜନ କରାଇଲେ, 
ବ୍ରାହୂଣମାନେ ବେଶୀ ନ ଖାଇବା ପାଇଁ ଖିରିରେ କର୍ପୂର 
ପକାଇ ଦିଅନ୍ତି ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଏମିତି କଲେ ବେଶୀ 
ଖର୍ଚ୍ଚ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ବେଶୀ ବ୍ରାହ୍ମଣଲ୍ଲ୍ମୁ ଭୋଜନ କରାଇଲି 
ବୋଲି ଲୋକେ ଜାଣିବେ ସେହିପରି ଭୋଜିରେ ଗ୍ବରି- 
ପାଞ୍ଚଟା ଲେଖାଏଁ ଠୁଇଟା ଓ ଖଲି ପତ୍ର ଏକା ସାଥୂରେ 
ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ଏମିତି କରିବାର କାରଣ, ସେମାନେ 
ଭାବନ୍ତି ଏହି ଠୂଙ୍ଗା ଓ ଖଲିପତ୍ରକୁ ବାହାରେ ଫିଙ୍ଗିଲେ ବଡ଼ 
ଗଦାଭଳି ଦେଖାଯିବ ଏବଂ ଲୋକେ କହିବେ ଏ ଜଣକ 
ବହୁତ ଭଲ ଲୋକ, ଏତେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଭୋଜନ କରାଇଛନ୍ତି । 
ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ଭାବ ଏହିପରି ହୋଇଥାଏ 
ଏବଂ ଭାବ ଅନୁସାରେ ସେମାନର୍କ୍ରର ଆଚରଣ ମଧ୍ୟ ହେବାକୁ 
ଲାଗେ। 

ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଦାନ, 
ପୂଜା ଇତ୍ଯାଦି ତ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେଥୂପାଇଁ ସେମାନେ 
ପଇସା ତ ଖର୍ଚ୍ଚ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂକୁ ଖାତିର ନ କରି 
ଓ ଦମ୍ଭ ଦେଖାଇ ସବୁକିଛି କରନ୍ତି। 

ମନ୍ଦିରରେ ଯଦି କୌଣସି ମେଳା-ମହୋସବ ହେବାର 
ଥାଏ ଏବଂ ସେଠାକୁ ବେଶୀ ଲୋକ ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଥାଏ, ବଡ଼ ବଡ଼ ଧନୀଲୋକ ସେଠାକୁ ଆସୁଥାଆନ୍ତି, ତେବେ 
ସେମାନେ ଭଲଭାବରେ ମନ୍ଦିରକୁ ସଜାଇ ଦିଅନ୍ତି, ଠାକୁରଗ୍ଫୁ 
ଭଲ ଭଲ ଲୁଗାପଟା ପିନ୍ଧାଇ ଦିଅନ୍ତି । ସେମାନର୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଯେ, ଏମିତି କଲେ ବେଶୀ ଲୋକ ଆସିବେ ଆଉ ବେଶୀ 
ଦର୍ଶନୀ ବା ଭେଟି ମିଳିବ ସେମାନେ ଠାକୁରଙ୍କୁ ତ ନାମକୁ 
ମାତ୍ର ପୂଜା କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ତାହା ଲୋକମାନର୍କୀର 
ହିଁ ପୂଜା ହେଉଥାଏ। ସେହିପରି ଯଦି କୌଣସି ମନ୍ନ୍ରୀ ବା 
ପଦାଧୂକାରୀ ଆସିବାର ସୂଚନା ମିଳେ, ତେବେ ତାଙ୍ୁ ଖୁସି 
କରିବା ପାଇଁ ଠାକୁରଙ୍କୁ ଭଲଭାବେ ସଜାଇ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ 
ସେ ମନ୍ଦିରକୁ ଆସିଲେ ତାଙ୍ଗୂ ଖୁବ୍‌ ଆଦର-ସଳାର କରବ୍ତ, 
ତାକୁ ଫୁଲମାଳ ପିନ୍ଧାଇ ଦିଅନ୍ତି ଓ ପ୍ରସାଦ (ତାଙ୍କର ପାଇଁ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଆଗରୁ ସ୍ଵତନ୍ନ୍ଵଭାବେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଥୂୁବା) ଦି ଅନ୍ତି । ମାତ୍ର 
ସେମାନର୍କୀ ମନରେ ଭାବନା ଥାଏ ଯେ, ଏ ଖୁସି ହୋଇଗଲେ 
ଆମ ବାଣିଜ୍ୟ ବ୍ୟବସାୟରେ ଓ ଘରୋଇ କାମରେ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବେ, ମକଦ୍ଦମାରେ ଆମ ସପକ୍ଷରେ କହିବେ, ଇତ୍ୟାଦି | 
ଏହି ଭାବନା ରଖି ସେମାନେ ଯେଉଁ ଠାକୁର ପୃଜା କରନ୍ତି, 
ତାହା କେବଳ ନାମକୁ ମାତ୍ର ପୂଜା। ବାସ୍ତବରେ ପୂଜା 
ହେଉଥାଏ ନିଜ ବ୍ଯବସାୟର, ଘରୋଇ କାମର ଓ 
ମକଦ୍ଦମାର; କାରଣ ଏସବୁ ହେଉଛି ସେମାନର୍ଦରୀର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ | 
ଗୋଂ-ସେବା ସଂସ୍ଥାର ସଞ୍ଚାଳକମାନେ ମଧ୍ୟ ଗୋଶାଳାରେ 
କେବଳ ଦୁଧ୍ୂୂଆଳୀ ଗାଇମାନଙ୍କୁ ରଖନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନକ୍କୁ 
ଅଧୂକ ଘାସ ଓ ପୁଷ୍ଟିକର ଖାଦ୍ୟ ଖୁଆନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ 
କ୍ଷୀର ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ ବା କାଣୀ, କୁଜୀ, ଛୋଟୀ ଓ ଅନ୍ଧୁଣୀ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ। ଯଦିବା ରଖନ୍ତି, ତେବେ ଦୁଧ୍ୂଆଳୀ 
ଗାଭ ଅପେକ୍ଷା ସେମାନଙ୍କୁ କମ୍‌ ଘାସ ଦିଅନ୍ତି । ଗୋଶାଳାରେ 
ଯେତିକି ସଂଖ୍ୟାରେ ଗାଇ ଅଛନ୍ତି, ତାହାର ସତ୍ୟତାକୁ ଉହାଡ଼ରେ 
ରଖି କେବଳ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦେଖାଇହେବା ପାଇଁ ମିଛ 
ପ୍ରଗ୍ବର କରୁଥାନ୍ତି। ଅଧ୍ପକ ପଇସା ମିଳିବା ଓ କମ୍‌ ଖର୍ଚ୍ଚ 
ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେମାନେ ବିଜ୍ଞାପନ, ପୁସ୍ତିକା, ପଗ୍ନରପତ୍ର 
ଇତ୍ୟାଦି ଛପାଇ ବାଣ୍ଟନ୍ତି । 
ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍ଥାମାନନ୍କରେ ମଧ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ ସଞ୍ଚାଳକ 
ବୋଲାନ୍ତି, ସେମାନେ ପ୍ରାୟ ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍ଥାର ପୁଞ୍ଜିରେ 
ନିଜ ଘରଖର୍ଚ୍ଚ ଚଳାନ୍ତି। ଲାଭ କିପରି ହେବ, ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
ଦୋକାନ କେମିତି ଭଲ ଗ୍ବଲିବ, କେମିତି ପଇସା 
ମିଳିବ, ଏପରି ନାନାପ୍ରକାର ସ୍ବାର୍ଥି ଭାବନାରେ ଓ କେବଳ 
ଲୋକଦେଖାଣିଆ ଆଡ଼ମ୍ବରରେ ସବୁ କାମ କରନ୍ତି। 
ପ୍ରାୟ ସାଧନ ଭଜନ କରୁଥୁବା ଲୋକେ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ଯ 
କେହି ଆସୁଥୁବାର ଦେଖିଲେ ଚକାପକାଇ ଆସନରେ ବସି 
ଯାଆନ୍ତି ତଥା ଭଜନଂଧ୍ୟାନରେ ଓ ମାଳ ଗଡ଼େଇବାରେ 
ଲାଗିଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ କେହି ନ ଥୂବାର ଦେଖିଲେ କଥାବାର୍ତ୍ତାରେ 
ଲାଗିଯାଆନ୍ତି, ତାସ, ପଶା ଖେଳନ୍ତି କିମ୍ବା ଶୋଇଯାଆନ୍ତି। 
ଏପରି ସାଧନ ଭଜନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, “ଅନ୍ଯମାନେ ମୋତେ 
ଭଲ କହିବେ, ଭକ୍ତ ବୋଲି ମାନିବେ ଓ ମୋତେ ପ୍ରଶଂସା 
କରିବେ, ମୋତେ ସମ୍ମାନ କରିବେ, ମୋତେ ପଇସା ମିଳିବ, 
ସଂସାରରେ ମୋର ଖ୍ୟାତି ବିସ୍ତାର ହେବ” ଇତ୍ୟାଦି । ଏପରି 
ସାଧନ ଭଜନ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ତ ନାମକୁ ମାତ୍ର ହୁଏ, 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ନିଜ ନାମର, ଶରୀରର ଓ ପଇସାର ହିଁ 
ସାଧନ ଭଜନ ହେଉଥାଏ। ଏହିଭଳି ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର 
ଲୋକଙ୍କ ବିଷୟରେ ଆଉ କେତେ କ'ଣ କହିବା? 
'ଅବିଧୃପୂବିକମ୍‌'-- ସେହି ଆସୁର ମନୁଷ୍ୟ ଶାସ୍ତରବିଧୁକୁ 
ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ସର୍ବଦା ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ କରୁଥାଆନ୍ତି । 


1116 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃ ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ସେମାନେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଇତ୍ଯାଦି ତ କରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ କରନ୍ତି । ବିପରୀତ କାମ କରନ୍ତି। ବୁଦ୍ଧି ବିପରୀତ ହୋଇଥୁବାରୁ ମନ୍ଦ 

= <ˆ ଏ ¬” 
ଅବିଧ୍ଧପୂର୍ବକ । ଦାନ ଦେଲେ ସୁପାତ୍ରରେ ନ ଦେଇ କୁପାତ୍ରରେ । କଥା ମଧ୍ୟ ସେମାନ କୁଁ ଭଲ ଦେଖାଯାଏ - 'ସର୍ବାଥାନ୍‌ 
ଦିଅନ୍ତି। କୁପାତ୍ରକ୍ତ ସହିତ ହିଁ ବନ୍ଧୁତା କରନ୍ତି। ଏପରି ସବୁ । ବିପରୀତାଂଶ୍' (ଗୀତା ୧୮ | ୩୨) | 


ଘଜରିନଙ୍କ ଭ/ବ-୭ଆସୁର ସ୍ଵଭାବର ମନୂଷ୍ଯ ଅନ୍ଯମାନର୍କ ସହିତ ପ୍ରତିସ୍ପର୍ଦ୍ୟା ରଖନ୍ତି। ଅନ୍ଯ ଯଜ୍ଞକାରୀର୍କୀ 
ଅପେକ୍ଷା କେହି ଯେପରି ସେମାନଙ୍କୁ ନ୍ଯୂନ ନ ଭାବିବେ, ସେମାନେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଠାରୁ କୌଣସି ଗୁଣରେ କମ୍‌ 
ବୋଲି ଯେପରି ଜଣା ନ ପଡ଼ିବେ, ସେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସେମାନେ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ଯଜ୍ଞଫଳ ଉପରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହଁିହ କେବଳ ସମାଜରେ ନିଜର ଖ୍ୟଯାତି ବିସ୍ତାର ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି। ଅନ୍ଯ କେହି ଯଜ୍ଞ କରୂଥୂବାର 
ଦେଖିଲେ ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ସେ ମଧ୍ଯ ଖ୍ୟାତି ବିସ୍ତାର ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରୁଛି। ଭଶ୍ଵର ଓ ପରଲୋକ ପ୍ରତି ବିଶ୍ବାସ 
ନ ଥୂବାରୁ ସେମାନଙ୍କର ବିଧୂବିଧାନ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁମାନେ ଭଶ୍ଵର ପରଲୋକ ଓ କର୍ମଫଳକୁ 


ମାନନ୍ତି, ସେମାନେ ହିଁ ବିଧ୍ଧବିଧାନର ବିଗ୍ବର କରନ୍ତି। 


ଆସୁରଭାବାପନ୍ନ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାରେ ଦେଖାଣିଆଭାବ ରହିଥାଏ । ସେମାନର୍କ୍ଚ ହୃଦୟରେ ଅଭିମାନ 
ଥାଏ ଯେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଆମେ ବଡ଼ ଯଜ୍ଞ କରିବୁ। ସେମାନେ ନିଜର ଜ୍ଞାନକୁ ନେଇ ଅଭିମାନ କରନ୍ତି ଯେ 


=$ .&< =`; 


ଆମେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ଆଉ ସମସ୍ତେ ମୂର୍ଖ ଓ 


ନିବୁଦଵ୍ିିଆ। ବାସ୍ତବରେ ସେହିମାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ 


ହିଁ ନିପଟ ମୂର୍ଖତା ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ । 


===== ;^ === = 


ଅହର୍କ୍ାରଂ ବଳଂ ଦଷିଂ କାମଂ କ୍ରୋଧଂ ଚ ସଂଶ୍ରିତାଃ । 


ମାମାମ୍ବପରଦେହେଷୁ 


ପ୍ରହିଷନ୍ତୋଃଭ୍ୟସୂୟକାଃ ॥ ୧୮ ॥ 


ଥଲ  ଅହସ୍ାରମ୍‌ - ଅହ'କାର; ବଳମ୍‌ -ବଳ; ଦଷିମ୍‌ -ଦର୍ପ: କାମମ୍‌=କାମ; ଚ ଓ; କ୍ରୋଧମ୍‌ _କ୍ରୋଧର; ସଂଶ୍ରିତାଃ= ଆଶିତ 
ସେହି ମନୂଷ୍ୟ;: ଆମ୍ବପରଦେହେଷୁଚିସେମାନଙ୍କ୍ରର ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଶରୀରରେ ଅଅନ୍ତର୍ଯାମୀରୂପେ ସ୍ରିତ); ମାମ୍‌ ମୋ 
ସହିତ; ପ୍ରଡ଼ିଷନ୍ତଃଂଦ୍ବେଷ କରନ୍ତି (ତଥା); ଅଭ୍ୟସୂୟକାଃ=ଦୋଷଦୂଷ୍ଟ ରଖନ୍ତି । 

ଅହଂକାର, ବଳ, ଦଖି, କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ଆଶ୍ରିତ ସେହି ମନୁଷ୍ଯ ସେମାନର୍ଦ୍ଦର ଓ ଅନ୍ୟଯମାନବ୍କ୍ବର 
ଶରୀରରେ ଅନ୍ତଯ୍ଷାମୀରୂପେ ଅବସିତ ମୋ ସହିତ ଦେଷ କରନ୍ତି ତଥା ମୋର ଓ ଅନ୍ଯମାନର୍କାର ଗୁଣ ପ୍ରତି 


ଦୋଷଦୃଣ୍ଝ ରଖନ୍ତି। 

ବ୍ୟୟ 'ଅହକାରଂ ବଳଂ ଦଷିଂ କାମଂ କ୍ରୋଧଂ ଚ 
ସଂଶ୍ରିତାଃ -ସେହି ଆସୁର ମନୁଷ୍ଯ ଯାହା କିଛି କରନ୍ତି, 
ସବୁ ଅହଂକାର, ବଳ, ଦର୍ପ, କାମ ଓ କ୍ରୋଧର ବଶୀଭୂତ 
ହୋଇ କରନ୍ତୈ। ଭକ୍ତ ଯେପରି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଆଶ୍ରିତ, 
ଆସୁର ମନୂଷ୍ଯ ସେହିପରି ଅହଂକାର, ବଳ, କାମନା 
ଇତ୍ୟାଦିର ଆଶ୍ରିତ । ସେମାନଙ୍କର ଧାରଣା ଯେ ଅହଂକାର, 
ବଳ, ଦର୍ଷ, କାମ ଓ କ୍ରୋଧ ବିନା କାମ ଚଳିବ ନାହିଁ। 
ସଂସାରରେ ଏମିତି ହେଲେ ଯାଇ କାମ ଚଳିବ, ନହେଲେ 
କେବଳ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଯେଉଁମାନେ ଏଗୁଡ଼ିକର 
(ଅହଂକାର, ବଳ ଇତ୍ୟାଦିର) ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି ନାହି, 
ସେମାନେ ଶୋଚନୀୟଭାବେ ଦୟନୀୟ ଦଶାରେ ପେଷି 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ସରଳ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସଂସାରରେ ମାନିବ 
କିଏ? ତେଣୁ ଅହଂକାର ରହିଲେ ହି ନିଜର ସମ୍ମାନ 
ବଢ଼ିବ, ସକାର ମିଳିବ ଏବଂ ଜଗତରେ ଖ୍ଯାତି ବଢ଼ିବ, 
ଫଳରେ ଲୋକମାନର୍ଦ୍ଚ ଉପରେ ଆଧ୍ୁପତ୍ୟ ରହିବ । 

'ମାମାମ୍ବପରଦେହେଷୁ ପ୍ରଦହ୍ିଷନ୍ତଃ-- ଭଗବାନ 


କହୁଛନ୍ତି, “ସେମାନଙ୍କୀ ଠାରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟଯମାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ 
ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀାରୂପେ ଅବସ୍ଥିତ ମୋ ସହିତ ସେହି ଆସୁର 
ମନୂଷ୍ଯ ଶତ୍ରୁତା ରଖନ୍ତି।୮” ଭଗବାନକ୍କା ସହିତ ଶତୃତା 
ରଖିବାର ତାଘ୍ଥର୍ଯ୍ଯ କ'ଣ? 
ଶୁତିସ୍ଥୁତୀ ମମୈବାଜ୍ଞେ ଯ ଉତ୍ମ୍‌ ଙ୍ଯ ପ୍ରବର୍ତିତେ । 
ଆଜ୍ଞାଭଇ୍ଘଙଙୀ ମମ ଦ୍ବେଷୀ ନରକେ ପତତି ଧ୍ରୂବମ୍‌ ॥ 
“ଶ୍ରୁତି ଓ ସ୍ଥୁତି ଦୁଇଟିଯାକ ମୋର ଆଜ୍ଞା। ଏ 
ଦୁଇଟିକୁ ଉଲ୍ଲଘଂନ କରି ଯିଏ ମନ ଇଚ୍ଛା ଆଚରଣ 
କରେ, ମୋର ଆଜ୍ଞାକୁ ଅବଜ୍ଞା କରି ମୋ ସଙ୍ଗେ 
ଦ୍ରେଷଭାବ ରଖୁଥୂବାରୂ ସେ ଅବଶ୍ଯ ନରକଗାମୀ ହୁଏ।'” 
ସେମାନେ ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ବିରାଜମାନ ପରମାମ୍ବର୍କ 
ସହିତ ମଧ୍ଯ ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ହୃଦୟରେ 
ଯେଉଁ ସବୁ ଭଲ ସ୍ତୂରଣ ଉଠେ ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ଭଲ ଭଲ 
କଥା ସ୍ମରଣ ହୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେମାନେ ହତାଦର 
ଓ ତିରସ୍କାର କରନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। 
ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କରନ୍ତି, ତିରସ୍କାର କରନି, 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 
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ସେମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି ଓ ସେମାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ଶତ୍ରୁତା 
ରଖନ୍ତି। ଏହିପରି ଆଚରଣ କରିବା ହିଁ ସେହି ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ 
ରୂପରେ ବିରାଜିତ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଦେଷ କରିବା। 
'ଅଭ୍ଯସୂୟକାଃ--ସେମାନେ ମୋର ଏବଂ 
ଅନ୍ଯମାନବ୍କୀର ଗୁଣରେ ଦୋଷଦର୍ଶନ କରନ୍ତି। ସେମାନେ 
ମୋତେ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି କହନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନ ବଡ଼ ପକ୍ଷପାତୀ; 
ସେ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ ସିନା ରକ୍ଷା କରନ୍ତି, ହେଲେ ଅନ୍ଯମାନକ୍ଦୁ 
ବିନାଶ କରନ୍ତି, ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। ଆଜି ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଯେତେ 
ସବ୍ତମହାମ୍ରା ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏବେ ଯେତେ ସବ୍ତମହାମ୍ା 
ଓ ଉଚ୍ଚକୋଟିର ସାଧକ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି 
ଆସୁର ଲୋକେ କହନ୍ତି--ଏମାନର୍କ୍ଵ ଠାରେ ମଧ୍ୟ ରାଗ- 
ଦ୍େଷ, କାମ-କ୍ରୋଧ, ସ୍ବାଥିଥ ଦେଖାଣିଆଭାବ ଇତ୍ଯାଦି 


ଘଟି ଭବ ଆସୁରୀ ପ୍ରକୃତିର ମନୂଷ୍ଯ ଅତି 


ଵଧ ୧ 


ଦୋଷ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ; ଏମିତି କୌଣସି ସବ୍ଚଛମହାମ୍ରା 
ନାହାନ୍ତି ଯାହାବଚ୍ଚଠାରେ ଏସବୁ ଦୋଷ ନାହିଁ। ଏଣୁ 
ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ପାଷଣ୍ଡୀ ଆମେ ବି ଏସବୁ କରି ଦେଖି 
ସାରିଛୁ; ଆମେ ସଂଯମ, ଭଜନ, ବ୍ରତ, ଉପବାସ, ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା 
ଇତ୍ଯାଦି ସବୁ କରିଛୁ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏଥୂରେ କିଛି 
ଲାଭ ନାହିଁ। ଆମକୁ କିଛି ମିଳିଲା ନାହିଁ, ଖାଲିଟାରେ 
ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ଏସବୁ କରିବାରୁ ବୃଥାରେ 
ଆମର ସମୟ ଗଲା। ଏମାନେ ବି କାହା ପାଲରେ ପଡ଼ି 
ନିଜର ସମୟ ନଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି। ଏବେ ଏମାନେ ଏଥରେ 
ମାତିଛନ୍ତି, ଓଲଟା ରାସ୍ତାରେ ଗ୍ରଲୁଛନ୍ତି, ଏବେ ଏମାନର୍କ୍ଚର 
ଚେତା ପଶିନି; ଯେତେବେଳେ ଚେତିବେ, ସେତେବେଳେ 
ଜାଣିବେ; ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି । 


ଜିଦ୍ଖୋର ଏବଂ ସେମାନେ କେବଳ ନିଜ କଥାକୁ ସତ୍ଯ 


ମନେ କରନ୍ତି। ଏହା ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଯେ, ଯିଏ ନିଜେ ଦୁଃଖୀ, ସେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ ଦୁଃଖ ଦିଏ। ଆସୁର ମନୂଷ୍ଯ ନିଜେ 
ଦୁଃଖୀ ରହନ୍ତି, ତେଣୁ ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦେବା ସ୍ବାଭାବିକ । ସେମାନଙ୍କୁ କେଉଁଠି ହେଲେ ଗୁଣ ଦେଖାଯାଏ 
ନାହିଁ, କେବଳ ଦୋଷ ହିଁ ଦେଖାଯାଏ । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ସବୁଯାକ ଭଲଗୁଣ କେବଳ ତାର୍ଚ୍ଟରି ପାଖରେ ଅଛି। 
ସେମାନଙ୍କୁ ସଂସାରରେ କେହି ଭଲ ଲୋକ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ। 


=== ` === 


ତାନହଂ ଡ଼ିଷତଃ କୂରାନ୍‌ ସଂସାରେଷୁ ନରାଧମାବଚ୍‌ । 


କ୍ଷି ପାମ୍ୟଜ ସ୍ରମଶୁଭାନାସୁରୀଷ୍ଵେବ 


ଯୋନିଷୁ॥ ୧୯॥ 


ଅନୟ ତାନ୍‌=ସେହି; ଦ଼ିଷତଃଦେଷପରାୟଣ,; କୃରାଚ୍‌=କୁର ସ୍ବଭାବଯୁକତ (ଏବଂ) ; ସଂସାରେ ଷୁଇ ସଂସାରରେ; 
ନରାଧମାନୁଚିଅତି ନୀଚ; ଅଶୁଭାନୁଚଅପବିତ୍ର ମନୂଷ୍ଯର୍ଦ୍ୁୱ ଅହମ୍‌ଚମୁଁ୨ ଅଜସ୍ରମ୍‌ଚ ବାରମ୍ବାର: ଆସୁରୀଷୁଆସୁରୀ; 


ଯୋନିଷୁ -ଯୋନିମାନକୀରେ; ଏବ-ହି; କ୍ଷିପାମିଚଁପକାଉଥାଏ | 


ସେହି ହ୍ରେଷପରାୟଣ, କୂର ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ ଏବଂ ସଂସାରରେ ଅତି ନୀଚ ଅପବିତ୍ର ମନୃଷ୍ୟକ୍କୁ ମୁଁ ବାରମ୍ବାର 


ଆସୁରୀ ଯୋନିମାନର୍କୀରେ ହିଁ ପକାଉଥାଏ । 


ବ୍ଯାର୍ଯା “ତାନହଂ ଦ଼ିଷତଃ କ୍ୂରାନ୍‌ ସଂସାରେଷୁ । ମନୂଷ୍ଯକ୍ତ ମଧ୍ଯରେ ସେମାନର୍ଦ୍ ନୀଚ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 


ନରାଧମାଟୁ'--ସପୁମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୫ଶ ଓ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର 
୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଷିତ ଆସୁରୀସମ୍ପଦକୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର 
୭ମ ରୁ ୧୮ଶ ଶ୍ନୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ବର୍ଶିନା 
କରାଗଲା। ବର୍ତମାନ ଏହି ଦୁଇଟି (୧୯ଶ ଓ ୨୦ଶ) 
ଶ୍ଳୋକରେ ଆସୁରୀସମ୍ପଦ ବିଷୟର ଉପସଂହାର କରି ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏପରି ଆସୁରଭାବଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ୟ ବିନା କାରଣରେ 
ସମସ୍ତକ୍ତ ସହିତ ଶତ୍ରୁତା କରନ୍ତି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନିଷ୍ଟ 
କରିବା ପାଇଁ ତତ୍ପର ରହନ୍ତି । ସେମାନର୍କୀର କର୍ମ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
କୁର ହୋଇ ଥୂବାରୁ ତାହାଦ୍ବାରା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ହିଂସା 
ହୁଏ। ସେହି କୂର, ନିର୍ଦୟୀ ଓ ହିଂସୁକ ମନ୍ରୁଷ୍ୟ ନରାଧମ 
ଅଟନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନୀଚ-¬ 'ନରାଧମାବ୍‌ | 


ହେଲା, ନାରକୀୟ ଜୀବ ଓ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ପଭୂତି (ଚଉରାଶୀ 
ଲକ୍ଷ ଯୋନି) ନିଜ ନିଜର ପୂର୍ବ କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରି 
ଶୁଦ୍ଧ ହେଉଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଏହି ଆସୁରଭାବାପନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ୟାୟ 
ଓ ପାପ କର୍ମ କରି ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦି୍କ୍ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ନୀଚସ୍ତରକୁ 
ଗ୍ବଲିଯାଉଛନ୍ତି । ଏଣୁ ସେମାନତ୍ଗୀର ସଙ୍ଗ ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ଷତିକାରକ-- 
ବରୁ ଭଲ ବାସ ନରକ କର ତାତା । ଦୁଷ୍ଟ ସଂଗ ଜନି ଦେଇ ବିଧାତା ॥ 
(ମାନସ ୫ | ୪୬ | ୪) 

ନରକବାସ ବରଂ ଭଲ, କିନ୍ଗୁ ବିଧାତା କେବେ 
ଦୁର୍ଜନସଙ୍ଗଂ ନ ଦିଅନ୍ତୁ କାରଣ ନରକବାସ କଲେ ତ 
ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇ ଶୁଦ୍ଧତା ଆସେ, କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଜନଗ୍କ 
ସଙ୍ଗଂରେ ରହିଲେ ମନ୍ଦ ଗୁଣ ଆସେ ଓ ପାପ କର୍ମ ହୁଏ। 
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ଏମିତି ପାପରୂପକ ବୀଜ ବପନ ହୋଇଯାଏ ଯେ, ତାହା 
ଆଗକୁ ନରକ ଓ ଚରରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଜନ୍ମ ଭୋଗ କଲେ 
ମଧ୍ଯ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଶରୀର ପ୍ରକୃତିର ଅଂଶ। ସେହି ଶରୀରରେ ଅଧୂକ 
ଅନୁରାଗ ହେଲେ ବେଶୀ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଦେଖାଯାଏ, କାରଣ 
ଭଗବାନ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିକୁ ସମସ୍ତ କାମନାର ହେତୁ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି (୩ | ୩୭) | କାମନା ବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ଆସୁରୀସମ୍ପରି 
ବୃଦ୍ଧି ପାଏ। ଧନତୃଷ୍ଣକା ଅଧୂକ ବଢ଼ିଗଲେ ମିଥ୍ଯା, କପଟ, 
ଠକାମି ଇତ୍ଯାଦି ଦୋଷ ଅଧୂକମାତ୍ରାରେ ବଢ଼ିଯାଏ ଏବଂ 
ବେଶୀ ଧନ ପାଇବା ଆଶାରେ ଲୋଭ ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଯାଏ । 
ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ୟାୟରେ, ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ ଓ ଗ୍ରେରି 
କରି ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ | ଲୋଭ ଆହୁରି ବଢ଼ିଗଲେ 
ମନୂଷ୍ଯ ଡକାୟତି କରିବାରେ ଲାଗେ ଏବଂ ସ୍ଵଳ୍ପ ଧନ 
ପାଇଁ ନରହତ୍ଯା କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦିଏ ନାହିଁ । 
ଏହି କ୍ରମରେ ତା'”ଠାରେ ହିଂସାଭାବ ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ ଏବଂ ସ୍ଵଭାବ 
ରାକ୍ଷସ ପରି ହୋଇଯାଏ। ସ୍ଵଭାବ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
ଅଧୋପତନ ହୁଏ ଏବଂ ଶେଷରେ ତାକୁ କୀଟ, ପତଙ୍ଗ 
ପ୍ରଭୃତି ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ ଓ ଘୋର ନରକରେ ଅସହ୍ୟ 
ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। 

“କ୍ଷିପାମ୍ୟଜସ୍ବମଶୁଭାନାସୁରୀଷ୍େବ ଯୋନିଷୁ'-- 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ନାମ ଧରିବା, ଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ମରଣ କରିବା 
ମଧ୍ୟ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅପବିତ୍ର-- “ଅଶୁଭାନ୍‌', ସେପରି କୂର, ନିର୍ଦୟ 
ଓ ସମସ୍ତଙ୍କର ଶତ୍ରୁରୂପୀ ମନୁଷ୍ଯର୍କୁ ସେମାନର୍କର ସ୍ଵଭାବ 
ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ ଆସୁରୀଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ଦିଅନ୍ତି। 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି-_ଆସୁରୀଷ୍ନେବ ଯୋନିଷୁ କ୍ଷିପାମି” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ମୁଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସେମାନବ୍କ ସ୍ବଭାବର ଅନୁରୂପ କୁକୁର, 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦଗୀତା ** 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ନିଜର କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରି ପବିତ୍ର ଓ ନିର୍ମଳ ହୋଇ 
ପାରିବେ, ସେଥୁପାଇଁ ବାରମ୍ବାର ପକାଉଥାଏ" = ' ଅକସ୍ମ୍‌ , | 

ଭଗବାନ ସେମାନକ୍କୂ ଆସୁରୀ ଯୋନି ମାନକବ୍କାରେ “ 
ପକାଇବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ କ'ଣ? 

ସେହି କୂର, ନିର୍ଦୟ ମନୁଷ୍ୟଯକୀ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆମ୍ପୀୟତା ରହିଛି। ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ପର ବୋଲି 
ଭାବନ୍ତି ନାହିଁ। ନିଜର ଶତ୍ରୁ ଓ ବିରୋଧୀ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି 
ନାହିଁ, ବରଂ ଆପଣାର ମନେ କରନ୍ତି । ଭକ୍ତ ଯେଉଁ ଭାବରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, ଭଗବାନ ସେମାନର୍ଦୁୂ 
ସେହି ପ୍ରକାରେ ଆଶ୍ରୟ ଦିଅନ୍ତି (ଗୀତା ୪ । ୧୧୨) | ଏହି 
ନିୟମ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଦ୍ରେଷଭାବ 
ରଖନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଯେ ଭଗବାନ ଦ଼େଷ କରନ୍ତି 
ତା'ନୁହେଁ, ବରଂ ସେମାନର୍କୁ ସେ ଆପଣାର ମନେ କରନି 
ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଯାହାକୁ ଆପଣାର କରନ୍ତି, ତାକୁ ବେଶୀ 
ସୁଖସୁବିଧା ଦେଇ ଲୌକିକ ସୁଖରେ ଲିପ୍ତ କରି ଦିଅନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଯେଉଁମାନଗରୂ ନିଜର କରି ନିଅନି, ସେମାନକୁ 
ପବିତ୍ର କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି। 
ଏହା ପଛରେ ଭଗବାନର୍କୀର ସେମାନଙ୍କୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ 
ସୁଖୀ କରିବା ଓ ଉଦ୍ଦାର କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଥାଏ । 

ହିତୈଷୀ ଅଧ୍ୟାପକ ବିଦ୍ୟାର୍ଥୀମାନଙ୍କୁ ବିଦ୍ବାନ୍, ଉନ୍ନତ 
ଓ ସୁନ୍ଦର କରି ଗଢ଼ିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେପରି ଶାସନ ଓ 
ଦଣ୍ଡ ଦେଇ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତି, ସେହିପରି ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ଜାଣୁ 
ନ ଥୁବା, ମାନୂ ନ ଥୂବା ଓ ତାଙ୍କୁ ନିନ୍ଦା କରୁଥୁବା 
ପ୍ରାଣୀମାନର୍ନୁ ପରମକୃପାଳୁ ଭଗବାନ ଜାଣନ୍ତି, ନିଜର 
ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନର୍ଦୂ ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ 
ପକାଉଥାନ୍ତି। ଏହିରୂପେ ସେମାନର୍ବ୍ଦର ପୂର୍ବକୃତ ପାପ 
ଦୂର କରିବା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ଶୁଦ୍ଧ, ନିର୍ମଳ କରି କଲ୍ୟାଣମାର୍ଗ 


ସାପ, ବିଛା, ବାଘ, ସିଂହ ପ୍ରଭୂତି ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ । ୪୭ 
ପକାଏ। ଥରେ ଦୁଇଥର ନୁହେଁ, ସେମାନେ ଯେପରି । ଦଶାଇବାଂ ଭଗବାନର୍କୀର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 
== ;#; === 
ଆସୁରୀଂ ଯୋନିମାପନ୍ତା ମୂଢା ଜନ୍ମନି ଜନ୍ମନି । 


ମାମପ୍ରାପ୍ୟେବ କୌନ୍ତେୟ ତତୋ ଯାନ୍ତ୍ୟଧମାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୨୦ ॥ 
ଥୟ କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ; ମୂଢାଃ (ସେହି) ମୂଢ଼ ମନୁଷ୍ଯ; ମାମ୍‌ = ମୋତେ; ଅପପ୍ଯ=ପରାପୁ ନ କରି; 
ଏବଂ ହିଁ; ଜନ୍ମନି, ଜବ୍ମନି=ଜନୁ ଜନ୍ାନ୍ରରେ; ଆସୁରୀମ୍‌ ¬ ଆସୁରୀ; ଯୋନିମ୍‌ ଯୋନି; ଆପବ୍ାଃ ପାପ୍‌ ହୁଅନି; ତତଃ (ଏବଂ) 
ତା'ଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧୁକ; ଅଧମାମ୍‌ - ଅଧମ; ଗତିମ୍‌=ଗତିକୁ; ଯାନ୍ତିଇଗ୍ବଲିଯାଆନି | 
ହେ କୁନ୍ତୀନଦ୍ଦନ! ସେହି ମୃଢ଼ ମନୃଷ୍ୟ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ନ କରି ଜନ୍ମ ଜବ୍ମାନ୍ତରରେ ଆସୁରୀ ଯୋନି ପ୍ରାସ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ତା'ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଅଧ୍ଵକ ଅଧମଗତିକୁ ଅଥିାତ୍ବ ଭୟର୍କର ନରକକୁ ଗ୍ବଲି ଯାଆନ୍ତି । 


ବଶ 'ଆସୁରୀଂ ଯୋନିମାପନ୍ା...ମାମପ୍ରାପ୍ୟୈବ | ମନୁଷ୍ଯକୁ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦି ଯୋନିରେ ବାରମାର ପକାଇବା 
କୌନ୍ତେୟ'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ ଆସୁରୀ ସ୍ଵଭାବର ¦ କଥା କହିଲେ | ଏବେ ସେହି କଥାକୁ ଆଧାରିତ କରି ଭଗବାନ 


ଶ୍ମୋକ ୨୦] 


କହୁଛନ୍ତି, ““'ମନୂଷ୍ୟଜନ୍ମରେ ମୋତେ ପାଇବାର ଦୁର୍ଲଭ 
ଅବସର ପାଇ ମଧ୍ୟ ସେହି ଆସୁର ମନୁଷ୍ୟ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ନ ହୋଇ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦି ଆସୁରୀ ଯୋନିକୁ ଯାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ସେଠାରେ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମ ନେଉଥାଆନ୍ତି।” 

'ମାମପ୍ରାପ୍ୟେବଂ ପଦରେ ଭଗବାନ ମନ ଦୁଃଖ କରି 
କହୁଛନ୍ତି, ଅତ୍ୟନ୍ତ କୃପା କରି ମୁଁ ଜୀବମାନଗୁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର 
ଦେବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେ ଏମାନଙ୍କୁ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରି 
ପାରିବାଭଳି ସୁଯୋଗ ଦେଇଥୂଲି ଏବଂ ଏମାନବ୍କ୍ନ ଉପରେ 
ମୋର ବିଶ୍ବାସ ମଧ୍ଯ ଥୂଲା ଯେ ଏମାନେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ 
ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବେ; କିନ୍ତୁ ଏହି ନରାଧମମାନେ ଏତେ 
ମୂଢ଼ ଓ ବିଶ୍ଵାସଘାତୀ ହେଲେ ଯେ, ଯେଉଁ ଶରୀରରେ 
ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର ଥୁଲା, ସେଥୁରେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ନ 
ହୋଇ ଓଲଟା ଅଧମଗତିକୁ ଗ୍ରଲିଗଲେ! 

ବ୍ଯକ୍ତିର ଆଚରଣ ଯେମିତି ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଯେତେ ବଡ଼ ଦୁରାଗ୍ଵରରୀ ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, 
ମନୂୁଷ୍ଯଶରୀର ପାଇବା ପରେ ସେ ଗ୍ବହିଁଲେ ଅଳ୍ପ ସମୟ 
ଭିତରେ (ଗୀତା ୯ ।୩୦-୩୧) ଏପରି କି ଜୀବନର 
ଶେଷକାଳରେ (୮ | ୫) ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇ ପାରିବ । 
କାରଣ 'ସମୋଃହଂ ସବିଭୂତେଷୁ' (ଗୀତା ୯ | ୨୯) କହି 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପାଇଁ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ସୁଲଭ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଅବଶ୍ୟ ଏହା ସତ୍ୟ 
ଯେ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଆଦିବ୍କ ଠାରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ର ଯୋଗ୍ୟତା 
ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଆଡ଼ୁ କାହାକୁ ମନା ନାହିଁ । ଏପରି 
ଅବସର ପାଇ ମଧ୍ୟ ଆସୁର ସ୍ଵଭାବର ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି 
ନ କରି ଅଧମଗତିକୁ ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ତି । ସେମାନର୍କର ଏହି ଦୁର୍ଗତି 
ଦେଖି ପରମ ଦୟାଳୁ ପ୍ରଭୁ ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି । 

“ତତୋ ଯାନ୍ତ୍ଯଧମାଂ ଗତିମ୍‌'--ଆସୁରୀ ଯୋନି- 
ମାନତ୍କୀରେ ଜନ୍ମ ନେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନର୍କୀର ସମସ୍ତ ପାପ 
ସର୍ବଥା ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ବଳକା ପାପ ଭୋଗିବା ପାଇଁ 
ସେମାନେ ଆସୁରୀ ଯୋନି ଅପେକ୍ଷା ଆହୁରି ଭୟାନକ 
ଅଧମଗତିରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନରକରେ ପଡ଼ନ୍ତି। 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହୋଇପାରେ, ଯେଉଁମାନେ ଆସୁରୀ 
ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ର, ସେମାନର୍କୀର ତ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଯୋଗ୍ୟତା 
ନାହିଁ ଏବଂ ସେଠାରେ ଅବସର ମଧ୍ୟ ନାହିଁ, ତେବେ 
ସେମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ତା ଠାରୁ ଆହୁରି 
ଅଧମଗତିକୁ ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ତି ବୋଲି ଭଗବାନ କାହିଁକି କହିଲେନ 
ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା, ଆସୁରୀ ଯୋନି ` ପାଇବା ଆଗରୁ 
ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଥୂଲା, ଭଗବାନ ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କରି ଏକଥା କହିଛନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତିର ପୂର୍ଣ ଅଧ୍ପକାର ପାଇ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ 
ଭଗବାନକ୍ଲୀ ପ୍ରାପ୍ତ ନ ହୋଇ ଜନ୍ମ-ଜନ୍ମାନ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସୁରୀ 
ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେମାନେ 
ସେହି ଆସୁରୀ ଯୋନିରୁ ମଧ୍ଯ ଆହୁରି ନୀଚ କୁମ୍ଭୀପାକ 
ଇତ୍ଯାଦି ଘୋର ନରକରେ ପଡ଼ନ୍ତି । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଅଥବା କଲ୍ୟାଣ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ହିଁ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି। ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ପ୍ରାପ୍ତ କରି 
ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ କାମନା, ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନର ବଶବର୍ତୀ 
ହୋଇ ଗ୍ରେରି, ଡକାୟତି, ମିଥ୍ଯା, କପଟ, ବିଶ୍ବାସଘାତକତା, 
ହିଂସା ଇତ୍ଯାଦି ଯେଉଁ ସବୁ କର୍ମ କରେ, ତାହାର 
ପରିଣାମ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ହୁଏ-¬(୧) ବାହ୍ଯ ଫଳ-ଅଂଶ ଓ 
( ୨) ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ସଂସ୍କାର-ଅଂଶ | କାହାକୁ ଦୁଃଖ ଦେଲେ, 
ପ୍ରାରବୃ ଅନୁସାରେ ତା'ର (ଯାହାକୁ ଦୁଃଖ ଦିଆଗଲା) 
ଯେତିକି କ୍ଷତି ହେବାର ଥୂଲା ସେତିକି କ୍ଷତି ହୁଏ; 
କିନ୍ତୁ ଦୁଃଖ ଦେଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ନୂଆ ପାପ କରେ ଏବଂ 
ତାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ତାକୁ ନରକ ଯାତନା ଅବଶ୍ଯ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଦୁରାଗ୍ଵ୍ରର 
ଦ଼ାରା ନୂଆ ପାପର ଯେଉଁ ମଞ୍ଚି ପୋତାଗଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ଦୁରାଗ୍ଵର ଯୋଗୁଁ ଅହଂକାରରେ ଯେଉଁ ଦୁର୍ଭାବନା 
ସ୍ଥାନ ପାଇଲା, ତାହା ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯର ବହୁତ କ୍ଷତି ହୁଏ । 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଗ୍ବେରି କରିବାକୁ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ପ୍ରଥମେ ନିଜେ ଗ୍ବେର ହୋଇଯାଏ। ସେ ପ୍ରଥମେ ଗ୍ରେର 
ହୋଇ ଗ୍ବେରି କରେ ଏବଂ ଗ୍ଟେରି କରିବାରୂ ତାଂର 
ଅହମ୍‌ରେ ଗ୍ରେର ଭାବ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏଂ । ଏହିଭଳି 
ଗ୍ବେରି କରିବାର ସଂସ୍କାର ତା'ର ଅହମ୍‌ରେ ସ୍ଥାନ ପାଏ। 
ଏହି ସଂସ୍କାର ମନୂଷ୍ଯର ବହୁତ ପତନ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାକୁ ବାରମ୍ବାର ଗ୍ବେରିରୂପକ ପାପକର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଏ 
ଏବଂ ଫଳସ୍ବରୂପ ନରକକୁ ଟାଣିନିଏ। ଅତଏବ ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ନିମନ୍ତେ ଆଗ୍ରହୀ ହୋଇ 
ତା'ର ଅହମ୍‌ରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଥୁବା ଦୁର୍ଭାବନାକୁ ବିନାଶ 
ନ କରିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଦୁର୍ଭାବନା ଜନ୍ମ-ଜନ୍ମାନ୍ତର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁରାଗ୍ସରକୁ ବଳ ଯୋଗାଉଥୂବ, ଉଛାହିତ କରୁଥୁବ 
ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ମନୂଷ୍ଯ ଆସୁରୀ ଯୋନି ତଥା 
ତାଠାରୁ ଆହୁରି ଭୟର୍କର ନରକରେ ପଡ଼ି ଦୁଃଖ, କଷ୍ଟ, 
ବିପଦ ଇତ୍ୟାଦି ଭୋଗ କରୁଥୁବ। 


* ଦୁର୍ଭାବନାରୁ ଦୂରାଗ୍ଵର ଜନ୍ମ ନିଏ ଏବଂ ଦୁରାଗ୍ଵର ଦ୍ବାରା ଦୁର୍ଭାବନା ପରିପୁଷ୍ଟ ହୁଏ। 
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ସେହି ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୀର ପ୍ରକୃତି 
ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅନୁସାରେ ସ୍ବଭାବଗତ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯାଏ। 
କେତେକ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ଭୂତ, ପ୍ରେତ, କୀଟ, ପତଙ୍କ ପ୍ରଭୂତି 
ସୌମ୍ଯପ୍ରକୃତିଂପ୍ରଧାନ ହୋଇଥାନ୍ତି ତ ଅନ୍ଯ କେତେକ 
କୂରପ୍ରକୃତି-ପ୍ରଧାନ ହୋଇଥାନ୍ତି । ସେମାନର୍ଚର ଶୁଦ୍ଧ ବା ଅଶୁଭ୍ଧ 
ଅହଂଭାବ କାରଣରୁ ହିଁ ଏହିଭଳି ପ୍ରକୃତିଗତ ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ଅତଏବ ସେହି ଯୋନିମାନଙ୍କ୍ପରେ ସେମାନେ 
ନିଜ ନିଜର କର୍ମଫଳ ଭୋଗ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନବ୍ସ୍ଗର 
ପ୍ରକୃତିଗତ ପ୍ରଭେଦ ପୂର୍ବପରି ସ୍ଥାୟୀ ରହେ । କେବଳ ସେତିକି 
ନୂହେଁ। ସମସ୍ତ ଯୋନି ଓ ନରକ ଭୋଗ କରି ସାରିବା 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ପରେ କ୍ରମାନୂସାରେ କିମ୍ବା ଭଗବତ୍‌କୃପାରେ ସେମାନସୁ 
ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନର୍କୀର ଅହ ଭାବରେ 
ସ୍ତାନ ପାଇଥୂବା କାମଂକ୍ରୋଧାଦି ଦୁର୍ଭାବନା ପୂର୍ବପରି 
ରହିଥାଏଂ | ସେହିପରି ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବର୍ଟପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଏଠାରେ ଶୁଭକର୍ମ କରନ୍ତି ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ସେହି କର୍ମ 
ଅନୁସାରେ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଆନ୍ତି। ସେଠାରେ ସେମାନଙ୍ଗ୍ କର୍ମର 
ଫଳ ତ ଭୋଗ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵଭାବ ପରିବର୍ତିତ ହୁଏ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କର ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତିତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
କେବଳ ମନୁଷ୍ୟଶରୀରରେ ହିଁ ସ୍ଵଭାବ ପରିବର୍ତନ ଓ ଶୁଦ୍ଧ 
କରିବାର ସୁଯୋଗ ମିଳିଥାଏ । 


=== -- ¬” === 


ସୀନ୍ଦ୍”-ଫୂର୍ବନ୍ତ୍ଵଳଜନେ ଜମବନ କନ୍ଦିଲଲେ ୮ନମବରଣ ମକୁଷୟଶକମକନେ ମୋ ପାଇଲବ ଅବନ୍ଦକ ଲ/ଜ କଳି ନ£ଧୟ୮ 
6ମୀନେ ଢୀ କଳଳି ନାହିଁ, 6ତେଣୁ ବ/ ହଇ 6ମୋେ 6ସେନାଳଙୁ ଅଧମୋନିକୁ ପଠାଲବକୁ ଦନ /'ˆ 6ସେମା6ନେ ଅଧନମଯୋନି ୫ 
ଅଧମତି (ନଜଳ) ଦାଳବ/ଜ ନୁଁଳ କଳଣ କଣ, ଏହି 6ନୁନନେ ଜରବ/ନ ତ/ହ/ କହୁଛନି / 


ତ୍ରିବିଧ ନରକସ୍ଯେଦଂ ଦହ଼ାରଂ ନାଶନମାମ୍ବନଃ । 
କାମଃ କ୍ରୋଧସ୍ତଥା ଲୋଭସ୍ତସ୍ମାଦେତତ୍ତୟ' ତ୍ୟଜେତୃ॥ ୨୧॥ 
ଅଳୟ ¬କାମଃ=କାମ; କ୍ରୋଧଃ-କ୍ରୋଧ:; ତଥାଓ; ଲେ।ଭଃ=ଲୋଭ; ଇଦମ୍‌= ଏହି; ତ୍ରି ବିଧମ୍‌ ତିନି ପ୍ରକାର; 


ନରକସ୍ୟନରକର, ଡ଼ାରମ୍‌ ଦାର; ଆମୂନଃ = ଜୀବାମ଼ାର; 


ତ୍ରୟମ୍‌ଚିତିନୋଟିକୁ; ତ୍ୟଜେତ୍‌ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ | 


କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ--ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର 
ତିନୋଟିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । 
ବ୍ଯ୍ମ୮୮ ଂକାମଃ କ୍ରୋଧସ୍ତଥା ଲୋଭସ୍ତିବିଧଂ 


ନରକସ୍ଯୟେଦଂ ଦ୍ାରମ୍‌'-- ଭଗବାନ ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ 
କହିଥୂଲେ ଯେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ମୋକ୍ଷ ପ୍ରଦାନ କରେ ଏବଂ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ତେବେ ସେହି 
ଆସୁରୀସମ୍ପରି କେଉଁଠୁ ଆସେ? ଯେଉଁଠି ସାଂସାରିକ କାମନା 
ଥାଏ, ସେଇଠୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ | ସାଂସାରିକ ଭୋଗ୍ଯ- 


ନାଶନମ୍‌ ପତନ କରେ; ତସ୍ମାତ୍‌ = ତେଣୁ; ଏତତ୍‌= ଏହି; 
ନରକଦ୍ନାର ଜୀବାତ୍ମାର ପତନ କରେ; ତେଣୁ ଏହି 


ପଦାର୍ଥର ସଂଗ୍ରହ, ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆରାମ ଇତ୍ୟାଦି ଯାହା 
କିଛି ଭଲ ଦେଖାଯାଏ, ସେଥୁରେ ହେଉଥୁବା ମହତ୍ତ୍ଵବୁଦି 
ବା ଆକର୍ଷଣ ମନୂଷ୍ଯକୁ ନରକକୁ ଟାଣିନିଏ। ଏଣୁ କାମ, 
କ୍ରୋଧ¦ ଲୋଭ, ମୋହ, ମଦ ଓ ମସଧ୍ଚରକୁ ଷଡ଼ରିପୁ 
କୁହାଯାଇଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ କେଉଁଠି ତିନୋଟି, କେଉଁଠି 
ଦୁଇଟି ଆଉ କେଉଁଠି ଗୋଟିକର କଥା କୁହାଯାଇଛି। ମାତ୍ର 


* ଅତ୍ୟନ୍ତକୋପଃ କଟୁକା ଚ ବାଣୀ ଦରିଦ୍ରତା ଚ ସ୍ଵଜନେଷୁ ବୈରମ୍‌ । ନୀଚପ୍ରସଙ୍ଗଃ କୁଳହୀନସେବା ଚିହ୍ନାନି ଦେହେ ନରକସ୍ରିତାନାମ୍‌ ॥ 


(ଗ୍ବଣକ୍ଯନୀତି ୭ | ୧୭) 


“ନରକରୁ ଆସିଥୁବା ଲୋକମାନବ୍କୀ ଠାରେ ଏହି ସବୁ ଲକ୍ଷଣ ଦେଖାଯାଏ; ଯଥା--ଅତି କ୍ରୋଧ, କଟୁବଚନ କହିବା, ଦରିଦ୍ରତା, 
ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କ ସହିତ ଶତ୍ରୁତା, ନୀଚଲୋକମାନତ୍ସୀ ସହ ସଙ୍ଗ ଏବଂ କୁଳହୀନମାନଙ୍କର (ନୀଚଲୋକମାନର୍କର) ସେବା |”' 
(କାର୍ପଣ୍ୟବୃତ୍ତିଃ ସ୍ଵଜନେଷୁ ନିନ୍ଦା କୁଚୈଳତା ନୀଚଜନେଷୁ ଭକ୍ତିଃ। ଅତୀବ ରୋଷଃ କଟୁକା ଚ ବାଣୀ ନରସ୍ୟ ଚିହ୍ନଂ ନରକାଗତସ୍ୟ ॥) 


(ପଦୁପୁରାଣ, ସୁଷ୍ଟ, ୫୧।| ୧୩୨) 


7 ସ୍ଵର୍ରସ୍ତିତାନାମିହ ଜୀବଲୋକେ ଚତ୍ବାରି ଚିହ୍ନାନି ବସନ୍ତି ଦେହେ । ଦାନପ୍ରସଙ୍ଗେ ମଧୁରା ଚ ବାଣୀ ଦେବାର୍ବନଂ ବ୍ରାହ୍ମଣତର୍ପଣଂ ଚ ॥ 


(ଗ୍ବଣକ୍ୟନୀତି ୭ | ୧୬) 


“ସ୍ବର୍ଗଲୋକରୁ ଫେରି ମର୍ତ୍ୟଲୋକରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥ୍ବବା ଲୋକମାନକ୍କୀ ଠାରେ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ଲକ୍ଷଣ ଦେଖାଯାଏ; ଯଥା-_ ଦାନ କରିବାରେ 
ଆଗ୍ରହ, ମଧୁର ବଚନ କହିବା, ଦେବପୂଜା କରିବା ଓ ବ୍ରାହୁଣମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରଖିବା ।” 


ସ୍ଵର୍ଗସିିତାନାମିହ ଜୀବଲୋକେ ଚତ୍ବାରି ତେଷାଂ ହୃଦୟେ ବସନ୍ତି । ଦାନଂ ପ୍ରଶସ୍ତଂ ମଧୁରା ଚ ବାଣୀ ଦେବାର୍ବନଂ ବ୍ରାହ୍ମଣତର୍ପଣଂ ଚ ॥) 


(ପଦୁପୁରାଣ, ସୁଣ୍ଟ, ୫୧ | ୧୩୧) 


ଶ୍ମୋକ ୨୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ଏଗୁଡ଼ିକ ପରସ୍ପର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧିତ ଏବଂ ଏକ ଜାତିର । 
'କାମ' (କାମନା) ହିଁ ଏ ସବୁର ମୂଳ | କାମନା ଯୋଗୁଁ ହିଁ 
ମନୁଷ୍ଯ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୫ | ୧୨) | 

ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୩୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ 
ପଗ୍ଵରିଥୂଲେ ଯେ, ମନୂଷ୍ଯ ନ ଗ୍ରହିଲେ ମଧ୍ଯ କାହିଁକି 
ପାପକର୍ମ କରେ? ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ “କାମ” ଓ -କ୍ରୋଧ' 
ଦୂଇଟିକୁ ଶତ୍ରୁ ବୋଲି କହିଲେ। ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ବି 
ଏଷଂ' ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହାର କରି କାମନା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ଶତ୍ରୁ 
ବୋଲି କହିଲେ; କାରଣ କାମନାରେ ବିଘ୍ନ ଆସିଲେ 
କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ। ଏଠାରେ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ-- 
ଏ ତିନୋଟିକୁ ଶତ୍ରୁ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହେବାକୁ “କାମ” ଓ ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତି ହେବାକୁ “ଲୋଭ” କହନ୍ରୈ। ଯେଉଁଠି ସ୍ବତନ୍ସ୍ବରୂପେ 
“କାମ” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥାଏ, ସେଠାରେ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହର ଇଜ୍ରା ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଠି “କାମ' 
ଓ “ଲୋଭ' ଦୁଇଟିଯାକ ପୁଥକ୍ଭାବେ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥାଏ, 
ସେଠାରେ ଭୋଗେଚ୍ଚାର ନାମ “କାମ” ଓ ସଂଗ୍ରହର ଇଢ୍ରାର 
ନାମ “ଲୋଭ'”। ଏ ଦୁଇଟିରେ ବିଘ୍ନ ପଡ଼ିଲେ କ୍ରୋଧ 
ଜାତ ହୁଏ। ଯେତେବେଳେ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ 
ତିନୋଟିଯାକ ଅଧୂକ ମାତ୍ରାରେ ବଢ଼ିଯାଏ ସେତେବେଳେ 
ମୋହ ଜାତ ହୁଏ। 

କାମରୁ କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ କ୍ରୋଧରୁ ସମ୍ମୋହ 
ଜାତ ହୁଏ (ଗୀତା ୨। ୬୨-୬୩)। ଯଦି କାମନାରେ 
କୌଣସି ବିଘ୍ନ ନ ଆସେ, ତେବେ ଲୋଭ ଜାତ ହୁଏ 


ଏବଂ ଲୋଭରୁ ସମ୍ମୋହ ହୋଇଯାଏ।। ବାସ୍ତବରେ ଏହି 
“କାମ' ହିଁ କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭର ରୂପ ଧାରଣ କରେ। 
ସମ୍ମୋହ ହୋଇଗଲେ ତମୋଗୁଣ ଆସିଯାଏ ଓ ତା'ପରେ 
ସମସ୍ତ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସିଯାଏ । 

'ନାଶନମାମୂନଃ”୮୮¬ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ 
ମନୁଷ୍ୟର ପତନ କରନ୍ତି। ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ଓ ଧନ 
ସଂଗ୍ରହ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସେମାନେ (ନିଜ 
ବୁଦ୍ଧିରେ) ନିଜର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଏ ତିନୋଟି ଦୋଷକୁ 
ହିତକର ମନେ କରନ୍ତି। ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି, କାମନା 
ପ୍ରଭୂତିରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ମିଳିବ ସେମାନେ ଆରାମରେ 
ରହିବେ, ବହୁତ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବେ। ଏହି 
ଭାବ ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ପତନ କରେ। 

“ତସ୍ମାଦେତତ୍ତୟ। ତ୍ଯଜେତ୍୮୮ ଏହି କାମ, କ୍ରୋଧ 
ଇତ୍ୟାଦି ନରକର ଦ୍ବାର ସ୍ବରୂପ। ଏଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ । ଏଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
କିପରିନ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରତ୍ଯେକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟର ନିଜ ନିଜ ବିଷୟରେ 
ଅନୂକୁଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ ନେଇ ରାଗ (କାମ) ଓ 
ଦ୍ଦେଷ (କ୍ରୋଧ) ରହିଛି। ସାଧକ କେବେ ତାହାର 
ବଶୀଭୂତ ନ ହେଉ। ବଶୀଭୂତ ନ ହେବାର ଅର୍ଥ କାମ, 
କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ 
ନ କରୁ; କାରଣ ଏଗୁଡ଼ିକର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଶାସ୍ତ୍ର, 
ଧର୍ମ ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବିରୂଦ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ 
ମନୁଷ୍ଯର ପତନ ସୁନିଶ୍ଚିତ । 


ମଂଳିଜିଙ୍ରୁ ଭୟଟ-- ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା “କାମ” ଏବଂ ସଂଗ୍ରହ କରିବା “ଲୋଭୀ' ଅଟେ। ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହରେ ବାଧା ସୃଷ୍ଟି କରୁଥୂବା ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି କ୍ରୋଧ ଜାତ ହୁଏ। ଏ ତିନୋଟି ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଳ। ସବୁ ପାପ 


ଏ ତିନୋଟିରୁ ସୃଷ୍ଟ। 


ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ପଦାର୍ଥ ତ ଏଇଠି ରହିଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ହୃଦୟର ଭାବ ଆସୁର ମନୁଷ୍ଯର୍କୁ ନରକଗାମୀ କରାଏ। 


=== ¬ ==== 


ସନ୍ବଂ-ଏ୫ବ ଜଜବାନ ଲାମ, 6ଳୋଧ' ୬ ଲୋକଠୁ ନୁଳ 6ହେବ/ଜ ନାହାନୁ/ ବର୍ଷନ/ କ୍ରୁଛନି / 
ଏତୈର୍ବିମୁକ୍ତଃ କୌନ୍ତେୟ ତମୋଦ୍ବାରୈ ସ୍ତ୍ରିଭିନିରଃ । 


ଆଚରତ୍ୟାତ୍ମୂନଃ ଶ୍ରେୟସ୍ତତୋ 


ଯାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୨୨॥ 


ଥନୟ କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ; ଏତୈଃ= ଏହି; ତ୍ରିଭିଃ ତମୋଦ଼ାଗୈଃ ଇତିନୋଟି ନରକଦ଼ାରରୁ,; ବିମୁକ® ମୁକ୍ 
ହୋଇ; ନରଃ= (ଯେଉଁ) ମନୁଷ୍ଯ; ଆମ୍ବନଃ=ନିଜର; ଶ୍ରେୟଃ=କଲ୍ଯାଣ (ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ) ଆଚରତିଇˆଆଚରଣ କରେ 


(ସେ); ତତଃ=ତାହାଦୁରା; ପରାମ୍‌= ପରମ; ଗତିମ୍‌=ଗତି; 


ଯାତି-ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ହେ କୁନ୍ତୀନଦ୍ଦନ! ଏହି ତିନୋଟି ନରକଦ୍ବାରରୂ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯେଉଁ ମନୂୃଷ୍ୟଯ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 


ଆଚରଣ କରେ, ସେ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
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ବ6/# ¬ 'ଏତୈ ବ୍ବିମୁକଃ କୌନ୍ତେୟଃ.......ତତୋ 
ଯାତି ପରାଂ ଗତିମ୍‌'--ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଯେଉଁ କାମ, କ୍ରୋଧ 
ଓ ଲୋଭକୁ ନରକର ଦ୍ବାର କୁହାଯାଇଛି, ଏଠାରେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
“ତମୋଦ୍ାର' କୁହାଯାଇଛି। ଅନ୍ଧାରର ନାମ “ତମ” ଏବଂ 
ତାହା ଅଜ୍ଞାନରୁ ଜାତ ହୁଏ-¬ 'ତମସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନଜଂ ବିଦି' (ଗୀତା 
୧୪।୮)। ଏହି କାମନାଦି କାରଣରୁ ବାସ୍ତବିକତା ପ୍ରତି 
ଦୂଷ୍ଟ ଯାଉ ନାହିଁ ଯେ, “ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି, ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ରଚ ଘର, 
ପରିବାର ଇତ୍ୟାଦି ମୋ ସାଥୂରେ ଆଗରୁ ନ ଥୂଲେ ଏବଂ 
ପରେ ମଧ୍ଯ ରହିବେ ନାହିଁ ତଥା ଏବେ ବି ସେମାନର୍କର 
ଠାରୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହେଉଛି; ଏଣୁ ସେମାନର୍ଦ୍ବ 
ପ୍ରତି ମମତା ରଖିଲେ ଆଗକୁ ମୋର ଦଶା ଖରାପ ହେବ” | 
ଏହାଦ୍ବାରା ବୁଦ୍ଧିରେ ଅନ୍ଧାର ଘୋଟିଯାଏ । ତେଣୁ ଏହି କାମନା 
ଆଦିରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ଯିଏ କଲ୍ୟାଣ ମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କରେ, 
ସେ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ଏଣୁ ସାଧକ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ 
ଲୋଭର ବଶୀଭୂତ ନ ହେବା ପାଇଁ ବିଶେଷ ସାବଧାନ 
ରହିବା ଉଚିତ | କାରଣ ଏ ତିନୋଟିକୁ ସଙ୍ଗରେ ରଖି ଯିଏ 
ସାଧନା କରେ, ସେ ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତ ସାଧକ ନୁହେଁ । 
ଯିଏ ଏହି ଦୋଷଗୁଡ଼ିକୁ ସଙ୍ଗରେ ରଖେ ନାହିଁ, ସେ ହିଁ 
ପ୍ରକୃତ ସାଧକ । ଏହି ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ତାକୁ ସଦାସର୍ବଦା ଖରାପ 
ଲାଗେ। ଏଗୁଡ଼ିକୁ ସଙ୍ଗରେ ରହିବାର ସୁଯୋଗ ଦେବା 
ମସ୍ତବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ । 

ଲୋକେ ସାଧନା ପ୍ରତି ତ ଦୃଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ କାମ- 
କ୍ରୋଧାଦି ଦୋଷ ସଙ୍ଗରେ ରହିବାରୁ ସେମାନର୍କୀର କେତେ 
ଯେ ଅହିତ ହୁଏ, ସେଥୁପରତି ସେମାନେ ବିଶେଷ ଦୃଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଏହି ନ୍ଯୂନତା ହେତୁ ସାଧନା କଲାବେଳେ ସଦାଗ୍ଵର 
ବି ହୁଏ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର ବି ହୁଏ; ସଦ୍‌ଗୁଣ ବି ଆସେ ଓ ତାହା 
ସହିତ ଦୁର୍ଗୁଣ ବି ସଙ୍ଗଂରେ ଥାଏ। ଜପ, ଧ୍ୟାନ, କୀର୍ତନ, 
ସସ୍ଚଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ୟାୟୀ ତୀର୍ଥ/ ବ୍ରତ ଇତ୍ଯାଦି ଭଲ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ନିଜକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବାର ଭାବନା ସାଧକମାନର୍କୀ ଠାରେ ବିଶେଷ 
ଭାବେ ରହିଥାଏ। ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵର ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅଶୁଦ୍ଧ କରୁଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ 
ବିଶେଷ ତପ୍ଥର ରହନ୍ତି ନାହିଁ, ତେଣୁ-¬ 

ଆସୁପ୍ତେରାମୂତେ କାଳଂ ନୟେଦ୍‌ ବେଦାନ୍ତବି ନ୍ତୟା । 

ନ ବା ଦଦ୍ୟାଦବସରଂ କାମାଦୀନାଂ ମନାଗପି ॥ 

ନିଦ୍ରା ଭାଙ୍ଗିବାଠାରୁ ନିଦ୍ରାଯିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ଏ 
ବିଷୟ ଜଣା ପଡ଼ିବା ଦିନଠାରୁ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ 
ସମୟ କେବଳ ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ (ସଗୁଣ ବା ନିର୍ଗୁଣ) 


* ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


ଚିନ୍ତନରେ ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତୁ। ଚିନ୍ତନ ବ୍ଯତୀତ କାମ 
ଆଦିକୁ ତିଳେମାତ୍ର ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଅନ୍ତୁ ନାହିଁ। 
ଏତୈର୍ବିମୁକ୍ତଃଃଂର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଆମେ ସର୍ବଥା 
ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ଵରରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପରେ ଯାଇ ସାଧନା କରିବା, 
ବରଂ ସାଧକ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଦୃଢ଼ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି ଏ 
ସବୁରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ । ମିଥ୍ଯା, 
କପଟ, ବେଇମାନି, କାମ, କ୍ରୋଧ ଆଦି ଆମ ସହିତ ଥୁବାଯାଏ 
ନୂଆ ନୂଆ ଅପବିତ୍ରତା ଓ ନୂଆ ନୂଆ ପାପ କର୍ମ ହେଉଥୁବ, 
ଫଳରେ ସାଧନାରୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଲାଭ ମିଳିବ ନାହିଁ। 
ଏଇଥୂଯୋଗୁଁ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି ସାଧନା କଲାପରେ ମଧ୍ୟ 
ସାଧକମାନେ ନିଜର ବାସ୍ତବିକ ଉନ୍ନତି ଦେଖି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ; 
ସେମାନେ ନିଜଠାରେ ବିଶେଷ ପରିବର୍ତନ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ଏ ସମସ୍ତ ଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ସ୍ଵତଃ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ଶୁଦ୍ଧତା ଆସେ । ସଂସାର ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ରଖିବାରୁ ହିଁ ଜୀବଠାରେ 
ଅଶୁଦ୍ଧି ଆସିଛି, ନଚେତ୍‌ ପରମାମ୍ରାକ୍କୀର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେ ସ୍ଵତଃ ଶୁଦ୍ଧ-- 
ଭସ୍ବର ଅଂସ ଜୀଵ୍ଧ ଅବିନାସୀ। ଚେତନ ଅମଲ ସହଜ ସୁଖରାସୀ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୧୧୭ | ୧) 
ଶ୍ରେୟଃ ଆଚରତିଂର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କାମ, 
କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସିଟିର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ 
ଆଚରଣ କରିବା ଅନୁଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସାଧନାବି ହୀନ 
(ନିଷିଦ୍ଦଆଚରଣ ବିବର୍ଜିତ) ଶୁଦ୍ଧ ସାଧନା କରିବା ଉଚିତ। 
ଭିତରେ ଯଦି କେବେ କୌଣସି ବୃତ୍ତି ଆସିଯାଏ, ତେବେ 
ତା'ର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ଆଚରଣ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। 
ନିଜଆଡ଼ୁ (କାମ, କ୍ରୋଧାଦି) ବୃତ୍ତିକୁ ଦୂରେଇ ରଖିବା 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଯମ କରିବା ଉଚିତ। ଯଦି ନିଜର ଉଦ୍ୟମ 
ଦାରା ଦୂର ନ ହୁଏ, ତେବେ ଅହେ ପ୍ରଭୁ ହେ ପ୍ରଭୁ! 
ହେ ପ୍ରଭ୍[!” ଭଗବାନଙ୍ମୁ ଏପରି ଆର୍ତଭାବରେ ଡାକ 
ପକାଇବା ଉଚିତ। ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୂଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି-- 
ମମ ହୃ ଦୟ ଭଜ୍ନନ ପ୍ରଭୁ ତୋରା । ତହଁ ବସେ ଆଇ ବହୁ ଗ୍ରେରା ॥ 
ଅତି କଠିନ କରହିଁ ବରଜୋରା । ମାନହିଁ ନହିଁ ବିନୟ ନିହୋରା॥ 
(ବିନୟ-ପତ୍ରିକା ୧୨୫ | ୨-୩) 
[ଅର୍ଥ “ହେ ପ୍ରଭୁ। ମୋର ହୃଦୟ ତୁମର ବାସସ୍ଥାନ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୂରେ ବହୁତ ଗ୍ରେର ଆସି ବାସ 
କଲେଣି। ସେମାନେ ଅତି ନିର୍ଦୟ। ବହୁତ ଉତ୍ରୀଡ଼ନ 
କରୁଛନ୍ତି। ଯେତେ ସବିନୟ ନେହୁରା ହୋଇ କହିଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ମୋ କଥା ଶୁଣୁ ନାହାନ୍ତି । 


ଫରରିନ୍କ କଚ ଏତୈର୍ବିମୁକ୍ତଃ--କାମଃ କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଅର୍ଥ-ଏଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ 
କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖିବା, ଏଗୁଡ଼ିକର ବଶୀଭୂତ ନ ହେବା। କାମ, କ୍ରୋଧ ବା ଲୋଭରେ କରାଯାଇଥିବା ଶୁଭକର୍ମ 


ଶ୍ମୋକ ୨୩] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 1123 


ମଧ୍ଯ କଲ୍ଯାଣକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁୂତ୍ ଦେବା ଉଚିତ । କାମ, 
କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭକୁ ଧରି ରଖି କଲ୍ଯାଣର ଆଚରଣ (ଜପ, ଧ୍ଯାନାଦି) କଲେ ମଧ୍ଯ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ସବୁ ପାପର ମୂଳ କାରଣ (ଗୀତା ୩। ୩୭) | 

କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ ଯୋଗୁଁ ଧର୍ମ ଓ ସମାଜର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ନଷ୍ଟ୍ମ ହୋଇଯାଏ, ଫଳରେ ଜଗତର ବଡ଼ ଅହିତ 
ହୁଏ। ଆସୁରୀ ସ୍ଵବଭାବର ମନୁଷ୍ଯ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭର ବଶବତ୍ତୀ ହୋଇ ଥାଆନ୍ତି। ସେମାନେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନାଦି 
ଶୁଭକର୍ମକୁ ନାମର ପ୍ରସିଦ୍ଧି ପାଇଁ କରନ୍ତି, ଆମୂକଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଅପରପକ୍ଷରେ ଦୈବୀସମ୍ପତିଯୁକ୍ତ 
ସାଧକ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭର ବଶୀଭୂତ ନ ହୋଇ ଆମ୍ୂୂକଲ୍ଯାଣ ନିମନ୍ତେ ଆଚରଣ କରନ୍ତି ଯାହା ଫଳରେ 
ଜଗତର ହିତ ହୁଏ। ଆସୁରଭାବାପନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଏପରି ସାଧକମାନଙ୍କ୍ୁ ଅଜ୍ଞ ବା ବୁଦ୍ଧିହୀନ ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ ଏମାନବ୍କୀ 
ପ୍ରତି ଦବେଷଭାବ ପୋଷଣ କରନ୍ତି । ମାତ୍ର ଏହି ସାଧକମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଆସୁରଭାବାପନ୍ତ ମନୁଷ୍ୟର୍କ୍ ପ୍ରତି ଦୟା ଆସେ 
ଏବଂ ଏମାନେ ଆସୁରଭାବାପନ୍ନ ମନୂଷ୍ଯଙ୍କୁ ସଦ୍‌ବୂଦି ମିଳୁ ବୋଲି ଭଗବାନର୍କ୍ର ନିକଟରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତି। 

=== × = == 

ଦ୍ଦ” ମାନେ ନିନକ ଳଲଣ୫ @ନ୍ଦେଶ୍ଯକେ ଖାଜ୍ତବିଥୁ/ ଅକୁଦ୍ୂକଣ କଳଳି ସେମାନଙ୍କୁ ତ ଘନନରୀତି ଡାଙ୍ର ହୁଏ ମାତି 

6ଯଜମାଣନ ଏଫଳି ନ କଳି ମଳ ଇଚ/ ଆଚରଣ କଜଳି, 6ଦେମାନକଜ ଦଣା' କ'7 ହୁଏ, ତ/ହ/ ଏହି 6 ଳେ କହୁଛଳି / 


ଯଃ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧମୁଗୂଜ୍ୟ ବତ୍ତିତେ କାମକାରତଃ । 
ନ ସ ସିଦ୍ଧିମବାପ୍ନୋତି ନ ସୁଖଂ ନ ପରାଂ ଗତିମ୍‌ ॥ ୨୩ ॥ 
ଅନନ୍ୟ ଯଃ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ; ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧମ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂକୁର ଉସ୍ପୁଜ୍ୟଙଦ ଉପେକ୍ଷା କରିନ କାମକାରତଃନିଜ ଇଚ଼ାରେ 
ମନମୁଖୀ; ବଭିତେଇିଆଚରଣ କରେ; ସଃ=ସେ; ସିଵିମ୍‌ ସିଵି; ନ (ପାପ୍‌ ହୁଏ) ନାହିଁ; ସୁଖମ୍‌=ସୁଖ; ନ= (ପାପ ହୁଏ) 
ନାହିଁ (କିନା); ପରାମ୍‌ଇପରମ; ଗତିମ୍‌ -=ଗତି; ନ, ଅବାପ୍ନୋତି= ପାପ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ୂକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ମନମୁଖୀ ଆଚରଣ କରେ, ସେ ସିଵି 
(ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦି), ସୁଖ କିମ୍ବା ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ । 


ବ୍ମ୮୮୮ସପ୍ରଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୮ଶ ଶ୍ଳୋକ । ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ଥବା କାମ, କ୍ରୋଧ ଆଦି ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନ 
ମଧ୍ଯ ଏହି ଶ୍ଳୋକ ସହିତ ମେଳ ଖାଉଛି । ଦେଇ ବାହ୍ୟ ଆଚରଣ ଯୋଗୁଁ ନିଜକୁ ବଡ଼ ମାନନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 

ଯଃ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧମୁସ୍ୂଜ୍ୟ ବର୍ତିତେଂ--ଯେଉଁମାନେ । ହେଲା, ସେମାନେ ବାହ୍ୟ ଆଚରଣକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତି । 
ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂକୁ ଅବହେଳା କରି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, । ସଂସାରରେ ଅଧ୍ଧକାଂଶ ଲୋକ ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ କରି ବାହ୍ଯ 
ପରୋପକାର ଓ ଜଗତର ହିତ ନିମନ୍ତେ ନାନାପ୍ରକାର ଭଲ । ଆଚରଣକୁ ଦେଖନ୍ତି। ଭିତରର ଭାବ ଓ ସିଦାନ୍ତ ଆଡ଼କୁ 
କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ସେ ସବୁକୁ “କାମକାରତଃ'* ରୀତିରେ | ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଲୋକ ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅନ୍ତି । ମାତ୍ର ବାସ୍ତବରେ ଆନ୍ତରିକ 
କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଵ ପ୍ରତି ଦୃ୍ଟ ନ ଦେଇ ନିଜର ମନ ଭାବର ହିଁ ବିଶେଷ ମହତ୍ତ୍ଵ ରହିଛି। 
ଇକ୍ଜା କରନ୍ତି । ମନ ଇଚ୍ଛା କରିବାର କାରଣ ହେଲା, ସେମାନେ ଯଦି ଭିତରେ ଦୁରୁଁଣ-ଦୁର୍ଭାବନା ରହିଥାଏ ଏବଂ 


» (୧) ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୁତ “କାମକାରତଃ ବର୍ତତେ' (ଏାସ୍ତ୍ରବିଧୂକୁ ଅବହେଳା କରି ମନଇଢ଼ା ଆଚରଣ କରେ) ଏବଂ ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର 
୧୨ଶ ଶ୍ମଶୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ “କାମକାରେଣ ଫଳେ ସକ୍ତଃ' (ଭୋଗ ଓ ପଦାର୍ଥର ଇଜ୍ଜା ରଖି ଫଳରେ ଆସକ୍ତ) - ଉଭୟରେ ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ରହିଛି । “କାମକାରତଃ'ରେ କ୍ରିୟା କରିବାରେ ଉକୁଷୁଝଂଳ ବୃତିର ଏବଂ “କାମକାରେଣ'ରେ ଭୋଗେଢ଼ାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
'କାମକାରତଃ ବ୍ଯକିର ଦୃଷ୍ଟି କ୍ରିୟା ଆଡ଼କୁ ଯାଏ ଏବଂ “କାମକାରେଣ' ବ୍ଯକ୍ତିର ଦୃଷ୍ଟ କ୍ରିୟାର ପରିଣାମ (ଫଳ) ଆଡ଼କୁ ଯାଏ। ସେ ଭାବେ 
ତାକୁ ଏଥୂରୁ ଅମୁକ ଅମୁକ ଲାଭ ମିଳିବ | କିନ୍ତୁ ଉଭୟର ମୂଳ କାରଣ ହେଉଛି “କାମ' | 

(୨) ଏକ ଧ୍ଯାନୋପଯୋଗୀ କଥା ହେଲା--୭ମ ଶ୍ମୋକଠାରୁ ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଷୟକ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ 
ମୋଟ ନଅଥର “କାମ' ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି; ଯଥା-¬ ୧-¬ “କାମହୈତୁକମ୍‌' (୧୬ | ୮), ୨--“କାମମାଶ୍ରିତ୍ଯ" (୧୬ | ୧୦), 
୩-- 'କାମୋପଭୋଗପରମାଃ' (୧୬ | ୧୧), ୪--“କାମକ୍ରୋଧପରାୟଣାଃ' (୧୬ | ୧୨), ୫--“କାମଭୋଗାର୍ଥମ୍‌' (୧୬ | ୧୨), 
୬-- 'କାମଭୋଗେଷୁ' (୧୬ | ୧୬), ୭--'କାମମ୍‌' (୧୬ | ୧୮), ୮-¬“କାମଃ' (୧୬ | ୨୧) ଏବଂ ୯--“କାମକାରତଃ” (୧୬ | ୨୩) | 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ “କାମ' ଅର୍ଥାତ୍‌ କାମନା ହିଁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଳ କାରଣ। 
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ବାହ୍ୟଯଭାବେ ସେମାନେ ବଡ଼ ଯୋଗୀ ବା ତପସ୍ଵୀ 
ହୋଇଯାଆନ୍ରି, ତେବେ ଅଭିମାନ କରି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଭର୍ଞନା 
କରନ୍ତି। ଭିତରେ ଦେହାଭିମାନ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଥୁବାରୁ ସେମାନର୍କର 
ଗୁଣ ମଧ୍ଯ ଦୋଷରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ, ସେମାନର୍କ୍ବର 
ମହିମା ନିନ୍ଦାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ। ସେମାନଙ୍କର ତ୍ଯାଗ 
ଅନୁରାଗ, ଆସକ୍ତି ଓ ଭୋଗରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ। 
କ୍ରମଶଃ ସେମାନେ ପତନ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ରଲିଯାଆନ୍ତି । ଏଣୁ ଭିତରେ 
ଦୋଷ ରହିଥୁବାରୁ ହିଁ ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରି 
ମନମୁଖୀ ଢଇଂରେ ଆଚରଣ କରନ୍ତି। 

ରୋଗୀ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୂପଥ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରି ପଥ୍ଯ 
ସେବନ କରେ, କିନ୍ତୁ ସେ ବେଳେ ବେଳେ ଆସକ୍ତିବଶତଃ 
କୁପଥ୍ଯ ମଧ୍ଯ ସେବନ କରି ପକାଏ, ଫଳରେ ତାହାର 
ସ୍ବାସ୍ଯ୍ୟ ବେଶୀ ଖରାପ ହୋଇଯାଏ। ସେହିପରି ଲୋକେ 
ନିଜ ଦୂଷ୍ଟରେ ଭଲ କର୍ମ କରନ୍ତି, ହେଲେ ଭିତରେ କାମ, 
କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ ସ୍ଥାନ ପାଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧକୁ 
ଅବହେଳା କରି ମନମୁଖୀ ଢଙ୍ଗଂରେ କାମ କରିବାରେ 
ଲାଗିଯାଆନ୍ତି। ଫଳରେ ଅଧୋରତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 

'ନ ସ ସିଵିମବାପ୍ନୋତି'-- ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ ଯେଉଁ 
ଲୋକେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଯଜ୍ଞାଦି ଶୁଭକର୍ମ 
କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଧନ, ମାନ, ପ୍ରଶଂସା ଆଦି ରୂପରେ 
କିଛି ଖ୍ଯାତିରୂପକ ସିଦ୍ଧି ମିଳିପାରେ, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦିରୂପକ ସିଦ୍ଧି ସେମାନଙ୍କୁ ମିଳେ ନାହିଁ। 

'ନ ସୁଖମ୍‌'--ସେମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ମଧ୍ୟ ମିଳେ ନାହିଁ; 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


କାରଣ ସେମାନବ୍ବ୍ଚ ଭିତରେ କାମଂକ୍ରୋଧାଦିର ଜ୍ବାଳା 
ହେଉଥାଏ। ପଦାର୍ଥର ସଂଯୋଗର ସୁଖ ସେମାନଙ୍କର ମିଳିପାରେ, 
କିନ୍ତୁ ସେହି ସୁଖ ଦୁଃଖର ହିଁ କାରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୁରୁ 
କେବଳ ଦୁଃଖ ହିଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ (ଗୀତା ୫ | ୨ ୨) | ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ପାରମାର୍ଥକ ମାର୍ଟରେ ମିଳୁଥୁବା ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ 
ସେମାନଙ୍କୁ ମିଳେ ନାହିଁ। 

'ନ ପରାଂ ଗତିମ୍‌'--ସେମାନର୍କୁ ପରମଗତି ମଧ୍ୟ 
ମିଳେ ନାହିଁ। ପରମଗତି ମିଳନ୍ତା ବା କେମିତି? ପ୍ରଥମତଃ 
ସେମାନେ ପରମଗତି ଅଛି ବୋଲି ମାନନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ 
ଯଦିବା ମାନନ୍ତି ତେବେ ତାହା ସେମାନର୍ଦ୍ୁଁ ମିଳିପାରେ 
ନାହିଁ, କାରଣ କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ ଲୋଭ ହେତୁ ସେମାନର୍କୀର 
କର୍ମ ମଧ୍ଯ ତଦନୂରୂପ ହୋଇଥାଏ । 

ସିଦ୍ଧି, ସୁଖ ଓ ପରମଗତି ମିଳେ ନାହିଁ ବୋଲି କହିବାର 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେମାନେ ସିଝି, ସୁଖ ଓ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେବାଭଳି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚରଣ ତ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭିତରେ 
କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ଅଭିମାନ ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ତାନ ପାଇଥୂବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କ୍ରର ଭଲ ଆଚରଣ ମଧ୍ଯ ମନ୍ଦରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ। ଏଇଥୂପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଏସବୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ଯଦି 
ମାନିନିଆଯାଏ ଯେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଆଚରଣ ମାତ୍ରକେ ମନ୍ଦ, 
ତା'ହେଲେ ଭଗବାନର୍ଦୀର ଏହି (ନିଷେଧାମୂକ) ଉକି--'ନ ସ 
ସିଦ୍ଧିମବାପ୍ନୋତି ନ ସୁଖଂ ନ ପରାଂ ଗତିମ୍‌' ଠିକ୍‌ ହେବ 
ନାହିଁ; କାରଣ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉଥୁବାରୁ ହିଁ ତାହାର 
ନିଷେଧ କରାଯାଏ-- ପାପ୍ରୌ ସତ୍ୟାଂ ନିଷେଧଃ' | 


ଘଜିଣିନ୍ଣ ଭ/୮ବ୮ଆସୁରଭାବାପନ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଅଭିମାନ କାରଣରୁ ନିଜକୁ ସିଦ୍ଧ ଓ ସୁଖୀ ମନେ କରନ୍ତି-- 
'ସିଦ୍ଧୋଃହଂ ବଳବାନ୍‌ ସୁଖୀ” (୧୬। ୧୪), କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ସେମାନେ ସିଦ୍ଧ ନୂହନ୍ତି କି ସୁଖୀ ନୁୂହନ୍ତିକଂନ ସ 
ସିଦ୍ଦିମବାପ୍ନୋତି ନ ସୁଖମ୍‌।। ସେମାନଙ୍ସଗୀ ହୃଦୟରେ ଅଭିମାନ ଓ ଦ୍େଷରୂପକ ଅଗ୍ନି ପ୍ରଜ୍ଜଳିତ ହେଉଥାଏ! 


==== `; == == 


ସ୍ଫ ଣଜକ୍ଢରବିଧଥ ଜଳି କଲେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଦିଵି ଇତି ପାଠର ହୁଏ ଲାଂହ୍ିଁ ତବ ମକୁଷ୍ଯ କୀଣ କଳିର। ଜଚିତ 


ଏହି ଖ୍ଜଞୌଳଜେ ନ/ର/ କହୁଛନି / 


ତସ୍ମାଚ୍ଛାସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରମାଣ ତେ କାର୍ଯ୍ୟାକାକ୍ଷ୍ୟବ୍ୟବସିତୌ । 


ଜ୍ଞାତ଼ା 


ଶାସ୍ତ୍ରବିଧାନୋକ୍ତଂ କମ୍ପି କର୍ତ୍ୁମିହାହିସି ॥ ୨୪॥ 


ଥନ଼୍ ତ ସ୍ମାତ୍‌ଚିତେଣୁ ତେିତୁମ ପାଇଁ; କାଯ୍ୟାକାଯ୍ୟିବ୍ଯବସିତୌକର୍ତବ୍ୟଂଅକର୍ତବ୍ୟ ନିରୂପଣରେ; ଶାସ୍ତ୍ରମ୍‌ଶାସ୍ତ୍ର 
(ହି); ପ୍ରମାଣମ୍‌- ପ୍ରମାଣ; ଜ୍ଞାତା= (ଏହା) ଜାଣି (ତୁମେ) ¡ ଇହ 5ଇହଲୋକରେ; ଶାସ୍ତ୍ର ବିଧାନୋକ୍ତମ୍‌ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ସମ୍ମତ; 


କମି=କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ; କଉୁଁମ୍‌-କରିବା; ଅହିସି- ଉଚିତ | 


ତେଣୁ ତୁମ ପାଇଁ କଉଁବ୍ୟ-ଅକରଉିବ୍ୟ : ନିରୂପଣରେ ଶାସ୍ତ୍ର ହିଁ ପ୍ରମାଣ --ଏହା ଜାଣି ତୁମେ ଇହଲୋକରେ 


ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ସମ୍ମତ କଉିବ୍ୟ-କମି କରିବା ଉଚିତ | 


ବ୍ୟାନ ତସ୍ମାତ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରମାଣ ତେ କାଯ୍ୟାକାଯ୍ୟି- । ଥାଏ, ସେମାନେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃଭ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ୟ ଓ 
ବ୍ଯବସିତୌ”--ଯେଉଁମାନର୍କ୍ରର ନିଜ ପ୍ରାଣ ପ୍ରତି ମୋହ ¦ ଅକର୍ତବ୍ୟ ନ ଜାଣିବାରୁ ବିଶେଷଭାବେ ଆସୁରୀସମ୍ପଭିରେ 


ଶ୍ମୋକ ୨୪ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ରି। ତେଣୁ ତୂମେ କର୍ତବ୍ଯ ଓ ଅକର୍ତବ୍ଯ 
ନିର୍ଶିୟ କରିବା ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅନୁସରଣ କର। 

ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯେଉଁମାନତ୍କର ମହିମା ଗାନ କରାଯାଇଛି 
ଏବଂ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ବ୍ୟବହାର ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର 
ଅନୂରୂପ, ସେହି ସବ୍ତମହାପୁରୁଷକ୍ତ ଆଚରଣ ଓ ବଚନ 
ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବା ମଧ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରର ଅନୁସରଣ 
କରିବା। କାରଣ ସେହି ମହାପୁରୁଷମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ତାହାର ଅନୁସରଣ କରି ଆଜି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ପୁରୁଷ ହୋଇଛନ୍ତି। ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଯେଉଁ 
ମହାପୁରୁଷ ପରମାମ୍ବରାର୍ଦୁ ପ୍ରାପ୍ପ ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନର୍କ୍ଚର 
ଆଚରଣ, ଆଦର୍ଶ ଓ ଭାବ ଅନୁସାରେ ହିଁ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଥାଏ। 

ଶାସ୍ତ୍ରଂ ପ୍ରମାଣମ୍‌/ର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯୟ ହେଲା, ଇହଲୋକ 
ଓ ପରଲୋକର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଗ୍ବଲୁଥୂବା ମନୂଷ୍ଯଗ୍ଚଚ ପାଇଁ 
କର୍ତବ୍ୟ ଓ ଅକର୍ତବ୍ୟ ବିଷୟରେ ଶାସ୍ତ୍ର ହିଁ ପ୍ରମାଣ। 

ଜ୍ଞାଡ଼ା ଶାସ୍ତ୍ରବି ଧାନୋକ୍ତଂ କମିକର୍ତୁମିହାହି ସି*”-- 
ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାଣପୋଷଣପରାୟଣ, ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂକୁ 
(କେଉଁଥୂରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଓ କେଉଁଥୁରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ) 
ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୬। ୭); ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସିଦି 
ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ତୁମେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛ; ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ 
ଅନୂସରଣ କରି କରଉ୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ତରୁମେ 
ଯୋଗ୍ୟ । 

ଯଦିବା ଭାଗ୍ୟଶାଳୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କ୍ନ ପାଇଁ ସ୍ବତଃପ୍ରାପ୍ତ 


ଯୁଦ୍ଧ ସ୍ବର୍ଗର ଉନ୍ମକ୍ତ ଦାର (ଗୀତା ୨ । ୩୨), ତଥାପି 
ନିଜର ଭାବନା ଅନୁସାରେ ଅର୍ଜୁନ ଆଗରୁ କହିଥୂଲେ 
ଯେ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ତାଙ୍ଗୂ ପାପ ଲାଗିବ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ହେ ଅର୍ଜୁନୀ ତୁମେ ନିଜ ମନମୁଖୀ ଢଙ୍ଗଂରେ 
ପାପପୁଣ୍ଯର ନିର୍ଶ୍ରୟ କରୁଛ, ଏ ବିଷୟରେ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଅନୁସରଣ କରିବା ଉଚିତ । ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଜ୍ଞା ମନେକରି 
ତୁମେ କର୍ତବ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ। ଏହାର ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କ୍ରିୟା ବନ୍ଧନକାରକ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନପୂର୍ବକ କରାଯାଉଥୁବା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କ୍ରିୟା 
(ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଇତ୍ୟାଦି) ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ; ଏବଂ ମନମୁଖୀ 
ଢଙ୍ଗଂରେ କରାଯାଉଥୁବା (ଶାସ୍ତ୍ରର ବିପରୀତ) କ୍ରିୟା ତ 
ସମ୍ପୂର୍ଷଶ ପତନକାରକ । 

ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କ୍ରିୟା କୂର ଓ 
ହିଂସାମୂକ ମନେ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ପାପଜନକ 
ନୁହେଁ (ଗୀତା ୧୮।୪୭) । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସର୍ବଥା 
ସ୍ବାର୍ଥରହିତ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବଭାବନିୟତ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ପାପଭାଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ, 
ଶୃଦ୍ର ପ୍ରଭୂତିକ୍ତ ସ୍ଵଭାବ ଅନୂସାରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଯେଉଁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଇଛନ୍ତି, ସେ ଅନୁସାରେ କର୍ମ କଲେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପାପ 
ଲାଗେ ନାହିଁ। ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ କଲେ ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନର୍କୀର 
ଅନିଷ୍ଟ ଚିନ୍ତା କଲେ ହିଁ ପାପ ଲାଗେ। 

ଶରୀର ଓ ପ୍ରାଣର ମୋହରେ ଜଡ଼ିତ ନ ହୋଇ 
କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ 
କରିବା ହିଁ ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମର ସାର୍ଥକତା । 


ମଳିର୍ଜିଙ୍ଜ ଭ/ବ- ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ ଯେ ଆସୁର ସ୍ଵଭାବର ମନୁଷ୍ୟ କର୍ତବ୍ୟ ଓ ଅକର୍ତବ୍ଯ 


ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସେହି ଆସୁର ସ୍ଵଭାବ ଶାସ୍ତ୍ରାନୁସାରେ ଆଚରଣ କଲେ ହିଁ ନଷ୍ଟ ହେବ । 
ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ, ଯେଉଁମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରାଧ୍ଯୟନ କରି ନାହାନ୍ତି, ସେମାନର୍ଦ୍ୁ କର୍ତବ୍ଯର ଜ୍ଞାନ ହେବ 
କିପରି ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଯଦି ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଆମ୍ଦରକଲ୍ଯାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଥୁବ, ତେବେ ନିଜ 
କର୍ତବ୍ୟର ଜ୍ଞାନ ସ୍ବତଃ ହେବ; କାରଣ ଆବଶ୍ଯକତା ହିଁ ଆବିଷ୍ଟାରର ଜନନୀ। ଯଦି ଆମ୍ଦୂକଲ୍ଯାଣର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନ ଥାଏ, ତେବେ ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ସୁଦ୍ଧା କର୍ତବ୍ଯର ଜ୍ଞାନ ହେବ ନାହିଁ, ବରଂ ବିପରୀତରେ ନିଜକୁ ଅଧୂକ 
ଜ୍ଞାନୀ ମନେ କରିବା ଦ୍ବାରା ଅଜ୍ଞାନ ବୃଦ୍ଧି ପାଇବ! 


ଓ ଜଛଂଜିତି . ଶୀମଜରବନରୀତାନୂପନିଶଛୁ ବହନ୍ଧୁବିଜାୟାଂ ଯୋଗଣାଣକେ ଶୀକୁଷରନନୟଯଂକ/6ଦେ 
6ଜିବ/ଦୁଜଦଚକିଜ/ରୋ୫ରା' ଲାମ 6 କଶୋ"୯///ୟ୨ // ୧୬ // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ 'ଓ, ତତ୍‌, ସତ୍‌' ଏହି ଭଗବନ୍ନାମ ଉଢ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହୁ ବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତୋ- 
ପନିଷଦ୍‌ ରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାଜ୍ଥୁନସଂବାଦରେ “ଦୈ ବାସୁର ସମ୍ପଦ୍‌ ବିଭାଗଯୋଗ' ନାମକ ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପୃଷ୍ଟି ହେଲା ॥ ୧୬ ॥ 


* ଏଠାରେ “ଇହ' ପଦ ବ୍ୟବହାରର ତାପ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂସାରରେ କେବଳ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ମ କରି ପରମାତ୍ମାସୂ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ମିଳିଛି । ତେଣୁ ଏପରି ସୁବର୍ଷ ସୁଯୋଗ ହରାଅ ନାହିଁ, ଏହାକୁ ଅଯଥା ନଷ୍ଟ କର ନାହିଁ। 
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ଏହି (ଷୋଡ଼ଶ) ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ 'ଦୈବାସୁରସମ୍ପଦ୍‌- 
ବିଭାଗଯୋଗ”; କାରଣ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯେଉଁ ଦୁଇଟି 
ସମ୍ପତ୍ତିର ବର୍ଣ୍ଚନା ହୋଇଛି, ତାହା ପରସ୍ପର ଗୋଟିଏ 
ଅନ୍ୟଟିର ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିରୁଦ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି କଲ୍ଯାଣ 
କରେ ଏବଂ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ବନ୍ଧନରେ ପକାଇବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ନୀଚ ଯୋନି ଓ ନରକକୁ ନେଇଯାଏ । ଯେଉଁ ସାଧକ 
ଏ ଦୁଇଟି ବିଭାଗକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିଯିବ, ସେ ସର୍ବଥା 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରିଦେବ। ଆସୁରୀସମ୍ପୂତ୍ତି ସର୍ବଥା 
ତ୍ୟାଗ କରିବାମାତ୍ରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ସ୍ଵତଃ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ । 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପ୍ରକାଶ ପାଇଲେ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ରାର୍କ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯିବ । 


ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର “ଅଥ “ଷୋଡଶୋଃଏଧ୍ଯାୟଃ”ରେ 
ତିନୋଟି, 'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ'ରେ ଦୁଇଟି, ଶ୍ନୋକମାନଜ୍କରେ 
ଦୁଇ ଶହ ସତାଅଶୀଟି ଏବଂ ପୁଷ୍ଫିକାରେ ତେରଟି ପଦ 
ରହିଛି। ଏହିରୂପେ ସମସ୍ତ ପଦର ସମଷ୍ଟି ତିନି ଶହ ପାଞ୍ଚ । 


* ଶୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୬ 


(୨) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଅଥ ଷୋଡଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ' ରେ 
ସାତଟି, “ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ”ରେ ସାତଟି, ଶ୍ଳୋକମାନଗ୍କୀରେ 
ସାତ ଶହ ଅଠପଷଠିଟି ଓ ପୁଷ୍ପଫିକାରେ ବାଉନଟି ଅକ୍ଷର ରହିଛି । 
ଏହିପରି ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଷ୍ଟି ଆଠ ଶହ ଚଉତିରିଶ। 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସମସ୍ତ ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଙ୍ଟ । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗୋଟିଏ ଉବାଚ ରହିଛି-- 
ଂଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ' | 


ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଚବିଶଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୬ଷ୍ଠ 
ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ, ୧୦ମ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ 
ଚରଣରେ ଓ ୨୨ଶ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ମଗଣ' 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ମ-ବିପୁଳା;; ଏବଂ ୧୧ଶ, ୧୩ଶ 
ଓ ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ନ-ବିପୂଳା' ସଂଜ୍ଞାବି ଶିଷ୍ଟ ଛନ୍ଦ ରହିଛି । 
ଅବଶିଷ୍ଟା ଅଠରଟି ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ୟାବକ୍ତ” ଅନୁଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର 
ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ । 


#୪7୫୪୬୪ 


|| ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଅଥ ସପ୍ତଦଶୋଏଧ୍ୟାୟଃ 


6୨ ଶ' ଅଧ୍ଯାଯ ୨୩'ଶ ନ୍ମଞୋଙଞଳେ ଜରବାନ କହିଲେ ଯେ, 6ଯେଉମାନେ ଖାକକିଥିକୁ ନେଷା ଜଳି ମଳଇଚ/ ଥାଚକଳଣ 
ଳଜଜି, 6ଦୋମାଳକୁ ଯି, ନୁଃ/ ୨ ପରମରତି ନିଳେ ଲାନି/ ଏହ/ ଶୁଣି ଅର୍ନୁନ ଭାବିଳେ ଖାଜ୍ଞଦିଧିକୁ ଠିକ୍‌ଜାବେ ଜାଣିସିବ/ ଲୋକର 
ସଂ୫/# ତ ବହୁତ କନ୍‌/ ଏମିତି ତ ବହୁତ ଲୋକ ଅଛଳି, ଯେଉଁମାନେ ଶାକକିଧିକୁ ଆରେ ଜଣକ ଲାହି: ଜଥାଫି ନିଜଳ କୁଳପଳର/ 
ବର୍ଷ, ଆଖମ, ସଂସ/ର/କି ଥନୁଯାେ ସେମାନେ ରଦାପୂର୍ବଳ ପୂଜାପୀଠ କଳି / ଏମାନଙ୍କ ଜାଜ/ ଶା୍ବିଧି/ ଜ6ପେଷିତ ହୋଇଥବା 
ଏମାନଙ୍କ ନ/ଚ (ଆକୁଳ ସିତି 6ନଦବ/ କଥ/ ଏବଂ ନୁଜୟଣନେ ୭ବ/ ଥୁବ) ଜଳ (6 କେକବ ନିତି ୫୧ବ/ କଥ/ / 6ତଣୁ ବ/୭ବଜେ 
ଏମାନଙ୍କ ଛିତି କ'୫, ଜାହା ନାଣବ/ ପାଇଁ ଥମ ନୋଳକେ ଅର୍ନୁନ ଦଖ କଟୁଛି" / 


ଅର୍ଜ୍ଜନ ଜବଚ 


ଯେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ୂମୁସୂଜ୍ୟ 


ଯଜନ୍ତେ ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନ଼ି ତାଃ । 


ତେଷାଂ ନିଷ୍ଠା ତୁ କା କୃଷ୍ଣ ସତ୍ତ୍ଵବମାହୋ ରଜସ୍ତମଃ॥ ୧॥ 


ଥନୟ-ଅଜୁନ ଉବାଚଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; କୃଷ୍ଣ ହେ କୃଷ୍ା! ; 


ଯେ=ଯେଉଁ ଲୋକେ, ଶାସ୍ତ୍ରବିଧଵମ୍‌  ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୁକୁ; 


ଉସୁଜ୍ୟଉପେଷା କରି; ଶ୍ରଦ୍ଧୟା, ଅନିତାଃ- ଶ୍ରଵ୍ଧାଭାବରେ; ଯଜନ୍ତେଇ (ଦେବତା ଆଦିର) ପୂଜା କରନି; ତେଷାମ୍‌ _ସେମାନର୍କୀର; 
ନିଷ।। ନିଷ୍ଠା; ତୂ ପୁଣି; କାିକେଉଁ ପ୍ରକାରର; ସତ୍ତଵମ୍‌¬ସାର୍ଚ୍ଵିକୀ) ରଜଃ--ରାଜସୀର ଆହୋ-=ଅଥବା; ତମଃ= ତାମସୀନ? 

ଅଜୁନ କହିଲେ--ହେ କୃଷ୍ଫଃ। ଯେଉଁ ଲୋକେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧପକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାବରେ ଦେବତା 
ଆଦିଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି, ସେମାନର୍କର ନିଷ୍ଠା କେଉଁ ପ୍ରକାରର? ସାତ୍ତ୍ଵିକ, ରାଜସୀ ନା ତାମସୀ? 


ବ୫୮୮୮ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକକୁ 
ଆଧାରିତ କରି ଏହି ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । 
ସେ କଥାକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖି ଅର୍ଜୁନ ସେଠାକାର ଯଃ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂମୁଗ୍ମୂଜ୍ୟ" (ଯେଉଁମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି) 
ସ୍ଥାନରେ ଏଠାରେ ଯେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧମୁସୂଜ୍ୟ" କହି “କାମକାରତଃ' 
(ମନଇଜ୍ଜା) ସ୍ଥାନରେ 'ଶ୍ରଦ୍ଧୟାନ୍ିତାଃ' ( ଶ୍ରଵାପୂର୍ବକ) କହିଛନ୍ତି; 
'ବଉିତେ' (ଆଚରଣ କରନ୍ତି) ସ୍ଥାନରେ ଯଯଜନ୍ତେ' ଯଜ୍ଞ 
କରନ୍ତି) ଏବଂ “ନ ସ ସିଦିମବାପ୍ନୋତି ନ ସୁଖ ନ ପରାଂ 
ଗତିମ୍‌' (ସେ ସିଝି, ସୁଖ ଓ ପରମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ) 
ସ୍ଥାନରେ “ତେଷାଂ ନିଷ୍ଠା ତୁ କା କୃଷ୍ଣ ସତ୍ତ୍ବମାହୋ ରଜସ୍ତମଃ' 


(ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ନିଷ୍ଠା କେଉଁ ପ୍ରକାରରମ ସାନତ୍ତ୍ଵିକୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିସହାନ୍ତ ଅଥବା ରାଜସୀ-ତାମସୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିସମ୍ପନ୍ନନ) କହି ଭଗବାନଙ୍କ୍‌ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ଵରିଛନ୍ତି ॥ 

ଯେ ଶାସ୍ତ୍ରବି ଧ୍ଵମୁସୂଜ୍ୟ-.............. ସତ୍ତ୍ଵମାହୋ 
ରଜସ୍ତମଃ'-- ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ ଓ ଅର୍ଜୁନଜ୍କର 
ସଂବାଦ ସମସ୍ତ ଜୀବର୍ଦ୍ଚ କଲ୍ଯାଣ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ସେତେବେଳେ ସେ ଦୁହିର୍କସ ଆଗରେ କଳିଯୁଗର ଜନତା 
ଥୁଲେ କାରଣ ସେତେବେଳକୁ ଦ୍ରାପରଯୁଗ ପ୍ରାୟ ଶେଷ 
ହୋଇ ଆସୁଥିଲା। ଆଗାମୀ କଳିଯୁଗର ଜୀବମାନର୍ଦୀ 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଥୂୁବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ନରୁଛନ୍ତି ହେ କୃଷ୍ମ! ଯେଉଁ 


5 ବିଗ୍ଵର କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ଏହି ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରୁ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ ଶ୍ଳୋକ (ଯତ୍କରୋଷି ଯଦଶ୍ନାସି ୨୫୭୭ ତତ୍‌କୂର୍ୁଷ୍ବ 


ମଦର୍ଷଣମ୍‌ ॥) ର ବ୍ୟାଖ୍ୟା ମନେକରିବା ଯୁକ୍ତିସଂଗତ ନୂହେଁ। କାରଣ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ ଶ୍ନୋକଟି '“ଭଗବଦର୍ପଣ ବିଷୟକ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ତାହା ୨ ୬ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ୨୮ ଶ ଶ୍ଳୋକରେ (ଭଗବଦର୍ପଣର ଫଳ ବର୍ଣନା କରି) ସମାପ୍ତ ହୋଇଛି। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
ମନୃଷ୍ୟଗ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜାଣିବା ପ୍ରସଙ୍ଗ ଗ୍ବଲିଛି; କାରଣ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଆରମ୍ଭରେ ନିଷ୍ଠା ବା ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ଵନରିଛନ୍ତି । 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି । 
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ଲୋକମାନର୍ଦ୍ଚର ଉତ୍ତମ ଭାବ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ଜଣା ନ ଥୂବାରୂ ସେମାନେ ତାହା 
ପାଳନ କରନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଜାଣିଗଲେ ପାଳନ 
କରନ୍ତେ, ସେମାନର୍କୀର ସ୍ଥିତି କେଉଁ ଭଳି? 

ଆଗକୁ ଲୋକମାନର୍ଚ୍ରର ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ବହୂତ କମ୍‌ 
ହୋଇଯିବ। ସେମାନର୍ଚୁ ଭଲ ସତ୍‌ସଙ୍ଗଂ ମିଳିବା କଠିନ 
ହୋଇଯିବ; କାରଣ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ସାଧୁସବ୍ନକ୍କ ସଂଖ୍ୟା ପୂର୍ବରୁ 
ମଧ୍ଯ କମ୍‌ ହୋଇ ଆସୁଛି ଏବଂ କଳିଯୁଗରେ ତ ଆହୁରି 
କମ୍‌ ହୋଇଯିବ। କମ୍‌ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ହୃଦୟରେ 
ଜିଜ୍ଞାସା ଥିଲେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସତ୍‌ସଙ୍ଗ ମିଳି ପାରନ୍ତା; କିନ୍ତୁ 
ସମସ୍ଯା ହେଲା, କଳିଯୁଗରେ ଦମ୍ଭ ଓ ଭଣ୍ଡାମି ଅଧୂକ 
ବ୍ଯାପିବାରୁ କେତେକ ଦାମ୍ଭିକ ଓ ପାଷଣ୍ଡ ମଧ୍ଯ ସନ୍ତ 
ବୋଲାଉଛନ୍ତି। ତେଣୁ ପ୍ରକୃତ ସବ୍ଚର୍କୁ ଚିହ୍ନିବା ବଡ଼ କଠିନ । 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ପ୍ରଥମତଃ ସବନ୍ତମହାମ୍ରା ମିଳିବା କଠିନ ଏବଂ 
ଯଦିବା ମିଳନ୍ତି ତେବେ ସେମାନର୍କ୍ଚ ଭିତରେ କେଉଁ ସନ୍ତ 
କେମିତି, ତାହା ପ୍ରାୟ ଜାଣି ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ନ ଜାଣିଲେ 
ସେମାନଙ୍କ୍ଝ ସାନ୍ନ୍ଧ୍ରୁ ବିଶେଷ ଲାଭ ପାଇବାର ସମ୍ଭାବନା 
ମଧ୍ୟ ନାହିଁ । ଅତଏବ ଯେଉଁମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ 
ଏବଂ ଯେଉଁମାନଙ୍ଗୁ ପ୍ରକୃତ ସବ୍ତଚ୍ତ୍ରର ସଙ୍ଗଂ ମିଳେ ନାହିଁ, 
ତଥାପି ଯେଉଁମାନେ ଯାହା କିଛି ବି ପୂଜାଅଅର୍ଚ୍ଚନା କରନ୍ତି 
ତାହା ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ କରନ୍ତି ସେମାନର୍କ୍ପର ନିଷ୍ଠା କ'ଣ? 
ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ରାଜସୀ ନା ତାମସୀମ 

'ସତ୍ତ୍ଵମାହୋ ରଜସ୍ତମଃଂ ପଦରେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣକୁ ଦୈବୀ- 
ସମ୍ପତ୍ତିର ଏବଂ ରଜୋଗୁଣ ତଥା ତମୋଗୁଣକୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର 
ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ କରାଯାଇଛି। ରଜୋଗୁଣକୁ ଆସୁରୀସମ୍ପର୍ତିର 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବାର କାରଣ ହେଲା, ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ 
ପରମ୍ଫୂରର ନିକଟବର୍ତ୍ୟ।। ଏ କଥା ଗୀତାରେ ଅନେକ 
ସ୍ଥାନରେ କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା--ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୬ ୨ତମ 
ଓ ୬୩ତମ ଶ୍ମୋକରେ କାମ ବା ରଜୋଗୁଣରୂ କ୍ରୋଧର 
ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ କ୍ରୋଧରୁ ମୋହରୂପକ ତମୋଗୁଣର ଉପ୍ପତ୍ତି କଥା 
କୁହାଯାଇଛି୨। ସେହିପରି ଅଷ୍ଟ୍ୟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୭ଶ 
ଶ୍ମୋକରେ ହିଂସାମ୍ରୂକ ଓ ଶୋକାନ୍ଧିତ ଭାବ ରଜୋଗୁଣୀ 
କର୍ତାର ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ସେହି ଅଧ୍ୟାୟର 
୨୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ 'ହିଂସା' ତାମସ କର୍ମର ଲକ୍ଷଣ ଓ ୩୫ଶ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଶ୍ମୋକରେ 'ଶୋକ' ତାମସ ଧୁତିର ଲକ୍ଷଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି | 
ଏହି ପ୍ରକାରେ ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣର ଅନେକ ଲକ୍ଷଣ 
ପରମ୍ପର ସହିତ ମେଳ ଖାଉଛି। 

ସାତ୍ତର୍ରିକ ଭାବ ଆଚରଣ ଓ ବିଗ୍ବରଧାରା ଦୈବୀ- 
ସମ୍ପତ୍ତିର ନିଦର୍ଶନ ଏବଂ ରାଜସିକ ତଥା ତାମସିକ ଭାବ, 
ଆଚରଣ ଓ ବିଗ୍ବରଧାରା ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ନି ଦର୍ଶନ । 
ସମ୍ପଭି ଅନୁସାରେ ହିଁ ନିଷ୍ଠା ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୂଷ୍ୟର ଭାବ, 
ଆଚରଣ ଓ ବିଗ୍ଵର ଅନୁସାରେ ହିଁ ତାହାର ସ୍ଥିତି (ନିଷ୍ଠା) 
ହୁଏ। ସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ହି ଗତି ହୁଏ। ମାତ୍ର ଆପଣ 
କହିଲେ ଯେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ୂକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ମନ ଇଢ୍ଜା 
ଆଚରଣ କଲେ ସିଛଵି, ସୁଖ ଓ ପରମଶାନ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। 
ଯଦି ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ନିଷ୍ଠା କ'ଣ ଜଣା ନାହିଁ, ତେବେ 
ସେମାନର୍କ୍କର ଗତି ବିଷୟରେ କିପରି ଜାଣିହେବନ ଅତଏବ 
ଆପଣ ସେମାନଙ୍କର ନିଷ୍ଠା ବିଷୟରେ ବୁଝାଇ କହନ୍ଗୁ 
ଯାହାଦ଼ାରା ଜାଣିହେବ ଯେ ସେମାନେ ସାତ୍ତ୍ଵିକୀ ଗତିରେ 
ଯିବେ, ନା ରାଜସୀ ବା ତାମସୀ ଗତିରେ ଯିବେ। 

ଯିଏ ଆକର୍ଷଣ କରନ୍ତି, ତାରଙ୍ଚ୍ଚର ନାମ କୃଷ୍ଣ” । 
ଏଠାରେ ଂକୃଷ୍ଣଂ ସମ୍ବୋଧନର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆପଣ 
ଏପରି ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ଗୁ ଅନ୍ତକାଳରେ କେଉଁ ଆଡ଼କୁ ଆକଷିତ 
କରିବେ? ସେମାନଙ୍କୁ ଆପଣ କେଉଁ ଗତିକୁ ନେଇଯିବେ? 
ଷଷ୍ଠା ଅଧ୍ୟାୟର ୩୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନ ଗତି 
ବିଷୟକ ପ୍ରଶ୍ନରେ “କୃଦ୍ଵ' ସମ୍ୋଧନ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି-- 
“କାଂ ଗତିଂ କୃଷ୍ଣ ଗଢ଼୍ୁତି' | ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ ଗତି ବିଷୟରେ 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ ନିଷ୍ଠା କଥା ପଗ୍ରରୁଛନ୍ତି। 

ମନୂଷ୍ୟକୁ ଭଗବାନ ଆକଷିତ କରନ୍ତି ନା କର୍ମାନୁସାରେ 
ସେ ନିଜେ ଆକଷିତ ହୋଇଯାଏ) ବାସ୍ତବରେ କର୍ମାନୁସାରେ 
ହିଁ ଫଳ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ କର୍ମଫଳର ବିଧାୟକ 
ହୋଇଥୁବାରୂ ସମସ୍ତ କର୍ମଫଳରୂପେ ସେ ହିଁ ଆକର୍ଷଣ 
କରନ୍ତି । ତାମସ କର୍ମର ଫଳ ନରକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ 
ନରକକୁ ଆଡ଼କୁ ହିଁ ଟାଣିବେ। ବାସ୍ତବରେ ନରକ ଦ୍ବାରା 
ପାପ ନାଶ କରାଇ ଭଗବାନ ପରୋକ୍ଷଭାବରେ ନିଜ ଆଡ଼କୁ 
ଆକୃଷ୍ଟ କରନ୍ତି। କାହା ପ୍ରତି ତାଳକ୍ଚ ମନରେ ଶତ୍ରୁତା ବା 
ଦ୍ରେଷ ନ ଥାଏ। ସେଇଥୂପାଇଁ ତ ଆସୁରୀ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ 
ହେଉଥୁବା ପ୍ରାଣୀର୍କୁ ଦେଖି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି-- “ମୋତେ 


* ତିନୋଟି କାରଣକୁ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂ ଉପେକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ-¬ ( ୧) ଅଜ୍ଞତା, ( ୨) ଉପେକ୍ଷା ଏବଂ (୩) ବିରୋଧଭାବ | 

#' ତମୋଗୁଣ, ରଜୋଗୁଣ ଓ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ--ଏହି ତିନି ଗୁଣ ମଧ୍ୟରେ କରମାନୁୟରେ ଦଶଗୁଣ ଲେଖାଏଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି | ଯେପରି, ଏକର 
ଦଶଗୁଣ ଦଶ ଏବଂ ଦଶର ଦଶଗୁଣ ଶହେ, ସେହିପରି ରଜୋଗୁଣ ତମୋଗୁଣଠାରୁ ଦଶଗୁଣ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ରଜୋଗୁଣଠାରୁ ଦଶଗୁଣ 
ଶ୍ରେଷ୍ଟ । ତା୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତମୋଗୁଣ ଓ ରଜୋଗୁଣ (୧ ଓ ୧୦) ନିକଟବର୍ତୀ ହୋଇଥୁବାସ୍ତଳେ ସତ୍ବ୍ଗୁଣ (୧୦୦) ଏ ଦୁଇଟିରୁ ବହୁ ଦୂରରେ। 

+  ରଜୋଗୁଣ ହେଉଛି କ୍ରୋଧର କାରଣ ଏବଂ ତମୋଗୁଣ ହେଉଛି କ୍ରୋଧର କାର୍ଯ୍ୟ 


ଶ୍ମୋକ ୨] × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 1129 


ପ୍ରାପ୍ତ ନ କରି ଏମାନେ ଅଧୋଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ”' । ହୋଇଥାଉ, ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ 
(୧୬ | ୨୦) | ଜୀବର ଅଧୋଗତି ଭଗବାନସୁ ସୁହାଏ ନାହିଁ। । କରନ୍ତି। ଏହି ଭାବକୁ ଆଧାରିତ କରି ଏଠାରେ 'ଂକୃସ୍ପଂ 
ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ ବା ତାମସିକ ଯାହା କିଛି ¦ ସମ୍ବୋଧନ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

==== ;£ == == 


ସୀନ୍ଦ୍ର୨ ଖାଜ୍ତବିଧୁ' ନି ନ ଥୁଲେ ନ୪ୟ/ ଠଠତୟଳ ନନୁଷ୍ଯଠାନରେ କୈଣସି ଏନ ଳାନନ ସୂଂଭବନଳିତ ୭@/ ଅବଶ୍ଯ ଜନିଥାଏ / 
ଜମବାନ ଏହି 6ଵଥନଳକେ 6ଦେହି ଭଃକ ଭଳଜଣରଭେଜ କର୍ଶାନଛଳି / 


ର୮/ଜନରବ/ୁବ/ଚ 
ତ୍ରିବିଧା ଭବତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦେହିନାଂ ସା ସ୍ବଭାବଜା । 
ସାତ୍ତ୍ରିବୀ ରାଜସୀ ଚୈବ ତାମସୀ ଚେତି ତାଂ ଶୁଣୁ ॥ ୨॥ 


ଥୟ ¬ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ _ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ; ଦେହିନାମ୍‌ ¬ ମନୁଷ୍ଯମାନର୍କର; ସା ସେହି; ସ୍ଭାବଜା= ସ୍ଭାବଜନିତ; 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଶ୍ରଦ୍ଧା ସାଗ୍ତ୍ରିକୀଚସାନ୍ତ୍ରିକୀ)। ଚ ତଥା; ରାଜସୀରାଜସୀର- ଚ ଓ; ତାମସୀତାମସୀ; ଇତିିଏପରି; ତ୍ରି ବିଧାଚିତିନି 


ପ୍ରକାରର; ଏବ= ହି; ଭବତି-ହୋଇଥାଏ; ତାମ୍‌=ତାହା (ତୁମେ ମୋଠାରୁ); ଶୃଣୁ ଶୁଣ | 
ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ -_ମନୁଷ୍ୟମାନର୍କର ସ୍ବଭାବଜନିତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ସାତ୍ତ୍ରିଚୀ, ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ-¬ଏପରି 
ତିନି ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ, ତାହା ତୁମେ ମୋଂଠାରୁ ଶୁଣ । 


ବକ୩୮୮୦୮ନିଷ୍ଠା ବିଷୟରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଭିତ୍ତି କରି 
ତାହାର ଉତ୍ତର ଦେଉଛନ୍ତି; କାରଣ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନୁସାରେ ହିଁ 
ମନୁଷ୍ଯର ନିଷ୍ଠା ହୁଏ ॥ 

ତ୍ରିବିଧା ଭବତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦେହିନାଂ ସା ସ୍ବଭାବଜାଂ-- 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ତିନି ପ୍ରକାରର; ସେହି ଶ୍ରଦ୍ଧା କେଉଁ ପ୍ରକାରର? 
ସଙ୍ଗଂଜା, ଶାସ୍ତ୍ରଜା ନା ସ୍ଵଭାବଜାନ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ତାହା 
ସ୍ଵଭାବଜା-- 'ସା ସ୍ବଭାବଜା' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵଭାବଜନିତ ସ୍ବତଃସିଦ୍ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା। ତାହା କୌଣସି ସଙ୍ଗରୁ ଓ କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନରୁ 
ଜାତ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ସେମାନେ ପପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣ୍ରିତ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାନରିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ) ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ନିଜର ସ୍ବଭାବ 
ଅନୁସାରେ ଦେବତା ପ୍ରଭୂତିଙ୍ଗୁ ପୂଜା କରୁଥାନ୍ତି। 

'ସାବ୍ତ୍ରିକୀ ରାଜସୀ ଚୈବ ତାମସୀ ଚେତି ତାଂ 
ଶଣୁଂ- ସେହି ସ୍ବଭାବଜନିତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ତିନି ପ୍ରକାରର-¬ 
ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ। ପ୍ୂଥକ୍‌ ପୂରୂଥକ୍‌ ଭାବେ ଏ 
ତିନୋଟି ବିଷୟରେ ଶୁଣ। 

ପୂର୍ବଶ୍ମୋକରେ “ସତ୍ତ୍ଵମାହୋ ରଜସ୍ତମଃଂଃ ପଦରେ 
'ଆହୋ' ଅବ୍ୟୟ ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଅର୍ଜୁନସ୍ପର ଦୃଷ୍ଟିରେ “ସତ୍ତ୍ଵମଂ ପଦରେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଓ 


“ରଜସ୍ତମଃ' ପଦରେ ଆସୁରୀସମ୍ପଭି-_ ଏପରି ଦୁଇଟି ବିଭାଗ 
ରହିଛି ଏବଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ବନ୍ଧନ ଦୃଷ୍ଟରୁ ରାଜସୀ ଓ 
ତାମସୀ ଗୁଣ ଦୁଇଟିକୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ମନେ କରନ୍ତି-- 
“ନିବନ୍ଧାୟାସୁରୀମତା' (୧ ୬ | ୫) | ବନ୍ଧନ ଦୃଷ୍ଟରୁ ରାଜସୀ 
ଓ ତାମସୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏକ ହୋଇଥୂୁୂଲେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଟିର 
ବନ୍ଧନଶୈଳୀରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି। ରାଜସିକ ମନୁଷ୍ଯ 
ସକାମଭାବରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତି; 
ତେଣୁ ସେମାନେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଉଚ୍ଚଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସେଠାକାର 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରି ପୁଣ୍ଯ କ୍ଷୟ ହେବାପରେ 
ମର୍ତ୍ୟଲୋକକୁ ଫେରି ଆସନ୍ତି-- କ୍ଷୀଣେ ପୁଣ୍ୟେ ମଉ୍ୟ୍ଲୋକଂ 
ବିଶନ୍ତି' (ଗୀତା ୯ | ୨୧) | ମାତ୍ର ତାମସିକ ମନୁଷ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ 
କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ ତେଣୁ ସେମାନେ କାମନା ଓ ଅଜ୍ଞାନ 
ଯୋଗୁଁ ଅଧମଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି “ଅଧୋ ଗଢ୍ରନ୍ତି ତାମସାଃ' 
(ଗୀତା ୧୪ | ୧୮) | ଏହିରୂପେ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ 
ମନୃଷ୍ୟ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ନ୍ତି । ଦୁହିକ୍ର ବନ୍ଧନଶୈଳୀରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଥୂବାରୁ ହିଁ ଭଗବାନ ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ତର ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ 
ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ନାମରେ ଦୁଇଟି ବିଭାଗ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ସାତ୍ତ୍ରିକୀ। ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ବିଷୟରେ ପ୍ୁଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ 
ଭାବରେ ଶୁଣିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି । 


===== ;#^ === = 
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ସତ୍ତ୍ବାନୁୂରୂପା ସବିସ୍ଯ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


ଶ୍ରଦ୍ଧା 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଭବତି ଭାରତ । 


ଶ୍ରଦ୍ଧାମୟୋୟ ପୁରୂୁଷୋ ଯୋ ଯଜ୍ଞ୍ଜ୍ଚଃ ସ ଏବ ସଃ ॥ ୩ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ¬ଭାରତ ହେ ଭାରତ! ; ସଵିସ୍ଯ ସବୁ ମନୁଷ୍ୟର; ଶା ଶଦା; ସତ୍ତାନୂରୂପାଳି (ସେମାନ) ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଅନୁରୂପ; ଭବତିକିହୋଇଥାଏ; ଅୟମ୍‌- ଏହି; ପୁରୁଷଃ=ମନୁଷ୍ଯ; ଶ୍ରଦ୍ଧାମୟଃ¬ଶଵାଯୁକ; ଯଃ (ତେଣୁ) ଯେ; ଯକ୍ରଦ୍ଧଃ ଯେପରି 


ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌: ସଃ, ଏବ ତାହା ହିଁ; ସଃ= ତା'ର ସ୍ବରୂପ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ହିଁ 


ହିଁ ତାର ନିଷ୍ଠା ବା ସ୍ରିତି । 


ହେ ଭାରତ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟଗ୍ଗ୍ପର ଶ୍ରଦ୍ଧା ସେମାନବ୍କ୍ର ଅନ୍ତଃକରଣର ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ । ଏହି ମନୁଷ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ । 
ତେଣୁ ଯେ ଯେପରି ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନଵ, ତା'ର ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଅଥାତ଼ ତାହା ହିଁ ତା'ର ନିଷ୍ଠା ବା ସିତି | 


ବ/ସତ୍ତ୍ବାନୁରୂପା ସବିସ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭବତି 
ଭାରତଂ--ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ “ସ୍ଵଭାବ ଜା” 
କୁହାଯାଇଥୁଲା, ଏଠାରେ ତାହାକୁ '“ସତ୍ତ୍ବାନୁରୂପା' କୁହାଯାଇଛି | 
ଅନ୍ତଃକରଣକୁ 'ସତ୍ତ୍ବଂ କୁହାଯାଏ। ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନ୍ତଃକରଣର 
ଅନୁରୂପ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣ ଯେପରି ଏବଂ ସେଥୂରେ 
ଯେପରି ସାତ୍ତ୍ଵିକ, ରାଜସିକ ବା ତାମସିକ ସଂସ୍କାର ପଡ଼ିଥାଏ, 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ସେହିପରି ହୁଏ। 

ଦିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ “ଦେହିନାମ୍‌' ପଦରେ ଯେଉଁମାନର୍ବୀ 
କଥା କୁହାଯାଇଥୁଲା, ସେମାନର୍କୀ କଥା ଏଠାରେ 'ସବିସ୍ଯ' 
ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । ଏଠାରେ “ସବିସ୍ଯ' ପଦ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ 
ନ ଜାଣି ଦେବତା ଆଦିର୍ଦ୍ଦର ପୂଜନ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟଗ୍ବ 
ପାଇଁ ଯେ କେବଳ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି ତାଂନୁହେଁ, ବରଂ 
ଯେ କେହି ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ, ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ଜାଣନ୍ତୁ 
ବା ନ ଜାଣନ୍ତୁ, ମାନନ୍ତୁ ବା ନ ମାନନ୍ତୁ, ସେହି ଅନୁସାରେ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ କରନ୍ତୁ ବା ନ କରନ୍ତୁ, ଯେକୌଣସି ଜାତି, ବର୍ଣ୍ଣ, 
ଆଶ୍ରମ, ସମ୍ପ୍ବଦାୟ ଦେଶ ଇତ୍ଯାଦିର ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ, 
ସମସ୍ତେ ଏହି ପଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ଵଭାବଜନିତ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ତିନି ପ୍ରକାରର ହୋଇଥାଏ । 

ଂଶ୍ରଵାମୟୋଃୟଂ ପୁରୂଷଃ'--ମନୁଷ୍ଯ ସାଧାରଣତଃ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାପ୍ରଧାନ ପ୍ରାଣୀ। ତେଣୁ ତାଂର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯେପରି ହେବ, 
ସେହିପରି ତାହାର ସ୍ବରୂପ ହେବ । ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନୁରୂପ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଅନୁସାରେ ହିଁ ତାହାର ସମସ୍ତ ପ୍ରବୃତ୍ତି (କ୍ରିୟାଃ ହେବ । 

ଯୋ ଯଜ୍ଦ୍ଦ୍ଧଃ ସ ଏବ ସଃ'--ଯେଉଁ ବ୍ଯକି ଯେପରି 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ନ ତାହାର ନିଷ୍ଠା ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ହେବ ଏବଂ 
ସେହି ଅନୁସାରେ ତା'ର ଗତି ହେବ | ତା'ର ପ୍ରତ୍ଯେକ ଭାବ 
ଓ କ୍ରିୟା ଅନ୍ତଃକରଣର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନୂସାରେ ରୂପ ନେବ। 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥୂୁବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତା'ର ସ୍ବରୂପ ଅନ୍ତଃକରଣର ଅନୁରୂପ ହେବ | 


ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥକୁ ସତ୍ଯ ମନେ କରିବାରୁ ତଥା 


ତାହାକୁ ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା ଓ ଉପଭୋଗ କରିବାରୁ 
ମନୂଷ୍ଯର ସଂସାରରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ରାର୍୍ୀ 
ପ୍ରତି ଶ୍ରଵା କରିବାରୁ ପାରମାର୍ଥିରକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ । ଯାହାକୁ 
ଆମେ ନିଜର ଅନୁଭବ ଦ୍ବାରା ଜାଣି ନାହେଁ, କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବର 
ସ୍ବାଭାବିକ ସଂୟ୍କାର ଓ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା ତଥା ସବ୍ଚମହାମ୍ବା୍କୀ 
ଠାରୁ ଶୁଣି ପୂଜ୍ଯଭାବ ସହ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛେ, ତାହାକୁ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା” କୁହାଯାଏ। ସାଧନାର କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି ଯେକୌଣସି ମାର୍ଟ ହେଉ ନା କାହିଁକି, 
ଶ୍ରଜ୍ଧାକୁ ଭିଭି କରି ସାଧକ ଆଧ୍ୟାମ୍ପିକ ମାର୍ଗରେ ପଦାର୍ପଣ 
କରେ। ସାଧ୍ୟ ଓ ସାଧନା ଉଭୟ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ହେଲେ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ମାର୍ଗରେ ପ୍ରଗତି ଅସମ୍ଭବ । 
ମନୂଷ୍ଯଜୀବନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସ୍ଥାନ ମୁଖ୍ଯ। ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେପରି ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ହୁଏ, ତାହାର ସ୍ବରୂପ ଓ ନିଷ୍ଠା ମଧ୍ଯ 
ସେହିପରି ହୋଇଯାଏ-- 'ଯୋ ଯକଜ୍ୁଦଃ ସ ଏବ ସଃ” (ଗୀତା 
୧୭ ।| ୩) | ସେ ଏବେ ସେମିତି ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଦେଖା ନ ଗଲେ 
କ'ଣ ହେଲା, ସମୟକୁ ନେ ସେ ସେହିପରି ହୋଇଯିବ | 
ଆଜିକାଲି ସାଧକମାନର୍ଦ୍ରୀ ପକ୍ଷେ ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଚିହ୍ନିବା କଠିନ ହୋଇଯାଉଛି । କାରଣ ଅନେକ 
ମତମତାନ୍ତର ପ୍ରଗ୍ନର ହେଉଛି। କେହି ଜ୍ଞାନକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହନ୍ତି 
ତ ଆଉ କେହି କହନ୍ତି ଭକ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ପୁଣି ଆଉ କେତେକ 
କହନ୍ତି କର୍ମଯୋଗ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଏହିଭଳି ନାନାପ୍ରକାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ବିଷୟରେ ପଢ଼ାଶୁଣା କରିବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଉପରେ ତାହାର 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁଛି ଏବଂ ସେ କିଂକର୍ତବ୍ୟବିମୃଢ଼ ହୋଇଯାଉଛି । 
ସେ ଚିନ୍ତିତ ହୋଇ ପଡ଼ୁଛି, “ମୁଁ କଂଣ କରିବି ମୋର 
ପ୍ରକୃତ ଧ୍ୟେୟ ବା ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ? କେଉଁ ମାର୍ଟ ମୋ ପାଇଁ 
ଉତ୍ତମଂ”' ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ସେ ଗଭୀରଭାବେ ନିଜର 
ଆନ୍ତରିକ ଭାବ ଉପରେ ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ। ସେ 
ଦେଖିବା ଉଚିତ ଯେ ସଙ୍ଗ, ଶାସ୍ତ୍ର, ଉପଦେଶ, ଗୁରୁବାଣୀ 
ଇତ୍ୟାଦ ଦ୍ବାରା ସ୍ପଷ୍ଟ ନାନାପ୍ରକାର ରୂଚିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୂ 
କେଉଁ ରୂଚି ତା'ର ଅନ୍ତରରୁ ସ୍ବତଃ ଓ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି; ତା ର ସ୍ବାଭାବିକ ଅଭିରୂଚି କ'ଣ? 


ଶ୍ମୋକ ୩] 


ସମସ୍ତ ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା ଏବଂ ସବୁଦିନ ପାଇଁ 
ପରମ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀର ସ୍ବାଭାବିକ 
ରୁଚି । ମନୂୁଷ୍ୟଠାରେ ଏହି ରୁଚି କିଛିମାତ୍ରାରେ ଜାଗ୍ରତ ଥାଏ । 
ତା'ର ପୂର୍ବଜନ୍ମର ଯେପରି ସଂସ୍ତାର ରହିଛି ଏବଂ ଏ ଜନ୍ମରେ 
ସେ ଯେଉଁଭଳି ମାତା-ପିତାଙ୍କ ଠାରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଛି, ଯେପରି 
ପରିବେଶରେ ବଢ଼ିଛି, ତାକୁ ଯେପରି ଶିକ୍ଷା ମିଳିଛି, ତା' ଆଗକୁ 
ଯେପରି ଦୃଶ୍ଯ ଆସିଛି ଏବଂ ସେ ଭଶ୍ଵର, ସତ୍‌ସଙ୍ଗଂ ଓ 
କୁସଙ୍ଗ ବିଷୟରେ ଯାହା କିଛି ଶୁଣିଛି, ତା'ଉପରେ 
ଅଦୃଶ୍ୟଭାବେ ସେଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ । ସେହି ପ୍ରଭାବରୁ 
ତା'ର ଏକ ଧାରଣା ସୁଷ୍ଟି ହୁଏ। ତା'ର ସାଜ୍ତ୍ିକୀ, ରାଜସୀ ବା 
ତାମସୀ ଯେମିତି ପ୍ରକୃତି ଥାଏ, ସେହି ଅନୁସାରେ ସେ ସେହି 
ଧାରଣାକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରେ ଏବଂ ସେହି ଧାରଣା ଅନୁସାରେ 
ତା”ର ରୁଚି ବା ଶ୍ରଦ୍ଧା ଗଠିତ ହୁଏ। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ପରମାମ୍ପାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଏବଂ ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ସଂସାର ଆଡ଼କୁ ଆକଷିତ କରେ। 

ଗୀତାରେ ଯେଉଁଠି ସାତ୍ତ୍ଵରିକତାର ବର୍ଷନା ଅଛି, ସେଠାରେ 
ତାହା ପରମାମ୍ର୍ରାଭିମୁଖୀ କରାଇବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଅତଏବ 
ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ଶ୍ରଵାା ପାରମାଥ୍ଥିକ ଏବଂ ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ସାଂସାରିକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାତ୍ଥ୍ଵରିକୀ ଶ୍ରଵ୍ା ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଏବଂ 
ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି। ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି 
ବିକଶିତ କରିବା ଓ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସପ୍ରଦଶ ଅଧ୍ଯାୟ ଆଲୋଚିତ ହୋଇଛି। 
କାରଣ ଯେଉଁମାନେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ଗ୍ବାହାନ୍ତି, ସେମାନର୍ଜୀ 
ପାଇଁ ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା (ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିଃ ଗ୍ରହଣୀୟ ଏବଂ 
ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା (ଆସୁରୀସମ୍ପରି) ତ୍ଯାଜ୍ଯ । 

ଯେଉଁମାନେ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ସାତ୍ତ୍ରିବୀ। ଯେଉଁମାନେ ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ 
ସୁଖ ସମ୍ପତ୍ତି (ସ୍ବର୍ଗାଦିଃ ଇଚ୍ରା କରନ୍ତି, ସେମାନର୍କୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ରାଜସୀ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ପଶୁୂଂ-ପକ୍ଷୀଙ୍କ୍ତ ଭଳି 
(ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ) ଖିଆପିଆ କରିବା, ଭୋଗ ଉପଭୋଗ 
କରିବା ତଥା ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ, ନିଦ୍ରା, ଆମୋଦପ୍ରମୋଦ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ମାତି ଥାଆନ୍ତି, ସେମାନର୍ବ୍ୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ତାମସୀ । 
ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ଶ୍ରଦ୍ରା ପାଇଁ ସର୍ବପ୍ରଥମ କଥା ହେଲା “ପରମାମ୍ବରରା 
ଅଛନ୍ତି ଏହି ବିଶ୍ଵାସ କରିବା। ଶାସ୍ତ୍ର ସନ୍ତମହାପୁରୁଷ ଓ 
ଗୁରୁଜନଙ୍କ ଠାରୁ ଶୁଣି “ପରମାମ୍ବା ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ମୋତେ 
ତାଜ୍ଭୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ'”--ପୂଜ୍ୟଭାବ ସହ ଏପରି 
ବିଶ୍ଵାସ ହେବାକୁ 'ଶ୍ରଦ୍ଧା' କୁହାଯାଏ | ଯେଉଁଠି ପ୍ରକୃତ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ହୁଏ, ସେଠାରେ ସ୍ବତଃ ପ୍ରେମ ହୁଏ। ଯେଉଁ ପରମାମ୍ବାଚ୍ଚ୍ୀ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ, ଜୀବାମ୍ରା ସେହି ପରମାମ୍ରରାବ୍ଦୀର ଅଂଶ | ଏଣୁ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବାମାତ୍ରେ ସେ ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗ ପ୍ରତି ଆକଷିତ ହୋଇଯାଏ । 
ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ଜୀବ ପରମାମ୍ବରାର୍କ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ 
ସଂସାର ପ୍ରତି ଯେପରି ଭାବରେ ଆକଷିତ ହେଉଛି, ତାହା 
ମଧ୍ଯ ସଂସାର ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ହେବାର ପରିଚୟ । 
ମାତ୍ର ଏହା ବାସ୍ତବିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ନୁହେଁ, ବରଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଦୁରୁପଯୋଗ । 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଜୀବ ସଂସାରରେ ଟକଟ୍କୀ ପ୍ରତି ବିଶ୍ବାସ 
କରୁଛି। ସେ ଭାବୁଛି ଯେ, ଏହାଦ୍ବାରା ସବୁକିଛି ମିଳୁଛି । 
ଏହା କଂଣ ଶ୍ରଦ୍ଧାନ ପଇସା ଦେଲେ ପିଲାବେଳେ ଖାଇବା 
ଜିନିଷ ଓ କଣ୍ଢେଇ ମିଳୁଥୂଲା। ତାହା ଦେଖି ଦେଖି ସେ 
ପଇସାକୁ ମୁଖ୍ୟ ମନେ କଲା, ଫଳରେ ସେ ପତନୋନ୍ଛୁଖୀ 
ହେଲା। ଏହା ହେଲା ସାଂସାରିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା। ଧାର୍ମିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଟିକେ ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର । ଧାର୍ମିକ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ 'ମୁଁ ଅମୁକ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ 
ଅମୁକ ଆଶ୍ରମର” ଏପରି ଧାରଣା ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ପାରମାର୍ଥ୍କ 
(ପରମାମ୍ରା୍ଗୁ ନେଇ) ଶ୍ରଦ୍ଧା ହିଁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଶ୍ରଦ୍ଧା । ଏହା ହିଁ 
ପ୍ରକୃତ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଏବଂ ଏହାଦ଼ାରା ଜୀବର କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ। 
ଶାସ୍ତ୍ର, ସବ୍ତମହାପୁରୁଷ, ତତ୍ବ୍ବଜ୍ଞ ଓ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ପୁରୁଷଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଯେଉଁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା।” 

ଯେଉଁମାନର୍କ୍ରର ଶାସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁମାନର୍ଭୂ 
ସନ୍ତମହାମ୍ରରାର୍କର ସାନ୍ନିଧ୍ୟ ମିଳୁ ନାହିଁ, ସେମାନତ୍କ୍ଵ ହୃଦୟରେ 
ମଧ୍ୟ ପୂର୍ବ ସଂସ୍ଫକାରକୁ ନେଇ ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରହିଥାଇ- 
ପାରେ। ତାହା କିପରି ଚିହ୍ନି ହେବ୮7 ତାହାକୁ ଚିହ୍ନିବାର 
ଉପାୟ ହେଲା, ଏପରି ମନୁଷ୍ଯଗର୍ବ୍ଚର ସ୍ବାଭାବି କରୂପେ 
ଭାବନା ଥାଏ ଯେ, କୋଣସି ଏକ ଅଦୃଶ୍ୟ ଶକ୍ତି (ପରମାମ୍ବା) 
ଅଛି। ତାହା ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ ସିନା, କିନ୍ତୁ ଅବଶ୍ଯ 
ରହିଛି। ଏପରି ମନୁଷ୍ଯଙ୍ଦୁ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ 
ଚର୍ଚ୍ଚା ବହୁତ ଭଲ ଲାଗେ ଏବଂ ସେମାନେ ସ୍ବତଃ ଯଜ୍ଞ, 
ଦାନ, ତପ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ, ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ଇତ୍ଯାଦି 
ଶୁଭକର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ଯଦି ସେମାନେ ଯଜ୍ଞାଦି କର୍ମ 
ନ କରୁଥାନ୍ତି ତାଂହେଲେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଆହାର ପ୍ରତି ଥୂବା 
ରୁୂଚିରୁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର ଶ୍ରଦ୍ଧା ବିଷୟରେ ଜାଣି ହୁଏ । 

ମନୂଷ୍ଯ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା ପ୍ରଭୂତି ଯେତେ ବି 
ସ୍ତାବର ଓ ଜଇଗଂମ ପ୍ରାଣୀ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ କାହାକୁ ନା 
କାହାକୁ (କୌଣସି ଦୃଶ୍ଟରୁ) ନିଜଠାରୁ ବଡ଼ ମନେ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ଯେତେବେଳେ 
ବିପଦ ପଡ଼େ, ସେତେବେଳେ ସେ କାହାକୁ ହେଲେ ନିଜଠାରୁ 
ବଡ଼ ମନେକରି ତାଂର ଆଶ୍ରୟ ନିଏ। ପଶୁ-ପକ୍ଷୀମାନେ 


« ସାଂସାରିକ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ 'ଭୋଗ' ର, ଧାର୍ମିକ ଶ୍ରଵାରେ “ଭାବ' ର ଏବଂ ପାରମାର୍ଥିକ ଶ୍ରଦାରେ 'ତତ୍ତ୍ବ'ର ପରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ | 
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ମଧ୍ୟ ନିଜର ପ୍ରାଣରକ୍ଷା ଗ୍ବହାନ୍ତି ଏବଂ ଭୟଭୀତ ଅବସ୍ଥାରେ 
କାହାର ହେଲେ ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି। ଲତା ମଧ୍ଯ କାହାର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ବଢ଼େ । ଏହିପରି ଯିଏ କାହାରିକୁ ବଡ଼ ମନେକରି 
ତା'ର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛି, ସେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ମାନୁ ବା ନ ମାନୁ 
ପ୍ରକୃତରେ ସେ “ଭଶ୍ଵରବାଦଂର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ସ୍ବୀକାର କରିଛି । 
ଏଣୁ ଆୟୁ, ବିଦ୍ୟା, ଗୁଣ, ବୁଝି, ଯୋଗ୍ୟତା, ସାମର୍ଥ୍ୟ, ପଦ, 
ଅଧ୍ଧକାର, ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଛୋଟରୁ ବଡ଼ କ୍ରମରେ 
ଦେଖି ଦେଖି ଗ୍ବରଲିଲେ ଯାହାର୍ଚ୍ବଠାରେ ବଡ଼ପଣ ସମାପ୍ତ 
ହେବ, ସେ ହିଁ ଭଶ୍ଵର; କାରଣ ଭଶ୍ଵର ହିଁ ସବୁଠୁ ବଡ଼, 
ତାଙ୍କଠାରୁ ବଡ଼ ଆଉ କେହି ନାହିଁ-- 

'ପୂବୈଷାମପି ଗୁରୁଃ କାଳେ ନାନବଢ଼େ ଦାତ୍‌” 

(ଯୋଗଦର୍ଶନ ୧ | ୨୬) 

“ସେହି ପରମାମ୍ର଼ା ସମସ୍ତଙ୍କ ପୂର୍ବ ପୁରୁଷଙ୍କର ମଧ୍ଯ 
ଗୁରୁ କାରଣ ସେ କାଳ ଦ୍ବାରା ଅବଢ୍ରେଦିତ ନୂ ହନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କାଳଗତ ସୀମାରୁ ସେ ଉର୍ତ୍ବରେ।” 

ଏହିପରି ଭାବରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜ ଦୃଷ୍ଝିରୁ 
କାହାକୁ ନା କାହାକୁ ବଡ଼ ମନେକରେ। ଏହି ବଡ଼ପଣର 
ଧାରଣା ନିଜ ନିଜ ଅନ୍ତଃକରଣର ଭାବ ଅନୁସାରେ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। ଏହି କାରଣରୁ ସେମାନରଙ୍କୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ। 

ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନ୍ତ/ଃଃଛରଣର ଅନୁରୂପ ହୋଇଥାଏ । ଧାରଣା, 
ଭାବନା ଇତ୍ୟାଦି ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଥାଏ। ଏଣୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ଗୁଣ ମଧ୍ୟରୁ ଯେଉଁ ଗୁଣର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ, ସେହି ଅନୁସାରେ ଧାରଣା, ଭାବନା ଇତ୍ଯାଦି 
ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ଧାରଣା, ଭାବନା ଅନୂଯାୟୀ 
ତିନି ପ୍ରକାରର (ସାତ୍ଟ୍ଵରିକୀ, ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ) ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜାତ 


ଏ | 

` ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଠାରେ ସାତ୍ବ୍ଵରିକ୍‌ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ 
ତିନୋଟିଯାକ ଗୁଣ ରହିଥାଏ (ଗୀତା ୧୮ । ୪୦) । ସେହି 
ପ୍ରାଣୀକ୍ତୀ ମଧ୍ୟରୁ କାହାଠାରେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର, କାହାଠାରେ 
ରଜୋଗୁଣର ଏବଂ ଆଉ କାହାଠାରେ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଥାଏ। ଏଣୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ଅଧ୍ଧକ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ରହିଛି, 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


{ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ତା'ଠାରେ ଯେ ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ଆସିବ ନାହିଁ 
ତଥା ଯାହାଠାରେ ଅଧୂକ ରଜୋଗୁଣ ରହିଛି, ତାଂଠାରେ 
ଯେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ଆସିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାଠାରେ 
ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି, ତା'ଠାରେ ଯେ ସତ୍ଵ୍ଵଗୁଣ 
ଓ ରଜୋଗୁଣ ଆସିବ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୪ | ୧୦)-¬ଏପରି 
କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ପ୍ରକୃତି 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ--'ପ୍ରକଷୈଣ କରଣଂ (ଭାବେ ଲ୍ୟୁଟ୍‌) 
ଇତି ପ୍ରକୃତିଃ୮” ତେଣୁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣରେ ମଧ୍ୟ 
ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ । ଅତଏବ ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ଯେଉଁ ସାଧକମାନର୍ଚ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯଃ ସେମାନେ ଏହି 
ଗମନାଗମନଶୀଳ ଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ତନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରି 
ବିଚଳିତ ହେବା ଉଚିତ ନୂୁହେଁ। 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ପରମାମ୍ରାର୍କର ଅଂଶ । ତେଣୁ କୌଣସି 
ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ଅଧୂକ ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ଥୂବାର 
ଦେଖି ତାକୁ ନୀଚ ମନେ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ; କାରଣ କିଏ 
କେତେବେଳେ ଯେ ଉନ୍ନତ ହୋଇଯିବ, ତାହାର କୌଣସି 
ଠିକଣା ନାହିଁ । ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍ଗ୍ର ଅଂଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବରୂପ (ଆମ୍ବ) 
ତ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧ । କେବଳ ସଙ୍ଗ, ଶାସ୍ତ୍ର, 
ବିଗ୍ଵର, ପରିବେଶ ଆଦିକୁ ନେଇ ଅନ୍ତଃକରଣରେ କୌଣସି 
ଏକ ଗୁଣ ବୃଦିପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେମିତି ସଙ୍ଗ, 
ଶାସ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ମିଳେ, ମନୁଷ୍ଯର ଅନ୍ତଃକରଣ ମଧ୍ୟ ସେହି 
ଅନୂସାରେ ଗଠିତ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ତଃକରଣ ଅନୁସାରେ 
ହିଁ ତା'ର ସାତ୍ତ୍ରିକୀ। ରାଜସୀ ବା ତାମସୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ। 
ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯ ସଦାସର୍ବଦା ସାତ୍ତ୍ରିକ ସଙ୍ଗ, ଶାସ୍ତ୍ର, ବିଗ୍ବର, 
ପରିବେଶ ଇତ୍ୟାଦିର ସଂ୍ମୂର୍ଶରେ ରହିବା ଉଚିତ | ଏପରି 
କଲେ ତା'ର ଅନ୍ତଃକରଣ ସାତ୍ତ୍ଵରିକ ହେବ ଏବଂ ସେହି 
ଅନୁସାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ବି ସାତ୍ବ୍ରିକୀ ହୋଇଯିବ । ଏହି ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ତାଂର ଉଦ୍ଦାରରେ ସହାୟକ ହେବ । ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ମନୂଷ୍ଯ କଦାପି ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ସଙ୍ଗ, ଶାସ୍ତ୍ର 
ଇତ୍ୟାଦିର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିବା ଅନୂଚିତ; କାରଣ ଏହାଦ୍ବାରା 
ତାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଧ୍ଯ ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
ତାହା ତାକୁ ପତନ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିନେବ। 


ମିଣିନ୍ତ ଭବ ଶ୍ରହ୍ଧା ହେଉଛି ଏକ ଭାବ। ଯାହାର ଭାବ ଯେପରି, ତାଂର ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି । ଭାବ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର” ସଦ୍ଭାବ ଓ ଅସଦ୍ଭାବ । ଯାହା ପରମାମ୍ପୂଭିମୁଖୀ କରାଏ, ତାହା ହେଉଛି ସଦ୍ଭବ ଏବଂ ଯାହା ସଂସାରରେ 
ଲିପ୍ତ କରାଏ, ତାହା ଅସଦ୍ଭାବ। ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିରେ ସଦ୍ଭାବ ମୁଖ୍ଯ ଏବଂ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିରେ ଅସଭାବ ମୁଖ୍ଯ । 

'ମୁଁ ସାଧକ'-¬ଏଥୁରେ ଯଦି ଅସଭାବର ପରଧାନ୍ଯ ରହେ, ତେବେ ଅଭିମାନ ହୁଏ ଏବଂ ଯଦି ସଭାବର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 


ରହେ, ତେବେ ସ୍ବାଭିମାନ ହୁଏ। ଅଭିମାନରୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଓ ସ୍ବାଭିମାନରୁ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ। ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ବ 
ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତ୍ ଦେଖିଲେ ଅଭିମାନ ଆସେ ଏବଂ ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଦେଲେ ସ୍ବାଭିମାନ 
ଆସେ ଯେ ମୁଁ ଏପରି ସାଧନା ବିରୂଦ୍ଧ କାମ କିପରି କରିବି”! ଅଭିମାନରେ ମନୁଷ୍ଯ ସାଧନାବିରୂଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବ, 


ଶ୍ମୋକ ୪] 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାଭିମାନରେ ସାଧନାବିରୂଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବାକୁ ସେ ଲଢ଼ାବୋଧ କରିବ। ସ୍ବାଭିମାନ ହେଲେ ସେ ସାତ୍ତ୍ରିକୀରେ ସ୍ଥିତ 
ହେବ ଏବଂ ଅଭିମାନ ଜାତ ହେଲେ ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀରେ ସ୍ଥିତ ହେବ। 


===== ¬ ===== 


ସନ୍ଵ ¬6୫କର୍ଢ ବଛିଜ ନିଲ୍ଞ/ ଜଣା ତ/ନ/ ଜ/କ ଜମା ଆରଜ/ଧଲନୁ ନାଣିକ/ଜ ଜାୟ ଏହି ହଲ |ନ6ନେ ନୁଯଯୀାଇଛି / 
ଯଜନ୍ତେ ସାତ୍ତ୍ଵିକା ଦେବାଚ୍‌ ଯକ୍ଷରକ୍ଷାଂସି ରାଜସାଃ । 
ପ୍ରେତାନ୍‌ ଭୂତଗଣା ଶ୍ବାନ୍ୟେ ଯଜନ୍ତେ ତାମସା ଜନାଃ ॥ ୪ ॥ 


ଥଳନ଼ନ୍ଦ୍ର ସସାତ୍ତ୍ଵରିକାଃ=ସାତ୍ତ୍ରିକ ମନୁଷ୍ୟ ଦେବାନଵ ଦେବଗଣଙ୍କୁ; ଯଜନ୍ତେଇଇପୂଜା କରନ୍ତି ରାଜସାଃରାଜସ ମନୁଷ୍ୟ; 
ଯକ୍ଷରକ୍ଷାଂସିଚଯକ୍ଷ ଓ ରାକ୍ଷସମାନ ଙ୍କୁ” ଚଚିଏବଂ; ଅନ୍ୟେଚିଅନ୍ଯଃ ତାମସାଃ=ିତାମସ ପ୍ରକୃତିର; ଜନାଃ= ମନୁ ଷ୍ଯ; 
ଭୂତଗଣାଚ୍‌= ଭୂତଗଣଙୁ (ଓ) ; ପରେତାଚ୍‌¬ପ୍ରେତମାନର୍କୁ; ଯଜନ୍ତେଇଁପୂଜା କରନି | 

ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୂଷ୍ୟ ଦେବଗଣକ୍କୂ ପୂଜା କରନ୍ତି, ରାଜସ ମନୂଷ୍ଯ ଯକ୍ଷ ଓ ରାକ୍ଷସମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି ଏବଂ 
ଅନ୍ୟ ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ମନୁଷ୍ୟ ଭୂତ ଏବଂ ପ୍ରେତମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି । 


ବ୍ୟାର୍ୟଃ ଯଜନ୍ତେ ସାତ୍ନ୍ଵିକା ଦେବାଟୁ'-- ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଦୈବୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯ ଦେବଗଣଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି। 
ଏଠାରେ ୯ଦେବାଟ୍‌” ଶବ୍ଦରେ ବିଷ୍ଣୁ, ଶିବ, ଗଣେଶ, ଶକ୍ତି ଓ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ¬ ଏହି ଭଶ୍ଵର ଶ୍ରେଣୀର ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍ଗୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବା 
ଉଚିତ; କାରଣ ଦୈବୀସମ୍ପରିରେ 'ଦେବ' ଶବ୍ଦଟି ଭଶ୍ଵରସ୍ତର 
ବାଚକ ଏବଂ ତାଙ୍କୀର ସମ୍ପତ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ମୁକ୍ତି 
ପ୍ରଦାନ କରେ-- 'ଦୈବୀ ସମ୍ପଦୃବିମୋକ୍ଷାୟ' (୧୬ | ୫) | 
ଯେଉଁ ସାଧକମାନର୍କ୍ୀ ଠାରେ ସେହି ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ପ୍ରକାଶ 
ପାଏ, ସେମାନବ୍କ୍ର (ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ରିଯୁକ୍ତ ସାଧକମାନର୍କର) 
ସ୍ବାଭାବିକ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଚିହ୍ନିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ ଯଜନ୍ତେ ସାନତ୍ତ୍ରିକା 
ଦେବାନୁଵ' ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଭଶ୍ଵର ଶ୍ରେଣୀର ପଞ୍ଚଦେବତାରଙ୍ବ୍ଚ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ 
ସାଧକମାନଙ୍କ୍ତର ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଦେଖାଯାଏ । ଭଗବାନ 
ବିଷ୍ଣୁକ୍ନର ପ୍ରତି (ରାମ, କୃସ୍ଫ ଇତ୍ୟାଦିକ୍କ ପ୍ରତି) କାହାର ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ହୁଏ ତ କାହାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଭଗବାନ ଶର୍କ୍ରରକ୍ବ ପ୍ରତି ହୁଏ; 
ଭଗବାନ ଗଣେଣର୍କ୍କ ପ୍ରତି କାହାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ ତ ଆଉ 
କାହାର ଭଗବତୀ ଶକ୍ତିକ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ ତଥା ଅନ୍ଯ 
କାହାର ଭଗବାନ ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କା ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ। ଭଶ୍ଵରଗ୍କ୍ବର 
ଯେଉଁ ରୂପ ପ୍ରତି ଯାହାର୍ଟ୍ମୀର ସ୍ବାଭାବିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ, ସେ 
ମନପ୍ରାଣ ଦେଇ ସେମାନଙ୍କର ପୃଜା ଆରାଧନା କରନ୍ତି। 

ଦୃାଦଶ ଆଦିତ୍ଯ, ଅଷ୍ଟ ବସୁ, ଏକାଦଶ ରୁଦ୍ର ଓ 
ଅଶ୍ବିନୀକୁମାରଦୂୟ-ଏହି ତେତିଶ ପ୍ରକାର ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ପୂଜା କରିବା ମଧ୍ଯ “ଯଜନ୍ତେ 
ସା୍ଵ୍ଵିକା ଦେବାନ୍‌' ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ମାନିବା ଉଚିତ | 

ଯକ୍ଷରକ୍ଷାଂସି ରାଜସାଃ'-- ରାଜସ ପ୍ରକୃତିର ମନୁଷ୍ୟ 
ଯକ୍ଷ ଓ ରାକ୍ଷସମାନଙ୍ଗୁ ପୂଜା କରନ୍ତି। ଯକ୍ଷ ଓ ରାକ୍ଷସମାନେ 


ମଧ୍ୟ ଦେବଯୋନିର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଯକ୍ଷମାନେ ଅଧକ ଧନ ସଂଗ୍ରହ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ରାକ୍ଷସମାନେ ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ ନାଶ କରିବାରେ 
ତତ୍ପର ରହନ୍ତି। ନିଜର କାମନାପୂର୍ତି ଓ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ମର 
ବିନାଶ ପାଇଁ ରାଜସ ପ୍ରକୃତିସମ୍ପନ୍ତ ଲୋକମାନର୍କ୍ରର ଯକ୍ଷ 
ଓ ରାକ୍ଷସଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁଏ। 

'ପ୍ରେତାଦ୍‌ ଭୂତଗଣାଂଶ୍ଟାନ୍ୟେ ଯଜନ୍ତେ ତାମସା 
ଜନାଃ'--ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ଭୂତ ଓ ପ୍ରେତମାନର୍ବୁ 
ପୂଜା କରନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ ମରିଯାଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ 
“'ପ୍ରେତ' କହନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଭୂତଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ “ଭୂତ” କହନ୍ତି। 

ଏଠାରେ ନିଜର ପିତୂୃପୁରୁଷମାନକ୍ଗୁ “ପ୍ରେତ' ଶବ୍ଦର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ; କାରଣ ଯେଉଁମାନେ କର୍ତବ୍ୟ 
ମନେକରି ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ନିଜ ନିଜ ପିତଡ଼ୂପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ତାମସିକ କୁହାଯିବ ନାହିଁ, ବରଂ 
ସେମାନେ ସାତ୍ତ୍ରିକ। ନିଜ ନିଜର ପିତୃପୁରୁଷମାନକ୍କୁ ପୂଜା 
କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ମନା କରି ନାହାନ୍ତି ପିତୃବ୍‌ଯାନ୍ତି 
ପିତୃବ୍ରତାଃ' (ଗୀତା ୯ | ୨୫) | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁମାନେ 
ସକାମଭାବରେ ପିତୃପୁରୁଷମାନର୍ଗର ପୃଜା ଓ ଶ୍ରାଦ୍ଧ, ତର୍ପଣାଦି 
କରନ୍ତି ତଥା ନିଜେ ନିଜର ପୁଅନାତି୍କ ଠାରୁ ପିଣ୍ଡପାଣି 
ଆଦି ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପିତୃପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି, 
ସେଇମାନେ ହିଁ ପିତ୍ସୂଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମାଆ, ବାପା, 
ବୁଢ଼ୀମାଆ ଓ ବୁଢ଼ାବାପା ପ୍ରଭୃତି ପିତୃପୁରୂଷମାନଙ୍କୁ ପୂଜା 
କଲେ ଯେ ପିତ୍ପଲୋକକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ ତା' ନୁହେଁ। 
ଯେଉଁମାନେ ପିତୃର୍‌ଣ ପରିଶୋଧକୁ ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ମନେ 
କରନ୍ତି ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ (ନିଜର କର୍ତ୍ତବ୍ଯ ଦୃଷ୍ଝ୍ରୁ) 
ନିଷ୍ଟାମଭାବରେ ପିତୃପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
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ସାତ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରକୃତିର ରାଜସିକ ନୁହନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ 
'ପିତୃବ୍ରତାଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ ପିତୃପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଓ ଇଷ୍ଟ ମନେ କରନ୍ତି ତଥା ସେମାନକ୍ରୀ ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା ରଖନ୍ତି, 
ସେମାନେ ହିଁ ପିତୂଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି। ଏପରି ଲୋକେ 
ପିତ୍ୂଲୋକକୁ ତ ଯାଇ ପାରିବେ, କିନ୍ତୁ ସେଠାରୁ ଆଗକୁ 
ଯାଇପାରିବେ ନାହିଁ । 

କୁକୁର, କାଉ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁମାନେ ନିଷ୍ଠାମ- 
ଭାବରେ ଏଶାସ୍ତ୍ର ବିଧାନ ଅନୁସାରେ) ଖାଦ୍ୟ ଦିଅନ୍ରି, 
ତାହାଦ଼ାରା ସେମାନଙ୍ଗୁ ସେହି ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ହେବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ, କାରଣ ସେମାନେ ଏମାନଙ୍କ ନିଜର ଇଷ୍ଟ 
ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନେ ତ କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଆଜ୍ଞାପାଳନ କରନ୍ତି। ସେହିପରି ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଜ୍ଞା ଅନୁସାରେ 
ନିଷ୍ଟୟାମଭାବପୂର୍ବକ ଶ୍ରାହ୍ଂତର୍ପଣ କଲେ ପିତଡୂଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଶାସ୍ତ୍ର ବା ଭଗବାନଙ୍କର ଆଜ୍ଞା ମନେକରି 
କଲେ ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଯାଏ।। ତେଣୁ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ 
କରାଯାଉଥୁବା ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ନାରାୟଣବଳି, ଗୟାଶ୍ରାଦ୍ଧ ଇତ୍ଯାଦି 
ପ୍ରେତକର୍ମକୁ ତାମସ ମନେ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ; କାରଣ 
ଏସବୁ ମତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସଦ୍‌ଗତି ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ୟକ କର୍ମ । 
ସମସ୍ତେ ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ମୃତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏସବୁ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ। 

ଆମେ କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମ କରିବାକୁ 
ଗଲେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଗଣେଶ, ନବଗ୍ରହ, ଷୋଡ଼ଶ-ମାତୃକା 
ପ୍ରଭୂତିଙ୍କୁ ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ନିଷ୍କୟାମଭାବରେ ପୂଜା କରୁ। 
ଏହା ବାସ୍ତବରେ ନବଗ୍ରହ ଆଦିର୍କ୍ତର ପୂଜା ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଏହା ଶାସ୍ତ୍ରର ସମ୍ମାନ ଓ ପୂଜା। ପତିର୍କର ସେବା କଲେ 
ପନ୍ନୀର କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ। ରାକ୍ଷସ ଓ ଅସୁରମାନେ ମଧ୍ୟ 
ବିବାହ କରି ପତି ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ କଣ ଏମାନର୍କୀ ସେବାରେ 
କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ? ବାସ୍ତବରେ ପତି ସେବାରେ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ବରଂ ପତିସେବା ଓ ପାତିବ୍ରତ୍ଯ ପାଳନ କରିବା 
ପାଇଁ ରଷି, ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଭଗବାନର୍ବ୍ର ଯେଉଁ ଆଜ୍ଞା ରହିଛି, 
ତାହାକୁ ପାଳନ କରିବାରୁ ହିଁ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ । 

ଦେବତା ଆଦିକ୍କୁ ପୂଜା କଲେ ପୂଜନକାରୀର 
ସେହିପରି ଗତି ହେବ ବୋଲି କହିବା “ଯଜନ୍ତେଂ ପଦର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ। ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂ ତ୍ଯାଗ କରି ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ 
ପୂଜନ କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ରର ନିଷ୍ଠା ବିଷୟରେ ଅର୍ଜୁନ 
ପଗ୍ଵରିଥୂଲେଠ ତେଣୁ ନିଜ ନିଜର ଆରାଧ୍ଯ ଇଷ୍ଟାଚ୍ଚବ 
ଅନୁସାରେ ପୂଜକର ନନିଷ୍ଠା' ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ ହୁଏ ବୋଲି 
କହିବା ଯଜନ୍ତେଂ ପଦର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। 


ମଂଜିଣଜିସ୍ତ ଭ/ବ-ଦେବଗଣର୍କ୍ରର ପୂଜନକାରୀ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୂଷ୍ଯ ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ଦେବତାମାନକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, 
ଯକ୍ଷରାକ୍ଷସକ୍କ ପୂଜନକାରୀ ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ ଯକ୍ଷରାକ୍ଷସଙ୍ଗୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଭୂତପ୍ରେତର୍ତ୍ନ ପୂଜନରତ ତାମସ ମନୁଷ୍ଯ 


ଭୂତପ୍ରେତଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା ୯ | ୨୫, | 


ଗୀତାରେ ଯଜ୍ଞଂ ଶବ୍ଦ ବହୁତ ବ୍ଯାପକ ଅର୍ଥ ପ୍ରକାଶ କରେ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ବ୍ରତ ଆଦି ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ (ଗୀତା ୪। ୨୪-୨୫) । ତେଣୁ ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ଯଜ୍ଞର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥୂବା ସମସ୍ତ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ କର୍ମ 


ଯଜନ୍ତେଂ ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣୀୟ । 


'ପ୍ରେତାନ୍‌ ଭୂତଗଣା'ଶ୍ବାନ୍ଯେ ¬ ଆମର ପିତୃପୁରୁଷ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଵ ପାଇଁ ଭୂତ ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ପିତୃପୁରୁଷ 
ଆମ ପାଇଁ ଭୂତ । ପିତୃପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ତାମସ ପୂଜା ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଭୂତଗଣଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ତାମସ ପୂଜା। 


ସଂନ୍ଦଂ ୦େଜମା6ନ ଖାସ୍ତବିଥି/ ଲି ନ ସବୁ (ଅଜ୍ଞାଦବଶତ#) ତାହାକୁ ଜେ! କଳି କିକୁ ନିନନ କଞ୍ଜ ତି © ଦୂଲପଠ 
ଢ଼ ୭/ ଜନି, 6େମାଳକ ଲଥ/ ଏପର୍ୟ୍ୟନ କୁହଯାଜଣଥୁଲ। / ବର୍ଞମାନ ଜରବନ ନିନୁ ନୁଇଟି ଜ୍୍ଜୋକଳେ କିନୋଧଯୂର୍ବଳ ଶାଜ୍ଞବିଧି 
ତ ଳଟୁଥିବ ଥର୭@/ଳୁ ନନୁଷ୍ୟକଳ ଲର୍ଯ୍ୟଳଲଫ ବିଷୟ6ଜକେ ବର୍ଷଳ/ ଳ୍ୁଛନି / 


ଅଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଘୋରଂ ତପ୍ଯନ୍ତେ ଯେ ତପୋ ଜନାଃ । 


ଦମ୍ବାହଙ୍କାରସଂଯୁକ୍ତାଃ 
କଶିୟନ୍ତଃ ଶରୀରସଂ 


କାମରାଗବଳାନୁ ତାଃ || ୫ ॥ 
ଭୂତଗ୍ରାମମଚେତସଃ | 


ମାଂ ଚୈ ବାନ୍ତଃଶରୀରସ୍ସଂ ତାନ୍‌ ବିଦ୍ଧ୍ୟାସୁରନିଶ୍ଚୟାନ୍ଵ ॥ ୬ ॥ 


ଥନୂନ୍ଦ୍ର।ଂଯେଠିଯେଉଁଠା ଜନାଃ”ମନୂଷ୍ଯା ଅଶାସ୍ତ୍ରବିହିତମ୍‌ଶାସ୍ତ୍ରବିଧବିହୀନ୍ତ ଘୋରମ୍‌--ଘୋରର ତପଃତଫ 


୨” 


ତପ୍ୟନ୍ତେଇିକରନ୍ତି; ଦମ୍ବାହକ୍କାରସଂଯୁକ୍ତାଃ (ଯେଉଁମାନେ) ଦମ୍ଭ ଓ ଅହଂକାରରେ ସଯୁକ୍ତ; କାମରାଗବଳାନ଼ିତାଃ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ, 
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ଆସକ୍ତ ଓ ଦୂୁରାଗ୍ରହରେ ସଂଯୁକ୍ତଃ ଶରୀରସମ୍‌ଚ(ଯେଉଁମାନେ) ଶରୀରସ୍ତୀ ଭୂତଗ୍ରାମମ୍‌ଚିପଞ୍ଚଭୂତକୁ। ଚ= ତଥା 
ଅନ୍ତଃଶରୀର ସମ୍‌-ିଅନ୍ତଃକରଣରେ ବିରାଜମାନ; ମାମ୍‌ଚ୍ିମୋତେ; ଏବ=ମଧ୍ଯ; କଶିୟନ୍ତଃକ୍ଷୀଣ କରନ୍ତି; ତାନ୍‌ = ସେହି; 
ଅଚେତ ସଃ ଅଜ୍ଞାନୀମାନକ୍କୂ (ତୁମେ); ଆସୁରନିଶ୍ୟାନ୍‌- ଆସୁର ନିଷ୍ଠାସମ୍ଚନ; ବିଛି (ବୋଲି) ଜାଣ | 

ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂବିହୀନ ଘୋର ତପ କରନ୍ତୈଃ ଯେଉଁମାନେ ଦମ୍ଭ, ଅହଂକାର, ଭୋଗ୍ୟପଦାଥି, 
ଆସକ୍ତି ଓ ଦୁରାଗ୍ରହରେ ସଂଯୁକ୍ତ ଯେଉଁମାନେ ଶରୀର ସ୍ପ ପଞ୍ଚଭୂତକୁ ଅଥାତ୍ବ ପାଞ୍ଚଭୌତିକ ଶରୀରକୁ ତଥା 
ଅନ୍ତଃକଃରଣରେ ବିରାଜମାନ ମୋତେ ୯ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ୁ) କ୍ଷୀଣ କରନ୍ତି, ସେହି ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍କୁ ତୁମେ ଆସୁର 


ନିଷ୍ଠାସଞ୍ପନ (ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତଃ ବୋଲି ଜାଣ । 


ବୟ6/୮୦ଅଶାସ୍ତ୍ରବିହିଂଂ ଘୋରଂ ତପ୍ଯନ୍ତେ ଯେ 
ତପୋ ଜନାଃ'--ଯେଉଁ ତପ ଶାସ୍ତ୍ରସମ୍ମତ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଘ ସେହିପରି ଘୋର ତପ କରିବାରେ ସେମାନଙ୍କର 
ରୁଚି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନବ୍କ୍ଧର ରୁଚି ସର୍ବଦା ଶାସ୍ତ୍ରର 
ବିପରୀତ ହୋଇଥାଏ । ତାମସିକ ବୁଦ୍ଧି (ଗୀତା ୧୮ | ୩୨) 
ହେବାରୁ ସେମାନେ ନିଜେ ତ ଶାସ୍ତ୍ର କଥା ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ, 
କେହି ବୁଝାଇଦେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ତାହା ମାନନ୍ତି ନାହିଁ 
କି ସେ ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରନ୍ତୈ ନାହିଁ। 

“ଂଦମ୍ଭାହଙ୍କାରସଂଯୁକ୍ତାଃ--  ସେମାନବ୍କ ହୃଦୟରେ ଏହି 
ଧାରଣା ଦୂଢ଼ ହୋଇଯାଇଥାଏ ଯେ, ଆଜିକାଲି ସଂସାରରେ 
ଯେତେକ ଲୋକ ଭଜନ ଧ୍ଯାନ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ଇତ୍ଯାଦି 
କରୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତେ କେବଳ ଦମ୍ଭ ଦେଖାଉଛନ୍ତି, ଦମ୍ଭ ଛଡ଼ା 
ଆଉ କିଛି ନୁହେଁ । ଏହା ଭାବି ସେମାନେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ଦମ୍ଭ 
କରନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାଃ ଚତୁରତା ଓ 
ଜ୍ଞାନର ଅଭିମାନ ଭରି ରହିଥାଏ । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି “ଆମେ 
ବଡ଼ ପଣ୍ଡିତ, ଅନ୍ଯ ଲୋକର୍ପୁୂ ବୁଝାଇ ଦେଇ ପାରିବୁ, 
ସମସ୍ତର୍ଗୁ ଠିକ୍‌ ବାଟରେ ଚଲାଇ ପାରିବୁ; ପୁଣି ଆମେ ଶାସ୍ତ୍ର 
କାହିଁକି ଶୁଣିବୂଠ କ'ଣ ଆମେ କିଛି କମ୍‌ ଜାଣିଛୁ? 


ଆମଠାରୁ କିଛି ଶୁଣିଲେ ତୁମେ ସବୁ ଜାଣି ପାରିବ”; 
ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । 
'କାମରାଗବଳାଳିତାଃ'-- 'କାମ' ଶବ୍ଦଟି ଭୋଗ୍ଯ- 


ପଦାର୍ଥର ବାଚକ। ଭୋଗ୍ଯପଦାର୍ଥରେ ଜଡ଼ିତ, ଲିପ୍ତ ଓ 
ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇଯିବାକୁ “ରାଗ” କୁହାଯାଏ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଓ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ରଖିବାର ଦୁରାଗ୍ରହକୁ 
'ବଳ'” କୁହାଯାଏ। ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଏଥୂରେ ସଂପ୍କ୍ତ 
ରହନ୍ତି। ସେହି ଆସୁର ସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯଳ୍କୀ ମତରେ, 
ମନୁଷ୍ଯ ଏପରି ଶରୀର ପାଇ ଯଦି ଭୋଗ ଉପଭୋଗ ନ 
କଲା, ତେବେ ସେହି ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁ ସହିତ ସମାନ | ମନୁଷ୍ୟ 
ଯଦି ସାଂସାରିକ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତ ନ କଲା, ତେବେ ସେ 
ଆଉ କଂଣ ବା କଲାମ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ପାଇ ଯାହାକୁ 
ମନମୁତାବକ ବସ୍ତୁ ନ ମିଳିଲା, ତା'ର ଜୀବନ ନିରର୍ଥକ, 


ଇତ୍ଯାଦି। ଏହିପରି ସେମାନେ ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁକୁ ଉପଭୋଗ 
କରିବାରେ ସର୍ବଦା ତଲ୍ଲୀନ ରହନ୍ତି ଏବଂ ଧନସମ୍ପତ୍ତି 
ଆଦି ପାଇବା ପାଇଁ ବଳପୂର୍ବକ ଏକଜିଦିଆ ହୋଇ ତପ 
କରୁଥାଆନ୍ତି | 

'କଶିୟନ୍ତଃ ଶରୀରସ୍ରଂ ଭୂତଗ୍ରାମମ୍‌'-- ସେମାନେ 
ଶରୀରସ୍ତ ପଞ୍ଚଭୂତକୁ (ପୂଥୂବୀ୨ ଜଳ, ତେଜ, ବାୟୁ ଓ 
ଆକାଶକୁ) କ୍ଷୀଣ କରନ୍ତି, ଦେହକୁ ଶୁଖାଇ ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ 
ଏହାକୁ ହିଁ ତପ ମନେ କରନ୍ତି। ଦେହକୁ କଷ୍ଟ ନ ଦେଲେ 
ତପ ହୁଏ ନାହିଁ--ଏହା ସେମାନର୍ବ୍ଦାର ସ୍ବାଭାବିକ ଧାରଣା। 

ଆଗକୁ ୧୪ଶ, ୧୫ଶ ଓ ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଯେଉଁଠି ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ ଓ ବାଚିକ ତପର ବର୍ଶ୍ପନା 
ହୋଇଛି, ସେଠାରେ ଶରୀରକୁ କଷ୍ଟ ଦେବା କଥା କୁହାଯାଇ 
ନାହିଁ। ଅତି ଶାନ୍ତିରେ ସେହି ତପ କରାଯାଏ। ମାତ୍ର 
ଏଠାରେ ଯେଉଁ ତପ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଦ୍ଧ 
ଉଗ୍ର ତପ ଏବଂ ତାହା ଅବିଧୂପୂର୍ବକ ଶରୀରକୁ କଷ୍ଟ 
ଦେଇ ଆଚରଣ କରାଯାଏ। 

'ମାଂ ଚୈବାନ୍ତଃଶରୀରସମ୍‌'-- ଭଗବାନ କହୁଛନି, 
ଏପରି ଲେ।କେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଥିତ ମୋତେ 
(ପରମାମ୍ରାର୍ଦଜ୍ ମଧ୍ୟ କୃଶ କରନ୍ତି, ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି । ଏମାନେ 
ମୋର ଆଜ୍ଞା ଓ ମତ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ, 
ବରଂ ତାହାର ବିପରୀତ ଆଚରଣ କରି ମୋତେ ଦୁଃଖ 
ଦିଅନ୍ତି। 

ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ଵରିଥୂଲେ, ସେମାନଗ୍ଗ୍ରର ନିଷ୍ଠା କେଉଁ 
ପ୍ରକାରର--ସାନ୍ତ୍ଵିକ୍‌ ରାଜସ ନା ତାମସମ ସେମାନେ 
ଦେୈବୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ ନା ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତନ ଉତ୍ତରରେ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେମାନକୁ ତୂମେ ଆସୁରନିଶ୍ଟୟୀ 
ବୋଲି ଜାଣ-- 'ତାଚ୍‌ ବିଵି ଆସୁରନିଶୃୟାନ୍‌ | ଏଠାରେ 
“ଆସୁରନି ଶ୍ବୟାନ୍‌' ପଦଟି ସାଧାରଣ ଆସୁରୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯର୍କ୍ରର ବାଚକ ନୂହେଁ, ସେମାନ କ୍‌ ମଧ୍ଯରେ ବି 
ଯେଉଁମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନୀଚ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଶେଷଭାବେ ନାସ୍ତିକ, 
ସେମାନବ୍କୀର ବାଚକ । 
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ଚତୁଥ୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ନ ଜାଣିଥୁବା ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯଜ୍ଚବ ଦ୍ବାରା କରାଯାଉଥୂବା ପୂଜନ ନିମନ୍ତେ ଂଯଜନ୍ତେ' 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ 
ପରିତ୍ଯାଗ କରିଥୁବା ଶ୍ରଦ୍ଧାବିହୀନ ମନୁଷ୍ଯକ୍କୀ ଦାରା 
କରାଯାଉଥୁବା ପୂଜନ ନିମନ୍ତେ “ତପ୍ଯନ୍ତେଂ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଆସୁରୀସଂନତିଯୁକ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯଙ୍କର ତପସ୍ଯା ପ୍ରତି ପୂଜ୍ଯବୁଦ୍ଧି ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତପ 
ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ଯଜ୍ଞ ଏବଂ ସେମାନେ ମନଗଢ଼ା ଢ଼ଙ୍ଗରେ 
ଦେହକୁ କଷ୍ଟ ଦେବାକୁ ହିଁ ତପ ମନେ କରନ୍ତି । ସେମାନର୍ଦୀ 
ତପସ୍ଯାର ଲକ୍ଷଣ ହେଲା-ଦେହକୁ ଶୁଖାଇବା ଓ କଷ୍ଟ 
ଦେବା। ସେମାନେ ତପସ୍ଯାକୁ ଅଧୂକ ଗୁରୁତୃ ଦିଅନ୍ତି, 
ତାହାକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍ଦୁ ଓ 
ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ। ଯାହା ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଦ୍ଧ ସେମାନେ 
ସେହିପରି ତପ କରନ୍ତି; ଯଥା-ଅଧୂକ ଭୋକିଲା ରହିବା, 
କଣ୍ଟା ବିଛାଇ ଶୋଇବା, ଉପରକୁ ଗୋଡ଼ କରି ଝୁଲିବା, 
ଗୋଟିଏ ଗୋଡ଼ରେ ଠିଆ ହେବା, ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞା ବିରୁଦ୍ଧ 
ଅଗ୍ନିରେ ସନ୍ତାପିତ ହେବା, ନିଜର ଶରୀର, ମନ ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହକୁ ନାନାପ୍ରକାର କଷ୍ଟ ଦେବା, ଇତ୍ଯାଦି । 
ଏସବୁ ଆସୁରୀସ୍ବଭାବଯୁକ୍ତ ଲୋକମାନଙ୍କର ତପସ୍ଯା । 

ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ 
ଜାଣି ମଧ୍ୟ ତାହାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ଦାନ, ସେବା, ଉପକାର 
ଇତ୍ୟାଦି ଶୁଭକର୍ମ କରୁଥୁବା ଲୋକର୍କା କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


× ଶ୍ରୀମଭଗବତଡତୂୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଅବଶ୍ୟ ତାହା ସେତେ ଖରାପ ନୁହେଁ; କାରଣ ସେମାନର୍ଦ୍ଚର 
ଦାନାଦି କର୍ମ ଯଦିବା ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ନୂହେଁ,୨ ତଥାପି ତାହା 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ ମଧ୍ୟ ନୂହେଁ। କିନ୍ତୁ ଯାହା ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ନୂହେଁ, 
ତାହାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେକରି ମନଇକ୍ଛା ବିପରୀତ କର୍ମ କରିବା 
କଥା ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି । ଏ ଦୁଇଟିରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣ? 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲା--୨୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯେଉଁ ଲୋକଙ୍କ କଥା 
କୁହାଯାଇଛି, ସେମାନକୁ ସିଦ୍ଧି। ସୁଖ ଓ ପରମଗତି ମିଳିବ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାମର ଖ୍ୟାତି ପାଇଁ କରାଯାଇଥୁବା ଶୁଭକର୍ମର 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଫଳ ସେମାନଙ୍କୁ ମିଳିବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଯେଉଁ 
ଲୋକଙ୍କୀ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ଏମାନର୍କୂ ନୀଚଯୋନି ଓ ନରକ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ: କାରଣ ଏମାନର୍କ୍ଚ ହୃଦୟରେ ଦମ୍ଭ, ଅଭିମାନ 
ଇତ୍ୟାଦି ପରିପୂର୍ଣ। ଏମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରକୁ ମାନନ୍ତି ନାହିଁ, ଶାସ୍ତ୍ର 
କଥା ଶୁଣନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ କେହି ଶୁଣାଇବାକୁ ଗ୍ବହିଁଲେ ମଧ୍ୟ 
ଶୁଣିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ। 

ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ଉପେକ୍ଷାପୂର୍ବକ” ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ 
ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ଅଅଜ୍ଞତାପୂର୍ବକ' ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ 
ତ୍ଯାଗ କଥା ତଥା ଏଠାରେ `ବିରୋଧପୂର୍ବକ” ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ 
ତ୍ଯାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି। ଆଗକୁ ତାମସ ଯଜ୍ଞାଦିରେ 
ମଧ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରର ଉପେକ୍ଷା ବିଷୟରେ କୁହାଯିବ। କିନ୍ତୁ 
ଏଠାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂକ ପ୍ରାଣୀସମୁଦାୟ ଓ ଭଗବାନ-- 
ଏହି ଗ୍ବରିଜ୍ଚ ସହିତ ବିରୋଧ ହେଉଛି। ଅନ୍ଯ ସ୍ଥାନରେ 
ଥୂବା ରାଜସ ଓ ତାମସ ବିଷୟକ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ଏପରି 
ବିରୋଧ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 


=== ୨ ==== 


ସନ୍ବ୍”- ଉଁ କ୍ୟନି ୫ଳେଣଦି ଭଲାନ ପୂନାଅର୍ଚ୍ଚନ। କଟୁ ନ ଥୁବ ଜର୍ଜ ଶନ୍ଧା କିଷୟନକେ କିଦକି କଣିବନ-ଏଯାର ନୟାୟ 
କହିକ/ ଜନ୍ଦେଶ୍ଯଣଜ ଜଜବାଳନ ଆହଜ/ଳ ଆହନଜ ଭଜି ଓବ/ ନୁଚିଛୁ 6/'@ ନିନ୍ଞା/ ଜାଣିରାଜ ତଳକଣ ଥାଜନ୍ୀ କୁଛନି / 


ଆହାରସ୍ତ୍ରପି ସବିସ୍ଯ ତ୍ରିବିଧୋ ଭବତି ପ୍ରିୟଃ । 
ଯଜ୍ଞସ୍ତପସ୍ତଥଥା ଦାନ ତେଷା ଭେଦମିମଂ ଶୂଣୁ॥ ୭॥ 
ଥନ଼ନ୍ଦ _ ସର୍ବ ସ୍ଯଚିସମସ୍ତଙ୍କର: ଆହାରଃଇଆହାରରେ; ପ୍ରିୟଃ-ପ୍ରିୟତୃତ ଅପି=ମଧ୍ୟ; ତ୍ରି ବିଧଃଂତିନି ପ୍ରକାରର; 
ଭବତି =ହୋଇଥାଏ; ତୁ=ଏବଂ; ତଥା=ସେହିପରି; ଯଜ୍ଞଃ- ଯଜ୍ଞ; ତପଃ= ତପ (ଓ) ; ଦାନମ୍‌= ଦାନ (ମଧ୍ଯ ତିନି ପ୍ରକାର); 
ତେଷାମ୍‌ ¬ (ତୁମେ) ସେଗୁଡ଼ିକର; ଇମମ୍‌ ଏହି; ଭେଦମ୍‌ = ପ୍ରଭେଦ ବିଷୟରେ; ଶୁଣୁ ଶୁଣ | 
(ପ୍ରକୃତି ଭେଦରେ) ସମସ୍ତ୍କ୍ରର ଆହାରରେ ମଧ୍ୟ ତିନି ପ୍ରକାର ପ୍ରିୟତୃ ଥାଏ ଏବଂ ସେହିପରି ଯଜ୍ଞ, ତପ 
ଓ ଦାନ ମଧ୍ୟ ତିନି ପ୍ରକାରର ଅଥାତ୍ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କମିରେ ମଧ୍ୟ ତିନି ପ୍ରକାରର ରୁଚି ହୋଇଥାଏ, ତୁମେ ଏ ସବୁର 


ପ୍ରଭେଦ ଶୁଣ । 


ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଆହାରସ୍ତ୍ରପି ସବିସ୍ଯ ତ୍ରିବିଧୋ ଭବତି । ରାଜସ ଓ ତାମସ ନାମକ ତିନି ପ୍ରକାରର ପୂଜା କଥା 


ପ୍ରିୟଃ-୮ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ପ୍ରଶ୍ନ ଥୂବାରୂ ମନୂଷ୍ଯଗ୍ବ୍ର ନିଷ୍ଠା 
ଚିହ୍ନିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଚତୁଥ୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ, 


କହିଲେ। କିନ୍ତୁ ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନାରେ ଯେଉଁମାନର୍କ୍ତର ଶ୍ରଵା, 
ରୂଚି ଓ ପ୍ରେମ ନାହିଁ, ସେମାନସ୍କୀର ନିଷ୍ଠା ବିଷୟରେ 


ଶ୍ମୋକ ୭] 


କିପରି ଜାଣି ହେବ୮? ସେଥୁପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି, ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନାରେ 
ଯେଉଁମାନର୍କୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ନାହିଁହ ସେମାନେ ଆସ୍ତିକ ହୁଅନ୍ତୁ ବା 
ନାସ୍ତିକ ହୁଅନ୍ତୁ, ବୈଦିକ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ଖ୍ରୀଷ୍ଟ୍ରଆନ, ପାରସୀ, 
ଭହୁଦୀ, ଯବନ ଇତ୍ୟାଦି ଯେକୌଣସି ସମ୍ପଦାୟର ହୁଅନ୍ତୁ, 
ସେମାନେ ତ ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଭୋଜନ 
କରୁଥୂବେ! ସେହିଥୂରୁ ହି ସେମାନର୍କ୍ର ନିଷ୍ଠା ବିଷୟରେ 
ଜାଣି ହେବ । ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏଠାରେ “ଆହାରସ୍ତ୍ଵପି' 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ନିଷ୍ଠା ଚିହ୍ନିବା 
ପାଇଁ କେବଳ ପୂଜାଅର୍ଚ୍ଚନା ଏକମାତ୍ର ଉପାୟ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଭୋଜନର ଭୂଚିରୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ନିଷ୍ଠା 
ବିଷୟରେ ଜାଣି ହେବ । 

ଯେଉଁ ଭୋଜନ ପ୍ରତି ମନୁଷ୍ୟର ମନ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଭୋଜନ କଥା ଶୁଣିଲେ, 
ତାହାକୁ ଦେଖିଲେ ଓ ଗ୍ରଖିଲେ ମନ ଆକୂଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, 
ସେହି ଅନୁସାରେ ବ୍ଯକ୍ତିର ନିଷ୍ଠା ସାତ୍ତ୍ରିକୀ। ରାଜସୀ ନା 
ତାମସୀ, ତାହା ନିର୍ଶ୍ରୟ କରିହୁଏ । 

ଏଠାରେ କେହି କହି ପାରନ୍ତି ଯେ ସାତ୍ଥ୍ରିକ ରାଜସିକ 
ଓ ତାମସିକ ଆହାରର ପ୍ରକାରଭେଦ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏହି 
ପ୍ରକରଣଟି କୁହାଯାଇଛି । ସ୍ତୂଳ ଦୃଷ୍ଟୁରେ ଦେଖିଲେ ଏକଥା 
ଠିକ୍‌ ମନେ ହେଉଛି; କିନ୍ତୁ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ଟିକିଏ ଗଭୀର 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିଲେ ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ । ବାସ୍ତବରେ ଏଠାରେ 
ଆହାର ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇ ନାହିଁ, ବରଂ ଆହାରୀର 
ରୁଚି ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ଵନା କରାଯାଇଛି । ଅତଏବ ଆହାରୀର 
ଶ୍ରଦ୍ଧାର ପରିଚୟ ପାଇଁ ଏହି ପ୍ରକରଣଟି ଉଦ୍ିଷ୍ଟ । 

ଏଠାରେ '“ସବଵିସ୍ୟ' ଓ 'ପ୍ରିୟଃ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧାରଣତଃ ମନୁୂଷ୍ଯମାନଗ୍କ୍ର ମଧ୍ୟରେ 
ଯାହାର ଯେଉଁ ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରତି ରୁଚି ଥାଏ, ସେଥୂରୁ ତାହାର 
ନିଷ୍ଠା ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ବା ତାମସ ତାହା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିହୁଏ। 
ସେହିପରି ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମ ମଧ୍ଯରୁ ଏହି ମନୂଷ୍ଯଗ୍ଚ୍ଚର 
ଯାଜ୍ଞ ତପ ଆଦି କେଉଁ କର୍ମରେ କି ପ୍ରକାର ରୂଚି ବା 
ପ୍ରିୟତୃ ରହିଛି, ତାହା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଯଜ୍ଞସ୍ତପସ୍ତଥା ଦାନମ୍‌'* 


ଘଜିଜିଣ୍ଣ ଜବ--ମନୁଷ୍ୟର୍କ ଦ୍ବାରା ଦୁଇ ପ୍ରକାରର 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ପଦ ବ୍ଯବହ୍ତତ ହୋଇଛି । ଏଠାରେ “ତଥା' କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ପୂଜା ଯେପରି ତିନି ପ୍ରକାରର ଏବଂ 
ଆହାର ଯେପରି ତିନି ପ୍ରକାରର, ସେହିପରି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଯଜ୍ଞ, 
ତପ ଆଦି କର୍ମର ମଧ୍ଯ ତିନି ପ୍ରକାର ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି । 
ଏଥୂରୁ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ଯ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇଯାଉଛି ଯେ ଶାସ୍ତ୍ର, 
ସତ୍‌ସଙ୍ଗ, ପ୍ରବଚନ, ବାର୍ତାଳାପ, କାହାଣୀ, ପୁସ୍ତକ, ବ୍ରତ, 
ତୀର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ଯାହା ସବୁ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଛି, 
ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଯାହା ସାତ୍ତ୍ରିକ, ତାହା ସାନ୍ତ୍ରିକ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଭଲ 
ଲାଗିବ; ଯାହା ରାଜସ, ତାହା ରାଜସ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଭଲ ଲାଗିବ 
ଏବଂ ଯାହା ତାମସ, ତାହା ତାମସ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଭଲ ଲାଗିବ। 

“ତେଷା' ଭେଦମିମଂ ଶୂଣୁ'--ତୁମେ ଯଜ୍ଞ) ତପ ଓ 
ଦାନର ପ୍ରକାରଭେଦ ଶୁଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେଉଁ କେଉଁ ଥରେ 
ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵାଭାବିକ ରୁଚି, ପ୍ରବୃଭି ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ହୁଏ, ତାହା 
ତୂମେ ଶୁଣ। ନିଜର ରୂଚି ଅନୁସାରେ କେହି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ 
ଦାନ ଦେବାକୁ ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି ତ ଅନ୍ଯ କେହି ସାଧାରଣ 
ଲୋକଙ୍କୁ ଦାନ ଦେବାକୁ ପସନ୍ଦ କରନ୍ତି। କେହି ଶୁଦ୍ଧ 
ଆଚରଣଶୀଳ ବ୍ୟଯକ୍ତିର୍କ୍ଵ ସଙ୍ଗେ ବନ୍ଧୁତୂ ସ୍ପାପନ କରନ୍ତି ତ 
ଆଉ କେହି ଖାଦ୍ୟପେୟ ଓ ଆଚରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଶୁଦ୍ଧ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 
ସଙ୍ଗେ ବନ୍ଧୁତୁ ସ୍ଥାପନ କରନ୍ତି, ଇତ୍ଯାଦ୍ୟ । 

ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାନ୍ଟ୍ଵରିକ ଖାଦ୍ଯପେୟ, ଗ୍ବଲିଚଳନ, 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ, ସମାଜ, ବ୍ୟକି ଆଦିରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୁଷ୍ଯଜ୍ର 
ରୁଚି ହୁଏ ଏବଂ ଏ ସବୁର ସଙ୍ଗ ସେମାନଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗେ। 
ରାଜସିକ ଖାଦ୍ୟପେୟ, ଗ୍ଵାଲିଚଳନ, କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ, ସମାଜ, 
ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦିରେ ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯଟ୍ଗର ରୁଚି ହୁଏ ଏବଂ 
ଏ ସବୂର ସଙ୍ଗ ସେମାନର୍ଦ୍ ଭଲ ଲାଗେ। ତାମସିକ 
ଖାଦ୍ୟପେୟ, ଗ୍ରଲିଚଳନ ଇତ୍ଯାଦିରେ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ 
କର୍ମ କରୁଥୁବା ନୀଚ ଲୋକରକ୍ଚ୍ର ସାଥୂରେ ବସାଉଠା, 
ଖିଆପିଆ, କର୍ତ୍ତାବାର୍ତା, ବନ୍ଧୁତୂ ଇତ୍ଯାଦି କରିବାରେ 
ତାମସିକ ମନୁଷ୍ୟର୍କର ରୁଚି ରହିଥାଏ ଏବଂ ଏ ସବୁର ସଙ୍ଗ 
ସେମାନଙ୍ଗୁ ଭଲ ଲାଗେ ତଥା ସେପରି ଆଚରଣରେ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି ମଧ୍ୟ ହୁଏ। 


ସ୍ଵଭାବଜ କ୍ରିୟା ହୁଏ- ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ । ଏଠାରେ 


ବ୍ୟାବହାରିକ (ଖାଦ୍ୟପେୟ, ଗ୍ବଲିଚଳନ ଆଦି) କ୍ରିୟା “ଆହାର”ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କ୍ରିୟା ଯଜ୍ଞ, ତପ 


ଓ ଦାନଂର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ବୂଝିବାକୁ ହେବ। 


ସଗ ¬ ¿  .  . 
» ଯଦିବା ଏଠାରେ ଯଜ୍ଞ' ଶବ୍ଦଟି ହୋମରୂପକ ଯଜ୍ଞର ହିଁ ବାଚକ, ସମସ୍ତ କଉଁବ୍ୟଯ-କର୍ମର ବାଚକ ନୁହେଁ (କାରଣ ଯଜ୍ଞ ସହିତ ତପ ଓ ଦାନ 
କଥା ପୁଥକ୍ଭାବେ କୁହାଯାଇଛି), ତଥାପି ଯଜ୍ଞ' ଶବ୍ଦରେ ତୀଥ, ବ୍ରତ ଇତ୍ୟାଦି କତ୍ତବ୍ଯକମକୁ ମଧ୍ଯ ଗୌଣରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରେ । 
7 ମଗା ମୂଗୈଃ ସଙ୍ଗମମନୃବ୍ରଜନ୍ତି ଗାବଶ୍ଟ୍‌ ଗୋଭିସ୍ତୁରଗାସ୍ତୁର୍ଗୈ ଃ । ମୂର୍ଵାଶ୍ଟ ମୂଖୈଃ ସୁଧୟଃ ସୁଧୀଭିଃ ସମାନଶୀଳବ୍ୟସନେଷୁ ସଖ୍ଯୟମ୍‌ ॥ 


(ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ର ମିତ୍ରଭେଦ ୩୦୫) 


““ପଶୁମାନକୀ ମଧ୍ୟରେ ଯେପରି ହରିଣ ହରିଣକୀ ସହିତ, ଗାଭ ଗାଭର୍କ ସହିତ, ଘୋଡ଼ା ଘୋଡ଼ା ସହିତ ଚରାବୁଲା କରନ୍ତି, ସେହିପରି 
ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ ମୂର୍ଖ ମୂର୍ଜଜ୍ପଵ ସହିତ ଏବଂ ବିଦ଼ାନ୍‌ ବିଦ୍ବାନ୍‌ଙ୍କ ସହିତ ବନ୍ଧୁତୃ କରନ୍ତି। କାରଣ ସମାନ ସ୍ଵଭାବ ଓ ଆଚରଣରେ ହିଁ ବନ୍ଧୁତ଼ ହୋଇଥାଏ।” 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଡ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଆୟୁଃସତ୍ତ୍ବ ବଳାରୋଗ୍ୟସୁଖପ୍ରୀତି ବି ବଧିନାଃ 
ରସ୍ୟାଃ ସ୍ବିଗ୍ଧାଃ ସିରା ହୃଦ୍ୟା ଆହାରାଃ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରିୟାଃ ॥ ୮ ॥ 


ଥନନ୍କ ଆୟୁଃସତ୍ତ୍ଵ ବଳାରୋଗ୍ୟସୁଖପ୍ରୀତି ବିବଦ୍ଧି ନାଃ ଆୟୁ, ସତ୍ତ୍ୁଗୁଣ୍‌ ବଳ, ଆରୋଗ୍ୟ, ସୁଖ ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ବଢ଼ାଉଥୁବା; 
ସିରାଃସାରବାନ୍?; ହୁଦ୍ୟାଃ- ହୃଦୟରେ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚାର କରୁଥିବା; ରସ୍ୟାଃରସଯୁକ୍ତ (ଓ) ; ସ୍ନିଗାଃ-ସ୍ନିଗୁର ଆହାରାଃ-ଇ ଆହାର; 


ସାତ୍ତ୍ଵିକପ୍ରିୟାଃ ସାତ୍ତ୍ରିକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭଲ ଲାଗେ। 


ଆୟୁ, ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ, ବଳ, ଆରୋଗ୍ୟ, ସୁଖ ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ବଢ଼ାଉଥ୍ୁବା, ହୃଦୟରେ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚାର କରୁଥୁବା, 
ସାର ବାଟ୍‌, ରସଯୁକ୍ତ ଓ ସ୍ଵିଗ୍ଧ ଆହାର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭଲ ଲାଗେ । 


ବ #6/// ¬“ ଆୟୁଃ- ଯେଉଁ ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କଲେ 
ମନୁଷ୍ଯର ଆୟୁ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ; 'ସତ୍ତ୍ଵମ୍‌'-- ସତ୍ତଗୁଣ ବୃଦ୍ିି ହୁଏ; 
“ବଳମ୍‌'--ଶରୀର, ମନ, ବୁଦି ଇତ୍ୟାଦିରେ ସାର୍ଟ୍ଵିବ ବଳ 
ଓ ଉସାହ ଜାତ ହୁଏ; “ଆରୋଗ୍ଯଃ'-- ଶରୀର ସୁସ ରହେ; 
'ସୁଖମ୍‌'-- ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତି ମିଳେ ଏବଂ 'ପରୀତିବିବଵିନାଃ'-- 
ଯାହାକୁ ଦେଖିବାମାତ୍ରେ ମନ ଖୁସି ହୋଇଯାଏଂଂ, ସେହି 
ଖାଦ୍ଯ ସାତ୍ତ୍ରିକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭଲ ଲାଗେ। 

ସେହିଭଳି “ସିରାଃ'--ଯାହା ଗରିଷ୍ଠ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ସୁପାଚ୍ଯ ତଥା ଯାହାର ସାରଭାଗ ବହୁତ ଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଶରୀରକୁ ଶକ୍ତି ଯୋଗାଏ ଏବଂ ହୃ ଦ୍ୟାଃ”--ଯାହା 


ହୃଦୟ, ଫୁସ୍‌ଫୁସ୍‌ ଆଦିକୁ ଶକ୍ତି ଯୋଗାଏ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତିରେ 
ସୌମ୍ୟଭାବ ଆଣେ; “ରସ୍ଯାଃ--ଫଳ, କ୍ଷୀର, ଶର୍କରା- 
ଜାତୀୟ ରସଯୁକ୍ତ ଖାଦ୍ୟ; “ସ୍ବିଗ୍‌ଧାଃ---ସଜ ଓ ପରିପକ୍ସ 
ଘିଅ, ଲହୁଣୀ, କାଜୂବାଦାମ, କିସ୍‌ମିସ୍‌ ସାତ୍ତ୍ରିକ ପଦାର୍ଥରୁ 
ବାହାର କରାଯାଇଥୂୁବା ତେଲ ଇତ୍ଯାଦି ସ୍ନେହଯୁକ୍ତ 
ଖାଦ୍ୟ। 

“ଆହାରାଃ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ପ୍ରିୟା-- ଏହିପରି ଖାଦ୍ଯ (ଭୋଜ୍ଯ, 
ପେୟ, ଲେହ୍ୟ ଓ ଗ୍ରେଷ୍ୟ) ସାତ୍ଟ୍ରିକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭଲ ଲାଗେ। 
ଏପରି ଆହାରରେ ଚଇୁଚିଥୁବା ମନୁଷ୍ଯକୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ବୋଲି 
ଜାଣି ହୁଏ। 


==== ;× = 
କଟ୍ଵମ୍ଳଲ ବଣାତ୍ୟୁଷ୍ଠତୀକ୍ଷ୍ମରୂକ୍ଷ ବି ଦାହିନଃ 


ଆହାରା ରାଜସସ୍୍‌େକ୍ୟମ୍ଟ୍ଟ୍ୟ 


ଦୁଃଖଶୋକାମୟପ୍ରଦାଃ ॥ ୯ ॥ 


ଥକ ଚଦୁଃଖଶୋକାମୟପ୍ରଦାଃ ଦୁଃଖ, ଶୋକ ଓ ରୋଗପ୍ରଦାୟକ,; କଟ୍ଵମ୍ମଲବଣାତ୍ୟୁଷ୍ଠ ତୀକ୍ଷ୍ମରୂକ୍ଷ ବିଦାହିନଃ ଅତି ପିତା, 
ଅତି ଖଟା, ଅତି ଲୁଣିଆ, ଅତି ଗରମ, ଅତି ରାଗ, ଅତି ଶୁଞ୍ ଓ ଅତି ଦାହକାରକ; ଆହାରାଃ- ଆହାର; ରାଜସସ୍ୟ=ରାଜସ 


ମନୂଷ୍ଯର; ଇଷ୍ଟାଃ= ପ୍ରିୟ | 


ଦୁଃଖ, ଶୋକ ଓ ରୋଗ ପ୍ରଦାୟକ ଅତି ପିତା, ଅତି ଖଟା, ଅତି ଲୁଣିଆ, ଅତି ଗରମ, ଅତି ରାଗ, ଅତି 
ଶୁଷ୍ଟା ଓ ଅତି ଦାହକାରକ ଆହାର ଅଥାତ୍ଵ ଖାଦ୍ୟପଦାଥି ରାଜସ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଭଲ ଲାଗେ । 


ବ୫/୮୮୮କଟୁ'୮”କଲରା, ପିତାଶାଗ ଇତ୍ଯାଦି 
ଅତିରିକ୍ତ ପିତା ଦ୍ରବ୍ଯଃ “ଅମ୍ନଂ--ତେନ୍ତୁଳିକ ଲେମ୍ବୁ,ଡ ଘୋଳ 
ଦହି ଇତ୍ୟାଦିରେ ତିଆରି କରାଯାଇଥୁୂବା ବେଶୀ ଖଟା 
ଜିନିଷ; 'ଲ ବଣମ୍‌'-- ଅଧୁକ ଲୁଣିଆ ଜିନିଷ, 'ଅତ୍ୟୁଷ୍ବମ୍‌'-¬ 
ବାମ୍ପଂ ଉଠୁଥୂବା ଅତି ଗରମ ଜିନିଷ/ 'ତୀକ୍ଷ୍ମମ୍‌. -” ଯାହାକୁ 
ଖାଇଲେ ଆଖି, ନାକ, ପାଟି ଓ ମୁଣ୍ଡରୂ ପାଣି ବାହାରେ, 
ସେହିପରି ଲର୍କାମରିଚ ଆଦି ରାଗ ଜିନିଷ; “ରୃକ୍ଷମ୍‌' ଯେଉଁଥୁରେ 
ଘିଅ, କ୍ଷୀର ଇତ୍ଯାଦି ମିଶି ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ଭଜାଚଣା, 


ଛତୂଆ ଆଦି ଅଧୂକ ଶୁଷ୍ଟ ପଦାର୍ଥ ଏବଂ “ବିଦାହିନଃ”-- 
ରାଇ ଆଦି ଅଧକ ଦାହକାରକ ପଦାର୍ଥ (ରାଇକୁ ଦୁଇ ତିନି 
ଘଣ୍ଟା ଘୋଳ ଦହିରେ ବତୂରାଇ ରଖିଲେ ସେଥୂରୁ ଏକ 
ନିଶାଦ୍ରବ୍ୟ ବାହାରେ ଓ ତାହା ବହୁତ ଦାହକାରକ) । 
ଆହାରା ରାଜସସ୍ପ୍େଷ୍ଟାଃ---ରାଜସ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଏହି 
ପ୍ରକାର ଖାଦ୍ୟ (ଭୋଜ୍ୟ, ପେୟ, ଲେହ୍ୟ ଓ ଗ୍ରେଷ୍ୟ) ଭଲ 
ଲାଗେ। ଏଥ୍ଛରୁ ତା'ର ନିଷ୍ଠା ଜାଣି ହୁଏ। 
'ଦୁଃଖଶୋକାମୟପର ଦ।|8'-- କିନ୍ତୁ ଏପରି ଖାଦ୍ୟ 


ସ୍‌େ େୋଵ(ଵ(ଵ”---ଚଚଚଢୈା ଚା 

* ଏମିତି ତ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଅନୁକୂଳ ଖାଦ୍ୟ ମିଳିଲେ ରାଜସ ଲୋକେ ମଧ୍ୟ ଖୁସି ହୋଇଯିବେ, କିନ୍ତୁ ସେହି ଖୁସି ପରିଣାମରେ ବିଷରେ 
ପରିଣତ ହୋଇଯିବ (୧ ୮ । ୩୮) | ସେହିପରି ତାମସିକ ବ୍ୟକି ମଧ୍ୟ ଖୁସି ହୋଇଯିବେ, କିନ୍ତୁ ସେହି ଖୁସି ବା ପ୍ରୀତି ସେମାନଙ୍ ମୂଢ଼ତା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅତିନିଦ୍ରା, ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦରେ (ଖେଳତାମସା, ବୃଥା ଗଳ୍ପ, ଦୁର୍ବ୍ଯସନ ଇତ୍ୟାଦିରେ) ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଇବ (୧୮ | ୩୯) | 


ଶ୍ମୋକ ୧୦] 
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ପରିଣାମରେ ଦୁଃଖ, ଶୋକ ଓ ରୋଗ ସୃଷ୍ଟ କରେ । ଖଟା, | ମନରେ ପ୍ରସନ୍ନତା ରହେ ନାହିଁ, ଚିନ୍ତା ଆସେ, ଏହା 
ରାଗ ଓ ଦାହକାରକ ଭୋଜନ ଗ୍ରହଣ କଲାବେଳେ ନାକ, | ହେଉଛି ଶୋକ | ସାଧାରଣତଃ ଏପରି ଖାଦ୍ଯରୁ ଶରୀରରେ 
ପାଟି ଆଦି ପୋଡ଼ିବା ହିଁ ଦୁଃଖ। ଭୋଜନ କରିବା ପରେ ରୋଗ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। 


=== ^ = = 
ଯାତଯାମଂ ଗତରସଂ ପୃତି ପଶକ୍ୟ୍ୟୁଷିତଂ ଚ ଯତ୍ଵବ। 
ଉଚ୍ଚିଷ୍ଟମପି ଗ୍ବମେଧ୍ୟଂ ଭୋଜନଂ ତାମସପ୍ରିୟମ୍‌ ॥ ୧୦ ॥ 


ଥଳନକ- ଯତ୍‌ ଯେଉଁ; ଭୋଜ ନମ୍‌ ଖାଦ୍ୟ) ଯାତଯାମମ୍‌୍ ଗଳିତ; ଗତରସମ୍‌ =ରସବି ହୀନ; ପୃତି= ଦୁର୍ଗନ୍ଧମୟ; 
ପର୍ଯ୍ୟଷିତମ୍‌ -ବାସି; ଚଓ; ଉଢ୍ଛଷ୍ଟମ୍‌- ଉଚ୍ଚୁଷ୍ଟ; ଚ--ତଥା (ଯାହା) ; ଅମେଧ୍ୟମ୍‌- ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅପବିତ୍ର (ମାଂସାଦି) ; ଅପି ମଧ୍ଯ; 


ତାମସପ୍ରିୟମ୍‌ ¬ (ତାହା) ତାମସ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଭଲ ଲାଗେ। 
ଗଳିତ, ରସବିହୀନ, ଦୁଗିନ୍ଧମୟ, ବାସି, ଉଚ୍ଛିଷ୍ଟ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ଭଲ ଲାଗେ। 


ବ(/6//  ଯାତଯାମମ୍‌'--- ଯେଉଁ ଖାଦ୍ୟ ଭଲଭାବେ 
ରନ୍ଧା ହୋଇ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଦରସିଝା ବା ବେଶୀ ସିଝି 
ଯାଇଥୂୁବା ଖାଦ୍ଯ ଅଥବା ଅସମୟରେ ଫଳିଥୂବା ପରିବା 
ଏବଂ ରତୁ ଗ୍ବଲିଯାଇଥୂଲେ ବି ଫ୍ରିଜ୍‌ ବା ଶୀତଳ ଭଣ୍ଡାରରେ 
ରଖାଯାଇଥୁବା ଫଳ, ପରିବା ଇତ୍ୟାଦି | 

“ଗତରସମ୍‌'--ଖରାରେ ପଡ଼ି ପଡ଼ି ଯାହାର ରସ 
ଶୁଖିଯାଇଛି ଅଥବା ଯନ୍ତ୍ରାଦି ସାହାଯ୍ୟରେ ଯାହାର ସାରାଂଶ 
ବାହାର କରି ନିଆଯାଇଛି, ସେହିପରି କ୍ଷୀର, ଫଳ ଇତ୍ୟାଦି | 

'ପୂତିଂ-ସଢ଼ା ଜିନିଷରେ ତିଆରି କରାଯାଇଥୁବା 
ମଦଂ ଏବଂ ସ୍ଵଭାବତଃ ଦୁର୍ଗନ୍ଧଯୁକ୍ତ ପିଆଜ, ରସୁଣ ଇତ୍ୟାଦି । 

'ପକ୍ଷ୍ୟୁଷିତମ୍‌- “ପାଣି ଓ ଲୁଣ ଦିଆ ହୋଇ ତିଆରି 
କରାଯାଇଥୂୁବା ତରକାରୀ, ରୁଟି ଇତ୍ୟାଦି ଖାଦ୍ଯ ରାତି 
ବିତିଗଲେ ବାସି ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ଧୁ କେବଳ ଶୁଦ୍ଧ କ୍ଷୀର, 
ଘିଅ, ଚିନି ଆଦିରେ ତିଆରି ହୋଇଥୁବା ପେଡ଼ା, ମିଠେଇ, 
ଜିଲାପି ଇତ୍ୟାଦି ମିଠା ଦ୍ରବ୍ୟରେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିକୃତି 


ଏବଂ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅପବିତ୍ବ (ମାଂସାଦିଃ) ଭୋଜନ ତାମସ 


ଆସେ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ବାସି ବୋଲି ଧରାଯାଏ 
ନାହିଁ। ବେଶୀ ଦିନ ହେବାଦ୍ରାରା ସେଥୂରେ ବିକୃତି 
( ଦୁର୍ଗନ୍ଷଖ ଆଦି) ଆସିଲେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ବାସି କୁହାଯାଏ | 

'ଉଚ୍ଚିଷ୍ଟମ୍‌---ଭୁକ୍ତାବଶେଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେହି ଭୋଜନ 
କରି ସାରିବା ପରେ ଥାଳିରେ ବଳିଥୁୂବା କିଂବା ଅଇଁଠା 
ହାତ ଲାଗିଯାଇଥୁବା ଖାଦ୍ୟକୁ ଏବଂ ଗାଭ୍ତ, ବିଲେଇ, 
କୁକୁର, କାଉ ପ୍ରଭୂତି ପଶୁ ବା ପକ୍ଷୀ ଦେଖିଥୁବା, ଶୁଂଘିଥୁବା 
ବା ଖାଇଥୂବା ଖାଦ୍ଯକୁ ଉଚ୍ଚିଷ୍ଟ୍‌ ବା ଅଇଁଠା କୁହାଯାଏ । 

'ଅମେଧ୍ଯମ୍‌---ରଜବୀର୍ଯ୍ୟରୁ ଜାତ ମାଂସ, ମାଛ, 
ଅଣ୍ଡା ଇତ୍ଯାଦି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅପବିତ୍ର ପଦାର୍ଥ ଏସବୁ ମୁର୍ଦାର 
ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଛୁଇଁଲାମାତ୍ରେ ଗାଧୋଇବାକୁ ପଡ଼େ । 

“ଅପି ଚ'--ଏହି ଅବ୍ୟୟ ପଦ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ ସମସ୍ତ 
ପଦାର୍ଥକୁ ସୂଚିତ କରୁଛି। ଯେଉଁ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ର ଆଶ୍ରମ 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ସବୁ ପଦାର୍ଥ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଦ ସେହି ସେହି ବର୍ଣ୍ଣ, 
ଆଶ୍ରମ ପାଇଁ ସେହି ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକ ନିଷିଦ୍ଧ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ 


* ଶାସ୍ତ୍ରରେ ମଦ୍ୟପମାନରତୂ ମହାପାପୀ କୂହାଯାଇଛି-- 


ସ୍ତେନୋ ହିରଣ୍ୟସ୍ୟ ସୁରାଂ ପିବଂଶ୍ଝ ଗୁରୋସ୍ତଳ୍ପମାବସନ୍ଵବ୍ରହ୍ମହା ଚୈତେ ପତନ୍ତି ଚତ଼ାରଃ ପଞ୍ଚମଶ୍ବାଚରଂସ୍ତୈରିତି । 


(ଛାନ୍ଦୋଗ୍ଯୋପନିଷଦ୍‌ ୫ | ୧୦ | ୯) 


““ଅର୍ଥିତ୍‌ ସ୍ବର୍ଶଗ୍ଵେର, ମଦ୍ୟପ, ଗୁରୁପନ୍ନୀଗାମୀ, ବ୍ରହ୍ମହତ୍ୟାକାରୀ--ଏ ଗ୍ବରିଜଣ ମହାପାପୀ ଏବଂ ଏମାନଗ୍ଗର ସଙ୍ଗ କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି 


ହେଉଛି ପଞ୍ଚମ ମହାପାପୀ ।'' 


ଏଥ୍ରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, ମଦ୍ଯପାନ ସର୍ବଥା ନିନ୍ଦନୀୟ | ମାଂସାହାରଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଏହା ନିନ୍ଦନୀୟ ଓ ପତନକାରକ | ଗଙ୍ଗା ସମସ୍ତକୂ ଶୁଦ୍ଧ 
ଓ ପବିତ୍ର କରେ; କିନ୍ମୁ କୌଣସି ମଦ୍ୟପାତ୍ରକୁ ଗଇମନାରେ ପକାଇ ଦିଆଗଲେ ମଧ୍ୟ ତାହା ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ମଦ ରଖାଯାଇଥୂୁବା ପାତ୍ର ଯଦି ଏତେ 


ଅଶୁଦ୍ଧ, ତେବେ ମଦ୍ୟପ କେତେ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ନ ଥ୍ରବ ! 


ମଦ ତିଆରିରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଜୀବ ମରି ଯାଆନ୍ତି । ମଦ୍ୟପାନର ସବୁଠୁ ବଡ଼ କ୍ଷତି ହେଲା-¬ଏହାଦାରା ଅନ୍ତରରେ ଥୁବା ଧର୍ମରୂପକ ବୀଜର 
ଅଟ୍ଗୁର ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ତାତ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଯେଉଁ ଧାମିକଭାବନା, ଧର୍ମ ପ୍ରତି ସ୍ନେହ ଓ ସଂସ୍କାର ଥାଏ, ମଦ୍ୟପାନ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 


ନଷ୍ଟ କରିଦିଏ । ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ମନୁଷ୍ୟ ଘୋର ପତନକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ। 


#' ଏଠାରେ ତାମସିକ ଭୋଜନରେ “ଅମେଧ୍ଯ' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି ଏହି ସବୁ ବସ୍ତୁର ନାମ ବି କହିବ |କୁ 


କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରିଛନ୍ତି । 
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ହେବ; ଯଥା-ମସୁର, ଗାଜର, ଶାଲଗମ୍‌ ଇତ୍ଯାଦି । 

'ଭୋଜନ' ତାମସପ୍ରିୟମ୍‌'-- ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକଙ୍କୁ 
ଏପରି ଖାଦ୍ଯ ଭଲ ଲାଗେ। ଏଥୁରୁ ସେମାନଙ୍କର ନିଷ୍ଠା 
ଜାଣି ହୁଏ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସମସ୍ତ ଖାଦ୍ୟ ମଧ୍ଯରୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଖାଦ୍ୟକୁ 
ଯଦି ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାହା ରାଜସିକ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଲୋଭବଶତଃ ବେଶୀ ଖାଇଲେ (ଯେଉଁଥୁରୁ 
ଅଜୀର୍ଣ୍ଣ ଆଦି ହୁଏ, ତାହା ତାମସିକ ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର 
ଭିକ୍ଷୁକକୁ ଭିକ୍ଷାବୃତ୍ତିରୂ ଯଦି ଶୁଷ୍ଟ, ଦାହକାରକ ଓ ବାସି 
ଭୋଜନ ମିଳେ, ତେବେ ତାହା ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍ଦୁ ଭୋଗ ଲଗାଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ନାମ ସ୍ମରଣପୂର୍ବକ ସ୍ବଳ୍ପମାତ୍ରାରେଂ ଗ୍ରହଣ କଲେ ସେହି 
ଭୋଜନ ଭାବ ଓ ତ୍ୟାଗ ଦୃଷ୍ଟରରୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ହୋଇଯାଏ । 


ପ୍ରକରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଗ୍ବରୋଟି ଶ୍ଳୋକବିଶିଷ୍ଟ୍ର ଏହି ପ୍ରକରଣରେ ତିନି 
ପ୍ରକାର ଆହାର ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଥୁବ।ର 
ଦେଖାଯାଏ; ଯଥା--ସାତ୍ଵ୍ଵରିକ୍‌ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ । କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ଆହାରର ପ୍ରସଙ୍ଗ ନୁହେଁ, ବରଂ “ଆହାରୀ'ର 
ରୂଚିର ପ୍ରସଙ୍ଗ। ତେଣୁ ଏଠାରେ “ଆହାରୀଂର ରୂଚି 
ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି। ଏ କଥା ପ୍ରମାଣିତ କରିବା ପାଇଁ 
ନିମ୍ନରେ କେତୋଟି ଯୁକ୍ତି ଦିଆଯାଇପାରେ-¬ 

(୧) ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୩ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ବ୍ଯବହୃତ ଯଃ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧମୁସ୍ୁଜ୍ୟ ବତ୍ଚିତେ କାମକାରତଃଂ 
ପଦଗୁଡ଼ିକୁ ନେଇ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରଶ୍ନ କଲେ ଯେ, ମନମୁଖୀ 
ଢଙ୍ଗରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ କର୍ମରତ ବ୍ଯକ୍ତିର ନିଷ୍ଠା ବିଷୟରେ 
କେମିତି ଜାଣି ହେବ୮ନ ସେଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ୟୟର 
ଦିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ତିନି ପ୍ରକାର ବୋଲି କହି 
ତୃତୀୟ ଶ୍ଳୋକର “ସବଵିସ୍ଯଂ ପଦରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଅନୁରୂପ ଶ୍ରଦ୍ଧା ହୁଏ ବୋଲି କହିଲେ ଏବଂ 
ଚତୁର୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ କହିଲେ ଯେ, ପୂଜ୍ୟ ଅନୁସାରେ ପୂଜକର 
ନିଷ୍ଠା ନିର୍ୟ କରି ହୁଏ। ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ପୁଣି 
'ସଵିସ୍ଯଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭଗବାନ କହିଲେ, 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ନିଜ ନିଜର ରୁଚି ଅନୁସାରେ ତିନି 
ପ୍ରକାର ଭୋଜନ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ-'ଆହାରସ୍ବ୍ବପି ସବିସ୍ୟ 
ତ୍ରିବିଧୋ ଭବତି ପ୍ରିୟଃଂ। ସେହି ରୁଚି ବା ପ୍ରିୟତାରୁ ହିଁ 
ମନୂଷ୍ଯର ନିଷ୍ଠା (ସ୍ଥିତିଃ ବିଷୟରେ ଜାଣି ହୁଏ। 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


'ପ୍ରିୟଃ ଶବ୍ଦଟି କେବଳ ସପ୍ତମ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇ 
ନାହିଁ। ବରଂ ଅଷ୍ଟମ, ନବମ ଓ ଦଶମ ଶ୍ଵମୋକରେ ମଧ୍ୟ 
ଯଥାକ୍ରମେ- 'ସାଜ୍ତ୍ିକ ପ୍ରିୟା, “ରାଜସସ୍ୟଯେଷ୍ଠୀଃ' ଓ “ତାମସ- 
ପ୍ରିୟମ୍‌' ପଦଗୁଡ଼ିକରେ “ପ୍ରିୟ” ଓ “ଇଷ୍ଟ” ଶବ୍ଦ କୁହାଯାଇଛି, 
ଯାହାକି ରୁଚିର ବାଚକ । ଯଦି ଏଠାରେ ଆହାର ବିଷୟକ 
ବର୍ଶ୍ଵନା ହୋଇଥାନ୍ତା ତେବେ ଭଗବାନ ପ୍ରିୟ ଓ ଇଷ୍ଟ ଶବ୍ଦ 
ପରିବର୍ତେ ଏହା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଆହାର, ଏହା ରାଜସ ଆହାର 
ଏବଂ ଏହା ତାମସ ଆହାର--ଏପରି ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥାନ୍ତେ | 

( ୨) ଅନ୍ୟ ଏକ ଦୃଢ଼ ଯୁକ୍ତି ହେଲା, ସାତ୍ତ୍ରିକ ଆହାରର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ “ଆୟୁଃ ସତ୍ତ୍ବ ବଳାରୋଗ୍ୟସୁଖ- 
ପ୍ରୀତିବିବଦିନାଃ ପଦରେ ପ୍ରଥମେ ଭୋଜନର ଫଳ 
ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ରନା କରାଯାଇ ତା'ପରେ ଖାଦ୍ଯ ପଦାର୍ଥର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଗଲା। କାରଣ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବ୍ଯକ୍ତି ଭୋଜନାଦି 
ପ୍ରତ୍ଯେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ 
ତାର୍କର ଦୃଷ୍ଟ ପ୍ରଥମେ ପରିଣାମ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ । 

ଆସକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟର ଦୃଣ୍ଝି ପ୍ରଥମେ 
ଖାଦ୍ଯ ପଦାର୍ଥ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ, ତେଣୁ ରାଜସ ଆହାର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କଲାବେଳେ ପ୍ରଥମେ ଖାଦ୍ଯ ପଦାର୍ଥର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରି ପରେ “ଦୁଃଖଶୋକାମୟପ୍ରଦାଃ' ପଦରେ ତାହାର ଫଳ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ରାଜସ ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି 
ପ୍ରଥମରୁ ଭୋଜନର ପରିଣାମ ଆଡ଼କୁ ଦୃଦ୍ଝି ରଖିବ, ସେ 
ରାଜସିକ ଭୋଜନ କରିବା ପାଇଁ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରିବ; 
କାରଣ କୌଣସି ମନୁଷ୍ୟ ପରିଣାମରେ ଦୁଃଖ, ଶୋକ ଓ 
ରୋଗ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଆସକ୍ତି ଥିବାରୁ ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟ 
ପରିଣାମ ଉପରେ ବିଗ୍ବର କରେ ନାହିଁ। 

ପ୍ରଥମେ ସାତ୍ବ୍ରିକ ଭୋଜନର ଫଳ ଏବଂ ପରେ ରାଜସିକ 
ଭୋଜନର ଫଳ କୁହାଗଲା; ମାତ୍ର ତାମସିକ ଭୋଜନର 
କୌଣସି ଫଳ କୁହାଗଲା ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, 
ମୂଢ଼ତା ହେତୁ ତାମସ ମନୁଷ୍ଯ ଭୋଜନ ଓ ତାହାର ପରିଣାମ 
ଉପରେ ବିଗ୍ବର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଭୋଜନ ନ୍ଯାୟସଂଗତ କି 
ନୂହେଁ, ଶାସ୍ତ୍ରର ଆଜ୍ଞା ଅଛି କି ନାହିଁ% ସେଥୁରେ ଆମର 
ଅଧ୍ଧକାର ଅଛି କି ନାହିଁ, ପରିଣାମରେ ଏହା ମନ ଓ ବୁଦିର 
ଶକ୍ତି ବଢ଼ାଇବ କି ନାହିଁ ଇତ୍ୟାଦି ବିଗ୍ଵର ନ କରି ତାମସ 
ଲୋକେ ପଶୁଭଳି ଖାଇବାରେ ଲାଗି ଯାଆନ୍ତି। ତାହ୍ପର୍ଯ୍ 
ହେଲା, ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଭୋଜନ କରୁଥିବା ଲୋକେ ଦୈବୀସମ୍ପଦଯୁକ୍ତ 
ଏବଂ ରାଜସିକ ଓ ତାମସିକ ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ଲୋକେ 
ଆସୁରୀସମ୍ପାଦଯୁକ୍ତ। 


* ଅଳ୍ପାହାର କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭୋଜନ କରିବା ପରେ ପେଟ କଥା ଆଉ ମନେ ନ ପଡ଼ିବା ଉଚିତ । ଦୁଇଟି କାରଣରୁ ପେଟ କଥା 


ମନେପଡ଼େ--ଅଧକ ଖାଇଲେ ଏବଂ ଅତି ଅଳୁ ଖାଇଲେ | 


ଶ୍ମୋକ ୧୦] 


(୩) ଯଦି ଏଠାରେ ଆହାର ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ରନା 
କରିବା ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତାଂହେଲେ 
ସେ ଆହାରର ବିଧ୍ଧ ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ କର୍ମର ଶୁଦ୍ଧି ଓ 
ଅଶୁଦ୍ଧି କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥାନ୍ତେ ଯଥା-- 

ଶୁଦ୍ଧ ଉପାର୍ଜନରୂୁ ଗ୍ରବଉଳ ଆଦି ଖାଦ୍ଯ ପଦାର୍ଥ 
କିଣନ୍ତୁ ଗୋବରରେ ରୋଷେଇ ଘର ଲିପାପୋଛା କରନ୍ତୁ 
ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧି ଖୁସି ମନରେ ରନ୍ଧାବଢ଼ା କରନ୍ତୁ 
ଭୋଜନ ପ୍ରଥମେ ଭଗବାନକ୍ତୁଁ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତୁ ଏବଂ 
ଭଗବତ୍‌ଚିନ୍ତନ ତଥା ଭଗବାନର୍କ୍ ନାମ ଜପପୂର୍ବକ ଭୋଜନ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ -ଏପରି କଲେ ଭୋଜନ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ହୋଇଯିବ । 

ସ୍ବାର୍ଥି ଓ ଅଭିମାନବଶତଃ ସତ୍ଯ-ଅସତ୍ୟ ବିଗ୍ରର ନ 
କରି ଧନ ଉପାର୍ଜନ କରିବା; ସ୍ବାଦ, ଶାରୀରିକ ପୁଷ୍ଟି ଓ 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗର ଶକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଖାଦ୍ୟ 
ପଦାର୍ଥ କିଣିବା; ଯେପରି ସ୍ବାଦିଷ୍ଟ ହେବ ଓ ଦେଖିବାକୁ 
ସୁନ୍ଦର ଦିଶିବ ସେହିପରି ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା; ଏବଂ 
ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ଖାଇବା- ଏପରି କଲେ ଭୋଜନ ରାଜସିକ 
ହୋଇଯାଏ। 

ଛଳ, କପଟ, ଗ୍ରେରି, ଡକାୟତି, କୃତଘ୍ନତା ଆଦି 
ଅସତ୍‌ ଉପାୟରେ ଧନ ଉପାର୍ଜନ କରିବା; ଅଶୁଦି-ଶୁଦ୍ଦି 
ବିଗ୍ଵର ନ କରି ମାଂସ, ଅଣ୍ଡା ପ୍ରଭୂତି ପଦାର୍ଥ କିଣିବା; 
ବିଧ୍ୂବିଧାନକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ରନ୍ଧାବଢ଼ା କରିବା ଏବଂ 
ହାତଗୋଡ଼ ନ ଧୋଇ ଓ ଚପଲ ପିନ୍ଧି ଅଶୁଦ୍ଧ ପରିବେଶରେ 
ଖାଇବା ଏପରି କଲେ ଭୋଜନ ତାମସିକ ହୋଇଯାଏ। 

କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ କେବଳ ସାତ୍ତ୍ଵିକ, ରାଜସ 
ଓ ତାମସ ମନୁଷ୍ଯଟ୍ଚ୍ଚ ରୁଚିର ପରିଚୟ ଦେବା ପାଇଁ 
ସେମାନର୍ଜୁ ଭଲ ଲାଗୁଥୂୁବା ଭୋଜନ କଥା କହିଛନ୍ତି। 

(୪) ତା'ଛଡ଼ା ଗୀତାରେ ଯେଉଁଠି ଆହାର କଥା 
କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ଆହାରୀ କଥା ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି; 
ଯଥା--“ନିୟତାହାରାଃ' (୪ | ୩୦) ପଦରେ ନିୟମିତ 
ଆହାର କରୁଥୁବା, 'ନାତ୍ୟଶ୍ନତସ୍ତୁ' ଓ 'ଯୁକାହାର ବିହାରସ୍ଯ' 
(୬।୧୬-୧୭) ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଯଥାକ୍ରମେ ବେଶୀ ଓ 
ନିୟମିତ ଭୋଜନ କରୁଥୁବା, ଯଦଶ୍ନାସି” (୯ । ୨୭) 
ପଦରେ ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ଭଗବାନଙ୍ଦୁ ଅର୍ପଣ କରୁ ଥୂବା 
ଏବଂ “ଲଘ୍ଵାଶୀଂ (୧୮। ୫୨) ପଦରେ ଅଳ୍ପ ଭୋଜନ 
କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯଗ୍କ୍ଚ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଷନା କରାଯାଇଛି । 

ସେହିପରି ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସପ୍ତମ ଶ୍ମୋକରେ 
ଯଜ୍ଞସ୍ତପସ୍ତଥାଦାନମ୍‌' ପଦରେ ବ୍ୟବହୃତ 'ତଥା' (ସେହିପରି) 
ପଦଟିର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଯଜ୍ଞ) ତପ, ଦାନ 
ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତିଃ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ନିଜର 
(ସାବ୍ଧ୍ରିକ୍‌ ରାଜସିକ ବା ତାମସିକ) ରୂଚି ଅନୁସାରେ 
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ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି। ପରବର୍ତୀ ୧୧ଶ ରୁ ୨୨ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକରଣରେ ମଧ୍ଯ ଯଜ୍ଞ) ତପ ଓ ଦାନ କରୁଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ବର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । 


ଭୋଜନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ବିଗ୍ବର 


ଉପନିଷଦ୍‌ରେ ଅଛି--ଯେମିତି ଖାଇବ ଅନ, ସେମିତି 
ହେବ ମନ-- 'ଅନମୟ' ହି ସୋମ୍ୟ ମନଃ |' (ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ, 
୬ । ୫ । ୪) ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ଉପରେ ଅନ୍ତର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। 
ଅନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖାଦ୍ୟର ସୃକ୍ଷ୍ମଣ ବା ସାର ଅଂଶରୂ ପ୍ରଥମେ ମନ 
(ଅନ୍ତଃକରଣ) ଗଠିତ ହୁଏ, ଦିତୀୟ ଭାଗରୁ ବୀର୍ଯ୍ୟ, 
ତୂତୀୟ ଭାଗରୁ ରକ୍ତ ଇତ୍ୟାଦି ଏବଂ ଚତୂଥ ବା ସ୍ଥୂଳ 
ଭାଗରୁ ମଳ ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ପଷ୍ଟି ହୋଇ ପଦାକୁ ବାହାରିଯାଏ । 
ଅତଏବ ମନ ଶୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ହେଲେ ଭୋଜନ ଶୁଦ୍ଧ ଓ 
ପବିତ୍ର ହେବା ଆବଶ୍ୟକ। ଭୋଜନ ଶୁଦ୍ଧ ହେଲେ ମନ 
(ଅନ୍ତଃକରଣ) ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ-¬ 'ଆହାରଶୁଵୌ ସତ୍ତବଶୁଵିଃ' 
ଛାନ୍ଦୋଗ୍ୟ ୨।୨୬।୨)। ଯେଉଁଠି ବସି ଭୋଜନ 
କରାଯାଏ, ସେଠାକାର ସ୍ଥାନ, ପରିବେଶ ଓ ଦୃଶ୍ଯ ତଥା 
ଯେଉଁ ଆସନରେ ବସି ଭୋଜନ କରାଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ 
ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର ହୋଇଥୁବା ଉଚିତ । ଭୋଜନ କଲାବେଳେ 
ପ୍ରାଣମାନେ ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ନ ଗ୍ରହଣ କରନି, 
ସେତେବେଳେ ସେମାନେ ଦେହର ସବୁ ଲୋମକୂପ 
ଦାରା ଆଖ ପାଖର ପରମାଣୁଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ 
ଆକଷ୍ଷିତ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ତେଣୁ ସେଠାକାର 
ସ୍ଥାନ ପରିବେଶ ଇତ୍ଯାଦି ଯେପରି ହୋଇଥୁବ, ପ୍ରାଣ 
ସେହିପରି ପରମାଣୁ ଗ୍ରହଣ କରିବ ଏବଂ ସେହି ଅନୁସାରେ 
ମନ ଗଠିତ ହେବ। ଭୋଜନ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଭାବ ଓ ବିଗ୍ବର ମଧ୍ଯ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ହେବା ଉଚିତ । 

ଭୋଜନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଦୁଇ ହାତ, ଗୋଡ଼ ଓ 
ମୁହଁକୁ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର ଜଳରେ ପରିଷ୍ଠାରଭାବେ ଧୁଅନ୍ତୁ । 
ତା'ପରେ ପୂର୍ବ ବା ଉତ୍ତର ଦିଗକୁ ମୁହଁ କରି ଶୁଭ୍ଧ 
ଆସନରେ ବସି ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥକୁ ପତ୍ରଂ ପୁତ୍ହାଂ ଫଳଂ 
ତୋୟଂ ଯୋ ମେ ଭକ୍ତ୍ୟା ପ୍ରଯକ୍ଥତି। ତଦହଂ 
ଭକ୍ତ୍ୟପହୃତମଶ୍ବାମି ପ୍ରଯତାମ୍ମୂନଃ ॥” (ଗୀତା ୯ | ୨୬)-¬- 
ଏହି ଶ୍ଳୋକ ପଢ଼ି ଭଗବାନର୍ଜୁ ଅର୍ପଣ କରନ୍ତୁ। ଅର୍ପଣ 
କରିସାରିବା ପରେ ଡାହାଣ ହାତରେ ଜଳ ଧରି ବବ୍ରହ୍ମାଥିଣଂ 
ବ୍ରହୁ ହବିବ୍ରିହ୍ନାଗ୍ଲୌ ବ୍ରହ୍ମଣା ହୃତମ୍‌ । ବ୍ରଯ୍ଦୈବ ତେନ ଗନ୍ତବ୍ୟଂ 
ବ୍ରହ୍ମକମିସମାଧ୍ୃନା ॥। (ଗୀତା ୪ । ୨୪)--ଏହି ଶ୍ଳୋକଟି 
ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ଆଚମନ କରନ୍ତୁ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ନାମ 
ଧରି ଭୋଜନର ପ୍ରଥମ ଗ୍ରାସ ନିଅନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଗ୍ରାସ 
ଗ୍ବେବାଇଲାବେଳେ “ହରେ ରାମ ହରେ ରାମ ରାମ ରାମ 
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ହରେ ହରେ।। ହରେ କୃଷ୍ଣ ହରେ କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ କୃଷ୍ଣ ହରେ 
ହରେ ॥' ମନ୍ତ୍ର ମନ ଭିତରେ ଦୁଇଥର ଜପ କରି କିମ୍ବା 
ନିଜ ଇଷ୍ଟଦେବର୍କ୍ବର ନାମ ସ୍ମରଣ କରି ଗ୍ରାସକୁ ଗ୍ବେବାନ୍ତୁ 
ଏବଂ ଢୋକି ଦିଅନ୍ତୁ। ଏହି ମନ୍୍‌ବରେ ମୋଟ ଷୋହଳଟି 
ନାମ ରହିଛି ଏବଂ ଦୁଇଥର ମନ୍ନ୍ଵ ଜପ କଲେ ନାମ 
ସଂଖ୍ୟା ବତିଶ ହୋଇଯାଉଛି । ଆମ ପାଟିରେ ମଧ୍ୟ ବତିଶଟି 
ଦାନ୍ତ ରହିଛି। ତେଣୁ (ମନ୍ଵର ନାମ ସହିତ) ବତିଶଥର 
ଗ୍ଵେବାଇଲେ ସେହି ଭୋଜନ ସୁପାଚ୍ଯ ଓ ଆରୋଗ୍ଯୟପ୍ରଦ 
ହୁଏ, ଅଳ୍ପ ଖାଦ୍ଯରେ ତୂପ୍ତି ମିଳେ ତଥା ସେଥୁରୁ ଭଲ 
ରସ ତିଆରି ହେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଭୋଜନ ମଧ୍ଯ ଭଜନ 
ହୋଇଯାଏ। 

ଭୋଜନ ସମୟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଗ୍ରାସରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରର 
ନାମ ଜପ କରୁଥୂଲେ ଅନ୍ନଦୋଷ ମଧ୍ୟ ଦୂର ହୋଇଯାଏଂ । 

ଯେଉଁମାନେ ଭର୍ଷା, ଭୟ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରଭାବିତ ଏବଂ ରୋଗ ଓ ଦେନ୍ୟ ଦ୍ବାରା ପୀଡ଼ିତ ତଥା 
ଦ୍ରେଷଯୁକ୍ତ,। ସେମାନେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୁବା ଖାଦ୍ୟ ଭଲଭାବେ 
ହଜମ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜୀର୍ଶ୍ଣ ହୁଏ୍ଯ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଶାନ୍ତ ଓ ପ୍ରସନ୍ତମନା ହୋଇ ଭୋଜନ କରିବା ଉଚିତ । 
ଭୋଜନ କଲାବେଳେ ମନରେ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, 
ମୋହ ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷଯୁକ୍ତ ବୃତ୍ତି ଆସିବାକୁ ସୁଯୋଗ ନ 
ଦେବା ଉଚିତ। ଯଦି କେବେ ଆସିଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଭୋଜନ ନ କରିବା ଭଲ; କାରଣ ଭୋଜନ ଉପରେ 
ବୃତ୍ତିର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ଏବଂ ସେହି ଅନୁସାରେ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଗଠିତ ହୁଏ। ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ-¬ସୈନିକମାନେ ଗାଭ ଦୁହିବା 
ପୂର୍ବରୁ ଆଗ ବାଛୁରୀକୁ ଛାଡ଼ନ୍ତି ଓ ସେହି ବାଛୁରୀ ପଛରେ 
ଗୋଟିଏ କୁକୁର ଛାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି। ନିଜର ଛୁଆ ପଛରେ କୁୂକୂର 
ଆସୁଥୂୁବାର ଦେଖି ଗାଭ ରାଗିଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ସୈନିକମାନେ ବାଛୁରୀକୁ ବାନ୍ଧିଦେଇ ଗାଭ ଦୁହଁନ୍ତି। ସେହି 
କ୍ଷୀର ସୈନିକମାନଙ୍କୁ ପିଇବାକୁ ଦିଆଯାଏ, ଫଳରେ 
ସୈନିକମାନେ ବହୁତ ହିଂସ୍ର ହୁଅନ୍ତି । 

ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଉପରେ କ୍ଷୀରର ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ। 
ଥରେ କେହି ଜଣେ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ କେତୋଟି 
ଘୋଡ଼ାଙ୍କୁ ମଇଁଷି କ୍ଷୀର ଏବଂ ଆଉ କେତୋଟି ଘୋଡ଼ାର୍କୁଁ 
ଗାଭ କ୍ଷୀର ପିଆଇଲେ। ଦିନେ ସମସ୍ତ ଘୋଡ଼ା କେଉଁଠିକି 
ଯାଉଥୂଲେ। ବାଟରେ ନଦୀଟିଏ ପଡ଼ିଲା। ମଇଁଷି କ୍ଷୀର 
ପିଇଥ୍ବା ଘୋଡ଼ାମାନେ ପାଣିରେ ପଡ଼ି ରହିଲେ ଏବଂ ଗାଶ୍ଢ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


କ୍ଷୀର ପିଇଥିବା ଘୋଡ଼ାମାନେ ନଦୀ ପାର ହୋଇଗଲେ। 
ସେହିପରି ବଳଦ ଓ ମଇଁଷିକୁ ଲଢ଼ାଇଲେ ମଇଁଷି ବଳଦକୁ 
ମାରିଦେବ; କିନ୍ତୁ ଦୁହିର୍କୁ ଯଦି ଶଗଡ଼ରେ ଯୋଗ୍ର ଯାଏ, 
ତେବେ ଖରା ହେଲେ ମଇଁଷି ଜିଭ ବାହାର କରି ପକାଇବ, 
କିନ୍ତୁ ବଳଦ ଖରାରେ ମଧ୍ଯ ସେମିତି ଗ୍ବଲୁଥ୍ପବ । ଏହାର 
କାରଣ ହେଲା, ମଇଁଷି କ୍ଷୀରରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ବଳ ନ ଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଗାଭ କ୍ଷୀରରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ବଳ ରହିଥାଏ । 

ପଦାର୍ଥ ଉପରେ ଯେପରି ପ୍ରାଣୀମାନର୍ବ୍ଧର ବୃତ୍ତିର 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ, ସେହିପରି ଦୃଷ୍ଟ (ନଜର) ର ମଧ୍ୟ ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼େ। ଭୋଜନ ଉପରେ ଖରାପ ଲୋକ ବା ଭୋକିଲା 
କୁକୁରର ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିଗଲେ ସେହି ଭୋଜନ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ। 
ସେହି ଭୋଜନ ପବିତ୍ର ହେବ କିପରିମ ଉପାୟ ହେଲା-¬- 
ଭୋଜନ ଉପରେ ଯଦି ଏମାନଙର୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ଯରୂ କାହାର ଦୃଷ୍ଟି 
ପଡ଼ିଯାଏ, ତେବେ ତାକୁ ଦେଖି ମନେ ମନେ ଖୁସି ହେବା 
ଉଚିତ ଯେ, ଆଜି ଭଗବାନ ଆସିଛନ୍ତି! ତାକୁ ପ୍ରଥମେ କିଛି 
ଅନ୍ନ ଦେଇ ଭୋଜନ କରାଇ ଦିଅନ୍ତୁ । ଦେବା ପରେ ବଳକା 
ଶୁଦ୍ଧ ଅନ୍ତ ନିଜେ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୁ। ଏପରି କଲେ ଦୃଶ୍ଟିଦୋଷ 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଦୂଣ୍ଚରଦୋଷ ଦୂର ହୋଇଗଲେ ଅନ୍ନ 
ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ। 

ଦ଼ତୀୟତଃ, ଲୋକେ ବାଛୁରୀକୁ ପେଟପୂରା କ୍ଷୀର 
ନ ପିଆଇ ସବୁ କ୍ଷୀର ଦୁହିଁ ନିଅନ୍ତି। ସେହି କ୍ଷୀର ପବିତ୍ର 
ନୂହେଁଚ କାରଣ ସେଥୂରେ ବାଛୁରୀର ଅଧୂକାର ଥାଏ। 
ବାଛୁରୀକୁ ପେଟପୂରା କ୍ଷୀର ପିଆଇ ସାରିବା ପରେ 
ଯେତିକି କ୍ଷୀର ବାହାରେ ତାହା ଅତି ପବିତ୍ର। 

ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ଓ କରାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିମାନର୍କୀ 
ଭାବର ପ୍ରଭାବ ମଧ୍ଯ ଭୋଜନ ଉପରେ ପଡ଼େ; ଯଥା-- 
(୧) ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିଚ୍ଚର ଅପେକ୍ଷା କରାଉଥୂବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ଯେତେ ପ୍ରସନ୍ନ ଥିବେ, ସେହି ଭୋଜନ ସେତେ 
ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର ହେବ। (୨) ଭୋଜନ କରାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ତ ଖୁସି ମନରେ କରାଉଛନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଭୋଜନ କରୁଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି “ମାହାଳିଆ ମିଳିଗଲା ଆଜି ମୋର ଏତିକି 
ପଇସା ବଞ୍ଚିଗଲା। ଏହାକୁ ଖାଇଲେ ମୁଁ ବଳବାନ୍ବ 
ହୋଇଯିବି” ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ବାର୍ଥିଭାବ ରଖିଥାଏ, ତେବେ ସେହି 
ଭୋଜନ ମଧ୍ଯମ ଶ୍ରେଣୀର ହୋଇଯାଏ। (୩) ଭୋଜନ 
କରାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି ଭାବୁଥାନ୍ତି “କଅଣ କରିବା, 
ଘରକୁ ତ ଆସିଗଲାଣି, ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଭୋଜନ 


* କବଳେ କବଳେ କୂର୍ବନ୍‌ ରାମନାମାନୂକୀର୍ତନମ୍‌ । ଯଃ କଶ୍ଚିତ୍‌ ପୁରୁଷୋଃ ଶ୍ମାତି ସୋଃ ନ୍ନଦୋଷୈର୍ନ ଲିପ୍ୟତେ ॥ 
7 ଭର୍ଷ୍ୟାଭୟକ୍ରୋଧସମନ୍ରିତେନ ଲୁବ୍‌ଧେନ ରୁଗ୍‌ଦୈନ୍ୟନିପୀଡ଼ିତେନ । ବିଡ଼େଷଯୁକ୍ତେନ ଚ ସେବ୍ୟମାନମନ୍ତର ନ ସମ୍ୟକ୍‌ ପରିପାକମେତି ॥ 


(ଭାବପ୍ରକାଶ-ଦିନଚର୍ଯ୍ୟାପ୍ରକରଣ ୫ | ୨୨୮) 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ରାନ୍ଧି ଖୁଆଇବାକୁ ପଡ଼ିବଂ ଇତ୍ଯାଦି ଏବଂ ଭୋଜନ 
କରୂଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଅନ୍ତରରେ ଯଦି ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ଥାଏ, 
ତେବେ ସେହି ଭୋଜନ ସବୁଠୂ ନିକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 
ଏ ବିଷୟରେ ଗୀତାର ସିଜଞ୍ଧାନ୍ତ ହେଲା-- 
'ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ' (୫ | ୨୫, ୧୨ | ୪) | ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଯାହାକ୍କର ହିତ ଭାବନା 


ଅନ୍ନାଭବନ୍ତି ଭୂତ।ନି ପର୍ଜ ନ୍ୟାଦ ନ୍ତସମ୍ଭବଃ । 
ଯଜ୍ଞାଭବତି ପଜିନ୍ୟଯୋ ଯଜ୍ଞଃ କମିସମୁଦବଃ ॥ 
କମି ବ୍ରହ୍ମୋଉବଂ ବିଵଦି ବ୍ରହ୍ମାକ୍ଷର ସମୁଉବମ୍‌ । 
ତସ୍ମାତ୍‌ ସବିଗତଂ ବ୍ରହ୍ମ ନିତ୍ୟଂ ଯଜ୍ଞେ ପ୍ରତି ଞ୍ଚ ତମ୍‌ ॥ 

(ଗୀତା ୩ | ୧୪-୧୫) 
ପରିଶେଷରେ ଖାଦ୍ୟ ଜୀର୍ଣ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ “ଅହଂ 


ଯେତେ ଅଧୂକ ହେବ, ତାବ୍କ୍ପର ପଦାର୍ଥ, କ୍ରିୟା ଇତ୍ଯାଦି । ବୈଶ୍ଵାନରୋ ଭୂଢ଼ା..୍‌” (ଗୀତା ୧୫। ୧୪) ଶ୍ଳୋକଟି 
ମଧ୍ୟ ସେତେ ପବିତ୍ର ହେବ । ଭୋଜନ ଶେଷରେ ଆଚମନ । ପଢ଼ି ମଧ୍ୟମା ଅଙ୍ଗୁଳିରେ ନାଭିକୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ବୁଲାଇବା 


କରିସାରି ଏହି ଶ୍ଳୋକ ଦୁଇଟି ପଢ଼ିବା ଉଚିତ-- 


ଉଚିତ | 


=== × === 


ସ୍ଫ ଠଥ6ମ ପୂନାର୍ଚ୍ନ( @ 6ଭୋଜନ ଜ/ଜ/ ଯେଉ ଭ/ କଥା( କୁଯରୀଲ/ ଜାହ/ କଜ/ ଅଜ୍ଞତ(ଦପୂର୍ବଳ ଶାଜକିଥି' ପିତର 
କଜିଥିବ/ ନନୁଷ୍ଯକକଳ ଯୀଭାବିକ ନିଣ୍ଞ/ ର/ ଚୁଚି ନାଣ 6ହୋଇପାଏ, କିନ୍ଧୁ ଯେଉଁମାନେ ବ୍ୟବଯାୟ, କୁଵି କତି ଜ/ବିଲ/ ଦନା ଲାର୍ୟ୍ୟ 
କଳି ଥଥବ/ ଶାକ ବିନିତ ଯଜ୍ଞାକି ଶୁଜ କର୍ମ କଳଛି, ନେମାନର୍ଳ ସାଜ/ବିକ ଚୁଚି ବିଷୟେ ଜଣୀଳକ/ ପାଇଁ ଜରବ//ନ ଯଜ୍ଞ ଜଫ 
& କାଳଜ ଚି6ଲେଟି 6ଲେ/ ଢ6େଦ ଦର୍ଶାଜଣକ/ ଭଳଜଣ ଆଜନ୍: କୁଛଳି / 


ଅଫଳାକାଡ୍‌କ୍ଷିଭିଯିଜ୍ଞୋ ବିଧ୍ପଦୂଷ୍ଟୋ ଯ ଇଜ୍ୟତେ । 
ଯଷ୍ଟାବ୍ଯମେବେତି ମନଃ ସମାଧାୟ ସ ସାତ୍ଥ୍ରିକଃ॥ ୧୧॥ 


ଅନର ଯଷ୍ଟ୍ରବ୍ଯମ୍‌ନ ଏବଚିଯଜ୍ଞ କରିବା କର୍ତବ୍ଯଃ ଇତି-ଏହିପରି ମନଃ-ମନରେ; ସମାଧାୟ=ନିର୍ଶୟ କରି; 
ଅଫଳାକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃଂଫଳେଜ୍ରାରହିତ ମନୁଷ୍ଯଗ୍ଦ୍ଚ ଦାରା; ବିଧୃଦୂଷ୍ଟଃଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ଅନୁଯାୟୀ ଯଃ=ଯେଉଁ; ଯଜ୍ଞଃଯଞ୍ଚ; 


ଇଜ୍ୟତେ=କରାଯାଏ; ସଃ ତାହା; ସାଚ୍ତଵିକଃ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଅଟେ | 


ଯଜ୍ଞ କରିବା କଉଁବ୍ଯ”- ମନରେ ଏହିପରି ନିଣ୍ଚିୟ କରି ଫଳେକ୍ଥାରହିତ ମନୁୂଷ୍ଯଗ୍ଦ୍ଚ ଦାରା ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ 


ଅନୁଯାୟୀ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ, ତାହା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଯଜ୍ଞ | 


ବ #///-ଯ ଷ୍ଟବ 4ମେବେ ତି '-- ମନୁ ଷ୍ଯଶରୀର 
ମିଳିଥୂବାରୁ ଏବଂ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ କରିବାର ପୂର୍ଶି ଅଧ୍ଧକାର 
ମିଳିଥୁବାରୁ ନିଜ ନିଜର ବର୍ଣ୍ଚ ଓ ଆଶ୍ରମରେ ରହି ଶାସ୍ତ୍ରର 
ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ କେବଳ ଯଜ୍ଞ କରିବା ହିଁ ଆମର କର୍ତବ୍ଯ । 
ଦୁଇଟି ଅବ୍ୟୟ ପଦ ଏବ ଇତି” ବ୍ଯବହାର କରିବାର 


ତାପ୍ଭର୍ଯ୍ଯୟ ହେଲା, ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ଭାବ ନ 


ରଖିବା ଆବଶ୍ଯକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞ ଦାରା ଇହଲୋକ ଓ 
ପରଲୋକରେ କଂଣ ମିଳିବ୮ ଏଥୂରୁ ମୋର କଂଣ ଲାଭ 
ହେବ?--ଏପରି ଭାବ ମଧ୍ଯ ନ ରଖିବା ଉଚିତ, କେବଳ 
କର୍ତବ୍ୟ ଭାବ ରଖିବା ଉଚିତ । 

ଯଦି ଯଜ୍ଞରୁ କିଛି ପାଇବାର ଆଶା ରଖିବାକୁ ହେବ 
ନାହିଁ। ତେବେ (ଫଳେଚ୍ଛା ତ୍ଯାଗ କରି) ଯଜ୍ଞ କରିବାର 
କି ପ୍ରୟୋଜନ? ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି-- 
'ମନଃ ସମାଧାୟ' ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଯଜ୍ଞ କରିବା ମୋର କର୍ତବ୍ଯ' 
ଏପରି ମନରେ ଦୃଢ଼ନିଶ୍ବୟ କରି ଯଜ୍ଞ କରିବାକୁ ହେବ। 


'ଅଫଳାକାଙ୍କ୍ଷି ଭିଃ---ଯାହାଜ୍ର ଫଳେକ଼ା ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ ଯଜ୍ଞରୁ ଫଳ 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଭାବ ଯାହାର୍ଦ୍ଦର ନାହିଁ। 

“ଯଜ୍ଞୋ ବିଧୂଦୂଷ୍ଟୋ ଯ ଇଜ୍ୟତେ'- ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବିଧୂ- 
ବିଧାନ ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ଆଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି, ସେହି ଅନୁସାରେ 
ହିଁ ଯଜ୍ଞ କରିବା ଉଚିତ । ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞା ଅନୁସରଣ କରି ଯେଉଁ 
ଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ, ତାହା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ହୋଇଥାଏ-- 'ସ ସାତ୍ତ୍ଵିକଃ |' 


ସାତ୍ତ୍ରିକତାର ଅଥି 


ସାତ୍ତ୍ରିକତାର ଅର୍ଥ କଂ୩ଶ୮ ବର୍ତମାନ ଏହା ଉପରେ 
ସାମାନ୍ୟ ବିଗ୍ଵର କରାଯାଉ । .ଯଷ୍ଟ୍ରବ୍ୟମ୍‌'*-- ଯଜ୍ଞ କରିବା 
ହିଁ କର୍ତବ୍ଯଂ ଏପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇଗଲେ ସେହି ଯଜ୍ଞ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ କର୍ତା ଅନ୍ତରରେ 
ଯଦି “ବର୍ତମାନ ସମ୍ମାନ ଆଦର, ସକାର ଇତ୍ୟାଦି ମିଳୁ 
ଏବଂ ମୂତ୍ଯୁପରେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକ ମିଳୁ ତଥା ପରଜନ୍ମରେ 


କଙ୍କ କକ ଙ୍କ ୦୦ ୦୮୦୭ ୦ ୦ ୭୮୦ ୦୦୦ 3୧: ® ୧ ୦ ୦555 ¬ 5555 575®& ରୋମ ୬୬୭୮ ୫୭୫୮୫୮୦୦୫୦ୈ ୈ୨ 
« ଯାହା କରଣୀୟ, ଯାହା ନିଜ ସାମର୍ଥ୍ଯର ଅନୁରୂପ, ଯାହା ଅବଶ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଯାହା ପାଳନ କଲେ ଉଦେଶ୍ୟର ସିଵି ସୁନିଶ୍ଚିତ, 
ତାହା 'କର୍ତ୍ବ୍ୟଂ ଅଟେ | ସେହି କର୍ତବ୍ୟ ଯଜ୍ଞରେ 'ଯଷ୍ଟବ୍ଯ" ଓ ଦାନରେ “ଦାତବ୍ଯ' ଅଟେ | 
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ଧନାଦି ବସ୍ତୁ ମିଳୁ” ଇତ୍ଯାଦି ଭାବ ରହିଥାଏ, ତେବେ 
ସେହି ଯଜ୍ଞ ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପିତ ହୋଇଯିବ । 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଫଳେଚ୍ଛା ରଖିବାରୁ ହିଁ ଯଜ୍ଞ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। କେବଳ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କଲେ 
ତାହା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସେଥୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ।ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ନ ରହିଲେ) 
କଉ୍ତାର ଅହଂଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 

ଏଥୂରେ ଏକ ମାର୍ମିକ କଥା ହେଲା, ଯେକୌଣସି କର୍ମ 
କରାଯାଉ ପଛେ, କର୍ମ ସହିତ କର୍ତ୍ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ । 
କର୍ତାଠାରୁ କର୍ମ କେବେ ପୂଥକ୍‌ ନୁହେଁ। କର୍ମ କର୍ତ୍ତାର ପ୍ରତିଜ୍ଜବି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତା ଯେପରି ତା'ର କର୍ମ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ହୁଏ । 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ତୂତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଲେ-- 
“ଯୋ ଯଜ୍ଜଦ୍ଧଃ ସ ଏବ ସଃ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ଯେପରି 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌, ତା'ର ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଏବଂ ତାଂଦ୍ବାରା 
ସେହିପରି ହିଁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅନୁସାରେ) ) କର୍ମ ହୁଏ। ତାହୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, କର୍ମ ସହିତ କର୍ତ୍ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହେଲେ କର୍ତ୍ତା ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। କେବଳ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ମନେକରି କର୍ମ କଲେ କର୍ମ ସହିତ କର୍ତ୍ତାର କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତା ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 

କେବଳ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ ମନେକରି କର୍ମ କରିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ 
କ'ଣ? ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବି 
ନାହିଁ, କୌଣସି ବସ୍ତୁ ସହିତ ମୋର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ, ଦେଶ, 
କାଳ ଇତ୍ଯାଦି ସହିତ ମଧ୍ଯ ମୋର କୋଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନାହିଁ। କେବଳ ମନୁଷ୍ଯ ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ଯ 


* ଶ୍୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା 3× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ପାଳନ କରିଦେବା ଉଚିତ, ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ରଖି କର୍ମ 
କରିବା। ଏପରି କଲେ କର୍ତା ଫଳାକାଙ୍କ୍ଷୀ ହେବ ନାହିଁ 
ଏବଂ କର୍ମଫଳ କର୍ତ୍ତାକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଇବ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞର କ୍ରିୟା ଓ ଯଜ୍ଞଫଳ ସହିତ କର୍ତାର ଆଦୌ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବ ନାହିଁ। ଗୀତାରେ ଅଛି-“କାୟେନ ମନସା 
ବୁଦ୍ଧ୍ୟା କେବଳୈରିନ୍ଦ୍ରିୟୈରପି' (୫ | ୧୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ କରଣ 
(ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦିସ୍ର ଉପକରଣ ଯଜ୍ଞ ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ 
ବସ୍ତୁ) ଓ ଅଧୂକରଣ ।ସ୍ତାନଃ ମଧ୍ଯରୁ କାହା ସହିତ ବି 
ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ହେବା ଉଚିତ । 

ଯଜ୍ଞରୂପକ କ୍ରିୟାର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ହୁଏ ସେହିପରି 
ତାହାର ଫଳର ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ହୁଏ। କ୍ରିୟା ଓ 
ଫଳ ଦୁଇଟିଯାକ ଉତ୍ଥନ୍ତ୍ର ହୋଇ ନଷ୍ଟଂ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ସ୍ବୟଂ (ଆମ୍ପା। ନିତ୍ଯବଂନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ ରହେ। କିନ୍ତୁ 
ସ୍ବୟଂ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରେ | ଏହି 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵୟଂ ଅସ୍ଵୀକାର କରେ ନାହିଁ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁରୂପକ ବନ୍ଧନରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ 
ରହେ-¬ “ଫଳେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ୟଯତେ' (ଗୀତା ୫ | ୧୨) | 

ଏକ ବିଶେଷ କଥା ହେଲା, ଗୀତାରେ ଯେଉଁ ସତ୍ତଵଗୁଣ 
କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରି 
ପରମାମ୍ରରାଭିମୁଖୀ କରାଉଥୂବାରୁ “ସତ୍‌” ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ଗୁଣ 
ହୋଇଯାଏଂ । ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ସମସ୍ତ ଗୁଣ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ। ମାତ୍ର ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତଯୁକ୍ତ ସାଧକ ଯେତେବେଳେ 
ସତ୍ତ୍ରଗୁଣରୂ ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁଣସଙ୍ଗରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ ସେ ପରମାମାଇଙ୍କୁଁ ପାଇ ପାରିବ 


====- ; ==== 


ଧ ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧର ୨୫ଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଯେଉଁଠି ତାମସ, ରାଜସ ଓ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଗୁଣର ବର୍ଣ୍ଣନା ହୋଇଛି, ସେଠାରେ 
ଏସବୁ ସହିତ ନିର୍ଗୁଣ” କଥା ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଗୀତାରେ କେବଳ ତିନି ଗୁଣ କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଭାଗବତ ଓ ଗୀତା ଉଭୟର ବକ୍ତା 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହୋଇ ଥୂଲେହେଁ ଏପରି ପାର୍ଥକ୍ୟ କାହିଁକି? 

ଗୀତାରେ ଯେଉଁ ସାବ୍ଥ୍ଵିକ ଭାବ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେଥୁରେ ଭଗବାନ ଯଷ୍ଟ୍ରବ୍ଯମ୍‌' (୧୭ | ୧୧), “ଦାତବ୍ଯମ୍‌' (୧୭ | ୨୦), 
'କାର୍ଯ୍ୟମିତ୍ୟେବଂ (୧୮ । ୯) ଇତ୍ୟାଦି ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । ଏସବୁ ବ୍ୟବହାର କରିବାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କେବଳ ଯଜ୍ଞ କରିବା, ଦାନ ଦେବା 
ଓ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ଯେଉଁ କର୍ତାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ତା'ର କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସହିତ ତଥା ପକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଦାନ ଇତ୍ୟାଦି ମଧ୍ୟ 'ନିର୍ଗୁଣ' ହୋଇଯାଏ। 

ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଶେଷରେ ଯେଉଁଠି ଭଗବାନର୍କ୍ର “ଓଁ, ତତ୍‌ ଓ ସତ୍‌'-_ଏହି ତିନୋଟି ନାମର ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି, ସେଠାରେ 
'ସତ୍‌' ଶବ୍ଦର ବ୍ଯାଖ୍ଯା । କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସେହି ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ନିମିତ୍ତ କରାଯାଉଥୁବା ସମସ୍ତ କର୍ମ ସତ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ଗୁଣ 
ହୋଇଯାଏ-  'କର୍ମ ଚୈବ ତଦର୍ଥୀୟଂ ସଦିତ୍ଯେବାଭିଧୀୟତେ” ( ୧୭ | ୨୭) | ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମଯୋଗୀକ୍କର କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଢ଼୍ରେଦ ହୋଇଯିବାରୁ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗୀର୍କୀ କର୍ମର ସମ୍ବନ୍ଧ ଭଗବାନକ୍କୀ ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇଯିବାରୁ ସେମାନଗ୍ଗର ସମସ୍ତ କର୍ମ 'ନିର୍ଗୁଣ' 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଉଭୟ କଥା ଏକ ସଙ୍ଗରେ ବର୍ଣ୍ରିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଗୀତାରେ ପ୍ରଥକ୍‌ଭାବେ ନିର୍ଗୁଣ ବିଷୟ ବର୍ଶ୍ଝନା କରାଯାଇ ନାହିଁ। 

ଗୀତାରେ ଯେଉଁଠି ସତ୍ତ୍ବଗୁଣକୁ ଅନାମୟ କୂହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ଦ୍ବାରା ବନ୍ଧନ ହେବା କଥା ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି (୧୪ |୬) 
ଏବଂ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ସ୍ଥିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଉର୍ଦ୍ଧବ୍‌ଲୋକକୁ ଯାଆନ୍ତି ( ୧୪ । ୧୮) । ଏହାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସୁଗୁଣ ଦାରା ବନ୍ଧନ ହୁଏ 
ନାହିଁ, ବରଂ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଲେ ବନ୍ଧନ ହୁଏ-¬“ସୁଖସଙ୍ଗେନ ବଧ୍ାତି ଜ୍ଞାନସଙ୍ଗେନ ଗ୍ବନଘ ॥” (୧୪ । ୬) ଏବଂ “କାରଣଂ 
ଗୁଣସଙ୍ଗେୋଃସ୍ୟ ସଦସଦ୍‌ଯୋନିଜନ୍ମସୁ ॥” (୧୩ | ୨୧) । ସେହିପରି ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ନିଜର ସ୍ଥିତି ମନେ କରିବା 'ସତ୍ବ୍ଵସ୍ଥା' (୧୪ । ୧୮) ମଧ୍ୟ 
ବନ୍ଧନକାରକ। 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨-୧୩] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଅଭିସନ୍ଧାୟ ତୁ ଫଳଂ ଦମ୍ବାଥିମପି ଚୈବ ଯତ୍ର। 
ଇଜ୍ୟତେ ଭରଦଶ୍ରେଷ୍ଠ ତଂ ଯଜ୍ଞଂ ବିଦ୍ଧି ରାଜସମ୍‌ ॥ ୧୨॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦ୍ରକୃତୁଳିକିନ୍ତୁ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠଇ ହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନୀ ; ଯତ କିଯେଉଁତ ଯଜ୍ଞମ୍‌ଚିଯଜ୍ଞଃ ଫଳମ୍‌, ଅଭିସନ୍ଧାୟ, 
ଏବ=ଫଳେଚ଼ରା ରଖି; ଚ ଅଥବା; ଦମ୍ବାଥିମ୍‌ = ଦମା ସହକାରେ; ଅପି ବି; ଇଜ୍ୟତେଇକରାଯାଏ; ତମ୍‌ = (ତୁମେ) ତାହାକୁ; 


ରାଜସମ୍‌ _ରାଜସ (ବୋଲି); ବିବି ଜାଣ | 


କିନ୍ତୁ ହେ ଭରଦଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନୀ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ ଫଳେଚ୍ଛାପୂବିକ ଅଥବା ଦମ୍ଭ ସହକାରେ (ଲେ।କ 
ଦେଖାଣିଆଭାବରେ) କରାଯାଏ, ତୁମେ ତାହାକୁ ରାଜସ ବୋଲି ଜାଣ | 


ବ/(6// _'ଅଭିସନ୍ଧାୟ ତୁ ଫଳମ୍‌'-- ଫଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଇଷ୍ଟାର ପ୍ରାପ୍ତି ଓ ଅନିଷ୍କ୍ରର ନିବୃତ୍ତି ଇଚ୍ଛାରେ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ 
କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ରାଜସ ଯଜ୍ଞ କହନ୍ତି । 

“'ଇହଲୋକରେ ମୋତେ ଧନ ଦଉଲତ ମିଳୁ; ଭଲ 
ସ୍ତ୍ରୀପୁତ୍ର ଓ ପରିବାର ମିଳୁ, ମୋର ମନୋନୁକୂଳ ଦାସ, 
ଦାସୀ, ଗାଭ, ମଇଁଷି ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ ମୋର 
ଦେହ ଭଲ ରହୁ; ମୋତେ ଆଦର, ସଳାର, ମାନ, ସମ୍ମାନ 
ଓ ଖ୍ଯାତି ମିଳୁ ତଥା ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ମଧ୍ଯ ମୋତେ ସ୍ବର୍ଗାଦି 
ଲୋକରେ ଦିବ୍ୟଭୋଗ ମିଳୁ'- ଏସବୁ ଇଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତିର କାମନା | 

'ମୋର ଶତୃ ବିନଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତୁ ସଂସାରରେ କେବେ 
ମୋର ଅପମାନ, ନିନ୍ଦା, ତିରସ୍କାର ଇତ୍ଯାଦି ନ ହେଉ; 
କେବେ ମୋ ମନର ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ନ ଆସୁ' ¬ ଏସବୁ 
ହେଲା ଅନିଷ୍ଟ ନିବୃତ୍ତିର କାମନା। 

'ଦମ୍ବାଥିମପି ଚୈବ ଯତ୍'-_ ଲୋକେ ମୋତେ ସଦ୍ଗୁଣୀ, 
ସଦାଗ୍ରରୀ, ସଂଯମୀ, ତପସ୍ବୀ, ଦାନୀ, ଧର୍ମାମ୍ରା ଓ ଯାଜ୍ଞିକ 
ବୋଲି ଭାବନ୍ତୁ ଏବଂ ଏହାଦ୍ବାରା ସଂସାରରେ ମୋର ଖ୍ୟାତି 
ବିସ୍ତାର ହେଉ -ଏଭଳି ଲୋକ ଦେଖାଣିଆ ବାହ୍ୟ ଆଡ଼ମ୍ୃର 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ରାଜସ ଯଜ୍ଞ କହନ୍ତି । 
ଯେଉଁମାନେ ଏହିଭଳି ଲୋକ ଦେଖାଣିଆ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି, 


ସେମାନଙ୍କ ଠାରେ ”ˆଯ୍ଷ୍ୟେ ଦାସ୍ଯାମି” (୧ ୬ | ୧୫) ଏବଂ 
“ଯଜନ୍ତେ ନାମଯଜ୍ଞେସ୍ତେଂ (୧୬। ୧୭) ଇତ୍ଯାଦି ଭାବ 
ବିଶେଷରୂପେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। 

“ଇଜ୍ୟତେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ତଂ ଯଜ୍ଞଂ ବିଦ୍ଧି ରାଜସମ୍‌'-- 
ଏହିଭଳି ଫଳକାମନା ଓ ଦମ୍ଭ (ଦେଖାଣିଆଭାବ) ସହକାରେ 
ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ, ତାହା ରାଜସ ଯଜ୍ଞ । 

ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ କାମନା ପୂରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଏ, 
ସେଥୂରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । କାରଣ ଯଜ୍ଞବିଧ୍ଧ ଓ 
କ୍ରିୟାରେ କୌଣସି ତ୍ରୂଟି ରହିଲେ ସେଥୁରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଫଳରେ 
ମଧ୍ୟ ନ୍ୟୁନତା ଦେଖାଯିବ | ସେହିପରି ଯଜ୍ଞବିଧ୍ ଓ କ୍ରିୟାରେ 
କୌଣସି ବୈପରୀତ୍ଯ ଦେଖାଦେଲେ ତାହାର ଫଳ ମଧ୍ଯ 
ବିପରୀତ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ଯଜ୍ଞ ସିଦ୍ଧି ପ୍ରଦାୟକ 
ହେବା ପରିବର୍ତେ ଯଜ୍ଞକର୍ତା ପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ ହେବ । 

କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ କେବଳ ଲୋକ ଦେଖା ଆଡ଼ମ୍ବର 
ପାଇଁ କରାଯାଏ, ସେଥୁରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂକୁ ଭୂକ୍ଷେପ ନ ଥାଏ। 

ଏଠାରେ ଭଗବାନ ବିଦ୍ଧି ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି 
କହୁଛନ୍ତି ହେ ଅର୍ଜୁନା ସାଂସାରିକ ରାଗ (କାମନା) ହିଁ 
ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ। ତେଣୁ ଏ ବିଷୟରେ ତୂମେ 
ବିଶେଷ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ । 


ଘଜିର୍ଜିଙ୍ର ଭ/ବ-ଉକ୍ତ ଶ୍ଳୋକର ଂଯତ୍ଂ ପଦରୁ ଏହି ଭାବ ବ୍ଯକ୍ତ ହେଉଛି ଯେ ଫଳେଚ୍ରା ଓ ଦମ୍ଭ ସହକାରେ 
ଯେତେ ବି ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଆଦି କରାଯାଏ, ସବୁ ରାଜସ ରୂପେ ଗ୍ରହଣୀୟ। 
=== = ¬; === 


ବିଧୂହୀନମସୂଷ୍ଟ୍ୀ' 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବିରହିତଂ ଯଜ୍ଞଂ 


ତାମସ. 


ମନ୍ତ୍ରହୀନମଦକ୍ଷି ଣମ୍‌ । 
ପରିଚକ୍ଷତେ ॥ ୧୩ ॥ 


ଥନନ୍ଦ୍ର  ବିଧ୍ଵହୀନମ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ବରହିତ; ଅସ୍ପୃଷ୍ଟାନ୍ତମ୍‌-ଁ ଅନ୍ନଦାନବିହୀନ; ମନ୍ସହୀନମ୍‌ମନ୍ନ୍ରବିହୀନ; ଅଦକ୍ଷିଣମ୍‌=ଦକ୍ଷିଣାବି ହୀନ 
(ଏବଂ); ଶ୍ଧାବିରହିତମ୍‌ ¬ ଶାବିରହିତ; ଯଜ୍ଞମ୍‌ -ଯଜ୍ଞକୁ, ତାମସମ୍‌ ¬ ତାମସ; ପରିଚକ୍ଷତେ = କହନି | 

ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ବର ହିତ, ଅନ୍ନଦାନବିହୀନ, ମନ୍ସବିହୀନ, ଦକ୍ଷି ଣାବିହୀନ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାରହିତ ଯଜ୍ଞକୁ ତାମସ ଯଜ୍ଞ କହନ୍ତି । 

କ୍ଯାୟ/୮୦୮ବିଧ୍ୂହୀନମ୍‌--ଭିନ୍ତ ଭିନ୍ନ ଯଜ୍ଞର ଭିନ୍ନ । ସ୍ରବାଦି ପାତ୍ରଚ ବସିବାର ଦିଗ, ଆସନ ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟରେ 
ଭିନ୍ନ ବିଧ୍ଧ ରହିଛି ଏବଂ ସେହି ଅନୁସାରେ ଯଜ୍ଚକୂୁଣ୍ଡ, । ନିଶ୍ରୟ କରାଯାଏ। ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଦେବତାବ୍ଳ୍ର ପାଇଁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
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ବସ୍ତୁ ଦରକାର; ଯଥା ଦେବୀର୍ଦ୍ରୀ ଯଜ୍ଞରେ ନାଲି ବସ୍ତ୍ର ଓ 
ନାଲି ବସ୍ତୁ ଆବଶ୍ଯକ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ତାମସ ଯଜ୍ଞରେ ଏସବୁ 
ବିଧ୍ଧ ପାଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ବରଂ ହେୟ ମନେକରି ବିଧୂକୁ 
ଉପେକ୍ଷା କରାଯାଇଥାଏ। 

“ଅସୃଷ୍ଟାନ୍ତମ୍‌- -ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ଯେଉଁ 
ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି, ସେଥୁରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପ୍ରଭୂତିର୍ଜୁ ଅନ୍ନଦାନ 
ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ମାହାଳିଆ ଭୋଜନ ପାଇଲେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଅଳସୁଆ ହୋଇଯିବେ, କିଛି କାମଧନ୍ଦା କରିବେ ନାହିଁ | 

'ମନ୍ହୀନମ୍‌' ବେଦ ଓ ବେଦାନୂକୂଳ ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ବର୍ଶିିତ ମନ୍ଦ୍ଵ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଦ୍ରବ୍ୟଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ। ମାତ୍ର ତାମସ 
ଯଜ୍ଞରେ ବୈଦିକ ତଥା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମନ୍ତ୍ଵ ଦ୍ବାରା ଆହୁତି 
ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ; କାରଣ ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ 
ଭାବନ୍ତି ଯେ, ସେମିତି କେବଳ ଆହୁତି ଦେଇଦେଲେ 
ଯଜ୍ଞ ହୋଇଯିବ, ସୁଗନ୍ଧ ବ୍ଯାପିଯିବ। ଖରାପ ପରମାଣୁ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବେ, ପୁଣି ମନ୍ତ୍ରର କି ପ୍ରୟୋଜନ? ଇତ୍ୟାଦି । 

'ଅଦକ୍ଷିଣମ୍‌'-- ତାମସ ଯଜ୍ଞରେ ଦାନ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ; 
କାରଣ ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ଭାବନ୍ତି ଯେ, ଆମେ 
ଯଜ୍ଞରେ ଆହୁତି ଦେଲୁ ଓ ଭଲଭାବେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୁ ଭୋଜନ 
କରାଇଲୁ, ପୁଣି ସେମାନଙ୍କୁ ଦକ୍ଷିଣା ଦେବାର କି ପ୍ରୟୋଜନ? 
ଦକ୍ଷିଣା ଦେଲେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଅଳସୁଆ ଓ ପ୍ରମାଦୀ 
ହୋଇଯିବେ, ଫଳରେ ସମାଜରେ ବେକାରଙ୍କୀ ସଂଖ୍ୟା 
ବଢ଼ିଯିବ; ଦିିତୀୟତଃ, ଯେଉଁ ବ୍ରାହୁଣମାନଜୂ ଦକ୍ଷିଣା ମିଳେ, 
ସେମାନେ କିଛି ରୋଜଗାର କରନ୍ତି ନାହିଁ, ତେଣୁ ପୂଥୁବୀରେ 
ସେମାନେ ଭାର ସଦୃଶ ହୋଇ ରହନ୍ରି, ଇତ୍ଯାଦି। ସେହି 
ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ଭାବନ୍ତୈ ନାହିଁ ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ପ୍ରମାଦୀ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ନ ହୁଅନ୍ତୁ, ଅନ୍ନଦାନ, ଦକ୍ଷିଣା ଇତ୍ଯାଦି 
ନ ଦେଇ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ଓ ନିଜର କର୍ତ୍ବବ୍ୟଂକର୍ମ ନ କରିବାରୁ 
ସେମାନେ ନିଜେ ତ ପ୍ରମାଦୀ ହୋଇଗଲେ! 

ଶଶ୍ରଦ୍ଧାବିରହିତଂ ଯଜ୍ଞଂ ତାମସଂ ପରିଚକ୍ଷତେ”-- 
ଅଗ୍ନିରେ ଆହୁତି ଦେବା ବିଷୟରେ ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବତ୍‌ଗୀତା ** 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଭାବନ୍ତି ଯେ ଅନ୍ନ, ଘିଅ, ଯବ, ଗ୍ବଉଳ, ନଡିଆ ଇତ୍ଯାଦି ତ 
ମନୁଷ୍ଯର ଜୀବନନିର୍ବାହର ଆବଶ୍ଯକ ବସ୍ତୁ। ଏ ସବୁକୁ 
ଅଗ୍ନିରେ ପକାଇଦେବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ମୂର୍ଖତାଂ । ନିଜର ଖ୍ୟାତି, 
ମାନ ଓ ବଡ଼ିମା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯଦିବା ସେମାନେ ଯଜ୍ଞ 
କରନ୍ତି, ତଥାପି ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧବିହୀନ, ଅନ୍ନଦାନରହିତ, ମନ୍ବହୀନ 
ଓ ଦକ୍ଷିଣାବିହୀନ ଯଜ୍ଞ କରନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କୀର ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତି, 
ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ ମନ୍ସ ଓ ସେଥୂରେ ବର୍ଣିତ ବିଧ୍ଧ ପ୍ରତି ତଥା 
ଶାସ୍ତ୍ରାନୁମୋଦିତ ଯଜ୍ଞକର୍ମ ପ୍ରତି ଏବଂ ତାହାର ପାରଲୌକିକ 
ଫଳ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ନ ଥାଏ । କାରଣ ସେମାନବ୍କ୍ୀ 
ଠାରେ ଅଜ୍ଞତା ପରିପୂର୍ଣ୍ଵ ହୋଇଥାଏ । ସେମାନଙ୍କର ନିଜର 
ତ କାଣ୍ଡଜ୍ଞାନ ନ ଥାଏ, କେହି ବୁଝାଇ ଦେଲେ ବି ସେମାନେ 
ତା”କଥା ମାନନି ନାହିଁ । 

ଏହି ତାମସ ଯଜ୍ଞରେ ଯଃ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂମୁସ୍ଥୂଜ୍ୟ ବଉିତେ 
କାମକାରତଃ' (ଗୀତା ୧ ୬ | ୨୩) ଏବଂ ଅଅଶ ଦୟା ହୁତଂ 
ଦତ୍ତଂ ତପସ୍ତପ୍ତଂ କୃତଂ ଚ ଯତ଼' (ଗୀତା ୧୭ | ୨୮)-¬ଏ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଭାବ ରହିଥାଏ। ତେଣୁ ସେମାନେ ଯେଉଁ 
ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୋକିକ ଫଳ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ତାହା ସେମାନକୁ 
ମିଳେ ନାହିଁ--“ନ ସ ସିଦ୍ଧିମବାପ୍ନୋତି ନ ସୁଖଂ ନ ପରାଂ 
ଗତିମ୍‌',, “ନ ଚ ତତପ୍ରେତ୍ୟ ନୋ ଇହଂ' | ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ହେୟ ମନେକରି କରାଯାଇଥୁବା ଶୁଭକର୍ମର ଇଢ଼୍ିତ ଫଳ 
ତ ସେମାନସୁଁ ମିଳିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଅଶୁଭକର୍ମର ଫଳ 
(ଅଧୋଗତି) ଅବଶ୍ଯ ମିଳିବ--“ଅଧୋ ଗଢ଼ନ୍ତି ତାମସାଃ' 
(୧୪ | ୧୮) | ଅଶୁଭ ଫଳ ମିଳିବାର ମୂଳ କାରଣ ଅଶ୍ରଦା 
ଏବଂ ସେମାନେ ଅଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଦ୍ଧ ଆଚରଣ କରନ୍ତି; 
ତେଣୁ ତାହାର ଦଣ୍ଡ ସେମାନଙ୍କୁ ଅବଶ୍ଯ ମିଳିବ। 

ଏହି ସବୁ ଯଜ୍ଞରେ କର୍ତା, ଜ୍ଞାନ, କ୍ରିୟା, ଧୃତି, ବୁଦି, 
ସଙ୍ଗ, ଶାସ୍ତ୍ର ଖାଦ୍ଯପେୟ ଇତ୍ଯାଦି ଯଦି ସାତ୍ତ୍ରିକ ହୁଏ, 
ତେବେ ସେହି ଯଜ୍ଞ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ହେବ; ଯଦି ରାଜସ ହୁଏ, 
ତେବେ ସେହ ଯଜ୍ଞ ରାଜସ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଯଦି ଏସବୁ 
ତାମସ ହୁଏ, ତେବେ ସେହି ଯଜ୍ଞ ତାମସ ହୋଇଯିବ। 


=== ` === = 


* କୃଷକ ହଳ କରିସାରି ଉତ୍ଷୃଷ୍ଟ ଧରଣର ଶସ୍ୟକୁ ମାଟିରେ ମିଶାଇ ଦେଲେ ମଧ୍ୟ ଯଦି ତାହା ଫସଲରୂପେ ଅନେକ ଗୁଣ ଶସ୍ୟ ଉମ୍ନ୍ନ 
କରେ, ତେବେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମନ୍୍ଵ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଯଜ୍ଞରେ ଆହୁତି ଦେଲେ କ'ଣ ସେସବୁ ବୃଥା ହୋଇଯିବ? ପୁଥୁବୀ ଜଡ଼ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଜମିରେ ବୁଣି ଦିଆଯାଇଥୁବା ଶସ୍ୟ ବା ବିହନ ଅଧୂଭୌତିକ, କିନ୍ତୁ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଧ୍ଧରେ ଅଗ୍ନିରେ ଦିଆଯାଇଥୁବା ଆହୁତି ଅଧୂଦୈବିକ; କାରଣ 
ଦେବତାମାନେ ଚେତନ । ତେଣୁ ଦେବତାମାନଙ୍କୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦିଆଯାଉଥୁବା ଆହୁତି ବର୍ଷାରୂପରେ ବହୁତ ଉପକାର କରେ । ମନୁ କହିଛନ୍ତି-- 

ଅଗ୍ନୌ ପ୍ରାସ୍ତାହୁତିଃ ସମ୍ୟଗାଦିତ୍ୟମୁପତିଷ୍ଠ ତେ । ଆଦିତ୍ୟାଜ୍ଜାୟତେ ବୃୃଷ୍ଟିର୍ବୃଷ୍ଟେରନ୍ନଂ ତତଃ ପ୍ରଜାଃ ॥ (ମନୁସୁତି ୩ | ୭ ୬) 

ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଅଗ୍ନିରେ ଦିଆଯାଉଥୁବା ଆହୁତି ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣକୁ ପୁଞ୍ଝ୍‌ କରେ ଏବଂ ସେହି ପରିପୁଷ୍ଟ କିରଣ ଦ଼ାରା ବର୍ଷା ହୁଏ'' (ଭୌତିକବାଦୀ 


ବୈଜ୍ଞାନିକ ମଧ୍ୟ ଏହା ସ୍ଵୀକାର କଲେଣି) | 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ଅନ୍ନରୁ ଜାତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ତ ଜଳରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ ¬ 'ଅଳାଭବନ୍ତି ଭୂତାନି ପର୍ଜନ୍ୟାଦନ୍ନସମ୍ଭବଃ' (ଗୀତା ୩ | ୧୪) | 
ତେଣୁ ସୃଷ୍ଟିରେ ଜଳ ହିଁ ପ୍ରଧାନ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ ହିଁ ଜଳ ବୃଷ୍ଟି ହେବାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ-¬ ଯଜ୍ଞାଉବତି ପର୍ଜନ୍ୟଃ' (୩ | ୧୪) | 


ଶ୍ମୋକ ୧୪] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସମ ୧୧ଶ, ୧୨ଶ @ ୧୩୭ 6ନ୍ଣ୍ରୋଳନେ ଯଥାକରଣମ ସାଞ୍ଜୁଳ ଜଳନ୍ଦ ୫ ଜାମନ୍ଦ ଯକ୍ଞକ ବର୍ଷଳନା କଜିସଃନି ଏବେ 
ଜି ଟି ଵୋ ଳନଜେ ଜରବନ ଯଥାଳଣମ ଶୀଳ/ଳିଳକ, ବଚିକ 6 ନାଳଦିଳ ଫଳ ବର୍ଷନ/ କଳୁଛନି ('ଏହାନ ସୀଳ଼ିଳକ, ଜ/ଳର @ ଜାନ 


ହଜେଜ ଆକୁ କହିବେ) / 


ଦେବଦ୍ଵି ଜଗୁରୁ ପ୍ରାଜ୍ଞପୂଜନଂ 


ଶୌଚମାଜି ବମ୍‌ । 


ଏ =< ୦ ୦ 
ବ୍ରହୃଚଯ୍ୟଯମହ ସା ଚ ଶାରୀର ତପ ଉଚ୍ଯତେ ॥ ୧୪॥ 
ଥନଳ଼ୟ ଦେ ବଡ଼ି ଜଗୁରୁ ପ୍ରାଜ୍ଞପୂଜନମ୍‌ ଦେବତା, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଗୁରୁଜନ ଓ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୂଷକ୍ତର ଯଥାଯୋଗ୍ୟ 
ପୂଜା କରିବା ଶୌଚମ୍‌ ଶୁଦ୍ଧତା ରକ୍ଷା କରିବା; ଆଜିବମ୍‌ ସରଳତା; ବ୍ରହ୍ଚକ୍ଷ୍ୟମ୍‌  ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟପାଳନ: ଚ= ଏବ; 
ଅହିଂସା=ଅହିଂସା (ଏ ସବୁକୁ); ଶାରୀରମ୍‌ ¬ ଶାରୀରିକ; ତପଃ= ତପ; ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 
ଦେବତା, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଗୁରୁଜନ ଓ ଜୀବନ୍ଗୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷକ୍କାର ଯଥାଯୋଗ୍ୟ ପୂଜା କରି ବା, ଶୁଦ୍ଧତା ରକ୍ଷା 
କରିବା, ସରଳତା, ବ୍ରହୁଚକ୍ଷ୍ଯ ପାଳନ ଏବଂ ଅହିଂସା- -ଏ ସବୁକୁ ଶାରୀରିକ ତପ କୁହାଯାଏ | 


ବ#/6// ଦେବ ଢ଼ି ଜଗୁରୁ ପରାଜ୍ଞପୂଜନମ୍‌'-- ଏଠାରେ 
ଦେବ” ଶବ୍ଦଟି ପ୍ରଧାନତଃ ବିସ୍ଫ, ଶିବ, ଗଣେଶ, ଶକ୍ତି ଓ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ଭଶ୍ଵର ଶ୍ରେଣୀର ଏହି ପଞ୍ଚଦେବତାର୍କୀ ଉପଲକ୍ଷେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି। ଏହି ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ଯରୁ ଯେ 
ନିଜର ଇଷ୍ଟ ଯାହାଙ୍କ ପ୍ରତି ଅଧୂକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅଛି, ତାର୍ଦୁ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ ପୂଜା କରିବା ଉଚିତ।” 

ଦ଼ାଦଶ ଆଦିତ୍ଯ, ଅଷ୍ଟ ବସୁ, ଏକାଦଶ ରୁଦ୍ର ଓ 
ଅଶ୍ଵିନୀକୁମାରଦୃୂୟ- ଏହି ଶାସ୍ତ୍ରୋକ୍ତ ତେତିଶ ଦେବତା 
ମଧ୍ଯ “ଦେବ” ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଯଜ୍ଞ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ 
ଇତ୍ଯାଦିରେ ତଥା ଦୀପାବଳୀ ଆଦି ବଡ଼ ବଡ଼ ପର୍ବରେ 
ଏବଂ ଜାତକର୍ମ, ଚୂଡ଼ାକର୍ମ, ଯଜ୍ଞୋପବୀତ, ବିବାହ ଇତ୍ଯାଦି 
ସଂସ୍କାର ସମୟରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଯେଉଁ ଦେବତାମାନକ୍ତୁ ପୂଜା 
କରିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ “ଦେବ” ଶବ୍ଦର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ। ଏହି ଦେବଗଣକୁୁ 
ଯଥା ସମୟରେ ପୂଜା କରିବା ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆଜ୍ଞା ଅଛି। 
ତେଣୁ କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦାର ରକ୍ଷା ପାଇଁ କର୍ତବ୍ଯ 
ମନେକରି ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ସେମାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାର 
ଭାବ ରଖି ଯଥାସମୟରେ ସେହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରିବା ଉଚିତ। ତାହ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶାସ୍ତ୍ର ଯେଉଁ ଯେଉଁ 
ତିଥୁୂଥ ବାର, ନକ୍ଷତ୍ର ଆଦିରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଦେବତାର୍ଝ୍ୁ 
ପୂଜା କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି, ସେହି ସେହି ତିଥ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ଦେବତାମାନଙ୍କର ପୂଜା କରିବା ଉଚିତ । 

“ଡ଼ିଜଂ ଶବ୍ଦ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବୈଶ୍ଯ ଏହି ତିନି 
ଜାତିର ବାଚକ; କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ପୂଜା ବିଷୟରେ 


କୁହାଯାଇଥୁବାରୁ ଏହାକୁ କେବଳ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍ଗ୍ରର ବାଚକ 
ମନେକରିବାକୁ ହେବ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବୈଶ୍ଯର୍କ୍ଚର ନୁହେଁ। 

ଯେଉଁମାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରୂ ଆମକୁ ଶିକ୍ଷା ମିଳିଛି; ଯଥା-¬ 
ପିତାମାତା, ବୟୋଜ୍ୟେଷ୍ଠ ବ୍ଯକ୍ତି, କୁଳଗୁରୁ, ବିଦ୍ଯାଗୁରୁ 
ଏବଂ ଆଶ୍ରମ, ବୟସ, ବିଦ୍ଯା ଇତ୍ଯାଦି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେଉଁମାନେ 
ଆମଠାରୁ ବଡ଼, ସେ ସମସ୍ତେ “ଗୁରୁ” ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ବୋଲି ବୂଝିବାକୁ ହେବ। 

ବ୍ରାହ୍ମଣ ନିଜର ପିତାମାତା, ଆଗ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି ଗୁରୁଜନତ୍ସର 
ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବା, ସେବା କରିବା ଏବଂ ସେମାନକ୍ତୁୀ ଖୁସି 
କରିବା ତଥା ପତ୍ର, ପୁଷ୍ଳ, ଆରତି ପ୍ରଭୂତି ଦାରା ସେମାନ୍କୀର 
ପୂଜା କରିବା-¬ଏହା ସେମାନର୍କର ପୂଜନ ଅଟେ | 

ଏଠାରେ ପ୍ରାଜ୍ଞଂ ଶବ୍ଦଟି ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ ମହାପୁରୂଷର୍ଜୀ 
ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ। ଯଦି ସେ ବର୍ଣ୍ର ଓ ଆଶ୍ରମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ହୋଇଥାନ୍ତେ, ତେବେ 'ଦିଜ' ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଥାଆନ୍ତେ 
ଏବଂ ଯଦି ଶାରୀରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଷ୍ଝୁରୁ (ଜନ୍ମ ଓ ବିଦ୍ଯାରେ) 
ବଡ଼ ହୋଇଥାନ୍ତେ। ତେବେ ଗୁରୁ” ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତେ । ଅତଏବ ଯେ ବର୍ଶ୍ର, ଆଶ୍ରମ ଦୃଷ୍ଝରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ନୂହନ୍ତି ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ସହିତ କୌଣସି ଶିକ୍ଷାଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମଧ୍ଯ ନାହିଁ, ସେହିପରି ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞ ମହାପୁରୂଷର୍କୁ ହିଁ ଏଠାରେ 
ପ୍ରାଞ୍ଚ କୁହାଯାଇଛି। ଏପରି ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ ମହାପୁରୂଷର୍କ୍ବର 
ବଚନ ଓ ଂସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ହୃଦୟରେ ସ୍ରାନ ଦେଇ, ସେହି 
ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବା ହିଁ ସେମାନର୍ବ୍ଚାର ପ୍ରକୃତ 
ପୂଜା। ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିଲେ ଦ୍ରିଜ ଓ ଗୁରୁ ସାଂସାରିକ 
ଦ୍ୂକ୍ଟୁରୁ ଆଦରଣୀୟ, ପୂଜନୀୟ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଜ୍ଞ (ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ) 


କ୍କ ନ 

* ଏମାନସ୍ଗ୍ଘ ଭିତରୁ ବୈସ୍ଣାବ ଭଗବାନ ବିଷ୍କୁରଭୂ, ଶୈବ ଭଗବାନ ଶିବର୍ଦ୍ୁ, ଗାଣପତ୍ୟ ଭଗବାନ ଗଣେଣଶ୍ସ୍ର, ଶାକ୍ତ ଭଗବତୀ ଶକ୍ତିଙ୍କୁ ଓ 
ସୌର ଭଗବାନ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭଶ୍ଵରଭାବେ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି । ତେଣୁ ଏହି ପଞ୍ଚଦେବତାଙ୍ଟୁ ମଧ୍ୟରୁ ବି ନିଜ ନିଜର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି ଅନୁସାରେ 
ନିଜର ଇଷ୍ଟଦେବ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭଶ୍ଵର ହେବେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତେ ଦେବତା ସ୍ପାନ ପାଇବେ । 
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ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଆଦରଣୀୟ ଓ ପୂଜନୀୟ। 
ତେଣୁ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତକ୍କ ପ୍ରତି ଆନ୍ତରିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖିବା ଉଚିତ; 
କାରଣ କେବଳ ବାହ୍ଯ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କୁହାଯାଏ ନାହିଁ, 
ଆନ୍ତରିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ପ୍ରକୃତ ପୂଜା। 
'ଶୌଚମ୍‌'--ଜଳ, ମୃତ୍ତିକା ଆଦି ଦାରା ଶରୀରକୁ 
ପବିତ୍ର କରିବାର ନାମ “ଶୌଚ” | ଶାରୀରିକ ଶୁଝଵିରୁ 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦି ହୁଏ। 
ଶୌଗ୍ବତ୍‌ ସ୍ବାଙ୍ଗକୁଗୁପ୍‌ସା ପରୈ ର ସଂସଖିଃ । 
(ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୪୦) 
ଶୌଗ୍ବଗ୍ଵରରୁ ନିଜ ଦେହ ପ୍ରତି ଘୃଣାଭାବ ହେବ 
ଯେ, ଦେହକୁ ଦିନରାତି ସଫା କରୁଛି, ତଥାପି ଯେଉଁ ମଇଳାକୁ 
ସେହି ମଇଳା। ଏଥୂରୁ ସବୁବେଳେ ମଳ, ମୂତ୍ର, ଝାଳ, 
ସିଘଫଣି, କାନଗଇ, ଲେଞ୍ଜରା, ଲାଳ, ଛେପ ଇତ୍ଯାଦି 
ବାହାରୁଛି। ଏ ଦେହ ହାଡ଼, ମାଂସ, ମଜ୍ଜା ଇତ୍ୟାଦି ଘୃଣିତ 
(ଅପବିତ୍ର) ବସ୍ତୁରେ ତିଆରି ହୋଇଛି । ଏହି ହାଡ଼ମାଂସର 
ମୁଣାରେ କାଣିଗ୍ଵଵଏ ମଧ୍ୟ ବିଶୁଦ୍ଧ, ପବିତ୍ର, ନିର୍ମଳ ଓ ସୁଗନ୍ଧିତ 
ବସ୍ତୁ ନାହିଁ। ଏହା କେବଳ ଏକ ଦୁର୍ଗନ୍ଧ ପାତ୍ର। ଏଥୂରେ 
ଖାଲି ମଇଳା ହିଁ ଭରି ରହିଛି । ଏହା କେବଳ ମଳମୂତ୍ର ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାର ଏକ ଯନ୍ତ୍ରର ଏକ କାରଖାନା। ଏପରି ଦେହର 
ଅଶୁଦି ଓ ମଳିନତା ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ହେଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଦେହରୁ ଉର୍ଦ୍ବିକୁ ଉଠିଯାଏ। ଦେହରୁ ଉତ୍ଦ୍ବ୍‌କୁ ଉଠିଗଲେ 
ତାଂଠାରେ ବର୍ଶ୍ରି, ଆଶ୍ରମ ଅବସ୍ଥା ଆଦିକୁ ନେଇ ଅଭିମାନ 
ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏଥୂପାଇଁ ଶୌଗ୍ଵଗ୍ଵର ପାଳନ କରାଯାଏ । 
ଆଜିକାଲି ପ୍ରାୟ ଲୋକେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁମାନେ 
ଶୌଗ୍ଵଗ୍ଵର ରକ୍ଷା କରୁଛନ୍ତି ସେମାନେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଅପମାନ 
କରୁଛନ୍ତି, ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ ଘୃଣା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ 
ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭୁଲ୍ବ୍‌ କାରଣ ଶୌଗ୍ବଵଗ୍ଵର ପାଳନ କଲେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସହିତ ସଂସର୍ଟ ହେବ ନାହିଁ-- 'ପଗୈରସଂସଗିଃ |' 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଶୌଗ୍ବଗ୍ଵର ରକ୍ଷା କଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେହର 
ଅଶୁଦ୍ଧି ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଯିବ ଯେ ସମସ୍ତବ୍ଦବ୍ରର ଦେହ 
ଏପରି ଅଶୁଦ୍ଧ । ମାଟି ପିଣ୍ଡୁଳାକୁ ଧୋଇଲେ ଯେପରି ଶେଷକୁ 
ସମ୍ପୂର୍ଷ ମିଳେଇଯିବ ପଛେ, ମାଟି ଛଡ଼ା କୌଣସି ଭଲ 
ଜିନିଷ ମିଳିବ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଯେତେ ଶୁଦ୍ଧ କର ପଛେ, 
ଏ ଦେହ କେବେ ଶୁଦ୍ଧ ହେବ ନାହିଁ) କାରଣ ଦେହର 
ମୂଳରେ ହିଁ ଅଶୁଦି ରହିଛି। 
ସ୍ାନାଦ୍‌ ବୀଜାଦୁ ପଷ୍ଟରମ୍ବାନନିଃସ୍ୟନ୍ଦାନିଧନାଦପି । 
କାୟମାଧେୟଶୌଚତଡ୍ବାତ୍‌ ପଣ୍ଡିତା ହ୍ଯଶୁଚିଂ ବିଦୁଃ ॥ 
(ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୫ ର ବ୍ୟାସ-ଭାଷ୍ୟ) 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


“ଏ ଦେହ ସ୍ଥାନ (ଜନନୀ ଉଦରରେ ସ୍ରିତ), ବୀଜ 
(ମାତାପିତାଙ୍କ ରଜବୀର୍ଯ୍ୟରୁ ଜାତ), ଉପଷ୍ଟ୍ରମ୍ଭ (ଖାଦ୍ଯର 
ରସରେ ପରିପୁଷ୍ଟ୍ୟ, ନିଃସ୍ୟନ୍( ମଳ, ମୃତ୍ରଚ କଫ, ଲାଳ, 
ଝାଳ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯୁକ୍ତ), ନିଧନ (ମରଣଶୀଳ) ଓ ଆଧେୟ 
ଶୌଚ (ଜଳ, ମାଟି ଆଦି ଦ୍ବାରା ପ୍ରକ୍ଷାଳନ ଯୋଗ୍ଯ) 
ହୋଇଥୁବାରୁ ବିଦ୍ବାନ୍‌ମାନେ ଏହାକୁ ଅପବିତ୍ର ମନେକରନ୍ତି।”' 

'“ଆଜଵିବମ୍‌'-- ଶାରୀରିକ କୁଟିଳତା ପରିତ୍ଯାଗ କରି, 
ସାଦାସିଧାଭାବରେ ଚଳପ୍ରଚଳ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ଶାରୀରିକ 
କର୍ମ କରିବାର ନାମ ଆର୍ଜବ”। ଅଭିମାନ ବଢ଼ିଗଲେ 
ଶରୀରରେ କୁଟିଳତା ଆସେ | ଅତଏବ ଯେଉଁ ସାଧକମାନେ 
ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ସେମାନେ ନିଜ ଭିତରେ 
ଅଭିମାନ ରଖିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ । ନିରଭିମାନ ହୋଇଗଲେ 
ଶରୀରରେ ଓ ଗ୍ବଲବୁଲ, କଥାବାର୍ତା ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ 
ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସରଳତା ଆସିଯାଏ 
ଏବଂ ଏହାକୁ ଆର୍ଜବ” କହନ୍ତି। 

ବବ୍ରହଚକ୍ଷ୍ୟମ୍‌୮ ନିମ୍ନୋକ୍ତ ଆଠଟି କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଭଇ୍ଗଂ ହୁଏ; ଯଥା--(୧) ପୂର୍ବର ସ୍ତ୍ରୀସଙ୍ଗ କଥା 
ସ୍ମରଣ କରିବା, (୨) ଅନୁରାଗପୂର୍ବକ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକଟ୍ଚ୍ଵ ସହିତ 
କଥାବାର୍ତା ହେବା, (୩) ସ୍ତ୍ରୀଲୋକଙ୍ଗ୍ଚ ସହିତ ହସସୁସି 
କରିବା, (୪) ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକକ୍କ ଆଡ଼କୁ 
ଗ୍ବହିଁବା, (୫) ସ୍ତ୍ରୀଲୋକଚ୍ଚ ସହିତ ଏକାନ୍ତରେ କଥାବାର୍ତ୍ତା 
ହେବା, (୬) ସ୍ତ୍ରୀସଙ୍ଗ ପାଇଁ ମନରେ ସଙ୍କଳ୍ପ କରିବା, 
(୭) ସ୍ତ୍ରୀସସ୍ଙଂ ପାଇଁ ଦୃଢ଼ ନିଶ୍ଚୟ କରିବା ଏବଂ 
(୮) ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସ୍ତ୍ରୀସଙ୍କଂ କରିବା। ବିଦବାନ୍ଵମାନଚ୍ଗ୍ମ ମତରେ 
ଏହା ଆଠ ପ୍ରକାର ମୈଥୁନଂ ଅଟେ । ଏ ଭିତରୁ କୌଣସି 
କ୍ରିୟା ଆଦୌ ନ କରିବାକୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ଯଂ କୁହାଯାଏ। 

ବ୍ରହ୍ମଗ୍ଵରୀ, ବାନପ୍ରସ୍ଥ, ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଏ ତିନିହେଁ ଆଦୌ 
ବୀର୍ଯ୍ୟପାତ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଏବଂ ବୀର୍ଯ୍ୟପାତର ସକ୍ଵଳ୍ପ 
କରିବା ମଧ୍ୟ ଉଚିତ ନୂହେଁ। ଗୃହସ୍ଥ ଯଦି କେବଳ ସନ୍ତାନ 
ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଵ ଅନୁସାରେ ରତୁକାଳରେ ସ୍ତ୍ରୀସଙ୍ଗଂ କରନ୍ତି, 
ତେବେ ଗ୍ଧହସତ୍ପାଶ୍ରମରେ ଥଲେ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମଗ୍ଵରୀ ବୋଲି 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ। ବିଧବାମାନଗ୍କ୍ର ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି-- 
ସ୍ବାମୀକ୍କ ଜୀବିତାବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁ ସ୍ତ୍ରୀ ପାତିବ୍ରତ୍ୟ ପାଳନ 
କରେ ଏବଂ ସ୍ବାମୀଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ପରେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ-ଧର୍ମ 
ପାଳନ କରେ, ଆବାଳ ବୃହ୍ମଗ୍ବରୀ ଯେଉଁ ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଅନ୍ତି 
ସେ ମଧ୍ୟ ସେହି ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ବାସ୍ତବରେ ` ବ୍ରହୁଗ୍ନରିବ୍ରତେ ସିତଃ' (ଗୀତା ୬ | ୧୪)-- 
ବ୍ରହ୍ମଗ୍ବରୀଂବ୍ରତରେ ସ୍ଥିତ ରହିବା ହିଁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ। କିନ୍ତୁ ଯଦି 


* ସ୍ମରଣଂ କୀର୍ତନଂ କେଳିଃ ପ୍ରେକ୍ଷଣଂ ଗୁହ୍ୟଭାଷଣମ୍‌ । ସଙ୍କଳ୍ପୋଃ ଧ୍ୟବସାୟଶ୍ଚ କ୍ରିୟାନିଷ୍ଣତ୍ତିରେବ ଚ ॥ 


ଏତନ୍ମେଥୁନମଷ୍ଟାଇ୍ଗଂ ପ୍ରବଦନ୍ତି 


ମନୀଷିଣଃ । ବିପରୀତଂ 


ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟମନୂଷ୍ଚେୟଂ ମୁମୁକ୍ଷୁଭିଃ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୧୪] 


ସ୍ଵପ୍ନଦୋଷ କିମ୍ବା ପ୍ରମେହ ଆଦି ରୋଗ ହେତୁ ବୀର୍ଯ୍ୟପାତ 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାହାକୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟଭଙ୍ଗ ବୋଲି ଧରାଯାଏ 
ନାହିଁ। ମନର ଭାବନାଗତ ଅଶୁଦଵି ଆସିଯିବାରୁ ଯେଉଁ 
ବୀର୍ଯ୍ୟପାତ ହୁଏ, ତାହାକୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟଭଙ୍ଗ ବୋଲି ଧରାଯାଏ; 
କାରଣ ଭାବ ସହିତ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। ଏଣୁ 
ଯେଉଁମାନେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ କରନ୍ତି ସେମାନେ ନିଜର 
ଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ରଖିବାକୁ ହେଲେ କେବେ ପର ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରତି 
ମନକୁ ଆକୃଷ୍ଟ ହେବାକୁ ନ ଦିଅନ୍ତୁ। ସତର୍କତା ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯଦି ମନ କେବେ ସେ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ, 
ତେବେ ଭିତରେ ଦୃଢ଼ ବିଗ୍ବର ରଖନ୍ତୁ, “ଏହା ମୋର କାମ 
ନୂହେଁ, ମୁଁ କେବେ ଏପରି କାମ କରିବି ନାହିଁ; କାରଣ 
ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ ପାଇଁ ମୁଁ ଦୃଢ଼ ନିର୍ଶ୍ବୟ କରି ନେଇଛି, 
ପୁଣି ଏପରି କାମ କିପରି କରିବି? '' 

'ହିଂସାଂ-- କୌଣସି ପ୍ରକାର ହିଂସା ନ କରିବା ହିଁ 
ଅହିଂସା। ସ୍ବାଥି, କ୍ରୋଧ୍‌ ଲୋଭ ଓ ମୋହ ଅଅଜ୍ଞତା)କୁ କେନ୍ଦ୍ର 
କରି ସମସ୍ତ ହିଂସା ହୁଏ । ସ୍ବାଥ୍ଥବଶତଃ କାହାର ଧନ ଅପହରଣ 
କରିନେବା, ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର କ୍ଷତି କରିବା--ଏହା ହେଲା 
ସ୍ବାର୍ଥ ଜନିତ ହିଂସା । କ୍ରୋଧବଶତଃ କାହାକୁ ଆଘାତ କରିବା, 
କ୍ଷତବିକ୍ଷତ କରିବା କିମ୍ବା ଜୀବନରୂ ମାରିଦେବା-¬ଏହା 
କ୍ରୋଧ' ଜନିତ ହିଂସା | ଚମଡ଼ା ଓ ମାଂସ ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପଶୁମାନଙ୍ତୂ ମାରିଦେବା କିମ୍ବା ଧନ ଲୋଭରେ କାହାକୁ 
ମାରିଦେବା--ଏହା “ଲୋଭଂଜନିତ ହି ସା | ବାଟରେ ଗ୍ଚାଲୁ 
ଗ୍ବରୁ କୁକୁରକୁ ବାଡ଼େଇ ଦେବା, ଗଛର ଡାଳ ଭାଇଁଂଦେବା, 
ଘାସ ଉପାଡ଼ିଦେବା, କାହାକୁ ଗୋଇଠାଏ ଦେବା-¬ଏ ସବୁଥିରେ 
କ୍ରୋଧ ନାହିଁ, ଲୋଭ ନାହିଁ କି କିଛି ପାଇବାର ସମ୍ଭାବନା 
ମଧ୍ୟ ନାହିଁ - ଏହା “ମୋହ' (ଅଜ୍ଞତା) ଜନିତ ହିଂସା | ଅହିଂସାରେ 
ଏସବୁ ହିଂସା ଆଦୌ ନ ଥାଏଂ । 

'ଶାରୀରଂ ତପ ଉଚ୍ୟତେ'--ଦେବାଦି ପୂଜନ, ଶୋଚ, 
ଆର୍ଜବ, ବ୍ରହୁଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା-_ ଏହି ପାଞ୍ଚଟିକୁ “ଶାରୀରିକ 
ତପ' କୁହାଯାଏ। ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତଃ ସଂଯମ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ମଧ୍ଯ 
ଶାରୀରିକ ତପର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରିବା ଉଚିତ । 

କଷ୍ଟ ସହ୍ଯ କଲେ, ତପଶ୍ବରଣ କଲେ ତାହା ତପ 
ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଶାରୀରିକ ତପରେ ତ ସେମିତି କୌଣସି 
କଥା ନାହିଁ, ତେବେ ଏହା ତପ ହେଲା କିପରି? କଷ୍ଟ ସହ୍ଯ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କରି ଯେଉଁ ତପ କରାଯାଏ, ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର 
ତପ ନୁହେଁ | ଯେଉଁମାନେ ଅଧୂକ କଷ୍ଟଦାୟକ ତପ କରନ୍ତି, 
ଭଗବାନ ସେମାନକୁ ଆସୁରନିଶ୍ଟୟଯୁକ୍ତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
'ଆସୁରନିଶ୍ଟୟାନ୍‌' (୧୭ | ୬) | ଯେଉଁ ତପରେ ଉଜୁଖଂଳ 
ଚିତ୍ତବୃତ୍ତୁକୁ ନିରୋଧ କରି ଶାସ୍ତ୍ର କୁଳପରମ୍ପରା ଓ 
ଲୋକପରଅଆ୍ପରାଗତ ମର୍ଯ୍ୟାଦାନୁସାରେ ସଂଯମପୂର୍ବକ ଚଳିବାକୁ 
ପଡ଼େ ତାହା ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠା ତପ । ସାଧନା ମାର୍ଟରେ ଗ୍ବଲୁ ଗ୍ବଲୁ 
ସ୍ଵତଃ ପ୍ରତିକୂଳ ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦି 
ଉପସ୍ଥିତ ହେଲେ ସେ ସବୁକୁ ସାଧନାର ସିଵି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇ ସହ୍ଯ କରିବା ମଧ୍ଯ ତପ । ଏହି ତପରେ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଇତ୍ଯାଦି ସଂଯତ ହୁଅନ୍ତି। 

ଅଷ୍ଟ୍ରାଇଂଯୋଗରେ ଯେଉଁଠି ଯମଂନିୟମାଦି ଅଷ୍ଟ 
ଅଙ୍ଗ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଯମ” କଥା କୁହାଯାଇଛି। ଯଦ୍ଯପି ଯମଂ ପାଞ୍ଚ 
ପ୍ରକାରର-_ 'ଅହିଂସାସତ୍ୟାସ୍ତେୟବ୍ରହୁଚକ୍୍ଯାପରିଗ୍ରହା ଯମାଃ' 
(ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨।୩୦) ଏବଂ ନିୟମ” ମଧ୍ଯ ପାଞ୍ଚ 
ପ୍ରକାରର 'ଶୌଚସନ୍ତୋଷତପଃସ୍ବାଧ୍ୟାୟେଶ୍ବର ପ୍ରଣିଧାନାନି 
ନିୟମାଃ'ୀ (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ । ୩୨), ତଥାପି ଏ ଦୁଇଟି 
ମଧ୍ଯରୁ ନିୟମ ଅପେକ୍ଷା ଯମର ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଧୂକ । କାରଣ, 
“'ନିୟମ'ରେ ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ଏବଂ .ଯମ'ରେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମୂହ, ମନ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସଂଯମ କରିବାକୁ ପଡ଼େ।? 

ଲୋକେ ଭାବି ପାରନ୍ତି ଯେ, ଶରୀରକୁ କଷ୍ଟା ଦେବା 
ହିଁ ତପ; ଆରାମରେ ରହି ସଂଯମ ଓ ତ୍ଯାଗ କରିବା ତପ 
ନୂହେଁ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ସାଂସାରିକ 
ବିଷୟ ପ୍ରତି ଅନାସକ୍ତ ହୋଇ ଯେଉଁ ସଂଯମ ଓ ତ୍ଯାଗ 
କରାଯାଏ, ତାହା ତପସ୍ୟାଠାରୁ କମ୍‌ ନୁହେଁ, ବରଂ ପାରମାର୍ଥିକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହାର ସ୍ଥାନ ସବବୋଚ୍ଚ । କାହିଁକି ନା, ତ୍ଯାଗରେ 
ପରମାମ୍ରରଙ୍ଗୁ ଲାଭ କରାଯାଏ- - 'ତ୍ୟାଗାଢ଼ାନିରନନରମ୍‌' (ଗୀତା 
୧୨।୧୨୬। କେବଳ ବାହ୍ଯ ତପ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ରାଙ୍କୀ 
ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ବାହ୍ୟ ତପ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧିର କାରଣ ହୋଇଥୁବାରୁ ପରମାମ୍ବାର୍କୀ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ସହାୟକ ହୋଇପାରେ । ତେଣୁ ସାଧକ ମୁଖ୍ୟତଃ 
ଯମ' ପାଳନ କରିବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେ ଯଥା ସମୟରେ 
'ନିୟମ' ମଧ୍ଯ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ । 


ଵଵ ୭୮୭ ଚା ୦ ୭୫୭” ଵଵ ଵା ଚୂ 
» ଏଠାରେ 'ଅହିଂସା' ଶାରୀରିକ ତପର ଅନତଗତ, ତେଣୁ ଏହି ସାନରେ କେବଳ ଶାରୀରିକ ଅହିଂସା ଗହଣ କରାଯିବ, ମାନସିକ ଓ ବାଚିକ 


ଅହିଂସା ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ ନାହିଁ । 


+ ଯମନିୟମାସନପଣାୟାମପରତ୍ୟାହାରଧାରଣାଧ୍ଯାନସମାଧୟୋଃଷ୍ଟାବଙ୍ଗାନି । (ପାତଞ୍ଜଳଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୨୯) 
+ ହିରଣ୍ୟକଶିପୁ, ହିରଣ୍ୟାକ୍ଷ, ରାବଣ ପ୍ରଭୂତି ରାକ୍ଷସକ୍କ୍‌ ଠାରେ ମଧ୍ୟ “ନିୟମ' ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ଏମାନସ ଠାରେ ଯମ' 


ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଘି ିଣ୍ଜ ଭ/ବ-¬ ଶାରୀରିକ ତପରେ ତ୍ୟାଗ ମୁଖ୍ୟ। ପୂଜା କରିବା ଦ୍ବାରା ନିଜର ଶ୍ରେଷ୍ଳତୃ ଧାରଣା ତ୍ୟାଗ ହୁଏ ଶୁଦ୍ଧତା 
ରକ୍ଷା କଲେ ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦର ତ୍ୟାଗ ହୁଏ; ସରଳତା ରକ୍ଷା କଲେ ଅଭିମାନ ତ୍ୟାଗ ହୁଏ, ବ୍ରହୁଚର୍ଯ୍ୟ ରକ୍ଷା କଲେ ବିଷୟ ସୁଖ 
ତ୍ଯାଗ ହୁଏ ଏବଂ ଅହିଂସା ପାଳନ କଲେ ନିଜର ସୁଖ ଭାବନା ତ୍ୟାଗ ହୁଏ। ଏହିରୂପେ ତ୍ୟାଗ କରିବା ହିଁ ଶାରୀରିକ ତପ | 
== = ;£( = == 
ଅନୁଦବେଗକରଂ ବାକ୍ୟ ସତ୍ୟ ପ୍ରିୟହିତଂ ଚ ଯତ୍ନ । 
ସ୍ବାଧ୍ୟାୟାଭ୍ୟସନଂ ଚୈବ ବାଙ୍ମୟଂ ତପ ଉଚ୍ୟତେ ॥ ୧୫ ॥ 


ଅନ଼ୟ- ଯତ୍‌ ଯେଉଁ ବାକ୍ଯମ୍‌ଚଚିବଚନ; ଅନୁତଵବେଗକରମ୍‌ିଅନୂଦ୍‌ବେଗକର; 


ସତ୍ଯମ୍‌ଚ ସତ୍ଯ ଚ ଓ 


ପ୍ରିୟହିତମ୍‌ଚ୍ପ୍ରିୟ ତଥା ହିତକାରକ (ତାହାକୁ); ଚ=ଏବଂ; ସ୍ବାଧ୍ୟାୟାଭ୍ଯସନମ୍‌ସ୍ଵାଧ୍ାୟ ଓ ଅଭ୍ଯାସ (ନାମଜପ 
ପ୍ଭୂତି)କୁ;¿ ଏବ-= ମଧ୍ୟ; ବାଙ୍ମୟମ୍‌= ବାଚିକ; ତପଃ= ତପ; ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 


ଯେଉଁ ବଚନ ଅନୂଦୂବେଗକର, ସତ୍ଯ, ପ୍ରିୟ ତଥା ହିତକର, ତାହାକୁ ଏବଂ ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ଓ ଅଭ୍ୟାସ 


(ନାମଜପ ପ୍ରଭୂତି) କୁ ମଧ୍ୟ ବାଚିକ ତପ କୁହାଯାଏ । 


ବ୮୮୯ଅନୁଦୂଧବେଗକରଂ ବାକ୍ଯମ୍‌'--ଯେଉଁ 
ବଚନ ବର୍ତମାନ ଓ ଭବିଷ୍ଯତରେ କଦାପି କାହା ମନରେ 
ଉଦ୍‌ବେଗ, ବିକ୍ଷେପ ଓ ଅଶାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରେ ନାହିଁ, 
ତାହାକୁ 'ଅନୁଦୂବେଗକର'” ବଚନ କୁହାଯାଏ। 

'ସତ୍ଯଂ ପ୍ରିୟହିତଂ ଚ ଯତୁରଂ--ପଢ଼ିବା, ଶୁଣିବା, 
ଦେଖିବା ଓ ନିର୍ଶ୍ବୟ କରିବା ଯେପରି ହୋଇଛି, ଅବିକଳ 
ସେହିପରି ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ପରିତ୍ଯାଗ କରି 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ବୁଝାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କହିବା ହିଁ “ସତ୍ଯ 
ଅଟେ।* 

ଯେଉଁ ବାକ୍ଯ କୂରତା, ରୁକ୍ଷତା, ତୀକ୍ଷ୍ମତା, କଟୁତା, 
ନିନ୍ଦା ବୁଗୁଲି ଓ ଅପମାନଜନକ ଶବ୍ଦ ବିବର୍ଜିତ ଏବଂ 
ପ୍ରେମମୟ, ମିଷ୍ଟକ ସରଳ ଓ ଶାନ୍ତି ପ୍ରଦାୟକ ତାହାକୁ ପ୍ରିୟ 
ବାକ୍ୟ କହନ୍ତି । 

ଯେଉଁ ବଚନ ହିଂସା, ଭର୍ଷା, ଦ୍େଷ ବୈରଭାବ 
ଇତ୍ୟାଦିରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରେମ, ଦୟା, କ୍ଷମା, ଉଦାରତା 
ଓ ମଙ୍ଗଳ ଭାବନାଯୁକ୍ତ ତଥା ବର୍ତମାନ ଓ ଭବିଷ୍ଯତରେ 
ମଧ୍ୟ ଯାହା ନିଜର ଓ ଅନ୍ୟମାନର୍କର ଅନିଷ୍ଟ କରେ ନାହିଁ, 
ସେହି ବଚନକୁ “ହିତ” (ହିତକର) କହନ୍ତି । 

'ସ୍ବାଧ୍ୟାୟାଭ୍ୟସନଂ ଚୈ ବ'--ଗୀତା, ରାମାୟଣ, 
ଭାଗବତ ପ୍ରଭୂତି ଗ୍ରନ୍ତ ପାରମାଥ୍ଥିକ ଉନ୍ନତିରେ ସହାୟକ 


| 
ହୁଅନ୍ତି। ଏସବୁ ଗ୍ରଚ୍ତ ନିଜେ ପଢ଼ିବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପଢ଼ାଇବା ଏବଂ ଭଗବାନ ଓ ଭକ୍ତମାନର୍କର 
ଚରିତ୍ର ପଢ଼ିବା ପ୍ରଭୂତି “ସ୍ବାଧ୍ୟଯାୟ” ଅଟେ । 

ଗୀତା ଇତ୍ଯାଦି ପାରମାଥ୍ଥ୍ରକ ଗ୍ରନ୍ତ ବାରମ୍ବାର ଆବୃତ୍ତି 
କରିବା, ମୁଖସ୍ତ କରିବା, ଭଗବନ୍ତାମ ଜପ କରିବା, 
ବାରମ୍ବାର ଭଗବାନକୁଁ ସ୍ତୁତି ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା ପ୍ରଭୂତି କରିବାକୁ 
'ଅଭ୍ୟସନ” କୁହାଯାଏ। 

'ଚ ଏବ'--ବାଣୀ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଅନ୍ଯାନ୍ୟ ବିଷୟ ଏ 
ଦୁଇଟି ଅବ୍ୟୟ ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ; 
ଯଥାଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚର ନିନ୍ଦା ନ କରିବା, ପରଦୋଷ ନ 
ଦେଖିବା, ଅଯଥା ବାର୍ତାଳାପ ନ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ 
କଥାରେ କାହାର କୌଣସି ଲୌକିକ ବା ପାରମାର୍ଥ୍ରକ 
ଲାଭ ହୁଏ ନାହିଁ ସେପରି କଥା ନ କହିବା, ପାରମାର୍ଥିକ 
ସାଧନାରେ ବିଘ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟ କରୂଥୂବା ତଥା ଶ୍ଙ୍ଗଂରରସ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାବ୍ୟଃ ନାଟକ, ଉପନ୍ୟାସ ଇତ୍ୟାଦି ନ ପଢ଼ିବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ବହି ପଢ଼ିଲେ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସହାୟତା ମିଳେ, ` ତାହା ନ ପଢ଼ିବା ଇତ୍ୟାଦି | 

'ବାଙ୍ମୟଂ ତପ ଉଚ୍ଯତେଂ--ଯେଉଁ ତପରେ 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ ରହିଥାଏ, ତାହାକୁ ବାଚିକ ତପ 
କୁହାଯାଏ। 


=== ;[( == == 


* ସତ୍ୟ ବୂୁୟାତ୍‌ ପ୍ରିୟଂ ବ୍ମୟାନ୍ତ ବ୍ରୟାତ୍‌ ସତ୍ୟମପ୍ରିୟମ୍‌। ପ୍ରିୟ ଚ ନାନ୍ଦତଂ ବ୍ରୟାଦେଷ ଧର୍ମଃ ସନାତନଃ ॥ (ମନୁସୁତି ୪ | ୧୩୮) 
“ମନୁଷ୍ଯ ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରିୟ ବଚନ କହିବା ଉଚିତ । ବଚନ ସତ୍ୟ ହେଉ, କିନ୍ତୁ ଅପ୍ରିୟ ନ ହେଉ; ଏବଂ ପ୍ରିୟ ହେଉ, କିନ୍ତୁ ଅସତ୍ୟ ନ 


ହେଉ--ଏହା ହିଁ ସନାତନ ଧର୍ମ |' 


7 ପ୍ରିୟବାକ୍ୟପ୍ରଦାନେନ ସର୍ବେ ତୃଷ୍ୟନ୍ତି ଜନ୍ତବଃ । ତସ୍ମାତ୍ତଦେବ ବକ୍ତବ୍ୟଂ ବଚନେ କା ଦରିଦ୍ରତା ॥ 
“ପ୍ରିୟ ବଚନ କହିଲେ ମନୁଷ୍ଯ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ତୋଷ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରିୟ ବଚନ କହିବା ଉଚିତ | 


ବଚନରେ ଦରିଦ୍ରତା ବା କୃପଣତା କାହିଁକି? '' 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


ମନଃପ୍ରସାଦଃ ସୌମ୍ଯତ଼ଂ 
ଭାବସଂଶୁଦ୍ଧିରି ତ୍ୟେତତ୍ତପୋ 
ଅଳୟ¬ମନଃପ୍ରସାଦଃ5 ମନର ପ୍ରସନ୍ନତା, 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


ମୌନମାମୂ-ବିନି ଗ୍ରହଃ । 


ସୌମ୍ୟତୃ ମ୍‌ ସୌମ୍ୟଭାବ; 
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ମାନସମୁଚ୍ୟତେ ॥ ୧୬ ॥ 


ମୌନମ୍‌ ଚମନନଶୀଳତା; ଆତ୍ମ- 


ବିନିଗ୍ରହଅଃଇଁମନୋନିଗ୍ରହ (ଓ) ; ଭାବସଂଶୁଝିଃ-ଁ ଭାବର ସମ୍ୟକ୍‌ ଶୁଝି; ଇତି-ଏହିପରି; ଏତତ୍‌= ଏହାକୁ; ମାନସମ୍‌= ମାନସିକ; 


ତପଃ= ତପ; ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 


ମନର ପ୍ରସନ୍ନତା, ସୌମ୍ୟଭାବ, ମନନଶୀଳତା, ମନୋନିଗ୍ରହ ଭାବର ସମ୍ୟକ୍‌ ଶୁଦି ଏହାକୁ ମାନସିକ ତପ କୁହାଯାଏ | 


ବ/6//- ମନଃପ୍ରସାଦଃ'-- ମନର 
'ମନଃପ୍ରସାଦ' କୁହାଯାଏ | ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକରି, ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ିତି, 
ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦିର ସଂଯୋଗରୁ ଯେଉଁ ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳେ, 
ତାହା ସର୍ବଦା ସ୍ପାୟୀ ହୋଇ ରହିପାରେ ନାହିଁ; କାରଣ 
ଯାହା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, ତାହା କେବେ ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହି 
ପାରିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ 
ହୋଇଗଲେ ଯେଉଁ ସ୍ଥାୟୀ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରସନ୍ନତା ଆସେ, 
ତାହା ସର୍ବଦା ରହେ ଏବଂ ସେହି ପ୍ରସନ୍ନତା ମନ, ବୁଦି 
ଇତ୍ଯାଦିକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ୬ ଫଳରେ ମନରେ କେବେ 
ଅଶାନ୍ତି ସୂଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନ ସବୁବେଳେ ଖୁସି 
ରହେ। 

ମନରେ ଅଶାନ୍ତି, ଅସ୍ଥିରତା ଇତ୍ଯାଦି ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ 
କେତେବେଳେ? ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯ ଧନ, ସମତି, 
ସ୍ତ୍ରୀ ପୁତ୍ର ପ୍ରଭୂତି ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥର ଆଶ୍ରୟ ନିଏ, 
ସେତେବେଳେ ଅଶାନ୍ତି ଆଦି ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ। ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଆସେ ଓ ଗ୍ବଲିଯାଏ, କଦାପି ସ୍ଥାୟୀ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗକୁ ନେଇ 
ତା'ମନରେ ଅଶାନ୍ତି ଆଦି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ସାଧକ ଯଦି ନଶ୍ଵର 
ବସ୍ତୁର ଆଶ୍ରିତ ନ ହୋଇ ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ବି ଦ୍ଯମାନ 
ପ୍ରଭୁଜ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବ, ତେବେ ପଦାର୍ଥ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର 
ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗକୁ ନେଇ ତା'”ମନରେ କେବେ ଅଶାନ୍ତି 
ଓ ଅସ୍ତିରତା ସୃଷ୍ଟ ହେବ ନାହିଁ। 


ମାନସିକ ପ୍ରସନ୍ନତା ପ୍ରାପ୍ରିର ଉପାୟ 


୬୬୧ ୬୭୫ ୬୮୫ 


(୧) ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ତିତି, ଦେଶ, 
କାଳ, ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦିକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ˆ ମନରେ ରାଗ- 
ଦେଷ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେବାକୁ ସୁଯୋଗ ଦିଅନ୍ତୁ ନାହିଁ। 

(୨) ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ଦୃଷ୍ଝିରୂ କାହା 
ସହିତ ପକ୍ଷପାତିତା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। 

(୩) ମନକୁ ସର୍ବଦା ଦୟା, କ୍ଷମା, ଉଦାରତା 


ପ୍ରସନ୍ତତାକୁ | ଇତ୍ୟାଦି ଭାବରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ତ ରଖନ୍ତୁ । 


(୪) ମନରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର୍କର ମଙ୍ଗଂଳ 
କାମନା କରନ୍ତୁ। 

(୫) ହିତପରିମିତଭୋଜୀ ନି ତ୍ୟମେକାନ୍ତସେବୀ 

ସକୃ ଦୂ ଚି ତହି ତୋକ୍ତିଃ ସ୍ଵଳ୍ପ ନି ଦ୍ରାବି ହାରଃ | 

ଅନୁନିୟମନଶୀଳୋ ଯୋ ଭଜତ୍ୟୁକ୍ତକାଳେ 

ସ ଲଭତ ଇବ ଶୀଘ୍ରଂ ସାଧୁଚି ତ୍ତପ୍ରସାଦମ୍‌ ॥ 
(ସର୍ବବେଦାନ୍ତସିଦ୍ଧାନ୍ତସାରସଂଗ୍ରହ ୩୭ ୨) 
“ଯେଉଁ ସାଧକ ଶରୀର ପାଇଁ ହିତକାରକ ଓ 
ପରିମିତ ଖାଦ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ସର୍ବ ଦା ଏକାନ୍ତପ୍ରିୟ 
ଅଟନ୍ତି। କେହି ପଗ୍ଵରିଲେ ହିତକାରକ ଉଚିତ କଥା 
କୁହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ କଥାବାର୍ତା କରନ୍ତି, ଯଥୋଚିତ 
ଶୟନ ଓ ଭ୍ରମଣ କରନ୍ତି, ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୂସାରେ 
ଆହାର-ବିହାର ଇତ୍ଯାଦି ନିୟମ ପାଳନ କରନ୍ତି, ସେହି 

ସାଧକ ଅତିଶୀଘ୍ର ଚିତ୍ତର ପ୍ରସନ୍ନତା ଲାଭ କରନ୍ତି ।” 
--ଏହି ଉପାୟଗୁଡ଼ିକ ଦାରା ମନ ସବା ପ୍ରସନ୍ନ ରହେ | 
'ସୌମ୍ଯତୁମ୍‌'--ହୁଦୟରେ ହିଂସା, କରତା, କୁଟିଳତା, 
ଅସହିଷ୍ମୁତା, ଦ୍େଷ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବ ନ ରହିଲେ ଏବଂ 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, ଦୟାଳୁତା, ସର୍ବବ୍ଯାପକତା 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ଅବିଚଳ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଗଲେ ସାଧକ ମନରେ 
ସ୍ଵାଭାବିକ “ସୌମ୍ଯଭାବ” ସ୍ଥାନ ପାଏ । ସେତେବେଳେ ସାଧକକୁ 
କେହି ଯଦି କଠୋର ବଚନ କହେ, ତାର ତିରସ୍କାର 
କରେ, ବିନା କାରଣରେ ତା'ଉପରେ ଦୋଷାରୋପଣ କରେ, 
ତା'ସଙ୍ଗେ ଶତୃତା ଓ ଦ୍ରେଷ ରଖେ ଅଥବା ଯଦି ତା'ର 
ଧନ, ସମ୍ମାନ, ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଗ୍ବଲିଯାଥ, ତଥାପି ତାଂର 
ସୌମ୍ୟଭାବରେ ସାମାନ୍ୟ ବି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। 
'ମୌନମ୍‌'--ଅନୁକୂଳତା-ପରତିକୂଳତା, ` ସଂଯୋଗ- 
ବିୟୋଗ, ରାଗ-ଦ୍େଷ, ସୁଖଂଦୁଃଖ ଇତ୍ୟାଦି ଦୁନ୍ଦ୍ଵକୁ କେନ୍ଦ୍ର 
କରି ମନରେ ଅଶାନ୍ତି ସୃଷ୍ଟି ନ ହେବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ 'ମୌନ' ।* 
ଶାସ୍ତ୍ର ପୁରାଣ ଓ ସନ୍ତ-ମହାପୁରୂଷକ୍କର ଉପଦେଶ 


ଆମ ବି ୍‌&୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ମବୂମ୍‌୍‌ମ୍ମ୍ୂ୍୍‌ୃ୍‌ଢ୍‌ୂ୍ମମମଭ””ମଭ›>/”ମଭ?ମଭ"ଭମମଭକଭମ ମମ - ୍‌୍‌୍‌‰‰‹€<}]‰<‰<୩ ` 
* ଏଠାରେ 'ମୌନମ(' ପଦଟିର ଅର୍ଥ ବାଚିକ ମୌନ (ବୁପ୍‌ ରହିବା) ନୁହେଁ | ଯଦି ଏହା ବାଚିକ ମୌନର ବାଚକ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତେବେ 

ଏହାକୁ ବାଣୀ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ତପର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇ ଥାଆନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 'ମୌନ' ଶବ୍ଦଟି ମାନସ ତପର ଅନ୍ତର୍ଗତ । 
ଗୀତାରେ ସାଧାରଣତଃ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁଠି କ୍ରିୟାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ଵରିଛନ୍ତି। ଭଗବାନ ସେଠାରେ ଭାବପୂର୍ବକ 
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ଓ ଗୃଢ଼ ଭାବକୁ ମନନ କରିବା; ଗୀତା, ରାମାୟଣ, 
ଭାଗବତ ଇତ୍ୟାଦି ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଦୀୟ ଗ୍ରଚ୍ତରେ ବର୍ଣିତ 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର ଗୁଣ ଓ ଲୀଳା ଚିନ୍ତନ କରିବା; ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ପ୍ରାଣୀ ଯେପରି ସୁଖୀ ହେବେ, ଯାହା କଲେ ସମସ୍ତକ୍ଚର 
କଲ୍ଯାଣ ହେବ, କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ଯେଉଁ ସବୁ ସରଳ 
ଉପାୟ ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସର୍ବଦା ମନନ କରିବା--ଏ 
ସବୁକୁ “ମୌନ” ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରାଯାଇପାରେ । 
'ଆମ୍ବବିନିଗ୍ରହଃ'-- ମନ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଏକାଗ୍ର ହୋଇ ତୈଳ- 
ଧାରାବତ୍‌ ଗୋଟିଏ ଚିନ୍ତନରେ ଲାଗି ରହିବାକୁ ମଧ୍ଯ 
ମନୋନିଗ୍ରହ କୁହାଯାଏ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ମନୋନିଗ୍ରହର ଅର୍ଥ 
ହେଲା--ମନ ସାଧକର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ରହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସାଧକ ମନକୁ ଯେଉଁଠୁ ହଟାଇବାକୁ ଗ୍ବହିଁବ, ସେଠାରୁ 
ହଟିଯିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଯେତେ ସମୟ ଲଗାଇବାକୁ 
ଗ୍ବହିବ୫ ସେଠାରେ ସେତେ ସମୟ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଲାଗି ରହିବା 
ଉଚିତ | ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ସାଧକ ମନର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ 
କର୍ମ ନ କରୁ, ବରଂ ମନ ତା'ର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ସମସ୍ତ 


ା୍ୟ ମମ୍‌ ଜ୍ଞ 


× ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


କର୍ମ କରୁ। ମନ ଏହି ପ୍ରକାରେ ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯିବା ହିଁ 
ପ୍ରକୃତ “ଆମ୍ପୁବିନି ଗ୍ରହ' | % ଯୁ 

'ଭାବସଂଶୁଦିଃ--- ଯେଉଁ ଭାବରେ ନଜର ସ୍ବାଥ ଓ 
ଅଭିମାନ ନ ଥାଏ ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ମଙ୍ଗଳ କାମନା 
ପରିପୂର୍ଶ ହୋଇଥାଏ, ତାହାକୁ “ଭାବସଂଶୁଦି” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅତୀବ ପବିତ୍ର ଭାବ କହନ୍ତି। 

ଯାହାର୍କ ହୃଦୟରେ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୀର ଆଶ୍ରୟ 
ଓ ଭରସା ଥାଏ, କେବଳ ଭଗବତ୍‌ସ୍ମରଣ ହେଉଥାଏ ଏବଂ 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରିବା ଯାହାର୍କ୍ଚର ଏକମାତ୍ର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ତାର୍ଦ୍ଦର ଅନ୍ତର ଭାବ ଅତି ଶୀଘ୍ର ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 
ତାଙ୍କ୍ଵ ହୃଦୟରେ ଉତ୍ଭତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁର 
ଆଶ୍ରୟ ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ ସଂସାରର ଆଶ୍ରିତ ହେବାରୁ 
ହିଁ ଭାବ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ। 

'ଇତ୍ୟେତତ୍ତପୋ ମାନସମୁଚ୍ୟତେ'-¬ଏହି ପ୍ରକାରେ 
ଯେଉଁ ତପରେ ମନର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ, ତାହାକୁ ମାନସ 
(ମନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ତପ କହନ୍ତି। 


୬) ୬୭୩୫ ୯୬ 


ଫଟିଣିକ୍ଖ ଭ/ବ-¬ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସନ୍ନ ରହନ୍ତୁ। ନିଜ ଉପରେ ପରିସ୍ଥିତିର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବାକୁ 


ସୁଯୋଗ ନ ଦିଅନ୍ତୁ। ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ରୀ ଠାରୁ ପ୍ରତିକୂଳ ବଚନ ଶୁଣି ମଧ୍ଯ ସୋମ୍ଯ ରହନ୍ତୁ। ମନକୁ ସ୍ବତନ୍ସ୍ପତା ନ ଦେଇ 
ମନନ କରନ୍ତୁ କାରଣ ମନକୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵପତା ଦେଲେ ଏକ ପ୍ରକାର ସୁଖ ଭୋଗ ହୁଏ, ମନନଶୀଳତା ଆସେ ନାହିଁ। ମନର 
ମୂଢ଼, କ୍ଷିପ୍ତ ଓ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ବୃତ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । ନିଜ ମନରେ କାହାରି ଅହିତ ଭାବନା ସୂଷ୍ଟି ନ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ। ଏସବୁ ମାନସିକ ତପ। 


=== ¬ === 


ସମ୍ଫ୍ଵ- ଭଗବାନ ଏଠବ ଜିନେଟି ଜ୍ମୋଳନେ ଯଥାଳଣମ ଯାଜକ, ରଜ © ଜନନ ତଫ ବିଷୟ/6କେ ବର୍ଷନଳ/ କୁଛନି / 
ଶ୍ରଵଦ୍ବଧୟା ପରୟା ତପ୍ତଂ ତପସ୍ତତୃତ୍ରିବିଧଂ ନରୈଃ । 
ଅଫଳାକାଡ୍‌କ୍ଷିଭିଯ୍ଯିକ୍ତେଃ ସାଜ୍ଚ୍ଵରିଂ ପରିଚକ୍ଷତେ ॥ ୧୭॥ 


ଥନ଼ୟ ପରୟା= ପରମ, ଶ୍ରଦ୍ଧୟାଇ ଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ଯୁକ୍ତେଃ୭ ଯୁକ୍ତ: ଅଫଳାକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃ- ଫଳେଜ୍ଜାରହିତ; ନରୈଃମନୁଷ୍ୟଗ୍କୀ 
ଦାରା (ଯେଉଁ); ତ୍ରିବିଧମ୍‌ଚିତିନି ପ୍ରକାର: ତପଃତପ; ତପ୍ରମ୍‌- ଆଚରଣ କରାଯାଏ, ତତ୍‌= ତାହାକୁ; ସାବ୍ତ୍ିକମ୍‌=ସାବ୍ଚ୍ିକ 
(ତପ); ପରିଚକ୍ଷତେ -କହନି | 

ପରମ ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ଫଳେଜ୍ଜାରହିତ ମନୃଷ୍ୟର୍କ ଦ୍ରାରା ଯେଉଁ ତ୍ରିବିଧ (ଶାରୀରିକ, ବାଚିକ ଓ ମାନସିକ) ତପ 
ଆଚରଣ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତପ କହନ୍ତି । 


ବ୍ୟାନ୍ଯାଶ୍ରଦ୍ଧୟା ପରୟା ତପ୍ତମ୍‌'-- ଶରୀର, ବାଣୀ | କର୍ତବ୍ୟ ଏବଂ ମାନବଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂର୍ତି ପାଇଁ 
ଓ ମନ ଦ୍ବାରା କରାଯାଉଥୁବା ତପ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଅବ୍ୟଥ୍ଚ ଉପାୟଂ । ଏହାକୁ ସର୍ବ।ଇ୍ଗଅନଭାବେ ପାଳନ 


ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି; ଯଥା-_ ଢ଼ିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୫୪୩ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ଗ୍‌ରିଲେ, 'ସିତଧାଃ କିଂ ପ୍ରଭାଖେତ' ସିତମକ ପୁରୁ ଜିଦରି କହି 
ଭଗବାନ ଉତ୍ତର ଦେଲେ-- ' ଦୁଃଖେଖ୍ଵନୁଦ୍‌ବିଗ୍ମନାଃ...... ସିତଧୀମୁଁନିରୁଚ୍ଯତେ |" ଅଥାତ୍‌ ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାକୁ ନେଇ ଯାହାଳୀ ମନରେ 
ହର୍ଷପ-ଶୋକ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହି ସ୍ଥିତପ୍ରଜ୍ଞ ହିଁ ମୁନି (ମୌନୀ) ଅଟନ୍ତି । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନକ୍କା ମତରେ କ୍ରିୟା ଅପେଷ୍ଷା ଭାବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ 'ମୌନ'କୁ ମାନସିକ ତପର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରିଛନ୍ତି | 


* ଯେତେବେଳେ ନାଶବାନ୍‌ ବଧ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବି୍ରେଦ କରିବା ସାଧକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, ସତେବେଳେ ଶାରୀରିକ, ବାଚିକ ଓ 
ମାନସିକ ତପ ପୂର୍ଶରୂପେ ଆଚରିତ ହୋଇପାରେ । 


ଶ୍ନୋକ ୧୮] 


କଲେ ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ କିଛି କରିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵରେ ମ୍ରିତି ହୋଇଯାଏ -ଏପରି ଅବିଚଳ 
ବିଶ୍ଵାସ ରଖି, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ ହୋଇ, ବଡ଼ ବଡ଼ ବାଧା 
ବିଘ୍ନକୁ ଖାତିରି ନ କରି ଉତ୍ସାହ ଓ ଆଗ୍ରହ ସହକାରେ 
ତପଶ୍ୂରଣ କରିବା ହି ପରମଶ୍ରଦ୍ଧାରେ ତପ କରିବା । 

“ଅଅଫଳାକାଙଡ୍କ୍ଷିଭିଃ ଯୁକ୍ତେଃ ନରୈଃ'”--ଏଠାରେ 
ଦୁଇଟି ବିଶେଷଣ ସହିତ 'ନରୈଃ'” ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆଂଶିକ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ନର 
ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ୍କ୍ର ଠାରେ ଥାଏ; କିନ୍ତୁ ମନୂଷ୍ୟର ଏକ 
ବିଶେଷତୂ ହେଲା, ସେ ନିଜଠାରେ ସମସ୍ତ ସଦଵଗୁଣ ଓ 
ସଦାଗ୍ଵର ବିଶେଷଭାବେ ଧାରଣ କରି ପାରିବ ଏବଂ 
ଦୁର୍ଗୁଣ, ଦୁରାଗ୍ଵର, କାମନା, ଅଜ୍ଞତା ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷଗୁଡ଼ିକୁ 
ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ କରିଦେଇ ପାରିବ । କେବଳ ମନୁଷ୍ଯ 
ଠାରେ ହିଁ ନିଷ୍କାମଭାବ ରହିବା ସମ୍ଭବ । 

ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତପରେ “ନର” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି; 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ତପରେ ମନୁଷ୍ୟବାଚକ ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଇ ନାହିଁ । ଏହାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ନିଜର କଲ୍ଯାଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ ଶରୀର ଲାଭ କରି ଯେଉଁ 
ଲୋକେ କାମନା, ଦମ୍ଭ, ମୂଢ଼ତା ଇତ୍ଯାଦି ଦୋଷକୁ ଧରି 
ରଖିଥାଆନ୍ତି ସେମାନର୍କୁ ମନୂଷ୍ଯ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୂହେଁ। 

ଫଳେଢ଼ା ନ ରଖି ଯେଉଁମାନେ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ 
ତପଶ୍ଛର୍ଯ୍ୟା କରନ୍ତି, ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ନର” ପଦଟି ସେମାନବ୍ବ୍ୀ 
ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। 

“ତପସ୍ତତୃତ୍ରି ବିଧମ,- ଏଠାରେ କେବଳ ସାତଜ୍ବ୍ଵିକ ତପ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତ୍ରିବିଧ ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି ଏବଂ ରାଜସ 
ତଥା ତାମସ ତପରେ “ତ୍ରିବିଧଂ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରା ନ 
ଯାଇ ଯତ୍ନ ଓ ତତ୍ବ' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି କାମ ଚଳାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି । ଏହାର କାରଣ କେବଳ ସାନତ୍ତ୍ରିକ ତପରେ ହିଁ 
ଶାରୀରିକ, ବାଚିକ ଓ ମାନସିକ ତପ ସର୍ବାଙ୍ଗୀନଭାବେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳି ପାରେ । ରାଜସ ଓ ତାମସ ତପରେ ଏହା 
ଆଂଶିକ ଭାବେ ଦେଖାଯାଏ। ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ ବି ରାଜସ 
ତପରେ କିଛି ଅଧୂକ ଲକ୍ଷଣ ଦେଖାଯାଏ; କାରଣ ରାଜସିକ 
ବ୍ୟକ୍ତିକ୍ପର ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ରହିଥାଏ । ମାତ୍ର ତାମସିକ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ନ ଠାରେ ଅଜ୍ଞତା ଓ ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୂ କଷ୍ଟ ଦେବାର 
ଭାବନା ଥୂବାରୂ ତାମସ ତପରେ ଏହି ତପର ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ 
ଲକ୍ଷଣ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 


1153 


ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ତ୍ରୟୋଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୭ମ ରୁ ୧୧ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟକ ଯେଉଁ କୋଡ଼ିଏଟି ସାଧନାର 
ବର୍ଣ୍ରନା ହୋଇଛି, ସେଥୁରେ ମଧ୍ୟ ଶାରୀରିକ ତପର ତିନୋଟି 
ଲକ୍ଷଣ- ଶୌଚ, ଆର୍ଜବ ଓ ଅହିଂସା ତଥା ମାନସିକ ତପର 
ଦୁଇଟି ଲକ୍ଷଣ--ମୌନ ଓ ଆମୁବିନିଗ୍ରହ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ସେହିପରି 
ଷୋଡ଼ଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧ମ ରୁ ୩ୟ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଷୟକ ଯେଉଁ ଛବିଶଟି ଲକ୍ଷଣର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି, ସେଥୂରେ ମଧ୍ଯ ଶାରୀରିକ ତପର ତିନୋଟି 
ଲକ୍ଷଣ- ଶୌଚ, ଅହିଂସା ଓ ଆର୍ଜବ ଏବଂ ବାଚିକ ତପର 
ଦୁଇଟି ଲକ୍ଷଣ--ସତ୍ୟ ଓ ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। ଅତଏବ 
ଜ୍ଞାନର ଯେଉଁ ସାଧନା ଦ୍ବାରା ତତ୍ତ୍ବବୋଧ ହୁଏ ତଥା 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଯେଉଁ ଗୁଣ ଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି ମିଳେ, ସେହି 
ଲକ୍ଷଣ ବା ଗୁଣ ରାଜସ ଓ ତାମସ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ତେଣୁ ରାଜସ ଓ ତାମସ ତପରେ ଶାରୀରିକ, ବାଚିକ ଓ 
ମାନସିକ--ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର ତପକୁ ସର୍ବାଙ୍ଗୀନଭାବେ 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ କରାଯାଇ ନ ପାରେ । ସେଠାରେ “ଯତ ଓ ତତ଼'ର 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆଂଶିକଭାବେ ଯେତିକି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ହୋଇପାରିବ, ସେତିକି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ ହେବ। 

ତୃତୀୟତଃ, ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଜୀବମାନର୍କ୍ବର କଲ୍ୟାଣ କରିବା ହିଁ ଗୀତାର 
ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ | କାରଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ମୂଳ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା-- 
ନିଶ୍ଚିତ ଶ୍ରେୟ କ'ଣ, ତାହା କହନୁ (୨ | ୭; ୩ | ୨; ୫ | ୧) | 
ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ଯେତେ ପ୍ରକାର ସାଧନା କହିଛନ୍ତି, 
ସେସବୁ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତ ଜୀବର୍କରର ନିଶ୍ଚିତ କଲ୍ଯାଣ ହେବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କହିଛନ୍ତି। ଏଣୁ ଗୀତାରେ ଯେଉଁଠି ସାନ୍ତ୍ରିକ, 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ବିଭାଗ କରାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ବିଭାଗ ହିଁ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ କାରଣ ତାହା ମୁକ୍ତିଦାୟକ-- 
ଦୈବୀ ସମ୍ପଦୃବିମୋକ୍ଷାୟ" ଏବଂ ରାଜସ ଓ ତାମସ ବିଭାଗ 
ତ୍ଯାଜ୍ୟା କାରଣ ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ-- “ନି ବନ୍ଧାୟାସୁରୀ 
ମତା' | ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଶାରୀରିକ, 
ବାଚିକ ଓ ମାନସିକ--ଏହି ତିନୋଟି ତପ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ 
କରାଇବା ପାଇଁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତପରେ `ତ୍ରି ବିଧମ୍‌' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଛନ୍ତି। 

'ସାବ୍୍ରିକ ପରିଚକ୍ଷତେ”--ପରମ ଶ୍ରଵ୍ଧାଯୁକ୍ତ, 
ଫଳେଚ୍ରାରହିତ ମନୂଷ୍ଯଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ତପ କରାଯାଏ, 
ତାହାକୁ ସାନ୍ଟ୍ରିକ ତପ କୁହାଯାଏ । 


=== ;7(୮ ===== 


ସଳ୍କାରମାନପୂଜାଥିଂ ତପୋ ଦମ୍ବେନ ଚୈବ ଯତ୍ଵନ। 
କ୍ରିୟତେ ତଦିହ ପ୍ରୋକ୍ତଂ ରାଜସଂ ଚଳମଧ୍ୟୁବମ୍‌ ॥ ୧୮ ॥ 
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× ଶ୍ରୀମଦ୍ଗବତ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଥନୟ- ଯତ୍‌ ଯେଉଁ; ତପଃ8ତପ; ସକାରମାନପୂଜାଥିମ୍‌ ¬ ସକାର, ସମ୍ମାନ ଓ ପୂଜା ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ; ଚ¬ ତଥା; 
ଦମ୍ଭେନ-ିଲୋକ ଦେଖାଣିଆ ଭାବରେ; ଏବ=ମଧ୍ଯ; କ୍ରିୟତେଇଁକରାଯାଏ: ଇହ 5 ଇହଲୋକରେ; ଚଳମ୍‌=ଅନଶୃତ (ଓ); 
ଅଧ୍ୁବମ୍‌ -ନାଶବାନ୍‌ ଫଳପ୍ରଦ; ତତ୍ିସେହି ତପକୁ; ରାଜସମ୍‌ = ରାଜସ (ତପ); ପ୍ରୋକମ୍‌ ¬ କୁହାଯାଏ | 

ଯେଉଁ ତପ ସଳ୍କାର, ସମ୍ମାନ ଓ ପୂଜା ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତଥା ଲୋକ ଦେଖାଣିଆ ଭାବରେ କରାଯାଏ, 
ଇହଲୋକରେ ଅନିଶ୍ରଛିତ ଓ ନାଶବାନ୍୍‌ ଫଳପ୍ରଦ ସେହି ତପକୁ ରାଜସ ତପ କୁହାଯାଏ । 


ବ/6/#--' ସଳାରମାନପୂଜାଥିଂ ତପଃ କ୍ିୟତେ'-¬ 
ରାଜସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ସଳାର, ସମ୍ମାନ ଓ ପୂଜା 
ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ତପ କରନ୍ତି । ଯଥା-- ମୁଁ ଯେଉଁଠିକି 
ଯିବି, ଲୋକେ ମୋତେ ତପସ୍ଵୀ ଭାବି ଅଭିନନ୍ଦନ ଜଣାଇବେ | 
ମୋତେ ପାଲିଟ୍ଚଟିରେ ବସାଇ ଶୋଭାଯାତ୍ରା କରିବେ । 
ସ୍ଥାନେ ସ୍ଥାନେ ମୋତେ ଅଗ୍ରପୂଜ୍ଯ କରିବେ, ବସିବା ପାଇଁ 
ଆସନ ଦେବେ, ମୋ ନାମରେ ଜୟଘୋଷ କରିବେ, 
ମୋତେ ମଧୁର ବଚନ କହିବେ, ଅଭିନନ୍ଦନପତ୍ର ଦେବେ-- 
ଏହିପରି ବାହ୍ଯ କ୍ରିୟା ଦାରା ମୋର “ସତ୍କାର” କରିବେ । 
ଲୋକେ ମୋତେ ବଡ଼ ସଂଯମୀ, ସତ୍ଯବାଦୀ ଓ ଅହିଂସକ 
ମନେକରି ହୃଦୟରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଭାବିବେ, 
ସର୍ବସାଧାରଣର୍କୀ ଅପେକ୍ଷା ମୋ ପ୍ରତି ବିଶେଷ ସଦ୍ଭାବ 
ରଖିବେ--ଏହିପରି ଆନ୍ତରିକ ଭାବରେ ଲୋକେ ମୋତେ 
'ମାନ'” (ସମ୍ମାନଃ ଦେବେ | ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ଲୋକେ 
ମୋର ପାଦପୂଜା କରିବେ, ମୋତେ ଫୁଲମାଳ ପିନ୍ବାଇବେ, 
ଆରତି କରିବେ, ପ୍ରଣାମ କରିବେ, ମୋ ପାଦଧୂଳି 
ମୁଣ୍ତରେ ବୋଳିବେ ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ମୋର ସ୍ମାରକ 
ସ୍ତମ୍ଭ ନିର୍ମାଣ କରିବେ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧାଂଭକ୍ତି ସହକାରେ ସେଥୁରେ 
ପତ୍ର, ପୁଷ୍କ, ଚନ୍ଦନ, ବସ୍ତ୍ର ଜଳ ଇତ୍ଯାଦି ଅର୍ପଣ କରିବେ, 
ମୋର ସ୍ମାରକ ସ୍ତମ୍ଭ ଗ୍ବରିପଟେ ପରିକ୍ରମା କରିବେ-¬ 
ଏହିପରି କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ବି ମୋତେ “ପୂଜା” କରିବେ । 

'ଦମ୍ଭେନ ଚୈବ ଯତୁ'--ତପ ପ୍ରତି ଆନ୍ତରିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଓ ଭାବ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ କେବଳ ଲୋକ ଦେଖାଣିଆ 
ବାହ୍ଯ ଆଡ଼ମ୍ବର ପାଇଁ ଆସନ ବିଛାଇ ବସିଯିବା, ମାଳ 
ଗଡ଼େଇବାରେ ଲାଗିଯିବା, ଦେବତା ଆଦିଙ୍କୁ ପୂଜା 
କରିବାରେ ଲାଗିଯିବା, ସିଧା ସରଳ ଭାବରେ ଗ୍ବଲିବା, 
ହିଂସା ନ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି। 


'“ତଦିହ ପ୍ରୋକ୍ତଂ ରାଜସଂ ଚଳମଧ୍ଧୁବମ୍‌--- ରାଜସ 
ତପର ଫଳ “ଚଳ” ଓ ଅଧୁୂବ'” ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସକାର, ସମ୍ମାନ ଓ ପୂଜା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
କରାଯାଉଥୁବା ରାଜସ ତପର ଫଳକୁ “ଚଳଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନଶ୍ବଵର କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଲୋକଦେଖାଣିଆ ବାହ୍ଯ 
ଆଡମ୍ବରରେ କରାଯାଉଥୂୁବା ତପର ଫଳକୁ ଅଧୂବ' 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନିଶ୍ଚିତ (ଫଳ ମିଳିପାରେ ବା ନ ମିଳିପାରେ, 
ଦମ୍ଭ ସିଦ୍ଧ ହୋଇପାରେ ବା ନ ହୋଇପାରେ] କୁହାଯାଇଛି। 

'ଇହ ପ୍ରୋକ୍ତମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ ହେଲା, ରାଜସ ତପର 
ଭପ୍‌ସିତ ଫଳ ପ୍ରାୟ ଇହଲୋକରେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। କାରଣ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ମନୁଷ୍ୟ ଉର୍ଦ୍ବଲୋକ ତାମସ ମନୁଷ୍ଯ ଅଧୋଲୋକ 
ଏବଂ ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା 
୧୪।୧୮)। ତେଣୁ ରାଜସ ତପର ଫଳଳ ସ୍ବଗ୍ପ୍ରାପ୍ତି ବା 
ନରକପ୍ରାପ୍ତି ନୁହେ ଇହଲୋକରେ ମହିମା ଓ ପ୍ରଶଂସାରୂପକ 
ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରି ତାହା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ । 

ରାଜସ ପ୍ରକୃତିର ମନୁଷ୍ୟ ଦ୍ବାରା ଶାରୀରିକ, ବାଚିକ 
ଓ ମାନସିକ ତପ ଆଚରିତ ହେବା କ'ଣ ସମ୍ଭବ”? ଫଳେଚ୍ଚରା 
ଥୂବାରୁ ସେ ଦେବପୂଜା ଇତ୍ଯାଦି କରିପାରେ । ତା'”ଠାରେ 
କିଛି ସରଳତା ବି ରହିଥାଇ ପାରେ ¦ କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ 
କଠିନ । ଅହିଂସା ପାଳନ ମଧ୍ୟ କଠିନ । ସେ ପୁସ୍ତକ ଆଦି 
ପଢ଼ିପାରେ। ତା'ର ମନ ସର୍ବଦା ପ୍ରସନ୍ନ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସୌମ୍ୟଭାବ ମଧ୍ୟ ତା'ଠାରେ ସର୍ବଦା ରହେ ନାହିଁ। କାମନା 
କାରଣରୁ ତା' ମନରେ ସର୍କୀଳ୍ପ-ବିକଳୁ ଲାଗି ରହିଥାଏ | ସେ 
କେବଳ ସଳକାର, ସମ୍ମାନ, ପୂଜା ଓ ଦମ୍ଭ ପାଇଁ ତପ କରେ, 
ତେବେ ତା'ର ଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହେବ କିପରିମ ତେଣୁ ରାଜସ 
ପ୍ରକୃତର ମନୂଷ୍ୟ ସବଧାଇଗଂନଭାବେ ତିନି ପ୍ରକାରର ତପସ୍ୟା 
କରିପାରେ ନାହିଁ | 


=== ;# ==== 


ମୂଢଗ୍ରାହେଣାମ୍ବନୋ ଯତ୍ରପୀଡୟା କ୍ରିଯୟତେ ତପଃ । 


ପରସ୍ଯୋକ୍ପାଦନାଥିଂ ବା 


ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥ ୧୯ ॥ 


ଥନୟ--ମୂଢଗ୍ରାହେଣ-ମୂଢ଼ତାପୂର୍ବକ ଦୁରାଗ୍ରହ ଦ୍ବାରା; ଆମ୍ବନଃ-ନିଜକୁ; :: ପୀଡୟାିକଷ ଦେଇ; ବା=ଅଥବା; 
ପରସ୍ୟ=ଅନ୍ୟମାନଗ୍ଭ; ଉଛାଦ ନାଥିମ୍‌=ିକଷ୍, ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ; ଯତ୍ଳିଯେଉଁ, ତପଃ=ତପ,; କ୍ରିୟତେ=କରାଯାଏ; 
ତତ୍‌=ତାହାକୁ; ତାମସମ୍‌= ତାମସ (ତପ); ଉଦାହୁତମ୍‌ = କହନି | 


ଶ୍ଳୋକ ୨୦] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ମୂଢ଼ତାପୂବିକ ଦୁରାଗ୍ରହ ଦାରା ନିଜକୁ କଷ୍ଟ ଦେଇ ଅଥବା ଅନ୍ୟମାନକ୍ଗୁ କଷ୍ଟ ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁ 


ତପ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ତାମସ ତପ କହନ୍ତି । 


ବ#6/# _'ମୂଢଗ୍ାହେଣାମୂନୋ ଯତ୍ପୀଡ଼ୟା କ୍ରିୟତେ 
ତପଃ'-୮-ତାମସ ତପରେ ଦୁରାଗ୍ରହ ହେତୁ ଅଜ୍ଞତାବଶତଃ 
ନିଜକୁ କଷ୍ଟ ଦେଇ ତପ କରାଯାଏ । ତାମସ ଲୋକର୍ବ୍ଚଠାରେ 
ଅଧକ ମୂଢ଼ତା ରହିଥାଏ; ତେଣୁ ଯେଉଁଥୁରେ ଶରୀର ଓ 
ମନକୁ ଅଧକ କଷ୍ଟ ହୁଏ, ସେମାନେ ତାହାକୁ ତପ ମନେକରନ୍ତି | 

'ପରସ୍ଯୟୋଛାଦନାଥିଂ ବା'--ଅଥବା ଅନ୍ଯମାନରକୂ 
ଦୁଃଖ ଦେବା ପାଇଁ ହିଁ ସେମାନେ ତପ କରନ୍ତି । ସେମାନର୍ସ୍ଗର 
ଭାବନା ଥାଏ ଯେ, ଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ତପରେ (ସଂଯମ ଇତ୍ୟାଦିରେ) ଯେତେ କଷ୍ଟ ସହିବାକୁ 
ପଡ଼ୁ ପଛେ, ଶକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ କରି ସେମାନେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର କ୍ଷତି କରିବେ । ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଆଂଶିକଭାବେ 
କାୟିକ, ବାଚିକ ଓ ମାନସିକ ତପ କରନ୍ତି। ତାଂଛଡ଼ା 
ସେମାନେ ମନମୁଖୀ ଢଙ୍ଗଂରେ ଉପବାସ ରହିବା, ଥଣ୍ଡା- 
ଗରମ ସହ୍ଯ କରିବା ଇତ୍ଯାଦି ତପ ମଧ୍ଯ କରନ୍ତୈ। 


“ତତ୍ତାମସମୁଦାହୁତମ୍‌'--ଅନ୍ଯମାନର୍କୂ କଷ୍ଟ ଦେବା 
ତଥା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ଅନିଷ୍ଟ କରିବା ହିଁ ତାମସ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କର 
ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ । ତେଣୁ ଏପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରାଯାଇଥୁବା 
ତପକୁ ତାମସ ତପ କୁହାଯାଏ। 

[ସାତ୍ଵ୍ରିକ ମନୁଷ୍ୟ ଫଳେଚ୍ଛା ନ ରଖି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶ୍ରଦ୍ଧାଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ ତପସ୍ୟା କରନ୍ତି, ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ତାଙ୍କୁ ମନୂଷ୍ଯ 
କହିବା ଯଥାର୍ଥ। ରାଜସ ପ୍ରକୃତିର ମନୁଷ୍ଯ ସକାର, 
ସମ୍ମାନ ପୂଜା ତଥା ଦମ୍ଭ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ତପସ୍ୟା କରନ୍ତି, 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କୁ ମନୁଷ୍ଯ କହିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ। କାରଣ 
ସଳାର, ସମ୍ମାନ ପ୍ରଭୂତି ପଶୁପକ୍ଷୀର୍ଦତ୍ୁ ମଧ୍ଯ ଭଲ ଲାଗେ 
ଏବଂ ସେମାନେ ଦମ୍ଭ ବି କରନ୍ତି ନାହିଁ! ତାମସ ପ୍ରକୃତିର 
ମନୁଷ୍ଯ ତ ପଶୁମାନର୍କୀ ଠାରୁ ମଧ୍ୟ ନୀଚ; କାରଣ ପଶୁପକ୍ଷୀ 
ନିଜେ ଦୂଃଖ ପାଇଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ଦିଅନ୍ତି । 


ଘଂଜିରଜିଙ୍ଜ ଜବ ମୂଢଗ୍ରାହେଣଣରେ କେବଳ ତମୋଗୁଣ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ “ପରସ୍ଯୋସ୍ାଦନାଥିମ୍‌ଂରେ ରଜୋଗୁଣ 
ମିଶ୍ରିତ ଥାଏ। ମୃଢ଼ୁତା ତମୋଗୁଣ ଅଟେ ଏବଂ ସ୍ବାର୍ଥିଭାବନା, କ୍ରୋଧ ଆଦି ରଜୋଗୁଣ ଅଟେ। କ୍ରୋଧ ରଜୋଗୁଣରୁ 
ଜାତ ହୋଇ କ୍ରମେ ତମୋଗୁଣରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ-- 'କ୍ରୋଧାଭବତି ସମ୍ମୋହଃ' (ଗୀତା ୨ | ୬୩) | 


। ====== 7  ===== 


ନଦୀନ୍କ” ଜରବାନ ଏଠବ ତିଣନଟି ଓଜ୍ମ୍ମୋଳନେ ଯଥାଳଣନ ସାକ୍ଜିଳ କମଳନ୍ଦ ୫ ତମନ୍କ ଦଳନ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଷନା କଟୁଛନି 


ଦାତବ୍ଯମିତି ଯନଦ୍ଦାନଂ 


ଦୀୟତେଃନୁପକାରିଣେ | 


ଦେଶେ କାଳେ ଚ ପାତ୍ରେ ଚ ତଦ୍ଦାନଂ ସାତ୍ତ୍ବିକ' ସ୍ରୁତମ୍‌ ॥ ୨୦ ॥ 
ଥନ଼ଳକ ଦାତବ୍ଯମ୍‌ଚଦଦାନ କରିବା କର୍ତବ୍ଯଃ ଇତିକିଏପରି ଭାବନା ରଖି; ଯତୁିଯେଉଁତ ଦାନମ୍‌ଇଦାନ; 
ଦେଶେୈବ(ଉପଯୁକ୍ତ) ଦେଶ: ଚି ତଥା; କାଳେ=କାଳ; ଚ= ଓ; ପାତ୍ରେଚିପାତ୍ରରେ, ଅନୂପକାରି ଣେ ଅନୁପକାରୀର୍ଦ୍ରୀ 
ଦୀୟତେ=ଦିଆଯାଏ; ତତ୍‌= ତାହାକୁ; ସାବ୍୍ଵିକମ୍‌-ସାବ୍ତ୍ରିକ୍‌ ଦାନମ୍‌ ¬ ଦାନ; ସୁତମ୍‌ କହନିି | 
ଦାନ କରିବା କଉିବ୍ୟ--ଏପରି ଭାବନା ରଖି ଯେଉଁ ଦାନ ଉପଯୁକ୍ତ ସାନ, କାଳ ଓ ପାତ୍ରରେ ଅନୁପକାରୀସୂୁ 
(ଅଥିାତୃ ନିଷ୍କାମଭାବରେ) ଦିଆଯାଏ, ତାହାକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଦାନ କହନ୍ତି । 


ବ୍ଯଃାଏହି ଶ୍ଲୋକରେ ଦାନର ଦୁଇଟି ବିଭାଗ 
ରହିଛି-- ମୀ 
(୧) “ଦାତବ୍ୟମିତି ଯଦ୍ଦାନଂ ଦୀୟତେ ଅନୁପକାରିଣେ' ଏବ 
(୨) “ଦେଶେ କାଳେ ଚ ପାତ୍ରୋ ଚ ୮ 
'ଦାତବ୍ୟଯମିତି......ଦଦେଶେ କାଳେ ଚ ପାତ୍ରେ ଚ'-- 
କେବଳ ଦାନ କରିବା ହିଁ ଆମର କର୍ତବ୍ଯଃ କାରଣ 
ଆମେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିଛୁ। ଯେ 


ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିଛି, ତା'ଉପରେ 
ଦାନ କରିବାର ଦାୟିତ଼ ରହିଛି। ତେଣୁ ଦାନ କରିବାକୁ 
କତ୍ତବ୍ଯ ମନେକରି ଦାନ କରିବା ଉଚିତ । ଦାନର 
ଫଳସ୍ବରୂପ ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ କଂଣ ମିଳିବ, 
ସେଥୂପ୍ରତି ଆଦୌ ଦୂଷ୍ଟ ନ ଦେବା ଉଚିତ। ତ୍ଯାଗରେ 
ହିଁ “ଦାତବ୍ଯ” ପଦର ସାର୍ଥକତା ନିହିତ । 

କାହାକୁ ଦାନ କରିବାମ ଏହାର ଉତ୍ତରରେ କହୁଛନ୍ତି-- 
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± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


'ଦୀୟତେତ ନୁପକାରିଣେ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ପୂର୍ବରୁ କେବେ ଆମର 


ବେଦାଧ୍ଯାୟୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ସଦ୍‌ ଗୁଣୀ-ସଦାଗ୍ବରୀ ଭିକ୍ଷୁକ 


ଉପକାର କରି ନାହିଁ, ବର୍ତମାନ ମଧ୍ଯ ଉପକାର କରୁ ନାହିଁ | ପ୍ରଭୂତି ସତ୍‌ପାତ୍ରରେ ଦାନ କରିବା। 


ଏବଂ ଭବିଷ୍ଯତରେ ମଧ୍ଯ ଉପକାର କରିବାର ସମ୍ଭାବନା 
ନାହିଁ-- ସେହିପରି “ଅନୁପକାରୀ'କୁ ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଦାନ 
ଦେବା ଉଚିତ । ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୁହେଁ ଯେ, ଯିଏ ଆମର 
ଉପକାର କରିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଦାନ ଦେବା ନାହିଁ, ବରଂ ଉପକାରୀ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଦିଆ ଯାଉଥୂବା ଦାନକୁ ଦାନ ବୋଲି ଭାବିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ) କାରଣ କେବଳ ଦାନ କରିଦେଲେ ପ୍ରକୃତ 
ଉପକାର ପରିଶୋଧ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ ତେଣୁ 'ଉପକାରୀ' କର 
ମଧ୍ୟ ସେବା ଓ ସହାୟତା ଅବଶ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ 
ତାହାକୁ ଦାନର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । ଉପକାର 
ପାଇବାର ଆଶା ରଖି ଦାନ କଲେ, ତାହା ରାଜସ ହୋଇଯାଏ | 
“ଦେଶେ କାଳେ ଚ ପାତ୍ରେ ଚ'* ପଦର ଦୁଇଟି 
ଅର୍ଥ ଅଛି- (୧) ଯେଉଁ ସ୍ପାନରେ ଯେଉଁ ବଧ୍ତୁ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ 
ଲୋକେ ସେହି ବସ୍ତୁର ଆବଶ୍ଯକତା ଅନୁଭବ କରନ୍ତି, 
ସେଠାରେ ସେହି ବସ୍ତୁ ଦେବା; ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ ଆବଶ୍ୟକ, ସେତେବେଳେ ସେହି ବସ୍ତୁ ଦେବା ଏବଂ 
ଯେଉଁ ଅଭାବଗ୍ରସ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ଆବଶ୍ଯକତା ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ପାଖରେ ବସ୍ତୁ ନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କୁ ସେହି ବସ୍ତୁ ଦେବା। 
(୨) ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା, ଗୋଦାବରୀ ଇତ୍ୟାଦି ନଦୀ 
ଏବଂ କୁରୁକ୍ଷେତ୍ର, ପ୍ରୟାଗ, କାଶୀ ଇତ୍ୟାଦି ତୀର୍ଥ ସ୍ଥାନରେ 
ଦାନ କରିବା; ଅମାବାସାଯା, ପୂର୍ଷି ମା, ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା, 
ସଂକ୍ରାନ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ପବିତ୍ର ଦିନରେ ଦାନ କରିବା ଏବଂ 


ଦେଶେ କାଳେ ଚ ପାତ୍ରେ ଚ' ପଦରେ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ଦୁଇଟିଯାକ ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣୀୟ । 

'ତଦ୍ଦାନଂ ସାତ୍ତ୍ରିକଂ ସ୍ରୁତମ୍‌---ଏପରି ଦାନକୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ଦାନ କୁହାଯାଏ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମଗ୍ର ସ୍ପଣ୍ଟିରେ ଯେତେ 
ବସ୍ତୁ ରହିଛି, ସେସବୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ଓ ସମସ୍ତର୍କୀ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ସେସବୁ କାହାରି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ନୂହେଁ। ତେଣୁ ଅନୂପକାରୀ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ପ୍ରୟୋଜନ ଥାଏ, ସେହି ବସ୍ତୁକୁ 
ତାଙ୍କର ବୋଲି ଭାବି ତାର୍କୁ୍‌ ଦେଇ ଦେବା ଉଚିତ । ଯାହାର୍ଦ୍ଵ 
ପାଖରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ପହଞ୍ଚେ, ତାହା ତାର୍କୀର ନ୍ଯାଯ୍ଯ ବୋଲି 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ; କାରଣ ଯଦି ସେହି ବସ୍ତୁ ତାର୍କ୍ପର ନ୍ୟାଯ୍ୟ 
ହୋଇ ନ ଥୂବ, ତେବେ କେହି ଦେବାକୁ ଗ୍ବହିଲେ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କୁ ଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ପ୍ରଥମରୁ ବୁଝିନେବା 
ଉଚିତ ଯେ, ତାଙ୍କରି ବସ୍ତୁ ତାର୍ଜୁ ଦିଆଯାଏ, ନିଜର 
ବସ୍ତୁ (ନିଜର ମନେକରି) ତାଙ୍ଫୂ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ। ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଆମର ନ ହୋଇ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଆମ 
ପାଖରେ ଅଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ ନିଜର ବୋଲି 
ମାନି ନେଇଛୁ, ତାହାକୁ ନିଜର ନ ମାନିବା ପାଇଁ 
ହିଁ ଯାହାଙ୍କୁ ଦିଆଯାଉଛି ତାଙ୍ଚ୍ରର ମାନିବା ଉଚିତ । 

ଏହିପରି ଯେଉଁ ଦାନରେ ବସ୍ତୁ, ଫଳ ଓ କ୍ରିୟାରୁ 
ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ତାହାକୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଦାନ 
କହନ୍ତି। 


ଘିଣିକ୍ତ ଭ/ବ-୮ଏହି ସାତ୍ର୍ରିକ ଦାନ ବାସ୍ତବରେ ତ୍ଯାଗ ଅଟେ । ଯେଉଁ ଦାନ ପାଇଁ “ଏକଗୁଣ ଦାନ, ସହସ୍ରଗୁଣ 


ପୁଣ୍ଯ' କୁହାଯାଇଛି, ଏହା ସେହି ଦାନ ନୁହେଁ । କାରଣ ସେହି ଦାନରେ ସହସ୍ର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହ୍ୟେ ମାତ୍ର ତ୍ଯାଗରେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଦାନ ପ୍ରତିବଦଳରେ କିଛି ପାଇବାର ଆଶା ରଖିଲେ ସେହି ଦାନ ରାଜସ ହୋଇଯାଏ-- 
“ଯତ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟୁପକାରାଥିମ୍‌' (ଗୀତା ୧୭ | ୨୧) | ଏହି ରାଜସଭାବର ନିଷେଧ ପାଇଁ ଏଠାରେ “'ଅନୂପକାରିଣେଂ ପଦ 
ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 
ଗୀତାରେ ବର୍ଣ୍ରଚିତ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଗୁଣ ତ୍ଯାଗ ଅଭିମୁଖୀ, ତେଣୁ ଭଗବାନ ତାହାକୁ “ଅନାମୟ” କହିଛନ୍ତି (୧୪ | ୬) | 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ (ତ୍ୟାଗ) କରାଏ, ରଜୋଗୁଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରାଏ ଏବଂ ତମୋଗୁଣ ମୋହଗ୍ରସ୍ତ କରାଏ। 
ଗୀତା ମତରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ହିତ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା “ଯଜ୍ଞ', ସର୍ବଦା ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବା “:ତପ' ଏବଂ ଯାହାର ବସ୍ତୁ ତାକୁ 
ଦେଇଦେବା “ଦାନ” ଅଟେ। ସ୍ବାର୍ଥ ବୁଦ୍ଧିରେ ନିଜ ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ, ତପ ଓ ଦାନ କରିବା ଆସୁରୀ ଅଥବା ରାକ୍ଷସୀ ସ୍ଵବଭାବର ପରିଚୟ। 
=== ; === 
ଵ ଏଠାରେ ଦେଶ, କାଳ ଓ ପାତ୍ର--ଏହି ତିନି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯସ୍ଯ ଚ ଭାବେନ ଭାବଲକ୍ଷଣମ୍‌' ସୂତ୍ର ଅନୂଯାୟୀ ସପ୍ତମୀ ବିଭଳ୍ତି 
କରାଯାଇଛି। 
7 ସୁପାତ୍ରଦାନାଚ୍ଚ ଭବେଦ୍ଧନାଢ୍ୟୋ ଧନପ୍ରଭାବେଣ କରୋତି ପୁଣ୍ୟମ୍‌ । 
ପୁଣ୍ୟପ୍ରଭାବାତ୍‌ ସୁରଲୋକବାସୀ ପୁନଧ୍ଧନାଢ୍ୟଃ ପୁନରେବ ଭୋଗୀ ॥ 
କୁପାତ୍ରଦାନଚ୍ଚ ଭବେଦବ୍ଦରିଦ୍ରୋ ଦାରିଦ୍ର୍ୟଦୋଷେଣ କରୋତି ପାପମ୍‌ | 
ପାପପ୍ରଭାବାନ୍ତରକଂ ପ୍ରୟାତି ପୁନର୍ଦରିଦ୍ରଃ ପୁନରେବ ପାପୀ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୨୧-୨ ୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଯତ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ଯୁପକାରାଥିଂ ଫଳମୁଦ୍ଦିଶ୍ଯ ବା ପୁନଃ । 
ଦୀୟତେ ଚ ପରିକ୍ମିଷ୍ଟଂ ତଦ୍ଦାନଂ ରାଜସଂ ସ୍ରୃତମ୍‌ ॥ ୨୧ ॥ 


ଅନୟ  ତୁଇକିନ୍ତୁ, ଯତ୍=ଯେଉଁ (ଦାନ); ପରିକୁଷ୍ଟମ୍‌ = କେଶପୂର୍ବକ; ୭ ଓ; ପ୍ରତ୍ଯୁପକାରାଥିମ୍‌ ପ୍ରତ୍ଯୁପକାର ଆଶାରେ; 
ଚ=ଅଥବା; ଫଳମ୍‌, ଉଦ୍ଦିଶ୍ଯଚିଫଳପ୍ରାପ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି; ପୁନଃତା”ପରେ; ଦୀୟତେ=ିଦିଆଯାଏ; ତତ୍ଵ ¬ସେହି; 


ଦାନମ୍‌ ¬ ଦାନକୁ; ରାଜସମ୍‌ ¬ରାଜସ; ସୁତମ୍‌ କହନ୍ି | 


କିନ୍ତୁ କ୍ରେଶପୂବିକ ଓ ପ୍ରତ୍ଯୁପକାର ଆଶାରେ ଅଥବା ଫଳପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଦାନ ଦିଆଯାଏ, 


ତାହାକୁ ରାଜସ ଦାନ କହନ୍ତି । 


ବ#6/#- _'ଯତୁ ପରତୁୟୁପକାରାଥିମ୍‌'-- ପରତୂୃୟୁପକାର 
ଆଶାରେ ରାଜସ ଦାନ କରାଯାଏ, ଯଥା--ରାଜସ ପ୍ରକୃତିର 
ଲୋକେ କୌଣସି ବିଶେଷ ପର୍ବରେ ଦାନ କରିବା ପାଇଁ 
ଗଣି ଗଣି କେତୋଟି ବସ୍ତୁ ରଖନ୍ତି ଏବଂ ଭାବନ୍ତି, “ଆମ 
ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବର୍କର କୁଳପୁରୋହିତଙ୍କୁ ଦାନ କରିବା, ଫଳରେ 
ବନ୍ଧୁବାନ୍ଧବବମାନେ ମଧ୍ୟ ଆମ କୁଳପୁରୋହିତଙ୍ଗୁ ଦାନ କରିବେ 
ଏବଂ ଏହି ଉପାୟରେ ଆମ କୁଳପୁରୋହିତବ୍କର ଧନ 
ବଢ଼ିଯିବ । ଅମୁକ ପଣ୍ଡିତ ମହାଶୟ ଜଣେ ଭଦ୍ରବ୍ଯକ୍ତି ଏବଂ 
ସେ ଜ୍ୟୋତିଷ ବିଦ୍ୟା ମଧ୍ଯ ଜାଣନ୍ତି, ତେଣୁ ତାଙ୍ଦୂ ଦାନ 
କରିବା। ତାର୍କଜୁ ଦାନ କଲେ ସେ କେବେ କେବେ ଯାତ୍ରା 
ପାଇଁ ଶୁଭ ମୁହୂର୍ତ, ପୁତ୍ର କନ୍ୟା୍କ ବିବାହ ଲଗ୍ନ, ଗୃହନିର୍ମାଣ 
ଓ କୂପ ଖନନର ଶୁଭ ମୁହୂର୍ତ ନିର୍ଚିୟ କରିଦେବେ | ଆମର 
ସମ୍ବନ୍ଧୀ ଓ ହିତେୈଷୀମାନ ବ୍ଦୁ ଆର୍ଥ୍ରକ ସହାୟତା କଲେ 
ସେମାନେ ବେଳପଡ଼ିଲେ ଆମର ସହାୟକ ହେବେ, ଆମର 
ମଙ୍ଗଳକାମନା କରିବେ | ଅମୁକ ବୈଦ୍ୟଙ୍କୁ ଦାନ କରିବା; 
କାରଣ ଦାନରେ ଖୁସି ହୋଇ ସେ ଆମକୁ ଭଲ ଭଲ 
ଓଁଷଧ ଦେବେ', ଇତ୍ୟାଦି | ଏହିପରି ପ୍ରତ୍ୟୁପକାର ପାଇବାର 
ଭାବନା ରଖି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇହଲୋକ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ରଖି ଯେଉଁ 
ଦାନ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ।ପ୍ରତ୍ଯୁପକାରାର୍ଥଂ ଦାନ କହନ୍ତି । 

'ଫଳମୁଦ୍ଦିଶ୍ଯ ବା ପୁନଃ'--୮ଫଳେଚ୍ରା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରଲୋକ ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ରଖି ଯେଉଁ ଦାନ କରାଯାଏ, 
ସେଥୂରେ ବି ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ ଦେଶ (ଗଙ୍ଗା, ଯମୁନା, 
କୁରୂକ୍ଷେତ୍ର ଆଦି), କାଳ (ଅମାବାସ୍ୟା, ପୂର୍ଣ୍ଣିମା, ଗ୍ରହଣ 
ଆଦି) ଏବଂ ପାତ୍ର (ବେଦାଧ୍ୟାୟୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆଦି) ଦେଖନ୍ତି 
ତଥା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବି ଧୂବି ଧାନ ପ୍ରତି ଦୃଣ୍ଟି ରଖନ୍ତି; କିନ୍ତୁ 


ବିଗ୍ରରପୂର୍ବକ ଦାନ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଫଳାକାକ୍ଷା ଥୂବାରୂ 
ସେହି ଦାନ ରାଜସ ହୋଇଯାଏ । ଏହି ଦାନ ପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ବିଧୂବିଧାନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ଆବଶ୍ଯକ 
ମନେକଲେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ରାଜସ ଦାନରେ “ଦେଶେ କାଳେ 
ଚ ପାତ୍ରେ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ “ପୁନଃ” ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ରାଜସ 
ମନୂଷ୍ଯ ଯାହାଙ୍କ ଠାରୂ ଉପକାର ପାଇଥାନ୍ତି ଅଥବା 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯାହାର୍କ୍ଧ ଠାରୁ ଉପକାର ପାଇବାର ସମ୍ଭାବନା 
ଥାଏ, ତାରକ କଥା ପ୍ରଥମେ ବିଗ୍ବର କରି ତା'ପରେ ଦାନ କରନ୍ତି | 

“ଦୀୟତେ ଚ ପରିକ୍ଦିଷ୍ଟମ୍‌-୮ ଅତି କଷ୍ଟରେ ରାଜସ 
ଦାନ କରାଯାଏ; ଯଥା--ସମୟ ଆସିଲା, ତେଣୁ ଦାନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି। ଏତିକି ବସ୍ତୁ ଦେଲେ ଏତିକି ଆମର 
କମିଯିବ। ଏତେ ଧନ ଦେଲେ ଏତେ କମିଯିବ । ବେଳପଡ଼ିଲେ 
ଏମାନେ ଆମର କାମ କରୁଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଏମାନଙ୍କୁ ଦାନ 
କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି। ଏତିକିରେ କାମ ଚଳିଗଲେ ଭଲ 
ହୁଅନ୍ତା। ଏତିକିରେ ତ କାମ ଚଳିଯିବ, ଅଧୂକ କାହିଁକି 
ଦେବାମ ଅଧୂକ ଦେଇଦେଲେ ପୁଣି ଆଉ ଆସିବ କୁଆଡ଼ୁଂ 
ତା'ଛଡ଼ା ଅଧୂକ ଦେଲେ ଏମାନର୍ଚ୍ଚର ସ୍ବଭାବ ଖରାପ 
ହୋଇଯିବ। ଅଧ୍ଵକ ଦେଲେ ଆମର କ୍ଷତି ହେବ, ପୁଣି 
ଆମର କାମ ଚଳିବ କିପରି କିନ୍ତୁ କ'ଣ କରିବା ଏତିକି 
ଦେବାକୁ ତ ବାଧ୍ଯ, ଇତ୍ୟାଦି । ଏହିପରି ରାଜସ ପ୍ରକୃତିର 
ଲୋକେ କମ୍‌ ଦାନ କରନ୍ତି ଆଉ ତାହା ମଧ୍ୟ ଖୁବ୍‌ ଟାଣି 
ଓଟାରି ହୋଇ କରନ୍ତି। 

'ତଦ୍ଦାନଂ ରାଜସଂ ସୁତମ୍‌'-- ଉପର୍ଯ୍ୟୁଝ ଭାବନାରେ 
ଯେଉଁ ଦାନ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ରାଜସ ଦାନ କହନ୍ତି। 


===== 7 ===== 


ଅଦେଶକାଳେ ଯନଦ୍ଦାନମପାତ୍ରେଭ୍ଯଶୃ ଦୀୟତେ । 


ଅସତ୍ବକୃ ତମବଜ୍ଞାତଂ 


ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥ ୨୨ ॥ 


ଥନନ୍ଦରକଅସତ୍‌କୃତମ୍‌- ସଳକାରବିହୀନ; ଚ= ତଥା; ଅବଜ୍ଞାତମ୍‌ = ଅବଜ୍ଞା ସହକାରେ, ଅଦେଶକାଳେ=ଅନୁପଯୁକ ଦେଶ 
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± ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଓ କାଳରେ; ଅପାତ୍ରେଭ୍ୟଃ କୁପାତ୍ରକୁ; ଯତ୍‌-ଯେଉଁ; ଦାନମ୍‌ = ଦାନ; ଦୀୟତେ ଦିଆଯାଏ; ତତ୍‌ ତାହାକୁ; ତାମସମ୍‌ ତାମସ 


(ଦାନ); ଉଦାହୁତମ୍‌  କହନି | 
ସଳାର ବିହୀନ, ଅବଜ୍ଞା ସହକାରେ, ଅନୁପଯୁକ୍ତ 
ତାହାକୁ ତାମସ ଦାନ କହନ୍ତି । 


ବ #6//- ଭଅସତ୍‌ କୃ ତ ମବଜ୍ଞାତମ' _ ଅସକାର ଓ 
ଅବଜ୍ଞାପୂର୍ବକ ତାମସ ଦାନ ଦିଆଯାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ତାମସିକ ବ୍ଯକ୍ତି ପାଖକୁ ଦାନ ନେବା ପାଇଁ ଯଦି କୌଣସି 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆସନ୍ତି ତେବେ ସେ ଆକ୍ଷେପ କରି କହେ, 
“ଦେଖନ୍ତୁ ପଣ୍ଡିତ ମାଂସ୍କ୍ରର ଶୁଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ବେଳକୁ ଆପଣ 
ଆସିଲେ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ କ'ଣ କରିବା ଆପଣ ଘେହେତ୍ରୁ 
ଆମର କୁଳଗୁରୁ, ତେଣୁ ଆମକୁ ଦେବାକୁ ପଡ଼ୁଛି! ”” 
ଏତିକିରେ ପରିବାରର ଅନ୍ୟଜଣେ କହେ, “ତୁମେ କାହିଁକି 
ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜଞ୍ଜାଳରେ ପଡ଼ୁଛ ମନ କୌଣସି ଗରିବକୁ 
ଦେଇ ଦଉନ । ଯାହାକୁ କେହି ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ, ତାକୁ ହିଁ 
ଦେବା କଥା। ପ୍ରକୃତରେ ତାହା ହିଁ ଦାନ। ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ତ 
ଆଉ କେହି ଦେଇ ଦେବ କିନ୍ଗୁ ବିଚରା ଗରିବକୁ କିଏ 
ଦେବ? ଇଏ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନୂହେଁ ବରଂ କୁକୁର ଆସିଛି, 
କୁକୁର! ରୂଟି ଖଣ୍ଡେ ପକେଇଦିଅ, ନ ହେଲେ ଭୁକୁଥୁବ'”' 
ଇତ୍ଯାଦି। ଏହିପରି ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂର ଓ ବ୍ରାହ୍ମଣର୍କର ତିରସ୍କାର 
କରୁଥୂବା ହେତୂ ସେହି ଦାନକୁ ତାମସ ଦାନ କୁହାଯାଏ। 

“ଅଦେଶକାଳେ ଯଦ୍ଦାନମ୍‌'-¬ ମୂଢ଼ଭାବ ହେତୁ ତାମସ 
ପ୍ରକୃତିର ଲୋକଙ୍କୁ ନିଜ ମତ ହିଁ ଭଲ ଲାଗେ; ଯଥା ¬ 
ଦାନ କରିବା ପାଇଁ ଦେଶ କାଳ ଦେଖିବା କ'ଣ ପ୍ରୟୋଜନ? 
ଯେତେବେଳେ ଇଢ଼ା ସେତେବେଳେ ଦାନ କର । ଯଦି 
କୌଣସି ବିଶେଷ ଦେଶ ଓ କାଳରେ ଦେଲେ ପୁଣ୍ଯ 
ହୁଏ, ତେବେ କ'”ଣ ଏଠାରେ ଦେଲେ ପୁଣ୍ଯ ହେବ 
ନାହିଁ? ଏଥୂପାଇଁ ଅମୁକ ସମୟ ଆସିବ, ଅମୁକ ପର୍ବ 
ଆସିବ-¬ଏ ସବୁର କି ପ୍ରୟୋଜନମ ଯେତେବେଳେ ଦିଅ 
ପଛେ, ନିଜ ବସ୍ତୁ ତ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବାକୁ ହେବ, ଇତ୍ଯାଦି । 
ତାମସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ଧକୁ ଏହିଭଳି ଅନାଦର 
ଓ ତିରସ୍କାର କରି ଦାନ କରନ୍ତି କାରଣ ସେମାନବ୍କୀ 
ଅନ୍ତରରେ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ, ମହତ୍ତ୍ବ ଥାଏ 
ପଇସାର । 

“ଅପାତ୍ରେଭ୍ୟଶ୍ଟ ଦୀୟତେ'-- ତାମସ ଦାନ ଅପାତ୍ରରେ 
ଦିଆଯାଏ। ତାମସିକ ଲୋକେ ନାନାପ୍ରକାର ତର୍କ ବିତର୍କ 
କରି ପାତ୍ର-କୁପାତ୍ର ବିଗ୍ଵର କରନ୍ତି ନାହିଁ; ଯଥା- ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ଦେଶ, କାଳ ଓ ପାତ୍ର କଥା ସେମିତି ଲେଖି ଦିଆଯାଇଛି; 
କେହି ଏଠାରେ ଦାନ ନେଲେ କଂଣ ତାଂପେଟ ପୂରିବ 
ନାହିଁ୮ କ'ଣ ତାକୁ ତୃପ୍ତି ମିଳିବ ନାହିଁ୮ ଯଦି ସୁପାତ୍ରରେ 


ଦେଶ ଓ କାଳରେ କୂପାତ୍ରକୁ ଯେଉଁ ଦାନ ଦିଆଯାଏ, 


ଦାନ କଲେ ପୁଣ୍ଯ ହୁଏ, ତେବେ ଏହାକୁ ଦେଲେ କଂଣ 
ପୁଣ୍ୟ ହେବ ନାହିଁ୮ କ'ଣ ଇଏ ମଣିଷ ନୁହେଁ୮ କ'ଣ 
ଏହାକୁ ଦାନ ଦେଲେ ପାପ ଲାଗିବ୮ ନିଜର ଂ ଜୀବିକା 
ଅର୍ଜନ ପାଇଁ, ସ୍ଵାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏମିତି ସବୁ ଲେଖି ଦେଇଛନ୍ତି, ଇତ୍ଯାଦି । 
'ତତ୍ତାମସମୁଦାହୁତମ୍‌'-_ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକୁ ଭାବ ରଖି ଯେଉଁ 
ଦାନ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ତାମସ ଦାନ କହନ୍ତି। 
ସଃଦକହ ଗୀତାରେ ତାମସ କର୍ମର ଫଳ ଅଧୋଗତି 
ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି-_ 'ଅଧୋ ଗଢ଼ନି ତାମସାଃ' (୧୪ | ୧୮) 
ଏବଂ ରାମଚରିତମାନସରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ଯେକୌଣସି 
ଭାବରେ ଦାନ କଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା କଲ୍ଯାଣ କରେ-¬- 
“ଜେନ କେନ ବିଧ ଦୀନ୍‌ହେଁ ଦାନ କରଇ କଲ୍ୟାନ ||' 
(ମାନସ ୭ | ୧୦୩ ଖ) 
ଏ ଦୁଇଟି କଥାରେ ତ ବିରୋଧ ଦେଖାଯାଉଛି? 
ଦମ୍ାଧାନ -ତାମସିକ ମନୁଷ୍ୟର ଅଧୋଗତି ହୁଏ-- 
ଏହି ନିୟମ ଦାନ ବିଷୟରେ ଲାଗୁ ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ 
ଧର୍ମର ଗ୍ଵରୋଟି ପାଦ ଅଛି-_'ସତ୍ୟଂ ଦୟା ତପୋ ଦାନମିତି' 
(ଶ୍ରୀମ୍ଭା ୧୨।୩।୧୮)। ଏହି ଗ୍ବରି ଗ୍ବରି ପାଦରୁ 
କଳିଯୁଗରେ ଯେଉଁ ଏକ ପାଦ ରହେ, ତାହା ହେଉଛି 
“ଦାନ'-¬ “ଦାନମେକଂ କଳୌ ଯୁଗେ' (ମନସୁତି ୧ | ୮୬) | 
ତେଣୁ ସବ୍ତ ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୂଳସୀଦାସ କହିଛନ୍ତି-- 
ପ୍ରଗଟ ଗ୍ବରି ପଦ ଧମି କେ କଳି ମହୁଁ ଏକ ପ୍ରଧାନ । 
ଯେନ କେନ ବିଧ୍ବ ଦୀନ୍ବହେଁ ଦାନ କରଇ କଲ୍ୟାନ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୧୦୩ ଖ) 
[ଅର୍ଥ ସତ୍ୟ। ଦୟା, ତପ ଓ ଦାନ ଧର୍ମର ଏହି 
ଗ୍ବରୋଟି ପାଦ ମଧ୍ଯରୁ କଳିଯୁଗରେ କେବଳ ଦାନରୂପକ 
ପାଦଟି ପ୍ରଧାନ। ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଦାନ କରାଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହା କଲ୍ଯାଣକାରକ ହୁଏ । 
ଏପରି କହିବାର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି ଭାବରେ 
ଦାନ କରାଯାଉ ନା'କାହିଁକି, ବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିରୁ ଆପଣାର 
ଭାବ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ଏ ଦୃଷ୍ଟରୂ ତାମସ 
ଦାନରେ ମଧ୍ଯ ଆଂଶିକ ତ୍ଯାଗ ହେଉଥୁୂବାରୁ ଦାତା 
କେବେ ଅଧୋଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଦରିତୀୟତଃ, କଳିଯୁଗରେ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କର ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଅଧ୍ଧକ କଳୁଷିତ ହୋଇଯାଉଛି। ତେଣୁ କଳିଯୁଗ ପାଇଁ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୧-୨୨] 


ଏକ ରିହାତି ଦିଆଯାଇଛି ଯେ, ଯେପରିଭାବରେ ଦାନ 
କରାଯାଉ ନା କାହିଁକି, ତାହା କଲ୍ଯାଣ କରେ। ଅନ୍ତତଃ 
ଏମିତି ଦାନ କଲେ ତ ମନୁଷ୍ଯର ଦାନ କରିବା ସ୍ବଭାବ 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ ତାହା ଭବିଷ୍ଯତରେ କୌଣସି ଜନ୍ମରେ 
କଲ୍ୟାଣ ବି କରିଦେଇ ପାରିବ। କିନ୍ତୁ ଯଦି ଦାନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ପୂରା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଦେବା ପାଇଁ କୌଣସି 
ସୁଯୋଗ ମିଳିବ ନାହିଁ। ଏହି ଦୃଶ୍ଝୂରୁ ଜଣେ ସନ୍ଚ 'ଶ୍ରଦ୍ଧୟା 
ଦେୟମଶ୍ରଦ୍ଧୟାଦେୟମ୍‌' (ତୈତ୍ତରୀୟ. ୧ । ୧୧) ଶୁତି 
ବାକ୍ଯଟିକୁ ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିବାକୁ ଯାଇ କହିଥୂଲେ ଯେ, 
ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ପଦଟିର ଅର୍ଥ ହେଲା-ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ 
ଦାନ କରିବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ ଦ୍ରିତୀୟ ପଦଟିର ଅର୍ଥକୁ 
'ଅଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଅଦେୟମ୍‌' ଅଆଅଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଦାନ କରିବା 
ଅନୁଚିତ)- ଏପରି ଗ୍ରହଣ ନ କରି ଅଅ୍ରଦ୍ଧୟା ଦେୟମ୍‌ଂ 
(ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଦାନ କରିବା ଉଚିତ)-¬ଏପରି 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । 


ଦାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଅନ୍ତ, ଜଳ, ବସ୍ତ୍ର ଓ ଓଁଷଧ--ଏହି ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର 
ଦାନରେ ପାତ୍ର-କୁପାତ୍ର ବିଷୟରେ ବିଶେଷ ବିଗ୍ବର କରିବା 
ଉଚ୍ଚିତ ନୂହେ। ଏଥୂରେ କେବ ଳ ଅନ ରମାନ କରୀର 
ଆବଶ୍ଯକତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ରଖି ଦାନ ଦେବା ଉଚିତ । ଏହି 
ଦାନରେ ଉତ୍ତମ ଦେଶ, କାଳ ଓ ପାତ୍ର ମିଳିଗଲେ ଭଲ 
କଥା ଏବଂ ନ ମିଳିଲେ ବି କୌଣସି ଆପତ୍ତି ନାହିଁ। କ୍ଷୁଧାର୍ତ୍ତ 
ଅନ୍ନ ଦେବା, ତୃଷାର୍ତଙ୍କୁ ଜଳ ଦେବା, ବସ୍ତ୍ରହୀନ ବ୍ଯକ୍ତିର୍କୁ 
ବସ୍ତ୍ର ଦେବା ଏବଂ ରୋଗୀମାନଙ୍କୁ ଓଁଷଧ ଦେବା ଆମର 
କର୍ତବ୍ଯ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କେହି କାହାକୁ ଯଦି ଅନ୍ୟାୟରେ 
ଭୟଭୀତ କରୁଛି, ଦୁଃଖ ଦେଉଛି, ତେବେ ତାଂକବଳରୁ 
ଭୟଭୀତ ବ୍ଯଳ୍ତିକୁ ମୁକ୍ତ କରି ଅଭୟ ପ୍ରଦାନ କରିବା 
ଆମର କର୍ତବ୍ୟ । 

ଅବଶ୍ୟ କୁପାତ୍ରକୁ ସେତେ ପରିମାଣରେ ଅନ୍ତଜଳ 
ଦେବା ଭଲ ନୂହେଁ, ଯେପରି ସେ ପୁଣି ହିଂସା ଇତ୍ୟାଦି ପାପ 
କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଯିବ । ଧର କୌଣସି ହିଂସ୍ର ମନୃଷ୍ୟର 
ପ୍ରାଣ ଅନ୍ନଜଳ ବିନା କଣ୍ଠାଗ୍ରତ ହେଉଛି, ତେବେ ଯେତିକିରେ 
ତା'ର ପ୍ରାଣ ରହିଯିବ, ସେ ବଞ୍ଚିଯିବ, ତାକୁ ସେତିକି ଅନ୍ନଜଳ 
ଦେବା ଉଚିତ। ଏହିପରି ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଗ୍ଵରି ପ୍ରକାର ଦାନରେ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପାତ୍ରତା ନ ଦେଖି ଆବଶ୍ଯକତା ଦେଖିବା ଉଚିତ । 

ଭଗବାନର୍ଦ୍ଧର ଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁ ଦେବାରେ ପାତ୍ର 
ଅପାତ୍ର ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ ଦେଇଗ୍ରଵଲନ୍ତି। କାରଣ ସେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଠାରେ ନିଜ ପ୍ରିୟତମ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି । 
ତାଙ୍କୁ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଏହି ରୂପ ଧରି ତାଙ୍କୀର ପ୍ରଭୁ ଆସିଛନ୍ତି | 
ତେଣୁ ସେ ଦାନ କରନ୍ତି ନାହିଁ କି କର୍ତବ୍ୟପାଳନ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, କରନି କେବଳ ପୂଜା-- 'ସ୍କମିଣା ତମଭ୍ୟଚ୍ୟ' (ଗୀତା 
୧୮ । ୪୬) | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଭକ୍ତକ୍କର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ। 


କମ୍ପିଫଳ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


୧୧ଶ ରୁ ୨୨ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ପ୍ରକରଣରେ 
ଯେଉଁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଯଜ୍ଞ, ତପ ଓ ଦାନ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେସବୁ 
'ଦୈବୀସମ୍ପରି' ଏବଂ ଯେଉଁ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଯଜ୍ଞ, ତପ ଓ 
ଦାନ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେସବୁ 'ଆସୁରୀସମ୍ରି' | 

ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଅନ୍ତର୍ଗତ ରାଜସ ଯଜ୍ଞ, ତପ ଓ ଦାନର 
ଫଳ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ--ଦୃଷ୍ଟା ଓ ଅଦୃଷ୍ଟ । ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ 
ଦୃଷ୍ଟ୍ଟର ଫଳ ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ତାକାଳିକ ଓ କାଳାନ୍ତରିକ । 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ରାଜସିକ ଭୋଜନ ଗ୍ରହଣ କଲାପରେ 
ତୃପ୍ତ ମିଳିବା ତାଳାଳିକ ଫଳ ଏବଂ ରୋଗ ଜାତ ହେବା 
କାଳାନ୍ତରିକ ଫଳ । ସେହିପରି ଅଦୃଷ୍ଟୁର ଫଳ ମଧ୍ଯ ଦୂଇ 
ପ୍ରକାର -ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ଦମ୍ଭ ସହକାରେ “ଦମ୍ବାଥିମପି ଚୈବ ଯତ଼ୃ' (୧୭ | ୧୨), 
ସକ୍କାର, ସମ୍ମାନ ଓ ପୂଜା ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ “ସକ୍କାର- 
ମାନପୂଜାଥିମ୍‌' (୧୭ | ୧୮) ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟୁପକାର ପାଇଁ 
'ପ୍ରତ୍ୟୁପକାରାଥିମ୍‌' (୧୭ । ୨୧) କରାଯାଇଥୁବା ରାଜସ 
ଯଜ୍ଞ) ତପ ଓ ଦାନର ଫଳ “ଲୋକିକ' ଅଟେ ଏବଂ ତାହା 
ଇହଲୋକରେ ଏହି ଜନ୍ମରେ ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ ମିଳିବାର 
ସମ୍ଭାବନା ଥାଏଂ | ସ୍ଵର୍ଗଲୋକକୁ ପରମପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ମନେକରି, 
ସ୍ବର୍ଗପ୍ରାପ୍ତର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଉଥୂବା ଯଜ୍ଞାଦିର ଫଳ 
“ପାରଲୌକିକ” ଅଟେ। କିନ୍ତୁ ରାଜସ ଯଜ୍ଞ 'ଅଭିସନ୍ଧାୟ 
ତୂ ଫଳମ୍‌' (୧୭। ୧୨) ଓ ଦାନ “ଫଳମୁଦିିଶ୍ଯ ବା 
ପୁନଃ' (୧୭। ୨୧)ର ଫଳ ଲୌକିକ ହୋଇପାରେ ଓ 
ପାରଲୌକିକ ମଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ। ସ୍ବର୍ଟପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଯଜ୍ଞ କରୁଥୁବା (୨ | ୪୨-୪୩; ୯ | ୨୦-୨୧) ଏବଂ 


ଆମା ାାାାୁ୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ ୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌ୱ୍‌ା୍‌ାଜଧଵୁ୍‌ମ ଆ ଅଦଦବଦବମ>୬”େ୍‌ ପମ ମନନନନଜିଜିଜିଜଜିଜାାାାାନ୍‌ା''୍‌,`%%%୮‰୮.‰°.¶େେ^େୃ9ˆାୋ7ି ଓ 

* ରାଜସ 'ଦୃଷ୍ଟଂ ର କାଳାନ୍ତରିକ ଫଳ ଓ ରାଜସ “ଅଦୃଷ୍ଟଂର ଲୌକିକ ଫଳ-¬ଏ ଦୁଇଟି ଏକାଭଳି ଦେଖାଯାଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଏଥୂରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି; ଯଥା- ଭୋଜନର ପରିଣାମରେ ଯେଉଁ ରୋଗାଦି ହୁଏ, ତାହା ଭୌତିକ (କାଳାନ୍ତରିକ) ଫଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ଭୋଜନର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ପରିଣାମ ଏବଂ ପୁତ୍ରେଷ୍ଟି ଯଜ୍ଞାଦିରୁ ଯେଉଁ ଫଳ ମିଳେ, ତାହା ଆଧ୍ଦେବିକ (ଲୌକିକ) ଫଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ପ୍ରାରବୁରେ ପରିଣତ ହୋଇ ପୁତ୍ରାଦି 


ଫଳରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
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× ଶରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


କେବଳ ଦମ୍ଭ, ସକାର, ପୂଜା ଓ ପ୍ରତ୍ଯୁପକାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଯଜ୍ଞ ତପସ୍ଯା ଓ ଦାନ କରୁଥୁବା, (୧୭ | ୧୨, ୧୮, 
୨୧) ଉଭୟ ପ୍ରକାରର ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ 
ପଡ଼ନ୍ତିଃଂ ପରନ୍ତୁ ତାମସ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପ ଆଚରଣ କରୁଥୁବା 
(୧୭।୧୩, ୧୯) ତାମସ ମନୁଷ୍ୟ ଅଧୋଗତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତିକ “ଅଧୋ ଗଜ୍ଛନ୍ନି ତାମସାଃ' (୧୪ | ୧୮), 'ପତନି 
ନରକେଏଶୁଚୌ]' (୧୬ | ୧୬), “ଆସୁରୀଷ୍ନେବ ଯୋନିଷୁ' 
(୧୬ | ୧୯), 'ତତୋ ଯାନ୍୍ଧମାଂ ଗତିମ୍‌! (୧୬ | ୨୦) | 

ଯେଉଁ ଲୋକେ ଯଜ୍ଞ କରି ସ୍ବର୍ଗଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଦୁଃଖ, ଜ୍ବାଳା, ଭର୍ଷା ଇତ୍ଯାଦି 
ଅନୁଭବ କରନ୍ତ୍ଯଁ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପଶତକ୍ରତୁ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଅସୁରଙ୍କ୍ଚ ଅତ୍ଯାଗ୍ଵର ଯୋଗୁଁ ଦୁଃଖ ହୁଏ, କେହି 
ତପସ୍ୟା କଲେ ତାଙ୍କୀ ଅନ୍ତରରେ ଜ୍ବାଳା ସୂଷ୍ଚି ହୁଏ, ସେ 
ଭୟଭୀତ ହୁଅନ୍ତି । ଏହାକୁ ପୂର୍ବଜନ୍ମକୃତ ପାପକର୍ମର ଫଳ 
ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ ସେମାନଙ୍ଚ୍ରର ସ୍ବର୍ଟ 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବିଘ୍ନ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥୁବା ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇ 
ଥାଏ--ପୂତପାପାଃ' (୯ | ୨୦) ଏବଂ ସେମାନେ ଯଜ୍ଞର 
ପୁଣ୍ଯବଳରେ ସ୍ବର୍ଗଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି। ତେବେ 
କେଉଁ ପାପର ଫଳ ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କୁ ଦୁଃଖ, ଜ଼଼ାଳା, ଭୟ 
ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁଭବ ହୁଏ? ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଲା--ଏହା 
ଯଜ୍ଞରେ କରାଯାଇଥୁବା ପଶୁ-ହିଂସାରୂପକ ପାପର ଫଳ | 

ଦିତୀୟତଃ, ଯଜ୍ଞାଦି ସକାମ କର୍ମରେ ନାନାପ୍ରକାରର 
ଦୋଷ ଜାତ ହୁଏ। ଗୀତାରେ ଅଛି-- 'ସବାରମ୍ଭା ହି ଦୋଷେଣ 
ଧୂମେନାଗ୍ନିରିବାବୃତାଃ' (୧୮ । ୪୮) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧୂଆଁ ଦ୍ବାରା 
ଅଗ୍ନି ଆବୃତ ହୋଇଥୁବା ଭଳି ସମସ୍ତ କର୍ମରେ କୌଣସି ନା 
କୌଣସି ଦୋଷ ଥାଏ। ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର ଆରମ୍ଭରେ 


ଦୋଷ ରହିଥାଏ, ତେବେ ସକାମ କର୍ମରେ (ସକାମ ଭାବ 
ହେତୁ) ଦୋଷ ଜାତ ହେବାର ତ ଆହୁରି ଅଧୂକ ସମ୍ଭାବନା 
ଏବଂ ସେଥୂରେ ନାନାପ୍ରକାର ଦୋଷ ସ୍ପଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ହୁଏ । 
ତେଣୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଯଜ୍ଞ କରିବା ପରେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତର ବିଧାନ 
ରହିଛି। ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତର ବିଧାନ ଥୂବାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, 
ଯଜ୍ଞରେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଦୋଷ (ପାପ) ହୁଏ। ଯଦି ଦୋଷ 
ହେଉ ନ ଥାନ୍ତା, ତେବେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କଥା କାହିଁକି କୁହାଯାଇ 
ଥାଆନ୍ତାମ ଯେପରି କାହୁଅ ଲାଗି ଯାଇଥୁବା ବସ୍ତ୍ରକୁ ସାବୁନ 
ଦେଇ ପରିଷ୍କାର କଲେ ମଧ୍ୟ ବସ୍ତ୍ରର ତନ୍ମୁ ଭିତରେ କିଛି 
ମଳି ରହିଯାଏ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କଲେ ମଧ୍ଯ 
ସବୁ ଦୋଷ ଦୂରୀଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ, କିଛି ଦୋଷ ବାକି 
ରହିଯାଏ। ଏହି କାରଣରୁ ଇନ୍ଦ୍ରାଦି ଦେବତାମାନକୁୁ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିଜନିତ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରି ସେହି କର୍ମ 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ଚରଣରେ ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ ହିଁ ଦୋଷଗୁଡ଼ିକର 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ନିବୃତ୍ତି ହୋଇଯାଏ । ତେଣୁ ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଯେଉଁ 
କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା ଶ୍ରେଷ୍ଠ | 'ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଜର”-¬ 
ଅହଂଭାବକୁ ଏପରି ପରିବର୍ତିତ କରି, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିର ଦୃଢ଼ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖିଲେ ସବୁଠୁ ଅଧୂକ ପବିତ୍ରତା ଆସେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସବୁଠୂ ଅଧକ ଦୋଷ ନିବୃତ୍ତି ହୁଏ। ଏହା ଦ୍ବାରା ଯେତେ 
ପବିତ୍ରତା ଆସେ, କର୍ମ ଦାରା ସେତେ ଆସେ ନାହିଁ । 
ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 
ସନମୁଖ ହୋଇ ଜୀଞ୍ଧ ମୋହି ଜବହୀ। 
ଜନ୍ମ କୋଟି ଅଘ ନାସହିଁ ତବହୀ॥ 
(ମାନସ ୫ | ୪୪ | ୧) 
[ଅର୍ଥ “ଜୀବ ମୋର ସମ୍ମୁଖ ହେବାମାତ୍ରେ ତା'ର 


* ଯଦି ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କର ଦମ୍ଭ (୧୭ | ୧୨, ୧୮) ଅତିରିକଆ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ନରକଗାମୀ ହୋଇପାରନ୍ି | 


7” । ସ୍ବର୍ଗଲୋକରେ ମଧ୍ୟ ଯଜ୍ଞାଦି ପୁଣ୍ୟକର୍ମ ଅନୁସାରେ ଉତ୍ତମ, ମଧ୍ୟମ ଓ କନିଷ୍ଠ ଶ୍ରେଣୀ ରହିଛି। ଏମାନର୍କ୍ଚ ଭିତରେ ଉତ୍ତମ ଶ୍ରେଣୀର 
ଦେବତା ନିଜ ସମସ୍କନ୍ଦ ଅନ୍ୟମାନସୁ ଦେଖି ଭର୍ଷା କରନ୍ତି ଯେ, ଏଏମାନେ ଆମ ସମାନ ପଦ କାହିଁକି ପାଇଲେନ ଏବଂ ମଧ୍ୟମ ତଥା କନିଷ୍ଠ ଶ୍ରେଣୀର 


ଦେବତାଙ୍କୁ ଦେଖି ନିଜକୁ ବଡ଼ ମନେକରି ଅଭିମାନ କରନ୍ତି। 


ମଧ୍ୟମ ଶ୍ରେଣୀର ଦେବତାମାନେ ଉତ୍ତମ ଶ୍ରେଣୀର ଦେବତାମାନଗ୍କ୍ରର ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ, ପଦ, ଅଧୂକାର ଇତ୍ୟାଦି ଦେଖିବାରୁ ସେମାନକ୍କ 
ଅନ୍ତରରେ ଭର୍ଷା ସ୍ପୃଷ୍ଟି ହୁଏ ଏବଂ କନିଷ୍ଠ ଶ୍ରେଣୀର ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ। 

ଉତ୍ତମ ଓ ମଧ୍ୟମ ଶ୍ରେଣୀର ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଦେଖି କନିଷ୍ଠ ଶ୍ରେଣୀର ଦେବତାମାନଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଅସହିଷ୍ଣୁ ଭାବ ଓ ଜ୍ବାଳା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। 
ସେମାନେ ଭାବୁଥାନ୍ତି, 'ଏମାନଜ୍ନୀ ପାଖରେ ଏତେ ଭୋଗ୍ୟବସୁ କାହିଁକି ରହିଛି? ଏମାନେ ଏତେ ଉଚ୍ଚ ପଦାଧ୍କାର କାହିଁକି ପାଇଲେ?” ପୁନଶ୍ଚ ନିଜ 
ସମସ୍କନ୍ଧଂ ଦେବତାମାନଙ୍ଗୁ ଦେଖି ଭର୍ଷା ଜାତ ହୁଏ ଯେ, ଏମାନେ ଆମ ସାଥୁରେ କେମିତି ବସିଗଲେ?” ଆହୁରି ମଧ୍ୟ ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବର୍ଗଲୋକକୁ 
ଆସି ନାହାନ୍ତି, ସେମାନସ୍ପ୍‌ ଦେଖି ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ, “ସତରେ, ଆମେ କେତେ ଉଚ୍ଚରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବର୍ଗଲୋକରେ ଅଛୁ! ' 

ସ୍ଵର୍ଗଲୋକର ସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟ ନିତ୍ୟ ନୁହେଁ, କାରଣ ଯିଏ ଯେଉଁ ଶ୍ରେଣୀର ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୟ ହେବା ପରେ ସମସ୍ତକ୍ପୂ 
ମୃତ୍ୟୁଲୋକକୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ-- କ୍ଷୀଣେ ପୁଣ୍ୟେ ମର୍ତ୍ୟଲୋକଂ ବିଶନ୍ତି' (ଗୀତା ୯ | ୨୧) ଏବଂ ସମସ୍ତକ୍ଞ ଅନ୍ତରରେ ଚିନ୍ତା ଓ ଭୟ ସର୍ବଦା 


୨ ୬ ୭୫୭ 


ଲାଗି ରହିଥାଏ। ସେମାନେ ଭାବୁଥାନ୍ତି, “ଆମର ଏହି ସ୍ଥିତି ନିତି ଦିନିଆ ନୁହେଁ, ଦିନେ ଏହା ଗଲିଯିବ | 

+ ପରଶ୍ରୀକାତରତା, ଭର୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ ପୂର୍ବକୃତ କର୍ମର ଫଳ ନୁହେଁ। ଅନ୍ତଃକରଣ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଦେଖାଯାଏ। 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ସକାମ କର୍ମ କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଆଂଶିକ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ, ଫଳରେ ସ୍ବର୍ଗଲୋକର ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 
ଯେତେବେଳେ କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଅନ୍ତଃକରଣ ପୂର୍ଶରୂପେ ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୨୩ ] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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କୋଟି ଜନ୍ମର ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ॥ 

ତୃତୀୟତଃ, ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ରରିଥୂଲେ ଯେ 
ମନୁଷ୍ଯ ନ ଗ୍ବହୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ କାହିଁକି ପାପ ଆଚରଣ 
କରୁଛି/ ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହିଲେ--“କାମ ଏଷ 
କ୍ରୋଧ ଏଷ ରଜୋଗୁଣସମୁଦବଃ' (୩ | ୩୭) | ତାପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ରଜୋଗୁଣଜନିତ କାମନା ହିଁ ପାପରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
କରାଏ। ତେଣୁ କାମନା ସହିତ କରାଯାଉଥୂବା ରାଜସ 


ଯଜ୍ଞରୂପକ କ୍ରିୟାରେ ପାପ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। 
ଯେଉଁମାନେ ରାଜସ ତଥା ତାମସ ଯଜ୍ଞାଦି 
କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ସାଜ୍ଥ୍ଵିକ ଯଜ୍ଞାଦି କରନ୍ତି/ ସେମାନେ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ଅଟନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଗୁଣ ପ୍ରତି ଯଦି “ରାଗ' (ଆସକି) ହୁଏ, 
ତେବେ ରଜୋଗୁଣର ଧର୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେହି ରାଗ ମଧ୍ୟ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୪ | ୬) | 


ଘଜିଣିକ୍ଜ ଭ/ବ- ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଅଛି ଯେ କଳିଯୁଗରେ ଦାନ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଧର୍ମଃ ତେଣୁ ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଦାନ 
ଦିଆଗଲେ ବି ତାହା କଲ୍ୟାଣ କରେ। ଏପରି କୁହାଯିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ କଳିଯୁଗରେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ବ୍ରତାଦି 
ଶୁଭକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ବିଧୂୂବିଧାନପୂର୍ବକ ପାଳନ କରିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ଯଃ ତେଣୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଦାନ ଦେବା ଓ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଆମ ସ୍ବଭାବରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ। ତେଣୁ ଯେମିତି ହେଉ ପଛେ ଦାନ ଦେବା ଭଲ। 

=== `^ === 

ଦୀକ୍ଦ” ୦ଜଣ ଥଧଃୟଜ ଞମ ଏଣ୍ଣ୍ଜୋକନେ ଓର୍ଜିବଂସଃ୦୩ ମୟକ୍ଷଧକଂଘଳ ଏବଂ ଆସୁନ ବନ୍ଧନଳାଳଳ ଚୋଲି 
କୁନ୍ଧାଯୀଇଥୁଲ/ / 6ଜୈବ/ସ! 6 ଦୁଛ ଯାକିଳ ନନୁଷ/ ଦଳନାନୁତାତ @ଣନେଶଣନ ଠେଉଁ.ପଞ୍ଞ ତ ^ କଳନୁଦଳ କର୍ମ କଳଳି 626 
6ଳଣଜେଳ (ଭାବ, ବିଧି, କିୟ/କିଜେ) ତୁଟି ଜନିଯାଏ, ଯେହି ନୁରି ବ/ ନୁ#କ୫/ ପୁଜଣୀ କଳିବ/ ପାଇଁ ଜୀ” କଳିକ/ ଜଚିତ, ଜାହ/ କହନ୍ଦିବ/ 


ଜନ୍ଦେଖ୍ଯଠଜେ ଭନମବାଳ ଏହି ଭଳଜଣ ଆଜନ୍ୟ କ୍ୁଛଛି / 


ଓଁ ତକ୍ପଦିତି ନିଦୈଶୋ ବ୍ରହୁଣସ୍ତିବିଧଃ ସ୍ରୁତଃ । 
ବ୍ରାହ୍ୂଣାସ୍ତେନ ବେଦାଶ୍ବ ଯଜ୍ଞାଶ୍ଚ ବିହିତାଃ ପୁରା॥ ୨୩॥ 
ଅନୟ ¬ ଓ ଓ; ତତ୍‌ ତତ୍‌; ସତ୍‌ ସତ୍‌; ଇତି ଏହି; ତ୍ରି ବିଧ--ତିନୋଟି ନାମରେ; ବ୍ରହୁଣଃ= (ଯେଉଁ) ପରମାମୁଆରୀ; 
ନିଦୈଶଃ= ସୂଚିତ; ସୁତଃ= କରାଯାଇଛି; ତେନ=ସେହି ପରମାମାର୍ଚ ଦାରା; ପୁରା ସୁଖ ଆରମ୍ାରେ; ବେଦାଃବେଦମାନର୍କର; 
ଚ= ତଥା; ବ୍ରାହୁଣାଃ¬ ବ୍ରାହ୍ୃଣମାନର୍କୀର; ଚ¬ଓ; ଯଜ୍ଞାଃ-ଯଜ୍ଞମାନକର; ବିହିତାଃ- ସୁଣି ହୋଇଛି | 


“ଓଁ, ତତୃ ଓ ସତ୍' ¬_ଏହି ତିନୋଟି ନାମରେ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ସୂଚିତ କରାଯାଇଛି, ସେହି ପରମାମ୍ାକା 
ଦ଼ାରା ସୃଷ୍ଟ ପ୍ରାରମ୍ବରେ ସମସ୍ତ ବେଦ, ବ୍ରାହ୍ଣ ଓ ଯଜ୍ଞ ସୃଷ୍ଟ ହୋଇଛନ୍ତି । 


କ୍ଯାନ୮୮୮୯ଓ ତକ୍ପଦିତି ନିଦୈଶୋ ବ୍ରହୁଣସ୍ତିବିଧଃ 
ସ୍ୁତଃ---୮(ଓ, ତତ୍‌ ଓ ସତ୍‌” ଏହି ତିନୋଟି ନାମ 
ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍ଗୁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ପରମାମ୍ବ୍ାର୍କର 
ତିନୋଟି ନାମ (ଭଗବାନ ପରବର୍ତୀ ଗ୍ବରୋଟି ଶ୍ଳୋକରେ 
ଏହି ତିନି ନାମର ବ୍ଯାଖ୍ଯା କରିଛନ୍ତି) । 

ଂବ୍ରାହୃଣାସ୍ତେନ ବେ ଦାଶ୍ଚ ଯଜ୍ଞାଶ୍ଟ ବିହିତାଃ ପୁରା'-¬ 
ସେହି ପରମାମ୍ବ୍ରା ପ୍ରଥମେ (ସ୍ପଷ୍ଝ୍ଚର ଆରମ୍ଭକାଳରେ) ସମସ୍ତ 
ବେଦ, ବ୍ରାହୁଣ ଓ ଯଜ୍ଞର୍ଜୁ ସର୍ଜନା କଲେ | ଏ ତିନିଜ୍କ ଭିତରେ 
ବେ ଦମାନେ ବିଧୂ ଦର୍ଶାନ୍ତି, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରନ୍ତି 
ଏବଂ ଯଜ୍ଞରୂପକ କ୍ରିୟା କରାଯାଏ ଏହି ଯଜ୍ଞ, ତପ, ଦାନ 


ଇତ୍ୟାଦି କ୍ରିୟାରେ ଯଦି କୌଣସି ତୂଟି ବା ନ୍ୟୂନତା ରହିଯାଏ, 
ତେବେ କ'ଣ କରିବାନ ଭଗବାନଙ୍କର ନାମ ସ୍ମରଣ କଲେ 
ସମସ୍ତ ନ୍ୟୂନତା ପୂର୍ଶି ହୋଇଯିବ । ରୋଷେଇଆ ପାଣି ଦେଇ 
ଅଟା ଚକଟିଲାବେଳେ ଯଦି ଅଟା ବେଶୀ ପାଣିଆ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ସେ କ'ଣ କରେ? ଆଉ କିଛି ଅଟା ମିଶାଇ ଦିଏ | 
ସେହିପରି କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନାଦି 
ଶୁଭକର୍ମ କରୁ କରୁ ସେଥୂରେ ଯଦି କିଛି ନ୍ଯୁନତା ବା ଅଙ୍ଗ- 
ବୈେଗୁଣ୍ୟ ରହିଯାଏ, ତେବେ ଯେଉଁ ଭଗବାନର୍ଦୀ ଦାରା ଯଜ୍ଞାଦି 
ସୂଷ୍ଟ୍୍‌ କରାଯାଇଛି, ତାର୍କର ନାମ ସ୍ମରଣ କଲେ ସମସ୍ତ ଅଙ୍ଗ- 
ବୈଗୁଣ୍ୟ ଠିକ୍‌ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାହା ପୂରଣ ହୋଇଯାଏ। 


ମଂଳିଜିଞ୍ଜ ଭବ-ଇ- ମହାନିର୍ବାଣତନ୍ତ୍ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି-- 
ଓଁ ତସ୍ପଦିତି ମନ୍ସେଣ ଯୋ ସଳ୍ରଥି ସମାଚରେତ୍‌ । 
ଗ୍ପହସୋ ବାପ୍ୟୁଦାସୀନସ୍ତସ୍ୟାଭୀଷ୍ଟାୟ ତତ୍ଵ ଭବେତ୍‌ ॥ 


1162 * ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଜପୋ ହୋମଃ ପ୍ରତିଷଶ୍ଠ। ଚ ସଂସ୍କାରାଦ୍ୟଖିଳାଃ କ୍ରିୟାଃ । 
ଓଁ ତସନ୍ଗନ୍ସନିଶ୍ଳନ୍ତାଃ ସମ୍ପୃଷ୍ଠିଃ ସ୍ୟୁନି ସଂଶୟଃ ॥ 
(୧୪ | ୧୫୪-୧୫୫) 
'ଓଁ ତତ ସତ୍ବ' ମନ୍କ ଉଚ୍ଚାରଣପୂର୍ବକ ଗୂହସ୍ତ ବା ଉଦାସୀନ (ସାଧୁ) ଯେ କେହି କୌଣସି କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରଚ୍ତି, 
ତାଙ୍କୁ ଅବଶ୍ଯ ଅଭୀଷ୍ଟା ଫଳ ମିଳେ। ଜପ, ହୋମ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା, ସଂୟ୍କାର ପ୍ରଭୂତି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଓଁ ତତ୍‌ ସତ୍ବ” ମନ୍ତ୍ରରେ 
ଯେ ସଫଳ ହୁଅନ୍ତି, ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 


===-=- ^ == == 


ତସ୍ମାଦୋମିତ୍ୟୁଦାହୃତ୍ୟ ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକ୍ତି ୟାଃ | 
ପ୍ରବର୍ଚିନ୍ତେ ବିଧାନୋକ୍ତାଃ ସତତଂ ବ୍ରହୁ ବାଦିନାମ୍‌ ॥ ୨୪ ॥ 


ଥକ - ତସ୍ମାତ୍‌ ତେଣୁ, ବ୍ରହ୍ମବାଦିନାମ୍‌ଚ ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସରଣକାରୀ ପୁରୁଷର୍କର; ବିଧାନୋକ୍ତାଃଇ ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ- 
ନିୟତ; ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକ୍ରିୟାଃ-ଯଜ୍ଞ) ଦାନ ଓ ତପରୂପକ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା; ସତତମ୍‌= ସର୍ବଦା; ଓମ୍‌= ଓଁ; ଇତି ପରମାମ୍ରାର୍ସର 
ଏହି ନାମ; ଉଦାହୃତ୍ୟ-ଉଜଚ୍ଚାରଣ କରି; ପ୍ରବର୍ତିନ୍ତେଚି ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । 


ତେଣୁ ବୈଦିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୂସରଣକାରୀ ପୁରୁ ଷର୍କ୍ପର ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ୂନିୟତ ଯଜ୍ଞ ଦାନ ଓ ତପରୂପକ ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ପରମାତ୍ମାର୍କର ଏହି (ଓଂ ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ଆରମ୍ବ ହୁଏ । 


ବ#6/#  _ ତସ୍ମାଦୋମିତ୍ୟୁଦାହୁତ୍ୟ........ ବ୍ରହୁ ବାଦି- ସର୍ବପ୍ରଥମେ “ଓଂ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବାର କାରଣ କ'ଣ? 
ନାମ୍‌'--ବେଦବାଦୀମାନକା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେ ଦମାନର୍କୁ | ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ସର୍ବପ୍ରଥମେ “ଓଂ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଣବ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଉଥୂବା ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ପାଇଁ “ଓ” ଉଚ୍ଚାରଣ କରିବା | ପ୍ରକଟ ହୋଇଥୁଲେ | ଏହି ପ୍ରଣବର୍ଚ୍ଚର ତିନୋଟି ମାତ୍ରା 
ମୁଖ୍ୟ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ସେମାନେ ପ୍ରଥମେ “ଓଂ ଉଚ୍ଚାରଣ ¦ ରହିଛନ୍ତି | ସେହି ମାତ୍ରାମାନର୍କଚ ଠାରୁ ତ୍ରିପଦା ଗାୟତ୍ରୀ ପ୍ରକଟ 
କରି ବେଦପାଠ, ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପସ୍ଯା ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ । ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ତ୍ରି ପଦା ଗାୟତ୍ରୀଙ୍କ ଠାରୁ ରକ୍‌, ସାମ, 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କ୍ରିୟାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଅନ୍ତିଃ କାରଣ ଗାଭ ଯେପରି ¦ ଯଜୂଃ-¬ଏହି ବେଦତ୍ରୟୀ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଷଣ୍ଢ ବିନା ଫଳବତୀ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ବେଦର ସମସ୍ତ ¦ 'ଓ' ହିଁ ସମସ୍ତକାର ମୂଳ ଏବଂ ଗାୟତ୍ରୀ ତଥା ସମସ୍ତ ବେଦ 
ରଗ୍ଵ ଓ ଶୁତି “୪ ଉଚ୍ଚାରଣ ବିନା ଫଳବତୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ । ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ଗତ। ତେଣୁ ଯେତେ ବି ବୈଦିକ କ୍ରିୟା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ଫଳ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। କରାଯାଏ, ସେସବୁ ପ୍ରଥମେ “ଓଁ' ଉଚ୍ଚାରଣ କରି କରାଯାଏ | 


== (` ===-== 


ତଦିତ୍ଯୟନଭିସନ୍ଧାୟ ଫଳଂ ଯଜ୍ଞତପଃକ୍ରି ୟାଃ । 
ଦାନକ୍ରିୟାଶ୍ଚ ବିବିଧାଃ କ୍ରିୟନ୍ତେ ମୋକ୍ଷକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃ ॥ ୨୫ ॥ 


ଥକର ଚତତ୍‌ଚିଂତତ୍‌' ନାମରେ କଥୂତ ପରମାମ୍ରରାର୍କ ନିମନ୍ତେ ସବୁକିଛି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ୍ୟ ଇତି:ଏପରି ମନେକରି; 
ମୋକ୍ଷକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃମୁକ୍ତିକାମୀ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କା ଦ୍ବାରା ଫଳମ୍‌, ଅନଭିସନ୍ଧାୟ ଫଳେଢ଼ାବିହୀନ; ବିବିଧାଃ- ଅନେକ ପ୍ରକାର; 
ଯଜ୍ଞତପଃକ୍ରିୟାଚଯଜ୍ଞ ଓ ତପରୂପକ କ୍ରିୟା; ଚ= ତଥା; ଦାନକ୍ରିୟାଃ¬ ଦାନରୂପକ କ୍ରିୟା; କ୍ରିୟନ୍ତେଇ୍କକରାଯାଏ | 

'ତତୃ' ନାମରେ କଥୁତ ପରମାମ୍ବାଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ସବୁକିଛି ଉଦ୍ଦିଷ୍କ- -ଏପରି ମନେକରି ମୁକୁି କାମୀ ମନୁଷ୍ୟମାନକୀ 
ଦ଼ାରା ଫଳେଜ୍ଜାବିହୀନ ଅନେକ ପ୍ରକାର ଯଜ୍ଞ, ତପ ଓ ଦାନରୂପକ କ୍ରିୟା କରାଯାଏ । 

ବ#//6//#/- (ତ ଦିତ୍ୟନଭିସନ୍ଧାୟ,............. ମୋକ୍ଷ- । କାରଣ ବିହିତ, ନିଷିଦ୍ଧ, ଶୁଭ, ଅଶୁଭ ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କାଙ୍କ୍ଷିଭିଃ--- କେବଳ ସେହି ପରମାମ୍ରାର୍କର ପ୍ରୀତିଭାଜନ । କ୍ରିୟାର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ହୁଏ । ସେହିପରି ସେହି କ୍ରିୟାର 


ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଫଳେଢ୍ଥା ନ ରଖି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ । ଫଳର ମଧ୍ୟ ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଫଳ- 
ଯଜ୍ଞ ତପ, ଦାନ ଇତ୍ଯାଦି ଶୁଭକର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ । । ଭୋଗର ମଧ୍ଯ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ଅଛି। କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ବା 


ଶ୍ନୋକ ୨୬] 


ସେହି କ୍ରିୟା ଓ ଫଳଭୋଗ ଆରମ୍ଭ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଥୂଲେ, 
ଶେଷ ହେବା ପରେ ରହିବେ ଏବଂ କ୍ରିୟା ଓ ଫଳଭୋଗ 
ସମୟରେ ମଧ୍ୟ ଅପରିବର୍ତିତ ଭାବେ ରହନ୍ତି । ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କର 
ସତ୍ତା ନିତ୍ଯ ଓ ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ। ସେହି ନିତ୍ଯ ଓ 
ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ ସତ୍ତା ଆଡ଼କୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରାଇବା ପାଇଁ 
“'ତତୃ ଇତି' ପଦ ଏବଂ ଉତମ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ଫଳ ପ୍ରତି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ନ ଦେବା ପାଇଁ “'ଅନଭିସନ୍ଦାୟ ଫଳମ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହୁତ 
ହୋଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିତ୍ୟ-ନିରନ୍ତର ତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ରୁତି ରହିବା ଉଚିତ 
ଏବଂ ନାଶବାନ୍‌ ଫଳର ଅଭିସିନ୍ଧି (ଇଜ୍ରା। ରହିବା ସର୍ବଥା 
ଅନୁଚିତ । 

ନିତ୍ଯଂନିରନ୍ତର ବିଯୁକ୍ତ ହେଉଥୁବା, ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଭାବ 
ହେଉଥୁବା ଏହି ସଂସାରରେ ଯାହା କିଛି ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା 
ଓ ଜାଣିବାକୁ ମିଳେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଓ ସତ୍ଯ 
ମନେ କରୁଛୁ ଏବଂ ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ଓ ବଳ 
ସଫଳ ହେଲା ବୋଲି ଭାବୁଛୁ। ଏହି ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ସଂସାରକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ମନେ କରିବା ଯୋଗୁଁ ପରମାମ୍ରରା ସଦାସର୍ବଦା 
ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ୍ ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭାବେ 
ଦେଖାଯାଉ ନାହାନ୍ତି। ତେଣୁ କେବଳ ପରମୀାମୂପ୍ରାପ୍ରି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସଂସାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂକାର ଓ ମମତା (ମୁଁ ଓ 
ମୋର ଭାବ) ତ୍ଯାଗ କରି, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରଦତ୍ତ ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା, 
ଯଜ୍ଞାଦିକୁ ଭଗବାନତ୍କୀର ମନେକରି ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଯଜ୍ଞାଦି 
ଶୁଭକର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । ଏପରି କଲେ ମନୁଷ୍ୟର ବୁଦ୍ଧି ଓ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ବଳ (ପୁରୁଷାର୍ଥ ସଫଳ ହୋଇଯାଏ। ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ପ୍ରତୀୟମାନ ସଂସାରର ନିରାକରଣ କରିବାକୁ 
ହେବ ଏବଂ ଯାହାକୁ ଆମେ ପରୋକ୍ଷ ମନେ କରୁଛେ, 
“ତତ” ନାମରେ ନାମିତ ସେହି ନିତ୍ଯଟଠନିରନ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତ 
ପରମାମ୍ରାର୍କୁ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେବ । 

ଭଗବାନର୍କ୍ର ଭକ୍ତ (ଭଗବଦ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ) “ତତ଼ 
ପଦର ବୋଧକ ରାମ, କୃଷ୍କୀ, ଗୋବିନ୍ଦ, ନାରାୟଣ, 
ବାସୁଦେବ, ଶିବ ଇତ୍ଯାଦି ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି। 

ଆମ୍ଦୂକଲ୍ୟାଣକାମୀ ମନୁଷ୍ୟ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ, ତୀର୍ଥ, 
ବ୍ରତଃ ଜପ, ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଧ୍ଯାନ/ ସମାଧୂ ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେକ 
କର୍ମ କରନ୍ତି, ସବୁ ଭଗବାନର୍କ ପାଇଁ, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରସନ୍ନତା 
ପାଇଁ, ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଆଜ୍ଞାପାଳନ ପାଇଁ ହିଁ କରନ୍ତି, ନିଜ 
ପାଇଁ ନୁହେଁ | କାରଣ ଯେଉଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଇତ୍ୟାଦି ସାହାଯ୍ୟରେ କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେସବୁ ପରମାମାର୍କର, 
ଆମର ନୂହେଁ। ଯଦି ଶରୀରାଦି ଆମର ନୁହେଁ, ତେବେ 
ଘର, ଜମିବାଡ଼ି, ଧନଦୌଲତ, ଟର୍କାପଇସା, କୁଟୁମନା ଇତ୍ୟାଦି 
ମଧ୍ଯ ଆମର ନୁହେଁ। ଏସବୁ ପ୍ରଭୁଙ୍କର, ଏମାନର୍କ୍ଵ ଠାରେ 
ଥୂବା ବଳ, ବୂଦ୍ଧି ଇତ୍ଯାଦି ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭୁକ୍କୀର ଏବଂ ଆମେ 
ନିଜେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରଭୁଙ୍କ୍ପର | “ଆମେ ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଆଉ ପ୍ରଭୁ ଆମର” ¬ 
ଏହି ଭାବ ରଖି କଲ୍ୟାଣକାମୀ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପ୍ରୀତିଭାଜନ 
ହେବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ କରନ୍ତି । 


ମଂଜିଣନ୍ତ ଭବ-ଇ-ପରମାମ୍ପାକ୍ଜଚ ପାଇଁ ପରୋକ୍ଷବାଚକ “ତତ଼” (ସେହି) ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଉଛି, ପରମାମୂା ଅଲୌକିକ-¬ 'ଉତ୍ତମଃ ପୁରୁଷସ୍ତ୍ରନ୍ଯଃଃ (ଗୀତା ୧୫ | ୧୭) | ସେ ବିଗ୍ବରର ବିଷୟ ନୁହନି, ସେ 


କେବଳ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସର ବିଷୟ। 


=== ” === 


ସୀଙ୍କଣ- ୨୪୭୩ @ ୨୫ 6ନନୋଳନଜେ ଯଥାଳଣମ ଓ 6 ତକୁ! ଶନ୍ଦଳ ବର କଳିଯାଜି ଜରବନ ଏଣେ ଚୁଇଟି 6 #ଳଜେ 


ପାଞ୍ଚ ତଳାଜଜେ ସନ ' ୭ଦଜ ବ%// କ୍ନୁଛଳି / 


ସଭାବେ ସାଧୁଭାବେ ଚ ସଦିତ୍ୟେତତ଼ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟତେ । 
ପ୍ରଶସ୍ତେ କମ୍ିଣି ତଥା ସଚ୍ଛବ୍ଦଃ ପାଥି ଯୁଜ୍ୟତେ ॥ ୨୬॥ 
ଥନୁୟ  ପାଥିହେ ପାର୍ଥ! ; ସତ୍‌ଳିସତ୍‌; ଇତିଇିଏତାଦୃଶ; ଏତତ୍‌- ଏହି ପରମାମାଜର ନାମଟି; ସଭାବେ= ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସତ୍ତାରେ: ଚ=ଓ; ସାଧୁଭାବେ ଶେ ଜ୍ଠା ଭାବରେ; ପରଯୁଜ୍ୟତେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ; ତଥା ତଥା; ପ୍ରଶସ୍ତେଚ ପ୍ରଶଂସନୀୟ; 
କମ୍ମିଣିଇକର୍ମରେ (ମଧ୍ଯ); ସତ୍‌=ସତ୍‌: ଶବ୍ଦଃଶବ୍ଦ: ଯୁଜ୍ୟତେଇବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ । 


ହେ ପାଥି! ପରମାତ୍ମ୍ାର୍କର “ସତ” ନାମଟି ପ୍ରତ୍ୟେକ ସତ୍ତାରେ ଏବଂ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ 
ତଥା ପ୍ରଶଂସନୀୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ମଧ୍ୟ “ସତ୍‌' ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଏ । 


ବ୍ୟାର୍ଯଯା ' ସଭାବେ'-  'ପରମାମା ଅଛନ୍ତି' ଏହିରୂପେ | ପରମାମ୍ବାସ୍ତର ସଗୁଣ, ନିର୍ଗୁଣ, ସାକାର, ନିରାକାର ଇତ୍ୟାଦି 
ପରମାମ୍ପାସ୍୍ର ସତ୍ତା(ଅସ୍ତିତୂଃର ନାମ “ସଭାବ'”। ସେହି । ଯେତେ ରୂପ ରହିଛି ଏବଂ ସଗୁଣ-ସାକାର ରୂପରେ ମଧ୍ଯ 
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ତାଙ୍ଟ୍ମର ବିଷ୍ଣୁ, ରାମ, କୃଷ୍କ। ଶିବ, ଶକ୍ତି, ଗଣେଶ, ସୂର୍ଯ୍ୟ 
ଇତ୍ୟାଦି ଯେତେ ଅବତାର ରହିଛି, ସେସବୁ “ସଭାବ'” ଶବ୍ଦର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସମସ୍ତ ଦେଶ, କାଳ, ବସୁ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ଭାବରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ ପରମାମ୍ବ୍ରାକ୍କର ଯେତେ ବି ରୂପ, 
ନାମ ଓ ଲୀଳା ରହିଛି, ସେସବୁ ମଧ୍ୟ 'ସଭାବ'ର ଅନୁର୍ଗତ | 

'ସାଧୁଭାବେଂ--ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତରି ନିମିତ୍ତ ବିଭିନ୍ନ 
ସମ୍ପ୍ଦାୟରେ ପ୍ରୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଯେତେ ସାଧନାପ୍ରଣାଳୀ 
କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ସାଧକମାନର୍କ୍ଘ ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ ଦୟା, 
କ୍ଷମା ଇତ୍ଯାଦି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଉତ୍ତମଭାବ ରହିଛି, ସେସବୁ 
'ସାଧୁଭାବ'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ | 

'ସଦିତ୍ୟେତତ଼ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟତେ'--ସତ୍ତାରେ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତୃରେ 
'ସତ୍‌' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ରା 
ସର୍ବଦା ବିଦ୍ଯମାନ, ଯାହାଙ୍କ୍ନ ଠାରେ କେବେ ଲେଗଖମାତ୍ର 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଉଦାରତା, ତ୍ଯାଗ ଇତ୍ଯାଦି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣ ପାଇଁ “ସତ୍‌' 
ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଏ; ଯଥା--ସତ୍ତତ୍ତ୍ଵ, ସଦ୍‌ଗୁଣ, 
ସଦ୍ଭାବ ଇତ୍ୟାଦି । 

ପ୍ରଶସ୍ତେ କମ୍ିଣି ତଥା ସଚ୍ଛବ୍ଦଃ ପାଥି ଯୁଜ୍ଯତେ'”-- 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ଦାୟରେ ପୂଥକ୍‌ଭାବେ 
ଯେତେ ପ୍ରକାର ସାଧନା କୁହାଯାଇଛି, ସେଥୁରେ କ୍ରିୟାରୂପେ 
ଯେତେକ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚରଣ ରହିଛି, ସେସବୁ ଫପ୍ରଶସ୍ତେ 
କମିଣି” ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ସେହିପରି ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୂ ଅନୁସାରେ 
ଯଜ୍ଞୋପବୀତ, ବିବାହାଦି ସଂସ୍କାର; ଅନ୍ତଦାନ, ଭୂମିଦାନ, 
ଗୋଦାନ ଇତ୍ୟାଦି ଦାନ; କୂପଂପୁଷ୍ଟାରିଣୀ ଖନନ, ଧର୍ମଶାଳା 
ନିର୍ମାଣ, ମନ୍ଦିର ନିର୍ମାଣ, ବୃକ୍ଷ ରୋପଣ ଇତ୍ଯାଦି ସମସ୍ତ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ମ ମଧ୍ୟ “ପ୍ରଶସ୍ତେ କମିଣି” ର ଅନ୍ତର୍ଗତ । ଏହିସବୁ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚରଣ ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ମରେ “ସତ୍‌” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 


କରାଯାଏ; ଯଥା--ସଦାଗ୍ବର, ସତ୍‌ କର୍ମ, ସତ୍‌ ସେବା, 
ସଦ୍ବ୍ଯବହାର ଇତ୍ୟାଦି । 


ନ୍ଯୂନତା ଓ ଅଭାବ ନାହିଁ, ସେହି ପରମାମ୍ରା୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ 
ଓ ତାଙ୍କୁ ପାଇବାକୁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ସତ୍ଯ, କ୍ଷମା, 


ମଂଜିଣିନ୍ଥ ଭଉ/ବ-ପରମାମ୍ଦା୍କର ଅସ୍ତିତୃ ବା ବିଦ୍ଯମାନତାକୁ 'ସଦ୍ଭାବଂ କହନ୍ତି ଏବଂ ତାହାର କେବେ ଅଭାବ 
ହୁଏ ନାହି--“ନାଭାବୋ ବିଦ୍ୟତେ ସତଃ'” (ଗୀତା ୨। ୧୬) | ସାଧାରଣତଃ ସବୁ ଆସ୍ତିକ ଲୋକେ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି 
ଯେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସର୍ବନିୟନ୍ତାରୂପେ କୌଣସି ଏକ ଅଲୌକିକ ଶକ୍ତ ସଦାକାଳ ପାଇଁ ଅଛି ଏବଂ ତାହା ଅପରିବର୍ତନୀୟ । 
ଯେଉଁ ସଂସାର କ୍ଷଣକୁ କ୍ଷଣ ବଦଳିଯାଉଛି ତଥା ଯାହାର ଅଭାବ ନିତ୍ଯ ତାକୁ “ବିଦ୍ଯମାନ'” ବା ସ୍ରିର କୁହାଯିବ କିପରିନ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନୁଭବ ଯେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦି ସାହାଯ୍ଯରେ ଦେଖି ହେଉଥୂବା ଓ ଜାଣି ହେଉଥୁବା ସଂସାର ପୂର୍ବରୁ 
ନ ଥୂଲା, ପରେ ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ବର୍ତମାନରେ ମଧ୍ଯ ବିନାଶାଭିମୁଖେ ଗତି କରୁଛି। ଯାହା ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମେ 
ସଂସାରକୁ ଦେଖୁଛୁ ବା ଜାଣୁଛୁ, ସେହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ ସଂସାରର । ତଥାପି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟର କଥା ଯେ ବିଦ୍ଯମାନ 
ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସଂସାର `ବିଦ୍ଯମାନ” ପରି ସ୍ଥିର ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି! ଯଦି ସଂସାର ବାସ୍ତବରେ ବିଦ୍ଯମାନ ଥାଆନ୍ତା, 
ତେବେ ପରିବର୍ତିତ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ ଏବଂ ଯଦି ପରିବର୍ତିତ ହେଉଛି, ତେବେ ତାହା `ବିଦ୍ଯମାନ' ନୂହେଁ। ସୁତରାଂ ଏହି 
ଅସ୍ତିତୃ ବା ବିଦ୍ୟମାନତା” ଶରୀର ବା ସଂସାର ପ୍ରଭୂତିର ନୂହେଁ। ବରଂ ଏହା ସେହି ସତ୍ଵତତ୍ତ୍ଵର (ପରମାମ୍ରରଙ୍ଗର), 
ଯାହା ପାଇଁ ଅବିଦ୍ଯମାନ ସଂସାର ମଧ୍ଯ `ବିଦ୍ଯମାନ” ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି। 

ଅନ୍ତଃକରଣର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବକୁ “ସାଧୁଭାବ' କହନ୍ତି | ପରମାମ୍ୂପ୍ରାପ୍ତରିକାରକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବ ପାଇଁ 'ସତ୍‌' 
ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ। ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଦଵଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ରର ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଅଟେ । ଦୈବୀସମ୍ପରି “ସତ୍‌' ଏବଂ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି 'ଅସତ୍‌' | ସମସ୍ତ ମୁକ୍ତିଦାୟକ ସାଧନା “ସତ୍‌” ଏବଂ ସମସ୍ତ ବନ୍ଧନକାରକ କର୍ମ “ଅସତ୍‌' | ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ 
ଦୁରାଗ୍ଵର “ଅସତ୍‌', ମାତ୍ର ସେଗୁଡ଼ିକର ତ୍ଯାଗ 'ସତ୍‌' | ଅସତ୍ର ତ୍ୟାଗ ମଧ୍ଯ “ସତ୍‌' ଏବଂ ସତ୍‌୍ର ଗ୍ରହଣ ମଧ୍ୟ 'ସତ୍‌' | 
ବାସ୍ତବରେ ଅସତ୍‌କୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଯେତେ ଆବଶ୍ୟକ, “ସତ୍‌'କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ସେତେ ଆବଶ୍ୟକ ନୁହେଁ | 'ଅସତ୍‌' 
ତ୍ଯାଗ କରା ନ ଯାଇ ଯେଉଁ “ସତ୍‌' ଆସିଥାଏ, ତାହା କେବଳ ଉପରେ ପ୍ରଲେପ ସଦୃଶ, ତାହା ସ୍ଥାୟୀ ରହେ ନାହିଁ। 
ମାତ୍ର ଅସତ୍‌ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ “ସତ୍ବ' ହୃଦୟରୂ ଉଦୟ ହୁଏ। ତେଣୁ ଯାହାକୁ ଆମେ ଅସତ୍‌ ବୋଲି ଜାଣୁଛୁ, 
ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ “ସତ୍‌” ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଅନୂଭୂତ ହେବ । 

ଯଜ୍ଞ, ତପ, ଦାନ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ, ପୂଜାପାଠ, ବିବାହ ପ୍ରଭୂତି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରଶଂସନୀୟ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସତ୍‌କର୍ମ ବାଚ୍ୟ। ମାତ୍ର ଏହି ପ୍ରଶଂସନୀୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ବନ୍ଧ ଯଦି ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ଏଗୁଡ଼ିକ 'ସତ୍‌' 
ନ ବୋଲାଇ କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ ହୋଇ ରହିଯାଆନ୍ତି। ଯଦ୍ୟପି ଦୈତ୍ୟ ଓ ଦାନବ ମଧ୍ୟ ତପସ୍ୟାଦି ପ୍ରଶଂସନୀୟ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 1165 


ଶୁଭକର୍ମ କରନ୍ତି, ତଥାପି ସେହି କର୍ମ ପଛରେ ଅସଦ୍‌ଭାବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅନ୍ଯମାନଗ୍କୀ ପ୍ରତି ଅହିତ ଭାବନା ଥୁବାରୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ବନ୍ଧନକାରକ “ଅସତ୍‌” କର୍ମରୂପେ ପରିଗଣିତ ହୁଏ (ଗୀତା ୧୭ | ୧୯” | ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଦାରା ବ୍ରହୁଲୋକ 
ମିଳିଗଲେ ମଧ୍ୟ ସେଠାରୁ ଲେଉଟି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ- 'ଆବ୍ରହୃଭୁବନାଲ୍େ।କାଃ ପୁନରାବତ୍ତାନୋଃଢୁଁନ' (ଗୀତା ୮ | ୧୬) | 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମରତ ମନୁଷ୍ୟ ଦୁର୍ଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ -“ନ ହି କଲ୍ଯାଣକୃତ୍ କଶ୍ଚିଦ୍ଦୁଗିତିଂ ତାତ 
ଗଢ଼ତି' (ଗୀତା ୬ | ୪୦); କାରଣ ତାହାର ଫଳ “ସତ୍‌ | ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ପ୍ରାଣୀମାନଦ୍ଚ ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରଶଂସନୀୟ ସତ୍‌କର୍ମ । 


===== ;^( === 


ଯଜ୍ଞେ ତପସି ଦାନେ ଚ ସିତିଃ ସଦିତି ଗ୍ରେଚ୍ଯତେ । 
କମି ଚୈବ ତଦଥିୟଂ ସଦିତ୍ୟେବାଭିଧୀୟତେ ॥ ୨୭ ॥ 


ଅନୟ ¬ ଯଜ୍ଞେ-ଯଜ୍ଞ; ଚିତଥା; ତପସିଇିତପ; ଚିଓ; ଦାନେ=ିଦାନରୂପକ କ୍ରିୟା ପ୍ରତି (ଥୂବା); ସିତିଃ= ସ୍ଥିତି ବା 
ନିଷ୍ଠାକୁ; ଏବ¬ ମଧ୍ଯ; ସତ୍--ସତ୍‌; ଇତିବୋଲି; ଉଚ୍ୟତେ କୁହାଯାଏ; ଚ¬ଏବଂ; ତଦଥୀୟମ୍‌ ସେହି ପରମାମୁାଭରୀ ନିମନ୍ତେ 


କୃତ; କମି=କର୍ମକୁ; ଏବ=ମଧ୍ୟ; ସତ୍‌= ସତ୍‌; ଇତି-ବୋଲି; ଅଭିଧୀୟତେ=କୁହାଯାଏ | 
ଯଜ୍ଞ) ତପ ଓ ଦାନରୂପକ କ୍ରିୟା ପ୍ରତି ଥୂବା ସିତି ବା ନିଷ୍ଠାକୁ ମଧ୍ଯ “ସତ୍ବ' କୁହାଯାଏ ଏବଂ ସେହି 
ପରମାତ୍ମାର୍କ୍ଵ ନିମନ୍ତେ କୃତ କମିକୁ ମଧ୍ୟ “ସତ୍‌' କୁହାଯାଏ | 


ବ/୮୮ଯଜ୍ଞେ ତପସି ଦାନେ ଚ ସିତିଃ ସଦିତି 
ଗ୍ବେଚ୍ଯତେଂ--ଯଜ୍ଞ। ତପ ଓ ଦାନରୂପକ ପ୍ରଶଂସନୀୟ 
କର୍ମରେ ଯେଉଁ ସ୍ଥିତି (ନିଷ୍ଠା ଥାଏ, ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ “ସତ୍‌' 
କହନ୍ତି। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିର୍ଚ୍ର ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ଯଜ୍ଞ ତପ ଓ ଦାନ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ନିଷ୍ଠା ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେଥୂପ୍ରତି ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେଉଁ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥାଏ ଏବଂ ତାହା 
କରିବା ପାଇଁ ହୃଦୟରେ ଯେଉଁ ତପ୍ପରତା ଥାଏ, ତାହାକୁ 
'ସନ୍ନିଷ୍ଠାଂ (ସତ୍‌ ନିଷ୍ଠାଃ କହନ୍ତି । 

ଂଚ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଯେପରି 
କେତେକ ଲୋକଙ୍କର ସାତ୍ଵ୍ଵରିକ ଯଜ୍ଞ ତପ ଓ ଦାନରେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ବା ନିଷ୍ଠା ଥାଏ, ସେହିପରି କାହାର ବର୍ଣ୍ରଧର୍ମରେ, 
କାହାର ଆଶ୍ରମଧର୍ମରେ, କାହାର ସତ୍ଯବ୍ରତ ପାଳନରେ, 
କାହାର ଅତିଥୂସେବାରେ, କାହାର ଆଜ୍ଞାପାଳନରେ ଓ 
କାହାର ପାତିବ୍ରତ୍ଯଧର୍ମରେ ଶ୍ରଵ୍ଥା ଥାଏ ତ ଆଉ କାହାର 
ଗଙ୍ଗ, ଯମୁନା, ପ୍ରୟାଗ ଇତ୍ଯାଦି ତୀର୍ଥ ପ୍ରତି ଆନ୍ତରିକ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥାଏ । ଏମାନଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧା, ରୁଚି, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ତଘ୍ରତାକୁ 
ମଧ୍ଯ “ସନିଷ୍ଠା” କୁହାଯାଏ । 

'କମି ଚୈବ ତଦଥିୟଂ ସଦିତ୍ୟେବାଭିଧୀୟତେ'-- 
ଏସବୁ ପ୍ରଶଂସନୀୟ କର୍ମ ଛଡ଼ା ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କର୍ମ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାର: ଯଥା-- ଲୌକିକ (ସ୍ଵରୂପତଃ ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ) 
ଓ ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ (ସ୍ବରୂପତଃ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ) :-¬ 

(୧) ବର୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମ ଅନୁଯାୟୀ,ଜୀବିକା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
କରାଯାଉଥୁବା ଯଜ୍ଞ, ଅଧ୍ୟାପନ, ବ୍ୟବସାୟ, କୃଷି ଇତ୍ୟାଦି 


ବ୍ଯାବହାରିକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଏବଂ ଖାଇବା, ପିଇବା, 
ଉଠିବା, ବସିବା, ଗ୍ରଲବୁଲ କରିବା, ଶୋଇବା-ଜାଗିବା 
ଇତ୍ଯାଦି ଶାରୀରିକ କର୍ମ “ଲୌକିକ” ଅଟେ। 

(୨) ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ପୂଜାପାଠ, ଭଜନ, କୀର୍ତନ, 
ଚିନ୍ତନ ଇତ୍ଯାଦି ଯେଉଁ ସବୁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା 
“ପାରମାର୍ଥ୍ରକ' ଅଟେ | 

ଏହି ଦୁଇ ପ୍ରକାର କର୍ମ ଯଦି ନିଜ ସୁଖସୁବିଧାର 
ଆଶା ନ ରଖି ନିଷ୍ଠକାମଭାବରେ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା-ବିଶ୍ଵାସ ସହକାରେ 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ଯଥୈେ 
କରାଯାଏ, ତେବେ ସମସ୍ତ କର୍ମ 'ତଦର୍ଥୀୟ କର୍ମ' ହୋଇଯାଏ | 
ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରୀତ୍ୟଥୈ କରାଯାଉଥୁବାରୁ ସେଗୁଡ଼ିକର ଫଳ 
ମଧ୍ୟ “ସତ୍‌' ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍‌ସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ଚ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ମୁକ୍ତି ପ୍ରଦାୟକ 
ଂଦୈବୀସମ୍ପରି' ହୋଇଯାଏ ।| 

ଅଗ୍ନିରେ ଗୋଟିଏ ଲୌହପିଣ୍ଡ ରଖିଦେଲେ ଅଗ୍ନି 
ତାହାକୁ ଅଗ୍ନିରୂପ କରିଦିଏ। ଲୌହପିଣ୍ଡକୁ ଅଗ୍ନିରୂପରେ 
ପରିଣତ କରିବା ଅଗ୍ନିର ହି ବିଶେଷତୁ। ସେହିପରି 
ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କୀ ନିମନ୍ତେ ଯାହା କିଛି କରାଯାଏ, ସେସବୁ ସତ୍‌ 
ବା ପରମାମ୍ପସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ପରମାତ୍ବ୍ରାଙ୍କୀର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ। ସେହି କର୍ମରେ ଯେଉଁ ବିଶେଷତ୍ୃ 
ଦେଖାଯାଏ, ତାହା ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍ଚ୍ଚ ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ ହିଁ ଆସିଛି । 
ପ୍ରକୃତରେ କର୍ମର କିଛି ବିଶେଷତ୍ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ “ତଦଥୀୟମ୍‌' କହିବାର ତାପ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 


1166 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 
ର୍‌୍‌ୁୁୁୁୁୁୁୁ୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌ 6୦8 9 9: 9:09: 9:99 9:99 9:99: 9 9:99 9 9 9 9:00: 9 9 9: 9 9 9:99: 9 9: 9:99: 9: 0 0/0/0/000000,//8/8)›....୍‌.୍‌.୍‌.୦‰ > ‰‰ £×₹×¢£ #[?#^?#?-??ନ"®?ନ`ˆ:ˆ?। 


ଯେଉଁ ସାଧକ ଉଚ୍ଚ ଉଚ୍ଚ ଭୋଗ ଏବଂ ସ୍ବର୍ଗାଦି କାମନା ନ । “ଯୋଗର (ସମତା ବା ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵର) ଜିଜ୍ଞାସୁ ମଧ୍ଯ 
ରଖି କେବଳ ପରମାମ୍ବ୍ରାକକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ବା ମୁକ୍ତି ସ୍ଵର୍ଗାଦି ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ବେଦ ବର୍ଣିତ ସକାମ କର୍ମରୁ ଉତ୍ତ୍ବ୍‌କୁ 
ଗ୍ବହାନ୍ି, ସେମାନେ ଯେତିକି ସାଧନା କରିସାରିଛନ୍ତି, ସେସବୁ ¦ ଉଠିଯାଆନ୍ତି” (ଗୀତା ୬ । ୪୪) | କାରଣ ସେହି ସକାମ କର୍ମ 
ସତ୍‌ ହୋଇଯାଏ। ଏହି ବିଷୟରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- । ତ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ବାଟ୍ଦ୍ୀ 
“କଲ୍ଯାଣକାରୀ କର୍ମରେ ନିୟୋଜିତ ବ୍ୟକ୍ତିର କେବେ ଦୁର୍ଗତି ପାଇଁ କରାଯାଇଥୁବା ସାଧନା ବା କର୍ମ କେବେ ନଷ୍ଟ ହୁଏ 
ହୁଏ ନାହି'” (ଗୀତା ୬ | ୪୦) | କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ¦ ନାହିଁ, ବରଂ ତାହା ସତ୍‌ ହୋଇଯାଏ | 


ଘଜିଵିନ୍ଣୁ କଇ/ବ-୮୨୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ମ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଥୂୁଲା-¬ 'ଅନଭିସନ୍ଧାୟ 
ଫଳମ୍‌'। ଏବେ ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। ମୁକ୍ତିକାମୀମାନେ ନିଷ୍ଠାମ- 
ଭାବରେ କର୍ମ କରନ୍ତି-ମୋକ୍ଷକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃଂ (ଗୀତା ୧୭। ୨୫) ଏବଂ ଭକ୍ତିକାମୀମାନେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପାଇଁ କର୍ମ 
କରଚି (ଗୀତା ୯ | ୨୬-¬ ୨୮) | 

ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଗଲେ କର୍ମ “ସତ୍‌” ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ଫଳଦାୟକ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅସତ୍‌ରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ଚ ହେଲେ ମଧ୍ଯ କର୍ମ “ସତ୍‌” ହୋଇଯାଏ। 

=== ^ = = 

ସଂଙ୍ଭଂ ଫଳନମାନୁଂଙ୍କ ଜନ୍ଦେଶ୍ଯଣନ କଳକ୍ଷାଇଞ୍ଜବ/ କର୍ମ ସଚ଼ଂ ୦ନାଇପାଏ ଦେଯଲି ଦୂର୍ବର୍ମ୍ରୋଳକେ କୁହାନୀଲ/ / କିନ୍ତୁ ଘନନ୍ୟନ୍ଦ୍ରୀଙ୍କ 

ଢୀ ନନେଶ୍ଯ ନ ଥାଇ ଯେଉଁ କର୍ମ ଳଳ/ଯା'ଏ, ଜାହାଜ ନୀ#/ ଳୀ" 6 ହବ, ଜଣବ/ନ ଜାହ/ ଏହି ନ୍ଥ କହୁଛଳି / 


ଅଶ୍ରଦ୍ଧୟା ହୁତଂ ଦତ୍ତଂ ତପସ୍ତପ୍ତଂ କୃତଂ ଚ ଯତ୍‌ । 
ଅସଦିତ୍ୟୁଚ୍ୟତେ ପାଥି ନ ଚ ତତ଼଼ ପ୍ରେତ୍ୟ ନୋ ଇହ ॥ ୨୮ ॥ 


ଅନୟ _ ପାଥି- ହେ ପାର୍ଥୀ ; ଅଶଦ୍ଧୟାଅଶ୍ରଦ୍ଧାରେ; ହୁତମ୍‌- କୃତ ହୋମ; ଦତ୍ତମ୍‌- ପ୍ରଦତ୍ତ ଦାନ (ଓ) ; ତପ୍ତମ୍‌- ଆଚରିତ; 
ତପଃ= ତପ; ଚ= ତଥା; ଯତୃ= (ଅନ୍ୟ) ଯାହାକିଛି; କୃତମ୍‌ = କରାଯାଏ (ସେ ସବୁକୁ); ଅସତୃ ଅସତ୍‌; ଇତି=ବୋଲି; 
ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ; ତତୃଳିତାହାର (ଫଳ); ନୋ, ଇହ=ଏଠାରେ ମିଳେ ନାହିଁ; ଚ=ଏବଂ; ନ, ପ୍ରେତ୍ୟ=ମୃତ୍ୟୁ 
ପରେ ମଧ୍ୟ ମିଳେ ନାହିଁ । 

ହେ ପାଥି! ହୋମ, ଦାନ, ତପ ଅଥବା ଅନ୍ୟ ଯାହା କିଛି ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ କରାଯାଏ, ସେ 
ସବୁକୁ “ଅସତ! କହନ୍ତି । ତାହାର ଫଳ ଇହଲୋକରେ ମିଳେ ନାହିଁ କି ପରଲୋକରେ ବି ମିଳେ ନାହିଁ ଅଥାତ଼ 
ତାହାର କେବେ ସତ଼ ଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ। 

ବ#୫/#- - 'ଅଶରଦ୍ୟା ହୁତଂ ଦତ୍ତଂ ତପସ୍ତପରଂ କୃତଂ ଚ [ଅର୍ଥ କଳିଯୁଗରେ ବର୍ଣ୍ରଧର୍ମ ରହେ ନାହିଁ କି 
ଯତ୍ର'--ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ ଯେଉଁ, ଦାନ ଓ ତପ କରାଯାଏ | ଆଶ୍ରମଧର୍ମ ରହେ ନାହିଁ। ସମସ୍ତ ନରନାରୀ ବେଦର 
ଏବଂ “କୃତଂ ଚ ଯତ଼'* ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶାସ୍ତ୍ର ବିଧାନୋକ୍ତ ଯେଉଁ କର୍ମ । ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ କରନ୍ତି | 


ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ କରାଯାଏ, ସେ ସବୁକୁ “ଅସତ୍‌” କୁହାଯାଏ | --ଏହିପରି ବିରୁଦ୍ଧ ଭାବ ପୋଷଣ କରି ସେମାନେ 
“ଶ୍ରଦ୍ଧୟାଂ ପଦରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ଅଭାବକୁ ସୂଗ୍ରଉଥୂବା । ଯଜ୍ଞ ଦାନାଦି ଶୁଭକର୍ମ କରନ୍ତି। 

'ନଞ୍ଂ ସମାସ କରାଯାଇଛି, ଏହାର ତାହୂୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଯଦି ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ର ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖନ୍ତି ନାହିଁ, 

ଆସୁର ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ପରଲୋକ, ପୁନର୍ଜନ୍ମ ଧର୍ମ, । ତେବେ ଯଜ୍ଞାଦି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମ କାହିଁକି କରନ୍ତି ସେମାନେ 

ଭଶ୍ବର ପ୍ରଭୂତିଗ୍କ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ରଖନ୍ତି ନାହିଁ। ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମ କରିବାର କାରଣ ହେଲା, ସମାଜରେ 

ବରନ ଧଧ୍ମି ନହିଁ ଆଶ୍ରମ ଗ୍ବରୀ । ଏସବୁ କର୍ମ ବିଶେଷଭାବେ ପ୍ରଚଳିତ ହେଉଥାଏ ଏବଂ 

ଶୁତି ବିରୋଧ ରତ ସବ ନର ନାରୀ ॥ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ମୁ ଲୋକେ ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି 


(ମାନସ ୭.| ୯୮ | ୧) | ଏବଂ ଏସବୁ କର୍ମକୁ ଭଲ ମନେ କରନି । ତେଣୁ ସମାଜରେ 


* ଏଠାରେ “ସହଚରିତାସହଚରିତୟୋର୍ମଧ୍ଯେ ସହଚରିତସ୍ୟେୈବ ଗ୍ରହଣମ୍‌'-_ ଏହି ବ୍ୟାକରଣଗତ ନ୍ୟାୟ ଅନୁସାରେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପର 
ସାହଚର୍ଯ୍ୟରେ “କୃତମ୍‌' ପଦରୁ କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କମି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ | 


ଶ୍ମୋକ ୨୮] 


ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହେବା ପାଇଁ ଏବଂ ଯଜ୍ଞାଦି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମରତ 
ଲୋକମାନବ୍ବ୍ଦର ସମସ୍ତନ୍ଧ ହେବା ପାଇଁ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ନ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମ କରନ୍ତୈ। 

'ଅଅସଦିତ୍ଯୁଚ୍ୟତେ ପାଥି ନ ଚ ତତ୍ଵପ୍ରେତ୍ଯ ନୋ 
ଇହ'--ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ ଯାହା କିଛି ଯଜ୍ଞାଦି ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
କର୍ମ କରାଯାଏ, ସେସବୁ “ଅସତବଂ ଅଟେ। ତାହାର ଫଳ 
ଇହଲୋକରେ ମିଳେ ନାହିଁ କି ପରଲୋକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମ 
ଜନ୍ମାନ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ମିଳେ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସକାମଭାବରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଧପୂର୍ବକ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମ କଲେ 
ଇହଲୋକରେ ଧନ, ବୈଭବ ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର ଇତ୍ଯାଦି ଲାଭ 
ହୋଇପାରେ ଏବଂ ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇପାରେ। ସେହି କର୍ମ ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଧ୍ଧପୂର୍ବକ 
କଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ ପରମାମ୍ରାଙ୍କର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ; 
କିନ୍ତୁ ଅଶ୍ରଦା ସହକାରେ ଯେଉଁମାନେ କର୍ମ କରନ୍ତି, ସେମାନକୁ 
ଏ ଭିତରୁ କୌଣସିଟି ଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ। 

ଯଦି ଏଠାରେ କୁହାଯାଏ ଯେ, ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ 
କରାଯାଉଥୂୁବା କର୍ମର ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ 
କୌଣସି ଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ, ତେବେ ଯେତେ ପାପକର୍ମ 
କରାଯାଉଛି, ସେସବୁ ଅଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ ହିଁ କରାଯାଉଛି, 
ତେଣୁ ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକର ମଧ୍ୟ କୌଣସି ଫଳ ମିଳିବା 
କଥା ନୂହେଁ। କାରଣ, ମନୁଷ୍ଯ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ଇଚ୍ଛାରେ 
ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ଯାଗ୍ରର, ମିଥ୍ଯା କପଟ ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେକ 
ପାପକର୍ମ କରୁଛି, ସେହି କର୍ମର ଫଳରୂପେ ସେ ଦଣ୍ଡ 
ପାଇବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଠିକ୍‌ 
ନୁହେଁ। କାରଣ କର୍ମର ଏକ ନିୟମ ହେଲା, ଆସକ୍ତ 
ପୁରୁଷ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ଯେଉଁ କର୍ମ କରେ, ସେ ନ ଗ୍ବହିଁଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାହାର ଫଳ ତାକୁ ମିଳେ। ତେଣୁ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର 
ଲୋକେ ବନ୍ଧନ, ଆସୁରୀ ଯୋନି ଓ ନରକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। 

କ୍ଷୁଦ୍ରାତିକ୍ଷୁଦ୍ର ଓ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସାଧାରଣ କର୍ମ ମଧ୍ଯ ଯଦି 
ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ନିମିତ୍ତ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କରାଯାଏ, ତେବେ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସେହି କର୍ମ “ସତ୍‌” ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ପରମାତ୍ମ- 
ପ୍ରାପ୍ତିକାରକ ହୋଇଯାଏ; କିନ୍ତୁ ବଡ଼ ବଡ଼ ଯଜ୍ଞାଦି କର୍ମ 
ମଧ୍ଯ ଯଦି ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଧୂୂବିଧାନର ସହିତ 
ସକାମଭାବରେ କରାଯାଏ, ତେବେ ସେହି କର୍ମ ଫଳ ପ୍ରଦାନ 
କରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେହି କର୍ମ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କାରକ 
ହୁଏ ନାହିଁ | ଯଜ୍ଞାଦି ଶୁଭକର୍ମ ଯଦି ଅଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ କରାଯାଏ, 
ତେବେ ତାହା ଅସତ୍‌ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସତ୍‌' ଫଳଦାୟକ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମ୍ରାଙ୍କ ପ୍ରାପ୍ତିରେ କ୍ରିୟା 
ମୁଖ୍ଯ ନୁହେଁ, ବରଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭାବ ହିଁ ମୁଖ୍ଯ। 

ପୂର୍ବୋକ୍ତ ସଦଭାବ, ସାଧୁଭାବ, ପ୍ରଶସ୍ତ କର୍ମ, ସତ୍ସିିତି 
ଓ ତଦର୍ଥୀୟ କର୍ମ--ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କାରକ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସତ୍‌” ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ କରାଉଥୂବାରୁ ଏ ସବୁକୁ “ସତ୍ବ” କୁହାଯାଏ। 

ଅଶ୍ରଦ୍ଧାରେ କୃତ କର୍ମ “ଅସତ୍‌” ହେବାର କାରଣ 
କ”ଣ? ସମସ୍ତ ବେଦ, ଭଗବାନ ଓ ଶାସ୍ତ୍ର କୃପାପୂର୍ବକ 
ମନୂଷ୍ଯର କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ଶୁଭକର୍ମର ବିଧାନ କରିଛନ୍ତି; 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ଯ ଏମାନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ଅବିଶ୍ବାସ କରି 
ଅଶୁଭକର୍ମ କରେ, ତାହାର ସମସ୍ତ କର୍ମ “ଅସତ୍‌!” 
ହୋଇଯାଏ।। ଏ ତିନିଙ୍ଚଚ ପ୍ରତି ଅଶ୍ରଦ୍ଧା କରିଥୂୁବାରୁ ତାକୁ 
ନରକ ଦଣ୍ଡ ମିଳିବା କଥା; କିନ୍ତୁ ତା'ର କର୍ମ ଶୁଭ 
ହୋଇଥୁବାରୂ ସେହି କର୍ମର କୌଣସି ଫଳ ମିଳେ 
ନାହି--ଏହା ହେଉଛି ତା'ପାଇଁ ଦଣ୍ଡ । 

ମନୂଷ୍ଯ ଯଜ୍ଞ) ଦାନ, ତପ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ ଇତ୍ଯାଦି 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଓ ନିଷ୍କାମଭାବରେ 
କରିବା ଉଚିତ | ଭଗବାନ ବିଶେଷ କୃପା କରି ମାନବଶରୀର 
ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ଶରୀରରେ ଶୁଭକର୍ମ କଲେ ନିଜକୁ 
ଓ ସମସ୍ତଙ୍ମୁ ଲାଭ ମିଳେ। ତେଣୁ ଯେଉଁ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ବର୍ତମାନ ଓ ପରିଣାମରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ ହେବ, 
ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ଓ ଭଗବାନଙ୍ଳୀ ପ୍ରୀତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେହିପରି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରିବା ଉଚିତ। 


ମଜିଣିନ୍ଜ ଭକ କୃତଂ ଚ ଯତ୍ର/ ପଦରେ ନାମଜପ କୀର୍ତନ ପ୍ରଭୂତି ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ କାରଣ ଭଗବାନବ୍ଦ୍ୀ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ଏଗୁଡ଼ିକ “କର୍ମ” ନୂୁହେଁ। ବରଂ “ଉପାସନା । 


=== 7 === 


ଓ ଜଛଇଦିତି ଖୀମଉରବନ଼ରୀତାସୂପୀଳିଶନ୍ଦୁ ବ୍ରନୂଦିକାୟଂ ଘୋରଣାଣକ୍ତ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣର୍କ୍କନସୀକଳେ 
ଖଵତୟବିଭ/ରନୋରୋ/ ଳ/ମ ସପ୍ରଜଣୋ୯/ୟ୬// ୧୭ // 


ଏହି ପ୍ରକାରେ ଓଁ, ତତ୍ଵଚ ସତ୍୮ ଏହି ଭଗବନ୍ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବତୃଗୀତୋପନିଷଦ୍ନରୂପକ ଶ୍ରୀକୃ ଷ୍ଟାଢ଼ୁ ନସଂବାଦରେ 'ଶ୍ରଦ୍ଧାତ୍ରୟବିଭାଗଯୋଗ” ନାମକ ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପୂର୍ଣ 


ହେଲ।॥ ୧୭॥ 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୭ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଶ୍ରଦ୍ଧାକୁ ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ 
କରାଯାଇଛି-- ସାନ୍ଥ୍ଵିକ, ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ | ଯେ ଠିକ୍ଭାବେ 
ଏହି ବିଭାଗ ବିଷୟରେ ଜାଣିଯିବ, ସେ ସାତ୍ତ୍ିକୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଗ୍ରହଣ 
କରି ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ତ୍ୟାଗ କରିଦେବ । ରାଜସୀ ଓ 
ତାମସୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ସଓସାତ୍ତ୍ରିକୀ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦ୍ବାରା) 
ଭଗବାନଙର୍ସ୍ଟ ସହିତ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନି ତ୍ଯସମ୍ବନ୍ଧର ଅନୁ ଭବ 
ହୋଇଯିବ । ତେଣୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ 'ଶ୍ରଦ୍ଧାତ୍ରୟବିଭାଗ- 
ଯୋଗ” ରଖାଯାଇଛି। 


ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥ ସପ୍ତଦଶୋଃଧ୍ଯାୟଃଂ 
ରେ ତିନୋଟି, “ଅଜୁନ ଉବାଚ” ଆଦି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ 
ଗ୍ବରୋଟି, ଶ୍ଳୋକମାନଙ୍କୀରେ ତିନି ଶହ ଅଠତିରିଶଟି ଏବଂ 
ପୁଞ୍ଛିକାରେ ତେରଟି ପଦ ଅଛି । ଏହିରୂପେ ସମସ୍ତ ପଦର 
ସମଷ୍ଟି ତିନି ଶହ ଅଠାବନ। 

(୨) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର 'ଅଥ ସପ୍ତଦଶୋଅଧ୍ଯାୟଃ'ରେ 
ଆଠଟି, 'ଅଜୁନ ଉବାଚ' ଆଦି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ତେରଟି, 
ଶ୍ଳୋକମାନର୍କୀରେ ଆଠ ଶହ ଛୟାନବେଟି ଏବଂ ପୁଣ୍କିକାରେ 


ଏକାବନଟି ଅକ୍ଷର ରହିଛି । ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଷ୍ଟ 
ନଅ ଶହ ଅଠପଷଠି । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶ୍ଳୋକ ବତିଶ 
ଅକ୍ଷରବି ଶିଷ୍ଟ । 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଦୁଇଟି ଉବାଚ ଅଛି-- 
'ଅଵଖୁନ ଉବାଚ' ଓ 'ଶ୍ରୀଭଗବାନୁ ବାଚ' | 


ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ଅଠାଇଶଟି ଶ୍ଣୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୩ୟ 
ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ମଗଣ'” ଓ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 
'ଭଗଣ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ସଂକୀଏୂ-ବିପୁଳା'; ୧୦ମ ଓ 
୧୨ଶ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ ତଥା ୨୫ଶ ଓ ୨୬ଶ 
ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 'ନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
“ନ-ବିପୁଳା;; ୧ ୬ଶ ଓ ୧୭ଶ ଶ୍ମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ 
'ମଗଣ' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ମ-ବିପୁଳା'; ୧ ୧ଶ ଶ୍ନୋକର 
ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ଭଗଣ”' ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ଭ-ବିପୁଳା'; 
ଏବଂ ୧୯ଶ ଶ୍ଳମୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ରଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ର-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞକ ଛନ୍ଦ ରହିଛି | ଅବଶିଷ୍ଟ 
ଉଣେଇଶଟି ଶ୍ଳୋକ 'ପଥ୍ୟାବକ୍ତ ' ଅନୁଷ୍ଟ୍ୁପ୍‌ ଛନ୍ଦର ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ । 


7#୪୫୮୫୪ 


॥ ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମୂନେ ନମଃ ॥ 


ଥଥାତ୍ଟ୍ୟଦଶୋଃ ଧ୍ୟାୟଃ 


୭୮ଜଜବାନଳ ଜିତ/ୟ ଅଧ୍ୟାୟ କଳ 77୦ ଣ' 6ନନ୍ଖେଳନେ 'ଏଥା' ତଭିନିତ/ ସା6ଣ୮୨ ଚୁଣିଣଯ6ନଣେ ନିମାଂ ଶୁଣୁ' ଦଦ ଚର/ 
6୦ ଯାମ୍ଯଘୋର ୫ କର୍ମଠୋର ବିଷୟଠନେ କହିଥିଲେ ନୃତୟ ଅଧ୍ଯାୟନକ ତୃତାୟୟ 6ନ୍ଜଟୌଳାନଜେ ତାହକୁ ସା୨ଳିଣ୍ର/ ୨ 
6ୟୀୋରାଳିନଳଳଜ/ ନାମେ ଳନ୍ଦିଲେ / ଯେନି ଚୁଳ ନିଣ୍/ଜ ଜଳୁ ଠିକ୍‌ଭଣଦେ ହୂଥକ୍‌ ହୂୁଥଳ୍‌ ନାଣିବ। ପାଇଁ ଥର୍ନ୍ତନଙ୍କ ମନଜେ ନିନ୍ଞାସା 
ଥିଲା / ଳିନ୍ଧୁ ଜନରନଙୁ ଯେ ସଘମ୍ନୁ ପଞ୍ଚନଶ ଥଧୟୟ ପର୍ୟ୍ୟନଳ୭ 6ୈବୀସଃ/କ @ ଆଜୁରନ/ଯାଦ ବିଷୟ କହିବ! ପାଇ ଥବଲାଣଶ 
ନିଳି ନ ଥଲ, 6ସେହିପଜ ଥର୍ନୁନଙକୁ ଧା ତୁତ/ୟ ୁ ସଙୁକଣ ଅଧୟ/ୟ ପର୍ଷ୍ୟନ ଏହି ନୁଳ ନିନ୍ଜ/ କିଷୟଜେ ଲିଳକ ଜିଜ୍ଞାସା ଦଳୁ 
କଝିବ/ ପାଇଁ ଅବଳାଣ ନିଁନଳିଲ/ ନାହିଁ / 
ତୁତ[ୟ ¿ଧ#ୟ'@ ନୁତୀ/ୟ 6ୋଳନେ ନୁଳ ନିଣ୍/ ଯ୍ଞର୍କନେ କନିଯାନି ଚନୁର୍ଥ ଅଧାଯ ଆଜମନନକେ ଜରଲକନ5ନ କହିଲେ, £ 
ଯୂର୍ଦ୍ୟଙ୍କୁ ଏହି ଥକିଲାଶ/ ଠୋଟ ବିଷୟଠନତେ କନ୍ଦିଥିଲି'' / ଏହା ଶୁଣି ଅର୍ନ୍ତନ ଡୁ ଜଳେ ଆପଣ ତ ଏଠବ କଳକୁ ହୋଇଛନି ପୂଣି ଆପଣ 
ନ୍ଦଜ୍ଞିଜ ଥାକିଳାଳ6ନେ ସୂର୍ଘ୍ୟଙ୍କୁ ଜୟପଠକଶୀ ୦ଜ୫ଲ କିପଜକିମ ନଣକଣନେ ଜରବାଳ ଲିଜ ଥବତାଜନ ଓ ଳର୍ମଯୋରନ ତନ୍ତ ବର୍ଷନା 
ଲଲେ / ଚନୁର୍ଥ ଥଧ୍ଃଯଜ ?୨?୪୩ 6ନ୍ୁଳଃଜେ ଜନବାନ ଜ୍ଞନଭଦୀଭକ ନିମନେ ଅର୍ନୁନକୁ ଆଜ୍ଞ/ 6୧ଜେଲେ _ ତନୁକିଵି 67 [6ତଳ 
ମଂଜିୟ6ଵେଳ 6ଦେବୟ/' ଏବଂ ୪୨୩ 6ଣ୍ମୋକଜେ ଘୋର 6ହେବ/ ପାଇଁ ଥା#/ 6ଜଲେ-- ଛ6କୁେନଂ ସଂଶୟ" ଯୋରୀମୀତି6ୟାୀରେ 
ଲ/ଜଜ' / ଏହି ନୁଇଟି ତୁଥକ୍‌ ତୁଥକ୍‌ ଥମ ପାଳ ଥର୍ନୁନ ପଞ୍ଚମ ଥଧ୍ଯାୟ ଆଜନ୍ନେ ଜଜ ଯାଧନ/ ମଧ୍ୟକୁ କେଉଁଟି ନିଶୁଭାବେ 
କଲ/#ଣଲାଜଳ ବୋଳି ଦରୁଜିଳେ / ଏହା ଜଜନଜନକେ ଜଗବାନ ପଞ୍ଚମ ¿ଧୟ ବିଷୟ ପୂର୍ଷ ଜଳି ନିଳ ପଥରୁ ଛଣ ଅଧୟ/ାୟ 
ଆଜନ୍ଷ କଲେ / 
ଜନ୍ଥ ଅଧାୟ 7777 © ୨7୪୩ 6ଜ୍#ଳେଳଜେ ଅର୍ନୁନ ନଳଜ ଗଞ୍ଚଳତ/ ବିଷୟେ ଦରୁଜିେ / ଜମକନ ଥି ଯୀଶଶେପନେ 
ଜାହାଜ ଜନନ 6ଦେଲେ / ଦୁନଶୁ ଥର୍ନୁନ ୨7୭୩ ୭ 7୨୯ ଜ୍ନୋଳୟର୍ଯନ ଯୋରଭକଣ ପୁଚୁଷକଳ ରୀତି ବିଷୟେ ଢୀ ଳଲେ / 
ଜାହାଜ ଜନ୍ଜନ 6କେଳ ଜଣବାଳ ନ୍ତ ଅଧଯାୟ ପୂର୍ଶ କଲେ / ଛନ୍ଜ ଅଧ୍ଯାୟନ ଶେଷ ଶଜ୍ଜୋୋଳନେ ଜରଚାନ ତାଙ୍କ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ଯମ୍ଡ 
ଯୋରୀମାନର୍କ ମଧ୍ୟେ ଘଳନଃଶେନ ଲି କନି୫ଲ ଏବଂ ତାହାକୁ ଲେଢ କଳି ସଙମ ଥଧା/ୟ ଆଜ ଳେ ତଥ/ 6ଦେ!:ୈଳକେ 
ବିଃଶେଷଭାବକେ ଇଳିଜ ବିଷୟ ବର୍ଷଳା କଲେ / 
ନ୍ଦଙ୍କନ ଥଧ୍ଯାଫ 6ଶଷଳେ ବର୍ଶିତ ବ୍ର ଅଧ୍ଯାନୁୂ କତ୍ଯାକିକୁ ଆଧାର କଳି ଅଞ୍ଜନ ଥଧ୍ଯାୟନକ ଆଜନ୍ତ୍ରନେ ଅର୍ଜନ ସାତଟି ଡଖ୍କ 
ଦର୍ଟୁଜିଲେ / 6ଦ20ମଧ// ଜନଳବ/ନ ସେନ ଛଥଟି ଦଖଳ ଜଜ 6ଜେଳେ ଓ ଅନଳକାଳୀନ ରତି ବିଷୟକ ଯସଙ୍ରନ ଦଖ୍ମଳ 
ଜଜ୍୍ଜନୁେ ବିୟ୍ଞାଜପୂର୍ବନ ଅସନ ଅଧ୍ଃୟଜ ବିଷୟ ବର୍ଷନା କଲେ / ଯମ ଥଧ୍/ୟ6ଜ ଯେଉଁ କଥ/ ବାଳି ଜନି ଯାଇଥିଲା, ନବନ 
¿ଥ/9 ଏକଂ କଣା ଥଧ/ୟ୦ ¢ ୧ ଣୀ ଏହୋ /ଳ ପର୍ଘ୍ନ 6ନ୍ହି ଳଥ/ ବର୍ଷଳ/ କଲେ / ଜଣମ ଅଧ୍ୟାୟ ୯, ¢୦ମ 6 € ଶଶ 
୍ଜ୍ମୋଳଳେ ଜନ୍ତଙ୍କ ଳଥା ଏବଂ ଜକ ଜପ ଜନବାନ କୁଦ/ କଳିବକ/ କଥା! ଖୁଣ ଥର୍ନୁନ ଅଜି ଚୁସି 6ନଲରଣନଲ ଏବଂ ଭଭାବିତ ମଧ୍ୟ? 
6ହେଣଲେ / 6ତଣୁ 6୍ € ୨ଶ ୭ ୧/୮୩ 6ଜ#/ଳ ପର୍ୟ୍ୟନ ଜରବାନଙକୁ ଠୁତି ଜଳେ ଏବଂ ବିୟାଜଭାବଦେ କିଭୁଜି କନିବ/ ପାଇଁ ଡାର୍ଥଳ/ 
କଲ / ନିନଜ ଭଧାଳ ଦଧାନ କିଭୂଜିଟୁନିନୁ ବର୍ଷଳ/ ନଜିଯାଜି ଜଗବାନ ଜଣମ ଅଧ୍ୟାୟ 6ଶଷ6ଜକେ କହିଣଲ, ହେ ଅର୍ନୁନ/ ତୁମଳ 
ଥଥିଳ ଲଣିବଳଜେ ଳି 96ୟ/ନଳ? ନୁଁ ଦାନର ଦୀସାଜନୁ ଏକ ଥଖଳକେ ବାଘ କଳି ନୁନ ସନ୍ୁଠୀକେ ବିଜ/ମାନ /'' ଏହ/ ଶୁଣି ଏକ'ଜଣ 
ଥଧ୍ୟ ଥାଜୟ/ନେ ଥର୍ନୁନ ବିଣୁନୁଫ ୫ଦଜ୫୩କବ/ ଘାଇଁ ଜଲବାନଙୁ ଭାର୍ଥଳ/ କେ / ଭଣବାଳ ନିଳଜ କିଶୁନୁଫ 6ଦେୀଇ ଏକାର 
¿ଥୟ 6ଶଶନ କନ୍ଦିଡଲ, ଆଳଳ/ ଜଳି ଜ/ଜ/ 6ମୀଚେ କର୍ଣଳ କଳି ହୁଏ, ଲାଣି ନୁଏ © 60/'୦ାନେ 96ବେଣ କଳି ହୁଏ /' 
ଏକାଦଶ ଥଧ୍ାୟ ଶେଜ ଜଣବାଳ ଭକଳ୍ିନ ନହି ବିଷୟେ କହିଲେ / ଏହା କହିବ। ପୂର୍ବକୁ (୪ / ୨୪୩୭, 
୫ / ୧୩-- ୨୬: ୬ / ୨୪୮ -୨/୮ 6 /ˆ / € ୧-¬ ୧୩? 6) ନିର୍ଗୁଣଚକୁ ପାନନ ନହିମ' କହି ଯାଜିଥିଲେ / ଏ ନୁଇଟି ନଧ୍ୟରୁ 
6କର୍ଞଟି 6ଝୈେଣ, ଥର୍ନୁନ ଜ/ହ/ ଜ/ଦଣ ଥଧୟ6ଜ ଦରୁଜିଲେ / ଜଳ୍ଜ6ନଜେ ଭଜବାନ ଜ/ଦଶ ଥଧ୍ୟାୟ6ନେ ଜଳି ସ6ନେ ଏବଂ 
ତୟୋଂଜଣ 6 ଚନୁର୍ଵଶ' ଅଧ୍ଯାୟ6@ ନିର୍ଗୁଣୀନପାସନ/ ଯନ୍ବୃଵେ କହିଲେ / ଚନୁର୍ଭଶ ଅଧ୍ୟାୟକ ୨ ୧୩ ନୋୋୌ|#ଳକେ ଅର୍ନଣୁନ ଣୁଣୀତ/ତ 


1170 × ଶୁୀମଭଗବତ୍‌ ଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଦୁଚୁଶଙ୍କ ଲଷଞ, ଆଂଚଳଣୀ 6 ଣୁଣୀତତ ନେବାର ଜପାଯୟ ଫଟର୍ୁଜିବନୁ ଜଳବନ ରୁଣ୮ତ୮ତ ଦୁଚୁଶଙ୍କୀକ ଲକ୍ଷଣ © ଆଂଚନଣ 
ବିଷୟ6ଜେ ବର୍ଷନ/ କଳି ତାଙ୍କ ଭି ଅବୟଭିରୁଜିଣ' ଜଳିକୁ ଗୁଣୀତୀତ 6ନବଜ ଜଣା 6ବୋଲି କହିଲେ / 6ଦହି ଅବଥଜିରୁଜିଣୀ ଭଳିଜ 
ବର୍ଷଶଳ/ କଳି ଭଗବାନ ପ୍ଞଜଶ ଥଥଧ/ୟ' ପୂର୍ଶ ଳଳେ / ଫ୍ଜଜଣୀ ଅଧାଯ 6ଶେଷ୨କ ସଂ ସର୍ବକିତ କଳଜି ନଂ ସରବଭ୫ଦେଳ ଲ/ଜତୀ 
ଦଳେ କନ୍ଦିଳେ, 6 କେବ/ସରିଠୁଛ ଦୁଚୁଷ 6ମାଜ ଭନନ କଳିଳି ଏବଂ ପଣାଳନ6ଜେ ଥାସୁଜ/ଦୟରି)ଠୁଛ ଦୁଃୁଷ ମେତ ଜଳନ 
କରଛି ନାହିଁ /'” ଏହ/ ପୂର୍ବନୁ ମଧ୍॥ ସଙମ ଅଧ୍ୟାୟ € ୬ 6 ଳେ ଏକଂ ନବମ ଥଧ୍ଃୟଯକ ¢ ୨ଶ @ ୧୩୩ ନ୍ଜୋଳକେ 
ନ୫କତନକୁୁ ଫେ 6କେବ/ସ/@ © ଆଜୁଜ/ନାକୟଷକ ବିଷୟନେ ବର୍ଷଳ/ ହୋଇଥିଲା / 6ଜଣୁ ବିାଜନ୍ହ 6ଜେବ/ସନ/୫ © ଆନୁଜ/ଯ୫ 
ବର୍ଶନ/ କଜିବ/ ପାଇଁ 6ଭଚଶ ଥଧ୍/ୟ ଥଆଜଯ' 6ହେଲ/ / 

6ାଡଣଶ' ଥଧ୍ଯାୟଜ ଜଦାଳ/ 68ଵଖନ,ଳଟିକୁ ଳେଢୁ କଳି ଯଙୁଜଶ ¿ଅଧାଯ ଆଜନୟଠନେ ଅର୍ନୁନ ନିନ୍ଞ/ ବିଷୟକ ଦରୁଜିଲେ / 
ଜଜଜ6ନଜ ଜଣବାନ ତିନି ଭଳ ଭଵ/ ଯ୍ର୍କଳେ ବର୍ଷଲ କଳି ଅଧ//ଯ' ପୂର୍ଶ କଳେ / ଯଙଦଜଣ ଅଧାଯ ଘଠଜେ ଅର୍ନୁନ ଏବେ ନୁଜୀୟ 
ଥଧ୍ଯୟଜ ନୁତାୟ 6ଛୌ ଜଳେ କଥନ ନୁଇଟି ନିନ୍ଞ/କ ଜଳ଼ୁନୁ ଯୁଥକ୍ଯଦେ 6 ପଜିନ୍ତାଜଭଦେ ଚୁନିବ/ ପାଇଁ ଜଳବାନଙ ସନୁ/6ଜେ 
ନିଜଜ ନିଜ୍ଞସ/ ବଳ କଠୁଛନି / 


ଅର୍ନ୍ଜନ ଜବଚ 
ସନ୍ନ୍ୟାସସ୍ୟ ମହାବାହୋ ତତ୍ତ୍ଵମିଳ୍ପକାମି ବେଦି ତୁମ୍‌ । 
ତ୍ଯାଗସ୍ୟ ଚ ହୃଷୀକେଶ ପୂଥକ୍‌ କେଖିନିଷୂଦନ ॥ ୧ ॥* 


ଥନନକ୍କ ଅଜୁନ ଉବାଚ=ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ ମହାବାହୋଠିହେ ମହାବାହ୍ଃ; ହୃଷୀକେଶ=ହେ ହୃଷୀକେଶୀ; 
କେଶିନିଷୂୃଦନଇ=ହେ କେଶିନିଷୂଦନ! ; ସନ୍୍ୟାସସ୍ଯ= (ମୁଁ) ସନ୍ଯାସର; ଚ ଓ; ତ୍ୟାଗସ୍ଯ- ତ୍ୟାଗର; ତତ୍ତ୍ଵମ୍‌ ¬ ତତ୍ତ୍; ପୁଥକ୍‌ ¬ ପୁଥକ୍‌ 
ପୂଥକ୍‌; ବେଦିତୂମ୍‌ ଜାଣିବାକୁ ଇଜ୍ରାମି- ଇଚ୍ଛା କରୁଛି । 

ଅଜୁନ କହିଲେ-¬ହେ ମହାବାହୁ! ହେ ହୃଷୀକେଶ! ହେ କେଶଖିନିଷୂଦନା ମୁଁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ତ୍ୟାଗର ତତ୍ତ୍ବ 
ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଜାଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁଛି । 

ବ((6// ¬ 'ସନ୍ୟାସସ୍ଯ ମହାବାହୋ........ ପୂଥକ୍‌ ।ବୂଝି ପାରିବି, ସେହିପରି ମୋ ଜିଜ୍ଞାସାର ସମାଧାନ 
କେଶିନିଷୂଦନ'--ଏଠାରେ 'ମହାବାହୋ' ସନ୍ହୋଧନଟି । କରନ୍ତୁ | 
ସାମର୍ଥ୍ୟର ସୂଚକ। ଅର୍ଜୁନ ଏପରି ସମ୍ବୋଧନ କରିବାର ହୃଷୀକେଶ” ସମ୍ବୋଧନଟି ଅନ୍ତର୍ଯାମୀର ବାଚକ । 
ଅର୍ଥ ହେଲା ଯେ, ଆପଣ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବିଷୟ କହିବାରେ । ଏପରି ସମ୍ବୋଧନ କରିବାରେ ଅର୍ଜୁନର୍କୀର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ସମଥ୍ଥ/ ତେଣୁ ମୁଁ ଯେପରି ସରଳଭାବରେ ଏ ବିଷୟକୁ । ହେଲା, ମୁଁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ତ୍ୟାଗର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ପାଇଁ 


* ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଜିଜ୍ଞାସାର ସମାଧାନରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁ ସବୁ କଥା କହିଲେ, ତାକୁ ଆଧାରିତ କରି ଅର୍ଜୁନକ୍ତ ମନରେ ଜାତ ଅନ୍ୟ 
ଜିଜ୍ଞାସାଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ଅନୁମାନ କରାଯାଇପାରେ । ସେଗୁଡ଼ିକ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରର-- 


(କ) ସନ୍ନ୍ଯାସସ୍ଯ ମହାବାହୋ ତତ୍ତ୍ଵମିଜ୍ରାମି ବେଦିତୁମ୍‌ ¬ 
( ୧) ସନ୍ଯାସ କାହାକୁ କହନ୍ତି -- 
କୌଣସି କର୍ମ ସହିତ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଭାବନା ନ ରହିବା ଏବଂ ବୁଦ୍ଧି କେଉଁଠାରେ ଲିପ୍ତ ନ ହେବାକୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ କହନ୍ତି (୧୮ | ୧୭ | 
( ୨) ସନ୍ନ୍ଯାସୀ କିପରି ହେବା ଉଚିତ୧ -- 
ରାଗରହିତ, ଅନହଂବାଦୀ, ଧୈର୍ଯ୍ୟଯୁକ, ଉସାହଯୁକ ତଥା ସିଦି-ଅସିଵିରେ ନିର୍ବିକାର ହେବା ଉଚିତ (୧୮| ୨୬) | 
(୩) ସନ୍ଯାସର ସାଧନା କିପରି ହେବା ଉଚିତ? -- 
ସାନ୍ନ୍ଵିକୀ ବୁ ଦ୍ଦିସମ୍ବପନ୍ନ ବୈ ରାଗ୍ୟବାନ୍‌, ଏକାନ୍ତସେବୀ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯମୀ, କାୟମନୋବାକ୍ଯର ସଂଯମକାରୀ ଆଦି ହେବା 
ଉଚିତ (୧୮ | ୫୧-¬୫୩) | 
(୪) ସନ୍ଯାସୀର ଆଚରଣ କିପରି ହେବା ଉଚିତ? -- 
କର୍ତ୍ୃତ୍ବାଭିମାନଶୂନ୍ୟ ଓ ରାଗ-ଡ଼େଷରହିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ସନ୍ନ୍ୟୀସୀର ଆଚରଣ (୧୮ । ୨୩) | 
(୫) ସନ୍ଯାସୀର ଭାବ କିପରି ହେବା ଆବଶ୍ୟକ?୮ 
ସମସ୍ତ ବିଭକ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଭାଗରହିତ ପରମାମ୍ଦରତତ୍ତ୍ଵକୁ ଦେଖିବା ଆବଶ୍ୟକ (୧୮ | ୨୦) | 


ଶ୍ରୋକ ୧] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ଇଢ଼ୁକ୍‌: ତେଣୁ ଏ ବିଷୟରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଗୃଢ଼ ତତ୍ତ୍ଵ 
ରହିଛି, ଆପଣ ମୁଁ, ନ ପଗ୍ରରିଲେ ମଧ୍ଯ) ସେସବୁ 
କହନ୍ତୁ। 

'କେଶିନିଷୂଦନ' ସମ୍ବୋଧନଟି ବିଘ୍ନହରଣକାରୀର୍ଜର 
ସୂଚକ । ଏହା ପ୍ରୟୋଗ କରିବାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା, ଆପଣ ଯେପରି ଭକ୍ତମାନର୍ଦ୍ଦର ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନ ଦୂର 
କରନ୍ତି ସେହିପରି ମୋର ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସଂଶୟଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରନ୍ତୁ। 

ସାଧାରଣତଃ ଜିଜ୍ଞାସା ଦୁଇଟି କାରଣରୁ ବ୍ଯକ୍ତ 
କରାଯାଏ-¬ 

(୧) ନିଜ ଜୀବନରେ ଆଚରଣ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ 
( ୨) ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ | ଯେଉଁମାନେ କେବଳ ଶିଖିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସିଦ୍ଦାନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ବୁଝନ୍ତି, ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ 
ବିଦାନ୍‌ ହୋଇ ପାରନ୍ତି, ନୂଆ ନୂଆ ବହି ମଧ୍ଯ ଲେଖି 
ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ * । 
ଯେଉଁମାନେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ବୁଝି ସେହି ଅନୁସାରେ ଜୀବନ 
ଗଠନ କରିବାକୁ ତ୍ର ରହନ୍ତି, ସେମାନେ ହିଁ ନିଜର 
କଲ୍ୟାଣ କରି ପାରନ୍ତି। 

ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ କେବଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୁଝିବା ପାଇଁ 
ଜିଜ୍ଞାସା କରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୂଝି ସେହି ଅନୁସାରେ 
ନିଜର ଜୀବନ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ଜିଜ୍ଞାସା କରିଛନ୍ତି । 

“ଏଷା ତେଃଭିହିତା ସାଖ୍ୟେ' (ଗୀତା ୨ | ୩୯)ରେ 
ବ୍ଯବହୃତ “ସାଂଖ୍ଯଂ ପଦକୁ ଏଠାରେ ଂସନ୍ନ୍ଯାସଂ ପଦ 


ଦ୍ବାରା କୁହାଯାଇଛି । ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ସାଂଖ୍ୟ ଓ ସନ୍ନ୍ଯାସକୁ 
ସମାର୍ଥବୋଧକ ମନେ କରନ୍ତି ଯଥା--ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର 
ଦ଼ିତୀୟ ଶ୍ଳୋକରେ “ସନ୍ନ୍ଯାସଃ, ଚତୂର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ 
“ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୌଂ', ପଞ୍ଚମ ଶ୍ଳୋକରେ ଯସ୍ଫାଂଖ୍ୟୈଃ' ଏବଂ 
ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ “ସଲ୍ନ୍ୟାସସ୍ତୁଂ ପଦ ଏକା ଅର୍ଥରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଇଛି। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ସାଂଖ୍ୟକୁ ହିଁ ସନ୍ନ୍ଯାସ 
କହିଛନ୍ତି । 

ସେହିପରି “ବରଦିକ୍ଷୋଗେ ଢ଼ିମାଂ ଶଣୁ” (ଗୀତା 
୨।୩୯)ରେ ବ୍ଯବହୃତ “ଯୋଗ” ପଦକୁ ହିଁ ଏଠାରେ 
“ତ୍ଯାଗ” ପଦ ଦ୍ବାରା କୁହାଯାଇଛି। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଯୋଗ 
(କର୍ମଯୋଗ) ଓ ତ୍ଯାଗକୁ ସମାର୍ଥବୋଧକ ମନେ କରନ୍ତି; 
ଯଥା ଦ଼ତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୮ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ସଙ୍ଗଂ 
ତ୍ଯକ୍ତ୍ଵା' ଓ ୫୧ଶ ଶ୍ଳୋକରେ “ଫଳଂ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ରା ତୃତୀୟ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୩ୟ ଶ୍ମୋକରେ “କମିଯୋଗେନ ଯୋଗିନାମ୍‌', 
ଚତୁର୍ଥି ଅଧ୍ଯାୟର ୨୦ଶ ଶ୍ଳମୋକରେ ଦ୨ତ୍ୟକ୍୍ରା 
କମିଫଳାସଙ୍ଗଂମ୍‌, ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ୪ର୍ଥ ଶ୍ମୋକରେ 
ଯୋଗୌଂ', ୫ମ ଶ୍ଳୋକରେ “ତଡହୃଯୋଗୈରପିଗମ୍ଯତେ, 
୧୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ଟ୍ଲା' ଓ ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
'କମିଫଳଂ ତ୍ଯକ୍ସ୍ା, ଏବଂ ଦବାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୨ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ତ୍ୟାଗାତୃଂ ପଦ ଏକା ଅର୍ଥରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଇଛି। ତେଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ କର୍ମଯୋଗକୁ ହିଁ 
ତ୍ଯାଗ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

ସମ୍ୟକ୍ରୂପେ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାର ନାମ “ସନ୍ନ୍ୟାସ” 


(୬) ସନ୍ନ୍ୟାସର ଫଳ କ'ଣନ -¬ 


ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେବା ସନ୍୍ୟାସର ଫଳ (୧୮ | ୫୫) | 


(ଖ) ତ୍ୟାଗସ୍ଯ ଚ ହୃଷୀକେଶ ପୂଥକ୍‌ କେଶିନିଷୂଦନ-¬ 
(୧) ତ୍ୟାଗ କାହାକୁ କହନ୍ତି? 


କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳର ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ କରିବାକୁ ତ୍ୟାଗ କହନ୍ତି (୧୮ | ୬) | 


( ୨) ତ୍ଯାଗୀ କିପରି ହେବା ଉଚିତନ -¬ 
କର୍ମଫଳର ତ୍ୟାଗୀ ହେବା ଉଚିତ (୧୮ | ୧୧) | 
(୩) ତ୍ୟାଗର ସାଧନା କିପରି ହେବା ଉଚିତ୮ -- 


କର୍ମ ଓ ଫଳର ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ ହିଁ ତ୍ୟାଗର ସାଧନା (୧୮ | ୯) | 


(୪) ତ୍ୟାଗୀର ଆଚରଣ କିପରି ହେବା ଉଚିତ? -- 


ଅକୁଶଳ କର୍ମରେ ଦ୍ରେଷ ନ କରିବା ଓ କୁଶଳ କର୍ମରେ ଆସକ୍ତ ନ ହେବା ପ୍ରକୃତ ତ୍ୟାଗୀର ଆଚରଣ (୧୮ | ୧୦ ପୂର୍ବାର୍ଭ) | 


(୫) ତ୍ୟାଗୀର ଭାବଧାରା କିପରି ହେବା ଉଚିତ? -- 


କେବଳ କର୍ତ୍ତବ୍ୟ କରିବା ତ୍ୟାଗୀର ଭାବଧାରା ହେବା ଉଚିତ (୧୮ | ୯) | 


(୬) ତ୍ୟାଗର ଫଳ କ'ଣ?-- 


ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ହିଁ ତ୍ୟାଗର ଫଳ (୧୮ । ୧୦ ଉତ୍ତରାର୍ତ୍ଵ) | 
* ଅସତ୍‌କୁ ଅସତ୍‌ ଜାଣିଲେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସତ୍‌ର ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ନିଜ ଜୀବନର ସର୍ବୋପରି ଲକ୍ଷ୍ୟ ମନେକରେ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 


ସତ୍‌ର ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ । 


1172 × ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


--“ସମ୍ୟକ୍‌ ନ୍ୟାସଃ ସନ୍ନ୍ଯାସଃଂ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, କର୍ମ ଓ ଫଳାସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବାର ନାମ “ତ୍ଯାଗ' । 
ପ୍ରକୃତିର ବସ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବା ଏବଂ । ଷଷ୍ଠ ଅଧ୍ଯାୟର ୪ର୍ଥ ଶ୍ଳୋକରେ କୁହାଯାଇଛି, ଯିଏ କର୍ମ 
ବିବେକ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିରୂ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କରିବାର । ଓ କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ? ସେ ଯୋଗାରୂଢ଼ 
ନାମ “ସନ୍ୟାସ” । ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଘଳିଣିଖ ଭବ ଅର୍ଜୁନ ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବିଷୟ ନେଇ ଭଗବାନର୍ଦୁ 
ଉପାଲମ୍ଭ ଦେଇଥୁଲେ, ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟ ଆରମ୍ଭରେ ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ କେଉଁଟି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତାହା ଜାଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକାଶ 
କରିଥୁଲେ ଏବଂ ଏଠାରେ ଦୁଇଟିଯାକର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରୁଛନ୍ତି। 

=== = ;” === 

ସମ୍ଫ୍କ- ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଜିଜ୍ଞାସାଳ ଜଜ୍ଜନ 6ଜେକନକୁ ଯାଇ ଜବାନ ନିନ୍ଦୂ ନୂଳଟି ଜ୍ଣୌଳନେ ଥଳଯ କାର୍ଶନଳିକ ବିଜ଼ନ୍ନମାଳଗ୍ରଳ ଗୁଳି 

ଢକ/ଜ ନତ ବିଷୟେ କହୁଛଳି / 
ର/ଜରବ/ୁ /ଚ 
୦ < ୦ ୦ ୦ = 
କାମ୍ୟାନା କମଣା ନ୍ୟଯୟାସ ସନ୍ନ୍ୟାସ କବୟୋ ବହୁଃ ୍‌ 


ସବିକମିଫଳତ୍ଯାଗଂ ପ୍ରାହୂସ୍ତ୍ୟାଗଂ ବିବଚକ୍ଷଣାଃ॥ ୨॥ 


ତ୍ୟାଜ୍ୟ ଦୋଷବଦିତ୍ଯେକେ କମି ପ୍ରାହୁମିନୀଷିଣଃ । 
ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକମି ନ ତ୍ୟାଜ୍ଯମିତି ଗ୍ଵରପରେ ॥ ୩ ॥ 


ଥନ଼ୟ ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ) କବୟଃ=(କେତେକ) ବିଦ୍ରାନ୍ଦ କାମ୍ଯାନାମ୍‌¬କାମ୍ଯ 
କମିଣାମ୍‌ ¬କର୍ମଗୁଡିକର; ନ୍ୟାସମ୍‌- ତ୍ୟାଗକୁ: ସନ୍ଯାସମ୍‌ସନ୍ଯାସ; ବିଦୁଃମନେ କରନି (ଏବଂ) ; ବିଚକ୍ଷଣାଃଇ (ଅନ୍ଯ କେତେକ) 
ବିଦ଼ାନ୍‌ୱ ସବିକମିଫଳତ୍ଯାଗମ୍‌ଚସସମସ୍ତ କର୍ମର ଫଳତ୍ଯାଗକୂତ ତ୍ଯାଗମ୍‌ ତ୍ଯାଗ; ପ୍ରାହୁଃକହନ୍ତିଃ ଏକେିକେତେକ; 
ମନୀଷିଣଃ=ବିଦ଼ାନ୍‌; ଇତି ଏପରି; ପରାହୁଃକହନ୍ତ ଯେ; କମି=କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ: ଦୋଷବତ୍‌-- ଦୋଷ (ତ୍ୟାଗ କରିବା) ପରି; 
ତ୍ୟାଜ୍ୟମଚଚତ୍ଯାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ୍‌ ଚଚିଏବନ;; ଅପରେ=ିଅନ୍ଯ କେତେକ ବିଦ୍ରାନ୍ଧ:‡ ଇତିଚିଏପରି (କହନ୍ତି ଯେ); 
ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକମି=ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପରୂପକ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ; ନ, ତ୍ୟାଜ୍ୟମ୍‌ଚିତ୍ଯାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ଶ୍ରୀଭଗବାନ କହିଲେ - କେତେକ ବିଦ଼ୁନ୍‌ କାମ୍ୟକମିର ତ୍ୟାଗକୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ବୋଲି ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ଅନ୍ୟ କେତେକ ବିଦ୍ାଚ୍‌ ସମସ୍ତ କମିର ଫଳତ୍ୟାଗକୁ ତ୍ୟାଗ କହନ୍ତି । କେତେକ ବିଡ଼ାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ। ଦୋଷ 
ତ୍ୟାଗ କରି ବା ପରି କମିଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ ବିଦ୍ବାଟ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ 
ଓ ତପରୂପକ କମିଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ବା ଅନୁଚିତ । 


କ୍ଯା ଦାର୍ଶନିକ ବିଦ଼ାନ୍‌ଵମାନକ୍କର ମତ ଗ୍ବରି । ତ୍ଯାଗକୁ “ସନ୍ନ୍ୟାସଂ କହନ୍ତି । 
ପ୍ରକାର-- (୨) 'ସବିକମିଫଳତ୍ୟାଗଂ ପ୍ରାହୁସ୍ତ୍ୟାଗଂ ବିଚକ୍ଷଣାଃ'-- 

(୧) “କାମ୍ୟାନାଂ କମ୍ମିଣାଂ ନ୍ୟାସଂ ସନ୍ନ୍ୟାସଂ କବୟୋ । କେତେକ ବିଦ୍ରାନ୍‌ଜକ୍କ ମତରେ ସମସ୍ତ କର୍ମଫଳର ଇଚ୍ଛା 
ବିଦହୁଃ-' କେତେକ ବିଦାନ୍‌ କହନି ଯେ, କାମ୍ୟକର୍ମ ତ୍ୟାଗ | ତ୍ଯାଗ କରିବାର ନାମ “ତ୍ଯାଗ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳେକ୍ଥା ନ ରଖି 
କରିବାକୁ “ସନ୍ନ୍ୟାସଂ କୁହାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇଷ୍ଟ ପ୍ରାପ୍ତି ଓ । କର୍ତବ୍ଯ କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ କରିବାକୁ “ତ୍ଯାଗ” କୁହାଯାଏ । 
ଅନିଷ୍ଟ ନିବୃତ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଇଥୁବା କର୍ମର (୩) “ତ୍ୟାଜ୍ୟଂ ଦୋଷଂବଦିତ୍ୟେକେ କମି 
_ _ @ (ଦୋଷବତ୍‌' ପଦ ବ୍ୟାକରଣର 'ବତି' ଓ 'ମତୁପ୍‌' ଉଭୟ ପତ୍ଯୟରୁ ସୁଞ୍ଚ ହୋଇଛି ଏ ଦୁଇଟିର ଅର୍ଥ ଦୂଇ ପ୍ରକାର । “ବତି” ପ୍ରତ୍ୟୟ 
ଅନୁସାରେ “ଦୋଷବତ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ ହୁଏ-- କର୍ମକୁ ଦୋଷପରି ଛାଡ଼ିଦେବା ଉଚିତ ଏବଂ 'ମତୂପ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟ ଅନୁସାରେ “ଦୋଷବତ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ 
ହୁଏ--ଦୋଷଯୁକ୍ତ କର୍ମ ଛାଡ଼ିଦେବା ଉଚିତ | କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 'ବତି' ପ୍ରତ୍ୟୟର ଅର୍ଥ ହିଁ ଗ୍ରହଣୀୟ, 'ମତୃପ୍‌' ପତ୍ୟୟର ଅର୍ଥ ଗ୍ରହଣୀୟ ନୁହେଁ; 
କାରଣ 'ମତୃପ୍‌' ପ୍ରତ୍ୟୟର ଅର୍ଥ ଭଗବାନକୀ ମତର ଅନୁକୂଳ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୮), ଦାର୍ଶନିକମାନଜ୍କ ମତର ଅନୁକୂଳ ନୁହେଁ | 

ଅନ୍ୟ ଏକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲା, 'ବତି' ପ୍ରତ୍ୟୟ ଅବ୍ଯୟ ହୋଇ କ୍ରିୟାର ବିଶେଷଣ ହୁଏ ଏବଂ 'ମତୂପ୍‌' ପ୍ରତ୍ଯୟ କର୍ତ୍ତା ଓ କର୍ମର 

ବିଶେଷଣ ହୁଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୨-୩ 


ପ୍ରାହୃୂମିନୀଷିଣ୫---କେତେକ ବିଦ୍ବାନ୍‌ କହନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତ 
କର୍ମକୁ ଦୋଷଭଳି ପରିତ୍ଯାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ। 

(୪) “ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକମି ନ ତ୍ୟାଜ୍ୟମିତି ଗ୍ବପରେ'-- 
ଅନ୍ୟ କେତେକ ବିଦ୍ରାନ୍‌୍‌ କହନ୍ତି ଯେ, ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ତ୍ୟାଗ କରିଦିଅ ପଛେ, ଯଜ୍ଞ) ଦାନ ଓ ତପରୂପକ କର୍ମ 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ମତରେ ଦୁଇଟି ବିଭାଗ 
ଦେଖାଯାଏ ପ୍ରଥମ ଓ ତୃତୀୟ ମତ ଂସନ୍ନ୍ଯାସଂ ବା 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ଦିତୀୟ ଓ ଚତୁର୍ଥ ମତ 
'ତ୍ୟାଗ' ବା କର୍ମଯୋଗର ଅନ୍ତର୍ଗତ | ଏହି ଦୁଇଟି ବିଭାଗରେ 
ମଧ୍ୟ ସାମାନ୍ଯ ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି। ପ୍ରଥମ ମତରେ କେବଳ 
କାମ୍ଯକର୍ମ ତ୍ଯାଗ କଥା ଏବଂ ତୃତୀୟ ମତରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି। ସେହିପରି ଦ୍ରିତୀୟ 
ମତରେ କର୍ମଫଳ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ 
ଚତୁର୍ଥ ମତରେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପରୂପକ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ ନ 
କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । 

ଦାର୍ଶନିକମାନର୍କର ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଗ୍ଭରି ପ୍ରକାର ମତରେ 
କି କି ନ୍ଯନତା ରହିଛି ଏବଂ ଏମାନଙ୍କର ଅପେକ୍ଷା ଭଗବାନବ୍କୀ 
ମତରେ କି କି ବିଶେଷତ଼ ରହିଛି, ତାହା ନିମ୍ନରେ ବର୍ଶ୍ଵନା 
କରାଯାଉଛି-¬ 

(୧) “କାମ୍ୟାନାଂ କମିଣାଂ ନ୍ୟାସଂ ସନ୍ନ୍ୟାସମ୍‌'-- ସନ୍ଯାସ 
ବିଷୟକ ଏହି ପ୍ରଥମ ମତଟିରେ କେବଳ କାମ୍ୟକର୍ମ ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି; ମାତ୍ର ନିତ୍ୟ, ନୈମିତ୍ତିକ ଇତ୍ୟାଦି 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆବଶ୍ୟକ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ କର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ କିଛି କୁହାଯାଇ ନାହିଁ ।* 
ଏଥୂରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତି କଥା କୁହାଯାଇ 
ନ ଥୂବାରୁ ଏହି ମତଟି ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂହେଁ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କୀ 
ମତାନୁସାରେ କର୍ମରେ କର୍ତ୍ତଡ଼ାଭିମାନ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ; ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଚଳିତ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୧୭ଶ ଶ୍ଣୋକରେ ଯାହାଠାରେ କର୍ତ୍ତୁତ଼ାଭିମାନ 
ନାହିଁ ଏବଂ କର୍ମଫଳରେ ଯାହାର ବୁଦି ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ 
କହି କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନ ତ୍ୟାଗ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ “ସେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ମାରିଦେଲେ ମଧ୍ଯ କାହାକୁ ମାରେ ନାହିଁ 
କି ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ' କହି ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ଥିତି ବିଷୟରେ 
କହିଛନ୍ତି । 

(୨) “ତ୍ୟାଜ୍ୟଂ ଦୋଷବ ଦି ତ୍ୟେକେ'-- ସନ୍ଯାସ 
ବିଷୟକ ଏହି ଦିତୀୟ ମତଟିରେ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଦୋଷପରି 
ଛାଡ଼ିଦେବାକୁ କୁହାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରି ପାରିବ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ । ୫) ଏବଂ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ଜୀବନନିର୍ବାହ ମଧ୍ଯ 
ଅସମ୍ଭବ ହୋଇ ପଡ଼ିବ (ଗୀତା ୩ | ୮) | ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ନିୟତ କର୍ମର ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗକୁ ରାଜସ ଓ ତାମସ 
ତ୍ଯାଗ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି (୧୮ । ୭-୮) | 

(୩) “ସବିକମିଫଳତ୍ୟାଗମ୍‌'-- ତ୍ୟାଗ ବିଷୟକ ପ୍ରଥମ 
ମତରେ କେବଳ ଫଳତ୍ୟାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଏଠାରେ 
କେବଳ କାମନାତ୍ୟାଗ ହିଁ ଫଳତ୍ୟାଗର ଅନ୍ତର୍ଗତା' | ମମତା 
ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗକୁ ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରାଯାଇ ପାରିବ 


* କର୍ମ ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର-- 


( ୧) ନିତ୍ୟକ ମି-¬ ଶାସ୍ତ୍ରାନୁସାରେ ପ୍ରତିଦିନ କରାଯାଉଥୁବା ଆବଶ୍ୟକ ଦୈନିକ କର୍ମକୁ ନିତ୍ୟକର୍ମ” କହନ୍ତି; ଯଥା- ସଂଧ୍ୟା, ଗାୟତ୍ରୀଜପ 


ଇତ୍ୟାଦି । 


× = ୨୧୫ ୫: ୧ ୨ 


(୨) ନୈମିଭିକ କମି-- ଦେଶ, କାଳ, ପରିସିତି ଆଦି କୌଣସି ନିମିତ୍ତକୁ ଆଧାର କରି କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମକୁ 'ନୈମିଭିକ କର୍ମ” କହନ୍ି | 
ଗଙ୍ଗା, ପ୍ରୟାଗ, ନୈମିଷାରଣ୍ଯ, ପୁଷ୍କର ପ୍ରଭୂତି ତୀର୍ଥକୁ ଯାଇ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା “ଦେଶକୃତ ନୈମିଭିକ କର୍ମ'; ଏକାଦଶୀ, 
ପୂର୍ଶ୍ରମା/ ଅମାବାସ୍ୟା, ବ୍ୟତିପାତ, ଗ୍ରହଣ, ହୋଲି, ଦୀପାବଳୀ, ଅକ୍ଷୟତୃତୀୟା ପରଭୂତି ଦିନରେ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା “କାଳକୃତ 
ନୈମିତ୍ତିକ କର୍ମ'; ଏବଂ ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ ହେଲେ, ପୁତ୍ର ବା ପୁତ୍ରୀର ବିବାହ ହେଲେ, କାହାର ମୃତ୍ଯୁ ହୋଇଗଲେ, ସବ୍ତମହାମ୍ପା୍କ ସାନିଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ 
ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ କରାଯାଏ ତାହା ୯ପରିସ୍ଥିତିକୃତ ନୈମିତ୍ତିକ କର୍ମ' ନାମରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ | 

(୩) କାମ୍ୟ କମି--ମାନ-ସମ୍ମାନ ପାଇବା, ସମାଜରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ହେବା, ପୁତ୍ର ଲାଭ କରିବା, ପ୍ରବୂର ଧନ ଲାଭ କରିବା, ମନୋନୁକୂଳ 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରଭୃତି ଇଷ୍ଟ୍‌ର ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏବଂ ରୋଗ ଦୂର କରବା, ବିପଦ ଦୂର କରିବା, ରଣ ପରିଶୋଧ କରିବା ପ୍ରଭୂତି ଅନିଷ୍ଟର ନିବୃତ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଉଥୁବା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ କର୍ମକୁ “କାମ୍ୟ କର୍ମ' କୁହାଯାଏ । 

(୪) ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କମି ନିଜର ପାପ ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଉଥୁବା ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ 'ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କର୍ମ' କୁହାଯାଏ। ଏହା ଦୁଇ 
ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ-- ବିଶେଷ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ ଓ ସାଧାରଣ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ । କାହାଦବାରା ମୃଷା, ବିଲେଇ, ପାରା ଆଦି ମରିଗଲେ, ସେହି ଜ୍ଞାତ ପାପ ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ ଧର୍ମସିନ୍ଧୁ, ନିର୍ଶୟସିନ୍ଧୁ ପ୍ରଭୂତି ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଥରେ କଥୃତ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କର୍ମ କରିବାକୁ “ବିଶେଷ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କର୍ମ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଜ୍ଞାତ ଓ 
ଅଜ୍ଞାତ ସମସ୍ତ ପାପ ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଉଥୁବା ଶୁଭକର୍ମ, ଯଥା-- ଗଙ୍ଗାସନାନ, ଏକାଦଶୀବ୍ରତ, ନାମଜପ, ସେବା ପ୍ରଭୂତିକୁ 
'ସାଧାରଣ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କର୍ମ' କୁହାଯାଏ | 

(୫) ଆବଶ୍ୟକ କଉଁବ୍ୟ-କମି-- କୃଷି, ବାଣିଜ୍ଯ, ରାକିରି ଆଦି ଜୀବିକା ସମୃନ୍ଧୀୟ ଏବଂ ଖାଇବା, ପିଇବା, ଶୋଇବା, ଉଠିବା ଇତ୍ୟାଦି 
ଶରୀର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମକୁ “ଆବଶ୍ୟକ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ' କୁହାଯାଏ | 


#' ଯେଉଁଠି ଫଳତ୍ୟାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ଫଳେକଢ଼ା ତ୍ୟାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ; କାରଣ ଫଳର ତ୍ୟାଗ 
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ନାହିଁ କାରଣ ଏପରି କଲେ ଦାର୍ଶନିକ ଓ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ମତରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବ ନାହିଁ । ଭଗବାନଙ୍କ ମତରେ 
କର୍ମାସକ୍ତି ଓ ଫଳାସକ୍ତି ଉଭୟର ତ୍ୟାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି-- 
ଂସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ସା ଫଳାନି ଚ' (ଗୀତା ୧୮ | ୬) | 

(୪) “ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକମି ନ ତ୍ୟାଜ୍ଯମ୍‌ଂ-- ତ୍ଯାଗ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟକ ଏହି ଦ୍ରିତୀୟ ମତରେ ଯଜ୍ଞ, 
ଦାନ ଓ ତପରୂପକ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ ନ କରିବାକୁ କୁହାଯାଇଛି । 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ଗୀତା 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


୮୧ ୫ ଥି 


କିନ୍ତୁ ଏ ତିନୋଟି ବ୍ଯତୀତ ବର୍ଣ୍ର ଆଶ୍ରମ, ପରିସ୍ଥିତି 
ଇତ୍ଯାଦିକୁ ନେଇ ଯେତେ କର୍ମ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
କରିବା କିମ୍ବା ନ କରିବା ବିଷୟରେ କିଛି କୁହାଯାଇ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏହି ମତଟି ମଧ୍ଯ ଅପୃର୍ଶି। ଭଗବାନର୍ବ୍ବ 
ମତାନୁସାରେ ଏସବୁ କର୍ମ କଦାପି ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ। ବରଂ ଯଦି ନ କରୁଥାନ୍ତି ତେବେ ଅବଶ୍ଯ 
କରିବା ଉଚିତ (୧୮ | ୫-୬) | 


=== ;#^ === 


ସୀନ୍ଫ୍୭- ପୂର୍ବ ନୁଲଟି 6ନ୍ତ୍ରୋଳଣନେ ଭମ୍ମବାନ ଭାର୍ଣାଳିକ ବିଜ଼ନ୍ନମାଳର୍କକ ରୂଜି ଫଳାକ ମତ ବିଷୟଃନକେ ବର୍ଷନା କଳିଯାଜି ଏବେ 
ଜିଲେଟି ନୌଧ/ଳେନଜେ ଘଥଣମେ ତ/# ବିଷୟ ନିଜନ ନ ବଳକୁ କଟୁଛନି / 


ନିଶ୍ଚୟଂ ଶୂଣୁ ମେ ତତ୍ର ତ୍ଯାଗେ ଭରତସତ୍ତମ । 


ଏସ୍‌ 


ତ୍ୟଯାଗୋ ହ 


ପୁରୁଷବ୍ୟାଘ୍ର ତ୍ରିବିଧଃ ସମ୍ପରକୀତ୍ତିତଃ ॥ ୪ ॥ 


ଥନୟ -ଭରତସତ୍ତମଇହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନା ; ତତ୍ରଚିସନ୍ନ୍ଯାସ ଓ ତ୍ଯାଗ ମଧ୍ଯରୁ (ତୂମେ) ପ୍ରଥମେ; ତ୍ୟାଗେ- ତ୍ଯାଗ 
ବିଷୟରେ; ମେ=ମୋର, ନିଶ୍ଚୟମ୍‌-=ନିର୍ଶୟ; ଶୃଣୁ ଶୁଣ; ହି-ଁକାରଣ; ପୁରୁଷବ୍ଯାଘ= ହେ ପୁରୁଷଶ୍ରେଷ୍! ; ତ୍ୟାଗଃ ତ୍ୟାଗ; 
ତ୍ରିବିଧଃତିନି ପ୍ରକାର (ବୋଲି) ; ସମ୍ପକୀର୍ିତଃ- କଥୁତ ଅଛି | 

ହେ ଭରଦଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଜ୍ଜିନୀ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ତ୍ୟାଗ ମଧ୍ଯରୁ ତୁମେ ପ୍ରଥମେ ତ୍ଯାଗ ବିଷୟରେ ମୋର ନିର୍ଫିୟ 
ଶୁଣ; କାରଣ ହେ ପୂରୁଷଶ୍ରେଷ୍ଠ। ତ୍ୟାଗ ତିନି ପ୍ରକାର ବୋଲି କଥୃତ ଅଛି । 


ବ୍ଯନୀ [ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵର ବ୍ଯାଖ୍ଯାରୂପେ 
ଭଗବାନ ପଞ୍ଚମ ଓ ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକ କହି ନିଜର ମତ ବ୍ଯକ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଉତ୍ତରାର୍ଦର ବ୍ଯାଖ୍ୟାରୂପେ ୭ମ ରୂ ୯ମ 
ଶ୍ନୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତିନି ପ୍ରକାର ତ୍ଯାଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 

ଯେପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦୀ ପାଇଁ ଶରୀର ଓ 
ଶରୀରୀର ବିବେକ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଭଗବାନ ଗୀତାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ (୨ । ୧୧-¬୩୩୦ ରେ) 
ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ, ସେହିପରି ଫଳେଚ୍ଜା ଓ କର୍ମାସକ୍ତି 
ତ୍ଯାଗ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୋଗୀର୍ଦ୍ଚ ପାଇଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ 
ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଏଠାରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଭଗବାନ ତ୍ଯାଗର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଆରମ୍ଭ କରୁଛନ୍ତି । 

“ନିଶ୍ଚୟଂ ଶୂଣୁ ମେ ତତ୍ର ତ୍ଯାଗେ ଭରତସତ୍ତମଂ-- 
ହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଟ। ମୁଁ ବର୍ତମାନ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ତ୍ଯାଗ 
ମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମେ ତ୍ଯାଗ ବିଷୟରେ ନିଜର ମତ ବ୍ଯକ୍ତ 


କରୁଛି, ତାହା ତୂମେ ଶୁଣ। 

“ତ୍ୟାଗୋ ହି ପୁରୁଷବ୍ୟାଘ୍ର ତ୍ରିବିଧଃ ସମ୍ପରକୀତ୍ତିତଃ'-- 
ହେ ପୁରୁଷଶ୍ରେଷ୍ଠ! ତ୍ଯାଗ ତିନି ପ୍ରକାର ବୋଲି କଥୂତ 
ଅଛି; ଯଥା-ସାତ୍ର୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ । ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ମତାନୂସାରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ଯାଗ ହିଁ ପ୍ରକୃତ “ତ୍ଯାଗ”; ତଥାପି 
ସାତ୍ତର୍ରିକ ତ୍ୟାଗ ସହ ରାଜସ ଓ ତାମସ ତ୍ୟାଗର ବର୍ଶ୍ରନା 
କରିବାର ତାପଘ୍ପର୍ଯ୍ୟଯ ହେଲା, ଏଗୁଡ଼ିକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା ନ କଲେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସାନ୍ତ୍ରିକ ତ୍ୟାଗକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବାର 
ଅଭୀଷ୍ଟ ସ୍ଫତ୍ଝ୍‌ ହେବ ନାହିଁ କାରଣ ପରୀକ୍ଷା ବା ତୁଳନା 
କରି କୌଣସି ବସ୍ତୁର ଶ୍ରେଷ୍ଠାତୃ ନିର୍ଦାରଣ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ଅନ୍ୟ ବସ୍ତୁକୁ ସମ୍ମୁଖରେ ରଖିବାକୁ ପଡ଼େ। 

ତିନି ପ୍ରକାର ତ୍ଯାଗ ବିଷୟରେ କହିବାର ଅନ୍ଯ 
ଏକ ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ ସାତ୍ତ୍ରିକ ତ୍ୟାଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ତ୍ୟାଗକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କରନ୍ତୁ | 


=== ;( === = 


ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ସାଧାରଣତଃ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ଫଳରେ ପରିଣତ ହୁଏ। ଧରାଯାଉ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି କୃଷି କରୁଛି, ତେବେ ସେ ଫସଲ ତ୍ୟାଗ 
କିପରି କରିବ? କେହି ବାଣିଜ୍ୟ କରୁଛି, ତେବେ ସେ ଲାଭ କିପରି ଛାଡ଼ିବନ ଫସଲ ହେବା ଯେପରି କୃଷିର ଫଳ, ସେହିପରି ଫସଲ ନ ହେବା 
ମଧ୍ୟ କୃଷିର ଫଳ । ଲାଭ ହେବା ଯେପରି ବାଣିଜ୍ୟର ଫଳ, ସେହିପରି କ୍ଷତି ହେବା ମଧ୍ୟ ବାଣିଜ୍ୟର ଫଳ | କିନ୍ତୁ କାମନା ତ୍ୟାଗ କଲେ ଫଳରୁ 
ସ୍ବତଃ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୮ । ୧ ୨) | ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମ ରହିବାକୁ ଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତା କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା 
୨ | ୪୮); କାରଣ ସିଦି ଓ ଅସିଵି କର୍ମର ଫଳ | ସିଵି ଓ ଅସିଵିରେ ସମ ରହିବାର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି -କର୍ମଫଳରେ ମମତା ଓ ଆସନ୍ତି ନ 
କରିବା ଅଥବା କର୍ମଫଳ ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ ନ କରିବା। 


ଶ୍ମୋକ ୫-୬] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକମି ନ ତ୍ୟାଜ୍ଯଂ କାକ୍ଷ୍ୟ ମେବ ତତ୍ଵ । 
ଯଜ୍ଞୋ ଦାନଂ ତପଶ୍ଵୈବ ପାବନାନି ମନୀଷିଣାମ୍‌ ॥ ୫ ॥ 


ଥନନ୍ୟ ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକମିିଯଜ୍ଞ) ଦାନ ଓ ତପରୂପକ କର୍ମ: ନ, ତ୍ୟାଜ୍ୟମ୍‌-ିତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ (ବର”); 
ତତ୍‌= ସେଗୁଡ଼ିକୁ; କାର୍ଯ୍ୟମ୍‌, ଏବ-ଅବଶ୍ଯ କରିବା ଉଚିତ (କାରଣ) ; ଯଜ୍ଞଃ-ଯଜ୍ଞ;: ଦାନମ୍‌ = ଦାନ; ଚ-=ଓ; ତପଃ= ତପ 
(ଏ ତିନି ପକାର କମ); ଏବ ହି; ମନୀଷିଣାମ୍‌- ମନୀଷୀମାନର୍କ୍‌; ପାବନାନି= ପବିତ୍ର କରନ୍ତି | 

ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପରୂପକ କମି ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅବଶ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ; 
କାରଣ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପ- ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର କମି ମନୀଷୀମାନଙ୍କୁ ପବିତ୍ର କରନ୍ତି । 


ବ୍ୟ 'ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକମି ନ ତ୍ୟାଜ୍ଯଂ କାକ୍ଷ୍ୟ ମେବ 
ତତ୍‌'- ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅନ୍ୟମାନରକ୍କୀର ମତ (୧୮ | ୩) 
ଠିକ୍‌ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । ଭଗବାନ କଠୋର ଶବ୍ଦରେ କାହାର 
ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଆଦର ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭଗବାନ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ ମତର ପ୍ରକୃତ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ସେଥୂରେ ନିଜର ମତ ମଧ୍ଯ ମିଶାଇ ଦିଅନ୍ତି। ଏଠାରେ 
ଭଗବାନ ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ରର ମତାନୁସାରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଯଜ୍ଞ, 
ଦାନ ଓ ତପରୂପକ କର୍ମ ଛାଡ଼ିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ। ତା'ସହିତ 
ନିଜର ମତ ମିଶାଇ କହିଛନ୍ତି ଯେ କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ଯଦି ଏ ସବୁକୁ କରୁ ନ ଥାଅ, ତେବେ ଅବଶ୍ଯ 
କରିବା ଉଚିତ--“କାକ୍ଷ୍ଯମେବ ତତୃ।' କାରଣ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ 
ଓ ତପ--ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର କର୍ମ ମନୀଷୀମାନକ୍କୁ ପବିତ୍ର 
କରନ୍ତି । 

“ଜ୍ଞୋ ଦାନଂ ତପଶ୍ଵେବ ପାବନାନି ମନୀଷିଣାମ୍‌'-- 
ଏଠାରେ “ଚୈବ” ପଦର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିତ୍ଯ, ନୈମିଭିକ 
ଅଥବା ଜୀବିକା ଓ ଶରୀର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯେତେ କର୍ତ୍ବ୍ଯ- 
କର୍ମ ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅବଶ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ମନୀଷୀମାନକ୍ତୁ ପବିତ୍ର କରନ୍ତି । 


ଯେଉଁ ମନୂଷ୍ୟ ସମବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ ହୋଇ କର୍ମଜନିତ ଫଳ 
ତ୍ୟାଗ କରିଦିଅନ୍ତି, ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ମନୀଷୀ-- 'କମିଜଂ 
ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତା ହି ଫଳଂ ତ୍ୟକ୍ଟ୍ଟା ମନୀଷିଣଃ” (ଗୀତା ୨ | ୫ ୧) | 
ଏହିପରି ମନୀଷୀମାନଙ୍ଲ୍ରୀ ଯଜ୍ଞାଦି କର୍ମ ପବିତ୍ର କରନ୍ତି । ମାତ୍ର 
ଯେଉମାନେ ପ୍ରକୃତ ମନୀଷୀ ନୂ ହନ୍ତି, ଯେଉଁମାନ ବ୍କ୍ଵର 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ବଶୀଭୂତ ନୂହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜେ ସୁଖ ଭୋଗ 
କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ଯେଉଁମାନେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନାଦି କର୍ମ କରଚ୍ତି, 
ଏହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ସେମାନଙ୍କୁ ପବିତ୍ର କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ 
ସେମାନବ୍ସ୍ୀ ପାଇଁ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଅନ୍ତି । 

ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଦ୍ଧରେ ଯଜ୍ଞଦାନତପଃକମି'-- 
ଏପରି ସମାସଯୁକ୍ତ ପଦ ଏବଂ ଉତ୍ତରାର୍ଦ୍ଧରେ “ଯଜ୍ଞୋ 
ଦାନଂ ତପଃ'--ଏପରି ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରଥକ୍‌ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି। ଭଗବାନ ସମାସଯୁକ୍ତ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି 
କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ ଯଜ୍ଞ ଦାନ ଓ ତପକୁ ପରିତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଅବଶ୍ଯ କରିବା 
ଉଚିତ ଏବଂ ପ୍ୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏଥୁମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକଟି କର୍ମ ମନୀଷୀମାନକତୂ 
ପବିତ୍ର କରେ। 


ମଂଳିନିର୍ୁ ଜ/ବ-ଚମନୀଷୀର ଅର୍ଥ-ଚବିଗ୍ଵରଶୀଳ। ଯେଉଁ କର୍ମ ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଅନ୍ଯମାନର୍କ ହିତ ନିମନ୍ତେ 
କରାଯାଏ, ତାହା ପବିତ୍ରକାରକ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁର୍ଗୁଣ, ଦୁରାଗ୍ଵର/ ପାପ ପ୍ରଭୂତି ମଳ ନାଶ କରି ମହାନ୍‌ ଆନନ୍ଦ 
ପ୍ରଦାୟକ ହୁଏ। ମାତ୍ର ସେହି କର୍ମ ଯଦି କାମନା ରଖି ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଘ ଅହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାହା 
ଅପବିତ୍ରକାରକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକରେ ଦୁଃଖଦାୟକ ହୁଏ। 


=== ;7( ==== 


ଏତାନ୍ଯପି ତୁ କମାଣି ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ତ୍ରା ଫଳାନି ଚ । 


କଭିବ୍ୟଯାନୀତି ମେ ପାଥି 


ନିଶ୍ଚିତଂ ମତମୁତ୍ତମମ୍‌ ॥ ୬ ॥ 


ଥନନ୍ୟ -ପାଥିଚହେ ପାର୍ଥୀ ; ଏତାନିଇଏସବୁ (ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପରୂପକ) ; କମାଣି=କର୍ମ; ତୁ=ଁତଥା; ଅପି= (ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
କର୍ମ) ମଧ୍ୟ: ସଙ୍ଗମ୍‌ଇିଆସଳି; ଚ- ଓ; ଫଳାନି = ଫଳେଢ଼ା; ତ୍ୟକ୍କ୍ଵାଚ୍ତ୍ୟାଗପୂର୍ବକ; କଉିବ୍ୟାନିଇଁକରିବା ଉଚିତ; ଇତି=ଏହା; 
ମେ=ମୋର, ନିଶ୍ଚିତମ୍‌=ନିଶ୍ୟକୃତ; ଉତ୍ତମମ୍‌= ଉତ୍ତମ; ମତମ୍‌ =ମତ | 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ହେ ପାଥି! ଏସବୁ (ପୂବୌକ୍ତ ଯଜ୍ଞ) ଦାନ ଓ ତପ) କମ୍ମି ତଥା ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କମି ମଧ୍ୟ ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଚ୍ଜା 
ତ୍ୟାଗପୂବିକ କରିବା ଉଚିତ--ଏହା ମୋର ନିଶ୍ଟୟକୃତ ଉତ୍ତମ ମତ ଅଟେ | 


ବ#6/# ¬ 'ଏତାନ୍ୟପି ତୁ କମାଣି.......... ନିଶ୍ଚିତଂ 
ମତମୁତ୍ତମମ୍‌--- ଏଠାରେ 'ଏତାନି' ପଦ ଦୁରା ପୂର୍ବ- 
ଶ୍ଳୋକରେ କଥୂତ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଓ ତପରୂପକ କର୍ମ ତଥା 
“ଅପି” ପଦ ଦ୍ବାରା ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ପଠନପାଠନ, ଗ୍ରଷବାସ, 
ବ୍ୟବସାୟ ଇତ୍ୟାଦି ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ; ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଅନୁସାରେ ଖାଇବା, ପିଇବା, ଉଠିବା, ବସିବା, ଶୋଇବା, 
ଜାଗିବା ଇତ୍ୟାଦି ଶାରୀରିକ କର୍ମ ଏବଂ ପରିସ୍ରିତି ଅନୁସାରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମ ପ୍ରଭୂତି ଗ୍ରହଣୀୟ । ଆସକ୍ତି 
ଓ ଫଳେଚ୍ରା ତ୍ୟାଗ କରି ଏ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଅବଶ୍ଯ କରିବା 
ଉଚିତ | କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକି ତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ କେବଳ 
ପ୍ରାଣୀମାନତ୍କର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ କଲେ କର୍ମର 
ପ୍ରବାହ ସଂସାର ପାଇଁ ଏବଂ ଯୋଗ ନିଜ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ 
ହୁଏ। ମାତ୍ର ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ, ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିତୃ (ଅହଂକାର) କୁ 
ନଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। 

ଗୀତାରେ କେଉଁଠି ସଙ୍ଗଂ (ଆସକ୍ତି) ତ୍ଯାଗ କଥା 
କୁହାଯାଇଛି ତ ଅନ୍ଯ କେଉଁଠି କର୍ମଫଳ ତ୍ଯାଗ କଥା 
କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ସଙ୍ଗଂ ଓ ଫଳ ଉଭୟକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୀତାରେ 
ଯେଉଁଠି ସଙ୍ଗ ତ୍ଯାଗ କଥା ଅଛି, ସେଠାରେ ସଙ୍ଗଂ ସହିତ 
ଫଳତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ 
ହେବ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଫଳତ୍ୟାଗ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ 
ଫଳସହିତ ସଙ୍ଗ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି ବୋଲି 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ତ୍ୟାଗର ତତ୍ତ୍ଵ ପଗ୍ନରିଥୁଲେ; 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ତ୍ୟାଗର ତତ୍ତ୍ଵ ବୂଝାଇ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ସଇ୍ଟଂ ଓ ଫଳ ଉଭୟକୁ ତ୍ଯାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ। 
ଏହାଦ୍ବାରା ସାଧକ ମ୍ଫଷ୍ଟରୂପେ ଜାଣିଯିବ ଯେ, କର୍ମ ଓ ଫଳ 
ଉଭୟ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହେବା ଅନୂଚିତ। ଆସକ୍ତି ନ ହେଲେ 
ମନ, ବୁଦି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଶରୀର ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମସାମଗ୍ରୀ (କରଣ) 
ପ୍ରତି ତଥା ପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ମମତୃ ରହେ ନାହିଁ (ଗୀତା 
୫।୧୧)| 

ସଙ୍ଗ (ଆସକ୍ତି ବା ସମ୍ବନ୍ଧ) ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ ଫଳେଢ୍ତା ସ୍ୂଳ 
ଅଟେ। ଚେତନସ୍ବରୂପ ନାଶବାନ୍‌ ସହିତ ଯେଉଁଠି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ଥାପନ କରିଛି, ସେହି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଙ୍ଗ ବା ଆସକ୍ତିର ସୃକ୍ଷ୍ମତା 
ବ୍ଯାପ୍ର। ସେହିଠାରୁ ହିଁ ଆସକ୍ତି ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ“ 
ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଜନ୍ମ ମୃତ୍ଯୁ ଆଦି ସମସ୍ତ ଅନର୍ଥ ସୃଷ୍ଟି 


ହୁଏ -“କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ସୋଃସ୍ଯ ସଦସଦଯୋନି ଜନ୍ନସୁଂ 
(ଗୀତା ୧୩।୨୧)। ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କଲେ ନାଶବାନ୍‌ 
ସହିତ ସ୍ଵୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧର ବିଜ୍ରେଦ ହୁଏ ଏବଂ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ଅସଙ୍ଗତା ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 

ଏ ବିଷୟରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ବୁଝିବା 
ଆବଶ୍ୟକ--କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ଏହି ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାରକୁ 
ଅସତ୍‌ ମନେକରନ୍ତି; କାରଣ ସ୍ବପ୍ନ ପରି ଏହା ପୂର୍ବରୁ ନ 
ଥିଲା ଓ ପରେ ମଧ୍ଯ ରହିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ ବର୍ତମାନ 
ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। କେତେକ ଦାର୍ଶନିକ ମତ ପୋଷଣ କରନ୍ତି 
ଯେ, ଶରୀର ପରି ଏହି ସଂସାର ପରିବର୍ତନଶୀଳ, ଏହା 
ଅନୁକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତିତ ହେଉଛି, କେବେ ଏକରୂପେ ରହୁ 
ନାହିଁ। କେତେକ କହନ୍ତି, ଜଳନ ବରଫ ଓ ମେଘ ଭଳି 
ଏ ସଂସାର ପରିବର୍ତନଶୀଳ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର 
କେବେ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଏହା ତତ୍ତ୍ବତଃ ସର୍ବଦା 
ବିଦ୍ଯମାନ ଥାଏ। ଏହିଭଳି ଅନେକ ମତଭେଦ ରହିଛି; 
କିନ୍ତୁ ଅବିନାଶୀ ଚେତନସ୍ବରୂପ ସହିତ ନାଶବାନ୍‌ ଜଡ଼ 
ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ--_ଏହି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ କୌଣସି 
ଦାର୍ଶନିକଟଙ୍କର ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ନାହିଁ । “ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ତା” ପଦରେ 
ଭଗବାନ ସେହି ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି। 

ପ୍ରକୃତି ସତ୍‌ ଅସତ୍‌ ନା ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ରୁ ଉତ୍ଦ୍ବରେ? 
ଏହା ଅନାଦି ସାନ୍ତ କି ଅନାଦି ଅନନ୍ତଃ ଏ ଜଞ୍ଜାଳରେ 
ପଡ଼ି ସାଧକ ନିଜର ଅମୂଲ୍ଯ ସମୟ ବ୍ଯୟ କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର 
ଓ ସଂସାରଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କରିବା ଉଚିତ । ଏହା ମଧ୍ଯ 
ସ୍ବତଃ ହେଉଅଛି। ସ୍ବତଃ ହେଉଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧବିଢ୍ରେଦକୁ 
କେବଳ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଶରୀର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ପରିବର୍ତିତ ହେଉଛି ସ୍ବୟଂ ନିର୍ବିକାରରୂପେ ସର୍ବଦା 
ଅପରିବର୍ତିତ ରହୁଛି। 

ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି ଯେ ଫଳର ଅର୍ଥ କ'”ଣ? 
ପ୍ରାରବରାନୁସାରେ ଆମକୁ ବର୍ତମାନ ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି, ବସ୍ତୁ, 
ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦି ମିଳିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ କର୍ମର ପ୍ରାପ୍ତ 
ଫଳ” ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି, ବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦି 
ମିଳିବାର ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ କର୍ମର “ଅପ୍ରାପ୍ତ ଫଳଂ । ପ୍ରାପ୍ତ 
ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତ ଫଳରେ ଆସକ୍ତି ରହିବାରୁ ମିଳିଥୂବା ବସ୍ତୁ 
ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତି ମମତା ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଅପ୍ରାପ୍ତ 


ବସ୍ତୁ, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦିର ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କାମନା ଜାତ 


ଶ୍ମୋକ ୬] 


ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ “ତ୍ଯକ୍ସ୍ଟା ଫଳାନି ଚ”” କହି ଫଳ 
ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି। 

କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ କାହିଁକି? କର୍ମଫଳ 
ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଆମ ସଙ୍ଗରେ ରହିବ ନାହିଁ। ଯେଉଁ କର୍ମରୁ 
ଫଳ ଉମ୍ଥନ୍ନ ହେଉଛି, ସେହି କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ 
ହୁଏ; ତାହାର ଫଳ ମଧ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
ତେଣୁ କର୍ମଫଳ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ । ଫଳତ୍ଯାଗର 
ପ୍ରକୃତ ଅର୍ଥ ହେଲା--ଫଳାସକ୍ତି ଓ କାମନା ତ୍ୟାଗ କରିବା। 
ପ୍ରକୃତରେ ଆମ ସ୍ବରୂପରେ ଆସକ୍ତି ନାହିଁ, କେବଳ ମାନି 
ନିଆଯାଇଛି । 

ଦିିତୀୟତଃ, ପ୍ରଜ୍ପଳିତ ଅଗ୍ନି ଯେପରି ଉଷ୍ପାତା ଓ 
ଆଲୋକ ପରିତ୍ୟାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ନିଜର 
ସ୍ବରୂପକୁ କେବେ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ 
ନିଜର ନୁହେଁ, ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଏ ନାହିଁ । ସଂସାରରେ 
ଅନେକ ବଧ୍ଧୁ ରହିଛି, ମାତ୍ର ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ବୋଲି କହିବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ; କାରଣ ସେହି ବସଧୁଗୁଡ଼ିକ 
ଆମର ନୁହେଁ। ପ୍ରକୃତରେ ଯାହା ନିଜର ହୋଇ ନ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଆମେ ନିଜର ମନେ କରିଛୁ, ତାହାକୁ ହିଁ ତ୍ଯାଗ 
କରାଯାଏ। ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି ଆମର 
ନୁହେଁ; ଅଥଚ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଆମେ ନିଜର ମାନି ନେଇଛୁ, 
ତେଣୁ ଏହି ଆମ୍ରୀୟ ଭାବନା ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ହେବ । 

କର୍ତବ୍ଯରୂପେ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁ କର୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 
ତାହାକୁ ଫଳେକ୍ରା ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗ କରି, ସାବଧାନ ଓ 
ତତ୍ଘର ହୋଇ କରିବା ଉଚିତ-- 'କଉିବ୍ୟାନି' | କର୍ମଯୋଗ 
ସାଧନାରେ ବିଧୂ ଓ ନିଷେଧ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରଖି “ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଅନୁଚିତ 
ଏପରି ବିଗ୍ବର କରିବା ତ ଠିକ୍‌, ମାତ୍ର “ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ୟ ବଡ଼ 
ଏବଂ ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ୟ ଛୋଟ” ଏପରି ବିଗ୍ବର କରିବା ଠିକ୍‌ 
ନୁହେଁ। ଯେଉଁଠି କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସହିତ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନ ଥାଏ, ସେଠାରେ ଅମୁକ କର୍ମ ବଡ଼ ଓ ଅମୁକ କର୍ମ 
ଛୋଟ; ଏହି କର୍ମର ଫଳ ବଡ଼ ଆଉ ଏହି କର୍ମର ଫଳ 
ଛୋଟ--ଏପରି ବିଗ୍ଵର ଆସିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । କର୍ମ ଛୋଟ 
ବା ବଡ଼ ଦେଖାଯିବାରେ ଫଳେଢ଼୍ରା କାରଣ ହୋଇଥୁବା 
ସ୍ଥଳେ କର୍ମଯୋଗରେ ଫଳେଚ୍ରା ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ। 

ଆସକ୍ତିର ପୂର୍ତି ଓ ଆସକ୍ତିର ନିବୃତ୍ତି ଉଭୟ 
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ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କର୍ମ କରାଯାଇପାରେ। କର୍ମଯୋଗୀ 
ଆସକ୍ତିର ନିବୃତ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କରିବାର ଆସକ୍ତି 
ଦୂର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯକର୍ମ 
କରନ୍ତି “ଆରୁରୁକ୍ଷୋମୁନେକ୍ଷୋଗଂ କମି କାରଣମୁଚ୍ୟତେ' 
(ଗୀତା ୬।୩), “ନ କମିଣାମନାରମ୍ଭାନୈଶଷ୍ଟାମ୍ଯିଂ 
ପୁରୁଷୋଃଶୁତେ' (ଗୀତା ୩ | ୪) | ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ 
କର୍ମ କରିବା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ । ଏଥୁପାଇଁ କର୍ମଯୋଗୀ 
ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସବୁ କର୍ମ କେବଳ 
ପରହିତ ପାଇଁ କରନ୍ତୈ। ତାର୍କ ସ୍ତୂୁଳଶରୀରର କକ୍ରିୟାଂ, 
ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର “ପରହିତ ଚିନ୍ତନଂ ଓ କାରଣଶରୀରର 
“ସ୍ଥିରତା -ତିନୋଟିଯାକ ପରହିତ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ନିଜ ପାଇଁ 
ନୁହେଁ। ତେଣୁ ତାର୍କ୍ବର କର୍ମ କରିବାର ଆସକ୍ତି ସହଜରେ 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ସଂସାରର ଆସକ୍ତି ହିଁ ହିଁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରେ 
ପ୍ରଧାନ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । ଆସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ କର୍ମଯୋଗୀର୍କୁ 
ସ୍ବତଃ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ବ୍ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୪ | ୩୮) | 

କର୍ତବ୍ଯଂ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ହେଲା- ଯାହା ଆମେ 
କରିପାରିବା, ଯାହା କରିବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ ଏବଂ ଯାହା 
ପାଳନ କଲେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସିଵି ସୁନିଶ୍ଚିତ । ଯାହା ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ 
ଓ ଅନୁସ୍ତନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା ଅନାଦି ତଥା ବିନାଶରହିତ, 
ତାହାକୁ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ କୁହାଯାଏ। ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ହିଁ ସେହି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂରଣ ହୋଇ ପାରିବ ଏବଂ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯର 
ପୂର୍ତି ପାଇଁ ହିଁ ମନୂଷ୍ୟ ଶରୀର ମିଳିଛି; କର୍ମଜନିତ 
ପରିସ୍ଥିତିରୂପକ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟଶରୀର 
ମିଳି ନାହିଁ। ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଉତ୍ପନ୍ ଓ ନଷ୍ଟା ହୁଏ, ତାହା 
ହେଉଛି କର୍ମଜନିତ ପରିସ୍ଥତିତି। ସେହି ପରିସ୍ତିତି ତ ପଶୁ, 
ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା, ନାରକୀୟ, ସ୍ବର୍ଗୀୟ 
ଇତ୍ୟାଦି ଯୋନିର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍ଗୁ ମଧ୍ଯ ମିଳେ, ଯେଉଁଠି 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନର ପ୍ରଶ୍ନ ନ ଥାଏ କି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟପୂର୍ତିର ଅଧ୍ୂକାର 
ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ। 

ଭଗବାନ ନିଜ ମତକୁ 'ନିଶ୍ଚିତମ୍‌' କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଏହି ମତରେ ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ନାହିଁ, ଏହା 
ଅଟଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାକୁ ଲେଶମାତ୍ର ପରିବର୍ତନ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ; ଏବଂ 'ଉତ୍ତମମ୍‌' କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଏହି ମତରେ ଶାସ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୌଣସି ନ୍ଯୂନତା ନାହିଁ, ବରଂ 
ଏହା ପୂର୍ଣ୍ଣତୃ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଏ। 


» ଏଠାରେ ବହୁବଚନ ସୂଚକ 'ଫଳାନି' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସକାମ-କର୍ମରତ ବ୍ୟକ୍ରିମାନସ୍ପ ଠାରେ ଅନେକ ଫଳର 
ଇଜ୍ଜା ରହିଥାଏ-¬ 'ବହୁଶାଖା ହ୍ଯନନ୍ତାଶ୍ତ ବୁଦ୍ଧୟୋଃବ୍ୟବସାୟିନାମ୍‌ (ଗୀତା ୨ | ୪ ୧) | ସେମାନେ ଇହଲୋକରେ ସୁଖ, ଆରାମ, ମାନ, ସମ୍ମାନ, 
ଯଶ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଇତ୍ୟାଦି ଗ୍ବହାନି ଏବ ପରଲୋକରେ ସ୍ବଗାଦି ପ୍ରାପ୍ତି ଗ୍ବହାନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କ୍ମ ମତରେ ଏ ସମସ୍ତ ଫଳେକ୍ଜା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ । 
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* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ମଜିଣିନ୍କ ଜ/ଚ-ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ମାସକ୍ତି ଓ ଫଳାସକ୍ତି ଉଭୟର ତ୍ଯାଗ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି। କର୍ମାସକ୍ତି 
ଓ ଫଳାସକ୍ତି ହିଁ ମୁଖ୍ଯ ବନ୍ଧନ। ଏହି ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହେଲେ ମନୂଷ୍ଯ ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ ଯଦା ହି 
ନେନ୍ଦ୍ରିୟାଥୈଷୁ ନ କମି ସ୍ବନୁଷଜଢତେ......' (ଗୀତା ୬ | ୪) | 

ଶୁଭକର୍ମ ମଧ୍ଯ ନିଷ୍କାମଭାବରେ କରାଗଲେ ହିଁ କଲ୍ଯାଣକାରକ ହୁଏ। ଯଦି ନିଷ୍ଠାମଭାବ ନ ଥାଏ, ତେବେ 
ଶୁଭକର୍ମ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ-- 'ଆବ୍ରହୁଭୁବନାଲେ।କାଃ ପୁନରାବର୍ତିନୋଃଜୁନ” (ଗୀତା ୮ | ୧୬) | 


ସନ୍ଧ୍୨- ଏହି ଅଧ୍ଃୟଜ ଚତୁର୍ଥ ଖ୍ମୋଳକେ ଭଜବାନ ଜିନି ଭଳାଳ ତାଟ ବିଷୟକ କହିଥିବେ / ଏବ ଜିଲେଟି ନ୍ୋନନେ 


6ସନି ଜିବିଧ' ତ# ଗଜ ବର୍ଷନ/ କନୁଛଳି / 


ନିୟତସ୍ଯ ତୁ ସନ୍ନ୍ଯାସଃ କମିଣୋ ନୋପପଦ୍ୟତେ । 


ମୋହାତ୍ତସ୍ୟ 


ପରି ତ୍ୟାଗସ୍ତାମସଃ 


ପରିକୀରିତଃ || ୭ ॥ 


ଅନୟ _ ନିୟତସ୍ୟ-ନିୟତ; କମିଣଃ=କର୍ମ; ତୁତ; ସନ୍ନ୍ଯାସଃଚତ୍ଯାଗ କରିବା; ନ, ଉପପଦ୍ୟତେ ଉଚିତ ନୁହେଁ; 
ମୋହାତ୍‌ = ମୋହବଶତଃ; ତସ୍ୟ= ତାହା; ପରିତ୍ୟାଗଃ- ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ; ତାମସଃ-= ତାମସ (ତ୍ଯାଗ) ; ପରିକୀର୍ଜିତଃ= କୁହାଯାଏ | 


ନିୟତକମି ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। ମୋହବଶତଃ ତାହା ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ତାମସ ତ୍ୟାଗ 


କୁହାଯାଏ । 


ବୟ୧୮/୦୮ତିନି ପ୍ରକାର ତ୍ଯାଗ ବିଷୟରେ ବର୍ଶ୍ରନା 
କରିବାରେ ଭଗବାନର୍କରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ କର୍ମକୁ ହିଁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଗ୍ବହ୍ଦୁଥିଲେ-ଶ୍ରେୟୋ 
ଭୋକ୍ତୁଂ ଭୈକ୍ଷ୍ୟମପୀହ ଲୋକେ” (ଗୀତା ୨ । ୫); ତେଣୁ 
ତିନି ପ୍ରକାର ତ୍ଯାଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନର୍କୁ 
ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ୟକୁ ସଚେତନ କରିବାକୁ 
ଗ୍ବରହାନ୍ତି ଯେ। ନିୟତକର୍ମକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷରେ ତ୍ଯାଗ କରିବାରେ 
ତାଙ୍କର ସମ୍ମତି ନାହିଁ। ସେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ତ୍ଯାଗକୁ ହିଁ ପ୍ରକୃତ 
ତ୍ଯାଗ ମନେକରନ୍ତୈ। ସାତ୍ତ୍ରିକ ତ୍ଯାଗ ଦ୍ବାରା ସଂସାରରୁ 
ପୂର୍ଣୂରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 

ଦରିତୀୟତଃଃ ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ 
ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଆହାର ଇତ୍ୟାଦିର ତିନୋଟି 
ଲେଖାଏଁ ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ 
ତ୍ଯାଗର ତତ୍ତ୍ଵ ବିଷୟରେ ପଗ୍ଵରିବାରୁ ଭଗବାନ ତ୍ଯାଗର 
ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । 

'ନିୟତସ୍ୟ ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସଃ କମିଣୋ ନୋପ- 
ପଦ୍ୟତେଂ'--ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ ତ୍ୟାଗ ବିଷୟରେ 
ନିଜର ଯେଉଁ ଉତ୍ତମ ମତ ବ୍ଯକ୍ତ କରିଥୂଲେ, ତାହାଠାରୁ 
ଏହି ତାମସ ତ୍ଯାଗକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିପରୀତ ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିକୃଷ୍ଟ 
କହିବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତୁ” ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ କର୍ତବ୍ୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ନିୟତକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୂହେଁ। ବଳିବୈଶ୍ବଦେବ 


ଆଦି ଯଜ୍ଞ କରିବା, ଗୂହସ୍ଥଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ଅତିଥୂ ଓ 
ଅଭ୍ଯାଗତଙ୍କୁ ଅନ୍ତଃ ଜଳ ଇତ୍ଯାଦି ଦେବା, ବିଶେଷ 
ପର୍ବରେ ବା ଶ୍ରାଦ୍ଧ-ତର୍ପଣ ଦିନ ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍କୁ ଭୋଜନ ଓ 
ଦକ୍ଷିଣା ଦେବା, ନିଜ ବର୍ଣ୍ର ଓ ଆଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ ପ୍ରାତଃ 
ଓ ସାୟଂ କାଳରେ ସନ୍ଧଦ୍ଯା ଉପାସନା ଇତ୍ଯାଦି କରିବା 
ନିୟତକର୍ମ ଅଟେ। ଏହି ସବୁ କର୍ମକୁ ନ ମାନିବା ଓ ନ 
କରିବା ହିଁ ନିୟତକର୍ମର ତ୍ଯାଗ । 

'ମୋହାତ୍ତସ୍ୟ ପରିତ୍ଯାଗସ୍ତାମସଃ ପରିକୀଭ୍ତିତଃ”-- 
ଏପରି ନିୟତକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ମୋହବଶତଃ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ବିଗ୍ଵରରେ 
ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ତାମସ ତ୍ଯାଗ କହନ୍ତି। ସସଙ୍ଗ, 
ସଭାସମିତି ଇତ୍ଯାଦିରେ ଯୋଗ ଦେବା ଆବଶ୍ଯକ 
ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଆଳସ୍ଯ କାରଣରୁ ଯୋଗ ନ ଦେଇ 
ଆରାମରେ ଶୋଇଯିବାଡ ମାତାଂପିତାର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ବୈଦ୍ଯକୁ 
ଡାକିବାକୁ ବା ଓଁଷଧ ଆଣିବାକୁ ଯାଉଥୂବାବେଳେ 
ବାଟରେ ଲୋକେ ତାସ ବା ପଶା ଖେଳୁଥୂବାର ଦେଖି 
ସେମାନର୍କୀ ସହିତ ଖେଳିବାରେ ଲାଗିଯାଇ ବୈଦ୍ଯଗ୍କୁ 
ଡାକିବା କଥା ଓ ଓଁଷଧ କଥା ଭୁଲିଯିବା; ହସସୁସି, 
ଖେଳତାମସା ଇତ୍ୟାଦିରେ ମଜି ରହି ମୋକଦ୍ଦମା ତାରିଖରେ 
କଚେରୀରେ ଉପସ୍ଥିତ ନ ହେବା; ଏବଂ ଶରୀର ପାଇଁ 
ଆବଶ୍ଯକ ଶୌଚ, ସ୍ନାନ ଇତ୍ଯାଦି କର୍ତବ୍ୟ ଆଳସ୍ଯ ଓ 
ପ୍ରମାଦବଶତଃ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା--ଏସବୁ ତାମସ ତ୍ୟାଗର 
ଉଦାହରଣ।| 


ଶ୍ମୋକ ୮] 


ବିହିତକର୍ମ ଓ ନିୟତକର୍ମରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ କ”ଣ? 
ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି, 
ସେସବୁ `ବିହିତକର୍ମ' । ସମସ୍ତ ବିହିତକର୍ମ ପାଳନ କରିବା 
ଜଣକ ପକ୍ଷେ ଅସମ୍ଭବ; କାରଣ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବାର 
ଓ ତିଥୂରେ ବ୍ରତ-ଉପବାସ କରିବାର ବିଧାନ ରହିଛି । ଜଣେ 
ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି ସବୁ ବାର ଓ ତିଥୂରେ ବ୍ରତ ପାଳନ କରିବେ, 
ତେବେ ସେ ଭୋଜନ କେବେ କରିବେ/ ଏଥ୍ୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଲା, ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ସମସ୍ତ ବିହିତକର୍ମ ଲାଗୁ ହୁଏ ନାହିଁ| 
ବିହିତକର୍ମ ଭିତରୁ ବର୍ଣ୍ରି, ଆଶ୍ରମ ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ 
ଯାହାର୍ଦ୍ବ ପାଇଁ ଯେଉଁ କଉ୍ତବ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ, ସେହି କର୍ମକୁ 
ତାଙ୍କ ପାଇଁ “'ନିୟତକର୍ମ' କୁହାଯାଏ; ଯଥା-- ବ୍ରାହୁଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, 
ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ର- ଏହି ଗ୍ବରି ବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ୟରୁ ଯେଉଁ ଯେଉଁ 
ବର୍ଣ୍ଣ ପାଇଁ ଜୀବିକା ଓ ଶରୀରନିର୍ବାହ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯେଉଁ 
ସବୁ ନିୟମ ରହିଛି, ସେହି ସେହି ବର୍ଣ୍ଣ ପାଇଁ ସେସବୁ 
'ନିୟତକର୍ମ” | 

ନିୟତକର୍ମକୁ ମୋହବଶତଃ ତ୍ଯାଗ କଲେ ତାହାକୁ 
ତାମସ” ତ୍ଯାଗ କୁହାଯାଏ, ସୁଖ ଓ ଆରାମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ତ୍ଯାଗ କଲେ “ରାଜସଂ ତ୍ଯାଗ ତଥା ସୁଖେଜ୍ରା, ଫଳେଚ୍ଜା 
ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରି ନିୟତକର୍ମ କଲେ, ତାହାକୁ 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ଯାଗ କୁହାଯାଏ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୋହରେ 
ଜଡ଼ିତ ହେବା ତାମସିକ ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ଵଭାବ; ସୁଖ ଓ 
ଆରାମରେ ଜଡ଼ିତ ହେବା ରାଜସିକ ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ବଭାବ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଏବଂ ଉଭୟରୁ ରହିତ ହୋଇ ସାବଧାନତାର ସହ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ କର୍ତ୍ତବ୍ଯଳକକର୍ମ କରିବା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୂଷ୍ଯର 
ସ୍ବଭାବ । ଏହି ସାତ୍ତ୍ରିକ ସ୍ଵଭାବ କିମ୍ବା ସାତ୍ଵ୍ରିକ ତ୍ଯାଗ ଦ୍ବାରା 
ହିଁ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ। ରାଜସ ଓ 
ତାମସ ତ୍ୟାଗ ଦ୍ବାରା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୁଏ ନାହିଁ, କାରଣ ଏହି 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର ତ୍ଯାଗ ପ୍ରକୃତ ତ୍ଯାଗ ନୁହେଁ । 

ସାଧାରଣତଃ ଲୋକେ ବାହ୍ଯଭାବେ କର୍ମତ୍ୟାଗ 
କରିବାକୁ ହିଁ ତ୍ଯାଗ ବୋଲି ଭାବନ୍ତି କାରଣ ସେମାନଙ୍କୁ 
ଏହି ତ୍ୟାଗ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖାଯାଏ । କେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି କି ଭାବରେ 
କେଉଁ କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି, ତାହା ସେମାନେ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ମାତ୍ର ଭଗବାନ ଅନ୍ତରର କାମନା ଓ ଆସକ୍ତି ତ୍ଯାଗକୁ ହିଁ 
ତ୍ଯାଗ ମନେକରନ୍ତିତ କାହିଁକି ନା, ଏହି କାମନା ଓ ଆସକ୍ତି 
ହିଁ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁର କାରଣ (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | 

ଯଦି ବାହ୍ଯ ତ୍ଯାଗକୁ ପ୍ରକୃତ ତ୍ଯାଗ ବୋଲି ଧରି 
ନିଆଯାଏ, ତେବେ ଯେତେକ ପ୍ରାଣୀ ମରୁଛନ୍ତି, ସମସ୍ତର୍କର 
କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯାଉଥାନ୍ତାନଃ କାରଣ ସେମାନେ ସବୁକିଛି 
ଏଇଠି ଛାଡ଼ିଯାଆନ୍ତି; ଏପରି କି ଅତି ଆପଣାର ବୋଲାଉଥୁବା 
ନିଜର ଦେହକୁ ମଧ୍ୟ ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନର୍କ୍ବର 
ଏସବୁ କଥା ସ୍ମରଣ ବି ରହେ ନାହିଁ! ବସ୍ତୁତଃ ଆନ୍ତରିକ- 
ଭାବେ ତ୍ୟାଗ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ତ୍ଯାଗ। ଆନ୍ତରିକଭାବେ ତ୍ଯାଗ 
ହୋଇଗଲେ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁ ନିଜ ପାଖରେ ଥାଉ ବା ନ ଥାଉ, 
ମନୂଷ୍ଯ ସେଥୂରେ ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ । 


ମଂଜିର୍ଜିଙ୍ଣ ଜଂବ-ବିହିତକର୍ମ ଅପେକ୍ଷା 'ନିୟତକର୍ମରେ' ବ୍ୟକ୍ତି ଉପରେ ଅଧୂକ ଦାୟିତୃ ନ୍ଯସ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


କାହାକୁ ଯଦି ଜଗୁଆଳି କରି ରଖାଗଲା ବା ଜଳଛତ୍ରରେ ଜଳବଣ୍ଠନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତି ଦିଆଗଲା, ତେବେ ତାହା 
ହେଲା ତା'ପାଇଁ ନିୟତକର୍ମ ଏବଂ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ତା'ପାଇଁ ଦାୟିତୃପୂର୍ଶଷି। ନିୟତକର୍ମ ତ୍ୟାଗ କଲେ ଅଧୂକ ଦୋଷ 
ଲାଗେ। ନିୟତକର୍ମ ତ୍ଯାଗ କଲେ ବିପ୍ଳବ ସ୍ପଷ୍ଟି ହୁଏ। ତେଣୁ ପଇସା କମ୍‌ ମିଳୁ ବା ଅଧୂକ ମିଳୁ, ଆରାମ କମ୍‌ 
ମିଳୁ ବା ଅଧୂକ ମିଳୁ, ନିଜର ନିୟତକର୍ମ ଆଦୌ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। ନିୟତକର୍ମ ନ କରିବାରୁ ଆଜିର 
ସମାଜରେ ଅବ୍ଯବସ୍ଥା ସୂଷ୍ଟ୍ର ହେଉଛି। ଯାହାକୁ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତି ଦିଆଯାଇଛି, ସେ ଯଦି ସେହି କାର୍ଯ୍ଯ ନ 
କରେ, ତେବେ ଅବସ୍ତା କ”ଣ ହେଵ୮ ନିୟତକର୍ମକୁ ମୋହବଶତଃ ତ୍ଯାଗ କରିବା ତାମସ ତ୍ଯାଗ ଅଟେ ଏବଂ 
ତାହାର ଫଳ ଅଧୋଗତି--“ଅଧୋ ଗଢ଼ନି ତାମସାଃ' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୮) | 


=== 7 = = 
ଦୁଃଖମିତ୍ୟେବ ଯକ୍ରମି କାୟକ଼ଲେ ଶଭୟାତ୍ନ ତ୍ୟଜେତ୍ଵ। 
ସ କୃତ଼ା ରାଜସଂ ତ୍ୟାଗ” ନୈବ ତ୍ୟାଗଫଳଂ ଲ ଭେଡତ଼ ॥ ୮ ॥ 


ଥନୟ୍ଦରଯତଵ, କମିଠିଯାହା ବି କର୍ମ ଅଛି (ତାହା); ଦୁଃଖମ୍‌। ଏବଳିକେବଳ ଦୁଃଖସ୍ବରୂପ ଇତିିବୋଲି 
(ମନେକରି ଯଦି କେହି); କାୟକେଶଭୟାତ୍‌= ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ, ଭୟରେ (ତାହାକୁ); ତ୍ୟଜେତ୍ଚିତ୍ଯାଗ କରେ (ତେବେ); 
ସଃ-ସେ; ରାଜସମ୍‌ରାଜସ; ତ୍ୟାଗମ୍‌ଚତ୍ଯାଗ କୃତ଼ାଚିକରିର ଏବ=ମଧ୍ଯଃ ତ୍ଯାଗଫଳମ୍‌ଚିତ୍ୟାଗର ଫଳ; ନ, 


ଲଭେତ୍‌=ପାଏ ନାହିଁ । 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କମିକୁ କେବଳ ଦୁଃଖସ୍ବରୂପ ମନେକରି ଯଦି କେହି ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ ଭୟରେ କମି ତ୍ୟାଗ କରେ, ତେବେ 
ସେ ରାଜସ ତ୍ୟାଗ କରି ମଧ୍ୟ ତ୍ୟାଗର ଫଳ ପାଏ ନାହିଁ। 


ବ// ¬ 'ଦୁଃଖମିତ୍ୟେବ ଯଳମି'-- ' ଯଜ୍ଞ, ଦାନାଦି 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ନିୟତକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କଲେ କେବଳ ଦୁଃଖ 
ହିଁ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ, ଆଉ ସେଥୂରେ ଅଛି ବା କ'”ଣ? 
ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ କରିବାକୁ ହେଲେ ଅନେକ ନିୟମରେ 
ବାନ୍ଧିହେବାକୁ ତଥା ପଇସା ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବାକୁ ପଡ଼େ”'-- 
ଏହିରୂପେ ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ ସେହି କର୍ମରେ କେବଳ ଦୁଃଖ 
ହିଁ ଦେଖାଯାଏ। ଦୁଃଖ ଦେଖାଯିବାର କାରଣ ହେଲା 
ପରଲୋକ, ଶାସ୍ତ୍ର, ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ପ୍ରତି 
ସେମାନଙ୍କୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ନ ଥାଏ। 

'କାୟକ୍େଶଭୟାତୃ ତ୍ଯଜେତ୍'-¬ ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାହା ଓ 
ଲୋକମର୍ଯ୍ୟଯାଦା ଅନୁଯାୟୀ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାରେ 
ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟଯଙ୍କୁ ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ ଓ ପରିଶ୍ରମ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏଂ | ନିଜ ବର୍ଷ, ଆଶ୍ରମ ପ୍ରଭୂତିର ଧର୍ମ ପାଳନ କରିବାରେ 
ଏବଂ ମାତା, ପିତା, ଗୁରୁ, ମାଲିକ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କ୍ୟର ଆଜ୍ଞା 
ପାଳନ କରିବାରେ ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ ପରାଧୀନ ଓ ଦୁଃଖ 
ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। ସେମାନର୍କ୍ରର ଆଜ୍ଞା ଉଲ୍ଲଘଂନ କରି 
ମନ ଇଚଜ଼ା ଆଚରଣ କରିବାରେ ସ୍ବାଧୀନତା ଓ ସୁଖ 
ଅନୁଭବ କରନ୍ତି । ରାଜସ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ଭାବୁଥାନ୍ତି-- 
““ଗ୍ଦହସ୍ଥାଶ୍ରମରେ ସୁଖ ମିଳୁ ନାହିଁ, ସ୍ତ୍ରୀଂପୁତ୍ରାଦି ମୋ କଥାରେ 
ଚଳୁ ନାହାନ୍ତି, ଅଥବା କୁଟୁମ୍ବ-ପରିବାର ସମସ୍ତେ ମରିଗଲେଣି, 
ଘରେ କାମ କରିବା ପାଇଁ କେହି ନାହାନ୍ତି, ବହୁତ କଷ୍ଟ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି, ତେଣୁ ସାଧୁ ହୋଇଗଲେ ସୁଖରେ 
ରହିବି; ଖାଦ୍ଯ, ବସ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତ୍ଯେକ ବସ୍ତୁ ମାଗଣାରେ 
ମିଳିଯିବ, ପରିଶ୍ରମ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ନାହିଁ।” ଆହୁରି 
ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ଭାବୁଥାଆନ୍ତି ଯେ, “ଏମିତି କୌଣସି 
ସରକାରୀ ଗ୍ବକିରି ଗୋଟିଏ ମିଳିଯାଆନ୍ତା, ସେଠାରେ ବସି 
ରହି କିଛି କାମ ନ କଲେ ମଧ୍ୟ କେହି ଗ୍ବକିରିରୁ ବାହାର 
କରି ପାରନ୍ତେ ନାହିଁ, ଗ୍ଵରକିରି ଛାଡ଼ି ଦେଲେ ବା ଅବସର 
ନେଲେ ବି ମୋତେ ପେନ୍‌ସନ୍‌ ମିଳନ୍ତା'', ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ଯାଦି | 
ଏହିପରି ବିଗ୍ବର ଆସିବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଘରର କାମଧନ୍ଦା 
ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେମାନେ ତାହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରି 
ଦିଅନ୍ତି । 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଉଛି, ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନାରେ 
ବାରମ୍ବାର ଦୁଃଖ ଓ ଦୋଷ ଦେଖିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି 
(ଗୀତା ୧୩। ୮) ଏବଂ ଏଠାରେ କର୍ମରେ ଦୁଃଖ ଦେଖି 


କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ରାଜସ ତ୍ଯାଗ କୁହାଯାଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ ବାରଣ କରାଯାଇଛି-¬ଏ ଦୁଇଟି 
କଥାରେ ତ ପରସ୍ପରର ବିରୁଦ୍ଧ ଭାବ ପ୍ରତୀତ ହେଉଛି? 
ବାସ୍ତବରେ ଏଥୂରେ ବିରୂଦ୍ଧ ଭାବ ନାହିଁ, ବରଂ ଏ ଦୁଇଟି 
ଅଲଗା ଅଲଗା ବିଷୟ | ସେଠାରେ (ଗୀତା ୧୩। ୮ ରେ) 
ଭୋଗରେ ଦୁଃଖ ଓ ଦୋଷ ଦେଖିବା କଥା ଏବଂ ଏଠାରେ 
ନିୟତ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମରେ ଦୁଃଖ ଦେଖିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି | 
ତେଣୁ ସେଠାରେ ଭୋଗ ତ୍ଯାଗ କରିବା ବିଷୟରେ ଏବଂ 
ଏଠାରେ କର୍ତ୍ତବ୍ଯକର୍ମ ଆଚରଣ କରିବା ବିଷୟରେ 
କୁହାଯାଇଛି । ଭୋଗଗୁଡ଼ିକୁ ତ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ 
କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସର୍ବଥା ଅନୁଚିତ | ପେଉଁ ଭୋଗରେ 
ସୁଖବୁଦ୍ଧି ଓ ଗୁଣବୁଦ୍ଧି ଜାତ ହେଉଛି, ସେଥୂରେ ବାରମ୍ବାର 
ଦୁଃଖ ଓ ଦୋଷ ଦର୍ଶନ କଲେ ଭୋଗ ପ୍ରତି ବୈରାଗ୍ଯ 
ଜାତ ହେବ, ଫଳରେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯିବ; କିନ୍ତୁ 
ଦୁଃଖ ମନେକରି ନିୟତ କର୍ତ୍ବ୍ଯ-କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ପରିତ୍ଯାଗ 
କଲେ ସର୍ବଦା ପରାଧୀନତା ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ-- 
.ଯଜ୍ଞାଥାଡ଼ କମିଣୋଃନ୍ୟତ୍ର ଲୋକୋଃୟଂ କମିବନ୍ଧଂନଃ” (ଗୀତା 
୩।୯)। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭୋଗରେ ଦୁଃଖ ଓ ଦୋଷ 
ଦର୍ଶନ କଲେ ଭୋଗାସକ୍ତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ, ଫଳରେ 
କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ତି ହେବ ଏବଂ କର୍ତବ୍ୟରେ ଦୁଃଖ ଦର୍ଶନ କଲେ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ ଅବହେଳା ହେବ, ଫଳରେ ପତନ 
ଘଟିବ। 

କରଉ୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ରାଜସ ଓ ତାମସ-- 
ଏପରି ଦୂଇ ପ୍ରକାର ପ୍ରଭେଦ ଥଲେ ହେଁ ପରି ଣାମରେ 
(ଆଳସ୍ୟ, ପ୍ରମାଦ, ଅତିନିଦ୍ରା ଇତ୍ଯାଦିରେ) ଦୁଇଟିଯାକ 
ଏକ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିଣାମରେ ଉଭୟ ତାମସ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାମସର ଫଳ ହେଲା ଅଧୋଗତି-- 
“ଅଧୋ ଗଢୁନି ତାମସାଃ' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୮) | 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ, ସସଛଇଂ, ଭଗବତ୍‌- 
କଥା ଓ ଭକ୍ତଚରିତ ଶୁଣି ଯଦି କାହାର ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ 
ହୁଏ, ତେବେ ସେ ପ୍ରଭୁଙ୍କୁ ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆବଶ୍ୟକ 
କର୍ତବ୍ୟ ମଧ୍ଯ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ ଏବଂ ଭଗବଦ୍‌ ଭଜନରେ 
ମନପ୍ରାଣ ଦେଇ ଲାଗିଯାଏ। ତେବେ ତ ତାଂର ସେହି 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ତ୍ୟାଗ ମଧ୍ଯ ରାଜସ ହୋଇଯିବ”? ନା, ଏ 
କଥା ନୁହେଁ। ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଛାଡ଼ି ଯିଏ ଭଜନରେ 


* ଶରୀର ପ୍ରତି ଥୂବା ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ହିଁ କ୍ଲେଶ ଅନ୍ତୁଭବର କାରଣ। 


ଶ୍ମୋକ ୯] 
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ମନପ୍ରାଣ ଲଗାଇ ଦିଏ, ତା'ଂର ତ୍ଯାଗ ରାଜସ ବା ତାମସ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମର 
ପ୍ରକୃତ ଧ୍ୟେୟ ତେଣୁ ସେହି ଧ୍ୟଯେୟର ସିଦି ପାଇଁ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ବାସ୍ତବରେ କର୍ତବ୍ଯର ତ୍ୟାଗ 
ନୂହେଁ। ବରଂ ତାହା ପ୍ରକୃତ କର୍ତବ୍ଯ। ସେହି କର୍ତ୍ବ୍ଯ- 
କର୍ମରେ ନିୟୋଜିତ ରହିଲେ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି 
ଦୋଷ ଆସି ପାରେ ନାହିଁ, ବରଂ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ସ୍ନେହ 
ଘନୀଭୂତ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନେ ରାଜସ ଓ ତାମସ 
ତ୍ଯାଗ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର ଠାରେ ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ 
ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ ଆସିବା ସୁନିଶ୍ଚିତ କାରଣ ସେମାନବ୍କୂର 


ଭୋଗ ପ୍ରତି ରୁଚି ଥାଏ। 

'ସ କୃତ଼ା ରାଜସଂ ତ୍ଯାଗଂ ନୈବ ତ୍ୟାଗଫଳଂ 
ଲଭେତ୍ବଂ--ତ୍ଯାଗର ଫଳ ହେଉଛି '"ଶାନ୍ରି।। ସୁଖ ଓ 
ଆରାମ ପାଇବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂବାରୂ ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ 
କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରି ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗର ଫଳ ଏ ଶାନ୍ତି) ଲାଭ 
କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏପରି ତ୍ଯାଗ ତ ପଶୁପକ୍ଷୀ ମଧ୍ଯ 
କରନ୍ତି। ନିଜର ସୁଖ ଓ ଆରାମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଶୁଭକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ କରିଥୁବାରୁ ରାଜସ ମନୁଖଷ୍ଯଗ୍କୁ 
ଶାନ୍ତି ତ ମିଳେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଶୁଭକର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିଥୁବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ ଅବଶ୍ଯ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। 


ମଜିରିନ୍ଣ ଭ/ବ-ଚତ୍ୟାଗର ଫଳ ହେଉଛି `ଶାନ୍ରି-- “ତ୍ୟାଗାଚ୍ଛାନ୍ତିରନନ୍ତରମ୍‌' (ଗୀତା ୧୨ । ୧୨) ଏବଂ 
ଆସକ୍ତିର ଫଳ “ଦୁଃଖ'”--“ରଜସସ୍ତକୁ ଫଳଂ ଦୁଃଖମ୍‌' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୬) | ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯକୁ ତ୍ଯାଗର ଫଳ "ଶାନ୍ତି 
ତଂ ମିଳେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଆଆକ୍ତିର ଫଳ “ଦୁଃଖ” ଅବଶ୍ଯ ମିଳେ । 
=== ^ === 
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କାର୍ଯ୍ଯମତ୍ୟଯେବ ଯଳମ ନୟତ କ୍ରୟତେଏଜୁନ । 
ସଙ୍ଗ” ତ୍ଯକ୍ଟ୍ରା ଫଳଂ ଚୈବ ସ ତ୍ୟାଗଃ ସାତ୍ତ୍ରିକୋ ମତଃ ॥ ୯ ॥ 
ଥନୟ _ ଅଜୁନ ହେ ଅର୍ଜୁନା; କାର୍ଯ୍ୟମ୍‌ ଏବ କେବଳ କରଉ୍ବ୍ଯ ପାଳନ କରିବାକୁ ହେବ; ଇତି=ଏପରି (ବୁଝି); 
ସଙ୍ଗମ୍‌-ଆସକି; ଚ ଓ; ଫଳମ୍‌ = ଫଳେଢ଼ା; ତ୍ୟକ୍ତ୍ରାଚିତ୍ଯାଗ କରି ଯତ୍‌= ଯେଉଁ; କମି=କର୍ମ; କ୍ରିୟତେ- କରାଯାଏ; 
ସଃ, ଏବ ତାହାକୁ ହିଁ; ସାବ୍ତ୍ବିକଃସାତ୍ବ୍ଵିକୃ ତ୍ୟାଗଃତ୍ଯାଗ (ବୋଲି); ମତଃ= ମାନି ନିଆଯାଇଛି | 
ହେ ଅଜୁଁନା “କେବଳ କଉଁବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାକୁ ହେବ'- ଏପରି ବୁଝି, ଆସକୁି ଓ ଫଳେକୁ| ତ୍ୟାଗ କରି 
ଯେଉଁ କମ୍ମି କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ହିଁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗ ବୋଲି ମାନି ନିଆଯାଇଛି । 


ବ୍ଯନ୍ଯା ୮ କାକ୍ଷ୍ୟଯମିତ୍ୟେବ ଯକମି ନିୟତଂ 
କ୍ରିୟତେଃଵଝୁୁନ"--ଏଠାରେ “କାକ୍ଯ୍ଯମ୍‌/ ପଦ ସହିତ “ଇତି' 
ଓ “ଏବଂ ଅବ୍ୟୟ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ଅର୍ଥ 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଯେ, କେବଳ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ | 
ଏହି କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନରେ କୌଣସି ଫଳାସସକ୍ତି, ସ୍ବାର୍ଥ ଓ 
କ୍ରିୟାଜନିତ ସୁଖଭୋଗ ନାହିଁ। ଏହିପରି କେବଳ କର୍ତବ୍ୟ 
ପାଳନ କଲେ ସେହି କର୍ମଠାରୁ “କର୍ତାର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
ହୋଇଯାଏ। ଫଳରେ ସେହି କର୍ମ-.ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ ହୁଏ ନାହିଁ। 
କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରେ ଆସକ୍ତ ହେବାରୁ ହିଁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ-¬ 
'ଫଳେ ସକ୍ତୋ ନିବଧ୍ଯତେ' (ଗୀତା .୫ | ୧୨) | 

ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଭିତରୁ ବି ଦେଶ, କାଳ, 
ବର୍ଣ୍ଟ, ଆଶ୍ରମ ଓ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ କର୍ମରେ 
ଯେଉଁମାନକ୍ରୀ ନିଯୁକ୍ତି ଦିଆଯାଇଛି, .ସେଗୁଡ଼ିକ ସେମାନ 


ପାଇଁ ନିୟତକର୍ମ; ଯଥା--ସାଧୁମାନେ ଏପରି କରିବା ଉଚିତ, 
ଗ୍ପହସ୍ତମାନେ ଏପରି କରିବା ଉଚିତ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଉଚିତ ଇତ୍ୟାଦି । ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ, 
ଉପେକ୍ଷା, ଉଦାସୀନତା ଇତ୍ଯାଦି ଦୋଷରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ତତ୍ପର ଓ ଉସାହପୂର୍ବକ ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ କରିବା ଉଚିତ | 
ତେଣୁ ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ତାନେ 
“ସମାଚର' ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୩ | ୯, ୧୯) | 

'ସଙ୍ଗଂ ତ୍ୟକ୍ସ୍ରା ଫଳଂ ଚୈବ'-- ସଙ୍ଗ ତ୍ୟାଗର ତାହର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, କର୍ମ ଓ କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଆସକ୍ତି, ସ୍ନେହ, 
ମମତା ଆଦି ନ ହେବା ଏବଂ ଫଳ ତ୍ୟାଗର ତାଘୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, କର୍ମର ପରିଣାମ ସହିତ ସମ୍ନ୍ଦଂ ନ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଫଳେଢ୍ରା ନ ହେବା। ଉଭୟର ସାରାଂଶ ହେଲା, କର୍ମ ଓ 
କର୍ମଫଳରୁ ଆସକ୍ତି ଓ ଇକ୍ରା ପରିତ୍ୟାଗ ହେଉ। 

'ସ ତ୍ୟାଗଃ ସାତ୍ତ୍ରିକୋ ମତଃ'* _-କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରୁ 


"୯ ୟି ୬ ୍‌ ଦାମ” ଭ୬?/#? ମମ” ୧” ମମ ମ୍‌ ୍‌୍‌୍‌”୍‌7୍‌୍‌¬±୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୍‌୦୍‌€୦€୍‌୦୍‌=_୍‌୦“_= ` `ଭ୍`ର୍୍୍ଲଯ9ଯଢ_ଢ 
* ସମ୍ପୂର୍ଷ ଗୀତାରେ ଯେଉଁଠି (୭ | ୧୨; ୧୪ | ୫--୧୮, ୨୨; ୧୭୧, ୨, ୮--୧୦, ୧୧-୮୧୩, ୧୭--୨୨ ଏବଂ 
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ଆସକ୍ତି ଓ ମମତା ତ୍ୟାଗ କରି, କେବଳ କର୍ତବ୍ୟ ବୁଦ୍ଧିରେ । କେବଳ ବାହ୍ଯଭାବେ କର୍ମରୁ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ଛିନ୍ନ ହେଲାପରି 
କର୍ମ କଲେ ସେହି ତ୍ୟାଗ ସାତ୍ତ୍ରିକ ହୋଇଯାଏ । ରାଜସ । ଦେଖାଯାଏ କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ (ଭିତରୁ) ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇ 
ତ୍ଯାଗରେ କାୟକ୍ନେଶ ଭୟରେ ଏବଂ ତାମସ ତ୍ଯାଗରେ । ନ ଥାଏ। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ 
ମୋହପୂର୍ବକ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ, । ଭୟରେ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ କର୍ମରୁ ତ ଛୁଟି 
କିନ୍ତୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ତ୍ଯାଗରେ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ । ମିଳିଯାଏ, ମାତ୍ର ସୁଖ ଓ ଆରାମ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ରହିଯାଏ । 
କରାଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ସାବଧାନତା ଓ ତତ୍ପରତା ସହକାରେ, | ସେହିପରି ମୋହବଶତଃ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କଲେ କର୍ମରୁ ତ 
ବିଧ୍ପପୂର୍ବକ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ କର୍ତବ୍ଯ କର୍ମ କରାଯାଏ।। ଛୁଟି ମିଳେ, କିନ୍ତୁ ମୋହ ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ରହିଯାଏ। 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗର ଫଳସ୍ବରୂପ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳରୂପକ । ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ କଲେ 
ଶରୀର-ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ରାଜସ ଓ । ବନ୍ଧନ ହୁଏ ଏବଂ ତତ୍ପର ହୋଇ ବିଧୂପୂର୍ବକ କର୍ମ କଲେ 
ତାମସ ତ୍ୟାଗରେ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବାରୁ । ମୁକ୍ତି (ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ) ହୁଏ । 


ଘଳିଜିଙ୍କ ଜ/ବ--ତମୋଗୁଣରେ ମୂଢ଼ତା ଥାଏ ଏବଂ ରଜୋଗୁଣରେ ସ୍ବାର୍ଥଭାବନା ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ 
ମୃଢ଼ତା ନ ଥାଏ କି ସ୍ବାର୍ଥ ଭାବନା ନ ଥାଏ। ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ଦ୍ରାରା ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହୁଏ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୂଷ୍ଯ ସବୁ ନିୟତକର୍ମ 
କେବଳ କର୍ତବ୍ୟ ମନେକରି କରନ୍ତି। ଏକ ମାର୍ମିକ କଥା ହେଲା, କର୍ତବ୍ୟ ମନେକରି ଯେକୌଣସି କର୍ମ କଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେଥୂରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଲୌକିକ ସାଧନା (କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ) ରେ ଶରୀର ଓ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ କରିବାର ମୁଖ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥାଏ। ତେଣୁ ସାଧକ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ କେବଳ କର୍ତବ୍ଯବୁଦ୍ଧିରେ କରିବା ଉଚିତ । କର୍ମକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟଷ୍ଷରେ ତ୍ୟାଗ କଲେ ବନ୍ଧନ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ କରି କେବଳ କର୍ତ୍ତବ୍ଯବୁଦ୍ିିରେ କର୍ମ କଲେ 
ମୁକ୍ତି ହୁଏ।* 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ ଆଲୋଚ୍ୟ ଶ୍ଳୋକରେ ତ କର୍ମ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତ୍ୟାଗ କଥା ତ 
କୁହାଯାଇ ନାହିଁ, ପୁଣି ଏହା “ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗ” କିପରି ହେଲା ଏହାର ସମାଧାନ ହେଉଛି, ସାତଜ୍ଥ୍ଵିକ କର୍ତାର ମୋହ, 
ସ୍ବାର୍ଥ ଆସକ୍ତି ବା ଫଳେଢ଼଼ା ନ ଥାଏ, ସେ କେବଳ କର୍ତବ୍ଯ ମନେକରି କର୍ମ କରେ। କର୍ମ ସହିତ ତା'ର କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବାରୁ ଏହା “ତ୍ଯାଗ” ପଦବାଚ୍ଯ ହେଲା। କର୍ତବ୍ଯମାତ୍ରେ ଜଡ଼ବିଭାଗରେ ହେଉଥାଏ, ଚେତନ ସହିତ 
ଏହାର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ। ଚେତନ (ଶରୀରୀ) ଯେତେବେଳେ ଶରୀର ସଙ୍କେଂ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରେ, 
ସେତେବେଳେ ଶରୀର ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ତା'ର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଯଦି ସେ ସମ୍ହନ୍ଧ ନ କରି 
କେବଳ କର୍ତବ୍ଯ କରେ, ତେବେ କର୍ମ ସହିତ ତା'ର ସମ୍ଭନ୍ଧ ହେବ ନାହିଁ। ଶରୀର ଓ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
ହେଉଥୂବାରୁ ଏହାର ନାମ “ତ୍ୟାଗ' ହେଲା। ଏଥୂରେ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥାଏ। 


=== ¬” === = 


୧୮ | ୨୦--୨୮, ୩୦--୩୫, ୩୭--୩୯ରେ) ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଶ୍ବନା ହୋଇଛି, ସେଠାରେ କମାନୁୟରେ ସତ୍ତ୍, ରଜ ଓ ତମର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି । କେବଳ ଏହିଠାରେ (୧୮ | ୭--୯ ରେ) ହିଁ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଦେଖାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଠାରେ ତମ, ରଜ ଓ ସତ୍ତ୍ବ--ଏପରି କମରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଛି | ଏହାର କାରଣ-¬ (୧) ଯଦି ଷଷ୍ ଶ୍ଳୋକ ପରେ (ସପମ ଶ୍ନୋକରେ) ସାଚ୍ଚ୍ବିକ ତ୍ୟାଗର ବର୍ଶ୍ୂନା ହୋଇଥାଆନ୍ତା, ତା'ହେଲେ ଭଗବାନସୀ 
ନିଶ୍ଚିତ ମତରେ ଓ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗରେ ପୁନରୁକ୍ତି ଦୋଷ ଆସି ଯାଇଥାଆନ୍ତା । (୨୨ ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଅନୂତ୍ତମ ବସ୍ତୁର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିସାରି 
ତା'ପରେ ଉତ୍ତମ ବସ୍ତୁର ବର୍ଷ୍ବନା କରାଯାଏ, ସେତେବଳେ ସେହି ବସ୍ତୁର ଉତ୍ତମତା ବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗର 
ଉତ୍ତମତା ସିଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ଅନୁତ୍ତମ ତାମସ ଓ ରାଜସ ତ୍ୟାଗର ବର୍ଣନା କଲେ । (୩) ପରବର୍ତୀ ୧୦ମ ରୁ ୧୨ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
'ସାନ୍ଵ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗୀ ର ବର୍ଷନା ହୋଇଛି | ସାଜ୍ବ୍ଵରିକ ତ୍ୟାଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ଯଦି ସାତ୍ତ୍ରିକ ତ୍ୟାଗୀ ପାଖରେ (ନବମ ଶ୍ମୋକରେ) କରି ନ ଥାଆନ୍ତେ, ତେବେ 
ତାମସ ତ୍ୟାଗର ନିକଟବର୍ତୀ ହୋଇଥୁବାରୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗୀ ସହିତ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତ୍ୟାଗର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇପାରି ନ ଥାନ୍ତା । 


୭ ଅଲୌକିକ ସାଧନା(ଭକ୍ତିଯୋଗ) ରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମୁଖ୍ୟ । ତେଣୁ ଭକ୍ତ ଜପ, ଧ୍ୟାନ, କୀର୍ତନ ଆଦିକୁ କର୍ତବ୍ୟ ଭାବନାରେ ନ 
କରି ନିଜ ପ୍ରିୟତମତ୍କୀର କାର୍ଯ୍ୟ (ସେବା ଓ ପୂଜା) ମନେକରି ତାଙ୍କ ଖୁସି ପାଇଁ ପ୍ରେମର ସହିତ କରିବା ଉଚିତ । ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିନିଷ (ନାମ, 
ରୂପ ଆଦି) ପ୍ରିୟ ଲାଗିବା ଉଚିତ । ଭଗବାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭୂତ ହେବା ଉଚିତ । କର୍ତବ୍ୟବୁଦିରେ ଓାୀଷଧ ସେବନ କଲାପରି ଜପ, 
ଧ୍ୟାନାଦି ନ କରି ଭୋଜନ ପରି ଏହାକୁ ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ମନେ କରିବା ଉଚିତ । ଭକ୍ତ କପ, ଧ୍ୟାନାଦିକୁ କର୍ତବ୍ୟ ମନେକରି ତ୍ୟାଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କରିବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ ଭଗବାନବ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଜାଗ୍ରତ ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରିବା ଉଚିତ । ଯଦି ସେ ଜପ, ଧ୍ଯାନାଦିକୁ ମଧ୍ୟ କର୍ତବ୍ୟ 
ମନେକରି କରେ, ତେବେ ଭଗବତ୍‌୍ସମ୍ନ୍ଧ ଜାଗ୍ରତ ହେବ ନାହିଁ, ପ୍ରେମ ଉଦୟ ହେବ ନାହିଁ। 


ଶ୍ମୋକ ୧୦] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ସମ୍ଫ୭-୬ମ୍ବ ନ୍ତ୍ରୋଳକ ଏତାଃଳିଂ ୨ ଥମ ତୁଂ ଘଦଳେ କଣ୍ଜତ ଯାଜ୍ଞ କାଳ ଜ୍ଫ ଇତୟାକି ଶୀସ୍ତବିନିତ କର୍ମ କଳିଦନେ 
ଏବଂ ଶାକ୍ତ ତଥା କମ୍ୟକର୍ମ ତ#ର କଳିବ/6ଜେ କି ଭବ ଜହନିବ/ ଜଚିତ, ଏହି ୍ୋଳେଜେ /ହ/ କହୁଛନି / 


ନ ଦେଷ୍ଟ୍ଯକୁଶଳଂ କମ୍ମି କୁଶଳେ ନାନୁ ଷଜ୍ଞତେ । 
ତ୍ୟାଗୀ ସତ୍ତ୍ଵମମାବିଷ୍ଟ୍ୟୋ ମେଧାବୀ ଛିନ୍ନସଂଶୟଃ ॥ ୧୦ ॥ 


ଅନକ ¬ ଅକୁଶଳମ୍‌ 5 (ଯେ) ଅକୁଶଳ; କମି=କର୍ମରେ; ନ, ଡ଼େଷ୍ଠଚିଦେଷ କରେ ନାହିଁ (ଏବଂ); କୁଶଳେ=କୁଶଳ 
କର୍ମରେ; ନ, ଅନୁଷଜଳତେ = ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ; ତ୍ୟାଗୀ (ସେ ହିଁ) ତ୍ୟାଗୀ: ମେଧାବୀ ବୁ ଵିମାନ୍‌; ଛିନସଂଶୟଃ=ସନ୍ଦେହରହିତ 


(ଓ); ସତ୍ତ୍ବସମାବିଷ୍ଠଃ- ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ | 


ଯେ ଅକୁଶଳ କମିରେ ଦ଼େଷ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ କୁଶଳ କମିରେ ଆସନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେ ହିଁ ତ୍ୟାଗୀ, 


ବୁଦ୍ଧିମାଟ୍‌, ସନ୍ଦେହରହିତ ଓ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସିତ । 


ବ୍ଯାଠଂ୮୮ ନ ଦେଷ୍ଟ୍ଯକୁଶଳଂ କମିଂ--ଯେଉଁ 
ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଶୁଭକର୍ମ ଫଳେକ୍ଚା ରଖି କରାଯାଏ ଏବଂ 
ଷରିଣାମରେ ଯେଉଁ କର୍ମରୁ ପୁନର୍ଜନ୍ମ ମିଳେ (ଗୀତା 
୨।୪୨--୪୪, ୯।୨୦-୨୧) ତଥା ଯେଉଁ କର୍ମ 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ ପାପକର୍ମ ଏବଂ ଯାହାର ପରିଣାମରେ ନୀଚଯୋନି 
ଓ ନରକ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ (ଗୀତା ୧୬। ୭-¬୨୦), 
ସେ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ ଅଅକୁଶଳ କର୍ମ” କୁହାଯାଏ। ସାଧକ 
ଏସବୁ ଅକୁଶଳ କର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ ତ କରେ, କିନ୍ତୁ ଦେଷପୂର୍ବକ 
ତ୍ଯାଗ କରେ ନାହିଁ। ଦ୍ରେଷପୂର୍ବକ ତ୍ଯାଗ କଲେ କର୍ମରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟିଯାଏ ସିନା, କିନ୍ତୁ ଦ୍ରେଷ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ, ଯାହା କି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କାମ୍ଯକର୍ମ ଠାରୁ ଓ 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଝ୍ଧ ପାପ କର୍ମଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଭୟଙ୍କର । 

'କୁଶଳେ ନାନୁଷଜତେ'-¬ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ ମଧ୍ଯରୁ 
ଯେଉଁ କର୍ମ ବର୍ଣ୍ରଥ ଆଶ୍ରମ ପରିସ୍ିିତି ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁସାରେ 
ନିୟତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଯାହା ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେଚ୍ରା ତ୍ଯାଗ 
କରି କରାଯାଏ ତଥା ପରିଣାମରେ ଯାହାଦ୍ବାରା ମୁକ୍ତି 
ମିଳେ, ସେ ସମସ୍ତ କର୍ମକୁ “କୁଶଳ କର୍ମ” କୁହାଯାଏ। 
ସାଧକ ଏଭଳି କୁଶଳ କର୍ମ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୂପ୍ରତି 
ଆସକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। . 

“ତ୍ୟାଗୀ ଯାହାର କୁଶଳ କର୍ମ କରିବାରେ ରାଗ 
(ଆସକ୍ତି) ଏବଂ ଅକୁଶଳ କର୍ମ କରିବାରେ ଦ଼େଷ ନାହିଁ, 
ସେ ପ୍ରକୃତ ତ୍ଯାଗୀଂ। ମାତ୍ର କର୍ମ କରିବା କିମ୍ବା ନ 
କରିବାରେ ଯେତେବେଳେ ନିଜଠାରେ କୌଣସି ପାର୍ଥିକ୍ୟ 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ଲିପ୍ତତା ନିରନ୍ତର ସ୍ପାୟୀ 


ରହେ, ସେତେବେଳେ ସେହି ତ୍ୟାଗ ପୂର୍ଶ୍ରିରୂପେ ସିଦ୍ଧ ହୁଏ 
(ଗୀତା ୩। ୧୮; ୪।୧୮)। ଏପରି ହେଲେ ସାଧକ 
ଯୋଗାରୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୬ । ୪) । 
'ମେଧାବୀ'--ଯେ ସର୍ବକଳୁଶୂନ୍ୟ ଓ କାମନାଶୂନ୍ଯ ହୋଇ 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ସୁଗ୍ବରୂରୂପେ କରନ୍ତି ତଥା ଜ୍ଞାନରୂପକ ଅଗ୍ନି 
ଦାରା ଯେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭସ୍ମ କରି ସାରିଛନ୍ତି, ପଥ୍ରିତଜନ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ପଣ୍ଡିତ (ମେଧାବୀ ବା ବୁଝଦିମାନ୍‌) କହନ୍ତି 
(ଗୀତା ୪ | ୧୯) | କାରଣ କର୍ମ କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ 
ଲିପ୍ତ ନ ହେବା ଅସାଧାରଣ ବୁଦ୍ଧିମତ୍ତାର ପରିଚୟ। 
ଏପରି ମେଧାବୀ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୮ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ “ସ ବୂଦ୍ଧିମାନ୍‌ ମନୂଷ୍ୟେଷୁ' ପଦରେ ମନୁଷ୍ଯର୍ଦ 
ମଧ୍ଯରେ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । 
'ଛିନସଂଶୟଃ'-¬ସେହି ତ୍ୟାଗୀ ମନୁଷ୍ଯର କୌଣସି 
ସନ୍ଦେହ ରହେ ନାହିଁ। ଅଭିନ୍ନଭାବେ ତତ୍ବ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସନ୍ଦେହ 
ରହିବାର ସମ୍ଭାବନା ବି ନ ଥାଏ। ସନ୍ଦେହ ତ ଅପୂର୍ଣ୍ର 
ଜ୍ଞାନରେ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଛି ଜାଣିଥୁବା ଓ କିଛି ନ 
ଜାଣିଥୂବା ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ । 
“ସତ୍ତ୍ବସମାବିଷ୍ଟଃ--ଆସକ୍ତ ଇତ୍ଯାଦି ଦୂର ହୋଇ 
ଯାଇଥୁବାରୁ ସେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ବା ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ର୍ଵରେ 
ସ୍ବତଃ ସ୍ରିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ “ସତ୍ତ୍ଵସମାବିଷ୍ଟଃ” 
କୁହାଯାଇଛି । ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ଶ ଶ୍ମୋକର ତସ୍ମାଦୃବ୍ରହୃଣି 
ତେ ସିତାଃ' ପଦରେ ସେ ପରମାମ୍ପରାର୍କ୍ଚ ଠାରେ ସ୍ଥିତ 
ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି। 


* ଦୋଷବୁଦ୍ୟୋଭୟାତୀତୋ ନିଷେଧାନ୍ନ ନିବର୍ତତେ । ଗୁଣବୁଦ୍ଧ୍ୟା ଚ ବିହିତ' ନ କରୋତି ଯଥାର୍ଭକଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୭ | ୧୧) 
““ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାରୂପକ ଦୁନ୍ଦ୍ଵରୁ ଉର୍ଦ୍ବ୍‌କୁ ଉଠିଯାଇଥୁବା ପୁରୁଷ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଦ୍ବେଷପୂର୍ବକ ତ୍ୟାଗ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଗୁଣବୁଦ୍ଧିରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଗପୂର୍ବକ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଗୁରୁଣ୍ଡି ଗୁରୁଣ୍ଡି ଗ୍ଭଲୁଥୁବା ଶିଶୁର ପ୍ରବୂଭି 
ଓ ନିବୃତ୍ତି ଯେପରି ରାଗ-ଦ଼େଷପୂର୍ବକ ହୁଏ, ନାହିଁ, ` ସେହିପରି ଉଭୟାତୀତ ପୁରୁଷର୍ବ୍ର ନିବୃତ୍ତି ଓ ପ୍ରବୃତ୍ତି ମଧ୍ୟ ରାଗ-ଦ୍େଷପୂର୍ବକ ହୁଏ 
ନାହିଁ (ଶିଶୁଠାରେ ଅଜ୍ଞତା ଥାଏ, ମାତ୍ର ରାଗ-ଦେଷରହିତ ପୁରୁଷଠାରେ ବିଜ୍ଞତା ଥାଏ) | 
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× ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଘିଣି୍ ଭବ-- ରାଗ-ଦେଷ ତ୍ୟାଗ କରାଇବା ଏହି ଶ୍ଳଣୋକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ସାଧାରଣତଃ ରାଗପୂର୍ବକ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଓ ଦ୍େଷପୂର୍ବକ ତ୍ଯାଗ କରିବା ମନୂଷ୍ଯର ସ୍ଵଭାବ । ରାଗ ଓ ଦ୍ରେଷ ଉଭୟ ଦ୍ବାରା ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ। ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଯିଏ ଶୁଭକର୍ମକୁ ଗ୍ରହଣ କରୂଥୁୂଲେ ମଧ୍ଯ ରାଗପୂର୍ବକ ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଅଶୁଭକର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଦ୍ବେଷପୂର୍ବକ ତ୍ଯାଗ କରେ ନାହିଁ, ବାସ୍ତବରେ ସେ ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୂଷ୍ଯ । 


===== ¬ === 


ସଦୀ୍ଦଂ୭- କର୍ମ କଳିବ6ନେ କର ନେନ୍ଦ ନାଣରିବ ଓ ଛାଜିବାନେ ୧ଜଷ ହେଜ ନା ଥିବ ୪୭୫ କଣୀଳନକେ ପଡିବ ଅପଣ 
କର୍ମକୁ ସର୍ବଥ' ୨/ଟ କଳ/ ନ କ୍ଦିବ କାହିଳିନ ଏହି ଯେନ 6ମୋଚଳ ପୀଇଁ ଜଳ ୍ନୋକଟି କହୁଛନି / 


ନ ହି ଦେହଭୂତା ଶକ୍ଯଂ ତ୍ଯକ୍ତୁଂ କମାଣ୍ୟଶେଷତଃ । 
ଯସ୍ତୁ କମ୍ମିଫଳତ୍ଯାଗୀ ସ ତ୍ୟାଗୀତ୍ଯଭିଧୀୟତେ ॥ ୧୧॥ 


ଥନୟ--ହି କାରଣ; ଦେହଭୁତା-ଦେହଧାରୀ ମନୁଷ୍ୟ ପକ୍ଷେ; ଅଶେଷତଃ= ସମସ୍ତ; କମାଣି=କର୍ମ; ତ୍ଯକୁମ୍‌ ¬ତ୍ଯାଗ 
କରିବା; ନ, ଶକ୍ଯମ୍‌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; ତୂ ତେଣୁ; ଯଃଯେ; କମିଫଳତ୍ୟାଗୀ ଇକର୍ମଫଳତ୍ୟାଗୀ; ସଃ ସେ; ତ୍ୟାଗୀ ତ୍ଯାଗୀ; 


ଇତି= ବୋଲି; ଅଭିଧୀୟତେ = କୁହାଯାଏ | 


କାରଣ ଦେହଧାରୀ ମନୁଷ୍ୟ ପକ୍ଷେ ସମସ୍ତ କମ୍ପି ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ତେଣୁ ଯେ କମିଫଳ 


ତ୍ଯାଗୀ, ତାକୁ ହିଁ ତ୍ୟାଗୀ କୁହାଯାଏ । 


୬ = 


ବ୍୍ୀ୮୦୮୯“ନ ହି ଦେହଭୂତା” ଶକ୍ଯଂ ତ୍ଯକ୍ତୁଂ 
କମାଣ୍ୟଶେଷତଃ'”--ଦେହଧାରୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ସହିତ 
ତାଦାମ୍ୟ୍ୟ ରଖିଥୂବା ମନୂଷ୍ଯ ପକ୍ଷେ ସମସ୍ତ କର୍ମର ତ୍ଯାଗ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; କାରଣ ଏହି ଶରୀର ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ପ୍ରକୃତି ସ୍ଵତଃ କ୍ରିୟାଶୀଳ। ତେଣୁ ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ତାଦାମ୍ଯ୍ଯୂ 
ରଖିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି କ୍ରିୟାରହିତ ହେବ କିପରିନ ଅବଶ୍ଯ ଏ 
କଥା ସତ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ଯଜ୍ଞ ଦାନ, ତପ, ତୀଥିଭ୍ରମଣ 
ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମ ଛାଡ଼ି ଦେଇପାରେ; କିନ୍ତୁ ଖିଆପିଆ, ଗ୍ରାଲବୁଲ, 
ବସାଉଠା, ଇତ୍ଯାଦି ଆବଶ୍ଯକ ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ 
ସେ ଛାଡ଼ି ପାରିବ କିପରିନ 

ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ଅନ୍ତରରୁ କର୍ମ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୂଟାଇ 
ଦେବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ତ୍ଯାଗ। ବାହ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀ ତୁୃଟାଇ ଦେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ଯଦିବା ବାହ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟାଇ ଦିଆଯାଏ, 
ତଥାପି ତାହା କେତେବେଳେ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ବା ରହିବ? 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଧ୍ଵସ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ବାହ୍ୟ କ୍ରିୟାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୃଟିଯାଏ। ମାତ୍ର ସମାଧୂ ମଧ୍ୟ ଏକ 
ପ୍ରକାର କ୍ରିୟା ବା କର୍ମଃ ସମାଧ୍ ଅବସ୍ତାରେ ପ୍ରକୃତିଜନିତ 
କାରଣଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ। ତେଣୁ ସମାଧ୍ଧରୂ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ୟୁତ୍‌ଥାନ ହୁଏ। 

କୌଣସି ଦେହଧାରୀ ମନୁଷ୍ୟ କର୍ମଠାରୁ ସ୍ବରୂପତଃ 


ସମ୍ଭନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କରି ପାରିବ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ । ୫) | କର୍ମ 
ଆରମ୍ଭ ନ କଲେ ନିଷ୍ଠର୍ମତା (ଯୋଗନିଷ୍ଠା।) ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ କେବଳ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ମଧ୍ୟ ସିଵଦି 
(ସାଂଖ୍ଯନିଷ୍ଠା) ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩ । ୪) | 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ସର୍ବଦା ନିର୍ବିକାର ଓ ଏକରସ 
ରହେ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ବିକାରୀ ଓ ସତତ ପରିବର୍ତନଶୀଳ | 
ଯେଉଁଥୂରେ ସମ୍ଯକ୍‌ଭାବେ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ, ତାକୁ 
“ପ୍ରକୃତିଂ କହନ୍ତି ଂପ୍ରକଷୈଣ କରଣଂ (ଭାବେ ଲ୍ୟୁଟ୍‌) 
ଇତି ପ୍ରକୃତିଃ' । 

ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଶରୀରାଦି ସହିତ ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରିଥୁବ, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସେ 
ପୂର୍ଣୂରୂପେ କର୍ମତ୍ୟାଗ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। ଶରୀର ସଙ୍ଗେ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ରହିଥୁବାରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଶରୀରର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ନିଜର କ୍ରିୟା ବୋଲି ଭାବେ, ତେଣୁ ସେ 
କେବେହେଲେ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ କ୍ରିୟାରହିତ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଦ଼ିତୀୟତଃ, କେବଳ ପୁରୁଷ ହିଁ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ତାପନ କରିଛି। ପ୍ରକୃତି ପୁରୁଷ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ନାହିଁ। ପ୍ରାପ୍ତ ବିବେକକୁ 


* ଏଠାରେ 'ଦେହଭୂତା' ପଦଟିକୁ ଦେହାଭିମାନୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେହ ସହିତ ତାଦାମ୍ୟୁ ମନେ କରୁଥୁବା ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟକ୍ତର ବାଚକ ବୋଲି 
ବୁଝିବା ଉଚିତ । ଗୁଣାତୀତ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଦେହରେ ମଧ୍ୟ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଦେହ ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ ନ ଥ୍ୂବାରୁ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ସହିତ 
ତାତ୍ଗୀର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧଂ ନ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର କର୍ତ୍ତା ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 


ଶ୍ମୋକ ୧୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଉପେକ୍ଷା କରି ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସତ୍ୟ ମନେକଲା । 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ସତ୍ଯ ମନେ କରିବାରୁ ହିଁ ବନ୍ଧନ ହେଲା। ଏହି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର--ନିଜକୁ ଶରୀର ମନେ କରିବା 
ଏବଂ ଶରୀରକୁ ନିଜର ମନେ କରିବା। ନିଜକୁ ଶରୀର 
ମନେକଲେ “ଅହଂଭାବ'” ଓ ଶରୀରକୁ ନିଜର ମନେ 
କଲେ 'ମମତା' ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ଏହି ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୂପକ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଘନିଷ୍ଠ ହେବା ହି ଦେହଧାରୀର ସ୍ବରୂପ। ଏପରି 
ଦେହଧାରୀ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ପୂର୍ଷୂରୂପେ ଛାଡ଼ି ପାରେ 
ନାହି | 

ଯସୁଂ କମିଫଳତ୍ୟାଗୀ ସ ତ୍ୟାଗୀତ୍ୟଭିଧୀୟତେ'-- 
ଯିଏ କୌଣସି କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖନ୍ତି 
ନାହିଁ, ସେ ତ୍ଯାଗୀ ଅଟନ୍ତି । ମନୁଷ୍ଯ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୁଶଳ- 
ଅକୁଶଳ ଓ ଭଲ୮୩ମନ୍ଦ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାକୁ ତ୍ଯାଗୀ କୁହାଯାଏ ନାହିଁ। 

ପୁରୁଷ ଯେଉଁ ପ୍ରାକୃତ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର 
ମନେକରେ, ସେଥୂରେ ତା'ର ପ୍ରିୟତୃ ହୋଇଯାଏ। ସେହି 
ପ୍ରିୟତର ନାମ ଆସକ୍ତି । ଏହି ଆସକ୍ତି ହିଁ ବର୍ତମାନର କର୍ମ 
ସମ୍ଭନ୍ଧରୁ “କର୍ମାସକ୍ତି, ଓ ଭବିଷ୍ଯତର ଫଳେକ୍ରା ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
'ଫଳାସକି'” ବୋଲାଏ | ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ଫଳତ୍ଯାଗ 
କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଗ୍ରୟ କରିନିଏ ସେତେବେଳେ ତାଂର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ ନିଜ ପାଇଁ ହେବା ପରିବର୍ତେ ସଂସାରର ହିତ 
ପାଇଁ ହୁଏ: କାରଣ ସେ ଭଲଭାବେ ବୁଝି ପାରିଥାଏ ଯେ, 
ସମସ୍ତ କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ସଂସାରରୁ ମିଳିଛି। ଏସବୁ ସଂସାରର, 
ନିଜର ନୁହେଁ। ସମସ୍ତ କର୍ମ ଆଦିଅନ୍ତଯୁକ୍ତ ଏବଂ ସେହି 


କର୍ମର ଫଳ ମଧ୍ଯ ଉଧମ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ; କିନ୍ତୁ ସ୍ବୟଂ 


ସର୍ବଦା ନିର୍ବିକାର। ସ୍ବୟଂ କେବେ ଉତପ୍ପନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ କି 
ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ସେଥୁରେ କୌଣସି ବିକୃତି ମଧ୍ଯ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ଏପରି ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଅତି 
ସହଜରେ ଫଳେଚ୍ରା ପରିତ୍ଯକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ବିବେକୀ 


ମନୁଷ୍ଯଚ୍ଚ ଠାରେ ଫଳେକ୍ରା ତ୍ଯାଗର ଅଭିମାନ ମଧ୍ଯ 
ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ନିଜଠାରୁ ବିଯୁକ୍ତ ହେଉଛି ପୁଣି ତା'ସହିତ ଆମର 
ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ଭନ୍ଧ କାହିଁହ ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି କର୍ମଫଳ ତ୍ଯାଗ କରିଛି, ସେ ହିଁ ତ୍ଯାଗୀ 
ପଦବାଚ୍ୟ । 

ବିକାରୀ କର୍ମଫଳ ସହିତ ନିର୍ବିକାରର ସମ୍ବନ୍ଧ କେବେ 
ହୋଇ ନ ଥୂଲା, ହୋଇ ନାହିଁ, ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ 
ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। କେବଳ ଅବିବେକ 
ଯୋଗୁଁ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନିଆଯାଇଥୁଲା । ଅବିବେକ ନାଶ 
ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯର ଅଭିଧା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନାମ ତ୍ୟାଗୀ 
ହୋଇଯାଏ-- 'ସ ତ୍ୟାଗୀତ୍ୟଭିଧୀୟତେ |' 

ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଷୟରେ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦିଆଯାଉଛି । 
କୋଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି ହୃଦୟର ସହ ଘର ଓ ପରିବାର 
ତ୍ଯାଗ କରି ସନ୍ନ୍ଯାସୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତେବେ ପରିବାର- 
ବର୍ଗକ୍କର ଯେତେ ଉନ୍ନତି ହେଉ ବା ଅବନତି ହେଉ 
ଅଥବା ସମସ୍ତେ ଏକସଙ୍ଗେ ମରିଯାଆନ୍ତୁ, ବଂଶ ବୁଡ଼ିଯାଉ, 
ତା୍ଚ୍ଚ ଉପରେ ଏ ସବୁର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 
ଏ ବିଷୟରେ ବିଗ୍ରର କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ସେହି 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍କର ପରିବାର ସହିତ ସମ୍ପର୍କ ଉଭୟ ଦିଗରୁ 
ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଥୂଲା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ପରିବାରବର୍ଗଙ୍କୁ 
ଏବଂ ପରିବାରବର୍ଗ ତାର୍କୁ ନିଜର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର 
କରିଥୂଲେ। ମାତ୍ର ପୁରୂଷ ଓ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ 
ପୁରୁଷ ପକ୍ଷରୁ ହିଁ ସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇଛି, ପ୍ରକୃତି ଏହା 
ସ୍ବୀକାର କରି ନାହିଁ ଯଦି ଉଭୟ ପକ୍ଷରୁ ସ୍ବୀକୃତ (ବ୍ୟକ୍ତି 
ଓ ପରିବାରର) ସମ୍ବନ୍ଧଂ ଜଣେ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ତୂଟିଯାଉଛି, 
ତେବେ କେବଳ ଏକ ପକ୍ଷରୁ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଥୁବା 
(ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷର) ସମ୍ବନ୍ଧ ଛାଡ଼ିଦେଲେ ଯେ ତୁଟିଯିବ, 
ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ କ”ଣା 


ଘଂଜିଜିଙ୍ଜୁ ଭବ ଉକ୍ତ ଶ୍ମୋକଟି କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କୁହାଯାଇଛି। କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ମଫଳର ଇଢ଼ା ତ୍ଯାଗ 


କରାଯାଏ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ କର୍ତ୍ତୁତ୍ବାଭିମାନ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଏ। 
'କର୍ମଫଳତ୍ଯାଗ'ର ଅର୍ଥ କର୍ମଫଳର ଇଢ଼ା ତ୍ୟାଗ: କାରଣ କର୍ମଫଳର ତ୍ୟାଗ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 


ଶରୀର ମଧ୍ଯ କର୍ମଫଳ, ଏହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରିନ ଭୋଜନରୁ ମିଳୁଥୂବା ତୂପ୍ରତିକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି? କୃଷି କରି ଫସଲ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ହେବ କିପରି? ତେଣୁ ସାଧକ କର୍ମଫଳର ଇଚ୍ଜା 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ। ଫଳେକ଼୍ରା ତ୍ଯାଗ କଲେ ସାଧକ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବ ନାହିଁ । ସେଥୁପାଇଁ ଗୀତାରେ ଫଳେଚ୍ଛାର 
ତ୍ଯାଗକୁ ଫଳତ୍ଯାଗ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 


ମା ^>ସ›ସସ୍‌୍‌(ତ(ତ୍‌ତତ୍‌ତଟ୫ଵ”!( ଆ ଆ |[{୮{୮ହନ‰[‰ନ„‰ନ‰ଏ‰‰„€„,(ନଅ-⁄୯⁄- ଗଗ  ଚ . 
* ଏଠାରେ `ତୂ' ଅବ୍ୟୟ ପଦ ପ୍ରୟୋଗର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ସାଧାରଣ ସଂସାରୀ ମନୁୂଷ୍ଯର୍କୀ ଅପେକ୍ଷା କର୍ମଫଳତ୍ୟାଗୀ ପୁରୁଷ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ 
ଅସାଧାରଣ ଅଟନ୍ତି । କାରଣ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ମୂକଲ୍ୟାଣ ହିଁ ତାଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ | 


1186 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବାହ୍ଯ ତ୍ଯାଗ ପ୍ରକୃତରେ ତ୍ଯାଗ ନୁହେଁ, ବରଂ ହୃଦୟରୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ ତ୍ଯାଗ। କେହି ଯଦି ବାହ୍ଯ 
ସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଏକାନ୍ତକୁ ଗ୍ବଲିଯାଏଃ ତଥାପି ସଂସାରର ବୀଜରୂପକ ଶରୀର ତା'ସହିତ ଅବଶ୍ଯ ରହିବ। 
ମପତ୍ଯୁ ହେଲେ ବ୍ଯକ୍ତି ତା।'ଶରୀର ସମେତ ସକଳ ବସୁକୁ ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଯାଥ, ହେଲେ ତାଂର ମୁକ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ଆମର କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ, ସଂସାର ନୁହେଁ। ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କଲେ କମରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ--'ଯଜ୍ଞାୟାଚରତଃ କମି ସମଗ୍ରଂ ପ୍ରବିଲୀୟତେ' (ଗୀତା ୪ | ୨୩) | 


====- ;× === 


ନୀୟ- _ଳର୍ମପଂଳଳ ଜର ନଧିଂତଳୁତ ୮ 6ବୋଳି ପୂର୍ବଜ୍ୋଳଃଜେ କୁହାରଲ/ / ନନୁଷ/ ଯଂକି କର୍ମପଂଳ ତ#ଟ ନଳ କଳେ, 


66 ବେ କ 67 ହେବ- - ଏହି ଜଳେ ଜରକ/ନ5ନ ଜାହ/ କହୁଛଳି / 


ଅନିଷ୍ଟାମିଷ୍ଟଂ ମିଶ୍ରଂ ଚ ତ୍ରିବିଧଂ କମିଣଃ ଫଳମ୍‌ । 
ଭବତ୍ୟତ୍ୟାଗିନାଂ ପ୍ରେତ୍ୟ ନ ତୁ ସନ୍ନ୍ୟାସିନା କୃଚିତ ॥ ୧୨॥ 
ଥନଙ୍ ଅତ୍ୟାଗିନାମ୍‌ ଚକର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରି ନ ଥୁବା ମନୁଷ୍ୟର୍କ୍ୁ; କମିଣଃ=କର୍ମର; ଇଷ୍ଟମ୍‌ ଇଷ୍ଟ; ଅନିଷ୍ଚମ୍‌ ଅନିଷ୍ଠ; 
ଚ=3; ମିଶମ୍‌ ¬ମିଶରତ; ତ୍ରିବିଧମ୍‌- (ଏହି) ତିନି ପ୍ରକାର: ଫଳମ୍‌ = ଫଳ, ପ୍ରେତ୍ୟ=ମୃତ୍ୟୁ ପରେ (ମଧ୍ଯ) ; ଭବତି=ମିଳେ; 
ତୂ=କିନ୍ତୁ, ସନ୍ଯାସିନାମ୍‌= କର୍ମଫଳ ତ୍ଯାଗୀମାନର୍କୂ; କୁଚିତ୍‌ଦକେଉଁଠି ବି; ନ= (ଏସବୁ ଫଳ) ମିଳେ ନାହିଁ | 
କମିଫଳ ତ୍ୟାଗ କରି ନ ଥୁବା ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ କମିର ଇଷ୍ଟ, ଅନିଷ୍ଟ ଓ ମିଶ୍ରିତ -ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର ଫଳ ମୃତ୍ୟୁ 
ପରେ ମଧ୍ୟ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ କମିଫଳ ତ୍ୟାଗୀମାନଙ୍କୁ କେଉଁଠି ବି ଏସବୁ ଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ । 


କ୍ଯା ଅନିଷ୍ଟମିଷ୍ଟଂ ମିଶ୍ରଂ ଚ ତ୍ରିବିଧଂ କମିଣଃ 
ଫଳମ୍‌ଂ--କର୍ମଫଳ ତିନି ପ୍ରକାର--ଇଷ୍ଟ, ଅନିଷ୍ଟ ଓ ମିଶ୍ର | 
ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଗ୍ବହେଁ, ତାହା “ଇଷ୍ଟ' କର୍ମଫଳ; 
ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ, ତାହା “ଅନିଷ୍ଟଂ କର୍ମଫଳ 
ଏବଂ ଯେଉଁଥୂରେ ଇଷ୍ଟ ଓ ଅନିଷ୍ଟ ଉଭୟର କିଛି ଅଂଶ 
ରହିଥାଏ, ତାହା “ମିଶ୍ର” କର୍ମଫଳ । ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିବାକୁ 
ଗଲେ ସଂସାରରେ ପ୍ରାୟ ମିଶ୍ରିତ ଫଳ ହିଁ ମିଳେ; ଯଥା-¬ 
ପାଖରେ ଧନ ରହିଲେ ଅନୁକୂଳ ।ସଇଷ୍ଟ୍ୟ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
(ଅନିଷ୍ଟ ଉଭୟ ପ୍ରକାର ପରିସ୍ଥିତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। ଧନ ଦ୍ବାରା 
ଜୀବନନିର୍ବାହ ହୁଏ -ଏହା ଅନୁକୂଳତା ଏବଂ ଆୟକର 
ଦେବାକୁ ପଡ଼େ, ଧନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ରଚ୍ରୋରି ହୋଇଯାଏ-- 
ଏହା ପ୍ରତିକୂଳତା। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଇଷ୍ଟରେ ଆଂଶିକ 
ଅନିଷ୍ଟ ଓ ଅନିଷ୍ଟରେ ମଧ୍ଯ ଆଂଶିକ ଇଷ୍ଟ ଫଳ ମିଶି 
ରହିଥାଏ । ସାରା ସଂସାର ତ୍ରିଗୁଣାମୂକ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୦); 
ଏହି ଜନ୍ମ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖାଳୟ (୮ । ୧୫) ଓ ସୁଖରହିତ 
(୯। ୩୩) | ତେଣୁ ଇଷ୍ଟ (ଅନୂକୂଳ) ପରିସ୍ଥିତି ହେଉ ବା 
ଅନିଷ୍ଟ (ପ୍ରତିକୂଳଃ ପରିସ୍ଥିତି ହେଉ, ତାହା ପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ 
ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇ ନ ଥାଏ। ଏଠାରେ ଇଷ୍ଟ 
ଓ ଅନିଷ୍କ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ଇଷ୍ଟ୍‌ରେ ଅନୁକୂଳତାର 
ଓ ଅନିଷ୍ଟରେ ପ୍ରତିକୂଳତାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। ପ୍ରକୃତରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମଫଳ ମିଶ୍ରିତ କାରଣ କୌଣସି କର୍ମ ସମ୍ପୂର୍ଶ 


ନିର୍ଦୋଷ ନୁହେଁ (୧୮ | ୪୮) | 


'ଭବତ୍ୟତ୍ୟାଗିନାଂ ପ୍ରେତ୍ୟ'-- ଅତ୍ଯାଗୀମାନକୁଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଫଳେଚ୍ରା ରଖି କର୍ମ କରୁଥୁବା ଲୋକକ୍ପୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସମସ୍ତ 
ଫଳ ମିଳେ, ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନଙ୍କୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ଯେତେ ବି କର୍ମ 
ହେଉଛି, ସବୁକିଛି ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା ହିଁ ହେଉଛି ତଥା ଫଳରୂପକ 
ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ସ୍ପଣ୍ଟ୍‌ ହେଉଛି । ତେଣୁ କେବଳ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ହିଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଓ କର୍ମଫଳର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, 
ସ୍ବୟଂ” (ଚେତନସ୍ବରୂପ) ସହିତ ନୁହେଁ | “'ସ୍ୟଂ" ଯେତେବେଳେ 
କର୍ମଫଳଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କରିଦିଥୟ ସେତେବେଳେ ସେ 
ଭୋଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ତ୍ୟାଗୀ ହୋଇଯାଏ । 

ଅତ୍ୟାଗୀର ଅର୍ଥ ହେଲା- ପୂର୍ବ ଦୁଇଟି (୧୦ମ ଓ 
୧୧ଶ” ଶ୍ଳୋକରେ ବଶ୍ଶିତ ତ୍ୟାଗୀମାନଙ୍କ୍ ଭଳି ଯେଉଁମାନେ 
ତ୍ୟାଗୀ ନୁହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁମାନେ କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରି 
ନାହାନ୍ତି । ସେହି ଅତ୍ୟାଗୀ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ଇଷ୍ଟ, ଅନିଷ୍ଟ 
ଓ ମିଶ୍ର କର୍ମଫଳ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ରୂପ ଧାରଣ 
କରି ଆସୁଥାଏ, ଫଳରେ ସେମାନେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେଉଥାଆନି | 
ଏଥରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବା ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ବନ୍ଧନ। 

ବସ୍ତୁତଃ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବା 
ହିଁ ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ଦୁଃଖୀ ହେବାର କାରଣ କାହିଁକି ନା, 
ପରିସ୍ଥିତିଜନିତ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି କେବେ 
ଦୁଃଖରୁ ତ୍ରାହି ପାଏ ନାହିଁ। ସେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସୁଖ ଭୋଗ 
କରୁଥୂବ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରତିକୂଳ ପରି ସିତିରେ ଦୁଃଖୀ 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


ହେଉଥୁବ । ଚିନ୍ତା, ଶୋକ, ଭୟ, ଉଦ୍‌ବେଗ ଇତ୍ୟାଦି ତାକୁ 
କେବେ ଛାଡ଼ିବେ ନାହିଁ କି ସେ କେବେ ସେଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 

'ପ୍ରେତ୍ୟ ଭବତି” କହିବାର ତାପ୍ଥର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଯେଉଁମାନେ କର୍ମଫଳର ତ୍ୟାଗୀ ନୁହନ୍ତି, ମୃତ୍ଯୁ ପରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଇଷ୍ଟ ଅନିଷ୍ଟ ଓ ମିଶ୍ର କର୍ମଫଳ ଅବଶ୍ଯ 
ମିଳେ। କିନ୍ତୁ ଏହା ସହିତ “ନ ତୁ ସନ୍ନ୍ଯାସିନାଂ କୃଚିତଂ 
ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଯେଉଁମାନେ କର୍ମଫଳର ତ୍ୟାଗୀ, 
ସେମାନଙ୍ଦୁ ଏଠାରେ ବା ମୃତ୍ଯୁ ପରେ କେଉଁଠି ହେଲେ 
ବି କର୍ମଫଳ ମିଳେ ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, 
ଅତ୍ଯାଗୀମାନଙ୍କୁ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ତ କର୍ମଫଳ ଅବଶ୍ଯ 
ମିଳେ, ତା'ସହିତ ଏଠାରେ ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କୁ କର୍ମଫଳ ମିଳିପାରେ । 

“ନ ତୁ ସନ୍ଯାସିନାଂ କ୍ସଚିତ୍'--ସନ୍ନ୍ଯାସୀମାନୁ 
(ତ୍ଯାଗୀମାନ୍ଦୁଃ କେଉଁଠି ବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇହଲୋକ ବା 
ପରଲୋକରେ, ଏ ଜନ୍ମରେ ବା ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ମଧ୍ଯ 
କର୍ମଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ପୂର୍ବଜନ୍ମର 
କର୍ମାନୁସାରେ ଏ ଜନ୍ମରେ ସେମାନର୍କ ସମ୍ମୁଖକୁ ଅନୁକୂଳ 
ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ତ ଆସେ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ନିଜର ବିବେକ ବଳରେ ସେହି ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଉପଭୋଗ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେଥୁରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେଥୂରୁ ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି । 

ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତ୍ୟାଗୀମାନନଗୁ ଫଳଭୋଗ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ କାହିଁକି କାରଣ, ସେମାନେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେମାନଙ୍କର ବିବେକ ପ୍ପଷ୍ଟରୂପେ ଜାଗ୍ରତ 
ଥାଏ ଯେ, ନିଜର ସତ୍‌ସ୍ବରୂପ ପାଇଁ କୌଣସି କ୍ରିୟା ବା 
ବସ୍ତୁର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ସାଧକ କିଛି ପାଇବା ଆଶାରେ 
କର୍ମ କରିବା ଅର୍ଥ ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିତୃକୁ ସ୍ଥିର ରଖିବା; 
କାରଣ ସେ ସଂସାରର ହିତରୁ ନିଜର ହିତକୁ ପ୍ରୁଥକ୍‌ 
ଭାବୁଛି। ଯେତେବେଳେ ସେ ସଂସାରର ହିତଠାରୁ ନିଜର 
ହିତକୁ ପୂଥକ୍‌ ଭାବେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତକ୍କୀ ହିତରେ 
ନିଜର ହିତ ନିହିତ ବୋଲି ଭାବେ, ସେତେବେଳେ 
ସେ ସ୍ବତଃ “ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃ' ହୋଇଯାଏ | ତେଣିକି 
ତା'ର ସୂଳଶରୀରର କ୍ରିୟା, ସୃକ୍ଷ୍ମଶରୀରର ପରହିତଚିନ୍ତନ 
ଓ କାରଣଶରୀରର ସିରତା ସମଗ୍ର ସଂସାରର ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ 
ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ। କାରଣ ଶରୀରାଦି 
ସମସ୍ତ ସାମଗ୍ରୀ ସଂସାର ସହିତ ଅଭିନ୍ତ। ସାଧକ ସେହି 
ସାମଗ୍ରୀ ଦ୍ବାରା ନିଜର ହିତ ଗ୍ବହିବା ଭୁଲ୍‌ ଏବଂ ଏହା ହିଁ 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଥତାର କାରଣ। 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଏଠାରେ “ସନ୍ୟାସିନାମ୍‌' ପଦରେ ତ୍ୟାଗୀ (କର୍ମ- 
ଯୋଗୀ) ଓ ସନ୍ତ୍ଯାସୀ (ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ) ଉଭୟର୍କ୍ତର ଏକତ୍ସ 
ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି; ଯଥା--କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମରୁ ଅସଙ୍ଗ 
ରହନ୍ତି ଏବଂ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ମଧ୍ୟ କର୍ମରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହନ୍ତି । 
କର୍ମଯୋଗୀ (ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ) କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ଫଳ 
ସହିତ ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ କୌଣସି 
କର୍ମ ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ। କର୍ମଯୋଗୀ 
କର୍ମଫଳରୁ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ତୁଟାଇ ଦିଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମମତା ତ୍ୟାଗ 
କରିଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅହଂଭାବ ତ୍ଯାଗ କରିଦିଅନ୍ତି। ମମତା ତ୍ୟାଗ ହୋଇଗଲେ 
ଅହଂଭାବର ତ୍ଯାଗ ସ୍ବତଃ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅହଂଭାବ 
ତ୍ଯାଗ ହୋଇଗଲେ ମମତାର ତ୍ଯାଗ ମଧ୍ଯ ସ୍ବତଃ 
ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କର୍ମଯୋଗରେ ମମତାତ୍ୟାଗ 


ହେବା ପରେ ଅହଂଭାବତ୍ଯାଗ ହୋଇଯାଏ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି “ନିମ୍ିମୋ ନିରହର୍କ୍ରାରଃ୨। (୨ । ୭୧) ଏବଂ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ ଅହଂଭାବତ୍ଯୟାଗ ହେବା ପରେ 


ମମତାତ୍ଯାଗ ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-ଅହସ୍ତାରଂ ବଳଂ 
ଦଷିଂ କାମଂ କ୍ରୋଧଂ ପରିଗ୍ରହମ୍‌। ବିମୁଚ୍ଯ ନିମିମଃ..ଂ 
(୧୮ | ୫୩) | କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ଉଭୟର୍ଦ୍ରର 
ତ୍ଯାଗ କରିବାର ପ୍ରଣାଳୀରେ ତ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯ ମଧ୍ଯରୁ 
କାହା ସହିତ ଏମାନର୍ଚ୍ଚର ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବରେ କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ଉଭୟେ 
ଏକ ହୋଇଯାନ୍ତି । 

ପ୍ରଥମେ ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ଵରିଥୂଲେ, ମୁଁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ 
ତ୍ଯାଗର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାକୁ ଗ୍ବରହୁଛିଠ ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ “ସନ୍ନ୍ୟାସିନାମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ଦୁଇଟିର 
ତତ୍ତ୍ଵ କହିଲେ। ସେ କହିଲେ ଯେ କର୍ମଯୋଗୀ ଭାବନ୍ତି, 
'ମୋର କିଛି ନୂହେଁ, ମୋର କିଛି ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ ଏବଂ 
ମୋ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ।” ସେହିପରି ସାଝ୍ଟ୍ଯଯୋଗୀ 
ଭାବନ୍ତି “ମୋର କିଛି ନୂହେଁ ଏବଂ ମୋ ପାଇଁ କିଛି 
ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ।' ସାଖ୍ଯଯୋଗୀ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ, କରୁ 
ନ ଥୂବାରୁ “ମୋ ପାଇଁ କିଛି କରିବାର ନାହିଁ” ବୋଲି 
କହିବା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଅନାବଶ୍ଯକ। 

ଏଠାରେ “ତ୍ଯୟାଗିନାମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର ନ କରି 
'ସନ୍ୟାସିନାମ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିବାର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ ନିର୍ଲିପ୍ରଭାବ ଆସେ, ତ୍ଯାଗ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ସେହି ନିର୍ଲିପ୍ତଭାବ 
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ଆସେ (ଗୀତା ୫ | ୪-୫) | ଦିତୀୟତଃ, ଭଗବାନ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କର୍ମଯୋଗ ଦାରା ନିର୍ଲିପ୍ରଭାବ ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କହିଲେ, ବର୍ତମାନ 
'ସନ୍୍ଯାସିନାମ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରି ଆଗକୁ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ 
ଦ଼ାରା ନିର୍ଲିପ୍ରଭାବ ପ୍ରାପ୍ତି ବିଖୟରେ କହିବା ପାଇଁ ବୀଜ 
ବପନ କରୁଛନ୍ତି। 


କମ୍ପି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯରୁ ପୁରୁଷଠାରେ କେବେ 
ପରିବର୍ତନ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି କେବେ ଅପରିବର୍ତ୍ତିତ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ। ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ସମ୍ଭନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର କ୍ରିୟା 
ପୁରୁଷ ପାଇଁ “କର୍ମ। ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କଲେ ତା”ସହିତ ତାଦାମ୍ପ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । 
ତାଦାମ୍୍ୟ ହୋଇଗଲେ ପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରାକୃତ ବଧ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି 
ମମତା ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ମମତା କାରଣରୁ ଅପ୍ରାପ୍ତ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ପାଇବା ପାଇଁ କାମନା ଜାତ ହୁଏ। ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କାମନା, ମମତା ଓ ତାଦାମ୍ପ୍ୟୁ ଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରକୃତିରେ ଯାହା କିଛି ପରିବର୍ତନରୂପକ କ୍ରିୟା 
ହୁଏ, ତାହାର ନାମ “କର୍ମ” । 

ପ୍ରକୃତିରୁ ତାଦାମ୍୍ୟ ଦୂର ହେଲେ ସେହି କର୍ମ ପୁରୁଷ 
ପାଇଁ “ଅକର୍ମ” ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି କର୍ମ କ୍ରିୟାମାତ୍ର 
ହୋଇ ରହେ, କର୍ମରେ ଫଳ ଦେବାର ଶକ୍ତି ରହେ ନାହିଁ-- 
ଏହା ହିଁ “କର୍ମରେ ଅକର୍ମ” । ଅକର୍ମ ଅବ ସ୍ଥାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆମ୍ପୂବୋଧ ହେବା ପରେ ସେହି ମହାପୁରୂଷରତ୍ଚ ଶରୀର 
ଦାରା ଯେଉଁ ସବୁ କ୍ରିୟା ହୁଏ, ତାହା “କର୍ମରେ କର୍ମ” 
ଅଟେ (ଗୀତା ୪ । ୧୮) | ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜ ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ସ୍ବରୂପର ଅନୁଭବ ହେଉ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ବସ୍ତୁତଃ ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରରେ ହେଉଥାଏ; 
ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି ବା ଶରୀରଠାରୁ ନିଜ ଭିନ୍ନତାର ଅନୁଭବ 
ହେଉ ନ ଥୁବାରୁ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ “କର୍ମଂରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୩ | ୨୭; ୧୩ ୨୯) | 

କର୍ମ ତିନି ପ୍ରକାର-କ୍ରିୟମାଣ, ସଞ୍ଚିତ ଓ ପ୍ରାରବୁ। 
ବର୍ତମାନ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଉଛି, ତାହାକୁ “କ୍ରି ୟମାଣଂ 
କର୍ମ କୁହାଯାଏଂ। ଇହଜନ୍ମର ଅତୀତରେ କିମ୍ବା ପୂର୍ବ 
ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଯେଉଁ କର୍ମ ସଂଗ୍ପହୀତ ହୋଇଥାଏ, 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ 'ସଞ୍ଥୁତ' କର୍ମ କୁହାଯାଏ | ସଞ୍ଚିତରୁ ଯେଉଁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ 
ଫଳ ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ (ଉନ୍ମୁଖ>ଃ ହୋଇଗଲେଣି ଅର୍ଥାତ୍‌ 


± ଶରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଜନ୍ମ ଆୟୁ ଓ ଅନୁକୂଳ-ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସିତିରୂପେ ପରିଣତ 
ହେବା ପାଇଁ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଗଲେଣି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 'ପ୍ରାରବୁ' 
କର୍ମ କୁହାଯାଏ। 


କ୍ରିୟମାଣ କମି 
କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ 
ଫଳ-ଅଂଶ ସଂସ୍କାର-ଅଂଶ 
ଦୃଷ୍ଟ ଅଦୂଷ୍ଟ ଶୁଦ୍ଧ ଅଶୁଦ୍ଧ 
୮” ୮ 


ତାଳାଳିକ କାଳାନ୍ତରିକ ଲୌକିକ ପାରଲୌକିକ 


କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ ଦୁଇ ପ୍ରକାରଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ। 
ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ବ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ କର୍ମ ବିଧ୍ଧବିଧାନପୂର୍ବକ କରାଯାଏ, 
ତାହାକୁ ଶୁଭକର୍ମ କହନ୍ତି ଏବଂ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, 
ଆସକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦିର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଯେଉଁ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ 
କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ଅଶୁଭ କର୍ମ କହନ୍ତି। 

ଶୁଭ ହେଉ ବା ଅଶୁଭ ହେଉ, ପ୍ରତ୍ଯେକ କ୍ରିୟମାଣ 
କର୍ମର ଏକ ଫଳ-ଅଂଶ ଗଠିତ ହୁଏ ଏବଂ ଏକ ସଂସ୍କାର- 
ଅଂଶ ଗଠିତ ହୁଏ। ଏ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ । 

କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମର ଫଳ-ଅଂଶ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ-- 
ଦୂଷ୍ଟା ଓ ଅଦୂଷ୍ଟ। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ଦୃଷ୍ଟ ଫଳ ଦୁଇ ପ୍ରକାର-- 
ତାକାଳିକ ଓ କାଳାନ୍ତରିକ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ଭୋଜନରୁ 
ରସ, ସୁଖ, ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ତୃପ୍ତି ମିଳିବା ଦୃଷ୍ଟାର “ତାକାଳିକ' 
ଫଳ ଏବଂ ଭୋଜନର ପରିଣାମରେ ଆୟୁ, ବଳ, ଆରୋଗ୍ୟ 
ଇତ୍ୟାଦି ବୃଦ୍ଧି ହେବା ଦୃଷ୍ଟର “କାଳାନ୍ତରିକ” ଫଳ | ସେହିପରି 
ଯାହାର୍ଜର ବେଶୀ ଲର୍କ୍ଚା ଖାଇବାର ଅଭ୍ଯାସ ଥାଏ, ସେ 
ଅଧକ ରାଗ ଜିନିଷ ଖାଇଲେ ତାଙର୍ଦୁ ମଜା ଲାଗେ, ସୁଖ 
ମିଳେ ଏବଂ ଲର୍କ୍ରାମରିଚର ରାଗଯୋଗୁଁ ପାଟି ଓ ଜିଭ 
ଜଳାପୋଡ଼ା ହୁଏ, ଆଖି ଓ ନାକରୁ ପାଣି ବାହାରେ, ମୁଣ୍ଡରୁ 
ଝାଳ ବାହାରେ-¬ଏସବୁ ଦୃଷ୍ଟର “ତାକାଳିକଂ ଫଳ ଏବଂ 
କୂପଥ୍ୟ କାରଣରୁ ପରିଣାମରେ ପେଟ ବ୍ୟଥା ହୁଏ, ରୋଗ 
ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ--ଏହା ଦୃଷ୍ଟାର “କାଳାନ୍ତରିକ' 
ଫଳ। 

ସେହିପରି ଅଦୂତଷ୍ଟ୍ ମଧ୍ଯ ଦୁଇ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ-- 
ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ। “ଜୀବିତ ଅବସ୍ତାରେ ଫଳ 
ମିଳୁ” ଏହି ଭାବ ରଖି ବିଧ୍ଧବିଧାନପୂର୍ବକ ଯଜ୍ଞ ଦାନ, 


* ଯେଉଁ ସବୁ ନୂତନ କର୍ମ ଓ କର୍ମସଂସ୍କାର ଗଠିତ ହୁଏ, ସେଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମରେ ହିଁ ଗଠିତ ହୁଏ (ଗୀତା ୪ | ୧୨; ୧୫୨), 


ପଶୁପକ୍ଷୀ ଆଦି ଯୋନିରେ ନୁହେଁ; କାରଣ ସେହି ଯୋନି କେବଳ 


ଫଳ ଭୋଗିବା ନିମନ୍ତେ ମିଳିଥାଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


ତପ, ତୀର୍ଥ, ବ୍ରତ, ମନ୍୍ଵଜପ ଆଦି ଶୁଭକର୍ମ କରିବା ଏବଂ 
ତାହାର କୌଣସି ଶକ୍ତିଶାଳୀ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ନ ଥୂଲେ 
ଇହଲୋକରେ ପୁତ୍ର, ଧନ, ଯଶ, ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଇତ୍ଯାଦି 
ଅନୁକୂଳତାର ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ଏବଂ ରୋଗ, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଇତ୍ଯାଦି 
ପ୍ରତିକୂଳତାର ନିବୃତ୍ତି ହେବା ଦୃଷ୍ଟାର “ଲୌକିକ” ଫଳଂ 
ଅଟେ। ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ସ୍ବର୍ଗାଦିଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତିର ଭାବନା ରଖି 
ବିଧ୍ଧବିଧାନ ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାବିଶ୍ଵାସପୂର୍ବକ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତପ ଇତ୍ୟାଦି 
ଶୁଭକର୍ମ କଲେ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ସ୍ବର୍ଗାଦିଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ-- 
ଏହା ଅଦୃଷ୍ଟର “ପାରଲୌକିକ' ଫଳ | ସେହିପରି ଡକାୟତି, 
ଗ୍ବେରି, ନରହତ୍ଯା ଇତ୍ଯାଦି ଅଶୁଭ କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ 
ଏଠାରେ ଜେଲ୍‌, ଜୋରିମାନା, ଫାଶୀ ଇତ୍ୟାଦି ଦଣ୍ଡ 
ମିଳିବା ଅଦୃଷ୍ଟର “ଲୌକିକଂ ଫଳ ଏବଂ ପାପ ଯୋଗୁଁ 
ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ନରକ ଭୋଗ କରିବା ଏବଂ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, 
କୀଟ, ପତଙ୍ଗ ଇତ୍ଯାଦି ଯୋନି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଅଦୃଷ୍ଟାର 
“ପାରଲୌକିକ'” ଫଳ। 

ପାପପୁଣ୍ୟ ବିଷୟକ ଏହି ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ 
ଫଳ ବିଷୟରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ। 
ଯେଉଁ ପାପକର୍ମର ଫଳ ଏଠାରେ ଜେଲ୍‌, ଜୋରିମାନା, 
ନିନ୍ଦା ଇତ୍ଯାଦି ରୂପରେ ଭୋଗ ହୋଇଗଲା, ମୃତ୍ଯୁ ପରେ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆଉ ତାହାର ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତି 
କେତେ ପାପ କରିଥୁଲା ଏବଂ ତା'ର କେତେ ଫଳ ସେ 
ଭୋଗ କରିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାପକର୍ମର ଫଳ ସେ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ 
ଭୋଗ କରି ସାରିଛି କି ଅଳ୍ପ ଭୋଗ କରିଛି, ଏହା ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଜଣା ନ ଥାଏ; କାରଣ ମନୂଷ୍ଯ ପାଖରେ ଏହାର 
ମାପତଉଲର ବ୍ଯବସ୍ଥା ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଏ ସବୁକୁ ଭଗବାନ 
ଭଲଭାବରେ ଜାଣନ୍ତି ତେଣୁ ତାଟବ୍ଟ୍ମ ନିୟମ ଅନୂସାରେ 
ପାପକର୍ମର ଫଳ ଏଠାରେ ଯେତିକି ମାତ୍ରାରେ ଭୋଗ 
ହୋଇଥାଏ, ଏହି ଜନ୍ମରେ ବା ମୃତ୍ଯୁ ପରେ ଅବଶିଷ୍ଟ 
ପାପ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। ତେଣୁ “ମୋର ପାପ କମ୍‌ ଥୂଲା, 
ହେଲେ ଅଧୂକ ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଲା ଅଥବା 
ମୁଁ ପାପ କରି ନ ଥୂଲି, କିନ୍ତୁ ମୋତେ ଦଣ୍ଡ ମିଳିଲା! '-- 
ଏପରି ସନ୍ଦେହ ମନୁଷ୍ଯ କଦାପି କରିବା ଉଚିତ 
ନୂୁହେଁ। କାରଣ ଏହା ସର୍ବଜ୍ଞ, ସର୍ବସୁହୃଦ୍‌ ଓ ସର୍ବ ସମର୍ଥ 
ଭଗବାନର୍କୀର ବିଧାନ। ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ବିଧାନରେ କାହାକୁ 
ପାପଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ଦଣ୍ଡ ମିଳେ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେଉଁ ଦଣ୍ଡ 
ମିଳେ, ତାହା ଅବଶ୍ଯ କୌଣସି ନା କୌଣସି ପାପର ହିଁ 
ଫଳ୍ଯ। 

ସେହିପରି ଧନ, ସମ୍ପତି, ସମ୍ମାନ, ପ୍ରଶଂସା, ନୀରୋଗତା 


* ଏଠାରେ ଦୃଷ୍ଟର “କାଳାନ୍ତରିକ' ଫଳ ଓ ଅଦୃଷ୍ଟର “ଲୌକିକ” ଫଳ ସମାନ ପରି ଦେଖାଯାଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ଦୁଇଟିରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । 
“କାଳାନ୍ତରିକ' ଫଳ ପ୍ରାରବୃରେ ପରିଣତ ନ ହୋଇ ସିଧାସଳଖ ମିଳେ, କିନ୍ତୁ 'ଲୌକିକ' ଫଳ ପ୍ରାରବ୍ରେ ପରିଣତ ହୋଇ ମିଳେ | 


#' ଗୋଟିଏ ଶୁଣିଥୁବା ଘଟଣା । ଗୋଟିଏ ଗାଆଁରେ ଜଣେ ସଜ୍ଜନ ରହୁଥୂଲେ। ତାବ୍ଚା ଘର ଆଗରେ ଜଣେ ବଣିଆ ରହୁଥୂଲା । ବଣିଆ 
ପାଖକୁ ସୁନା ଆସେ ଏବଂ ସେ ଅଳର୍ଚ୍ାର ତିଆରି କରେ। ଏହି ଉପାୟରେ ସେ ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରେ । ଦିନେ ତା'ପାଖରେ ଅଧୁକ ସୁନା ରହି 
ଯାଇଥୁଲା। ରାତିରେ ପହରା ଦେଉଥ୍ୁବା କୌଣସି ଏକ ସିପାହିକୁ ଏ କଥା ଜଣା ପଡ଼ିଗଲା | ସେହି ସିପାହି ବଣିଆକୁ ମାରି ସୁନା ବାକ୍‌ସଟିକୁ ନେଇ 
ଯାଉଥୂଲା। ସେତିକି ବେଳକୁ ସାମନା ଘରର ସଜନ ଜଣକ ପରିସ୍ରା କରିବାକୁ ଉଠିଥୂଲେ । ସେ ସିପାହିକୁ ଧରିପକାଇ କହିଲେ- 'ତୁ ବାକ୍ସଟିକୁ 
ନେଇ କୁଆଡ଼େ ଯାଉଛୁ ସିପାହି କହିଲା-¬ ଚୁପ୍‌ ରହ, ପାଟି କରନା | ଏଥୁରୁ କିଛି ସୁନା ତୁ ନେଇ ଯାଆ ଆଉ କିଛି ମୁଁ ନେଇ ଯାଉଛି |'' ସଢ଼ନ 
କହିଲେ-- ମୁଁ କେମିତି ନେବି? ମୁଁ କ'ଣ ଚ୍ୋୋର! ' ସିପାହି କହିଲା-¬ “ଦେଖ୍‌, ତୂ ମୋ କଥା ମାନିଯାଆ, ନ ହେଲେ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବୁ |' ମାତ୍ର ସଢ଼ନ 
ଜଣକ ତାହା ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କଲେ । ତେଣୁ ସିପାହି ବାକ୍‌ସଟିକୁ ତଳେ ରଖି ଓ ସଜ୍ଜନଙ୍ମୁ ଧରିପକାଇ ଜୋର୍‌ରେ ହୁଇସିଲ୍‌ ବଜାଇ ଦେଲା। ହୁଇସିଲ୍‌ 
ଶୁଣି ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନର ସିପାହିମାନେ ସେଠାରେ ରୁଣ୍ଡ ହୋଇଗଲେ। ସେହି ସିପାହି ଜଣକ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କହିଲା-¬ “ଇଏ ବଣିଆ ଘରୁ ବାକ୍ସ ନେଇ ପଳାଇ 
ଯାଉଥୂଲା; ମୁଁ ଏହାକୁ ଧରିଛି | ସିପାହିମାନେ ଘରେ ପଶି ଦେଖିଲାବେଳକୁ ବଣିଆ ମରି ପଡ଼ିଛି । ସେମାନେ ସଜ୍ଜନଙ୍ଜୁ ଧରି ନେଇ କୋର୍ଟରେ 
ହାଜିର କଲେ। ବିଗ୍ଵରପତିର୍କୀ ଆଗରେ କଥା ପଡ଼ିବାରୁ ସଜ୍ଜନ ଜଣକ କହିଲେ ।ଆଜ୍ଞାଃ ମୁଁ ମାରି ନାହିଁ, ସିପାହି ମାରିଛି ।' ସିପାହିମାନେ ଏକ ସ୍ଵରରେ 
କହି ଉଠିଲେ, 'ନା ନା ଇଏ ମାରିଛି, ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜେ ଏହାକୁ ରାତିରେ ଧରିଛୁ |' 

ମୋକଦ୍ଦମା ଗ୍ବଲିଲା। ଶେଷକୁ ସଜ୍ଜନଙ୍କୁ ଫାଶୀଦଣ୍ଡ ଆଦେଶ ହେଲା। ଫାଶୀ ଆଦେଶ ଶୁଣି ସଜ୍ଞନଗ୍କ ମୁଖରୁ ବାହାରି ପଡ଼ିଲା-- 
ଦେଖ, ଏହା କେଡ଼େ ଘୋର ଅନ୍ଯାୟା: ଭଗବାନଙ୍କ ଦରବାରରେ ନ୍ୟାୟ ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ! ମୁଁ ମାରି ନାହିଁ ଅଥଚ ମୋତେ ଫାଶୀ ଦଣ୍ଡ 
ମିଳୁଛି, ଆଉ ଯିଏ ମାରିଛି, ସେ ନିର୍ଦୋଷରେ ମୁକ୍ତା ତାକୁ ସାମାନ୍ଯ ଅର୍ଥଦଣ୍ଡ ବି ନାହିଁ ଏହା କେଡ଼େ ଅନ୍ଯାୟ।” ବିଗ୍ବରପତିସ୍ପ୍ୀ ଉପରେ 
ଏ କଥାର ଖୁବ୍‌ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଲା। ସେ. ଭାବିଲେ ବାସ୍ତବରେ ଏ ସତ କହୁଛନ୍ତି। ଏ କଥାର ପ୍ରକୃତ ତଦନ୍ତ କରିବା ଉଚିତ। ଏପରି ଭାବି 
ବିଗ୍ବରପତି ଏକ ଷଡ଼ଯନ୍ଦ୍ଵ ରଚନା କଲେ। 

ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ଵ ଅନୁସାରେ ସକାଳ ହେବାମାତ୍ରେ ଜଣେ ଲୋକ କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି ଆସି କହିଲା-¬ “ଆଜ୍ଞା! ମୋ ଭାଇକୁ କିଏ ମାରି ଦେଇଛି! ଏହାର ତଦନ୍ତ 
କରାଯାଉ। ବିଗ୍ଵରପତି ସେହି ସିପାହି ଓ ସଜ୍ଜନଙ୍କୁ ଶବଟିକୁ ଆଣିବାକୁ ପଠାଇଲେ। ଦୁହେଁ ସେହି ଲୋକ ସଙ୍ଗରେ ଶବ ପାଖକୁ ଗଲେ । ଏକ 
ଖଟରେ ଶବ ଉପରେ କପଡ଼ା ଘୋଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇଥୁଲା। ଗ୍ଵରି ପାଖରେ ରକ୍ତ ପଡ଼ିଥୁଲା । ଏ ଦୁହେଁ ଖଟଟିକୁ ଉଠାଇ ନେଲେ । ଅନ୍ୟ ଲୋକଟି 
ଖବର ଦେବା ବାହାନାରେ ଆଗରେ ଦୌଡ଼ି ପଳାଇଲା। ଶବଟିକୁ ନେଇ ଯାଉ ଯାଉ ବାଟରେ ସିପାହି ସଜ୍ଜନଙ୍କୁ କହିଲା-- “ଦେଖ୍‌, ସେଦିନ ଯଦି 
ତୂ ମୋ କଥା ମାନି ଯାଇଥାନ୍ତୁ, ତତେ ସୁନା ମିଳିଥାଆନ୍ତା ଆଉ ଫାଶୀଦଣ୍ଡ ମଧ୍ୟ ମିଳି ନ ଥାନ୍ତା ଏବେ ସତ୍ୟର ଫଳ ପାଇଲୁ ତଂ” ସଜ୍ଜନ 
କହିଲେ-- 'ମୁଁ ତ ସତ୍ୟତା ଦୃଷ୍ଚିରୁ ନିଜର କର୍ମ କରିଥୁଲି, ଫାଶୀ ହେଲା ତ ହେଲା! ହତ୍ୟା କଲୁ ତୂ ଆଉ ଫାଶୀରେ ଝୁଲିବି ମୁଁ ହଉ, ଭଗବାନସୀ 


ଦରବାରରେ ନ୍ୟାୟ ନାହିଁ ! ' 
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ଇତ୍ୟାଦି ଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ଏଠାରେ ଯେତିକି 
ପୁଣ୍ୟକର୍ମର ଫଳ ଭୋଗ ହୋଇଗଲା, ସେତିକି ପୁଣ୍ୟ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଯେତିକି ବାକି ରହିଲା, ତାହା ପରଲୋକରେ 
ଭୋଗ କରାଯାଇପାରେ। ପୁଣ୍ୟକର୍ମର ସମସ୍ତ ଫଳ ଯଦି 
ଏଠାରେ ଭୋଗ ହୋଇସାରିଛି, ତେବେ ପୁଣ୍ଯ ଏହିଠାରେ 
ହିଁ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯିବ । 

କ୍ରିୟମାଣକର୍ମର ସଂମ୍କାରଂଅଂଶ ମଧ୍ୟ ଦୁଇଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର ସଂସ୍କାର ଏବଂ ଅଶୁଦ୍ଧ ଓ ଅପବିତ୍ର 
ସଂସ୍କାର। ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ କଲେ ଯେଉଁ ସଂସ୍କାର ପଡ଼େ, 
ତାହା ଶୁଦ୍ଧ ଓ ପବିତ୍ର ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ର, ନୀତି ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର 
ବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମରୁ ଯେଉଁ ସଂସ୍କାର ପଡ଼େ, ତାହା ଅଶୁଦ୍ଧ ଓ 
ଅପବିତ୍ର। 

ଶୁଦ୍ଧ ଓ ଅଶୁଦ୍ଧ ସଂସ୍କାରକୁ ଆଧାର କରି ସ୍ବଭାବ 
(ପ୍ରକୃତିଃ ଗଠିତ ହୁଏ। ସେହି ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯରୁ ଅଶୁଦ୍ଦ- 
ଅଂଶକୁ ନାଶ କରିଦେଲେ ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ, ନିର୍ମଳ ଓ 
ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ; କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ପୂର୍ବକୃତ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ସ୍ବଭାବ ଗଠିତ ହୋଇଛି, ସେହି କର୍ମର ଭିନ୍ନତା କାରଣରୁ 
ଜୀବନ୍ଧକ୍ତ ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ୍ ସ୍ବଭାବରେ ମଧ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଦେଖାଯାଏ। ଏହି ସ୍ଵଭାବଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସେମାନର୍ଦ୍ର 


± ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କର୍ମରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯାଏ; କିନ୍ତୁ ସେହି କର୍ମ ଦୋଷାବହ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ସର୍ବଥା ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ସେହି 
କର୍ମ ଦ୍ରାରା ସଂସାରର ମଙ୍ଗଳ ସାଧୂତ ହୁଏ । 

ସଂସ୍କାର-ଅଂଶରୁ ଯେଉଁ ସ୍ବଭାବ ଗଠିତ ହୁଏ, ତାହା 
ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରବଳ- 'ସ୍ଵଭାବୋ ମୂର୍୍ଵି ବଉିତେ'; 
ତେଣୁ ତାହାକୁ ନାଶ କରିବା ଅସମ୍ଭବଂ | ସେହିପରି ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଇତ୍ୟାଦି ବର୍ଣବିଶେଷରେ ଯେଉଁ ସ୍ବଭାବ ଥାଏ, 
ସେଥୁରେ କର୍ମ କରିବାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ । ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି “ତୂମେ ମୋହବଶତଃ ଯେଉଁ କର୍ମ 
କରିବାକୁ ଅନିଜକ୍ଜୁକ, ତାହା ମଧ୍ଯ ତୁମେ ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ 
କର୍ମରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେବ”” (ଗୀତା 
୧୮। ୬୦) | 

ବର୍ତମାନ ବିଗ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟ ହେଲା, ଏକପକ୍ଷରେ 
ସ୍ବଭାବ ଏତେ ପ୍ରବଳ ଯେ ତାକୁ କେହି ଛାଡ଼ି ପାରିବ 
ନାହିଁ, ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମରେ ଉଦ୍ଯମର ସ୍ରାନ 
ଏତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ସବୁକିଛି କରିବାରେ ସ୍ବତନ୍ସ୍‌। 
ତେଣୁ ଉଭୟ ମଧ୍ଯରେ କାହାର ବିଜୟ ହେବ ଏବଂ 
କାହାର ପରାଜୟ ହେବମ ନିଜ ନିଜ ସ୍ପାନରେ ଉଭୟେ 
ପ୍ରବଳ। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ସ୍ବଭାବ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଇପାରେ 


ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଖଟରେ ମଲାଭଳି ଶୋଇ ରହିଥୂୁବା ଲୋକଟି ଏ ଦୁହିଙ୍କର କଥା ଶୁଣୁଥାଏ । ବିଗ୍ଵରପତିକ୍କଵ ଆଗରେ ଯେତେବେଳେ 


ଖଟ ରଖି ଦିଆଗଲା, ରକ୍ତାକ୍ତ କପଡ଼ା କାଢ଼ି ସେ ଲୋକଟି ଝାଡ଼ିଚୁଡ଼ି ହୋଇ ଠିଆ ହୋଇପଡ଼ିଲା ଏବଂ ରାସ୍ତାରେ ସିପାହି ଓ ସଜ୍ଜନଗଙ୍ଗ୍ର ସମସ୍ତ 
ବାର୍ତାଳାପ ବିଷୟ ବିଗ୍ଵରପତିଙ୍ଗୁ କହିଲା । ଏହା ଶୁଣି ବିଗ୍ଵରପତି ଚକିତ ହୋଇଗଲେ । ସିପାହି ମଧ୍ୟ ବୋକା ପାଲଟିଗଲା। ସିପାହିକୁ ଜେଲ୍‌ରେ 
ରଖାଗଲା। ମାତ୍ର ବିଗ୍ଵରପତି କ୍କ ମନ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲା ନାହିଁ । ସଜ୍ଜନକୁ ଏକାନ୍ତରେ ସେ ପଗ୍ବରିଲେ, “ଏ ଘଟଣାରେ ମୁଁ ତୂମକୁ ନିର୍ଦୋଷ ମନେ କରୁଛି; 
କିନ୍ତୁ ସତ କୁହ, ଏ ଜନ୍ମରେ ତୂମେ କୌଣସି ହତ୍ୟା କରିଛି କିଂ/' ସଜନ କହିଲେ-¬ବହୁତ ଦିନ ତଳର କଥା | ଜଣେ ଦୁଷ୍ଟ ଲୋକ ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ ମୋ 
ସ୍ତ୍ରୀ ପାଖକୁ ଆସୁଥୂଲା । ମୁଁ ଏକାନ୍ତରେ ଦୁହିର୍ଜୁ ବହୁତ ବୁଝାଇଲି, ହେଲେ ସେମାନେ ଶୁଣିଲେ ନାହିଁ । ଦିନେ ରାତିରେ ସେ ମୋ ଘରେ ଥୂଲା ଆଉ 
ମୁଁ ଅଗ୍ନକ ଆସିଗଲି । ମୋର ରାଗ ଚଢ଼ିଗଲା । ମୁଁ ଖଣ୍ଡାରେ ତା'ମୁଣ୍ଡ କାଟି ତାକୁ ଘର ପଛପଟ ନଦୀରେ ଭସାଇ ଦେଲି | ଏ ଘଟଣା କାହାକୁ ଜଣା 
ନାହିଁ। ଏହା ଶୁଣି ବିଗ୍ଵରପତି କହିଲେ-_ ତୁମକୁ ଅବଶ୍ୟ ଫାଶୀ ମିଳିବ | ମୁଁ ଆଶୃର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ଭାବୁଥିଲି ଯେ ମୁଁ ତ କାହାରିଠାରୁ ଲାଞ୍ଚ ନେଇ ନାହିଁ; 
କେବେ ବିଶ୍ଵାସଘାତକତା କରି ନାହିଁ, ପୁଣି ମୋ ଦ୍ବାରା ଏହାର୍କୁ ଫାଶୀ ଆଦେଶ ହେଲା କିପରି? ଏବେ ମୁଁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେଲି । ସେହି ପାପର ଫଳ 
ତୂମକୁ ଏବେ ଭୋଗିବାକୁ ହେବ । ସିପାହିକୁ ମଧ୍ୟ ଫାଶୀଦଣ୍ଡ ମିଳିବ |' 

[ସଜ୍ଜନ ଜଣକ ଗ୍ଲେରି କରିଥୁବା ସିପାହିକୁ ଧରି ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିଥୂଲେ। ତଥାପି ତାଙ୍ଗୁ ଯେଉଁ ଦଣ୍ଡ ମିଳିଲା, ତାହା ତାସ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନର ଫଳ ନୁହେଁ, ବରଂ ପୂର୍ବରୁ କରିଥୁବା ହତ୍ୟାର ଫଳ । ମନୂଷ୍ୟର ନିଜକୁ ରକ୍ଷା କରିବାର ଅଧୂକାର ରହିଛି; କାହାକୁ ମାରିବାର 
ଅଧ୍ଵକାର ନାହିଁ। ରାଜାଙ୍ଗର ଓ ରକ୍ଷାକାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତ କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍କର ମାରିବାର ଅଧ୍ଧକାର ଅଛି । କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାରୁ ସଜନକୁୁ ପୂର୍ବ ହତ୍ୟାରୂପକ 
ପାପର ଫଳ ଏହିଠାରେ ମିଳିଗଲା ଏବଂ ପରଲୋକର ଭୟସକ୍ର ଦଣ୍ଡରୁ ତାଟ୍ମୁଁ ମୁକ୍ତି ମିଳିଲା। ଏହିଠାରେ ଯେଉଁ ଦଣ୍ତ ଭୋଗ ହୋଇଯାଏ, ସେଥୁରୁ 
କମ୍‌ରେ ତ୍ରାହି ମିଳେ, ଅଳେକେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ନଚେତ୍‌ ପରଲୋକରେ ବଡ଼ ଭୟକ୍କର (ସୁଧ ସହିତ) ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ । 

ଏହି କାହାଣୀରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯର କେଉଁ ପାପର ଫଳ କେବେ ମିଳିବ ତାହାର କୌଣସି ଠିକଣା ନାହିଁ | ଭଗବାନଙ୍କ ବିଧାନ ଅତି 
ବିଚିତ୍ର । ପୂର୍ବ ପୁଣ୍ୟର ପ୍ରାବଲ୍ୟ ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଗ୍ରପାପର ଫଳ ମଧ୍ୟ ତକାଳ ମିଳେ ନାହିଁ। ପୂର୍ବର ପୁଣ୍ୟ ଶେଷ ହୋଇଗଲେ ସେହି ପାପର ପାଳି 
ଆସେ । ଏ ଜନ୍ମରେ ହେଉ ବା ପର ଜନ୍ମରେ ହେଉ, ପାପର ଫଳ (ଦଣ୍ଡ) ଅବଶ୍ୟ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ | 

ଅବଶ୍ୟମେବ ଭୋକ୍ତବ୍ୟଂ କୃତଂ କର୍ମ ଶୁଭାଶୁଭମ୍‌ । ନାଭୁକ୍ତଂ କ୍ଷୀୟତେ କର୍ମ ଜନ୍ମକୋଟିଶତୈରପି ॥ 


* ବ୍ଯାଘ୍ରସ୍ତୁଷ୍ୟୁତି କାନନେ ସୁଗହନାଂ ସିଂହୋ ଗୁହାଂ ସେବତେ ହଂସୋ ବାଞ୍ଛିତି ପଦ଼ିନୀଂ କୁସୁମିତାଂ ଗ୍ଧଧ୍ରଃ ଶ୍ମଶାନେ ସ୍ଥଳେ । 
ସାଧୁଃ ସତ୍‌କୃତିସାଧୁମେବ ଭଜତେ ନୀଚୋଏ ପି ନୀଚଂ ଜନଂ ଯା ଯସ୍ୟ ପ୍ରକୃତିଃ ସ୍ବଭାବଜନିତା କେନାପି ନ ତ୍ଯଜ୍ଯତେ ॥ 
“ବ୍ୟାଘ୍ର ଘଞ୍ଚ ଜଙ୍ଗଲରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ରହେ, ସିଂହ ଗହନ ଗୁଃଖ ସେବନ କରେ, ହଂସ ପ୍ସୁଟିତ ପଦୁକୁ ବାଞ୍ଚା କରେ, ଶାଗୁଣା ଶୁଶାନରେ 
ରହିବାକୁ ଭଲପାଏ। ସଜ୍ଜନ ସଜ୍ଜନକ୍କୀ ସଙ୍ଗରେ ଓ ନୀଚଲୋକ ନୀଚଲୋକର୍କୀ ସଙ୍ଗଂରେ ରହିବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରନ୍ତି । ଏହା ସତ୍ୟ ଯେ, ଯାହାର 
ସ୍ବଭାବଜନିତ ପ୍ରକୃତି ଯେପରି, ତାହା କେହି ଛାଡ଼ି ପାରିବ ନାହିଁ।” 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ନାହିଁ ବୋଲି ଯେଉଁ କଥା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ଜାତିବିଶେଷର 
ସ୍ବଭାବ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜୀବ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣରେ ଜନ୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି ଏବଂ ସେଠାରେ ମାତା-ପିତାଙ୍କର ରଜବୀର୍ଯ୍ୟ 
ଯେପରି ଥୂଲା, ସେହି ଅନୁସାରେ ଗଠିତ ସ୍ବଭାବକୁ କେହି 
ବଦଳାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ଏହି ସ୍ବଭାବ ଦୋଷଯୁକ୍ତ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ନିର୍ଦୋଷ | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ବ୍ରାହୁଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ଇତ୍ଯାଦି ବର୍ଣ୍ଚ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ସ୍ବଭାବ ରହିଛି, ତାହାକୁ 
କେହି ବଦଳାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ, ଏବଂ ବଦଳାଇବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ମଧ୍ୟ ନାହିଁ ତଥା ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ମଧ୍ୟ ବଦଳାଇବା 
ପାଇଁ କହନ୍ତି ନାହିଁ। ମାତ୍ର ସେହି ସ୍ଵଭାବରେ ଯେଉଁ 
ଅଶୁଦ୍ଧଅଅଂଶ (ରାଗ ଓ ଦ୍ବେଷ) ରହିଛି, ତାହାକୁ ଦୂର 
କରିବାର ସାମର୍ଥ୍ଯ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଦେଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ 
ଯେଉଁ ଦୋଷ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଛି, 
ସେହି ଦୋଷଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରି ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବାଧୀନଭାବରେ 
ନିଜର ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ କରି ପାରିବ। ମନୂଷ୍ଯ ହୁଏତ 
କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉଦ୍ୟମରତ ହୋଇ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ନାଶ 
କରି ସ୍ଵଭାବ ଶୁଦ୍ଧ କରିପାରେ (ଗୀତା ୩ । ୩୪) ଅଥବା 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ଭଗବାନବ୍କ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ 
ନିଜର ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ କରିପାରେ (ଗୀତା ୧୮ । ୬୨”) । 
ଏହିରୂପେ ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ) ର ପ୍ରବଳତା ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲା 
ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯର ସ୍ବାଧୀନତା ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଲା। 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବଭାବକୁ ସ୍ଥାୟୀ ରଖିବାରେ 
ପ୍ରକୃତିର ପ୍ରବଳତା ଏବଂ ଅଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବଭାବ ଦୂର କରିବାରେ 
ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ବାଧୀନତା ରହିଛି । 

ଲୁହାର ତରବାରିକୁ ପରଶପଥରରେ ଛୁଆଇଁ ଦେଲେ 
ତରବାରି ସୁନା ପାଲଟିଯାଏ; କିନ୍ତୁ ତରବାରିର ମାର, 
ଧାର ଓ ଆକାର ବଦଳେ ନାହିଁ। ଏ ଦୂଣ୍ଟିରୂ ତରବାରିକୁ 
ସୁନା କରିବାରେ ପାରଶପଥରର ସ୍ଥାନ ପ୍ରଧାନ ଏବଂ 
“ମାର, ଧାର ଓ ଆକାର” ସ୍ଥାୟୀ ରଖିବାରେ ତରବାରିର 
ସ୍ଥାନ ପ୍ରଧାନ। ସେହିପରି ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ସ୍ବଭାବ 
ପରମ ଶୁଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନର୍ଚ୍ଚର କର୍ମ ମଧ୍ଯ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ 
ବର୍ଣ୍ଟ ଆଶ୍ରମ/ ସଞ୍ପ୍ଦାୟ, ସାଧନପଦ୍ଧତି, ଧାରଣା ଇତ୍ଯାଦି 
ଅନୁସାରେ ସେମାନର୍ଜ୍ୀ କର୍ମରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯାଏ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--କୌଣସି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ତତ୍ଵ୍ଵବବୋଧ 
ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ଖାଦ୍ଯ, ପେୟ ଇତ୍ୟାଦିରେ 
ପବିତ୍ରତା ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ହାତରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି 
ଖାଦ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି କାରଣ ତାର୍ଚ୍ଚର ସ୍ଵଭାବରେ ସ୍ବତଃ 
ପବିତ୍ରତା ଥାଏ। ମାତ୍ର ହରିଜନ ପ୍ରଭୂତି କୌଣସି ସାଧାରଣ 


ଜାତିର ଲୋକଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵବବୋଧ ହେଲେ ସେ ଖାଦ୍ଯ, ପେୟ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ପବିତ୍ରତା ରକ୍ଷା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ଅନ୍ଯମାନଙ୍କର 
ଉଚ୍ଚିଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ଖାଇ ଦିଅନ୍ତି କାରଣ ପୂର୍ବରୁ ତାଙ୍କର 
ସ୍ଵଭାବ ସେହିପରି ରହି ଆସିଥାଏ। ମାତ୍ର ଏପରି ସ୍ଵଭାବ 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ। 

ଅନାଦିକାଳରୁ ଜୀବର ଅସତ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରିବାର ସ୍ବଭାବ ରହି ଆସିଛି, ସେହି କାରଣରୁ ସେ 
ଜନ୍ମମ୍ୃତ୍ଯୁ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ିଛି ଏବଂ ବାରମ୍ବାର ଉଚ୍ଚନୀଚ 
ଯୋନିରେ ଭ୍ରମଣ କରୁଛି। ମନୂଷ୍ଯ ସେହି ସ୍ବଭାବକୁ ଶୁଦ୍ଧ 
କରି ପାରିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵଭାବରେ ଯେଉଁ କାମନା, ମମତା 
ଓ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟୁ ରହିଛି, ତାହାକୁ ଦୂର କରିବାରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ସମର୍ଥ । କାମନା, ମମତା ଓ ତାଦାମ୍ପ୍ୟୁ ଦୂର ହେବା ପରେ 
ଯେଉଁ ସ୍ବଭାବ ରହେ, ତାହା ଦୋଷାବହ ନୂହେଁ। 
ତେଣୁ ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ଵଭାବକୁ ଦୂର କରିବା କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ 
କି ଦୂର କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। 

ଲୁହା ଯେପରି ପରଶପଥରର ଘ୍ପର୍ଶ ପାଇ ସୁନା 
ପାଲଟିଯାଏ, ସେହିପରି ଅହଂକାରର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କର ପୂର୍ଶ ଶରଣାଗତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ତାହାର ସ୍ଵଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ।। ସ୍ଵଭାବ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବଭାବଜ କର୍ମ କରି ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ 
ଦୋଷୀ ଓ ପାପଭାଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୮ । ୪୭”) | 
ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯିବା 
ପରେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଭକ୍ତଙ୍କର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ 
ନାହି । ଏହାପରେ ଭକ୍ତଙ୍କ ଜୀବନରେ ଭଗବାନ କାଁର 
ସ୍ଵଭାବ କାମ କରେ | ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ପର ସୁହୃଦ୍‌¬ 
'ସୁହୁଦଂ ସବିଭୂତାନାମ୍‌' (ଗୀତା ୫ | ୨୯), ତେଣୁ ଭକ୍ତ 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସୁହୃ ଦ୍‌ ହୋଇଯାଆନ୍ତି-ସୁହୃ ଦଃ 
ସବିଦେହିନାମ୍‌' (ଶ୍ରୀମଭା, ୩ | ୨୫ | ୨୧) | 

କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟରୁ ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ରାଗ- 
ଦ୍ରେଷ ଦୂର କରିଦିଏ, ସେତେବେଳେ ତାହାର ସ୍ବଭାବ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ଫଳରେ ତାଂହୃଦୟରୁ ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ଦୂର 
ହୋଇ ସଂସାରର ମଙ୍ଗଳ ଭାବନା ସ୍ବତଃ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। 
ପ୍ରାଣୀମାନତ୍କ୍ର ହିତ ସାଧନ ଯେପରି ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ, 
ତା'ର ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ହିତ- 
ସାଧନରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। ତା'ର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଯେତେବେଳେ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ହିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହେବାକୁ ଲାଗେ, ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନକ୍ରୀ ସର୍ବଭୂତସୁହୃତ୍ତାଶକ୍ରି ସହିତ ତା'ର ଏକତ୍ୁ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତା' ସ୍ଵଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସୁହୃତ୍ତାଶକ୍ତି 
କାମ କରିବାକୁ ଲାଗେ। 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବସ୍ତୁତଃ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ସର୍ବ ଭୂତସୁହୃତ୍ତାଶକ୍ତି ସମାନ- 
ଭାବେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଉନ୍ମକ୍ତ କିନ୍ତୁ ବ୍ଯକ୍ତିର ଅହଂକାର 
ଓ ରାଗଂଦ୍ବେଷ କାରଣରୁ ସେଥୁରେ ବିଘ୍ନ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ଶକ୍ତି କାମ କରୁ ନାହିଁ। ମହାପୁରୁ ଷର୍ବୀ 
ଠାରେ ଅହଂକାର ଏବ୍ଯକ୍ତିତୁଃ ଓ ରାଗ-ଦେଷ ନ ଥାଏ, 
ତେଣୁ ତାର୍ଦ୍ଦଠାରେ ସେହି ଶକ୍ତି କାମ କରେ। 


ସଞ୍ଚିତ କମ୍ପି 
ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ 
ଫଳ-ଅଂଶ 


ପ୍ରାରବ୍ୁ 

ପୂର୍ବର ଅନେକ ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମରେ କରାଯାଇଥୁବା 
ଯେଉଁ କର୍ମ (ଫଳ-ଅଂଶ ଓ ସଂସୟାର-ଅଂଶ) ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସଂଗ୍ପହୀତ ହୋଇ ରହିଥାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ 
କହନ୍ତି। ସଞ୍ଚିତ କର୍ମର ଫଳ-ଅଂଶରୁ “ପ୍ରାରବ୍ୁ” ଏବଂ 
ସଂସ୍କାର-ଅଂଶରୁ 'ପୁରଣ' ସୁଷ୍ଟି ହୁଏ | ସେହି ପୁରଣ ଭିତରୁ 
ଏବେକାର ଯେଉଁ ନୂତନ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ ସଞ୍ଚିତରେ ଜମା 
ହୋଇଛି, ପ୍ରାୟ ତାହାର ହିଁ କ୍ମୁରଣ ହୁଏ। କେବେ କେବେ 
ସଞ୍ଚିତରେ ଜମା ହୋଇଥୁବା ପୁରାତନ କର୍ମର ୟ୍ତୁରଣ 
ମଧ୍ୟ ହୁଏଂ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ ଯଦି କୌଣସି ପାତ୍ରରେ 
ପ୍ରଥମେ ପିଆଜ ରଖି ତା'ଉପରେ ଯଥାକ୍ରମେ ଗହମ, 
ଚଣା, ଯବ ଓ ବାଜରା ରଖି ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ବାହାର 
କଲାବେଳେ ଯାହା ଶେଷରେ ରଖାଯାଇଥୁଲା, ତାହା ହିଁ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ (ବାଜରା) ବାହାରିବ, କିନ୍ତୁ ମଝିରେ କେବେ 


୧ 
ପୁରଣ 


କେବେ ପିଆଜର ଗନ୍ଧ ବି ଆସିପାରେ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟ୍ନ୍ତଟି 
ସମ୍ପର୍ଥ ମେଳ ଖାଉ ନାହିଁ କାରଣ ପିଆଜ, ଗହମ 
ଇତ୍ୟାଦି ସାବୟବ ପଦାର୍ଥ ଏବଂ ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ ନିରବୟବ | 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତରୁ କେବଳ ଏତିକି ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ, 
ନୂତନ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମର ଅଧୂକ ସ୍ତୂରଣ ହୁଏ ଏବଂ 
କେବେ କେବେ ପୁରାତନ କର୍ମର ପ୍ଭୁରଣ ମଧ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । 
ସେହିପରି ନିଦ୍ରାବସ୍ତାରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ତୂରଣ ହୁଏ। 
ନିଦ୍ରାବସ୍ପାରେ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥା ନିକ୍ଝ୍ରିୟ ହୋଇଯିବା କାରଣରୁ 
ସଞ୍ଚିତ କର୍ମର ପ୍ଲୁରଣ ସ୍ଵପ୍ନରୂପେ ଦେଖାଯାଏ, ତାହାକୁ 
ସ୍ବପ୍ନାବସ୍ତା କହନ୍ତ୍ଯଁ। ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ତାରେ ବୂଦି ସଚେତନ ରହୁ 
ନ ଥିବାରୁ କ୍ରମ, ବ୍ଯତିକ୍ରମ ଓ ଅନୂକ୍ରମର ଠିକଣା ରହେ 
ନାହିଁ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ ସ୍ବପ୍ନରେ ଦିଲ୍ମୀର ସହର ଭିତରେ 
ବନ୍ନଦେର ବଜାର ଦେଖାଯାଏ ତଥା ବଜାରରେ ଦୋକାନ- 
ଗୁଡ଼ିକ କଲିକତାର ଦୋକାନଭଳି ଦେଖାଯାଏ; କୌଣସି 
ଜୀବିତ ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ ଭେଟ ହୋଇଯାଏ ଅଥବା ମୃତ 
ବ୍ଯକ୍ତି ସହିତ କଥାବାର୍ତା ହେଉଥାଏ, ଇତ୍ଯାଦି । 
ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ମନରେ ନାନାପ୍ରକାର 
ପ୍ଟୁରଣ ଆସୁଥାଏ। ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ତାରେ ଯେତେବେଳେ 
ଦେହ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନ ଉପରେ ବୂଦିର ଅଧୂକାର ରହେ 
ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ମନଇଢ଼ା ଗୁଡ଼ାଏ କହିପକାଏ। 
ଉଚିତ-ଅନୁଚିତ ବିଗ୍ବର କରିବାର ଶକ୍ତି କାମ ନ କରିବାରୁ 
ତାହାକୁ “ସିଧାସରଳ ପାଗଳ” କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଯାହାଙ୍କର 
ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ମନ ଉପରେ ବୁଦ୍ଧିର ଅଧ୍ଧକାର 
ରହିଥାଏ, ସେ ଉଚିତଂଅଅନୁଚିତ ବୁଝି ବିଗ୍ବରି କଥାବାର୍ତା 
କରନ୍ତି। ବୂଦ୍ଧି ସଚେତ ରହୁଥିବାରୁ ସେ ସଚେତନ 


* ପୁରଣ ସଞ୍ଚିତ ଅନୁସାରେ ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରାରବୁ ଅନୁସାରେ ମଧ୍ୟ ହୁଏ । ସଞ୍ଚିତ ଅନୁସାରେ ହେଉଥୁବା ୟ୍ତୁରଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ କର୍ମ କରିବାକୁ 


ବାଧ୍ୟ କରେ ନାହିଁ ମାତ୍ର ସଞ୍ଚିତର ଷ୍ଠୁରଣରେ ଯଦି ରାଗ ବା ଦ୍ରେଷ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାହା ସକ୍କାଳୁ ରୂପ ଧାରଣ କରି ମନୁଷ୍ୟକୁ କର୍ମ କରିବାକୁ 
ବାଧ୍ୟ କରିପାରେ । ପ୍ରାରବ୍ୁ ଅନୁସାରେ ହେଉଥୂବା (ଫଳ ଭୋଗ ପାଇଁ) ୟୁରଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ କର୍ମ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ କରେ; ମାତ୍ର ତାହା କେବଳ 
ବିହିତକର୍ମ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ କରେ, ନିଷିଵକର୍ମ କରିବାକୁ ନୁହେଁ।| କାରଣ ବିବେକ ପଧାନ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ନିଷିଦ୍କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ମିଳି ନାହିଁ| 
ତେଣୁ ନିଜର ବିବେକଶକ୍ତିକୁ ପ୍ରଖର କରି ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଦାୟିତୃ ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ରହିଛି ଏବଂ ଏପରି କରିବାରେ ସେ ସ୍ଵବତନ୍ତ୍ବ। 


#' ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ତାରେ ମଧ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ, ସ୍ଵପ୍ନ ଓ ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ତା ହୁଏଏ¦ଁ ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ମନୁଷ୍ୟ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ପାରେ ସାବଧାନ ହୋଇ କର୍ମ 
କରେ; ଏହା ଜାଗ୍ରତରେ ଜାଗ୍ରତାବସ୍ଥା । ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ସାରେ ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ କର୍ମ କରୁଥାଏ, ସେହି କର୍ମ ଛଡ଼ା ହଠାତ୍‌ ଅନ୍ଯ ଭୁରଣ ହେବାକୁ ଲାଗେ, 
ତାହା ଜାଗ୍ରତରେ ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ସା । ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ସାରେ କର୍ମ କରୁଥୁବା ସମୟରେ ମଧ୍ୟ କେବେ କେବେ ସେହି କର୍ମର ଓ ପୂର୍ବ କର୍ମର କୌଣସି ପ୍ତୂରଣ 
ଆସେ ନାହିଁ, ସମ୍ପୂର୍ଣ ବୃତ୍ତିରହିତ ଅବସ୍ସା ହୋଇଯାଏ, ତାହା ଜାଗ୍ରତରେ ସୁଷୁପ୍ରି ଅବସ୍ତା | 

କର୍ମ କରିବାର ଆବେଗ ଅଧୂକ ଥୁଲେ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ପାରେ ଜାଗ୍ରତ ଓ ସ୍ଵପ୍ନାବସ୍ଥା ତ ଅଧକ ହୁଏ, ମାତ୍ର ସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ଥା ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ହୁଏ । 
କୌଣସି ସାଧକ ଯଦି ଜାଗ୍ରତସୁଷୁପ୍ତିକୁ ସ୍ଥାୟୀ କରି ଦିଅନ୍ତି, ତା'ହେଲେ ସାଧନା ତୀବ୍ର ହୋଇଯିବ; କାରଣ ଜାଗ୍ରତସୁଷୁପ୍ତିରେ ପରମାମ୍ଦାା୍ଗ୍ର ସହିତ 
ସାଧକର ନିରାବରଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ ।। ଏମିତି ଦେଖିଲେ ତ ସୁଷୁପ୍ରି ଅବସ୍ତାରେ ମଧ୍ୟ ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ତୂଟିଯାଏ; କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧି ଓ ବୃତ୍ତି ଜ୍ଞାନରେ 
ଲୀନ ହୋଇଯାଉଥୁବାରୁ ସ୍ଵରୂପର ଘ୍ଫଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । ଜାଗ୍ରତସୁଷୁପ୍ତିରେ ବୁଦ୍ଧି ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଜାଗ୍ରତ ଥୂବାରୁ ସ୍ଵରୂପର ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ଏହି ଜାଗ୍ରତସୁଷୁପ୍ତି ସମାଧ୍ଵଠାରୁ ମଧ୍ୟ ବିଲକ୍ଷଣ, କାରଣ ଏହା ସ୍ଵତଃ ହୁଏ । ମାତ୍ର ସମାଧୂରେ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିକୁ ଏକାଗ୍ର ଓ 
ନିରୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ସମାଧ୍ଧରେ ପୁରୁଷାର୍ଥ ରହିଥୂବାରୁ ଶରୀରରେ ଖିତି ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଜାଗ୍ରତସୁଷୁପ୍ତିରେ ଅଭ୍ୟାସ ଓ ଅହଂକାର ବିନା ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ 
ସ୍ବତଃ ନିରୁଦ୍ଧ ହେଉଥୁବାରୁ ସ୍ଵରୂପରେ ସିତି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵରୂପର ଅନୂଭବ ହୁଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ରହନ୍ତି। ତେଣୁ ସେ “ଚତୁର ପାଗଳ! 

ଏହି ପ୍ରକାରେ ମନୂଷ୍ଯ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରମାମ୍ପାର୍କୁ 
ଲାଭ କରି ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ନିଜକୁ ପ୍ଟୁରଣଗୁଡ଼ିକରୁ 
ରକ୍ଷା କରିପାରେ ନାହିଁ। ପରମାମ୍ଦପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ 
ଖରାପ ପ୍ତୁରଣଗୁଡ଼ିକ ପୂର୍ଷରୂପେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଏହି 
କାରଣରୁ ଜୀବନ୍ଧିକ୍ତ ମହାପୁରୁଷକ୍ତୀ ମନରେ କେବେ 
ଅପବିତ୍ର ଓ ଖରାପ ବିଗ୍ବର ଉଦୟ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାଙ୍କର 


ତଥାକଥୂତ ଶରୀରରେ ପ୍ରାରବ୍ରବଶତଃ ଯଦି ବବ୍ଯାଧ୍ 
ଇତ୍ଯାଦି କୌଣସି କାରଣରୁ) କେବେ ଅଚେତନ, ଉନ୍ମାଦ 
ଇତ୍ଯାଦି କ୍ରିୟା ଦେଖାଯାଏ, ତଥାପି ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ 
ମହାପୁରୁଷ କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କଥା କହନ୍ତି ନାହିଁ କି 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁହ କାରଣ ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଇଥିୁବାରୁ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କହିବା ଓ କରିବା ତାର୍ଦୀ 
ସ୍ବଭାବର ବିରୁଦ୍ଧ। 


ପ୍ରାରବୁ କମି 
ପ୍ରାରବୁ କମି 


ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 


 ଃଫଵ 


« 


ଶ୍ରିତ (ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ) ପରିସ୍ଥି 
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[® 
ର୍ଦ୍‌) 
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ସ୍ଵେଢ୍ାପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା (ପ୍ରବୃତ୍ତିଃ ଅନିଜ୍ଜାପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା ପରେକ୍ରାପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା 


୪୮ 


ସ୍ଵେଜ୍ଜାପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା 


ଅନିଜ୍ଜାପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା ପରେକ଼ରାପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା 


ସ୍ଵେଜ୍ଜାପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା 

ସଞ୍ଚିତ ମଧ୍ଯରୁ ଯେଉଁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଫଳ ଦେବା 
ପାଇଁ ଉନ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ “ପ୍ରାରବ୍ କମ୍ମଂ 
କହନ୍ତିଂ। ପ୍ରାରବ୍ଛ କର୍ମର ଫଳ ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ଉପସ୍ଥିତ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ସେହି କର୍ମକୁ ଭୋଗ 
କରିବାରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ପ୍ରବୃତ୍ତି ତିନି ପ୍ରକାରର 
ହୋଇଥାଏ- - ( ୧) ସ୍ଲେଢ଼ାପୂର୍ବକ, ( ୨) ଅନିଢ଼ା (ଦୈବେଢ଼ା) 
ପୂର୍ବକ ଓ (୩) ପରେକ୍ରାପୂର୍ବକ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 

(୧) କୌଣସି ବ୍ୟବସାୟୀ ବସ୍ତୁ କ୍ରୟ କଲେ ଏବଂ 
ସେଥୂୁରୁ ତାଙ୍କୁ ଲାଭ ମିଳିଲା। ସେହିପରି ଅନ୍ଯ ଜଣେ 
ବ୍ୟବସାୟୀ ବସ୍ତୁ କ୍ରୟ କଲେ ଏବଂ ସେଥୁରୁ ତାର୍କୀର କ୍ଷତି 
ହେଲା। ଦୁହିଙ୍କର ଲାଭ ଓ କ୍ଷତି ହେବା ସେମାନର୍କର 
ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମଜନିତ ପ୍ରାରବ୍ରର ଫଳ; କିନ୍ତୁ ବସ୍ତୁ 
କ୍ରୟ କରିବାରେ ସେମାନର୍କରର ସ୍ଵେଚ୍ଛାପୂର୍ବକ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ହେଲା। 

(୨) କୌଣସି ସଜନ ଯାଉ ଯାଉ ବାଟରେ ପଡୁଥିବା 
ନଦୀରେ ବନ୍ଯାଯୋଗୁଁ ଏକ ଧନରନଭରା ସିନ୍ଦୁକ ଭାସି 
ଯାଉଥୁବାର ଦେଖିଲେ । ସେ ତାକୁ ନଦୀରୁ ଉଠାଇନେଲେ। 
ସେହିପରି ଅନ୍ୟ ଜଣେ ସଜନ ବାଟରେ ଯାଉ ଯାଉ ତାଙ୍କ 


ଅନିତ୍କାପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା 


ପରେକ୍ଛାପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା 


ଉପରେ ଗଛର ଗୋଟିଏ ଡାଳ ଭାଙ୍ଗି ପଡ଼ିଲା ଏବଂ ସେ 
କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ହୋଇଗଲେ। ଏ ଦୁଇଟି ଘଟଣାରେ ଧନ 
ମିଳିବା ଓ କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ହେବା ସେମାନର୍ଦ୍ଦାର ଶୁଭାଶୁଭ 
କର୍ମଜନିତ ପ୍ରାରବ୍ର ଫଳ କିନ୍ତୁ ସିନ୍ଦୁକ ମିଳିବା ଓ ଡାଳ 
ଭାଙ୍ଗି ପଡ଼ିବାରୂପକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅନିଜ୍ଜା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୈବେ ଢ୍ରାପୂର୍ବକ 
ହେଲା। 

(୩୨ ଜଣେ ଧନୀଲୋକ କୌଣସି ବାଳକକୁ 
ପୋଷ୍ଯପୁତ୍ର କରିନେବାରୂୁ ତାହାର ସବୁ ଧନସମ୍ପତ୍ତି 
ବାଳକ ନାମରେ ହୋଇଗଲା। ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ଗ୍ବେର 
କାହାର ଧନ ଗ୍ରେରି କରିନେଲା। ଏ ଦୁଇଟି ଘଟଣାରେ 
ବାଳକକୁ ଧନ ମିଳିବା ଓ ଗ୍ରେରି ହୋଇଯିବା ସେମାନଙ୍କର 
ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମଜନିତ ପ୍ରାରବ୍ରର ଫଳ, କିନ୍ତୁ ପୋଷ୍ଯପୁତ୍ର 
ହୋଇଯିବା ଓ ଗ୍ବେରି ହେବାରୂପକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପରେକ୍ରାପୂର୍ବକ 
ହେଲ।। 

ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ବୂଝିବାକୁ ହେବ ଯେ, 
କର୍ମର ଫଳ “କର୍ମ' ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ପରିସ୍ଥିତି” ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାରବ୍ର କର୍ମର ଫଳ ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ସମ୍ମୁଖକୁ 
ଆସେ। ନୂତନ (କ୍ରିୟମାଣ) କର୍ମକୁ ଯଦି ପ୍ରାରବ୍ଧର ଫଳ 


* “ପରକର୍ଷେଣ ଆରବୁଃ ପ୍ରାରବ୍ୁଃ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ୟକ୍‌ଭାବେ ଫଳ ଦେବା ପାଇଁ ଯାହା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଯାଇଛି, ତାହା 'ପ୍ରାରବୁ' | 
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ବୋଲି ଧରି ନିଆଯାଏ, ତେବେ “ଏପରି କରନ୍ତୁ ଓ ଏପରି 
ନ କରନ୍ଗୁ.-¬ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଗୁରୁଜନର୍କ୍ରର ଏହି ବିଧୂ-ନିଷେଧାମୂକ 
ବଚନ ନିରଥିକ ହୋଇଯିବ। ଦ଼ିତୀୟତଃ, ଯଦି ପୂର୍ବକୃତ 
କମାନୂସାରେ ଜନ୍ମ ହେବ ଏବଂ ସେହି ଅନୁସାରେ କର୍ମ 
ହେବ, ତେବେ ସେହି କର୍ମ ଆଗକୁ ନୂତନ କର୍ମ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବ, ଫଳରେ କର୍ମ ପରମ୍ପରା ସେମିତି ଗ୍ବଲି ଥୂବ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା କେବେ ଶେଷ ହେବ ନାହିଁ। 

ପ୍ରାରବୁ କର୍ମରୁ ମିଳୁଥୁବା ଫଳ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ-- 
ପ୍ରାପ୍ତ ଫଳ ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତ ଫଳ। ବର୍ତମାନରେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍ଦ୍ବ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଯେଉଁ ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସୁଛି, 
ତାହା “ପ୍ରାପ୍ତ ଫଳ ଏବଂ ଭବିଷ୍ଯତରେ ଏହି ଜନ୍ମର 
ଯେଉଁ ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିବ, ତାହା 
“ଅପ୍ରାପ୍ରଂ ଫଳ। 

କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମର ଯେଉଁ ଫଳ-ଅଂଶ ସଞ୍ଚିତରେ 
ଜମା ହୋଇ ରହିଥାଏ, ତାହା ପ୍ରାରବ୍ୁରେ ପରିଣତ ହୋଇ 
ଅନୂକୂଳ, ପ୍ରତିକୂଳ ଓ ମିଶ୍ରିତ ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ମନୁଷ୍ଯ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସେ | ତେଣୁ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଞ୍ଚିତ କର୍ମ ରହିଥାଏ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାରବୃୁ ଗଠନ ହୋଇ ଗ୍ବଲିଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରାରବ୍ରୁ 
ପରିସ୍ତିତି ରୂପରେ ପରିଣତ ହେଉଥାଏ। ଏହି ପରିସ୍ଥିତି 
ମନୁଷ୍ଯକୁ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେବା ପାଇଁ ବାଧ୍ୟ କରେ ନାହିଁ । 
ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା 
ହିଁ ସୁଖୀଂଦୁଃଖୀ ହେବାର ମୂଳ କାରଣ। ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଓ ନ କରିବାରେ ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବଥା 
ସ୍ବାଧୀନ ଆଦୌ ପରାଧୀନ ନୂହେଁ। ଯେଉଁ ଅବିବେକୀ 
ପୁରୁଷ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରେ, ସେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହେଉଥାଏ | କିନ୍ଧୁ ଯେଉଁ ବିବେକୀ 
ପୁରୁଷ ପରିସ୍ଥିତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ 
କେବେ ସୁଖୀଦ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, ତେଣୁ ସାମ୍ଯାବସ୍ଥାରେ 
ବା ସ୍ବରୂପରେ ତାର୍ଚ୍ଦର ସ୍ଵତଃ ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ। 

କର୍ମ କରିବାରେ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରାରବ୍ରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଥାଏ ନା ପୁରୁଷାର୍ଥର୮ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାରବ୍ ବଳବାନ୍‌ ନା 
ପୁରୁଷାର୍ଥ୮ ଏ ବିଷୟରେ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ। ସେ 
ସବୁର ସମାଧାନ ପାଇଁ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରାରବୁ କ'ଣ ଓ ପୁରୁଷାର୍ଥ 


କ'ଣ, ତାହା ବୂଝିବା ଆବଶ୍ଯକ। 


* ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ମନୂଷ୍ଯର ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର ଇଚ୍ଛା ରହିଥାଏ; ଯଥା-- 
ଧନ, ଧର୍ମ, ଭୋଗ ଓ ମୁକ୍ତି। ପ୍ରଚଳିତ ଭାଷାରେ ଏହି 
ଗ୍ବରୋଟି ଇଚ୍ଛାକୁ ଅର୍ଥ/ ଧର୍ମ କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ କୁହାଯାଏ । 

(୧) ଅଥି- ଧନର ଅନ୍ଯ ନାମ ଅଅର୍ଥ”। ଅର୍ଥ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ସ୍ଥାବର ଓ ଜଙ୍ଗଂମ । ସୁନା, ରୂପା, ଟଙ୍କା- 
ପଇସା, ଜମିବାଡ଼ି, ଘରଦ୍ବାର ଇତ୍ଯାଦି ସ୍ଥାବର ଏବଂ 
ଗାଇ୍ଚନୁ ମଇଁଷି, ଘୋଡ଼ା, ଓଟ, ଛେଳି, ମେଣ୍ଢା ଇତ୍ୟାଦି 
ଜଙ୍ଗମ । 

(୨) ଧମ୍ି--ସକାମ ବା ନିଷ୍ଟାମଭାବରେ ଯେଉଁ 
ଯଜ୍ଞ, ତପ, ଦାନ, ବ୍ରତ, ତୀର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦି ଶୁଭକାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଏ, 
ତାହାକୁ ଅଧର୍ମ” କହନ୍ତି । 

(୩) କାମ--ସାଂସାରିକ ସୁଖଭୋଗର ନାମ '“କାମ' | 
ସେହି ସୁଖଭୋଗ ଆଠ ପ୍ରକାର-¬ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ, 
ଗନ୍ଧ ମାନ, ବଡ଼ିମା ଓ ଆରାମ। 

(କ) ଶବ୍ଦ--ଶବ୍ଦ ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ବର୍ଶ୍ରାମ୍ୂକ ଓ 
ଧ୍ଵନ୍ୟାମୂକ । ବ୍ୟାକରଣ, ସାହିତ୍ଯ, ଉପନ୍ୟାସ, ଗଳୁ ଇତ୍ୟାଦି 
'ବର୍ଣ୍ରାମୂକ' ଶବ୍ଦଂ । ଚମଡ଼ା, ତାର ଓ ଫୁର୍କ୍ଚା ବାଦ୍ୟର ତିନୋଟି 
ପୂର୍ଣ ବାଜଣା ଓ ତାଳ ବାଦ୍ଯର ଅଧା ବାଜଣା--ଏପରି 
ସାଢ଼େ ତିନି ପ୍ରକାରର ବାଜଣା ଅଧ୍ବନ୍ଯାମୂକ” ଶବ୍ଦ ସୃଷ୍ଟି 
କରନ୍ତ୍ଯୀ। ଏହି ବର୍ଣ୍ରାମୂକ ଓ ଧ୍ଵନ୍ଯାମୂୂକ ଶବ୍ଦ ଶୁଣିଲେ 
ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳେ, ତାହା ଶବ୍ଦଜନିତ ସୁଖ । 

(ଖ) ସ୍ପର୍ଶ ସ୍ତ୍ରୀ। ପୁତ୍ରଚ ବନ୍ଧୁ ଇତ୍ଯାଦିଙ୍ଚ୍ଚ ମିଳନରୁ 
ତଥା ଥଣ୍ଡା) ଗରମ, କୋମଳ ବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିର ଚର୍ମ 
ସହିତ ସଂଯୋଗରୁ ମିଳୁଥୂବା ସୁଖକୁ ପ୍ଫର୍ଶଜନିତ ସୁଖ 
କୁହାଯାଏ । 

(ଗ) ରୂପ-¬¬ଖେଳ, ତାମସା, ସିନେମା, ନଦୀ, ବନ, 
ପାହାଡ଼, ସରୋବର, ପ୍ରାସାଦ ଇତ୍ୟାଦିର ସୁନ୍ଦର ଦୃଶ୍ଯ 
ଦେଖିଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ତାହା ରୂପଜନିତ 
ସୁଖ | 

(ଘ) ରସ-ମିଠା, ଖଟା, ଲୁଣିଆ, ପିତା, ରାଗ ଓ 
କଷା-¬ଏହି ଷଡ୍‌ରସ ଗ୍ବାଖିଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, 
ତାହା ରସଜନିତ ସୁଖ । 

(ଙ) ଗନ୍ଧଚଅତର, ଫୁଲ, ତେଲ ଇତ୍ଯାଦି 
ସୁଗନ୍ଧଯୁକ୍ତ ଦ୍ରବ୍ଯ ଓ ରସୁଣ, ପିଆଜ ଇତ୍ୟାଦି ଦୁର୍ଗକ୍ଧଯୁକ୍ତ 


* ବର୍ଷରାମୂକ ଶବ୍ଦରେ ମଧ୍ୟ ଦଶଟି ରସ ଅଛି; ଯଥା-- ଶୃଙ୍ଗାର, ହାସ୍ଯ, କରୂଣ, ରୌଦ୍ର, ବୀର, ଭୟାନକ, ବୀଭସ, ଅଦ୍ଭୁତ, ଶାନ୍ତ ଓ 


କବ ୬୧ ୨୦୧୭ 


ବାସଲ୍ୟ। ଚିତ୍ତ ଦ୍ରବିତ ହେଲେ ଏହି ଦଶଟି ରସ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ଏହି ଦଶଟି ରସକୁ ଭଗବାନକ୍କୀ ପ୍ରତି ବିନିଯୋଗ କଲେ ସମସ୍ତ ରସ କଲ୍ୟାଣକାରକ 
ହୁଏ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ରାରା ସୁଖଭୋଗ କଲେ ସମସ୍ତ ରସ ପତନକାରକ ହୁଏ। 

#' ଢୋଲ, ଢୋଲକି, ତବଲା, ପଖାଉଜ, ମୁଦଙଇ୍ଗଂ ଆଦି “ଚମଡ଼ା ବାଦ୍ଯ'; ସିତାର, ସାରଙ୍ଗ ଆଦି “ତାର ବାଦ୍ଯ'; ହାରମୋନିୟମ୍‌, ବଂଶୀ, 
ତୂରୀ ଆଦି 'ଫୁଜ୍ଞା ବାଦ୍ଯ' ଏବଂ ଝାଞ୍, କଂସାଳ ଆଦି “ତାଳ ବାଦ୍ଯ' ନାମରେ ପରିଚିତ | 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଦ୍ରବ୍ୟ ଶୁଘିଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ତାହା 
ଗନ୍ଧଜନିତ ସୁଖ । 

(ଚ) ମାନ--ଶରୀରର ଆଦର-ସକାର ହେଲେ 
ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ତାହାକୁ ମାନ ବା ସମ୍ମାନର 
ସୁଖ କହନ୍ତି। 

(ଛ) ବଡ଼ିମା- ନାମର ପ୍ରଶଂସା ବଢ଼ିଲେ, ବାଃ ବାଃ 
ମିଳିଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ତାହାକୁ ବଡ଼ିମାର 
ସୁଖ କହନ୍ତି। 

(ଜ) ଆରାମ ଶାରୀରିକ ପରିଶ୍ରମ ନ କଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଷ୍ଠର୍ମା ହୋଇ ପଡ଼ି ରହିଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ତାହାକୁ ଆରାମର ସୁଖ କହନ୍ରୈ। 

(୪) ମୋକ୍ଷ--ଆମୂବୋଧ, ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନନ କଲ୍ଯାଣ, 
ଉଦ୍ଧାର, ମୁକ୍ତି ଭଗବର୍ଦର୍ଶନନ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ଇତ୍ଯାଦିର 
ନାମ 'ମୋକ୍ଷଂ। 

ଏହି ଗ୍ଵରୋଟି (ଅର୍ଥ, ଧର୍ମ, କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ) ମଧ୍ଯରୁ 
ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଅର୍ଥ ଓ ଧର୍ମ ଉଭୟ ଗୋଟିଏ ଅନ୍ୟଟିର 
ବୃଦ୍ଧି କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅର୍ଥରୁ ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମରୁ ଅର୍ଥ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ । 
କିନ୍ତୁ ସକାମଭାବରେ ଧର୍ମ ପାଳନ କଲେ ସେହି ଧର୍ମ 
ମଧ୍ୟ କାମନା ପୂରଣ କରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅର୍ଥକୁ 
କାମନା ପୂରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଉପଯୋଗ କଲେ ତାହା 
ମଧ୍ଯ କାମନା ପୂରଣ କରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। ତାପ୍ରର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଧର୍ମ ଓ ଅର୍ଥ ଉଭୟକୁ କାମନା ଖାଇଯାଏ। ତେଣୁ 
ଗୀତାରେ ଭଗବାନ କାମନାକୁ “ମହାଶନ” (ପେଟ୍ୟୂ କହିବା 
ସଇ୍ଚେଂ ସଙ୍ଗେ ତାହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ ବିଶେଷ 
ଗୁରୁତୃ ଦେଇଛନ୍ତି (୩ | ୩୭-¬୪୩) | 

ନିଷ୍ଟାମଭାବରେ ଧର୍ମପାଳନ କଲେ ସେହି ଧର୍ମ 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ କରି ଜୀବକୁ ମୁକ୍ତ କରିଦିଏ | ସେହିପରି 
ଯଦି କାମନା ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯମାନର୍କୀ ଉପକାର, ହିତ ଓ 
ସୁଖରେ ଧନ ବ୍ଯୟ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାହା ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ତଃଃରଣକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ଜୀବକୁ ମୁକ୍ତ କରିଦିଏ । 

ଅର୍ଥ, ଧର୍ମ, କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ--ଏ ଗ୍ଵରୋଟି ମଧ୍ଯରୁ 
“ଅର୍ଥ/ (ଧନ) ଓ “କାମ” (ଭୋଗ: ପ୍ରାପ୍ତିରେ ପ୍ରାରବ୍ୁ ମୁଖ୍ଯ 
ଓ ପୁରୁଷାର୍ଥ ଗୌଣ ଏବଂ ଅଧର୍ମ” ଓ ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତିରେ 


ପୁରୁଷାର୍ଥ ମୁଖ୍ୟ ଓ ପ୍ରାରବୁ ଗୌଣ। ପ୍ରାରବ୍ୁ ଓ ପୁରୂଷାର୍ଥର 
କ୍ଷେତ୍ର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ଉଭୟେ ନିଜ ନିଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପ୍ରଧାନ। ତେଣୁ କୁହାଯାଇଛି-- 
ସନ୍ତୋଷସ୍ତିଷୁ କଉିବ୍ୟଃ ସ୍ଵପଦାରେ ଭୋଜନେ ଧନେ । 
ତ୍ରିଷୁ ଚୈବ ନ କଉତିବ୍ଯଃ ସ୍ବାଧ୍ୟାୟେ ଜପଦାନୟୋଃ ॥ 

ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ସ୍ତ୍ରୀ, ପୁତ୍ର ପରିବାର) ଭୋଜନ ଓ 
ଧନରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟା ରହିବା ଉଚିତ ଏବଂ ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ, ପୂଜାପାଠ, 
ନାମଜପ, କୀଉ୍ତନ ଓ ଦାନ କରିବାରେ କେବେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ 
ହେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଧନ ଓ ଭୋଗ 
ହେଉଛି ପ୍ରାରବ୍ରର ଫଳ, ତେଣୁ ଏଥୁରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟା ରହିବା 
ଉଚିତ; କାରଣ ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ ଯେତିକି ମିଳିବାର ଥୂବ, 
ସେତିକି ହିଁ ମିଳିବ, ଅଧୂକ ମିଳିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଧର୍ମ 
ଆଚରଣ ଓ ନିଜର କଲ୍ୟାଣ ବିଷୟରେ କେବେ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟା 
ହେବା ଉଚିତ ନୂହେଁ; କାରଣ ଏହା ନୂତନ ପୁରୁଷାର୍ଥ 
ଏବଂ ଏହି ପୁରୁଷାର୍ଥ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି । 

କର୍ମ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଶୁଭ ୯ପୁଣ୍ଯଃ ଓ ଅଶୁଭ 
(ପାପ) । ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଶୁଭକର୍ମର ଫଳ ଏବଂ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଅଶୁଭକର୍ମର ଫଳ | କର୍ମ ବାହ୍ୟଭାବେ 
କରାଯାଏ, ତେଣୁ ସେହି କର୍ମର ଫଳ ମଧ୍ଯ ବାହ୍ଯ 
ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ସେହି ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯେଉଁ 
ସୁଖ-ଦୂଃଖ ହୁଏ, ତାହା ଭିତରେ ହୁଏ | ତେଣୁ ପରିସିତିରେ 
ସୁଖୀ ବା ଦୁଃଖୀ ହେବା ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମର ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରାରବ୍ରର ଫଳ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ନିଜ ଅଜ୍ଞତାର ଫଳ । 
ଯଦି ଅଜ୍ଞତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଓ ଭଗବାନଗସ୍କ୍ମ ଉପରେଂ 
ବା ପ୍ରାରବ୍ର ଉପର୍ୟେ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ 
ଯେତେ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ବି ମନ ଖୁସି 
ରହିବ, ଆନନ୍ଦ ଜାତ ହେବ | କାରଣ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସିତିରେ 
ପାପ କ୍ଷୟ ହୁଏ, ଆଗକୁ ପାପ ନ କରିବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ସାବଧାନ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପାପ କ୍ଷୟ ହେଲେ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ। 

ସାଧକ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ଦୁରୂପଯୋଗ 
ନ କରି ସଦୂପଯୋଗ କରିବା ଉଚିତ। ଅନୂକୂଳ 


୬୧ ୨୭୧ ୬୭ 


ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ଅନୂକୂଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଅନ୍ଯମାନକ୍କୀ 


* ଲାଳନେ ତାଡନେ ମାତୂର୍ନାକାରୁଣ୍ୟ" ଯଥାଉଁକେ । ତଦ୍‌ବଦେବ ମହେଶସ୍ୟ ନିୟନ୍ତୁର୍ମୁଣଦୋଷୟୋଃ।|' 
“ଶିଶୁକୁ ପାଳନ କରିବାରେ ଓ ତାଡ଼ନା କରିବାରେ ଯେପରି ମାଆର କେବେ ଅକରୁଣା ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହିପରି ଜୀବମାନସୀର ଗୁଣ ଓ 
ଦୋଷ ନିୟନ୍ତ୍ରଣକାରୀ ପରମେଶ୍ବରଙ୍କର କେବେ କାହା ଉପରେ ଅକରୁଣା ହୁଏ ନାହିଁ।'” 


୧ ୬୬୭୧ ୬୭୧୭ 


# ଯଭାବି ତଭବତ୍ୟେବ ଯଦଭାବ୍ୟ' ନ ତଭବେତ୍‌ | ଇତି ନିଶ୍ଚିତବୁଦ୍ଧୀନାଂ ନ ଚିନ୍ତା ବାଧତେ କୃଚିତ୍‌ ॥ (ନାରଦପୁରାଣ, ପୂର୍ବ ୩୭ | ୪୭) 
“ଯାହା ହେବାର ଅଛି, ତାହା ଅବଶ୍ଯ ହେବ ଆଉ ଯାହା ହେବାର ନାହିଁ, ତାହା ଆଦୌ ହେବ ନାହିଁ-ଯାହାକ୍କ ବୁଦିିରେ ଏପରି ନିର୍ଶୟ 


ଥାଏ, ତାଙ୍ଗୁ ଚିନ୍ତା କେବେ ବିବ୍ରତ କରେ ନାହିଁ | ' 
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ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ସେବାଭାବ ରଖି ବ୍ଯୟ କରିବା ହିଁ 
ଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ ଏବଂ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ଭୋଗବୂୁଦ୍ଧିରେ ଉପଭୋଗ କରିବା ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଦୂରୁପଯୋଗ। ସେହିପରି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ 
ସୁଖେଢ଼୍ା ତ୍ଯାଗ କରିବା ଏବଂ “ମୋର ପୂର୍ବକ୍ତ ପାପ 
ନାଶ କରିବା ପାଇଁ, ଭବିଷ୍ଯତରେ ପାପ ନ କରିବାକୁ 
ସାବଧାନ ରହିବା ପାଇଁ ତଥା ମୋର ଉନ୍ତତି ପାଇଁ 
ପ୍ରଭୁକ୍କ କୃପାରୁ ଏପରି ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଛି” ବୋଲି ବୁଝି 
ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ ଏବଂ 
ସେଥୁରେ ଦୁଃଖୀ ହେବା ତାହାର ଦୁରୂପଯୋଗ। 

ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗିବା ପାଇଁ ମିଳି 
ନାହିଁ। ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକ ସୁଖ ଭୋଗର ସ୍ଥାନ ଏବଂ ନରକ 
ତଥା ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଦୁଃଖ ଭୋଗର ସ୍ଥାନ । 
ତେଣୁ ସେସବୁ ଭୋଗଯୋନି ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମଯୋନି। 
ବସ୍ତୁତଃ ଯେଉଁମାନେ ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ପାଇ ମଧ୍ଯ ସାବଧାନ 
ନୁହନ୍ତି, ଜନ୍ମମୃତ୍ଯୁର ଗତାନୁଗତିକ ପ୍ରବାହରେ ପଡ଼ିଥାନ୍ତି, 
ସେମାନକ୍ରୀ ପାଇଁ ହିଁ ଏହା କର୍ମଯୋନି। ପ୍ରକୃତରେ ସୁଖ- 
ଦୁଃଖରୁ ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠିବା ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ପାଇଁ 
ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଛି। ତେଣୁ ଏହାକୁ କର୍ମଯୋନି ନ କହି 
'ସାଧନଯୋନି' କହିବା ଯଥାର୍ଥ । 

ପ୍ରାରବୁ କର୍ମର ଫଳସ୍ବରୂପ ଯେଉଁ ଅନୁକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ସେଥୁମଧ୍ୟରୁ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର, କିନ୍ତୁ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତ୍ଯାଗ କରିବାରେ ମନୂଷ୍ଯ ପରତନ୍ସ୍‌ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ତ୍ୟାଗ କରିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। କାରଣ ଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଅନ୍ଯମାନକ୍କୀ 
ହିତ କରିବାର ବା ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବାର ଫଳ 
ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ ଦୁଃଖ ଦେବାର 
ଫଳ। ଏ ବିଷୟକୁ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ବାରା ଆମେ ବୁଝି 
ପାରିବା-¬ 

କୌଣସି ଏକ ଗ୍ରାମରେ ଶ୍ଯାମବାବୁ ଓ ରାମବାବୁ 
ନାମକ ଦୁଇଜଣ ବ୍ଯକ୍ତି ଥୂଲେ। ଥରେ ଶ୍ୟାମବାବୁ 
ରାମବାବୁର୍ଜୁ ଶହେ ଟର୍ଚ୍ରା କରଜ ଦେଇଥୁଲେ। ରାମବାବୁ 
ଜବାବ ଦେଇଥୂଲେ ଯେ ଅମୁକ ମାସରେ ସେ ସୁଧ ସହ 
ମୂଳଧନ ଫେରାଇ ଦେବେ। ମାସ ବିତିଗଲା, ହେଲେ 
ରାମବାବୁ ଟତ୍ସା ଫେରାଇଲେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ଶ୍ଯାମବାବୁ 
ରାମବାବୁର୍ଜ ଘରକୁ ଯାଇ କହିଲେ, “ଭାଇ! ତୂମେ ଜବାବ 
ଅନୁସାରେ ଟର୍କା ଫେରାଇଲ ନାହିଁ, ଏବେ ଦିଅ '' ରାମବାବୁ 


କହିଲେ, “ଆଜ୍ଞା ଏବେ ମୋ ପାଖରେ ଟଙ୍କା ନାହିଁ, 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା *‹ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ପଅରିଦିନ ଦେଇଦେବି।” ଶ୍ଯାମବାବୂ ସେଦିନ ପହଞ୍ଚି 
କହିଲେ-- “ଦିଅ, ମୋ ଟକ୍ଢା | ରାମବାବୁ କହିଲେ, “କାଲି 
ନିଶ୍ଚୟ ଦେଇଦେବି।' ପୁଣି ସେ ଦିନ ଶ୍ଯାମବାବୁ ପହଞ୍ଚି 
କହିଲେ--'ଦିଅ, ମୋ ଟର୍ଚା ଦିଅ!” ରାମବାବୁ କହିଲେ, 
'କ”ଣ କରିବି, ଟଟ୍ଚଚା ଜୁଟିଲା ନାହି, ମୋ ପାଖରେ ଟଙ୍କା 
ନାହିଁ/ କେଉଁଠୂ ଦେବି କାଲି ଆସିବ।' ରାମବାବୁର୍ଚଚ 
କଥା ଶୁଣି ଶ୍ଯାମବାବୁ ରାଗିଯାଇ କହିଲେ “କାଲି କାଲି 
କରୁଛି, ଟଙ୍କା ଦେବାର ନାଆଁଗନ୍ଧ ନାହି”। ଏପରି କହି 
ସେ ଚପଲ କାଢ଼ି ରାମବାବୁଙ୍କୁ ପାଞ୍ଚ ପାହାର ପିଟିଲେ। 
ରାମବାବୁ କୋର୍ଟରେ ମୋକଦ୍ଦମା କଲେ। ଶ୍ୟାମବାବୁର୍ଦୁ 
ଡକାଯାଇ ପଚରାଗଲା, “ତୂମେ ଏହାଙ୍କ ଘରେ ପଶି 
ଚପଲରେ ଏହାଙ୍କୁ ବାଡ଼େଇଲନ” ଶ୍ଯାମବାବୁ କହିଲେ, 
ଆଜ୍ଞା ହଁ, ମୁଁ ମାରିଛି।” ମାଜିଷ୍କରୋଟ ପଗ୍ଵରିଲେ-କାହିକି 
ମାରିଲମ ଶ୍ଯାମବାବୁ କହିଲେ, ମୁଁ ଏହାଙ୍କୁ ଟଙ୍କା ଦେଇଥୁଲି 
ଏବଂ ଏ ଅମୁକ ମାସରେ ଫେରାଇ ଦେବେ ବୋଲି 
ଜବାବ ଦେଇଥୁଲେ। ମାସ ବିତିଗଲା, ମୁଁ ଏହାର୍ଚ୍ଚ ଘରକୁ 
ଯାଇ ଟର୍ଚ୍ଚା ମାଗିବାରୁ ମୋତେ କାଲି-ପଅରିଦିନ, କାଲି- 
ପଅରିଦିନ କହି ଏ ବହୁତ ହଇରାଣ କଲେ। ତେଣୁ 
ମୋର ରାଗ ଚଢ଼ିଗଲା ଏବଂ ମୁଁ ଚପଲରେ ପାଞ୍ଚ ପାହାରେ 
ପିଟି ଦେଲି। ତେଣୁ ହଜୁର୍‌ୀ ପାଞ୍ଚଥର ଚପଲ ମାଡ଼ 
ପାଇଁ ପାଞ୍ଚଟଙ୍ଚ୍ଚା କାଟି ଅବଶିଷ୍ଟ ଟଙ୍ଚା ମୋତେ ଦେବାର 
ବ୍ଯବସ୍ଥା କରନ୍ତୁ ।' 

ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ ହସି ହସି କହିଲେ -ଏହା ଫୌଜଦାରୀ 
କୋର୍ଟ। ଏଠାରେ ଟକ୍କ୍ା ଦେବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା (ନିୟମ) 
ନାହିଁ। ଏଠାରେ ଦଣ୍ଡ ଦିଆଯାଏ। ତେଣୁ ତୁମେ ବାଡ଼େଇ 
ଥୂବାରୁ ଜେଲ୍‌ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଅଥବା ଜୋରିମାନା 
ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ। ତୂମକୁ ଯଦି ଟକବ୍କ୍ା ନେବାର ଅଛି, 
ତେବେ ଦେଞାନୀ କୋର୍ଟରେ ଜଣାନ୍ତୁ ସେଠାରେ ଟଗ୍ଚୀ 
ଦେବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ରହିଛି କାରଣ ସେଠାକାର ବିଭାଗ 
ଭିନ୍ନ ଧରଣର । 

ସେହିଭଳି, ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ 
ଶୁଭକର୍ମର ଫଳ ହେଲା ଫୌଜଦାରୀ”, ତେଣୁ ତାହାକୁ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ଏବଂ ଅନୂକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତିରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ଅଶୁଭକର୍ମର ଫଳ ହେଲା ଦେଵାନୀ', 
ତେଣୁ ତାହାକୁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଇପାରେ । ଏଣୂରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯର ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମର 
ବିଭାଗ ପ୍ୁଥକ୍‌ ପ୍ଥକ୍‌ । ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶୁଭକର୍ମ (ପୁଣ୍ୟ ଓ 
ଅଶୁଭକର୍ମ (ପାପ) ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନଭାବେ ସଂଗ୍ପଦହୀତ ହୋଇଥାଏ । 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ଅନ୍ଯଟି 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଦ୍ବାରା ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାପ ଦ୍ବାରା ପୁଣ୍ଯ କଟେ 
ନାହିଁ କି ପୁଣ୍ୟ ଦ୍ବାରା ପାପ କଟେ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ 
ପାପ କାଟିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯଦି (ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତରୂପେ) ପୁଣ୍ୟକର୍ମ 
କରେ, ତେବେ ତାହାର ପାପ ନଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ। 

ସଂସାରରେ କେହି ପୁଣ୍ଯାମ୍ପା ଓ ସଦାଗ୍ରରୀ ହୋଇ 
ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ପାଉଛି ଆଉ କେହି ପାପାମ୍ରା ଓ ଦୁରାଗ୍ରରୀ 
ହୋଇ ମଧ୍ଯ ସୁଖଭୋଗ କରୁଛି--ଏହାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷକ୍କ ମନରେ ବି ସନ୍ଦେହ ଜାତ ହୁଏ ଯେ 
ଏଥୂରେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ନ୍ଯାୟ କାହିଁଂ। ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଲା, ବର୍ତମାନ ପୁଣ୍ଯାମ୍ା ଯେଉଁ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି, 
ତାହା ତାର୍କ୍ରର ପୂର୍ବକୃତ ପାପର ଫଳ, ବର୍ତ୍ମାନକୃତ 
ପୁଣ୍ୟର ଫଳ ନୁହେଁ। ସେହିପରି ପାପାମ୍ରା ଯେଉଁ ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କରୁଛି, ତାହା ତା'ର ପୂର୍ବକୃତ ପୁଣ୍ୟର ଫଳ, 
ବର୍ତମାନକୃତ ପାପର ଫଳ ନୁହେଁ। 

ଏଥୂରେ ଅନ୍ୟ ଏକ ତାତ୍ତ୍ରିକ ବିଷୟ ରହିଛି । କର୍ମର 
ଫଳରୂପେ ଯେଉଁ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ତିତି ଆସେ, ସେଥୂରେ 
ଯେ କେବଳ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ଯେଉଁ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ସେଥୁରେ ଯେ କେବଳ ଦୁଃଖ ମିଳେ 
ତା'ନୁହେଁ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ _ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ିତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲେ ମନରେ ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ, ଛୋଟମାନର୍ଚ୍ବୀ 
ପ୍ରତି ଘଣାଭାବ ଜାତ ହୁଏ। ନିଜଠାରୁ ଅଧୂକ ଧନୀ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ଗୁ ଦେଖି ଭର୍ଷା, ଅସହିଷ୍ଟୁତା, ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜ୍ବାଳା 
ଓ ମନରେ ଦୁର୍ଭାବନା ଜାତ ହୁଏ ଯେ, “ଏମାନଙ୍କର ଧନ 
ନଷ୍ଟା ହୋଇଯାଉ; ଏବଂ ବେଳ ପଡ଼ିଲେ ସେମାନକୁ 
ନୀଚ ଦୃଷ୍ଟରେ ଦେଖିବାର ଚେଷ୍ଟ୍ୟା ମଧ୍ଯ ହୁଏ। ଏହିଭଳି 
ପାଖରେ ସୁଖସାମଗ୍ରୀ ଓ ଧନସମ୍ପତ୍ତି ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ସୁଖୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଦେଖି 
ଲୋକେ ଭ୍ରମବଶତଃ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଏ ଜଣକ ବଡ଼ ସୁଖୀ । 
ସେହିପରି କୌଣସି ବିରକ୍ତ (ଅନାସକ୍ତ) ଓ ତ୍ୟାଗୀ ପୁରୁଷଙ୍କୁ 
ଦେଖି ଧନୀଲୋକର୍କୀ ମନରେ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଦୟାଭାବ 
ଆସେ ଯେ, ଏହାର୍ଦ୍ଚ ପାଖରେ ଧନସମ୍ପତ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି କିଛି 
ନାହିଁ, ତେଣୁ ଏ ବଡ଼ ଦୁଃଖୀ! କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ବିରକ୍ତର୍ବବ 
ମନରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ରହିଥାଏ । ଧନ କାରଣରୁ 


କୌଣସି ଧନୀଲୋକ ପାଖରେ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ରହିବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ତେଣୁ କେବଳ ଧନ ହୋଇଯିବା ସୁଖର 
ନିଦର୍ଶନ ନୁହେଁ କି ନିର୍ଧନ ହେବା ଦୁଃଖର ନିଦର୍ଶନ 
ନୁହେଁ। ହୃଦୟସ୍ତ ଶାନ୍ତି ଓ ପ୍ରସନ୍ତତାର ନାମ ସୁଖ ଏବଂ 
ଜ୍ଵାଳା ଓ ସନ୍ତାପର ନାମ ଦୁଃଖ । 

ପୁଣ୍ୟ ଓ ପାପର ଫଳ ଭୋଗିବାରେ କୌଣସି 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ନିୟମ ନାହିଁ। ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଭଗବାନଗ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କରିଦେଲେ ପୁଣ୍ଯ ସମାପ୍ତ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ପାପ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ ସମାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ପାପର ଫଳ ଅବଶ୍ଯ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। ଭଗବାନଙ୍ସ୍ବ 
ଆଜ୍ଞାବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମ ତାଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି ହେବ କିପରି? 
ଅର୍ପଣକାରୀ ମଧ୍ୟ ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଅର୍ପଣ କରି ପାରିବ 
କିପରିନ ବରଂ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ସମ୍ପାଦିତ କର୍ମ 
ହିଁ ତାଜ୍ଦୁ ଅପିଣ କରାଯାଇପାରେ । ଏ ବିଷୟରେ ଗୋଟିଏ 
କାହାଣୀ ଅଛି-- 

ଥରେ ଜଣେ ରାଜା ନିଜର ପ୍ରଜାମାନର୍ସ୍ର ସହିତ 
ହରିଦ଼ାର ଯାଇଥୁଲେ। ତାର୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗରେ ସବୁ ପ୍ରକାରର 
ଲୋକ ଥୂଲେ। ସେମାନର୍କୀ ଭିତରେ ଏକ ଚମାର ଥୂଲା। 
ସେହି ଚମାର ଧନୀଲୋକଙ୍ଗୁ ଦେଖି ଭାବିଲା, “ଏମାନେ 
ବଡ଼ ଚତୂର। ଏମାନେ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିବଳରେ ଆଜି ଧନୀ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ମୁଁ ଯଦି ଏମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ଅନୁସାରେ କାମ 
କରେ, ତେବେ ମୁଁ ବି ଧନୀ ହୋଇଯିବି!” ଏପରି ଭାବି 
ସେ ଜଣେ ଚତୁର ବ୍ଯବସାୟୀର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ପ୍ରତି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖି ସେମିତି କରିବାକୁ ଲାଗିଲା। ହରିଦ୍ଲାର 
ବ୍ରହ୍ମକୁଣ୍ତରେ ପଣ୍ଡା ଯେତେବେଳେ ବ୍ଯବସାୟୀକୁ ଦାନ- 
ପୁଣ୍ୟର ସରଙ୍ବ୍ରୂଳ୍ପ କରିବାକୁ କହିଲେ, ସେତେବେଳେ 
ବ୍ୟବସାୟୀ ଜଣକ ହାତରେ ଜଳ ଧରି କହିଲେ-- 
ମୁଁ ଅମୁକ ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍କୁ ଶହେ ଟଙ୍କା କରଜ ଦେଇଥୁଲି, 
ଆଜି ମୁଁ ସେହି ଟଙ୍ଲ୍ଘା ଦାନରୂପେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ଷିଣ କରି 
ଦେଉଛି।' ପଣ୍ଡା ସଙ୍କଳ୍ପ କରିଦେଲେ। ଚମାର ଜଣକ 
ସବୁ ଦେଖୁଥାଏ। ଏହା ଦେଖି ସେ ଭାବିଲା, “ଏ ତ ବଡ଼ 
ଗ୍ବଲାଖ କାଣି କଉଡ଼ିଟିଏ ବି ଦେଲା ନାହିଁ, ଅଥଚ 
ଲୋକବକ୍ଷୁରେ ଶହେଟକ୍କା ଦାନ କଲା ବୋଲି ପ୍ରସିଦ୍ଧ 


୭» ମହାଭାରତର ବନପର୍ବରେ ଗୋଟିଏ କଥା ଅଛି। ଦିନେ ଦ୍ରୌପଦୀ ଯୁଧ୍ଧଷ୍ଚି ରଖ୍ଗୁ କହିଲେ, ““ତୂମେ ଧର୍ମକୁ ଛାଡ଼ି ପାଦେ ହେଲେ 


ଆଗକୁ ଚାରୁ ନାହଁ, ହେଲେ ବନବାସରେ ଦୁଃଖ ପାଉଛ ଏବଂ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ଧର୍ମକୁ ଆଦୌ ଖାତିରି ନ କରି ସ୍ବାର୍ଥରେ ଲିପ୍ତ ରହିଛି, ହେଲେ ସେ 
ରାଜୁତି କରୁଛି, ଆରାମରେ ଅଛି, ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରୁଛି ! '' ଏ କଥା ଶୁଣି ଯୁଧ୍ଚ ର କହିଲେ- ''‹ ଯେଉଁମାନେ ସୁଖ ପାଇବା ଆଶାରେ ଧର୍ମ 
ପାଳନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ଧର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣି ନାହାନ୍ତି | ସେମାନେ ତ ପଶୁଭଳି ସୂଖଭୋଗ ପାଇଁ ଲୋଲୁପ ଓ ଦୁଃଖ ପ୍ରତି ଭୟଭୀତ, ସେମାନେ 
ପୁଣି ଧର୍ମର ତତ୍ତ୍ଵ କିପରି ଜାଣିବେ ! ' ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଖାତିରି ନ କରି ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞାନୁସାରେ କେବଳ ନିଜ ଧର୍ମ 
(କର୍ତାବ୍) ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ | ଏଇଥୁରେ ହିଁ ତା' ର ମାନବିକତା ନିହିତ | 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ହୋଇଗଲା! ମୁଁ ଏହାଠାରୁ କମ୍‌ ହୋଇ ରହିବି କାହିଁକି? ' 
ପଣ୍ଡା ଯେତେବେଳେ ଚମାରକୁ ଦାନ କରିବା ପାଇଁ 
କହିଲେ, ସେତେବେଳେ ଚମାର ହାତରେ ଜଳ ଧରି 
ସର୍ଦୂଳ୍ପ କଲା--“ଅମୁକ ବ୍ୟବସାୟୀ ମୋତେ ଶହେଟକ୍ଜା 
କରଜ ଦେଇଥୁଲେ, ସେହି ଶହେଟଙ୍ା ମୁଁ ଆଜି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ପଣ 
କରିଦେଉଛି।” ଚମାରର ଗାଉଁଲି ଭାଷା ପଣ୍ଡା ଭଲଭାବେ 
ବୁଝି ନ ପାରି ସର୍ବ୍ଦଳ୍ପ କରିଦେଲେ। ଚମାର ବଡ଼ ଖୁସି 
ହୋଇଗଲା। ସେ ଭାବିଲା, ଯାହାହେଉ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଆଜି 
ବ୍ଯବସାୟୀ ପରି ଶହେଟଟ୍କ୍ରା ଦାନ କରିଦେଲି! 

ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜ ଘରକୁ ଗଲେ। ସମୟକ୍ରମେ 
ଫସଲ ହେଲା। କରଜ ନେଇଥୁବା ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଚମାରର 
କ୍ଷେତରେ ଭଲ ଧାନ ହୋଇଥୁଲା। ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜଣକ ସେହି 
ବ୍ଯବସାୟୀ ପାଖକୁ ଯାଇ କହିଲେ, “ସାହୁକାର ଆପଣ 
ଗ୍ଵହିଲେ ଶହେ ଟର୍କ୍ଚାର ଧାନ ନେଇ ପାରନ୍ତି; ଏହାଦ୍ବାରା 
ଆପଣର୍ବ୍ଦର ବି କିଛି ଲାଭ ହୋଇପାରେ । ମୁଁ ଆପଣଙର୍ବ୍ରର 
ରଣ ପରିଶୋଧ କରିବାକୁ ଗ୍ରହେଁ” ବ୍ଯବସାୟୀ ଜଣକ 
କହିଲେ-- 'ହେ ବ୍ରାହୃଣ ଦେବ! ମୁଁ ଯେତେବେଳେ ହରିଦୁର 
ଯାଇଥୂଲି, ସେଠାରେ ଆପଣଙ୍କୁ କରଜ ଦେଇଥୂୁବା ଶହେ 
ଟତ୍କା ମୁଁ ଦାନ କରିଦେଇଛି।' ବ୍ରାହ୍ମଣ କହିଲେ-- 
'ସାହୁକାରେ। ମୁଁ ଆପଣର୍କା ଠାରୂ ଶହେ ଟଙ୍କା କରଜ 
ନେଇଥୂଲି, ଦାନ ତ ନେଇ ନ ଥୁଲି। ତେଣୁ ସେ ଶହେ 
ଟତ୍କ୍ଚା ମୁଁ ରଖିବାକୁ ଗ୍ବହେଁନା, ସୁଧ ସହ ସବୁ ପରିଶୋଧ 
କରିବାକୁ ଗ୍ବରହେ୮” ସହୁକାର କହିଲେ--“ଆପଣ ଯଦି 
ଦେବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ି, ତାହା ନିଜର ଭଉଣୀ ବା ଝିଅକୁ 
ଦେଇ ଦିଅନ୍ତୁ । ମୁଁ ଶହେ ଟଙ୍କା ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରି 
ସାରିଛି, ତେଣୁ ମୁଁ ଆଉ ନେବି ନାହିଁ।'” ଏବେ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ଆଉ କରନ୍ତେ ବା କଂ”ଣ? ସେ ନିଜ ଘରକୁ ଫେରି 
ଆସିଲେ। 

ଯେଉଁ ବ୍ୟବସାୟୀଠାରୁ ଚମାର ଶହେ ଟର୍ଚ୍ଚା କରଜ 
ଆଣିଥୂଲା, ସେହି ବ୍ୟବସାୟୀ ଚମାରର ଖଳାରେ ପହଞ୍ଚି 
କହିଲେ--'ଦିଅ ମୋ ଟକ୍କ। ନୋହିଲେ ତୁମର ତ ଭଲ 
ଧାନ ହୋଇଛି, ଶହେ ଟଟ୍ଚ୍ତାର ଧାନ ଦେଇଦିଅ।'” ଚମାର 
ଶୁଣିଥୂଲା ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଟତ୍କା ଦେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ବ୍ଯବସାୟୀ 
ରଖିଲା ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ ଭାବିଲା, ମୁଁ ବି ତ ସର୍ଚ୍ଵଳ୍ପ 
କରି ଦେଇଛି, ତେବେ ମୋତେ ଟକ୍କା ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବ 
କାହିଁକି୮ଂ ଏହା ଭାବି ସେ ବ୍ଯବସାୟୀକୁ କହିଲା- ମୁଁ 
ଅମୁକ ସାହୁକାରଜ୍ନ ଭଳି ଗଙ୍ଗାରେ ଠିଆ ହୋଇ ସବୁ 
ଟଙ୍କା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାର୍ପଣ କରି ଦେଇଛି, ତେଣୁ ମୋତେ କାହିଁକି 
ଟଗ୍ସା ଦେବାକୁ ପଡ଼ିବନ”ଂ ବ୍ୟବସାୟୀ କହିଲେ- ତୁମେ 


ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ ରଣ ପରିଶୋଧ ହୋଇ ପାରେନା 
ତୂମେ ରଣ ମୋଂଠାରୁ ନେଇଛ, ତେଣୁ ତୁମେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାରପଣ 
କଲେ ରଣ ପରିଶୋଧ ହେବ କିପରିଃ ମୁଁ ସୁଧମୂଳ 
ସହିତ ମୋର ଶହେଟକ୍କା ନେବି; ମୋର ଟଗ୍ଚ୍ଚା ଦିଅ! ” 
ଏହା କହି ବ୍ୟବସାୟୀ ଚମାରଠାରୁ ନିଜର ପ୍ରାପ୍ୟ ମୁତାବକ 
ଧାନ ନେଇଗଲେ। 

ଏହି କାହାଣୀରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଯେ, ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚର 
ଆମ ଉପରେ ଯେଉଁ ରଣ ରହିଛି, ଆମେ ଛାଡ଼ିଦେଲେ 
ତାହା ପରିଶୋଧ ହୋଇଯାଏ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଆମେ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ଶୁଭକର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ତ ଭଗବାନକତୂ 
ଅର୍ପଣ କରି କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବା, କିନ୍ତୁ 
ଅଶୁଭକର୍ମର ଫଳ ଆମକୁ ଅବଶ୍ଯ ଭୋଗିବାକୁ ହେବ। 
ତେଣୁ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମର ନିୟମ ସମାନ ନୁହେଁ। 
ଯଦି ଏପରି ନିୟମ ହୋଇଯାଏ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଅର୍ପଣ 
କଲେ ରଣ ଓ ପାପକର୍ମ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ, ତେବେ 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ; କିନ୍ତୁ ଏହା ଅସମ୍ଭବ। 
ଅବଶ୍ଯ ଏଥୂରେ ଏକ ବିଶେଷ କଥା ହେଲା-ନିଜକୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଚରଣରେ ପୂର୍ଶ୍ର ସମର୍ପିତ କରିଦେଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ 
ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୧୮ | ୬୬) | 

ଦିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା, ଧନ ଓ ଭୋଗ ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି ଯେଉଁ କଥା କୁହାଗଲା ତାହା ସମ୍ଭବ 
କିପରିଃ ଆମେ ତ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖୁଛୁ ଯେ ଆୟକର ଓ 
ବିକ୍ରିକର ଇତ୍ଯାଦି ଗ୍ରେରି କଲେ (ନ ଦେଲେ) ଧନ 
ରହିଯାଉଛି ଏବଂ ପୂରା କର ଦେଲେ ଧନ ଗ୍ବଲିଯାଉଛି; 
ତେଣୁ ଧନ ଆସିବାଯିବା ପ୍ରାରବ୍ରର ଅଧୀନ ହେଲା 
କିପରି ଏହା ତ ଗ୍ରେରିର ଅଧୀନ ହେଲା! 

ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି, ପ୍ରକୃତରେ ଉଭୟ ଧନ ଓ 
ଭୋଗ ପ୍ରାପ୍ତିରେ ପ୍ରାରବୁର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି । ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ 
କାହାର ପ୍ରାରବ୍ରରେ ଧନପ୍ରାପ୍ତି ଥାଏ, ଭୋଗପ୍ରାପ୍ତି ନ ଥାଏ 
ଏବଂ କାହାର ପ୍ରାରବ୍ରରେ ଭୋଗପ୍ରାପ୍ତି ଥାଏ, ଧନପ୍ରାପ୍ତି ନ 
ଥାଏ ତଥା କାହାର ପ୍ରାରବ୍ରେ ଧନ ଓ ଭୋଗ ଉଭୟର 
ପ୍ରାପ୍ତି ଥାଏ। ଯାହାର ପ୍ରାରବୁରେ ଧନପ୍ରାପ୍ରିର ବିଧାନ 
ରହିଛି, ହେଲେ ଭୋଗପ୍ରାପ୍ରିର ବିଧାନ ନାହିଁ, ତା'ପାଖରେ 
ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ରୋଗ ଯୋଗୁଁ, ବୈଦ୍ଯ 
ବାରଣ କରିବାରୁ ସେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିପାରେ 
ନାହିଁ। ଖାଇବା ପାଇଁ ତାକୁ ଯାଇତାଇ ଖାଦ୍ୟ ମିଳେ। 
ଯାହାର ପ୍ରାରବ୍ରରେ ଭୋଗର ବିଧାନ ରହିଛି, ଧନପ୍ରାପ୍ରିର 
ବିଧାନ ନାହିଁ, ତାଂପାଖରେ ଧନ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୨] 


± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପ୍ରଚବୂର ସୁଖସୁବିଧା ମିଳେଂ। ତାକୁ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଙ୍କ 
ଦୟାରୁ, ବନ୍ଧୁତ଼ରୁ, କାମଧନ୍ଦା ମିଳିଯିବାରୁ ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ 
ଜୀବନନିର୍ବାହ ବସ୍ତୁ ମିଳୁଥାଏ। 

ଯଦି ପ୍ରାରବ୍ରରେ ଧନପ୍ରାପ୍ତିର ବିଧାନ ନାହିଁ, ତେବେ 
ଟିକସଫାର୍କି କଲେ ମଧ୍ଯ ଧନ ରହିବ ନାହିଁ, ବରଂ ଧରା 
ପଡ଼ିଗଲେ ସଞ୍ଚିତ ଧନ ଯିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆହୁରି ଦଣ୍ଡ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବ। ଇହଲୋକରେ ଦଣ୍ଡ ମିଳୁ ବା 
ନ ମିଳୁ, ପରଲୋକରେ ଅବଶ୍ଯ ମିଳିବ। ସେଥୁରୁ 
କେହି ରକ୍ଷା କରି ପାରିବେ ନାହିଁ। ଟିକସଫାର୍ଚି ଦ୍ବାରା 
ପ୍ରାରବୃବଶତଃ ଯଦି ଧନ ରହିଯାଏ, ତଥାପି ସେହି ଧନର 
ଉପଭୋଗ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ସେହି ଧନ ରୋଗ, 
ଗ୍ବେରି, ଡକାୟତି, ମୋକଦ୍ଦମା, ଠକାମି ଇତ୍ୟାଦିରେ ଖର୍ଚ୍ଚ 
ହୋଇଯିବ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ଧନ ଯେତିକି ଦିନ 
ରହିବାର ଥୂବ, ସେତିକି ଦିନ ରହିବ ଏବଂ ତା”ପରେ 
ନଷ୍ଟା ହୋଇଯିବ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଆୟକର 
ଇତ୍ୟାଦି ନ ଦେଇ ଠକିବାରୁ ଯେଉଁ ସଂସ୍କାର ଭିତରେ 
ପଡ଼ିଲା, ତାହା ଜନ୍ମ-ଜନ୍ମାନ୍ତର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ଲୋକକୁ 
ଠକାମି କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିବ ଏବଂ ସେହି 
କାରଣରୁ ସେ ଦଣ୍ଡ ପାଉଥୂବ। 

ପ୍ରାରବ୍ୁରେ ଯଦି ଧନପ୍ରାପ୍ତ ଲେଖା ହୋଇଥାଏ, 
ତେବେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ପୋଷ୍ଯପୁତ୍ର କରିନେବେ ଅଥବା 
ମରଣାସନ୍ନ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ସବୂ ସମ୍ପତ୍ତି ତାଂନାମରେ 
ଲେଖିଦେବେ କିମ୍ବା ନିଅଁ ଖୋଳୁ ଖୋଳୁ ମାଟି ଭିତରେ 
ପୋତା ହୋଇଥୁବା ଧନ ତାକୁ ମିଳିଯିବ । ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ 
ଯେଉଁ ଧନ ମିଳିବାର ଥୂବ, ତାହା ଅବଶ୍ଯ ମିଳିବ୍ୟ'| କିନ୍ତୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ପ୍ରାରବୁ ଉପରେ ତ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ନାହିଁ, ଏପରି 
କି ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ନାହିଁ 
ଯେ ସେ ଖଟିକରି ତା'”ପେଟ ଗ୍ବଖଣ୍ଡକ ପୋଷି ପାରିବ। 
ଏହି କାରଣରୁ ସେ ଗ୍ବେରି ପ୍ରଭୃତି ଦୁଷ୍କମ୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହେଉଛି, ଫଳରେ ତା'ର ହୃଦୟ ସନ୍ତାପିତ ହେଉଛି, 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୁ ଲୁଗ୍ଵଇବାକୁ ପଡ଼ୁଛି, ଧରା ପଡ଼ିଲେ ଦଣ୍ଡ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି, ଇତ୍ଯାଦି। ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ବିଶ୍ବାସ 


କରେ ଓ ସନ୍ତୁଷ୍ଟା ରହେ, ତାଂହେଲେ ହୃଦୟରେ ଅତୀବ 
ଆନନ୍ଦ, ଶାନ୍ତି ଓ ପ୍ରସନ୍ନତା ରହେ ତଥା ମିଳିବାକୁ ଥ୍ରବା 
ଧନ ମଧ୍ଯ ମିଳିଯାଏ। ଯାହାର ପ୍ରାରବ୍ୁରେ ଯେତିକି 
ଲେଖାଅଛି, ତାକୁ ଯେକୌଣସି ଉପାୟରେ ମଧ୍ଯ 
ଜୀବନନିର୍ବାହର ସେତିକି ବସ୍ତୁ ମିଳିଯାଏ । 
ବ୍ଯବସାୟରେ କ୍ଷତି ହେବା, ଘରେ କାହାର ମୂତ୍ଯୁ 
ହୋଇଯିବା, ବିନା କାରଣରେ ଅପଯଶ ଓ ଅପମାନ 
ହେବା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି କେହି ଗ୍ବହାନ୍ତି ନାହିଁ, 
ତଥାପି ସେଗୁଡ଼ିକ ସ୍ବତଃ ଆସେ। ସେହିପରି ଅନୂକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ଯ ଆସୁଥାଏ, ତାହାକୁ କେହି ବାଧା ଦେଇ 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଭାଗବତରେ ଅଛି-- 
ସୁଖମୈନ୍ଦ୍ରିୟକଂ ରାଜନ୍‌ ସ୍ଵପଗୈ ନରକ ଏବ ଚ। 
ଦେହି ନାଂ ଯଦ୍‌ ଯଥା ଦୁଃଖଂ ତସ୍ମାନ୍ନେଚ୍ଛେତ ତଦ୍‌ ବୁଧଃ ॥ 
(୧୧।୮। ୧) 

“ହେ ରାଜନ୍ବା ଇଚ୍ଛା ନ କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାରବୁ 
ଅନୁସାରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ଦୁଃଖ ମିଳେ, ସେହିପରି 
ସ୍ବର୍ଗ ଓ ନରକରେ ମଧ୍ଯ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଜନିତ ସୁଖ ମିଳେ। 
ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ ପୁରୁଷ ସୁଖେଢ୍ଥା ନ ରଖିବା ଉଚିତ ।” 

ଧନ ଓ ଭୋଗର ପ୍ରାରବ୍ରୁ ଯେପରି ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରୂଥକ୍‌ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କାହା ପ୍ରାରବ୍ୁରେ ଧନ ଲେଖାଥାଏ ତ ଆଉ 
କାହାର ପ୍ରାରବୁରେ ଭୋଗ ଲେଖାଥାଏ, ସେହିପରି ଧର୍ମ 
ଓ ମୋକ୍ଷର ପୁରୁଷାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରୂଥକ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେହି 
ଧର୍ମ ପାଇଁ ପୁରୂଷାର୍ଥ କରନ୍ତି ତ ଆଉ କେହି ମୋକ୍ଷ ପାଇଁ 
ପୁରୁଷାର୍ଥ କରନ୍ତି। ଧର୍ମ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଶରୀର, ଧନ ଇତ୍ୟାଦି 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତରିରେ ଭାବ 
ଓ ବିଗ୍ବରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ । 

'କରିବା' ଓ ହେବା” ଏ ଦୁଇଟି ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରୁଥକ୍‌ । 
କର୍ତବ୍ଯ “କରିବା'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ଫଳ ଅହେବାଂର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ। ମନୂଷ୍ଯର କର୍ମ କରିବାରେ ଅଧୂକାର ଅଛି, 
ଫଳରେ ନୂହେଁ--“କମିଣ୍ଯୟେବାଧ୍ଵକାରସ୍ତେ ମା ଫଳେଷୁ 
କଦାଚନ'” (ଗୀତା ୨ | ୪ ୭) | ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 'ହେବା' 
ପ୍ରାରବ୍ର ଅନୁସାରେ ଅବଶ୍ଯ ହୁଏ, ସେଥୂପାଇଁ “ଏମିତି 


* ସମ୍ପୂର୍ଶ ତ୍ୟାଗୀକମୁ ମଧ୍ୟ ଅନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ ମିଳୁଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ (ହୁଏତ ସେ ତାହା ସ୍ଵୀକାର କରି ନ ପାରନ୍ତି) । ତ୍ୟାଗର ଆଉ ଏକ 
ବିବିତ୍ରତା ହେଲା, ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଧନକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ, ଯାହା ମନରେ ଧନର ମହତ୍ତ୍ବ ନାହିଁ, ଯିଏ ନିଜକୁ ଧନର ଅଧୀନ ମନେକରେ ନାହିଁ, 
ତା' ପାଇଁ ନୂତନ ପ୍ରାରବୁ ଗଠିତ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ତ୍ୟାଗ ମଧ୍ୟ ବଡ଼ ପୁଣ୍ୟ | ଏହାଦ଼ାରା ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ଏକ ନୂତନ ପ୍ରାରବୁ ଗଠିତ ହୁଏ । 

ଧାନ ନହୀ ଧୀଣୌ ନହୀ, ନହୀ ରୁପୈୟୋ ରୋକ | ଜୀମଣ ବୈଠେ ରାମଦାସ, ଆନ ମିଲୈ ସବ ଥୋକ | 
 ପ୍ରାପ୍ରବ୍ୟମର୍ଥଂ ଲଭତେ ମନୂଷ୍ଯୋ ଦୈବୋଃପି ତଂ ଲଘଂୟିତୁଂ ନ ଶକ୍ତଃ । 
ତସ୍ମାନ୍ନ ଶୋଗ୍ବଵମି ନ ବିସ୍ମୟୋ ମେ ଯଦସ୍କଦୀୟ ନ ହି ତତ୍‌ପରେଷାମ୍‌ ॥ (ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ଟ ମିତ୍ରସମ୍ପାପ୍ରି ୧୧୨) 
“ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ଧନ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଅବଶ୍ୟ ମିଳେ ଦଇବ ମଧ୍ୟ ତାକୁ ଉଲ୍ଲଘଂନ କରି ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ମୁଁ ଶୋକ କରୁ ନାହିଁ କି ଚକିତ 
ହେଉ ନାହିଁ; କାରଣ ମୋର ବସ୍ତୁ କେବେ ଅନ୍ୟମାନର୍ଦ୍ର ହୋଇ ପାରିବ ନାହି | ' 
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ହେଉ ଓ ଏମିତି ନ ହେଉ” ଏପରି ଇଚଢ଼ା କରିବା 
ଅନୁଚିତ ଏବଂ “କରିବା'ରେ ଶାସ୍ତ୍ର ତଥା ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଅନୁସାରେ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ କରିବା ଉଚିତ। “କରିବାଂ 
ପୁରୁଷାର୍ଥର ଅଧୀନ ଏବଂ ହେବା” ପ୍ରାରବୁର ଅଧୀନ। 
ତେଣୁ ମନୂଷ୍ଯ “କରିବା”ରେ ହିଁ ସ୍ବାଧୀନ ଓ “ହେବାଂରେ 
ପରାଧୀନ | ମନୁଷ୍ଯର ଉନ୍ନତିର ପ୍ରଧାନ ଉପାୟ ହେଲା-- 
“କରିବାରେ ସାବଧାନ ଓ ହେବାରେ ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବା।' 

କ୍ରିୟମାଣ, ସଞ୍ଚିତ ଓ ପ୍ରାରବୁ ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର 
କର୍ମରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ କ'ଣ? 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୂଷ¬ଏ ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ। 
ପ୍ରକୃତି ସର୍ବଦା କ୍ରିୟାଶୀଳ, କିନ୍ତୁ ପୁରୁଷଠାରେ କେବେ 
ପରିବର୍ତନରୂପକ କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ସ୍ବୀକାର କରିଥୁବା “ପ୍ରକୃତିତ୍ଂ ପୁରୁଷ ହିଁ କର୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା 
ହୁଏ। ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୂତିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ 
କରିଦିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ତାଂପାଇଁ କୌଣସି କର୍ମ ଲାଗୁ ହୁଏ 
ନାହି । 

ପ୍ରାରବ୍ର ସମ୍ବନ୍ଦୀୟ ଆଉ କେତୋଟି କଥା ନିମ୍ନରେ 
ଦିଆଗଲା-¬ 

(୧) ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ହେବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନୀର୍କ୍ର 
ପ୍ରାରବ୍ୁ ରହିଥାଏ -ଏହା କେବଳ ଅଜ୍ଞାନୀମାନଙ୍ଗୁ ବୁଝାଇବା 
ପାଇଁ କୁହାଯାଏ | ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ଘଟଣା ଘଟିଯିବାକୁ 
ପ୍ରାରବୁ କହନ୍ତି। ପ୍ରାଣୀକୁ ସୁଖୀଂଦୁଃଖୀ କରିବା ପ୍ରାରବ୍ରର 
କାମ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ଅଜ୍ଞାନର କାମ। ଅଜ୍ଞାନ ଦୂର 
ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାକୁ 
କେବଳ ଅନୁକୂଳତା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ । ଏପରି 
ଜ୍ଞାନ ହେବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅନ୍ତରରେ ସୁଖ- 
ଦୁଃଖରୂପକ ବିକାର ହେବା ଦୋଷାବହ । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ଜ୍ଞାନୀକ୍କାର ପ୍ରାରବୁ ନ ଥାଏ। 

(୨) ପ୍ରାରବ୍ର ଯେପରି ଥାଏ, ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ଯ ସେହିପରି 
ହୋଇଯାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- କୌଣସି ହାଟରେ ଜଣେ 
ବ୍ଯବସାୟୀ ଦ୍ରବ୍ଯ ବିକ୍ରି କରୁଛି ଏବଂ ଅନ୍ଯ ଜଣେ ଦ୍ରବ୍ଯ 
କିଣୁଛି। ପରେ ଯେତେବେଳେ ହାଟର ଭାଉ ବଢ଼ିଯାଉଛି, 
ସେତେବେଳେ ବିକ୍ରି କରିଥୂବା ବ୍ୟବସାୟୀର କ୍ଷତି ହେଉଛି 
ଓ କିଣିଥୁବା ବ୍ଯବସାୟୀ ଲାଭାନ୍ଧିତ ହେଉଛି ଏବଂ ହାଟର 
ଭାଉ ମାନ୍ଦା ହୋଇଗଲେ ବିକ୍ରି କରିଥୂବା ବ୍ଯବସାୟୀ 
ଲାଭାନ୍ଧିତ ହେଉଛି ଓ କିଣିଥୂବା ବ୍ଯବସାୟୀ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ 
ହେଉଛି। ସାରାଂଶ ହେଲା, ବିକିବା ଓ କିଣିବାର ବୁଦ୍ଧି 
ପ୍ରାରବ୍ଧର ଅନୁରୂପ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଲାଭ ବା କ୍ଷତି 


* ଶ୍ୀମଭଗବତ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ହେବାର ଯେପରି ପ୍ରାରବ୍ୁ ଥାଏ, ସେହି ଅନୁସାରେ ବୂୁଦି 
କାମ କରେ; ଫଳରେ ପ୍ରାରବୁ ଅନୁସାରେ ଫଳଭୋଗ 
ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ନ୍ଯାୟ ବା ଅନ୍ଯାୟ ଉପାୟରେ 
କିଣାବିକା କରିବାରେ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବତନ୍ତ୍ରୀ କାରଣ କିଣାବିକା 
କରିବା କ୍ରିୟମାଣ (ନୂତନ କର୍ମ), ପ୍ରାରବ୍ୁ ନୂହେଁ। 

(୩) ଜଣକ ହାତରୁ ମଗ୍ଲାସ ପଡ଼ି ଭାଙ୍ଗଗଲା, 
ତେବେ ଏହା ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିର ଅସାବଧାନତା ନା ପ୍ରାରବ୍ରନ 

କର୍ମ କଲାବେଳେ ତ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ, 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ଘଟଣା ଘଟିଗଲା, ତାହା 
ନିଶ୍ଚିତରୂପେ ପ୍ରାରବ୍ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । “ତୂମେ 
ସାବଧାନ ରହିଥୂଲେ ଗ୍ଲାସ ଭାଙ୍ଗି ନ ଥାନ୍ତା ଲୋକମାନଟ୍କ୍ର 
ଏହି ମନ୍ତବ୍ୟରୁ ସେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ଆଗକୁ ଆଉ 
ଯେପରି ଏମିତି ଭୁଲ୍‌ ନ ହୁଏ, ସେଥୂପ୍ରତି ସେ ସାବଧାନ 
ରହିବ। ବାସ୍ତବରେ ଯାହା ଘଟିଗଲା, ତାହାକୁ ପ୍ରାରବ୍ର 
ମନେ କରିବା ଉଚିତ। ତେଣୁ “କରିବା”ରେ ସାବଧାନ ଓ 
ହେବା' ରେ ପ୍ରସନ୍ନ ରହନ୍ଧୁ। 

(୪) ପ୍ରାରବ୍ରଜନିତ ଓ କୁପଥ୍ଯଜନିତ ରୋଗରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣନ 

ଓଁଷଧ ଖାଇଲେ କୁପଥ୍ଯଜନିତ ରୋଗ ଦୂର 
ହୋଇଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରାରବ୍ରଜନିତ ରୋଗ ଓଁଷଧରେ ଦୂର 
ହୁଏ ନାହିଁ। ମହାମୃତ୍ଯୁଞ୍ଜୟ ଇତ୍ଯାଦି ମନ୍ ଜପ ଏବଂ 
ଯଜ୍ଞାଦି ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ଯଦି ଅନୁଷ୍ଠାନ ପ୍ରବଳ ହୋଇଥାଏ, 
ତେବେ ପ୍ରାରବ୍ରଜନିତ ରୋଗ ଦୂର ହୋଇପାରେ। 

ରୋଗ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ¬ଆଧୂ (ମାନସିକ ରୋଗ) ଓ 
ବ୍ୟାଧ୍ଵ (ଶାରୀରିକ ରୋଗ) | ଆଧଧ ଦୁଇଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ-- 
(୧) ଶୋକ, ଚିନ୍ତା ଇତ୍ଯାଦି ଏବଂ (୨) ପାଗଳାମି । 
ଚିନ୍ତାଃ ଶୋକ ଇତ୍ଯାଦି ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ଏବଂ ପାଗଳାମି 
ପ୍ରାରବୃଜନିତ। ତେଣୁ ଜ୍ଞାନୋଦୟ ହେଲେ ଚିନ୍ତା, ଶୋକାଦି 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ଧୁ ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ ପାଗଳାମି ରହିପାରେ । 
ଅବଶ୍ୟ ପାଗଳାମି ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଜ୍ଞାନୀଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା କୌଣସି 
ଅନୁଚିତ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ। 

(୫) ଆକସ୍ମିକ ମୃତ୍ୟୁ ଓ ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
କ'ଣ? କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସାପ କାମୁଡ଼ି ଦେବାରୁ, ଅଗ୍ଵନକ 
ଉପରୁ ଗଡ଼ି ପଡ଼ିବାରୁ, ପାଣିରେ ବୁଡ଼ିଯିବାରୁ, ହାର୍ଟଫେଲ୍‌ 
ହୋଇଯିବାରୁ ମରିଗଲେ ଅଥବା କୌଣସି ଦୁର୍ଘଟଣା 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ମରିଗଲେ, ତାହାକୁ 'ଆକସ୍ପିକ ମୃତ୍ୟୁ' କୁହାଯାଏ | 
ସ୍ବାଭାବିକ ମୃତ୍ଯୁ ଭଳି ଆକସ୍ମିକ ମୃତ୍ଯୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରାରବ୍ୁ 
ଅନୁସାରେ (ଆୟୁଷ ପୂର୍ଶ୍ର ହେଲେ) ହୋଇଥାଏ। 

କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି ଜାଣିଶୁଣି ଆମ୍ରୂହତ୍ୟା କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ଶ୍ମୋକ ୧୨] ×+ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 1201 
>¬  .ଙ.ଙଥ‰ଆଙଙ...  ____..ବକକକସ କକ କକକତ, ୍ରଲଲ୍‌୍‌°୍‌°ଁୈେୈଁଁ  "  ଲ ˆଂ 


ଦଉଡ଼ି ଦେଇ, କୂଅରେ ଡେଇଁପଡ଼ି, ବିଷ ଖାଇ, ଗାଡ଼ି 
ଆଗରେ ଶୋଇ, ଓ ନିଜ ଦେହରେ ନିଆଁ ଲଗାଇ 
ମରିଗଲେ, ତାହାକୁ ଅକାଳ ମୃତ୍ଯୁ” କୁହାଯାଏ। ଆୟୁ 
ଥାଉ ଥାଉ ଏହି ମୃତ୍ଯୁ ହୁଏ। ଆମ୍ଦୂହତ୍ଯାକାରୀକୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ହତ୍ଯାର ପାପ ଲାଗେ। ତେଣୁ ଏହା ନୂତନ ପାପକର୍ମ, 
ପ୍ରାରବ୍ର ନୂହେଁ। ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର 
ମିଳିଛି। ତେଣୁ ଆମୂହତ୍ଯା କରି ଏହାକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେବା 
ମସ୍ତବଡ଼ ପାପ। 

କେତେଥର ଆମ୍ପୂହତ୍ଯା କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି 
ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ବଞ୍ଚିଯାଏ, ମରେ ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ 
ହେଲା, ଅନ୍ଯ ବ୍ଯକ୍ତିର ପ୍ରାରବୁ ସହିତ ତାଂର ପ୍ରାରବୁ 
ସଂଯୁକ୍ତ ହୋଇ ରହିଥାଏ; ତେଣୁ ଅନ୍ୟର ପ୍ରାରବୁ ହେତୁ 
ସେ ବଞ୍ଚିଯାଏ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- ଭବିଷ୍ୟତରେ କାହାର 
ପୁତ୍ର ହେବାକୁ ଥୂଲେ, ସେ ଆତମ୍ମହତ୍ଯା କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟ 
କଲେ ମଧ୍ଯ ପୁତ୍ରର ପ୍ରାରବୁ ତାକୁ ମରିବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। 
ଯଦି ସେହି ବ୍ଯକ୍ତି ଦାରା ଭବିଷ୍ଯତରେ କୌଣସି ଭଲ 
କାମ ହେବାର ଥାଏ, ଲୋକମାନଟ୍ଚ୍ଚର ଉପକାର ହେବାର 
ଥାଏ ଅଥବା ଏହି ଜନ୍ମରେ ଓ ଏହି ଶରୀରରେ ପ୍ରାରବ୍ରର 
କୌଣସି ଉଳଟ ଭୋଗ (ସୁଖ ବା ଦୁଃଖ) ମିଳିବାର ଥାଏ, 
ତେବେ ଆମ୍ମୂହତ୍ଯା କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ମରିବ ନାହିଁ। 

(୬) ଜଣେ ଅନ୍ଯଜଣକୁ ମାରିଦେଲା। ଏପରି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ମାରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ପୂର୍ବଜନ୍ମର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେଲା 
ଏବଂ ଯେ ମଲା, ସେ ପୂର୍ବକୃତ କର୍ମର ଫଳ ପାଇଲା, 
ତେବେ ମାରିଥୂବା ବ୍ଯକ୍ତିର ଏଥୁରେ ଦୋଷ କଂଣଂ 

ମାରିଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିର ହିଁ ଦୋଷ। ଦଣ୍ତ ଦେବା ଶାସକର 
କାମ, ତାହା ସର୍ବସାଧାରଣର୍କ୍ବର କାମ ନୁହେଁ। ଧରାଯାଉ 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଦିନ ଦଶଟାରେ ଫାଶୀ ମିଳିବାର 
ହୁକୁମ ହୋଇଛି। ଅନ୍ଯ ଜଣେ ଫାଶୀଦଣ୍ଡରେ ଦଣ୍ଡିତ 
ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଘାତକମାନଙ୍କୀ ହାତରୁ ଛଡ଼ାଇ ନେଇ ଠକ୍‌ 
ଦିନ ଦଶଟାରେ ମାରିଦେଲା! ଏପରି ସ୍ଚିତିରେ ମାରିଥ୍ରବା 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଫାଶୀଦଣ୍ଡ ମିଳିବ: କାରଣ ଶାସକ ଘାତକମାନର୍ଗରୀ 
ମାରିବା ପାଇଁ ଆଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଲୋକଟିକୁ 
କିଏ ଆଦେଶ ଦେଇଥୁଲାଂ 

ମାରିଥୂୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର ସ୍ମରଣ ନ ଥାଏ ଯେ ସେ 
ପୂର୍ବଜନ୍ମର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେଉଛି ଅଥଚ ସେ ମାରିଦିଏ, 
ତେଣୁ ଏହା ତା'ର ଦୋଷ। ଅନ୍ଯକୁ ମାରିବାର ଅଧ୍ଧକାର 
କାହାର ବି ନାହିଁ। କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ମରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ । 
ଅନ୍ଯକୁ ମାରିବା ଅର୍ଥ ନିଜ ବିବେକର ଅନାଦର କରିବା। 


୨ ୧ଵ ୨ ୨୫ 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବିବେକଶକ୍ତି ମିଳିଛି ଏବଂ ସେହି 
ବିବେକ ଅନୁସାରେ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ 
ମନୁଷ୍ଯ ପୂର୍ଶ୍ର ସ୍ଵତନ୍କସ୍ସ। ତେଣୁ ବିବେକର ଅନାଦର କରି 
ଅନ୍ଯକୁ ମାରିବା ବା ମାରିବା ପାଇଁ ଉପାୟ ପାଞ୍ଚିବା 
ଦୋଷାବହ । 

ଏପରିଭାବେ ସମସ୍ତେ ଯଦି ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣକଠାରୁ 
ପୂର୍ବଜନ୍ମର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାକୁ ଲାଗିବେ, ତେବେ 
କର୍ମଶୂଖଝଂଳା କେବେ ଶେଷ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ମନୁଷ୍ଯ 
କେବେ ମୁକ୍ତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ। 

ଅନ୍ଯ (ସର୍ପାଦି) ଯୋନିମାନର୍କ୍ରେ ପୂର୍ବଜନ୍ମର 
ପ୍ରତିଶୋଧ ନିଆଯାଇପାରେ। ମନୁଷ୍ଯଜନ୍ମ ପ୍ରତିଶୋଧ 
ନେବା ପାଇଁ ମିଳି ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଏମିତି ହୋଇପାରେ 
ଯେ, ପୂର୍ବଜନ୍ମର ହତ୍ଯାକାରୀ ସ୍ଵବଭାବିକଭାବେ ଆମକୁ 
ଭଲ ଲାଗି ନ ପାରେ । କିନ୍ଗୁ ଭଲ ଲାଗୁ ନ ଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି 
ପ୍ରତି ଦବେଷଭାବ ପୋଷଣ କରିବା ବା ତାକୁ କଷ୍ଟ ଦେବା 
ଦୋଷାବହ; କାରଣ ଏହା ନୂତନ କର୍ମ । 

ବୁଦ୍ଧି ତ ପ୍ରାରବ୍ୃର ଅନୁରୂପ ହୁଏ, ତେବେ ଏହା 
ଦୋଷାବହ କାହିଁକି? ବୁଦ୍ଧିରେ ଯେଉଁ ଦ୍ରେଷଭାବ ରହିଛି, 
ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯିବା ହିଁ ଦୋଷାବହ। 
ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ବଶୀଭୂତ ନ ହୋଇ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେବା ଉଚିତ । ଗୀତାରେ ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ବୁଦଵିରେ 
ଯେଉଁ ରାଗ-ଦେଷ ରହିଛି (୩ | ୪୦), ତାହାର ବଶୀଭୂତ 
ହୁଅନ୍ତୁ ନାହିଁ - 'ତୟୋନି ବଶମାଗଢ଼େତ଼' (୩ | ୩୪) | 

(୭) ପ୍ରାରବୁ ଓ ଭଗବତ୍‌କୃପାରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କ'ଣ? 

ଜୀବକୁ ଯାହା କିଛି ମିଳେ, ତାହା ପ୍ରାରବ୍ରାନୁସାରେ 
ହିଁ ମିଳେ; କିନ୍ତୁ ପ୍ରାରବୁବିଧାନର ବିଧାତା ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ । 
ଜଡ଼ ହୋଇଥୁବାରୁ କର୍ମ ସ୍ବତନ୍ଵରୂପେ ଫଳ ଦେଇପାରେ 
ନାହିଁ, ତାହା ଭଗବାନଙ୍କ ବିଧାନ ଅନୂସାରେ ଫଳ ଦିଏ। 
ଧରାଯାଉ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି କାହାର ଜମିରେ ଦିନସାରା 
କାମ କରୁଛି, ତେବେ ସନ୍ଧ୍ଯାବେଳକୁ କାମ ଅନୁସାରେ 
ହିଁ ତାକୁ ପଇସା ମିଳୁଛି; କିନ୍ତୁ ମିଳୁଛି ଜମିର ମାଲିକର୍ଦୀ 
ଠାରୁ। 

କାମ କଲେ ତ ପଇସା ମିଳୁଛି, କାମ ନ କଲେ 
କ'ଣ ପଇସା ମିଳିଯିବନ କାମ କଲେ ପଇସା ମିଳେ ସତ, 
କିନ୍ତୁ ମାଲିକର ଆଜ୍ଞା ବିନା କାମ କଲେ ପଇସା ଦେବ 
କିଏ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି ଜଙ୍ଗଲରେ ଦିନ ତମାମ 
ଖଟେ, ତେବେ ତାକୁ କଣ ପଇସା ମିଳିବ ମିଳିବ ନାହିଁ| 
ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖିବାକୁ ହେବ ଯେ, କାହା ଆଦେଶରେ 
ସେ କାମ କରିଛି ଏବଂ ଏହାର ଦାୟିତ଼ କିଏ ବହନ କରିଛି? 
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କୌଣସି ଭୂତ୍ୟ ଯଦି ଅତ୍ଯନ୍ତ ତତ୍ପରତା, ଚତୁରତା 
ଓ ଉୟ୍ୟାହ ସହକାରେ ମାଲିକର ଖୁସି ପାଇଁ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରେ, ତେବେ ମାଲିକ ତାକୁ ପାରିଶ୍ରମିକ ଠାରୁ ଅଧୂକ 
ପଇସା ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ତତ୍ପରତା ଇତ୍ୟାଦି ଗୁଣ ଦେଖି ତାକୁ 
ନିଜ ଜମିର ଅଂଶୀଦାର ମଧ୍ଯ କରିଦିଅନ୍ତି। ସେହିପରି 
ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ ତାଂର କର୍ମାନୁସାରେ ଫଳ 
ବିଧାନ କରନ୍ତି। କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି ଭଗବାନବ୍ଦ୍ରୀ 
ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ, ତାର୍କ୍ଵ ପ୍ରୀତିଭାଜନ ହେବା ପାଇଁ ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ଅନ୍ଯମାନ୍କ୍ଵ ଅପେକ୍ଷା ଭଗବାନ ତାର୍ଜୁ 
ଅଧୂକ ଦିଅନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଯିଏ ଭଗବାନଙ୍କର ପୂର୍ଶ୍ଵ ଶରଣାଗତ 
ହୋଇ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ସେହି 


± ଶ୍ୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଭକ୍ତକ୍କର ଭକ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି।ଂଂ ସଂସାରରେ କୌଣସି 
ବ୍ଯକ୍ତି ଭୂତ୍ଯକୁ ନିଜର ସ୍ବାମୀ କରେ ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ 
ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ନିଜର ସ୍ବାମୀ କରି ଦିଅନ୍ତି । ଏପରି 
ଉଦାରତା କେବଳ ପ୍ରଭୁକ୍କା ଠାରେ ହିଁ ନିହିତ। ଏପରି 
ଶରଣାଗତବସଳ ପ୍ରଭୁଜ୍ଚର ଶରଣାପନ୍ତ ନ ହୋଇ 
ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରାକୃତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ପଦାର୍ଥର ପରାଧୀନ ହୋଇ ରହନ୍ି, ସେମାନର୍କୀର ବୁଦି 
ପୂରା ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ବୋଲି ଜାଣିବା ଉଚିତ । 
ସେମାନେ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ସେମାନକ୍କୀ ଆଖି 
ଆଗରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଉତ୍ପନ୍ତ୍ର ଓ ନଷ୍ଟ ହେଉଥୁବା ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ 
ସେମାନର୍ଜୁ କେତେ ଦିନ ବା ଆଶ୍ରୟ ଦେଇ ପାରିବେ! 


===-=- ¬ === = 


ସମ କର୍ୟଠଘେୋରନଳେ ଦେପେଳ କର୍ନନଜ ଜିନ ସିତ କେନି ସମୃ ଜନେ ନାନି, 6ଦେନିପଳ ଦାଂ/କିବ/ନ6େ £୯// କର୍ମଜ 
ନିନ ସହିତ 6ଳେଣୀନି ସମ ଜଣ ନାହି -ବର୍ଞମାନ ଏହି ବିଷୟରେ ଆ6ଲାଚଳ/ କ୍ଛଳି / 


ପଞ୍ଚେତାନି ମହାବାହୋ କାରଣାନି ନିବୋଧ ମେ । 
ସାଙ୍େ କୃତାନ୍ତେ ପ୍ରୋକ୍ତାନି ସିଦ୍ଧୟେ ସବିକମିଣାମ୍‌ ॥ ୧୩ ॥ 


ଅଳଙ୍କ -ମହାବାହୋଚହେ ମହାବାହୂ। ; 


କୃତାନ୍ତେଚିକର୍ମଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତକାରୀ; 


ସାନ୍ତୈୟେ ସାର୍ଝଧସିଦ୍ଧାନ୍ରେ; 


ସଵିକମିଣାମ୍‌ =ସମସ୍ତ କର୍ମର; ସିଛୟେ ସିଝି ପାଇଁ; ଏତାନି- ଏହି; ପଞ୍ଚ ପାଞ୍ଚଟି କାରଣାନି- କାରଣ, ପ୍ରୋକାନି- ଦର୍ଶାଯାଇଛି; 


ମେ=ି(ସେ ସବୁକୁ ତୁମେ) ମୋଂଠାରୁ; ନିବୋଧ¬ ବୁଝ | 


ହେ ମହାବାହୁ! କମିଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତକାରୀ ସାଂଖ୍ୟସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ସମସ୍ତ କମ୍ମିର ସିଦ୍ଧି ପାଇଁ ଏହି ପାଞ୍ଚଟି କାରଣ 


ଦଶାଯାଇଛି, ସେ ସବୁକୁ ତୁମେ ମୋଂଠାରୁ ବୂଝ । 


ବୟ 0ପଞ୍ଚେତାନି ମହାବାହୋ କାରଣାନି”-- । ତେବେ ତଳାଳ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ। 


ହେ ମହାବାହ୍ୀ ଯେଉଁ ସାଂଖ୍ଯସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ସମସ୍ତ କର୍ମର 
ଅନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେଥୂରେ କଥ୍ୂତ ଅଛି ଯେ ସମସ୍ତ 
ବିହିତ ଓ ନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ହେବାରେ ପାଞ୍ଚଟି କାରଣ ଥାଏ । 
ସ୍ବୟଂ (ସ୍ବରୂପ) ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକର କାରଣ ନୁହେଁ। 
“'ନିବୋଧ ମେ'--ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ ଯେଉଁଠି 
(୧୮ ୧୩, ୫୦ ରେ) ସାଂଖ୍ଯସିଦାନ୍ତ ବିଷୟରେ ବର୍ଣନା 
ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି, ସେଠାରେ “ନିବୋଧ' କ୍ରିୟା ବ୍ଯବହାର 
କରିଥୁବାସ୍ଭଳେ ଅନ୍ୟ ସ୍ସାନରେ (୧୮ ।୪, ୧୯, ୨୯, 
୩୬, ୪୫, ୬୪ ରେ) 'ଶୂଣୁଂ' କ୍ରିୟା ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂଖ୍ଯସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଏନିବୋଧ' ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରି ଉତ୍ତମରୂପେ ବୁଝିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ଯ 
ସ୍ଥାନରେ “ଶୃଣୁ' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରି ଶୁଣିବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି । 
ଏଣୁ ସାଂଖ୍ଯସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗଭୀରଭାବେ ବୁଝିବା ଉଚିତ । ଯଦି 
ତାହାକୁ (“ସ୍ଵୟଂ ଦାରା) ଗଭୀରଭାବେ ବୁଝି ନିଆଯାଏ, 


'ସାଙଝ୍ଚେଯ୍ଯ କୃତାନ୍ତେ ପ୍ରୋକ୍ତାନି ସିଦ୍ଧୟେ ସବି- 
କମିଣାମ୍‌'-_କର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ହୋଇଥାଉ ବା ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ 
ହୋଇଥାଉ,; ଶାରୀରିକ ହୋଇଥାଉ ବା ମାନସିକ ହୋଇଥାଉ 
ଅଥବା ବାଚିକ ହୋଇଥାଉ,/ ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୃକ୍ଷ୍ମ ହୋଇଥାଉ ବା 
ସ୍ତୂଳାତିସ୍ୂୂଳ ହୋଇଥାଉ--ସମସ୍ତ କର୍ମର ସିଦ୍ଧିରେ ପାଞ୍ଚଟି 
କାରଣ ରହିଛି ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଯେତେବେଳେ ସେହି 
କର୍ମରେ ପୁରୁଷର କର୍ତ୍ତୃତ୍ୁ ରହେ, ସେତେବେଳେ କର୍ମସିଵି 
ଓ କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେହି 
କର୍ମରେ ପୁରୂଷର କର୍ତ୍ତୃତୁ ରହେ ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ 
କର୍ମସିଦ୍ଧି ତ ହୁଏ, ମାତ୍ର କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହୁଏ ନାହିଁ; ବରଂ ତାହା 
କ୍ରିୟାମାତ୍ର ହୋଇ ରହେ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ସମଗ୍ର 
ସଂସାରରେ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ନଦୀମାନେ ପ୍ରବାହିତ 
ହେବା, ବାୟୁ ପ୍ରବାହିତ ହେବା, ବୃକ୍ଷ ବୃଦ୍ଧିପ୍ରାପ୍ତ ହେବା 
ଇତ୍ୟାଦି ଅନେକ କ୍ରିୟା ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ 


^ ଏବଂ ସ୍ବଭକ୍ତୟୋ ରାଜନ୍‌ ଭଗବାନ୍‌ ଭକ୍ତଭକ୍ତିମାନ୍‌ । (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦ | ୮ ୬ | ୫୯) 


ଶ୍ମୋକ ୧୪] 


ଦ୍ବାରା କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି କ୍ରିୟାସମୂହ 
ପାପପୁଣ୍ଯଜନକ କିମ୍ବା ବନ୍ଦଧନକାରକ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ତ୍ତୃତାଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ହିଁ କର୍ମସିଦି 
ଓ କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହେଉଛି ।। କର୍ତ୍ତୃତ୍ନାଭିମାନ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ସମ୍ପନ୍ତ ହେବାରେ ଅଧୂଷ୍ଠାନନ, କରଣ, 
ଚେଷ୍ଟା ଓ ଦୈବ--ଏହି ଗ୍ରରୋଟି କାରଣ ହୁଅନ୍ତି 
(ଗୀତା ୧୮ | ୧୪) | 

ଏଠାରେ ସାଂଖ୍ଯସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବର୍ଣ୍ଣନା ଗ୍ବଲିଛି। 
ସାଂଖ୍ଯସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ତ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ରବରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ରହିଥାଏ; ପୁଣି ଭଗବାନ ଏଠାରେ କର୍ମ ବିଷୟକ 'ସବିକମିଣାଂ 
ସିଦ୍ଧୟେ' କଥା କାହିଁକି ଆରମ୍ଭ କଲେ? କାରଣ, ଅର୍ଜୁନର୍ଦ୍ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଯୁଦ୍ଧ ପରିସ୍ତିତି ଉପସ୍ଥିତ । କ୍ଷତ୍ରିୟ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଯୁଦ୍ଧ ତାର୍କର କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହିବାକୁ 
ଗ୍ବହୁଁଛଚ୍ରି ଯେ। କର୍ମଯୋଗ କିମ୍ବା ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ସାହାଯ୍ଯରେ 
ଏପରି କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ, ଯନଦ୍ଦ୍ଵାରା କର୍ମ କରୁଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେଥୂରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି ହେବ। ଅର୍ଜୁନ ସାଂଖ୍ଯର 
ତତ୍ତ୍ଵ ପଗ୍ବରିଛନ୍ତି ତେଣୁ ଭଗବାନ ସାଂଖ୍ଯସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଅନୁସାରେ କର୍ମ କରିବା ବିଷୟରେ କହିବା ଆରମ୍ଭ 
କରୁଛନ୍ତି। 

ଅର୍ଜୁନ ସ୍ବରୂପତଃ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ଇଢକ୍ଷୁକ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଥୂଲେ; ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ବୁଝାଇବା ଆବଶ୍ଯକ ଥୂଲା ଯେ, 
କର୍ମ କରିବା ଓ କର୍ମକୁ ତ୍ଯାଗ କରିଦେବା କୌଣସିଟି 
କଲ୍ଯୟାଣପ୍ରାପ୍ରିର କାରଣ ନୁହେଁ। ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଓ 
ନାଶବାନ୍‌ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅବିନାଶୀ ସ୍ଵରୂପର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ ହିଁ କଲ୍ୟାଣପ୍ରାପ୍ରିର କାରଣ । ଏହି ସମ୍ବନ୍ଦଂ 
ବିକ୍ରେଦ କରିବାର ଦୁଇଟି ପ୍ରଣାଳୀ ରହିଛି--କର୍ମଯୋଗ ଓ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ । କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ମଫଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମମତାର 
ତ୍ଯାଗ ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ ଅହଂଭାବର ତ୍ଯାଗ 
ମୁଖ୍ୟ। ମମତା ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ଅହଂଭାବ ଏବଂ 
ଅହଂଭାବ ତ୍ଯାଗ କରିଦେଲେ ମମତା ସ୍ବତଃ ଦୂରୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଅହଭାବ ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ମମତା ହୁଏ; 
ଯଥା--ମୋ କଥା ରହୁ, ମୋ କଥାକୁ କେହି ନ କାଟନ୍ତୁ-- 
ଏପରି ମୁଁଂଭାବ ସହିତ ମଧ୍ଯ “ମୋର” ଭାବ ରହିଥାଏ। 
ତେଣୁ ମମତା (“ମୋର'ଭାବ) ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ଅହଂଭାବ 
(ମୁଂଭାବଃ ଦୂର ହୋଇଯାଏଂ । ସେହିପରି ପ୍ରଥମେ 
ଅହଂଭାବ ହୁଏ ଓ ପରେ ମମତା ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରଥମେ 
ମୁଁ ଭାବ ଆସେ ଏବଂ ତା'ପରେ “ମୋର'”ଭାବ ଆସେ। 
କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଠି ଅହଂଭାବ ('ମୁଁ'ଭାବ) ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରି 
ଦିଆଯାଏ, ସେଠାରେ ମମତା ('ମୋରଂଭାବ) ରହିବ ବା 
କିପରି ମମତା ମଧ୍ଯ ଦୂର ହୋଇଯିବ । 


ଘଂଜିଣିଚ୍ଗ ଭ/ବ-ଆମ୍ପାକୁ ଅକର୍ତା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ପାଞ୍ଚଟି କାରଣର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଏହି ପାଞ୍ଚଟିରୁ 
କର୍ତ୍ତତ ତ୍ଯାଗ ହୋଇଗଲେ କର୍ମ ନିଃଶେଷ ହୋଇଯାଏ, ସେଥୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ । 


===-= ;# === 


ସଦୀଙ୍ଂ ନୀମୟ କର୍ମନ ଦିବିନଜେ ପାଞ୍ଚଟି କାଳଣ କୀଏ” କୀ” ଭର୍ଚବନ ଏଠବ ତାହା କହୁଛନି / 
ଅଧୂଷ୍ଠାନଂ ତଥା କତ୍ତା କରଣଂ ଚ ପ୍ୂୁଥଗ୍‌ବିଧମ୍‌ । 


ବିବିଧାଶୃ ପୂଥକ୍‌ ଚେଷ୍ଟା ଦେବଂ ଚୈବାତ୍ର ପଞ୍ଚମମ୍‌ ॥ ୧୪ ॥ 


» ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ପାକ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ପରମାମ୍ଦାାକ୍କ ସହିତ ଏହି ଜୀବର ଆମ୍ର୍ରୀୟତା ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । ସେହି ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇ ଜୀବ ଅହଂଭାବ ସହିତ ମମତା କରିବା ଫଳରେ ତାକୁ "ମୁଁ ସଂସାରୀ, ମୁଁ ତ୍ଯାଗୀ, ମୁଁ ବିବେକୀ, ମୁଁ ଶିକ୍ଷିତ- -ଏପରି ବ୍ଯକିତୁ (ମୁଁଭାବ) 
ପ୍ରିୟ ଲାଗେ ଏବଂ ଏହା ଗ୍ବଲିଯିବାର ଭୟ ରହିଥାଏ । ଏହା ହେଉଛି ଅହଂଭାବରେ ମମତା | ଏହାକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗ ସିଦାନ୍ତ 
ଅନୁସାରେ “ମୋର କିଛି ନୁହେଁ, ମୋର କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ କି ମୋର କିଛି କରିବାର ନାହିଂ ଏହି ଭାବରେ ସଂସାର ପାଇଁ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
କଲେ (କାରଣ ପର” ସହିତ କର୍ମର ସମାନ୍ଧ ରହିଛି, “ସ୍' ସହିତ ନୁହେଁ, ମମତା ଦୂର ହୋଇଯିବ ଏବଂ ମମତା ଦୂର ହେବାମାତ୍ରେ ଅହଂଭାବ 
ମଧ୍ୟ ଲୋପ ପାଇଯିବ । 

କର୍ମଯୋଗରେ ସ୍ତୂଳଶରୀରର କ୍ରିୟା, ସୃକ୍ଷ୍ମଗରୀରର ପରହିତଚିନ୍ତନ ଓ କାରଣଶରୀରର ସ୍ଥିରତା (ଏକାଗ୍ରତା) ସଂସାରର ହିତ ପାଇଁ 
ଉପଯୋଗ ହୁଏ। ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବାରୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ ଚିନ୍ତନ ହୂୁଏ। ହିତ ଚିନ୍ତନ ହେବାରୁ ସ୍ଵତଃ ସ୍ଥିରତା ଆସେ । ସେହି ସ୍ଥିରତାରେ 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତା ପରିତ୍ଯାଗ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଏ ଦୁଇଟି ପରିତ୍ୟାଗ ହେବାମାତ୍ରେ ଶାନ୍ତି ମିଳେ । 

ସଂସାରତ୍ୟାଗରୁ ଯେଉଁ ଶାନ୍ତି ମିଳେ ତାହା ସ୍ଵରୂପ ଅଥବା ସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ଏକ ସାଧନମାତ୍ର-- 'ଯୋଗାରୂଢସ୍ଯ ତସ୍ୟୈବ ଶମଃ 
କାରଣମୁଚ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୬ | ୩) | କିନ୍ତୁ ପରମାମ୍ବାକ୍କ ପ୍ରାପ୍ତି ରୂ ମିଳୁଥୁବା ଶାନ୍ତି ସାଧ୍ୟ ଅଟେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ପରମାମ୍ପାସ୍କର ସ୍ଵରୂପ 'ଶାନ୍ତିଂ 
ନିର୍ବାଣପରମାମ୍‌' (ଗୀତା ୬ | ୧୫୫୫ _ ର 

ସାଧକ ସାବଧାନତାପୂର୍ବକ ସେହି ଶାନ୍ତିକୁ ଉପଭୋଗ ନ କରିବା ଉଚିତ । ଉପଭୋଗ ନ କଲେ ଆପେ ଆପେ ସ୍ବାଭାବିକତାର ଅନୁଭୂତି 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଉପଭୋଗ କଲେ ସେହିଠାରେ ସେ ଅଟକିଯିବ। 
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ଥକଳ଼ୟ ଅତ୍ରଚଏଥୂରେ (କମସିଦ୍ଧିରେ); ଅଧ୍ଧଷ୍ଠାନମ୍‌ଚିଅଧ୍ୂଷ୍ଠାନୀ ତଥାିତଥାଃ 


© ୨୬୩୧ ୨୬୭୭ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କଉାଁ=କର୍ତାତ ଚ=ଓ; ପୁଥଗ୍‌- 


ବିଧମ୍‌-ଅନେକ ପ୍ରକାରର; କରଣମ୍‌=କରଣ; ଚ=ଏବଂ; ବିବିଧାଃବିବିଧ ପ୍ରକାରର; ପୁଥକ୍‌-ଭିନା ଭିନ୍ନ: ଚେଷ୍ଟା ଚେଷ୍ଟା; 
ଚ, ଏବ ଏବଂ ସେହିପରି; ପଞ୍ଚମମ୍‌- ପଞ୍ଚମ କାରଣଟି; ଦୈବମ୍‌ =ଦେୈବ ବା ସଂସାର | 

ଏଥରେ (କମ୍ମି ସିଦଧିରେ) ଅଧୃଷ୍ଠାନ/ କର୍ତା, ଅନେକ ପ୍ରକାରର କରଣ, ବିବିଧ ପ୍ରକାରର ପ୍ପଥକ୍‌ ପ୍ପଥକ୍‌ 
ଚେଷ୍ଟା ଏବଂ ଦୈବ (ସଂସ୍କାର) ନାମକ ପାଞ୍ଚଟି କାରଣ ଅଛି । 


ବ୍6/#- - 'ଅଧୁଷ୍ାନମ୍‌'_ ` ଶରୀର ଏବଂ ଯେଉଁ ସାନରେ 
ଶରୀର ରହିଛି, ସେହି ସ୍ତପାନ-ଏ ଦୁଇଟିକୁ ଅଧୂଷ୍ଠାନ” 
କହନ୍ତି । 


'କରାଂ-ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ଯ ଦ୍ବାରା ହିଁ 


ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ହେଉଛି । ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ହୁଏତ ସମଞ୍ଝ୍୍‌ରେ 
ହୋଇପାରେ କିମ୍ବା ବ୍ୟଷ୍ଟଁରେ ହୋଇପାରେ ; କିନ୍ତୁ “ସ୍ଵୟଂ” 
ସେସବୁ କ୍ରିୟାର କର୍ତା ନୁହେଁ। କେବଳ ଅହଂକାରରେ 
ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ମୋହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାର ଜଡ଼ ଓ 
ଚେତନର ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, ସେହି ଅବିବେକୀ ମନୁଷ୍ଯ 
ହିଁ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୂତିଜନିତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର 
ମନେକରେ, ସେତେବେଳେ “କରତ୍ତା' ହୋଇଯାଏଂ | ଏପରି 
କର୍ତା” ହିଁ କର୍ମର ସିଵିରେ କାରଣ ହୁଏ। 

'କରଣଂ ଚ ପୁଥଗ୍ବିଧମ୍‌'- ` ସମୁଦାୟ ତେରଟି କରଣ 
ରହିଛି । ପାଣି, ପାଦ, ବାକ୍‌, ଉପସ ଓ ପାୟୁ ନାମକ ପାଞ୍ଚଟି 
କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଶ୍ରୋତ୍ର, ଚକ୍ଷୁ, ତୃକ୍‌, ରସନା ଓ ଘ୍ରାଣ 
ନାମକ ପାଞ୍ଚଟି ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଛିକ-ଏ ଦଶଟି ବହିଃକରଣ 
ଅଟେ। ମନ, ବୁଦି ଓ ଅହଂକାର-¬ଏ ତିନୋଟି ଅନ୍ତଃକରଣ 
ଅଟେ। 

'ବିବିଧାଶ୍ଡ ପୂଥକ୍‌ ଚେଷ୍ଟାଃ୮--ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ତେରଟି 
କରଣ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଚେଷ୍ଟା ହେଉଥାଏ; ଯଥା-- 
ପାଣି (ହାତ) ¬ ଆଦାନ-ପରଦାନ କରିବା, ପାଦ ଯିବାଆସିବା, 
ଗ୍ବଲବୁଲ କରିବା, ବାକ୍‌ କହିବା, ଉପସ-ଭୂତ୍ର ତ୍ଯାଗ 


କରିବା, ପାୟୁ (ଗୁହ୍ଯଦ୍ବାରଇ ମଳ ତ୍ଯାଗ କରିବା, 
ଶ୍ରୋତ୍ର- ଶୁଣିବା, ଚକ୍ଷୁ ଦେଖିବା, ତୃକ୍‌- ସ୍ପର୍ଶ କରିବା, 
ରସନାସସସ୍ବାଦ ଗ୍ବଖିବା, ପ୍ରାଣ ଶୁଂଘିବା, ମନ- ମନନ 
କରିବା, ବୁଦିିନିର୍ଶୟ କରିବା ଓ ଅହଂକାର“ 'ମୁଁ 
ଏମିତି ଜଣେ” ବୋଲି ଭାବି ଅଭିମାନ କରିବା। 

'ଦୈବଂ ବୈବାତ୍ର ପଞ୍ଚମମ୍‌'--କର୍ମସିଦ୍ଧିରେ ପଞ୍ଚମ 
କାରଣର ନାମ “ଦୈବ”। ଏଠାରେ ସଂସ୍କାରଗୁଡ଼ିକୁ 
'ଦୈବ” କୁହାଯାଇଛି। ମନୂଷ୍ଯ ଯେପରି କର୍ମ କରେ, 
ତା'ଅନ୍ତରରେ ସେପରି ସଂସ୍କାର ପଡ଼େ। ଶୁଭକର୍ମର 
ଶୁଭ ସଂସ୍କାର ଏବଂ ଅଶୁଭକର୍ମର ଅଶୁଭ ସଂସ୍କାର 
ପଡ଼େ। ସେହି ସଂସ୍କାର ହିଁ ଭବିଷ୍ଯତରେ କରିବାର 
ପ୍ଲୁରଣ ସପଷ୍ଚି କରେ। ଯାହାଠାରେ ଯେଉଁ କର୍ମର ଯେତେ 
ଅଧୂକ ସଂସ୍କାର ପଡ଼ିଥାଥଃ ସେ ସେତେ ସହଜରେ ସେହି 
କର୍ମରେ ନିୟୋଜିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯେଉଁ କର୍ମର 
ଅଧୂକ ସଂସ୍କାର ନ ଥାଏ, ତାହା କରିବାରେ ତାକୁ କିଛି 
ଅଧୂକ ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼ିପାରେ। ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ 
ନିଜ ସଂସ୍କାର ଅନୂସାରେ ଶୁଣନ୍ତି, ପଢ଼ନ୍ତି ଓ ବିଗ୍ବର 
ବି କରନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ ଅନ୍ତରରେ ଶୁଭ 
ବା ଅଶୁଭ ଯେପରି ସଂସ୍କାର ଥାଏ, ସେହି ଅନୁସାରେ 
କମ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ତୁରଣ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। 

ଏହି ଶ୍ମୋକରେ କର୍ମସିଦ୍ଧିରେ ପାଞ୍ଚଟି କାରଣ ରହିଛି 
ବୋଲି କୁହାଗଲା; ଯଥା-ଅଧୂଷ୍ଟାନନ କର୍ତାକ କରଣ, 


* ସମସ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହୁଏ _ଏହାର ବର୍ଶ୍ନା ଗୀତାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରେ କରାଯାଇଛି; ଯଥା-- 


ଏ ==“ ¿° 


(୧) ସମସ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହିଁ କରାଯାଉଛି- 'ପ୍କୃତେଏବ ଚ କର୍ମାଣି କ୍ରିୟମାଣାନି ସର୍ବଶଃ' (୧୩ | ୨୯), ସମସ୍ତ କର୍ମ ପ୍ରକୃତିର 
ଗୁଣ ଦାରା କରାଯାଉଛି-- 'ପରକୃତେଃ କ୍ରିୟମାଣାନି ଗୁଣୈଃ କର୍ମାଣି ସର୍ବଶଃ” (୩ | ୨୭) | 

(୨) ଗୁଣମାନେ ହିଁ ଗୁଣରେ ସବୁକିଛି କରୁଛନ୍ତି-_ 'ଗୁଣାଗୁଣେଷୁ ବର୍ତନ୍ତେ' (୩ | ୨ ୮); ଦ୍ରଷ୍ଚା ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ୟ କାହାକୁ କର୍ତା 
ଦେଖେ ନାହିଁ-- 'ନାନ୍ଯ' ଗୁଣେଭ୍ୟଃ କର୍ତାରଂ ଯଦା ଦ୍ରଷ୍ଟାନୁପଶ୍ୟତି' (୧୪ | ୧୯) | । 

(୩) ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ ନିଜ ନିଜ ଅର୍ଥ (ବିଷୟ) ରେ ବିଚରଣ କରୁଛନ୍ତି-_ 'ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଣୀନ୍ଦ୍ରିୟାର୍ଥେଷୁ ବର୍ତନ୍ତ (୫ | ୯) | 

(୪) ଏଠାରେ (୧୮। ୧୪ ରେ) କର୍ମର ସିଵିରେ ଅଧୁଷ୍ା।ନ ଆଦି ପାଞ୍ଚଟିକୁ କାରଣ କୁହାଯାଇଛି | 

ଏ ସବୁର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟରୁ କେବଳ ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ହୁଏ, ପୁରୁଷଠାରେ ନୁହେଁ | ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ତାଦାମ୍ବ୍ୟ କରିବାରୁ ହିଁ ପୁରୁଷ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେକରେ | ଯେପରି ବାୟୁଯାନରେ ବସୁଥୁବା ମନୂଷ୍ୟ 'ମୁଁ ବାୟୁଯାନ ଦାରା ଯାଉଛି” 
ବୋଲ ମାନୂଥଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବରେ ବାୟୁଯାନ ଉଡ଼ୁଥାଏ, ମନୂଷ୍ଯ ଉଡ଼ୁ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ପୁରୁଷ ନିଜକୁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ କ୍ରିୟାର କର୍ତ୍ତା 


ମନେକରେ-- 'ଅହଂକାରବିମୂଢାମୁ କର୍ତାହମିତି ମନ୍ଯତେ' (୩ | ୨୭) | 


ତତ୍ତ୍ଵନ୍ଞାତା ବିବେକୀ ପୁରୁଷ ଅନୁଭବ କରନ୍ତି ଯେ “ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରେ ହେଉଛି, ମୁଁ କିଛିହେଲେ କରୁ ନାହିଁ'-- 


'ନୈବ କିଞ୍ଚିତ୍‌ କରୋମୀତି ଯୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ ତତ୍ତ୍ବବିତ୍‌' (୫ | ୮) | 


ଶ୍ମୋକ ୧୫] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଚେଷ୍ଟା ଓ ଦୈବ । ଏପରି କୁହାଯିବାର କାରଣ ହେଉଛି-- 
ଆଧାର ବିନା କୌଣସି କାର୍ଯ୍ଯ କେଉଁଠି କରାଯିବ? 
ତେଣୁ ଅଅଧ୍ବଷ୍ଠାନଂ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି। କର୍ତ୍ତା 
ବିନା କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ କିଏ? ତେଣୁ “କଉ୍ତା” ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଇଛି। କ୍ରିୟା କରିବାର ସାଧନ (କରଣ) ଥ୍ୂଲେ 
ସିନା କର୍ତା କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରିବ ତେଣୁ “କରଣ” ପଦ 
ବ୍ୟବହାର କରାଯାଇଛି । କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ସାଧନ ଥୂଲେହେଁ 


ଯଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରା ନ ଯାଏ, ତେବେ ସିଦ୍ଧି ଲାଭ ହେବ 
କିପରିମ ତେଣୁ “ଚେଷ୍ଟାଂ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି । 
କର୍ତା ନିଜର ସଂସ୍କାର ଅନୂସାରେ ହିଁ କ୍ରିୟା କରିବ, 
ସଂସ୍କାରର ବିପରୀତ ଅଥବା ସଂସ୍କାର ବିନା କର୍ତା କ୍ରିୟା 
କରି ପାରିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ “ଦୈବ” ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରାଯାଇଛି। ଏହିଭଳି ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ହେଲେ ଯାଇ 


କାର୍ଯ୍ୟସିଦ୍ଧି ହୁଏ । 


ଘିଣିଜ୍ଞ ଭ/ବ-¬ 'କଉା'-- ଅହଂକାର ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଓ ଜୀବ ପରା ପ୍ରକୃତି। ଜୀବର ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ (ସଜାତୀୟତା) ଅଛି, କିନ୍ତୁ ସେ ଅହଂକାର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି ନିଜକୁ କର୍ତା ମନେ କରୁଛି। 

'ଦୈବମ୍‌'-¬ସମସ୍ତକ୍ଠାରେ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ ଉଭୟ ସଂସ୍କାର ଅଛି--'ସୁମତି କୁମତି ସବ କେଁ ଉର ରହହୀ' 
(ମାନସ, ସୁନ୍ଦର, ୪୦। ୩) | ସଙ୍ଗ, ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବିଗ୍ଵର ଦ୍ବାରା ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ସଂସ୍କୀରଗୁଡ଼ିକୁ ଶକ୍ତି ମିଳେ ଫଳରେ 
ନୂତନ କର୍ମ ହୁଏ। 


ଶରୀରବାଙ୍ମନୋଭିକ୍ଷକ୍ରମି ପ୍ରାରଭତେ ନରଃ । 
ନ୍ଯାଯ୍ଯ” ବା ବିପରୀତଂ ବା ପଞ୍ଚେତେ ତସ୍ଯ ହେତବଃ ॥ ୧୫॥ 


ଅନୁ ଶରୀର ବାଙ୍ମନୋଭିଃଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନ ଦ୍ବାରା, ନରଃ=ମନୂଷ୍ଯ; ଯତୁିଯାହା କିଛି; ବାବି; 
ନ୍ୟାଯ୍ୟମ୍‌= ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ: ବା=ିବା; ବିପରୀତମ୍‌- ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଵ) କମି=କର୍ମ; ପାରଭତେ-= ଆରମ୍ଭ କରେ; ତସ୍ୟ=ସେଥୁରେ; 
ଏତେ ¬ ଏହି; ପଞ୍ଚ ପାଞ୍ଚଟି ହେତବଃ= ହେତୁ ହୁଅନି | 


ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନ ଦାରା ମନୁଷ୍ୟ ଯାହା କିଛି ବି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ବା ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଦ୍ଧ କମି ଆରମ୍ଭ କରେ, 


ସେଥୂରେ ଏହି (ପୂବୋକ୍ତ) ପାଞ୍ଚଟି ହେତୁ ହୁଅନ୍ତି । 


ବର// _ 'ଶରୀରବାଙ୍ମନୋଭିକିକମି............... 
ପଞ୍ଚୈତେ ତସ୍ଯ ହେତବଃ'--ପୂର୍ବ (୧୪ଶ) ଶ୍ଣୋକରେ 
କର୍ମ ସମ୍ପାଦିତ ହେବାରେ ଅଧ୍ୂଷ୍ଠାନ ଆଦି ଯେଉଁ ପାଞ୍ଚଟି 
ହେତୁ ବା କାରଣ ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି, ଉପଯ୍ୟ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦରେ ସେହି ପାଞ୍ଚଟି କାରଣ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ¦ ଯଥା- ` “ଶରୀର 
ପଦରେ ଅଧୂଷ୍ଠାନ, “ବାକ୍‌ ' ପଦରେ ବହିଃକରଣ, 'ମନଃ' 
ପଦରେ ଅନ୍ତଃକରଣ, “ଂନରଃ” ପଦରେ କର୍ତା ଏବଂ 
“ପ୍ରାରଭତେ” ପଦରେ ସମସ୍ତ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣବ୍କର ଚେଷ୍ଟ୍ 
ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ର। ବାକି ରହିଲା “ଦୈବଂ କଥା। ଏହି ଦୈବ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସ୍କାର ଅନ୍ତଃକରଣରେ ହିଁ ରହିଥାଏ; କିନ୍ଧୁ ତାହା 
ପରିଷ୍ଟ୍ୟରଭାବେ ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ। ତାହାକୁ ଅନ୍ତଃକରଣ- 
ଜନିତ ବୃତ୍ତି ଦ୍ବାରା ଏବଂ ସେହି ଅନୁସାରେ ସମ୍ପାଦିତ 
କର୍ମ ଦାରା ଜାଣି ହୁଏ। 

ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ କର୍ମ 
ଆରମ୍ଭ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେଉଁଠି ଶରୀରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରେ, 
କେଉଁଠି ବାଣୀର ପ୍ରାଧାନ୍ୟରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ମନର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟରେ ସେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରେ, ତାହା ନ୍ୟାଯ୍ଯ 


(ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ହୋଇଥାଉ ବା ବିପରୀତ (ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଦ୍ଧ 
ହୋଇଥାଉ, ସେଥୁରେ ଏହି (ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ କଥୁତ) ପାଞ୍ଚଟି 
ହେତୁ ହୁଅନ୍ତି । 

ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନ ଦାରା ହିଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ହୁଏ । 
ଏସବୁ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ କାୟିକ, 
ବାଚିକ ଓ ମାନସିକ କର୍ମର ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଏ। ଏହି 
ତିନୋଟିରେ ଅଶୁଦି ଆସିଲେ ହିଁ ବ୍ଯକ୍ତି ବନ୍ଧନରେ 
ପଡ଼େ। ତେଣୁ ଏ ତିନୋଟିକୁ (ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନକୂ) 
ଶୁଦ୍ଧ ରଖିବା ପାଇଁ ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୪ଶ, ୧୫ଶ 
ଓ ୧୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯଥାକ୍ରମେ କାୟିକ, ବାଚିକ ଓ 
ମାନସିକ ତପର ବର୍ଣ୍ରନା କରାଯାଇଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା 
ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନରେ କୌଣସି ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ନ 
କରି କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ କରାଗଲେ, ତାହା 
'“ତପ' ହୋଇଯାଏ। ସପ୍ତଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
“ଅଫଳାକାଙ୍କ୍ଷିଭିଃଂ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ, ନିଷ୍ଟାମଭାବରେ କରାଯାଉଥୁବା ତପ ସାତ୍ଥ୍ରିକ ଅଟେ। 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ତପ ବନ୍ଧନକାରକ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ମୁକ୍ତିଦାୟକ | 
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କିନ୍ତୁ ରାଜସ ଓ ତାମସ ତପ ବନ୍ଦନକାରକ। 

ଶରୀର, ବାଣୀ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନିଜର ମନେକରି ନିଜ 
ପାଇଁ କର୍ମ କଲେ ଏଗୁଡ଼ିକରେ ଅଶୁଦ୍ଧି ଆସେ। ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ଶୁଦ୍ଧ ନ କଲେ କେବଳ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ବୁଦ୍ଧି ଦ୍ବାରା 
ସାଂଖ୍ଯସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ହୁଏତ ବୁଝି ହୋଇପାରେ; କିନ୍ତୁ “କର୍ମ 
ସହିତ ଯେ ଆମର କିଞଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ ଏହା 
ମ୍ଫାଷ୍ଟଭାବେ ଅନୁଭବ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ 
ସାଧକ ଶରୀରାଦିକୁ ନିଜର ବୋଲି ନ ଭାବିଲେ ଏବଂ 
ନିଜ ପାଇଁ କୌଣସି କର୍ମ ନ କରିଲେ ଶରୀରାଦି ଅତି 
ଶୀଘ୍ର ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ। ଅତଏବ କର୍ମଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ଏଗୁଡ଼ିକରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରି 
ଦିଅନ୍ତୁ ଅଥବା ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ ଦୂୃଷ୍ଟରୁ ତୀବ୍ର ବିବେକ ଦ୍ବାରା 
ଏଗୁଡ଼ିକରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ରେଦ କରି ଦିଅନ୍ତୁ। ଉଭୟ ସାଧନା 
ସାହାଯ୍ଯରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ସହିତ 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ବାସ୍ତବ ତତ୍ତ୍ଵର 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

ଯେଉଁ ସମଣ୍ଚିଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ 
ଅନେକ କ୍ରିୟା ହେଉଛି, ସେହି ସମଣ୍ଚିଶକ୍ତି ଦାରା ବ୍ଯସ୍ଟି 


× ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଶରୀରର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ମଧ୍ୟ ହେଉଛି । ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ନ ଦେଇ ସସ୍ବୟଂ ନିଜକୁ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ 
ଖାଇବା, ପିଇବା, ଉଠିବା, ବସିବା, ଶୋଇବା, ଜାଗିବା 
ଇତ୍ଯାଦି ଯେଉଁ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର କର୍ତା ମନେକରୁଛି, 
ସେଥୂରୂ କର୍ମସଂଗ୍ରହ ଆରମ୍ଭ ହେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ବନ୍ଧନକାରକ ହୋଇଯାଉଛି । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁଠି 
ସ୍ବୟଂ ନିଜକୁ “କର୍ତା” ବୋଲି ଭାବେ ନାହିଁ, ସେଠାରେ 
କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେଠାରେ କେବଳ କ୍ରିୟା 
ହେଉଥାଏ। ଏଥୂପାଇଁ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଫଳଜନକ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ। ଯେପରି ବାଲ୍ୟାବସ୍ତାରୁ 
ଯୌବନାବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା, ଶ୍ଵାସପ୍ରଶ୍ଵାସ ଯିବା ଆସିବା 
କରିବା, ଖାଦ୍ଯ ଜୀର୍ଟଣ୍ଚ ହେବା ତଥା ତାହା ରସରେ 
ପରିଣତ ହେବା ଇତ୍ୟାଦି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ 
ବିନା ସ୍ବତଃ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରକୃତି ଦ୍ବାରା ହେଉଛି ଏବଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା କର୍ମସଂଗ୍ରହ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାପପୁଣ୍ୟ ହେଉ 
ନାହିଁ, ସେହିପରି କର୍ତୂତ଼ାଭିମାନ ନ ରହିଲେ ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ଦାରା ହେଉଛି” ବୋଲି ପ୍ପଷ୍ଟାରୂପେ ଅନୁଭବ 
ହୋଇଯାଏ। 


ଘଳିଣିନ୍ଣ ଭ/କ-ମନରେ ରାଗ-ଦ଼େଷ, ହର୍ି-ଶୋକ ଆଦି ଜାତ ହେବା ମାନସିକ କର୍ମ ଅଟେ। 
'ନ୍ଯାଯ୍ଯମ୍‌ ପଦର ଅର୍ଥ-ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ମ, ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ ବା ଶୁଭକର୍ମ। “ବିପରୀତମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ ରାଜସ 
ଓ ତାମସ କର୍ମ, ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ କର୍ମ ବା ଅଶୁଭକର୍ମ। “ନ୍ଯାଯ୍ଯଂ ବା ବିପରୀତଂ ବା” ପଦଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥ- ସମସ୍ତ କର୍ମ । 
=== ;# ===-= 


ନମ୍ର ଯାଦିନ୍ତ କନିକା ପାଇଁ ଭରଚବଳ ୦୦ ନଜପଣକମ କଳିଣ୍ଠଲେ ଦେଓ କର୍ମ ସକ୍ଷାଂକିତ ୭ନବାନେ 
ପାଞ୍ଚଟି 6ହନୁ କର୍ଶାଲବ/ଜ ଜନ୍ଦେଶ/ କୀ ଏହି 6ଜହ୍ମୋଳଳଜେ ତାହା ବର୍ଷନ/ କ୍ୁଛନି / 


ତତ୍ରୈବଂ ସତି କଉ୍ତାରମାମ୍ମାନଂ କେବଳଂ ତୁ ଯଃ । 


ପଶ୍ଯତ୍ଯକୃତବୁଦ୍ଧିତବାନ୍ତ ସ 


ପଶ୍ଯତି ଦୁମ୍ିତିଃ॥ ୧୬॥ 


ଥୟ ତୂୁ=କିନୁ: ଏବମ୍‌- ଏପରି ପାଞ୍ଚଟି ହେତୁ; ସତି ଥିଲେ ମଧ୍ଯ; ଯଃ ଯିଏ; ତତ୍-=ସେହି (କର୍ମ) ବିଷୟରେ; 
କେବଳମ୍‌ କେବଳ, ଆମ୍ନାନମ୍‌ ଆମକୁ; କାଁରମ୍‌ କଉ; ପଶ୍ଯତିଚଦେଖେ; ସଃ=ସେହି; ଦୁମିତିଃ- ଦୁର୍ମତି; ନ, ପଶ୍ଯତି-ଠିକ୍‌ 
ଦେଖେ ନାହିଁ; ଅକୁତବୁଵିତ଼ାତ- (କାରଣ) ତା'ର ବୁଦି ଶୁଦ ନୁହେଁ | 

କିନ୍ତୁ ଏପରି ପାଞ୍ଚଟି ହେତୁ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଯିଏ ସେହି (କମି) ବିଷୟରେ କେବଳ (ଶୁଦ୍ଧ) ଆମ୍ବାକୁ କର୍ତା 
ଦେଖେ, ସେହି ଦୁମିତି ଠିକ୍‌ ଦେଖେ ନାହିଁ; କାରଣ ତା'ର ବୃଵି ଶୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ ଅଥାତୃ ସେ ନିଜ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ 


ଦେଇ ନାହିଁ । 


ବ୍ୟୟଃ 'ତତ୍ରୈବଂ ସତି.....ପଶ୍ଯତି ଦୁମିତିଃ-- | ତାହାର ବୁଦି ଶୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ _“'ଅକୃତବୁଵିତ଼ାଡ଼' ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ଯେତେ ବି କର୍ମ ହେଉଛି, ସେସବୁ ଅଧୂଷ୍ଠାନ, କର୍ତ୍ତା, 


କରଣ, ଚେଷ୍ଟା ଓ ଦୈବ--ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ହେତୁ ଦାରା ହିଁ 


ହେଉଛି; ନିଜ ସ୍ବରୂପ ଦାରା ନୁହେଁ। ଏପରି ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜର ସ୍ବରୂପକୁ କର୍ତା ମନେକରେ, 


ସେ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବରକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ନାହିଁ। ଜଡ଼ ଓ 
ଚେତନ ମଧ୍ଯରେ, ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯରେ ଯେଉଁ 
ବାସ୍ତବିକ ବିବେକ ବା ଭିନ୍ନତା ରହିଛି, ସେ ଦିଗକୁ ସେ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦେଇ ନାହିଁ। ତେଣୁ ତାଂବୂଦଧିରେ ଦୋଷ ଉମ୍ପନ୍ନ 


ଶ୍ମୋକ ୧୬] 


ହୋଇଛି। ଏହି ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ ସେ ନିଜକୁ କର୍ତ୍ତା 
ମନେକରୁଛି। 

ଏଠାରେ ବ୍ୟବହୃତ “ଅକୃତବୁଵିତ଼ାତୃ' ଓ “ଦୁମିତିଃ' 
ପଦର ଅର୍ଥ ସମାନ ମନେ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥୂରେ 
ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । 'ଅକୃତବୁଵିତ଼ାତ' ପଦ କାରଣରୂପେ 
ଏବଂ “ଦୁମିତିଃଂ ପଦ କର୍ତାର ବିଶେଷଣରୂପେ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତା ଅକୃତବୁଦ୍ଧି ଯୋଗୁଁ ଦୁର୍ମତି ହୋଇଛି । 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବୁଦିକୁ ଶୁଦ୍ଧ ନ କରିବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ନ କରିବାରୁ ହିଁ ସେ ଦୁର୍ମତି 
ହୋଇଛି। ଯଦି କର୍ତ୍ତା ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ କରିଥାଆନ୍ତା, 
ତେବେ ସେ ଦୁର୍ମତି ହୋଇ ରହି ନ ଥାନ୍ତା। 

କେବଳ (ଶୁଝି) ଆମ୍ବ କିଛି କରେ ନାହିଁ _ “ନ କରୋତି 
ନ ଲି ପ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୧୩ | ୩୧); କିନ୍ଲୁ ତାଦାମ୍ୟୁ ଯୋଗୁଁ 
ମୁଁ କିଛି କରୁ ନାହି _ଏହା ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ | ଅନୁଭବ 
ନ ହେବାର କାରଣ ହେଲା ଅଅକୃତବୁଵି'” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ 
ଦୁର୍ମତି ନିଜ ବୁଝିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ନାହିଁ, ସେ ନିଜକୁ କର୍ତ୍ତା 
ମନେକରେ, କିନ୍ତୁ ଶୁଦ୍ଧ ଆମ୍ରାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ନାହିଁ। 

କର୍ମଯୋଗ ଓ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଉଭୟରେ “କେ ବଳମ୍‌' 
ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। କର୍ମଯୋଗ ଓ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗ 
ସାଧନାରେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିବେକ ହିଁ 
ମୁଖ୍ୟ। କର୍ମଯୋଗ ସାଧନା ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ଶରୀର, ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କ ଦ୍ବାରା ହେଉଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଏମାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଏଗୁଡ଼ିକରେ ମମତା ରହେ ନାହିଁ। ମମତା ନ ରହିବାରୁ 
ଶରୀର, ମନ ଇତ୍ୟାଦିର ସଂସାର ସହିତ ଥୂବା ଏକତ୍କ 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଏକତ ଅନୁଭବ ହେବାମାତ୍ରେ ସ୍ବରୂପରେ 
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ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ରିତି ଅନୁଭବ ହୁଏ। ତେଣୁ କର୍ମଯୋଗରେ 
“କେବଳୈଃ'” ପଦ ଶରୀର, ମନ, ବୁଵି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ଦୀ 
ସହିତ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି--“କାୟେନ ମନସା ବ୍ରୁଦ୍ୟଯା 
କେ ବଳୈରିନ୍ଦ୍ରିୟେରପି' (ଗୀତା ୫ | ୧୧) | 

ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ରରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଥାଏ। ଯେତେ ବି କର୍ମ ହେଉଛି, ସବୁକିଛି ପାଞ୍ଚଟି ହେତୁ 
ଦାରା ହିଁ ହେଉଛି, ନିଜ ସ୍ବରୂପ ଦ୍ବାରା ହେଉ ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ଯାହାର ଅନ୍ତଃକରଣ ଅହଂକାରରେ ବିମୋହିତ, 
ସେ ନିଜକୁ କର୍ତା ମନେକରେ। ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ 
ହେଲେ ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜକୁ କର୍ତା ମନେକରି ପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତାକୁ ନିଜର ଶୁଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଏଥୂପାଇଁ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ “କେ ବଳମ୍‌' ପଦ ସ୍ବରୂପ ସହିତ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି-- “କେବଳମ୍‌ ଆମ୍ବ୍ାନମ୍‌' | 

ଏଠାରେ ଏକ ବିଶେଷ ଧ୍ଯାନ ଆକର୍ଷଣକାରୀ 
ବିଷୟ ହେଲା--କର୍ମଯୋଗରେ ଶରୀର, ମନ ଇତ୍ଯାଦି 
ସହିତ “କେବଳ” ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଶରୀର, 
ମନ, ବୁଦ୍ଧି ସମେତ “ଅହଂକାର” ମଧ୍ଯ ସଂସାର ସେବାରେ 
ନିୟୋଜିତ ହୋଇଯିବ ତଥା ସ୍ବରୂପ ପୂର୍ବବତ୍‌ ରହିଯିବ; 
ଏବଂ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗରେ ସ୍ବରୂପ ସହିତ “କେବଳ” ପଦ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୁଁ ନିର୍ଲିପ୍କ ମୁଁ ଶୁଦ୍ଧବୁଦ୍ଧ- 
ମୁକ୍ତ- ଏପରି ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବେ “ଅହମ୍‌'ର ଆଭାସ ରହିଯିବ । 
ମୁଁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ମୋଂଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ନାହିଁ-- ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି 
ଏପରି ସ୍ଥିତି ରହିଲେ “ଅହମ୍‌” ମଧ୍ଯ ଆପେ ଆପେ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ଅହମ୍‌' ନିଜର କାରଣ ଫ"ପ୍ରକୃତି”ରେ 
ଲୀନ ହୋଇଯିବ। 


ମଂଳିନିଖ୍ ଜ/ଚ-ଚକାରକଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ କର୍ତା ମୁଖ୍ୟ। କେବଳ କର୍ତାଠାରେ ଚେତନର ଝଲକ ଆସେ, 


ଅନ୍ଯ କାରକଗୁଡ଼ିକରେ ଆସେ ନାହିଁ। ବାସ୍ତବରେ ଚେତନର ନାମ “କର୍ତା' ନୂହେଁ। ଏହା ସ୍ବୀକୃତ କର୍ତା- 
'ଅହକାର ବିମୂଢାମ୍ବା କର୍ତାହମିତି ମନ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୩ | ୨୭) । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ନିଜର ପ୍ରକୃତ ସ୍ବରୂପକୁ 
କର୍ତା ମନେ କରୁଥୁବା ମନୂଷ୍ଯର ନିନ୍ଦା କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ତା'ର ବୁଦିି ଶୁଦ୍ଧ ନୁହେଁ, ସେ ଦୁର୍ମତି। ସ୍ବରୂପରେ 
କରତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ତତୃ ନାହିଁ ୮'ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ୟତେ' (ଗୀତା ୧୩ | ୩୧) | ମୂଳତଃ 
କର୍ତ୍ତୃ ଓ ଭୋକ୍ସତ୍ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଏହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ହୁଏ। ଏହି କର୍ତ୍ତୃତୁ ଓ ଭୋକ୍ସତ଼ ଭଗବାନସ୍ଵୀ ଦ୍ବାରା ସ୍ପକ୍ଟ 
ନୂହେଁ କି ପ୍ରକୃତି ଦାରା ସୃଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଏହା ଜୀବ ଦ୍ବାରା ହିଁ ସ୍ୃଷ୍ଟ। 

ବାସ୍ତବରେ କର୍ତା ବୋଲି କେହି ନାହିଁ; ଚେତନ କର୍ତ୍ତା ନୂହେଁ କି ଜଡ଼ କର୍ତ୍ତା ନୁହେଁ। ଯଦି କର୍ତ୍ତତୃ ମାନିବାକୁ 
ପଡ଼େ, ତେବେ ତାହା ଜଡ଼ରେ ଅଛି ବୋଲି ମାନିବାକୁ ହେବ। ଏ ବିଷୟ ଭଗବାନ ଗୀତାରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରରେ 
କହିଛନ୍ତି। ଯଥା-ସବୂ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ଦାରା ହେଉଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପକୃତି ହିଁ କର୍ତା (୧୩ | ୨୯); ସବୁ କ୍ରିୟା ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ଦାରା ହେଉଛି; ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରବର୍ଭିତ: ହେଉଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁଣ ହିଁ କର୍ତା (୩ | ୨୭-୨୮, 
୧୪। ୨୩); ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୀ ବିଷୟରେ ପ୍ରବର୍ଭିତ ହେଉଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନେ କର୍ତା (୫ । ୯) । 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ତ୍ତୃତ୍ର ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ ଥାଏ, ସ୍ବରୂପରେ ନୂୁହେଁ। ତେଣୁ ନିଜର ଚେତନ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ତତ୍ବଵଜ୍ଞ 


1208 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 
ର ୬ ୫ସସଜ”ଜେେେେଵ୫//‰େ9}୍‌?‡୍‌.୍‌୍‌୍‌°¢‰୮“୭}}}}›୍‌୦୍‌›..''...°_°”‰%--::±. ¦ %%”% >® *®‰__.'%‰-% 


ମହାପୁରୁଷ “ମୁଁ କିଛି ବି କରୁ ନାହିଁ” ବୋଲି ଅନୂଭବ କରନ୍ତି--“ନୈବ କିଞ୍ଚିତ କରୋମୀତି ଯୁକ୍ତୋ ମନ୍ୟେତ 
ତତ୍ତ୍ଵବିତୀ (ଗୀତା ୫ | ୮) । ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି, 'ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କାହାକୁ 
କର୍ତା ଦେଖେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟାରେ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ହିଁ କର୍ତା ମନେକରେ ଏବଂ ନିଜକୁ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରୁ 
ସମ୍ପୂଷ୍ଚ ଅସମ୍ବଦ୍ଦ ଅନୁଭବ କରେଂ, ସେତେବେଳେ ସେ ମୋ ସ୍ବରୂପକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ” (୧୪ | ୧୯) | 

ସାଧକ ଖାଇବା, ପିଇବା, ଶୋଇବା, ଉଠିବା ଆଦି ଲୌକିକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ହୁଏତ ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିରେ 
ହେଉଛି ବୋଲି ସହଜରେ ମାନି ନେଇ ପାରେ, କିନ୍ତୁ ଜପ, ଧ୍ୟାନ ସମାଧୂ ଆଦି ପାରମାଥ୍ରୁକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ 
ଦାରା ଓ ନିଜ ପାଇଁ ହେଉଥୂୁବାର ମନେକରେ। ଏପରି ଧାରଣା ବାସ୍ତବରେ ସାଧକପକ୍ଷେ କ୍ଷତିକାରକ । ଜ୍ଞାନଯୋଗ 
ଦୂଷ୍ଟରେ, କ୍ରିୟା ଯେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଥବା ଯେତେ ନିମ୍ନ ସ୍ତରର ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, ତାହା ଗୋଟିଏ ଜାତିର 
(ପ୍ରାକୃତଃ। । ବାଡ଼ି ବୁଲାଇବା ଓ ମାଳା ଜପ କରିବା କ୍ରିୟା ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୂଲେହେଁ ତାହା ପ୍ରକୃତିରେ 
ହିଁ ହୁଏ। ଖାଇବା, ପିଇବା, ଶୋଇବା, ଉଠିବାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ଏପରି କି ସମାଧୂ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ 
ଲୌକିକ ଓ ପାରମାଥ୍ଛିକ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଛି। ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧ ବିନା କ୍ରିୟା ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 
ତେଣୁ ସାଧକ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ୟାଗ ନ କଲେ ବି ସେଥୂରେ ନିଜର କର୍ତ୍ତୃତୃ ନ ମାନୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜ ଦ୍ବାରା ଓ ନିଜ ପାଇଁ ହେଉଥୂବାର ମନେ ନ କରୁ। କ୍ରିୟା ଲୌକିକ ହେଉ ବା ପାରମାଥ୍ଥ୍ରକ ହେଉ, ତା'କୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାର ଅର୍ଥ ହିଁ ଜଡ଼କୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବା। ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଯେଉଁ 
ବିଶେଷ ମହତ୍ତ୍ଵ ଥାଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ଜଡ଼ତର ମହତ୍ତ୍ଵ ହୋଇଥୂବାରୁ ସାଧକ ପାଇଁ କ୍ଷତିକାରକ୍ୟ। ପାରମାଥ୍ରିକ 
କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପରମାମ୍ପା ହୋଇଥୂଲେ ସେଗୁଡ଼ିକ କଲ୍ଯାଣକାରକ ହୁଅନ୍ତି। କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ ଯେତେ ଅଧୂକ 
ଗୌଣ ହୁଏ ଓ ଭଗବତ୍‌ସମ୍ବନ୍ଧ ଯେତେ ମୁଖ୍ଯ ହୁଏ, ସାଧକ ସେତେ ଅଧୂକ ଲାଭାନ୍ବିତ ହୁଏ। କ୍ରିୟାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଦେଇ ବର୍ଷ ବର୍ଷ ଧରି ସାଧନା କଲେ ମଧ୍ଯ ଉନ୍ତତି ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ କ୍ରିୟାର ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ରହି ଭଗବାନର୍ବ୍ବ 
ପ୍ରତି ପ୍ରିୟତ଼ ହେବା ଉଚିତ। ପ୍ରିୟତୃ ହିଁ ଭଜନ, କ୍ରିୟା ନୂହେଁ। 

ଯାହାର ବୁଦ୍ଧି ବିବେକବିହୀନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ନାହିଁ, ସେ ଦୁର୍ମତି ଅଟେ। ବୋଧପ୍ରାପ୍ରିରେ 
ବିବେକ ହିଁ କାରଣ, ବୁଦି ନୂହେଁ। ବୁଦ୍ଧି ବିବେକ ଦ୍ବାରା ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ। ବୁଦି ଶୁଦ୍ଧ ହେବାରେ ଶୁଭକର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ 
କିଛି ସହାୟକ ହୁଅନି, କିନ୍ତୁ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା ବୁଦ୍ଧି ଯେପରି ଶୁଦ୍ଧ ହୁଏ, ଶୁଭକର୍ମ ଦ୍ରାରା ସେପରି ଶୁଦ୍ଧ 
ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବା ଯେତେ ଦୋଷାବହ, ମଳ, ବିକ୍ଷେପ ଓ ଆବରଣ ସେତେ 
ଦୋଷାବହ ନୂହେଁ। ବିବେକ ଅନାଦି ଓ ନିତ୍ଯ ତେଣୁ ମଳ, ବିକ୍ଷେପ ଓ ଆବରଣ ଦୋଷ ରହିଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା ବିବେକ 
ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ପାରିବ। ପାପ ଦ୍ବାରା ବିବେକ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ନାହିଂ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। 
ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଇ ନ ହେବାର ମୁଖ୍ଯ କାରଣ-କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ତ୍ବ। କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ମହତ୍ଵ 
ଦେଉଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ “ଦୁର୍ମତି” ଅଟେ । 

=== (୧ = = 

ସମ୍ଘ୭-ଣୁଝଧ ସ୍ମନୁଦକୁ କର୍ତା ମନ କ୍ନୁଣିବ/ ଚୁର୍ଯତି ଠିନ୍‌ 6/ ନାହିଁ ବୋଲି ପୂର୍ବନ୍ତ୍ରୋଳନେ କୁହାରୀଲ// 6ତବେ କିଏ 

ଠକ୍‌ େଣେ, ଜାନ ନିନ୍ଧୁ ଛଳେ କହୁଛନି / 


ଯସ୍ୟ ନାହଂକୃତୋ ଭାବୋ ବୁଵିଯ୍ସ୍ୟ ନ ଲି ପ୍ୟତେ । 
ହତଡ଼ାପି ସ ଇମୀଲ୍ଲେ।କାନ୍ତ ହନ୍ତି ନ ନିବଧ୍ୟତେ ॥ ୧୭॥ 
ଥନନ୍ଦ ଯସ୍ୟଯାହାର; ଅହଂକୃତଃ, ଭାବଃ=ଅହଂକୃତ ଭାବ; ନ=ନାହିଁ (ଏବଂ); ଯସ୍ଯ-ଯାହାର; ବୁଦିଃବୁଵି; 


* ସ୍ବରୂପ ସର୍ବଥା ଗୁଣରହିତ-¬ 'ନିରରୁଣତୃାତ୍‌' (ଗୀତା ୧୩| ୩୧) | ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ୍ଯ ଓ ସ୍ବରୂପ ପ୍ରକାଶକ | ଗୁଣ ପରିବର୍ତନୀୟ, ସ୍ବରୂପ 
ଅପରିବର୍ତନୀୟ। ଗୁଣ ଅନିତ୍ୟ, ସ୍ବରୂପ ନିତ୍ୟ। ସ୍ଵରୂପ ନିରୁଣ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ଗୁଣ ସହିତ ସଙ୍ଗ କରେ, ସେତେବେଳେ ଜନ୍ମ 
ମୃତ୍ୟୁରେ ପତିତ ହୁଏ-- 'କାରଣ' ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ଯ ସଦସଦ୍‌ଯୋନିଜନ୍ମସୁଂ (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | 


#' ଭଗବାନଗ୍କ ପାଇଁ କୃତ ଉପାସନାରେ ଭଗବାନର୍ଚୀ କୃପା ମୂଖ୍ୟ ତେଣୁ ଏଥୁରେ ସାଧକର କର୍ତୃତୃ ନ ଥାଏ | କ୍ରିୟା, କର୍ମ, ଉପାସନା ଓ 


ବିବେକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଅଟେ । '“କ୍ରିୟା' କାହା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରେ ନାହିଁ । “କର୍ମ' ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି (ଫଳ) ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରେ । 
“ଉପାସନା' ଭଗବାନକା ସହିତ ସମୃନ୍ଧ' କରେ | 'ବିବେକ' ଜଡ଼ ଓ ଚେତନର ସମନ୍ଦ ଛିନ୍ନ କରେ | 


ଶ୍ମୋକ ୧୭] 
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ନ, ଲିପ୍ୟତେ=ଲପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ; ସଃ ସେ (ଯୁଦ୍ଧରେ) ; ଇମାନ୍‌= ଏହି; ଲୋକାନ୍‌= ସମସ୍ତ ପାଣୀର୍କୁ; ହଡ଼ା ମାରି; ଅପି=ମଧ୍ୟ; 
ହନ୍ତମାରେ ନାହଁ (କି); ନ, ନିବଧ୍ୟତେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 


ଯାହାର ଅହ କୃତ ଭାବ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାର ବୁଦିଲିପ୍ତ ନୁହେ, ସେ ୟୁଦ୍ଧରେ ଏ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୁ ମାରି ମଧ୍ୟ 


ମାରେ ନାହିଁ କି ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 


ବ୍ୟ ଯସ୍ଯ ନାହଂକ୍ତୋ ଭାବୋ ବୁଦିକ୍ଷିସ୍ଯ 
ନ ଲିପ୍ୟତେ'-¬ଏ ପଦଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯାହାର 
ମୁଁ କରୁଛିଂ ଏପରି ଅହଂକୃତଭାବ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହା୍କର 
ବୁଦ୍ଧିରେ ମୋତେ ଫଳ ମିଳିବ” ଏପରି ସ୍ବାର୍ଥଭାବର 
ଆବରଣ ନାହିଁ। ଯେପରି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା କୋଣସି ଏକ ଆଲୋକରେ ଓ ଆଲୋକର 
ଆଶ୍ରୟରେ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଆଲୋକ କୌଣସି କ୍ରିୟାର 
କର୍ତା” ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଲୋକ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ 
କରେ ନାହିଁ କି କରାଏ ନାହିଁ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 'ସ୍ବରୂପ'ର 
ସତ୍ତା ବିନା କୌଣସି ବିହିତ ଓ ନିଷିଦ୍ଧ କ୍ରିୟା ହେବା 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ | ସେହି ସତ୍ତା ଉକ୍ତ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ କରେ ନାହିଁ 
କି କରାଏ ନାହିଁ ବୋଲି ଯାହାସ୍ତୁଁ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୁଭବ 
ହୋଇଯାଏ, ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ ମୁଁ କ୍ରିୟାର କର୍ତା” ଏପରି 
ଅହଂକୃତଭାବ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ “ଅମୁକ ବସ୍ତୁ ଦରକାର 
ଓ ଅମୁକ ବସ୍ତୁ ଦରକାର ନାହିଁ',, “ଅମୁକ ଘଟଣା ହେବା 
ଉଚିତ ଓ ଅମୁକ ଘଟଣା ହେବା ଅନୁଚିତଂ”-¬ବୁ ଧିରେ 
ଏପରି ଆବରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁନ୍ଦ୍ରମୋହ ରହେ ନାହିଁ। 
ଅହଂକୃତଭାବ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ଆବରଣ ନ ରହିବାରୁ ତାର୍କ୍ଚର 
କର୍ତ୍ତୁତୁ ଓ ଭୋକ୍ସୃତ଼ ଉଭୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ୁ ଓ ଭୋକ୍ତତୂ ନାହିଁ ବୋଲି ତାଙ୍କୁ 
ପରିଷ୍ଠାରଭାବେ ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ । 

ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ହେଉଛି, ତାହା 
ସତତ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ନିଜର ସ୍ବରୂପ କେବଳ 
ତାହାର ପ୍ରକାଶକମାତ୍ର ଯେ ଏହା ବୁଝି ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ଥିତ ରହନ୍ତି, ତାଙ୍କଠାରେ “ମୁଁ କରୁଛି" ଏପରି ଅହଂକୃତଭାବ 
ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରକୁ 
ନିଜର ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ ହିଁ ଅହଂକ୍ତୃତଭାବ ଜାତ 
ହୁଏ। ଅହଂକୃତଭାବ ପୂର୍ଷରୂପେ ନାଶ ହୋଇଗଲେ ତାଙ୍ଚ୍ 
ବୁଦ୍ଧିରେ ମୋତେ ଅମୁକ ଫଳ ମିଳୁ” ଏପରି ଆବରଣ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଫଳେଢ଼ା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଅହଂକୃତଭାବ ଏକ ମନୋବଦୃତ୍ତିମାତ୍ର। ମନୋବୃତ୍ତି 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏହିଭାବ ସ୍ବୟ “ରେ (କର୍ତାଠାରେ) 
ରହିଥାଏ; କାରଣ କର୍ତ୍ତୃତ୍ ଓ ଅକର୍ତ୍ତୃତ୍ ଭାବ ସ୍ବୟଂ ହିଁ 


ସ୍ଵୀକାର କରେ। ର 
ହତ଼ାପି ସ ଇମୀଲ୍ଲୋକାନ୍ତ ହନ୍ତି ନ ନିବଧ୍ଯତେ -¬ 


ସେ ଯଦି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କ୍ନ ଏକାବେଳେ ମାରି ଦିଅନ୍ତି, 
ତଥାପି ସେ ମାରନ୍ତି ନାହିଁ; କାରଣ ତାର୍କ୍ରଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ 
ନାହିଁ ଏବଂ ସେ ଆବଦ୍ଧ ବି ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ କାରଣ 
ତାଙ୍ଦ୍ରଠାରେ ଭୋକ୍ତତ଼ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କ୍ରିୟା ଓ 
ଫଳ ସହିତ ତାର୍ଦ୍ଦର ସମ୍ଭନ୍ଧ ନ ଥାଏ। 

ବାସ୍ତବରେ ପ୍ରକୃତି ହିଁ କ୍ରିୟା ଓ ଫଳରେ ପରିଣତ 
ହୁଏ। ମାତ୍ର ଏହି ବାସ୍ତବ ତଥ୍ଯ ଅନୁଭବ ନ ହେବା 
ଯୋଗୁଁ ପୁରୁଷ (ଚେତନ) କର୍ତ୍ତା ଓ ଭୋକ୍ତା ସାଜେ। 
ଯେତେବେଳେ ଅହଂକାରପୂର୍ବକ କ୍ରିୟା କରାଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ କର୍ତା, କର୍ମ ଓ କରଣ-- ତିନିହେଁ ମିଶିଯାଆନି 
ଏବଂ ସେତେବେଳେ ହିଁ କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯାହାର୍ଦୀ 
ଠାରେ ଅହଂକୃତ ଭାବ ନ ଥାଏ, କେବଳ ସମସ୍ତକ୍ଳର 
ପ୍ରକାଶକ, ଆଶ୍ରୟ ଓ ସର୍ବଗତ ଚେତନ ହିଁ ଥାଏ, ସେ 
କିପରି ବା କାହାକୁ ମାରି ପାରିବେ ଏବଂ କିପରି ବା 
କାହାଦ଼ାରା ଆବଦ୍ଧ ହେବେମ “ମାରିବା” ଓ “ଆବଦ୍”ଂ 
ହେବା ତାର୍ଚ୍ଚ ପକ୍ଷେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୨ | ୧୯) | 

ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୁ ମାରିବାର ଅର୍ଥ କ”ଣ? ଯାହାରବ୍କୀ 
ଠାରେ ଅହଂକୃତଭାବ ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାଙ୍ଚ୍ଚର ବୁଦିରେ 
ପ୍ରଲେପ ନାହିଁ, ସେ ଶରୀର ଧାରଣ କରି ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ 
ଆଶ୍ରମରେ ରହନ୍ତି, ସେହି ବର୍ଣ୍ର ଓ ଆଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ 
ତାଙ୍କର ସମ୍ମୁଖକୁ ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ସେଥୁରେ ସେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-ଚକୌଣସି କ୍ଷତ୍ରିୟବଂଶଜ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ 
ମହାପୁରୁଷର୍କ ପାଇଁ ଯଦି ସ୍ଵତଃ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ ପରିସ୍ଚିତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ, ତେବେ ସେ ଯୁଦ୍ଧରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମାରିଦେଲେ ମଧ୍ଯ 
କାହାକୁ ମାରନ୍ତି ନାହିଁ କି ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ନ୍ତି ନାହିଁ; 
କାରଣ ତାର୍କ୍ଚଠାରେ ଅଭିମାନ ଓ ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ନ ଥାଏ । 

ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଯୁଦ୍ଧ ପରିସ୍ଥିତି ଉପସ୍ଥିତ | 
ତେଣୁ “ହତ଼ାପି' ପଦରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକୂଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ 
ପ୍ରେରଣା ଦେଉଛନ୍ତି। ଅପି” ପଦଟିର ଭାବ ହେଲା-- 
'କମିଣ୍ୟଭିପ୍ରବୃତ୍ତୋଃପି ନୈବ କିଞ୍ଚିଳରୋତି ସଃ' (ଗୀତା 
୪ । ୨୦) “ଉତ୍ତମରୂପେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେ 
କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ” “ସଵିଥା ବଭିମାନୋଃପି ସ ଯୋଗୀ 
ମୟି ବର୍ତିତେଂ (ଗୀତା ୬। ୩୧) “ସମସ୍ତ ବ୍ଯବହାର 
କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି ଯୋଗୀ ମୋଂଠାରେ ସ୍ରିତ ରହନ୍ତି । 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


'ଶରୀରସୋଃପି କୌନ୍ତେୟ ନ କରୋତି ନ ଲି ପ୍ଯତେ' 
(ଗୀତା ୧୩।୩୧) “ଶରୀରରେ ରହୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ କି ଲିପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ସମ୍ଯକ୍‌ଭାବେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାବେଳେ ଏବଂ 
କର୍ମରୁ ନିବୃତ୍ତ ଥିବାବେଳେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଯଥାବଦତ୍‌ ନିର୍ବିକଳ୍ପ 
ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ କରିବା ବା ନ କରିବା ଦ୍ବାରା ସ୍ବରୂପରେ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସେ ନାହିଁ। କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଥାଏ, ସ୍ବରୂପରେ 
ନୂହେଁ| 

ବାସ୍ତବରେ ଅହଂଭାବ ଏବ୍ଯକ୍ତିତୃଃ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ କରେ । ଅହଂଭାବ ନ ରହିଲେ 
ପରମାମ୍ରରାକ୍ତ ଠାରୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ହେବାର ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
କାରଣ ନାହିଁ। ପୂଥକ୍‌ ନ ହେଲେ ସମସ୍ତଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ଓ 
ପ୍ରକାଶକ ସର୍ବଗତ ଚେତନ ହିଁ ଅବଶେଷ ରହେ। 
ଚେତନ କୌଣସି କ୍ରିୟାର କର୍ତା ହୁଏ ନାହିଁ କି ଫଳଭୋକ୍ତା 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ଆଗରୁ ମଧ୍ଯ କୌଣସି କ୍ରିୟାର କର୍ତା ଓ 
ଫଳଭୋକ୍ତା ନ ଥୂଲା; କେବଳ ନାଶବାନ୍‌ ଶରୀର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଵୀକାର କରି ଯେଉଁ ଅହଂଭାବକୁ ଧାରଣ କଲା, 
ସେହି ଅହଂଭାବ ହେତୁ ତାଂଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ତତୃ 
ଆସିଯାଇଥୂଲା। 

“ଅହମ୍‌' ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ଅହଂସ୍କୂର୍ତି ଓ ଅହଂକୃତି । 
ଗାଢ଼ ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠିବାମାତ୍ରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ନିଜ 
ତ୍ତାଂ(ଅସ୍ତିତୂଃର ଆଭାସ ମିଳେ, ଏହାକୁ “ଅହଂପ୍ୟର୍ରିଂ 
କହନ୍ତି। ତାଂପରେ ମୁଁ ଅମୁକ ନାମ, ବର୍ଣ୍ର, ଆଶ୍ରମ 
ଇତ୍ଯାଦିର ବ୍ଯକ୍ତି ବୋଲି ସେ ନିଜଠାରେ ଆରୋପ 
କରେ; ଏହା ହିଁ ଅସତ୍‌ର ସମ୍ବନ୍ଧ। ଅସତ୍‌ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହେବାରୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର ସହିତ ତାଦାମ୍ପ୍ଯ ସ୍ବୀକାର 
କରିବାରୁ ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାକୁ ନେଇ 'ମୁଁ କରୁଛି'- ଏପରି 
ଭାବ ସ୍ପଞ୍ଟ ହୁଏ; ଏହାକୁ “ଅହଂକୃତି” କହନ୍ତି । 

“'ଅଅହମ୍‌”'କୁ ନେଇ ନିଜଠାରେ ପରିକ୍ଛିନ୍ନତା ଆସେ । 
ତେଣୁ “ଅହଂପୂର୍ି'ରେ ମଧ୍ଯ ସାମାନ୍ୟ ପରିଚ଼ିନ୍ତତା (ବ୍ଯକ୍ତିତୃ) 
ରହିଯାଇପାରେ। କିନ୍ଧୁ ଏହି ପରିଚ୍ଛିନ୍ନତା ବନ୍ଧନକାରକ ନୁହେଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିଢ଼ିନ୍ତତା ଥିଲେ ମଧ୍ଯ “ଅହଂପ୍ତର୍ତିଂ ଦୋଷାବହ 


ନୂହେଁ। କାରଣ ଅହଂକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତ୍ୃତ୍ ବିନା ନିଜଠାରେ 
ଗୁଣ ଓ ଦୋଷ ଆରୋପିତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଅହଂକୃତି 
ଆସିବାରୁ ହିଁ ନିଜଠାରେ ଗୁଣ ଓ ଦୋଷ ଆରୋପିତ ହେଉଛି, 
ଫଳରେ ଶୁଭାଶୁଭ କର୍ମ ହେଉଛି, ତତ୍ତ୍ଵବବୋଧ ହେବା ପରେ 
ଅହଂପ୍ତର୍ତିରେ ଥୁବା ପରିଚ୍ଛିନ୍ନତା ଜଳି ଭସ୍ମ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
କେବଳ ପ୍ତତର୍ତିମାତ୍ର ରହିଯାଏ। ଏପରି ସ୍ଥିତିରେ ମନୂଷ୍ଯ 
କାହାକୁ ମାରେ ନାହିଁ କି ବାନ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ। 

ନ ହନ୍ତି ନ ନିବଧ୍ଯତେ” (ମାରେ ନାହିଁ କି ବାନ୍ି 
ହୁଏ ନାହିଁ)।--ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ? ନିର୍ବିକଳୁ-ଅବସ୍ତା ଓ 
ନିର୍ବିକଳ୍ପବୋଧ ନାମକ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ। ନିର୍ବିକଳ୍ପ- 
ଅବସ୍ତା ସାଧନ ଦ୍ବାରା ସାଧ୍ଯ ଅଟେ ଏବଂ ସେଥ୍ୁରୁ 
ବ୍ୟୁତ୍୍‌ଥାନ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ଏକରସ ହୋଇ 
ରହେ ନାହିଁ। ଏହି ନିର୍ବିକଳ୍ପ ଅବତ୍ପାରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଗଲେ 
ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ନିର୍ବିକଳ୍ପବୋଧର ଅନୁଭବ ହୁଏ। ନିର୍ବିକଳ୍ପ- 
ବୋଧର ପ୍ରାପ୍ତି ସାଧନ ଦ୍ବାରା ସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ ଏବଂ ସେଥୂରେ 
କୌଣସି ଅବସ୍ତାରେ ଲେଶମାତ୍ର ନିର୍ବିକଳ୍ପତା ଭଙ୍ଗଂ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ନିର୍ବିକଳ୍ପଫବୋଧରେ କେବେ ପରିବର୍ତନ ହୋଇ 
ନାହିଁ, ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। 
ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ସେହି ନିର୍ବିକଳ୍ପଁବୋଧରେ କେବେ 
ଅସ୍ଥିରତା ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ --ଏହା ହେଉଛି 'ନ ହନ୍ତି ନ 
ନିବଧ୍ଯତେ”ର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ । 

ଅହଂକୃତଭାବ ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ଲିପ୍ତତା ନ ରହିବାର 
ଉପାୟ କଂଣଂ କେବଳ ପ୍ରକୃତିରେ ହିଁ କ୍ରିୟାରୂପକ 
ପରିବର୍ତନ ହେଉଥାଏ ଏବଂ ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକର ମଧ୍ୟ 
ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ ହୁଏ ତଥା କର୍ମଫଳରୂପେ ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥ 
ମିଳେ, ସେସବୁର ମଧ୍ଯ ସଂଯୋଗ ହୋଇ ବିୟୋଗ 
ହୋଇଯାଏ। ଏହି ପ୍ରକାରେ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ ଉଭୟର 
ସଂଯୋଗ-ବିୟୋଗ ହେଉଥାଏ। ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗ 
ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵୟଂ ପ୍ରକାଶରୂପେ ଯଥାବତ୍‌ ବିଦ୍ଯମାନ 
ରହେ। ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ଏହି ତଥ୍ଯ ଅନୁଭବ 
ହୋଇଗଲେ ଅହଂକୂୃତଭାବ ଓ ବୁଦଵିରେ ଲିପ୍ତୃତା ରହେ 
ନାହି। 


ଘିଜିନ୍ଣ ଭ/ବ- ଅହଂକ୍ୃତଭାବ ନ ହେବାର ଅର୍ଥ--ଅହଂଭାବରହିତ ହେବା ଏବଂ ବୁଦି ଲିପ୍ତ ନ ହେବାର 


ଅର୍ଥକାମନା, ମମତା ଓ ସ୍ବାର୍ଥଭାବବିହୀନ ହେବା। 


ଅଜୁନ କହିଥୂଲେ, ଆତତାୟୀମାନଙ୍କୁ ମାରିଲେ ମୋତେ ପାପ ଲାଗିବ-- 'ପାପମେବାଶିୟେଦସ୍ଖମାନ୍‌ ହଢ଼ୈ- 
ତାନାତତାୟିନଃ' (ଗୀତା ୧ | ୩୬) ଏବଂ ଗୁରୁଜନଙ୍କୁ ମାରିଲେ ପାପ ଲାଗିବ-¬'ଗୁରୂନହତ଼ା ହି ମହାନୁଭାବାନଜୂ.....' 


(ଗୀତା ୨।୫)। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଏମାନଙ୍କୁ ମାରିଲେ ପାପ ଲାଗିବା କଥା କଂଣ କହୁଛ, 
ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍ଗୁ ମାରିଦେଲେ ମଧ୍ଯ ପାପ ଲାଗିବ ନାହିଁ। ପାପ ଲାଗିବାରେ କାରଣ ହେଉଛି ଅହଂଭାବ ଓ ବୁଦିର 
ଲିପ୍ତୁତା। କାମନା, ମମତା ଓ ସ୍ବାର୍ଥିଭାବ ଯୋଗୁଁ ବୁଦ୍ଧି ଲିପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଗଙ୍ଗାରେ ବୁଢ଼ି କେହି ମରିଗଲେ ଗଙ୍ଗାକୁ 


ଶ୍ଳୋକ ୧୮] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 1211 


ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ କିମ୍ବା କେହି ଗଙ୍ଗ ଜଳକୁ ସ୍ନାନ ପାନ ଓ କୃଷି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଇଲେ ଗଙ୍ଗାର ପୁଣ୍ୟ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ବର୍ଷାରେ କେତେକ ଜୀବ ମରିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ କେତେକଙ୍କୁ ଜୀବନ ମିଳେ, ହେଲେ ବର୍ଷାକୁ ପାପ ବା ପୁଣ୍ଯ ଲାଗେ 
ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ଗଙ୍ଗା ଓ ବର୍ଷାର ଅହଂକୃତଭାବ ନାହିଁ କିମ୍ବା ବୁଦ୍ଧିରେ ଲିପ୍ତତା ନାହିଁ। ଯଦି ଡାକ୍ତରଙ୍କର କାମନା, 
ମମତା ଓ ସ୍ବାଥିବୁଦ୍ଧି ନ ଥାଏ, ତେବେ ଅସ୍ତ୍ରୋପଗ୍ଵର ଦାରା ରୋଗୀର କୌଣସି ରୁଗ୍‌ଣ ଅଇ୍ଗଂ କାଟିଦେଲେ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କୁ ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଅଧ୍ଧକନ୍ତୁ ଯଦି ତାଙ୍କଠାରେ ଅହଂକୃତଭାବ ମଧ୍ଯ ନ ଥାଏ, ତେବେ ପାପ ଲାଗିବାର ପ୍ରଶ୍ନ 
ବି ଉଠୁ ନାହିଁ! 

ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ “ଅହଂକୃତଭାବ' ନଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗରେ 'ବୁଦ୍ିର ଲିପ୍ତତା' ନଷ୍ଟ ହୁଏ। ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରୁ 
କୌଣସି ଗୋଟିଏ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଅନ୍ୟଟି ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । କେବଳ ଅହଂକୃତଭାବ ଯୋଗୁଁ ଜୀବଠାରେ 
ଭୋଗେଢ଼ା ଓ ମୋକ୍ଷେକ୍ରା ଜାତ ହୁଏ। ଅହଂକୃତଭାବ ନଷ୍ଟା ହୋଇଗଲେ ଭୋଗେଢ଼ା ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ-- 
ବୁଦିଯିସ୍ଯ ନ ଲି ପ୍ଯତେଂ।। ଭୋଗେଢ୍ରା ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ମୋକ୍ଷର ଇଢ୍ରା ସ୍ବତଃ ପୂର୍ଷ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ମୋକ୍ଷ 
ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ । 


===- ^ === 


ଦୀକ୍କଂ ୩୮ © ଦବୃତ୍ (ନିୟଃ ରେଷାବନ ନୁହଳି 
ଟୁ ହିଁ କର୍ମ ହ ହୁଏ ନନ ୋୋଳନେ ଏହ/ କହୁଛଳି / 


ବଜଂ କର୍ଣ୍ଣତୁଭିମାନ ନିଁ ୦େଷାବନ୍ଂ କାଳଣ କର୍ଣ୍ଣତ଼ଜିମାନ 


ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ପରିଜ୍ଞାତା ତ୍ରିବିଧା କମିଗ୍ଵେଦନା । 
କରଣଂ କମି କଉିୈତି ତ୍ରିବିଧଃ କମ୍ପିସଙ୍ଗହଃ ॥ ୧୮ ॥ 
ଅନୟ କଜ୍ଞାନମ୍‌ଚିଜ୍ଞାନ ଜ୍ଞେୟମ୍‌ଚଜ୍ଞେୟ (ଓ); ପରିଜ୍ଞାତାଚିପରିଜ୍ଞାତାଃ ତ୍ରିବିଧା-ଏ ତିନୋଟି ଦାରା; କଶମିଂ- 


ଗ୍ଵେଦନା=ିକର୍ମପ୍ରେରଣା ହୁଏ (ଏବଂ); କରଣମ୍‌ = କରଣ; କମି=କର୍ମ (ଓ); କଉଭିା=କର୍ତା; ଇତି ଏହି; ତ୍ରିବିଧଃଂ ତିନୋଟି 


ଦାରା; କମିସଙ୍ଗହଃ-କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହୁଏ| 

ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞେୟ ଓ ପରିଜ୍ଞାତା- ଏ ତିନୋଟି ଦ଼ାରା 
ତିନୋଟି ଦାରା କମିସଂଗ୍ରହ ହୁଏ । 

ବୟ୮୮୮୮ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୧୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ଭଗବାନ କର୍ମ ହେବାରେ ପାଞ୍ଚଟି କାରଣ ରହିଛି ବୋଲି 
କହିଲେ; ଯଥା-ଅଧୂଷ୍ଠାନନ କର୍ତା କରଣ, ଚେଷ୍ଟା ଓ 
ଦୈବ (ସଂସ୍କାର) । ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ମଧ୍ଯରୁ ମୂଳ କାରଣ 
ହେଉଛି କର୍ତା। ଏହି ମୂଳ କାରଣକୁ ନାଶ କରିବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ ୧୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ କର୍ତ୍ତୃତ୍ନାଭିମାନୀର ବହୁତ 
ନିନ୍ଦା କଲେ ଏବଂ ୧୭ଶ ଶ୍ମୋକରେ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନରହିତ 
ବ୍ଯକ୍ତିର ବହୁତ ପ୍ରଶଂସା କଲେ। କର୍ତ୍ତୃତନାଭିମାନ ଯେପରି 
ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ, ସେ କଥା ଉତ୍ତମରୂପେ ବୁଝାଇବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ୧୮ଶ ଶ୍ମୋକଟି କୁହାଯାଇଛି । 

ଜ୍ଞାନଂ ଜ୍ଞେୟଂ ପରିଜ୍ଞାତା ତ୍ରି ବିଧା କମିଗ୍ବେଦନା'-- 
ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞେୟ ଓ ପରିଜ୍ଞାତା--ଏହି ତିନୋଟି ଦାରା କର୍ମପ୍ରେରଣା 
ହୁଏ। ସର୍ବପ୍ରଥମେ “ଜ୍ଞାନଂ କଥା: କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହେଲା, ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି ବିଷୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ ସେ ବିଷୟରେ ତାଂର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ଜଳପାନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ତୃଷାର 


କମ୍ିପ୍ରେରଣା ହୁଏ ଏବଂ କରଣ, କମି ଓ କରା _ଏ 


ଜ୍ଞାନ ହୁଏ ଏବଂ ତା'ପରେ ବ୍ଯକ୍ତି ଜଳ ଦ୍ବାରା ତୃଷା 
ନିବାରଣ କରେ । ଜଳ ଆଦି ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, 
ସେହି ବସ୍ତୁକୁ 'ଜ୍ଞେୟ” କହନ୍ତି ଏବଂ ଯାହାକୁ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, 
ତାକୁ 'ପରିଜ୍ଞାତା' କୁହାଯାଏ | ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞେୟ ଓ ପରିଜ୍ଞାତା-- 
ତିନୋଟିର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ହିଁ କର୍ମପ୍ରେରଣା ସମ୍ଭବ। ଏହି 
ତିନୋଟି ମଧ୍ଯରୁ ଯଦି କୌଣସି ଗୋଟିକର ସହଯୋଗ 
ରହେ ନାହିଁ, ତେବେ କର୍ମପ୍ରେରଣା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। 

ଯିଏ “ପରିତଃଂ” ଜ୍ଞାତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର 
ସ୍ତୁରଣକୁ ଜାଣେ, ତାହାକୁ “ପରିଜ୍ଞାତାଂ କହନ୍ତି। ସେ 
କେବଳ “ଜ୍ଞାତା” ମାତ୍ର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ପ୍ତୂରଣ 
ବିଷୟରେ ତାଂର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ; ତାଂଠାରେ ନିଜ ପାଇଁ କିଛି 
ଆଶା କରିବାର ଏବଂ କୌଣସି କ୍ରିୟା କରିବାର ଅଭିମାନ 
ଆଦୌ ନ ଥାଏ। 

କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ହିଁ କୌଣସି କ୍ରିୟା କରିବାର 
ସ୍ତୁରଣ ଜାତ ହୁଏ। ଶବ୍ଦ, ସ୍ତୂର୍ଶି୫ ରୂପ ରସ ଓ ଗନ୍ଧ-- 
ଏହି ବିଷୟଗୁଡ଼ିକ ଦୃଷ୍ଟରୂ ଶବ୍ଦଗ୍ରହଣକାରୀ, ମ୍ପର୍ଶକାରୀ, 


1212 


ଦର୍ଶନକାରୀ, ସ୍ବାଦଗ୍ରହଣକାରୀ ଓ ଗନ୍ଧଗ୍ରହଣକାରୀ-- 
ଏହିଭଳି ଅନେକ କର୍ତ୍ତା ହୋଇ ପାରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ କେହି 
ଜଣେ ହି ଏ ସବୁର ଜ୍ଞାତା ଅଟେ। ତାକୁ ହିଁ ଏଠାରେ 
“ପରିଜ୍ଞାତାଂ କୁହାଯାଇଛି । 

'କରଣଂ କମି କଉିତି ତ୍ରିବିଧଃ କମ୍ମିସଙ୍ଗହଃ'-- 
କର୍ମସଂଗ୍ରହର ତିନୋଟି କାରଣ ରହିଛି- କରଣ, କର୍ମ 
ଓ କର୍ତା। ଏହି ତିନିକ୍ତାର ସହଯୋଗରେ କର୍ମ ପୂର୍ଣ୍ରାଙ୍ଗ 
ହୁଏ। ଯେଉଁ ସବୁ ସାଧନ ସାହାଯ୍ୟରେ କର୍ତା କର୍ମ 
କରେ, କର୍ମ କରିବାର ସେହି ସାଧନଗୁଡ଼ିକୁ (ରନ୍ଦ୍ରିୟାଦିକୁ) 
“କରଣ” କହନ୍ତି। ଖାଇବା-ପିଇବା, ବସିବା-ଉଠିବା, 
ଗ୍ବଲିବାଂ ବୁଲିବା ଇତ୍ଯାଦି ଯେତେକ କାର୍ଯ୍ଯ କରାଯାଏ, 
ସେ ସବୁକୁ “କର୍ମ” କହନ୍ତି। କରଣ ଓ କର୍ମ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରି ଯିଏ କର୍ମ କରେ, ତାହାକୁ “କର୍ତାଂ 
କହନ୍ତି। ଏହିରୂପେ ଏହି ତିନିଙ୍କ୍ଚର ସହଯୋଗରେ କର୍ମ 
ହୁଏ। 

କର୍ମସଂଗ୍ରହ କିପରି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମବନ୍ଧନର କାରଣ 


କ”ଣ, ତାହା ଭଗବାନ ଏଠାରେ ମୁଖ୍ଯରୂପେ କହିବାକୁ 


× ଶ୍ୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଗ୍ଵହାନ୍ତି । କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ ହେବାର ତିନୋଟି କାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କହୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏକର୍ତ୍ତା' ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବର୍ଷନା କରିବା 
ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ କାରଣ କତ୍ତା ସହିତ 
କର୍ମସଂଗ୍ରହର ଘନିଷ୍ଠା ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। ଯଦି କର୍ତ୍ତୃତ୍ୁ ନ 
ରହେ, ତେବେ କର୍ମସଂଗରହ ହୁଏ ନାହିଁ, କେବଳ କ୍ରିୟାମାତ୍ର 
ହୁଏ। 

'କରଣ' କର୍ମସଂଗ୍ରହର ହେତୁ ନୁହେଁ; କାହିଁକି ନା, 
କରଣ ସର୍ବଦା କର୍ତାର ଅଧୀନ | କର୍ତା ଯେପରି କର୍ମ କରେ, 
କର୍ମ ସେହିପରି ହୁଏ, ତେଣୁ “କର୍ମ” ମଧ୍ଯ କର୍ମସଂଗ୍ରହର 
ପ୍ରଧାନ ହେତୁ ନୁହେଁ । ସାଂଖ୍ୟସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ ଅହଂକୃତଭାବ 
ହିଁ ବନ୍ଧନର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଏବଂ ଏହାଦ୍ବାରା କର୍ମସଂଗ୍ରହ 
ହୁଏ। ଅହଂକ୍ୃତଭାବ ନ ରହିଲେ କର୍ମ କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହୁଏ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମ ଫଳଜନକ ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହି ମୂଳ ତଥ୍ୟ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂକୃତଭାବ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ କରାଇବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ କରଣ ଓ କର୍ମକୁ ପ୍ରଥମରେ ରଖି କର୍ତ୍ତାକୁ କର୍ମସଂଗ୍ରହ 
ନିକଟରେ ରଖିଛନ୍ତି, ଯଦ୍ଦ୍ଵାରା ଜଣାପଡ଼ିବ ଯେ କର୍ତା ହିଁ 
ବନ୍ଧନକାରୀ । 


ଘଂଳିଣିଲ୍ ଜ/ବ- ଅର୍ଜୁନ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ କର୍ମଯୋଗର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଇଜ୍ଖା ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ (୧୮ | ୧), 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ୧୨ଶ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମାଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। ପୁନଶ୍ଚ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦୃ୍ଚିରୁ 


ଆ ଏ 


କର୍ମର ବିବେଚନା କରି, ପ୍ରଥମେ କର୍ମସିଦ୍ଧିରେ ପାଞ୍ଚଟି କାରଣ ବିଷୟରେ କହିଲେ (୧୮ । ୧୩--_୧୫) | ସେହି 
ବିଷୟ ଏବେ ପ୍ରକାରାନ୍ତରରେ କର୍ମପ୍ରେରଣା ଓ କର୍ମସଂଗ୍ରହରୂପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛନ୍ତି । 

ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟର ଅହଂକାର ଓ ଲିପ୍ତତା ଥାଏ, ସେତେବେଳେ ଜ୍ଞାତା, ଜ୍ଞାନ ଓ ଜ୍ଞେୟ--ଏ ତିନୋଟି 
ଦାରା “କର୍ମପ୍ରେରଣା' ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର କର୍ମ କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୁ।। ସେ ଭାବେ ଯେ ଅମୁକ କର୍ମ କଲେ ମୋତେ 
ଅମୁକ ଫଳ ମିଳିବ । କର୍ମପ୍ରେରଣା ହେବାରୁ 'କର୍ମସଂଗ୍ରହ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାପପୁଣ୍ୟ ସଂଗ୍ରହୀତ ହୁଏ । ସେହି ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ 
କିପରି ସଂଗ୍ପହୀତ ହୁଏ, ଆଗକୁ ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକଠାରୁ ତାହା ବିସ୍ତୃତଭାବେ କୁହାଯିବ । 


=== ¬ ===== 


ସୀମ୍ଫଂଂ୮-ଗ୩ୁ୩୮ତ୮ତ 6ହବ/ ଜଣନ୍ଦଶ୍ଯନେ ଏହି 6ନ୍ତ୍ରୋଳଠାକୁ ଚିଗ୍ନଣୀନୂଳ ଫଳାରଥଗୁଡ଼ିଳକ ଡଳଜଣ ଆଜନ୍ତ୍ର କରୁଛି 
ଜ୍ଞାନଂ କମି ଚ କତଁଁ ଚ ତ୍ରିଧୈବ ଗୁଣଭେଦତଃ । 
ପ୍ରୋଚ୍ୟତେ ଗୁଣସଙ୍ଂ୍ଯାନେ ଯଥାବଳୁଣୁ ତାନ୍ଯପି ॥ ୧୯॥ 


ଥଳ଼ନ୍ଦର ଗୁଣସଂଖ୍ୟାନେଇଗୁଣମାନକ୍କୀର ବିବେଚନା କରାଯାଇଥୁବା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଗୁଣଭେଦତଃ=ଗୁଣ ଭେଦରେ; 
ଜ୍ଞାନମ୍‌ଚାଜ୍ଞାନ ଚଓ; କମ୍ିିକର୍ମ। ଚଚତଥା; କଉିଁଠିକର୍ତା (ପ୍ରତ୍ଯେକକୁ); ତ୍ରିଧା-ଂତିନି ପ୍ରକାରରେ; ଏବ-ହିଁ; 
ପ୍ରୋଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଇଛି; ତାନି=ସେଗୁଡ଼ିକୁ; ଅପିଇମଧ୍ଯ (ତୁମେ) ; ଯଥାବତ୍‌=ଯଥାର୍ଥରୂପେ; ଶୃଣୁ ଶୁଣ | 

ଗୁଣମାନଗ୍ସ୍ରର ବିବେଚନା କରାଯାଇଥୁବା ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଗୁଣ ଭେଦରେ ଜ୍ଞାନ, କମି ଓ କର୍ତା ପ୍ରତ୍ୟେକକୁ ତିନି 
ପ୍ରକାରରେ କୁହାଯାଇଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ତୁମେ ଯଥାଥିରୂପେ ଶୁଣ | 


ବ୍ୟା୍୍ଯଯ¬ 'ପ୍ରୋଚ୍ୟତେ ଗୁଣସଙ୍ଖାନେ '-- ଯେଉଁ | ତୁମକୁ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ କର୍ତାର ପ୍ରଭେଦ ବିଷୟରେ କହୁଛି | 


ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଗୁଣସମ୍ବନ୍ଧରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଦାର୍ଥର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 


ଜ୍ଞାନଂ କମି ଚ କରିାଁ ଚ ତ୍ରିଧୈବ ଗୁଣଭେଦତଃ'-- 


ପ୍ରଭେଦ ଗଣନା କରାଯାଇଛି, ସେହି ଶାସ୍ତ୍ରାନୁସାରେ ମୁଁ । ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ କର୍ମପ୍ରେରଣା ଓ କର୍ମସଂଗ୍ରହର 


ଶ୍ମୋକ ୧୯] 


ତିନୋଟି ଲେଖାଏଁ କାରଣ ଦର୍ଶାଇଲେ। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋଟ ଛଅଟି କଥା କହିଲେଂ । 
ବର୍ତମାନ ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ କର୍ତା 
ଏହି ତିନୋଟିର ଆଲୋଚନା କରିବା ପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି । 
ଆଲୋଚନା କରିବା ପାଇଁ କର୍ମପ୍ରେରକ ବିଭାଗରୁ କେବଳ 
ଜ୍ଞାନ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ହୋଇଛି; କାରଣ କୌଣସି 
କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ହେବା ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରଥମେ 
ସେ ବିଷୟର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ଜ୍ଞାନ ହେବା ପରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ । କର୍ମସଂଗ୍ରହ ବିଭାଗରୁ କେବଳ “କର୍ମ' 
ଓ “କର୍ତା” କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ଯଦ୍ଯପି କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ 
ହେବାରେ କର୍ତା ମୁଖ୍ଯ, ତଥାପି କର୍ତ୍ତା ସହିତ “କର୍ମ”କୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାର କାରଣ ହେଉଛି କର୍ତ୍ତା ଯଦି କର୍ମ କରେ, 
ତେବେ ଯାଇ କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହୁଏ। କର୍ତା କର୍ମ ନ କଲେ 
କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହେବ ନାହିଁ | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମପ୍ରେରଣାରେ 
'ଜ୍ଞାନ' ତଥା କର୍ମସଂଗ୍ରହରେ “କର୍ମ' ଓ 'କର୍ତା'ର ସାନ ମୁଖ୍ଯ | 
ଏହି ତିନୋଟିଯାକ (ଏ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ କର୍ତା) ସାତ୍ତ୍ଵିକ ହେଲେ 
ଯାଇ ମନୁଷ୍ୟ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିପାରେ, ରାଜସ ଓ ତାମସ ହେଲେ 
ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହିପାରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଏଠାରେ “ଜ୍ଞାତା' ଓ 'ଜ୍ଞେୟ'କୁ 
କର୍ମପ୍ରେରକ ବିଭାଗର ଏବଂ “କରଣ' କୁ କର୍ମସଂଗ୍ରହ ବିଭାଗର 
ଅନ୍ତର୍ଭୂକ୍ତ କରାଯାଇ ନାହିଁ । 

କର୍ମପ୍ରେରକ ବିଭାଗର '“ଜ୍ଞାତା' ଓ 'ଜ୍ଞେୟ' ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ବିବେଚନା କରାଯାଇ ନାହିଁ କାହିଁକି କାରଣ, ଜ୍ଞାତା 
ଯେତେବେଳେ କ୍ରିୟା ସହିତ ସମ୍ମନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ସେ କର୍ତା ଆଖ୍ୟା ପାଏ। ସେହି କର୍ତ୍ତାର 
ତିନୋଟି (ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସ) ପ୍ରଭେଦ ଅନୁସାରେ 


ଜ୍ଞାତାର ମଧ୍ଯ ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାତା 


ଯଦି ଜ୍ଞପ୍ତିମାତ୍ର ହୋଇ ରହେ, ତେବେ ତାହାର ତିନୋଟି 


ପ୍ରଭେଦ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ସେଥୁରେ ଗୁଣସଙ୍ଗଂ ନ ଥାଏ । 


ଗୁଣସଙ୍ଗ ହେବାରୁ ଜ୍ଞାତା ତିନି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ ହୁଏ । 
ତେଣୁ ବୃଭ୍ିର ଜ୍ଞାନ ହିଁ ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ହୁଏ। 
ଯାହା ଜାଣିବାର ଯୋଗ୍ୟ, ସେହି ବିଷୟକୁ 'ଜ୍ଞେୟ' କହନ୍ତି | 
ଜାଣିବା ପାଇଁ ଅନେକ ବିଷୟ ରହିଛି, ତେଣୁ ତାହାର 


ପ୍ରଭେଦ କରାଯାଇ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସମସ୍ତ ଜ୍ଞେୟ ବିଷୟର 


ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ସୁଖଂ ପ୍ରାପ୍ତି । ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ହିଁ କେହି ବିଦ୍ୟା ଅଧ୍ୟୟନ କରେ, କେହି ଧନ ଉପାର୍ଜନ 
କରେ ଓ କେହି ପଦବୀ ପାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ। 
ବିଦ୍ୟାଧ୍ୟୟନ କରିବା ପଛରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଭାବନା ରହିଥାଏ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ଯେ, ସେ ଅଧୂକ ଅଧ୍ଯୟନ କରି ବେଶୀ ଧନ ଉପାର୍ଜନ 
କରିବ, ସମ୍ମାନ ପାଇବ ଏବଂ ସେଥୂରେ ସେ ସୁଖୀ ହେବ । 
ଏହିପରି ପରମ୍ପରାକ୍ରମେ “ସୁଖଂ ପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସ 
ସୁଖ ନାମରେ ଆଗକୁ (୧୮ । ୩୬--୩୯ ରେ) ଜ୍ଞେୟର 
ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

ଭଗବାନ କରଣକୁ ତିନିଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରି ନାହାନ୍ତି । 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି ସମସ୍ତ କରଣ ସାଧନମାତ୍ର ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକର ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଏସବୁ 
କରଣରେ ବବୁଦ୍ଧି'ର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏୱ କାରଣ ମନୁଷ୍ୟ କରଣ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଯାହି ବି କର୍ମ କରେ, ତାହା ସେ ବୁଦ୍ଧି ଲଗାଇ 
(ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକଃ କରେ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ସାତ୍ତ୍ରିକ, ରାଜସ 
ଓ ତାମସ “ବୁଦ୍ଧି” ନାମରେ ଆଗକୁ (୧୮ | ୩୦--୩୨ 
ରେ) କରଣର ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। 

ବୁଦ୍ଧିକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବା ପାଇଁ “ଧୁତି' ବୁଦଵିିର ସହାୟକ 
ହୁଏ। ଜ୍ଞାନଯୋଗ ସାଧନାରେ ଭଗବାନ ଦୁଇଟି ସ୍ତାନରେ 
(୬ | ୨୫ ଓ ୧୮| ୫୧ ରେ) ବୁଦି ସହ 'ଧୁତି” ପଦ ମଧ୍ୟ 
ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । ଏଥୁରୁ ମନେ ହେଉଛି ଯେ, ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ 
ପାଇଁ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ଧୂତି ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଧୂତିର ମଧ୍ୟ ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ (୧୮ । ୩୩-୩୫ ରେ) 
ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । 

'ତ୍ରିଧୈବ'” ପଦର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏ ସବୁର ବିଭାଗ 
କେବଳ ତିନି ପ୍ରକାରର ।(ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ); 
ଏଥୂରୁ କମ୍‌ ନୁହେଁ କି ବେଶୀ ନୁହେଁ। କାରଣ ସତ୍ତ୍ବଚ ରଜ 
ଓ ତମ ଏହି ତିନୋଟି ଗୁଣ ହିଁ ପ୍ରକୃତିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ-¬ 
“ସତ୍ତ୍ଵବ' ରଜସ୍ତମ ଇତି ଗୁଣାଃ ପ୍ରକୃତିସମ୍ଭବାଃ' (ଗୀତା ୧୪ | ୫) | 
ତେଣୁ ଏହି ତିନି ଗୁଣକୁ ନେଇ ଏ ସବୁକୁ ତିନି ଭାଗରେ 
ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇଛି । 

ଯଥାବତ୍ବଂ--ଗୁଣସଂଖ୍ଯାନଶାସ୍ତ୍ରରେ ଏ ବିଷୟକୁ 
ଯେପରି ବର୍ଶ୍ରିନା କରାଯାଇଛି, ମୁଁ ତୁମକୁ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
କହୁଛି ନିଜଆଡ଼ୁ କିଛି କମ୍‌ ବା ବେଶୀ କରି କହୁ 
ନାହି । 

ଶୂଣୁ୮୮ତୂମେ ମନଦେଇ ଏହା ଶୁଣ: କାରଣ 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସ ମଧ୍ଯରୁ ସାତ୍ତ୍ରିକତା' କର୍ମରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ଼୍ରେଦ କରି ପରମାମ୍ପୂତତ୍ତ୍ଵ ବୋଧ କରାଏ; 
“ରାଜସିକତା' ଜନ୍ମମୁତ୍ଯୁର କାରଣ ହୁଏ; ଏବଂ 'ତାମସିକତା' 
ପତନ ଆଡ଼କୁ ଟାଣିନିଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନରକ ଓ ନୀଚଯୋନିରେ 


* କର୍ମପ୍ରେରଣା ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଏବଂ କର୍ମସଂଗ୍ରହ ସ୍ଭୂଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନ, ଜ୍ଞେୟ ଓ ଜ୍ଞାତା--ଏ ତିନୋଟି ସୃକଷ୍ଣ ସାମଗ୍ରୀ ଏବଂ କର୍ମ, କରଣ ଓ କର୍ତା-_ଏ 


ତିନୋଟି ସ୍ତୂଳ ସାମଗ୍ରୀ । 
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ପକାଏ। ତେଣୁ ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା ଶୁଣି ସାତ୍ତ୍ରିକତାକୁ ଗ୍ରହଣ 


± ଶ୍ୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅପିଂ--ଏ ସବୁର ପ୍ରଭେଦ ଜାଣିବା ନିତାନ୍ତ 


କରିବା ଏବଂ ରାଜସିକତା ଓ ତାମସିକତା ତ୍ଯାଗ କରିବା ¦ ଆବଶ୍ଯକ। ଏ ସବୂକୁ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ବୁଝିଗଲେ ଯସ୍ଯ 


ଉଚିତ | 


ନାହଂକୃତୋ ଭାବୋ.......ନ ହନ୍ତି ନ ନିବଧ୍ଯତେ' 


'ତାନି'-- ତୁମ ସ୍ବରୂପ ସହିତ ଏହି ଜ୍ଞାନାଦିର କୌଣସି | (୧୮ | ୧ ୭)--ଏହି ଶ୍ମୋକଟିର ଭାବାର୍ଥ ପରିଷ୍ଠାରଭାବେ 


ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ତୂମ ସ୍ବରୂପ ସର୍ବଦା ନିର୍ଲିପ୍ତ। 


ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବରୂପବୋଧ ହୋଇଯିବ । 


==== -ୁ == = 


ସନଵ--ବର୍ଞମାନ ଭଗବାନ ସାଣୁିଳ ଜନକ ବର୍ଷଳ/ ଳକୁଛଳି / 
ସବିଭୂତେଷୁ ଯେନୈକଂ ଭାବମବ୍ଯୟମୀକ୍ଷତେ । 
ଅବିଭକ୍ତ” ବିଭକ୍ତେ ଷୁ ତଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ବିଦ୍ଧି ସାତ୍ତ୍ରିକମ୍‌ ॥ ୨୦ ॥ 
ଅନୟ ଯେନଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦାରା (ସାଧକ); ବିଭକ୍ତେଷୁ, ସବିଭୂତେଷୁଳିସମସ୍ତ ବିଭକ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ; 
ଅବିଭକ୍ତମ୍‌- ବିଭାଗରହିତ; ଏକମ୍‌--ଏକ; ଅବ୍ୟୟମ୍‌ =ଅବିନାଶୀ; ଭାବମ୍‌= ଭାବ (ସତ୍ତା) କୁ; ଭକ୍ଷତେ ଦେଖେ; ତତ୍‌= ସେହି; 
ଜ୍ଞାନମ୍‌= ଜ୍ଞାନକୁ (ତୁମେ) ; ସାଚ୍ତ୍ଵିକମ୍‌ = ସାତ୍ତ୍ଵିକ (ବୋଲି) ; ବିଛିଇଜାଣ | 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସାଧକ ସମସ୍ତ ବିଭକ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ଧ ଠାରେ ବିଭାଗରହିତ ଏକ ଅବିନାଶୀ ଭାବ ବା 
(ସତ୍ତା) କୁ ଦେଖେ, ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ତୁମେ ସାର୍ଚ୍ଵିବ ବୋଲି ଜାଣ | 


କ/6//  'ସବିଭୂତେଷୁ ଯେନୈକ'ଂ.......ଅବିଭକ୍ତଂ 
ବିଭକ୍ତେ ଷୁ'--ବ୍ଯଳି, ବସୁ ଇତ୍ୟାଦିରେ ପେଉଁ 'ସତ୍ତା' (ଅସିତୁ) 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି, ତାହା ସେହି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ଯାଦିର 
ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ପରମାମ୍ପା୍କୀର । ସେହି 
ବ୍ୟକ୍ତି, ବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିର କୌଣସି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ, କାରଣ 
ସେଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ ହେଉଛି । ଏପରି କୌଣସି 
ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ ଇତ୍ଯାଦି ନାହିଁ, ଯେଉଁଥୁରେ ପରିବର୍ତନ ନ 
ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ନିଜର ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ ସେଗୁଡ଼ିକ ସତ୍ତାବାନ୍‌ 
ଦେଖାଯାଏ ।। ଯେତେବେଳେ ଅଜ୍ଞତା ଦୂର ହୋଇ ଜ୍ଞାନୋଦୟ 
ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଯାହାର ସତ୍ତାରେ ସମସ୍ତେ ସତ୍ତାବାନ୍‌, 
ସେହି ଅବିନାଶୀ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତି ହିଁ ସାଧକର ଦୃଣ୍ଝି ଯାଏ। 

ଜ୍ଞାନୋଦୟ ହେଲେ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟି ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଭେଦ କରି ପରିବର୍ତନରହିତ ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼କୁ 
ଗ୍ବଲିଯାଏ (ଗୀତା ୧୩।୨୭); ଫଳରେ ସେ ବିଭକ୍ତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି ପରିସ୍ରିତି। ଘଟଣା 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ବିଭାଗରହିତ ଏକ ତତ୍ତ୍ରକୁ ହିଁ ଦେଖେ 
(ଗୀତା ୧୩। ୧୬)। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବସ୍ତୁ, 
ବ୍ଯକ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଜାଣୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏବଂ 
ସେସବୂକୁ ଯଥୋଚିତ ବ୍ଯବହାର କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ବିକାରୀ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ ସେହି ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ନିର୍ବିକାର ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ଅନୁଭବ କରେ। ତା' ଅନୁଭବର ପରିଚୟ ହେଲା-ତା' 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରାଗଂ-ଦ୍ବେଷ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

“ତଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ବିଦ୍ଧି ସାବ୍୍ରିବମ୍‌--ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ତୂମେ 


ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବୋଲି ଜାଣ। ପରିବର୍ତନଶୀଳ ବସ୍ତୁ ଓ ବୃତ୍ତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥୂବାରୁ ଏହାକୁ “ସାତ୍ତ୍ରିକ ଜ୍ଞାନଂ କହନ୍ତି । 
ସମ୍ବନ୍ଧରହିତ ହୋଇଗଲେ ଏହି ଜ୍ଞାନ “ବାସ୍ତବିକ ବୋଧଂ 
ଆଖ୍ଯା ପାଏ। ଏହାକୁ ହିଁ ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ସାଧନା 
ଦାରା ଜାଣିବାଯୋଗ୍ଯ ଜ୍ଞେୟତତ୍ତ୍ଵ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
ଜଜ୍ଞେୟଂ ଯତ୍ତତ୍ବ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମି ଯଜ୍୍‌ଜ୍ଞାଡ଼ାମୂତମଶ୍ରୁତେଂ 
(ଗୀତା ୧୩| ୧୨) | 


ମାର୍ମିକ କଥନ 


ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନବ୍ନ୍ର ସାହାଯ୍ୟରେ ସଂସାରର ଜ୍ଞାନ, ବୁଦି 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କର ଜ୍ଞାନ ଏବଂ “ମୁଁ” ସାହାଯ୍ୟରେ 
ବୂଦ୍ଧିର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ। ସେହି ମୁଁ, ବୁଦ୍ଧି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବିଷୟ-- 
ଏହି ତିନୋଟିକୁ ଜାଣେ। କିନ୍ତୁ “ମୁଂ ର ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାଶକ 
ରହିଛି, ଏବଂ ସେହି ପ୍ରକାଶକର ପ୍ରକାଶରେ ମୁଁ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତିଭାତ ହେଉଛି। ସେହି ପ୍ରକାଶ ସର୍ବଦେଶୀୟ ଓ 
ଅସୀମ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ମୁଁ ଏକଦେଶୀୟ ଓ ସୀମିତ । 
ସେହି ପ୍ରକାଶରେ ଯେପରି ମୁଁ! ପ୍ରତିଭାତ ହୁଏ, ସେହିପରି 
ତୁମେ, “ଏ ଓ “ସେଂ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିଭାତ ହୁଅନ୍ତି। ସେହି 
ପ୍ରକାଶ କାହାରି ବିଷୟ ନୁହେଁ। ପ୍ରକୃତରେ ସେହି 
ପ୍ରକାଶ ନିର୍ଗୁଣ କିନ୍ତୁ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିବିଶେଷରେ 
ରହୁଥୂବାରୁ (ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ) ତାହାକୁ “ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ଜ୍ଞାନଂ କହନ୍ତି। 

ସେହି ସାତ୍ର୍ରିକ ଜ୍ଞାନକୁ ଅନ୍ଯ ପ୍ରକାରେ ବୂଝାଯାଇ 


ଶ୍ରୋକ ୨୧] 


ପାରେ-¬ ମୁଁ, 'ତୁମେ',, “ଏ” ଓ 'ସେଂ ଗ୍ବରୋଟିଯାକ 
କୌଣସି ଏକ ପ୍ରକାଶରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ଏହି 
ଗ୍ବରୋଟିର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଏବଂ ଏମାନେ ସମସ୍ତେ ବିଭକ୍ତ; କିନ୍ତୁ 
ଏମାନର୍ବ୍ରର ପ୍ରକାଶକ ଅବିଭକ୍ତ ଅଟେ। 

ବକ୍ତା ନିଜେ ମୁଁ, ସମ୍ମୁଖସ୍ର ଶ୍ରୋତା “ତୁମେ”, 
ନିକଟବର୍ତୀ ବ୍ଯକ୍ତି “ଏ” ଏବଂ ଦୂରସ୍ଥ ବ୍ଯକ୍ତି “ସେ” ଅଟେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବକ୍ତା ନିଜକୁ ମୁଂ, ଶ୍ରୋତାକୁ “ତୁମେଂ, ନିକଟସ୍ଥ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏ” ଏବଂ ଦୂରସ୍ଥ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ “ସେଂ ବୋଲି କହେ । 
ଯିଏ “ତ୍ରମେ' ଆଖ୍ଯା ପାଇଛି, ସେ ଯଦି “ମୁଁ” ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ମୁଁ ବୋଲାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି “ତୁମେ” ହୋଇଯିବ 
ଏବଂ “ଏ” ଓ “ସେଂ ପୂର୍ବପରି ରହିବେ। ସେହିପରି ଏଂ 
ବୋଲାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି ମୁଂ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ 
ତୂମେ' ବୋଲାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଏଏଂ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ମୁଁ 
ବୋଲାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି “ତୁମେ” ହୋଇଯିବ । 'ସେ' ପରୋକ୍ଷ 
ହୋଇଥୂବାରୂ ପୂର୍ବପରି ରହିବ। “ସେ” ବୋଲାଉଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ଯଦି ମୁ” ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ତାଂଦୃଷ୍ଟରେ 'ମୁଁ', 
ତୁମେ” ଓ ଏ ବୋଲାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ସମସ୍ତେ “ସେ” 
ହୋଇଯିବେ" | ଏହିଭଳି 'ମୁଁ',, 'ତୁମେ', “'ଏ” ଓ 'ସେ'-¬ 
ଏହି ଗ୍ଵରିଜଣଯାକ ପରଘ୍ପର ପରପ୍ପରର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗ୍ବରି 
ପ୍ରକାର ହୋଇ ପାରିବେ। 

ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ମୁଁ”, 'ତୁମେ', “ଏ' 
ଓ 'ସେ'--ଏ ସବୁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାୟୀ ନୁହନି, 
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ବାସ୍ତବ ନୁହନ୍ତି। ଯଦି ବାସ୍ତବ ହୋଇଥାନ୍ତେ ତେବେ 
ଏକରୂପେ ରହନ୍ତେ। ଏଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଶ୍ରୟ 
ହିଁ ବାସ୍ତବ ଏବଂ ତାହାର ପ୍ରକାଶରେ ହିଁ 'ମୁଁ', 'ତୁମେ', 
“'ଏ'” ଓ 'ସେଂ ପ୍ରତିଭାତ ହେଉଛନ୍ତି। ସେହି ପ୍ରକାଶରେ 
ମୁଁ, 'ତୁମେ', “ଏ” ଓ 'ସେ' ରୂପକ ଗରି ଭେଦ ନ ଥାଏ, 
ବରଂ ସେହି ପ୍ରକାଶରୁ ଏ ଗ୍ବରୋଟିକୁ ସତ୍ତା ମିଳେ । 
ନିଜର ଧାରଣା ହେତୁ ମୁଁ, “ତୁମେଂ, “ଏ” ଓ “ସେଂ 
ପ୍ରତିଭାତ ହେଉଛନ୍ି, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକାଶ ପ୍ରତିଭାତ ହେଉ 
ନାହିଁ। ସେହି ପ୍ରକାଶ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରତିଭାତ କରେ ଏବଂ 
ନିଜେ ପ୍ରକାଶ-ସ୍ବଵରୂପ ଓ ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ତିତ ରହେ। 
ମୁଁ", 'ତୁମେ', “ଏ” ଓ 'ସେ'-¬ଏସବୁ ବିଭକ୍ତ ପରାଣୀମାନକ୍କର 
ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ଯେ ବାସ୍ତବିକ ପ୍ରକାଶକ, ସେ ବିଭାଗରହିତ 
ଅଟେ। ଏହା ହିଁ ବାସ୍ତବରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ” । 

ଏହି ଜ୍ଞାନ ହିଁ ସମସ୍ତ ବିଭାଗଯୁକ୍ତକ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଓ ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁର ପ୍ରକାଶକ ଏବଂ ସ୍ବୟଂ ମଧ୍ଯ 
ନିର୍ମଳ ଓ ନିର୍ବିକାର-_ “ତତ୍ର ସତ୍ତ୍ଵବ' ନିମିଳଢ଼ାତୃ ପ୍ରକାଶକ- 
ମନାମୟମ୍‌' (ଗୀତା ୧୪। ୬) । ତେଣୁ ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ଜ୍ଞାନ କୁହାଯାଇଛି। ବାସ୍ତବରେ ଏହି ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ଜ୍ଞାନଂକୁ ପ୍ରକାଶ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିରୁ (ସମ୍ଭନ୍ଧରୁଃ “ପ୍ରକାଶକ” ଏବଂ 
ବିଭକ୍ତ ଦୃଷ୍ଝୁରୁ “ଅବିଭକ୍ତ” କୁହାଯାଏ | ପ୍ରକାଶ୍ଯ ଓ ବିଭକ୍ତ 
ନ ରହିଲେ ଏହା ନିର୍ଗୁଣ, ନିରପେକ୍ଷ ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ” 
ଅଟେ। 


ଘଜିଜିଛ ଜ/ବ-- ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ଯେପରି ଶରୀରରେ ନିଜକୁ ବ୍ୟାପକ ମନେକରେ, ସାଧକ ସେହିପରି ସଂସାରରେ 
ପରମାମ୍ରାଙ୍କ୍‌ ବ୍ୟାପକ ମନେକରେ । ଶରୀର ଓ ସଂସାର ଯେପରି ଏକ, ସ୍ବୟଂ ଓ ପରମାମ୍ରା ସେହିପରି ଏକ | 

ସାଧକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସତ୍ତା ଥାଏ, ତେଣୁ ତାଂର ଏହି ଜ୍ଞାନକୁ “ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନଂ (ବିବେକ) 
କୁହାଯାଇଛି। ଯଦି ତା'”ଦୂୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରାଣୀମାନବଚ୍କର ସତ୍ତା ନ ରହି କେବଳ ଅବିନାଶୀ ସତ୍ତା ରହେ, ତେବେ ଏହି ଜ୍ଞାନ 
ଗୁଣାତୀତ `ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ' ( ବ୍ରହ୍ପ୍ରାପ୍ତ) ଅଟେ। ସେହି ଅବିନାଶୀ ସତ୍ତା ସର୍ବତ୍ର ସମାନରୂପେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସେହି ସତ୍ତା ସହିତ 


ଆମର ଏକତ୍ସ ସ୍ବାଭାବିକ। 


=== `; === = 


ସମୁ -କର୍ଞ୍ମୀନ ଜନନ ଜ୍ଞଳନ ବର୍ଷଶିଳ/ କଳ/ଯାଇଵି / 


ପୂଥକ୍‌ ଡ଼େନ ତୁ ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ନାନାଭାବାଟ୍‌ ପୂଥଗ୍‌ବିଧାଚ୍‌ । 


ବେଖି ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ତଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ବିଦ୍ଧି ରାଜସମ୍‌ ॥ ୨୧॥ 


* ରାମ, ଶ୍ୟାମ, ଗୋବିନ୍ଦ ଓ ଗୋପାଳ ଗ୍ବରିଜଣ ଅଛନ୍ତି | ରାମ ଓ ଶ୍ୟାମ ଦୁହେଁ ମୁହୀମୁହିଁ ଅଛନ୍ତି, ଗୋବିନ୍ଦ ନିକଟରେ ଅଛି ଏବଂ ଗୋପାଳ 
ସେ ଦୁହିଗ୍ପ ଠାରୁ ଦୂରରେ ଅଛି । ରାମ ନିଜକୁ 'ମୁଁ କହେ, ସମମୁଖସ୍ ଶ୍ଯାମକୁ 'ତୁମେ' କହେ, ନିକଟସ୍ଥ ଗୋବିନ୍ଦକୁ “ଏ” କହେ ଏବଂ ଦୂରରେ ଥୁବା 
ଗୋପାଳକୁ 'ସେ' କହେ। ଶ୍ୟାମ ଯଦି ନିଜକୁ 'ମୁଁ କହେ, ତେବେ ରାମକୁ 'ତୂମେ' କହିବ, ଗୋବିନ୍ଦକୁ “ଏ' କହିବ ଏବଂ ଗୋପାଳକୁ 'ସେ' କହିବ। 
ସେହିପରି ଗୋବିନ୍ଦ ଯଦି ନିଜକୁ 'ମୁଁ କହେ, ତେବେ ସେ ଶ୍ଯାମକୁ “ଏ ଏବଂ ରାମକୁ 'ତୁମେ' କହିବ ଅଥବା ଶ୍ଯାମକୁ “ତୁମେ” ଓ ରାମକୁ “ଏ' 
କହିବ, ତଥା ଦୂରସ ଗୋପାଳକୁ 'ସେ' କହିବ | ଗୋପାଳ ଯଦ ନଜକୁ 'ମୁଁ' କହେ, ତେବେ ସେ ରାମ, ଶ୍ୟାମ ଓ ଗୋବିନ୍ଦ--ତିନିକୂ “ସେ' କହିବ | 
ଏହିରୂପେ ରାମ, ଶ୍ଯାମ, ଗୋବିନ୍ଦ ଓ ଗୋପାଳ-ଗ୍ରିହେଁ ଜଣେ ଅନ୍ୟ ଜଣକ ଦୃ୍ଝିରେ 'ମୁଁ', “ତୁମେ, “ଏ” ଓ ସେ” ହୋଇ ପାରନ୍ତି | 


1216 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅନୟ ତୁଇକିନୁ: ଯତୃ= ଯେଉଁ; ଜ୍ଞାନମ୍‌= ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଦାରା ମନୁଷ୍ଯ; ସବୈଷୁଳ ସମସ୍ତ; ଭୂତେ ଷୁଳ ପାଣୀମାନସୀ 
ମଧ୍ୟରେ; ପୃଥକ୍ତେ ନ=ଭିନା ଭିନ୍ନ; ନାନାଭାବାନ୍‌- ଅନେକ ଭାବକୁ; ପୁଥଗ୍‌ବିଧାନ୍‌=ପୁଥକ୍‌ ପୁଥକ୍‌ ବୋଲି; ବେଭି ଜାଣେ; 
ତତ୍‌= ସେହି; ଜ୍ଞାନମ୍‌= ଜ୍ଞାନକୁ (ତୁମେ); ରାଜସମ୍‌= ରାଜସ; ବିବି ଜାଣ | 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ମନୁଷ୍ଯ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଭିନ୍ନ ଭିଲ୍ଲ ଅନେକ ଭାବକୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ବୋଲି 


ଜାଣେ, ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ତୁମେ ରାଜସ ବୋଲି ଜାଣ । 

ବୟ/୩୮ ୯ପୂଥକ୍‌ତେନ ତୁ” ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାନଂ ନାନା- 
ଭାବାନ୍‌ ପୂଥଗ୍‌ବିଧାନ' _ରାଜସ ଜ୍ଞାନରେ “ରାଗ” (ଅନୁରାଗ) ର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ-¬ 'ରଜୋ ରାଗାମୂକ' ବିଦି' (ଗୀତା ୧ ୪ | ୭) | 
ରାଗର ନିୟମ ହେଉଛି, ତାହା ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ 
ଆସିଯାଏ, ତା'ଅନ୍ତରରେ ନିଶ୍ଚିତରୂପେ କାହା ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି 
ଓ ପ୍ରୀତି ଏବଂ ଅନ୍ଯ କାହା ପ୍ରତି ଦ୍ରେଷଭାବ ଉମ୍ଭନ୍ନ 
କରାଇଦିଏ। ଏହି ରାଗ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ରାଜସ ଜ୍ଞାନସମ୍ପନ୍ତ 
ବ୍ଯକ୍ତି ଦେବତା, ମନୁଷ୍ଯ, ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, 
କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷ, ଲତା ଇତ୍ଯାଦି ଚରାଚର ପ୍ରାଣୀର୍କୀର 


ଘଂଜିଜିସ୍ଜଥ ଭବ--କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥକୁ ସତ୍ତା ପ୍ରଦାନ 
ପୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ଦେଖାଯାଉଛି । 


ବିଭିନ୍ନ ଆକୃତି, ସ୍ବଭାବ, ନାମ, ରୂପ, ଗୁଣ ଇତ୍ୟାଦି 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ସେମାନର୍କ୍ର ଠାରେ ସ୍ରିତ ଏକ ଅବିନାଶୀ ଆମ୍ରାକୁ 
ତତ୍ତ୍ଵତଃ ପ୍ୂଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ ମନେକରେ । 

'ବେଭି ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ତଜ୍ଜ୍ଞାନଂ ବିଛି ରାଜସମ୍‌'-- 
ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ସାହାଯ୍ଯରେ ମନୁଷ୍ଯ ବିଭିନ୍ନ ଶରୀରରେ 
ଅନ୍ତଃକରଣ, ସ୍ବଭାବ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ପ୍ରାଣ ଇତ୍ୟାଦିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ପ୍ରାଣୀମାନର୍ଦୁ ମଧ୍ୟ ପୂଥକ୍‌ ପୂୂଥକ୍‌ ମନେକରେ, ସେହି 
ଜ୍ଞାନକୁ 'ରାଜସଂ କୁହାଯାଏ। ରାଜସ ଜ୍ଞାନରେ ଜଡ଼ ଓ 
ଚେତନର ବିବେକ ନ ଥାଏ। 


କରି ସେଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ରାଗପୂର୍ବକ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବାରୁ ସବୁ 


===== ; === = 


ନମକ ଏହି ଛୋଳନେ ଜାନନ କଳନକ ବର୍ଷଳ/ କଳ/ଯାଉଛି / 
ଯତ୍ତୁ କୃସ୍ଣବଦେକସ୍ମିନ୍‌ କାଯ୍ଯ୍ୟୈ ସକ୍ତ ମହୈତୁକମ୍‌ । 


ଅତତ୍ତ୍ଵାଧିବଦଳ୍ପଃ ଚ 


ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥ ୨୨ ॥ 


ଥନନ୍ଦ ତୂ=କିନ୍ତୁ, ଯତ୍‌ଯାହା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ ଦାରା ମନୁଷ୍ଯ; ଏକସ୍ମିନ୍‌= ଏକମାତ୍ର; କାକ୍ଷ୍ୟୈ-କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ 
ଶରୀରରେ, କୃସଶ୍ନବତ୍ଵ=ସମ୍ପୂର୍ଶଭଳି; ସକ୍ତମ୍‌ଚଦ ଆସକ୍ତ ରହେ; ଚତଥା (ଯାହା) ; ଅହୈତୁକମ୍‌ ¬ ଅୟୌକ୍କ; ଅତତ୍ତ୍ବାଥିବତ୍‌ ବାସ୍ତବିକ 
ଜ୍ଞାନରହିତ (ଓ); ଅକୁମ୍‌ = ତୁଢ଼; ତତ୍‌ ତାହାକୁ; ତାମସମ୍‌ ¬ ତାମସ; ଉଦାହୁତମ୍‌ ¬କୁହାଯାଇଛି | 

କିନ୍ତୁ ଯାହା (ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନ) ଦ଼ାରା ମନୁଷ୍ଯ ଏକମାତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟରୂପକ ଶରୀରରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭଳି ଆସକ୍ତ ରହେ 


ତଥା ଯାହା ଅଯୌକ୍ତିକ, ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନରହିତ ଓ ତୁଢ୍କ, 


ବ୍ୟାନୟ/ .ଯତ୍ତ୍ୟୁ କୃଷ୍ଣ୍ଣବଦେକସ୍ମିନ୍‌ କାକ୍ଷ୍ୟେ ସକ୍ତମ୍‌'- - 
ତାମସ ମନୁଷ୍ୟ ଏକମାତ୍ର ଶରୀରରେ ହିଁ ସମ୍ପୂର୍ଶରପରି ଆସକ୍ତ 
ରହିଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉତ୍ପନ୍ନ ଓ ନଷ୍ଟଶୀଳ ଏହି ପାଞ୍ଚଭୌତିକ 


ଶରୀରକୁ ହିଁ ନିଜର ସ୍ଵରୂପ ମନେକରେ | ସେ ଭାବେ, "ମୁଁ 
ଛୋଟ ବାଳକ ହୋଇଥୁଲି, ମୁଁ ହିଁ ଯୁବକ ହୋଇଛି ଏବଂ ମୁଁ 
ହିଁ ବୃଦ୍ଧ ହୋଇଯିବି ମୁଁ ଭୋଗୀ, ବଳବାନ୍‌ ଓ ସୁଖୀ ମୁଁ 


ଧନୀ ଏବଂ ମୋର ପରିବାର ବହୁତ ବଡ଼ ମୋଭଳି ଆଉ 
କିଏ ଅଛି”; ଇତ୍ଯାଦି। ଅଜ୍ଞାନତା ହେତୁ ଏପରି ଭାବନା 
ଜାତ ହୁଏ-- 'ଇତ୍ୟଜ୍ଞାନବିମୋହିତାଃ' (୧୬ | ୧୫) | 


ତାହାକୁ ତାମସ (ଜ୍ଞାନ) କୁହାଯାଇଛି । 

“ଅହେୈତୁକମ୍‌'--ତାମସ ମନୁଷ୍ୟର ଧାରଣା ଯୁକ୍ତି ଓ 
ଶାସ୍ତ୍ରପ୍ରମାଣର ବିରୁଦ୍ଧ। “ଶରୀର ଅନୁକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନ 
ହେଉଛି, ଶରୀରାଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବସ୍ତୁ ଅଭାବ ଅଭିମୁଖେ 
ଯାଉଛ, ଦୃଶ୍ଯମାତ୍ରକେ ଅଦୃଶ୍ଯ ହୋଇଯାଉଛି ଏବଂ ସେ 
ସର୍ବଦା ଅପରିବର୍ତିତ ରହୁଛି ତେଣୁ ଶରୀର ଓ ସେ 
ନିଜେ ଏକ ନୂହନ୍ତି" ଏ ପ୍ରକାର ଯୁକ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ସ୍ଵୀକାର 
କରେ ନାହିଁ। 

' ଅତତ୍ତ୍ବାଥିବଦଳୁଂ ଚ'-- ଶରୀର ଓ ମୁଁ ଦୁହେଁ ପୁଥକ୍‌-- 
ଏହି ବାସ୍ତବିକ ଜ୍ଞାନ ତାଂଠାରେ ନ ଥାଏ। ତାଂର ବିଗ୍ବର 


* ରାଜସ ଜ୍ଞାନକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ 'ତୂ' ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି | 
7' ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ରାଜସ ଜ୍ଞାନଠାରୁ ମଧ୍ୟ ତାମସ ଜ୍ଞାନକୁ ପୂଥକ୍‌ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ “ତୁ' ପଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି | 


ଶ୍ରୋକ ୨୩] 


ଅତ୍ଯନ୍ତ ତରୂଚ୍ର ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା କେବଳ ଡୂଢ଼ତା 
ପ୍ରାପ୍ତି କରାଏ। ତେଣୁ ଏହାକୁ “ଜ୍ଞାନଂ କହିବା ପାଇଁ 
ଭଗବାନ ସଂକୋଚ ବୋଧ କଲେ; କାରଣ ତାମସ 
ବ୍ଯକ୍ତିଠାରେ ମୂଢ଼ତାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। ମୂଢ଼ତା ଓ ଜ୍ଞାନ 
ପରସ୍ପରର ବିରୂଦ୍ଧ। ତେଣୁ ଭଗବାନ “ଜ୍ଞାନଂ ପଦ 
ବ୍ୟବହାର ନ କରି ୮ଯତ୍ବରଂ ଓ “ତତ୍ଂ ପଦରେ କାମ 
ଚଳାଇ ଦେଲେ। 


'ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌'-- ଅଯୌକ୍ିକ, ଅଳୁ ଓ ଅତ୍ୟନ୍ତ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ତୂଚ୍ର ବିଗ୍ଵରକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାକୁ “ତାମସ” କୁହାଯାଇଛି । 
ଯଦି ତାମସ ବିଗ୍ରର “ଜ୍ଞାନଂ ନୁହେଁ ଏବଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 
ଏହାକୁ ଜ୍ଞାନ କହିବା ପାଇଁ ଯଦି ସଂକୋଚ ବୋଧ କଲେ, 
ତେବେ ଏହାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଗଲା କାହିଁକିମ ଭଗବାନ 
୧୯ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ତ୍ରିବିଧ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରିବା ପାଇଁ ଉପକ୍ରମ କରିଥୁଲେ, ତେଣୁ ସାତ୍ନ୍ଵିକ ଓ 
ରାଜସ ଜ୍ଞାନର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବା ପରେ ତାମସ ବିଗ୍ବର 
ବିଷୟରେ କହିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ଥୂଲା। 


ଘଟି ଣିଷ୍ଠ ଭ/ବ--ତାମସ ଜ୍ଞାନରେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ବିଶେଷଭାବେ ଥାଏ। ଏହି ଶ୍ମୋକରେ “ଜ୍ଞାନ” ଶବ୍ଦ 
ବ୍ୟବହାର ନ କରିବାର ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଜ୍ଞାନ ନୂହେଁ,। ବରଂ ଏହା ଅଜ୍ଞାନ। ଏହା ତାମସ 


ମନୁଷ୍ଯକ୍କୀର ବୁଦ୍ଧି, ଯାହାକୁ “ପଶୁବୁଦ୍ଧି” କୁହାଯାଇଛି-- 


ତୂଂ ତୂ ରାଜନ୍‌ ମରିଷ୍ୟେତି ପଶୁବୂଦ୍ଧିମିମାଂ ଜହି । 


ନ ଜାତଃ ପ୍ରାଗଭୂତୋଃଦ୍ୟ 


ଦେହବତ୍ତ୍ଵଂ ନ ନଙ୍‌୍କ୍ଷସି ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୨ | ୫ | ୨) 


(ଶ୍ରୀଶୁକଦେବ କହିଲେ-¬) “'ହେ ରାଜନ୍‌ ତୁମେ ମରିଯିବ ବୋଲି ଯେଉଁ କଥା ଭାବୁଛ ତାହା ପଶୁବୁଦ୍ଧି ଏବଂ 
ତାହା ତୂମେ ଛାଡ଼ିଦିଅ। ଶରୀର ଯେପରି ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲା, ପରେ ଜନ୍ମ ହେଲା ଏବଂ ପୁଣି ମରିଯିବ, ତୂମେ ଯେ 
ସେହିପରି ପୂର୍ବରୁ ନ ଥୂଲ, ପରେ ଜନ୍ମ ହେଲ ଏବଂ ଆଗକୁ ମରିଯିବ, ତାଂନୁହେଁ।” 


=== (ନ = = 
ସମ୍ଫଂ-ଏ୦ବ ଜଗବାଳ ସୀକ୍ଜୁଳ ଳର୍ମଜ ବର୍ଷନଳ/ କ୍ନୁଛନି / 
ନିୟତଂ ସଙ୍ଗରହିତମରାଗଦେଷତଃ କୃତମ୍‌ । 
ଅଫଳପ୍ରେପ୍‌ସୁନା କମି ଯତ୍ତସ୍ଥାତ୍ତ୍ରିକମୁଚ୍ୟତେ ॥ ୨୩ ॥ 


ଥନୟ-ଇ ଯତ୍‌ ଯେଉଁ; କମି=କର୍ମ; ନିୟତମ୍‌-ଶାସ୍ତ୍ରବିଧୃ ଦାରା ନିୟତ (ଓ) ; ସଙ୍ଗରହିତମ୍‌ =କର୍ତୃତୃାଭିମାନରହିତ 
(ତଥା) ; ଅଫଳପ୍ରେପ୍ସୁନା= (ଯାହା) ଫଳେଢ଼ାଶୂନ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ଦାରା; ଅରାଗଡ଼େଷତଃ= ବିନା ରାଗ-ଦେଷରେ; କୃତମ୍‌ =କରା- 
ଯାଇ ଥାଏ; ତତ୍‌ ତାହାକୁ; ସାବ୍୍ିଳମ୍‌ ¬ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଉଚ୍ୟତେ କୁହାଯାଏ | 

ଯେଉଁ କମ୍ପି ଶାସ୍ତ୍ରବିଧ୍ବ ଦାରା ନିୟତ ଓ କତ୍ତି ତାଭିମାନରହିତ ତଥା ଯାହା ଫଳେଚ୍ଛାଶୂନ୍ଯ ମନୂଷ୍ଯ ଦ଼ାରା 
ବିନା ରାଗ-ଡ଼େଷରେ କରାଯାଇଥାଏ, ତାହାକୁ ସାତ୍ବ୍ଵିକ କମି କୁହାଯାଏ । 


କ6/#  'ନିୟତଂ ସଙ୍ଗରହିତମ୍‌.......... ସାତ୍ତ୍ରିକ 
ମୁଚ୍ୟତେଂ--ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ବର୍ଣ୍ଚ ଓ ଆଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ, 
ପରିସ୍ଥିତି ଓ ସମୟ ଅନୁଯାୟୀ ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଯେପରି 
ବିଧାନ କରିଛନ୍ତି ତା'ପାଇଁ ସେହି କର୍ମ “ନିୟତ” ଅଟେ। 

ଏଠାରେ ଂନିୟତମ୍‌' ପଦରେ ପ୍ରଥମତଃ କର୍ମର 
ସ୍ଵରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଶ୍ସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ 
କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ବାରଣ କରାଯାଇଛି। 

ସଙ୍ଗଂରହିତମ୍‌' ପଦର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଲା- କର୍ତୃତା- 
ଭିମାନରହିତ ହୋଇ ନିୟତକର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । କର୍ତ୍ତୃତ୍ବା- 
ଭିମାନରହିତ ହେବାର ଭାବାର୍ଥ ହେଲା ଯେପରି ମୃଢ଼ତା 


ଯୋଗୁଁ ବୃକ୍ଷାଦି ପ୍ରାଣୀକୁ କର୍ତ୍ତତୁ ଅନୁଭବ ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତ 


ରତୂ ଆସିଲେ ଗଛରୁ ପତ୍ର ଝଡ଼ିବା, ନୂଆ ନୂଆ ପତ୍ର 
କଅଁଳିବା, ଡାଳ କାଟିଦେଲେ କଟା ସ୍ଥାନଟି ଶୁଖିଯିବା, 
ଶାଖାପ୍ରଶାଖା ବୃଦ୍ଧି ହେବା, ଫଳଫୁଲ ଧରିବା ଇତ୍ୟାଦି 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସ୍ଵତଃ ସମଣ୍ଟିଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ହେଉଥାଏ, ସେହିପରି 
ଏହି ସମସ୍ତ ଶରୀରର ହ୍ରାସ, ବୃଦ୍ଧି, ଖାଇବା, ପିଇବା, ଚାଲିବା, 
ବୁଲିବା ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ସମଶ୍ଚିଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ 
ହେଉଥାଏ। ଏସବୁ କ୍ରିୟା ସହିତ ଆମର ବର୍ତମାନ କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ? ପୂର୍ବରୁ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂଲା ଏବଂ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବ ନାହିଁ। ସାଧକକୁ 
ଯେତେବେଳେ ଏହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ତାଂଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ରହେ ନାହିଁ। କର୍ତ୍ତୃତୃ ନ 
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ରହିଲେ ତାଂଦାରା ଯେଉଁ କର୍ମ ହୁଏ, ତାହା ସଙ୍ଗଂରହିତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନଶୂନ୍ୟ ହୋଇଥାଏ । 

ଆଲୋଚ୍ୟ ସାଂଖ୍ଯ-ପ୍ରକରଣରେ କର୍ତ୍ତୁତୃ ତ୍ଯାଗର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥିବାରୁ ଏବଂ ଆଗକୁ “ଅରାଗଡ଼େଷତଃ କୃତମ୍‌! 
ପଦରେ ମଧ୍ୟ ଆସକ୍ତି ତ୍ୟାଗ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଥୁବାରୁ 
ଏଠାରେ “ସଙ୍ଗଂରହିତମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ କର୍ତ୍ତୃତ୍ବାଭିମାନରହିତ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି । 

'ଅରାଗଦହେଷତଃ କୃତମ୍‌' 
ରାଗ-ଦ୍େଷରହିତ ହୋଇ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ରାଗପୂର୍ବକ କର୍ମ କରିବା ଏବଂ ଦ଼େଷପୂର୍ବକ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଅନୁଚିତ ତଥା କର୍ମ କରିବାର ସାଧନ (ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅନ୍ତଃକରଣ ଇତ୍ଯାଦି) ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ରାଗ-ଂଦେଷ ନ 
ହେବା ଉଚିତ । 


ପଦର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


“ଅରାଗଦ଼େଷତଃ'” ପଦରେ ବର୍ତମାନରେ ରାଗରହିତ 
ହେବା କଥା ଏବଂ “ଅଫଳପ୍ରେପ୍ସୁନା' ପଦରେ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ରାଗରହିତ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। ତାହପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଭବିଷ୍ଯତରେ ଯେଉଁ ଫଳ ମିଳିବାର ଅଛି, ତାହାର 
ଆଶା ତ୍ଯାଗ କରିଥୁବା ମନୂଷ୍ଯ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ କର୍ମ 
କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ରହି 
ଅସଙ୍ଗଂତାପୂର୍ବକ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
କର୍ମ କହନ୍ତି । 

ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାନ୍ତ୍ରିକ କର୍ମରେ ସାତ୍ତ୍ରିକତା 
ରହେ। ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୂତିଠାରୁ ପୂର୍ଶିରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେହି କର୍ମ ଅକର୍ମଂ 
ହୋଇଯାଏ। 


===== ^ === 


ସ୍ୟ” ୮୦ଯ଼ାନ୍ତ ନ୍ଲୋଳଳନେ ଜଳ କର୍ମକ ବର୍ଷନା କଚୁଛନି। 
ଯତ୍ତୁ କାମେପ୍‌ସୁନା କମି ସାହବ୍ଗ୍ରାରେଣ ବା ପୁନଃ । 


କ୍ଵରିୟତେ ବହୁଳାୟାସଂ 


ତଦ୍ବାଜସମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥ ୨୪ ॥ 


ଅନୟ _ତୁକିନ୍ତୁ, ଯତୃଦଯେଉଁ;ଁ କମି=ିକର୍ମ; କାମେପ୍ସୁନା-ିଭୋଗେଢ଼ାରେ; ବା=ିଅଥବା; ସାହକାରେଣ= ଅହଂକାର 


ସହିତ: ପୁନଃ=ଓ; ବହୁଳାୟାସମ୍‌ପରିଶ୍ରମପୂର୍ବକ; 


ଉଦାହୁତମ୍‌ ¬କୁହାଯାଏ | 


କ୍ରିୟତେ କରାଯାଏ; 


ତତ୍ଵଚିତାହାକୁଃ ରାଜସମ୍‌ ¬ରାଜସ; 


କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ କମି ଭୋଗେକ୍ଛାରେ ଅଥବା ଅହଂକାର ସହିତ ଓ ପରି ଶ୍ରମପୂବବିକ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ ରାଜସ 


କମି କୁହାଯାଏ । 


ବ୍ଯନ୍ନାଯ ଯତ୍ତ୍ୟଃ କାମେପ୍‌ସୁନା କମିଂ--ଏହି 
ପଦଗୁଡ଼ିକର ଅର୍ଥ, ମୁଁ କର୍ମ କଲେ ମୋତେ ବସ୍ତୁ ମିଳିବ, 
ସୁଖସୁବିଧା ମିଳିବ ଭୋଗ, ଆଦର, ମାନ ଓ ବଡ଼ିମା 
ମିଳିବ- ଏପରି ଫଳେଢ଼ା ରଖି ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ। 

'ସାହଜ୍ଦାରେଣ- -ଲୋକର୍କ୍ଚ ଆଗରେ କାମ କଲେ 
ଲୋକେ ଦେଖନ୍ତି ଓ ଧନ୍ୟବାଦ ଦିଅନ୍ତି, ଫଳରେ ଅଭିମାନ 
ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଲୋକର୍ଚ୍ଚ ଅନୂପସ୍ଥିତିରେ (ଏକାନ୍ତରେ) 
କର୍ମ କଲେ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ ବିଶେଷଡ 
ଦେଖି ଅଭିମାନ ହୁଏ ଯେ, ମୁଁ ଯେପରି ସୁଗ୍ବରୁରୂପେ 


କାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଣାଙ୍ଗ କରୁଛି, ଅନ୍ୟମାନେ ସେପରି କରି ପାରିବେ 
ନାହିଁ‡ଁ ମୋଂଠାରେ କର୍ମ କରିବାର ଯେଉଁ ଯୋଗ୍ଯତା, 
ବିଦ୍ୟା, ଦକ୍ଷତା ଇତ୍ୟାଦି ରହିଛି, ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ସେପରି 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ; ମୁଁ ଯେଉଁ କାମ କରୁଛି, ତାହା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଶ୍ବସ୍ତଭାବେ ଓ ଶୀଘ୍ର କରୁଛି, ଇତ୍ଯାଦି । ଏହିପରି 
ଅହଂକାରପୂର୍ବକ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ “ରାଜସ 
କର୍ମ” କହନ୍ତି। 

ବା ପୁନଃଂ--ଭବିଷ୍ଯତର ଫଳ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରଖି 
(ଫଳେଚ୍ଛାପୂର୍ବକଃ କର୍ମ କରିବା ଏବଂ ବର୍ତମାନରେ ନିଜର 


* ଏଠାରେ ସନ୍ୟଯାସ(ସାଚ୍ଚଯ୍ଯଯୋଗ) ରେ “ସଇଂରହିତମ୍‌' ପଦ ଦାରା କର୍ତ୍ୃତାଭିମାନରୁ ରହିତ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ତ୍ୟାଗ (କର୍ମଯୋଗ) ରେ 


'ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ସ୍ା ଫଳଂ ଚୈବ” (୧୮। ୯) ପଦ ଦ୍ବାରା ଆସକ୍ତି ଓ ଫଳେକ୍ଥାରୁ ରହିତ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍କାର ଶରୀରରେ ସାମାନ୍ୟ ଅଭିମାନ ରହିଲେ ବି ଶରୀର ସହିତ ତାଙ୍କର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯିବ ଏବଂ ଏହା ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରେ ବାଧକ ହେବ; 
କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗୀକ୍କାର ଶରୀରରେ ସାମାନ୍ୟ ଅଭିମାନ ରହିଗଲେ ବି ସାଙଝ୍ଖ୍ଯଯୋଗୀର୍ସ୍ନ ଭଳି ତାହା ସେତେ ବାଧକ ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ (ନିଜ ପାଇଁ 
କୌଣସି କର୍ମ କରୁ ନ ଥୂବାରୁ) କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ରର କତ୍ତୃତ୍ବାଭିମାନ କେବଳ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ପାଇଁ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଯେତେବେଳେ ଯାହା କରନ୍ତି, 
ସେତେବେଳେ ତାକ୍କାଠାରେ ତାଳାଳିକ କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ ରହେ। କାର୍ଯ୍ୟ ସମାପ୍ତ ହେଲେ କର୍ତ୍ତୃତାଭିମାନ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲୀନ ହୋଇଯାଏ। 


7 ରାଜସ କର୍ମକୁ ସାତ୍ଥ୍ଵରିକ କର୍ମଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଏଠାରେ “ତୂ' ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି | 


ଶ୍ମୋକ ୨୫] 


ବିଶେଷତୃକୁ ନେଇ (ଅହଂକାରପୂର୍ବକ) କର୍ମ କରିବା-- 
ଏହି ଦୁଇଟି ଭାବ ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଭାବ 
ଉଦ୍ରେକ ହେଲେ ସେହି କର୍ମ ରାଜସ ହୋଇଯାଏ। ଏହା 
ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ “ବା ପୁନଃ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 
ତାମ୍ଭଯ୍ୟ ହେଲା, ଫଳେକ୍ରା ଓ ଅହଂକାର ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି 
ଗୋଟିଏ ଭାବ ଆସିଗଲେ କର୍ମ ଯଦି “ରାଜସ' ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ଦୁଇଟିଯାକ ଭାବ ଆସିଲେ ସେହି କର୍ମ ତ 
ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ରାଜସ ହୋଇଯିବ। 

'କ୍ରିୟତେ ବହୁଳାୟାସମ୍‌---କର୍ମ କଲାବେଳେ ତ 
ସମସ୍ତକ୍କୁ ଶାରୀରିକ କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଯାହାର 
ଶାରୀରିକ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ଭୋଗିବା ମୁଖ୍ଯ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇଥାଏ, କର୍ମ କଲାବେଳେ ତାକୁ ଶରୀରରେ ଅଧୂକ 
ପରିଶ୍ରମ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 

ଯାହାର ଅନ୍ତରରେ ବିଶେଷଭାବେ କର୍ମଫଳର ଇଚ଼୍ଜା 
ରହିଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରାୟ ଶାରୀରିକ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ଉପଭୋଗ 
କରିବାର ଇଚ୍ଜା ନ ଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ଉପଭୋଗ 
କରିବା ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଯାହାର ପ୍ରକୂତି ନୁହେଁ, କର୍ମ 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ତାକୁ ଶାରୀରିକ ପରିଶ୍ରମ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଅନ୍ତରରେ ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହର କାମନା ସକ୍ରିୟ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତା'ର ମନୋବୃତ୍ତି କାମନାପୂର୍ତିରେ ଲାଗି 
ରହିଥାଏ; ଶରୀର ପ୍ରତି ତା'ର ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଶାରୀରିକ ସୁଖ ଓ ଆରାମର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଲେ 
ଫଳେଚ୍ଛା ଅବହେଳିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଫଳେଳଚ୍ଛାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ରହିଲେ ଶାରୀରିକ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ଅବହେଳିତ ହୋଇଯାଏ । 

ଲୋକମାନବ୍କ୍କ ଆଗରେ କର୍ମ କଲାବେଳେ ଅହଂକାର- 
ଜନିତ ସୁଖରୁ ବଳ ମିଳୁଥୂବାରୁ ଏବଂ ଶାରୀରିକ ସୁଖ ଓ 
ଆରାମର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ନ ଥୂବାରୁ ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯକୁ କର୍ମ 
କରିବାରେ ପରିଶ୍ରମ ବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ଏକୁଟିଆ 
କର୍ମ କଲାବେଳେ ଅହଂକାରଜନିତ ସୁଖରୁ ବଳ ନ ମିଳିବାରୁ 
ଏବଂ ଶାରୀରିକ ସୁଖ ଓ ଆରାମର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବାରୁ ରାଜସ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ କର୍ମ କରିବାରେ ଅଧୂକ ପରିଶ୍ରମ ବୋଧ ହୁଏ। 

'ତଦ୍ରାଜସମୁଦାହୁତମ୍‌'-¬ ଫଳାକାଙ୍କୀ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅହଂକାର ଓ ପରିଗଶ୍ରମପୂର୍ବକ ଯେଉଁ କର୍ମ କରେ, ତାହାକୁ 
'ରାଜସ କର୍ମ' କୁହାଯାଏ। 


ଘଂଜିଣିନ୍ଜ ଉ/ବ-୮୮ରାଜସ ମନୂଷ୍ଯ ତା'ର ଆବଶ୍ୟକତାଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧୂକ ବୃଦ୍ଧି କରିଦିୱ, ଯାହା ଫଳରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 


କାର୍ଯ୍ୟରେ ତା'ପାଇଁ ଅଧକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ। ଅଧୂକ ବସ୍ତୁ ଯୋଗାଡ଼ କରିବାରେ ପରିଶ୍ରମ ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ 
ପଡ଼େ। ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧ୍ଧକ ବିସ୍ତାର କରେ, ସେଥୁପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ଅଧୂକ ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼େ। 
ଶରୀରରେ ଆସକ୍ତି ଥୂବାରୁ ସେ ଶାରୀରିକ ଆରାମ ଇଚ୍ଛା କରେ, ଯାହାଫଳରେ ଅଳ୍ପ କାମରେ ତାକୁ ଅଧୂକ ପରିଶ୍ରମ 
ଜଣାପଡ଼େ । 


===: 7 == == 
ସଦମ୍ଫଂ-ଏ୫ବ ତମ କର୍ମନ ବର୍ଷନା କଳଯାଛି / 
ଅନୂବନ୍ଧଂ କ୍ଷୟଂ ହିଂସାମନବେକ୍ଷ୍ୟ ଚ ପୌରୂଷମ୍‌ । 
ମୋହାଦାରଭ୍ଯତେ କମି ଯତ୍ତତ୍ତାମସମୁଚ୍ୟତେ ॥ ୨୫ ॥ 
ଅନୟ ଯତ୍‌ =ଯେଉଁ; କମିଠକର୍ମଃ ଅନୂବନ୍ଧମ୍‌ ପରିଣାମ କ୍ଷୟମ୍‌ସକ୍ଷତି; ହିଂସାମ୍‌ - ହିଂସା: ଚ=3ଓ; 
ପୌରୁ ଷମ୍‌=ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ଅନବେକ୍ଷ୍ଯଚିନ ଦେଖି; ମୋହାତ୍‌ମୋହପୂର୍ବକ; ଆରଭ୍ଯତେ=ଆରମ୍ଭ କରାଯାଏ; ତତ୍‌= ତାହାକୁ; 
ତାମସମ୍‌= ତାମସ; ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 
ଯେଉଁ କମ୍ପି ପରିଣାମ, କ୍ଷତି, ହିଂସା ଓ ସାମଥ୍ଯିକୁ ନ ଦେଖି ମୋହପୂବିକ ଆରମ୍ଭ କରାଯାଏ, 
ତାହାକୁ ତାମସ କୁହାଯାଏ । 
ବ୍ଯାଃ#__ 'ଅନୁବନ୍ଧମ୍‌'-_ ଫଳାକାଙ୍କ୍ଷୀ ମନୁଷ୍ଯ ଫଳ- ¦ ସେହି ଅନୁବନ୍ଦଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିଣାମକୁ ନ ଦେଖି ସେ କାର୍ଯ୍ୟ 
ପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, । ଆରମ୍ଭ କରିଦିଏ । 
କିନ୍ତୁ ତାମସ ମନୃଷ୍ୟଠାରେ ମୃଢ଼ତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥ୍ବାରୁ ସେ କ୍ଷୟମ୍‌ --ଏହା କଲେ ନିଜର ତଥା ଅନ୍ୟମାନର୍ବ୍ଦର 
ବିଗ୍ବର କରି କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ନାହିଁ। ଏହା କଲେ । କେତେ ଶାରୀରିକ କ୍ଷତି ହେବ କେତେ ଧନ ଓ ସମୟ 


ତା'ର ତଥା ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ବର୍ତମାନ ଓ ଭବିଷ୍ୟତରେ । ଖର୍ଚ୍ଚ ହେବ; ଏହାଦ଼ାରା ସଂସାରରେ ଲୋକେ କେତେ 
କେତେ ଯେ କ୍ଷତି ହେବ ଓ କେତେ ଯେ ଅହିତ ହେବ, । ଅପମାନ, ନିନ୍ଦା ଓ ତିରସ୍କାର କରିବେ। ଇହଲୋକ ଓ 
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ପରଲୋକରେ କେତେ ପତନ ହେବ--ଏସବୁ ଅପକାର 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ ଦେଇ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଦିଏ। 

“ହହିଂସାମ୍‌--ଏହି କର୍ମ ଦ୍ବାରା କେତେ ଜୀବହତ୍ଯା 
ହେବ; କେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବ୍ଯକ୍ତିରକ୍କର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ଭାବନାରେ 
ବିଘ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ: ଅନ୍ଯମାନକ୍କାର ମାନବିକତାରେ କେତେ 
ବ୍ଯାଘାତ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ; ବର୍ତମାନ ଓ ଭବିଷ୍ଯତର ଜୀବ- 
ମାନଙ୍କର ଶୁଦ୍ଧ ଭାବ, ଆଚରଣ, ବେଶଭୂଷା, ଖାଦ୍ଯପେୟ 
ଇତ୍ଯାଦିର କେତେ ଅଧୋପତନ ହୋଇଯିବ; ଏହାଦ୍ରାରା 
ତା'ନିଜର ଓ ସଂସାରର କେତେ ପତନ ହେବ--ଇତ୍ୟାଦି 
ହିଂସାମୂକ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ ଦେଇ ସେ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ 
କରିଦିଏ। 


* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦ୍ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


'ଅଅନବେକ୍ଷ୍ଯ ଚ ପୌରୁଷମ୍‌”'--ଏହି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
ପାଇଁ ତା'ଠାରେ କେତେ ଯୋଗ୍ୟତା, ବଳ ଓ ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ରହିଛି, ପାଖରେ କେତେ ସମୟ, ବୁଦ୍ଧି, ଦକ୍ଷତା, କୌଶଳ 
ଓ ଜ୍ଞାନ ରହିଛି ଇତ୍ୟାଦି ନିଜର ପୌରୁଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୁରୁଷାର୍ଥକୁ 
ନ ଦେଖି ସେ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରି ଦିଏ । 

'ମୋହାଦାରଭ୍ୟତେ କମି ଯତ୍ତତ୍ତାମସ- 
ମୁଚ୍ଯତେଂ-- ତାମସ ମନୂଷ୍ଯ କର୍ମ କଲାବେଳେ କର୍ମର 
ପରିଣାମ, କର୍ମଜନିତ କ୍ଷତି, ହିଂସା ଓ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ବିଷୟରେ ଆଦୌ ବିଗ୍ଵର ନ କରି, ଯେତେବେଳେ ମନରେ 
ଯାହା ଆସେ, ସେତେବେଳେ ତାହା କରିପକାଏ। ଏହିପରି 
କରାଯାଉଥୁବା କର୍ମକୁ “ତାମସ କର୍ମ” କହନ୍ତି । 


ଘଜିଣିସ୍ଜ ଭ/ବ-ତାମସ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜର ଶକ୍ତି, ପରିଣାମ ପ୍ରଭୂତି ବିଷୟରେ ବିଗ୍ରର ନ କରି ମୂଢ଼ତାବଶତଃ 
କାମ ଆରମ୍ଭ କରିଦିଏଂ। ସେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଏପରି କାମ କରେ, ଯାହାଦ୍ବାରା ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୂ ଅସୁବିଧା ହେବ; 
ଯଥା-ଚରାସ୍ତାରେ ଠିଆ ହୋଇ କଥାବାର୍ତ୍ତା ହେବା, ରାସ୍ତାରେ ସାଇକେଲ୍‌ ଛିଡ଼ା କରିଦେବା ଇତ୍ଯାଦି । ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚର 


ଅସୁବିଧା ପ୍ରତି ତା'ର ଆଦୌ ଦୂୃଷ୍ଚି ଯାଏ ନାହିଁ। 


ସାତ୍ତ୍ରିକ ସ୍ଵଭାବ ସ୍ଵତଃ ଉତ୍‌ଥାନ ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ; ରାଜସ ସ୍ବଭାବରେ ଉନ୍ନତି ଅବରୁଦ୍ଦଧ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାମସ 


ସ୍ଵଭାବ ସ୍ଵତଃ ପତନ ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ। 


====- 


ସମ୍ଫୂଂ- ଏବ ଜଣବାନ ସାକ୍ଥୁୂଳ କର୍ତା ଲଷଣ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛଳି / 


ମୁକ୍ତ ସଙ୍ଗୋଃନହଂବାଦୀ 


ଧୂତ୍ୟୁସ୍ହାହସମନୁି ତଃ । 


ସିଦ୍ଧ୍ଯସିଦ୍ଧ୍ୟୋନିର୍ବିକାରଃ କଉଁଁ ସାତ୍ଚ୍ରିକ ଉଚ୍ଯତେ ॥ ୨୬ ॥ 


ଥନ଼ନ୍ୟ କର୍ତାଚି(ଯେଉଁଃ କର୍ତା ମୁକ୍ତସଇଗଃ୮ଂରାଗରହିତଃ ଅନହଂବାଦୀକର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନରହିତଃ ଧୃତ୍ଯୁସ୍ାହ- 
ସମନ଼ିତଃ= ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ଉସାହଯୁକ୍ତ (ତଥା) ; ସିଦ୍ଧ୍ୟସିଦ୍ଯୋଃ ସିଦି-ଅସିଦ୍ଧିରେ ନିର୍ବିକାର -ନିବିକାର (ତାହାକୁ) ; ସାବ୍ତ୍ବିକଃ ସାତ୍ିକ; 


ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ | 


ଯେଉଁ କଁ ରାଗରହିତ, କତ୍ତି ତ଼ାଭିମାନରହିତ, ଧୈଯ୍୍ଯ ଓ ଉୟାହଯୁକ୍ତ ତଥା ସିଦି-ଅସିଵିରେ 


ତାହାକୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ କଉଁଁ କୁହାଯାଏ । 


ବ/ୟ6// ¬ 'ମୁକ ସଇସଂଃ'-¬ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍କର ଯେପରି 
କର୍ମ ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ନ ଥାଏ, ସେହିପରି ସାନ୍ତ୍ବିକ କର୍ତ୍ତା 
ମଧ୍ଯ ବୀତରାଗ ହୋଇଥାନ୍ରି। 

କାମନା, ବାସନା, ଆସକ୍ତି, ସ୍ପୃହା, ମମତା ଇତ୍ଯାଦି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରିବା ଯୋଗୁଁ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାଥି, 
ପରିସ୍ଥିତି, ଘଟଣା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଓ ଲିପ୍ତୃଭାବ ଜାତ 
ହୁଏ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ତା ଏଥୂରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ମୁକ୍ତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି। 

'ଅନହଂବାଦୀ'--ପଦାର୍ଥ, ବସ୍ତୁ, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦି 


ନିବିକାର, 


ଯୋଗୁଁ ନିଜ ଭିତରେ ଏକ ପ୍ରକାର ବିଶେଷତ଼ ଅନୁଭବ 
କରିବାକୁ ଅହଂବଦନଶୀଳତା କୁହାଯାଏ । ଆସୁରୀସମ୍ପତି 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିକୃଷ୍ଟ । ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ତାର୍କ ଠାରେ 
ଏହି ଅହଂବଦନଶୀଳତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଭିମାନ ତ ଆଦୌ ରହେ 
ନାହିଁ, ଏପରି କି “ମୁଁ ଏହି ବସତୁଗୁଡ଼ିକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ଦେଇଛି, 
ମୋଂଠାରେ ଅଭିମାନ ନାହିଁ, ମୁଁ ନିର୍ବିକାର, ମୁଁ ସମଭାବସମ୍ପନ, 
ମୁଁ ପୂର୍ଣ ନିଷ୍କାମ, ମୁଁ ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ମୁକ୍ତ” ଏହି ଅଭିମାନ 
ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। 


* ବିନା ବିଗ୍ସରେ ଜୋ କରୈ, ସୋ ପାଛେ ପଛିତାୟ । କାମ ବିଗାରେ ଆପନୋ, ଜଗ ମୈଁ ହୋତ ହିଁସାୟ ॥ 
ଜଗ ମେଁ ହୋତ ହଁସାୟ, ଚିତ୍ତ ମୈ ଚୈନ ନ ପାଵୈ | ଖାନ ପାନ ସନମାନ ରାଗଂରଗ ମନ ନହିଁ ଭାଵୈ ॥ 
କହ ଗିରଧର କବିରାୟ କରମଗତି ଟରତ ନ ଟାରେ । ଖଟକତ ହୈ ଜିୟ ମାହିଁ କିୟୌ ଜୋ ବିନା ବିଗ୍ବରେ ॥ 


ଶ୍ଳୋକ ୨୭] 


ଧୂତ୍ଯୁସାହସମନିତଃୀ-କର୍ମରେ ବାଧାବିଘ୍ନ ନ 
ଆସିଲାବେଳେ, କର୍ମ କରିବାରେ ଯେପରି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ରହେ, 
କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରୁ କରୁ ବାଧାବିଘ୍ନ ପଡ଼ିଲେ, ସେହି କର୍ମର 
ଫଳାଫଳ ଠିକ୍‌ ନ ମିଳିଲେ ଓ ଜନସମାଜରେ ନିନ୍ଦା 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଧାରଣ କରିବାକୁ ଧୃତି” 
କୁହାଯାଏ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ ସଫଳ ହେଲେ, ଉନ୍ନତି ହେଉଥୁଲେ 
ତଥା ସମାଜରେ ସମ୍ମାନ, ଆଦର ଓ ମହିମା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲେ 
ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ ଯେପରି ଆଶା, ଉସାହ ଜାତ ହୁଏ, ଏହାର 
ବିପରୀତ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସଫଳତା, ଅବନତି, 
ନିନ୍ଦା ଇତ୍ଯାଦି ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଆଶା ସ୍ଥାୟୀ 
ରହିବାର ନାମ “ଉସାହଂ । ସାତ୍ତ୍ଵିକ କର୍ତା ଏପରି ଧୂତି ଓ 
ଉଯାହସମ୍ପନ୍ତ ହୋଇଥାନ୍ତି । 

“ସିଦ୍ଧ୍ଯସିଦ୍ଯୋର୍ନି ବିକାରଃ୮--ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଦ୍ଧିରେ ନିଜ 
ଅନ୍ତରରେ କୌଣସି ବିକାର ଜାତ ନ ହେବା, ନିଜ ଉପରେ 
ଏହାର କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ନ ପଡ଼ିବା ହିଁ ସିଦ୍ଧି-ଅସିଵିରେ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ନିର୍ବିକାର ରହିବା। ଅନ୍ଯ ପ୍ରକାରେ କହିଲେ, ଠିକ୍‌ଭାବେ 
କାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଶରାଇଂ ହୋଇଗଲେ କିମ୍ବା ପୂର୍ଣ ଉଦ୍ଯମର ସହ 
ନିଜର ଶକ୍ତି, ବୁଦ୍ଧି, ସମୟ, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ବିନିଯୋଗ 
କରିବା ସତ୍ତ୍ଵେ କାର୍ଯ୍ଯ ପୂର୍ଣାଙ୍କ ନ ହେଲେ ଏବଂ ଫଳ 
ମିଳିଲେ ବା ନ ମିଳିଲେ--ଏ ସବୁକୁ ନେଇ ନିଜର 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ବିଷଣ୍ରତା, ହର୍ଷ ଓ ଶୋକ 
ଜାତ ନ ହେବା ହିଁ ସିଵି-ଅସିଦିରେ ନିର୍ବିକାର ରହିବା । 

'କଉଁଁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଉଚ୍ୟତେଂ--ଏପରି ଆସକ୍ତିଶୂନ୍ଯ, 
ଅହଂକାରରହିତ, ଧୈର୍ଯ୍ୟବାନ୍‌, ଉସାହଯୁକ୍ତ ଏବଂ ସିଦି- 
ଅସିଦିରେ ନିର୍ବିକାର ରହୁଥିବା କର୍ତାକୁ 'ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ତା 
କୁହାଯାଏ । 

ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଛଅଟି କଥା କୁହାଯାଇଛି--ସଙ୍ଗ, 
ଅହଂବଦନଶୀଳତା, ଧୂତି, ଉସାହ, ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଵି। 
ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ପ୍ରଥମ ଦୁଇଟିରୁ ମୁକ୍ତ, ମଝି ଦୁଇଟିରେ ଯୁକ୍ତ 
ଏବଂ ଶେଷ ଦୁଇଟିରେ ନିର୍ବିକାର ରହିବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । 


ଘଂଜିଣିସ୍ଜ ଭ/ବ--ସିଦି ଓ ଅସିଦ୍ଧିରେ ନିର୍ବିକାର ବା ସମ ରହିବା ବିଷୟ ଗୀତାରେ ତିନିଥର କୁହାଯାଇଛି-- 
'ସିର୍ଧ୍ସିଦ୍୍ୟୋଃ ସମୋଭୂତୁ' (୨ | ୪୮), “ସମଃ ସିଦ୍ଧାବସିଦୌ ଚ' (୪ | ୨ ୨) ଏବଂ ଏଠାରେ 'ସିଦ୍ଯସିଦ୍ୟୋନି ବିକାରଃ' | 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସିଦ୍ଧି ଓ ଅସିଵି ତ ହାତର କଥା ନୁହେ, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ନିର୍ବିକାର ରହିବା ହାତର କଥା | ଯାହା ହାତର 


କଥା, ତାକୁ ଠିକ୍‌ରୂପେ ସଜାଡ଼ି ଦେବା ଉଚିତ । 


'ଅନହଂବାଦୀ'--ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୁଷ୍ଯ 'ମୁଁ ଯେପରି କରି ପାରୁଛି, ଅନ୍ଯ କେହି ସେପରି କରି ପାରିବେ ନାହିଁ' ବୋଲି 
ବାହାରେ କହେ ନାହିଁ କି ଭିତରେ ଭାବେ ନାହିଁ। ନିଜର ବିଶେଷତଡ଼ ସ୍ବୀକାର କରିବାର ଅର୍ଥ ଭିତରେ ବା ଅନ୍ତରରେ 


ଭାବି ବା । 


===-= ` === = 


ସମ୍ଫ ଏହି 6ନୁଳଃକେ ଜରବାନ ଜାଳ କର୍ଞଜ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଷନଳ/ କ୍ନୁଛଛି / 


ରାଗୀ କମିଫଳପ୍ରେପ୍‌ସୁଲୁବ୍‌ ଧୋ ହିଂସାମ୍ବୂକୋଃ ଶୁଚିଃ । 
ହଷିଶୋକାନନିତଃ କଉାାଁ ରାଜସଃ ପରିକୀରତ୍ତିତଃ॥ ୨୭ ॥ 


ଅନ଼ୟଇକରିାଠଡି(ଯେଉଁ) କର୍ତା ରାଗୀ=ରାଗୀ 


କମିଫଳପ୍ରେପ୍‌ସୁଃକର୍ମଫଳାକାଙ୍କ୍ଷୀ ଲୁବୁଃ= ଲୋଭୀ; 


ହିଂସାମୂକଃ=ହିଂସାପରାୟଣ; ଅଶୁଚିଃ=ଅଶୁଝ (ଓ); ହଷିଶୋକାନିତଃ= ହରଷ-ଶୋକଯୁକ (ତାହାକୁ); ରାଜସଃ=ରାଜସ; 


ପରିକୀତ୍ିତଃ= କୁହାଯାଏ | 


ଯେଉଁ କର୍ତା ରାଗୀ (ଆସକ୍ତ), କମିଫଳାକାଙ୍ୟକ୍ଷୀ, ଲୋଭୀ, ହିଂସାପରାୟଣ, ଅଶୁଦ୍ଧ ଓ ହଷି-ଶୋକଯୁକ୍ତ, 


ତାହାକୁ ରାଜସ କରା କୁହାଯାଏ | 
ବ୍ଯାମ୍ମିକ୮୮୮ରାଗୀ୮-୮-୮ରାଗର ସ୍ଵରୂପ ହେଉଛି 
ରଜୋଗୁଣ, ତେଣୁ ଭଗବାନ ରାଜସ କର୍ତାର ଲକ୍ଷଣରେ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ “ରାଗ” ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିଛନ୍ତି । କର୍ମରେ, 
କର୍ମଫଳରେ ତଥା ବସ୍ତୁ, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ଯାଦିରେ ମନ 
ଆକର୍ଷିତ ହେବା ଓ ମନରେ ସେଥୂପ୍ରତି ପ୍ରିୟତୃ ଜାତ 
ହେବାକ୍ର “ରାଗ' କୁହାଯାଏ। ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ମନରେ ଏସବୁ 


ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ଵ ଆଜି ହୋଇଯାଏ, ତାହାକୁ “ରାଗୀ” କହନ୍ତି । 

॥ 'କମିଫଳପ୍ରେପ୍‌ସୁଃ---ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି 
କାଯ୍ଯ କରିବାକୁ ଗଲେ, ଫଳେଚ୍ଚ଼ା ରଖି ହିଁ କାର୍ଯ୍ଯ 
କରିବ। ଯଥା--ମୁଁ ଏତେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଅନୁଷ୍ଠାନ କରୁଛି, 
ଦାନ କରୁଛି; ତେଣୁ ଏଥୂରୁ ଇହଲୋକରେ ଧନ, ସମ୍ମାନ, 
ବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦି ମିଳିବ ଏବଂ ପରଲୋକରେ ସ୍ବର୍ଗାଦିରେ 
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ଭୋଗ, ସୁଖ ଇତ୍ୟାଦି ମିଳିବ; ମୁଁ ଏମିତି ଓୀଷଧ ସେବନ 
କରୁଛି, ତେଣୁ ମୋର ଦେହ ନୀରୋଗ ରହିବ, ଇତ୍ଯାଦି । 

ଂଲୁବୁଃ' ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଯେତେ ଯାହା ମିଳିଲେ 
ବି ସେଥୂରେ ସେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ “ଜିମି ପ୍ରତିଲାଭ 
ଲୋଭ ଅଧୂକାଭ”' ଭଳି ଆହୁରି ମିଳୁ, ଆହୁରି ମିଳୁ' ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆହୁରି ଅଧୂକ ଆଦର, ସଳାର, ପ୍ରଶଂସା ମିଳୁ; ଧନ, ପୁତ୍ର, 
ପରିବାର ଇତ୍ୟାଦି ବଢ଼ୁଥାଉ--ମନରେ ଏପରି ତୃଷ୍ଣା ଲାଗି 
ରହିଥାଏ ଓ ଲୋଭ ଅଧୂକାଧୂକ ବଢ଼ୁଥାଏ । 

ଂହି'ସାମୁୂକଃ- ସେ ହିଂସାପରାୟଣ ହୋଇଯାଏ | ନିଜର 
ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ସେ ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚର କ୍ଷତି ଓ ଦୁଃଖକୁ ଭୂକ୍ଷେପ 
କରେ ନାହିଁ। ସେ ଯେତେ ଅଧୂକ ଭୋଗ ଓ ସାମଗ୍ରୀ 
ଏକତ୍ରିତ କରି ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରେ, ଅନ୍ୟ ଅଭାବସ୍ରସ୍ତ 
ଲୋକମାନର୍କ୍ଚ ହୃଦୟରେ ସେତେ ଅଧୂକ ଜ଼ବାଳା ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ। ତେଣୁ ଅନ୍ଯମାନର୍ଦ୍ଚ ଦୁଃଖକୁ ଭୂକ୍ଷେପ ନ କରିବା 
ତଥା ନିଜେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ନିଶ୍ତିତଭାବେ 
ହିଂସା। 

ତାମସ କର୍ମ (୧୮।୨୫) ଓ ରାଜସ କର୍ତା-- 
ଉଭୟ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ହିଂସା କଥା କହିବାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ମୂଢ଼ଭାବ ଥୂବାରୁ ତାମସ ମନୂଷ୍ଯ ବିବେକପୂର୍ବକ କୌଣସି 
କର୍ମ କରେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ଗ୍ବଲିବା, ବୁଲିବା, ବସିବା, 
ଉଠିବା ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମରେ ତା'ଦ଼ାରା ହିଂସା ହେଉଥାଏ । 
ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜ ସୁଖ ପାଇଁ ସୁନ୍ଦର ସୁନ୍ଦର ଭୋଗ 
ଉପଭୋଗ କରେ, ତେଣୁ ତାକୁ ଦେଖି ଯେଉଁମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ଏପରି ଭୋଗ ନ ଥାଏ, ସେମାନବ୍କ୍ଧ ହୃଦୟରେ 
ସନ୍ତାପ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ; ଏହା ମଧ୍ୟ ଏକ ପ୍ରକାର ହିଂସା | ଭୋଗ 


± ଶୁୀମଭଗବତ୍‌ ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଉପଭୋଗକାରୀ ଏହି ହିଂସାରେ ଭାଗୀ ହୁଏ । କାରଣ, 
ହିଂସା ବିନା କୌଣସି ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାମସ ମନୂଷ୍ଯର କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ହିଂସା ହୁଏ ଏବଂ ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବୟଂ ହିଂସାମୂକ 
ହୋଇଥାଏ । 

'ଅଶୁଚିଃ-- ଆସକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଭୋଗବୂଦ୍ଧିରେ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଏକତ୍ରିତ କରେ, ସେସବୁ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ। 
ସେ ଯେଉଁଠି ରହେ, ସେଠାକାର ପରିବେଶ ଅପବିତ୍ର 
ହୋଇଯାଏ।। ସେ ଯେଉଁ ବସ୍ତ୍ର ଧାରଣ କରେ, ତାହା ମଧ୍ୟ 
ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ। ଏହି କାରଣରୁ ଆସକ୍ତି ଓ ମମତାଯୁକ୍ତ 
ମନୂଷ୍ଯ ମରିଗଲେ ତାଂର ବସ୍ତ୍ରାଦିକୁ କେହି ରଖିବାକୁ 
ଗ୍ବରହାନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେଉଁଠି ତା'ର ଶବ ଦାହ କରାଯାଏ, 
ସେଠାରେ କେହି ଭଜନଂଧ୍ଯୟାନ କରିବାକୁ ଇଜ୍ରା କଲେ 
ମନ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ସେଠାରେ ଯଦି କେହି 
ଶୋଇ ପଡ଼ନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାୟ ଦୁଃସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖାଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଉମତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ 
ହେବାମାତ୍ରେ ଆସକ୍ତି ଓ ମମତାରୂପକ କାଳିମା ଆସିଯାଏ, 
ଫଳରେ ଆସକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯର ଶରୀର ଓ ଅସ୍ଥିସମୂହ ମଧ୍ଯ 
ଅଧୂକ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ । 

'ହଷିଶୋକାନିତଃ'-- ତା'ପାଇଁ ଦିନ ସାରା ବହୁବାର 
ସଫଳତା-ବିଫଳତା, ଅନୁକୁୂଳ-ପରତିକୂଳ ପରିସିତି, ଘଟଣା 
ଇତ୍ୟାଦି ଆସୁଥାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଚିନ୍ତା କରି ସେ ହର୍ଷ- 
ଶୋକ, ରାଗ-ଦେଷ, ସୁଖ-ଦୁଃଖ ଇତ୍ଯାଦିରେ ବୁଡ଼ି ରହେ | 

'କଉାଁ ରାଜସଃ ପରିକୀର୍ତିତଃ”-- ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ ଲକ୍ଷଣ- 
ସମ୍ପନ୍ତ୍ର କର୍ତାକୁ 'ରାଜସ” କୁହାଯାଇଛି। 


(20:50:27. ଭଜ/ବ-- 'ହିଂସାମୁକଃ'-- ପୂର୍ବରୁ ତାମସ କର୍ମରେ ମଧ୍ୟ ହିଂସା କଥା କୁହାଯାଇଛି (୧୮ | ୨୫); କାରଣ 


ରଜୋଗୁଣ ଓ ତମୋଗୁଣ ପରସ୍ପରର ନିକଟତମ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ତ୍ରଗୁଣ ଏ ଦୁଇଟିରୁ ଦୂରରେ । ରଜୋଗୁଣ ରାଗାମ୍ୂକ ଓ 
ତମୋଗୁଣ ମୋହାମୂକ ଅଟେ। ଣା ଧାର ସଚେତନତା ଓ ସାବଧାନତା ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ତମୋଗୁଣରେ ଅଚେତନତା 
ଓ ଅସାବଧାନତା ଥାଏ। ରାଗ ଓ ସ୍ବାର୍ଥବୁଦି ଦ୍ଦ ଦାରା ଯେତେ ହିଂସା ହୁଏ, ମୋହରେ ସେତେ ହିଂସା ହୁଏ ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ 
ରଜୋଗୁଣରେ ହିଂସାର ମାତ୍ରା ଅଧ୍ଧକ। ରାଗ ଓ ସ୍ବାର୍ଥବୂଦ୍ଦି କାରଣରୁ ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ “ହିଂସାମ୍ରକଂ ହୋଇଯାଏ। ସେ 
ହିଂସା ସହିତ ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇଯାଏ । ଏ 
ସ୍ଫ” ଏହି ନ୍ତ୍ରୌଜାଣନ ଭମକାନ ଜାନମ୍ଦ କର୍ଜ୍ନ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଷଳ/ କୁଛନି / 
ଅଯୁକ୍ତଃ ପ୍ରାକୃତଃ ସ୍ତବୃଧଃ ଶଠୋଃନୈଷ୍ଠୃତିକୋଃଳସଃ | 
ବିଷାଦୀ ଦୀଘିସୃତ୍ରୀ ଚ କତ୍ତା ତାମସ ଉଚ୍ଯତେ॥ ୨୮ ॥ 


ଥନୟ-¬କରଉାଁ= (ଯେଉଁ) କର୍ତା; ଅଯୁକଃ-ଅସାବଧାନ; ପ୍ରାକୃତଃ= ଅଶିକ୍ଷିତ: ସ୍ତବୁଳ- ଅବିନୟୀ; ଶଠ୫=ଜିଦ୍‌ଖୋର; 
ଅନୈଶଷ୍ଟୁତିକଃ= ଅକୃତଜ୍ଞ: ଅଳସଃ=ଁ ଅଳସୁଆ; ବିଷାଦୀ=ବିଷାଦୀ; ଚ=3ଓ; ଦୀଘିସୂତ୍ତୀ¬ ଦୀର୍ଘ ସୂତ୍ରୀ (ତାହାକୁ) ; ତାମସଃ-- ତାମସ; 
ଉଚ୍ୟତେ=କୁହାଯାଏ। 


ଶ୍ମୋକ ୨୮ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଯେଉଁ କଉଁ| ଅସାବଧାନ, ଅଶିକ୍ଷିତ, ଅବିନୟୀ, ଜିଦୃଖୋର, ଅକୃତଜ୍ଞ, ଅଳସୁଆ, ବିଷାଦୀ ଓ ଦୀଘିସୃତ୍ରୀ, 


ତାହାକୁ ତାମସ କାଁ କୁହାଯାଏ । 


ବ//୮ 'ଅଯୁକତଃ'--ତମୋଗୁଣ ମନୁଷ୍ଯକୁ ମୂଢ଼ 
କରିଦିଏ (ଗୀତା ୧୪ | ୮) | ଏହି କାରଣରୁ କେତେବେଳେ 
କ'ଣ କରିବା ଉଚିତ, କିପରି କର୍ମ କଲେ ମଙ୍ଗଳ ହେବ 
ଏବଂ କିପରି କଲେ ଅମଙ୍ଗଳ ହେବ, ତାମସ ମନୁଷ୍ଯ ଏ 
ବିଷୟରେ ସାବଧାନ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ 
ଓ ଅକର୍ତବ୍ଯ ବିଷୟରେ ବିଗ୍ବର କରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ତାକୁ ଯୁକ୍ତ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସାବଧାନ କୁହାଯାଏ। 

“'ପ୍ରାକୃତଃ'-¬ ଯିଏ ଶାସ୍ତ୍ର, ସସଙ୍ଗ, ସୁଶିକ୍ଷା, ଉପଦେଶ 
ଇତ୍ୟାଦି ଧାରଣ କରି ନିଜ ଜୀବନକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଗଠନ 
କରି ନାହିଁ ଏବଂ ଜୀବନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କିଛି ବିଗ୍ବର କରି 
ନାହିଁ, ପିତା-ମାତାର୍କୀ ଠାରୁ ଯେମିତି ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁଲା, 
ସେମିତି ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ କର୍ତରବ୍ଯଅକର୍ତବ୍ଯର ଶିକ୍ଷା 
ଲାଭ କରି ନାହିଁ, ସେହି ମନୁଷ୍ଯକୁ “ପ୍ରାକୃତ” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅଶିକ୍ଷିତ କୁହାଯାଏ । 

'ସ୍ତବୁଃ- ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୁବାରୁ ତା'ର ମନ, 
ବାଣୀ ଓ ଶରୀରରେ ଅନମନୀୟତା ରହିଥାଏ। ତେଣୁ ସେ 
ନିଜର ବର୍ଶ୍ି ଓ ଆଶ୍ରମ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବୟୋଜ୍ୟେଷ୍ଠ ବ୍ଯକ୍ତି, ମାତା, 
ପିତା, ଗୁରୁ, ଆଗ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୂତିକ୍ନ ଆଗରେ କେବେ ବିନମ୍ର 
ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ ମନ, ବାଣୀ ଓ ଶରୀରରେ କେବେ ସରଳ 
ଓ ନମ୍ରତାପୂର୍ଶ ବ୍ଯବହାର କରେ ନାହିଁ, ବରଂ କଠୋର 
ବ୍ୟବହାର କରେ। ଏପରି ମନୁଷ୍ଯକୁ “ସବୁ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅବିନୟୀ 
କୁହାଯାଏ । 

'ଶଠଃ”-- ତାମସ ମନୁଷ୍ଯ ଏକଜିଦିଆ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚର ସୁଶିକ୍ଷା ଓ ଉତ୍ତମ ବିଗ୍ବରଧାରାକୁ ସେ 
ଗ୍ରହଣ କରେ ନାହିଁ। ମୂଢ଼ତା ହେତୁ ତାକୁ କେବଳ ନିଜର 
ବିଗ୍ଵର ହିଁ ଭଲ ଲାଗେ। ତେଣୁ ତାକୁ “ଶଠ” ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜିଦ୍‌ଖୋର କୁହାଯାଇଛି” । 

“ଅନୈଷ୍ଠୃତିକଃ--- ଉପକାର ପାଇଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର୍କୀର 
ପ୍ରତ୍ୟୁପକାର କରିବା ଯେଉଁମାନଙ୍କର ସ୍ଵଭାବ, ସେମାନକୁ 
'ନୈଷ୍ଠୃତିକ' କୁହାଯାଏ | କିନ୍ତୁ ତାମସ ମନୁଷ୍ୟ ଯାହାର୍ସଠଠାରୁ 
ଉପକାର ପାଇଛି, ତା୍କର ଉପକାର କରିବା ପରିବର୍ତେ 
ଅପକାର କରେ। ତେଣୁ ତାକୁ “ଅନୈଷ୍ଠୃତିକ' କୁହାଯାଇଛି | 

“ଅଳସଃଂ”-୮୮ନିଜର ବର୍ଷ ଓ ଆଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ 
ଆବଶ୍ୟକ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ମୃଢ଼ତା 
ଯୋଗୁଁ ତାକୁ ସେହି କର୍ମ କରିବାକୁ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ, 


ବରଂ ଆଳସ୍ଯର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଅନେକ ନିରର୍ଥକ 
ସାଂସାରିକ କଥା ଭାବିବା ଅଥବା ଶୋଇ ରହିବା ତାକୁ 
ଭଲ ଲାଗେ। ତେଣୁ ତାକୁ “ଅଳସୁଅ' କୁହାଯାଇଛି । 

'ବିଷାଦୀ--- ଯଦ୍ୟପି ତାମସ ମନୁଷ୍ଯର କର୍ତବ୍ୟ ଓ 
ଅକର୍ତବ୍ୟ ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଦ୍ରା, ଆଳସ୍ଯ, 
ପ୍ରମାଦ ଇତ୍ୟାଦିରେ ତା'ର କେତେ ଶକ୍ତି ଓ ଅମୂଲ୍ଯ ଜୀବନର 
କେତେ ସମୟ ଦୁରୁପଯୋଗ ହେଉଛି, ଏ ବିଷୟରେ ସେ 
ବିଗ୍ଵର କରେ ନାହିଁ, ତଥାପି ସନ୍ମାର୍ଗ ଓ କର୍ତବ୍ଯରୁ ବ୍ଯୁତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତା”ଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବରେ ଏକ ପ୍ରକାର 
ବିଷାଦ (ଦୁଃଖ, ଅଶାନ୍ତି) ରହିଥାଏ | ଏଣୁ ତାକୁ “ବିଷାଦୀଂ” 
କୁହାଯାଇଛି । 

ଦୀଘିସୂତ୍ରୀ୮ ଅମୁକ କାର୍ଯ୍ଯ କେଉଁ ପ୍ରଣାଳୀରେ 
କଲେ ସୁଗ୍ରରୁରୂପେ ଓ ଶୀଘ୍ର ହୋଇ ପାରିବ, ସେ ଏହା 
ବିଗ୍ବର କରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ ନିର୍ବିଗ୍ଵରରେ କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିଲେ, ଅଳୁ ସମୟରେ ହେଉଥୁବା କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଦୀର୍ଘ ସମୟ ଲଗାଇଦିଏ ଏବଂ ତାଂଦ୍ବାରା ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ 
ମଧ୍ଯ ଭଲଭାବେ ସମ୍ପନ୍ନ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଏପରି 
ମନୁଷ୍ଯକୁ “ଦୀର୍ଘ ସୂତ୍ରୀ” କୁହାଯାଏ । 

'କତ୍ତା ତାମସ ଉଚ୍ଯତେ'--ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଆଠଟି 
ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ କର୍ତାକୁ “ତାମସ କର୍ତ୍ତା” କୁହାଯାଏ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


୨୬ଶ, ୨୭ଶ ଓ ୨୮ଶ ଶ୍ଳମୋକରେ କଥୂତ 
ସମସ୍ତ ବିଷୟ କେବଳ କର୍ତ୍ତାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି କୁହାଯାଇଛି। 
କର୍ତାର ଲକ୍ଷଣ ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ହୁଏ । କର୍ତା ଯେଉଁ 
ଗୁଣକୁ ସ୍ବୀକାର କରେ, ସେହି ଅନୁସାରେ କର୍ମର ରୂପ 
ହୁଏ । କର୍ତା ଯେଉଁ ସାଧନା କରେ, ସେହି ସାଧନା ହିଁ କର୍ତାର 
ରୂପ ଅଟେ।| କର୍ତାର କରଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟ କର୍ତାର ଅନୁରୂପ 
ହୋଇଥାଆନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ତା ଯେପରି ହୁଏ, କର୍ମ, 
କରଣ ଇତ୍ୟାଦି ସେହିପରି ହୂଅନ୍ତି। କର୍ତା ଯଦି ସାନ୍ତ୍ରିକ, 
ରାଜସ ବା ତାମସ ହେବ, ତେବେ କର୍ମ ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ଯ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ବା ତାମସ ହେବେ। 

ସାତ୍ତ୍ରିକ କରତ୍ତାର ଧ୍ୟେୟ ପରମାମ୍ଛା ହୋଇଥୁବାରୁ ସେ 
ନିଜର ବୁଦି, କର୍ମ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ କରି, ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ 
ଅନୁଭବ କରି ଅସଙ୍ଗତାପୂର୍ବକ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵ ସହ ଅଭିନ୍ନ 


* ମୂର୍ଵସ୍ୟ ପଞ୍ଚ ଚିହ୍ନାନି ଗର୍ବୀ ଦୁର୍ବଚନୀ ତଥା। ହଠୀ ଗ୍ଵପ୍ରିୟବାଦୀ ଚ ପରୋକ୍ତଂ ନୈବ ମନ୍ୟତେ ॥ 
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ହୋଇଯାଏ- ¬ 'ଦୁଃଖାନ୍ତ' ଚ ନିଗଳୁତି' (ଗୀତା ୧୮ | ୩୬) | 
ସେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକ୍ତୃତୃରହିତ ହୋଇ ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ସେ ସ୍ବରୂପ ସହିତ ତତ୍ତ୍ଵତଃ 
ଅଭିନ୍ନ ଥୂଲା। କିନ୍ତୁ ରାଜସ କର୍ତ୍ତା ରାଜସ କର୍ମ, ବୁଝି ଆଦି 
ସହିତ ଓ ତାମସ କର୍ତ୍ତା ତାମସ କର୍ମ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦି ସହିତ 
ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରାଜସ ବା ତାମସ ସୁଖରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ରି । 
ତେଣୁ ସେମାନେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବଠାରୂ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ପାରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ରାଜସ ଓ ତାମସ କର୍ତ୍ତାର ଧ୍ୟେୟ ପରମାମ୍ବରା ନୂହନ୍ତୈ 
ଏବଂ ସେମାନେ ଅଧୂକ ପରିମାଣରେ ଜଡ଼ତ୍ୃର ବନ୍ଧନରେ 
ମଧ୍ୟ ପଡ଼ିଥାନ୍ତି। 

ବର୍ତମାନ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ କର୍ତା ସିନା 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ କର୍ମ ସାତ୍ତ୍ରିକ ହୁଏ କିପରି ଏହାର 
ଉତ୍ତର ହେଲା, ଯେଉଁ କର୍ମ ସହିତ କର୍ତ୍ତାର ଅନୁରାଗ, 
କତ୍ତୁତାଭିମାନ ଓ ଲିପ୍ତତା (ଫଳେଚ୍ଥା) ନ ଥାଏ, ସେହି 
କର୍ମ ସାତ୍ତ୍ରିକ ହୋଇଯାଏ। ଏହିପରି ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ମ ଦାରା 
ନିଜର ଓ ସଂସାରର ବହୁତ ମଙ୍ଗଳ ହୁଏ। ଯେଉଁ ଯେଉଁ 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ ପରିବେଶ ଇତ୍ଯାଦି ସହିତ ସେହି 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ମର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ, ସେ ସବୁରେ ନିର୍ମଳତା 
ଆସିଯାଏ; କାରଣ ନିର୍ମଳତା ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ସ୍ବଭାବ-ତତ୍ର 
ସତ୍ତ୍ଵଂ ନିଥିଳଡ଼ାତୃଂ (ଗୀତା ୧୪ | ୬) | 

ଦ଼ିତୀୟତଃ ମହର୍ଷି ପତଞ୍ଜଳି ରଜୋଗୁଣକୁ 
କ୍ରିୟାମୂକ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି-_ 'ପ୍ରକାଶକ୍ରିୟାସିତିଶୀଳଂ 
ଭୂତେନ୍ଦ୍ରିୟାମ୍ୂକଂ ଭୋଗାପବଗାଁଥିଂ ଦୃଶ୍ୟମ୍‌ ୮” (ଯୋଗଦର୍ଶନ 
୨। ୧୮) । କିନ୍ତୁ ଗୀତା ରଜୋଗୁଣକୁ କ୍ରିୟାମ୍ରୂକ ମାନୂଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ପ୍ରଧାନତଃ ରାଗାମ୍ରକ ମନେକରେ--_ 'ରଜୋ ରାଗାମୂକଂ 
ବିଦ୍ଧିଂ (୧୪। ୭) | ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ “ରାଗ' 
(ଆସକ୍ତି) ହିଁ ବନ୍ଧନର କାରଣ, କ୍ରିୟା ନୂହେଁ। 

ଗୀତାରେ କର୍ମ ତିନି ପ୍ରକାର ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି-- 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସ (୧୮ | ୨୩-- ୨୫) | କର୍ତାର 
ଭାବ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ହୋଇଥିଲେ କର୍ମ “ସାତ୍ତ୍ରିଵଂ ହେବ, ଭାବ 
ରାଜସ ହୋଇଥୁଲେ, କର୍ମ “ରାଜସ” ହୋଇଯିବ ଏବଂ 
ଭାବ ତାମସ ହୋଇଥୁଲେ, କର୍ମ ମଧ୍ୟ “ତାମସ” ହୋଇଯିବ | 
ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ କେବଳ କ୍ରିୟାକୁ ରଜୋଗୁଣୀ 
ମନେକରି ନାହାନ୍ତି। 


ଘି ଭ/ବ-¬“ବିଷାଦୀ' ପଦ ରଜୋଗୁଣ ସହିତ ବ୍ୟବହୃତ ହେବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ତମୋଗୁଣ ସହିତ 
ବ୍ୟବହ୍ତୃତ ହୋଇଛି । ଏହାର କାରଣ ତାମସ ବୃତ୍ତି ବିବେକର ବିରୋଧୀ, ତେଣୁ ତାମସ ମନୁଷ୍ଯର ଅଧୂକ ବିଷାଦ ହୁଏ । 


=== ;£ === 


ନମ୍ଫଵ ମମ କର୍ମ ବିଦୂଜପୂର୍ବଳ କଳଯାଂଏ / ଦେହି ଲର୍ମଗୁନିକୁ ବିଦ୍ଧଜ କଳିବାନଜେ ଚୁଣି ଓ ଥୁତି କାମଳ କର୍ମସଂାନଳ 
କଜଣରୁତିଳନ ଡାଧାନ/ ଥିବାରୁ, ନିନା 6ହୁ/ଳଜେ ଏଠୁତିଳନ ଡେଘେଜ ଦର୍ଶାନଛଛି / 


ବ୍ରଦ୍ଦେଭୈଦଂ ଧୂତେଶ୍ଳୈବ ଗୁଣତସ୍ତ୍ରିବିଧଂ ଶୁଣୁ । 
ପ୍ରୋଚ୍ୟମାନମଶେଷେଣ ପୂଥକ୍‌ତ଼େନ ଧନଞ୍ଜୟ॥ ୨୯ ॥ 


ଥନ୍ -ଧନଞ୍ଚୟ¬ହେ ଧନଞ୍ଜୟ! (ଏବେ ତୂମେ) ; ଗୁଣତଃ=ଗୁଣ ଅନୁସାରେ; ବୁଦଞେଃ= ବୁଝି; ଚ ଓ; ଧୁତେଃ= ଧୁତିର; 
ଏବ-ମଧ୍ୟୀ; ତ୍ରିବିଧମ୍‌ ଚିନି ପ୍ରକାର ଭେଦମ୍‌ ¬ ଭେଦ; ପୁଥକ୍ତେନ=ପୁଥକ୍‌ ପୁଥକ୍‌ ଭାବରେ; ଶୁଣୁ ଶୁଣ ଅଶେଷେଣ= (ଯାହା 


ମୋ ଦ୍ବାରା) ପୂର୍ଶରୂପେ ପ୍ରୋଚ୍ୟମାନମ୍‌ କୁହାଯାଉଛି । 


ହେ ଧନଞ୍ଚୟ! ଏବେ ମୁଁ ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧ୍ପତିର ତିନୋଟି ପ୍ରକାରଭେଦ ବିଷୟରେ ପ୍ରୁଥକ୍‌ ପୂଥକ୍‌ 


ଭାବରେ କହୁଛି, ତାହା ତୁମେ ଶୁଣ । 


ବ୍ଯାନଂ୨[ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୧୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
କରଣ, କର୍ମ ଓ କର୍ତ୍ତାକୁ କର୍ମସଂଗ୍ରହର ତିନୋଟି କାରଣ 
ବୋଲି ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ଏଥୁୂମଧ୍ଯରୁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟାଦି 
କରଣଗୁଡ଼ିକର ସାନ୍ଟ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ପ୍ରଭେଦ 
ନାହିଁ। ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ୍କ୍ ଉପରେ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ 
ସମସ୍ତେ ବୁଦ୍ଧିର ଆଦେଶ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରଭେଦ ଦ୍ବାରା 


କରଣମାନର୍କୀର ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି। 

ବୁଦ୍ଧିର ନିର୍ଶିୟକୁ ଓ ବିଗ୍ଵରକୁ ଦୃଢ଼ତା ସହକାରେ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ଧାରଣ କରୁଥୁବା ଏବଂ ନିଜ ଲକ୍ଷ୍ଯରୁ ବିଚଳିତ 
ହେବାକୁ ଦେଉ ନ ଥ୍ରୂବା ଧାରଣଶକ୍ତିର ନାମ ଧୃତି” । 
ଧାରଣଶକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧ୍ତି ବିନା ବୁଦ୍ଧି ନିଜ ନିର୍ଶ୍ୟରେ ଦୃଢ଼ 
ରହିପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ବୁଦ୍ଧି ସହିତ ଧୃତିର ମଧ୍ଯ ତିନି 
ପ୍ରକାର ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇବା ଆବଶ୍ଯକଂ ହେଲା। 


* ସାର୍ଚ୍ଯଯଯୋଗରେ ତ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧୂତି ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ, ତା'ଛଡ଼ା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଅନ୍ଯ ଯେତେ ବି ସାଧନା ଅଛି ସେ ସବୁଥୂରେ ମଧ୍ୟ ବୁଦ୍ଧି 


ଶ୍ମୋକ ୨୯] 


ମନୂଷ୍ଯ ଯାହା କିଛି କରେ, ତାହା ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରୟୋଗ 
କରି କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ୟ ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝିବିଗ୍ଵରି କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାଂପକ୍ଷେ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ। ଯଦି ତା'ର 
ବୁଦ୍ଧିରେ ତୀବ୍ର ବିଗ୍ବରଶକ୍ତି ଥାଏ ଏବଂ ଧୂତିଶକ୍ତି ସବଳ 
ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ସ୍ରିରୀକୃତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରୁ ତାଂର ବୁଝି 
ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ବୁଦ୍ଧି ଯଦି ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦୃଢ଼ 
ରହେ, ତେବେ ମନୁଷ୍ଯର କାର୍ଯ୍ୟ ସଫଳ ହୁଏ। 

ବର୍ତମାନ ସାଧକମାନର୍କ୍ଵ ପାଇଁ କର୍ମପ୍ରେରକ ଓ 
କର୍ମସଂଗ୍ରାହକ ପ୍ରସଇଂର ଯେଉଁ ଆଲୋଚନା ଗ୍ବଲିଛି, 
ସେଥୁରେ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ ଓ କର୍ତ୍ତା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । 
ସାଧକ ନିଜ ସାଧନାରେ ଦୂଢ଼ଭାବରେ ଲାଗିବା ପାଇଁ 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧୂତିର ପ୍ରଭେଦ ଜାଣିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ଯକ; 
କାରଣ ଏ ଦୁଇଟିର ପ୍ରଭେଦ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିଲେ ହିଁ 
ସେ ସଂସାରରୁ ଉତ୍ତ୍ବକୁ ଉଠି ପାରିବ। କେଉଁ ବୁଦ୍ଧି ଓ 
ଧୂତିକୁ ଧାରଣ କଲେ ସାଧକ ସଂସାରରୁ ଉର୍ତ୍ବକୁ ଉଠି 
ପାରିବ ଏବଂ କେଉଁ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧୂତିକୁ ଧାରଣ କଲେ ଉର୍ତ୍ବ୍‌କୁ 
ଉଠିବାରେ ବିଘ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବ, ତାହା ଜାଣିବା ସାଧକ ପାଇଁ 
ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏ ଦୁଇଟିର ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇବାରେ ଭଗବାନର୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ହେଲା, ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧୂତି ସାହାଯ୍ୟରେ ସାଧକ ଉର୍ତ୍ବକୁ 
ଉଠି ପାରିବ, ରାଜସୀ ବା ତାମସୀ ବୁଦି ଓ ଧୂତି 
ସାହାଯ୍ଯରେ ନୁହେଁ ॥ 

ଧନଞ୍ଚୟ'”--ପାଣ୍ଡବମାନେ ଯେତେବେଳେ ରାଜସୂୟ 
ଯଜ୍ଞ କରିଥିଲେ, ସେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ଅନେକ ରାଜାର୍ଦୁୂ 
ପରାସ୍ତ କରି ପ୍ରବୁର ଧନ ଆଣିଥୂଲେ । ଏଥୂଯୋଗୁଁ ତାର୍କର 
ନାମ ଧନଞ୍ଜୟ” ରହିଲା। ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକ୍ଲୁ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ନିଜର ସାଧନାକ୍ଷେତ୍ରରେ ସାତ୍ବ୍ଵିକୀ ବୁଦ୍ଧି ଓ 
ଧୃତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଗୁଣାତୀତ ତତ୍ର ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା 
ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଧନ୍‌ ତେଣୁ ତୂମେ ଏହି ପ୍ରକୃତ ଧନକୁ 
ଧାରଣ କର, ଏଥୂରେ ତୂମର ଅଧନଞ୍ଜୟଂ ନାମ ସାର୍ଥକ 
ହେବ । 

'ବୁଦ୍ଧୋଭୈଦଂ ଧୁତେଶ୍ଵୈବ ଗୁଣତସ୍ତିବିଧଂ ଶଣୁ'-- 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ ** 
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ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ବୁଦ୍ଧି ମଧ୍ୟ ଏକ ଏବଂ ଧୃତି ମଧ୍ଯ 
ଏକ, କିନ୍ତୁ ଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ ନେଇ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧ୍ମତିର ମଧ୍ୟ 
ସାନ୍ତ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଓ ତାମସ ଭେଦ ହୋଇଯାଏ। ଏହା 
ମୁଁ ଭଲଭାବେ ବିବେଚନା କରି କମ୍‌ ଶବ୍ଦରେ ବହୁତ 
କିଛି କହିବି। ତୁମେ ମନଦେଇ ଏକାଗ୍ରଚିତ୍ତରେ ତାହା 
ଶୁଣ। 

ଶ୍ରୋତ୍ରାଦି କରଣର ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ଧୂତି କଥା ଉଲ୍ଲେଖ 
ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ “ଚୈବ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି 
କହିବାକୁ ଗ୍ରହାନ୍ତି ଯେ। ଯେପରି ବୁଦିର ତିନୋଟି ପ୍ରଭେଦ 
ବର୍ଣନା କରିବି, ସେହିପରି ଧୂତିର ମଧ୍ଯ ତିନୋଟି 
ପ୍ରଭେଦ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବି । ସାଧାରଣ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଦେଖିଲେ 
ଧୂତି ମଧ୍ୟ ବୁଦ୍ଧିର ଏକ ଗୁଣ ପରି ମନେହୁଏ। ଧୂତି ବୁଦ୍ଧିର 
ଏକ ଗୁଣ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ବୁଦ୍ଧିଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଓ ବିଲକ୍ଷଣ; 
କାରଣ ଧୂତି ସ୍ବୟଂରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତାଠାରେ ରହିଥାଏ। 
ସେହି ଧୂତି ଯୋଗୁଁ ହିଁ ମନୂଷ୍ଯ ତା”ବୁଦ୍ଧିକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ 
ଉପଯୋଗ କରିପାରେ। ଧୂତି ଯେତେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ହେବ, (ସାଧନାରେ) ସାଧକର ବୁଦ୍ଧି ସେତେ 
ସ୍ଥିର ହେବ। ସାଧନାରେ ବୁଦ୍ଧିର ସ୍ତିରତା ଯେତେ 
ଆବଶ୍ଯକ, ମନର ସ୍ଥିରତା ସେତେ ଆବଶ୍ଯକ ନୂହେଁ। 
ଅବଶ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଣିମାଦି ସିଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତିରେ ମନର 
ସ୍ଥିରତା ଆବଶ୍ଯକ; କିନ୍ତୁ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଉନ୍ନତିରେ ବୁଦି 
ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଉପରେ ଦଢ଼ଢ଼ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ରହିବା ନିହାତି 
ଆବଶ୍ଯକଂ। ସାଧକର ବୁଦି ଓ ଧୂତି ସାତ୍ତ୍ଵରିକୀ ହେଲେ 
ଯାଇ ସେ ନିଜ ସାଧନାରେ ଦୃଢ଼ଭାବେ ଲାଗି ରହି 
ପାରିବ। ତେଣୁ ଏ ଦୁଇଟିର ପ୍ରଭେଦ ବିଷୟରେ ଜାଣିବା 
ଆବ ଶ୍ୟକ । 

'ପ୍ୂଥକ୍‌ତ଼େନ”--ଏହାର ପାର୍ଥକ୍ଯ ପୂଥକ୍‌ ପ୍ରୂଥକ୍‌ 
କରି ଠିକ୍ଭାବେ କହିବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧୂତି ବିଷୟରେ 
ମଧ୍ଯ କ'ଣ କଂଣ ପାର୍ଥିକ୍ଯ ରହିଛି, ତାହା ମଧ୍ଯ କହିବି । 

'ପ୍ରୋଚ୍ୟମାନମଶେଷେଣ'-- ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ି ଯେ, 
ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧ୍ୂତି ବିଷୟରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଯେତେ ଆବଶ୍ୟକ 
ତଥ୍ଯ ରହିଛି, ସେସବୁ ମୁଁ ପୂରାପୂରି କହିବି । ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ଜାଣିବା ପରେ ଆଉ ଜାଣିବା ବାକି ରହିବ ନାହିଁ। 


=== `# == == 


୨୦୦୮ କ୍କ % ୦ % ୦ ୦ ୦ ` ୧ ନ 2୬5 ± 22 255 =. = = ୧ +: =: କଡର 
ଓ ଧୃତି ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । ଏଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଗୀତାରେ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧ୍ତି ଦୁଇଟିକୁ ଏକସଙ୍ଗରେ କହିଛନ୍ତି; ଯଥା-- 'ଶନୈଃ ଶନୈରୂପରମେଦ୍‌ ବୁଦ୍ଧ୍ୟା 
ହତା (୬ | ୨୫), ଏବଂ 'ବୁଦ୍ଵ୍ଯା ବିଶୁଦ୍ଧୟା ଯୁକ୍ତୋ ଧୁତ୍ଯାମାନ ନିୟମ୍ଯ ଚ' (୧୮ | ୫୧) | 

* ବୁଦ୍ଧି ଦାରା ନିଜର ଧ୍ୟେୟଯମଲକ୍ଷ୍ଯଃକୁ ଉତ୍ତମରୂପେ ବୂଝି ହୁଏ ଏବଂ ଧୂତି ଦାରା କର୍ତା ନିଜେ ସେହି ଧ୍ୟେୟରେ ଦୃଢ଼ ରହେ । ସାଧକ 
ଆଗରୁ ଯେପରି ଭାବାପନ ଓ ଆଚରଣସମ୍ଫନ୍ନ ହୋଇଥୂଲେ ବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପାପୀ ଓ ଦୂରାଗ୍ବଗୀ ହୋଇଥୂଲେ ବି “ମୋତେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରି 
କରିବାକୁ ହେବ'--ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଦୂଢ଼ଭାବେ ସିତ ହୋଇଗଲେ ତା'ର ସମସ୍ତ ପାପ ନଷ୍ଟ, ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୯ | ୩୦) | 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ନଦୀଙ୍ଖକ ଏବ ଜରବାନ ସୀକ୍ଜୂଳ ଚୁଦ୍ଧାକ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଷନ/ କରୁଛଳି / 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଚ ନିବୃତ୍ତିଂ ଚ କାକ୍ଷ୍ୟାକାକ୍ୟୈ ଭୟାଭୟେ । 
ବନ୍ଧଂ ମୋକ୍ଷ” ଚ ଯା ବେଭି ବୁଦିିଃ ସା ପାଥି ସାତ୍ଟ୍ରିକୀ ॥ ୩୦ ॥ 


ଅନୁୟ-- ପାଥିଇହେ ପୁଥାନନ୍ଦନ! ; ଯାଦଯେଉଁ (ବୁଝି); ପ୍ବୃଭିମ୍‌ପବୃଭି; ଚ=ଓ; ନିବୃଭିମ୍‌=ନିବୃଭିକୁ; କାର୍ଯ୍ୟା- 
କାକ୍ଷ୍ୟୈଇିକର୍ତବ୍ୟ ଓ ଅକର୍ତବ୍ୟକୁ,) ଭୟାଭୟେ ଭୟ ଓ ଅଭୟକୁ; ଚ= ତଥା; ବନ୍ଧମ୍‌ ¬ବନ୍ଧନ; ଚ=(ଓ; ମୋକ୍ଷମ୍‌ ¬ମୋକ୍ଷକୁ; 
ବେଭି=ଜାଣେ; ସା=ସେହି; ବୁଦିଃ ବୁଝି; ସାତ୍ତ୍ଵିକୀ¬ସାତ୍୍ରିକୀ ଅଟେ | 


ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ଯେଉଁ ବୁଦି ପ୍ରବୃଭ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିକୁ, କତ୍ତିବ୍ୟ ଓ ଅକଉଁ ବ୍ୟକୁ, ଭୟ ଓ ଅଭୟକୁ ତଥା ବନ୍ଧନ 


ଓ ମୋକ୍ଷକୁ ଜାଣେ, ସେହି ବୁଦି ସାତ୍ତ୍ବିକୀ ଅଟେ । 
ବ୮୩୮୮ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଚ ନିବୃତ୍ତି ଚ'--ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସାଧକର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ଏହି ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହେଉଥାଏ | 
ଯେତେବେଳେ ସେ ସାଂସାରିକ କାମଧଦା କରେ, ତାହା 
ତା”ର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅବସ୍ତା ଏବଂ ଯେତେବେଳେ କାମଧନ୍ଦା 
ଛାଡ଼ି ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନରେ ଭଜନ-ଧ୍ଯାନରେ ରତ ହୁଏ, ତାହା 
ନିବୃତ୍ତି ଅବସ୍ତା। ଏହି ଦୁଇଟି ଅବସ୍ତା ମଧ୍ଯରୁ ସାଂସାରିକ 
କାମନାସହିତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ବାସନାସହିତ ନିବୃତ୍ତିଂ ଦୁଇଟିଯାକ 
ଅବସ୍ଥା “ପ୍ରବୃତ୍ତି ଅଟେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ସଂସାରରେ ସଯୁକ୍ତ 
କରାଏ; ମାତ୍ର ସାଂସାରିକ କାମନାରହିତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ 
ବାସନାରହିତ ନିବୃତ୍ତି- ଉଭୟ ଅବସ୍ଥା ନିବୃତ୍ତି ଅଟେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ପରମାମ୍ପାଭିମୁଖୀ କରାଏ। ତେଣୁ ସାଧକ 
ଏହି ତଥ୍ଯକୁ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ବୁଝି କାମନା-ବାସନା ବିବର୍ଜିତ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିକୁ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । 
ପ୍ରକୃତରେ ଗଭୀରଭାବେ ଦେଖିଲେ, ଯଦି କାମନା- 
ବାସନାରହିତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃରିକୁ ନିଜ ସୁଖ ଓ ଆରାମ 
ପାଇଁ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ, ତେବେ ଦୁଇଟିଯାକ ଫପ୍ରବୃତ୍ତିଂ 
ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଉଭୟ ବନ୍ଧନକାରକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାଦ୍ବାରା 
ବ୍ଯକ୍ତିତୁ (ଅହଂଭାବ) ନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଯଦି 
କାମନା-ବାସନାରହିତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତିକୁ କେବଳ 
ଅନ୍ଯମାନବ୍କ୍ ସୁଖ, ଆରାମ ଓ ହିତ ଦୃଷ୍ଟରୁ ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଏ, ତା'ହେଲେ ଉଭୟ ଅବସା ନିବୃତ୍ତି" ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ଏହାଦ୍ରାରା ନିଜର ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ନାଶ ହୁଏ। ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ 
ଆଦୌ ରହେ ନାହିଁ କେତେବେଳେ)? ଯାହାର ପ୍ରକାଶରେ 
ଉଭୟ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ପ୍ରକାଶିତ ତଥା ଯିଏ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ 
ନିବୂତ୍ତିରୁ ରହିତ, ସେହି ପ୍ରକାଶକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ତି ଉଭୟକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ, ସେତେବେଳେ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ଆଦୌ 


ରହେ ନାହିଁ। ପ୍ରତ୍ଯେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କର ସେବା ପାଇଁ ପ୍ରବୃତ୍ତି 
ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବା ଉଚିତ ଏବଂ ପରମ ବିଶ୍ରାମ ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହେବା ପାଇଁ ନିବୃତ୍ତି ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେବା 
ଉଚିତ। 

'କା୍ଯ୍ୟାକାକ୍ଷ୍ଯେ'- ଶାସ୍ତ୍ର, ବର୍ଷ ଓ ଆଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା “କାକ୍ଷଯ୍ଯଂ ଏବଂ 
ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦା ବିରୁଦ୍ଧ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା 
କାର୍ଯ୍ଯ । 

ଯାହା ଆମେ କରି ପାରିବା, ଯାହା କରିବା ନିତାନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ଯାହା କଲେ ଜୀବର କଲ୍ୟାଣ ସୁନିଶ୍ଚିତ, 
ତାହାକୁ “କାକ୍ଷ୍ଯଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ଯ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଯାହା 
ଆମପକ୍ଷେ କରିବା ଅନୁଚିତ ତଥା ଯାହା କଲେ ଜୀବ 
ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼େ, ତାହାକୁ “ଅକାକ୍ଷ୍ଯଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅକର୍ତବ୍ଯ 
କୁହାଯାଏ । ଯାହା ଆମେ କରି ପାରିବା ନାହିଁ, ତାହା ଅକର୍ତବ୍ଯ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ଆମର ଅସାମର୍ଥ୍ଯ। 

“ଭୟାଭୟେ'-- ଭୟ ଓ ଅଭୟର କାରଣ ବିଷୟରେ 
ବିଗ୍ବର କରିବା ଉଚିତ । ଯେଉଁ କର୍ମ କଲେ ବର୍ତମାନରେ 
ଓ ପରିଣାମରେ ନିଜର ତଥା ଜଗତର ଅନିଷ୍ଟ ହେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ, ସେହି କର୍ମ “ଭୟଂ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୟପ୍ରଦ 
ଏବଂ ଯେଉଁ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ବର୍ତମାନରେ ଓ ପରିଣାମରେ 
ନିଜର ତଥା ଜଗତର ମଙ୍ଗଳ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ, 
ସେହି କର୍ମ “'ଅଭୟଂ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅଭୟ 
ପ୍ରଦାନ କରେ। 

ମନୂଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ କର୍ତ୍ରବ୍ଯବ୍ଯୁତ ହୋଇ 
ଅକର୍ତବ୍ଯରେ ପ୍ରବ୍ଛତ୍ତ ହୁଥ ସେତେବେଳେ ତାଂମନରେ 
ନିଜ ମାନ-ସମ୍ମାନ ଗ୍ବଲିଯିବା ଏବଂ ନିନ୍ଦା-ଅପମାନ ହେବା 
ଆଶର୍ଦ୍ଦାରେ ଭୟ ଜାତ ହୂଏ। କିନ୍ତୁ ନିଜ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରୁ ଯେ 


୪... =: °. °... $: .୧.'ˆ‰..›‰ୂ: ୦୦ ଚ ଠଠ ଠ ୫୮୮୮; 
* ପ୍ରବୃତ୍ତି ଛାଡ଼ି ଏକାନ୍ତରେ ଭଜନ-ଧ୍ୟାନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ୟ ବା ପଦାର୍ଥ ତ ନ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ "ଲୋକେ 


ମୋତେ ଜ୍ଞାନୀ, ଧ୍ୟାନୀ ଓ ସାଧକ ବୋଲି ଜାଣିଲେ ଆଦର-ସଳାର ମିଳିବ' ଏହିପରି ଭିତରେ ଏକ ସୃଷ୍ମ ଇଢ଼ା ରହିଥାଏ। ଏହାକୁ 'ବାସନା' କହନ୍ି | 


ଶ୍ମୋକ ୩୧] 


କେବେ ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ମନରେ କାହାର ଅନିଷ୍ଟ 
ପାଞ୍ଚନ୍ତି ନାହି, କେବଳ ପରମାମ୍ଦାକ୍କୀ ଠାରେ ମଗ୍ନ ରହିଥାନ୍ତି, 
ତାଙ୍କ ମନରେ ସର୍ବଦା ଅଭୟ ରହିଥାଏ। ଏହି ଅଭୟ ହିଁ 
ମନୂଷ୍ଯକୁ ସର୍ବଥା ଅଭୟପ୍ରଦ ପରମାମ୍ପାର୍କ୍ଚ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ 
କରାଇଦିଏ। 

ବନ୍ଧଂ ମୋକ୍ଷ” ଚ ଯା ବେଉି'-ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି 
ବାହ୍ଯଭାବେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, ତୀର୍ଥ ବ୍ରତାଦି ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ଯ 
କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭିତରେ ଅସତ୍ବ, ଜଡ଼, ନାଶବାନ୍‌ ପଦାର୍ଥର 
ଓ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକର କାମନା କରନ୍ତି, ତା୍କ୍ଵ ପାଇଁ ସମସ୍ତ 
କର୍ମ “ବନ୍ଧଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବନ୍ଧନକାରକ । କେବଳ ପରମାମ୍ରାଟ୍ୀ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବା, ପରମାମ୍ରରା କ୍କ ଛଡ଼ା କେବେ କୌଣସି 
ଅବସ୍ଥାରେ ଅସତ୍‌ ସଂସାର ସହିତ ଲେଶମାତ୍ର ବି ସମ୍ବନ୍ଧ 
ନ ରଖିବା ହିଁ “ମୋକ୍ଷ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋକ୍ଷଦାୟକ । 

ମନୂଷ୍ଯକୁ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ମିଳି ନାହିଁ୨ ତାହାର କାମନା 
ଜାତ ହେଲେ, ସେ ସେହି ବସ୍ତୁର ଅଭାବ ଅନୁଭବ କରେ । 
ସେ ନିଜକୁ ସେହି ବସ୍ତୁର ପରତନ୍ତ୍ଵ ମନେକରେ ଏବଂ 
ତାହା ମିଳିଗଲେ ନିଜକୁ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ମନେକରେ । ସେ ଭାବେ 
ଯେ, ତାଂପାଖରେ ବସ୍ତୁ ଥୂବାରୁ ସେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ହୋଇଗଲା, 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ସେହି ବସ୍ତୁର ପରତନ୍ତ୍ର ହୋଇଯାଏ! 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିର ଅଭାବ ଓ ଭାବ--ଏ ଦୁଇ ଅବସ୍ଥାର 
ପରତନ୍ତ୍ବତାରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ କେବଳ ଏତିକି ଯେ, ବସୁଗୁଡ଼ିକର 
ଅଭାବରେ ପରତନ୍ମ୍ବତା ଜଣାପଡ଼ୁଛି, ଦୁଃଖ ହେଉଛି; କିନ୍ତୁ 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ପରତନ୍ତ୍ଵତା ପରତନ୍ତ୍ଵତାପରି ଜଣାପଡ଼ୁ 


ମଂଜିଜିଝ୍ର ଭବ ପ୍ରବୂତ୍ତି ଓ ନିବୂତ୍ତିକୁକ କର୍ତବ୍ଯ ଓ 
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ନାହିଁ, କାରଣ ସେ ସମୟରେ ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ଧ ହୋଇଯାଉଛି । 
ମାତ୍ର ଦୁଇଟିଯାକ ଅବସ୍ରା ହେଉଛି ପରତନ୍ତ୍ବତା ଏବଂ ପରତନ୍ତ୍ବତା 
ହିଁ ବନ୍ଧନ। ଅଭାବର ପରତନ୍ସ୍ବତା ପ୍ରକାଶ୍ଯ ବିଷ ଏବଂ 
ଭାବର ପରତନ୍ତ୍ବତା ଲୁକ଼ାୟିତ ମଧୁର ବିଷ; ଦୁଇଟିଯାକ 
ହିଁ ବିଷ। ବିଷ ତ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ମାରାମ୍ରୂକ । 

ଏହାର ସାରାଂଶ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ ପାଇବା 
ପାଇଁ କାମନା କଲେ ବନ୍ଧନ ସୁନିଶ୍ଚିତ ଏବଂ ପରମାମ୍ରାବ୍କ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ଯ କୋଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତିକ ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି, 
ଦେଶ, କାଳ ଇତ୍ୟାଦିର କାମନା ନ କଲେ ମୁକ୍ତି ସୁନିଶ୍ଚିତ | 
ମନରେ ଯଦି କାମନା ରହିଛି, ପାଖରେ ବସ୍ତୁ ଥୂଲେ ବି 
ବନ୍ଧନ, ନ ଥୂଲେ ବି ବନ୍ଧନ! ମନରେ ଯଦି କାମନା ନାହି, 
ପାଖରେ ବସ୍ତୁ ଥିଲେ ବି ମୁକ୍ତି, ନ ଥୂଲେ ବି ମୁକ୍ତି। 

ବୁଦ୍ଦିଃ ସା ପାଥି ସାନ୍୍ଵିକୀ--ଏହିଭଳି ଯେଉଁ ବୁଦି 
ପ୍ରବୃତ୍ତିନିବୃତ୍ତି କାର୍ଯ୍ଯଅଅକାର୍ଯ୍ୟକ ଭୟ-ଅଭୟ ଓ ବନ୍ଧଂନ- 
ମୋକ୍ଷର ପ୍ରକୃତ ତତ୍ଵ୍ଵ ଜାଣେ, ତାହା ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ବୁଦ୍ଧି ଅଟେ। 

ଏଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରକୃତ ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାର ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ? 
ପ୍ରବୂତ୍ତିନିବୃତ୍ତି କାର୍ଯ୍ୟଅକାର୍ଯ୍ୟକ ଭୟ-ଅଭୟ ଓ ବନ୍ଧଂନ- 
ମୋକ୍ଷର ତଥ୍ଯକୁ ଗଭୀରଭାବରେ ବୁଝି, ଆମ ସହିତ 
ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ଥୂବା ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର 
ନ କରିବା ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ୍ଵ ସହିତ ଆମର ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ, 
ସେହି (ନିବୃତ୍ତିଂପ୍ରବୃତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦିର ଆଶ୍ରୟ ଓ ପ୍ରକାଶକ) 
ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିବା ହିଁ ସାତ୍ତ୍ଵିକୀ ବୁଦ୍ଧି 
ଦାରା ପ୍ରକୃତ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ । 


ଅକର୍ତବ୍ଯକୁ ତଥା ବନ୍ଧନ ଓ ମୋକ୍ଷକୁ ଜାଣିବାର ଅର୍ଥ-- 


ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେବା। ଯଦି ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ନ ହେଲା, ତେବେ ସେହି ଜାଣିବା ବାସ୍ତବରେ ଜାଣିବା 


ନୂହେଁ,। ବରଂ ତାହା ଶିଖିବା। 


ଗୀତୋକ୍ତ “ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଭାବାଦି ଗୁଣାତୀତ କରାଏ, ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରାଏ | ତେଣୁ ଏଥୁରେ ବନ୍ଧନ ଓ ମୋକ୍ଷର 
ବିଗ୍ଵର କରାଯାଏ--“ବନ୍ଧଂ ମୋକ୍ଷ" ଚ ଯା ବେଭି' | ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ବୁଦ୍ଧିରେ ଥିବା ବିବେକ ହିଁ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନରେ ପରିଣତ ହୁଏ । 
ବିବେକବତୀ ବୁଝି ହିଁ 'ବ୍ରହ୍ମଲୋକର ପ୍ରାପ୍ତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁକିଛି ବକ୍ଧନଂ ବୋଲି ଜାଣେ। 


=== ;( ==== 


ସନ୍ଦ୍ୂ”- ଭରବାଳ ଏଠବ ଜାଳନୀ ଚୁନ ଲକ ବିଷୟଣନ୍ତ ବର୍ଷଳ/ କରୁଛନି / 
ଯୟା ଧମିମଧମିଂ ଚ କାକ୍ଷ୍ଯଂ ଗ୍ବରକାଯ୍ୟିମେବ ଚ । 
ଅଯଥାବତ଼଼ ପ୍ରଜାନାତି ବୁଦିଃ ସା ପାଥି ରାଜସୀ ॥ ୩୧॥ 


* ଗୋଟିଏ ହେଉଛି କାମନା ଏବଂ ଅନ୍ୟଟି ଆବଶ୍ୟକତା । ସଂସାର ପ୍ରାପ୍ତି ର କାମନା ହୁଏ ଏବଂ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ହୁଏ । କାମନା 
କେବେ ପୂରଣ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ନିବୃତ୍ତ ହୁଏ; ମାତ୍ର ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ ହୁଏ। “ 
ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ମଧ୍ୟ ସାଂସାରିକ କାମନା ଯୋଗୁଁ ଉତ୍ଭନ୍ତ ହୁଏ । କାମନା ସମ୍ପୂର୍ଶ ଲୋପ ପାଇଗଲେ ଆବଶ୍ୟକତା ରହେ 


ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ଦପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଥନଙପାଥିଲିହେ ପାର୍ଥ! ; ଯୟା= (ମନୁଷ୍ଯ) ଯାହାଦୁାରା; ଧମିମ୍‌ ଧର୍ମ; ଚଓ; ଅଧମିମ୍‌=ଅଧର୍ମକୁ; ଚ=ତଥା; 
କାର୍ଷ୍ଯମ୍‌-କର୍ତବ୍ଯ; ଚ (ଓ; ଅକାର୍ଯ୍ୟମ୍‌- ଅକର୍ତବ୍ଯକୁ) ଏବ- ମଧ୍ୟ; ଅଯଥାବତ୍‌, ପରଜାନାତି=ଠିକ୍ଭାବେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ; 


ସା=ସେହି; ବୁଵିଃ ବୁଦିି; ରାଜସୀ ଇରାଜସୀ ଅଟେ | 


ହେ ପାଥି! ମନୂଷ୍ୟ ଯେଉଁ ବୁଦ୍ଧି ଦାରା ଧମି ଓ ଅଧମିକୁ ତଥା କଉଁବ୍ୟ ଓ ଅକଉଁବ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ ଭାବେ 


ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, ସେହି ବୁଦ୍ଧି ରାଜସୀ ଅଟେ । 


କ6/# _ 'ଯୟା ଧମିମଧମିଂ ଚ'- ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ଯାହା 
ସବୁ ବିଧାନ କରିଛନ୍ତି, ତାହା ଧର୍ମ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା କରିବା 
ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଯାହାଦ୍ବାରା 
ପରଲୋକରେ ସଦ୍‌ଗତି ହୁଏ, ତାହା ଧର୍ମ। ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ 
ଯାହା ନିଷେଧ କରିଛନ୍ତି, ତାହା “ଅଧର୍ମ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହା 
କରିବାକୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆଜ୍ଞା ନାହିଁ ଏବଂ ଯାହାଦାରା ପରଲୋକରେ 
ଦୁର୍ଗତି ହୁଏ, ତାହା ଅଧର୍ମ । ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ନିଜର 
ପିତା-ମାତାକ୍ରର ଓ ବୟୋଜ୍ୟେଷ୍ଠ ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ତର ସେବାରେ, 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବାରେ ଓ ଅନ୍ଯମାନର୍ଚ୍ଚ ହିତ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନିଜର ଶରୀର, ମନ, ଧନ, ଯୋଗ୍ଯତା, 
ପଦ, ଅଧୂକାର, ସାମର୍ଥ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ବିନିଯୋଗ କରିବା 
ହେଉଛି ଅଧର୍ମ'।। ସେହିପରି କୂଅ ଓ ପୋଖରୀ ଖୋଳିବା, 
ଧର୍ମଶାଳା ଓ ଚିକିସାଳୟ ନିର୍ମାଣ କରିବା, ଅନ୍ତଛତ୍ର ଓ 
ଜଳଛତ୍ର ଖୋଲିବା, ଦେଶ, ଗ୍ରାମ ବା ସାହିର ଅନାଥ 
ତଥା ଗରିବ ବାଳକମାନକ୍ଚର ଏବଂ ସମାଜର ଉନ୍ତତି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନିଜର ବୋଲାଉଥୁବା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଆବଶ୍ୟକତା 
ଅନୂସାରେ ସେମାନର୍ବ୍ଚର ମନେକରି ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ 
ଉଦାରତାପୂର୍ବକ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିବା “ଧର୍ମଂ ଅଟେ। ଏହାର 
ବିପରୀତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ପାଇଁ 
ଅନ୍ଯମାନଙ୍କରର ଧନ, ସମଆମିତ୍ତିକ ସ୍ବତୃଃ ପଦ, ଅଧୂକାର 
ଅପହରଣ କରିବା ଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ଅପକାର, ଅହିତ, 
ହତ୍ଯା ଆଦି କରିବା ନିଜର ଶରୀର, ମନ, ଧନ, 
ଯୋଗ୍ଯତା, ପଦ, ଅଧୂକାର ଇତ୍ଯାଦି ଦାରା ଅନ୍ଯମାନକୁ 
ଦୁଃଖ ଦେବା “ଅଧର୍ମ” ଅଟେ । 

ଯାହା ଜୀବର କଲ୍ୟାଣ କରେ, ତାହା ପ୍ରକୃତ 
ଧର୍ମ ଏବଂ ଯାହା ଜୀବକୁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ, ତାହା 
ଅଧର୍ମ | 

'କାକ୍ଯ୍ଂ ଗ୍ବକାକ୍ୟିମେବ ଚ'--ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ, ଦେଶ, 
କାଳ, ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦା, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁସାରେ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପାଇଁ ଯେଉଁ କର୍ମ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା ଆମ୍ଭମାନବ୍ଦ୍ର ପାଇଁ “କର୍ତବ୍ଯଂ । 
ସମୟାନୂଯାୟୀ ପ୍ରାପ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରିବା ତଥା 
ଅକରଣୀୟ କର୍ମ କରିବା ଅଅକର୍ତବ୍ଯ'। ଭିକ୍ଷା କରିବା, 


ଯଜ୍ଞ ବିବାହାଦି କର୍ମ କରିବା ଏବଂ ସେଥୂରେ ଦାନ- 
ଦକ୍ଷିଣା ଗ୍ରହଣ କରିବା ପ୍ରଭୂତି କର୍ମ ବ୍ରାହ୍ମଣର୍କ୍ ପାଇଁ 
କର୍ତବ୍ୟ, କିନ୍ତୁ କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୂଦ୍ରସ୍ତ ପାଇଁ ଅକର୍ତବ୍ୟ | 
ସେହିପରି ଶାସ୍ତ୍ର ଯେଉଁ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ଠ ଓ ଆଶ୍ରମ ପାଇଁ 
ଯେଉଁ ଯେଉଁ କର୍ମର ବିଧାନ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ସେସବୁ କର୍ତବ୍ଯଃ ଏବଂ ଯେଉଁମାନରକ୍କ୍ଚ ପାଇଁ ନିଷେଧ 
କରିଛନ୍ତି। ସେମାନବ୍କ୍ନ ପାଇଁ ସେସବୁ ଅକର୍ତବ୍ଯ। 

ଯେଉଁଠି ଗ୍ରକିରି କରିଛେ, ସେଠାରେ ବିଶ୍ବସ୍ତଭାବେ 
ସମୟ ବିନିଯୋଗ କରିବା, ସୁଗ୍ରରୁରୂପେ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ 
କରିବା, ମାଲିକର୍ଚ୍ଚର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କର୍ମ କରିବା-- 
ଏସବୁ କର୍ମଗ୍ରରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ “କର୍ତବ୍ଯଂ। ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ, 
ସୁଖ ଓ ଆରାମରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ ପୂର୍ଶ୍ର ସମୟ ବିନିଯୋଗ 
ନ କରିବା, ତପ୍ପରତା ସହକାରେ କାର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଷ୍ଚ ନ କରିବା, 
ଅଳ୍ପ ଲାଞ୍ଚ ପାଇଁ ମାଲିକର ବହୁତ କ୍ଷତି କରିଦେବା, 
ପାଞ୍ଚ-ଦଦଶ ଟର୍କ୍ଚା ଲୋଭରେ ମାଲିକର ଅହିତ କରିଦେବା-- 
ଏସବୁ କର୍ମଗ୍ରରୀମାନଙ୍କା ପାଇଁ “ଅକର୍ତବ୍ଯ । 

ରାଜ୍ଯର ସୁବ୍ଯବସ୍ଥା କରିବା ପାଇଁ ଓ ସମସ୍ତର୍କ୍ରର 
ମଙ୍ଗଳ କରିବା ପାଇଁ ହିଁ ରାଜକୀୟ ଉଚ୍ଚ ପଦାଧୂକାରୀମାନଙ୍କୁ 
ଉଚ୍ଚ ପଦବୀରେ ନିଯୁକ୍ତି ଦିଆଯାଏ। ତେଣୁ ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ 
ଓ ଅଭିମାନ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ଯେପରି ଜନସମାଜର 
ମଙ୍ଗଳ ହେବ, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖ ଶାନ୍ତି ଓ ଆରାମ 
ମିଳି ପାରିବ, ସେପରି କାର୍ଯ୍ଯ କରିବା ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ 
'କର୍ତବ୍ଯ।। ନିଜର ତୂକ୍ଛ ସ୍ବାର୍ଥ ଯୋଗୁଁ ଦେଶର କ୍ଷତି 
କରିବା, ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖ ଦେବା ଇତ୍ୟାଦି ସେମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ “ଅକର୍ତବ୍ୟ' | 

ସାତ୍ବ୍ରିକୀ ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କଥିତ ପ୍ରବୃତତି-ନିବୃତ୍ତି, ଭୟ- 
ଅଭୟ ଓ ବନ୍ଧଂନ-ମୋକ୍ଷକୁ ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ ଏଏବ ଚ' ପଦ 
ଦ଼ାରା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । 

“ଅଯଥାବତ ପ୍ରଜାନାତି ବୁଦିଃ ସା ପାଥି ରାଜସୀ'-- 
ଆସକ୍ତି ହେତୂ ରାଜସୀ ବୂଵିରେ ସ୍ବାର୍ଥ, ପକ୍ଷପାତିତା, 
ବିଷମତା ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷ ଆସିଯାଏ । ଏହି ଦୋଷଗୁଡ଼ିକର 
ଉପସ୍ଥିତିରେ ବୁଦ୍ଧି ଧର୍ମ-ଅଧର୍ମ, କାର୍ଯ୍ୟ-ଅକାର୍ଯ୍ୟନ୍ ଭୟ- 
ଅଭୟ, ବନ୍ଧନ-ମୋକ୍ଷ ଇତ୍ଯାଦିର ପ୍ରକୃତ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ 


ଶ୍ମୋକ ୩୨] 


ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। କେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମ ପାଇଁ କେଉଁ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ କଂଣ ଧର୍ମ ଏବଂ କ'ଣ ଅଧର୍ମ; ସେହି ଧର୍ମ 
କେଉଁ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମ ପାଇଁ କର୍ତବ୍ଯ ଓ କାହା ପାଇଁ 
ଅକର୍ତବ୍ଯଃ କେଉଁଥୁରୁ ଭୟ ଜାତ ହୁଏ ଓ କେଉଁଥୂରେ 
ମନୁଷ୍ଯ ଅଭୟ ହୋଇଯାଏ--ଏହି ତଥ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ଯେଉଁ 
ବୂଦ୍ଧି ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, ତାହାକୁ ରାଜସୀ ବୁଝି 
କହନ୍ନି। 

ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି, କ୍ରିୟା, 
ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଯଦି ଅନୁରାଗ ହୋଇଯାଏ, ତେବେ 
ସେହି ଅନୂରାଗ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଦ୍ରେଷ ଉତ୍ପନ୍ନ କରେ। 
ଫଳସ୍ବରୂପ ଯାହା ପ୍ରତି ଅନୁରାଗ ହୋଇଯାଏ, ତା'ର 
ଦୋଷ ଏବଂ ଯାହା ପ୍ରତି ଦ୍ବେଷଭାବ ହୋଇଯାଏ, ତା'ର 
ଗୁଣ ମନୂଷ୍ଯ ଦେଖିପାରେ ନାହିଁ। ରାଗ ଓ ଦ୍ରେଷ ଉଭୟ 
ଦାରା ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ସଂସାର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ୟ ସଂସାରକୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ। 
ସେହିପରି ପରମାମ୍ରରାର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ପ୍ରଥକ୍‌ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କୁ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ । ସଂସାରଠାରୁ ପୂଥକ୍‌ ହୋଇ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସଂସାରକୁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ ଏବଂ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ନ ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ଜାଣିବା ସମ୍ଭବ; ଏହି ଅଭିନ୍ନତା 
ପ୍ରେମ ଦ୍ବାରା ହୋଇଥାଉ ବା ଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ହୋଇଥାଉ। 

ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍କ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହେବାରେ ସାତ୍ତ୍ବିକୀ ବୁଦ୍ଧି 
କାମ କରେ; କାରଣ ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ବୁଦ୍ଧିରେ ବିବେକଶକ୍ତି 
ଜାଗ୍ରତ ଥାଏ। କିନ୍ତୁ ରାଜସୀ ବୁଦ୍ଧିରେ ଅନୁରାଗ ହେତୁ 
ଏହି ବିବେକଶକ୍ତି ଅମ୍ପଷ୍ଟ୍ଭାବେ ରହିଥାଏ । ପାଣିଗୋଳିଆ 
ହୋଇଗଲେ ଯେପରି ସେଥ୍ରରେ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଓ ନିର୍ମଳତା 
ରହେ ନାହିଁ, ସେହିପରି ବୁଦ୍ଧିରେ ରଜୋଗୁଣ ଆସିଗଲେ 
ବୁଦ୍ଧି ସେତେ ସ୍ଵଢକ୍ର ଓ ନିର୍ମଳ ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଧର୍ମ, 
ଅଧର୍ମ ଇତ୍ଯାଦିକୁ ବୁଝିବା କଠିନ ହୁଏ। ବୁଦ୍ଧି ରାଜସୀ 
ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ବିଷୟ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରେ, ସେଥୂରେ ତାକୁ କଠିନତା ବୋଧ ହୁଏ। ସେହି 
ବିଷୟର ଗୁଣ ଓ ଦୋଷ ଠିକ୍‌ଭାବେ ନ ବୁଝି ସେ ଗ୍ରହଣ 
ଓ ତ୍ଯାଗକୁ ନିଜ ଆଚରଣରେ ପ୍ରତିଫଳିତ କରି ପାରିବ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଗ୍ରାହ୍ଯ ବସ୍ତୁକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରିବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ତ୍ଯାଜ୍ଯ ବସ୍ତୁକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ପାରିବ ନାହିଁ। 


ଘଳିଣିସ୍ତ ଜ/ଦ-ଯେ ଧର୍ମ ଓ ଅଧର୍ମକୁ ତଥା କର୍ତବ୍ଯ ଓ ଅକର୍ତବ୍ଯକୁ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ, 
ସେ ବନ୍ଧନ ଓ ମୋକ୍ଷକୁ ଜାଣିବ ବା କିପରି? ଜାଣିବା ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। ବୁଦିି ରାଗାମ୍ଭିକା ହୋଇଥୂବାରୁ ସେ 
ଏ ସବୁକୁ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ଜାଣିପାରେ ନାହିଁ କାରଣ ରାଗ ଆସକ୍ତି)ର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସେ ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ 
ଦେଇପାରେ ନାହିଁ। ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ତ୍ଵ ଅଜ୍ଚିତ ହୋଇଯିବାରୁ ବିବେକ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 


=== ;#^ ==== 


ନମ୍ଫ୍ୂ” ଭବନ ଏଠବ ଜାମନ୍ଦୀ ଚୁକ୍ଵିନ ଲ୍ଣ ବର୍ଷଳ/ କ୍ଟୁଛଳି / 


ଅଧମିଂ ଧମ୍ପିମିତି ଯା 


ମନ୍ଯତେ ତମସାବୂତା। 


ସବାଥାନ୍ବ ବିପରୀତାଂଶ୍ଡ ବୁଦ୍ଧିଃ ସା ପାଥି ତାମସୀ ॥ ୩୨ ॥ 
ଅନୟ - ¬ ପାଥିଲହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ; ତମସା=ତମୋଗୁଣ ଦାରା; ଆବୃତା ଆଢ଼ାଦିତ; ଯା ଯେଉଁ; ବୃଦିଃ¬ ବୁଝି; 
ଅଧମିମ୍‌-ଅଧର୍ମକୁ; ଧମିମ୍‌ଚିଧର୍ମ। ଇତିଚିବୋଲିଥ ମନ୍ୟତେଚ୍କମମନେକରେ; ଚ=ଏବଂ”; ସବିାଥାନ୍‌ ସବୁ ବିଷୟକୁ, 
ବିପରୀତାନ୍‌ଚ ବିପରୀତ (ମନେକରେ); ସା=ତାହା; ତାମସୀ=ତାମସୀ ଅଟେ | 
ହେ ପ୍ରଥାନନ୍ଦନ! ତମୋଗୁଣ ଦ଼ାରା ଆଜ୍ରାଦିତ ଯେଉଁ ବୁଦ୍ଧି ଅଧମିକୁ ଧମି ଏବଂ ସବୁ ବିଷୟକୁ ବିପରୀତ 


ମନେକରେ, ତାହା ତାମସୀ ବୁଵି ଅଟେ | 


ବ୍ୟର୍ଜ୍ଯା ଅଅଧମିଂ ଧମିମିତି ଯା ମନ୍ୟତେ ତମସା- 
ବୃତାଂ-ଭଶ୍ଵରଙ୍ଗୁ ନିନ୍ଦା କରିବା ଶାସ୍ତ୍ର ବର୍ଷ ଆଶ୍ରମ 
ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବିପରୀତ କର୍ମ କରିବା; ମାତା- 
ପିତାଙ୍ଟ୍ଚ ପ୍ରତି ଦୁର୍ବ୍ୟବହାର କରିବା; ସବ୍ମହାମ୍ବରା, ଗୁରୁ, 
ଆଗ୍ଟର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୂତିଭ୍ଗୁ ଅପମାନିତ କରିବାଃ ମିଥ୍ଯା କପଟ, 
ବେଇମାନି, ଠକାମି, ଅଭକ୍ଷ୍ଯଭକ୍ଷଣ, ପରସ୍ତ୍ରୀଗମନ ଇତ୍ଯାଦ 
ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିଦ୍ଧ ପାପକର୍ମକୁ ଧର୍ମ ମନେ କରିବା ହିଁ ଅଧର୍ମକୁ 


ଧର୍ମ” ମନେ କରିବା। 

ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ରହିବା; ମାତା-ପିତାଟ୍କୀ 
ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବା ତଥା ଶରୀର, ମନ, ଧନ ଦେଇ 
ସେମାନର୍କୀର ସେବା କରିବା; ସବ୍ଚମହାମ୍ପାଚ୍ଚ ଉପଦେଶ 
ଅନୁସାରେ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବା ଧାର୍ମିକ ଗ୍ରନ୍ତଗୁଡ଼ିକୁ ପଢ଼ିବା 
ଓ ପଢ଼ାଇବା; ସେବା ଓ ଉପକାର କରିବା; ଶୁଦ ଓ ପବିତ୍ର 
ଖାଦ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଇତ୍ୟାଦି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମକୁ ଉଚିତ 
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ବୋଲି ନ ଭାବିବା ହିଁ ଧର୍ମକୁ “ଅଧର୍ମ” ମନେ କରିବା। 

ତାମସୀ ବୁଦ୍ଦିଯୁକ୍ତ ଲୋକେ ଭାବନ୍ତି, “ଶାସ୍ତ୍ରକାର ଓ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ନିଜକୁ ବଡ଼ ଘୋଷଣା କରିଦେଲେ ଏବଂ 
ନାନାପ୍ରକାର ନିୟମ ପ୍ରଚଳନ କରି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆବଦ୍ଧ 
କରିଦେଲେ, ଫଳରେ ଭାରତ ପରତନ୍ତ୍ଵ ହୋଇଗଲା; 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଧର୍ମଗ୍ରବ୍ଚ ରହିଥୁବେ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭାରତର ଉତ୍ଥାନ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବରଂ ଭାରତ ପରତନ୍ତ୍ବତା- 
ରୂପକ ପାଶରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହିଥୂବ'”, ଇତ୍ଯାଦି। ତେଣୁ 
ସେମାନେ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଉଲୁଘଂନ କରିବାକୁ ହିଁ ଧର୍ମ ମନେ 
କରନ୍ତୈ। 

'ସବାଥାଚ୍‌ ବିପରୀତାଂଶୃ'-- ଆମକୁ ସ୍ରୂପ ନ ମାନି, 
ଦେହକୁ ହିଁ ସ୍ଵରୂପ ମନେ କରିବା; ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ 
ନ କରି ଦୃଶ୍ୟ ଜଗତକୁ ସତ୍ୟ ମନେ କରିବା; ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ 
ତୂଚ୍ର ମନେକରି ନିଜକୁ ସବୁଠୂ ବଡ଼ କହିବା; ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ 


± ଶୁୀମଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅଶିକ୍ଷିତ ଭାବି ନିଜକୁ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ବିଦ୍ବାନ୍‌ ମନେ କରିବା; 
ଯେତେ ସବୁ ମହାପୁରୁଷ ଥୂଲେ ବା ଅଛନ୍ତି, ସେମାନବକ୍କୀର 
ଭାବଧାରାଠାରୁ ନିଜର ଭାବଧାରାକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବିବା; ପ୍ରକୃତ 
ସୁଖ ପ୍ରତି ଦୂଷ୍ଟି ନ ଦେଇ ସାମୟିକ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖକୁ 
ସତ୍ଯ ମନେ କରିବା; ଅକର୍ତବ୍ୟକୁ କର୍ତବ୍ଯ ମନେ କରିବା; 
ଅପବିତ୍ର ବସ୍ତୁକୁ ପବିତ୍ର ମନେ କରିବା-¬ଏଗୁଡ଼ିକ ସବୁକଥାରେ 
ବିପରୀତ ଭାବନା କରିବାର ଉଦାହରଣ । 

'ବୁଦ୍ଦିଃ ସା ପାଥି ତାମସୀ'--ତମୋଗୁଣାକଢନା ଯେଉଁ 
ବୁଦ୍ଧି ଅଧର୍ମକୁ ଧର୍ମ, ଧର୍ମକୁ ଅଧର୍ମ ଏବଂ ଭଲକୁ ମନ୍ଦ ତଥା 
ସିଧାକୁ ଓଲଟା ମନେକରେ, ତାହା ତାମସୀ ବୁଦି 
ଅଟେ। ଏହି ତାମସୀ ବୁଦି ହିଁ ମନୂଷ୍ଯକୁ ଅଧୋଗତିକୁ 
ଟାଣିନିଏ-¬ 'ଅଧୋ ଗଳୁନିି ତାମସାଃ' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୮) | 
ତେଣୁ ଯେଉଁମାନେ ଆମ୍ରୋଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଇଜ୍ଛୁକ, ସେମାନେ 
ଏହି ତାମସୀ ବୁଦିକୁ ସମ୍ପୂଶ୍ଚି ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ । 


ଘି ଜ/ବ-ଚଯେଉଁମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ତାମସୀ, ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ଯାବହାରିକ ଓ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ 


କେବଳ ଓଲଟା ଦେଖାଯାଏ। ଏହାର ଉଦାହରଣ ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ସ୍ପୃଷ୍ଟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ। ଆଜିର ସମାଜରେ 
ପଶୁମାନର୍କ୍ରର ବିନାଶକୁ “ମାଂସ ଉପାଦନ' ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଉଛି! ଗର୍ଭପାତରୂପୀ ମହାପାପକୁ ଓ ମନୁଷ୍ଯର ଉପାଦିକାଶକ୍ତିର 
ବିନାଶକୁ “ପରିବାର କଲ୍ଯାଣ' କୁହାଯାଉଛି! ନାରୀମାନଗ୍ବ୍ର ଉକୁଖଝଂଳତା ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାନାଶକୁ ନାରୀ ମୁକି” କୁହାଯାଉଛି! 
ପୂର୍ବେ ନାରୀମାନେ ଗୂୂହର ସ୍ବାମିନୀ (ଗ୍ଧହଲକ୍ଷ୍ମୀ) ଥିଲେ, ମାତ୍ର ଏବେ ବାହାରେ ଅନେକ ପୁରୁଷର୍ବ୍ଦର ଦାସତ୍ (ଗ୍ବକିରି) 
କରିବାକୁ ନାରୀ ସ୍ବାଧୀନତା” କୁହାଯାଉଛି! ସେହିପରି ପରାଧୀନତାକୁ ସ୍ବାଧୀନତା ମନେ କରାଯାଉଛି। ନୈତିକ ପତନକୁ 
ଆଜି ଉନ୍ନତିର ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଉଛି। ପାଶବିକତାକୁ ସଭ୍ଯତାର ସଙ୍କୌତ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି । ଧାର୍ମିକତାକୁ 
ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକତା ଓ ଧର୍ମ ବିରୁଦ୍ଧତାକୁ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା କୁହାଯାଉଛି। ବିନାଶ କାଳ ପାଖେଇ ଆସିଲେ ଏପରି ବିପରୀତ 
ଓ ତାମସ ବୁଦ୍ଧି ହୁଏ--“ବିନାଶକାଳେ ବିପରୀତବୁଵିଃ', “ବୁଦ୍ଧିନାଶାତୃ ପ୍ରଣଶ୍ଯତି” (ଗୀତା ୨ | ୬୩) | 
==-== 7 === 


ସନ୍ଦ୍ୂ”- ୭ ଭରବାନ ଏଠବ ସୀକ୍ୁଳ/ ଥୁତିଜ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଷନ/ କଟୁଛଳି / 
ଧୂତ୍ଯା ଯୟା ଧାରୟତେ ମନଃପ୍ରାଣେନ୍ଦ୍ରିୟକ୍ରି ୟାଃ । 
ଯୋଗେନାବ୍ୟଭିଗ୍ବରିଣ୍ଯା ଧୂତିଃ ସା ପାଥି ସାତ୍ତ୍ରିକୀ॥ ୩୩ ॥ 
ଥନ଼ୟ -ପାଥିଲହେ ପାର୍ଥୀ; ଯୟା-ିଯେଉଁଂ;ଁ ଯୋଗେନ ସମତାଯୁକ୍ ଅବ୍ୟଭିଗାରିଣ୍ଯା= ଅବ୍ୟଭିଗ୍ରିଣୀ; ଧୂତ୍ୟାଇ ଧୃତି 
ଦ଼ାରା (ମନୁଷ୍ଯ) ; ମନଃପ୍ରାଣେନ୍ଦ୍ରି ୟକ୍ରିୟାଃ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନର୍କୀର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ଧାରୟତେଚଧାରଣ କରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ:ଯମ କରେ; ସା-=ସେହି; ଧୁତିଃ= ଧୃତି; ସାଶ୍ଵ୍ଵିକୀ¬ସାଜ୍ତ୍ଵିକୀ ଅଟେ | 
ହେ ପାଥି! ଯେଉଁ ସମତାଯୁକ୍ତ ଅବ୍ୟଭିଗ୍ବରି ଣୀ ଧୃତି ଦାରା ମନୁଷ୍ୟ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟାକୁ ଧାରଣ ଅଥାତ୍‌ ସଂଯମ କରେ, ସେହି ଧୁତି ସାତ୍ତ୍ଵିକୀ ଅଟେ | 
ଇହଲୋକରେ ସିଵି, ଅସିଵି, ବସୁ, ପଦାର୍ଥ, ସକାର, ପୂଜା 


ବ୍ୟଭିଗ୍ବରିଣ୍ୟା--- ସାଂସାରିକ ଲାଭ-କ୍ଷତି, ଜୟ-ପରାଜୟ, 
ସୁଖଂଦୁଃଖଃ ଆଦର-ଅନାଦର ଓ ସିଵି-ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମ 
ରହିବାର ନାମ ଯୋଗ” (ସମତା) । 

ପରମାମ୍ବରାଙ୍ଗୁ ପାଇବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 


ଇତ୍ଯାଦିର କାମନା ଏବଂ ପରଲୋକରେ ସୁଖଭୋଗର 
କାମନା ରଖିବା `ବ୍ଯଭିଗ୍ଵର”' ଅଟେ ଏବଂ ଇହଲୋକ ତଥା 
ପରଲୋକରେ ସୁଖ, ଭୋଗ, ବସୁ, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦି ପାଇବାର 
କିଞ୍ଚି୍ମାତ୍ର ଇଚଡ଼ରା ନ ରଖି କେବଳ ପରମାମ୍ର୍ରାର୍କୁ ପାଇବାକୂ 


ଶ୍ରୋକ ୩୪ 


ଇଚ୍ଛା ରଖିବା “ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବର” ଅଟେ । ଯେଉଁ ଧୂତିରେ ଏହି 
ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବର ସ୍ଥାନ ପାଏ, ତାହାକୁ “ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବରିଣୀ” ଧୃତି 
କହନ୍ତି । 

ନିଜର ଧାରଣା, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଭାବ, କ୍ରିୟା, 
ବୃତ୍ତି/ ବିଗ୍ଵର ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଦୃଢ଼ ଓ ଅଟଳ ରଖିବାର ନାମ 
ଧ୍ୂୃତି। । ଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତାରେ ଯୁକ୍ତ ଏହି ଅବ୍ୟଭିଗ୍ବରିଣୀ 
ଧୂତି ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ ମନ, ପ୍ରାଣ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କ୍ର ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟାକୁ ଧାରଣ କରେ। 

ମାନସିକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ଧୂତି ଦାରା ଧାରଣ କରିବାର 
ଅର୍ଥ-ମନରେ ହେଉଥୂବା ରାଗଂଦେଷଜନିତ ଚିନ୍ତାରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବା, ମନକୁ ଯେଉଁଠି ଲଗାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା, ସେଠାରେ 
ତାହା ଲାଗିଯିବା ଓ ଯେଉଁଠୁ ଦୂରେଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା, ସେଠାରୁ 
ତାହା ଅପସରିଯିବା ଇତ୍ଯାଦି । 

ପ୍ରାଣାୟାମ କଲାବେଳେ ରେଚକରେ ପୂରକ ନ ହେବା, 
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ପୂରକରେ ରେଚକ ନ ହେବା ଓ ବାହ୍ୟ କୁମ୍ଭକରେ ପୂରକ 
ନ ହେବା ତଥା ଆଭ୍ୟନ୍ତର କୁମ୍ଭକରେ ରେଚକ ନ ହେବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାଣାୟାମର ନିୟମ ବିରୁଦ୍ଧ ଶ୍ବାସ-ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଗ୍ରହଣ 
ନ କରିବା ହିଁ ଧୂତି ଦାରା ପ୍ରାଣସସମୂହର କ୍ରିୟାକୁ ଧାରଣ 
କରିବା। 

ଶବ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍--ଏ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର 
ସଂଯୋଗରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ଅସଂଯତ ନ ହେବା, ଯେଉଁ 
ବିଷୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାକୁ ଗ୍ରହିଁବା/ ସେହି ବିଷୟରେ 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା ଏବଂ ଯେଉଁ ବିଷୟରୁ ନିବୃତ୍ତ ହେବାକୁ 
ଗ୍ବହିବା ସେଥୂରୁ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯିବା--ଏ ସବୁକୁ ଧୂତି 
ଦାରା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କ୍ପର କ୍ରିୟାଗୁଡିକୁ ଧାରଣ କରିବା କୁହାଯାଏ । 

ଧୂତିଃ ସା ପାଥି ସାନ୍ତ୍ରିକୀ-- ଯେଉଁ ଧୃତି ଦାରା ମନ, 
ପ୍ରାଣ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କରର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା ଉପରେ ଆଧୂପତ୍ୟ 
ରହେ, ହେ ପାର୍ଥୀ ତାହା ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ଧୂତି ଅଟେ । 


ଘଜିଶିଙ୍ୁ ଜ/ଦ--ଜୀବ ପରମାମ୍ପାର୍କର ଅଂଶ, ତେଣୁ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯ କୁଆଡ଼େ ଯିବା ତା'ପାଇଁ 
ବବ୍ଯଭିଗ୍ଵରଂ।। ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ କେବଳ ପରମାମ୍ଦାଭିମୁଖୀ ହେବା “ଅବ୍ଯଭିଗ୍ରରଂ ଅଟେ। କେବଳ ପରମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ 


ଧୂତିକୁ “ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବରିଣୀ ଧୂତି” କୁହାଯାଏ । 


=== ¬” === 


ଦକ ଏହି 6ନ#/ନ୫ଜେ ଜରବନଳ ଜ/ଳସୀ ଥ/ତିଜ ଲକ୍ଷଣ କହୁଛନି / 
ଯୟା ତୁ ଧମିକାମାଥାନ୍‌ ଧୂତ୍ଯା ଧାରୟତେଃଜୁନ । 
ପ୍ରସଙ୍ଗେନ ଫଳାକାଙ୍କ୍ଷୀ ଧୂତିଃ ସା ପାଥି ରାଜସୀ ॥ ୩୪ ॥ 


ଥଳ଼ୟ ¬ ତୂ=କିନୁୁ, ପାଥିଲିହେ ପୁଥାନନ୍ଦନ; ଅଜୁ ନ ଅର୍ଜୁନ! ; ଫଳାକାଙ୍କୟୀ-ଫଳାକାଙ୍କ୍ଷୀ ମନୁଷ୍ଯ; ଯୟା= ଯେଉଁ; 
ଧୂତ୍ୟାଇୁଧୂତି ଦ୍ବାରା ଧମିକାମାଥାନ୍‌ ଧର୍ମ, କାମ ଓ ଅର୍ଥକୁ; ପ୍ରସଙ୍ଗେନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକଃ ଧାରୟତେଇଧାରଣ କରେ; 


ସାସେହି; ଧୃତିଃ¬ଧୁତିତ ରାଜସୀଚରାଜସୀ ଅଟେ | 


କିନ୍ତୁ ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ ଅଜୁଁନୀ ଫଳାକାଙ୍କ୍ଷୀ ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ଧ୍ତି ଦାରା ଧମି, କାମ (ଭୋଗ) ଓ ଅଥିକୁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆସକ୍ତି ପୂବିକ ଧାରଣ କରେ, ସେହି ଧୁତି ରାଜସୀ ଅଟେ | 


ବ/୮ ଯୟା ତୁ ଧମିକାମାଥାଦ୍‌ ଧୃତ୍ଯା.......ସା 
ପାଥି ରାଜସୀ'--ରାଜସୀ ଧାରଣଶକ୍ତି ଦାରା ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର କାମନା ପୂରଣ ପାଇଁ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ କରେ, କାମ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ଉପଭୋଗ କରେ ଏବଂ ଅର୍ଥ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧନସଂଗ୍ରହ କରେ। 

ଅମାବାସ୍ୟା, ପୂର୍ଶିମା, ବ୍ଯତିପାତ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଦାନ 
କରିବା, ତୀର୍ଥରେ ଅନ୍ତ୍ଦାନ କରିବା ପର୍ବପର୍ବାଣିରେ 
ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରିବା; ତୀର୍ଥଯାତ୍ରା କରିବା; ଧାର୍ମିକ 
ସଂସ୍ଥାକୁ ଗ୍ଟନ୍ଦାରୂପେ କିଛି ସାହାଯ୍ଯ ଦେବାଃ କେବେ 


କେବେ ପ୍ରବଚନ, କୀରଉ୍ତନ, ଭାଗବତସପ୍ତାହ କରାଇବା-- 
ଏସବୁ କେବଳ କାମନା ପୂରଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ କରିବା 
ହିଁ “'ଧର୍ମ'ଂକୁ ଧାରଣ କରିବା ବୁଝାଏଂ | 

“ସାଂସାରିକ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ମିଳିବା ନିତାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ, 
କାରଣ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥରୁ ହିଁ ସବୁ ସୁଖ ମିଳୁଛି; ସଂସାରରେ 
ଏମିତି କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ନାହିଁ/ ଯିଏ ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥର 
କାମନା କରୁ ନାହିଁ ମନୂଷ୍ଯ ଯଦି ଭୋଗକାମନା ନ 
କରେ, ତେବେ ତାଂର ଜୀବନ ବ୍ଯର୍ଥ”--ଏପରି ବିଗ୍ବର 


କରି ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥିର କାମନା ପୂରଣରେ ଲିପ୍ତ ରହିବା 


୨୭୭୩ ୦ କର ୦ ଚପ ର୍‌ ୧୦୫5 2 .%_ ` ` ୮. :%:%:%. ୭. ..=‰:% >: %%%== = === === ===. 
* ଧନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଧର୍ମ କଲେ ଏବଂ ଧର୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଧନ ଖର୍ଚ୍ଚ କଲେ ଧର୍ମରୁ ଧନ ଓ ଧନରୁ ଧର୍ମ, ପରସ୍ପରର ବୃଦି ହୁଏ। ମାତ୍ର 
କାମନାପୂର୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଧର୍ମ ଅନୁଷ୍ଠାନ ଓ ଧନ ଖର୍ଚ୍ଚ କଲେ ସେହି ଧର୍ମ (ପୁଣ୍ୟ) ଓ ଧନ କାମନାପୂର୍ତି କରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
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ହି “କାମ”'କୁ ଧାରଣ କରିବା । 

“ଧନ ବିନା ଦୁନିଆରେ କାହାରି କାମ ଚଳେ ନାହିଁ; 
ଧନ ଦ୍ବାରା ହିଁ ଧର୍ମ ହୁଏ; ପାଖରେ ଧନ ନ ଥୂଲେ କେହି 
ଧର୍ମ କରିପାରେ ନାହିଁ; ଯେତେ ଧର୍ମାନୁଷ୍ଠାନ ଆୟୋଜନ 
କରାଯାଉଛି, ସବୁ ଧନ ଉପରେ ଅବଲମ୍ବିତ; ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଯେତେକ ବଡ଼ ବଡ଼ ଲୋକ ହୋଇଛନ୍ତି, ସମସ୍ତେ ଧନ 
କାରଣରୁ ବଡ଼ ହୋଇଛନ୍ତି; ପାଖରେ ଧନ ଥୂଲେ ହିଁ ଲୋକେ 
ଆଦରଂସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି ଯାହା ପାଖରେ ଧନ ନାହିଁ, ତାକୁ 
ସଂସାରରେ କେହି ପଗ୍ଵରେ ନାହିଁ; ତେଣୁ ପ୍ରବୁର ଧନ ସଂଗ୍ରହ 


± ଶୁୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କରିବା ଉଚିତ'”'--ଏପରି ଧାରଣା ରଖି ଧନରେ ଜଡ଼ିତ 
ରହିବା ହିଁ “ଅର୍ଥ/କୁ ଧାରଣ କରିବା | ସଂସାର ପ୍ରତି ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଆସକ୍ତି ରହିଥୂବାରୁ ରାଜସୀ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ ଶାସ୍ତ୍ରମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଅନୁସାରେ ଯାହା କିଛି ଶୁଭ କର୍ମ କରନ୍ତି, ତା'ପଛରେ 
ସେମାନବ୍କାର କାମନା ରହିଥାଏ ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ ଏହି କର୍ମରୁ 
ଇହଲୋକରେ ସୁଖ, ଆରାମ, ସମ୍ମାନ, ସକାର ଇତ୍ୟାଦି 
ମିଳିବ ଏବଂ ପରଲୋକରେ ସୁଖଭୋଗ ମିଳିବ | ଏହିପରି 
ଫଳାକାଂ.କ୍ଷୀ ଓ ସଂସାରରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆସକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯର୍କର 
ଧାରଣଶକ୍ତି ରାଜସୀ ହୋଇଥାଏ । 


===-= ¬? == == 


ସନ୍ବଵ ମନୁ ଳ 6ୁ/ନଃଜେ ଭରବ/ନ ଜାନୀ ଥିତିଜ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଷଳ/ କଟୁଛନି / 
ଯୟା ସ୍ବପ୍ନ ଭୟଂ ଶୋକ ବିଷାଦଂ ମଦମେବ ଚ । 
ନ ବିମୁଞ୍ଚତି ଦୁମୈଧା ଧୂତିଃ ସା ପାଥି ତାମସୀ॥ ୩୫ ॥ 


ଥକ _ ପାଥିଲହେ ପାର୍ଥ! ; ଦୁମୈଧାଃ¬ ଦୁଷ୍ଟବୁଦ୍ଧି ମନୁଷ୍ଯ; ଯୟା ଯେଉଁ ଧିତି ଦାରା; ସ୍ବପ୍ନମ୍‌ ନିଦ୍ରା ଭୟମ୍‌ = ଭୟ; 
ଶୋକମ୍‌ିନ୍ତା; ବିଷାଦମ୍‌ -ଦୁଃଖ; ଚ=(ଓ; ମଦମ୍‌ = ଅହମିକା; ଏବ ମଧ୍ଯ; ନ, ବିମୁଞ୍ଚତି- ଛାଡ଼େ ନାହିଁ; ସା ସେହି; ଧୃତିଃ= ଧୃତି; 


ତାମସୀ ¬ ତାମସୀ ଅଟେ | 


ହେ ପାଥି! ଦୃଷ୍ଟବୁଦ୍ଧି ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ଧୂତି ଦ୍ବାରା ନିଦ୍ରା, ଭୟ, ଚିନ୍ତା ଦୁଃଖ ଓ ଅହମିକା ମଧ୍ଯ ଛାଡ଼େ 
ନାହିଁ ଅଥାତ୍‌ ଧାରଣ କରି ଥାଏ, ସେହି ଧୁତି ତାମସୀ ଅଟେ | 


ବ୍ଯାର୍୍ଯ” ଯୟା ସ୍ବପ୍ନ ଭୟଂ........... ସା ପାଥି 
ତାମସୀ'”--ତାମସୀ ଧାରଣଶକ୍ତିରେ ମନୁଷ୍ୟ ଅତି ନିଦ୍ରା, 
ବାହ୍ୟ ଓ ଆଭ୍ୟନ୍ତର ଭୟ, ଦୁଃଖ ଓ ଗର୍ବ ପ୍ରଭୃତିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରେ ନାହିଁ, ବରଂ ଏଗୁଡ଼ିକରେ ଜଡ଼ିତ ରହିଥାଏ। ସେ 
କେବେ ଅତ୍ୟଧୂକ ନିଦ୍ରାରେ ଶୋଇ ରହେ ତ ଆଉ କେବେ 
ମୃତ୍ଯୁ, ରୋଗ, ଅପଯଶ, ଅପମାନ, ସ୍ବାସ୍ତ୍ୟହାନି, ଧନହାନି 
ଇତ୍ୟାଦିର ଭୟରେ ଭୟଭୀତ ହେଉଥାଏ ତ ଆଉ କେବେ 
ଶୋକ ଓ ଚିନ୍ତାରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥାଏ, କେବେ ଦୁଃଖରେ 
ସଢ଼ୁଥାଏ ଏବଂ କେବେ କେବେ ଅନୁକୂଳ ବସ୍ତୁ ମିଳିଗଲେ 
ଗର୍ବରେ ଉନ୍ମତ୍ତ ହୁଏ। 

ନିଦ୍ରା, ଭୟ, ଶୋକ ଇତ୍ୟାଦି ଛଡ଼ା ପ୍ରମାଦ, ଅଭିମାନ, 
ଦମ୍ଭ ଦ୍ରେଷ, ଭର୍ଷା ଇତ୍ଯାଦି ଅନେକ ଦୁର୍ଗୁଣକୁ ତଥା 
ଅନ୍ୟମାନର୍କୀର ଅପକାର କରିବା, ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ କଷ୍ଟ ଦେବା, 
କୌଶଳ କରି ସେମାନର୍ଦ୍ର ଧନ ଅପହରଣ କରିବା ପ୍ରଭୁତି 
ଦୁରାଗ୍ଵରକୁ ମଧ୍ଯ ଏବ ଚ'” ପଦରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ହେବ। 

ଏପରି ନିଦ୍ରା, ଭୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଏବଂ ଦୁର୍ଗୁଣ-ଦୁରାଗ୍ବରକୁ 
ଧରି ରଖୁଥୂବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରୁ ନ ଥୂବା 
ଧୂତି “ତାମସୀ' ଅଟେ। 


ଭଗବାନ ୩୩ଶ ଓ ୩୪ଶ ଶ୍ଳୋକର “ଧାରୟତେ' 
ପଦରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଓ ରାଜସ ମନୁଷ୍ୟ ଯଥାକ୍ରମେ ସାତ୍ତ୍ରିକୀ 
ଓ ରାଜସୀ ଧୂତିକୁ ଧାରଣ କରନ୍ତି ବୋଲି କହିଲେ, କିନ୍ତୁ 
ଏଠାରେ ତାମସ ମନୁଷ୍ଯ ତାମସୀ ଧୂତିକୁ ଧାରଣ କରେ 
ବୋଲି କହିଲେ ନାହିଁ। ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି, ଯାହାର 
ବୂଦ୍ଧି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଷ୍ଟୀୟ ଯାହାର ବୁଦ୍ଧିରେ ଅଜ୍ଞତା ଓ ମୂଢ଼ତା 
ପରିପୂର୍ଶି, ସେପରି ମଳିନ ଅନ୍ତଃକରଣଯୁକ୍ତ ତାମସ ମନୁଷ୍ୟ 
ନିଦ୍ରା, ଭୟ ଶୋକ ଇତ୍ଯାଦି ଭାବନା ପରିତ୍ଯାଗ କରେ 
ନାହିଁ। ସେ ଏଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଲିପ୍ତ ରହିଥାଏ । 

ସାତ୍ତ୍ରିକୀ। ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ଧୂତିର ବର୍ଣ୍ଣନାରେ, 
ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ଧୂତିରେ ତ ଯଥାକ୍ରମେ “ଫଳାକାଙ୍କ୍ଷୀ' 
ଓ “ଦୁମୈଧାଃ' ପଦ ଦ୍ବାରା କର୍ତାର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି, 
ମାତ୍ର ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ଧୂତିରେ କର୍ତାର ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇ ନାହିଁ। 
ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ସାତ୍ତ୍ଵିକୀ ଧୃତିରେ କର୍ତ୍ତା ନିର୍ଲିପ୍ତ 
ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଂଠାରେ କର୍ତ୍ତୃତୃର ଲିପ୍ତୃତା ନ ଥାଏ, ମାତ୍ର 
ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ଧୂତିରେ କର୍ତା ଲିପ୍ତ ହୋଇଥାଏ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ମନୂଷ୍ଯଠାରେ ବିବେକର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। ମନୁଷ୍ଯ 


ଶ୍ମୋକ ୩୬-୩୭] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଯାହା କିଛି କରେ, ବିବେକପୂର୍ବକ କରେ। ସେ ଯେତେ 
ଅଧୂକ ବିଗ୍ବରପୂର୍ବକ କାମ କରେ, ତା'ର ବିବେକ ସେତେ 
ଅଧୂକ ସ୍ପତ୍ଟରୂପେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ। ସାତ୍ତ୍ଵିକ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ଧୂତି(ଧାରଣଶକ୍ତିଃରେ “ମୋତେ କେବଳ ପରମାମ୍ରରାଭିମୁଖୀ 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ” ଏହି ବିବେକ ପରିଷ୍ଠାରଭାବେ ଜାଗ୍ରତ 
ଥାଏ। ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥ ଓ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆସକ୍ତି 
ଥିବାରୁ ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯର ଧୂତିରେ ବିବେକ ଏପରି 
ମ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ଜାଗ୍ରତ ନ ଥାଏ ତଥାପି ଇହଲୋକରେ 
ସୁଖଂସୁବିଧା, ମାନଂସମ୍ମାନ ମିଳୁ ଏବଂ ପରଲୋକରେ 
ସଦ୍ବଗତି ହେଉ, ଭୋଗ ମିଳୁ ଏ ବିଷୟରେ ତାଂର 
ବିବେକ କାମ କରେ ଏବଂ ତା'ର ଆଚରଣ ମଧ୍ଯ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ ହେଉଥାଏ। କିନ୍ତୁ ତାମସ ମନୂଷ୍ଯର 
ଧୂତିରେ ବିବେକ ନିଷ୍କ୍ରୟ ହୋଇ ଯାଇଥାଏ । ତାମସିକ 
ଭାବରେ ସେ ଏତେ ଦୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ ଯେ, ତାଂପକ୍ଷେ 
ସେହି ଭାବକୁ ଧାରଣ କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ମଧ୍ଯ ରହେ 
ନାହିଁ। ସେ ନିଦ୍ରା, ଭୟ ଆଦି ତାମସ ଭାବରେ ସମ୍ପୂର୍ଶ 
ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ। 

ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଗରେ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଯେତେ ମୂଲ୍ୟବାନ୍‌, 
କ୍ରିୟା ସେତେ ମୂଲ୍ଯବାନ୍‌ ନୂହେଁ। ସ୍ୂଳଶରୀରରେ ମ୍ତୂଳ 


କ୍ରିୟାର, ସୃକ୍ଷ୍ମଗରୀରରେ ଚିନ୍ତନର ଏବଂ କାରଣଶରୀରରେ 
ସ୍ଥତିରତାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ଏସବୁ କ୍ରିୟା ଅଟେ। କ୍ରିୟା ତ 
ଶରୀରରେ ହେଉଥାଏ, କିନ୍ତୁ 'ମୋତେ କେବଳ ପାରମାଥ୍ିକ 
ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ହେବ”-¬ଏପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ବା ଲକ୍ଷ୍ୟ ସ୍ବୟଂରେ (ଚେତନ ସ୍ବରୂପରେ) ରହିଥାଏ। 
ସ୍ବୟଂରେ ଯେପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ, ସେହି ଅନୁସାରେ 
ସବୁ କ୍ରିୟା ସ୍ଵତଃ ହୁଏ। ସ୍ବୟଂରେ ଥୂବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ କେବେ 
ପରିବର୍ତିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେହି ଲକ୍ଷ୍ଯ ବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବା ପାଇଁ ସାନ୍ତ୍ରିକୀ ବୁହିି ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ 
ବୁଦ୍ଧିର ନିର୍ଷରୟକୁ ଅଟଳ ରଖିବା ପାଇଁ ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ଧୃତି 
ଆବଶ୍ଯକ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ୩୦ଶ ରୁ ୩୫ଶ ଶ୍ଳୋକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଛଅଟି ଶ୍ନୋକରେ ମୋଟ ଛଅଥର ପପାଥିଂ 
ସମ୍ବୋଧନରେ ସମ୍ବୋଧୂତ କରି ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସାଧକର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରତିନିଧୂସ୍ବରୂପ ଅର୍ଜୁନନ୍ନୁଁ ସଚେତନ 
କରାଉଛନ୍ତି ଯେ ଂହେ ପ୍ରୁଥାନନ୍ଦନ/ ଲୌକିକ ବସ୍ତୁ ଓ 
ବ୍ଯକ୍ତି ପାଇଁ ଚିନ୍ତା ନ କରି ତୂମେ ନିଜର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯକୁ 
ଦୂଢ଼ଭାବରେ ଧାରଣ କରିଥାଅ। ଅନ୍ତରରେ ରାଜସ 
ଓ ତାମସ ଭାବ ନ ଆସିବା ପାଇଁ ନିରନ୍ତର ସଜାଗ 
ରହ।' 


ଘଂଣିରିନ୍ଥ ଭବ-- ନିଦ୍ରା ଭୟ, ଚିନ୍ତା, ଦୂଃଖଃ ଅହମିକା ଆଦି ରହିବା ସ୍ବାଭାବିକ, ଏସବୁ ଦୂର ହେବା ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ ଏପରି ନିର୍ଶ୍ରୟ କରିଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ “ଦୁର୍ମେଧାଂ ଅଟନ୍ତି। ଏପରି ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ୍ରର ଦୋଷ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ଯାଏ ନାହିଁ ଏବଂ ତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ ସାହସ ମଧ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ। ସେମାନେ ଏ ସବୁକୁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଧାରଣ 


କରିଥାଆନ୍ରୈ। 


ଅଧୂକ ନିଦ୍ରାଯିବା କ୍ଷତିକାରକ ଆବଶ୍ଯକ ଓ ଯଥୋଚିତ ନିଦ୍ରା କ୍ଷତିକାରକ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୬ | ୧୬-¬-୧୭) | 


===-=- `; === 


ନ୍କ ନୁ 6ଲୋଜନେ ନିଁ ନୂଳୁଷ୍ଯ କର୍ମେ ଦ୍ରଚୂତ୍ଞ ହୁଏ ଥର୍ଥାନ଼ ସୁନ ନିଁ କର୍ମଯୀରୂହନ ଲାଜଣ/କ ତେଣୁ ଏ୫ବ 
ରୁଟି ନ୍ଜୌଳନେ ଜବାନ ନୁରୀଜ ଡଲଳାଜ 6ଭେଦ ବର୍ଷନଳ/ କଟୁଛି / 


ସୁଖଂ ଡ଼ିଦାନୀଂ ତ୍ରିବିଧଂ ଶୃଣୁ ମେ ଭରତଷିଭ । 
ଅଭ୍ୟାସାଦ୍ରମତେ ଯତ୍ର ଦୁଃଖାନ୍ତଂ ଚ ନିଗଢ୍ଛତି ॥ ୩୬॥ 
ଯତ୍ତଦଗ୍ରେ ବିଷମିବ ପରିଣାମେଃମୂତୋପମମ୍‌ । 


ତସୁଖ ସାତ୍ତ୍ବିକଂ 


ପ୍ରୋକ୍ତ ମାତ୍ମ ବୁଦ୍ଧଦିପ୍ରସାଦଜମ୍‌ ॥ ୩୭ ॥ 


ଥନ଼ୟ -ଭରତଷିଭଳିହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଟା ଅର୍ଜୁନା ; ଇଦାନୀମ୍‌- ଏବେ (ତୁମେ); ମେ=ମୋଂଠାରୁ; ତ୍ରି ବିଧମ୍‌¬ ତିନି 


ପ୍ରକାର; ସୁଖମ୍‌- ସୁଖ ବିଷୟରେ; ତୂ=ମଧ୍; ଶୃଣୁ ଶୁଣ; ଯତ୍ରିଯେଉଁଥୁରେ; ଅଭ୍ୟାସାତ୍‌= ଅଭ୍ୟାସ ଦାରା, ରମତେିରମଣ 
ହୁଏ ଚଏବଂ ଯେଉଁଥୁରେ); ଦୁଃଖାନ୍ତମ୍‌ଚସସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଅନ୍ତା ନିଗତ୍ଛତିଚଁ ହୋଇଯାଏ; ତତ୍ବିଏତାଦୂଶ ସେହି; 
ଆମ୍ପୃଵୁଦ୍ଧିପ୍ରସାଦଜମ୍‌-ଁ ପରମାମ୍ବବିଷୟକ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରସନ୍ନତାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ଯତ୍‌ = ଯେଉଁ; ସୁଖମ୍‌- ସୁଖ; ଅଗ୍ରେଳିଆରମ୍ଭରେ; ବିଷମ୍‌, 
ଇବ=ବିଷତୁଲ୍ୟ (ଏବଂ) ; ପରିଣାମେଚିପରିଣାମରେ; ଅମୁତୋପମମ୍‌=ଅମୃତତୁଲ୍ଯ; ତତ୍‌= ତାହାକୁ; ସାଶ୍ଚିକମ୍‌=ସାଭ୍ତଵିକ 
(ସୁଖ); ପ୍ରୋକମ୍‌-ଇ କୁହାଯାଏ | 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଜୁ ନୀ! ଏବେ ତୁମେ ମୋଂଠାରୁ ତିନି ପ୍ରକାର ସୁଖ ବିଷୟରେ ମଧ୍ୟ ଶୁଣ । ଅଭ୍ୟାସ 
ଦାରା ଯେଉଁଥୁରେ ରମଣ ହୁଏ ଏବଂ ଯେଉଁ ଥରେ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଅନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଏତାଦୃଶ ପରମାମ୍ବ ବିଷୟକ 
ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରସନ୍ତତାରୁ ଉସ୍ପନ୍ତ ଯେଉଁ ସୁଖ (ସାଂସାରିକ ଆସକ୍ତି ହେତୁ) ଆରମ୍ଭରେ ବିଷତୁଲ୍ୟ ଓ ପରିଣାମରେ 


ଅମୂତତୁଲ୍ୟ, ତାହାକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ କୁହାଯାଏ । 


ବଯ  'ଭରତଷିଭ'-- ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଜୂ ଏହି 
ସମ୍ବୋଧନରେ ସନମ୍ବୋଧୂତ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଉଛି 
ଯେ, ହେ ଭରତଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅର୍ଜୁନୀ ତୁମେ ରାଜସ ଓ ତାମସ 
ସୁଖରେ ଲୁବୁ ବା ମୋହିତ ହେବାଭଳି ବ୍ଯକ୍ତି ନୁହଁ। 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖ ଉପରେ ବିଜୟୀ ହେବା ତୁମ 
ପାଇଁ କିଛି ବଡ଼ କଥା ନୁହେଁ। ତୁମେ ରାଜସ ସୁଖ ଉପରେ 
ମଧ୍ଯ ବିଜୟୀ ହୋଇ ସାରିଛ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବର୍ଗଲୋକର 
ଉର୍ବଶୀପରି ସୁନ୍ଦରୀ ଅପ୍‌ସରାକୁ ମଧ୍ୟ ତୁମେ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରି ଦେଇଛ। ସେହିପରି ତୁମେ ତାମସ ସୁଖ ଉପରେ 
ମଧ୍ୟ ବିଜୟୀ ହୋଇଛ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଦ୍ରାରୂପକ ଯେଉଁ ତାମସ 
ସୁଖ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ, ତାକୁ ମଧ୍ଯ 
ତୁମେ ଜିତିଯାଇଛ | ଏହି କାରଣରୁ ତୂମର ନାମ 'ଗୁଡ଼ାକେଶ” 
ହୋଇଛି । 

'ସୂଖଂ ତୁ ଇଦାନୀମ୍‌'-¬ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ, କର୍ତା, ବୁବି ଓ 
ଧୂତିର ତିନୋଟି ଲେଖାଏଁ ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇ ସାରିବା ପରେ 
ଏଠାରେ “ତୁ' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ସୁଖ ମଧ୍ଯ ତିନି ପ୍ରକାର। ଏଥୂରେ ବିଶେଷ 
ଧ୍ୟାନୋପଯୋଗୀ କଥା ହେଲା, ଆଜି ପାରମାର୍ଥ୍ବକ ମାର୍ଟ 
ଅନୁସରଣ କରୁଥୁବା ଯେତେ ବି ସାଧକ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନକ୍କର 
ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥିତି ନ ହେବାରେ ଅଥବା ସେମାନଙ୍କୁ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ 
ଅନୁଭବ ନ ହେବାରେ ଯଦି କୌଣସି ବାଧାବିଘ୍ନ ଥାଏ, 
ତେବେ ତାହା ହେଉଛି ସୁଖେଢ଼ା' । 

ଆସକ୍ତି କାରଣରୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନକାରକ 
ହୋଇଯାଏ।। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯଦି ସାଧନାଜନିତ ସୁଖ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧ୍ଯାନ ଓ ଏକାଗ୍ରତାରୁ ସୁଖ 
ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାହା ମଧ୍ଯ ବନ୍ଧନକାରକ 
ହୋଇଯାଏ। କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ, ଯଦି ସମାଧରୁ 
ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରାଯାଏ, ତେବେ ତାହା ମଧ୍ଯ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରେ ବାଧା ସ୍ପଷ୍ଟ କରେ-¬ 'ସୁଖସଙ୍ଗେଂନ ବଧ୍ାତି' 
(ଗୀତା ୧୪। ୬)। ଏ ବିଷୟରେ କେହି ପ୍ରଶ୍ନ କରି 
ପାରନ୍ତି ଯେ, ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ତ୍ବରୁ ସୁଖ ମିଳିଲେ କ'”ଣ ସେହି 
ସୁଖ ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ୮ ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଲା, ବାସ୍ତବରେ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ବର ସୁଖ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ? ବରଂ ସେହି ଅକ୍ଷୟ ସୁଖ ସ୍ବତଃ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ 


(ଗୀତା ୫1 ୨୧; ୬| ୨୧, ୨୮) | ସାଧନାଜନିତ ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ ନ କଲେ ସେହି ଅକ୍ଷୟ ସୁଖ ସ୍ବତଃ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଏ। ସେହି ଅକ୍ଷୟ ସୁଖ ଆଡ଼କୁ ବିଶେଷଭାବେ ଦୃଷ୍ଟ 
ଆକର୍ଷଣ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ତୁ' ପଦ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । 

ଏଠାରେ “ଇଦାନୀମ୍‌ଂ କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଅର୍ଜୁନ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଓ ତ୍ଯାଗର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାକୁ ଇଢୁକ; 
ତେଣୁ ତାର୍ଚ୍ଚ ଜିଜ୍ଞାସାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ ତ୍ୟାଗ, ଜ୍ଞାନ, 
କର୍ମ, କର୍ତା, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧୂତିର ତ୍ରିବିଧ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଇଲେ। 
ମାତ୍ର ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତି ହି ଏ ସବୁର ଧ୍ଯେୟ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେ ସେହି ଧ୍ୟେୟର ସିଵି 
ନିମନ୍ତେ ସୁଖର ପ୍ରଭେଦ ଶୁଣ। 

ତ୍ରିବିଧଂ ଶୃଣୁ ମେଂ-ଲୋକେ ଦିନରାତି ରାଜସ 
ଓ ତାମସ ସୁଖରେ ମହି ରହନ୍ତୈ ଏବଂ ତାହାକୁ ପ୍ରକୃତ 
ସୁଖ ମନେ କରନ୍ତି । ଏହି କାରଣରୁ “ସାଂସାରିକ ଭୋଗରୁ 
ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ଉଠିଲେ କୌଣସି ସୁଖ ଯେ ମିଳିପାରେ, ପ୍ରାଣ 
ପ୍ରତି ମୋହରୁ ଉର୍ଦ୍ଧ୍‌କୁ ଉଠିଲେ କୌଣସି ସୁଖ ଯେ 
ମିଳିପାରେ ଅଥବା ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖଠାରୁ ବଳି 
ଆଉ କୌଣସି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ଯେ ଅଛି”, ଏହା ସେମାନେ 
ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ହେ 
ଅର୍ଜୁନୀ ସୁଖ ତିନି ପ୍ରକାରର: ସେଗୁଡ଼ିକ ବିଷୟରେ 
ତୂମେ ଶୁଣ ଏବଂ ସେଥୁୂମଧ୍ଯରୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖକୁ ଗ୍ରହଣ 
କର ଏବଂ ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖକୁ ପରିତ୍ଯାଗ କର । 
ସାତ୍ର୍ରିକ ସୁଖ ପରମାମ୍ରାଭିମୁଖୀ ହେବାରେ ସହାୟକ 
ଏବଂ ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖ ସଂସାରରେ ଜଡ଼ିତ 
କରାଇ ପତନ କରିବାରେ କାରଣ। 

“ଅଭ୍ୟାସାଦ୍ରମତେ ଯତ୍ର'--ସାନ୍ଟ୍ଵିବ ସୁଖରେ ଅଭ୍ୟାସ 
ଦାରା ରମଣ ହୁଏ। ଅଭ୍ଯାସ ବିନା ସାଧାରଣ ଲୋକକୁ 
ଏହି ସୁଖ ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ। ରାଜସ ଓ ତାମସ 
ସୁଖରେ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ସେଥୁରେ ତ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖରେ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ ବିଷୟ 
ପ୍ରତି, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରତି ତଥା କ୍ାନ୍ତ 
ହୋଇଗଲେ ନିଦ୍ରା ଇତ୍ୟାଦି ପ୍ରତି ସ୍ଵତଃ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୩୬-୩୭] 


ବିଷୟଜନିତ, ଅଭିମାନଜନିତ, ପରଶଂସାଜନିତ ଓ ନିଦ୍ରାଜନିତ 
.ସୁଖ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସ୍ବତଃ ଭଲ ଲାଗେ। କୁକୁର ପ୍ରଭୂତି 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ନୀଚ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଆଦର କଲେ ସେମାନେ 
ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ନିରାଦର କଲେ ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି। 
ତାଘ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖରେ ଅଭ୍ୟାସର 
ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ; କାରଣ ଏହି ସୁଖକୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ 
ଅନ୍ୟ ଯୋନିମାନକ୍କୀରେ ମଧ୍ଯ ଉପଭୋଗ କରି ଆସିଛନ୍ତି । 

ଏହି ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖରେ ଅଭ୍ଯାସ କ”ଣମ? ଶ୍ରବଣ ଓ 
ମନନ ମଧ୍ଯ ଅଭ୍ଯାସ, ଶାସ୍ତ୍ର ବିଗ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଅଭ୍ଯାସ 
ଏବଂ ରାଜସୀ ଓ ତାମସୀ ବୃତ୍ତିକୁ ଦୂର କରିବା ମଧ୍ୟ 
ଅଭ୍ୟାସ । ଯେଉଁ ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖରେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ବର 
ସ୍ବାଭାବିକଂଭାବେ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହେଉଛି, ତା'ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୂତନ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ସୃଷ୍ଟି କରିବାର ନାମ “ଅଭ୍ୟାସଂ । ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖରେ 
ଅଭ୍ଯାସ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ, କିନ୍ତୁ ସେଥୁରେ ରମଣ 
କରିବା ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରିରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ । 

ଏଠାରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବା ଅଅଭ୍ୟାସା- 
ଦ୍ରମତେଂ ପଦର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ, ବରଂ ଅଭ୍ୟାସ ଦ୍ବାରା ହିଁ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖରେ ରୁଚି, ପ୍ରିୟତୃ, ପ୍ରବୃତ୍ତି ଇତ୍ୟାଦି ହେବାକୁ 
ଏଠାରେ ରମଣ କରିବା କୁହାଯାଇଛି। 

ଂଦୁଃଖାନ୍ତଂ ଚ ନିଗଜ୍ଛତି”--ଅଭ୍ଯାସ ସାହାଯ୍ଯରେ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ପ୍ରତି ଯେତେ ପ୍ରିୟତୃ ବଢ଼ିଗ୍ସଲେ, ପରିଣାମରେ 
ସେତେ ଦୁଃଖ ନାଶ ହୋଇଗ୍ବଲେ ଏବଂ ପ୍ରସନ୍ନତା, ସୁଖ 
ଓ ଆନନ୍ଦ ବୃଦ୍ଧି ହେବାକୁ ଲାଗେ (ଗୀତା ୨ । ୬୫, | 

ଚଚ” ଅବ୍ଯୟ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଯେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ସାଧକ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖରେ ରମଣ 
କରୁଥୂବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବ, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଭାବ ହେବ ନାହିଁ । କାରଣ 
ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ମଧ୍ଯ ପରମାମୂବିଷୟକ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରସନ୍ତତାରୁ 
ଜାତ ହୁଏ--'ଆମୂବୁ୍ିପ୍ରସାଦଜମ୍‌ | ଯାହା ଉପିନ୍ତ ହୁଏ, 
ତାହାର ବିନାଶ ସୁନିଶ୍ଚିତ। ଏପରି ନଶ୍ଵର ସୁଖ ଦ୍ବାରା 
ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର ଅଭାବ ହେବ କିପରିଃ ତେଣୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ସୁଖରେ ମଧ୍ଯ ଆସକ୍ତି ହେବା ଅନୁଚିତ। ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖରୁ 
ଉର୍ଦ୍ଧବିକୁ ଉଠିଗଲେ ମନୂଷ୍ଯର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ସମାପ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେ ଗୁଣାତୀତ ହୋଇଯାଏ । 

'ଆମ୍ବବୁଦିପ୍ରସାଦଜମ୍‌'- ଯେଉଁ ବୃଦ୍ଧିରେ ସାଂସାରିକ 
ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଧନସଂଗ୍ରହହ ବିଷୟଜନିତ ସୁଖ ଇତ୍ୟାଦିର 
ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ, କେବଳ ପରମାମ୍ର୍ରବିଷୟକ ବିଗ୍ବରଧାରା 
ସ୍ଥାନ ପାଇଥାଏ, ସେହି ବୁଦିର ପ୍ରସନ୍ତତା (ଗୀତା ୨ | ୬୪) 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵଢ଼ତାରୁ ଏହି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ହେଲା, ସାଂସାରିକ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖରୁ ପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ 
ବିରତ ହୋଇ ପରମାମ୍ରର୍କ୍ବ ଠାରେ ବୁଦ୍ଧି ବିଲୀନ ହୋଇଗଲେ 
ଯେଉଁ ସୁଖ ମିଳେ, ତାହାକୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ କହନ୍ତି। 

“ଯତ୍ତଦଗ୍ରେ ବିଷମିବ'-- ଏଠାରେ 'ଯତ୍ତତ୍‌' କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, “ଯତରଂ--ଯେଉଁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ରହିଛି; 
“ତତ଼'-- ତାହା ପରୋକ୍ଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବର୍ତମାନ ତାହାର ଅନୁଭବ 
ହୋଇ ନାହିଁ। ବର୍ତମାନ କେବଳ ସେହି ସୁଖର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ନିଶ୍ଚିୟ କରାଯାଇଛି; କିନ୍ତୁ ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଅନୁଭୂତ ହେଉଛି । ଏଥୂପାଇଁ ଅନୁଭବ ହେଉଥୂବା ରାଜସ 
ଓ ତାମସ ସୁଖ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବାରେ କଷ୍ଟା ବୋଧ 
ହେଉଛି ଏବଂ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରୂପକ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ 
କରାଯାଉଥୁବା ପରିଶ୍ରମ (ଅଭ୍ଯାସ) ଆରମ୍ଭରେ ବିଷପରି 
ଲାଗୁଛି-- “ଅଗ୍ରେ ବିଷମିବ' | ତାସର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନୁଭବସିଦି 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖ ତ ତ୍ୟାଗ କରି ଦିଆଗଲା ଏବଂ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରୂପକ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ବର୍ତମାନ ମିଳି ନାହିଁ, 
ତାହାର ସ୍ବାଦ ଏବେ ଅନୁଭବ ହୋଇ ନାହିଁ; ତେଣୁ 
ସେହି ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରେ ବିଷପରି ଲାଗୁଛି। 

ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖ ଆମେ ଅନେକ ଜନ୍ମରୁ 
ଭୋଗ କରି ଆସିଛେ ଏବଂ ଏ ଜନ୍ମରେ ମଧ୍ଯ ଭୋଗ 
କରିଛେ। ପୂର୍ବ ସୁଖଭୋଗ କଥା ମନେପଡ଼ିଲେ ରାଜସ ଓ 
ତାମସ ସୁଖରେ ମନ ସ୍ବତଃ ଲାଗିଯାଏ। କିନ୍ଧୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ 
ସେତେ ପରିମାଣରେ ଭୋଗ କରାଯାଇ ନାହିଁ; ତେଣୁ ସେଥୁରେ 
ଶୀଘ୍ର ମନ ଲାଗେ ନାହିଁ । ଏଥୂପାଇଁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରେ 
ବିଷପରି ଲାଗେ। 

ବାସ୍ତବରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ବିଷପରି ନୁହେଁ, ବରଂ 
ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖ ଛାଡ଼ିବା ବିଷପରି ମନେହୁଏ। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ--ବାଳକକୁ ଖେଳ ଛାଡ଼ି ପଢ଼ିବା ପାଇଁ 
କହିଲେ ସେ କାରାରୂଦ୍ଧ ହେବାପରି ବସି ରହି ପାଠ 
ଘୋଷୁଥାଏ । ପଢ଼ିବାରେ ତା'ର ମନ ଲାଗେ ନାହିଁ, ଏଣେ 
ଚଗଲାମି ଓ ଖେଳ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ, ତେଣୁ ପାଠ 
ପଢ଼ିବା ତାକୁ ବିଷପରି ଲାଗେ। କିନ୍ତୁ ସେହି ବାଳକ ପଢ଼ି 
ପଢ଼ି ଥରେ ଦୁଇଥର ପରୀକ୍ଷାରେ ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଗଲେ 
ପାଠ ପଢ଼ାରେ ତା'”ମନ ଲାଗିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାଠ ପଢ଼ିବା 
ତାକୁ ଭଲ ଲାଗୌ। ତେଣିକି ପାଠ ପଢ଼ିବାର ଅଭ୍ୟାସ 
ପ୍ରତି ତା'ର ରୁଚି ଓ ପ୍ରିୟତୃ ଜାତ ହୁଏ । 

ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଯେଉଁମାନର୍ଦ୍ଦର ରାଜସ 
ଓ ତାମସ ସୁଖରେ ଅନୁରାଗ ରହିଛି, ସେହିମାନଙ୍କୁ ହିଁ 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରେ ବିଷପରି ଲାଗେ। କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ ପ୍ରତି ଯେଉଁମାନର୍କାର ବୈରାଗ୍ୟ ସ୍ବାଭାବିକ, 
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± ଶରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଯେଉଁମାନର୍କୀର ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଗ୍ରନ୍ତ ଅଧ୍ଯୟନ ସସ୍ଗଙ୍ଗଂ । ଅକ୍ଷୟ ସୁଖ ମିଳେ (ଗୀତା ୫ । ୨୧) । 


କୀର୍ତନ/ ସାଧନ ଓ ଭଜନ ଇତ୍ୟାଦିରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ରୁଚି ରହିଛି ଏବଂ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ଧୃତି ସାତ୍ତ୍ରିକ, 
ସେହି ସାଧକମାନଙ୍ଗୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରୁ ହିଁ ଅମୂତଭଳି 
ଆନନ୍ଦ ଦିଏ। ସେମାନଙ୍କୁ ଏଥୂରେ କଷ୍ଟ, ପରିଶ୍ରମ ଇତ୍ଯାଦି 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

'ପରିଣାମେଃମୁତୋପମମ୍‌'-- ସାଧନା କଲେ 
ସାଧକଠାରେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ । ସତ୍ତ୍ଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲେ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଵକଳ୍ଛତା, ନିର୍ମଳତା, ଜ୍ଞାନଦୀପ୍ରି, 
ଶାନ୍ତି, ନିର୍ବିକାରତା ଇତ୍ଯାଦି ସଦ୍ଭବ ଓ ସଦଗୁଣ ପ୍ରକାଶ 
ପାଏଂ। ଏହି ସଦ୍‌ଗୁଣ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ହିଁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ 
ପରିଣାମରେ ଅମୂତଭଳି ଲାଗିବା। ଏହାକୁ ଉପଭୋଗ ନ 
କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଥୂରୁ ରସ ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ପ୍ରକୃତ 


ପରିଣାମରେ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ରାଜସ ଓ ତାମସ 
ସୁଖରୁ ଉର୍ଦ୍୍‌ୁକୁ ଉଠାଇ ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରାଇଦିଏ 
ଏବଂ ଏଥୂରେ ଆସକ୍ତ ନ ହେଲେ ଶେଷକୁ ପରମାମ୍ବାର୍ଦୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ କରାଇଦିଏ। ତେଣୁ ପରିଣାମରେ ଏହା ଅମ୍ପତ 
ସଦୃଶ। 

“ତତୃସୁଖ' ସାତ୍ତ୍ରିକ ପ୍ରୋକ୍ତ ମ'- ସଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ, 
ସଂକୀର୍ତନ, ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ଚିନ୍ତନ ଇତ୍ଯାଦିରୂ ଯେଉଁ ସୁଖ 
ଅନୂଭୂତ ହୁଏ, ତାହା ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆରାମ, ଟଙ୍କା, 
ଭୋଗ ଇତ୍ଯାଦି ବିଷୟେନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂଯୋଗର ସୁଖ ନୁହେଁ 
ଏବଂ ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ ଓ ନିଦ୍ରାଜନିତ ସୁଖ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ। 
ତାହା କେବଳ ପରମାମ୍ରାର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ। ତେଣୁ ସେହି 
ସୁଖକୁ ସାତ୍ତ୍ଵିକ କୁହାଯାଇଛି । 


ଘଜିଣିଷ୍ର ଭ/ବ--ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖକୁ ବନ୍ଧନକାରକ କୁହାଯାଇଥୂଲା-- 'ସୁଖସଙ୍ଗେନ ବଧୁତି' 
(୧୪। ୬), କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ତାହାକୁ ଦୁଃଖନାଶକାରୀ କୁହାଯାଇଛି--'ଦୁଃଖାନ୍ତଂ ଚ ନିଗଚ୍ଛତି।। ଏପରି କହିବାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖରେ ରମଣ କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ଉପଭୋଗ କଲେ ତାହା ବନ୍ଧନକାରକ 
ହୋଇଯାଏ, ଗୁଣାତୀତ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ; ମାତ୍ର ଉପଭୋଗ ନ କଲେ ସେହି ସୁଖ ଦୁଃଖନାଶକ ହୁଏ। ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କଲେ ଦୁଃଖନାଶ ହୁଏ ନାହିଁ। ଭୋଗ ପରିତ୍ଯାଗ କଲେ ହି ଯୋଗ ହୁଏ। ତେଣୁ ସାନତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖରୁ 
ମଧ୍ଯ ଅସଙ୍ଗ ହେବା ବିଧେୟ। ସଙ୍ଗରୁ ବନ୍ଧନକାରକ ରଜୋଗୁଣ ଆସେ। ସତ୍ତ୍ବଗୁଣରେ ରଜୋଗୁଣ ସ୍ଥାନ ପାଇଲେ 
ପତନ ହୁଏ। 
ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବା ଯୋଗୁଁ ସାନ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରେ ବିଷତୂଲ୍ଯ ମନେହୁଏ। ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯ 
ବିବେକକୁ ଆଦର କରେ ନାହିଁ। ଅତଏବ ସାନ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରେ ବିଷଭଳି ଜଣାପଡ଼ିବା ରାଜସିକତାର ପରିଚୟ। 
ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ବାସ୍ତବରେ ଦୁଃଖଦାୟୀ ନୁହେଁ, ବରଂ ମନୂଷ୍ଯର ବୁଦ୍ଧିରେ ରାଜସିକତା ସ୍ଥାନ 
ପାଇଥୁବାରୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ବିଷପରି ଦୁଃଖଦାୟୀ ମନେହୁଏ । ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ହୋଇଥୂୁଲେହେଁ 
ଭିତରେ ରାଜସିକତା ଥୂବାରୁ ଏପରି ହୁଏ । 
=== ^ = == 
ସ୍ଗନ ଭବନ ଏଠବ ଜାଯଳନ ସୁନା ବର୍ଷଳା କଟୁଛନି / 
ବିଷୟେନ୍ଦ୍ର ୟସ ଯୋଗାଦୃବଯତ୍ତଦଗ୍ରେଧମ୍ପୁତୋପମମ୍‌ । 
ପରିଣାମେ ବିଷମିବ ତକ୍ପୁଖ ରାଜସଂ ସ୍ରଥତମ୍‌ ॥ ୩୮ ॥ 


ଥକ _ଯତ୍‌=ଯେଉଁ; ସୁଖମ୍‌ ସୁଖ; ବିଷୟେନ୍ଦ୍ରିୟସଂଯୋଗାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବିଷୟ ସଂଯୋଗରୁ ଜାତ; ତତ୍‌= ତାହା; 
ଅଗ୍ରେଝିଆରମ୍ଭରେ; ଅମୂତୋପମମ୍‌ଅମୃତତୂଲ୍ୟ (ଏବ); ପରିଣାମେଇଁପରିଣାମରେ; ବିଷମ୍‌, ଇବବିଷତୂଲ୍ୟ ପ୍ରତୀତ 
ହୁଏ (ତେଣ୍); ତତ୍‌= ତାହାକୁ; ରାଜସମ୍‌=ରାଜସ (ସୁଖ); ସୁତମ୍‌ କୁହାଯାଏ | 

ଯେଉଁ ସୁଖ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ବିଷୟ ସଂଯୋଗରୁ ଜାତ, ତାହା ଆରମ୍ଭରେ ଅମୂତତୂଲ୍ଯ ଓ ପରି ଣାମରେ 
ବିଷତୂଲ୍ୟ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ତେଣୁ ତାହାକୁ ରାଜସ ସୁଖ କୁହାଯାଏ । 


* ସାଦ୍ଧ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସ--ଏହି ତିନୋଟି ଗୁଣ ଅମୂର୍ତରୂପେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ରହିଥାଆନ୍ତି । ବୃ ଭିଗୁଡ଼ିକରୁ ଏଗୁଡ଼ିକର ପରିଚୟ ମିଳେ। 
ଏହି ବୃଭିଗୁଡ଼ିକର ବର୍ଶ୍ନା ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୧ଶ ରୁ ୧୩ଶ ଶ୍ମୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ହୋଇଛି । 


ଶ୍ନୋକ ୩୮] 


ବ୍#6/#- ¬ ‹ବିଷୟେନ୍ଦିୟସଂଯୋଗାତ' ବିଷୟ ଓ 
ଇନ୍ଦ୍ରିଇଗଣଚ୍କର ସଂଯୋଗରୁ ଯେଉଁ ସୁଖ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ, 
ସେଥୁରେ ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। ପ୍ରାଣୀ ଯେଉଁ 
ଯୋନିକୁ ଯାଉ, ସେଠାରେ ତାକୁ ବିଷୟ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍ଚର 
ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖ ଅବଶ୍ଯ ମିଳେ। ଶବ୍ଦ, ପ୍ପର୍ଶ, ଆଦି 
ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର ବିଷୟସୁଖ ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, ପତଙ୍ଗ 
ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁ ମିଳେ। ତେଣୁ ସେହି ସୁଖ 
ଉପଭୋଗ କରିବା ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ୍ରର ସ୍ବାଭାବିକ ଅଭ୍ଯାସ 
ହୋଇଯାଇଥାଏ। ମନୂଷ୍ଯଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ଦେଖିଲେ 
ଜଣାଯାଏ ଯେ, ବାଲ୍ଯକାଳଠାରୁ ଅନୂକୂଳତାରେ ଖୁସି 
ହେବା ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାରେ ଦୁଃଖୀ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ 
ଅଭ୍ଯାସ ହୋଇଆସିଛି। ତେଣୁ ଏହି ରାଜସ ସୁଖ ପାଇଁ 
ଅଭ୍ଯାସର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। 

'ଯତ୍ତଦଗ୍ରେଅମ୍ୂତୋପମମ୍‌'-- ରାଜସ ସୁଖକୁ ଆରମ୍ଭରେ 
ଅମୂତତୂଲ୍ଯ କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ବିଷୟ 
ପ୍ରାପ୍ରିର ସମ୍ଭାବନାରେ ମନରେ ଯେତେ ସୁଖ ଅନୂଭୂତ 
ହୁଏ, ବିଷୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପରେ ସେତେ ସୁଖ, ଆନନ୍ଦ 
ଓ ଖୁସି ରହେ ନାହିଁ। ବିଷୟ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ଦ୍ବାରା 
ଆରମ୍ଭରୁ (ସଂଯୋଗ ହେବାମାତ୍ରେ) ଯେପରି ସୁଖ ମିଳୁଥୁଲା, 
କିଛି କାଳ ପରେ ସେହି ସୁଖ ରହେ ନାହିଁ ଏବଂ ସେହି 
ବିଷୟ ଭୋଗ କରି କରି ଯେତେବେଳେ ଭୋଗ କରିବାର 
ଶକ୍ତି କ୍ଷୀଣ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଆଉ ସୁଖ ମିଳେ 
ନାହିଁ। ବରଂ ବିଷୟଭୋଗ ପ୍ରତି ଅରୁଚି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗର ଶକ୍ତି କ୍ଷୀଣ ହେବାପରେ ମଧ୍ଯ ଯଦି 
ବିଷୟ ଭୋଗ କରାଯାଏ, ତେବେ ଦୁଃଖ ଓ ସନ୍ତାପ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ, ଚିତ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ରହେ ନାହିଁ ତେଣୁ ଏହି ରାଜସ ସୁଖ 
କେବଳ ଆରମ୍ଭରେ ହିଁ ଅମ୍ପତତରଲ୍ଯ ମନେହୁଏ । 

ଅମ୍ପତତୁଲ୍ୟ କହିବାର ଅନ୍ଯ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଲା, 
ମନ ଯେତେବେଳେ ବିଷୟ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେହି ବିଷୟ ମନକୁ ଅତି ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। 
ବିଷୟ ଓ ଭୋଗ କଥା ଶୁଣିବାରେ ଯେତେ ରସ ମିଳେ, 
ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବାରେ ସେତେ ରସ ମିଳେ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଗୀତାରେ ଅଛି--“ଯାମିମାଂ ପୁଣ୍ଫତାଂ ବାଚଂ ପ୍ରବ- 
ଦନ୍ତ୍ୟବିପଶ୍ଚିତ (୨। ୪୨); ରାଜସୀ ପ୍ରକୃତିର ଲୋକେ 
ସ୍ଵର୍ଗସୁଖ କଥା ଶୁଣି ଖୁସି ହୋଇଯାନ୍ତି ଏବଂ ସେଥୂପ୍ରତି ଲାଳାୟିତ 
ହୁଅନ୍ତି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ୟମାନକ୍କୀ ଠାରୁ ସ୍ଵର୍ଗସୁଖ କଥା 
ଶୁଣିବାକୁ ବଡ଼ ମଜା ଲାଗେ, କିନ୍ତୁ ସ୍ବର୍ଗରେ ଯାଇ ସୁଖ 
ଭୋଗିଲେ ସେମାନକୁ ସେତେ ସୁଖ ମିଳେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ତାହା ସେତେ ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ! 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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“'ପରିଣାମେ ବିଷମିବ'”-- ଆରମ୍ଭରେ ବିଷୟ ବଡ଼ 
ସୁନ୍ଦର ଲାଗେ, ସେଥୁରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସୁଖ ଥୂୁବାର ମନେହୁଏ; 
କିନ୍ତୁ ତାହାକୁ ଉପଭୋଗ କରି କରି ପରିଣାମରେ ସେହି 
ସୁଖ ଯେତେବେଳେ ନିରସତାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ସେଥୁପ୍ରତି ଅରୁଚି ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି 
ସୁଖ ବିଷତୂଲ୍ଯ ମନେହୁଏ । 

ଆଜିର ସଂସାରରେ ଯେତେ ପ୍ରାଣୀ ବନ୍ଦିଘରେ ଅଛନ୍ତି, 
ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଓ ନରକରେ ପଡ଼ିଛନି, ଏହାର 
କାରଣ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ବିଷୟସୁଖ ଉପଭୋଗ ହିଁ ଏ 
ସବୁର ମୂଳ। ବିଷୟସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବାରୁ ସେମାନେ 
ଆଜି ବନ୍ଦି ଓ ନରକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପାଉଛନ୍ତି; କାହିଁକି ନା, ରାଜସ 
ସୁଖର ପରିଣାମ ହେଉଛି ଦୁଃଖ-¬ 'ରଜସସୁ ଫଳଂ ଦୁଃଖମ୍‌' 
(ଗୀତା ୧୪ | ୧୬) | 

ଆଜି ବି ଯେଉଁ ଲୋକେ ଭୟଭୀତ ହେଉଛନ୍ତି, 
ଦୁଃଖ ପାଉଛନ୍ତି ତାହାର କାରଣ ହେଲା- ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି 
ଅନୁରାଗ। ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରଥମେ ଧନୀ ହୋଇ ପରେ 
ଗରିବ ହୋଇଗଲେ ସେମାନେ ଯେତେ ଦୁଃଖୀ ଓ ସନ୍ତପ୍ର, 
ଯେଉଁମାନେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଗରିବ, ସେମାନେ ସେତେ 
ଦୁଃଖୀ ଓ ସନ୍ତପ୍ତ ନୁହନ୍ତି କାରଣ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ 
ଅଧୂକ ସୁଖର ସଂୟ୍କାର ପଡ଼ି ନାହିଁ। ଧନୀ ଅଧୂକ ରାଜସ 
ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିଥାଏ, ତା' ଅନ୍ତରରେ ସୁଖର ଅଧ୍ଧକ 
ସଂସ୍କାର ପଡ଼ିଥାଏ, ତେଣୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ତାକୁ ବେଶୀ ଦୁଃଖ 
ଦିଏ। ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ପ୍ରତିଦିନ ନାନାପ୍ରକାର ଖାଦ୍ଯ ଖାଏ, 
ତା'ଖାଦ୍ୟଯରେ କେବେ ଯଦି କିଛି ଉଣା ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ତାକୁ ପସନ୍ଦ ଆସେ ନାହିଁ। ସେ କହେ ଯେ, 
ଆଜି ତ ଚଟଣି ନାହିଁ, ଖଟା ନାହିଁ, ମିଠା ନାହିଁ, ଅମୁକ 
ଅମୁକ ଜିନିଷ ନାହିଁ--ଏହିପରି ନାହିଁ ନାହିଁ ଲାଗି 
ରହିଥାଏ। କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଶାଗ ପଖାଳ ଖାଇ 
ମଧ୍ଯ ଆନନ୍ଦରେ ରହନ୍ତି, ସେମାନଙ୍ଗୁ ଖାଦ୍ଯରେ କୌଣସି 
ଅଭାବ ବୋଧ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି 
ପଦାର୍ଥର ସଂଯୋଗରୁ ଯେତେ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିଛି, 
ତାକୁ ସେତେ ମାତ୍ରାରେ ଅଭାବ ଅନୂଭବ ହୁଏ। ଅଭାବ 
ଅନୂଭବ ହେଲେ କେବଳ ଦୁଃଖ ହିଁ ମିଳେ। 

ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥର କାମନା ଜାତ ହୁଏ, ତାହା ପାଇବାକୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ଚେଷ୍ଟ୍ୟଯ କରେ । ଚେଷ୍ଟା କଲେ ମଧ୍ଯ ବସ୍ତୁ ମିଳିବ 
ବା ନ ମିଳିବ, ତାହା ସନ୍ଦେହ। ବସ୍ତୁ ନ ମିଳିଲେ ବସ୍ତୁର 
ଅଭାବରୁ ଦୁଃଖ ହୁଏ ଏବଂ ମିଳିଗଲେ ସେହି ବସୁକୁ 
ଅଧ୍ଵକ ପାଇବା ପାଇଁ ଇଜ୍ଜା ହୁଏ। ଏହିପରି ଇଢ଼ାପୂର୍ତି 
ନୂତନ ଇଜ୍କାର କାରଣ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଇଚ୍ଜାପୂର୍ଭି ତଥା 
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ଇକ୍ଛାଉପତ୍ତିର ଚକ୍ର ଅନବରତ ଗ୍ରରୁଥାଏ, ଏହାର କେବେ 
ଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଇଜ୍ରାପୂର୍ତି ଅସମ୍ଭବ 
ଏବଂ ଇଚ୍ଛା ଥୂବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଭାବ ଦୁଃଖ ଦେଉଥାଏ । ଏହି 
ଅଭାବ ହିଁ ବିଷତୂଲ୍ଯ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଃଖଦାୟୀ । 

ଯଦି ରାଜସ ସୁଖ ପରିଣାମରେ ବିଷତୁଲ୍ଯ, ତେବେ 
ରାଜସ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା ଲୋକେ ତ ସୁଖଭୋଗ 
କଲାପରେ ମରିଯିବା କଥା? ପ୍ରକୃତରେ ରାଜସ ସୁଖ 
ବିଷପରି ମାରେ ନାହିଁ, ବରଂ ବିଷପରି ଅରୂୁଚିକାରକ 
ହୋଇଯାଏ। ସୁଖ ପ୍ରତି ପ୍ରଥମରୁ ଯେପରି ରୁଚି ଥାଏ, 
ଶେଷକୁ ସେପରି ରୂଚି ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ସୁଖ 
ବିଷତ୍ୂଲ୍ୟ ହୋଇଯାଏ; ତାହା ସାକ୍ଷାତ୍‌ ବିଷ ନୁହେଁ। 

ରାଜସ ସୁଖକୁ ବିଷତୂଲ୍ୟ କୁହାଯିବାର କାରଣ କ'ଣ? 
କାରଣ, ବିଷ ଗୋଟିଏ ଜନ୍ମରେ ମାରେ, କିନ୍ତୁ ରାଜସ ସୁଖ 
ବହୁ ଜନ୍ମ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ମାରୁଥାଏ । ରାଜସ ସୁଖରେ ଜଡ଼ିତ 
ଭୋଗୀ ବ୍ଯକ୍ତି ଶୁଭକର୍ମ କରି ସ୍ବର୍ଗଲୋକକୁ ଗଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେଠାରେ ତାକୁ ସୁଖ ଓ ଶାନ୍ତୈ ମିଳେ ନାହିଁ। ସ୍ଵର୍ଗଲୋକରେ 
ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର ଦେବତାମାନସ୍ଦୁ ଦେଖି ତା'ଅନ୍ତରରେ ଏପରି 
ଭର୍ଷାଭାବ ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ଯେ ସେମାନେ ତାଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ହେଲେ କାହିଁକି! ସମସ୍କନ୍ଧ ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ଦୁଃଖ 
ଲାଗେ ଯେ, ସେମାନେ ତା”ସମାନ ପଦବୀରେ କେମିତି 
ବସିଗଲେ! ଏବଂ ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରାଣୀମାନର୍ଦୁ ଦେଖି 
ଅଭିମାନ ଜାତ ହୁଏ ଯେ, ସେମାନର୍ସୀ ଠାରୁ ସେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ! 
ଏହିପରି ତା'ମନରେ ଶର୍ଷା, ଦୁଃଖ ଓ ଅଭିମାନ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ | 


ତେବେ ତା'ମନରେ ସୁଖଂଶାନ୍ତିର ସ୍ଥାନ କାହିଃ କେବଳ 


ସେତିକି ନୁହେଁ, ପୁଣ୍ୟ କ୍ଷୟ ହୋଇଗଲେ ତାକୁ ପୁଣି 
ମୃତ୍ଯୁଲୋକକୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼େ 'କ୍ଷୀଣେ ପୁଣ୍ୟେ 
ମଉଁୟ୍ୟଲୋକଂ ବିଶନ୍ତି' (ଗୀତା ୯ | ୨୧) | ଏଠାରେ ଆସି 
ସେ ପୁଣି ଶୁଭକର୍ମରେ ଲାଗିଯାଏ ଏବଂ ପୁଣି ସ୍ଵର୍ଗଲୋକକୁ 
ଯାଏ । ଏହିଭଳି ସେ ଜନ୍ମମୃତ୍ଯୁ ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୂଲୁଥାଏ-¬ 
'ଗତାଗତଂ କାମକାମା ଲଭନ୍ତେ' (୯ | ୨୧) | ଆସକ୍ି 
କାରଣରୁ ଯଦି ସେ ପାପକର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ, ତେବେ 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ପରିଣାମରେ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନି ଓ ନରକରେ ପଡ଼ି 
ପଡ଼ି କେତେ ଜନ୍ମ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେ ଜନ୍ମମରଣ ପାଏ, ଏହାର 
ହିସାବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହାର କେବେ ଅନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ତେଣୁ ଏହି ସୁଖ ବିଷତୁଲ୍ଯ। 

“ତତୃସୁଖଂ ରାଜସଂ ସ୍ରୁତମ୍‌'--ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ପାଇଁ 
(୩୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ) 'ପ୍ରୋକ୍ତ ମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଛି | 
ମାତ୍ର ରାଜସ ସୁଖ ପାଇଁ ଏଠାରେ “ସ୍ରୁତମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରିବାର ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆଗରୁ ବି ମନୁଷ୍ଯ ରାଜସ 
ସୁଖର ଫଳସ୍ବରୂପ ଦୁଃଖ ଭୋଗିଛି, ତଥାପି ସେ ଆସକ୍ତି 
ହେତୁ ପୁଣି ସଂଯୋଗ ପ୍ରତି ଲାଳାୟିତ ହେଉଛି। ଏହାର 
କାରଣ, ତା'ଉପରେ ସଂଯୋଗର ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି 
ଏବଂ ପରିଣାମର ପ୍ରଭାବକୁ ସେ ସ୍ବୀକାର କରୁ ନାହିଁ। ସେ 
ଯଦି ପରିଣାମର ପ୍ରଭାବକୁ ସ୍ବୀକାର କରିନିଏ, ତା'ହେଲେ 
ଆଉ କେବେ ରାଜସ ସୁଖରେ ଲିପ୍ତ ହେବ ନାହିଁ। ସତି, 


ଶାସ୍ତ୍ର ପୁରାଣ ଇତ୍ଯାଦିରେ ଏପରି ଅନେକ ଚରିତ୍ର 


ଦେଖାଯାଏ, ଯେଉଁଥୂରେ କି ରାଜସ ସୁଖ ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟ 
ଅନେକ ଦୁଃଖ ପାଇବା କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି। ସେହି କଥା 
ସ୍ମରଣ କରାଇଦେବା ପାଇଁ ଏଠାରେ 'ସ୍ରୁତମ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଛି। 

ଯାହାର୍କ୍ଚ ବୃତ୍ତି ଯେତେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ, ସେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ବିଷୟର ପରିଣାମ ପ୍ରତି ସେତେ ମାତ୍ରାରେ ଦୃଷ୍ଟି ଦିଅନ୍ତି । 
ସେ ସାମୟିକ ସୁଖ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ଯାହାବ୍କର ବୃତ୍ତି ରାଜସୀ, ସେ ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ 
ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ କେବଳ ସାମୟିକ ସୁଖ ହିଁ ତାର୍କ୍ଚର ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ହୋଇଥାଏ, ତେଣୁ ସେ ସଂସାରରେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି | 
ରାଜସ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସଂସାରର ବନ୍ଧନ ବର୍ତମାନ ପାଇଁ ତ 
ଭଲ ଲାଗେ, କିନ୍ତୁ ପରିଣାମରେ ତାହା କ୍ଷତିକାରକ-- 
ଯେ ହି ସଂସ୍ପଶିଜା ଭୋଗା ଦୁଃଖଯୋନୟ ଏବ ତେ 
(ଗୀତା ୫।୨୨)। ତେଣୁ ସାଧକ ସଂସାରରୁ ବିରକ୍ତ 
ହୋଇଯିବା ଉଚିତ; ରାଜସ ସୁଖରେ ଲିପ୍ତ ହେବା 
ଅନୁଚିତ। 


ଘି ଭ/ବ- ସାଂସାରିକ ଭୋଗଜନିତ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରେ ଅମ୍ପୃତତୂଲ୍ଯ ଓ ପରିଣାମରେ ବି ଷଡୂଲ୍ଯ 


ହୋଇଥାଏ। ଅବିବେକୀ ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ଆରମ୍ଭକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦିଏ। ଆରମ୍ଭ ତ ସବୁବେଳେ ରହେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ତାହାର 
କାମନା ରହିଯାଏ, ଯାହାକି ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର କାରଣ ହୁଏ। ମାତ୍ର ବିବେକୀ ମନୂଷ୍ଯ ଆରମ୍ଭକୁ ନ ଦେଖି ପରିଣାମକୁ 
ଦେଖନ୍ତି, ତେଣୁ ସେ ଭୋଗରେ ଆସକ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁକ “ନ ତେଷୁ ରମତେ ବୁଧଃ” (ଗୀତା ୫ | ୨୨) | ପରିଣାମ ପ୍ରତି 
ଦୂଷ୍ଟ ଦେବାର ଯୋଗ୍ୟତା କେବଳ ମନୁଷ୍ଯର ଅଛି। ପରିଣାମକୁ ଦୂଞ୍ଝଂଁ ନ ଦେବା ପାଶବିକତା। 

ବାସ୍ତବରେ ଆରମ୍ଭ (ସଂଯୋଗ) ମୁଖ୍ୟ ନୁହେଁ, ଅନ୍ତ (ବିୟୋଗ) ହି ମୁଖ୍ୟ | ମନୁଷ୍ଯ ଆରମ୍ଭକାଳର ଇଚ୍ଛା କରେ, 
କିନ୍ତୁ ତାହା ରହେ ନାହିଁ। ରହନ୍ତା ବା କିପରି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂଯୋଗର ବିୟୋଗ ହେବା ତ ଏକ ସ୍ବାଭାବିକ ନିୟମା 
ଆରମ୍ଭ ଅନିତ୍ଯ, କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତ ନିତ୍ଯ। ଅନିତ୍ଯର ଇଢ଼଼ାରୂ ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଉତ୍ଘନ୍ତ୍ର ହୁଏ। ସମଗ୍ର ସଂସାରର ବିୟୋଗ 


ଶ୍ମୋକ ୩୯] 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ * 
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ହିଁ ନିତ୍ଯ। ମାତ୍ର ରାଜସୀ ବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସଂଯୋଗ ଭଲ ଲାଗେ। ମନୁଷ୍ଯ ଯଦି ଆରମ୍ଭକାଳରେ ସୁଖକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଦେବ, 
ତେବେ ଦୁଃଖ କଦାପି ପାଖ ମାଡ଼ିବ ନାହିଁ । ଆରମ୍ଭ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେଲେ ଭୋଗ ହୁଏ ଏବଂ ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେଲେ 


ଯୋଗ ହୁଏ। 


ସଂସାରର ସଂଯୋଗରୁ ଯେଉଁ ସୁଖ ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ସେଥୂରେ ଦୁଃଖ ମଧ୍ଯ ମିଶି ର 


ଖ୍‌ 


ରହିଥାଏ। ମାତ୍ର ସଂସାରର 


ବିୟୋଗରେ ଯେଉଁ ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ, ତାହା ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖରୁ ଅତୀତ । 
====-= ¬ ==== 


ନୀଙ୍କ୨- ଭଗବାନ ଏଠବ ଜାମସ୍ ସୁରାକ ବର୍ଷଳ/ କଠୁଛଳି / 


ଯଦଗ୍ରେ ଗ୍ବନୁୂବନ୍ଦେ ଚ ସୁଖଂ ମୋହନମାତ୍ମନଃ । 


ନିଦ୍ରାଳସ୍ୟପ୍ରମାଦୋତୃଥଂ 


ତତ୍ତାମସମୁଦାହୃତମ୍‌ ॥ ୩୯ ॥ 


ଥନ଼ନ୍ୟ ¬ ନିଦ୍ରାଳସ୍ୟପ୍ରମାଦୋତ୍‌ ଥମ୍‌- ନିଦ୍ରା, ଆଳସ୍ୟ ଓ ପ୍ରମାଦଜନିତ; ଯତ୍‌ ଯେଉଁ; ସୁଖମ୍‌ ¬ ସୁଖ; ଅଗେ=ଆରମ୍ଭରେ; 
ଚ=3ଓ; ଅନୁବନ୍ଧେଇଁପରିଣାମରେ; ଚ ମଧ୍ଯ; ଆମୂନଃ= ନିଜକୁ, ମୋହନମ୍‌ ¬= ମୋହିତ କରେ; ତତ୍‌ ତାହାକୁ; ତାମସମ୍‌= ତାମସ 


(ସୁଖ); ଉଦାହୁତମ୍‌ ¬ କୁହାଯାଏ | 


ନିଦ୍ରା ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦଜନିତ ଯେଉଁ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରେ ଓ ପରିଣାମରେ ନିଜକୁ ମୋହିତ କରେ, 


ତାହାକୁ ତାମସ ସୁଖ କୁହାଯାଏ । 


ବ//6///- ¬ 'ନି ଦ[ଳ ସ୍ୟପ୍ରମାଦେ।ତ୍‌ ଥମ୍‌ '-¬ ଆସକ୍୍ି 
ଅତ୍ଯଧ୍ୂକ ବଢ଼ିଗଲେ ତାହା ତମୋଗୁଣର ରୂପ ଧାରଣ 
କରେ। ଏହାକୁ ମୋହ କହନ୍ତି। ଏହି ମୋହ ମମୂଢ଼ତା) 
କାରଣରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଅଧ୍ଧକ ଶୋଇ ରହିବାକୁ ପସନ୍ଦ କରେ। 
ଅଧୂକ ଶୋଇ ରହୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଗାଢ଼ ନିଦ୍ରା ଆସେ 
ନାହିଁ। ଗାଢ଼ ନିଦ୍ରା ନ ଆସିବାରୁ ତନ୍ଦ୍ରା ଅବସ୍ଥା ଅଧୂକ 
ହୁଏ ଏବଂ ବେଶୀ ସ୍ବପ୍ନ ଦେଖାଯାଏ। ତନ୍ଦ୍ରା ଓ ସ୍ବପ୍ନରେ 
ତାମସ ମନୁଷ୍ଯର ବହୁ ସମୟ ନଞ୍ଚ ହୋଇଯାଏ।। ତଥାପି 
ତାମସ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଏଥୂରୁ ହିଁ ସୁଖ ମିଳେ, ତେଣୁ ଏହି 
ସୁଖକୁ ନିଦ୍ରାଜନିତ କୁହାଯାଇଛି । 

ତମୋଗୁଣ ବୃଦଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟର ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ 
ଭାରୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଫଳରେ ସେ ଆଳସ୍ଯରେ ସମୟ 
ନଷ୍ଟ କରେ । ଆବଶ୍ୟକ କାମ ଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେ କହେ ଯେ 
'ପରେ କେତେବେଳେ କରିବା, ଏବେ ତ ଟିକେ ଆରାମ 
କରୁଛି।” ଏପରି ଆଳସ୍ୟ ଅବସ୍ଥାକୁ ସେ ସୁଖ ବୋଲି ଭାବେ । 
କିନ୍ତୁ ନିଷ୍ଠର୍ମା ହୋଇ ରହିବାରୂ ତା'ର ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଶିଥୂଳତା ଦେଖାଯାଏ, ମନରେ ଗୁଡ଼ାଏ 
ସାଂସାରିକ ବ୍ଯର୍ଥ ଚିନ୍ତା ଉଠୁଥାଏ ଏବଂ ଅଶାନ୍ତି, ଶୋକ, 
ବିଷାଦ, ଚିନ୍ତା ଓ ଦୁଃଖ ଜାତ ହୁଏ। 

ଯଦି ଏହାଠାରୁ ଅଧୂକ ତମୋଗୁଣ ବଢ଼ିଯାଏ, ତେବେ 
ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରମାଦରେ ଲିପ୍ତ ହୁଏ । ପ୍ରମାଦ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-¬ 


ଅକ୍ରିୟ ପ୍ରମାଦ ଓ ସକ୍ରିୟ ପ୍ରମାଦ। ଘର, ପରିବାର, 
ଶରୀର ଇତ୍ଯାଦି ପାଇଁ ଯେଉଁ କାମ ଆବଶ୍ଯକ, ତାହା 
ନ କରିବା ଏବଂ ନିଷ୍ଠାର୍ମା ହୋଇ ବସି ରହିବା ଅକ୍ରିୟ 
ପ୍ରମାଦ” । ଗୁଡ଼ାଏ ବ୍ୟର୍ଥ କର୍ମ (ଦେଖିବା, ଶୁଣିବା, ଭାବିବା 
ଇତ୍ୟାଦି) କରିବା, ବିଡି, ସିଗାରେଟ୍‌, ମଦ, ଭାଙ୍ଗ, ତମାଖୁ, 
ଖେଳଂତାମସା ଇତ୍ୟାଦି ଦୁର୍ବ୍ୟସନରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବା 
ଏବଂ ଗ୍ଵରେରି, ଡକାୟତି, ମିଥ୍ଯା କପଟ, ବେଇମାନି, 
ବ୍ୟଭିଗ୍ବର, ଅଭକ୍ଷ୍ଯଂଭକ୍ଷଣ ଇତ୍ଯାଦି ଦୁରାଗ୍ଵରରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ହେବା “ସକ୍ରିୟ ପ୍ରମାଦ' । 

ପ୍ରମାଦ କାରଣରୁ ତାମସ ଲୋକଙ୍କୁ ଅଯଥା ସମୟ 
ବରବାଦ କରିବାରେ ତଥା ମିଥ୍ଯା, କପଟ, ବେଇମାନି 
ଇତ୍ଯାଦି ମନ୍ଦକର୍ମ କରିବାରେ ସୁଖ ମିଳେ । ଉଦାହରଣ- 
ସ୍ବରୂପ ମଜୁରିଆ ପୂରାପୂରି ପାରିଶ୍ରମିକ ନେଇ ବି ଠିକ୍‌ଭାବେ 
କାମ କରୁ ନାହାନ୍ତି। ରୋଗୀମାନେ ବାରମ୍ବାର ଆସନ୍ତୁ ଓ 
ପଇସା ଦେଉଥାନ୍ତୁ--ଏ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଡାକ୍ତରମାନେ ଠିକ୍‌- 
ଭାବେ ରୋଗୀମାନକସୁ ଦେଖୁ ନାହାନ୍ତି । କ୍ଷୀରବାଲା ପଇସା 
ଲୋଭରେ କ୍ଷୀରରେ ପାଣି ମିଶାଇ ବିକୁଛି। ଅଧୂକ ପଇସା 
ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ପାଣି ମିଶାଇବା ଧନ୍‌ ଛାଡ଼ୁ ନାହିଁ। 
ଏପରି ପାପରୂପକ ପ୍ରମାଦ ହେତୁ ଏମାନଙ୍କୁ ଘୋର ନରକ 
ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ। 

ପ୍ରମାଦ ଏକ ତମୋଗୁଣୀ ବୃତ୍ତି। ଯେତେବେଳେ 


୬» ଆଳସ୍ଯ ଓ ଅକ୍ରିୟ ପ୍ରମାଦ ଏକାପରି ଦେଖାଯାଉସଞ୍ଚଲେ ମଧ୍ଯ ଏ ଦୂଇଟିରେ ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଆଳସ୍ୟରେ ବୃତ୍ତି ଭାରୀ 
ହୋଇଯିବାରୁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ଅକ୍ରିୟ ପ୍ରମାଦରେ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାରୁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ । 
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ଏହି ତମୋଗୁଣୀ ବୃତ୍ତି ଆସେ, ସେତେବେଳେ ତାହା 
ସତ୍ତ୍ଗୁଣର ବିବେକ-ଜ୍ଞାନକୁ ଆଢ୍ରାଦିତ କରିଦିଏ ଏବଂ 
ଯେତେବେଳେ ତମୋଗୁଣଜନିତ ନିଦ୍ରା ଓ ଆଳସ୍ଯ ବୃତ୍ତି 
ଆସେ, ସେତେବେଳେ ତାହା ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ପ୍ରକାଶ ବୃରତ୍ତିକୁ 
ଆଢ଼ାଦିତ କରିଦିଏ । ବିବେକ-ଜ୍ଞାନ ଆଢ୍ରାଦିତ ହୋଇଗଲେ 
ପ୍ରମାଦ ଆସେ ଏବଂ ପ୍ରକାଶ ଆଢ୍ଛାଦିତ ହୋଇଗଲେ 
ଆଳସ୍ଯ ଓ ନିଦ୍ରା ଘୋଟିଯାଏ। ତାମସ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ନିଦ୍ରା, 
ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦରୁ ସୁଖ ମିଳେ। ତେଣୁ ତାମସ ସୁଖ 
ଏହି ତିନୋଟିରୁ ଉତ୍ଘନ୍ତ୍ର ହୁଏ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି। 


ବିଶେଷ କଥନ 


ନିଦ୍ରା ଦୁଇପ୍ରକାରଯୁକ୍ତନିଦ୍ରା ଓ ଅତିନିଦ୍ରା। 

(୧) ଯୁକ୍ତ ନିଦ୍ରା- ୭ନିଦ୍ରାଗଲେ ସେଥୁରୁ ଏକପ୍ରକାର 
ବିଶ୍ରାମ ମିଳେ, ଫଳରେ ଦେହ, ମନ, ବୁଝି ଓ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ନୀରୋଗତା, ପ୍ପୂର୍ତ୍ି ସ୍ବଚ୍ଛତା, ନିର୍ମଳତା ଓ ସତେଜତା 
ଆସେ । ସତେଜତାରୁ ସାଧନ-ଭଜନ କରିବାକୁ ଓ ସାଂସାରିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଶକ୍ତି ମିଳେ ତଥା ଉତ୍ସାହ ବଢ଼େ। ତେଣୁ 
ଯୁକ୍ତନିଦ୍ରା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, ବରଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ପାଇଁ ଏହା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଯୁକ୍ତନିଦ୍ରା ଆବଶ୍ଯକ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି ଯୁକ୍ତ ସ୍ବପ୍ନାବବୋଧସ୍ଯ ଯୋଗୋ ଭବତି 
ଦୁଃଖହା' (ଗୀତା ୬ | ୧୭) | 

କେବଳ ସତେଜତା ନିମିତ୍ତ ନିଦ୍ରାଯିବା ସାଧକ 
ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ । ଯେଉଁ ସାଧକମାନବକ୍କର ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ 
ସାଂସାରିକ ସଙ୍କଳ୍ପ ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେମାନସ୍ତୁ ଅତି 
ଶୀଘ୍ର ନିଦ୍ରା ଆସେ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଅଧୂକ ସର୍ବ୍ଘଳ୍ପଶୀଳ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଶୀଘ୍ର ନିଦ୍ରା ଆସେ ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ 
ହେଲା, ସାଂସାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧ ନିଦ୍ରାଜନିତ ସୁଖକୁ ମଧ୍ଯ 
ଉପଭୋଗ କରାଇ ଦିଏ ନାହିଁ। ନିଦ୍ରାଯିବା ଆବଶ୍ଯକ 
କାହିଁକି ନିଦ୍ରାଗଲେ ଯେଉଁ ସ୍ଥିରତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତି ହୁଏ, 
ତାହା ସାଧକକୁ ସାଧନା ଓ ସାଂସାରିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
ବଳ ଦିଏ, ତେଣୁ ନିଦ୍ରା ଆବଶ୍ଯକ । 

ଯଦ୍ଯପି ନିଦ୍ରା ତାମସିକ, ତଥାପି ନିଦ୍ରାରେ ଯେଉଁ 
ବେହୋସଭାବ ଆସେ, କେବଳ ତାହା ହିଁ ପରିତ୍ୟଯାଜ୍ଯ, 
କିନ୍ଗୁ ବିଶ୍ରାମ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣୀୟ। ମାତ୍ର ସମସ୍ତେ ବେହୋସ 
ନ ହେଲେ ବିଶ୍ରାମ ଅଂଶକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, 
ତେଣୁ ନିଦ୍ରାର ବେହୋସଭାବ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣୀୟ । ଅବଶ୍ଯ 
ଯେଉଁମାନେ ସାଧନାରତ ହୋଇ ସଂସାରରୁ ଉର୍ତଦ୍ବକୁ 
ଉଠିଯାଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ନିଦ୍ରାର ବେହୋସ ଅଂଶ ବିନା 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ମଧ୍ଯ ଜାଗ୍ରତସୁଷୁପ୍ତି ଅବସ୍ଥାରେ ବିଶ୍ରାମ ମିଳିପାରେ। 
କାରଣ, ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ଥାରେ ସଂସାରର ଚିନ୍ତନ ନ ରହି 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ତିତି ହୋଇଗଲେ ଖୁବ୍‌ ବିଶ୍ରାମ ଓ ସୁଖ 
ମିଳେ; ଏହି ସ୍ରିତିରୁ ବି ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଗଲେ ବାସ୍ତବିକ 
ତତ୍ଵ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ । 

ସାଧକ ବିଶ୍ରାମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଦ୍ରାଯିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ। 
ସେ ଭାବିବା ଉଚିତ ଯେ ପ୍ରଥମେ ସେ କାମଧନ୍ଦା କରି 
ଭଗବାନର୍କଚ୍ଚର ଭଜନ କରୁଥଲା, ଏବେ ଗଡ଼ପଡ଼ ହୋଇ 
ଭଜନ କରିବ। 

( ୨) 'ଅତିନିଦା' ¬ ସମୟାନୁସାରେ ଶୋଇବା ଓ ଜାଗ୍ରତ 
ହେବାକୁ ଯୁକ୍ତନିଦ୍ରା କହନ୍ତି ଏବଂ ଅଧୂକ ଶୋଇ ରହିବାକୁ 
ଅତିନିଦ୍ରା କହନ୍ତି । ଅତିନିଦ୍ରାରେ ଶୋଇବା ପୂର୍ବରୁ ଓ ଉଠିବା 
ପରେ ମଧ୍ୟ ଦେହରେ ଆଳସ୍ୟ ରହିଥାଏ । ଦେହ ଭାରୀ 
ଭାରୀ ଲାଗେ। ଅଧୂକ ଶୋଇବାର ସ୍ବଭାବ ହୋଇଯିବାରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଦ ଲାଗେ। 

ଚତୁର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୮ମ ଶ୍ମଳୋକରେ ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ 
ପ୍ରମାଦ, ଦିତୀୟରେ ଆଳସ୍ଯ ଓ ତୃତୀୟରେ ନିଦ୍ରା କଥା 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି-¬ 'ପ୍ରମାଦାଳସ୍ୟନି ଦ୍ରାଭିସତନିବଧାତି 
ଭାର ତ '' କିନ୍ଦୁ ଏଠାରେ ପ୍ରଥମେ ନିଦ୍ରା, ଦ଼ିତୀୟରେ ଆଳସ୍ୟ 
ଓ ତୃତୀୟରେ ପ୍ରମାଦ କଥା କହିଛନ୍ତି-- “ନି ଦ୍ରାଳସ୍ଯ- 
ପ୍ରମାଦୋତ଼ଥମ୍‌ ।” ଏପରି ବ୍ୟତିକ୍ରମ ହେବାର କାରଣ ହେଉଛି, 
ସେଠାରେ ଏହି ତିନୋଟି ଦ୍ବାରା ମନୂଷ୍ଯ କିପରି ଆବଦ୍ଧ 
ହୁଏ, ତାହା କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ ମନୁଷ୍ଯର କିପରି 
ପତନ ହୁଏ, ତାହା କୁହାଯାଇଛି । ବନ୍ଧନ ବିଷୟରେ ପ୍ରମାଦ 
ସବୁଠୁ ଅଧୂକ ବନ୍ଧନକାରକ; ତେଣୁ ତାହା ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ରଖାଯାଇଛି । ପ୍ରମାଦ ନିଷିଦ୍ଧ ଆଚରଣରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଏ, 
ଫଳରେ ଅଧୋଗତି ହୁଏ । ଆଳସ୍ୟ କେବଳ ଭଲ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ 
ଅବରୋଧ କରିୁଣଥୁବାରୁ ତାହାକୁ ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀରେ 
ରଖାଯାଇଛି । ନିଦ୍ରା ଆବଶ୍ଯକ ହୋଇଥୂବାରୁ ବନ୍ଧନକାରକ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଅତିନିଦ୍ରା ହିଁ ବନ୍ଧନକାରକ, ତେଣୁ ତାକୁ 
ତୃତୀୟ ଶ୍ରେଣୀରେ ରଖାଯାଇଛି । ଏଠାରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ କରିବାର 
ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ନିଦ୍ରା ସେତେ ପତନକାରକ ନୂହେଁ। ଆଳସ୍ଯ ନିଦ୍ରାଠାରୁ 
ଅଧକ ପତନକାରକ ଏବଂ ପ୍ରମାଦ ଆଳସ୍ଯଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ଅଧ୍ଵକ ପତନକାରକ । କାରଣ ଅଧକ ଶୋଇ ରହୁଥୂବା 
ବ୍ଯକ୍ତି ବୃକ୍ଷାଦି ମୃଢ଼ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ପାଇବ; କିନ୍ତୁ ଆଳସ୍ଯ 
ଓ ପ୍ରମାଦ ଯୋଗୁଁ କର୍ତବ୍ୟଂବ୍ୟୁତ ହୋଇ ଦୁରାଗ୍ରର କରିବା 
ଦାରା ନରକ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିବଂ । 


* ତମୋଗୁଣର ପ୍ରମାଦ ନାମକ ବୃତ୍ତି ଉତ୍ତମ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ବାଧା ଦେଇ ଖେଳ ଆଦି ଅଯଥା କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରମାଦ ସହିତ ଆସକ୍ତି 


ଶ୍ମୋକ ୩୯] 


ଯଦଗ୍ରେ ଗ୍ବନୂବନ୍ଦେ ଚ ସୁଖଂ ମୋହନମାତ୍ମୂନଃ'-- 
ନିଦ୍ରା ଆଳସ୍ଯ ଓ ପ୍ରମାଦଜନିତ ସୁଖ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଆରମ୍ଭରେ 
ଓ ପରିଣାମରେ ମୋହିତ କରିଦିଏ | ଏହି ସୁଖରେ ଆରମ୍ଭରେ 
ବିବେକ ରହେ ନାହିଁ କି ପରିଣାମରେ ମଧ୍ଯ ବିବେକ 
ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି ସୁଖ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ 
ଦିଏ ନାହିଁ | ପଶୁପକ୍ଷୀ, କୀଟପତଇ୍ଗଂ ଆଦିର୍କ୍ରର ମଧ୍ଯ ବିବେକ 
ଜାଗ୍ରତ ନ ଥୂବାରୁ ସେମାନେ କର୍ମର ଆରମ୍ଭ ଓ ପରିଣାମ 
ଉପରେ ବିଗ୍ବର କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଏପରି ଯେଉଁ ସୁଖ 
କାରଣରୁ ମନୁଷ୍ୟ ଭାବି ପାରେ ନାହିଁ ଯେ ନିଦ୍ରାଦିରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ସୁଖର ପରିଣାମ ତା'ପାଇଁ କ”ଣ ହେବ, ସେଥୁରୁ କି 
ଲାଭ ମିଳିବ, କଂଣ କ୍ଷତି ହେବ, କି ହିତ ହେବ, କି 
ଅହିତ ହେବ, ସେହି ସୁଖକୁ ତାମସ ସୁଖ କୁହାଯାଇଛି-- 
'ତତ୍ତାମସମୁଦାହୁ ତମ୍‌ |' 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୁଷ ଦୁହେଁ ଅନାଦି ଏବଂ ଏ 
ଜ୍ବର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦର୍ଶାଉଥୁବା ବିବେକ ମଧ୍ଯ ଅନାଦି । 
ବିବେକ ପୁରୁଷଠାରେ ଥାଏ, ପ୍ରକୃତିଠାରେ ନୂହେଁ। 
ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ ଏହି ବିବେକକୁ ଅନାଦର କରି 
ଅବିବେକ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ପୁରୁଷଠାରେ ଆସକ୍ତିଂ 
ଜାତ ହୁଏ। 
ଆସକ୍ତି ଯେତେବେଳେ ସୃକ୍ଷ୍ମଭାବରେ ରହିଥାଏ, 
ସେତେବେଳେ ବିବେକ ପ୍ରବଳ ହୋଇଯାଏ । ଯେତେବେଳେ 
ରାଗ ବଢ଼ିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ବିବେକ ନିଞ୍ଫିୟ ହୋଇଯାଏ, 
କିନ୍ତୁ ନଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ବିବେକ ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଗ୍ରତ 
ହୋଇଗଲେ ଆସକ୍ତି ତିଷ୍ଠି ପାରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆସକ୍ତି 
ଲୋପ ପାଇଯାଏ ଏବଂ ପୁରୁଷ ସେତେବେଳେ ମୁକ୍ତ 
ବୋଲାଏ। 
ସେହି ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ସୁଖରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଆସକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ଆସକ୍ତି ରହିଥୂବାଯାଏ ମନୁଷ୍ୟ କୌଣସି 
କାରଣବଶତଃ ଯଦି ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ ପାଇବାକୁ ଗ୍ବହେ, 
ତେବେ ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖ ତ୍ଯାଗ କରିବାରେ ତାକୁ 


ଦୁହି 
ଏହି 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କଷ୍ଟବୋଧ ହୁଏ--ଯତ୍ତଦଗ୍ରେ ବିଷମିବ।' କିନ୍ତୁ ଆସକ୍ତି 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସେହି ସୁଖ ଅମ୍ପତତୂଲ୍ୟ ହୋଇଯାଏ-¬ 
“ପରିଣାମେଃମୁତୋପମମ୍‌ |' 

ଆସକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ରଜୋଗୁଣଜନିତ ସୁଖ ଆରମ୍ଭରେ 
ଅମ୍ପତପରି ଲାଗେ। କିନ୍ଧୁ ପରିଣାମରେ ସେହି ସୁଖ ବ୍ୟକ୍ତି 
ପାଇଁ ବିଷତୂଲ୍ୟ ଅନିଷ୍ଟାକାରକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖସ୍ଵରୂପ 
ହୋଇଯାଏ।। ପ୍ରକୃତିଜନିତ ସୁଖ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ଥୂବାଯାଏ 
ଦୁଃଖର ପରମ୍ପରା କେବେ ସମାପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

ଯେତେବେଳେ ସେହି ଆସକ୍ତି ତମୋଗୁଣରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ଯର ବୃତ୍ତି ଭାରୀ 
ହୋଇଯାଏ।। ତା'ପରେ ସେ ନିଦ୍ରା ଓ ଆଳସ୍ଯରେ ସମୟ 
ନଷ୍ଟ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଆବଶ୍ଯକ କର୍ତ୍ତବ୍ଯରୁ 
ବିବ୍ଯୁତ ହୋଇ ଅକର୍ତବ୍ଯରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। ତାମସ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଏଇଥୂରୁ ହିଁ ସୁଖ ଅନୁଭବ ହୁଏ। ତେଣୁ ଏହି 
ତାମସ ସୁଖ ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷରେ ମୋହିତ କରେ। 

(୨) ଯାହା ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ଅଭାବ ଆଡ଼କୁ ଗତି କରୁଛି, 
ତାହା ପ୍ରକୃତରେ “ଅବିଦ୍ଯମାନ' | କିନ୍ନୁ ଯିଏ “ଅବିଦ୍ୟମାନ'ର 
ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଧାର, ସେ ହିଁ ବାସ୍ତବରେ `ବିଦ୍ଯମାନ' 
ତତ୍ତ୍ଵ। ସେହି ତତ୍ତ୍ଧକୁ “ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ” କହନ୍ତି। ନିରନ୍ତର 
ସତ୍ତାରୂପରେ ରହୁଥିବାରୁ ତାକୁ “ସତ୍‌” କହନ୍ତି, ଜ୍ଞାନସ୍ବରୂପ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ଚିତ୍‌' କହନ୍ତି ଏବଂ ଆନନ୍ଦସ୍ଵରୂପ ହୋଇଥୁବାରୁ 
“ଆନନ୍ଦ” କହନ୍ତି। ସେହି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ପରମାମ୍ପାର୍କର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ୟ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦସ୍ବରୂପ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀ 
ଯେତେବେଳେ “ମୋତେ ଅମୁକ ବସ୍ତୁ ମିଳୁ” ଏପରି ଅସତ୍‌ 
ବସ୍ତୁର ଇଚ୍ରା କରେ, ସେତେବେଳେ ସେହି ଇଢ଼ା ଯୋଗୁଁ 
ସ୍ଵତଃସ୍ଵାଭାବିକ ଆନନ୍ଦ ବା ସୁଖ ଆବୃତ ହୋଇଯାଏ । ଅସତ୍‌ 
ବସ୍ତୁର ଇଚ୍ଛା ନାଶ ହେବାମାତ୍ରେ, ସେହି ସ୍ବତଃସ୍ବାଭାବିକ 
ସୁଖ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। 

ନିତ୍ୟ ଓ ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ୟମାନ ସୁଖସ୍ବରୂପ “ତତ୍ତ୍ଵଂରେ 
ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ବୂଦି ତଲର୍ରୀନ ହୋଇଗଲେ ବୁଦଵିରେ ସ୍ବଚ୍ଛତା ଓ 
ନିର୍ମଳତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ। ସେହି ସ୍ବଚ୍ଛ ଓ ନିର୍ମଳ ବୁଦିିରେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୂଭୂତ ହୁଏ, ତାହାକୁ 
ସାତ୍ତ୍ରିବ ସୁଖ କହନ୍ତି। ବୁଦ୍ଦିରୁ ବି ଯେତେବେଳେ ସମ୍ବନ୍ଧ 


(ଯାହା କି ରଜୋଗୁଣର ସ୍ବରୂପ) ମିଶିଗଲେ ସେଥୁରୁ କାମନା ଜାତ ହୁଏ । କାମନାରୁ ପୁନଶ୍ଟ ନାନାପ୍ରକାର ପାପ ଓ ଅନର୍ଥ ସ୍ପୃଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ଏହାର 


ପରିଣାମ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭୟଙ୍କର ହୁଏ | 


* ଆସକ୍ତିରୁ ଅନେକ ବିକାର ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେସବୁ ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଥାଏ, ପୁରୁଷଠାରେ ନୁହେଁ | ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ଯୁ ହେତୁ 


ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିର ସେହି ବିକାରଗୁଡ଼ିକ ନିଜଠାରେ ଅଛି ବୋଲି ସ୍ଵୀକାର କରେ, ଫଳରେ ସେ ଭୋଗୀ ହୋଇଯାଏ ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ ପୁରୁଷକୁ 
ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ ବିକାର ଆସିଛି ଓ ଗ୍ବଲିଯିବ ଏବଂ ଏହା ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳେ ଏହାର ଆଦି ଓ ଅନ୍ତକୁ ଦେଖୁଥୂବା ନିଜର ନିତ୍ୟ 
ସତ୍ତା ଅବିନାଶୀ ଓ ଅପରିବର୍ତନୀୟ, ସେତେବେଳେ ସେ ଯୋଗୀ ହୋଇଯାଏ | 
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ତୂୃଟିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ବାସ୍ତବ ସୁଖ ଅବଶେଷ ରହିଯାଏ | 
ସାତ୍ତ୍ରିକୀ ବୃଦ୍ଧିର ସଂଯୋଗରୁ ଉତ୍ଦନ୍ନ୍ର ସେହି ସୁଖର ସଂଜ୍ଞା 
“ସାତ୍ତ୍ରିକଂ ହୁଏ। ବୁଦ୍ଧିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ତାହାର 
ସଂଜ୍ଞା ଆଉ “ସାତ୍ତ୍ଵିକ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ। 

ମନରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ଜାତ 
ହେଲେ ସେହି ବସ୍ତୁ ମନରେ ବସା ବାନ୍ଧି ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ବସ୍ତୁ ସହିତ ମନ ଓ ବୁଦିର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 
ଯେତେବେଳେ ସେହି ଇପ୍‌ସିତ ବସ୍ତୁ ମିଳିଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ମନରୁ ବସ୍ତୁ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆଉ ମନ ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ବସ୍ତୁ ପ୍ରତି 
ଆକର୍ଷଣ ଦୂର ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବସୁଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ବସ୍ତୁର ଅଭାବଜନିତ ଦୁଃଖ ନିବୃତ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତଳକାଳ ନିତ୍ଯ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସୁଖର 
ଅନୁଭବ ହୁଏ। ପ୍ରକୃତରେ ବସ୍ତୁ ମିଳିବାରୁ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲା ନାହିଁ, ବରଂ ଆସକ୍ତି ନିବୃତ୍ତ ହେବାରୁ ସୁଖପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲା, କିନ୍ତୁ ରାଜସ ମନୂଷ୍ୟ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ବସ୍ତୁ ମିଳିବାରୁ 
ସୁଖ ଲାଭ ହେଲା ବୋଲି ଭାବେ ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିବାକୁ 
ଗଲେ ବାହାରେ ବସ୍ତୁର ସଂଯୋଗ ହୁଏ ଏବଂ ଭିତରେ 
ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଭିତରେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, 
ତାହା ବାହ୍ଯ ସଂଯୋଗରୁ ଉମ୍ପନ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ 
ଭିତରେ (ମନରେ) ବସ୍ତୁ ସହିତ ରହିଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ 
ହେବାରୁ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବସ୍ତୁ ମିଳିଗଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାହାରେ ବସ୍ତୁର ସଂଯୋଗ ହୋଇଗଲେ ଭିତରୁ 
ସେହି ବସ୍ତୁଠାରୂ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ ହେବାମାତ୍ରେ ଶାଶ୍ବତ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ ସୁଖର ଆଭାସ 
ମିଳେ। 

ନିଦ୍ରାବସ୍ତାରେ ବୁଦ୍ଧି ଯେତେବେଳେ ତମୋଗୁଣରେ 
ଲୀନ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ବୁଦି ସ୍ରିର ହୋଇଯିବାରୁ 
ସେହି ସୁଖ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ। ତମୋଗୁଣ ପ୍ରଭାବରୁ ନିଦ୍ରାବତ୍ସାରେ 
ଜାଗ୍ରତ ଓ ସ୍ଵପ୍ନଜଗତର ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ ବିସୁତ ହୋଇଯାଏ । 


± ଶ୍ୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ପଦାର୍ଥର ସତି ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୁଃଖର କାରଣ। ପଦାର୍ଥର 
ବିସ୍ଥୁତି ହେବାରୁ ନିଦ୍ରାବସ୍ତାରେ ଆମଠାରୁ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର 
ବିୟୋଗ ହୋଇଯାଏ, ଏବଂ ସେହି ବିୟୋଗ ଯୋଗୁଁ 
ସ୍ବାଭାବିକ ସୁଖର ଆଭାସ ମିଳେ । ଏହା ହେଉଛି ନିଦ୍ରାଜନିତ 
ସୁଖ। କିନ୍ତୁ ବୁଦ୍ଧି ମଳିନ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେହି ସ୍ବାଭାବିକ 
ସୁଖ ଯେପରି ଅନୁଭୂତ ହେବା କଥା, ସେହିପରି ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବୁଦ୍ଧି ତମୋଗୁଣରେ ଆଢ୍ରନ୍ନ 
ହୋଇଯିବାରୁ ସେଥୂରେ ସ୍ଵଚ୍ଛତା ରହେ ନାହିଁ, ଫଳରେ 
ସେହି ସୁଖ ପରିଷ୍ଠାରଭାବେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
ନିଦ୍ରାଜନିତ ସୁଖକୁ ତାମସ କୁହାଯାଇଛିଂ । 

ଏ ସବୁର ତାହୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ସଂସାର ପ୍ରତି ବିମୁଖ 
ହୋଇ ତତ୍ତ୍ଵରେ ବୁଦ୍ଧି ତଲ୍ଲୀନ ହୋଇଗଲେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସୁଖ ମିଳେ ଆସକ୍ତି ହେତୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବସା 
ବାନ୍ଧିଥିବା ବସ୍ତୁର ଇଚ୍ଚା ଦୂର ହୋଇଗଲେ ରାଜସ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସୁଖ ମିଳେ ଏବଂ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ କରାଯାଉଥୂବା 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମର ବିସ୍ୁତି ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ବ୍ୟର୍ଥ କର୍ମରେ 
ବ୍ଯାପ୍ପତ ରହିଲେ ତାମସ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସୁଖ ମିଳେ । ଏଥୂରୁ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା ଯେ, ଯେଉଁ ସୁଖସ୍ବରୂପ ତତ୍ତ୍ଵ ନିତ୍ଯ- 
ନିରନ୍ତର ବିଦ୍ଯମାନ, ତାହା ଅସତ୍‌ର ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ 
ଆଢ଼ାଦିତ ହୋଇ ରହେ। ବିବେକ ଦ୍ବାରା ଅସତ୍‌ରୁ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ, ମନରୁ ଆସକ୍ତି ଥୂବା ବସ୍ତୁ 
ବାହାରି ଗଲେ ଏବଂ ବୂୁଦି ତମୋଗୁଣରେ ବିଲୀନ 
ହୋଇଗଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ, ତାହା ସେହି 
ଶାଶ୍ବତ ସୁଖର ଆଭାସ। ତାପଘ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ବିବେକ 
ଦାରା ସଂସାରରୂ ବିମୁଖ ହେଲେ ସାନ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ, ଅନ୍ତରରୁ 
ବସ୍ତୁ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ଦୂର ହୋଇଗଲେ ରାଜସ ସୁଖ 
ଏବଂ ଅଜ୍ଞାନବଶତଃ ନିଦ୍ରା ଓ ଆଳସ୍ଯରେ ଶୋଇ ରହି 
ସଂସାରକୁ ପାସୋରି ଗଲେ ତାମସ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 
ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତିଜନିତ ପଦାର୍ଥରୁ ପୂର୍ଶ୍ରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ 
ହେଲେ ଯାଇ ବାସ୍ତବିକ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଏହି ସୁଖ 


* ନିଦ୍ରାକୁ ତାମସ ସୁଖ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା, ନିଦ୍ରାରେ ବୁଦ୍ଧି ମୋହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବେହୋସ ହୋଇଯାଏ। ବେହୋସ ହେବାରୁ ସଂସାର 


କଥା ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିସ୍ମୃତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଜାଗ୍ରତ ଅବସ୍ପା ସୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ତାକୁ ତାମସ ସୁଖ କୁହାଯାଇଛି । ଯଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟସମେତ ବୁଦ୍ଧି 
ମୋହିତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ଏହି ଅବସ୍ଥା 'ସମାଧୁ' ହୋଇଯିବ | ସମାଧୁରେ ମଧ୍ୟ ବିଶ୍ରାମ ମିଳେ | ଏହି ବିଶ୍ରାମରେ ନିଦ୍ରାରୁ ମିଳୁଥିବା ସତେଜତା 
ମଧ୍ଯ ମିଳିଯାଏ: ମାତ୍ର ସତେଜତାରୁ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କଲେ ବ୍ଯକ୍ତି ଗୁଣାତୀତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ । ସମାଧ୍ଵଜନିତ ସୁଖରୂ ଅସଙ୍ଗ ହେଲେ 
ସେ ଗୁଣାତୀତ ହୁଏ। 

ପ୍ରକୃତି କ୍ରିୟାଶୀଳ, ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ପରମାମ୍ଦୃତତ୍ତ୍ଵ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ, ନିର୍ବିକାର, ଶାନ୍ତ ଓ ନିଶ୍ଚଳ । ନିଦ୍ରାବସ୍ସାରେ ସେହି ନିଶ୍ଚଳ 
ତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତି ହୋଇଯାଏ; କିନ୍ତୁ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଭୋଗର ମହତ୍ତ୍ଵ ଥୂବାରୁ ନିଦ୍ରା ପରେ ପୁନବାର ଭୋଗ ଓ ସଂଗ୍ରହରେ ମନୁଷ୍ୟର ରୂଚି ହୁଏ ଏବଂ 
ସେ ସେଥୂରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହୁଏ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଅନୁରାଗ ଥବା ହେତୂ ମନୁଷ୍ୟ ସେହି ନିଶ୍ଚଳ ତତ୍ତ୍ଵରୂ ଲାଭାନ୍ିତ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ନିଦ୍ରାଯାଇ 
କେବଳ କ୍ଳାନ୍ତି ଦୂର କରେ। ଯଦି ସେ ଭୋଗ ଓ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟର ଆସକ୍ତି ସମ୍ପୂର୍ଶ ତ୍ୟାଗ କରିଦିଏ, ତା'ର ନିଦ୍ରା ସମୟରେ ଓ ପରେ ମଧ୍ୟ ସ୍ଵବରୂପରେ 
ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ସ୍ଥିତି ରହିବ। 


ଶ୍ମୋକ ୪୦ ±+ ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 1243 


ପ୍ରତି ଯେଉଁ ପ୍ରୀତି, ଆକର୍ଷଣ ଓ ଭୋଗେଢ୍ରା ରହିଛି, ତାହା । ତେଣୁ ପାରମାର୍ଥୂକ ଉନ୍ନତି ଆଶା କରୁଥୁବା ସାଧକ ଏହି 
ହିଁ ପାରମାଥ୍ରୁକ ଉନ୍ତତିରେ ବାଧା ଦିଏ ଓ ପତନ କରେ। । ତିନିପ୍ରକାର ସୁଖରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ତୂଟାଇବା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ । 


ଘଟିତ ଭ/ବ-ତାମସ ମନୁଷ୍ଯଠାରେ ମୋହ ଥାଏ-ତମସ୍ତ୍ରଜ୍ଞାନନଂ ବିଛି ମୋହନଂ ସବି ଦେହି ନାମ୍‌' 
(ଗୀତା ୧୪।୮)। ମୋହ ବିବେକର ବିରୋଧୀ। ତାମସୀ ବୃତ୍ତି ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ। ସେଥୂପାଇଁ 
ତାମସ ମନୂଷ୍ଯର ବିବେକ ମୋହ ଯୋଗୁଁ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ଯାହା ଫଳରେ ସେ ଆରମ୍ଭ କିମ୍ବା ଅନ୍ତ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ 
ଦିଏ ନାହିଁ। 
== × = = 
ଯମ୍ଫ୍ୟ”୨୦ଶ ଚୁ ୨୨୮ ୩ଜ୍ଜ୍ଳୋକ ପର୍ଷ୍ୟନ୍ତ ଜଗବାନ ରୁଣରୁଡ଼ିନକ ଭାଧାଳନୟନେ କଳ କର୍ମ ଇତୟକିନ ତିନଲେଟି 
6ଲଜୀଏଁ 96ଭଜ କର୍ଶାଇଣଲେ / ଏହାଛଜ/ ବର୍ଞନାନ ଗୁଣ ଚୁଣୁଚୁ ଚୁଳ ସମୟ ବୁ ଚିନି ଭାରଜେ ବିଜଳୁ 6ବୋଲି କି ଭରବାଳ ଏହି 


ନଜ୍ଜ୍ଜୋଳନେ ଚଳିତ ଭଳଜଣନେ ଜନ୍ହ କକୁଛଛି / 


ନ ତଦସ୍ତି ପୂଥ୍ୂବ୍ୟା ବା ଦିବି ଦେବେଷୁ ବା ପୁନଃ । 
ସତ୍ତ୍ବ' ପ୍ରକୃ ତିଜୈମ୍ବୁକ୍ତଂ ଯଦେଭିଃ ସ୍ୟାତ଼ ତ୍ରିଭିଗୁଣୈଃ ॥ ୪୦ ॥ 
ଥମଲ଼ଙ୍ଘ ସପୂଥ୍ବ୍ୟାମ୍‌ ଚପୂଥୁବୀରେ; ବାବା; ଦିବିଚସ୍ଵର୍ଗରେ ବାଇଁଅଥବାନ ଦେବେଷୁଚିଦେବତାମାନକ୍କୀ ଠାରେ ପୁନଃ¬ତଥା 
ଏମାନଙ୍କ ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ଯ କେଉଁଠି ବି; ତତ୍ଵ ଚସେହି (ଏପରି କୌଣସି); ସତ୍ତ୍ଵମ୍‌ ବସ୍ତୁ; ନ, ଅସି ନାହିଁ; ଯତ୍‌ ଯୋହା; 
ପ୍ରକୃତିଜୈଃ=ପ୍ରକୃତିଜନିତ; ଏଭିଃ- ଏହି; ତ୍ରିଭିଃ ତିନି; ଗୁଣୈଃ= ଗୁଣରୁ; ମୁକମ୍‌, ସ୍ଯାତ୍‌ =ମୁକ୍ | 
ପୂଥୂୁ ବୀରେ, ସ୍ବଗିରେ ଅଥବା ଦେବତାମାନଗ୍କ୍ର ଠାରେ ତଥା ଏମାନଙ୍କ ଅତିରିକ୍ତ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ବି ଏପରି 
କୌଣସି ବଧ୍ତୁ ନାହିଁ, ଯାହା ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଏହି ତିନି ଗୁଣରୁ ମୁକ୍ତ । 


କ୍ୟାର୍ମ୍ଯ” [ଏହି ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନ ସନ୍ନ୍ଯାସ 
ଓ ତ୍ଯାଗର ତତ୍ତ୍ଵ ଜାଣିବାକୁ ଇକ୍ରା କରିବାରୂ ଭଗବାନ 
ପ୍ରଥମେ ତ୍ଯାଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। 
ସେହି ପ୍ରକରଣର ଉପସଂହାର କରି ଭଗବାନ କହିଲେ, 
ଯେଉଁମାନେ ତ୍ୟାଗୀ ନୁହନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ ଅନିଷ୍ଠକ ଇତ୍ଟଂ ଓ 
ମିଶ୍ର ଏହି ତିନି ପ୍ରକାର ଫଳ ମିଳେ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ, ସେମାନଙ୍କୁ କଦାପି ମିଳେ ନାହିଁ। ଏହା କହି 
୧୩ଶ ଶ୍ଳୋକରୁ ସନ୍ନ୍ୟାସ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ପ୍ରକରଣ 
ଆରମ୍ଭ କରି ପ୍ରଥମେ ଅଧୂଷ୍ଠାନାଦିକୁ କର୍ମ ହେବାର ପାଞ୍ଚଟି 
କାରଣ ବୋଲି କହିଲେ। ୧୬ଶ ଓ ୧୭ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
କର୍ତ୍ତୃତ୍ାଭିମାନୀକ୍କୀର ନିନ୍ଦା କଲେ ଓ କର୍ତ୍ତୃତୃ ତ୍ୟାଗକାରୀର୍କର 
ପ୍ରଶଂସା କଲେ। ୧୮ଶ ଶ୍ଣୋକରେ କର୍ମପ୍ରେରଣା ଓ 
କର୍ମସଂଗ୍ରହ ବିଷୟ ବର୍ଣ୍ଣନା କଲେ। ମାତ୍ର ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵ 
କର୍ମସଂଗ୍ରାହକ ନୁହେଁ କି କର୍ମପ୍ରେରକ ନୁହେଁ | ପ୍ରକୃତିଜନିତ 
ଗୁଣ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିବାରୁ ହିଁ କର୍ମପ୍ରେରଣା ଓ 
କର୍ମସଂଗ୍ରହ ହୁଏ। ତା'ପରେ ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ, 
କର୍ତା, ବୁଦ୍ଧି, ଧୂତି ଓ ସୁଖର ତିନୋଟି ଲେଖାଏଁ ପ୍ରଭେଦ 
ଦର୍ଶାଇଲେ। ସୁଖର ବର୍ଣ୍ଠନା କରିବାକୁ ଯାଇ କହିଲେ 
ଯେ, ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେଂ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଥୂବାଯାଏ 
ଯେତେ ଉତ୍କୃଷ୍ଟ ଧରଣର ସୁଖ ମିଳେ, ତାହା ସାତ୍ତ୍ଵିକ ସୁଖ । 


କିନ୍ତୁ ସ୍ବରୂପର ବାସ୍ତବିକ ସୁଖ ଗୁଣାତୀତ, ବିଲକ୍ଷଣ ଓ 
ଅଲୌକିକ (ଗୀତା ୬ | ୨୧) | 

ସାନ୍ଥ୍ରିକ ସୁଖକୁ “ଆମ୍ୂବୁଦ୍ଧିପ୍ରସାଦଜମ୍‌' କହି ଭଗବାନ 
ତାହାକୁ ଜାତ (ଉତ୍ପନ୍ତଶୀଳ) ବୋଲି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ଜାତ 
ହେଉଥୁବା ବସ୍ତୁ ନିତ୍ଯ ନୁହେଁ। ତାହା ଜାତ ହୁଏ ବୋଲି 
କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି “ଜାତ” ସୁଖରୁ ମଧ୍ଯ 
ଉଦ୍ଧ୍ଧ୍‌କୁ ଉଠିବାକୁ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିଜନିତ 
ତିନି ଗୁଣରୁ ଉର୍ଦ୍ଧୁକୁ ଉଠି ସେହି ପରମାମ୍ୂୂତତ୍ବ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବାକୁ ହେବ, ଯାହା କି ସମସ୍ତଙ୍କର ସ୍ବରୂପ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି-] 

“ନ ତଦସ୍ତି ପୂଥୂବ୍ୟା' ବା ଦିବି ଦେବେଷୁ ବା ପୁନଃ'-- 
ଏଠାରେ “ପୂଥ୍ଧବ୍ୟାମ୍‌' ପଦରେ ମର୍ତ୍ୟଲୋକ ତଥା ପ୍ରଣଥୂବୀ 
ତଳକୁ ଥୂବା ଅତଳ, ବିତଳ ଆଦି ସମସ୍ତ ଲୋକକୁ ଏବଂ 
“ଦିବିଂ ପଦରେ ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକକୁ ସକୌତ କରାଯାଇଛି । 
ଂଦେବେଷୁ' ପଦଟି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର୍ଦ୍ରର ଉପଲକ୍ଷଣ | ଏହି 
ପଦ ଦ୍ବାରା ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସ୍ଥାନର ମନୁଷ୍ୟ, ଦେବତା, ଅସୁର, 
ରାକ୍ଷସ, ନାଗ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, କୀଟ, . ପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷ ଇତ୍ଯାଦି 
ଚରାଚର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକୁ ସଂକେତ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ବା 
ପୂନଃ ପଦରେ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ସତ୍ମେତ କରାଯାଇଛି। 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ତ୍ରିଲୋକ, ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡ ଏବଂ ସେସବୁରେ 
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ରହୁଥୂବା ଏପରି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ, ଯାହା କି ପ୍ରକୃତି- 
ଜନିତ ଏହି ତିନି ଗୁଣରୁ ରହିତ ହୋଇଥୁବ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସବୁକିଛି ତ୍ରିଗୁଣାମୂକ-¬ 'ସତ୍ତ୍‌' ପ୍ରକୃ ତିଜୈମ୍ମିକଂ ଯଦେଭିଃ 
ସ୍ୟାତୃ ତ୍ରିଭିଗୁଣୈଃ ।' 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର ସବୁକିଛି କାର୍ଯ୍ଯ ତ୍ରିଗୁଣାମୂକ 
ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ଏଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଲେ 
ବନ୍ଧନ ହୁଏ ଏବଂ ଏଗୁଡ଼ିକଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିଦେଲେ 
ମୁକ୍ତି ମିଳେ କାରଣ ସ୍ବରୂପ ହେଉଛି ଅସଙ୍ଗ। ସ୍ବରୂପ 
ହେଉଛି “ସ୍ଵ” ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି “ପର” | ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେ 
ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବାକ୍ଷଣି ଅହଂକାର ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ଅହଂକାର 
ପରାଧୀନତାର ଜନକ। ଏକ ବିଚିତ୍ର କଥା ହେଲା, 
ଅହକାରରେ ସ୍ବାଧୀନତା ଜଣାପଡ଼େ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ 
ତାହା ପରାଧୀନତା। ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ 
ପଦା୍ଥ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି, କାମନାଦି ଜାତ ହେବାରୁ ପରାଧୀନତାରେ 
ମଧ୍ୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଖାଯାଏ । ତେଣୁ ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣଗୁଡିକରୁ 
ମୁକ୍ତ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । 

ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ ରଜୋଗୁଣ ଓ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ତମୋଗୁଣକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । 
ସତ୍ବଗୁଣରେ ବି ପ୍ରସନ୍ନତା ଓ ବିବେକ ତ ଆବଶ୍ଯକ, 
କିନ୍ତୁ ସାତ୍ତ୍ରିକ ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନରେ ଆସକ୍ତି ହେବା ଠିକ୍‌ 
ନୂହେଁ। କାରଣ ସୁଖ ଓ ଜ୍ଞାନର ଆସକ୍ତି ବନ୍ଧନକାରକ । 
ତେଣୁ ଏହାର ଆସକ୍ତି ଛାଡ଼ି ସତ୍ବ୍ଵଗୁଣରୁ ଉର୍ଦ୍ବ୍ବକୁ ଉଠିବା 
ଉଚିତ। ଏଣୂରୁ ଉର୍ଦ୍ବ୍‌କୁ ଉଠିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହିଁ ଏଠାରେ 
ଗୁଣମାନର୍ଦ୍ଚର ପ୍ରସଙ୍ଗଂ କୁହାଗଲା । 

ସାଧକ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଜ୍ଞାନ, କର୍ମ, କର୍ତା, ବୁଝି, ଧୁତି ଓ 
ସୁଖ ଉପରେ ଦୃଣ୍ତି ରଖି ଏହାର ଅନୁରୂପ ଜୀବନ ଗଠନ 
କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ସାବଧାନ ହୋଇ ରାଜସ ଓ ତାମସକୁ 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ । ଏ ସବୂକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବାର 
ସାବଧାନତା ହିଁ ସାଧନା। ସାବ ଧାନତାରୁ ସବୁ ସାଧନା 
ସ୍ଵତଃ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିକ୍ରେଦ କରିବା 
ପାଇଁ ସାତ୍ତ୍ରିକତା ବହୁତ ଆବଶ୍ୟକ; କାରଣ ସାତ୍ତ୍ରିକଭାବରେ 
ପ୍ରକାଶ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିବେକ ଜାଗ୍ରତ ରହେ ଏବଂ ଏହାଦ୍ବାରା 
ପ୍ରକୃତିରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ବହୁତ ସହାୟତା ମିଳେ | ବାସ୍ତବରେ 
ଏଥୂରୁ ବି ଅସଙ୍ଗ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । 


ମଂଜିଣଜିନ୍ଜ ଭ/ଂକ--ଦଶମ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଭଗବାନ ଭକ୍ତି ବିଶ୍ଵାସ) ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସବୁକିଛି ତାଙ୍କଠାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ 


ବୋଲି କହିଥୂୁଲେ--“ନ ତଦସ୍ତି ବିନା ଯସ୍ଯ୍ୟାନ୍ମନୟା ଭୂତଂ ଚରାଚରମ୍‌ୀ (୧୦। ୩୯)। ଏଠାରେ ଭଗବାନ 
ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ) ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସବୁକିଛି ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣରୁ ଉପ୍ପନ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି। ଏହାର କାରଣ ବିବେକ 
ଦୂଷ୍ଟିରେ ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ଉଭୟ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ଟିରେ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ଥାଆନ୍ତି-“ସଦସଚ୍ଚାହମଜୁନ' 
(ଗୀତା ୯ | ୧୯) | ବିବେକମାର୍ଟରେ ଅସତ୍‌ ବା ଗୁଣର ତ୍ୟାଗ ମୁଖ୍ୟ, କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ମୁଖ୍ୟ । 

'ସଂସାରର କୌଣସି ବସ୍ତୁ ତିନି ଗୁଣରୁ ମୁକ୍ତ ନୁହେଁ'--ଏହା ଅଜ୍ଞାନୀବ୍କ୍ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ କୁହାଯାଇଛି, ତତ୍ତୃଜ୍ଞାନୀର୍ଜୀ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ନୁହେଁ । ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନୀର୍ଗ୍ରର ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ନିର୍ଗୁଣ ସତ୍ତାମାତ୍ର ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ (ଗୀତା ୧୩ | ୩୧) | 
=== 7 = 

ସନ ୭--ତ/ ଳନଣ6ନେ ଜନବ/ନ କହିଳେ 0, ନିୟତ କର୍ମ ¢ କଜିବ/ ଅନୁଚିତ / ମୂଚୁଜା(ଦପୂର୍ବକ ନିୟତ କର୍ମ ତ#ର 
କଳ 6ଦେନି ଜାର ଜାନନ୍ଦ ଠହୋଇପାଏ, ଲାୟଣନକୁଶ ଜୟେ ଲିୟତ କର୍ମ ୨୩ କଳେ, ଯେହି ତୟାର କାଳନଯ ନୋଇଯାଂଏ ଏବଂ 
ହଳ 6 ଥାକଳି ତ/# କଳି ଲିୟ କର୍ନ କଲେ ଜାହା ଯାଣ଼ିଳ /ଟ ୋଇଯାଂଏ (୧/ˆ / ୭-¬ ୯) / ଯାହଂଯୋଟ ଚୁଣୁଠୁ ସମୟ 
କର୍ମଜ ଦିଵିବଜେ ଜାଥ୍ଥଟି ନୁ ଜନିଛି ବୋଳି କନ ସାକୁଳ କର୍ମ ବର୍ଷନାଜେ କର୍ଣୁତ/ଜିମାନ ଳ/ଗ-ନଳଷ © ପଂଳାସଳିଜନିତ ବଳି 
ଜଜ/ ନିୟ କର୍ମ କଳ/ିକ/ କଥା କହିଲେ (୧/_ / ୨୩) / ନି କର୍ମ ଜିତ୍ନୁ 6ଳେ୍ଜଁ ବର୍ଷ ପାଇଁ 6କେଁ କର୍ମ ଲିୟଂତ ଏବଂ 6୍ନି 
ନିୟତ କର୍ମ ଳିଷଜି କଳିର/କୁ ନେବ, ଜାହ/ ଳନିକ/ ଯଣନେଂ ଯ୫ଳଂ ଜଳିଠଯୋରଜ ବିଷୟ କନ୍ଦିବ! ପାଇଁ ଭଗବନ ଘଳବର୍ଷ/ ଙଳଜଣ 
ଆାଜନ୍ଦ୍ର କ୍ଟୁଛନି / 


ବ୍ରାହୃଣକ୍ଷତ୍ରିୟବିଶାଂ ଶୂଦ୍ରାଣା ଚ ପରନ୍ତପ। 
କମ୍ାଣି ପ୍ରବିଭକ୍ତାନି ସ୍ବଭାବପ୍ରଭବୈଗୁଁଣୈଃ ॥ ୪୧ ॥ 


ଥକ ଇପରନ୍ତପ ହେ ପରନ୍ତପୀ ; ବ୍ରାହୁଣକ୍ଷତ୍ରିୟ ବିଶାମ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ; ଚ=0ଓ; ଶୂଦ୍ବାଣାମ୍‌ ଶୂଦ୍ରର୍କର; 
କମାଣି=କର୍ମ; ସ୍ଵଭାବପ୍ରଭବୈଃ- ସ୍ଵଭାବ ଜାତ; ଗୁଣୈଃ ତିନି ଗୁଣ ଦାରା; ପ୍ରବିଭକୁନି-=ବିଭକ କରାଯାଇଛି | 


ଶ୍ମୋକ ୪୧] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ହେ ପରନ୍ତପୀ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ରଙ୍କ୍ରର କମ୍ପି ସ୍ଵବଭାବଜାତ ତିନି ଗୁଣ ଡ଼ାରା ବିଭକ୍ତ 


କରାଯାଇଛି । 


ବଯ ବ୍ରାହ୍ଣକ୍ଷତ୍ରିୟବିଶାଂ ଶୃୂଦ୍ରାଣାଣ ଚ 
ପରନ୍ତପ'--ଏଠାରେ ବ୍ରାହ୍ଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବୈଶ୍ଯ--ଏହି 
ତିନି ଜାତି ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ପଦ ଏବଂ ଶୃଦ୍ରକ୍କ ପାଇଁ ଅନ୍ଯ 
ଗୋଟିଏ ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର ତାପଘୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ବ୍ରାହ୍ମଣ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବୈଶ୍ଯ ଦିଜାତି; କିନ୍ତୁ ଶୂଦ୍ର ଦିଜାତି 
ନୂହନ୍ତି। ସେମାନଙ୍କ କର୍ମର ବିଭାଗ ପ୍ରୁଥକ୍‌ ପ୍ରୁଥକ୍‌ 
ଏବଂ କର୍ମାନୂସାରେ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଅଧ୍ଧକାର ମଧ୍ଯ ପୂଥକ୍‌ 
ପୂଥକ୍‌ । 

'କମାଣି ପ୍ରବିଭକ୍ତାନି ସ୍ବଭାବପ୍ରଭବୈଗ୍ରଁଣୈଃ'-- 
ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ସବୁ କର୍ମ କରେ, ତା” ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସେହି କର୍ମର ସଂୟ୍ୟକାର ପଡ଼େ ଏବଂ ସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ 
ତା”ର ସ୍ଵଭାବ ଗଠିତ ହୁଏ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ପୂର୍ବରୁ 
ଅନେକ ଜନ୍ମର କର୍ମସଂସ୍କାର ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ଯର ଯେପରି 
ସ୍ବଭାବ ରହିଥାଏ, ସେହି ଅନୁସାରେ ତାଂଠାରେ ସତ୍ସ୍ବ, 
ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣର ବୃଭଷ୍ତି ଉତ୍ଭନ୍ତ ହୁଏ । ଏହି ଗୁଣବୃର୍ତିର 
ତାରତମ୍ୟ ଅନୁସାରେ ହିଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ 
ଶୂଦ୍ରକ୍କ କର୍ମର ବିଭାଗ କରାଯାଇଛି (ଗୀତା ୪ । ୧୩) । 
କାରଣ ମନୂଷ୍ୟଠାରେ ଯେପରି ଗୁଣବୃତ୍ତି ରହିଥାଏ, ସେ 
ସେହିପରି କର୍ମ କରେ। 


ବିଶେଷ କଥନ 


(୧) 

କର୍ମ ଦୁଇ ପ୍ରକାର--ଜନ୍ମାରମ୍ଭକ କର୍ମ ଏବଂ 
ଭୋଗଦାୟକ କର୍ମ। ଯେଉଁ କର୍ମ ଦାରା ଉଚ୍ଚଂନୀଚ 
ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ମିଳେ, ତାହାକୁ “ଜନ୍ମାରମ୍ଭକ କର୍ମଂ 
କହନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁ କର୍ମ ଦାରା ସୁଖ ଓ ଦୁଃଖ ଭୋଗ 
କରାଯାଏ, ତାହାକୁ “ଭୋଗଦାୟକ କମ କହନ୍ତି | ଭୋଗଦାୟକ 
କର୍ମ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସ୍ପକ୍ଝର କରେ । ଏହାକୁ 
ଗୀତାରେ ଅନିଷ୍ଟ, ଇଷ୍ଟ ଓ ମିଶ୍ର ନାମରେ କୁହାଯାଇଛି 
(୧୮ | ୧୨) | 

ଗଭୀରଭାବେ ଅନୁଧ୍ଯାନ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମ ଭୋଗଦାୟକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜନ୍ମାରମ୍ଭକ କର୍ମ 
ଦାରା ଭୋଗ ହୁଏ ଓ ଭୋଗଦାୟକ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ 
ଭୋଗ ହୁଏ। ଯଥା-ଉତ୍ତମକୂଳର ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଆଦର ଓ 
ସକ୍କାର ମିଳେ ଏବଂ ନୀଚ କୂଳର ବ୍ଯକ୍ତିର ଅନାଦର ଓ 
ତିରସ୍କାର ହୁଏ। ସେହିପରି ଅନୂକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଥବା 


ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଆଦର ମିଳେ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଥୂବା 
ବ୍ଯକ୍ତିର ଅନାଦର ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଆଦର ଓ 
ଅନାଦରରୂପେ ଜନ୍ମାରମ୍ଭକ କର୍ମର ଭୋଗ ହୁଏ ଓ 
ଭୋଗଦାୟକ କର୍ମର ମଧ୍ୟ ଭୋଗ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଜନ୍ମାରମ୍ଭକ 
କର୍ମ ଦ଼ାରା ଯେଉଁ ଜନ୍ମ ମିଳେ, ସେଥୁରେ ଆଦର- 
ଅନାଦରରୂପକ ଭୋଗର ଗୌଣତା ଥାଏ; କାରଣ ଆଦର 
ଓ ଅନାଦର କେବେ କେବେ ହୋଇଥାଏ, ସଦାବେଳେ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଭୋଗଦାୟକ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଯେଉଁ 
ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ, ସେଥୁରେ ମୁଖ୍ୟରୂପେ 
ପରିସ୍ଥିତିର ଭୋଗ କରାଯାଏ; କାରଣ ପରିସିତି ସବୁବେଳେ 
ଆସେ । 

ଭୋଗଦାୟକ କର୍ମର ସଦୁପଯୋଗ ଓ ଦୁରୁପଯୋଗ 
କରିବାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୋଇପାରେ 
ଏବଂ ତାହାକୁ ସାଧନସାମଗ୍ରୀ ମଧ୍ୟ କରିପାରେ | ଯେଉଁମାନେ 
ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସୁଖୀ ଓ ଦୁଃଖୀ 
ହୁଅନ୍ତି ସେମାନେ ନିର୍ବୋଧ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ତାହାକୁ 
ସାଧନ-ସାମଗ୍ରୀରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି, ସେମାନେ ବୁଦିମାନ୍‌ 
ସାଧକ। ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ହିଁ ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ମିଳିଛି; 
ତେଣୁ ଏହି ଜନ୍ମରେ ଯେଉଁ ଅନୂକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଆସୁଛି, ସେସବୁ ସାଧନସାମଗ୍ରୀ । 

ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ସାଧନସାମଗ୍ରୀରୂପେ 
ବ୍ଯବହାର କରିବାର ଅର୍ଥ କ'ଣ? ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ଆସିଲେ ତାହାକୁ ଅନ୍ୟମାନର୍ଗ୍ସ ସେବାରେ ତଥା ସୁଖସୁବିଧାରେ 
ଲଗାଇ ଦିଅନ୍ତୁ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ତିତି ଆସିଲେ ସୁଖେଢ୍ଜା 
ତ୍ଯାଗ କରି ଦିଅନ୍ତୁ। ଅନ୍ଯମାନଙ୍କ୍ର ସେବା କରିବା ଓ 
ସୁଖେଢ଼ା ତ୍ଯାଗ କରିବା--ଦୁଇଟିଯାକ ସାଧନା ଅଟେ । 

(୨) 

ଶାସ୍ତ୍ରରେ କୂହାଯାଇଛି ଯେ, ପୁଣ୍ଯ ଅଧକ ହେଲେ 
ଜୀବ ସ୍ବର୍ଗକୁ ଯାଏ ଏବଂ ପାପ ଅଧୂକ ହେଲେ ନରକକୁ 
ଯାଏ ତଥା ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯର ମାତ୍ରା ସମାନ ହେଲେ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ପାଏ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୁ କୌଣସି ବର୍ଣ୍ର ଆଶ୍ରମ, 
ଦେଶ, ବେଶ ଇତ୍ୟାଦିର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ପୂରା ପୁଣ୍ୟଯାମ୍ରା 
ବା ପୂରା ପାପାମ୍ରା ନୂହନ୍ତି। 

ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ ସମାନ ହେଲେ ଯେଉଁ ମନୁୂଷ୍ୟଦେହ 
ମଳେ, ସେଥୁରେ ବି ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟର 
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ତାରତମ୍ୟ ରହିଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ କାହାର ପାପ ଅଧୂକ ଥାଏ 
ତ କାହାର ପୁଣ୍ଯ ଅଧ୍ଧକ ଥାଏଂ । ସେହିପରି ଗୁଣର ମଧ୍ଯ 
ବିଭାଗ ରହିଛି। ମୋଟ ଉପରେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ 
ମନୂଷ୍ଯ ଉର୍ଦ୍ବୁଲୋକକୁ ଯାଏ, ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ 
ମଧ୍ଯଲୋକକୁ ଆସେ ଏବଂ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ 
ଅଧୋଗତିକୁ ଯାଏ। ଏହି ତିନୋଟିରେ ମଧ୍ଯ ଗୁଣର 
ତାରତମ୍ୟକୁ ନେଇ ଅନେକ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି। 
ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଓ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣର ଗୌଣତାରୁ କ୍ଷତ୍ରିୟ, ରଜୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଓ ତମୋଗୁଣର ଗୌଣତାରୁ ବୈଶ୍ଯ ତଥା ତମୋଗୁଣର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟରୁ ଶୂଦ୍ର ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି। ଏହା ତ ସାଧାରଣଭାବେ 
ଗୁଣ କଥା କୁହାଗଲା। ବର୍ତ୍ତମାନ ଏହାର ଅନ୍ଯାନ୍ଯ 
ତାରତମ୍ୟ ଉପରେ ବିଗ୍ରର କରାଯାଉ । ରଜୋଗୁଣପ୍ରଧାନ 
ମନୁଷ୍ଯଶରୀରରେ ଯେଉଁମାନେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣୀ୬ ସେମାନେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ହେଲେ । ଏହି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ୍ର ଭିତରେ ଜନ୍ମଭେଦରୁ 
ଉଚ୍ଚଂବନୀଚ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଥାଆନ୍ତି ଏବଂ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ 
କର୍ମଫଳ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୀ ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଆସେ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା *× 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍କୁ ସମାନରୂପେ ଅନୂକୂଳ ଓ 
ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ମିଳେ ନାହିଁ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ. 
ଯୋନିରେ ମଧ୍ଯ ତିନିଗୁଣ ଅଛି ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ। ସେହିପରି କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ର ମଧ୍ଯ, 
ଜନ୍ମାନ୍ୁସାରେ ଉଚ୍ଚନୀଚ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନବ୍କୀ 
ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟ ନାନାପ୍ରକାରର 
ଆସେ । ଏଥୂପାଇଁ ଗୀତାରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ, ତ୍ରିଲୋକରେ 
ତ୍ରିଗୁଣାତୀତ ହୋଇ କେହି ନାହିଁ (୧୮ । ୪୦) । 
ମନୁଷ୍ୟେତର ଯୋନି ଯଥା-ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ଇତ୍ୟାଦିକ୍କୀ 
ମଧ୍ଯରେ ବି ଉଚ୍ଚଂନୀଚ ପ୍ରଭେଦ ଦେଖାଯାଏ; ଯଥା-¬ 
ଗାଭ ପ୍ରଭୂତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ କୁକୁର, ଗଧ, ଘୁଷୁରି ପ୍ରଭୂତି 
ନୀଚ ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ପାରା ଆଦି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଏବଂ କାଉ, 
ଚିଲ ଇତ୍ଯାଦି ନୀଚ ପକ୍ଷୀ ବୋଲି ଧରାଯାଏ। ଏ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସମାନରୂପେ ଅନୂକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ମିଳେ ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଉର୍ତ୍ବଗତି, 
ମଧ୍ଯଗତି ଓ ଅଧୋଗତି ପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବି 


୬୭ ୫ ୬୬୭୧ ୭॥। 


ନାନାପ୍ରକାର ଜାତିଭେଦ ଓ ପରିସ୍ଥିତିଭେଦ ରହିଥାଏ। 


ଫଜିଣିନ୍ଜ ଭ/ବ--ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ କହିଥୂଲେ, ଗୁଣ ଓ କର୍ମର ବିଭାଗ ଅନୁସାରେ ମୁଁ ଗ୍ଵରି ବର୍ଣ୍ଣ 


ସୃଷ୍ଟ କରିଛି- 'ଗୁଣକମିବିଭାଗଶଃ' (୪ | ୧୩) ଏବଂ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସ୍ବଭାବଜନିତ ତିନି ଗୁଣ ଦାରା ଗ୍ବରି 
ବର୍ଣ୍ବଜ୍ର କର୍ମବିଭାଗ କରାଯାଇଛି-- 'ସ୍ଭାବପଭବୈଶୁଣୈଃ' | ଚତୂର ଅଧ୍ୟାୟରେ ଗ୍ବରିବର୍ଶିକ୍ତ ଉପ୍ତତ୍ତି କଥା ଉଲ୍ଲିଖିତ 
ହୋଇଛି ଏବଂ ଏଠାରେ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ରିକ୍ତ କର୍ମ କଥା ଉଲ୍ଲିଖିତ ହୋଇଛି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଚତୁଥ୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ 
କହିଲେ ଯେ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ରିକ୍କର ଜନ୍ମ ସେମାନର୍ଗ୍ଚ ପୂର୍ବଜନ୍ମର ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଅନୁସାରେ ହୁଏ ଏବଂ ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ 
ଜନ୍ମ ପରେ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ବକ୍ତ ଦ୍ବାରା ଅମୁକ ଅମୁକ କର୍ମ ହେବା ଉଚିତ, ଯାହାଦ୍ବାରା ସେମାନଙ୍କର ଆଗକୁ ଗତି ହେବ । 
=== ;( ==== 
ନୀଙ୍ଗଵ- ଭଗବାନ ଏଠି ବ୍ରନ୍ୁଣଙ୍କକ ନ୍ଦ୍ରୀଭବିଳ କର୍ମ ନ୍ଦ କହୁଛଳି । 
ଵୀ ୨୪ ଚି 
ଶମୋ ଦମସ୍ତପଃ ଶୌଚଂ କ୍ଷାନ୍ତିରାଜିବମେବ ଚ । 
ଜ୍ଞାନଂ ବିଜ୍ଞାନମାସ୍ତିକ୍ୟଂ ବ୍ରହ୍ମକମି ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ ॥ ୪୨ ॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦର୮ଶମଃଚମନୋନିଗ୍ରହ କରିବା ଦମଃ=ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣକ୍କୁ ସଂଯତ କରିବା; ତପଃ=ଧର୍ମପାଳନ ନିମନ୍ତେ 
କଷ୍ଟ ସହିବା ଶୌଚମ୍‌ଚଁବାହ୍ଯ ଓ ଆଭ୍ଯନ୍ତରରେ ଶୁଦ୍ଧ ରହିବା କ୍ଷାନ୍ତିଃଂଅନ୍ଯମାନର୍କୀର ଅପରାଧ କ୍ଷମା କରିବା; 
ଆଜିବମ୍‌- ଶରୀର, ମନ ଆଦିରେ ସରଳତା ରକ୍ଷା କରିବା ଜ୍ଞାନମ୍‌ଚବେଦ, ଶାସ୍ତ୍ର ଆଦିର ଜ୍ଞାନ ହେବା 
ବିଜ୍ଞାନମ୍‌ଚିଯଜ୍ଞବିଧ୍ୂକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ଚି ଏବଂ; ଆସ୍ତିକ୍ୟମ୍‌ଚକପରମାମ୍ବାଃ ବେଦ ଆଦିରେ ଆସ୍ତିକଭାବ ରଖିବା 
ଏବ= ଏସବୁ, ବ୍ରହୁକମି, ସ୍ବଭାବଜମ୍‌ ¬ବ୍ରାହ୍ୃଣ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ ଅଟେ । 


* ପରୀକ୍ଷାର୍ଥୀମାନକ୍କର ଅନେକ ବିଷୟରେ ପରୀକ୍ଷା ହୁଏ। ଏହି ବିଷୟମାନରଙ୍ଗରୁ କେଉଁଥୂରେ ଅଳ୍ପ ନମ୍ବର ଆଉ କେଉଁଥୂରେ ଅଧକ ନମ୍ବର 
ମିଳେ। ସବୁ ବିଷୟର ନମ୍ବରକୁ ମିଶାଇ ମୋଟ ଯେତେ ନମ୍ବର ହୁଏ, ତାହା ପରୀକ୍ଷାଫଳରୂପେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ | ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯର 
କେଉଁ ବିଷୟରେ ପୁଣ୍ୟର ଆଧୂକ୍ୟ ଥାଏ ତ କେଉଁ ବିଷୟରେ ପାପର ଆଧୁୂକ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟର ସମଷ୍ଟି ଅନୂସାରେ ତାକୁ ଜନ୍ମ ମିଳେ। 
ଯଦି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବିଷୟରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟ ସମାନ ହେଉଥାନ୍ତା, ତେବେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସମାନ ଭାବରେ ଅନୁକୂଳ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ମିଳନ୍ତା, କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏପରି ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ଏଥୂପାଇଁ ସମସ୍ତଙ୍କ୍ନ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ୟରେ ଅନେକ ପ୍ରକାର ତାରତମ୍ୟ ଥାଏ। ସତ୍ଵ୍ଵାଦି ଗୁଣ 
ବିଷୟରେ ମଧ୍ୟ ଏହି ନିୟମ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । 
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ମନୋନିଗହ କରିବା: ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍କୁ ସଂଯତ କରିବା; ଧମିପାଳନ ନିମନ୍ତେ କଷ୍ଟ ସହିବା; ବାହ୍ଯ ଓ 
ଆଭ୍ୟନ୍ତରରେ ଶୁଦ୍ଧ ରହିବା; ଅନ୍ଯମାନକ୍କର ଅପରାଧ କ୍ଷମା କରିବା ଶରୀର, ମନ ଆଦିରେ ସରଳତା ରକ୍ଷା 
କରିବା; ବେଦ, ଶାସ୍ତ୍ର ଆଦିର ଜ୍ଞାନ ହେବା; ଯଜ୍ଞବିଧ୍ଧକୁ ଅନୁଭବ କରିବା ଏବଂ ପରମାତ୍ମା, ବେଦ ଆଦିରେ 


ଆସ୍ତିକଭାବ ରଖିବା- ଏସବୁ ବ୍ରାହୁଣଙ୍କ୍ର ସ୍ଵାଭାବିକ କମି ଅଟେ । 


ବ୍6/୮ ଶମଃ'--ଇଜ୍ଜାନୁସାରେ ମନ ଯେଉଁଠି 
ଲଗାଇବାକୁ ଗ୍ବହିବା, ସେଠାରେ ଲଗାଇ ପାରିବା ଏବଂ 
ଯେଉଁଠାରୁ ହଟାଇବାକୁ ଗ୍ବହିଁବା୨ ସେଠାରୁ ହଟାଇ ଦେଇ 
ପାରିବାଭଳି ମନୋନିଗ୍ରହକୁ “ଶମ” କହନ୍ତି । 

'ଦମଃ'-- ଯେଉଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସାହାଯ୍ଯରେ ଯେତେବେଳେ 
ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ଯ କରିବାକୁ ଗ୍ବହିଁବା୨ ସେତେବେଳେ ସେହି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରି ପାରିବା ଏବଂ ଯେଉଁଠୂ ନିବୃତ୍ତ କରିବାକୁ 
ଗ୍ବହିଁବା, କରି ପାରିବା- ଏପରି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ ସଂଯତ 
କରିବାକୁ “ଦମ” କହନ୍ତି। 

'“ତପଃ'--ଗୀତାରେ ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନର ତପ 
ବିଷୟରେ କୁହାଯାଇଛି (୧୭ | ୧୪-¬-୧୬) | ସେହି ତପ 
ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏଠାରେ “ତଫଂର ପ୍ରକୃତ 
ଅର୍ଥ ହେଲା--ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ କରୁ କରୁ ଯେଉଁ କଷ୍ଟ ଆସେ, 
ତାହାକୁ ଖୁସି ମନରେ ସହ୍ୟ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ କଷ୍ଟ ପଡ଼ିଲେ 
ଚିତ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବା । 

'ଶୌଚମ୍‌'-- ନିଜର ମନ, ବୁଵି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଶରୀରାଦିକୁ 
ପବିତ୍ର ରଖିବା ତଥା ଖାଦ୍ୟପେୟ, ବ୍ଯବହାର ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ପବିତ୍ରତା ରକ୍ଷା କରିବା--ଏହି ଶୌଗ୍ବଗ୍ବର ଓ ସଦାଗ୍ଵର 
ଠିକ୍‌ଭାବରେ ପାଳନ କରିବାକୁ “ଶୋଚ” କହନ୍ତି। 

କ୍ଷାନ୍ତିଃ--କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଯେତେ ଅପମାନ, ନିନ୍ଦା 
ଓ ଦୁଃଖ ଦେଲେ ବି ତଥା ନିଜଠାରେ ତାକୁ ଦଣ୍ଡ 
ଦେବାର ଦକ୍ଷତା, ବଳ ଓ ଅଧୂକାର ଥୂଲେ ବି ତାକୁ ଦଣ୍ଡ 
ନ ଦେଇ ବିନା କ୍ଷମାଯାଚନାରେ ସହର୍ଷ କ୍ଷମା କରିଦେବାର 
ନାମ କ୍ଷାନ୍ରିଂ । 

“ଆଚ୍ଚିବମ୍‌--ଶରୀର, ବାଣୀ ଇତ୍ଯାଦିରେ ସରଳ 
ବ୍ଯବହାର କରିବା ଏବଂ ମନରେ ଛଳ, କପଟ ଇତ୍ଯାଦି 
ଦୁର୍ଭାବ ନ ରହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଦାସିଧା ଭାବ ରହିବାର 
ନାମ ଅଆର୍ଜବ'”। 

ଜ୍ଞାନମ୍‌ା- ବେଦ, ଶାସ୍ତ୍ରୀ ପୁରାଣ ଇତିହାସ 
ଇତ୍ୟାଦିରେ ପାରଇଂମ ହେବା ଏବଂ ସେ ସବୂର ଭାବକୁ 
ଠିକ୍‌ଭାବେ ଜାଣିବା ତଥା କର୍ତ୍ତବ୍ଯଅକର୍ତବ୍ୟର ବୋଧ 


ଘଜିଣିନ୍ଜ ଉବ-ବର୍ଷପରମ୍ପରା ଠିକ୍‌ ଥୂଲେ ଏହି 


ହେବାକୁ “ଜ୍ଞାନ'” କହନ୍ତି। 

'ବିଜ୍ଞାନମ୍‌--୮ଯଜ୍ଞରେ ସ୍ଥୂକ୍‌, ସ୍ବ ଇତ୍ଯାଦି ବସ୍ତୁ 
ବ୍ୟବହାର କରିବାର ବିଧୂକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞବି ଧ୍ଧ ତଥା ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଆଦିର ବିଧୂକୁ ଯଥାର୍ଥ ଅନୁଭବ କରିବାର ନାମ ବବିଜ୍ଞାନ' | 

“ଆସ୍ତିକ୍ୟମ୍‌'-- ପରମାମ଼ା, ପରଲୋକ, ବେଦାଦି ଶାସ୍ତ୍ର 
ପ୍ରଭୂତିର୍କ ପ୍ରତି ହୃଦୟରେ ଆଦର ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ହେବା ଏବଂ 
ସେମାନବ୍କ୍ ସତ୍ଯତାରେ କେବେ ସଦେହ ନ ହେବା ତଥା 
ନିଜର ଆଚରଣ ସେମାନର୍କୀ ନିର୍ଦେଶ ଅନୂରୂପ ହେବାକୁ 
“ଆସ୍ତିକ୍ଯ” କୁହାଯାଏ। 

ବ୍ରହୂକମି ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌---ଏହି ଶମ, ଦମ ଇତ୍ୟାଦି 
ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ (ଗୁଣ) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହି କର୍ମ ବା 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଧାରଣ କରିବାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍ଦୁ ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼େ 
ନାହିଁ। 

ଯେଉଁ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣପ୍ରଧାନ, ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ବଂଶପରମ୍ପରା ଏବଂ ପୂର୍ବଜନ୍ମର କର୍ମ ପରମ ଶୁଦ୍ଧ, ସେମାନର୍କୀ 
ପାଇଁ ହିଁ ଶମ, ଦମ ଇତ୍ୟାଦି ଗୁଣ ସ୍ବାଭାବିକ । ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ 
କୌଣସି ଗୁଣ ସେମାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ନ ଥୂଲେ କିମ୍ବା କୌଣସି 
ଗୁଣର ନ୍ଯୁନତା ଥୂଲେ, ତାହା ପୂରଣ କରିବା ସେମାନଙ୍କର 
ପକ୍ଷେ ଅତି ସହଜ ହୁଏ। 

ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟକୁ ନେଇ ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ରର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି; 
ତେଣୁ ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ସେହି ସେହି ବର୍ଣ୍ବରେ ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ 
ଗୌଣ ହୋଇଯାଏ। ଉଦାହରଣମ୍ବରୂପ-- ବ୍ରାହ୍ମଣ ସତ୍ତ୍ଵଗୁଣୀ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କଠାରେ ଶମ, ଦମ ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମ (ଗୁଣ) 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଦେଖାଯାଏ ତଥା ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ 
ଗୌଣ ହୋଇଯାଏ। ଅନ୍ୟ ବର୍ଣ୍ରିମାନନ୍କରେ ରଜୋଗୁଣ ଓ 
ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବାରୁ ସେହି ବର୍ଣ୍ରମାନବ୍କର ଜୀବିକା 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ ମଧ୍ଯ ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମରେ ସମ୍ମିଳିତ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍କର ସ୍ଵବଭାବଜ କର୍ମରେ 
ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ କଥା କୁହା ନ ଯାଇ ଶମ, ଦମ 
ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମ (ଗୁଣ) କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ବ୍ରାହ୍ମଣ କ୍କ ଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଦେଖାଯାଏ। 


ମାତ୍ର ବର୍ଣ୍ଣସନ୍ତରତା ଆସିଗଲେ ଏ ଗୁଣମାନ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଏଥୂରେ କିଛି ନ୍ଯୁନତା 


ଆସିଯାଏ। 


1248 


± ଶ୍ରୀମଦ୍ଗବତଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ “ସ୍ବଭାବପ୍ରଭବୈଶୁଣୈଃଂ କହିଥୁୂଲେ, ତେଣୁ ଏଠାରେ ସ୍ବଭାବଜ କର୍ମ କଥା କହିଛନ୍ତି। 
ସ୍ବଭାବଗଠନରେ ପ୍ରଥମେ ଜନ୍ମ ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ତା'ଂତଳକୁ ସଙ୍ଗ ମୁଖ୍ଯ। ସଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ଅଭ୍ଯାସ ଆଦି ପ୍ରଭାବରେ 


ସ୍ବଭାବ ପରିବର୍ତିତ ହୋଇଯାଏ। 


=== = × === 


ନଦୀଙ୍୨ ଏହି ଶଜ୍ଖୌଳକେ @ୟ'ଙ୍ଳ ସ/ଭାବିକ କର୍ମ ବିଷୟଳକେ କୁହାଯାଉଛି / 
ଶୌଯ୍ଯ୍ୟଂ ତେଜୋ ଧୃତି ଦାକ୍ଷ୍ୟଂ ଯୁଦ୍ଧେ ଗ୍ଵପ୍ୟପଳାୟନମ୍‌ । 


ଦାନମାଶ୍ବରଭାବଶ୍ଡ କ୍ଷାତ୍ରଂ 


କମି ସ୍ବଭାବଜମ୍‌ ॥ ୪୩ ॥ 


ଥନୟ' ଶୌକ୍ଷ୍ଯମ୍‌ଚଶୂରବୀରତା; ତେଜଃ= ତେଜ; ଧୁତିଃ= ଧୈର୍ଯ୍ୟ; ଦାକ୍ଷ୍ୟମ୍‌ଇପ୍ରଜାକୀ ପରିଚା୍ବାଳନା ଆଦିରେ ବିଶେଷ 
ଚତୁରତା; ଚ= ତଥା; ଯୁଦଧଯୁଦ୍ଧରେ; ଅପିିକଦାପି; ଅପଳାୟନମ୍‌ = ପଛଘୁଞ୍ଚା ନ ଦେବା; ଦାନମ୍‌= ଦାନ କରିବା; ଚ=3ଓ; 
ଭଶ୍ବରଭାବଃ¬ ଶାସନ କରିବାର ଭାବ ରହିବା, କ୍ଷାତ୍ରମ୍‌-କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍ତର; ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ ସ୍ଵାଭାବିକ; କମି=କର୍ମ | 

ଶୂରବୀରତା, ତେଜ, ଧୈୟ୍ଯ୍ଯ, ପ୍ରଜାକୀ ପରିଗ୍ବଳନା ଆଦିରେ ବିଶେଷ ଚତୁରତା, ଯୁଦ୍ଧରେ କଦାପି ପଛଘୁଞ୍ଚା 
ନ ଦେବା, ଦାନ କରି ବା ଓ ଶାସନ କରି ବାର ଭାବ ରହିବା କ୍ଷତ୍ରିୟଙ୍କ୍ରର ସ୍ଵାଭାବିକ କମି । 


ବ6/#- ¬ 'ଶୌକ୍ଷ୍ଯମ୍‌'-- ସ୍ଧର୍ମ ପାଳନ ପାଇଁ ତତ୍ର 
ରହିବା ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧରେଂ ଆହତ, ଅଙ୍ଗଭଙ୍ଗ, ମୃତ୍ଯୁ 
ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତି ତିଳେମାତ୍ର ଭୟ ନ ରହିବା; କ୍ଷତବିକ୍ଷତ 
ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ମନରେ ଆନନ୍ଦ ଓ ଉସାହ ରହିବା 
ତଥା ମୁଣ୍ଡ କଟିଗଲେ ବି ପୂର୍ବପରି ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଚଳାଇବାର 
ନାମ `ଶୌର୍ଯ୍ଯଂ । 

'ତେଜଃ'--ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ବା ଶକ୍ରି ଆଗରେ ପାପୀ 
ଓ ଦୁରାଗ୍ରରୀ ଲୋକେ ମଧ୍ୟ ପାପ ଓ ଦୁରାଗ୍ବର କରିବାକୁ 
କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରନ୍ତି ଯାହା ସମ୍ମୁଖରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବିରୂଦ୍ଧ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଲୋକେ ସାହସ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ମର୍ଯ୍ଯାଦାରେ ଗ୍ବଲନ୍ତି। ତାହାର ନାମ 
'ତେଜ' | 

ଧୂତିଃ'-- ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିପରୀତ ଅବସ୍ତାରେ ବି ସ୍ଵଧର୍ମରୁ 
ବିଚଳିତ ନ ହେବା ଏବଂ ଶତ୍ରୁମାନେ ନୀତିବିରୁଦ୍ଧ ଅନୁଚିତ 
ବ୍ୟବହାର ଦ୍ବାରା ଯାତନା ଦେଲେ ମଧ୍ୟ ନୀତିବିରୁଦ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ 
ନ କରି ଧୈର୍ଯ୍ୟ ସହକାରେ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ରହିବାକୁ ୪ଧୃତି' 
କୁହାଯାଏ । 

“ଦାକ୍ଷ୍ୟମ୍‌୮୮-ପ୍ରଜାମାନନ୍କୁ ଶାସନ କରିବା ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଯଥୋଚିତ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ରଖିବା ଓ ସଂଗ୍ବଳନ 
କରିବାର ବିଶେଷ ଯୋଗ୍ୟତା ବା ଦକ୍ଷତାର ନାମ 
ଦାକ୍ଷ୍ଯ' । 

ଯୁଦ୍ଧେ ଗ୍ବପ୍ୟପଳାୟନମ୍‌'--ଯୁଦ୍ଧରେ ପଛଘୁଞ୍ଚା ନ 
ଦେବା, ମନରେ କେବେ ପରାଜୟ ସ୍ବୀକାର ନ କରିବା 


ଓ ଯୁଦ୍ଧ ଛାଡ଼ି ପଳାଇ ନ ଯିବାକୁ “ଅପଳାୟନମ୍‌' କହନ୍ତି। 

ଂଦାନମ୍‌'-¬କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ଅତି ଉଦାରଭାବରେ ମୁକ୍ତ 
ହସ୍ତରେ ଦାନ କରନ୍ତି। ଆଜିକାଲି ବୈଶ୍ଯମାନେ ଅଧୂକ 
ଦାନପୁଣ୍ଯ କରୁଥୁବାର ଦେଖାଯାଏ; କିନ୍ତୁ ବୈଶ୍ୟ ଲୋକେ 
କୃପଣ ହୋଇ ଦାନ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ଏତିକିରେ କାମ 
ଚଳିଯିବ, ତେବେ ଅଧୂକ ଦେବା କାହିଁକି--ସେମାନବ୍କୀ 
ମନରେ ଏପରି ଦ୍ରବ୍ଯ ପ୍ରତି ଲୋଭ ରହିଥାଏ। ଦ୍ରବ୍ଯ ପ୍ରତି 
ଲୋଭ ଥୂୂବାରୁ ଧର୍ମ ପାଳନରେ ବିଘ୍ନ ଘଟେ ଓ ନ୍ଯୁନତା 
ଆସେ, ଫଳରେ ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଦାନ (ଗୀତା ୧୭ । ୨୦) 
ଦେବାରେ କନମ୍ଟ ବୋଧ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ଦାନବୀର । 
ତେଣୁ ଏଠାରେ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନର୍ଚ୍ଚ ସ୍ଵଭାବରେ “ଦାନ” ଶବ୍ଦ 
ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 

'ଶଶ୍ବରଭାବଶ୍ୃ'--୍ଷତ୍ରିୟମାନକ୍କ ଠାରେ ସ୍ଵଭାବତଃ 
ଶାସନ କରିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ରହିଥାଏ। ଲୋକେ ନୀତି, 
ଧର୍ମ ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦାବିରୁୂହ୍ଧ ଆଚରଣ କରୁଥୂବାର ଦେଖିଲେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସେମାନଙ୍କ୍ଚ ମନରେ ଆସେ ଯେ, ଏମାନେ 
ଏପରି କାହିଁକି କରୂଛନ୍ତି। ଏବଂ ସେମାନର୍କ୍ ହୃଦୟରେ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନୀତି ଓ ଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ପରିଗ୍ରବଳିତ 
କରିବାର ଇଚ୍ଜା ହୁଏ। ଶାସନ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସେମାନର୍କୀ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ ପରିଗ୍ବଳିତ କରିବାକୁ ଇକଢ୍ଜା ହୁଏ । 
ଏପରି ଭଶ୍ଵରଭାବରେ ଅଭିମାନ ସ୍ପୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ 
କ୍ଷତ୍ରିୟଜାତିରେ ବିନମ୍ରତା ଓ ସରଳତା ଇତ୍ଯାଦି ଗୁଣ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ। 


* ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ବିଗ୍ଵର ନ ଥୁଲେ ଓ ସ୍ବାର୍ଥିଭାବନା ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ପରିସିତିବଶତଃ କେବଳ କର୍ତବ୍ୟରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ଯୁଦ୍ଧକୁ 'ଧର୍ମମୟ 


ଯୁଦ୍ଧ' କୃହାଯାଏ | 


ଶ୍ଳୋକ ୪୪] × ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 1249 


କ୍ଷାତ୍ରଂ କମି ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌'- ଯିଏ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖରୁ | ଇତି କ୍ଷତ୍ରିୟଃ। ୮ ସେହି କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କ୍ର ସ୍ବାଭାବିକ 
ରକ୍ଷା କରନ୍ତ, ତାର୍ଚ୍ଚର ନାମ କ୍ଷତ୍ରିୟ”-¬“କ୍ଷତାତ୍ ତ୍ରାୟତ । କର୍ମକୁ କ୍ଷାତ୍ରକର୍ମ କୁହାଯାଏ । 


ଘି ଭ/ବ--୍ଷତ୍ରିୟ,ରାଜପୂତ) ମାନେ ବଡ଼ ଶୂରବୀର ଓ ତେଜସ୍ଵୀ | ମାତ୍ର ଯେଉଁ ରାଜା ଶାସନ କରୁଥୁଲେ, 
ସେ ଇର୍ଷା ଯୋଗୁଁ ନିଜ ଅଧୀନସ୍ଥ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନକ୍କର ଉସ୍ସାହ କମ୍‌ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତି 
ହେବାକୁ ସୁଯୋଗ ଦେଲେ ନାହିଁ। ଶାସନ କରୁଥୁବା ରାଜା ଭାବୁଥୁଲେ ଯେ ଅଧୀନସ୍ଥ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନେ ପରାକ୍ରମୀ ହେଲେ 
ହୁଏତ ତାର୍ବ୍ରଠାରୁ ରାଜ୍ଯ ଛଡ଼ାଇ ନେଇ ପାରନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ଭର୍ଷା ଯୋଗୁଁ ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ଦୂନ୍ଦ୍ଵ ରହିବାରୁ 


ଏବଂ ଉସାହ କମ୍‌ ହେବାରୁ ବିଧର୍ମୀମାନେ ଭାରତ ଉପରେ ଆଧୂପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହେଲେ । 


===-=- ¬ === 


ଯନ୍ଦ୍ରଵ- ଭଣବାନ ଏଠବ 6ର୍ବଶୟ 6 ଶୂଢଙ୍କଳ ସ୍ତଭାବିକ କର୍ମ ସଂମ୍ଭଵନେ ବର୍ଷନା କଟୁଛନି। 
କୃଷିଗୌରକ୍ଷ୍ୟବାଣିଜ୍ଯଂ ବୈଶ୍ଯକମି ସ୍ବଭାବଜମ୍‌ । 
ପରିଚକ୍ଷ୍ୟାମ୍ପକଂ କମି ଶୃଦ୍ରସ୍ଯାପି ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ ॥ ୪୪ ॥ 


ଥନ଼ନ୍ଦର କୃଷିଗୌରକ୍ଷ୍ୟବାଣିଜ୍ୟମ୍‌ଚକୃଷି କରିବା, ଗୋରକ୍ଷା କରିବା ଓ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବା; ବୈଶ୍ଯକମି, 
ସ୍ବଵଭାବଜମ୍‌ ବୈଶ୍ୟକ୍କର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ (ତଥା); ପରିଚର୍ଯ୍ୟାମୁକମ୍‌ _ଗ୍ଭରିବର୍ଷକ୍ବାର ସେବା କରିବା; ଶୂଦ୍ସ୍ଯ= ଶୂଦ୍ରକୀର; 


ଅପି=ମଧ୍ଯ; ସ୍ଵଭାବଜମ୍‌ -ସ୍ଵାଭାବିକ; କମିକର୍ମ | 


କୃଷି କରିବା, ଗୋରକ୍ଷା କରିବା ଓ ବାଣିଜ୍ୟ କରିବା ବୈଶ୍ଯଗକ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ କମି ତଥା ଗ୍ବରି ବଣ୍ଡ ରକ୍ର 


ସେବା କରିବା ଶୃତଦ୍ବର୍କର ମଧ୍ୟ ସ୍ବାଭାବିକ କମି । 


ବ୍ଯାର୍ଯା କୃଷିଗୌରକ୍ଷ୍ୟବାଣିଜ୍ଯଂ ବୈଶ୍ଯକମି 
ସ୍ବଭାବଜମ୍‌'-- କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ କରିବା, ଗୋରକ୍ଷା କରିବା, ଗୋ- 
ବଂଶ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧ ବାଣିଜ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି କରିବା 
ବୈଶ୍ଯର୍କର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ । 

ଶୁଦ୍ଧ ବାଣିଜ୍ଯର ଅର୍ଥ ଯେଉଁଠି ଯେତେବେଳେ 
ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଆବଶ୍ଯକ, ସେହି ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ମଙ୍ଗଂଳ ଭାବନା ରଖି (ଯେଉଁଠି ମିଳେ, ସେଠାରୁ ଆଣି) 
ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚାଇ ଦେବା ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଆବଶ୍ୟକ 
ବସ୍ତୁ ମିଳୁଳୁ ସେମାନରମୁ ବସ୍ତୁ ଅଭାବରେ କଷ୍ଟ ନ ହେଉ-¬ 
ଏହି ଭାବନା ରଖି ବିଶ୍ଵସ୍ତଭାବରେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ବିତରଣ 
କରିବା। 

ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ (ନନ୍ଦଜ୍ନୀ ଯୋଗୁଁ) ନିଜକୁ ବୈଶ୍ଯ 
ମାନନ୍ତିଂ ତେଣୁ ସେ ନିଜେ ଗାଭ-ବାଛୁରୀ ଚରାଇଲେ। 
ମନୁ ତାଙ୍କ ସୂତିରେ ବୈଶ୍ଯସ୍କ୍ର ବୃତ୍ତି କଥା କହିବାବେଳେ 
'ପଶୂନାଂ ରକ୍ଷଣମ୍‌' (ମନୁସୁତି ୧ | ୧୦) (ପଶୁମାନକୁ ରକ୍ଷା 
କରିବା) କହିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ୯ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦରେ) ନିଜର ଜାତିଭାଇମାନଙବ୍ସୂ ସତେ ଅବା କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ତୁମେମାନେ ସମସ୍ତେ ପଶୁମାନର୍କୀର ପାଳନ ଓ ରକ୍ଷା 


କରି ନ ପାରିଲେ ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତତଃ ଗୋପାଳନ ଓ ଗୋରକ୍ଷା 
ନିହାତି କରିବ । ଗୋବଂଶ ବୃଦ୍ଧି ନ କରି ପାରିଲେ କୌଣସି 
ଆପତ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଗୋରକ୍ଷା ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ଯକ; ଏହାଦ୍ବାରା 
ଆମର ଗୋଧନ କମିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ବୈଶ୍ଯଜାତି ମନ, 
ଧନ ଓ ପ୍ରାଣ ଦେଇ ଗୋରକ୍ଷା କରିବାରେ ଲାଗି ପଡ଼ନ୍ତୁ, 
ଗୋରକ୍ଷାରେ ନିଜର ପୂର୍ଣ୍ର ଶକ୍ତି ବିନିଯୋଗ କରନ୍ତୁ । 


ଗୋରକ୍ଷା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଗାଭ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ପାଇଁ ପାଳନୀୟ | 
ଗୋପାଳନରୁ ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ, କାମ ଓ ମୋକ୍ଷ ଏହି ଗ୍ବରି 
ପୁରୁଷାର୍ଥ ସିଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ । ଆଜିର ଅର୍ଥପ୍ରଧାନ ଯୁଗରେ ତ 
ଗାଭ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ । ଗୋପାଳନ ଦ୍ରାରା କ୍ଷୀର, ଘିଅ, 
ଗୋବର ଇତ୍ୟାଦି ମିଳୁଥୂବାରୁ ଧନବୃଦ୍ଧି ହୁଏ | ଆମ ଭାରତ 
କୃଷିପ୍ରଧାନ ଦେଶ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ହଳ କରିବା ପାଇଁ 
ବଳଦ ଯେତେ ଆବଶ୍ଯକ, ଅନ୍ୟ ପଶୁ ସେତେ ଆବଶ୍ୟକ 
ନୂହନ୍ତି । ମଇଁଷି ପଣ୍ଡାମାନନ୍ଦୁ ଯୋଚି ହଳ କରାଯାଇପାରେ, 
କିନ୍ମୁ ବଳଦ ହଳ କାମରେ ଯେତେ ପାରଙ୍ଗମ, ପଣ୍ଡା 
ସେତେ ପାରଙ୍ଗମ ନୂହନ୍ତି। ପଣ୍ଡା ବଳବାନ୍‌ ସତ, କିନ୍ତୁ 


* କୃଷିବାଣିଜ୍ୟଗୋରକ୍ଷଂ କୁସୀଦଂ ତୂର୍ଯ୍ୟମୁଚ୍ୟତେ । ବାର୍ତା ଚତୂର୍ବିଧା ତତ୍ର ବୟଂ ଗୋବୃତ୍ତୟୋଃନିଶମ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୦ | ୨୪ | ୨୧) 
“ବୈଶ୍ଯମାନର୍କୀର ବାର୍ତାବୃତ୍ତି ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର କୃଷି, ବାଣିଜ୍ୟ, ଗୋପାଳନ ଓ ସୁଧ ଗ୍ରହଣ | ଏହି ଗ୍ଵରୋଟି ମଧ୍ୟରୁ ଆମ୍ଭେମାନେ ସର୍ବଦା 


ଗୋପାଳନ କରି ଆସୁଛୁ।'' 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଖରା ସହିବାରେ ଅସମର୍ଥ। ଖରାରେ ହଳ କଲେ ପଣ୍ଡା 
ଜିଭ କାଢ଼ିଦିଏ, କିନ୍ଗୁ ବଳଦ ଖରାରେ ମଧ୍ଯ ସେମିତି 
ଗ୍ବରଲୁଥାଏ। ବଳଦ ପରି ପଣ୍ଡାର ସାତ୍ତ୍ଵିକ ଶକ୍ତି ନ ଥାଏ। 
ବଳଦର୍କ୍ର ଅପେକ୍ଷା ପଣ୍ଡାଙ୍ଚ୍ଵ ସଂଖ୍ୟା କମ୍‌ । ସେହିପରି ଓଟ 
ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ କୃଷି କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଓଟ୍କୀ 
ସଂଖ୍ଯା ପଣ୍ଡାଙ୍କ ଠାରୁ ବି ଆହୁରି କମ୍‌ ଏବଂ ଓଟର୍କାର ମୂଲ୍ଯ 
ଅଧୂକ। ପ୍ରତ୍ଯେକ କୃଷକ ଓଟ କିଣି ପାରିବେ ନାହିଁ। 
ଆଜିକାଲି ଭଲ ଭଲ ଦାମୁଡିଭଗ୍ଦୂ ମାରି ଦିଆଯାଉଥୁବାରୁ 
ବଦଳଚର୍କ୍ଘ ମୂଲ୍ଯ ବି ଅଧୂକ ହୋଇଗଲାଣି; ତଥାପି ଓଟର୍ଚ୍ଚ 
ଅପେକ୍ଷା ବଳଦ ଶସ୍ତା। ଘରେ ଯଦି ଗାଭ ରଖାଯାଏ, 
ତେବେ ଘରେ ଘରେ ବଦଳ ଜନ୍ମ ହେବେ, କିଣିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ନାହିଁ। ବିଦେଶୀ ଗାଭଙ୍କ୍ଚ ଠାରୁ ଯେଉଁ ବଦଳ 
ହୁଅନ୍ତି, ସେମାନେ ହଳ ପାଇଁ ଅନୁପଯୁକ୍ତ: କାରଣ ସେମାନର୍ଚ୍ଚର 
କାନ୍ଧ ବା ହାକୁଡ଼ ନ ଥୂବାରୁ ସେମାନର୍ଚ୍ଚୀ କାନ୍ଧରେ ଜୂଆଳି 
ରଖାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 

ଗାଭ ଅତି ପବିତ୍ର। ଗାଭର ଦେହ ସ୍ପର୍ଶ କରି 
ବହୁଥୂବା ବାୟୁ ମଧ୍ଯ ପବିତ୍ର ହୋଇଥାଏ। ଗୋବର 
ଓ ଗୋମୂତ୍ର ମଧ୍ଯ ପବିତ୍ର। ଗୋବରରେ ଘର ଲିପିଲେ 
ପ୍ଦେଗ୍‌। ହଇଜା, ମହାମାରୀ ଇତ୍ଯାଦି ଭୟଙ୍କର ରୋଗ 
ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ। ତା'¬ଛଡ଼ା ଯୁଝ୍ଜ ସମୟରେ ପକ୍ଲାଘର ବମ୍‌ 
ଦାରା ଯେତେ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ, ଗୋବରରେ ଲିପା ଯାଇଥୁବା 
ଘର ସେତେ କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। ଗୋବରରେ ବିଷହରଣ 
ଶକ୍ତି ରହିଛି। ଥରେ କାଶୀରେ ସାପ କାମୁଡ଼ିବାରୁ ଜଣେ 
ମରିଗଲା। ଲୋକେ ଦାହକ୍ରିୟା କରିବାକୁ ତାକୁ ଗଙ୍ଗା 
କୂଳକୁ ନେଇଗଲେ। ସେଠାରେ ଜଣେ ସାଧୁ ରହୁଥୂଲେ। 
ସେ ପଗ୍ରରିଲେ- ଏହାର କ'ଣ ହୋଇଛି ଲୋକମାନେ 
କହିଲେ--ସାପ କାମୁଡ଼ି ଦେବାରୁ ଏ ମରିଗଲା। ସାଧୁ 
କହିଲେ--ଏ ମରି ନାହିଁ, ତୃୂମେ ଗାଭ ଗୋବର ଆଣ। 
ଲୋକମାନେ ଗୋବର ଆଣିଦେଲେ। ସାଧୁ ସେହି ଲୋକର 
ନାକଟିକୁ ଛାଡ଼ି ସାରା ଦେହରେ ଗାଭ ଗୋବର ବୋଳି- 
ଦେଲେ। ଅଧ ଘଣ୍ଟାପରେ ଆଉ ଥରେ ଗୋବର 
ବୋଳିଦେଲେ। ଏହାଦ୍ବାରା ସେହି ଲୋକଟିର ନିଶ୍ଵାସ- 
ପ୍ରଶ୍ଵାସ ଗ୍ବଭଲିବା ଆରମ୍ଭ କଲା ଏବଂ ସେ ଜୀଇଁ ଉଠିଲା। 
ହୃଦ୍‌ରୋଗ ଦୂର କରିବାରେ ଗୋମୂତ୍ର ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉପଯୋଗୀ । 
ପ୍ରତିଦିନ ଗ୍ବମୁଗ୍ଲଏ ଲେଖାଏଁ ମାଭ ବାଛୁରୀ ମୃତ୍ର ପିଇଲେ 
ପେଟରୋଗ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। ଜଣେ ସବ୍ତ ଶ୍ଵାସରୋଗରେ 
ପୀଡ଼ିତ ଥୂଲେ, ତାଙ୍ଗୁ ଗୋମୃତ୍ର ଓ ଗୋବରରୁ ବହୁତ 
ଉପକାର ମିଳିଲା। ଆଜିକାଲି ଗୋମୃତ୍ର ଓ ଗୋମୟ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଅନେକ ଓଷଧ ତିଆରି କରାଗଲାଣି, 


ଗୋବରଗ୍ଯାସ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚଳନ ହେଲାଣି। 

ଜମିରେ ଗୋବର ଓ ଗୋମୂତ୍ର ପ୍ରୟୋଗ କରି 
ଯେଉଁ ଶସ୍ଯ ଉତ୍ପାଦନ କରାଯାଏ, ତାହା ମଧ୍ଯ ପବିତ୍ର । 
ଜମିରେ ଗୋବର ଓ ଗୋମୂତ୍ର ଦେଲେ ଜମି ଯେପରି 
ଉର୍ବର ରହେ, ରାସାୟନିକ ସାରରେ ସେପରି ଉର୍ବର 
ରହେ ନାହିଁ। ଥରେ ଜଣେ ଅଙ୍ଗୁର ଗ୍ବଷୀ କହିଲେ, 
ଗୋବରଖତ ଦେଲେ ଯେତେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଅଙ୍ଗୁର ପେନ୍ଛା 
ଧରେ, ରାସାୟନିକ ସାର ଦେଲେ ସେପରି ପେନ୍ତା ଧରେ 
ନାହିଁ। ରାସାୟନିକ ସାର ପକାଇଲେ କିଛି ବର୍ଷ ପରେ 
ଜମି ଖରାପ ହୋଇଯାଏ, ତା'ର ଉର୍ବରତା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ | 
କିନ୍ତୁ ଗୋବର ଓ ଗୋମୂତ୍ର ପକାଇଲେ ଜମିର ଉର୍ବର 
ଶକ୍ତ ସୁରକ୍ଷିତ ରହେ। ରାସାୟନିକ ସାର ପକାଇବାରୁ 
ବହୁତ ଜମି ଖରାପ ହୋଇଗଲାଣି। ତାହାକୁ ଉର୍ବର 
କରିବା ପାଇଁ ବିଦେଶୀ ଲୋକେ ଭାରତରୁ ଗୋବର 
ମଗାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ଭାରତରୁ ବିଦେଶକୁ ଜାହାଜରେ ଗୋବର 
ରପ୍ତାନୀ କରାଯାଉଛି। 

ଦେଶୀ ଗାଭ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶାନ୍ତ ଓ ସାତ୍ଟ୍ରିକ। ତେଣୁ 
ସେମାନଙ୍କର କ୍ଷୀର ମଧ୍ଯ ସାତ୍ତ୍ରିକ। ଦେଶୀ ଗାଭର କ୍ଷୀର 
ପିଇଲେ ବୂଦି ତୀକ୍ଷ୍ମ ହୁଏ ଓ ସ୍ବଭାବ ଶାନ୍ତଶିଷ୍ଟା ହୁଏ । 
ବିଦେଶୀ ଗାଭ ଅଧୂକ କ୍ଷୀର ଦିଅନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ 
ବହୁତ ରାଗୀ। ମଇଁଷି ମଧ୍ଯ ଅଧକ କ୍ଷୀର ଦିଏ, କିନ୍ତୁ 
ସେହି କ୍ଷୀର ସାତ୍ତ୍ରିକ ନୁହେଁ। ସେଥୂରୁ ସାନ୍ତ୍ରିକ ବଳ ମିଳେ 
ନାହିଁ। ସୈନିକମାନର୍କ୍ରର ଘୋଡ଼ାମାନର୍କୁ ଗାଭକ୍ଷୀର ପିଇବାକୁ 
ଦିଆଯାଏ, ଫଳରେ ସେହି ଘୋଡ଼ାମାନେ ବଳୁଆ ହୁଅନ୍ତି । 
ଥରେ କେତେକ ସୈନିକ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
କେତେକ ଘୋଡ଼ାଙ୍ଦୁ ମଇଁଷିକ୍ଷୀର ପିଆଇଲେ, ଫଳରେ 
ଘୋଡ଼ାମାନେ ମୋଟାସୋଟା ହୋଇଗଲେ । କିନ୍ତୁ ନଦୀ 
ପାର ହେଲାବେଳକୁ ସେମାନେ ପାଣିରେ ପଡ଼ି ରହିଲେ। 
ମଇଁଷି ପାଣିରେ ପଡ଼ି ରହିବାକୁ ଭଲପାଏ; ତେଣୁ ସେହି 
ସ୍ବଭାବ ଘୋଡ଼ାର୍କ୍ନ ଠାରେ ବି ଦେଖାଗଲା। ମାଭଓଟ ବି 
କ୍ଷୀର ଦିଏ, କିନ୍ତୁ ସେଥୂରୁ ଦହି ଓ ଲହୁଣି କରାଯାଇ 
ପାରେ ନାହିଁ। ଓଟଣୀ କ୍ଷୀର ତାମସିକ ହୋଇଥୁବାରୁ ତାହା 
ପିଇଲେ ଦୁର୍ଗତି ହୁଏ। ସ୍ରୁତି ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଓଟ, କୂକୁର, ଗଧ 
ଇତ୍ୟାଦିର୍କୁ ଅପ୍ଗ୍ପଶ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି । 

ସମସ୍ତ ଧାର୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଗାଭ୍ତର ସ୍ପାନ ବହୁ ଉଚ୍ଚରେ । 
ଜାତକର୍ମ, ବୂଡ଼ାକର୍ମ। ଉପନୟନ ପ୍ରଭୂତି ଷୋଡ଼ଶ ସଂସ୍କାରରେ 
ଗାଭର କ୍ଷୀର, ଘିଅ, ଗୋବର ଇତ୍ୟାଦିର ବିଶେଷ ବ୍ଯବହାର 
ରହିଛି। ଗାଭଘିଅରେ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ। ଗୋବରରେ ଘର 
ଲିପିଲେ ଘର ପବିତ୍ର ହୁଏ। ଶ୍ରାଦ୍ଧରେ ଗାଭକ୍ଷୀରରେ ଖିରି 


ଶ୍ମୋକ ୪୪] 


ତିଆରି କରାଯାଏ। ନରକ ଯାତନାରୁ ତ୍ରାହି ପାଇବା ପାଇଁ 
ଗାର ଦାନ କରାଯାଏ। ଧାର୍ମିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ “ପଞ୍ଚଗବ୍ଯଂ 
ଅତି ଦରକାରୀ ଏବଂ ତାହା ଗାଭର କ୍ଷୀର, ଦହି, ଘିଅ, 
ଗୋବର ଓ ଗୋମୂତ୍ରର ସମ୍ମିଶ୍ରଣରେ ତିଆରି ହୁଏ। 

ସକାମ ଯଜ୍ଞରେ ବି ଗାଭଘିଅ ଦରକାର । ନନ୍ଦିନୀ 
ନାମ୍ନୀ ଗାଭ ଦାରା ରଘୁବଂଶ ରକ୍ଷା ହେଲା। ପୁଷ୍ଚିକର ଓ 
ବୀର୍ଯ୍ୟବର୍ଷ୍ିକ ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ୟରେ ଗାଭକ୍ଷୀର ଓ ଗାଭଘିଅ 
ପ୍ରଧାନ । 

ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଗୋସେବା କଲେ ମୁକ୍ତି ମିଳେ। 
ଗୋସେବା ଦ୍ବାରା ଅନ୍ତଃକରଣ ନିର୍ମଳ ହୁଏ। ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ମଧ୍ଯ ବିନା ପାଦୁକାରେ ଗୋଗ୍ରରଣ ଲୀଳା 
କରିଥୁବାରୁ ତାଙ୍କର ନାମ 'ଗୋପାଳ' ରହିଲା | ପୂର୍ବକାଳରେ 
ମୁନିରଷିମାନେ ବଣରେ ନିଜ ନିଜ ପାଖରେ ଗାଭ 
ରଖୁଥୂଲେ। ଗୋଦୁଗ୍‌ଧ ଓ ଗୋଘ୍ପତ ଦ୍ବାରା ସେମାନର୍କ୍ଚର 
ବୁଦ୍ଧି ପ୍ରଖର ଓ ଅସାଧାରଣ ହେଉଥୂଲା, ଫଳରେ ସେମାନେ 
ବଡ଼ ବଡ଼ ଗ୍ରଚନ୍ତ ରଚନା କରି ପାରୁଥୂଲେ। ଆଜିକାଲି 
ସେହି ଗ୍ରଚ୍ଛକୁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝିବା ଲୋକ ମଧ୍ୟ ବିରଳ । 
ଗାଭକ୍ଷୀର ଓ ଗାଭଘିଅ ପିଇ ସେମାନେ ଦୀର୍ଘାୟୁ 
ହେଉଥୂଲେ। ତେଣୁ ଗାଭଘିଅର ଅନ୍ୟ ନାମ “ଆୟୁ । 
ବଡ଼ ବଡ଼ ରାଜା ମଧ୍ୟ ସେହି ମୁନିରଷିମାନକ୍କ ପାଖକୁ 
ଆସି ସେମାନଙ୍କର ଉପଦେଶ ଅନୁସାରେ ରାଜକାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଥୂଲେ । 

ଗୋରକ୍ଷା ପାଇଁ ବଳିଦାନ ଦେଇଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିମାନକ୍କୀ 
ଚରିତ୍ରରେ ଇତିହାସ ଓ ପୁରାଣ ଭରପୂର । ଅତି ଦୁଃଖର 
କଥା, ଆଜିକାଲି ଆମ ଦେଶରେ ଧନ ଲୋଭରେ 
ପ୍ରତ୍ୟହ ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ ଗୋହତ୍ୟା କରାଯାଉଛି! 
ଯଦି ଏହିପରି ଗୋହତ୍ୟା ଗ୍ରବଲୁରହେ, ତେବେ ଏପରି ଏକ 
ସମୟ ଆସିବ, ଯେତେବେଳେ କି ଗୋବଂଶ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବ। ଯଦି ଗାଭ ନ ରହିବେ, ତେବେ 
କ”ଣ ଯେ ଦଶା ହେବ, କେତେ ଯେ ବିପତ୍ତି ପଡ଼ିବ, 
ତାହାର କଳନା ନାହିଁ। ଗୋବଂଶ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ଗୋବର ମିଳିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଗୋବରଖତ ନ ମିଳିଲେ 
ଜମି ଅନୁର୍ବର ହୋଇଯିବ। ଜମି ଅନୂର୍ବର ହେଲେ 
କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ହେବ କିପରି କୃଷି ନ ହେଲେ ଅନ୍ତ ଓ ବସ୍ତ୍ର 
ମିଳିବ କିପରି ଲୋକମାନର୍ଦ୍ଦଧର ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତ, ଜଳ ଓ ବସ୍ତ୍ର ମିଳିବା କଷ୍ଟାକର ହୋଇ 
ପଡ଼ିବ। ଗାଭ ଓ ଗାଭର କ୍ଷୀର, ଘିଅ, ଗୋବର ପ୍ରଭୂତି 
ନ ମିଳିଲେ ପ୍ରଜାମାନେ ବହୁତ ଦୁଃଖୀ ହେବେ । ଗୋଧନ 
ଅଭାବରୁ ଦେଶ ପରାଧୀନ ଓ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଯିବ । 
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ବର୍ତମାନ ଘଟୁଥୁବା ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ, ଅନାବୃଷ୍ଟି, ଭୂମିକମ୍ଚ, ପରମ୍ଫର 
କଳହ ପ୍ରଭୂତିର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଉଛି ଗୋହତ୍ୟା । ଏଣୁ 
ନିଜର ପୂର୍ଶି ଶକ୍ତି ବିନିଯୋଗ କରି ପ୍ରତ୍ଯେକ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଗୋରକ୍ଷା କରିବା ଏବଂ ଗୋରୁମାନର୍ଦୁ କଂସେଇଖାନାକୁ 
ଯିବାକୁ ନ ଦେବା ଆମ୍ଭମାନକ୍କର ପରମ କର୍ତବ୍ଯ । 

ଗୋରକ୍ଷା ଦୃଷ୍ଟରୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ଭାଇ-ଭଉଣୀ ନିଜ 
ନିଜ ଘରେ ଗୋପାଳନ କରନ୍ତୁ | ମଇଁଷି ପ୍ରଭୂତିର୍କ୍ର କ୍ଷୀର 
ଓ ଘିଅ ନ ଖାଇ ଗାଶକ୍ଷୀର ଓ ଗାଭଘିଅ ଖାଆନ୍ତୁ, ଘରେ 
ଘରେ ଗୋବରଗ୍ଯାସ ଉପଯୋଗ କରନ୍ତୁ। ଗୋରକ୍ଷା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ହିଁ ଗୋଶାଳା ନିର୍ମାଣ କରନ୍ତୁ, କ୍ଷୀର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନୁହେଁ। ଯେତେ ଗୋଚର ଭୂମି ରହିଛି, 
ସେଗୁଡ଼ିକର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ କରିବା ସଙ୍ଗେଂ ସଙ୍ଗେ 
ସରକାରଗକ୍କ ଠାରୂ ଗୋଚର ଭୂମି ନେଇ ଆସନ୍ତୁ । 
ସରକାରର୍କ୍ଚର ଗୋହତ୍ୟା ନୀତିକୁ ବିରୋଧ କରନ୍ତୁ ଏବଂ 
ଦେଶର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ସାରା ଦେଶରେ ଯଥାଶୀଘ୍ର 
ଗୋହତ୍ୟା ସମ୍ପୂର୍ଷ ବନ୍ଦ କରିବାକୁ ସରକାରଙ୍କୁ ଅନୁରୋଧ 
କରନ୍ଧୁ। 

'ପରିଚକ୍ଷ୍ୟାମ୍ପକଂ କମି ଶୃଦ୍ରସ୍ୟାପି ସ୍ବଭାବଜମ୍‌'-- 
ଗ୍ବରିବର୍୍୍ଣର ସେବା କରିବା, ସେବାସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା 
ଏବଂ ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ଵର କାର୍ଯ୍ୟରେ କୌଣସି ବାଧାବିଘ୍ନ ନ ଆସୁ 
ଓ ସମସ୍ତକ୍କୁ ସୁଖସୁବିଧା ମିଳୁ -ଏହି ଭାବନା ରଖି ନିଜର 
ବୁଦ୍ଧିଵ ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ବଳ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତର୍ଦ୍ତପର ସେବା 
କରିବା ଶୃଦ୍ରର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ ଅଟେ। 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ ସତ୍ତ୍ରଚ ରଜ ଓ 
ତମ--ଏହି ତିନି ଗୁଣ ଗ୍ଵରିବର୍ଶ୍ଚର ଉପତ୍ତିର କାରଣ ବୋଲି 
ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି। ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ ତମୋଗୁଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯରୁ 
ଶୂଦ୍ରକ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୁଏ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଆହୁରି ମଧ୍ଯ 
ଗୀତାରେ ଯେଉଁଠି ତମୋଗୁଣର ବର୍ଶ୍ରନା ହୋଇଛି, ସେଠାରେ 
ତାହାର (ତମୋଗୁଣର) ଅଜ୍ଞାନ, ପ୍ରମାଦ, ଆଳସ୍ୟ, ନିଦ୍ରା, 
ଅପ୍ରକାଶ, ଅପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ମୋହ -ଏପରି ସାତଟି ଅବଗୁଣର 
ବର୍ଷ୍ଷନା କରାଯାଇଛି (ଗୀତା ୧୪ ।୮ ୧୩, ୧୭) | 
ତେଣୁ ଏପରି ତମୋଗୁଣ ପ୍ରଧାନ ଶୃଦ୍ର ଦ୍ବାରା ସେବା ସମ୍ଭବ 
ହେବ କିପରିମ ସେ ଯଦି ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ ଆଦିରେ ବୁଡ଼ି 
ରହିବ, ତେବେ ସେବା କରିବ କିପରିନ ସେବା ବହୁତ 
ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରର କଥା। ଶୃଦ୍ରକ୍କ ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏପରି ଉଚ୍ଚ 
କର୍ମର ବିଧାନ କଲେ କିପରି? 

ଯଦି ଏହି ସନ୍ଦେହଟିକୁ ଗୁଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଗ୍ଵର କରାଯାଏ, 
ତେବେ ଗୀତା ଅନୁସାରେ ସତ୍ଵ୍ଵଗୁଠୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ଉର୍ଦ୍ବ୍ବଲୋକକୁ 
ଯାଆନ୍ତି, ରଜୋଗୁଠୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତି ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ମର୍ତ୍ୟଲୋକରେ 


1252 


ଜନ୍ମ ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ତମୋଗୁଠଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଅଧୋଗତିକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧୪ | ୧୮) | ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିବାକୁ 
ଗଲେ ରଜୋଗୁଣ ବୃଦ୍ଧି ସମୟରେ ଯେ ମରେ, ସେ 
କର୍ମପ୍ରଧାନ ମନୁଷ୍ୟଯୋନିରେ ଜନ୍ମ ନିଏ-- 'ରଜସି ପ୍ରଳୟଂ 
ଗଢ଼ା କମିସଙ୍ଗିଷୁ ଜାୟତେ' (ଗୀତା ୧୪ | ୧୫) | ମୋଟ 
ଉପରେ କହିଲେ, ମନୁଷ୍ଯମାତ୍ରେ ହିଁ ରଜୋଗୁଣପ୍ରଧାନ । 
ରଜୋଗୁଣପ୍ରଧାନ ମନୁଷ୍ୟଶରୀରରେ ଯେଉଁ ସାନ୍ତ୍ରିକ, ରାଜସ 
ଓ ତାମସ ଗୁଣ ଥାଏ, ସେହି ତିନି ଗୁଣକୁ ନେଇ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ଣ 
ରଚନା କରାଯାଇଛି। ତେଣୁ କର୍ମ କରିବା ସବୁ ଥୂରେ 
ମୁଖ୍ୟ ଏବଂ ସେହି ଦୃଷ୍ଟରୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ କର୍ମଯୋନି କୁହାଯାଏ । 
ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ଗ୍ବରିବର୍ଚ୍ରିର କର୍ମ ପାଇଁ “ସ୍ଵଭାବଜ କର୍ମ”, 
'ସ୍ବଭାବନିୟତ କର୍ମ” ଆଦି ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି। 
ତେଣୁ ପରିଚର୍ଯ୍ୟା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେବା ଶୃଦ୍ରର “ସ୍ଵଭାବଜ କର୍ମ” 
ଏବଂ ଏହାକୁ ସମ୍ପାଦନ କରିବା ପାଇଁ ତାକୁ ବିଶେଷ 
ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 

ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମଯୋନି ହୋଇଥୁଲେହେଁ ବ୍ରାହ୍ଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ଓ ବୈଶ୍ଯର୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ରରର ବିଶେଷ 
ତାରତମ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ଶୁଦ୍ଧତା ମଧ୍ୟ ରହିଥାଏ, କିନ୍ଧୁ ଶୂଦ୍ରଠାରେ 
ମୋହର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୂବାରୁ ବିବେକ ସୁପ୍ତଭାବେ ରହିଥାଏ । 
ସେଥୁପାଇଁ ଶୂଦ୍ରର ସେବାକର୍ମରେ ବିବେକର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନ 
ଥାଏ, ବରଂ ଆଜ୍ଞାପାଳନର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ¬ 'ଅଗ୍ୟା ସମ ନ 
ସୁସାହିବ ସେଵା” (ମାନସ ୨। ୩୦୧।୨)। ତେଣୁ 
ଗ୍ବରିବର୍ଚିର ଆଦେଶ ଅନୁସାରେ ସେବା କରିବା ଓ ସୁଖସୁବିଧା 
ଯୋଗାଇଦେବା ଶୂଦ୍ର ପାଇଁ ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ ଅଟେ। 

ଶୂଦ୍ରମାନର୍କର କର୍ମ ପରିଚର୍ଯ୍ୟାମୂକ ବା ସେବାସ୍ବରୂପ । 
ସେମାନଙ୍କର ଶାରୀରିକ, ସାମାଜିକ, ନାଗରିକ, ଗ୍ରାମଣିକ 
ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ କର୍ମ ଠିକ୍‌ଭାବରେ ସମ୍ପନ୍ନ ହେଉଥୂବାରୁ 
ହିଁ ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ର ଜୀବନନିର୍ବାହ ନିମିତ୍ତ ସୁଖସୁବିଧା, ଅନୁକୂଳତା 
ଓ ଆବଶ୍ଯକତାର ପୂର୍ତି ହୁଏ। 


ସ୍ବାଭାବିକ କମିର ତାସକ୍ଷ୍ୟ 


ଚେତନ ଜୀବାମ୍ଫା ଓ ଜଡ଼ ପ୍ରକୃ ତି-- ଉଭୟର 
ସ୍ବଭାବ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନତ। ଚେତନ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନିର୍ବିକାର 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିବର୍ତନରହିତ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ବିକାରୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିବର୍ତନଶୀଳ। ଦୁହିର୍କର ସ୍ଵଭାବ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏ ଦୁହିଟ୍କ୍ ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବାଭାବିକ 
ନୁହେଁ। ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତି ସଙ୍ଗେଂ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ବୀକାର କରି 
ଚେତନ ତାହାକୁ ସତ୍ଯ ମନେ କରିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଅଛି' ବୋଲି ମାନି ନେଇଛି। ଏହାକୁ ଗୁଣସଙ୍ଗଂ କହନ୍ତି। 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଏହି ସଙ୍ଗ ହିଁ ଜୀବାମ୍ରାର ଉଚ୍ଚ ଓ ନୀଚ ଯୋନିରେ ଜନ୍ମ 
ନେବାର କାରଣ-- “କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ଯ ସଦସଦୂ଼- 
ଯୋନିଜନ୍ନସ୍ୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ଏହି ସଙଇ୍ଗଂ କାରଣରୁ 
ଓ ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟ ଥୂବାରୁ ଜୀବ ବ୍ରାହ୍ମଣାଦି ବର୍ଣ୍ରେ 
ଜନ୍ମ ହୁଏ। ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟ ହେତୁ ଯେଉଁ ବର୍ଣ୍ରରେ ଜନ୍ମ 
ମିଳେ, ସେହି ବର୍ଷର କର୍ମ ଗୁଣ ଅନୁସାରେ ହିଁ ସ୍ବାଭାବିକ 
ଓ ସହଜ ହୋଇଯାଏ; ଯଥା-ବ୍ରାହ୍ମଣ୍କୀ ନିମନ୍ତେ ଶମ, 
ଦମ ଇତ୍ଯାଦି; କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍କ ନିମନ୍ତେ ଶୌର୍ଯ୍ଯକ ତେଜ 
ଇତ୍ୟାଦି; ବୈଶ୍ଯର୍କ୍ଚ ନିମନ୍ତେ କୃଷି, ଗୋରକ୍ଷା ଇତ୍ଯାଦି ଓ 
ଶୂଦ୍ରକ୍କ ନିମନ୍ତେ ସେବାରୂପକ କର୍ମ ସ୍ବାଭାବିକ ଅଟେ। 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି କର୍ମ କରିବାରେ ଗ୍ବରି ବର୍ଣ୍ଣକୁ 
କୌଣସି ବିଶେଷ ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼େ ନାହିଁ କାରଣ ଗୁଣ 
ଅନୁସାରେ ସ୍ବଭାବ ଏବଂ ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ ସେମାନର୍ଦ୍ୀ 
ପାଇଁ କର୍ମର ବିଧାନ ରହିଛି। ସେଥୂପାଇଁ ଏହି କର୍ମରେ 
ସେମାନଙ୍କୀର ସ୍ବାଭାବିକ ରୁଚି ଥାଏ । ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ସ୍ବାଭାବିକ 
କର୍ମକୁ ଯଦି ନିଜ ପାଇଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବାଥି, ଭୋଗ ଓ ଆରାମ 
ପାଇଁ କରେ, ତେବେ ସେ ସେହି କର୍ମରେ ଆବଦ୍ଧ 
ହୋଇଯାଏ। ଯଦି ସେହି କର୍ମକୁ ସେ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ 
ତ୍ଯାଗ କରି ନିଷ୍କାମଭାବରେ ସଂସାରର ହିତ ନିମିତ୍ତ 
କରେ, ତାହା “କର୍ମଯୋଗ” ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେହି କର୍ମ 
ଦାରା ଯଦି ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ପରିବ୍ଯାପ୍ତ ପରମାମ୍ରାର୍ଦୁ 
ପୂଜା କରେ ଅଥବା ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇ କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ (ଜପ, ଧ୍ୟାନ, ସସଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ 
ଇତ୍ୟାଦି) କରେ, ତେବେ ତାହା “ଭକୁିଯୋଗ' ହୋଇଯାଏ | 
ପ୍ରକୃତିୱଜନିତ ଗୁଣରୂ ପୂର୍ଣ୍ଣରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ଢ୍ରେଦ 
ହୋଇଯିବାରୁ କେବଳ ଏକମାତ୍ର ପରମାମ୍ୂତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ରହିଯାଏ । 
ଏହି ତତ୍ତ୍ଵରେ, ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୂଷ ଯେଉଁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ବରୂପକୁ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଅଖଣ୍ଡ ଓ ନିର୍ବିକାର ବୋଲି ଅନୂଭବ କରିଥାନ୍ତି, 
ସେହି ଅନୂଭୂତି ହି ରହିଥାଏ। ଏସବୁ ସତ୍ତ୍ଵେ ସେହି 
ମହାପୁରୂଷର୍କ ଶରୀର, ମନ, ବୁଦି ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନବ୍କୀ 
ଦାରା ସେମାନଗ୍କ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଅନୁସାରେ 
ନିର୍ଲିପ୍ତତାପୂର୍ବକ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ କର୍ମ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ସମ୍ପାଦିତ 
ହେଉଥାଏ ଏବଂ ତାହା ସଂସାର ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ। ପ୍ରଭୁକୀ 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦସ୍ବରୂପ ପ୍ରେମ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଉଥାଏ । 


ଜାତି ଜନ୍ମରୁ ମାନିବା ନା କମିରୁ? 


ଉଚ୍ଚ ଓ ନୀଚ ଯୋନିରେ ଯେତେ ବି ଜନ୍ମ ମିଳେ, 
ସେସବୁ ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଅନୁସାରେ ହିଁ ମିଳେ। ଗୁଣ ଓ କର୍ମ 


ଶ୍ମୋକ ୪୪] 


ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ଯର ଜନ୍ମ ହୁଏ; ତେଣୁ ଜନ୍ମକୁ ନେଇ 
ମନୂଷ୍ଯର ଜାତ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଏ। ସ୍ତୂଳଶରୀର ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ବିବାହହ ଭୋଜନ ଇତ୍ୟାଦି କର୍ମ ଜନ୍ମଗତ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 
ଅନୁସାରେ କରିବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ନିଜ ଜାତି ବା 
ବର୍ଣ୍ଚ ସହିତ ହିଁ ଭୋଜନ, ବିବାହାଦି କର୍ମ କରାଯିବା 
ଉଚିତ | 

ଦ଼ିତୀୟତଃ, ସାଂସାରିକ ଭୋଗ, ଧନ, ସମ୍ମାନ, ଆରାମ, 
ସୁଖ ଇତ୍ଯାଦି ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, ତାଂପକ୍ଷେ ନିଜର ବର୍ଣ୍ଣ 
ଅନୁସାରେ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବା ଏବଂ ବର୍ଣ୍ତମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ 
ଚଳିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସେ ଯଦି ବର୍ଣ୍ଣମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ନ ଚଳେ, 
ତାହାର ପତନ ହୁଏଂ । କିନ୍ତୁ ସାଂସାରିକ ଭୋଗର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ନ ଥାଇ କେବଳ ପରମାମ୍ବ଼ା ହିଁ ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, 
ତା'ପାଇଁ ସଛଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ, ଜପ, ଧ୍ଯାନ, କୀର୍ତନ, ପରଯ୍ୁର 
ବିଗ୍ବରବିମର୍ଶି ଆଦି ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ ମୁଖ୍ଯ। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିରେ ପ୍ରାଣୀର ପାରମାର୍ଥକ 
ଭାବ, ଆଚରଣ ପ୍ରଭୂତିର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ, ଜାତି ବା 
ବର୍ଷର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ନ ଥାଏ । 

ତୃତୀୟତଃ, ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ହିଁ ଯାହାଜ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ, 
ସେ ମୁଖ୍ୟଭାବେ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ବର୍ଷ୍ରାଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମକୁ 
ପୂଜନବୁଦିରେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ୟଥୈ କରନ୍ତି। 

ଆଗକୁ ୪୬ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ ଅତି ଉତ୍ତମ 
ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, ଯାହାବ୍ଚ୍ଚୀ ଠାରୂ ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଏବଂ ଯାହାଙ୍କ ଦ୍ରାରା ସମଗ୍ର ସଂସାର ପରିବ୍ୟାପ୍ର, 
ସେହି ପରମାମ୍ରରାଚ୍ଚ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏବଂ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରୀତ୍ଯର୍ଥେ 
ପୂଜାଭାବ ରଖି ନିଜ ନିଜ ବର୍ଣ୍ଣାନ୍ରସାରେ କର୍ମ କରିବା 
ଉଚିତ । ଏଥୂରେ ସବୁ ମନୁଷ୍ୟକ୍କର ଅଧୁକାର ଅଛି । ଦେବ, 
ଦାନବ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ପ୍ରଭୂତିର୍କାର ସ୍ଵାଭାବିକଂଭାବେ ଅଧ୍କାର 
ନାହିଁ, ତଥାପି ସେମାନଙ୍କୀ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ବରାର୍ସୀ ପକ୍ଷରୁ 
ବାରଣ ନାହିଁ; କାରଣ ସମସ୍ତେ ପରମାମ୍ରାର୍କ ଅଁ ଶ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧ୍ଯକାରୀ ଅଟନ୍ତି। ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କୀର 
ଭଗବାନଗ୍ଗ ଉପରେ ପୂର୍ଣ୍ଚ ଅଧ୍ଧକାର ରହିଛି । ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ହେଉଛି ଯେ, ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖାଦ୍ୟପେୟ, 
ବିବାହ ଓ ଶାରୀରିକ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ କ୍ଷେତ୍ରରେ “ଜନ୍ମଂର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥୁବାସ୍ତଳେ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିରେ ଭାବଚ ବିବେକ ଓ 
“କର୍ମ' ର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। ଏହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି ଭାଗବତକାର 
କହିଛନ୍ତି, ବର୍ଣ୍ଣକୁ ସୂଗ୍ନଉଥୁବା ଯେଉଁ ସବୁ ଲକ୍ଷଣ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇଛି, ତାହା ଯଦି ଅନ୍ୟ ବର୍ଷର ମନୂଷ୍ଯଙ୍କ ଠାରେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ, ତେବେ ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସେହି ବର୍ଣ୍ଣର 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ବୋଲି ବୁଝିବା ଉଚିତ୍ୟ। ଅଭିପ୍ରାୟ ହେଲା, 
ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍କର ଯେଉଁ ଶମ, ଦମ ଆଦି ଲକ୍ଷଣ ଅଛି, ସେସବୁ 
ଲକ୍ଷଣ ବା ଗୁଣ ଯଦି କାହାଠାରେ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ, ତେବେ ସେ ନୀଚ କୁଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ନୀଚ ମନେ କରିବା ଅନୁଚିତ । ମହାଭାରତର 
ଯୁଧ୍ରଷ୍ତିର ଓ ନହୁଷର୍କ ସଂବାଦ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ, ଯେଉଁ ଶୃଦ୍ର ଆଚରଣ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ତାଟ୍ମୁଁ ଶୂଦ୍ର 
ଭାବିବା ଅନୁଚିତ ଏବଂ ଯେଉଁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବ୍ରାହ୍ମଣୋଚିତ 
କର୍ମ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭାବିବା ଅନୁଚିତଂ୨ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଠାରେ କର୍ମକୁ ଗୁରତୃ ଦିଆଯାଇଛି, ଜନ୍ମକୁ 
ନୁହେଁ| 

ଏହି ସବୁ ଶାସ୍ତ୍ରବଚନର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯେକୌଣସି ନୀଚ ବର୍ଣ୍ରର ଅତି ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ 
ନିଜର ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ଉନ୍ନତି କରି ପାରିବ, ଏଥୂରେ 
ସନ୍ଦେହର ଅବକାଶ ନାହିଁ। କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, 
ସେ ତା'” ନିଜ ବର୍ଶ୍ଣରେ ରହି ମଧ୍ଯ ଶମ, ଦମ ଆଦି 
ସାଧାରଣ ଧର୍ମ ସର୍ବାଙ୍ଗୀନଭାବେ ପାଳନ କରି ନିଜର 
ଶ୍ରେଷ୍ଠାତୃ ପ୍ରକଟ କରି ପାରିବ। ପୂର୍ବକର୍ମ ଅନୁସାରେ ତ 
ତା'ର ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ଏଥୂରେ ସେ ବିଚରା କଂଣ ବା 
କରି ପାରିବଂ” କିନ୍ତୁ ସେଇ ନୀଚ ବର୍ଷରେ ରହି ମଧ୍ଯ 
ସେ ନିଜର ନୂତନ ଉନ୍ନତି କରି ପାରିବ। ନୀଚ ବର୍ଶ୍ରର 
ମନୂଷ୍ଯ ନୂତନ ଉନ୍ତତି କରିବାରେ ଧୈର୍ଯ୍ଯହରା ନ 
ହେବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରୋସ୍ାହିତ କରିବା ଏହି 
ଶାସ୍ତ୍ରବଚନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ବୋଲି ମନେ ହେଉଛି। ଯିଏ 
ଉଚ୍ଚ ବର୍ଣ୍ଣର ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ବର୍ଶ୍ରୋଚିତ କର୍ମ କରେ ନାହିଁ, 


୬ ୬ ଦବ କଟ ର ୧ 52୦5 ର 5 କକ ¬ କକ 
* ଆଗ୍ନରହୀନଂ ନ ପୁନନ୍ତି ବେଦା ଯଦ୍ୟପ୍ୟଧୀତାଃ ସହ ଷତ୍‌ଭିରଙ୍ସୈଃ । ଛନ୍ଦାଂସ୍ୟେନଂ ମୃତ୍ୟୁକାଳେ ତ୍ୟଜନ୍ତି ନୀଡଂ ଶକୁନ୍ତା ଇବ ଜାତପକ୍ଷାଃ ॥ 


(ବଶିଷ୍ସୁତି ୬ | ୩) 


“ଶିକ୍ଷା, କଳୁ, ନିରୁ, ଛନ୍ଦ। ବ୍ଯାକରଣ ଓ ଜ୍ଯୋତିଷ ¬ ଏହି ଷଡ଼ଇଂ ସହିତ ପଠିତ ବେଦ ମଧ୍ୟ ଆଗ୍ବରହୀନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପବିତ୍ର କରନ୍ତି 
ନାହିଁ। ପକ୍ଷ ଜାତ ହେଲେ ପକ୍ଷୀ ଯେପରି ବସା ଛାଡ଼ିଦିଏ, ସେହିପରି ମୃତ୍ୟୁକାଳରେ ଆଗ୍ସରହୀନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ବେଦ ପରିତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି ।”' 


=° =„ =€ 


7 ଯସ୍ୟ ଯଲୁକ୍ଷଣଂ ପ୍ରୋକ୍ତଂ ପୁଂସୋ ବର୍ଷ୍ରାଭିବ୍ୟଞ୍ଞକମ୍‌ । ଯଦନ୍ଯତ୍ରାପି ଦୃଶ୍ୟେତ ତତ୍‌ ତେନୈବ ବିନିର୍ଦିଶେତ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୭ | ୧୧ | ୩୫) 
+ ଶୂଦ୍ରେ ତୂ ଯଦ୍‌ ଭକେକ୍ପୁକ୍ଷ୍ମ ଦ଼ିଜେ ତଚ୍ଚ ନ ବିଦ୍ୟତେ । ନ ବୈ ଶୂଦ୍ରୋ ଭବେକ୍ପଦ୍ରୋ ବ୍ରାହ୍ମଣୋ ନ ଚ ବ୍ରାହ୍ମଣଃ ॥ 
ଯତ୍ରୈତଲୁକ୍ଷ୍ୟତେ ସର୍ପ ବୃତ୍ତଂ ସ ବ୍ରାହ୍ମଣଃ ସୂତଃ । ଯତ୍ରୈତନ୍ତ ଭବେତ୍‌ ସର୍ପ ତଂ ଶୃଦ୍ରମିତି ନିର୍ଦିଶେତ୍‌ ॥ 


(ମହାଭାରତ, ବନପର୍ବ ୧୮୦ | ୨୫-୨୬) 
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ତାକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ବର୍ଣ୍ରୋଚିତ କର୍ମ କରିବାକୁ ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ 
ପ୍ରୋୟାହିତ କରିଛନ୍ତି ଯଥା-- 
ବ୍ରାହୃଣସ୍ଯ ହି ଦେହୋଃୟଂ କ୍ଷୁଦ୍ରକାମାୟ ନେଷ୍ଯତେ” । 
(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୧୭ | ୪୨) 
ସ୍ରତିରେ ବର୍ଷିିତ ଅଛିଂ ଯେ, ଯେଉଁ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର 
ଖାଦ୍ୟପେୟ ଓ ଆଚରଣ ଭ୍ରଷ୍ଟ, ତାଙ୍କୁ ବଚନ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ 
ଆଦର କରିବା ଅନୁଚିତ। କିନ୍ତୁ ଯେଉଁମାନଚ୍କର ଆଚରଣ 
ଶ୍ରେଷ୍ଟ, ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନର୍କର ଭକ୍ତ, ସେହି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କର 
ଅନେକ ମହିମା ଭାଗବତାଦି ପୁରାଣ ଏବଂ ମହାଭାରତ, 
ରାମାୟଣ ଆଦି ଇତିହାସ ଗ୍ରଚ୍ତରେ ଗାନ କରାଯାଇଛି । 
ଭଗବାନର୍କ୍ବର ଭକ୍ତ ଯେତେ ନୀଚ ଜାତିର ହୋଇଥୂଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ଭକ୍ତିବିହୀନ ବିଦ୍ରାନ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ୍ଯ । 
ବ୍ରାହୂଣକୁ ବିରାଟରୂପ ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ମୁଖ, କ୍ଷତ୍ରିୟକୁ 
ହାତ, ବୈଶ୍ଯକୁ ଉରୁ (ମଧ୍ଯଭାଗ) ଏବଂ ଶୃଦ୍ରକୁ ପାଦ 
କୁହାଯାଇଛି। ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ମୁଖ କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, 


± ଶୀମଭଗବଦ୍‌ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସେମାନର୍କ୍ଚ ପାଖରେ ଜ୍ଞାନ ସଂଗ୍ରହ ଥାଏ, ତା'ଛଡ଼ା ଗ୍ବାରି- 
ବର୍ଣ୍ଣ୍୍ଣୁ ପଢ଼ାଇବା, ସୁଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରିବା ଓ ଉପଦେଶ 
ଶୁଣାଇବା ମୁଖର କାର୍ଯ୍ଯ। ଏହି ଦୃଷ୍ଟରୂ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନସ୍ତୂ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରାଯାଏ । 

କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍କୁ ହାତ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେମାନେ 
ଶତ୍ରୁମାନ୍କୀ କବଳରୁ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ରକୁ ରକ୍ଷା କରନ୍ତି। ରକ୍ଷା 
କରିବା ମୁଖ୍ଯତଃ ହାତର କାର୍ଯ୍ୟ। ଦେହରେ କେଉଁଠି 
ଘାଆ ବା ବଥ ହୋଇଗଲେ ହାତ ତାହାକୁ ରକ୍ଷା କରେ; 
ଶରୀର ପାଇଁ କୌଣସି ଆଘାତ ଆସିଲେ ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ 
ହାତ ଆଗେଇଯାଏ ଏବଂ ନିଜର ରକ୍ଷା ପାଇଁ ଅନ୍ଯକୁ 
ମଧ୍ଯ ହାତ ଦ୍ବାରା ଆଘାତ କରାଯାଏ । କୌଣସିଠାରେ 
ପଡ଼ିଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରଥମେ ହାତ ଭରା ଲଗାଇଦିଏ। 
ତେଣୁ କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍କୁ ହାତ କୁହାଯାଇଛି। କିନ୍ତୁ ଅରାଜକତା 
ବ୍ୟାପିଗଲେ ଧନ, ଜନ ପ୍ରଭୂତିର ରକ୍ଷା କରିବା ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ର 
ଧର୍ମ ହୋଇଯାଏ। 


* ପାଷଣିନୋ ବିକର୍ମସ୍ସଥାନ୍‌ ବୈଡାଲବ୍ରତିକାଞ୍ଚୁଠାନ୍‌ । ହୈତୂକାନ୍‌ ବକବୃତ୍ତୀଂଶ୍ଝ ବାଙ୍ମାତ୍ରେଣାପି ନାର୍ବୟେତ୍‌ ॥ 


(ମନୁସୁତି ୪ | ୩୦) 


““ପାଷଣ୍ଡ, ବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମାଚରଣରତ, ବୈଡାଲବ୍ରତୀ, ଶଠ, ହେତୂବାଦୀ, ବକବୃତ୍ତି ବ୍ରାହୁଣମାନକୁ ବଚନ ଦୁାରା ମଧ୍ୟ ଆଦର କରିବା 


ଅନୁଚିତ।'” 


ନ ବାର୍ଯ୍ୟପି ପ୍ରୟଢ୍ରେତ୍ତୁ ବୈଡାଲବ୍ରତିକେ ଦ଼ିଜେ । ନ ବକବ୍ରତିକେ ବିପ୍ରେ ନାବେଦବିଦି ଧର୍ମବିତ୍‌ ॥ 


(ମନୁସୁତି ୪ | ୧୯୨) 


““'ବୈଡାଲବୃରି, ବକବ୍ରତୀ ଓ ବେଦ ଜାଣି ନ ଥୁବା ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ଧର୍ମଜ୍ଞ ଗୃହ ସ୍ପାଶ୍ରମୀ ପାଣି ମୁନ୍ଦାଏ ବି ଦେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ।” 


+ (୧) 


ଅହୋ ବତ ଶ୍ଵପଗ୍ନଵେଃତୋ ଗରୀୟାନ୍‌ ଯଜିହ୍ବାଗ୍ରେ ବର୍ତତେ ନାମ ତୂଭ୍ୟମ୍‌ । 


ତେପୁସ୍ତପସ୍ତେ ଜୁହୁବୁଃ ସମ୍ମୁରାର୍ଯ୍ୟା ବ୍ରହ୍ମାନୂଚୂର୍ନାମ ଗ୍ଧଣନ୍ଥି ଯେ ତେ ॥ 


(ଶ୍ରୀମଦା. ୩ | ୩୩ | ୭) 


““ଅହୋ! ଯାହାବ୍ସ୍ପ ଜିହ୍ନାଗ୍ନରେ ଆପଣକ୍କ ନାମ ବିରାଜମାନ, ସେହି ଚଣ୍ଡାଳ ମଧ୍ୟ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ । ଯେଉଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଆପଣକ୍କର 
ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ତପ, ହୋମ, ତୀର୍ଥସ୍ନାନ, ସଦାଗ୍ଵର ପାଳନ ଓ ବେଦାଧ୍ୟୟନ, ସବୁକିଛି କରିଦେଲେ |” 


ବିପ୍ରାଦ୍‌ ଦରିଷଡ୍‌ଗୁଣଯୁତାଦରବିନ୍ଦନାଭପାଦାରବିନ୍ଦବିମୁଖାତ୍‌ ଶ୍ଵପଚଂ ବରିଷ୍ଠାମ୍‌ । 


ମନ୍ୟେ ତଦର୍ପିତ ମନୋବଚନେହିତାର୍ଥପ୍ରାଣଂ ପୁନାତି ସ କୁଳଂ ନ ତୁ ଭୂରିମାନଃ ॥ 


(ଶ୍ରୀମଭା. ୭ | ୯ | ୧୦) 


“ମୋ ବୁଝିବାରେ ଭଗବାନ କମଳନାଭକୀ ଚରଣକମଳରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଥୁବା ବ୍ରାହୁଣଠାରୁ ମନ, ବଚନ, କର୍ମ, ଧନ ଓ ପ୍ରାଣକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରିଥୁବା ଚଣ୍ଡାଳ ଶ୍ରେଷ୍ଟ) କାରଣ ସେହି ଚଣ୍ଡାଳ ନିଜର କୁଳକୁ ମଧ୍ୟ ପବିତ୍ର କରିଦିଏ, କିନ୍ତୁ 
ବଡ଼ପଣର ଅଭିମାନ କରୁଥୁବା ଭଗବଦ୍‌ ବିମୁଖ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନିଜକୁ ମଧ୍ୟ ପବିତ୍ର କରିପାରେ ନାହିଁ ।” 


(୩) 


ଗ୍ବଣ୍ଟାଳୋଃପି ମୁନେଃ ଶ୍ରେଷ୍ଠୋ ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତିପରାୟଣଃ | ବିଷ୍ଣୁଭକ୍ତିବିହୀନସ୍ତୁ ଦିଜୋଃପି ଶ୍ଵପଗ୍ରେଧଧମଃ ॥ (ପଦୁପୁରାଣ) 


““ହରିଭକିପରାୟଣ ଚଣ୍ଡାଳ ମଧ୍ୟ ମୁନିଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ, ଏବଂ ହରିଭକ୍ିବିହୀନ ବ୍ରାହୁଣ ଚଣ୍ଡାଳଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଅଧମ |” 


(୪) 


ଅବୈଷ୍ଠବାଦ୍‌ ଦ୍ରିଜାଦ୍‌ ବିପ୍ର ଗ୍ବଞ୍ତାଳୋ ବୈଞ୍ପବୋ ବରଃ | ସଗଣଃ ଶ୍ଵପର୍ରେ ମୁକ୍ତୋ ବ୍ରାହ୍ମଣୋ ନରକଂ ବ୍ରଜେତ୍‌ ॥ 


(ବହୁବୈବର୍ତ. ବହୁ. ୧୧| ୩୯) 


““ଅବୈଷ୍ଠବ ବ୍ରାହ୍ମଣଠାରୁ ବୈଷ୍ଠବ ଚଣ୍ଡାଳ ଶ୍ରେଷ୍ଠ; କାରଣ ସେହି ବୈସ୍ପାବ ଚଣ୍ଜାଳ ବନ୍ଧୁବର୍ଗଙ୍କ ସହିତ ନିଜେ ଭବବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେହି ଅବୈଷ୍ଠବ ବ୍ରାହ୍ମଣ ନରକରେ ପତିତ ହୁଏ।'' 

ନ ଶୂଦ୍ରା ଭଗବଭଦକ୍ତା ବିପ୍ରା ଭାଗବତାଃ ସ୍ରୁତାଃ । ସର୍ବବଣ୍ଚୈଷୁ ତେ ଶୃଦ୍ରା ଯେ ହ୍ୟଭକ୍ତା ଜନାର୍ଦନେ ॥ (ମହାଭାରତ) 

“ଶୂଦ୍ର ଯଦି ଭଗବଦ୍କ୍ତ ହୋଇଥାଏ, ତା'ହେଲେ ସେ ଶୂଦ୍ର ନୁହେଁ, ପରମଶ୍ରେଷ୍ ବ୍ରାହୁଣ| ବାସ୍ତବରେ ଭଗବଭଦକ୍ତିରହିତ ବ୍ୟକ୍ତି 
ହିଁ ସବୁ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଶୂଦ୍ର ପଦବାଚ୍ୟ।”” 


(୫) 


ଶ୍ରୋକ ୪୪] 


ବୈଶ୍ଯଙ୍ଗୁ ମଧ୍ୟଭାଗ କହିବାର ତାପୂୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଯେପରି ପେଟକୁ ଅନ୍ତ ଜଳ, ଓଁଷଧ ଇତ୍ଯାଦି ଗଲେ 
ତାହା ଦ୍ବାରା ଦେହର ସମସ୍ତ ଅବୟବକୁ ପୁଷ୍ଟ ଓ ପୋଷଣ 
ମିଳେ, ସେହିପରି ବସ୍ତୁସଂଗ୍ରହ କରିବା, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନେବା- 
ଆଣିବା କରିବା, ଯେଉଁଠି ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ଅଭାବ, ସେଠାରେ 
ତାହା ପହଞ୍ଚାଇ ଦେବା, ପ୍ରଜାବଚ୍ସର ଯେପରି କୌଣସି 
ପଦାର୍ଥ ଅଭାବ ନ ହେବ, ତାହାର ବ୍ଯବସ୍ଥା କରିବା 
ପ୍ରଭୂତି ବୈଶ୍ଯକ୍କାର କର୍ମ ଅଟେ। ସାରା ଶରୀର ପାଇଁ 
ପେଟକୁ ଅନ୍ନଜଳ ଦିଆଯାଏ ଏବଂ ସେଥୂରୁ ପେଟକୁ ମଧ୍ଯ 
ପୋଷଣ ମିଳେ; କାରଣ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ପେଟ ପାଇଁ 
ଖାଏ ନାହିଁ। ସେହିପରି ବୈଶ୍ଯ କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ 
ସଂଗ୍ରହ ନ କରି ଅନ୍ଯମାନର୍କ୍ଚ ପାଇଁ ହିଁ ସଂଗ୍ରହ କରିବା 
ଉଚିତ। ବୈଶ୍ଯ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଦାନ ଦିଅନ୍ତି, କ୍ଷତ୍ରିୟକ୍କୁ କର 
ଦିଅନ୍ତି, ନିଜର ପାଳନ କରନ୍ତି ଓ ଶୂଦ୍ରର୍କୁ ପାରିଶ୍ରମିକ 
ଦିଅନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପାଳନ କରନ୍ତି । ସେ 
ଯଦି ସଂଗ୍ରହ ନ କରିବେ ଏବଂ କୃଷି, ଗୋରକ୍ଷା ଓ 
ବାଣିଜ୍ଯ ନ କରିବେ, ତେବେ ଦେବେ କ'ଣ? 

ଶୂଦ୍ରକ୍କୁ ପାଦ କହିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେପରି 
ପାଦ ସାରା ଶରୀରକୁ ବହନ କରେ ଏବଂ ପାଦ ଦ୍ବାରା 
ହିଁ ସାରା ଶରୀରର ସେବା ହୁଏ, ସେହିପରି ସେବାର 
ଆଧାର ଉପରେ ଗ୍ବରିବର୍ଷ୍ଚ ନିର୍ଭର କରନ୍ତି। ଶୂଦ୍ର ନିଜର 
ସେବାରୂପକ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତକ୍ତର ଆବଶ୍ଯକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ସମ୍ପାଦନ କରନ୍ତୈ। 

ଉପର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ଆଲୋଚନାରେ ଏକ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିବାର 
ବିଷୟ ହେଲା, ଯେଉଁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ସ୍ବତଃ ସଞ୍ଚାଦିତ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାକୁ କରିବାରେ ଅଧ୍ଧକ ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼େ ନାହିଁ, 
ଗୀତାରେ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ବକ୍ର ସେହି ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମର ବର୍ଣ୍ନା 
ହୋଇଛି।। ଗ୍ବରିବର୍ଶରକ୍ଜ ପାଇଁ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କର୍ମର ମଧ୍ୟ ବିଧାନ 
ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ୃତି ଗ୍ରନ୍ଚମାନନ୍ଗରେ ଦେଖିବା ଉଚିତ 
ଏବଂ ତଦନୁସାରେ ଆଚରଣ କରିବା ଉଚିତ (ଗୀତା 
୧୬। ୨୪) | 

ଆଜିକାଲି ଯୁଗରେ ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍ଵରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଦେଖାଗଲେ 
ମଧ୍ୟ ଯଦି ଗ୍ବରିବର୍ଶ୍୍ଣର ଜନସମୁଦାୟଙ୍କୁ ଏକତ୍ର କରି 
ସେଥୂମଧ୍ୟରୁ ବର୍ଣ୍ନ ଅନୁସାରେ ଗୁଣ ବିବେଚନା କରାଯାଏ, 
ତା'ହେଲେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମୁଦାୟରେ ଶମ, ଦମ ଆଦ ଗୁଣ 
ଯେତେ ଅଧୂକ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବୈଶ୍ଯ 
ସମୁଦାୟରେ ସେତେ ଅଧୂକ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବ ନାହିଁ। 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ସମୁଦାୟରେ ଶୌର୍ଯ୍ୟଃ ତେଜ ଆଦି ଗୁଣ ଯେତେ 
ଅଧ୍ଵକ ଦୃଷ୍ଟ୍ଟଗୋଚର ହେବ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ର 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସମୁଦାୟରେ ସେତେ ହେବ ନାହିଁ। ବୈଶ୍ଯ ସମୁଦାୟରେ 
ବ୍ଯବସାୟ, ଧନ ଉପାର୍ଜନ, ଧନ ସଞ୍ଚୟ ଇତ୍ଯାଦି ଗୁଣ 
ଯେତେ ଅଧୂକ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହେବ, ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ଓ 
ଶୂଦ୍ର ସମୁଦାୟରେ ସେତେ ହେବ ନାହିଁ। ଶୂଦ୍ର ସମୁଦାୟରେ 
ସେବାଭାବ ଯେତେ ଅଧୂକ ଦୃଶ୍ଝିଗୋଚର ହେବ, ବ୍ରାହ୍ମଣ, 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବୈଶ୍ଯ ସମୁଦାୟରେ ସେତେ ହେବ ନାହିଁ। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଆଜିକାଲି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଣ୍ଣ ଉଚ୍ଦୃଝ୍ଦଂଳ ଓ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦାରହିତ ହୋଇଯାଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନର୍କୀର 
ସ୍ବଭାବଜ କର୍ମ ସେମାନଙ୍କ ସମୁଦାୟରେ ବିଶେଷଭାବେ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହା ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଭାବରେ 
ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ନ ହୋଇ ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଭାବରେ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହୁଏ। 

ଶାସ୍ତ୍ରର ଗୂଢ଼ ରହସ୍ଯ ନ ଜାଣିଥୂବା ଲୋକେ କହନ୍ତି 
ଯେ “ଠବ୍ରାହ୍ମଣକ୍କା ହାତରେ କଲମ ଥରବାରୁ ସେମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ” ବୋଲି ଲେଖି ବ୍ରାହ୍ମଣର୍କୂ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ପଦ ଦେଇ- 
ଦେଲେ। ଯେଉଁମାନଙ୍କ୍ଘ ପାଖରେ ରାଜ୍ୟ ଥୂଲା, ସେମାନେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ କହିଲେ -କ' ଣ ଗୋସେଇଁ! ଆମେ କିଛି ନୋହୁଁ 
କି? ବ୍ରାହ୍ମଣ କହିଲେ- ନା ନା ସେ କଥା ନୁହଁ, ତୂମେ ବି 
ଅଛ, ହେଲେ ଦୁଇ ନମ୍ବରରେ | ବୈଶ୍ଯମାନେ କହିଲେ-- 
କ'ଣ ଗୋସେଇ: ଆମ ବିନା ତୁମ ଜୀବିକା କାର୍ଯ୍ୟ ଚଳିବଟି? 
ବ୍ରାହ୍ମଣ କହିଲେ--ହଁ, ହଁ ତୁମେମାନେ ତିନି ନମ୍ବରରେ | 
ଯେଉଁମାନର୍ବ୍ଚା ପାଖରେ ରାଜ୍ୟ ନ ଥୂଲା କି ଧନ ନ ଥୂଲା, 
ସେମାନେ ଟିକେ ଉପରକୁ ଉଠିବାରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ କହିଲେ-- 
ତୂମ ଭାଗ୍ୟରେ ରାଜ୍ୟ ନାହିଁ କି ଧନ ନାହିଁ । ତୁମେମାନେ 
ଏହି ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଓ ବୈଶ୍ଯମାନଙ୍କରର ସେବା କର । 
ତେଣୁ ତୂମେମାନେ ଗ୍ବରି ନମ୍ବରରେ ରହିଲ । ଏହିଭଳି 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଭୁଲେଇ ଦେଇ ବିଦ୍ୟା, ରାଜ୍ଯ ଓ ଧନ ପ୍ରଭାବରେ 
ଏହି ତିନି ବର୍ଶର ଏକଜୁଟ ହୋଇ ଚତୁର୍ଥ ବର୍ଶ୍ଜକୁ ପଦଦଳିତ 
କରିଦେଲେ। ଏସବୁ କେବଳ ଲେଖକମାନର୍ଟୀର ସ୍ବାର୍ଥ ଓ 
ଅଭିମାନ ।'' 

ଏହାର ପ୍ରକୃତ ସମାଧାନ ହେଲା, ବ୍ରାହ୍ଣ କେଉଁଠି 
କେବେ ନିଜ ଧର୍ମ ପାଇଁ ଲେଖି ନାହାନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ 
ସବୋଚ୍ଚ ହୋଇଥୁବାରୁ ଆରାମରେ ରହିବେ ଓ ଧନସମ୍ପତିଯୁକ୍ତ 
ହୋଇ ମଉଜ କରିବେ, ବରଂ ସେମାନଙୁ ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ, କଷ୍ଟ ସହିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଓ ତପଶୃର୍ଯ୍ୟା କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ବୋଲି ଲେଖାଯାଇଛି। ଗୂହସ୍ସାଶ୍ରମରେ ରହି ମଧ୍ଯ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବେ ନାହିଁ । ଅନ୍ନ ସଂଗ୍ରହ ମଧ୍ୟ ଅତି 
ଅଳ୍ପ ହେବା ଉଚିତ । କୁମ୍ଭୀଧାନ୍ୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାଖରେ କଳସୀଏ 
ଶସ୍ଯ ରହିବା ଉଚିତ। ଲୌକିକ ଭୋଗ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ 


1256 


ହେବା ଅନୁଚିତ । ଜୀବନନିର୍ବାହ ପାଇଁ କାହାଠାରୁ ଦାନ 
ନେବାକୁ ହେଲେ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଜ୍ଞ, ହୋମ, 
ଜପ, ପାଠ ଆଦି କରି ନେବା ଉଚିତ । ଗୋଦାନ ପ୍ରଭୂତି 
ନେଲେ ସେଥୁପାଇଁ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କରିବା ଉଚିତ । 

ଶ୍ରାଦ୍ଧ ନିମନ୍ତେ ଯଦି କେହି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ନିମନ୍ବ୍ଣ 
ଦେବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ଶ୍ରାଦ୍ଧର ପୂର୍ବ ଦିନରୁ ଦିଅନ୍ତୁ ଫଳରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯଜମାନର ପିତୂପୁରୂଷଙ୍କୁ ନିଜ ଭିତରେ ଆବାହନ 
କରି ରାତ୍ରିରେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ସଂଯମପୂର୍ବକ ରହି ପାରିବେ। 
ପର ଦିନ ବ୍ରାହ୍ମଣ ବିଧ୍ଧବିଧାନର ସହିତ ଯଜମାନର୍କ୍ଚର 
ପିତୃପୁରୁଷର୍କୁ ପିଣ୍ଡଦାନ ଓ ତର୍ପଣ କରାନ୍ତୁ। ତା୍ଚ୍ଚ ଘରେ 
ଭୋଜନ କରନ୍ତୁ। କୌଣସି ଜଣେ ଯଜମାନର ନିମନ୍କଣ 
ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତୁ ଏବଂ କେବଳ ତାର୍କବରି ଘରେ ଭୋଜନ 
କରନ୍ତୁ। ଶ୍ରାଦ୍ଧଅନ୍ତ ଗ୍ରହଣ କରିବାପରେ ଗାୟତ୍ରୀ ଜପ 
ଇତ୍ଯାଦି ଅନୁଷ୍ଠାନ କରି ପବିତ୍ର ହେବା ଉଚିତ। ଦାନ 
ଗ୍ରହଣ ଓ ଶ୍ରାଦ୍ଦଧଅନ୍ତ ଭୋଜନ ବ୍ରାହ୍ମଣ୍କ୍ର ପାଇଁ ଉଚ୍ଚ 
ଶ୍ରେଣୀର ନୂହେଁ। ବ୍ରାହ୍ମଣମାନ୍କୀ ପକ୍ଷେ ତ୍ଯାଗ ହିଁ ଉଚ୍ଚ 
ଶ୍ରେଣୀର । ସେ କେବଳ ଯଜମାନର ପିତ଼ୃପୁରୁଷଙ୍କ୍ଚ ଉଦ୍ଧାର 
ନିମନ୍ତେ ହିଁ ଶ୍ରାହ୍ଧରେ ଭୋଜନ ଓ ଦକ୍ଷିଣା ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି, 
ସ୍ବାର୍ଥ ଭାବନାରେ ନୁହେଁ; ତେଣୁ ଏହା ମଧ୍ଯ ସେମାନବ୍ସ୍ର 
ତ୍ୟାଗ। 

ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସେମାନବ୍କୀର ଜୀବିକା ଚଳାଇବା 
ପାଇଁ ପାଞ୍ଚଟି ଉପାୟ(ବୃତ୍ତି) ର ବିଧାନ କରିଛନ୍ତିଂ; ଯଥା-- 
ରତ, ଅମ୍ପତ, ମୃତ, ସତ୍ଯାନ୍ଧତ ଓ ପ୍ରମ୍ପତ । 

(୧) ରତବୃତ୍ତି ହିଁ ସର୍ବୋଚ୍ଚ। ଏହାର ଅନ୍ୟ ନାମ 
ଶିଳୋଞ୍ଚୁ ବା କପୋତବୃତ୍ତି । କୃଷକ ଧାନ କାଟି ନେବାପରେ 
ଯେଉଁ ଶସ୍ଯ ୯ଧାନକେଣ୍ଡା, ପାଖୁଡ଼ା ଇତ୍ଯାଦି) ଭୂମିରେ 


ପଡ଼ି ରହେ, ତାହା ଭୂଦେବର୍କର (ବ୍ରାହୁଣର୍କର) ସ୍ଵତୃ; ତେଣୁ 


ତାହାକୁ ଗୋଟାଇ ଆଣି ଜୀବନନିର୍ବାହ କରିବା 'ଶିଳୋଞ୍ଚୁବୃତ୍ତି' 
ଅଥବା ଗୋଦାମରେ ଯେଉଁଠି ଧାନ ତଉଲାଯାଏ, ସେଠାରେ 
ପଡ଼ିଯାଇଥୂବା ଧାନ ବ୍ରାହ୍ମଣ ର୍କାର) ଏଣୁ ତାହା ଗୋଟାଇ 
ଆଣି ଜୀବନନିର୍ବାହ କରିବା “କପୋତବୃତ୍ତି' । 

(୨) ଯାଚନା ଓ ଇଇଁିଂତ ବିନା କୌଣସି ଯଜମାନ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦୂଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କିଛି ଦେଲେ ତାର୍କ୍ଧଠାରୁ କେବଳ ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ 


ଆବଶ୍ଯକ ବସ୍ତୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଅଅମୂତବୃତ୍ତି। ଏହାକୁ 
'ଅଯାଚିତବୃତ୍ତି' ମଧ୍ଯ କହନ୍ତି। 

(୩) ସକାଳୁ ଗୀକୁ ଭିକ୍ଷା ମାଗିବାକୁ ଯାଇ ଲୋକର୍କୁୂ 
ବାର, ତିଥୁ, ଲଗ ଇତ୍ୟାଦି କହି ଯାହା କିଛି ଭିକ୍ଷା ମିଳିଯାଏ, 
ସେଥୁରେ ଜୀବନନିର୍ବାହ କରିବା 'ମୂତବୃର୍ତି' । 

(୪) ବ୍ଯବସାୟ ଦ୍ବାରା ଜୀବନନିର୍ବାହ କରିବା 
“ସତ୍ଯାନୃତବୃର୍ି' | 

(୫) ଉପରୋକ୍ତ ଗ୍ରରୋଟି ବୃତ୍ତି ଦାରା ଜୀବନନିର୍ବାହ 
ନ ହେଲେ କୃଷି କରିବ, କିନ୍ତୁ ତାହା ମଧ୍ଯ କଠୋର 
ନିୟମରେ; ଯଥା-- ଗୋଟିଏ ବଳଦରେ ହଳ କରିବ ନାହି, 
ଖରାବେଳେ ହଳ କରିବ ନାହିଁ ଇତ୍ୟାଦି, ଏହାକୁ “'ପ୍ରମୂତବୃତ୍ତି' 
କହନ୍ତି । 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ ଯେ କୌଣସି ବୃତି 
ଦାରା ନିର୍ବାହ କରାଗଲେ ବି ପ୍ରଥମେ ପଞ୍ଚମହାଯଜ୍ଞ ଓ 
ଅତିଥୂସେବା କରିସାରି ଯଜ୍ଞାବଶେଷକୁ ଭୋଜନ କରିବା 
ଉଚିତ୍ୟ । 

ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା ଦେଖିଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ବ୍ରାହୁଣ- 
ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଯେଉଁ ନଅଟି ସ୍ଵାଭାବିକ ଧର୍ମ ପାଳନ କରିବାକୁ 
କୁହାଯାଇଛି, ସେଥୁମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଧର୍ମରେ ଧନ ଉପାର୍ଜନ 
ହୁଏ ନାହିଁ | କ୍ଷତ୍ରିୟମାନଙ୍କରର ସାତଟି ସ୍ଵାଭାବିକ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରୁ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଓ ଶାସନ କରିବା-¬ଏ ଦୁଇଟିରେ କିଛି ଧନ 
ଉପାର୍ଜନ ହୁଏ। ବୈଶ୍ଯର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ତିନୋଟି ଧର୍ମ ରହିଛି; 
ଯଥା¬ କୃଷି, ଗୋରକ୍ଷା ଓ ବାଣିଜ୍ଯ। ଏହି ତିନୋଟିଯାକରୁ 
ଧନ ଉପାର୍ଜନ ହୁଏ। ଶୃଦ୍ରର୍କ୍ ପାଇଁ ଏକମାତ୍ର ସେବା ଧର୍ମର 
ବିଧାନ ଅଛି; ସେଥୁରେ କେବଳ ଉପାର୍ଜନ ହିଁ ହୁଏ। ଶୂଦ୍ରକ୍କ 
ପାଇଁ ଖାଦ୍ୟପେୟ, ଜୀବନନିର୍ବାହ ଆଦିରେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ 
କୋହଳ କରାଯାଇଛି। 

ଭଗବାନ 'ସ୍ବେ ସ୍ବେ କମ୍ିଣ୍ୟଭିରତଃ ସଂସିଦ୍ଧିଂ ଲଭତେ 
ନରଃ” (ଗୀତା ୧୮।୪୫) ପଦରେ ଅତି ବିଚିତ୍ର କଥା 
କହିଛନ୍ତି। ସେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଶମ, ଦମ ଆଦି ନଅଟି ଧର୍ମ 
ପାଳନ କଲେ ବ୍ରାହ୍ମଣର ଯେଉଁ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ, ଶୌର୍ଯ୍ୟଯ, 


* ରତାମ୍ପତାଭ୍ୟାଂ ଜୀବେତ୍ତୁ ମୂତେନ ପ୍ରମ୍ପତେନ ବା । ସତ୍ୟାନ୍ଦତାଭ୍ୟାମପି ବା ନ ଶ୍ଵବୃତ୍ତ୍ୟା କଦାଚନ ॥ (ମନୁସୁତି ୪ | ୪) 
““ରୂତ, ଅମୁତ, ମୃତ, ପରମୁତ ଓ ସତ୍ୟାନୁତ-_ ଏଥୁମଧ୍ୟରୁ ଯେ କୌଣସି ବୃତ୍ତି ଦାରା ଜୀବନନିବାହ କରି ପାରନ୍ତି; ମାତ୍ର ଶ୍ବବୃଭି ଅର୍ଥାତ୍‌ 


ସେବାବୃତ୍ତିରେ ଜୀବନନିର୍ବାହ କରିବା ଆଦୌ ଉଚିତ ନୁହେଁ |” 


7 ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ କ୍ଷତ୍ରିୟମାନସ୍କୂ ଶ୍ଵବୃତ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେବାବୃତ୍ତି ପାଇଁ ମନା କରାଯାଇଛି 'ନ ଶ୍ଵବୃତ୍ତ୍ଯା କଦାଚନ” (ମନୁ. ୪ | ୪), 'ସେବା 


ଶ୍ଵବୃତ୍ତିରାଖ୍ୟାତା ତସ୍ମାତ୍ତା' ପରିବର୍ଜୟେତ୍‌' (ମନୁ, ୪ | ୬) | ବାସ୍ତବରେ ସେବାବୃତ୍ି ପାଇଁ ହିଁ ମନା କରାଯାଇଛି, ସେବା ପାଇଁ ନୁହେଁ | ପିତା-ମାତା 
ନିଜ ସନ୍ତାନମାନଙ୍କର ସେବା କଲାଭଳି ସେମାନେ ସବୁଠୁ ନୀଚ ବର୍ଶ୍ରର ନୀଗ୍ଵତିନୀଚ ସେବା ମଧ୍ୟ କରି ପାରିବେ । ନୀଚ ବର୍ଣ୍ଣର ସେବାରେ 
ସେମାନସ୍ସୀର ମହତ୍ତ୍ଵ ବଢ଼େ। ତେଣୁ ସେବାକୁ ବୃତ୍ତିରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହିଁ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି । ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଉପାର୍ଜନ ଇତ୍ୟାଦି ସ୍ବାର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟରୂ 
ସେବା କରିବାକୁ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇଛି, ସ୍ବାର୍ଥ ତ୍ୟାଗ କରି ସେବା କରିବାକୁ ନିନ୍ଦା କରାଯାଇ ନାହିଁ 


ଶ୍ମୋକ ୪୪] 


ତେଜ ଆଦି ସାତଟି ଧର୍ମ ପାଳନ କଲେ କ୍ଷତ୍ରିୟର ସେହି 
କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ; କୃଷି, ଗୋରକ୍ଷା, ବାଣିଜ୍ଯ ଆଦି ଦ୍ବାରା 
ବୈଶ୍ଯର ସେହି କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ ଏବଂ କେବଳ ସେବା 
କରିବା ଦ୍ବାରା ଶୂଦ୍ରର ମଧ୍ଯ ସେହି କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ । 

ଆଗକୁ ଭଗବାନ ଏକ ବିଚିତ୍ର କଥା କହିଛନ୍ତି ଯେ, 
ବ୍ରାହୂଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ର ନିଜ ନିଜ ବର୍ଣ୍ରୋଚିତ 
କର୍ମ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍ପାକ୍କର ପୂଜନ କରି ପରମସିଛି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହୁଅନ୍ତି ଂସ୍ଵକମିଣା ତମଭ୍ଯଚିୟଯ ସିଦ୍ଧିଂ ବିନ୍ଦତି ମାନବଃଂ 
(୧୮।୪୬)। ପ୍ରକୃତରେ କଲ୍ୟାଣ ବର୍ଣ୍ରୋଚିତ କର୍ମ 
ଦାରା ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ନିଷ୍କାମଭାବପୂର୍ବକ ପୂଜନ ଦ୍ବାରା 
ହୁଏ | ଶୃଦ୍ରକ୍କର ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମ ହିଁ ପରିଚର୍ଯ୍ୟାମ୍କ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପୂଜନସ୍ବରୂପ୍ତ ତେଣୁ ସେ ପୂଜନ ଦ୍ବାରା ପୂଜନ କରନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଦୁଇଗୁଣ ପୂଜନ ହୁଏ! ତେଣୁ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ଯେତେ ଶୀଘ୍ର କଲ୍ୟାଣ ହେବ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆଦିଙ୍ଚ୍ରର ସେତେ 
ଶୀଘ୍ର ହେବ ନାହିଁ। 

ଶାସ୍ତ୍ରକାରମାନେ ଉଦ୍ଧାର ବିଷୟରେ ଛୋଟମାନର୍ଦୀ 
ପ୍ରତି ଅଧୂକ ସ୍ନେହଭାବ ରଖିଛନ୍ତିଃ କାରଣ ଛୋଟ ସର୍ବଦା 
ସ୍ନେହର ପାତ୍ର ଏବଂ ବଡ଼ ଅଧୂକାରର ପାତ୍ର । ବଡ଼ ଉପରେ 
ଚିନ୍ତା ଓ ଦାୟିତୃ ଅଧୂକ ଥାଏ, ସାନ ଉପରେ କୌଣସି 
ଭାର ନ ଥାଏ। ଶୂୃଦ୍ରର୍କୁ ଭାରଶୂନ୍ଯ କରି ତାରଙ୍କ୍ଦର ଜୀବିକା 
ନିର୍ର୍ରୟ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ତାରଙ୍ଦୁ ସ୍ନେହ ଦିଆଯାଇଛି । 

ବାସ୍ତବରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ବର୍ଣ୍ତ ଓ ଆଶ୍ରମରେ 
ଯିଏ ଯେତେ ଉଚ୍ଚ, ତା'ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ସେତେ କଠୋର 
ନିୟମ ରହିଛି। ସମସ୍ତ ନିୟମକୁ ସର୍ବାଇଘୀନଭାବେ ପାଳନ 
କରିବାରେ ଅଧୂକ କଠିନତା ମନେହୂଏ। କିନ୍ତୁ ବର୍ଶ୍ଚ ଓ 
ଆଶ୍ରମରେ ଯିଏ ନୀଚ, ତା'ର ସହଜରେ କଲ୍ୟାଣ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିସ୍ମୁପୁରାଣରେ ଏକ ଆଖ୍ୟାନ 
ଅଛି-ଥରେ ବହୁତ ମୁନିରଷି ଏକତ୍ରିତ ହୋଇ ଶ୍ରେଷ୍ଠତା 
ନିର୍କ୍ବୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଭଗବାନ ବ୍ଯାସଦେବର୍କୀ ନିକଟକୁ 
ଗଲେ। ବ୍ଯାସଦେବ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସାଦରେ ଆସନ ଦେଇ 
ଗଙ୍ଗାରେ ସ୍ନାନ କରିବାକୁ ଗଲେ | ଗଙ୍ଗାରେ ସ୍ନାନ କଲାବେଳେ 
ସେ କହିଲେ-- “କଳିଯୁଗ, ତୁମେ ଧନ୍ଯ! ନାରୀ, ତୁମେମାନେ 
ଧନ୍ଯା। ଶୂଦ୍ରଚ ତୂମେମାନେ ଧନ୍ଯା”” ବ୍ଯାସଦେବ ସ୍ନାନ 
ସାରି ଯେତେବେଳେ ରଷିମାନର୍ଦ୍ଚୀ ପାଖକୁ ଆସିଲେ, 
ର୍‌ଷିମାନେ କହିଲେ, “ମହାଭାଗୀ ଆପଣ କଳିଯୁଗକୁ, 
ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଓ ଶୃଦ୍ରମାନଙ୍ତୁ ଧନ୍ଯ କାହିକି କହିଲେଂ”” 
ସେ କହିଲେ, “ନିଜ ନିଜର ଧର୍ମ ପାଳନ କଲେ 
କଳିଯୁଗରେ ନାରୀ ଓ ଶୃଦ୍ରମାନଙ୍କୀର ଶୀଘ୍ର ଓ ସହଜରେ 
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କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯାଏ।।'”' 

ଏଠାରେ ଆଉ ଗୋଟିଏ କଥା ବିଗ୍ରର କରିବାକୁ 
ହେବ ଯେ, ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ଯେ କାମ କରେ, ସେ ସମାଜରେ 
ଓ ସଂସାରରେ ଆଦରର ପାତ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ। କେବଳ 
ସମାଜରେ ନୁହେଁ, ଘରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ଲୋଭୀ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଅନ୍ଯମାନେ ନିନ୍ଦା କରନ୍ତି। ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ସ୍ବାର୍ଥ 
ଦୃଷ୍ଟରୁ ନିଜ ମୁହଁରେ ନିଜର ପ୍ରଶଂସା ଓ ଶ୍ରେଷ୍ଠତା 
ବିଷୟରେ କହି ନାହାନ୍ତି । ସେମାନେ ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ତ୍ଯାଗର ବିଧାନ କରିଛନ୍ତି। ସାତ୍ବ୍ରିକ ମନୂଷ୍ଯ କେବେ 
ନିଜର ପ୍ରଶଂସା କରନ୍ତି ନାହିଁ, ବରଂ ଅନ୍ଯମାନକ୍ଟୁ ପ୍ରଶଂସା 
କରନ୍ତି ଓ ଆଦର ଦିଅନ୍ରି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ 
କେବେ ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନର କଥା କହି ନାହାନ୍ତି । 
ଯଦି ସ୍ବାର୍ଥି ଓ ଅଭିମାନର କଥା କହିଥାନ୍ତେ, ତାଂହେଲେ 
ସେମାନେ ଏତେ ଆଦରଣୀୟ ହୋଇପାରି ନ ଥାନ୍ତେ, 
ସଂସାରରେ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଆଦରର ପାତ୍ର ହୋଇ ପାରି ନ 
ଥାନ୍ତେ। ସେମାନେ ଯେଉଁ ଆଦର ପାଆନ୍ତି, ତାହା କେବଳ 
ତ୍ଯାଗ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ପାଆନ୍ତି। 

ଏହିଭଳି ମନୂଷ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରର ଗଭୀର ଅଧ୍ଯୟନ କରି 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ସମସ୍ତ ବିଷୟ ବୁଝିନେବା ଉଚିତ ଏବଂ ମୁନିରଷି 
ଓ ଶାସ୍ତ୍ରକାରମାନଙ୍ଗୁ ବୃଥା ଆକ୍ଷେପ କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ମୁଖ୍ୟତଃ ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଅନୁସାରେ ଉଚ୍ଚ ଓ ନୀଚ 
ବର୍ଶ୍ଣରେ ପ୍ରାଣୀମାନକ୍କାର ଜନ୍ମ ହୁଏ-_'ଗ୍ରତୁ ବିଣ୍ଟ୍ୟଂ ମୟା ସୃଷ୍ଟଂ 
ଗୁଣକମିବିଭାଗଶଃ' (ଗୀତା ୪ | ୧୩); ତଥାପି ରଣାନୁବନ୍ଧ, 
ଶାପ, ବରଦାନ, ସଙ୍ଗ ପ୍ରଭୂତି କେତେକ କାରଣରୁ ମଧ୍ୟ 
ଉଚ୍ଚ ବା ନୀଚ ବର୍ଷରେ ଜନ୍ମ ମିଳେ। ସେହି ବର୍ଣ୍ଠରେ ଜନ୍ମ 
ମିଳିଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ନିଜ ନିଜର ପୂର୍ବ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ 
ଆଚରଣ କରନ୍ତି। ଏହି କାରଣରୁ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଷରେ ଜନ୍ମ 
ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କର ଠାରେ ନୀଚ ଆଚରଣ 
ଦେଖାଯାଏ, ଯଥା--ଧୁନ୍ଧୁକାରୀ ପ୍ରଭୂତିତ; ଏବଂ ନୀଚ ବର୍ଷରେ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ମହାପୁରୁଷ ହୁଅନ୍ତି, 
ଯଥା-¬ବିଦୁର, କବୀର, ରୈଦାସ ପ୍ରଭୂତି | 

ଆଜିକାଲି ଯେଉଁ ଜନସମୁଦାୟରେ ଜାତିଗତ, 
କୂଳପରମ୍ପରାଗତ, ସାମାଜିକ ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଯାହା ସବୁ 
ଶାସ୍ତ୍ର ବିପରୀତ ଦୋଷ ଆସିଯାଇଛି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବିବେକ, 
ବିଗ୍ବର/ ସସଙ୍ଗଂ ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ ଆଦି ଦାରା ଦୂର କରି 
ନିଜେ ସ୍ବକ୍ପତା, ନିର୍ମଳତା ଓ ପବିତ୍ରତା ଧାରଣ କରିବା 
ଉଚିତ। ଏହାଦ଼ାରା ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମର ଧ୍ୟେୟ ସଫଳ 
ହୋଇପାରି ବ । 


=== (୮ ==== 
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± ଶ୍ୀମଦଭଭଗବଦ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସନ୍ଦ୍ରଂନ୍ଦ୍ରଭାବନ କର୍ମଟୁଚିନୁ ବର୍ଷନ/ ଜଳିବ ୟଜଳନ କଣ, ଉାହ/ ମବନ ଦୁଇଟି 6ନ୍ଣ୍ମୋଳଳନେ କହୁଛଳି।/ 
ସ୍ବେ ସ୍ବେ କମିଣ୍ୟଭିରତଃ ସଂସିଛିଂ ଲଭତେ ନରଃ । 


ସ୍ବକମିନିରତଃ 


ସିଦ୍ଧିଂ ଯଥା 


ବିନ୍ଦତି ତଳ୍ୁୁଣୁ॥ ୪୫॥ 


ଥୟ - ସ୍ଵେ, ସ୍ବେଳିନିଜ ନିଜର; କମିଣିକର୍ମରେ; ଅଭିରତଃ= ପୀତିପୂର୍ବକ ରତ; ନରଃ= ମନୁଷ୍ଯ; ସଂସିଵିମ୍‌ ସମ୍ୟକ୍‌ 
ସିଦ୍ଧି (ପରମାମ୍ବରାର୍କୁୱ)}| ଲ ଭତେ ଲାଭ କରେ; ସ୍ଵକମିନିରତଃ= ନିଜ କର୍ମରେ ଲାଗି ରହି ମନୁଷ୍ୟ; ଯଥା ଯେପରି; ସିଵିମ୍‌= ସିଝି; 
ବିନ୍ଦତି=ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ: ତତୃବଳିତାହା (ତୁମେ ମୋଠାରୁ); ଶୃଣୁ ଶୁଣ | 

ନିଜ ନିଜର କମିରେ ପ୍ରୀତିପୂବ୍ବିକ ରତ ମନୃଷ୍ୟ ସମ୍ୟକ୍‌ ସିଦ୍ଧି ( ପରମାତ୍ଫାତ୍ଦୁ) ଲାଭ କରେ । ନିଜ କମ୍ମିରେ 
ଲାଗି ରହି ମନୃଷ୍ଯ ଯେପରି ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ତୁମେ ମୋଂଠାରୁ ଶୁଣ । 


ବ୍ୟାନ ¬ 'ସ୍ଵେ ସ୍ଵେ କମିଣ୍ୟଭିରତଃ ସଂସିଛିଂ ଲଭତେ 
ନରଃ'--ଗୀତା ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯର 
ଯେଉଁ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସ୍ବାଭାବିକ ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ) ରହିଛି, 
ସେଥୁରେ ଯଦି ସେ କୌଣସି ନୂଆ ଜଞ୍ଜାଳ ସୃଷ୍ଟି ନ କରେ, 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ନ କରେ, ତାଂହେଲେ ସେହି ପ୍ରକୂତି 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ତା'ର କଲ୍ଯାଣ କରିଦେବ। ତାପୂର୍ଯ୍ୟଯ 
ହେଲା, ପ୍ରକୃତି ଦାରା ପ୍ରବାହରୂପେ ସ୍ଵତଃ ଯେଉଁ ସ୍ବାଭାବିକ 
କର୍ମ ହେଉଛି, ସ୍ବାର୍ଥ ତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ଶ୍ରଵା ଓ ତତ୍ପରତା 
ସହକାରେ ତାହା ପାଳନ କରନ୍ଛୁୀ ମାତ୍ର କର୍ମର ପ୍ରବାହ 
ସହିତ ରାଗଂଦ୍ରେଷ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ ଏବଂ ଫଳେଚ୍ରା ମଧ୍ଯ 
ରଖନ୍ତୁ ନାହିଁ। ରାଗ-ଦ୍ବେଷଶୂନ୍ଯ ଓ ଫଳେକ୍ଛାରହିତ ହୋଇ 
କର୍ମ କଲେ “କରିବାର ଆବେଗ” ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
କର୍ମରେ ଆସକ୍ତି ନ ହେଲେ ନୂତନ ଆବେଗ ଉଧ୍ପନ୍ନ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏହାଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିର ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟା ସହିତ ନିଲିପ୍ତୃତା 
(ଅସଙ୍ଗଂତା) ହୋଇଯାଏ। ନିଲ୍ଲିପ୍ତତା ହେଲେ ପ୍ରକୃତିର 
କ୍ରିୟାସମୂହର ପ୍ରବାହ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଗ୍ବଲୁ ରହେ ଏବଂ 
ତା'ସହିତ ନିଜର କୌଣସି ସମ୍ବନ୍ଧ ନ ରହିଲେ, ସାଧକର 
ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ ସ୍ରିତି ହୋଇଯାଏ, ଯାହା କି ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ ବିଦ୍ଯମାନ। ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ଥିତି ହୋଇଗଲେ ତାହାର ପରମାମ୍ବରାଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ 
ଆକର୍ଷଣ ହୁଏ। ମାତ୍ର କର୍ମରେ “ଅଭିରତି' ହେଲେ ହିଁ 
ଏସବୁ ହୁଏ, ଆସକ୍ତି ହେଲେ ହୁଏ ନାହିଁ । 

କର୍ମରେ “ଅଭିରତି'” ହୁଏ ନଚେତ୍‌ “ଆସକ୍ତି” ହୁଏ। 
କେବଳ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ହିତ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ତସ୍ଥରତା ଓ 
ଉସାହପୂର୍ବକ ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ ସମ୍ପାଦନ କଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ୯ଦେବା' ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କଲେ ମନରେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରସନ୍ତତା ଆସେ, ତାହାର ନାମ ଅଭିରତିଂ । 
ଫଳେଢ଼ା ରଖି କିଛି କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ କିଛି ପାଇବା ନିମନ୍ତେ 
କର୍ମ କରିବା “ଆସକ୍ତି' ଅଟେ। କର୍ମରେ ଅଭିରତି ହେଲେ 


କଲ୍ଯାଣ ହୁଏ ଏବଂ ଆସକ୍ତି ହେଲେ ବନ୍ଧନ ହୁଏ। 

ଏହି ପ୍ରକରଣର 'ସ୍ଵେ ସ୍ବେ କମିଣି', “ସ୍ବକମ୍ିଣା 
ତମଭ୍ୟଚ୍ୟି', 'ସ୍ଵଭାବନିୟତଂ କମି', “ସହଜଂ କମିଂ ପ୍ରଭୂତି 
ପଦରେ “କର୍ମ' ଶବ୍ଦ ଏକବଚନର ସୂଚକ । ଏହାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ମନୁଷ୍ଯର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ହୋଇଗଲେ ସେ ପ୍ରୀତି ଓ ତପ୍ଦରତାପୂର୍ବକ ଗୋଟିଏ କର୍ମ 
କରୁ ବା ଅନେକ କର୍ମ କରୁ, ତାହାର କର୍ତବ୍ଯନିଷ୍ଠା ଏକ 
ହୋଇଥାଏ । ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେ 
ବି କର୍ମ କରେ, ସବୁକିଛି ପରିଶେଷରେ ସେହି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଲୀନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି କର୍ମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ପୂରଣ 
କରିଦିଏ । ଗଙ୍ଗା ଯେପରି ହିମାଳୟରୁ ବାହାରି ଗଙ୍ଗାସାଗରରେ 
ମିଳିତ ହେବାକୁ ଯାଉଥୂବାବେଳେ ବାଟରେ ଅନେକ ନଦ, 
ନଦୀ, ଝରଣା, ସରୋବର, ବର୍ଷାଜଳ ଇତ୍ୟାଦି ତା'ସହିତ 
ମିଶି ସେଥୁରେ ଏକ ହୋଇଯାଆନ୍ରି, ସେହିପରି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ସ୍ଥିର କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିର ସମସ୍ତ କର୍ମ ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ମିଶିଯାଏ। ଯାହାଙ୍କର କର୍ମରେ ଆସକ୍ତି ଅଛି, ସେ ଗୋଟିଏ 
କର୍ମ କରି ଅନେକ ଫଳ ଗ୍ବହାନ୍ତିା ଅଥବା ଅନେକ କର୍ମ 
କରି ଗୋଟିଏ ଫଳ ଗ୍ବାହାନ୍ତି । ଏକମାତ୍ର ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ତାତ୍ଗୀର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହୋଇ ନ ଥରବାରୁ ତାର୍କର କର୍ତ୍ବ୍ଯନିଷ୍ଠା ଏକ 
ନୁହେଁ (ଗୀତା ୨ | ୪୧) | 

'ସ୍ବକମିନିରତଃ ସିଦ୍ଧିଂ ଯଥା ବିନ୍ଦତି ତଳ୍ୁଣୁ'-- 
ପ୍ରୀତି ଓ ତତ୍ପରତାପୂର୍ବକ ସ୍ଵକର୍ମରତ ମନୁଷ୍ଯ ଯେପରି 
ପରମାମ୍ରାକୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି/ ତାହା ଶୁଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କର୍ମ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତିର ସାଧନ ଅଟେ । ତୂମେ ଏ କଥା ଶୁଣ 
ଏବଂ ଶୁଣି ଠିକ୍‌ଭାବେ ବୁଝ । 


ମାଲିକକୁ ସୁଖସୁବିଧାର ସାମଗ୍ରୀ ଯୋଗାଇ ଦେବା, 
ମାଲିକର ଦୈନନ୍ଦିନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସହାୟତା କରିବା ପ୍ରଭୂତି 


ଶ୍ମୋକ ୪୫] 


କାର୍ଯ୍ୟ ତ ବେତନଭୋଗୀ ଗ୍ବକର ମଧ୍ଯ କରିପାରେ ଓ 
କରେ ମଧ୍ୟୀ ମାତ୍ର ସେଥୂରେ “କ୍ରିୟାଂର (ଏତିକି କାମ 
କରିବାକୁ ହେବ) ଓ “ସମୟଂର ଏଏତିକି ଘଣ୍ଟା କାମ 
କରିବାକୁ ହେବ) ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥୂବାରୁ ସେହି କାମଧନ୍ଦା 
'ସେବା' ହୋଇପାରେ ନାହିଁ। ଯଦି ମାଲିକର ସେହି 
କାମଧଦା ଶ୍ରଦ୍ଧା ସହକାରେ ସେବ୍ୟବୁ୍ଧିରେ ଓ ମହତ୍ଵ୍ବବୁଦ୍ଧିରେ 
କରାଯାଏ, ତା'ହେଲେ ତାହା ସସେବା'” ହୋଇଯାଏ। 

ସେବ୍ଯବୁଦ୍ଧି ଓ ମହତ୍ଵ୍ଵବବୂଦ୍ଧି ହୁଏତ ଜନ୍ମଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ହୋଇପାରେ ବା ଶିକ୍ଷାଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହୋଇପାରେ; ବର୍ଣ୍ର 
ଓ ଆଶ୍ରମ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହୋଇପାରେ ବା ଯୋଗ୍ୟତା, ଅଧୂକାର 
ଓ ସଦ୍‌ଗୁଣଂସଦାଗ୍ରର ସମ୍ଭନ୍ଧରୂୁ ମଧ୍ଯ ହୋଇପାରେ । 
ଯେଉଁଠି ମହତ୍ତ୍ବବୁଦ୍ଧି ହୋଇଯାଏ ସେଠାରେ ଏପରି ଭାବନା 
ଜାତ ହୁଏ ଯେ, ସେବ୍ଯଙ୍କୁ କୋଣସି ପ୍ରକାରେ ସୁଖ ଓ 
ଆରାମ ମିଳୁ। ତା'ଛଡ଼ା ସେବ୍ଯ କେଉଁଥୂରେ ପ୍ରସନ୍ନ 
ହେବେ, ସେବ୍ୟ କଂଣ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସେବ୍ଯର୍କର ରୁଚି କ'ଣ, 
ଇତ୍ଯାଦି ପ୍ରତି ସେବକର ଦୂଷ୍ଟି ରହେ। ଏପରି ହେଲେ 
ଯାହା କିଛି କରାଯାଏ, ତାହା “ସେବା” ହୋଇଯାଏ। 

ସେବ୍ଯର୍କରର ସେହି କାର୍ଯ୍ଯଗୁଡ଼ିକୁ ଯଦି ପୂଜାବୁଵି, 
ଭଗବଦ୍‌ବୁଦ୍ଧି ବା ଗୁରୁବୁଦି ରଖି କରାଯାଏ ଏବଂ ତାର୍ଦ୍ୁ 
ପୂଜ୍ୟଭାବରେ ଚନ୍ଦନ ଲଗାଇ, ପୁଷ୍କାମାଲ୍ଯ ଅର୍ପଣ କରି 
ଆରତି କରାଯାଏ, ତେବେ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ “ପୂଜନ” 
ହୋଇଯାଏ। ଏହା ଫଳରେ ସେବ୍ଯଗ୍କର ଚରଣମ୍ସର୍ଶ ଓ 
ଦର୍ଶନମାତ୍ରେ ସେବକର ଚିତ୍ତ ପ୍ରସନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ହୃଦୟ 
ଗଦ୍‌ଗଦ ହୋଇଯାଏ ଓ ଶରୀର ରୋମାଞ୍ଚିତ ହୋଇଉଠେ 
ତଥା ସେବ୍ଯଗ୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ବିଶେଷଭାବ ସୂଷଣ୍ଟି ହୁଏ। ଏହାଦ୍ବାରା 
ସେବ୍ଯକ୍କ ସେବା ହେବାରେ କିଛି ଉଣା ହୋଇପାରେ, 
ମାତ୍ର ଭାବ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲେ ଅନ୍ତଃକରଣଶୁଦ୍ଧି, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ, 
ଭଗବଦ୍ଦର୍ଶନ ପ୍ରଭୂତି ହୋଇଯାଏ। 

ସମୟାନୁସାରେ ମାଲିକର କାମ କରିଦେଲେ ଗ୍ବକରକୁ 
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ପାରିଶ୍ରମିକ ମିଳେ ଏବଂ ସେବ୍ଯର୍କ୍ଚର ସେବା କଲେ 
ସେବକର ଅନ୍ତଃକରଣଶୁଦଵିପୂର୍ବକ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ 
ମାତ୍ର ପୂଜ୍ଯଭାବ ବୃଦ୍ଧି ହେଲେ ପୂଜକକୁ ଅଚିରେ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗ୍ରକର ତ 
ଗୋଡ଼ ଘଷିଦିଏ, ହେଲେ ତାକୁ ସେବାର ଆନନ୍ଦ ମିଳେ 
ନାହିଁ କାରଣ ପଇସା ଉପରେ ତୀଂର ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ କିନ୍ତୁ 
ଯେ ସେବାବୁଦିରେ ପାଦସେବା କରେ, ତାକୁ ସେବାରେ 
ବିଶେଷ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ; କାରଣ ସେବ୍ଯଗ୍ଚ୍ଚର ସୁଖ ପ୍ରତି 
ତା'ର ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ| ପୂଜାଭାବରେ ତ ଚରଣ୍ପର୍ଶ କଲାମାତ୍ରେ 
ଶରୀର ରୋମାଞ୍ଚିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଏକ ପାରମାର୍ଥିକ ଆନନ୍ଦ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ସେବକର 
ଦୃଷ୍ଟ ପୂଜ୍ଯକ୍କର ମହାନତା ଓ ନିଜର ଲପଘୁତା ପ୍ରତି 
ଥାଏ। ସାଧାରଣତଃ ଗ୍ରକର କାମଧନ୍ଦା କରିବା ଦ୍ବାରା 
ମାଲିକକୁ ଆରାମ ମିଳେ; ମାତ୍ର ସେବାରେ ସେବ୍ଯଗ୍କୁ 
ବିଶେଷ ଆରାମ ଓ ସୁଖ ମିଳେ ଏବଂ ପୂଜକର ପୂଜାଭାବ 
ଦେଖି ପୂଜ୍ଯଙ୍ଦୁ ପ୍ରସନ୍ନତା ମିଳେ। ପୂଜାରେ ଶାରୀରିକ 
ସୁଖ ଓ ଆରାମର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ନ ଥାଏ । 

ନିଜର ସ୍ବଭାବଜ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ପୂଜା କଲେ ପୂଜକର 
ଭାବ ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ, ଫଳରେ ତାହାର ସ୍ଳ, ସୃକ୍ଷ୍ମ ଓ 
କାରଣଶରୀର ଦ୍ବାରା ସମ୍ପାଦିତ ଚେଷ୍ଟା, ଚିନ୍ତନ, ସମାଧୂ 
ପ୍ରଭୂତିଃ ସମସ୍ତ ଛୋଟ ଓ ବଡ଼ କ୍ରିୟା ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ 
ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କର ପୂଜାସାମଗ୍ରୀ ପାଲଟିଯାଏ | ତା'ର 
ଦିନଚର୍ଯ୍ୟା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଖାଇବାପିଇବା ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ କ୍ରିୟା 
ମଧ୍ଯ ପୂଜାସାମଗ୍ରୀ ହୋଇଯାଏ । 

ଯେପରି ଧ୍ଯାନଯୋଗୀର୍ଦ୍ଦର ଂମୁଁ କିଛି ହେଲେ କରୁ 
ନାହିଁ ଏପରି ଭାବ ସର୍ବଦା ରହିଥାଏ, ସେହିପରି ନାନାପ୍ରକାର 
କ୍ରିୟା କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭକ୍ତଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ସର୍ବଦା 
ଭଗବଦ୍‌ଭାବ ରହିଥାଏ। ସେହି ଭାବର ପ୍ରଗାଢ଼ତାରେ 
ତାଙ୍କର ଅହ ଭାବ ମଧ୍ୟ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 


ଘଂଜିଜିଣ୍ ଜକ ନିଜର ବର୍ଷ ଛଡ଼ା ଯେଉଁମାନେ ଯେଉଁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି, ସେଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ସ୍ପ ସ୍ବେ 
କମ୍ମିଣି'ର ଅନ୍ତର୍ଗତ କରିବା ଉଚିତ | କେହି ଯଦି ନିଜକୁ ଓକିଲ, ଗ୍ାାକର, ଅଧ୍ଯାପକ ବା ଚିକିସକ ମାନୁଛନ୍ତ, ତେବେ ସେହି 
କର୍ତବ୍ୟକୁ ଖୁସି ମନରେ ଆଗ୍ରହ ସହକାରେ ନିଃସ୍ଵାର୍ଥ ଭାବରେ ଯଥାଯଥ ପାଳନ କରିବା ମଧ୍ୟ ତାବ୍କୀ ପାଇଁ 'ସ୍ଵକର୍ମ' | 


ସ୍ବାର୍ଥପରତା, ପକ୍ଷପାତିତା, କାମନା ଦୃଷ୍ଝିରୁ କର୍ମ 


କରିବା “ଆସକ୍ତଂ ଏବଂ ପ୍ରେମ ଓ ଆଗ୍ରହ ସହକାରେ 


ଲୋକହିତାର୍ଥ କର୍ମ କରିବା ଅଭିରତିଂ ଅଟେ। ଭଗବାନ କର୍ମରେ ଆସକ୍ତି” କରିବାକୁ ମନା କରିଛନ୍ତି--'ନ 
କମିସ୍ବନୁଷଳ୍ରତେଂ (ଗୀତା ୬। ୪) । ଜାତି ଆଦିକୁ ନେଇ ମନୂଷ୍ଯ ନିଜକୁ ବଡ଼ ବା ଛୋଟ ମନେ ନ କରି ଘଣ୍ଟାର 
ଯନ୍ତ୍ଵାଁଶ ଭଳି ନିଜ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଠିକ୍‌ଭାବେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରୂ ଏବଂ ଅନ୍ଯମାନକ୍କାର ନିନ୍ଦା, ତିରସ୍କାର ନ କରୁ 
ତଥା ନିଜେ ଅଭିମାନ ନ କରୁ। ଏପରି କଲେ ଅଅଭିରତି” ହେବ। 

ବାସ୍ତବରେ “କର୍ମ” ମୁଖ୍ଯ ନୁହେଁ, “ଭାବ” ହିଁ ମୁଖ୍ଯ। କର୍ତା ଯେକୌଣସି ବର୍ଣ୍ଣର ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, ଯଦି 
ତା'ର ଭାବ ଶୁଦ୍ଧ, ତେବେ ତାହା କଲ୍ଯାଣକାରକ ହେବ । “କର୍ମ'ରେ ବର୍ଣ୍ଵର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ “ଭାବ'ରେ ଦୈବୀ 
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* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦ଼ଗୀତା *‹ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବା ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ଦୈବୀ ବା ଆସୁରୀ ସମ୍ପତ୍ତି କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ବର୍ଣ୍ଣର ନୁହେଁ, ତାହା ସମସ୍ତଜ୍କୀ ଠାରେ 
ଆସି ପାରେ। ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ମୋକ୍ଷ ପ୍ରଦାନ କରେ ଏବଂ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ତେଣୁ ଯଦି ବ୍ରାହ୍ମଣର୍କ୍ବର 
ବି ଅଭିମାନ ହେଲା, ତେବେ ସେ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିଯୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ ଏବଂ ତାଙ୍କ୍ରର ପତନ ଘଟିବ-- 

ନୀଚ ନୀଚ ସବ ତର ଗୟେ, ରାମ ଭଜନ ଲଏଖ୍ଳଲୀନ । ଜାତି କେ ଅଭିମାନ ସେ, ଡ଼ବେ ସଭୀ କୁଲୀନ ॥ 


====-= ¬ === = 


ଯତଃ ପ୍ରବୃଭିର୍ଭୂତାନାଂ ଯେନ ସବିମିଦଂ ତତମ୍‌ । 


ସ୍ଵକମିଣା ତମଭ୍ଯଚିୟି ସିଵିଂ 


ବିନ୍ଦତି ମାନବଃ॥ ୪୬॥ 


ଥନକ  ଯତଃ- ଯେଉଁ ପରମାମାକୀ ଠାରୁ; ଭୂତାନାମ୍‌ ସମସ୍ତ ପରାଣୀକ୍ତର; ପ୍ବୃଭିଃ=ପବୃତି (ଉପଭି) ହୁଏ (ଏବ); 
ଯେନଯାହାର୍କ ଦାରା; ଇଦମ୍‌= ଏହି; ସବିମ୍‌ = ସମଗର ସଂସାର; ତତମ୍‌=ବ୍ୟାପୁ; ମାନବଃ= ମନୁଷ୍ଯ; ସ୍ଵକମିଣାିନିଜ କର୍ମ 
ଦାରା; ତମ୍‌ ସେହି ପରମାମ୍ାର୍କର; ଅଭ୍ଯଚ୍ଯ=ପୂଜନ କରି; ସିଵିମ୍‌=ସିଵି; ବିନ୍ଦତି- ପାପ ହୁଏ | 

ଯେଉଁ ପରମାତ୍ମାର୍କ୍ଚ ଠାରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀସ୍କରର ଉତ୍ସତ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ଯାହାର୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ସଂସାର ବ୍ୟାପ୍ତ, 
ମନୂଷ୍ଯ ନିଜ କମି ଦାରା ସେହି ପରମାମତ୍ବ୍ାବ୍୍ର ପୂଜନ କରି ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବ୍ଯାତୟୟ ଯତଃ ପ୍ରବୃଭ୍ତି ଭୂତାନାଂ ଯେନ ସବିମିଦଂ 
ତତମ୍‌'--ଯେଉଁ ପରମାମାଜ୍ଢ ଠାରୁ ସଂସାର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, 
ଯାହାଙ୍ଟ୍ମ ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ସଂସାର ସଞ୍ଚାଳିତ ହେଉଛି, ଯେ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଉପ୍ଘାଦକ, ଆଧାର, ପ୍ରକାଶକ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କ ଠାରେ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ପରମାମ୍ବା ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଉତ୍ପତ୍ତି 
ପୂର୍ବରୁ ମଧ୍ଯ ଥୂଲେ, ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ଲୀନ ହେବା ପରେ 
ମଧ୍ୟ ରହିବେ ଓ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ତ ଥିବାବେଳେ ମଧ୍ୟ ରହୁଛନ୍ି, 
ତଥା ଯେ ଅନନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡରେ ବ୍ଯାପ୍ତୱ ସେହି ପରମାମ୍ବରାର୍କ୍ୁ 
ନିଜ ନିଜର ସ୍ବଭାବଜ (ବର୍ଣ୍ରୋଚିତ ସ୍ବାଭାବିକ) କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ପୂଜନ କରିବା ଉଚିତ । 

'ସୁକମିଣା ତମଭ୍ଯଚା'-_ ମନୁସୁତିରେ ବ୍ରାହୁଣକୀ ନିମନ୍ତେ 
ଛଅଟି କର୍ମର ବିଧାନ ଅଛି--ନିଜେ ପଢ଼ିବା ଓ ଅନ୍ୟମାନର୍ଦୁ 
ପଢ଼ାଇବା, ନିଜେ ଯଜ୍ଞ କରିବା ଓ ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଚ୍ଚ ଦାରା 
ଯଜ୍ଞ କରାଇବା ତଥା ନିଜେ ଦାନ ନେବା ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଦାନ ଦେବାଂ (ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ପଢ଼ାଇବା, ଯଜ୍ଞ କରାଇବା 
ଓ ଦାନ ନେବା-ଏ ତିନୋଟି କର୍ମ ଜୀବିକା; ଏବଂ 
ପଢ଼ିବା, ଯଜ୍ଞ କରିବା ଓ ଦାନ ଦେବା ¬ଏ ତିନୋଟି 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ଅଟେ) | ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରନିୟତ ଛଅଟି କର୍ମ 
ଏବଂ ଶମ, ଦମ ଆଦି ନଅଟି ସ୍ଵଭାବଜ କର୍ମ ତଥା 
ଏହାର ଅତିରିକ୍ତ ଖିଆପିଆ, ବସାଉଠା ଆଦି ଯେତେ କର୍ମ 
ଅଛି, ସେସବୁ ଦାରା ବ୍ରାହୃଣ ଗ୍ଵରିବର୍ଶରେ ବ୍ୟାପ୍ତ ପରମାମ୍ବାର୍କର 


ପୂଜନ କରନ୍ତୁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପରମାମ୍ରରାର୍କୀ ଆଜ୍ଞାରେ, 
ତାର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରୀତିଭାଜନ ହେବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବଦ୍‌-ବୁଦ୍ଧିରେ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ ସମସ୍ତର୍ଚ୍ଚର ସେବା କରନ୍ତୁ । 

ସେହିପରି କ୍ଷତ୍ରିୟମାନକ୍ତୀ ପାଇଁ ପାଞ୍ଚଟି କର୍ମର 
ବିଧାନ ଅଛି-ପ୍ରଜାଙ୍ଗୁ ରକ୍ଷା କରିବା, ଦାନ ଦେବା, ଯଜ୍ଞ 
କରିବା, ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା ଓ ବିଷୟରେ ଆସକ୍ତ ନ 
ହେବ୍ୟୀ। ଏହି ପାଞ୍ଚଟି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ତଥା ଶୌର୍ଯ୍ୟଃ ତେଜ 
ଆଦି ସାତଟି ସ୍ବଭାବଜ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଖିଆପିଆ 
ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ କର୍ମ ଦ୍ବାରା କ୍ଷତ୍ରିୟ ସର୍ବତ୍ର ପରିବ୍ଯାପ୍ତ 
ପରମାମ୍ରରାର୍କର ପୂଜନ କରନ୍ତୁ । 

ବୈଶ୍ଯ ଯଜ୍ଞ କରିବା, ଅଧ୍ଯୟନ କରିବା, ଦାନ 
ଦେବା ଓ ସୁଧ ନେବା ତଥା କୃଷି, ଗୋରକ୍ଷା ଓ ବାଣିଜ୍ୟଂ 
କରିବା ପ୍ରଭୂତି ଶାସ୍ତ୍ରନିୟତ ଓ ସ୍ଵଭାବଜ କର୍ମ ଦାରା ଏବଂ 
ଶୂଦ୍ର ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ତଥା ସ୍ବଭାବଜ କର୍ମ “ସେବା”§ ଦାରା 
ସର୍ବତ୍ର ପରିବ୍ଯାପ୍ତ ପରମାମ୍ପାବ୍କର ପୂଜନ କରନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନିଜର ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ସ୍ଵଭାବଜ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଖିଆପିଆ, 
ବସାଉଠା ଆଦି ସମସ୍ତ କର୍ମ ଦାରା ଭଗବାନର୍କ୍ଧୀ ଆଜ୍ଞାରେ, 
ଭଗବା ନର୍କୀ ପ୍ରସନ୍ତତ। ପାଇଁ ଭଗବଦ୍‌ ବୁଦି ରଖି 
ନିଷ୍ଟାମଭାବପୂର୍ବକ ସମସ୍ତଙ୍କର ସେବା କରନ୍ତୁ 

ଶାସ୍ତ୍ରରେ ମନୁଷ୍ୟଗ୍କ୍ନ ନିମିତ୍ତ ନିଜ ନିଜ ବର୍ଣ୍ଚ ଓ ଆଶ୍ରମ 
ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ କର୍ତ୍ତବ୍ଯକକର୍ମର ବିଧାନ ଅଛି, 


* ଅଧ୍ଯାପନମଧ୍ଯୟନଂ ଯଜନଂ ଯାଜନଂ ତଥା । ଦାନଂ ପ୍ରତିଗ୍ରହଂ ଚୈବ ବ୍ରାହ୍ମଣାନାମକଳ୍ପୟତ୍‌ ॥ (ମନୁ. ୧ | ୮୮) 


7 ପ୍ରଜାନାଂ ରକ୍ଷଣ” ଦାନମିଜ୍ୟାଧ୍ୟୟନମେବ ଚ । ବିଷଯେଷ୍ଠପ୍ରସକ୍ତିଶ୍ଡ କ୍ଷତ୍ରିୟସ୍ଯ 


ସମାସତଃ ॥ (ମନୁ. ୧।| ୮ ୯) 


+` ପଶୂନାଂ ରକ୍ଷଣଂ ଦାନମିଜ୍ୟାଧ୍ୟନମେବ ଚ । ବଣିକ୍ପଥଂ କୁସୀଦଂ ଚ ବୈଶ୍ୟସ୍ୟ କୃଷିମେବ ଚ ॥ (ମନୁ. ୧ | ୯୦) 
§ ଏକମେବ ତୃ ଶୃଦ୍ରସ୍ଯ ପ୍ରଭୁଃ କର୍ମ ସମାଦିଶତ୍‌ । ଏତେଷାମେବ ବର୍ଣ୍ରାନାଂ ଶୁଶ୍ରୁଷାମନସୂୟୟା ॥ (ମନୁ, ୧ | ୯ ୧) 


ଶ୍ନୋକ ୪୬] 


ସେସବୁ ସଂସସାରରୂପକ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ ପୂଜା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 
ସାଧକ ଯଦି ନିଜ କର୍ମ ଦାରା ଭାବ ସହକାରେ ସେହି 
ପରମାମ୍ରାର୍ଦର ପୂଜନ କରେ, ତାହାର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା 
ପରମାମ୍ବାକ୍ଜର ପୂଜନ ହୋଇଯାଏ। ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ (ଅର୍ଜୁନକ୍ତୀ ସହିତ ଯୁଦ୍ଧ କଲାବେଳେ) ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ସାରଥୂ ସାଜିଥୂବା ଭଗବାନକ୍ୂ ନିଜର ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ମ 
(ଶର) ଦାରା ପୂଜା କଲେ। ଭୀଷ୍ମବ୍କ ଶରାଘାତରେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଵର କବଚ ଛିଡିଗଲା, ଫଳରେ ଭଗବାନର୍କୀ ଶରୀର 
କ୍ଷତବିକ୍ଷତ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ହାତର ଅଙ୍ଗଳିରେ ଛୋଟ 
ଛୋଟ ଶର ବାଜିବାରୁ ଲଗାମ ଧରିବା କଷ୍ଟକର ହୋଇଗଲା । 
ଏହିପରି ପୂଜା କରି ଅନ୍ତସମୟରେ ଶରଶଯ୍ୟାରେ ଶାୟିତ 
ପିତାମହ ଭୀଷ୍ମ ତାଙ୍କୀ ଶର ଦ୍ବାରା ପୂଜିତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏହିରୂପେ 
ଧ୍ଯାନ କଲେ--'ଯୁଦ୍ଧରେ ମୋର ତୀକ୍ଷ୍ମ ଶରଗୁଡ଼ିକ ଦ୍ବାରା 
ଯାହାଙ୍କର କବଚ ଛିଡ଼ିଯାଇଥୁିଲା, ଯାହାଙ୍ଚ୍ଦପ ଦେହର ଚର୍ମ 
ବିଦୀର୍ଷ୍ଚ ହୋଇଯାଇଥୁଲା, ପରିଶ୍ରମ ଯୋଗୁଁ ଯାହାର୍ଚ୍ୀ 
ମୁଖମଣ୍ଡଳରେ ସ୍ଵେଦକଣା ଶୋଭା ପାଉଥୁଲା, ଘୋଡ଼ାର୍କ୍ 
ଖୁରାଘାତ ଦ୍ବାରା ଉଡ଼ିଥୁବା ଧୂଳି ଯାହାଙ୍କ୍ମ ସୁଦର ଅଳକାବଳୀରେ 
ଲାଗିଥୁଲା, ଏହିପରି ଶର ଦାରା ଅଳକୃତ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଠାରେ ମୋର ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ନିବିଷ୍ଟ୍ ହୋଇଯାଉ''* | 

ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ସେହି 
ପରମାମ୍ପାଙ୍ଗୁ ପୂଜା ତ କରିବା ଉଚିତ, ମାତ୍ର ସେହି 
କର୍ମରେ ଏବଂ କର୍ମର କରଣ ଓ ଉପକରଣରେ ମମତା 
ରଖିବା ଅନୁଚିତଃ କାରଣ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ, କ୍ରିୟା ଆଦିରେ 
ମମତା ହୋଇଯାଏ, ସେସବୁ ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯିବାର୍ଯ 
ପୂଜାସାମଗ୍ରୀ ହୋଇପାରେ ନାହିଁ (ଅପବିତ୍ର ଫଳ, ପୁଷ୍କା 
ଆଦି ଭଗବାନକ୍ଲୁ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ) । “ମୋ ପାଖରେ ଯାହା 
କିଛି ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ସେହି ସର୍ବବ୍ୟାପକ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ରର, 
ମୋତେ କେବଳ ନିମ୍ିତ୍ତମାତ୍ର ହୋଇ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରଦତ୍ତ ଶକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ତାର୍କୁ ପୂଜା କରିବାକୁ ହେବ”--ଏହି ଭାବନାରେ 
ଯାହା କିଛି କରାଯାଏ, ସବୁ ପରମାମ୍ରାକ୍ତର ପୂଜନ ହୋଇଯାଏ। 
ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ ସେହି କ୍ରିୟା ଓ ବସ୍ତୁ ଆଦିକୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେତିକି ନିଜର ମନେକରେ, ସେହି (ଆପଣାର କରିଥୁବା) 
କ୍ରିୟା ଓ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସେତିକି (ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯିବାରୁ) 
ପରମାମ୍ପାକ୍କ ପୂଜାରୂ ବଞ୍ଚିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

'ସିଛିଂ ବିନ୍ଦତି ମାନବଃ'-- ସିଵି ପରାପୁ ହେବାର ତାହର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ନିଜ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ପରମାତ୍ବ୍ରାଙ୍କୁ ପୂଜା କରୁଥୁବା 
ମନୂଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ସ୍ଵତଃ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରେ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ। ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ ପୂର୍ବରୁ 
ସେ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍ଗୁ ଯେଉଁ ସମର୍ପଣ କରିଥୂୁଲା, ସେହି ସଂସ୍ତାର 
ଯୋଗୁଁ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପ୍ରତି ତା'ର ଅନନ୍ଯ ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 
ତା'ପାଇଁ ଆଉ କିଛି ବି ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। 

ଏଠାରେ “ମାନବଃ'” ପଦଟି କେବଳ ବ୍ରାହୁଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, 
ବୈଶ୍ୟ, ଶୂଦ୍ର, ବ୍ରହୁଗ୍ଵରୀ, ଗୂହସ, ବାନପ୍ରସ୍, ସନ୍ନ୍ଯାସ ପ୍ରଭୂତି 
ବର୍ଷ ଓ ଆଶ୍ରମ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ବରଂ ହିନ୍ଦୁ, ମୁସଲମାନ, 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟଆନନ ବୌଦ୍ଧ, ପାରସୀ, ଇହୁଦୀ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ଜାତି 
ଓ ସମ୍ପଦାୟ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ଯେକୌଣସି ଜାତି, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ 
ଆଦିର ଯେ କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ନା କାହିଁକି, 
ସମସ୍ତେ ପରମାମ୍ର୍ରାଙ୍କ ପୂଜନର ଅଧ୍ଧକାରୀ; କାରଣ ସମସ୍ତେ 
ପରମାତ୍ଦାକ୍କର ଆପଣାର । ଯେପରି ଘରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ଵବଭାବର 
ଅନେକ ପିଲା ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍ଗର ମାଆ ଜଣେ 
ଏବଂ ପିଲାମାନର୍କ୍ର ପ୍ରତି ଆପଣାରଭାବ ଥୂବାରୁ ସେମାନଙ୍କର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାରେ ମାଆ ଖୁସି ହୁଅନ୍ତି, ସେହିପରି ଭଗବାନର୍କୀ 
ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଥୁବା ମନୂଷ୍ଯର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ଭଗବାନ 
ନିଜର ପୂଜା ମନେ କରନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରସନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 

ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୭୦ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଆମ ଦୁହିଙ୍ଚ୍ଗର ସଂବାଦ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରିବ, ତାହାଦ୍ବାରା ମୁଁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ ପୂଜିତ 
ହେବି। ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ, କେହି ଗୀତା ପାଠ 
କଲେ ବା ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ ତାହାକୁ ଭଗବାନ ନିଜର 
ପୂଜା ମନେକରନ୍ତି। ସେହିପରି ଯେ ଉମ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍ଗର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ, 
ତା'ର ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାକୁ ଭଗବାନ ନିଜର ପୂଜା ମନେକରନ୍ତି | 


କର୍ମଯୋଗରେ କର୍ମ ସାହାଯ୍ୟରେ ଜଡ଼ତାରୁ ଅସଙ୍ଗଂତା 
ହୁଏ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ସଂସାରରୁ ଅସଙ୍ଗଂତା ହେବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ଵ ପ୍ରତି ପୂଜ୍ୟ ଭାବ ରହିଥୂବାରୁ 
ପରମାମ୍ର୍ରାନ୍କର ସମ୍ମୁଖତା ରହେ । 

କର୍ମଯୋଗୀଙ୍କଁ ପାଖରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ବୁଦି 
ଇତ୍ୟାଦି ଯାହା କିଛି ସଂସାରର ଜଡ଼ଅଂଶ ଥାଏ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ସେ ସ୍ବାର୍ଥ/ ଅଭିମାନ ଓ କାମନା ତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ ସଂସାର 
ସେବାରେ ବିନିଯୋଗ କରି ଦିଅନ୍ତି। ଏହାଦ଼ବାରା ଆପଣାର 
ମନେ କରାଯାଇଥୁବା ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରୁ ଆପଣାର ଭାବ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇ ସେଥୂରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯେଉଁ 


« ଯୁଧୂ ତୂରଗରଜୋବିଧୂମ୍ରବିଷ୍ଵକ୍‌କଚଳୁଳିତଶ୍ରମବାର୍ଯ୍ୟଳର୍ସୃତାସ୍ୟେ । 
ମମ ନିଶିତଶରୈର୍ବି ଭିଦ୍ୟମାନତୃଚି ବିଳସତ୍‌ କବଚେଏଃକୟ୍ତୁ କୃଷ୍ଣ ଆମ୍ମା ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧ | ୯ | ୩୪) 


¶¥ ମମତା ମଲ ଜରି ଜାଇ' (ମାନସ ୭ | ୧୧୭ କ) 
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ସ୍ବତଃ ସ୍ବଭାବିକ ଅସଙ୍ଗଂତା ରହିଛି, ତାହା ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । 
ଭକ୍ତ ନିଜର ବର୍ଣ୍ରୋଚିତ ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 


ଏବଂ ଯଥାସମୟରେ ସମ୍ପାଦିତ ପାରମାର୍ଥିକ କର୍ମ (ଜପ, | 


ଧ୍ଯାନ ଆଦି) ଦ୍ବାରା ସମଗ୍ର ସଂସାରରେ ପରିବ୍ଯାପ୍ର 
ପରମାମ୍ରାଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତି। 

ଏ ଦୁହି୍ଚ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ଭାବଗତ ଭିନ୍ନତା ଯୋଗୁଁ 
କେବଳ ଏତିକି ପାର୍ଥକ୍ୟ ହେଲା ଯେ, କର୍ମଯୋଗୀର୍ଦ୍ଚର 
ସମସ୍ତ କ୍ରିୟାର ପ୍ରବାହ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବାରେ ନିୟୋଜିତ 
ହୋଇଯିବାରୁ ତାବ୍ଦ୍ରର କରିବାର ଆବେଗ ନଷ୍ଟ ହୋଇ 
ତାଙ୍କଠାରେ ଅସଙ୍ଗଂତା ଆସିଯାଏ; ଏବଂ ଭକ୍ତର୍ଚ୍ଚର ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ପରମାମ୍ଦା୍କ ପୂଜାସାମଗ୍ରୀ ହୋଇଯିବାରୁ ସେ ଜଡ଼ତାରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇ ପରମାମ୍ରାବ୍ଚ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ତାଙ୍କ୍ତର ପ୍ରେମ ବୃଦିପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 

ଭକ୍ତ ପ୍ରଥମରୁ ହିଁ ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ନିଜକୁ 
ଭଗବାନଙ୍ସ୍ର ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଅନ୍ତି। ସ୍ବୟଂ 
ଅନନ୍ଯଭାବରେ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ସମର୍ପିତ ହୋଇଗଲେ 
ଖାଇବାପିଇବା, କାମଧନ୍ଦା କରିବା ପ୍ରଭୂତି ଲୌକିକ 
କ୍ରିୟା ଏବଂ ଜପ, ଧ୍ଯାନ, ସସଙ୍ଗ, ସ୍ବାଧ୍ଯାୟ ଆଦି 
ପାରମାର୍ଥୁକ କ୍ରିୟା ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅର୍ପିତ ହୋଇଯାଏ । 
ତାଙ୍କର ଲୌକିକ ଓ ପାରମାର୍ଥିକ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକରେ କେବଳ 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୁୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବାହ୍ଯଭେଦ ଦେଖାଯାଏ, ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ଭେଦ ନ 
ଥାଏ । 

କର୍ମଯୋଗୀ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଉଭୟେ ଶେଷରେ 
ଗୋଟିଏ ସିତିକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରନ୍ତି। କର୍ମଯୋଗୀ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ଜଡ଼ତା ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେବା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ସଂସାର ନିକଟରେ ଅପିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ 
ସ୍ବୟଂ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ବିଗ୍ବର ଦ୍ବାରା 
ଜଡ଼ତା ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିଗ୍ଵର ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତି ନିକଟରେ ଅପିତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ 
ସ୍ବୟଂ ଅସଙ୍ଗଂ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦୁହିର୍କର 
ଅର୍ପଣ କରିବାରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିଛି, ମାତ୍ର ଅସଙ୍ଗଂତାରେ 
ଉଭୟ ସମାନଂ। ଏହି ଅସଙ୍ଗଂତାରେ କର୍ମଯୋଗୀ ଓ 
ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ, ଦୁହେଁ ସ୍ବାଧୀନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି; ତାର୍କ୍ଚ ପାଇଁ 
କିଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର କର୍ମବକ୍ଧଷନ ରହେ ନାହିଁ। କେବଳ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ 
ନିମିତ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରୁଥିବା କର୍ମଯୋଗୀରଙ୍କ୍ର ସମସ୍ତ କର୍ମ 
ବିଲୀନ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୪ । ୨୩) ଏବଂ ଜ୍ଞାନରୂପକ 
ଅଗ୍ନିରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀର୍କର ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭସ୍ମୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୪ | ୩୭” | କିନ୍ତୁ ଏହି ସ୍ବତନ୍ଦ୍ଵତାରେ ଯାହାଙ୍ଗୁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟି 
ମିଳେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାରୁ ଯାହାର୍କାର ଉପରତି ହୁଏ, 
ତାଙ୍କଠାରେ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ପ୍ରେମ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇପାରେ । 


ଘଜିକିଙ୍ଜ ଭ/କ--ଏଠାରେ ଯତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତିଭ୍ଭୂତାନାମ୍‌' ପଦରେ ବ୍ଯବହୃତ “ପ୍ରବୃଭିଃଂ ପଦକୁ ଠଉତ୍ପତ୍ତିଂ ଅର୍ଥରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ୍ଚ ଠାରୁ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଉତ୍ପତ୍ତି ହୁଏ, କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ । କ୍ରିୟା ରଜୋଗୁଣରୁ 
ଜାତ-- 'ଲୋଭଃ ପରବୃଭିରାରମ୍ଭଃ.....? (ଗୀତା ୧୪ | ୧ ୨) | ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ଚତୁଥି ଶ୍ମଳୋକରେ ମଧ୍ଯ 'ପରବୃଭିଃ” 
ପଦ “ଉତ୍ପତ୍ତି ଅର୍ଥରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି-- ଯତଃ ପ୍ରବୃତ୍ଭିଃ ପ୍ରସ୍ପତା ପୁରାଣୀ' | 

ଏ ସଂସାର ଭଗବାନର୍କ୍ତର ପ୍ରଥମ ଅବତାର--“ଆଦ୍ୟଯୟୋଃବତାରଃ ପୁରୁଷଃ ପରସ୍ଯ' (ଶ୍ରୀମଭା. ୨ | ୬ | ୪୧) | 
ତେଣୁ ଏହି ସଂସାର ଭଗବାନକ୍କ ମୂର୍ତି ବା ଶ୍ରୀବିଗ୍ରହ। ଆମେ ମୂର୍ତିରୂପରେ ଭଗବାନକ୍ୁୁ ପୂଜା କରି ଫୁଲ ପିନ୍ଧାଇଲେ, 
ଚନ୍ଦନ ଲଗାଇ ଦେଲେ ଆମର ଭାବ ମୂର୍ତି ପ୍ରତି ଅପିତ ନ ହୋଇ ଯେପରି ଭଗବାନକ୍କୀ ପ୍ରତି ଅପିିତ ହୁଏ, ସେହିପରି 
ଆମେ ଆମର ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ସଂସାରରୂପରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ଉଚିତ। ଶ୍ରୋତା ଶ୍ରବଣ ଦ୍ବାରା 
ବକ୍ତାର୍ମୁ ପୂଜା କରନ୍ତୁ ଏବଂ ବକ୍ତା ତାର୍ଦ୍ରର ବକ୍ତବ୍ଯ ଦ୍ବାରା ଶ୍ରୋତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରନ୍ତୁ। ଏହିପରି ସମସ୍ତେ ନିଜ ନିଜର 
କର୍ମ ଦ୍ବାରା ପରମ୍ପରକୁ ପୂଜା କରନ୍ତୁ। ବ୍ରାହ୍ମଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଆଦି ବର୍ଷ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ନ ରହି କେବଳ ଭଗବାନକ୍କୀ ଆଡ଼କୁ 
ଦୃଷ୍ଟ ରହିବା ବିଧେୟ। ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଙ୍ଗୁ ମୁନିରିଷିମାନେ ଭଗବଦ୍‌ଭାବରେ ପ୍ରଣାମ କରନ୍ତି, କ୍ଷତ୍ରିୟ ଭାବରେ 
ନୁହେଁ। ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନର୍କ୍ ପାଇଁ ଏହି ଭାବ ହିଁ ପୂଜନରେ ମୁଖ୍ଯ। ଯେପରି ଗଙ୍ଗଂଜଳରେ 
ମାଂଗଙ୍ଗାରୁ ପୂଜା କରାଯାଏ, ସେହିପରି ଭଗବାନଙ୍କ ବସ୍ତୁ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାକୁ ହେବ। ବାସ୍ତବରେ 
ସବୁ କ୍ରିୟା ଭଗବାନଙ୍କର ହିଁ ପୂଜା ଆମେ କେବଳ ଆମର ତ୍ରୂଟି ସଂଶୋଧନ କରିଲେ ହେଲା। ଭଗବାନର୍କବର 
ବସ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କଲେ ଆମର ସ୍ବାର୍ଥବୁଦିି, ଭୋଗବୂୁଦ୍ଧି ଓ ଫଳେଚ୍ଥା ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ନିଜର 
ସାମର୍ଥ୍ଯକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମନେକଲେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ମଧ୍ଯ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଅନୁଭବ ହେବ। 


* କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ--ତିନି ଯୋଗର ସାଧକମାନକ୍ରୀ ପାଇଁ ସଂସାରରୁ ଅସଙ୍ଗଂ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଗୀତାରେ 
'ସଙ୍ଗଂ ତ୍ଯକ୍ସା' (୫। ୧୧) ପଦରେ କର୍ମଯୋଗୀକ୍ତ; 'ମୁକସଙଗଃ' (୧୮ | ୨୬) ପଦରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀକୂ ଏବଂ 'ସଙ୍ଗର୍କିତଃ' (୧୧ | ୫୫) 
ପଦରେ ଭନ୍ତିଯୋଗୀଙ୍କୁ ସଙ୍ଗରହିତ ହେବା ପାଇଁ କୁହାଯାଇଛି । 


ଶ୍ମୋକ ୪୭] ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 1263 


ବାସ୍ତବରେ ଭଗବଦ୍ଭାବରେ ସଂସାରର ପୂଜନ କରିବା ମୂର୍ତିପୂଜାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ବିଶେଷ ମହତ୍ବପୂର୍ଷ। କାରଣ 
ମୂର୍ଭିପୂଜା କଲେ ମୂର୍ତି ପ୍ରସନ୍ନ ହେଉଥୂବାର ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଣୀମାନକ୍ମର ସେବା କଲେ 
ସେମାନେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ପ୍ରସନ୍ନ (ସୁଖୀ) ହେଉଥୂବାର ଦେଖାଯାଆନ୍ତି। 
ମନୂଷ୍ଯଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ସ୍ବରୂପ ମନେକରି କର୍ମ ଓ ପଦାର୍ଥ ଦ୍ବାରା ସେବା କଲେ, ସଂସାର ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯିବ 
ଏବଂ ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନ ହିଁ ରହିଯିବେ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ସବୁକିଛି ଭଗବାନ” ବୋଲି ଅନୁଭବ ହେବ । ଯେପରି ଦଉଡ଼ିକୁ 
ସାପ ମନେ କରିବାରୂପକ ଭ୍ରମଧାରଣା ଦୂର ହୋଇଗଲେ, ସାପ ଲୁପ୍ତ ହୋଇ କେବଳ ଦଉଡ଼ି ହିଁ ରହିଯାଏ, 
ସେହିପରି ଭଗବାନର୍କୁ ଜଗତ ମନେ କରିବାରୂପକ ଭ୍ରମ ଧାରଣା ଦୂରୀଭୂତ ହେଲେ ଜଗତ ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜଗତ ଆଉ ଜଗତରୂପେ ନ ରହି ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ। କାରଣ ଜଗତର ଅଧସୁିତୃ ଧାରଣାମାତ୍ର, 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନର୍କୀର ଅସ୍ତିତୃ ବାସ୍ତବିକତା। ଶ୍ରୀମତ୍ଭାଗବତରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-- 
ନରେଷ୍ଵଭୀକ୍ଷ୍ମ ମଦ୍ଭାବଂ ପୁଂସୋ ଭାବୟତୋଃଚି ରାତ । 
ମ୍ଫାଧାସୂୟାତିରସ୍ତାରାଃ ସାହଙ୍ଗ୍ରାରା ବିୟନ୍ତି ହି ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୨୯ | ୧୫) 
“ଭକ୍ତର ସମସ୍ତ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷର୍କୀ ଠାରେ ଯେତେବେଳେ ମଦ୍ଭାବ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ସେମାନର୍ଚ୍ଚୀ ଠାରେ 
କେବଳ ମୋତେ ଦର୍ଶନ କରେଂଂ, ସେତେବେଳେ ତାଟିତ୍ତରୁ ଅହଂକାର ସମେତ ଭର୍ଷା, ଦୋଷଦୂୃଷ୍ଟି, ତିରସ୍କାର 
ପ୍ରଭୃତି ଦୋଷ ଅବିଳମ୍ଟେ ଦୂର ହୋଇଯାଏ।” 
ଗୀତାରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି-“ଅହମାମ୍ବା ଗୁଡାକେଶ ସବିଭୂତାଶୟସିତଃ' (୧୦। ୨୦) “ସକଳ ପ୍ରାଣୀର୍କୀ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ସ୍ଥିତ ଆମ୍ର୍ା ମଧ୍ଯ ମୁଁ” ତେଣୁ ଭଗବଦ୍‌ଭାବରେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀର ସେବା ଓ ଆଦର-ସକାର କଲେ, 
ତାହା ଅବଶ୍ଯ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ସେବା ହେବ। ଯଦି କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ ନିରାଦର ବା ତିରସ୍କାର କରିବା, ତାହା 
ଭଗବାନର୍କରର ହିଁ ନିରାଦର ବା ତିରସ୍କାର ହେବ-“କଶିୟନ୍ତଃ ଶରୀରସଂ ଭୂତଗ୍ରାମମଚେତସଃ......' (୧୭ | ୬) | 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ଅନୁସାରେ ଯେପରି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରବର୍ତିତ ହେଉଛନ୍ତି (“ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବର୍ଚିନ୍ତେ), 
ସେହିପରି ଭକ୍ତିମାର୍ଗ ଅନୁସାରେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବସ୍ତୁ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନଙ୍କର ପୂଜା ହେଉଛି। କିନ୍ତୁ ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ଯରେ 
ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି। “ଗୁଣା ଗୁଣେଷୁ ବଞ୍ଚିନ୍ତେଂରେ ଜଡ଼ତ୍ରର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି, ଯାହାକୁ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗୀ ତ୍ୟାଗ କରେ; 
କିନ୍ତୁ ସ୍ଵକମିଣା ତମଭ୍ୟଚ୍ୟିଂରେ ଚିନ୍ମୟତାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି, ଯାହାକୁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗୀ ଗ୍ରହଣ କରେ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ଜଡ଼ତୃର ବିନାଶ ଘଟେ, ସଂସାର ସଂସାରରୂପରେ ନ ରହି ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଏହା 
ବାସ୍ତବରେ ଭଗବତ୍‌ସ୍ଵରୂପ। ସାଧକ ଯଦି ଜଗତକୁ ଜଗତରୂପରେ ଦେଖୁଥାନ୍ତି, ତେବେ ତାହାର “ସେବା” କରନ୍ତୁ ଆଉ 
ଯଦି ଜଗତକୁ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ରୂପେ ଦେଖୁଥାନ୍ତି ତେବେ ତାହାର “ପୂଜା” କରନ୍ତୁ। ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। 
କର୍ମମାତ୍ରେ ନିଜ ପାଇଁ କରିବା ବନ୍ଧନ, ସଂସାର ପାଇଁ କରିବା ସେବା ଏବଂ ଭଗବାନଙର୍ଚ୍ଚୀ ପାଇଁ କରିବା ପୂଜା ଅଟେ। 
=== 70 === 
ଯ୍ଦ୭ ନିକ୍ଜନଭାବପୂର୍ବଳ © ପୂଲବୁଦ୍ଧିନେ ସ୍ଦଭାବଳ (ସଂହଳୟ କର୍ମ କଳି ମ୯୮୮ଯକି ଯସାଧଳଠନେ କିଛି ଜଣା ଜଛିଯଂଏ ତେବେ 
ବି ଯାଧଳ 66 ହତାଶ 6ହେବ/ ଅନୁଚିତ ¬ଏ୫ବ ନଇଟି 6ହ୍ଜୌଳଃଜେ ଏହ/ କହୁଛନି / 


ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ସ୍ବଧମୌ ବିଗୁଣଃ ପରଧମତ୍‌ ସ୍ବନୁ ଷ୍ପିତାତ । 
ସ୍ବଵଭାବନିୟତଂ କମି କୁବିନ୍ନାପ୍ନୋତି କିଳ୍‌ ବିଷମ୍‌ ॥ ୪୭ ॥ 
ଥନୂୟ--ସ୍ବନୁଶ୍ଵ ତାତୃଚ ଉତ୍ତମରୂପେ ଅନୁଷ୍ଠିତ; ପରଧମାତ଼୍ପରଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା; ବିଗୁଣଃଗୁଣରହିତ; ସ୍ବଧମିଃସ୍ଵଧର୍ମ; 


ଶ୍ରେୟାନ଼¬ ଶ୍ରେଷ୍ଠ (କାରଣ); ସ୍ବଭାବନିୟତମ୍‌ ¬ସ୍ବଭାବନିୟତ; କମି=ସ୍ଵଧର୍ମରୂପକ କର୍ମ; କୁବିନ଼ୁ କରି (ମନୁଷ୍ଯ) ; କିଳ୍‌ ବିଷମ୍‌, 
ନ, ଆଶ୍ନୋତି-ପାପଭାଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ। 
ଞ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷର୍କୀ ଠାରେ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ କହିବାର କାରଣ, ଆମେ ପ୍ରାୟଶଃ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷଙ୍କ୍ଧ ଠାରେ ହିଁ ଗୁଣ-ଦୋଷ ଦେଖୁ, 


ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନସ୍କୀ ପ୍ରତି ଭଗବଦାବ ହୂଏ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷକ୍କ୍‌ ଠାରେ ଗୁଣ ଦୋଷ ନ ଦେଖି କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ 
ସବୁ ପ୍ରାଣୀ ଓ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରତି ସହଜରେ ଭଗବଦ୍ଭବ ହୋଇଯିବ। 
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± ଶ୍ରୀମଭଗବତୁୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଉତ୍ତମରୂପେ ଅନୁଣ୍ଚ ତ ପରଧମି ଅପେକ୍ଷା ଗୁଣରହିତ ସ୍ଵଧମି ଶ୍ରେଷ୍ଠ । କାରଣ ସ୍ଵଭାବନିୟତ ସ୍ବଧମିରୂପକ 


କମି କରି ମନୁଷ୍ଯ ପାପଭାଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ। 


ବ୍ଯର୍ତ୍ଯ ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ସ୍ବଧମୌ ବିଗୁଣଃ ପରଧମାତ୍ର 
ସ୍ବନୁଶ୍ଚ ତାହ ଏଠାରେ 'ସ୍ବଧମି' ଶବ୍ଦରେ ମୁଖ୍ଯତଃ ବର୍ଷର 
ଧର୍ମକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି। 

ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖୁଥୂବା ମନୁଷ୍ଯ 'ସ୍ବ”କୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ଯାହା ମନେକରେ, ତାହାର ଧର୍ମ (କର୍ତବ୍ଯ)କୁ 
ସ୍ବଧର୍ମଂ କୁହାଯାଏ। ଯେ ନିଜକୁ ମନୂଷ୍ଯ ମନେକରେ, 
ମନୁଷ୍ଯତା ପାଳନ କରିବା ତାଂପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ। ସେହିପରି 
କର୍ମାନୁସାରେ ଯଦି କେହି ନିଜକୁ ବିଦ୍ଯାର୍ଥୀ ବା ଅଧ୍ଯାପକ 
ମନେକରେ, ତା'ହେଲେ ପଢ଼ିବା ବା ପଢ଼ାଇବା ତା'ପାଇଁ 
ସ୍ବଧର୍ମ ହୋଇଯିବ। କେହି ନିଜକୁ ସାଧକ ମନେକଲେ, 
ସାଧନା କରିବା ତା'ପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ ହୋଇଯିବ । ଯଦି କେହି 
ନିଜକୁ ଭକ୍ତ, ଜିଜ୍ଞାସୁ ବା ସେବକ ମନେକରେ, ତାଂ ପାଇଁ 
ଭକ୍ତି, ଜିଜ୍ଞାସା ବା ସେବା ସ୍ବଧର୍ମ ହୋଇଯିବ । ଏହିରୂପେ 
ଯାହାକୁ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତି ମିଳିଛି ଏବଂ ଯେ ଯେଉଁ 
କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିଛି, ସେହି କାର୍ଯ୍ଯ ସର୍ବାଇ୍ଗନଭାବେ 
ସମ୍ପାଦନ କରିବା ତା'ପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ । 

ସେହିପରି ଜନ୍ମ ଓ କର୍ମ ଅନୁସାରେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ 
ଯେଉଁ ବର୍ଣଶ୍ଚ ଓ ଆଶ୍ରମର ମନେକରେ, ସେହି ବର୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମର 
ଧର୍ମ ତାଂପାଇଁ ସ୍ଵଧର୍ମ ହୋଇଯିବ। ବ୍ରାହ୍ମଣକୁଳରେ ଜାତ 
ହୋଇଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ନିଜକୁ ଯଦି ବ୍ରାହ୍ମଣ ମନେ କରୁଥାଏ, 
ତା'ହେଲେ ଯଜ୍ଞ କରାଇବା, ଦାନ ନେବା, ପଢ଼ାଇବା ଇତ୍ୟାଦି 
ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ ତା' ପାଇଁ ସ୍ଵଧର୍ମ | କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବା, ଶାସକଭାବ ରଖିବା ପ୍ରଭୂତି; ବୈଶ୍ଯ ପାଇଁ କୃଷି, 
ଗୋରକ୍ଷା, ବାଣିଜ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି ଓ ଶୃଦ୍ର ପାଇଁ ସେବା କରିବା-¬ 
ଏ ସମସ୍ତ ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ ସ୍ବଵଧର୍ମ ଅଟେ। ନିଜର 
ଏହି ସ୍ବଧର୍ମ ଯଦି ଅନ୍ଯମାନଗ୍କ୍ଚ ଧର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ଗୁଣରହିତ 
ହୋଇଥାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର ସ୍ଵଧର୍ମରେ ଯଦି ଗୁଣର ନ୍ଯୟୁନତା 
ଥାଏ, ତାହା ପାଳନ କରିବାରେ ତ୍ରୁଟି ରହୁଥାଏ ତଥା ତାହା 
କରିବାକୁ କଠିନ ହେଉଥାଏ; ଅନ୍ଯପକ୍ଷରେ ଅନ୍ଯମାନକ୍କୀର 
ଧର୍ମ ଯଦି ଗୁଣରେ ପରିପୂର୍ଶି ଏବଂ ସର୍ବାଇ୍ଗୀନଭାବେ ସହଜରେ 
କରି ହେଉଥାଏ, ତଥାପି ନିଜର ସ୍ବଧର୍ମ ପାଳନ କରିବା 
ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 


ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ଯେଉଁ ବର୍ଷ୍ଚ ପାଇଁ ଯେଉଁ ସବୂ କର୍ମର 
ବିଧାନ କରିଛନ୍ତି, ସେହି ବର୍ଣ୍ଣ ପାଇଁ ସେସବୁ କର୍ମ 'ସ୍ବଧର୍ମ' 
ଏବଂ ଯେଉଁ ବର୍ଷ ପାଇଁ ସେହି କର୍ମର ନିଷେଧ କରିଛନ୍ତି, 
ସେହି ବର୍ଥ ପାଇଁ ତାହା “ପରଧର୍ମ' | ଯଜ୍ଞ କରାଇବା, ଦାନ 
ନେବା ପ୍ରଭୂତି କର୍ମ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରାଞ୍ଞା ହୋଇଥୂବାରୁ 
ସ୍ବଧର୍ମ, ମାତ୍ର ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ ଓ ଶୃଦ୍ରକକୀ 
ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରନିଷିନ୍ଧ ହୋଇଥୁବାରୁ ପରଧର୍ମ । କିନ୍ତୁ ଜୀବିକା 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଯେଉଁ କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଶାସ୍ତ୍ର ବାରଣ କରି ନାହାନ୍ତି, 
ବିପଦ ସମୟରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ସମସ୍ତକ୍କ ପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ 
ହୋଇଯାଏ। ଅକାଳେ ନିୟମୋ ନାସ୍ତି” ନ୍ଯାୟରେ 
ବିପଦବେଳେ ବୈଶ୍ଯର କୃଷି, ବାଣିଜ୍ଯ ଆଦି ଜୀବିକା 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ ବ୍ରାହ୍ମଣ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସ୍ବଧର୍ମ ହୋଇଯାଏଂ । 

ବ୍ରାହ୍ମଣର ଶମ, ଦମ ଆଦି ଯେତେ ସ୍ବଭାବଜ କର୍ମ 
ରହିଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ ସାଧାରଣ ଧର୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ଗ୍ବରିବର୍ଣ୍ଣ 
ପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ। ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସମସ୍ତେ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ନିର୍ଦେଶ ଅଛି । କାହାରି ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ବାରଣ ନାହିଁ। 

ମନୁଷ୍ଯଶରୀର କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ରି ନିମନ୍ତେ 
ମିଳିଛି । ଏହି ଦୃଣ୍ଚିରୁ ମନୁଷ୍ୟମାତ୍ରେ ସାଧକ । ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର 
ସମସ୍ତ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ଵର ସମସ୍ତଙ୍କର ଆପଣାର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ପ୍ରତ୍ଯେକ ମନୂଷ୍ଯ ପାଇଁ ସ୍ବଧର୍ମ। କିନ୍ତୁ 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ଦୁର୍ଗୁଣ ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର କାହାରି ପାଇଁ ସ୍ଵଧର୍ମ 
ନୁହେଁ କି ପରଧର୍ମ ନୁହେଁ। ତାହା ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ନିଷିଦ୍ଧ 
ଓ ତ୍ଯାଜ୍ଯଃ କାରଣ ସେଗୁଡ଼ିକ ଅଧର୍ମ । ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର 
ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଧାରଣ କରିବାରେ ଏବଂ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର 
ପାପକର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ ସମସ୍ତେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସବଳ ଓ 
ଅଧୂକାରୀ: କେହିହେଲେ ପରତନ୍ତ୍ର, ନିର୍ବଳ ଓ ଅନଧୂକାରୀ 
ନୂହନ୍ତି। ଅବଶ୍ଯ ଏ କଥା ଭିନ୍ନ ଯେ, କେତେକ ସଦ୍‌ଗୁଣ 
କାହା ପାଇଁ ଅନୂକୂଳ ହେଉଥୁବାସ୍ତଳେ ଆଉ କେତେକ 
ସଦ୍‌ଗୁଣ ଅନ୍ୟ କାହା ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ହୁଏ। ଯେପରି, 
କାହାର ସ୍ବଭାବରେ ଦୟା ମୁଖ୍ୟ ହୋଇଥାଏ ତ ଆଉ 
କାହାର ସ୍ବଭାବରେ ଉପେକ୍ଷା ମୁଖ୍ୟ ହୋଇଥାଏ; କାହାର 


.%..._.. - 
«* ଆପଦକାଳରେ ବ୍ରାହୃଣ କ୍ଷାତ୍ରବୃତ୍ତିରେ ନିର୍ବାହ କରି ପାରନ୍ତି ଏବଂ ଅଧ୍ଧକ ଆପଦ ପଡ଼ିଲେ ବୈଶ୍ୟବ୍ତ୍ତି ମଧ୍ୟ କରି ପାରନ୍ତି; ମାତ୍ର ତାଗ୍ମୀ 
ବୈଶ୍ଯବୂତ୍ତିରେ କିଛି ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିବ; ଯଥା-- ବ୍ରାହ୍ମଣ କୃଷି କଲେ ସକାଳ ଓ ସଂଧ୍ୟାର ଥଣ୍ଡା ସମୟରେ ହଳ କରିବେ ଏବଂ ଗୋଟିଏ ବଳଦରେ 
ହଳ ନ କରି ଦୁଇଟି ବଳଦରେ କରିବେ। ସେହିପରି ବ୍ୟବସାୟ କଲେ ବିନି, ଶର୍କରା, ଘିଅ, ତେଲ, ଲୁଣ ଇତ୍ୟାଦିର ବ୍ୟବସାୟ କରିବେ ନାହିଁ! 
ସେହିପରି ଆପଦ୍‌କାଳରେ କ୍ଷତ୍ରିୟ ଗୋରକ୍ଷା, କୃଷି, ବ୍ୟାପାର ଆଦି ବୈଶ୍ଯବୃର୍ଠି କରି ପାରନ୍ତି ଏବଂ ବୈଶ୍ୟ ଶୃଦ୍ରବ୍ତ୍ତି ମଧ୍ୟ କରି 


ପାରନ୍ତି । 


ଶ୍ମରୋକ ୪୭] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ସ୍ବତଃ କ୍ଷମା କରିଦେବାର ସ୍ବଭାବ ଥାଏ ତ ଆଉ କାହାର 
କ୍ଷମା ମାଗିବା ପରେ କ୍ଷମା କରିବାର ସ୍ଵଭାବ ଥାଏ; 
କାହାର ସ୍ଵଭାବରେ ସ୍ବାଭାବିକ ଉଦାରତା ଥାଏ ତ ଆଉ 
କାହାର ସ୍ଵଭାବରେ ବିଗ୍ରର କଲା ପରେ ଉଦାରତା 
ଆସେ, ଇତ୍ଯାଦି। ଏପରି ପ୍ରଭେଦ ରହିପାରେ । 

'ସୁଭାବନିୟତଂ କମି କୁ ବିନାପ୍ନୋତି କିଳ୍‌ ବିଷମ୍‌'-- 
ଶାସ୍ତ୍ରରେ ବିହିତ ଓ ନିଷିଦ୍ଧ-- ଏପରି ଦୁଇ ପ୍ରକାର ବଚନ 
ଅଛି। ସେଥୂରେ ବିହିତକର୍ମ କରିବାକୁ ନିର୍ଦେଶ ଅଛି 
ଏବଂ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ କରିବାକୁ ବାରଣ କରାଯାଇଛି। ସେହି 
ବିହିତକର୍ମଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରୁ ବି ଶାସ୍ତ୍ର ଯେଉଁ ବର୍ଷ, ଆଶ୍ରମ, 
ଦେଶ, କାଳ, ଘଟଣା, ପରିସିତି, ବସୁ, ସଂଯୋଗ, ବିୟୋଗ 
ପ୍ରଭୂତି ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ସବୁ କର୍ମ ନିୟତ କରିଛନ୍ତି, 
ସେହି ବର୍ଣ୍ଥ, ଆଶ୍ରମ ପ୍ରଭୂତି ପାଇଁ ସେଗୁଡ଼ିକ “ନିୟତ କର୍ମ” 
ବୋଲାଏ। 

ସତ୍ତ୍ବ୍‌ ରଜ ଓ ତମ ଗୁଣକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ସ୍ଵଭାବ 
ଗଠିତ ହୁଏ, ସେହି ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ ନିୟତ କରାଯାଇଥୁବା 
କର୍ମ 'ସୁଭାବନିୟତ କର୍ମ' ବୋଲାଏ | ତାହାକୁ ସ୍ବଭାବପ୍ରଭବ 
କର୍ମ, ସ୍ବଭାବଜ କର୍ମ, ସ୍ବଧର୍ମ, ସ୍ଵକର୍ମ ଓ ସହଜକର୍ମ ମଧ୍ଯ 
କୁହାଯାଏ । 

ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯୟ ହେଲା, କୌଣସି ବର୍ଶ୍ଚ ଓ କୁଳରେ ଜନ୍ମ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଜୀବର ଯେପରି ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ରହିଥୁଲା, 
ସେହି ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଅନୁସାରେ ତାକୁ ସେହି ବର୍ଶିରେ ଜନ୍ମ 
ମିଳିଛି। କର୍ମ ତ କରିବା ପରେ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, କିନ୍ତୁ 
ଗୁଣରୂପେ ସେଗୁଡ଼ିକର ସଂସ୍କାର ରହିଯାଏ। ଜନ୍ମ ନେବା 
ପରେ ସେହି ଗୁଣ ଅନୂସାରେ ହିଁ ତାଂଠାରେ ଗୁଣ ଓ 
ପାଳନୀୟ ଆଚରଣ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଜାତ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ କେଉଁଠୂ ଆଣିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ କି ସେଥୁପାଇଁ 
କୌଣସି ପରିଶ୍ରମ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵଭାବଜ 
ଓ ସ୍ବଭାବନିୟତ କୁହାଯାଇଛି। 

ଯଦ୍ଯପି “ଂସଵାରମ୍ଭା ହି ଦୋଷେଣ ଧୂମେନାଗ୍ନି- 
ରିବାବୃତାଃଂ (ଗୀତା ୧୮। ୪୮) ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ଯେକ 
କର୍ମରେ ଦୋଷ ଥାଏ, ତଥାପି ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ 
ବର୍ଣ୍ଣ ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ଯେଉଁ ସବୁ କର୍ମର ବିଧାନ କରିଛନ୍ତି, 
ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ତ୍ଯାଗ କରି ତାହା କେବଳ ପରହିତ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ କଲେ ସେହି ବର୍ଣ୍ଣର ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକର 
ଦୋଷ (ପାପ) ଲାଗେ ନାହିଁ। ସେହିପରି ଯେ କେବଳ 
ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ କର୍ମ କରେ, ତାକୁ ମଧ୍ୟ ପାପ ଲାଗେ 
ନାହିଁ-- 'ଶାରୀରଂ କେ ବଳଂ କମି କୁ ବିଜ୍ତାପ଼ୋତି କିଳ୍‌ ବିଷମ୍‌' 
(ଗୀତା ୪।| ୨୧) | 


ଏଠାରେ ଏକ ବିଶେଷ ସନ୍ଦେହ ଜାତ ହୁଏ ଯେ, 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି କଂସେଇ ଘରେ ଜନ୍ମ ନେଲେ, ତାଂପାଇଁ 
କଂସେଇ କର୍ମ ସହଜ (ସହଜାତ) ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ହୋଇଯାଏ | 
ଯଦି ସ୍ବଭାବନିୟତ କର୍ମ କରି ମନୁଷ୍ଯ ପାପଭାଗୀ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ତେବେ କ'ଣ କଂସେଇକର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ୮ ଯଦି ଉଚିତ ନୂହେଁ, ତେବେ ନିଷିଦ୍ଧ ଆଚରଣ 
ଦୂର ହେବ କିପରିମ କଲ୍ଯାଣ ହେବ କିପରି? 

ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଯେଉଁ କର୍ମ ବିହିତ, କୌଣସି 
ରୀତି ଦୃଷ୍ଟରୁ ନିଷିଦ୍ଧ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଦ୍ବାରା କାହାରି 
ଅହିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ହିଁ ସ୍ବଭାବନିୟତ କର୍ମ । ଯେଉଁ 
କର୍ମ ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ଅହିତକାରକ, ତାହା ସହଜକର୍ମର ଅନ୍ତର୍ଟତ 
ନୁହେଁ। ସେହି କର୍ମ ଆସକ୍ତି ଓ କାମନାରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ 
ଏହି ଜନ୍ମରେ ହୋଇଥାଉ ବା ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ହୋଇଥାଉ, 
ତାହା ଅବଶ୍ୟ ଦୋଷଯୁକ୍ତ । ଦୋଷ ଅଂଶଟି ତ୍ଯାଜ୍ୟଃ କାରଣ 
ଦୋଷ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଓ ଗୁଣ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି । ପୂର୍ବଜନ୍ମର 
ସଂସ୍କାର ହେତୁ ମଧ୍ୟ ଦୁର୍ଗୁଣ ଦୁରାଗ୍ଵରରେ ରୁଚି ହୋଇପାରେ, 
କିନ୍ତୁ ସେହି ଦୁର୍ଗୁଣ ଦୁରାଗ୍ଵର କରିବାକୁ ରୂଚି ବାଧ୍ୟ କରେ 
ନାହିଁ। ବିବେକ, ସଦ୍‌ବିଗ୍ରର, ସୟଙ୍ଗ, ଶାସ୍ତ୍ର ଆଦି ଦ୍ବାରା 
ସେହି ରୂଚିକୁ ନଷ୍ଟ କରାଯାଇପାରେ । 

ପ୍ରମାଣପୂର୍ବକ ଦେଖିଲେ କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ନିଜର ଅହିତ 
ଗ୍ବରହେଁ ନାହିଁ, ନିଜର ହତ୍ଯା ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ। ତେଣୁ କାହାରି 
ଅହିତ ବା ହତ୍ୟା କରିବାର ଅଧୂକାର କାହାର ନାହିଁ | ମନୁଷ୍ୟ 
ଯେହେତୁ ନିଜେ ଭଲ କର୍ମ ଆଶା କରୁଛି, ତେଣୁ ସେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ଭଲ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ | ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ମଧ୍ୟ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ଯେ, ଯେଉଁ କର୍ମରେ ଦୋଷ ଥାଏ, 
ପାପ ଥାଏ ଓ ଅନ୍ୟାୟ ଥାଏ, ସେହି କର୍ମ 'ବୈକୃତଂ, ପ୍ରାକୃତ 
ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ବିକାରଜନିତ, ସ୍ଵଭାବଜନିତ ନୁହେଁ। 
ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନ ପଗ୍ଵରିଥୂଲେ ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ 
ଅନିଢ୍ଜା ସତ୍ତ୍ଵେ କାହାଦାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ପାପାଚରଣ 
କରେଃ ତାହାର ଉତ୍ତରରେ ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, କାମନାର 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ମନୁଷ୍ୟ ପାପ କରେ (୩ ୩୬-୩୭) | 
କାମନା, କ୍ରୋଧ, ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ 
ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ତାହା ଶୁଦ୍ଧ ନୂହେଁ, ତାହା ଅଶୁଦ୍ଧ । 

ଯେଉଁ କର୍ମ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କରାଯାଏ, 
ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକରେ ଭିନ୍ନତା ତ ରହେ, ମାତ୍ର ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଦୋଷଯ୍ୁକ୍ତ ନୂହେଁ । ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘରେ ଜନ୍ମ ହେଲେ ବ୍ରାହ୍ମଣୋଚିତ 
କର୍ମ ହେବ ଏବଂ ଶୃଦ୍ର ଘରେ ଜନ୍ମ ହେଲେ ଶୃଦ୍ରୋଚିତ 
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କର୍ମ ହେବ, କିନ୍ନୁ କୌଣସିଥିରେ ଦୋଷ-ଅଂଶ ନାହିଁ। ଦୋଷ- 
ଅଂଶ ସହଜ ନୁହେଁ, ସ୍ବଭାବନିୟତ ନୂହେଁ। ଦୋଷଯୁକ୍ତ 
କର୍ମ ସ୍ଵାଭାବିକ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵଭାବନିୟତ ନୂହେଁ। 
କୌଣସି ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଗଲେ ବି ସେ 
ପୂର୍ବପରି ପବିତ୍ରତାପୂର୍ବକ ଖାଦ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବେ; ଯେପରି 
ପବିତ୍ରତାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ରହିବା ଉଚିତ, ସେ ସେହିପରି 
ରହିବେ | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କୌଣସି ହରିଜନଗ୍ଗୁ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି 
ହୋଇଗଲେ ବି ସେ ଉଚ୍ଚ୍ିଷ୍ଟ ମଧ୍ୟ ଖାଇଦେବେ, ପୂର୍ବରୁ 
ଯେପରି ରହୁଥୂଲେ, ସେପରି ରହିବେ | ମାତ୍ର ବ୍ରାହୃଣ ଏପରି 
କରିବେ ନାହିଁ; କାରଣ ପବିତ୍ରତାପୂର୍ବକ ଭୋଜନ କରିବା 
ତାର୍କ୍ର ସ୍ବଭାବନିୟତ କର୍ମ | କିନ୍ତୁ ହରିଜନର୍ସ୍ ପାଇଁ ଉଚ୍ଚିଷ୍ଟ 
ଖାଇବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ | ଏଥୂପାଇଁ ସିଦ୍ଧ ମହାପୁରୁଷର୍କ୍ର 
ନାନାପ୍ରକାର ବିଚିତ୍ର ବିଚିତ୍ର କର୍ମ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ | ରାଗ-ଦେଷରହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ 
ସେମାନର୍କ୍ାର ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ। 

କୌଣସି ପୂର୍ବକୃତ ପାପକର୍ମ ଯୋଗୁଁ କଂସେଇ ଘରେ 
ଯଦି କାହାକୁ ଜନ୍ମ ମିଳିଛି, ତେବେ ତାହା ପାପର ଫଳ 
ଭୋଗିବା ପାଇଁ ମିଳିଛି, ପାପ କରିବା ପାଇଁ ନୁହେଁ | ଜାତି, 
ଆୟୁ ଓ ଭୋଗକୁ ପାପର ଫଳ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି, ନୂତନ 
କର୍ମକୁ ନୁହେଁ _ 'ସତି ମୂଳେ ତଦୃବିପାକୋ ଜାତ୍ୟାୟୁଭୋଗାଃ |' 
(ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୧୩) | କର୍ମ କରିବାରେ ସେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ବ। 
ତା'ର ଚିତ୍ତ ଯଦି ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯିବ, ସେ ଆଉ କଂସେଇ କର୍ମ 
କରି ପାରିବ ନାହିଁ । ଜଣେ ସବ୍ତଙ୍କୁ କେହି ପଗ୍ଵରିଲେ ଯଦି 
କେହି ପଶୁହତ୍ଯାକୁ ନିଜର ଧର୍ମ ମନେ କରୁଥାଏ, ତେବେ 
ସେ କ'ଣ କରିବ/ନ ଅତି ଦୃଢ଼ଭାବରେ ସବ୍ତ ଉତ୍ତର ଦେଲେ, 
'ସେ ଯଦି ନିଜ ଧର୍ମ ଅନୁସାରେ ଅବିରତ ତିନି ବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପବିତ୍ରତାପୂର୍ବକ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ ବା ନିଜ ଇଷ୍ଟ୍ଟର୍କ୍ଵ ନାମ 
ଜପ କରେ, ତା'ହେଲେ ସେ ଆଉ ହତ୍ୟା କରି ପାରିବ 
ନାହିଁ। କାରଣ ତା'ର ପୂର୍ବଜନ୍ମର ଅଥବା ଇହଜନ୍ମର ଯେଉଁ 
ସ୍ବଭାବ ରହିଛି, ସେହି ସ୍ଵଭାବ ହିଁ ଦୋଷଯୁକ୍ତ। ହୃଦୟର 
ସହ ଯଦି ସେ ପରମାମୂତତ୍ବ୍ପ୍ରାପ୍ରି ଗ୍ବହିବ, ତା'ହେଲେ ସେ 
କଂସେଇ କର୍ମ କରି ପାରିବ ନାହିଁ ସେହି କର୍ମରୁ ସ୍ଵତଃ 
ଗ୍ଳାନି ହେବ ଓ ଉପରତି ହେବ । ବିନା ଉପଦେଶରେ ତା'ଠରେ 


± ଶ୍ରୀମଦ୍ଗବତୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ସଦ୍‌ଗୁଣ ଆସିଯିବ । 

ରାମଚରିତମାନସର ଶବରୀ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଅଛି-- 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ଶବରୀକୁ କହିଲେ--“ନବଧା ଭଗତି 
କହଉଁ ତୋହି ପାହୀ । ସାବଧାନ ସୁନୂ ଧରୁ ମନ ମାହୀ।॥' 
(୩ । ୩୫ | ୪) | ପୁନଶୃ ନବଧା ଭକି କହିସାରି ପରିଶେଷରେ 
ଭଗବାନ କହିଲେ-_ “ସକଲ ପ୍ରକାର ଭଗତି ଦୃଢ଼ ତୋରେ' 
(୩। ୩୬। ୪) | ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭକ୍ତି ନଅ ପ୍ରକାରର 
ବୋଲି ଶବରୀକୁ ଜଣା ନ ଥଲା ମାତ୍ର ଶବରୀଠାରେ ସବୁ 
ପ୍ରକାର ଭକ୍ତି ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ଥୂଲା। ସସଙ୍ଗଂ ଭଜନ, 
ଧ୍ୟାନ ଆଦି କଲେ ଯେଉଁ ଗୁଣ ବିଷୟରେ ଆମକୁ ଜଣାନାହିଁ, 
ସେହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ବି ଆସିଯାଏ। ଯେଉଁମାନେ କେବଳ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଶୁଣାଇବା ପାଇଁ ମୁଖସ୍ତ କରିଥାଆନ୍ତି, ସେମାନେ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ଶିଖାଇ ଦେଇ ପାରନ୍ତି ମାତ୍ର ଯେତେବେଳେ 
ସେମାନେ ନିଜର ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ କରି ପରମାମ୍ରରଭିମୁଖୀ 
ହେବେ, ସେତେବେଳେ ଯାଇ ସେହି ଗୁଣଗୁଡିକ ସେମାନର୍ଦୀ 
ଆଚରଣରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇବ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର 
ସ୍ବଭାବ ଓ କର୍ମକୁ ଶୁଦ୍ଧ ତଥା ନିର୍ମଳ କରିବା ଉଚିତ । 
ଏଥୂରେ କେହି ପରାଧୀନ ନୁହନ୍ତି, କେହି ନିର୍ବଳ ନୁହନ୍ତି, 
କେହି ଅଯୋଗ୍ୟ ବା ଅପାତ୍ର ନୁହନ୍ତି। ମନୂଷ୍ଯ ଭାବୁଥାଏ, 
ମୁଁ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାରେ ଓ ସଦ୍ଗୁଣ ଧାରଣ କରିବାରେ 
ଅସମର୍ଥୀ ' କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଅସମର୍ଥ ନୁହେଁ | ସାଂସାରିକ 
ଭୋଗ ଭୋଗିବାର ଅଭ୍ୟାସ ଓ ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହର ରୁଚି 
ଥ୍ୂବାରୁ ହିଁ ଅସାମର୍ଥ୍ୟ ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ମନେକରି ହିଁ ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ୟ- 
ଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି। ତେଣୁ ନିଜର ସ୍ବଭାବକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି 
ନିଜର ଉଦ୍ଧାର କରିବାରେ ସମସ୍ତେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସବଳ, ଯୋଗ୍ଯ 
ଓ ସମର୍ଥ | ସ୍ଵଭାବ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ତ ଆଦୌ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, 
କଠିନ ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ | ମନୁଷ୍ଯକୁ ମୁକ୍ତିର ଦ୍ବାର କୁହାଯାଇଛି-- 
“ସାଧନ ଧାମ ମୋଢ଼ କର ଢଡ଼ାରା' (ମାନସ ୭ | ୪୩ | ୪) | 
ସ୍ଵଭାବ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ଯଦି ଅସମ୍ଭବ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତା'ହେଲେ 
ଏହାକୁ ମୁକ୍ତିର ଦ୍ବାର କିପରି କୁହାଯାଇଥାଆନ୍ତା? ମନୁଷ୍ଯ 
ଯଦି ନିଜର ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ କରି ନ ପାରେ, ତା'”ହେଲେ 
ମନୁଷ୍ଯଜୀବନର ସାର୍ଥକତା କ”ଣ ରହିଲାମ? 


ଘର ଣିନ୍ସ କ/ବ--ସ୍ବଧର୍ମରୂପକ କର୍ମ କଲେ ହୁଏତ ପାପ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ 
'କୁ ବିନାପ୍ନୋତି କିଳ୍‌ ବିଷମ୍‌ | ପାପ ଲାଗିବାରେ ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଉଛି ଭାବ, କ୍ରିୟା ନୁହେଁ। ତେଣୁ କର୍ମ କରିବା ଦାରା 
ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ, ବରଂ ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ଯୋଗୁଁ ପାପ ଲାଗେ। 


=== ;#୮ === = 


ସହଜଂ କମି କୌନ୍ତେୟ ସଦୋଷମପି ନ ତ୍ୟଜେଡ଼୍‌ । 


ଏ 


ସବଵାରମ୍ବା ହି 


ଦୋଷେଣ ଧୂମେନାଗ୍ନିରି ବାବୃତାଃ ॥ ୪୮ ॥ 


ଶ୍ମୋକ ୪୮] 
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× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


ଥନ଼କ୍ଦ ¬କୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନ! ; ସଦୋଷମ୍‌-ଦୋଷଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁଲେ; ଅପି=ିମଧ୍ୟ ସହଜମ୍‌ = ସହଜ; 
କମିଳିକମ; ନ, ତ୍ଯଜେତ୍ରଚିତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୂହେଁ; ହିଚିକାରଣ; ଧୂମେନ=ଧୂଆଁରେ; ଅଗ୍ନିଃ, ଇବଅଗ୍ନିପରି; 
।ସଵାରମ୍ବଭାଃଁ ସମସ୍ତ କର୍ମ (କୌଣସି ନା କୌଣସି) ; ଦୋଷେଣ-ଦୋଷରେ; ଆବୃତାଃ=ଯୁକ ଅଟେ | 

ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନୀ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସହଜକମି ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ: କାରଣ 
ଧୂଆଁରେ ଅଗ୍ନି ଆବୃତ ହୋଇଥବା ପରି ସମସ୍ତ କମି କୌଣସି ନା କୌଣସି ଦୋଷରେ ଯୁକ୍ତ ଅଟେ । 


ବ୍ଯାନ୍ଯ [ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ କୁହାଗଲା ଯେ, ସ୍ବଭାବ 
ଅନୁସାରେ ଶାସ୍ତ୍ରନିୟତ କର୍ମ କରି ମନୁଷ୍ଯ ପାପଭାଗୀ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏଥୂରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ, ସ୍ଵଭାବନିୟତ କର୍ମରେ 
ମଧ୍ଯ ପାପ କ୍ରିୟା ହୁଏ। ଯଦି ପାପ କ୍ରିୟା ନ ହେଉଥାନ୍ତା, 
ତା'ହେଲେ 'ପାପଭାଗୀ ହୁଅନି ନାହିଁ” କହିବା ଯଥାର୍ଥ ହୋଇ 
ନ ଥାନ୍ତା। ତେଣୁ ଏଠାରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ସହଜ 
କର୍ମରେ ଯଦି କୌଣସି ଦୋଷ ଆସିଯାଏ, ତଥାପି ତାହା 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଧୂଆଁରେ ଅଗ୍ନି 
ଆବୃତ ହୋଇଥୁବା ପରି ଦୋଷରେ ଆବୃତ ଅଟେ ।। 

'ସହଜଂ କମି କୌନ୍ତେୟ ସଦୋଷମପି ନ ତ୍ଯଜେତ'-- 
ସ୍ବଭାବନିୟତ କର୍ମକୁ ସହଜ କର୍ମ କୁହାଯାଏ । ଯଥା- ବ୍ରାହୃଣର 
ଶମ, ଦମ ପ୍ରଭୂତି; କ୍ଷତ୍ରିୟର ଶୌର୍ଯ୍ୟ, ତେଜ ପ୍ରଭୂତି; ବୈଶ୍ୟର 
କୃଷି, ଗୋରକ୍ଷା ପ୍ରଭୃତି କର୍ମ ଓ ଶୃଦ୍ରର ସେବା କର୍ମ “ସହଜ 
କର୍ମ” ଅଟେ। ଜନ୍ମର ପରବର୍ତୀ ସମୟ ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ 
ପୂର୍ବର ଗୁଣ ଓ କର୍ମ ଅନୁସାରେ ଯେଉଁ ବର୍ଶ୍ଚ ପାଇଁ ଯେଉଁ 
କର୍ମର ବିଧାନ କରିଛନ୍ତି, ସେହି ଶାସ୍ତ୍ରନିୟତ କର୍ମକୁ ମଧ୍ଯ 
ସହଜ କର୍ମ କୁହାଯାଏ। ବ୍ରାହ୍ମଣ ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରିବା ଓ କରାଇବା, 
ପଢ଼ିବା ଓ ପଢ଼ାଇବା ପ୍ରଭୂତି; କ୍ଷତ୍ରିୟସ୍ତା ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରିବା, 
ଦାନ ଦେବା ପ୍ରଭୂତି; ବୈଶ୍ଯଗର୍କା ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରିବା ପ୍ରଭୂତି 
ଏବଂ ଶୃଦ୍ରସ୍ତ ପାଇଁ ସେବା କରିବା “ସହଜ କର୍ମ' ଅଟେ । 

ସହଜ କର୍ମରେ ନିମ୍ନଲିଖିତ ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ଥାଏ-¬ 

(୧) ପରମାମ୍ର୍ରା ଓ ପରମାମ୍ଦରାର୍କୀର ଅଂଶ, ଉଭୟ 'ସ୍ଵ' 
ଅଟନ୍ତି ତଥା ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି, ଉଭୟ 
ପରଂ ଅଟନ୍ତି। ମାତ୍ର ପରମାମ୍ପା ର୍ପ ଅଂଶ ସ୍ବୟଂ ପ୍ରକୃତିର 
ପରବଶ ହୋଇ ପରାଧୀନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହେଉଥୂବାସ୍ପଳେ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ନିଜଠାରେ 
ମାନିନେଇ ପରାଧୀନ ହୋଇଯାଏ। ଏହିପରି ପ୍ରକୃତିର 
ପରାଧୀନ ହେବା ହିଁ ଗୁରୁତର ଦୋଷ। 

(୨) ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମରେ କିଛି ନା କିଛି ଆନୁସଙ୍ଗିକ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହିଂସାଦି ଦୋଷ ହୋଇଥାଏ। 

(୩) ଯେକୌଣସି କର୍ମ କରାଗଲେ, ତାହା କାହାର 
ଅନୁକୂଳ ହୁଏ ତ ଆଉ କାହାର ପ୍ରତିକୂଳ ହୁଏ। କାହାର 
ପ୍ରତିକୂଳ ହେବା ମଧ୍ୟ. ଦୋଷ। 


(୪) ପ୍ରମାଦ ଆଦି ଦୋଷ ଯୋଗୁଁ କର୍ମ କରିବାରେ 
ଉଣା ରହିଯିବା ଅଥବା କରିବାର ବିଧ୍ଧରେ ତୂୂଟି ରହିଯିବା 
ମଧ୍ଯ ଦୋଷ। 

ନିଜର ସହଜ କର୍ମରେ ଦୋଷ ଥ୍ୂଲେ ମଧ୍ଯ, 
ତାହାକୁ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଅନୂଚିତ। ଏହାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କୀର କର୍ମ ଯେତେ ସୌମ୍ୟ, ବ୍ରାହ୍ମଣେତର 
ବର୍ଣ୍ରମାନ୍କର କର୍ମ ସେତେ ସୌମ୍ଯ ନୁହେଁ। କିନ୍ତୁ ସୌମ୍ୟ 
ନ ହୋଇଥୁଲେ ବି ସେହି କର୍ମଗୁଡ଼ିକୁ ଦୋଷଯୁକ୍ତ ମନେ 
କରାଯାଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରାହ୍ମଣକ୍କ୍ର ସହଜ କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା 
କ୍ଷତ୍ରିୟ ବୈଶ୍ୟ ଆଦି୍ଦ୍ରର ସହଜ କର୍ମରେ ଗୁଣର ନ୍ଯୂନତା 
ଥୂଲେହେଁ ସେହି ନ୍ଯୂନତାର ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ହିଂସାଦି ଦୋଷ ମଧ୍ଯ ଲାଗେ ନାହିଁ, ବରଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ପାଳନ କଲେ ହିତ ହୁଏ। କାରଣ ସେହି 
କର୍ମଗୁଡ଼ିକ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ବଵଭାବର ଅନୂକୂଳ ହୋଇଥୁବାରୁ 
କରିବା ପାଇଁ ସହଜ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ। 

ବ୍ରାହ୍ମଣ୍କ ପାଇଁ ଭିକ୍ଷାର ବିଧାନ ଅଛି | ବାହାରକୁ ଭିକ୍ଷା 
ନିର୍ଦୋଷ ଦେଖାଯାଉଥୂଲେହେଁ ସେଥୂରେ ମଧ୍ଯ ଦୋଷ 
ଆସିଯାଏ। ଧରାଯାଉ କୌଣସି ଗୂହସ୍ତର ଦ୍ବାରଦେଶରେ 
ଜଣେ ଭିକ୍ଷୁକ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି। ସେହି ସମୟରେ ଯଦି 
ଆଉ ଜଣେ ଭିକ୍ଷୁକ ଆସିଯାଆନଚ୍ି, ତା'ହେଲେ ଗୂହସ୍ତ ଉପରେ 
ଅଧୂକ ଭାର ପଡ଼େ । ଭିକ୍ଷୁକମାନଙ୍ଗ୍ମ ମଧ୍ୟରେ ପରସ୍ପର ଭର୍ଷା 
ଜାତ ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ। ଭିକ୍ଷାଦାତାର୍କ୍‌ ଘରେ ପୂର୍ଣ 
ପ୍ରସ୍ତୁତି ନ ଥିଲେ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ ଲାଗେ। ଭିକ୍ଷା ଦେବାକୁ 
ଗ୍ଵହୂଁ ନ ଥିବା କୌଣସି ଗ୍ପହତ୍ସ ଦ୍ାରକୁ ଯଦି ଭିକ୍ଷୁକ ଆସିଯାଆନ୍ତି, 
ତେବେ ତାଙ୍କୁ ବଡ଼ କଷ୍ଟା ହୁଏ। ଯଦି ସେ ଭିକ୍ଷା ଦେବେ, 
ତାଙ୍କର ଖର୍ଚ୍ଚ ହେବ ଆଉ ଯଦି ନ ଦେବେ ଶିକ୍ଷୁକ ନିରାଶ 
ହୋଇ ଫେରିଯିବେ । ଏଥୂରେ ଗ୍ଦୂହସ୍ତକୁ ପାପ ଲାଗେ ଏବଂ 
ବିଚରା ହଇରାଣ ହୁଏ। ଏହିଭଳି ଭିକ୍ଷାବୃତ୍ତିରେ ଯଦିବା 
ଦୋଷ ଥାଏ, ତଥାପି ବ୍ରାହ୍ମଣ ତାହା ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ | 

କ୍ଷତ୍ରିୟକୁ ଯଦି ନ୍ଯାୟଯୁକ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା 
ପାଳନ କଲେ କ୍ଷତ୍ରିୟକୁ ପାପ ଲାଗେ ନାହିଁ। ଯଦ୍ଯପି 
ମନ୍ଷ୍ଯମାନଗୁୂ ହତ୍ଯା କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥୂବାରୂ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
କମରେ ଦୋଷ ଥାଏ, ତଥାପି କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ ସହଜ ଓ 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏଥୁରେ ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହିଁ। 
ସେହିପରି ବୈଶ୍ଯ ପାଇଁ କୃଷି କରିବାର ବିଧାନ ଅଛି। 
କୃଷିରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଜୀବହିଂସା ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ବୈଶ୍ଯ ନିମନ୍ତେ 
ସହଜ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ସେଥୁରେ ସେତେ 
ହିଂସାରୂପକ ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସହଜ କର୍ମ 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ସହଜ କର୍ମ କଲେ ଦୋଷ ୯ପାପ) ଲାଗେ ନାହିଁ, 
ଏ କଥା ତ ସତ, କିନ୍ତୁ ଏହି ସାଧାରଣ ସହଜ କର୍ମ ଦ୍ବାରା 
ମୁକ୍ତି ହୋଇଯିବ କିପରି? ବାସ୍ତବରେ ସହଜ କର୍ମ ମୁକ୍ତିରେ 
ବାଧକ ନୁହେଁ। କାମନା, ଆସକ୍ତି, ସ୍ବାର୍ଥ ଅଭିମାନ ଆଦି 
ଯୋଗୁଁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ ଏବଂ ପାପ ମଧ୍ଯ ହୁଏ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ୟଥୈ ସହଜ କର୍ମ କରିବା 
ଉଚିତ; ତା'ହେଲେ ବନ୍ଧନ କଟିଯିବ। 


ମଜିଣିନ୍ୁ ଭବ-ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମରେ ଆସକ୍ତି ହେବାରୁ 


'ସବିାରମ୍ବା ହି ଦୋଷେଣ ଧୂମେନାଗ୍ନିରି ବାବୃତାଃ'-- 
ଅଗ୍ନି ସଂଯୋଗ କଲେ ଯେପରି ପ୍ରଥମେ ଧୂଆଁ ଉଠେ, 
ସେହିପରି ସମସ୍ତ କର୍ମ ଦୋଷଯୁକ୍ତ। କର୍ମ କରିବା ଦ୍ବାରା 
ଦେଶ, କାଳ, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିର ପରାଧୀନ ହେବା 
ଏବଂ ଅନ୍ୟମାନର୍ଚ୍ରୀ ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳ ହେବା ଦୋଷ ହୋଇଥୁଲେ 
ମଧ୍ୟ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ଏହା କରିବାକୁ ନିର୍ଦେଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି। ସେହି ନିର୍ଦେଶ ଅନୂସାରେ ନିଷ୍ଠାମଭାବରେ 
କର୍ମ କରି ମନୁଷ୍ଯ ପାପଭାଗୀ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହାଦ୍ବାରା ଭଗବାନ 
ସତେ ଯେପରି ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ କହୁଛନ୍ତି, “ହେ ଅର୍ଜୁନୀ ଯେଉଁ 
ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କ୍ରିୟାକୁ ତୁମେ ଘୋର କର୍ମ ମନେକରୁଛ, ତାହା 
ତୁମର ଧର୍ମ; କାରଣ ନ୍ଯାୟରୂପେ ପ୍ରାପ୍ତ ଯୁଦ୍ଧରେ ଲଢ଼ିବା 
କ୍ଷତ୍ରିୟର ଧର୍ମ, ଏହାଛଡ଼ା କ୍ଷତ୍ରିୟ ପାଇଁ ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ଶ୍ରେୟର ସାଧନ ନାହିଁ” (ଗୀତା ୨ | ୩୧) | 


ଅଥବା ନିଷିଦ୍ଧ ଉପାୟରେ ଭୋଗ ଉପଭୋଗ କରିବାରୁ 


ବିହିତକର୍ମ କଠିନ ମନେ ହେଉଛି। ବାସ୍ତବରେ ବିହିତକର୍ମ ସହଜ ଓ ସ୍ବାଭାବିକ, ଏଥୂରେ ପରିଶ୍ରମର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ 
୪୧ଶ ଶ୍ମୋକରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ସ୍ଵକର୍ମ”, “ସ୍ଵଧର୍ମ। ଓ “ସହଜକର୍ମ” ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ 


ଯେ ଗୀତା ମତରେ ସ୍ବକର୍ମ ଓ ସହଜକର୍ମ ହିଁ “ସ୍ଵଧର୍ମଂ । 


ବିହିତକର୍ମ ଆଚରଣରେ ଦୋଷ ତ ହୁଏ କିନ୍ତୁ କାମନା, ସୁଖବୁଦ୍ଧିଵ ଭୋଗବୂଦ୍ଧି ଆଦି ନଥୁବାରୁ ଦୋଷ ଲାଗେ 


ନାହିଁ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଦୋଷ ଲାଗିବା ଓ ନ ଲାଗିବା କର୍ତାର ଭାବଧାରା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । ଉଦାହରଣାର୍ଥ-- 
ଡାକ୍ତରସ୍କର ଭାବଧାରା ଠିକ୍‌ ଥିଲେ ଏବଂ ସେ ପଇସା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ଯ ନ କରି ସେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ଯ 
କରୁଥୂଲେ ଅସ୍ତ୍ରୋପଗ୍ବର ଦାରା ରୋଗୀର କୌଣସି ଅଇଇଂ କାଟି ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍ଗୁ ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହିଁ, ବରଂ 
ନିଃସ୍ବାର୍ଥିଭାବ ଓ ହିତ ଭାବନା ଥୁବାରୁ ତାର୍ଦ୍ଚର ପୁଣ୍ଯ ହୁଏ। 
=== × === 
ସୀଙ୍ଫକ ର୍ମାନ ଜରବାନ ସାଂର୍ୟୋରନ ଡଳନଣ ଥାଜନ୍ଦ୍ର କନିବକୁ ଯାଲ ଥମ ଯା//ଯୋରନ ଅଧିକାରୀଙ୍କ ଯକ୍ଷାର୍କନେ 

ବର୍ଷନ/ କ୍ରୁଛଳି / 

ଅସକ୍ତବୁଦ୍ଧିଃ ସବିତ୍ର ଜିତାମ୍ବା ବିଗତସ୍ସ୍ହଃ । 

ନୈଷ୍ଠମ୍ଯିସିଵିଂ ପରମାଂ ସନ୍ତ୍ଯାସେନାଧୂଗଢ୍ରତି ॥ ୪ ୯ ॥ 


ଥନ଼ୟ--ସବିତ୍ର, ଅସକ୍ତବୂଦ୍ଧିଃଯୋହାର ବୁଦ୍ଧି ସର୍ବତ୍ର ଆସକ୍ତିରହିତୃ ଜିତାମ୍ବା-ଯେ ଶରୀରକୁ ବଶୀଭୂତ କରି 
ରଖିଛି; ବିଗତମ୍ଗ୍ୃହଃଯେ ପ୍ଫୃହାରହିତ (ସେହି ମନୂଷ୍ଯ); ସନ୍ତ୍ୟାସେନସାର୍ଝ୍ଯଯଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପରମାମ୍‌ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ; 
ନୈଷ୍ଠମ୍ମ୍ୟିସିଦି ମ୍‌ -ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟସିଦ୍ଧିି ଅଧ୍ବଗକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 

ଯାହାର ବୁଦ୍ଧି ସବିତ୍ର ଆସନ୍ତି ରହିତ, ଯେ ଶରୀରକୁ ବଶୀଭୂତ କରି ରଖିଛି, ଯେ ସ୍ବୃହାରହିତ, ସେହି ମନୁଷ୍ୟ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଡ଼ାରା ସବିଶ୍ରେଷ୍ଠ ନୈଷ୍ଠାମ୍ୟିସିଦି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । 


ବ୮୮୮ଅଧ୍ୂକାରୀ (ପାତ୍ର ହେଲେ ଯାଇ 
ସନ୍ୟାସଯୋଗ ।(ସାଚ୍ଚ୍ଯଯୋଗ) ସିଦ୍ଧ ହୁଏ। ତେଣୁ ଏହାର 


ଅଧ୍ଧକାରୀ କିପରି ହେବା ଉଚିତ, ତାହା ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵରେ ତିନୋଟି କଥା କହିଛନ୍ତି-- 
(୧) “ଅସ୍ତ ବୁଦଧିଃ ସବିତ୍ର'--ଯାହାଜୀ ବୁଦି ସର୍ବତ୍ର 


ଆସକ୍ତିରହିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦେଶ, କାଳ, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି, 
ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, କ୍ରିୟା, ପଦାର୍ଥ ଆଦି କେଉଁଥୂରେ ବି ଯାହାର୍କୀର 
ବୁଦ୍ଧି ଲିପ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ। 

(୨) “ଜିତାମ୍ବାଂ- ଯେ ଶରୀର ଉପରେ ବିଜୟୀ 
ହୋଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯିଏ ଆଳସ୍ଯ, ପ୍ରମାଦ ଆଦି ଦ୍ବାରା 


ଶ୍ମୋକ ୫୦] 


ଶରୀରର ବଶୀଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ 
ବଶରେ ରଖନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ନିଜର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ କରିବାକୁ ଗ୍ଵହାନ୍ତି, ସେହି କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ତାବ୍ଗୀ ଶରୀର ତତ୍ଘର ହୋଇ ଲାଗିଯାଏ ଏବଂ ଯେଉଁ କ୍ରିୟା, 
ଘଟଣା ଆଦିରୁ ଶରୀରକୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, ସେଠାରୁ 
ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଏହିପରି ଯେ ଶରୀର ଉପରେ ବିଜୟୀ 
ହୋଇଛନ୍ତି, ତାଙ୍ଦୁ “ଜିତାମ୍ପାଂ କୁହାଯାଏ । 

(୩) `ବିଗତମ୍ଗୃହଃ---ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ 
ଅତ୍ଯାବଶ୍ଯକ ବସ୍ତୁର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଇକ୍ଜାକୁ “ପ୍ପୁହା” କୁହାଯାଏ । 
“ଅନ୍ତତଃ ଶାଗ ପଖାଳ ମୁଠାଏ ମିଳିଯାଉ, ଶୁଖିଲା ରୁଚି 
ଦିଂଖଣ୍ତ ମିଳିଯାଉ, କିଛି ନ ଖାଇଲେ ବଞ୍ଚିବି କେମିତି ! 
ଜଳ ମୁନ୍ଦାଏ ନ ପିଇଲେ ରହିବି କେମିତି! ଶୀତ ଦିନରେ 
ଲୁଗାପଟା ଦିଂଖଣ୍ତ ନ ହେଲେ ଚଳିବି କେମିତି !””-- 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ସାଧକ ଏହି ଜୀବନନିର୍ବାହ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ଆବଶ୍ଯକତାକୁ ମଧ୍ଯ ଖାତିରି କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
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ତାପ୍ର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଅନୁସରଣକାରୀର୍ଦୁ 
ଜଡ଼ତା ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ ପଡ଼େ। ଜଡ଼ତା ତ୍ଯାଗ କରିବା 
ପାଇଁ ଉପର୍ଯ୍ୟକ୍ତ ତିନୋଟି କଥା ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଅସକ୍ତବୁଦି 
ହେଲେ ସେ ଜିତାମ୍ରା ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଜିତାମ୍ରା 
ହେଲେ ବିଗତପ୍ଫ୍ହହ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ତା'ପରେ ସେ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ଅଧୂକାରୀ ହୁଅନ୍ତି । 

'ନୈଷ୍ଠାମ୍ଯିସିଵିଂ ପରମାଂ ସନ୍ନ୍ୟାସେନାଧୂଗକ୍ରତି'-- 
ଏତାଦୃଶ ଅସକ୍ତବୁଦ୍ଧି। ଜିତାମ୍ରା ଓ ବିଗତପ୍ପୃହ ପୁରୁଷ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ଦ୍ରାରା ପରମ ନୈଷ୍ଠୀର୍ମ୍ଯସିଦି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ନୈଷ୍ଠାର୍ମ୍ଯରୂପକ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ଵକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିରେ ହୁଏ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେହି କ୍ରିୟା 
ସହିତ ସ୍ବୟଂର ଲେଶମାତ୍ର ସମ୍ଭନକ୍ପ ନ ରହେ, ସେତେବେଳେ 
ତାର୍କ୍ଵ ପାଇଁ କୌଣସି କ୍ରିୟା ବା ତାହାର ଫଳ ଲାଗୁ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏଣୁ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ ଥ୍ରୁବା ସ୍ବାଭାବିକ, ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ନିଷ୍କର୍ମତା ବା ନିର୍ଲିପ୍ତତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ। 


ମଂଜିଣିନ୍ଥ ଭବ ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟସିଛିିର ଅର୍ଥ କର୍ମ ସମ୍ପୂର୍ଷ ଅକର୍ମ ହୋଇଯିବା, କର୍ମ ସହିତ ଆଦୌ ସମ୍ବନ୍ଧ ନ 
ରହିବା, କର୍ମ ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୂରେ ଲିପ୍ତତା ନ ହେବା--“କମିଣ୍ଯକମି ଯଃ ପଶ୍ଯେଦକମିଣି ଚ କମି ଯଃ 
(ଗୀତା ୪। ୧୮) | କର୍ମ ନ କରିବା ନୈଷ୍ଠାର୍ମ୍ଯ ନୁହେଁ (ଗୀତା ୩। ୪), ବରଂ କର୍ମ କରିବା ସାଧକ ପକ୍ଷେ ନିତାନ୍ତ 


ଆବଶ୍ୟକ (ଗୀତା ୬ । ୩ । 


'ଅସକ୍ତ ବୁଦ୍ଧିଃ ସବିତ୍ର ଜିତାମ୍ବା ବିଗତମ୍ଷ୍ମହଃ--- ଏହା ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗର ସିଦି (ଗୀତା ୨ | ୭ ୧) | ଏହାକୁ ପ୍ରାପ୍ତ 
କରିବା ପରେ କର୍ମଯୋଗୀ ସାର୍ଚ୍ଯ୍ଯଯୋଗରେ ପଦାର୍ପଣ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୫ | ୬) ଏବଂ ସାଙ୍ଖଖ୍ଯଯୋଗ ଦ୍ବାରା ନୈଷ୍ଠାର୍ମ୍ଯସିଦି 
ଲାଭ କରନ୍ତି। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସାଝ୍ଖଖ୍ଯଯୋଗରେ ଂନୈଷ୍ଠାର୍ମ୍ଯସିଧିିଂ ଲାଭ ହୁଏ- ନ କ ମିଣାମନାରମ୍ଭାନ୍ତୈଶ୍ଟମ୍ଯିଂ 


ଏଂ =ଲ„_ ==“ ( 


ପୁରୁଷୋଃଶୁତେ' (ଗୀତା ୩ | ୪), କିନ୍ତୁ ଭଛରଯୋଗରେ “ପରମ ନୈଷ୍ର୍ମ୍ଯସିଵିଂ ଲାଭ ହୁଏ | କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ 


ଦୁଇଟିଯାକ ତ 'ନିଷ୍ଠା"-¬ “ଲୋକେଃସୁଟ୍‌ ଡ଼ିବିଧା ନିଷ୍ଠା...... 
ଭକ୍ତି ଦାରା ହିଁ ହେବ--ନିଷ୍ଚା। ଜ୍ଞାନସ୍ୟ ଯା ପରା” (୧୮ । ୫୦) । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 


ପରାନିଷ୍ଠାଂ ଉଭୟ ଭକ୍ତି ଦାରା ହିଁ ହୁଏ। 


” (୩ | ୩), କିନ୍ତୁ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗର 'ପରାନିଷ୍ଠା' 


ଏବିଂ >=ଲ ="„ 


“ପରମ ନୈଷ୍ଠାମ୍ଯସିଦ୍ି”ଂ ଓ 


=== ¬ = 
ୟୀଙ୍ଗଵ- ବର୍ତମାନ ନେନ୍ଦି ଘଜନସକିଦି ଭାଠ୍ର କନିବନ ବିଧ କନଦିବ/ ପାଇଁ ଭଗବନ ଉଠତିଖୁତି ୦ଦ୭ଛଛି।/ 
ସିଦ୍ଧିଂ ପ୍ରାପ୍ତୋ ଯଥା ବ୍ରହ୍ମ ତଥାପ୍ନୋତି ନିବୋଧ ମେ । 
ସମାସେନୈବ କୌନ୍ତେୟ ନିଷ୍ଠା ଜ୍ଞାନସ୍ଯୟ ଯା ପରା ॥ ୫୦ ॥ 


ଥନ୍କ -କୌନ୍ତେୟ-ହେ କୌନ୍ତେୟୀ ; ସିଵିମ୍‌ ¬ସିଵି; ପାପ ପାପ ସାଧକ; ଜ୍ଞାନସ୍ଯ ଜ୍ଞାନର: ଯାିଯାହା; ପରା=ପରା; 
ନିଷ୍ଠା-ନିଷା। (ସେହି); ବ୍ହୁଳ ବୃହୁକୁ, ଯଥାଇ ଯେପରି; ଆପ୍ନୋତି- ପାପ ହୁଏ; ତଥା=ସେହି ପ୍ରଣାଳୀକୁ (ତୁମେ) ; ମେ=ମୋ'ଠାରୁ; 


ସମାସେନ=ସଂକ୍ଷେପରେ; ଏବ= ହି; ନିବୋଧ ବୁଝ | 


ହେ କୌନ୍ତେୟୀ ସିଦ୍ଧି (ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଝି) ପ୍ରାପ୍ତ ସାଧକ ଜ୍ଞାନର ପରାନିଷ୍ଠା ବ୍ରହ୍ମକୂ ଯେପରି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 


ତାହା ତୁମେ ମୋଂଠାରୁ ସଂକ୍ଷେପରେ ବୂଝ । 


ବ୍ୟାଜୟଃ_ 'ସିଦିଂ ପ୍ରାପ୍ରୋ ଯଥା ବ୍ରହୂ ତଥାପ୍ନୋତି ନିବୋଧ । “ ବିଗତନ୍ତୁହଃ' ପଦରେ ବର୍ଣିତ ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଵିକୁ ଏଠାରେ 


ମେଂ--ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ 'ଅସକ୍ତ ବୁଦିଃ', 


ଜିତାମ୍ବାଂ ଓ । “ସିଦ୍ଦିଂ କୁହାଯାଇଛି। ଯାହାବ୍ଦରର ଅନ୍ତଃକରଣ ଏତେ ଶୁଦ୍ଧ 
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× ଶ୍ରୀମଦଭଗବଦ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ହୋଇଯାଇଛି ଯେ ସେଥୁରେ କିଜ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର କୌଣସି ପ୍ରକାର 
କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତି ନାହିଁ, ତାଙ୍କ ପାଇଁ କେବେ 
କିଞ୍ଚିନ୍ପାତ୍ର କୋଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ପରିସ୍ରିତି ଆଦିର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପଡ଼େ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍କ୍ବ ପାଇଁ କିଛି ପାଇବା ବାକି ନ 
ଥାଏ। ତେଣୁ ଏହାକୁ ସିଦ୍ଧି କୁହାଯାଇଛି। 

ଲୋକମାନର୍ଚ୍ରର ଧାରଣା ଯେ, ମନୋବାଞ୍ଚିତ ବସ୍ତୁ 
ମିଳିଗଲେ ସିଦ୍ଧି ହୋଇଗଲା; ଅଣିମାଦି ସିଦ୍ଧି ମିଳିଗଲେ 
ସିଦ୍ଧି ହୋଇଗଲା। କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହା ସିଦି ନୁହେଁ; 
କାରଣ ଏଥୂରେ ପରାଧୀନତା ଥାଏ, କେତେକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ନ୍ଯନତା ଥାଏ ଏବଂ କେତେକ ବସ୍ତୁ, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦିର 
ଆବଶ୍ୟକତା ମଧ୍ଯ ପଡ଼େ। ଅତଏବ ଯେଉଁ ସିଦିରେ 
କିଞ୍ଚିନ୍ପାତ୍ର କାମନା ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ହିଁ ବାସ୍ତବ 
ସିଦ୍ଦି। ଯେଉଁ ସିଦ୍ଧି ମିଳିବା ପରେ କାମନା ବଢ଼ିଗ୍ଵଲେ, 
ସେହି ସିଦ୍ଧି ପ୍ରକୃତରେ ସିଦ୍ଧି ନୁହେଁ, ବରଂ ଏକ ବନ୍ଧନ । 

ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦଵିରୂପକ ସିଦ୍ଧି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥୁବା 


ସାଧକ ହିଁ ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ଦହୁଏ। ସେ ଯେଉଁ କ୍ରମରେ ବ୍ରହ୍ମକୁ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ତୁମେ ମୋ'ଠାରୁ ବୁଝ ¬ 'ନିବୋଧ ମେ | 
କାରଣ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ସାରକଥାଗୁଡ଼ିକ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ପାଇଁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ବୁଝିବା ନିହାତି ଜରୁରୀ । 

'ନିବୋଧ' ପଦର ତାସୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂଖ୍ୟଯୋଗରେ 
କ୍ରିୟା ଓ ସାମଗ୍ରୀର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ନାହିଁ? ବରଂ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵକୁ 
ବୁଝିବାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଅଛି । ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୧୩ଶ ଶ୍ମଳୋକରେ 
ମଧ୍ୟ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀର୍କୀ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ “ନିବୋଧ' ପଦ ବ୍ୟବହୃତ 
ହୋଇଛି । 

'ସମାସେନୈବ କୌନ୍ତେୟ ନିଷ୍ଠା ଜ୍ଞାନସ୍ୟ ଯା ପରା'-¬ 
ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍ଚ୍ଦର ଯାହା ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସ୍ଥିତି, ଯାହାଠାରୂ ବଳି 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉଚ୍ଚ ସ୍ଥିତି ନାହିଁ, ତାହାକୁ ଜ୍ଞାନର ପରାନିଷ୍ଠା 
କୁହାଯାଏ । ସେହି ପରାନିଷ୍ଠାକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବ୍ରହ୍ମକୁ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର 
ସାଧକ ଯେପରି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ତାହା ମୁଁ ସଂକ୍ଷେପରେ କହିବି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର ସାର କଥାଗୁଡ଼ିକ କହିବି । 


ମଂଜିଣିନ୍ଝ ଭ/ବ--ଏଠାରେ “ସିଦ୍ଧିମ୍‌/ ପଦର ଅର୍ଥ--ସାଧନରୂପକ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ଅନ୍ତଃକରଣର ପୂର୍ଣ 
ଶୁଦ୍ଧି। ଯାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପରେ କର୍ମଯୋଗୀ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ବା ଭକ୍ତିଯୋଗ ଅବଲମ୍ବନ କରି ପାରିବେ-¬ 
ତାବତ କମ୍ମାଣି କୁବଧିତ ନ ନିର୍ବିଦ୍ୟେତ ଯାବତା । 
ମତ୍ବକଥାଶ୍ରବଣାଦୌ ବା ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯାବନ୍ନ ଜାୟତେ ॥ 


(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୨୦ | ୯) 


“ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭୋଗରୁ ବୈରାଗ୍ୟ ଜାତ ହୋଇ ନାହିଁ ଅଥବା ମୋର ଲୀଳା, କଥାଦି ଶ୍ରବଣ-କୀର୍ତନରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା 


ଉପୁଜି ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ ।” 


କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ରର ଜ୍ଞାନ ସଂୟ୍ଫାର ଥୂଲେ ସେ ଜ୍ଞାନମାର୍ଟ ଅନୁସରଣ କରିବେ ଏବଂ ଭକ୍ତି ସଂସ୍କାର ଥୂଲେ ଭକ୍ତିମାର୍ଗ 


ଅନୁସରଣ କରିବେ। 


ଯଦି କୌଣସି ଗୋଟିଏ ମାର୍ଗ ପ୍ରତି ପକ୍ଷପାତ ଭାବନା ନ ଥାଏ, ତେବେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ 


ଭକ୍ତିଯୋଗ--ତିନୋଟିଯାକ “ସାଧନ” ସ୍ଵରୂପ ଏବଂ ସାଧ୍ୟ” ସ୍ବରୂପ ମଧ୍ଯ। ସାଧନରୂପରେ ତିନୋଟିଯାକ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ, 
କିନ୍ତୁ ସାଧ୍ଯରୂପରେ ଏକ । ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ ଗୀତାରେ କେଉଁଠି ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି କଥା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧନଭକ୍ତି 
ଦ୍ବାରା ସାଧ୍ଯଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କହିଛନ୍ତି ମୟି ଗ୍ବନନ୍ଯ ଯୋଗେନ ଭକ୍ତି ରବ୍ଯଭିଗ୍ବରିଣୀ” (୧୩। ୧୦), “ମାଂ ଚ 
ଯୋ ବ୍ୟଭିଗ୍ଵରେଣ......ବୃହୁଭୂୟାୟ କଳୁତେ' (୧୪ | ୨୬) ଆଉ କେଉଁଠି ଜ୍ଞାନ ଦାରା ଭକ୍ତିପ୍ରାପ୍ତି କଥା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସାଧନଜ୍ଞାନ ଦ୍ବାରା ସାଧ୍ଯଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କହିଛନ୍ତି “ସନ୍ନିୟମ୍ୟେନ୍ରି ୟଗ୍ରାମଂ ସବିତର........... ସବିଭୂତହିତେ ରତାଃଂ 
(୧୨ | ୪), 'ବୃହୁଭୂତଃ ପ୍ରସନାମ୍ବା...... ମଭଳିଂ ଲଭତେ ପରାମ୍‌' (୧୮ | ୫୪, | 

ଭଗବାନ ପ୍ରଥମେ 'ସ୍ପକମିଣା ତମଭ୍ୟଚ୍ଯି ସିଦ୍ଧିଂ ବିନ୍ଦତି ମାନବଃଂ (୧୮ । ୪୬) ପଦଗୁଡ଼ିକରେ କର୍ମଯୋଗ 
ଦ୍ବାରା ଭକ୍ତିର ସିଦ୍ଧି କଥା କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ `ସିଵିଂ ପ୍ରାପ୍ତୋ ଯଥା ବ୍ରହ୍ମ” ପଦଗୁଡ଼ିକରେ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା 
ଜ୍ଞାନଯୋଗର ସିଦ୍ଧି କଥା କହିଛନ୍ତି। ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ମଧ୍ଯ ସାଧନରୂପକ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଶୀଘ୍ର 
ସିଦ୍ଧି ହେବା କଥା କହିଛନ୍ତି-'ଯୋଗଯୁକ୍ତୋ ମୁନି ବ୍ରିହୃ ନବିରେଣଧୃଗଳ଼ି' (୫ | ୬) | 


ସୀନ୍ଂ କ୍ଞାନକ ପରାଳିଣ୍ଜ/ ପାଠର କଳଦିବକୁ ଯେଉଁ ଯାଧଳଯାମରୀ ଆବଶୟକ, ନିନ୍ଦୁ ଚିଲେଟି ହ୍୍ନୋଳେ ଜାହ/ କନୁଛଳି / 


ଶ୍ମୋକ ୫୧-୬୫୩] 
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ବୁଦ୍ଧ୍ୟା ବିଶୁଦ୍ଧୟା ଯୁକ୍ତୋ ଧୂତ୍ଯାମ୍ବାନଂ ନିୟମ୍ୟ ଚ । 
ଶବ୍ଦାଦୀଟ୍‌ ବିଷୟାଂସ୍ତ୍ୟକ୍ଟ୍ଟା ରାଗଡ଼େଷୌ ବ୍ୟୁଦସ୍ୟ ଚ ॥ ୫୧ ॥ 


ବିବିକ୍ତସେବୀ ଲଘ୍ଵାଶୀ ଯତବାକ୍ସାୟମାନସଃ । 
ଧ୍ୟାନଯୋଗପରୋ ନିତ୍ୟ ବୈରାଗ୍ୟ ସମୁପାଶ୍ରିତଃ ॥ ୫ ୨ ॥ 


ଅହବ୍କ୍ରାରଂ ବଳଂ ଦଷିଂ କାମଂ କ୍ରୋଧଂ ପରିଗ୍ରହମ୍‌ । 
ବିମୁଚ୍ୟ ନିମିମଃ ଶାନ୍ତୋ ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଳ୍ପତେ ॥ ୫୩ ॥ 


ଅଲ ¬ ବିଶୁଦ୍ଧୟା ବିଶୁଦ୍ଧ (ସାତ୍ତ୍ିକୀ); ବୁଦ୍ଯ୍ଯା- ବୁଦ୍ଧିରେ ଯୁକ୍ତଃ୭ଯୁକତ ବୈରାଗ୍ଯମ୍‌-ବୈରାଗ୍ଯର; ସମୁପାଶ୍ରିତଃ ଆଶ୍ରିତ; 
ବିବିକ୍ତସେବୀ-ଏକାନ୍ତସେବୀ (ଓ); ଲ ଘ୍ଵାଶୀଚନିୟମିତ ଭୋଜନ କରୁଥୁବା (ଯେଉଁ ସାଧକ); ଧୁତ୍ୟା= ଧୈର୍ଯ୍ୟପୂର୍ବକ; 
ଆମ୍ବାନମ୍‌ ¬ଇନ୍ଦିୟଗଣଗ୍ଗଭୁ; ନିୟମ୍ୟ ଚି ନିୟମନ କରି; ଯତବାକୁୟମାନସଃକାୟମନୋବାକ୍ୟକୁ ବଶୀଭୂତ କରି; ଶବ୍ଦାଦୀଚୁ ଶବ୍ଦାଦି 
ବିଷୟାଦ୍‌ ¬ବି ଷୟଗୁଡ଼ିକୁ; ତ୍ଯକ୍ା ତ୍ଯାଗ କରି; ଚ ଏବଂ; ରାଗହେଷୌ=ରାଗ-ଦେଷ, ବ୍ୟୁଦସ୍ୟ- ପରିତ୍ୟାଗ କରି; 
ନିତ୍ୟମ୍‌ଚିନିରନ୍ତର) ଧ୍ୟାନଯୋଗପରଃ-ଚଧ୍ୟାନଯୋଗ ପରାୟଣ ହୋଇଯାଏ (ସେ); ଅହଂକାରମ୍‌ = ଅହଂକାର; ବଳମ୍‌ ବଳ; 
ଦଷିମ୍‌= ଦର୍ପ; କାମମ୍‌ ¬ କାମ; କ୍ରୋଧମ୍‌- କ୍ରୋଧ: ଚ=ଓ; ପରିଗହମ୍‌ =ପରିଗହ,; ବିମୁଚ୍ଯ = ତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ; ନିମିମଃ- ନିର୍ମମ 
(ଓ); ଶାନ୍ତଃଶାନ୍ ହୋଇ; ବ୍ରହୁଭୂୟାୟ ବ୍ରହୁପାପରିର; କଳୁତେ ପାତ୍ର ହୋଇଯାଏ | 

ବିଶୁଦ୍ଧ (ସାତ୍ତ୍ଵିକ) ବୁଦ୍ଧିଯୁକ୍ତ, ବୈରାଗ୍ୟର ଆଶ୍ରିତ, ଏକାନ୍ତସେବୀ ଓ ନିୟମିତ ଭୋଜନ କରୁଥୁବା ଯେଉଁ ସାଧକ 
ଧୈକ୍ଯ୍ୟଯପୂବିକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ ନିୟମନ କରି, କାୟମନୋବାକ୍ୟକୁ ବଶୀଭୂତ କରି, ଶବ୍ଦାଦି ବିଷୟ ତ୍ଯାଗ କରି ଏବଂ 
ରାଗ-ଦେଷ ପରିତ୍ଯାଗ କରି ନିରନ୍ତର ଧାନଯୋଗପରାୟଣ ହୋଇଯାଏ, ସେ ଅହଂକାର, ବଳ, ଦଖି, କାମ, କ୍ରୋଧ ଓ 


ପରିଗ୍ରହ ତ୍ୟାଗପୂବିକ ନିମିମ ତଥା ଶାନ୍ତ ହୋଇ ବ୍ରହୁପ୍ରାପ୍ରିର ପାତ୍ର ହୋଇଯାଏ । 


ବ୍ଯାମୀାଯ୮୦ବୁଦ୍ଯ୍ୟା ବିଶୁଦ୍ଧୟା ଯୁକ୍ତଃଂ--ଯେଉଁ 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ସାଧକ ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ପ୍ରାପ୍ତି ଗ୍ବହାନି, 
ତାର୍ଗ୍ରର ବୁଦ୍ଧି ବିଶୁଦ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାତ୍ତ୍ରିକୀ (ଗୀତା ୧୮ । ୩୦) 
ହେବା ଉଚିତ। ତାର୍ଚ୍ଚା ବୁଦ୍ଧିର ବିବେକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେବା 
ଉଚିତ, ସେଥୂରେ ତିଳେମାତ୍ର ସଦେହ ନ ରହିବା ଉଚିତ | 

ଏହି ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ ପ୍ରକରଣରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ବୁଦ୍ଧି 
କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀର୍କୀ 
ପାଇଁ ଯେଉଁ ବିବେକ ଆବଶ୍ଯକ, ତାହା ବୁଦ୍ଧିରେ ପ୍ରକାଶ 
ପାଏ। ସେହି ବିବେକ ଦ୍ବାରା ସେ ଜଡ଼ତ୍ୃ ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି। 

'ବୈରାଗ୍ଯ' ସମୁପାଶ୍ରିତ'- ଯେପରି ସଂସାରୀ ଲୋକେ 
ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି ଆଦିର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଥାନ୍ତି, ସେ 
ସବୁକୁ ନିଜର ଆଶ୍ରୟ ଓ ସହାୟ ମନେକରନ୍ତି, ସେହିପରି 
ସାଂଖ୍ୟଯୋଗର ସାଧକ ବୈରାଗ୍ୟର ଆଶ୍ରିତ ରହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଜନସମାଜ, ବାସସ୍ଥାନ ଆଦିରେ ତାର୍ଚ୍ଚର ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ନିର୍ଲିପ୍ରତା ଥାଏ। ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ସମସ୍ତ ଭୋଗ 
ପ୍ରତି ତାଙ୍ଚ୍ଚର ତୀବ୍ର ବୈରାଗ୍ଯ ହୁଏ। 

'ବିବିକ୍ତସେବୀ'--- ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ସାଧକର ସ୍ଵତଃ ଓ 
ସ୍ବାଭାବିକ ଏକାନ୍ତ ସ୍ଥାନରେ ରହିବାର ସ୍ବଭାବ ଓ ରୂଚି 
ଥାଏ। ଏକାନ୍ତବାସ ପ୍ରତି ରୂଚି ହେବା ତ ଭଲ, ମାତ୍ର 


ସେଥୂପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ନ ହେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏକାନ୍ତ ନ 
ମିଳିଲେ ମନରେ ବିକ୍ଷେପ ଓ ଅସ୍ଥିରତା ଆସିବା ଅନୁଚିତ । 
ଆସକ୍ତି ନ ଥାଇ ରୂଚି ଥୂଲେ ବି ଯଦି ଏକାନ୍ତ ନ ମିଳେ, 
ଜନସମାଜ ଓ କୋଳାହଳପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ମିଳେ, ତଥାପି 
ସାଧକ ବ୍ଯସ୍ତ ହେବ ନାହିଁ, ସିଦ୍ଧି-ଅସିଦ୍ଧିରେ ସମ ରହିବ । 
କିନ୍ତୁ ଆସକ୍ତି ଥିଲେ ସେ ବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିବ, ସେହି 
ସ୍ଥାନ ତାକୁ ସହ୍ୟ ହେବ ନାହିଁ। ଅତଏବ ସାଧକର ତ 
ଏକାନ୍ତବାସର ସ୍ଵଭାବ ହେବା ଉଚିତ, କିନ୍ତୁ ଏକାନ୍ତ ନ 
ମିଳିଲେ ତା'ଅନ୍ତରରେ ଅସ୍ଥିରତା ଆସିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ । 
କାରଣ ଅସ୍ତିରତା ହେଲେ ଅନ୍ତରରେ ସଂସାରର ମହତ୍ବ 
ଆସିଯାଏ ଏବଂ ସଂସାରର ମହତ୍ତ୍ଵ ଆସିଗଲେ ଅସ୍ଥିରତା 
ହୁଏ, ଯାହା କି ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ବିଘ୍ନ । 

'ଏକାନ୍ତବାସ କଲେ ସାଧନା ବୃଦ୍ଧି ହେବ, ମନ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଭଲଭାବରେ ଲାଗିଯିବ, ଅନ୍ତଃକରଣ 
ନିର୍ମଳ ହେବ”--ଏହି ଭାବନାକୁ ନେଇ ମନରେ ଯେଉଁ 
ପ୍ରସନ୍ନତା ହୁଏ, ତାହା ସାଧନାରେ ସହାୟକ ହୁଏ! କିନ୍ତୁ 
“ଏକାନ୍ତରେ କେହି ପାଟିତୁଣ୍ଡ କରୁ ନ ଥୂବାରୁ ସେଠାରେ 
ଭଲ ନିଦ ହେବ, ଯେମିତି ବସିଗଲେ ବି କେହି ଦେଖିବାକୁ 
ନ ଥୂବେ, ସବୁ ପ୍ରକାର ଆରାମ ମିଳିବ, ଏକାନ୍ତରେ ରହିଲେ 
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ଲୋକେ ବି ବହୁତ ଆଦରଂ-ସଳାର କରିବେ'--ଏପରି 
ଭାବନାକୁ ନେଇ ମନରେ ଯେଉଁ ପ୍ରସନ୍ନତା ଆସେ, ତାହା 
ସାଧନାରେ ବାଧକ ହୁଏ। ଏସବୁ ଭୋଗ ଅଟେ, ତେଣୁ 
ସାଧକ ଏହି ସୁଖସୁବିଧାରେ ଜଡ଼ିତ ହେବା ଅନୁଚିତ, ବରଂ 
ଏଥୂପ୍ରତି ସର୍ବଦା ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ । 

'ଲ ଘ୍ଵାଶୀ'-- ସ୍ଵଳୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିୟମିତ ଓ ସାଜ୍ଟ୍ରିକ ଭୋଜନ 
କରିବା ସାଧକର ସ୍ଵଭାବ ହେବା ଉଚିତ | ଭୋଜନ ସମ୍ପର୍କରେ 
ହିତ, ମିତ ଓ ମେଧ୍ଯ--ଏହି ତିନୋଟି କଥା କୁହାଯାଇଛି । 
ହିତ'ର ଅର୍ଥ ଭୋଜନ ଶରୀର ପାଇଁ ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥିବ | 
'ମିତ'ର ଅର୍ଥ ଭୋଜନ ଅଧୂକ ବା କମ୍‌ ହୋଇ ନ ଥୁବ, 
ବରଂ ଶରୀରନିର୍ବାହ ପାଇଁ ଯେତିକି ଆବଶ୍ଯକ, ସେତିକି 
ଭୋଜନ ହୋଇଥୁବ (ଗୀତା ୬ | ୧ ୬) | ଶରୀର ମୋଟାସୋଟା 
ହୋଇଯିବା ଭାବନାରେ ଭୋଜନ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ସାଧନାରେ ବିଘ୍ନ ନ ହେବାଭଳି କେବଳ ଓୀଷଧ ପରି 
କ୍ଷୁଧା ନିବାରଣ ପାଇଁ ଭୋଜନ କରିବା ଉଚିତ । 'ମେଧ୍ଯ'ର 
ଅର୍ଥ ଭୋଜନ ପବିତ୍ର ହୋଇଥୁବ । 

ଧୂତ୍ୟାମ୍ବାନଂନ ନିୟମ୍ୟ ଚ'--ଯେତେ ସାଂସାରିକ 
ପ୍ରଲୋଭନ ଆସିଲେ ସୁଦ୍ଧା ବୁଝିିକୁ ନିଜର ଧ୍ଯେୟ 
ପରମାମ୍ଦୂତତ୍ତ୍ବରୁ ବିଚଳିତ ହେବାକୁ ଦେଉ ନ ଥୁବା ଦୃଢ଼ 
ସାନ୍ତ୍ରିକ ଧୂତି (ଗୀତା ୧୮। ୩୩) ଦ୍ବାରା ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍କୁ 
ନିୟମନ କରନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନସ୍ଲୁ ମର୍ଯ୍ୟାଦାରେ ରଖନ୍ତୁ | 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନ୍କ୍ର ଦ୍ବାରା ଯେପରି କୌଣସି ସାଧନାବିରୁଦ୍ଧ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ନ ହୁଏ, ସେଥୂପ୍ରତି ଚବିଶ ଘଣ୍ଟା ସଜାଗ ରହନ୍ତୁ | 

ଯତବାକ୍ସାୟମାନସଃ-' ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନକୁ 
ସଂଯତ (ବଶୀଭୂତ) କରିବା ମଧ୍ୟ ସାଧକ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଆବଶ୍ଯକ (ଗୀତା ୧୭।୧୪-¬୧୬)। ତେଣୁ ସେ 
ଶରୀରକୁ ବୃଥାରେ ବୁଲିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରାନ୍ତୁ ନାହିଁ, 
ଦେଖିବା ବା ଶୁଣିବା ଇଚ୍ଛାରେ କୌଣସି ସ୍ଥାନକୁ ଯାତ୍ରା 
କରନ୍ତୁ ନାହିଁ ତଥା ବାଣୀ ଦ୍ବାରା ବୃଥା ବାଉ୍ତାଳାପ ନ କରି 
ଆବଶ୍ୟକ ଅନୁସାରେ କହନ୍ତୁ। ଅସତ୍ୟ ଭାଷଣ, ନିନ୍ଦା ଓ 
ବୁଗୁଲି କରନ୍ତୁ ନାହିଁ। ମନରେ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ସଂସାରର 
ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ? ବରଂ ପରମାମ୍ବାାର୍ଚ୍ଚର ଚିନ୍ତନ କରନ୍ତୁ । 

'ଶବ୍ଦାଦୀନ୍‌ ବିଷୟାଂସ୍ତ୍ୟକ୍ସ୍ା- ଧ୍ୟାନ ସମୟରେ 
ବିଷୟରୂପେ ଆସୁଥିବା ବାହ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଏବଂ ସଂଯୋଗଜନିତ 
ସୁଖ ଦେଉଥୁବା ଶବ୍ଦ, ଘ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ ଓ ଗନ୍ଧି ନାମକ 
ପାଞ୍ଚ ବିଷୟକୁ ସ୍ଵରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା ଉଚିତ। ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ 
ବିଷୟ ସେବନ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଧ୍ୟାନଯୋଗ ସାଧନା କରି 
ପାରିବ ନାହିଁ। ସେ ଯଦି ରାଗପୂର୍ବକ ବିଷୟ ସେବନ କରିବ, 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦୁୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ତେବେ ଧ୍ୟାନରେ ତାଂ ର ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ (ବହିର୍ମୁଖୀ ହୋଇଥୁବାରୁ) 
ଲାଗିବେ ନାହିଁ ଏବଂ ବିଷୟଚିନ୍ତନ ହେବ। 

'ରାଗଦେଷୌ ବ୍ୟୁଦସ୍ୟ ଚ'--ସାଂସାରିକ ବସୁଗୁଡ଼ିକୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଥି,। ଦରକାରୀ ଓ ଉପଯୋଗୀ ମନେ କରିବାର 
ନାମ “ରାଗ' (ଆସକ୍ତି) | ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଅସତ୍‌ବସ୍ତୁର ଯେଉଁ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଛି, ତାହା “ରାଗ' ଅଟେ।| 
ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁ ଆଦି ପ୍ରତି ଯଦି ରାଗ ଥାଏ, ତେବେ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ପ୍ରାପ୍ତିରେ କେହି ବାଧା ଦେଲେ ତାଂପ୍ରତି ଦ୍ରେଷ ଜାତ ହୁଏ। 

ଅସତ୍‌ ସଂସାରର କୌଣସି ଅଂଶ ପ୍ରତି ଯଦି ରାଗ 
ହୁଏ, ତା'ହେଲେ ଅନ୍ଯ ଅଂଶ ପ୍ରତି ଦ୍େଷ ହେବା 
ଅବଶ୍ଯମ୍ଭାବୀ। ଶରୀର ପ୍ରତି ରାଗ ହେଲେ ଶରୀରର 
ଅନୂକୂଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ରାଗ ହୁଏ ଏବଂ ପ୍ରତିକୂଳ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଦେଷ ହୁଏ। 

ସଂସାର ସହିତ ରାଗ କଲେ ବି ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ଦ୍ବେଷ କଲେ ବି ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। ଯେଉଁ 
ବିଷୟରେ ରାଗ ଥାଏ, ତାହାର ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତନ ହୁଏ ଏବଂ 
ଯେଉଁ ବିଷୟରେ ଦ଼େଷ ଥାଏ, ତାହାର ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ତନ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ସାଧକ ପାଇଁ ରାଗ କରିବା ଯେପରି 
ଅନୁଚିତ ଦ୍େଷ କରିବା ମଧ୍ୟ ସେହିପରି ଅନୁଚିତ । 

ଧ୍ୟାନଯୋଗପରୋ ନିତ୍ଯମ୍‌'--ସାଧକ ନିତ୍ଯ 
ଧ୍ୟାନଯୋଗପରାୟଣ ରହନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଧ୍ଯାନ ବ୍ଯତୀତ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସାଧନା ନ କରନ୍ତୁ। ଧ୍ଯାନ ସମୟରେ ତ 
ଧ୍ଯାନ କରିବେ, ଏପରି କି କ୍ରିୟାକଳାପ ସମୟରେ ବି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗ୍ବଲବୁଲ, ଖିଆପିଆ ଓ କାମଧନ୍ଦା ସମୟରେ ବି 
ଏପରି ଧ୍ଯାନ (ଭାବ) ସ୍ଥାୟୀ ରହିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ବାସ୍ତବରେ ଏକ ପରମାମ୍ରରର୍କ୍ଚ ବ୍ୟତୀତ ସଂସାରର ସ୍ବତନ୍ସ 
ସତ୍ତା ନାହିଁ (ଗୀତା ୧୮ । ୨୦) | 

'ଅହଂକାରଂ ବଳଂ ଦଷି....... ବିମୁଚ୍ଯ-_ ଗୁଣ ଯୋଗୁଁ 
ନିଜଠାରେ ଯେଉଁ ବିଶେଷତୃ ଦେଖାଯାଏ, ତାହାକୁ 'ଅହଂକାର' 
କହନ୍ତି। ଶକ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନପୂର୍ବକ ନିଜର ବିଶେଷତୃ ଦେଖାଇ 
ଯଥେଚ୍ଛା ବ୍ୟବହାର କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆଗ୍ରହ (ଜିଦି) 
ଥାଏ, ତାହାକୁ “ବଳ” କହନି | ଜମିବାଡ଼ି, ଧନସମ୍ପତ୍ତି ପରଭୂତି 
ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକର ବିଶେଷତୃକୁ ନେଇ ଯେଉଁ ଗର୍ବ ହୁଏ, 
ତାହାକୁ “ଦର୍ପ” କହନ୍ତି । ଭୋଗ୍ୟପଦାର୍ଥ ତଥା ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ପାଇବାର ଇଢ଼ଜାକୁ “କାମ” କହନ୍ତୈ। ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନରେ 
ବାଧା ଆସିଲେ ଅନ୍ୟର ଅନିଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଜ୍ବଳନାମ୍ପୂକ 
ବୃତ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ, ତାହାକୁ “କ୍ରୋଧ' କହନ୍ତି । ଭୋଗବୁଵିରେ, 
ସୁଖ ଓ ଆରାମ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସଂଗ୍ରହ 


ଶ୍ନୋକ ୫୪] 


କରାଯାଏ, ତାହାକୁ “୯ପରିଗ୍ରହ”* କହନ୍ତି। 

ସାଧକ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଅହଂକାର, ବଳ, ଦର୍ପ, କାମ, 
କ୍ରୋଧ ଓ ପରିଗ୍ରହକୁ ତ୍ଯାଗ କରି ଦିଅନ୍ତି। 

'ନିମିମଃ'--ନିଜ ପାଖରେ ଯେତେଗୁଡ଼ିଏ ନିର୍ବାହବସୁ 
ଅଛି ଏବଂ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦି 
ଅଛି, ସେଗୁଡ଼ିକରେ ମମତା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆମ୍ରୀୟତା ନ ହେବା 
ଉଚିତ୍ୟ। ଆମକୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗୁଥିବା ନିଜର ଶରୀର ଓ 
ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସାୟୀ ରଖିବାର ଇଚ୍ଛା ନ ହେବା ହିଁ ନିର୍ମମ” 
ହେବା ।| 

ଯେଉଁ ସବୁ ବ୍ଯକ୍ତି ଓ ବସ୍ତୁକୁ ଆମେ ଆପଣାର 
ମନେ କରୁଛେ, ସେସବୁ ଶହେ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଆପଣାର ନ 
ଥିଲେ କି ଶହେ ବର୍ଷ ପରେ ଆପଣାର ହୋଇ ରହିବେ 
ନାହିଁ। ଯେଉଁ ସବୁ ବସ୍ତୁ ବା ବ୍ଯକ୍ତି ଆପଣାର ହୋଇ 
ରହିବେ ନାହିଁ ଆମେ ସେ ସବୁର ଉପଯୋଗ ବା ସେବା 
ତ କରି ପାରିବା, କିନ୍ତୁ ସେ ସବୁକୁ ନିଜର ମନେକରି 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ 3 


1273 


ନିଜ ପାଖରେ ରଖି ପାରିବା ନାହିଁ। ଯଦି ନିଜ ପାଖରେ 
ରଖି ପାରିବା ନାହିଁ, ତେବେ “ସେସବୁ ନିଜର ନୂହନ୍ରିଂ 
ବୋଲି ମାନି ନେବାରେ ଅସୁବିଧା କ'”ଣ?୨ ସେ ସବୁୂକୁ 
ନିଜର ନ ମାନିଲେ ସାଧକ ନିର୍ମମ ହୋଇଯାଏ। 

'ଶାନ୍ତଃ-- ଅସତ୍‌ ସଂସାର ସହିତ ସମନ୍ଧଂ ରଖିବାରୁ 
ହି ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅଶାନ୍ତି, ଅସ୍ତିରତା ପ୍ରଭୂତି ଜାତ ହୁଏ । 
ଜଡ଼ତାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ଅଶାନ୍ତି 
କେବେ ପାଖ ମାଡ଼େ ନାହିଁ ଏବଂ ରାଗ-ଦ୍ରେଷ ନ ରହିଲେ 
ସାଧକ ସର୍ବଦା ଶାନ୍ତ ରହେ। 

ବ୍ରହ୍ମଭୂୟାୟ କଳ୍ପତେଂ--ମମତାଶୂନ୍ଯ ଓ ଶାନ୍ତ 
ମନୁଷ୍ଯ (ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ସାଧକ) ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ଅଧ୍ଧକାରୀ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସତ୍ବର ସମ୍ବନ୍ଧ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ଵ ଛିନ୍ନ 
ହେବାମାତ୍ରେ ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତିର ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ଆସିଯାଏ। ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଥାଏ, 


ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତିର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଆସେ ନାହିଁ । 
× 


ସାମ୍ୟ ଜପର୍ତ୍ୟକ୍ତ ସାଧଳନନଯାମରମ ମାଧମରେ କିଣ୍ଜ/ ଭୁ ୦୮କମ ପଠଜକେ କଏ” ନୁଏକ ରାହା ଏହି ନ୍ଲୋଲାଳକେ କହୁଛଳି।/ 
ବ୍ରହ୍ମଭୂତଃ ପ୍ରସନ୍ତାମ୍ରା ନ ଶୋଚତି ନ କାୀକ୍ଷତି । 
ସମଃ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ ମଭକ୍ତିଂ ଲଭତେ ପରାମ୍‌ ॥ ୫୪ ॥ 
ଥନୂନ୍ୟ ¬ ବ୍ରହ୍ମଭୂତଃ ¬ ବ୍ରହ୍ମରୂପ ହୋଇଥୁବା; ପ୍ରସନ୍ନାମ୍ବାଚିପ୍ରସନ୍ତମନା ସାଧକ; ନ, ଶୋଚତି = (କାହାରି ପାଇଁ) ଶୋକ 
କରେ ନାହିଁ (ଏବଂ); ନ, କାଙ୍କ୍ଷତିକ (କୌଣସି) ଇଢ଼ା କରେ ନାହିଁ (ଏତାଦୃଶ); ସବୈଷୁଲ ସମସ୍ତ; ଭୂତେ ଷୁ¬ ପରାଣୀର୍ଜୀ 
ଠାରେ; ସମଃ=ସମଭାବାପନ୍ନା ସାଧକ; ପରାମ୍‌, ମଭକିମ୍‌--ମୋର ପରାଭକ୍ି; ଲଭତେ=ଲାଭ କରେ | 


ବ୍ରହ୍ମରୂପ ହୋଇଥବା ସେହି ପ୍ରସନ୍ନମନା ସାଧକ କାହାରି ପାଇଁ ଶୋକ କରେ ନାହିଁ କି କୌଣସି ଇତ୍କା କରେ 
ନାହିଁ । ଏତାଦୃଶ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍ବ ଠାରେ ସମଭାବସମ୍ପନ୍ତ ସାଧକ ମୋର ପରାଭକ୍ତି ଲାଭ କରେ । 


ବ6/4_ - ' ବୁହୁଭୂତଃ- ଯେତେବେଳେ ଅନୌଃକରଣରୁ 
ବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ଵ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଅହଂକାର, ଦମ୍ଭ ପ୍ରଭୂତି ବୃତି ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯାଏ। ନିଜ ପାଖରେ 
ଥୁବା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରେ ଆଉ ମମତା ନ ରହିବାରୁ ସୁଖବୁଦି 
ଓ ଭୋଗବୁଦିପୂର୍ବକ ବସ୍ତୁ ସଂଗ୍ରହ ହୋଇ ପାରେ ନାହିଁ। 
ସୁଖବୁଦ୍ଧି ଓ ଭୋଗବୁଦ୍ଧି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ସ୍ବତଃ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଶାନ୍ତି ଉଦୟ ହୁଏ। 

ଏହି ପ୍ରକାରେ ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ଅସତ୍‌ରୁ ଉର୍ତ୍ବକୁ 
ଉଠିଯାଆନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ସେ ବୃହୃପ୍ରାପ୍ତିର ପାତ୍ର 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ପାତ୍ର ହୋଇଯିବା ପରେ ତାଙ୍କାର ବ୍ରହ୍ମଭୂତ 


ଅବସ୍ଥା ଆପେ ଆପେ ହୋଇଯାଏ। ସେଥୂପାଇଁ ତାଙ୍କ କିଛି 
କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ | ଏହି ଅବସ୍ପାରେ ତାଙ୍ପୁ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମସ୍ବରୂପ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ମୋର ସ୍ବରୂପ” ବୋଲି ଅନୂଭବ 
ହୁଏ। ଏହି ଅବସ୍ଥା କଥା ଏଠାରେ (ଏବଂ ଗୀତା ୫ | ୨୪ 
ରେ ମଧ୍ୟ। `ଚବ୍ରହ୍ମଭୂତଃ୨ ପଦରେ କୁହାଯାଇଛି । 
“ପ୍ରସନ୍ନାମ୍ବା୮ - ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଅସତ୍‌ 
ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ଵ ଜନ୍ମେ ସେତେବେଳେ ସେହି ବସ୍ତୁକୁ 
ପାଇବାର କାମନା ଜାତ ହୁଏ। କାମନା ଜାତ ହେବାମାତ୍ରେ 
ଅନ୍ତଃକରଣର ଶାନ୍ତି ଭଇ୍ଗ ହୋଇ ଅଶାନ୍ତି (ଅସ୍ଥିରତା) 
ସ୍ପଷ୍ଟି ହୁଏ। ମାତ୍ର ଅସତ୍‌ ବସ୍ତୁର ମହତ୍ତ୍ଵ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ 
ସାଧକର୍ଚ୍ଚର ଚିତ୍ତରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରସନ୍ନତା ରହେ । 


” ବ୍ରହ୍ମଗ୍ନରୀ, ବାନପ୍ରସ୍ତ ଓ ସନ୍ନ୍ୟାସୀମାନର୍କୀ ପାଇଁ ପରିଗ୍ରହ (ସଂଗ୍ରହ)  ସକ୍ଷୂର୍ଷି ତ୍ୟାଗ କରିବାର ବିଧାନ ରହିଛି | ଯଦି । ଗୂହସ୍ତାଶ୍ରମରେ କେହି ସୁଖ 
ଓ ଭୋଗ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସଂଗ୍ରହ ନ କରି କେବଳ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୀର ସେବା ଓ ହିତ ନିମନ୍ତେ ସଂଗ୍ରହ କରନ୍ତି, ତାହା ମଧ୍ୟ ପରିଗ୍ରହ ନୁହେଁ | 


¥' କେବଳ ସାଂସାରିକ ବ୍ୟବହାର ନିମନ୍ତେ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, ବରଂ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ନିଜର ମନେ 


କରିବା ଦୋଷାବହ। 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅପ୍ରସନ୍ତତାର କାରଣ ନଷ୍ଟ୍‌ା ହୋଇଗଲେ ଆଉ କେବେ 
ଅପ୍ରସନ୍ତତା ଆସେ ନାହିଁ; କାରଣ ସାଂଖ୍ଯଯୋଗୀ ସାଧକକ୍ରୀ 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ନିଜର ଓ ସଂସାରର ଅଭାବ ହୋଇଯାଏ 
ଏବଂ ପରମାମୂତତ୍ତବର ଭାବ ଅଟଳ ହୋଇଯାଏ। 

“ନ ଶୋଚତି ନ କାଙ୍କ୍ଷତି'--ଏହି ପରସନତାର ପରିଚୟ 
ହେଲା, ସେ ଶୋକ ଓ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯେତେ ବଡ଼ 
ସାଂସାରିକ କ୍ଷତି ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେ ଶୋକ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ 
ଅମୁକ ପରିସ୍ଥିତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଉ ବୋଲି ଇଢ୍ରା କରନ୍ତି ନାହିଁ। 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଉପନା ଓ ନଷ୍ଟାଶୀଳ ତଥା ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ପରିସ୍ଥିତି, ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, ପଦାଥ୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିର ଭଙ୍ଗାଗଢ଼ା କାରବାର 
ତାଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ନାହିଁ | ଯେ ପରମାମ୍ରୁର୍କୀ 
ଠାରେ ଅଟଳରଭୂପେ ସ୍ଥିତ, ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପରିସ୍ିତିର ପ୍ରଭାବ 
ତାଙ୍କ ଉପରେ ପଡ଼ିବ ବା କିପରି? 

'ସମଃ ସବୈଷୁ ଭୂତେଷୁ'--ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ ସାଧକକୀ 
ଠାରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ହଷ୍ଟିଓଶୋକ, ରାଗ-ଦ୍ବେଷ ଆଦି ଦୁନ୍ଦ୍ବ 
ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ଯାପ୍ତ ପରମାମ୍ପାର୍କ୍ଚ ସହିତ 
ଅଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଅଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ 
ନ ହେବାରୁ ସେ ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ଭୂତରେ ସମ ଦେଖି 
ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସାଧକ ଯେତେବେଳେ ହଶ୍ଷ-ଶୋକାଦି 
ଦୁନ୍ଦ୍ରରୁ ସର୍ବଥା ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାନ୍ତି ସେତେବେଳେ ତାବ୍ଦୁୂ 
ପରମାମ୍ରରା୍ଚ୍ଚ ସହିତ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଅଭିନ୍ନତା ଯାହା ପୂର୍ବରୁ 
ଥଲା) ଅନୁଭବ ହୋଇଯାଏ। ପରମାତ୍ବ୍ରାର୍କ୍‌ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା 
ଅନୁଭବ ହୋଇଗଲେ, ନିଜର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିତୃଂ ନ 
ରହିଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ ଅଛି' ଏହିରୂପେ ନିଜର କୌଣସି ଭିନ୍ନ 


ସତ୍ତା ନ ରହିଲେ ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୀ ଠାରେ ସମ 
ହୋଇଯାଆନ୍ରୈ । ପରମାମ୍ରରା ଯେପରି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ 
ସମ--“ସମୋଃହଂ ସବିଭୂତେଷୁ' (ଗୀତା ୯ | ୨୯), ସେହିପରି 
ସେ ମଧ୍ୟ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କୀ ଠାରେ ସମ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 

ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଚ୍ତ୍ର ଠାରେ ସମ କିପରି ହୁଅନ୍ତି? 
ଉତ୍ତର ହେଲା, ଯେପରି ମନୋରାଜ୍ୟ ଓ ସ୍ବପ୍ନର ବିବିଧ 
ସୂଷ୍ଟିରେ ମନ ହିଁ ଅନେକ ରୂପ ଧାରଣ କରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ସୂଷ୍ଟି ମନୋମୟୀ ହୋଇଥାଏ; ଏବଂ ମନୋମୟୀ 
ହୋଇଥୂୁବାରୁ ଯେପରି ସମସ୍ତ ସୂଷ୍ଟରେ ମନ ଥାଏ ଓ 
ମନରେ ସମସ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ଥାଏ, ସେହିପରି ସକଳ ପ୍ରାଣୀଙ୍କୁଠାରେ 
(ଆମ୍ପାରୂପରେ) ସେ ଥାଆନ୍ତି ଓ ସକଳ ପ୍ରାଣୀ ତାର୍କ୍ଧଠାରେ 
ଥାଆନ୍ତି (ଗୀତା ୬। ୨୯) । ଏଠାରେ “ସମଃ ସବୈଷୁ 
ଭୂତେଷୁ” ପଦରେ ଏହି କଥା କୁହାଯାଇଛି। 

'ମଭଳରଂ ଲଭତେ ପରାମ୍‌'-- ସମସ୍ବରୂପ ପରମାମ୍ାର୍ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ଅନୁଭବ ହେବାରୁ ସାଧକଙ୍କ୍ରର ଯେତେବେଳେ 
ସର୍ବତ୍ର ସମଭାବ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାରଙ୍ଚ୍ଚର 
ପରମାମ୍ରରଙ୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ଏକପ୍ରକାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଧାମାନ ଅଲୌକିକ 
ଆକର୍ଷଣ, ସ୍ନେହ ଓ ଅନୂରାଗ ହୁଏ। ତାହାକୁ ଏଠାରେ 
ପରାଭକ୍ତି କୁହାଯାଇଛି । 

ପଞ୍ଚମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୪ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଯେପରି 
ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ଅବସ୍ପା ପରେ ବ୍ରହ୍ଦନିର୍ବାଣ ପ୍ରାପ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି-- 
'ସ ଯୋଗୀ ବ୍ରହୁନି ବାଣଂ ବ୍ରହୃଭୂତୋନ୍ଦ୍ଗଜ୍ରତି,, ସେହିପରି 
ଏଠାରେ ମଧ୍ଯ ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ଅବସ୍ଥା ପରେ ପରାଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତି 
କଥା କୁହାଯାଇଛି । 


ମଳିଜିଣୁ ଭ/ବ-- ଯେଉଁ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ସାଧକର୍କ ଠାରେ ଭକ୍ି ସଂସାର ଥାଏ, ଯେ ନିଜ ମତର ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ କରନି 
ନାହିଁ, ମୁକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବାକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଭକ୍ତିକୁ ଖଣ୍ଡନ ବା ନିନ୍ଦା କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ ମୁକ୍ତିରେ ସନ୍ତୋଷ ଲାଭ ହୁଏ ନାହିଁ। ମୁକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପରେ ତାଙ୍କୁ ଭକ୍ତି (ପ୍ରେମଃ ଲାଭ ହୁଏ | 

ଯେ ନିଜ ଦୃଷ୍ଟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ଧାରଣାରେ ବ୍ରହ୍ମରୂପ ହୋଇଛନ୍ତି, ବ୍ରହ୍ମ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି, ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏଠାରେ 


ବ୍ରହମଭୂତଃଂ ପଦ ପ୍ରଯୁଜ୍ଯ। ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ହେବା ପରେ ବ୍ରହ୍ମ ସହିତ ଜୀବର ତତ୍ଵ୍ଵଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ (ସାଧର୍ମ୍) ହୋଇଯାଏ-- 
ମମ ସାଧମ୍ଯ୍ଯିମାଗତାଃଂ (ଗୀତା ୧୪ । ୨) । ତତ୍ତ୍ବଗତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବା ହିଁ ମୁକ୍ତି। ତେଣିକି ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଶ୍ର ଅନନ୍ତ 
ବ୍ରହ୍ମାଞ୍ତନାୟକ ପରମାମ୍ପାଚ୍ତ ଠାରେ ନିଜକୁ ବିଲୀନ (ସମର୍ପଣ) କରିଦେଲେ ତାର୍କ୍ଚ ସହିତ ଆମ୍ରୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧ (ଅଭିନନତା) 
ହୋଇଯାଏ-- ଜ୍ଞାନୀ ତାମ୍ୈବ ମେ ମତମ୍‌' (ଗୀତା ୭ | ୧୮) | ଆମ୍ୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବା ହ ହିଁ ପରାଭକ୍ତି (ପ୍ରେମ) ପ୍ରାପ୍ତି । 
ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଜଡ଼ତୃ ତ୍ୟାଗ ମୁଖ୍ୟ । ଜଡ଼ତୃ ତ୍ୟାଗ ବିବେକସାଧ୍ୟ । ବିବେକପୂର୍ବକ ଜଡ଼ତୃ ତ୍ୟାଗ କଲେ ସୁଦ୍ଧା ତ୍ୟାଜ୍ୟ ବସ୍ତୁର 
ସଂସ୍କାର ରହିଯାଇପାରେ, ଯାହା ଫଳରେ ଦାର୍ଶନିକ ମତଭେଦ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । ମାତ୍ର ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି ହେଲେ ତ୍ୟାଜ୍ୟ ବସ୍ତୁର ସଂସ୍କାର 
ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ ଭକ୍ତ ଜଡ଼ତୃ ତ୍ୟାଗ କରି ନ ଥାନ୍ତି, ବରଂ ସବୁକୁ ଭଗବାନର୍କୀର ସ୍ଵରୂପ ମନେ କରନ୍ତି- 'ସଦସଢାହମ୍‌' 
(ଗୀତା ୯ । ୧୯) | ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ରି ବିବେକସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା ବିଶ୍ଵାସସାଧ୍ୟ । ବିଶ୍ବାସରେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌କୃପା ଉପରେ 
ଭରସା ରହେ। ସେଥୁପାଇଁ ଯାହାର ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତିର ସଂସ୍କାର ଅଛି, ତାକୁ ଭଗବତ୍କୃପା ମୁକ୍ତିରେ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଦିଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ମୁକ୍ତିର ରସ(ଅଖଣ୍ଡରସ) କୁ ନିରସ କରି ପ୍ରେମର ରସ (ଅନନ୍ତରସ) ପ୍ରଦାନ କରେ।| 


* ଯେଉଁଥୂରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ସ୍ଵୀକାର କରେ ଏବଂ ଯାହାଦ୍ବାରା ବନ୍ଧନ ହୁଏ, ତାହାକୁ ବ୍ୟକ୍ତିତୃ କହନ୍ତି । 


ଶ୍ରୋକ ୫୫] 
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ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଅଶାନ୍ତି ଅନୁଭବ ହୁଏ। କର୍ମଯୋଗରେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ “ଶାନ୍ତ ଆନନ୍ଦ 
ମିଳେ। ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ନିଜ ସ୍ବରୂପରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ ନିଜାନନ୍ଦ ଅର୍ଥାତ୍‌ “ଅଖଣ୍ଡ ଆନନ୍ଦ” ମିଳେ। ଭକ୍ତିଯୋଗରେ 
ଭଗବାନବ୍କୀ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ପରମାନନ୍ଦ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନନ୍ତ ଆନନ୍ଦ” ୯ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵିମାନ ପ୍ରେମ) ମିଳେ। 


====-= ¬; === 


ନଦୀ୍ଦଂ- ଏବ ଏହି 6ନ୍ଲ୍ରୋଳଳଜେ ପନଦଳିନ ପଂଳ କହୁଛଳି / 
ଭକ୍ତ୍ୟା ମାମଭିଜାନାତି ଯାବାନଦ୍‌ ଯଶ୍ବାସ୍ମି ତତ୍ତ୍ଵତଃ । 
ତତୋ ମା ତତ୍ତ୍ଵତୋ ଜ୍ଞାତ଼ା ବିଶତେ ତଦନନ୍ତରମ୍‌ ॥ ୫୫ ॥ 
ଥନନୟ୍ ଭକ୍ତ୍ୟାଚି (ସେହି) ପରାଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା; ମାମ୍‌ଚ୍ମୋତେ; ଯାବାନ୍‌ =¬ (ମୁଁ) ଯେତେ; ଚ=ଓ; ଯଃ, ଅସୁିଯିଏ (ଏ 
କଥାକୁ); ତତ୍ତ୍ବତଃ=ତତ୍ତ୍ୃତଃ: ଅଭିଜାନାତି -ଜାଣିଯାଏ; ତତଃ= ତା'ପରେ; ମାମ୍‌ ମୋତେ; ତତ୍ତ୍ଵତଃ ତତ୍ତ୍ତଃ; ଜ୍ଞାତ଼ା= ଜାଣି; 
ତଦନନ୍ତରମ୍‌ ˆ ତକାଳ¡ ବିଶତେ ¬ (ମୋ'ଠାରେ) ପ୍ରବିଷ୍ଠା ହୁଏ | 
ସେହି ପରାଭକ୍ତି ଦାରା ମୋତେ, “ମୁଁ ଯେତେ ଓ ଯିଏ”--ଏ କଥାକୁ ସେ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣିଯାଏ । ତା'ପରେ 
ମୋତେ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣି ତଳାଳ ମୋଂଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୁଏ । 


ବ୍6/# ¬ 'ଭକ୍ୟା ମାମଭିଜାନାତି- - ଯେତେବେଳେ 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଓ ଅନୁରାଗ ହୁଏ, 
ସେତେବେଳେ ସାଧକ ନିଜେ ପରମାମ୍ରାର୍କ ନିକଟରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଷ ସମର୍ପିତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଅଭିନ୍ନ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ତାକ୍କର ଆଉ କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଅସ୍ତିତ୍ୃ 
ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଙ୍କ ଅହଂଭାବର ଅତି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅଂଶ 
ମଧ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ। ଏଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରେମସ୍ବରୂପା ପ୍ରେମାଭକ୍ତି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ସେହି ଭକ୍ତ ଦ଼ାରା ତାଟ୍ତୁ ପରମାମ୍ଦୂତତ୍୍ଵର 
ବାସ୍ତବିକ ବୋଧ ହୋଇଯାଏ। 

ବ୍ରହ୍ମଭୂତଅବସ୍ସଥା ହୋଇଗଲେ ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧ ସର୍ବଥା 
ପରିତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ସତ, କିନ୍ତୁ ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମ, ମୁଁ ଶାନ୍ତ, ମୁଁ 
ନିର୍ବିକାରଂ ଏପରି ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଅହଂଭାବ ରହିଯାଇଥାଏ। ଏହି 
ଅହଂଭାବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହିଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରିଚ୍ଚିନ୍ନତା ଓ 
ପରାଧୀନତା ରହେ; କାରଣ ଏହି ଅହଂଭାବ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ହେଉଛି “ପର”; ତେଣୁ ପରାଧୀନତା 
ରହେ। ପରମାମ୍ରରର୍କର ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହେଲେ ଓ ପରାଭକ୍ତି 
ହେଲେ ଏହି ଅହଂଭାବ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏଂ । ଏହି ଅହଂଭାବ 
ସମ୍ପୂର୍ତ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ତତ୍ତ୍ଵ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବାସ୍ତବିକ 
ବୋଧ ହୁଏ। 

ଯାବାନୁଂ--ସପ୍ରମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନକ୍ତୁ ସମଗ୍ରଂରୂପ ସମ୍ପର୍କରେ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା 
ଦେଇ କହିଥୂଲେ, “ମୋଂଠାରେ ଯାହାର ମନ ଆସକ୍ତ, 
ଯେ ମୋର ଆଶ୍ରିତ, ସେ ଅନନ୍ଯଭାବରେ ମୋ ସହତ 


ଦୃଢ଼ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନପୂର୍ବକ ମୋର ଯେଉଁ ସମଗ୍ର ରୂପକୁ 
ଜାଣିଯାଏ, ତାହା ତୁମେ ଶୁଣ।'” ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ସେହି କଥା କହିଲେ, ““ଜରା ଓ ମୁତୁୟୁରୁ 
ମୁକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ ମୋର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ 
ପ୍ରଯନ କରନ୍ତି, ସେମାନେ ବ୍ରହ୍ମ, ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅଧ୍ଯାମୂ ଓ ସମସ୍ତ 
କର୍ମକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ନିର୍ଗୁଣ ବିଷୟକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ଏବଂ 
ଅଧୂଭୂତ, ଅଧୂଦୈବ ଓ ଅଧୂଯଜ୍ଞ ସହିତ ମୋତେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସମସ୍ତ ସଗୁଣ ବିଷୟକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି ।” 

ଏହି ପ୍ରକାରେ ନିର୍ଗୁଣ ଓ ସଗୁଣଙ୍କ୍ଚ ବ୍ୟତୀତ ରାମ, 
କୃଷ୍ଣ, ଶିବ, ଗଣେଶ, ଶକ୍ତି, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ଅନେକ ରୂପରେ 
ପ୍ରକଟ ହୋଇ ପରମାମ୍ବରରା ଲୀଳା କରନ୍ତି ବୋଲି ଜାଣିବା ହିଁ 
ପରାଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଯାବାନ୍ଵ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିବା । 

ଯ”ଶ୍ବାସ୍ମି ତତ୍ତ୍ଵତଃ୮୮୮ସେହି ପରମାମ୍ପା ହିଁ ଅନେକ 
ରୂପରେ, ଅନେକ ଆକୂତିରେ, ଅନେକ ଶକ୍ତି ସହିତ, 
ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ବାରମ୍ବାର ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୁଅନ୍ତି 
ଏବଂ ସେହି ପରମାମ୍ରା ହିଁ ବିଭିନ୍ନ ସମ୍ପ୍ରଦାୟରେ ନିଜ ନିଜ 
ଭାବନା ଅନୂସାରେ ସେମାନଙ୍କର ଇଷ୍ଟଦେବରୂପେ ଅଭିହିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି। ପ୍ରକୃତରେ ପରମାମ୍ରା ଅଦ୍ିତୀୟ। ଏହିରୂପେ 
ମୁଁ ଯିଏ, ତାହା ସେ ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣିଯାଏ। 

“ତତୋ ମାଂ ତତ୍ତ୍ବତୋ ଜ୍ଞାଡ଼ା ବିଶତେ ତଦନନ୍ତରମ୍‌'-- 
ମୋତେ ଏପରି ତତ୍ତ୍ବତଃ ଜାଣି ମୋଂଠାରେ ତକଳାଳ୍ୟ 
ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାଂର ମୋ ସହିତ ଯେଉଁ ଭିନ୍ନତାର 
ଭାବନା ଥ୍ୂଲା, ତାହା ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 


+ ପ୍ରେମ ଭଗତି ଜଲ ବିନୁ ରଘୁରାଭ । ଅଭିଅଂତର ମଲ କବହୂ ନ ଜାଶ୍ଢ ॥ (ମାନସ ୭ | ୪୯ | ୩) 
+ ଜାଣିବା ଓ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ମଧ୍ୟରେ ସମୟର ବ୍ୟବଧାନ ନ ଥାଏ | 
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ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଯିବା ପରେ ତାଂଠାରେ ପୂର୍ବରୁ ରହିଥୁବା 
ଅଜ୍ଞତା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ।। ଏହା ହିଁ ପୂର୍ଷ୍ତା ଏବଂ ଏଇଥୂରେ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମର 
ସାର୍ଥକତା ନିହିତ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ପରମାମ୍ରଙ୍ଦ୍ଵ ପ୍ରତି ଜୀବର ସ୍ବତଃ ପ୍ରେମ (ରତି, ପ୍ରୀତି 
ଓ ଆକର୍ଷଣ) ରହିଛି; କିନ୍ତୁ ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ କରୁଛି, ସେତେବେଳେ ସେ ପରମାମ୍ରାଚ୍ଚୀ 
ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଉଛି ଏବଂ ସଂସାର ପ୍ରତି ତା'ର 
ଆକର୍ଷଣ ହୋଇଯାଉଛି। ଏହି ଆକର୍ଷଣକୁ ହିଁ ବାସନା, 
ପ୍ପୁହାହ କାମନା, ଆଶା, ତୃଷ୍ଫା ଆଦି ଅନେକ ନାମରେ 
ଅଭିହିତ କରାଯାଏ। ବାସନା ଆଦିର ସମସ୍ତ ବିଷୟ 
(ପ୍ରକୃତିଜନିତ ପଦାର୍ଥ) କ୍ଷଣଭଙ୍ଗର ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ହୋଇଥୁବାସ୍ଥଳେ ସ୍ଵୟଂ ଜୀବାମ୍ରା ନିତ୍ୟ ଓ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ । 
କିନ୍ତୁ ଏପରି ହୋଇ ମଧ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ତାଦାମ୍ଦ୍ୟ ଯୋଗୁଁ 
ସେ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । ଏଥୂରୁ 
ତାକୁ କିଛିହେଲେ ମିଳେ ନାହିଁ, ମାତ୍ର “କିଛି ମିଳିବ'”-¬ଏହି 
ଭ୍ରମଧାରଣା ଓ ବାସନା ଯୋଗୁଁ ସେ ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ି 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖ ପାଉଥାଏ । ଏଥୂରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଯୋଗ ବିଷୟରେ କହିଛନ୍ତି। ସେହି ଯୋଗ ଜଡ଼ତ୍ୃରୁ ସମ୍ବନ୍ଧଂ 
ବିଢ୍ରେଦ କରି ପରମାମ୍ରରାଳ୍କ ସହିତ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅନୂଭବ 
କରାଇଦିଏ। 

ଗୀତାରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ତିନୋଟି ଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି-- 
କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ। ଏ ସବୁକୁ ବିଗ୍ବର 
କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ 
ନିହିତ । କର୍ମଯୋଗରେ ଏହି ପ୍ରେମକୁ “କର୍ତବ୍ଯରତି' କହନ୍ତି 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ରତି କର୍ତବ୍ୟ ପ୍ରତି ହୁଏ--'ସ୍ଵେ ସ୍ବେ 
କମ୍ିିଣ୍ୟଭିରତଃଂ (୧୮ । ୪୫) । ଅ[କର୍ମଯୋଗର ଏହି 
ରତି ପରିଶେଷରେ ଆମ୍ପୂରତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୨।୫୫; ୩। ୧୭) ଏବଂ ଭକ୍ତି ସଂୟ୍କାରସମ୍ପନ୍ନ 
କର୍ମଯୋଗୀକ୍କର ଏହି ରତି ଭଗବଦ୍‌ରତିରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ । ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ସେହି ପ୍ରେମକୁ “ଆମ୍ୂରତି' 
କହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେହି ରତି ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତି ହୁଏ-- 
“ଯୋଃନ୍ତଃସୁଖୋଃନ୍ତରାରାମଃଂ (୫। ୨୪) ଏବଂ ଭକ୍ତି- 
ଯୋଗରେ ସେହି ପ୍ରେମକୁ “ଭଗବଦ୍‌ରତି' କହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେହି ରତି ଭଗବାନର୍ଚ୍‌ ପ୍ରତି ହୁଏଂ-ତୁଷ୍ୟନ୍ତି ଚ ରମନ୍ତି 
ଚ' (୧୦।| ୯) | ଏହିଭଳି ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗରେ ରତି 
ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଗୀତାରେ ବିଶେଷଭାବେ “ଭଗବଦ୍‌ରତି'ର 
ମହିମା ଗାନ କରାଯାଇଛି । 

ତପସ୍ବୀ, ଜ୍ଞାନୀ ଓ କର୍ମୀ--ଏ ତିନିର୍କ ମଧ୍ଯରେ ବି 
ଯୋଗୀ (ସମତାଯୁକ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି) ଶ୍ରେଷ୍ଠ ରୂପେ ବିବେଚିତ (ଗୀତା 
୬। ୪୬) । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜଡ଼ତୃ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖି 
କଠୋର ତପସ୍ୟା କଲେ, ବହୁଶାସ୍ତ୍ରର (ଅନେକ ପ୍ରକାର) 
ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପାଦନ କଲେ ଏବଂ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ ଆଦି ବଡ଼ ବଡ଼ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ କଲେ ଯାହାକିଛି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ସେସବୁ ଅନିତ୍ଯ, 
କିନ୍ତୁ ଯୋଗୀଙ୍ମୁ ନିତ୍ୟତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତେଣୁ ତପସ୍ଵୀ, ଜ୍ଞାନୀ 
ଓ କର୍ମୀ--ଏ ତିନିଜ୍କ ମଧ୍ୟରେ “ଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ | ଏହିପରି 
କର୍ମଯୋଗୀ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ, ହଠଯୋଗୀ, ଲୟଯୋଗୀ ଆଦି 
ସମସ୍ତ ଯୋଗୀରବ୍ଦ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ ଭଗବାନ “ଭକ୍ତିଯୋଗୀଂକ୍କୁ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କହିଛନ୍ତି (ଗୀତା ୬। ୪୭)। ଭକ୍ତଯୋଗୀ 
ଭଗବାନର୍କର ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି । ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ମଧ୍ୟ 
ପରାଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସେହି ସମଗ୍ରରୂପକୁ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି । ଏଠାରେ 
ମଯାବାନଵ' ପଦରେ ସେହି ସମଗ୍ରରୂପର ବର୍ଣ୍ଠନା ହୋଇଛିୟ | 


* ଆପଣାର ଭାବ ଦ୍ବାରା ଭଗବାନସ୍ଵ ପ୍ରତି ରତି ବା ପ୍ରିୟତୃ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ପରମାମ୍ଲା୍କ ସହିତ ଜୀବର ଅନାଦିକାଳରୁ ସ୍ଵତଃସିଦ୍ଧ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହିଛି । ନିଜର ବସ୍ତୁ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ ତେଣୁ ଆପଣାର ଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହେଲେ ଭଗବାନ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି । ପ୍ରିୟତ୍ଵରେ ଅଶେଷ ଅଲୌକିକ ଓ 
ବିଲକ୍ଷଣ ଆନନ୍ଦ ରହିଥାଏ । ସେହି ଆନନ୍ଦ ଲାଭ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟଠାରେ ସ୍ଵତଃ ନିର୍ବିକାରତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ । ତେଣିକି ଆଉ କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, 
ମଦ, ମାସର୍ଯ୍ୟ ଆଦି କୌଣସି ବିକାର ସ୍ପଣ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ । ପାରମାର୍ଥ୍ଣକ ଆନନ୍ଦ ନ ମିଳିବା ଯୋଗୁଁ ଏହି କାମାଦି ବିକାର ସୃଣ୍ଟି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆନନ୍ଦ ନ 
ମିଳିବାରୁ ନାଶବାନ୍‌ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକରୁ ସୁଖ ପାଇବାର ଇଚ୍ଜା ହୁଏ, ଫଳରେ ସମସ୍ତ ବିକାର ସ୍ପୃଣ୍ଟି ହୁଏ । 

ଉତ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେ କରିବାରୁ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ । ବିମୁଖ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନସ୍ପ 
ପ୍ରତି ପ୍ରିୟତ଼ କେବେ ଲୋପ ପାଇଯାଏ ନାହିଁ। ଅତ୍ୟନ୍ତ ନାସ୍ତିକ ମଧ୍ୟ ବିପଦ ପଡ଼ିଲେ ଏପରି ଡାକ ପକାଏ ଯେ, ଯଦି କେହି ଭଶ୍ଵର ଅଛନ୍ତି, 


ମୋତେ ରକ୍ଷା କରନ୍ତୁ ' 


† ଗୀତାରେ “ଯାବାନ୍‌' କୁହିଁ ୮“ ‹ ବାସୁଦେବଃ ସର୍ବମ୍‌' (୭|୧୯) କୁହାଯାଇଛି | ସେହି ତତ୍ତ୍ବକୁ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌, ପରା-ଅପରା, ପୁରୁଷ- ପ୍ରକୃତି, 


କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଧଂକ୍ଷେତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି ଦୁଇଟି ରୂପରେ କୁହାଯାଇଛି ଏବଂ ତାହାକୁ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ରୁ ମଧ୍ୟ ଉର୍ଦ୍ବ୍ରେ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି-- 'ତୃମକ୍ଷରଂ ସଦସତ୍ତତ୍ପରଂ 
ଯତ୍‌' (୧୧ ୩୭) | ସେହି ତତ୍ତ୍ତକୁ ଗୀତାରେ ତିନୋଟି ରୂପରେ ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଇଛି; ଯଥା--ଅପରା, ପରା ଓ ଅହମ୍‌ (୭ | ୫-୬), କ୍ଷେତ୍ର, 
କ୍ଷେତୃଜ୍ ଓ ମାମ୍‌ (୧୩ | ୧-୨) ଏବଂ କ୍ଷର, ଅକ୍ଷର ଓ ପୁରୁଷୋଉମ (୧୫ | ୧୬- ୧୭) । ଭଗବାନ ଏହି ତିନୋଟିର (ଅଷ୍ଟମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ଆରମ୍ଭରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ୍ଵ ଜିଜ୍ଞାସା ଯୋଗୁଁ) ଛଅଟି ପ୍ରଭେଦ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି) ଯଥା- 'ଅପରା'-- କ୍ରିୟା ଓ ପଦାର୍ଥ, 'ପରା'-- ସାଧାରଣ ଜୀବ ଓ କାରକ 


ପୁରୁଷ, ଏବଂ 'ଅହମ୍‌'-- ନିର୍ରୂଣ ଓ ସଗୁଣ | 


ଶ୍ମୋକ ୫୫] 


ଏହି ପ୍ରକରଣର ଆରମ୍ଭରେ, ଅନ୍ତଃକରଣର ଶୁଦିରୂପକ 
ସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥୁବା ସାଧକ ଯେପରି ବ୍ରହ୍ମକୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 
ସେ କଥା କହିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ପ୍ରତିଶୁତି ଦେଲେ ଏବଂ 
କହିଲେ ଯେ, ଧ୍ଯାନଯୋଗପରାୟଣ ହେଲେ ସେହି ସାଧକ 
ବୈରାଗ୍ଯ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ବୈରାଗ୍ଯ ଦ୍ବାରା ଅହଂକାରାଦିକୁ 
ତ୍ଯାଗକରି ଓ ମମତାରହିତ ହୋଇ ଶାନ୍ତ ହୋଇଯାଏ। 
ସେତେବେଳେ ସେ ବ୍ରହମପ୍ରାପ୍ତିର ପାତ୍ର ହୁଏ। ପାତ୍ର ହେବାମାତ୍ରେ 
ତା'ର ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ଅବସ୍ତା ହୋଇଯାଏ। ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ଅବସ୍ଥା 
ହୋଇଗଲେ ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ଯେଉଁ ରାଗ-ଦ଼େଷ, ହର୍ଷ- 
ଶୋକ ଆଦି ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ହେଉଥୂଲା, ସେଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ପୂର୍ଣ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ; ଫଳରେ ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଚ୍ତା ଠାରେ ସମ 
ହୋଇଯାଏ। ସମ ହୋଇଗଲେ ପରାଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
ସେହି ପରାଭକ୍ତି ହିଁ ବାସ୍ତବିକ ପ୍ରୀତି। ସେହି ପ୍ରୀତି ଦ୍ବାରା 
ପରମାମ୍ପାକ୍ପ ସମଗ୍ରରୂପର ବୋଧ ହୋଇଯାଏ। ବୋଧ 
ହେବାମାତ୍ରେ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵରେ ପ୍ରବେଶ ଲାଭ ହୁଏ-¬ 'ବିଶତେ 
ତଦନନ୍ତରମ୍‌ |' 

ଅନନ୍ଯଭକ୍ତିରେ ମନୂଷ୍ଯ ଭଗବା ନର୍ଦୁ ତତ୍ତ୍ବତଃ 
ଜାଣିପାରେ, ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇପାରେ ଏବଂ ତାର୍କ୍ଚର 
ଦର୍ଶନ ବି କରିପାରେ (ଗୀତା ୧୧ | ୫୪); କିନ୍ତୁ ସାଂଖ୍ଯୋଗୀ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣି ତାଙ୍ଚ୍ଧଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
ସତ, ମାତ୍ର ଭଗବାନ ତାତ୍ପୁଁ ଦର୍ଶନ ଦେବା ପାଇଁ ବାଧ୍ଯ 
ନୂହନ୍ତି। କାରଣ ଆରମ୍ଭରୁ ତାଙ୍କର ସାଧନା ବିବେକପ୍ରଧାନ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନ ଇଢ଼୍ରା ହୁଏ ନାହିଁ। ଦର୍ଶନ ନ 
ହେଲେ ମଧ୍ୟ ତାର୍କାଠାରେ କୌଣସି ନ୍ଯୁନତା ରହେ ନାହିଁ; 
ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ନ୍ଯନ ମନେ କରିବା ଅନୁଚିତ। 

ସେହି ତତ୍ତ୍ଵରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେବାକୁ ଏଠାରେ ଅନିର୍ବଚନୀୟ 
ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି କୁହାଯାଇଛି । ଏହି ପ୍ରେମକୁ ନାରଦଭକ୍ତିସୃତ୍ରରେ 
ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଧମାନ କୁହାଯାଇଛିଂ। ଏହି ପ୍ରେମ ଦ୍ବାରା 
ସର୍ବତୋଭାବେ ପୂର୍ଶ୍ିତାପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାତ୍କୀ ପାଇଁ 
କରିବା, ଜାଣିବା ଓ ପାଇବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ। ତେଣୁ 
କରିବାର ଆବେଗ ରହେ ନାହିଁ, ଜାଣିବାର ଜିଜ୍ଞାସା ରହେ 
ନାହିଁ,/ ବଞ୍ଚିବାର ଆଶା ରହେ ନାହିଁ, ମୃତ୍ଯୁର ଭୟ ରହେ 
ନାହିଁ କି ପାଇବାର ଲାଳସା ମଧ୍ୟ ରହେ ନାହିଁ। 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବାନଗ୍କ୍ଚ ପ୍ରତି ପରାଭକ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପରମପ୍ରେମ ହୋଇ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରଦୃଭୂତ ଅବସ୍ଥାରେ 
ମଧ୍ୟ 'ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମ” ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଅହଂକାର ରହିଥାଏ । ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଲେଶମାତ୍ର ଅହଂକାର ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପରି ଢ୍ରିନ୍ନତାର 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଭାବ ହୁଏ ନାହିଁ ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତିଜନିତ ଗୁଣ ସହିତ 
ସଙ୍ଗଂ ନ ହେବାଯାଏ ଏହି ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହଂକାର (“ମୁଁ ବ୍ରହ୍ମ”) 
ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁର କାରଣ ହୁଏ ନାହିଁ; କାହିଁକି ନା ଗୁଣସଙ୍ଗରୁ 
ହିଁ ବନ୍ଧନ ହୁଏ--'କାରଣଂ ଗୁଣସଙ୍ଗୋଃସ୍ୟ ସଦସଦ଼- 
ଯୋନିଜନ୍ମସୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | ଉଦାହରଣାର୍ଥ-_ ଗାଢ଼ 
ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠିବା ପରେ ସାଧାରଣ ମନ୍ରୂଷ୍ଯକୁ ସର୍ବ ପ୍ରଥମେ 
ମୁଁ ଅଛି' ଏପରି ଅନୁଭବ ହୁଏ | ଏପରି ଅନୁଭବ ହେବାମାତ୍ରେ 
ଯେତେବେଳେ ନାମ, ରୂପ, ଦେଶ, କାଳ, ଜାତି ପ୍ରଭୂତି 
ସହିତ ସ୍ବୟଂର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ମୁଁ 
ଅଛି' ଏହି ଅହଂଭାବ ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମର କାରଣ 
ହୋଇଯାଏ, ଫଳରେ ଜନ୍ମମୃତ୍ଯୁ ଚକ୍ର ଗ୍ବଲୁ ହୋଇଯାଏ। 
କିନ୍ତୁ ଯେ ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ସାଧକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ନିରନ୍ତର 
ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହନ୍ରି, ତାର୍ଚ୍ଚ ସାତ୍ତ୍ରିକ ଜ୍ଞାନ 
(୧୮। ୨୦)ରେ ସର୍ବତ୍ର ନିଜ ସ୍ବରୂପର ବୋଧ ବିଦ୍ୟମାନ 
ରହେ। ମାତ୍ର ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାଧକଙ୍କ୍ପର ସତ୍ତ୍ଧଗୁଣ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଥାଏ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ନିଦ୍ରା ଭାଙ୍ଗିବାମାତ୍ରେ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ମୁଁ 
ବ୍ରହ୍ମ ବା ଏକ ପରମାମ୍ବରା ହିଁ ସବୁକିଛିଂ- ଏପରି ବୃତ୍ତି 
ଆସିଯାଏ ଏବଂ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ ନିଦ୍ରା ଅବସ୍ଥାରେ ଏହି 
ବୃତ୍ତି ଗ୍ବଲିଯାଇଥିଲା। ସତେ ଯେପରି ତାଙ୍କର ଭୁଲ୍‌ 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା ଏବଂ ବର୍ତମାନ ସେହି ତତ୍ତ୍ଵର ଜାଗଧତି 
ହେଲା, ସୁତି ଆସିଗଲା । ଗୁଣାତୀତ ହୋଇଗଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଗୁଣରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ବିସ୍ରୁତି ଓ ସୂତି-- 
ଏପରି ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଦ୍ରା ଅବସ୍ଥାରେ 
ଭୁଲ୍‌ ହୋଇ ଯାଇଥୂଲା ଏବଂ ଏବେ ସ୍ରୁତି ଆସିଲା-- 
ଏପରି ଅନୂଭବ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ, 
ନିଦ୍ରା କେବଳ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଆସିଥୁଲା, ସ୍ବରୂପରେ ନୁହେଁ; 
ନିଜର ସ୍ବରୂପ ତ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛି। ତାହଘ୍ଥର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ନିଦ୍ରାଯିବା ଓ ଜାଗ୍ରତ ହେବା, ଦୁଇଟିଯାକ ପ୍ରକୃତିରେ 
ହେଉଥୁବାର ତାଙ୍କୁ ମ୍ଫଷ୍ଟା ଅନୁଭବ ହୁଏ। ଏହି ଅବସ୍ଥାକୁ 


ଏହି ଛଅଟି ପ୍ରଭେଦକୁ ନିମ୍ନ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଦ୍ବାରା ବୂହାଯାଇ ପାରେ--ଜଳତତ୍ତ୍ଵ ଏକ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାର ଛଅଟି ପ୍ରଭେଦ 
ରହିଛି: ତାହାହେଲା, ପରମାଣୁରୂପରେ ଜଳ ନିର୍ଗୁଣ ବ୍ରହ୍ମ¡‡† ବାଗ୍ରୂପରେ ଜଳ ସଗୁଣ ପରମାମ୍ରା, ବାଦଲରୂପରେ ଜଳ କାରକ ପୁରୁଷ ବ୍ରହ୍ମା), 
ଜଳବିନ୍ଦୁରୂପରେ ଜଳ ସାଧାରଣ ଜୀବ, ବର୍ଷାରୂପରେ ଜଳ ସୃଷ୍ଟିରଚନାରୂପକ କ୍ରିୟା ଏବଂ ବରଫରୂପରେ ଜଳ ( (ପୂଥୁବୀ, ଜଳ, ତେଜ, 


ବା ) ପଦାର୍ଥ ଅଟେ। 


* ଗୁଣରହିତଂ କାମନାରହିତଂ ପ୍ରତିକ୍ଷଣବର୍ଵମାନମବିଢ୍ରିନନଂ ' ସୃଷ୍ଣିତରମନୂଭବରୂପମ୍‌ | (ନାରଦଭକ୍ତିସୂତ୍ର ୫୪) 
ଏହି ପ୍ରେମ ଗୁଣରହିତ, କାମନାରହିତ, ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଢମାନ, ଅବି ଢ଼ିନ୍ନ, ସୃକ୍ମ୍ଠାରୁ ବି ସୃଷ୍ତର ଓ ଅନୁଭବସ୍ବରୂପ ଅଟେ | 


1278 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଚତୂର୍ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୨୨ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରକାଶ । ଉଭୟରେ ଗୁଣାତୀତ ପୁରୁଷର୍ଦ୍ର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ରାଗ-ଦେଷ 
ଅଥାତ୍‌ ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠିବା ଏବଂ ମୋହ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଦ୍ରାଯିବା-_ । ନ ଥାଏ। 

ଘଂଜିଣିକ୍ତ ଉ/ବ-୮ମୁଁ ଯେତେ ଓ ଯିଏଂ' ।ଯାବାନ୍‌ ଯଶ୍ଚାସ୍ମି--ଏହା ସଗୁଣର ବିଷୟ; କାରଣ ଯାବାଚୁ' ଓ 
“ତାବାନୁଵ' ନିର୍ଗୁଣରେ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ଏହା କେବଳ ସଗୁଣରେ ହିଁ ସମ୍ଭବ। ଚତୁଃଶ୍ମୋକୀ ଭାଗବତରେ ମଧ୍ଯ 
ଭଗବାନ ଯାବାଟ' ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ବ୍ରହ୍ମାର୍ଲୁ କହିଛନ୍ତି - 

ଯାବାନହଂ ଯଥାଭାବୋ ଯଦୂପଗୁଣକମିକଃ | ତଥୈବ ତତ୍ତ୍‌ ବିଜ୍ଞାନମସ୍ତୁ ତେ ମଦନୁଗ୍ରହାତ୍‌ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୨ | ୯ | ୩୧) 

“ମୁଁ ଯେତେ, ଯେଉଁ ଭାବସମ୍ପନ୍ତ, ଯେଉଁ ରୂପ, ଗୁଣ ଓ କର୍ମଯୁକ୍ତ। ତୁମକୁ ମୋର (ସମଗ୍ରରୂପର) ସେହି ତତ୍ତ୍ଵ 
ବିଷୟରେ ଯଥାର୍ଥ ଅନୂଭବ ମୋ କୃପାରୁ ଯଥାବତ୍‌ ହୋଇଯାଉ।” 

ଯାବାଟ୍‌ ଯଶ୍ବାସ୍ମିଂର ବର୍ଚଚିନା ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ଯାୟ ୩୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ “ସାଧୃଭୂତାଧୂଦୈବଂ ମାଂ ସାଧୃଯଜ୍ଞଂ 
ଚ ଯେ ବିଦୁଃ' ପଦରେ କରିଥୂଲେ। ଏଥୂରୁ ସଗୁଣର ବିଶେଷଠଡ଼ ଓ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଉଛି । 

ଜ୍ଞାନମାର୍ଗ ଅନୁସରଣକାରୀ (ଜ୍ଞାନୋତ୍ତରକାଳରେ) ଭକ୍ତି ଲାଭ କଲେ ଭଗବାନଙ୍ଗ୍ୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି 
(ଜ୍ଞାଡ଼ୁଃ ଏବଂ ତାର୍କଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ (ବିଶତେ) ହୋଇଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ତାର୍ଜୁ ଭଗବାନଙ୍ଗର ଦର୍ଶନ ମିଳେ ନାହିଁ। 
ତାର୍କଠାରେ କୌଣସି ନ୍ଯୁନତା ରହେ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ତାର୍ଚ୍ରର ଦର୍ଶନ ଇଚ୍ଛା ନ ଥାଏ। ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ ଭକ୍ତିମାର୍ଟ 
ଅନୂୁସରଣକାରୀ ଆରମ୍ଭରୁ ଭଗବାନର୍ଦୁ ତତ୍ତ୍ଵତଃ ଜାଣିଯାଆନ୍ତି (ଜ୍ଞାତୁମ୍‌ୱ, ତାଙ୍କଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି 
(ପ୍ରବେଷ୍ଟ୍ୁମ୍‌) ଏବଂ ତାର୍ଚ୍ମର ଦର୍ଶନ ଦ୍ରଷ୍ଟୁମ୍‌ୟ ମଧ୍ଯ ଲାଭ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୧୧। ୫୪୨) । ତେଣୁ ଜ୍ଞାନମାର୍ଟୀ ସବ୍ତର୍ଦୁ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ (ଭକ୍ତି) ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା କଥା ତ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି, କିନ୍ତୁ ଦର୍ଶନ ଲାଭ କଥା ନାହିଁ। 

ବିଭିନ୍ନ ବାଟ ଦେଇ ଆସୁଥୁବା ଲୋକେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଦରୁଆରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବା ପରେ ଯେପରି ସମସ୍ତେ 
ମିଶିଯାଆନ୍ତି। ସେହିପରି ବିଭିନ୍ନ ଯୋଗମାର୍ଟ ଅନୁସରଣକାରୀ ସାଧକ ଭଗବାନର୍କ୍ ଠାରେ ପ୍ରବିଷ୍ଟ ହେଲେ (ବିଶତେ) 
ଏକ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହମ୍‌ର ସୃକ୍ଷ୍ମ ଆଭାସ ନ ରହିବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ମତଭେଦ ରହେ 
ନାହି । 

ପ୍ରେମରେ ଦୁଇଟି ଅବସ୍ଥା ହୁଏ-(୧) ଭକ୍ତ କେବେ କେବେ ପ୍ରେମରେ ତନ୍ମୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ସେତେବେଳେ 
ଆଉ ପ୍ରେମୀ ଓ ପ୍ରେମାସ୍ପଦ ଦୁଇ ହୋଇ ରହନ୍ତି ନାହିଁ, ଦୁହେଁ ଏକ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ (୨) କେବେ କେବେ ଭକ୍ତକ୍କ 
ହୃଦୟରେ ପ୍ରେମର ତରଙ୍ଗଂ ଉଠେ; ସେତେବେଳେ ପ୍ରେମୀ ଓ ପ୍ରେମାସ୍ଫ୍ରଦ ଏକ ହୋଇଥୂଲେହେଁ ଲୀଳା ପାଇଁ ପୃଥକ୍‌ 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି। ଏଠାରେ ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ପାକୁ ସୂଚିତ କରିବା ପାଇଁ ଂବିଶତେଂ ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି । 

=== × = = 
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ସଵିକର୍ମାଣ୍ୟପି ସଦା କୁବିଣୋ ମଦ୍ନବ୍ଯପାଶ୍ରୟଃ । 
ମତ୍ପ୍ରସାଦାଦବାପ୍ନୋତି ଶାଶ୍ଵତଂ ପଦମବ୍ଯୟମ୍‌ ॥ ୫୬॥ 
ଥନୟ-ମତୃବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃ ମୋର ଆଶ୍ରିତ ଭକ୍ତ; ସଦା=ସର୍ବଦା; ସବିକମାଣି ସବୁ କର୍ମ; କୁବାଣଃ- କରି; ଅପି ମଧ୍ୟ; 
ମତ୍ପ୍ରସାଦାତୃ-ମୋ କୃପାରୁ; ଶାଶ୍ଵତମ୍‌- ଶାଶ୍ବତ: ଅବ୍ୟୟମ୍‌= ଅବିନାଶୀର ପଦମ୍‌ଇପଦ; ଅବାପ୍ନୋତି- ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ | 
ମୋର ଆଶ୍ରିତ ଭକ୍ତ ସବିଦା ସବୁ କମି କରି ମଧ୍ୟ ମୋ କୃପାରୁ ଶାଶ୍ଵତ ଅବିନାଶୀ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୂଏ । 


ବ୍ୟଃଃ 'ମତୃବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃ'-- କର୍ମର, କର୍ମଫଳର, | ଆଦିର ଆଶ୍ରିତ ନ ହେବା ଉଚିତ, କେବଳ ମୋହରି 
କର୍ମର ପୂର୍ଭି ବା ଅପୂର୍ଜିର, କୌଣସି ଘଟଣା, ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକି ¦ ଆଶ୍ରୟରେ ରହିବା ଉଚିତ | ଏହିଭଳି ଯେ ସର୍ବିଥା ମତ୍ପରାୟଣ 


ଶ୍ରୋକ ୫୬] 


ହୋଇଯାଏ, ନିଜକୁ କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ମନେକରେ 
ନାହିଁ। କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ଆପଣାର ମନେକରେ ନାହିଁ, 
ସର୍ବତୋଭାବେ ମୋର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ରହେ, ସେପରି 
ଭକ୍ତକୁ ନିଜର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ କିଛି କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 
ମୁଁ ତା'ର ଉଦ୍ଧାର କରିଦିଏ (ଗୀତା ୧୨ | ୭); ତା'ପାଇଁ 
ଜୀବନନିର୍ବାହ ବା ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କୌଣସି ଜିନିଷ 
ଉଣା ରହେ ନାହିଁ; ମୁଁ ସବୁକିଛି ପୂରଣ କରିଦିଏ (ଗୀତା 
୯।୨୨)--ଏହା ମୋର ଏକ ଚିରନ୍ତନ ବିଧାନ ଓ 
ନିୟମ। ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ପୂର୍ଶ୍ଵ ଶରଣାଗତ ପ୍ରାଣୀ ପାଇଁ ଲାଗୁ 
ହୋଇପାରେ (ଗୀତା ୯ | ୩୦--୩୨) | 

'ସବିକମାଣ୍ୟପି ସଦା କୁ ବାଣଃ'--ଏଠାରେ 'କମାଣି' 
ପଦ ସହିତ “ସବି” ଏବଂ “କୁବାଣଃ” ପଦ ସହିତ “ସଦାଂ 
ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଛି । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ 
ଧ୍ୟାନପରାୟଣ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ ଶରୀର, ବାଣୀ ଓ ମନକୁ 
ସଂଯତ କରିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେ ଶରୀର ଆଦିର କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ 
ସଂକୁଚିତ କରି ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଏକାନ୍ତବାସ କରି 
ସର୍ବଦା ଧ୍ୟାନଯୋଗରେ ମଗ୍ନ ରହିଛନ୍ତି, ତାଙ୍କୁ ଯେଉଁ ପଦ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୂୁଥ ସେହି ପଦକୁ ଲୌକିକ, ପାରଲୌକିକ, 
ସାମାଜିକ ଓ ଶାରୀରିକ ସମସ୍ତ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଅବିରତ 
କରି ମଧ୍ଯ ମୋର ଆଶ୍ରିତ ଭକ୍ତ ମୋ କୃପା ବଳରେ 
ପାଇଯାଆନ୍ତି । 

ସମସ୍ତେ ଏ କଥା ବୁଝି ପାରନ୍ତି ଯେ, ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଏକାନ୍ତବାସ କରେ ଓ ସାଧନ-ଭଜନ କରେ, ତାର କଲ୍ୟାଣ 
ହୁଏ; କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବ୍ଯକ୍ତି ସର୍ବଦା ଯନ୍ତ୍ର ପରି ସଂସାରର 
ସମସ୍ତ କର୍ମ କରୁଛି, ତାହାର ଯେ କଲ୍ଯାଣ ହୋଇଯାଏ, ଏ 
କଥା ସେମାନେ ବୁଝି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ! ତା'ର କଲ୍ଯାଣ ହେବାଭଳି 
କୌଣସି ଯୁକ୍ତି ବି ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ; କାହିଁକି ନା ଏମିତି ତ 
ସବୁଲୋକ କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି, ଏପରି କି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ମଧ୍ୟ 
କର୍ମ କରୁଛନ୍ତି କାହିଁ ସେମାନନ୍କର ତ କଲ୍ଯାଣ ହେବାର 
ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ ଏବଂ ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ ବି ତ ଏପରି କହି 
ନାହାନ୍ତି ଏହାର ସମାଧାନରେ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି-- 
'ମତୃପ୍ରସାଦାହ। ଯେ କେବଳ ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛି, 
ମୋ କୃପାରୁ ହିଁ ତା'ର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇଯିବ, ଏଥୁରେ ବାଧା 
ଦେବାକୁ କିଏ ଅଛି! 

ଯଦ୍ୟପି ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କର ଆମ୍ପୀୟତା 
ଓ କୂପା ସଦାସର୍ବଦା ସ୍ଵତଃ ରହିଛି, ତଥାପି ମନୁଷ୍ଯ 


ମଂଜିଜିନ୍କୁ କ/ବ-ଚଜ୍ଞାନଯୋଗୀକୀ ପାଇଁ ଭଗବାନ 
ନିରନ୍ତର ଧ୍ୟାନରତ ହେଲେ ସେ ଅହଂକାର, ମମତା, 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି (୧୮ । ୫୧--୭୫୩) | ମାତ୍ର ଭକ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ 
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ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇ ରହିଥୁବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଗବତ୍‌କୃପା ତା'ପାଇଁ ଫଳବତୀ 
ହୁଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା'ର କାମରେ ଆସେ ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ଯ 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଆଶ୍ରୟକୁ ଯେତେ 
ଅଧୂକ ପରିତ୍ଯାଗ କରେ, ଭଗବଦ୍‌ ଆଶ୍ରୟ ସେତେ 
ଅଧକ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ଭଗବଦ୍‌ ଆଶ୍ରୟ ଯେତେ 
ଅଧକ ଦୃଢ଼ ହୁଏ, ଭଗବତ୍‌କୃପା ସେତେ ଅଧୂକ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ। ଯେତେବେଳେ ସେ ପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଆଶ୍ରିତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଭଗବତ୍‌କୃପାର 
ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନୁଭବ ହୁଏ । 

“'ଅବାପ୍ନୋତି ଶାଶ୍ଵତଂ ପଦମବ୍ଯୟମ୍‌'-- ସ୍ଵତଃସିଦ୍ 
ପରମପଦର ପ୍ରାପ୍ତି ନିଜର କର୍ମ, ପୁରୁଷାର୍ଥ ଅଥବା ସାଧନା 
ଦାରା ହୁଏ ନାହିଁ। ଏହା କେବଳ ଭଗବତ୍‌କୂପାରେ 
ହୁଏ। ଶାଶ୍ବତ ଅବ୍ଯୟପଦ ସର୍ବୋକ୍କଷ୍ଟ ଅଟେ। ସେହି 
ପରମପଦକୁ ଭକ୍ତିମାର୍ଗରେ ପରମଧାମ, ସତ୍ଯଲୋକ, 
ବୈକୁଣ୍ଢଞଲୋକ, ଗୋଲୋକ, ସାକେତଲୋକ ଆଦି କହନ୍ତି 
ଏବଂ ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ବିଦେହକୈବଲ୍ୟ, ମୁକ୍ତି, ସ୍ବରୂପସ୍ଥିତି 
ଆଦି କହନ୍ତୈ। ତତ୍ବ୍ଵବ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସେହି ପରମପଦ ଏକ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ମାର୍ଗ ଓ ଉପାସନାରେ ପ୍ରଭେଦ ଥୁବାରୁ 
ଉପାସକଙ୍ବ୍ୀୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ନାମରେ ନାମିତ (ଗୀତା 
୮।୨୧; ୧୪।୨୭)। ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଚିନ୍ମୟ ଲୋକ 
ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନବିଶେଷ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସର୍ବତ୍ର 
ବ୍ୟାପକରୂପେ ପରିପୂର୍ଣ ଅଟେ । ଯେଉଁଠି ଭଗବାନ, ସେହି 
ସ୍ଥାନ ହେଉଛି ତାଜ୍ଜର ଲୋକ୍‌; କାରଣ ଭଗବାନ ଓ 
ତାଜ୍ମର ଲୋକ ତତ୍ତ୍ଵବତଃ ଏକ। ଭଗବାନ ସର୍ବତ୍ର 
ବିରାଜମାନ; ଏଣୁ ତାର୍କର ଲୋକ ମଧ୍ୟ ସର୍ବତ୍ର ବିରାଜମାନ 
(ସର୍ବବ୍ୟାପୀ) । ଭକ୍ତକ୍କର ଅନନ୍ୟ ନିଷ୍ଠା ସିଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ 
ପରିଚ୍ଛିନ୍ନତା ସମ୍ପୂ୍ଚ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେହି ଲୋକ 
ତାଙ୍ଗ୍ତ ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରକଟିତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାର୍ଦୁ 
ଏଇଠି ଜୀବିତ ଅବସ୍ତାରେ ହିଁ ସେହି ଲୋକର 
ଦିବ୍ଯଲୀଳାମାନ ଅନୁଭବ ହେବାକୁ ଲାଗେ। କିନ୍ଧୁ ସେହି 
ଦିବ୍ଯଲୋକ ନିଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନବିଶେଷରେ ବିଦ୍ଯମାନ ବୋଲି 
ଯେଉଁ ଭକ୍ତର୍ଦ୍ଚର ଧାରଣା ଥାଏ, ତାଙ୍କୁ ଦେହ ତ୍ଯାଗ 
କଲା ପରେ ସେହି ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତାଙ୍କୁ ନେବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନର୍କ୍ପର ପାର୍ଷଦ ଆସନ୍ତି ଏବଂ କେବେ କେବେ 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଆସନ୍ତି। 


କହିଛନ୍ତି ଯେ ସବୂ ବିଷୟ ତ୍ଯାଗ କରି ସଂଯମପୂର୍ବକ 
କାମ, କ୍ରୋଧ ଆଦି ତ୍ଯାଗ କରି ବ୍ରହ୍ମପ୍ରାପ୍ତିର ପାତ୍ର 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ଭକ୍ତ ନିଜ ବର୍ଶ୍ରାଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ 
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ସବୁ ବିହିତକର୍ମ ସର୍ବଦା କରି ମଧ୍ଯ ମୋ କୃପାରୁ ପରମପଦ ଲାଭ କରେ; କାରଣ ସେ ମୋର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛି -ମତୃବ୍ଯପାଶ୍ରୟଃୀ। ତାତ୍ଭର୍ଯ୍ୟଁ ହେଲା ଭଗବାନକ୍କୀ ପାଦପଦୂର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ କଲ୍ଯାଣ ସହଜରେ 
ହୋଇଯାଏ। ଭକ୍ତର୍ତୁ ନିଜର କଲ୍ଯାଣ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ, ବରଂ ନିଜ ବଳ, ବିଦ୍ଯା ଆଦିର 
କିଞ୍ଚିନ୍ଧାତ୍ର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ ବିଶ୍ଵାସ ସହକାରେ କେବଳ ଭଗବାନରବ୍ଦ୍ଚର ଆଶ୍ରୟ ନେବାକୁ ପଡ଼େ। ତେଣିକି 
ଭଗବତ୍ଵକୃପା ତାର୍କ୍କର କଲ୍ଯାଣ କରେ-¬ମତ୍ରପ୍ରସାଦାଦବାପ୍ନେତି ଶାଶ୍ଵତଂ ପଦମବ୍ୟୟମ୍‌।। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ 
ଭକ୍ତଙ୍କର ଦୋଷ ପ୍ରତି ଦୂକ୍ଟ୍ଟ ନ ଦେଇ ତାର୍ଟ୍ଘର ଆଶ୍ରୟ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟ ଦିଅନ୍ତିଂ । ରାମଚରିତମାନସରେ ଅଛି-- 
ରହତି ନ ପ୍ରଭୁ ଚିତ ଚୂକ କିଏ କୀ । କରତ ସୁରତି ସୟ ବାର ହିଏ କୀ ॥ 
(ବାଳ, ୨୯ | ୩) 
ଜନ ଅଞ୍ବଗୁନ ପ୍ରଭୁ ମାନ ନ କାଉ । ଦୀନ ବଂଧୁ ଅତି ମୂଦୁଲ ସୁଭାଉ॥ 
(ଉତ୍ତର, ୧| ୩) 
'ମଦୃବ୍ଯପାଶ୍ରୟଃ'ର ଅର୍ଥ ଅନ୍ଯ କାହାରି ସାମାନ୍ଯ ବି ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ କେବଳ ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର ଅନନ୍ୟ ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରିବା। 
ଏକ ବାନୀ କରିୁନାନିଧାନ କୀ । ସୋ ପ୍ରିୟ ଜାକେଁ ଗତି ନ ଆନ କୀ॥ 
(ମାନସ, ଅରଣ୍ୟ. ୧୦ | ୪) 


===-= `^ === 


ନନ୍ଦ ପୁର୍ବ୍ଣ୍ଣୋଳଚନେ କିନକ ସାଧାରଣ ବିଧାଳ (ନିୟମ କହି ଏବେ ଭଗବାନ ଥର୍କୁଳଙ୍କ ଜନ୍ଦେଶ୍ଯକେ ବିଶେଷଣ ଆଜ୍ଞା 
6ଇଜଛଛି / 
ଚେତସା ସବିକମାଣି ମୟି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ୟ ମତ୍ଭରଃ । 
ବରଦ୍ଧିଯୋଗମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ ମଚ୍ଚିତଃ ସତତଂ ଭବ।॥ ୫୭ ॥ 
ଥକ -ଚେତସା ଚିତ୍ତରେ; ସବିକମାଣି=ସମସ୍ତ କର୍ମ; ମୟି-ମୋତେ; ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯଅର୍ପଣ କରି; ମସ୍ତରଃ= ମପରାୟଣ 
ହୋଇ (ତଥା); ବୁଦିଯୋଗମ୍‌ ¬ ସମତାର; ଉପାଶିତ୍ୟ-=ଆଶ୍ୟ ନେଇ; ସତତମ୍‌=ନିରନତର; ମଜଚିତାଃ:--ମଦ୍୍‌ଗତଚିତା 
ଭବ= ହୋଇଯାଅ | 
ଚିତ୍ତରେ ସମସ୍ତ କମି ମୋତେ ଅପିଣ କରି, ମସ୍ପରାୟଣ ହୋଇ ତଥା ସମତାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ନିରନ୍ତର 
ମଦୃଗତଚିତ୍ତ ହୋଇଯାଅ । 
ବ୩୩୦୮ଏହି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଗ୍ବରୋଟି । ଦୂଢ଼ତାପୂର୍ବକ ମାନିନେଉ ଯେ ମନ, ବୁଝି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, 


କଥା କହିଛନ୍ତି-- ଶରୀର ଆଦି ଏବଂ ସଂସାରର ବ୍ଯକ୍ତି, ବସ୍ତୁ ଘଟଣା, 
(୧) “ଚେତସା ସବିକମାଣି ମୟି ସନ୍ନ୍ଯସ୍ଯଂ-- ପରିସ୍ତରିତି ଆଦି ସବୁକିଛି ଭଗବାନଙ୍କର। ଭଗବାନ ହିଁ ଏ 
ଚିତ୍ତରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କର। ସବୁର ସ୍ଵାମୀ । ଏଥୂମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ବସ୍ତୁ କାହାରି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 


(୨) 'ମସରଃ'--ନିଜକୁ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦିଅ | | ନୁହେଁ। କେବଳ ଏହି ବସୁଗୁଡିକର ସଦୁପଯୋଗ ପାଇଁ 
(୩) “ବୂ ଵିଯୋଗମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ- - ସମତାର ଆଶ୍ରୟ । ଭଗବାନ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅଧ୍କାର ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହି ପ୍ରଦତ୍ତ 
ନେଇ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କର। ଅଧ୍ଧକାରକୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବାକୁ ହେବ। 
(୪) 'ମଚିତ୍ତଃ ସତତଂ ଭବ'--ନିରନ୍ର ମୋ'ଠାରେ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଆଦିରେ ଯାହା କିଛି ଶାସ୍ତ୍ରବିହିତ 
ନିବିଷ୍ଟଚିତ୍ତ ହୋଇଯାଅ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ ସହିତ ଅବିଚଳ ସମ୍ବନ୍ଧ । ସାଂସାରିକ ବା ପାରମାର୍ଥ୍ବକ କ୍ରିୟା ହେଉଛି, ସେଗୁଡ଼ିକ 
କର ॥ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଇଢ଼୍ାରେ ହିଁ ହେଉଛି । ମନୁଷ୍ୟ କେବଳ ଅହଂକାର 
ଚେତସା ସବିକମାଣି ମୟି ସନ୍ତ୍ଯସ୍ଯ'-- ଚିତ୍ତରେ । ଯୋଗୁଁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେ କରୁଛି। ସେହି କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକ 
କର୍ମ ଅର୍ପଣ କରିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ୟ ଚିତ୍ତରେ | ପ୍ରତି ହେଉଥୁବା ଆମ୍ରୀୟଭାବକୁ ଭଗବାନକ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେବା 


@ ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌ | (ଗୀତା ୪ | ୧୧) 


ଶ୍ମୋକ ୫୭] 


ଉଚିତ; କାରଣ ସେହି ଆମ୍ରୀୟତା କେବଳ ଅଜ୍ଞତା ଯୋଗୁଁ 
ମାନି ନିଆଯାଇଛି, ବାସ୍ତବରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେଗୁଡ଼ିକରୁ 
ପୂର୍ଷିରୂପେ ଆମ୍ରୀୟଭାବ ଦୂର କରି ସେଗୁଡ଼ିକରେ ଭଗବାନଗ୍ଗର 
ମୋହର ଲଗାଇଦେବା ଉଚିତ। 

'ମସରଃ'-- ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର ପରମ ଆଶ୍ରୟ, ତାର୍କୀ 
ବିନା ମୋର କିଛି ନାହିଁ, ମୋର କରିବାର କିଛି ନାହିଁ, ପାଇବାର 
କିଛି ନାହିଁ ଏବଂ କାହାଠାରୁ କିଛି ନେବାର ମଧ୍ୟ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଦେଶ, କାଳ, ବସୁ, ବ୍ୟକି, ଘଟଣା, ପରିଚିତି ଆଦିରେ ମୋର 
କିଞ୍ଚିବ୍ବାତ୍ର ପ୍ରୟୋଜନ ନାହି - ଏପରି ଅନନ୍ୟଭାବ ହୋଇଯିବା ହିଁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ପରାୟଣ ହେବା । 

ମୁଖ୍ୟତଃ ଏଠାରେ ଗୋଟିଏ କଥା ମନେ ରଖିବାକୁ 
ହେବ ଯେ ଟର୍ବଦ୍ଦାପଇସା, କୁଟୁମ୍ବ, ଶରୀରାଦିକୁ ଲୋକେ 
ନିଜର ମନେକରନ୍ତି ଏବଂ ମନେ ମନେ ଭାବନ୍ତି--ମୁଁ 
ଏଗୁଡ଼ିକର ମାଲିକ, ଏଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ମୋର ଆଧୂପତ୍ଯ 
ଅଛି; କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ମିଥ୍ଯା ବିରାଟ ଭ୍ରମ 
ଓ ନିହାତି ପ୍ରତାରଣା। ଯିଏ କୌଣସି ବସ୍ତୁକୁ ବି ନିଜର 
ମନେକରେ, ସେ ସେହି ବସ୍ତୁର ଦାସ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ 
ସେହି ବସ୍ତୁ ତା'ର ମାଲିକ ହୋଇଯାଏ। ସେହି ବସ୍ତୁ ବିନା 
ସେ ରହିପାରେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯେଉଁ ବସଧ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ମନେକରେ, ସେଗୁଡ଼ିକ ତା'ଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଯାଆନ୍ରି 
ଏବଂ ସେ ନିଜେ ତୂଢ୍ର ହୋଇଯାଏ। ସେହି ବସ୍ତୁ ଟଙ୍କା 
ହୋଇଥାଉ, କୁଟୁମ୍ବ ହୋଇଥାଉ ବା ଶରୀର, ବିଦ୍ଯା ଓ 
ବୁଦ୍ଧି ଯାହା କିଛି ହୋଇଥାଉ; ସବୁ ପ୍ରାକୃତ, ନିଜଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ବା ପର। ଏଗୁଡ଼ିକର ଅଧୀନ ହେବା ହିଁ ପରାଧୀନ 
ହେବା। 

ଭଗବାନ ସ୍ଵକୀୟ ବା ଆପଣାର ତାଙ୍କୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ମନେକଲେ ସେ ତାଂର ଅଧୀନ ହୋଇଯିବେ। 
ଭଗବାନର୍କା ହୃଦୟରେ ଭକ୍ତର ଯେତେ ଆଦର, ଭକ୍ତକୁ 
ସେତେ ଆଦର କଲାଭଳି ସଂସାରରେ ଆଉ କେହି 
ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଭକ୍ତର ଦାସ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ତାକୁ 
ନିଜର ମୁକୁଟମଣି କରିଦିଅନ୍ତି. “ମୈ ତୋ ହୁଁ ଭଗତନକା 
ଦାସ ଭଗତ ମେରେ ମୁକୁଟମଣି', ମାତ୍ର ସଂସାର ମନୁଷ୍ଯର 
ଦାସ ହୋଇ ତାକୁ ନିଜର ମୁକୁଟମଣି କରେ ନାହିଁ। ସେ 
ତ ତାକୁ ନିଜର ଦାସ କରି ପଦଦଳିତ କରିଦିଏ। ତେଣୁ 
କେବଳ ଭଗବାନବ୍କାର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ସର୍ବଥା 
ଭଗବତ୍‌ପରାୟଣ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । 

'ବୁଦ୍ିଯୋଗମୁପାଶ୍ରିତ୍ୟ--¬ ସମ୍ପୃଷ୍ତ ଗୀତା ଅବଲୋକନ 
କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ସମତାର ମହିମା ବହୁତ ଅଧକ । 
ମନୁଷ୍ଯଠାରେ କେବଳ ସମତା ଆସିଗଲା ମାନେ ସେ 
ଜ୍ଞାନୀ। ଧ୍ଯାନୀ। ଯୋଗୀ, ଭକ୍ତ ସବୁକିଛି ହୋଇଗଲା। କିନ୍ତୁ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ତା'ଠାରେ ଭଲ ଭଲ ଲକ୍ଷଣ ଆସିଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ଯଦି 
ସମତା ନ ଆସିଛି, ତା'ହେଲେ ଭଗବାନ ତାହାକୁ ପୂର୍ଶ୍ର 
ମନେକରନ୍ତି ନାହିଁ। ସେହି ସମତା ମନୁଷ୍ଯଠାରେ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଥାଏ । କେବଳ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ସହିତ ମିଶିଯାଇ ସେ ସୁଖୀଂଦୁଃଖୀ ହୁଏ। ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ସେଥୂରେ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ, “ମୁଁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ସଙ୍ଗରେ ନାହିଁ ସୁଖ ଓ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ଆସିଲା, ତଥାପି ମୁଁ ରହିଛି; ସୁଖ ଓ ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି 
ଗ୍ବଲିଗଲା, ତଥାପି ମୁଁ ଅଛି । ସେହିପରି ଦୁଃଖ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲା, ତଥାପି ମୁଁ ଅଛି ଏବଂ ଦୁଃଖ ଓ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ଗ୍ବଲିଗଲା, ତଥାପି ମୁଁ ଅଛି | ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ଅନୁକୂଳତା- 
ପ୍ରତିକୂଳତା ଓ ହାନି-ଲାଭରେ ମୁଁ ସର୍ବଦା ଯଥାବତ୍‌ 
ରହୁଛି। ପରିସ୍ଥିତି ବଦଳିଗଲେ ମଧ୍ଯ ମୁଁ ବଦଳୁ ନାହିଁ, 
ସର୍ବଦା ସେହିପରି ରହୁଛି।” ଏହିପରି ମନୂଷ୍ଯ ନିଜେ 
ନିଜଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହୁ। ନିଜଠାରେ ସ୍ଥିତ ରହିଲେ ସୁଖ- 
ଦୁଃଖ ଆଦିରେ ସମତା ଆସିଯିବ। ଏହି ସମତା ହିଁ 
ଭଗବାନତ୍କ୍ରର ଆରାଧନା--“ସମତୃମାରାଧନମଚୁୟୁତସ୍ୟ' 
(ବିସ୍ମୁପୁରାଣ ୧ | ୧୭ | ୯୦) | ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
ବୁଦ୍ଧିଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମତାର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି । 

ମଚ୍ଚିତ୍ତଃ ସତତଂ ଭବ'”--ଯେ ନିଜକୁ ପୂର୍ଣ୍ରରୂପେ 
ଭଗବାନର୍କା ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିଦିଏ, ତାଂର ଚିତ୍ତ 
ମଧ୍ୟ ପୂର୍ଷିରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ସମର୍ପିତ ହୋଇଯାଏ; 
ଫଳରେ ତା'ଉପରେ ଥ୍ରବା ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ଅଧ୍ଧକାର ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ ଏବଂ ତାଂଚିତ୍ତରେ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ 
ବିରାଜିତ ହୁଅନ୍ତି। ଏହା ହିଁ “ମଚ୍ଚିତ୍ତଃ ହେବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ। 

'ମଚ୍ଚିତ୍ତ”ଃ ପଦ ସହିତ “ସତତମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହାର 
କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ନିରନ୍ତର ଭଗବଦର୍ପିତଚିତ୍ତ ହୋଇଯାଅ | 
ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ଭଗବାନର୍କ୍ରର” ଏହିରୂପେ ଅହଂଭାବ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଅପିତ ହୋଇଯିବ, ସେତେବେଳେ 
ନିରନ୍ତର ଭଗବତ୍‌ଚିନ୍ତନ ହେବ । ଅହଂଭାବ ଭଗବାନର୍ବୀ 
ଠାରେ ଅପିତ ହୋଇଗଲେ ବିତ୍ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଠାରେ ଅଫିତ ହୋଇଯିବ । ଶିଷ୍ୟ ହେବା ପରେ ୮¢ୁଁ ଗୁରୁଙ୍କର” 
ଏହିରୂପେ ଅହଂଭାବ ଗୁରୁଙ୍କ ଠାରେ ଅପିତ ହୋଇଗଲେ 
ନିରନ୍ତର ଗୁରୁଙ୍କର ସ୍ମରଣ ରହେ । ଗୁରୁର୍କ୍ଚ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅହଂଭାବରେ 
ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଇଥୁବାରୁ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ମନେ ପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ୟ 
ସ୍ମରଣ ଅଛି ଆଉ ନ ପଡ଼ିଲେ ମଧ୍ଯ ସ୍ମରଣ ଅଛି ବୋଲି 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ; କାରଣ ସ୍ବୟଂ ନିରନ୍ତର ରହିଥାଏ। ଏ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଖିବାକୁ ଗଲେ ଶିଷ୍ଯ ନିଜେ ଗୁରୁଙ୍କ ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧ କରିଛି ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଜୀବର ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ 
ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି। କେବଳ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 


କରିବାରୁ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧର ବିସ୍ରୁତି ହୋଇଯାଇଛି। ସେହି 
ଦୁର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେ 
ତଚିତ୍ତ ହୋଇଯାଅ। 
ସାଧକ ଯେକୌଣସି ସାଂସାରିକ କାମଧନ୍ଦା କଲାବେଳେ 
ସାବଧାନପୂର୍ବକ ନିଜ ଚିତ୍ତକୁ ସେହି କାମଧଦ୍ଦାରେ ଦ୍ରବିତ 
କରାଇ ନ ଦେବା ଉଚିତ, ସଂସାର ସହିତ ମିଶିଯିବାକୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ତଦାକାର ହେବାକୁ ନ ଦେବା ଉଚିତ, ବରଂ 
ସେଥୂରେ ନିଜ ଚିତ୍ତକୁ କଠୋର କରିବାକୁ ହେବ। କିନ୍ତୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଧ ନାମ ଜପ, କୀର୍ତନ, ଭଗବତ୍‌କଥା, ଭଗବଚ୍ଚିନ୍ତନ 
ଆଦି ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସାଧକ ଚିତ୍ତକୁ 
ଦ୍ରବିତ ଓ ତଲ୍ଲୀନ କରୁ, ସେହି ରସରେ ଚିତ୍ତକୁ ରସସିକ୍ତ 
କରୁଂ। ଏପରି କରି ଗ୍ରଲିଲେ ସାଧକର ଚିତ୍ତ ଅତି ଶୀଘ୍ର 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଅପିତ ହୋଇଯିବ। 


ପ୍ରେମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ଚିତ୍ତରେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭଗବାନଗ୍ଗୁ ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ 
ସଂସାରରୁ ନିତ୍ଯବିୟୋଗ ହୋଇଯାଏ୍ଯ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌- 
ପରାୟଣ ହୋଇଗଲେ ନିତ୍ୟଯୋଗ (ପ୍ରେମ) ହୋଇଯାଏ । 
ନିତ୍ୟଯୋଗରେ ଯୋଗ, ନିତ୍ଯଯୋଗରେ ବିୟୋଗ, 
ବିୟୋଗରେ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗରେ ବିୟୋଗ-¬- 
ଏହି ଗ୍ରରୋଟି ଅବସ୍ଥା ଚିତ୍ତବୃତ୍ତିକୁ ନେଇ ହୁଏ। ଏହି 
ଗ୍ବରୋଟି ଅବସ୍ଥାକୁ ନିମ୍ନ ପ୍ରକାରେ ବୁଝିବା ଉଚିତ-¬ 

ଶ୍ରୀରାଧା ଓ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ କ୍ର ମିଳନ ହୁଏ, ଏହା ହେଉଛି 
ନିତ୍ଯଯୋଗରେ ଯୋଗ'”। ମିଳନ ହେଲା ପରେ ବି 
ଶ୍ରୀରାଧା ଭାବନ୍ତି ପ୍ରିୟତମ କୁଆଡ଼େ ଗ୍ବଲିଗଲେ ଏବଂ ସେ 
ବ୍ଯାକୁଳ ହୋଇ କହିଉଠନ୍ତି, 'ହେ ପ୍ରିୟତମ! ତୂମେ 
କୁଆଡ଼େ ଛାଡ଼ି ଗ୍ବଲିଗଲ! ' ଏହା 'ନିତ୍ୟଯୋଗରେ ବିୟୋଗ' | 
ଶ୍ଯାମସୁନ୍ଦର ସମ୍ମୁଖରେ ନ ଥୁଲେ ବି ଶ୍ରୀରାଧାର୍କମ ମନରେ 
ତାଙ୍ଚ୍ପ କଥା ଗଭୀର ଚିନ୍ତନ ହେଉଛି ଏବଂ ମନ ଭିତରେ 
ସେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ମିଳିତ ହେଲାପରି ଜଣାପଡ଼ୁଛନ୍ତି ଏହା 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦୃଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ହେଉଛି “ବିୟୋଗରେ ନିତ୍ଯଯୋଗଂ। ଶ୍ଯାମସୁନ୍ଦର କିଛି 
କ୍ଷଣ ପାଇଁ ସମ୍ମୁଖରେ ରହିଲେ ନାହିଁ, ଅଥଚ ସେ 
ଭାବୁଛନ୍ତି ବହୁତ ସମୟ ବିତିଗଲାଣି, ଶ୍ୟାମସୁନ୍ଦର 
ଭେଟ ହେଲେ ନାହିଁ, କଂଣ କରିବି? କୂଆଡ଼େ ଯିବିହ? 
ଶ୍ଯାମସୁନ୍ଦର ଭେଟ ହେବେ କିପରି୮” ଏହା ହେଉଛି 
“ବିୟୋଗରେ ବିୟୋଗ | 

ବାସ୍ତବରେ ଏହି ଗ୍ରରୋଟି ଅବସ୍ତାରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ବ 
ସହିତ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ, କେବେ ବି 
ବିୟୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ, ହୋଇପାରେ ନାହିଁ ଏବଂ ହେବାର 
ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ଏହି ନିତ୍ଯଯୋଗକୁ ୯ପ୍ରେମଂ 
କହନ୍ତି। କାରଣ ପ୍ରେମରେ ପ୍ରେମୀ ଓ ପ୍ରେମାସ୍ଫଦ, ଦୁହେଁ 
ଅଭିନ୍ନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ସେଠାରେ ଭିନ୍ନତା କେବେ ସମ୍ଭବ 
ନୁହେଁ । ପ୍ରେମର ଆଦାନପ୍ରଦାନ ନିମନ୍ତେ ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନର୍କୀ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗର ଲୀଳା ଗ୍ବଲିଥାଏ। 

ଏହି ପ୍ରେମ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଛମାନ କିପରି? ପ୍ରେମୀ ଓ 
ପ୍ରେମାଘ୍ପଦର୍କର ପରଘ୍ପର ମିଳନ ହେଲେ `ପ୍ରିୟତମ 
ଆଗରୁ ଗ୍ବଲିଯାଇଥୂଲେ, ତାର୍ଦ୍ଦଠାରୁ ବିୟୋଗ 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା; ଏବେ କାଳେ ପୁଣି ଗ୍ବଲିଯିବେ! '*₹ ଏହି 
ଭାବ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରେମାଗ୍ପଦଳ୍କର ମିଳନରେ ସନ୍ତୋଷ ବା 
ତୃପ୍ତି ମିଳେ ନାହିଁ। ସେ ଗ୍ବଲିଯିବାର ଭାବନାରେ ମନ 
ତାଙ୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ଅଧ୍ୂକ ଆକଷିତ ହେଉଥାଏ। ତେଣୁ ଏହି 
ପ୍ରେମକୁ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଵମାନ କୁହାଯାଇଛି। 

'ପ୍ରେମ' (ଭକି) ରେ ଚାରି ପ୍ରକାର ରସ ବା ରତି ଥାଏ-- 
ଦାସ୍ଯଃ ସଖ୍ଯଃ ବାସଲ୍ଯ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ଯ। ଏହି ରସଗୁଡ଼ିକ 
ମଧ୍ୟରୁ ଦାସ୍ୟଠାରୁ ସଖ୍ଯ, ସଖ୍ୟଠାରୁ ବାସଲା୍ୟା ଓ ବାଛଲ୍ୟଠାରୁ 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ରସ ଶ୍ରେଷ୍ଟ କାରଣ ଏଥୁରେ କ୍ରମଶଃ ଭଗବାନର୍ବୀ 
ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟର ଅଧ୍ଧକାଧ୍ଧକ ବିସ୍ଥୁତି ହେଉଥାଏ । ମାତ୍ର ଏହି ଗ୍ଵରୋଟି 
ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ରସ ପୂର୍ଶ୍ରିତାରେ ପହଞ୍ଚିଗଲେ 
ସେଥୂରେ ଅନ୍ୟ ରସଗୁଡ଼ିକର ଅଭାବ ରହେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେଥୁରେ ସବୁ ପ୍ରକାର ରସ ଆସିଯାଏ; ଯଥା--ଦାସ୍ୟରସ 


* କାଠିନ୍ୟଂ ବିଷୟେ କୁର୍ଯ୍ୟାଦ୍‌ ଦ୍ରବତୃଂ ଭଗବତ୍‌ପଦେ । ଉପାୟୈଃ ଶାସ୍ତ୍ରନିର୍ଦିଷ୍ଟ୍ରେରନୁକ୍ଷଣମତୋ ବୁଧଃ ॥ (ଭକ୍ତରସାୟନ ୧ | ୩୨) 

#' ବସ୍ତୁତଃ ସଂସାର ସହିତ କେବେ ସଂଯୋଗ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତାହାର ବିୟୋଗ ହିଁ ନିତ୍ୟ। ଧରାଯାଉ ମନରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁର 
ଚିନ୍ତନ ହେଉଛି। ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ସେହି ବସ୍ତୁ ସହିତ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଏବଂ ଏଇଥୂପାଇଁ ହିଁ ବସ୍ତୁ ନ ମିଳିବାର ଦୁଃଖ ହୁଏ। ଯେତେବେଳେ 
ବସ୍ତୁ (ବାହ୍ୟଭାବେ) ମିଳିଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଭିତରୁ ସେହି ବସ୍ତୁର ବିୟୋଗ ହୋଇଯାଏ, ଫଳରେ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ | ସେହିପରି କୌଣସି 
କାରଣରୁ ବସ୍ତୁ ନଷ୍ଟ୍‌ ହୋଇଗଲେ ମନରେ ସେହି ବସ୍ତୁର ସଂଯୋଗ ଥୁବାରୁ ଦୁଃଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ଚର ଦ୍ବାରା ଏଏ ବସ୍ତୁ ମୋର ନ 
ଥଲା କି ହେବ ନାହିଁ' ଏପରି ଭାବି ମନରୁ ବସ୍ତୁର ଇଢ୍ଜା ଦୂର କରିଦେଲେ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭିତରେ ସଂଯୋଗ ମନେକଲେ 
ବାହାରେ ବିୟୋଗ ଏବଂ ବାହାରେ ସଂଯୋଗ ମନେକଲେ ଭିତରେ ବିୟୋଗ । ତେଣୁ ବାସ୍ତବରେ ସଂସାର ସହିତ ନିତ୍ୟବିୟୋଗ ରହିଥାଏ । ମନୁଷ୍ୟ 
କେବଳ ଭ୍ରମବଶତଃ ସଂସାର ସହିତ ସଂଯୋଗ ମାନିନିଏ | 


+` ଯୋଗ ଓ ବିୟୋଗରେ ପ୍ରେମରସ ବୃଦି ପାଏ । ଯଦି ସର୍ବଦା ଯୋଗ ରହିବ, ଆଦୌ ବିୟୋଗ ହେବ ନାହିଁ, ତେବେ ପ୍ରେମରସ ବୃଵି 
ପାଇବ ନାହିଁ, ବରଂ ଅଖଣ୍ଡ ଓ ଏକରସ ରହିବ । ତେଣୁ ପ୍ରେମରସ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅନ୍ତର୍ଵାନ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 


ଶ୍ମୋକ ୫୭] 


ପୂର୍ଚିତାରେ ପହଞ୍ଚିଗଲେ ସେଥୁରେ ସଖ୍ଯ, ବାସଲ୍ଯ ଓ 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ” ତିନୋଟିଯାକ ରସ ଆସିଯାଏ। ଅନ୍ୟ ରସଗୁଡ଼ିକ 
ବିଷୟରେ ମଧ୍ୟ ଏପରି ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ଭଗବାନ ପୂର୍ଣ୍ଣ, 
ତାଙ୍କର ପ୍ରେମ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ବୟଂ ଜୀବ ମଧ୍ଯ ପୂର୍ଣ । କେବଳ ସଂସାର 
ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ଅପୂର୍ଷିତା ଆସେ। ତେଣୁ ଭଗବାନଗ୍କ୍ଚ ସହିତ 
ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରେ ରତି ହୋଇଗଲେ ତାହା ପୂର୍ଣ୍ର 
ହୋଇଯାଏ, ସେଥୂରେ କୌଣସି ଉଣା ରହେ ନାହିଁ। 

“ଦାସ୍ଯୟ' ରତିରେ ଭକ୍ର ଭଗବାନର୍ଢୀ ପ୍ରତି ଏହି ଭାବନା 
ଥାଏ ଯେ “ଭଗବାନ ମୋର ସ୍ବାମୀ ଏବଂ ମୁଁ ତାଙ୍ଦ୍ରର ସେବକ | 
ମୋ ଉପରେ ତାଙ୍କୀର ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଧୂକାର ରହିଛି। ତାର୍ଚ୍ଚ ଇଚ୍ଛା 
ସେ ଯେମିତି କରନ୍ତୁ, ଯେପରି ପରିସ୍ଥିତିରେ ରଖନ୍ତୁ ଏବଂ 
ମୋ ଦାରା ଯାହା କରାଇବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, କରାନ୍ତୁ। ମୋ ପ୍ରତି 
ଅତ୍ୟଧୂୂକ ଆମ୍ର୍ରୀୟତା ଥୂବାରୁ ସେ ମୋର ସମ୍ମତି ନ ନେଇ 
ମୋ ପାଇଁ ସମସ୍ତ ବିଧାନ କରୁଛନ୍ତି ।” 

“'ସଖ୍ଯ” ରତିରେ ଭକ୍ତର ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ଏହି 
ଭାବ ଥାଏ ଯେ “ଭଗବାନ ମୋର ସଖା ଓ ମୁଁ ତାର୍ଦ୍ଚର 
ସଖା। ସେ ମୋର ପ୍ରିୟ ଏବଂ ମୁଁ ତାର୍ଜ୍ରର ମଧ୍ଯ ପ୍ରିୟ। 
ତାଙ୍କର ମୋ ଉପରେ ପୂର୍ଶ୍ଚ ଅଧ୍ୂକାର ରହିଛି ଏବଂ ମୋର 
ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ ଉପରେ ପୂର୍ଶ୍ଵ ଅଧ୍ଵକାର ରହିଛି । ମୁଁ ତାଙ୍କ କଥା 
ମାନୂଛି, ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ମୋ କଥା ମାନିବାକୁ ପଡ଼ିବ ।” 

'ବାଛ୍ଲ୍ଯଂ ରତିରେ ଭକ୍ତର ସ୍ବାମୀଭାବ ରହେ । ସେ 
ଭାବେ, “ମୁଁ ଭଗବାନର୍କର ମାତା, ପିତା ବା ଗୁରୁ ଏବଂ ସେ 
ମୋର ପୁତ୍ର ଅଥବା ଶିଷ୍ଯଃ ତେଣୁ ତା'ର ପାଳନପୋଷଣ 
କରିବାକୁ ହେବ। କାଳେ ସେ ନିଜର କିଛି କ୍ଷତି କରି 
ପକାଇବ, ତେଣୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ରଖିବାକୁ ହେବ ।'” ଉଦାହରଣ- 
ସ୍ବରୂପ -ନନ୍ଦ ଓ ଯଶୋଦା କହେଇ ପ୍ରତି ନଜର ରଖିଥାନ୍ତି 
ଏବଂ କହ୍ନେଇ ବଣକୁ ଗଲେ ତା'ର ଯନ ନେବା ପାଇଁ 
ବଳରାମଗ୍ଗୁ ସାଙ୍ଗରେ ପଠାନ୍ତି । 

ମାଧୁକ୍ଷ୍ୟଂ ରତିରେ ଭକ୍ତ ଭଗବୀନର୍କାର ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଭୁଲିଯାଏ; ତେଣୁ ଏହି ରତିରେ ଭକ୍ତ ଭଗବାନବ୍କୀ ସହିତ 


× ସାଧକ-ସ ଜୀବନୀ × 
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ନିଜର ଅଭିନ୍ନତତା (ଘନିଷ୍ଠ ଆମ୍ରୀୟତା) ମନେକରେ | ଅଭିନ୍ନତା 
ମନେ କରିବାରୁ ଓତାଙ୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ସୁଖଦାୟୀସାମଗ୍ରୀ ଏକତ୍ର 
କରିବାକୁ ହେବ, ତାରଙ୍ଟୁ ସୁଖ ଓ ଆରାମ ଦେବାକୁ ହେବ, 
ତାଙ୍କୁ କୌଣସି ପ୍ରକାର କଷ୍ଟା ନ ହେଉ'--ଭକ୍ତର ଏପରି 
ଭାବନା ରହେ। 

ପ୍ରେମରସ ଅଲୌକିକ ଓ ଚିନ୍ମୟ । କେବଳ ଭଗବାନ 
ହିଁ ତାହାର ଆସ୍ବାଦକ। ପ୍ରେମରେ ପ୍ରେମୀ ଓ ପ୍ରେମାସ୍ପଦ, 
ଦୁହେଁ ଚିନ୍ମୟ ତତ୍ତ୍ଵ ଅଟନ୍ତି। କେତେବେଳେ ପ୍ରେମୀ 
ପ୍ରେମାମ୍ପଦ ହୋଇଯାଆନ୍ତି ତ ଆଉ କେତେବେଳେ ପ୍ରେମାସ୍ଫଦ 
ପ୍ରେମୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତି । ତେଣୁ ଏକ ଚିନ୍ମନୟତତ୍ତ୍ଵ ହିଁ ପ୍ରେମର 
ଆସ୍ଵାଦନ ନିମନ୍ତେ ଦୂଇରୂପ ଧାରଣ କରନ୍ତି। 

ପ୍ରେମର ତତ୍ତ୍ଵଧକୁ ବୂଝି ନ ପାରି କେତେକ ଲୋକ 
ସାଂସାରିକ କାମକୁ ହିଁ ପ୍ରେମ କହନ୍ତି । ସେମାନର୍ଚ୍ଚ କହିବା 
ସମ୍ପୂର୍ଶ ଭୁଲ୍‌ କାରଣ କାମ ତ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିର 
ସମସ୍ତ ଜୀବର୍କୀ ଠାରେ ଥାଏ ଏବଂ ସେହି ଜୀବର୍ବ୍ଚ ମଧ୍ଯରୁ 
ଭୂତ, ପ୍ରେତ, ପିଶାଚ ଆଦିର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ଅତ୍ଯଧୂକ କାମ 
(ସୁଖଭୋଗେଚ଼ା) ଥାଏ । ମାତ୍ର କେବଳ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷ 
ହିଁ ପ୍ରେମର ଅଧୂକାରୀ । 

କାମରେ କେବଳ ନେବାର ଭାବନା ଥାଏ ଏବଂ 
ପ୍ରେମରେ ସମ୍ପୂର୍ଚ ଦେବାର ଭାବନା ଥାଏ। କାମରେ 
ନିଜ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣର୍ମୁ ତୃପ୍ତ କରିବା ଓ ସେମାନଙ୍କ ଦାରା 
ସୁଖ ଭୋଗିବାର ଭାବନା ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମରେ ନିଜ 
ପ୍ରେମାଘ୍ପଦନ୍ଦଗୁ ସୁଖ ଦେବା ଓ ତାରଙ୍ଟ୍ରର ସେବାପରାୟଣ 
ହେବାର ଭାବନା ଥାଏ। କାମ କେବଳ ଶରୀର ସହିତ 
ସମ୍ବନ୍ଧିତ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମ ସ୍ତୂଳ ଦୂଷ୍ଟିରେ ଶରୀରରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ହେଉଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ବାସ୍ତବରେ ଚିନ୍ମୟତତ୍ତ୍ଵରେ ହେଉଥାଏ । 
କାମରେ ମୋହ ମୃମୂଢ଼ଭାବ) ରହିଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମରେ 
ଲେଶମାତ୍ର ମୋହ ନ ଥାଏ। କାମରେ ସଂସାର ଓ 
ସଂସାରର ସୁଖ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥାଏ, ମାତ୍ର ପ୍ରେମରେ 
ମୁକ୍ତି ତଥା ମୁକ୍ତିଠାରୁ ମଧ୍ଯ ବିଲକ୍ଷଣ ଆନନ୍ଦ ଥାଏ । 
କାମରେ ଜଡ଼ତାର (ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଆଦିର) ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 


» ଲୋକେ ପ୍ରାୟ ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁରୁଷଜ୍ଗ୍ର ପାରସ୍ପରିକ ଭାବକୁ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଭାବ ମନେ କରନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଏହି ଭାବ କେବଳ ଯେ ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁରୁଷର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 


ହୁଏ, ଏପରି କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ। ମଧୁରତାକୁ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌ ସହିତ ଅଭିନ୍ନତତା ହେଲେ ସେହି ମଧୁରତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ | 
ଅଭିନ୍ନତା ଯେତେ ଅଧ୍ଧକ ହେବ, ମଧୁରତା ସେତେ ବୃଦି ହେବ । ତେଣୁ ଦାସ୍ଯ, ସଖ୍ଯ, ଓ ବାଛଲ୍ଯ ମଧ୍ୟରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଭାବରେ ପୂର୍ଶତାପ୍ରାପ୍ତି 
ହେଲେ ସେଥୂରେ ମଧୁରତାର ନ୍ଯୁନତା ରହିବ ନାହିଁ। ଭକ୍ତିର ସମସ୍ତ ଭାବରେ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଭାବ ରହିଥାଏ । 

ଅଭେଦ ଓ ଅଭିନତାରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଯେଉଁଥୁରେ କେବଳ ଏକମାତ୍ର ତତ୍ତ୍ଵ ରହିଯାଏ, ଦ୍ୈତଭାବ ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ, 
ତାହାକୁ “ଅଭେଦ” କହନି ଏବଂ ଦୁଇ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ଏକ ରହିବାକୁ 'ଅଭିନ୍ତତା' କହନ୍ତି; ଯଥା-_ ଦୁଇଜଣ ମିତ୍ରକ୍‌ ଭିତରେ ଘନିଷ୍ଠତା ଥିବାରୁ 
ଅଭିନ୍ନତା ଥାଏ। ଅଭିନ୍ନତା ଯେତେ ପ୍ରଗାଢ଼ ହୁଏ, ମାଧୁର୍ଯ୍ୟରସ ସେତେ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । ଏହାକୁ ପ୍ରେମରସ କହନ୍ତି। ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଏହି ପ୍ରେମରସ 
ପାଇଁ ଲାଳାୟିତ। ଏହି ପ୍ରେମରସ ଆସ୍ଵାଦନ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ ଏକରୁ ଅନେକରୂପରେ ପ୍ରକଟ ହୁଅନ୍ତି_“ଏକାକୀ ନ ରମତେ' (ବୃହଦାରଣ୍ୟକ, 
୧। ୪। ୩), 'ସଦୈକ୍ଷତ ବହୁ ସ୍ଯାଂ ପଜାୟେୟେତି' (ଛାନ୍ଦୋଗ4. ୬ | ୨ | ୩) | 
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ଥାଏ, ମାତ୍ର ପ୍ରେମରେ ଚିନ୍ମୟତାର (ଚେତନ ସ୍ବରୂପର) । ହୁଏ, ମାତ୍ର ପ୍ରେମରସ ଆନଦରୂପେ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବୃଦ୍ଧି ପାଉଥାଏ । 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। କାମରେ ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ଥାଏ, କିନ୍ତୁ । କାମ ବିଷଣ୍ରତାରୁ ଜାତ ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମ ପ୍ରେମାସ୍ଫଦର୍କ୍ଚର 
ପ୍ରେମରେ ତ୍ଯାଗ ଥାଏ। କାମରେ ପରତନ୍କ୍ବତା ଆସେ, । ପ୍ରସନ୍ନତାରୁ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ । କାମରେ ନିଜେ ସୁଖ ପାଇବାର 
ମାତ୍ର ପ୍ରେମରେ ସାମାନ୍ୟ ବି ପରତନ୍ତ୍ବତା ଆସେ ନାହିଁ। । ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମରେ ପ୍ରେମାମ୍ଫପଦର୍କୁ ସୁଖ ଦେବାର 
କାମରେ “ସେ ମୋର କାମରେ ଆସୁ' ଏପରି ଭାବନା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ। କାମମାର୍ଟ ନରକଗାମୀ କରାଏ, ମାତ୍ର 
ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମରେ ମୁଁ ତାଚ୍ର କାମରେ ଆସେଂ । ପ୍ରେମମାର୍ଟ ଭଗବଦ୍‌ ଅଭିମୁଖୀ କରାଏ । କାମରେ ଦୁଇଜଣ 
ଏପରି ଭାବନା ରହେ। କାମରେ କାମୀ ଭୋଗ୍ୟବସ୍ତୁର । ରହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦ୍ବେଧୀଭାବ (ଭିନ୍ନତା) କେବେ ଦୂର ହୁଏ 
ଦାସ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ପ୍ରେମରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ପ୍ରେମୀର | ନାହିଁ, ମାତ୍ର ପ୍ରେମରେ ଏକ ହୋଇ ଦୁଇ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଦାସ ହୋଇଯାଆନ୍ତି। କାମରସ ନିରସତାରେ ପରିଣତ । ଅଭିନ୍ନତା କେବେ ଦୂର ହୁଏ ନାହିଁଂ । 


ଘଂଜିଣିସ୍ତ ଭବପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଶାଶ୍ବତପଦ ପ୍ରାପ୍ତି ବିଷୟରେ କହିସାରି ଏବେ ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତିର ଉପାୟ 
ବତାଉଛନ୍ତି । ସାଧକ ପାଇଁ ଦୁଇଟି କାମ ମୁଖ୍ୟ--(୧) ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ତ୍ୟାଗ ଏବଂ (୨) ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧ 
(ପ୍ରେମ) ସ୍ପାପନ। ପୂର୍ବଶ୍ନୋକର “ମଡୃବ୍ୟପାଶ୍ରୟଃଂ ପଦରେ ଭଗବାନଙ୍କର ସଙ୍ଗେ ସମ୍ବନ୍ଧର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି ଏବଂ ଏହି 
ଶ୍ଳୋକର “ବୁଦ୍ଧିଯୋଗମୁପାଶ୍ରିତ୍ଯଂ ପଦରେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରିବାର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ରହିଛି । 

“ବୁଦ୍ଧିଯୋଗମୁପାଶ୍ରିତ୍ଯଂ କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା, ସଂସାରର ସୃକ୍ଷ୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧ ମଧ୍ଯ ନ ରହୁ-ଦୂରେଣ ହ୍ୟବରଂ 
କମି ବୁଦ୍ଧିଯୋଗାଦ୍ଧନଞ୍ଚୟ” (ଗୀତା ୨। ୪୯), କାହା ପ୍ରତି ତିଳେମାତ୍ର ରାଗ-ଦେଷ ନ ରହୁ । 

ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କୀର ଚିନ୍ତନ କଲେ ସମତା (ବୁଦ୍ଦିଯୋଗ) ଛାଏଁ ଆସିଯାଏ, ତେଣୁ 'ମଢିତ୍ତଃ ସତତଂ ଭବଂ' କୁହାଯାଇଛି | 

==== ;^ == 


ୟଙ୍ଗ ଭଗବାନ ପୂର୍ବନନ୍ତ୍ରୋଳନେ ଘେଇଁ ଥାନ୍ଞୀ 6ଦଲଣଜୁଳଲେ, ଜାହାକୁ ଏଠି ଜୁଇଟି ଜ୍ଣ୍ରୋଳନନେ ଳମଣ୨ ଅନୁୟ © ବ୍ୟତିଜେଳ 
ଜ/ତିଜେ କୁଢ଼/ଭୂତ କଟୁଛନି / 
ମଚ୍ଚିତଃ ସବିଦୂଶାଣି ମତୁ୍‌ପ୍ରସାଦାତ୍ତରି ଷ୍ଯସି । 
ଅଥ ଚେତ୍ତ୍ଵମହର୍କାରାନ୍ତ ଶ୍ରାଷ୍ଯସି ବିନଫଙ୍କ୍ଷ୍ଯସି ॥ ୫୮ ॥ 
ଥଅଳ଼ୟ- ମଜିତାଃ=ମଦ୍‌ଗତଚିତ୍ତ ହୋଇ (ତୁମେ); ମତ ପ୍ରସାଦାତୃଳମୋ କୃପାରୁ; ସବି ଦୁଗାଣି=ସମସ୍ତ ବିଘ୍କୁ; 
ତରିଷ୍ୟସି-ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ; ଅଥ ଏବ; ଚେତୃ-ଯଦି; ତୃମ୍ବିତୁମେ; ଅହଂକାରାତୃବଅହଂକାରବଶତଃ (ମୋ କଥା); 
ନ, ଶ୍ରୋଷ୍ଯସି-ନ ଶୁଣିବ; ବିନଙ୍କ୍ଷ୍ଯସିଂତୂମର ପତନ ହେବ । 
ମଦୃଗତଚିତ୍ତ ହୋଇ ତୁମେ ମୋ କୃପାରୁ ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ ଏବଂ ଯଦି ତୁମେ ଅହଂକାରବଶତଃ 
ମୋ କଥା ନ ଶୁଣିବ, ତୁମର ପତନ ହେବ। 
ବ/ୂ6/# - 'ମଳିତାଃ ସବିଦୁଗାଣି ମତୃପ୍ରସାଦାତ୍ତରି- ¦ କରିବା ପାଇଁ ତୁମକୁ ଆଦୌ ପ୍ରୟାସ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ 
ଷ୍ଯସିଂ-- ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତରମେ ମଦ୍‌ ଗତଚିତ୍ତ । ନାହିଁ । 
ହୋଇ ମୋ କୃପା ବଳରେ ସମସ୍ତ ବାଧା, ବିଘ୍ନ, ଦୁଃଖ, ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତ ନିଜ ତରଫରୁ ସମସ୍ତ କର୍ମ ଭଗବାନକତୂ 
ଶୋକ ଆଦିକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର । ଅର୍ପିଣ କରିଦେଇ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଠାରେ ଅର୍ପିତ 


* ଦ୍ରୈତଂ ମୋହାୟ ବୋଧାତ୍‌ ପ୍ରାଗ୍‌ଜାତେ ବୋଧେ ମନୀଷୟା । ଭକ୍ତ୍ୟର୍ଥ' କଳ୍ପିତଂ (ସ୍ଵୀକୃତ) ଦ୍ରୈତମଦ୍ରୈତାଦପି ସୁନ୍ଦରମ୍‌ ॥ 
ପାରମାର୍ଥ୍ଣକମଦ୍ରୈତଂ ଦ୍ବୈତଂ ଭଜନହେତବେ । ତାଦୃଶୀ ଯଦି ଭକ୍ତିଃ ସ୍ଯାସ୍ଥା ତୂ ମୁକ୍ତିଶତାଧକା ॥ 
(ବୋଧସାର ଭକ୍ି. ୪୨-୪୩) 
‹ ବୋଧ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଦ଼ୈତଭାବ ମୋହରେ ଜଡ଼ିତ କରାଇ ପାରେ । କିନ୍ତୁ ବୋଧପ୍ରାପ୍ତି ପରେ ଭକ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସ୍ଵୀକୃତ ଦ୍ରୈତ ଅଡ଼ୈତଠାରୁୂ 
ମଧ୍ୟ ଅଧୂକ ସୁନ୍ଦର ହୁଏ।'' 
“ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵ ତ ଅଦ୍ଦୈତ ଅଟେ, କେବଳ ଭଜନ ପାଇଁ ଦ୍ରୈତ ହୁଏ। ଯଦି ଏପରି ଭକ୍ତି ଥାଏ, ତାହା ମୁକ୍ତିଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଶତଗୁଣ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ।” 


ଶ୍ମୋକ ୫୮] 


ହୋଇଗଲା, ସମତାର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ସଂସାରର ସଂଯୋଗ- 
ଜନିତ ଲୋଲୁପତାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଭଗବାନର୍ବ୍ୀ 
ସହିତ ଅବିଚଳ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିନେଲା। ଏସବୁ ସତ୍ତ୍ଵେ ଯଦି 
ବାସ୍ତବିକ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରାପ୍ତିରେ କିଛି ଉଣା ରହିଯାଏ କିମ୍ବା ସାଂସାରିକ 
ଲୋକଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ କିଛି ବିଶେଷତୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରି 
ତା'ଠାରେ ଅଭିମାନ ଆସିଯାଏ ଅଥବା ଏହିଭଳି କୌଣସି 
ସୃକ୍ଷ୍ଣ ଦୋଷ ରହିଯାଏ, ତା”ହେଲେ ସେହି ଦୋଷ ଦୂର 
କରିବା ପାଇଁ ସାଧକ ଉପରେ କୌଣସି ଦାୟିତୂ ରହେ 
ନାହିଁ, ବରଂ ସେହି ଦୋଷ ଓ ବାଧାବିଘ୍ନଗୁଡ଼ିକୁ ଦୂର କରିବାର 
ଦାୟିତୃ ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି-¬ 'ମତୃ ପ୍ରସାଦାତ୍ତରିଷ୍ଯସିଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ କୃପାରୁ 
ସମସ୍ତ ବାଧାବିଘ୍ନକୁ ତରିଯିବ। ଏ ସବୁର ନିଷ୍ଠର୍ଷ ହେଲା, 
ଭକ୍ତ ଯେତିକି ବୂଝି ପାରିଛି, ନିଜ ତରଫରୁ ସେ ସାବଧାନ 
ହୋଇ ସେତିକି କରିଦେଉ;? ତାଂ”ପରେ ଯାହା କିଛି ଉଣା 
ରହିଯିବ, ତାହା ଭଗବାନର୍କ୍ଚ କୃପାରେ ପୂରଣ ହୋଇଯିବ । 

ମନୂଷ୍ଯ ଦ୍ବାରା ଯଦି କିଛି ଅପରାଧ ହୋଇଥାଏ, 
ତାହାହେଲା ସେ ସଂସାର ସହିତ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନି ନେଇଛି 
ଓ ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଇଛି । ସେହି ଅପରାଧ 
ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସେ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ 
କରି ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଉ । ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଗଲେ 
ଆଉ ଯାହା କିଛି ଉଣା ରହିଯିବ, ତାହା ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ କୃପାରେ 
ପୂର୍ଶି ହୋଇଯିବ । ତେଣିକି ସବୁ କାମ ଭଗବାନ ତୁଲାଇବେ । 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବତ୍‌କୂପା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାରେ ସଂସାର 
ସହିତ କିଜଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ମାନିବା ଓ ଭଗବାନକ୍କୀ ଠାରୁ ବିମୁଖ 
ହେବା-ଏଏହା ହିଁ ଥୂଲା ବାଧା। ସାଧକ ଏହି ବାଧା ଦୂର 
କରିଦେଲେ ଭଗବତ୍‌କୃପା ଆପେ ଆପେ ପୂର୍ଶିତାରେ ପହଞ୍ଚାଇ 
ଦେବ। 

ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରାଦି ସହିତ ଯାହାର 
ସମ୍ବନ୍ଧ ଅଛି, ତା' ଉପରେ ହିଁ ଶାସ୍ତ୍ରର ବିଧ୍ୂର“ନିଷେଧ, ନିଜର 
ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମ ଅନୁସାରେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ଆଦି ନିୟମ 
ଲାଗୁ ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ନିୟମଗୁଡ଼ିକୁ ସେ ଅବଶ୍ଯ ପାଳନ 
କରିବା ଉଚିତ । କାରଣ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଶରୀରାଦିର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ପାପପୁଣ୍ୟ ହୁଏ ଏବଂ ତାହାର 
ପରିଣାମରେ ସୁଖ-ଦୂଃଖ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼େ । ତେଣୁ 
ତା'ଉପରେ ବିଶେଷଭାବେ ଶାସ୍ତ୍ରର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଓ ନିୟମ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଲାଗୁ ହୁଏ। କିନ୍ତୁ ଯେ ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇ ଭଗବାନରବ୍କ୍ରର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ, ସେ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ବିଧୂ-ନିଷେଧ ଓ ବର୍ଣ-ଆଶ୍ରମ ମର୍ଯ୍ୟାଦାର ଦାସ ହୋଇ ରହେ 
ନାହିଁ। ସେ ବିଧୂ-ନିଷେଧରୁ ଉର୍ଦ୍ଵକୁ ଉଠିଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତା' ପାଇଁ 
ବିଧ୍ରଂନିଷେଧ ଲାଗୁ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ ବି ଧୂ-ନିଷେଧର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ କେବଳ ପ୍ରକୃତି ରାଜ୍ଯରେ ହିଁ ଥାଏ । ପ୍ରଭୁର୍ଚ୍ଚ 
ରାଜ୍ୟରେ ତ କେବଳ ଶରଣାଗତିର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଅଛି । 
ଜୀବ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ (ଗୀତା ୧୫ | ୭) | 
ଯଦି ସେ କେବଳ ନିଜର ଅଂଶୀ ପରମାମ୍ରୂର୍ଦ୍ଚ ଆଡ଼କୁ 
ଅଭିମୁଖୀ ହୁଏ, ତା'ଉପରେ ଦେବ, ରଶି, ପ୍ରାଣୀ, ପିତା- 
ମାତା ଆଦି ଆପ୍ତଜନ ଏବଂ ପିତାମହ, ପ୍ରପିତାମହ ଆଦି 
ପିତୃପୁରୁଷକ୍କର କୌଣସି ରଣ ରହେ ନାହିଁ”; କାରଣ ଶୁଦ୍ଧ 
ଚେତନ ଅଂଶ ଏମାନବ୍ଚ୍ଚଠାରୁ କେବେ କିଛି ନେଇ ନାହିଁ। 
ଯେତେବେଳେ ସେ ଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରେ, 
ସେତେବେଳେ ନେବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ଏବଂ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିବାରୁ 
ନ୍ଯୂନତା ଆସେ ନ ହେଲେ ତାଂଠାରେ କେବେ ନ୍ୟଯୂନତା 
ଆସେ ନାହିଁ-- 'ନାଭାବୋ ବିଦ୍ଯତେ ସତଃ' (ଗୀତା ୨ | ୧୬) | 
ଯଦି ତା'”ଠାରେ କେବେ ନ୍ଯୁନତା ଆସେ ନାହିଁ, ତେବେ 
ସେ ସେମାନବ୍କ୍କର ରଣୀ ହେବ କିପରିନ ଏହାକୁ ହିଁ ସମସ୍ତ 
ବିଘ୍ନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବା ବା ତରିଯିବା କୁହାଯାଏ । 
ସାଧନା ସମୟରେ ଜୀବନନିର୍ବାହ ସମସ୍ଯା ଓ 
ଦେହରେ ରୋଗ ପ୍ରଭୂତି ଅନେକ ବାଧାବିଘ୍ନ ଆସେ; କିନ୍ତୁ 
ଏସବୂ ଆସିଲେ ମଧ୍ଯ ଭଗବତ୍‌କୂପାର ଆଶ୍ରୟ ଥୂବାରୁ 
ସାଧକ ବିଚଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ତାକୁ ଏହି ବାଧାବିଘ୍ନଗୁଡ଼ିକରେ 
ଭଗବାନବ୍କ୍ରର ବିଶେଷ କୃପା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। ତେଣୁ 
ବାଧାବିଘ୍ନଗୁଡ଼ିକ ତାକୁ ବାଧା ପରି ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ, 
ବରଂ କୃପା ପରି ଜଣାପଡ଼େ। 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସାଧନାରେ ବାଧାବିଘ୍ନ ଆସିବା ତଥା 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସ୍ପଷ୍ଝ୍ଵି ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ଥାଏ | 
ସେଥୁପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, “ମୋର ଆଶ୍ରିତ ଭକ୍ତର 
ଏ ଦୁଇଟିଯାକ କାମ ମୁଁ କରିଦେବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ କୃପାବଳରେ 
ସାଧନାର ସମସ୍ତ ବାଧାବିଘ୍ନକୁ ଦୂର କରିଦେବି ଏବଂ ସେହି 
ସାଧନା ଦ୍ବାରା ମୁଁ ନିଜେ ମୋର ପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ୟ କରାଇଦେବି ।' 
ଂଅଥ ବେତ୍ବ୍ବମହଂକାରାନ୍ନ ଶ୍ରୋଷ୍ଯସି ବିନଫ୍କ୍ଷ୍ଯସି”-- 
ଭଗବାନ ଅତ୍ୟନ୍ତ କୃପାପରବଶ ହୋଇ ଆମ୍ଭୀୟତାପୂର୍ବକ 


ସା ୭୭ଚଚ୬ଚ୧୫}8‰ଂଂ୭ୃ୫୍‌୍‌୍‌୍‌”୍‌୍‌>୍‌ୃ୍‌ୃ୍‌୍‌୍‌୭୦୫୭%୨୭୭%”.୍‌.୍‌. %ଫ%୍‌._66‰_. _ 
* ଦେବର୍ଷିଭୂତାପ୍ରନ୍ଧଣାଂ ପିତ୍ପଣାଂ ନ କିଜ୍ଞରୋ ନାୟମ୍ପଣୀ ଚ ରାଜନ୍‌ । ସର୍ବାମ୍ବନା ଯଃ ଶରଣଂ ଶରଣ୍ୟଂ ଗତୋ ମୁକୁନ୍ଦଂ ପରିହ୍ଦୃତ୍ୟ କର୍ତତମ୍‌ ॥ 


(ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୫ | ୪୧) 


“ହେ ରାଜନ୍‌! ଯେ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ଛାଡ଼ି ସର୍ବଭାବରେ ଶରଣାଗତବସଳ ଭଗବାନର୍କାର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ, ସେ ଦେବ, ରଖି, 
ପ୍ରାଣୀ, କୁଟୁମ୍ବଜନ ଓ ପିତୃଗଣବ୍କ ମଧ୍ୟରୁ କାହାର ହେଲେ ରଣୀ ଓ ସେବକ ହୋଇ ରହେ ନାହିଁ।” 
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ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ କହୁଛନ୍ତି 'ଅଥ' ଅର୍ଥାତ୍‌ ପକ୍ଷାନ୍ତରରେ ମୁଁ ଯାହାକିଛି 


କହିଛି, ତାହା ନ ମାନି ଯଦି ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 'ମୁଁ 


ବି କିଛି ଜାଣିଛି, କରୁଛି ତଥା ମୁଁ କିଛି ବୁଝିପାରେ, କିଛି 
କରିପାରେ” ଆଦି ଭାବ ଯୋଗୁଁ ତୂମେ ମୋ କଥା ନ ଶୁଣିବ, 
ମୋ ଇଙ୍ଗିତ ଅନୁସାରେ ନ ଚଳିବ, ମୋ କଥା ନ ମାନିବ, 
ତା'ହେଲେ ତୁମର ପତନ ହେବ-- ବିନଙ୍କ୍ୟସି' | 

ଯଦ୍ଯପି ଅର୍ଜୁନକ୍ନ ପକ୍ଷେ ଭଗବାନଙ୍କ କଥା ନ 
ମାନିବା ବା ନ ଶୁଣିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ତଥାପି ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି- “ଚେତ୍ବଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଦି ତୁମେ ମୋ କଥା 
ନ ଶୁଣିବ, ତୂମର ପତନ ହେବ । ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତୁମେ 
ଯଦି ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ ମୋ କଥା ନ ଶୁଣ ବା କୌଣସି ଭୁଲ୍‌ 
ଯୋଗୁଁ ନ ଶୁଣ, ତେବେ ତାହା କ୍ଷମଣୀୟୀ, କିନ୍ତୁ ଯଦି 
ତୁମେ ଅହଂକାରବଶତଃ ମୋ କଥା ନ ଶୁଣିବ, ତେବେ 
ତୂମର ପତନ ହେବ; କାରଣ ଅହଂକାରବଶତଃ ମୋ 
କଥା ନ ଶୁଣିଲେ ତୁମର ଅଭିମାନ ବଢ଼ିଯିବ ଏବଂ ଏହା 
ହିଁ ସମସ୍ତ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଳ। 

ପୂର୍ବରୁ ଚତୁର୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟରେ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀମୁଖରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ମୋର ଭକ୍ତ ଓ ପ୍ରିୟ ସଖା-¬ 'ଭକୋ ଅସି 
ମେ ସଖା ଚେତି' (୪ | ୩) ଏବଂ ପୁନଶୃ ନବମ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
କହିଛନ୍ତି, ହେ ଅର୍ଜୁନା ତୁମେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କର ଯେ, ମୋ ଭକ୍ତର 
ପତନ ହୁଏ ନାହିଁ-- 'କୌନ୍ତେୟ ପ୍ରତିଜାନୀହି ନ ମେ ଭକ୍ତଃ 
ପ୍ରଣଶ୍ୟତି” (୯ । ୩୧) | ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ 
ଭଗବାନରଙ୍କ୍ଟର ଭକ୍ତ ତେଣୁ ସେ କେବେ ଭଗବାନକ୍ଳୀ ଠାରୁ 
ବିମୁଖ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ ଏବଂ ତାର୍ଜକୀର କେବେ ପତନ 
ମଧ୍ଯ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସେହି ଅର୍ଜୁନ ବି ଯଦି 
ଭଗବାନଙ୍କ କଥା ନ ଶୁଣିବେ, ତା'ହେଲେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ 
ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଯିବେ ଏବଂ ବିମୁଖ ହେବାରୁ ତାର୍କୀର 
ପତନ ହେବ ।। ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୂ ବିମୁଖ 
ହେବାରୁ ପ୍ରାଣୀର ପତନ ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଜନ୍ମମରଣ ଚକ୍ରରେ 
ପଡ଼େ (ଗୀତା ୯ | ୩; ୧୬1| ୨୦) | 


ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୫୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 
ପ୍ରଥମପୁରୁଷର ବାଚକ ଅଅବାପ୍ଳନୋତି” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି 


× ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସାଧାରଣ ରୀତିରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ମୋ 
କୃପାରୁ ପରମପଦ ପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟମପୁରୁଷ 
ବାଚକ ତରିଷ୍ୟସି” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅର୍ଜୁନଜ୍ଞୀ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ମୋ କୃପା ବଳରେ ତୁମେ ସମସ୍ତ ବାଧାବିଘ୍ନକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ। ଏ ଦୁଇଟି କଥାର ତାଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଚୀ କୃପାରେ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ନିହିତ, ତାହା ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ସାଧନାରେ ନାହିଁ । ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଆମେ 
ସାଧନା କରିବା ନାହିଁ, ବରଂ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସାଧନା 
କରିବା ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ବାଭାବିକ ଧର୍ମ ହେବା ଉଚିତ; କାରଣ 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ କେବଳ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ମିଳିଛି। 
ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମ ପାଇ ମଧ୍ଯ ଯେ ପରମାମ୍ରାକକୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ କରେ 
ନାହିଁ, ସେ ଉଚ୍ଚାତିଉଚ୍ଚ ଲୋକକୁ ଗଲେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ପୁଣି 
ସେଠାରୁ ସଂସାରକୁ (ଜନ୍ମମରଣକୁ) ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼ିବଂ 
(ଗୀତା ୮ | ୧ ୬) | ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯଶରୀର ମିଳିଥୁବାରୁ ଜୀବିତ 
ଅବସ୍ତାରେ ମନୁଷ୍ୟ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କରିନେବା ଉଚିତ ଏବଂ 
ଜନ୍ମମରଣରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ | କର୍ମଯୋଗୀର୍୍ଘ ପାଇଁ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ସମତାଯୁକ୍ତ ପୁରୁଷ ଏହି 
ଜୀବିତ ଅବସ୍ଥାରେ ହିଁ ପାପ ଓ ପୁଣ୍ଯରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୨ । ୫୦) । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଜନ୍ମମରଣରୁ ମୁକ୍ତ 
ହେବା ମନୂଷ୍ଯର ପରମ ଧ୍ୟେୟ। 

ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ୧ ୧ଶ ଶ୍ମୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ, ମୁଁ ମୋ କୃପାରେ ଭକ୍ତର୍କ୍ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରକାଶିତ 
କରିଦିଏ ଏବଂ ଏକାଦଶ ଅଧ୍ଯାୟର ୪୭ଶ ଶ୍ଣୋକରେ 
ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, ମୁଁ ନିଜ କୃପାରେ ହିଁ ବିରାଟରୂପ 
ଦେଖାଇଲି। ସେହି କୃପା କଥା ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ମୋ କୃପାରେ ପରମପଦ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ (୧୮ । ୫୬) ଏବଂ 
ମୋ କୃପାରେ ହିଁ ତୁମେ ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନକୁ ତରିଯିବ (୧୮ | ୫୮) | 
ପରମପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ବାଧାବିଘ୍ନ 
ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହେ ନାହିଁ । ତଥାପି ସମସ୍ତ 
ବାଧାବିଘ୍ଳକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ କହିବାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଅର୍ଜୁନକ୍କୀ ମନରେ.ଭୟ ଥୂଲା ଯେ, “ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ମୋତେ 
ପାପ ଲାଗିବ; ଯୁଦ୍ଧ ଯୋଗୁଁ କୁଳପରମ୍ପରା ନଷ୍ଟ ହୋଇ 
ପିତୃପୁରୁଷକ୍କର ପତ୍ନନ ହେବ ଏବଂ ଏହିରୂପେ ଅନଥ୍ଥପରମ୍ପରା 
ବଢ଼ିଗ୍ବଲିବ ଆମ୍ଭେମାନେ ରାଜ୍ଯଲୋଭରେ ଏଡ଼େ ବଡ଼ 


୬ ଯେଃନ୍ୟେଃ ରବିନ୍ଦାକ୍ଷ 


୮ 


ବିମୁକ୍ତମାନିନସ୍ତ୍ର୍ୟସ୍ତଭାବାଦବି ଶୁଦ୍ଧବୁ ଦ୍ଧୟଃ । 


ଆରୁହ୍ୟ କୃକ୍ତେଣ ପରଂ ପଦଂ ତତଃ ପତନ୍ତ୍ୟଧୋଃନାଦୃତଯୁଷ୍ମଦଙ୍ଘ୍ରୟଃ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୦ | ୨ | ୩୨) 
ହେ କମଳନୟନ! ଯେଉଁମାନେ ଆପଣକୀ ଚରଣକମଳର ଶିତ ନୁହନ୍ତି ଏବଂ ଆପଣକା ପ୍ରତି ଭକ ନ ଥିବାରୁ ଯେଉଁମାନସୀର ବୁଦି 
ଶୁଦ୍ଧ ନୂହେଁ, ସେମାନେ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ ମାନୁଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ବାସ୍ତବରେ ସେମାନେ ବଦ୍ଧ ଅଟନ୍ତି। ସେମାନେ କ୍ସେଶପୂବବକ ସାଧନା କରି କରି ଉଚ୍ଚାତିଉଚ୍ଚ 


ପଦରେ ଆରୂଢ଼ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ ସେଠାରୁ ପତିତ ହୁଅନ୍ତି । ” 


ଶ୍ମୋକ ୫୯] 
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ପାପ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଇଛୁ, ତେଣୁ ମୁଁ ଶସ୍ତ୍ର 
ତ୍ୟାଗ କରି ବସିଯିବି ଏବଂ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରକ୍କ ପକ୍ଷର ଲୋକେ 
ମୋତେ ମାରିଦେଲେ ମୋର କଲ୍ୟାଣ ହେବ”! (ଗୀତା 
୧। ୩୬-¬୪୬) | ଏସବୁ କଥାକୁ ଏବଂ ଅନେକ ଜନ୍ମର 
ଦୋଷକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି, ତୁମେ 
ମୋ କୃପାରେ ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନ ଓ ପାପକୁ ତରିଯିବ-- 'ସଵିଦୁଗାଣି 


ମତ୍ପ୍ରସାଦାତ୍ତରିଷ୍ଯସି। ଭଗବାନ ବହୁବଚନ ସୂଚକ 
“ଦୁଶାଣିଂ ପଦ ପ୍ରୟୋଗ କରି ମଧ୍ୟ ତା'ସହିତ “ସବି ଶବ୍ଦ 
ଯୋଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୋ କୃପାରେ 
ତୁମର କିଜଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ପାପ ରହିବ ନାହିଁ; କୌଣସି ବନ୍ଧନ ବି 
ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ମୋ କୃପାରେ ସର୍ବଥା ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇ 
ତୂମେ ପରମପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ଘଟିଣିଝ୍ର ଭକ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଓ ଭଗବଚ୍‌ଚିନ୍ତନ କରିବା ଭକ୍ତଙ୍କର ଏକମାତ୍ର କାମ । ତେଣିକି 


ତାଙ୍ଗ୍ର ସବୁ କାମ ଭଗବାନ କରନ୍ତି । ଭଗବାନ ଭକ୍ତଙ୍କ୍ତ ଉପରେ କୃପା କରି ତାର୍କୀ ସାଧନାମାର୍ଟର ସବୁ ବାଧାବିଘ୍ନ ଦୂର କରି 
ଦିଅନ୍ତି ଏବଂ ନିଜେ ତାଙ୍କୁ ଛାଏଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଓଯୋଗକ୍ଷେମଂ ବହାମ୍ୟହମ୍‌' (ଗୀତା ୯ | ୨୨) | ତେଣୁ ବ୍ରହ୍ୁସୂତ୍ରରେ ଅଛି-- 
'ବିଶେଷାନୁ-ଗରହଶୃ' (୩ | ୪ | ୩୮) 'ଭଗବାନର୍କୁ ଭଳି କଲେ ସେ ବିଶେଷ ଅନୁଗ ୫ କରନି |' ବାସ୍ତବରେ ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ 
ଭଗବତ୍‌କୃପା ତ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥୁବାରୁ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ତାହା ବିଶେଷରୂପେ ଅନୂଭବ ହୁଏ। 


ଯଦହତ୍କ୍ରାରମାଶ୍ରିତ୍ୟ ନ ଯୋସ୍ଯ ଇତି ମନ୍ୟସେ । 
ମିଥ୍ଯୈଷ ବ୍ଯବସାୟସ୍ତେ ପ୍ରକୃ ତିସ୍ତ୍ରାଂ ନିଯୋକ୍ଷ୍ଯତି ॥ ୫୯ ॥ 


ଥନଳନ୍ଦ ¬ ଅହକ୍କଞାରମ୍‌ ˆ ଅହଂକାରର; ଆଶିତ୍ୟ ଆଶ୍ରୟ ନେଇ; ଯତୃ=5ଁ(ତୁମେ) ଯାହା; ଇତି, ମନ୍ୟସେଇଁମନସ କରିଛ 
ଯେ (ମୁଁ;; ନ, ଯୋସ୍ୟୋ-ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ; ତେଇତୁମର; ଏଷଃ=ଏହି; ବ୍ୟବସାୟଃ=ନିର୍ଶୂୟ; ମିଥ୍ଯାଚିମିଥ୍ଯା (କାରଣ); 


ପ୍ରକୃତିଛ (ତୁମର) କ୍ଷାତ୍ରପ୍ରକୃତି; ତ଼ାମ୍‌ - ତୁମକୁ; ନିଯୋକ୍ଷ୍ୟତି-ଯୁଦଝ୍ରେ ନିୟୋଜିତ କରିଦେବ | 
ଅହଂକାରର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ନାହିଁ ବୋଲି ଯାହା ମନସ କରିଛ, ତୁମର ଏହି ନିୟ୍ଫିୟ 
ସକ୍ପୂଶ୍ଚି ମିଥ୍ୟାଃ କାରଣ ତୁମର କ୍ଷାତ୍ରପ୍ରକୃତି ତୁମକୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ନିୟୋଜିତ କରିଦେବ । 


ବ୍/୩ 'ଯଦହଂ-କାରମାଶିତ୍ୟ'-¬ ପକୃତିରୁ ମହତ୍ତତ୍ତବ 
ଏବଂ ମହତ୍ତତ୍ତ୍ଵର୍‌ ଅହଂକାର ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । “ମୁଁ ଶରୀର”-¬ 
ଏହା ସେହି ଅହଂକାରର ଏକ ବିକୃତ ଅଂଶ। ଏହି ବିକୃତ 
ଅହଂକାରର ଆଶ୍ରିତ ପୁରୁଷ କେବେ କ୍ରିୟାରହିତ ହୋଇପାରେ 
ନାହିଁ; କାରଣ ପ୍ରକୃତି ସର୍ବଦା କ୍ରିୟାଶୀଳ ଓ ପରିବର୍ତନଶୀଳ, 
ତେଣୁ ତାହାର ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ ନ 
କରି ରହିପାରେ ନାହିଁ (ଗୀତା ୩। ୫, । 

ଅହଂକାରପୂର୍ବକ ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି କ୍ରିୟାଶୀଳ ପ୍ରକୃତିର 
ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଏ, ତା'”ହେଲେ ସେ କିପରି କହି 
ପାରିବ ଯେ, ମୁଁ ଅମୁକ କର୍ମ କରିବି ଆଉ ଅମୁକ କର୍ମ 
କରିବି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ହୋଇଥୁବା 
ମନୁଷ୍ଯ କରିବା ଓ ନ କରିବା-ଉଭୟରୁ ନିସ୍ତାର ପାଇବ 
ନାହିଁ। କାରଣ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ମନୁଷ୍ଯର କରିବା 
ମଧ୍ଯ “କର୍ମ। ଏବଂ ନ କରିବା” ମଧ୍ଯ କର୍ମ। ମାତ୍ର 
ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ହୁଏ ନାହିଁ, 
ସେଥୂରୁ ନିର୍ଲିପ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଯାହା ତାଂର ବାସ୍ତବିକ 
ସ୍ବରୂପ),, ସେତେବେଳେ ତା'ପାଇଁ “କରିବା ଓ ନ କରିବା' 
କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ତାଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯିଏ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧଂ ରଖିଛି, ଏଣେ କର୍ମ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଁ ନାହିଁ, 


ତା'ଂପକ୍ଷେ କର୍ମ ନ କରି ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ। ମାତ୍ର 
ଯେ ପ୍ରକୃତିଠାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଚ୍ଛେଦ କରିଛି ଅଥବା ଯେ 
ସର୍ବଥା ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଇଛି, ସେ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ନୁହେଁ। 

“ନ ଯୋସଶ୍ଯ ଇତି ମନ୍ୟସେ'--ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କଲେ- 'ଶିଷ୍ଯସ୍ତେଃହଂ ଶାଧୂ ମାଂ ଡ଼ାଂ ପ୍ରପନମ୍‌' (୨ | ୭) 
ଏବଂ ପରେ ପରେ ସେ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ କହିଦେଲେ, "ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବି ନାହି'- _“ନ ଯୋସଛ୍ଯ॥"େ' ( ୨ | ୯) | ଏ କଥା ଭଗବାନକୂୁ 
ଭଲ ଲାଗିଲା ନାହିଁ। ଭଗବାନ ମନେ ମନେ ଭାବିଲେ, 
ଏ ତ ପ୍ରଥମେ ମୋର ଶରଣାଗତ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ମୁଁ 
କିଛି ନ କହୂୁଣୁ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ ନାହିଁ ବୋଲି 
ମପ୍ଫଷ୍ଟ୍‌ କହିଦେଲେ, ତାଂହେଲେ ଇଏ ଆଉ ମୋର ଶରଣାଗତ 
କିପରି ହେଲେ? ଏ ତ ଅହଂକାରର ଶରଣାଗତ ହେଲେ! 
ବାସ୍ତବିକ ଶରଣାଗତିରେ 'ମୁଁ ଏହା କରିବି ଓ ଏହା କରିବି 
ନାହିଁ --ଏପରି କହିବା ସମ୍ାବ ନୁହେଁ | ଭଗବାନସର ଶରଣାଗତ 
ହେବା ପରେ ସେ ଯେପରି କରାଇବେ, ସେପରି କରିବାକୁ 
ହେବ। ଏ କଥାକୁ ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କୁ ହସ ଲାଗିଲା 
(୨। ୧୦)। ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନକ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟଧୂକ କୃପା ଓ 
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ସ୍ନେହ ଥିବାରୁ ଭଗବାନ ଉପଦେଶ ଦେବା ଆରମ୍ଭ କଲେ, 
ନ ହେଲେ ଭଗବାନ ସେଇଠି କହି ଦେଇଥାଆନ୍ତେ, 'ଯେମିତି 
ଇଚ୍ଜା, ସେମିତି କର'- ¬ 'ଯଥେକୁସି ତଥା କୁରୁ' (୧୮ | ୬୩); 
କିନ୍ତୁ 'ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ ଅର୍ଜୁନକ୍କର ଏହି କଥାଟି 
ଭଗବାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଅଟକି ରହିଲା। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ସେହି “ନ ଯୋସ୍ଥ୍ଯେ' ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରି କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ଅହଂକାରର ଶରଣାପନ୍ନ, ମୋର 
ନୁହଁ। ଯଦି ତୃମେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଥାନ୍ତ, ତା'ହେଲେ 
ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ” ବୋଲି କହି ପାରି ନ ଥାଆନ୍ତ। 
ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଥୁୂଲେ କରିବା ଓ ନ କରିବାର 
ଦାୟିତୃ ମୋ ଉପରେ ଥାଆନ୍ତା । ତା'ଛଡ଼ା ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୋଇଥୁଲେ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟ ତୁମକୁ ବାଧ୍ଯ କରି ପାରି ନ 
ଥାଆନ୍ତା (ଗୀତା ୭ | ୧୪) । ଯିଏ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ନୁହେଁ, 
ତାକୁ ହିଁ ତ୍ରିଗୁଣମୟୀ ମାୟା ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତି ବାଧ୍ଯ କରେ 
(ଗୀତା ୭ | ୧୩); କାରଣ ଏହା ଏକ ନିୟମ ଯେ ପ୍ରକୃତିର 
ପ୍ରବାହରେ ପ୍ରବାହିତ ପ୍ରାଣୀ ପ୍ରକୃତିର ଗୁଣମାନତ୍କ୍ମ ନିକଟରେ 
ସର୍ବଦା ପରବଶ ହୋଇ ରହେ। 

ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ମହତ୍ଵ୍ଵପୂରଶ୍ଚି ବିଷୟ ଯେ, ଲୋକେ 
ଯେଉଁ ପ୍ରାକୃତ ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମନେ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ସେହି ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକର ସର୍ବଦା ପରବଶ ୯ପରାଧୀନ) 
ହୋଇ ରହନ୍ତି, ଭ୍ରମବଶତଃ ସେମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ 
ସେମାନେ ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଵାମୀ, କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ଦାସ ହୋଇଯାଆନ୍ତି! ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ ପଦାଥିଗୁଡ଼ିକୁ 
ନିଜର ମନେ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ସେଗୁଡ଼ିକର 
ପରବଶ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେଥୁପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି 
ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥକୁ ନିଜର ମନେ କରିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ 
ପ୍ରକୃତରେ ସେଗୁଡ଼ିକ ନିଜର ନୂହନ୍ତି। ପ୍ରକୃତରେ କେବଳ 
ଭଗବାନ ହିଁ ନିଜର। ଭଗବାନଙ୍କୁ ନିଜର ମନେକଲେ 
ମନୁଷ୍ୟର ପରତନ୍ନ୍ଵତା ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସମାପ୍ତ ହୋଇଯାଏ । 
ତାପ୍ୟର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର 
ମନେକଲେ ସମ୍ପୂର୍ଶ ପରତନ୍ତ୍ଵ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଭଗବାନବକ୍କୁ 
ନିଜର ମନେକଲେ ଓ ଅନନ୍ଯ ଭାବରେ ତାହବ୍ଦ୍ଧଠାରେ 
ଶରଣ ଗଲେ ପୂର୍ଣ୍ର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଶରଣାଗତ 
ହୋଇଗଲେ ଲେଶମାତ୍ର ପରତନ୍ତ୍ବତା ରହେ ନାହିଁ-- 
ଏହା ହେଉଛି ଶରଣାଗତିର ମହିମା। ମାତ୍ର ପ୍ରଭୁଙ୍କ ଶରଣାପନ୍ତ 
ନ ହୋଇ ଯେଉଁମାନେ ଅହଂକାରର ଶରଣ ନିଅନ୍ତି, 
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ସେମାନେ ମୂତ୍ଯୁମାର୍ଗରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ପ୍ରବାହରେ 
ଭାସି ଯାଆନ୍ତି--'ନିବରିନ୍ତେ ମୃତ୍ୟୁସଂସାରବମ୍ଥିନି” (୯ | ୩) | 
ଏହି କଥାକୁ ଚେତାଇ ଦେଇ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକ୍ଲୁଁ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ତୂମେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ନାହିଁ ବୋଲି ଯେଉଁ ଜିଦି 
ଧରିଛି, ତାହା ଚଳିବ ନାହିଁ। କ୍ଷାତ୍ରପ୍ରକୂୃତିର ପରବଶ 
ହୋଇ ତୁମକୁ ଅବଶ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 

'ମିଥ୍ୟେଷ ବ୍ଯବସାୟସ୍ତେ'-- ବ୍ଯବସାୟ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିର୍ଶୟ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାରର-¬ବାସ୍ତବିକ ଓ ଅବାସ୍ତବିକ। ପରମାମ୍ରାର୍ଦ୍ୀ 
ସହିତ ଆମର ଯେଉଁ ନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, ତାହାର ଜାଗୃତି 
ପାଇଁ ନିର୍ଶ୍ପୟ କରିବା ବାସ୍ତବିକ ଏବଂ ପ୍ରକୃତି ସହିତ ମିଶି 
ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ନିର୍ଷଶୟ କରିବା ଅବାସ୍ତବିକ । 
ପରମାମ୍ରରାଙ୍କ ସମ୍ବନ୍ଧ ପାଇଁ ହେଉଥୂବା ନିର୍ଶ୍ରୟରେ ସ୍ଵୟଂର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରକୃତିର ସମ୍ଭନ୍ଧଂ ପାଇଁ ହେଉଥୂୁବା 
ନିର୍ଶ୍ରୟରେ ଅନ୍ତଃକରଣର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ। ଏଥୂପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ। ଅହଂକାରର 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରକୃତିର ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବ ନାହିଁ 
ବୋଲି ଯାହା କହୁଛ, ତୂମର କ୍ଷ୍ଷାତ୍ରପ୍ରକୃତର ବିରୁଦ୍ଧ) ଏହି 
ନିର୍ଣ୍ଣୟ ଅବାସ୍ତବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମିଥ୍ଯା । କେବଳ ପରମାମ୍ରାର୍ଚ୍ଚର 
ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ, ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସଂସାରର 
ଆଶ୍ରୟ ନେବା ଉଚିତ ନୂୁହେଁ। 

'ମୁଁ ପରମାମୁା୍ର ଏବଂ ମୋତେ କେବଳ ପରମାମ୍ରାର୍କ 
ଅଭିମୁଖୀ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ'--ପ୍ରାଣୀ ଯଦି ଏହିପରି ନିର୍ଶ୍ଚୟ 
କରିନିଏ, ତାହାର ଏହି ନିର୍ଶ୍ରୟ ବାସ୍ତବିକ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସତ୍ୟ ଓ 
ନିତ୍ଯ। ଏହି ନିଶ୍ରିୟର ମହିମା ବିଷୟରେ ଭଗବାନ ନବମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୩୦ଶ ଶ୍ମୋକରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଯଦି ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଦୁରାଗ୍ଵରୀ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ ଅନନ୍ଯଭାବରେ ମୋର ଭଜନ 
କରେ, ତା'ହେଲେ ତାକୁ ଦୁରାଗ୍ନରୀ ମନେ କରିବା ଅନୁଚିତ, 
ବରଂ ସାଧୁ ମନେ କରିବା ଉଚିତ; କାରଣ ସେ ଭଗବାନର୍କର 
ଓ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଭଜନ କରିବ ବୋଲି ବାସ୍ତବ ନିର୍ଶ୍ରୟ କରି 
ସାରିଛି। 

“ପ୍ରକୃତିସ୍ତ୍ରାଂ ନିଯୋକ୍ଷ୍ୟତି୮ ଏହି ପଦରେ ଭଗବାନ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମର କ୍ଷାତ୍ରସ୍ଵବଭାବ ତୂମକୁ ବାଧ୍ଯକରି 
ଯୁଦ୍ଧରେ ନିୟୋଜିତ କରିବ। ବୀରତ୍ନ ପ୍ରଦର୍ଶନ ଓ ଯୁଦ୍ଧର 
ପଛଘୁଞ୍ଚା ନ ଦେବା କ୍ଷତ୍ରିୟର ସ୍ଵଭାବ (ଗୀତା ୧୮ | ୪୩ | 
ତେଣୁ ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧର ଅବସର ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିଲେ 
ତୂମେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରି ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। 


ମଜିଣିନ୍କ ଭବ--ପୂର୍ବଶ୍ରୋକରେ କୁହାଯାଇଥୂଲା ଯେ ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ “ଫଳ” ଭଲ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ଏହି 
ଶ୍ରୋକରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ “କ୍ରିୟା” ଭଲ ହେବ ନାହିଁ। ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି, ଶୁଣିବା ବା ନ ଶୁଣିବା 
ଯୋଗୁଁ ପତନ ହେବ ନାହିଁ, ବରଂ ଅହଂକାର ଯୋଗୁଁ ପତନ ହେବ। କର୍ମ କରିବା ବା ନ କରିବା କ୍ଷତିକାରକ ନୂହେଁ 


ବରଂ ଅହଂକାର ହିଁ କ୍ଷତିକାରକ । 


ଶ୍ମୋକ ୬୦ ± ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 1289 


ଭଗବାନ କହିଲେ, ମୁଁ ନିଜେ ତୁମକୁ ମୋର ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇ ଦେବି ଏବଂ ତୁମର ସବୁ ବାଧାବିଘ୍ନ ମଧ୍ୟ ଦୂର 
କରିଦେବି” (୧୮ | ୫୬, ୫୮) | ଏହା ସତ୍ତେ ଅର୍ଜୁନ କିଛି କହିଲେ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନକ ପକ୍ଷେ ଏଇଠି 'କରିଷ୍ୟେ 
ବଚନଂ ତବଂ କହିଦେବା ଉଚିତ ଥୂଲା। ଅର୍ଜୁନ କିଛି ନ କହିବାରୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଯଦି ତୁମେ ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ମୋ 
କଥା ନ ଶୁଣ, କୌଣସି ଆପତ୍ତି ନାହିଁ; କିନ୍ତୁ ଯଦି ଅହଂକାରବଶତଃ ନ ଶୁଣ, ତେବେ ତୁମର ପତନ ହେବ । ଭଗବାନ 
କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ ଭକ୍ତର ସବୁ କାମ (ସାଧନା ଓ ସିଦ୍ଧି) ଯେପରି ମୁଁ କରେ, ଭକ୍ତ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସର୍ବଭାବରେ 
ମୋର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରୂ। ମାତ୍ର ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ ସେ ଯଦି ଅହଂକାରର ଆଶ୍ରୟ ନିଏ, ତା'ର ପତନ 
ସୁନିଶ୍ଚିତ। ଅହଂକାରର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ସେ ଆଉ 'ମଦୃବ୍ଯପାଶ୍ରୟ” ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ; କାରଣ ମୋ ଆଶ୍ରୟ ସ୍ଥାନରେ 
ସେ ମୋର ଅପରା ପ୍ରକୃତି “ଅହଂକାର'”ର ଆଶ୍ରୟ ନେଲା | କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ(ଯୁଦ୍ଧ) ରେ ମୁଁ ନିୟୋଜିତ କରେ ଓ ପ୍ରକୃତି 
ମଧ୍ଯ ନିୟୋଜିତ କରେ। ଯଦି ତମେ ମୋ କଥା ଶୁଣିବ ନାହିଁ, ତା'ହେଲେ ତୂମର କ୍ଷାତ୍ରପ୍ରକୃତି ତୂମକୁ ଯୁଦ୍ଧରେ 
ନିୟୋଜିତ କରିଦେବ। ପ୍ରକୃତି ନିୟୋଜିତ କଲେ ସବୁ ଦାୟିତ଼ୃ ତୂମ ଉପରେ ରହିବ ଏବଂ ମୋ କଥା ମାନି ତରୁମେ 
କର୍ତବ୍ୟରେ ନିୟୋଜିତ ହେଲେ ସବୁ ଦାୟିତୂ ମୋ ଉପରେ ରହିବ। ତୂମ ଉପରେ ଦାୟିତ଼ ରହିଲେ ତୁମେ ବଦ୍ଧ 
ହୋଇଯିବ ଏବଂ ମୋ ଉପରେ ଦାୟିତ୍ର ଛାଡ଼ିଦେଲେ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ । 


===--= ;× === 


ସଂନ୍ଦ୍” ପୂର୍ବ୍ଣ୍ରୋଳନନେ ଜନମବାନ ଥର୍ନୁନଙ୍କୁ କନ୍ଦିଡଲ ଯେ ଡକୁଠି ତୁମକୁ ଯୁଦ୍ଧନେ ନିୟୋଳିତ କଳିବନ ଏବେ ଏହି କ୍ଲୋଳନେ 


ତାହାକୁ ବିଜେଶଣ କୁଛନି / 


ସ୍ଵଭାବଜେନ କୌନ୍ତେୟ ନିବଦ୍ଧଃ ସ୍ଵେନ କମିଣା। 
କତ୍ତ୍ଵି' ନେଚ୍ରସି ଯନ୍ମୋହାଳରିଷ୍ୟସ୍ୟବଶୋଃପି ତତ ॥ ୬୦ ॥ 


ଥନ଼କ୍ର ଚକୌନ୍ତେୟ ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନୀ ; 


ସ୍ବେନବିନିଜ ସ୍ଵଭାବଜେନ¬ସ୍ବଭାବଜନିତ; 


କମିଣା=କର୍ମରେ; 


ନିବଦ୍ଧଃ- ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ; ମୋହାତୃଳମୋହବଶତଃ (ତୁମେ); ଯତୃ=ିଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧ: କରଉୁଁମ୍‌ଳିକରିବାକୁ; ନ, ଇକୁସି ଚାହୁଁ 
ନାହଁ; ତତୃ= ତାହା; ଅପି=ମଧ୍ୟ (ତୁମେ) ; ଅବଶଃ=ପରବଶ ହୋଇ, କରିଷ୍ଯସି=କରିବ | 

ହେ କୁନ୍ତୀନନ୍ଦନୀ ନିଜ ସ୍ଵଭାବଜନିତ କମିରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ମୋହବଶତଃ ତୁମେ ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ 
ଗ୍ରହୁଁ ନାହଁ ତାହା ମଧ୍ଯ ତୁମେ ଅକ୍ଷାତ୍ରପ୍ରକୃତିର।ଂ ପରବଶ ହୋଇ କରିବ । 


ବ୍ୟାର୍ତଃ _ ଓସ୍ଵଭାବଜେନ କୌନ୍ତେୟ ନିବଦ୍ଧଃ ସ୍ଵେନ 
କମିଣା'--ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ଯେପରି କର୍ମ ଓ ଗୁଣର ବୃତ୍ତି ରହି 
ଆସିଛି, ଏହି ଜନ୍ମରେ ଯେପରି ମାତାପିତାର୍ଚ୍ଚ ଠାରୁ ଜନ୍ମ 
ମିଳିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମାତା-ପିତା୍ଜୀର ଯେପରି ସଂସ୍କାର ରହିଛି, ଜନ୍ମ 
ପରେ ଯେପରି ଦେଖିବାକୁ ଓ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳିଛି, ଯେପରି 
ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି ଏବଂ ଯେପରି କର୍ମ କରାଯାଇଛି--ସେ 
ସବୁର ମିଶ୍ରଣରୁ ନିଜର କର୍ମ କରିବାର ଯେଉଁ ଅଭ୍ୟାସ 
ହୋଇଯାଇଛି, ତାହାର ନାମ ସ୍ବଭାବ । ଏହାକୁ ଭଗବାନ 
ସ୍ଵଭାବଜନିତ ସ୍ଵକୀୟ କର୍ମ କହିଛନ୍ତି। ଏହାକୁ ସ୍ବଧର୍ମ 
ମଧ୍ୟ କହନ୍ତି-“ସ୍ଵଧମିମପି ଗ୍ଵବେକ୍ଷ୍ୟ ନ ବିକକ୍ଷିତୁମହିସି' 
(ଗୀତା ୨ | ୩୧) | 

'କର୍ତ୍ଵିଂ ନେଚ୍ରସି ଯନ୍ମୋହାତ୍ବ କରିଷ୍ୟସ୍ୟବଶୋଃପି 
ତତ୍'-- ସ୍ଵଭାବଜନିତ କ୍ଷାତ୍ରପ୍ରକୃତିରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ସୁଜଵଧା 
ତୂମେ ମୋହବଶତଃ ଯାହା କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁ ନାହଁ, ତାହା 
ତୁମେ ପରବଶ ହୋଇ କରିବ। ସ୍ବଭାବ ଅନୂସାରେ ହିଁ 
ଶାସ୍ତ୍ରମାନେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି । ସେହି 


ଆଜ୍ଞାରେ ଯଦି ଅନ୍ଯମାନର୍ବ୍ୀ କର୍ମ ଅପେକ୍ଷା ନିଜ କର୍ମରେ 
ନ୍ଯୂନତା ବା ଦୋଷ ଦେଖୁଛ, ତଥାପି ସେହି ଦୋଷ 
ହାନିକାରକ (ପାପଜନକ) ନୁହେଁ 'ଶ୍ରେୟାନ୍‌ ସ୍ଵଧମୋୌ ବିଗୁଣଃ 
ପରଧମିତ୍ ସ୍ଵନୁଶ୍ଚ ତାତ' (ଗୀତା ୩ | ୩୫; ୧୮ | ୪୭) | 
ସେହି ସ୍ବଭାବଜ କର୍ମ ଅ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମଃ ଅନୁସାରେ ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ | ତୁମେ କେବଳ ମୂଢ଼ତାପୂର୍ବକ ହିଁ ଯୁଦ୍ଦରୂପକ 
କର୍ତବ୍ଯ ନ କରିବାକୁ ବିଗ୍ବର କରିଛ । 

ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ମହାପୁରୁଷମାନର୍କାର ସ୍ବଭାବ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଶୁଦ୍ଧ । 
ତେଣୁ ସେମାନବ୍କ୍ଚ ଉପରେ ସ୍ବଭାବର ଆଧୂପତ୍ଯ ରହେ 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନେ ସ୍ଵଭାବର ପରବଶ ନୁହନ୍ତି; ତଥାପି 
ସେମାନେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେଲେ ନିଜ ନିଜର 
ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ) ଅନୁସାରେ ହିଁ କାର୍ଯ୍ଯ କରନ୍ତି। ମାତ୍ର 
ସାଧାରଣ ମନୂଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ହୋଇଥାନ୍ତି ଏଣୁ 
ସେମାନର୍କୀର ସ୍ଵଭାବ ସେମାନକ୍ଲୁ ବାଧ୍ଯ କରି କର୍ମରେ 
ନିୟୋଜିତ କରେ (ଗୀତା ୩ | ୩୩) | ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମର କ୍ଷାତ୍ରସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ଯ ତୁମକୁ ବଳପୂର୍ବକ 
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ଯୁଦ୍ଧରେ ନିୟୋଜିତ କରିବ; କିନ୍ତୁ ତାହାର ଫଳ ତୂମ ପାଇଁ 
ଭଲ ହେବ ନାହିଁ। ତୁମେ ଯଦି ଶାସ୍ତ୍ର ବା ସବ୍ତମହାପୁରୁଷର୍କ 
ଆଜ୍ଞାରେ ଅଥବା ମୋ ଆଜ୍ଞାରେ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ମ କରିବ, 
ତେବେ ସେହି କର୍ମ ତୁମ ପାଇଁ କଲ୍ଯାଣକାରକ ହେବ । 
କାରଣ ଶାସ୍ତ୍ର ବା ମୋ ଆଜ୍ଞାରେ କର୍ମ କଲେ ସେହି କର୍ମ 
ପ୍ରତି ଥୁବା ରାଗ-ଦ଼େଷ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ; 
କାହିଁକି ନା ତୁମର ଦୃଶ୍ଝି ରାଗ-ଦେଷ ଆଡ଼କୁ ନ ରହି ଆଜ୍ଞା 
ଆଡ଼କୁ ରହିବ। ତେଣୁ ସେହି କର୍ମ ବନ୍ଧନକାରକ ନ ହୋଇ 
କଲ୍ଯାଣକାରକ ହେବ । 


ବିଶେଷ କଥନ 


ଗୀତାରେ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶତା କଥା ସାଧାରଣ ଭାବରେ 
ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ କୁହାଯାଇଛି (ଯଥା-¬୩ | ୫; ୮ | ୧୯; 
୯ । ୮ ଇତ୍ୟାଦି); କିନ୍ତୁ ଦୁଇଟି ସାନରେ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶତା 
କଥା ବିଶେଷରୂପେ କୁହାଯାଇଛି-- 'ପକୃତିଂ ଯାନି ଭୂତାନି 
(୩ | ୩୩) ଏବଂ "ପକୃତିସ୍ତ୍ରା' ନିଯୋକ୍ଷ୍ଯତି' (୧୮ | ୫୯)* | 
ଏଥୂରୁ ସ୍ଵଭାବର ପ୍ରାବଲ୍ଯ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ । କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ 
ଯେଉଁ ଯୋନିରେ ବି ଜନ୍ମ ନିଏ, ତାଂର ପ୍ରକୃତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସ୍ଵଭାବ ତା'ସଙ୍ଗରେ ରହିଥାଏ | ଯଦି ତାହାର ସ୍ବଭାବ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଶୁଦ୍ଧ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ଵଭାବରେ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ଚ ଅସଙ୍ଗଂତା ରହିଛି, ତା'ହେଲେ 
ତା'ର ଜନ୍ମ କାହିଁକି ହେବ! ଯଦି ତା'ର ଜନ୍ମ ହେବ, 
ତେବେ ଏଥରେ ସ୍ଵଭାବର ହିଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିବ-¬ “କାରଣଂ 
ଗୁଣସଙ୍ଗେଃସ୍ୟ ସଦସଦୃବଯୋନିଜନ୍ମସୁ' (ଗୀତା ୧୩ | ୨ ୧) | 
ଯଦି ସ୍ବଭାବର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବା ପରବଶତା ରହିବ ଏବଂ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ରିୟା ସ୍ବଭାବ ଅନୂସାରେ ହେବ, ତା'ହେଲେ 
ଶାସ୍ତ୍ରମାନର୍କ୍ର ବିଧ୍ବ ଓ ନିଷେଧ କାହା ଉପରେ ଲାଗୁ ହେବ୮ 
ଗୁରୁଜନଗ୍ଦ୍ଘ ଶିକ୍ଷା କାହାର କାମରେ ଆସିବ? ମନୁଷ୍ୟ ଦୁଗୁଁଣ 
ଓ ଦୁରାଗ୍ଵର ତ୍ୟାଗ କରି ସଦ୍‌ଗୁଣ ଓ ସଦାଗ୍ଵରରେ କିପରି 
ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବନ 

ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ହେଲା, ମନୁଷ୍ଯ 
ଗଙ୍ଗାର ପ୍ରବାହକୁ ରୋକି ପାରେ ନାହିଁ ସତ, ମାତ୍ର 
ପ୍ରବାହର ମୋଡ଼ ବଦଳାଇ ଦେଇପାରେ; ସେହିପରି 
ମନୁଷ୍ଯ ନିଜର ବର୍ଣ୍ରୋଚିତ ସ୍ବଭାବକୁ ତ ଛାଡ଼ି ପାରିବ 
ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରଖି ତାହାକୁ 
ରାଗ-ଦେଷରହିତ, ପରମଶୁଦ୍ଧ ଓ ନିର୍ମଳ କରିଦେଇ 
ପାରିବ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ କରିବାରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ସର୍ବଥା ସବଳ ଓ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର କେହି 
ଦୁର୍ବଳ ଓ ପରତନ୍ତ୍ଵ ନୁହେଁ। ଦୁର୍ବଳତା ଓ ପରତନ୍ତ୍ଵତା 


± ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କେବଳ ରାଗଂଦଦ଼େଷ ଯୋଗୁଁ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ। 

ଏହି ସ୍ବଭାବକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ 
ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦୂୃଶ୍ଝିରୂ ଦୂଇଟି 
ଉପାୟ କହିଛନ୍ତି-- 

(୧) କମିଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟରୁ--ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୩୪ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ରାଗ-ଦେଷ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯର 
ମୁଖ୍ୟ ଶତ୍ରୁ । ତେଣୁ ରାଗ-ଦେଷର ବଶୀଭୂତ ହେବା ଅନୁଚିତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାଗଂଦ୍ରେଷକୁ ନେଇ କୌଣସି କର୍ମ ନ କରି 
ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଚାନୁସାରେ ହିଁ ପ୍ରତ୍ଯେକ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । 
ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞାନୁସାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶିଷ୍ୟ ଗୁରୁଙ୍କର, ପୁତ୍ର ପିତା-ମାତାର୍କର, 
ପନ୍ନୀ ପତିର୍କ୍ରର ଏବଂ ଭୂତ୍ଯ ସ୍ବାମୀଙ୍କର ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ 
ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ରାଗ-ଦେଷ ରହେ 
ନାହିଁ। ନିଜ ମନ ଅନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ରାଗ-ଦ୍ବେଷ 
ପୁଷ୍ଟ ହୁଏ । ଶାସ୍ତ୍ରାଦିକ୍କର ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ଏବଂ 
ମନରେ କେବେ କୌଣସି ନୂତନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଭାବନା 
ଆସିଲେ ବି ଶାସ୍ତ୍ରବିରୁଦ୍ଧ ଜାଣି ସେହି କାର୍ଯ୍ୟ ନ କଲେ 
ସେଥୁରୁ ଆମର “ରାଗ' ଦୂର ହୋଇଯିବ; ଅଧୁକନ୍ତୁ କେବେ 
ମନରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ନ କରିବାର ଭାବନା ଆସିଲେ 
ମଧ୍ଯ ଶାସ୍ତ୍ରାଜ୍ଞା ଥିବାର ଜାଣି ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ ତାହା କଲେ 
ସେଥୁରୁ ଆମର “ଦ୍ରେଷ' ଦୂର ହୋଇଯିବ। 

(୨) ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦୃଷ୍ଟରୁ ମନୁଷ୍ଯ ଯେତେବେଳେ 
ମମତାଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକ ସମେତ ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର 
ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ତାଂପାଖରେ 
ନିଜର ହୋଇ କିଛି ରହେ ନାହିଁ। ସେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ୀ 
ହାତର କଣ୍ଢେଇ ହୋଇଯାଏ। ତା'ପରେ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଆଜ୍ଞା ଓ ଇଜ୍ଜା ଅନୁସାରେ ତାଂ'ଦ୍ବାରା ସମସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ, 
ଫଳରେ ତାଂସ୍ବଭାବରେ ଥୂବା ରାଗ-ଦେଷ ନଷ୍ଟ, ହୋଇଯାଏ | 

ତାପ୍ଭର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କର୍ମଯୋଗରେ ରାଗ-ଦ୍େଷର 
ବଶୀଭୂତ ନ ହୋଇ କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ସ୍ଵଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୩ | ୩୪) ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ସର୍ବଥା ଭଗବାନଙ୍କ 
ନିକଟରେ ଅପିତ ହୋଇଗଲେ ସ୍ବଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ 
(ଗୀତା ୧୮ | ୬୨) | ସ୍ଵଭାବ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ବନ୍ଦଧନର 
ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ୟ ଉଠେ ନାହିଁ। 

ମନୂଷ୍ଯ ଯାହା କିଛି କର୍ମ କରେ, ତାହା କେବେ 
ରାଗ-ଦେଷର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ କରେ ତ ଆଉ କେବେ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ କରେ । ରାଗ-ଦ୍ବେଷପୂର୍ବକ କର୍ମ କଲେ 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ଦୃଢ଼ ହୁଏ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵଭାବ ମଧ୍ୟ ସେହିପରି 
ହୋଇଯାଏ। ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ କର୍ମ କଲେ ତାହାର ସିଦାନ୍ତ 


* ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ଜ୍ଞାନୀ ପ୍ରକୃତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରୁଥୂବାରୁ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶତା କଥା କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। 


ଶ୍ମୋକ ୬୧] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 1291 


ଅନୁସାରେ କର୍ମ କରିବାର ସ୍ଵଭାବ ହୋଇଯାଏ। ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ସାରିଛନ୍ତି ଉଭୟଙ୍ଚ୍ବର (ସାଧକ ଓ ସିଦ୍ଧ 
ପରମାମ୍ସପ୍ରାପ୍ତର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ମହାପୁରୁଷର୍କ । ମହାପୁରୁଷତ୍କର) କର୍ମ ସମାଜ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ଓ ଅନୁକରଣୀୟ 
ସଦ୍ଧାନ୍ତ ଅନୁସାରେ କମ କରନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ । ହୋଇଥାଏ (ଗୀତା ୩ | ୨୧) | 


ଘରୁ ଭ/ବ-¬ ସ୍ଭାବ ଦୁଇ ପ୍ରକାର--(୧) ବିହିତକର୍ମ କରିବାର ସ୍ଵଭାବ ଏବଂ (5୨) ନିଷିଦକର୍ମ କରିବାର 
ସ୍ଵଭାବ। ଏଥୂମଧ୍ଯରୁ ବିହିତକର୍ମ କରିବାର ସ୍ବଭାବ ସ୍ବାଭାବିକ ହୋଇଥୁବାରୁ “ସ୍ବ-ସ୍ଵପଭାବଂ ଅଟେ ଏବଂ ନିଷିଦ୍ଦକର୍ମ 
କରିବାର ସ୍ଵଭାବ ଆଗନ୍ତୁକ ହୋଇଥୁବାରୁ “ପର-ସ୍ବଭାବ” ଅଟେ। ବିହିତକର୍ମ କରିବାର ସ୍ବଭାବ ନିଜ ସହିତ 
ସଜାତୀୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା (କେଉଁଥୂରୁ) ଜାତ ହୁଏ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ କରିବାର ସ୍ବଭାବ ବିଜାତୀୟ 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା (ଆସକ୍ତି ଓ କୁସଙ୍ଗରୁଃ ଜାତ ହୁଏ। ନିଜର ସ୍ଵଭାବ ମାର୍ଜନା କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଷିଦ୍ଧକର୍ମ କରିବାର 
ସ୍ଵଭାବ ତ୍ଯାଗ କରି ବିହିତକର୍ମ କରିବାର ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରିବା ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରଧାନ କର୍ତବ୍ଯ। 
ଭଗବାନ ବିହିତକର୍ମ କରିବାର ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ ବର୍ଣ୍ରଧର୍ମ ପାଳନ କରିବାକୁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି । 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ତୁମେ କର୍ତବ୍ୟ ମନେକରି ଯୁଦ୍ଧ କର ବା ମୋ ଆଜ୍ଞା ମନେକରି ଯୁଦ୍ଧ କର, ତୁମକୁ ଯୁଦ୍ଧ 
ଅବଶ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ମୋର ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ ନ କଲେ ତୁମର ଅହଂକାର ରହିବ, ଯାହାଫଳରେ ବିହିତକର୍ମ ମଧ୍ଯ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହେବ । ମାତ୍ର ମୋର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ଅହଂକାର ରହିବ ନାହିଁ। ଅହଂକାର ହିଁ ବନ୍ଧନରେ ପକାଏ। ଯେ 
ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ନୁହନ୍ତି, ଯାହାର୍କ୍ରର ପ୍ରକୃତି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶୁଦ୍ଧ ସେପରି ଜ୍ଞାନୀ ମହାପୁରୂଷ ମଧ୍ଯ ଯଦି ପ୍ରକୃତି ଅନୁସାରେ 
କ୍ରିୟା କରନ୍ତି ତେବେ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶ ହୋଇଥୁବା ଓ ଅଶୁଦ୍ଧ ପ୍ରକୃତିର ମନୂଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତିବିରୂଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବ କିପରିନ 
=== ;^ === 
ସଂ୍କ୭- କବ ସୂଂୟଂ ଦଜନାନୁକଜ ଥଣ ଏବଂ ନୁଭବ ଢକୁତିଜ ଅଂଶ: ସ୍ୟ" ନବତଃସକି ଏବଂ କ୍ଲବ ନିଳ ରର ସୁନ: ସୟ 
6ଚତଳ ଏବଂ ସଂଭବ ଜନ ଏ ଚୁ ସଣକୁ ନବ କଭାବନ ଘଳବର ୋଇଠାଏ କିଦଳିମ ଏହି ପରର୍ଜୀନ ଜନ୍ତଜନେ ଇରଚାନ ନିନ୍ନ 
6ଖ୍ଥୌଳଟି କହୁଛନି / 
ଭଶ୍ବଵରଃ ସବିଭୂତାନାଂ ହୃଦ୍ଦେଶେଃଜିନ ତିଷ୍ଠୀ ତି । 
ଭ୍ରାମୟନ୍‌ ସବିଭୂତାନି ଯନ୍ତ୍ରାରୂଢାନି ମାୟୟା॥ ୬୧॥ 


ଥନ଼ୟଇଅନ୍ଜୁନଚିହେ ଅର୍ଜୁନ; ଭଶ୍ବରଃ-ଭଶ୍ବରଃ ସବିଭୂତାନାମ୍‌ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ହୃ ଦ୍ଦେଶେଚହୃଦୟରେ 
ତିଷ୍ଠତିଂବିରାଜମାନ (ଏବଂ); ମାୟୟା=ି(ସେ) ନିଜ ମାୟା ଦ୍ବାରା; ଯନ୍ତ୍ରାରୂଦାନିଂଶରୀରରୂପୀ ଯନ୍ତ୍ରରେ ଆରୂଢ଼; 
ସଵିଭୂତାନି=ପରାଣୀମାନର୍ଜୁ; ଭ୍ରାମୟନ୍‌- ଭ୍ରମଣ କରାଉଥାଆନ୍ତି | 

ହେ ଅଜୁନ! ଭଶଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀର୍କ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ଏବଂ ସେ ନିଜ ମାୟା ଦ଼ାରା ଶରୀରରୂପୀ 
ଯନ୍ସ୍ରେ ଆରୂଢ଼ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ (ସେମାନଙ୍କ ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ) ଭ୍ରମଣ କରାଉଥାଆନ୍ତି । 


ବ/6/#_ 'ଭଶ୍ବରଃ ସବିଭୂତାନାଂ.......ଯନ୍ସ୍ାରୂଢାନି | ପଡ଼େ ସେତେବେଳେ ରେଳ ଅନୁସାରେ ତାକୁ ଯିବାକୁ 


ମାୟୟା'-- ଏହାର ତାହପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁ ଭଶ୍ବର ସମସ୍ତକ୍ର 
ଶାସକ, ନିୟାମକ, ପାଳନପୋଷଣକାରୀ ଓ ସମସ୍ତଙ୍କର 
ନିରପେକ୍ଷ ସଞ୍ଚାଳକ୍‌ ସେ ନିଜ ଶକ୍ତ ବଳରେ ଶରୀରକୁ 
ମୁଁ” ଓ “ମୋର” ମନେ କରୁଣଥୁବା ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍ଗୂ ଭ୍ରମଣ 
କରାଉଥାଆନ୍ତି । 

ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ଶକ୍ତି ଦ୍ବାରା ସଞ୍ଚାଳିତ ଯନ୍ତ୍ର କ ରେଳରେ କେହି 
ବସିଗଲେ ରେଳ ଯୁଆଡ଼େ ଯାଏ ତାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ସେଆଡ଼େ 
ଯିବାକୁ ପଡ଼େ। ଯେତେବେଳେ ସେ ରେଳରୁ ତଳକୁ ଓହ୍ଲାଇ 


ପଡ଼େ ନାହିଁ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶରୀରରୂପକ 


ଯନ୍ତ୍ର ସହିତ “ମୁଁ” ଓ “ମୋର” ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 


ତା' ସ୍ଵଭାବଂ ଅନୁସାରେ ଭଶ୍ଵର ତାକୁ ସଞ୍ଚାଳିତ କରାଉଥାଆନ୍ତି 
ଏବଂ ସେ ଜନ୍ମମରଣରୂପକ ସଂସାର ଚକ୍ରରେ ଘୂରି ବୁଲୁଥାଏ । 

ଶରୀର ସହିତ 'ମୁଁ' ଓ “ମୋର” ସମ୍ବନ୍ଧ ହେବାରୁ ହିଁ 
ରାଗ-ଦ଼େଷ ଜାତ ହୁଏ। ଏହାଦ୍ବାରା ସ୍ଵଭାବ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ। 
ସ୍ଵଭାବ ଅଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ) ର 
ପରବଶ ହୋଇଯାଏ। ମାତ୍ର ଶରୀରଠାରୁ ପୂର୍ଶବରୂପେ ସମ୍ବନ୍ଧ 


« କାରଣଶରୀରରେ ସ୍ପଭାବ ଥାଏ ଏବଂ ଏହି ସ୍ଵଭାବ ସୃଷ୍ଣମ ଓ ସୂଳଶରୀରରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ। 
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ଛିନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ସ୍ଵଭାବ ଯେତେବେଳେ ରାଗଂ-ଦ଼େଷରହିତ 
(ଶୁଦ୍ଧ) ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ପ୍ରକୃତିର ପରବଶତା 
ରହେ ନାହିଁ ପ୍ରକୃତି (ସ୍ଵଭାବ)ର ପରବଶତା ନ ରହିଲେ 
ଭଶ୍ବରଙ୍ଚ୍ରର ମାୟା ତାକୁ ଆଉ ସଞ୍ଚାଳିତ କରିପାରେ ନାହିଁ । 

ଏଠାରେ ସନ୍ଦେହ ହୁଏ ଯଦି ଇଶ୍ଵର ହିଁ ଆମକୁ 
ଭ୍ରମଣ କରାଉଛନ୍ତି, ଆମ ଦ୍ବାରା କ୍ରିୟା କରାଉଛନ୍ତି, 
ତେବେ ଏହା କରିବା ଉଚିତ ଆଉ ଏହା କରିବା 
ଅନୁଚିତ¬ଏପରି ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵତା ରହିଲା କେଉଁଠି? ଯନ୍ତ୍ରାରୂଢ଼ 
ହୋଇଥୂବାରୁ ଆମେ ତ ଯନ୍ତ୍ରର ଏବଂ ଯନ୍ତ୍ରର ସଞ୍ଚାଳକ 
ଭଶ୍ବରଜ୍ତର ଅଧୀନ ହୋଇଗଲେ, ପରତନ୍ତ୍ଵ ହୋଇଗଲେ; 
ଏବେ ତ ଯନ୍ତ୍ଵର ସଞ୍ଚାଳକ (ପ୍ରେରକ) ଯେମିତି କରାଇବେ, 
ସେମିତି ହେବ୮ ଏହାର ସମାଧାନ ନିମ୍ନରେ ଦିଆଗଲା-- 

ଅନେକ ପ୍ରକାର ବିଦ୍ୟୁତ-ସଞ୍ଚାଳିତ ଯନ୍ନ୍ଵ ଅଛି । ଏକମାତ୍ର 
ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଦ୍ବାରା ସଞ୍ଚାଳିତ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ କେଉଁ ଯନ୍ନ୍ଵରେ 
ବରଫ ଜମିଯାଏ ତ ଆଉ କେଉଁଥୁରେ ଅଗ୍ନି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିଏରେ ଅନ୍ୟଟିର ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ବିରୂଦ୍ଧ କାମ ହୁଏ। ମାତ୍ର ବିଦ୍ୟୁତ୍୍‌ର କୌଣସି ଇଜ୍ଜା ନ ଥାଏ 
ଯେ ସେ କେବଳ ବରଫ ଜମାଇବ ବା ଅଗ୍ନି ଉପ୍ଭନ କରିବ। 
ଯନ୍ତ୍ରଗୁଡ଼ିକର ବି କୌଣସି ଆଗ୍ରହ ନ ଥାଏ ଯେ ସେମାନେ 
କେବଳ ବରଫ ଜମାଇବେ ବା ଅଗ୍ନି ଉତ୍ପନ୍ନ କରିବେ, 
କାରିଗର ଯନ୍ତ୍ଵଗୁଡ଼ିକୁ ଯେମିତି ତିଆରି କରିଛି, ସେହି 
ଅନୁସାରେ ସେଗୁଡ଼ିକରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ବରଫ ଜମିଯାଏ 
ଓ ଅଗ୍ନି ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ। ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, 
ଦେବତା, ଯକ୍ଷ, ରାକ୍ଷସ ଆଦି ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ଶରୀରରୂପୀ 
ଯନ୍ତ୍ରରେ ଆରୂଢ଼ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ଯନ୍ତ୍ଵଗୁଡ଼ିକୁ ଭଶ୍ଵର 
ସଞ୍ଚାଳିତ କରୁଛନ୍ତି। ସେହି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଶରୀର ମଧ୍ଯରେ 
ଯେଉଁ ଶରୀରର ସ୍ବଭାବ ଯେପରି, ସେହି ଅନୁସାରେ ସେ 
ଭଶ୍ବରଜ୍ଜୀ ଠାରୁ ପ୍ରେରଣା ପାଆନ୍ତି ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସେହି ଶରୀର ସହିତ ମୁଁ ଓ ମୋର” 
ସମ୍ବନ୍ଧ ମନେ କରିଥୁବା ପ୍ରାଣୀର ଯେପରି (ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ) 
ସ୍ବଭାବ ଥାଏ, ତା'ଦ଼ାରା ସେହିପରି କର୍ମ ହେବାକୁ ଲାଗେ। 
ଭଲ ପ୍ରକୃତିର (ସଜନ) ମନୃଷ୍ଯକ୍କ ଦାରା ଭଲ କର୍ମ ହୁଏ 
ଏବଂ ମନ୍ଦ ପ୍ରକୃତିର (ଦୁଷ୍ଟଃ ମନୂଷ୍ଯକ୍କ ଦ୍ବାରା ମନ୍ଦ କର୍ମ 
ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଲ ଓ ମନ୍ଦ କର୍ମ କରିବାରେ ଭଶ୍ଵରକ୍କ୍ବର 
ସହଯୋଗ ନାହିଁ, ବରଂ ନିଜକୃତ ଭଲ ବା ମନ୍ଦ ସ୍ଵଭାବର 
ସହଯୋଗ ରହିଛି। 

ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଯେପରି ଯନ୍ନ୍ଵର ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ ତାହାକୁ 
ସଞ୍ଚାଳିତ କରେ, ସେହିପରି ଭଶ୍ଵର ପ୍ରାଣୀମାନଜ୍କ୍‌ (ଶରୀରରେ 
ସ୍ଥିତ ସ୍ବଭାବ ଅନୁସାରେ ସେମାନକୁ ସଞ୍ଚାଳିତ କରନ୍ତି। 
ସ୍ବଭାବ ଯେପରି ଥୂବ, ସେପରି କର୍ମ ହେବ। ଏଥୂରେ ଏକ 


* ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦଗୀତା ** 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ବିଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଦେବାର ବିଷୟ ହେଲା, ସ୍ଵଭାବ ସୁଧାରିବା 
ଓ ବିଗାଡ଼ିବାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର କେହି 
ପରତନ୍ତ୍ଵ ନୂହନ୍ତି। ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ। ଦେବତା ଆଦି ସମସ୍ତ 
ମନୁଷ୍ୟେତର ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ ସ୍ଵଭାବ ସୁଧାରିବାର ଅଧୂକାର 
ନାହିଁ କି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତା ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ମନୂଷ୍ଯଶରୀର ନିଜର 
ଉଦ୍ଧାର କରିବା ପାଇଁ ମିଳିଛି, ତେଣୁ ଏଥ୍ୂରେ ନିଜ 
ସ୍ବଭାବକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବାର ପୂର୍ଶ୍ଚ ଅଧୂକାର ଓ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତା 
ରହିଛି। ସେହି ସ୍ବତନ୍ଵ୍ବତାର ସଦୁପଯୋଗ କରି ସ୍ବଭାବ 
ଶୁଦ୍ଧ କରିବାରେ ଏବଂ ଦୁରୁପଯୋଗ କରି ସ୍ବଭାବ ଖରାପ 
କରିବାରେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ହିଁ କାରଣ । 

ଭଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀଜ୍ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ବୋଲି 
କହିବାର ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପୂଥୂବୀରେ ସର୍ବତ୍ର ଜଳ ଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ଯେପରି ତାହା କୂପ ପ୍ରଭୂତିରୁ ଉପଲବୁ ହୁଏ, ସେହିପରି 
ପରମାମ୍ର୍ରା ସର୍ବତ୍ର ସମାନଭାବେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ହୃଦୟରେ ତାଙ୍ଗୂ ପ୍ରାପ୍ତ କରାଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ହୃଦୟ ହିଁ ସର୍ବବ୍ୟାପୀ 
ପରମାମ୍ବାର୍ଗୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ବିଶେଷ ସ୍ଥାନ ଅଟେ । ସେହିପରି 
ତୃତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟରେ ସର୍ବବ୍ଯାପୀ ପରମାମ୍ରରାଙ୍କୁ ଯଜ୍ଞରେ 
(ନିଷ୍କାମ କର୍ମରେ) ସ୍ଥିତ କୁହାଯାଇଛି-- 'ତସ୍ମାତୃ ସବିଗତଂ 
ବ୍ରହ୍ମ ନିତ୍ୟଂ ଯଜ୍ଞେ ପ୍ରତିଷ୍ଠ ତମ୍‌' (ଗୀତା ୩ | ୧୫) | 


ବିଶେଷ କଥନ 


ସାଧକର ପ୍ରାୟ ଭୁଲ୍‌ ହୁଏ ଯେ ସେ ଭଜନ, କୀର୍ତନ, 
ଧ୍ଯାନ ଇତ୍ୟାଦି କରି ମଧ୍ଯ “ଭଗବାନ ଦୂରରେ ଅଛନ୍ତି, 
ସେ ଏବେ ମିଳିବେ ନାହିଁ, ଏଠାରେ ମିଳିବେ ନାହିଁ, ଏବେ 
ମୁଁ ଯୋଗ୍ୟ ହୋଇ ନାହିଁ, ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ କୃପା ନାହିଁ ପ୍ରଭୂତି 
ଭାବନା କରି ଭଗବାନ ଦୂରରେ ଥୂବାର ଧାରଣାକୁ ଦୃଢ଼ 
କରେ। ଏଣଥୂରେ ସାଧକ ସାବଧାନ ରହିବା ଉଚିତ ଯେ, 
ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ଠାରେ ଥୂବାରୂୁ ମୋ”ଠାରେ 
ବି ଅଛନ୍ତି। ସେ ସର୍ବତ୍ର ବ୍ୟାପକ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୁଁ ଯେଉଁ 
ଜପ କରୁଛି, ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି; ମୁଁ ଗ୍ରହଣ 
କରୁଥୁବା ଶ୍ଵାସରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି। ମୋ ମନରେ 
ଓ ବୁଦ୍ଧିରେ ମଧ୍ୟ 'ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ମୁଁ ଯେଉଁ "ମୁଁ ମୁଁ' 
କହୁଛି, ସେହି ଂମୁଁଂରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଅଛନ୍ତି। ସେହି 
ମୁଂ ର ଯାହା ଆଧାର, ସେହି ଆମ୍ପସ୍ବରୂପର ଭଗବାନର୍ଜୀ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ନତା ଅଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ “ମୁଂ ଭାବ ତ ଦୂର, ମାତ୍ର 
ଭଗବାନ 'ମୁଁ' ଭାବଠାରୁ ମଧ୍ୟ ଆହୁରି ନିକଟତର | ଏହିପରି 
ଭଗବାନକ୍ଟୁ ନିଜଠାରେ ଥ୍ରବାର ସ୍ବୀକାର କରି ଭଜନ, 
ଜପ ଧ୍ୟାନ ଆଦି କରିବା ଉଚିତ। 

ଏବେ ସଦେହ ହେଉଛି ଯେ, ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ରା 
ଥ୍ବାର ସ୍ବୀକାର କଲେ ତ ମୁଁ ଓ “ପରମାମ୍ବ୍ରା' ଦୁହେଁ 


ଶ୍ମୋକ ୬୨] 


ଅଲଗା-¬ଏପରି ଦୈତଭାବ ସୁଷ୍ ହେବନ ଏହାର ସମାଧାନ 
ହେଲା, ନିଜଠାରେ ପରମାମ୍ରରା ଥୂବାର ସ୍ବୀକାର କଲେ 
ଦ୍ରୈତଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଅହଂକାର (('ମୁଁ'ଭାବ) 
ଥୂବାର ସ୍ବୀକାର କଲେ ନିଜର ଯେଉଁ ପ୍ଥକ୍‌ ସତ୍ତା 
ପ୍ରତୀତ ହୁଏ, ସେଥୂରୁ ଦ୍ରୈତଭାବ ସୂଷ୍ଟି ହୁଏ। ପରମାମ୍ବାର୍ଦୁ 
ନିଜର ଓ ନିଜଠାରେ ଥ୍ରୁବାର ସ୍ବୀକାର କଲେ ତ 
ଅଭିନ୍ନତା ହୁଏ ଏବଂ ସେଥୁରୁ ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। 
ଗଙ୍ଗାରେ ବନ୍ଯା ଆସିଲେ ଜଳ ବଢ଼ିଯାଏ ଏବଂ 
ପରେ ବର୍ଷା ନ ହେଲେ ଜଳ କମିଯାଏ, ମାତ୍ର ବନ୍ଯାର 
ଯେଉଁ ଜଳ ଖାଲ ଜାଗାମାନବ୍ଚ୍ତପରେ ରହିଯାଏ, ତାହାକୁ 
'ଗଙ୍ଗୋଜ୍‌ଝ' କହନ୍ତି। ସେହି ଗଙ୍ଗୋଜ୍‌ଝକୁ ମଦ ସଦୃଶ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅପବିତ୍ର ମନେ କରାଯାଏ। ଗଙ୍ଗାରୁ ଅଲଗା 
ହୋଇଯାଇଥୁବାରୁ ତାହା ଅପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ସେଥୁରେ 
ରୋଗ ଉମ୍ନ୍ତକାରୀ ଅନେକ କୀଟାଣୁ ଜାତ ହୁଅନିରି। କିନ୍ତୁ 
ଆଉଥରେ ବନ୍ଯା ହୋଇଗଲେ ସେହି ଗଙ୍ଗୋଜ୍‌ଝ ପୁଣି 
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ଗଙ୍ଗଂାରେ ମିଶିଯାଏ। ଗଙ୍ଗଂରେ ମିଶିଗଲେ ତାହାର 
ସୀମାବଦ୍ଧତା, ଅପବିତ୍ରତା, ଅଶୁଦ୍ଧି ଇତ୍ୟାଦି ସମସ୍ତ ଦୋଷ 
ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ତାହା ପୁନଶ୍ଚ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପବିତ୍ର ଗଙ୍ଗାଜଳ 
ହୋଇଯାଏ। 

ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ଅହ କାରକୁ ସ୍ବୀକାର 
କରି ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ବ ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ତା'ଠାରେ ପରିଚ୍ଛିନ୍ତତା, ପରାଧୀନତା, ଜଡ଼ତା, ବିଷମତା, 
ଅଭାବ, ଅଶାନି, ଅପବିତ୍ରତା ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ଦୋଷ (ବିକାର) 
ଆସେ। ମାତ୍ର ସେ ଯେତେବେଳେ ନିଜ ଅଂଶୀ ପରମାତମ୍ବରାର୍କ୍ବର 
ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ, ତାର୍କ୍ଚ ଚରଣରେ ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜର କୌଣସି ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ବ୍ଯକ୍ତିତୁ ରଖେ ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ତାଂଠାରେ ଆସିଥୁବା ଭିନ୍ନତା, ପରାଧୀନତା 
ଆଦି ଦୋଷ ଦୂର ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ସ୍ବୟ ରେ(ଚେତନ 
ସ୍ବରୂପରେ) ଦୋଷ ନାହିଁ, ଦୋଷ କେବଳ ଅହଂଭାବ (ମୁଁ) କୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିବାରୁ ଆସୁଛି। 


ଘଜିଜିନ ଭ/ବ- ¬ 'ଭାମୟନ୍‌'ର ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାରା ସଂସାରର ସଂଗ୍ବଳନ କାର୍ଯ୍ୟ ଭଗବାନକ୍କ ଶକି ବଳରେ 


ହିଁ ହେଉଛି-- 'ମତ୍ତଃ ସବିଂ ପ୍ରବତ୍ତିତେ (ଗୀତା ୧୦ | ୮) | ଭଗବାନ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ସେମାନର୍ଢ୍‌ ସ୍ଵଭାବ ଅନୁସାରେ କର୍ମ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରେରଣା ଦିଅନ୍ତି ସତ, କିନ୍ତୁ କାହାକୁ ବାଧ୍ଯ କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଭଗବାନ ବାଧ୍ୟ କରୁ ନ ଥୁବାରୁ ହିଁ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜ କାମନା, ମମତା ଓ ଆସକ୍ତିର ବଶୀଭୂତ ହୋଇ ପୁଣ୍ୟ ବା ପାପ କରେ ଏବଂ ତାହାର ଫଳ ଭୋଗ କରିବା ପାଇଁ 
ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକକୁ ଅଥବା ନରକ ଓ ନୀଚଯୋନିକୁ ଯାଏ। ମାତ୍ର ଯେ ଭଗବାନର୍କ୍ପର ଶରଣାପନ୍ତ ତାକୁ ଭଗବାନ ବିଶେଷ 
ପ୍ରେରଣା ଦିଅନ୍ତି। ତା'ର ଅହଂକାର ନ ଥୁବାରୁ ସେ ଯାହା ବି କର୍ମ କରେ, ସବୁ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରେରଣା ଅନୁସାରେ କରେ ।| 
=== ¬ === = 
ଦଂ୍କକ- ଏ୪୫ବ ଜରବାକଳ ଯକ୍ସ୍ରକ୍ରଚୁ ଠାଣମୀନଙ୍କକ ଘଳବଶର/ ନଳ କଳିବଜନ ନପାୟ ବରାଉଛଳି / 
ତମେବ ଶରଣଂ ଗଚ୍ଛ ସବିଭାବେନ ଭାରତ । 
ତତ ପ୍ରସାଦାଷପରା' ଶାନ୍ତିଂ ସାନଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସି ଶାଶ୍ଵତମ୍‌ ॥ ୬୨ ॥ 


ଥନନ୍ଦ - ଭାରତ ହେ ଭରତବଂଶୋଭବ ଅର୍ଜୁନ! ; ସବିଭାବେନ= (ତୁମେ) ସର୍ବଭାବରେ; ତମ୍‌=ସେହି ଭଶ୍ବରଗ୍ଦର; 
ଏବ ହିଁ, ଶରଣମ୍‌ଚଶରଣ; ଗଜ୍ରଚିଯାଅ; ତତ୍ଵ ପ୍ରସାଦାତଚିତାଙ୍କ୍ର କୃପାରୁ (ତୁମେ); ପରାମ୍‌ ପରମ; ଶାନ୍ତିମ୍‌ ଶାନ୍ତି; 
ଶାଶ୍ବତମ୍‌- (ଓ) ଅବିନାଶୀ: ସାନମ୍‌¬ ପରମପଦ, ପ୍ରାପ୍ସ୍ଯସି- ପ୍ରାପ୍‌ ହେବ | 

ହେ ଭରତବଂଶୋଭବ ଅଜ଼ୁଁନ! ତୁମେ ସଵିଭାବରେ ସେହି ଭଶ୍ଵରଙ୍ସ୍ମର ଶରଣ ଯାଅ। ତାଙ୍କ କୃପାରୁ ତୁମେ 
ପରମଶାନ୍ତି (ସଂସାରରୁ ପୂଣ୍ଠି ଉପରତି) ଓ ଅବିନାଶୀ ପରମପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 


ବ୍ଯନ୍ଯଯ” [ସାଧାରଣତଃ ମନୁଷ୍ଯର ଏକ ଦୁର୍ବଳତା 
ଯେ, ଯେତେବେଳେ ତା।ସମ୍ମୁଖରେ ସବ୍ତମହାପୁରୂଷ 
ବିଦ୍ଯମାନ ଥାଆନ୍ତି। ସେତେବେଳେ ସେମାନକଙ୍ଟୀ ପ୍ରତି 
ତା'ର ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ ମହତ୍ଵବୂଦ୍ଦି ହୁଏ ନାହିଁ”; ମାତ୍ର 
ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ ଗ୍ବଲିଯାଆନ୍ତି, ସେତେବେଳେ 


ସେ କାନ୍ଦେ ଓ ପଶ୍ଚାତ୍ତାପ କରେ। ସେହିପରି ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନଜ୍ନ ରଥ ଚଳାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍ଟ୍ରର ଆଜ୍ଞା ପାଳନ 
କରୁଛନ୍ତି। ସେହି ଭଗବାନ ଯେତେ ବେଳେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ 
କହିଲେ ଯେ, ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ମୋ କୃପାରୁ ଶାଶ୍ଵତପଦ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ତ୍ରମେ ବି ମଚ୍ଚିତ୍ତ ହୋଇ ମୋ କୃପାରୁ 


* ଅତିପରିଚୟାଦବଞ୍ଞା' ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ବ୍ଯଛିର କାହା ସହିତ ଅତି ପରିଚୟ ହୋଇଗଲେ ତା'ପ୍ରତି ଅବଜ୍ଞା ହୁଏ | 
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ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ, ସେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନ 
କିଛି କହିଲେ ନାହିଁ । ଏଥୂରୁ ମନେହୁଏ ସମ୍ଭବତଃ ଭଗବାନଙ୍କ 
ବଚନରେ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍ରର ପୂର୍ଷ ବିଶ୍ବାସ ହେଲା ନାହିଁ। ଏ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଶ୍ବରକ୍ତର ଶରଣାପନ୍ନ 
ହୁଅନ୍ତୁ ବୋଲି କହିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ବାଧ୍ଯ ହେଲେ ॥। 

“ତମେବ ଶରଣଂ ଗଢକ୍ର'-- ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ଯେଉଁ ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଭଶ୍ବର ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ 
ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କର ସଞ୍ଚାଳକ, ତୁମେ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ 
ଶରଣ ଯାଆଅ। ତାସଘୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ଉପ୍ପତ୍ତି- 
ବିନାଶଶୀଳ ପଦାର୍ଥ, ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି 
ଆଦି କାହାରି ହେଲେ କିଜଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ 
କେବଳ ଅବିନାଶୀ ପରମାମ୍ରରାଙ୍ଦ୍ରର ଆଶ୍ରିତ ହୁଅ। 

ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ କୁହାଯାଇଥୁଲା ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଶରୀରରୂପକ ଯନ୍ତ୍ର ସହିତ “ମୁଁ” ଓ 'ମୋର' ଭାବ କରି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରଖେ, ସେପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଶଶ୍ଵର ନିଜ ମାୟା ବଳରେ 
ତାକୁ ଭ୍ରମଣ କରାଉଥାଆନ୍ତି। ବର୍ତମାନ ଏଠାରେ ଏବଂ 
ପଦରେ ପକ୍ଷାନ୍ତରରେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଗ୍ୁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, 
ଶରୀରରୂପକ ଯନ୍ତ୍ର ସହିତ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର 'ମୁଁ ଓ “ମୋର ସମାନ୍ବ 
ନ ରଖି ତୂମେ କେବଳ ସେହି ଭଶ୍ଵରର୍କର ଶରଣାପନ୍ 
ହୋଇଯାଅ। 

'ସବିଭାବେନ'-- ସର୍ବଭାବରେ ଶରଣାପନା ହେବାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ମନରେ ସେହି ପରମାମ୍ପାର୍ଚ୍ଦର ଚିନ୍ତନ 
ହେଉ, ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କର ପୂଜନ ହେଉ, 
ପ୍ରେମ ସହକାରେ ଭଜନ ହେଉ ଏବଂ ତାଙ୍କୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବିଧାନରେ ପରମ ପ୍ରସନ୍ତତା ଅନୂଭୂତ ହେଉ। ସେହି 
ବିଧାନ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ ଆଦିର ଅନୁକୂଳ ହୋଇଥାଉ 
କିମ୍ବା ପ୍ରତିକୂଳ ହୋଇଥାଉ, ତାହା ଭଗବାନ କରିଛନ୍ତି 
ବୋଲି ମନେକରି ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରସନ୍ତତାର ସହିତ ଭାବିବା 
ଉଚିତ ଯେ, ଆହା! ଭଗବାନଙ୍କର ମୋ ଉପରେ କେତେ 
କୃପା! ସେ ମୋତେ ନ ପଗ୍ବରି ମୋର ମନ, ବୁଦ୍ଧି ଆଦିର 
ବିପରୀତ ଜାଣି ମଧ୍ଯ କେବଳ ମୋ ହିତ ପାଇଁ, ମୋର 
ପରମ କଲ୍ୟାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ଏପରି ବିଧାନ କରିଛନ୍ତି। 

“ତତ୍ଵପ୍ରସାଦାତ୍ ପରା ଶାନ୍ତି ସାନଂ ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ଯସି 
ଶାଶ୍ଵତମ୍‌'-- ଭଗବାନ ପୂର୍ବରୁ କହିଥୁଲେ ଯେ, ମୋ କୃପାରୁ 
ଶାଶ୍ବତ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (୧୮ । ୫୬) ଏବଂ ମୋ କୃପାରୁ 
ତୂମେ ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନକୁ ତରିଯିବ (୧୮। ୫୮)। ସେହି 
କଥା ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ସେହି ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ପରମାମ୍ବାର୍ଚ୍ 
କୃପାରୁ ତୁମେ ପରମଶାନ୍ତି ଓ ଶାଶ୍ବତ ସ୍ପାନ (ପଦଂ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ। 

ଗୀତାରେ ଅବିନାଶୀ ପରମପଦକୁ ହିଁ “ପରା ଶାନ୍ତି” 


± ଶ୍ୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କୁହାଯାଇଛି; ମାତ୍ର ଏଠାରେ ଭଗବାନ ପରା ଶାନ୍ତି” ଓ 
“ଶାଶ୍ବତ ସ୍ଥାନଂ (ପରମପଦ)- ଉଭୟର ପ୍ରୟୋଗ ଏକ 
ସଙ୍ଗେ କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏଠାରେ ପରା ଶାନ୍ତିଂର ଅର୍ଥ 
ସଂସାରରୁ ସର୍ବଥା ଉପରତି ଏବଂ ଶାଶ୍ବତ ସ୍ପାନ'ଂର ଅର୍ଥ 
ପରମପଦ ବୋଲି ଗ୍ରହଣୀୟ । 

ଭଗବାନ “ତମେବ ଶରଣଂ ଗଢଜ୍ରଛ' ପଦରେ ଅଜୁନକୂ 
ସର୍ବବ୍ୟାପୀ ଭଶ୍ବରର୍କ୍ପର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ପାଇଁ କହିଲେ । 
ଏଥୂରେ ସନ୍ଦେହ ହୋଇପାରେ ଯେ, କଣ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଲ୍ଶ୍ଵର ନୁହନ୍ତି ଯଦି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭଶ୍ଵର ହୋଇଥାନ୍ତେ, 
ତେବେ ଅର୍ଜୁନର୍ଦ୍ଦ “ତା ବ୍କରର ଶରଣ ଯାଅ' ବୋଲି (ପରୋକ୍ଷ- 
ଭାବେ) କହି ନ ଥାନ୍ତେ। 

ଏହାର ସମାଧାନ ହେଲା, ଭଗବାନ ସର୍ବବ୍ଯାପକ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍ଚ୍ପ ନିକଟରେ ଶରଣ ଯିବାକୁ 'ଗୁହ୍ୟାଦ୍ବଗୁହ୍ଯତରମ୍‌' 
(୧୮। ୬୩) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗୁହ୍ଯରୁ ଗୁହ୍ଯତର କହିଛନ୍ତି, ମାତ୍ର 
ତାଙ୍ଗ୍ପ ନିଜ ନିକଟରେ ଶରଣ ଯିବାକୁ “ସବିଗୁହ୍ଯତମମ୍‌ଂ 
(୧୮ । ୬୪) ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁଠୁ ଗୁହ୍ୟତମ କହିଛନ୍ତି । ଏଥୂରୁ 
ମ୍ଫାଷ୍ଟ ହେଉଛି ଯେ ସର୍ବବ୍ଯାପକ ଶଶ୍ଵରଗ୍କ୍ଚ ଅପେକ୍ଷା 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବଡ଼ । 

ଭଗବାନ ପୂର୍ବରୂ କହିଥୂଲେ, ମୁଁ ଅଜ, ଅବିନାଶୀ 
ଓ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କର ଭଶ୍ଵର ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ନିଜ 
ପ୍ରକୃତିକୁ ଅଧୀନ କରି ନିଜର ଯୋଗମାୟା ବଳରେ 
ପ୍ରକଟ ହୁଏ (୪।୬); ମୁଁ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞ ଓ ତପର 
ଭୋକ୍ତା, ସମସ୍ତ ଲୋକର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର ଏବଂ ସମସ୍ତ 
ପ୍ରାଣୀକ୍କର ସୁହୃଦ୍‌ - ଏପରି ସ୍ଵୀକାର କଲେ ପରମଶାନ୍ତି 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (୫।୨୯); ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ 
ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞର ଭୋକ୍ତା ଓ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରଭୁ ମନେ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ସେମାନତ୍କୂର ପତନ ହୁଏ (୯ | ୨୪) | ଏହିପରି 
ଅନୁନୟ ଓ ବ୍ଯତିରେକ ଉକ୍ତିରେ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନବ୍କୀର 
ଭଶ୍ଵରତୃ ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଉଛି। 

ଏହି ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ “ଭଶ୍ଵରଃ ସବିଭୂତାନାଂ 
ହୃଦ୍ଦେଶେଃଡୁନ ତିଷ୍ଠ ତିଂ (୧୮। ୬୧) ପଦରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ଭଶ୍ଵର ସମସ୍ତର୍ଚ୍ଵ ହୃଦୟରେ ସ୍ତିତ ବୋଲି କହିଲେ ଏବଂ 
ପଞ୍ଚଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ “ସବିସ୍ୟ ଗ୍ବହଂ ହୃଦି ସଲନ୍ନିବିଶ୍ଟଃ 
(୧୫। ୧୫) ପଦରେ ନିଜକୁ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସ୍ଥିତ 
ବୋଲି କହିଲେ। ଏହାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ପରମାମ୍ବରା ଏବଂ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ, ଦୁହେଁ ପୃଥକ୍‌ ନୁହନ୍ତି, ବରଂ ଏକ | 

ଯଦି ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ପରମାମ୍ପା ଓ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଏକ, ତେବେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନର୍କୁ “ତମେବ 
ଶରଣଂ ଗଚ୍ଛ' କାହିଁକି କହିଲେ ଏହାର କାରଣ ହେଲା, 
ପୂର୍ବରୁ ୫୬ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ତାଙ୍ଗୀ ନିଜ କୃପାରୁ 


ଶ୍ନୋକ ୬୩] 


ଶାଶ୍ବତ ଅବିନାଶୀ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା କଥା କହିଲେ ଏବଂ 
୫୭ଶ ଓ ୫୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ଚର 
ପରାୟଣ ହେବା ପାଇଁ ଆଜ୍ଞା ଦେଇ “ମୋ କୃପାରୁ ତୁମେ 
ସମସ୍ତ ବିଘ୍ନକୁ ତରିଯିବଂ ବୋଲି କହିଲେ। କିନ୍ତୁ ଅର୍ଜୁନ 
କିଛି କହିଲେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ କିଛି ହେଲେ ସ୍ବୀକାର 
କଲେ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଧମକାଇ 
କହିଲେ, ଯଦି ତୁମେ ଅହଂକାରବଶତଃ ମୋ କଥା ନ 
ଶୁଣିବ/ ତେବେ ତୁମର ପତନ ହେବ ଏବଂ ୫୯ତମ ଓ 
୬୦ତମ ଶ୍ଵୋକରେ କହିଲେ ଯେ, ଅହଂକାରର ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇ ତୂମେ ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ” ବୋଲି ଯେଉଁ 
ନିର୍ଷିୟ କରିଛ, ତାହା ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ସ୍ଵଭାବଜ କର୍ମର 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ପରବଶ ହୋଇ ତୁମକୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଭଗବାନ 
ଏସବୁ କହିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଅର୍ଜୁନ କିଛି ନ କହିବାରୂ 
ପରିଶେଷରେ ଭଗବାନ କହିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଲେ ଯେ, 
ଯଦି ତୁମେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାକୁ ଗ୍ରହୂଁ ନାହଁ, 
ତା'ହେଲେ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍୍୍ଚର ଶରଣ ଯାଅ। 

ବାସ୍ତବରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ଭଶ୍ଵବର ଓ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ସର୍ବଥା ଅଭିନ୍ନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀରୂପେ 
ବିରାଜମାନ ଶଶ୍ଵର ହିଁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀରୂପେ ବିରାଜମାନ 
ଖ୍ଶ୍ଵର । 


ଘି କ/ବ--ଜୀବ ଭଶ୍ବରଙ୍କ୍ର ଅଂଶ, ତେଣୁ ଭଗବାନ ଶଶ୍ଵରଙକ୍କ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାକୁ କହୁଛନ୍ତି । ଭଶ୍ଵରର୍କ୍ରର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଅହଂକାର ରହେ ନାହିଁ ଜୀବ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଶ୍ଵର୍କ ବଶ (ଶରଣ) ହୁଏ ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ 
ପ୍ରକୃତିର ବଶରେ ରହେ । ସେ ଯେତେ ଅଧୂକ ଜଡ଼ତାର ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ, ତା'ଠାରେ ସେତେ ଅଧୂକ ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ 
ଏବଂ ସେ ଯେତେ ଅଧୂକ ଚିନ୍ମୟତାର ସମ୍ମୁଖ ହୁଏ, ତା'ଠାରେ ସେତେ ଅଧୂକ ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତି ଆସେ । 


===== ୨ === 


ସୀନ୍ଦ୍” ପୂର୍ବ୍ଟ୍ରୋଳନେ ଭଗବାନ ଅନ୍ତର୍ପାମଃ ଶୁଳ୍କ ଶଜଣାପଳ ହେବ। ପାଇଁ ଅର୍ନୁନଙ୍କୁ କନ୍ଦିଲଲେ / ଏହା କନିକା ଯଠନ୍ତୁ ଅର୍ନନ 
ଲିଛି ନ କନିବ/„)ୁ ଜରବ/ନ ଏହି 6 ଳେ ଉାଙୁଁ 6ଚେତାଇବ/ ପାଇଁ ହାଧୀନତ/ ଭନ କରୁଛି / 


ଇତି ତେ ଜ୍ଞାନମାଖ୍ୟାତଂ ଗୁହ୍ୟାଦୃଗୁହ୍ୟତରଂ ମୟା । 


ବିମ୍ୂୂଶ୍ଯେତଦଶେଷେଣ ଯଥେଚ୍ଛସି ତଥା 


କୁରୁ॥ ୬୩॥ 


ଅନୟ ଇତି ଏହି; ଗୁହ୍ଯାତୃ- ଗୁହ୍ଯରୁ ବି; ଗୁହ୍ଯତରମ୍‌ ¬ ଗୁହ୍ଯତର; ଜ୍ଞାନମ୍‌ ଜ୍ଞାନ; ମୟା=ଁମୋ ଦାରା; ତେ= ତୁମକୁ; 
ଆଖ୍ୟାତମ୍‌ କୁହାଗଲା; ଏତତୃ- (ଏବେ ତୂମେ) ଏହାକୁ; ଅଶେଷେଣ= ଭଲଭାବେ, ବିମୁଶ୍ୟ ବିଚାର କରି; ଯଥା=ଯେମିତି; 


ଇକ୍ରସି-ଇଢ଼ା; ତଥା=ସେମିତି; କୁରୁ କର | 


ଏହି ଗୁହ୍ଯରୁ ଗୁହ୍ଯତର (ଶରଣାଗତିରୂପକ) ଜ୍ଞାନ ମୁଁ ତୁମକୁ କହିଲି । ଏବେ ତୁମେ ଏହାକୁ ଭଲ ଭାବେ 


ବିଗ୍ଵର କରି ଯେମିତି ଇଚ୍ଛା, ସେମିତି କର । 

କ୍ଯା ଇତି ତେ ଜ୍ଞାନମାଖ୍ୟାତଂ ଗୁହ୍ଯାତନ- 
ଗୁହ୍ୟତରଂ ମୟା'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ 
ପରମାମ୍ପରାଜ୍ଜର ଯେଉଁ ଶରଣାଗତି କଥା ବର୍ଶିତ ହୋଇଥୁଲା, 
ଏଠାରେ “ଇତି” ପଦରେ ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରାଯାଇଛି। 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଗୁହ୍ଯରୁ ଗୁହ୍ଯତର ଏହି ଶରଣାଗତିରୂପକ 
ଜ୍ଞାନ ମୁଁ ତୁମକୁ କହିଦେଲି। କର୍ମଯୋଗ “ଗୁହ୍ଯ” ଏବଂ 
ଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ନିରାକାର ପରମାମ୍ପାଚ୍୍୍ରର ଶରଣାଗତି “ଗୁହ୍ଯତର” 
ଅଟେଂ । 


* ଯୋଗଯୁକ୍ତ ବୁଦ୍ଧିସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ କରି ଅନାମୟ ପଦ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ( ୨ । ୫୧); ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଦାରା ଯାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, 
କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ୟ ତାହା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (୪ । ୩୮); ଯୋଗଯୁକ୍ତ ମୁନି ଅତି ଶୀଘ୍ର ପରମାମ୍ବ୍ରାକକୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (୫ । ୬); କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗରୁ 
ନୈଣ୍ଠିକୀ ଶାନ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (୫ । ୧ ୨) ପ୍ରଭୃତି ଶ୍ମୋକରୁ କମିଯୋଗ ପରମାମ୍ଦପ୍ରାପ୍ତିର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ଵ ସାଧନାରୂପେ ପ୍ରତିପାଦିତ ହୋଇଛି । ଏହି କର୍ମଯୋଗକୁ 


'ଗୁହ୍ଯ' କୁହାଯାଇଛି | 


ଜଡ଼ତ୍ୃରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କରି ନିରାକାର ପରମାମ୍ସା ଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା କର୍ମଯୋଗଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ମହତ୍ତ୍ବପୂର୍ଶ ହୋଇଥୁବାରୂ ତାହାକୁ 


'ଗୁହ୍ଯତର' କୁହାଯାଇଛି | 


ସୂର୍ଯ୍ୟମୁ ମୁଁ ହିଁ ଉପଦେଶ ଦେଇଥୁଲି; ସେହି ମୁଁ ଆଜି ତୁମକୁ କହୁଛି (୪ | ୩); ସମଗ ଜଗତ ମୋ ଦାରା ବ୍ୟାପ୍ (୯ | ୪); ମୁଁ ହିଁ 
କ୍ଷରରୁ ଅତୀତ ଓ ଅକ୍ଷରରୁ ଉତ୍ତମ 'ପୁରୁଷୋତ୍ତମ' (୧୫। ୧୮) ଇତ୍ୟାଦି ପଦମାନକ୍ତରେ ଭଗବାନ ନିଜର ଭଗବତ୍ତା ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି, ତେଣୁ 


ଏସବୁ ହେଉଛି 'ଗୁହ୍ୟତମ | 
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'ବିମୁୃଶେ୍ୟୈତ ଦଶେଷେଣ'- ଗୁହ୍ୟରୁ ଗୁହ୍ଯତର 
ଶରଣାଗତିରୂପକ ଜ୍ଞାନ ବିଷୟରେ କହିସାରି ଭଗବାନ 
ଅର୍ଜୁନକୁଁ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ମୁଁ ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁ ଭକ୍ତି ବିଷୟ 
କହିଥୂଲି ତାହା ଉପରେ ଭଲଭାବେ ବିଗ୍ରର କର। 
ଭଗବାନ ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ୫୭ଶ ଓ ୫୮ଶ ଶ୍ଳୋକରେ 
ତାଙ୍ଟ୍ମ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି @ଶରଣାଗତି) ବିଷୟକ ଯେଉଁ ସବୁ କଥା 
କହିଥୁଲେ, ତାହା “ଏତତ଼' ପଦରେ ଗ୍ରହଣୀୟ । ଗୀତାରେ 
ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସ୍ଥାନରେ ଭକ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇଛି, ସେ 
ସବୁକୁ “ଅଶେଷେଣ' ପଦରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ।* 

'ବିମ୍ୂୂଶ୍ରେତ ଦଶେଷେଣ' କହିବାରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଅତ୍ଯଧୂକ କୃପାଳୁତାର ଏକ ଗୁଢ଼ାଭିସନ୍ଧି ରହିଛି ଯେ, 
ଅର୍ଜୁନ ଯେପରି ମୋ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇ ନ ଯାଆନ୍ତୁ । 
ଯଦି ସେ ମୋ କଥା ଉପରେ ବିଶେଷ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଦେବେ, 
ତା'ହେଲେ ପ୍ରକୃତ ତଥ୍ୟ ଅବଶ୍ଯ ବୁଝି ପାରିବେ ଏବଂ 
ମୋ ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହେବେ ନାହିଁ। 

ଯଥେକ୍ରସି ତଥା କୁରୁ'--ପୂର୍ବୋକ୍ତ ସମସ୍ତ କଥାକୁ 
ଭଲଭାବରେ ବିଗ୍ରର କରି ତା'ପରେ ତୁମର ଯେମିତି 
ଇଚ୍ଛା, ସେମିତି କର। “ତୁମେ ଯେମିତି ଗ୍ବହୁଛ, ସେମିତି 
କର” କହିବାରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଆମ୍ର୍ରୀୟତା, କୃପାଳୁତା 
ଓ ହିତୈଷିତା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷଭାବରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି । 

ପୂର୍ବରୁ “ବକ୍ଷ୍ୟାମ୍ୟଶେଷତଃ' (୭ । ୨), 'ଇଦଂ ତୁ 
ତେ ଗୁହ୍ୟତମଂ ପ୍ରବକ୍ଷ୍ୟାମ୍ୟନସୂୟବେ' ( ୯ | ୧), ବକ୍ଷ୍ୟାମି 
ହିତକାମ୍ୟୟା” (୧୦।୧) ଆଦି ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ 


± ଶ୍ୁୀମଭଗବତୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ହିତ କଥା କହି ଆସୁଛନ୍ତି, ମାତ୍ର ଏସବୁ ବଚନରେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ର ଅର୍ଜୁନବ୍କ ଉପରେ “ସାଧାରଣ କୃପା' ରହିଛି | 

“ନ ଶ୍ରୋଷ୍ଯସି ବିନଫ୍କ୍ଷ୍ଯସିଂ (୧୮ । ୫୮)--ଏହି 
ଶ୍ଳୋକରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଧମକାଇବାରେ ଭଗବାନର୍କ୍ପର ବିଶେଷ 
କୃପା ଓ ଆମ୍ରୀୟତା ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଛି। 

ଏଠାରେ “ଯଥେକଳ୍ରସି ତଥା କୁରୁ” କହି ଭଗବାନ 
ଯେଉଁ ଆପଣାରଭାବ ତୂୁଟାଇ ଦେଉଛନ୍ତି, ଏଥୂରେ 
ଭଗବାନର୍ଜାର 'ଅତ୍ୟଧୂକ କୃପା' ଓ ଆମ୍ୀୟତା ଅନ୍ତର୍ନିହିତ; 
କାରଣ ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ଧମକ୍‌ ତ ସହିପାରେ, ମାତ୍ର 
ଭଗବାନରଙ୍କ୍ଟର ବିଢ୍ରେଦ ସହିପାରେ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଯଥେଚ୍ଛସି 
ତଥା କୁରୁ' କହିବାରୁ ଅର୍ଜୁନକ୍ନ ଉପରେ ଯେତେ ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼ିଲା, “ନ ଶ୍ରୋଷ୍ଯସି ବିନଙ୍କ୍ଷ୍ୟସି” ଆଦି କହିବା ସତ୍ତ୍ଵେ 
ସେତେ ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ି ନ ଥୂଲା। ଏହା ଶୁଣି ଭଗବାନ 
ମୋତେ ପରିତ୍ଯାଗ କରୁଛନ୍ତି ଭାବି ଅର୍ଜୁନ ବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇ 
ପଡ଼ିଲେ! ସେ ଭାବିଲେ, ମୁଁ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌ କଲି। ଭଗବାନ 
ପ୍ରେମପୂର୍ବକ ବୂଝାଇବା ସତ୍ତ୍ଵେ, ଆମ୍ରୀୟତା ହେତୁ ଧମକାଇବା 
ଓ ଅନ୍ତର୍ଯାମୀକ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାକୁ କହିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ମୁଁ 
କିଛି କହିଲି ନାହିଁ, ଫଳରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ “ଯେମିତି ଇଚ଼ା, 
ସେମିତି କର” କହିବାକୁ ପଡ଼ିଲା। ଏବେ ତ ମୁଁ କିଛି 
କହିବା ପାଇଁ ସମ୍ପୂରଷ୍ଚ ଅଯୋଗ୍ୟ ହୋଇଗଲି! --ଏପରି 
ଭାବି ଅର୍ଜୁନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୂଃଖିତ ହେଲେ। ସେଥୂପାଇଁ 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନର୍କ୍କ ବିନା ଜିଜ୍ଞାସାରେ ବି ପରବର୍ତୀ ଶ୍ଳୋକରେ 
ବର୍ଷିିତ ସର୍ବଗୁହ୍ୟତମ ବଚନ କହୁଛନ୍ତି । 


ଘଜିଣିଙ୍ଜ କ/ବ-ଅର୍ଜୁନକ୍ୁଁ ପରିତ୍ଯାଗ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଯଥେଜ୍ରସି ତଥା କୁରୁ” କହି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ 
ବଲ୍‌କୁ ଯେପରି ବିଶେଷଭାବେ ଜୋର୍‌ କରି ଧରିବା ପାଇଁ ଫିଙ୍ଗା ଯାଇଥାଏ, ସେହିପରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବିଶେଷରୂପେ 


_ ତୂମେ କେବଳ ମୋର ଶରଣାପନ ହୁଅ, ତିଳେମାତ୍ର ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ, ମୁଁ ତୁମକୁ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବି, ତୂମେ ଶୋକ ଓ ଚିନ୍ତା 
କର ନାହିଁ (୧୮ ୬୬)-¬ଏହିରୂପେ ଭଗବାନ ନିଜର ଶରଣାଗତି ବିଷୟ କହି 'ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ' କଥା କହିଛନ୍ତି । 
ଯେଉଁଥୂରେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ ଆଦି ସମସ୍ତ ସାଧନା ବର୍ଣିତ ହୋଇଥାଏ, ସେହି ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରକୁ “ପରମଗୁହ୍ଯ' 


କୁହାଯାଇଛି (୧୮ | ୬୮, ୭୫) | 


* ଗୀତାରେ ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ ଏହି ତ _ କୁହାଯାଇଛି- ସମସ୍ତ ଯୋଗୀର୍ସ ମଧ୍ୟରେ ଭକ୍ତିଯୋଗୀ ଶ୍ରେଷ୍ଠ (୬। ୪୭); ମୋର 


ଶରଣାଗତ ମାୟାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯାଏ (୭ | ୧୪); ସବୁକିଛି ବାସୁଦେବ _ଏହି ଭାବରେ ମୋର (ଭଗବାନସୀର) ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଥୁବା 
ମହାମ୍ବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁର୍ଲଭ (୭ | ୧୯); ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତି ଦାରା ମୁଁ ସୁଲଭ (୮ | ୧୪); ଅନନ୍ଯଭକିରେ ପରମ ପୁରୁଷ ପ୍ରାପୁ ହୁଅନି (୮ | ୨୨); 
ଦୈବୀସମ୍ପତ୍ତିର ଆଶ୍ରିତ ମହାମ୍ମାଗଣ ଅନନ୍ୟମନରେ ମୋର ଭଜନ କରନ୍ତି (୯ । ୧୩); ଦୃଢ଼ନିଶ୍ୟସମ୍ପନ ଭକ୍ତ ନିରନ୍ତର କୀର୍ତନ କରି ତଥା 
ମୋତେ ନମସ୍କାର କରି ଭକ୍ତିପୂର୍ବକ ମୋର ଉପାସନା କରନ୍ତି (୯ । ୧୪); ଅନନ୍ଯଭକଜ୍ର ଯୋଗକ୍ଷେମ ମୁଁ ବହନ କରେ (୯ | ୨ ୨); ଭକ୍ତ 
ଦାରା ପ୍ରେମ ସହକାରେ ଅର୍ପିତ ପତ୍ର, ପୁଞ୍ଝୁ, ଫଳ ଆଦିକୁ ମୁଁ ଭକ୍ଷଣ କରେ (୯ | ୨ ୬); ତୁମେ ଯାହାକିଛି ହୋମ, ଦାନ ଓ ତପ କରୁଛ, ସେସବୁ 
ମୋତେ ଅର୍ପଣ କର (୯ | ୨୭); ସମସ୍ତ କର୍ମ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରିଦେଲେ ତୂମେ ଶୁଭାଶୁଭ ଫଳରୂପକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବ (୯ | ୨୮); 
ମୋ'ଠାରେ ମନ ଲଗାଅ, ମୋର ଭକ୍ତ ହୁଅ, ମୋର ପୂଜନକାରୀ ହୁଅ ଓ ମୋତେ ନମସ୍ତାର କର ( ୯ । ୩୪); ସର୍ବତୋଭାବେ ମୋ'ଠାରେ ତଲ୍ଲୀନ 
ଭକ୍ତମାନଗ୍ଗରର ଅଜ୍ଞାନ ମୁଁ ଦୂର କରେ, ଫଳରେ ସେମାନେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (୧୦। ୯-- ୧୧); ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ି ଦୁାରା ହିଁ ମୋତେ ଦେଖି ହୁଏ, 
ଜାଣି ହୁଏ ଏବଂ ମୋ'ଠାରେ ପ୍ରବେଶ କରାଯାଇ ପାରେ (୧୧ | ୫୪); ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତିସମ୍ପନ ପୁରୁଷ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (୧୧ | ୫୫); 
ମୋର ଭଜନ କରୁଥୁବା ଭକ୍ତ ଅତି ଉତ୍ତମ ଯୋଗୀ (୧୨ | ୨); ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତ କର୍ମ ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରି ମତପ୍ତରାୟଣ ହୋଇଛନ୍ତି, 
ସେମାନସ୍ଭୁ ମୁଁ ଖୁବ୍‌ ଶୀଘ୍ର ଉଦ୍ଧାର କରେ (୧ ୨।୬-୭); ତୁମେ ମୋ'ଠାରେ ମନ ଓ ବୁଦି ଅର୍ପଣ କଲେ ମୋତେ ପାଇ ପାରିବ (୧୨ | ୮); 
ଅବ୍ୟଭିଗ୍ଵରୀ ଭକ୍ତିଯୋଗ ଦାରା ମନୁଷ୍ୟ ଗୁଣାତୀତ ହୋଇଯାଏ (୧୪ | ୨୬); ସର୍ବଭାବରେ ମୋର ଭଜନ କରୁଥୁବା ଭକ୍ତ ସର୍ବବିତ୍‌ ଅଟେ 
(୧୫। ୧୯), ଇତ୍ୟାଦି | 


ଶ୍ମୋକ ୬୪] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଆକର୍ଷିତ କରିବାକୁ ଭଗବାନ ଏପରି କହିଛନ୍ତି । ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ ଯେପରି ସମଗ୍ର ପରମାମ୍ରୁକ୍କୀ ପ୍ରାପ୍ତିରୁ ବଞ୍ଚିତ 
ହୋଇ ନ ଯିବେ, ସେଥୁପାଇଁ ପୂର୍ବଶ୍ଳୋକରେ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ନିରାକାର ଭଶ୍ଵରକ୍ତାର ଶରଣାଗତି ବିଷୟରେ କହିସାରି 
ଭଗବାନ ଏବେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ନିଜ ଆଡ଼କୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଗୁଣ-ସାକାର ଆଡ଼କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିବାକୁ ଗ୍ବହୁଛନ୍ତି । ସାକାର 
ନିରାକାରର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ନିରାକାର ସାକାରର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 


===-= ¬ ==== 


ୟଙ୍ଗ ଫୂର୍ବ୍ଣ୍ରୋଳଜ ଜରବାନ ବିମ଼୍ୁଶ୩ତଦଶେଶଶେଶଂ ଫଳରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହି୫ଲେ। ମୋ ଏହି ସୀକ୍ଷର୍ଖ ଜପଠଦେଶର 
ଯାଜ/୩ ଚୁଝ ନିଅ / ମାତ ଜରବାନଙଙ ଯାନ୍ୁର୍ଶ ଜପ୫କଣର ନାର/7* ଚୁଝିବ/ ଅର୍ନୁନରକ ଘେ ଥସନାବ: ଲାଜଣ ଚଳୁ ନିନ ଜପଃଦେଶନ 
ଯାଳା'# 6ଘଃତେ ନିର୍ଶୟ କଳିପାଠକ 6ଭୋଜତ 6ସେଚେ କଳିପାଳେ ନାହିଁ / ନିତାୟତନ ଜବାନ ନୁ 6/)ୁ ଯେନିତି ଲକ, ଯେନିତି କଲୀ - 
ଏଜି ଜ6ପେକଷଷା' ବଚଳ ଶୁଣି ଅର୍ନୁନ ବନଧୁତ ଜଜିରଣଲ: 6ତଣୁ ଏଠି ଦୁଇଟି %¥ମ॥ଳ6ଜେ ଜଲବକାନ ନିଜଳ ଡି ସ%6/ ଅର୍ନୁନଙ୍କୁ ଆଖୁସନ/ 


6ଲେଜଛଳି / 


ସବିଗୁହ୍ଯତମଂ ଭୂୟଃ ଶୂଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ । 
ଇଷ୍ଟ୍ୟୌଃସି ମେ ଦୂଢମିତି ତତୋ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ତେ ହିତମ୍‌ ॥ ୬୪ ॥ 


ଥନନ୍ଦ୍ର ¬ସବିଗୁହ୍ୟତମମ୍‌- ସବୁଠାରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୋପନୀୟ; ପରମମ୍‌ ସର୍ବୋକୁଷ୍ଟତ ବଚଃ ବଚନ; ଭୂୟଃ=ପୁନଶ୍ଟ 
ମେ=ମୋଂଠାରୁ; ଶୂଣୁଇଶୁଣ (ତୁମେ); ମେଇିମୋର; ଦୃଢମ୍‌ = ଅତ୍ୟନ; ଇଷ୍ଟଃ, ଅସି- ପ୍ରିୟ ମିତ୍ର; ତତଃ ତେଣୁ; ଇତି ଏହି; 


ହିତମ୍‌- ହିତ କଥା (ମୁଁ); ତେ= ତୁମକୁ; ବକ୍ଷ୍ୟାମି- କହିବି | 


ସବୁଠାରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ସବୋଳ୍ପଷ୍ଟ ବଚନ ପୁନଶ୍ଡ ମୋ'ଠାରୁ ଶୁଣ। ତୁମେ ମୋର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ 


ମିତ୍ରଚ ତେଣୁ ମୁଁ ତୁମର ହିତ କଥା କହିବି । 


ବ#@ଜ//  'ସବିଗୁହ୍ଯତମଂ ଭୂୟଃ ଶୂଣୁ ମେ ପରମଂ 
ବଚଃ”--ପୂର୍ବ ୬୩ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ଭଗବାନ ଗୂହ୍ଯ 
(କର୍ମଯୋଗ) ଓ ଗୁହ୍ୟତ ର ଅଅନ୍ତର୍ଯାମୀ ନି ରାକାର ଜ୍ଜର 
ଶରଣାଗତି ବିଷୟ) କଥା କହିଲେ ଏବଂ “ଇଦଂ ତୁ ତେ 
ଗୁହ୍ୟତମମ୍‌” (୯ । ୧) ତଥା “ଇତି ଗୁହ୍ଯତମଂ ଶାସ୍ତ୍ରମ୍‌ଂ 
(୧୫। ୨୦) ପଦରେ ଗୁହ୍ୟତମ (ନିଜ ପ୍ରଭାବ) କଥା 
କହିଲେ, କିନ୍ତୁ ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ କଥା ଗୀତାରେ ଆଗରୁ କେବେ 
କହି ନ ଥୂଲେ। ବର୍ତମାନ ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ବ୍ୟାକୁଳତା 
ଦେଖି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ପୁନଶ୍ଟ ସର୍ବଗୁହ୍ୟତମ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ କଥା କହିବି, ତୁମେ ମୋର ପରମ ଓ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବଚନ ଶୁଣ। 


ଏହି ଶ୍ଳୋକର “ସବିଗୁହ୍ୟତମମ୍‌' ପଦରେ ଭଗବାନ 
କହିଲେ ଯେ, ସମସ୍ତଙବ୍ତ୍ଚ ଆଗରେ ଏ କଥା ପ୍ରକାଶ କରିବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ୬୭ତମ ଶ୍ମଳୋକର “ଇଦଂ ତେ ନାତପସ୍କାୟ 
ନାଭକ୍ତାୟ କଦାଚନ'” ପଦରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଏ କଥା 
ଅସହିଷ୍ଣୁ ଓ ଅଭକ୍ତଙ୍କୁ କଦାପି କହିବ ନାହିଁ । ଏହିଭଳି ଉଭୟ 
ପାର୍ଶ୍ବରୁ ନିଷେଧ କରି ମଝିରେ (୬୬ତମ ଶ୍ଳୋକରେ) 
'ସବିଧମିନ୍‌ ପରିତ୍ଯଜ୍ଯ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ” ଏହି 
ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ କଥାକୁ ରଖିଛନ୍ତି। ଉଭୟ ପାର୍ଶ୍ବରୁ ବାରଣ 
କରିବାର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମ୍ପୂର୍ଷ ଗୀତାରେ ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ରହସ୍ଯମୟ ମୁଖ୍ୟ ଉପଦେଶ ଅଟେ।* 

ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୭ମ ଶ୍ମୋକରେ ଅଧମିସମ୍ମୃତଚେତାଃ' 


* ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭରେ ଭଗବାନ “ଭୂୟ ଏବ ମହାବାହୋ ଶ୍ପଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ' କହିଥୂଲେ ଏବଂ ଏଠାରେ “ସର୍ବ ଗୁହ୍ଯତମଂ ଭୂୟଃ 


ଶ୍ରଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ' କହିଛନ୍ତି । ଏ ଦୁଇଟି ମଧ୍ୟରେ କେବଳ “ଏବ ମହାବାହୋ' ସ୍ାନରେ 'ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମମ୍‌' ପଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
କେବଳ ଛଅଟି ଅକ୍ଷର ପରିବର୍ତିତ ହୋଇଛି, ଅବଶିଷ୍ଟ ଦଶଟି ଅକ୍ଷର ଯଥାବତ୍‌ ରହିଛି । ସେଠାରେ “ଭୂୟ ଏବ ମହାବାହୋ' କହି "ମଜିତ୍ତାଃ” 
(୧୦ ୯) ହେବା ପାଇଁ କହିଛନ୍ତ ଏବଂ ଏଠାରେ '୮ମକଚିତ୍ତଃ' (୧୮ | ୫୭-୫୮) କହି 'ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମଂ ଭୂୟଃ' କହିଛନ୍ତି | କିନ୍ତୁ 'ମଢ୍ିତ୍ତାଃ ଓ 
'ମୂଚ୍ଚିତ୍ତ ରେ ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ସେଠାରେ 'ମଚ୍ଚିତ୍ତା' ରେ ପ୍ରଥମପୁରୁଷ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସାଧାରଣ ରୀତିରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଏଠାରେ ୮ଳ୍ଚିତ୍ତଃ ରେ ମଧ୍ୟମପୁରୁଷ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବିଶେଷରୂପେ ଆଜ୍ଞା ଦେଇଛନ୍ତି। ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ “ମୋ କୃପାରୁ ଅଜ୍ଞାନ ଦୂର 
ହୋଇଯିବ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ “ମୋ କୃପାରୁ ତୂମେ ସମସ୍ତ ବାଧାବିଘ୍ନକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିଯିବ' ବୋଲି କହିଛନ୍ତି | 

ସେଠାରେ ଯତ୍ତେଏଧ ହଂ ପ୍ରୀୟମାଣାୟ ବକ୍ଷ୍ଯାମି ହିତକାମ୍ୟୟା' (୧୦।୧) କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏଠାରେ “ତତୋ ବକ୍ଷ୍ଯାମି ତେ ହିତମ୍‌” 
କହିଛନ୍ତି । ସେଠାରେ 'ମନ୍ମନା ଭବ.“.“““.'...---. ' (୯ | ୩୪) କହି ପରେ ପରେ “ଭୂୟ ଏବ ମହାବାହୋ..-........... ” କହିଛନ୍ତି, ଏବଂ ଏଠାରେ 
'ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମଂ ଭୂୟଃ......... ” କହି ପରେ ପରେ ମନ୍ମନା ଭବ......... (୧୮ | ୬୫) କହିଛନ୍ତି। 

ଗୀତାରେ 'ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମମ୍‌' ପଦ ଯେପରି ଥରେମାତ୍ର ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, ସେହିପରି 'ସର୍ବଧର୍ମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ଯ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ' 
ବାକ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଥରେମାତ୍ର ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । 
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କହି ଅର୍ଜୁନ ଧର୍ମନିର୍ଚିୟରେ ନିଜକୁ ଅଯୋଗ୍ଯ ମନେକରି 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପଗ୍ବରିଲେ, ତାଚ୍ଚର ଶିଷ୍ଯ ହେଲେ ଏବଂ 
ଶିକ୍ଷା ଦେବା ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ (୧୮। ୬୬ ରେ) କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମେ ଧର୍ମ- 
ନିଶ୍ରିୟର ଭାର ନିଜ ଉପରେ ରଖ ନାହିଁ; ସେ ଭାର ମୋ 
ଉପରେ ଛାଡ଼ିଦିଅ, ମୋତେ ହିଁ ଅର୍ପଣ କରିଦିଅ ଏବଂ 
ଅନନ୍ଯଭାବରେ କେବଳ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଅ। 
ତୂମକୁ ପାପାଦିର ଯେଉଁ ଭୟ ଲାଗୁଛି, ସେଥୁରୁ ମୁଁ ତୁମକୁ 
ମୁକ୍ତ କରିଦେବି। ତୁମେ ସବୁ ଚିନ୍ତା ଛାଡ଼ିଦିଅ। ଏହା 
ହେଉଛି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦଧର “ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ ପରମ ବଚନ । 

ଭୂୟଃ ଶୂଣୁଂର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି କଥା ମୁଁ 
ଅନ୍ୟ ଶବ୍ଦରେ ଆଗରୁ କହି ସାରିଛି, ମାତ୍ର ସେଥୁୂପ୍ରତି 
ତୁମେ ଧ୍ଯାନ ଦେଇ ନାହେଁଁ। ତେଣୁ ମୁଁ ପୁନର୍ବାର ସେହି 
କଥା କହୁଛି । ଏବେ ତୁମେ ଏହି କଥା ପ୍ରତି ବିଶେଷରୂପେ 
ଧ୍ଯାନ ଦିଅ। 

ଏହି ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ କଥାଟି ଭଗବାନ ଆଗରୁ 
'ମସରଃ.......... ମଚ୍ଚିତଃ ସତତଂ ଭବ” (୧୮ । ୫୭) ଓ 
'ମଳିତ୍ତଃ ସବିଦୁଗାଣି ମତ୍ୃପ୍ରସାଦାତ୍ତରିଷ୍ଯସି' (୧୮ | ୫୮) 
ପଦରେ କହି ସାରିଥୂଲେ, କିନ୍ତୁ 'ସବିଗୁହ୍ୟତମମ୍‌' ପଦ 
ଆଗରୁ କେବେ କହି ନ ଥୂଲେ, ଏବଂ ଅର୍ଜୁନକ୍କୀର ମଧ୍ଯ ଏ 
କଥା ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ଯାଇ ନ ଥୂଲା। ତେଣୁ ବର୍ତମାନ ସେହି 
କଥା ଆଡ଼କୁ ପୁନଶ୍ଡ ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷଣ କରାଇବା ପାଇଁ ଏବଂ 
ସେହି କଥାର ମହତ୍ତ୍ଵ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ 
'ସବିଗୁହ୍ଯତମମ୍‌' ପଦ ବ୍ୟବହାର କରିଛନ୍ତି । 

“'ଇଷ୍ଟୋଃସି ମେ ଦୃଢମିତି'-- ପୂର୍ବରୁ ଭଗବାନ କହିଥିଲେ 
ଯେ, ତୁମର ଯେମିତି ଇଢ଼ା, ସେମିତି କର | ଅନୁସରଣକାରୀ, 
ଆଜ୍ଞାପାଳକ ଓ ଶରଣାଗତକୁ ଏପରି କହିବାଠାରୁ ବଳି 
ଅଧୂକ ଦଣ୍ଡ ଆଉ କ'ଣ ବା ଦିଆଯାଇ ପାରେ! ଏହା ଶୁଣି 
ଭଗବାନ ମୋତେ ତ୍ୟାଗ କରୁଛନ୍ତି ଭାବି ଅର୍ଜୁନ ଭୟାତୂର 
ହୋଇଗଲେ। ସେହି ଭୟ ଦୂର କରିବା ନିମନ୍ତେ ଭଗବାନ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୂମେ ମୋର ପ୍ରିୟ ମିତ୍ରଂ । ଅର୍ଜୁନଙ୍କ 
ମନରେ ଯଦି ଭୟ ବା ସନ୍ଦେହ ସ୍ପଷ୍ଟି ହୋଇ ନ ଥାନ୍ତା, 
ତେବେ ତୁମେ ମୋର ପ୍ରିୟ ମିତ୍ର କହି ସ୍ପଷ୍ଟୀକରଣ ଦେବାର 
କି ପ୍ରୟୋଜନ ଥୂଲାନ ଯେତେବେଳେ ଅନ୍ୟର ମନରେ 
ଭୟ, ସଦ୍ଦେହ ଓ ଅସ୍ତିରତା ଜାତ ହୋଇଥାଏ, ସେତେବେଳେ 
ଘ୍ପଷ୍ଟୀକରଣର ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ। 


± ଶୁୀମଭଗବତୁୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


'ଇଷ୍ଟଃ› କହିବାର ଅନ୍ଯ ଏକ ଅର୍ଥ ହେଲା, ଭଗବାନ 
ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତକୁ ନିଜର ଇଷ୍ଟ୍ଵଦେବ ମନେ କରନ୍ତି। 
ଭକ୍ତ ସବୂକିଛି ତ୍ୟାଗ କରି ଭଗବାନର୍ଜୁ ନିଜର ଇଷ୍ଟା ମନେ 
କରନ୍ତି, ତେଣୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍ଗୁ ନିଜର ଇଷ୍ଟା ମନେ 
କରନ୍ତି କାରଣ ଭକ୍ତି ବିଷୟରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ନିୟମ 
ହେଲା-- ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦାନେ ତା'ସଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌' 
(ଗୀତା ୪। ୧୧) ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ଭକ୍ତ ଯେପରି ମୋର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ, ମୁଁ ମଧ୍ଯ ତାକୁ ସେପରି ଆଶ୍ରୟ ଦିଏ। 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଭକ୍ତର୍ଚ୍ଚ ପରି ଅନ୍ଯ କେହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ନାହାନ୍ତି। ଭାଗବତରେ ଭଗବାନ ଉବଦବଙର୍ଦୁ କହିଛନ୍ତି 
“ତୁମଭଳି ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ ମୋତେ ଯେତେ ପ୍ରିୟ, ବ୍ରହ୍ମା, ଶର୍କର, 
ବଳରାମ, ଏପରି କି ମୋର ଶରୀରରେ ନିବାସକାରିଣୀ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଓ ମୋର ଆମ୍ରରା ମଧ୍ଯ ସେତେ ପ୍ରିୟ ନୂହନ୍ତିଏ। 

“ଦୃଢମ୍‌' କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତୁମେ ଯେହେତୁ 
ମୁଁ ଆପଣଗଚ୍ଚ୍ରର ଶରଣାପନ୍ତୀ (୨। ୭) ବୋଲି ଥରେ 
କହି ଦେଇଛ, ତେଣୁ ତୁମେ ଆଦୌ ଭୟ କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ। କାରଣ ଯିଏ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ହୃଦୟ 
ସହକାରେ ଥରେ ମୁଁ ଆପଣର୍କ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ” ବୋଲି 
କହିଦିଏ, ତାକୁ ମୁଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀକ୍କ ଠାରୁ ଅଭୟ (ସୁରକ୍ଷିତ) 
କରିଦିଏ ଏହା ହେଉଛି ମୋର ବ୍ରତ । 

“ତତୋ ବକ୍ଷ୍ଯାମି ତେ ହିତମ୍‌'--ତୂମେ ମୋର ପ୍ରିୟ 
ସଖା; ତେଣୁ ମୁଁ ମୋ ହୃଦୟର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ଏବଂ 
ନିଜ ବିଗ୍ବରର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ରହସ୍ଯ ତୁମକୁ କହିବି । 
ଦ୍ରିତୀୟତଃଃ ମୁଁ ଆଗକୁ ଯେଉଁ ଶରଣାଗତି କଥା କହିବି, 
ତାହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ 
ମୋତେ କିଛି ଲାଭ ମିଳିବ, ବରଂ ଏଥୂରେ କେବଳ 
ତୁମର ହିଁ ମଙ୍ଗଳ ହେବ । ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, 
ଅନ୍ଯ କାହାରି ଆଶ୍ରୟ ନ ନେଇ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାରେ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କୀର ହିତ ନିହିତ । 

ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ବ୍ଯତୀତ ଜୀବର 
ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ତିଳେମାତ୍ର ବି ମଙ୍ଗଂଳ ନାହିଁ । ଜୀବ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 


ପରମାମ୍ଦରାଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇଥୁବାରୁ ପରମାତ୍ବରାକୁଁ ଛାଡ଼ି ସେ 


ଅନ୍ଯ କାହାର ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ସେହି ଆଶ୍ରୟ ତିଣ୍ଠିବ 
ନାହିଁ। ଯଦି ସଂସାରର କୌଣସି ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକ୍ତି, ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ଥିତି, ଅବସ୍ତା ଆଦି ସ୍ରିର ନୂହେଁ। ତେବେ ଏ ସବୁର 
ଆଶ୍ରୟ ସ୍ରିର ରହିବ-କିପରିମ ଏଗୁଡ଼ିକର ଆଶ୍ରୟ ତ ରହିବ 


+ ସାସତି କରି ପୁନି କରହିଁ ପସାଉ | ନାଥ ପ୍ରଭୁନ୍ହ କର ସହଜ ସୁଭାଉ | (ମାନସ ୧ | [ ୯ | ୨) 
7 ନ ତଥା ମେ ପ୍ରିୟତମ ଆମ୍ପଯୋନିର୍ନ ଶବ୍କରଃ । ନ ଚ ସଙ୍ଗାର୍ଷଣୋ ନ ଶ୍ରୀର୍ନୈ ବାମ୍ବା ଚ ଯଥା ଭବାନ୍‌ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୧୪ | ୧୫) 
+ ସକୃଦେବ ପ୍ରପନାୟ ତବାସ୍ମୀତି ଚ ଯାଚତେ । ଅଭୟ. ସର୍ବଭୂତେଭ୍ୟୋ ଦଦାମ୍ୟେତଦ୍‌ ବ୍ରତଂ ମମ ॥ (ବାଲୁୀକି. ୬ | ୧୮ | ୩୩) 


ଶ୍ମୋକ ୬୫] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 


1299 


` 


ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଚିନ୍ତା ଶୋକ, ଦୁଃଖ ଆଦି ରହିଯିବ । ଜଳନ୍ତା 
କୋଇଲାକୁ ଅଗ୍ନିଠାରୁ ଅଲଗା କରିଦେଲେ ତାହା କଳା 
ଅଙ୍ଗାର ହୋଇଯାଏ- -“ କୋୟଲ। ହୋୟ ନହୀ ଉଜଲା, 
ସୌ ମନ ସାବୁନ ଲ ଗାୟା'' ମାତ୍ର ସେହି ଅଙ୍ଗାରକୁ ଯଦି 
ପୁନଶ୍ଚ ଅଗ୍ନି ସହ ସଯୁକ୍ତ କରି ଦିଆଯାଏ, ତାହା ଜଳିଉଠେ 
ଓ ଝଲସି ଉଠେ । ସେହିପରି ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କର ଠାରୁ ବିମୁଖ 


ହେବାରୁ ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମୃପତ୍ୟୁରେ ପଡ଼ି ଦୁଃଖ ପାଉଥାଏ, 
କିନ୍ତୁ ସେହି ଜୀବ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନର୍ଜ୍ର ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନନ୍ୟଭାବରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଧାର ଶରଣାପନ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ସେ ଭଗବତ୍‌ସ୍ବରୂପ ହୋଇ 
ଝଲସି ଉଠେ ତଥା ସାରା ସଂସାର ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକାରୀ 
ହୋଇଯାଏ । 


ହଜି ଭ/ବ “'ତମେବ ଶରଣଂ ଗଢୁ' (୧୮ | ୬୨)ରେ ନିରାକାରକୀ ଶରଣାପନ୍ା ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି 
ଏବଂ “ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ' (୧୮। ୬୬)ରେ ସାକାରର୍ଚ୍ର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। ନିରାକାରଟ୍କୀ 
ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ମୁକ୍ତି ହୋଇଯିବ, କିନ୍ତୁ ସାକାରଜ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ମୁକ୍ତି ସହିତ ପ୍ରେମପ୍ରାପ୍ତି ମଧ୍ୟ ହୋଇଯିବ । 
ତେଣୁ ସାକାରର ଶରଣାଗତି ସ୍ବୀକାର କରିବା “ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ” ଅଟେ । ଭଗବାନ କେବଳ ଭକ୍ତି ପ୍ରସଙ୍ଗଂରେ “ପରମ 
ବଚନ' କହିଛନ୍ତି। ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟର ପ୍ରଥମ ଶ୍ଳୋକରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ “ଶୃଣୁ ମେ ପରମଂ ବଚଃ' କହିଛନ୍ତି। 

ଅଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଥୂଲେ ଯେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଶିଷ୍ଯ-- 'ଶିଷ୍ଯସ୍ତଃହମ୍‌' (୨ | ୭), କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ତୂମେ ମୋର ପ୍ରିୟ ମିତ୍ର-ଇଷ୍ଟ୍ରୋଃସି”! ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୁରୂ ତ ଶିଷ୍ଯ କରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଶିଷ୍ଯ ନ 


କରି ନିଜର ମିତ୍ର କରି ଦିଅନ୍ତି । 


ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ପ୍ରତ୍ୟେକ କଥା ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ହିତକାରକ, ତଥାପି ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଏହା ବିଶେଷ ହିତକର 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଭଗବାନ “ତତୋ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ତେ ହିତମ୍‌' କହିଛନ୍ତି। 


=== × 
ମନ୍ମନା ଭବ ମଭକ୍ତୋ ମଦନ 


।ଜୀ ମାଂ ନମକ୍ୟ୍ୁରୁ । 


ମାମେବୈଷ୍ୟସି ସତ୍ୟଂ ତେ ପ୍ରତିଜାନେ ପିୟୋଃସି ମେ ॥ ୬୫ ॥ 
ଅଳ  ମଭକଃ-= (ତୁମେ) ମୋର ଭକ; ଭବ= ହୁଅ; ମନ୍ଲନାଃ-ମୋ”ଠାରେ ମନୋନିବେଶ କର; ମଡତୃଯାଜୀ=ମୋର 
ପୂଜକ ହୁଅ (ଏବ); ମାମ୍‌ = ମୋତେ; ନମକ୍ୟୁରୁଚନମସ୍ାର କର (ଏପରି କଲେ ତୁମେ); ମାମ୍‌-ମୋତେ; ଏବ¬ ହି; 
ଏଷ୍ୟସି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ (- ଏହା ମୁଁ); ତେଇତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ; ସତ୍ୟମ୍‌= ସତ୍ୟ; ପ୍ରତିଜାନେ- ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରୁଛି (କାରଣ ତୁମେ); 


ମେ=ମୋର, ପ୍ରିୟଃ, ଅସି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ | 


ତୁମେ ମୋର ଭକ୍ତ ହୂଅ,+ ମୋଂଠାରେ ମନୋନିବେଶ କର, ମୋର ପୂଜକ ହୁଅ ଏବଂ ମୋତେ ନମସ୍ତାର 
କର । ଏପରି କଲେ ତୁମେ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ-¬ଏହା ମୁଁ ତୁମ ସମ୍ମୁଖରେ ସତ୍ୟ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରୁଛି କାରଣ 


ତୁମେ ମୋର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ । 


ବ୍ୟୟ ମଭକ୍ତଃ୮-- ସାଧକ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଧର” ଏପରି ସ୍ବୀକାର କରି ନିଜର ଅହଂଭାବକୁ 
ପରିବର୍ତନ କରିବା ଉଚିତ। ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତନ ନ 
କଲେ ସହଜରେ ସାଧନା ହୁଏ ନାହିଁ। ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତନ 
ହୋଇଗଲେ ସାଧନା ସହଜରେ ଓ ପସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ହେବାକୁ ଲାଗେ। ତେଣୁ ସାଧକ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 'ମଦକ୍ତଃ' 
ହେବା ଉଚିତ। 

କାହାର ଶିଷ୍ୟ ହୋଇଗଲେ ବ୍ୟକ୍ତି “ମୁଁ ଗୁରୁଦେବର୍ଦୀର' 
ଭାବି ନିଜର ଅହଂଭାବକୁ ପରିବର୍ତନ କରିଦିଏ। ବିବାହ 
ହୋଇଗଲେ କନ୍ୟା ନିଜର ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତନ କରିଦିଏ, 
ଯେ 'ମୁଁ ଶାଶୁ ଘରର ସଦସ୍ଯ', ଏବଂ ତା'ପାଇଁ ପିତୃଗୃହର 


ମୁଁ। ସମ୍ବନ୍ଧ ତୁଟିଯାଏ। ସେହିପରି ସାଧକ ନିଜର ଅହଂଭାବ 


ପରିବର୍ତନ କରିଦେଉ ଯେ, ମୁଁ ଭଗବାନକ୍କର ଓ ଭଗବାନ 
ମୋର, ମୁଁ ସଂସାରର ନୁହେଁ କି ସଂସାର ମୋର ନୂହେଁ। 
[ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତିତ ହେଲେ ମମତା ମଧ୍ଯ ସ୍ବତଃ 
ପରିବର୍ତିତ ହୋଇଯାଏ । 

'ମନଚ୍ଗନା ଭବଂ--ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ରୀତିରେ ନିଜକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କର ମାନିନେଲେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ମନ 
ସ୍ବତଃ ଆକୃଷ୍ଟା ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଯିଏ ଆପଣାର, ସେ 
ସ୍ବାଭାବିକଂଭାବେ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ପ୍ରୀତି ହୁଏ, 
ସେଠାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ମନୁଷ୍ୟ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 
ତେଣୁ ଭଗବାନର୍କୁ ନିଜର ମନେକଲେ ଭଗବାନ 
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ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି ଫଳରେ ମନରେ ସ୍ବାଭାବିକ- 
ଭାବେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ନାମ, ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, ଲୀଳା ଇତ୍ଯାଦିର 
ଚିନ୍ତନ ହୁଏ। ତେଣିକି ଭଗବାନଙ୍କର ନାମଜପ ଓ ସ୍ବରୂପ 
ଚିନ୍ତନ ଅତି ତପ୍ପରତା ସହକାରେ ମନଯୋଗପୂର୍ବକ ହୁଏ। 

'ମହୃଯାଜୀ'-- ଅହଂଭାବ ପରିବର୍ତିତ ହୋଇଗଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ମନେକଲେ ସଂସାରର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ଭଗବାନଙ୍କ ସେବାରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସାଧକ ପୂର୍ବରୁ ସଂସାରର ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥଲା, ତାହା 
ଭଗବାନଙ୍କ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ଭଗବତ୍‌ସମ୍ବନ୍ଧ ଯେତେ 
ଦୃଢ଼ ହୁଏ, ତା'ର ସେବାଭାବ ସେତେ ଅଧୁକ ପୂଜାଭାବରେ 
ପରିଣତ ହୁଏ । ତେଣିକି ସେ ସଂସାରର କାମ କରୁ, ଘର 
କାମ କରୁ, ଶରୀରର କାମ କରୁ ବା ଉଚ୍ଚନୀଚ ଯେକୌଣସି 
କାମ କରୁ, ସେଥୁରେ ଭଗବତ୍‌ପୂଜନର ଭାବ ରହେ | ତା'ର 
ଧାରଣା ଦୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କ ପୂଜା ବ୍ଯତୀତ 
ତା'ର ଅନ୍ୟ କୌଣସି କାମ ନାହିଁ। 

'ମାଂ ନମକ୍କୁରୁ- -ଭଗବାନଜ୍ଚ ଚରଣରେ ସାଷ୍ଟ୍ାଙ୍ଗ 
ପ୍ରଣାମ କରି ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ ଭଗବାନ୍କ୍ର ନିକଟରେ ସମର୍ପିତ 
ହୋଇଯାଅ। ମୁଁ ପ୍ରଭୁଜ୍ବୀ ଚରଣର ଆଶ୍ରିତ” ମନରେ 
ଏପରି ଭାବନା ରଖି, ଯାହା କିଛି ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସୁଛି ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଭଗବାନ କ୍କର 
ମଙ୍ଗଳମୟ ବିଧାନ ମନେକରି ପରମପ୍ରସନ୍ନ ରୁହ। 

ଭଗବାନ ମୋ ପାଇଁ ଯାହା କିଛି ବିଧାନ କରିବେ, 
ସବୁ ମଙ୍ଗଳମୟ ହେବ। ସବୁ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ମୁଁ ବୁଝି ପାରେ 
ବା ନ ପାରେ, ସେ କଥା ଭିନ୍ନୀ ମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ବିଧାନ 
ମୋ ପାଇଁ ଯେ ଅବଶ୍ୟ କଲ୍ୟାଣକାରୀ, ଏଥୁରେ ତିଳେମାତ୍ର 
ସଦେହ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଯାହା କିଛି ହେଉଛି, ତାହା ମୋ 
କର୍ମର ଫଳ ନୁହେଁ, ବରଂ ମୋର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଭଗବାନକୀ 
ଦ଼ାରା ପ୍ରେରିତ ବିଧାନ। ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର 
ପରମ ସୁହୂୃଦ୍‌ ହୋଇଥୁବାରୁ ଯାହା କିଛି ବିଧାନ କରନ୍ତି, 
ତାହା ଜୀବମାନର୍ଦ୍ଚ କଲ୍ଯାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ହିଁ କରନ୍ତି। 
ତେଣୁ ଭଗବାନ ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଦାରା 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ସମସ୍ତ ପୁଣ୍ୟ ଓ ପାପ ନାଶ କରିବା ସହିତ 


ସେମାନଙ୍କୁ ପରମ ଶୁଦ୍ଧ କରି ନିଜ ଚରଣରେ ସ୍ଥାନ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଗୀତା 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଦେବାକୁ ଆକଷିତ କରୁଛନ୍ତି ଏହି ଭାବନା ଦୃଢ଼ୀଭୂତ 
ହେବା ହିଁ ଭଗବାନ ଚରଣରେ ନମସ୍କାର କରିବା। 

'ମାମେବୈଷ୍ଯସି ସତ୍ଯ ତେ ପ୍ରତିଜାନେ ପ୍ରିୟୋଃସି 
ମେ'--ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏହିପରି ତୁମେ ମୋର 
ଭକ୍ତ ହେଲେ, ମୋଂଠାରେ ମନୋନିବେଶ କଲେ, ମୋର 
ପୂଜକ ହେଲେ ଏବଂ ମୋତେ ନମସ୍କାର କଲେ ତୁମେ 
ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋଂଠାରେ ନିବାସ 
କରିବଂ-¬ଏହା ମୁଁ ସତ୍ୟ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରୁଛି; କାରଣ ତୂମେ 
ମୋର ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ । 

'ପ୍ରିୟୋଃସି ମେ' କହିବାର ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରତ୍ଯେକ 
ଜୀବ ପ୍ରତି ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଅତ୍ୟଧୂକ ସ୍ନେହ ରହିଛି । ନିଜର 
ଅଂଶୀ ହୋଇଥୁବାରୁ କୌଣସି ଜୀବ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଅପ୍ରିୟ 
ନୂହନ୍ତି। ଭଗବାନ ଜୀବଙ୍କୁ ହୁଏତ ଚଉରାଶୀ ଲକ୍ଷ ଯୋନିକୁ 
ପଠାଇ ପାରନ୍ତୈ ବା ନରକରେ ପକାଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ଧୁ ଜୀବ୍ଦୂ 
ପବିତ୍ର କରିବା ତାର୍ଚ୍ଚର ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ। ଜୀବର୍ଦ୍ଚୀ ପ୍ରତି 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏହି କୃପାପୂର୍ଣ୍ତ ବିଧାନ ହିଁ ତାଙ୍କ୍ଵ ପ୍ରେମର 
ସୂଚକ । ଏ କଥା ପ୍ରକାଶ କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକକୂ 
ସମସ୍ତ ଜୀବର୍କ୍ଚର ପ୍ରତିନିଧ୍ଧ କରି 'ପ୍ରିୟୋଃସି ମେ' କହୁଛନ୍ି। 

ଜୀବମାତ୍ରକେ ଭଗବାନଙ୍କର ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ। କେବଳ 
ଜୀବ ହିଁ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରୁ ପରାଙ୍ମୁଖ ହୋଇ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ 
ବିନାଶଶୀଳ ସଂସାରକୁ (ଧନ, ସମ୍ପତ୍ତି, କୁଟୁମ୍ବ, ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦ୍ଧି, ପ୍ରାଣ ଆଦିକୁ) ନିଜର ମନେକରୁଛି, 
ମାତ୍ର ସଂସାର କେବେ ଜୀବକୁ ନିଜର ମନେକରି ନାହି । 
ଜୀବ ହିଁ ନିଜ ତରଫରୁ ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ସ୍ଥାପନ 
କରିଛି। ସଂସାର ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ଏବଂ ଜୀବ 
ନିତ୍ୟ ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ | ଜୀବ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ନିତ୍ୟ ମନେକରି ଭୁଲ୍‌ କରୁଛି । ଏଥୂଯୋଗୁଁ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀ ନ ରହିଲେ ମଧ୍ୟ ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଯାଉଛି | ଏହି 
ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହିଁ ଅନର୍ଥିର ମୂଳ କାରଣ। ଏହି ସମ୍ଭନ୍ଧକୁ 
ସ୍ବୀକାର କରିବା ଓ ନ କରିବାରେ ସମସ୍ତେ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର। ତେଣୁ 
ଏହି ସ୍ବୀକୃତ ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିତ୍ଯାଗ କରି, ଯେଉଁ ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ସଙ୍ଗେ ଆମର ବାସ୍ତବିକ ଓ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି ତାଙ୍ଗୀର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । 


ଘି ଭା/ବ- ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ପାଇ ସାରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଏଠାରେ “ମାମେବୈଷ୍ୟସିଂ 


କହିବାର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନତ୍ତୁ ସମଗ୍ରରୂପ (“ମାମ୍‌”) ର ପ୍ରାପ୍ତି ହେବ। ଏ ବିଷୟ ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର 
ଆରମ୍ଭରେ “ଅସଂଶୟଂ ସମଗ୍ରଂ ମାଂ ଯଥା ଜ୍ଞାସ୍ୟସି ତଳ୍ପୁଣୁଂ" ପଦରେ କହିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ଅର୍ଜୁନସ୍କ୍ରର ଭଗବାନତ୍କ୍ ସହିତ 
ଆମ୍ପୀୟତା ହୋଇଯିବା ବିଷୟ ଭଗବାନ ସପ୍ତମ ଅଧ୍ୟାୟର ଜ୍ଞାନୀ ତ଼ାମ୍ପୈବ ମେ ମତମ୍‌' (୭ | ୧୮), 'ପ୍ରିୟୋ ହି 
ଜ୍ଞାନିନୋଃତ୍ୟଥିମହଂ ସ ଚ ମମ ପ୍ରିୟଃଂ (୭। ୧୭) ପଦଗୁଡ଼ିକରେ କହିଛନ୍ତି । 

ତା ୬ 


* ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ହେବା, ତା୍ଜଠାରେ ମନ ନିବିଷ୍ଟ କରିବା, ତା୍କର ପୂଜା କରିବା ଓ ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କରିବା-¬ଏହି ଗ୍ରୋଟି ମଧ୍ୟରୁ 
ଗୋଟିଏ ସାଧନା ସମ୍ୟକ୍‌ଭାବେ ହୋଇଗଲେ ଅବଶିଷ୍ଟ ତିନୋଟି ସାଧନା ସ୍ଵତଃ ଆସିଯାଏ । 


ଶ୍ମୋକ ୬୬] 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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6ରୀଘଳ/@] © ନାଳ କଥ/ କହୁଛି / 


ସବିଧମିାନ୍ବ ପରିତ୍ଯଜ୍ଯ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ । 
ଅହଂ ତ଼ା ସବିପାପେଭ୍ୟୋ ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ୟାମି ମା ଶୂଚଃ ॥ ୬୬ ॥ 


ଥନୟ୍ତଚସବିଧମାନ୍ଵଚସବୁ ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟଂ ପରିତ୍ଯକ୍ଯଚିଛାଡ଼ି (ତୁମେ) ଏକମ୍‌ଚକେବଳତ ମାମ୍‌ଚିମୋର; 
ଶରଣମ୍‌ = ଶରଣକୁ; ବ୍ରଜ-ଆସିଯାଅ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ଡ଼ା-ିତୁମକୁ; ସବିପାପେଭ୍ୟଃ- ସମସ୍ତ ପାପରୁ; ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ଯାମି- ମୁକ୍ତ 


କରିଦେବି; ମା, ଶୁଚଃଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ। 


ସବୁ ଧମିର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି ତୁମେ କେବଳ ମୋର ଶରଣକୁ ଆସିଯାଅ। ମୁଁ ତୁମକୁ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ 


କରିଦେବି, ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ । 


ବ୍ଯାର/# ¬ 'ସବିଧମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ ମାମେକଂ ଶରଣଂ 
ବ୍ରଜ୮ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ଓ 
ଧର୍ମ ନିର୍ଶିୟର ବିଗ୍ଵର ଛାଡ଼ି ଅର୍ଥାତ୍‌ କ'ଣ କରିବା ଉଚିତ 
ଆଉ କଂଣ ନ କରିବା ଉଚିତ--ଏ ଭାବନା ଛାଡ଼ି 
କେବଳ ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯାଅ। 

ନିଜେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯିବା ହିଁ 
ସମସ୍ତ ସାଧନାର ସାର । ଏଥୂରେ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତର ନିଜ 
ପାଇଁ କିଛି କରିବା ବାକି ରହେ ନାହିଁ | ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-- 
ପତିବ୍ରତାର ନିଜର କୌଣସି କାମ ନ ଥାଏ। ସେ ନିଜ 
ଶରୀରର ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ ମଧ୍ୟ ପତିଗ୍କ୍ନ ଯୋଗୁଁ ଓ ପତିର୍ବ୍ 
ପାଇଁ କରେ। ସେ ଘର, କୁଟୁମ୍ବ, ବସ୍ତୁ, ପୁଅଝିଅ ଏବଂ 
ନିଜର ତଥାକଥୂତ ଶରୀରକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜର ମନେକରେ 
ନାହିଁ, ବରଂ ପତିଦେବର୍ଦ୍ରର ମନେକରେ | ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ପତିବ୍ରତା ଯେପରି ପତିର୍କ୍ବ ପରାୟଣ ହୋଇ ପତିର୍ଚ୍ଚ ଗୋତ୍ରରେ 
ନିଜର ଗୋତ୍ର ମିଶାଇ ଦିଏ ଏବଂ ପତିରଙ୍ଚ୍ଚ ଘରେ ରହେ, 
ସେହିପରି ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ମଧ୍ୟ ଶରୀର ଦୃଷ୍ବିରୁ ସ୍ବୀକାର 
କରାଯାଇଥୁବା ଗୋତ୍ର, ଜାତି, ନାମ ଆଦିକୁ ଭଗବାନର୍ଦ୍ବ 
ଚରଣରେ ଅର୍ପଣ କରି ନିର୍ଭୟ, ନିଃଶୋକ, ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଓ 
ନିଃଶଙ୍କ ହୋଇଯାଏ। 

ଗୀତା ଅନୁସାରେ ଏଠାରେ ଧର୍ମ” ଶବ୍ଦଟି କର୍ତବ୍ଯ- 
କର୍ମର ବାଚକ । କାରଣ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୪୧ଶ ରୁ ୪୪ଶ 
ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ “ସ୍ଵଭାବଜ କର୍ମ' ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି, 
ପୁନଶ୍ଟ ୪୭ଶ ଶ୍ଳୋକର ପୂର୍ବାର୍ଵରେ “ସ୍ଵଧର୍ମଂ ଶବ୍ଦ ଏବଂ 


ଶ୍ମୋକର ଉତ୍ତରାର୍ଵ୍ରେ ତଥା (ପ୍ରକରଣର ଶେଷରେ) ୪୮ଶ 
ଶ୍ଳୋକରେ “କର୍ମ” ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଆଦ୍ୟ ଓ ପ୍ରାନ୍ତରେ “କର୍ମ” ଶବ୍ଦ ଏବଂ ମଧ୍ଯରେ ସସ୍ବଧର୍ମଂ 
ଶବ୍ଦ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସ୍ବତଃ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି 
ଯେ ୯ଧର୍ମ' ଶବ୍ଦଟି କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମର ବାଚକ । 

ଏଠାରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଯେ, 'ସବିଧମାଚ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ଯ' 
ପଦକୁ କ'ଣ ଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ଯାଗ 
କରିବା ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ? ଏହାର ଉତ୍ତର 
ହେଲା, ସ୍ବରୂପତଃ ଧର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଗୀତା ଅନୁସାରେ 
ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ କି ଏଠାକାର ପ୍ରସଙ୍ଗ ଅନୁସାରେ ମଧ୍ୟ ଠିକ୍‌ 
ନୂହେଁ। କାରଣ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ଏହି ବଚନ ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ 
କରଉ୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ “କରିଷ୍ୟେ 
ବଚନ ତବ' (୧୮ | ୭୩) କହି ଭଗବାନର୍ଦ ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ 
କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି । 
କେବଳ ସ୍ବୀକାର କରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ ନିଜ କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ 
ଅନୂସାରେ ଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି। ତେଣୁ ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ 
ପଦରେ ଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ପାଇଁ 
କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ କର୍ତ୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ପାଇଁ କହିବେ ବା କିପରି! ଭଗବାନ ଏହି 
ଅଧ୍ଯାୟର ଷଷ୍ଠ ଶ୍ଳୋକରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ଯଜ୍ଞ, ଦାନ, 
ତପ ଓ ନିଜ ନିଜ ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମରେ ଯାହା କର୍ତ୍ତବ୍ଯ, 
ତାହାକୁ କଦାପି ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଅବଶ୍ଯ କରିବା ଉଚିତଂ । 


* ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବାନ କର୍ତବ୍ୟ ତ୍ୟାଗ ନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରକରଣ ପରେ ପ୍ରକରଣ କହିଗ୍ଵଲିଲେ; ଯଥା--କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କଲେ 


ନିଷ୍କର୍ମତାପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ କି ସିଦ୍ଦିପ୍ରାପ୍ତି ହୁଏ ନାହିଁ (୩ । ୪); କୌଣସି ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି ଅବସ୍ଥାରେ କ୍ଷଣେମାତ୍ର ବି କର୍ମ ନ କରି ରହି ପାରିବ ନାହିଁ 
(୩ | ୫); ବାହ୍ୟଭାବେ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରି ଭିତରେ ବିଷୟ ଚିନ୍ତନ କରୁଥିବା ବ୍ଯକି ମିଥ୍ଯାଗ୍ରୀ (୩ | ୬); ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣସ୍ପୂ ବଶୀଭୂତ କରି 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ଶ୍ରେଷ୍ଠ (୩ । ୭); କର୍ମ ନ କଲେ ଶରୀରନିର୍ବାହ ମଧ୍ୟ ହେବ ନାହିଁ, ତେଣୁ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ (୩ | ୮); ବନ୍ଧନ 
ଭୟରେ ମଧ୍ୟ କର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ କେବଳ କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ ନିମନ୍ତେ କର୍ମ କରିବା ବନ୍ଧନ କାରକ ନୂ ହେଁ, 


ବରଂ କର୍ତ୍ତବ୍ଯଂକର୍ମର ପରମ୍ପରାକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ରଖିବା ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଯାହା କିଛି ନିଜ ପାଇଁ କରାଯାଏ, ତାହା 
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ସମ୍ପୂର୍ଶ ଗୀତା ଅଧ୍ୟୟନରୁ ଜଣାପଡ଼େ ଯେ, କୌଣସି 
ସ୍ଥିତିରେ ବି ମନୁଷ୍ଯ କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରିବା ଉଚିତ 
ନୁହେଁ। ଅର୍ଜୁନ ତ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ତ୍ଯାଗ କରି 
ଭିକ୍ଷାବୃତ୍ତିକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରୁଥୂଲେ ( ୨ | ୫); କିନ୍ନୁ ଭଗବାନ 
ତାହାକୁ ବାରଣ କଲେ (୨ | ୩୧--୩୮) | ଏଥୁରୁ ମଧ୍ୟ 
ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ଏଠାରେ ସ୍ବରୂପତଃ କର୍ମ ତ୍ଯାଗ 
କରିବାକୁ କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। 

ଏବେ ବିଗ୍ବର କରିବାକୁ ହେବ ଯେ ଏଠାରେ ସମସ୍ତ 
ଧର୍ମ ତ୍ୟାଗ କରିବାର ଅର୍ଥ କ'ଣ? ଗୀତା ଅନୁସାରେ ସମସ୍ତ 
ଧର୍ମ ଅର୍ଥାତ୍‌ କର୍ମକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ କରିବା 
ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମ । ଏଥୁରେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ୟାଗ 
କରିବା ଏବଂ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଜ୍ଭର ଆଶ୍ରିତ ହେବା-- 
ଦୁଇଟିଯାକ କଥା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯାଉଛି । ଧର୍ମର ଆଶ୍ରିତ 
ବ୍ଯକ୍ତି ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମରଣ ଲାଭ କରୁଥାଏ-- ଏବଂ 
ତ୍ରୟୀଧମିମନୁପ୍ରପନ୍ତା ଗତାଗତଂ କାମକାମା ଲ ଭନ୍ତେ' (ଗୀତା 
୯।୨୧)। ତେଣୁ ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର 
ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ଆଉ ନିଜ ଧର୍ମ ନିର୍ଘିୟ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହେ ନାହିଁ। ଆଗକୁ ଅର୍ଜୁନଚ୍ଚଜ ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ଏହା 
ଘଟିଥୁଲା। 

କର୍ଣରଜ୍ତ ସହିତ ଅର୍ଜୁନବ୍କୀର ଯୁଦ୍ଧ ଗ୍ବଲିଥୂଲା। 
ଇତ୍ୟବସରରେ କର୍ଶ୍ଚିକ୍କ ରଥର ଚକ ମାଟିରେ ପଶିଗଲା। 
କର୍ଣ୍ଚ ରଥରୁ ଓହନାଇ ରଥଚକକୁ ବାହାର କରିବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କଲେ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଲେ, “ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ 
ରଥର ଚକ ବାହାର କରି ନ ସାରିଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୁମେ 
ରହିଯାଅ; କାରଣ ତୁମେ ରଥାରୂଢ଼ ଏବଂ ମୁଁ ରଥବିହୀନ 
ତଥା ଅନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଯୁକ୍ତ। ଏ ସମୟରେ ରଥୀ ଶର 
ନିକ୍ଷେପ କରିବା ଅନୁଚିତ । ତୂମେ ସହସ୍ରାର୍ଜୁନ ପରି ଶସ୍ତ୍ର ଓ 


± ଶ୍ରୀମଦଭଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଶାସ୍ତ୍ରର ଜ୍ଞାତା ଏବଂ ଧର୍ମଜ୍ଞ ମଧ୍ୟ ତେଣୁ ମୋ ଉପରେ 
ବାଣ ପ୍ରହାର କରିବା ତୂମପକ୍ଷେ ଉଚିତ ନୁହେଁ!” କର୍ଣ୍ବଙ୍କର 
କଥା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନ ଶର ନିକ୍ଷେପ କଲେ ନାହିଁ । ସେତେବେଳେ 
ଭଗବାନ କର୍ଶ୍ର୍କୁ କହିଲେ, “ତୁମପରି ଆତତାୟୀର୍ଖୂ କୌଣସି 
ଉପାୟରେ ମାରିଦେବା ହିଁ ଧର୍ମ, ପାପ ନୁହେଁ*। କିଛି 
ସମୟ ପୂର୍ବେ ତୁମେ ଛଅ ମହାରଥୀ ମିଶି ଅଭିମନ୍ୟୁକୁ 
ଘେରିଯାଇ ମାରି ଦେଇଛ। ତେଣୁ ଧର୍ମର ଦ୍ବାହି ଦେଲେ 
କିଛି ଲାଭ ନାହିଁ। ଅବଶ୍ଯ ଏହା ଅତି ସୌଭାଗ୍ଯର କଥା 
ଯେ ଏବେ ତୁମକୁ ଧର୍ମ ବିଷୟ ସ୍ମରଣ ହେଉଛି, କିନ୍ତୁ ଯିଏ 
ନିଜେ ଧର୍ମ ପାଳନ କରେ ନାହିଁ, ଧର୍ମର ଦାହି ଦେବା ପାଇଁ 
ତା'ର ଅଧୁକାର ନାହିଁ |” ଏପରି କହି ଭଗବାନ ଶର ନିକ୍ଷେପ 
କରିବାକୁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆଜ୍ଞା ଦେବାରୁ ଅର୍ଜୁନ ଶର ନିକ୍ଷେପ 
କଲେ। 

ଏହିରୂପେ ଅର୍ଜୁନ ଯଦି ନିଜ ବୁଦ୍ଧିରେ ଧର୍ମନିର୍ଶୟ 
କରିଥାଆନ୍ତେ, ତେବେ ଭୁଲ୍‌ କରି ବସିଥାନ୍ତେ ତେଣୁ ସେ 
ଭଗବାନର୍କ ଉପରେ ଧର୍ମନିରଶ୍ରିୟର ଦାୟିତୃ ଛାଡ଼ିଦେଲେ 
ଏବଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଧର୍ମନିର୍ଶ୍ରୟ କଲେ। 

ଅର୍ଜୁନକ୍କନ ମନରେ ସନ୍ଦେହ ଥୂଲା, ଆମ ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ କି ନ କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ (୨।୬)। ଯଦି 
ଆମେ ଯୁଦ୍ଧ କରୁଛୁ, ତେବେ ନିଜର କୁଟୁମ୍ବ ବିନାଶ 
ହେଉଛି ଏବଂ ନିଜର କୁଟୁମ୍ବ ବିନାଶ କରିବା ମହାପାପ । 
ଏଥୂରୁ ଅନର୍ଥପରମ୍ପରା ହିଁ ବଢ଼ିଗ୍ବଲିବ (୧ । ୪୦-- 
୪୪)। ଯଦି ଅନ୍ୟପକ୍ଷରୁ ଦେଖୁଛୁ, ତା'ହେଲେ କ୍ଷତ୍ରିୟ 
ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାଠାରୂ ବଳି ଶ୍ରେୟସ୍କର ଅନ୍ଯ କୌଣସି 
ସାଧନ ନାହିଁ। ଏଣଥୂପାଇଁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, କ'ଣ କରିବ ଆଉ କଂଣ ନ କରିବ, କଂଣ ଧର୍ମ 
ଆଉ କଂଣ ଅଧର୍ମ, ଏ ଜଞ୍ଜାଳରେ ତୁମେ କାହିଁକି ପଡ଼ୁଛ? 


ବନ୍ଧନକାରକ (୩ | ୯); ବ୍ରହୁ କର୍ତବ୍ଯସହିତ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ସର୍ଜନା କରି କହିଲେ ଯେ, ଏହି କରବ୍ଯ-କର୍ମ ଦାରା ତୂମାମାନକାର ଉନ୍ନତି ହେବ ଏବଂ 
ଏହି କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ତୁମ୍ଭମାନ୍ୁ କର୍ମସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରଦାନ କରିବ (୩ | ୧୦); ମନୁଷ୍ଯ ଓ ଦେବତା ଉଭୟେ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରି କଲ୍ୟାଣ ପ୍ରାପ୍ର ହେବେ 
(୩ | ୧୧); କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରି ପପୁ ସାମଗ୍ରୀଗୁଡ଼ିକୁ ଉପଭୋଗ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକି ଗ୍ରୋର ପଦବାଚ୍ୟ (୩ | ୧ ୨); କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ଦାରା ନିର୍ବାହ 
କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତି ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିଜ ପାଇଁ କର୍ମ କରୁଥୁବା ପାପୀ କେବଳ ପାପ ଭକ୍ଷଣ କରେ (୩ | ୧୩); କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ 
ଦାରା ସୃଷ୍ଟିଚକ୍ର ଗ୍ବଲେଠ ମାତ୍ର ସ୍ପଷ୍ଟୁରେ ରହି ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରୁ ନ ଥବା ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନ ବ୍ୟର୍ଥ (୩ । ୧୬); ଆସକିରହିତ ହୋଇ 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ପରମାମ୍ବାକ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (୩ । ୧୯); ଜନକାଦି ଜ୍ଞାନୀଜନ ମଧ୍ୟ କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରି ସିଵି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି; 
ଲୋକସଂଗ୍ରହ ଦୃଷ୍ଟୁରୁ ମଧ୍ୟ କର୍ତବ୍ୟଂକର୍ମ କରିବା ଉଚିତ (୩ | ୨୦); ଭଗବାନ ନିଜର ଉଦାହରଣ ଦେଇ କହିଛନ୍ତି, ଯଦି ମୁଁ ସାବଧାନ ହୋଇ 
କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ନ କରେ ତା'ହେଲେ ମୁଁ ବର୍ଶ୍ରସଫ୍ପରତାର ଉତ୍ପାଦକ ଓ ଲୋକମାନଙ୍ଗର ବିନାଶକାରୀ ହୋଇଯିବି” (୩ | ୨୩-୨ ୪); ଜ୍ଞାନୀ ପୁରୁଷ 
ମଧ୍ୟ ଆସକ୍ତିରହିତ ହୋଇ ଆସକ୍ତ ଅଜ୍ଞାନୀଭଳି ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ (୩ | ୨୫); ଜ୍ଞାନୀ ବ୍ୟଳି ଅଜ୍ଞାନୀମାନକ ଠାରେ ବୁଵିଭେଦ 
ଉନ୍ତ ନ କରି ସୁଗ୍ଵରୁରୂପେ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନପୂର୍ବକ ସେମାନଟ୍କ ଦ୍ବାରା ସେହିପରି କରାନ୍ତୁ (୩ । ୨୬) | ଏହିଭଳି ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ 
ଭଗବାନ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ ଉପରେ ବିଶେଷ ଗୁରୁତୃ ଦେଇଛନ୍ତି। 
* ଆତତାୟିନମାୟାନ୍ତଂ ହନ୍ୟାଦେବାବିଗ୍ଵରୟନ୍‌ । ନାତତାୟିବଧେ ଦୋଷୋ ହନ୍ତୁର୍ଭବତି କଶୃନ ॥ (ମନୁ. ୮ | ୩୫୦-୩୫୧) 

“ଅନିଷ୍ଟ, କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆସୁଥିବା ଆତତାୟୀକୁ ନିର୍ବିଗ୍ବରରେ ମାରିଦେବା ଉଚିତ | ଆତତାୟୀକୁ ମାରିଦେଲେ ହତ୍ୟାକାରୀକୁ 

କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର ଦୋଷ ଲାଗେ ନାହିଁ।' 


ଶ୍ମୋକ ୬୬] 


ତୁମେ ଧର୍ମନିର୍ଚିୟର ଦାୟିତୃ ମୋ ଉପରେ ଛାଡ଼ିଦିଅ। 
ଏହା ହେଉଛି “ସବିଧମାନ୍‌ ପରିତ୍ଯଜ୍ଯଂର ତାପୂର୍ଯ୍ଯ। 

'ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ'--ଏହି ପଦରେ “ଏକମ୍‌ଂ 
ପଦଟି “ମାମ୍‌' ର ବିଶେଷଣ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ; କାରଣ 
'ମାମ୍‌' (ଭଗବାନ) ଏକ ଅଟନ୍ତି, ଅନେକ ନୂହନ୍ତି। ତେଣୁ 
'ଏକମ୍‌' ପଦର ଅର୍ଥ “ଅନନ୍ଯ' ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଠିକ୍‌ ବୋଧ ହେଉଛି। ଦ୍ରିତୀୟତଃ ଅର୍ଜୁନ “ତଦେକଂ ବଦ 
ନିଶ୍ଚିତ୍ୟଯ (୩। ୨୨ ଏବଂ ଯକ୍ର୍ରେୟ ଏତୟୋରେକମ୍‌ଂ 
(୫ | ୧) ପଦଗୁଡ଼ିକର 'ଏକମ୍‌' ପଦରେ ବି ସାର ଯୋଗ 
ଓ କର୍ମଯୋଗ ମଧ୍ଯରୁ ଏକ ନିଶ୍ଚିତ ଶ୍ରେୟର ସାଧନ 
ବିଷୟରେ ପଗ୍ରରିଛନ୍ତି। ସେହି ଏଏକମ୍‌' ପଦକୁ ଆଧାରିତ 
କରି ଭଗବାନ ଏଠାରେ କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି ଯେ, 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ସାଂଖ୍ୟଯୋଗ, କର୍ମଯୋଗ ଆଦି ଯେତେ 
ପ୍ରକାର ସାଧନ ଅଛି, ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଏକମାତ୍ର ଅନନ୍ଯ 
ଶରଣାଗତି ହିଁ ମୁଖ୍ଯ ସାଧନ । 

ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ କଲ୍ୟାଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସାଧନ 
ବିଷୟରେ ନାନାପ୍ରକାର ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ ସେ ସବୁର ଉତ୍ତର ଦେଇଛନ୍ତି। ସେସବୁ ସାଧନ 
ଯଥାର୍ଥ ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ୟ ଗୀତାର ପୂର୍ବାପର ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ଦେଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ, ଭଗବାନର୍ଦ୍ୀର ଅନନ୍ଯ ଶରଣାପନ୍ତ 
ହୋଇଯିବା ହିଁ ସମସ୍ତ ସାଧନର ସାର ଏବଂ ଏହା ହିଁ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାଧନ । 

ଭଗବାନ ଗୀତାରେ ସ୍ଥାନେ ସ୍ପାନେ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତିର 
ବହୁତ ମହିମା ଗାନ କରିଛନ୍ତି ଯଥା-¬ଦୁସ୍ତରମାୟାକୁ 
ସହଜରେ ଅତିକ୍ରମ କରିବାର ଉପାୟ ହେଉଛି ଅନନ୍ୟ 
ଶରଣାଗତିଂ (୭। ୧୪); ଅନନ୍ଯଚେତାର୍ଚ୍ଚୀ ପାଇଁ ମୁଁ 
ସୁଲଭ୍ୟ (୮। ୧୪); ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ପରମ ପୁରୂଷ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି (୮। ୨୨); ଅନନ୍ଯଭକ୍ତର୍ତ୍ରର ଯୋଗକ୍ଷେମ 
ମୁଁ ବହନ କରେ (୯।୨୨); ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ହିଁ 
ଭଗବାନକୁଁ ଜାଣି ହୁଏ, ଦେଖି ହୁଏ ତଥା ପ୍ରାପ୍ତ କରି ହୁଏ 
(୧୧। ୫୪); ଅନନ୍ୟଭକ୍ଙକ୍କୁ ମୁଁ ଅତିଶୀଘ୍ର ଉଦ୍ଧାର କରେ 
(୧୨। ୬-୭); ଅନନ୍ଯଭକ୍ତି ହି ଗୁଣାତୀତ ହେବାର 
ଉପାୟ (୧୪। ୨୬) | ଏହିଭଳି ଅନନ୍ଯଭକ୍ତିର ମହିମା 
ଗାନ କରି ଭଗବାନ ଏଠାରେ ସମଗ୍ର ଗୀତାର ସାର କଥା 
କହୁଛନ୍ତି 'ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ' | ତାହର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମୁଁ 
ହିଁ ଉପାୟ ଓ ଉପେୟ ତଥା ମୁଁ ହିଁ ସାଧନ ଓ ସାଧ୍ୟ | 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ମନ ଓ ବୁଦି ଦାରା ଶରଣାଗତି ସ୍ବୀକାର କରିବା 
'ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜଂର ତାହର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ, ବରଂ ସ୍ଵୟଂ 
ଭଗବାନଗ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯିବା ଏହାର ତାପୂୂର୍ଯ୍ଯ; 
କାରଣ ସ୍ବୟଂ ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇଗଲେ ମନ, ବୁଦଵି, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ଶରୀର ଆଦି ମଧ୍ୟ ତାହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇଯିବେ, 
ପୂଥକ୍‌ ହୋଇ ରହିବେ ନାହିଁ। 

“ଅହଂ ତ଼ା ସବିପାପେଭ୍ୟୋ ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ଯାମି ମା 
ଶୁଚଃ୮--ଏଠାରେ କେହି ଭାବି ପାରନ୍ତି ଯେ, ପ୍ରଥମ 
ଅଧ୍ଯାୟରେ ଯୁଦ୍ଧ କଲେ ପାପ ଲାଗିବ ବୋଲି ଅର୍ଜୁନ 
ଯେଉଁ କଥା କହିଥୂଲେ, ସେହି ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରାଇବା 
ପାଇଁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇଛନ୍ତି ମାତ୍ର 
ଏପରି ଧାରଣା ଯୁକ୍ତି ସଙ୍ଗଂତ ନୁହେଁ; କାରଣ ଅର୍ଜୁନ ଯଦି 
ପୂର୍ଷରୂପେ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ, ତେବେ 
ତାକ୍କର ଆଉ ପାପ ରହିବ କିପରି” ଏବଂ ସେଥ୍ୂପାଇଁ 
ଭଗବାନ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଲୋଭନ ଦେବେ କିପରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେଥୂପାଇଁ 
ପ୍ରଲୋଭନ ଦେବାର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁ ନାହିଁ । ଅବଶ୍ଯ ପାପରୁ 
ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରଲୋଭନ ଦେବାର ଥୂଲେ ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଦିଆଯାଇ ପାରିଥାଆନ୍ତା, ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା 
ପରେ ନୁହେଁ । 

'ମୁଁ ତୁମକୁ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ କରିଦେବି” -_ ଏହାର 
ଭାବାର୍ଥ ହେଲା, ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି ତୁମେ ମୋର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ପରେ ଯଦି ତୂମର ଭାବ, ବୃତି, ଆଚରଣ 
ଆଦିରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଆସିଲା ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହା 
ମାର୍ଜିତ ହେଲା ନାହିଁ, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ, ଭଗବତ୍‌ଦର୍ଶନ ଆଦି 
ହେଲା ନାହିଁ ଏବଂ ତୁମକୁ ନିଜଠାରେ ଅଯୋଗ୍ୟତା, 
ଅନଧ୍ବକାରିତା, ନିର୍ବଳତା ଆଦି ଅନୁଭବ ହେଉଛି, ତଥାପି 
ସେଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ ତୂମେ ଚିନ୍ତା ବା ଭୟ କର ନାହିଁ। ତୂମେ 
ଯେହେତୁ ମୋର ଅନନ୍ୟ ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇସାରିଛ, ସେହି 
ନ୍ଯୂନତା ତୂମର ନ୍ଯୂନତା ହେଲା କିପରିନ ତାହାକୁ ଦୂର 
କରିବାର ଦାୟିତୃ ତୂମର ହେଲା କିପରି? ସେ ସମସ୍ତ 
ନ୍ଯୂନତା ମୋର । ଏବେ ସେହି ନ୍ଯୁନତା ଦୂର କରିବା, 
ତାହାକୁ ସୁଧାରିବା ମୋର କାମ । ତୁମର ତ କେବଳ ଗୋଟିଏ 
କାମ ହେଲା- ନିର୍ଭୟ, ନିଃଶୋକ, ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଓ ନିଃଶର୍ଜୀ 
ହୋଇ ମୋ ଚରଣରେ ପଡ଼ି ରହିବାଃ§ ! କିନ୍ତୁ ତୃମଠାରେ 
ଯଦି ଭୟ, ଚିନ୍ତା, ସନ୍ଦେହ ଆଦି ଦୋଷ ଆସେ, ସେଗୁଡ଼ିକ 
ଶରଣାଗତିରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ହେବ ଏବଂ ସବୁ ଦାୟିତ଼ ତୂମ 


* ଏହି ଶ୍ମୋକରେ 'ଏବ' ପଦଟି “ଅନନ୍ଯତାର' ବାଚକ | 


7 ଏହି ଶ୍ମୋକରେ '“ଅନନ୍ଯଚେତାଃ' ପଦଟି ଅନନ୍ୟ ଆଶ୍ରୟର ବାଚକ | 
+ ସନମୁଖ ହୋଇ ଜୀଵ ମୋହି ଜବହୀ। ଜନ୍ମ କୋଟି ଅଘ ନାସହିଁ ତବହୀ || (ମାନସ ୫ | ୪୪ | ୧) 
§ କାହୂ କେ ବଲ ଭଜନ କୌ, କାହୁ କେ ଆଗ୍ବର | 'ବ୍ଯାସ' ଭରୋସେ କୂଁଝିରି କେ, ସୋଞତ ପୀତ ପସାର । 
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ଉପରେ ରହିବ | ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ନିଜ ଉପରେ ଦାୟିତ୍କ 
ରଖବା ଶରଣାଗତିରେ କଳଙର୍କୀ। 

ବିଭୀଷଣ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଚରଣରେ ଶରଣାପନ୍ତ 
ହେବା ପରେ ବିଭୀଷଣରଙ୍କର ଦୋଷକୁ ଭଗବାନ ନିଜର 
ଦୋଷ ବୋଲି ସ୍ବୀକାର କଲେ। ଥରେ ବିଭୀଷଣ ସମୁଦ୍ର 
ଆରପଟକୁ ଯାଇଥୂଲେ। ସେଠାରେ ବିପ୍ରଘୋଷ ନାମକ 
ଗ୍ରାମରେ ତାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ଅଜ୍ଞାତରେ ବ୍ରହ୍ମହତ୍ଯା ହୋଇଗଲା । 
ତାହା ଦେଖି ସେଠାକାର ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ବିଭୀଷଣଙ୍କୁ ବହୁତ 
ବାଡ଼ିଆପିଟା କଲେ, ହେଲେ ସେ ମଲେ ନାହିଁ। ତା'ପରେ 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ତାଙ୍ଗୁ ଶିକୁଳିରେ ବାନ୍ଧି ମାଟିତଳେ ଗୋଟିଏ 
ଗୁଞୌହାରେ ପକାଇଦେଲେ। ବିଭୀଷଣଙର୍ବ୍ର ବନ୍ଦି ହେବା କଥା 
ଜାଣିବାମାତ୍ରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ପୁଷ୍ପୀକବିମାନରେ ଆରୂଢ଼ 
ହୋଇ ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ବିପ୍ରଘୋଷ ନାମକ ଗ୍ରାମରେ ପହଞ୍ଚିଲେ 
ଏବଂ ବିଭୀଷଣଙ୍ଗୁ ଖୋଜି ଖୋଜି ତାର୍ଚ୍ଚ ପାଖକୁ ଗଲେ। 
ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଶ୍ରୀରାମର୍କୁ ସମ୍ମାନିତ କରି କହିଲେ, “ପ୍ରଭୁ! 
ଇଏ ବ୍ରହ୍ମହତ୍ଯା କରିଛି । ଆମେ ଏହାକୁ ବହୁତ ମାରଧର 
କଲୁ, ହେଲେ ଇଏ ମଲା ନାହିଁ।” ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ 
କହିଲେ, “୍ରାହ୍ମଣମାନୋ ବିଭୀଷଣକୁୁ ମୁଁ କଳ୍ପ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆୟୁ ଓ ରାଜ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଛି, ସେ କିପରି ମରିବେ! ଏବଂ 
ତାଙ୍କୁ ମାରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ବା କ'ଣମ ସେ ତ ମୋର ଭକ୍ତ। 
ଭକ୍ତ ପାଇଁ ମୁଁ ନିଜେ ମରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । ବାସ୍ତବରେ ଦାସର 


ଅପରାଧର ଦାୟିତ୍ଖ ସ୍ବାମୀ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବାମୀ ହିଁ 


ଦଣ୍ଡ ପାଇବାର ପାତ୍ର ହୁଏ। ତେଣୁ ବିଭୀଷଣ ପରିବର୍ତେ 
ଆପଣମାନେ ମୋତେ ଦଣ୍ଡ ଦିଅନ୍ତୁଂ।” ଭଗବାନର୍କ୍ବର 
ଏହି ଶରଣାଗତବସଳତା ଦେଖି ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଚକିତ 
ହେଲେ ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦଧର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ। 

ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 'ମୁଁ ଭଗବାନସ୍ର ଏବଂ ଭଗବାନ 
ମୋର'--ଏହି ଆମ୍ରୀୟତା ଆଗରେ ଯୋଗ୍ୟତା, ପାତ୍ରତା, 
ଅଧୂକାରିତା ଇତ୍ୟାଦି କିଛି ନୁହେଁ। ଏହା ସମସ୍ତ ସାଧନାର 
ସାର। ଛୋଟ ଶିଶୁ ଆମ୍ପୀୟତା ବଳରେ ଅଧରାତିରେ 
ଘରର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ନଗ୍ଵଇପାରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ରାତିରେ ସେ କାନ୍ଦ 
ଆରମ୍ଭ କଲେ ଘରଲୋକେ ଉଠି ପଡ଼ନ୍ତି ଏବଂ ତାକୁ 


ବୁଝାଇବାକୁ ଲାଗନ୍ତି। ତେଣୁ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ନିଜର 


» ବରଂ ମମୈବ ମରଣଂ ମଉକ୍ତୋ ହନ୍ୟତେ କଥମ୍‌ । ରାଜ୍ୟମାୟୁର୍ମୟା 
ଭୂତ୍ଯାପରାଧେ ସର୍ବତ୍ର ସ୍ଵାମିନୋ ଦଣ୍ତ ଇଷ୍ୟତେ । ରାମବାକ୍ଯଂ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବ ଡ଼ଗୀତା 3‹ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଯୋଗ୍ୟତା ଆଦି ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ ଦେଇ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀ ସହିତ 
ଥୂବା ଆମ୍ରୀୟତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଦେବା ଉଚିତ। 

'ମା ଶୁଚଃ' ର ତାମୂର୍ଯ୍ୟ-- 

(୧) ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ତୁମେ ଚିନ୍ତା 
କରିବାଟା ମୋ ପ୍ରତି ଅପରାଧ, ତୂମର ଅଭିମାନ ଓ 
ଶରଣାଗତିରେ କଳଙ୍କ। 

ମୋର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ମୋ ଉପରେ ପୂର୍ଣ 
ବିଶ୍ବାସ ଓ ଭରସା ନ ରଖିବା ହିଁ ମୋ ପ୍ରତି ଅପରାଧ। ନିଜ 
ଦୋଷଗୁଡ଼ିକ ପାଇଁ ଚିନ୍ତା କରିବା ବାସ୍ତବରେ ନିଜ ବଳର 
ଅଭିମାନ; କାରଣ ଦୋଷ ଦୂର କରିବାକୁ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ଅଛି ବୋଲି ମନେ ହେଉଥୁବାରୁ ହିଁ ତାହାକୁ ଦୂର କରିବାର 
ଚିନ୍ତା ହୁଏ। ଅବଶ୍ଯ ଦୋଷ ଦୂର କରିବାରେ ଚିନ୍ତା ନ 
ହୋଇ ଯଦି ଦୁଃଖ ହୁଏ, ତାହା ସେତେ ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ | 
ଯେପରି ଛୋଟ ବାଳକ ପାଖକୁ କୁକୁର ଆସିଲେ ତାକୁ 
ଦେଖି ସେ କାନ୍ଦିଉଠେ, କିନ୍ତୁ ଚିନ୍ତା କରେ ନାହିଁ, ସେହିପରି 
ଦୋଷ ଭଲ ନ ଲାଗିବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, ବରଂ ଚିନ୍ତା 
କରିବା ଦୋଷାବହ ଚିନ୍ତା କରିବାର ଅର୍ଥ ହୃଦୟରେ ନିଜ 
ଲୁକ୍କାୟିତ ବଳର ଆଶ୍ରୟ ରହିଛି ଏବଂ ଏହା ହିଁ ତୁମର 
ଅଭିମାନ। ଯଦି ମୋର ଭକ୍ତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ତୁମେ ଚିନ୍ତା 
କରୁଛ, ତେବେ ତୁମର ଚିନ୍ତା ଆଉ ଦୂର ହେବ କେଉଁଠି? 
ଲୋକେ ବି ଦେଖିଲେ କହିବେ ଯେ, ଭଗବାନର୍ବ୍ଦାର ଭକ୍ତ 
ହୋଇ ଚିନ୍ତା କରୁଛି! ଭଗବାନ ଏହାର ଚିନ୍ତା ଦୂର କରୁ 
ନାହାନ୍ତି। ତୁମେ ମୋତେ ବିଶ୍ବାସ ନ କରି ଚିନ୍ତା କରିବା ତ 
ତୁମ ବିଶ୍ଵାସର ନ୍ୟୂନତା, ଅଥଚ କଳର୍କ୍ଚ ଆସୁଛି ମୋ ଉପରେ, 
ମୋର ଶରଣାଗତି ଉପରେ । ଏହା ତୁମେ ପରିତ୍ୟାଗ କର । 

(୨) ତୂମର ଭାବ, ବୃତ୍ତି ଓ ଆଚରଣ ଶୁଦ୍ଧ ନ 
ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ତୁମେ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ। ଏ ସବୁର 
ଚିନ୍ତା ମୁଁ କରିବି। 

(୩) ଦିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟର ୭ମ ଶ୍ମୋକରେ ଅର୍ଜୁନ 
ଭଗବାନର୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ, ପୁନଶ୍ଚ ୮ମ ଶ୍ମଣୋକରେ 
କହିଲେ ଯେ, ଏହି ଭୂମଣ୍ଡଳରେ ଧନଧାନ୍ୟ ସମୂଝ ନିଷ୍ଠଣ୍ଟକ 
ରାଜ୍ଯ ମିଳିଗଲେ ଅଥବା ଦେବତାମାନର୍ଚ୍ଚର ଆଧ୍ଧପତ୍ଯ 
ମିଳିଗଲେ ବି ମୋର ଏହି ଇନ୍ଦ୍ରିୟଶୋଷଣକାରୀ ଶୋକ 
ଦତ୍ତଂ ତଥୈବ ସ ଭବିଷ୍ଯତି ॥ 


ଦ୍ରିଜାଃ ଶୁତ଼ା ବିସ୍ମୟାଦିଦମବୁବନ୍‌ ॥ 
(ପଦୁପୁରାଣ, ପାତାଳ. ୧୦୪ | ୧୫୦-୧୫୧) 


#' କୌରବ ସଭାରେ ଦ୍ରୌପଦୀଙ୍କର ବସ୍ତ୍ରହରଣ ସମୟରେ ଦ୍ରୌପଦୀ ନିଜର ଶାଢ଼ୀକୁ ହାତରେ ଓ ଦାନ୍ତରେ ଧରିରଖି ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ଡାକିଲେ । 


ନିଜ ବଳର ଆଶ୍ରୟ ରଖି ଭଗବାନକୁ ଡାକୁଥୁବାରୁ ଭଗବାନ ଆସିବାରେ ବିଳମ୍ବ ହେଲା। କିନ୍ତୁ ଦ୍ରୌପଦୀ ଯେତେବେଳେ ନିଜର ଉଦ୍ୟମକୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ 
ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଭଗବାନବ୍କୀ ଉପରେ ନିର୍ଭର କଲେ, ସେତେବେଳେ ଦୁଃଶାସନ ବସ୍ତ୍ର ଟାଣି ଟାଣି ଥକି ଗଲା ଏବଂ ବସ୍ତ୍ର ଗଦା ହୋଇଗଲା, ହେଲେ 
ର୍ଦ୍ରୌପଦୀଙତ୍କର କୌଣସି ଅଙ୍ଗ ନିରାବରଣ ହୋଇ ପାରିଲା ନାହିଁ । 


ଶ୍ମୋକ ୬୬] 


ଦୂର ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଭଗବାନ ସତେ ଯେପରି କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ ତୁମର କହିବା ସମ୍ପୂର୍ଷ ଠିକ୍‌ କାରଣ ଭୌତିକ ନାଶବାନ୍‌ 
ପଦାଥର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ କାହାରି ଶୋକ କେବେ ଦୂର ହୋଇ 
ନାହିଁ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ କି ହେବାର ସମ୍ଭାବନା ମଧ୍ଯ 
ନାହିଁ । ମାତ୍ର ମୋର ଶରଣାଗତ ହୋଇ ତୁମେ ଯେଉଁ ଶୋକ 
କରୁଛ, ଏହା ତୂମର ବହୁତ ବଡ଼ ଭୁଲ୍‌। ତୁମେ ମୋର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ବୋଝ ନିଜ ମୁଣ୍ଡ ଉପରେ ରଖୁଛା! 

(୪) ଶରଣାଗତ ହୋଇଗଲେ ଭକ୍ତ ଇହଲୋକ, 
ପରଲୋକ, ସଦ୍‌ଗତି, ଦୁର୍ଗତି ଆଦି କୌଣସି ବିଷୟରେ 
ଚିନ୍ତା କରିବା ଅନୁଚିତ । ଏ ବିଷୟରେ ଜଣେ ଭକ୍ତ କହିଛନ୍ତି-- 

ଦିବି ବା ଭୁବି ବା ମମାସ୍ତୁ ବାସୋ 

ନରକେ ବା ନରକାନ୍ତକ ପ୍ରକାମମ୍‌ | 
ଅବଧୀରିତଶାରଦାରବିଦୌ ଚରଣୌ 
ତେ ମରଣେଃଂପି ଚିନ୍ତୟାମି ॥ 

“ହେ ନରକାନ୍ତକ ପ୍ରଭୁ। ଆପଣ ମୋତେ ସ୍ବର୍ଗରେ 
ରଖନ୍ତୁ, ପୂଥୂବୀରେ ରଖନ୍ତୁ ଅଥବା ନରକରେ ରଖନ୍ତୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଆପଣଙ୍ବ୍ଟର ଯେଉଁଠି ଇଚ୍ଛା ସେଠି ରଖନ୍ତୁ, ଯାହା କରିବାକୁ 
ଗ୍ଵହାନ୍ତି କରନ୍ତୁ ଏଥୁରେ ମୋର କୌଣସି ଆପତ୍ତି ନାହିଁ । ମୋର 
କେବଳ ଗୋଟିଏ ପ୍ରାର୍ଥନା ଯେ ଶରତ ରତୁର କମଳକୁ ନିନ୍ଦିତ 
କରୁଥୁବା ଆପଣଙ୍କର ଲାବଣ୍ୟମୟ ଚରଣ କମଳକୁ ମୃତ୍ୟୁପରି 
ଭୟଙ୍କର ଅବସ୍ତାରେ ବି ମୁଁ ଚିନ୍ତା କରୁଥାଏ; ମୁଁ ଯେପରି 
ଆପଣକ୍କ୍ପ ଚରଣ କମଳକୁ ଭୁଲି ନ ଯାଏ।' 


ଶରଣାଗତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥନ 


ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନ ମୋର” ଏହି 
ଭାବଟିକୁ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ଦୃଢ଼ଭାବରେ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି; 
ତେଣୁ ତାଙ୍ଟ୍ରର ଭୟ, ଚିନ୍ତା ଶୋକ ଇତ୍ୟାଦି ଦୋଷର 
ମୂଳୋପାଟନ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୋଷର ଆଧାର ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏ । କାରଣ ଭକ୍ତି ଦୃଷ୍ଝରକୋଣରୁ ଭଗବଦ୍‌ବିମୁଖତା 
ଉପରେ ହିଁ ସମସ୍ତ ଦୋଷ ଅବଲମ୍ବିତ। 

ଭଗବାନର୍କରର ସମ୍ମୁଖ ହେବା ପରେ ବି ସଂସାର ଓ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ * 
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ଶରୀରର ଆଶ୍ରୟ ନେବାର ସଂସ୍କାର ରହିଥାଏ, ମାତ୍ର 
ଭଗବାନବ୍ଚ୍ୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହେଲେ ତାହା ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଏଂ । ସଂସ୍କାର ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ସମସ୍ତ ଦୋଷର 
ମୂଳୋପ୍ଘାଟନ ହୋଇଯାଏ। 

ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଢ଼ ହେବାର ଅର୍ଥ କଂଣ/୮ ଭୟ, ଶୋକ, 
ଚିନ୍ତା ସନ୍ଦେହ, ପରୀକ୍ଷା ଓ ବିପରୀତ ଭାବନା ନ ହେବା 
ହିଁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଢ଼ ହେବା। ଏବେ ଏଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ବିଗ୍ବର 
କରାଯାଉ-¬- 

(୧) ନିରଭିୟ ହେବା-- ଆଚରଣରେ ତୃଟି ରହିଲେ 
ଭିତରେ ଭୟ ଜାତ ହୁଏ ଏବଂ ସାପ, ବିଛା, ବାଘ ଆଦିକ୍ୀ 
ପ୍ରତି ବାହାରେ ଭୟ ସ୍ପଞ୍ଟ ହୁଏ। ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କର 
ଉଭୟ ପ୍ରକାର ଭୟ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ପତଞ୍ଜଳି ଯେଉଁ ମୃତ୍ୟୁଭୟକୁ ପଞ୍ଚମ କ୍ଳେଶ ବୋଲି 
ମନେ କରିଛନ୍ତ୍ଯ ଏବଂ ଯାହା ବଡ଼ ବଡ଼ ବିଦ୍ନାନ୍‌ର୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ହୁଏ”, ସେହି ଭୟ ମଧ୍ଯ ଦୂର ହୋଇଯାଏ।§ 

ମୋର ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଖରାପ ହୋଇଯିବେ। -¬ଏହି 
ଭୟକୁ ମଧ୍ୟ ସାଧକ ନିଜ ହୃଦୟରୁ ବିତାଡ଼ିତ କରିଦେବା 
ଉଚିତ | ସେ ଭାବିବା ଉଚିତ, “'ମୁଁ ଭଗବାନର୍କ କୃପାରେ 
ଓତପ୍ରୋତ ହୋଇ ସାରିଛି, ଏବେ ମୋର କୌଣସି 
କଥାରେ ଭୟ ନାହିଁ। ଏହି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର ମାନିବାରୁ 
ହି ମୁଁ ଏଗୁଡ଼ିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରି ପାରି ନାହିଁ। ଏଗୁଡ଼ିକୁ ମୋର 
ମାନିବା ହିଁ ମଳିନତା-- ମମତା ମଲ ଜରି ଜାଇ” (ମାନସ 
୧।୧୧୭ କ)। ତେଣୁ ଆଉ କେବେହେଲେ ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ମୁଁ ନିଜର ମନେ କରିବି ନାହିଁ। ଯଦି ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ମୋର 
ନୂହନ୍ତି ତେବେ ମୋର ଭୟ କାହିଁ କି୮ ଏବେ ତ 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କୀ କୃପା ହିଁ କୃପା ! ଭଗବତ୍‌କୃପା ହିଁ 
ସର୍ବତ୍ର ପରିପୂର୍ଣ୍ୀ ଏହା ଅତି ଖୁସି ଓ ଆନନ୍ଦର କଥା !”” 

କେତେକ ସନ୍ଦେହ କରନ୍ତି ଯେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚାର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ତାଙ୍ଗ୍ରର ଭଜନ କଲେ ତ ଦ୍ରୈତଭାବ 
ଆସିଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ଓ ଭକ୍ତ ତ ଦୁଇଜଣ ହୋଇଯିବେ 
ଏବଂ ଅପର ପ୍ରତି ହିଁ ଭୟ ଜାତ ହୁଏ--'ଢ଼ିତୀୟାଦୃ ବୈ 


* ଭଗବାନର୍ଦୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯିବାରୁ ଯେତେବେଳେ ସଂସାର ଓ ଶରୀରର ଆଶ୍ରୟ ଆଦୌ ରହେ ନାହିଁ, ସେତେବେଳେ 
ବଞ୍ଚିବାର ଆଶା, ମୃତ୍ଯୁର ଭୟ, କରିବାର ଆସକ୍ତି ଓ ପାଇବାର ଲାଳସା-¬ଏ ଗ୍ରୋଟି ରହେ ନାହିଁ| 
#' ଅବିଦ୍ୟାସ୍ମିତାରାଗଦ଼େଷାଭିନିବେଶାଃ କ୍ଲେଶାଃ । (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୩) 
+` ସ୍ରସବାହୀ ବିଦୁଷୋଃ ପି ତଥାରୂଢୋଃ ଭିନିବେଶଃ | (ଯୋଗଦର୍ଶନ ୨ | ୯) 
§ ତଥା ନ ତେ ମାଧବ ତାବକାଃ କୃବିଦ୍‌ ଭ୍ରଶ୍ୟନ୍ତି ମାର୍ଗାତ୍ବରୟି ବଦ୍ଧସୌହୃଦାଃ । 
ତୃୟାଭିଗୁପ୍ତା ବିଚରନ୍ତି ନିର୍ଭୟା ବିନାୟକାନୀକପମୂଧିସୁ ପ୍ରଭୋ ॥ (ଶ୍ରୀମଦ୍ଭା. ୧୦। ୨। ୩୩) 
“ଭଗବନ୍‌! ଆପଣା ପଦାରବିନ୍ଦରେ ନିର୍ମଳ ପ୍ରୀତି ରଖୁଥିବା ଭକ୍ତମାନେ ଜ୍ଞାନାଭିମାନୀଙ୍କର ପରି ନିଜ ସାଧନାରୁ କଦାପି ବିବ୍ୟୁତ ହୁଅନ୍ତି 
ନାହିଁ। ପ୍ରଭୁ ସେମାନେ ବଡ଼ ବଡ଼ ବିଘ୍ନକାରୀ ସେନାର ସେନାପତିମାନସ୍କ ମସ୍ତକରେ ପାଦ ରଖି ନିର୍ଭୟରେ ବିଚରଣ କରନ୍ତି; କୌଣସି ବିଘ୍ନ 


ସେମାନକ୍କୀ ମାର୍ଟରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସ୍ପଷ୍ଟ କରି ପାରେ ନାହିଁ ।”' 
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ଭୟଂ ଭବତି” (ବୃହଦାରଣ୍ୟକ, ୧ | ୪ | ୨)! ମାତ୍ର ଏହି 
ସନ୍ଦେହ ନିରାଧାର। ଦିତୀୟ ହେଲେ ଭୟ ସ୍ମୃଷ୍ଟ ହୁଏ, 
ଆମ୍ରୀୟ ହେଲେ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭୟ ଅନ୍ୟଠାରୁ ହୁଏ, 
ନିଜଠାରୁ ନୁହେଁ। ପ୍ରକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀର ଓ 
ସଂସାର ଦ୍ବିତୀୟ ହୋଇଥୁବାରୁ ହିଁ ଏଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରଖିଲେ ଭୟ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ; କାରଣ ଏଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ସର୍ବଦା 
ସମ୍ବନ୍ଧ ରହି ପାରିବ ନାହିଁ। ପ୍ରକୃତି ଓ ପୁରୂଷର ସ୍ବଭାବ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭିନ୍ନ। ଗୋଟିଏ ଜଡ଼ ଓ ଅନ୍ୟଟି ଚେତନ, ଗୋଟିଏ 
ବିକାରୀ ଓ ଅନ୍ୟଟି ନିର୍ବିକାରୀ, ଗୋଟିଏ ପରିବର୍ତନଶୀଳ 
ଓ ଅନ୍ୟଟି ଅପରିବର୍ତନଶୀଳ, ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାଶ୍ଯ ଓ ଅନ୍ୟଟି 
ପ୍ରକାଶକ, ଇତ୍ଯାଦି । 

ଭଗବାନ ଦିତୀୟ ନୂହନ୍ତି। ସେ ତ ଆମ୍ରୀୟ: କାରଣ 
ଜୀବ ତାର୍କ୍ରର ସନାତନ ଅଂଶ, ତାର୍ଚ୍ଚର ସ୍ବରୂପ। ତେଣୁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ତାଙ୍କୀ ପ୍ରତି ଭୟ ହେବ 
କିପରି? ବରଂ ତାର୍କ୍ଵର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ସବୁଦିନ 
ପାଇଁ ଅଭୟ ହୋଇଯିବ। ସ୍ୂଳଦୃଷ୍ଟରେ ଦେଖିଲେ ଶିଶୁ 
ମାଆଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିଲେ ତାକୁ ଭୟ ଲାଗେ, ମାତ୍ର ମାଆ 
କୋଳକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ ତା'ର ଭୟ ଦୂର ହୋଇଯାଏ; କାରଣ 
ମାଆ ତା'ର ଆପଣାର | ଭଗବାନର୍ଦୀର ଭକ୍ତ ଏହାଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ବିଲକ୍ଷଣ। ଶିଶୁ ଓ ମାଆ ମଧ୍ୟରେ ତ ଭେଦଭାବ ଦେଖାଯାଏ, 
କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତ ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭେଦଭାବ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 

(୨) ନିଃଶୋକ ହେବା--ଅତୀତ ଘଟଣାକୁ ନେଇ 
ଶୋକ ହୁଏ । ଅତୀତ ଘଟଣାକୁ ନେଇ ଶୋକ କରିବା ବିରାଟ 
ଭୁଲ୍‌ । ଯାହା ହୋଇଗଲା, ତାହା ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ଥୂଲା; ଯାହା 
ହେବାର ନାହିଁ, ତାହା କଦାପି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ ଏବଂ 
ଏବେ ଯାହା ହେଉଛି, ତାହା ଯଥାର୍ଥ ହିଁ ହେଉଛି, ତେଣୁ 
ଏଥୂରେ ଶୋକ କରିବାର କୌଣସି କାରଣ ନାହିଁ * | ପ୍ରଭୁଙ୍କର 
ଏହି ମଇଂଳମୟ ବିଧାନକୁ ଜାଣି ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ନିଃଶୋକ 
ରହନ୍ତି ଶୋକ କେବେ ତାର୍କ୍ଚର ପାଖ ମାଡ଼େ ନାହିଁ। 

(୩) ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହେବା--ଭକ୍ତ ନିଜର ମନେ କରିଥୁବା 
ବସ୍ତୁ ସମେତ ନିଜକୁ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ 
ସମର୍ପଣ କରିଦିଏ, ସେତେବେଳେ ତାକୁ ଲୌକିକ ଓ 
ପାରଲୌକିକ କୌଣସି ବିଷୟରେ ଚିନ୍ତା ହୁଏ ନାହିଁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏବେ ମୋର ଜୀବନନିର୍ବାହ କିପରି ହେବନ 
କେଉଁଠି ରହିବିନ ମୋର ଦଶା କ'ଣ ହେବ? କେଉଁ ଗତି 
ହେବ? ଏପରି ଚିନ୍ତା ଆଦୌ ହୁଏ ନାହିଁ †। 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲା ପରେ ବି 
ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କର ଭାବନା ଆସେ ଯେ ““ମୋର ଜୀବନ 
ଯଦି ପ୍ରଭୁଜ୍ନ୍ର ପାଇଁ ଉପଯୋଗୀ ଓ ସୁନ୍ଦର ହୋଇ ପାରିଲା 
ନାହିଁ, ତେବେ ଭକ୍ତଙ୍କ ଲକ୍ଷଣ ମୋଂଠାରେ ତ ଆସି ନାହିଁ; 
କାରଣ ମୋର ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଠିକ୍‌ ରହୁ ନାହାନ୍ତି। ବସ୍ତୁତଃ 
କୌଣସି ବୃତ୍ତି ଦୋଷଯୁକ୍ତ ନୁହେଁ, ବରଂ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜର 
ମନେ କରିବା ହିଁ ଦୋଷ। ମନ, ବୁଦି, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଶରୀର 
ଆଦି ପ୍ରତି ଆପଣାରଭାବ କରିବା ହିଁ ଭୁଲ୍‌। ଆମେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାଗତ ହୋଇ ସବୁକିଛି ତାଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ 
କରିଦେଲା ପରେ ଆଉ ମନ, ବୁଦି ପ୍ରଭୂତି ନିଜର ହୋଇ 
ରହିଲେ କିପରିମ ତେଣୁ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ କେବେ ମନ, 
ବୁଦ୍ଧି ଆଦିର ଅଶୁଦ୍ଧି ପାଇଁ ଚିନ୍ତା କରିବା ଅନୁଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
'ମୋର ବୃଭି ଠିକ୍‌ ନାହିଁ” ଏପରି ଭାବିବା ଅନୁଚିତ | କୌଣସି 
କାରଣରୁ ଅଗ୍ରନକ ଯଦି ଏପରି ବୃତ୍ତି ଆସିଯାଏ, ତେବେ 
ଆର୍ତଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ “ହେ ମୋର ସ୍ବାମୀ! ହେ ମୋର 
ପ୍ରଭୁ” ରକ୍ଷାକର! ରକ୍ଷାକର! ! ରକ୍ଷାକର! ! ! ' ଏପରି ଡାକିବା 
ଉଚିତ; କାରଣ ସେ ଆମର ପ୍ରଭୁ | ସର୍ବସମର୍ଥ ପ୍ରଭୁ ଥାଉଁ 
ଥାଉଁ ପୁଣି ଚିନ୍ତା କାହିଁକି କରିବାନ ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ କହିଛନ୍ତି 
'ତୁମେ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ' (ମା ଶୂଚଃ) | ତେଣୁ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ ପଡ଼ି ରହନ୍ତୁ ଏବଂ ତାଙ୍କୁ କହି ଦିଅନ୍ତୁ-- 
ହେ ପ୍ରଭୁ! ଏସବୁ ଆପଣର୍ଚ୍ଚ ହାତର କଥା, ଆପଣ ବୁଝନୁ |' 

ଆମେ ସର୍ବସମର୍ଥ ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଗଲେ 
ଏବଂ ନିଜେ ଚିନ୍ତା ବି କରୁଛ-¬ଏ ଦୁଇଟି କଥା ପରଯମ୍ପରର 
ବିରୁଦ୍ଧ କାରଣ ଯଦି ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇଗଲେ, ତେବେ 
ଚିନ୍ତା ସମ୍ଭବ କିପରିନ ଆଉ ଯଦି ଚିନ୍ତା ହେଉଛି, ତେବେ 
ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ କିପରିନ ଶରଣାଗତ ଭାବିବା ଉଚିତ 
ଯେ ଭଗବାନ ଯେହେତୁ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବେ 
ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି, ତେବେ ଏପରି ବୃଷ୍ତିଗୁଡ଼ିକରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା 
ପାଇଁ ମୋତେ କ'ଣ କିଛି କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ? ମୁଁ ତ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କ୍ମର। ହେ ପ୍ରଭ୍ୟୁ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଆପଣାର ମନେ 
କରିବାର ଭାବ ମୋ ଅନ୍ତରରେ କେବେ ନ ଆସୁ। ହେ 
ନାଥ! ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ପ୍ରାଣ, ମନ, ବୂଦ୍ଦି ଏସବୁ କେବେ 
ମୋର ପରି ଦେଖା ନ ଯାଆନ୍ତୁ। କିନ୍ତୁ ହେ ନାଥ! ସବୁକିଛି 
ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଲା ପରେ ବି ଏହି ଶରୀରାଦି କେବେ କେବେ 
ମୋର ଭଳି ଦେଖାଯାଉଛନ୍ତି; ଏହି ଅପରାଧରୁ ଆପଣ ରକ୍ଷା 
କରନ୍ତୁ¬ଏପରି କହି ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ହୋଇଯାଆନ୍ତୁ । 


* (୧) ରାମ କୀନ୍ବହ ଗ୍ବହହିଁ ସୋଇ ହୋଭ । କରୈ ଅନ୍ଯଥା ଅସ ନହିଁ କୋଭ ॥ (ମାନସ ୧ । ୧୨୮ | ୧) 
(୨) ହୋଇହି ସୋଇ ଜୋ ରାମ ରଚି ରାଖା । କୋ କରି ତର୍କ ବଢ଼ାଵୈ ସାଖା ॥ (ମାନସ ୧ | ୫୨ | ୪) 


† ଚିନ୍ତା ଦୀନଦୟାଲକୋ, ମୋ ମନ ସଦା ଅନନ୍ଦ | ଜାୟୋ ସୋ ପରତିପାଲସୀ, ରାମଦାସ ଗୋବିନ୍ଦ || 


ଶ୍ମୋକ ୬୬] 


(୪) ନିଃସନ୍ଦେହ ହେବା-ଭଗବାନର୍କୀ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ବିଷୟରେ କେବେ ସନ୍ଦେହ କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଯେ 
ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଛି ନା ନାହିଁ/ ଭଗବାନ ମୋତେ 
ସ୍ବୀକାର କରିଛନ୍ତି ନା ନାହିଁ? ବରଂ ଏଥୂପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଦେବା 
ଉଚିତ ଯେ, ମୁଁ ତ ଅନାଦିକାଳରୁ ଭଗବାନଙ୍ଳରୀର ହିଁ ଥୂଲି, 
ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇ ରହିଛି ଏବଂ ଭଗବାନଟଚ୍କ୍ଚ ହୋଇ 
ରହିବି। ମୁଁ କେବଳ ନିଜର ନିର୍ବୋଧତା ହେତୁ ନିଜକୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଓ ବିମୁଖ ମନେ କରିଥିଲି । ମାତ୍ର 
ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ନିଜକୁ ଯେତେ ଭିନ୍ନ ମନେ କଲେ 
ବି ତାଙ୍ଟ୍ରଠାରୁ ଭିନ୍ନ ହୋଇ ପାରିବି ନାହିଁ କି ହେବା ସମ୍ଭବ 
ମଧ୍ୟ ନୁହେଁ । ମୁଁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରୂ ପୂଥକ୍‌ ହେବାକୁ 
ଗ୍ଵହିଲେ ବି କେମିତି ହେବି କାରଣ ଭଗବାନ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ଜୀବ ମୋର ହିଁ ଅଂଶ--'ମମ ଏବ ଅଂଶଃ' (ଗୀତା 
୧୫।୭)। ଏହିପରି ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନ 
ମୋର”-¬ଏହି ବାସ୍ତବିକତାର ସତି ଆସିବାମାତ୍ରେ ସମସ୍ତ 
ସନ୍ଦେହ ଦୂର ହୋଇଯାଏ; ସହେହ ସ୍ପଷ୍ଟି ହେବା ପାଇଁ 
ତିଳେମାତ୍ର ଅବକାଶ ମଧ୍ଯ ରହେ ନାହିଁ। 

(୫) ପରୀକ୍ଷା ନ କରିବା--ଭଗବାନକ୍ଚୀର ଶରଣାପନ୍ା 
ହୋଇ କେବେ ପରୀକ୍ଷା କରନ୍ତୁ ନାହିଁ ଯେ, ମୁଁ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଥୁବାରୁ ମୋ'ଠାରେ ଅମୁକ ଅମୁକ ଲକ୍ଷଣ 
ଦେଖାଯିବା ଉଚିତ | ଯଦି ଏପରି ଲକ୍ଷଣ ମୋଂଠାରେ ନାହିଁ, 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ତା”ହେଲେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ନାହିଁ। 
ବରଂ ନିଜଠାରେ ଅଅଦ଼େଷ୍ଟା' ଆଦି (ଗୀତା ୧୨ | ୧୩-- 
୧୯) ଗୁଣ କମ୍‌ ଥ୍ୂବାର ଦେଖି ଚକିତ ହେବା ଉଚିତ ଯେ 
ମୋଂ'ଠାରେ ଏପରି ନ୍ଯୁନତା କିପରି ରହିଗଲା !* ଏପରି 
ଭାବନା ଆସିଲେ ନ୍ୟୁନତା ରହିବ ନାହିଁ, ଦୂର ହୋଇଯିବ । 
କାରଣ ଏହା ସାଧକର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭବ ଯେ ପୂର୍ବରୁ ଅଦ୍ବେଷ୍ଟୀ 
ଆଦି ଗୁଣ ଯେତେ କମ୍‌ ଥୂଲା, ଏବେ ସେତେ କମ୍‌ ନାହିଁ। 
ଶରଣାଗତ ହେବାପରେ ବିନା ପ୍ରଯନରେ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତଙ୍କର 
ସମସ୍ତ ଲକ୍ଷଣ ଶରଣାଗତଠାରେ ଆସିଯାଏ। 

(୬) ବିପରୀତ ଧାରଣା ନ କରିବା--ଭଗବାନର୍ଦବ 
ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଠାରେ “ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ନୁହେଁ' ଏପରି 
ବିପରୀତ ଧାରଣା କିପରି ବା ହୋଇ ପାରିବ? ସେ ଭାବେ 
ଏହା ମୋର ମାନିବା ଓ ନ ମାନିବା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ 
ନାହିଁ। ଭଗବାନ ଓ ମୋ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ପରଯସ୍ଫର ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଅବିଚ୍ଛିନ୍ତ, ଅଖଣ୍ଡ ଓ ନିତ୍ୟ । ମୁଁ ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଦେଇ 
ନ ଥୂଲି, ଏହା ଥୂଲା ମୋର ଭୁଲ୍‌ । ଏବେ ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଦୂର 
ହୋଇଗଲା, ପୁନଃ ବିପରୀତ ଧାରଣା କିପରି ହୋଇ ପାରିବ? 

ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ ହୃଦୟର ସହିତ ପ୍ରଭୁଙ୍କ୍ପ ଶରଣାଗତି 
ସ୍ଵୀକାର କରେ, ତା'ଠାରେ ଭୟ, ଶୋକ, ଚିନ୍ତା ଆଦି ଦୋଷ 
ରହେ ନାହିଁ। ତା'ର ଶରଣାଗତିଭାବ ସ୍ବତଃ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ 
ହୋଇଯାଏ; ବିବାହ ହୋଇଗଲେ କନ୍ୟାର ପିତ଼ୃଗ୍ଦହରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 


* ଏହା ବୁଝିବା ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ଗାଉଁଲି କଥା ଉଦ୍ଧାର କରାଯାଉଛି | ଗୋଟିଏ ମାଆର ତିନୋଟି ପୁଅ ଥ୍ୂଲେ। ବଡ଼ ଦୁଇଜଣ କାମଧନ୍ଦା 


କରୁଥୁଲେ ଏବଂ ସାନ ପୁଅଟି ନିରୀହ, ସରଳ ଓ ଭୋଳା ସ୍ଵଭାବର ଥୂଲା । ସେମାନର୍ସ୍ଦର ମାଆ ମରିଗଲା । ବଡ଼ ଦୁଇ ଭାଇ ସାନଭାଇକୁ ମାଆର ଅସ୍ଥି 
ଗଙ୍ଗାରେ ବିସର୍ଜନ କରି ଆସିବାକୁ କହିଲେ । ସେ ରାଜି ହୋଇ ମାଆର ଅସ୍ଥି ଧରି ବାହାରିଲା। ଘରଠାରୁ ଗଙ୍ଗା ତିନି ଶହ କୋଶ ଦୂର । ଗ୍ବଲି ଗ୍ବଲି 
ଥକି ଯିବାରୁ ସେ ବାଟରେ ଜଣକୁ ପଗ୍ନରିଲା--ଭାଇ! ଗଙ୍ଗା ଆଉ କେତେ ଦୂରମ ସେ ଉତ୍ତର ଦେଲେ ତୁମେ ତ ଏବେ ଅଧାବାଟ ଆସିଛ ଗଙ୍ଗା 
ଆହୁରି ଦେଢ୍‌ ଶହ କୋଶ ଦୂର । ସାନଭାଇ ଭାବିଲା, କେବେ ଗଙ୍ଗାରେ ପହଞ୍ଚିବି ଆଉ କେବେ ଫେରିବି! ଏପରି ଦୁଃଖୀ ହୋଇ ସେ ଅସିଗୁଡ଼ିକୁ 
ବଣରେ ଫୋପାଡ଼ି ଦେଲା। ଗଙ୍ଗାରୁ ଫେରିଲା ବେଳକୁ ଲୋକେ ଗଙ୍ଗାଜଳ ଧରି ଫେରିବା ପ୍ରଥା ଥୂବାରୂ ପାତ୍ରରେ କୌଣସି ଗୀ ପାଖରୁ ମଧୁର 
ବର୍ଷାଜଳ ଘେନି ଆସିଲା । ସେ ଫେରି ଗୀଆରେ ପହଞ୍ଚିଲା । ବଡ଼ ଦୁଇ ଭାଇ ଭାବିଲେ, ଇଏ ଏତେ କମ୍‌ ଦିନରେ ଗଙ୍ଗାରୁ ଫେରି ଆସିଲା କିପରି? 
ବୋଧହୁଏ ଗଙ୍ଗାକୁ ଯାଇ ନାହିଁ । ବଡ଼ ଦୁଇ ଭାଇ ତାକୁ ପଗ୍ବରିଲେ- ତୂ ଗଙ୍ଗା ଯାଇ ଫେରିଲୁ ତ? ସେ ମିଛରେ କହିଲା-- ହଁ, ଗଙ୍ଗାର ବ୍ରହୁକୁଣ୍ଡରେ 
ଅସ୍ତି ବିସର୍ଜନ କରି ସେଠାରୁ ଏହି ଗଙ୍ଗାଜଳ ଆଣିଛି । ଦୁଇ ଭାଇ ଏହାର କପଟ ଜାଣିପାରି ମଉନ ରହିଲେ । 

ପରଦିନ ସକାଳୁ ଉଠି ସେ ଦୁହିର୍କବ ମଧ୍ୟରୁ ଜଣେ ସାନ ଭାଇକୁ କହିଲା- ଆଢ଼ା ! ତୁ ସତ କଥା କହିଲୁ, ସତରେ କ'ଣ ତୁ ଗଙ୍ଗାରେ ଅସ୍ଥି 
ବିସର୍ଜନ କରିଛୁମ ସେ କହିଲା ହଁ, ଗଙ୍ଗାରେ, ବିସର୍ଜନ କରି ଦେଇଛି । ବଡ଼ ଭାଇ କହିଲା--ଦେଖ୍‌, ରାତିରେ ମାଆ ଆସି ମୋତେ ସ୍ବପ୍ନରେ କହିଲା 
ଯେ, ତୂ କୁଆଡ଼େ ଗଙ୍ଗାରେ ତା'ର ଅସି ବିସର୍ଜନ ନ କରି ମଝିରେ କେଉଁଠି ବାଟରେ ଫୋପାଡ଼ି ଦେଇଛୁ । ଏବେ ତୁ ନିଜେ କହ, ମାଆ କଥା ସତ 
ନା ତୋ କଥା ସତ? ସାନ ଭାଇ କହିଲା--ମାଆ ଏପଟକୁ କାହିଁକି ଆସିଲା, ସେପଟକୁ ନ ଗଲା କାହିଁକି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୁଁ ତ ତାକୁ ଦେଢ଼ ଶହ କୋଶ 
ପହଞ୍ଚାଇ ଦେଇଥୁଲି, ଏପଟକୁ ନ ଆସି ସେପଟକୁ ଯାଇଥ୍ଲେ ତ ସେ ଗଙ୍ଗାରେ ପହଞ୍ଚି ଯାଇଥାଆନ୍ତା। 

ଏହି କଥାଟିର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସାଧକ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇ ଯଦି ନିଜଠାରେ ଭକ୍ତ ଓ ସବ୍ତମାନଙ୍କ୍ଚ ଲକ୍ଷଣ ଆସିଛି ନା ନାହିଁ 
ବୋଲି ପରୀକ୍ଷା କରେ ଏବଂ କହେ ଯେ, ଭକ: ଓ ସବ୍ଚମାନବ୍କର ଲକ୍ଷଣ ମୋ'ଠାରେ ଆସି ନ ଥିବାରୁ ମୁଁ ଭଗବାନଜ୍କର ଶରଣାପନା ହୋଇ ନାହିଁ, 
ତେବେ ଏପରି ପରୀକ୍ଷା କରିବାର ଅର୍ଥ ମାଆ ଘରକୁ ଲେଉଟି ଆସିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏହାଦ଼ାରା ସାଧକ ଭଗବନ୍ଧୁଖୀ ହେବା ପରିବର୍ତେ ସଂସାରାଭିମୁଖୀ 
ହୋଇ ସାଧନା ପଥରୁ ଫେରି ଆସେ, କିନ୍ତୁ ୮ 'ମୁଁ ଭଗବାନସୀର ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇଗଲା ପରେ ବି ମୋଂଠାରେ ଏସବୁ ଲକ୍ଷଣର ନ୍ଯୂନତା ରହିଗଲା 
କିପରି? ଏସବୁ ଲକ୍ଷଣ କାହିଁକି ଆସିଲା ନାହିଁ୮”-¬ଏପରି ବିଗ୍ର କରିବା ହିଁ ମାଆର ଗଙ୍ଗା ଆଡ଼କୁ ଯିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧକ ସାଧନାରେ ଥୁବା ନ୍ୟୂନତାକୁ 
ଉପଲବି କରି ତାହାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା । ଏପରି ବିଗ୍ଵର କଲେ ସାଧକ ଶରଣାଗତ ହୋଇଯିବ ଏବଂ ପୂର୍ଣ୍ଣତୃ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ । 
କିନ୍ତୁ “ମୋଂଠାରେ ଏସବୂ ଲକ୍ଷଣ ଆସି ନ ଥୁବାରୁ ମୁଁ ଶରଣାପନ୍ନ ନୂହେଁ' _ _ଏପରି ବିଗ୍ବର କଲେ ସେ ପଥଭୁଷ୍ଟ ହୋଇଯିବ | 
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ଛିନ୍ନ ହୋଇ ପତିଗୂହ ସହିତ ସ୍ଵତଃ ଦୂଢ଼ ହୋଇଯାଏ। ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଏତେ ଦୃଢ଼ ହୋଇଯାଏ ଯେ, ଯେତେବେଳେ ସେହି କନ୍ଯା 
ଶାଶୁ ହୋଇଯାଏ, ତା'ର ସ୍ବପ୍ନରେ ବି ଭାବନା ଆସେ ନାହିଁ 
ଯେ ସେ ଏଠାକାର ନୂହେଁ। ତା'ଅନ୍ତରରେ ଏ ଭାବ ଦୃଢ଼ 
ହୋଇଯାଏ ଯେ ମୁଁ ଏଠିକାର ଏବଂ ଏମାନେ ମୋର ପରିବାର । 
ଯେତେବେଳେ ତା” ନାତୁଣୀବୋହୂ ଆସେ ଏବଂ ଘରେ 
ଉଦ୍ଧତ ଓ ଉଦଣ୍ଡ ସ୍ଵଭାବ ଦେଖାଏ, ସେତେବେଳେ ବୃଢ଼ୀଶାଶୁ 
କହେ “ପରଘର ଝିଅ ଆସି ମୋ ଘର ବୁଡ଼େଇଲା! ' କିନ୍ତୁ 
ଵୁଢ଼ୀଶାଶୁର ଏହା ମନେ ନ ଥାଏ ଯେ ସେ ବି ପରଘରର 
ଝିଅ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ମନଗଢ଼ା ସମ୍ବନ୍ଧ ଯଦି ଏତେ ଦୃଢ଼ 
ହୋଇଯାଏ, ତେବେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଅଂଶ ଏହି ପ୍ରାଣୀର 
ଭଗବାନର୍କ୍ର ସହିତ ଯେଉଁ ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, ତାହା ଯେ 
ଦୂଢ଼ ହୋଇଯିବ, ଏଥୂରେ ଆଶ୍ର୍ଯ୍ଯ ହେବାର କ'ଣ ଅଛି! 
ବାସ୍ତବରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦୃଢ଼ କରିବାକୁ ହେଲେ 
କେବଳ ସଂସାର ସହିତ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଥୁବା ସମ୍ବନ୍ଧ 
ତ୍ଯାଗ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ । 

ପ୍ରଭୁକ୍୍‌ ଚରଣରେ ହୃଦୟର ସହ ଶରଣ ନେବା 
ପରେ ସେହି ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଠାରେ ଯଦି କୌଣସି ଭାବ, 
ଆଚରଣ ଆଦିରେ ନ୍ୟୁନତା ରହିଯାଏ, କେବେ ବିପରୀତ 
ବୃତ୍ତି ଆସିଯାଏ ଅଥବା କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିର ବଶବର୍ତ୍ତୀ 
ହୋଇ ତାଂଦ୍ବାରା କେବେ କିଛି ବି ଦୁଷ୍କର୍ମ ହୋଇଯାଏ, 
ତେବେ ତାଂହୃଦୟରେ ସନ୍ତାପ ହେବ । ଏଣୂପାଇଁ ତାକୁ 
ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ । ଭଗବାନ 
କୃପାପୂର୍ବକ ତା'ର ସେହି ପାପକୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ନଷ୍ଟ କରି ଦିଅନ୍ତିଂ | 

ଭଗବାନ ଭକ୍ତର ଆମ୍ରରୀୟତାକୁ ଦେଖନ୍ତି, ଗୁଣ ଓ 
ଅବଗୁଣକୁ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭକ୍ତର 
ଦୋଷ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ତାଙ୍କୁ କେବଳ ଭକ୍ତ ସହିତ ଥୂବା 
ଆମ୍ପୀୟତା ହିଁ ଦେଖାଯାଏ। ସ୍ବରୂପ ଦୃଷ୍ଟରୂ ଭକ୍ତ ସର୍ବଦା 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦଧର । ଦୋଷ ଆଗନ୍ତୁକ ହୋଇଥୁବାରୁ ଆସେ ଓ 
ଗ୍ବଲିଯାଏ, ମାତ୍ର ଭକ୍ତ ନିତ୍ଯ ନିରନ୍ତର ଯଥାବତ୍‌ ରହେ । 
ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ସର୍ବଦା ଏହି ଆମ୍ବରୀୟତା ଉପରେ 
ଥାଏ। ପାଣି କାଦୁଅ ସରସର ହୋଇ ଶିଶୁ ମାଆ କୋଳକୁ 
ଆସିଲେ ମାଆର ଦୂୃଣ୍ଡି କାଦୁଅ ଆଡ଼କୁ ନ ଯାଇ କେବଳ 
ଶିଶୁ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ। ଶିଶୁର ଦୃଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ କାଦୁଅ ଆଡ଼କୁ ନ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଯାଇ କେବଳ ମାଆ ଆଡ଼କୁ ଯାଏ। ମାଆ ସଫା କରୁ ବା 
ନ କରୁ, ଶିଶୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ କାଦୁଅ ବୋଲି କିଛି ନ ଥାଏ; 
ତା'ଦୃଷ୍ଵରେ ତ କେବଳ ମାଆ ହିଁ ଥାଏ | ଦ୍ରୌପଦୀଜ୍ସୀ ମନରେ 
କେତେ ଦ୍ବେଷ ଓ କ୍ରୋଧ ନ ଥୂଲା! ସେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିଥୁଲେ, 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଶାସନର ରକ୍ତରେ ମୁଁ କେଶ ନ ଧୋଇଛି, 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେଶ ବାନ୍ଧିବି ନାହିଁ।' କିନ୍ତୁ ଦ୍ରୌପଦୀ ଭଗବାନର୍କୂ 
ଡାକିଲାମାତ୍ରେ ସେ ଆସି ଯାଉଥୂଲେ; କାରଣ ଭଗବାନବ୍ଦୀ 
ସହିତ ଦ୍ରୋପଦୀର୍କ୍ପର ପ୍ରଗାଢ଼ ଆମ୍ରୀୟତା ଥୂଲା । 
ଭଗବାନଙ୍ବ୍କ ସହିତ ଆମ୍ପୀୟତା ହେବାରେ ଦୁଇ ପ୍ରକାର 
ଭାବ ଥାଏ--(୧) ଭଗବାନ ମୋର ଏବଂ ୯୦୨) ମୁଁ 
ଭଗବାନଙ୍କର । ଏ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କ 
ସହିତ ସମାନ ଆମ୍ରୀୟତା ଥାଏ । ମାତ୍ର ଭଗବାନ ମୋର'-- 
ଏହି ଭାବରେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଦାରା ନିଜ ଅନୂକୂଳ ଇଢ଼ଜା 
ପୂରଣ କରାଇବାର ଆଶା ହୋଇପାରେ ଯେ “ଭଗବାନ ତ 
ମୋର, ତେବେ ସେ ମୋର ଇଢ଼ାପୂର୍ତି କରୁ ନାହାନ୍ତି କାହିଁକି? ' 
କିନ୍ତୁ 'ମୁଁ ଭଗବାନଜ୍କର'” _ଏହି ଭାବରେ ଭଗବାନ ଠାରୁ 
ନିଜ ଅନୁକୂଳ ଇଚ୍ଛାପୂର୍ତିର ଆଶା ରହେ ନାହିଁ; କାରଣ 
ଏଥୁରେ ଏହି ଭାବ ରହେ ଯେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଥୁବାରୁ 
ଭଗବାନ ମୋ ପାଇଁ ଯେପରି ଠିକ୍‌ ମନେ କରୁଛନ୍ତି, 
ନିଃସର୍କୋଚଭାବରେ ସେପରି କରନ୍ତୁ ଅତଏବ ସାଧକ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଇଚ୍ଛାରେ ନିଜର ଇଚ୍ଛା ମିଶାଇ ଦେଉ, ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଉପରେ ନିଜର ଆଧୁପତ୍ୟ ସାବ୍ଯସ୍ତ ନ କରୁ, ବରଂ ନିଜ 
ଉପରେ ଭଗବାନଙ୍କର ଆଧୂପତ୍ଯ ଥୂବାର ସ୍ବୀକାର କରୁ । 
ଭଗବାନ କେବେ ଯଦି କିଛି ମନର ଅନୁକୂଳ କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି, 
ସେଥୁରେ ସତ୍କୋଚ ବୋଧ ହେବା ଉଚିତ ଯେ ମୋ ପାଇଁ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ଏହା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା! ନିଜ ମନୋବାଞ୍ଛା 
ପୂର୍ଷ ହେଲେ ସ୍କୋଚ ହେବା ପରିବର୍ତେ ଯଦି ସନ୍ତୁଷ୍ଟି 
ମିଳୁଛି ତେବେ ଏହା ଶରଣାଗତି ନୁହେଁ। ଶରଣାଗତ 
ଭକ୍ତ ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧିର ପ୍ରତିକୂଳ ପରି ସ୍ଥିତିରେ 
ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚା ଇଚ୍ଛା ଅନୁଭବ କରି ପ୍ରସନ୍ନ ରହନ୍ତି। 
ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କର ନିଜ ପାଇଁ କେବେ କିଛି କିଞ୍ଚିନ୍ମାତ୍ର 
କରିବାକୁ ବାକି ନ ଥାଏ; କାରଣ ପ୍ରଭୁର୍କର ତାଙ୍କର ପାଖରେ 
ଯାହା ନ୍ଯସ୍ତ ବା ଗଢ଼଼ିତ ଥୂଲା, ସେ ସେହି ମମତାଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ 
ସହିତ ନିଜକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରି 


4 


* ସ୍ବପାଦମୂଳଂ ଭଜତଃ ପ୍ରିୟସ୍ୟ ତ୍ୟକ୍ତାନ୍ୟଭାବସ୍ୟ ହରିଃ ପରେଶଃ । ବିକର୍ମ ଯକ୍ଚୋତ୍ପତିତଂ କଥଞ୍ଚିଦ୍‌ ଧୁନୋତି ସର୍ବଂ ହୃଦି ସନିବିଷ୍ଟାଃ ॥ 


(ଶ୍ରୀମଭା,. ୧୧ | ୫ | ୪୨) 


“ଅନନ୍ୟଭାବରେ ଭଗବାନକା ଚରଣକମଳକୁ ଭଜନ କରୁଥୁବା ପ୍ରେମୀଭକ୍ତଙ୍କ ଦାରା କେବେ ଅକସ୍ମାତ୍‌ ଯଦି କୌଣସି ପାପକର୍ମ ହୋଇଯାଏ, 
ତାଜ୍ଜ ହୃଦୟରେ ବିରାଜମାନ ପରମପୁରୁଷ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀହରି ତାହାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ନଷ୍ଟ କରି ଦିଅନ୍ତି ।” 
' ରହତି ନ ପ୍ରଭୁ ଚିତ ଚୂକ କିଏ କୀ । କରତ ସୁରତି ସୟ ବାର ହିଏ କୀ ॥ (ମାନସ ୧ | ୨୯ | ୩) 


ଶ୍ମୋକ ୬୬] 


ଦେଇଥାନ୍ତି। ଏଣିକି କରିବା, କରାଇବା ଆଦି ସବୁ କାମ 
ଭଗବାନଙ୍କର ହୋଇଗଲା । ଏପରି ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଜଟିଳ ଓ ଭୟର୍କର ଘଟଣା ଓ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍କୀ 
କୃପା ଦର୍ଶନ କରି ସର୍ବଦା ପ୍ରସନ୍ନ ଓ ବିହ୍ୁଳ ରହନ୍ତି। 
ଉଦାହରଣସ୍ବରୂପ-¬ଗରୁଡ଼ ପଗ୍ନରିବାରୁ କାକଭୁଶୁଣ୍ଡି ନିଜ 
ପୂର୍ବଜନ୍ମ କଥା ଶୁଣାଇଲେ। ପୂର୍ବଜନ୍ମରେ ଲୋମଶ ରଷି 
ଶାପ ଦେଇ ତାଙ୍କୁ ବ୍ରାହ୍ମଣରୁ ସବୁଠୁ ନୀଚ ଚଣ୍ଡାଳପକ୍ଷୀ କାଉ 
କରିଦେଲେ, କିନ୍ତୁ କାକଭୁଶୁଣ୍ଠିକ୍ଦ ମନରେ ଟିକିଏ ହେଲେ 
ଭୟ ହେଲା ନାହିଁ କି ଦୁଃଖ ଆସିଲା ନାହିଁ। ସେଥୁରେ ସେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ବିଶୁଦ୍ଧ ବିଧାନ ଥୂବାର ବୁଝିଲେ । କେବଳ 
ବୁଝିଲେ ନାହିଁ/ ବରଂ ମନେ ମନେ କହି ଉଠିଲେ-- 'ଉର 
ପ୍ରେରକ ରଘୁବଂଶ ବିଭୂଷନ'” (ମାନସ ୭ | ୧୧୩।| ୧) | 
ଏପରି ଭୟକ୍କାର ଶାପ ମିଳିବା ସତ୍ତ୍ଵେ କାକଭୁଶୁଣ୍ଠିଙ୍କ ପ୍ରସନ୍ନତାରେ 
ସାମାନ୍ଯ ବି ଉଣା ନ ଆସିବାର ଦେଖି ଲୋମଶ ରଷି 
ତାଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତ ବୋଲି ଜାଣିଲେ ଏବଂ 
ପାଖକୁ ଡାକି ରାମର୍ଦ୍ଚ ବାଲ୍ଯରୂପର ଧ୍ଯାନ ଶିଖାଇଲେ। 
ତା'ପରେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚୀ ଚରିତ ଶୁଣାଇଲେ ଏବଂ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରସନ୍ନତାପୂର୍ବକ କାକଭୁଶୁଣ୍ଡିକ୍କ ମସ୍ତକରେ ହାତ ରଖି କହିଲେ-- 
“ମୋ କୃପାରୁ ତୁମ ହୃଦୟରେ ଅବିଚଳ ଓ ଅଖଣ୍ଡ ରାମଭକ୍ତି 
ସ୍ଥାନ ପାଇବ । ତୁମେ ରାମର୍କୀର ପ୍ରିୟ ଭକ୍ତ ହେବ, ସର୍ବଗୁଣ- 
ସମ୍ପନ୍ନ ହେବ । ମନ ଇଚ୍ଛା ରୂପ ଧାରଣ କରି ପାରିବ । ତୂମେ 
ଯେଉଁଠି ରହିବ, ସେଠାରୁ ଏକ ଯୋଜନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମାୟା 
ଦୂରେଇ ରହିବ” ଇତ୍ଯାଦି । ଏହିଭଳି ବହୁତ ଆଶୀର୍ବାଦ 
ଦିଅନ୍ତେ ଶୂନ୍ଯ ବାଣୀ ହେଲା-¬ “ହେ ରଷି! ତୂମେ ଯାହା 
କିଛି କହିଲ, ସବୁ ସତ୍ଯ ହେବ; ମନ, ବାଣୀ ଓ କର୍ମରେ 
ଇଏ ମୋର ଭକ୍ତ।'”' ଏ କଥାକୁ ନେଇ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ବିଧାନରେ 
ସଦା ପ୍ରସନ୍ନ କାକଭୁଶୁଣ୍ତି କହିଲେ-¬ 
ଭଗତି ପଳ୍ଛ ହଠ କରି ରହେଉଁ ଦୀବ୍‌ହି ମହା ରିଷି ସାପ। 
ମୁନି ଦୁର୍ଲଭ ବର ପାୟଉଁ ଦେଖହୂ ଭଜନ ପ୍ରତାପ ॥ 
(ମାନସ ୭ | ୧୧୪ ଖ) 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଧ ବିଧାନରେ ସର୍ବଦା, ପ୍ରସନ୍ନ ରହିବା ହିଁ 
ଏଠାରେ “ଭଜନ ପ୍ରତାପଂର ଅର୍ଥ। .ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିପରୀତ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରେମୀଭକ୍ତଙ୍କୂର ପ୍ରସନ୍ନତା ଉତ୍ତରୋତ୍ତର 
ବୃଦ୍ଧି ପାଣ୍ଠ କାରଣ ପ୍ରେମର ସ୍ବରୂପ ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଦିମାନ । 
ସାଧାରଣତଃ ନିଜର ବସ୍ତୁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। 
ଭଗବାନ ସମସ୍ତ ଜୀବର୍ଦୁ ନିଜର ମନେ କରନ୍ତି-¬ ସବ 
ମମ ପ୍ରିୟ ସବ ମମ ଉପଜାଏ' (ମାନସ ୭ | [୮ ୬ | ୨) 
ଏବଂ ଜୀବକୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରିୟ ଲାଗନ୍ତି। ଅବଶ୍ଯ 
ଏ କଥା ଭିନ୍ନ ଯେ ଜୀବ ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାର ଓ ଶରୀରକୁ 
ଭୁଲ୍‌ବଶତଃ ନିଜର ମନେକରି ନିଜର ପ୍ରିୟତମ ପ୍ରଭୁସ୍ଦୀ 
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ପ୍ରତି ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ । ଜୀବ ବିମୁଖ ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ୟ 
ଭଗବାନ ନିଜ ତରଫରୁ କୌଣସି ଜୀବକୁ ତ୍ଯାଗ କରି 
ନାହାନ୍ତି କି ତ୍ଯାଗ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ; କାରଣ ଜୀବ 
ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ । ତେଣୁ ସମସ୍ତ ଜୀବର୍କ୍ଚ ସହିତ 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଆମ୍ରୀୟତା ଅକ୍ଷୁଣ୍ରଚ ଅଖଣ୍ଡିତରୂପେ ଓ 
ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ରହିଛି। ଏଥୂପାଇଁ ସେ ସମସ୍ତ ଜୀବର୍ବବ 
ଉପରେ କୃପା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭକ୍ତମାନକ୍କର 
ରକ୍ଷା, ଦୁଷ୍ଟମାନକ୍ତର ବିନାଶ ଓ ଧର୍ମସ୍ତାପନା- ଏହି ତିନୋଟି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସମୟାନୁସାରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ 
ହୁଅନ୍ତି (ଗୀତା ୪। ୮) । ଏ ତିନୋଟି କଥାରେ କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଆମ୍ରୀୟତା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି, ନଚେତ୍‌ ଭକ୍ତମାନର୍କର 
ରକ୍ଷା, ଦୁଷ୍ଟାମାନକ୍କାର ବିନାଶ ଓ ଧର୍ମସ୍ଥାପନାରେ ଭଗବାନର୍କର 
କ'ଣ ବା ସ୍ବାର୍ଥ ଅଛି ଭଗବାନ ଏହି ତିନୋଟିଯାକ କାର୍ଯ୍ୟ 
କେବଳ ପ୍ରାଣୀମାନର୍ବ୍ଚ କଲ୍ଯାଣ ନିମନ୍ତେ କରନ୍ତି । ଏଥୂରୁ 
ବି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସହିତ ଭଗବାନର୍କ୍ରୀର ସ୍ଵାଭାବିକ ଆମ୍ପୀୟତା, 
କୃପାଳୁତା, ପ୍ରିୟତା, ହିତୈଷିତା, ସୁହୃତ୍ତା ଓ ନିରପେକ୍ଷ 
ଉଦାରତା ଥୁୂବାର ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଏବଂ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ଭଗବାନ ଏଠାରେ ବି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି-'ମଭକ୍ତୋ ଭବ, 
ମବ୍ମନା ଭବ, ମଦୃଯାଜୀ ଭବ, ମାଂ ନମସକ୍ୟୂରୁ |' ଏହି ଗ୍ବରୋଟି 
କଥା କହିବାରେ ଭଗବାନର୍ବ୍ଦଧର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ହେଲା--ଜୀବ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକରୁ ପରାଙ୍‌- 
ମୁଖ ହେଉ; କାରଣ ଭଗବାନଙ୍କୀ ପ୍ରତି ବିମୁଖତା ହିଁ ଦୁଃଖ, 
ସନ୍ତାପ, ବିପତ୍ତି, ବାରମ୍ବାର ଜନ୍ମମୃତ୍ୟୁ ପ୍ରଭୂତିର କାରଣ । 

ଭଗବାନ ଯାହା ବି ବିଧାନ କରନ୍ତି, ସମଗ୍ର ସଂସାରର 
ଜୀବମାନର୍କ୍ଚ କଲ୍ୟାଣ ନିମନ୍ତେ କରନ୍ତି। ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଏହି 
କୃପା ଆଡ଼କୁ ଜୀବର ଦୃଷ୍ଟ ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଗଲେ 
ତା'ପାଇଁ କରିବାକୁ ଆଉ କଂଣ ବା ବାକି ରହିଲାହ? 
ଜୀବମାନ ର୍କା ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଭଗବାନବର୍କୀ ହୃଦୟରେ 
ବ୍ଯାକୁଳତା ରହିଛି, ତେଣୁ ସେ “ସବିଧମାନ୍‌ ପରିତ୍ଯଜ୍ଯ 
ମାମେକ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ” ପରି ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ କଥା 
କହିଛନ୍ତି। କାରଣ ଭଗବାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବର୍ଦୁ ନିଜର 
ମିତ୍ର ମନେ କରନ୍ତି “ସୁହୁଦଂ ସବିଭୂତାନାମ୍‌' (୫ | ୨୯) 
ଏବଂ ସେମାନକ୍ତୁ ସ୍ବତନ୍ଵ୍ବତା ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ 
କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ ଆଦି ଯେକୌଣସି 
ସାଧନା ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କୁ ପାଇ ପାରିବେ ଏବଂ ଦୁଃଖ ସନ୍ତାପ 
ଆଦିକୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସମୂଳେ ନଷ୍ଟ କରି ପାରିବେ । 

ବାସ୍ତବରେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ହିଁ ଜୀବର ଉଦ୍ଧାର 
ହୁଏ । କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଭକିଯୋଗ, ଅଷ୍ଟାଇଂଯୋଗ, 
ଲୟଯୋଗ, ହଠଯୋଗ, ରାଜଯୋଗ, ମନ୍୍ଵଯୋଗ ପ୍ରଭୂତି 
ସମସ୍ତ ସାଧନା ଭଗବାନଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବୀ 
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ମହାପୁରୁଷତ୍କ୍ଚ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକଟ କରାଯାଇଛିଂ। ତେଣୁ ଏସବୁ 
ସାଧନାରେ ଭଗବତ୍‌କୂପା ହିଁ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ରହିଛି । 
ସାଧନା କରିବାରେ ତ ସାଧକ ନିମିତ୍ତମାତ୍ର, କିନ୍ତୁ ସାଧନାର 
ସିଦ୍ଧିରେ ଭଗବତ୍‌କୂପା ହିଁ ମୁଖ୍ୟ | 

ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ କେବେ ଏପରି ବି ଚିନ୍ତା କରିବା 
ଉଚିତ ନୁହେଁ ଯେ, ଭଗବାନ ଦର୍ଶନ ଦେଲେ ନାହିଁ, ଭଗବାନର୍ଦୀ 
ଚରଣରେ ପ୍ରେମ ହେଲା ନାହିଁ, ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ଶୁଦ୍ଧ 
ହେଲେ ନାହିଁ ଇତ୍ଯାଦି। ଏପରି ଚିନ୍ତା କରିବା ଅର୍ଥ 
ମାଙ୍କଡ଼ଛୁଆ ଭଳି ହେବା। ମାର୍ଚ୍ଚଡ଼ଛୁଆ ନିଜେ ତା”ମାଆକୁ 
ଜାବୁଡ଼ି ଧରିଥାଏ । ମାଆ ଡିଆଁଡେଇଁ କରି ଯୁଆଡ଼େ ଗଲେ 
ବି ଛୁଆ ତା'ଦେହରେ ଲାଖି ରହିଥାଏ। 

ଭକ୍ତ ନିଜର ସମସ୍ତ ଚିନ୍ତା ଭଗବାନ୍କ୍ ଉପରେ 
ଛାଡ଼ିଦେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନ ଦର୍ଶନ ଦିଅନ୍ତୁ ବା ନ 
ଦିଅନ୍ତୁ, ପ୍ରେମ ଦିଅନ୍ତୁ ବା ନ ଦିଅନ୍ତୁ, ବୃତ୍ତିଗୁଡ଼ିକୁ ଠିକ୍‌ 
କରନ୍ତୁ ବା ନ କରନ୍ତୁ, ଆମକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରନ୍ତୁ ବା ନ କରନ୍ତୁ ¬ 
ଏ ସବୂକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଇଜ୍ଜା ଉପରେ ଛାଡ଼ି ଦେବା ଉଚିତ । 
ସେ ବିଲେଇଛୁଆପରି ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । ବିଲେଇଛୁଆ 
ନିଜ ମାଆ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । ବିଲେଇ ତାକୁ ଯେଉଁଠିକି 
ଗ୍ବହେଁ ସେଠାକୁ ନେଇପାରେ, ଯେଉଁଠି ଇଚ୍ଛା ସେଠାରେ 
ରଖିପାରେ | ବିଲେଇ ନିଜ ଇଚ୍ଛାରେ ଛୁଆକୁ ନେଲାବେଳେ 
ଛୁଆ ନିଜର ଗୋଡ଼ଗୁଡ଼ିକୁ ଜାକିଦିଏ। ସେହିପରି ଶରଣାଗତ 
ଭକ୍ତ ସଂସାରରୁ ନିଜର ହାତ ଓ ଗୋଡ଼କୁ ଜାକିଦେଇ୍ୟଂ 
କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଚିନ୍ତନ ଓ ନାମ ଜପ କରି ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ହିଁ ଦେଖୁଥାନ୍ତି, ଭଗବାନଙ୍କର ବିଧାନରେ ପରମ ପ୍ରସନ୍ନ 
ରହନ୍ତି, ନିଜର ମନ ଅନୁସାରେ କିଛି କରନ୍ତି ନାହିଁ। 

କୁମ୍ଭାର ନିଜ ଇଜ୍ରାରେ ମୁଣ୍ଡରେ ମାଟି ବୋହି 
ଆଣେ, ନିଜ ଇଢ୍ରାରେ ସେଥୂରେ ପାଣି ଦେଇ ଚକଟେ ଓ 
ଶେଷରେ ଚକରେ ରଖି ବୂଲାଏ। ମାଟି କେବେ କହେ 
ନାହିଁ ଯେ ତୁମେ ମାଠିଆ ତିଆରି କର, ହାଣ୍ଡି ତିଆରି କର 
ବା ସରା ତିଆରି କର। କୁମ୍ଭାର ନିଜ ଖୁସିରେ ଯାହା କିଛି 
କରିପାରେ। ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ନିଜର 
କୌଣସି ଇଢ଼ା ଓ ମନୋବାଞ୍ଚୁା ରଖନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ଯେତେ 
ଅଧୂକ ନିଶ୍ଚିନ୍ତ ଓ ନିର୍ଭୟ ହୁଅନ୍ତି ଭଗବତ୍‌କୃପା ତାଙ୍କୁ 
ସ୍ବତଃ ସେତେ ଅଧୂକ ନିଜର ଅନୂକୂଳ କରିଦିଏ ଏବଂ 
ସେ ଯେତେ ଅଧୂକ ଚିନ୍ତା କରନ୍ତି, ନିଜ ବଳରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରନ୍ତି, ଭଗବତ୍‌କୃପାର ପ୍ରବାହରେ ସେ ସେତିକି ପ୍ରତିବନ୍ଧକ 


× ଶ୍ରୀମଦ୍ଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସୃଷ୍ଟ କରନ୍ତି ଅଥ୍ଚାତ୍‌ ଶରଣାଗତ ହେବାପରେ ଭଗବାନବ୍କୀ 
ଆଡ଼ୁ ଯେଉଁ ବିଲକ୍ଷଣ, ବିଚିତ୍ରଚ୍‌ ଅଖଣ୍ଡ ଓ ଅତୂଟ କୃପା 
ଆସେ, ଚିନ୍ତା କଲେ ସେହି କୃପାରେ ବିଘ୍ନ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ। 

ଯେପରି ଧୀବର ମାଛ ଧରିବା ପାଇଁ ନଦୀରେ ଜାଲ 
ପକାଇଲେ ଜାଲ ଭିତରେ ପଡ଼ିଥୂୁବା ସବୁଯାକ ମାଛ ଧରା ' 
ହୋଇଯାଆନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଜାଲ ପକାଉଥୂବା ଧୀବରର ଗୋଡ଼ 
ପାଖକୁ ଗ୍ବଲି ଆସିଥୁବା ମାଛ ଜାଲରେ ଧରାପଡ଼େ ନାହି, 
ସେହିପରି ଭଗବାନର୍କୀ ମାୟା(ସଂସାର) ରେ ମମତା କରି 
ଜୀବ ସେଥୂରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ଜନ୍ମଂମରଣ 
ପାଆନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଜୀବ ମାୟାପତି ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣରେ 
ଶରଣ ପଶନ୍ତି, ସେମାନେ ମାୟାକୁ ତରିଯାଆନ୍ତି-- 'ମାମେବ 
ଯେ ପ୍ରପଦାନ୍ତେ ମାୟାମେତାଂ ତରନ୍ତି ତେ' (ଗୀତା ୭ | ୧୪) | 
ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତର କେବଳ ଗୋଟିଏ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣୀୟ । ଧୀବର 
ତ ମାଛମାନର୍ଦ୍ୁ ଜାଲରେ ଆବଦ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ଜାଲ 
ପକାଏ; ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଜୀବକୁ ମାୟାରେ ଆବଦ୍ଧ 
କରିବାର ଭାବନା ଆଦୌ ନ ଥାଏ। ଭଗବାନଙ୍କର ଜୀବମାନଙ୍କୁ 
ମାୟାଜାଲରୁ ମୁକ୍ତ କରି ନିଜ ଚରଣରେ ଶରଣ ଦେବାର 
ଭାବନା ଥାଏ, ସେଥୁପାଇଁ ତ ସେ କହିଛନ୍ତି-'ମାମେକଂ 
ଶରଣଂ ବ୍ରଜ' | ଜୀବମାନେ ସଂଯୋଗଜନିତ ସୁଖର ଲାଳସା 
ଯୋଗୁଁ ନିଜେ ମାୟାରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇଯାଆନ୍ରି। 

ଚଳନ୍ତା ପେଷା (ଚକି) ଭିତରକୁ ଆସୁଥିବା ଶସ୍ୟଗୁଡିକ 
ପେଷି ହୋଇଯାଏ; କିନ୍ତୁ ପେଷାର ଆଧାର ମାଣିଣୁଣ୍ଟି 
ଆଖପାଖରେ ରହୁଥିବା ଶସ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ଗୋଟା ରହିଯାଏ। 
ସେହିପରି ଜନ୍ମମୃତ୍ଯୁରୂପକ ସଂସାରର ଚଳନ୍ତା ପେଷାରେ 
ପଡ଼ିଥିବା ସମସ୍ତ ଜୀବ ପେଷି ହୋଇଯାଆନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଦୁଃଖ 
ପାଉଥାଆନ୍ତି; ମାତ୍ର ଯାହାବ୍ଦ୍ୁ ଆଧାରରେ ସଂସାରଚକ୍ର ଗ୍ବଲୁଛି, 
ସେହି ଭଗବାନବ୍ଚ୍ଚ ଚରଣାରବିନ୍ଦର ଆଶ୍ରିତ ଜୀବ ପେଷି 
ହୁଅନ୍ତି ନାହି- “ଓକୋଭ ହରିଜନ ଉବରେ, କୀଲ ମାକଡ଼ୀ 
ପାସଂ | କିନ୍ତୁ ଏହି ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତଟି ମଧ୍ୟ ସମ୍ପୂର୍ଶ ଖାପ ଖାଉ ନାହିଁ; 
କାରଣ ଶସ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ତ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବେ ମାଣିଖୁଣ୍ଟି ପାଖରେ 
ରହିଯାଆନ୍ତି। ସେମାନେ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ଉପାୟ କରନ୍ତି 
ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଭଗବଭକ୍ତ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଚରଣରେ ଆଶ୍ରୟ ନିଅନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯିଏ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଅଂଶ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ସଂସାରକୁ ନିଜର ମନେକରେ 
ବା ସଂସାରଠାରୁ କିଛି:ଆଶା କରେ, ସେ ହି ଜନ୍ୁମରଣରୂପକ 
ଚକ୍ରରେ ପଡ଼ି ଦୁଃଖ ଭୋଗକରେ । 


* ହେତୁ ରହିତ ଜଗ ଜୁଗ ଉପକାରୀ। ତୁମ୍ହ ତୁମ୍ହାର ସେଵିକ ଅସୁରାରୀ || (ମାନସ, ୭ | ୪୭ | ୩) 
7 ଭକ୍ତ ଯାହା କିଛି କରନ୍ତି, ସେ ସବୁକୁ ଭଗବାନଙ୍କର ଓ ଭଗବାନର୍କ୍ମର ଶକ୍ତି ମନେକରି ଭଗବାନଙ୍କୀ ପାଇଁ ହିଁ କରନ୍ତି, ନିଜ ପାଇଁ କିଛି 


କରନ୍ତି ନାହିଁ-- ଏହା ହିଁ ଏଠାରେ ହାତ ଓ ପାଦକୁ ଜାକିବାର ତାହୂର୍ଯ୍ୟ। 


+' ଚଲତୀ ଚକୁ ଦେଖକର ଦିୟା କବୀରା ରୋୟ | ଦୋ ପାଟନମେ ଆୟକେ ସାବୂତ ବଗ୍ର ନ କୋୟ | 


ଶ୍ନୋକ ୬୬] 


ସଂସାର ଓ ଭଗବାନ ଏ ଦୁହିଲକ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଦୁଇ ପ୍ରକାରର। ସଂସାର ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କେବଳ ମାନି 
ନିଆଯାଇଛି, ମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ବାସ୍ତବ । 
ସଂସାରର ସମ୍ବନ୍ଧ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପରାଧୀନ ଓ ଗ୍ରକର କରେ, 
ମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ମନୂଷ୍ଯକୁ ସ୍ବାଧୀନ ଓ ଚିନ୍ନୟ 
କରେ, ଏପରି କି ଭଗବାନର୍କୀର ମଧ୍ଯ ସ୍ବାମୀ କରିଦିଏ! 

କୌଣସି କଥାକୁ ନେଇ ନିଜଠାରେ ଯଦି କୌଣସି 
ବିଶେଷତୃ ଦେଖାଯାଉଛି, ତା'ହେଲେ ଏହା ହିଁ ପ୍ରକୃତରେ 
ପରାଧୀନତା। ଯଦି ମନୁଷ୍ଯ ବିଦ୍ଯା, ବୁଦି, ଧନସମ୍ପତ୍ତି, 
ତ୍ଯାଗ, ବୈରାଗ୍ୟ ଆଦି କୌଣସି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିଜକୁ ବଡ଼ 
ମନେକରେ, ତା'ହେଲେ ଏହା ହେଉଛି ସେହି ବିଦ୍ୟା 
ଆଦିର ପରାଧୀନତା ବା ଦାସତ଼। କେହି ଧନ ଯୋଗୁଁ 
ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତୃ ମନେ କରୁଥୂୁଲେ ସେହି ବିଶେଷତ୍ 
ଧନର, ତା'ର ନିଜର ନୁହେଁ | ସେ ନିଜକୁ ଧନର ମାଲିକ 
ମନେକରେ, କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଧନର ଦାସ ଅଟେ। 

ସଂସାରର ଏକ ନିୟମ ହେଲା, ସାଂସାରିକ ପଦାଥଗୁଡ଼ିକ 
ପାଇଁ ଯେ ନିଜଠାରେ କିଛି ବିଶେଷତୃ ମନେକରେ, 
ତାହାକୁ ସେହି ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକ ତୂଚ୍ର ଓ ପଦଦଳିତ 
କରି ଦିଅନ୍ତିଃ ମାତ୍ର ଯେ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଆଶ୍ରିତ ହୋଇ 
ସର୍ବଦା ଭଗବାନର୍କୀ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, ତାକୁ ନିଜର 
କୌଣସି ବିଶେଷତ଼ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଭଗବାନର୍କୀର 
ଆଲୌକିକତା, ବିଲକ୍ଷଣତା ଓ ବିଚିତ୍ରତା ଦେଖାଯାଏ । 
ଭଗବାନ ତାକୁ ନିଜର ମୁକୁଟମଣି କରି ଦିଅନ୍ତୁ ବା ସ୍ବାମୀ 
କରି ଦିଅନ୍ତୁ, ତଥାପି ତାକୁ ନିଜଠାରେ କିଛି ବିଶେଷଡ୍ର 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ଭକ୍ତକୁ ନିଜଠାରେ କୌଣସି 
ବିଶେଷତୃ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ, ନିଜଠାରେ କୌଣସି ବିଷୟର 
ଅଭିମାନ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହି ଭକ୍ତଠାରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚର 
ବିଲକ୍ଷଣତା ଅବତରିତ ହୁଏ। ସ୍ତଳବିଶେଷରେ ଏପରି 
ଅଲୌକିକତା ଅବତରିତ ହୁଏ ଯେ, ଭକ୍ତର ଶରୀର, 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମନ, ବୁଦିି ଆଦି ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ମଧ୍ଯ ଚିନ୍ନୟ 
ହୋଇଯାଏ; ତାଂଠାରେ ଜଡ଼ତା ବୋଲି କିଛି ରହେ 
ନାହିଁ। ଏପରି ଅନେକ ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶି 
ଯାଇଛନ୍ତି ଶେଷକୁ ସେମାନଙ୍କର ଶରୀର ମଧ୍ଯ ମିଳି 
ନାହିଁ। ମୀରାବାଭ ସଶରୀରେ ଭଗବାନ୍ଚୀ ଶ୍ରୀବିଗ୍ରହରେ 
ଲୀନ ହୋଇଯାଇଥୁଲେ, କେବଳ ପରିଚୟ ପାଇଁ ତାବ୍ଦ୍ଵୀ 
ପଣତକାନିର କିଛି ଅଂଶ ଶ୍ରୀବିଗ୍ରହର୍କୀ ପାଟିରେ ଲାଖି 
ରହିଥୂଲା ଆଉ କିଛି ଅବଶେଷ ନ ଥ୍ୂଲା। ଚୈତନ୍ଯ 
ମହାପ୍ରଭୁ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥକ୍କ ବିଗ୍ରହରେ ଲୀନ 
ହୋଇଯାଇଥୁଲେ। ସେହିପରି ସନ୍ତ ତୃକାରାମ ମଧ୍ୟ ସଶରୀରେ 
ବୈକୁଣ୍ଠକୁ ଗ୍ବଲିଗଲେ। 

ଜ୍ଞାନମାର୍ଗରେ ଶରୀର ଚିନ୍ମୟ ହୁଏ ନାହିଁ; କାରଣ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଜ୍ଞାନୀ ଅସତ୍‌ରୁ ସମ୍ଭନ୍ଧ ବିଢ୍ରେଦ କରି, ସେଥୂୁରୂ ଅଲଗା 
ହୋଇ ସ୍ବୟଂ ଚିନ୍ନୟତତ୍ତ୍ଵରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଯାଏ। କିନ୍ତୁ 
ଭଗବଭଦ୍ଭକ୍ତ ଯେତେବେଳେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ, 
ତା'ର ଶରୀର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ମନ, ପ୍ରାଣ ଆଦି ସବୁକିଛି ଭଗବାନର୍କୀ 
ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଯାଏ ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯାହାର୍କ ଦୃଷ୍ଟି କେବଳ 
ଚିନ୍ନୟତତ୍ତ୍ଵ ଉପରେ ରହିଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାର୍ବ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଚିନ୍ନୟତତ୍ତ୍ଵ ବ୍ୟତୀତ ଜଡ଼ର ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ସତ୍ତା ନାହିଁ, ତାର୍ଦ୍ୀ 
ଶରୀରାଦିରେ ସେହି ଚିନ୍ମୟତା ଅବତରିତ ହୁଏ । ଅବଶ୍ଯ 
ଲୋକର୍କୀ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାଚ୍ଚ୍ଚ ଶରୀର ଜଡ଼ ଦେଖାଯାଏ, କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରକୃତରେ ତାଙ୍କର ଶରୀର ଚିନ୍ମୟ । 

ଭଗବାନର୍କ୍ରର ସମ୍ପୂର୍ଷ ଶରଣାପନ୍ତ ହୋଇଗଲେ 
ଶରଣାଗତ ପାଇଁ ଭଗବତ୍‌କୃପା ତ ବିଶେଷଭାବେ ପ୍ରକଟିତ 
ହୁଏ, ତା'ଛଡ଼ା ସ୍ନେହପୂର୍ବକ ସମଗ୍ର ସଂସାରର ପାଳନକାରିଣୀ 
ଏବଂ ଭଗବାନର୍ଳ୍ୀ ଠାରୁ ସର୍ବଥା ଅଭିନ୍ନ ବାସଲ୍ୟମୟୀ ମାଆ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀର୍ମର ଭଗବତ୍‌-ଶରଣାଗତ ପ୍ରତି କେତେ ଯେ ଅଧୂକ 
ସ୍ନେହ ଓ ପ୍ରେମ ହୁଏ, ତାହା କେହି ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ଯ କରି 
ପାରିବେ ନାହିଁ । ଲୌକିକ ଆଚରଣରେ ମଧ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ 
ଯେ ପତିବ୍ରତା ନାରୀକୁ ପିତୃଭକ୍ତ ପୁତ୍ର ଅଧୂକ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। 

ଦିତୀୟତଃ, ଯେଉଁ ଗରୁଡ଼ଙ୍କର ପକ୍ଷ ସଞ୍ଚାଳନରେ 
ସାମବେଦର ମନ୍ନ୍ଵ ଗାନ ହୁଏ, ସେହି ଗରୂଡ଼ ଉପରେ 
ଆରୋହଣ କରି ପ୍ରେମମୟ ପ୍ରଭୁ ଯେତେବେଳେ ନିଜ 
ଭକ୍ତକୁ ଦେଖିବା ପାଇଁ ଆସନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ମାତା ଲକ୍ଷ୍ମୀ 
ମଧ୍ୟ ତାଙ୍ଗ୍ ସଙ୍ଗରେ ଆସନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଯଦି କେହି ଭଗବାନ୍ଫୂ 
ପାଇବାକୁ ଇଜ୍ଜା ନ କରି କେବଳ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ପାଇବାକୁ ଇଢ୍ଜା 
କରେ, ତେବେ ତାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଯୋଗୁଁ ମାଆ ତାର୍ଚ୍ଚର ଦିବାନ୍ଧ 
ବାହନ ପେଗ୍ର ଉପରେ ଆରୂଢ଼ ହୋଇ ଆସନ୍ତି । ଏଭଳି 
ବାହନର ଅଧୂକାରିଣୀ ମାତା ଲକ୍ଷ୍ମୀର୍ମୁ ପାଇ ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯ 
ମଦାନ୍ଧଂ ହୋଇଯାଏ। ସେହି ମାଆର୍ଚ୍ଚ ଯଦି କେହି ଭୋଗ୍ୟା 
ମନେକରେ, ତା'ର ବହୁତ ପତନ ହୁଏ; କାରଣ ନିଜର 
ମାଆଙ୍କୁ କୁଦୂଷ୍ଟରେ ଦେଖୁଥୁବାରୁ ସେ ନିହାତି ଅଧମ । 

ତୃତୀୟତଃ, ଯେଉଁଠି କେବଳ ଭଗବାନଚ୍କୀ ପ୍ରତି 
ପ୍ରେମ ହୁଏ, ସେଠାକୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚା ସହିତ ସଦା ସଂଯୁକ୍ତ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ସଙ୍ଗରେ ଆସିଯାଆନ୍ରି, କିନ୍ତୁ 
ଯେଉଁଠି କେବଳ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ଥାଏ, ସେଠାକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀକ୍ଜ ସହିତ ଭଗବାନ ଯେ ଆସିଯିବେ, ଏହାର 
କୌଣସି ନିୟମ ନାହିଁ। 

ଶରଣାଗତି ବିଷୟରେ ଗୋଟିଏ କଥା ଅଛି। ଥରେ 
ରାମ, ସୀତା ଓ ହନୂମାନ ଜଇଂଲରେ ଏକ ବୃକ୍ଷ ତଳେ 
ବସିଥୂଲେ। ସେହି ବୃକ୍ଷର ଶାଖାପ୍ରଶାଖାରେ ଗୋଟିଏ ଲତା 
ମାଡ଼ି ଥିଲା। ଲତାର ସୂକୋମଳ ଶାଖାଗୁଡ଼ିକ ବୃକ୍ଷଟିକୁ 
ଚତୂଦଗରୁ ଆଜ୍ରାଦିତ କରିଥଲା । ସେହି ଶାଖାରେ କେଉଁଠି 
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× ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା 3‹ 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ନବ ମୁକୁଳ ମୁକୂଳିତ ହେଉଥୂଲା ତ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ତାମ୍ର 


ବର୍ଣ୍ଣର ପତ୍ର ଶୋଭା ପାଉଥୂଲା। ପତ୍ର ଓ ପୁଷ୍ପରେ ଲତାଟି 
ଆଜ୍ରାଦିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ବୃକ୍ଷଟିର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ବଢ଼ି ଯାଇଥୂଲା । 
ସେହି ବୃକ୍ଷର ଶୋଭା ଦେଖି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମ ହନୁମାନଙ୍କୁ 
କହିଲେ--“ଦେଖ ହନୁମାନ ! ଏ ଲତାଟି କେତେ ସୁନ୍ଦର 
ହୋଇଛି! ବୃକ୍ଷର ଗ୍ଵରିଆଡ଼େ କିପରି ଆଢ୍ଛାଦିତ ହୋଇ 
ରହିଛି। ଲତାଟି ନିଜର ସୁନ୍ଦର ଫଳ, ସୁଗନ୍ଧିତ ପୁଷ୍ଫା ଓ 
ସବୁଜ ପତ୍ର ଦାରା ବୃକ୍ଷର କେତେ ଶୋଭା ବୃଦଵି କରୁଛି! 
ଏହା ଯୋଗୁଁ ଜଙ୍ଗଲର ଅନ୍ୟ ବୃକ୍ଷ ତୁଳନାରେ ଏ ବୃକ୍ଷଟି 
କେତେ ସୁଦର ଦେଖା ନ ଯାଉଛି! କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, 
ଏହି ବୃକ୍ଷଟି ପାଇଁ ସାରା ଜଙ୍ଗଲ ଶୋଭାୟମାନ ହେଉଛି, 
କିନ୍ତୁ ଏ ଲତା ହିଁ ବୃକ୍ଷର ଶୋଭାର କାରଣ। ଲତା ଯୋଗୁଁ 
ହିଁ ପଶୁପକ୍ଷୀମାନେ ଏହି ବୃକ୍ଷର ଆଶ୍ରୟ ନେଉଛନ୍ତି । ଧନ୍ୟ 
ଏହି ଲତା! 

ଭଗବାନଙର୍କୀ ମୁଖରୁ ଲତାର ପ୍ରଶଂସା ଶୁଣି ମାତା ସୀତା 
ହନୁମାନଙ୍କୁ କହିଲେ-- ପୁତ୍ର ହନୁମାନ! ତୁମେ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛ 
କି ନାହିଁ ଏହି ଲତାଟି ମାଡ଼ିବା, ପତ୍ରପୁଷ୍କରେ ଭରିଯିବା, 
ସୁକୋମଳ ଶାଖାପ୍ରଶାଖା କଅଳିବା ସବୁ କିଛି ବୃକ୍ଷର ଆଶ୍ରିତ, 
ବୃକ୍ଷ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଏସବୁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଛି । ବୃକ୍ଷ ହିଁ ଏହି ଲତାର 
ଶୋଭାର କାରଣ। ତେଣୁ ପ୍ରକୃତରେ ମହିମା ତ ବୃକ୍ଷର! 
ଆଧାର ତ ବୃକ୍ଷ! ବୃକ୍ଷର ଆଶ୍ରୟ ବିନା ଲତା କଂଣ ବା 
କରି ପାରିବ? କିପରି ବା ମାଡ଼ି ପାରିବନ ଏବେ କୁହ ହନୁମାନ! 
ତୂମେ ନିଜେ କୁହ, ମହିମା ବୃକ୍ଷର ନାଂ” 

ଶ୍ରୀରାମ କହିଲେ--'କୁହ ହନୁମାନୀ ଏହା ଲତାର 
ମହିମା ନାଂ” 

ହନୁମାନ କହିଲେ-- “ମୋ ମନରେ ତ ଆଉ ଗୋଟିଏ 
କଥା ଆସୁଛି।' 

ସୀତା ପଗ୍ଵରିଲେ-” 'କଅଣ ବସଂ ' 

ହନୁମାନ କହିଲେ-¬ 'ମାଆ ! ବୃକ୍ଷ ଓ ଲତାର ଛାୟା 
ବଡ଼ ସୁନ୍ଦର। ତେଣୁ ମୋତେ ତ ଏ ଦୁଇଟିର ଛାୟାରେ 
ରହିବାକୁ ଭଲ ଲାଗୁଛି ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋତେ ତ ଆପଣ ଦୁହିର୍ଦ୍ଦର 
ଛାୟାରେ (ଚରଣାଶ୍ରୟରେ) ରହିବାକୁ ଭଲ ଲାଗୁଛି | 

ସେବକ ସୁତ ପତି ମାତୁ ଭରୋସୈ । 

ରହଇ ଅସୋଚ ବନଇ ପ୍ରଭୁ ପୋସ୍ସେଁ॥ 

(ମାନସ ୪ | ୩। ୨) 

ଏହିଭଳି ଭଗବାନ ଓ ତାଙ୍କୀର ଦିବ୍ଯ ଆହୁଦିନୀ 
ଶକ୍ତି, ଦୁହେଁ ପରସ୍ପରର ଶୋଭା ବୃଦି କରନ୍ତି । ମାତ୍ର କେହି 
ଉଭୟକ୍ତୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହନ୍ତି ତ କେହି କେବଳ ଭଗବାନସ୍ତୂ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହନ୍ତି ତଥା ଆଉ କେହି କେବଳ ତାଙ୍କର ଆହ୍ାଦନୀ 
ଶକ୍ତିକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କହନ୍ତି। ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ପାଇଁ ପ୍ରଭୁ ଓ 
ତାଜ୍କର ଆହୁଦିନୀ ଶକ୍ତି ଉଭୟର୍କ୍ର ଆଶ୍ରଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ । 


ଥରେ ଜଣେ ପ୍ରଜ୍ଞାଚକ୍ଷୁ (ନେତ୍ରହୀନଃ) ସଚ୍ତ ହାତରେ 
ବାଡ଼ି ଖଣ୍ଡିଏ ଧରି ଯମୁନା କୂଳେ କୂଳେ ଯାଉଥୂଲେ। ନଦୀରେ 
ବନ୍ୟା ଆସିଥୂୁଲା । ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ଅତଡ଼ା ଖସି ପଡ଼ିବାରୁ 
ସନ୍ତ ଜଣକ ପାଣିରେ ପଡ଼ିଗଲେ। ହାତରୁ ବାଡ଼ି ଖଣ୍ଡିକ 
ଖସିଯାଇଥୂଲା। ତାଙ୍କୁ ତ କିଛି ଦେଖାଯାଉ ନ ଥୂଲା, 
ପହରିଲେ କୁଆଡ଼େ ବା ପହଁରିବେ୮ ତାର୍ଜୁ ଭଗବାନରବ୍କୀ 
ଶରଣାଗତିର ସ୍ମରଣ ଆସିବା ମାତ୍ରେ ସେ ନିଶ୍ଚେଷ୍ଟ ହୋଇ 
ଶରୀରକୁ କୋହଳ କରିଦେଲେ । ତାର୍କ୍ୁ ଜଣାପଡ଼ିଲା, କେହି 
ଯେପରି ତାଙ୍କ୍ଲ ହାତ ଧରି କୂଳକୁ ନେଇଗଲା । ସେଠାରେ 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ବାଡ଼ି ମିଳିଗଲା ଏବଂ ସେ ବାଡ଼ି ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଗ୍ବଲିବା ଆରମ୍ଭ କଲେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେ ଭଗବାନବ୍କର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ତାର୍କ୍ଚ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ, ତାକୁ 
ନିଜ ପାଇଁ କିଛି କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ । ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ବିଧାନ 
ଯାହା ହୁଏ, ସେଥୂରେ ସେ ପ୍ରସନ୍ନ ରହେ। 

ଥରେ ପଲେ ଛେଳି ଓ ମେଣ୍ଢା ଜଙ୍ଗଲକୁ ଚରିବାକୁ 
ଯାଇଥୂଲେ। ସେଥୂମଧ୍ଯରୁ ଗୋଟିଏ ଛେଳି ଚରୁ ଚରୁ 
ଲତାରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇଗଲା। ସେଥୁରୁ ବାହାରିବାକୁ ତାକୁ 
ବହୁତ ସମୟ ଲାଗିଲା । ସେତେବେଳକୁ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଛେଳି 
ମେଣ୍ଢା ଘରେ ପହଞ୍ଚି ସାରିଥୂଲେ। ଅନ୍ଦାର ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା। ସେହି ଛେଳିଟି ବୁଲି ବୁଲି ଗୋଟିଏ 
ପୋଖରୀ କୂଳରେ ପହଞ୍ଚିଲା। ସେଠାରେ ଓଦା ମାଟିରେ 
ସିଂହର ପାଦଚିହ୍ନ ପଡ଼ିଥୁଲା । ସେ ସେହି ପାଦଚିହ୍ନର ଶରଣ 
ଯାଇ ସେଠାରେ ବସି ରହିଲା। ରାତିରେ ବାଘ, ଶିଆଳ, 
ଗଧୂଆ ପ୍ରଭୂତି ଛେଳିକୁ ଖାଇବା ପାଇଁ ଆସିବାରୁ ଛେଳିଟି 
କହିଲା--'ମୁଁ କାହାର ଶରଣ ଯାଇଛି ଆଗେ ଦେଖିନିଅ; 
ତା'ପରେ ମୋତେ ଖାଇବ! ' ସେହି ଚିହୁକୁ ଦେଖି ସେମାନେ 
କହିଲେ, “ଆରେ, ଇଏ ତ ସିଂହର ପାଦଚିହ୍ନର ଶରଣ 
ଯାଇଛି, ଶୀଘ୍ର ପଳେଇଗ୍ରଲ! ସିଂହ ଆସିଲେ ଆମକୁ ବି 
ମାରିଦେବଁ। ଏହିଭଳି ସମସ୍ତେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ 
ପଳାଇଗଲେ। ଶେଷରେ ଯାହାର ପାଦଚିହ୍ନ ପଡ଼ିଥୂୁଲା, ସେହି 
ସିଂହ ନିଜେ ଆସିଲା ଏବଂ ଛେଳିକୁ କହିଲା--'ତୁ ଜଇଂଲରେ 
ଏକୁଟିଆ କିପରି ବସିଛୁ? ' ଛେଳିଟି କହିଲା-¬ 'ଏହି ପାଦବିହୁକୁ 
ଦେଖ, ତା'ପରେ କଥାବାର୍ତ୍ତା। ଏହି ପାଦଚିହ୍ନ ଯାହାର, ମୁଁ 
ତା'ଠାରେ ଶରଣ ପଶିଛି! ' ପାଦ ଚିହୁକୁ ଦେଖି ସିଂହ ଭାବିଲା, 
“ଆରେ! ଏହା ତ ମୋର ପାଦଚିହୁ, ଏ ଛେଳି ମୋର ଶରଣ 
ପଶିଛି!” ସିଂହ ଛେଳିକୁ ଆଶ୍ବାସନା ଦେଇ କହିଲା, ଭୟ 
କର ନାହିଁ, ନିର୍ଭୟରେ ରହ। 

ରାତିରେ ପାଣି ପିଇବାକୁ ଯେତେବେଳେ ହାତୀ 
ଆସିଲା, ସିଂହ ତାକୁ କହିଲା--ଂତୂୁ ଏହି ଛେଳିକୁ ତୋଂ 
ପିଠିରେ ବସାଇ ସବୁଦିନ ଚରାଇବାକୁ ନେବୁ ଏବଂ 
ପିଠିରେ ବସାଇ ବୂଲାଇବୂ, ନ ହେଲେ ଜାଣିଛୁ ତ ମୁଁ 


ଶ୍ମୋକ ୬୬] 
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କିଏ? ମାରିଦେବି ।” ସିଂହର କଥା ଶୁଣି ହାତୀ ଭୟରେ 
ଥରହର ହେଲା। ସେ ନିଜ ଶୁଣ୍ଢ ସାହାଯ୍ଯରେ ଛେଳିକୁ 
ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ପିଠିରେ ବସାଇ ଦେଲା। ଛେଳିଟି ନିର୍ଭୟ 
ହୋଇ, ହାତୀ ପିଠିରେ ବସି ଗଛର କଅଁଳିଆ କଅଁଳିଆ 
ପତ୍ର ଖାଇ ଖୁସିରେ ରହିଲା-- 
ଖୋଜ ପକଡ଼ ସୈଠେ ରହୋ, ଧଣୀ ମିଲେଂଗେ ଆୟ । 
ଅଜୟା ଗଜ ମସ୍ତକ ଚଢ଼େ, ନିଭିୟ କୌପଲ ଖାୟ॥ 
[ଚରଣ ଚିହ୍ନର ଶରଣ ପଶିଲେ ମାଲିକ ମିଳିବେ ଆସି । 
ନିର୍ଭୟେ ଖାଇଲା କଅଁଳ ପତର ଛେଳି ହାତୀ ପରେ ବସି ॥] 
ଏହିପରି ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍କୀର ଶରଣ ହୋଇଗଲେ, 
ତାର୍ଦ୍ଜ ଚରଣରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଲେ ସେ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନର୍କ 
ଠାରୁ ଓ ବାଧାବିଘ୍ନରୁ ନିର୍ଭୟ ହୋଇଯାଏ। ତାକୁ କେହି 
ଭୟଭୀତ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, କେହି ତା'ର କୌଣସି କ୍ଷତି 
କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । 
ଜୋ ଜାକୋ ଶରଣ ଗହେ, ତାକହ ତାକୀ ଲାଜ । 
ଉଲଟେ ଜଲ ମଛଲୀ ଚଲେ, ବହ୍ୟଯୟୋ ଜାତ ଗଜରାଜ ॥ 
[ଯିଏ ଯାହାଠାରେ ଶରଣ ପଶଇ ତା'ଉପରେ ତା'ର ବୋଝ | 
ଉଜାଣି ସ୍ରୋତରେ ମାଛ ଖେଳୁଥାଏ ଭାସିଯାଏ ଗଜରାଜ ॥| 
କାମ, ଭୟ, ଦେଷ, କ୍ରୋଧ, ସ୍ନେହ ଆଦି ଯେକୌଣସି 


କାରଣରୁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରିନେଲେ ମଧ୍ୟ 
ତାହା ଜୀବ ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକାରକ ହୁଏଂ । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
କାମ, ଭୟ, ଦେଷ ଆଦି ଯେକୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଯେଉଁମାନର୍ବର 
ଭଗବାନଙ୍କୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଗଲା, ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଧାର 
ହୋଇଗଲା, ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ବି 
ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କଲେ ନାହିଁ, ଉଦାସୀନ ରହିଲେ, 
ସେମାନେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ରିରୁ ବଞ୍ଚିତ ହେଲେ! ଭଗବାନର୍ଦ୍ୀ 
ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନାରଦ କହିଛନ୍ତି-- 
ନାସ୍ତି ତେଷୁ ଜାତି ବିଦ୍ୟାରୂପକୂଳଧନକ୍ରିୟାଦିଭେଦଃ [୮ 
(ନାରଦଭକ୍ତିସୂତ୍ର ୭ ୨) 
“ସେହି ଭକ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜାତି, ବିଦ୍ଯା, ରୂପ, 
କୁଳ, ଧନ, କ୍ରିୟା ଆଦିର ପ୍ରଭେଦ ନ ଥାଏ।” 
ତାପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁମାନେ ପୂର୍ଶ ଭାବରେ 
ଭଗବାନବ୍କୀ ଠାରେ ଅର୍ପିତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି, ସେମାନବ୍କ 
ପାଇଁ ସ୍ତୂଳ, ସୃକ୍ଷ୍ୁ ଓ କାରଣଶରୀର ସହିତ ସମ୍ବଂନ୍ଧିତ 
କୌଣସି ସାଂସାରିକ ଜାତି, ବିଦ୍ଯା ଆଦିର ପ୍ରଭେଦ ଲାଗୁ 
ହୁଏ ନାହିଁ।୨ କାରଣ ସେମାନେ ଅବ୍ଯୁତ ଭଗବାନର୍କ୍ର 
ଅଟନ୍ତି-- 'ଯତସ୍ତଦୀୟାଃ' (ନାରଦଭକ୍ତି ସୂତ୍ର ୭୩); ସଂସାରର 


ନୁହନ୍ତି। ଅବ୍ଯୁତ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ହୋଇଥୁବାରୁ ସେମାନେ 


* (୧) କାମାଦ୍‌ ଦେଷାଦ୍‌ ଭୟାତ୍‌ ସ୍ଲେହାଦ୍‌ ଯଥା ଭକ୍ତୋ୍ୟେଶ୍ଵରେ 
ଗୋପ୍ୟଃ କାମାଦ୍‌ ଭୟାତ୍‌ କଂସୋ ଦବେଷାଚ୍ଚୈଦ୍ୟାଦୟୋ 


ମନଃ । ଆବେଶ୍ଯ ତଦଘଂ ହିତଡ଼ା ବହବସ୍ତଦୁଗତିଂ ଗତାଃ ॥ 
ନଦପାଃ । ସମ୍ବନ୍ଧାଦ୍‌ ବୃସ୍ମୟଃ ସ୍ନେହାଦ୍‌ ଯୂୟଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ବୟଂ ବିଭୋ ॥ 
(ଶ୍ରୀମଭା. ୭ | ୧ | ୨୯-୩୦) 


“ଭକ୍ତ ଯେପରି ଭକ୍ତି ଦ୍ବାରା ଭଗବାନସୁଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି, ସେହିପରି ଜଣେ ନୁହେଁ, ଅନେକ ମନୂଷ୍ଯ କାମ, ଦ୍େଷ, ଭୟ ଓ ସ୍ନେହରେ 
ଭଗବାନକ୍କ ଠାରେ ନିଜର ମନୋନିବେଶ କରି ତଥା ନିଜର ପାପ ଧୌତ କରି ତାଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଗୋପାଇଂନାମାନେ କାମରେ, କଂସ ଭୟରେ, 
ଶିଶୁପାଳ, ଦନ୍ତବକ୍ତଃ ଆଦି ରାଜା ଦେଷରେ, ଯଦୁବ ଶୀମାନେ ପାରିବାରିକ ସମ୍ବନ୍ଧରେ, ତୁମ୍ଭେମାନେ (ଯୁଧିଶ୍ି ର ପ୍ରଭୂତି) ସ୍ନେହରେ ଏବଂ ଆମ୍ଭେମାନେ 


(ନାରଦ ପ୍ରଭୂତି) ଭକ୍ତିରେ ଭଗବାନର୍କୀ ଠାରେ ନିଜର ମନ ଲଗାଇଛୁ ।'' 
(୨) ସତ୍‌ସଙ୍ଗେନ ହ ହି ଦୈତେୟା ଯାତୂଧାନା ମୂଗାଃ 


ବହବୋ ମତ୍‌ପଦଂ 
ସୁଗ୍ରୀବୋ ହନୂମାନ୍ଧକ୍ଷୋ ଗଜୋ ଗ୍ଧଧ୍ରୋ 
ତେ ନାଧୀତଶୁତିଗଣା 


ଖଗାଃ । ଗନ୍ଧର୍ବାପ୍‌ସରସୋ ନାଗାଃ ସିଦ୍ଧାଶ୍ବାରଣଗୁହ୍ୟକାଃ ॥ 
ବିଦ୍ୟାଧରା ମନୁଷ୍ୟେଷୁ ବୈଶ୍ୟାଃ ଶୃଦ୍ରାଃ ସ୍ରିୟୋଃନ୍ତ୍ଯଜାଃ । ରଜସ୍ତମଃ 
ପ୍ରାପ୍ତାସ୍ତ୍ରଷ୍ପକାୟାଧବାଦୟଃ । ବୃ ଷପର୍ବା 
ବଣିକ୍ପଥଃ । ବ୍ୟାଧଃ କୁବ୍‌ଜା ବ୍ରଜେ ଗୋପ୍ୟୋ ଯଜ୍ଞପନ୍ଯସ୍ତଥାପରେ ॥ 
ନୋପାସିତମହତ୍ତମାଃ । ଅବ୍ରତାତପ୍ତୃତପସଃ 


ପ୍ରକୃତୟସ୍ତସ୍ମିସ୍ତଗ୍ମିନ୍‌ ଯୁଗେଃନଘ ॥ 
ବଳିର୍ବାଣୋ ମୟଶ୍ବାଥ ବିଭୀଷଣଃ ॥ 


ସତ୍‌ସଙ୍ଗାନ୍ମାମୁପାଗତାଃ ॥ 
(ଶ୍ୀମଭା. ୧୧ | ୧୨ | ୩--୭୭) 


ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ହେ ନିଷ୍ପାପ ଉଦ୍ଧବ! ଏହା ଗୋଟିଏ ଯୁଗର କଥା ନୁହେଁ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ଏକା କଥା | ସଛଙ୍ଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ 
ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ଦୈତ୍ୟ, ରାକ୍ଷସ, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ଗନ୍ଧର୍ବ, ଅପ୍ସରା, ନାଗ, ସିଦ୍ଧ, ରୂରଣ, ଗୁହ୍ୟକ ଓ ବିଦ୍ଯାଧରମାନେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ର ହୋଇଛନ୍ତି । 
ମନୁଷ୍ୟସ୍ନ ମଧ୍ୟରେ ବୈଶ୍ୟ ଶୃଦ୍ର, ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ଅନ୍ତ୍ୟଜ ପ୍ରଭୃତି ରଜୋଗୁଣୀ ଓ ତମୋଗୁଣୀ ପ୍ରକୃତିର ବହୁତ ଜୀବ ମୋର ପରମପଦ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । 
ବୃତ୍ରାସୁର, ପ୍ରହ୍ମାଦ, ବୃଷପର୍ବା, ବଳି, ବାଣାସୁର, ମୟଦାନବ, ବିଭୀଷଣ, ସୁଗ୍ରୀବ, ହନୁମାନ୍‌, ଜାନବାନ୍‌, ଗକେନ୍ଦ୍ୂ, ଜଟାୟୁ, ତୁଳାଧାର ବୈଶ୍ଯ, 
ଧର୍ମବ୍ୟାଧ, କୁବ୍‌ଜା, ବ୍ରଜାଇଂନାମାନେ ଓ ଯଜ୍ଞପନ୍ନୀମାନେ ତଥା ଅନ୍ୟମାନେ ମଧ୍ଯ ସସ୍ମଙ୍ଗ ପ୍ରଭାବରୁ ମୋତେ ପାଇ ପାରିଛନ୍ତି। ଏମାନେ 
ବେଦାଧ୍ୟୟନ କରି ନ ଥୂଲେ କି ବିଧ୍ପୂର୍ବକ ମହାପୁରୁଷସ୍ପର ଉପାସନା କରି ନ ଥୁଲେ କିମ୍ବା କୃକ୍ସଗ୍ଟନ୍ଦ୍ରାୟଣ ପ୍ରଭୃତି ବ୍ରତ ଓ ତପସ୍ୟା ମଧ୍ୟ କରି ନ 
ଥୁୂଲେ। କେବଳ ସଛଲ୍ଗଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋର ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରଭାବରୁ ହିଁ ଏମାନେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ।'” 


#' (୧) ପୁଂସ୍ତ୍ଵେ ସ୍ତ୍ର଼େ ବିଶେଷୋ ବା ଜାତିନାମାଶ୍ରମାଦୟଃ । ନ କାରଣଂ ମଭଜନେ ଭକ୍ତିରେବ ହି କାରଣମ୍‌ ॥ (ଅଧ୍ୟାମୂ. ଅରଣ୍ୟ, ୧୦| ୨୦) 
“ମୋର ଭଜନ କରିବାରେ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀର ପଭେଦ ଅଥବା ଜାତି, ନାମ ଓ ଆଶ ମ କାରଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ମୋ ପ୍ରତି ଭକ୍ତ ହିଁ ଏହାର 
ଏକମାତ୍ର କାରଣ।'' 
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'ଅଵ୍ଯୁତ ଗୋତ୍ରୀୟ'” ବୋଲାନିଂ । 


ଶରଣାଗତିର ରହସ୍ୟ 


ଶରଣାଗତିର ରହସ୍ୟ କ'ଣ, ତାହା କେବଳ ଭଗବାନ 
ହିଁ ଜାଣନ୍ତି। ତଥାପି ନିଜ ବୁଦ୍ଧି ଅନୁସାରେ କିଛି କହିବାକୁ 
ଉଦ୍ୟମ କରାଯାଉଛି; କାରଣ ଯିଏ ଯାହା କିଛି କହନ୍ତି, 
ସେଥୂରେ ସେ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିର ହିଁ ପରିଚୟ ଦିଅନ୍ତି । ପାଠକମାନର୍କୂ 
ନିବେଦନ ଯେ, ଏଠାରେ ଆଲୋଚିତ ବିଷୟକୁ ବିପରୀତ 
ଅର୍ଥ ନ କରନ୍ତା କାରଣ ପ୍ରାୟ ଲୋକେ କୌଣସି ତାତ୍ତ୍ଵିକ 
ରହସ୍ୟାବୃତ ବିଷୟକୁ ଗଭୀରଭାବେ ନ ବୁଝି ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ 
ତାକୁ ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରି ଦିଅନ୍ତି, ତେଣୁ ଏପରି ବିଷୟକୁ 
କହିବା ଓ ଶୁଣିବାର ପାତ୍ର ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ ଦେଖାଯାଆନ୍ରି। 

ଭଗବାନ ଗୀତାରେ ଶରଣାଗତି ବିଷୟରେ ଦୁଇଟି 
କଥା କହିଛନ୍ତ ( ୧) 'ମାମେକଂ ଶରଣ' ବ୍ରଜ” (୧୮ | ୬୬) 
“ଅଅନନ୍ଯଭାବରେ କେବଳ ମୋର ଶରଣକୁ ଆସିଯାଆ। 
(୨) “ସ ସବିବିଭଜତି ମାଂ ସବଵିଭାବେନ ଭାରତଂ 
(୧୫। ୧୯) 'ସେହି ସର୍ବଜ୍ଞ ପୁରୁଷ ସର୍ବଭାବରେ ମୋର 
ଭଜନ କରେ”, “ତମେବ ଶରଣଂ ଗଢଜ୍ଛ ସବିଭାବେନ 
ଭାରତ” (୧୮ । ୬୨) “ତୂମେ ସର୍ବଭାବରେ ପରମାମ୍ବରା୍କ 
ନିକଟରେ ଶରଣ ଯାଅ । 

ଆମେ ଭଗବାନର୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା କିପରି? 
ଆମେ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଚ୍ରୀ ନିକଟରେ ହିଁ ଶରଣାପନ୍ନ 
ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍ଲ୍ଝ ଗୁଣ, ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ 
ନ ଦେଇ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସର୍ବଭାବରେ 
ଶରଣ ହୋଇଯିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତରରେ କୌଣସି ସାଂସାରିକ 
କାମନା ରଖିବା ନାହିଁ । 


¦ 


* ଶୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାଗତ ହେବାର ରହସ୍ୟ 
ହେଲା-¬ଭଗବାନଙ୍ଦୀର ଅନନ୍ତ ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, ତତ୍ତ୍ଵ, ରହସ୍ଯ, 
ମହିମା, ଲୀଳା, ନାମ, ଧାମ, ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ, ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ଯ 
ପ୍ରଭୂତି ବିଭୂତି ଦିଗକୁ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ । ତାଙ୍କର 
ଏକମାତ୍ର ଭାବନା ଥାଏ, “ମୁଁ କେବଳ ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂ 
କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର! ଯଦି ସେ ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ପ୍ରଭୂତି 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରଖି ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଥାନ୍ତି, ତେବେ 
ସେ ପ୍ରକୃତରେ ଭଗବାନବ୍କୀର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି, 
ବରଂ ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ପ୍ରଭୂତିର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଛନ୍ତି । ମାତ୍ର 
ଏହାକୁ ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରନ୍ତୁ ନାହିଁ | 

ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରିବା କ'ଣ? ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରିବାର 
ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା--ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, ନାମ, ଧାମ, 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ, ମାଧୁର୍ଯ୍ୟନ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଆଦିକୁ ମାନିବା ନାହିଁ, ସେ 
ଦିଗକୁ ଯିବା ନାହିଁ, କିଛି ବି କରିବା ନାହିଁ, ଭଜନ କରିବା 
ନାହିଁ କି ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ, ଲୀଳା ଆଦି ଶୁଣିବା 
ନାହିଁ କି ଭଗବାନର୍କୀ ଧାମକୁ ମଧ୍ଯ ଯିବା ନାହିଁ, ଇତ୍ଯାଦି । 
ଏପରି ଅର୍ଥ କଲେ ଅନର୍ଥ ହିଁ ହେବ। 

ଏକମାତ୍ର ଭଗବାନର୍କ୍ର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା--କେବଳ ଭଗବାନ ହିଁ ମୋର | ସେ ଏଶୂର୍ଯ୍ୟସମ୍ପନ୍ନ 
ହୋଇଥୂଲେ ଭଲ, ତାର୍ଚ୍ଚଠାରେ କୌଣସି ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ନ ଥୂଲେ 
ବି ଭଲ। ସେ ଦୟାଳୁ ହୋଇଥୂୁଲେ ଭଲ ଏବଂ ଦୁନିଆରେ 
ସମସ୍ତକ୍ତ ଠାରୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠୋର ଓ ନିଷ୍ଠୁର ହୋଇଥୂୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଭଲ। ତାରଙ୍କ୍ଚର ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରଭାବ ଥିଲେ ଭଲ ଏବଂ 
କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ନ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଭଲ । ଶରଣାଗତବଙ୍କ୍ରର 
ଏ ସବୁ କଥାକୁ ଖାତିରି ନ ଥାଏ। ତାଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ଭାବନା 
ଯେ, ଭଗବାନ ଯେପରି ହୁଅନ୍ତୁ ପଛେ, ସେ ମୋର୍ୟ। 


(୨) କିଂ ଜନ୍ମନା ସକଳବର୍ଶ୍ରଜନୋତ୍ତମେନ କିଂ ବିଦ୍ଯୟା ସକଳଶାସ୍ତ୍ରବିଗ୍ରରବତ୍ଯା। 
ଯସ୍ୟାସ୍ତି ଚେତସି ସଦା ପରମେଶଭକ୍ତିଃ କୋଃନ୍ୟସ୍ତତସ୍ପିଭୁବନେ ପୁରୁଷୋଃସ୍ତି ଧନ୍ୟଃ ॥ (ବର. ସଂ.ଭ. ୧୭) 
“ସର୍ବୋତ୍ତମ ବର୍ଶ୍ରେ (ବ୍ରାହୁଣକୁଳରେ) ଜନ୍ମ ହୋଇଥିଲେ କ'ଣ ହେଲା, ସମସ୍ତ ଶାସ୍ତ୍ରର ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ କଲେ କ'ଣ ହେଲା, 
ଏ ସବୁରେ କିଛି ନାହିଁ । ଯାହାର୍କଵ ହୃଦୟରେ ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ବିରାଜମାନ, ତ୍ରିଲୋକରେ ତାଙ୍କ ପରି ଧନ୍ୟ ଆଉ କିଏ ବା ହୋଇ ପାରିବ? '” 


(୩) ବ୍ୟାଧସ୍ୟାଚରଣଂ ଧୂୁବସ୍ୟ ଚ ବୟୋ ବିଦ୍ୟା ଗଜେନ୍ଦ୍ରସ୍ୟ କା କା ଜାତିର୍ବି ଦୁରସ୍ୟ ଯାଦବପତେରୁଗ୍ରସ୍ୟ କିଂ ପୌରୁଷମ୍‌ । 


ଏ == == 


କୁବ୍‌ ଜାୟାଃ କିମୁ ନାମ ରୂପମଧ୍ଧକଂ କିଂ ତଛ୍ଥୁଦାମ୍ନୋ ଧନଂ ଭକ୍ତ୍ୟା ତୁଷ୍ୟତି କେବଳଂ ନ ଚ ଗୁଣୈର୍ଭକ୍ତିପ୍ରିୟୋ ମାଧବଃ ॥ 


(ପଦ୍ୟାବଳୀ ୮) 


'ବ୍ୟାଧର କି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଆଚରଣ ବା ଥୁଲା? ଧୁବ କେତେ ବୟସର ବା ହୋଇଥୁଲାଆନ ଗଜେନ୍ଦ୍ର ପାଖରେ କି ବିଦ୍ୟା ଥୂଲା? ବିଦୂର କେଉଁ ଉଚ୍ଚ 
ଜାତିର ଥୂଲେ? ଯଦୁପତି ଉଗ୍ରସେନଙ୍କର କି ପରାକ୍ରମ ଥୂଲା? କୁବ୍‌ ଜାର କି ସୁନ୍ଦର ରୂପ ଥୂଲାମ ସୁଦାମା ପାଖରେ କି ଧନ ଥୂଲା? ତଥାପି ଏମାନେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ କାରଣ ଭଗବାନ କେବଳ ଭକ୍ତିପ୍ରିୟ। ସେ କେବଳ ଭକ୍ତିରେ ହିଁ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ଥି, ଆଚରଣ, ବିଦ୍ଯା ଆଦି ଗୁଣରେ ନୁହେଁ। 

 ପିତୃଗୋତ୍ରୀ ଯଥା କନ୍ୟା ସ୍ଵାମିଗୋତ୍ରେଣ ଗୋତ୍ରିକା । ଶ୍ରୀରାମଭକ୍ତିମାତ୍ରେଣାବଵ୍ୟୁତଗୋତ୍ରେଣ ଗୋତ୍ରକଃ ॥ (ନାରଦପାଞ୍ଚରାତ୍ର) 


7 (୧) ଅସୁନ୍ଦରଃ ସୁନ୍ଦରଶେଖରୋ ବା ଗୁଣୈର୍ବିହୀନୋ ଗୁଣିନାଂ ବରୋ ବା। 
ଦ୍େଷୀ ମୟି ସ୍ଯାତ୍‌ କରୁଣାନ୍ତୁଧ୍ୂର୍ବା ଶ୍ଯାମଃ ସ ଏବାଦ୍ଯ ଗତିର୍ମମାୟମ୍‌ ॥ 
“ମୋ ପ୍ରିୟତମ ଶ୍ରୀକୃମ୍ଣ ଅସୁନ୍ଦର ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ବା ସୁନ୍ଦର ଶିରୋମଣି ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ, ଗୁଣହୀନ ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ବା ଗୁଣୀମାନକ୍କୀ 


ଶ୍ମୋକ ୬୬] 


ଭଗବାନର୍କୀର ଏସବୁ ଗୁଣାଦି ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟୁ ନ ଦେଲେ ଯେ 
ତାଙ୍କୀର ଏଶ୍ଵଯ୍୍ଯ, ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ସୌଦର୍ଯ୍ୟକ ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ଆଦି 
ଗ୍ବଲିଯିବ, ତା”ନୂହେଁ। କିନ୍ତୁ ଆମେ ଏସବୁ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ 
ଦେଲେ ଆମର ପ୍ରକୃତ ଶରଣାଗତି ସିଦ୍ଧ ହେବ। 
ଯେଉଁଠି ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ଆଦି ଦୃଶ୍ଚିରୁ ଶରଣ ନିଆଯାଏ, 
ସେଠାରେ କେବଳ ଭଗବାନର୍କୀର ଶରଣ ନିଆଯାଏ ନାହିଁ, 
ବରଂ ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ ଆଦିର ଶରଣ ନିଆଯାଏ | ଉଦାହରଣ- 
ସ୍ବରୂପ କେହି ଯଦି ଧନବାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଆଦର କରେ, 
ତା'ହେଲେ ସେହି ଆଦର ପ୍ରକୃତରେ ଧନବାନ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତିର 
ନୂହେଁ। ବରଂ ଧନର । କୌଣସି ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ ଯେତେ ଆଦର 
କରାଯାଏ, ତାହା ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କର ନୁହେଁ, ବରଂ ମନ୍ନ୍ରୀ ପଦବୀର | 
କୌଣସି ବଳବାନ୍ବ ବ୍ଯକ୍ତିର ଆଦର କରାଗଲେ ତାହା 
ପ୍ରକୃତରେ ତା'ଂବଳର ଆଦର, ସେହି ବ୍ଯକ୍ତିର ନୁହେଁ। ମାତ୍ର 
କେହି ଯଦି କେବଳ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ (ଧନୀ ପ୍ରଭୂତିର୍ଦୁ) ଆଦର କରେ, 
ତେବେ ଧନୀ ବ୍ୟକ୍ତିର ଧନ ଓ ମନ୍ନ୍ବୀଙ୍କର ମନ୍ନ୍ରୀତ଼ ଯେ ଗ୍ବଲିଯିବ, 
ତାଂନୁହେଁ। ତାହା ଅବଶ୍ଯ ରହିବ। ସେହିପରି କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେଲେ ଭଗବାନଙ୍କୀର ଗୁଣ, ପ୍ରଭାବ 
ଆଦି ଗ୍ବଲିଯିବ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଆମର ଦୃଷ୍ଟ ଗୁଣାଦି ପ୍ରତି ନ 
ରହି କେବଳ ଭଗବାନବର୍ବ୍ ପ୍ରତି ରହିବା ଉଚିତ । 
ସପ୍ତର୍ିଣଣ ଯେତେବେଳେ ପାର୍ବ ତୀଙ୍ଗ୍ଚ ଆଗରେ 
ଶିବର୍ଟ୍ଗର ଅବଗୁଣ ଓ ବିଷ୍ଣୁଙ୍କର ସଦ୍‌ଗୁଣ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
ଶିବଙ୍କୁ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛା ତ୍ଯାଗ କରିବାକୁ କହିଲେ, 
ସେତେବେଳେ ପାର୍ବତୀ ଉତ୍ତର ଦେଲେ-- 
ମହାଦେଷଞ ଅଞଷ୍ବଗୂନ ଭଞ୍ଜନ ବିଷ୍ଣୁ ସକଲ ଗୂନ ଧାମ । 
ଜେହି କର ମନୁ ରମ ଜାହି ସନ ତେହି ତେହୀ ସନ କାମ ॥ 
(ମାନସ ୧ | ୮୦) 
[ଅର୍ଥ ମହାଦେବ ଅବଗୁଣର ଭବନ ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ 
ପଛେ ଓ ବିଷ୍ଣୁ ସକଳଗୁଣର ଧାମ ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ପଛେ, 


ଯାହାର ମନ ଯାହାଠାରେ ରମଣ କଲା ତାହାର ତାଂଠାରେ, 


କାମ | 
ଗୋପୀମାନେ ମଧ୍ୟ ଉଦ୍ଦବକ୍କୁ ଏହିପରି କହିଥୂୁଲେ-¬ 
ଉଧୌ! ମନ ମାନେ କୀ ବାତ । 
ଦାଖ ଛୋହାରା ଛାଡ଼ି ଅମୃତଫଲ , 


ବିଷକୀରା ବିଷ ଖାତ॥ 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଜୋ ଚକୋର କୋ ଦୈ କପୂର କୋଉ, 
ତଜି ଅଂଗାର 
ମଧୁପ କରତ ଘର କୋରେ କାଠମୈ, 
ବଧତ କମଲ କେ ପାତ।॥ 
ଜ୍ୟୌ ପତଂଗ ହିତ ଜାନ ଆପନୋ, 


ଅଘାତ । 


ଦୀପକ ସୌ ଲ ପଟାତ। 
'ସୂରଦାସଂ ଜାକୋ ମନ ଜାସୌ, 
ତାକୋ ସୋଇ ସୁହାତ ॥ 


[ହେ ଉଦ୍ଧବ! ଏହା ମନ ମାନିବାର କଥା। ଦ୍ରାକ୍ଷା, 
ଖଜୁରୀ ପରି ଅମ୍ପତଫଳ ଛାଡ଼ି ବିଷକୀଟ ବିଷ ଖାଏ, ଚକୋର 
କର୍ପୂର ତ୍ୟାଗ କରି ଅଙ୍ଗାରକୁ ଭଲପାଏ, ଭର୍ଅର ନିଦା 
କାଠକୁ କାଟି ଘର କରିପାରୁ ଥୂଲେ ସୁଦ୍ଧା କୋମଳ 
ପଦୁପାଖୁଡ଼ାରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇଯାଏ, ପତଙ୍ଗ ଦୀପ ନିକଟରେ 
ନିଜର ହିତ ଦେଖି ନିଜକୁ ସେଥୂରେ ବିସର୍ଜିତ କରିଦିଏ । 
ତେଣୁ ଯାହାର ମନ ଯାହାଠାରେ ତାକୁ ସେ ଭଲଲାଗେ। ¬ 
ସୂରଦାସ | 

ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ପ୍ରଭାବ ଆଦି ପ୍ରତି ଦୃଶ୍ଝି ଦେଉଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଏବଂ ସେ ସବୁକୁ ଭଲ ପାଉଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମୁକ୍ତି, 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ ଆଦି ମିଳିପାରେ, କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ମିଳିବା 
ସନ୍ଦେହ। ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଆଡ଼କୁ ନ ଦେଖୁଥ୍ୁବା 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମୀ ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇପାରେ । କେବଳ 
ସେତିକି ନୁହେଁ, ସେହି ପ୍ରେମୀଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କୁ ବାନ୍ଧିପାରେ 
ଓ ବିକ୍ରି ମଧ୍ଯ କରିପାରେ! ଭଗବାନ ଦେଖନ୍ତି ଯେ ଇଏ 
ମୋତେ ପ୍ରେମ କରୁଛି, ଅଥଚ ମୋ ପ୍ରଭାବ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ 
ବି ଦେଉ ନାହିଁ; ତେଣୁ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚ ଅନ୍ତରରେ ତାଂପ୍ରତି 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜାତ ହୁଏ। 

ପ୍ରଭାବ ଦିଗକୁ ଦେଖିବା ପ୍ରମାଣିତ କରି ଦେଉଛି 
ଯେ ଆମର କିଛି ପାଇବାର କାମନା ଅଛି। ଆମ ମନରେ 
ସେହି କାମ୍ଯବସ୍ତୁ ପ୍ରତି ଆଦର ରହିଛି। ଆମ ମନରେ 
କାମନା ଥ୍ରବାପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆମେ ପ୍ରଭାବ ଦିଗକୁ ଦେଖୁ । ଯଦି 
ଆମ ମନରେ କୌଣସି କାମନା ନ ରହିବ, ତେବେ 
ଭଗବାନବ୍କର ପ୍ରଭାବ ଓ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ଆଡ଼କୁ ଆମର ଦୃଷ୍ଟ 
ଯିବ ନାହିଁ। କେବଳ ଭଗବାନବ୍କୀ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଗଲେ 
ଆମେ ଭଗବାନର୍କ୍ରୀ ନିକଟରେ ଶରଣ ହୋଇଯିବା, 


¬ 
ମଧ୍ୟରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ, ମୋ ପ୍ରତି ଦ୍ରେଷଭାବ ରଖନ୍ତୁ ବା କରୁଣାସନ୍ଧୁରୂପେ କୃପା କରନ୍ତୁ, ସେ ଯେପରି ହୋଇଥାଆନ୍ତୁ ପଛେ, ମୋର ତ 


ସେ ହିଁ ଏକମାତ୍ର ଗତି ।'” 


(୨) ଆଶ୍ନିଷ୍ଯ ବା ପାଦରତାଂ ପିନଷ୍ଟୁ ମାମଦର୍ଶନାନ୍ମର୍ମହତାଂ କରୋତୂ ବା। 
ଯଥା ତଥା ବା ବିଦଧାତୁ ଲମ୍ପଟୋ ମତ୍‌ପ୍ରାଣନାଥସ୍ତୁ ସ ଏବ ନାପରଃ ॥ (ଶିକ୍ଷାଷ୍ଟକ ୮) 
“ସେ ମୋତେ ବକ୍ଷରେ ଲଗାଇ ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ଆନନ୍ଦିତ କରନ୍ତୁ ବା ମୋ ପରି ପଦାଶ୍ରିତକୁ ପଦଦଳିତ କରନ୍ତୁ ଅଥବା 
ଦର୍ଶନ ନ ଦେଇ ମର୍ମାହତ କରନ୍ତୁ ସେହି ପରମ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଯେପରି ଇଜ୍ଜା ସେପରି କରନ୍ତୁ, ସେ ହିଁ ମୋର ପ୍ରାଣନାଥ, ଅନ୍ୟ କେହି ନୁହନ୍ତି ।”' 
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± ଶୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


େେେୂୂ୍‌୍‌୍‌ଠଚଚଠଣ ˆ ୍‌ପୁୁ୍‌୍‌୍‌୍‌ ଵ ( “୧୦୦୦” ରଛଯ।ୟ.କ କଚ୍‌ ଧ ୭୮୮୮ ୭ 
ଭଗବାନଙ୍ସ୍ରର ଆପଣାର ହୋଇଯିବା। 


ପୂତନା ରାକ୍ଷସୀ ନିଜ ସ୍ତନରେ ବିଷ ଲଗାଇ କ୍ଷୀର 
ପିଆଇଲା, ଅଥଚ ଭଗବାନ ତାକୁ ମାଆର ଗତି ପ୍ରଦାନ 
କଲେଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯଶୋଦା ମାଆଙର୍ସ୍ୁ ଯେଉଁ ମୁକ୍ତି ମିଳିବା 
କଥା, ତାହା ପୂତନାକୁ ମିଳିଗଲା। ଯେ ବିଷ ପିଆଇଲା, 
ଭଗବାନ ତାକୁ ମୁକ୍ତି ଦେଲେ ଆଉ ଯେଉଁ ଯଶୋଦା 
ମାଆ ପ୍ରତିଦିନ କ୍ଷୀର ପିଆଉଛନ୍ତି, ସେହି ମାଆଙ୍କୁ ଭଗବାନ 
କ”ଣ ଦେବେ୮ ତେଣୁ ଅନନ୍ତ ଜୀବର୍କ୍ର ମୁକ୍ତି ଦାତା 
ଭଗବାନ ଯଶୋଦା ମାଆର୍ଚ୍ଚର ଅଧୀନ ହୋଇଗଲେ। ସେ 
ନିଜକୁ ହିଁ ତାର୍ୁ ଦେଇଦେଲେ! ମାଆର୍କ୍କର ଏତେ ଅଧୀନ 
ହୋଇଗଲେ ଯେ ମାଆ ବାଡ଼ି ଦେଖାଇଲେ ସେ ଭୟରେ 
କାନ୍ଦି ଉଠନ୍ତି। କାରଣ ମାଆରଙ୍ଚ୍ପର ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ଓ 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ନ ଥୂଲା। ଏହିଭଳି ଯେ ଭଗବାନଙ୍ବ୍ବ 
ଠାରୁ ମୁକ୍ତି ଗ୍ବହେଁ ତାକୁ ଭଗବାନ ମୁକ୍ତି ଦିଅନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ଯେ 
କିଛି ବି ଗ୍ଵହେଁ ନାହିଁ, ତାଂନିକଟରେ ଭଗବାନ ନିଜକୁ 
ଅର୍ପଣ କରି ଦିଅନ୍ତି। 

ସର୍ବଭାବରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ଶରଣ ଯିବାର 
ରହସ୍ଯ ହେଲା--“ଂମୋର ଶରୀର ସୁନ୍ଦର, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ 
ବଶୀଭୂତ, ମନ ଶୁଦ୍ଧ ଓ ନିର୍ମଳ, ମୁଁ ଠିକ୍‌ଭାବେ ସବୁ 
ବୁଝୁଛି, ମୁଁ ଶିକ୍ଷିତ ଯଶସ୍ବୀ ସଂସାରରେ ମୋର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଅଛି' ଏହିପରି ନିଜର କିଛି ବିଶେଷତ୍ୃକୁ ନେଇ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହେବା ଶରଣାଗତି ନୁହେଁ । 
ଶରଣାଗତ ହେବା ପରେ ଏପରି ବିଗ୍ବର ମଧ୍ଯ କରିବା 
ଅନୂଚିତ ଯେ, ମୋର ଶରୀର ଏହିଭଳି ହେବା ଉଚିତ; 
ମୋ ମନ ଓ ବୁଦ୍ଧି ଏପରି ହେବା ଉଚିତ; ମୋର ଏପରି 
ଧ୍ଯାନ ଲାଗିବା ଉଚିତ; ଏପରି ଭାବନା ହେବା ଉଚିତ; 
ମୋଂଠାରେ ଏପରି ଲକ୍ଷଣ ଆସିବା ଉଚିତ; ମୋର ଏପରି 
ଆଚରଣ ହେବା ଉଚିତ ଏବଂ କୀର୍ତନ ଓ ଚରିତ୍ର ଶ୍ରବଣ 
କରିବାକ୍ଷଣି ଅଶୁଧାର ବହିବା, କଣ୍ଠରୂଦ୍ଧ ହେବାଭଳି ପ୍ରେମ 
ହେବା ଉଚିତ; ମାତ୍ର ମୋ ଜୀବନରେ ତ ଏପରି ହୋଇ 
ନାହିଁ୨ ତା”ହେଲେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାଗତ ହେଲି 
କିପରି? ଇତ୍ୟାଦି ଇତ୍ୟାଦି । ଏସବୁ ଅନନ୍ୟ ଶରଣାଗତିର 
ମାନଦଣ୍ଡ ନୂହେଁ। ଅନନ୍ଯ ଶରଣାଗତ କେବେ ଦେଖନ୍ତି 
ନାହିଁ ଯେ, ଶରୀର ସୁସ୍ତ କି ଅସୁସ୍ଥ ମନ ଚଞ୍ଚଳ କି 
ସ୍ରିରଃ ବୌଦ୍ଧିକ ସ୍ଥିତି ଠିକ୍‌ ଅଛି କି ନାହିଁ୮ ନିଜଠାରେ 


ଅଜ୍ଞତା ଅଛି କି ବିଜ୍ଞତା ଅଛିନ ଯୋଗ୍ଯତା ଅଛି କି 
ଅଯୋଗ୍ଯତା ଅଛି? ଇତ୍ଯାଦି। ସେ ସ୍ବପ୍ନରେ ମଧ୍ଯ ଏ 
ଦିଗକୁ ଧ୍ଯାନ ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ) କାରଣ ତାର୍ଚ୍ଚ ଦୃଷ୍ଟରେ 
ଏସବୁ ଅଦରକାରୀ ଆବର୍ଜନା। ସେ ଯଦି ଏ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟି 
ଦେବେ, ତା'ହେଲେ ଅଭିମାନ ବୃଦ୍ଧି ହେବ ଯେ, ମୁଁ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ଭକ୍ତ ଅଥବା ନିରାଶ ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ 
ଯେ, ମୁଁ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଠାରେ ଶରଣ ପଶିଲି, ମାତ୍ର 
ଭକ୍ତକ୍କର ଗୁଣ (ଗୀତା ୧୨। ୧୩--୧୯) ମୋଂଠାରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା ନାହିଁ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତାଙ୍କୁ ଯଦି 
ନିଜଠାରେ ଭକ୍ତଙ୍କର ଗୁଣମାନ ଦେଖାଯିବ, ତା'ହେଲେ 
ତାଙ୍କର ଅଭିମାନ ଜାତ ହେବ ଆଉ ଯଦି ଦେଖା ନ 
ଯିବ, ତା'ହେଲେ ନୈରାଶ୍ଯ ଜାତ ହେବ। ତେଣୁ ସବୁଠୁ 
ଭଲ କଥା ହେଲା, ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ଶରଣାଗତ ହେଲା 
ପରେ ଗୁଣ ଦିଗକୁ କଦାପି ଭୁଲ୍‌ରେ ବି ଦେଖନ୍ତୁ ନାହିଁ। 
ଏହାର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଆମେ ଶତୃତା କରିବୁ, ଦେଷ 
କରିବୁ, ମମତା କରିବୂ, ମନ ଇଢ଼ା ଯାହା ପାରିବୁ 
କରିବୁ। ଏହାକୁ ଏପରି ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରିବା ଅନୁଚିତ । 
ତାପ୍ତର୍ଯ୍ଯଁ ହେଲା, ଏସବୁ ଗୁଣ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ନ ଯିବା 
ଉଚିତ। ଭଗବାନକ୍କୀ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କ ଠାରେ ଏ 
ସମସ୍ତ ଗୁଣ ସ୍ବତଃ ଆସିବ, କିନ୍ତୁ ଏଗୁଡ଼ିକର ଆସିବା ନ 
ଆସିବାରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ରଖିବା ଅନୁଚିତ । 
ଅମୁକ ଗୁଣ ବା ଲକ୍ଷଣ ମୋଂଠାରେ ଆସିଲା କି ନାହିଁ 
ନିଜକୁ ଏପରି ପରୀକ୍ଷା କରିବା ଅନୁଚିତ । 

ପ୍ରକୃତ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଗୁଣକୁ ତ 
ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ ଏପରି କି ନିଜ ଗୁଣକୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତି 
ନାହିଁ। ସେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର ବଡ଼ ବଡ଼ ପ୍ରେମୀମାନବ୍କୀ 
ଆଡ଼କୁ ମଧ୍ଯ ଦେଖନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ, ବଡ଼ ବଡ଼ ପ୍ରେମୀ 
ଏପରି ହୁଅନ୍ତି, ତତ୍ଵ୍ବଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ଏପରି ହୁଅନ୍ତି ଇତ୍ଯାଦି । 

ପ୍ରାୟଶଃ ଲୋକେ ସନ୍ଦେହ କରନ୍ତି ଇଏ ତ 
ଭଗବାନର୍କୀର ଭଜନ କରୁଛି, ପୁଣି ବେମାର କାହିଁକି ହେଲା? 
ଭଗବାନର୍କ୍ରର ଭକ୍ତ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ତାକୁ ଜ୍ଵର କିପରି ହେଲାନ 
ତା”ଉପରକୁ ଦୁଃଖ ଆସିଲା କାହିଁକିନ ତା'ପୁଅ ମରିଗଲା 
କାହିଁକିଅ ତା'ର ଧନ ଗ୍ବଲିଗଲା କାହିଁକି? ସଂସାରରେ 
କାହିଁକି ତା'ର ଅପଯଶ ଓ ନିରାଦର ବ୍ୟାପିଗଲା, ଇତ୍ୟାଦି 
ଇତ୍ଯାଦି। ଏପରି ସନ୍ଦେହ କରିବା ସମ୍ପୂର୍ଶ ଅଯୌକ୍ତିକ, 


* (୧) ଅହୋ 


ବକୀ ଯଂ ସ୍ତନକାଳକୂଟଂ ଜିଘାଂସୟାପାୟୟଦପ୍ଯାସାଧ୍ଵୀ। 


ଲେଭେ ଗତିଂ ଧାତ୍ୟୁଚିତାଂ ତତୋଃନ୍ୟ' କଂ ବା ଦୟାଳୁଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜେମ ॥ (ଶ୍ରୀମଭା. ୩ | ୨ | ୨୩) 
““ଅହୋ ! ପାପିନୀ ପୂତନା ଯାହାକୁଁ ମାରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ ନିଜ ସ୍ତନରେ କାଳକୂଟ ବିଷ ଲଗାଇ ପିଆଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଯିଏ ତାକୁ ମାଆର 
ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ଗତି ଦେଲେ, ତାଟ୍କ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଏ ଦୟାଳୁ ଅଛି ଯେ ମୁଁ ତାବ୍କାଠାରେ ଶରଣ ଯିବି? '' 


( ୨) ଗଭ ମାରନ ପୃତନା କୁଚ କାଲକୂଟ ଲଗାଇ | ମାତୃକୀ ଗତି ଦଉ ତାହି କୃପାଲୁ ଜାଦଦ୍ଧରାଭ୍ତ ॥ (ବିନୟପତ୍ରିକା ୨୧୪ | ୨) 


ଶ୍ରୋକ ୬୬] 


ଅତ୍ୟନ୍ତ ତୂଚ୍ଛ। ଏପରି ଲୋକଙ୍ଗୁ କେମିତି ବୁଝାଇବା! ଏମାନେ 
ସତ୍‌ସଙ୍ଗର ପାଖ ମାଡ଼ି ନାହାନ୍ତି, ସେଥୂପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଜଣା 
ନାହିଁ ଯେ ଭକ୍ତି କଂଣ୮ ଶରଣାଗତି କ”ଣ? ଏମାନେ ଏ 
କଥାକୁ ଆଦୌ ବୁଝି ପାରିବେ ନାହିଁ। ମାତ୍ର ଏହାର ଅର୍ଥ 
ନୂହେଁ ଯେ, ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ ଦରିଦ୍ର ହୁଅନ୍ତି ସଂସାରରେ 
ଅପମାନିତ ଓ ନିନ୍ଦିତ ହୁଅନ୍ତି। ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କୁ ତ ନିନ୍ଦା- 
ପ୍ରଶଂସା, ସୁସ୍ତତା-ଅସୁସ୍ତଥତା ଆଦିରେ କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ 
ନ ଥାଏ। ଏ ଦିଗକୁ ସେ ଦୃଷ୍ଟ ବି ଦିଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ 
କେବଳ ଏତିକି ଦେଖନ୍ତି ଯେ ମୁଁ ଅଛି ଆଉ ଭଗବାନ 
ଅଛନ୍ତି; ବାସ୍‌, ଏତିକି | ସଂସାରରେ କ'ଣ ଅଛି କଂଣ ନାହିଁ, 
ତ୍ରିଲୋକରେ କ'ଣ ଅଛି କ'ଣ ନାହିଁ, ପଭୁ ଏତେ ଅଲୌକିକ, 
ସେ ଉତ୍ପତ୍ତି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟ କରନ୍ତି ଏ ଦିଗକୁ ତାଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ଯାଏ ନାହିଁ । 

କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ଜଣେ ସନ୍ତଙ୍କୁ ପଗ୍ଵରିଲେ-- “ଆପଣ 
କେଉଁ ଭଗବାନଙ୍କର ଭକ୍ତ? ଯିଏ ଉପ୍ପତ୍ତି, ସ୍ରିତି ଓ ପ୍ରଳୟ 
କରନ୍ତି, ତାର୍ଜରି ଭକ୍ତ ତ୮” ସଚନ୍ତ ଉତ୍ତର ଦେଲେ-- “ଆମ 
ଭଗବାନର୍କ୍ଚର ତ ଉତ୍ପତ୍ତି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟ ସହିତ କୌଣସି 
ସମ୍ବନ୍ଧ ବି ନାହିଁ। ଏହା ତ ଆମ ପ୍ରଭୁକ୍କର ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟମାତ୍ର! 
ଏହା କିଛି ବଡ଼ କଥା ନୁହେଁ। ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତ ଏହିପରି 
ହେବା ଉଚିତ। ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଭୂତି ଦିଗକୁ ତାର୍ଚ୍ଚୀର ଦୃଷ୍ଟି 
ଯିବା ଅନୁଚିତ । 

ଥରେ ରଷିକେଶରେ ଗଙ୍ଗାକୂଳରେ ସାୟଂକାଳୀନ 
ସସ୍ଗଙ୍ଗ ଗ୍ବଲୁଥାଏ। ସେତେବେଳେ ଟିକେ ଗରମ ହେଉଥାଏ। 
ଗଙ୍ଗା ଆଡ଼ୁ ତୂହାଏ ଥଣ୍ଡା ପବନ ବହି ଆସିବାରୁ ଜଣେ 
ସଜ୍ଜନ କହିଲେ -“ଆଃ। କେତେ ଥଣ୍ଡା ପବନ ବହୁଛି! ' 
ନିକଟରେ ବସିଥୂୁବା ଆଉ ଜଣେ ତାଙକ୍ଫୁ କହିଲେ-¬ 
ପବନ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାକୁ ତମକୁ ସମୟ ମିଳିଲା 
କିପରିନ ଥଣ୍ଡା ପବନ ଆସିଲା, ଗରମ ପବନ ଆସିଲା-¬ 
ଏ ଦିଗକୁ ତୁମର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଗଲା କେମିତିନ” ଭଗବାନର୍ବୀ 
ଭଜନରେ ଲାଗି ସୁଦ୍ଧା ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଥଣ୍ଡାଂଗରମ ଓ ସୁଖଂ 
ଦୁଃଖ ଜଣା ଯାଉଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା କି ଭଜନନ ଏ 
ବିଷୟରେ ମୁଁ ଗୋଟିଏ କାହାଣୀ ଶୁଣିଛି । ଯଦିବା କାହାଣୀଟି 
ସେତେ ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀର ନୁହେଁ, ତଥାପି ତାହାର ନିଷ୍ଠାର୍ଷ 
ବହୁତ ଭଲ। 

ଏକ କୁଳଟା ନାରୀ ଥୂଲା। ତାକୁ କୌଣସି ପୁରୁଷଠାରୁ 
ଅମୁକ ସମୟରେ ଅମୁକ ସ୍ଥାନକୁ. ଯିବାକୁ ସଂକେତ 
ମିଳିଥୂଲା। ଏଣୁ ନିର୍ଵାରିତ ସମୟରେ ସେ ତାଂପାଖକୁ 
ଯାଉଥୂଲା। ରାସ୍ତାରେ ଗୋଟିଏ ମସ୍‌ଜିଦ ପଡ଼ିଲା। ମସ୍‌ଜିଦର 
ପାଚେରୀ ଟିକିଏ ତଳୁଆ ଥୂଲା। ପାଚେରୀ ପାଖରେ 
ସେଠାକାର ମୌଲବୀ ମୁଣ୍ଡ ନୂଆଁଇ ନମାଜ ପଢୁଥୂଲେ। 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ *× 
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ସେହି କୂଳଟା ନାରୀର ତାରଙ୍କ୍ଚ ଉପରେ ଅଜାଣତରେ 
ଗୋଡ଼ ବାଜିଗଲା । ମୌଲବୀ ଖୁବ୍‌ ରାଗିଯାଇ ଭାବିଲେ-- 
କେମିତିକା ମାଇକିନାଟା ମୀ ଇଏ ଚପଲ ପିନ୍ଧି ମୋ 
ଉପରେ ଗୋଡ଼ ବଜାଇ ମୋତେ ନାପାକ୍‌ ଅଅଶୁଦ୍ଧ) 
କରିଦେଲା! ମୋଲବୀ ସେଇଠି ବସି ତାଂଫେରିବା 
ବାଟକୁ ଗ୍ବହିଁ ଥାଆନ୍ତି। ଯେତେବେଳେ ସେହି କୁଳଟା 
ଫେରିଲା, ସେ ତାକୁ ଧମକାଇଲେ, “ତୋର ଟିକେ 
କାଣ୍ଡଜ୍ଞାନ ନାହିଁ ମୁଁ ପାଚେରୀ କଡ଼ରେ ବସି ନମାଜ 
ପଢ଼ୁଥୁଲି, ତୁ ମୋତେ ଗୋଡ଼ ବଜେଇ ଗ୍ବଲିଗଲ୍ୁୀ!” ସେ 
କହିଲା-¬ 
ମୈଂ ନର-ରାଚୀ ନା ଲଖୀ, ତୁମ କସ ଲଖ୍ୟେୋ ସୁଜାନ । 
ପଢ଼ି କୁରାନ ବୌରା ଭୟା, ରଚ୍ୟୋ ନହିଁ ରହମାନ ॥ 

ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି ପୁରୁଷ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ଯ ରହିବାରୁ 
ମୋତେ ଜଣାପଡ଼ିଲା ନାହିଁ ଯେ ସମ୍ମୁଖରେ ପାଚେରୀ 
ଅଛି ନା ମନୁଷ୍ୟ କିନ୍ତୁ ତୂ ତ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚା ଧ୍ଯାନ 
କରୁଥୂଲୁ, ପୁଣି କିପରି ଚିହ୍ନିରୁ ଯେ ମୁଁ ସେହି ଲୋକ 
ବୋଲି? ତୂ କେବଳ କୋରାନ ପଡ଼ି ପାଗଳ ହୋଇଯାଇଛୁ । 
ତୂ ଯଦି ଭଗବାନର୍କୀ ଧ୍ୟାନରେ ମଗ୍ନ ଥାଆନ୍ତୁ। ମୋତେ 
କିପରି ଚିହ୍ନି ପାରିଥାଆନ୍ତୁ କିଏ ଆସିଲା, କିଏ ଗଲା, 
ସେ ମନୁଷ୍ୟ କି ପଶୁ, କ'ଣ ଥୁଲା, କ'ଣ ନ ଥୁଲା, କିଏ 
ଉପରୂ ଆସିଲା, କିଏ ତଳୁ ଆସିଲା, କିଏ ଗୋଡ଼ 
ବଜେଇ ଦେଲା-ଏ ଦିଗକୁ ତୋର ଦୃଷ୍ଟ କିପରି 
ଯାଇଥାଆନ୍ତାମ ତାତ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଅନ୍ଯ 
କୁଆଡ଼େ ଧ୍ଯାନ ଯିବ କିପରି ଅନ୍ଯ କଥା ଜଣାପଡ଼ିବ 
କିପରି? ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ୟ କଥା ଜଣା ପଡ଼ୁଛି, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାହା କି ଶରଣ? 

ବାଲ୍ଯାବସ୍ତାରେ କୌରବ ଓ ପାଣ୍ଡବ ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର 
ବିଦ୍ଯା ଶିଖୁଥିଲେ। ଯେତେବେଳେ ସେମାନେ ବିଦ୍ଯା 
ଶିଖି ସାରିଲେ, ତାର୍ଦୂ ପରୀକ୍ଷା କରାଗଲା। ଏକ ବୃକ୍ଷ 
ଉପରେ ଚଢ଼େଇଟିଏ ତିଆରି କରି ରଖି ଦିଆଗଲା ଏବଂ 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ କୁହାଗଲା ଚଢ଼େଇର କଣ୍ଠଦେଶରେ ଶରବିଦ୍ଧ 
କର। ଜଣ ଜଣ କରି ସମସ୍ତେ ଆସିଲେ। ଗୁରୁଦେବ 
ସମସ୍ତଭ୍ମୁ ଜଣ ଜଣ କରି ପଗ୍ବରିଲେ, ““ତୂମକୁ ସେଠାରେ 
କ'ଣ ଦେଖାଯାଉଛି୨”' କେହି କହିଲା ମୋତେ ବୃକ୍ଷ 
ଦେଖାଯାଉଛି, କେହି କହିଲା ମୋତେ ଡାଳ ଦେଖାଯାଉଛି, 
କେହି କହିଲା ମୋତେ ଚଢ଼େଇ ଦେଖାଯିବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ଥଣ୍ଡ ଆଉ ଡେଣା ମଧ୍ୟ ଦେଖାଯାଉଛି । ଏପରି 
ଉତ୍ତରଦାତାଙ୍କୁ ସେଠାରୁ ବିଦାକରି ଦିଆଗଲା। ଅର୍ଜୁନର୍କୀ 
ପାଳି ପଡ଼ିବାରୁ ତାଙ୍କୁ ପଚରାଗଲା ତୁମେ କ'ଣ ଦେଖୁଛ? 
ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ- ମୋତେ କେବଳ ଚଢ଼େଇର କଣ୍ଠ 
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ଦେଖାଯାଉଛି ଆଉ କିଛି ଦେଖାଯାଉ ନାହିଁ। ସେତେବେଳେ 
ଯାଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ ଶର ମାରିବାକୁ କୂହାଗଲା। ଅର୍ଜୁନ ଚଢ଼େଇ 
କଣ୍ଠରେ ଶର ବିଦ୍ଧ କଲେ; କାରଣ ତାର୍ଦ୍ବର ଠିକ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ଉପରେ ହିଁ ଦୃଷ୍ଟ ଥୂଲା। ଯଦି ଚଢ଼େଇ ଦେଖାଯାଉଛି, 
ବୃକ୍ଷ) ଡାଳ ଇତ୍ଯାଦି ଦେଖାଯାଉଛି, ତା”ହେଲେ ତାହା କି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିର୍ଥୟନ ଦୃଷ୍ଟ ତ ଗ୍ବରିଆଡ଼େ ଖେଳି ରହିଛି। ଲକ୍ଷ୍ଯ 
ନିର୍ଚୟ ହୋଇଗଲେ କେବଳ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହିଁ ଦେଖାଯିବ। 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ଯ କିଛି ବି ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ। ଏହି 
ପ୍ରକାରେ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୂଷ୍ଯର ଲକ୍ଷ୍ଯ କେନ୍ଦ୍ରିତ ହୋଇ 
ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଅନନ୍ୟ ହେଲା କିପରି? ଅବ୍ଯଭିଗ୍ବରୀ 
'ଅନନ୍ଯଯୋଗ'” ହେବା ଉଚିତ-- 'ମୟି ଚାନନ୍ୟଯଯୋଗେନ 
ଭକ୍ତିରବ୍ୟଭିଗ୍ବରିଣୀ” (ଗୀତା ୧୩ | ୧୦) | “ଅନ୍ଯଯୋଗ' 
ହେବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶରୀର, ମନ, ବୁଦଵି, ଅହମ୍‌ 
ଆଦିର ସହାୟତା ନ ରହିବା ଉଚିତ । ସେଠାରେ କେବଳ 
ଭଗବାନ ହିଁ ରହିବା ଉଚିତ । 

ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୂଳସୀଦାସଙ୍ଗୁ କେହି ଜଣେ କହିଲେ-¬ 
“ଆପଣଙ୍କ ଆରାଧ୍ଯ ବାଳକ ରାମଚଗବ୍ର ବାରକଳାର ଅବତାର, 
କିନ୍ତୁ ସୂରଦାସଙ୍ଗକର ଆରାଧ୍ୟ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃକ୍ଣ ଷୋଳକଳାର 
ଅବତାର।'” ଏ କଥା ଶୁଣିବାମାତ୍ରେ ଗୋସ୍ଵାମୀ ତୁଳସୀଦାସ 
ତାଙ୍ଚ୍ପ ଚରଣତଳେ ପଡ଼ିଯାଇ କହିଲେ--“'ଆହା! ତୂମେ 
ବହୁତ କୃପା କଲ! ମୁଁ ତ ରାମଙ୍କୁ ଦଶରଥଙ୍ଟରର ପ୍ରିୟ ପୁତ୍ର 
ମନେକରି ଭକ୍ତି କରୁଥୂଲି। ଏବେ ଜଣାପଡ଼ିଲା ଯେ ସେ 
ବାରକଳାର ଅବତାର ବୋଲି! ସେ ଏତେ ବଡ଼ନଂ ଆପଣ 
ଆଜି ଗୋଟିଏ ନୂଆ କଥା କହି ମୋର ବଡ଼ ଉପକାର 
କଲେ।” ମାତ୍ର କୃଷ୍ଣ ଯେ ଷୋଳକଳାର ଅବତାର-¬ଏ 
କଥା ସେ ଶୁଣି ବି ନାହାନ୍ତି, ଏ ଦିଗକୁ ତାକ୍କୀର ଆଦୌ 
ଲକ୍ଷ୍ଯ ଯାଇ ନାହିଁ। 

ଭଗବାନଙ୍କର ପ୍ରତି ଭକ୍ତର୍ଦ୍ରର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବ ଥାଏ। 
କେହି କହେ ଦଶରଥର୍ଦ୍ଚ କୋଳମଣ୍ଡନ କରୁୂଥୂବା ରାମ 
ମୋର ଇଷ୍ଟ--ଂଇଷ୍ଟଦେଷ୍ଚ ମମ ବାଲକ ରାମା' (ମାନସ 
୭ | ୭୫। ୩), ରାଜାଧରାଜ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ନୁହନ୍ତି, କୋଳରେ 
ଖେଳୁଥୂବା କୁନି ରାମ। କେଉଁ ଭକ୍ତ କହେ ଲଡ଼ୁ ଧରି 
ଗୁରୁଣି ଗୁରୁଣି ଗ୍ବଲୁଥୁବା ନନ୍ଦପୁଅ ହିଁ ମୋର ଇଷ୍ଟ । ଏପରି 
ଭକ୍ତ ନିଜର ସ୍ନେହର ଦଶରଥକୁମର ଓ ନନ୍ଦକୁମରଙ୍କ ପାଇଁ 
ସାଧୁସନ୍ତବ୍ତ ନିକଟରେ ଆଶୀର୍ବାଦ ଭିକ୍ଷା କରନ୍ତି। ଏହା 
ଭଗବାନଙ୍ଗୁ ବହୁତ ଭଲ ଲାଗେ। ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା,`ଭଗବାନବୀ 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଭକ୍ତମାନ୍କର ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ ନାହିଁ। 

ୟା ବ୍ରଜରଜ କୀ ପରସ ସେ, ମୁକତି ମିଲ ତ ହେଁ ଗ୍ବର | 
ଖ୍ରା ରଜ କୋ ନିତ ଗୋପିକା, ଡାରତ ଡଗର ବୁହାର ॥ 

ଅଗଣାର ଯେଉଁ ଧୂଳିରେ କହ୍ନେଇ ଖେଳୁଥୂଲେ, ସେହି 

ଧୂଳି କେହି ଧାରଣ କଲେ ତାକୁ ଗ୍ବରି ପ୍ରକାରର ମୁକ୍ତି 


± ଶରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ମିଳିଯାଏ। କିନ୍ତୁ ମାତା ଯଶୋଦା ସେହି ଧୂଳିକୁ ଝାଡ଼ୁକରି 
ବାହାରେ ଫୋପାଡ଼ି ଦିଅନ୍ତି । ମାଆଙ୍ଗୀ ପାଇଁ ତ ତାହା ଆବର୍ଜନା 
ମାତ୍ର। ମୁକ୍ତିକୁ ପଗ୍ଵରେ କିଏନ ମାଆବ୍କୀର କେବଳ କହ୍ନେଇ 
ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ; କହ୍ନେଇର ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟ ନ 
ଥାଏ କି ଯୋଗ୍ୟତା ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ନ ଥାଏ। 

ସନ୍ତଜନ କହିଛନ୍ତି ଭଗବାନତ୍କୀ ସଙ୍ଗେଂ ଭେଟିବାକୁ 
ହେଲେ ସଙ୍ଗରେ ସାଥୀ ଓ ସାମଗ୍ରୀ ନ ଥୂବା ଉଚିତ। 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଥୀ ଓ ସାମଗ୍ରୀ ବିନା ତାର୍କୁ ଭେଟ କର । ସଙ୍ଗଂରେ 
ଯଦି ସାଥୀ ଓ ଆଶ୍ରୟ ରହିଛି, ତା'ହେଲେ ତୂମେ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ କ'ଣ ଭେଟିଲ? ମନ, ବୁଦି, ବିଦ୍ଯା, ଧନ 
ଆଦି ସାମଗ୍ରୀ ସଙ୍ଗଂରେ ରହିଥୂଲେ ସେ ସବୁର ଆବରଣ 
(ବ୍ୟବଧାନ) ରହିଯିବ |। ଆବରଣ ଆଢ଼ୁଆଳରେ କ'ଣ ମିଳନ 
ହୁଏ! ସେଠାରେ କପଡ଼ା ବି ବ୍ୟବଧାନ ସୂଞ୍ଝି କରେ । କେବଳ 
କପଡ଼ା ନୁହେଁ, ଏପରି କି ମାଳା ଯଦି ବାଧା ଦେଲା, ତେବେ 
କି ମିଳନ ହେଲା? ତେଣୁ ସଙ୍ଗରେ ସାଥୀ ଓ ସାମଗ୍ରୀ ନ 
ଥିଲେ ଭଗବାନର୍କୀ ସହିତ ଯେଉଁ ମିଳନ ହେବ, ତାହା 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଲକ୍ଷଣ ଓ ଦିବ୍ଯ ହେବ। 

ଜଣେ ମହାମ୍ରାଙ୍କ ସହିତ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରତ ଜଣେ 
ବ୍ରଜବାସୀ ଗୋପାଳ ଭେଟ ହେଲେ । ସେ ଭଗବାନର୍ଦୀର 
ଭକ୍ତ ଥୂଲେ। ମହାମ୍ଯ଼ା ତାର୍ଜୁ ପଗ୍ବରିଲେ--ତୁମେ କ'ଣ କରୁଛ? 
ସେ କହିଲେ--ମୁଁ ମୋ ଗେହୁ ପୁଅ କହେଇର କାମ କରୁଛି | 
ମହାମ୍ପା ଜଣକ କହିଲେ-- ମୁଁ ଭଗବାନର୍କୀର ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ, 
ତୂମେ କ'ଣ? ସେ କହିଲେ ମୁଁ ଫନନ୍ଯ ଭକ୍ତ। ମହାମ୍ବରା 
ପଗ୍ଵରିଲେ-ଫନନ୍ଯ ଭକ୍ତ କ'ଣ? ବ୍ରଜବାସୀ ଗୋପାଳ 
ମଧ୍ୟ ପଗ୍ଵରିଲେ-¬ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ କ'ଣ? ମହାମୂା କହିଲେ-¬ 
ଯିଏ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଶକ୍ତି, ଗଣେଶ, ବ୍ରହ୍ମା ଆଦି କାହାରିକୁ ନ ମାନି 
କେବଳ ଆମ କହ୍ନେୟାକୁ ମାନେ, ସେ ହେଉଛି ଅନନ୍ୟ 
ଭକ୍ତ। ସେ କହିଲେ--ବାବାଜୀ! ମୁଁ ଏ ଶଶୁରଜ୍କର ନାଆଁ 
ବି ଜାଣିନି। ଏସବୁ କ'ଣ ଆଉ କଂଣ ନୁହଁ ମୋତେ କିଛି 
ଜଣା ନାହିଁ; ତା'ହେଲେ ମୁଁ ଫନନ୍ଯ ହେଲି କି ନାହିଁ 
ଏହିଭଳି ବ୍ରହ୍ମ କ'ଣ, ଆମା କ'ଣ, ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ କ'ଣ, 
ସାକାର ଓ ନିରାକାର କ'ଣ-¬ଏ ଦିଗକୁ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତକ୍ତର 
ଦୃଷ୍ଟି ନ ଯିବା ଉଚିତ। 

ବ୍ରଜର ଗୋଟିଏ କାହାଣୀ । ଜଣେ ସାଧୁ କୂଅ ପାଖରେ 
ବସି ବ୍ରହୁକୁ ପରମାମ୍ଦୂ, ଜୀବାମ୍ରା ପ୍ରଭୂତି ବିଷୟରେ ଜଣର୍କୀ 
ସହିତ କଥାବାର୍ତା ୱଂହେଉଥୂଲେ। ଜଣେ ଗୋପୀ ସେଠାକୁ 
ପାଣି ନେବାକୁ ଆସିଲା। ବାବାଜୀ କ'ଣ କଥାବାର୍ତା ହେଉଛନ୍ତି, 
ସେ କାନ ଡେରି ଶୁଣିଲା। ସେହି ଗୋପୀ ଆଉ ଜଣେ 
ଗୋପୀକୁ ଭେଟି ପଗ୍ରରିଲା- ଆଲୋ ସଖୀ! ବ୍ରହ୍ମ କ'ଣ 
କି? ଅନ୍ୟ ଗୋପୀ ଜଣକ କହିଲା--ଆମ କହେଇର କେଉଁ 
ଅଡ଼ୋଶୀ ପଡ଼ୋଶୀ କି ସାଙ୍ଗସାଥୀ ହୋଇଥୂୁବୀ! ଆମେ ତ 


ଶ୍ମୋକ ୬୬] 


କିଛି ଜାଣିନୁ! ଏମାନେ ସେଇ ଚର୍ଚ୍ଚାରେ ସବୁବେଳେ ବ୍ୟସ୍ତ, 
ତେଣୁ ସବୂ ଜାଣିଥୁବେ । ଆମର ତ କେବଳ ସେଇ ନନ୍ଦପୁଅ। 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମର୍କ୍ୁ ବାଲ୍ଲୀକି କହୁଛନ୍ତି 
ଜାହି ନ ଗ୍ରହିଅ କବହୂ କଛୁ ତୁମ୍୍‌୍‌ହ ସନ ସହଜ ସନେହୂ । 


କିଛି କାମ ପଡ଼ିଲେ ନନ୍ଦବାବାଙ୍ଗୁ କହିଦେବା, ଗିରିରାଜମ୍ମୁ। ବସହୁ ନିରଂତର ତାସୁ ମନ ସୋ ରାଉର ନିଜ ଗେହୁ ॥ 


କହିଦେବା ଯେ ତୂମେ ଟିକେ ଦୟା କର। କହ୍ନେଇ ତ 
ଭୋଳାଟାଏ, ସେ ବୁଝିବ କ'ଣ ଆଉ କରିବ କ'ଣ? 
କହ୍ନେଇଠାରୁ କ'ଣ ମିଳିବନ ଆଲୋ ସଖୀ! ମିଳନ୍ତା ଆଉ 
କ'ଣ, ସେ ପରା ଆମର ନିଜର! ଆମେ ବି ଏକା ଆଉ ସେ 
ମଧ୍ୟ ଏକା । ଆମ ପାଖରେ କିଛି ନାହିଁ କି ତା'ପାଖରେ ବି 
କିଛି ନାହିଁ ଏକବାରେ ଲଇଂଳା ବାବା--“ଂନଗନ ମୂରତି 
ବାଲ ଗୁପାଲକୀ, କତରନୀ ବରନୀ ଜଗଜାଲ କୀ ।' 
ତା'ହେଲେ ଏପରି କହ୍ନେଇଠାରୁ କ'ଣ ମିଳିବ”? 

ମାଆ ଯଶୋଦା ବଳରାମଙ୍କୁ କହନ୍ତି- ଦେଖ୍‌ ବଳରାମ! 
କହ୍ନେଇଟା ବଡ଼ ଭୋଳା, ତୁ ଟିକେ ତାକୁ ନଜର ରଖିଥୁବୁ; 
ଜଙ୍ଗଲରେ ଯେମିତି ସେ ଦୂରକୁ ନ ଯାଏ।” ବଳରାମ 
କହନ୍ତି “ମାଆ ! କହ୍ନେଇ ଭାରି ଚଗଲା। ମୋ ସାଙ୍ଗରେ 
ଯାଉ ଯାଉ ଜଙ୍ଗଲରେ କେଉଁଠି ଯଦି ଗୋଟେ ସାପଗାତ 
ଦେଖୁଛି, ସେଥୁରେ ହାତ ପୂରେଇ ଦେଉଛି, ଯଦି ସାପ 
କାମୁଡ଼ି ଦିଏ୮” ମାଆ କହନ୍ତି-“ପୁଅ। ଏବେ ସେ ଛୋଟ 
ଅବୋଧ ବାଳକ, ତୁ ବଡ଼: ତେଣୁ ତା'ଉପରେ ଟିକେ 
ଆଖି ରଖୁଥୁବୁ । ବଳରାମ ଓ ଗୋପବାଳକମାନେ କହ୍ନେଇକୁ 
ନଜରରେ ରଖନ୍ତି। ଗୋପବାଳକମାନର୍ଦ୍ ଯଦି କେହି 
କହେ ଯେ କହ୍ନେୟା ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ ପାଳନ କରୁଛି, 
ସେମାନେ କହନ୍ତି ତମର ଭଗବାନ ସମଗ୍ର ସଂସାରକୁ 
ପାଳନ କରୁୂଥୂବ, ଆମ କହ୍ନେଇ ସେମିତି ନୂହଁ। ଆମର 
ଏଡ଼େ ବକଟେ ବୋଲି କହୁେେଇ ସମଗ୍ର ସଂସାରର କି 
ପାଳନ କରିବଂ୮ 

ଜଣେ ବାବାଜୀଟବ୍କର ଗୋପୀମାନବକ୍କୀ ସହିତ 
କଥୋପକଥନ ଗ୍ବଲିଥୂଲା। କଥା ପ୍ରସଙ୍ଗଂରେ ବାବାଜୀ 
କହିଲେ ଯେ କୃଷ୍ଣା ଏତେ ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟଶାଳୀ। ତାବ୍୍ମର ଏତେ 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି, ତାକ୍କୀ ପାଖରେ ଏଶ୍ବଯ୍ଯ୍ଯର ଏତେ ଭଣ୍ଡାର 
ରହିଛି, ଇତ୍ଯାଦି। ଗୋପୀମାନେ କହିଲେ-¬ ବାବାଜୀ! 
ସେହି ଭଣ୍ଡାରର ଗ୍ରବି ତ ଆମ ପାଖରେ! କହ୍ନେଇ 
ପାଖରେ ଅଛି କ'ଣ? ତାଂପାଖରେ ତ କିଛି ନାହିଁ। କେହି 
ତାକୁ କିଛି ମାଗିଲେ ସେ କେଉଁଠୁ ଦେବ” ଏଥୁପାଇଁ 
ଯାହାର କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ ସେ ତାଂପାଖକୁ ଯିବା ଉଚିତ 
ନୂହେଁ। ଯାହାର କିଛି ଆବଶ୍ଯକ ନାହିଁ ସେ ହିଁ କହ୍ନେଇ 
ନିକଟକୁ ତା'ର ଶରଣ ପାଇଁ ଯାଇ ପାରେ । କୌଣସି 
ଅବସ୍ତାରେ କିଛି ବି ପାଇବାର ଭାବ ନ ହେବା ଉଚିତ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିପତ୍ତି, ମୃତ୍ଯୁ ଆଦି ଅବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ “ମୋତେ 
ଟିକେ ସାହାଯ୍ଯ କର, ରକ୍ଷା କର” ଏପରି ଭାବ ମଧ୍ଯ 
ଆସିବା ଅନୁଚିତ। 


(ମାନସ ୨ | ୧୩୧) 
କିଛି ପାଇବାର ଭାବ ନ ଥୂଲେ ଭଗବାନ ସ୍ବାଭାବିକ- 
ଭାବେ ପ୍ରିୟ ଓ ମଧୁର ଲାଗନ୍ତି ତୁ ମ୍‌ହ ସନ ସହଜ 
ସନେହୁ।” ଯେଉଁଠି କିଛି ଆକାଙ୍କ୍ଷା ନ।ହିଁ, ତ।ହା 
ଭଗବାନର୍ଦ୍ବର ପ୍ରକୃତ ନିବାସସ୍ପାନ ¬ “ସୋ ରାଉର ନିଜ 
ଗେହୁ।' ଯଦି ଆକାଙ୍କ୍ଷା ବି ରଖିବା ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍ଦୁ 
ମଧ୍ୟ ରଖିବା, ତେବେ ତାହା ଭଗବାନର୍କୀ ପ୍ରକୃତ ନିବାସସ୍ଥାନ 
ନୂହେଁ। ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ “ସହଜ” ସ୍ନେହ ହେବା ଉଚିତ, 
ସ୍ନେହରେ କିଛି ମିଶ୍ରିତ ନ ହେବା ଉଚିତ ଅର୍ଥାତ୍‌ କୌଣସି 
ଆକାଡ୍କ୍ଷା ନ ଥୂବା ଉଚିତ । ଯେଉଁଠି କିଛି ବି ଆକାଡ୍କ୍ଷା 
ଅଛି, ତାହା କି ପ୍ରେମନ ତାହା ତ ଆସକ୍ତି, ବାସନା, ମୋହ 
ଓ ମମତା। ସେଥୂପାଇଁ ଗୋପୀମାନେ ସାବଧାନ କରାଇ 
କହୁଛନ୍ତି-¬ 
ମା ଯାତ ପାଚ୍ଛାଃ ପଥୂଭୀମରଥ୍ୟାଂ 
ଦିଗମ୍ବରଃ କୋଃପି ତମାଳନୀଳଃ । 
ବିନ୍ଯସ୍ତହସ୍ତୋଃପି ନିତମ୍ବବିମ୍ବେ 
ଧୂତଃ ସମାକଷିତି ଚି ତ୍ତବିତ୍ତମ୍‌ ॥ 

“ହେ ପଥୂକଗଣୀ! ସେହି ଗଳିବାଟେ ଯାଅ ନାହିଁ, 
ତାହା ବଡ଼ ଭୟାବହ । ସେଠାରେ ନିଜ ନିତମ୍ବବିମ୍ବ ଉପରେ 
ଦୁଇହାତ ରଖି ତମାଳ ସଦୃଶ ନୀଳ ବର୍ଶ୍ରିର ଯେଉଁ ଲଙ୍ଗଳା 
ପିଲାଟି ଠିଆ ହୋଇଛି, ସେ କେବଳ ଦେଖିବାକୁ ଅବଧୂତ | 
ପ୍ରକୃତରେ ତା'ଂପାଖ ଦେଇ ଯାଉଥୂବା କୌଣସି ପଥୂକର 
ଚିତ୍ତରୂପୀ ଧନକୁ ସେ ହରଣ ନ କରି ଛାଡ଼େ ନାହିଁ।” 

ସେ ଯେଉଁ କାଳିଆ ଲଙ୍ଗଳା ପିଲାଟି ଠିଆ ହୋଇଛି 
ନା? ତାଂ ଦ୍ବାରା ତୂମେ ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇଯିବ, ନିଃସ୍ଵ ହୋଇଯିବା! 
ସେ ଏମିତି ଗ୍ଵରେର ଯେ ସବୁ ସଫା କରିଦେବ । ସେ ଆଡ଼କୁ 
ଯାଅ ନାହିଁ, ଆଗରୁ ମନେ ରଖିଥାଅ। ଯଦି ଗ୍ବଲିଗଲ, 
ତେବେ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଗ୍ବଲିଗଲ ବୋଲି ଜାଣ। ତେଣୁ 
ଯଦି କେହି ଭଲରେ ବଞ୍ଚିବାକୁ ଗ୍ବହଁ, ସେପଟେ ଯାଅ ନାହିଁ । 
ତା'ର ନାମ କୃସ୍ନ! ଯେ ଆକୃଷ୍ତ. କରେ, ତାକୁ କୃଷ୍ କହନି | 
ଥରେ ଆକୃଷ୍ଟ କରିନେଲେ ଆଉ ଛାଡ଼ିବ ନାହିଁ । ତା' ସହିତ 
ଯଦି ପରିଚୟ ନ ହୋଇଛି, ତେବେ ତ ଭଲ କଥା। ଯଦି 
ପରିଚୟ ହୋଇଗଲା, ତେବେ ସବୁ ଗଲା ଆଉ ତୁମେ 
କୌଣସି କାମରେ ଲାଗିବ ନାହିଁ, ତ୍ରିଲୋକରେ ଅକାମୀ 
ହୋଇଯିବ। 

'ନାରାୟନ'” ବୌରୀ ଭଭ ଡୋଲୈ, ରହୀ ନ କାହୂ କାମ କୀ॥ 
ଜାହି ଲଗନ ଲଗୀ ଘନସ୍ଯୟାମ କୀ । 

ଏହା ସତ୍ଯ ଯେ, ଯିଏ କୌଣସି କାମରେ ଆସେ 
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ନାହିଁ। ସେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସବୁ କାମରେ ଆସୌ। ମାତ୍ର “ତ୍ରୈଲୋକ୍ଯର ସମସ୍ତ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ବିନିମୟରେ ମଧ୍ଯ 
କୌଣସି କର୍ମରେ ତା'ର କିଛି ପ୍ରୟୋଜନ ନ ଥାଏ। ଯେ ସେହି ଦେବଦୁର୍ଲଭ ଭଗବତ୍‌ ଚରଣାରବି ନ୍ଦକୁ 

ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତର୍ତୁ ଭଜନ କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। । ଅର୍ଵନିମିଷ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତ୍ଯାଗ କରି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେ 
ତାଙ୍ଗୀ ଦ୍ବାରା ସ୍ବତଃ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକଭାବରେ ଭଜନ ହେଉଥାଏ।। ହିଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭଗବଭକ୍ତ ।”” 


ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚ ନାମ ତାଙ୍କୁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ମଧୁର ଓ ପ୍ରିୟ ନ ପାରମେଷ୍ଟ୍ୟଂ ନ ମହେନ୍ଦ୍ରଧୃଷ୍ଟ୍ଯଂ 

ଲାଗେ। ଯଦି କେହି ପଗ୍ରବରେ ଯେ, ତୂମେ ଶ୍ଵାସ ନେଉଛ ନ ସାବିଭୌମ୍ୟଂ ନ ରସାଧୂପତ୍ୟମ୍‌ । 
କାହିଁକିଅ ପବନକୁ ଭିତର ବାହାର କରିବାର କି ଧନ୍ଦା ନ ଯୋଗସିଦୀରପୁନଭିବଂ ବା 

ଲଗାଇଛ; ତେବେ କୁହାଯିବ ଯେ ଭାଇ! ଏହା ଧନ୍ଦା ନୁହେଁ, ମଯ୍ୟପିତାମ୍ବେଳ୍ଛତି ମଦନ ବି ନାନ୍ଯତ୍ଵ ॥ 

ଏହା ବିନା ବଞ୍ଚି ପାରିବା ନାହିଁ। ସେହିପରି ଶରଣାଗତ (ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧ | ୧୪ | ୧୪) 
ଭକ୍ତ ଭଜନ ବିନା ରହି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଯାହାଚ୍ଦୁ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି “ନିଜକୁ ମୋ ନିକଟରେ ଅର୍ପଣ 


ଅର୍ପଣ କରି ଦିଆଯାଇଛି, ତାର୍ଚ୍ଚ ବିସ୍ଥୁତି ରେ ଅତ୍ଯନ୍ତ । କରିଥୁବା ଭକ୍ତ ମୋତେ ଛାଡ଼ି ବ୍ରହ୍ମାପଦ, ଇନ୍ଦ୍ରପଦ, ସମଗ୍ର 
ବ୍ୟାକୁଳତା ଓ ଅଘ୍ରିରତା ଉତ୍ପନ୍ନ ହୁଏ- 'ତଦ଼ ବିସ୍ମରଣେ | ପୁଥୁିବୀ ସଦୃଶ ସାମାଜ୍ୟ, ପାତାଳାଦି ସମସ ଲୋକର ରାଜ୍ୟ, 
ପରମବ୍ୟାକୂଳତେତି' (ନାରଦଭକ୍ତିସୂତ୍ର ୧୯) | ଏପରି ଭକ୍ତଙ୍ଗୁ । ଯୋଗର ସମସ୍ତ ସିଦ୍ଧି ଓ ମୋକ୍ଷ ମଧ୍ୟ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ।'' 


ଯଦି କେହି କହେ ଯେ ତୁମେ ଅର୍ଵିକ୍ଷଣ ପାଇଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଭରତ କହିଛନ୍ତି-- 
ଭୁଲିଗଲେ ତୂମକୁ ତ୍ରେଲୋକ୍ଯ ମିଳିଯିବ, ତଥାପି ସେ । ଅରଥ ନ ଧରମ ନ କାମ ରଭୂଚି ଗତି ନ ଚହଉଁ ନିରବାନ। 
ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ଏଡ଼ାଇ ଦେବେ। ଭାଗବତରେ ଅଛି- ଜନମ ଜନମ ରତି ରାମ ପଦ ୟହ ବରଦାନୁ ନ ଆନ॥ 
ତ୍ରିଭୂବନବିଭବହେତବେଏ ପ୍ୟକୁଣ୍ଠ- (ମାନସ. ୨ | ୨୦୪) 
ସ୍ରତିରଜି ତାମ୍ବସୁରାଦି ଭିର୍ବି ମୂଗ୍ୟାତବ [ଅର୍ଥ _ “ଧର୍ମ, ଅର୍ଥ/ କାମ ଓ ନିର୍ବାଣଗତି ମଧ୍ୟ ମୁଁ 
ନ ଚଳତି ଭଗବତ୍‌ ପଦାରବିନ୍ଦା- ଗ୍ବହୁଁ ନାହିଁ ଜନ୍ମ ଜନ୍ମ ଧରି ରାମତଚ୍ଚ୍ର ଚରଣରେ ଯେପରି 
ଲୁ ବନିମିଷାଵଵିମପି ଯଃ ସ ବୈଦ୍ଵବାଗ୍ର୍ୟଃ ॥ ରତି ହେବ, ସେହି ବର ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତୁ। ମୋର ଆଉ 


(ଶ୍ରୀମଭା. ୧୧। ୨। ୫୩) | କିଛି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ |] 


ଘଂଜିଜିଞ୍ଜ ଭ/ବ--ଭଗବାନର୍କ୍ବ ସହିତ କର୍ମଯୋଗୀର୍କ୍ର 'ନିତ୍ଯ' ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ, ଜ୍ଞାନଯୋଗୀଙ୍ସ୍ର “ତତ୍ତ୍ୃଗତ' ସମ୍ବନ୍ଧ 
ହୁଏ ଏବଂ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କର “ଆମ୍ରୀୟ” ସମ୍ବନ୍ଧ ହୁଏ। ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସଂସାରର ଅନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ ପରିତ୍ଯକ୍ତ 
ହୋଇଯାଏ, ତତ୍ତ୍ବଗତ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ତତ୍ତ୍ଵ ସହିତ ଏକତୃ (ତତ୍ତ୍ଵବୋଧଃ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଆମ୍ରୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଭଗବାନର୍କୀ 
ସହିତ ଅଭିନ୍ତତା (ପ୍ରେମଃ। ହୋଇଯାଏ। ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶାନ୍ତରସ, ତତ୍ତ୍ଵଗତ ସମ୍ଭନ୍ଧରେ ଅଖଣ୍ଡରସ ଓ 
ଆମ୍ପୀୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅନନ୍ତରସ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। ଅନନ୍ତରସ ନ ମିଳିବାଯାଏ ଜୀବର କ୍ଷୁଧା ସମ୍ପୂର୍ଶ ନିବାରଣ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଅନନ୍ତରସର ପ୍ରାପ୍ତି ଶରଣାଗତି ଦ୍ବାରା ସମ୍ଭବ। ଏହି କାରଣରୁ ଶରଣାଗତି ସର୍ବଗୁହ୍ୟତମ ଓ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସାଧନା 
ଅଟେ। 

ସବୁ ଧର୍ମକୁ ସ୍ବରୂପତଃ ତ୍ୟାଗ କରିବା 'ସବିଧମାନ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ'ର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ସବୁ 
ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ୟାଗ କରିବା । ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, କୌଣସି ଧର୍ମର (କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମର) ଆଶ୍ରୟ ନ ରହିବା ଉଚିତ | ପ୍ରଥମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୩୩ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଯେଉଁ “ତ ଇମେଃବସିତା ଯୁଦ୍ଧେ ପ୍ରାଣାଂସ୍ତ୍ୟକ୍ତ୍ଵା ଧନାନି ଚ” କୁହାଯାଇଛି, ସେଠାରେ ମଧ୍ୟ 
।ପ୍ରାଣାଂସ୍ତ୍ୟକ୍ଟ୍ରା/କୁ “ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ” ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ ନ କରି “ପ୍ରାଣର ଆଶ୍ରୟ (ଆଶା) ତ୍ୟାଗ” ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରିବା; 
କାରଣ ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କରି କିଏ ଯୁଦ୍ଧରେ କିପରି ଛିଡ଼ା ହେବ? ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅସମ୍ଭବ । ସେହିପରି ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ନବମ 
ଶ୍ମୋକରେ ବ୍ୟବହୃତ “ଅନ୍ୟେ ଚ ବହବଃ ଶୂରା ମଦଥୈ ତ୍ୟକ୍ତ ଜୀବିତାଃ' ର ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ବହୁତ ଶୂରବୀର 
ନିଜର ଜୀବନ ତ୍ଯାଗ କରି ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି, ବରଂ ଏହାର ଅର୍ଥ ସେହି ଶୂରବୀରମାନେ ଜୀବନର ଆଶା ତ୍ୟାଗ କରି 
ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ପ୍ରତି ଭୂକ୍ଷେପ ନାହିଁ। ତେଣୁ ଏଠାରେ ମଧ୍ୟ “ସବିଧମାନୁ ପରିତ୍ଯକ୍ଯଂ 
ପଦଟିକୁ “ଧର୍ମର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ୟାଗ' ଅର୍ଥରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଉଚିତ । ଶୂରବୀରମାନବ୍କ୍ର ଯେପରି ନିଜ ପ୍ରାଣ ବା ଜୀବନ 
ପ୍ରତି ଭୂକ୍ଷେପ ନ ଥାଏ, ଭକ୍ତଙ୍କର ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ଅନ୍ଯ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଭୂକ୍ଷେପ ନ ଥାଏ। ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅନ୍ଯ ଧର୍ମର 
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(କର୍ତବ୍ୟଂକର୍ମର) ମହତ୍ତ୍ଵ ନ ଥାଏ। କାରଣ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ଶରଣାଗତିର ମହତ୍ତ୍ଵ ଯେତେ ଅଧୂକ, ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକର ମହତ୍ବ 
ସେତେ ଅଧୂକ ନୂୁହେଁ। ଧର୍ମରେ (କର୍ତବ୍ଯଂକର୍ମରେଃ ଜଡ଼ତା ସହିତ ଏବଂ ଶରଣାଗତିରେ ଚିନ୍ମୟତା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ରହେ | କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ନିଜର ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମ ଉପରେ ଆଧାରିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେଥୂରେ ଶରୀରର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଥାଏ। ମାତ୍ର 
ଶରଣାଗତି ସ୍ବୟଂ ଉପରେ ଆଧାରିତ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେଥୂରେ ଭଗବାନଙ୍କୀର ପ୍ରାଧାନ୍ଯ ଥାଏ । 

'ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜଂ'ର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି- ଉପରେ (ବ୍ୟାବହାରିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ) ସମସ୍ତଙ୍ଚ ସହିତ ପ୍ରେମ ଓ 
ଆଦରପୂର୍ବକ ବ୍ଯବହାର କରୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ହୃଦୟରେ କାହାରି ପ୍ରତି ପ୍ରୟୋଜନ ଓ ଆଶ୍ରୟ ନ ରହୁ, କେବଳ 
ଭଗବାନର୍କୀର ଆଶ୍ରୟ ରହୁ-¬ 

ୟହ ବିନତୀ ରସଘୁବୀର ଗୁସାଶ । 
ଓଁର ଆସଂବିସ୍ବାସଂଭରୋସୋ, ହରୌ ଜୀଞଵ-ଜଡ଼ତାଭ ॥ 
(ବିନୟପତ୍ରିକା ୧୦୩) 
ଏକ ଭରୋସୋ ଏକ ବଲ ଏକ ଆସ ବିସ୍ବାସ । 
ଏକ ରାମ ଘନ ସ୍ଯାମ ହିତ ଗ୍ରତକ ତୁଳସୀଦାସ ॥ 
(ଦୋହାବଳୀ ୨୭୭) 

ବାସ୍ତବରେ ପୂର୍ଣ ଶରଣାଗତି ଭଗବାନ ହିଁ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ଛୋଟ ଶିଶୁ ତା'ର ହାତ ଦୁଇଟି ଉପରକୁ ଟେକିଦେଲେ 
ମାଆ ଯେପରି ତାକୁ କାଖକୁ ନେଇଯାଏ, ସେହିପରି ଭକ୍ତ ନିଜ ଶକ୍ତି ଅନୂସାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ୍ମୁଖ ହେଲେ ଓ 
ତାର୍କୀର ଶରଣାଗତ ହେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲେ ଭଗବାନ ଭକ୍ତକୁ ପୂର୍ଶ୍ର ଶରଣାଗତି ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । 

ଅର୍ଜୁନ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ଗ୍ବହୁଁଥିଲେ,। ତେଣୁ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରିବେ ବୋଲି କହିଲେ; 
କାରଣ ଭଗବାନର୍ବ୍ଚର ସ୍ଵଭାବ ହେଉଛି--“ଯେ ଯଥା ମାଂ ପ୍ରପଦ୍ୟନ୍ତେ ତାଂସ୍ତଥୈବ ଭଜାମ୍ୟହମ୍‌' (ଗୀତା ୪ | ୧୧) | 
ବାସ୍ତବରେ କେବଳ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯିବା ଶରଣାଗତିର ଫଳ ନୂହେଁ। ଅନନ୍ଯ ଶରଣାଗତିରେ ମନୁଷ୍ଯ 
ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଅଭିନ୍ନ ହୋଇ ଅନନ୍ତରସ ଲାଭ କରିପାରେ! ସେଥୁପାଇଁ ସାଧକ ପାପ ବା ଦୁଃଖରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବାର 
ଅଭିଳାଷ ନ ରଖି କେବଳ ଭଗବାନର୍ବ୍ଧର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇଯିବା ଉଚିତ । କିଛି ପାଇବାର ଅଭିଳାଷ ରଖିଲେ ଅଳ୍ପ 
କିଛି (ଅନ୍ତଯୁକ୍ତ ଫଳ) ମିଳେ, କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଅଭିଳାଷ ନ ରଖିଲେ ସବୁକିଛି (ଅନନ୍ତଃ ମିଳେ। ଏପରି କି ଭଗବାନ 
ମଧ୍ଯ ଶରଣାଗତ ଭକ୍ତଙ୍କର ବଶୀଭୂତ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ତାଙବ୍ଚ୍ପ ନିକଟରେ ରଣୀ ହୋଇଯାଆନ୍ରି। 

ଶରଣାଗତି ହିଁ ଗୀତାର ନିର୍ଯାସ । ଏହା ଭଗବାନ ବିଶେଷ କୃପା କରି କହିଛନ୍ତି। ଏହି ଶରଣାଗତିରେ ହିଁ ଗୀତାର 
ଉପଦେଶ ପୂର୍ଣ୍ଣିଡ଼ ଲାଭ କରେ। ଏହା ବିନା ଗୀତା ଅପୂୃର୍ଶି।! ଏଣୁ ଅର୍ଜୁନ ଂକରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବଂ କହି ପୂର୍ଶ୍ର 
ଶରଣାଗତି ସ୍ବୀକାର କରିବା ପରେ ଭଗବାନ ଆଉ କିଛି କହି ନାହାନ୍ତି। 


=====- ୫ == = 


ନ୍ଦୟ୍ତଂପୁର୍ବନ୍ମ୍ଳୋଳଣନେ କଞ୍ଜୁଜ ଥତୟନ୍ତ ରୋଷଯଳଃମ୍ୟ ବଚନ ଅଳଧିକାନୀନାନଙ୍କ ସନ୍ଦୁଜାକେ କନିକା ପାଇଁ ଏତଦ ବାଜଣୀ କମୁଛଳି। 
ଇଦଂ ତେ ନାତପସ୍କାୟ ନାଭକ୍ତାୟ କଦାଚନ । 
ନ ଗ୍ବଶୁଶୂଷବେ ବାଚ୍ଯ ନ ଚ ମାଂ ଯୋଃଭ୍ୟସୂୟତି ॥ ୬୭॥ 
ଅନ୍ୟ ଇଦମ୍‌ ଏହି ସର୍ବଗୁହ୍ୟତମ ବଚନ; ତେ=ତୁମେ; ଅତପସ୍କାୟ-ଅତପସ୍ବୀକୁ, ନ, ବାଚ୍ୟମ୍‌=କହିବ ନାହିଁ; 
ଅଭକ୍ତାୟ=ଅଭକ୍ତକୁ; କଦାଚନ=କଦାପି; ନ=କହିବ ନାହିଁ; ଚ ତଥା; ଅଶୁଶୂଷବେ ଯେ ଶୁଣିବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ; ନ (ତାକୁ) 
କହିବ ନାହିଁ; ଚ ଏବଂ; ଯଃ= ଯେ; ମାମ୍‌ =ମୋ ପ୍ରତି; ଅଭ୍ୟସୂୟତି-ଦୋଷଦୂୃଞ କରେ (ତାକୁ ମଧ୍ଯ); ନ=କହିବ ନାହିଁ| 
ଏହି ସବିଗୁହ୍ୟଯତମ ବଚନ ଅତପସ୍ବୀକୁ କହିବ ନାହିଁ; ଅଭକ୍ତକୁ କଦାପି କହିବ ନାହିଁ; ଯେ ଶୁଣିବାକୁ ଗ୍ଵହେଁ 
ନାହିଁ, ତାକୁ କହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେ ମୋ ପ୍ରତି ଦୋଷଦୃଷ୍ଟି କରେ, ତାକୁ ମଧ୍ୟ କହିବ ନାହିଁ। 
ବ୍ୟାନ 'ଇଦଂ ତେ ନାତପସ୍କାୟ'-- ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ | ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି | 


ବର୍ଣ୍ଣିତ `ସଵିଧମାଚ୍‌ ପରିତ୍ୟଜ୍ୟ ମାମେକଂ ଶରଣଂ ବ୍ରଜ' ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରିବାରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ 
ଏହି ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ ବଚନ ପାଇଁ ଏଠାରେ “ଇଦମ୍‌' ପଦ ।| ଯେଉଁ କଷ୍ଟ ଓ ବିପରୀତ ପରିସ୍ଥିତି ଆସେ ତାହାକୁ 
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* ଶ୍ରୀମ୍ଭଗବଦୃଗୀତା 3 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ପ୍ରସନ୍ତତାପୂର୍ବକ ସହ୍ୟ କରିବାର ନାମ “ତପଂ। ତପ 
ବ୍ଯତୀତ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ପବିତ୍ରତା ଆସେ ନାହିଁ ଏବଂ 
ପବିତ୍ରତା ନ ଆସିଲେ ଭଲ କଥା ଧାରଣ କରି ହୁଏ 
ନାହିଁ। ଏଣୁ ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, ଯେ ତପସ୍ଵୀ ନୁହେଁ, ତାକୁ 
ଏହି ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ ରହସ୍ଯ କହିବା ଅନୁଚିତ । 

ଯେ ସହିଷ୍କୁ୍‌ ବା ସହନଶୀଳ ନୁହେଁ, ସେ ମଧ୍ଯ 
ଅତପସ୍ବୀ। ତେଣୁ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ଏହି ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ ରହସ୍ଯ 
କହିବା ଅନୁଚିତ । ସହିସ୍ମୁତା ଗ୍ବରି ପ୍ରକାର-¬ 

(୧) ଦୁନ୍ଦ୍ଵ ସହିଷ୍ଣୁତା-- ରାଗ-ଦେଷ, ହର୍ଷ-ଶୋକ, 
ସୁଖ-ଦୁଃଖ, ମାନ-ଅପମାନ, ନିନ୍ଦା-ସୁତି ଆଦି ଦୁନ୍ଦ୍ଵରୁ ମୁକ୍ତ 
ହେବା--'ତେ ଦୁନ୍ଦ୍ମୋହନିମ୍ୁକ୍ତାଃ (ଗୀତା ୭ | ୨୮); 
“ଦୁନ୍ଦେେର୍ବିମୁକାଃ ସୁଖଦୁଃଖସଂଜ୍ଞୈଃ' (ଗୀତା ୧୫ | ୫) | 

(୨) ବେଗ ସହିଷ୍କୁତା--କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, 
ଦ୍ବେଷ ଆଦିର ବେଗ ଉପ୍ଥନ୍ତ ହେବାକୁ ନ ଦେବା-- 
“'କାମକ୍ରୋଧୋଉଭବଂ ବେଗମ୍‌' (ଗୀତା ୫ | ୨୩) | 

(୩) ପରମତସହିଶୂୁତା-¬ ଅନ୍ୟମାନଜ୍କୀ ମତର ମହିମା 
ଶୁଣି ନିଜ ମତରେ ସନ୍ଦେହ ନ ହେବା ଏବଂ ସେମାନର୍ଦୀ 
ମତରେ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ନ ନ ହେବାଂ--“‹ଏକଂ ସାର ଚ ଯୋଗଂ 
ଚ ଯଃ ପଶ୍ୟତି ସ ପଶ୍ୟତି' (ଗୀତା ୫ | ୫) | 

(୪) ପରୋକଳଷିସହିଷ୍କୁତା--ନିଜଠାରେ ଯୋଗ୍ୟତା, 
ଅଧୂକାର, ପଦ, ତ୍ଯାଗ, ତପସ୍ଯା ଆଦିର ନ୍ଯୂନତା ଥୂଲେ 
ମଧ୍ୟ ଅନ୍ୟମାନର୍କ୍ପର ଯୋଗ୍ୟତା, ଅଧୂକାର ଆଦିର ପ୍ରଶଂସା 
ଶୁଣି ଅନ୍ତରରେ କୌଣସି ବିକାର ନ ହେବା-¬ 'ବିମ୍ସରଃ' 
(ଗୀତା ୪ | ୨ ୨); 'ହଷାମଷିଭୟୋଦବେଗୈମିକଃ' (ଗୀତା 
୧୨। ୧୫) | 

ଏ ଗ୍ବରୋଟି ସିଦ୍ଧମାନକ୍କର ସହିସ୍କ୍ୁତା ଅଟେ। ଏହି 
ସହିଷ୍କୁତାଗୁଡ଼ିକ ଯାହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ସେ ତପସ୍ବୀ ଏବଂ 
ଯାହାର ଲକ୍ଷ୍ଯ ନୁହେଁ, ସେ ଅତପସ୍ଵୀ। 

ଏପରି ଅତପସ୍ଵୀ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସହିଷ୍କୁକ୍ୟୁ ସର୍ବଗୁହ୍ୟତମ 
ରହସ୍ୟ ନ ଶୁଣାଇବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏହି ଯେ, 'ସମସ୍ତ ଧର୍ମକୁ 
ମୋତେ ଅର୍ପଣ କରି ତୁମେ ଅନନ୍ଯଭାବରେ ମୋର 
ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଅ'--ଏ କଥା ଶୁଣି ତା'ମନରେ ଯଦି କୌଣସି 
ବିପରୀତ ଭାବନା ବା ଦୋଷ ଜାତ ହୁଏ, ତେବେ ସେ 
ମୋର ଏହି ସର୍ବଗୁହ୍ୟତମ କଥାକୁ ସହି ପାରିବ ନାହିଁ ଓ 
ନିରାଦର କରିବ, ଫଳରେ ତାହାର ପତନ ହେବ। 

ଦିତୀୟ ଭାବଟି ହେଲା, ନିଜର ବୃତ୍ତି ଆଚରଣ, 


ଭାବ ଆଦିକୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ଯାହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହେଁ, ସେ 
ଯଦି “ତୂମେ ମୋର ଶରଣାଗତ ହୁଅ, ମୁଁ ତୂମକୁ ସମସ୍ତ 
ପାପରୁ ମୁକ୍ତ କରିଦେବି, ତୂମେ ଚିନ୍ତା କର ନାହିଁ'--ଏ 
କଥା ଶୁଣିବ, ତେବେ ମୁଁ ଚିନ୍ତା କାହିଁକି କରିବି? ଚିନ୍ତା ତ 
ଭଗବାନ କରିବେ'--ଏପରି ବିପରୀତ ଅର୍ଥ କରି ସେ ଦୁର୍ଗୁଣ 
ଓ ଦୁରାଗ୍ରରରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବ ଏବଂ ନିଜର ଅହିତ କରିବ। 
ଏହାଦ୍ବାରା ମୋର ସର୍ବଗୁହ୍ଯୟତମ ବଚନର ଦୁରୂପଯୋଗ 
ହେବ। ତେଣୁ ଏହାକୁ କୁପାତ୍ରରେ କେବେ ଶୁଣାଇବ ନାହିଁ। 

“'ନାଭକ୍ତାୟ କଦାଚନ'--ଯେ ଭକ୍ତିହୀନ, ଯାହାର 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ପ୍ରତି ଭରସା, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ ନାହିଁ, ତାକୁ 
ମଧ୍ଯ ଏ କଥା କହିବ ନାହିଁ; କାରଣ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଭକ୍ତି ନ ଥିଲେ ତା'ର ଏପରି ବିପରୀତ ଧାରଣା ହେବ 
ଯେ “ଭଗବାନ ଆମୂଶ୍ଳାଘୀ, ସ୍ବାର୍ଥପର ଏବଂ ସେ 
ଅନ୍ଯମାନର୍କୁ ବଶ କରିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ଯେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ 
ବଶ କରିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ସେ ଅନ୍ଯମାନକୁ କ'ଣ କୃତାର୍ଥ 
କରିବ? ତା'ର ଶରଣ ଗଲେ ଲାଭ କଂଣ/ଂ ”' ଇତ୍ୟାଦି | 
ଏହିଭଳି ଦୁର୍ଭାବନା କରି ସେ ନିଜର ପତନ କରିବ। 
ତେଣୁ ଏପରି ଅଭକ୍ତକୁ କଦାପି କହିବ ନାହିଁ। 

'ନ ଚାଶୁଶୂଷବେ ବାଚ୍ଯମ୍‌'--ଯେ ଏ କଥା ଶୁଣିବାକୁ 
ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ, ଏହାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରେ, ତାକୁ ମଧ୍ଯ 
କଦାପି ଶୁଣାଇବ ନାହିଁ; କାରଣ ବିନା ରୂଚିରେ ବାଧ୍ଯ 
କରି ଶୁଣାଇଲେ ସେ ଏହି କଥାକୁ ତିରସ୍କାର କରିବ, 
ତାକୁ ଶୁଣିବାକୁ ଭଲ ଲାଗିବ ନାହିଁ, ତା'ମନ ଏ କଥାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବ ନାହିଁ। ଏହା ମଧ୍ୟ ତା'ପାଇଁ ଏକ ଅପରାଧ 
ହେବ। ଅପରାଧୀର କେବେ ମଙ୍ଗଳ ହୁଏ ନାହିଁ । ତେଣୁ 
ଯେ ଶୁଣିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ ନାହିଁ, ତାକୁ ଶୁଣାଇବ ନାହିଁ। 

'ନ ଚ ମାଂ ଯୋଧଭ୍ୟସୂୟତି'-- ଗୁଣରେ ଦୋଷାରୋପଣ 
କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଇବ ନାହିଁ) କାରଣ 
ତା'ଅନ୍ତଃକରଣ ଅତ୍ଯନ୍ତ ମଳିନ ହୋଇଥୂୁବାରୁ ସେ ମୋ 
କଥା ଶୁଣି ଓଲଟା ମୋ ଉପରେ ଦୋଷାରୋପଣ କରିବ । 

ଦୋଷଦୂଣ୍ଟି ରହିଲେ ମନୁଷ୍ୟ ମହାନ୍‌ ଲାଭରଭୁ ବଞ୍ଚିତ 
ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିଜର ପତନ କରେ।। ଏଣୁ ଦୋଷଦର୍ଶନ 
କରିବା ମସ୍ତବଡ଼ ଦୋଷ। ଏହି ଦୋଷଦୃୂଷ୍ଟି ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁମାନଙ୍କ 
ଠାରେ ମଧ୍ୟ ଥାଏ।.ତେଣୁ ସାଧକ ସାବଧାନ ହୋଇ ଏପରି 
ଭୟର୍କ୍ରର ଦୋଷରୁ ଦୂରେଇ ରହିବା ଉଚିତ । ଭଗବାନ 
ମଧ୍ୟ (ଗୀତା ୩ । ୩୧ ରେ) ଯେଉଁଠି ନିଜର ମତ ବ୍ୟକ୍ତ 


ସକ ଖଖଇଖଇଇଆଆଆାୀାଜଦୈ୍‌୍‌୍‌ ୍‌ «୮ ଵଵ ଜେ ୧ 
^ ପରପ୍ଫପର ମଧ୍ଯରେ ମତଭେଦ ରହିବା ଏବଂ ନିଜ ମତ ଅନୁସାରେ ସାଧନାରତ ହୋଇ ଜୀବନ ଗଠନ କରିବା ଦୋଷାବହ ନୁହେଁ, ବରଂ 
ଅନ୍ୟମାନକ୍କାର ମତ ଖରାପ ଲାଗିବା, ସେମାନବ୍ଦ୍ଚ ମତକୁ ଖଣ୍ଡନ ଓ ଘୃଣା କରିବା ଦୋଷାବହ | 


' ଅସହିଷ୍ଣୁତା ଓ ଅସୂୟା ମଧ୍ୟରେ ସାମାନ୍ୟ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ବିଶେଷତ୍ୃ ସହ୍ୟ କରି ନ ପାରିବା 'ଅସହିସ୍ତୁତା' ଏବଂ 


ଅନ୍ୟମାନଗ୍କ୍‌ ଗୁଣରେ ଦୋଷଦର୍ଶନ କରିବା 'ଅସୂୟା' | 


ଶ୍ମୋକ ୬୮] 


କରିଛନ୍ତି, ସେଠାରେ 'ଶ୍ରଦ୍ଧାବନ୍ତଃ ଅନ ସୂୟନ୍ତଃଂ ପଦରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଓ ଦୋଷଦୃଷ୍ଟଶୂନ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ସେହିପରି ଗୀତାର ମାହାମ୍୍ୟୁରେ (ଗୀତା 
୧୮। ୭୧ ରେ) ମଧ୍ୟ 'ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ ନ ସୂୟଶ୍ବଡ' ପଦରେ 
କହିଛନ୍ତି ଯେ, ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଓ ଦୋଷଦୃଷ୍ଟଶୂନ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ 
ଗୀତା ଶୁଣିବାମାତ୍ରେ ବୈକୁଣ୍ଠାଦି ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
ଏହି ଗୋପନୀୟ ରହସ୍ୟ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ କହିବ ନାହିଁ-- 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ଏହା କହିବାର ତାପ୍ତର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ଯେ ଅନ୍ଯମାନଙ୍ଗୁ ଏହି 
ଗୋପନୀୟ ତତ୍ରରୂ ବଞ୍ଚିତ ରଖିବା, ବରଂ ଭଗବାନ ଓ 
ତାଙ୍କର ବଚନରେ ଯାହାର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି ନାହିଁ, ସେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସ୍ବାର୍ଥପର ମନେକରି (ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ 
ଯେପରି ଅନ୍ଯକୁ ଆକୃଷ୍ଟ କରେ) ଓ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ଉପରେ 
ଦୋଷାରୋପଣ କରି ଯେପରି ପତନ ଅଭିମୁଖୀ ନ ହୁଏ, 
ସେଥୁପାଇଁ ତାକୁ ଏ କଥା କହିବାକୁ ବାରଣ କରାଯାଇଛି । 


ଘିଣିଖଝ୍ଖ ଜ/ବ- ଭଗବାନ ଅଭକ୍ତକୁ ଓ ଦୋଷଦୃୂଷ୍ଟିଯୁକ୍ତ ମନୂଷ୍ଯକୁ ସର୍ବଗୁହ୍ୟତମ ବଚନ ନ କହିବା ପାଇଁ 
ବିଶେଷ ଗୁରୂତୂ ଦେଇଛନ୍ତି। ଅଭକ୍ତ ଓ ଦୋଷଦୂଣ୍ବିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯକୁ କହିବାରେ ଯେତେ ଦୋଷ, ଅତପସ୍ଵୀ ଓ ଶୁଣିବାକୁ 
ନ ଗ୍ବରହୂଥୂବା ମନୁଷ୍ଯକୁ କହିବାରେ ସେତେ ଦୋଷ ନାହିଁ; କାରଣ ଅଭକ୍ତ ଓ ଦୋଷଦୂଷ୍ଟିଯୁକ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ବୁଦ୍ଧି ବିପରୀତ । 
'ଅଭକ୍ତ'ର ଅର୍ଥ ଭକ୍ତିର ବିରୋଧୀ। ଯାହାର ଭକ୍ତି ନାହିଁ¥ ତାକୁ ଏଠାରେ ଅଅଭକ୍ତ' କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। ଭକ୍ତଠାରେ 
ମଧ୍ୟ ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ କେବେ କେବେ ଅସୂୟାରୂପକ ଦୋଷ ଆସିପାରେ, କିନ୍ଗୁ ଭକ୍ତି ପ୍ରଭାବରେ ସେହି ଦୋଷ ଛାଏଁ ନଷ୍ଟ 


ହୋଇଯାଏ। 


ଯେ ଅହଂକାରବଶତଃ ଶୁଣିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ ନାହିଁ, 


ତାକୁ “ଅଶୁଶୂଷବେ' କୁହାଯାଏ। ଅଜ୍ଞତା ହେତୁ ଶୁଣିବାକୁ 


ଇଚ୍ଛା କରୁ ନ ଥୂବା ମନୂଷ୍ଯକୁ ଏଠାରେ ଅଅଶୁଶୂଷବେ” କୁହାଯାଇ ନାହିଁ। 


====-= ¬; === 


ନଦୀନ୍ଖ ରୀ ଜ ଭାବ ହେଲକ ଯିଏ ଏହାକୁ ଦରୂନ କନିବ, ତାଠୁ ବଳି ୫ମ/କ ଡି ଥାଜ କେହି ହେବ କାହି ଏହା 


ଜଣବ/6 ଏଠବ ଜନିଇଟି 8 /ଳନଜେ କହୁଛନଳି / 


ଯ ଇଦଂ ପରମଂ ଗୁହ୍ଯଂ ମଭକ୍ତେ ଷ୍ବଭିଧାସ୍ଯତି । 
ଭକ୍ତିଂ ମୟି ପରାଂ କୃତ଼ା ମାମେବୈଷ୍ୟତ୍ୟସଂଶୟଃ ॥ ୬୮ ॥ 
ଅନୟ ¬ମୟି=ମୋ'ଠାରେ; ପରାମ୍‌, ଭନୁମ୍‌¬ପରାଭକି; କୃତା--କରି; ଯଃ ଯେ; ଇଦମ୍‌ ¬ଏହି; ପରମମ୍‌= ପରମ; 
ଗୁହ୍ୟମା ଚି ଗୋପନୀୟ ସଂବାଦ; ମଭକ୍ତେଷୁଚମୋ ଭକ୍ତମାନର୍କାୀ ମଧ୍ଯରେ; ଅଭିଧାସ୍ଯତିଚିକହିବ (ସେ); ମାମ୍‌ ଚମୋତେ; 
ଏବଏ ହିଁ; ଏଷ୍ଯତି=ପ୍ରାପୁ ହେବ; ଅସଂଶୟଃ=ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନେହ ନାହିଁ| 


ମୋଂଠାରେ ପରାଭକ୍ତି କରି ଯେ ଏହି ପରମ ଗୋପନୀୟ ସଂ ବାଦ (ଗୀତାଗ୍ରଚ୍ତ) ମୋ ଭକ୍ତ ମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟରେ 
କହିବ, ସେ ମୋତେ ହିଁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ--ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 


ବ#6/#_'ଭଳି° ମୟି ପରା' କୃତା' ଯେ ମୋ'ଠାରେ 
ପରାଭକ୍ତି କରି ଗୀତା କହେ | ଏହାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା ଯିଏ 
ଟର୍କରାପଇସା, ମାନବଡ଼ିମା, ଉପହାର, ପୂଜା, ଆଦରସକାର 
ଇତ୍ୟାଦି କୌଣସି ବସ୍ତୁ ପାଇଁ ଗୀତା ନ କହି, କେବଳ ଭଗବାନକକୀ 
ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ତଥା. ଭଗବଦ୍‌ଭାବ ମନନ 
ହେବା, ଏହି ଭାବ ପ୍ରଗ୍ବର ହେବା, ଏହାର ଆବୃତ୍ତି ହେବା, 
ଏହାକୁ ଶୁଣି ଲୋକମାନର୍ବ୍ଦାର ଦୁଃଖ, ଜ୍ବାଳା ଓ ସନ୍ତାପ ଦୂର 
ହେବା, ସମସ୍ତଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ହେବା ପ୍ରଭୂତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗୀତା 
କହେ। ଏହିଭଳି ଭଗବଭକ୍ତିର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରଖି କହିବା ହିଁ 
ଭଗବାନର୍କା ଠାରେ ପରାଭକ୍ତି କରି କହିବା। 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ୫୪ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଣିତ ପରାଭକ୍ତି 
ଓ ଏହି ଶ୍ଣୋକରେ ବର୍ଷିତ ପରାଭକ୍ତି ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ଯ 
ଅଛି। ସେଠାରେ “ମଉକ୍ତଂ ଲଭତେ ପରାମ୍‌” ପଦରେ 
କୂହାଯାଇଥୂଲା ଯେ ବ୍ରହ୍ମଭୂତ ହେବା ପରେ ସାଂଖ୍ୟଯୋଗୀ 
ପରାଭକ୍ତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକ୍କର ଅନାଦି କାଳରୁ 
ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ଥବା ସମ୍ବନ୍ଧର ସ୍ମରଣ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ 
ସାଂସାରିକ ମାନବଡ଼ିମା ଆଦି କୌଣସି କାମନା ନ ରଖି 
କେବଳ ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତି ଓ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମର ଅଭିଳାଷ ରଖିବା 
ପରାଭକ୍ତି ଅଟେ; ତେଣୁ ଏଠାରେ “ଭଳ ମୟି ପରାଂ କୃଢ଼ା' 
'ମୋ ଠାରେ ପରାଭକ୍ତି କରି” କୁହାଯାଇଛି। 


* ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥଲେ ସୁଦ୍ଧା ତା' ସହିତ ଅସୂୟାରୂପକ ଦୋଷ ରହିପାରେ; ତେଣୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରଦାବାନ୍‌ ହେବା ସହିତ ଅସୂୟାଶୃନ୍ଯ ହେବା ପାଇଁ 
କହିଛନ୍ତି-- 'ଶ୍ରଦାବନ୍ତୋଃନସୂୟନ୍ତଃ (ଗୀତା ୩ | ୩୧), 'ଶଵଧାବାନନସୂୟଶ୍ୃ' (ଗୀତା ୧୮ | ୭୧) | 
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ଯ ଇଦଂ ପରମ  ଗୁହ୍ଯମ୍‌'-- ଏହି ପଦ ଦାରା ଗୀତାଗ୍ରବ୍ଚ 
ବୋଲାଉଥୁବା ସମ୍ପୂର୍ଶ ଗୀତାର ପରମଗୁହ୍ୟ ସଂବାଦ ଗ୍ରହଣୀୟ । 
ପରମଂ ଗୁହ୍ଯମ୍‌” ପଦରେ ଗୁହ୍ଯ, ଗୁହ୍ଯତର, ଗୁହ୍ଯତମ ଓ 
ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ--ଏ ସମସ୍ତ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ। 

'ମଭକ୍ତେ ଷ୍ଵଭିଧାସ୍ୟତି" -ଯେଉଁମାନଜ୍କର ମୋ ପ୍ରତି 
ଓ ମୋ ବଚନ ପ୍ରତି ପୂଜ୍ଯବୁଦ୍ଧି। ଆଦରବୁଦି, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ ଅଛି ତଥା ଯେଉଁମାନେ ଏହାକୁ ଶୁଣିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ଭକ୍ତ। ମୋର ଏପରି ଭକ୍ତମାନର୍କ୍ଵ ନିକଟରେ 
ଯେ ଏହି ସଂବାଦ କହିବ, ସେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 


ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ “ନାଭକ୍ତାୟଂ ପଦ ଏକବଚନ ଏବଂ 


ଏଠାରେ “ମଭକ୍ତେ ଷୁ' ପଦ ବହୁବଚନ ରୂପରେ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଇଛି । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯେଉଁଠାରେ ବହୁତ 
ଶ୍ରୋତା ଶୁଣୁ ଥାଆନ୍ତି, ସେଠାରେ ପୂର୍ବବର୍ଷିତ ଦୋଷସମ୍ପନ୍ତ 
କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତି ବସିଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ବକ୍ତାର୍କ୍ନ ପାଇଁ ପୂର୍ବକଥୂତ 
ନିଷେଧ ଲାଗୁ ହେବ ନାହିଁ; କାରଣ ବକ୍ତା କେବଳ ସେହି 
(ଦୋଷୀ) ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଗୀତା ଶୁଣାଉ ନାହାନ୍ତି । ଧରାଯାଉ କେହି 
ପାରାମାନର୍ଚ୍ଚ ପାଇଁ ଶସ୍ଯ ବିଞ୍ଚି ଦେଇଛି ଏବଂ ପାରାମାନେ 
ଖାଉଛନ୍ତି। ତା'ଭିତରେ ଯଦି ଗୋଟିଏ କାଉ ଆସି ଶସ୍ଯ 
ଖାଏ, ତେବେ ତାକୁ ଉଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ! ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦଡ଼ଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଲକ୍ଷ୍ୟ ପାରାମାନଙ୍କୁ ଶସ୍ଯ ଦେବା, କାଉମାନଙ୍ଗୁ ନୂହେଁ। 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି କେହି ଗୀତା ପ୍ରବଚନ କଲାବେଳେ ଯଦି 
ପ୍ରବଚନ ଶୁଣିବା ପାଇଁ କୌଣସି ନୂଆ ବ୍ଯକ୍ତି ଆସେ ବା 
କେହି ଉଠି ପଳାଏ, ତାଂ'ଆଡ଼କୁ ବକ୍ତାର୍କ୍ରର ଦୃଷ୍ଟ ଯାଏ 
ନାହିଁ । ବକ୍ତାଙ୍ଗ୍ରର ଶ୍ରୋତାମାନର୍କୀ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଥାଏ ଏବଂ ସେ 
ସେହିମାନର୍କ୍ୁ ହିଁ ଶୁଣାଉ ଥାଆନ୍ତି। 

'ମାମେବୈଷ୍ୟତ୍ୟସଂଶୟଃ'--ଯଦି ଗୀତା ଶୁଣାଉଥୁବା 
ବ୍ଯକ୍ତିର କେବଳ ମୋ ପ୍ରତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥାଏ, ତା'ହେଲେ 
ସେ ମୋତେ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ଏଥୂରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ 
ନାହିଁ। ଗୀତାର ଏହା ଏକ ବିଚିତ୍ର କଳା ଯେ, ମନୁଷ୍ଯ 
ନିଜର ସ୍ବାଭାବିକ କର୍ମ ଦ୍ବାରା ମଧ୍ଯ ପରମାମ୍ବାର୍ଦ୍ୁ 
ନିଷ୍କାମଭାବରେ ପୂଜା କରି ତାଙ୍ଟୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (୧୮ | ୪୬), 
ଏବଂ ଯିଏ ଖିଆପିଆ, ଶୌଚସ୍ନାନ ଇତ୍ଯାଦି ଶାରୀରିକ 
କାର୍ଯ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ଭଗବାନର୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଦିଏ, ସେ 
ମଧ୍ଯ ଶୁଭାଶୁଭ ଫଳରୂପକ କର୍ମବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ 
ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ (୯। ୨୭-୨୮)। ତା'ହେଲେ 
ଯିଏ କେବଳ ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗୀତାର ପ୍ରଗ୍ନର 
କରେ, ସେ ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ, ଏହା କହିବା 
ଅତ୍ଯୁକ୍ତି ମାତ୍ର ! 


==== ;× === 
ନ ଚ ତସ୍କାନ୍ନନୁଷ୍ୟେଷୁ କଶ୍ଚିନ୍ଜେ ପ୍ରିୟକୃତ୍ତମଃ । 
ଭବିତା ନ ଚ ମେ ତସ୍ମାଦନ୍ଯଃ ପ୍ରିୟତରୋ ଭୁବି ॥ ୬୯ ॥ 


ଥନୁନ୍ଦ୍ର ମନୁଷ୍ୟେଷୁଳିମନୂଷ୍ୟମାନଙ୍ଗୀ ମଧ୍ୟରେ; ତସ୍ମାତ୍‌=ିତା' ସଦୃଶ; ମେ-ମୋର, ପ୍ିୟକୃତ୍ତମଃିଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟକାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି; କଣ୍ଡିତ୍‌ଇୁଅନ୍ୟ କେହି; ନ ନାହିଁ, ଚ ଏବଂ; ଭୁବିକଏହି ଭୂମଞ୍ଜଳରେ; ତସ୍ାତ୍‌ଳିତା'ସମାନ; ଅନ॥ଃ=ଆଉ 


କେହି; 


ମେ ମୋର; ପ୍ରିୟତରଃ=ପ୍ରିୟତର; ନ, ଭବିତାଚହେବ ନାହିଁ; ଚ=ମଧ୍ଯ | 


ମନୂଷ୍ୟମାନର୍କୀ ମଧ୍ୟରେ ତା 'ସଦୃଶ ମୋର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟକାକ୍ଷ୍ୟ କରୁଥ୍ବବା ବ୍ଯକ୍ତି ଅନ୍ୟ କେହି ନାହିଁ ଏବଂ 
ଏହି ଭୂମଣ୍ଡଳରେ ତାଂସମାନ ଆଉ କେହି ମୋର ପ୍ରିୟତର ହେବ ନାହିଁ ମଧ୍ୟ । 


କ୍ଯାମ୍ଯକ ନ ଚ ତସ୍କାନଚ୍ନନୂଷ୍ଯେଷୁ କଣ୍ଵିଚ୍ଲେ 
ପ୍ରିୟକୃତ୍ତ୮--ଯେ ନିଜ ଅନ୍ତରରେ ଲୌକିକ ବା 
ପାରଲୌକିକ ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥର ମହତ୍ବ୍ବ ଲିପ୍‌ସା 
ଆବଶ୍ୟକତା ରଖେ ଏବଂ ରଖିବାକୁ ଗ୍ବହେଁ, ସେ ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୬୮ ତମ ଶ୍ଣୋକରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ପରାଭକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ 
ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ପ୍ରାକୃତ ପଦାର୍ଥ ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ଯାହାର କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି, 
ଭଗବଦ୍‌ଦର୍ଶନ, ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମ ଆଦି ପାରମା୍ଥକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 


ରଖି ଗୀତା ଅନୁସାରେ ନିଜର ଜୀବନ ଗଠନ କରିବାକୁ 


ଗ୍ବହେଁ, ସେ ପରାଭକ୍ତିର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ହୋଇପାରେ । ଏପରି 
ମନୂଷ୍ଯ ହିଁ ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା ପ୍ରଗ୍ଵରର ଅଧ୍ଧକାରୀ ହୁଏ । 


ତା”ଠାରେ ଯଦି କେବେ ମାନ, ବଡ଼ିମା ଇତ୍ୟାଦିର ଇଚ୍ଛା 
ଜାଗ୍ରତ ବି ହୁଏ, ତାହା ରହିବ ନାହିଁ; କାରଣ ମାନ, 


ଓ ବଡ଼ିମା ଆଦି ପ୍ରାପ୍ତ କରିବା ତା'ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନୂହେଁ। 


ଭଗବଦ୍‌ଭକ୍ତମାନଗ୍ଗ୍ ମଧ୍ୟରେ ଗୀତା ପ୍ରଗ୍ନର କରୁଥୁବା 
ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଅଧ୍ଧକାରୀ ମନୃଷ୍ୟଙ୍କ ପାଇଁ “ତସ୍ମାତୃ” ପଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରି ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ମନୂଷ୍ଯମାନଙ୍ସ୍ର ମଧ୍ଯରେ 
ତା' ସମାନ ମୋର ପ୍ରିୟକୃତ୍ତମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଆଉ କେହି ନାହିଁ; କାରଣ ଗୀତା ପ୍ରଗ୍ଵର 
ପରି ମୋର ଅନ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରିୟ କାର୍ଯ୍ୟ ନାହିଁ । 
ପ୍ରିୟକ୍ୃତ୍ତମ/' ପଦରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ “କୃତ୍‌' ପଦର ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଗୀତା ପ୍ରଗ୍ଵରରେ ତା'ର କୌଣସି ସ୍ବାର୍ଥ ନାହିଁ; 


ଶ୍ମୋକ ୬୯] 


ମାନ, ବଡ଼ିମା, ଆଦର, ସଳାର ଆଦିର କୌଣସି କାମନା 
ନାହିଁ। ସେ କେବଳ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରୀତ୍ୟର୍ଥ ଗୀତାର ଭାବ ପ୍ରଗ୍ନର 
କରେ। ତେଣୁ ସେ ପ୍ରିୟକୃତ୍ତମ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରିୟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ମଗ୍ନ। 

ମନୂଷ୍ଯମାନକ୍କୀ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରିୟକୃତ୍ତମ” କହିବାର 
ତାପ୍ପଭର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଭଗବାନର୍୍ଭର ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରିୟ ହେବା 
ପାଇଁ ମନୁଷ୍ଯର ହିଁ ଅଧୂକାର ଅଛି। ସଂସାରରେ କାମନା 
ପୂରଣ କରି ପାରିବା କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ଵପୂର୍ଶ ଓ ବାହାଦୁରୀ 
କଥା ନୁହେଁ। ଦେବତା, ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ନାରକୀୟ ପ୍ରାଣୀ, 
କୀଟ, ପତଙ୍ଗ, ବୃକ୍ଷ। ଲତା ଆଦି ସମସ୍ତ ଯୋନିରେ 
କାମନା ପୂରଣ କରିବାର ଅବସର ମିଳେ, କିନ୍ତୁ କାମନା 
ତ୍ଯାଗ କରି ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବାର ଅବସର କେବଳ 
ମନୁଷ୍ଯଯୋନିରେ ହିଁ ମିଳେ। ଏହି ମନୁଷ୍ଯଳଜନ୍ଗ ପ୍ରାପ୍ତ କରି 
ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିବା ଏବଂ ପରମାମ୍ରରଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରିୟ 
ହେବା ହିଁ ମନୂଷ୍ଯଜନ୍ମର ସଫଳତା। 

“ଭବିତା ନ ଚ ମେ ତସ୍ମକାଦନ୍ଯଃ ପ୍ରିୟତରୋ 
ଭୁବି”ଯାହାଠାରେ ମାନ, ବଡ଼ିମା ଇତ୍ଯାଦି ପାଇବାର 
ବାସନା ରହିଛି, କିଛି ସ୍ବାର୍ଥଭାବ ବି ରହିଛି ଏବଂ ପ୍ରିୟକୃତ୍ତମର୍ଦ୍ବ 
ଭଳି ଆମ୍ରରୋଦ୍ଧାର କରିବା ଓ ଗୀତା ଅନୁସାରେ ଜୀବନ 
ଗଠନ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ଥୂଲେ ବି ହୃଦୟରେ 
ଗୀତା ପ୍ରତି ବିଶେଷ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଅଛି ଏବଂ ଗୀତା ପାଠ 
କରାଇବା, କଣ୍ଠସ୍ଥ କରାଇବା, ଗୀତା ମୁଦ୍ରିତ କରାଇ 
ଶସ୍ତାରେ ବିକ୍ରି କରିବା ଆଦି କର୍ମ ଦ୍ବାରା ଗୀତା ପ୍ରଗ୍ଵର 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଜେ ନିୟୋଜିତ ହେବା ସହିତ ଅନ୍ଯମାନକୁ 
ମଧ୍ଯ ନିୟୋଜିତ କରାଉଛି, ଭୂମଣ୍ତଡଳରେ ତା'ଭଳି ମୋର 
ଅନ୍ୟ କେହି ପ୍ରିୟତର ହେବ ନାହିଁ। 

ନିଜର ଧର୍ମ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଦିର ପ୍ରଗ୍ଚର 
କରୁଥବା ବ୍ଯକ୍ତି ଭଗବାନର୍କର ପ୍ରିୟ ହୋଇପାରେ, ମାତ୍ର 
ପ୍ରିୟତର ହେବ ନାହିଁ। ଯେଉଁ ପ୍ରକାରେ ହେଉ ନା କାହିକି, 
ଗୀତା ପ୍ରଗ୍ଵର କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ହିଁ ପ୍ରିୟତର ହେବ । 

ଶ୍ରୀମଦ୍ଭଗବଦ୍‌ଗୀତାରେ ମନୁଷ୍ୟର ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଏପରି 
ବିଲକ୍ଷଣ, ସୁଗମ ଓ ସରଳ ପ୍ରଣାଳୀ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି ଯେ, 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯ ତାହାକୁ ଜୀବନରେ ଅବଲମ୍ବନ କରି 
ପାରିବ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଗୀତାକୁ ହୃଦୟର ସହ ଆଦର 
କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ୟ ହିନ୍ଦୁ, ମୁସଲମାନ୍‌, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ, ଇହୁଦୀ, 
ପାରସୀ, ବୌଦ୍ଧ ଆଦି ଯେକୌଣସି ଧର୍ମକୁ ମାନୂଥାଉ ନା 
କାହିଁକି; ଯେକୌଣସି ଦେଶ, ବେଶ, ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ, ସମ୍ମ୍େଦାୟ 
ଆଦିର ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି; ନିଜ ରୂଚି ଅନୁସାରେ 
ଯେକୌଣସି ଶୈଳୀ, ଉପାୟ, ସିଦାନ୍ତ ଓ ସାଧନାକୁ ମାନୁଥାଉ 
ନା କାହିଁକି, ସେ ଯଦି ନିଜର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆଗ୍ରହ ନ 
ରଖି, ପକ୍ଷପାତିତା ଓ ବିଷମତା ତ୍ଯାଗ କରି, କୌଣସି 
ପ୍ରାଣୀକୁ ଦୁଃଖ ଦେବାଭଳି ଉଦ୍ଯମ ନ କରି, ମନରେ 
କୌଣସି ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଉପ୍ପତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ 
ବସ୍ତୁର କାମନା ନ ରଖି, ନିଜର ସମ୍ପ୍ରଦାୟ, ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଠନ 
କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ନ ରଖି କେବଳ ଆମ୍ୂକଲ୍ଯାଣ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗୀତା ଅନୁସାରେ ପରିଗ୍ବଳିତ ହୁଏ (ଅକର୍ତବ୍ଯ 
ତ୍ଯାଗ କରି ଲୋକହିତାର୍ଥେ ଓ ନିଷ୍ଠାମଭାବପୂର୍ବକ ପ୍ରାପ୍ତ 
ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁସାରେ ନିଜର କର୍ତବ୍ଯ ପାଳନ କରେ), 
ତା'ହେଲେ ସେ ଜୀବିକା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ କର୍ମ ତଥା ଖାଇବା, 
ପିଇବା, ଶୋଇବା, ଉଠିବା ଆଦି ଶରୀର ସମ୍ନ୍ଦୀୟ ସମସ୍ତ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରି ମଧ୍ୟ ପରମାମୂପ୍ରାପ୍ତି କରିପାରେ, ପରମ ଆନନ୍ଦ 
ଓ ପରମ ସୁଖ (ଗୀତା ୬ । ୨୨) ପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ। 

ଗୀତା ବେଶ, ଆଶ୍ରମ, ଅବସ୍ଥା, କ୍ରିୟା ଆଦିକୁ ପରିବର୍ତନ 
କରିବା ପାଇଁ କହେ ନାହିଁ, ବରଂ ପରିମାର୍ଜନ କରିବା ପାଇଁ 
କହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ ନିଜର ଭାବ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଶୁଦ୍ଧ 
କରିବାକୁ କହେ ଗୀତାର ଏପରି ପ୍ରଣାଳୀଗୁଡିକୁ ଯିଏ ଭଗବଦ୍‌ 
ଅଭିମୁଖୀ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ କହିବ, ତା”ଦ଼ାରା ସେହି ଭକ୍ତମାନର୍କୁ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରିକ ମାର୍ଗରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା ପାଇଁ ସହାୟତା 
ମିଳିବ, ସଦେହ ମୋଚନ ହେବ, ସାଧନା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଦୁନ୍ଦ୍ବ 
ଦୂର ହେବ, ପାରମାଥ୍ରିକ ମାର୍ଗର ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଦୂର ହେବ; 
ଫଳରେ ସେମାନେ ଉସାହର ସହିତ ସହଜରେ ବହୁତ 
ଶୀଘ୍ର ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବେ । ଏଥୂପାଇଁ ସେ 
ଭଗବାନର୍ବ୍ବାର ସର୍ବାଧ୍ଧକ ପ୍ରିୟ ହେବ: କାରଣ ଜୀବର ଉଦ୍ଧାର 
ହେଲେ ଭଗବାନ ଅତୀବ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି । 


୧୭ ୬୭ 


ଘଜିଣିନ୍ତ ଭ/ବ--ଗୀତା ଉପଦେଶ ଦ୍ବାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂୃଷ୍ଯର ପ୍ରତ୍ଯେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସହଜରେ କଲ୍ଯାଣ 
ହୋଇ ପାରିବ, ତେଣୁ ଭଗବାନ ଏହାକୁ ପ୍ରଗ୍ବର କରିବାର ବିଶେଷ ମହିମା ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି। ଗୀତାରେ ଯୁଦ୍ଧ ପରି ବିଷମ 
ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ୟ କଲ୍ୟାଣ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି-- 'ସୂୁଖଦୁଃଖେ ସମେ କୃଢ଼ା......' (୨ | ୩୮), ଯକରୋଷି 
ଯଦଶ୍ବାସି.....” (୯ | ୨୭), 'ସ୍କମିଣା ତମଭ୍ୟଚ୍ୟ.....' (୧୮ | ୪୬) ଇତ୍ୟାଦି | ଯଦି ଯୁଦ୍ଧ ପରି ବିଷମ ପରିସିିତି (ଘୋର 


କର୍ମ) ରେ ମଧ୍ଯ କଲ୍ଯାଣ ହୋଇ ପାରୁଛି, ତେବେ ଅନ୍ଯ ପରିସ୍ଥିତିରେ କଲ୍ଯାଣ ହେବାରେ ସନ୍ଦେହ କଂଣ?୨ 
ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନର୍ବ୍ର ପ୍ରିୟ, ତାକୁ ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗ (କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗ) ପ୍ରାପ୍ତ 


ହୋଇଯାଏ। 


ଥା 


1326 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଦୀନ ଠହ/ଜ ୭୮୫/ ରୁଜ ଳଜିବ/କ ଘୋର/9/ ନାନି 6ନ୍ଦ ଜୀ କଳିବ- _ତହ/ ଜରବ/ନ ଏହି 6ନଜ୍ଖୋଳଜେ କହୁଛନି / 
ଅଧ୍ୟେଷ୍ୟତେ ଚ ଯ ଇମଂ ଧମ୍୍ୟଂ ସଂବାଦମାବୟୋଃ । 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞେନ ତେନାହମିଷ୍ଟାଃ ସ୍ଯାମିତି ମେ ମତିଃ ॥ ୭୦॥ 


ଅନୁୟ- ଯଃ = ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ୟ) ଆବୟୋଃ= ଆମ ଦୁହିର୍କର; ଇମମ୍‌ ଏହି; ଧମ୍ୟମ୍‌ -ଧର୍ମମୟ; ସଂବାଦମ୍‌ ସଂବାଦ; 
ଅଧ୍ୟେଷ୍ୟତେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବ; ତେନ ତା'ଦୁରା; ଚ ମଧ୍ଯ; ଅହମ୍‌= ମୁଁ; ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞେନ = ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ; ଇଷ୍ଟଃ ପୂଜିତ; 


ସ୍ୟଯାମ୍‌-ିହେବି; ଇତିଇଏହା; ମେଚମୋର; ମତିଃ=ମତ | 


ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଆମ ଦୁହିଙ୍କ୍ର ଏହି ଧମିମୟ ସଂବାଦ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବ, ତା'ଦାରା ମଧ୍ୟ ମୁଁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ 


ପୂଜିତ ହେବି ଏହା ମୋର ମତ। 


ବ/6୮୮୮୯ଅଧ୍ଯେଷ୍ଯତେ ଚ ଯ ଇମଂ ଧର୍ମଯଂ 
ସଂବାଦମାବୟୋଃ'-- ଆମ ଦୁହି୍କର ଏହି ସଂବାଦ ସମସ୍ତ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ସାରରୂପକ ଧର୍ମରେ ପରିପୂର୍ଣ । ବଡ଼ 
ବିଚିତ୍ର କଥା ଯେ, ଏତେ କାଳ ଆମେ ଦୁହେଁ ଏକାଠି ଥାଇ 
ମଧ୍ୟ ଆମ ଦୁହିଙ୍କ୍ନ ମଧ୍ୟରେ ଏପରି କଥୋପକଥନ କେବେ 
ହୋଇ ନାହିଁ। ଏପରି ଧର୍ମମୟ କଥୋପକଥନ ତ କୌଣସି 
ବିଲକ୍ଷଣ ଓ ଅଲୌକିକ ଅବସର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲେ ହିଁ ହୁଏ। 

ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯର ସଂସାର ପ୍ରତି ବିରକ୍ତି ଆସି 
ନାହିଁ, ବୈରାଗ୍ୟ ବା ଉପରତି ଆସି ନାହିଁ ଏବଂ ହୃଦୟରେ 
ପ୍ରବଳଭାବରେ ଅସ୍ଥିରତା ଆସି ନାହିଁ, ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତା'ର 
ପ୍ରକୃତ ଜିଜ୍ଞାସା ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ନାହିଁ। କୌଣସି କାରଣବଶତଃ 
ସେ ଯେତେବେଳେ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ନିର୍ଶ୍ରୟ କରିବା ପାଇଁ 
ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇ ଉଠେ, ନିଜ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ କୌଣସି 
ମାର୍ଗ ଦେଖି ପାରେ ନାହିଁ, ତାହାର ସମାଧାନ ବିନା କୌଣସି 
ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ଘଟଣା, ପରିସ୍ଥିତି ଆଦି ତାକୁ ଆଦୌ 
ଭଲ ଲାଗେ ନାହିଁ, କେବଳ ହୃଦୟର ସନ୍ଦେହ ଦୂର କରିବା 
ପାଇଁ ବ୍ୟାକୁଳତା ଜାଗି ଉଠେ, ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ତୀବ୍ର ଜିଜ୍ଞାସା 
ହୁଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଆଡ଼ୁ ମନ ଅପସରି ଯାଏ, ସେତେବେଳେ 
ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁଠୁ ମାର୍ଟ ଓ ସମାଧାନ ପାଇବାର ଆଶା କରେ, 
ସେଠାରେ ନିଜର ହୃଦୟ ଖୋଲି ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ନରେ, ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରେ, ଶରଣାପନ୍ନ ହୁଏ ଓ ଶିଷ୍ଯ ହୋଇଯାଏ । 

ପ୍ରଶ୍ନକର୍ତାଗ୍ମ ମନରେ ଯେତେ ଉଛଚଣ୍ଠା ବୃଦ୍ଧି ହୁଏ, 
ଉତ୍ତରଦାତାର୍ଚ୍ଚ ମନରେ ସେତେ ବିଚିତ୍ର ଓ ବିଲକ୍ଷଣ 
ସମାଧାନମୂଳକ ଉତ୍ତର ଉଦୟ ହୁଏ। କ୍ଷୀର ପିଇଲାବେଳେ 
ବାଛୁରୀ ଯେତେବେଳେ ପହ୍ଲନାରେ ବାରମ୍ବାର ମୁଣ୍ଡିଆ ମାରେ 
ଏବଂ କ୍ଷୀର ପିଏ, ସେତେବେଳେ ଗାଭ ଦେହରେ ଏ୍ରବା 
ସମସ୍ତ କ୍ଷୀର ପହ୍ନାକୁ ଆସିଯାଏ। ସେହିପରି ମନରେ ତୀବ୍ର 
ଜିଜ୍ଞାସା ଥୂବାରୂ ଜିଜ୍ଞାସୁ ଯେତେବେଳେ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରଶ୍ନ 
କରେ, ସେତେବେଳେ ବକ୍ତାଙ୍କ ମନରେ ନୂଆ ନୂଆ ଉତ୍ତର 
ଜାତ ହୁଏ। ଶ୍ରୋତାକୁ ଯେତେ ନୂଆ କଥା ମିଳେ, ତାଂର 


ଶୁଣିବାର ଉଳଣ୍ଠା ସେତେ ବୃଦ୍ଧି ପାଏ। ଏପରି ହେଲେ 
ଶ୍ରୋତା ଓ ବକ୍ତା -ଉଭୟର୍କ୍ରର ସଂବାଦ ସରସ ହୁଏ। 
ଅର୍ଜୁନ ଆଗରୁ କେବେ ଏପରି ଉଛ୍ଣ୍ବାପୂର୍ବକ ପ୍ରଶ୍ନ 
ପଗ୍ଵରି ନ ଥୂଲେ ଏବଂ ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ମନରେ ବି କେବେ 
ଏପରି କହିବାର ଭାବ ଉଦ୍ରେକ ହୋଇ ନ ଥୁଲା। କିନ୍ତୁ 
ଅର୍ଜୁନ ଯେତେବେଳେ ଜିଜ୍ଞାସାପୂର୍ବକ “ସିତପ୍ରଜ୍ଞସ୍ଯ କା 
ଭାଷା.......' (୨ | ୫୪) ଠାରୁ ପଚାରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ, 
ସେହିଠାରୁ ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତରରୂପେ ଦୁହିର୍କ୍ଚର ସଂବାଦ ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା। ଏଥୂରେ ବେଦ ତଥା ଉପନିଷଦର ସାର ଏବଂ 
ଭଗବାନଙ୍କ ହୃଦୟର ପ୍ରକୃତ ଭାବ ପରିପୂର୍ଣ, ଯାହାକୁ ଧାରଣ 
କଲେ ମନୁଷ୍ଯ ଅତି ଭୟଙ୍କର ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ଅତି 
ସହଜରେ ନିଜ ମନୁଷ୍ୟଜନ୍ମର ଧ୍ୟେୟକୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ପାରିବ । 
ଦୁସ୍ତର ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ଆସିଲେ ମଧ୍ୟ ବ୍ଯସ୍ତ ହୁଅନ୍ତୁ 
ନାହିଁ। ବରଂ ତାହାକୁ ଆଦର କରି ସଦୁପଯୋଗ କରନ୍ତୁ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁକୂଳତାର ଇଚ୍ଜା ତ୍ୟାଗ କରନ୍ତୁ; କାରଣ ପୂର୍ବକୃତ 
ପାପ ନାଶ କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ଆଗକୁ ଅନୂକୂଳତାର 
ଇଚ୍ଛା ତ୍ଯାଗ କରାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରତିକୂଳତା ଆସେ । 
ଅନୁକୂଳତାର ଇଚ୍ଛା ଯେତେ ବେଶୀ ହେବ, ପ୍ରତିକୂଳ ଅବସ୍ଥା 
ସେତେ ଭୟର୍ଦ୍ରର ହେବ। ଅନୁକୂଳତାର ଇଚ୍ଛା ଯେତେ 
ବର୍ଜିତ ହେବ, ଅନୂକୂଳତାର ଆସକ୍ତି ଓ ପ୍ରତିକୂଳତାର 
ଭୟ ସେତେ ଦୂରୀଭୂତ ହେବ। ରାଗ ଓ ଭୟ ଦୂର ହୋଇଗଲେ 
ସମତା ଆସିବ । ସମତା ସାକ୍ଷାତ୍‌ ପରମାମ୍ରରାର୍କର ସ୍ବରୂପ । 
ଗୀତାରେ ସମତା ବିଷୟରେ ବିଶେଷଭାବେ କୁହାଯାଇଛି 
ଏବଂ ଗୀତା ଏହାକୁ ଯୋଗ ବୋଲି କହିଛି। ଏହି ପ୍ରକାରେ 
କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ, ଭଳିଯୋଗ, ଧ୍ୟାନଯୋଗ, ପ୍ରାଣାୟାମ 
ଇତ୍ୟାଦିର ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଚିତ୍ର କଥା ଏଥୂରେ ବର୍ଶ୍ିତ ହୋଇଛି । 
“ଅଧ୍ୟେଷ୍ଯତେ” ର ତାପଘ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଏହି ସଂବାଦ 
ଯିଏ ଯେତେ ଅଧକ ପଢ଼ିବେ, ମୁଖସ୍ତ କରିବେ, ଏହାର 
ଭାବ ବୂଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟ୍ୟା କରିବେ, ତାଙ୍କ ହୃଦୟରେ ସେତେ 
ଅଧୂକ ଉଚ୍କଣ୍ଠା ବଢ଼ିବ। ସେ ଯେତେ ପ୍ରାଞ୍ଜଳଭାବରେ 


ଶ୍ମୋକ ୭୦] 


ବୂଝିବେ, ତାର୍କର ସନ୍ଦେହ ସେତେ ସରଳଭାବରେ ସମାଧାନ 
ହେବାକୁ ଲାଗିବ। ସନ୍ଦେହର ସମାଧାନ ହେଲେ ଅଭିରୁଚି 
ବୃଦ୍ଧି ପାଇବ, ଅଭିରୂଚି ବୃଦ୍ଧି ପାଇଲେ ତାଙ୍କୁ ଏହାର ଗୁଢ଼ 
ରହସ୍ୟ ବୂଝା ପଡ଼ିବ ଏବଂ ସେହି ରହସ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ତାଟ୍ଚ୍ଚର 
କ୍ରିୟା ଓ ଆଚରଣରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ । ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଆଚରଣ 
କଲେ ସେ ମୂର୍ତିିମନ୍ତ ଗୀତା ହୋଇଯିବେ, ତାର୍କୀ ଜୀବନ 
ଗୀତାରୂପୀ ଛାଞ୍ଚରେ ଗଠିତ ହୋଇଯିବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଚଳନ୍ତି 
ଭଗବଦ୍‌ଗୀତା ହୋଇଯିବେ । ଯେପରି ନିଷାଦରାଜଙ୍କୀ ଦେଖି 
କୌଶଲ୍ଯାଦି ଜନନୀର୍କ୍ମର ଏବଂ ଅଯୋଧ୍ୟାବା ସୀର୍କ୍ପର 
ଲକ୍ଷ୍ମଣକ୍କ କଥା ସ୍ମରଣ ହେଲା,* ସେହିପରି ତାଜ୍ୁ ଦେଖିଲେ 
ଲୋକମାନର୍ବ୍ଧାର ଗୀତା ସ୍ମରଣ ହେବ । 

ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞେନ ତେନାହମିଷ୍ଟଃ ସ୍ଯାମ୍‌--ଚଯଜ୍ଞ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାର ଦ୍ରବ୍ୟଯଜ୍ଞ ଓ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ। ପଦାର୍ଥ ଓ କ୍ରିୟାର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଯଜ୍ଞ କରାଯାଏ, ତାହାକୁ “ଦ୍ରବ୍ଯଯଜ୍ଞଂ 
କୁହାଯାଏ । ଉଳ୍ଇଣ୍ତଠିତ ହୋଇ ନିଜର ଆବଶ୍ୟକ ବାସ୍ତବିକତାକୁ 
ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ଯେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନ କରାଯାଏ, ବିଜ୍ଞ ବ୍ଯକ୍ତି୍ଚ 
ଦାରା ଯାହାର ସମାଧାନ କରାଯାଏ, ଯାହା ଉପରେ ଗଭୀର 
ବିଗ୍ଵର କରାଯାଏ, ବିଗ୍ବର ଅନୁସାରେ ନିଜ ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଥିତିର 
ଅନୁଭବ କରାଯାଏ ତଥା ବାସ୍ତବିକ ସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁଭବ କରି 
ପ୍ରଶ୍ନକର୍ତା ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ, ତାହାକୁ “ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଂ 
କୁହାଯାଏ। କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଏଠାରେ ଅଜୂୁନଙ୍କୁ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ଆମ ଦୁହିର୍କର ସଂବାଦ କେହି ପାଠ କଲେ ମୁଁ ତା'ଦାାରା 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ ପୂଜିତ ହେବି। ଏହାର କାରଣ ହେଲା, 
ପ୍ରେମୀଭକ୍ତକ୍କୁ କେହି ଭଗବାନଙ୍କ କଥା ଶୁଣାଇଲେ ଓ 
ଭଗବତ୍‌ସ୍ମରଣ କରାଇଲେ ଯେପରି ସେ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି, 
ସେହିପରି କେହି ଗୀତାପାଠ ଓ ଗୀତାଭ୍ୟାସ କଲେ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ତାଙ୍କ ଅନନ୍ୟ ଭକ୍ତ ଓ ଭକ୍ତଙ୍କ ତୀବ୍ର ଜିଜ୍ଞାସା ବିଷୟରେ 
ଏବଂ ନିଜ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଉପଦେଶ ବିଷୟରେ ସ୍ମରଣ 
ହୁଏ । ସେ ସେହି ପାଠ, ଅଭ୍ୟାସ ଆଦିକୁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ମନେକରି 
ତା'ଦ଼ାରା ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି | ପାଠ, ଅଭ୍ୟାସ ଆଦିରେ ନିମଜିତ 
ବ୍ଯକ୍ତିକ୍ନ ହୃଦୟରେ ତାଙ୍କ୍ଵ ନିଜର ଭାବ ଅନୂସାରେ 
ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର ନିତ୍ଯଜ୍ଞାନ ବିଶେଷଭାବେ ୟ୍ତୁରିତ ହୁଏ । 

'ଇତି ମେ ମତିଃ'--ଏପରି କହିବାର ତାଘର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, କେହି ଗୀତା ପାଠ କଲେ ମୁଁ ତାହା ଶୁଣେ: 
କାରଣ ମୁଁ ସର୍ବତ୍ର ବିଦ୍ୟମାନ--'ମୟା ତତମିଦଂ ସବିମ୍‌' 
(ଗୀତା ୯। ୪) ଏବଂ ସବୁ ସ୍ପାନରେ ହିଁ ମୋର କାନ 
ବିଦ୍ୟମାନ-- 'ସଵିତଃଶୁତିମଲେ।କେ' (ଗୀତା ୧୩ | ୧୩) | 
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ତେଣୁ ସେହି ପାଠ ଶ୍ରବଣ କରିବାମାତ୍ରେ ମୋ ହୃଦୟରେ 
ବିଶେଷଭାବେ ଜ୍ଞାନ, ପ୍ରେମ, ଦୟା ଆଦିର ସମୁଦ୍ର 
ତରଙ୍ଗାୟିତ ହୁଏ ଏବଂ ଗୀତୋପଦେଶ ସ୍ମରଣରେ ମୋ 
ବୁଦ୍ଧି ମଜିଯାଏ | ପାଠକ ଯେ ପୂଜନ କରେ ତାଂନୁହେଁ, ସେ 
ତ ପାଠ କରୁଥାଏ, କିନ୍ତୁ ତାହା ଦ୍ବାରା ମୁଁ ପୂଜିତ 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞର ଫଳ ମିଳେ। 
ଦ୍ରିତୀୟ ଭାବଟି ହେଲା, ପାଠକ ଯଦି ସେତେ 
ଗଭୀରଭାବରେ ନ ବୁଝି କେବଳ ପାଠ ବା ସ୍ମରଣ କରେ, 
ତଥାପି ମୋ ହୃଦୟରେ ଆମ ଦୁହିର୍ଦ୍ଚ ସମ୍ପୂର୍ଶ ସଂବାଦର 
(ତୁମ ଉ୍୍ଣ୍ଠିତ ପ୍ରଶ୍ନର ଏବଂ ମୋ ଦ୍ବାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଭାବଗର୍ଭକ 
ବାସ୍ତବିକ ଉତ୍ତରର) ଏକ ଗଭୀର ଓ ସୁମଧୁର ସ୍ରୁତି ବାରମ୍ବାର 
ସ୍ମୁରିତ ହୁଏ। ତେଣୁ ଗୀତା ଅଧ୍ଯୟନ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି 
ମୋର ବହୁତ ସେବା କରୁଛି ବୋଲି ମୁଁ ବୁଝିନିଏ। 
ବିଦେଶରେ କୌଣସି ସ୍ଥାନରେ ଏକ ସଭା 
ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥୁଲା । ସେଠାରେ ବହୁତ ଲୋକ ଏକତ୍ରିତ 
ହୋଇଥୂଲେ। ଜଣେ ପାଦ୍ରୀ ଗୋଟିଏ ବାଳକକୁ ସେହି 
ସଭାକୁ ନେଇ ଆସିଲେ। ସେହି ବାଳକଟି ଆଗରୁ ନାଟକରେ 
ଅଭିନୟ କରୁଥୁଲା। ପାଦ୍ରୀ ସେହି ବାଳକକୁ ଦଶ ପନ୍ଦର 
ମିନିଟ୍‌ର ଏକ ବ୍ଯାଖ୍ଯାନ ଶିଖାଇଦେଲେ। ତତ୍‌ସହିତ 
ବ୍ଯାଖ୍ୟାନର ସମସ୍ତ କୌଶଳ; ଯଥା ଉଠିବା, ବସିବା, 
କହିବା, ଠିଆହେବା, ଏପାଖ ସେପାଖକୁ ଗ୍ବହିବା ଇତ୍ୟାଦି 
ଶିଖାଇ ଦେଲେ। ଶିଖାଇଥୂୁବା ବ୍ୟାଖ୍ୟାନରେ ଉଚ୍ଚକୋଟିର 
ଇଂରାଜୀ ଭାଷା ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇଥୁଲା। ବ୍ଯାଖ୍ଯାନର 
ବିଷୟ ମଧ୍ୟ ବହୁତ ସାରଗର୍ଭକ ଥୂଲା। ପାଦ୍ରୀ ବ୍ଯାଖ୍ଯାନ 
ଦେବା ପାଇଁ ବାଳକଟିକୁ ଟେବୁଲ ଉପରେ ଠିଆ 
କରାଇଦେଲେ । ବାଳକଟି ଠିଆ ହୋଇ ସାହସର ସହ 
ଏପଟ ସେପଟକୁ ଗ୍ବହିଲା ଏବଂ ବ୍ଯାଖ୍ଯାନର ପ୍ରଣାଳୀ 
ଅନୂସାରେ ସମ୍ବୋଧନ କରି କହିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା। 
ସେ ଆଗରୁ ନାଟକରେ ଅଭିନୟ କରୁଥୁବାରୁ ତାକୁ କହିବାର 
ଶୈଳୀ ବେଶ୍‌ ଜଣାଣଥ୍ୂଲା; ତେଣୁ ସେ ବ୍ଯାଖ୍ଯାନର ଭାବାର୍ଥ 
ବୁଝିଥୂବା ମୁଦ୍ରାରେ ଏପରି ବିଚିତ୍ର ଓ ଗମ୍ଭୀର ଭାବରେ 
କହିଲା ଯେ, ସମସ୍ତ ଶ୍ରୋତା ନିଜ ନିଜ ଆସନରେ ଆନନ୍ଦରେ 
ନାଚିବାକୁ ଲାଗିଲେ। ଶ୍ରୋତାମଣ୍ଡଳୀ ଏତେ ପ୍ରସନ୍ନ 
ହୋଇଗଲେ ଯେ ବ୍ୟଯାଖ୍ଯାନ ସମାପ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ 
ତା'ଉପରକୁ ଟର୍କା ଫୋଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ସେହି ବାଳକଟିକୁ 
ଶ୍ରୋତାମଣ୍ଡଳୀ କାନ୍ଧରେ ବସାଇ ବୁଲାଇଲେ। ମାତ୍ର ସେହି 
ବାଳକକୁ ଜଣା ନ ଥ୍ୂଲା ଯେ ସେ କଂଣ କହିଲା! ସେ 


୫ ଜାନି ଲଖନ ସମ ଦେହିଁ ଅସୀସା । ଜିଅହୁ ସୁଖୀ ସୟ ଲାଖ ବରୀସା ॥ 
ନିରଖି ନିଷାଦୁ ନଗର ନର ନାରୀ । ଭଏ ସୁଖୀ ଜନୂ ଲଖନ୍ତୁ ନିହାରୀ ॥ (ମାନସ ୨ | ୧୯୬ | ୩) 


1328 ± ଶ୍ରୀମଭଗବଡ଼ୃଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ତ ଅଧ୍ଧକ ଇଂରାଜୀ ଶିଖି ନ ଥରୁବାରୁ ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକର ଭାବ । ଦ୍ରାରା ସଭାପତିବ୍ଚ୍ଚ ସମେତ ସମସ୍ତ ସଭାସଦ୍‌ ମଧ୍ଯ ଅତି 
ମଧ୍ଯ ବୁଝି ପାରୁ ନ ଥୂଲା, କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୋତାମଣ୍ଡଳୀ ସବୁ ଖୁସି ହୋଇଗଲେ ଓ ଉୟସ୍ାହପୂର୍ବକ ବାଳକଟିକୁ ଆଦର 
ବ୍ରୁଝି ପାରିଥୁଲେ। ସେହିପରି ଯେ ଗୀତା ଅଧ୍ୟୟନ ଓ କଲେ, ସେହିପରି ଗୀତା ପାଠ କରୁଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତି ଦାରା 
ପାଠ କରେ, ସେ ତା'ର ଭାବ ଓ ଅର୍ଥ ବୁଝୁ ବା ନ । ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞରେ ପୂଜିତ ହୁଅନ୍ତି ଏବଂ ନିଜେ ସେଠାରେ 
ବୁଝୁ, ଭଗବାନ ତ ତାହାର ଭାବ ଓ ଅର୍ଥ ବୁଝନ୍ତି। ଏଣୁ । ନିବାସ କରନ୍ତି ତତ୍‌ସହିତ ପ୍ରୟାଗାଦି ତୀର୍ଥ ଦେବତା, 
ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି, “ମୁଁ ତା'ର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ପାଠରୂପକ ¦ ରଷି, ଯୋଗୀ, ଦିବ୍ୟ ନାଗ, ଗୋପାଳ, ଗୋପୀବୃନ୍ଦ, ନାରଦ, 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ ଦ୍ବାରା ପୂଜିତ ହୁଏ।'୮” ସଭାରେ ଯେପରି ବ୍ଯାଖ୍ୟାନ । ଉଦ୍ଧବ ପ୍ରଭୂତି ମଧ୍ୟ ସେଠାରେ ନିବାସ କରନ୍ତୈଂ । 


ଘର ଣିସ୍ଫ /ବ- ଭଗବାନ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞକୁ ଦ୍ରବ୍ୟମୟ ଯଜ୍ଞଠାରୂ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନେ କରନ୍ତୈ--“ଶ୍ରେୟାଟ୍‌ 
ଦ୍ରବ୍ୟମୟାଦ୍ବ ଯଜ୍ଞାଜ୍‌ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଃ ପରନ୍ତପଂ” (ଗୀତା ୪ ।୩୩) । ଯଦି କେବଳ ଗୀତା ଅଧ୍ଯୟନର ଏତେ ମାହାମ୍ଠ୍ଯୁ, 
ତେବେ ଗୀତା ଅନୂସାରେ ଆଚରଣ କରିବାର ମାହାମ୍ଧ୍ୟ କେତେ ଅଧୂକ ହୋଇ ନ ଥ୍ରବ! 
=== × = == 
ସୀନ” ୫ ରୀଉଜ ଦରୁନ ଓ ଥଧ୍ଯାୟକ ମଧ କଳିପଠଳଜେ ନାହି ନେ କଣ କଳିବ ଏହି ନ୍ଲୋଳନନେ ଜାହମାକ ଜପୀୟ କହୁଛଳି। 
ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନନସୂୟଶ୍ଡ ଶୂୃଣୁ୍‌ୟାଦପି ଯୋ ନରଃ । 
ସୋଃଏ ପି ମୁକ୍ତଃ ଶୁଭୀଲ୍ଲେ।କାନ୍‌ ପ୍ରାପୁ୍‌ୟାମୁଣ୍ୟକ ମିଣାମ୍‌ ॥ ୭ ୧ ॥ 


ଥନଙ୍ ଯଃ ଯେଉଁ; ଶଦାବାନ୍‌ = ଶଵାବାନ୍‌; ଚ ଓ; ଅନସୂୟଃ-ଦୋଷଦୃଷ୍ଟରହିତ; ନରଃ= ମନୁଷ୍ଯ (ଏହି ଗୀତା 
ଗ୍ରନ୍ଛକୁକ୍ୁ ଶ୍ରଣୁ୍‌ୟାତ୍‌? ଅପିଚଁିକେବଳ ଶୁଣିନେବ; ସଃ=ସେ, ଅପି=ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତଃଃଶରୀର ତ୍ଯାଗ କରିବା ପରେ; 
ପୁଣ୍ୟକମିଣାମ୍‌ =ପୁଣ୍ଯକର୍ମାମାନବ୍ଦର; ଶୁଭାନ୍‌ ଶୁଭ; ଲେ।କାନ୍‌=ଲୋକମାନ,; ପ୍ରାପୁୟାତୃ= ପାପ ହେବ | 


ଯେଉଁ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଓ ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ ରହିତ ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ଗୀତାଗ୍ରବନ୍ଛକୁ କେବଳ ଶୁଣିନେବ, ସେ ମଧ୍ୟ ଶରୀର 
ତ୍ୟାଗ କରିବା ପରେ ପୁଣ୍ୟକମାମାନଙ୍କରର ଶୁଭ ଲୋକମାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ । 


ବର - 'ଶୁଦ୍ଧାବାନ ନ ସୂୟଶ୍ଟ... ପୁଣ୍ୟକ ମିଣାମ୍‌'-- ଏଠାରେ ଦୁଇଥର “ଅପି' ପଦ ବ୍ଯବହାର କରିବାର 
ଗୀତାର ବାଣୀକୁ ଯେଉଁ ରୂପେ ଶୁଣନ୍ତି, ତାହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଠାରୁ । ତାଘ୍୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଯିଏ ଗୀତାର ପ୍ରଗ୍ଵର ଓ ଅଧ୍ୟୟନ କରେ, 
ମଧ୍ଯ ଅଧୂକ ପୂଜ୍ଯଭାବରେ ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ମାନୂଥୂବା । ତା'କଥା କ”ଣ କହିବା! ଯିଏ କେବଳ ଶୁଣେ, ସେ ମଧ୍ଯ 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ “ଶ୍ରଦ୍ଧାବାଦନ୍‌ଂ ଏବଂ ସେହି ବାଣୀରେ କେଉଁଠି । ଦେହାବସାନ ପରେ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପୁଣ୍ୟକର୍ମା- 
କୌଣସି ବିଷୟରେ କିଞ୍ଚିନ୍ନାତ୍ର ନ୍ଯୂନତା ନ ଦେଖୁଥୂୁବା ମାନଙ୍କୀର ଶୁଭଲୋକମାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 
ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଅନସୂୟଃ'” କୁହାଯାଏ। ଏପରି ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଓ ମନୂଷ୍ଯର ବାଣୀରେ ପ୍ରାୟଶଃ ଭ୍ରମ, ପ୍ରମାଦ, ଲିପ୍‌ସା 
ଦୋଷଦୃଷ୍ଟଶୂନ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ଗୀତା ଶୁଣିନେଲେ । ଓ କରଣାପାଟବଏ ଗ୍ବରୋଟି ଦୋଷ ଥାଏ | ଏଣୁ ମନୁଷ୍ଯର 
ମଧ୍ଯ ଦେହାବସାନ ପରେ ସମସ୍ତ ପାପରୁ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ବାଣୀ ସମ୍ପୂର୍ଶ୍ର ନିର୍ଦୋଷ ନୁହେଁ; କିନ୍ତୁ ଭଗବାନଙ୍କ ଦିବ୍ଯ- 
ପୁଣ୍ୟକର୍ମାମାନବ୍କର ଶୁଭଲୋକମାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ବାଣୀରେ ଏ ଗ୍ବରୋଟି ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଦୋଷ ରହି ନ 


* ଗୀତାୟାଃ ପୁସ୍ତକଂ ଯତ୍ର ଯତ୍ର ପାଠଃ ପ୍ରବର୍ତତେ । ତତ୍ର ସର୍ବାଣି ତୀର୍ଥାନି ପ୍ରୟାଗାଦୀନି ତତ୍ର ବୈ ॥ 

ସର୍ବେ ଦେବାଶ୍ଝ ରଷୟୋ ଯୋଗିନଃ ପନ୍ନଗାଶ୍ଚ ଯେ । 
ଗୋପାଳା ଗୋପିକା ବାପି ନାରଦୋଦ୍ଦବପାର୍ଷଦୈଃ । ସହାୟୋ ଜାୟତେ ଶୀଘ୍ରଂ ଯତ୍ର ଗୀତା ପ୍ରବର୍ତତେ ॥ 
ଯତ୍ର ଗୀତାବିଗ୍ଵରଶ୍ଡ ପଠନଂ ପାଠନଂ ଶରୁତମ୍‌ । ତତ୍ରାହଂ ନିଶ୍ଚିତଂ ପ୍ଥ୍ବି ନିବସାମି ସଦୈବ ହି ॥ 

# (୧) ବକ୍ତା ପ୍ରତିପାଦନ କରୁଥୁବା ବିଷୟରେ ସମ୍ପୂର୍ଶ ନିଃସନ୍ଦେହ ହୋଇ ନ ଥୂଲେ, ଏହାକୁ “ଭ୍ରମ” କୁହାଯାଏ । (୨) ବକ୍ତା ବିଷୟ 
ବିବେଚନାରେ ଆଳସ୍ୟ, ଉପେକ୍ଷା, ଉଦାସୀନତା, ନିରୁସାହତା ଓ ଶ୍ରୋତାର୍କର ବୁଝିବା ନ ବୁଝିବା ପ୍ରତି ଉଦାସୀନତା ଦେଖାଇଲେ, ଏହାକୁ 'ପରମାଦ' 
କୂହାଯାଏ । (୩) ବକ୍ତାଙ୍ଗର ଯଦି ଅର୍ଥ, ସମ୍ମାନ, ପୌରୁଷ, ଆଦର, ଆତି ଥ୍ଯ, ସୁଖ, ସ୍ବାଚ୍ରନ୍ଦ୍ଯ ଇତ୍ଯାଦି କିଛି ବି ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଫଳ 
ପ୍ରାପ୍ତିର ଇଚ୍ଛା ଥାଏ, ତାହାକୁ “ଲିପ୍‌ସା' କହନ୍ତି ଏବଂ (୪) ବକ୍ତା ଯେଉଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣ, ମନ, ବୁଦି, ବାଣୀ ଇତ୍ୟାଦି କରଣ ଦାରା ନିଜର ଭାବ ପରକାଶ 
କରନି, ସେଥୁରେ ଯଦି ଦକ୍ଷତା ଓ କୁଶଳତାର ଅଭାବ ଥାଏ ତଥା ସେ ନିଜେ ଶ୍ରୋତାମାନର୍କ୍ରର ଭାଷା, ଭାବ ଓ ଯୋଗ୍ୟତା ବିଷୟରେ ଅଜ୍ଞ ଥାଆନି, 
ସେଠାରେ ବକ୍ତବ୍ୟରେ “କରଣାପାଟବ' ଦୋଷ ଆସେ | 


ଶ୍ମୋକ '୭୧] 


ପାରେ; କାରଣ ଭଗବାନ ନିର୍ଦୋଷତାର ଚରମସୀମା ଅଟନ୍ତି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରୁ ଅଧ୍ଧକ ନିର୍ଦୋଷତା କାହାଠାରେ 
ନ ଥାଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କର ବଚନରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର 
ସଂଶୟର ସମ୍ଭାବନା ନାହିଁ। ଗୀତା ଶ୍ରବଣକାରୀ କୌଣସି 
ବିଷୟ ବୁଝି ନ ପାରିଲେ, ନିଜ ବିଗଚ୍ଵାରରେ କୌଣସି ବିଷୟ 
ଯଥାର୍ଥ ନ ଲାଗିଲେ ବୁଝିବା ଉଚିତ ଯେ, ମୋ ବୁଦିର 
ନ୍ୟୁନତା ହେତୁ ମୁଁ ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ - ଏହି ଭାବନାକୁ ଦୂଢ଼ଭାବେ 
ଧାରଣ କରିନେଲେ ଅସୃୂୟା ଦୋଷ ଦୂର ହୋଇଯାଏ। 
ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅତ୍ଯଧ୍ଧକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ଵାସର ସହ ଭକ୍ତି 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅସୂୟା ଦୋଷ ରହେ ନାହିଁ। 

ଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁକ୍ତ୍ରର ଜଣେ ଭକ୍ତ ଥୂଲେ। ସେ 
ପ୍ରତିଦିନ ଗୀତା ପାଠ କରି ଭାବବିଭୋର ଓ ଗଦ୍‌ଗଦ 
ହୋଇ କାନ୍ଦି ପକାଉଥୂୁଲେ। ତାର୍ଚ୍ଚର ପାଠ ଶୁଦ୍ଧ ହେଉ 
ନ ଥୂଲା, ବହୁତ ତୂଟି ରହୁଥୂଲା। ତାଙ୍ସ୍ପ ବିଷୟରେ 
କେହି ଜଣେ ଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଆଗରେ ଅଭିଯୋଗ 
କଲେ--''ମହାପରଭୁ ଏ ବହୁତ ଠକୁଛି; ଶୁଦ୍ଧ କରି ତ 
ପଢ଼ି ପାରୁ ନାହିଁ, ଖାଲି କାନ୍ଦି ପକାଉଛି।” ଚୈତନ୍ୟ 
ମହାପ୍ରଭୁ ତାର୍ଜୁ ପାଖକୁ ଡାକି ପଗ୍ଵରିଲେ-¬ “ତୁମେ ଗୀତା 
ପାଠ କରୁଛ, କ'ଣ ତା'ର ଅର୍ଥ ବୁଝୁଛ! '” ସେ କହିଲେ-- 
“ନାଇଁ ପ୍ରଭୁ!” ମହାପ୍ରଭୁ ପଗ୍ଵରିଲେ- “ତେବେ ତମେ 
କାନ୍ଦୁଛ କାହିଁକି! ''” ସେ କହିଲେ-- ''ମୁଁ '“ଅଝୁନ ଉବାଚ' 
ପଢ଼ିଲାବେଳେ ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପଗ୍ଵରୂଥୂୁବାର ମୋତେ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖାଯାଉଛି ଏବଂ 'ଶ୍ରୀଭଗବ।ନୁ ବ।ଚ ” 


× ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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ପଢ଼ିଲାବେଳେ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର 
ଦେଉଥୂବାର ମୋତେ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଦେଖାଯାଉଛି। ଏହିଭଳି 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନକ୍କ ମଧ୍ଯରେ କଥୋପକଥନ 
ହେଉଥୂବାର ମୋତେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖାଯାଉଛି, ମାତ୍ର ଅର୍ଜୁନ 
କ'ଣ ପଗ୍ନରୁଛନ୍ତି ଆଉ ଭଗବାନ କ'ଣ ଉତ୍ତର ଦେଉଛନ୍ି, 
ତାହା ମୁଁ ବୁଝିପାରୁ ନାହିଁ। ମୁଁ କେବଳ ସେ ଦୁହିର୍ଦ୍ୁ 
ଦର୍ଶନ କରି ଆନନ୍ଦିତ ହେଉଛି।” ତାରଙ୍ଚ୍ମର ଏପରି ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଓ ଭକ୍ତି ଦେଖି ଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁ ବହୁତ ଖୁସି ହେଲେ। 
ଏହିଭଳି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ କେବଳ ଗୀତା 
ଶୁଣିଲେ ମଧ୍ଯ ତାର୍ଚ୍ଚର ମୁକ୍ତିରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ 
ରହେ ନାହିଁ। ସେ ଦେହାବସାନ ପରେ ସମସ୍ତ ପାପରୁ 
ମୁକ୍ତ ହୋଇ ପୁଣ୍ୟକର୍ମାମାନଙ୍କର ଶୁଭଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଅନ୍ତି । 
ସକାମଭାବରେ ଯଜ୍ଞ, ଅନୁଷ୍ଠାନ ଆଦି ପୁଣ୍ଯକର୍ମ 
କରୁଥୁବା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଏଠାରେ “ପୁଣ୍ୟକମିଣାମ୍‌' ପଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ 
କରିବା ଅନୁଚିତ; କାରଣ ଭଗବାନ ସେମାନଙ୍କୁ ବଡ଼ 
ମନେକରି ନାହାନ୍ତି, ବରଂ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସେମାନେ ବାରମ୍ବାର 
ଜନ୍ମମତ୍ୟୁ ଲାଭ କରନ୍ତି (ଗୀତା ୯ | ୨ ୧) | ଯେଉଁ ପୁଣ୍ୟକର୍ମା 
ଭକ୍ତମାନେ ଭଗବାନର୍କୀର ପ୍ରେମ, ଦର୍ଶନ ଆଦି ଲାଭ 
କରିଛନ୍ତି, ଏଠାରେ ସେହିମାନେ ହିଁ ଗ୍ରହଣୀୟ । ଏପରି 
ପୁଣ୍ୟକର୍ମା ଭକ୍ତମାନଙ୍ଗୁ ନିଜ ନିଜର ଇଷ୍ଟ ଅନୁସାରେ ବୈକୁଣ୍ଠ, 
ସାକେତ, ଗୋଲୋକ, କୈଳାଶ ଆଦି ଯେଉଁ ଦିବ୍ଯଲୋକ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ, ଅସୂୟାଦୋଷରହିତ ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଗୀତା 
ଶ୍ରବଣମାତ୍ରକେ ସେହି ଲୋକ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। 


ମଂଜିଣିଞ୍ଜ ଭବ ଶୁଭୀଲ୍ଲେ।କାନ୍‌ ପ୍ରାପ୍୍‌ୟାଡ଼ ପୁଣ୍ୟକମିଣାମ୍‌'-ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତିର ତାରତମ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଗୀତା 


ଶୁଣିବାରେ ତାରତମ୍ୟ ଦେଖାଯାଏ ଏବଂ ଶୁଣିବାର ତାରତମ୍ୟ ଅନୂସାରେ ଶ୍ରୋତା ସ୍ବର୍ଗାଦି ଲୋକରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଭଗବଲ୍ଲୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଧ୍ଧକାର ପାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ଭକ୍ତି ଅଧ୍ୂକ ଥୁଲେ ସେ ଭଗବାନଙ୍କୀ ଧାମ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ ଏବଂ 
କମ୍‌ ଥୂଲେ ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 

ଗୀତା ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଶ୍ରବଣ କଥା କ'ଣ, କେବଳ ପାଖରେ ଗୀତା ବହି ରଖିବାର ମାହାମ୍ଦ୍ୟୁ ମଧ୍ଯ ଯଥେଷ୍ଟ ଏ 
ବିଷୟରେ ଏକ ଘଟଣା ଶୁଣାଯାଏ। ଜଣେ ସିପାହୀ ଥୂଲା । ସେ ଦିନେ ରାତିରେ କୌଣସି ସ୍ପାନରୁ ତା'ଘରକୁ ଯାଉଥାଏ | 
ହଠାତ୍‌ ସେ ଜହ୍ନଆଲୁଅରେ କୌଣସି ଗଛତଳେ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦରୀ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ଦେଖି ପାରିଲା। ତା'ସହିତ କଥାବାର୍ତା 
କରିବାରୁ ସ୍ତ୍ରୀଲୋକଟି କହିଲା--ମୁଁ ତୁମ ସାଥୂରେ ଯାଇପାରେ କିନ ସିପାହୀ କହିଲା--ହଁ, ଆସ | ସିପାହୀ କଥା ଶୁଣି 
ସେହି ସ୍ତ୍ରୀରୂପଧାରୀ ଡାହାଣୀ ତା'ପଛେ ପଛେ ତାଂଘରକୁ ଆସିଲା। ଏମିତି ସେ ସବୂଦିନ ସିପାହୀ ନିକଟକୁ ଆସେ, 
ତା'ପାଖରେ ଶୁଏ, ତା'ସହିତ ସହବାସ କରେ ଓ ସକାଳ ହେଲେ ଚାଲିଯାଏ | ଏହିରୂପେ ସେ ସିପାହୀର ରକ ଶୋଷଣ 
କରି ଧୀରେ ଧୀରେ ତା'ର ଶକ୍ତି କ୍ଷୀଣ କରିବାକୁ ଲାଗିଲା । ଦିନେ ରାତିରେ ସେ ଦୁହେଁ ଶୋଇଗଲେ, ଅଥଚ ବିଜକୁଳିବତି 
ସେମିତି ଜଳୁଥାଏ। ସିପାହୀ କହିଲା-¬ଏ ବିଜୁଳିବତିଟା ଟିକେ ଲିଭାଇ ଦେଲ। ସେ ସେମତି ଶୋଇ ରହି ହାତ 
ଲମ୍ବେଇ ବତି ଲିଭାଇ ଦେଲା। ଏହା ଦେଖି ସିପାହୀ ଜାଣି ପାରିଲା ଯେ ବାସ୍ତବରେ ଇଏ ସାଧାରଣ ସ୍ତ୍ରୀ ନୁହେଁ, ଇଏ 
ନିଶ୍ଚୟ ଡାହାଣୀ! ସେ ବହୁତ ଡରିଗଲା। ଡାହାଣୀ ତାକୁ ଧମକ ଦେଖାଇ କହିଲା ଦେଖ୍‌, ଯଦି ତୂ କାହାକୁ ମୋ କଥା 
କହିବୁ, ତତେ ମାରିଦେବି | ଏହିପରି ସେହି ଡାହାଣୀ ସବୁଦିନ ରାତିରେ ଆସେ ଓ ସକାଳୁ ଗ୍ଵଲିଯାଏ । ସିପାହୀର ଦେହ 
ଦିନକୁ ଦିନ ଶୁଖିବାକୁ ଲାଗିଲା। ଗୀ ଲୋକେ ପଗ୍ଵରିଲେ-- ଆରେ ଭାଇ! ତୁମେ ଏତେ ଶୁଖିଯାଉଛ କାହିଁକି, ତୂମର 
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± ଶ୍ୁୀମଭଗବଦୃଗୀତା × 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କ'ଣ ହୋଇଛିନ କିନ୍ତୁ ଡାହାଣୀ ଡରରେ ସେ କାହାକୁ କିଛି କହୁ ନ ଥାଏ। ଦିନେ ସେ ଦୋକାନକୁ କୌଣସି ଓଁଷଧ 
ଆଣିବାକୁ ଯାଇଥୂଲା। ଦୋକାନୀ ପୁଡିଆରେ ଓାଷଧ ବାନ୍ଧି ତାକୁ ଦେଲା। ସେ ପକେଟରେ ସେହି ପୁଡ଼ିଆଟି ରଖି ଘରକୁ 
ଫେରିଲା। ସବୂଦିନ ଭଳି ସେ ଦିନ ରାତିରେ ମଧ୍ୟ ଡାହାଣୀ ଆସିଲା। କିନ୍ତୁ ସେ ତା'ପାଖକୁ ନ ଆସି ଦୂରରେ ଠିଆ 
ହୋଇ ତାକୁ କହିଲା-ତୁ ତୋ ପକେଟରେ ଥ୍ରୁବା ପୁଡ଼ିଆଟିକୁ ଫୋପାଡ଼ି ଦେ । ସିପାହୀ ଜାଣିପାରିଲା ଯେ ପୁଡ଼ିଆରେ 
ନିଶ୍ଚିତଭାବେ କୌଣସି କରାମତି ଅଛି, ନ ହେଲେ ଡାହାଣୀ ଆଜି ମୋ ପାଖକୁ ନ ଆସି ବାହାରେ ଠିଆ ହୋଇଥାନ୍ତା 
କାହିଁକି! ସିପାହୀ ପୁଡ଼ିଆଟିକୁ ଫୋପାଡ଼ିବାକୁ ମନା କଲା । ଡାହାଣୀ ଯେତେ କହିଲେ ବି ସେ ତା' କଥା ଶୁଣିଲା ନାହିଁ। 
ଡାହାଣୀ ତା'ଉଦ୍ୟମ ସଫଳ ନ ହେବା ଜାଣି ସେଠାରୁ ପଳାଇଗଲା | ସିପାହୀ ପକେଟରୁ ପୁଡ଼ିଆଟିକୁ କାଢ଼ି ଦେଖିଲାବେଳକୁ 
ଗୀତା ଶ୍ଳୋକ ଲେଖାଯାଇଥୁବା ଚିରା କାଗଜ ଖଣ୍ଡିକରେ ଓାଷଧ ବନ୍ଧା ହୋଇଛି! ଏହିପରି ଗୀତାର ପ୍ରଭାବ ଦେଖି ସିପାହୀ 
ସବୁବେଳେ ତା'ପକେଟରେ ଗୀତା ବହି ରଖିଲା। ତା”ପରେ ଡାହାଣୀ ଆଉ ତାଂପାଖ ମାଡ଼ିଲା ନାହିଁ। 


=== ^ === 


ନମ୍ଫ୍ଂ-ଭରକାନ ପୂର୍ବନ୍ନ୍ଜୋଳଜନନ ରୀତ/ ଭବଣକ ମାହାନ୍ଦୁଂ କନ୍ଦିଲେ / ଏବେ ଥର୍ନୁଳଙ୍କ ନିତି ଅବସ୍ଥ ଇତୟକି ବିଷୟକେ କାଣି 
ମଧ! ଶୀମଭରବନତରୀତ/ ୭ବଣଜଳ ନ/ହାନୁ/ ସମ୍ୟକ ଯମତନେ ଡଳାଣଶ କଳିବ/ ଜନ୍ଦଶଯଜେ ଏହି ନୋୋଳରନେ ଅର୍ନୁନଙକୁ ପରୂନୁଛଳି / 


କଚ୍ଚିଦେତକ୍ଷୁତଂ ପାଥି ତୃୟୈକାଗ୍ରେଣ ଚେତସା। 


କଚ୍ଚି ଦଜ୍ଞାନସମ୍ମୋହଃ 
ଥନୂୟ -ପାଥିହେ ପ୍ରଥାନନ୍ଦନ! ; କଢିତୃ=କ'ଣ; 


ପ୍ରନଷ୍ଟାସ୍ତେ 


ଧନଞ୍ଚୟ ॥ ୭୨॥ 
ତୃୂୟାଦିତୁମେ ଏକାଗ୍ରେଣଚିଏକାଗ୍ରଥ ଚେତସା=ଚିତ୍ତରେ; 


ଏତତ଼ ଏହାକୁ; ଶୁତମ୍‌ ¬ଶୁଣିଲ (ଏବଂ) ; ଧନଞ୍ଚୟ-ହେ ଧନଞ୍ୟ! ; କଢିତୃଚ଼କ'ଣ; ତେଇତୁମର; ଅଜ୍ଞାନସମ୍ମୋହଃ- ଅଜ୍ଞାନଜନିତ 


ମୋହ; ପ୍ରନଷ୍ଟଃ-ନଷ୍ଟ ହେଲା? 


ହେ ପୂଥାନନ୍ଦନ! ତୁମେ ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତରେ ଏହାକୁ ଶୁଣିଲ ତମ ହେ ଧନଞ୍ଜୟ! ତୁମର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ ମୋହ 


ନଷ୍ଟା ହେଲା ତଂ 


ବ୍ୟୟ କଚ୍ଚିଦେତକ୍ଷୁତଂ ପାଥି ତୃ ୟୈକାଗ୍ରେଣ 
ଚେତସା'- ¬ 'ଏତତ୍‌' ଶବ୍ଦଟି ଅତ୍ଯନ୍ତ ସମୀପତାର ବାଚକ 
ଏବଂ ଏଠାରେ ୭୧ତମ ଶ୍ମୋକଟି ଅତ୍ଯନ୍ତ ସମୀପବର୍ତୀ। 
୬୯ତମ ଓ ୭୦ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ବର୍ଶିତ ଗୀତାର ପ୍ରଗ୍ଵରକାରୀ 
ଓ ଅଧ୍ଯୟନକାରୀର୍ଦ୍ଧର ମହିମା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅର୍ଜୁନକ୍କର 
କୌଣସି ପ୍ରଶ୍ନ ନ ଥୂଲା। ତେଣୁ ପୂର୍ବ ୭୧ତମ ଶ୍ଳୋକକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନକୁ କହୁଛନ୍ତି, 'ମନୁଷ୍ଯ ଶ୍ରଵାପୂର୍ବକ 
ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ ରହିତ ହୋଇ ଗୀତା ଶ୍ରବଣ କରିବା ଉଚିତ'-¬ 
ଏ କଥା ତୂମେ ମନ ଦେଇ ଶୁଣିଲ କି ନାହିଁନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ତୁମେ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଓ ଦୋଷଦୃଷ୍ଟରହିତ ହୋଇ ଗୀତା 
ଶୁଣିଲ କି ନାହିଁ 

“ଏକାଗ୍ରେଣ ଚେତସାଂ' କହିବାର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, 
ଗୀତାରେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଗୋପନୀୟ ରହସ୍ଯ 
କହିବାକୁ ମୁଁ ପୂର୍ବ ୬୪ତମ ଶ୍ଳୋକରେ ପ୍ରତିଶୁତି ଦେଇଥୁଲି, 
୬୭ତମ ଶ୍ଳୋକରେ “ଇଦଂ ତେ ନାତପସ୍କାୟ' କହି ଯାହା 
ସମସ୍ତକ୍କ ଆଗରେ କହିବାକୁ ବାରଣ କରିଥୁଲି ଏବଂ ମୋ 
ଉପଦେଶ ମଧ୍ଯରୁ ମୁଁ ଯାହାକୁ ପରମ ବଚନ କହିଲି, 
ସେହି ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ ଶରଣାଗତି ବିଷୟକୁ (୧୮ । ୬୬) 


ତୁମେ ମନ ଦେଇ ଶୁଣିଲ କି ନାହିଁ୮ ସେଥୂପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ 
ଦେଲ କି ନାହିଁ? 

'କଚ୍ଚିଦଜ୍ଞାନସଂମୋହଃ ପ୍ରନଷ୍ଟସ୍ତେ ଧନଞ୍ଚୟ”-- 
ଭଗବାନ ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମର ଅଜ୍ଞାନଜନିତ 
ମୋହ ନଷ୍ଟ ହେଲା କି ନାହିଁନ ଯଦି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା, 
ତା'ହେଲେ ତୂମେ ମୋ ଉପଦେଶ ଶୁଣିଛ ଆଉ ଯଦି 
ନଷ୍ଟ ନ ହୋଇଛି, ତା'ହେଲେ ତୁମେ ମୋର ଏହି 
ରହସ୍ଯମୟ ଉପଦେଶ ଏକାଗ୍ର ହୋଇ ଶୁଣି ନାହଁ 
କାରଣ ଏହା ସୁନିଶ୍ଚିତ ନିୟମ ଯେ, ଦୋଷଦୂଷ୍ଟରହିତ 
ହୋଇ ଯିଏ ଶ୍ରଦ୍ଧାପୂର୍ବକ ଗୀତୋପଦେଶ ଶୁଣେ, ତାଂର 
ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ। 

'ପାଥି' ସମ୍ବୋଧନ କରି ଭଗବାନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଆମ୍ପୀୟତା 
ଓ ପ୍ରେମର ସହିତ ପଗ୍ରଵରୂଛନ୍ତି ଯେ, ତୁମର ମୋହ ନଷ୍ଟ୍ର 
ହେଲା କି ନାହିଁ୮ ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ଯାୟର ୨୫ଶ ଶ୍ମୋକରେ 
ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଶୁଣିବା ପାଇଁ ଉନ୍ମୁଖ କରିବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ “ପାଥି' ସମ୍ବୋଧନ କରି ସର୍ବପ୍ରଥମେ କହିବା 
ଆରମ୍ଭ କଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଯେ, ହେ ପାର୍ଥୀ ଯୁଦ୍ଧ ନିମିତ୍ତ 
ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥୁବା ଏହି କୁଟୁମ୍ବମାନର୍କ୍‌ ଦେଖ । ଏପରି 


ଶ୍ମୋକ ୭୩ 
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କହିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୂଲା ଯେ ଅର୍ଜୁନତ୍ସର ଅନ୍ତଃକରଣରେ 
ଲୁକ଼ାୟିତ କୌଟୁମ୍ଧିକ ମୋହ ଜାଗ୍ରତ ହେଉ ଏବଂ ସେହି 
ମୋହରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ତାରଙ୍ଚ୍ଚର ବ୍ୟାକୁଳତା ଜାଗ୍ରତ 
ହେଉ, ଫଳରେ ସେ କେବଳ ମୋର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇ 
ଶୁଣିବାକୁ ତପ୍ପର ହେବେ । ବର୍ତମାନ ସେହି ମୋହ 
ଦୂର ହେବା ବିଷୟର ଉପସଂହାର କରି ଭଗବାନ 'ପାଥିଂ 


ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରିଛନ୍ତି । 

'ଧନଞ୍ଚୟ” ସମ୍ବୋଧନ ଦାରା ଭଗବାନ କହୁଛନ୍ତି 
ଯେ, ତୁମେ ଲୌକିକ ଧନ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଧନଞ୍ଜୟ (ରାଜାମାନକ୍ୀର 
ଧନ ଉପରେ ବିଜୟୀ) ହୋଇଛ । ଏବେ ଏହି ବାସ୍ତବିକ 
ତତ୍ବବରୂପକ ଧନ ପ୍ରାପ୍ତ କରି ନିଜର ମୋହ ନଷ୍ଟ କର 
ଏବଂ ତାତ୍ତ୍ରିକ ଅର୍ଥ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଧନଞ୍ଜୟ” ହୋଇଯାଅ । 


====== ;#୮ ===== 


ୟୀଙ୍ଦଂ ପୂର୍ବନ୍ତ୍ଳୋଳଣଜ ଭଗବାନ ଯେଉଁ ତ୍ର କଳିଥିବଲେ, ଅର୍ନ୍ତନ ଏ୨୫କ ଜାହାଳ ଜନ୍ତନ ଦେଉଛନି / 
ଅର୍ଜ୍ଜନ ଜବଚ 
ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ ସ୍ରୁତିଲିବୁଧା ତୃତ୍‌ପ୍ରସାଦାନ୍ମୟାବ୍ୟୁତ । 
ସିତୋଃସ୍ମି ଗତସନ୍ଦେହଃ କରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବ ॥ ୭୩॥ 
ଥନନ୍ଦ -ଅଜୁ ନ ଉବାଚ ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ; ଅବ୍ୟୁତ=ହେ ଅବୁଯୁତ! ; ତୃତୃପ୍ରସାଦାତୃଚଆପଣଗକୀ କୃପାରୁ (ମୋର) ; 


ମୋହଃ ମୋହ, ନଷ୍ଟଃନଷ୍ବ, ହୋଇଗଲା (ଏବ); ମୟା= ମୁଁ; ସୁତିଃ=ସୁତି; ଲ ବା= ପାପ ହେଲି; ଗତସନ୍ଦେହଃ= (ମୁଁ) ସଦେହରହିତ 
ହୋଇ; ସିତଃ= ସିତ; ଅସ୍ନିଚହୋଇଛି; ତବ= (ଏବେ ମୁଁ) ଆପଣରକ୍ର; ବଚନମ୍‌ = ଆଜ୍ଞା; କରିଷ୍ୟେଇିପାଳନ କରିବି | 


ଅଜୁନ କହିଲେ --ହେ ଅଚ୍ୟୁତ! ଆପଣକ୍କ୍ଵ କୃପାରୁ ମୋର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ମୁଁ ସୁତି ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେଲି । ମୁଁ ସନ୍ଦେହରହିତ ହୋଇ ସିତ ହୋଇଛି । ଏବେ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବି । 


ବ୍ୟାନ  - 'ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ ସୁତିଇ ବୁ ତୃତୃପରସାଦାବ୍ନ- 
ୟାବ୍ୟୁତ'--ଅର୍ଜୁନ ଏଠାରେ ଭଗବାନବ୍କୀ ପାଇଁ ଅଅଚ୍ୟୁତ' 
ସନ୍ଦୋଧନ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି। ଏହାର ତାଘ୍ରର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 
ଜୀବ ତ ବ୍ଯୁତ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସ୍ଵରୂପରୁ ବିମୁଖ 
ହୋଇଯାଏ ପତନ ଆଡ଼କୁ ଗ୍ବଲିଯାଏ, ମାତ୍ର ଭଗବାନ 
କେବେ ବ୍ୟୁତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ସେ ସର୍ବଦା ଏକରସ ରହନ୍ତି । 
ଏ କଥାକୁ ସୂଚିତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନ ମୋଟ 
ତିନିଥର ଅଅଚ୍ଯୁତ' ସମ୍ବୋଧନ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମ 
ଥର (ଗୀତା ୧। ୨୧ ରେ) ଅଧଝବ୍ୟୁତ' ସମ୍ବୋଧନ ଦାରା 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କୁ କହିଲେ, ଉଭୟ ସେନାର୍କ୍ଚ ମଧ୍ଯରେ 
ମୋ ରଥ ଠିଆ କର। ଏପରି ଆଦେଶ ଦେବା ସତ୍ତ୍ବେ 
ଭଗବାନଙ୍ସ୍ୀ ଠାରେ କୌଣସି ବିକାର ଆସିଲା ନାହିଁ। 
ଦିତୀୟ ଥର (୧୧।୪୨ ରେ) ଏହି ସନ୍ବୋଧନ ଦ୍ବାରା 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କ ବିଶ୍ବରୂପର ସ୍ତୁତି ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ, 
ତେବେ ବି ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ କୌଣସି ବିକାର ଆସିଲା 
ନାହିଁ। ଶେଷ ଥର ଏଠାରେ (୧୮।୭୩ ରେ) ଏହି 
ସମ୍ବୋଧନ ଦ୍ବାରା ଅର୍ଜୁନ ସଦଦେହରହିତ ହୋଇ କହୁଛନ୍ତି, 
ଏବେ ମୁଁ ଆପଣର୍ଦ୍ରୀ ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବି, ତଥାପି 
ଭଗବାନଜ୍ଜୀ ଠାରେ କୌଣସି ବିକାର ଆସିଲା ନାହିଁ। 
ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ତ ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ 


ଭଗବାନଙ୍ସ୍ରର ଅବସ୍ଥାରେ କୌଣସି ପରିବର୍ତନ ହେଲା 
ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସେ ଏକରସ (ସମ) ରହିଲେ। 

ଦ୍ରିତୀୟ ଅଧ୍ଯାୟରେ ଅର୍ଜୁନ “ଶିଷ୍ଯସ୍ତେଃହଂ ଶାଧ୍ଧ 
ମାଂ ଡ଼ାଂ ପ୍ରପନ୍ତମ୍‌' ( ୨ । ୭) କହି ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାଗତ 
ହେଲେ। ଏହି ଶ୍ମୋକରେ ସେହି ଶରଣାଗତି ପୂର୍ଣ୍ରତୃ 
ଲାଭ ହେଲା। 

ଦଶମ ଅଧ୍ୟାୟ ଶେଷରେ ଭଗବାନ ଅଙ୍ଜୁନଙ୍କୁ କହିଲେ, 
“ତୂମର ଅଧକ ଜାଣିବାରେ କି ପ୍ରୟୋଜନ, ମୁଁ ସମଗ୍ର 
ସଂସାରକୁ ଏକ ଅଂଶରେ ବ୍ୟାପ୍ତ କରି ସ୍ରିତ ହୋଇଛି।'” ଏ 
କଥା ଶୁଣି ଅର୍ଜୁନକ୍କମ ମନରେ ବିଶେଷ ଭାବ ଜାତ ହେଲା। 
ସେ ଭାବିଲେ ସତରେ ଭଗବାନ କେଡ଼େ ଅଲୌକିକ! 
ଭଗବାନର୍ବ୍ଧର ଅଲୌକିକତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ଯିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ 
ଏକ ଆଲୋକର ସନ୍ଦାନ ମିଳିଲା। ସେହି ସନ୍ଧାନର 
ପ୍ରସନ୍ନତାରେ ତାଙ୍କ ମୁଖରୁ ବାହାରି ପଡ଼ିଲା, “ମୋର ମୋହ 
ଗ୍ବଲିଗଲା'--_“ମୋହୋଃୟଂ` ବିଗତୋ ମମ” (୧୧ | ୧) | 
ମାତ୍ର ଭଗବାନଙ୍କର ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କରି ଭୟ ହେତୁ 
ଅର୍ଜୁନବ୍ତର ହୃଦୟରେ ଯେତେବେଳେ ଅସେ୍ତିରତା ସୃଷ୍ଟ ହେଲା, 
ସେତେବେଳେ ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, ଏହା ତୂମର ମୂଢ଼ଭାବ, 
ତୂମେ ବ୍ୟଥ୍ୂତ ଓ ମୋହିତ ହୁଅ ନାହି--'ମା ତେ ବ୍ୟଥା ମା 
ଚ ବିମୂଢ଼ଭାବଃ' (୧୧ | ୪୯) | ଏଥୁରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି 


ତିନି ପ୍ରକାର ଅବସ୍ଥା ହେଲା, ମାତ୍ର ଆଦି, ମଧ୍ଯ ଓ ଅନ୍ତରେ ¦ ଯେ ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅର୍ଜୁନକାର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇ 
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ନ ଥୂଲା। ବର୍ତମାନ ସର୍ବଜ୍ଞ ଭଗବାନ ପଗ୍ଵରିବାରୁ ଅର୍ଜୁନ 
ଏଠାରେ କହୁଛନ୍ତି, ମୋର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ଏବଂ 
ମୋତେ ତତ୍ତ୍ଵର ଅନାଦି ସ୍ମୃତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା-- 'ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ 
ସ୍ରତିଲଁ ବ଼ା'* । 
ଅନ୍ତଃକରଣର ସ୍ରତି ଓ ତତ୍ତ୍ଵର ସ୍ରତିରେ ବହୁତ 
ପାର୍ଥକ୍ଯ ରହିଛି। ପ୍ରମାଣ ଦ୍ବାରା ପ୍ରମେୟର ଜ୍ଞାନ ହୁଏ୍ଯ, 
ମାତ୍ର ପରମାମ୍ରତତ୍ତ୍ଵ ଅପ୍ରମେୟ। ତେଣୁ ପରମାମ୍ରରା ପ୍ରମାଣ 
ଦାରା ବ୍ୟାପ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରମାମ୍ବା 
ପ୍ରମାଣର ଅନ୍ତର୍ଗତ ହେବାଭଳି ତତ୍ତ୍ଵ ନୁହନ୍ତି । ସମଗ୍ର ସଂସାର 
ପ୍ରମାଣର ଅନ୍ତର୍ଗତ ଏବଂ ପ୍ରମାଣ ପ୍ରମାତାର ଅନ୍ତର୍ଗତ ।* 
ପ୍ରମାତା ଏକ ଏବଂ ପ୍ରମାଣ ଅନେକ । ପ୍ରମାଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
କେହି କେହି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ, ଅନୁମାନ ଓ ଆଗମ--ଏ ତିନୋଟିକୁ 
ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ମନେ କରନ୍ତୈ; ଅନ୍ୟ କେହି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ, ଅନୁମାନ, 
ଉପମାନ ଓ ଶବ୍ଦ--ଏହି ଗ୍ରରୋଟିକୁ ପ୍ରମାଣ ମନେ କରନ୍ତି; 
ତଥା ଆଉ କେହି ଏ ଗ୍ବରୋଟି ବ୍ୟତୀତ ଅଥ୍ଥାପତ୍ତି, ଅନୁପଲବ୍‌ଧୂ 
ଓ ଏତିହ୍ଯକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରମାଣ ମନେ କରନ୍ତି। ଏହିରୂପେ 
ପ୍ରମାଣକୁ ମାନିବାରେ ଅନେକ ମତଭେଦ ରହିଛି, ମାତ୍ର 
ପ୍ରମାତା ବିଷୟରେ କାହାରି କୌଣସି ମତଭେଦ ନାହିଁ। 
ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ} ଅନୂମାନ ଆଦି ପ୍ରମାଣ ବୃତ୍ତିରୂପ ଅଟେ, କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରମାତା ବୃତ୍ତିରୂପ ନୁହେଁ, ତାହା ସ୍ବୟଂ ଅନୁଭବରୂପ। 
ସ୍ରୁତି ଶବ୍ଦର ଯେଉଁଠି ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରାଯାଇଛି, ସେଠାରେ 
ତାହାର ନିମ୍ନ ଲକ୍ଷଣଗୁଡ଼ିକ ବର୍ଣନା ହୋଇଛି-- 
( ୧) ଅନୁଭୂତ ବିଷୟାସମ୍ପମୋଷଃ ସୁତିଃ | 
(ଯୋଗଦର୍ଶନ ୧ | ୧୧) 
“ଅନୁଭୂତ ବିଷୟ ଲୁକ୍କାୟିତ ନ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ସ୍ରୁତି ଅଟେ।” 
( ୨) “ସଂସ୍ତାରମାତ୍ରଜନ୍ୟ' ଜ୍ଞାନଂ ସୁତିଃ' 
(ତର୍କସଂଗ୍ରହ) 
“ସଂସ୍କାରଜନିତ ଓ ଜ୍ଞାନଜନିତ ହୋଇଥୂଲେ ତାହାକୁ 


* ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ସ୍ରତି କୁହାଯାଏ।” 

ଏହି ସ୍ରତି ଅନ୍ତଃକରଣର ଏକ ବୃତ୍ତି । ଏହି ବୃତ୍ତି 
ପ୍ରମାଣ, ବିପର୍ଯ୍ୟୟ, ବିକଳ୍ପ, ନିଦ୍ରା ଓ ସ୍ରୁତି- ଏପରି ପାଞ୍ଚ 
ପ୍ରକାର ଅଟେ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ଯେକ ବୃତ୍ତିର ଦୁଇଟି ଲେଖାଏଁ 
ଭେଦ ରହିଛି- କ଼ିଷ୍ଟ୍‌ ଏବଂ ଅକଳ୍ଜିଷ୍ଟା। ସଂସାରର ବୃତ୍ତିରୂପକ 
ସ୍ରୁତି “କ୍ମିଷ୍ଟଂ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବନ୍ଧନକାରକ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ବୃତ୍ତିରୂପକ ସ୍ରୁତି ଅଅକ୍ଜିଷ୍ଟାଂ ଅଥ୍ାତ୍‌ କ୍ଳେଶ ଦୂରକାରୀ। ଏ 
ସମସ୍ତ ବୃତ୍ତିର କାରଣ ହେଉଛି ଅଧିଦ୍ଯା'”। ମାତ୍ର 
ପରମାମ୍ର୍ରା ଅବିଦ୍ୟାରହିତ । ଏଣୁ ପରମାମ୍ରାଙ୍କ୍ଚ ସ୍ରତି “ସ୍ଵୟଂ” 
ଦାରା ହୁଏ, ବୃତ୍ତି ବା କରଣ ଦ୍ବାରା ନୁହେଁ । ପରମାମ୍ବାଙ୍କ 
ସତି ଥରେ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଗଲେ ଆଉ କେବେ ତାହାର 
ବିସ୍ମୁତି ହୁଏ ନାହିଁ, ମାତ୍ର ଅନ୍ତଃକରଣର ବୃତ୍ତିରେ ସ୍ରୁତି ଓ 
ବିସ୍ରୁତି ହୁଏ। 

ଅସତ୍‌ ସଂସାରକୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାରୁ ହିଁ 
ପରମାମୂତତ୍ତ୍ଵର ବିସ୍ରୁତି ହୋଇଛି | ଏହି ବିସ୍ରୁତି ଅନାଦିକାଳରୁ 
ରହିଛି। ଅନାଦିକାଳରୁ ଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ଅନ୍ତ ହୁଏ। 
ଯେତେବେଳେ ଏହା ଅନ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ନିଜ ସ୍ବରୂପର 
ସତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଏହାକୁ ସସୁତିଲ ବଚ୍ରାଂ 
କହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅସତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ଯେଉଁ ସୁତି ସୁଷୁପ୍ରିରୂପେ 
ଥୂଲା, ତାହା ଜାଗ୍ରତ ହୋଇଗଲା। ଯେପରି ସୁପ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ଓ 
ମୃତ ବ୍ଯକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ଯ ଥାଏ, ସେହିପରି 
ଅନ୍ତଃକରଣର ସ୍ରୃତି ଓ ବିସ୍ରୁତି ମଧ୍ୟରେ ବହୁତ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଥାଏ । ଅନ୍ତଃକରଣର ସ୍ରୃତି ଓ ବିସ୍ରୁତି ମୃତ ପରି ଜଡ଼, ମାତ୍ର 
ସ୍ବରୂପର ସ୍ରୃତି ସୁପ୍ର,ୱ ଜଡ଼ ନୁହେଁ। କେବଳ ଜଡ଼କୁ ଆଦର 
କରିଥୂବାରୁ ସୁପ୍ତ ବ୍ଯକ୍ତି ପରି ବାହ୍ୟଭାବେ ସେହି ସ୍ରୃତି 
ଲୁପ୍ତ ବା ଆବୃତ ହୋଇ ରହେ । ଆବରଣ ଦୂର ହେଲେ 
ସ୍ରତି ପ୍ରକାଶ ପାଏ ଏବଂ ଏହାକୁ 'ସ୍ରତିଇଁ ବ଼ା' କହନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ପୂର୍ବରୁ ବିଦ୍ୟମାନ ଥୂବା ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରକଟିତ ହେବାକୁ ସୂୃତିଂ 
କହନ୍ତି ଏବଂ ଆବରଣ ଦୂର ହେବାକୁ *ଲ ବ଼୍ା' କହନ୍ତି । 


* ଏଠାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍ବର ସାଂସାରିକ (ଗୀତା ୨ | ୫ ୨) ଓ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ (ଗୀତା ୨ | ୫୩) ଉଭୟ ପ୍ରକାରର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି। 


7 ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷାଦି ପ୍ରମାଣ ଦାରା ଆମକୁ ସଂସାରର ଜ୍ଞାନ ହେଉଛି; କାରଣ ସଂସାର ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ରରର ବିଷୟ । କିନ୍ତୁ ଯିଏ ବିବେକ ଓ 
ବିଗ୍ଵରର ବିଷୟ ନୁହନ୍ତି, ବରଂ ଏହାର ପ୍ରକାଶକ, ତାକୁ ବିବେକ ଓ ବିଗ୍ବର ଦାରା ଜାଣି ହେବ ନାହିଁ | ପ୍ରକାଶ୍ଯ ବସ୍ତୁ ପ୍ରକାଶକକୁ ପ୍ରକାଶିତ କରିବାରେ 
ଅସମର୍ଥ। ତେଣୁ ସମସ୍ତଙ୍କର ପ୍ରକାଶକ ଓ ଆଶ୍ରୟ ପରମାମ୍ବତତ୍ତ୍ବ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ବିଶ୍ବାସ ଦ୍ବାରା ହିଁ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ, ବିଗ୍ଵାର ଦାରା ନୁହେଁ । 

ଯେଉଁମାନର୍ଗ୍ରର ଶାସ୍ତ୍ରରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥାଏ, ସେମାନେ ଶାସ୍ତ୍ରରୁ ପରମାମ୍ବାଙ୍କୁ ସ୍ବୀକାର କରି ନିଅନ୍ତି ଏବଂ ତତ୍ତ୍ବଜ୍ଞ ଜୀବନ୍ଧୁକ୍ତ ଅନୂଭବୀ 


ଭଗବତ୍‌ପ୍ରେମୀ ସବ୍ଛମହାପୁରୁଷକ୍ଚୀ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧା ଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନକ୍କ୍୍‌ ଉପଦେଶରୁ ପରମାମ୍ବ୍ରାଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରି ନିଅନ୍ତି । ଏଥରେ ସେମାନର୍କ୍ର 
ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ପ୍ରମାଣ ନୂହେଁ। ଏଥୂରେ କେବଳ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସବ୍ରମହାପୁରୁଷ ହିଁ ପ୍ରମାଣ। ଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ଓ ଆସ୍ତିକମାନକ୍କ ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ 
ସବ୍ତମହାପୁରୁଷ ତ ପ୍ରମାଣ ହୋଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ଅଶ୍ରଦ୍ଧାଳୁ ଓ ନାସ୍ତିକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ସନ୍ତମହାପୁରୁଷ ପ୍ରମାଣ ହୋଇ ପାରିବେ ନାହିଁ ତାଘ୍ପର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ଯାହା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ବିଷୟ, ତାହା ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ ଅଟେ ଏବଂ ଅନୁମାନାଦି ଦ୍ବାରା ପ୍ରାପ୍ତ ପ୍ରମାଣକୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷମୂଳକ ଯୁକ୍ତି ପ୍ରମାଣ 
କୂହାଯାଏ । ସବ୍ଛମହାପୁରୁଷ ଓ ଶାସ୍ତ୍ରମାନକ୍କା ପ୍ରମାଣରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ହିଁ ପ୍ରଧାନ କାରଣ । 


+ ଯାହାଦ଼ାରା ଜାଣି ହୁଏ, ତାହା 'ପରମାଣ'; ଯାହା ବିଷୟରେ ଜ୍ଞାନ ହୁଏ, ତାହା 'ପମେୟ' ଏବଂ ଯିଏ ଜାଣେ, ସେ 'ପରମାତା' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ 
ଓ ଅନ୍ତଃକରଣ ୯ପ୍ରମାଣ', ସଂସାର 'ପ୍ରମେୟ' ଓ ସ୍ବୟଂ (ଚେତନ) 'ପରମାତା' ଅଟେ | 


ଶ୍ମୋକ ୭୩ 


ସାଧକମାନର୍ସୀର ରୁଚି ଅନୁସାରେ ଏହି ସ୍ରତିର ତିନୋଟି 
ପ୍ରଭେଦ ଅଛି--(୧) କର୍ମଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଷ୍କାମଭାବର 
ସ୍ରତି, (୨) ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ସ୍ରୁତି ଏବଂ 
(୩) ଭକ୍ତିଯୋଗ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ଭନ୍ଧର ସୁତି । ଏହିଭଳି 
ତିନୋଟିଯାକ ଯୋଗର ସ୍ରୁତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ; କାରଣ ଏହି 
ତିନୋଟି ଯୋଗ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ଓ ନିତ୍ଯ। ଏହି ତିନୋଟି ଯୋଗ 
ଯେତେବେଳେ ବୃତ୍ତିର ବିଷୟ ହୋଇଯାଆନ୍ତି, ସେତେବେଳେ 
ଏଗୁଡ଼ିକ ସାଧନା ବୋଲାନ୍ତି | ମାତ୍ର ସ୍ଵରୂପ ଦୃଶ୍ଚିରୁ ଏ ତିନୋଟି 
ନିତ୍ଯ। ତେଣୁ ନିତ୍ଯର ପ୍ରାପ୍ତିକୁ ସୂତି କହନ୍ତି। ତାହ୍ର୍ଯ୍ଯ 
ହେଲା, ଏହି ସାଧନାଗୁଡ଼ିକ ବିସୁତ ହୋଇଯାଇଛି, ଲୋପ 
ପାଇଯାଇ ନାହିଁ। 

ଅସତ୍‌ ସଂସାରର ପଦାର୍ଥଗୁଡ଼ିକୁ ଆଦର କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍ତା ଓ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲେ ଆସକ୍ତି ଜାତ ହୁଏ-¬ 
ଏହା “କର୍ମଯୋଗ'ର ବିସୁତି (ଆବରଣ) | ଅସତ୍‌ ପଦାର୍ଥର 
ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ବିସ୍ରୁତି ହୁଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଜ୍ଞାନତା 
ଆସେ-¬ଏହା 'ଜ୍ଞାନଯୋଗ'ର ବିସୁତି | ନିଜ ସ୍ବରୂପ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ପରମାମ୍ପାଚ୍ର ଅଂଶ ହୋଇଥୂୁଲେ ମଧ୍ୟ ସେହି ପରମାମ୍ରାବ୍ଚ୍ୀ 
ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ସଂସାରର ସମ୍ମୁଖ ହେବାରୁ ସଂସାର 
ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହୁଏ ଏବଂ ସେହି ଆସକ୍ତି ଦ୍ବାରା ପ୍ରେମ ଆଢ଼ାଦିତ 
ହୋଇଯାଏ-¬ଏହା “ଭକ୍ିଯୋଗ'ର ବିସୁତି | 

ସ୍ବରୂପର ବିସ୍ରୁତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିମୁଖତା ନାଶ ହେବାକୁ 
ଏଠାରେ ସତି” କୁହାଯାଇଛି | ସେହି ସୁତିର ପ୍ରାପ୍ତି ଅପ୍ରାପ୍ତର 
ପ୍ରାପ୍ତି ନୁହେଁ ବରଂ ନିତ୍ଯପ୍ରାପ୍ତର ପ୍ରାପ୍ତରି। ନିତ୍ଯ ସ୍ବରୂପର 
ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା ପରେ ଆଉ ବିସ୍ତୁତି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ; 
କାରଣ ସ୍ବରୂପରେ କେବେ ପରିବର୍ତନ ହୋଇ ନାହିଁ। ସେ 
ସର୍ବଦା ନିର୍ବିକାର ଓ ଏକରସ ରହେ। କିନ୍ତୁ ବୃତ୍ତିରୂପକ 
ସୁତିର ବିସ୍ୁତି ହୋଇପାରେ; କାରଣ ତାହା ପ୍ରକୃତିର 
କାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥୂବାରୁ ପରିବର୍ତନଶୀଳ । 

ଏ ସବୁର ନିର୍ଯାସ ହେଲା, ସଂସାର ଓ ଶରୀର ସହିତ 
ନିଜ ସ୍ବରୂପକୁ ଏକ ମନେକରିବା `ବିସ୍ତୁତି"' ଏବଂ ସଂସାର ଓ 
ଶରୀରଠାରୁ ଅଲଗା ହୋଇ ନିଜର ସ୍ବରୂପକୁ ଅନୂଭବ 
କରିବା 'ସୁତି'” ଅଟେ। ନିଜ ସ୍ବରୂପର ସୁତି ସ୍ବୟ'ରେ ହୁଏ | 
ମନୁଷ୍ଯକୁ ଯେପରି ନିଜର ସତ୍ତା ଅନୁଭବ ହେବାରେ କୌଣସି 
ପ୍ରମାଣର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ସେହିପରି ଏଥୂରେ କରଣ 
ଆଦିର ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥାଏ। ଯେଉଁ ସ୍ରୁତିରେ କରଣ 
ଆଦିର ଆବଶ୍ଯକତା ଥାଏ, ତାହା ଅନ୍ତଃକରଣର ଏକ 
ବୃ ଭିମାତ୍ର। 

ସ୍ରତି ତତ୍‌କ୍ଷଣାତ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ। ତାହାର ପ୍ରାପ୍ତି ରେ ବିଳମ୍ବ 
ବା ପରିଶ୍ରମ ହୁଏ ନାହିଁ। କର୍ଣ୍ଣ କୁନ୍ତୀଜ୍ଜର ପୁତ୍ର ଥୂଲେ। ମାତ୍ର 
ଜନ୍ମ ପରେ କୁନ୍ତୀ ତାର୍ମୁଁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାରୁ ଅଧ୍ଵରଥ 
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ନାମକ ସୂତର୍ଚ୍ଚର ପନୀ ରାଧା ତାଙ୍କର ପାଳନପୋଷଣ କଲେ; 
ତେଣୁ ସେ ରାଧାର୍ଦଧୁ ନିଜର ମାଆ ମନେକଲେ। ଯେତେବେଳେ 

ସୂର୍ଯ୍ୟକ୍କ ଠାରୁ ସେ ଜାଣିଲେ ଯେ, ତାର୍ଚ୍ଚର ପ୍ରକୃତ ମାଆ 

କୁନ୍ତୀ। ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କୀ ସ୍ରତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା । 'ମୁଁ କୁନ୍ତୀଙ୍କ୍ର 

ପୁତ୍ର” ଏପରି ସତି ପ୍ରାପ୍ର ହେବାକୁ କେତେ ସମୟ ଲାଗିଲା? 

କେତେ ପରିଶ୍ରମ ବା ଅଭ୍ୟାସ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲାମ ପୂର୍ବରୁ 

ଏ ଦିଗକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯ ନ ଥୂଲା, ଏବେ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଗଲା-¬- 

କେବଳ ଏତିକି କଥା। 

ସ୍ବରୂପ ନିଷ୍କାମ, ଶୁଦ୍ଧଂବୁଦ୍ଧମୁକ୍ତ ଓ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚର 
ଅଟେ। ସ୍ବରୂପର ବିସ୍ରୁତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ବିମୁଖତା ଯୋଗୁଁ ଜୀବ 
ସକାମ, ବଦ୍ଧ ଓ ସାଂସାରିକ ହୁଏ| ଏତାଦୃଶ ସ୍ବରୂପର ସ୍ରୃତି 
ଲାଭ ବୃତ୍ତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନ୍ତଃକରଣ 
ବୃତ୍ତି ଦ୍ବାରା ସ୍ବରୂପର ସ୍ରୁତି ଜାଗ୍ରତ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ। 
ଅନ୍ତଃକରଣରୁ ସର୍ବଥା ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେଲେ ସ୍ରୃତି ଜାଗ୍ରତ 
ହେବ। ନିଜ ଦ୍ବାରା ନିଜଠାରେ ହିଁ ସ୍ରୁତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ଏଣୁ 
ସ୍ରତିପ୍ରାପ୍ତି ନିମିତ୍ତ କାହାର ସହଯୋଗ ବା ଅଭ୍ଯାସର 
ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ କାରଣ ଜଡ଼ତ଼ର ସହାୟତା ବିନା 
ଅଭ୍ୟାସ ସମ୍ଭବ ହେଉ ନ ଥ୍ରୁବା ସ୍ଥଳେ ସ୍ବରୂପ ସହିତ 
ଜଡ଼ତୂର ଲେଶମାତ୍ର ସମ୍ବନ୍ଧ ନାହିଁ। ସୂତି ଅନୁଭବସିଦ୍ଧ, 
ଅଭ୍ୟାସସାଧ୍ୟ ନୁହେଁ | ତେଣୁ ଥରେ ସ୍ରୁତି ଜାଗ୍ରତ ହେଲାପରେ 
ଆଉ ତାହାର ପୁନରାବୃତ୍ତି କରିବାକୁ ପଡ଼େ ନାହିଁ। 

ସୁତି ଭଗବାନଙ୍କ କୃପାରୁ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ଭଗବାନର୍ଚ୍ 
ସମ୍ମୁଖ ହେଲେ କୃପା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ଏବଂ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ 
ହେଲେ ଭଗବାନର୍ଚ୍ାର ସମ୍ମୁଖତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ । ଅର୍ଜୁନ ଯେପରି 
କହିଲେ 'ମୁଁ ଆପଣଟ୍ଗ୍କ ଆଜ୍ଞା ପାଳନ କରିବି”-- 'କରିଷ୍ୟେ 
ବଚନଂ ତବଂ, ସେହିପରି ସଂସାରର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି କେବଳ 
ଭଗବାନଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ କହିଦିଅନ୍ତୁ, “ହେ ପ୍ରଭୂ! 
ଏଣିକି ମୁଁ କେବଳ ଆପଣଙ୍କର ଆଜ୍ଞା ହିଁ ପାଳନ କରିବି ।” 

ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟଁ ହେଲା, ଏହି ସ୍ୁତି ଲାଭରେ ସାଧକର 
ସମ୍ମୁଖତା ଓ ଭଗବାନଙ୍କର କୃପା ହିଁ କାରଣ। ଏଣୁ ଅର୍ଜୁନ 
ସ୍ରତିପ୍ରାପ୍ତିରେ କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରୀ କୃପାକୁ ହିଁ କାରଣ 
ମନେ କରିଛନ୍ତି। ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ କୃପା ତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣୀର୍କ 
ଉପରେ ଅପାର, ଅତୂଟ ଓ ଅଖଣ୍ଡରୂପେ ରହିଛି; କେବଳ 
ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖ ହୋଇଗଲେ ତାକୁ ସେହି 
କୃପା ଅନୁଭବ ହୁଏ। 

“ଢୃତୃପ୍ରସାଦାତ଼ ମୟାବଵ୍ୟୁତ' ପଦରେ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 
ଆପଣ ବିଶେଷରୂପେ ଯେଉଁ ସର୍ବଗୁହ୍ଯତମ ତତ୍ତ୍ଵ 
କହିଲେ, ମୋର ବିଶେଷରୂପେ ସେ କଥାର ସୁତି ଆସିଗଲା 
ଯେ, ମୁଁ ଆପଣଙ୍ଟ୍ରର ହିଁ ଥୂଲିଥ ଆପଣଗ୍ବର ହୋଇ ଅଛି 
ଏବଂ ଆପଣକ୍କୀର ହୋଇ ରହିବି। ଏହି ସ୍ରତି ମୋର 
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ଏକାଗ୍ରତାପୂର୍ବକ ଶୁଣିବାର ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ଆସି ନାହିଁ 
ଅଥାତ୍ଵ ଏହା ମୋର ଏକାଗ୍ରଭାବରେ ଶୁଣିବାର ଫଳ 
ନୁହେଁ। ଏହି ସତି ତ ଆପଣଙ୍କ କୃପାରୁ ହିଁ ଆସିଛି । ପୂର୍ବରୁ 
ମୁଁ ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ଶିକ୍ଷା ଦିଅନ୍ତୁ ବୋଲି ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିଥୁଲି ଏବଂ ପୁଣି କହିଥୂଲି, ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି ନାହିଁ। 
କିନ୍ତୁ ମୋତେ ବାସ୍ତବିକତାର ଅନୁଭବ ନ ହେବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆପଣ ବୂଝାଇଗ୍ରଲିଲେ। ଏଥୂରେ ଆପଣଙ୍ତ୍ର କୃପା ହିଁ 
କାରଣ | ଯେପରି ସମ୍ମୁଖ ହେବା କଥା, ମୁଁ ସେପରି ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇ ନାହିଁ: ମାତ୍ର ଆପଣ ବିନା କାରଣରେ ମୋ 
ଉପରେ କୃପା କଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ମୋ ଉପରେ କୃପା କରିବା 
ପାଇଁ ଆପଣ ନିଜ କୃପାର ପରବଶ ଓ ଅଧୀନ ହେଲେ। 
ମୁଁ ନ ପଗ୍ଵରୁଣୁ ମଧ୍ୟ ଆପଣ ଶରଣାଗତିର ସର୍ବଗୁହ୍ୟତମ 
କଥା କହିଲେ (୧୮। ୬୪--୬୬)। ଏହି ଅହୈତୂକୀ 
କୂପାରେ ମୋର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି। 

“ସିତୋଃସ୍ୁ ଗତସନ୍ଦେହଃ କରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବ'”-- 
ଅଜଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବି କି ନ କରିବି (“ନ 
ଚୈତଦନବିହରଃ କତରନ୍ତୋ ଗରୀୟଃ” ୨ । ୬), ଏ କଥାକୁ 
ନେଇ ମୋ ମନରେ ଯେଉଁ ସନ୍ଦେହ ଥରୂଲା, ତାହା ସର୍ବଥା 
ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ମୁଁ ନିଜ ବାସ୍ତବିକତାରେ ସ୍ଥିତ 
ହୋଇଛି। ସେହି ସନ୍ଦେହ ଏମିତି ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା ଯେ, 
ମୋ ମନରେ ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବାର ଭାବନା ରହିଲା ନାହିଁ 
କି ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ଭାବନା ମଧ୍ୟ ରହିଲା ନାହିଁ। କେବଳ 
ଗୋଟିଏ କଥା ମନରେ ରହିଗଲା ଯେ ଆପଣ ଯେପରି 
କହିବେ, ମୁଁ ସେପରି କରିବି ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏବେ କେବଳ 
ଆପଣଙ୍ଗ୍ରର ଆଜ୍ଞା ହି ପାଳନ କରିବି--“କରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ 
ତବ”। ମୋର ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଅଥବା ନ କରିବାରେ 
କୌଣସି ପ୍ରୟୋଜନ ନାହିଁ। ଏବେ ଲୋକସଂଗ୍ରହାଥୈ 
ଯେଉଁ ଯୁଦ୍ଧାଦି କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ ସମ୍ମୁଖକୁ ଆସିବ, ଆପଣଙ୍ବୀ 
ଆଜ୍ଞାନୁସାରେ ତାହା ପାଳନ କରିବି । 

ଏକ ଧ୍ୟାନୋପଯୋଗୀ କଥା ହେଲା, ପୂର୍ବରୁ କୁଟୁମ୍ବର୍କ 
ବିଷୟରେ ସ୍ମରଣ ହେବା ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନବ୍ଦରର ମୋହ ଜାତ 
ହୋଇଥୂଲା। ସେହି ମୋହ ବିଷୟକ ବର୍ଶ୍ରନାରେ ଭଗବାନ 
ଏହି କ୍ରମରେ କହିଥୂଲେ ଯେ, ବିଷୟ ଚିନ୍ତନରୁ ଆସକ୍ତି, 
ଆସକ୍ତିରୁ କାମନା, କାମନାରୂ କ୍ରୋଧ, କ୍ରୋଧରୁ ମୋହ, 
ମୋହରୁ ସୁତିଭ୍ରଂଶ, ସୁତିଭ୍ରଂଶରୁ ବୁଦ୍ଧିନାଶ ଓ ବୁଦ୍ଧିନାଶରୁ 
ପତନ ହୁଏ (ଗୀତା ୨ | ୬୨-୬୩) | ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ୟ ଏଠାରେ 
ସେହି କ୍ରମକୁ ସ୍ମରଣ କରାଇ କହୁଛନ୍ତି, ମୋର ମୋହ ନଷ୍ଟ 
ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ମୋହରୁ ଯେଉଁ ସୁତି ଭ୍ରଷ୍ଟ ହୁଏ, ସେହି 
ସତି ମିଳିଯାଇଛି-- “ନଷ୍ଟୋ ମୋହଃ ସୁତିଇଁ ବା' | ସୁତି ନତ 
ହେଲେ ବୁଦି ନାଶ ହୁଏ; ଏହାର ଉତ୍ତରରେ ଅର୍ଜୁନ କହୁଛନ୍ତି, 


± ଶ୍ରୀମଭଗବଦ଼ୃଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ମୋର ସନ୍ଦେହ ଗ୍ଵଲିଯାଇଛି-_ 'ଗତସନ୍ଦେହଃ' | ବୁଵିନାଶ 
ହେଲେ ପତନ ଘଟେ; ଏହାର ଉତ୍ତରରେ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ 
ନିଜ ସ୍ବାଭାବିକ ସ୍ଥିତିରେ ସ୍ଥିତ-¬ 'ସିତୋଃସ୍ମି' । ଏହିରୂପେ 
ସେହି କ୍ରମ ବର୍ଣ୍ରନା କରିବାରେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା 
ଯେ, ମୁଁ ଆପଣଙୀୀ ମୁଖରୁ ଗୀତା ଶୁଣିଥୁବାରୁ ଆପଣ ସମ୍ମୋହ 
ଶବ୍ଦ କେଉଁଠି ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁଲେ ଏବଂ ସମ୍ମୋହର ପରମ୍ପରା 
କେଉଁଠି କହିଥୂଲେ, ସେସବୁ ମଧ୍ଯ ମୋର ମନେ ଅଛି। 
ମାତ୍ର ମୋର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହେବାରେ ଆପଣଙ୍କ କୂପା ହିଁ 
ଏକମାତ୍ର କାରଣ। 

ଅବଶ୍ଯ ସେଠାକାର ଏବଂ ଏଠାକାର ବିଷୟ ଭିନ୍ନ 
ଭିନ୍ନ ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଛି; କାରଣ ସେଠାରେ ବିଷୟଚିନ୍ତନ 
କରିବା ଆଦି କ୍ରମରେ ସମ୍ମୋହ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି 
ଏବଂ ଏଠାରେ “ସମ୍ମୋହ” ହିଁ ଅଜ୍ଞାନର ମୂଳ, ତଥାପି 
ଗଭୀରଭାବରେ ବିଗ୍ବର କଲେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଯିବ ନାହିଁ। 
ସେଠାକାର ବିଷୟ ହିଁ ଏଠାରେ କୁହାଯାଇଛି। 

ଦିତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟର ୬୧ ରୁ ୬୩ତମ ଶ୍ଳୋକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଭଗବାନ କହିଲେ ଯେ, ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗଣଙ୍ଗୁ ବଶୀଭୂତ କରି 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାରରୁ ସକ୍ପୂର୍ଚି ବିମୁଖ ହୋଇ କେବଳ ମତ୍‌ପରାୟଣ 
ହୋଇଗଲେ ବୁଦ୍ଧି ସ୍ଥିର ହୋଇଯାଏ। ମତ୍ବପରାୟଣ ନ 
ହେଲେ ମନରେ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ବିଷୟଚିନ୍ତନ ହୁଏ, 
ବିଷୟଚିନ୍ତନ ହେଲେ ପତନ ହୁଏ; କାରଣ ଏହା 
ଆସୁରୀସମ୍ପତ୍ତି। କିନ୍ତୁ ଏଠାରେ ଉତ୍ପାନର କଥା କୁହାଯାଇଛି 
ଯେ ସଂସାରରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସମ୍ମୁଖ ହେଲେ 
ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ; କାରଣ ଏହା ଦୈବୀସଂମ୍ପତ୍ତି । ତାତ୍ର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା, ସେଠାରେ ଭଗବାନର୍ଦ୍ରା ଠାରୁ ବିମୁଖ ହୋଇ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନନ୍କ୍ରର ଓ ବିଷୟଗୁଡ଼ିକର ପରାୟଣ ହେବା ହିଁ 
ପତନର କାରଣ ଏବଂ ଏଠାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖ ହେବା 
ଦାରା ଭଗବାନକ୍କୀ ସହିତ ଥୂବା ବାସ୍ତବିକ ସମ୍ଭନ୍ଧର ସ୍ରୁତି 
ଆସିବାରେ ଭଗବତ୍‌କୂପା ହିଁ କାରଣ। 

ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟ ହୁଏ, ତାହା ଶ୍ରବଣ, 
ମନନ, ନିଦିଧ୍ଯାସନ, ଧ୍ଯାନ, ସମାଧୂ ଆଦି ସାଧନା ଦାରା 
ହୁଏ ନାହିଁ। କାରଣ ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥ ମନେକରି ଯେଉଁ 
ସାଧନା କରାଯାଏ, ସେଥୁରେ ସୃକ୍ଷ ବ୍ଯକ୍ତିତୃ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂଭାବ 
ଥାଏ। ସାଧନାକୁ ନିଜର ପୁରୁଷାର୍ଥ ମନେ ନ କରି କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌କୃପା ମନେକଲେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିତୃ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 


ମାମିକ କଥନ 


ଅର୍ଜୁନ କହିଲେ, ମୋତେ ସ୍ରୁତି ଲାଭ ହେଲା-- 
'ସୁତିଇ ବା' | ତେବେ ବିସୁତି କେଉଁ କାରଣରୁ ହୋଇଥୁଲା? 
ଜୀବ ଅସତ୍‌ ସହିତ ତାଦାମ୍ର୍ଯ ମାନି ଅସତ୍‌କୁ ପ୍ରାଧାନ୍ଯ 


ଶ୍ଳୋକ ୭୩] 


ଦେବାରୁ ତାଂର ନିଜ ସତ୍‌ଵ-ସ୍ବରୂପର ବିସ୍ଥୁତି ହେଲା। 
ବିସ୍ଥୁତି ହେବାରୁ ସେ ଅସତ୍‌ର ନ୍ଯନତାକୁ ନିଜର ନ୍ଯୁନତା 
ମନେକଲା। ନିଜକୁ ଶରୀର ମାନିବାରୁ (('ମୁଁ' ଭାବ କରିବାରୁ) 
ଏବଂ ଶରୀରକୁ ନିଜର ମାନିବାରୁ (“ମୋର' ଭାବ କରିବାରୁ) 
ସେ ଅସତ୍‌ ଶରୀରର ଉପ୍ପତ୍ତି ଓ ବିନାଶକୁ ନିଜର ଉପ୍ପତ୍ତି 
ଓ ବିନାଶ ମନେକଲା ଏବଂ ଯାହାଠରୁ ଶରୀର ଉପ୍ଥନ୍ତ 
ହେଲା, ତାକୁ ନିଜର ଉତ୍ପାଦକ ମନେ କଲା। 

ଏବେ କେହି ପ୍ରଶ୍ନ କରି ପାରନ୍ତି ଯେ, ଭୁଲ ପ୍ରଥମେ 
ହେଲା ନା ଅସତ୍‌ର ସମ୍ବନ୍ଧ ପ୍ରଥମେ ହେଲାମନ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ଭୁଲ୍‌ରୁ ଅସତ୍‌ର ସମ୍ବନ୍ଧ ହେଲା ନା ଅସତ୍‌ର ସମ୍ବନ୍ଧରୁ 
ଭୁଲ୍‌ ହେଲାମ ଏହାର ଉତ୍ତର ହେଉଛି, ଅନାଦିକାଳରୁ 
ଜନ୍ମମ୍ୂତ୍ଯୁ ଚକ୍ରରେ ପତିତ ଜୀବକୁ ସେଥୁରୁ ମୁକ୍ତ କରି 
ସବୁଦିନ ପାଇଁ ସୁଖୀ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ କେବଳ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଭଗବାନ ଜୀବକୁ 
ମନୂଷ୍ୟଯଶରୀର ଦେଇଛନ୍ତି। ଏକୁଟିଆ ଭଗବାନଙ୍କର ମନ 
ଲାଗିଲା ନାହିଁ--.ଏଏକାକୀ ନ ରମତେ'” (ବୃହଦାରଣ୍ୟକ 
୧।୪।୩), ତେଣୁ ସେ ସାଙ୍ଗ ହୋଇ ଖେଳିବା ପାଇଁ 
ମନୂଷ୍ଯ ସର୍ଜନା କଲେ। ଉଭୟ ପକ୍ଷର ଖେଳାଳି ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵ 
ହେଲେ ଯାଇ ଖେଳ ସମ୍ଭବ ହୁଏ। ତେଣୁ ଭଗବାନ 
ମନୁଷ୍ୟଶରୀର ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ତାକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଦେଲେ 
ଏବଂ ବିବେକ (ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ର ଜ୍ଞାନ) ମଧ୍ଯ ଦେଲେ। 
ଦ୍ରିତୀୟତଃ, ତାକୁ ଯଦି ସ୍ଵତନ୍ଦ୍ବତା ଓ ବିବେକ ମିଳି ନ 
ଥାନ୍ତା, ସେ ପଶୁ ପରି ହିଁ ହୋଇଥାନ୍ତା, ତା'ଠାରେ ମାନବିକତାର 
କୌଣସି ବିଶେଷତ଼ ନଥାନ୍ତା। ଏହି ବିବେକ ସାହାଯ୍ଯରେ 
ଅସତ୍‌କୁ ଅସତ୍‌ ଜାଣି ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତ ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵତାର 
ଦୁରୁପଯୋଗ କଲା ଏବଂ ଅସତ୍‌ରେ (ସାଂସାରିକ ଭୋଗ ଓ 
ସଂଗ୍ରହର ସୁଖରେ) ଆସକ୍ତ ହୋଇଗଲା । ଅସତ୍‌ରେ ଆସକ୍ତ 
ହେବା ଯୋଗୁଁ ହିଁ ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଛି। 

ଅସତ୍‌କୁ ଅସତ୍‌ ଜାଣି ମଧ୍ୟ ସେ ସେଥୁରେ ଆସକ୍ତ 
ହେଉଛି କାହିଁକିନା ଏହାର କାରଣ ହେଲା, ଅସତ୍‌ ସମ୍,ନ୍ଦରୁ 
ପ୍ରତୀତ ତାକାଳିକ ସୁଖ ପ୍ରତି ତ ସେ ଦୃଷ୍ଟ ରଖୁଛି, କିନ୍ତୁ 
ତାହାର ପରିଣାମ ଯେ କ'ଣ ହେବ, ସେ ଦିଗକୁ ଦୃତ ରଖୁ 
ନାହିଁ। (ଯେଉଁମାନେ ପରିଣାମ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟ ରଖନ୍ତି/ ସେମାନେ 
ସାଧକ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଦୃଷ୍ଝ ରଖନ୍ତି ନାହିଁ? ସେମାନେ 
ସଂସାରୀ ) ତେଣୁ ଅସତ୍‌ସମ୍ବନ୍ଧରୁ ହିଁ ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଛି । ଏହା 
କିପରି ଜଣାପଡ଼େ? ସେ ଯେତେବେଳେ ଅନୁଭବ କରୁଥୁବା 
ଅସତ୍‌ର ଆସକ୍ତିକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ପରମାମ୍ପାଭିମୁଖୀ ହୋଇଯାଏ, 
ସେତେବେଳେ ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଦୂର ହୋଇ ସ୍ଥୃତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । 
ଏଥୂରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଲା, ପରମାମ୍ବ୍ରାର୍କ୍ର ଠାରୁ ବିମୁଖ ହେବା 
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ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଜଣା ପଢ଼ୁଥିବା ଅସତ୍‌ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହେବାରୁ 
ଏହି ଭୁଲ୍‌ ହୋଇଛି । 

ଅସତ୍‌କୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବା ଦ୍ବାରା ହୋଇଥୁବା ଭୁଲ୍‌ 
ସ୍ବାଭାବିକ ନୂହେଁ। ଏହାକୁ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ସ୍ପୃଷ୍ଟ କରିଛି । 
ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ସ୍ବାଭାବିକ ସେଥୂରେ ହୁଏତ ପରିବର୍ତନ 
ହୋଇଯାଇ ପାରେ, ମାତ୍ର ତାହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଟ ହୋଇଯାଏ । 
ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଉଛି ଯେ ମନୁଷ୍ଯ ନିଜେ ଭୁଲ୍‌କୁ ଉମନ୍ତ 
କରିଛି କାରଣ ଯେଉଁ ବସ୍ତୁ ନଷ୍ଟ ହେଉଛି, ତାହା 
ଉତ୍ନ୍ନ୍ଶୀଳ । ଏଥୁପାଇଁ ଏହି ଭୁଲ୍‌ ଦୂର କରିବାର ଦାୟିତ଼ 
ବି ମନୂଷ୍ଯର ଏବଂ ଏହାକୁ ସେ ସହଜରେ ଦୂର କରି 
ପାରିବ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ନିଜ ଦ୍ବାରା ସୃଷ୍ଟ ଏହି ଭୁଲ୍‌ 
ଦୂର କରିବାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ସମର୍ଥ ଓ ସବଳ। 
ଭୁଲ୍‌ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଭଗବାନ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମର୍ଥ୍ଯ 
ଦେଇଛନ୍ତି। ଭୁଲ୍‌ ଦୂର ହେବାମାତ୍ରେ ନିଜ ବାସ୍ତବିକ 
ସ୍ଵରୂପର ସ୍ରୁତି ସ୍ଵତଃ ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ ଏବଂ ମନୂଷ୍ଯ ସବୁଦିନ 
ପାଇଁ କୃତକୃତ୍ୟ, ଜ୍ଞାତଜ୍ଞାତବ୍ୟ ଓ ପ୍ରାପ୍ତପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । 

ଆଜିପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମନୁଷ୍ଯ ଅନେକ ଥର ଜନ୍ମ ନେଇଛି 
ଏବଂ ଅନେକଥର ଅସଂଖ୍ୟ ବସ୍ତୁ, ବ୍ୟକ୍ତି, ପରିସ୍ିତି, ଅବସ୍ତା, 
ଘଟଣା ଆଦି ସହିତ ତା'ର ସଂଯୋଗ ହୋଇଛି; ମାତ୍ର 
ସେଗୁଡ଼ିକ ତା'ଠାରୁ ବିଯୁକ୍ତ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ସେ ନିଜେ 
ପୂର୍ବପରି ରହିଲା। ଏହାର କାରଣ ବିୟୋଗର ସଂଯୋଗ 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ନୁହେଁ, କିନ୍ତୁ ଯୋଗର ବିୟୋଗ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ | 
ଏଥୂରୁ ସିଦ୍ଧ ହେଲା ଯେ ସଂସାରର କେବଳ ବିୟୋଗ ହିଁ 
ହୁଏ, ସଂଯୋଗ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅନାଦିକାଳରୁ ବସ୍ତୁ ଆଦିର 
ନିରନ୍ତର ବିୟୋଗ ହୋଇ ଆସୁଛି। ଅତଏବ ବିୟୋଗ 
ହିଁ ସତ୍ଯ। ଏହି ପ୍ରକାରେ ସଂସାରରୁ ସମ୍ପୂର୍ଶ ବିୟୋଗ 
ଅନୁଭବ ହୋଇଯିବା ହିଁ ଯଯୋଗଂ--ତଂ ବିଦ୍ୟାଢ଼ 
ଦୁଃଖସଂଯୋଗବିୟୋଗ` ଯୋଗସଂଜ୍ଞତମ୍‌' (ଗୀତା ୬ | ୨୩) | 
ଏହି ଯୋଗ ନିତ୍ଯସିଦ୍ଧ । ସ୍ବରୂପ ଅଥବା ପରମାମ୍ରରାର୍ଦ୍ଚ ସହିତ 
ଆମର ନିତ୍ୟଯୋଗ ରହିଛିଂ ଏବଂ ଶରୀର ଓ ସଂସାରଠାରୁ 
ନିତ୍ୟ ବିୟୋଗ ହେଉଛି । ବାସ୍ତବରେ ସଂସାରର ସଂଯୋଗକୁ 
ସତ୍‌ ଭାବିଥୂବାରୁ ହିଁ ନିତ୍ଯଯୋଗ ଅନୁଭବ ହେଉ ନାହିଁ। 
ସତ୍‌ ଭାବନା ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ବିୟୋଗରହିତ ନିତ୍ୟଯୋଗ 
ଅନୁଭୂତ ହୁଏ। 

ସଂସାର ସହିତ ସଂଯୋଗ ମାନିବା ହିଁ 'ବିସ୍ରୁତି” ଏବଂ 
ସଂସାରରୁ ନିତ୍ୟବିୟୋଗ ଅନୁଭବ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାସ୍ତବରେ 
ସଂସାର ସହିତ ମୋର ସଂଯୋଗ ନ ଥୂୂଲା, ନାହିଁ, ହେବ 
ନାହିଁ କି ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ: -ଏପରି ଅନୁଭବ ହେବା 
ହିଁ “ସୁତି” ଅଟେ | 


* କର୍ମଯୋଗ ତଥା ଜ୍ଞାନଯୋଗରେ ସ୍ବରୂପ ସହିତ ନିତ୍ୟଯଯୋଗ ହୁଏ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଭଗବାନକ୍ରୀଁ ସହିତ ନିତ୍ୟଯୋଗ ହୁଏ । 
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ଘଟିରିଝ୍ର କକ-୭ଲୌକିକ ସ୍ରତିର ବିସ୍ରୁତି ସହିତ ଆପେକ୍ଷିକ ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି, କିନ୍ତୁ ଅଲୌକିକ ତତ୍ତ୍ରସୂୂତିର 
ବିସ୍ପୁତି ସହିତ ଆପେକ୍ଷିକ ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ। ଏହା ଅନୂଭବ ସ୍ବରୂପ। ଏହି ତତ୍ତ୍ଵର ନିରପେକ୍ଷ ସ୍ରତିକୁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅନୁଭବକୁ 
ହିଁ “ସୁତିଲ ବା” କୁହାଯାଇଛି | 

ବାସ୍ତବରେ ତତ୍ବ୍ଵର ବିସ୍ରୁତି ହୁଏ ନାହିଁ, ବରଂ ଜୀବ ସେଥୂରୁ ବିମୁଖ ହୋଇଯାଏ। ପୂର୍ବରୁ ଜ୍ଞାନ ଥିଲା ଓ ପରେ 
ତାହାର ବିସ୍ରୁତି ହୋଇଗଲା ଏହିପରି ତତ୍ତ୍ଵର ବିସ୍ମୃତି ହୁଏ ନାହିଁ* । ଯଦି ଏପରି ବିସ୍ୁତି ହୁଏ ବୋଲି ମାନିବା, ତେବେ 
ସ୍ଥତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା ପରେ ମଧ୍ଯ ତାହାର ବିସ୍ରୁତି ହୋଇଯିବ! ଗୀତାରେ ଅଛି-ଯଜ୍‌ଜ୍ଞାଡ଼ା ନ ପୁନମୌହମ୍‌' (ଗୀତା 
୪। ୩୫) ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାହାକୁ ଥରେ ଜାଣିଗଲା ପରେ ଆଉ ମୋହ ହୁଏ ନାହିଁ। ଅଭାବସ୍ବରୂପ ଅସତ୍‌କୁ ଭାବସ୍ବରୂପ 
ମନେକର ମହତ୍ଵ୍ବ ଦେଲେ ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼ୁ ବୃତ୍ତି ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ । ଏହାକୁ ବିସ୍ରୁତି କହନ୍ତି। ବୃତ୍ତି ନିବୃତ୍ତ ହେବା ଓ ସଂଯୁକ୍ତ 
ହେବା ମଧ୍ୟ ସାଧକର ଦୂଣ୍ଝିକୋଣ, ତତ୍ତ୍ଵରେ ଏପରି ହୁଏ ନାହିଁ। ତତ୍ତ୍ଵ ଆଡ଼ୁ ବୃତ୍ତି ନିବୃତ୍ତ ଓ ବିମୁଖ ହୋଇଗଲେ ବି 
ତାହା (ତତ୍ତ୍ବ, ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ | ଅଭାବସ୍ବରୂପ ଅସତ୍‌କୁ ଭାବସ୍ବରୂପ ନ ମାନିଲେ ଭାବସ୍ବରୂପ ତତ୍ତ୍ବ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଯିବ । 

ବିଗ୍ବର ଦୁଇ ପ୍ରକାରର। ଗୋଟିଏ ବିଗ୍ବର କରାଯାଏ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଏକ ବିଗ୍ବର ଉଦୟ ହୁଏ। କରାଯାଉଥୁବା 
ବିଗ୍ବରରେ କ୍ରିୟା ହୁଏ, କିନ୍ତୁ ଆପେ ଉଦୟ ହେଉଥୁବା ବିଗ୍ବରରେ କ୍ରିୟା ହୁଏ ନାହିଁ। ବିଗ୍ଵର କରିବାରେ ବୁଦ୍ଧିର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହେ, କିନ୍ତୁ ବିଗ୍ଵର ଉଦୟ ହେଲେ ବୁଦିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହୋଇଯାଏ। ତେଣୁ ତତ୍ତ୍ଵବୋଧ ବିଗ୍ବର କରିବା 
ଦ୍ବାରା ହୁଏ ନାହିଁ,? ବରଂ ବିଗ୍ବର ଉଦୟ ହେଲେ ହୁଏ। ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ତତ୍ତ୍ଵପ୍ରାପ୍ତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସତ୍‌-ଅସତ୍‌ର ବିଗ୍ବର 
କରି କରି ଯେତେବେଳେ ଅସତ୍‌ ନିବୃତ୍ତ ହୋଇଯାଏ, ସେତେବେଳେ ଏହି ବିଗ୍ବର ଉଦୟ ହୁଏ ଯେ ସଂସାର ନାହିଁ, 
ହୋଇ ନାହି, ହେବ ନାହିଁ କି ହେବା ସମ୍ଭବ ନୂହେଁ।୮” ବିଗ୍ର ଉଦୟ ହେଲେ ବିବେକ ବୋଧରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସଂସାର ଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଓ ତତ୍ତ୍ଵ ପ୍ରକଟିତ ହୁଏ; ମାନିନେଇଥୂବା ଧାରଣା ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଓ 
ବାସ୍ତବିକତା ରହିଯାଏ। ବିଗ୍ଵର ଉଦୟ ହେବାକୁ ଏଠାରେ ସସ୍ଥତିଲ ବ୍ରା” କୁହାଯାଇଛି । 

ଅପରା ପ୍ରକୃତି ଭଗବାନର୍ଦ୍ଦର। କିନ୍ତୁ ଆମେ ତା”ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ କରି ଅର୍ଥାତ୍‌ ତାକୁ ନିଜର ଓ ନିଜ ପାଇଁ 
ମନେକରି ଭୁଲ୍‌ କରିଛୁ। ଏହି ସମ୍ବନ୍ଧ ଆମେ ନିଜେ ସ୍ତାପନ କରିଛୁ, ତେଣୁ ଏହାକୁ ବିଢ଼ିନ୍ନ କରିବାର ଦାୟିତୃୂ ଆମ 
ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ। ଅପରା ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ମନେକରିବା ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚ ସଙ୍ଗେ ଥୂବା ନିତ୍ଯସମ୍ଭନ୍ଧର ବିସୁତି ହୋଇଛି 
ଏବଂ ଆମେ ବନ୍ଧନରେ ପଡ଼ିଛୁ। ତେଣୁ ଅପରାରୁ ସମ୍ଭନ୍ଧ ଛିନ୍ତ କଲେ ଯାଇ ଆମର କଲ୍ୟାଣ ହେବ । ଅପରାରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ 
ଛିନ୍ନ କରିବାକୁ ହେଲେ 'ଶରୀର ମୋର ନୁହେଁ ଓ ମୋ ପାଇଁ ନୂହେଁ ଏହି ବିବେକକୁ ମହତ୍ବ ଦେବାକୁ ହେବ। 
ବିବେକକୁ ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେଲେ ଅପରା ମୋର ନୁହେଁ ଓ ମୋ ପାଇଁ ନୂହେଁ“ଏ ସ୍ମୃତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବ। 

ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଦ୍ରେତ ଓ ଅଦ୍ଦୈତ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ ହୋଇ ନାହିଁ, ବରଂ ଦ୍ରୈତ ଓ ଅଦ୍ଦେତରୁ ଅତୀତ ପ୍ରକୃତ ତତ୍ତ୍ଵ ଅନୁଭବ 
ହୋଇଛି । ଏହାର ପ୍ରମାଣ ହେଲା, ଦ୍ଦୈତ ଓ ଅଦ୍ୈତ ମୋହ ହୋଇଥୁବା ସ୍ତଳ୍ୟେ ଅର୍ଜୁନଜ୍କର ମୋହ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲା । 

ଜୀବ ଅନାଦିକାଳରୁ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ଭଗବାନଙ୍କର, କେବଳ ସଂସାର ଆଶ୍ରୟ ତ୍ୟାଗ କରିଦେଲେ ହେଲା। 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ମୁଖ୍ୟରୁୂପେ ଭକ୍ତିଯୋଗର ସ୍ରୁତି ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି। କର୍ମଯୋଗ ଓ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ସାଧନ ହୋଇଥୁବା ସ୍ଥଳେ 
ଭକ୍ତିଯୋଗ ସାଧ୍ୟ ଅଟେ । ତେଣୁ ଭକ୍ତଯୋଗର ସ୍ରୁତି ହିଁ ବାସ୍ତବ ସତି ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗର ସତି ହେଲା “ବାସୁଦେବଃ 
ସବିମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ ସବୁକିଛି ଭଗବାନ । “ବାସୁଦେବଃ ସବିମ୍‌' ଅନୁଭବ କରିବା ହିଁ 'ସୂତିଲଲ ବ୍ରା”ର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ୟ। ଏପରି 
ଅନୁଭବ କେବଳ ଭଗବତ୍‌କୃପାରୁ ହୁଏ-“ତୃତୃପ୍ରସାଦାତୃ' । ବଚନ ସୀମିତ, କିନ୍ତୁ କୃପା ଅସୀମ। 

ଚିନ୍ତନରେ କର୍ତ୍ତୃତୃ ଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ରୁତିରେ କର୍ତ୍ୃତୁ ନ ଥାଏ। କାରଣ ଚିନ୍ତନ ମନରେ ହୁଏ; ମାତ୍ର ମନର ଉର୍ତ୍ବିରେ 


* ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହେଲେ କିଛି ନୂତନତୃ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ବରୁ ଅଜ୍ଞାନ ଥୂଲା, ଏବେ ଯେ ଜ୍ଞାନ ହୋଇଗଲା, ଏପରି ଜଣାପଡ଼େ ନାହିଁ| 
ଜ୍ଞାନ ଲାଭ ହେଲେ ଅନୁଭବ ହୁଏ ଯେ ଜ୍ଞାନ ତ ପୂର୍ବରୁ ସେମିତି ଥୂଲା, କେବଳ ସେ ଦିଗକୁ ମୋର ଦୃଣ୍ଟ ଯାଇ ନ ଥୂଲା । ଯଦି ଆଗରୁ ଅଜ୍ଞାନ ଥୂଲା 
ଓ ପରେ ଜ୍ଞାନ ହେଲା ବୋଲି ଧରାଯାଏ, ତେବେ ଜ୍ଞାନର ଆଦି ନିର୍ଵାରଣ ହୋଇଯିବ, କିନ୍ତୁ ଜ୍ଞାନର ଆଦି ନାହିଁ, ତାହା ଅନାଦି | ଯାହାର ଆଦି ଅଛି, 
ତା'ର ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଅନ୍ତ ଅଛି ଏବଂ ଯେ ଅନାଦି, ସେ ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଅନନ୍ତ | 

#' 'ଦୈତାଦ଼ୈତମହାମୋହଃ'” (ମାହେଶ୍ବରତନ୍୍‌ 

ଂଅହୋ ମାୟା ମହାମୋହୌ ଦେୈତାଦୈତବିକଳୁନା ॥” (ଅବଧୂତଗୀତା ୧ | ୬୧) 
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ବୁଦ୍ଧି, ବୁହିର ଉର୍ଦ୍ବିରେ ଅହମ୍‌, ଅହମ୍‌ର ଉର୍ଦ୍ଵରେ ସ୍ବରୂପ ଏବଂ ସେହି ସ୍ବରୂପରେ ହିଁ ସୁତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ। ଚିନ୍ତନ ଆମେ 
କରୁ, କିନ୍ତୁ ସ୍ୁତିରେ କେବଳ ସେ ଦିଗକୁ ଦୃଷ୍ଟିଯାଏ। ବିସ୍ରୁତି ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ତତ୍ତ୍ଵ ଯଥାବତ୍‌ ରହିଥାଏ। ତତ୍ତ୍ଵରେ 
ବିସ୍ୁତି ନାହିହ ତେଣୁ ସେ ଆଡ଼କୁ ଦୃଷ୍ଟି ଯିବାମାତ୍ରେ ସତି ଲାଭ ହୁଏ। 

'ସିତୋଃସ୍ି ଗତସନ୍ଦେହଃ'-- ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ କ୍ଷାତ୍ରଧର୍ମ ଦୃଷ୍ଟରୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ଠିକ୍‌ ମନେ ହେଉଥୁଲା, ତା'ପରେ 
ଗୁରୁଜନମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଖି ସେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ପାପ ମନେକଲେ, କିନ୍ଧୁ ସ୍ରୁତି ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାମାତ୍ରେ ସବୁ ଜଞ୍ଜାଳ 
କଟିଗଲା। ସେ କ'ଣ କରିବେ ଓ କଂଣ ନ କରିବେ, ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ କି ନ କରିବେ, ଇତ୍ୟାଦି କୌଣସି ସଦେହ, 
ସଂଶୟ ଓ ପ୍ରଶ୍ନ ତାଙ୍କର ରହିଲା ନାହିଁ। ତାର୍କା ପାଇଁ ଆଉ କିଛି କରିବା ବାକି ରହିଲା ନାହିଁ, କେବଳ ଭଗବାନର୍ଦ୍ଚୀର 
ଆଜ୍ଞାପାଳନ ହେଲା ତାଙ୍ଗର ଏକମାତ୍ର କାମ--“ଂକରିଷ୍ୟେ ବଚନଂ ତବ' । ଏହା ହିଁ ଶରଣାଗତି । 


=== = ;^ ===== 


ସନ୍ଦ୍ରଂ- ଥମ ଥଧ୍ଯକୟର ୨୦୩ 6ନ୍ଜ୍ଜୋଳକ ଅଥଂ ଫଳନେ ଶ୍ରୀକୃଷମର୍୍ତନସଂବଃଦନରୁପଠନେ ରୀତା ଥାଜମ୍ଭ ନେଇଥିଲା ଏବେ 
ଏହି ଜ୍ଜ୍ଜୋଳଜ ନି! ଘଳକେ ଜାହାନ ସମ୍ଭକି ନନି ସଞ୍ଚୟ ଏହି ଯଂବଃକଳ ମହିମା ରାନ କଚୁଛନ୍ତି। 


୪୮୦ @୫ର/ଚ 
ଇତ୍ୟହ ବାସୁଦେବସ୍ୟ ପାଥିସ୍ୟ ଚ ମହାତ୍ମନଃ | 


ସଂବାଦମିମମଶ୍ରୌଷମଭୁତଂ 


ରୋମହଶିଣମ୍‌ ॥ ୭୪ ॥ 


ଅନୟ ସଞ୍ଚୟ ଉବାଚ=ସଞୟ କହିଲେ; ଇତି=ଏହି ପ୍ରକାରେ; ଅହମ୍‌ = ମୁଁ, ବାସୁଦେବସ୍ଯ - ଭଗବାନ ବାସୁଦେବ; 
ଚ=ଓ; ମହାମୂନଃ- ମହାମା; ପାଥିସ୍ଯପୁଥାନନ୍ଦନ ଅର୍ଜୁନର୍କର: ଇମମ୍‌ ¬ ଏହି; ରୋମହଷିଣମ୍‌¬ ରୋମାଞ୍ଚକର; ଅଭୁତମ୍‌ ଅଭୁତ; 


ସଂବାଦମ୍‌ ସଂବାଦ; ଅଶ୍ରୌଷମ୍‌- ଶୁଣିଲି | 
ସଞ୍ଚୟ କହିଲେ-ଏହି ପ୍ରକାରେ ମୁଁ ଭଗବାନ 
ରୋମାଞ୍ଚକର ଅଦ୍ଭୂତ ସଂବାଦ ଶୁଣିଲି । 


ବ୍ଯରନ୍ଯଯଇତ୍ଯହଂ ବାସୁଦେବସ୍ୟ ପାଥିସ୍ଯ ଚ 
ମହାମ୍ପୂନଃ- ସଞ୍ଜୟ କହୁଛନ୍ତି। ଏହିପରି ମୁଁ ଭଗବାନ 
ବାସୁଦେବ ଓ ମହାମ୍ରା ପ୍ରୁଥାନନ୍ଦନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଦ୍ଭୁତ, ବିଲକ୍ଷଣ ସଂବାଦ ଶୁଣିଲି, ଯାହାର 
ସ୍ମରଣ ହେଲେ ଆନନ୍ଦରେ ରୋମାଞ୍ଚ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ । 

ଏଠାରେ “ଇତି” ପଦର ତାପ୍ପର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, ପ୍ରଥମ 
ଅଧ୍ୟାୟର ୨୦ଶ ଶ୍ଳୋକରେ ଅଅଥ ବ୍ଯବସିତାନ୍‌ ଦୃଷ୍ଟ୍ରା 
ଧାଖିରାଷ୍ଟ୍ରାନ୍‌ କପିଧ୍ଵଜୟଃ ପଦରେ ସଞ୍ଚୟ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ 
ଅର୍ଜୁନଜକ୍କର ସଂବାଦରୂପକ ଗୀତା ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ 
ଏବଂ ଏଠାରେ “ଇତି” ପଦରେ ସେହି ସଂବାଦର ସମାପ୍ରି 
କରୁଛନ୍ତି । 

ଅର୍ଜୁନବ୍ଗ ପାଇଁ “ମହାମ୍ବନ୮ଂ ବିଶେଷଣ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ଅର୍ଜୁନ ଏତେ ମହାନ୍‌ ଓ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପୁରୁଷ ଯେ, ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ତାର୍କାର ଆଜ୍ଞା 
ପାଳନ କରୁଥୂଲେ। ଅର୍ଜୁନ କହନ୍ତି ହେ ଅଵ୍ଯୁତୀ ମୋ 
ରଥକୁ ଉଭୟ ସେନାବ୍କଳୀ ମଧ୍ଯରେ ଠିଆ କରନ୍ତୁ (ଗୀତା 
୧।୨୧), ଭଗବାନ ମଧ୍ୟ ଉଭୟ ସେନାବର୍ଦ୍ଚ ମଧ୍ଯ 
ଭାଗରେ ରଥକୁ ଠିଆ କରି ଦିଅନ୍ତି (ଗୀତା ୧ । ୨୪, | 


ବାସୁଦେବ ଓ ମହାମତ୍ବା ପୂଥାନନ୍ଦନ ଅଜୁନର୍କର ଏହି 


ଗୀତାରେ ଅର୍ଜୁନ ଯେଉଁଠି ପ୍ରଶ୍ନ କରନ୍ତି ଭଗବାନ ସେଠାରେ 
ଅତି ପ୍ରେମରେ ଓ ଅତି ବିଚିତ୍ର ଶୈଳୀରେ ପ୍ରାୟ 
ବିସ୍ତାରପୂର୍ବକ ଉତ୍ତର ଦିଅନ୍ତି । ଏହିଭଳି ମହାମ୍ରା ଅର୍ଜୁନ ଓ 
ଭଗବାନ ବାସୁଦେବର୍ଦ୍ଦର ସଂବାଦ ମୁଁ ଶୁଣିଲି । 
'ସଂବାଦମିମମଶ୍ରୌଷମଭୁତଂ ରୋମହଷିଣମ୍‌'-- ଏହି 
ସଂବାଦରେ ଅଦ୍ଭୁତ ଓ ରୋମହର୍ଷକ ବିଷୟ କ'ଣ? ଶାସ୍ତ୍ରରେ 
ପ୍ରାୟ ଏପରି ବର୍ଣ୍ଣନା ଅଛି ଯେ ସଂସାରକୁ ଦୂରେଇ ଦେଲେ 
ମନୃଷ୍ୟ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାର୍ଟରେ ଆଗେଇ ପାରେ ଏବଂ ତା'ର 
କଲ୍ୟାଣ ହୋଇପାରେ । ଲୋକମାନର୍ଚ୍ବ ହୃଦୟରେ ବି ପ୍ରାୟ 
ଏପରି ଧାରଣା ରହିଛି ଯେ, ଘର କୁଟୁମ୍ବ ଆଦି ତ୍ୟାଗ କରି 
ସାଧୂ ବା ସନ୍ନ୍ଯାସୀ ହେଲେ ଯାଇ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ। ମାତ୍ର 
ଗୀତା କହେ, ଯେକୌଣସି ପରିସ୍ଥିତି, ଅବସ୍ଥା, ଘଟଣା, 
ଦେଶ, କାଳ ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି, ତାହାର ସଦୁପଯୋଗ 
କଲେ ମନୁଷ୍ୟର କଲ୍ୟାଣ ହୋଇପାରିବ । କେବଳ ସେତିକି 
ନୂହେଁ, ସେହି ପରିସିତି ଯେତେ ଭଲ ହୋଇଥାଉ ବା ଯେତେ 
ମନ୍ଦ ହୋଇଥାଉ, ଯେତେ ସୌମ୍ଯ ହୋଇଥାଉ ବା ଦିନ 
ସାରା ନରହତ୍ୟା କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥୁବା ବିହିତ ଯୁଦ୍ଧ ପରି 
ଯେତେ ଘୋର ହୋଇଥାଉ, ସେଥୁରେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯର 
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[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


କଲ୍ଯାଣ ହୋଇପାରିବଂ! 
ସଂସାର ପ୍ରତି ରାଗ (ଆସକ୍ତି) ହିଁ କାରଣ (ଗୀତା ୧୩ | ୨୧) | 
ସେହି ରାଗ ଦୂର କରିବାରେ ପରିସ୍ଥିତିର ସଦୁପଯୋଗ ହିଁ 
କାରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ପରିସ୍ତିତି ପ୍ରତି ରାଗ ଓ 
ଦ୍ରେଷ ନ କରି ନିଜର କର୍ତରବ୍ଯ ପାଳନ କରେ, ସେ 


ସୁଖପୂର୍ବକ ମୁକ୍ତ ହୋଇଯାଏ (ଗୀତା ୫ | ୩) | ଏହା ହିଁ ଏହି 


ଜନ୍ମମ୍ପତ୍ୟୁରୂପକ ବନ୍ଧନରେ । ସଂବାଦର ଅଦ୍ଭୁତତା। 


ଭଗବାନ ସ୍ବୟଂ ଅବତାର ଗ୍ରହଣ କରି ମନୁଷ୍ୟ ପରି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରୂଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ପ୍ରକଟ କରିଦେବା ଏବଂ 
“ମୋର ଶରଣାପନା ହୋଇଯାଅ' ଏପରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୋପନୀୟ 
ରହସ୍ଯମୟ ବଚନ କହିଦେବା ହିଁ ଏହି ସଂବାଦରେ 
ରୋମହର୍ଷଣକାରୀ, ପ୍ରସନ୍ନତକାରୀ ଓ ଆନନ୍ଦପ୍ରଦାୟକ ବିଷୟ । 


ଘଣିସ୍ତ ଭ/ବ--ଗୀତାରେ ମହାମ୍ପା' ଶବ୍ଦ କେବଳ ଭକ୍ତକବ୍କ୍ଚ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଛି। ଏଠାରେ ସଞ୍ଜୟ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ଂମହାମ୍ରା” କହିଛନ୍ତି। କାରଣ ସେ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭକ୍ତ ମନେ କରନ୍ତି। ଭଗବାନ ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭକ୍ତ 


କହିଛନ୍ତି -'ଭକ୍ତୋଃସି ମେ' (ଗୀତା ୪ | ୩) | 


===-=- ¬ === 


ସୀନ୍ଦ୍ର” ୍ରଚୂତ ଯାଧକ ପୀରନାର୍ଥ୍ଳ ମାର୍ଗେ ଯାହାଙ୍କ ରଜ ଲ/ଭକିତ ହୁଅଳି ନ୍ଦ ତାଙ୍କ ତି କ଼ତନ୍ଞତଃ ଜ୍ଞାପନ କଳଳି। 
6୫ଣୁ 2୪ ଧ// ଏବ ଚିନେ/ଟି ନ୍ନ 7ନଳକେ ବୟସଦେବର୍କ ରି କୃତଜ୍ଞତା ନଳ କକୁଛନି / 


ବ୍ୟାସପ୍ରସାଦାଳ୍ୁତବାନେତ ଦୃ ଗୁହ୍ୟମହ' 


ପରମ୍‌ । 


ଯୋଗଂ ଯୋଗେଶ୍ବରାତ୍ କୃତ୍ଣାତ଼ ସାକ୍ଷାକଥୟତଃ ସ୍ଵୟମ୍‌ ॥ ୭୫ ॥ 


ଅନନ୍ତ -ଅହମ୍‌= ମୁଁ) ସ୍ବୟମ୍‌ଚିନିଜେ; ବ୍ୟାସପ୍ରସାଦାତ୍ବଚବ୍ଯାସଦେବର୍କୀ କୃପାରୁ; ସାକ୍ଷାତ୍ର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଯୋଗେ- 
ଶ୍ବରାତୃଚଯୋଗେଶ୍ବର, କୃମ୍ଫାତ଼ ¬ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ; ଏତତ଼-ଚ ଏହି; ପରମ୍‌ ପରମ; ଗୁହ୍ୟମ୍‌- ଗୋପନୀୟ; ଯୋଗମ୍‌ = ଯୋଗ (ଗୀତାଗ୍ରବ) ; 


କଥୟତଃ= କହୁଥିବାର; ଶୁତବାବ୍‌ ¬ ଶୁଣିଲି | 


ମୁଁ ନିଜେ ବ୍ୟାସଦେବର୍କ୍କ କୃପାରୁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଯୋଗେଶ୍ବର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏହି ପରମ ଗୋପନୀୟ ଯୋଗ 


(ଗୀତାଗ୍ରଚ୍|) କହୁଥୁବାର ଶୁଣିଲି । 

କ୍6/#¬ 'ବ୍ୟାସପ୍ରସାଦାତ୍‌ ଶୁତ ବାଚ୍‌'-¬ ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ମହାମ୍ରା ଅର୍ଜୁନକ୍ତରର ସମ୍ପୂର୍ଷ ସଂବାଦ ଶୁଣି 
ସଞ୍ଜୟ ଅତି ପ୍ରସନ୍ତ ହେଲେ। ସେହି ପ୍ରସନ୍ତତାରେ ସେ 
ଏବେ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ଭଗବାନ ବ୍ଯାସଦେବର୍ବ୍ବ କୃପାରୁ 
ଏପରି ପରମ ଗୋପନୀୟ ଯୋଗ ଶୁଣଲି! ବ୍ଯାସଦେବର୍ବ୍ୀ 
କୃପାରୁ ଶୁଣିବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା-- ଭଗବାନ “ୟତ୍ତେଃହଂ 
ପ୍ରୀୟମାଣାୟ ବକ୍ଷ୍ୟାମି ହି ତକାମ୍ୟୟା” (୧୦ । ୧), 
'ଇଷ୍ଟୋସି ମେ ଦୃଢମିତି ତତୋ ବକ୍ଷ୍ଯାମି ତେ ହିତମ୍‌' 
(୧୮। ୬୪), 'ମାମେବୈଷ୍ୟସି ସତ୍ଯ ତେ ପ୍ରତିଜାନେ 
ପ୍ରିୟୋଃସି ମେ' (୧୮ | ୬୫), “ଅହଂ ତ଼ା ସବିପାପେଭ୍ୟୋ 
ମୋକ୍ଷୟିଷ୍ୟାମି ମା ଶୁଚଃ' (୧୮। ୬୬) ପ୍ରଭୂତି ପ୍ରିୟ 
ବଚନ ଦ୍ବାରା ନିଜର ହୃଦୟ ଉନ୍ମୁକ୍ତ କରି ଅର୍ଜୁନ 


ଯେଉଁ ସବୁ କଥା କହିଛନ୍ତି, ସେ ସବୂକୁ ଶୁଣିବାରେ 
କେବଳ ବ୍ଯାସଦେବର୍କ୍ର କୃପା ହିଁ କାରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ 
କଥା ମୁଁ ବ୍ୟାସଦେବର୍ବ୍ୀ କୃପାରୁ ହିଁ ଶୁଣିଲି । 

'ତଦ଼଼ ଗୁହ୍ଯଂ ପରଂ ଯୋଗମ୍‌'--ଭଗବାନ ସମସ୍ତ 
ଯୋଗର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର। ତାରଙ୍ଟ୍ଚ ଦ୍ବାରା କୁହାଯାଇଥୁବାରୁ 
ଏହି ଗୀତାଶାସ୍ତ୍ର ଯୋଗ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର ନାମରେ 
ପ୍ରସିଦ୍ଧ। ଏହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଗୋପନୀୟ। ଏହା 
ସଦୃଶ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ଗୋପନୀୟ ଅନ୍ଯ କୌଣସି ସଂବାଦ 
ଦେଖିବାକୁ ଓ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। 

ଜୀବର ଭଗବାନଙ୍କର ସହିତ ଥୂବା ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧର 
ନାମ “ଯୋଗ' | ସେହି ନିତ୍ୟଯୋଗର ପରିଚୟ କରାଇବା 
ପାଇଁ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଆଦି ଯୋଗର ବର୍ଣ୍ଣନା 


* ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ତିତିରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେଲେ କଲ୍ୟାଣ ହୁଏ, ତେଣୁ ପ୍ରାକୃତ ପରିସ୍ଥିତିର ଉତ୍ଜୁଷ୍ଟୁତା ଓ ନିକୃଷ୍ଟ୍ଠତାର କୌଣସି ମହତ୍ତ୍ବ ନାହିଁ । 
ଅବଶ୍ୟ ସେଥୁରୁ ପୂଥକ୍‌ ହେବାର ଉପାୟ (କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକିଯୋଗ ଆଦି) ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହୋଇପାରେ, କିନ୍ତୁ ଏଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯରେ ରାଗ 
ଦୂର କରିବା ହିଁ ପ୍ରଧାନ ଉପାୟ; କାରଣ ରାଗ ଦୂର ହେଲେ ଦ୍ବେଷ ଦୂର ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ରାଗ-ଦେଷ ଦୂର ହୋଇଗଲେ ସଂସାରରୁ ସମନ୍ଧ ଛିନା 


ହୋଇଯାଏ। ସଂସାରରୁ ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ ହେବା ହିଁ ମୁକ୍ତି । 


ବାସ୍ତବରେ ଯିଏ ବଦ୍ଧ, ସେ କେବେ ମୁକ୍ତ ହୁଏ ନାହିଁ ଏବଂ ଯେ ମୁକ୍ତ, ସେ ପୁଣି କ'ଣ ବା ମୁକ ହେବ? ସେ ତ ସ୍ବାଭାବିକଭାବେ ମୁକ୍ତା 
ତେବେ ମୁକ୍ତ ହେବାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ କ'ଣ? ବାସ୍ତବରେ ମୁକ୍ତ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ବନ୍ଧନକୁ ସ୍ବୀକାର କରାଯାଇଛି, ସେହି ବନ୍ଧନରୁ ଉଦ୍ଧାର ହେବା 


ହିଁ ମୁକ୍ତ ହେବା। 


ଶ୍ମୋକ ୭୬] 


* ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ × 
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କରାଯାଇଛି। ଗୀତାରେ ସେହି ଯୋଗମାନଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଗୀତା ମଧ୍ଯ ଯୋଗ” ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ର। 

'ଯୋଗେଶ୍ବରାତ଼ କୃଷ୍ଣାତ ସାକ୍ଷାଡ଼ କଥୟତଃ ସ୍ବୟମ୍‌'-- 
ସଞ୍ଜୟଙ୍କ ଆନନ୍ଦର ସୀମା ରହିଲା ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେ 
ହର୍ଷୋତ୍‌ଫୁଲିତ ହୋଇ କହୁଛନ୍ତି, ଏହି ଯୋଗକୁ ମୁଁ ସମସ୍ତ 
ଯୋଗର ମହାନ୍‌ ଭଶ୍ଵର ସାକ୍ଷାତ୍‌ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାକ୍ନ୍ର ମୁଖରୁ 


ଶୁଣିଲି । ସଞ୍ଜୟତ୍ଗକର “ଯୋଗେଶ୍ବରାତ୍ନ, କୃଷ୍କାତ଼, ସାକ୍ଷାତ, 
କଥୟତଃ, ସ୍ବୟମ୍‌-- ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ଶବ୍ଦ କହିବାର କ'ଣ 
ଆବଶ୍ଯକତା ଥୂଲାମ ସଞ୍ଜୟ ଏହି ଶବ୍ଦଗୁଡ଼ିକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରି କହିବାକୁ ଗ୍ବହାନ୍ତି। ମୁଁ ଏହି ସଂବାଦ ପରମ୍ପରା କ୍ରମେ 
ଶୁଣି ନାହିଁ ବା କେହି ମୋତେ ଶୁଣାଇ ନାହାନ୍ତି; ଏହାକୁ 
ସ୍ବୟଂ ଭଗବାନ କହୁଥିବାର ମୁଁ ଶୁଣିଛି । 


ଘଜିଣିନ ଭବ ଅର୍ଜୁନ “ତୃତ୍ବପ୍ରସାଦାଡଂ କହିଛନ୍ତି (୧୮ । ୭୩) ଏବଂ ସଞ୍ଜୟ `ବ୍ଯାସପ୍ରସାଦାତ୍' କହିଛନ୍ତି । 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଭଗବାନତ୍କୀ କୃପାରୁ ଏବଂ ସଞ୍ଚୟଙ୍କୁ ବ୍ୟାସଦେବର୍ବ୍ଚ କୃପାରୁ ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟି ମିଳି ଥୂଲା । 
=== ;# ==== 


ରାଜନ୍‌ ସଂସ୍ରୃତ୍ୟ ସଂସ୍ରୁତ୍ୟ ସଂବାଦମିମମତଦ୍ଭୁତମ୍‌ । 
କେଶବାଜୁନୟୋଃ ପୁଣ୍ଯଂ ହୃଷ୍ଯାମି ଚ ମୁହୂମ୍ବିହୁଃ ॥ ୭୬ ॥ 


ଅନୟ ଚରାଜନ୍ବଚିହେ ରାଜନ୍‌! ; 


କେଶବାଜ଼ୁଁନୟୋଃ-¬ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଇମମ୍‌ ଏହି; 


ପୁଣ୍ୟମ୍‌ଚିପବିତ୍ର। ଚଚତଥା; ଅଦ୍ଭୁତମ୍‌ଚିଅଭୁତୀ ସଂବାଦମ୍‌ଇସଂବାଦ; ସଂସ୍ଥୁତ୍ୟ। ସଂସ୍ତୁତ୍ୟଚସ୍ମରଣ କରି କରି ମୁଁ; 


ମୁହୁମ୍ମୁହୁଃ ବାରମ୍ବାର: ହୃଷ୍ୟାମିଇଁ ହିତ ହେଉଛି । 


ହେ ରାଜନ୍ବ! ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅଜୁନଙ୍କର ଏହି ପବିତ୍ର ତଥା ଅଦ୍ଭୂତ ସଂବାଦ ସ୍ମରଣ କରି କରି ମୁଁ 


ବାରମ୍ବାର ହର୍ଷିତ ହେଉଛି । 


ବ୍ଯଃ#/ 'ରାଜନ୍‌ ସଂସୁତ୍ଯ.......ମୁହୁଥିହୁଃ'- ସଞ୍ଜୟ 
କହୁଛନ୍ତି, ହେ ମହାରାଜ! ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର 
ଏହି ସଂବାଦ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଲୌକିକ ଓ ଅଭୂତପୂର୍ବ ଥୂଲା। 
ଏଥୂରେ ଏତେ ରହସ୍ୟ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଯେ ଘୋରତମ ଯୁଦ୍ଧରୂପକ 
କ୍ରିୟା କରି ମଧ୍ୟ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ପାରମାର୍ଥୁକ ସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରାଯାଇ 
ପାରୌ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ନିଜର 
ଉଦ୍ଧାର କରି ପାରିବ | ଏହିଭଳି ସଂବାଦ ସ୍ମରଣ କରି କରି 
ମୁଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ହର୍ଷିତ ଓ ପ୍ରସନ୍ନ ହେଉଛି । 

ଶ୍ରୀଭଗବାନ ଓ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ଏହି ଅଦ୍ଭୁତ ସଂବାଦର 
ମହିମା ମଧ୍ଯ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅସାଧାରଣ । ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍ଫକ ଓ 
ଅର୍ଜୁନ ସର୍ବଦା ସାଇଂ ହୋଇ ରହୁଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଦୁହିର୍କ୍‌ 
ମଧ୍ଯରେ ପୂର୍ବରୁ ଏପରି ସଂବାଦ କେବେ ହୋଇ ନ 
ଥୂଲା। ଯୁଦ୍ଧ ଅବସରରେ ଅର୍ଜୁନ ବ୍ଯତିବ୍ଯସ୍ତ ହୋଇ 
ପଡ଼ିଲେ କାରଣ ଏକ ପକ୍ଷରେ ତ ତାଙ୍କୁ କୌଟୁନ୍ବିକ 
ମୋହ ବିବ୍ରତ କରୁଥୂଲା ଏବଂ ଅନ୍ଯ ପକ୍ଷରେ କ୍ଷାତ୍ରଧମ୍ମ 


ଦୃଷ୍ଟରୁ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ସେ ଆବଶ୍ଯକ କର୍ତବ୍ଯ ମନେ 


କରୂଥୁୂଲେ। ମନୁଷ୍ଯର ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ମତରେ ସ୍ଥିତି ନ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ତା'ର 
ବ୍ଯାକୁଳତା ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ହୁଏଂ। ଅର୍ଜୁନ ମଧ୍ଯ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ କି ଯୁଦ୍ଧ ନ କରିବା ଶ୍ରେଷ୍ଠା'--ଏ ଦୁଇଟି 
ମଧ୍ଯରୁ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହୋଇ 
ପାରିଲେ ନାହିଁ। ଏପରି ବ୍ଯାକୁଳତା ଯୋଗୁଁ ଅର୍ଜୁନ 
ଭଗବାନର୍କୀ ଆଡ଼କୁ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ, ତାର୍ଚ୍ଚର ସମ୍ମୁଖ 
ହୋଇଗଲେ। ସମ୍ମୁଖ ହେବାରୁ ତାଙ୍କୁ ବିଶେଷଭାବରେ 
ଭଗବାନର୍ଲର କୃପା ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା। ଅର୍ଜୁନ୍କର ଅନନ୍ୟଭାବ 
ଓ ଉଚଲ୍ଣ୍ଠା ଯୋଗୁଁ ଭଗବାନ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇଗଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ଯ ଆଦିରେ ସ୍ରିତ ନ ରହି କେବଳ ନିଜ 
ପ୍ରେମତତ୍ତ୍ଵରେ ନିମଗ୍ନ ହୋଇଗଲେ ଏବଂ ସେହି ସ୍ଥିତିରେ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ବୂଝାଇଲେ। ଏହିପରି ତୀବ୍ର ଅଭିଳାଷସମ୍ପନ୍ନ 
ଅର୍ଜୁନ ଏବଂ ଅଲୌକିକ ଅବିଚଳ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ 
ଭଗବାନବ୍କଂ ସଂବାଦର ମହିମା କ'ଣ ବା କହିବା! ଏହାର 
ମହିମା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାରେ କେହିହେଲେ ସମର୍ଥ ନୁହନ୍ତି । 


ପଜିଣିନ୍ତ ଭାବଚଭଗବାନ। ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନସ୍କାର ଏହି ସଂବାଦରେ ଯେଉଁ ତତ୍ତ୍ଵ ପରିପୂର୍ଷ ତାହା ଅନ୍ଯ 
କୌଣସି ଗ୍ରଚ୍ତରେ ପଢ଼ିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ କିଂବା ମହାମ୍ପା ଆଦିଗ୍ସ ଠାରୁ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। ଏହା ଭଗବାନ ଓ 


* ଆଜିକାଲି ଲୋକକ୍କ ଅନ୍ତରରେ ପାରମାର୍ଣ୍ଣିକ ବିଷୟକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ବିଶେଷ ଉଳଣ୍ଠା ନ ହେବାର କାରଣ ହେଲା, ସେମାନେ ଧନ, 
କୁଟୁମ, ମାନ, ବଢ଼ିମା, ବର୍ଣ, ଆଶ୍ରମ, ବିଦ୍ଯା, ବୁଦି, ଭୋଗ, ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ୟ ଆଦି କ୍ଷଣିକ ସୁଖରେ ସନ୍ତୁଞ୍ଚ ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି । ଏହାଦୁାରା ସେମାନସୀର 


(ବାସ୍ତବିକତାକୁ ଜାଣିବାର) ବ୍ୟାକୁଳତା ଦୁର୍ବଳ ହୋଇ ଯାଉଛି । 


1340 ± ଶରୀମଭଗବଦ଼ଗୀତା × [ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ତାଙ୍କ ଭକ୍ତକ୍କର ଅଲୌକିକ ସଂବାଦ। ଏତେ ସ୍ପଷ୍ଟ ବିଷୟ ଅନ୍ଯତ୍ର ପଢ଼ିବାକୁ ବା ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। ଏହି 
ସଂବାଦରେ ଯୁଦ୍ଧ ଭଳି ଘୋର କର୍ମରେ ମଧ୍ଯ କଲ୍ଯାଣ ହେବା କଥା କୁହାଯାଇଛି। ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଶ୍ି, ଆଶ୍ରମ, ସମ୍ପ୍ରଦାୟ. 
ଆଦିର ମନୁଷ୍ଯ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଆମ୍ରକଲ୍ଯାଣ କରି ପାରିବେ ବୋଲି ଏଥୂରେ କୁହାଯାଇଛି। ତେଣୁ ଏହି 
ସଂବାଦ ଅତି ଅଭୁତ--“ସଂବାଦମିମମଭୁତମ୍‌ | କେବଳ ସଂବାଦରେ ଯଦି ଏତେ ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ପରିପୂର୍ଣ ତେବେ ଏହା. 
ଅନୁସାରେ ଆଚରଣ କରିବାର ମହିମା କଂଣ କୁହାଯାଇ ପାରିବ! 

ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣପକ୍କ ବାଣୀ ଅତି ବିଚିତ୍ରଂ, ଆହୁରି ମଧ୍ଯ ଭଗବାନ ଯୋଗରେ ସ୍ଥିତ ହୋଇ ଗୀତା କହିଛନ୍ତି, 
ତେବେ ଏହାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଓ ବିଲକ୍ଷଣତା ବିଷୟରେ କ'ଣ ବା କୁହାଯାଇ ପାରିବ! ଭଗବାନ କୌରବସଭାରେ ଦେଇଥୁବା 
ରାଜନୈତିକ ବ୍ଯାଖ୍ଯାନରେ ମଧ୍ଯ ଏତେ ବିଲକ୍ଷଣତା ଥୂଲା ଯେ ମୁନିରଷିମାନେ ମଧ୍ଯ ତାହା ମନୋଯୋଗପୂର୍ବକ 
ଶୁଣୁଥୂଲେ ।₹ ପୁଣି ଏହା (ଗୀତା) ତ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ସଂବାଦ ! ଶ୍ରୀମଦ୍ଭାଗବତରେ ଭଗବାନ ପ୍ରଶ୍ନଗୁଡ଼ିକର ଉତ୍ତର ବିଚିତ୍ର 
ଢଙ୍ଗରେ ଦେଉଥୁବାର ଦେଖି ଉଦ୍ଧବ ଏକାବେଳେ ପରଁତିରିଶଟି ପ୍ରଶ୍ନ ପଗ୍ଵରିଥୂଲେ (ଶ୍ରୀମଭା, ୧୧ | ୧୯ | ୨୮-¬୩୨)! 

ହୃଷ୍ଯାମି ଚ ମୁହୂମ୍ିହୁଃ୮ କର୍ମ, ଜ୍ଞାନ ଓ ଭକ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏପରି ଅଲୌକିକ ଉପଦେଶ ଅନ୍ଯତ୍ର ଶୁଣିବାକୁ 
ମିଳେ ନାହିଁ, ତେଣୁ ଏହା ଶୁଣି ସଞ୍ଜୟ ବାରମ୍ବାର ହର୍ଷିତ ହେଉଛନ୍ତି । 

ସଞ୍ଜୟ ଭଗବାନର୍ଦ୍ୁ ଭଗବାନରୂପରେ ଜାଣିଥୂଲେ। ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ଏହାର କାରଣ ପଗ୍ରରିବାରୁ ସେ କହିଥୂଲେ-¬ 

ମାୟାଂ ନ ସେବେ ଭଦ୍ରଂ ତେ ନ ବୁଥା ଧମିମାଚରେ । 
ଶୁଦ୍ଦଭାବଂ ଗତୋ ଭକ୍ତ୍ଯା ଶାସ୍ତ୍ରାହ୍ନ ବେହି ଜନାଦିନମ୍‌ ॥ 
(ମହାଭାରତ, ଉଦ୍‌ଯୋଗ, ୬୯ | ୫) 

“ମହାରାଜ! ଆପଣଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ହେଉ | ମୁଁ କେବେ ମାୟା (ଛଳ, କପଟ) କରେ ନାହିଁ ବ୍ୟର୍ଥ (ପାଷଣ୍ଠପୂର୍ଣ୍) 
ଧର୍ମ ଆଚରଣ କରେ ନାହିଁ। ଭଗବାନଙ୍କ ଭକ୍ତି ପ୍ରଭାବରେ ମୋର ଅନ୍ତଃକରଣ ଶୁଦ୍ଧ ହୋଇଯାଇଛି, ତେଣୁ ମୁଁ ଶାସ୍ତ୍ର 
ବଚନାନୁସାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ୍ଚ୍ଵ ସ୍ବରୂପକୁ ଯଥାବତ୍‌ ଜାଣିଛି ।” 

ଏହି ପ୍ରକାରେ ସଞ୍ଚୟ ପୂର୍ବରୁ ଶାସ୍ତ୍ରବଚନ ଅନୂସାରେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଜାଣିଥୂଲେ, କିନ୍ତୁ ଏବେ ସେ ସାକ୍ଷାତ୍‌ 
ଭଗବାନକ୍କ୍ ବଚନ ଦ୍ବାରା ତାଙ୍କୁ ଜାଣିଲେ! 


=== ;# ===== 


ତଚ୍ଚ ସଂସ୍ରୁତ୍ୟ ସଂସ୍ଥୁତ୍ୟ ରୂପମତ୍ୟଭୁତଂ ହରେଃ । 
ବିସ୍ମୟୋ ମେ ମହାନ୍‌ ରାଜନ୍‌ ହୃଷ୍ୟାମି ଚ ପୁନଃ ପୁନଃ ॥ ୭୭ ॥ 


ଥଳ଼ୟ- ରାଜନ୍‌ =ହେ ରାଜନ୍‌! ; ହରେଃ= ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ସର; ତତୃ= ସେହି; ଅତି, ଅଦ୍ଭୁତମ୍‌ =ଅତ୍ୟଭୁତ; 
ରୂପମ୍‌=ବିରାଟରୂପକୁ; ଚ=ମଧ୍ଯ ସଂସୁତ୍ୟ, ସଂସୁତ୍ଯ=ସୁରଣ କରି କରି; ମେଚମୋତେ; ମହାନ = ଅତିଶୟ, ବିସ୍ନୟଃ- ଆଶ୍ପ୍ଯ 
ଲାଗୁଛି; ଚ=ଏବଂ (ମୁଁ); ପୁନଃ, ପୁନଃ=ବାରମ୍ାର; ହୁଷ୍ୟାମିକଁହଷିତ ହେଉଛି | 


» ବାଚଂ ତାଂ ବଚନାହିଁସ୍ୟ ଶିକ୍ଷାକ୍ଷରସମନ୍ନିତାମ୍‌ । ଅଶ୍ରୌଷମହମିଷ୍ଟାର୍ଥା ପଶ୍ଚାଦ୍‌ଧୂଦୟହାରିଣୀମ୍‌ ॥ 
(ମହାଭାରତ, ଉଦ୍‌ଯୋଗ ୫୯ | ୧୭) 
‹‹' (ସଞ୍ଜୟ କହିଲେ-¬) ତପଶ୍ଚାତ୍‌ ମୁଁ ବାକ୍ପଟୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃସ୍ନକ୍ର ସେହି ବାଣୀ ଶ୍ରବଣ କଲି, ଯାହାର ପତ୍ୟେକ ଅକ୍ଷର ଶିକ୍ଷାପ୍ରଦ 
ଥରଲା। ତାହା ଅଭୀଷ୍ଟ ଅର୍ଥ ପ୍ରତିପାଦନକାରୀ ତଥା ମନୋହରଣକାରୀ ମଧ୍ୟ ଥୂଲା ।'' 
' ନ ଶକ୍ଯଂ ତନ୍ମ୍ୟା ଭୂୟସ୍ତଥା ବକ୍ତୁମଶେଷତଃ। ପରଂ ହି ବ୍ରହ୍ମ କଥ୍ପତ' ଯୋଗଯୁକ୍ତେନ ତନ୍ମୟା ॥ 
(ମହାଭାରତ, ଆଶ. ୧୬ | ୧୨-୧୩) 
“(ଭଗବାନ କହିଲେ--¬) ସେ ସମସ୍ତ କଥାକୁ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଆଉ ଥରେ କହିବା ମୋ ହାତର କଥା ନୁହେଁ | ସେତେବେଳେ ଯୋପ୍ୁକ୍ତ 
ହୋଇ ମୁଁ ପରମାମ୍ମତତ୍ତ୍ବର ବର୍ଣନା କରିଥୂଲି ।'” 
+` ଧର୍ମାର୍ଥସହିତା ବାଚଃ ଶ୍ରୋତୂମିଢ଼ାମ ମାଧବ | ତୃୟୋଚ୍ୟମାନାଃ କୁରୁଷୁ ରାଜମଧ୍ୟେ ପରନ୍ତପ ॥ 
(ମହାଭାରତ, ଉଦ୍‌ଯୋଗ, ୮୩ | ୬୮-୬୯) 
“‹(ପରଶୁରାମ କହିଲେ--) ହେ ଶତୃସନ୍ତାପକାରୀ ମାଧବ! କୌରବ ଓ ଅନ୍ୟ ରାଜାମାନସ୍ା ଗହଣରେ ଆପଣେ ଦାରା କଥୃତ ଧର୍ମ ଓ 
ଅର୍ଥଯୁକ୍ତ ବଚନ ଆମେ ଶୁଣିବାକୁ ଇଜ୍ଜା କରୁଛୁ ।' 


ଶ୍ମୋକ ୭୮] 
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ହେ ରାଜନ! ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ବ ଚକ୍କର ସେହି ଅତ୍ୟଭୂତ ବିରାଟରୂପକୁ ସ୍ମରଣ କରି କରି ମୋତେ ଅତିଶୟ 


ଆଶ୍କ୍ଷ୍ୟି ଲାଗୁଛି ଏବଂ ମୁଁ ବାରମ୍ବାର ହର୍ଷିତ ହେଉଛି । 


ବ6/#- ¬ 'ତଚ୍ଚ ସଂସ୍ୁତ୍ୟ.......ପୁନଃ ପୁନଃ'- ¬ ସଞ୍ଜୟ 
ପୂର୍ବଶ୍ନୋକରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଅର୍ଜୁନଙ୍କର ସଂବାଦକୁ 
'ଅଭୁତ' କହିଲେ, ମାତ୍ର ଏଠାରେ ଭଗବାନର୍କଚର ବିରାଟରୂପକୁ 
'ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅଭୁତ' କହୁଛନ୍ତି । ଏହାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଂବାଦକୁ 
ତ ଏବେ ମଧ୍ୟ ପଢ଼ି ପାରିବା ଓ ତା'ଉପରେ ବିଗ୍ବର କରି 
ପାରିବା, ମାତ୍ର ସେହି ବିରାଟରୂପର ଦର୍ଶନ ଏବେ ହୋଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ। ତେଣୁ ସେହି ରୂପ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଦ୍ଭୁତ। 

ଏକାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ୯ମ ଶ୍ଳୋକରେ ସଞ୍ଜୟ 
ଭଗବାନର୍ଦୁ 'ମହାଯୋଗେଶ୍ବରଃ” କହିଥୂଲେ। ଏଠାରେ 
'ବିସ୍ମୟୋ ମେ ମହାନ୍ବ' ପଦରେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ, ଏପରି 
ମହାଯୋଗେଶ୍ବର ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ରୂପକୁ ସ୍ମରଣ କଲେ 
ଅବଶ୍ୟ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବିସ୍ମୟ ଜାତ ହେବ । ଦୁ ତୀୟତଃ, 
ଭଗବାନ କୃପାରେ ଦ୍ରବିତ ହୋଇ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଭୂ ତ ବିଶ୍ଵରୂପ 


ଦେଖାଇଲେ, କିନ୍ତୁ ବ୍ୟାସଦେବର୍ଦ୍ଚ କୃ ପାରୂ ମୋତେ 
ଦେଖିବାର ସୌଭାଗ୍ୟ ମିଳିଲା! 

ଯଦ୍ଯପି ଭଗବାନ ରାମାବତାରରେ କୌଶଲ୍ୟା 
ମାତାଙ୍ଗୁ ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇଥୁଲେ ଏବଂ କୃଷ୍ଫାବତାରରେ 
ଯଶୋଦା ମାତାଙ୍ଗୁ ତଥା କୌରବସଭାରେ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନାଦିଙ୍ବ୍ୁ 
ବିରାଟରୂପ ଦେଖାଇଥୁଲେ, ତଥାପି ସେହି ରୂପ ଏତେ 
ଅଭୁତ ନ ଥୂଲା। ସେହି ରୂପରେ ଦନ୍ତପଙ୍କ୍ତିରେ ବଡ଼ 
ବଡ଼ ଯୋଦ୍ଧା ଲାଖି ରହି ନ ଥୂଲେ କି ଉଭୟ ପକ୍ଷର 
ସେନାମାନ ଙ୍କର ମହାସଂହାର ହେଉ ନ ଥ୍ରୂଲା। ଏହି 
ପ୍ରକାର ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅଡୁତ ରୂପକୁ ସ୍ମରଣ କରି ସଞ୍ଜୟ 
କହୁଛନ୍ତି, ହେ ରାଜନବା ଏସବୁ ବ୍ଯାସଦେବର୍ଚ୍ଝ କୃପାରୁ ହିଁ 
ମୋତେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଲା; ନଚେତ୍‌ ଏପରି ରୂପ 
ମୋ'”ଭଳି ଲୋକକୁ କେମିତି ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଥାଆନ୍ତାନ 


ଘଳିଣିନ୍ଥ ଭବ ଭଗବାନ ତାର୍ଚ୍ଚ ବିରାଟରୂପର କିଛି ଅଂଶ ଦେଖାଇଥୂଲେ। ଯଦି ଅର୍ଜୁନ ଭୟଭୀତ ହୋଇ 
ନ ଥାନ୍ତେ, ତାଂହେଲେ ଭଗବାନ ଆହୁରି ଦେଖାଇଥାନ୍ତେ । ତଥାପି ସେତିକିରେ ମଧ୍ୟ ସଞ୍ଜୟ ଆଶୂର୍ଯ୍ୟାନୁତ ହେଉଛନ୍ତି । 
ଭଗବାନଙ୍କ ବିଷୟରେ ସଞ୍ଜୟ ଆଗରୁ ଶାସ୍ତ୍ରରେ ପଢ଼ିଥୂିଲେ,। ପରେ ଅଦ୍ଭୁତ ସଂବାଦ ଶୁଣିଲେ ଏବଂ ତା'ପରେ 


ଅତ୍ଯଭୁତ ବିରାଟରୂପ ଦର୍ଶନ କଲେ। ତାହୂର୍ଯ୍ଯ ହେଲା, 


ସଂବାଦ ଅପେକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ବିରାଟରୂପ ଆହୁରି ଅଦ୍ଭୁତ 


ଶାସ୍ତ୍ର ଅପେକ୍ଷା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣାଜୁନସଂବାଦ ଅଭୁତ ଥୂଲା ଏବଂ 
ଥୂଲା। ତେଣୁ ସଞ୍ଜୟ ସଂବାଦକୁ ଅଦଭୁତ କହିଛନ୍ତି-- 


'ସଂବାଦମିମମଭୁତମ୍‌' (୧୮ | ୭୬) ଏବଂ ବିରାଟରୂପକୁ ଅତ୍ୟଭୁତ କହିଛନ୍ି-¬“ରୂପମତ୍ୟଭୁତମ୍‌' | 


=== = ^ ==== 


ଦୀଙ୍କ୭-୮ର୭୮୫/ ଆଜନ୍ଦ୍ରନ ଗୁକ଼ାଜିନଦକିକୁଫେ ଥୁତକାଣ୍ତ୍ର୍କକ ଭଜ ଥିଲ/ ୦ ଯୁବକ ପଳିଣାମ କଣ ହେବମା ଥର୍ଥାତ଼ ମୀ 
ଦୁତନାଳରକଜ ବିଜୟ ହବ ନ/ ପାଣୁଦୁତନାନର୍କନ/ ଏହି ଳୋଳନେ ସଞୟ ଥତକାରୁରକ ଯେନି ଖଳ ଜନ 6ଦେଳଛଳି / 


ଯତ୍ର ଯୋଗେଶ୍ବରଃ କୃଷ୍ଠୋ ଯତ୍ର ପାଥୋ ଧନୁଵିରଃ । 


ତତ୍ବ ଶ୍ରୀର୍ବିଜୟୋ 


ଭୂତିଧ୍ିବା 


ନୀତିମିତିମିମ ॥ ୭୮ ॥ 


ଥନୟ- ଯତ୍ରିଯେଉଁଠି; ଯୋଗେଶ୍ବରଃ-ଯୋଗେଶ୍ବର; କୃଷ୍ଣ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ ଅଛନ୍ତି (ଏବଂ); ଯତ୍ରଯେଉଁଠି; 
ଧନୁଵିରଃଗାଣ୍ଡୀବଧାରୀ; ପାଥିଃ=ଅର୍ଜୁନ ଅଛନ୍ତି; ତତ୍ର ସେହିଠାରେ ହିଁ; ଶ୍ରାଃ= ଶ୍ରୀ) ବିଜୟଃ= ବିଜୟ; ଭୂତିଃ- ବିଭୂତି (ଓ); 
ଧୁବାଇଅଚଳ; ନୀତିଃ¬ନୀତି ରହିଛନ୍ତି) ମମ (ଏହା) ମୋର; ମତିଃ ମତ | 

ଯେଉଁଠି ଯୋଗେଶ୍ବର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଦ୍ଫ୍‌ ଅଛନ୍ତି ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଗାଣ୍ଡୀବଧାରୀ ଅଜ୍ଜୁନ ଅଛନ୍ତି, ସେହିଠାରେ 
ହିଁ ଶ୍ରୀ ବିଜୟ, ବିଭୂତି ଓ ଅଚଳ, ନୀତି ରହିଛନି ଏହା ମୋର ମତ | 


ବ୍ଯାଃା" ଯତ୍ର ଯୋଗେଶ୍ବରଃ କୃଷ୍କୋ ଯତ୍ର ପାଥୋ 
ଧନୂଵିରଃ୮-- ସଞ୍ଜୟ କହୁଛନ୍ତି ହେ ରାଜନ୍‌! ଯେଉଁଠି 
ଅର୍ଜୁନକ୍କରର ସଂରକ୍ଷକ, ଉପଦେଷ୍ଟ୍ରୀ ତଥା ସମସ୍ତ ଯୋଗର 
ମହାନ୍‌ ଶଶ୍ଵବର, ମହାବଳଶାଳୀ, ମହାନ୍‌ ଏୀଶ୍ଵର୍ଯ୍ଯବାନ୍‌, 


ମହାନ୍‌ ବିଦ୍ଯାବାନ୍‌, ଅତ୍ଯନ୍ତ ଚତୂର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 


ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଭଗବାନର୍ଚ୍ଚାର ଆଜ୍ଞାପାଳକ, 


ପ୍ରିୟ ସଖା ତଥା ଭକ୍ତ ଗାଣ୍ଡୀବଧାରୀ ଅର୍ଜୁନ ବିଦ୍ଯମାନ, 
ସେହି ପକ୍ଷରେ ଶ୍ରୀ, ବିଜୟ, ବିଭୂତି ଓ ଅଚଳନୀତି--ଏ 
ସମସ୍ତେ ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ମୋର ସମର୍ଥନ ମଧ୍ୟ ସେହିମାନର୍ଦ୍ବୀ 
ସପକ୍ଷରେ ରହିଛି। 

ଭଗବାନ ଯେତେବେଳେ ଅର୍ଜୁନଙ୍ଗୁ ଦିବ୍ଯଦୃଷ୍ଟ 
ଦେଲେ, ସେତେବେଳେ ସଞ୍ଜୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
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'ମହାଯୋଗେଶ୍ବରଃ'ଂ୨* କହିଥୂଲେ। ବର୍ତମାନ ସେହି 
ମହାଯୋଗେଶ୍ବରବ୍କ କଥା ସ୍ମରଣ କରାଇ ଏଠାରେ 
“ଯୋଗେଶ୍ବରଃ' କହୁଛନ୍ତି। ସମସ୍ତ ଯୋଗର ଭଶ୍ଵର ସେହି 
ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପ୍ରେରକରୂପେ ଏବଂ ତାଙ୍କ୍ପର ଆଜ୍ଞାପାଳକ 
ଧନୁର୍ଵାରୀ ଅର୍ଜୁନ ପ୍ରେରିତରୂପେ ବିଦ୍ଯମାନ । 

ଗୀତାରେ ଭଗବାନବ୍କ୍ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମମହା- 
ଯୋଗେଶ୍ବର”,, “ଯୋଗେଶ୍ଵର” ଆଦି ଶବ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଇଛି । ଏହାର ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସମସ୍ତ ଯୋଗୀର୍କ୍ଧର 
ଶିକ୍ଷାଦାତା ସ୍ଵୟ ଭଗବାନଙ୍କୁ କୌଣସି ବିଷୟରେ ଶିଖିବାକୁ 
ପଡ଼େ ନାହିଁ; କାରଣ ତାତ୍କ୍ରର ଯୋଗ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ । ସର୍ବଜ୍ଞତା, 
ଏଶ୍ଵର୍ଯ୍ୟ ସୌଦ୍ଦର୍ଯ୍ୟକ୍ଟ ମାଧୁର୍ଯ୍ଯ ଆଦି ସମସ୍ତ ବୈଭବଶାଳୀ 
ଗୁଣ ଭଗବାନଙ୍କ ଠାରେ ସ୍ବତଃ, ନିତ୍ଯ ଓ ଅସୀମଭାବେ 
ରହନ୍ତି। ଯେପରି ପିତାର୍ଚ୍ଚର ପିତା, ତାର୍ଚ୍ପର ପିତା--ଏହି 
କ୍ରମିକ ପରମ୍ପରା ସର୍ବଶେଷରେ ପରମପିତା ପରମାମ୍ରାଙ୍ଚ୍ଚ 
ପାଖରେ ସମାପ୍ତ ହୁଏ, ସେହିପରି ଯେତେ ବି ଗୁଣ ରହିଛି, 
ସେ ସମସ୍ତ ପରମାମ୍ରାର୍କ୍ଚ ପାଖରେ ହିଁ ସମାପ୍ତ ହୁଏ । 

ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟର ଯୁଦ୍ଧଘୋଷଣା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୌରବ- 
ପକ୍ଷରେ ଭୀଷ୍ମ ଶଟ୍ଝଂ ବଜାଇଲେ । ଭୀଷ୍ମ କୌରବ ସେନାରଙ୍କ୍ବର 
ଅଧ୍ଧପତି ଥୂବାରୁ ତାଙ୍କର ଶଙ୍ଖଂ ବଜାଇବା ଉଚିତ ଥୂଲା। 
କିନ୍ତୁ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ତ ପାଣ୍ଡବ ସେନାରେ ସାରଥ୍ୁ 
ସାଜିଥିଲେ, ସେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶଝଂ ବଜାଇ ଯୁଦ୍ଧ ଘୋଷଣା 
କଲେ କିପରି ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ 
ଶର୍ଚଂ ବଜାଇବାର ଅଧୂକାର ଭଗବାନଙ୍କର ନାହିଁ। ତଥାପି 
ସେ ଶର୍ଟଂ ବଜାଇଥୁବାରୁ ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ, ପାଣ୍ଡବ 
ସେନାରେ ସର୍ବମୁଖ୍ଯ ହେଉଛନ୍ତି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ 
ଦ଼ିତୀୟ ହେଉଛନ୍ତି ଅର୍ଜୁନ । ତେଣୁ ଏ ଦୁହେଁ ପାଣ୍ଡବ ସେନାରେ 
ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଶଖଂ ବଜାଇଲେ। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ସଞ୍ଜୟ 
ଆରମ୍ଭରେ ଯେପରି (ଶଝଂବାଦନ କ୍ରିୟାରେ) ଦୁହିକ୍କର 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦର୍ଶାଇ ଥିଲେ, ସେହିପରି ଏବେ ଶେଷରେ ମଧ୍ୟ ଏ 
ଦୁହିକ୍କର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଦୁହିଗ୍କ୍ର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦର୍ଶାଉଛନ୍ତି । 

ସମ୍ପୂର୍ଷ ଗୀତାରେ ଅଠତିରିଶ ଥର “ପାଥି' ସନ୍ନୋଧନଟି 
ଆବୃତ୍ତ ହୋଇଛି । ଅର୍ଜୁନବ୍କା ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସମ୍ବୋଧନ 
ଏତେ ଅଧୂକ ବ୍ଯବହୃତ ହୋଇ ନାହିଁ । ଏଥୂରୁ ଜଣାପଡ଼େ 
ଯେ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ଜୁନ୍କର “ପାଥିଂ ନାମଟି ଅଧୂକ ପ୍ରିୟ 


± ଶ୍ରାମଭଗବଡ଼ଗୀତା * 


[ଅଧ୍ୟାୟ ୧୮ 


ଲାଗେ। ସେହିଭଳି ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନର୍କର “କୃଷ୍ଣୀ 
ନାମଟି ଅଧୂକ ପ୍ରିୟ ଲାଗେ। ତେଣୁ ଗୀତାରେ ନଅ ଥର” 
କୃଷ୍ୁ' ସମୋଧନ ଆବୃତା ହୋଇଛି | ଭଗବାନ ସମ୍ବୋଧନ: 
ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ଯ କୋଣସି ସମ୍ବୋଧନର ଏତେ ଥର ଆବୃତ୍ତି 
ହୋଇ ନାହି। ଶେଷରେ ଗୀତାର ଉପସଂହାର କରି 
ସଞ୍ଜୟ ମଧ୍ୟ “କୃଷ୍ଣ” ଓ “ପାଥି' ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। 
' ତତ୍ର ଶ୍ରୀର୍ବିନୟୋ ଭୂତିଧ୍ିବା ନୀତିମିତିମିମ'- ଲକ୍ଷ୍ମୀ, 
ଶୋଭା ଓ ସମ୍ପତ୍ରିଏଏ ସମସ୍ତ “ଶ୍ରୀ” ଶବ୍ଦର ଅନ୍ତର୍ଗତ। 
ଯେଉଁଠି ଶ୍ରୀପତି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବିଦ୍ୟମାନ, ସେଠାରେ 
ଶ୍ରୀ” ଅବଶ୍ଯ ରହିବେ । 
ଅଜଜୁନଙ୍କ ନାମ ମଧ୍ୟ ବିଜୟ ଓ ଶୂରବୀରତା ଆଦିର 
ନାମ ମଧ୍ୟ “ବିଜୟ' | ଯେଉଁଠି ବିଜୟରୂପକ ଅର୍ଜୁନ ଥୁବେ, 
ସେଠାରେ ଶୂରବୀରତା, ଉସାହ ଆଦି କ୍ଷାତ୍ରଏଶଵର୍ଯ୍ଯ 
ଅବଶ୍ୟ ରହିବ। 
ସେହିପରି ଯେଉଁଠି ଯୋଗେଶ୍ବର ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
ଥୂବେ, ସେଠାରେ `ବିଭୂତି' ଅର୍ଥାତ୍‌ ଏଶ୍ବର୍ଯ୍ଯ, ମହତ୍ତ୍ଵ, ପ୍ରଭାବ, 
ସାମର୍ଥ୍ଯ ପ୍ରଭୂତି ସମସ୍ତ ଭଗବଦ୍‌ଗୁଣ ଅବଶ୍ୟ ରହିବ ଏବଂ 
ଯେଉଁଠି ଧର୍ମାମ୍ପା ଅର୍ଜୁନ ଥୂୁବେ, ସେଠାରେ ଧ୍ଧୁବା ନୀତିଂ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅଟଳ ନୀତି, ନ୍ୟାୟ, ଧର୍ମ ପ୍ରଭୂତି ଅବଶ୍ଯ ରହିବ | 
ବାସ୍ତବରେ ଶ୍ରୀ, ବିଜୟ, ବିଭୂତି ଓ ଧୁବା ନୀତି-¬ଏ 
ସମସ୍ତ ଗୁଣ ଭଗବାନ ଓ ଅର୍ଜୁନର୍କୀ ଠାରେ ସଦାସର୍ବଦା 
ବିଦ୍ୟମାନ । ଉପର୍ଯ୍ୟୁକ୍ତ ଦୁଇଟି ବିଭାଗ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ହିଁ 
କରାଯାଇଛି । ଯୋଗେଶ୍ବର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଓ ଧନୂର୍ଵାରୀ ଅର୍ଜୁନ 
ଏ ଦୁହେଁ ଯେଉଁଠି ରହିବେ, ସେଠାରେ ଅନନ୍ତ ଏଶୂର୍ଯ୍ଯ, 
ଅନନ୍ତ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ, ଅନନ୍ତ ସୁଶୀଳତା, ଅନନ୍ତ ସୌଜନ୍ୟ, ଅନନ୍ତ 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ଦିବ୍ୟଗୁଣମାନ ଅବଶ୍ଯ ରହିବେ । 
ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରୀକ୍କର ବିଜୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଗୁଢ଼ାଭିସନ୍ଧିରୂପକ 
ଯେଉଁ ପ୍ରଶ୍ନ ଥୁଲା, ତାହାର ଉତ୍ତର ସଞ୍ଜୟ ଏଠାରେ ସମ୍ୟକ୍‌- 
ଭାବେ ଦେଇଛନ୍ତି। ତାତ୍ପର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପାଣ୍ଠୁପୁତ୍ରମାନର୍କୀର 
ବିଜୟ ସୁନିଶ୍ଚିତ, ଏଥୁରେ କୌଣସି ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ। 
ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞଃ ସୁସମ୍ପନ୍ତଃ ପ୍ରୀତୟେ ପାଥିସାରଥେଃ । 
ଅଙ୍ଗକାରୋତୁ ତଛବିଂ ମୁକୁନ୍ଦୋ ଭକ୍ତ ବସଳଃ ॥ 
ନେତ୍ରବେଦଖଯୁଗ୍ନେ ହି ବହୁଧାନ୍ୟେ ଚ ବସର୍ୟେ । 
ସଂଜୀବନୀ ମୁମୁକ୍ଷୃଣାଂ ମାଧବେ ପୃର୍ଶିତାମିୟାତ୍ବ॥ 


== 7 == == 


ଓ ଚଛଦିତି ଶୀମଭରବଦଜ଼ରୀତାନ୍ଦୂପନିଶସୁ ବହୁକିଦ୍ଯାୟଂ ଠୋରଣାଣକ୍ତର ଗୀକୃଷ୍ା୍୍ତନସୀବଦେ 
6ନନ୍ଞଧସନ୍/୍ସଯୋ୫ରୋ' ନ/ନ/ଝ/କଶୋଃ୯//(ୟ୨ // ୧/ˆ / 


* ଯୋଗୀଶ୍ଵର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯୋଗୀମାନସ୍କ୍ର ଭଶ୍ଵର ହେବା ତ ସହଜ, କିନ୍ତୁ ଯୋଗେଶ୍ବର ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମସ୍ତ ଯୋଗର ଭଶ୍ଵର ହେବା ଶଶ୍ଵରତୃର 


ଶେଷ ସୀମା-- ସା କାଷ୍ଠା ସା ପରା ଗତିଃ |' 
† ବିକ୍ରମସଂବସରେ ୨୦୪୨ 


ଶ୍ମୋକ ୭୮] 
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ଏହି ପ୍ରକାରେ ଓଁ ତତ୍ଵ, ସତ୍ବଂ ଏହି ଭଗବନ୍ନାମ ଉଚ୍ଚାରଣପୂବିକ ବ୍ରହ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ଯୋଗଶାସ୍ତ୍ରମୟ 
ଶ୍ରୀମଭଗବତୃଗୀତୋପନିଷଦ଼ରୂପକ ଶ୍ରୀକୃଷ୍କାଜ୍ଧୁ ନସଂବାଦରେ “ମୋକ୍ଷସନ୍ନ୍ୟାସଯୋଗ” ନାମକ ଅଷ୍ଟାଦଶ ଅଧ୍ୟାୟ ପୃଷ୍ଠି 


ହେଲ। ॥ ୧୮॥ 


ଯେଉଁଥୁରେ ମୋକ୍ଷର ବି ସନ୍ୟାସ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପରିତ୍ଯାଗ 
ହୋଇଯାଏ, ସେହି ଭଗବଦ୍‌ ଭକ୍ତି ମୁଖ୍ଯରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ନାମ “ମୋକ୍ଷସନ୍ତ୍ଯାସଯୋଗ' 
ରଖାଯାଇଛି। 


ଅଷ୍ଟ୍ୟ ଦଶ ଅଧ୍ୟାୟର ପଦ, ଅକ୍ଷର ଓ ଉବାଚ 


(୧) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅଥାଷ୍ଟାଦଶୋଃଧ୍ୟାୟଃ”ରେ 
ତିନୋଟି, “ଅଜୁନ ଉବାଚ” ଆଦି ପଦଗୁଡ଼ିକରେ ଆଠଟି, 
ଶ୍ଳୋକମାନବ୍ମ୍ରେ ନଅ ଶହ ଅଣାନବେଟି ଓ ପୁଷ୍ପିକାରେ 
ତେରଟି ପଦ ରହିଛି । ଏହିଭଳି ସମସ୍ତ ପଦର ସମଣଞ୍ଚି ଏକ 
ହଜାର ତେର। 

(୨) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର “ଅାଷ୍ଟାଦଶୋଃଧ୍ଯାୟଃଂରେ 
ସାତଟି, 'ଅଵୁ ନ ଉବାଚ” ଆଦି ପଦରେ ପଚିଶଟି, 
ଶ୍ଳୋକମାନଙ୍କରେ ଦୁଇ ହଜାର ଗ୍ବରରି ଶହ ଛୟାନବେଟି 
ଓ ପୁଷ୍ପିକାରେ ଅଠଗ୍ରଳିଶଟି ଅକ୍ଷର ରହିଛି। ଏହିଭଳି 
ସମସ୍ତ ଅକ୍ଷରର ସମଞ୍ଚି ଦୁଇ ହଜାର ପାଞ୍ଚ ଶହ ଛଅସ୍ତରି । 
ଏହି ଅଧ୍ଯାୟର ସମସ୍ତ ଶ୍ମୋକ ବତିଶ ଅକ୍ଷରବିଶିଷ୍ଟା। 

(୩) ଏହି ଅଧ୍ଯାୟରେ ଗ୍ବରରୋଟି ଉବାଚ ରହିଛି-- 
ଦୁଇଟି “ଅଜ୍ଜୁନ ଉବାଚ', ଗୋଟିଏ ' ଶ୍ରୀଭଗବାନୁବାଚ” ଓ 


ଗୋଟିଏ “ସଞ୍ଜୟ ଉବାଚ” । 
ଅଷ୍ଟ୍ୟଦଶ ଅଧ୍ଯାୟରେ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଛନ୍ଦ 


ଏହି ଅଧ୍ୟାୟର ଅଠସ୍ତରିଟି ଶ୍ଳୋକ ମଧ୍ଯରୁ ୧୨ଶ, 
୪୬ଶ ଓ ୫୨ଶ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ମଗଣ” 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ 'ମ-ବିପୁଳା'; ୨୩ଶ, ୩୨ଶ, ୩୭ଶ, 
୪୧ଶ, ୪୫ଶ, ୫୬ଶ ଓ ୭୦ତମ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ “ନଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂୁବାରୁ “ନ-ବିପୁଳା'; 
୩୩ଶ, ୩୬ଶ, ୪୭ଶ ଓ ୭୫ତମ ଶ୍ଳୋକର ପ୍ରଥମ 
ଚରଣରେ “ଭଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ଭଂବିପୁଳା'; 
୧୩ଶ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ 'ମଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୂୁବାରୁ “ମ-ବିପୁଳା; ୨୬ଶ ଶ୍ଳୋକର ତୃତୀୟ 
ଚରଣରେ “ରଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୂବାରୁ “ର-ବିପୁଳା'; 
୩୮ଶ ଓ ୬୪ତମ ଶ୍ମୋକର ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ନଗଣ' 
ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୂ “ନ-ବିପୁଳା; ୪୯ଶ ଶ୍ଳୋକର 
ପ୍ରଥମ ଚରଣରେ “ମଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ହୋଇଥୁବାରୁ “ମ- 
ବିପୂଳାତ: ଏବଂ ତୃତୀୟ ଚରଣରେ “ଭଗଣଂ ପ୍ରଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥୁବାରୁ “ଭ-ବିପୁଳା' ସଂଜ୍ଞାଯୁକ ଛନ୍ଦ ରହିଛି | ଅବଶିଷ୍ଟ 
ଅଣଷଠିଟି ଶ୍ଳୋକ “ପଥ୍ୟାବକ୍ତ' ଅନୁଷ୍ଟୁପ୍‌ ଛଦର ଲକ୍ଷଣଯୁକ୍ତ । 


#୪୫୪୫୮୪ 


® 


॥ ଶ୍ରୀଚନ୍ଦ୍ରମୌଳି ପଦାରବିନ୍ଦୟୋଃ ସମଷିଣମସ୍ତୁ ॥ 


ଜୟ ଭଗବଦ୍ଧଗୀତେ,। ଜୟ ଭଗବଦ୍ଗୀତେ । 
ହର-ହୟ-କମଳ-ବିହାରିଣି, ସୁନ୍ଦର ସୁପୁନୀତେ ॥ ଜୟ.॥| 
କମି-ସୁମମି-ପରକାଶିନି, କାମାସକ୍ତି ହରା । 
ତତ୍ବ୍ଵଜ୍ଞାନଂବିକାଶିନି, ବିଦ୍ଯା ବ୍ରହ୍ମ ପରା॥ ଜୟକା 
ନିଶ୍ବଳ-ଭଳ୍ଚି-ବିଧାୟିନିନ ନିମିଳ ମଳହାରୀ । 
ଶରଣ-ରହସ୍ୟ-ପ୍ରଦାୟିନି, ସବ ବିଧୂ ସୁଖକାରୀ॥ ଜୟ.॥ 
ରାଗ-ଦହ଼େଷ-ବିଦାରିଣି, କାରିଣି ମୋଦ ସଦା । 
ଭବ-ଭୟଂ-ଂହାରିଣି, ତାରିଣି, ପରମାନନ୍ଦପଦା॥ ଜୟକ॥ 
ଆସୁର-ଭାବ-ବିନାଶିନି, ନାଶିନି ତମ-ରଜନୀ | 


ଦେବୀ ସଦ୍ବଗୁଣଦାୟିନି, ହରି-ରସିକା ସଜନୀ॥ ଜୟ 
ସମତା, ତ୍ଯାଗ ସିଖାବନି, ହରି-ମୁଖକୀ ବାନୀ । 
ସକଳ ଶାସ୍ତ୍ରକୀ ସ୍ବାମିନି, ଶୁତିୟୌ କୀ ରାନୀ॥ ଜୟ 
ଦୟା-ସୁଧା ବରସାବନି ମାତ୍ର! କୃପା କୀଜୈ । 
ହରିପଦ-ପ୍ରେମ ଦାନ କର ଅପନୋ କର ଲୀଜୈ ॥ ଜୟ.॥ 


ଅ 

ଏକାନ୍ତ ହେବା -୮/ ୧ ୯ ପରି. 

ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନା - ୧/୩ 

ଅଚ୍ୟୁତଗୋତ୍ର- ୧୮/୬୬ ବି. 

ଅଜ୍ଞାନ, ଅନାଦି ଅଟେ-୭/ ୧୩; ୧୫/୪ ପରି. 

ଅଧ୍ୟାତ୍ମବିଦ୍ୟା ଓ ରାଜିବିଦ୍ୟା- ୧ ୦/୩ ୨ 

ଅନନ୍ତ, ଅସୀମ ଓ ଅଗାଧ- ୧୦/୪୦ 

ଅନୁ-୩/୧୪ 
ପ୍ରାଣୀ ଚାରି ପ୍ରକାରର ଅନ୍ନ ଗ୍ରହଣ କରେ, (ଭୋଜ୍ୟ-ପେୟ- 
ଚୋଷ୍ୟ-ଲେହ୍ଯ) - ୧୫/୧୪ 
ମାଟି (ପୁଥିବୀ) ଶସ୍ୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବାର ପ୍ରମାଣ) ୧୩/୩୦ 

ଅଭିମାନ -୬/ ୯ ବି.; ୧୩/୮୮; ୧୬/୩, ୪; ୧୮/୪୪, ୪୫ ପରି. 
ଅଭିମାନ ଏବଂ ସ୍ଵାଭିମାନ - ୧୭/୩ ପରି. 

ଅଭେଦ ଏବଂ ଅଭିନ୍ନତା-୬/୩୨ ପରି.; ୭/୧୮ ପରି.; ୮/୪ 
ପରି.; ୯/୩୪; ୧୨/୨ ପରି.; ୧୮/୫୭ ଟି. 

ଅଭ୍ୟାସ ଏବଂ ଅଭ୍ୟାସଯୋଗ-୮/୮; ୧୨/୯, ୧୨ 
ଦେହରୁ ତାଦାତ୍ୟ୍ୟ ନଷ୍ଟ ହୋଇଗଲେ ବିବେକଶୀଳ ମନୁଷ୍ଯ 
ଅମରତ୍ବ୍‌ ଅନୁଭବ କରେ- ୧୩/୧୨; ୧୪/୨୦ ପରି. 

ଅର୍ଜୁନ ଜୀବ ( ସାଧକ) ମାନଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧ୍ ଏବଂ ଆତ୍ଲକଲ୍ୟାଣୀଭିଳାଷୀ- 
୧୦/୧, ୧୭ ପରି., ୧୬/୫, ମା.; ୧୮/୬୫ 
ଭଗବାନ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ପ୍ରତି “ ପାର୍ଥ) ନାମରେ ସମ୍ବୋଧନ କରିବାର 
ମହିମା - ୨/୩ ଟି.; ୧୮/୭୮ 
ପ୍ରଥମ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଜୁନ ନିଜ ପକ୍ଷରୁ ଯେଉଁ ଯୁକ୍ତି ଦର୍ଶାଇଥିଲେ, 
ଭଗବାନ ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଏହି ଆଠଟି ଶ୍ଳୋକରେ ସମାଧାନ କରିଛନ୍ତି- 
୨/୩୮ ବି., ୫୩; ୩୮/୨୪, ୨୬, ୨୯ ପରି., ୩୫; 
୪/୧, ୩୪; ୫/୩; ୬/୧; ୧୧/୭, ୨୭, ୩୪; 
୧୬/୨୪; ୧୮/୧୭ ପରି., ୫୮ ବି., ୬୬ 
ଅର୍ଜୁନ ପାପର କାରଣ କାହାକୁ ମନେକରୁଛନ୍ତି ?_ ୧/୪ ୫ 
ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ହୃଦୟରେ ବୈରାଗ୍ୟର ଅଭାବ ୫/ ୧ 
ଅର୍ଜୁନ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କର ବନ୍ଧୁତାର ବର୍ଣ୍ଣନ-୧୧/୪ ୧-୪ ୨ 
ଅର୍ଜୁନ ଭଗବାନଙ୍କର ଅତିଶୟ କୃପାର ପାତ୍ର .ଥିଲେ-¬ ୧ ୧/ ୨ ୪ 

ଅର୍ଥ-ଧର୍ମ-କାମ-ମୋକ୍ଷ- ୧୮/୧୨ ବି. 

ଅର୍ପଣ-୩/୩୦, ୩୧; ୫/୧୦, ୧୫; ୬/୪; ୭/୧୪; ୯/୧୬-୧୮, 
୨୮; ୧୨/୨, ୬, ୧୦ 
ଅର୍ପଣ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା-୩/୩୦ ବି:; ୯/୨୭ ବି. 
ଅର୍ପଣ ଏବଂ ତ୍ୟାଗ- ୯/ ୨ ୭ ପରି. 


ଓଁ ଶ୍ରୀପରମାମ୍ୂନେ ନମଃ 
ସାଧକ ସଜୀବନୀ କୋଶ 
ବିଷୟାନୁକ୍ରମଣିକା 
(ଅଧ୍ୟାୟ ଏବଂ ଶ୍ରୋକର ଅନୂସାର ଦେଖନ୍ତୁ) 


ମଦର୍ପଣ କର୍ମ, ମଦର୍ଥ କର୍ମ ଓ ମଲ୍ରର୍ମ ନାମରେ ନାମିତ 
କରାଯାଇଛି - ୧ ୨/ ୬ 
ନିଷେଧ କର୍ମ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରାଯାଏ ନାହିଁ -୯/ ୨ ୭ବି. 
ଅସୁର-୧୬/୪, ୫ 
ଅହମ୍‌-ଅହମ୍‌ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଅଟେ -୩/୨୭ ବି., ୩୩; ୫/୮- ୯ 
ପରି.; ୭/୪, ୫ ପରି.; ୧୫/୧୧ 
ଅହମ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା-୭/୫ ବି.; ୯/୬ ବି.; 
୧୨/୮ ବି.; ୧୩୮୧ ମା., ୨ 
କାରଣ ଶରୀର ହିଁ ଅହମ୍‌ର ଜଡ଼ ଅଂଶ ଅଟେ-୩୮୪୨ ମା. 
ଅହଙ୍କାର-ନାଶର ଉପାୟ- ୧୩/୮; ୧୫/୩ 
' ଅହମ୍‌ 'ରୁ ଅତିତ ନିଜର ଆତ୍ସ୍ରୂପକୁ କିପରି ଜାଣିବା ? ୩, ୨ ୮ 
ଅହନ୍ତାକୁ କିପରି କ୍ଷୟ କରିବା, ଶୁଦ୍ଧ କରିବା ଏବଂ 
ବଦଳାଇବା--୯/୩୦ 
ଅହନ୍ତା--ପରିବର୍ତନରୁ ଲାଭ - ୨/୬୬ ଟି.; ୬/୧୫, ୩୬; 
୯/୩୦, ୩୧, ୩୪; ୧୫/୭; ୧୬/୨, ୫; ୧୭/୨୨ 
ବିତ ୧୮/୬୫ 
ଅହଟବ୍କାର ଏବଂ ଅଭିମାନ-- ୧୩/୮ 
ଅହଂବୃତ୍ତି ଏବଂ ଅହଂକର୍ତା- ୧୩/୨୦ 
ଅହଂପୁର୍ି ଏବଂ ଅହଂକୃତି_ ୧୮/୧୭, ୫୫ ବି. 
ଅହନ୍ତା-ମମତା-୨/୧୮, ୪୯, ୫୨, ୭୨; ୩/୩୫ ମା. 
୪/ ୨୩; ୫/ ୧୬; ୬/୬ ପରି., ୧୪; ୭/୫, ୧୩, ୨୯; 
୯/୩, ୪-୫, ୮, ୧୦, ୩୦, ୩୧ ମା., ୩୪ ବି.; 
୧୧/୪୯; ୧୨/୧୩-୧୪ ପରି., ୧୬; ୧୩୮୧ ମା., 
୩୧ ପରି.; ୧୪/୫ ବି.; ୧୫/୫, ୭, ୧୧; ୧୬/୪, 
୫ ମା., ୬; ୧୮/୧୧ ମା., ୧୩, ୬୧, ୭୩ ମା. 
ଅହଂଭାବ ଓ ମମତାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ-- ୨୨/୭୧; 
୩/୩୫; ୬/୧; ୭/୫; ୧୦/୩; ୧୨/୩-୪; ୧୮/୧୨, ୧୩ 
ଅହନ୍ତା-ମମତା-ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା-୬/୧ ବି.; 
୧୪/୫ ବି. 
ନିର୍ମମ- ନିଷ୍କାମ-ନିରହଂକାର- ୨/୭ ୨ ପରି. 
ଅହିଂସା - ୧୦/୫; ୧୩/୭; ୧୬/୨; ୧୭/୧୪ 
ଅହିଂସା ଚାରି ପ୍ରକାର ଅଟେ- ୧୩୮୭ 
ଆ 
ଆକର୍ଷଣ ଏବଂ ମିଳନ ସଜାତୀୟତାରେ ହୋଇଥାଏ -୩/ ୨ ୮ ମା. 
୪୨ ମା., ୭/୩ ପରି.; ୧୨/୮ ପରି.; ୧୩/୧ମା., 
୨୬ ପରି.; ୧୫/୧୧ ମା. 
ବିଜାତୀୟ ଜଡ଼ରେ ଚେତନର ଆକର୍ଷଣ କିପରି? ୧୩/୨୬ ପରି, 
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ଆକୃତି ଏବଂ ଭାବ ୨/ ୧୮ ପରି. 
ଆତତାୟୀ ୧/୩୬ 
ଆତ୍ମହତ୍ଯା-୭/୨୬; ୧୩/୨୮; ୧୮/୧୨ ବି. 
ଆତ୍ୟନ୍ତିକ ପ୍ରଳୟ¬ ୧ ୪/ ୨ ପରି.; ୧୫/୩ ବି. 
ଆଧ୍ଧ ଏବଂ ବ୍ୟାଧ୍ର ୭୭/୧୬ ଟି.; ୧୮/୧୨ ବି. 
ଆନନ୍ଦ-(ଦେ. ରସ) - ୧୩/୮ 
ଆର୍ଜବ- ୧୩/୮୭; ୧୬/୧; ୧୭/୧୪; ୧୮/୪୨ 
ଆର୍ଜବ ଏବଂ ମାର୍ଦବ- ୧୬/୨ ଟି. 
ଆଶ୍ରମ-_ (ବୃହୁଚର୍ଯ୍ୟ-ଗୃହସ-ବାନପ୍ରସ-ସନ୍ଯାସ)-_୪/୧, ୨୧; 
୭/୩୦; ୮/୧୧ ପରି,; ୧୭/୧୪; ୧୮/୫୩ ଟି., ୫୮ 
ଆଶ୍ରୟ ଏବଂ ଆକର୍ଷଣ--୪/ ୧୦ 
ଆସଜଳ୍ଛି, ବିରଳି ଏବଂ ଅନୁରକି ୧ ୨/ ୧୮ ମା. 
ଆସନ -୬/୧୧-୧୩ 
ଆସ୍ତିକ-ନାସିକ-୪/୪୦; ୫/୧୮ ବି.; ୯/୪-୫ ପରି., ୨୯; 
୧୬/୫ ପରି., ୭ ଟି., ୮, ୯; ୧୭/୩ ମା., ୨୬; 
୧୮/୪୨, ୫୫, ୭୩ ଟି. 
ଇ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନ-( କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଜ୍ଞାନେନ୍ଦିୟ) _୨/୨୯; ୩୮୬; 
୫/୮-୯; ୮/୧୨; ୧୨/୧୪; ୧୩/୫, ୧୭, ୨୦; ୧୫/୯, ୧୨ 
ଶ୍ରବଣେନ୍ଦ୍ରିୟର ମହିମା- ୧୦/୧୯ ଟି.; ୧୫/୯ 
ଲ୍‌ 
ଭଷ୍ୟା -୪/୨୨ 
ଉ 
ଉଦାରତା ଗୁଣ ଓ ସ୍ଵରୂପ ଉଭୟ ଅର୍ଥକୁ ବୁଝାଏ-୫/୭ ଟି. 
ଉଦାସୀନ--୬/୯; ୧୨/୧୬; ୧୪/୨୩ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ-ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏବଂ ଫଳେଚଛ୍ଛା -୩( ୨ ୦ ମା., ୩୦; ୪/୧ ବି., 
୫/୭ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏବଂ କାମନା--୩/୩୦ ବି.; ୪୩ ଟି. 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ରୁଚି-୫/୭ 
ଦୁଃଖର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୋଇ ନ ଥାଏ -୭/୧୧ ପରି. 
ଭପାସନା -୮/ ୨୧; ୯/୧୫, ୨୩, ୨୪, ୨୬ ପରି., ଅ.ସା.; 
୧୨/୧, ୨, ୩-୪; ୧୫/୫ ବି.; ୧୮/୧୬ ପରି. 
ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସନା ଦୁଇ ପ୍ରକାର ଅଟେ- ୧ ୨/୩-୪ 
ସଗୁଣ ଉପାସନା ଏବଂ ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସନା -୭/ ୧୯ ମା.› ୨୪ 
ବି.,, ୩୦ ବି.; ୮/୨୧; ୧୨/୩-୪, ୫, ୬ 
ସଗୁଣ-ଉପାସନାର ସୁଗୁମତା ଏବଂ ନିର୍ଗୁଣ ଉପାସନାର 
କଠିନତା - ୧ ୨/୫ ବି. 
ଭଗବାନଙ୍କର ଏବଂ ଦେବତାମାନଙ୍କର ଉପାସନା--୭/ ୨୩; 
୯/୨୨ ପରି., ୨୩, ୨୫, ୨୩୬ ପରି. ଅ.ସା. 
ଉପେକ୍ଷା, ଉଦାସୀନତା ଏବଂ ଉପରତି- ୨/୪୫; ୬/ ୨୫ 
ର 
ରଣ--ନ. ନି.; ୩୮/୧୧, ୧୨ମା., ୧୯, ୨୦, ୨୫; ୪/୧୮: 
୬/୪; ୧୨/୨୦; ୧୮/୧୨ ବି., ୫୮ 


ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ-କୋଶ 


ମନୁଷ୍ୟ ଦେବତା, ପିତୃପୁରୁଷ, ପଶୁପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷଲତା ପ୍ରଭୃତି 
ସ୍ବଵଭାବତଃ ରଣୀ-୩/୧୨ ବି., ୨୦ 
ଭକ୍ତ କାହାର ରଣୀ ହୋଇ ନ ଥାଏ- ୧୮/୫୮ 


ରଷି-୫/୨୫ 


ସପ୍ତର୍ଷି-୧୦/୬ 
ଏ 


ଏକ ତା-ତାତ୍ତ୍ରିକ ଏବଂ ଆମ୍ରୀୟ ଏକତା -୭/ ୧୮ ପରି. 


ଜଗତ୍‌, ଜୀବ ଏବଂ ପରମାତ୍ନାଙ୍କର ଏକତା ୧ ୨/୩-୪ ପରି.; 
୧୫/୭ ପରି. 
ଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରେମର ଏକତା- ୧ ୨/ ୨ ପରି. 


ଏକାନ୍ତ-୨/୩୮ ପରି.; ୩/୪ ମା., ୪୧; ୪/୧୬ ମା., ୨୬; 


୬/୧, ୧୦, ୧୪, ୨୫, ୨୬; ୧୨/୩-୪; ୧୩୧୦; 
୧୬/୧; ୧୮/୧୧, ୨୪, ୩୦, ୫୧¬୫୩, ୫୬ 
କ 
“ କରିବା” ଓ 'ହେବା'--୬/ ୨ ୫ ମା.; ୮/ ୧୪ ପରି., ୧୦/୧୦ପରି:.; 
୧୩/୩୦ ଟି.; ୧୪/୨୨ ବି.; ୧୮/୧୨ ବି. 
“ କରିବା', “ ହେବା' ଓ 'ଥିବା'-ଏ ତିନୋଟି ଭିନ୍ ଭିନୁ¬ 
୧୪/୨୩ ପରି. 
“କରିବା” ଓ “ନ କରିବା” ¬ (ଦେ. ପ୍ରବୃତ୍ତି ଓ ନିବୃତ୍ି) 
କରିବାର ରାଗ (ବେଗ)--୩/୪ ପରି.; ୪/୨ ଟି., ୯ ମା., ୧୮, 
୩୦ ବି.; ୫/୨; ୬/୧, ୩, ୪; ୭/୧୯; ୧୨/୧୧; 
୧୪/୯; ୧୮/୬, ୪୫, ୫୯ 
କରିବାର ରାଗ, ପାଇବାର ଲାଳସା, ବଞ୍ଚି ବାର ଇଚ୍ଛା ଓ ମୃତ୍ୟୁର 
ଭୟ--୩/୧୮; ୪/୩; ୫/୫ ବି.; ୧୮/୫୫ ବି. 
କରିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ( ଭାଗ) ପାଇବାର କାମନା -୪/୩୦ ବି. 
ବଞ୍ଚିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା ଓ ମରିବାର ଭୟ--୩/ ୧୨ ବି.; ୧୦/୯ 
କରଣ ( ଅନ୍ତଃକରଣ ଓ ବହିଃକରଣ)-ପ୍ରା.; ୩/୪ ୨ ମା.; ୯/୩୦; 
୧୨/୮; ୧୩୮୨, ୨୦, ୩୧ ପରି.; ୧୫/୧୨; ୧୬/୧; 
୧୮/୧୪, ୭୩ 
କରଣ ନିରେପେକ୍ଷ ଓ କରଣ ସାପେକ୍ଷ-ନ. ନି.; ପା.; ୨/ ୨୯; 
୪/୩୩ ପରି., ୩୫, ୩୮; ୫/୨୦; ୬/୧୦ ପରି., ୨୦ 
ପରି., ୩୭ ପରି.; ୭/୩୦ ପରି.; ୧୦/୧୫, ୧୯ ଟି.; 
୧୨/୩-୪, ୧୨ ପରି.; ୧୩/୧୨, ୨୪; ୧୫/୧୧ ମା., ୧୫ 
କଭିବ୍ଯ- କର୍ତବ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ତରେ ବିଶେଷ କଥା--୩/୧୨, 
୨୩-୨୪ ବି., ୨୫-୨୬ ବି. 
କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା--୩/୪ ବି., ୮, ୩୦; 
୪/୧୫ 
କର୍ତବ୍ଯ ଏବଂ ଅଧୁକାର-_ନ.ନି.; ୩/୧୦-୧୧ ମା, 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମରେ ଶିଥୂଳତା ଆସିବାର କାରଣ--୩/୯ 
କର୍ତବ୍ୟ-କର୍ମ ଛାଡ଼ି ଭଗବତ୍‌ ଭଜନରେ ଲାଗିବାର ଫଲ-- 
୧୮/୮ 
ଭକ୍ତ, ଜପ, ଧ୍ୟାନ ଆଦିକୁ କର୍ତବ୍ୟ ଭାବି ନ କରୁ-_୧୮/୯ଟି. 
କରଉା-_କର୍ତା ଓ କରଣ-ପା.; ୯/୩୦; ୧୦/୯; ୧୮/୧୪, ୧୮ 


ବିଷୟାନୂକ୍ରମଣିକା 


କର୍ତା ନିଷ୍କାମ ହୋଇଥାଏ, କର୍ମ ନୁହେଁ _୫/୩ 

ଯେପରି କର୍ତା ସେପରି କ୍ରିୟା--୯/୩୧ମା., ୧୪/୧୬; 
୧୭/୧୧; ୧୮/୨୮ ବି., ୪୮ ପରି. 

କର୍ତା ସାତ୍ତ୍ରିକରାଜସିକ-ତାମସିକ ଭାବର ଅଟନି କିନ୍ଧୁ କର୍ମ 
ନୁହେଁ -୧୪/୧୬ 


କଉଁାଁ ଓ ଭୋକ୍ତା (କର୍ତୃତୃ ଓ ଭୋକୃତୁ)-_ ୨/୨୦; ୩୮୧୯, ୨୭ 


ପରି., ୨୮ ମା., ୪୨-୪୩; ୪/୧୩, ୧୭ ପରି., ୧୮ 
ପରି., ୨୦ ପରି., ୨୩ ବି., ୩୭; ୫/୨, ୮-୯, ୧୩, 
୧୪, ୨୦, ୨୯; ୬/୧; ୭/୫ ପରି., ୧୯, ୨୭; 
୯/୨୪; ୧୦/୮ ପରି.; ୧୩/୨୦, ୨୧, ୨୩, ୩୧, 
୩୨, ୩୩-୩୪; ୧୪/୨୨, ୨୩ ପରି.; ୧୫/୧୦; 
୧୬/୫ ମା.; ୧୮/୧୩, ୧୫, ୧୬, ୧୭ 

କରଉ୍ାାଁ ଓ ଭୋକ୍ତା କିଏ?୮--୫/୮-୯; ୧୩(୩୧ ପରି.; 
୧୮/୧୬ ପରି. 


କମି-ସଞ୍ଚିତ, ପାରବୁ ଓ କ୍ରିୟମାଣ କର୍ମ -୩/ ୧୩ ଟି., ୩୭ ପରି..; 


୪/୧୯, ୩୭; ୫/୧୨; ୧୮/୧୨ ବି. 

ତିନି ପ୍ରକାର କର୍ମଫଳରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ--୧୮/୧୨ବି. 
ଶୁଭ (ବିହିତ) ଆଉ ଅଶୁଭ (ନିଷିଦ୍ଧ) କର୍ମ-୩/୩୮ବି.; 
୮/୪; ୯/୨୮; ୧୧/୨୯ ପରି.; ୧୨/୧୨ ବି., ୧୭; 
୧୮/୧୦, ୧୨ ବି., ୪୭ 

ଲୌକିକ ଏବଂ ପରମାର୍ଥ୍ରକ କର୍ମ-ˆ ୧୭/୨୭ 

ସାତ୍ତ୍ରିକ କର୍ମ ଏବଂ ଅକର୍ମ- ୧୮/୨୩ 

ଭଗବତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀ କର୍ମ- ୮/୭ ବି.; ୧୨/୬; ୧୮/୪୪ 
ଜନ୍ମାରମ୍ଭକ କର୍ମ ଓ ଭୋଗଦାୟକ କର୍ମ ୧୮/୪ ୧ ବି. 
ବିହିତ ତଥା ନିୟତ କର୍ମ- ୩୮୮; ୧୮/୭, ୨୩, ୪୭ 
ବିହିତ ଅପେକ୍ଷା ନିଷେଧ ମୁଖ୍ୟ ୧୨/୧୨ ବି. 

ଇଚ୍ଛା ବିନା କର୍ମ କାହିଁକି କରିବା ?-_୫/୧ ୨ 

କର୍ମ ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର (ନିତ୍ୟ, ନୈମିତ୍ତିକ, କାମ୍ୟ, ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ୍ତ 
ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକ) - ୧୮/ ୨-୩ ଟି. 

କର୍ମ, କ୍ରିୟା (ଚେଷ୍ଟା) ଏବଂ ଲୀଳା-୩୮୨୯ଟି., ୩୩; 
୪/୯ ପରି., ୧୩-୧୪ ପରି., ୨୩ ପରି.; ୫/୮-୯; 
୧୮/୧୨, ୧୫, ୧୮ © 

କ୍ରିୟା, କର୍ମ, ଉପାସନା ଓ ବିବେକ - ୧୮/ ୧୬ ଟି. 

କ୍ରିୟା, କର୍ମ ଓ କର୍ମଯୋଗ- ୧୪/୭ ଟି.; ୪/ ୨୩ ପରି. 

କର୍ମ କଲାବେଳେ କର୍ତ୍ୁତାଭିମାନ କିପରି କ୍ଷୟ ହୁଏ? ¬ ୩୮/୧୯ 
କର୍ମ ଆଶକ୍ତିରୁ ମୁକ୍ତ ହେବାର ଉପାୟ -୬/୪; ୧୪/୭, ୧୨ 
ନିଜ ପାଇଁ କିଛି ନ କରିବା: ୩୮୯ ମା., ୧୦-୧୧ ମା., 
୧୨, ୧୩, ୧୭, ୧୮ ମା., ୨୨, ୨୬ ବି., ପରି.› 
୨୭; ୪/୨, ୩, ୧୬ ବି; ୧୮, ୩୦ ପରି., ୩୩, 
୪୧; ୫/୨, ୧୦; ୬/୧,' ୮; ୭/୧୯;` ୧୨/୧୨; 
୧୭/୨୫; ୧୮/୧୨, ୧୬(ପରି., ୪୬'ପରି. 


କ୍ରିୟା ଏବଂ ଭାବ-୩/୨୧, ୨୮ ମା.; ୫/୩; ୭/୧୫ ବି.; 


୭ 


୧୪/୧୪; ୧୬/୨୩; ୧୭/୧୦ ବି., ୧୬ ଟି., ୨୮; 
୧୮/୪୫ ପରି., ୪୮ ପରି. 
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ଯେପରି ଭାବ ସେପରି କ୍ରିୟା- ୨/୫୬; ୪/୧୬; ୧୬/୧୬ 
ପରି., ୧୭/୧୧ 

କର୍ମର ଫଳ-ଅଂଶ ଓ ସଂସ୍କାର ଅଂଶ-୧୬/୨୦ ବି,; 
୧୮/୧୨ ବି., ୪୭ ବି. 

କର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା- ୧୮/୧୨ ବି.; ୧୮/୪୧ ବି. 
କର୍ମସିଵିର ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର ଗୁଣ-୧୮/୧୩-୧୪ 

ସ୍ଵାଭାବିକ କର୍ମର ତାର୍ପର୍ଯ୍ୟ- ୧୮/୪୪, ୪୭ 

କର୍ମରେ ଆସକ୍ତି ଓ ଅଭିରତି- ୧୮/ ୪ ୫ ପରି. 


କର୍ମଫଳ - ୨/୪୭; ୩/୩୭ ପରି.; ୪/୧୪, ୨୦; ୫/୧୧, ୧୪; 


୬/୧; ୮/ ୧୬ ପରି.; ୧୨/୧୧, ୧୨; ୧୭/୧୧, ୧୨, 
୨୫, ୨୮; ୧୮/୨-୩, ୬, ୧୧, ୧୨ ବି., ୨୪ 
ଦୃଷ୍ଟ, ଅଦୃଷ୍ଟ, ପ୍ରାପ୍ତ ଓ ଅପ୍ରାପ୍ତ କର୍ମଫଳ ୫/୧୨; ୧୭/୨୨ 
ବି. ୧୮/୬, ୧୨ ବି. 

ଶୁଭ ଓ ଅଶୁଭ କର୍ମଫଳ -୯/ ୨ ୮ ପରି. 

ଇଷ୍ଟ, ଅନିଷ୍ଟ ଓ ମିଶ୍ରିତ କର୍ମଫଳ-୧୮/୧୨ ବି. 

କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା- ୧୨/୧୨; ୧୮/୧୧ 
କର୍ମଫଳ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା- ୧୭/୧୨ ବି. 


କର୍ମଯୋଗ-କର୍ମଯୋଗ, କର୍ମଜନ୍ୟ କିପରି ନୁହେଁ ?-__୪/ ୧ ୨ 


କର୍ମଯୋଗରେ ତ୍ୟାଗର ସୁଗମତା-୫/ ୨; ୧୨/୧୨ 
କର୍ମଯୋଗୀ ସାଧକ ଦୁଇ ପ୍ରକାର -୩/୭ 

କର୍ମଯୋଗୀର ଶରୀର- ନିର୍ବାହ କିପରି ହେବ ? ¬ ୩/ ୧୨ ବି. 
କର୍ମଯୋଗୀର କର୍ତ୍ତୃତ଼ାଭିମାନ କିପରି କ୍ଷୟ ହୁଏ?--୩/୧୯ 
କର୍ମୀ ଓ କର୍ମଯୋଗୀ -୩/ ୧୯ ବି.; ୬/୩ ପରି. 

ଭଗବାନ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ କର୍ମଯୋଗ ବିଷୟରେ ଉପଦେଶ କାହିଁକି 
ଦେଲେ ?-୪/୧ 

କର୍ମଯୋଗର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଜ୍ଞାନଯୋଗୀ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗୀକୁ ମଧ୍ୟ 
ଅବଶ୍ୟ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ୪/ ୨ 

କର୍ମଯୋଗ ଜ୍ଞାନଯୋଗଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଅଟେ ୫/ ୨ 

କର୍ମଯୋଗ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା -୪/ ୧୬ ବି., ମା.; ୩୮ବି. 
କର୍ମବିଜ୍ଞାନ ଓ ଯୋଗବିଜ୍ଞାନ  ୨/୩ ୯ ପରି.; ୪/୩୮ 


କର୍ମଯୋଗ-ଞ୍ଞାନଯୋଗ-ଭଳିଯୋଗ- ନ. ନି.; ପା.; ୨/୪୧, ୫୪, 


୫୯ ପରି., ୭୧; ୩/ଅବ., ୩, ୩୦ ପରି., ୩୫ ମା.:; 
୪/୨; ୧୬ ବି., ୨୩, ୩୯ ପରି.; ୫/୨ ପରି., ୩, ୫ 
ପରି., ୧୦; ୬/୪, ୫, ୩୦ ପରି., ୩୭ ପରି., ୪୭; 
୭/୩ ପରି., ୪, ୫, ୧୯, ୩୦ ପରି.; ୮/୧୫ ବି.; 
୯/୧ ପରି., ୨ ପରି., ୩୦ ଅ. ସା.; ୧୦/୧୧ ପରି., 
୪୧ ପରି.; ୧୨/୨ ପରି., ୧୩-୧୪ ପରି.; ୧୩/୨୪ପରି.; 
୧୪/୨୭ ପରି.; ୧୫/୨ ଟି., ୫, ୭ ବି., ୧୫, ୧୬, 
୨୦; ୧୬/୨, ୫; ୧୭/୩ ମା.; ୧୮/୪୬, ୪୯ ପରି., 
୫୦ ପରି., ୫୫ ବି., ୬୬ ପରି., ୬୯ ପରି., ୭୩ 


କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ ଧ୍ୟାନଯୋଗ ୨/୪୯; ୬/୧୮, ୨୦, ୩୩; 


୧୨/୧୨ 


କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ -୨/୬୧ ପରି., ୩୮୩୪; ୬/୪; 


୧୨/୩-୪,୧୧; ୧୮/୧୨ ବି., ୪୬ ବି., ୬୦, ୬୩ 
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ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ-କୋଶ 


କର୍ମଯୋଗ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯୋଗ ୨୨/୨୦, ୩୧ ପରି., ୩୯, ୭୨; 
୩/୩, ୪, ୭, ୮, ୨୮ ବି.; ୪/୧୫ ପରି., ୨୧, 
୨୩, ୩୮; ୫/୨, ୩-୭, ୨୭; ୬/୧ ପରି., ୨; 
୭/୫; ୯/୧୫; ୧୨/୩-୪; ୧୩/୨୪; ୧୮/୧୧ ପରି., 
୧୨, ୧୫, ୧୬, ୧୭ ପରି., ୨୩ ଟି., ୪୬ ବି. 
ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଏବଂ ଭକ୍ତିଯୋଗ-ନ., ନି.; ୪/୬ ବି.; ୬/୩୧; 
୭/୧, ୨, ୩ ପରି., ୪, ୧୨, ୧୬ ମା., ୧୮, ୧୯, 
୩୦ ପରି.; ୮/୪ ବି., ପରି., ୧୯ ପରି.; 
୯/ ୧୮ ପରି.; ୧୯ ପରି., ୨୭ ପରି., ୩୧ ପରି., ୩୨; 
୧୦/ ୧, ୪-୫ ପରି., ୧୧ ପରି., ୩୯; ୧୨/୨ ପରି., 
୫, ୬, ୭ ପରି., ୮ ପରି., ୧୩-୧୪ ପରି., ୧୬ ପରି., 
୨୦; ୧୩୮୭, ୧୦, ୧୮ ପରି., ୧୯, ୨୦ ପରି., 
୨୩ ପରି.; ୨୬ ପରି., ୩୦ ପରି.; ୧୪/୨୬; ୧୫/୬, 
୧୯; ୧୮/୪୦, ୪୪, ୪୫, ୪୬ ପରି., ୫୪ ପରି., ୫୬ 
କାମ-୩/୩୭ ପରି., ୩୯; ୭/୧୧; ୧୦/୨୮, ୪୦ ପରି.; 
୧୬/୨; ୧୮/୧୨ ବି. 
କାମର ରହିବାର ପାଞ୍ଚ ସ୍ଥାନ -୩/ ୪୦ 
କାମନା--କାମନାର ଅନେକ ରୂପ ଅଛି-(ବାସନା, ସୃହା, ଆଦି) ୩'୩୯ 
କାମନା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା-୩/୩୦, ୩୭; ୭/୧୬ 
ମା.; ୧୫/୫ ବି. 
କାମନାକୁ କ୍ଷୟ କରିବାର ଉପାୟ -୨/୪୭; ୩୧୩, ୪୩ 
କାମନା ବିନା କର୍ମରେ ପ୍ରବୃତ୍ତି କେମିତି ହେବ ?-୩/୩୦ ବି. 
କାମନା ବିନା ସଂସାରର କାର୍ଯ୍ୟ କିପରି ଚାଲିବ ?-୩/୩୭ ବି. 
କାମନାର ଚାରି ପ୍ରକାର ଭେଦ -୩/୩୭ ବି. 
କାମନାକୁ ନେଇ ମଣିଷର ଚାରି ପ୍ରକାର ଅବସ୍ଥା .୪/ ୧୯ 
କାମନା ଏବଂ ଜିଜ୍ଞାସା- ୫/୩ ପରି. 
କାମନା ଅନେକ ପ୍ରକାର -୭/୨୦; ୧୫/୭ ପରି. 
ପୁତ୍ରୈଷଣା, ବିର୍ତିଷଣା ଏବଂ ଲୌକେଷଣା -୧୫/ ୨ 
ଉକ୍‌ଣ୍ଟା ଏବଂ ଇଚ୍ଛା-୩/୮ ମା. 
“ କାମନା' ରୁ ଆସୁରୀ, ରାକ୍ଷସୀ ଏବଂ ମୋହିନୀ ସ୍ଵଭାବ ଆସିବା - 
୯/୧୩ 
କାମନା ଏବଂ ଆବଶ୍ଯକତା-୩/୩୦ ବି., ୩୭ ବି.; 
୭/ ୧୬ ମା.; ୧୫/୨ ଟି., ୭ ପରି.; ୧୮/୩୦ ଟି. 
ପାରମାର୍ଥିକ ଏବଂ ଲୌକିକ କାମନା -୩/୪ ୨ ମା.; ୭/୧୬ ମା. 
କେଉଁ କାମନା “ କାମନା” ନୁହେଁ ବୋଲି କହନ୍ତି ? _ ୧୦/୧; 


କ୍ୃଶ-୬/୧୧ 
କୂଟ (ଲେହି) ଲୌହପିଣ୍ଡ- ୬/୮; ୧ ୨/୩-୪ 
କୃପା-(ଦେ. ଦୟା) - 
କୃପା ଏବଂ ଦୟା -୯/ ୨ ୮ ବି.; ୧୬/୨ 
ଭଗବତ୍‌କୃପା ଏବଂ ସନ୍ତକୃପା- ୮/ ୧୪ ପରି. 
ଦୁଷ୍ଟମାନଙ୍କୁ ଭଗବାନଙ୍କ କୃପା -୧୬/ ୨୦ 
କୋଧ--(ଦେ. ଦୋଷ) - ୨/୬୨-୬୩; ୧୪/୧୩ ମା.; ୧୬/୨, 
୪, ୧୨ ପରି., ୨୧-୨୨; ୧୭/୧ ଟି. 
କ୍ରୋଧ ଏବଂ କ୍ଷୋଭ -୧୬/୨, ୪ 
କ୍ରୋଧ ଏବଂ ଦ୍ରୋହ -୧୬/୩ ଟି. 
ସାମାନ୍ୟ କଥା ପାଇଁ ଜୋରରେ ରାଗ ଆସିବାର କାରଣ- 
୫/୨୬ 
କ୍ଷଣ-୧୫/୧ ଟି. 
କ୍ଷମା-୩/୩୭ ବି.; ୧୦/୪, ୩୪; ୧୧/୪୪; ୧୨/୧୩; 
୧୩୭; ୧୬/୧, ୩; ୧୮/୪୨ 
କ୍ଷିମା ଏବଂ ଅକ୍ରୋଧଃ- ୧୬/୮୩ 
କ୍ଷମା ମାଗିବାର ଦୁଇ ପ୍ରକାର ନିୟମ -୧୬/୩ 
ଖି 
ଅନୁସନ୍ଧାନ ଏବଂ ନିମୀଣ- ୧୪/୨୭ ଟି.; ୧୫/୪ ପରି. 
ଅନୁସନ୍ଧାନ ଏବଂ ଉସ୍ରି -୪/୯ ମା.; ୯/୧୩; ୧୪/୨୭ 
ଗ 
ଗଙ୍ଗୋଳଜ୍‌ଝ ୧୮/୬୧ ବି. 
ଗଣେଫଷଙ୍କ ପ୍ରତିମାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଦୁଧ ପିଇବାର ଘଟଣା- 
(ଦ. ୨୧. ୯. ୧୯୯୫)-୯/୩ ପରି. 
ଗତି--୭/୧୮ ପରି.; ୮/ ୨୬; ୧୮/୪୧ ବି. 
ଅଧୋଗଚି (ଯୋନିବିଶେଷ ଏବଂ ସ୍ଥାନବିଶେଷ) ୧୪/୧୮ 
ଗତି ଏବଂ ପ୍ରବୃତ୍ତି ୬୮/୪୪ ପରି.; ୧୫/୬ ପରି. 
ଗାଇଭ-ଗାଭର ମହିମା- ୨/୩୦; ୧୬/୬; ୧୭/୧୦ ବି.; ୧୮/୪୪ 
ଗୋ-ରକ୍ଷା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା- ୧୮/୪୪ ବି. 
ମିଛ ଗୋସେବା ୧୬/୧୭ 
ଗାୟତ୍ରୀ- ୧୦/୩୫; ୧୭/୨୪ 
ଗୁଣ (ସତ୍ତ୍ବରକତମ) ¬ ୨/୪୭; ୩/୨୮, ୩୯, ୪୦; ୪/୧୩, 
୧୬; ୬/୧୬, ୨୧, ୨୭; ୭/୧୨; ୯/୮; ୧୦/୩୬; 
୧୩/୧୯, ୨୧, ୩୧; ୧୪/୫-୧୮, ୨୦; ୧୫/୧୦; 
୧୬/୩, ୬; ୧୭/୧¬୨୨; ୧୮/୪, ୭-୯, ୧୯-୪୦ 


୧୫/୨ ଟି. ଶୁଦ୍ଧସତ୍ତ୍ଵ ଏବଂ ମଳିନସତ୍ତ୍ଵ. ୧୪/୬ 
କାମନା, ଜିଜ୍ଞାସା ଏବଂ ପିପାସା- ୧୫/୭ ପରି. ସତ୍ତ୍ବଗୁଣ ଅନାମୟ (ନିବିକାର) କିପରିନ - ୧୪/୬ ପରି. 
କାରକ ପୁରୁଷ-୪/୭, ୮ଟି.; ୮/୧୫, ୧୬ ପରି.› ୨୧ ସତ୍ତ୍ବଗୁଣକୁ ବଢ଼ାଇବାର ଉପାୟ -୧୪/୧୮ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ କାରଣ-୭/୬ ଟି., ୭, ୮ ପରି., ୧୨; ୯/୪-୫, ସାନ୍ଟ୍ଵିକଗୁଣୀମାନେ ପଶୁ ପକ୍ଷୀ-୧୬/୬ 
୬, ୧୬-୧୯; ୧୦/୨; ୧୩/୧୫ ଟି., ୧୯-୨୦; ୧୫/୩ ତିନି ପ୍ରକାର ଗୁଣରେ ପରସ୍ପର ଦଶ ଗୁଣ ଉତ୍ତର ୩୪୪୦ 
ଉପାଦାନ ବୈଂ ନିମିତ୍ତ କାରଣ-୪/ ୧୩; ୭/୬; ୯/୧୦ ଟିଁ.: ୧୭/୧ ଟି. 
ପରି., ୧୮; ୧୦/୩୯ ସାନ୍ଟ୍ଵିକତାର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ- ୧୭/୧୧ 


ଅଭିରନିମିଲୋପାଦାନ କାରଣ--୯/୧୦ ପରି.; ୧୦/୮; ୧୫/୧ 


ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ଚାରୋଟି ବଣ୍ଡ- ୧୮/୪୧ ବି. 


ବିଷୟାନୂକ୍ରମଣିକା 1349 


ଗୁରୁ ୨/୭, ୨୯; ୪/୩, ୩୪; ୬/୫ ପରି.; ୭/୫ ଟି., ୨୧ | ଜିହ୍ଞାସୁ- ଜିଜ୍ଞାସୁ ଏବଂ ମୁମୃକ୍ଷୁ ୭/ ୧୬ ପରି. 


ପରି.; ୯/୨୬; ୧୦/୪୧ ବି.; ୧୨/୫ ବି.; ୧୩୭; ଭାବପ୍ରଧାନ ଏବଂ ବିବେକପ୍ରଧାନ ଜିଜ୍ଞାସୁ _୧୩/ ୧୦ 
୧୭/୧୪; ୧୮/୬୪ ପରି. ଜୀବ- ଜୀବ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅଂଶ ଅଟେ, ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ନୁହେଁ ୧୫/୭ ପରି. 
ଗୁରୁ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା- ୧୩/୮୭ ଜୀବ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଂଶ ଅଟେ, କାର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ୭/ ୬ 
ଏ ରାଖା ୧ ୦୪ ୧ ବି ଛାନ-୫/୧୫-୧୬; ୧୦/୪, ୧୨-୧୩ ପରି., ୩୮, ୪୧ 
ଜ୍ଞାନ ମାଗରେ ଗୁରୁଙ୍କ ଆବଶ୍ୟକତା ୧୩୮୭ ପରି.; ୧୩୮୨, ୧୭; ୧୮/୧୮, ୧୯ 

ଗୁଡୁ କପର ଅନନ୍ତ ୧୩୦୭ ଆପଣା ଜ୍ଞାନର ଅନାଦର ୨/୨୨ ଟି. 

ଭଗବାନ ସମସ୍ତଙ୍କ ଆଦଗୁରୁ ଅଟନ୍ତ `୪/ ୧ ଜ୍ଞାନର ଆଠ ପ୍ରକାର ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ସାଧନ-୪/୩୩ 


ଗୁହ୍ୟ, ଗୁହ୍ୟତର, ଗୂହ୍ଯତମ ଏବଂ ପରମଗୁହ୍ଯ ବିଷୟ-୯/ ୧ 
ପରି.; ୧୮/୬୨, ୬୩ ଟି. 
ଚ 
ଚନ୍ଦ୍ରଲୋକ ଏବଂ ଚନ୍ଦ୍ରମଣ୍ଡଳ-୮/ ୨୫; ୧୫/୧୩ 
ଚିତ୍ତର ପାଞ୍ଚ ପ୍ରକାର ଅବସା-- ମୁଢ଼, ୟି, ବିକ୍ଷିଷପ, ଏକାଗ୍ର ଏବଂ 
ନିରୁଦଧ) `୬/୧୮ ଟି., ୩୬; ୧୩/୨୪ 
ଚିନ୍ତା- ପାରମାର୍ଥିକ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଚିନ୍ତା ୧୬/୧୧ 


ଜ୍ଞାନର ତିନି ଅଧ୍ଵକାର ୪/୩୪ 

ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ -୩/୪ ୧; ୬/୮; ୭/ ୨, ୬, ୩୦ ପରି.; 
୯/ ୧, ୪-୫ ପରି., ୯/ ଅ.ସା.; ୧୮/୮୪ ୨ 

ଞ୍ଚାନ ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା-୭/୨ ବି.; 
୯/୧ ବି., ୨ 

ଆତ୍ମଜ୍ଞାନ ଏବଂ ପରାମାମଜ୍ଞାନ -୪/୩୫ ପରି., ୩୮ ପରି.; 
୬/୩୦ ପରି., ୩୪ ପରି.; ୯/୧ ପରି.; ୧୦/୩୨ 


ଚିନ୍ତାରୁ କ୍ଷତି ୨/୧୧ ` ଚି 
ଚିରଞ୍ଜୀବୀ- ୧/୮ ଟି. ସାତ୍ତ୍ରିକଜ୍ଞାନ ଏବଂ ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ -୧୪/୬ ପରି.; ୧୮/ ୨ ୦ 
ଚୁପସାଧନ--୬/ ୨ ୫ ପରି.; ୧୩/୮ ଆବୃତ୍ତ ଏବଂ ଅନାବୃତ୍ତ ଜ୍ଞାନ -୮/ ୨ ୩ ପରି. 
ଚେତନ ଏବଂ ଜଡ଼ ୭/ ୨୦ ଟି. ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙ୍କ ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିର ଜ୍ଞାନ ୫/ ୨୮; ୧୩୮୧୭ 
ଚେତନତା ଏବଂ ଜଡ଼ତା- ୧ ୬/୫ ପରି. ଜ୍ଞାନ ଦୋଷୀ ହୁଏ ନାହ - ୨/୧୪; ୧୨/୧୩; ୧୩/୬ ବି.; 
ଚୌରାସି ଯୋନି-୩/୧୦-୧୧ ପରି.; ୭/୨୮ ବି.; ୧୪/୨୪; ୧୮/୧୨ ବି. 
୧୦/୩୯ ପରି.; ୧୪/୪ ପରି. ଲାଭ କ୍ଷତିରେ ତଫାତ୍‌ ଅଛି, ଜ୍ଞାନରେ କୌଣସି ତଫାତ୍‌ ନାହିଁ - 
ଜ ୧୩/୮ ଟି.; ୧୫/୯ 
ଜନ୍ମମରଣର କାରଣ-୨/୨୨ ବି., ୪୦; ୫/୧୨; ୭/୨୯; ସାଧନଞ୍ଞାନ ଏବଂ ସାଧ୍ୟଞ୍ଚାନ ୧୩/୧୦ 
୮/୧୪, ୧୯, ୨୭; ୯/୩; ୧୩/୨୧, ୨୬ ପରି., ତତ୍ତ୍ଵଜ୍ଞାନ ହେବାର ଲକ୍ଷଣ- ୧୩/୬ ବି., ୭ 
୨୮; ୧୫/୧ ପରି., ୨, ୫; ୧୬/୫ ମା.; ୧୮/୧୬ କଣ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ସାଧକ ଭକ୍ତି ମଧ୍ୟ କରେ ?_ ୧୩/୧୦ 
ଟି., ୫୫ ବି., ୫୮, ୭୪ ଜ୍ଞାନର ଭୂମିକା- ୧୪/୨୬ 
ଜନ୍ମ-ମରଣ କେବେଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ?-ପା.; ୭/ ୧୩ „ ସାଂସାରିକ ଜ୍ଞାନ ସଂସାରୁ ଭିନ୍ନ ହେବାପରେ ୨/୬୯ ପରି; 
ଶାସ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିରେ ଅଜ୍ଞାନ ଓ ସାଧନର ଦୂଷ୍ଟରେ ରାଗ ହ ୩/ ୨ ୮ ପରି., ୪୩ ମା.; ୪/୧୮; ୭/୧୩, ୨୭ ପରି.:; 
ଆ ମଣ ୬ ପଏ ୭ ୬ ୯/୩୪ ବି.; ୧୦/୩; ୧୩/୨; ୧୫/୩; ୧୮/୩୧ 
ଜାଗ୍ରତ୍‌-ସୃପ-ସୁଷୁୟ-୫/୩; ୧୩/୧; ୧୮/୧୨ ବି. ` 
କାଗ୍ରତ୍‌-ସୁଷୁୟ-୧୮ /୧ ୨ 8 5 ତପ-୩/୩୫; ୪/୨୮; ୧୦/୫; ୧୬/୧; ୧୭/୧୭-_-୧୯:; 
ଜାଗ୍ରତ୍‌ ସୁଷୁଏ ଏବଂ ସମାଧ _ ୧ ୮ /« ୨ ଟ' ୧୮/୧୫, ୪୨, ୬୭ 
ଜାତି-୪/ ୧୪ ପରି.; ୭/୫ ପରି. ୧୦ ପରି. ହା 
ଜାତି ଜନ୍ମରୁ ମାନିଯାଏ ନା କମରୁ ? °୧୮/୪୪ _ ୦୫୧୦ 
ଭକ୍ତମାନଙ୍କ ଜାତିଭେଦ ନାହ ୧୮/୪୪, ୬୬ ବ. 
ଜାଣିବା ଏବଂ ମାନିବା-ପା.; ୩/୩, ୩୦ ବି.; ୫/୨୯; ୭/୨, ଵା 7107 2 0705 5 6 ° 1 ` 
୧୨, ୧୯; ୮/୪ ବି.; ୧୦/୩ ପରି., ୭ ଟି.; ୧୩/୧୫; ମାନସକ ତପ -୧୭/୧୬ 
୧୫/୧୯ ଆସୁରୀ ତପ -୧୭/୭ 
ମାନ୍ୟତାରୁ ମାନ୍ୟତା ନଷ୍ଟ ହୁଏ ୨/ ୧୪ ଟି.; ୫/୨୧ ତାଦାତ୍ମଯ୩୮୨୭ ପରି., ୪୨୪୩ ମା.;: ୭/୪-୫, ୨୯; 
ଳିଜ୍ଞାସା-୫/୩ ପରି.; ୬/୪୪; ୭/୪-୫, ୧୬; ୧୫/୭ ପରି.; ୯/୩୨ ମା.; ୧୩୮୧, ୬, ୨୦, ୨୧ ପରି., ୨୮, ୩୩ 
୧୮/୧, ୭୦ ପରି.; ୧୪/୨୦; ୧୫/୩; ୧୬/୫ ମା.; ୧୮/୧୧, ୧୨ ବି. 
ଭୋଗେଛା ଏବଂ ଜିଜ୍ଞାସା-୭/ ୪-୫ ତାଦାମ୍ୟ-ମମତା-କାମନା-୩/୩୭ ବଦି.; ୯/୧୦; ୧୪/୫; 


କାମନା ଏବଂ କିଜ୍ଞାସା- ୭/:୧.୬ ମା. ୧୫/୨, ୩, ୬; ୧୮/୧୨ ବି. 
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ପଶୁ, ଦେବତା ଆଦିରେ ମଧ୍ୟ ତାଦାମ୍ପ୍ୟଂମମତା-କାମନା-- ୧୫/ ୨ 
ପ୍ରେମର ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲାପରେ ତାଦାମ୍ମ୍ୟର ସବୁଠାରେ କ୍ଷତି 
୧୫/୩ ବି. 
ତୀର୍ଥସ୍ାନ-୪/୯; ୮/୫; ୧୨/୧୬; ୧୬/୭ 
ତ୍ୟାଗ-୩/୩୯ ; ୬/ ୨୫ ପରି.; ୯/ ୨୭ ପରି.; ୧୨/୩-୪, ୧୨; 
୧୬/୨; ୧୮/୧-୧୧, ୬୬ 
କର୍ମଫଳ ତ୍ୟାଗ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା- ୧ ୨/୧୨ ବି. 
ତ୍ୟାଗରୁ ନୂଆ ପ୍ରାରବ୍ଧ ୧୮/୧ ୨ 
ତ୍ରିପୁଟୀ-୧୫/୧୧ ମା. 
ଭୋକ୍ତା, ଭୋଗ ଏବଂ ଭୋଗ୍ୟ -୩/୪ ୨ 
ଅନୁଭବିତା, ଅନୁଭବ ଏବଂ ଅନୁଭାବ୍ୟ -୫/ ୨ ୦ 
ଜ୍ଞାତା, ଜ୍ଞାନ ଏବଂ ଜ୍ଞେୟ- ୧୮/୧୮ 
ଧ୍ୟାତା, ଧ୍ୟାନ ଏବଂ ଧ୍ୟେୟ--୬/ ୨ ୦ 
ପ୍ରକାଶକ, ପ୍ରକାଶ ଏବଂ ପ୍ରକାଶ୍ୟ- ୧୩/୧୭ 
ଉପାସକ, ଉପାସ୍ୟ ଏବଂ ଉପାସନା - ୧ ୪/୨ ୬ 
ପ୍ରମାଣ, ପ୍ରମାତା ଏବଂ ପ୍ରମେୟ-- ୧୮/୭୩ ଟି. 
ଦ୍ରଷ୍ଟା ଦୃଶ୍ଯ ଏବଂ ଦର୍ଶନ-୨/୧୨, ୨୯; ୪/୩୫; 
୬/୩୧ ପରି.; ୭/୧୯ ପରି.; ୧୩୮୧; ୧୪/୧୩ ମା. 
ଦୃଶ୍ୟ ଦ୍ରଷ୍ଟାର କୌଣସି ଅଂଶରେ ରହେ ୧୩୮୧ ବି. 
ଦ 
ଦମ -୪/୩୩; ୧୦/୪; ୧୬/୧; ୧୮/୪୨ 
ଦମ୍ଭ-((ଦେଖାଇବା ପଣିଆ) -୧୩/୭; ୧୬/୪, ୧୦; ୧୭/୫, 
୧୨, ୧୮ 
ଦମ୍ଭ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ୧୬/୪ 
ଦୟା-(ଦେ. କୃପା) ¬ 
ଭଗବାନଙ୍କ, ସନ୍ଦୁ-ମହାମ୍ବାମାନଙ୍କ, ସାଧକମାନଙ୍କ ଏବଂ 
ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ଦୟା ୧ ୬/ ୨ 
ନ୍ୟାୟ ଏବଂ ଦୟା-୮/ ୬ 
ଦର୍ପ--(ଅହଂଙ୍କାର) _୧୬/୪; ୧୮/୫୩ 
ଦର୍ପ ଏବଂ ଅଭିମାନ - ୧୬/୪ ଟି. 
ଦାନ- ୧୬/୮୧; ୧୭/୨୦-¬୨୨; ୧୮/୪୩ 
ଅଭୟ ଦାନ ଏବଂ ତା'ର ଦୁଇ ଭେଦ¬ ୧୬/୮୧ 
ଦାନ ଦେଲାବାଲାଙ୍କର ଅଧୋଗତି ହୁଏ ନାହିଁ - ୧୭/ ୨ ୨ 
ଦାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା- ୧୭/୨୨ ବି. 
ଦାର୍ଶନିକ ମତଭେଦ -୩/୩୧ ପରି.; ୪/୩୫ ପରି.; ୬/୩୧ ପରି.; 
୭/୧୯ ପରି.; ୮/୭, ୯/୧ ପରି.; ୧୨/୨ ପରି.; 
୧୫/୩, ୬ ପରି., ୧୦; ୧୮/୬, ୫୪ ପରି. 
ଦିନଚର୍ଯ୍ୟା କିପରି ଅଟେ ?- ୬(୧୭ ବି. । 
ଦିବ୍ୟଦୃଷ-୧୧/୮, ୪୭, ୪୮, ୪୯; ୧୮/୭୫ ପରି. 
ସଞ୍ଜୟ ଏବଂ ଅର୍ଜୁନଙ୍କ ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି କେବେଯାଏଁ ରହିବ ?_ 
୧୧/୪୯ 
ଦୁର୍ଭାବ ଏବଂ ଦୂରାଗର- ୧୬/୨୦ ଟି. 


ଦୁଃଖ-(ଦେ. ସୁଖ) ¬ 


ପରିଣାମ ଦୁଃଖ, ତାପ ଦୁଃଖ ତଥା ସଂସ୍କାର ଦୁଃଖ ୫/ ୨ ୨ 
ଆଧ୍ଲଦୈବିକ, ଆଧରଭୌତିକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମି୍‌କ ଦୁଃଖ -୭/ ୧ ୬ମା. 
ଦୁଃଖର କାରଣ କିଏ ?-_୫/ ୨ ୨ ପରି. 
ଧର୍ମାମ୍ବା ପୁରୁଷ କାହିଁକି ଦୁଃଖ ପାଆନ୍ତି ?_ ୧୮/ ୧ ୨ 
ଦୁଃଖର ଭୋଗ ଏବଂ ଦୁଃଖର ପ୍ରଭାବ-୫/୨୨ ପରି.; 
୧୩/୮ ପରି. 
ଦୃଷ୍ଟ- ଆଧ୍ୟାମ୍ମିକ ଏବଂ ଭୌତିକ ଦୃଷ୍ଟ ୨/ ୫ଟି. 
ଦୃଷ୍ଟିଦୋଷ ୧୭/୧୦ ବି. 
ଦେବତା -୩/୧୧-୧୨; ୧୪/୧୪, ୧୮ ବି.; ୧୫/୨; ୧୭/୧୪ 
ତେତିଶ ପ୍ରକାର ଦେବତା ( ବାର ଆଦିତ୍ୟ, ଆଠ ବସୁ, ଏଗାର 
ରୁଦ୍ର ଏବଂ ଦୁଇ ଅଶ୍ଵିନୀ କୁମାର -୧୧/୬; ୧୭/୪, ୧୪ 
ମର୍ତ୍ୟ ଦେବତା ଏବଂ ଆଜାନ୍‌ ଦେବତା -୮/ ୧୬ 
ଦେବତାମାନଙ୍କ ଦିନରାତି ଆଦିର ଗଣନା -୮/ ୧୭ ଟି., ୨୪ 
ସ୍ଵର୍ଗରେ ମଧ୍ୟ ଉଚ୍ଚ ମଧ୍ୟମ ଏବଂ କନିଷ୍ଠ ଶ୍ରେଣୀ--୧୭/୨୨ ଟି, 
ସ୍ବର୍ଗରେ ମଧ୍ଯ ଦୁଃଖ, ଭର୍ଷା, ଅଭିମାନ -୧୭/୨୨ ବି.; ୧୮/୩୮ 
ଦୈବୀ ଏବଂ ଆସୁରୀ ସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଲ୍ୟ-ଚ ୧୧/୪୯; ୧୬/୫; 
୧୮/୨୨ ପରି. 
ଆସୁରୀ ସମ୍ପତ୍ତିର ମୂଲ୍ୟ- ୧୬/୨୩ ଟି. 
ଦୋଷକ-କାମ-କ୍ରୋଧାଦି ଦୋଷକୁ ନଷ୍ଟ କରିବାର ଉପାୟ- ୧୪/୧୩ ମା. 
କାମ-କ୍ରୋଧାଦି ନଷ୍ଟ କରିବାର ତିନି ଲକ୍ଷଣ ୫/ ୨ ୬ 
ଦୋଷ ନିଜ ପାଇଁ ନାହିଁ-୫/୨୩; ୧୩୮୬, ୮, ୧୧; 
୧୨/୨୦; ୧୪/୧୩ ମା., ୨୨ ପରି., ୨୫ ପରି.; 
୧୫/୫ ବି., ୧୦; ୧୬/୫ ମା.; ୧୮/୩୯, ୬୧ ବି. 
ଦୋଷଦୂୃଷ୍ଟି-୧/୩୯; ୩/୩୧; ୯/୧; ୧୩/୨୫; ୧୫/୨୦; 
୧୬/୮୧, ୨; ୧୮/୬୭, ୭୧ 
ଦ୍ବନ୍ଧ୍ଧ।୮୩/୪୨ ମା.; ୨/୪୫; ୪/୨୨; ୫/୩, ୨୮; ୭/୨୭, 
୨୮; ୧୨/୧୭ ପରି.; ୧୫/୫ ବି. 
ଦ୍ନ୍ଦ୍‌ ଅନେକ ପ୍ରକାର--୭/ ୨ ୮ 
ବ୍ୟାବହାରିକ ଏବଂ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଦ୍ନ୍ଦ୍ନ- ୧୫/୫ ବି. 
ଦ୍ଵେତ-ଅଦ୍ଵେତ-୪/୬; ୬/୩୧; ୭/୨୭, ୧୮; ୧୨/୩-୪; 
୧୫/୧୧ ମା.; ୧୮/୬୬ ବି., ୭୩ 
ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ନିଜ ଭିତରେ ଥବାର ସ୍ଵୀକାର କଲେ ଦ୍ଵୈତଭାବ 
ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ନାହିଁ ୧୮/୬୧ ବି. 
ଭଲିରେ ଅଦେ୍‌ତ-ନ. ନି.; ୯/୧୯ ପରି.; ୧୨/୨ ପରି. 
ଧ 
ଧନ- ଟଙ୍କାର ମହତ୍ତ୍ବ ସ୍ଵୀକାଗ କଲେ ହାନି-୩/୨୧ ବି., ୩୯; 
୪୧; ୬୮୪୧; ୭/୧୫; ୧୦/୮ ପରି.; ୧୫/୪, ୧୫ 
ବି. ୧୭/୩; ୧୮/୩୪, ୫୭, ୬୬ ବି. 
ଧନ ବଢ଼ାଇଲେ ଦରିଦ୍ରତା ବଢ଼େ -୩/୩୯ 
ଧନର ତ୍ୟାଗରେ ସୁଖ -୩/୩୯ 
ଧନର ଶୁଦ୍ଧି -୧୬/୩ 
ଧନ ବିନା ମଧ୍ୟ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ -୧୬/୧୧; ୧୮/୧୨ ବି. 
ଧନ ବିନା ସେବା କିପରି ହେବ ?- ୩/୩୪ ମା. 
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କ'ଣ ଚୋରି କଲେ ଧନ ମିଳିପାରିବ ?=_ ୧୮/୧ ୨ 
ଭଗବାନଙ୍କ ବିନା ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କ ବାହନ ପେଚା - ୧୮/୬୬ ବି. 
ଧନ ଏବଂ ଧର୍ମ -୧୮/୩୪ ଟି. 
ଧର୍ମ -କୁଳଧର୍ମ ଏବଂ ଜାତିଧର୍ମ-- ୧/ ୪୩ 
“ ଧର୍ମ'ରେ କୁଧର୍ମ, ଅଧର୍ମ ଏବଂ ପରଧର୍ମ -୩/୩୫ ପରି. 
ଧର୍ମ ପାଳନ କଲାବେଳେ ମୃତ୍ୟୁ ହେଲେ କଲ୍ୟାଣ କେମିତି 
ହେବ ?-୩/୩୫ 
ସ୍ଧର୍ମ-ପରଧର୍ମ  ୨/୩୧; ୩୮୯, ୩୫, ୪୨ ମା.; ୪/୧, 
୧୮; ୫/୮-୯ ବି.; ୮/୧୯, ୯/୩; ୧୮/୪୭, ୪୮ 
ସ୍ଵଧର୍ମ ଏବଂ ପରଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମାର୍ମିକ କଥା- ୩୮୩୫ 
ଧର୍ମମୟ ଯୁଦ୍ଧ-୧୮/୪୩ ଟି. 
ସ୍ଵବଧର୍ମର ଦୋଷ- ୧୮/୪୮ 
ଧୂତି-(ଧୈର୍ଯ) -୬/୨୫; ୧୬/୩; ୧୦/୩୪; ୧୩୮୬; ୧୮/୨୬, 
୨୯, ୩୩-୩୫, ୪୩, ୫୧-୫୩ 
ଧ୍ୟାନଯୋଗ--୫/୨୬, ୨୭-୨୮; ୬/୧୦-୨୮; ୧୮/୫୧-୫୩ 
ଧ୍ୟାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥା-୬/ ୨ ୫ 
ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଏବଂ କର୍ମଯୋଗ -୬/୨୦ ବି. 
ଧ୍ୟାନଯୋଗ ଦୁଇ ପ୍ରକାର -୬/ ୨ ୫ ପରି. 
ଧ୍ୟାନଯୋଗର ଅନ୍ତିମ ଫଳ - ୬/୩୪ ପରି. 
ନ 
ନମସ୍କାର କିପରି କରାଯାଏ ?- ୧୧/୩୭ 
ନରକ-ଯୋନିବିଶେଷ ଏବଂ ସ୍ଥାନବିଶେଷ ନରକ- ୧୫/୨; 
୧୪/୧୮; ୧୬/୫ ମା. 
ନରକର ଯାତନାଶରୀର- ୧ ୬/ ୧୬ ଟି. 
ନାମଳଜପ-୩/୨୧ ବି., ୨୬; ୬/୩୫; ୭/୧; ୧୦/୨୫; 
୧୨/୯; ୧୫/୭; ୧୭/୧୦ ବି., ୧୫,୨୩-୨୪ 
ନିଦା--୫/ ୨୧; ୬/୧୬-୧୭; ୧୪/୮, ୧୭; ୧୮/୫୫ 
ଯୁକ୍ତାନିଦ୍ରା ଏବଂ ଅତିନିଦ୍ରା-୬/୧.୬-୧୭; ୧୮/୩୯ ବି. 
ସାତ୍ତ୍ଵିକ ମନୁଷ୍ୟର ନିଦ୍ରା-୬/୧୬ 
ନିଦ୍ରାସ୍ତୁତି- ୧୨/୧୯; ୧୪/୨୪ 
ନିର୍ବିକଳତା- ୧୩/୮୮ 
ନିର୍ବିକଳ୍ପ ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ନିର୍ବିକଳ ବୋଧ-ପ୍ରା.; ୨/୪୮ ପରି., 
୭୨ ଚଟି., ୬/୧୫; ୧୪/୨ ପରି,; ୧୮/୧୭ 
ନ୍ୟାୟ-ଦେହଲୀ-ଦୀପକ-ନ୍ୟାୟ- ୯/୩୩ ଟି. 
ଅରୁନ୍ଧତୀ ନ୍ୟାୟ- ୧୦/୪୧ ପରି.; ୧୫/୨୦ ସଂ. 
ବୀଜବୃକ୍ଷନ୍ୟାୟ- ୧୪/୭, ୧୭ 
“ ପ୍ରାପ୍ତୌ ସତ୍ୟାଂ ନିଷେଧ” ୧୬/୮ ଟି., ୨୩ 
ପ 


ପଞ୍ଚକୋଶ-(ଅନ୍ନମୟ, ପ୍ରାଣମୟ, ମନୋମୟ, ବିଜ୍ଞାନମୟ ଏବଂ 


ଆନନ୍ଦମୟ କୋଶ) ¬ ୧୩/ ୧ 
ପଞ୍ଚଗବ୍ୟ-୧୮/୪୪ ବି. 


ପଞ୍ଚତନ୍ଳାତ୍ରାଏ (ଶଦ୍ଦ, ସର୍ଶ, ରୂପ, ରସ ଏବଂ ଗନ୍ଧ) -୭/୪, ୮, ୯ 


ପଞ୍ଚଦେବ-( ବିଷୁ, ଶଙ୍କର, ଗଣେଶ, ଶକି ଏବଂ ସୂର୍ଯ୍)- ୧୭/୪, ୧୪ 


ପଞ୍ଚମହାଭୂତ( ପୁଥିବୀ, ଜଳ, ଅଗ୍ନି ଏବଂ ବାୟୁ ଏବଂ ଆକାଶ) - 
୨/୨୩; ୧୩/୫, ୨୦, ୩୨; ୧୫/୯ 
ପଞ୍ଚୀକୃତ ମହାଭୂତ--୧୩/୫ 

ପଞ୍ଚମହାଯଜ୍ଞ (ରଷିଯଜ୍ଞ, ଦେବଯଜ୍ଞ, ଭୂତଯଜ୍ଞ, ପିତୃୂଯଜ୍ଞ ଏବଂ 
ମନୁଷ୍ଯଯଜ୍ଞ) ୩/ ୧୨ ବି. 

ପରଲୋକ -- ୧୬/୮ ଟି. 

ପରିଚାହ -୪/୫, ୨୧; ୧୮/୫୩ 

ପବିତ୍ରତା-(ଦେ. ଶୁଵି) ୪/୧୦, ୩୮; ୫/୧୮ ବି.; ୭/୧୫ 
ବି. ୨୮; ୮/୭; ୯/୨, ୧୭, ୩୦, ୩୧, ୩୨; 
୧୦/୧୨-୧୩ ପରି., ୩୧; ୧୨/୧୬; ୧୪/୧୪ ପରି.; 
୧୮/୫, ୨୭, ୬୭ 

ପାଗଳପଣ--୭/ ୧୬ ଟି.; ୧୫/୯ଟି.; ୧୮/୧୨ ବି. 
ସିଧା-ସରଳ ପାଗଳ ଓ ଚତୁର ପାଗଳ- ୧୮/୧୨ ବି. 

ପାଠ୍ୟକ୍ରମରେ ଅର୍ଥ-କ୍ରମ ବଳବାନ୍‌--୬/ ୧୧ ଟି. 

ପାତଞ୍ଜଳ ଯୋଗଦର୍ଶନ ଏବଂ ଗୀତା-ଘ୍ରା.: ୨/୪୮ ପରି., ୫୫ 
ପରି., ୬/୨୩, ୩୬ ପରି.; ୧୪/୭; ୧୮/୨୮ବି. ୭୩ 

ପତିବ୍ରତା ଧର୍ମ-୩/୩୫; ୭/୧୨; ୯/୨୬, ୩୦; ୧୦/୪୧; 
୧୨/୧; ୧୭/୪, ୧୪; ୧୮/୬୬ 

ପାପ- ପାପର ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ହିଁ ପଡ଼ିବ -୧୮/୧୨ ବି. 
ପାପୀର ଉଦ୍ଧାର ଶୀଘ୍ର ହୁଏ _୭/ ୧୫; ୯/୩୩ ମା. 
ପାପୀ ଭଗବାନଙ୍କୁ କେମିତି ଲାଗିବ ?-୭/୧୫, ୨୮ ବି.:; 
୯/୩୦ 
ପାପ ଭଜନରେ ବାଧକ ନାହିଁ -୭/୨୮ ବି. 
ଦେଢ଼ ପାପ ଏବଂ ଦେଢ଼ ପୁଣ୍ୟ -୭/ ୨ ୮ 

ପାରୁଷ୍ୟ (କଠୋରତା) ¬ ୧ ୬/ ୪ 

ପିତର- ୧/୪୨ ପରି.; ୮/୨୪; ୯/୨୫; ୧୧/୨୨; ୧୭/୪ 
ଆଜାନ ପିତର ଏବଂ ମର୍ତ୍ଯ ପିତର- ୧/୪୨ ଟି. 

ପିଶୁନତା (ଚୁଗୁଲୀ)- ୧୬/ ୨ 

ପୀପଲ-- ୧୦/୨୬; ୧୫/୧ 

ପୁର୍ନଜନୁ ୩୮/୪୧; ୪/୯; ୨/୫୧; ୫/୧୨, ୧୭; ୬/୩୭ ପରି., 
୪୦, ୪୨; ୮/୬, ୧୫, ୧୬, ୧୯, ୨୫; ୧୩/୨୧, 
୧୯/୨୧, ୨୩; ୧୪/୩, ୧୫, ୧୬, ୧୭, ୧୮, 
୨୦; ୧୫/୨, ୪, ୮, ୯, ୧୦, ୧୧, ଟି.; ୧୬/୮ଟି., 
୨୦ ବି.; ୧୮/୪୭, ୬୦ 
ପୁର୍ନଜନ୍ନର ଦୁଃଖ-୮/ ୧୫ 
ଜୀବ ସଂସାରକୁ କାହିଁକି ଫେରିଆସେ ?_ ୮/ ୧୬ ବି. 
ପୁର୍ନଜନ୍ମର କାରଣ-୮/ ୧୬ ପରି., ୨୩; ୯/୩ 
ଅନ୍ତକାଳର ଚିନ୍ତନ ଅନୁସାରେ “ ଶରୀର” ମଧ୍ଯରେ କର୍ମ ଅନୁସାରେ 
“ ଭୋଗର ପ୍ରାପ୍ରି. ୧୪/୧୫, ୧୮ 

ପୂର୍ବଜନୁ-୨/ ୧୩; ୪/୫; ୬/୪୦; ୧୦/୩୪; ୧୮/୧୨ ବି. ୪୭ ବି. 
ପୂବଜନ୍ମର କଥା କାହକି ମନେ ରହେ ନାହ ?-୨/୧୩; 
୪/୫; ୧୦/୩୪ 


ପୂର୍ବଜନ୍ମର ଜ୍ଞାନ-୪/୫ 
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ପୂଥୁବୀ-ପୂଥିବୀର ଜଳ ଏବଂ ସ୍ଥଳର କୁଳଭାଗ- ୧୫/ ୧୨ 
ପ୍ରଥବବୀର ଶସ୍ୟରେ ରୂପାନ୍ତର ୧୩/୩୦ ଟି. 
ପ୍ରକାଶ-ପ୍ରକାଶକ ଏବଂ ପ୍ରକାଶ୍ୟ”୨/୧୨; ୫/୮-୯; ୬/୧; 
୧୩/୧୭, ୩୩; ୧୫/୧୫; ୧୮/୧୬ ଟି., ୨୦ ମା. 
ପ୍ରକାଶ ପ୍ରଥମେ ଦେଖାଯାଏ, ବସ୍ତୁ ପରେ- ୧ ୫/ ୧୫ ବି. ୧୮/୧୨ ବି. 
ଭୌତିକ ପ୍ରକାଶ ଏବଂ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରକାଶ - ୧୧/୧୨ ପ୍ରାରବ୍ଧ ଏବଂ ପୁରୁଷାର୍ଥ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥା- ୨/୪୭ ମା. 
ପ୍ରକୃତି- ପ୍ରକୃତି କେବେହେଲେ ଅକ୍ରିୟ ହୁଏ ନାହିଁ--୩/୫ ବି., ପରି., ପ୍ରାରବ୍ଧ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌କୃପା- ୧୮/୧୨ ବି. 
୧୮, ୨୭; ୪/୧୮; ୫/୮-୯; ୧୩/୨୯ ପ୍ରାରବ୍ଧଜନ୍ୟ ଏବଂ କୁପଥ୍ୟଜନ୍ୟ ରୋଗ ୧୮/୧୨ ବି. 


ପାରବ __୧/୪୬; ୨/୧୧, ୧୫ ପରି.; ୩୩୭ ପରି.; ୪/୩୭; 
୫/୧୪; ୬/୭; ୭/୧୬ଟି.; ୧୧/୩୩; ୧୬/୮୧, ୧୧, 
୨୦ ବି.; ୧୮/୧୨ ବି. 
ପ୍ରାରବ୍ଧ ଏବଂ ପୁରୁଷାର୍ଥ`୨/୧୫ ପରି., ୪୭; ୧୬/୪; 


ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍_ ୧୩/୧୪, ୧୯ 

ପ୍ରକୃତିର କାର୍ଯ୍ୟ ସ୍ଵତଃ ହ୍ରାସ ନିକଟକୁ ଯାଏ ୯/ ୭ 

ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ପୁରୁଷ ୩/ ୨୮; ୧୩/୧୯¬ ୨୩, ୨୯ ପରି., 
୩୧; ୧୮/୧୨ ବି. 

ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ସଂସାର _୪/ ୨ ୪ 

ପ୍ରକୃତିରେ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ -୧୦/୪ ୧ ପରି. ଟି. 


କ'ଣ ଜ୍ଞାନୀର ପ୍ରାରବ୍ଧ ରହେ ?_ ୧୮/୧୨ ବି. 


ପାର୍ଥନା-୭/୨ ୬; ୯/୧୪, ୩୪; ୧୦/୧୧ ବି.; ୧୧/୪୦ ପରି,.; 


ନ 


୧୨/୨୦; ୧୩/୧୩; ୧୫/୭ ବି.; ୧୬/୧, ୨, ୫, 
୨୨ ପରି.; ୧୮/୬୬ ପରି. 

ଡାକିବାର ମହିମା -୭/ ୧୫ ବି.; ୯/୩୨ ବି.; ୧୧/୫୩; 
୧୩/୧୩; ୧୮/୬୬ ବି. 


ପ୍ରକୃତିକୁ ଅନାଦି କହିବାର କାରଣ ୧୩/ ୨ © ପରି. “ହେ ନାଥ !' ଡାକ -୧୬/୨, ୨୨ 
ପ୍ରାକୃତିକ ପ୍ରକୋପ ( ମରୁଡ଼ି, ଭୂକମ୍, ମହାମାରୀ ଆଦି)ର । ପ୍ରେମ- ପ୍ରତିକ୍ଷଣ ବର୍ଧମାନ ପ୍ରେମ -୫/ ୨୧; ୬/୪୭; ୭/୪, ୧୭, 
କାରଣ-୩/୧୧, ୧୨ ବି., ୧୩ ୧୮, ୧୯ ପରି.; ୮/୧୫ ବି.; ୯/୩୪ ବି.; ୧୦/୯; 
ପ୍ରକୃତିରେ ଭିନ୍ନତା-୭/ ୧୦ ପରି. ୧୨/୧୮-୧୯ ବି.; ୧୫/୪, ୬ ପରି.; ୧୦, ମା.; 
ପ୍ରକୃତି ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶକ୍ତି କ୍ଷୀଣ ହେବା- ୧୦/୭ ବି. ୧୮/୫୪, ୫୫ ବି., ୫୭ ବି. 
ପ୍ରଣବ (ଓକାର) -୭/୮; ୮/୧୩; ୯/୧୭; ୧୦/୨୫; ୧୭/୨୪ ପ୍ରେମ ଏବଂ କାମ-୩/୮୪ ୨ ମା., ୪୩ ପରି.; ୧୮/୫୭ ବି. 
ପ୍ରମାଣ-( ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ, ଅନୁମାନ ଆଦି) ¬ ୨/(୧୮; ୧୧/୧୭; ୧୮/୭୩ ପ୍ରେମ ଏବଂ ଜ୍ଞାନ-୭/୧୮; ୧୨/୨ ପରି.; ୧୩/୨୩ ପରି. 
ପ୍ରମାଦ-୧୪/୮, ୧୩ ପ୍ରେମ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା-୧୨/୨, ୮ ପରି.; ୧୭/୩ ମା. 
ଆଳସ୍ୟ ଏବଂ ପ୍ରମାଦ - ୨/୪୭; ୪/୨୧; ୧୪/୮; ୧୮/୩୯ ପ୍ରେମ ଏବଂ ସେବା- ୧୫/୨୦ ଅ.ସା. 
ଅକ୍ରିୟ ପ୍ରମାଦ ଏବଂ ସକ୍ରିୟ ପ୍ରମାଦ- ୧୪/୮; ୧୮/୩୯ ବିଚ୍ଛେଦ ଏବଂ ମିଳନ -୪/ ୬ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ନିବୃତ୍ତି (‹ କରିବା' ଏବଂ ନ “ କରିବା') ¬ ପାରବାରକ ସ୍ଵେହ ଏବଂ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ ¬୧/ ୨ ୫ 
୩୮୧୮ ମା., ୧୯ ମା., ୨୭; ୪/୧ ବି., ୧୫, ୧୬ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ଭକ୍ତିଯୋଗରେ ଭଗବତ୍‌ ପ୍ରେମ- 
ମା., ୧୮, ୨୧; ୫/୪ ପରି., ୧୩ ପରି.; ୭/ ୨୭ ପରି.; ୧୮/୫୫ବ, _ _ 
୧୬/୮୭; ୧୮/୩୦, ୫୧ ପ୍ରେମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା-୮/ ୧୫ ବି.; ୧୨/୨ ପରି.; 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଏବଂ ଆରମ୍ଭ-୪/ ୧ ୯ଟି.; ୧୪/୧୨ ୧୮/୫୫ ବ.,› ୫୭ ବ୍‌ _ ` ¶¶ୁ % 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ମାର୍ଟ ଏବଂ ନିବୃତ୍ତି ମାର୍ବ-୪/୧୬, ୨୧ ଦାସ୍ୟ, ସଖ୍ଯ, ବାସଲ୍ୟ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ରତି- ୧୮/୫୭ ବି. 
ପ୍ରାଗଭାବ ଏବଂ ପ୍ରଧ୍ବଂସାଭାବ - ୯/୬ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ରତିର ତାପ୍ପର୍ୟ ¬ ୧୮/୫୭ ଟି. 
ପ୍ରାପ୍ତ ଏବଂ ପ୍ରତୀତି-୩/ ୧୯ ମା. ପ୍ରେମର ଦୁଇଟ ଅବସ୍ଥା ୧୮/୫୫ ପର. 
ଧି ଭଗବାନଙ୍କୁ ନ ମାନିଲେ ମୁକ୍ତି ତ ହୋଇପାରିବ, କିନ୍ତୁ 
ପ୍ରାଣ ଏବଂ ଅପାନ-୪/ ୨୯; ୫/ ୨୭ _ ୩ ନକ୍‌ଯନାମ ମା ମୁକ୍ତ › କନ୍ତୁ ପ୍ରେମର 
ପ୍ରାଣ, ଅପାନ ଆଦି ଦଶ ପ୍ରାଣବାୟୁ _୧୫/ ୧୪ ଟ. ପ୍ରାପ୍ତି ହୋଇପାରିବ ନାହ -୭/ ୨୯ ; ୮/ ୧୫ ବି. 
ପାଣଶକି-୭/୯; ୧୦/୯; ୧୩/୬ ବ 
ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଏବଂ ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତିକ ୧୫/୮ ବଳ¬୧/୧୦; ୭/୧୧ _ 
ପ୍ରାଣାୟାମ-୪/୨୭, ୨୯-୩୦; ୫/୨୭; ` ୮/୧୦, ୧୪; ବାଜା (ସ୍ଵର, ତାର, ଫୁଙ୍କବା ଓ ତାଳ) ¬ ୧୮/୧୨ 
୧୮/୩୩ ଖରାପ ନ ହେବାର ଉପାୟ-୫/୩ ମା.; ୬/୯ ବି. 
ପ୍ରାଣୀ- ଜରାୟୁଜ, ଉଭିଜ୍ଜ, ଅଣ୍ଡଳ ଓ ସ୍ଵେଦଜ-୩/୧୪; ୧୦/୩୯ | ବ୍ରହ୍ମା ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଏକ ଅଂଶ (ଅଙ୍ଗ) ଅଟେ-୭/୩୦ ପରି.; 
ପରି., ୧୪/୪ ୧୩/୧୨ ପରି.; ୧୪/୨୬ ପରି., ୨୭ ପରି.; ୧୫/୭ ପରି. 
୧ 9 8 
ସ୍ଥାବର ଏବଂ ଜଙ୍ଗମ -୧୦, ୩୯; ୧୩/୨୬ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ -୬/୧୪; ୭/୧୧; ୮/୧୧; ୧୭/୪, ୧୪ 
ପାୟଶିିଭ-୭/୨୬; ୧୬/୮୧; ୧୭/୨୨ ବି.; ୧୮/୨-୩, ୧୨, ` ବ୍ହାୁଭୁତ ଅବସ୍ା-୬/୪୬୭ ବ,. © 
୬୬ ପରି ବ୍ରହ୍ମଲୋକ-୮/ ୧୬; ୧୪/୧୪ ପରି.; ୧୫/୨, ୫ 
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ବ୍ରହ୍ମଲୋକରେ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଦର୍ଶନରେ କାହିଁକି ମୁକ୍ତି ହେବ | ଭଗବାନ୍‌“ ଭଗବାନ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ୨/ ୨ 


ନାହିଁ ୮-୮/ ୧୬ ଭଗବାନ୍‌ ଏବଂ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ପକ୍ଷପାତ ନାହିଁ-୪/୮; 
ବ୍ରହ୍ମ ଲୋକକୁ ଯିବା ଲୋକ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ପୁରୁଷ -୮/ ୧୬ ବି., ୫/ ୧୮ବି.; ୯/୨୯; ୧୫/୧୭ ମା. 
ପରି. ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଦୁଷ୍ଟ (ଅଜ୍ଞାନନ ମାୟା ଆଦି)ରେ ବିରୋଧ 
ବାହ୍ୟ ଏବଂ ଆଭ୍ୟନ୍ତର-୫/୨ ୪, ୨୭ ନାହିଁ -୪/୮ 
ଭ ଭଗବାନ୍‌ ନ୍ୟାୟକାରୀ ଏବଂ ଦୟାଳୁ -ଉଭୟ ଅଟନ୍ତି-୮/୬ ବି.; ୯/୩୧ 


ଭକ୍ତ- କାମନାକୁ ନେଇ ଭକ୍ତର ତିନି ଶ୍ରେଣୀ-୭/୧୬ ବି. ଭଗବାନ୍‌ ଏବଂ ଦେବତା ୪/୯ ପରି., ୧୨, ୧୩ 
ଭକ୍ତ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା-୭/ ୧୬ ବି.; ୧୨/୧୩- ୧୪ ୭/୨ ୨-୨୩, ୨୪ ପରି.; ୧୦/୨; ୧୧/୧୩, ୫୨ ପରି. 
ପରି. ଭଗବାନ୍‌ ଏବଂ ଜୀବ-୨/୧୭ଟି., ପରି.; ୭/୧୯ ପରି.; 
ଭକ୍ତ ବର୍ଣ୍ରଆଶ୍ରମ ତଥା ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିଧ୍ନ-ନିଷିଧରେ ଉପରକୁ ୧୨/୩-୪ ବି., ପରି. ୧୫/୧୧, ୧୮ 
ଉଠିଯାଏ ୧୮/୫୮ ଭଗବାନ୍‌ ଏବଂ ଜଗତ୍‌--୯/୪-୫ 
ଭକ୍ତ କାହାର ବି ରଣୀ ରହିବ ନାହିଁ _୧୮/୫୮ ଭଗବାନ୍‌, ଜୀବ ଏବଂ ଜଗତ୍‌- ୨/୫୩; ୪/୩୫; ୭/୨୮, 


ଭଗବାନ୍‌ ମଧ୍ୟ ଭକ୍ତର ରଣୀ ହୋଇଯାଆନ୍ତି. ୧୦/୧୧ ବି. ୩୦, ଅ.ସା [/୪; ୧୨/୩୪ ପର.; ୧୩୮୨; 


ଭକ୍ତର ଶରୀର ଚିନ୍କୟ ହେବା -୭/୧୯; ୧୮/୬୬ ବି ୧୫/୧, ୧୦, ୧୬, ୨୦ ର ପି 
ଭକ୍ତର ପତନ ହୁଏ ନାହି - ୯/୩୧ ଭଗବାନ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କର ପାଳନ ପୋ 


ଛେ ଏ ୬ ୩୩ ୧ ¡` ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ନିକଟରେ ରହନ୍ତି-୧୫/୭; 
ଭଗବାନ୍‌ ଭକ୍ତଙ୍କର ପୂର୍ବ ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ କରନ୍ତି ୧୧/୫୪ ୫ ହଁ 
ଭକ୍ତ କର୍ତବ୍ୟ ମନେକରି ଜପ ନ କରନ୍ତୁ ୧୮/୯ ଟି. = ୬ 
୧ 5 ନୂ. ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କୁ ସବୁ ପ୍ରାଣୀ କାହିଁକି ଆକୃଷ୍ଟ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ?_ 
ଭଳି-ସାଧନ-ଭକି ଏବଂ ସାଧ୍ଯ-ଭଲି-୧୨/୨ ପରି.; ୧୩/୧୦; ର 


୧୮/୫୦ ପରି. 

ଭକ୍ତିରେ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରାପ୍ତ ନା ଜ୍ଞାନରେ ଭକ୍ତିର ପ୍ରାପ୍ତ ?- 

୪ 30/005%. 0827 ସାକାର ରୂପ -୭/୩୯ ବି.; ୧୧/୧୮ ପରି. 

ଭଗ ଚାର ପକା ରସ । କସା ୧୩ ବାସନା ମା) ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ବିଦ୍ଯାତ୍ମକ ଏବଂ ନିଷେଧାତ୍ମକ ବିଶେଷଣ- 

୭ ୭: ୧୨/୩-୪ ବି. 

ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଭକ୍ତ କପର ଦୃଢ଼ ହେବ ? ¬ ୧୦/୬୭, ୧୬› ୧୮ ଭଗବାନ୍‌ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭୋକ୍ତା ଏବଂ ମାଲିକ କେମିତି ?- 
ଭଗବତ୍ପରାୟଣତା - ୨/୬୧; ୫/୧୭; ୬/୧୪ପରି.; ୮/୧୪; ବରେ 

୯/୩୪; ୧୧/୫୫ ପରି.; ୧୨/୬, ୨୦; ୧୮/୫୬, ୫୭ । ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଅବତାର--୩/ ୨୩, ୩୩; ୪/୩, ୬_୧୧; ୭/୧୯ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି-ଭଗବତ୍ପ୍ରାପ୍ତର ସୁଗମତା ୭/୩ ଟ.; ୮/୧୪, ୨୫; ମା., ୨୪, ୨୫; ୮/୧୫; ୯/୧୧; ୧୦/୨; ୧୧/୧୮, 


ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଆବଶ୍ୟକତା କାହିଁକି ?_ ୭/୩ ପରି. 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସଗୁଣ-ନିରାକାର, ନିର୍ଗୁଣ- ନିରାକାର ତଥା ସଗୁଣ 


୯/୨, ୩ ବି., ୬, ୩୨; ୧୦/୩; ୧୨/୯, ୧୨; 
୧୩/୨୮ ମା.; ୧୫/୧୧ ମା.; ୧୮/୬୧ ବି. 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାତ୍ତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା ¬ ୩/ ୨୦ ମା.; ୪/୩୯ 
ବି.; ୫/୧୨ ମା.; ୧୧/୫୪ ବି.; ୧୨/୮ ବି., ୧୨ ବି.; 
୧୫/୧୫ ବି., ୨୦ ଅ.ସା. 

ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତି କର୍ମରେ ହୁଏ ନାହିଁ -ପରା.; ୩୮/୨୦; ୪/୨, ୯ 
ମା., ୧୨; ୫/୭, ୧୨ ମା., ୧୩; ୭/୩ ଟି.; ୧୧/୪୮, 
୫୩; ୧୨/୧୨ ବି.; ୧୫/୪, ୧୧, ୧୫ 

ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଅନୁଭବ କରିବାର ଉପାୟ--୧୩୮୧୭ 
ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିରେ ଜାତି କିମ୍ବା ବର୍ଣ୍ଣର ମୁଖ୍ୟତା ନାହ _୯/୩୨ , 
୩୩; ୧୮/୪୪ 

ଭଗବତ୍ପାତ୍ିର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ୧୨/୧୨ ବି. 

ପନ୍ଦର ଅଧ୍ୟାୟରେ ଭଗବତ୍‌ପ୍ରାପ୍ତିର ଛ: ଉପାୟର ବର୍ଣ୍ରନା- 


୧୫/୨୦ 
ଭଗବତ୍ପାପି ହେବାପରେ କିଏ ବିକାର ରହେ ନାହିଁ ¬ ୧୨/୧୬ 


୩୬, ୪୫, ୪୯ ପରି.; ୧୩/୧୪; ୧୪/୨୭ ଟି., 
୧୫/୨୦; ୧୮/୫୫ 

ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଜଗତ ରୂପରେ ପ୍ରଥମ ଅବତାର--୪/ ୯ ପରି.; 
୭/୧୯; ୧୧/୪୯ ପରି.; ୧୮/୪୬ ପରି. 

ଅବତାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା -୪/ ୬ 

ବର୍ତମାନ ଭଗବାନ୍‌ କାହିଁକି ଅବତାର ନେଲେ ନାହିଁ୮--୪/୭ 
ଭଗବାନ୍‌ ଦୂଷ୍ଟମାନଙ୍କ ବିନାଶ କାହିଁକି କରନ୍ତି ?_ ୪/୮ 
ସନ୍ଦୁ-ମହାତ୍ମାମାନଙ୍କ ରୂପରେ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଅବତାର -୪/୮; 
୮୮/୧୫ 

ଭଗବାନ୍‌ କେଉଁ ପାପୀମାନଙ୍କୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଅବତାର 
ନିଅନ୍ତି ?- ୪/୮ 

ଭଗବାନ୍‌ ଅବତାର ବିନା କାହିକି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ ?_ 
୪/୮; ୧୮/୬୬ 

ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଜନ୍ମ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମ ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ- 
୪/୮-୯; ୯/୧୧ 
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ଭଗବାନ୍‌ ନିତ୍ଯକିଶୋର ୯ପନ୍ଦର ବର୍ଷ ବୟସ୍କ) ଭଳି । ଭଗବାନଙ୍କ ବିନା କିଛି ନାହିଁ- (“ ବାସୁଦେବ: ସର୍ବମ୍‌')ନ. ନି.; 


ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ୪/୬ 
ଯେପରି ରୂପ, ସେପରି ଲୀଳା -୪/୯ ଟି.; ୧୧/୪୯ ପରି. 
ଅର୍ଚାବତାର-- ୧ ୧/ ୪ ୯ ପରି. 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ପରମଧାମ-୮/୨୧, ୨୫ ବି.; ୧୧/୩୮; 
୧୪/୧୪ ପରି.; ୧୫/୧, ୬; ୧୮/୫୬, ୬୨, ୭୧ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଧାମହିଁ ଆମର ଧାମ ଅଟେ- ୯/୩ ବି.; ୧୫/୬ ପରି. 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ନିତ୍ୟ ଲୀଳା- ୧ ୧/୫ ୪ 
ଭଗବାନ୍‌ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ-“ କୃଷ୍" ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ-୧/୪ ୧; ୬/୩୭; ୧୭/୧; 
୧୮/୬୬ ବି. 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦ୍ବିଭୁଜ ଥିଲେ ନା ଚତୁର୍ଭୁଜ ୮ _ ୧୧/୫୦, ୫୧ ପରି. 
ରାଧା ଏବଂ କୃଷ-ପା.; ୪/୬, ୯/୩୪ ବି.; ୧୮/୫୭ ବି. 
ରାସଲୀଳା -୪/୬, ୯ ପରି, 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ହିଁ “ ସମଗ୍ର ଭଗବାନ୍‌ ଅଟନ୍ତି-ନ.ନି.; ୬/୪୭ ପରି. ; 
୭/୩୦; ୮/୧୬; ୯/୧୧ ପରି.; ୩୪, ସାର; ୧୦/୧୨-୧୩ 
ପରି., ୧୭ ପରି., ୨୦ ପରି.; ୧୧/୭ ପରି., ୧ ୨/୩-୪ 
ପରି.; ୧୫/ ୨୦ ପରି. 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଆପଣା କର୍ତବ୍ୟର ଜ୍ଞାନ କରାଇଲେ, ଯୁଦ୍ଧ 
ନୁହେଁ-୧/୪୬ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ବ୍ରହ୍ମା, ଅବିନାଶୀ ଅମୃତ, ଶାସ୍ଵତ ଧର୍ମ ତଥା 
ଏକାନ୍ତିକ ସୁଖ ଏକ ଅଟେ - ୧୪/୨୭ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗୋପାଳନ ୧୮/ ୪ ୪ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏବଂ ଅନ୍ତର୍ଯ୍ୟାମୀ ପରମାତ୍ମା ଏକ ଅଟନ୍ତି- ୧୮/୬ ୨ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବାଣୀର ବିଲକ୍ଷଣତା- ୧୦/ ୧ ପରି.; ୧୮/୭୬ ପରି. 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଭଭୁ ବିଶେଷ ଭାବରେ ଜାଣିବା ପୁରୁଷ -୧୧/୯ ପରିନ ୨୪ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ଶକ୍ତି-୪/୧ ବି.; ୮/୧୯ ପରି., ୯/୧୦, ୧୨/୩-୪; 
୧୫/୭ ପରି.; ୧୨, ୧୩, ୧୪; ୧୮/୬୬ ବି. 
ସନ୍ଧିନି-ସଂବିତ୍‌ ଆହ୍ାଦିନୀ- ୪/୬ 
ପ୍ରକୃତି-୪/୬; ୭/୪, ୫ ପରି., ୩୦, ଅ.ସା. ୮/୧୯ 
ପରି.; ୯/୮, ୧୦; ୧୦/୪୧ ପରି.; ୧୧/୩୮ ପରି,; 
୧୩୮୧୪, ୧୯-୨୦ ପରି.; ୧୪/୩-୪ 
ରାଧା, ସୀତା ଆଦି - ୪/ ୬ 
ବ୍ରହ୍ମାବିଦ୍ୟା, ଭି ଆଦି ୪/ ୬ 
ଏଶ୍ର୍ଯ୍ୟ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଶକ୍ତି -୪/୬; ୧୧/୪ ୯ ପରି. 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଶକ୍ତ ୪/ ୬ 
ପ୍ରେମ ଶକ୍ତି-୮/ ୧୯ ପରି, 
ସର୍ବଭୂତସୁହୁତ୍ତା-ଶଳି-୩/ ୨ ୧; ୪/୧ ବି.; ୧୮/୧୨ ବି. 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ବିରାଟ ରୂପ-ବିରାଟ ରୂପ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଦେଖାଇଛନ୍ତି, 
ବୁଝାଇଲେ ନାହିଁ - ୧୧/୪୮ 
ବିରାଟ ରୂପର ସ୍ତର - ୧୧/୪୫ 
ବିରାଟ ରୂପ ଏବଂ ସଂସାର ଏକ ନା ଅଲଗା-ଅଲଗା ?¬ 
୧୧/୩୧, ୪୯ ପରି. 
ବିରାଟ ରୂପକୁ ଦେଖ ଅର୍ଜୁନ କାହିଁକି ଡରିଗଲେ ?-_ ୧୧/ ୨ ୪ 


୨/୭୦ ପରି.; ୩/୩୪ ପରି.; ୪/୯ ପରି., ୧୧ ପରି., 
୩୫ ପରି.; ୫/୧୯ ପରି.; ୬/୯ ପରି., ୩୦, ୩୧, 
୩୫; ୭/୫ ପରି., ୭, ୮ ପରି., ୧୦ ବି., ପରି., ୧୨ପରି., 
୧୭ପରି., ୨୩ ବି., ୨୬ ପରି., ୨୯-୩୦; ୮/୪ ବି., 
୧୬ ପରି.; ୫, ୨୨; ୯/୪-୫, ୯, ୧୬-୧୯, ୨୨, 
୨୪, ୨୫ପରି,; ୧୦/୪-୫ ବି., ୭, ୮, ୧୦, ୧୫ପରି., 
୧୭ ପରି., ୨୦, ୩୯, ୪୦, ୪୧; ୧୧/୪ ପରି., ୭ 
ପରି., ୩୭ ପରି., ୪୦ ପରି., ୪୯ ପରି.; ୧୨/ ୨ ପରି., 
୮ ପରି.; ୧୫ ପରି.; ୧୩/୧୩, ୧୪, ୧୫, ୧୬ ପରି.; 
୧୫/୧, ୧୯ ପରି.; ୧୬/୬ ପରି. 
କ'ଣ ନିଷିଦ୍ଧ ମଧ୍ୟ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସ୍ଵରୂପ ଅଟେ ?_୭/ ୧୧ ପରି., 
୧୨; ୧୨/୧୬ 
ଅନୁଭବ କରିବାର ଉପାୟ ୧ ୧/ ୪୦ ପରି. 
ଅନୁଭବର କସୌଟି -୯/୪-୫ ମା. 

ଭୟ--୧/୧୦; ୫/୨୮; ୬୮/୧୪; ୧୧/୪୯; ୧୩/୩୪, ୧୮/୩୦ 
ଭୟର ଦୁଇଟି କାରଣ- ୧୨/୧୫; ୧୬/୧ 
ଭୟଶୂନ୍ୟ ହେବା - ୧/ ୧୦; ୫/୨୮; ୧୨/୧୫, ୧୩୮୭ 
ବି. ୧୬/୧; ୧୮/୬୬ ବି. 

ଭାରତ ଭୂମିର ମହିମା - ୧୬/୬ 
ଭାରତ ଉପରେ ବିଧର୍ମୀମାନଙ୍କ ଅଧ୍ଵକାର କରିବାର କାରଣ ?-_ 
୧୮/୪୩ ପରି. 

ଭୂତ ଏବଂ ପ୍ରେତ-୧୭/୪ 

ଭୂତ-ଭବିଷ୍ଯତ-ବଉ୍ତମାନ-_ ୨/ ୧ ୨ ପରି.; ୫/୯ ପରି.; ୬/୪, 
୧୪; ୭/୨୬; ୧୧/୨୭ ପରି. 

ଭୋଗ ଏବଂ ସଂଗ୍ରହ-୧/୩୫; ୨/୪୪, ୪୮ ବି.; ୩/୩୩, 
୩୬, ୩୯; ୪/୨୧, ୩୩ ଟି.; ୫/୩, ୭ ବି., ୭/୩, 
୫; ୮/୨୮; ୯/୧୪, ୨୪; ୧୧/୩୬, ୧୨/୨, ୧୬; 
୧୩୮୭, ୧୫; ୧୫/୧, ୯ ବି., ୧୦, ୧୧, ୧୬/୨, 
୫ ମା., ୬, ୭, ୧୧ ପରି., ୧୨, ୨୧; ୨୮/୩୯ ଟି., 


୪୭ ବି. 

ଭୋଗ ଭୋଗିବାର ହିଂସା--୩/୧୦-୧୧ ମା., ୧୬; 
୧୬/୨; ୧୮/୨୭ 

ଭୋଗ ଭୋଗିବା ଅଭକ୍ଷ-ଭକ୍ଷଣରେ ମଧ୍ୟ ଅଧ୍ଵକ ଖରାପ- 
୬୮/୩୬ 


ଭୋଗ ଏବଂ ଭଗବାନ୍‌--୫/ ୨ ୨ 
ଭୋଗ ଆଠ ପ୍ରକାର ( ଶଦ୍ଦ, ସ୍ପର୍ଶ, ରୂପ, ରସ, ଗନ୍ଧ, ମାନ, 
ବାହାଦୁରୀ ଏବଂ ଆରାମ) - ୨/୪୪; ୧୮/୧୨ ବି. 
ପରିଗ୍ରହ ( ସଂଗ୍ରହ)ର ସ୍ଵରୂପ ୧୮/୫୩ 

ଭୋଜନ --ସାନ୍ଥ୍ରିକ୍‌ ରାଜସ ଏବଂ ତାମସ ଭୋଜନ - ୧୭/୭- ୧୦ 
ଭୋଜନ ନିମନ୍ତେ ଆବଶ୍ୟକ ବିଚାର - ୧୭/୧୦ 
ଭୋଜନରେ ଦୃଷ୍ଟିଦୋଷ ଦୂର କରିବାର ଉପାୟ- ୧୭/୧୦ 
ହିତ, ମିତ ଏବଂ ମେଧ୍ୟ ଭୋଜନ - ୧୮/୫୧-୫୩ 
ଯୁକ୍ତ ଆହାର -୬/୧୬-୧୭ 


ବିଷୟାନୁକ୍ରମଣିକା 


ମ 

ମଦ- ୧୬/୧୦ 

ମଦ ପିଇବାର ଦୋଷ- ୧୭/୧୦ ଟି. 

ମନ-ମନକୁ ଏକାଗ୍ର କରିବାର ଉପାୟ -୬/୧ ୨, ୨ ୬, ୩୫, ୩୬; 
୧୩/୮୭ 
ମନକୁ ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ନିକଟରେ ଲଗାଇବାର ଉପାୟ -୬/ ୧୦, 
୭/୧ 
ମନ ସେଇଠି ଲାଗିବ, ଯେଉଁଠି ସ୍ଵୟଂ ଲଗାଇବେ - ୧୦/୯ 
ମନ-ବୁଦ୍ଧିକୁ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଲଗାଇବାର ଉପାୟ ୧ ୨/୮ 
ମନର ଏକାଗ୍ରତାରେ ଲାଭ-୪/ ୨୭; ୧୨/୧୨ 
ମନକୁ ପ୍ରସନ୍ନତା ପ୍ରାପ୍ତ କରିବାର ଉପାୟ- ୧୭/୧୬ 
ମନ ଏବଂ ବୁଦ୍ଧିର ସ୍ତ୍ରିରତା-୫/ ୧୯ ପରି.; ୧୮/୨୯ 
ମନ ଏବଂ ଚିତ୍ତ - ୧୦/୯ 

ମନୁଷ୍ୟ ବିଚାରଶୀଳ, ପୁଣ୍ୟାମ୍ବା ଓ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ଯ¬ ୨/ ୨ 
ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମ ସବୁ ଜନ୍ମର ପ୍ରଥମ ତଥା ଅନ୍ତିମ ଜନ୍ମ ଅଟେ- 
୩/୧୩ ଟି.; ୭/୧୯; ୯/୩୩ 
ଭୋଗୀ ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁମାନଙ୍କ ଠାରୁ ନୀଚ-୩/ ୧୬; ୭/୧୫,; 
୧୬/୬, ୭ ବି., ୧୯ 
ମନୁଷ୍ଯ କର୍ମ କରିବାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଅଛି-ପ୍ରା.. ୨/୪୭; 
୪/୧୨; ୫/୧୪, ୧୫; ୭/୧୬, ୨୬; ୮/୪ ଟି., ୬; 
୧୧/୩୪ ବି.; ୧୫/୨; ୧୮/୧୨ ଟି., ୬୦, ୬୧, 
୭୩ ମା. 
ମନୁଷ୍ୟ ମାତ୍ର ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ପୂଜାର ଅଧ୍ଯକାରୀ ଅଟେ - ୧୮/୪ ୬ 

ମଲ-ବିକ୍ଷେପ-ଆବରଣ-୩/୩୮ ବି.; ୪/୩୩; ୫/୧୧; 
୧୬/୮୧; ୧୮/୧୬ ପରି. 

ମହାରଥୀ-- ୧/ ୬ 

ମାନ-ଅପମାନ -୬/୭; ୧୪/୨୫; ୧୫/୫; ୧୬/୧୦ 
ଅପମାନିତ ହେବାର କାରଣ ୧ ୧/ ୪ ୪ 

ମାନିତା- ୧୩୮୭; ୧୬/୩ 
ମାନିତା ଏବଂ ଅତିମାନିତା- ୧ ୬/୩ 
ସାଂସାରିକ ଏବଂ ପାରମାର୍ଥ୍ରକ ମାନିତା- ୧୬/୩ 

ମୁଚି- ଉଦ୍ଧାର ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା -୬/୫ ବି. 
କ୍ରମମୁକ୍ତି ଏବଂ ସଦ୍ୟୌମୁକ୍ତି- ୮/ ୧୬ ବି., ପରି., ୨୩, ୨୪ 
ମୁକ୍ତିରେ ସୃକ୍ଷ୍ମ ଅହମ୍‌ -୪/୩୫ ପରି.; ୭/୫ ପରି.› ୧୬ଟି.› 
୧୮ ପରି., ୧୯ ପରି.; ୧୨/୨ ପରି.; ୧୫/୬ ପରି.› 
୧୦ ମା.; ୧୮/୫୫ 
ଯିଏ ମୁକ୍ତ, ସେ ମୁକ୍ତ ହୁଏ ୧୮/୭ ୪ 

ମୁୃଗଛାଲ--୬/ ୧୧ + 

ମୃତ୍ୟୁ- ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁ ଏବଂ ଆକସ୍ମିକ ମୃତ୍ୟୁ- ୧୮/୧୨ ବି. 
ମରଣାସନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ କର୍ତବ୍ୟ ୭ ୮/୫ 
ଅନ୍ତକାଳରେ ତତ୍ତ୍ଵର ଅନୁଭୂତି କିପରିନ ¬ ୨/୭ ୨; ୮/୫ 
ଅନ୍ତକାଳୀନ ଗତି ବିଷୟରେ (ବିଶେଷ କଥା-୮/୬ ବି. 
ଯୋଗ ବଳରେ ଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରିବା - ୮/ ୧୦, ୧୨-୧୩ 
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ମୋର କିଛି ନାହିଁ, ମୋତେ କିଛି ଦରକାର ନାହିଁ ଏବଂ ମୋତେ 
କିଛି କରିବାର ନାହିଁ- ୨/୭ ୨ ପରି.; ୩/୩ ପରି., ୪୩ 
୪/୩, ୨୧, ୨୨; ୫/୨; ୭/୫ ବି.; ୧୨/୧୨; ୧୫/୭ 
ପରି., ୨୦ ପରି.; ୧୮/୧୨, ୧୩ ଟି. 

ମୁଁ କିଏ ?¬୧୨/୮ ବି. 

ମୁଁତୁ-ଇଏ-ସେ-୬/୨୫ ପରି.; ୭/୧୯ ପରି.; ୯/୫ ପରି.; 
୧୩/୮ ଟି.; ୧୫/୧୧ମା.-; ୧୮/୨୦ ମା. 

ମୋହ-୧/୨୫; ୨/୫୨, ୬୩, ୭୨; ୪/୩୫; 
୧୫/୫, ୧୦; ୧୮/୭୩ 
ମୋହ ଏବଂ ବିବେକ -୨/୭ ୨ 
ମୋହ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ୧୪/୨୨ 

ମୌନ- ୧୦/୩୮; ୧୨/୧୯; ୧୭/୧୬ 


୧୧/୧; 


ଯ 
ସକ୍ଷ୍ୟ ଏବଂ ରାକ୍ଷସ--୧୭/୪ 
ଯଜ୍ଞ-୩/୯, ୧୦, ୧୨, ୧୩, ୧୪-୧୫; ୪/୨୩¬୩୩; 
୯/୧୬; ୧୦/୨୫; ୧୬/୧, ୧୭/୪ ପରି., ୧୧¬୧୩; 
୧୮/୭୦ 
ଦ୍ରବ୍ୟଯଜ୍ଞ ଏବଂ ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞ-୪/୨୮, ୩୩, ୩୬, 
୧୮/୪୬, ୭୦ 


ଯଜ୍ଞ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା -୪/ ୨ ୯ ବି. 
ଯଜ୍ଞରେ ପଶୁ ହତ୍ୟାର ଫଳ- ୧୭/୨୨ ବି. 

ଯନୁ- ୧୫/୧୧ 

ଯମ--( ଅହିଂସା, ସତ୍ୟ, ଅସ୍ତେୟ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଅପରିଗ୍ରହ) - 
୪/ ୨୮; ୯/୧୧ ପରି.; ୧୭/୧୪ 

ଯୁଗ-( ସତ୍ଯ, ତ୍ରେତା, ଦ୍ଵାପର, କଳି) ¬ 
ଚାରି ଯୁଗରେ କ୍ରମଶଃ ଧର୍ମର ହାସ-୪/୭ 
ଯୁଗମାନଙ୍କର ଗଣନା -୮/ ୧୭ ଟି.; ୧୦/୬ ଟି. 
କଳିଯୁଗରେ “ ଦାନର ମୁଖ୍ୟତା-୧୭/ ୨ ୨ 

ଯୋଗ--“' ଯୋଗ” ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ-ପରା.; ୧୦/୭ ବି. 
ଯୋଗର ପରିଭାଷା -୬/୨୩ ଏ ୧୮/୭୫ 
ଯୋଗ ଏବଂ ବିୟୋଗ-ନ. ନି.; ପରା.; ୬୮/୨୩; ୯/୩୪ 
ବି. ୧୮/୫୭, ୭୩ 
ନିତ୍ୟଯୋଗ ଏବଂ ନିତ୍ୟବିୟୋଗ  ୨/ ୧୬ ପରି.; ୬/୨୩; 
୭/୧୮; ୧୮/୭୩ ମା. 
ନିତ୍ୟଯୋଗରେ ଯୋଗ, ନିତ୍ଯଯୋଗରେ ବିୟୋଗ, ବିୟୋଗରେ 
ନିତ୍ୟଯୋଗ ଏବଂ ବିୟୋଗରେ ବିୟୋଗ - ୧୮/୫୭ ବି. 
ଯୋଗ ଏବଂ ଭୋଗ-୬/୯ ପରି.; ୧୭; ୧୦/୧୬, ୪୧ 
ପରି.; ୧୮/୨୯ ଟି. 
ଯୋଗର ଯମ-ନିୟମାଦି ଆଠ ଅଙ୍ଗ -୯/୧୧ ପରି.; ୧୭/୧୪ 
ଯୋଗୀ-ଯୁଜ୍ଜାନ ଯୋଗୀ ଏବଂ ଯୁକ୍ତ ଯୋଗୀ -୪/ ୫; ୬/୩୯ ; 
୭/୨୬; ୧୪/୨ 
ଯୋଗୀ ଏବଂ ଭୋଗୀ -୬/୪ ୬ ପରି. 
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ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ-କୋଶ 


ଯୋଗୀମାନେ ତିନି ଶ୍ରେଣୀର (ଯୋଗବିତ୍‌, ଯୋଗବିତ୍ତର ଏବଂ 
ଯୋଗବିତ୍ତମ) - ୧ ୨/ ୧ ପରି. 
ବାସ୍ତବିକ ଯୋଗୀ -୬/୧; ୧୨/୧୪ 
ଯୋଗକ୍ଷେମ- ୨/୪୫; ୯/ ୨୨, ୩୧ ପରି. 
ଯୋଗମାୟା--୪/ ୬ 
ର 
ରସ (ଦେ. ଆନନ୍ଦ) - 
ନାଶବାନ୍‌ ଏବଂ ଅବିନାଶୀ ରସ- ୨/୫ ୯ ପରି. 
ଶାନ୍ତଃ ଅଖଣ୍ଡ ଏବଂ ଅନନ୍ତ ରସ-୬/୩ ପରି., ୪୭ ବି.; 
୭/୨ ପରି., ୩ ପରି.; ୮/୧୯ ପରି., ୧୦/୧୧ ପରି., 
୧୨/୨, ୮ ପରି.; ୧୫/୪ ପରି., ୮ ପରି.; ୧୮/୫୪ 
ପରି., ୬୬ ପରି. 
ଏଗାର ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏଗାର ରସର ବର୍ଣ୍ଣନା ୧୧/୪୪ 
ବର୍ଣ୍ରାତ୍ମଵକ ଶବ୍ଦର ଦଶଟା ରସ--୧୮/୧ ୨ 
ଭକ୍ତିର ଚାରି ରସ ( ଦାସ୍ୟ, ସକ୍ଷ୍ୟ, ବାସ୍ଥଲ୍ଯ ଓ ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ) 
୧୮/୫୭ 
ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ-ରାଗର ଅନେକ ରୂପ (ବାସନା, ଆସକି, କାମନା, ଆଶା, 
ଲୋଭ ଓ ତୃଷ୍ଠା) _୨/୫୬; ୪/୧୦ 
ରାଗ ସମନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା- ୧୮/୩୯ ବି. 
ରାଗଦ୍ଵେଷ ଠାରୁ ଲାଭ ପାଇବାର ଉପାୟ-୩/୩୪; ୧୮/୬୦ 
ରାଗ-ଦ୍ଵେଷ ଅନ୍ତଃକରଣରେ ବିକାର ଅଛି, ଧର୍ମ ନାହିଁ- ୧୨/୨୦ 
ରୁଚି, ବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ଯୋଗ୍ଯତା-୨/୫୩; ୭/୩୦ଟି.; ୮/୪ ବି., 
୨୧; ୯/୧୫, ୧୬; ୧୨/୫, ୧୨, ୧୮-୨୦ ବି.; 


୧୫/୫ ବି. 
ଲ 
ଲଢା-୧୬/ ୨ 
“ନେବା” ଏବଂ “ଦେବା”-୩/୧୦-୧୧, ୨୧; ୪/୧୮; 
୧୧/୨୯ ପରି. 


ଲୋକ -୩/୨୦; ୭/୩୦ ପରି.; ୧୩/୩୩; ୧୫/୭, ୧୬, ୧୮ 

ଲୋକସଂଗ୍ରହ--୩ ୨୦, ୨୫- ୨୬; ୪/୨୧, ୨୫ ପରି., ୩୦ ବି. 

ଲୋଭ-୧/୩୮; ୧୪/୧୨, ୧୭; ୧୬/୨୧ 

ଲୌକିକ ଏବଂ ଅଲୌକିକ-ନ. ନି.; ୩/୩ ପରି.; ୪/୩୫ ପରି., 
୩୮ ପରି.; ୫/୫ ପରି.; ୬/୪୭ ପରି.; ୭/ ୧୩ ପରି., 
୨୪ ପରି., ୨୫ ପରି., ୩୦ ପରି.; ୯/୧ ପରି.; ୧୦/୧୧ 
ପରି.; ୧୧/୩୭ ପରି;, ୪୯ ପରି.; ୧୨/୨ ପରି.; ୧୫/୧୬ 
ପରି., ୧୯ ପରି., ୨୦ ପରି.; ୧୬/୬ ପରି., ୭ ପରି.; 
୧୭/୨୫ ପରି., ୨୭; ୧୮/୯ ପରି. 

ବ 

ବକ୍ତା ଏବଂ ଶୋତା--୩/୧; ୧୦/୧, ୯, ୧୯, ୩୬; ୧୬/୮୧; 
୧୮/୬୪ ସଂ., ୬୮, ୭୦, ୭୧ 
ବକ୍ତାର ଦୋଷ- ୧୮/୭୧ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦେବାର କଳା- ୨/୩୮ ବି. 

ବର୍ଷ--( ବାହୁଣ, କ୍ଷତ୍ରିୟ, ବୈଶ୍ଯ, ଶୂଦ) ¬ ୨/୫; ୩/୩୫; ୪/୧୩; 
୫/ ୧୮ ବି.; ୬/୩୨; ୭/୩୦; ୯/୩୨-୩୩; ୧୫/୭; 


୧୬/୧୦, ୨୪; ୧୭/୧୪; ୧୮/୧୨, 
୪୧-¬୪୪, ୪୫ ପରି., ୪୭, ୪୮, ୫୮ 
ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ବୃକ୍ଷ ଆଦିର ବଣ୍ତଭେଦ -୪/ ୧୩ 
ଗୁଣର ତାରତମ୍ୟରେ ବର୍ଣ୍ଣଭେଦ ୧୮/୪୧ 
ଚାରି ବର୍ଶ୍ତର ସ୍ଵଭାବିକ କର୍ମ- ୧୮/୪ ୨୪୪ 
ସ୍ଵଭାବିକ କର୍ମର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ୧୮/୪୪ 
ବର୍ଣ୍ଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା- ୧୮/୪୪ 
ଉଚ୍ଚ-ନୀଚ ବର୍ଣ୍ଣରେ ଜନ୍ମର କାରଣ ୪/୧୩; ୧୮/୪୪ 
ବର୍ଣ୍ଣ ସଂକରତା -୧/୪୧; ୩/ ୨ ୪ଟି.; ୧୮/୪ ୨ ପରି. 
ବାଦ, ଜହ ଏବଂ ବିତଣ୍ଡା ତର୍କ ୧୦/୩୨ 
ବାଣୀର ଦୋଷ (ଭ୍ରମ, ପ୍ରମାଦ, ଲିପ୍‌ସା ଓ କରଣାପାଟବ)- ୧୮/୭୧ 
ବିକାରୀ ଏବଂ ସ୍ବତଃସିଦ୍ଧ ସତ୍ତା- ୨/ ୨୦; ୧୫/୧୧ 
ବିଚାର ବିଚାର କରିବା ଏବଂ ବିଚାର ଉଦୟ ହେବା - ୧୮/୭୩ ପରି. 
ବିଚାର କଲେ ଲାଭ - ୨/ ୧୧ ପରି. 
ବିବର୍ତବାଦ- ୯/ ୬ ପରି. 
ବିବେକ -୪/୩, ୧୬; ୫/୨୩; ୧୧/୪୯; ୧୩/୩୪ 
ବିବେକ ବିରୋଧୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ୨/୩୦ ପରି. 
ବିବେକ ଏବଂ ମୋହ -୨/୭୨ ବି. 
ବିବେକ ଏବଂ ଶ୍ରଦ୍ଧା-୭/ ୧୨ବି.; ୮/୪ ବି.; ୧୨/୨୦ 
ବିବେକ ଏବଂ ବିଶ୍ଵାସ ୯/ ୧୯ ପରି. 
ବିବେକ ଏବଂ ଭାବ -୭/୧୯ ମା. 
ବିଷୟ--୩/୪୩ ପରି.; ୧୫/ ୨ 
ବିଷୟ ସେବନରେ କ୍ଷତି-୧୫/୨, ୯, ୧୦ 
ବୃତ୍ତି(ପ୍ରମାଣ, ବିପର୍ଯ୍ୟୟ, ବିକଳ, ନିଦ୍ରା ଓ ସ୍ତି) ୧୮/୭୩ 
ବେଦ--(ରଗ୍ବେଦ-ସାମବେଦ-ଯର୍ଜୁବେଦ-ଅଥର୍ବବେଦ) -୪/୩୨ ; 
୯/୧୭; ୧୦/୨୨, ୩୫; ୧୩/୪; ୧୫/୧, ୧୫, ୧୮; 
୧୭/୨୪ 
ବୈରାଗ୍ୟ - ୨/୪୭ ପରି., ୫୨, ୫୮; ୩/୪ ମା., ୩୪, ୩୫; 
୪/୩୩; ୬/୩୫; ୧୨/୩-୪, ୧୮/୧୯ ବି.; ୧୩/୮, 
୧୧ ବି.; ୧୪/୧୧; ୧୮/୮, ୫୧¬୫୩, ୭୦ 
ବୈରାଗ୍ୟ ହେବାର ଉପାୟ -୬/୩୫; ୧୩/୮୮ 
ବୈରାଗ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା- ୧୫/୩ 
ବ୍ୟାଷ୍ଟ ଏବଂ ସମଷ୍ଟ-୩/୧୨, ୧୮, ୨୭; ୫/୮, ୧୧; ୭/୪-୫, 
୯/୮; ୧୩୮୬, ୨୦, ୩୧; ୧୪/୨୨ ବି.; ୧୫/୩, 
୧୧ ମା., ୧୬; ୧୮/୧୫ 
ଖ 


୧୭/୩୧, 


ଶକୁନ- ୧/୩୧ ଟି. 

ଶବ୍ଦ- ବର୍ଣ୍ରାମ୍ମକ ଏବଂ ଧ୍ଵନ୍ୟାମ୍ମକ ଶବ୍ଦ: ୧୦/୧୯; ୧୮/୧୨ ବି. 
ଶବ୍ଦର ଶକି- ୧୦/୧୯ ଟି.; ୧୫/୯ 

ଶମ-୪/୩୩; ୧୦/୪; ୧୮/୪୧ 

ଶରଣାଗତି--ଶରଣାଗତିର ପର୍ଯ୍ୟାୟ ( ଆଶ୍ରୟ, ଅବଲମ୍ବନ, ଅଧୀନତା, 
ପ୍ରପତ୍ତି ଏବଂ ସାହାରା) -୭/ ୧ 
ଶରଣାଗତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା-୭/ ୧୫ ବି.; ୯/୩୪,; 
୧୮/୬୬ ବି.) 
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ଶରଣାଗତିର ରହସ୍ୟ - ୧୮/୬୬ 
ଶରଣାଗତି ଏବଂ ଧର୍ମ (କର୍ତବ୍ଯ-କର୍ମ।-- ୧୮/୬୬ ପରି. 
ଶରୀର-ସୁଳ, ସୁକ୍ଷୁ ଓ କାରଣଶରୀର _ ୨/୧୩, ୨୯, ୩୦ ପରି.; 
୩/୨୨, ୩୪, ୩୭, ୪୨ମା.; ୪/୧୪, ୧୮; ୬/୧, 
୮; ୮/୪, ୬; ୧୩/୧, ୩୩ ପରି.; ୧୫/୭ ପରି., ୧୦, 
୧୧, ୧୬; ୧୮/୬, ୧୨, ୧୩ ଟି., ୩୫ 
ଶରୀର-ଇନ୍ଦ୍ରିଏଇ ମନ-ବୁଛି _୩/୪ ୨ - ୪୩ 
ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ବାଣୀର ସରଳତା - ୧୩୮୭ 
ଶରୀର ସହିତ ଅଭେଦଭାବ ତଥା ଭେଦଭାବର ସମ୍ବନ୍ଧ 
୧୪/୫ ବି.; ୧୫/୧୧ ଟି. 
ଭକ୍ତର ଶରୀର ଚିନ୍ମୟ ହେବା-୭/୧୯; ୧୮/୬୬ ବି. 
ଶାଡି-ଶାନ୍ତି ଏବଂ ପରମ ଶାନ୍ତି ୬/ ୧୫ 
ଶାନ୍ତିକୁ ଉପଭୋଗ ନ କଲେ ପରମ ଶାନ୍ତିର ପ୍ରାପ୍ର-୫/ ୧୨; 
୬/୩ ପରି.; ୧୪/୧୯ ପରି.; ୧୮/୧୩ ଟି., ୫୪ 
ଶାପ-ବରଦାନ--୭/୧୯; ୧୬/୧ 
ଶାସନ-୮/୯; ୧୦/୭ ବି., ୪୧ ବି.; ୧୮/୪୩ 
ଶାସ୍ତ୍ର- ଅର୍ଥଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ୧/୩୬ ଟି. 
ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ମୋକ୍ଷଶାସ୍ତ୍ର- ୨/୩ ୯ ପରି. 
ସାମାନ୍ୟ ଶାସ୍ତ୍ର ଏବଂ ବିଶେଷ ଶାସ୍ତ୍ର-୭/ ୧୫ଟି. 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ମୋହ (ମତଭେଦ) ¬ ୨/୫୩ 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଦୃଷ୍ଟି ଏବଂ ସାଧକର ଦୃଷ୍ଟ” ୨/୭୧; ୩/୨୮; 
୫/ ୧୦; ୭/୨୭ 
ଶିଖ୍ମବା ( ପଢ଼ିବା) ଏବଂ ଅନୁଭବ କରିବା ୨/୩୦ ବି. 
ଶାସ୍ତ୍ର ପଢ଼ିବା ବିନା କର୍ତବ୍ୟର ଜ୍ଞାନ କିପରି ହେବ୨-- 
୧୬/୨୪ପରି. 
ଶିକ୍ଷା ଦେବାର ନିୟମ--୩/ ୨ ୬ 
ଶୁଝି (ଦେ. ପବିତ୍ରତା) ୭୫/୧୧ ପରି.; ୬/୪୫; ୮/୭; ୧୩/୮୭; 
୧୬/୩, ୭, ୨୨; ୧୭/୧୪, ୨୨ ବି.; ୧୬/୨୨; 
୧୮/୧୫, ୪୨ 
ଭୂମିର ଶୁଝି `୬/ ୧୧ 
ଶାରୀରିକ, ବାଚିକ, କୌଟମ୍ବିକ ଏବଂ ଆର୍ଥିକ ଶୁଵି _୧୬/୩ 
ଅନ୍ତଃକରଣ (ମନ-ବୁଵି)ର ଶୁଛି -୧/୪୧; ୫/୭; ୬/୧୨, 
୩୬; ୧୩୮୭; ୧୬/୧; ୧୭/୧୪, ୨୨ ଟଗି.; ୧୮/୧୨, 
୧୬ ପରି. 
ଶଦଵା-୨/୧୮; ୪/୩୩, ୩୯; ୬/୫ ବି.; ୭/୨୧; ୧୨/୨, 
୨୦; ୧୭/୨-୩, ୨୮; ୧୮/୭୩ ଟି. 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା- ୧୭/୩ ମା. 
ଶାଵ-ତର୍ପଣ-୧/୪୨; ୯/୨୫ ବି.; ୧୭/୪; ୧୮/୪୪ 
ର୍ଷ 
ଷଡ୍ରିପୁ (କାମ, କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ, ମୋହ, ମଦ ଏବଂ ମସ୍ତର) ¬ 
୧୬/୨୧ 
ଷଡ୍‌ବିକାର ( ଭତ୍ପନ୍ନ ହେବା, ସଢରୋଟପଣ ଦେଖାଇବା, ବଦଳାଇବା, 
ବଢ଼ାଇବା, ଘଟଣା ଏବଂ ନଷ୍ଟ ହେବା) ¬ ୨/ ୨ ୦ 


ସ 
ସଙ୍କକ୪/୧୯; ୫/୨୩; ୬/୨, ୪/୨୪, ୨୫; ୧୨/୯; 
୧୩/୮୭; ୧୫/୯; ୧୬/୫; ୧୮/୧୨ ଟି. 
ସଂକଳ୍ପରେ କ୍ଷତି-୬/ ୪ 
ସଂକଳ୍ପ ତ୍ୟାଗର ଉପାୟ ୬/୪ 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କ ସକଳ୍-୭/ ୧୯; ୧୬/୫ 
ସନ୍ଯାସୀ-୫/୩; ୬/୧ 
ସଂଯମ--୧୦/୭ ବି. 
ସଂଶୟ--୩/୪୦; ୪/୩୨, ୪୦; ୧୦/୭ ପରି.; ୧୮/୧୦ 
ସଂଶୟ ଏବଂ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ- ୧୨/୧୪ 
ସଂସାର-ସଂସାରରେ ପରିବର୍ତନ ଆବଶ୍ଯକ - ୨/୨ ୭ ପରି. 
ସଂସାରକୁ ଦୁଇଥର ଦେଖିପାରିବେ ନାହଁ ୨/୧୬; ୧୦/୩; 
୧୩/୮୧ 
ସଂସାର ସମ୍ବନ୍ଧ- ବିଚ୍ଛେଦର କିଛି ସୁଗମ ଉପାୟ ୧୫/୩ 
ସଂସାର ଅଭାବ ରୂପହିଁ ଅଟେ -୪/ ୨ ୪ ମା.; ୧୩/୨୮ ମା.; 
୧୭/୨୬ ପରି.; ୧୮/୭୩ ମା. 
ସଂସ୍କାର ୩୮୬; ୬/୪୦; ୯/୩୦; ୧୮/୧୪, ୪୧, ୪୭ ବି. 
ସତୀ-୧୬/୩ 
ସତ୍‌ ଏବଂ ଅସତ୍‌ ୨/୧୬; ୯/୧୯ ପରି.; ୧୧/୩୭; ୧୩/୧୨; 
୧୬/୫; ୧୭/୨୬ ପରି., ୨୭ ପରି., ୨୮ 
ସତ୍କର୍ମ, ସତ୍ଚର୍ଚା ଏବଂ ସତ୍ଚିନ୍ନ-୧୫/ ୧୫ ବି. 
ସତ୍ୟ--୧୦/୪; ୧୬/୨; ୧୭/୧୫ 
ସତ୍‌-ଚିତ୍‌-ଆନନ୍ଦ-୩/୪୩ ମା.; ୫/୩; ୧୨/୧୩-୧୪ ପରି.; 
୧୩/୮, ୧୮ ପରି., ୨୦ ପରି.; ୧୪/୨ ପରି.; ୧୬/୫ 
ମା.; ୧୮/୩୯ ବି. 
ସନ୍ମୁ-ମହାତ୍ଭା- ଅଳାମତ୍ା, ଆତ୍ମା ଏବଂ ମହାନତା -୮/ ୧୫; ୯/୧୩ 
ଅବଧୂତ ଏବଂ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ୩, ୨୧ 
ସନ୍ଦୁ-ମହାତ୍ମା ନିଜକୁ କେବେ ପ୍ରକଟ କରିଥାଆନ୍ତ ?- ୪/୫ ଟି. 
ମହାତ୍ମାଙ୍କର ମହିମା -୭/୧୯ 
ମହାତ୍ମା ନିଜ କବଳରୁ ତଳେ ପଡ଼ିବା -୭/ ୧୯ 
ସନୁ-କୃପା-୭/୧୫; ୧୬/୨ 
ସନ୍ଧ- ମହାତ୍ମା ସୁଖୀ-ଦୁଃଖୀ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ .୧୬/ ୨ 
ମହାମ୍ମାମାନଙ୍କର ଆଜ୍ଞା ମାନିବାର ଲାଭ ୧୩/୨୫ 
ସନ୍ଦ-ମହାମ୍ମାଙ୍କୁ ଶ୍ରଦ୍ଧା କରିବାର ଲାଭ -୬/୫ ବି. 
ସନ୍ଧ-ମହାତ୍ମାମାନଙ୍କୁ ଦୋଷଦୃଷ୍ଟ କଲେ କ୍ଷତି-୧୩/ ୨ ୫ 
ସନ୍ତତି-ନିରୋଧ-୭/୧୧; ୧୮/୩୨ ପରି. 
ସମଗ୍ର-ନ. ନି.: ୨/୭୨ ପରି.; ୩୩୦ ପରି.; ୫/୧୦ ପରି.; 
୬/୪୭; ୭/୧, ୩ ପରି., ୭ ପରି., ୧୬ ପରି., ୨୮, 
୨୯-୩୦; ୮/୪ ପରି., ୧୬ ପରି.; ୯/୪, ୯ ପରି., 
୧୫ ପରି., ଅ.ସା.; ୧୦/୧୭ ପରି., ୪୦ ପରି.; ୧୧/୪ 
ପରି., ୧୮ ପରି., ୨୨ ପରି., ୩୦ ପରି., ୩୭ ପରି., 
୫୧ ପରି., ୫୪ ପରି., ୫୫ ପରି.; ୧୨/୫ ପରି., 
୭ ପରି.; ୧୩/୧୨ ପରି., ୧୪ ପରି., ୧୬ ପରି., 
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୧୭ ପରି., ୧୮ ପରି., ୨୦ ପରି., ୩୦ ପରି.; 
୧୪/୨୬ ପରି., ୨୭ ପରି.; ୧୫/୭ ପରି., ୧୯ ପରି., 
୨୦ ପରି., ୧୮/୫୫, ୬୩ ପରି., ୬୫ ପରି. 
ଭଗବାନ୍‌ଙ୍କର ସମଗ୍ର ରୂପ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା-୭/୩୦ 
ସମସ୍ତ ଜ୍ଞାନ ଭକ୍ତରୁ ହଁ ହୁଏ ୧୩/୧୮ ପରି. 


ସମତା-¬ସାଧନରୂପ ଏବଂ ସାଧ୍ୟରୁପ ସମତା ` ୨/୪୮ ; ୬/୨୩ 


“୧ 


ଅନ୍ତଃକରଣ ଏବଂ ସ୍ଵରୂପର ସମତା -୨/୪୦ ବି., ୪୮; 
୪/୨୮; ୫/୧୯ 

ସମତା ନିରନ୍ତର ରହେ -୩/ ୧ ୯ ମା.; ୧୮/୫୭ 

ସମତା ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା-୨/୪୦ ବି., ୪୮ ବି,.; 


ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ-କୋଶ 


ସାଧନ ସାଧନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା-୩/୮ମା.; ୫/୫ ବି.; ୧୧/୨, 


୩୪ ବି., ୫୪; ୧୨/୧୨ ବି., ୧୫/୪, ୭ ପରି. 
ସାଧନର ଆଗ୍ରହ (ରାଗ) ଏବଂ ତପ୍ପରତା (ରୁଚି) -୩/୮ ମା., 
୩୪ ଟି.; ୧୬/୨ 

'ସାଧନପଞ୍ଚକ'_-୧୧/୫୫ 

ସାଧନଜନ୍ୟ ସୁଖଭୋଗରେ କ୍ଷତି-୩/୩୭ ଟି., ୧୧/୪୭ 
ବି.; ୧୪/୧୩; ୧୮/୧୩ ଟି., ୩୬ 


ସାଧୁ¬୪/୮; ୧୮/୧୧ 


ସାଧୁ ଏବଂ ଅସାଧୁ -୪/୮ 
ସାଧୁ ପୁରୁଷ ଦୁଃଖ କାହିକି ପାଆନ୍ତି ?_ ୪/ ୮ 


୫/ ୧୮ ବି.; ୬/୯ ବି., ପରି., ୩୨; ୧୨/୩-୪ 
ଧନକୁ ବିଭାଜନର ସମତା - ୧ ୨/ ୧୮; ୧୪/୨୫ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ୨୩/୩୧, ୩୩ ଟି.; ୭/୫ ପରି. 
ସମତା ରଖୁବା ଯୋଗ୍ୟ ସ୍ଥଳ ୧୨/୧୯; ୧୪/୨୫ ମତ ଏବଂ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ -୩/୩ ୧ ପରି. 
ସମାଧ-ପା.; ୨/୩୦ ପରି.; ୩/ ୧୮ ମା., ୩୯ ପରି.; ୪/ ୨୭; | ସିଛି-(ଅଣିମା, ଗରିମାଦି)-ପ୍ରା.; ୬/୧, ୧୨, ୨୬ ପରି., ୩୬ 
୬/୧୮ ଟି., ୨୦, ୨୫ ପରି., ୨୬ ପରି., ୩୬ ମା.; ମା.; ୭/୩ ଟି.; ୧୦/୧୦; ୧୨/୮; ୧୪/୧; ୧୬/୫; 
୧୨/୧୨; ୧୩/୩୩ ପରି.; ୧୫/୧୧; ୧୮/୧୨ ଟି., ୧୮/୨୯, ୫୦ 
୩୬, ୩୯ ଟି. ସିନେମା ଦେଖିବାର କ୍ଷତି-୫/ ୨ 
ସଂପ୍ରଜ୍ଞାତ ଓ ଅସଂପ୍ରଜ୍ଞାତ ଏବଂ ସଜୀବ ଓ ନିର୍ଜୀବ ସମାଧ୍ନ=¬ । ସୀମା-(କାଳକୃତ ଏବଂ ଦେଶକୃତ)-- ୧୦/୪୦; ୧୧/୧୯; ୧୫/୩ 
୬୮/୨୦ ସୁଖ-(ଦେ. ଦୁଃଖ) ¬ 
ସମାଧ୍ ଏବଂ ନିଦ୍ରା-୪/ ୨୭; ୧୮/୩୯ ଟି. ବାହାରର ଏବଂ ଭିତରର ସୁଖ -୬/୭; ୧୨/୧୩ 
ସମାଧ୍ନ ଏବଂ ସୁଷୁପ୍ତି-୬/୧୯ ବାହାରର ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ “ ସମ” ତଥା ଭିତରର ସୁଖ-ଦୁଃଖରେ 
ସମାଧ୍ନ, ସୁଷୁପ୍ତି ଓ ମୁର୍ଚ୍ଚା ମଧ୍ୟ କ୍ରିୟା ଅଟନ୍ତ୩/୫ ପରି. “ ରହିତ' ହେବା -୫/୩ ପରି.; ୬/୭; ୧୨/୧୮ 
୧୮, ୨୭; ୪/୧୮; ୧୫/୧୧ ଟି. ସୁଖ ବସ୍ତୁକୁ ମନରୁ ବାହାର କଲେ-୩/୧୭, ୩୯; 
ଜାଗ୍ରତ-ସୁଷୁପ୍ତି ଏବଂ ସମାଧ ¬ ୧୮/ ୨ ୨ ଟି. ୧୫/୫ ବି., ୧୮/୩୯ ବି., ୫୭ ଟି. 
ସମାଧ୍ଵ ମଧ୍ୟ ଏକ କର୍ମ ଅଟେ-୩/୫, ୧୮ଟି.; ୪/ ୧୬ମା.; ସୁଖ ପଦାର୍ଥର ସମ୍ବନ୍ଧ-ବିଚ୍ଛେଦରେ-୩୮୩୯; ୫/୨୧; 
୧୮/୧୧ ୬/୧୭; ୧୦/୪୧ 
ସମାଧ୍ଵର ଗରୋଟି ଦୋଷ -୬/ ୨ ୫ ପରି. ସବୁଠାରୁ ଅଧକ ସୁଖ କାହାର ? _୬/ ୨୦; ୮/୧୬ 
ସହଜ ସମାଧୟ ( ସହଜାବସ୍ଥା)-ପ୍ରା./ଟି.; ୩/୫ ପରି., ୧୮ଟି.; ସୁଖୀକୁ ଦେଖ ପ୍ରସନ୍ନ ଓ ଦୁଃଖୀକୁ ଦେଖୂ ଦୁଃଖୀ ହେବା- 
୬/୩୬; ୧୩/୩୩ ଟି.; ୧୫/୧୧ ୩/୩୪; ୫/୭ ବି., ୧୮; ୬/୩୨ ପରି.; ୧୬/୨ 
ସମ୍ବନ୍ଧି ନ ରହିଲେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହେ-୨/୧୪; ୫/୨୧; ସାତ୍ତ୍ଵିକ ରାଜସ ଓ ତାମସ ସୁଖ ¬ ୧୮/୩୭--୩୯ 
୮/ ୧୯; ୯/୯ ସୁଖ-ଦୁଃଖ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିଶେଷ କଥା-୨/୧୫ ବି. ୪୭ 
ସର୍ପ ଏବଂ ନାଗ- ୧୦/୨୯ ମା.; ୧୩/୨୦, ୨୧ ପରି. 
ସହିଷ୍ଣୁତା-ଦ୍ଵନ୍ଦ୍‌, ବେଗ, ପରମତ ଓ ପରୋକୁର୍ଷ-ସହିଷୁତା- ୧୮/୬୭ | ସୁଷୁସ୍୍‌ଥର- ୨/୧୩, ୭୧ ପରି.; ୩/ ୨୮, ୩୯; ୫/୩, ୧୨, ୨୧; 
ଅସହିଷ୍ଣୁତା ଏବଂ ଅସୂୟା- ୧୮/୬୭ ଟି. ୭/୪; ୮/ ୧୯ ପରି.; ୯/୩୦ ପରି. 
ସାଧକ-ସାଧକ ଦୁଇ ପ୍ରକାର ୧ ୨/୫ ଟି. ସୁହୃଦ୍‌ ଏବଂ ମିତ୍ର-୬/ ୯ 
ମସ୍ତିଷ୍କ (ବିବେକ)-ପ୍ରଧାନ ଏବଂ ହୃଦୟ ( ଶଵା)- ପ୍ରଧାନ ସାଧକ ¦ ସୃଷ୍ଟି ରଚନା-ପରା.; ୩/୧୧ ପରି., ୨୨; ୪/୧, ୧୩-୧୪; 
୮/୪ ବି. ୫/୧୪; ୭/୪-¬୬, ୮, ୯ ପରି., ୧୨, ୧୯, ୨୯; 
ଭାବପ୍ରଧାନ ଏବଂ ବିବେକ ପ୍ରଧାନ ଜିଜ୍ଞାସୁ ୧୩/୧୦ ୮/୩, ୪, ୧୭-୧୮; ୯/୬-୧୦, ୧୩, ୨୪; ୧୦/୮, 
ଶ୍ରୁତିପରାୟଣ ସାଧକ ତିନି ଶ୍ରେଣୀର -୧୩/ ୨ ୫ ୩୯ ପରି.; ୧୩/୫, ୧୪, ୧୯; ୧୪/୩, ୭; ୧୫/୧ 
ସାଧକଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରିୟତା- ୬/ ୪୦ ଜୀବକୃତ ସୃଷ୍ଟ _୭/୫ ପରି.; ୫/ ୧୪ ପରି.; ୮/ ୧୮ 
ଯୁକ୍ତ, ଯୁକ୍ତତର ଏବଂ ଯୁକ୍ତତମ ସାଧକ -୬/୪ ୭ ବିନ୍ଦୁଜ ଓ ନାଦଜ ପ୍ରଜା-୬/୪୨; ୧୦/୬ 
ସାଧକ ଉପରେ ଖଣ୍ଡନ-ମଣ୍ଡନର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବା ଉଚିତ୍‌ ସୃଷ୍ଟିରେ ଭିନ୍ନତା-୭/ ୧୦ ପରି. 
ନୁହେଁ-୯/୪-୫ ମା. ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀରର ରଚନା- ୧୮/୭୩ ମା. 
ସାଧକରା ପାଇଁ ସାମ୍ପ୍ଦାୟିକ ପକ୍ଷପାତ ବାଧକ ହୁଏ ¬ ୧୨/୭ ସୃଷ୍ଟିଚକ୍ର-୩/୮୧୪¬୧୬ 


ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା- ୨/୫୩; ୧୨/୭ 
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୧୮, ୧୯; ୫/୧୯; ୬/୪୩ ପରି.; ୧୫/୬ ପରି.; 
୧୮/୪୦, ୪୮, ୬୦ ପରି. 
ସ୍ବଭାବ-୩/୩୩, ୩୪; ୫/୧୪; ୬/୪୦; ୭/୪, ୨୦, ୨୮; 


ସେବା-ସେବା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବିଶେଷ କଥା-୩/୩୪ମା.; ୫/୭ ବି.; 
୧୮/୪୫ ବି. 


ଧନ ବିନା ସେବା କିପରି ହେବ ?_-୩/୩୪ମା. 


ଶରୀର-ଇନ୍ଦ୍ରିଏ ମନ-ବୁଛିର ସେବା -୩/ ୯ଟି., ୧୩; ୬/୧ 
ସେବା ଏବଂ ପ୍ରେମ - ୧୫/ ୨୦, ଅ.ସା. 


୮/୪ ଟି. ୯/୮, ୧୨, ୧୩; ୧୪/୧୫, ୧୮; 
୧୬/୮୨, ୪, ୧୯, ୨୦ ବି., ୨୪; ୧୮/୧୨ ବି., 


ସେବା ଏବଂ ବିବେକ -୨/୪୭ 
ସେବା ଏବଂ ସେବାବୃତ୍ତି - ୧୮/୪୪ 
ଚାକିରି, ସେବା ଏବଂ ପୁଜା- ୧୮/୪୫ ବି. 
ସେବା ଏବଂ ପୂଜା- ୧୮/୪୫ ବି., ୪୬ ପରି., ୬୫ 
ଦେଶ-ସମାଜର ସେବା- ୧୨/୧୧ 
ସେବା ଗ୍ରହଣ କଲେ ପୁଣ୍ୟର କ୍ଷତି - ୧ ୬/ ୨ 
ସୋମଲତା-- ୯/ ୨୦ 
ସୂଳ ଏବଂ ସୂକ୍ଷ୍ମ ୧୪/୧୪ 
ସୁହା-୨/୭୧; ୩/୩୯; ୧୪/୧୨; ୧୮/୪୯ 
ପ୍ଟୁରଣା-୩/୩୪; ୫/୨୩ ପରି.; ୬/୨, ୪, ୨୪, ୩୫; 
୧୩୭; ୧୮/୧୨ 
ସ୍ମରଣ-ବୋଧଜନ୍ୟ, ସମ୍ବନ୍ଧଜନ୍ଯ ଏବଂ କ୍ରିୟାଜନ୍ଯ-୮/୭ ବି. ୧୫/୪, ୧୧ 
ଅଚିନ୍ତାର ସ୍ମରଣ କିପରି କରିବା ?¬୮/ ୯ ସ୍ଵୟଂ ( ଆତ୍ଲତତ୍ତ୍ଵ) ସର୍ବଦା ଯଥାରୂପେ ଥାଏ ୧୩୮ ୨ ୭ ପରି., 
ଭଗବାନଙ୍କ ନିରନ୍ତର ସ୍କରଣ କିପରି ହେବ ?_୮/ ୧ ୪ ପରି. ୩୨ ପରି. 
ସୁୃତି-୨/୭୧; ୩୮୨୮; ୮/୧୪ ପରି.; ୧୦/୩୪; ୧୨/୧; ¦ ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ-୪/୨୮; ୧୬/୧; ୧୭/୧୫ 
୧୫/୪, ୧୫; ୧୮/୭୩ ସ୍ଵଭାବିକ ଏବଂ ଅସ୍ବଭାବିକ-୭/୧୩ 
ସ୍ତି ଏବଂ ବିସୃତି-୧୨/୧, ୮; ୧୫/୪; ୧୮/୭୩ ହ 
ବିସ୍ବୃତି କେବେଠାରୁ ହେଲା ?¬ ୧୮/୭୩ ମା. ହିଂସା -ଏକାଅଶୀ ପ୍ରକାରର ହିଂସା- ୧୩/୮୭ 


୪୧, ୪୨ ପରି., ୪୪, ୪୭, ୬୦, ୬୧ 
ଆସୁରୀ, ରାକ୍ଷସୀ ଏବଂ ମୋହିନୀ ସ୍ଵଭାବ ୯/ ୧ ୨ 
ସ୍ଵଭାବ ସୁଧାରିବାର ଉପାୟ- ୧୮/ ୧୨ ବି., ୬୦ ବି. 
ସ୍ଵଭାବଂଭେଦର କାରଣ- ୧୬/୨୦ ବି. 
ସ୍ବ-ସ୍ଵବଭାବ ଏବଂ ପର-ସ୍ଵଭାବ- ୧୮/୬୦ ପରି. 
ସ୍ବଭାବର ଅଧୀନତା (ପ୍ରବଳତା) - ୧୮/୬୦ ବି. 
ସ୍ଵୟଂ -ଅହଂ ପରେ ସ୍ଵରୂପକୁ କିପରି ଜାଣିବା ? _୩/ ୨ ୮ 
ସ୍ଵୟଂର ସ୍ଵୀକୃତି-୯/୩୦ ପରି.; ୧୩/୧୫ ପରି. 
ସ୍ଵୟଂର ପୁରୁଷାର୍ଥ ୧୫/୭ ପରି. 
ସ୍ଵୟଂର ଏବଂ ବୁଵଝିର ନିଶ୍ଚୟ ୯/୩୦; ୧୨/୮ 
ସ୍ଵୟଂରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଦେଖୁବା-୪/୩୮, ୩୯; ୧୩/୨୪; 


ସୃତି ଏବଂ ଚିନ୍ତନ- ୧୫/୧୫; ୧୮/୭୩ ପରି. 

କ୍ଲିଷ୍ଟ ଏବଂ ଅକ୍ଳିଷ୍ଟ ସ୍ତି- ୧୮/୭୩ 

ସ୍ଵରୂପର ଓ ଅନ୍ତଃକରଣର ସ୍ବତି- ୧୫/୧୫; ୧୮/୭୩ 
କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ତଥା ଭକ୍ତିଯୋଗର ସତି 
୧୮/୭୩ 


ଆପଣା ବିଚାରର ହିଂସା - ୧୩୮୭ 

ଭୋଗ ଭୋଗ କଲେ ହିଂସା-୩/୧୦-୧୧ ମା., ୧୬; 
୧୬/୮୨; ୧୮/୨୭ 

ସ୍ଵାର୍ଥ କ୍ରୋଧ୍‌ ଲୋଭ ଏବଂ ମୋହକୁ ନେଇ ହିଂସା- ୧୭/୧୪ 
ଯଜ୍ଞରେ ପଶୁ ହିଂସାର ଫଳ-୧୭/୨୨ ବି. 


ସ୍କୃତି ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ମାର୍ମିକ କଥା- ୧୮/୭୩ ମା. 
“ସୁ” ଏବଂ 'ପର” ୩୮୯ ଟି., ୧୯, ୨୨, ୩୫ ମା.; ୪/୧୨, 


ହୃଦୟ- ୧୫/୧୫ 
ହୃଦୟରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ଅନୁଭବ କରିବାର ଉପାୟ- ୧୩/୧୭ 


୨୫ ୦୧ -ସ3 ୬ ୦ 


୧୧ 


୧୨. 


୧୩. 


୧୪. 


୧୫. 


୧୬. 


୧୭. 


୧୮. 


୧୯. 


. ଗୀତାରେ ଭକିର ବିଶେଷତା-ନ. ନି.; ୧୮/୫୫ ବି. 

. ଗୀତାରେ ଆସେ ବିଲକ୍ଷଣ ଶ୍ଲଳୋକ-ନ. ନି. 

. ଗୀତାର ବିନା ପୁସ୍ତକ ଓଲଟା ପାଠ କଲେ ଶାଚ଼୍ି-ପ୍ରା. 

. ଗୀତାରେ କରଣସାପେକ୍ଷ ପ୍ରଣାଳୀ ଶ୍ଳୋକ-ଘପ୍ରା. 

. ଗୀତାରେ ଜ୍ଞାନଯୋଗର ପରମାତ୍ବାପ୍ରାତ୍ତି ହେବାର କଥା- 


୨/୧୫ 


. ଗୀତାରେ ` ତସ୍ଲନାତ୍‌' ପଦର ପ୍ରୟୋଗ ୨/ ୧୮ ଟି. 
. ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗର ପରମାଗମାପ୍ରାପ୍ରି ହେବା କଥା- ୨/୭ ୧ 
. ଗୀତାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଅଳନ୍ା, ଅବ୍ୟୟ ଏବଂ ଇଶ୍ଵର ଏହି 


ତିନି ରୂପକୁ ଜାଣିବା ଏବଂ ନ ଜାଣିବା କଥା-୪/୬ ଟି. 


. ଗୀତାରେ ମୁଖ୍ୟ ନିବୃରଭିର ଶେ୍‌ଲାକ --୪/୨ ୧ 
. ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଏବଂ ଭକଳିଯୋଗର ମୁଖ୍ୟ 


ଶ୍ଳୋକ-୪/୨୩ 

ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଏବଂ ଭଳ୍ତିଯୋଗର ସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ପାପର ନାଶ ବତାଇବା ଶ୍ଳୋକ-୪/ ୨୩ ପରି.; ୭/ ୧୯; 
୧୬/୫ 

ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାପୂର୍ବକ ପରମାମ୍ବାପ୍ରାପ୍ତି 
ବତାଇବା ଶ୍ଳୋକ -୫/ ୫ ପରି. 

ଗୀତାରେ ସବୁ ସାଧନର କସୌଟି ବତାଇବା ଶ୍ଳୋକ -୬/୨ ୨ 
ଗୀତାରେ ଧ୍ୟାନଯୋଗରୁ ପରମାତ୍ମାପ୍ରାପ୍ତି ହେବା କଥା- ୬/ ୨ ୮ 
ଗୀତାରେ ' ମହାତ୍ମା' ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ -୭/ ୧୯ ପରି., ଟି.; 
୮/୧୫ 

ଗୀତାରେ କେବଳ ଭକ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁକ୍ତ ଶବ୍ଦ-୭/୧୯ 
ପରି. ଟି. 

ଗୀତାରେ ସୁଗୁଣ- ନିରାକାର, ନିଗୁଁଣ- ନିରାକାର ଏବଂ ସୁଗୁଣ- 
ସାକାରର ଉପାସନାର ବର୍ଣ୍ଣନା- ୭/୩୦ ଟି. 

ଗୀତାରେ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ବିଷୟରେ ଆସିଥିବା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବଚନର 
ତା୍ପର୍ଯ୍ୟ୮/୪ ବି. 

ଗୀତାର ଗୋଟିଏ ଶ୍ଳୋକରେ ସବୁଠାରୁ ଅଧକ (ପାଞ୍ଚ) 
ସମ୍ବୋଧନ-- ୧୦/୧୫ 


ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀରେ ଆସିଥୁବା 
ଗୀତା-ସମୃନ୍ଧୀୟ ମୁଖ୍ଯ କଥା 


୨୦. 


୨୧ 


> 
୨୩. 


୨୪. 


୨୫. 


ଗୀତାରେ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଣ୍ଟୟର ମହିମା- ୧୦/୩୬ 

ଗୀତାରେ ଆସିଥିବା କୁଳ ବିଭୁତିମାନଙ୍କ ଗଣନା ୧୦/୪୦ 
ପରି. 

ଗୀତାରେ ' ମାମ୍‌ ' ପଦର ପ୍ରୟୋଗ - ୧୦/୪ ୦ ପରି. 
ଗୀତାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କଥ୍ରତ ସବୁଠାରୁ ଦୀର୍ଘ ( ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଶ୍ଳୋକର) ପ୍ରକରଣ-୧୨/ ୨ରୁ ୧୪/୨୦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 

ଗୀତାରେ କର୍ମଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଏବଂ ଭକିଯୋଗରେ ନିର୍ମମ 
ନିରହଙ୍କାର ହେବା କଥା- ୨/୭୧; ୭/୫; ୧୨/୧୩ ଏବଂ 
୧୮/୫୩ 

ଗୀତାରେ ଏକହିଁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କ ତିନି ପ୍ରକାରର ବର୍ଣ୍ଣନା- 
୧୩/୧୨ ପରି. 


. ଗୀତାରେ ବିଭୁତି ବର୍ଣ୍ନ- ୧୫/ ୧୫ ବି. 
. ଗୀତାରେ କ୍ଷର, ଅକ୍ଷର ଏବଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ (ପ୍ରକୃତି, ଜୀବ 


ଏବଂ ପରମାତ୍ବ୍ରା) ଜ୍ବା ଏକ ସଙ୍ଗେ ବର୍ଣ୍ଣନ-୧୫/ ୧୬ ଟି. 


. ଗୀତାରେ କ୍ଷର (ଜଗତ୍‌), ଅଷର (ଜୀବ) ଏବଂ ପୁରୁଷୋତାମ 


୧ ୧ ୬୭୫୧ 


(ପରମାମ୍ବା) ଜ୍ଞ ତିନି ଲିଙ୍ଗଂରେ 
୭/୧୯ ପରି, 


ବର୍ଥନ--୧୫/୧୬ ଟି.; 


. ଗୀତାରେ ଦୈବୀ ସମ୍ପତଭିର ବର୍ଶ୍ନ-- ୧ ୬/ ୬ 
. ଗୀତାରେ “ସତ୍ତ୍ଵ'ଂରଜ-ତମ'ର ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ବ୍ଯତିକ୍ରମ-- 


୧୮/୭--୯ 


. ଗୀତାରେ କେତେ ନିୟମମାନ ପ୍ରକୃତିଦ୍ଵାରା ହେଉଥବା 


କ୍ରିୟାମାନଙ୍କ ବର୍ଣ୍ଣନ- ୧୮/୧୪ ଟି. 


. ଗୀତାରେ ତିନି ଯୁଗର ଭଗବତ୍ପେମ- ୧୮/ ୧୫ ବି. 

. ଗୀତାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଭଶରତ୍ବ- ୧୮/୬୨ 

- ଗୀତାରେ ଆସିଥିବା ଭକ୍ତ ପ୍ରଣାଳୀ ଶ୍ଲୋକ- ୧୮/୬୩ ଟି. 

. ଗୀତାର ତୃତୀୟ ଅଧ୍ୟାୟରେ କଉଁବ୍ୟ ପାଳନର ଆବଶ୍ୟକତା 


ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶ୍ଳୋକ ୧୮/୬୬ ଟି. 


. ଗୀତାରେ ଅନନ୍ୟ ଭକିର ମହିମା- ୧୮/୬୬ 
. ଗୀତାରେ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ତିନିଥର “ ଅଚ୍ୟୁତ' ସମ୍ବୋଧନ 


ଦେବାର ଅଭିପ୍ରାୟ- ୧୮/୭୩ 


ଅଜ୍ଞାନ-୫/ ୧୫ 

ଅନାର୍ଯ୍ୟକୁଷ୍ଟମ୍‌ - ୨/ ୨ ଟି. 
ଅନୁଶୁଶ୍ଦୁମ- ୧/୪୪ ଟି. 
ଅନେକଳନ୍ମସଂସିଦ୍ଧଃ- ୬/୪ ୫ ଟି. 
ଅନ୍ନ-୩୮୧୪ ଟି. 

ଅଶ୍ବତ୍ଥ- ୧୫/ ୧ ଟି. 

ଅଶ୍ରଦ୍ଧୟା- ୧୭/୨୮ 

ଅସୁର- ୧୧/୨୨ ଟି.; ୧୬/୫ ମା. 
ଅଶ୍ରଦ୍ଦଧାନାଃ- ୯/୩ ଟି. 


ଅହମାଦିଶ୍ଢ ମଧ୍ୟଂ ଚ ଭୂତାନାମନ୍ତ ଏବ ଚ- ୧୦/୨୦ ଟି. 


ଆବ୍ରହ୍ମଭୁବନାତ୍‌ -୮/ ୧ ୬ ଟି. 
ଆସୁରୀ- ୧୬/୪ ଟି. 


ଲବମ୍‌, ଏତତ୍‌, ଅଦସ୍‌ ଏବଂ ତତ୍‌- ୧୩/୮୧; ୧୧/୪୬ ଟି. 


ଇନ୍ଦ୍ରଶତ୍ରୁ ୨/୪୦ ଟି. 

ଇଷ୍ଟକାମ--୩/ ୧୦- ୧୧ ଟି. 
ରଷି--୫/ ୨୫ 

ଏତଦ୍ୟୋନୀନି ଭୂତାନି--୭/୬ ଟି. 
ଏକ ବଚନର ବଳବଷ୍ତା--୭/ ୧୫ ଟି. 


ଏନମ୍‌- ୨/୧୯ ଟି. 


କର୍ମକର୍ତୁ ପ୍ରୟୋଗ ୧/ ୧୩ ଟି.; ୨/୬୭ ଟି. 


କାମ -୩/୩୭ ଟି. 

କାମସଂ କଳ୍ପବର୍ଜିତାଃ- ୪/ ୧୯ 
କାଳେନ -୪/୩୮ ଟି. 
କିମ୍‌ ¬ ୧/ ୧ 

କୁରୁଷ୍୍-୭/ ୨୭ 
କୁଟସ୍ଥ-୬/୮ ଟି. 
କୃତମ୍‌--୭/ ୨୮ ଟି. 
କେବଲୈଃ--୫/ ୧୧ ଟି. 
କ୍ଷତ୍ରିୟ-୧୮/୪୩ 
କ୍ଷେତ୍ର-୧୩/୮୧ ଟି. 
କ୍ଷେତ୍ରଜ୍ଞ- ୧୩/ ୧ ଟି. 
ଗଳନି- ୨/ ୫୧ ପରି. 
ଚାତୁର୍ବର୍ଣ୍ୟମ୍‌-୪/ ୧୩ ଟି. 
ଜଗତ୍‌-୭/୫ ଟି., ୬ 

“ ଜାତି' ଏବଂ “ ଦୃତି'--୪/ ୧୪ ପରି. 


ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀରେ ଆସିଥୁବା 
ବ୍ୟାକରଣ-ସମ୍ଭନ୍ଧୀୟ କଥା 


ତସ୍ପାତ୍‌ ୨/ ୧୮ ଟି. 


“ ତୃଷ୍ଠାସଂଗସମୁଦ୍ଭବମ୍‌' ¬ ୧ ୪/୭ 


ଦୁର୍ଲଭତର--୬/୪୨ ଟି. 


ଦେହବଦ୍ଭିଃ-- ୧ ୨/୫ ଟି. 


ଦେଶେ କାଳେ ଚ ପାତ୍ରେ ଚ- ୧୭/୨୦ ଟି. 


ଦୋଷବତ୍‌- ୧୮/୩ ଟି. 


ଧାଉିରାଷ୍ଟ୍ରାଣାମ୍‌--୧/୧୯ ଟି. 


ନ ବେଦଯଜ୍ଞାଧ୍ୟଯନୈର୍ନ- ୧ ୧/୪୮ 
ପଶ୍ଯ-୯/୪-୫; ୧୧/୮ 


ପ୍ରକୃତି-୪/ ୨୪ ଟି.; ୧୭/୩ ମା.; ୧୮/୧୧ ମା. 


ପ୍ରାରହ୍ଧ- ୧୮/୧୨ ଟି. 

' ବ୍ରହ୍ମଣଃ” , “ ଅମୂତସ୍ଯ” ଆଦି-- ୧ ୪/ ୨ ୭ 
ଭଳିମାନ୍‌ ୧୨/୧୯ 

ଭଗବାନ୍‌:--୨/୨ ଟି. 

ଭାଷା-୨/୫୪ ଟି. 

ଭୁଜ୍‌- ୩୮୧୨ ଟି. 

ଭୁଡ୍କ୍ତେ-୩/୧୨ ଟି. 

“ ଭୁ',› “ ଅସ୍‌' ଏବଂ “ ବିଦ୍‌” ୨/ ୧ ୬ ପରି. 
'ମଳିଭତଃ' ଏବଂ ମଚିତାଃ'- ୧୮/୬୪ ଟି. 
ମନୂଷ୍ୟାଣାଂ ସହସ୍ରେଷୁ -୭/୩ ଟି. 
ମହିମାନଂ ତବେଦମ୍‌ - ୧ ୧/ ୪ ୧ ଟି. 
ମା ଶୁଚଃ- ୧୬/୫ ଟି. 

ଯତ୍ର, ଯମ୍‌ ଏବଂ ଯସ୍ପିନ୍‌- ୬/୨୩ ଟି. 
ଯଦା-ତଦା-¬ ୨/୫୮ 

ଯସ୍କୁ-କ ୧୮/୧୧ ଟି. 

ଯୋଗ-ଘପ୍ରା. ୯/୪-୫ ଟି. 

ଲିଙ୍ଗ -୭/ ୧୯ ପରି.; ୧୦/୨୦ ଟି. 
ଶରୀର -- ୧୩/ ୧ ଟି. 

ଷଷ୍ଠିର ପ୍ରୟୋଗ ୧୦/୨୧ 
ସଂସାର--୪/୨୪ ଟି. 

ସନ୍ନ୍ୟାସ-୫/୬ ଟି.; ୧୮/୧ 

ସମାସ - ୧୦/୩୩ 

ସ୍ୀ-୭/୧୧ ଟି. 

ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ- ୧୬/୧ 


ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀରେ ମୂଳ ଗୀତାର ପାଠଭେଦ 


©୧ -ତ3ଓ ୦୬ ୦ 


. ' ସନନୁନୋଃନୁବିଧୀୟତେ” ( ୨/୬୭)-ଅନ୍ୟ ଗୀତାପାଠରେ “ ଯନ୍ୁନୋଃନୁ ବିଧୀଯତେ” ଏପରି ପାଠ ମିଳେ | 
. ' ପରତିଜାନୀହି' ( ୯/୩ ୧) ଅନ୍ୟ ଗୀତାପାଠରେ `“ ପ୍ରତି ଜାନୀହି' ଏପରି ପାଠ ମିଳେ | 

. ' ଶଠୋନୈଶୁତିକଃ' ( ୧୮/ ୨୮)-ଅନ୍ୟ ଗୀତାପାଠରେ “ ଶଠୋ ନୈଶୃତିକଃ' ଏପରି ପାଠ ମିଳେ | 

, ' ଯ ଇଦଂ ପରମମ' (୧୮/୬୮)- ଅନ୍ୟ ଗୀତାପାଠରେ “ଯ ଇମଂ ପରମମ୍‌' ଏପରି ପାଠ ମିଳେ | 


. ସତ୍ୟକାମର ଗୁରୁଙ୍କ ଆଜ୍ଞା 


ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀରେ ଆସିଥିବା କାହାଣୀମାନ 


. ତ୍ଵଷ୍ଟାଦ୍ଵାରା ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ବଧ କରିବା ପାଇଁ ଯଜ୍ଞ କରିବା- 


୨/୪୦ ଟି. 


. ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତିନି “ଦଂ (ଦମନ, ଦାନ, ଦୟା) ର ଉପଦେଶ 


( ବୃହଦାରଣ୍ୟକୋପନିଷଦ୍‌) -୩/ ୧ ୪ 


. ବର୍ଷା ନ ହେଲେ କୃଷକମାନଙ୍କର ହଳ ଚାଲେ ଏବଂ 


ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ବର୍ଷା ହେବା -୩/ ୧ ୪ 


. ଫାଜିଲ ଏବଂ ବଦମାସ -୩/୩୯ ବି. 
. ପ୍ରଜ୍ଞାଚକ୍ଷୁ ସନ୍ଗୁଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଯିବା- ୬/ ୪ ୪ 
. ଧୁବଙ୍କ କଥା-୭/୧୬ 


ଗୋଟିଏ ବୈରାଗୀ ବାବାଙ୍କ ଦ୍ବାରା ସୁନାର ମୂର୍ତି ବିକ୍ରି କରିବା- 
୭/୧୯ 
ସନ୍ଙ୍କୁ ଚୋର ଭାବି ଲାଠି ମାରିବା -୭/ ୧୯ 


. ଜଣେ ସାଧୁ ଏବଂ ଗୋପୀମାନସ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ବାର୍ତାଲାପ--୭/୧୯ 
. ଚୌରାଆଅସି ଚକ୍ର ( ଦ୍ାର ଆସିଲେ ମୁଣ୍ତରେ କୁଣ୍ଡାଇ ହେବା) - 


୯/୩ 


. ନାମଦେବଙ୍କ ଘିଅ ନେଇ କୁକୁର ପଛରେ ଦୌଡ଼ିବା- 


୯/୨୪ ଟି, 


. ନାମଦେବଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେତର ଉଦ୍ଧାର _୯/ ୨ ୫ ଟି. 
.  କର୍ଣ୍ ପିଶାଚିନୀର ଉପାସନାରେ ଦୁର୍ଗତି - ୯/ ୨ ୫ ବି. 
. ଭାବପୂର୍ବକ ହେଲେ ଭୋଗର ଭଗବାନ ଅବଶ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର 


କରନ୍ତି-୯/୨୬ ବି. 
ପାଳନରେ କଲ୍ୟାଣ- 
୧୩/୨୫ ପରି. 


. ଭଗବାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯଜ୍ଞ ରୂପରେ ଇନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଅଭିମାନ ଦୂର କରିବା 


୧୫/୧୨ ପରି. 


୧୭. 


୧୮, 
୧୯¦ 


୨୦. 


୨୧: 


ଅତିଥୁ ସଳ୍ାର କଲେ କପୋତ-କପୋତୀଙ୍କ କଲ୍ୟାଣ 
(ମହାଭାରତ) ¬ ୧ ୬/ ୬ ଟି. 

ଧନରେ ଜୀବନ ଗଲେ ନାହିଁ- ୧୬/୧୧ 

ଜଣେ ସୁନାରିର କାହାଣୀ ( ପାପର ଫଳ ଭୋଗିବାକୁ ହିଁ ପଡ଼ିବ) - 
୧୮/୧୨ ଟି. 

ଶ୍ୟାମଲାଲ ଏବଂ ରାମଲାଲଙ୍କ କାହାଣୀ (ଫୌଜଦାରୀ ଏବଂ 
ଦୀବାନୀ କୋର୍ଟ) ୧୮/୧୨ ବି. 

ଧର୍ମର ପାଳନ ସୁଖ ପାଇବାର ଇଚ୍ଛାରେ କରାଯାଏ ନାହିଁ- 
୧୮/୧୨ ଟି. 


.. ବଣିଆ ଏବଂ ମୁଚି (ପାପ ଭଗବାନଙ୍ ଅର୍ପିତ ହୁଏ ନାହିଁ) - 


୧୮/୧୨ ବି. 


. ବେଦବ୍ଯାସଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କଳିଯୁଗର ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ତଥା ଶୁଦ୍ରଙ୍କୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ 


ମାନିବା- ୧୮/୮୪ ୪ 


. ବିଭୀଷଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀରାମଙ୍କ ଶରଣାଗତ ବସ୍ତଳତା- 


୧୮/୬୬ 


.. ମାଆ ଏଠାକୁ କାହିଁକି ଆସିଲେ ସେଠାକୁ କାହିଁକି ଗଲେ ନାହିଁ ?- 


୧୮/୬୬ 


. ବୃକ୍ଷର ମହିମା ଅଛି ନା ଲତାର? ହନୁମାନଙ୍କ ଦାରା ଏହାର 


ଉତ୍ତର-- ୧୮/୬୬ ବି. 


. ଜଣେ ପ୍ରଜ୍ଞାଚକ୍ଷୁ ସନ୍ଗ୍‌ଙ୍କ ଘଟଣା- ୧୮/୬୬ ବି. 

. ଛେଳି ଦ୍ଵାରା ସିଂହର ଶରଣ ନେବା - ୧୮/୬୬ ବି. 
. କୁଲଟା ସ୍ରୀ ଏବଂ ମୌଲବୀ _ ୧୮/୬୬ ବି. 

. ଭଗବାନଙ୍କ ଫନନ୍ୟ (ଶ୍ରେଷ୍ଠ) ଭଲ ୧୮/୬୬ ବି. 


ଜଣେ ଅନଭିଜ୍ଞ ବାଳକର ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ- ୧୮/୭ ୦ 


. ଗୀତା ପାଖରେ ରଖିଲେ ଡାହାଣୀ କବଳରୁ ରକ୍ଷା ମିଳେ- ୧୮/୭୧ 


ଉଦ୍ଧୃତ ଶ୍ଳୋକାନୂକ୍ରମଣିକା 


ଅଧ୍ୟାପନମଧ୍ୟୟନଂ ଯଜନମ୍‌- ୧୮/୪୬ 
ଅନିତ୍ୟାଶୁଚିଦୁଃଖାନାତ୍ମସୁ-୫/ ୧୫ 


ଅ 


ଅଙ୍ଗହୀନାଶ୍ରୋତ୍ରିୟଷଣ୍ଢଶୁଦ୍ରବର୍ଜମ୍‌ ୭୭/ ୧୧ 
ଅଗ୍ନିଦୋ ଗରଦଶ୍ଚୈବ- ୧/୩୬ 

ଅଗ୍ନୌ ପ୍ରାସ୍ତାହୁତିଃ “୧୭/୧୩ 

ଅଜାନନ୍‌ ଦାହାତ୍ମ୍ୟଂ ପତତି_ ୧ ୧/ ୨ ୯ 
ଅଜ୍ଞସ୍ୟାର୍ଧପ୍ରବୁଦ୍ଧସ୍ଯ-୫/ ୨ 

ଅଜ୍ଞାନମେବାସ୍ୟ ହି ମୂଳକାରଣମ୍‌ - ୧୩/ ୧ 
ଅଣୋରଣୀୟାନ୍‌ ମହତୋ- ୨/୪୦; ୧୪/୩ 
ଅତତ୍ତ୍ୟଜୟନ୍ତୋ ମୂଗୟନ୍ତି ୭୧୫/୪ 
ଅତସ୍ତିତୃରଜ୍ୟାୟୋ ଲିଙ୍ଗାଳ ୬/୪୭ 
ଅତିପରିଚୟାଦବଜ୍ଞା -୧୮/୬ ୨ 
ଅତ୍ୟନ୍ତକୋପଃ କଟୁକା ଚ- ୧୬/୨୦ 
ଅଥ କୋଏୟଂ ପରିଣାମଃ--୩/ ୫ 

ଅଦ୍ରବଂ ମୂର୍ତିମତ- ୨/୨୦ 
ଅଦ୍ଵୈତବୀଥୀପଥକୈରୁପାସ୍ୟା- ୭/୩୦ 


ଅନୁକୂଳବେଦନୀୟଂ ସୁଖମ୍‌ -୬/୭ 
ଅନୁଗ୍ରହାୟ ଭୂତାନାମ୍‌ -୪/୮ 
ଅନୁଭବଜନ୍ୟଂ ଜ୍ଞାନମ୍‌- ୨/୭ ୧ 
ଅନୁଭୂତବିଷୟାସମ୍ପ୍ନମୋଷଃ-୩/ ୨୮; ୧୮/୭୩ 
ଅନେକସଂଶୟୋଚ୍ଛେଦି-୩/୩୫ 
ଅନ୍ତର୍ଗ୍ହଗତାଃ କାଣ୍ଢିଦ୍‌ ୨/୬୫ 
ଅନ୍ତଃସ୍ଵଭାବଭୋକ୍ତା ୧୭/୧୭ 

ଅନ୍ନମୟଂ ହି ସୋମ୍ୟ ୧୭/୧୦ 
ଅନ୍ନାଦ୍ଧ୍ୟେବ ଖଳ୍ବିମାନି-୩/ ୧ ୪ 
ଅପରିଗ୍ରହସ୍ତୈର୍ଯ୍ୟ ୪/ ୫ 

ଅପବିତ୍ରଃ ପବିତ୍ରୋ ବା-୯/ ୨ 
ଅପାଣିପାଦୋ ଜବନୋ ଗ୍ରହୀତା- ୧୩/୧୪ 
ଅଭିଦ୍ରବତି ମାମୀଶ--୭/୧୬ 


ଅୟମଗ୍ନିବୈଶ୍ଵାନରୋ ଯୋଃୟମନ୍ତଃ ୧୫/୧୩ 
` ଅୟମାମ୍ବା ବ୍ରହ୍ମ“ ୭/୩୦ 

ଅୟମୁତ୍ତମୋ୍‌ ୟମଧମୋ ଜାତ୍ୟା-- ୧୫/୧୭ 
ଅଯୋଧ୍ୟା ମଥୁରା ମାୟା -୮/ ୫ 

ଅର୍ଜୁନସ୍ୟ ପ୍ରତିଜ୍ଞେ ଦ୍ଵେ- ୨/୭ 

ଅବଶ୍ୟମେବ ଭୋକ୍ତବ୍ୟମ୍‌ -୧୮/ ୧ ୨ 
ଅବିଦ୍ୟାସ୍ମୁତାରାଗ- ୧୮/୬୬ 

ଅବୈଷ୍ଣବାଦ୍‌ ଦ୍ବିଜାଦ୍‌ ବିପ୍ର ୧୮/୪ ୪ 
ଅଶ୍ଵତ୍ଥାମା ବଲିର୍ବ୍ୟାସୋ  ୧/୮ 


ଅସଙ୍ଗୋ ହ୍ୟୟଂ ପୁରୁଷଃ ୭୨/୧୭; ୪/୨୩; ୧୩/୨୧; 


ଅସୁନ୍ଦରଃ ସୁନ୍ଦରଶେଖରୋ ବା- ୧୮/୬୬ 
ଅସ୍ମିଲ୍ଲୋକେ ବର୍ତମାନଃ--୫/୫ 
ଅହମନ୍ନମହମନ୍ନମହମନ୍ଳମ୍‌ ୭/ ୬ 
ଅହମନ୍ଳାଦୋଃହମନ୍ଲାଦୋଏହମନ୍ନାଦଃ--୭/ ୬ 
ଅହମେବାସମେବାଗ୍ରେ ନାନ୍ୟଦ୍‌-୯/୧୯; ୧୩/୧୩ 
ଅହଂ କରୋମୀତି ବୂଥାଭିମାନଃ- ୧ ୫/ ୧ ୨ 
ଅହଂ ଭକ୍ପରାଧୀନଃ- ୮/ ୧୯; ୯/୩୧; ୧୫/୭ 
ଅହଂ ହି ବଚନାଦ୍‌ ରାଜ୍ଞଃ୪/ ୧୧ 
ଅହିଂସା ପରମୋ ଧର୍ମଃ ୧/୩୬ 
ଅହିଂସାସତ୍ୟାସ୍ତେୟ -୪/ ୨୮; ୧୭/୧୪ 
ଅହୋ ଅମୀଷାଂ କିମକାରି- ୧ ୬/୬ 
ଅହୋ ବକୀ ଯଂ ସ୍ତନକାଳକୂଟମ୍‌ - ୧୮/୬୬ 
ଅହୋ ବତ ସ୍ଵପଚୋଃତୋ ୧୮/୪୪ 
ଅହୋ ମାୟା ମହାମୋହୌ- ୧୮/୭୩ 

ଆଁ 
ଆକାଶାପଘ୍ପତିତଂ ତୋୟଂ ଯଥା - ୯/ ୨୩ 
ଆଗତେ ସ୍ଵାଗତଂ କୁର୍ଯ୍ୟାଦ୍‌- ୧ ୬/ ୧ 
ଆଗମୋଃଏପଃ ପ୍ରଜା ଦେଶଃ- ୧୪/୧୮ 
ଆଚାରହୀନଂ ନ ପୁନନ୍ତି-୧୮/ ୪ ୪ 
ଆତତାୟିନମାୟାନ୍ତମ୍‌ ୧୮/୬୬ 
ଆତ୍ମ୍‌ପି ଚାୟମ୍‌-୩/୧ ୨ 
ଆତ୍ମାନଂ ଚେଦ୍‌ ବିଜାନୀୟାତ୍‌- ୧୩/ ୨ ୦ 
ଆତ୍ମାରାମାଶ୍ଚ ମୁନୟୋ- ୧ ୨/ ୧୬ 
ଆତ୍ମେବ ତଦିଦଂ ବିଶ୍ଵମ୍‌-୭/୬ 
ଆମ୍ମୈବେଦଂ ସର୍ବମ୍‌-୭/୩୦ 
ଆଦାବନ୍ତେ ଚ-୨/୨୮; ୪/୨୩ 
ଆଦୌ ସ୍ଵବର୍ଣ୍ରାଶ୍ରମବର୍ଣିତାଃ ୪/୩୪ . 
ଆଦ୍ୟନ୍ତୟୋରସ୍ୟ ଯଦେବ ¬ ୨/ ୨ ୮ 
ଆଦ୍ୟୋଃବତାରଃ ପୁରୁଷଃ- ୪/୯ ; ୧୧/୪୯; ୧୮/୪୬ 
ଆନିନ୍ଦ୍ୟୟୋନ୍ୟଧକ୍ରିୟତେ -୯/୩୨ . 
ଆରୋଗାଂ!ଂ ଭାସ୍କରାଦିଚ୍ଛେତ୍‌ ¬ ୯/ ୧ ୯ 
ଆଶା ନାମ ମନୁଷ୍ୟାଣାମ୍‌- ୧ ୬/ ୧ ୨ 
ଆଶ୍ଲିଷ୍ୟ ବା ପାଦରତାମ୍‌ - ୧୮/୬୬ 
ଆସୁପ୍ତେରାମ୍ପତେ କାଳମ୍‌- ୧୬/୨ ୨ 
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ଆହାରନିଦ୍ରାଭୟମୈଥୁନାନି_୫/୧୫ 
ଆହାରଶୁଝଦ୍ଦୌ ସତ୍ବ୍ଵଶୁଦ୍ଧିଃ ୭ ୧୭/୧୦ 
ଇ 
ଇକ୍ରୟାଃଃ ତ୍ତବପୁଷଃ--୯/୧୧ 
ଇଦଂ ଗୁଣମୟଂ ବିଛି - ୧୦/୩୯ 
ଇଦଂ ବ୍ରହ୍ମଣେ ନ ମମ--୩/୧୧ 
ଲଦମସକ୍ତୁ ସନ୍ନିକୃଷ୍ଟେ- ୧୧/୪୬ 
ଇୟଂ ସୋମକଳା ନାମ ୯/ ୨ ୦ 
ଇହାସନେ ଶୁଷ୍ୟତୁ ମେ-୬/୨୫ 
୧୫/୩ _ ଲ୍‌ 
ଇଶ୍ଵରପ୍ରଣିଧାନାଦ୍ବା- ୧୩/୧୦ 
ଭର୍ଷ୍ୟାଭୟକ୍ରୋଧସମନ୍ବିତେନ-୧୭/ ୧୦ 
ଦଉ 
ଉତ୍ତମା ସହଜାବସ୍ତା--୩/୧୮ 
ଉହ୍ତ୍ତି ପ୍ରଳୟଂ ଚୈବ--୬/୩୯ 
ଉପସଂହର ବିଶ୍ଵାତ୍ମନ୍ନଦୋ- ୪/ ୯ 
ଉଭୌ ମେ ଦକ୍ଷିଣୌ ପାଣୌ- ୧୧/୩୩ 
ଉ 
ଉର୍ଦ୍ବମୁଳୋଃବାକ୍ଶାଖ _୧୫/ ୧ 
ର 
ରତାମୂତାଭ୍ୟାଂ ଜୀବେତ୍ତୁ ୭ ୧୮/୪୪ 
ଏ 
ଏକମେବ ତୁ ଶୁଦ୍ରସ୍ୟ- ୧୮/୪୬ 
ଏକାକୀ ନ ରମତେ-୪/୧୧; ୮/୧୯; ୧୮/୫୭, ୭୩ 
ଏକୋ ଦଶସହସ୍ରାଣି- ୧/ ୬ 
ଏତଦ୍‌ ଧନଞ୍ଜୟୋ ବାଚ୍ୟୋ- ୨/୩ 
ଏତନ୍‌ମୈଥୁନମଷ୍ଟାଙ୍ଗମ୍‌ -୧୭/୧୪ 
ଏତାବାନେବ ଯୋଗେନ-୫/୩ 
ଏତେ ବେଦବିଦୋ ମୁଖ୍ୟା-୧୦/୬ 
ଏବଂ ବିମ୍ପୃଶ୍ୟ ସୁଧ୍ଧୟୋ ¬ ୮/୫ 
ଏବଂ ସ୍ଵଭକ୍ତୟୋ ରାଜନ୍‌ - ୧୦/୯; ୧୮/୧ ୨ 
ଏବମୁକ୍ତସ୍ତୁ କୃଷ୍ଣେନ-୧/୧୦; ୪/୩ 
ଏଷ ତେ ସଞ୍ଜୟୋ ରାଜନ୍‌ - ୧୧/୪୯ 
ଏଷ ହ୍ୟେବ ସାଧୁ କର୍ମ -୫/୧୪ 
ଏଷା ବୁଦ୍ଧିମତାଂ ବୁଦ୍ଧିର୍ମନୀଷା-- ୧୨/୧୬ 
ଓ 
ଓ ତସ୍ତଦିତି ମନ୍ତ୍ରେଣ ୧୭/୨୩ 
ଵ. 
କଫବାତାଦିଦୋଷେଣ-୬/୪୭ 
କରୋତି ସୋମବୃକ୍ଷୋଃପି-୯/ ୨ ୦ 
କର୍ଶ୍ଵସ୍ତ୍ରଚଂ ଶିବିର୍ମାସମ୍‌ ୧୬/୨ 
କର୍ତବ୍ୟଦୀକ୍ଷାଂ ଚ--ପ୍ରା, 
କର୍ତତୁ'କର୍ତୁନ୍ଯଥା କର୍ତୂଂ ସମର୍ଥଃ-_୧୪/୨ 
କର୍ମଣା ବଧ୍ୟତେ ଜନ୍ତୁଃ-୨/୪୯; ୫୦; ୩/୯, ୨୦: ୪/୩; 
୯/୯; ୧୨/୧୦ 
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କର୍ମାଣ୍ୟାରଭମାଣାନାଂ ଦୁଃଖହତୈ _ ୧ ୬/ ୪ ତ 

କର୍ମଯୋଗସ୍ତୁ କାମିନାମ୍‌ -୩/୮୧୭, ୨୮, ୩୮ ତତ୍‌କ୍ଷମ୍ୟତାଂ ସ ଭଗବାନ୍‌ -୮/ ୫ 

କଳେବରଂ ବା ତଦ୍‌ଭସ୍ମ ୮/ ୫ ତତଃ ପୁନଃ ଶାନ୍ତୋଦିତ୍ତୋ -୩/୫ 

କବଳେ କବଳେ କୁର୍ବମ୍‌ ୧ ୭/୧୦ ତତସ୍ତଂ ମ୍ରିୟମାଣଂ ତୁ ୬/ ୪୭ 

କାଠିନ୍ୟଂ ବିଷୟେ କୁଯ୍ୟାଦ୍‌ ୧୮/୫୭ ତତ୍ତେଦନ୍ତାବଗାହ ୨୨/୧୩ 
କାମବନ୍ଧନମେବୈକମ୍‌ -୩/ ୪ ୦ ତତ୍‌ସୁଖେ ସୁଖିତ୍ବମ୍‌ ୬/୪୭ 

କାମାଦ୍‌ ଦେ୍‌ଷାଦ୍‌ ଭୟାତ୍‌_୪/୧ ୧; ୭/୧୮; ୧୮/୬୬ ତସ୍ପୃଷ୍ଟ୍‌ବା ତଦେବାନୁପ୍ତାବିଶତ୍‌-୭/୧୦; ୧୦/୧୧ 
କାୟେନ ବାର ମନସେନ୍ଦ୍ରିୟୈବା -୯/ ୧ ୪ ତତ୍ର ସ୍ଥ୍ିତୌ ଯତ୍ନୋଃଭ୍ୟାସଃ ୧ ୨/ ୧ ୨ 
କାପଣ୍ୟବୃତ୍ତଃ ସ୍ଵବଜନେଷୁ ୧୬/୨୦ ତଥା ନ ତେ ମାଧବ ତାବକାଃ- ୯/୩୧; ୧୮/୬୬ 


କିଂ ଜନ୍ମନା ସକଳବର୍ଣ୍ର ୧୮/୬୬ 
କୁପାତ୍ରଦାନାଚ୍ଚ ଭବେଦ୍ଦରିଦ୍ରୋ କ ୧୭/୨୦ 
କୁପୁତ୍ରୋ ଜାୟେତ କ୍ଚିଦପି ୭୭/୧୫ ତଦାହଂ ବୂଂହୟିଷ୍ୟାମି-୧/ ୨ ୦ 
କୃଷବାଣଜ୍ୟଗୋରକ୍ଷଂ କୁସୀଦମ୍‌ _୧୮ / ୪୪ ତଦେୈବମାମ୍ଦନ୍ୟବରୁଦଧଚିତ୍ତୋ ୭୨/୬୭ 
କୃଷ୍ଣାନୁଗ୍ରହଦାୟକା ସକରୁଣା-ପ୍ରା. ତଦ୍ୟ ଇହ ରମଣୀୟଚରଣା -୯/୩ ୨ 
କୃଷ୍ଟେ ପକ୍ଷେ ପ୍ରଗଳତ୯/ ୨୦ ତଦ୍ବିଜ୍ଞାନାର୍ଥଂ ସ ୪/୩୪ 

କେବଳେନ ହ ଭାବେନ  ୯/୩୨ ତଦ୍ଵିସ୍କରଣେ ପରମବ୍ୟାକୂଳତେତି ୧୮/୬୬ 
କ୍ରୋଧୋ ହି ଶତ୍ଦୁଃ ପ୍ରଥମୋ ୧୬/୪ ତନ୍ୟାଃ--୪/୧୦ 


କ୍ଵେଦୂଗ୍ଵଧାବଗଣତାଣ୍ଡ-କ ୧୧/୧୫ ତମାତ୍ମସ୍ତୁଂ ଯେଃନୁପଶ୍ୟନ୍ତ୧୫/୧୧ 
କ୍ଷରଂ ପ୍ରଧାନମମୃତାକ୍ଷରଂ ହରଃ _୮/ ୯ ; ୧୩/୧୨; ୧୫/୧୭ ତମେବ ପରମାତ୍ମାନମ୍‌ ୨/୬୫ 


ତଦକ୍ଷରଂ ବେଦୟତେ ଯସ୍ତୁ- ୧୫/୧୯ 
ତଦା ଦ୍ରଷ୍ଟୁଃ ସ୍ଵରୂପେଃବସ୍ଥାନମ୍‌ ପ୍ରା. ୬/ ୨୩ 


ଚର ଖ ତବ କଥାମ୍ପତଂ ତପ୍ତଜୀବନମ୍‌ -୧୬/୧ 
ଖଂ ବାୟୁମଗ୍ନିଂ ସଲିଳମ୍‌ ୭୭/୩୦ ତବ ପୁତ୍ରେ ଗତେ ସ୍ଵର୍ଗେ ୧୧/୪୯ 
ଯୁ । ଗ ଚସ୍ଲାଳ୍ପାତିସ୍କରା ଲୋକେ ୨/ ୧୩ 
ଦା ଲଲ535- ରି ତସ୍କାତ୍‌ କେନାପ୍ୟୁପାୟେନ -୩/୩୪ 


ତସ୍କିଂସ୍ତଜକ୍ତନେ ଭେଦାଭାବାତ୍‌-୭/ ୧୮; ୯/ ୨୯;୧୦/୯ 
ତସ୍କିନ୍ନସ୍ତମିତେ ଭୀଷ୍ମ ୧/ ୧ ୨ 

ତସ୍ୟ ଭାସା ସର୍ବମିଦଂ ବିଭାତି-୧୫/ ୧ ୨ 

ତସ୍ୟାଃ କନ୍ଦଃ କଳୟତିତରାମ୍‌ -୯/ ୨ ୦ 


ଗାବୋ ବିଶ୍ଵବସ୍ୟ ମାତରଃ- ୧୬/୬ 
ଗୀତାଦ୍ୟୟନଶୀଳସ୍ୟ -୪/ ୨ ୯ 
ଗୀତାୟାଃ ପୁସ୍ତକଂ ଯତ୍ର-କ୧୮/୭ ୦ 


ଗୋଫାଃ ପଲ ୧ ର ଧ ତସ୍ୟାରବିନ୍ଦନୟନସ୍ୟ ୨୪/ ୯ 
ଗୋଫୀସ୍ତପଃ କିମଚରନ୍‌- ୪/୬ ତାବତ୍‌ କର୍ମାଣି କୁର୍ବୀତ୪/ ୧୫; ୫/୫; ୧୮/୫୦ 
ଗ୍ପହୀତ ଇବ କେଶେଷୁ ୮/୫ ତୀର୍ଥୀକୁର୍ବନ୍ତି ତୀର୍ଥାନିକ- ୧୨/୧୬ 
ଗହେଷୁ ପଣ୍ଡିତାଃ କେଚିତ୍‌_୪/୧୯ ତୃଣାଦପି ସୁନୀଚେନ ୬୮୪୭ 
ଚ ତେ ନାଧୀତଶ୍ରୁତିଗଣା- ୧୦/୧୧; ୧୮/୬୬ 

ଚକ୍ଷୁଷା ସଞଜୟୋ ରାଜନ୍‌ -୧୧/ ୪ ୯ `" ସମାଧାଦୁପସଗା ପ୍ରା. 
ଚତୁର୍ଭୁଜଣ୍ଚ ବୈକୁଣ୍ଡ-- ୧୧/୫୧ ତ୍ରିଭୁବନବିଭବହେତବେ ୧୮/୬୬ 
ଗାଣ୍ଡାଳୋଃପି ମୁନେଃ- ୧୮/୪୪ ତ୍ରୈଲୋକ୍ୟସୌଭଗମିଦଂ ଚ- ୧୧/୫୧ 
ଚିନ୍ତା ଚିତାସମା-୧/୨ ୯ ତ୍ଵଦୀୟଂ ବସ୍ତୁ ଗୋବିନ୍ଦ-୩/୩୪; ୬/୩୨; ୯/୨୪; ୨୭ 
ଚିନ୍ତା ପରବହୁବିନିୟଯାୟ- ୧୬/୧୧ ତ୍‌ମେବ ଭଗବାନାଦ୍ୟୋ ନଗୁଣଃ ୭୧୧୮୫୧ 

ଯୁ ଜ ତ୍ବୟା ସଂଧାର୍ଯ୍ୟତେ ଲୋକସ୍ତ୍ରୟା -୪/ ୧ 
ଜଗଦ୍ବ୍ୟାପାରବର୍ଜମ୍‌-ପ୍ତା ତ୍ୟି ଧୃତାସବଃ-- ୧୦/୯ 
ଜାନାମି ଧର୍ମଂ ନ ଟ-୩/୩୬ ତଂ ଗତିଃ ସର୍ବସାଙ୍ଖ୍ୟାନାମ୍‌ -୪/ ୧ 
ଜପୋ ହୋମଃ ପ୍ରତିଷ୍ଠା- ୧୭/୨୩ ତ୍‌ଂ ତୁ ରାଜନ୍‌ ମରଷ୍ୟେତ ¬ ୨/୧୧; ୧୮/୨୨ 
ଜାୟତେଃଃ୍ତି ବିପରିଣମତେ-୩୩୫ ତ୍ବଂ ବ୍ରହ୍ମ ପରମଂ ବ୍ୟୋମ-୪/ ୯ 


ଜ୍ଞାନଯଜ୍ଞା ସୁସମ୍ପନ୍ନ- ୧୮/୭୮ ତ୍ବଂ ଭାନୋ ଜଗତଶ୍ଚକ୍ଷୁଷ୍ତ୍ମମାମା--୪/ ୧ 


ଉଦ୍ଧୃତଶ୍ମୋକାନୃକ୍ରମଣିକା 
୪୦୪୦୦୦୪-- କଲ ର ର୍‌ ``. # ୭୮୮୯ ୦ 


ଦ 
ଦାନମେକଂ କଲୌ ଯୁଗେ ୧୭/୨୨ 
ଦିବି ବା ଭୁବି ବା-୧୮/୬୬ 
ଦୀଘୀୟୁଷୌ ମନ୍ତ୍ରକୃତ--୧୦/୬ 
ଦୁଲ୍ଲ୍ଲଭୋ ମାନୁଷୋ ଦେହୋ-୬/୪୨ 
ଦୁଃସହପ୍ରେଷ୍ଠବିରହ  ୨/୬୫ 
ଦେବଶ୍ଷିଭୂତାପ୍ତନୂୃଣାଂ ପିତୃଣାଂ ନ-୧୮/୫୮ 
ଦେହାଉଭମାନିନି ସବେ ଦୋଷାଃ € ୧ ୨/୫ 
ଦେହାଭିମାନେ ଗଳିତେ -୬/୩୪; ୧୩/୮ 
ଦୋଷବୁଦ୍ଧ୍ୟୋଭୟୟାତୀତୋ - ୧୮/ ୧୦ 
ଦୋଷେଣ ତୀବ୍ରୋ ବିଷୟଃ- ୧୫/ ୨ 
ଦ୍ୟୌଃ ସଚନ୍ଦ୍ାର୍କନକ୍ଷତ୍ରାକ ୧୫/ ୧ ୨ 
ଦ୍ୟକ୍ଷରସ୍ତୁ ଭବେନ୍ଗୁତ୍ୟୁଃ ୩/୩୦ 
ଦ୍ଵା ସୁପଣ୍ଠା ସ୍ୟୁଜା- ୭/ ୨ ୨; ୩୦; ୧୫/୧୫ 
ବ୍ବିତୀୟାଦ୍େ ଭୟଂ ଭବତି- ୧୮/୬୬ 
ବ୍ଵିଭୂଜୋ ରାଧକାକାନ୍ତୋ ୧୧/୫୧ 
ଦ୍ଵେ ଅକ୍ଷରେ ବ୍ରହ୍ମପରେ ୧୫/୧୭ 
ଡ୍ଲୈଚଂ ମୋହାୟ ବୋଧାତ୍ପ୍ରାଗ୍‌ଜାତେ-୧୨/ ୨; ୧୮/୫୭ 
ଦ୍ବଵୈତାଦ୍ବୈତମହାମୋହଃ-- ୧୮/୭୩ 

ଧ 
ଧନାନି ଭୂମୌ ପଶବଶ୍ଚ- ୧୫/୩ 
ଧର୍ମସଂରକ୍ଷଣାର୍ଥୀୟ ୩, ୨ ୨; ୪/ ୯ 
ଧର୍ମସ୍ୟ ପ୍ରଭୂରଚ୍ୟୁତଃ ୪/୮ 
ଧର୍ମାର୍ଥସହିତା ବାଚଃ-୧୮/୭ ୬ 
ଧର୍ମୋରକ୍ଷତି ରକ୍ଷିତ ୩/୩୫ 

ନ 
ନ ଖଳୁ ଗୋପିକାନନ୍ଦନୋ- ୧୦/୧୧ 
ନ ଗୋପ୍ରଦାନଂ ନ ମହୀପ୍ରଦାନମ୍‌ -୧୬/୧ 
ନ ଳାତୁ କାମଃ- ୩/୩୯ ; ୧୫/୯ 
ନ ତତ୍ର ସୂର୍ଯ୍ୟୋ ଭାତି-୧୫/୬ 
ନ ତସ୍ୟ ପ୍ରାଣା-୫/୧୭ 
ନ ତସମଶ୍ରାଭ୍ୟଧୂକଶ୍ ୧୫/୧ 
ନ ତଥା ମେ ପ୍ରିୟତମ - ୧୮/୬୪ 
ନ ଦୈନ୍ୟଂ ନ ପଳାୟନମ୍‌ ¬ ୨/ ୧ 
ନ ନିରୋଧୋ ନ ଗ୍ରେପ୍ତତିନ ୭/୨ ୬ 
ନ ପାରମେଷ୍ର୍ୟଂ ନ ୧୦/୧୦; ୧୮/୬୬ 
ନ ପାରୟେହଂ ନିରବଦ୍ଯସଂୟୁଜାମ୍‌ ୧୦/୧୧ 
ନ ମେ ସ୍ତେନୋ ଜନପଦେ-୪/ ୨ 
ନ ଯତ୍‌ ପୁରସ୍ତାଦୁତ- ୨/ ୨ ୮ 
ନ ଯତ୍ର ଶ୍ରବଣାଦୀନି- ୧୧/୩୬ 
ନରେଷ୍ଵଭୀକ୍ଷ୍ମଂ ମଦ୍ଭାବଂ ଫୁସୋ-- ୧୦/୪୦; ୧୮/୪୬ 
ନ ବାର୍ଯ୍ୟପି ପ୍ରୟଳ୍ଛେତରୁ ୧୮/୪୪ 
ନ ବାସୁଦେବଭକ୍ତାନାମଶୁଭମ୍‌ -୯/୩୧ 
ନ ବିଦୁଃ ସୋମ ତେ- ୧୫/୧୩ 
ନ ଶକ୍ୟଂ ତନ୍ମୟା-ନ. ନି.; ୧୦/୧; ୧୮/୭୬ 


ନ ଶୁଦ୍ରା ଭଗବଉକ୍ତା -୧୮/୪ ୪ 
ନ ସ୍ଵବୃତ୍ତ୍ୟା କଦାଚନ-- ୧୮/୪୪ 
ନ ହିଂସ୍ୟାସ୍ପର୍ବା ଭୂତାନି- ୧/୩୬ 
ନାଗୟୋନୌ ଯଦା ଚୈବ -୪/୯ 
ନାତତାୟିବଧେ ଦୋଷୋ- ୧/୩୬; ୧୮/୬୬ 
ନାନ୍ୟୋତୋଃସ୍ତି ଦ୍ରଷ୍ଟା ୧୦/୧୫ 
ନାୟମାତ୍ମା ପ୍ରବଚନେନ- ୧୫/୧୧ 
ନାରାୟଣଂ ନମସ୍ତୃତ୍ୟ- ୧/ ୧୪ 
ନାସ୍ତ ତେଷୁ ଜାତିବିଦ୍ୟା- ୧୮/୬୬ 
ନାସ୍ତ୍ୟକୃତଃ କୃତେନ ୧୫/୧୫ 
ନାସ୍ୟାବ୍ରହ୍ମବିତ୍‌ କୁଳେ ୬/୪ ୨ 
ନିତ୍ୟଦା ହ୍୍ୟଂଗ ଭୂତାନି- ୨/୧୬ 
ନିରପେକ୍ଷଂ ମୁନିଂ ଶାନ୍ତମ୍‌ ୧୨/୧୬ 
ନିରୀକ୍ଷ୍ୟ ତାବୁତ୍ତମପୁରୂଷୌ -୪/୬ 
ନିବୃତ୍ତିରପି ମୂଢ଼ସ୍ୟ -୪/୧୯ 
ନୀଚବତ୍‌ ସେବେତ ସଦ୍୍‌ଗୁରୁମ୍‌-୪/୩୪ 
ନୂଦେହମାଦ୍ୟଂ ସୁଳଭମ୍‌ -୭/ ୧୯ 
ନେତ୍ରବେଦଖଯୁଗ୍ଧେ ହି ୧୮/୭୮ 
ନେହ ନାନାସ୍ତ କିଂଚନ-୭/୩୦ 
ନୈବ ବାଚା ନା ମନସା- ୧୫/୧୧ 
ନୋଦ୍ୟଂ ବା ପରିହାରୋ ବା-୭/୮ 

ପ 
ପଞ୍ଚ ଚୈବ ମହାବୀର୍ଯ୍ୟାଃଛ-- ୧/୪ ୬ 
ପଞ୍ଚାଙ୍ଗୟୁକ୍ପଞ୍ଚଦଶଜ୍ଜଦାଢ୍ୟା--୯/୨୦ 
ପରିଣାମତାପସଂସ୍କାର -୫/ ୨ ୨ 
ପରିତ୍ରାଣାୟ ସାଧୁନାଂ ସେବାମ୍‌ - ୮/ ୧୫ 
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ପବିତ୍ରାଣାଂ ପବିତ୍ରଂ ଯଃ ୪/୧୦, ୩୮; ୧୦/୧୧-୧୨; ୧୨/୧୬ 


ପଶୁବୁଦ୍ଧିମିମାଂ ଜହି“ ୧୩/୨୮ 

ପଶୁନାଂ ରକ୍ଷଣମ୍‌ - ୧୮/୪୬ 
ପାଠକ୍ରମାଦର୍ଥକ୍ରମୋ ବଳୀୟାନ -୬/ ୧୧ 
ପାରମାର୍ଥ୍ରକମଦ୍ୟୈତଂ ଦ୍ଵୈତମ୍‌_ ୧୮/୫୭ 
ପାଷଣ୍ଡିନୋ ବିକର୍ମସ୍ଥାନ୍‌-୧୮/୪ ୪ 

ପାହି ପାହି ମହାଯୋଗିନ୍‌--୭/୧.୬ 
ପିତାମହବଚଃ ଶ୍ରୁତ୍ଵା-୪/ ୯ 

ପିତୃଗୋତ୍ରୀ ଯଥା କନ୍ୟା- ୧୮/୬୬ 

ପିତ୍ରୋଃ ସମ୍ପଶ୍ୟତୋଃ ୪/ ୯ 

ପିବନ୍ତ ଇବ ଚକ୍ଷୁର୍ଭ୍ୟାମ୍‌୪/୬ 

ପୁଂସ୍କରେ ସ୍ତ୍ରୀତ୍ବ ବିଶେଷୋ- ୧୮/୬୬ 

ପୁରା ଶକ୍ରେଣ ମେ ଦତ୍ତମ--୧୧/୩୫ 
ପୁରୋଧସାଂ ବସିଷ୍ଟୋଃହମ୍‌- ୧୦/୩୯ 
ପୁରୁଷାନ୍କ ପରଂ କିଂଚିତ୍ସା-୭/୭ 

ପୁର୍ବେଷାମପି ଗୁରୁ-_୧୧/୩୭; ୧୫/୧୨; ୧୭/୩ 
ପୂଥବ୍ୟାଂ ତିଷ୍ଠନ୍‌ ଯୋଇ ୧୫/୧୨ 
ପ୍ରକାଶକ୍ରିୟାସ୍ଥିତିଶୀଳମ୍‌ -୧୪/୭; ୧୮/୨୮ 
ପ୍ରକାଶଂ ବାପ୍ତକାଶଂ ବାଇ ୧/୧୦ 
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ପ୍ରଜାନାଂ ରକ୍ଷଣମ୍‌- ୧୮/୪୬ 
ପ୍ରଜାନାମେବ ଭୂତ୍ୟର୍ଥଂ ସ ୪/ ୨ 
ପ୍ରତିକୂଳବେଦନୀୟଂ ଦୁଃଖମ୍‌ ୬/୭ 
ପ୍ରୟତିଷ୍ୟେ ତଥା କର୍ତ୍ତମ୍‌--୧/୪ 
ପ୍ରାପ୍ତବ୍ୟମର୍ଥ/ ଲଭତେ ୧୮/ ୧ ୨ 
ପ୍ରିୟବାକ୍ୟପ୍ରଦାନେନ ୧୭/୧୫ 

ବ 
ବହବୋ ମପ୍ଦଂ ପ୍ରାପ୍ତାଃ- ୧୮/୬୬ 


ବହୁ ସ୍ୟାଂ ପ୍ରଜାୟେୟ--୭/ ୧୦; ୯/୫, ୭, ୮, ୨୪, ୧୦/୨୦; 


୧୪/୭ 

ବାଧ୍ୟମାନୋଏପି ମଦକ୍ତୋ୯/୩୧ 
ବ୍ରହ୍ମା ବେଦ ବ୍ରହ୍ମୈବ ଭବତି -୫/ ୨ ୦ 
ବ୍ରହ୍ମଣା ସହ ତେ ସବେ -୮/ ୨ ୪ 


ବ୍ରହ୍ମୈବ ସନ୍‌ ବ୍ରହ୍ମାପ୍ୟେତି-୫/୨୦, ୨୪; ୯/୩୨ 


ବ୍ରାହ୍ମଣସ୍ୟ ହି ଦେହୋଃୟମ୍‌- ୧୮/୪ ୪ 
ବୂୟୁଃ ସ୍ମିଗ୍‌ଧସ୍ୟ -୧୦/ ୧ 

ଭ 
ଭକ୍ତଭକ୍ତିମାନ୍‌- ୪/୮ 
ଭକ୍ତ୍ୟର୍ଥଂ କଳ୍ପତମ୍‌- ୭/ ୧୮ 
ଭକ୍ତ୍ୟା ସଞ୍ଜାତୟା ଭକ୍ତ୍ୟା- ୭/୩୦; ୧୨/୨ 
ଭଚ୍ଜିତା କ୍ବଥ୍ଧତା ଧାନା- ୧୬/୫ 
ଭାବଗ୍ରାହୀ ଜନାର୍ଦ୍ଦନଃ- ୯/୩୦ 
ଭଗବାନପି ତା ରାତ୍ରୀଃ ୪/ ୬ 
ଭାବାଦ୍ଵୈତଂ ସଦା କୁର୍ଯ୍ୟାତ୍‌-୫/ ୧୮ 
ଭୁଜ୍‌ ପାଳନାଭ୍ୟବହାରୟୋଃ-୩/ ୧ ୨ 
ଭୂଦ୍ଵୀପବର୍ଷସରିଦଦ୍ରିନଭଃ ୭/୩୦ 
ଭୂମନିନ୍ଦାପ୍ରଶଂସାସୁ ୧ ୨/୫ 
ଭୂତ୍ୟାପରାଧେ ସର୍ବତ୍ର ୧୮/୬୬ 
ଭୋଗା ନ ଭୁକ୍ତା ବୟମେବ- ୧୫/ ୯ 
ଭୋଗେ ରୋଗଭୟଂ କୁଳେ- ୧୬/୧ 

ମ 
ମସ୍ସେବାୟାଂ ତୁ ନିର୍ଗୁଣା- ୧୪/ ୨୬ 
ମନ ଏବ ମନୁଷ୍ୟାଣାମ୍‌ -୬/୩୪ 
ମନସା ବଚସା ଦୃଷ୍ଟ୍ୟା-୭/୧୨, ୧୯, ୩୦ 
ମନସ୍ୟେକଂ ବଚସ୍ୟେକମ୍‌- ୧୬/ ୧ 
ମନସ୍ଵୀ କାର୍ଯ୍ୟାର୍ଥୀ ୨୩୮୮, ୧୬/୩ 
ମନ୍ତ୍ରୋ ହୀନଃ ସ୍ଵରତୋ-:୨/ ୪୦ 
ମନ୍ନିକେତଂ ତୁ ନିର୍ଗୁଣମ୍‌- ୧୪/ ୨ ୬ 
ମମତାମେଧ୍ୟଦୂଷିତଃ¬୪/୧୦ 
ମୟାନୁକୂଳେନ ନଭସ୍ଵତେରିତମ୍‌ -୭/ ୨ ୬ 
ମୟା ପରୋକ୍ଷଂ ଭଜତା-୬/୪ ୦ 
ମରୀଚିରଙଗିରାଶ୍ଟ୍ରାତ୍ରିଃ ୧୦/୬ 
ମଲ୍ଲନାମଶନିର୍ନ୍ୁଣାଂ ନରବରଃ ¬ ୭/ ୨ ୫ 
ମହସ୍ପଙ୍ଗସ୍ତୁ ଦୁର୍ଲ୍ଲଭୋଁଗମ୍ୟୋଃମୋଘୟ-୬/ ୪ ୨ 
ମହାପାତକଯୁକ୍ତା ବା- ୮/ ୫ 


ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ-କୋଶ 


ମା କଶ୍ଚିଦ୍‌ ଦୁଃଖଭାଗ୍ଭବେତ୍‌ -୩/୩ ୪ 
ମାତ୍ରା ସ୍ଵସ୍ରା ଦୁହିତ୍ରାକ ୨/୬୦ 
ମାର୍ଗାସ୍ତ୍ରୟୋ ମୟା ପ୍ରୋକ୍ତାଃ- ପ୍ରା. 
ମାର୍ଗାସ୍ତ୍ୟୋ ମେ ବିଖ୍ୟାତା-ପ୍ରା. 
ମାର୍ଗେପ୍ରୟାତେ ମଣିଲାଭବନ୍ମେ-୧୧/୫ ୨ 
ମାୟାଂ ତୁ ପ୍ରକୃତିଂ ବିଦ୍ୟାନ୍‌-¬ ୧୩/ ୨ ୦ 
ମାୟାଂ ନ ସେବେ ଭଦ୍ରଂ ତେ- ୧୮/୭ ୬ 
ମା ଯାତ୍‌ ପାନ୍ଥାଃ- ୧୮/୬୬ 
ମୁକ୍ତୋପସୂପ୍ୟବ୍ୟପଦେଶାତ୍‌ ୭/୩; ୧୫/୪ 
ମୂର୍ଖସ୍ଯ ପଞ୍ଚ ଚିହ୍ନାନିକ ୧୮/୨୮ 
ମୁଳପ୍ରକୃତିରବିକୃତିର୍ମହଦାଦ୍ୟାଃ ୭/ ୪ 
ମୂଳାଭାବେ କୁତଃ ଶାଖା -୪/୩୬ 
ମୁଗମୀନସଜ୍ଜନାନାମ୍‌-୧ ୨/ ୨ ୫ 

ମଗା ମୂଗୈଃ ସଙ୍ଗମନୁବ୍ରଜନ୍ତି- ୧୭/୭ 
ମ୍ତାନାଂ ବାନ୍ଧବା- ୨/୧୧ 

ମୂତ୍ୟୋଃ ସ ମୃତ୍ୟୁଂ ଗଚ୍ଛତି- ୭/୩୦ 
ମୈତ୍ରୀକରୁଣାମୁଦିତୋପେକ୍ଷାଣାମ୍‌- ୧ ୨/୧୩ 
ମୋକ୍ଷସ୍ୟ କାଙ୍କ୍ଷା ଯଦି ବୈ ୧୫/ ୨ 
ମ୍ରିୟତେ ରୁଦତାମ୍‌- ୨/ ୧୩ 

ଯ 

ଯଚ୍ଚ କିଞ୍ଚିକ୍ମଗରର୍ବଂ ଦୃଶ୍ୟତେ -୧୦/୩୯ 
ଯଜ୍ଜୀର୍ଯ୍ୟତ୍ୟପି ଦେହେୈସ୍କିନ୍‌- ୧୬/୩ 
ଯତସ୍ତଦୀୟାଃ- ୧୮/୬୬ 

ଯତ୍ଭ୍ରାପ୍ୟ ନ କିଞ୍ଚିଦବାଞ୍ଛତି ୧୨/୧୬ 
ଯତ୍‌ ପୂଥବ୍ୟାଂ ବ୍ରୀହିୟବମ୍‌- ୧ ୫/ ୯ 

ଯତ୍ର ଗୀତାବିଚାରଶ୍ଚ-୧୮/୭ ୦ 
ଯତ୍ରୈତଲ୍ଲକ୍ଷ୍ୟତେ ସର୍ପ” ୧୮/୪ ୪ 
ଯତୋଏଭ୍ୟୁଦୟନିଃଶ୍ରେୟସସିଦ୍ଧିଃ¬ ୨/୩୯ 
ଯଥା ବ୍ରଜଗୋପିକାନାମ୍‌ -୭/ ୧ ୬ 

ଯଦା ଗନ୍ଧର୍ବୟୋନୌ ୪/ ୯ 

ଯଦା ତ୍ଵହଂ ଦେବୟୋନୌ -୪/ ୯ 

ଯଦା ସବେପ୍ରମୁଚ୍ୟନ୍ତେ-୩/ ୪୩ 

ଯଦି ଭୀମାର୍ଚୁନୌ କୃଷ୍ଣ ୧/୪୬ 

ଯଦଭ୍ଭାବି ତଭବତ୍ୟେବ- ୧୮/ ୧ 9 
ଯନ୍ନଖେନ୍ଦୁରୁଚିର୍ବହ୍ନ- ୧୪/ ୨୭ 

ଯମ୍ଳନନସା ନ ମନୁତେ-୬/୨୫ 
ଯମନିୟମାସନପ୍ରାଣାୟାମ ୧୭/୧୪ 
ଯସ୍ତୁ ଯସ୍ୟାଦିରନ୍ତୟ୍- ୨/ ୨ ୮ 

ଯସ୍ୟ ଭାସା ସର୍ବମିଦମ୍‌ - ୧୩/୧୭ 

ଯସ୍ୟ ଯଲ୍ଲକ୍ଷଣଂ ପ୍ରୋକ୍ତମ୍‌- ୧୮/ ୪୪ 

ଯଃ କଶ୍ଚନେଶୋ ବଳିନୋ-୭/ ୨୮ 

ଯା ଦୋହନେଃବହନନେ--୭/୧୭ 

ଯା ଯସ୍ୟ ପ୍ରକୃତିଃ୭୭/ ୨ ୦ 
ଯାବଜ୍ଜୀବେତ୍‌ ସୁଖଂ ଜୀବେତ୍‌- ୧୬/୧୧ 
ଯାବତ୍‌ ସର୍ବେଷୁ ଭୂତେଷୁ -୯/୫; ୧୨/୨୦ 
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ଯାବଦ୍ଵସ୍ପପବସ୍ପକାହକ ୬/୩୦ 
ଯାବଦ୍ଧି ତୀକ୍ଷ୍ଣୟା ସୂଚ୍ୟା- ୧/ ୧ 
ଯାବାନହଂ ଯଥାଭାବୋ- ୧୮/୫୫ 
ଯୁଧ୍ଵ ତୁରଗରଜୋବିଧୁୂମ୍ରକ ୧୮/୪୬ 
ଯେଏନ୍ୟେଃରବିନ୍ଦାକ୍ଷ ବିମୁକ୍ତମାନିନଃ-୯/୩୧; ୧୮/୫୮ 
ଯେ ମୁୂତାଃ ସହସା- ୨/୧୩ 
ଯେୟଂ ରାଧା ଯଶ୍ଚ କୃଷ୍ଣୋ ୪/ ୬ 
ଯେ ଯେ ହତାଶ୍ଚକ୍ରଧରେଣ--୪/୮ 
ଯୋଗଶ୍ଚିତ୍ତବୃରିନିରୋଧଃ--ପ୍ରା; ୬/୧୦, ୨୩ 
ଯୋଗାସ୍ତ୍ରୟୋ ମୟା ପ୍ରୋକ୍ତା-ନ.ନି.; ପା; ୫/୧, ୨ 
ଯୋଃଏନ୍ୟଥା ସନ୍ତମାତ୍ମାନମନ୍ୟଥା- ୧୩/ ୨ ୮ 

ର 
ରାଗାଚ୍‌ କାମଃ ପ୍ରଭବତି-୩/ ୪ ୦ 
ରାଗୋ ଲିଙ୍ଗମବୋଧସ୍ୟ- ୨/ ୪୭ 
ରୂପଂ ଦୃଶ୍ୟ ଲୋଚନଂ ଦୃକ୍‌ - ୧୩/ ୧ 

ଲ 
ଲବ୍‌ଧ୍ଵା ସୁଦୁର୍ଲ୍ଲଭମିଦମ୍‌ _୭/ ୧ ୯ 
ଲାଳନେ ତାଡ଼ନେ-୯/ ୨୮; ୧୮/୧୨ 
ଲୋକବତ୍ତୁ ଲୀଳାକୈବଳ୍ୟମ୍‌-¬୪/୧୪ 
ଲୋକାଭିରାମାଂ ସ୍ଵତନୁମ୍‌ _୪/ ୯ 

ବ 
ବଂଶୀଧରଂ ତୋତ୍ତ୍ରଧରଂ ନମାମି- ପ୍ରା. 
ବର୍ତମାନସାମୀପ୍ୟୈ ବର୍ତମାନବଦ଼ା- ୭/ ୨ ୬ 
ବଦଡ୍ତି ତତ୍ତତ୍ତ୍ଵବିଦସ୍ତତ୍ତ୍ଵମ - ୫/୧୦; ୧୨/୫ 
ବରଂ ମମୈବ ମରଣଂ ମଉକ୍ତୋ- ୧୮/ ୬୬ 
ବାଗ୍‌ ଗଦ୍ଗଦା ଦ୍ରବତେ-୭/ ୧୯ 
ବାଚଂ ତାଂ ବଚନାହିଁସ୍ୟ -୧୮/୭ ୬ 
ବାସନା ଯସ୍ୟ ଯତ୍ର ସ୍ୟାତ୍‌ ¬ ୮/ ୬ 
ବିକର୍ମ ଯଚ୍ଚୋତ୍ପତିତମ୍‌ -୭/ ୨୮; ୯/ ୨୮ 
ବିଜ୍ଞାତାରମରେ କେନ -୪/୩୮; ୧୦/୧୫; ୧୫/୧୧ 
ବିଦ୍ୟାଧରା ମନୁଷ୍ୟେଷୁ- ୧୮/୬୬ 
ବିନାଶକାଳେ ବିପରୀତବୁଦ୍ଧିଃ- ୧୮/୩ ୨ 
ବିନିଷ୍ଫରାମତି କୃଳ୍ପେଣ¬ ୨/୧୩ 
ବିପଦଃ ସନ୍ତୁ ନଃ- ୬/୩୫ 
ବିପ୍ରାଦ୍‌ ଦ୍ବିଷଡ୍‌ଗୁଣୟୁତା- ୧୮/ ୪ ୪ 
ବିମୁଚ୍ୟତି ଯଦା କାମାନ୍‌-୩/୪୩ 
ବିଶେଷାନୁଗ୍ରହଶ୍ଚ- ୧୮/୫୮ 
ବିଷୟାନ୍‌ ଧ୍ୟାୟତଶ୍ଚିତ୍ତମ୍‌--୧୨/୮ 
ବୀତସ୍ପୃହାଣାମପି ମୁକ୍ତିଭାଜାମ୍‌ - ୯/ ୨ ୯ 
ବୃଦ୍ଧା ନାରୀ ପତିବ୍ରତା -୬/୩ । 
ବୈବାହିକୋ ବିଧୂଃ ସ୍ତ୍ରୀଣାମ--୩/ ୧ ୪` 
ବ୍ୟାଘ୍ରସ୍ତୁଷ୍ୟତି କାନନେ ୧୮/ ୧ ୨ 
ବ୍ୟାଧସ୍ୟାଚରଣଂ ଧ୍ଧବସ୍ୟ- ୧୮/୬୬ 
ବ୍ୟାସୋଛିଷ୍ଟଂ ଜଗସ୍ସର୍ବମ୍‌ ୧୦/୩୭ 
ବ୍ୟୁତ୍ଥାନନିରୋଧସଂସ୍କାର -୩/ ୫ 


ଖି 
ଶବ୍ଦଶକ୍ତେରଚିନ୍ତ୍ୟତ୍ବାତ୍‌ ୧୦/୧୯ 
ଶଯ୍ୟାସନାଟନବିକତ୍ଥନ - ୧୧/୪୧ 
ଶରୀରଂ ବ୍ୟାଧ୍ଵମନ୍ଦିରମ୍‌- ୧୩/୮୮ 
ଶିଷ୍ୟତେ ଶେଷସଂଜ୍ଞଃ-୭/୧୦, ୧୯; ୧୦/୨୦ 
ଶୂଦ୍ରେ ତୁ ଯଦ୍‌ ଭବେଲ୍ପକ୍ଷ ୧୮/୪୪ 
ଶୌଚସନ୍ତୋଷତପଃ ୭ ୧୩/୧୦; ୧୭/୧୪ 
ଶୋଗ୍ଵତ୍ଵ ସ୍ଵାଙ୍ଗଜୂଗୁପ୍ପାକ ୧୬/୩; ୧୭/୧୪ 
ଶ୍ଲେଷ୍କାଶ୍ରୁ ବାନ୍ଧବୈର୍ମୁକ୍ତମ୍‌ _ ୨/ ୧୧ 
ଶ୍ରଦ୍ଧୟା ଦେୟମଶ୍ରଦ୍ଧୟାଦେୟମ୍‌  ୧୭/ ୨ ୨ 
ଶ୍ରବଣଂ କୀର୍ତନଂ ବିଷ୍ଠୋଃ-- ୧ ୨/୨ 
ଶ୍ରତିସ୍ୃତୀ ମମୈବାଜ୍ଞେ୮୮/ ୪; ୧୬/୧୮ 
ଶ୍ରୁତ୍ଵା ସ୍ପଷ୍ଟବା ଚ୫/ ୭ 
ଶୁରୟତାଂ ଧର୍ମସର୍ବସ୍ଵମ୍‌ -୩/୩୪ 

ସ 
ସଂଖ୍ୟାନଂ ପରମାଣୁନାଂ କାଳେନ- ୧୦/୪୦ 
ସଙ୍ଗଃ ସର୍ବାତ୍ମନା ତ୍ୟାଜ୍ୟଃ- ୧୩/୧୦ 
ସଂଚାରଃ ପଦୟୋଃ ପ୍ରଦକ୍ଷିଣବିଧ୍ବଃ- ୯/ ୧ ୪ 
ସଂଜୟୋ ମୁନିକଳ୍ସ୍ତୁ_ ୧/ ୧ 
ସଂଜୀବନୀ ସାଧକଜୀବନୀୟମ୍‌--ଘପ୍ରା. 
ସଂସାରଧର୍ମୈରବିମୁହ୍ୟମାନଃ--୩/୩୫ ; ୯/୩ 
ସଂସ୍କାରମାତ୍ରଜନ୍ୟଂ ଜ୍ଞାନମ୍‌- ୧୮/୭୩ 
ସ ଏବ ପାପିଷ୍ଠତମୋ-୧/୩୬ 
ସକଳମିଦମହଂ ଚ-୭/୧୯ 
ସକୃଦେବ ପ୍ରପନ୍ନାୟ-୧୬/୧; ୧୮/୬୪ 
ସତାମୟଂ ସାରଭୂତାଂ ନିସର୍ଗୋ- ୧୦/୯ 
ସତାଂ ହି ସନ୍ଦେହପଦେଷୁ-୩/୩୪; ୧୨/୧୪ 
ସତି ମୁଳେ ତଦ୍ଵିପାକୋ- ୧୮/୪୭ 
ସତ୍ୟଂ ଦୟା ତପୋ- ୧୭/୨୨ 
ସତ୍ୟଂ ବୁ୍‌ୟାତ୍‌ ପ୍ରିୟମ୍‌- ୧୭/୧୫ 
ସସ୍ସଙ୍ଗେନ ହି ଦୈତେୟା- ୧୮/୬୬ 
ସଦା ସନ୍ତୁଷ୍ଟମନସଃ ସର୍ବାଃ- ୧ ୨/୧୩ 
ସଦେବ ସୌମ୍ୟେଦମଗ୍ର ୭/ ୧୯ 
ସଦୈକ୍ଷତ ବହୁ ସ୍ୟାଂ ପ୍ରଜାୟେୟେତି-୭/୧୯, ୧୮/୫୭ 
ସନ୍ତୋଷସ୍ତିଷୁ କର୍ତବ୍ୟଃ--୧୮/୧୨ 
ସପ୍ତୈତେ ସପ୍ତଭିଘ୍ଵୈବ- ୧୦/୬ 
ସମତ୍ଵମାରାଧନମଚ୍ୟୁତସ୍ୟ -୬/୯ ; ୧୮/୫୭ 
ସମବର୍ତୀ ପରେତରାଟ୍‌--୫/ ୧୮ 
ସମ୍ମୀଳନେ ନୟନୟୋର୍ନହି--୭/ ୨ ୮ 
ସର୍ବଂ ଖଳ୍ପିଦଂ ବ୍ରହୁ ୭୪/୨୪; ୭/୩୦; ୧୩/୧୪ 
ସର୍ବଂ ବ୍ରହ୍ମାମ୍କଂ ତସ୍ୟ-୬/୨୫; ୭/୧୯; ୯/୫; ୧୨/୨୦ 
ସର୍ବାଂଜନପଦାଂଜିତ୍ବା- ୧/୧୫ 
ସର୍ବାର୍ଥତୈକାଗ୍ରତୟୋଃ-୩/ ୫ 
ସର୍ବେ ଚ ଦେବା- ୧୦/୪୦ 
ସର୍ବେ ଦେବାଶ୍ଚ ରଷୟୋ- ୧୮/୭୦ 
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ସର୍ବେ ଭବନ୍ତୁ ସୁଖିନଃ-୫/ ୧୮; ୧୫/୩ 
ସର୍ବେ ବେଦା ଯତ୍‌ ପଦମାମନନ୍ତି- ୧ ୫/ ୧ 

ସା କାଷ୍ଠା ସା ପରା ଗତିଃ--୬/୨ ୧; ୧୮/୭୮ 
ସାଙ୍ଗୋପାଙ୍ଗାନପି ଯଦି- ୧୫/୧୫ 
ସାଧକତମଂ କରଣମ୍‌ - ୧୩/୩୧ 

ସାଧବୋ ନ୍ୟାସିନଃ ଶାନ୍ତା ୧୨/୧୬ 
ସାମାନ୍ୟଶାସ୍ତ୍ରୋ ନ୍ୟୁନମ୍‌-୭/ ୧୫ 
ସାଳୋକ୍ୟସାର୍ବ୍ଵିସାମୀପ୍ୟ- ୧୦/୧୧ 

ସୁଗ୍ରୀବୋ ହନୁମାନୂକ୍ଷୋକ ୧୮/୬୬ 
ସୁଖମୈନ୍ଦ୍ରିୟକଂ ରାଜନ୍‌ - ୧୮/ ୧ ୨ 
ସୁପାତ୍ରଦାନାଚ୍ଚ ଭବେଦ୍ଧନାଜ୍ୟୋ- ୧ ୭/ ୨ ୦ 
ସୁହୃଦଃ ସର୍ବଦେହିନାମ୍‌-୪/୧୧; ୫/୨୯; ୬/୯; ୧୨/୧୩; ୧୮/୧୨ 


ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ-କୋଶ 


ସ୍ତୋତ୍ରାଣି ସର୍ବା ଗିରଃ-୯/ ୧ ୪ 
ସ୍ଥାନାଦ୍‌ ବୀଜାଦ୍‌- ୧୭/ ୧ ୪ 
ସ୍ଥାନ୍ୟୁପନିମନ୍ତ୍ରଣେ- ପ୍ରା. 
ସ୍ମରଣଂ କୀର୍ତନଂ କେଳିଃଛ--୧୭/୧୪ 
ସ୍ଵତ୍ୟୋର୍ବିରୋଧେ ନ୍ୟାୟସ୍ତୁ° ୧/୩ ୬ 
ସ୍ବତନ୍ତ୍ଵଃ କର୍ତା ୧୩/୩୧ 
ସ୍ଵଧର୍ମସ୍ଥୋ ଯଜନ୍‌ ୫/ ୫ 
ସ୍ଵପାଦମୁଳଂ ଭଜତଃ ପ୍ରିୟସ୍ୟ” ୧୮/୬୬ 
ସ୍ଵଭାବୋ ମୂଧ୍ଣି ବର୍ତତେ -୭/୨୦; ୧୮/୧୨ 
ସ୍ଵରସବାହୀ ବିଦୁଷୋଃପି- ୧୨/୧୫; ୧୮/୬୬ 
ସ୍ଵର୍ଗସ୍ତିତାନାମିହ ଜୀବଲୋକେ ୧୬/୨୦ 

ହ 
ହରିର୍ଯ୍ୟଥୈକଃ ପୁରୁଷୋତ୍ତମଃ ୧୦/୧୫ 
ହରିଃ ଶରଣମେବଂ ହି - ୧୦/ ୬ 
ହରେ ରାମ ହରେ ରାମ- ୧୭/୧୦ 
ହିତପରିମିତଭୋଜୀ ୧୭/୧୬ 
ହୃଦି ପ୍ରାଣଃ ସ୍ଥିତୋ୪/ ୨ ୯ 


ହିନ୍ଦୀ ପଦ୍ଯାନୁକ୍ରମଣିକା 


ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆତ୍ମା ଜଗତସ୍ତସ୍ଥୁଷଣ୍ଟ୪/ ୧ 
ସୂର୍ଯ୍ୟାଚନ୍ଦ୍ରମସୋ ଧାତା ୪/ ୧ 
ସୃଷ୍ଟିସ୍ଥିତ୍ୟନ୍ତକରଣାଦ୍‌୧୩/ ୧୬ 
ସେବା ଶ୍ଵବୃତ୍ତିରାଖ୍ୟାତା-- ୧୮/୪୪ 
ସ୍ତେନୋ ହିରଣ୍ୟସ୍ୟ ୧୭/୧୦ 
ଅ 
ଅଂତହ୍ୁଁ, ତୋହି ତଜୈଟଗେ .................................... ୫/୧୨ 
ଅଖିଲ ବିଶ୍ବ ୟହ ............................. ୭ ୧ 9) ୧୪ 
ଅଗ୍ୟା ସମ ନ ସୁସାହିବ ............................. .ଉତ ୧୮/୪୪ 
ଅନାରମ୍ଭ ଅନିକେତ ....................................... ୧୨/୧୬ 
ଅରଭଥ ନ ଧରମ ୧. ରା ୧୮/୬୬ 
ଅରିହୁକ ଅନଭଲ............................................... ୪/୮ 
ଅବସି ଦେଖିଅହି .......................................... ୧୩୮୧୭ 
ଅସ ବିଚାରି ହରି ଭଗତ .................................. ୧୦/୧୧ 
ଆ 
ଆଜୁ ଜୌ ହରିହିଁ ନ ସସ୍ତ୍ର ..................... ୯/୩୧; ୧୧/୨୬ 
ଆନଦ-ସିନ୍ଧୁ-ମଧ୍ୟ ତବ ଵାସା .........................ଇ ୮/୧୫ 
ଆନନ ରହିତ ସକଲ ରସ ............................... ୧୩୧୪ 
ଇ 
ଇିମି କୂପଥ ପର ଜର 93 6850 5୧88 580୧ ® ୧/୧୯ 
ଇଷ୍ଟଦେଦି ମମ ବାଲକ .......... 8949) 002 00 ର 080 ୧୮/୬୬ 
ଭି 
ଭଶ୍ଵର ଅଂସ ଜୀ .....................ର... ୧୪/୫; ୧୬/୨୨ 
ଦ୍ଭ ହୁ 
ଉତ୍ତମ କେ ଅସ ବସ...............................----.. ୯/୨୨ 
ଉଦୟ କେତ ସମ .......................................-.. ୩/୧୬ 
ଉପଜା ଜ୍ଞାନ ଚରନ ......................................... ୨/୨୭ 
ଉମା ରାମ ସମ ହିତ ......................................... ୧୦/୧ 


ଉମା ରାମ ସୁଭାଉ ............................ ୪/୯; ୧୪; ୭/୨୧ 


ଉମା ସଂତ କଇ ଇହଇ ............................. ୧୨/୪, ୧୫ 
ଉର ପ୍ରେରକ ରଘୁବଂସ ................................... ୧୮/୬୬ 
ଉ 
ଉଧୌ ! ମନ ମାନେ କୀ ବାତ ........................... ୧୮/୬୬ 
ଏ 
ଏହି ତନ କର ଫଲ ...................... ୩/୧୦, ୩୪; ୭/୧୯ 
ଏକ ବାନି କରୁନାନିଧାନ ................... ୧୧/୫୪; ୧୨/୧୪; 

୧୮/୫୬ 
ଏକ ଭରୋସୋ ଏକ ବଲ .................. ୧୧/୫୪; ୧୮/୬୬ 

କ 

କପଟ ଗାଁଠ ମନ ମେଁ ....................................... ୧୬/୮୧ 
କବହୁଁକ କରି କରୁନା ............................ ୭/୨୬; ୧୬/୬ 
କରହିଁ ଜୋହାରୁ ଭେଟ ........................................ ୪/୬ 
କହ ରଘୁପତି ସୁନୁ ........................................... ୯/୩୩ 
କହ ହନୁମନ୍ତ ବିପତି ......................................... ୭/୧୬ 
କୀଚ କଟୋରା କୁମ୍ଭ ........................................... ୧/୨ 
କାଢୁ ହମାର ତାସୁ ହିତ ......:............................... ୪/୧୧ 
କାମ ଅଛତ ସୁଖ..................................... ୩/୩୭, ୩୯ 
କାମିହି ନାରି ପିଆରି ......................................... ୧୫/୯ 
କାହୁ କେ ବଲ ଭଜନ ..,.;;............................. ୧୮/୬୬ 
କୁଛ ଶ୍ରଦ୍ଧା କୁଛ ଦୁଷ୍ଟତା ...................................... ୪/୪୦ 
କୋଭ ହରିଜନ ଉବରେ ................................. ୧୮/୬୬ 
କୋଟି ବିପୁ ବଧ ......... 0 ମଶା ୭/୨୬; ୯/୩୦ 
କୋୟଲା ହୋୟ ନହୀ ................................... ୧୮/୬୪ 


ହିନ୍ଦୀପଦ୍ୟାନୁକ୍ରମଣିକା 


ଖ 
ଖୋଜ ପକଡ଼ ସୈଠେ ରହୋ ............................ ୧୮/୬୬ 
ଗ 
ଗଇ ମାରନ ପୂତନା ....................................... ୧୮/୬୬ 
ଗୃଢ଼ଉ ତତ୍ତ୍ଵ ନ ସାଧୁ .............................. ୪/୫; ୧୦/୧ 
ଗୋଧନ ଗଜଧନ ବାକିଧନ .............................. ୧୨/୧୪ 
ଘ 
ଘରୁ ଗୁରୁ ଗୃହ ପ୍ରିୟସଦନ ................................... ୯/୨୬ 
ଚ 
ଚଲତୀ ଚକ୍କଟୀ ଦେଖକର .................................. ୧୮/୬୬ 
ଚହୁଁ ଦିସି ଆରତି .......................................... ୧୩୮୧୩ 
ଚାଖ ଚାଖ ସବ ଛାଡ଼ିୟା ..................................... ୧୫/୯ 
ଚାହ ଗୟୀ ଚିନ୍ତା ମିଟୀ ....................................... ୩୮/୩୯ 
ଚିତ୍ର ଲିଖେ ଜନୁ ............................................... ୪/୬ 
ଚିଦାନଂଦମୟ ଦେହ .............................. ୪/୯; ୧୧/୫୨ 
ଚିନ୍ତା ଦୀନଦୟାଲ କୋ ................................... ୧୮/୬୬ 
ଚେତନ ଅମଲ ସହଜ୍................. ୪/୧୦; ୯/୩୧; ୧୩/୮୮ 
ଛ 
ଛିତି ଜଲ ପାକ ଜର ତର 9 / ୫୭ 
୍ 
ଜଗତ ପ୍ରକାସ୍ୟ ପ୍ରକାସକ .................................... ୧୫/୬ 
ଜଥା ଅନେକ ବେଷ ଧରି ................................ ୧୧/୪୯ 
ଜନ ଅଦଗୁନ ପ୍ରଭୁ ମାନ................................ ୧୮/୫୬ 
ଲଚ଼ କୋଟ ଲଗି, ଜର ର ୩୮୮ 
ଜବ ଦ୍ରଵୈ ଦୀନଦୟାଲୁ.................................... ୬୮/୪୨ 
ଜିବ ଇଗି ଗଳ ବଲ . ନର ନ ୧୫/୪ 
କାକେ ଚର ସୂର 55552 8605 3 000୦ 822%3005 9 ଜଜ ୧/୧୯ 
ଜାତି ପାତି କୁଲ ଧର୍ମ 5୨85 5୭ ୨୨୦ ୯/୩୩ 
ଚାଳି ଲିଖନ ସମା: 2025 କା ୧୮/୭୦ 
ଜାସୁ ସତ୍ୟତା ତ୍େେ ଜଡ଼ ........................ ୧୨/୩; ୧୩/୨୮ 
କାତି ନି ଚାହିଥି ୬” ୧୦୨୬ ୧୮/୬୬ 
କାହି ଗଗନ କରା. 2 ୧ 022୧ ୧୮/୬୬ 
ଳିତ ଦେଖୌ ତିତ ସ୍ୟାମମଇ ................................ ୭/୧୯ 
ଜିହ୍ନ କେଁ ରହୀ ଭାଵନା ................. 3888 ୭/୨୫ 
ଜିମି ପ୍ରତିଲାଭ ........................ ୩/୩୭; ୭/୨୦; ୧୪/୭; 
୧୫/୫; ୧୮/୨୭ 
ଜେ ଗ୍ୟାନ ମାନ ବିମତ୍ତ ............. ରାଇ € ୩1୧ 
ଜେନ କେନ ବିଧ ଦୀହୁଁ............... 15309000000000 0007 ୧୭/୨୨ 
ଜୋ ଅପରାଧୁ ଭଗତ ...................................... ...ଥ ୪/୮୮ 
ଜୋ ଜାକୋ ଶରଣୋ ଗହୈ ............................. ୧୮/୬୬ 
ଜୋ ଦସ ବୀସ ପଚାସ ................. ରଥରେଇଥିରଜଉଭଜଚ ୩୮୩୯ 
କୌ ନର ହୋଇ ଚରାଚର ............................ ;- ୭/୧୫ 
ତ 
ଚଢି ନି ନାରଦ ୪୦ ୭୦୭୭୭୦୭୩୨୩୭୩୭୯୨୩୭୫୩୪୪୦ , „ ୩/୮ 
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ତଦପି କରହିଁ ସମ ବିଷମ ................................... ୯/୨୯ 
ତନୁ ବିନୁ ପରସ .,. . ୦55. ୭+୭୭-୭୪୪୭୭୭୭୭୭୧୧୨୭୭୭୭୭୭୭୭ ୧୩/୧୪ 
ତାରା ବିକଲ ଦେଖି .......................................... ୨/୨୭ 
ତୁହୁରିହି କୃପୀ ................................ ୧୦/୧୪; ୧୫/୨୦ 
ତେଜ କୃସାନୁ ରୋଷ ........................................ ୩୮୧୬ 
ତ୍ୟାଗୀ ଶୋଭା ଜଗତ ମେଁ ................................... ୪/୧୯ 
ତେରେ ଭାଵୈ ଜୋ କରେ ............................... ୧୩/୮୮ 
ଦ 
ଦରିୟା ଦୂଷଣ ଦାସ .......................................... ୪/୧୧ 
ଦରିୟା ହରି କିରପା ............................................ ୪/୬ 
ଦୁସ୍ବାସନ କୀ ଭୁଜା ................... ଆ 0585 ୪/୬ 
ଦେସ କାଲ ଦିସି ............................................. ୩/୨୦ 
ଦ୍ରୁପଦ ସୁତା ନିରବଲ .......................................... ୪/୬ 
ଧ 
ଧର୍ମ ତେଁ ବିରତି ......................... ୪ 20509352 ୩/୧୯; ୧୫/୩ 
ଧର୍ମସୀଲ ବିରକ୍ତ ............................................... ୭/୩ 
ଧାନ ନହୀ ଧୀଣୌ ........................... ୧୬/୧୧; ୧୮/୧୨ 
ନ 
ନ କୁଛ ହମ ହଁସକେ ସୀଖେ ................................ ୧୩୮୭ 
ନଗନ ମୂରତି `ବାଲ ଗୁପାଲ ............................... ୧୮/୬୬ 
ନର ତନ ସମ ନହିଁ ................................. ୭/୧୯; ୮/୬ 
ନରକ ସ୍ଵର୍ଗ ଅପବର୍ଗ....................... ୭/୧୯; ୮/୬; ୧୫/୨ 
ନଵଧା ଭଗତି କହଉଁ ......................... ୧୬/୩; ୧୮/୪୭ 
ନିଦ ମହୁ ଏକଉ ରଜା ୧୬/୩ 
ନାଗ ଅସୁର ସୁର ............................................... ୪୮୬ 
ନାରାୟନ ବୌରୀ ଭଭ ଡୋଲୈ ......................... ୧୮/୬୬ 
ନିଜ ଅଗ୍ୟାନ ରାମ ପର ................................ ୧୫/୨୦ 
ନିଜ ଇଚ୍ଛୋ ପ୍ରଭୁ .............................................. ୪/୯ 
ନିଜ ପ୍ରଭୁମୟ ଦେଖହି ........................ ୭/୧୯; ୧୨/୧୩; 
୧୪, ୧୫; ୧୬/୩ 
ନିରଖ ନିଷାଦୁ ନଗର ..................................... ୧୮/୭୦ 
ନିଗୁଁନ ରୂପ ସୁଲଭ ............................................ ୭/ ୨ 
ନୀଚ ନୀଚ ସବ ତର ଗୟେ ............................. ୧୮/୪୫ 
ପ 
ପର ଦୁଖ ଦୁଖ ............... ୩/୩୪; ୫/୧୮; ୬/୩୨; ୧୬/୨ 
ପର ଦ୍ରୋହୀ ପର ଦାର ....................................... ୩୮/୧୬ 
ପାଗ ଭାଗ ଵାଣୀ ........ ଦୀ ଣା ଦନ ୧୪/୪ 
ପାପଞ୍ଜନ୍ତ କର ସହଜ...................................... ୧୬/୭ 
ପୁରୁଷ ନପୁଂସକ ନାରି .................................... ୧୨/୧୪ 
ପ୍ରଗଟ ଚାରି ପଦର ରର ୧୭/୨୨ 
ପୁଗଟ ସୋ ତିନ୍‌ ଏ ଏ ୨/୨୭ 
ପ୍ରାରବ୍ଧ ପହଲେ ରଚା ........... ର ୭ ୧୬/୧୧ 
ପ୍ରେମ ଭଗତି ଜଲ ବିନୁ .........:............ ୧୨/୨; ୧୩/୧୮; 


୧୬/୩; ୧୮/୫୫ 
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ବ ଲ 
ବଧ୍ୟୋ ବିଷୟ ସନେହ ତେ ................................. ୭/୩୦ । ଲାଭୁ କି କିଛୁ ହରି ........................................ ୧୫/୨୦ 
ବରନ ଧର୍ମ ନହିଁ ଆଶ୍ରମ .................................. ୧୭/୨୮ ଶ 
ବରୁ ଭଲ ବାସ ନରକ ................................... ୧୬/୧୯ ` ଶୋକ ଉସୀକା କୀଳିୟେ .................................... ୨/୨୭ 
ବହୁର ବଂଦ ଖଲ ଗନ ............................ ୧ ୨/୧୩-୧୪ ` ଶୁତି ସେତୁ ପାଲକ ............................................. ୪/୮ 
ବିଗରୀ ଜନମ ଅନେକ ..................................... ୧୫/୭ ସ 
ବଧ୍ ବସ ସୁଜନ .............................ଜଜଜଜଜଜ ୨୪ ୨. ସଂକର ସହଜ ସରୂପୁ) ଜା ପ୍ରା. 
ବିନା ବିଚାରେ ଜୋ କରୈ ............................... ୧୮/୨୫ ¦ ସଂସୂତ ମୂଲ ସୂଲପରଦ ନାନା ................................. ୭/୧୫ 
ବନୁ ପଦ ଚଲଇ .............................. .. ଜଜ ୧୩୮୧ ୪ । ସକଲ ପ୍ରକାର ଭଗତି ..................................... ୧୮/୪୭ 
ବପ୍ତ ଧେନୁ ସୁର ୩ ୭ ଷ୍ଣ ଗମ 17 ୩ 0୦୩) ୩୧07 ° ୪/୯ ସନମୁଖ ହୋଇ ଜୀତ ମୋହି ....... ୭/୧୫, ୨୬, ୨୮; ୯/୨୯, 
ବଷୟ କରନ ସୁର ... 5802 0 ନେ କ୍ର ୧୩/୧୭ ୩୦; ୧୬/୫; ୧୭/୨୨; ୧୮/୬୬ 
ବୁଝୈ ନ କାମ ଅଗନି ....................................... ୩୮/୩୭ । ସବ କର ପରମ ପ୍ରକାସକ ............................... ୧୩୧୭ 
ଦ୍ଭ ସବ ଜାନତ ପ୍ରଭୁ ପ୍ରଭୁତା ..................................... ନ.ନି. 
ଭଏ ପ୍ରଗଟ କୃପାଲା ........................................... ୪/୯ । ସବ ତେ ସୋ ଦୁର୍ଲଭ ......................................... ୭/୩ 
ଭଗତି ପଛ ହଠ କରି..................................... ୧୮/୬୬ । ସବ ମମ ପ୍ରିୟ ସବ .............................. ୯/୨୯; ୧୮/୬୬ 
ଭଗତି ହୀନ ନର ସୋହଇ .................................. ୯/୩୩ । ସବହି ମାନପ୍ରଦ ଆପୁ ଅମାନୀ ............ ୧୨/୧୩-୧୪; ୧୩୭ 
ଭଲେ ପଧାରେ ଲମ୍ବକନାଥ ................................. ୯/ ୨୫ ସହଜ ପ୍ରକାସରୂପ ଭଗ୍ାନା ............................ ୧୩, ୧୨ 
ମି ସହଜ ବିରାଗରୂପ ମନୁ ...................................... .. ୪/୬ 
୬) 8. . ମୋ ୬/୪୪ । ସାତଝ୍ଝ ସମ ମୋହି ମୟ ................................... ୯/ ୨୯ . 
ମି ଚହୁଁ ଦିସି ଡତତୃତୃତୃତୃତତତୃତତ୍ ଖୀ ୨୬ । ସାଧନ ଧାମ ମୋହ ....................................... ୧୮/୪୭ 
ନ ତ ୧ ୫ ର ବ୍‌ ର ତ ସାସତି କରି ସୁନି ୧୨୧୭ ଜକ: ୧ ୧୮୮୬୪ 
ମମ ହୃଦୟ ର 88 ଠା । ଚା ତ ୩ ୨ ୨ | ସୀମ କି ରପି ସକଇ ............................. ଜିତ ୯/୩୧ 
ମହାଦେତ୍ଧ ଅଛ୍ଗୁନ ର '"" "୦"୨୨୮୮୮ ୮୮" ୧୮୬୬ | ସୁନହୁ ତାତ ମାୟା କୃତ ................................... ୧୪/୨୨ 
ମିଟୀ ନ ମନ କୀ ବାସନା .................................. ଜାମ୍‌ ୍‌ଵ୍‌ଵ ୮ 
ଦା କୋରି ` ୬/୧୧ | ସନୁ ଖଗେସ ନହିଁ କଛୁ .................................. ୧୦/୩୪ 
2 15 ° 5525: 5: ::3:5: 220 ସୁନୁ ମୁନି ତୋହି କହଉଁ ..................................... ୧୨/୫ 
ମୁରତି ମଧୁର ମନୋହର ....................................... ୪/୬ | “= 
ମେରେ ତୋ ଗିରଧର ଗୋପାଲ ............................. ଧା ୬ ଖେଲ ୪୦ ୬୩ 
। ସୁମତି କୁମତି ସବ କେ ............. ୯/୩୦; ୧୬/୬; ୧୮/୧୪ 
ମୈ ଅରୁ ମୋର ତୋର ................................... ୧୦/୪୧ 
3 ସୁନ ବୀଚ ଦସକଂଧର........................................ ୧/୧୯ 
ମୈ ତୋ ହୁଁ ଭଗତନ କା ..................... ୧୫/୭: ୧୮୮୫୭ |. ୭କ ସତ ପତି ମା ତ 
ମୈ ନର-ରାଚୀ ନା ଲଖୀ ................................ ୧୮/୬୬ ର ` ୧ ® 550773540:070/755%%% 
ମୋରେ ଅଧ୍ରକ ଦାସ ପର ................................... ୭/୨୧ । ସେହିତ ବିଷୟ ବବଧ ଉତୃତତଉତତଉଭତତତତତତତତତତ ୧୫/୨ 
ମୋରେ ପ୍ରୌଢ଼ ତନୟ ସମ ‰...................... ୧୨/୫, ୨୦ | ସେଵିଛହି ଲଖନୁ ସୀୟ................................ଜତତ ୫୮୧୮ 
ୟ ସୋ ଦସସୀସ ସ୍ଜାନ ..................................... ୧/୧୯ 
ୟହ ବିନତୀ ରଘୁବୀର.................................. ୧୮୮୬୬ ସୋଇ ଅତିସୟ ପ୍ରିୟ 5350) 2000 0%00) 5 0000000 2 00)2900 00୭0 ୨ ୧୬/୩ 
ୟହ ହମାରି ଅତି............................................. ୩୧୬୭ ସୋର କାନର ୧ ୨୨5 ୪୨) ୭9 5); ୧ ୦୧ ୪) ୧ ୫156 
ୟହି ଦରବାର ଦୀନକୋ ଆଦର ............................. ୭/୧୮ _ ହ 
ୟା ବ୍ରଜରସ କୀ ପରସ................................... ୧୮/୬୬ ଛା ର ସସ ଯଯଯ ଷଜୟପୟଯେଁ। ଏ 
ର ରି-ଡର, ଗୁରୁ ଡର ........................................ ୧୬/୮୧ 
ରହତି ନ ପୁଭୁ ଚିତ ................... ୪୮୧୧; ୬/୪୪; ୭/୧୫; ` ହରି ଦୂରଲଭ ନହି ଜଗତ ମୌ............................... ୮୮୧୪ 
୯/୩୦; ୧୮/୫୬, ୬୬ ହର ଅନଂତ ହର କଥା ୭୭ ୫୭୭୭୧୭୭୭୭୫୭୫୭୭ + ବକଳ କର ୧୦/୪୦ 
ରାମ କୀହ୍ମ ଚାହହିଁ ............. ହବ ୯/୩୪; ୧୮/୬୬ । ହରି ସେ ତୂ ଜନି ହେତ କର ............................... ୮/୧୪ 
ରାମ ମରେ ତୋ ମ..................................ଝ.ଚ ୧୬/୧ | ହେତୁ ରହତ ଜଗ ଜୁଗ ....... ୪/୮; ୫/୨୯; ୧୨/୧୩; ୧୮/୬୬ 
ରୋମ ରୋମ ପ୍ରତି ଲାଗେ ...... ୪/୬; ୧୦/୪୨; ୧୧/୭, ୧୫ | ହୈ ସୋ ସୁନ୍ଦର ହୈ ସଦା ................ 80/200/910% ୧୫/୧୧ 


ରାମ ସଜଳିଦାନନ୍ଦ ଦିନେସା ................................ ୧୩/୧୨ | ହୋଇହି ସୋଇ ଜୋ ରାମ ............................... ୧୮/୬୬ 


ନାମାନୁକ୍ରମଣିକା 


ଅଇଂଦ-୪/୧୧ 
ଅଇିରା-୧୦/୧୨-୧୩ 
ଅଗସ୍ତ୍ୟ ୨/ ୨ ୪ 
ଅଗ୍ନିଦେବ-୧/ ୧୪; ୧୦/୨୩; ୧୫/୧୨ 
ଅଜାମିଲ- ୬/୪୦; ୮/୫; ୯/୩୦ 
ଅର୍ଜୁନ- ୨/୩ ଟି.; ୪/୧, ୩, ୧୧, ୫/୧; ୧୦/୧ ପରି., ୧୬, 
୩୭; ୧୧/୪୧-୪ ୨; ୧୬/୫ ମା,; ୧୮/୫୮, ୬୬ ବି., ୭୪ 
ଅର୍ଯ୍ୟମା- ୧୦/ ୨୯ 
ଅଶ୍ଵପତି--୪/ ୨ 
ଇ 
ଇନ୍ଦ୍ଦ୧/୧୪; ୩୧୪; ୬/୩୨; ୭/୧୯; ୮/୧୬, ୯/୨୦, 
୨୨ ପରି.; ୧୦/୨୨; ୨୭; ୧୧/୩୫; ୧୫/୧୨; 
୧୬/୮୨; ୧୭/୨୨ 
ଦ୍ଭ 
ଉତ୍ତଙ୍ୟ--୩/ ୨ ୨ ପରି.; ୪/ ୯ 
ଉତ୍ତରା-୭/୧୬ 
ଭଵବ - ୨/୩୮; ୭/୧୬; ୧୦/୩୯; ୧୮/୬୪, ୬୬, ୭୬ ପରି. 
ଭର୍ବଶୀ- ୧୬/୮୫; ୧୮/୩୬ 
କ 
କଂସ-୭/୨୭ 
କପିଳ- ୧୦/୨୬ 
କରମାବାଇ -୯/୩ ୨ 
କରମୈତୀ -୯/୩୨ 
କର୍ଣ ୧୧/୨୬ ଟି.; ୧୮/୬୬, ୭୩ 
କର୍ଣ୍ପପିଶାଚିନୀ-୯/ ୨ ୫ ବି. 
କାକଭୁଶୁଣ୍ଡି‹ ୧୦/୩୪; ୧୮/୬୬ ବି. 
କାମଧେନୁ - ୧୦/୨୮ 
କୁନ୍ତୀ-୧/୧; ୩୮୧୬; ୬/୩୫; ୯/୩୨ 
କୁବେର- ୧୦/୨୩ 
କୌସଲ୍ୟା- ୧୧/୪୭; ୧୮/୭୭ 
ଖ 
ଖାଣ୍ଡବବନ-- ୧/ ୧୪ 
ଗ 
ଗଙ୍ଗା ୩/୩୪; ୪/୧୧; ୮/୫, ୧୦/୩୧; ୧୨/୧୬; ୧୫/୩, 
୬, ୮; ୧୮/୧୭ ପରି., ୪୫, ୪୬ ପରି. ୬୧ 
ଗଜେନ୍ଦ୍ର-୭/ ୧୬; ୯/୨୬, ୩୨ 
ଚାଣେଶ-୪/ ୧୮ ପରି.; ୯/୩ ପରି. 
ଗନ୍ଧର୍ବ-୧୧/୨୨ 
ଗରୁଡ଼ ୧୦/୩୦; ୧୮/୬୬ ବି... 
ଗୋପିର୍ୟା-୨/୬୫; ୪/୬; ୬/୪୦; ¦୭/୧୬, ୧୭, ୨୭; 
୯/୩୨; ୧୦/୯, ୧୧ ବି., ପରି;; (୧୧/୨୪; ୧୮/୬୬ ବି. 
ଗୋବର୍ଵନ--୧/୧୪; ୪/୬; ୧୧/୩୩ 


ଚ 
ଚନ୍ଦ୍ରମା-୭/୮; ୧୦/୨୧; ୧୫/୧୨, ୧୩ 
ଚିତ୍ରରଥ- ୧୦/୨୬ 
ଚୈତନ୍ୟ ମହାପ୍ରଭୁ ୧୮/୭୧ 

ଜ 
ଜଟାୟୁ-୯/୩୨ 
ଜନକ -୩/୨୦; ୪/୨, ୬; ୧୦/୪-୫ 
ଜୟଦ୍ରଥ- ୧୧/୩୪ 

ତ 
ତାରା- ୨/୨୭ 
ତୁକାରାମ- ୧୮/୬୬ ବି. 
ତୁଳସୀଦାସ- ୧ ୨/୧୩-୧୪ ପରି.; ୧୮/୬୬ 


ତୁଳାଧାର--୯/୩୨ 

ତୃଣାବର୍ତ -୪/୬ 

ଦଧୀଚି-୬/୩୨; ୧୦/୨୮; ୧୬/୨ 
ଦମୟନ୍ତୀ-- ୨/ ୧ ୪ 

ଦଶରଥ-୪/ ୧୧ 


ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ-୧/୨, ୧୦, ୧୯; ୩/୩୬ 

ଦୁଷ୍ୟନ୍ତ୩/୩୪ ଟି.; ୧୨/୧୪ 

ଦେବହୂତି--୯/୩ ୨ 

ଦେବୀ-୪/୧୬ 

ଦ୍ରୋଣାଚାର୍ଯ୍ୟ - ୧/୩୮; ୨/୪; ୧୧/୨୬ ଟି. 

ଦ୍ରୌପଦୀ-୪/୬; ୭/୧୬; ୯/୩ ପରି., ୨୬, ୩୨; ୧୨/୫; 
ବି.; ୧୮/୧୨, ୬୬ ବି. 


ଧ 
ଧୁବ-୭/୧୬; ୧୧/୫୪ 

ନ 
ନନ୍ଦ-ଭପନନ୍ଦ- ୧/୧୪ 
ନର-ନାରାୟଣ- ୨/୨ ୫ 
ନଳ-୩/୩୪ 


ନାମଦେବ--୯/୨୪ ଟି., ୨୫ ଟି. 
ନାରଦ-୩/୧୧; ୭/୧୯; ୧୦/୧୨-୧୩, ୨.୬ 
ନିଷାଦରାଜ--୭/ ୨ ୨; ୯/୩୨; ୧୮/୭୦. 

ପ 


ପଞ୍ଚଳନ- ୧/୧୫ 

ପାର୍ବତୀ-୫/୧୨; ୧୨/୮; ୧୫/୧୨; ୧୮/୬୬ ବି. 
ପୂତନା -୪/୬; ୧୮/୬୬ ବି, 

ପ୍ରହ୍ଲାଦ- ୧୦/୩୦; ୧୧/୪୯; ୧୩/୮୭ ବି: 


ଫ 


..ଫୁଲୀବାଲଛ-- ୯/୩ ୨ 
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ବ ବିଦୂର--୯/୩୨ 
ବଦ୍ରୀନାରାୟଣ-୧/୪୬; ୧୬/୩ ବିଦୁରାଣୀ-୪/ ୧୧ ପରି.; ୯/ ୨୬ 
ବଳରାମ -୬/୩୦ ବିଭୀଷଣ-୭/୨୨; ୧୧/୫୪; ୧୮/୬୬ ବି. 
ବିଲ୍ଵମଙ୍ଗଳ-୬/୪୦; ୭/ ୨୭ ବିଶ୍ଵାମିତ୍ର-୪/୧୧ 
ବୃହସ୍ତତି- ୧୦/୨୪, ୪୧ ବିଶ୍ବଵେଦେବ- ୧୧/୨୨ 
ବୃହା-୩୮୧୦-୧୧, ୧୪; ୪/୬; ୬/୩୦, ୭/୩୦; ୮/୧୬; | ବିଷୁ-୭/୩୦; ୧୦/୨୧; ୧୧/୧୫, ୧୭, ୪୬, ୫୧-୫୨; 
୧୭, ୧୮, ୨୦, ୨୨, ୨୪; ୯/୭, ୧୭; ୧୦/୬, ୧୩/୧୬ 


୩୩ ଟି., ୧୧/୧୫; ୧୩/୧୬; ୧୪/୩; ୧୫/୧ 
ବ୍ରହ୍ମା- ବିଙ୍ଣୁ3ମହେଶ ୧୧/୧୫; ୧୩/୧୬ 
ଦ୍ଭ 
ଭରତ ମୁନି -୬/୪୦; ୧୪/୧୫ 
ଭୀଷୁପିତାମହ -୧/୧୨; ୨/୪; ୩/୩୪; ୮/୨୫ ବି.; ୯/୩୧; 
୧୧/୨୬ ଟି., ୪୭; ୧୮/୪୬ 
ଭୁଗୁ-୧୦/୧୨-୧୩, ୨୫ 
ମ 
ମଧୁସୂଦନାଚାର୍ଯ୍ୟ -୭/୩୦ ବି. 
ମନୁ-୫/୧୨; ୧୦/୬ 
ମରୁତ - ୧୦/୨୧; ୧୧/୬ 
ମାର୍କଣ୍ଡେୟ ୧୦/୧୨-୧୩ 
ମୀରାବାଭ--୭/ ୧୯; ୯/୩୨; ୧୮/୬୬ ବି. 
ଯମରାଜ-- ୮୮ ୧୬; ୯/୫; ୧୦/୨୯; ୧୧/୩୯ 
ଯଶୋଦା-- ୧୧/୧୩; ୪୭; ୧୮/୬୬ ବି., ୭୭ 
ଯଜ୍ଞବଲା -୨/୨୪ 
ଯୁଧ୍ଧଷ୍ଟର-୧୮/୧୨, ୪୪ 


ରନ୍ତିଦେବ--୯/ ୨ ୬ 

ରାଧା (ଶଜୀ)-୪/୬; ୬/୩୧; ୯/୩୪ 

ରାମ-୩୨୬, ୩୪; ୪/୬, ୯, ୧୧; ୭/୨୨; ୧୦/୪-୫, 
୩୧; ୧୮/୪୬ ପରି., ୬୬ ବି., 

ରାବଣ-୧/୧୯; ୧୬/୧ 


ରୁକ୍ଷିଣୀ-୪/୬ 


ର 


ଲ 
ଲକ୍ଷ୍ମଣ-୫/ ୧୮ ବି.; ୧୮/୭୦ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀ୨ ୧୮/୬୬ ବି. 

ବ 
ବରୁଣ- ୧୦/୨୯; ୧୧/୩୯ 
ବଶିଷ୍- ୧୦/୪୧ 
ବାମନ ୧୦/୨୧ 
ବାରାହ--୬/୧୧ 


ବାଲ୍ପୀକି-୯/୩୦ 
ବାସୁକି- ୧୦/୨୮ 


ବୁନ୍ଦାବନ-୧୧/୪ ୯ ପରି. 
ବେଦବ୍ୟାସ-- ୧/ ୧ ଅବ.; ୧୦/୧୨-୧୩, ୩୭; ୧୧/୯ ପରି.; 
୧୮/୪୪, ୭୫ 
ଖ 
ଶଙ୍କର - ୧୦/୨୩, ୨୫; ୧୧/୧୫; ୧୩/୧୬ 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟ- ୨/୪୮ 
ଶକଟାସୁର `୪/୬ 
ଶକୁନ୍ତଳା-୧୨/୧୪ 
ଶତରୂପା-୫/ ୧୨; ୧୨/୮ 
ଶବରୀ--୯/୨ ୬, ୩୨; ୧୮/୪୭ ବି. 
ଶିଶୁପାଳ -୭/ ୨ ୭ 
ଶୁକଦେବ--୪/ ୨ 
ଶୁକ୍ରାଗର୍ଯ୍ୟ ୧୦/୩୭ 
ଶେଷନାଗ--୧୦/ ୨୯ 
ସ 
ସଞ୍ୟ--୧/୧, ୧୦; ୯/୩୨; ୧୧/୯, ୪୯; ୧୮/୭୫-୭୭ 
ସମ୍ଭାଳୀ -୬/ ୨୧ 
ସଂବରିକ-୧୪/ ୨ 
ସତ୍ୟକାମ-- ୧୩୮ ୨ ୫ ପରି. 
ସଦନ କସାଭ--୯/୩୦ 
ସନକାଦି-୪/୯; ୫/୧୯; ୭/୧୯; ୧୦/୬; ୯, ୧୨-୧୩ 
ସପ୍ତରଷି-୧୦/୬ 
ସମାଧୁ- ୯୯/୩୨ 
ସାଧ୍ୟ-- ୧୧/୨୨ 
ସୀତା- ୨/୫; ୪/୬; ୧୬/୧; ୧୮/୬୬ ବି. 
ସ୍ଗ୍ରୀବ-୭/୨ ୨ 
ସୁନୟନା--୧୦/୪¬୫ 
ସୁମେରୁ-୧୦/୨୩ 
ସୁରଦାସ- ୧୮/୬୬ ବି. 
ସୂର୍ଯ୍--୪/୧; ୭/୮; ୯/୧୯; ୧୦/୨୧; ୧୩/୨୯; 
୩୩; ୧୫/୬, ୧୨ 
ସ୍ୂନ୍ଦ (କାର୍ତିକେୟ ୧୦/୨୪ 
ହ୍ର 
ହନୁମାନ-୧/ ୨୦; ୨/୫; ୧୮/୬୬ ବି. 
ହରିଶନ୍ଦ-୩/୩୪, ୩୫ 


ହିମାଳୟ--୧୦/୨୫ 


ଓ. ସଂ < ୮ 5. ` 


ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନା --ଏକ ଅକ୍ଷୌହିଣୀ ସେନାରେ ୨ ୧, ୮୭୦ ରଥ, 
୨୧,୮୭୦ ହାତୀ, ୬୫, ୬୧୦ ଘୋଡ଼ା ଏବଂ 
୧,୦୯,୩୫ ୦ ପଦାତିକ ସୈନ୍ୟ ଥାନ୍ତି | ( ୧/୩ଟି. ) 

ଅନ୍ନଚଂଜୀବନଧାରଣ କରି ରହିବା ପାଇଁ ଯାହା ଖୂଆଯାଏ ତାକୁ ଅନ୍ନ 
କୁହାଯାଏ | (୩୧୪) 

ଅଭିମାନ-ଅହଂକାର ଭଳି ବିଷୟକୁ ନେଇ ସ୍କୁଳ, ସୁକ୍ଷ୍ୁ ଏବଂ କାରଣ 
ଶରୀରକୁ ନେଇ ବଡ଼ପଣ ଅନୁଭବ କରିବା । ( ୧୬/୪) 

ଅମର୍ଷ--କାହାରି ଉନ୍ନତି କାହାକୁ ଅସହ୍ୟ ହେବା । (୧୨/୧୫) 

ଅର୍ପଣ- ପ୍ରକୃତରେ ଯାହାର ଜିନିଷ ତାକୁ ଆଦରପୂର୍ବକ ଫେରସ୍ତ ଦେବା 
ତାହାକୁ “ ଅର୍ପଣ' କୁହାଯାଏ । ( ୯/ ୨ ୭ ପରି.) 

ଅସୁର -ଯିଏ ବଞ୍ଚି ରହିବାକୁ ଗ୍ରହୁଛି, ବଞ୍ଚି ରହିବାରେ ଯାହାର ଆଗ୍ରହ 
ଅଛି, ଏପରି ଲୋକକ୍୍‌ୀ--“ଅସୁଷୁ ପ୍ରାଣେଷୁ ରମନ୍ତେ ଇତି 
ଅସୁରାଃ ୮ (୧୬/୫) 

ଅହଂକୂୃତି- ଶରୀର ସହିତ ତାଦାତ୍ୟୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାର ଶାରୀରିକ କ୍ରିୟାକୁ 
ନେଇ ' ମୁଁ କରୁଛି: _ଏପରି ଭାବ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ଏହାକୁ “ ଅହଂକୃତି' 
କହନ୍ତି । (୧୮/୧୭) 

ଅହଂପୁରା- ଗାଢ଼ ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠିବାମାତ୍ରେ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ନିଜ “ସତ୍ତା' ( ଅସ୍ତିତ୍ତୁର ଆଭାସ ମିଳେ, ଏହାକୁ 'ଅହଂପୂୁରି' 
କହନି। (୧୮/୧୭) 

ଅହିଂସା--( ୧) ମନ, ବାଣୀ ଏବଂ ଶରୀରରେ କେବେ କାହାକୁ ଟିକିଏ 
ହେଲେ ଦୁଃଖ ନ ଦେବା । (୧୩୮୭) 
( ୨) ଶରୀର, ମନ, ବାଣୀ, ଭାବ ଇଚ୍ୟାଦି ଦ୍ଵାରା କୌଣସିମତେ 
କାହାରି ଅନିଷ୍ଟ ନ କରିବା ଆଉ ଅନିଷ୍ଟ ନ ଚାହିଁବାକୁ ଅହିଂସା 
କୁହାଯାଏ ¡| ( ୧୬/୨) 

ଆତତାୟୀ-ଓଯିଏ ନିଆଁ ଲଗାଏ, ଯିଏ ବିଷ ଦିଏ, ଯିଏ ହାତରେ ଶସ୍ତ୍ର 
ଧରି ମାରିବାକୁ ଉଦ୍ୟତ ହୁଏ, ଯିଏ ଧନ ଅପହରଣ କରେ, 
ଯିଏ ଭୁମି (ରାଜ୍ୟ) ଅପହରଣ କରେ ଏବଂ ଯିଏ ପର ସ୍ତ୍ରୀକୁ 
ଅପହରଣ କରେ, ଏ ଛଅଳଜଣଙ୍କୁ ଆତାତୀୟୀ କୁହାଯାଏ । 
(୧/୩୬) 

ଆଧୂ ଏବଂ ବ୍ୟାଧୂ- ମନର ଚିନ୍ତା “ ଆଧଂ (ମାନସିକ ରୋଗ) ଅଟେ 
ଏବଂ ଶରୀରର ରୋଗ ` ବ୍ୟାଧ” ( ଶାରୀରିକ ରୋଗ) ଅଟେ । 
ଆଧ୍ର ମଧ୍ୟ ଦୁଇ ପ୍ରକାରର ( ୧) ପାଗଳାମି, ( ୨) ଚିନ୍ତା, 
ଶୋକ, ଭୟ, ଉଦ୍ବେଗ ଆଦି | (୭/ ୧୬ ଟି.; ୧୮/୧୨) 

ଆର୍ଜବ-ଶରୀର, ବାଣୀ ଇତ୍ୟାଦିରେ ସରଳ ବ୍ଯବହାର କରିବା ଏବଂ 
ମନରେ ଛନ୍ଦ, କପଟ ଇଚ୍ୟାଦି ଦୁର୍ଭାବ ନ ରହିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସାଦାସିଧା ଭାବ ରହିବାର ନାମ “ ଆର୍ଜବ” । ( ୧୮/୪ ୨ ) 

ଆସନ୍ତି_ ନିଜ ସ୍ବରୂପର ବିଜାତୀୟ, (ଜଡ ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ ପଦାର୍ଥ 
ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ। (୩/୧୯) 

ଭଶ୍ଵର--'ଭଶ୍ଵର' ଶବ୍ଦଟି ସଗୁଣର ଛାଚକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ। 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା ଶାସନକର୍ତ୍ତା । (୧୫/୧୭). 

ଉଦାସୀନ -ଭଦାସୀନ ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ଉତ୍‌। ଆସୀନ୍‌ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉପରେ 
ବସିଥିବା, ତଟସ୍ଥ, ପକ୍ଷପାତ ରହିତ | (୧୨/୧୬) 


ପାରିଭାଷିକ ଶବ୍ଦାବଳୀ 
(ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ ଅନୁସାରେ) 


ଉଦ୍‌ବେଗ-ପାହାଦ୍ଵାରା କୌଣସି ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍‌ବେଗପ୍ରାପ୍ତ (କ୍ଷୁକ୍ଧ) ହୁଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଯେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ପ୍ରଣୀ ଦ୍ଵାରା ଉଦ୍‌ବେଗପ୍ରୀପ୍ତ 
ହୁଏ ନାହିଁ ତଥା ଯେ ହର୍ଷ, ଅମର୍ଷ (ଇର୍ଷା, ଭୟ ଓ 
ଉଦ୍‌ବେଗଶୂନ୍ଯ, ସେ ମୋର ପ୍ରିୟ | (୧୨/୧୫) 

ରଷି-_ରଷ୍‌' ଧାତୁର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ | ସେହି ଜ୍ଞାନ (ବିବେକ)କୁ 
ମହତ୍ତ୍ଵ ଦେବାମାନଙ୍ଗୀ 'ରଷି” କୁହାଯାଏ | (୫/ ୨୫) 

କରଣ--ସମୁଦାୟ ତେରଟି କରଣ ରହିଛି | ପାଣି, ପାଦ, ବାକ୍‌, 
ଉପସ୍ସା ଓ ପାୟୁ ନାମକ ପାଞ୍ଚଟି କର୍ମେନ୍ଦ୍ରିୟ ଏବଂ ଶ୍ରୋତ୍ର, 
ଚକ୍ଷୁ, ତୃକ୍‌, ଇସନା ଏବଂ ଘ୍ରାଣ ନାମକ ଏ ପାଞ୍ଚଟି ଜ୍ଞାନେଦ୍ରିୟ 
ଅଛି--ଏ ଦଶଟି ବହିଃକରଣ ଅଟେ | ମନ, ବୁଝି ଓ ଅହକୀର ¬ 
ଏ ତିନୋଟି “ଅନ୍ତଃକରଣ” ଅଟେ | (୧୮/୧୪) 

କଉିବ୍ୟ _(୧) ଯାହା କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ ଯାହା କରିବା ନିହାତି 
ଆବଶ୍ୟକ, ତାହାକୁ 'କରଁବ୍ଯ' କହନ୍ତି | (୩/୧୯) 
( ୨) କେବଳ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ହିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ କରାଯାଉଥୁବା 
କର୍ମ ହିଁ କର୍ତବ୍ୟ ପଦବାଚ୍ୟ । ଯେଉଁ କର୍ମ ନିଜର ସ୍ବାଥ୍ଥ ପାଇଁ 
କରାଯାଏ, ତାହା 'କର୍ବ୍ଯ'ରେ ଗଣା ନୁହେଁ, ବରଂ ତାହା 
କେବଳ '“କର୍ମ' ଅଟେ | (୪/୩ ୧) 

କାମ- (୧) ବସୁ, ବ୍ଯକି ଏବଂ କ୍ରିୟାଠାରୁ ସୁଖ ଚାହିଁବା | (୩/୩୭ ପରି.) 
(୨) ନାଶବାନ୍‌ ସଂସାରରେ ଅଳ୍ପମାତ୍ରାର ମହତ୍୍‌ବୂଦ୍ଧି ରହିବା 
ହିଁ କାମ | (୩/୩୯) 

କାମନା-- ଅପ୍ରାପ୍ତକୁ ପାଇବା ପାଇଁ ଇକ୍ଥା ହେବାକୁ “କାମନା” କହନ୍ତି | 
ଅନ୍ତଃକରଣରେ ଗ୍ବପି ହୋଇ ରହିଥିବା ନାନାପ୍ରକାର ସୃକ୍ଷ୍ମ 
କାମନାକୁ 'ବାସନା' କହନ୍ତି | ନାନାପ୍ରକାର ଜିନିଷର ଆବଶ୍ଯକତା 
ଅନୁଭବ ହେବା ସ୍ପୃହା” ଅଟେ । କୌଣସି ଜିନିଷ ବେଶ୍‌ 
ଭଲ ଓ ପ୍ରିୟ ବୋଲି ମନେହେବାକୁ “ଆସକ୍ତି' କୁହାଯାଏ | 
କୌଣସି ବସ୍ତୁ ମିଳିବ ବୋଲି ମନରେ ସମ୍ଭାବନା ରଖିବା 
“ଆଶା” ଅଟେ ଏବଂ ତାହା ଆହୁରି ଅଧୂକ ମିଳୁ ବୋଲି 
ଭାବନା ରଖିବାକୁ “ଲୋଭଂ ବା 'ତୃଷ୍ଣା' କହନ୍ତି | ଉପରୋକ୍ତ 
ସବୁକିଛି “କାମ'ର ହିଁ ଅନେକ ରୂପ ବୋଲି ବୁଝିବାକୁ ହେବ | 
(୩/୩୯) 

କାରକ ପୁରୁଷ ଭଗବାନକ୍ୁ ପ୍ରାପ୍ତ କରିଥିବା ଏବଂ ଭଗବାନକା ଧାମରେ 
ବିରାଜିତ ମହାପୁରୁଷ । (୪/୮ ଟି.) 

କୁଟସ୍କୁ ଯେଉଁମାନେ କୂଟ (ସୁନାରିମାନେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିବା ଏବଂ 
ବସ୍ତୁ ଯାହାକି ସର୍ବଦା ସିର) ପରି ସର୍ବଦା ସ୍ଥିର ରୂହନ୍ତି 
ଂକୂଟବତ଼ ତିଷ୍ଠ ତୀତି କୃଟସଃ' | (୬/୮) 

କ୍ଷଣ- ପଦ୍ମପତ୍ରରେ ଛୁଞ୍ଚିଟିଏ ଫୁଟାଇବାକୁ ଯେତିକି ସମୟ ଲାଗେ 
ତାହା ହେଉଛି ତିନି କ୍ଷଣ ଲାଗେ । ପ୍ରଥମ କ୍ଷଣରେ ସ୍ପର୍ଶ, ବ୍ବିତୀୟ 
କ୍ଷଣରେ ଛେଦନ ଏବଂ ତୃତୀୟ କ୍ଷଣରେ ଆରପଟକୁ ବାହାରିଯିବା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଛୁଞ୍ଚିମୁନଟି ଆରପଟକୁ ବାହାରିଯିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତିନି କ୍ଷଣ 
ଲାଗିବ | ( ୧୫/ ୧ଟି.) 

କ୍ଷମା- ବିନା କାରଣରେ ଅପରାଧ କରିଥିବା ବ୍ୟକ୍ତଲ୍ତୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବାର 
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ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାର ଅପରାଧ ସହିଯିବା ଏବଂ । ଦାନ-ଲୌକିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନିଜର ମନେ କରାଯାଉଥୁବା ବସ୍ତୁଗୁଡ଼ିକୁ 


କ୍ଷମା କରି ଦେବା | ( ୧୬/୩) 
ଗତି ଏହାର ୩ଟି ଅର୍ଥ ହୋଇପାରେ--ଜ୍ଞାନ, ଗମନ ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତି | 
(୭/ ୧୮ ପରି.) 
ଚେତନ ଏବଂ ଜଡ଼-ଯିଏ ନିଜକୁ ତଥା ଅନ୍ୟକୁ ଜାଣେ ସେ “ଚେତନ 
ଅଟେ ଏବଂ ଯିଏ ନିଜକୁ ତଥା ଅନ୍ୟକୁ ମଧ୍ୟ ଜାଣେ ନାହିଁ, 
ସେ ଜଡ଼ ଅଟେ | (୭/୨୦ଟି.) 
ଜଗତ୍‌-ପରିବର୍ତନଶୀଳ ସଂସାର ହିଁ ଜଗତ ଅଟେ । 
ଜଗତ୍‌ |” (୭/୬) 
ଜାତି ଜାତି” ଶବ୍ଦଟି “ଜନି ପ୍ରାଦୁର୍ଭାବେ' ଧାତୁରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି, 
ଯାହା କି ଜନ୍ମରୁ ଜାତି ଧରାଯାଏ ବୋଲି ପ୍ରମାଣିତ କରିଥାଏ। 
କର୍ମରୁ ତ “କୃତି” ଶବ୍ଦ ତିଆରି ହୁଏ, ଯାହା କି “ଡୁକୃଞ୍‌ 
କରଣେ' ଧାତୁରୁ ସୂଣ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ଅବଶ୍ୟ ଏହା ସତ୍ୟ 
ଯେ କୌଣସି ଜାତିର ସବାଙ୍କିଣ ରକ୍ଷା ସେହି ଜାତି ଅନୁସାରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ହିଁ ହୋଇଥାଏ । (୪/୪୪ ପରି.) 
ତପ-ଭୋକ- ଶୋଷ, ଥଣ୍ଡା- ଗରମ, ବର୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି କରିବା ମଧ୍ୟ ଏକ 
ପ୍ରକାର ତପ, କିନ୍ତୁ ଏହି ତପରେ ଜାଣିଣୁଣି ଭୋକଶୋଷ 
ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସହ୍ୟ କରାଯାଏ । ବାସ୍ତବରେ ସାଧନା ମାର୍ଗରେ ବା 
ଜୀବନ-ନିର୍ବାହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଶ, କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ 
ନେଇ ଯେଉଁ କଷ୍ଟ, ବିପଦ, ବାଧାବିଘ ଇତ୍ୟାଦି ଆସେ, ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
ପ୍ରସନ୍ନ ମନରେ ସହ୍ୟ କରିବା ହିଁ “ତପ” । କାରଣ ତପରେ 
ପୂର୍ବକୃତ ପାପ ନାଶ ହୁଏ ଏବଂ ସାଧକଠାରେ ନୂତନ 
ସହନଶୀଳତା ଓ ନୂତନ ବଳ ଆସେ |। (୧୬/୧) 
ଦମ- ¬ (୧) ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଙକୁ ବିଷୟରୁ ଦୂରେଇ ନେବା | (୪/୩୩) 
(୨) ଯେଉଁ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ମାଧ୍ଯମରେ ଯେତେବେଳେ ଯେଉଁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଗ୍ବହିଁବା, ତାହାକୁ କରିବା ଏବଂ ଯେଉଁ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟକୁ ଯେଉଁଠାରୁ ଦୂରେଇ ନେବାକୁ ଗ୍ଵହିବା, ଦୂରେଇ 
ନେବା-- ଏହିଭଳି ଇନ୍ଦ୍ରିୟମାନଭୁ ନିଜ ଅଧୀନରେ ରଖିବାକୁ 
ଂଦମ' କହନି | (୧୮/୪୨) 
ଦମ୍ଭ ମାନ, ବଡ଼ିମା, ପୁଜା, ପ୍ତିଷା ଇତ୍ୟାଦି ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ, 
ନିଜର ସେପରି ସ୍ଥିତି ନ ଥଲେ ମଧ୍ୟ ସେପରି ଦେଖାଇ ହେବାକୁ 
' ଦମା' କୁହାଯାଏ | ( ୧୬/୪) 
ଦୟା- ( ୧) ଅନ୍ୟକୁ ଦୁଃଖୀ ଦେଖି ସେମାନର୍କ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବାର 
ଭାବନା | (୧୬/୨) 
( ୨) ଭକ୍ତମାନେ ଭଗବାନବ୍କୀ ଦୟାର ଦୁଇ ରୂପ ମାନନ୍ତି-- 
କୃପା ଏବଂ ଦୟା। କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ ପାପଠାରୁ ଶୁଦ୍ଧ କରିବା 
ପାଇଁ ନିଜ ମନ ବିରୁଦ୍ଧ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପଠାଇବା “କୃପା' ଏବଂ 
ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ପଠାଇବା 'ଦୟା' | (୧ ୬/୨) 
ଦର୍ପ-( ଘମଣ୍ଡ) ଗର୍ବକୁ ଦର୍ପ କୁହାଯାଏ । ଧନସମ୍ପରି, ଜମିବାଡ଼ି, ଘର 
ପରିବାର ଇତ୍ୟାଦି ମମତାଯୁକ୍ତ ବସ୍ତୁ କାରଣରୁ ନିଜଠାରେ ଯେଉଁ 
ବଡ଼ପଣ ଅନୁଭବ ହୁଏ, ତାହା ହେଲା ' ଦପ' | ( ୧୬/୪) 


“ ଗଳ୍ଛତୀତି 


ସତ୍‌ପାତ୍ର ତଥା ସ୍ଥ୍ରାନ, କାଳ, ପରିସ୍ତିତି ଇତ୍ୟାଦି ବିଚାର କରି 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିତରଣ କରିବାକୁ 
“ ଦାନ” କହନ୍ତି | (୧୬/୧) 

ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର-ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ ବା ଗୋଟିଏ ବସ୍ତୁରେ ଦ୍ବୈତଭାବ ହେବା ହିଁ 
ଦ୍ଵନ୍ଦ ଅଟେ । ( ୨/୪୫ ଟି.) 

ଧମି-_“ଧର୍ମ' ଦୁଇ ପକାର-_୧. (କ) ଦାନ ଦେବା, ଜଳଛତ୍ର 
ଖୋଲିବା, ଅନ୍ତକ୍ଷେତ୍ର ସ୍ଥାପନ କରିବା ପ୍ରଭୂତି ପରୋପକାର 
କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ (ଖ) ବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଆଶ୍ରମ ଅନୁଯାୟୀ ଶାସ୍ତ୍ର ଦାରା 
ବିଧାନ କରାଯାଇଥୁବା ନିଜ ନିଜର କର୍ତବ୍ୟ କର୍ମକୁ ତତପ୍ପରତାର 
ସହିତ ପାଳନ କରିବା | (୨/୪୦) 
୨. ଧର୍ମ କୁହ ବା କର୍ତବ୍ଯ କୁହ-- ଉଭୟର ଅର୍ଥ ସମାନ | 

(୨/୩୯ ପରି.) 

ଧୃତି (ଧୈର୍ଯ୍ୟ-- (୧) ଯେତେ ଅନୁକୂଳ ବା ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ବିତି 
ଆସିଲେ ବି ସେଥୁରେ ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ନିଜ ଆମ୍ପସ୍ବରୂପରେ 
ସ୍ଥିର ରହିବାକୁ 'ଧୁତି” କହନି | (୧ ୬/୩) 
( ୨) ବୁଦିର ନିର୍ଶୟ ବା ବିଗ୍ବରକୁ ଦୃଢ଼ତାର ସହିତ ଯଥାର୍ଥରୂପେ 
ଧାରଣ କରୁଥୁବା ଏବଂ ନିଜର ଲକ୍ଷରୁ ବିଚଳିତ ହେଉ ନ 
ଥୁବା ଧାରଣ-ଶକ୍ତିର ନାମ ଧୃତି” | (୧୮/୨୯) 
(୩) ନିଜର ମାନ୍ୟତା, ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ଯଃ ଭାବ, କାର୍ଯ୍ଯ, 
ମନୋବୃତ୍ରି, ବିଗ୍ବର ଇତ୍ଯାଦିକୁ ଦୂଢ଼ ଓ ଅଟଳ ରଖୁଥୂୁବା 
ଶକ୍ତିର ନାମ ହେଉଛି ଧୃତି” | (୧୮/୩୩) 

ନୈଷ୍ଠର୍ମ୍ୟ- ଯେଉଁ ସ୍ଥିତିରେ ମନୁଷ୍ୟର କର୍ମ ଅକର୍ମ ହୋଇଯାଏ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ବନ୍ଧନକାରକ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେହି ସ୍ଫ୍ିତିକୁ “ ନୈଷ୍ଣର୍ମ୍ଯଂ କହନ୍ତି । 
(୩୮୪) 

ପଣ୍ଡିତ-ସତ୍‌ ଓ ଅସତ୍‌ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ବିବେକବତୀ ବୁଦ୍ଧିର ନାମ “ ପଣ୍ଡା' | 
ଯାହାଙ୍କର ସେହି “ ପଣ୍ଡା' ବିକଶିତ ହୋଇଛି, ଅର୍ଥାତ୍‌ ଯାହାଙ୍କର 
ସତ୍‌-ଅସତ୍ର ସ୍ବଷ୍ଟ ବିବେକ ହୋଇଯାଇଛି ସେମାନେ ` ପଣ୍ତିତ? | 
(୨/୧୧) 

ପରମାତ୍ମା -' ପରମାତ୍ବା' ଶବ୍ଦଟି ନିର୍ଗୁଣର ବାଚକ ବୋଲି ଧରାଯାଏ | 
ଏହାର ଅର୍ଥ ପରମ (ଶ୍ରେଷ୍ଠ) ଆତ୍ମା ବା ସମସ୍ତ ଜୀବଙ୍କର ଆତ୍ମା । 
(୧୫/୧୭) 

ପରଲୋକ -ଇହଲୋକରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼ୁ ବା ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ଲୋକରେ ଜନ୍ମ ନେବାକୁ ପଡ଼ୁ, ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମ ନ ମିଳୁ ବା 
ପଶୁପକ୍ଷୀ ପ୍ରଭୃତି ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜନ୍ମ ମିଳୁ, ମୃତ୍ୟୁପରେ ଯେଉଁ 
ଜନ୍ମ ମିଳେ, ତାହାକୁ ˆ ପରଲୋକ ” କହନ୍ତି | ( ୧୬/୮ଟି.) 

ପରିଗ୍ରହ- ମମତା ଓ ଆସକ୍ତିପୂର୍ବକ ନିଜ ସୁଖଭୋଗ ଓ ଆରାମ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଧନାଦି ପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ “ ପରିଗ୍ରହ” 
କୁହାଯାଏ ! (୪/୫) 

ପିଶ୍ମୁନତା-( ଚୁଗୁଲି)--ଅନ୍ଯ ଆଗରେ କାହାରି ଦୋଷ ପ୍ରକାଶ କରି 
ଅନ୍ୟର ମନରେ ତା ପ୍ରତି ଦୂର୍ଭାବନା ସୃଷ୍ଟ କରିବା “ ପିଶୁନତା' | 
(୧୬/୨) 
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ପ୍ରକୃତି "ପୁରୁଷ (ଚେତନ) ସର୍ବଦା ନିର୍ବିକାର ଓ ଏକ ରସ ରହେ, 
କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତି ବିକାରୀ ଓ ସତତ୍‌ ପରିବର୍ତନଶୀଳ । ଯେଉଁଥୁରେ 
ସମ୍ୟକ୍ଭାବେ କ୍ରିୟା ହେଉଥାଏ, ତାହାକୁ ପ୍ରକୃତି କହନ୍ତି 
'ପ୍ରକଷୈଣ କରଣଂ (ଭାବେ ଲ୍ୟୁଟ୍‌) ଇତି ପ୍ରକୃତିଃ।' 
(୧୮/୧୧) 

ପ୍ରମାଦ _(୧) ଯେଉଁ କାମ କରଣୀୟ ତାକୁ ନ କରିବା ଏବଂ ଯେଉଁ 
କାମଟି ଅକରଣୀୟ ତାକୁ କରିବା | (୧୪/୭) 
( ୨) ଯେଉଁ କର୍ମ କଲେ ପାରମାର୍ଥକ ବା ଲୌକିକ ଉନ୍ନତି 
ହୁଏ ନାହିଁ କି ସମାଜର କୌଣସି ମଙ୍ଗଳ ହୁଏ ନାହିଁ, ସେପରି 
କର୍ମ କରିବା ଏବଂ ଶରୀର ପାଇଁ ଅନାବଶ୍ୟକ କର୍ମ ଯଥା-- 
ବିଡ଼ି, ସିଗାରେଟ୍‌ ପିଇବା, ତାସ ଓ ଜୁଆ ଖେଳିବା, ନାଟ- 
ତାମ୍‌ସା ଦେଖିବା ପ୍ରଭୂତିରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ ହେବାହିଁ 'ପ୍ରମାଦ' ବୃତ୍ତିର 
କାମ | (୧୪/୧୩) 

ଭୟ--ଇଷ୍ଟର ବିୟୋଗ ଓ ଅନିଷ୍ଟର ସଂଯୋଗ ଆଶଙ୍କାରୁ ଜାତ ହେଉଥିବା 
ବିକାରକୁ ଭୟ କୁହାଯାଏ | ( ୧ ୨/୧୫) 

ଭୂତପ୍ରେତ ଯେଉଁମାନେ ମଲା ପରେ ଭୂତପୋନି ପାଇ ସାରିଥାଚ୍ି, 
ସେମାନକ୍ଟୁ 'ଭୂତ' କୁହାଯାଏ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ କେବଳ 
ମରି ଯାଇଥାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କୁ 'ପ୍ରେତ' କୁହାଯାଏ | (୧ ୭/୪) 

ଭୋଗ-- ଶବ୍ଦ, ଘୃର୍ଶ, ରୂପ, ରସ, ଗନ--ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ବିଷୟ, 
ଶାରୀରିକ ଆରାମ, ସମ୍ମାନ ଓ ନାମର ବଡ଼ିମା--ଏହି ଆଠଟି 
ମାଧ୍ଯମରେ ସୁଖ ଉପଭୋଗ କରିବାର ନାମ “ଭୋଗ' | 
(୨/୪୪) 

ମଦ-ପୁଁ ଏଡ଼େ ବିଦ୍ଵାନ୍‌, ବୁଛିମାନ, ଯୋଗ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଭାବନାକୁ ନେଇ 
ଉନ୍ମ ପ୍ରାୟ ହୋଇଯିବାକୁ କୁହାଯାଏ । ସେମାନେ ସର୍ବଦା ଦମ୍ଭ, 
ମାନ ଓ ମଦରେ ବୁଡ଼ି ରହନ୍ତି, ତଦାକାର ହୋଇଯାଆନ୍ତି । 
(୧୬/୧୦) 

ମହାତ୍ମା ଶବ୍ଦର ଅର୍ଥ ମହାନ୍‌, ଆତ୍ମା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଅହଂଭାବ, ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଓ 
ଏକଦେଶୀୟତା ବିମୁକ୍ତ ଆତ୍ମା | (୭/ ୧୯ ପରି.) 

ମହାରଥୀ--ଯିଏ ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଶସ୍ତ୍ର ଉଭୟ ବିଦ୍ୟାରେ ପ୍ରବୀଣ ଏବଂ 
ଯୁଦ୍ଧରେ ଏକୁଟିଆ ଏକାବେଳେ ଦଶ ହଜାର ଧନୁର୍ଦାରୀ 


ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ପିତା-ମାତା, ଭାଇ-ଭାଉଜ, ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁତ୍ର, ବସ୍ତୁ, ପଦାର୍ଥ 
ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କ ପ୍ରତି ମମତୃଭାବନା ରଖିବା “ମୋହ' ଅଟେ | 
(୨/୫୨) 

ଯକ୍ଷ-ରାକ୍ଷସ-- ଯକ୍ଷ'ମାନକ୍କୀର ମୁଖ୍ୟରୂପେ ଧନ-ସଂଗ୍ରହ କରିବାର 
ଭାବନା ଥାଏ ଏବଂ “ରାକ୍ଷସ'ମାନଙ୍କ୍ର ମୁଖ୍ଯରୂପେ ଅନ୍ୟମାନର୍କୁ 
ବିନାଶ କରିବାର ଭାବନା ଥାଏ । (୨/୫୨) 

ଯଜ୍ଞ-- (୧) ଗୀତାନୁସାରେ କର୍ତବ୍ୟ ମାତ୍ରକେ ଯଜ୍ଞ' ଅଟେ | (୩/୯) 
(୨) ନିଷ୍କାମ ଭାବପୂର୍ବକ ଆଚରିତ ସମସ୍ତ ଲୌକିକ ଓ 
ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ବିହିତ କର୍ମର ନାମ “ଯଜ୍ଞ' | (୩/୧୪) 

ଯଜ୍ଞଶେଷ- ନିଷ୍କାମ ଭାବରେ ବିଧୂବିଧାନପୂର୍ବକ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ 
କଲେ ଯଜ୍ଞାବଶେଷରୂପେ ଯୋଗ ବା ସମତା ଅବଶେଷ 
ରହେ। ସଂସାରରୁ ମିଳିଥୂୁବା ସାମଗ୍ରୀ ଦ୍ବାରା କର୍ମ ହୁଏ-- 
ଏହା ହେଉଛି କର୍ମଯୋଗର ମୁଖ୍ୟ କଥା। ତେଣୁ ସଂସାର 
ସେବାରେ ଲଗାଇଦେବା ପରେ ସେହି କର୍ମ ଯଜ୍ଞ' ହୋଇଯାଏ | 
ଯଜ୍ଞସମ୍ପନ୍ନତ ହେବାପରେ ବଳକା “ଯୋଗ ନିଜ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ହୁଏ। ଏହି ଯୋଗ (ସମତା) ହିଁ ଯଜ୍ଞାବଶେଷ, ଯାହାକୁ 
ଭଗବାନ ଚତୁଥି ଅଧ୍ୟାୟରେ “ଅମୃତ” ବୋଲି କହିଛନ୍ତି-- 
“ଯଜ୍ଞଶିଷ୍ଟାମୂତଭୁଜଃ' | (୩/୧୩) 

ଯଜ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ସୁଖ ଦେବାପାଇଁ ତଥା ସେମାନଙ୍କ ହିତ 
ପାଇଁ ଯେଉଁ କର୍ମ କରାଯାଏ, ଏ ସମସ୍ତ ଯଜ୍ଞାର୍ଥ କର୍ମ ଅଟେ | 
(୩୮୯) 

ଯତ୍ନ--ଏଠାରେ ‹ ଯତନ୍ତଃ ” ପଦଟି ସାଧନା ସହିତ ସମ୍ପର୍କିତ | ଅନ୍ତରର 
ଉତ୍କଣ୍ଠାପୂର୍ଣ୍ଣ ନ ହେବାଯାଏ ଶାନ୍ତିରେ ରହି ନ ହେବାକୁ ଯତ୍ନ 
କୁହାଯାଏ | (୧୫/୧୧) 

ଯୋଗ ¬ (୧) (କ) 'ଯୁଜିର୍‌ ଯୋଗେ'-_ସମସ୍ବରୂପ ପରମାମୂକୀ 
ସଙ୍ଗେ ନିତ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧ, (ଝ) ଯୁଜ୍‌ ସମାଧୋ'-- ଚିତ୍ର ସିରତା 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ସମାଧୂରେ ସ୍ଥିତି, ଏବଂ (ଗ) 'ଯୁଜ୍‌ ସଂଯମନେ'-- 
ସଂଯମ, ସାମର୍ଥ୍ୟ ପ୍ରଭାବ (ପ୍ରାକୁଥନ) 
(୨) ଭଗବାନର୍କ୍ଚ ସଙ୍ଗେ ଜୀବର ଥୁବା ନିତ୍ଯ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ 
'ଯୋଗ' କହନି | (୧୮/୭୫) 


ଯୋଦ୍ଧାଙ୍କୁ ସଞ୍ଚାଳନ କରିପାରନ୍ତି ସେହି ବୀରପୁରୂଷର୍ମୁ। ଯୋଗକ୍ଷେମ-(୧) ଅପ୍ରାପ୍ତ ବସ୍ତୁ ପ୍ରାପ୍ତି କରାଇବାକୁ “ଯୋଗ” 


'ମହାରଥୀ' କୁହାଯାଏ | (୧/୬) 

ମାନ-ବଡ଼ାଇ- ଶରୀରର ଆଦର ସଜକ଼ାର ହେଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ ତାହାକୁ “ ମାନ” ବା “ ସମ୍ମାନ”ର ସୁଖ କହନ୍ତି । ନାମର 
ପ୍ରଶଂସା ବଢ଼ିଲେ, ବାଃ ବାଃ ମିଳିଲେ ଯେଉଁ ସୁଖ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ, ତାହାକୁ ଆରାମର ସୁଖ କହନ୍ତି | ( ୧୮/୧୨) 

ମାର୍ଦ୍ଦବ- ଅକାରଣେ ଦୁଃଖ ଦେଉଥିବା ଓ ଶତ୍ଭୃତା ରଖୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି 
ମଧ୍ୟ ଅନ୍ତରରେ କଠୋରଭାବ ନ ହେବା ତଥା ସ୍ଵାଭାବିକ 
କୋମଳଭାବ ରହିବାକୁ “ ମାର୍ଦ୍ଦବ' କୁହାଯାଏ | ( ୧୬/ ୨) 

ମୋହ-- ଶରୀର ସଙ୍ଗେ ଅହଂତୃ ଓ ମମତୃଭାବ ରଖିବା ତଥା ଶରୀର 


ଏବଂ ପ୍ରାପ୍ତ ସାମଗ୍ରୀକୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ “ କ୍ଷେମ” କୁହାଯାଏ । 
(୨/୪୫ ଟି.; ୯/୨୨) 
( ୨) ' ଯୋଗ' ନାମ ଭଗବାନଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧର ଅଟେ ଏବଂ 
“ କ୍ଷେମ” ଶବ୍ଦ ଜୀବର କଲ୍ୟାଣକାରୀ ଅଟେ ! ( ୯/ ୨ ୨ ) 
ରାଗ-ମନରେ ସାଂସାରିକ ପଦାର୍ଥର ଯେଉଁ ଆକାର ଅବିତ ହୋଇଯାଏ, 
ତାହାକୁ “ ରାଗ” କହନ୍ତି | ( ୨/୫୬) 
ଲ୍ଛା- ଶାସ୍ତ୍ର ଓ ଲୋକମର୍ଯ୍ୟାଦାର ବିରୁଦ୍ଧ କର୍ମ କରିବା ପାଇଁ ମନରେ 
ଯେଉଁ ସଙ୍କୋଚବୋଧ ହୁଏ, ତାହାର ନାମ ' ହୀଃ' ( ଲଢା) 
ଅଟେ | (୧୬/୨) 
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ଲୋକ-( ୧ ) ଲୋକ ଶବ୍ଦର ତିନୋଟି ଅର୍ଥ ଅଛି- ୧. ମନୁଷ୍ୟଲୋକ 
ଇତ୍ୟାଦି ଭୁବନ, ୨. ସେହି ଲୋକରେ ରହୁଥିବା ପ୍ରାଣୀ, ଏବଂ 
୩. ଶାସ୍ତ୍ର (ବେଦ ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଶାସ୍ତ) | (୩/ ୨୦) 
( ୨) ଯାହା ସହିତ ଜୀବର କୌଣସି ତାତ୍ତ୍ବିକ ବା ସ୍ବରୂପଗତ 
ଏକତା ନାହିଁ, ସେହି ପ୍ରକୃତି ଓ ତାହାର କାର୍ଯ୍ୟକୁ 'ଲୋକ' 
କହନି | (୧୫/୭) 
ବର୍ଣ୍ସଙ୍କର- ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଦୂଷିତା ହୋଇଗଲେ ବର୍ଣ୍ରସଙ୍କର ଜନ୍ମ ହୁଅନ୍ତି । 
ଦୁଇଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବର୍ଣ୍ଣର ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପୁରୁଷଙ୍କ ସଙ୍ଗରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥବବା 
ସନ୍ତାନକୁ “ ବର୍ଣ୍ସସଙ୍କର” କହନ୍ତି । ପରସ୍ପର ବିରୁଦ୍ଧ ଧର୍ମର ମିଶ୍ରଣରେ 
ଯାହା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ତାକୁ “ ସଙ୍କର' କୁହାଯାଏ | ( ୧/୪ ୧) 
ବ୍ୟଭିଚାର-ଜୀବ ପରମାତ୍ମାଙ୍କର ଅଂଶ, ତେଣୁ ପରମାତ୍ମାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି 
ଅନ୍ୟ କୁଆଡ଼େ ଯିବା ତାଂ ପାଇଁ “ ବ୍ୟଭିଚାର ' | ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
କେବଳ ପରମାମ୍ମାଭିମୁଖୀ ଧୃତିକୁ “ ଅବ୍ଯଭିଚାରିଣୀ ଧୃତି ' 
କୁହାଯାଏ | ( ୧୮/୩୩ ପରି.) 
ଶମ-¬( ୧) ଇଦ୍ଦିୟମାନଜକ୍କ ବିଷୟରୁ ମନକୁ ନିବୃତ୍ତ କରିବା 'ଶମ' 
କୁହାଯାଏ | (୪/୩୩) 
(୨) ଇଚ୍ଛାନୁସାରେ ମନ ଯେଉଁଠି ଲଗାଇବାକୁ ଚାହିବା, 
ସେଠାରେ ଲଗାଇ ପାରିବା ଏବଂ ଯେଉଁଠାରୁ ହଟାଇବାକୁ ଚାହିଁବା, 
ସେଠାରୁ ହଟାଇ ଦେଇପାରିବା ଭଳି ମନୋନିଗ୍ରହକୁ “ ଶମ” 
କହନ୍ତି | (୧୮/୪୨) 
ଶ୍ରଦ୍ଧା¬ (୧) ଭଶ୍ଵର, ଶାସ୍ତ୍ର ଇତ୍ୟାଦିକ୍କା ପ୍ରତି ପୂଜ୍ୟଭାବପୂର୍ବକ 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷରୁ ବଳି ବିଶ୍ଵାସ କରିବା | (୪/୩୩) 
(୨) ଯାହା ଅନୁଭବ କରିନାହେୈଁ, କିନ୍ତୁ ପୂର୍ବର ସ୍ବାଭାବିକ 
ସଂସ୍କାର ଓ ଶାସ୍ତ୍ରମାନଙ୍କୀ ଦ୍ବାରା ତଥା ସନ୍ତ-ମହାମ୍ରାର୍କୀ ମୁଖରୁ 
ଶୁଣି ପୂଜ୍ଯଭାବ ସହ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛେ, ତାହାକୁ 'ଶ୍ରଦ୍ଧାଂ 
କୁହାଯାଏ | (୧୭/୩ ମା.) 
ସତ୍ଯ-ନିଜର ସ୍ବାର୍ଥ ଓ ଅଭିମାନ ପରିତ୍ଯାଗପୂର୍ବକ କେବଳ 
ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ହିତ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେମିତି ଶୁଣିଥୂବ, ଦେଖିଥୁବ, 
ପଢ଼ିଥୁବ, ବୁଝିଥୁବ ଏବଂ ସ୍ଥିର କରିଥୁବ, କମ୍‌-ବେଶି ନ 
କରି ଯଥାଥିଭାବେ ପ୍ରିୟ ଶବ୍ଦରେ କହିବା । (୧୬/୨) 
ସତ୍ଗଳୃଣ- ସାଂସାରିକ ବସ୍ତୁ, ବ୍ଯକି, ପଦାର୍ଥ, ସାନ, କାଳ, ଘଟଣା, 
ପରିସ୍ଥିତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଆଧାର କରି ମନରେ ନାନାପ୍ରକାର 
ଯେତେସବୁ ପ୍ତୁରଣା ସ୍ପୃଷ୍ଟ ହୁଏ, ତା' ଭିତରୁ ଯେଉଁ ଭୁରଣାରେ 


ସାଧକ-ସଂଜୀବନୀ-କୋଶ 


ପ୍ରୟତା, ସୁନ୍ଦରତା ଓ ଆବଶ୍ୟକତା ବୋଧ ହୁଏ, ସେହି 
ପୁରଣାଦି 'ସର୍କଳୁ'ରୂପ ଧାରଣ କରିଥାଏ | (୬/୨ ୪) 

ସନ୍ନ୍ୟାସ--ସମ୍ୟକ୍ରୂପେ ପରିତ୍ୟାଗ କରିବା ତଥା ଉତ୍ତମରୂପେ 
ରଖିବାର ନାମ 'ସନ୍ନ୍ୟାସ' ଅଟେ | 'ସମ୍ଯକ୍‌ ନ୍ାସଃ ସନ୍ୟଯସଃ' | 
ତାତ୍ତର୍ଯ୍ୟ ହେଲା, ପ୍ରାକୃତିକ ବସ୍ତୁ ପ୍ରକୃତିକୁ ଅପଣ କରିଦେବା 
ଏବଂ ବିବେକ ଦ୍ବାରା ପ୍ରକୃତିରୁ ନିଜର ସମ୍ବନ୍ଧ ଛିନ୍ନ କରିବାର 
ନାମ 'ସନ୍ଯାସ” ଅଟେ | (୧୮/୧) 

ସୁହୃଦ୍‌ ଓ ମିତ୍ର-ଯେ ମାଆ ଭଳି ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ୟ ମମତାଶୁନ୍ୟ 
ହୋଇ ବିନା କାରଣରେ ସମସ୍ତଙ୍କର ହିତ ଚାହେଁ ଓ ହିତରେ 
ରତ ହୁଏ, ତାକୁ “ ସୁହୃଦ୍‌' କହନ୍ତି ଏବଂ ଯିଏ ଉପକାର ବଦଳରେ 
ପ୍ରତ୍ୟୁପକାର କରେ, ତାକୁ “ ମିତ୍ର” କହନ୍ତି | (୬/ ୯) 

ସ୍ପୃହା--(୧) କେବଳ ଶରୀର ନିର୍ବାହ ପାଇଁ ସ୍ଥାନ, କାଳ, ବସୁ, 
ବ୍ୟକ୍ତି, ପଦାର୍ଥ ଇତ୍ୟାଦିର ଯେଉଁ ଆବଶ୍ୟକତା ମନେହୁଏ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ମିଳିଥୁବା ଅଥବା ମିଳି ନ ଥୂବା 
ବସ୍ତୁ ଇତ୍ୟାଦିର ନିତାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁଭବ ହେବାକୁ 
'ପୁହା' କୁହାଯାଏ | (୨/୭ ୧) 
(୨) କେବଳ ଜୀବନ ରକ୍ଷଣ ପାଇଁ ଯାହାସବୁ ନିତାନ୍ତ 
ଆବଶ୍ୟକ, ସେଥୂପ୍ରତି ଥୂବା ସୃକ୍ଷ୍ମ ଇଚ୍ଛାର ନାମ “ପ୍ପହା' | 
(୧୮/୪୯) 

ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ-ନିଜର ଧ୍ୟେୟ ବା ଲକ୍ଷ୍ଯକୁ ପାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯରେ 
ଭଗବାନର୍କ୍ମ ନାମଜପ ତଥା ଗୀତା, ଭାଗବତ, ରାମାୟଣ, 
ମହାଭାରତ ପ୍ରଭୂତି ସତ୍ଵଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ 'ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ' 
କହନ୍ି । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ “ସ୍ଵସ୍ୟ ଅଧ୍ୟାୟଃ (ଅଧ୍ୟୟନମ୍‌) 
ସ୍ବାଧ୍ୟାୟ- ଏହି ବଚନ ଅନୁସାରେ ନିଜର ମନୋବୃତ୍ତି ଓ 
ସ୍ଥିତିକୁ ଯଥାର୍ଥରୁପେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ହିଁ 'ସ୍ଵାଧ୍ୟାୟ” ଅଟେ | 
(୧୬/୧) 

ସ୍ବାଭିମାନ -ଅନ୍ୟମାନକ୍କୀ ଅପେକ୍ଷା ନିଜଠାରେ ବିଶେଷତୃ ଦେଖିଲେ 
“ଅଭିମାନ' ସୃଷ୍ଟ ହୁଏ ଏବଂ ନିଜର କଉ୍ଉବ୍ୟ ବୋଧହେଲେ 
“ସ୍ବାଭିମାନ” ଜାତ ହୁଏ । ମନରେ ଏଭଳି ଭାବନା ଆସେ 
ଯେ ମୁଁ ସାଧନାର ବିରୁଦ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ କେମିତି ବା କରିପାରିବି! 
ଅଭିମାନ ସୂଷ୍ଟ୍ର ହେଲେ ମନୁଷ୍ୟ ସାଧନାର ବିରୁଦ୍ଧ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥାଏ, କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାଭିମାନ ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ ସାଧନା-ବିରୁଦ୍ଧ କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ତାକୁ ଲଚ୍ଥ ବୋଧ ହୁଏ । (୧ ୭/୩ ପରି.) 


ସଂକେତ-ସୂଚୀ 
ଅବ.,--ଅବତରଣିକା, ଅ.ସା,--ଅଧ୍ୟାୟର ସାର, ଟି.-ଟିପଣୀ, ଦେ,-ଦେଖନ୍ତୁ, ନ.ନି. ସାଧକ- 
ସଂଜୀବନୀ ପରିଶିଷ୍ଟର ନମ୍ର-ନିବେଦନ, ପରି.ଠପରିଶିଷ୍ଟ, ପୁ, ପୁଶ୍ନିକା, ପ୍ରା.- ପ୍ରାକ୍କଥନ, 
ମା,-ମାର୍ମିକ କଥା, ବି. ବିଶେଷ କଥା, ସଂ. - ସମ୍ନ୍ଧ | 


ଯେଉମାନଙ୍କର ବୁଦ୍ଧି ତାମସୀ, ସେମାନଙ୍କୁ ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ 
ପାରମାର୍ଥିକ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ କେବଳ ଓଲଟା ଦେଖାଯାଏ। 
ଏହାର ଉଦାହରଣ ବର୍ତମାନ ସମୟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର 
ହୁଏ। ଆଜିର ସମାଜରେ ପଶୁମାନଙ୍କର ବିନାଶକ “ମାଂସ 
ଉତ୍ପାଦନ' ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଉଛି! ଗର୍ଭପାତରୂପୀ ମହାପାପକୁ 
ଓ ମନୁଷ୍ୟର ଉତ୍ପାଦିକାଶକ୍ତିର ବିନାଶକୁ “ପରିବାର କଲ୍ଯାଣ' 
କୁହାଯାଉଛି! ନାରୀମାନଙ୍କର ଉଦ୍ଛୁଙ୍ଖଳତା ଓ ମର୍ଯ୍ୟାଦା- 
ନାଶକୁ ନାରୀ ମୁକ୍ତିଂ କୁହାଯାଉଛି। ପୂର୍ବେ ନାରୀମାନେ 
ଗୃହର ସ୍ବାମିନୀ (ଗୃହଲକ୍ଷ୍ମୀ) ଥିଲେ, ମାତ୍ର ଏବେ ବାହାରେ 
ଅନେକ ପୁରୁଷଙ୍କର ଦାସତ୍ଵ (ଚାକିରି) କରିବାକୁ “ନାରୀ 
ସ୍ବାଧୀନତାଂ କୁହାଯାଉଛି। ସେହିପରି ପରାଧୀନତାକୁ 
ସ୍ବାଧୀନତା କରାଯାଉଛି। ନୈତିକ ପତନକୁ ଆଜି ଉନ୍ନତିର 
ସଂଜ୍ଞା ଦିଆଯାଉଛି। ପାଶବିକତାକୁ ସଭ୍ଯତାର 
ସଙ୍କେତଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଉଛି। ଧାର୍ମିକତାକୁ 
ସାମ୍ପ୍ଦାୟିକତା ଓ ଧର୍ମ ବିରୂଦ୍ଧତାକୁ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା 
କୁହାଯାଉଛି। ବିନାଶ କାଳ ପାଖେଇ ଆସିଲେ ଏପରି 
ବିପରୀତ ଓ ତାମସ ବୁଦ୍ଧି ହୁଏ - “ବିନାଶକାଳେ 
ବିପରୀତବୁଵି', 'ବୁଦ୍ଧିନାଶାତ୍‌ ପ୍ରଣଶ୍ଯତି'| 

- ଉକ୍ତ ଗ୍ରନ୍ଥରୁ 
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`. ` ଶୀମଭଗବତୃଗୀତାରେ ମନୁଷ୍ଯର ଉଦାର ପାଇଁ ଏପରି ବିଲକ୍ଷଣ ସୁଗମ _ 
ଓ ସରଳ ପଣାଳୀ ବତି ତ ହୋଇଛି ଯେ, ପୁତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ତାହାକୁ ଜୀବନରେ । 
ଅବଲମ୍ନ କରି ପାରିବ | ତାସଯ୍ୟି ହେଲା, ଗୀତାକୁ ହୃଦୟର ସହ ଆଦର 
କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ହିନ୍ଦୁ, ମୁସଲ ମାଚ, ଖାଞ୍ଆନୂ, ଇହୁଦୀ, ପାରସୀ, ବୌଦ 
_ ଆଦି ଯେ କୌଣସି ଧମିକୁ ମାନୁଥାଉ ନା କାହିଁକି; ଯେ କୌଣସି ଦେଶ, ବେଶ, 
_ ବଣ, ଆଶୁମ, ସମ୍ପୁଦାୟ ଆଦିର ହୋଇଥାଉ ନା କାହିଁକି; ନିଜ ରୁଚି ଅନୁସାରେ 
ଯେ କୌଣସି ଶୈଳୀ, ଉପାୟ, ସିଵାନ୍ତ ଓ ସାଧନାକୁ ମାନୁଥାଉ ନା କାହିଁକି, 
ସେ ଯଦି ନିଜର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆଗ୍ରହ ନଜ ରଖି, ପକ୍ଷପାତିତା ଓ ବିଷମତା 
ତ୍ୟାଗ କରି, କୌଣସି ପ୍ରାଣୀକୁ ଦୁଃଖ ଦେବାଭଳି ଉଦ୍ୟମ ନ କରି, ମନରେ 
କୌଣସି ଲୌକିକ ଓ ପାରଲୌକିକ ଉତ୍ଘତ୍ତିବିନାଶଶୀଳ ବକ୍ଟୁର ଜାମନାନ __` 
ରଖି, ନିଜର ସମ୍ପଦାୟ, ଗୋଷା ଗଠନ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଜ ରଖି କେବଳ _©` ର ୦ 
ଆମୃକଲ୍ଯାଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗୀତା ଅନୁସାରେ ପରିଗ୍ଳିତ ହୁଏ ଅକଭିବ୍ ୭ 
ତ୍ୟାଗ କରି ଲୋକହିତାଥୈ ଓ ନିଷ୍ଠାମଭାବିପୂବିକ ପ୍ରାପ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ଅନୃସାରେ 
ନିଜର କଭିବ୍ଯ ପାଳନ କରେ), ତା'ହେଲେ ସେ ଜୀବିକା ସମନ୍ଧୀୟ ଜମି ତଥା ` 
_ ଖାଇବା, ପିଇବା, ଶୋଇବା, ଉଠିବା ଆଦି ଶରୀର ସମୃନ୍ଧୀୟ ସମସ କାଯ୍ୟ “` 
_ କ୍ରି ମଧ୍ୟ ପରମାମ୍ପପ୍ରାପ୍ତ କରିପାରେ, ପରମ ଆନନ୍ଦ ଓ ପରମ ସୂଖ (ଗୀତା “ 
୬।୨୨) ପ୍ରାପ୍ତି ରିଖାର୍େ । ୭୫ 
ଗୀତା ବେଶ, ଆଶୁମ, ଆ ୟା ସଂ ସା କରିବା ପାଇଁ 
କହେ ନାହିଁ, ବରଂ ପରିମାଜିନ କରିବା ପାଇଁ କହେ ଅଥାତୃ କେବଳ ନିଜର 
ଭାବ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଶୂଝି କରିବାକୁ କହେ | ଗୀତାର ଏପରି ପୁଣାଳୀଗୂଡ଼ିକୂ ଯିଏ 
ଭଗବବୂ ଅଭିମୁଖୀ ଭକୁମାନକୁ କହିବ, ତା'ଦାରା ସେହି ଭକୁମାନକୂଁ ପାରମାଥୁକ 
ମାଖିରେ ଅଗ୍ରସର ହେବା ପାଇଁ ସହାୟତା ମିଳିବ, ସନ୍ଦେହ ମୋଚନ ହେବ, _ 
ସାଧନା ସମୃନ୍ଧୀୟ ତୁଛ ଦୂର ହେବ, ପାରମାଥିକ ମାଗିର ପୁତିବନ୍ଧକ ଦୁର । ` 
ହେବ; ଫଳିରେ ସେମାନେ ଉହ୍ାହର ସହିତ ସହଜରେ ବହୁତ ଶୀଘୂ ନିଜର 
ଲକ୍ଷକୁ ପାପ କରି ପାରିବେ | ଏୁଁପାଇଁ ସେ ଭଗବାନଗର ସବାଧୃକ ପ୍ରିୟ 
ହେବ; କାରଣ ଣ ଜୀବର, ଉଦାର ହେଲେ ଭଗବାନ ଅତୀବ ପ୍ରସନ୍ନ ହୁଅନ୍ତି | 


